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Introducción 
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Todos estamos conectados con la naturaleza. Desde cuando nos protegemos de la lluvia hasta cuando buscamos la brisa fresca en días calurosos, estamos influenciados por la Madre Naturaleza. Pero hay más.

Más allá de la influencia del frío y el calor, la luz del día y la oscuridad, también nos influye lo sobrenatural, el reino invisible y las fuerzas que hay en él. Mientras que nuestros ojos y sentidos nos ayudan a ver e interactuar con todo lo que nos rodea, se requiere una forma especial de despertar para percibir las fuerzas de lo sobrenatural. No hace falta decir que lo sobrenatural ejerce una gran influencia en nuestras vidas.

A menudo, experimentamos cosas que no podemos explicar. Para algunos, es una fuente inexplicable de buena suerte constante, pero para otros, puede ser mala suerte que se repite una y otra vez. Los momentos de déjà vu, el malestar, los golpes de suerte o el miedo repentino e inexplicable encuentran sus raíces en las fuerzas invisibles que nos rodean. Aunque no podamos verlas, podemos sentir su impacto. 

Estas fuerzas son los orishas, fuerzas sobrenaturales que influyen en el curso de la vida de una persona. Aunque se adoran especialmente en la religión yoruba, existen y se veneran en otras religiones fuera de las costas de África. Religiones como el lucumí, el candomblé y la santería, entre otras, rinden culto a los orishas por su poder y capacidad de influir positiva o negativamente en la vida de quien quieran. Por ejemplo, el orisha Shangó es venerado por su feroz capacidad de juzgar a una persona que se equivoca. También se le venera para infundir valor a los corazones temerosos. En la misma línea, Orunmila es venerado para atraer la sabiduría a la vida. Los orishas femeninos, como Oshún, Yemayá, Oba, Ajé y Oyá, también son venerados junto a sus homólogos masculinos. Prácticamente todos los orishas femeninos se atribuyen a los elementos del agua y ayudan a la fertilidad femenina, el parto y la belleza de la mujer. 

Aunque los devotos de cada orisha tienen conocimientos especiales sobre cómo venerarlos, esto no significa que los no devotos queden al margen. Los no devotos también pueden aprender las formas de adorar a los orishas, siguiendo unos pasos básicos. Esto significa que no se necesita ser devoto para adorar a un orisha, ni tener todo el conocimiento místico para poder rendir homenaje o invocar su influencia sobre su vida.

Lo sobrenatural es ilimitado, y también lo son los orishas, son poderosos e incontables. Y todos ellos están disponibles y dispuestos a influir en su vida si los invoca. La elección es suya, y este libro está aquí para guiarle. En este libro, encontrará verdades sobre los orishas y también los pasos básicos que necesita seguir para adorar al orisha que elija, particularmente a los orishas mayores. Una cosa es cierta, la adoración de los orishas está destinada a influir en su vida en gran medida, y usted determina la energía (positiva o negativa) que obtiene de ellos. ¡Que disfrute de este fascinante viaje con los orishas!

	[image: image]
	 	[image: image]


[image: image]

Capítulo 1: Cómo adorar a los orishas 
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Un chino, un japonés y un coreano pueden parecerse, pero son muy diferentes. En sus creencias, idiomas y forma de interactuar, se puede determinar fácilmente quién es quién. Aunque a veces se dice que estos tres son primos lejanos, eso no cambia el hecho de que son diferentes. Al igual que sus lenguas son diferentes (aunque a menudo se afirma que suenan relativamente igual), sus creencias son diferentes. En la misma línea, aunque los dioses y diosas del panteón de los chinos, japoneses y coreanos pueden tener ciertas similitudes, existen claras diferencias. La cultura determina su identidad y su forma de interacción.

La Tierra es el hogar de diversos pueblos y culturas. Cada cultura tiene sus propias creencias que influyen en gran medida en la forma de vivir e interactuar de sus gentes. Por ejemplo, un hombre yoruba está obligado a bajar su cabeza cuando saluda a un anciano. Pero no es igual en otras culturas, en las que algunos deben arrodillarse, inclinarse, situarse a cierta distancia o rendir homenaje a un anciano antes de acercarse a él. En todos estos casos, la cultura demuestra su influencia en la vida de las personas. 

En lo que respecta a la influencia de la cultura en el modo y la manera de vivir de sus habitantes, hay un aspecto que ejerce una mayor influencia sobre la gente. Este aspecto sirve de base a todas las creencias culturales y se conoce como la creencia en lo sobrenatural. La fe en fuerzas invisibles suele garantizar que no se altere el statu quo de una determinada cultura. Es fácil para una persona explicar los sucesos fenomenales y dictar principios morales basados en su fe y en las fuerzas invisibles de su cultura. Por ejemplo, un anciano yoruba explicaría los relámpagos de una noche de tormenta como obra de Shangó, acompañado de su poderosa esposa, Oyá. Del mismo modo, un yoruba se cuidaría de hacer ciertas cosas prohibidas por una entidad sobrenatural. Todo esto sirve de base para las interacciones culturales y sociales.

En la cultura yoruba, las fuerzas sobrenaturales abundan en incontable número y se clasifican como orishas. Estos son venerados por muchos, y a cambio, sus virtudes y poderes son atraídos a la vida de sus adoradores. Pero, ¿quiénes son estos orishas?

Cómo surgieron los orishas

El origen de los orishas está basado en la versión yoruba de la creación. Mientras que en la mayoría de los contextos culturales se cree que toda la creación surgió debido a la creación de un ser supremo o dios creador supremo, la cultura yoruba piensa un poco diferente. Se cree que toda la creación fue llevada a cabo por Obatalá, un subordinado del ser supremo Olodumare. En lugar de que Olodumare llevara a cabo la tarea, Obatalá pidió permiso a Olodumare y finalmente se le concedió la tarea. 

Según el relato yoruba de la creación, Olodumare, también conocido como Olorun (el señor de los cielos) había creado dos espacios separados, es decir, el cielo por encima y el agua por debajo. No había ningún espacio intermedio ni tierra firme. Una vez creados estos dos espacios, Olorun (cuyo nombre se traduce como «el jefe del cielo») se hizo cargo del reino del cielo, mientras que su homólogo Olokun (cuyo nombre se traduce como «el jefe de las aguas profundas») controlaba el reino del agua bajo el cielo. 

Obatalá pensó en la necesidad de crear un terreno intermedio, un espacio habitable para las criaturas. Por ello, pidió permiso a Olorun para crear un espacio habitable. Olorun comprendió lo que se le pedía y concedió a Obatalá el permiso que solicitaba, pero esto no era todo. 

Para que la creación tuviera lugar, se necesitaba sabiduría. Obatalá, que se considera a la vez hijo y subordinado de Olorun, acudió a su hermano mayor Orunmila (el hijo mayor de Olorun) para pedirle consejo. Orunmila, que es también el orisha de la sabiduría, las profecías y la adivinación, reflexionó en lo que era necesario para crear el espacio habitable que Obatalá tenía en mente. Gracias a sus poderes de sabiduría y adivinación, Orunmila declaró que Obatalá necesitaría la cadena de oro más larga que jamás haya existido para alcanzar la superficie del agua bajo el reino del cielo. Además de la cadena de oro, necesitaría llenar una concha de caracol con arena del reino del cielo, que serviría de base para la tierra firme. Obatalá también debía ir con una gallina blanca, un gato negro y una nuez de palma, que debía llevar en su bolsa mientras descendía. 

Tras recibir el consejo de Orunmila, Obatalá solicitó la ayuda de sus compañeros, hijos e hijas de Olorun, y estos respondieron ofreciéndole su oro. El oro recogido se convirtió en una larga cadena, mientras que Orunmila le proporcionó el resto de los artículos necesarios para el viaje. Con estos objetos en su bolsa y la cadena fijada a una parte del cielo, Obatalá descendió por la cadena de oro. 

Aunque la cadena era la más larga jamás creada, no pudo llegar a la superficie del agua. Cuando Obatalá llegó al final de la cadena dorada y se dio cuenta de que aún le quedaba mucha distancia por recorrer, rezó a Orunmila. Orunmila respondió indicándole que vaciara la arena de la concha del caracol y luego liberara a la gallina blanca. Obatalá hizo lo que se le dijo. Vertió la arena divina y liberó a la gallina blanca. La gallina blanca se posó en la arena vertida y empezó a rascarla, lo que hizo que la arena se extendiera por diferentes zonas. Dondequiera que la arena se posara, se convertía en tierra seca. Ciertos lugares que poseían mayores montones de arena se convertían en montañas y colinas, mientras que otros lugares con menos arena se convertían en valles.

Una vez creada la tierra seca, Obatalá se dejó caer en una de las colinas creadas y la llamó Ifé, que sería conocida eternamente como «el corazón de la creación» por el pueblo yoruba. Obatalá siguió avanzando y sacó la nuez de palma divina de su bolsa, y la plantó. Cuando la nuez de palma tocó el suelo, brotó hasta convertirse en un árbol y dejó caer más nueces de palma que brotaron con la misma velocidad. El proceso de brotar rápidamente y dejar caer nuevas semillas que a su vez volvían a brotar rápidamente continuó hasta que toda la zona estuvo cubierta de palmeras y nueva vegetación. Obatalá había tenido éxito en su misión de crear un espacio habitable.

Después de todo el proceso creativo, Obatalá vivió en Ife durante un tiempo con el gato negro como única compañía. Con el tiempo, se cansó de estar solo y, por ello, ideó un plan. Creó figuras de arcilla que se parecían a él y que poseían sus rasgos físicos. Una vez creadas, rezó a su padre, Olorun, que sopló sobre las figuras de arcilla, y estas se convirtieron en los primeros hombres y mujeres vivos de la raza yoruba.

Pero hubo un error. Mientras creaba hombres y mujeres de arcilla, Obatalá se tomó un breve descanso y se emborrachó con vino de palma. Con la mirada difusa, siguió forjando más figuras de arcilla. Su embriaguez dio lugar a la creación de muchos seres deformes, que también se convirtieron en humanos vivos cuando Olorun les dió vida. 

Cuando Obatalá se dio cuenta de su error, hizo el juramento de no volver a beber y de proteger siempre a los discapacitados. Por ello, también se le conoce como el orisha patrón y protector de todos los que tienen alguna deformidad.

Hay que tener en cuenta que, si bien esta es la historia central de la creación según la cultura yoruba, otros relatos son similares. En uno de ellos, Obatalá tuvo que crear un compañero humano llamado Oduduwa que le ayudó en la creación. En otro, Oduduwa es percibido como la persona que llevó a cabo la tarea de la creación después de que Olorun lo bendijera. Sin embargo, en todos estos relatos, Oduduwa es el padre del pueblo yoruba, mientras que Obatalá es el orisha de la creación, muy adorado. 

Una vez creado el pueblo yoruba, los hombres y las mujeres construyeron cabañas como habían visto hacer a Obatalá, y con el tiempo la comunidad prosperó. Esta prosperidad atrajo la atención de otras divinidades, dioses que bajaron a visitar e interactuar con el pueblo. Tras sus visitas, su interacción y su ayuda al pueblo acabaron por ser deificados por el pueblo que Obatalá había creado. En resumen, el término «orisha» se acuñó para expresar el estatus divino y la capacidad de estas divinidades de ayudar o influir en las vidas humanas. Obatalá y sus compañeros eran hijos e hijas de Olorun, poseían poderes y virtudes únicas procedentes de Olodumare y habitaban eternamente en el reino del cielo. 

Como consecuencia de su nuevo nombre, dado por los humanos del pueblo yoruba, los orishas son seres deificados, dioses y divinidades adorados debido a sus cualidades y capacidades divinas para influir y determinar el curso de la existencia, no solo para los humanos, sino para toda la creación. A los que se sometían a sus consejos e instrucciones, se les ofrecía paz y orientación. Los que no lo hacían, se exponían a que les pasaran cosas malas que podrían solucionarse si se buscaba la ayuda de los orishas. Sin embargo, estaban dispuestos a abrazar a cualquiera que acudiera a ellos en busca de orientación.

Clases de orishas

Según la cultura yoruba, los diferentes orishas se manifiestan de diversas formas, pero se unifican en función de su despliegue de poder. Para saber quiénes son los orishas, el primer elemento que hay que tener en cuenta es el despliegue de poder y el grado de influencia que posee dicho ser. Es bien conocido que un orisha muestre control sobre un elemento de la naturaleza, a saber, el fuego, el agua, la tierra, el aire y otras formas elementales como el trueno, el rayo, el hierro y las plantas. Además, cada orisha es capaz de adivinar, comunicarse con otros orishas y usar poderes inaccesibles para los simples mortales. Por todo esto, es fácil entender por qué Obatalá y sus compañeros fueron conocidos como orishas.

Al recorrer las páginas de la historia y la cultura yoruba, algunas personas fueron deificadas y recibieron el nombre de orisha sin ser realmente de origen divino. En su mayoría, se trataba de seres humanos que, o bien eran la reencarnación de un orisha preexistente, o bien, eran bendecidos por Olodumare y deificados por sus compañeros en función de sus extraordinarias hazañas. Eran capaces de adivinar y poseían poderes divinos, que utilizaban para realizar hazañas inimaginables. Por ello, se les conocía como orishas por derecho propio. 

Dado que el poder es una de las principales formas de identificar a un orisha, para que cualquier ser o persona sea clasificado como tal, dicho ser o persona debe poseer además habilidades extraordinarias. Meros cazadores o adivinos no pueden ser deificados porque tienen acceso al poder, ya que tales poderes se basan principalmente en el interés propio. Es más, a menudo se considera que tales poderes no son lo suficientemente poderosos como para ser tenidos en cuenta por toda la comunidad yoruba. De ahí que no tenga sentido clasificar a una persona así como orisha. 

La cultura yoruba, al igual que cualquier otra cultura del mundo, celebra a las personas con poder y sacrificio. Por lo tanto, para que una persona sea divinizada, debe poseer un enorme poder y haberlo utilizado para el bien del pueblo yoruba. El sacrificio es un sello distintivo de un orisha y, como tal, ningún simple mortal puede ser deificado sin haber demostrado su poder y sacrificio desinteresado por el bien de la raza yoruba.

Aquí están las clases de orisha en la cultura Yoruba:

orisha de primera clase 

La primera clase o categoría son seres de origen divino, por ejemplo, Obatalá. Eran conocidos como ara orun, la gente de los cielos, porque venían del reino del cielo e influían en el pueblo yoruba y en su existencia. Eran hijos e hijas de Olodumare, que era el primer y supremo señor de todos los orishas. Existían antes de la creación, tenían acceso ilimitado de poder y podían aparecerse en forma humana. 

Algunos dicen que esta clase de orishas visitaba inicialmente la Tierra con regularidad en sus formas humanas para interactuar con la creación de Obatalá. Pero con el tiempo, regresaron al reino del cielo y dejaron de visitar la Tierra con frecuencia. Para mantener su influencia y ayudar a los que los invocaban, operaban a través de canales mortales como sacerdotes, imágenes grabadas y ciertos fenómenos naturales. Los orishas de esta clase incluyen, entre otros, a Olodumare, Orunmila, Obatalá, Babalú Ayé, Eshu y Osanyin.

Elementos naturales y otras entidades espirituales 

Otra clase de orishas son los seres divinos con inmenso poder, pero que no poseen formas humanas. Estos actúan principalmente a través de elementos y fenómenos naturales y a menudo son considerados subordinados o mensajeros de la primera clase de orishas. Se les conoce como irunmoles y solo operan en la Tierra con un propósito y tiempo específicos. Una vez cumplida su misión, regresan a Olodumare. 

En cierto modo, Obatalá y sus divinidades compañeras fueron considerados como irunmoles debido a estas razones:


- Son subordinados de Olodumare y a menudo sirven como sus mensajeros.

- Regresaron al reino del cielo después de su estancia en la Tierra y nunca han visitado la Tierra desde entonces.

- Debido al vacío creado por su ausencia en la Tierra, mantienen sus operaciones e influencia en la Tierra mediante oráculos, sacerdotes y fenómenos sobrenaturales.


La cultura yoruba está plagada de orishas mayores y menores. Los orishas mayores son ampliamente conocidos y adorados en la cultura yoruba, mientras que los orishas menores no son tan conocidos ni adorados. Los orishas menores que componen esta clase son innumerables y son adorados estrictamente por un grupo selecto de personas. A menudo, se les conoce como orishas Idile, dioses del hogar, y, como resultado, solo los descendientes directos de la familia los adoran. Sus seguidores no tienen ninguna restricción para rendir homenaje o culto a otros orishas, especialmente a los orishas mayores o de primera clase.

Una de las formas, como ya se ha dicho, en que esta clase de orishas actúa es a través de elementos o fenómenos naturales. Así, en la cultura yoruba se cree que hay un espíritu detrás de cada elemento o fenómeno natural. Por lo tanto, se deben hacer oraciones cuando se presencie un fenómeno o haya una agitación no natural de un elemento natural, por ejemplo, se hacen oraciones durante las tormentas eléctricas para alabar o apaciguar al orisha que está detrás de tal manifestación para evitar la destrucción. Los lugares en los que se producen sucesos no naturales se convierten en terrenos sagrados que deben ser respetados.

Mortales deificados 

La siguiente clase de orishas comprende a los humanos estrictamente deificados. Hombres, mujeres, reyes, guerreros, cazadores, curanderos que poseían grandes poderes que influyeron en la existencia de la raza yoruba y recibieron el estatus divino de orisha por parte de sus seguidores y de la comunidad yoruba en general para aprovechar sus virtudes y recordarlos, a pesar de su salida del reino físico/humano. Personas como Arabambi Shangó fueron reyes famosos que fueron deificados por sus seguidores y finalmente se convirtieron en orishas. 

Hay que tener en cuenta que no todos los mortales poderosos son deificados. El sacrificio, el poder, las hazañas y el impacto general sobre el pueblo yoruba determinan si un mortal será finalmente deificado. Arabambi Shangó, por ejemplo, fue el rey más feroz del pueblo yoruba, y era conocido por su poder militar y sobrenatural. Era conocido por todos como la reencarnación de Shangó, el dios del trueno, el rayo y el fuego. Esto se debía a su capacidad sobrenatural de respirar fuego e invocar rayos incluso sin que hubiera tormentas. Shangó gobernaba con temor y reverencia en los corazones tanto de los enemigos como de los súbditos y finalmente fue deificado por sus seguidores tras su sobrenatural partida de la Tierra.

En esta misma clase de orishas, hay humanos como Arabambi Shangó que son conocidos como orishas por estar marcados por las divinidades. Estas reencarnaciones suelen servir como canales de expresión para los orishas de primera clase que ya no visitan ni caminan por la superficie de la Tierra. Poseen poderes y rasgos afines a los orishas que los marcaron y, en última instancia, son adorados como orishas por derecho propio.

Cómo adorar a los orishas

Antes que nada, se requiere el conocimiento y la comprensión de la adoración. Esa es la base de la historia y la clasificación de los orishas. Es necesario conocerlos y saber cómo surgieron para entender ciertas verdades sobre ellos. Lo cierto es que los orishas son seres sobrenaturales de gran poder e influencia. Se puede recurrir a ellos para que influyan en la vida de una persona o incluso para que juzguen a quienes se equivocan. Sin embargo, un acercamiento imprudente a los orishas a menudo termina mal, se puede incurrir en la ira, u otro resultado, si se acerca a un orisha descuidadamente. Y tal descuido es más a menudo el resultado de la ignorancia que de la intención. La cultura yoruba y la adoración de los orishas no es a la ligera, ya que el conocimiento adecuado, la experiencia y la preparación son esenciales para la adoración adecuada de los orishas. 

Recordamos que los orishas operan a través de canales físicos, especialmente a través de un oráculo (imagen grabada) y un sacerdote, y por lo tanto hay una manera fácil de adorarlos. Simplemente visitar el santuario de un orisha, con una ofrenda en la mano y pedir que el sacerdote le bendiga a usted y a su ofrenda es suficiente. Las ofrendas y oraciones son importantes para adorar a los orishas. Por lo tanto, no se puede prescindir de ellos. 

orishas según los colores

Para explicar mejor cómo adorar a los orishas, estos se dividen en dos grandes categorías: orisha Fun fun, los orishas blancos que son serenos y fáciles de abordar (orisha Obatalá y orisha Dudu), y los orishas oscuros o rojos que son violentos y en su mayoría de sangre caliente. 

Normalmente, los errores u omisiones en el proceso de adoración de los orishas blancos son fácilmente perdonables. Pero tal perdón no es posible con los orishas oscuros o  rojos. La diferencia está en la naturaleza o color de cada orisha. Esto determina en gran medida qué sacrificio o forma de adoración se requiere.

Tenga en cuenta, sin embargo, que no se debe jugar con ningún orisha. Los actos de omisión pueden ser perdonados cuando se convoca a un orisha sereno, pero es un riesgo que no debe tomarse a la ligera. Al igual que un orisha oscuro puede infligir terror o exigir un sacrificio de sangre, un orisha blanco también puede infligir terror o exigir un sacrificio de sangre. Todo se reduce a la sangre como el sello final de cualquier sacrificio.

Oraciones simples

Mientras que la adoración de los orishas no es una práctica para hacer por su cuenta, hay formas simples y generales de adorar a un orisha. Al participar en oraciones simples, usted puede llamar a un orisha sin temor o error. Por ejemplo, esta es la oración ofrecida por los Babalawo para rendir homenaje al orisha Orunmila cada mañana:

¡Orunmila! Eleri Ipin

Ibikeji Olodumare

Ajeju Oogun,

Obiriti, Ap'ijo ikuda

Oluwa mi, Ato'baj'ayeg

Oro abikuj'igbo

Oluwa mi, Ajiki

Ogegg agb'ayegun,

Odudu ti ndu ori emere

Atunori tiko sunwon se,

Amoiku

Olowa Aiyere

Agiri ile-Ilogbon

Oluwa mi: amoitan

A ko mo O tan ko se

A ba mo O tan iba se ke

Esta oración puede traducirse como:

¡Orunmila! Testigo del destino.

Segundo a Olodumare (El dios supremo).

Tú eres mucho más eficaz que la medicina.

Tú eres la gran órbita que evita el día de la muerte.

Mi señor que es poderoso para salvar.

Espíritu misterioso que luchó contra la muerte.

A ti se deben los primeros saludos de la mañana.

Gran equilibrio que controla las fuerzas del mundo.

Tú eres el que trabaja para ayudar a los que tienen mala suerte.

Oh! Reparador de la mala suerte.

Quien te conoce se vuelve inmortal.

Tú eres el señor, el rey indiscutible.

Perfecto en la casa de la sabiduría.

Señor que es infinito en el conocimiento.

Nuestro fracaso en conocerte nos hace inútiles.

Oh! si pudiéramos conocer tu totalidad,

entonces todo estaría bien para nosotros.

Viendo esta oración, se puede deducir que se usa para orar a Orunmila cada día. Los sacerdotes, que se conocen como Babalawo, realizan esta oración cada mañana en honor a Orunmila. Una vez rezada esta oración, se pueden presentar las siguientes oraciones (peticiones) ante el orisha, solicitando su ayuda. 

Modelo de oración

La forma en que las oraciones generalmente funcionan es que primero se hace un llamado a la entidad a la que se está rezando. Luego se atrae la virtud o la energía invisible de dicha entidad. Normalmente, el contenido de sus oraciones determina la influencia en su vida.

Así que, para rezar a un orisha, tiene que entender el patrón básico de las oraciones. Este patrón es el siguiente:


● Dar alabanzas a su orisha elegido primero. 

● Expresar su impotencia y la necesidad de la ayuda del orisha.

● Decir al orisha en qué necesita ayuda, hacerle saber sus peticiones.

● Completar su oración con alabanzas al orisha.


Cuando haya orado, puede caer en la tentación de dudar, pero asegúrese de no hacerlo. No dé lugar a pensamientos como: ¿estoy seguro de que ha funcionado? Más bien, sea paciente y mantenga su mente alejada de las peticiones que ha presentado. Es una regla general en las oraciones, primero hay que creer antes de ver cualquier resultado. Tiene que creer que un orisha es lo suficientemente poderoso como para ayudarle, y luego creer que sus oraciones son escuchadas. Deje las dudas y busque señales (por pequeñas que sean) que muestren que sus oraciones son respondidas.

Ashé

La fe o una fuerte creencia en un orisha y su capacidad sobrenatural es fundamental para recibir respuestas a sus oraciones. Es un concepto fundamental en muchas religiones, y la religión yoruba no es una excepción. Por regla general, la fe no es solo una cuestión de fuerte creencia, sino también de manifestar dicha creencia. La fe en un orisha debe demostrarse no solo a través de una acción (sacrificio), sino también a través de la palabra. Las personas con fe son conocidas por su manera audaz de hablar, y es un requisito si se quieren ver resultados. Por ejemplo, un Babalawo, cuando invoca a un irunmole, una entidad espiritual de nivel inferior o mensajero de los orishas, no habla con miedo, sino con autoridad. Esto es una marca de fe y confianza, y es crucial cuando se relaciona con los orishas.

A veces puede ser necesario hablar con humildad, especialmente cuando se trata de peticiones o llamadas a la misericordia.

La traducción de ashé significa «así sea» y es un símbolo de poder y autoridad. Es el poder que permite a la persona hablar de la realidad al utilizar el discurso para invocar fuerzas sobrenaturales que actúan con base en su autoridad. Imagine una situación en la que habla de curación, y una entidad sobrenatural realiza el acto de curación del que acaba de hablar.

Según la religión yoruba, ashé está dentro de todos. Algunos dicen que Olodumare, al bendecir a las figuras humanas que creó Obatalá, las bendijo con ashé. Al igual que los orishas que poseen y realizan maravillas a través de ashé, Olodumare bendijo a la humanidad con ashé de manera similar. Debe ser utilizado para comunicarse con los orishas y para controlar el curso de la propia vida. Al usar ashé, puede determinar su destino y también llamar a los orishas para que le ayuden.

Ebo riru (Sacrificio)

Prácticamente todas las religiones están de acuerdo en que el sacrificio es importante en el culto y las oraciones. Independientemente del contenido, un sacrificio sigue siendo un sacrificio. Ebo riru se traduce vagamente como sacrificio ofrecido a los orishas. Es una muestra de respeto y también garantiza la respuesta a las oraciones. Dependiendo del tamaño de la petición, el sacrificio puede ser tan pequeño como una comida o tan grande como un sacrificio de sangre.

A menudo, la oración o la adoración de un orisha está incompleta sin un sacrificio. En cierto sentido, todo lo necesario para el sacrificio puede ser un simple fruto seco o verter vino como libación a la tierra. La religión yoruba cree firmemente en el sacrificio como una necesidad para obtener los poderes de un orisha. Ayuda a llamar a la misericordia y al perdón cuando hay un error, y también atrae otras virtudes y bendiciones a la persona que ofrece el sacrificio. Todo se reduce a:


Ebo riru lorisa ngbo.

Afa'du Owanrin Meji


Esto se traduce como:


«El sacrificio es lo que el orisha escucha».


El ebo riru no puede ni debe hacerse de forma descuidada. Dependiendo de la situación que requiera el sacrificio, las consecuencias de un error pueden ser graves. Un sacrificio erróneo o descuidado es siempre rechazado, y en ciertas ocasiones, atrae la ira del orisha al que se hizo el sacrificio. Por lo tanto, no lleve a cabo un sacrificio por sí mismo, especialmente sin responder primero a estas preguntas:


● ¿A qué orisha está haciendo el  sacrificio?

● ¿Cuáles son las comidas y objetos de sacrificio propios del orisha?

● ¿Cuándo y dónde va a realizar el sacrificio?

● ¿Cómo se lleva a cabo el sacrificio?


Por lo general, un sacerdote o un devoto con experiencia podría ayudar a responder estas preguntas y a preparar su sacrificio. Los sacrificios son importantes, especialmente cuando el propósito del sacrificio es grande, y mientras esto sucede puede realizar oraciones sencillas y mantener su mente en reposo.

Adivinación con conchas de cauri

Para utilizar ashé en la adivinación, el conocimiento y la experiencia se convierte en una necesidad. No puede utilizar eficientemente el ashé sin tener cierta experiencia en la adivinación de las conchas de cauri. Esta forma de adivinación tiene muchos nombres, pero es particularmente conocida en la religión yoruba como odù ifá o odù ówó merindilogun, que se traduce como «la adivinación de las dieciséis conchas de cauri». En la santería, se conoce como diloggun y se practica con principios estrictos. 

La adivinación de las conchas de cauri se utiliza para leer el destino. Permite al adivino acceder a secretos sobrenaturales del pasado, el presente y el futuro, y a una situación determinada. Con estos secretos, el adivino puede, en última instancia, influir en el destino ofreciendo una alternativa o un cambio positivo de acuerdo con lo que ve. 
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Capítulo 2: Olodumare el todopoderoso 
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Todas las religiones y culturas creen en una fuente de origen. Se cree que la Tierra fue creada y está gobernada por una entidad singular que existe fuera del espacio y del tiempo. En la mayoría de las culturas, esta entidad singular tiene subordinados creados por él para garantizar la ley y el orden, el control de toda la creación. Esto también es cierto en la religión yoruba, que cree en la existencia de una entidad suprema y señor de todo: Olodumare. Por traducción, Olodumare significa el dueño de la fuente de la creación, lo que demuestra que Olodumare es una manifestación del dios supremo sobre todo.

Según la cultura yoruba, Olodumare como dueño de la fuente de la creación, tiene el control total de la creación. Aunque posea el control total, opera por delegación. En lugar de participar directamente en el control de la existencia, opera a través de sus hijos e hijas, los orishas que poseen sus virtudes, rasgos y poderes. Sus hijos e hijas son los que tienen el control directo y la participación en los asuntos de la creación, y solo operan gracias a su permiso y a su enorme poder. Le rinden cuentas a él.

Dado que Olodumare opera por delegación, no tiene participación directa en los asuntos de la existencia. No hay ningún santuario ni sacerdote dedicado a él. Según la religión yoruba, solo se puede acceder a Olodumare a través de otro orisha. Si busca protección, invoque a uno de los orishas, y este responderá en función de su petición. Olodumare considera a la humanidad como lo más selecto de la creación y, como tal, encarga a los orishas que ayuden al destino de los hijos e hijas de la humanidad. Por lo tanto, mientras que usted puede orar a Shangó para que le brinde coraje en la batalla, debe saber que Shangó solo responde a la orden de Olodumare. Ninguno de los orishas opera únicamente según su propio propósito, ya que viven y operan como emisarios de Olodumare para la humanidad.

Aunque no hay un vínculo directo con Olodumare, todavía se pueden hacer oraciones a él. Esto ocurre especialmente cuando uno no tiene idea de a qué orisha llamar o los orishas no responden a la llamada de una persona. En este caso, se aconseja rezar directamente a Olodumare, que a menudo responde a través de un orisha, es decir, da instrucciones a un orisha para que responda. Como él es el señor de todos los demás orishas, no tienen más remedio que obedecerle. Olodumare controla activamente el reino fuera del espacio y el tiempo y deja que sus orishas subordinados influyan en el curso de la creación.

En contra de las filosofías populares, Olodumare existe como creador increado. No tiene principio ni fin. Aunque las leyes del tiempo y el espacio pueden influir en los humanos y en su razonamiento, esto no perturba a Olodumare, ya que él es la fuente del tiempo y el espacio. Él puede modificar el tiempo, el espacio y las leyes naturales a su voluntad. Esto se puede ver en las demostraciones de poder de sus orishas subordinados, por ejemplo, la respiración del fuego y la invocación del rayo del orisha Shangó. 

Olodumare vs. Olokun

A menudo se dice que Olokun es el rival de Olodumare y que está en igualdad de condiciones. Aunque parece cierto si se considera que Olodumare es Olorun, el gobernante de los cielos, no es totalmente cierto. De acuerdo, Olorun gobierna los cielos, mientras que Olokun es el gobernante o dueño de las aguas (tanto pequeñas como grandes), y eso no cambia el hecho de que Olokun, en el mejor de los casos, solo está en igualdad de condiciones con una única manifestación de Olodumare como Olorun. 

Según los relatos de la creación del universo, en particular de la Tierra, Olokun fue un vástago de la acción de Olodumare. Sucedió que cuando Olodumare creó el universo, las energías presentes se unieron en obediencia a Olodumare y tomaron forma. Entre las formas creadas estaba Olokun, que nació de la masa global de hidrógeno y oxígeno. El soplo de vida de Olodumare impactó en cada energía, y gracias a ello Olokun fue creado. Olokun fue el primer orisha creado por Olodumare, que tiene orishas bajo su mando, siendo la mayoría hijas, que igualmente controlaban el elemento agua.

Olokun nunca debe confundirse con Olodumare o incluso con su manifestación como Olorun. Ambos gobiernan reinos diferentes y difieren en autoridad. Olodumare gobierna todo, incluidos los cielos y las aguas. Olokun gobierna estrictamente las aguas bajo los cielos, aunque puede influir en las aguas de los cielos. Los orishas se someten a Olodumare como padre y señor, mientras que los orishas selectos se someten a Olokun como madre y señora. Olodumare no tiene igual en términos de poder, pero Olokun tiene un rival que gobierna las aguas en los cielos. 

En todo esto, una cosa está clara. Lo creado nunca puede estar en igualdad de condiciones con el creador. En el mejor de los casos, lo creado solo puede expresar ciertos rasgos del creador.

Olodumare: El comienzo de la creación

Al igual que la perspectiva cristiana de la creación, la religión yoruba cree que no había nada en el gran lienzo negro del espacio. Olodumare era el único existente, la única fuente de conciencia y razón. En su estancia, pensó en hacer algo con sentido a partir del vasto vacío que le rodeaba. Ese fue el principio de la creación: sus pensamientos.

Olodumare, que poseía enormes poderes, respiró y reunió grandes cantidades de energías, atrayéndolas desde todos los rincones del espacio. La unión de estas formas contrastadas de energía dio lugar primero a una explosión de luz antes de adoptar formas más tangibles como estrellas, planetas, sistemas solares y el universo entero. Pero hay más.

Recordemos que antes de que Obatalá creara la tierra seca y las figuras humanas, solo existían los cielos por encima y las aguas por debajo. La existencia de los cielos y las aguas ocurrió después de que Olodumare hiciera que las energías presentes tomaran forma. Algunas se fusionaron para formar las aguas debajo de los cielos. 

De estas aguas surgió una forma que, en el mejor de los casos, puede describirse como una sirena. Agitó su cola y provocó poderosas olas. Entonces una voz habló diciendo: emi olohun omi okun, que se traduce como «soy la voz de las aguas profundas». Este fue el comienzo de Olokun, que gobierna las aguas bajo los cielos. 

Mientras Olokun se sumergió en las aguas profundas después de hablar, una figura sombría quedó en la superficie del agua. Podría describirse como el residuo de Olokun, que ascendió por encima de las aguas. Su presencia en los cielos ayudó a formar cúmulos de agua, ahora conocidos como las nubes. Esta sombra de Olokun es conocida por muchos como Yembó Olo'rure y gobierna las aguas en los cielos.

Con las aguas y los cielos creados, Olodumare creó grandes vientos con su aliento para que soplaran por el reino que finalmente fue la morada de la humanidad. Aunque no daban vida, estos vientos se volvieron cruciales para la supervivencia de todo lo que necesitaba de su aliento. Así, el aire (viento) recibió un propósito mayor que el de soplar a través de la Tierra.

Nombres de Olodumare

Para aclarar un poco las cosas, aquí están los diferentes nombres atribuidos a Olodumare. Cada nombre es una representación de cómo se manifiesta a la humanidad. La humanidad llegó a atribuir estos nombres a Olodumare, basándose en el conocimiento que le dieron los orishas. Estos nombres se utilizan a menudo en las alabanzas y también en las oraciones dirigidas al propio Olodumare. A veces, los nombres también se atribuyen a ciertos orishas para significar el rasgo de Olodumare que llevan. 

Desde que se introdujeron en el continente africano religiones extranjeras como el cristianismo y el islam, muchos de los nombres atribuidos culturalmente a Olodumare se han establecido como nombres culturales de Dios en estas religiones. Por ello, estos nombres se cantan, corean y se repiten en alabanza a Dios, que es la variante de Olodumare, el creador increado y fuente de toda la creación.

1. Olorun

Es la manifestación de Olodumare que se encarga de los cielos. Como gobernante del paraíso y de los cielos, es el señor de la residencia de los orishas. Los orishas necesitan de su ayuda para descender al reino de la humanidad. Las oraciones se dirigen a los cielos, ya que es la residencia de los orishas. Una vez que llegan a los cielos, solo Olorun puede instruir a los orishas para que respondan a dichas plegarias.

Ningún mortal puede llegar a los cielos en su forma mortal, ya que es estrictamente para los orishas. Se necesita un gran sacrificio y un cambio de forma antes de que alguien pueda acceder a los cielos.

2. Eledá

Es la manifestación creativa de Olodumare. Es el creador y el que proporciona la vida a todos los demás aspectos de la creación. Los yorubas creen que todo está ligado a Olodumare a través de esta faceta y, por ello, rezan constantemente para que el creador les proteja de la mala suerte y las maldiciones. 

3. Elemií

Es una manifestación de Olodumare conocida por su capacidad de conservación. Es el guardián de la vida, y todo le debe su vida a él.

Últimamente, este nombre se ha distorsionado para referirse a una persona con fuertes lazos espirituales. En este caso, la persona tiene dificultades para vivir normalmente debido a que está abrumada por los lazos espirituales presentes en su vida. Se dice que este tipo de persona vive entre el reino espiritual y el físico y suele servir de puente entre los orishas y los mortales.

4. Olu'ase

Este nombre se refiere estrictamente a Olodumare como la fuente de todo poder y autoridad. De él provienen todos los demás ase, y sin su ashé, ningún otro puede funcionar. El título Olu'ase, fuente y dueño de la autoridad, sustituye a otros títulos variantes que llevan ase. Por ejemplo, Apa'ase, el que decreta con autoridad, que a menudo se da a los hombres mortales de alta estima como los reyes y los jefes célebres. 

Como fuente de toda autoridad, también se reza a Olodumare cuando se instala un nuevo rey en cualquier comunidad yoruba. Se cree que el rey posee tanto autoridad divina como mortal, y las oraciones se hacen como muestra de su autoridad divina y como sumisión a la fuente de toda autoridad, es decir, Olodumare.

5. Olulana

Cuando no hay un camino claro que tomar en momentos de confusión, se puede invocar a Olodumare con este nombre. Olulana se traduce como «hacedor de caminos» y otras veces puede traducirse como «buscador de caminos», Olulana expone la capacidad omnisciente de Olodumare para determinar qué paso dar. 

Olumoranokan eda

A menudo se dice que nadie puede conocer la intención del corazón de una persona, excepto esa persona. Pero el dicho no se aplica a Olodumare, que es la fuente de todo. El nombre Olumoranokan eda significa que conoce y es capaz de revelar la intención del corazón. Nadie está fuera de su alcance, y por ello se suele aconsejar que solo se piense en lo bueno y se destierre toda forma de pensamiento malo o negativo. Olodumare es más un juez de la intención que de la acción. Otorgó su virtud al orisha Orunmila, que además enseñó a la humanidad lo que se conoce como iwa pele (buen carácter), que empieza desde dentro (el corazón) y crece hacia fuera. 

Cualquiera que desee ser ayudado por Olodumare debe primero limpiarse de los malos pensamientos o intenciones. Para ello, primero hay que perdonar a quien le ha hecho daño. La pureza del corazón es vital para ser escuchado por Olodumare, que lo ve todo y conoce la intención de todos los corazones. Ni los orishas ni los simples mortales pueden escapar a su mirada.

Cualidades de Olodumare

Es importante discutir los detalles de los rasgos y cualidades de Olodumare que lo hacen destacar del resto de los orishas. Estos rasgos le ayudarán a comprender mejor a Olodumare e influirán en su modo de acercarse a él en el culto.

1. Es el primer creador

Aunque es fácil decir que Olodumare es el creador, es importante afirmar que no es solo un creador como lo fue Obatalá. Más bien, es el primer creador que creó a todos los orishas e incluso al hombre mortal. Olodumare es el primer y supremo creador, al que se someten todos los demás creadores. 

Esto se describe en uno de los relatos yorubas de la creación, en el que se dice que el mundo era inicialmente un páramo pantanoso. Esto fue después de que Olodumare creó el universo, y la Tierra aún no estaba completamente formada con suelo sólido, seres humanos y vegetación adecuada.

Olodumare y los orishas vivían en los cielos, pero frecuentaban el páramo pantanoso entre los cielos y las aguas profundas, a través de una cadena divina. El propósito de visitar el páramo era principalmente para cazar y usar sus habilidades divinas.

Cierto día, Olodumare convocó a Obatalá y le habló de su deseo de tener una gran tierra firme. Para ello, Olodumare le dio a Obatalá una concha de caracol llena de arena, una gallina y una paloma. Siguiendo las instrucciones de Olodumare, Obatalá descendió al páramo a través de la cadena divina. Cuando llegó a cierto nivel, vertió la arena en el suelo pantanoso y bajó la gallina al suelo. La gallina empezó a rascar la arena, y al hacerlo, la arena se esparció por toda la superficie pantanosa. Obatalá avisó a Olodumare a través de la paloma que había terminado de crear un terreno sólido. Olodumare, en respuesta, envió a un camaleón que había creado para que fuera a inspeccionar el trabajo que Obatalá había realizado. El camaleón, tras la inspección, informó que el suelo era sólido, pero no estaba lo suficientemente seco. Olodumare esperó un rato antes de enviar al camaleón de vuelta a Obatalá. En ese momento, el suelo se había extendido mucho y estaba perfectamente seco.

Terminada la primera fase, Olodumare dio instrucciones a Obatalá para provisionar la tierra con toda la vegetación necesaria para la vida. Obatalá, había recibido nueces de palma divina que al plantarlas debían brotar como palmeras y reproducirse una y otra vez hasta que la Tierra estuviera llena de vegetación. Equipado con las nueces de palma que brotaron como había decretado Olodumare, Obatalá pudo abastecerse de vino de palma, aceite y ramas, con las que creó el primer refugio de la Tierra. Aunque Olodumare dio las instrucciones, Orunmila ayudó a Obatalá con sus consejos para llevar a cabo cada instrucción.

Para poblar la Tierra, Olodumare le dijo a Obatalá que creara figuras humanas de arcilla. Obatalá hizo lo que se le dijo, pero no pudo dar vida a las formas. Este era un rasgo único de Olodumare como dador de vida (Elemií), y como tal, solo él podía dar vida. 

Con cada grupo de humanos que moldeaba, Olodumare respiraba sobre ellos y empezaban a vivir, pero Obatalá sentía curiosidad y finalmente envidia por el poder de dar vida de Olodumare. Su envidia y curiosidad crecieron hasta el punto de hacer más figuras humanas y esconderse para ver a Olodumare realizar tal acto. Olodumare, que era omnisciente, sabía lo que Obatalá estaba haciendo. Para manejar su curiosidad y envidia, Olodumare sumió a Obatalá en un sueño profundo para que no pudiera saber cuándo este se acercaba para dar vida al nuevo grupo de figuras humanas, ni cuando abandonaba la Tierra después de haber terminado. 

2. Es omnisciente

A partir de la leyenda anterior, otro rasgo de Olodumare que puede verse es su naturaleza omnisciente. Lo ve todo y lo sabe todo. Mientras que muchos se centran en lo externo, Olodumare ve tanto las intenciones del corazón como las acciones de todos, por muy ocultas que estén. Debido a esto, Olodumare es conocido por otro nombre, Arinurode Olumoranokan, que significa el que ve el interior y el exterior, y conoce las intenciones del corazón.  

3. Es inigualable

Olodumare, siendo el primer y supremo creador, está en un nivel superior a cualquier otro orisha. Al ser la fuente de todas las cosas, es natural que sea inigualable. Sus poderes y virtudes son ejemplares y sirven de base para todos los demás orishas, que a su vez enseñan a la humanidad. Incluso Olokun, que a veces se confunde como rival de Olodumare, nació de sus actos de creación. Apenas se puede comparar con la manifestación de Olodumare como Olorun, el señor de los cielos, que puede vetar su autoridad cuando sea necesario. 

Olodumare es el único cuyo ashé es indiscutible. No hay ídolos dedicados a Olodumare, y eso se debe a su inigualable nivel. Ninguna pintura o escultura puede describir a Olodumare, ya que él lo es todo.

4. Es la fuente inmortal de la inmortalidad

La cultura yoruba cree que Olodumare existía antes del principio y seguirá existiendo después del final. Dado que se le conoce como Elemií, el dador y guardián de la vida, es de esperar que sea la fuente de la vida que no puede morir. Y esto demuestra que es inmortal, esto se puede ver en un oriki yoruba que dice a ki'igbo iku Olodumare (no escuchamos la muerte de Olodumare).

Más allá de la inmortalidad de Olodumare, se sabe que es él quien concede la inmortalidad a las almas de los mortales. En cierto sentido, algunos dicen que después de que una persona muera, su alma vuelve a Olodumare, quien la reserva hasta un momento de reencarnación (si así lo desea). En el mismo sentido, los orishas obtienen su naturaleza inmortal y divina de él, y esa es la única razón por la que han existido durante tanto tiempo  y seguirán existiendo.

5. Es Omnipotente

Las palabras Olodumare l'oba a se kan son parte de las alabanzas a Olodumare que significan «el rey que trabaja hasta la perfección». Debido a su inmenso poder y sabiduría, Olodumare trabaja con inteligencia y se asegura de que sus obras e instrucciones se lleven a cabo perfectamente. Esto puede verse en el relato de la creación, cuando dio instrucciones a Obatalá y envió dos veces a un camaleón para que comprobara la calidad de la obra.

Cualquiera puede dirigir sus oraciones a Olodumare, pidiéndole que le ayude a conseguir la perfección en cualquier proyecto que emprenda. Él responderá a través de Orunmila, que posee más sabiduría. Este refrán yoruba resume su omnipotencia y su capacidad para bendecir las obras hacia la perfección: a dun'se bi ohun ti Olodumare lowo si, a soro bi ohun ko lowo si («cualquier cosa que Olodumare apruebe es divertida/fácil de hacer, pero donde no está su aprobación, se hace difícil»). 
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Capítulo 3: orishas blancos I: Obatalá y Orunmila 
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El poder viene en diferentes formas. A veces puede parecer feroz y destructivo, y otras veces puede parecer tranquilo y neutral. El hecho de que el poder parezca inactivo o inexpresivo no significa automáticamente que no exista. Del mismo modo, cuando el poder se expresa aparentemente con calma, no debe malinterpretarse como debilidad. El poder es dinámico: puede pasar de la calma momentánea a la destrucción total. Lo que importa no es el potencial del poder para ser tranquilo o destructivo, sino quien lo ejerce. A menudo se dice que un arma es tan poderosa como su portador, lo que no está lejos de la verdad. El poder también se expresa en función de los caprichos de su portador.

Los orishas se dividen en dos categorías según la expresión de su poder. Estas categorías se basan en los colores rojo/negro y blanco. Los orishas de color rojo/negro destacan por su expresión de poder violento y destructivo, mientras que los orishas de color blanco son conocidos por su conducta tranquila. Cabe destacar que la cultura yoruba no clasifica a los orishas basándose en el estereotipo del bien y del mal. Los colores no identifican a un orisha como malvado, ni tampoco como inherentemente bueno. Más bien, los colores se basan principalmente en las preferencias de cada orisha, quien determina el color con el que le gustaría estar asociado. 

Además de ser una cuestión de preferencia, los colores sirven como guía para los rituales a seguir entre los adoradores. Los orishas de color rojo/negro suelen exigir sacrificios de sangre y una especial valentía a sus fieles durante los rituales. Pero esto es diferente para los orishas blancos, que rara vez requieren el sacrificio de sangre ni la exhibición de valentía de sus adoradores durante los rituales. Un orisha blanco puede requerir un sacrificio de sangre, mientras que un orisha rojo/negro podría igualmente no requerir un sacrificio de sangre, depende sobre todo de la naturaleza de lo que se pide al orisha. En los casos más simples, una simple comida ritual (ebo riru) es todo lo que se requiere. Pero cuanto mayor sea la petición/necesidad, mayor será el sacrificio requerido.

Entre los orishas blancos se encuentra Obatalá, que es el primero de ellos y se conoce especialmente como orisha Fun fun, Orunmila la fuente de la adivinación, Ajé la fuente de la riqueza, Osanyin la fuente de la medicina vegetal, Yemayá la diosa de las aguas y Oshosi la fuente del enfoque divino. Cada uno de estos orishas es conocido por su calma y facilidad para ser invocados. Ofrecen sabiduría, protección, fertilidad, precisión, orientación y otras virtudes positivas destinadas a hacer la vida más fácil y satisfactoria. Algunos también están afiliados a otros colores basados en la luz. Por ejemplo, Oshosi y Yemayá se asocian con diferentes tonos de azul, Osanyin se asocia con el verdor de la vida vegetal y Orunmila se representa a menudo con un color verde.

Obatalá 

Obatalá es uno de los dioses más viejos y más antiguos del panteón yoruba y se le conoce como el creador de todas las formas humanas, que fueron insufladas por Olodumare. En ciertos aspectos, se le considera el padre de todos los demás orishas subordinados. 

Al ser el encargado de crear el mundo (la Tierra), Obatalá es honrado como el creador del mundo, mientras que Olodumare sigue siendo el creador indiscutible del universo.

Obatalá tiene muchos nombres y es conocido principalmente por su afiliación al color blanco. Fun fun, como también se le conoce cariñosamente, proviene de su nombre, Oba (que significa rey), t'ala (que se refiere a una tela sin teñir, un lienzo en blanco en el que se funden otros colores para representar sus diversos caminos). Es la encarnación de la pureza, tanto física como espiritual, y se le considera la luz de todas las conciencias.

Para los adoradores de los orishas, fuera de las costas del suroeste de Nigeria, Obatalá es visto como Jesús de Nazaret, ya que es el salvador y protector de la humanidad. Esto es aparte del hecho de que es el creador de la humanidad, y de los discapacitados a los que juró proteger.

Al igual que otros orishas que marcaron o se reencarnaron en humanos, algunos dicen que Obatalá fue un antiguo Oba (rey). Sus súbditos le veneraban debidamente hasta que perdió el trono a manos de Oduduwa (un ayudante convertido en rival en ciertos textos). La historia de su pérdida del trono se cuenta hoy en día a través de un drama tradicional durante el festival de Itapa en Ile Ife.

Mientras que la mayoría de los orishas tienen más caminos masculinos que femeninos, Obatalá es conocido por su existencia en ambos. Sus caminos están repartidos por igual entre las esencias masculinas y femeninas, a diferencia del orisha de la sabiduría Orunmila, los custodios de los secretos de Obatalá son mayoritariamente femeninos; hay más sacerdotisas de Obatalá que sacerdotes masculinos.

Caminos de Obatalá 

Al igual que Olodumare, Obatalá se expresa en diferentes formas conocidas como caminos o encarnaciones. Estos caminos sirven para diferentes propósitos y, como tales, pueden ser solicitados con base en necesidades específicas.

1. Obatalá orisha Ayé

Este es un camino femenino de Obatalá que representa las virtudes místicas de las mujeres. 

2. Obatalá Ondo

Este camino femenino es virgen y vive dentro de las rocas a la orilla del mar.

3. Obatalá Ayalúa

Camino femenino de Obatalá guerrero y destructor. Obatalá Ayalúa es una variante y rival de su hermano Ayalá.

4. Obatalá Alabalashé

Habla a sus hijos en sueños proféticos. Representa el pasado, el presente y el futuro.

5. Obatalá Olufón

No puede habitar en la oscuridad. Como tal, necesita luz en todo momento: su santuario debe tener siempre una fuente de luz perpetua. 

6. Obatalá Oloyú Okuní

Fuente y dueño de los ojos de todos los humanos.

7. Obatalá Osha Orolu 

Este camino es conocido como el rey de Egwadó.

8. Obatalá Oke Ilu 

Rey de Akiti y Abeokuta, vive en lo más alto.

9. Obatalá Aná Suaré

Un camino masculino de Obatalá que acompaña a Obá Moró. Sus hijos no pueden echar a nadie de su casa ni levantar la mano con ira. 

10. Obatalá Oshalufon 

Dio a la humanidad la capacidad de hablar; es del rey de Ifón.

11. Obatalá Oguiniyan 

Camino masculino que no permite que nadie vea su rostro.

12. Obatalá Obalabó 

Es el creador de Oyo, y se cree que es sordo.

13. Obatalá Elefuro 

Un camino femenino de Obatalá, la reina de la tierra. También es conocida como Imolé. 

14. Obatalá Oba Ayiká 

Protege los hogares. La gente siempre pide a este camino una protección especial para sus casas y propiedades. 

15. Obatalá Oba Malú 

Trabaja en los tiempos más difíciles para ayudar a las personas a superar los obstáculos en sus vidas. 

16. Obatalá Efún Yobií

Protege a sus hijos y a los suyos de sus enemigos. Ayuda a aliviar los dolores en las piernas y trae armonía al hogar. 

17. Obatalá Alarmorere 

Está representado por una sierra y un martillo de plata. 

18. Obatalá orisha Yeye 

Otro camino femenino de Obatalá y es visto como uno de los más antiguos.

19. Obatalá Ogbon 

Camina con su hermano Oggán. Supervisa el viaje de los espíritus de los hijos de Obatalá cuando pasan al cielo. 

20. Obatalá Aikalambo Varón 

Es el rey de Iká, cerca de Ibadán. Nació en la vía Oddun Ofun Sa.

21. Obatalá Oshereilbo 

En este camino masculino, Obatalá camina con Shangó en todo momento.

22. Obatalá Airaniké 

Es un guerrero que camina con Oshalufón y se llama Ajósupato en Arará.

23. Obatalá Oyu Alueko 

Camino masculino de Obatalá que es aparentemente egoísta, ya que no quiere que ningún otro orisha tenga más hijos que él. 

24. Obatalá orisha Iwín 

Es de la tierra de Owó y el protector del palacio de Obatalá.

25. Obatalá Oyé Ladé 

Cazador y el rey de Ekiti. Siempre camina con Oshosi, y en el Arará lo llaman Bajelo. 

26. Obatalá Ekundiré 

Sendero masculino de la tierra de Iyesá, donde acompaña a Oduduwa. 

27. Obatalá orisha Obralá 

Es un camino masculino joven y viril.

28. Obatalá Bibi Nike 

Constantemente monta a caballo.

29. Obatalá Edegu 

Rey de las tierras de Efushé. 

30. Obatalá Abany 

Maestro de Iyebú. Es ciego, vive en el agua y es un preservador de la vida.

31. Obatalá Ayenolú 

Un varón, también conocido como Yelú y Laguelú, en la ciudad de Ibadán. 

32. Obatalá Agguidai 

Supervisa los mensajes con Olofi. Tiene cuatro piedras y herramientas que están selladas, y no pueden ser tocadas por el sol, el aire o el rocío.

33. Obatalá Ayé 

Trajo el orden al mundo y le dio a Orunmila el secreto del Ashé.

Oriki Obatalá 

Hay diferentes maneras de acercarse a Obatalá. Se pueden hacer oraciones sencillas en su nombre y colocar comidas ante su santuario. Pero una de las más fáciles de hacer, que es la más recomendada para los nuevos fieles y entusiastas de la religión yoruba, es cantar alabanzas a los orishas. Estas alabanzas sirven como una forma única de oración y se conocen como oriki. Cada orisha tiene al menos un oriki dedicado a él. Algunos están disponibles para el público en general y se cantan durante los festivales dedicados a los orishas, pero otros oriki son sagrados y solo los cantan los fieles experimentados y dentro de círculos cerrados. 

A continuación se muestra un oriki dedicado al orisha Obatalá:


Iba Obatalá

Iba Oba igbo

Iba Oba n'le Ifon

O fi koko ala rumo

Orisa ni ma sin

Orisa ni ma sin

Obatalá o su n'nu ala

Obatalá o ji n'nu ala

Obatalá o tinu ala dide

Adiniboiti ri, adupe

Ase, ase, asese o


Este oriki se traduce como: 


Alabado sea el jefe de la tela blanca.

Alabado sea el jefe de la arboleda sagrada.

Alabado sea el jefe de los cielos.

Saludos al dueño del paño blanco.

Es al dueño de la luz blanca a quien sirvo.

Es al dueño de la luz blanca a quien sirvo.

El jefe del paño blanco duerme de blanco.

El jefe de la tela blanca se levanta de blanco.

El jefe de la tela blanca se levanta de blanco.

Aquel que crea a su antojo, le doy las gracias.

Que así sea, que así sea, que así se haga.


Otra pieza fascinante de oriki para Obatalá:


Obatalá, fuerte rey de Ejigbo.

Frente al juicio, juez tranquilo.

Rey cuyo día se convierte en una fiesta.

Dueño del brillante paño blanco.

Dueño de la cadena que dirige al cielo.

Obatalá está detrás de la gente que dice la verdad.

Protector de los discapacitados.

Oshagiyan, guerrero con una hermosa barba.

Despierta para crear tradiciones civilizadas.

Es él quien sostiene el bastón, Opasoro, el gran rey de Ifon.

Oshanlá (dios poderoso), concédeme una tela blanca propia.

Tú que haces las cosas blancas.

Alto como un granero, alto como una colina.

Ayaguna, líbrame.

Tú eres el rey que se apoyá en un bastón de hierro blanco.


Notas generales sobre Obatalá


- El orisha Obatalá fue el creador de la Tierra y de la raza humana. En ciertos textos, fue ayudado por el primer hombre que creó: Oduduwa, conocido como el padre de todo el pueblo yoruba. 

- Obatalá es comparado con Jesucristo de Nazaret. En otras ocasiones, se le asocia con María Magdalena.

La cultura yoruba actual influye en las representaciones de Obatalá en la santería, el vudú y el hudú. Solo hay ligeras variaciones, que se aprecian sobre todo en los nombres y los oriki. Por ejemplo, mientras que la cultura yoruba lo llama Obatalá u orisha Fun fun, en estas otras religiones se le conoce como Oxalá, Ochalá, Orixala, Orichala u Oshalá.

- Obatalá es adorado para atraer las virtudes de la paz, la pureza y la armonía en la vida de una persona. Esto se puede ver en su afiliación al blanco, donde su nombre habla de añadir colores (significado) a un lienzo blanco (vida).

- Obatalá nunca responderá a una persona con malas intenciones. La pureza del corazón es importante cuando se invoca a Obatalá.

- Las comidas rituales que Obatalá acepta fácilmente son cocos, pan blanco, leche, arroz blanco y agua. Estas comidas pueden ir acompañadas de simples oraciones o alabanzas a Obatalá con su oriki.


Orunmila 

Orunmila, conocido en todo el mundo como Orula o Agbonniregun, es uno de los principales orishas de la tradición yoruba. Es la fuente de la sabiduría divina, el conocimiento, la justicia y las formas de adivinación. Su sabiduría es tan vasta que comprende todo lo que hay que saber sobre la naturaleza humana, y posee los métodos de purificación más eficaces. Él es quien fundó la adivinación y tiene su forma de adivinación conocida como ifá (la sabiduría divina de Olodumare). La adivinación de ifá solo está al alcance de unas pocas personas que dedican su vida a aprender y sumergirse con precisión en el oráculo de ifá. Estos amantes de la adivinación de ifá son conocidos como Babalawo (sacerdotes de ifá) o Iyanifá (sacerdotisas de ifá).

Según los relatos yorubas de la creación, fue el orisha que aconsejó a Obatalá sobre lo que debía hacer: cómo crear la tierra seca y formar al hombre a partir del barro. Una vez creada la humanidad, Orunmila se unió a sus compañeros orishas para visitar la tierra. Vivió entre el pueblo yoruba como sacerdote, el fundador del sistema de adivinación de ifá, enseñándoles los caminos de Olodumare y cómo comunicarse con él. Sus poderes de adivinación son siempre precisos y ayudan a determinar el destino de una persona. Conocido popularmente como Igbakeji Olodumare, es decir, «el segundo al mando del dios supremo», Olodumare, es muy venerado en la cultura yoruba, teniendo un lugar especial por encima de los demás orishas. El lugar especial que ocupa Orunmila entre los orishas se debe principalmente a que Olodumare le otorgó la virtud conocida como ori (conocimiento intuitivo). Esta dotación única le da el poder de interceder e influir en la vida y el destino de cualquier persona que elija, y puede hacer esto con mayor precisión que sus compañeros orishas.

Al igual que todos los demás orishas, Orunmila vino a la Tierra y enseñó a la humanidad los caminos de la justicia, la sabiduría y la adivinación , y formas de invocar a Olodumare. Al darse cuenta de que su estancia en la Tierra no era eterna, Orunmila sabía que era necesario llenar el vacío que crearía su ausencia. Estas personas debían servir como sacerdotes en su lugar una vez que él abandonara la superficie de la Tierra. Debían apoyár sus enseñanzas y guiar a todos los que buscaran la sabiduría de Olodumare para sus vidas y dificultades. 

Las personas seleccionadas recibían el título de Awo ifá, que se traduce como «sacerdote de ifá». Los sacerdotes de ifá eran en su mayoría hombres adultos que habían recibido una formación sagrada. Las limitaciones de género se rompieron con el tiempo, ya que algunas mujeres mostraron su potencial en la adivinación. Al igual que los varones que recibían entrenamiento, a las mujeres elegidas por Orunmila se les permitía someterse a un entrenamiento sagrado antes de su iniciación completa. En lugar de llamarse Awo, las mujeres tenían el título único de Iyanifá, que se traduce como «madre de la adivinación de ifá».

La dualidad es un principio en la adivinación de ifá, esto se refiere al hecho de que tanto lo masculino como lo femenino son fundamentales para la existencia y el equilibrio, lo masculino no puede existir sin la esencia femenina, al igual que lo femenino no puede existir sin la esencia masculina. Por lo tanto, así como hay hombres iniciados en la adivinación de ifá, las mujeres también son iniciadas. El interés y el hecho de ser elegido personalmente por el oráculo juegan un papel clave para ser iniciado.

Odu ifá 

La cultura yoruba honra mucho a Orunmila como el más grande sacerdote que ha caminado sobre la faz de la Tierra. Además de ser un orisha que existió antes de la creación de la Tierra, también sirvió como sacerdote de Olodumare durante su estancia en la Tierra. Fue durante este tiempo cuando creó el sistema de adivinación conocido como ifá.

Odu ifá se refiere a una colección divina de historias y oraciones que poseía Orunmila y que se transmitía de generación en generación a través de sus sacerdotes y sacerdotisas elegidos. Hay 16 libros principales bajo Odu ifá, y cada libro tiene 16 subdivisiones de secretos accesibles solo a los sacerdotes y sacerdotisas de ifá. Se dice que estos 256 Odu ifá contienen todas las posibles situaciones, decisiones y acciones, y sus consecuencias en la vida de cualquier persona. Con ellos, los sacerdotes y sacerdotisas de ifá junto con su sabiduría daban consejo y guía a cualquiera que buscara su ayuda. Independientemente de los sacrificios que pudieran requerirse para remediar cualquier situación en la que uno se encontrara, las obras de justicia, también conocidas como iwa pele, a menudo salvaban a alguien de la condenación total.

Aunque la mayoría de las oraciones de adivinación de ifá son sagradas y solo accesibles a los sacerdotes y sacerdotisas de ifá, aquí hay una oración más genérica dedicada a ifá. Está dirigida al ori humano (cabeza espiritual), que determina en gran medida el destino de una persona.


Ori, mo juba (Te honro y te doy gracias).

Eres tú quien está conmigo a través de todos los acontecimientos de la vida.

Ori's l'ori mi (Tengo un buen ori).

Ori ire (buen ori) que me une a Olorun.

Ori ire que es la esencia de Olorun en mí.

Ori ire que está abierto a recibir las bendiciones que Olorun me envía.

Ori're l'ori mi (tengo un buen ori)

Ori ire que está abierto a la sabiduría de ifá.

Ori ire que está abierto a la guía de Orunmila.

Ori ire que recibe asistencia de los orishas.

Ori ire que acoge y abraza a Egúngún, los espíritus de los muertos.

Ori ire que recibe asistencia de Egúngún.

Ori're l'ori mi (tengo un buen ori).

Ori, te ruego que mantengas mis puertas abiertas.

Ori, te pido que siempre me traigas bendiciones.

Ori, te suplico que siempre me apoyes en los momentos difíciles.

Ori, te pido que siempre te alegres de los buenos tiempos conmigo.

Ori, te abrazo, y te pido que siempre me abraces.

Ashé, ashé, ashé o (una variante de Amen, así sea).


Oriki Orunmila 


Orunmila Eleri Ipin

Ibikeji Olodumare

Akeju Oogun,

Obiriti, apijo Iku da,

Oluwa mi, atoibajaye

Oro abiku jigbo.

Oluwa mi, ajiki.

Ogege agbaiye gun.

Odudu ti n du ori emere,

A tun ori ti ko sunwon se,

Amo iku, 

Olowa aiyere,

Agiri ile ilogbon.

Oluwa mi amoimotan,

A ko mo o tan ko se.

Aba mo o tan iba se ke.

Mojuba akogda,

Mojuba aseda

Akoda ti n ko gbogbo aiye ni ifá

Aseda ti n ko gbogbo agba n'imoran


Traducción:


Orunmila, el testigo del destino.

El segundo al mando de Olodumare (dios supremo).

Eres mucho más eficaz que la medicina.

Tú eres quien evita el día de la muerte.

Mi señor todopoderoso que salva.

El espíritu misterioso que combatió la muerte.

A tí se deben los saludos primero en la mañana.

Tú eres el equilibrio que ajusta las fuerzas del mundo.

Tú eres el que se esfuerza por recomponer a las criaturas de la mala suerte.

Tú eres el reparador de la mala suerte.

Quien te conoce se vuelve inmortal.

Señor del rey que no puede ser derribado.

Perfecto en la casa de la sabiduría.

Tú eres el señor cuyo conocimiento es infinito.

Al no conocerte en su totalidad, nosotros, tus siervos, somos inútiles.

Si tan solo pudiéramos conocerte en su totalidad,

todo estaría bien para nosotros.

Alabo al primer creado.

Alabo al creador.

El primer creado que enseña al mundo entero la adivinación de ifá.

El creador que enseña a los ancianos la sabiduría.


Notas generales sobre Orunmila


- La sabiduría y la rectitud son las características de Orunmila. Se espera que sus devotos sigan la rectitud de corazón y acciones.

- Orunmila es un adivino que puede predecir el destino de cualquier persona. Cuando hay incertidumbre o maldad cerca, se puede recurrir a Orunmila para obtener sabiduría sobre cómo evitarlas. Puede reescribir el destino, pero solo con la persona afectada. Dicha persona debe estar dispuesta a trabajar siguiendo sus instrucciones. De lo contrario, no habrá ningún cambio en el destino.

- Las variaciones en el culto a Orunmila en las religiones santería, vudú y hudú se basan principalmente en la mezcla entre el yoruba real y la lengua predominante en lugares como Cuba, Brasil y América Latina, donde estas religiones son predominantes. Como tal, Orunmila se conoce principalmente como Orula en la santería.

- Se adora a Orunmila para que una persona pueda alcanzar el camino de la sabiduría y la profundidad de percepción. De este modo, la persona no solo es sensible a los acontecimientos, ya que quien invoca a Orunmila está dotado también con la sabiduría sobre cómo vivir, actuar o reaccionar, para prevenir los problemas. 

- Un verdadero devoto de Orunmila debe ser recto, es decir, estar libre de malas intenciones y acciones. El perdón y la lentitud a la hora de enfadarse o de elegir una ofensa son cruciales para un devoto. 

- Aunque la perfección es aparentemente imposible, se anima a los devotos de Orunmila a crecer, dando un paso a la vez para vivir con rectitud.
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Capítulo 4: orishas blancos II: Los dioses del agua 
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La cultura yoruba tiene una devoción única de las mujeres. Esto se deriva de la creencia en la dualidad de la Tierra, que comprende tanto la energía masculina como la femenina. Ambas energías existen en armonía para asegurar el equilibrio. Se cree que la creación del mundo estuvo incompleta sin el aporte de la energía femenina. De la creación del universo, se formó Olokun, que se convirtió en una parte crucial de la creación de formas de vida prósperas en la Tierra. Obatalá no podía llevar a cabo las instrucciones de Olodumare sin recibir antes el permiso de Olokun para crear la tierra firme en la superficie de las aguas que controlaba.

Se cree que las mujeres poseen una naturaleza dual de calma y destrucción, dependiendo de la invocación. El toque de una mujer puede provocar la calma y la prosperidad, o puede causar la perdición total. En casi todos los casos, la vida de los hombres se ve muy influenciada por las virtudes que emanan de las mujeres. Esto demuestra que la energía masculina, que es más feroz, requiere las virtudes calmantes de la energía femenina. Como la energía femenina es sobre todo calmante y dinámica, la mayoría de las orishas femeninas están afiliadas al color blanco y son predominantemente controladoras del elemento agua. Oshun, por ejemplo, era conocida por su belleza y su influencia calmante sobre Shangó, y sus virtudes se imploran para ayudar a las mujeres a ser más deseables para sus maridos. Las orishas femeninas son predominantemente blancas, lo que no solo representa su virtud calmante, sino también su belleza, prosperidad y creatividad.

Recordando lo dicho sobre los dos tipos de orishas, los orishas femeninos también son capaces de crear gran terror. Oyá es un ejemplo típico, de hecho, se asocia principalmente con el color rojo, que simboliza su ferocidad. Es la única orisha femenina que participa activamente en el poderío militar de su marido. Reforzó los poderes de Shangó y le ayudó activamente en las campañas militares. Sus tormentas eléctricas siempre facilitaban a Shangó la invocación del rayo sobre los enemigos, por lo que la victoria estaba garantizada en la mayoría de los casos. La orisha Oyá demuestra que las orishas femeninas no son solo calma y belleza, también son un poder feroz con el que hay que contar.

Olokun

Al igual que todos los orishas proceden de Olodumare, el primer creador, todos los orishas femeninos, especialmente los que controlan el elemento agua, nacen de Olokun. Olokun es la diosa protectora general de las aguas profundas y de los orishas que gobiernan las aguas. Es la fuente de todas las aguas de la Tierra y es alabada por su capacidad para conceder buena salud, prosperidad y fertilidad a quienes la invocan. Se cree que ninguno de los hijos de Olokun puede sufrir esterilidad, pues ella es la fuente de la fertilidad. Basándose en la creencia de la dualidad, Olokun se considera tanto femenina como masculina, pero actúa predominantemente como orisha femenina.

Según el relato de la creación, Olokun siempre gobernó las aguas después de nacer de Olodumare. No había motivo de alarma ni desacuerdo, ya que estaba en armonía con Olorun. Cuando Obatalá llevó a cabo la creación de la tierra firme, resultó ser una violación de su autoridad. Ella aún no había dado su consentimiento, y él ya había comenzado su descenso, en cierto contexto, pues ya había vertido la arena de la concha del caracol, y la tierra firme ya se había formado.

Enfadada por la invasión de su territorio, Olokun, que residía en las partes más profundas de las aguas, subió violentamente a la superficie y comenzó a sumergirlo todo en el agua, los primeros humanos corrían el riesgo de ahogarse, y clamaron desesperadamente a Obatalá pidiendo ayuda. Al darse cuenta de su error y ser incapaz de apaciguar a Olokun, Obatalá buscó el consejo de Orunmila, que le instruyó para que fabricara la cadena más larga que pudiera crear y la utilizara para someter a Olokun. Después de esto, Obatalá buscó la ayuda de Ogun, el dios del hierro, para que le ayudara a crear la cadena. Lo hicieron rápidamente para asegurarse de que no se perdiera todo ante la furia de Olokun.

Con la larga cadena, Obatalá luchó con Olokun llevándola a su territorio en las partes más profundas de los océanos donde la encadenó, reduciendo así los efectos de su temperamento sobre las aguas. Una cosa era cierta, Obatalá actuaba siguiendo las instrucciones de Olodumare, y aunque el temperamento de Olokun tenía justificación, no podía contrariar la orden de Olodumare. Por ello, su reacción de ira ante la ejecución de las instrucciones de Olodumare por parte de Obatalá se consideró una rebelión. Finalmente, Olorun hizo que Olokun se apaciguara. Se llegó a un acuerdo y se impidió que las aguas atravesaran la tierra. Así, por mucho que el agua se moviera, se le hacía retroceder hasta su fuente en honor al acuerdo.

En todas las historias sobre Olokun, sus arrebatos solían provocar grandes movimientos en las masas de agua de la zona. Hay quien dice que, durante su reencarnación como esposa mayor de Oduduwa, se enzarzó en una acalorada rivalidad con una de las esposas subordinadas, que provocó el nacimiento del océano Atlántico a gran distancia.

Oriki Olokun


Olokun ajé ti aye oba omi

Omi nla to kari aye

Osele gbe senibu omi ti koni momo

Gbogbo eni ti waje

E je ka kori si ile Olokun

Sanle ajé

Iya eni to l'ajé

Iya eni to l'ajé

Ogbugbu ni so oni so boji

Alagbalu gbu omi

Alagbalu gbu omi

Eni ajiki

Eni ajike

Ai ri di Olokun

Ao mo bere re

Ajé pe gbogbo omi

E fi ori fun Olokun gbogbo odo

E fo ori fun Olokun oba omi


La traducción es:


La dueña de las aguas y la prosperidad, la Reina del reino de las aguas

Las grandes aguas que cubren la Tierra

Un océano maravilloso que no tiene fin

Quien busque riqueza, que vaya a la casa de Olokun que tiene abundante riqueza

Madre de la riqueza incontable

Madre de la riqueza incontable

Aguas sin fin

Aguas sin fin

A quien saludamos al despertar

A quien apreciamos

Nadie conoce el origen de Olokun

Nadie conoce su principio

La prosperidad llama a todas las aguas

Que las aguas se inclinen ante Olokun

Coronada Olokun como la Reina de las aguas.


Notas generales sobre Olokun


- Olokun es la fuente de todos los orishas de agua. Es la madre de Yemayá, Oyá, Oshun, Ajé, y todos los demás orishas menores afiliados al elemento agua.

- Olokun opera a través de la dualidad. Es predominantemente femenina y se manifiesta con energía masculina en ciertos puntos.

- La santería, el candomblé y otras religiones orientadas a los Yoruba en la diáspora reconocen a Olokun como orisha poderosa, pero al igual que Olodumare, no se le rinde culto directamente.

- Olokun es la fuente de la riqueza, una virtud que otorgó principalmente a su hija orisha Ajé, a la que se rinde culto directamente.


Yemayá 

Yemayá es una orisha que controla las aguas y también es conocida como la segunda al mando de Olokun, es la hija mayor de Olokun. Según la santería, ha sido sincretizada como la santa católica, la Virgen María. Esto también se reproduce en las zonas afrocubanas, donde se la conoce como «Nuestra Señora de Regla». Prácticamente todos los nombres que lleva Yemayá apuntan a su afiliación con la maternidad y la Virgen María. Nombres como Yemayá, Madre del Agua, La Sirene, entre otros, así lo demuestran. Apuntan a que es una madre protectora que proviene de las aguas.

Como orisha, Yemayá es protectora de sus hijos, la humanidad, y comparte sus alegrías y penas. Cuando cayó el imperio yoruba y muchos fueron llevados al mar para ser vendidos como esclavos, hay quien dice que sus devotos clamaron a Yemayá, la madre de las aguas, para que les consolara en su pérdida y les ayudara a encontrar fuerza y valor en las aguas turbulentas y extrañas. Yemayá respondió calmando las olas del mar, manteniendo fuertes los corazones y las mentes de la gente hasta que pudieron llegar a tierra y continuar con la tradición yoruba. 

Además de ser una madre para todos, Yemayá tiene debilidad por sus hijas y les ofrece la cura a la infertilidad. Una mujer infértil solo tenía que ofrecer un sacrificio a Yemayá y, a cambio, esta ofrecía uno de sus óvulos a la mujer para fomentar la fertilidad. Yemayá se encarga de todo lo relacionado con las mujeres, especialmente de los partos, la crianza, el amor y la curación.

Como madre de las aguas, Yemayá es sobre todo tranquila y está asociada a los colores azul y blanco. Es responsable de las olas tranquilas de los ríos y los mares, pero también puede enfurecerse y provocar una tempestad. Aquí, los devotos ofrecen rápidamente sacrificios para apaciguarla y frenar la tempestad. Cuando la tempestad persiste, se reza para que no se pierda la vida a causa de ella.

Debido a la inmensidad del mar y al hecho de que allí descansan incontables riquezas, se cree que Yemayá posee las riquezas ocultas en las profundidades de las aguas. Por ello, su símbolo incluye cauris cosidas en ropas de color blanco o azul. Los pescadores suelen rezarle para que bendiga su viaje y les garantice una abundante cosecha de pescado.

Al igual que su madre, Olokun, Yemayá se representa a menudo como una sirena. Pero, por lo general, se la ve como una hermosa mujer nubia que camina sobre la superficie de las aguas. La luna también es un símbolo de Yemayá y puede verse en la mayoría de sus ilustraciones. 

Caminos de Yemayá 

34. Yemayá Yembo (Yemu) 

En este camino de Yemayá es la madre de todos los orishas y es la fuente de la corona de Yemayá. A menudo se dice que es Oduduwa en forma femenina.

35. Yemayá Ibu 

En este camino de Yemayá está casada con el orisha Aganyu, y a menudo se encuentran en la orilla del río. 

36. Yemayá Ibu Oleyo 

En este camino de Yemayá nació en Odun Ogunda - Iroso. Es amante del pescado y de las gallinas y siempre va vestida de azul claro. 

37. Yemayá Ibu Olowo 

En este camino de Yemayá nació en el Odu Odi-Iroso. Yemayá Ibu Olowo es la dueña de todas las riquezas atrapadas en las profundidades de las aguas.

38. Yemayá Ibu Okoto 

En este camino de Yemayá nació en el Odu Merunla - Iroso. Se dice que vive en caracolas. 

39. Yemayá Ibu Asesu 

En este camino de Yemayá es la orisha patrona de los patos, cisnes y gansos. Es la venerada mensajera de Olokun y requiere paciencia cuando se la invoca.

40. Yemayá Akere 

En este camino de Yemayá vive en las partes más profundas del océano y nace del Odu Odi-Ojuani.

41. Yemayá Oro 

En este camino de Yemayá trabaja con el egungun (espíritu de la máscara) y opera misteriosamente. 

42. Yemayá Achaba 

Nacida del Odu Osa Mesan, este camino de Yemayá habla de su realeza y se representa a menudo como un ancla. Algunos dicen que encuentra refugio en las anclas.

43. Yemayá Okute u Okunte 

En este camino de Yemayá nació de Odu Ogunda Meji y fue la esposa de Ogun. Es una guerrera, patrona de las amazonas y es muy trabajadora.

44. Yemayá Mayelewo 

En este camino de Yemayá es la hija favorita de Olodumare. Nació en Odu Irosun Ofun y vive en el fondo del océano. Su principal virtud es la estabilidad.

45. Yemayá Ibuagana 

En este camino, Yemayá es la esposa de Orisa Oko y nace del Odu Iroso-Metala. Aunque se dice que es hermosa, tiene siete bultos en el abdomen y una pierna más delgada que la otra.

46. Yemayá Atarawa 

Se dice que en este camino de Yemayá es la dueña de los tesoros que se encuentran tanto en el océano como en la tierra. 

47. Yemayá Ibubunle 

En este camino de Yemayá nace de Odu Eye'nle Meli. Vive en lo alto de las rocas de los arrecifes y tiene símbolos como un anzuelo, una espada, conchas marinas y remos, entre otros. 

48. Yemayá Ibu Akinomi 

En este camino de Yemayá habita en las olas del agua y nace de Odu Eye'nle Odi. 

49. Yemayá Ibuconla 

En este camino de Yemayá nace de Odu Odi-ejila. Construye barcos y suele ser vista como poeta o musa de poetas. 

50. Yemayá Ibuina 

En este camino de Yemayá es guerrera y no rehúye las disputas ni las guerras. Es hija de Odu Osa-ogunda. Su carne preferida es la de carpa y cabra.

51. Yemayá Ogunayibo 

En este camino de Yemayá nace de Odu Marunla-Ogunda y es conocida por sus grandes pechos. Es una guerrera que trabaja con Ogun y es la patrona de las mujeres mayores. 

52. Yemayá Ogunosomi 

En este camino de Yemayá trabaja con Ogun y Shangó. Es una guerrera que vive en la superficie de las aguas y también escala montañas. Nace de los Odu Iroso-obara.

53. Yemayá Ibunodo 

En este camino de Yemayá habita en los ríos y se le simboliza con una cadena de plata.

54. Yemayá Yemase 

En este camino de Yemayá tiene una poderosa corona de la que cuelgan siete cauries, machetes y hachas. Estos se apoyán además en un bote y una flecha de Oshosi. 

55. Yemayá Ibualaro 

En este camino de Yemayá puede describirse como la orisha de la vida y la muerte.

Oriki Yemayá 


Agbe ni igbe're ki Yemayá ibikeji odo

Aluko ni igbe're ki'losa, ibikeji odo

Ogbo odidere I igbe're k'oniwo

Omo at'orun gbe 'gba ajé ka'ri w'aiye

Olugbe rere ko, Olugbe rere ko, Olugbe rere ko,

Gbe rere ko ni olugberere

¡Ase!


Traducción:


Es el pájaro que lleva la buena fortuna al Espíritu de la Madre de los Peces, asistente de la diosa del Mar (Olokun)

Es el pájaro Aluko que lleva la buena fortuna al Espíritu de la Laguna, asistente de la diosa del Mar (Olokun)

Es el loro el que lleva la buena fortuna al Jefe de Iwo

Los niños que traen la buena fortuna del Cielo a la Tierra

Grande que da cosas buenas, Grande que da cosas buenas, Grande que da cosas buenas,

Dame cosas buenas del Gran Uno que da cosas buenas.

Que así sea.


Notas generales sobre Yemayá


- Yemayá es una de las siete orishas más veneradas en Brasil.

- Es percibida como la orisha guardiana de los pescadores y marineros durante los naufragios. Toneladas de supervivientes de naufragios atestiguan haber sido arrastrados a un lugar seguro por una fuerza desconocida y también haber tenido visiones de sirenas y dulces voces mientras luchaban por sobrevivir en el agua. Esto se ha atribuido a Yemayá como madre de los «niños pez», sirenas que instruyen a sus hijos para que rescaten a los náufragos.

- En Salvador, Yemayá se considera «Nuestra Señora de la Navegación», un símbolo católico de seguridad en los viajes por agua.

- Yemayá acepta ofrendas como flores, platos de porcelana, espejos, joyás y otros objetos femeninos. 

- Las fiestas atribuidas a Yemayá se celebran en estas fechas: 2 de febrero, 7 de septiembre, 8 y 31 de diciembre.


Oshun 

Oshun, la reina más bella y favorita de Shangó, es una orisha que trabaja mano a mano con Orunmila, el orisha de la sabiduría y la adivinación del Ifá. Oshun, también conocida como Ochun u Oxum en América Latina, es una de las hijas de Olokun y también es una orisha de agua en el panteón yoruba. Es la diosa del río Oshun, que fluye entre Oshun y Ekiti, en el suroeste de Nigeria. Favorece la fertilidad, el amor, la belleza y el atractivo general de las mujeres. También se dedica a la adivinación, al igual que Orunmila.

Según la mitología yoruba, Oshun era la orisha femenina cuya energía garantizaba que todo lo creado fuera bello. Algunos dicen que cuando Olodumare decidió crear el mundo, los orishas masculinos comenzaron el proceso creativo sin la influencia de orishas femeninos. El mundo carecía de forma y belleza, un poder especial atribuido únicamente a las orishas femeninas. Oshun, que debía dirigir a las orishas femeninas para influir en el curso de la creación, fue ignorada y, por ello, acudió a su compañero Shangó en busca de ayuda. Shangó, que era conocido y temido entre todos los demás orishas, los obligó a escuchar a Oshun y a concederle el mismo respeto que a él. Fue entonces cuando escucharon a Oshun, y el mundo comenzó a tomar forma maravillosamente. Como se dice, el toque de una mujer hace que las cosas sean bellas.

Caminos de Oshun 

56. Oshun Ibu Kole 

En este camino de Oshun trabaja con un buitre. Sirve como vigilante de los hogares y come cualquier sacrificio que le traiga el buitre. 

57. Oshun Ololoridi 

En este camino de Oshun es una luchadora y defensora de la revolución. Ella da la bienvenida al cambio que nace de las luchas. 

58. Oshun Ibu Akuaro 

En este camino de Oshun le gusta comer con su hermana Yemayá y es conocida por sus hijos con un nombre secreto.

59. Oshun Ibu Ana 

En este camino de Oshun es la dueña de los tambores.

60. Oshun Anani 

En este camino de Oshun es argumentativa. Invocar este camino es prepararse para defender el caso propio antes de que llegue ayuda.

61. Oshun Ibu Yumu 

En este camino de Oshun es famosa por su belleza. No tiene ningún pretendiente debido a su sordera. No se sabe si su sordera es figurativa o literal. 

62. Oshun Ibu Odonki 

En este camino de Oshun vive donde nace el arroyo. Ella es la esencia del barro del río y la dueña de los arroyos.

63. Oshun Ibu Ogale 

En este camino de Oshun es una vieja guerrera que odia ser molestada.

64. Oshun Ibu Akuanda 

En este camino de Oshun nació en el Odu Ikafun y es conocida por liberar a Shangó después de que Oyá lo encarcelara. 

65. Oshun Ibu Adesa 

En este camino de Oshun es la preservadora de la realeza. Su nombre significa la que tiene la corona bien asegurada. Posee un pavo real fiel. 

66. Oshun Ibu Alade

En este camino de Oshun trabaja mano a mano con Eshu. 

67. Oshun Akuase Odo 

En este camino, se dice que Oshun nace muerta y trabaja con los espíritus, especialmente los de los muertos. 

68. Oshun Ibu Bumi 

En este camino de Oshun tiene un Eshu personal con quien trabaja.

69. Oshun Ibu Eleke Oni 

En este camino de Oshun está bendecida con un buen carácter aparte de su belleza.

70. Oshun Ibu Itumu 

En este camino de Oshun es una orisha patrona de las Amazonas. Es una guerrera que monta un avestruz en la batalla. 

71. Oshun Ita Timibu 

En este camino de Oshun es líder comunal y solo se manifiesta por la noche.

72. Oshun Ibu Aremu Kondiamo 

En este camino de Oshun nace de las montañas. Vive en una mesa de adivinación del Ifá. 

73. Oshun Ibu Semi 

En este camino de Oshun vive en zonas cercanas a los ríos.

74. Oshun Ibu Fonda 

En este camino de Oshun es una guerrera muerta en la guerra.

75. Oshun Ibu Odoko 

Oshun trabaja con orisha Oko en este camino; en este caso se la conoce como agricultora.

76. Oshun Ibu Awuayemi 

En este camino de Oshun habla a través de Odu Oyekun Meli, es ciega y camina con cinco bastones de bronce y un caballo. 

77. Oshun Ibu Idere Lekun 

En este camino de Oshun habita en cuevas y siempre se alegra cuando las olas golpean los arrecifes del océano. Lleva una máscara para ocultar su rostro deforme. Este es el único camino en el que Oshun es aparentemente fea.

78. Oshun Ibu Inare 

En este camino, Oshun vive de la riqueza y es la hija de Ibu Ana. 

79. Oshun Ibu Agandara 

En este camino de Oshun nació en Odun Ikadi y siempre se le encuentra sentada en una silla con candado.

80. Oshun Oroyobi 

En este camino, Oshun es dotada de arenas preciosas por Olokun. El salmón es su comida ritual favorita. 

Oriki Oshun 


Iba Oshun sekese,

Latojuku awede we mo

Iba Oshun Olodi,

Latojuku awede we mo.

Iba Oshun ibu kole,

Latojuku awede we mo.

Yeye kari,

Yeye 'jo,

Yeye opo,

O san rere o.

Mbe mbe ma.

Yeye, mbe mbe l'oro.

Ase.


La traducción es:


Alabado sea el Espíritu del Misterio,

El Espíritu que me limpia por dentro.

Alabado sea el Espíritu del Río,

El Espíritu que me limpia por dentro.

Alabado sea el Espíritu de la Seducción,

El Espíritu que me limpia por dentro.

Madre del espejo,

Madre de la danza,

Madre de la abundancia,

Cantamos tus alabanzas.

Permanece (existe), existe siempre Madre,

Existe siempre en nuestra tradición.

Que así sea.


Notas generales sobre Oshun


- El culto de Oshun se realiza en la orilla de los ríos, especialmente en el río Oshun.

- Oshun solo acepta comidas rituales colocadas en platos blancos o amarillos. Cuando no acepta un sacrificio, este permanece en el mismo lugar. Pero cuando se acepta, la marea arrastra el sacrificio al agua.

- Oshun proporciona riqueza y belleza, lo que se muestra en sus símbolos, como el oro y el cobre. A menudo se la representa como una mujer hermosa y solo ofrece sus virtudes de riqueza y belleza a las mujeres.

- Oshun está sincretizada con la santa católica conocida como «Nuestra Señora de la Caridad», lo que recuerda que es un símbolo de amor y belleza. Al igual que su hermana Yemayá, también se la representa con la luna.

- En la santería, Oshun se conoce como Oxum. Otros nombres variados se le otorgan en hudú, vudú y candomblé (donde se le conoce como Nkisi Ndandalunda).
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Capítulo 5: Otros orishas blancos 
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Los orishas son conocidos por su inmenso poder, pero la forma en que expresan sus poderes determina en qué categoría clasifican. Aquellos que se asocian con el color blanco, son predominantemente tranquilos y fáciles de tratar. Pero tenga cuidado de no incurrir en su ira por descuido o ignorancia. Todos los orishas son una fuerza con la que hay que contar y con la que nunca hay que jugar.

Como se dice, existen más orishas de los que se pueden contar. Algunos solo son venerados y reconocidos en los hogares, mientras que otros son conocidos en las lejanas costas de África. A pesar de lo mucho que se conoce a un orisha, una cosa es cierta: ese orisha es una encarnación de poder e influencia sobre la vida de los devotos. Los orishas también pueden tocar a los no devotos, pero eso depende de las circunstancias, puede ser una respuesta a la oración de un devoto o un inexplicable golpe de intervención divina. En consecuencia, los orishas blancos son más importantes que los principales enumerados en los capítulos anteriores. Hay muchos más cuyo conocimiento se oculta en los cultos y los hogares, pero respecto a todos, lo que importa es poder pedirle ayuda a un orisha blanco sin que exista una amenaza necesaria para la vida, por lo cual es mejor hacerlo con la ayuda de un devoto. Las oraciones y ofrendas simples solo en reverencia a un orisha son bienvenidas, pero necesita dar la ofrenda correcta, decir la oración correcta y cantar las alabanzas correctas si quiere ser aceptado. Cuando tenga dudas sobre qué ofrendas dar, no haga la ofrenda, no debe dar una ofrenda para luego arriesgarse a la ira debido al error y la ignorancia. Una cosa es cierta. Nunca puede equivocarse con las alabanzas. Un simple saludo, como «orisha Ajé mo juba», Diosa de la riqueza, te saludo, es un buen comienzo. Siempre se puede cantar una alabanza enriquecida o dar una ofrenda digna después de investigar y hacer la preparación necesaria bajo la guía de un devoto experimentado. 

Dicho esto, pasemos a otros orishas blancos dignos de mención:

Oba

La orisha Oba es una de las hijas de Yemayá (a la inversa, un vástago de Olokun) y un orisha importante en el panteón Yoruba. A diferencia de la mayoría de los orishas, con diferentes nombres en la santería y otras religiones orientadas a los yoruba, Oba es conocida en todo el mundo solo por su nombre. Sin embargo, se la sincretiza como la santa católica Catalina de Siena.

Aunque no es tan conocida como su hermana orisha, Oshun y su co-esposa, Oyá, es una diosa del agua. Es la patrona del río Oba, que fluye desde Igbon, en la región yoruba de Nigeria. Según la leyenda yoruba, fue la esposa mayor de Shangó, pero, en gran medida, la menos querida. Oba está siempre enemistada con Oshun, que la engañó para que le cortara la oreja y se la diera de comer a Shangó, para que su marido la amara más. Aunque hay variaciones en el cuento de Oba según la santería, su rivalidad con Oshun es la más destacada. El odio de Oba hacia Oshun nació del truco realizado cuando le pidió ayuda a Oshun para conseguir que Shangó la amara más. Oshun, que era la más amada, en lugar de ayudar a su co-esposa (lo cual es aparentemente comprensible, ya que no quería que ninguna rival tuviera el corazón de Shangó), recurrió al engaño. Informó a Oba que Shangó estaba enamorada de ella debido a su sacrificio: se cortó las orejas y se las dio de comer a Shangó. Aunque Oba no lo creyó inicialmente, se convenció cuando Oshun le dijo que no había nada de qué preocuparse, ya que las orejas siempre volvían a crecer rápidamente. 

Cediendo al escandaloso consejo de Oshun, Oba le cortó las orejas para alimentar a su marido. Sin embargo, en lugar de ganarse el cariño de Shangó, este singular acto le enfureció hasta el punto de exiliarla de palacio. Dicen que Oba se exilió por vergüenza en otras variantes de la historia: no quería que su marido la viera sin orejas, ni quería dar a su rival la oportunidad de burlarse de ella continuamente.

De la leyenda, una cosa está clara, y es el hecho de que la desesperación fue la perdición de Oba. Pero eso, en gran medida, es comprensible. Era la esposa mayor que tuvo que soportar los excesos de un marido viril: Shangó. Sus posteriores matrimonios con Oyá y Oshun la perjudicaron. Con la presencia de las nuevas esposas, fue pasando a un segundo plano en el que apenas contaba con la atención de Shangó, y con este cambio, su desesperación se incrementó. 

Al ser engañada por Oshun y ser la menos querida entre las esposas de Shangó, pasó a ser venerada como la orisha patrona de los corazones rotos. Se dice que Oba consuela los corazones rotos o enfermos de amor.

Al igual que su compañera orisha y esposa, Oshun, Oba controla las masas de agua y es hija de Yemayá. Su rivalidad se observa hasta hoy en la confluencia del río Oba y el río Oshun: el choque constante y turbulento del agua en la confluencia de ambos grandes ríos se considera una lucha eterna entre ambas orishas.

Aunque los devotos cantan las alabanzas de Oba, estas no son comúnmente conocidas. En la misma línea, los devotos conocen en su mayoría las oraciones y los detalles únicos relativos a los sacrificios y los días de culto, lo que indica que Oba está en su mayoría envuelta por la sombra de las orishas Oyá y Oshun, sus co-esposas.

Ajé

Ajé es una de las hijas de Olokun, la madre de las aguas y los mares, y por ello domina el elemento natural del agua, al igual que su hermana Yemayá. Sin embargo, en la mitología yoruba, Ajé es conocida estrictamente como la principal orisha de la riqueza. En la santería, Ajé es también conocida como Aye, que en otras ocasiones se manifiesta como Aye Shaluga, y trabaja con Oshun en la bendición de sus hijos con la riqueza.

Todos los asuntos relacionados con los negocios, el dinero y la riqueza se atribuyen a la orisha Ajé, que a menudo se llama Ajé Olokun, es decir, Ajé, la hija de Olokun. Las mujeres del mercado, los comerciantes e incluso los cazadores que venden carne de caza le rezan antes de vender sus artículos. Un saludo yoruba común entre los comerciantes dice: «ajé a wa o», y es una breve plegaria a la orisha Ajé para que bendiga sus negocios; simplemente significa «habrá ventas». Este saludo, que sirve de oración a Ajé, también atrae las virtudes de la riqueza o las oportunidades de riqueza hacia quien reza la oración. Es un medio tanto comunitario como personal para hacer crecer la riqueza.

Además de ser orisha de la riqueza, Ajé se rige por el principio de trabajar para ganar. Una persona perezosa no puede rezar a Ajé, y solo los que trabajan pueden rezar a Ajé para que bendiga su trabajo y les haga ricos. Se suele decir que no hay comida para un perezoso. Esto significa que solo aquellos que son diligentes en los negocios pueden discernir cuando Ajé crea una oportunidad para proporcionar riqueza. Esto es una confirmación adicional de que el trabajo duro seguramente dará sus frutos. Ajé solo puede bendecir el trabajo de las manos, no las manos dobladas por la pereza. 

Para ofrecer sacrificios a Ajé, debe incluir uno o más de los siguientes elementos: plátanos, ekuru, un tipo especial de pastel de maíz, miel o judías. A Ajé le gustan las comidas dulces y bendecirá en función del sacrificio ofrecido. 

Nana Buluku

Nana Buluku es un orisha que aparece como una mujer mayor. Recibe muchos nombres en la santería, el vudú, el candomble y otras religiones culturales yoruba. Puede llamarse Nana Buruku, Nanan-Bouclou y, en ciertos contextos, Nana Buluku. Entre los santos católicos, se la identifica como Santa Ana y Nuestra Señora del Monte Carmelo (la madre de la Virgen María). Es una orisha de temática blanca que también actúa con fiereza. Se la puede comparar con la orisha Oyá, que es una orisha feroz del elemento agua. Sin embargo, Nana Buluku controla la tierra. Posee su tradicional eleke, casha y ja, que son únicos para ella. Acepta ofrendas como tabaco, ajo, ron, ciprés, cocos, café, tomates y gambas, sobre todo el día de su fiesta, el 7 de julio. Se aconseja no pedir nada a Nana Buluku sin ser un iniciado. En el mejor de los casos, los no devotos solo pueden honrarla con sus ofrendas o buscar la asistencia de un devoto experimentado para que les ayude con su petición. Nana Buluku detesta las ofrendas colocadas en platos o cuencos de hierro. Esto se debe a su enemistad con Ogun, que la ofendió mucho. Por ello, ordenó a sus hijos que nunca acudieran a ella con ningún objeto de Ogun, orisha del hierro.

Como orisha, Nana Buluku es venerada principalmente en Ghana y no en las regiones yoruba de Nigeria. Esto se debe a que es la deidad suprema del pueblo Fon de Dahomey, que comparte vínculos con la raza yoruba. Es la orisha patrona de las mujeres, una protectora feroz que no permite que se abuse de sus hijos. Como protectora feroz, Nana Buluku ofrece su ayuda en la curación, el embarazo, la justicia y la violación. Incluso ayuda a las mujeres a interrumpir embarazos no deseados, especialmente los causados por una violación. Nana Buluku suele ser calificada de testaruda porque nunca cambia de opinión. 

Nana Buluku vive en los pantanos y prefiere estar sola. En el mejor de los casos, solo sus hijos o nietos pueden quedarse con ella. Según la leyenda, Ogun intentó invadir su pantano, pero perdió la batalla debido a la oxidación de su metal. En consecuencia, Ogun la quiso irritarla siendo abusivo con su esposa, pues Nana Buluku detesta el abuso doméstico tanto de mujeres como de niños. Por ello, responde con rabia, incluso dispuesta a eliminar a un maltratador impenitente.

Nana Buluku es la madre de los gemelos divinos que mantienen el equilibrio sobre toda la creación, Lissa, dios del sol, y Mawu, diosa de la luna. En cierto contexto, es la madre de Babaluwaye, orisha patrón de la curación. Debido a su relación con la tierra y la naturaleza, Nana Buluku detesta cualquier acción contra la tierra. La caza furtiva, la tala gratuita de árboles y la contaminación en todas sus formas pueden provocar la ira de Nana Buluku. 

Nana Buluku posee una inmensa sabiduría y virtudes curativas, que suele conceder a sus devotos hijos. Hay quien dice que para convertirse en hija de Nana Buluku hay que renunciar a la capacidad de dar a luz mientras se ayuda a otros con problemas de fertilidad.

Osanyin

Ọsanyin es un orisha del panteón yoruba que se conoce como Osain, Ossaim u Osoin en las religiones con bases yoruba, como la santería y el vudú candomble, entre otras. Se sincretiza como el San José católico y es conocido por la curación y la medicina herbal. Todas las formas de medicina herbaria proceden de Osanyin, que tiene conocimientos divinos sobre todas las plantas existentes. Es un orisha de la adivinación por derecho propio y trabaja, a veces, con Orunmila. 

Los herbolarios de Osanyin son conocidos por sus profundos conocimientos sobre las plantas y sus atributos medicinales. Se suele decir que mientras la ciencia tarda en encontrar una cura, los herbolarios de Osanyin solo tienen que mirar las plantas y hacer la cura. Esto indica que Osanyin no es solo un sanador de enfermedades espirituales, sino también un sanador activo de enfermedades naturales. A veces las enfermedades son autoinfligidas, pero eso no supone ninguna diferencia para Osanyin, que cura sin discriminación.

Para curar, los herbolarios recurren a los poderes de Osanyin a través de su bastón de hierro (se dice que es el almacén de los poderes de Osanyin). El bastón, conocido como Opa Osanyin, y otras veces llamado Opa Erinle, se utiliza durante el proceso de adivinación y suele colocarse en el suelo junto al enfermo. Está diseñado con una corona sobre la que se asientan 16 pequeños pájaros que miran hacia dentro y un pájaro más grande en el centro que mira hacia fuera. Según la creencia yoruba, el bastón simboliza el dominio del bien sobre el mal y las fuerzas sobrenaturales. En realidad, los pájaros más pequeños representan a las brujas capaces de transformarse en pájaros para ayudar al proceso de curación que lleva a cabo Osanyin, que es el pájaro grande del centro. Hay que señalar que los pájaros del pentagrama tienen varios significados. Mientras que algunos perciben el pájaro más grande como Orunmila, otros perciben los pájaros más pequeños como mensajeros de Ogun simbolizados en el pájaro más grande, que ayudan al proceso de curación de Osanyin.

Existe un proverbio común a los herbolarios de Osanyin, y habla de la dualidad de los poderes de las hojas. Hay quien dice que «la hoja que puede curarte, también puede matarte», por lo que hay que tener cuidado al utilizar las plantas como medicina.

Oshosi

Oshosi es el orisha de los bosques. Controla toda la vida y la riqueza de los bosques y es quien permite la caza. En el candomblé se le conoce como Oxóssi, mientras que en la santería se le conoce como Ochosi y se le sincretiza como el San Huberto católico. Se le representa como un hombre con un arco y una flecha y con un ciervo de pie a su lado, que también son los símbolos de Oshosi. En otros contextos, Oshosi se sincretiza con San Sebastián en Río de Janeiro y con San Jorge en Bahía.

Cabe señalar que los orishas fueron sincretizados con los santos católicos por los yorubas, que fueron vendidos como esclavos. Era un medio para encubrir sus prácticas religiosas de los amos esclavistas que detestaban tales prácticas. Así, allí donde se trasladaba el pueblo yoruba esclavizado, sincretizaban a los orishas basándose en santos con atributos similares. Oshosi, por ejemplo, se sincretiza con tres santos diferentes pero similares: su culto se realiza en los días de celebración de dichos santos, a saber, el 20 de enero para San Sebastián, el 6 de junio para San Huberto y el 23 de abril para San Jorge.

Oshosi es conocido como la fuente de alimento o carne, y también por su rapidez y sabiduría en la caza. Acepta sobre todo sacrificios de animales como la cabra, la gallina de Guinea y el cerdo. También acepta maíz cocido, ñame y judías negras, entre otras verduras.

Oshosi es muy venerado en Brasil debido a la presencia del Amazonas y a menudo se le considera un orisha solitario que va y viene a los bosques para consultar las plantas. Eshu, Osun, Ogun y Oshosi son orishas conocidos como guerreros en la santería y el candomblé. Algunos dicen que Oshosi ha sido el único orisha que ha declarado la guerra a Ogun por un desacuerdo. Normalmente, Ogun inicia las guerras por ser el orisha de la guerra, pero en este caso, fue desafiado por Oshosi. Aunque la batalla fue feroz y larga, ninguno de los dos fue derrotado y debido a esto, se hizo una tregua. La tregua acabó convirtiéndose en una larga amistad debido al respeto que se tenían mutuamente por sus temibles poderes. 

Ori

Se cree que cada persona tiene su propia deidad, llamada Ori, que controla el destino. Para suplicar a Ori que conceda buena suerte en la vida de una persona, se utilizan conchas de cauri para diseñar un oráculo esculpido para Ori.

Ori, también conocido como Ori Inu (la cabeza interior), es un factor importante en lo que ocurre en la vida de una persona. El destino se decide en el santuario o morada de Ori. Ori es la base sobre la que se asienta la personalidad humana. Mientras que algunos nacen con ciertas personalidades, Ori puede ser influenciado para ser cambiado o para mejorar. Una persona con malos modales está destinada a tener problemas. Pero se puede apelar a Ori para que cambie dicha personalidad. Sin embargo, esto solo puede funcionar si la persona está dispuesta a desprenderse de tales rasgos de personalidad.

Además, Ori es venerado como un medio de equilibrio y guía espiritual en la vida de cada persona. Mientras que consultar el Ifá es bueno cuando una persona quiere claridad y conocimiento sobre su destino, Ori está personalmente disponible para todos. Antes de consultar el Ifá, Ori está fácilmente al alcance de la consulta. Idealmente, Ori es consultado antes que el Ifá; a veces, lo que Ifá revela requerirá que una persona apacigüe a Ori primero antes de que se lleven a cabo más acciones.

La potencia de Ori varía en cada persona. Algunos están en estrecha comunión con su Ori, mientras que otros ignoran su existencia. De ahí que haya confusión y no haya una dirección clara para la vida. Independientemente de ello, cada persona puede desarrollar una relación cordial con su propio Ori, realizando oraciones y saludos. Piense en ello como en bendecir el día cada mañana y cada noche. De esta manera, lo que sea que se le diga a Ori, las oraciones o los saludos, en última instancia, atraen las virtudes a la vida de la persona. Si tales virtudes son positivas o negativas es determinado por el individuo.
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Capítulo 6: orishas oscuros I: El embaucador y el guerrero 
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Los orishas oscuros suelen ser vistos como precursores de la destrucción y el mal. Pero eso no es del todo cierto. De acuerdo, son expresivos con su temperamento y exudan un aura de intimidación; los orishas oscuros, o los que se asocian predominantemente con los colores rojo y negro, no son todos tonos de maldad. orishas como Ogun, Shangó, Oyá, Esu y Aganyú, entre otros, son conocidos como orishas oscuros debido a su ferocidad. Pero esto no significa que sean malvados. En el peor de los casos, Esu es conocido como el orisha de las travesuras, y sus travesuras suelen ir dirigidas a personas descarriadas. El orisha Ogun no solo inicia guerras, siempre hay una razón para cada guerra. Los orishas oscuros son conocidos sumariamente por su terror, lo cual es una razón fundamental para adorarlos y celebrarlos en gran medida.

Esu 

La mejor descripción que se le puede dar a Esu La'olu Ogirioko no es otra que la de un embaucador. Como orisha, se le puede comparar con Loki del panteón nórdico debido a su naturaleza traviesa. Pronunciado Eshu y conocido como Exu en América Latina, es el orisha del engaño, la travesura, las encrucijadas, la muerte y el caos. También es el mensajero (Elegba) de todos los demás orishas. Algunos dicen que Esu se manifiesta en 256 caminos cuando actúa como Elegba el mensajero de todos los otros orishas, según la adivinación del Ifá. Sin embargo, la adivinación Ocha dice que Esu solo se manifiesta en 101 formas. Puede manifestarse como Esu Aye, que trabaja mano a mano con Olokun, o puede trabajar con los devotos de Shangó y Oyá como Esu Bi, un camino feroz que aparece ya sea como un anciano o un joven. Esu Bi es conocido por proteger y jugar con los niños, especialmente con los gemelos. En otras ocasiones, y con mayor frecuencia, Esu trabaja con Osun, donde toma el camino como Esu Laroye, un oráculo diminuto y hablador.

De los 256 caminos de Esu, el conocido como Esu Odara es el padre de todos los demás caminos de Esu. La leyenda cuenta que los caminos de Esu se crearon durante su lucha con Iku (el espíritu de la muerte). Tras una prolongada batalla, Iku asestó un golpe aparentemente mortal al partir a Esu en dos. Sin embargo, de las mitades surgieron dos nuevos Esu. Sorprendido pero impasible, Iku siguió cortando a Esu, y este siguió aumentando, dando a luz nuevas réplicas hasta que el campo de batalla se llenó. Iku, cansado de la batalla, se dio la vuelta y huyó, dejando a Esu para que se ocupara de sus clones.

Aparte de su lucha con Iku, Esu, cuando servía de Elegba a otros orishas, debía manifestarse en formas únicas para cada orisha con que trabajaba. Por lo tanto, creaba nuevas formas de sí mismo que adoptaban diferentes apariencias adecuadas para cada orisha con el que trabajaba. Así, se suele decir que Esu es tan incontable como los orishas de la religión yoruba. Algunos dicen que Esu es la división entre los orishas y las fuerzas malignas o demonios conocidos como Ajogun. Mientras los orishas contrarrestan las acciones de los Ajogun en la vida de la humanidad, Esu se mantiene entre ambas partes como mediador. Es a la vez un mensajero de los orishas y el líder de los Ajogun. Los Ajogun le sirven de emisarios de la maldad y el juicio. De los 201 Ajogun, Esu tiene ocho jefes. Son Iku, el espíritu de la muerte con el que luchó antes de dar a luz a sus nuevos caminos; Arun, que es el espíritu de todas las enfermedades; Egba, que es la fuente espiritual de la parálisis; Epe, que es el espíritu de todas las maldiciones; Ewon, el espíritu del encarcelamiento; Oran, que es un espíritu problemático; Ofo, que es el espíritu de la desgracia y la pérdida grave; y Ese, que es el espíritu del error y de todas las demás formas del problema.

Dependiendo del camino que decida tomar Esu, nunca se debe jugar con él, ya que el más mínimo error de cualquiera le hará desatar el caos a través de su inagotable suministro de travesuras. En cierto contexto, se dice que Esu lleva una bolsa donde almacena sus travesuras. A veces la bolsa se representa grande y otras veces es muy pequeña, pero sea cual sea el tamaño, se dice que la bolsa es ilimitada y que, por tanto, a Esu nunca se le acaban los trucos.

Al enfrentarse a él, se requiere paciencia y sabiduría para sacar lo mejor de Esu, a quien le gusta jugar con la inteligencia. Esu ayuda a tomar decisiones, logrando un equilibrio entre las decisiones buenas o sensatas y las malas o tontas. Como orisha de las encrucijadas, ofrece ayuda cuando se produce la confusión. A través de Esu se pueden tomar buenas decisiones, y estas causarán éxito, bendiciones y facilidad, pero cuando se llega a malas decisiones, Esu no duda en sacar las consecuencias atrapadas en esas terribles decisiones. Esto, en última instancia, apunta al hecho de que, aunque los orishas influyen en el curso de la vida del hombre, el libre albedrío para tomar decisiones y emprender acciones está controlado únicamente por el hombre. Uno se hace o se estropea por las decisiones y acciones que toma. Solo es sabio buscar la sabiduría de los orishas antes de llevar a cabo sus planes. 

Caminos de Esu 

81. Esu Laroye 

Este camino es uno de los más jóvenes de Esu. Está detrás de cada puerta y le encanta hacer travesuras, gastar bromas y es excesivamente travieso. Es un buen amigo y mensajero de Osun. 

82. Esu Lagu'na 

Este camino de Esu es conocido por su fuerza y es el orisha patrón de Egungun (mascaradas que son los espíritus de los muertos).

83. Esu Bi 

Este camino de Esu siempre se ve en las encrucijadas. Él engendra la discordia, las dudas y el infortunio en las personas que se equivocan. Sus lecciones se imparten siempre a través de dolorosas y, a veces, mortales travesuras. Cuando no se aprende la lección requerida, no duda en infligir más castigos. En este caso, Esu puede ser su mejor amigo o su peor enemigo: debe ser sabio al tratar con él.

84. Esu Anaki 

En este camino de Esu es visto como una mujer. Esu Anaki es la encargada de imponer la ley y el orden entre los numerosos caminos de Esu. Ella instruye a cada camino sobre cómo comunicarse con los humanos y también con los otros orishas. 

85. Esu Aina/Bara Aina 

Este camino de Esu es también un mensajero y trabaja de la mano con Shangó. Es el que abre el camino a Shangó cuando va a la batalla.

86. Esu Arerebioko 

Este camino de Esu es el que trabaja con Ogun. Esu Arerebioko acompaña a Ogun siempre que va de aventuras o caza en el bosque.

87. Esu Aye 

Este camino de Esu recorre las orillas del mar. Este Esu sabe todo lo que queremos. Aye también significa el mundo, de ahí que conozca los lugares secretos de las riquezas y los placeres mundanos comunes a la humanidad.

88. Esu Elegbara 

Este camino de Esu es portador de buena fortuna y bendiciones para sus seguidores.

89. Esu Alaketu 

Este camino de Esu se encuentra en las afueras de la ciudad de Ketu, en África. Es un sabio que trae la fortuna al pueblo.

90. Esu Afra 

Este camino de Esu es de Arara, la tierra de Dahomey. Esu Afra es un amigo íntimo de Asojano. Se le recibe cuando se recibe a Asojano.

91. Esu Ana 

Este camino de Esu es el dueño y el camino de los tambores sagrados. Él abre el camino para la comunicación entre los tambores sagrados y los orishas.

92. Esu Ashikuelu 

Este camino de Esu vive en la entrada del mercado. Es un gran negociador y se utiliza para resolver asuntos relacionados con el dinero. 

93. Esu Bara Layiki 

Este camino de Esu es despreocupado y le gusta bailar o salir de fiesta. 

94. Esu Dako 

Este camino de Esu reside en el bosque. Conoce las hierbas y sabe cazar.

95. Esu Alboni 

Este camino de Esu reside en lo alto de las montañas.

96. Esu Ayeru 

Este camino de Esu es el mensajero de Ifá.

97. Esu Aroyeyi 

Este camino de Esu guarda la entrada al castillo de Olofi.

98. Esu Ode/Ode Mata 

Este camino de Esu camina junto a Ochosi en la caza. 

99. Esu Owo 

Este camino de Esu guarda todas las riquezas del mundo.

100. Esu Beleke 

A este camino de Esu le gusta jugar como un niño. Le encanta bailar y trae la buena fortuna a los que la merecen.

101. Esu Eluufe 

Este camino de Esu es anciano y sabio. No le gusta que le falten al respeto bajo ninguna circunstancia. Concede la sabiduría a los que la buscan y son dignos de ella.

Oriki Esu 


Esu

Esu odara,

Esu la'olu ogirioko

Okunrin ori ita

A jo langa lau

Arin lanja lalu

Ode ibi ija de mole

Ija ni otaru ba d'ele ife

To fi de omo won

Oro Esu, to akoni

Ao fi ida re lale

Esu ma se mi o,

Esu ma se mi o,

Esu ma se mi o.

Omo elomiran ni ko lo se.

Pa ado asubi da

Na ado asure si wa

¡Ase o!


La traducción es:


Mensajero divino,

Mensajero divino de la transformación,

Mensajero divino habla con poder.

Hombre de la encrucijada, baila al ritmo del tambor,

Haz cosquillas en la punta del tambor.

Muévete más allá de la lucha,

La lucha es contraria a los espíritus del Reino invisible.

Une los pies inseguros de los niños destetados

La palabra del mensajero divino es siempre respetada

Usaremos su espada para tocar la Tierra

Mensajero divino, no me confundas ni me hagas daño

Mensajero divino, no me confundas ni me hagas daño

Mensajero divino, no me confundas ni me hagas daño

Confunde o hiere al hijo de otro (en su lugar).

Dale la vuelta a mi sufrimiento

Dame las bendiciones de la calabaza.

Que así sea.


Notas generales sobre Esu


- Esu es el orisha de las encrucijadas y puede ayudar con la indecisión.

- Esu, siendo un orisha travieso, no le gustan las personas aburridas. Juega mucho con la inteligencia y a menudo recompensa mucho la inteligencia.

- Esu es tanto un mensajero como un jefe. Sirve a otros orishas, pero es el jefe de los Ajogun.

- Esu es el primero en recibir el sacrificio antes que cualquier otro orisha en un festival o ceremonia, es el mensajero y debe ser solicitado antes de llevar un sacrificio a un orisha en particular.

- Esu se conoce como Eleggua en la santería. También se le conoce como Elewa, el guapo, y Elegbara, entre otros nombres en las religiones yoruba de la diáspora. 

- Debido a su carácter travieso, se le conoce como Exu en el candomblé, una variante del nombre del diablo.

- Esu es testigo del pasado y del futuro: no necesita ninguna forma de adivinación para recordar el pasado o predecir el futuro. El pasado es la culminación de decisiones y acciones, al igual que el futuro está determinado por decisiones y acciones, y él gobierna estas decisiones y acciones.

- Olodumare bendijo a Esu con las llaves divinas de todas las puertas sagradas, por lo que se le considera el primero entre los demás orishas.


Ogun 

Ogun Lakaaye, también conocido como Ogum en América Latina, es el dios yoruba del hierro y la guerra. Encarnado como un poderoso guerrero que se convirtió en el primer Ooni (rey) de Ife tras la salida de Oduduwa, es muy respetado entre el pueblo yoruba y los haitianos, brasileños, cubanos y en ciertas partes de África occidental. Es el dios patrón de los herreros, los trabajadores del metal, los artesanos y los guerreros que manejan armas de metal.

Según la mitología yoruba, antes de que Ogun se reencarnara en un hombre, era el orisha conocido por crear caminos. Con su espada, su alfanje o su hacha en la mano, Ogun despejaba el camino para que otros orishas pudieran llegar a la Tierra, especialmente a Ile Ife, donde vivía Obatalá. Con su fiel compañero, un perro, Ogun suele ser elogiado como el primer orisha que llegó a la Tierra, ya que todos los demás orishas tuvieron que esperar a que él les allanara el camino.

En cuanto a su encarnación en un hombre mortal, Ogun fue el primer Ooni de Ife, un poderoso que imponía el respeto de súbditos y enemigos por igual. Cuando una persona le faltaba al respeto, Ogun hacía que la ejecutaran rápidamente por decapitación.

Hay quien dice que Ogun Lakaaye fue uno de los orishas más activos y receptivos incluso después de partir de la Tierra. Siendo el dios de la guerra, en lugar de morir por una herida autoinfligida, descendió a la tierra con la promesa de responder rápidamente a cualquiera que lo llamara. Cumpliendo su promesa, cada vez que había una amenaza de guerra o unos asaltantes venían a perturbar la paz de Ire Ekiti, donde él habitaba, la gente solo tenía que correr a su arboleda y pedirle ayuda. Cuando se le llamaba, Ogun salía de la tierra en un feroz torbellino con su espada en la mano y corría hacia la comunidad donde masacraba a cualquiera que pareciera amenazante. Se aconsejaba a todos los habitantes de Ire Ekiti que se quedaran en casa para que Ogun no los matara durante sus vengativos ataques a los invasores. 

Ogun acudió en ayuda de los habitantes de Ire Ekiti durante años hasta que acabó abusando de su poder. Hay quien dice que Ogun dejó de salir a la superficie cuando un grupo de borrachos lo convocó desde su arboleda, alegando que había guerra en la tierra. Como de costumbre, Ogun entró en acción y mató a todos los que estaban a la vista. Sin embargo, se dio cuenta de que había matado a gente inocente pero borracha, en lugar de a invasores. 

Enfadado por su insensatez, Ogun juró no volver a aparecer desde que habían jugado con él. Pero, misericordiosamente, estuvo dispuesto a intervenir mediante la sabiduría y el poder que otorgó a los guerreros yoruba.

El culto a Ogun 

Ogun Lakaaye es el orisha patrón de los herreros, cazadores y guerreros, y está representado con un hierro (espada), un perro y hojas de palmera. A menudo se le venera como el orisha de la verdad porque cualquiera que jurara por Ogun (besando un trozo de hierro e invocándolo) se vería obligado a decir la verdad o se arriesgaría a ser abatido por él. 

Al ser el dios del hierro, los adoradores utilizan todo tipo de artículos de hierro durante las fiestas y celebraciones de Ogun. Durante las fiestas de Ogun se exhiben artículos como cuchillos, pistolas danesas locales (para cazadores), cadenas de hierro, espadas, equipos de herrería y llaves inglesas. 

Aunque Ogun tenía un perro como compañero, los sacrificios que se hacen a Ogun están incompletos sin la decapitación de un perro sujetado por la cabeza y las patas traseras. Como Ogun es el orisha patrón de los cazadores, la mayoría de las veces pide sacrificios de carne de caza. Sin embargo, recibirá otras formas de sacrificio como nueces de cola, Emu Ogidi (vino de palma), aceite de palma, gallos, sal (por su contenido de hierro), caracoles, ñame, pimienta de caimán y agua.

Caminos de Ogun 

102. Ogún Onile 

El dueño de la tierra. Se le llama Ogún Onile debido a su carácter de explorador. Es alabado por descubrir nuevos territorios, animales e incluso masas de agua. Este título significa que fue el primero en llegar a un lugar no cultivado e instalarse en él y fue el primero en trabajar la tierra.

103. Ogún Alagbo o Alagbede 

Este camino de Ogun es un herrero y sirve como orisha patrón de todos los herreros. Es un gran trabajador que trabaja incansablemente día y noche. Debido a su naturaleza, es antisocial o grosero, ya que todo su tiempo y atención se centran en su trabajo en lugar de mantener conversaciones. 

104. Ogún Meji/ Ogún Bi 

Este camino de Ogún tiene dos caras. Una es la representación de un padre bueno y trabajador que es amante de la paz. La segunda cara, sin embargo, es extremadamente violenta, destructiva y sanguinaria.

105. Ogún Arere 

Este camino de Ogún es estrictamente carnicero.

106. Ogún Shibiriki 

El creador de todas las cosas de metal y también es llamado el asesino. Siempre está celoso de Shangó y se pelea por el amor de Yemayá. Es feroz, valiente y de gran coraje. Luchar es una segunda naturaleza para él. 

107. Ogún-Kobukobu 

Este camino de Ogun es conocido como el capataz. A menudo se le ve con un látigo en la mano. 

108. Ogún Aguanile 

Este camino de Ogun es un conquistador. Es el que domina las montañas y las tierras recién descubiertas. 

109. Ogún Adaiba

Este camino de Ogún es un guerrero que muestra el amor a través de su machete. 

110. Ogún Jobi 

Este camino de Ogún es un guerrero que acecha constantemente en los arbustos y embosca a sus presas y enemigos. Es violento y no duda en reaccionar con destrucción.

111. Ogún Adeola 

El guerrero que se convirtió en rey. Lleva su corona con honor y reina con sabiduría, velando por la seguridad y el bienestar de su pueblo. 

112. Ogún Já 

Este camino de Ogún es conocido por la violencia y es un guerrero feroz. Se dice que saborea un baño de sangre en lugar de bañarse en agua. Se alimenta de perros y provoca muchas discusiones y violencia si no se le presta atención.

113. Ogún Oloka 

Título asociado a Ogún por ser el dueño de las tierras, y se le conoce como agricultor. Trabaja la tierra y es dueño de los campos y de lo que se cultiva. Es alabado por sus buenas cosechas y también se le conoce como Olorukó, Olokuló. 

114. Ogún Aroyo (toye) 

Este camino de Ogún es conocido por ser violento e impulsivo. Es de temperamento caliente y muy irracional. Sirve como el mejor guardia del palacio, ya que reacciona rápidamente ante lo que percibe como una amenaza. 

115. Ogún Onira 

Este camino de Ogún está asociado con la lluvia, el barro y las aguas turbias del río. Se le dio este nombre porque, en esta senda, era el rey de la ciudad de Ira.

116. Ogún Onire 

Este camino de Ogún es conocido como conquistador, guerrero y general de ejércitos. En su día fue rey de la ciudad de Ira.

117. Ogún Oké 

Este camino de Ogun es conocido como el dueño de las montañas y también recibe los nombres de Afanamule y Ogún Ogumbí. 

118. Ogún Aladú 

Este camino de Ogún declaró la guerra a Yemayá en diferentes ocasiones.

119. Ogún Valanya u Ogún Valenyé 

Este camino de Ogún es conocido como el labrador de la tierra.

120. Ogún Niko 

Este camino de Ogún sirve para asesinar. 

121. Ogún Olode 

Este camino de Ogún es el jefe de los cazadores.

122. Ogún Soroka 

Este camino es conocido como la senda de «el que más habla»

123. Ogún Wari 

Este camino de Ogún se caracteriza por la violencia y la destrucción.

Oriki Ogun 

Cuando se venera a Ogun, se suele pronunciar este Oriki (canto de alabanza):


¡Ogun Lakaaye o!

Ogun alara ni n gb'aja

Ogun onire a gb'agbo

Ogun Ikole a gb'agbin

Ogun gbengbena oje igi ni'imu

Ogun ila a gb'esun isu

Ogun akirin a gb'awo agbo

Ogun elemono, eran ahun ni je

Ogun o, makinde ti n dogun leyin odi

Bi o ba gba Tapa a gb'Aboki

A gba Ukuuku a gba Kemberi.


Su traducción es:


¡Ogun Lakaaye o!

Ogun se manifiesta en siete caminos

Ogun del pueblo de Ilara es el que acepta un perro para la expiación

Ogun de la ciudad de Ire aceptará un carnero para la expiación

Ogun de la ciudad de Ikole aceptará un caracol para la expiación

Ogun de la ciudad de Gbenagena bebe savia de árbol para expiación

Ogun de la ciudad de Ila acepta plántulas de ñame para la expiación

Ogun de la ciudad de Akirin acepta el vellón de los carneros para la expiación

Ogun de la ciudad de Elemono come tortugas para la expiación

Ogun, el valiente que hace la guerra a los extranjeros

Destruye a los Nupe o a los Hausa

Destruye a los extranjeros y también destruirá a los kanuri


Notas generales sobre Ogun


- Ogun es el orisha del hierro y de todas las formas de guerra. Grandes guerras y disputas menores son provocadas por él y siempre le interesan.

- Aunque Ogun es conocido por la guerra, también es conocido por su sabiduría y por ser un gobernante próspero en diferentes contextos.

- Ogun es el patrón del descubrimiento y la conquista de nuevas tierras.


Exige sobre todo sacrificios de carne, especialmente de perro. Sin embargo, acepta otros alimentos como nueces de cola, Emu Ogidi (vino de palma), sal y otros. La sangre es un requisito predominante de Ogun.
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Capítulo 7: orishas oscuros II: Shango y Oyá 
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Entre los orishas oscuros de temperamento caliente se encuentra la pareja de poder Shangó y su feroz esposa, Oyá. Son guerreros predominantes cuyos poderes se complementan entre sí, lo que les garantiza una victoria segura en la batalla, la mayoría de veces.

Shangó 

Shangó es un ardiente orisha del panteón yoruba conocido por su color predominante, el rojo. En cierto modo, se añade el blanco o el negro a un paño rojo en su honor. Shangó (pronunciado Shango), conocido en América Latina como Xango o Chango, es el orisha del trueno, el rayo y el fuego, y evoca el miedo en el corazón de quien se atreva a desafiar su poder. Como orisha, es la encarnación del poder masculino, la virilidad y la justicia «despiadada».

Según la historia yoruba, Shangó fue inicialmente un orisha antes de reencarnarse en Arabambi, el hijo de Oranmiyan. Su abuelo materno intuyó que Arabambi había sido marcado por el orisha del trueno y el rayo, y por ello le dio el apéndice «Shangó» en reconocimiento de su verdadera identidad como reencarnación del orisha Shangó. Arabambi Shangó creció hasta convertirse en un joven feroz conocido por domar y jugar con cachorros de leopardo. 

Como joven fuerte, Shangó solo bailaba al ritmo de su propio tambor (tenía un dedicado tamborero Bata que le seguía a donde fuera: a festivales, campos de batalla, desafíos de lucha, etc.). Sin embargo, debido a su principio de no bailar nunca al son de otros tambores, excepto su propio Bata, provocaba la envidia de sus compañeros y de los espectadores, que se burlaban de él por bailar solo al son del tambor Bata. Arabambi, que tenía un temperamento muy fuerte, un rasgo de personalidad del orisha que llevaba dentro, buscó el poder de respirar fuego. Su búsqueda del fuego tuvo éxito, ya que la gente de su madre, de Tapa, le ayudó.

Con el tiempo, Arabambi Shangó se hizo más fuerte y fue coronado como tercer Alaafin (rey) de Oyo. Asumió el trono de Oyo de manos de su hermano mayor Ajaka, al que se consideraba un debilucho. Según la historia yoruba, Oyo sufrió las incursiones de los guerreros de Owu, un reino yoruba inferior. Todo esto ocurrió durante el reinado de Ajaka, y la situación se agravó tanto que el propio rey fue capturado por los asaltantes, una experiencia humillante para la realeza yoruba, ya que preferían morir antes. Fue necesario el poder de Shangó para rescatar a Ajaka y restaurar Oyo como potencia militar del reino yoruba. 

El reinado de Shangó fue de poderío y terror, ya que participó en innumerables guerras, que ganó constantemente gracias a su temible naturaleza y su dominio de los elementos naturales: el trueno, el rayo y el fuego. Su dominio de los elementos lo obtenía de un amuleto conocido como edun ara, que el pueblo de su madre le había otorgado. Shangó era conocido por su hacha sagrada de doble filo y tenía tres esposas, Oyá, Oba y Oshun, que se convirtieron en poderosos orishas del panteón yoruba. Oyá, la tercera y más poderosa esposa, es muy respetada por los guerreros yoruba por su activa participación en la campaña militar de su marido. Al ser la diosa de los poderosos vientos y las tormentas, sus poderes se complementaban en gran medida, facilitándole la convocatoria de truenos y relámpagos. 

Aunque Shangó propició una gran prosperidad y expansión del reino yoruba, nadie se atrevía a atacar Oyo mientras era el Alaafín, su feroz temperamento se convirtió en su perdición: acabó golpeando su palacio con un rayo. Este acto hizo que el fuego salvaje se extendiera más allá del palacio. El pueblo se sublevó contra él y le exigió que abandonara el cargo de Alaafín. En respuesta, Shangó abandonó la ciudad junto con sus jefes y los miembros de su culto real, conocido como Baba Mogba. 

Según algunos relatos, Shangó se colgó de un árbol de Ayan en la región de Koso. Pero con el tiempo, los devotos de Shangó han declarado que es falso. Según ellos, un general usurpador, Gbonka, tendió una emboscada a Shangó y su grupo cuando salía de Oyo. Sin embargo, Shangó, apenado y sin ganas de luchar, se dio la vuelta y desapareció en el aire. Más tarde, apareció en el cielo con furia e invocó un rayo sobre Gbonka, su grupo de emboscada y los vendedores de rumores de que Shangó se había ahorcado. De ahí que sea venerado como Olukoso, que significa el rey que no se colgó.

Shangó es muy venerado en tierra Yoruba. Sus seguidores poseían una protección peculiar, ya que podían invocar fácilmente la ira de Shangó sobre cualquiera que les perjudicara, con la creencia de que él les impondría el debido castigo. Considerado uno de los orishas más poderosos del panteón yoruba, los adoradores de Shangó se rigen por un código único. Al igual que el temible orisha, sus seguidores se trenzan el pelo y le colocan bayas. Aunque pueden ofrecer alimentos de culto como la kola amarga, el amala y el gbegiri (puré de judías) o la sopa, los seguidores de Shangó tienen prohibido comer caupí, ya que eso provocaría la ira de Ogun, el dios del hierro, y el orisha patrón de Shangó.

Caminos de Shangó 

124. Shangó Obadimeyi 

Este camino de Shangó significa la relación entre Shangó y Aganyú, su hermano gemelo. Shangó y Aganyú deben ser atendidos por igual.

125. Shangó Obakoso 

Título que recibió Aganyú tras ascender al trono de Oyó y que significó el regreso de Shangó. 

126. Shangó Bum 

En este camino, Shangó es visto como el hijo de Obatalá y Yemayá.

127. Shangó Dibeyi 

Este camino de Shangó representa la relación entre él y los hijos que tuvo con Oshun; estos hijos son conocidos como Ibeyi.

128. Shangó Alafi 

Este camino de Shangó está vinculado a la realeza, el gobierno, la legislación, el derecho, la justicia y la superioridad. Shangó Alafi es muy respetado por su autoridad y su gran sentido de la justicia.

129. Shangó Arira

En este camino, Shangó es el dueño de las lluvias. Está presente en tiempos de lluvia, pone fin a la sequía y trae la paz.

130. Shangó Olose 

En este camino, Shangó es el dueño del hacha de doble filo y poseedor del poder. Shangó Olosé es un gran guerrero y de fuerte carácter, y nunca se dudó de sus palabras.

131. Shangó Kamúkan 

Shangó Kamúkan trabaja con egun y tiene dominio sobre la vida y la muerte.

132. Shangó Obara 

Shangó es pobre y va vestido de forma harapienta en este camino, pero su palabra es la ley y nunca miente. La casa tocada por el rayo de Shangó Obara quedará desierta y maldita. 

133. Shangó Jakuta 

Shangó Jakuta es un camino de Shangó, que significa «el lanzador de piedras».

134. Shangó Ko Só 

Shangó Ko Só es un camino de Shangó, que significa «no se ahorcó». Se refiere a los hechos ocurridos tras la muerte de Shangó, el cuarto Alaafín de Oyó.

135. Shangó Bara Lube 

Este camino de Shangó fue el maestro de la adivinación antes de Orunmila.

136. Shangó Olufina Kake 

Este camino de Shangó es el dueño de la ceiba. Algunos dicen que es el creador que prende fuego los caminos. 

137. Shangó Obalúbe 

Shangó Obalúbe es un camino de Shangó, que significa «El rey que ataca con el cuchillo». Fue en este camino donde Shangó conoció a su esposa, Oyá.

138. Shangó Obaluekun 

Shangó Obaluekun es el apelativo de Shangó, que significa «el rey que caza leopardos».

Oriki Shangó 

Este es uno de los mejores Oriki cantados en honor a Shangó y se disfruta mejor con el ritmo de Bata:


¡Shangó Olukoso!

Akata yeri

Arabambi Oko Oyá

Alaafin ekun bu, a sa

Oloju Orogbo

Elereke obi

Eleyinju ogun'na

Olukoso lalu

Ina l'oju, ina l'enu

E'egun tin yona l'enu

Orisa ti n bologbo leru

San'giri, la'giri

Ola'giri Kankan figba edun bo.

A ri igba ota, sete

O fi alapa segunota

Ajisaye gbege oko Oyá

¡Oloju Orogbo, Shangó Olukosoooooo!


La traducción es:


Shangó el rey de Koso,

El hombre fuerte y poderoso.

Arabambi, esposo de Oyá.

El grande y terrible gobernante (del palacio) con un tigre.

El de los ojos de kola amarga,

Cuyas mejillas son como la nuez de kola.

Cuyos globos oculares son como carbones de fuego.

Con fuego en sus ojos, y fuego en su boca.

La gran mascarada que escupe fuego.

El dios que es temido por todos.

Shangó el fuerte y poderoso.

Con su poderío reclamó a Edun.

No se inmuta ante la vista de mil enemigos.

Golpea a sus enemigos con su hacha de doble filo.

El que despierta para impactar en la vida de todos los que le invocan, el esposo de Oyá

El que tiene los ojos como la kola amarga, Shangó, el rey de Koso.


Notas generales sobre Shangó


- Los números sagrados de Shangó son el 4 y el 6.

- Los devotos siempre veneran a Shangó el quinto día de la semana. Este día es bautizado como Ojo Jakuta, donde Jakuta es un apodo de Shangó.

- Shangó es conocido en la santería como Changó y es el orisha más temido. Los devotos de Palo llaman a Shangó Siete Rayos, mientras que los haitianos lo llaman Ogou Chango.

- Según el candomblé, el orisha Shangó era el patrón de los esclavos en las plantaciones del Nuevo Mundo y era el responsable de incitarlos a una resistencia agresiva.

- Bata ganó popularidad en todo el mundo gracias a Shangó y a sus devotos, que bailan únicamente al son de Bata.

- Shangó deja su marca en los objetos con un rayo. Cuando esto ocurre, el objeto se traslada a un santuario de Shangó. 

- Cuando un objeto inamovible, por ejemplo una roca, es alcanzado por un rayo, los devotos de Shangó convierten la zona que rodea al objeto en un lugar sagrado de culto.


Oyá

Oyá es la temible orisha del viento, los rayos y las tormentas violentas. En cierto contexto, se la conoce como la diosa de la muerte y el renacimiento. Oyá, a la que a menudo se llama Iya Mesan (debido a que dio a luz a 9 niños muertos), fue la amada esposa de Shangó, que participó en las guerras de su marido y aseguró sus victorias en la batalla con sus poderes. Es la orisha del río Níger que divide el territorio yoruba del territorio hausa/fulani del norte de Nigeria.

Al igual que su marido, Oyá es una feroz guerrera que empuña la espada y es venerada por los guerreros yoruba. Se la asocia con el color rojo y tiene control sobre los muertos.

Según la historia yoruba, Oyá amaba mucho a su marido Shangó, pero fue la causa de su caída. En el folclore yoruba, Oyá escondió las piedras sagradas de Shangó (las impregnadas de edun ara), para que él no actuara precipitadamente con ella. Ella sabía que él las necesitaba, y esconderlas exigía una especie de respeto por parte de Shangó. Su plan funcionó, y él la llevó consigo en sus campañas militares. Sin embargo, con el paso del tiempo, ocurrió que Gbonka, un general subordinado, desafió la autoridad de Shangó, dándole un ultimátum para que dejara el trono. Enfadado a causa del general, Shangó buscó sus piedras sagradas y el hacha que tenía Oyá, y descubrió que estaba profanada con la sangre de su menstruación. Este fue un mal momento, y facilitó la audacia de Gbonka, ya que Shangó no emitió un juicio instantáneo como lo haría normalmente. En un intento de acabar con el subordinado descarriado, Shangó levantó su hacha para invocar un rayo, pero el hacha había sido despojada de su poder debido a la sangre «impura» de la menstruación de Oyá.

Cuando se dio cuenta de que Oyá era la responsable de su vergüenza, era un tabú para los guerreros dejar un desafío sin atender, ya que significaba la aceptación de la derrota, Shangó abandonó el palacio con furia hacia el lugar donde podía restaurar el poder de su hacha y sus piedras. Su lugar de invocación, resultó ser una roca alta que daba al palacio, y cuando intentó restaurar el hacha, inevitablemente invocó un rayo que cayó sobre el palacio. Aunque algunos dicen que fue un error, otros afirman que Shangó golpeó intencionadamente el palacio con rabia como castigo a la gente del palacio por mirar mientras la osadía de Gbonka le avergonzaba. Muchos murieron cuando el palacio fue arrasado por el fuego. Las dos esposas de Shangó, Oba y Oshun, que perdieron sus posesiones en el incendio, abandonaron el palacio y regresaron a su tierra natal enfadadas y temerosas de Shangó. En cambio, Oyá, que se dio cuenta de su error y se enteró de la desaparición de Shangó, regresó a su tierra natal en Nupe, donde se ahogó en el río Níger, también conocido como Odo Oyá. 

Caminos de Oyá 

139. Ọya Iyansan 

Se trata del río Níger, conocido en yoruba como Odo-Oyá y sus nueve afluentes. Como diosa de la tormenta, Oyá es vista como la reina y la fuente del río Níger.

140. Oyá Bomi 

Este camino de Oyá es conocido como Diosa de la Tormenta y puede manifestar vientos desde una suave brisa hasta vientos de nivel de huracán y tornados.

141. Oyá Afefere

Este camino de Oyá es la Diosa del Cambio, como se ve tanto en la naturaleza como en la vida. Se sabe que los cambios de Oyá no son lentos y graduales; son feroces, rápidos y a menudo parecen destructivos. 

142. Oyá Igbale

Este camino de Oyá es conocido por asegurar las puertas de los cementerios. En particular, protege las tumbas marcadas con una cruz.

143. Oyá Obinidodo

Esta es el camino de Oyá que mantiene el contacto con los antepasados.

144. Oyá Ira

Se dice que este camino de Oyá entró en el reino inferior de Ira en busca de Shangó cuando se enteró de su muerte. 

145. Oyá Funke

Este camino de Oyá guarda y protege el espíritu de los niños no nacidos o nacidos muertos, tomándolos bajo su ala mientras los guía a la otra vida.

146. Oyá Iya Efon

Este camino de Oyá puede ser invocado cuando una enfermedad se ha convertido en terminal.

147. Oyá Dira

Este camino de Oyá puede encontrarse en los mercados donde se realizan negocios. Se caracteriza por ser una mujer de negocios muy astuta y también es buena con los caballos.

148. Oyá De

Este camino de Oyá era una guerrera imbatible cuyas habilidades eran inigualables. Tras su muerte, fue deificada como orisha.

149. Oyá Nike

Este camino de Oyá es conocida como la campeona de las mujeres, ya que a menudo dictaba sentencia en su nombre. Las mujeres suelen pedir a Oyá que les dé la capacidad de elegir sus palabras para poder hablar de forma persuasiva y poderosa.

150. Oyá Obinidodo

Los machetes de Oyá representan la espada de la verdad, que corta rápidamente hasta la verdad del asunto y trata asuntos de igualdad y costumbre. Como agente del cambio, Oyá cortará todas las injusticias, los engaños y la deshonestidad en su camino. Solo dirá verdades, incluso cuando sean difíciles de escuchar.

151. Oyá Dumi

Este camino de Oyá es conocido por ser protectora fuerte y feroz de las mujeres. También protege a los niños y a los cónyuges.

Oriki Oyá 


Oyá yeba, Iya mesan, Iya Oyo.

Orun afefe iku lele bioke,

Ayaba gbogbo le'ya obinrin.

Ogo mi ano gbogbo gbun,

Orisa mi abaya

Oyá ewa, Iya mesan.

Ase.


Traducción:


Espíritu del viento, Madre de nueve, Madre de Oyo,

Los vientos del cielo traen a los ancestros,

Eres la reina de todas las mujeres.

Protégeme siempre con tu fuerte medicina,

Mi Espíritu guardián es la reina.

Espíritu del Viento y Madre de Nueve.

Que así sea.


Notas generales sobre Oyá


- Oyá es generalmente conocida como Iya Mesan. En el candomblé, es llamada Oia.

- La orisha Oyá es conocida por su pasión manifestada a través de  tormentas y vientos devastadores.

- Oyá es una orisha que oculta los secretos de los muertos para que puedan morar en paz.

- Como sacrificio, Oyá acepta el akara'je sin condimentar, que es un puré de frijoles fritos en aceite de palma.
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Capítulo 8: orishas oscuros III: Los curanderos 
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En general, los orishas oscuros son conocidos por su juicio, a menudo ejecutado con fiereza. Es diferente con los orishas blancos asociados con la calma y el consejo. Suele ser mucho más fácil escuchar cuando no se teme ser golpeado a causa de un desaire. Como se ha dicho antes, hay ciertos orishas a medio camino entre los orishas blancos y los oscuros. En el mismo sentido, un orisha blanco puede actuar en ocasiones tan precipitadamente como un orisha oscuro, pero siempre volverá a ser tranquilo y fácil de tratar. Entre estas categorías especiales de orishas que se encuentran en el medio están los sanadores. Cada orisha tiene una esfera de influencia específica aparte de ser capaz de expresar su poder. Los sanadores son orishas que se especializan en la curación, aunque poseen el poder de influir en otros aspectos de la vida.

Entre los orishas conocidos por su capacidad de curación está el orisha Osanyin, que lo sabe todo sobre plantas y hierbas medicinales, Nana Buluku, que es la patrona de las mujeres, sus virtudes curativas se canalizan sobre todo hacia ellas, y Babaluwaye, que es el orisha de todas las enfermedades. Mientras que Osanyin y Nana Buluku son orishas blancos, Babaluwaye es parte de los orishas oscuros y es propenso al mal genio. Algunos dicen que Babaluwaye, siendo el orisha de todas las enfermedades, no solo quita la enfermedad o cura a los enfermos. También inflige enfermedades terribles, especialmente a las personas que se equivocan. Su culto se caracterizó por emprender una guerra terrorífica, infligiendo enfermedades a voluntad, tanto por castigo como por razones egoístas.

Babaluwaye

Babaluwaye es uno de los orishas más temidos en la cultura yoruba. Recibe muchos nombres, como Babalu Aye, Obaluwaiye, y se dice que es el hijo de Nana Buluku. En otras ocasiones, se le representa como el camino masculino de Nana Buluku. Babaluwaye es el orisha de la vida y la muerte y es el orisha patrón de las enfermedades. Babaluwaye actúa de dos maneras principales: cura a los enfermos o reparte juicios infligiendo enfermedades. A pesar de las medicinas (modernas o locales) disponibles, si Babaluwaye ataca a una persona, hay una mayor probabilidad de muerte, excepto cuando se le apacigua. 

Según las tradiciones yoruba, Babaluwaye es representado como un hombre cubierto de llagas, lo que representa su control sobre la lepra y la viruela. Aunque es musculoso, Babaluwaye camina con muletas y está cubierto de pies a cabeza con cortinas de rafia, utilizadas para ocultar las llagas que cubren su cuerpo. A menudo se le ve con dos perros que alivian el dolor de sus llagas lamiéndolas constantemente.

Con base en su representación, Babaluwaye se sincretiza en la santería con el santo católico Lázaro, un conocido leproso que se veía constantemente con dos perros que le lamían las llagas. En la santería, el día de celebración de Babaluwaye se celebra el 17 de diciembre junto con San Lázaro. En la misma línea, se le asocia con el número 17 y se le rinde culto sobre todo los jueves. 

Como orisha de las enfermedades, Babaluwaye reside en una vasija de barro adornada con conchas de cauri. Esta vasija se guarda en un lugar oscuro y tranquilo donde no se le puede molestar. Solo su sacerdote puede invocarlo utilizando 18 conchas de cauri colocadas en la vasija de arcilla. Si alguien intenta invocar a Babaluwaye sin ser sacerdote, se arriesga a sufrir terribles enfermedades que le causen la muerte.

Según las historias yorubas sobre Babaluwaye, al principio era un apuesto príncipe venerado por muchos. Sin embargo, era revoltoso: en lugar de respetar a los orishas mayores, prefería actuar por su cuenta. Debido a esto, su actitud atrajo sobre él diferentes impurezas esparcidas por el reino yoruba. Estas impurezas se convirtieron en enfermedades y dolencias, con las que acabó viajando.

Como se había desfigurado por las impurezas y estaba perdiendo el respeto, incluso entre sus hijos, Babaluwaye buscó la ayuda de otros orishas, pero ninguno le respondió debido a su historial de falta de respeto. Afortunadamente para él, Eshu, el mensajero de los orishas, se apiadó de él y lo llevó ante Orunmila. A Orunmila no le gustó el caso de Babaluwaye y expresó su opinión a Eshu, diciendo: «Siempre me traes a los duros, pero hablaré con Ifá sobre él». 

Según Ifá, Babaluwaye había sido rechazado por su carácter revoltoso y desobediente. Sin embargo, Ifá le dijo que sería aceptado e incluso celebrado en una tierra ajena. Había sido desterrado de su hogar debido a las impurezas que se le pegaban como cicatrices. Para llegar a la tierra extraña, tendría que ofrecer un sacrificio de granos (de diferentes tipos) y viajar con un perro que debía ser su compañero en todo momento. 

Babaluwaye, arrepentido, apreció a Orunmila y actuó como se le indicó. Ayudado por Eshu, consiguió el perro que necesitaba y emprendió su viaje a Dahomey. Al llegar allí, encontró un pueblo con un rey revoltoso que se consideraba un dios y actuaba a su antojo. Sin embargo, al ver a Babaluwaye, el rey cayó al suelo y pidió perdón. Fue como si viera en Babaluwaye lo que le ocurriría si seguía con sus costumbres rebeldes. Babaluwaye rezó por él, y pasó página para alivio de su pueblo. Babaluwaye fue muy celebrado por su influencia sobre el rey y fue visto como un emblema de las consecuencias. Cuando una persona actúa sin cautela ni razón, las consecuencias son inevitables. Babaluwaye, que empezó siendo revoltoso, aprendió por el camino difícil, pero ayudado por Orunmila y Eshu, superó las consecuencias. Creció hasta convertirse en una persona amable a la que solo le quedaba su belleza interior y su buen carácter. Estaba muy desfigurado por fuera debido a las impurezas que había atraído hacia sí. Según la historia, Babaluwaye acabó convirtiéndose en rey de Dahomey y gobernó con sabiduría.

Los hijos de Babaluwaye

Todos los devotos de Babaluwaye son conocidos como sus hijos. Cada hijo de Babaluwaye está especializado en la curación, tanto espiritual como médica. Normalmente, al igual que Babaluwaye, han sufrido una o más formas de enfermedad de la piel en sus años de juventud. Como hijos de Babaluwaye, poseen tanto la capacidad de curar como el poder de infligir terribles enfermedades a cualquiera que provoque su ira. Normalmente, los hijos de Babaluwaye son joviales, pero pueden llegar fácilmente a la ira. Babaluwaye posee poderes temibles, pero eso no le impide ser tranquilo, al igual que sus hijos son alegres.

Invocar a Babaluwaye 

Babaluwaye, a pesar de ser un orisha oscuro, es al que hay que invocar cuando hay enfermedades, especialmente las terminales. Como sanador, Babaluwaye sabe si debe curar al enfermo o permitir que un enfermo terminal fallezca sin dolor. Al igual que los médicos, que saben cuándo recomendar la eutanasia, muerte médicamente inducida por enfermedades terminales, Babaluwaye puede ayudar a un enfermo a morir en paz. Esto solo ocurre cuando el propio Babaluwaye ha considerado el caso de la persona como irremediable, cuando la muerte es inevitable. Cuando hay esperanza de supervivencia, Babaluwaye se ofrece a curar como se espera. Una prueba de su poder de curación se muestra en la leyenda yoruba en la que Shangó estaba enfermo y no podía ser curado por ningún otro. Visitó a Babaluwaye para que le curara de su enfermedad, y enseguida recuperó la salud.

Cuando se invoca a Babaluwaye, es importante ofrecer maíz tostado, judías negras, granos secos, tabaco o vino. También acepta sacrificios de carne de buitres u otras aves que se alimentan de cadáveres. Se debe colocar la ofrenda ante él en un altar adornado con piedras sagradas y una estatua suya. Alrededor del altar deben encenderse velas amarillas o moradas antes de comenzar la oración, estrictamente por misericordia. Para estar seguro y evitar errores, pida a un devoto experimentado que lo haga en su nombre. La razón es que, aparte de las oraciones, será necesario realizar una adivinación utilizando el sistema de adivinación Diloggun u Obi, y Babaluwaye solo permite que los suyos le invoquen. 

Para empezar a rezar, se espera que comience con un recital como este:


Babaluwaye, dios de todas las enfermedades y de los enfermos.

Te invoco, ten piedad de nosotros.

Somos tus hijos, ten piedad de nosotros,

Mantén las enfermedades lejos de nuestros hogares, y protégenos, a tus hijos, de toda plaga.

Gracias, padre, porque has respondido y nos curarás.


Caminos de Babaluwaye

Babaluwaye tiene una media de 60 caminos, siendo Sopona una de las más temibles. De Sopona, que es el camino que lo establece como el orisha de la viruela, rara vez se habla. Esto se hace por miedo a la viruela, que era fatal en los tiempos antiguos, y por reverencia a Babaluwaye, con otros caminos más dignos. Se le conoce mejor como Babaluwaye, el padre o rey del mundo, ya que esto es más respetuoso y le da un mayor rango de influencia. Sin embargo, aquí hay algunos caminos de Babaluwaye:

152. Babaluwaye Asojano 

Este camino de Babaluwaye habla desde Odu Ojuani, y ayuda con avisos sobre hambrunas, sequías y epidemias inminentes. Algunos dicen que Asojano se desfiguró cuando los ancianos utilizaron cuchillos impuros para su ritual de escarificación. Debido a su error, Babaluwaye Asojano trajo la peste al mundo. Asojano es el orisha patrón de las personas tratadas injustamente.

153. Babaluwaye Asoyin Arara 

Este camino de Babaluwaye es conocido como el padre de la lluvia, que puede matar debido a su temperatura extremadamente caliente. Este es el camino que se dice que ha matado a muchos con la viruela.

154. Babaluwaye Alua 

Este camino de Babaluwaye es conocido por su sabiduría

155. Babaluwaye Baba Arugbo 

Este camino viejo que aparece como un hombre mayor, se le conoce como el padre antiguo.

156. Babaluwaye Afimaye 

Este camino de Babaluwaye es conocido como el sepulturero y camina de la mano de Oyá, quien gobierna a los muertos.

157. Babaluwaye N'yone Nanu 

Este es un camino femenino de Babaluwaye Asojano. Siempre va vestida de negro y habita en los árboles de ceiba. 

158. Babaluwaye Molu 

Este es un camino de Babaluwaye asociado a la caza. Siempre hace uso de un arco y una flecha forrados en piel de leopardo.

159. Babaluwaye Aberu Shaban 

Este es un camino masculino de Babaluwaye, que come intestinos. Reparte comida a los niños de Babaluwaye Asojano

160. Babaluwaye Abokun 

Este es un camino masculino de Babaluwaye y se identifica como un agricultor. Es conocido por fertilizar la tierra y siempre camina con tres compañeros, un león, un cocodrilo y majá.

161. Babaluwaye Adu Kake 

Este es un camino de Babaluwaye en Cuba, toma la forma de un perro y vive desnudo en las montañas. Se dice que posee cuerpo de hombre con cabeza de perro.

162. Babaluwaye Adan Wan 

Este es un camino masculino de Babaluwaye, que mata a cualquiera que lo ofenda.

163. Babaluwaye Af'rosan 

Es un camino masculino de Babaluwaye que utiliza el aire para sus actividades.

164. Babaluwaye Afisinu Sanaje 

Este es un camino masculino de Babaluwaye, que vive en el mercado. Aparece como un ratón y rara vez habla.

165. Babaluwaye Ajidenudo 

Este es otro camino masculino de Babaluwaye, que toma la forma de un enano. Vive con Osanyin y fomenta la brujería.

166. Babaluwaye Amabo 

Este es un camino masculino de Babaluwaye, que inflige a los delincuentes con varicela y elefantiasis.

167. Babaluwaye Apadado 

Este es un camino guerrero de Babaluwaye, que vive en los hormigueros.

168. Babaluwaye Bayanana 

Este es un camino femenino de Babaluwaye y es la orisha patrona de las hijas vírgenes de Babaluwaye Asojano.

169. Babaluwaye Ason'tuno 

Este es un camino masculino de Babaluwaye y es conocido por viajar con todas las enfermedades que lo acompañan.

Diferencias entre Osanyin y Babaluwaye

A veces, Osanyin es confundido con Babaluwaye debido a la similitud de su oficio. Sin embargo, ambos orishas son diferentes y actúan de forma distinta. Entre esas diferencias están:


- Osanyin es estrictamente el orisha de las plantas y la medicina herbaria, mientras que Babaluwaye es el orisha de las enfermedades que puede infligir o curar.

- Osanyin opera principalmente a través de su bastón de poder, mientras que Babaluwaye lo hace a través de sus cortinas de rafia que utiliza como escoba para barrer las enfermedades.

- Osanyin cura sin discriminación, pero el culto de Babaluwaye se ha caracterizado por infligir enfermedades con fines egoístas. Por ello, no curan a todo el mundo, especialmente a aquellos a los que infligen enfermedades. 

- Babaluwaye ayuda a los enfermos terminales a morir en paz, mientras que Osanyin solo aplica la medicina vegetal para ayudar a aliviar el dolor de los enfermos.

- Babaluwaye es un orisha oscuro que posee rasgos propios de los orishas blancos: él y sus hijos son joviales. Osanyin, por otro lado, es un orisha blanco.
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Capítulo 9: Hablar con los orishas a través del Diloggun
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Comunicarse con los orishas es posible. Orunmila se aseguró de esto cuando enseñó a la humanidad el sistema de adivinación del Ifá. Dio a personas elegidas los medios para comunicarse con los orishas, invocando su presencia y poderes. Pero la adivinación no empezó con Orunmila, sino con Olodumare.

Según la leyenda yoruba, Olodumare convocó a sus hijos a una cumbre. Cuando se presentaron ante él y le saludaron debidamente, Olodumare comenzó a hablar:

«Hijos míos, escuchadme, porque estoy aquí para haceros saber cosas que deben ser. Deben obedecer mis leyes, y toda tarea que les encomiende debe ser cumplida. Les he engendrado a todos con un propósito, que es el de continuar la obra de la creación que he comenzado. Yo he terminado mi parte, y lo que resta es que ustedes continúen en mi lugar. Seguirán influyendo sobre el crecimiento de este planeta que he creado, y allanarán el camino para los que vengan, las generaciones futuras.

Deben saber que ya no tomaré parte en el crecimiento de este planeta, ni ejerceré mi influencia sobre sus habitantes. Harán todo eso por mí. Su tarea será enseñar a todo ser viviente mi voluntad, mis caminos, y cómo pueden llegar a mí. Primero, vendrán a ustedes e informarán sus casos. Luego, me traerán sus peticiones para que yo diga qué hacer por ellos. Esto no es difícil, pero debo advertir: nunca intenten llevar a cabo la tarea de otra persona. Todos ustedes tienen sus tareas. Cúmplanlas con diligencia, y no intenten llevar a cabo la tarea de ningún otro.

Hoy enseño la forma de hablarme, y de enseñar a los del planeta a hablarme. Hoy, entrego Diloggun (16 conchas de cauri), utilícenlas como un oráculo para hablar con la gente del planeta. El Diloggun será mi boca para hablar con todos, y comunicarles mi voluntad en todos los casos».

Cuando Olodumare habló, estableció cómo los orishas podían comunicarse con él primero, luego comunicarse en el interior, y por último, cómo debían comunicarse con la humanidad. Con el Diloggun como sistema de adivinación, nació en la cultura yoruba el poder de recordar el pasado oculto y contar los secretos del futuro. 

Tipos de sistemas de adivinación

En la santería, el sistema de adivinación establecido por Olodumare se conoce como Diloggun. Sin embargo, la cultura yoruba identifica este sistema de adivinación como Odu orisha Erindilogun, que significa que es un sistema de adivinación de 16 conchas de cauri. Sin embargo, existen diferentes formas de adivinación. Según las palabras de Olodumare cuando dijo, «su tarea será enseñar a todo ser viviente mi voluntad, mis caminos y cómo pueden llegar a mí», se hace alusión a que cada orisha puede realizar la adivinación. Osun tiene sus medios de adivinación, al igual que Orunmila tiene los suyos, el ampliamente reconocido sistema de adivinación del Ifá. Sin embargo, una cosa es común entre las formas de adivinación, y es que la mayoría utiliza conchas de cauri. Olodumare estableció la adivinación utilizando 16 conchas de cauri, y la forma en que cada orisha utiliza estas 16 conchas de cauri determina la forma de dicha adivinación.

Entre las formas de adivinación conocidas por la religión Yoruba están:

170. Diloggun 

Diloggun se conoce también como Odu orisha Erindilogun. En este, las 16 conchas de cauri utilizadas para la adivinación solo pueden usarlas los sacerdotes (santeros) y sacerdotisas (santeras) iniciados en la religión santera yoruba. Solo aquellos que han sido iniciados y han recibido la formación adecuada pueden leer las 16 conchas de cauri. Con el Diloggun, se pueden leer 256 signos en las conchas de cauri. Cada signo lleva asociada una parábola o historia única. Estas parábolas se utilizan para aconsejar y determinar el curso de la vida de una persona. El pasado, el presente y el futuro se ponen al descubierto durante las lecturas, y una vez que se da el consejo, se deja que el individuo actúe de acuerdo con este. El Diloggun es muy similar al sistema de adivinación de Ifá.

171. Odu Ifá 

Odu Ifá se refiere a una colección de oraciones e historias transmitidas por Orunmila a sus sacerdotes y sacerdotisas, quienes a su vez transmiten el conocimiento de generación en generación. En Odu Ifá, 16 libros mayores se subdividen en 16 libros menores de secretos. Hay 256 Odu en este sistema de adivinación, y contienen la solución a todas las circunstancias posibles. Con Odu Ifá, hay una precisión adivinatoria de por lo menos 90%, y con ella, se puede dar consejo y sabiduría en relación a cualquier circunstancia traída ante el Ifá. 

172. Obi 

Este sistema de adivinación utiliza cinco trozos de nueces de cola. Los trozos se lanzan sobre un paño de adivinación, y un sacerdote o sacerdotisa adivinadora lee los signos que muestran. En gran medida, se considera una de las formas más fáciles de adivinación entre las tres. 

Notas generales sobre la adivinación

La adivinación es una tradición sagrada en la cultura yoruba que ayuda a determinar el destino de una persona. No se basa solo en la predicción del futuro, también tiene en cuenta los hechos del pasado a través de la retrospectiva divina. Una vez que el pasado y el presente se han puesto al descubierto, se puede predecir el futuro con exactitud.

Dado que la adivinación es un arte sagrado, solo los devotos experimentados, los sacerdotes y las sacerdotisas de los orishas pueden practicarla. La santería no permite que los no iniciados practiquen el Diloggun. El conocimiento de la adivinación en la santería está estrechamente guardado para que solo se ofrezca información genérica a las mentes inquisitivas, pero los secretos solo los conocen los iniciados que entrenan para practicar el Diloggun. En la misma línea, el sistema de adivinación Obi y Odu Ifá advierten estrictamente que solo un devoto experimentado debe dedicarse a la adivinación. La razón no es descabellada, hay muchas posibilidades (256), y no todas esas posibilidades son buenas. Existen posibilidades negativas, y se necesita una mente experimentada para discernir. Además, hay más posibilidades de interpretar mal los signos que se ven en la adivinación cuando la realiza un aficionado, y mucho más si no es un iniciado. Por lo tanto, para evitar errores y la posibilidad del terror, se aconseja que la persona se inicie y sea debidamente preparada antes de dedicarse a cualquier sistema de adivinación. Asimismo, puede buscar la ayuda de un adivino practicante en lugar de arriesgarse a cometer un error y sus consecuencias.

Herramientas de adivinación 

El Diloggun, al ser un sistema de adivinación con conchas de cauri, requiere que ciertas cosas estén en su lugar antes de que se pueda hacer cualquier adivinación. Por defecto, se espera que un Oba, el nombre general que se da a los sacerdotes y sacerdotisas adivinadores de la santería, posea una bolsa de conchas de cauri para usar en la adivinación. Se utilizan 16 conchas de cauri para la adivinación, pero el Oba debe poseer hasta 21 conchas de cauri. Cuando se adivina para Eshu, el mensajero de los orishas, se espera que tenga 21 conchas de cauri. En comparación, se espera que tenga 18 conchas de cauri cuando adivina para otros orishas. 

173. Hueso de adivinación 

Además de las conchas de cauri utilizadas en la adivinación, se requiere un pequeño hueso para ayudar a leer los signos de las conchas. Este hueso simboliza la línea divisoria entre el bien y el mal, y por ello, es esencial para cada intento de adivinación. 

174. Plataforma adivinatoria

El Diloggun es un sistema de adivinación que se especializa en arrojar conchas de cauri y luego leer los signos que estas producen. Sin embargo, las conchas no deben lanzarse de cualquier manera. Tampoco deben lanzarse en cualquier lugar. El ideal es que las conchas de cauri o las nueces de cola se lancen sobre una plataforma de adivinación para todas las formas de adivinación. Esta puede ser un paño, que suele ser blanco, una mesa, una bandeja de madera o una estera de rafia.

175. Paño de adivinación

Para cada sistema de adivinación, hay una ropa sagrada que se usa antes de cualquier intento de adivinación. Al igual que el paño de adivinación utilizado como plataforma, un Oba se viste con ropa blanca, mientras que en otros contextos, la tela que se usa es roja. El paño de adivinación suele estar adornado con conchas de cauri y se bendice como forma de consagración a los orishas antes de usarlo. El ideal es que los adivinos se despojen de cualquier elemento como anillos u otras joyás, ya que estas perjudicarían la precisión de su adivinación.

176. Efun 

Es una bola hecha de cáscaras de huevo en polvo que se sostiene en la palma de la mano. Representa el Ire (la bendición) en la adivinación.

177. Ota 

Es un objeto rocoso negro que se introduce en la palma de la mano. Representa Ofo (desgracia) en la adivinación.

178. Limpieza 

Por lo general, los instrumentos utilizados para la adivinación se limpian y consagran mediante oraciones y un sacrificio de sangre. Esto asegura que todas las impurezas sean lavadas de los artículos, dejándolos limpios para ser usados por los orishas para responder a la humanidad.

179. Momento de la adivinación 

La adivinación solo se realiza desde el amanecer hasta las primeras horas del atardecer. Se cree que Osun, que es un orisha principal de la adivinación, abandona la adivinación cuando anochece y solo vuelve cuando amanece. Por lo tanto, para obtener precisión, se aconseja realizarla antes del anochecer.

Intención en la adivinación

Recordando la lección del orisha Ogun, que dio la espalda a la gente que juró proteger debido a su descuido al invocarlo, es lógico que los orishas solo respondan a la sinceridad. Tratar de invocar a los orishas por diversión es arriesgado y, al mismo tiempo, un esfuerzo inútil, ya que normalmente no responderán. No importa cuán serio sea el caso, los orishas no responderán si perciben una pizca de insinceridad o falta de seriedad. Cuando la intención es dudosa, los orishas no tienen que responder. 

La intención es importante tanto para el adivinador como para la persona que solicita la adivinación. El adivinador debe, en primer lugar, ser puro y estar igualmente dispuesto a adivinar, recibir el consejo de los orishas para que dicha adivinación sea precisa. Cuando un adivinador es impuro o no está preparado, las conchas de cauri caerán en patrones indiscernibles hasta que el adivinador haya hecho la preparación necesaria. En este caso, la preparación no solo se muestra exteriormente, sino que también es una cuestión de corazón o de intención sincera.

En el mismo sentido, la persona que solicita la adivinación debe demostrar ser sincera y estar dispuesta a llevar a cabo las instrucciones de los orishas y no debe mentir al adivino, mentir equivale a la falta de sinceridad. Cuando alguien es insincero o no tiene planes de cumplir los consejos de los orishas, no obtendrá respuesta de los orishas. Por lo tanto, sería una pérdida de esfuerzo y tiempo para el adivino y la persona. Debido a la incertidumbre que rodea la intención de las personas, se pregunta a los sacerdotes si los clientes están dispuestos a obedecer a los orishas antes de seguir con la adivinación con las conchas de cauri.
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Capítulo 10: Entender lo que dice la boca de las conchas 
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Todas las religiones de tendencia yoruba practican la adivinación: es fundamental para toda la religión y sirve de base para los principios morales. La gente Yoruba, en general, depende mucho de lo que dicen los orishas antes de tomar decisiones. Entre los devotos, ciertas personas son seleccionadas para someterse a un entrenamiento sagrado durante un tiempo antes de que se les permita invocar a los orishas mediante la adivinación. 

Aunque gran parte del conocimiento sobre la adivinación se mantiene sagrado dentro de los confines de los cultos dedicados a los orishas, todavía hay suficiente conocimiento disponible para el público. Al principio, todo el conocimiento sobre la adivinación era sagrado, y ninguna persona ajena al culto podía aprender o conocer los caminos de la adivinación. Sin embargo, con el paso de los años hasta los últimos tiempos, algunos ancianos, devotos con gran experiencia en la adivinación, consideraron oportuno dar a conocer ciertos conocimientos sobre la adivinación. Esto se hizo para preservar el conocimiento de la adivinación y para que la tradición de los orishas despertara interés. La occidentalización trajo consigo un viento de extinción que amenazó con borrar la historia, la cultura y la religión del pueblo yoruba. Primero comenzó con la esclavitud y los regímenes opresivos, pero con el tiempo se ha puesto en marcha una nueva estrategia, que no es otra que distraer a las nuevas generaciones con las emociones de las culturas extranjeras.

El objetivo de preservar la tradición yoruba se logró en gran medida. Pero no terminó ahí. Además de preservar las antiguas tradiciones, este conocimiento sagrado dio poder a las personas interesadas para que pudieran adivinar y determinar el curso de sus vidas personales sin tener que recurrir a un sacerdote. Por supuesto, se aconseja consultar a un sacerdote para una adivinación de mayor precisión, pero no está de más poder predecir el propio destino, aunque sea una información superficial.

Lo que dicen las bocas de las conchas 

Las bocas de cauri han tenido un gran valor en la cultura yoruba desde sus inicios. Además de utilizarse como dinero en la antigüedad, eran una herramienta vital de adivinación. Para algunos, las conchas de cauri sirven como tercer ojo para acceder al reino de las divinidades y de nuestros antepasados. Se trata de un reino intemporal lleno de conocimientos y sabiduría infinitos que pueden ayudarnos a vivir con mayor plenitud. Con las conchas de cauri, accedemos a todas las épocas: el pasado, el presente y el futuro.

Según la tradición yoruba, las conchas de cauri son la voz de los orishas y hablan de forma única. Para hacerlas hablar, las conchas de cauri se lanzan suavemente sobre una plataforma de adivinación. Dependiendo de cómo caigan y del patrón que creen, el adivino lee su interpretación basándose en el conocimiento sagrado sobre los patrones de las conchas de cauri.

Recordando los tipos de adivinación, la interpretación que se da a los patrones realizados por las conchas de cauri difiere. Por ejemplo, el sistema de adivinación Obi interpreta los patrones caídos como «sí» o «no», mientras que el sistema de adivinación Diloggun da más que interpretaciones de «sí» o «no».

Adivinación Obi

En el sistema de adivinación Obi, se utilizan nueces de cola en lugar de conchas de cauri, y se lanzan preguntas al oráculo de forma que generen una respuesta de «sí» o «no». Por ejemplo, una persona puede preguntar: «¿Prosperaré si hago esto?» en lugar de «¿Qué debo hacer?». De este modo, el oráculo reconoce el libre albedrío y la intención de un adivinador. Cuando las preguntas se formulan de forma directa, resulta fácil para el oráculo responder de forma adecuada. 

En el sistema de adivinación Obi, se utilizan tradicionalmente cuatro piezas de nueces de cola, cuyos patrones se clasifican en cinco categorías. Sin embargo, los adivinos del sistema Obi en Estados Unidos utilizan conchas de cauri en lugar de nueces de cola, pero la estrategia de interpretación es la misma.

Las cuatro conchas o nueces de cola representan los secretos del pasado y del futuro. En este caso, el adivino las coloca en su mano y reza sobre la pregunta que usted ha planteado. Después de rezar, el adivino sopla en las conchas y las lanza sobre el paño o la mesa de adivinación e interpreta el patrón que se muestra. En caso de incertidumbre sobre la interpretación, se repite todo el ejercicio.

Las cinco categorías de interpretación se definen como sigue:

1. Alaafia 

Cuatro bocas de concha hacia arriba; como su nombre indica, es la respuesta de paz y certeza. Es el oráculo que dice «sí» a la pregunta. Cuando esto ocurre, los deseos del corazón pueden ser concedidos mucho más rápido de lo esperado. Aunque esto es una garantía sólida, se espera un lanzamiento más de las conchas para confirmar la primera respuesta. Se espera que aparezca una segunda alaafia como prueba.

2. Etawa 

Tres bocas de concha están orientadas hacia arriba, mientras que una boca de concha está orientada hacia abajo; se trata de una respuesta indecisa. Es un «quizás» debido a la existencia de una concha que contradice a otras tres. Etawa también podría considerarse como un «sí», aunque de forma inestable. Por lo tanto, se espera que haga otro lanzamiento para obtener una respuesta más decisiva. 

3. Ejife 

Dos bocas de concha hacia arriba, y dos bocas de concha hacia abajo; esto también es un «sí» sólido debido al equilibrio entre las conchas. En este caso, no es necesario realizar una tirada de confirmación. 

4. Okanran 

Una boca de concha mira hacia arriba, y tres bocas de concha miran hacia abajo; esto es un «no» firme, ya que tres conchas contradicen a una. Esto indica que hay mucho trabajo por hacer antes de lograr el éxito.

5. Oyekun 

Cuatro bocas de concha hacia abajo; esto representa la oscuridad total. Es el «no» más fuerte y requiere un ritual de limpieza para expulsar las energías negativas que rodean el asunto presentado ante el oráculo. 

Adivinación con Diloggun

Las conchas de cauri en el Diloggun se consagran mediante el sacrificio de sangre y poseen significados más profundos que las nueces de cola utilizadas en el sistema de adivinación Obi. El Diloggun, una variante del Odu Erindilogun, se practica en la santería y requiere una iniciación antes de que alguien pueda aprender los rudimentos de la adivinación con las conchas.

Para empezar a adivinar, se espera que un adivino dé primero alabanzas a Olodumare, Egun y a los ancestros. Después, se debe invocar a Elegba, el camino del mensajero de Eshu, junto con el orisha que se va a consultar, por ejemplo, Osun. La ofrenda debe estar en su lugar antes de seguir para apaciguar a Elegba y el orisha consultado. Tenga en cuenta que la ofrenda debe ser específica para el orisha consultado, no dé una ofrenda destinada a Yemayá a Ogun; es un grave error. Se espera que de una parte de cada ofrenda a Elegba para que pueda mantener el canal abierto entre usted y su orisha. 

Cuando el adivino ha hecho lo necesario para dar alabanzas y ofrendas, se debe prestar atención al patrón en el que caen las conchas de cauri. En Diloggun, los patrones de la concha se clasifican en Odu biparentales y Odu compuestos. El Odu padre aparece tras el primer lanzamiento de las conchas, mientras que el Odu compuesto aparece tras el segundo lanzamiento. Ambos Odu conforman el patrón general de las conchas y deben interpretarse como uno solo. Por ejemplo, cuando el primer lanzamiento produce cinco como el Odu padre, y el segundo lanzamiento produce nueve como el Odu compuesto, el patrón realizado es 5-9. Esto debe interpretarse como una bendición o una desgracia.

Para obtener la interpretación, se utilizan las herramientas conocidas como Efun y Ota. Ambos objetos se colocan en las manos del cliente, que entonces agita sus manos y separa ambos objetos colocándolos en manos distintas. Ambas manos deben estar firmemente cerradas hasta que el adivino pida al cliente que abra la mano izquierda o la derecha.

Cuando el adivino haya leído el patrón, los números determinarán qué mano debe abrirse. Si se revela el Efun, la interpretación se inclina hacia las bendiciones, pero la interpretación es una desgracia si se desvela el Ota. Sin embargo, la adivinación no termina ahí. Hay que hacer averiguaciones para determinar el origen de las bendiciones o de las desgracias. En este caso, el adivino deberá conversar con el cliente e interpretar para llegar a una conclusión. Una vez revelada la fuente de la bendición o de la desgracia, el adivino hace más averiguaciones para determinar qué sacrificio u ofrenda debe hacerse en acción de gracias o en petición de misericordia. 

Cada Odu está representado por el número de conchas que caen hacia arriba en la plataforma de adivinación. Por lo tanto, cuando diez conchas caen boca arriba, el Odu es igual a diez. Hay 16 patrones básicos o Odu que se pueden leer en cada lanzamiento de las conchas de cauri. Sin embargo, tras estos 16 patrones hay 256 Odu compuestos que pueden ser leídos. Los 16 patrones básicos incluyen:

● Okanran - Una sola concha con la boca hacia arriba; significa no hacer daño a nadie

● Eji Oko - Dos bocas de concha hacia arriba; significa no sentir odio ni buscar la destrucción de los demás

● Eta Ogunda - Tres bocas de concha hacia arriba; significa no buscar venganza

● Irosun - Cuatro bocas de concha hacia arriba, significa no calumniar ni atrapar a nadie

● Ose - Cinco bocas de concha hacia arriba, significa evitar la envidia hacia cualquier persona y cosa

● Obara - Seis bocas de concha hacia arriba, significa no mentir

● Odi - Siete bocas de concha hacia arriba, significa no ser corrupto ni corromper a nadie

● Eji Onile - Ocho bocas de concha hacia arriba; significa respetar los secretos de los demás y usar la cabeza con sabiduría

● Osa - Nueve bocas de concha hacia arriba; significa evitar ser falso con los demás

● Ofun - Diez bocas de concha hacia arriba; significa no robar, maldecir o jurar en falso

● Owanrin - Once bocas de concha hacia arriba, significa no matar ni arruinar la vida de otras personas y ser agradecido por el bien que te hagan

● Ejila Sebora - Doce bocas de concha hacia arriba; significa evitar las tragedias y los escándalos

● Eji Ologbon - Trece bocas de concha hacia arriba, también se conoce como metala, y significa respetar a los antepasados

● Ika - Catorce bocas de concha hacia arriba, también se conoce como merinla, y significa no propagar la corrupción, el mal o la enfermedad

● Ogbegunda - Quince bocas de concha hacia arriba, también se conoce como marunla y significa respetar a los mayores, a los hijos, al padre y a la madre

● Alaafia - Dieciséis bocas de concha hacia arriba, se conoce como merindilogun, y significa que, si escucha este consejo, encontrará paz y audacia cuando esté ante Olodumare

● Opira - Este es el decimoséptimo patrón en el que ninguna boca mira hacia arriba, y significa que la lectura es inexacta. Esto puede ser culpa del adivino o del cliente
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Conclusión
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El Diloggun como medio de adivinación proporciona una visión de la vida de una persona y puede ayudar a redefinir el destino. Es un medio de comunicación con los orishas que han existido antes de la creación y que permanecerán incluso después del fin de este mundo. El pueblo yoruba cree en un proverbio que dice: «Lo que un anciano ve mientras está sentado, un joven no puede verlo, aunque esté en la cima de la montaña más alta». Los orishas han existido desde antes de los tiempos. Es de sabios buscarles por su consejo y su poder, después de todo, son los antiguos cuya sabiduría y poderes trascienden nuestro espacio y tiempo.

	[image: image]
	 	[image: image]


[image: image]

Referencias

[image: image]


Falola, Toyin (2016) | Enciclopedia del Yoruba 

J. Omosade Awolalu | Yoruba Beliefs & Sacrificial Rites

Adeoye C.L. (1989) | Igbagbo ati Esin Yoruba

William Bascom | Dieciséis Cauris

Idowu E.B. (1962) | Olodumare; Dios de las creencias yoruba

Harold Courlander | Cuentos de dioses y héroes yoruba 

Lynch, Patricia Ann (2018) | Mitología africana, de la A a la Z

William Bascom (1991) | Adivinación de Ifá: La comunicación entre los dioses y los hombres en África Occidental

Ifáloju A. | Iwori Meji; Ifá habla sobre la justicia

James J. Kulevich | The Odu of Lucumi; Información sobre los 256 Odu Ifá

Fagbemijo Amosun Fakayode (2012) | Ori Mi Gbe Mi; Ori Support Me

Makinde M.A. (1985) | Un análisis filosófico de los conceptos yorubas de Ori y el destino humano

Ifáloju A. (2007) | Ori - El Contenedor Divino del Destino, Carácter y Potencial, Semilla del Creador

Elebuibon, Yemi; Las aventuras de Obatalá

James T. Houk (1995) | Espiritus, sangre y tambores; la religión orisha de Trinidad

John Mason | Orin Orisha; Cantos de los elegidos

Robert Marcel (1997) | Culto a Ogun en Idanre; hierro e identidad en un pueblo yoruba 

Adeoye C.L. (1989) |Igbagbo ati Esin Yoruba

Robert D. Pelton (1989) | Los trucos en Africa occidental; Un estudio de la ironía y la delicia sagrada

Alamoja Yoruba (2019) | Esu no es Satanás; Quién es Esu y quién no es

Murrell, Nathaniel S. (2009) | Religiones afrocaribeñas; Una introducción a sus tradiciones históricas, culturales y sagradas. 

Monaghan (2014) | Enciclopedia de diosas y heroínas 

Akalatunde, Osunyemi (2005) | El camino antiguo- Entender e implementar los caminos de nuestros ancestros

Chief Yagbe Awolowo Only (2016) | Deidades y adivinación

Los Conceptos Religiosos Yoruba; Entendiendo los Conceptos de Creencias de la Fe Lucumi

«Poemas africanos - Poesía oral de África». Africanpoems.net 

«HERENCIA: Sé consciente de tu autoconversación = Es una conversación con el Universo... ». Chief Yagbe Awolowo Onilu, yagbeonilu.com. 

«Ọmọ Oòduà». Ọmọ Oòduà, ooduarere.com. 

«OWULAKODA Blog». OWULAKODA Blog, owulakoda.wordpress.com. 

d2d_images/chapter_title_above.png





d2d_images/chapter_title_corner_decoration_left.png





d2d_images/cover.jpg
MARI SILVA

ORISHAS

LA GUIA DEFINITIVA DE LAS DEIDADES
AFRICANAS ORISHAS Y SU PRESENCIA EN EL YORUBA,
LA SANTERIA, EL VUDU Y EL HUDU, CON UNA
EXPLICACION DE LA ADIVINACION DEL DILOGUN

>

a0

A3

[

I

A0
>






d2d_images/chapter_title_corner_decoration_right.png





d2d_images/chapter_title_below.png





d2d_images/scene_break.png





