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NIITORI YIi ONON KO Di MON QJO
NIITORI YII ONON KO DI MON ORU
ONON KO Di MON OOGUN

Porque los caminos no estan cerrados para los que entienden el dia
Porque los caminos no estan cerrados para los que entienden la noche
Los caminos no estan cerrados para quien entiende de Magia

Proverbio Yoruba
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EN ESTE LIBRO ENCONTRARA:

Qué es iya‘lmi Oséréngé.

La importancia de Iyami Osoronga
en el culto de awon Orisa Yortiba.
La importancia de Iyami Osoronga
en el culto de Egingun.

La diferencia entre Odu y
Oduduwa.

El mito de la “bruja” (lyami Ajé).
La relacién entre Estl e Iyami
Osoronga.

La relacién entre Qranmila e fyami
Osoronga.

La relacién entre Iyami Osoronga y
Orisa’Nla.

La relacién entre Iyami Osoronga y
Oya

La relacién entre Iyami Osoronga y
Obaltayé.

La relacién entre Iyami Osoronga y
Osun.

La raz6n de la sangre en la
adoracién (la cuestiéon del
sacrificio)

13.

14.
15.

16.

17.

18.

19.

20.

21.

22.

23.

La relacién entre Iyami Osoronga y
Ogtin.

El culto a Iyami Osoronga.

Esé Iton (leyendas) de Ifa que
hablan de Iyami Osoronga.

La interpretacion oculta de estos
Esé Iton en su uso practico.

Las hierbas del culto de Iyami
Osoronga y su método de uso.

El uso del poder de fyami
Osoronga en relacién con Ibori
(dar comida a la cabeza).

Los simbolos de Iyami Osoronga.
El porqué del uso de la energia
lunar y su método.

El ciclo de la estructura de la tierra
y su periodo fértil.

Las mascaras Efée-Geledé y sus
nombres.

Y mucho maés!




iOh, usted! La sefiora de los pajaros

Sefiora de las aguas ondulantes
De los rios subterraneos
Tt que dominas los fuegos interiores
De géiseres y volcanes
Ta que diriges las corrientes teltricas
Para encender la chispa divina
De la maternidad y la fecundidad
De sus hijas de la superficie
T que a través de tus mensajeros
Grandes y pequefias aves
Fecundan las plantas y diseminan
La vida en este planeta.
Perdonas a los que te tratan
Como esclavas

Que no ven tu poder




Que estan cegados por la vanidad.
Del conocimiento humano tan insensato
Danos la alegria que viene
De la felicidad de estar vivo
Preservar la virilidad de los hombres
Y la fecundidad de las mujeres
Mantener encendida dentro de nosotros la llama

Del amor que perpetta la especie

Y nos eleva a la luz.




IYAMI OSORONGA
MI MADRE ANCESTRAL

Un nombre casi nunca mencionado y siempre temido, pocos en nuestro pais conocen
la importancia real de esta deidad en el culto de Awon Orisa Yoruba, o mejor, en toda la cultura
africana.

Para el amigo lector que nunca ha oido hablar de IyAmi, como introduccién al tema le
pregunto - ¢ Tendria usted, querido amigo lector, miedo de su madre? ;Qué es ser una Madre
en el sentido mas amplio y profundo de la palabra? ¢Y qué seria ser la "Madre de las Madres”,
la mas antigua de todas, ¢la fuente de donde todo se origin6? Esto es IYAMI OSORONGA, la
gran madre ancestral.

Conocer el culto de Iyami Osoronga es la obligacién de todo sacerdote serio del culto
de Awon Orisa, una vieja cancién nos dice que "TODO LO QUE EL HOMBRE PUEDA
CONSEGUIR, LO CONSEGUIRA DE LAS MANOS DE LAS MUJERES".

Todo aquel que pueda tener la bendicion de conocer este inmenso poder y belleza de la
naturaleza del pante6n Yoruba, es sin duda bendecido, porque conoce la estructura de la tierra
como un ser vivo, y aquel que pisa la tierra y la tierra lo reconoce, nunca tendra ningiin camino
equivocado en su destino.

Te beneficiaras de la base de todo el planeta: el PLANETA TIERRA. Las Iyami Te
beneficiaras de la base de todo en el planeta: EL PLANETA TIERRA. Los Iyami son energias
que ocupan el espacio de la estructura terrestre. Cuando se dirigen a formar cualquier proceso
de edad ritual, tienen el objetivo de mantener el dominio sobre cualquier materia manipulada.
Dentro del culto Yoruba mas tradicional, nada se hace sin estructurar las 4 partes iguales del
entorno. Si les pertenece el espacio generado a partir de la estructura bésica de todo lo que
existe, debemos reverenciarlas antes de cualquier acto de liturgia yoruba. Si por casualidad
desconocemos esta técnica o por alguna otra razén no lo hacemos, el contexto en el culto de
las ondas mentales se pierde por el camino, ya que no hay una direccién precisa dentro del
ritual.

En este caso, el objetivo no se consigue. Mucho mas que un mero concepto técnico o
mitolégico, las Iyami Osoronga son la manifestacién del poder femenino en el universo, y
después de todo, ¢qué seria ese llamado "poder femenino"?

El oficio del Género en la naturaleza (masculino y femenino), es sélo crear, producir,
generar, etc., y sus manifestaciones son visibles en todos los planos de los fenémenos. Se habla
mucho de los polos positivo y negativo. Estos términos son aplicados erréneamente por la




ciencia. La palabra Positivo significa lo que es real y fuerte, comparado con la polaridad
Negativa que seria entonces irrealidad y debilidad.

El llamado polo negativo es en realidad el polo en y a través del cual se manifiesta la
generacion o produccion de nuevas formas de energia. No hay nada NEGATIVO en ello. Las
mayores autoridades del mundo de la ciencia, utilizan el término CATODICO, evitando
precisamente esta confusién. Y por increible que parezca, esta confusién se expresa en la
interpretacién de este mito milenario que es el PODER FEMENINO en el universo - Iyami
Osoronga. La funcién de la parte masculina del universo parece ser la de dirigir cierta energia
hacia el principio femenino y poner asi en marcha el proceso creativo.

Pero el principio femenino es siempre el Gnico que hace activo el trabajo creativo, y
esto es asi en todos los planos. Por lo tanto, solo abrazando el lado favorable de Iyami podemos
generar la cantidad suficiente de energia y tener una repercusiéon divina dentro de cualquier
ritual. Las Iyami, se consideran la fuerza de la propia composicién de la tierra (un elemento
femenino), interconectada con la fuerza gravitatoria. Cuando el ser humano es plenamente
consciente del peso especifico de su mano, de su pie, de su cabeza, sin ninguna duda, es una
persona afortunada. Porque él ciertamente alcanzara la armonia divina entre su Dios interno
(Orisa) y la naturaleza, pudiendo asi conocer las varias caras del Dios supremo Olédiimaré en
todas sus manifestaciones.

Y este es el gran proposito del culto Yoruba, siendo mucho mas antiguo que el
cristianismo, la idea de la religién de Awon Orisa es siempre que la gente conozca a su Dios
interno (Orisa) y que pueda reconocer las manifestaciones de este Dios en la naturaleza.

La persona comprende en mayor medida la presencia de Dios en el mundo, alcanzando
asi la "gran comprensién", la de percibirse a si mismo como parte de un todo y con un papel
muy importante en esta estructura: la manifestaciéon de Dios plenamente.

Es a través de la Iba que se entra en contacto con la Iyami. Es un canto sagrado que
precede a todo lo que se hace en el culto Yoruba y tiene como objetivo la propia composicion
de la tierra, para que sus bendiciones puedan ser utilizadas en la ritualidad.




IBA IYAMI OSORONGA

IBA AKODA TO DA TIE LORI EWE

Akoda es nuestro primer ser creado, y fue creado en una hoja
IBA ASEDA TI TE TIE NILE PEPE
Aseda, el que creé al primer ser humano. Su recuerdo sobre la tierra.
IBA IYAMi OSORONGA
A mis madres, todas poderosas, por encima de todos mis respetos.
APANI MA HA GUN
Los que controlan, estando plenamente, a todas las fuerzas de tierra
iAWON NI OLOKO KI ORU ATORI JAPA! ATEDO JOKAN

Que todo esté a mi favor. De la cabeza a los brazos; del higado al corazoén; de la bilis al
ano.

ATIDI JORONRO EYE AKE GANAN RAN
Péjaros, enormes pdjaros de la sabiduria
AGBO KEKE LORI IROKO MAYE

Iréko, el gran &rbol que esta por encima de todas las cabezas




AROHOHO ILE SE IRO EYE ABAPAYE
La Tierra que es testigo de todos los acontecimientos y lo sabe todo
THEYE IRO EYE A BIDE LENU WAKO WAKO
Wako Wako, gran pajaro con pico de bronce
AWQN NI IGUN TI GUN OMO EJA NINU OMI
Es preciso para capturar a los peces jévenes en el agua
AWON NI OYANYAN GANGA TI GUN QMQ AKAN LODO
Pédjaro consciente que puede alcanzar, y lo hace, al cangrejo en el fondo del rio
EMI MO ORUNKOO YIN EMA PAMI EMA PA AWON OMO MI.
No me mates a mi ni a mis bebés
MOJUBA OKUNRIN. MOJUBA OBINRIN.

Su bendicién masculina universal. Su bendicién femenina universal.
IBA LOWO OGUNSO LEGELEGE TI O DORI KODO TIKO JA
Su bendicién, la que invierte el hombre internamente y ni asi muere
IBA LOWO ILU GBEDU TI O DORI KOLE
Saludos al ritmo de la muerte, y que mi cabeza no lo escuche
TI O WAMI LOJU GBURUGBU
Este sonido no sacudird mi visién con espanto
MO]UBA ODUNDUN TI I DUN BI I EEGUN
Bendiceme el ancestro en su paz que me hace vivir
MOJUBA OLOLO TI LOHUN ORO

Bendito sea el poder que muele el grano y toca el tambor. Que no esté en medio de sus
roces.

IBA LOWO ONA OMO OSOROROO JIRO

Reverencio respetuosamente el espacio mas alla en el universo de mi camino.




{IBA LOWO AYEE!

Saludos a lo que existe intensamente desde la tierra hasta el sol, y que se me
reconozca. Que todos sean aceptados; sin desviacion y que me bendigan.




ORIKI IYAMI OSORONGA
Iyami Osoronga
Eleye de boca redonda
Atioro pajaro que se posa suavemente
(Se juntan para beber la sangre) vuela sobre el techo de la casa
(transetinte) puesto en el mundo (Comer de la cabeza, son felices
(Llora como un niflo mimado)
(Llora como un nifio mimado) poner en el mundo Aj_e
Cuando Aje vino al mundo
Trajo al mundo a tres nifos
Ella los trajo al mundo (Vértigo)
Ella los trajo al mundo (Esta muy orgullosa de morir)
Trajo al mundo a estos tres hijos
Asi que no tienen plumas
El péjaro AKO les dio plumas
En la antigiiedad
Dicen que no dan mal al nifio que tiene bien
Yo soy tu hijo que tiene el bien
No me perdones el mal
Viento secreto de la tierra
Viento secreto del cielo
Larga sombra, gran pajaro que vuela por todas partes
Coco de cuatro ojos, dama de veinte ramas
Obscuridad 40 flechas (es dificil que el dia se convierta en noche)
Se convierte en el pdjaro OLONGO (que) mueve la cabeza

Se convierte en el pdjaro que se frota con Ostun muy rojo




Se convierte en pajaro, se convierte en hermano menor del arbol akoko
(Se pone la corona en la cabeza) secreto en IDO
La rana se esconde en un lugar fresco
Mata sin repartir, la reputacion de la noche
Vuela abiertamente para entrar en la ciudad
Va sin prisa, camina sin prisa, camina suavemente para entrar en el mercado
(Hace las cosas siguiendo su propia voluntad)
Elegante pdjaro al revés
Con pico puntiagudo como la cuenta ESUWU
Con las piernas como cuentas SEGI
Come la carne (de las personas) empezando por la cabeza
Desde el higado se come hasta el corazén
La gran cazadora
Del estémago se come a la vesicula biliar

No le des la gallina a nadie para que la crie (sino) llévate la oveja al lado de esta.

La fuerza de Iyami Osoronga, es un mito universal. Trasciende las cuestiones
culturales, pues es ante todo un poder divinizado a través de lo humano, en Dios.

NOTAS IMPORTANTES:

La IBA IYAMI OSORONGA citado anteriormente con traduccion, es un texto que permite
hacer la evocacién de Iyami, es decir, "llamar, "traer" la presencia de Iyami ante todos en un
ritual - utilizar con moderacion...

EVOVACION

Es el trabajo con entidades que pueden existir de forma natural o ser creadas. Pueden
considerarse como espiritus independientes, fragmentos del subconsciente del mago, o como
conjuntos de las diversas especies de formas de vida, segtin el gusto personal y la estructura de
creencias.




En la préactica, la Evocacién suele practicarse para el Encantamiento, en el que se hace
que las entidades evocadas creen efectos en beneficio del hechicero. Las entidades evocadas
también son ttiles en la adivinacién, donde se utilizan para descubrir informacién para el
hechicero.

ENCANTAMIENTO

Incluye todas aquellas practicas en las que el hechicero trata de imponer su voluntad
sobre la realidad.

NOTAS INTERESANTES:

Aunque IYAMI OSORONGA es una sola deidad, su esencia se basa en 13 pilares, en
Métalaa Obinrin- Qranmiyan.

IYAMI OSORONGA es la Sefiora del vientre, y posee un inmenso poder sobre los seres
humanos. Potencia ilimitada. Qrinmila se considera el marido de Iyami y Qsun es parte de
ella porque es duefia de la placenta.

Ellas son la Unica Madre Naturaleza. "Las Santas Madres".

Ellos decidiran segin tu comportamiento si recibiras las bendiciones o no. Si has
salido de una mujer, tienen poder sobre ti.




ESE ITON ODU IYAMI OSORONGA

Ireté Méji

COMO IYAMI LLEGAN A TIERRA OTA

Sacamos el agua del frente.

Sacamos el agua en la parte de atras.

Ifa es consultado por 201 personas, que desde el cielo vinieron a la tierra.
Ifa es consultado por 201 propietarios de aves,

Que desde el cielo han venido a la tierra.

Cuando estas 201 personas llegan,

Son los Babalawo los que se encargan de preparar una calabaza para cada uno de ellos.
Fue en Ota donde llegaron por primera vez

Nombran a una persona Iyaléode en Ota.

El que recibe un péjaro, lleva su calabaza a su lado.

Ella dice que quiere tener su pajaro.

Se coloca en el interior.

Cuando ha colocado el pajaro dentro, se tapa la calabaza y se les entrega.
Esta calabaza que se les entrega, la cuidan en su casa.

Cuando lo han arreglado en su casa,

no cualquiera puede saber el lugar donde lo han puesto

a menos que sea alguien que tenga una calabaza.

Tal vez esté en el techo de la casa.

Podrian ponerlo junto a la pared.




Pueden cavar el suelo para ponerlo alli.

Son los tnicos que conocen el lugar donde se guarda la calabaza,

cuando se les entrega.

Cuando se lo dan, cada una toma el suyo, lo pondra en el lugar que lo vio.
Cuando quieren enviar a Eléye a una mision, abren la calabaza,

Esta Eléye sale volando de la calabaza,

Llevara a cabo su mision alli donde se le envie,

Quizas en Lagos, quizas en Ibadan,

Quizas en Ilorin, quizas en Sapele, quizas en Londres, quizas en el pais del rey.
Los cuatro rincones del mundo son los lugares a los que la envian.

De esta manera, abrieron la calabaza.

El pajaro vuela y va a cumplir su mision.

Si dicen que es para matar a alguien, matan.

Si dicen que es para tomar los intestinos de alguien, los toman.

Cuando quieren tomar los intestinos de alguien, estan al acecho.

Cuando estan al acecho para desgarrar su vientre,

La persona no sabe que quiere tomar sus intestinos.

Si estd embarazada, le quitan el embarazo del vientre.

Realizaran el trabajo que se les encargue.

Cuando han terminado este trabajo, vuelven de nuevo a esta calabaza.

Lo vuelven a tapar.

Cuando lo han cubierto, se encargan de volver a colocarlo en su sitio.

Ya no luchan solos, a menos que quieran ir a su sociedad.

El momento en que regresa,

Este pajaro habla asi a su duefio: "el trabajo que me enviaste a hacer, lo he hecho.
Si esta persona posee un remedio contra Aje,

Es capaz de decir: "que no me atrape la que te envi6 a atraparme”,




Yo intento atrapar, atrapar, atrapar, pero no soy capaz de atrapar.
Si me mandas a atrapar a alguien (que no posee esta medicina) lo atrapo.
El que posee un pajaro se dirige entonces al centro de su sociedad,
Dice que envi6 un mensajero en una mision,

Ella realiz6 este trabajo en su contra,

Llevé esta obra al seno de su sociedad

Porque no puede trabajar sola.

Cuando hablaban asi, los que se quedan compartian cosas.

La sangre de la persona que envi6 a buscarla,

Lo lleva al centro de su sociedad, porque no puede trabajar sola.
Cuando lo dicen, los que se quedan comparten cosas.

Sangre de la persona que envi6 a tomar,

Lo lleva al centro de su sociedad,

Todos sus compaiieros quieren tocarlo con la boca.

Cuando han tomado esta sangre juntos, se separan.

Cuando se separan, ha llegado el siguiente dia, la siguiente noche,
Envian el ave.

No dejan dormir a su victima, esta ave puede tomar un latigo,
Puede tomar un palo, puede tomar un cuchillo,

Puede convertirse en un alma del otro mundo, puede convertirse en un Orisa.
Para ir a meter miedo a quien se lo han mandado.

iTal es la historia de estas Eléye!

jAsi son!




COMENTARIO

Lo mas importante en una correcta interpretacion del texto de Ifa Iton, no es siempre
la lectura literal del mismo, de hecho, la mayor aportacién de esta practica se refiere a la
interpretacion del "entre lineas" en su contenido.

Ahi es donde estan los verdaderos "misterios y secretos" del tema. Analicemos los
puntos seleccionados y hagamos una pequefia pero importante interpretaciéon de su contenido.

3.- En muchas culturas antiguas los mitos de la creacion hablan de una unidad
remota entre el cielo y la tierra, en forma de mezcla como el caos original, pero
preferentemente este texto nos habla de una unién entre el cielo masculino y la tierra
femenina, representada por una calabaza (simbolo de la atmésfera). Del cielo vienen la
lluvia fecundante, las nubes, la sequia, los rayos y la luz solar y lunar. La afirmacion de
que Iyami viene del cielo a la tierra, nos da una indicacién de qué tipo de poderes estan
en el trabajo a través de su fuerza. - la presencia o ausencia de la FERTILIDAD.

4.- La cantidad simbolizada por el namero 201, se refiere a una gran cantidad, no
exactamente a este niimero. El término " pajaros"” se relaciona con el poder de Iyami,
que esta representado por los pajaros, los peces y las serpientes. El alma humana,
privada del cuerpo, se representa a menudo en la figura de un pajaro, ya sea como un
pajaro con cabeza humana (el que el antiguo Egipto llamaba BA) o -a menudo como en
las pinturas prehistoricas- en forma de ser humano con cabeza de pajaro (circunstancia
que se explica en parte como la representaciéon simbolica de alucinaciones relativas al
vuelo en estados de conciencia alterada), practica fundamental de la magia de las
mujeres iniciadas en esta forma de culto.

7.- Interesante la presencia del Babalawo, como los que preparan las calabazas,
como veremos mas adelante, son los Babalawo (hijos de Oriinmila) los que tienen mayor
conexion con fyami, debido a varios aspectos, como el apaciguamiento y propiciaciéon de
estas fuerzas.

8.- "lyaléode", titulo exclusivo de las mujeres lideres y representantes de las
comunidades femeninas dentro del culto. En el iton, eligen a una Iyaléode, seguramente
para que asista al Babalawo en la entrega de las calabazas (lo que en si mismo ya sugiere
una "asociacién" entre Iyami y Qrinmila, representada a través de la Apétébi - "esposa
de Ifa").

14.- Esta frase nos habla del secreto de la iniciacién, que s6lo comparten las
personas de la misma sociedad de culto. Es un elemento fundamental para evitar la
banalizacién de importantes conceptos practicos de la magia.




15.-16.-17.-Referencia a los dominios de Iyami, a saber - "en el techo de la casa™:
fyami viene del cielo a la tierra (comentado en el punto 3.) - "junto a la pared": Iyami
conoce los 9 orun, que podriamos traducir como dimensiones. La tradicidon nos dice que
los 9 orun se superponen horizontalmente, siendo nuestra ubicacion el orun central.

Por lo tanto, la afirmacién de iyz?lmi como dueiia de la estructura terrestre, es s6lo
una "porciéon" de su inmenso poder, ya que, en verdad, ella estructura todo el universo,
razén por la cual, como veremos mas adelante, es llamada la "madre" de Qbatala y Ogtn,
cuando Olédumare le da la calabaza con el pajaro. - "cavar en la tierra": Referencia a su
poder estructural terrestre, que, entre otras cosas, abarca la gravedad y el magnetismo.

20.- "lo pondra en el lugar que ella vio": el secreto esta guardado, a través del
lugar donde esta la calabaza, no todo el pueblo puede saberlo.

23.- El poder de Iyami no tiene limite, dondequiera que esté la estructura
terrestre, lyami también estara alli.

25.- Las cuatro esquinas del mundo, se refieren a la propia estructura de la tierra
en relacién con las cuatro direcciones del universo, dominio de iy&mi (Seiiora de la
estructura de la tierra), a saber, 112 Qrun (este), Iwa Qrun (oeste), Gatsu (sur) y Ariwa
(norte).

29.- Esta frase simboliza, la "remocion del Ase", el nombre tradicional de esta
practica es Yanlé: la ofrenda de partes cocidas y especiales de un animal sacrificado -
corazon, lomo, visceras, patas (de un ave), higado, rabadilla, articulaciones- mas algo de
la comida preparada para Ifa u Orisa que fue propiciado. Practica utilizada en los
sacrificios rituales.




"ASE DE EXPANSION (Of1) Y DE CONTRACCION
(Osa)"

Los llamados “Asés” asi como la sangre pertenecen a Iyami Osoronga, el orin (canto
> y :
ritual) para ofrecer los 6rganos internos de los animales sacrificados es el siguiente:

"Mo juba ényin Iyami Osoronga
O tonodn &jé enun

O tookon éje édo

Ejé 6 yé ni kalé o

Ejé 6 yé ni kalé o

O yiye, yiye, yiye, yiye, koko

0 yiye, yiye, yiye, yiye, koko ...
".. Saludo a mi madre Iyami Osoronga

La que sigue el rastro de la sangre interior

La que sigue el rastro de sangre del higado y del corazon

La sangre fresca que se acumula en la tierra se cubre de hongos

Y sobrevive, sobrevive, sobrevive y vuelve a sobrevivir

Gran péjaro - madre ancestral ..."

Los conceptos de OFU y OSA estan presentes en el cuerpo humano (asi como en los de
todos los demés animales), y la clasificacién de las actividades de OFU y OSA son las siguientes:

e Los 6rganos de las funciones OFU son los que producen y hacen circular la energia en
el cuerpo: sus érganos representativos son: el estbmago, la vejiga, la vesicula biliar, el
intestino grueso y el delgado.

e Los 6rganos de las funciones OSA son los que concentran la energia, purifican y hacen
circular la sangre: son los representados por el corazdn, los pulmones, los rifiones, el
higado y el bazo-pancreas.




- Las actividades de estos 6rganos son complementarias, a saber:

1) Produccién de elementos vitales (intestino delgado - OFU) y su distribucién
(higado - OSA).

2) Captacién de energia OFU del aire (pulmones - OSA) y su frenado (vejiga -
OFU).

3) Excitacion de la energia (vesicula biliar - OFU) y circulacién de la sangre
(corazén - OSA).

4) Equilibrio y excrecién de sélidos (intestino grueso - OFU) o liquidos y solubles
(riflones - OSA)

5) Produccién de energia OSA a través del (estomago - OFU) y, con esta energia,
excitacién vital (actividad sexual - OFU)

6) Produccion de energia por el aztcar (bazo - pancreas - OSA) y su distribucion.

(Nunca esta de mas subrayar que cuando se menciona un 6érgano como representante
de una funcién, se entiende que incluye los demés componentes de dicha funcién).

38.- Toda forma de poder espiritual se ve siempre impulsada a organizarse de tal
manera que pueda influir en la comunidad e imponer su voluntad.

40.- No hay ninguan tipo de poder dentro de la cultura Yoruba, que no tenga su
afirmacion y respuesta, segin la fuerza equilibrada de Olédumare, para todo siempre
habra algan tipo de limite. Afortunado es aquel que tiene la suerte de tener el
conocimiento para hacerlo, de ahi la importancia de Orinmila como Orisa de la
sabiduria que guia a los seres humanos en sus problemas. La noche no siempre se
concibe como la ausencia del Sol, sino que también se relaciona simbdlicamente con la
oscuridad llena de secretos y con el seno de la mano protectora. Vinculada a las fuerzas
femeninas que ayudan y condenan, la noche es el gran hogar de Iyami y sus poderes. Los
rituales se realizan preferentemente durante este periodo.

49.- El pajaro es el mensajero que personifica el poder de Iyami, son entre otras
cosas la fuerza que inspira a los hombres a descubrir discursos sabios y que les permite
ser capaces de prever muchas cosas antes de que sucedan. Sus plumas representan las
individualidades creadas a través del poder generador femenino, al igual que cada ser
humano es hijo de la "gran madre", asi son las plumas, "hijos" del gran cuerpo femenino
de la naturaleza. En todas las fuerzas de la naturaleza, siempre sera necesaria la
presencia fecundante del poder femenino, por lo tanto, este mismo poder puede




transformarse en cualquier cosa, incluso en un Orisa, porque todo, inevitablemente,
depende de este poder.

Notas interesantes:
Muchos afirman que hay "Tres Iyami"

1. Una de la "Linea" Blanca: Que da salud, cura, hace subir en la vida, da todo lo bueno
(Manipulacion de los cuatro elementos).

2. Una de la "linea" negra: Tiene el dominio de la Alta Magia

3. Una de la "Linea" Roja: Parte mas cerrada.

iSiempre que veas a alguien tratando de explicar de esta manera, la adoracién de Iyami
por conceptos tradicionales Yortibé, veras que la adoracién de Iyami estd muy mal vista en la
sociedad Yoruba, y una cosa que los "Sacerdotes Loros” sblo saben repetir, es que en la
sociedad Yortib4 si alguien fue iniciado o relacionado con Iyami, la persona nunca hablara esto
publicamente, jya que esto causaria que la persona sea mal vista en toda la sociedad y
posiblemente prohibida de la vida comun!

Sin embargo, es curioso como muchos sacerdotes yoruba, no sélo "importan"
sacerdotisas yoruba, sino que incluso hacen "procesiones para alabar a Iyami".... lo que es méas
extrafo, es que estas procesiones se hacen durante el dia...

Para una deidad que esta representada por los "P4jaros de la Noche" ....

En realidad, estos Yoruba se basaron en los antiguos mitos de las Arpias de la cultura
griega, y por eso vemos esos rasgos comunes... sin embargo no hablan de "Obinrin-
Oranmiyan" y lo que eso significa en la préctica entre tanta otra informacién real y no sélo
copiada de los mitos de la cultura griega.

Para probar lo que estoy diciendo, pongo aqui un material sobre las Arpias Griegas y
comparen ustedes mismos, lo que las personas en el mundo y entre los Yoruba, que hablan
sobre Tyami.




AGUILA ARPIA (MITOLOGIA GRIEGA) - ;QUE SON?

En la mitologia griega, las arpias eran monstruos alados con el rostro de una vieja fea
y encorvada con garras afiladas. Sin embargo, las versiones anteriores de las historias griegas
describian a las arpias como hermosas doncellas aladas.

El nombre de Arpia proviene de la palabra griega que significa "ladrén". Tenian
hambre. Criaturas asquerosas que arrebataban comida, objetos e incluso personas.

La mayoria de las imagenes de las arpias son de mujeres con alas, pero las arpias en
realidad tenian dos alas y el cuerpo de un péjaro.

Hay tres arpias cuyos nombres aparecen mucho en las historias.

Son las hijas de Electra: Aello, Celaeno y Ocypete, aunque también se las conoce con
otros nombres.

Representadas a veces como mujeres seductoras, a veces como monstruos horribles.

Representadas a veces como mujeres seductoras, a veces como monstruos horribles,
las Arpias traducen las pasiones obsesivas, asi como los remordimientos que siguen a su
satisfaccion.

En la mitologia griega, las Arpias (del griego harpyia, "desvario") eran las hijas de
Taumas y Electra y, por tanto, anteriores a los olimpicos.

Siempre buscaban secuestrar el cuerpo de los muertos para disfrutar de su amor. Por
ello, siempre se les representa en las tumbas, como si esperaran a los muertos, sobre todo
cuando son jovenes, para arrebatarlos.




Son porciones diabdlicas de las energias cosmicas, representan la provocacion de los
vicios y la maldad, y s6lo pueden ser alejadas por el soplo del espiritu.

Al principio eran dos, Aelo (la escoria) y Oxypyte (la que vuela rapido), y mas tarde se
convirtieron en tres con Celeno (la oscura).

El mito principal de las Arpias esta relacionado con el rey de Tracia, Fineo, sobre el que
pesaba la siguiente maldicién: todo lo que se ponia delante de él, especialmente los manjares,
se lo llevaban las Arpias, que inutilizaban con sus excrementos todo lo que no podian llevarse.

Perseguidas por los argonautas, a peticion de Fineo, obtuvieron a cambio de sus vidas
la promesa de no atormentarlo mas.

Desde entonces, se refugiaron en una cueva de la isla de Creta.

ARPIAS - MITOLOGIA GRIEGA

En la mitologia griega, las arpias (que significa "ladronas") eran monstruos femeninos
que causaban dafio, atormentaban a los malhechores y se llevaban las almas al inframundo.
Eran conocidas por su aspecto y olor horribles.

En los primeros relatos, las arpias no eran monstruosas, ya que sélo eran espiritus que
representaban el tiempo ventoso o tormentoso, y se las representaba como bellas jévenes con
alas.

Sin embargo, con el tiempo, se convirtieron en bestias terribles. Tenian el pelo largo y
rubio y los rostros y cuerpos superiores de las mujeres, pero las alas, colas, patas y garras de
las aves de rapifia, con afiladas garras de metal. Siempre estaban hambrientas, y robaban
comida o incluso se comian a sus victimas antes de quitarles el alma.

Las arpias eran repulsivas a la vista, y esparcian suciedad por donde quiera que fueran.
Apestaban tanto que todo lo que tocaban expulsaba un olor terrible.

Hay varias historias diferentes de arpias.

Segun el poeta griego del siglo VIII a.C. Hesiodo, eran hijas de Thaumas, que era hijo
de Gea, la diosa de la tierra. En el relato de Hesiodo, las arpias eran las hermanas de Iris, la
personificacion del arco iris y una mensajera de los dioses. Otras fuentes mencionan que eran
hijas de Tifén, otro de los hijos de Gea, y de Equidna, un monstruo que era mitad mujer y
mitad serpiente. Algunas historias dicen que habia numerosas arpias; en otras, que habia entre
una y cuatro. Al menos cuatro de las arpias tenian nombre: Celaeno, Aello, Ocypete y Podarge.




ARPIAS - ;QUE SIGNIFICA?
g , : :

Por lo tanto, las arpias significan literalmente 'las que arrasan'. Genios alados,
inicialmente s6lo habia dos: Aelo y Ocipete, a los que luego se afladié una tercera, Celeno.

Sus nombres traducen bien su naturaleza.
Significan respectivamente: la Ventisca, la Huida Rapida y la Oscuridad.

Eran monstruos horribles; tenian la cara de una anciana, el cuerpo de un buitre, garras
ganchudas, pechos colgantes. Se posaron sobre los manjares de los banquetes y esparcieron
un olor tan contagioso que nadie pudo seguir comiendo.

Se dice que habitan en las islas Estrofas del mar Egeo. Vergil los pone en la sala del
infierno con otros monstruos.

Rapaces de nifios y almas, las imégenes de estos monstruos se colocaban a menudo
sobre las tumbas, llevando el alma de los muertos en sus garras.

El mito principal de las Arpias esta relacionado con Phineus, el mitico rey de Tracia.
Sobre Fineo pesaba una terrible maldicién.

Las arpias arrebataban todo lo que se ponia delante, sobre todo si eran manjares: lo
que no podian llevar lo contaminaban con sus excrementos.

Cuando los argonautas pasaron por Tracia, el rey les pidi6 que lo liberaran de las
terribles arpias.

Zetes y Chalais, hijos del Viento Boreas, las persiguieron, obligandolas a huir.




El destino, sin embargo, habia determinado que las Arpias s6lo moririan si eran
capturadas por los hijos de Béreas, pero, en cambio, éstos perderian la vida si no llegaban a
ellas.

Perseguida sin descanso por Zetes y Chalais, la primera Arpia, Aelo, cay6 en un arroyo
del Peloponeso, que por ello fue rebautizado como Harpis. El segundo, Oxypet, consiguié llegar
alas islas Equinades, que desde entonces se llaman Strophades, es decir, Islas del Retorno. Iris,
otros dicen que Hermes, se present6 ante los perseguidores y les prohibi6é matar a las Arpias,
porque eran "siervas de Zeus".

A cambio de sus vidas, prometieron no atormentar mas a Fineo, refugiandose en una
cueva en la isla de Creta. Segin algunas fuentes, luego se unieron con el viento Céfiro y
generaron los dos caballos divinos de Aquiles, Xanto y Balio "mas rapidos que el viento", asi
como los dos corceles ardientes de los Dioscuros, Phlogeo y Harpagus.

Ahora cuando alguien te dice que hay tres Iyami y que no podemos pronunciar sus
nombres, porque debemos morir de miedo y evitarlos a toda costa....

ya saben de donde sacaron estos cuentos los yoruba y los brasilefios y cubanos etc...
“sin contenido”.

NOTAS INTERESANTES:

La estructura del culto de iyﬁmi se basa en 7 Arboles, 4 Calabazas (7 veces 4 = 28
dias del mes lunar y 13 Ancianos (Las 13 Lunas Llenas del Afio Lunar completo) de esta
manera es claramente un Culto Lunar de la Fertilidad y la Sangre Femenina, su Magia
esta en "Tomar" o "Proveer” la Fertilidad para los otros Orisas y toda la vida en el
planeta tierra.

Todo lo que vaya mas alld es una invencién que imita a las arpias griegas o los tabties
de la feminidad occidental, como la sangre menstrual, etc.

"Los entendidos entenderan"....




ESE ITON ODU OGBE IYONU
Odu no. 22

TITULO: COMO QRUNMILA CALMO LA IRA DE IYAMI.

Todo lo que me hagas, te lo haré yo; el arbol de los campos lleva una corona en la
cabeza.

El algodén no es una carga pesada (pero si compacta).

Se consulta a Ifa por la gente que vino a la tierra.

Ifa es consultado por las Eléye que han llegado a la tierra.

Cuando las Eléye han venido a la tierra, dijo Oranmila, ¢podran perdonarlo?

Dicen que cuando vinieron por primera vez a la tierra, al llegar a la tierra, bebieron
en siete aguas.

El agua de Ogbéré en la ciudad de Owu fue la que bebieron primero.
Luego bebieron agua del Majomajo, el rio de Apomu.

Entonces bebieron de Oléyo, agua de Ibadan.

Desde Iyewa, bebieron en Iketu.

Desde Ogtin, bebieron en Ibara.

Desde Ibo, bebieron en Oyan.

Desde Oséréré, bebieron en Ikirun.

De las siete aguas que bebiste cuando viniste a la tierra.

Al beber de estas aguas cuando llegaste a tierra,

Estas con los hijos de los hombres, te retines con los hijos de los hombres, ¢lo
perdonaras?

Dice que no los perdonaran.
Los hijos de los hombres van corriendo a la casa de Egingan.
A la casa de Egangun, van primero aquel dia.

Estos hijos de los hombres van corriendo al encuentro de Egtingtn.




Dicen, t Egingtn, protégenos, las hijas de Eléye dicen que no nos quieren perdonar.
Eglngun dice que no es capaz de salvarlos.

Dice que no es capaz de proteger a los hijos de los hombres ese dia.

Dejan ese lugar.

Van a la casa de Orisa, van a la casa de Sango, van a la casa de Qya, van a la casa de
Oba, le piden que los proteja.

Todos dicen que no son capaces de aplacar su ira.
¢Quién los salvara en este mundo?

Deben ir a la casa de Qriinmila, al llegar a la casa de
Ortnmila, se dice, Oranmila, protégenos.

Y dicen que las hijas de Eléye no quieren perdonarnos.
Dicen que nos mataran.

Dicen que nos protejan, que son capaces de salvarnos, que no son capaces de matarnos
y comernos.

Ortnmila dice que con ellas haran un pacto, mediante un juramento, aquel dia.
Afirma que s6lo si uno se prepara (como lo hizo una vez Qrinmild), se salvaran.
Est llega a decirle con mucha firmeza a Qranmila.

Que prepare un plato de arcilla,

Que prepare un huevo de gallina,

Que prepare la miel,

Que prepare una pluma de loro,

Que prepare las hojas de Ojtasaju,

Que prepare hojas de Oyoyo,

Que prepare las hojas de Adnd,

Que prepare hojas de Agogo Ogun.

Ortnmila hizo la ofrenda en el exterior.

Cuando Orunmila hizo la ofrenda.




iEsu es el amigo de Oranmila!
Asi como tuvo un encuentro con la Aje en la tierra,
También se encontr6 con ellas en el mas alla.

El dia que bebieron de estas siete aguas, en primer lugar, el dia que empezaron a beber,
fue en presencia de EstL.

El dia que celebraron la reunién, fue en presencia de Esu.

Ellas decidieron cuando llegaron.

Dijeron, el que descifre el acertijo que presentaban, lo perdonarian.

Dijeron que el que quisiera ser perdonado, si no conocia el acertijo, no lo perdonarian.
Ortnmila desconoce este acertijo.

Pero cuando Qrdnmila proporciona comida a Est, su estdbmago se llena de dulzura,
jesta feliz!

Esti camina en silencio (sin que la gente le oiga).

Le habla a Qranmila

Dice que Ortinmila tiene en su mano una espiga de algodén,
Tiene un huevo de gallina la mano.

Las hijas de Eléye dicen insistentemente:

No estaban contentas con los hijos de los hombres ese dia.

Dicen que todos los caminos por los que ha caminado Qrtnmila, dicen que no son
buenos".

Dicen que no estan contentos con ninguna persona.

Persistirdn en este asunto hasta llegar a la casa de Ogbé Iyont (Ogbé Ogtinda,
Ogbeégiinda, Ogbéyoni).

Cuando llegan a la casa, las hijas de Eléye exponen su caso, los hijos de los hombres
exponen su caso.

Los hijos de los hombres son juzgados como culpables.

Cuando los hijos de los hombres son encontrados culpables (a pesar de) la ofrenda que
Ortnmila hecha en la tierra, Qranmila es encontrado culpable.




La ofrenda, que Qrtinmila hizo en la tierra, dice que estan contentas con él.
Esti dice, debes saber el tipo de indicacién dada.

Dice, el sacrificio que, de esta manera, Ortnmila saco, dice, examinalo.
Cuando lo examinan, recogen las hojas de Oyéy0.

{Vaya! Dicen, Qrtinmila dice que estan contentas con él.

Oyoy6 eres feliz conmigo, no debes pelear conmigo.

Dicen (las Eléye), que cuando Ortnmila tenia la hoja de OyéSIo, eran felices con él, (y)
que también eran felices con todos los hijos de los hombres.

Entonces ven la hoja de Ojasaju.

Esti dice, ¢entiendes lo que te ha dicho?

Dice que tt, con toda la bondad, lo respetas, que vera la bondad.

Dicen que ¢qué hoja es esta? Dicen, ¢qué es la tercera hoja? Dice que es la hoja de Aand.
Dice que todos tendran misericordia (Adnt). Dicen que tendran piedad de Qranmila.
Dicen, ¢qué significa la hoja de agogo 0gin? Dijo, ya sabes.

Llegado el momento, cuando Ortnmila ha dejado de hablar, las Eléye dicen, ta
Ortnmild; como entonces acabas de hablar.

Dicen que ellos también hablen por si mismos.

Las hijas de Eléye vienen y dicen, Oranmila, deben ser capaces de resolver el acertijo
que vamos a presentar.

Dicen que deberia ser capaz de resolver el acertijo que le van a plantear.

Dicen que su casa sera buena, que su camino sera bueno, que sus hijos no moriran, que
él tampoco morira, que todos los lugares a los que llegue seran buenos.

Pero si no conoce este enigma, no aceptarian sus stplicas, se enfadarian con él todo el
tiempo.

Pero si es capaz de dar la respuesta, se acabd.
Ortnmila dice que esta bien, que le presenten el acertijo.
"Ellas dicen juega, Orinmila dice piensa" - 7 veces.

La séptima vez, exigen a Qranmila la respuesta.




Dicen, Qrinmila, cuando dice recoger, ¢qué le mandan recoger?

Ah, dice, envia un huevo de gallina, ellas contestan, ¢qué tienes a tu disposiciéon para
recoger el huevo?

Ortnmila dice que tiene algodén.

Le dicen a Qrtinmila que lance este huevo de gallina al aire.

Le dicen que lo recoja siete veces.

Cuando Qrtinmila lo ha levantado siete veces, deciden que eso esta bien.
Ellas dicen que estan perdonados.

Dicen, ti1 Y todos los hijos de los hombres y ta Oranmila, le dicen, baila,
dicen, canta. te has ganado a la gente.

Las hijas de Eléye vinieron a decirte que has ganado gente.

Fue el agua de Ogbéré en Owu la que bebiste en primer lugar, ganaste a la gente.
Las hijas de Eléye dicen, has ganado gente.

Entonces bebiste el agua de Majomajo en Apoinu, ganaste gente.

Las hijas de Eléye dicen, has ganado gente.

Entonces bebiste el agua de Oléyo en Ibadan, ganaste a la gente.

Las hijas de Eléye dicen, has ganado gente.

Del agua de Iyewa que has bebido en Iketu, has ganado gente.

Las hijas de Eléye dicen, has ganado gente.

Del agua de Ogtin que bebiste en Ibara, has ganado gente.

Las hijas de Eléye dicen, has ganado gente.

Del agua de Ibo que has bebido en Oyan, has ganado gente.

Las hijas de Eléye dicen, has ganado gente.

Del agua de Oséréré que bebiste en Ikirun, ganaste gente.

Las hijas de Eléye dicen, has ganado gente.

'''''

Las hijas de Eléye dicen, has ganado gente.




La hoja de Oy6y6 dice que eres feliz, has ganado gente.

Las hijas de Eléye dicen, has ganado gente.

La hoja de A4ant dice que tendras piedad, has ganado gente.
Las hijas de Eléye dicen, has ganado gente.

La hoja de agogo ogun dice, me envias felicidad, has ganado gente.
Las hijas de Eléye dicen, has ganado gente.

Si no lamemos la miel pareceremos tristes, has ganado gente.
Las hijas de Eléye dicen que has ganado gente.

Cuando Ordnmila ha terminado de cantar,

Ortnmila baila, Qrtinmila baila.

Viene con un agogo en la mano.

Vienen a golpear al agogo.

Ortinmila baila bien, cuando Qrunmila ha terminado de bailar,
dicen, Oranmily, esto est4 bien.

Dicen que, si va a la casa, o va al campo, sale al exterior, todos los caminos donde ponga
la mano (por los que pase) seran agradables.

Dicen, si debe construir una casa, si quiere casarse con una mujer, si quiere dinero, si
quieren quedarse mucho tiempo en el mundo, si quieren que los protejan, Qriinmila
cantara este tipo de cancién, que aceptaran, que seran felices con esta persona,
cualquier cosa que Qrinmila quiera pedirles, aceptaran.

Seran felices con esta persona, cualquier cosa que Qriinmila quiera pedirles, en el lugar
donde le plazca a Qrinmila quedarse, ya sea en los siete cielos de arriba, si canta este
tipo de cancidn, responderan.

Entonces haran lo que él pide para ser felices.
Dicen que, si se queda en las cuatro esquinas del mundo,

Si se queda en la casa de Olokun (el mar) Si se queda junto al mar, si se queda junto a
las dos lagunas, si se queda en Iwanran en el lugar donde se levanta el dia, si canta
esto, si da nombres a las aguas que beben, dicen que perdonaran.

Dicen que esta bien.




Dicen, el dinero que Qrinmila no tiene, lo tendra Qranmila.
Dicen, la mujer que Qrinmila no tiene, Oranmila lo tendra.

Dicen, la mujer que no ha dado a luz, la mujer de Qriinmila quedara embarazada, dara
aluz.

Dicen, la casa que Qrinmila no ha construido, Qrinmila la construira.
Dicen, todo lo bueno que Qrtinmila no ha visto, dicen que Qranmila se hara viejo.

Dicen que Qrinmila permanecera mucho tiempo en el mundo, se convertird en un
anciano.

Ortinmila dice a todos sus hijos de arriba y de abajo,

Dice que deben conocer esta cancién, que deben conocer esta historia, para poder
contarla.

Toda persona a la que se le cuente esta historia,

La Eléye nunca se atrevera a luchar contra él.

N )




COMENTARIO:

6.- "Siete aguas": se refiere a la manifestacion del poder femenino (77 - niimero femenino,
9 - nimero masculino), el agua como fuente de vida en el planeta, la cuna original de seres
embrionarios basicos de la formacion vital del mundo. Iyami controla estos poderes.

7.- 8- 9- 10-11-12-13-: La citacién de estas regiones se refiere a los lugares donde
predominaban las actividades de lyami, para cualquier regién yoruba, el rio representa el foco
de la vida en la regién. (al igual que Iyami representa la estructura de la fertilidad de la tierra)

14- El simbolo de Iyami bebiendo de 7 aguas a su llegada a la tierra, significa la
capacidad de retener y dominar la fertilidad (el agua) dentro de la potencia generadora
femenina (7). No sélo proporciona, sino que "chupa" - "retira" la fertilidad.

17- Iyami no perdona a los "hijos de los hombres". Mientras la raza humana no sea
capaz de reconocer y adorar adecuadamente su fuerza, no merece su atencion (en relaciéon con
todo el eje de la fertilidad universal que representa Iyami).

19- Egtinguin representa la ascendencia masculina de todo lo que existe (es decir, es el
elemento fecundante mas antiguo en relacién con los seres humanos, por lo tanto, es una parte
fundamental de complemento al poder de Iyami, "jla mujer no hace un nifio sin la presencia del
hombre!" por lo tanto se vuelve natural, que sea la casa de Egungtin el lugar donde van primero.

22- Egungtn es una deidad masculina, "hijo" de Iyami, por lo tanto, Egtingtin no puede
proporcionar lo que no tiene, jsu poder y funcién es otro!

N
l

"Apaciguar la ira de Iyami" es ser capaz de reconocer su poder y colocarlo
armoniosamente en nuestra vida, solo la sabiduria de QOrtinmila se convierte en una fuerza con

esta capacidad. "Manejar" un poder es conocerlo, jpor lo tanto es un acto de sabiduria!
28 - Vale para el comentario anterior (26).
32- jHacer un pacto ante un juramento es una promesa hecha por nosotros mismos!

jNadie jura por lo que no cree o no conoce! ;Jurar ante un juramento es reconocer
nuestra necesidad de este poder de la fertilidad y al mismo tiempo hacer una promesa de
preservarlo (venerarlo) en nombre de nosotros mismos y de los que amamos!

32- La transmisién de Ase se hace mas a menudo por otra persona, sin embargo, esta
frase nos ensefia que mas importante que "una mala accién de otra persona”.

33- En esta frase podemos darnos cuenta de que Est es mucho mas que un simple
"mensajero” jensefia a Qrtiinmila! porque Est es la energia vital de todas las cosas existentes,
jtambién posee conocimiento sobre todo aquello de lo que forma parte! sin su energia




vitalizadora, nada en el universo, ni la fertilidad, ni la fuerza ni la vida, podria ser posible que
se desarrolle.

34- El material de arcilla es siempre un material que simboliza el principio de la
existencia, jel planeta y los seres humanos también estaban hechos de arcilla!

35- El contenido simbélico del huevo tiene varias caracteristicas: - la mayoria de las
veces es blanco, fragil, de él nace una nueva vida. La idea de que el mundo surgi6 de un huevo
primordial, "hijo" de la noche de alas negras que fue cortejado por el viento, estd presente en
todas las culturas antiguas, entre ellas la yoruba, la polinesia, la hindd, la fenicia, la china, la
finlandesa, la eslava y otras. La fuerza germinal contenida en el huevo estd asociada a la energia
vital, por lo que desempenia un papel importante en la magia curativa y los cultos a la fertilidad.

36- En muchas culturas la miel es la principal ofrenda a los muertos, alimento de los
seres sobrenaturales y de los dioses, se la compara con el "rocio divino”, en el culto a Iyami el
acto de comer miel representa la asimilacién de sus poderes, de ahi la importancia de este
elemento como ofrenda y sobre todo el juramento que hacen las personas que la adoran. Ofrecer
miel de forma ritual a Iyami significa: ";Soy como ti, y juro conservar tu fuerza en mi!
Considérame como la miel, no me desprecies’.

37- Ikodé, el simbolo Egan, la fuerza de lyami que permite a Est1 ser el que se adelanta
a todos los Orisa, esta pluma de loro representa la "fertilidad en el camino de la energia vital"
que no es otra cosa que Estl!

38- Hoja llamada en nuestro pais "Ewereyeye”, hierba considerada como una fuerza
capaz de hacer que la Iyami traiga buena suerte a quienes la utilizan.

39- Hierba llamada en nuestro pais O6yé. Esta hoja posee la capacidad de hacer que
Iyami no luche contra los que la llevan o la ofrecen en el culto.

40- "Aant dice, voz todos tendran misericordia” (Aanit).

41- "Agogo ogun dice en la casa, en los campos y detras de la muralla de la ciudad, que
dondequiera que le plazca ir, dejaras lo que es bueno, que cualquier cosa que tenga en la mano,
dejarés lo que es bueno."” Hoja llamada en nuestro pais el Ewe Karodo. En el culto de Iyami las
peticiones realizadas con esta hoja deben ir acompanadas de la ejecucion del instrumento
musical agogo, (el principal instrumento musical en el culto de Ogtin, ya que imita el sonido de
la fragua, de ahf su nombre en yoruba: Agogo Ogtin).

42- Debido a que lyami esté en todas partes del mundo, la primera ofrenda debe hacerse
siempre fuera de la casa (sin limitaciones de espacio), este hecho explica una practica muy
comun en Ipadeé y en los ritos de sacrificio cuando el afidogtin saca a la calle un poco del liquido
de hierbas con sangre (estos actos littirgicos pertenecen al culto de lyami).




43- Esu es la energia vital del mundo, Ortinmila es la conciencia del camino de esta
energia en la estructura del ciclo de la vida, jes mas que natural que sean "amigos"!

44- Las siete aguas también representan los ciclos lunares, controladores del
movimiento de la vida en el planeta (como las mareas, las corrientes sanguineas, la siembra
entre otras cosas) la tradicion nos ensefia que dentro de cada 7 dias de una fase lunar,
conformando un mes lunar de 28 dias, podemos encontrar dias "fértiles, estériles dudoso y
neutro” para las edades rituales, especialmente si utilizamos sangre en los sacrificios rituales,
estos dias (que ciertamente se inspiran en los ciclos fértiles de las mujeres) se clasifican de la
siguiente manera en las fases lunares:

I. PRIMER DiA DE LUNA NUEVA: MALO (ESTERIL)

II. SEGUNDO DiA DE LUNA NUEVA: DUDOSO

I1I. TERCER DiA DE LUNA NUEVA: NEUTRO

IV. CUARTO DIA DE LUNA NUEVA: NEUTRAL

V. QUINTO DiA DE LUNA NUEVA: NEUTRAL

VI. SEXTO DIiA DE LUNA NUEVA: DUDOSO

VII. SEPTIMO DiA DE LUNA NUEVA: FRUCTIFERO
VIIL. PRIMER DiA DE LUNA NUEVA: FRUCT{FERO

IX. SEGUNDO DiA DE LA MEDIA LUNA: MALO (ESTERIL)
X. TERCER DiA DE LA MEDIA LUNA: MALO (ESTERIL)
XI. CUARTO DIA DE LA MEDIA LUNA: NEUTRAL

XII. QUINTO DiA DE LA MEDIA LUNA: FRUCTIFERO
XIII. SEXTO DiA DE LA MEDIA LUNA: FRUCT{FERO
XIV. SEPTIMO DiA DE LA MEDIA LUNA: DUDOSO

XV. PRIMER DiA DE LUNA LLENA: MALO (ESTERIL)
XVI. SEGUNDO DiA DE LUNA LLENA: NEUTRAL

XVII. TERCER DiA DE LA LUNA LLENA: FRUCTIFERO.
XVIII. CUARTO DiA DE LUNA LLENA: DUDOSO.

XIX. QUINTO DiA DE LUNA LLENA: MALO (ESTERIL).

XX. SEXTO DiA DE LA LUNA LLENA: MALO (ESTERIL).




XXI. SEPTIMO DiA DE LUNA LLENA: NEUTRAL.

XXII. PRIMER DA DE LUNA MENGUANTE: FRUCTIFERO.

XXIII. SEGUNDO DiA DE LUNA MENGUANTE: DUDOSO

XXIV. TERCER DiA DE LUNA MENGUANTE: NEUTRAL

XXV. CUARTO DiA DE LUNA MENGUANTE: NEUTRAL

XXVI. QUINTO DiA DE LUNA MENGUANTE: NEUTRAL

XXVII. SEXTO DIiA DE LUNA MENGUANTE: DUDOSO

XXVIIL. SEPTIMA LUNA MENGUANTE: MENGUANTE (ESTERIL)

48- 49- No hay nada dentro del ciclo de la vida, la muerte y la transicién en el universo
que se pueda hacer si "no es en presencia de Estl". (hecho ya comentado).

53- Ortinmila es el Orisa de la sabiduria no de la fertilidad generadora femenina, aunque
QOrunmila "apacigua"” Iyami "no conoce el enigma”, es decir, jno puede dar lo que no tiene! -
Administrar un poder, no es necesariamente ser la fuente de ese poder.

54- "Dar de comer a Estl" significa revitalizar la energia vital de nuestro propésito! En
la frase "su vientre se endulza" podemos percibir que al fortalecer nuestra fuerza se calman las
dificultades (barreras) de la vida.

57- El algodén es el simbolo por excelencia de Orisa’Nla (el maximo poder masculino) ,
usar algodon y huevo es promover la unién de lo masculino y lo femenino, por lo tanto es dar
vida !

58- Ya hemos comentado el simbolo del huevo.

62- Titulo del Odi de If4 que contiene este Iton (Ogbé Iyénil), su traduccién significa
aproximadamente: "Ogbé que calma".

63- La casa a la que llegan las hijas de Eléye es la casa de los Odil llamada Ogbé Iyén,

65- La ofrenda no "compra" el Orisa, no es més que un mensaje transmitido, y por lo
tanto depende de Olédiimaré aceptarlo o no.

66- Sin embargo, cuando el "mensaje” es bien transmitido, las Deidades estan
"complacidas” con la persona, lo que puede al menos "aliviar el sufrimiento”.

67-68-69-70-71-72-73-74-75-76-77-78-79-80-81-82-83-84-85- 88-91- En todos
estos estos pasajes podemos ver como funciona una ofrenda, cada elemento transmite un
mensaje, el conocimiento del significado de cada simbolo y su encanto en la era ritual es lo que




marca la diferencia entre el conocimiento de jquien verdaderamente manipula el poder del Orisa
y de quien solo intenta!

92- Ya hemos comentado la pluma de Ikodé.

95- 96- 97- 98- 99- Es inevitable en esta parte de Iton el recuerdo del antiguo mito
griego de la esfinge, en la famosa frase; " jdesciframe o te devoro!". La esfinge era el nombre
con el que los antiguos griegos designaban una figura monstruosa con cabeza humana y cuerpo
de leén para representar la fuerza de la invencibilidad. La esfinge de rostro femenino de la
tradicion griega tiene sus raices en un motivo legendario. A menudo estaban provistas de alas
y siempre se las representaba como una especie de demonio femenino mortal que se quedaba
en el camino, planteaba acertijos a los viajeros y devoraba a los que no podian resolver sus
preguntas. lyami en esta parte del Iton se presenta ante Ortinmila como una "esfinge”, zes un
recuerdo o una copia deliberada, para justificar una fundacién tradicional ya olvidada por los
propios yoruba?

101-103-104-106-107-108- El elemento masculino "lanza" la chispa de vida a la
potencia generadora femenina que "atrapa” y asi se inicia una nueva vida, el sabio también
tiene que saber "atrapar” (pensar) en las fuerzas de la naturaleza divina que se lanzan en su
camino, para que de este modo pueda generar una utilidad préctica y objetiva en el bienestar
de las personas que le rodean. Cuando QOrtinmila descifra este enigma, puede pasar a generar
un poder completo, pues entiende cémo se comportan los géneros (polaridades) del universo.
"pensar” y "jugar" este es el gran jcamino!

108- Ya hemos comentado el significado en el niimero 7.

109- ;Desde este punto hasta el final podemos percibir las bendiciones reservadas a los
que siguen este camino! Varios puntos citados a partir de aqui ya han sido comentados.
También hay varias citas a ciertos Odil de If4 como Osa Eléye - Osé Duefio de los Pajaros y Osé
Mgéji - "dos estanques”.
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ESE ITON ODU OGBE OSA

Odu N.° 25

Titulo: El Poder De Iyami Se Usa Para El Bien Y El Mal

Ogbeé Osa se sube al arbol.

Ogbeé Osa sube al techo.

Ifa es consultado para todas la Eléye, cuando han venido del mas alla a la tierra.
Cuando llegaron a la tierra, dijeron que querian tener una morada.

Aseguran que las siete residencias son los siete pilares de la tierra.

Dicen que estos siete son los lugares donde haran sus moradas.

En primer lugar, dicen que tendran una primera morada.

Dicen que se quedaran en el arbol Iw6 que llamamos orégbo.

Se dice que cuando estés en los siete arboles, ;qué trabajo haces en cada uno de ellos?

Si suben al arbol de Iwd, si piensan en alguien, digan que piensan en su felicidad,
ustedes si suben al Iwo.

Digamos que permanecera mucho tiempo en la tierra, sera correcto (justo) en la tierra.

Digamos que a aquel en el que pensaras (cuando estés) en la Arére, todas las cosas que
le agraden, las destruiras.

Digamos que, si subes al arbol de Os¢, todas las cosas que agraden a esta persona las
concederas.

Digamos que, si subes al Iréko, alli meditaras, seras dura con alguien, provocaras
accidentes con él, lo sujetaras con fuerza.

Digamos que, si subes al arbol de Iya, te llevaras rapidamente a alguien a la otra vida
(lo mataras).

Digamos que, si subes al arbol de Astrin, lo que quieras hacer, lo haras.
Si quieres trabajar por la felicidad, trabajaras por la felicidad.
Si quieres trabajar por la infelicidad, trabajarés por la infelicidad.

Todo el trabajo que te plazca hacer en Astrin, lo haras.




Si es el altimo arbol donde se celebra la reunién en el mundo.
Digamos, el arbol de Astrin es tu poder.
Di, si subes a Astrin, alli tienes poder.

Cualquier cosa que quieras hacer a alguien, y cualquier bien que quieras hacer a
alguien, dilo, si subes al arbol de Astrin.

Di, es tu arbol, no lo dejaras.

Di, en todos los demés &rboles vienes, pero en el 4rbol de Astrin haces tu hogar
principal.

Cuando haces tu hogar en el arbol de Astrin, cuando llegas alli entonces cantas alli,
como Qrunmila que cred esta cancion.

"Todas las Eléye suben al arbol de Astrin" - repite 3 veces.
Asi has cantado.

Cuando hayas cantado asi, si quieres dejarlo, si dices, iras al mar, asi iras al mar, si
dices, iras a la laguna, asi iras a la laguna, rapidamente llegaras alli.

Si dices, iras por toda la tierra, incluso si dices, iras al cielo, llegaras rapidamente,
cuando te pares en el arbol de Asurin.

El arbol Astrin es el lugar donde los Eleye obtienen su poder.

No cualquiera puede alojarse alli.




COMENTARIO

1- Esta frase nos ensefia que el Odu de Ifa que representa las fuerzas vivas del universo,
no es sélo el comportamiento de estas cosas, jsino ellas mismas! "Ogbé Osa" sube al arbol, es
la fuerza en plenitud del destino de la conducta de lyami que se representa en esta frase. Ya nos
hemos referido al simbolo del niimero 7, por tanto, las siete residencias de Iyami, son los
propios puntos de apoyo (pilares) de la vida en la tierra (en todas sus actuaciones). Entender
esta forma de poder, es tener "el permiso para entrar en las residencias”, por lo tanto, es
entender como se manifiestan estas fuerzas en el mundo y donde estan sus mayores simbolos
de poder. La primera residencia nos muestra el inicio de la accién de la fuerza de lyami y cudl
es la razén principal de su existencia otorgada por Olédiimaré. De ahi la importancia, no sélo
del arbol, sino también del fruto en el culto yoruba.

10-11-12-13-14- Estos son los arboles principales en el culto y principalmente dentro de
las ritualidades de iniciacién de este culto, a saber

NOTAS INTERESANTES:
ARBOL IYA (DE LA MUERTE): COPAIBA (DANIELLIA OLIVERI)

ARBOL IROKO (DE LA VIOLENCIA): ROBLE AFRICANO (CHLOROPHORA EXCELSA
- MORACEAE)

ARBOL DE ONE (DE LA SATISFACCION): (ADASONIA DIGITATA -
BOMBACACEAE)

ARBOL DE ARERE (DE LA DESTRUCCION): (ANNONA SENEGALENSIS -
ANNONACEAE)

ARBOL DE IWO (FELICIDAD): OROGBO (GARCINIA KOLA)

ARBOL DE ASURIN "EL ARBOL DEL PODER DEL BIEN Y DEL MAL
(ENTANDROPHRAGMA CANDOLLEI).

ARBOL OBOBQ "EL ARBOL DEL PERDON" - NOMBRE POPULAR: ARABA (CEIBA
PETANDRA)

La objetividad forma parte del conocimiento completo, conocer la finalidad de cada
elemento que utilizamos es dominar la fuerza de este elemento.

Hasta el 37: es la exposicion de estos propdsitos y sus respectivos puntos fuertes
42- ;S6lo los que saben pueden mantenerse alli!

Veamos ahora otro Iton, pero hagamos una especie de ejercicio, marca los detalles que
te parezcan importantes y los interpretaremos juntos.




ESE ITON ODU OSE OQYEKU

Odu N.° 228

Titulo: Igba Odu

El que ofende sufre la muerte del ofensor, Ol4, Osé Oyékl’l.
Ifa es consultado por Odu,

Quien dice que le apetece su apere,

Dicen, haz una ofrenda.

Ella dice, ¢;por qué deberias hacer una ofrenda?

Dicen, por el bien de tus hijos, haras una ofrenda.

Dicen que Odu debe ofrecer diez huevos de gallina.

Le dicen que prepare diez caracoles.

Dicen que debe preparar dos mil cowries.

Odu hace la ofrenda.

Cuando Odu ha hecho la ofrenda,

Ifa es consultado por ella, Odu que se sienta con su apeére.
Dicen, ta Odu,

Dicen que se hara vieja, que se convertira en una anciana.
Dicen que su cabeza se volvera toda blanca,

Que llegara a ser muy vieja.

Dicen que seguird en el mundo,

Que no morira rapidamente,

Tu Odu.

Odu no muere rapidamente, Odu goza de buena salud.
Con el tiempo, Odu se vuelve muy vieja.

Tienen que pedirle a Odu la palabra.




Hasta donde llegara su vejez.

Odu no conoce nada mas.

¢Quizas ha escuchado la palabra que han dicho?

¢Quizas no escuch¢ la palabra que dijeron?

Llegado el momento, Odu llama a todos sus hijos.

Ella dice, hijos de ellos,

Ella dice que la vejez ha llegado para ella.

Ella dice, si desean pedirle la palabra,

Ella dice que encontrara algo que la ayude, algo que puedan pedirle que hable.
Odu se va.

Odu vuelve,

Convoca a todas sus compaiieras para que asistan juntas.
En ese momento Odu esta con la calabaza.

Todos sus compaferos juntos piensan en la palabra que la calabaza vendra a
dar.

Hay cuatro consejeros.

El que aparece en ese dia es Qbatala.

Después de haber llamado a Qbatala, llama a Qbaltayé.
Después de llamar a Qbaltiayé, llama a Ogun.

Cuando termina de llamar a Ogtin, también llama a Oduduwa.
Oduduwa es entonces el cuarto entre ellos.

Odu dice que ella estara sentada en su apere.

Odu dice que ella se ha vuelto muy vieja.

Odu dice que quiere ir al lugar donde van los ancianos.
Dice, lo que les pide.

Dice que si uno quiere irse, debera hablar con su gente,
Diles que quiere irse. Dicen, {Ah!

Le dicen que no se vaya.

Ellos dicen, el lugar del que hablaron,

Estos cuatro miraron entonces hacia el monte,

Entonces vieron la calabaza cubierta de excrecencias.
Cuando vieron la calabaza cubierta de excrecencias,
Obatala le dice a Ogiin que vaya a cosechar la calabaza.
Ogtn luego cosecha la calabaza, cosecha cuatro de ellas.
Obatalé le dice a Ogtin que los corte.

Ogtn corta esas calabazas.

Obatéala dice que le da una a Oduduwa,

Que Ogin también le dé una a Obaltayé.

Ogtn dice que son sus calabazas las que corta.

Cuando Ogtin corto las calabazas,




Corta las calabazas de cuatro maneras.

Ogtn dice que corto.

Odu dice, todos juntos nos golpeamos el pecho con las manos.
Dice que quiere a toda su gente,

Que todo el mundo ponga su mano (acepte) con motivo de su partida,
Que cada uno ponga su mano (acepte) la cosa decidida.
Que sus hijos y los hijos de sus hijos,

Que pregunten por la palabra que va a decir.

Cuando ella habl6 asi.

A Obatala le gusta Efun.

A Qbaltayé le gusta Osun.

A Ogtn le gusta el carbon, a Oduiduwa le gusta el barro.
Obatéla toma la calabaza de Efun.

Dice, la calabaza de Efun, la toma para ella,

Odu dice que la pongan junto a su apere.

Dice, si sus hijos la adoran, que la invoquen, dice, asi haran la adoracion a la
calabaza de Efun.

El dice, se la lleva, Odu.

Dice que todo lo que le piden a esa calabaza,

Afirma, esta calabaza les servira,

Dice que él, Obatala, no luchara contra ellos.

Porque él y ella, Odu son una cosa.

Dice, Obatala (a) da Odu.

Obalaayé toma el Osun,

Con el que se frota el cuerpo.

Lo lleva en la calabaza.

Fl dice, t esta calabaza,

se convierte en su calabaza (de Odu) hoy.

Fl dice, todas las cosas que tus hijos te piden,

Lo conseguiran todo.

Si es dinero que piden,

Entonces lo hara por ellos.

A los llamamientos que hacen sus hijos,

Ella respondera dentro de esta calabaza,

Porque ella se hizo vieja.

Asi es como habla.

Odu acepta y esto se convierte en dos calabazas.

Ogtin también trae la calabaza de carbén.

El trae la calabaza a Odu.

El dice: Odu,




Fl dice, aqui esta la calabaza de carbén.

El dice, todas las cosas con las que adoraran su calabaza,

Fl dice, les encantara esta calabaza que te da a ti, también.

El dice, sus hijos no moriran en la infancia.

El dice que sus hijos no envejeceran en medio del sufrimiento.
Odu acepta, esto se convierte en tres calabazas.

Oduduwa también trae la calabaza de barro.

Fl se la lleva.

Oduduwa dice que les encanta esta calabaza de barro con el apére de Odu,
Con las calabazas que los otros Orisa han llevado a Odu.

Odu acepta, esto se convierte en cuatro calabazas.

Estas cuatro calabazas son lo que todos aman.

Dicen, los cuatro rincones del mundo estan en las cuatro calabazas.
Odu dice, si tus hijos aman el aperé que te pertenece,

Asi que ellos también la aman.

Ella dice, las cosas que les dicen que hagan, las haré para bien.
Ella dice, si adoran la calabaza de Efun que es de Obatala,

Que vengan y la adoren alli también, respondera ella.

Ella dice: "Si adoran la calabaza de Osun, ella respondera.

Ella dice, si les encanta la calabaza de carbodn, ella respondera.
Ella dice, si les encanta la calabaza de barro, ella respondera.
Ella dice, pero si ahora trajeron el apére,

Ella dice: Ustedes, todos sus hijos, es a ella a quien adoran,
Que vengas a adorarla en un solo cuerpo que ella ha colocado en este apére.
Desde entonces, con Obi Blanco y Obi Rojo adoran a Odu.

Si saben que quieren entrar en su habitacion, que él la adorara,
Recurren al agua tranquila, se frotan los ojos con ella.

El agua de calma con la que se frotan los ojos ese dia,

Es hoja Odun, hoja tete, hoja rin rin, limo de orilla, caracoles.
Lo aplastan en el agua.

Cuando alguien se frot6 los ojos con ella,

Puedes entrar en la casa de Odu,

Puedes ir a ver Igba Odu.

Llaman al apére Igba Odu.

Llaman a la casa del apére odu.

iOh! Abriras el Igbadu apére, miraras.

Odu puso sus cosas alli antes de morir.

Ella dijo que sus hijos vienen a adorarla,

En el cuerpo de la calabaza puso el apére.

Van a amar a Odu en ese lugar.




— Desde ese dia, hemos amado a Odu dentro del apére.
— Si Babalawo quiere amar a Ifa,

— Flira al bosque de Ifa,

— Si anteriormente, no adoraba a Odu en el apére,

— No hizo nada,

— Ifd no sabe que vino a adorarlo.

— Dice que todos sus hijos que llegaron al bosque de Ifa,
— Aman de nuevo a Odt, su esposa en el apére.

COMENTARIO:

Entre toda la informacién importante que contiene este Itdn, creo que una de las mas
importantes es la relacién entre Odit Qyékti Méji y los cuadrantes de formacién de la tierra.
Dentro de las ensefianzas que participan en los cuatro dias de la creacion del universo, por
tradicién de Ifa, hay toda una serie de férmulas iniciaticas que estan contenidas en el iton. El
tercer dia de la creacion, llamado Oj6 D'jakutd, contiene la informacién sobre la accién de los
elementos y sus fuerzas vitales dentro de la materia. Veamos:

Qyekti Méji es la materia prima universal, a partir de la cual se conecta todo lo que
tiene estructura y "cuerpo". De hecho, sélo hay UNA materia universal (Odi1 Qyéka Méji), pero
actda en cuatro niveles dentro del universo. Cada Deidad citada, controla una forma de poder
en la materia. En todas las culturas antiguas, los sefiores de los cuadrantes son citados como
los gobernantes del karma en materia, por ejemplo:

Astrologia: Tauro (tierra - al norte), Leo (fuego - al sur), Escorpio (agua - al oeste)
y Acuario (aire - al este).

Cultura cristiana: Los cuatro evangelistas: Lucas (Tierra al Norte), Marcos
(Fuego al Sur), Juan (Aire al Este) y Mateo (Agua al Oeste).

Cultura hinda: Los LIKPIKAS, los seiores del Karma.

En todo ritual yoruba, siempre se presentan ofrendas a las cuatro esquinas del mundo,
como forma de situar el ritual dentro de la rueda de energias del planeta, y de acuerdo con la
direccién principal en la que se basa el ritual. Por ejemplo: En este Iton, Qbaltiayé dice:

"... Si es dinero lo que quieren tus hijos, es la calabaza de Osun lo que deben pedir...".
Esto significa que las cuestiones relacionadas con las riquezas materiales en la vida humana
estan controladas por la fuerza del elemento tierra, que los rituales con este objetivo deben




realizarse siempre desde este angulo, y que la calabaza de Osun (color rojo) es el objetivo y la
clave perfecta de movimiento para que este objetivo se alcance plenamente.

Estos conceptos son muy importantes, no solo en las ofrendas, sino, como ya habra
notado el lector, para todo el culto yoruba en general.




COMENTARIO SOBRE iYAMI OSORONGA COMO
MITO UNIVERSAL

Y el culto a la mujer en la sociedad africana

OBO: VAGINA EN YORUBA

La mujer y su poder son sin duda uno de los mitos mas profundos de la historia de la
humanidad, una fuerza rodeada de misterios y temores, en todas las culturas del planeta el
poder de la mujer siempre ha sido venerado o temido. Hagamos un breve viaje por algunas
culturas del planeta y luego veamos especificamente el papel de la mujer y los cultos derivados
de su poder en las culturas africanas. Tal vez si pudiéramos escuchar la voz de la mujer
universal, posiblemente oiriamos algo parecido a esto:

"...-Cuando comenzaron los tiempos y los primeros hombres dieron sus primeros pasos
sobre las llanuras virgenes de la tierra... yo también estaba alli. Paso el tiempo y los hombres
se fueron a construir ciudades. Y yo, me fui con ellos. Me conocieron en Babilonia. En el tercer
milenio antes de Cristo, me invocaron, y de tal manera se aplacé mi poder. Pero no pudieron
detenerme, asi que engendré muchos hijos, mas de cien al dia. En Egipto soy amado y adorado
por los cultos mortuorios. En Grecia soy LAMIA, amada y alimentada por sus hombres e hijos.




En Roma me apaciguan las terribles fiestas de Lemuria y sus ceremonias para los
muertos andantes. El miedo de los hombres es inmenso, por lo que creen que soy culpable de
sus debilidades. Desarrollan muchas formas de matarme. Bendicen las espadas, con las que se
matan entre si, y me las clavan en la garganta.

Me sumergen en agua, me incineran y esparcen mis cenizas, extraen mi corazon y lo
cuecen en vinagre, sellan mi tumba caliente con rosas, hierro o arroz .... y siempre acabo
volviendo. Alrededor del mundo vuelvo. En las llanuras inglesas, los primeros anglosajones
escriben poesia sobre mi. Me quieren a su manera. Y a mi me encantan en el mio. Siempre soy
amada y temida, Los japoneses me llaman HANNYA, y temen mi boca y mis andares. Sus
J6venes blandos se esconden y tiemblan ante mi presencia, pero su sangre late al ver mis labios,
mientras los mexicanos me llaman LA LLORONA.

Lo entienden. Soy RAKSHASI en la India, tan hermosa y terrible aqui como en cualquier
parte. Amado por los hombres y temido por ellos, aqui como en todas partes. Existo mas alla
de las tribus, su miedo al pronunciar mi nombre se transmite como un grito heredado de padre
a hijo, de siglo en siglo. Siempre aparente, tengo una funcién hacia ellos, sus extranas
sociedades estan constituidas y firmes por una amenaza cuidadosamente colocada mas alla de
la luz de sus fuegos.

Y mientras sus fuegos se convierten en linternas, y las linternas en neones, su pequefa
casa de los miedos honorables permanece intacta. Me Illaman de muchas maneras
ANANANGEL, CIVATATEO, SWAWMX, TALAMAUR, UPYR y cientos de otros..., pero todos
significan casi lo mismo: EL QUE BEBE. Los nombres no dicen nada de lo que pienso o siento.
Yo soy el que bebe. Casi siempre una cosa que hay que cazar y matar. Algo que quieres cuando
la mente humana requiere algo negro para tus fantasias sexuales.

Asi que no me honras, me haces lo mismo que a mis hijas, me conviertes en un objeto..."




EL MITO FEMENINO OCCIDENTAL: LILITH.

"... Lilith, un irresistible demonio femenino, de pelo largo, vuela sobre la mitologia
sumeria, babilbnica, asiria, cananea, persa, hebrea, arabe y teuténica Al principio en Sumeria,
ella era LIL, una tormenta destructiva o espiritu del viento.

Al igual que Lilith, se hizo conocida en todo el mundo, con varios nombres: la mujer
desenfrenada, bruja, hechicera, secuestradora y mago.

Se asocia con la serpiente, el perro y el bttho, con la emisién de horribles sonidos
nocturnos, y se considera el alma de todo ser vivo que se arrastra. Ella fue la primera esposa
de Adan, el leviatan femenino.




ORIGENES

Surgié del caos, escondida en un tiempo anterior al propio tiempo. Aunque hay muchos
mitos sobre sus inicios, Lilith aparece claramente en todos ellos, como una fuerza opuesta, un
factor de equilibrio, un peso opuesto a la bondad y masculinidad de Dios, pero de igual valor y
grandeza. El libro de Lilith hace un analisis respecto al Cantar de los Cantares de la Biblia,
donde el sol y la luna eran del mismo tamario y Dios viendo la rivalidad de ambos decidié
reducir la luna para que necesitara del sol para tener luz. Dios ordené que, de la region de las
tinieblas, surgiera una especie de luz femenina, cuyo nombre es noche y gobierna la noche,
estando asociada a Adonai, el sefior de la tierra ... la izquierda, el lado de las tinieblas, flame6
con todo su poder causando, por todas partes, una especie de reflejo, y de esta llama ardiente

surgi6 la esencia femenina, que es similar a la luna ..."




IYAMI OSORONGA Y EL CULTO A LA MUJER EN LA
SOCIEDAD AFRICANA

ra! - - B e L

NOTAS INTERESANTES:

OMNIBIINU: EN YORUBA SIGNIFICA, UNA MUJER QUE DA A LUZ MUY A MENUDO.

Se ignora el nombre real de las Aje y se prefiere llamarlas mas familiarmente fyami
Osoronga (mi madre Osorongd), o mas simplemente, Iyami (mi madre) o bien Eléye (duefia
de los pajaros), o incluso AGBA o IYA AGBA (la anciana, la persona mayor, la madre anciana
y respetable). Cuando estos nombres surgen en la conversaciéon es conveniente tocar
ligeramente el suelo con la punta de los dedos; "Bi A BA PERI AKONI, A FI OWO LALE" (si
mencionamos a una persona de caracter violento, trazamos una marca en el suelo). El primer
aspecto por el que se le conoce es el de las ancianas que poseen una calabaza que contiene un
pajaro. Se transforman en péjaros, organizan reuniones nocturnas en los bosques para darse
un festin con la sangre de sus victimas y se dedican a diversas obras malignas. El segundo
aspecto, menos conocido, y en el que prefiero adorarla, es el de Iyami, una deidad caida,
nuestra madre llamada Odu, quien recibe de Olédumare, cuando viene al mundo, el poder
sobre todo Orisa, poder simbolizado por Eye, el pajaro. Se convierte en Eléye (duena del pajaro
o duefa del poder del pajaro). También recibe una calabaza, imagen del mundo y depositaria
de su poder.

Sin embargo, habiendo abusado de este poder, Olédumare le quita la calabaza y se la
da a Oris&’Nl4, su compafiero masculino, que vino al mundo al mismo tiempo que ella, Es él
quien ejercera el poder, del cual, sin embargo, ella mantendré el control. Podemos percibir en
la comparacion entre los mitos, una degeneracién de los valores culturales y espirituales, pues




considerar a Iyami simplemente como un agente maligno, es literalmente negar toda la riqueza
simbolica y poética de la religiosidad yoruba.

El poder de Iyami se atribuye a las ancianas, pero se piensa que en ciertos casos puede
pertenecer igualmente a mujeres muy jovenes que lo habrian recibido como herencia de su
madre o de una de sus abuelas, o incluso de otra encarnacién.

Una mujer de cualquier edad también podia adquirirlo, voluntariamente o sin que lo
supiera, tras la labor realizada por alguna Iyami comprometida con el proselitismo. Es al
recibir su ave que la mujer se convierte en Ajé (el ave es el poder de la hechicera), es al mismo
tiempo el ave y el espiritu de la mujer que realizara los hechizos. Durante las expediciones del
pajaro, el cuerpo de la hechicera permanece en su casa, inerte en la cama hasta el momento
del regreso de éste. Para combatir Aje bastaria, con frotar pimienta roja en el cuerpo yaciente
e indefenso; cuando el espiritu regresa, ya no puede ocupar el cuerpo manchado por su
interdiccién. Iyami siempre esta enfadada y siempre esta dispuesta a desatar su ira contra los
seres humanos. Siempre esta enfadada, sea 0 no maltratada, esté en compafia numerosa o
solitaria, le hablen bien o mal, o incluso no le hablen, dejandola asi en un olvido carente de
gloria. Cualquier cosa es un pretexto para que lyami se sienta ofendida. Siendo muy astuta;
para justificar su ira, instituye prohibiciones.

No las da a conocer voluntariamente, porque entonces puede afirmar que los hombres
las transgreden y puede castigar con rigor, aunque no se violen las prohibiciones. Iyaléode
encabeza las hechiceras y distribuye entre ellas las aves, el poder del Ajé, y en particular las
que venden en el mercado. Es su representante en el palacio y el consejo del rey. Esta presente
en el tribunal local si una mujer est4 implicada en un caso judicial. Fuera de los tribunales, ella
misma arbitra las disputas que surgen entre mujeres. Existia una actividad de caza de brujas
TIGALI (o TIGERE o ATINGA) creada alrededor de 1940 en el sur de la Costa de Oro (Ghana),
que cruzd el Dahomey y se infiltr6 en Nigeria alrededor de 1950. En esta actividad, los
danzantes poseidos por el espiritu ATIGALI se decia que eran capaces de identificar a las
hechiceras presentes. Cuando esto ocurria, la mujer acusada solia admitir que habia ido al pie
de algtin Iroko sagrado para vengarse o, a cambio de cierta cantidad de dinero, para pedir a la
deidad que enviara a su mensajero, el ave de la noche, el buho, para matar a tal o cual persona.
Cuando la victima moria, creian que el ave se habia comido su corazén poco a poco durante la
noche. Podemos entender este tipo de actitud por parte de las mujeres como una especie de
reaccion al comportamiento extremadamente machista de la sociedad yoruba, ya que una
mujer casada nunca se integra plenamente en el grupo familiar de su marido, en el que es
considerada la madre de los hijos de un miembro del grupo. Tener hijos es una condicién
esencial para garantizar su permanencia en el grupo familiar. Cuando llega la edad, suele ser
apartada de su esposo poligamo (Recuérdese la historia de Oba y Sang6), para favorecer a
mujeres mas jovenes. A veces abandona el grupo familiar y se dedica a vender productos en el




mercado, vive sola o con uno de sus hijos, si no hay incompatibilidad de temperamento con su

nuera o nueras.

Su presencia tampoco parece ser muy valorada en la familia de la que procede, a juzgar
por la pregunta que se hace cuando nace un recién nacido. "- ;ERES LA DUENA DE LA CASA
O LA EXTRANA?" ("NJE ENILE TABI ALEJO NI?"), ya que se sabe que el destino de las
jovenes no es quedarse en la casa donde han crecido, sino casarse.




EL CULTO A LA MUJER EN LA SOCIEDAD
AFRICANA

A continuacién, comentaremos algunas formas de culto en las que las mujeres y su
poder ejercen una importancia extrema dentro de la sociedad africana, recordando
inicamente, que atin volveremos a hablar mas especificamente de Iyami porque nuestro tema
de estudio es basicamente este. El papel de la mujer y su poder en los cultos que comentaremos
son los siguientes:

EL PAPEL DE LA MUJER EN LA FAMILIA:
"LA MUJER COMO PORTADORA DE BUENA FORTUNA"- MADRE GEMELA
"LA MUJER COMO ESPOSA IDEAL"- ESPOSA DEL ESPIRITU DE BLOBLA

"LA MUJER COMO ELEMENTO GENERADOR"- FIGURA DE LA FERTILIDAD DE AKUA'BA




ROLES DE LAS MUJERES EN EL MUNDO ESPIRITUAL:
"LA MUJER COMO ANCESTRO ILUSTRE"- MASCARA DE OKUYI

"LA MUJER COMO PUENTE HACIA LOS MUERTOS"- CABEZAS DE ARCILLA

"LAS MUJERES COMO MATRICES HUMANAS"- EL CULTO A LAS MASCARAS EFE-GELEDE

"LA MUJER COMO ELEMENTO PROTECTOR"- BAGA NIMBA




LA MUJER COMO ELEMENTO QUE TRAE BUENA
SUERTE

MATRIZ DE GEMELOS

El nacimiento de gemelos en la mayoria de las sociedades es siempre un evento muy
celebrado. Sin embargo, entre el pueblo yoruba, este no fue siempre el caso. Como ejemplo
cit6 a las personas IBO, que temian a los gemelos, entendiéndolos como un elemento
sobrenatural para el ser humano, ajustando este tipo de gestacién solo a los animales. Sin
embargo, BAMBARA y YORUBA tenian una vision mas positiva. En estas personas, los gemelos
siempre traen buena suerte, no solo a la familia, sino a todo el pueblo. Son tratados con gran
cuidado y su "Madre" es especialmente venerada como portadora de buena suerte. Regalos,
ropa y dinero a menudo se le dan a la Madre de gemelos para que quien lo ofrece también
pueda recibir esta buena suerte. La deidad yoruba de los gemelos se llama IBEJI, su adoracién




es esencialmente doméstica e involucra a los nifios gemelos y sus padres en muchos rituales
que comienzan inmediatamente después del nacimiento.

Muchos rituales también involucran imagenes de los gemelos, que se hacen después de
su muerte. Si un gemelo muere prematuramente, el babalawo determina cémo se debe
preparar la imagen que contendra a la media alma gemela. Esta imagen se trata como el nifio
seria tratado si estuviera vivo: se lava, se alimenta y se pone en la cama. La razon de esta forma
de adoracion es apaciguar el espiritu de los gemelos fallecidos, porque si el espiritu del gemelo
muerto se da cuenta de que la gente se preocupa por él, entonces enviara mas hijos a la Madre.




LA MUJER COMO ESPOSA IDEAL

ESPOSA DEL ESPIRITU DE BLOBLA

Todos los pueblos Baule, tienen en su tradicién "espiritus para el marido". Esta estatua
es un ejemplo de la esposa del espiritu de un hombre.

Se le pide orientacién contra un problema concreto o contra las desgracias en general.
Es a través de los suefios que "la esposa del espiritu" comunicara al marido lo que debe hacer
para resolver los problemas. El marido pedira a un sacerdote que prepare una estatua de su
esposa espiritual y la coloque en un santuario especifico dentro del hogar.

Se reservara una noche a la semana para que el marido se acueste con su esposa
espiritual (a través de los suefios).

La estatua de la "esposa espiritual" muestra los ideales de belleza y feminidad de la
cultura Baule: Suelen tener los ojos pequeiios y rasgados, las orejas y la boca sutiles, los
pies fuertes y las manos colocadas sobre el estéomago (que representan la fertilidad) y
siempre tienen una expresion serena.

Cuanto mas bella es la estatua, mejor representa el espiritu para el que fue hecha y més
premia a su duefio con un comportamiento positivo en su vida.




LA MUJER COMO ELEMENTO CREADOR
FIGURA DE FERTILIDAD AKUA'BA

Una tradicién ASANTE, ensefia que una mujer enselé a AKUA, que era estéril, a hacer
una pequefia estatua femenina de un nifio para que pudiera dar a luz a muchos hijos. Esta
estatua debia tener la forma de una muifieca lo mas cercana posible a la realidad y debia ser
tratada como una nifia real. Al hacerlo, AKUA engendré una nifia en su vientre.

Esta tradicién contintia con una muiieca o estatua de madera llamada AKUA'BA (NINO
DE AKUA). Las mufiecas AKUA'BA protegen y ayudan a las mujeres que desean una
generacion y un parto seguros para sus hijos, sean nifios o nifias. Estas mufiecas son tratadas
como si fueran nifios de verdad, adornadas con objetos, alimentadas y acostadas en sus camas.
Después de un parto exitoso, la mujer puede regalar esta mufieca a su hija, que se utilizara
como "herramienta" para ensefiar el cuidado de los nifios recién nacidos.

La mufieca AKUA'BA es siempre femenina, debido a la tradicién matriarcal ASANTE,
y las mujeres ASANTE en general siempre prefieren que sus hijas les ayuden en sus tareas
domésticas y sociales. La mufieca AKUA'BA representa los ideales de belleza ASANTE,
exageradamente estilizadas en su confeccién: una frente alta, plana y ovalada, una garganta
"gruesa" que indica buena salud, cejas "levantadas", nariz y boca pequefias.




EL PAPEL DE LA MUJER EN EL. MUNDO
ESPIRITUAL

LA MUJER COMO ANCESTRO ILUSTRE - MASCARA
OKUYI

La mascara Okuyi es un ejemplo de méscara que representa a los espiritus, en cierto
modo es una representacién conmemorativa de la presencia y la fuerza de un antepasado
femenino. Estas mascaras estan siempre pintadas con la cara completamente blanca, lo que es
una caracteristica del "arte africano de las mujeres africanas"”, normalmente el color de la
"piel" de la mascara representa dos posibilidades: la pérdida de color en la piel muerta y/o el
regreso de la mujer al mundo del espiritu (representado por el color blanco).

Una tercera posibilidad puede representar el hecho de que muchos bebés africanos
nacen como "pelados” al nacer, creyendo que estos nifios tienen una fuerte influencia del
mundo de los muertos. En consecuencia, esta mascara es una representacion de la fuerte
influencia de las mujeres en el mundo de los espiritus, las mujeres como vinculo entre la vida
y la muerte.

Normalmente, en este culto, los "danzantes" que llevan estas mascaras realizan
movimientos acrobaticos y agresivos, ocultando sus rostros con la mascara y sus cuerpos con
largas telas de rafia o algodon. Cuando se realizan estos ritos, las mujeres y los nifios
generalmente permanecen ocultos de los "enmascarados" y los hombres "fingen" tener miedo
del espiritu que les persigue y les lanzan trozos de madera y piedras, en una clara actitud de
imposicion del poder femenino ancestral.




"LA MUJER COMO PUENTE HACIA LOS MUERTOS"

CABEZAS DE ARCILLA

Las cabezas de arcilla son un ejemplo de la cultura AKAN, que representan a las mujeres
valientes de su sociedad. Son retratos inmemoriales de mujeres, con rasgos realistas asociados
al perfil no sélo fisico, sino moral y espiritual de las mujeres que el artista habia conocido en
vida. Realizadas siempre por mujeres, estas cabezas de arcilla son una excepcién a la tradicion
africana, en la que sélo los hombres podian realizar esculturas y piezas figurativas. Las Gnicas
excepciones son las tapas de los pozos de la cultura yoruba y los simbolos escultéricos de la
cultura WAKEMBA. Para los africanos en general, el alma de una persona fallecida nunca
perderia completamente su vinculo con el mundo fisico, estas almas tendrian fuerzas
poderosas e influencias decisivas en la vida de las personas ain vivas, por lo que su ayuda es
extremadamente importante. La cabeza de arcilla proporcionaria asi un lugar de referencia
para el espiritu de la mujer fallecida, creando la continuidad de esta persona entre el mundo
espiritual y el fisico. Durante los ritos de culto, estas cabezas de arcilla se llevaban en una
especie de procesion por el pueblo y se colocaban en un altar o en algtn lugar especifico del
bosque con arboles sagrados dedicados a los muertos.




"LAS MUJERES COMO MATRICES HUMANAS"

EL CULTO A LAS MASCARAS DE EFE-GELEDE

En la sociedad yoruba méas antigua, las mujeres son representantes de poderes capaces
de controlar depésitos de inmensa energia espiritual en su interior. Este inmenso poder puede
ser dirigido para crear o destruir la vida. Los hombres de la comunidad reconocen este poder
adorando a EFE-GELEDE. Este culto tiene como caracteristica principal las famosas mascaras
EFE-GELEDE. El ser semi-animal, semi-humano, tiene como intermediario, entre los
mundos, su piel. Este hecho nos permite comprender la importancia de la méscara (esencia
espiritual del T6tem) - "El iniciador que baila es el espiritu luminoso del animal”, la mascara
dirige la danza; esfuerzo colectivo del clan, no para invocar a una divinidad, sino para
representar una especie de mimetismo méagico, que tiene como objetivo proteger y fecundar a
toda la comunidad.




Debido a la idea de la vida y la fertilidad, el culto anual de la EFE-GELEDE se organiza
al comienzo de la temporada agricola (en marzo en Africa).

El culto EFE-GELEDE surgi6 en la ciudad de Ketu en el siglo XIV y fue adoptado por
todas las comunidades situadas en el corredor comercial del estado yoruba hacia el oeste,
siendo diferente del culto de Egiingtin que influy6 e influye hasta el dia de hoy, en todo el
territorio yoruba de manera general. EFE-GELEDE es solo una parte de esta forma de
adoracioén, la parte diurna, EFE es la parte nocturna, su complemento.

EFE-GELEDE es el gran ORISA ESU en su manifestacién de pajaro. En las méscaras
de EFE-GELEDE se representan casi siempre los pajaros y las serpientes, la serpiente porque
es un animal esencialmente nocturno y los pajaros porque poseen una potencia espiritual
equivalente a la de las mujeres. (Recordemos que Iyami est4 representado por los pajaros, los
peces y las serpientes, entre otras cosas por su movimiento, recordando el "caminar" de la
mujer negra).

Otras aves que se asocian son: AGBE, ALUKO, LEKELEKE, ARAGAMAGO, OKIN,
AKALA, AGBIGBO, EHURU, OSORONGA, WAKO-WAKO, ADABA, ATIORO, ELUULU,
ODIDE, EYELE entre otros.

El culto anual de EFE-GELEDE, ofrece un homenaje a la potencia mistica de los
antepasados de los ancianos y lideres de la comunidad. Las EFE-GELEDE son conocidas como
Madres ancestrales. El inmenso poder de estas antiguas Madres, esta en asegurar una vida
constructiva, relacionada con la fertilidad y la sabiduria del secreto de la vida, sin embargo,
también poseen el mismo poder en la polaridad destructiva, ahora mismo son Ajé, jy que




nuestros ojos nunca la vean en esta forma! Los danzantes de GELEDE son hombres, pero en
sus representaciones se encuentran tanto hombres como mujeres.

La danza femenina EFE-GELEDE es poderosa y contenida, mientras que en la
masculina es violenta y agresiva. Los EFE-GELEDE tienen un "orden de entrada" en sus
ritualidades, ya que su culto (diurno) se realiza siempre en la plaza del mercado, ya que el acto
de comerciar en el mercado dentro de la cultura yoruba lo realizan especialmente las mujeres,
por lo tanto, la plaza del mercado representa el universo y el poder femenino que acttia en él
(ahora es facil entender, por qué Esti es conocido como QLQJA "Dueiio del mercado").




EL ORDEN JERARQUICO ENTRE LOS PRINCIPALES EFE-GELEDE ES EL SIGUIENTE:

- AKO

- BAKA

- MUNDIA

— TETEDE

— OKUNRIU

- ONILU

— ISA-ORO

— ALOPAJANJA-ELEDE

— WOOGBAWOOBARASAN




ESE ITON ODU IRETE OGBE

Odu n.° 167
Titulo: Cémo Odu se convirtié en la esposa de Ortinmila

Que te metas en el monte.

Déjame entrar en el arbusto.

Que caminemos juntos en el monte.

Este fue el nombre de los Awoses Celestiales que consultaron a Odu, cuando ella se
disponia a partir desde el Cielo hacia la Tierra.

Ellos le dijeron...

Cuando llegues a la Tierra Odu, este sera tu principio.

Olédumare le habia entregado un pajaro sagrado para que siempre la acompafara.
Ol6dumare llamaba a esta ave Aragamago.

Aragamago, es el nombre que lleva el pajaro de Odu.

Olédumare le dijo:

Odu cualquier encomienda que tt le des a esta ave sagrada, ella lo hara.

A cualquier lugar que te plazca enviar esta ave ella ira.

Odu si tienes que hacer el mal.

Si tienes que hacer el bien.

En fin, cualquier cosa que te plazca ordenarle que haga, ella lo hara.

Odu tomo su ave y partié camino a la Tierra. Odu dijo:

Ninguna otra persona podra mirarlo.

Si alguno de mis enemigos lo mirara: Le estallaran los ojos.

Con su poder él cegara a mis enemigos.

Si algunos de mis enemigos se asomaran a mi cofre plateado.

Aragamago mi pajaro le hara estallar los ojos.

Fue de esta forma que Odu uso su ave sagrada.

Hasta el dia que ella llega frente a la casa de Qranmila.

Aquel dia, Ortnmila habia ido a consultar a sus Babalawos.

Ifa le dijo:

Si ta ensefias con inteligencia a una persona, su razonamiento sera inteligente;

Si le ensefias de una forma absurda a una persona, su razonamiento sera insensato.
Los Babalawos de la casa de Qranmila, consultaron a Ifa para saber el dia que él podria
tomar a Odu como su esposa.

Y la manera que él deberia tratarla, una vez fuera su esposa.

Los Babalawos le dijeron a Qranmila:

Cuidado, Ortnmila, ta deseas tomar a Odi como tu mujer.

Pero ella tiene un poder aun mayor que el tuyo en sus manos.




Debido a este poder Qrtinmila, deberas de hacerle sacrificio a la tierra, para el bienestar
de todo tu pueblo.

Ellos le advirtieron que de no hacer Ebo, ella con aquel poder lo mataria y luego se lo
comeria.

Le dijeron:

Ortnmila como el poder de esta mujer es atin mayor que el tuyo, este Ebo deberas
hacerlo pronto antes de casarte con ella.

Ifa le marco un Ebg para la tierra con:

1 Ekité (rata del bosque),

1 Ekd (ratén pequeio),

1 Eja (pescado),

1 igbin (babosa),

Ep6 (manteca de corojo),

16 Cowries.

Ortnmila lo oy6 y rapidamente hizo el Ebo, requerido por Ifa.

Luego Qrtnmila volvi6 a consultar a su Ifa.

Ifa le dijo que llevara el sacrificio fuera de su casa.

Cuando Odu llego, encontré el Ebg en el camino.

Odu pregunto:

¢Quién ha hecho este sacrificio a la Tierra?

Estl le respondié:

Ortnmila le ha hecho este Ebo a la Tierra.

Porque desea casarse contigo Odu.

Odu contesto:

"No esta mala la Idea".

Todas las cosas que Odu cargaba tras de si eran cosas malas.

Ella las manda a comer de aquel sacrificio.

Odu entonces abri6 su cofre plateado donde tenia a su ave Aragamago, y la mando a
comer del Ebo.

Luego Odu entro a la casa de Qranmila.

Y llamo a este asi:

Ortnmila, he llegado a tu casa.

Yo poseo numerosos poderes, los cuales no quiero que peleen en tu contra.

Yo tampoco quiero pelear en tu contra Qrinmila.

Y si alguien me pidiera pelear en contra tuya Qranmila.

Yo no lo haria.

Porque yo no quiero que ta sufras.

Y aquel que quiera que tu sufras Qranmild, yo con mis poderes y con el poder de mi
pajaro, pelearemos en su contra.

Cuando Odu termino de hablar.




Ortinmila respondio:

iNo esta mal!

El dia de la boda llego y Odu le dijo:

Oranmila, te voy a ensefiar mi Tab.

Ya que este es mi deseo. Qrinmila yo no quiero, que tus otras esposas, me vean la cara.
Yo quiero que les digas a ellas, que nunca deban mirar a mi cara.

He de pelear contra aquel que ose mirar mi cara.

No quiero, que nadie mire nunca mi apariencia.

Orunmila le contesto:

Esta bien Odu.

Y llamo a sus otras esposas y les explico todo.

Ninguna de las esposas de Qrinmila, mirarian jamés la cara de Odu.

Odu le dijo a Qranmila:

Todas tus cargas se habran de convertir en buenas.

Ortinmila, yo sanare a todas las cosas.

Pero Qrinmila, si ti causas que algo salga mal, yo no he de reparar ese dafio.
Si ta respetas mi tabu, yo completaré tus cosas para que estas sean buenas.
Si alguien deseara perturbarte, lo Ginico que conseguira es perturbarse a si mismo.
Si Oso quisiera destruir, ella no dejaria nada.

Y tu enemigo mismo sé autodestruira.

Ella le dijo:

Ningtn brujo (Qs6), sera capaz de destruir nada que pertenezca Qrinmila.
Ortnmila tu nunca deberas de jugar conmigo.

Y veras que todo tu trabajo sera extremadamente bueno.

Ortnmila, yo nunca peleare en contra tuya.

Y mientras me respetes.

Yo siempre haré lo que ta me pidas.

Si me mandaras el mensaje de que alguien sufre.

Yo le llevaretu mensaje.

Por medio del poder de mi ave Aragamago.

Si alguien quisiera que ti Qrinmila sufrieras, aunque tan solo sea pellizcarte.
Yo Odu estaré a tu lado, para batallar en contra de esa persona que te hiciera eso.
Ortinmila le respondi6 entonces:

Odt, yo sé que eres muy importante para mi.

También sé que eres superior a todas las otras mujeres del mundo.

Yo nunca estaré descontento contigo.

Y a todos mis hijos los Babalawos.

Yo les ordenare que nunca se atrevan a burlarse de ti.

Porque t, Odu eres el poder del Babalawo.

Sentencio Qranmila:




— El Babalawo posee a Ifa, también el poder de Ogtn.

— Pero debera de poseer a Odu.

— Odu, ta has de completar el poder de mis hijos.

— Pero ninguna de sus esposas habra de mirar nunca su forma, ni ninguna mujer podra
verte.

— Desde este dia ningin Babalawo estara completo, si no posee a Odu.

— Y no podré consultar a Ifa de una forma apropiada, hasta el dia que él reciba a Odu.

— El dia en que él te reciba se convierte en un hombre, protegido por tu gran poder Odu
y a quien td, Odu no permitiras que el nunca sufra.

—  Sentencio Oranmila.

COMENTARIO

En este Iton, entre otras informaciones, podemos ver la profunda necesidad de conocer y
practicar el culto de Iyami Osoronga para la plena y correcta préctica de If4, ningtn
Babalawo, es verdaderamente Babalawo, si no conoce y practica el culto de Iyami. De
hecho, jni siquiera podria consultar a If4, si no tuviera al menos el "asentamiento" de Iyami
y practicara su culto a diario! Asi pues, jla pregunta vale la pena! Si tantas personas
afirman que son "Babalawo y lo saben todo sobre If4, pero no saben nada sobre Iyami, y
ni siquiera tienen sus respectivos "asentamientos", ;son estas personas realmente lo que
dicen ser? Otro ejemplo, es el caso de la relacién entre Iyami y Egingtn, descrita en el
articulo Odu Osa Méji veamos.
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ESE ITON ODU OSA ELEYE (OSA MEJI)

Odu n.° 10

Titulo: El mito de la ropa de Egangiin

Osa Méji es un grito césmico rico y poderoso.

Suenan las campanas del reino ancestral.

Ifa fue consultado por Odu el dia en que Odu estaba haciendo el viaje del Cielo a la
Tierra.

Ifa fue consultado por Qbatala, el dia que venia del cielo a la tierra.
If4 fue consultado por Ogtn, el dia que venia del cielo a la tierra.
Llegaron los tres.

Entre ellos estaba Odu, la Gnica una mujer.

Odu le pregunto a Olédumare que pasara cuando lleguen a la tierra
Olédumare dijo que el mundo seria bueno.

Olodamare dijo que todo lo que querrian lograr se haria porque les dara el poder.
Sera bueno.

Odu es la palabra Yoruba para tGtero y también es la palabra utilizada para describir
el espacio sagrado.

Ogtin camino por delante.

Cuando Ogtin camino delante de ellos, Qbatala lo siguio.

Cuando Qbatala camina, Odu va detras élL.

Con el tiempo Odu regreso al cielo.

Y le pregunta a Ol6dumare.

Al lugar a donde fuimos

Ogtn tiene el poder de luchar

Tiene el alfanje y el metal.

El tiene todas las cosas para hacer la guerra.

Obatala él también tiene el poder.

Con el poder que él tiene, él puede hacer lo que quiere.

Yo como tnica mujer entre ellos, ¢qué poder tengo?

Ol6dumare dice, ¢cudl es tu poder?

Seras llamada para siempre MI MADRE.

Porque cuando los tres se fueron,

Fuiste la tinica mujer que ha regresado.

A ti mujer, se te ha dado el poder.

En convierte en su madre.

Ta sostendras la tierra.

Olédumare le otorga el poder de las aves,




— Leda el poder de Eléye (duefia del ave).

— Cuando le dio el poder de Eléye,

— Olédumare dice, de acuerdo, esta calabaza de Eléye que te ha dado,
— ¢conocera su trabajo en la tierra?

— Que conozca su empleo en la tierra.

— Odu dice, ella lo conocera.

COMENTARIO

Como se habré dado cuenta, también en el culto de Egingtin (Ancestro Enmascarado),
nada se podria hacer, sin el conocimiento del culto de Iyami, es facil darse cuenta, que para
poder "asentar" plenamente un Egtingtin, hay que hacer el mismo ritual de Iton (entre otras
cosas). El mito del nacimiento de Egingtn es la técnica basica de su asentamiento y culto
primario, si no empiezas por ahi, jya estas equivocado! Iyami es "madre" de todos los Orisa,
absolutamente NADA, se puede hacer en las eras rituales Yorubd, sin su evocacion y
manipulacién de su inmenso poder, que contrario a lo que se afirma, jpuede ser
extremadamente beneficioso!




LA RELACION ENTRE IYAMI Y ESU

LA CUESTION DE LAS OFRENDAS Y EL PODER FEMENINO

S ESU e
TIENE LA RESPONSABILIDAD DE
HACER JUSTICIA AL HOMBRE PARA
PAGAR CON LA MISMA MONEDA POR
T0DOS LO QUE VIENE A PRACTICAR EL MAL.




OSE ELERE (QSE OTURA)

"... Quién deberia consultar al portavoz principal del culto de If4; la nube cuelga sobre
la tierra..., Babalawo-de-tiempos-inmemoriales, los-siris-estan-en-el-rio, la marca con el dedo
requiere de Iyerosun. Estos eran los Babalawo que lanzaban Ifa para los cuatrocientos
Iranmole, sefiores del lado derecho, y lanzaban Ifa para los doscientos Irinmole, sefiores del
lado izquierdo. Y ellos lanzaron Ifa para Osun, quien tiene una corona toda trabajada con
cuentas, en el dia que ella vino a ser la decimoséptima de los Irtnmole que vinieron al mundo,
cuando Olédumare envi6 a los Orisa, los dieciséis, al mundo, para que vinieran a crear y
establecer la tierra. Y realmente llegaron en ese momento.

Las cosas que Olédumare les ensefi6 en los lugares de Orun constituyeron los pilares
fundamentales que sostienen la tierra para la existencia de todos los seres humanos y todos
los ebora. Olédumare les ensefid que cuando llegaran a la tierra, debian abrir un claro en el
bosque, consagrandolo a Oro, el Igb6 Oro. Deben abrir un claro en el bosque, consagrandolo a
Eégtn, el Igb6 Eégun que se llamaria Igbé Opa. Dijo que debfan abrir un claro en el bosque
consagrandolo a Odu-If4, el Igbé Odu, donde consultarian el oraculo relativo a las personas.
Dijo que debian abrir un camino para los Orisas y llamar a este lugar Igb6 Orisa, bosque para
adorar a los Orisas.

Olédumare les ensefi6 la forma en que debian resolver los problemas de cimentaciéon
(asentamiento) y adoracion de los OJUBO (LUGARES DE CULTO) y cémo harian las ofrendas
para que no hubiera muerte prematura, ni esterilidad, ni infecundidad, que no hubiera
pérdidas, ni vida indigente, no habria ninguna de estas cosas en la tierra. Para que no les
sobrevengan enfermedades sin razén, para que no les caiga ninguna maldicién, para que no




les sobrevenga la destruccion y la desgracia. Olédumare ensefi6 a los dieciséis Orisas lo que
debian lograr para evitar todas estas cosas. Los delegd y los envi6 a la tierra para realizar todas
estas cosas.

Cuando llegaron a ODE-AYE, la tierra, fundaron fielmente en el bosque el lugar de
culto de Oro, el IGBO-ORO. Fundaron en el bosque el lugar de culto de Eégtin. Fundaron en el
bosque el lugar de culto de Ifa que llamamos IGBO-ODU. También abrieron un camino para
los Orisas, que llamamos IGBO-OOSA. Ejecutaron todos estos planes con el objetivo de poner
orden. Si alguien estaba enfermo, iba a consultar a If4 al pie de Qrinmild. Si ocurriera que
Eégtn pudiera salvarlo, se le diria. Se le conduciria al lugar de culto en el bosque de Eéguan, al
IGBO-IGBALE, para que hiciera una ofrenda a Egtingtin. Tal vez habria que invocar a uno de
sus antepasados como Eéguan, para que lo adore, para que este Eégtn lo proteja.

Si habia una mujer estéril, se consultaba a Ifa, sobre ella, para que Ordnmila le indicara
qué cocimiento de Osun debia tomar.

Si hubiera alguien que llevara una vida de miseria, Qrinmila consultaria a Ifa, respecto
a él. Podria ser que Oro estuviera asociado a su propia entidad creativa. Qranmila le diria a
esa persona que es a Oro a quien debe adorar. Y seria conducido al bosque de Oro.

Siguieron estas practicas durante mucho tiempo. Mientras realizaban las diversas
ofrendas, no llamaban a Osun. Cada vez que iban al bosque de Eégtn, o al bosque de Oro, o al
bosque de If, o al bosque de Odsa, a su regreso, los animales que habian sacrificado, ya fueran
cabras, ya fueran carneros, ya fueran ovejas, ya fueran aves, se los daban a Osun para que los
cocinara. Le advirtieron que cuando terminara de preparar la comida, no debia comer nada de
ella, porque debia llevarla a la Mal¢, alli donde se hacen las ofrendas. Osun comenz6 a utilizar
el poder de las madres ancestrales - el Asé¢ de Iyami, y a extender sobre todo lo que hacia ese
poder de Iyami Ajé, que lo volvia todo intil. Si a alguien se le predijo que no iba a morir, esa
persona no dej6 de morir. Si se proclamaba que una persona no sobreviviria, la persona
sobrevivia. Si se predijo que una persona diera a luz a un nifio, la persona se volvia estéril. Un
enfermo al que se le dijera que se curaria nunca se libraria de su enfermedad.

Estas cosas estaban mas alla de su comprension, porque el poder de Olédiimare nunca
les habia fallado. Todo lo que Oléduimare les habia ensefiado lo aplicaron, pero nada funciond.
¢Qué hay que hacer?

Cuando se reunieron en un encuentro, Qranmila sugiri6 que, dado que no podian
entender lo que estaba pasando por su propio conocimiento, no habia otra soluciéon que
consultar de nuevo a Ifd. En consecuencia, Qrunmila trajo su instrumento adivinatorio, y en
seguida consulto a Ifa.




Contempl6 largamente la figura del Odu que apareci6 y llamé a ese Odu con el nombre
de OSE OTURA. Lo miré en todos los sentidos. A partir del resultado definitivo de su lectura,
Ortinmila transmiti6 la respuesta a todos los deméas ODU-AGBA.

Se reunieron todos y acordaron que no habia otra solucién para todos ellos, los ORISA-
IRUNMOLE, sino encontrar un hombre sabio y erudito que pudiera ser enviado a Olédtimaré
para que le enviara la solucién del problema y el tipo de trabajo que debia hacerse para el
restablecimiento del orden, para que las cosas se normalizaran, y nada mas interfiriera con su
trabajo.

Dijeron que pasara lo que pasara, él, Oranmila, debia ir con Olédumareé. Qranmila se
levanto.

Uso su conocimiento para usar la pimienta, us6 su sabiduria para tomar las nueces de
Obi, desprendié su ODUN (TELA DE RAFIA) y se lo abroch6 al hombro, sacé su bastén del
suelo, un fuerte torbellino se lo llevé y parti6 hacia los vastos espacios del otro mundo para
encontrarse con Olédiimare. Fue alli donde Qranmila se encontré de nuevo con Estt Odara.
Estl ya estaba con Olédiimaré. Esti estaba haciendo su narracién a Olédimaré. Explico que lo
que estropeaba su trabajo en la tierra era el hecho de no haber invitado a la persona que
constituye el decimoséptimo entre ellos. Por eso, lo estropeaba todo. Olédumare entendié. En
cuanto llegé Qranmila, presentd sus quejas a Olédimaré. Entonces Olédumaré le dijo que
debian ir a llamar a la decimoséptima persona entre ellos y llevarla a participar en todos los
sacrificios que se iban a ofrecer. Porque, aparte de eso, no habia ningin otro conocimiento que
pudiera ensefiarles sino las cosas que ya les habia dicho.

Cuando Qrunmila regresé a la tierra, reuni6 a todos los Orisas y les transmitié el
resultado de su viaje. Llamaron a Osun y le dijeron que debia seguirlos a todas partes donde
debian ofrecer sacrificios, incluso en el bosque de Eégtin. Osun se negé: nunca irfa con ellos.
Comenzaron a suplicar a Osun y se postraron durante mucho tiempo. Todo el mundo comenzé
a rendirle homenaje y reverencia.

Osun maltrataba y abusaba de ellos. Maltrat6 a Orisa N14, maltrat6 a Ogiin, maltrat6 a
Ortnmila, maltraté a Qsanyin, maltraté a Oranfé, siguié maltratando a todos. Era el séptimo
dia, cuando Osun fue apaciguada. Entonces le dijeron que viniera. Ella respondi6é que nunca
iria, dijo, sin embargo, que era posible hacer otra cosa ya que todo el mundo estaba harto de
esta historia. Dijo que se trataba del nifio que llevaba en su vientre. Sélo si supieran cémo
hacer que diera a luz a un hijo vardn, eso significaria que entonces le permitiria sustituirla e ir
con ellos. Si daba a luz a una nifia, podian estar seguros de que esa pregunta no desapareceria
de su mente.

Alli quedarian trozos y trozos y trozos. Y deberian saber con certeza que esta tierra
pereceria; deberian crear una nueva. Pero si dio a luz a un hijo varén, eso significaba que
evidentemente QLOORUN ALAGBARA en persona les habia ayudado.




Entonces apelaron a Orisa Nl4 y a todos los demés Orisas, para saber qué debian hacer
para que el nifio fuera varén. Dijeron que no habia otra solucién que utilizar todos el poder-
ase- que Olédumare habia dado a cada uno de ellos; cada dia repetidamente debian acudir,
para que el nifio naciera varén. Todos los dias colocaban su ase (su poder) sobre la cabeza de
Osun, y decian lo siguiente: -... {Usted Osun! Hombre nacer4, el nifio que llevas dentro... todos
respondieron "Que se cumpla”, diciendo ";TO!", por encima de su cabeza... Asi hacian cada
dfa, hasta que lleg6 el dia del nacimiento de Osun. Lavé al nifio. Dijeron que debia permitirles
verlo.

Ella respondio: "-
...no antes de nueve dias...". Cuando llegé el noveno dia, los convocd a todos.

Ese fue el dia de la ceremonia de nombramiento, de la que proceden todas las
ceremonias de nombramiento. Les mostré al nifio y lo puse en manos de Orisa. Cuando Orisa
NI& mir6 de cerca al nifio y vio que era un varén, grit6: "... MUSO! ( jHURRA!)", todos los
demés repitieron ";MUSO!". Cada uno llevé al nifio en brazos; luego lo bendijeron. Dijeron:
"estamos agradecidos de que este nifio sea un var6én". Preguntaron: ";Qué nombre le
pondremos?", Obatala dijo: "... Todos ustedes saben muy bien que todos los dias bendecimos
a esta madre con nuestro poder, para que pudiera dar a luz a un nifio varoén, y este nifio debe
por lo tanto llamarse ASETU-WA (EL PODER LO HA TRAIDO A NOSOTROS)". Dijeron: "¢No
saben que fue el poder del ase que pusimos en ella, el que obligb a este nifio a venir al mundo,
aunque antes no quisiera venir a la tierra en forma de nifio varén? Fue nuestro poder el que
la trajo a la tierra". Por eso llamaron al nifio ASETUWA. Llegado el momento, Qranmila
consulto el oraculo de Ifa para saber sobre el nifio, por lo que todos deben conocer su origen y
destino; escogieron el instrumento de Ifa para consultarlo. La manipularon y la adoraron.
Habia llegado el momento de consultar a Ifa sobre él, para saber cudl era su Odu, y asi poder
iniciarlo en el culto de Ifa. Lo llevaron al bosque de Ifa, que llamamos IGBO-ODU, donde Ifa
revelarfa que QSE y OTURA eran sus Odul.

Este fue el resultado que dio sobre el nifio. Qrinmila dijo, "el nifio que OSE y OTURA
dieron a luz, a quien llamamos ASETUWA antes, dijo, "llamémoslo QSE OTURA antes". Por
eso llamaron al nifio con el nombre del Odui de Ifa que lo dio a luz, QSE OTURA. ASETUWA
era el nombre que llevaba anteriormente. Asi, el nifio participaba en el grupo de los otros Odu,
hasta el punto de ir con ellos a todos los lugares donde se hacian ofrendas en la tierra. Fue asi
como todas las cosas que Olédumare les habia ensefiado dejaron de estar corrompidas. Cada
vez que proclamaban que la gente no moriria, realmente sobrevivian y no morian. Si decian
que la gente iba a ser rica, se hacian ricos de verdad. Si decian que la mujer estéril iba a
concebir, realmente daba a luz. Osun mismo dio un nombre a ese nifio en ese dia. Dijo: "0SO
A GEROU" (LO QUE SIGNIFICA QUE EL NINO ERA UN NINO DE PODER MAGICO); porque
ella misma era una Aje y el nifio que engendré es un nifio varén. Dijo: "AKIN OSO" (AKIN
OSO: MAGO PODEROSO; HOMBRE VALIENTE DOTADO DE UN GRAN PODER




SOBRENATURAL) ;he aqui lo que seré el nifio! Por eso nombraron a QSE OTURA como AKIN
0SO0, entre todos los Odi Ifa y entre los dieciséis Orisas mas ancianos. Entonces dijeron que
dondequiera que se reunieran los ancianos, seria obligatorio que el nifio fuera uno de ellos. Si
no encontraban al decimoséptimo miembro, no podian tomar ninguna decisién; y si daban un
consejo, no podian ratificarlo.

iPor fin ha sucedido!

Una sequia se abatid sobre la tierra. jTodo estaba tan seco! Ni siquiera habia rocio.
Hacia tres afios que no llovia. El mundo entr6 en decadencia. Fue entonces cuando volvieron
a consultar a Ifa, IFA AJALAIYE (IFA GUARDIAN-PROTECTOR DEL WAYE). Cuando Oranmila
consulté a IFA AJALAIYE, éste dijo que debian hacer una ofrenda, un sacrificio, y preparar la
ofrenda de tal manera que llegara a Olédumare, para que Olédumare tuviera misericordia de
la tierra y la cuidara por ellos. Porque Oléduimare ya no se ocuparia de la tierra. Si eso
continuaba, la destruccion era inevitable; era inminente. S6lo si pudieran hacer la ofrenda,
Olédumare se apiadaria siempre de ellos. Se acordaria de ellos y velaria por el mundo. Asi es
como prepararon la ofrenda. Colocaron: -una cabra, una oveja, un perro y una gallina, una
paloma, una rata de campo, un pez, un ser humano, un toro salvaje, un ave del bosque, un ave
de la sabana, un animal doméstico. Todas estas ofrendas, mas dieciséis cuartos pequefios llenos
de aceite de palma que recogieron ese dia. Y huevos de gallina, y dieciséis piezas de tela blanca
mas pura.

Prepararon las ofrendas apropiadas con hojas de Ifa, que debe contener toda ofrenda.
Hicieron una gran carga con todas las cosas. Entonces dijeron que OGBE mismo deberia llevar
la ofrenda a Olédtimare. Llevé la ofrenda a las puertas de Qrin, pero no le abrieron. OGBE
regres6 a la tierra. El segundo dia que OYEKU MEJI lo llevé, regresé. No le abrieron las
puertas. IWORI MEJI llev6 la ofrenda, también lo hizo IDIN MEJi, OBARA MEJi, OKARAN
MEJI y todos los demas ODU AGBA, pero no pudieron pasar, OLOSUN no abri6 las puertas.
Asi que decidieron que el décimo étimo entre ellos debia ir a experimentar su poder, antes de
que tuvieran que reconocer que ya no tenian ningtn poder. Asi es como QSE OTURA fue a
visitar a ciertos Babalawo, para que consultaran el oraculo por él.

Estos Babalawos llevaban los nombres de "VENDEDOR DE ACEITE DE PALMA" y
"COMPRADOR DE ACEITE DE PALMA".

Ambos se frotan los dedos con trozos de calabaza. Interpretaron Ifa para AKIN 0SO,
el hijo de ENINARE (LA QUE FUE PUESTA EN EL CAMINO DEL BIEN), el dia que pudo llevar
la ofrenda al poderoso Orun. Le dijeron que debia hacer una ofrenda; que cuando terminara
de hacer la ofrenda; que en el lugar sobre el que estaba consultando a If4, que alli seria cubierto
de honores; que la posicion que alcanzara alli, seria para siempre y nunca desapareceria.
Dijeron que los honores que recibiria alli y el respeto serian infinitos.




Dijeron, veras a una anciana en tu camino, hazle el bien. Asi que cuando QSE OTURA
termin6 de preparar la ofrenda, seis palomas, seis pollos con seis centavos, y cuando iba de
camino, se encontrd con una anciana. Llevaba la ofrenda por el camino que le llevaria a Est,
cuando se encontrd con esta anciana en su ruta. Esta anciana era de la época en que se origind
la existencia. Dijo: ";AKIN OSO! (A la casa de quién vas hoy?", dijo, "He oido rumores sobre
todos ustedes en la casa de QLOORUN ALAGBARA, que los dieciséis ancianos Odi1 llevaron
una ofrenda al poderoso Orun sin éxito." Dijo: "es verdad", dijo: "¢te toca hoy?", dijo: "me toca
ami", dijo: "¢has llevado comida hoy?”, él contesto, ";he tomado comida?", ella dijo, "cuando
llegues a tu casa, diles que no te iras hoy", ella dijo, "esos seis centavos que me diste", afirmo,
"hace tres dias no tenia dinero para comprar comida". Dijo, "diles que no iras hoy" dijo,
"cuando vayas mafiana, no debes comer, no debes beber antes de llegar", "debes llevar la
ofrenda", "todos los que fueron alli, comieron de la comida de la tierra, jesa es la razén por la
que QLOORUN ALAGBARA no les abri6 la puerta!" Cuando OSE OTURA regresé a la casa de
OBA AJALAIYE, todos los Odi1 If4 estaban reunidos alli. Dijeron: "debes estar listo ahora, hoy
te toca llevar la ofrenda a Qrun, jquizas se te abra la puerta!". Dijo que estaria listo al dia
siguiente, por qué no se lo habian dicho el dia anterior. Cuando llegé el dia siguiente, QSE
OTURA fue a buscar a Est, y le explicé lo que debia hacer.

Esti respondié: ";COMO! Nunca pensé que vendrias a avisarme antes de irte". Dijo:
esto se acabara: jhoy te abriran la puerta!" pregunté, "¢has tomado algo de comida?", QSE
OTURA le respondié que una anciana le habia dicho el dia anterior que no debia comer
absolutamente nada. Entonces QSE OTURA y Esti partieron. Se encaminaron hacia las puertas
de Orun. Cuando llegaron alli, las puertas ya estaban abiertas; encontraron las puertas
abiertas. Cuando llevaron la ofrenda a Olédumare y El (Oléduimare) la examing, Olddumare
dijo, "jhaaa!", ¢vieron lo que fue el tltimo dia que llovié sobre la tierra? ¢Qué se puede
encontrar todavia alli?" QSE OTURA no podia ni siquiera abrir la boca para hablar nada.
Olodumare le dio unos "paquetes" de lluvia. Recogi6, como lo hizo una vez, las cosas de valor
de Orun, todas las cosas necesarias para la supervivencia del mundo, y las dio. Dijo que él,
OSE OTURA, debia regresar. Cuando salieron de la morada de Olédtimare, he aqui que QSE
OTURA perdi6 uno de los "paquetes” de lluvia. Entonces la lluvia comenz6 a caer sobre la
tierra.

Llovié, llovié, llovi, llovié..., cuando OSE OTURA volvié al mundo, lo primero que hizo
fue ir a ver a QUIABO. Encontré6 OKRA, OKRA habia producido veinte semillas. OKRA que no
tenia ni dos hojas, otra ni siquiera tenia hojas en sus ramas. Se volvid hacia el quimbombé rojo
(ILA IROKO), que habia producido treinta semillas.

Cuando lleg6 a la casa de YAYAA, ésta habia producido 50 semillas. Luego se dirigi6 a
la casa de la palmera de frondosas hojas, que estaba en la orilla del rio AWONRIN MOGUN.
La palmera habia dado a luz a dieciséis brotes. Después de que la palmera diera a luz dieciséis
brotes, volvié a la casa de OBA AJALAIYE. El Ase se expandi6 y se extendié por la tierra. El




semen se convirti6 en hijos, los hombres en su lecho de sufrimiento se levantaron, y el mundo
entero se volvi6 agradable, se volvi6 poderoso. Se trajeron nuevos cultivos de las plantaciones.
El fiame brotd, el maiz madurd, la lluvia sigui6é cayendo, todos los rios se desbordaron, todos
fueron felices. Cuando llegd OSE OTURA, lo llevaron a montar en un caballo, incluso
estuvieron a punto de levantar el caballo del suelo para mostrar lo rica y feliz que era la gente.

Estaban tan contentos con él que lo cubrieron de regalos, los de la derecha y los de la
izquierda. Comenzaron a saludar a QSE OTURA: "{Tu eres el que logré llevar la ofrenda a
Orun, la ofrenda que llevaste al otro mundo fue poderosa! Sin dudarlo, rapidamente, jacepta
mi dinero y ayidame a llevar mi ofrenda a Qrin! QSE OTURA! Acéptelo rapidamente. jQSE
OTURA! Acepta mi ofrenda”.

Todos los regalos que recibié QSE OTURA, se los dio todos a ESU ODARA. Cuando se
los dio a Est. Esti dijo: - ";Cémo! Habia estado entregando los sacrificios durante tanto tiempo,
y no habia nadie para pagar su bondad, ;Ta QSE OTURA! Todos los sacrificios que hacen en
la tierra, si no te los entregan primero para que me los traigas, haré que las ofrendas ya no
sean aceptables". Esta es la razén por la que siempre que los Babalawos hacen sacrificios,
cualquiera que sea el Odi1 If4 que aparezca y cualquiera que sea el asunto, deben invocar a QSE
OTURA para que envie las ofrendas a Esti. Porque es sélo de su mano que Esi1 aceptara las
ofrendas para llevarlas a ODE QRUN. Porque cuando Esti mismo recibia los sacrificios de la
gente en la tierra y los entregaba al lugar donde se aceptan las ofrendas, no mostraban ningiin
reconocimiento por lo que hacia por todos, hasta el dia en que OSE OTURA tuvo que llevar el
sacrificio, y Esti fue a abrir el camino adecuado para Qriin, para llegar a la morada de OLOSUN,
cuando las puertas se abrieron para él.

La calidad de la amabilidad que Esii recibié de OSE OTURA fue muy importante para
Est. Asi que él y QSE OTURA decidieron acordar un arreglo por el cual todas las ofrendas que
debian hacerse, sélo podian ser entregadas a través de OSE OTURA, a Esti.

De esta manera ESU ODARA se convirti6 en EL DADOR DE OFRENDAS A
OLODUMARE EN EL PODEROSO QRUN. Asi es como este Odi explica, sobre Esti y QSE
OTURA, c6mo se habian convertido, en encargados y portadores de las ofrendas para Qriin,
tal como ya hemos dicho.




COMENTARIO

Cada ofrenda es un mensaje transmitido, es un sistema de escritura llamado
IDEOGRAFIA, Esii a través del poder de Iyami en el QNIFA de QSE OTURA "lleva" el mensaje
a Oléduimaré y él determina su resultado. Tras el permiso de Olédiimare, corresponde a Iyami,
personificada como QLAPETEKU (MADRE DE ESU) distribuir las ofrendas al Orisa indicado.
Por lo tanto, podemos ver que ninguna ofrenda puede hacerse sin la presencia de Iyami, Esu
y el Odti OSE OTURA.

Este libro de trabajo esta dedicado a la vieja tradiciéon del "de la boca al oido", pero sin duda

es al menos una buena introduccién al tema. Amigo lector, lee y relee varias veces el "entre

lineas" del itdn y pon en practica los conceptos de los dias de la luna y etc. No tengas miedo,
sino respeto. Observa tus limites individuales, pues asi podras superarlos.







21 RITUALES CON IYAMI SEGUN LOS DIAS DE LA
LUNA, PARA LOS MAS DIVERSOS FINES.

NOTA: estos rituales deben realizarse en los dias respectivos de
las lunas indicadas.

PRIMER DiA DE LA LUNA NUEVA (LUNA NEGRA)

Propdésito: Vencer a los Enemigos

Tostar un poco de maiz (Agbe‘ldo), abrir un agujero en la tierra al pie de un arbol seco,
colocar el maiz tostado con hojas de IROKO, EWE OYOYO, EWE OMUN, EWE AANU y EWE
LARA.

Ofrécelo a Iyami, Esu y a los 13 Grandes Ancestros, diciendo que asi como el maiz
tostado cuando se planta no crece, que de esta manera la fuerza de tus enemigos y los deseos
de todos los que te desean el mal, tampoco puedan nacer, y mucho menos crecer.

Tu Victoria es Absoluta sobre todos los Males y Enemigos, sean estos Enemigos
declarados u ocultos, encarnados, astrales o mentales.

QFO (ENCANTAMIENTO)

"AGBADO OKO BIRI NI K'O PA'RI IBI DA SEHIN"

"MAIZ DEL CAMPO, HAY QUE HACER QUE EL MAL SE RETIRE POR COMPLETO",




SEGUNDO DiA DE LA LUNA NUEVA

Propoésito: Empujar a Todos los Enemigos al mas Alla

Dejar EWE ETO secar a la sombra.

Haz un ahumado con estas hojas de bambti (EWE ETO) en carbén hasta que se
conviertan en cenizas.

Pasa el humo alrededor de tu cuerpo pidiendo Est y Iyami (Recitando el conjuro). Las
cenizas que quedaron las puedes guardar para soplar en tu puerta cuando lo necesites.

QFO (ENCANTAMIENTO)

"OPARUM NI K'O MAA BI OTA A MI LO SODE QRUN"

"EL BAMBU EMPUJARA A TODOS MIS ENEMIGOS AL MAS ALLA




TERCER DiA DE LA LUNA NUEVA

Objetivo: Atraer la Buena Suerte

Corte 13 pafiuelos pequefios dorados en rodajas, coléquelos en un trozo de hoja de
platano.

Cubrir con aceite de palma y rallar un poco de Osun por encima. Ofrece a Estl e
Iyami, al pie de un arbol frondoso y hermoso por la noche. Pronuncia el encantamiento y haz
tus peticiones.

QFf) (ENCANTAMIENTO)

"OGEDE LO REE GBERE WA"

"PLATANO, VE A TRAER BUENA SUERTE, ACERCATE"




CUARTO DiA DE LA LUNA NUEVA

Proposito: Victoria Sobre los Enemigos

Cocinar algunas EWE EFO OYINBO en aceite de Palma con nueve semillas Atere. Después de
la coccidn, déjalo enfriar y coldcalo dentro de una gran hoja de ricino, pasalo alrededor del
cuerpo pronunciando el conjuro y haciendo tus peticiones de victoria a Esii e Iyami.
Coldquelo al pie de un arbol espinoso y repita sus peticiones de victoria.

QFO (ENCANTAMIENTO)

"EFO OYINBO Nif SEGUN OTA"

"EFO OYINBO SIEMPRE CONQUISTA A LOS ENEMIGOS"




QUINTO DIiA DE LA LUNA NUEVA

Objetivo: Despertar el Poder Personal

Macerar EWE IYA en agua y afiadir un poco de liquido de cafia (EWE IREKE), ofrecerlo a
Estl y Iyami, mientras se bafia de pies a cabeza, recitar el conjuro y hacer sus peticiones.

QFO (ENCANTAMIENTO)

"EWE IYA, SORO SE, EWE IREKE, SORO SE"

"EWE IYA, HABLA CON PODER, EWE IREKE, HABLA CON PODER"




SEXTO DIA DE LA LUNA NUEVA

Objetivo: Mejorar su Personalidad

Toma una Flor de Agua y trittrala en agua de lluvia recogida en luna llena, toma este bafio
de pies a cabeza, pronunciando el conjuro y haciendo tus peticiones a Esti y Iyami.

QFC) (ENCANTAMIENTO)

"... EWE OJU ORO WA BA MI TUNWA MI SE ..."

FLOR DE AGUA, VEN A AYUDARME A MEJORAR MI PERSONALIDAD




SEPTIMO DIA DE LA LUNA NUEVA:

Propoésito: Apaciguar las Situaciones Conflictivas.

Tomar Ewé Akaro y triturar las hojas en agua de azahar, colocarlas en una calabaza y poner
un Igbin (caracol) vivo en ella, ofreciéndoselo a Est e Iyami.

Coldcate al pie de un arbol frondoso, recitando el conjuro y haciendo tus peticiones.

QFf) (ENCANTAMIENTO)

"EWE AKARO Ki I BA OLOKO DIMU JA, IGBIN Ki I BA OLOKO DIMU JA"

"LA EWE AKARO NUNCA SE PELEA CON EL AGRICULTOR, IGBIN (CARACOL), NUNCA SE
PELEA CON EL AGRICULTOR"




PRIMER DiA DE LA LUNA CRECIENTE

Propésito: Traer Prosperidad.

Toma las Hojas de la Fortuna y tritaralas mezclandolas con un poco de jab6n negro
afiadiendo un poco de azafran en polvo, mientras mezclas estos materiales recita el conjuro y
haz tus peticiones.

Utiliza este jabon negro y lavate de pies a cabeza todos los lunes (el dia de la prosperidad en
la cultura yoruba).

()F() (ENCANTAMIENTO)

"... EWE ABAMODA MAA GBE IRE TEMI BO WA ..."

"... HOJA DE LA FORTUNA, REALMENTE TRAER MI FORTUNA AQUI ... "




SEGUNDO DiA DE LA LUNA CRECIENTE

Objetivo: Longevidad y Salud

Toma un buen pufiado de EWE ESISI ILE y junto con un huevo de pato crudo, frétalo sobre
tu cuerpo y ponlo en un arbol frondoso por la noche, pidiendo a Esti e Iyami que alejen de ti
todo tipo de enfermedades. También se recomienda moler esta hoja en buena cantidad y
tomar un bafio de pies a cabeza, pronunciando también el conjuro y haciendo sus peticiones
a Est y Iyami.

QFO (ENCANTAMIENTO)

" ESISI ILE L'O Ni Ki N GBO S'ODE ISALAYE ..."

"... EWE ESISI ILE DICE QUE DEBO ENVEJECER EN LA TIERRA..."




TERCER DiA DE LA LUNA CRECIENTE

Finalidad: Proteccién Contra "Mal de Ojo".

Planta en un jarrén de tierra varias plantas de Pimienta de Caiman, mientras plantas di el
conjuro, haciendo tus peticiones a Est y Iyami, si es posible deja estos jarrones con las
plantas cerca de la puerta de entrada de tu casa.

QFO (ENCANTAMIENTO)

"...EWE ATARE KO Nii JE Ki WON O LE DAJU IBI SI MI L'ARA ..."

"PIMIENTA DE CAIMAN" NO DEJARA QUE ME ECHEN UN MAL DE 0JO..."




CUARTO DiA DE LA LUNA CRECIENTE

Objetivo: Expulsar los Espiritus Malignos

Cocinar una porcion de hojas de fiame con un poco de aceite de Palma y sal.

Colocate delante de un arbol seco por la noche, pon todo al pie del arbol recitando el conjuro
y haciendo tus peticiones a Iyami.

OQFO (ENCANTAMIENTO)

"...ISUSU, NI GBOGBO AJOGUN IBI O Ni LE MU MI ..."

".. LA HOJA DE NAME DICE QUE NI SIQUIERA TODOS LOS ESPIRITUS MALIGNOS
PODRAN DOMINARME..."




QUINTO DIA DE LA LUNA CRECIENTE

Propésito: Conquistar la riqueza

Toma Ewé Owérén jéjé y forra una ofrenda colocando encima, 10 granos de maiz, un huevo
de gallina crudo y una flor blanca.

Cubrir con aceite de palma y ofrecer a Esti e Iyami, un lunes al pie de un frondoso arbol
frutal (de noche). Mientras ofreces, recita el conjuro y pronuncia tus peticiones.

QFO (ENCANTAMIENTO)

"...OWEREN JEJE O NI N LA ST AYE .."

".. EWE OWEREN JEJE DICE QUE DEBO ENRIQUECERME EN LA TIERRA..."




Iyami Osoronga: Madre poderosa venerada en la Sociedad de Osoronga.

Iyami Ajé: Poderosa madre administradora del poder sobrenatural. Titulo en alusién
a cuando su culto se realiza en la Luna Nueva, con el fin de utilizar los poderes
sobrenaturales en defensa de una agresién (hechizo), o relacionado con los proyectos,
los ideales, los compromisos y el recogimiento de Yawo, ya que es el "ciclo mas oscuro
de la luna".

Iyami Eleye: Poderosa madre duefia de los pajaros.

Iyami Oduwa: Madre poderosa Dueiia del contenedor de la existencia (el mundo).

Oduduwa: Vaso Existencial Negro (La Tierra figurativamente Negra).

fyami Odit: Contenedor - Vientre - Calabaza - El planeta - Huevo - Esfera existencial.

Iyami Alayé: Madre poderosa propietaria de todas las extensiones terrestres.

fyami Ekunlayé: Madre poderosa que inunda la Tierra con Agua....

Iyami Yemoja: Poderosa Sefiora Madre que posee muchos hijos como bancos de
peces. "Una alusién a su cualidad anfibia la cantidad de seres humanos que existen en
la tierra comparados con los peces del Mar". (Titulo relacionado con Egiin y no con
Ogtin como muchos afirman erréneamente)




Iyami Iyemowo: Madre poderosa que es el propio dinero de sus hijas (concha). "una
alusion a la gran cantidad de bayas de vaca que utiliza en su vestimenta” (Titulo que
se le rinde en el culto de Orisa’NI4).

Iyami Qmolu: Madre poderosa, hija sagrada de Dios (Titulo que se venera junto a
Obaltiayé)

Iyami Qmolulu: Poderosa madre reina de las hormigas. " Una referencia al hecho de
que esta asociada con el subsuelo (Titulo que también se venera en el culto de
Obaltiayé).

Iyami Ori o Iya Ori: Madre poderosa de las cabezas. "Una alusion al hecho de que
estd relacionado con los rituales de sacrificio de animales en una cabeza". (Titulo que
también se venera en los ritos de Iborti).

Iyami Buruku: Poderosa Madre Antigua. Una referencia al planeta en su antigiiedad
existencial.

Iyami Agba: Madre ancestral poderosa asociada al poder femenino.

Iyami Ako: Madre poderosa que es el pajaro Ako. Titulo que hace referencia al dia 30
de la luna llena y a su culto exactamente en la sociedad de Gelede.

Iyami Iyelala: Poderosa Sefiora Madre de los suenos (relacionada con la revelacion de
situaciones a través de los suefos).

Iyami Ayala: Poderosa Madre esposa de quien es el Cielo. "Una referencia al hecho de
que la Tierra estéa cubierta por el Cielo la propia Orisa’NI4 ",

Iyami Onilé: Madre poderosa duena de la Tierra. "Titulo que hace referencia a la
reverencia y los rituales que se realizan dentro de la tierra". Otra referencia es al




hecho de que es el lugar mas apropiado para adorar a toda clase de espiritus, en el que

Ella es la gran apaciguadora de estos espiritus o fuerzas rebeldes. En una tinica
funcién para tranquilizar, apaciguar o neutralizar cualquier tipo de fuerza oculta

agresiva.

*  Odu Logboje: La calabaza existencial en el universo. Una referencia al planeta Tierra.

* lyami- Nla: Gran Madre Poderosa. Una referencia a la grandeza del planeta Tierra y

su culto elemental. Titulo que imita al titulo de Orisa’NIa.

* Iyami Asiwor6: Madre poderosa, que canaliza las energias en los ritos tradicionales.

*  fyami Osuipa: Madre poderosa que controla las fuerzas de la luna.

* fyami Petekun: Madre poderosa que esta poblada. Una referencia a la relacién con

Estl.

* fyami Ako: Nombre de Iyami dentro de la sociedad Gelede, titulo que asume el cargo

de primera dama de esta sociedad.
* fyami Egeleju: Madre poderosa de los ojos delicados.
* lyami Eleje: Madre poderosa duefia del flujo de la vida (sangre).

* fyami Oru-Alé: Madre poderosa del amanecer o de la noche.

* lyami Oga Igi: Madre poderosa que hace de las copas de los arboles un trono. Una
referencia al hecho de que los pajaros se posan en las copas de los grandes arboles.




Iyami Ilunj6: Madre poderosa que baila el ritmo de la muerte. Una referencia a los
ritmos que se tocan a Ogtin "El que baila el ritmo de la muerte".

Iyami Elesenu: Madre poderosa Duena de todos los érganos internos (visceras).

Iyami Apaki: Madre poderosa que mata. Una referencia al hecho de que en el
transcurso de la vida se produce la muerte.

Iyami Naré: Mas poderoso que el propio vientre.

Iyami Araye: Madre poderosa que controla todos los espiritus de la Tierra
(encarnados y desencarnados).

Iyami-Koko: Madre anciana poderosa. Una referencia a la antigiiedad del planeta.

Iyami Kekere: Pequefia y poderosa madre del universo. Una referencia a que lyami es
el administrador de la vida en la planta que asiste a Olédumaré (Dios).

Iyami Olotoja: Madre poderosa que vigila desde arriba. Una referencia al hecho de
que los pajaros planean en el aire y observan todo desde arriba.

Iyami-Arajado: Madre poderosa que mira al cielo. Una referencia al hecho de que la
Tierra esta cubierta por el Cielo.

Iyami Oloriyami: Madre poderosa duefia de las aguas. Una referencia a los Mares y
al agua del vientre.

Iyami Mase malé (Abbrev.: Iyamase malé): Madre poderosa que no permite que el
mal llegue en la noche. Una alusién a las noches que sobrevuela en su forma de pajaro
en los lugares donde se la invoca y venera con alabanzas y saludos. Un titulo muy
venerado en los circulos de Sangé (Eqtingtin) cuando y mientras bailan alrededor del
fuego abierto, un hecho memorable al poder sobrenatural que permite a Sangé como
la gran Egtingtin (ancestro) regresar a la tierra poseyendo sus Eleguns durante las
festividades.




ORIKIS PARA'IYAMI

01

OKITI KATA, EKUN A PA ERAN MA NI YAN
OLU GBONGBO KI OSUN EBI EJE
GOSUN-GOSUN ON WO EWU EJE

KO PA ENI KO JE OKA ODUN

A NI ESIN O NI KANGE

ODO BARA OTO LU

OMI A DAKE JE PA ENI

{OMO OPARA OGA NDANU, SESE IBA O!
{IBA IYAMI O!

NIMO MO JE NI KO JE TI ARUNI

EMI WA FORIBALE FUN SESE

OLU IDU PE O PAPA

ELE ADIE KO TUKA

IYATEMI MI NI BARIBA LI AKOKO

EMI AKO NI ALA MO LE GBE AGADA
EMI A WA KIYA ONILE KI ILE.

IBA IYAMI O!

iASE O!

|\ |\ |\

OSORO

NGA




02

ILE MOPUE O!

IYAMI OSORONGA MOPUE O!
ODU-LOGBOJE IBA O!

IBA OSA-IYEKU KIBf ODU IYAMI OSORONGA
MOJUBA OBINRIN LODE OLO GELEDE
IBA IYAMI O!

OHUN ABAWI FUN AGBA

NI AGBA NGBO

OHUN AWI FUN AGBA

NI AGBA NGBA

OHUN TIMOWI LONIJE OSE

OHUN MOFE KOSE LON{

JE KORI BE E

NI ORUKO EHIYN IYAMI OSORONGA
;OLO HUN OLA!

;OLO KUN OLA!

0J6 0JU OMO, BAFEFO

AKI GBE PUE ORUNMILA

KO GBEHUN AGBE

ASE O!




03

IBA IYAMI O!

IYAMI OSORONGA MOKI O!
E MAPA MI

E MAPA MI

E MAPA MI

IBI ERIO

E KI GBE MI LO IBI ERIO

£ KIGBE MI LO

ORI, KI IFA UN

EDO, KI IRIGBIN

O TUTU KI IMA MEJA LALE ODO
IBI ERIO E KIGBE MI LO

ASE O!




Iyami Ajé es un término yoruba de respeto y carifio que se utiliza para describir a una mujer
de ascendencia africana que se considera un Aje, una mujer que ejerce una miriada de poderes
arcanos creativos, bioldgicos, espirituales y cosmicos.



https://hmong.es/wiki/Iyami_Aje#title

ETIMOLOGIA

En lengua yoruba , Iya mi significa literalmente "mi madre". En la cosmologia yoruba , el papel
de la madre como fuerza de la creaciéon y sustentadora de la vida y la existencia la eleva al reino
de lo divino. En consecuencia, iya mi - con alteraciones en los tonos - se convierte en Iyaami
o Iyami, que puede traducirse como "los superpoderosos" o "Mi Madre Misteriosa". Ajé es una
palabra yoruba que significa el poder biolégico y espiritual de las mujeres africanas que tiene
un potencial innumerable, que incluye, entre otros, poderes de creacion elemental, biologica y
artistica; curacion; destruccion; desarrollo y fortalecimiento espiritual y fisico; y organizaciéon
politica y empoderamiento. En THE ARCHITECTS OF EXISTENCE: Ajé en YORUBA
COSMOLOGY, ONTOLOGY, AND ORATURE, Teresa N. Washington define Aj’e como "una
fuerza que estd mas alla de la definicién, pero las aproximaciones en inglés para Ajé serian
Poder, Creacién, Cosmos, Todo "



https://hmong.es/wiki/Yoruba_language
https://hmong.es/wiki/Yoruba_mythology
https://hmong.es/wiki/Teresa_N._Washington

HISTORIA

MASCARA DE GELEDE

IYA NLA GELEDE

La historia de Aje comienza con la existencia. Los dioses que son sinénimos de Aje son Odu y
Oduduwa, y en Olédtimareé: Dios en la creencia Yoruba, E. Bolaji [dowu define a Oduduwa como
el "autoexistente... Jefe que cred al ser. En su articulo” La Arafia, el Camale6n y la Creacién de
la Tierra ", Oduyoye encuentra que Oduduwa significa," La expresion del Oracular cred la
existencia ". En Los arquitectos de la existencia: Aje en Yoruba Cosmology, Ontology, and
Orature, Teresa N. Washington afirma que" como la Madre galactica de todos, Odu es
légicamente la fuente de todo iwa (identidad, caracter, existencia) que encuentra su origen y
apice en el poder puro de la negrura césmica pura (Dudit)." Washington define el significado
de Oduduwa, como "El inmenso ttero u olla (Odw) de infinitas profundidades y negrura ( Dudt
) que contiene todos los atributos, caracteristicas e identidades".



https://hmong.es/wiki/Iyami_Aje#title
https://hmong.es/wiki/Iyami_Aje#title

Aje es una fuerza antigua que es anterior a los conceptos de "Yoruba" e "Ifa" por milenios; sin
embargo, el Odu Ifa también incluye varios textos sobre Aje. Un ese Ifa en Ose Otura describe
como los dioses masculinos trataron de crear el mundo sin el Dios femenino, Qsun, que a
menudo se anuncia como el "lider" de Aje. Los machos fallaron y s6lo cuando incluyeron a
Osun se pudo formar el mundo. En ese Ifa de Osa Meji Odu u Oduduwa es la tinica mujer entre
otras tres divinidades masculinas y Olédumare le otorga el poder de la maternidad y Aje, que
lleva un poder inherente que debe ser respetado. Otros textos de origen sugieren que Yemoja
es el lider de Iyami, asi como el fundador y propietario de Gelede, una sociedad dedicada a
Iyami.

Si bien la ciudad de Ota, Nigeria, es la ciudad mas facilmente asociada con Aje, Aje siempre ha
florecido en Africa y en las tierras de la didspora a las que viajaron los yoruba por su propia
voluntad o como victimas de la esclavitud. Se sabe que los aje presiden el mercado, y el Iyalode
es el jefe de comercio y negocios en la mayoria de los pueblos y ciudades yoruba. Iyami Aje
también contintia ocupando posiciones esenciales de poder en las sociedades sagradas e
instituciones politicas Yoruba.

Iyami se demonizé a medida que mas regimenes patriarcales llegaron al poder bajo las
creencias abrahamicas, lo que provocdé que muchos guardaran el secreto para evitar la
persecucion y la posible muerte. La afluencia de creencias abrahdmicas y la caza de brujas
europea en Europa durante la década de 1700 coincidié con la afluencia del colonialismo
islamico y cristiano y la trata de esclavos en Africa occidental. Las ceremonias tradicionales
que antes realizaban las mujeres se convirtieron en dominio de los hombres; en algunos casos,
los gobernantes prohibieron a las mujeres asistir a los festivales para asegurarse de que no
participaran.

Los festivales de Gelede ayudaron a asegurar que la reverencia y elogio de Iyami Aje no fueran
vencidas ni silenciadas. Durante estos festivales, comunidades enteras se rednen para
agradecer y alabar a Iyami Aje por su proteccién y apoyo a la comunidad. El festival Gelede
venera a Iyami como dioses y madres ancestrales, y uno de los aspectos mas anunciados de
Iyami Aje en Gelede es Iyami Osoronga, quien también es honrada como Iya Nla (Gran Madre),
y esta representada por una mascara blanca durante el festival de Gelede. Segiin Babatunde
Lawal en The Gelede Spectacle, Iya Nla es Yewajobi, Iyami Iya (La Madre de Todos y la Madre
de las Madres).




IYAMI AJE Y LAS PERCEPCIONES DE LA
COMUNIDAD

Si bien Aje se asocia en gran medida con mujeres y dioses femeninos, la revelacién de Opeola
de que "cualquier Orisa considerado [como esencial] en la creacién, el parto o la proteccién de
una ciudad también posee el poder de Ajé" deja en claro que es vital para ciertos hombres:
divino y terrestre - tener Ajé. De hecho, Washington y Opeola coinciden en que "para asumir
ciertos deberes y cumplir ciertos roles, ciertos hombres deben tener Ajé". El significado y la
ubicuidad de Aje en el mundo Yoruba es tal que un dicho Yoruba comtn dice: "T tienes Aje;
yo tengo Aje; Todos tenemos Aje en nuestros bolsillos". Este reconocimiento de una herencia
comunitaria de un poder que es diverso y tan Gnico como cada portador individual es lo que
impulsa a Olatubosun Oladapo, un reconocido poeta y letrista yoruba conocido como Odidéré
Ayékooté (o el loro gris sagrado de Ajé), a preguntarle su audiencia en uno de sus versos, ¢EMI
LO O MAA FAJEE RE SE? (;QUE HARAS CON TU PROPIO AJE?)".

Recientemente, en la didspora, el interés en la cultura Yoruba y un aumento en las iniciaciones
en Ifd y Orisa han llevado a los forasteros a cuestionar si uno puede adquirir Ajé de un agente
externo y si uno puede o no ser iniciado en el Egbé Ajé. Incluso se pueden encontrar personas
promocionando lo que afirman que son productos "Aje" (como jabones, aceites, medicinas,
piedras y ollas) e "iniciacién" en Ajé: es importante aqui referirse a los principios de Ajé
detallados anteriormente. La cuestién de si las iniciaciones en Iyami Aje pueden ocurrir y cémo
pueden ocurrir es polémica para muchos, algunos afirman que no se puede iniciar, otros
afirman que la iniciaciéon se puede realizar, y algunos individuos afirman que nadie puede
elegir iniciarse como Iyami y solo como Iyami. pueden elegir a quién iniciaran como Iyami. El
énfasis se puede poner en la capacidad de elegir, en lugar de que no exista una iniciacién. El
libro, IYANIFA: WOMEN OF WISDOM sefiala que la contradicciéon de sugerir que nadie puede
iniciar o afirmar haber sido iniciado y al mismo tiempo decir que solo Iyami puede iniciar
demuestra la falacia de la declaracion en si. En su libro LOS PODERES INVISIBLES DEL
MUNDO METAFISICO, Araba Yemi Elebuibon afirma que las iniciaciones ocurren. Algunos
procesos inicidticos también se explican en el Corpus Literario de Ifd bajo el odl Osa Méji
donde el Iyaléde inicia a las mujeres del pueblo.




PRINCIPIOS, FUNCIONES Y ROLES

Samuel M. Opeola afirma que Ajé se basa en tres principios fundamentales:

1. No incursione en la herboristeria (no use hierbas sin un conocimiento profundo de su
naturaleza, uso y autorizacion divina).

2. No muestre riqueza.
3. Comparta todo.

Opeola afirma que los Ajé estan "en contra de los sistemas de clases" y la "explotacién". Desde
una posicién arraigada en el reconocimiento de la igualdad, Ajé trabaja para garantizar el
equilibrio y la armonia social, politica y cultural. Uno de los muchos nombres de elogio para el
colectivo Ajé es Egbé Qgba, que significa colectivo de iguales.

El hecho de que Ajé tenga sus raices en la igualdad ilustra las diferencias clave entre la
ontologia yoruba contemporanea y la de los habitantes autéctonos de Ile-Ife. Los habitantes
aborigenes de Ile-Ife se distinguieron de sus huéspedes migrantes yoruba al llamarse a si
mismos Onimole, que significa "duefio de la tierra". El modo de vida Onimogle (también
conocido como Imgle y Mole) se basaba y estructuraba en Ajé, equilibrio y reciprocidad en
lugar de la estratificacion jerarquica y la reverencia ritual por la que se conocen muchas
culturas africanas, incluida la de los yoruba contemporaneos. En Los arquitectos de la
existencia, Teresa N. Washington discute el significado de la cosmovisién Egbé Ogba en lo que
se conoce hoy como la cultura Yoruba:

Egbé Qgba también parece significar la forma de vida y la cosmovisién originales de Molé que
tienen sus raices en el igualitarismo. La importancia de la igualdad social es evidente en la
fundacién de Ogbéni, en el que todos los miembros de la nacién, sin distincién, fueron iniciados
colectivamente; en las reglas de que Ajé debe "compartir todo" y no debe participar en
demostraciones de riqueza; en el edicto de que los babaldwo estan al servicio de sus
comunidades y no pueden usar sus dones [espirituales] para generar riqueza personal; y en la
fachada monarquica que protege la cuidadosa labor de una red intrincadamente interconectada
de portadores de poder ricos en Ajé. La dindmica Madre-hijo de Ajé también significa
igualitarismo, porque la Madre tiene leche, amor y proteccion para toda su descendencia, y toda




su progenie, omo Onile, esta trabajando por la fortificacién y glorificacién de Onile, quien
fortalece y glorifica a la humanidad.

Debido al entrelazamiento milenario de las dos culturas, Onimole y Yoruba, algunos laicos han
asumido que Ajé esta estructurado jerarquicamente de manera similar a la cultura Yoruba,
pero ese no es el caso. No hay sacerdotes o sacerdotisas de Ajé, no hay "madrinas" y "padrinos"
de Ajé, y no hay jerarquia codificada por colores dentro de Ajé. Los historiadores culturales
yoruba Bade Ajuwon y Samuel M. Opeola confirman que antes de la colonizacién de Africa,
con el racismo y la hipocresia religiosa concomitantes, no existia el concepto de "blanco",
(funfun) "rojo", (pupa) o "negro" jerarquicamente escalonado. "(dudu) Ajé. Washington
encuentra que el concepto de Ajé codificado por colores fue creado y utilizado por personas y
organizaciones para protegerse de la persecucion politica y religiosa racista.

Ajé se considera una dotacién genética, bioldgica y espiritual que se manifiesta de manera
Unica en cada uno de sus portadores, no muy diferente al ori (destino), ase (autoridad
espiritual personal) y iwa de un individuo. (existencia, caracter). En consecuencia, Ajé
trabajamos juntos, como colectivo, para aprender, ensefiar, evolucionar, expandirse y
reestructurarse a nivel personal y comunitario. El trabajo de Ajé es el que fortalece la vida de
los miembros de la comunidad y fortalece a la sociedad en su conjunto. Son los ginec6logos,
obstetras, médicos generales, consejeros, psicologos, adivinos, fisicos, matematicos,
arquitectos, cientificos, navegantes y agricultores de sus comunidades. Sin embargo, el papel
por el que mas se teme es el de hacer cumplir la justicia. Esto lo lleva a cabo un colectivo (eghé)
que incluye a miembros de Ogbéni, una sociedad sagrada yoruba de ancianos intrincadamente
relacionada con Ajé, y Os6, hombres empoderados que pueden tener o no Ajé. A Os6 se les
describe como los "maridos de Ajé". Ajé, Ogbéni y Osé han sido descritos como "socios del
progreso", y sus trabajos individuales y colectivos son supervisados por Edan, el Orisa de la
justicia, cuyos 0jos nunca se cierran y, por lo tanto, dan testimonio de todo, y Onilg, la Duefia
de la Tierra / Madre de la Tierra, también conocida como Ayé. El hecho de que Ajé también se
conozcan como Ayé, Tierra, resalta la naturaleza fluida de las interrelaciones césmicas y
terrestres de las Madres. Debido a la seriedad del trabajo de Egbé Ajé, el secreto y el silencio
que protege a Egbé, y los formidables controles y contrapesos que aseguran la correcta
administracién de la justicia, el historiador y artista yoruba Adebayo Faleti describe a Ajé como
"el culto mas disciplinado en el mundo.

Ajé no se puede comprar, vender ni comercializar. Del mismo modo, el Egbé Ajé, un consorcio
atemporal con responsabilidades inimaginablemente profundas, no publicita, solicita, recluta
ni publicita: es necesariamente una sociedad secreta y sagrada. Se describe como invisible y
omnipresente a la vez. En Ighagh ati Esin Yoruba, CL Adeoye afirma que los miembros de
Egbé se toman su trabajo tan en serio que todos se adhieren al siguiente dictado: "Que los ojos
vean / Que los oidos escuchen / Que la boca calla."
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