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Olokun: El Enigma del Atlantico

Presentacion

Escribir temas de religion, es una tarea que a veces resulta muy ingrata. Si un autor
pretende escribir algo que tenga ensefianzas correctas sobre un tema cualquiera,
aparte de tener que dominarlo, hace falta leer y tener a mano mucha bibliografia de
fuentes confiables, que den un sustento TANGIBLE, a lo que se pretende escribir.
Por tanto, el solo hecho de sentarse a escribir el libro en cuestion, es una larga tarea
gue comprende: Escribir del tema adecuado, buscar las fuentes correctas, con los
libros correctos, encontrar el tema correcto y encima de todo esto, llevar a cabo
muchas horas de lectura diaria, para de esta forma ir separando la informacion e irla
clasificando; ordenar esas ideas que se quieren transmitir sobre el tema del cual se
esta escribiendo; colocarlas en el capitulo correcto y ordenando estos capitulos de
forma que vayan de lo mas simple a lo mas complejo y que esto vaya dando sentido
a lo que se quiere explicar, es una tarea realmente ardua. Si a eso le afiadimos que
luego se debe ir leyendo lo que se escribe, para ir editando lo que esté mal
plantetado o se hace incomprensible y volver a plantearlo o hacerlo mas
comprensible, la tarea hasta puede llegar a triplicarse. Esto dejando de lado el
hecho de que todos los dias hay que salir a trabajar, pues la actividad econémica de
quien escribe es una diferente a la tarea de escribir este tipo de literatura, lo que
convierte esta actividad en un verdadero reto. Eso mejor ni mencionarlo.

Siendo que los libros que he publicado, han tenido algunas fallas de edicién, ya sea
por el agotamiento fisico, la falta de atencién o simplemente porque relei lo escrito y
en su momento, asumi que todos podian comprender los términos sin problema,
porque en mi mente he dado por sentado que estaba hablando con otros religiosos
y de esta forma, es posible que haya olvidado a los menos aventajados en temas
religiosos: recién iniciados, aleyos o simpatizantes de nuestra religion. En ese
sentido, se hizo bastante evidente que necesitaba una persona que hiciera pausa,
pusiera freno, halara orejas, torciera los brazos y en fin, que corrigiera los
“‘horrores” y crimenes al lenguaje que se pudieran estar cometiendo. En otras
palabras, necesitaba un EDITOR.

Este Editor, debia contar con cierto perfil “ideal” y tener competencias muy
especiales e importantes, como tener un sentido estético de lo escrito, una
excelente ortografia y gramatica, una alta estima por la buena redaccién y sobre
todo, compartir nuestra religién, pero con algunos requisitos esenciales: Debia
conocer temas béasicos de nuestra religion, preferiblemente consagrado, pero
ademas lo suficientemente honesto, como para estar en capacidad de decir sin
pena lo que no entiende y de esta forma obligarme a replantear la informacion, de
forma tal que los Aleyos y menos aventajados en conocimientos religiosos, pudieran
comprender los textos.

Es un placer para mi decirles que la vacante de editor, ha sido llenada por Olorun
Bi, Ol6 Obbatalad, quien ademéas de tener formacion profesional en educacion,
trabaja asesorando tesis de Post Grado en una institucién educativa. Con su ayuda,
pretendo hacer entrega de libros que estén mas “Limpios” en el sentido de la
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redaccion, sintaxis, gramatica y ortografia, pero que a la vez, puedan ser mas
comprensibles a todos los niveles de conocimiento religioso. Lo que no puede ser,
es que este logro que espero alcanzar, esconda el hecho de que ahora cuento con
una persona que ayudara a mejorar la calidad de lo que pretendo entregar.

No solo esto hara Olorun Bi. También esta trabajando en todos los libros anteriores,
incluyendo en los que trabajé con mi Abure, para que los mismos se puedan
obtener en ediciones corregidas. Es un trabajo titanico, si tenemos en cuenta que
estamos hablando de mas de 30 libros. Una vez que el trabajo de edicion y
paginacion de Olorun Bi esté terminado en TODOS los libros, las nuevas ediciones
serdn subidas de forma simultanea al sitio donde se pueden descargar
GRATUITAMENTE, para que de esta forma, no sea un cambio “traumatico”. En
este marco de ideas, si los lectores han impreso los libros, pondremos la respectiva
Fe de Erratas, para que tan solo se tengan que imprimir, las paginas que tienen los
errores y no todo el documento nuevo.

Pero esto no es todo lo que estd haciendo Olorun Bi. Al explicarle el propdsito de
Aguila de Ifa Foundation, como trabaja sin animo de lucro, cuéles son los
proximos pasos a seguir y cuales proyectos simplemente se habian cancelado, en
lo que se interesd y no ha dejado de estar acosandome para retomarlo. Aguila de
Ifa Foundation, tiene tres lineas diferentes de material de estudio. La Serie
“Libros”, que produce y publica temas basicamente para religiosos ya formados y
gue no requieren de muchas explicaciones. La Serie “Ensayos”, que es una clase
de texto en que se analiza, interpreta o evalla un tema en particular. Se considera
un género literario, como cualquier otro, pero en este caso, €s un escrito serio y
fundamentado, que sintetiza un tema significativo, con un caracter preliminar,
introductorio, que va de lo mas simple a lo mas complejo, pero ademas presenta
argumentos y opiniones sustentadas con hechos y datos y con fines didacticos.
Finalmente, esta la Serie “For Dunkies®”, que son escritos utilizando el humor,
para hacer mas amena y mas divertida la lectura de ensefianzas basicas o de
ciertos temas complejos dentro de nuestra religion.

Hace unos tres o cuatro afios, tenia un proyecto de gran envergadura que me Vi
forzado a cancelar, ya que este es un reto que increiblemente, es mucho mas
complejo. Estaba por crear la Serie “For Kids” o sea, una serie de textos, para
nifios, reconociendo que los retos en educacion infantil son grandes. No es lo
mismo escribir para adultos, que para nifios, y ademas es poco facil que un nifio se
sienta motivado a leer, cuando tiene a disposicion otras opciones de
entretenimiento de la era digital como Nintendo®, Play Station® y aplicaciones de
juegos para nifios disponibles en teléfonos celulares y tabletas. Olorun Bi, sugiere
gue se debe retomar el proyecto, pues el impacto que se puede tener en las familias
de religiosos, que necesitan comenzar a formar a sus hijos, sobrinos, nietos y
familiares en tierna edad; es de grandes dimensiones y requiere de una
planificacion casi espeluznante.

Asi que desde este nuevo ensayo, tendré un Editor que tiene la “amabilidad” de un
sargento de caballeria, pero que ha adquirido el mismo compromiso de Aguila de
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Ifa Foundation: “Una educacion igualitaria y gratuita para todos”, porque solo
educando se genera cultura, con el compromiso de mejorar la calidad de los
materiales que se generen. Por favor, denle la bienvenida a Olorun Bi, quien hara
un trabajo silencioso, pero que quiero compartir con todos ustedes.

"El que da, no debe volver a acordarse, pero el que recibe... nunca
debe olvidar"

# 5 Aguila de Ifa®
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Palabras del Editor

Es para mi un privilegio acompaiiar a Aguila de Ifa y a la Fundacion que él preside
en esta empresa: difundir, instruir y educar sobre nuestra religion a una comunidad
de personas que cada vez crece mas en cantidad y alcance geografico. Como bien
lo expreso, este trabajo es un gran reto, pues demanda tiempo y esfuerzo, ademas
de ser una gran responsabilidad moral y ética, por el impacto que se busca y puede
generar.

Estamos convencidos que solo educando se crea cultura, y dadas las condiciones
en las que nuestros viejos’, podian ejercer y expresar su cosmovision, sus rituales,
ceremonias, consagraciones, y que la forma de transmitirlo y ensefarlo a otras
generaciones y allegados, se fundamentaba en la oralidad, en un contexto social,
econdémico y politico de clara desventaja para ellos, cobra relevancia la importancia
y pertinencia de estudiar, compilar, analizar la informacién disponible, confirmar que
sea confiable, para articularla con el acervo de conocimiento adquirido por el autor
durante décadas, de nuestra cosmovision, hasta el punto de estar en capacidad de
colocarlo de manera organizada y comprensible a disposicion de todas aquellas
personas avidas de conocimiento, y comprension de los qué, porqué, como, cuando
y donde en relacidén con nuestras creencias.

Como acostumbra decir Aguila en sus escritos, la informacion presentada en este
texto, estd protegida por derechos de autor y esta resguardada por una marca
registrada. Sin embargo, se distribuye de forma GRATUTITA y el Unico derecho
gue se solicita, a quienes se beneficien de ella, es que lo difundan, lo entreguen,
igualmente de forma GRATUITA a sus redes de contactos, amigos, y familiares que
comparten sus creencias, o que podrian sentirse interesados por conocer mas y
mejor esta cosmovision, hermosa y llena de significado, nuestra religion. Espero
gue ustedes disfruten tanto como yo, leer, estudiar y aprender, cada vez mas, de
nuestra religion, siempre a su servicio,

Olorun Bi.

'Como les llama carifiosamente Aguila, a quienes defendieron con sus entrafias y vida sus creencias
religiosas, para resguardarlas y dejarlas como su legado para nosotros.

s 7 Aguila de Ifa®







Olokun: El Enigma del Atlantico

Dedicatoria

Quiero antes que nada, dedicar este escrito a Olodumare, a todos los Orishas, a mi
Abure Leonel Gamez Osheniwd (Ibae) y a su familia en pleno. Mi abure fue un gran
luchador por la conservacion de nuestros valores religiosos y siempre trabajamos
en base a ello, por lo que espero poder llenar las expectativas, que en su momento,
fue nuestra vision comun de la religion. Su familia, es la heredera de ese legado

Esta dedicatoria también la hago extensiva a nuestros viejos, nuestros ancestros,
quienes a pesar de tener todo en contra, pudieron sacar adelante nuestra religion,
viviendo y trabajando en condiciones que ni siquiera podemos imaginar,
legandonos algo mas que religion: Nos legaron fe, valentia, coraje y determinacion,
al luchar por conservar lo que hoy es nuestra religién, sin importar el latigo del
mayoral y a punta de sufrimiento, sudor y sangre. No importaron los maltratos
generados por la esclavitud y la discriminacion, ellos nos legaron lo mas que
pudieron de su sabiduria y por ello dedico este trabajo a esos hombres y mujeres, a
quienes ademas agradezco todo ese esfuerzo que hicieron.

No puedo dejar por fuera a todos aquellos hijos de Olokun, a quienes también
entrego este granito de arena y esperando que para aquellos a quienes no les han
sabido explicar, comprendan un poquito méas, de su Angel de la Guarda y c6mo una
lucha por la conservacion, arrinconé a nuestros ancestros, a salvaguardar lo mejor
gue se pudo, la adoracién de esta poderosa Deidad.

También quiero dedicar este trabajo a Olorun Bi, quien trabajé arduamente en la
revision, paginacion y correccion de este libro y por todo aquello que hara con los
otros, pero sobre todo por haber salido adelante contra el peor “enemigo” que pudo
encontrar: MI TERQUEDAD.

"La admiracién no interroga nunca, con admirar... comprende".

Jacinto Benavente
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Prdélogo

Hoy en dia, es muy comun ver como se trata de minimizar, denigrar y hasta
descalificar, deidades que también son legitimamente de Ocha y se quiere hacerlas
pasar como solamente de Ifa o que solo Ifa tiene preponderancia sobre las mismas.
Una de estas deidades, es Olokun. La lucha de poder por el “control” de la entrega
de esta deidad, ha llevado a nuestros religiosos a niveles VERGONZOSOS de
discusion.

De hecho, es mas triste aun, ver como algunos Olorishas indican que esta es una
deidad, sobre la cual solo tienen potestad los Babalawos y que los Olorishas lo que
entregan es algo llamado “Agana Eri”, o una “Yemaya Mayelewo” y no Olokun.
Quizas son estos Olorishas, los que mas debian avergonzarse, al descalificar lo que
la gran Ma Monserrate Gonzéalez Oba Tero trajo de su tierra como un legado y que
fuera expandido por una de las mas grandes Olorishas que ha conocido Cuba,
como lo fue Dofia Fermina Gémez. Eso no es todo, Oba Tero fue la fuente de
muchos otros Orishas Egbadd en Cuba: Oduduwa, Bromu, Yewd, Brosia y otros,
que también quieren hacer ver que son patrimonio solo de los Babalawos, lo cual es
falso.

Querer olvidar la historia, podria considerarse un acto de pereza y hasta de falta de
capacidad de estudio, pero querer BORRARLA, no deja de ser un CRIMEN. La
historia nos demuestra, como uno de los mas grandes Babalawos que ha conocido
nuestra historia religiosa, como lo es Don Eulogio Rodriguez Gaitan, mejor
conocido como Tata Gaitan, bailaba las mascaradas en honor a Olokun en la Casa
Cabildo de Dofa Ferminita Gbmez Ochabi, que hoy se conserva como un museo y
en la cual ademas, reposa el juego de cuatro tambores de Olokun, que se tocaban
para esta fiesta. Este solo hecho, deberia demostrar mas alla de toda duda, que el
Olokun que se deriva de estas practicas, no tiene nada que ver con Yemaya, ni tiene
nada parecido a Agana Eri. Es lo que todos sabemos que fue: OLOKUN y aunque a
muchos les duela, se trataba de un Olokun de Santero.

Este es un tema que se ha tocado en muchos trabajos anteriores y aun asi, la
practica de descalificar y hasta de “renombrar” al Olokun de Santero, no ha
terminado. Parece increible, que aun cuando se presenten pruebas contundentes
sobre la existencia y origen de Olokun de Santero, haya quienes todavia quieran
descalificarlo, peor aun, lo hagan negando informacidon que esta en nuestros
registros histéricos. Esto, sefialo nuevamente, es un CRIMEN, donde no solo se
trata de negar la verdad, sino que se trata de OCULTARLA y de esta forma
IMPONER un criterio que no tiene ni pies ni cabeza, aun cuando hay pruebas
histdricas y religiosas contundentes, que demuestran la existencia de la entrega de
este Orisha y hasta de la existencia de sacerdotes en Ameérica, de esta deidad.

Adicionalmente a esto, tenemos Olorishas “eruditos” que quieren formular teorias,
sobre como nuestros viejos “estaban confundidos”, como si los que trajeron esta
religion a Ameérica, no hubiesen sido YORUBAS o descendientes de los mismos. Lo
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peor de todo, es que este tipo de “eruditos”, lo hacen escribiendo palabras con los
acentos Yoruba, para hacer ver que son unos expertos en la materia, solo porque se
creen profesores de ortografia yoruba, cuando en realidad solo acomodan a
conveniencia lo que quieren resaltar y colocan fuera de contexto lo que quieren
atacar. Nunca podra leerse entonces una “teoria”, tan descabellada, que contiene
una total falta de criterio, pero ademas una insolencia que entra al campo de la
idiotez.

Por ello, hoy quisiera presentar este ensayo, el cual presentard hechos
incuestionables sobre la existencia del Olokun de Ocha y que evidenciara que no es
una deidad solo de potestad de Babalawos, pero ademas, veremos como los
tradicionalistas MIENTEN.

«Hay tales ignorantes, que teniendo una obra de dudosa calidad para la
venta, algunos la buscan para defender el apoyo escrito del propio rey (quien
tiene demasiadas cosas para defender), otros buscan apoyo de algun
principe, otros intentan ampararse en gobernadores, mucho mas cuidadosos
y preocupados de prescripciones que de rimas y otros se orientan a interesar
a financistas mas preocupados por lafidelidad de sus clientes gue por la
literatura.»

Teodoro Agripa de Aubigné,
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Introduccion

Luego de tantos afios de practica religiosa en Cuba, hoy en dia muchos Babalawos
aseguran erradamente, que Olokun es potestad de los Babalawos, cuando lo cierto
es que Olokun llego a la isla de manos de los Olorishas, principalmente los Egbado,
o Egba, quienes junto con los Edo, eran grandes adoradores de la deidad. Las
creencias que hoy tenemos en Cuba, provienen del &rea de Benin y Abeokuta.

Con el advenimiento de la tradicion nigeriana y sus nuevos profetas, que tratan de
imponer una “Orishologia Oficial”, el tema de la sexualidad de Olokun, por
ejemplo, no ha podido acordarse y lo cierto es que las instrucciones emanadas de
llé Ifé, tratan de imponer el sexo femenino en Olokun. Segun la tradicion
afrocubana, Olokun (duefo del mar) es un Orisha “Andrdégino” de las
profundidades del océano y se dice que reside en Yemideregbe, el cual es el
término yoruba, para designar especificamente, al océano Atlantico.

Estos nuevos profetas del Ifa tradicional nigeriano, a través de silencios culpables,
verdades a medias y mentiras completas, han querido hacer ver que las tradiciones
afroamericanas “crearon” un culto de Yemaya/Olokun, ubicando la adoracion a
Yemaya en el océano, cuando Yemaya en tierras Yoruba, es una deidad de los rios.
Sin embargo, omiten deliberadamente, el hecho que en las regiones costeras de
estas mismas tierras Yoruba, Yemaya es adorada en el mar y hasta considerada
como la duefia de TODOS los cuerpos de agua, y ademas Olokun, quien se supone
su nombre en castellano significa “Duefio del Mar”, es adorado en rios y lagunas en
esas tierras yoruba. Segun ellos, los afroamericanos “erramos” al adorar a Yemaya
en el mar, pero para ellos esté “correcto” adorar a Yemaya y Olokun en los rios,
aun cuando la adoracion de Olokun en rios, discrepa hasta con el propio nombre de
la deidad.

En la tradicion afrocubana, Olokun es la deidad de los mares y después de
Oduduwa, la mas alta representacion de los Orishas, ya que cuando se formo el
mundo, esta deidad fue parte de esta transformacion. Por consiguiente, le
corresponde este alto lugar, porque predominaba en el comienzo de la existencia y
de alli provino la vida. Sin embargo, uno de los temas mas discutidos en nuestra
tradicion, es si esta deidad es de Ocha o de Ifa.

Olokun es una deidad que llegé a Cuba de manos de Olorishas y mucho después
se adapto para que fuese una deidad entregada por Ifa4. Esto es un hecho histérico,
incuestionable. No se tiene la certeza de cuando comenzé la pugna entre Olorishas
y Babalawos, sobre la “Pertenencia” de esta deidad a If4, lo cierto es que tal como
Inle y Oduduwa, viene de tiempos posteriores a los afios 1950’s, ya que muchos
libros son los que nos informan, como era comun la adoracion y entrega de Olokun
por Olorishas y como la mayoria de los investigadores coinciden en que el
Babalawo Eulogio Rodriguez, mejor conocido como Tata Gaitan, fuese el primer
Babalawo en recibirlo de manos de Dofa Inés Garcia, mejor conocida como Yenye
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T’Olokun. Para acabar con esta discusién estéril, se presentaran los hechos
historicos de estos acontecimientos.

Para agravar las cosas, muchos Babalawos inescrupulosos y Olorishas totalmente
desconocedores, que solo fueron capaces de caer en el “Papagayismo”, tan solo
repitiendo lo que se les decia, levantaron toda clase de MITOS y mentiras, llegando
a INVENTAR, que el Olokun de Ocha es el “Primer camino” de Yemaya o peor
aun, haciendo gala de un desconocimiento que raya en lo criminal, comenzaron a
divulgar que el Olokun de Ocha es Agana Eri, sin ni siquiera tomarse el trabajo de
investigar lo que representa este ser y simplemente porque un Pataki la asocia a la
espuma del mar y ya con ello, hicieron una equivalencia que no tiene ni pies ni
cabeza. Lo cierto es que es imposible ver como se asocia a Olokun con la espuma
del mar, ya que a esta deidad le pertenece la PROFUNDIDAD del mar, donde no
hay espuma, por lo menos de forma visible. Si se hiciera una asociacion de Agana
Eri como la espuma marina, esta recaeria huevamente sobre Yemaya y no sobre
Olokun. Es Yemaya Asesl, la que representa la espuma marina y tampoco
representa a Agana Eri. La pereza de estudiar, crea una ignorancia que raya en el
insulto.

Otro punto que encontramos en la tradicibn Afrocubana, es el dilema de la
ceremonia de consagracion de este Orisha y sus oraculos. Para comprender esto,
debemos entender las circunstancias en las que nos llegé esta deidad a Cuba, la
complejidad de sus oraculos y la estrecha relacion que se desarrollé6 en un culto
conjunto Yemaya/Olokun. No se pretende justificar nada, solo se procura respaldar
que para nuestros viejos solo habian dos opciones: Dejar morir a Olokun o tomar
una decision de salvarlo, aun cuando fuera parcialmente.

Finalmente y no menos importante, tenemos la entrega indiscriminada de esta
deidad, a nedfitos y personas que realmente no deben recibirla, tan solo porque se
“‘quiere tener”, se “Coleccionan” Orishas o porque los comerciantes de nuestra
religion, mandan a recibir deidades indiscriminadamente, para de esta forma seguir
VENDIENDO religion. Bien lo decia mi abure Leonel Gamez Osheniwo (Ibae):

“‘No estoy en contra de los hombres que desean ser mediocres,
pero si me molesta de sobremanera, que intenten llevar por su
mismo camino a los demas”.

14



Olokun: El Enigma del Atlantico

Olokun en Africa: Un Orisha sin Resolver

A pesar de lo que dice la “Orishologia Oficial” que los Yoruba-centristas tratan de
imponer, Olokun sigue siendo un Orisha polémico para sus propésitos. Considerado
COmo mujer en unas regiones y como hombre en otras, también tiene centros de
dominancias diferentes, donde algunos le atribuyen el mar y otros les atribuyen el
rio, tal como podemos verlo en el libro de John Mason, Ol6okun: Owner of Rivers
and Seas:

“La palabra Bini para el mar es 6kan. La divinidad que es "duefia del mar" es
Olokiin. Este es también el nombre del rio Etiope gue representa a
Olokiin y se dice que es la fuente de todos los cuerpos de agua en el mundo.
Los Bini también declaran que todos los otros rios del mundo fluyen hacia el
rio Etiope. Como propietario de los rios y los mares, Olokiin controla el
reino _que los espiritus humanos deben cruzar, para nacer o partir en su
camino hacia el mundo espiritual después de la muerte. A este respecto,
Olokun esta representado como una caja grande (okun), decorada con
espejos y tela blanca, usada simbdlicamente en ritos mortuorios para
contener la rigueza y el estatus del difunto”.

De hecho, la Encyclopedia of African Religion editada por Molefi Kete Asante,
Ama Mazama, podemos encontrar que Olokun como adoracion, era de los Edo
(Bini) y que luego pasa a ser “también” de los Yoruba. En otras palabras, el culto,
no provino de los Yoruba tampoco. De hecho, Ama Mazama nos dice que Olokun
puede ser visto como el enlace entre los Reinos Yoruba y Edo. Esto es lo que nos
dice:

“‘En ambas tradiciones (Edo y Yoruba), las relaciones con llé Ifé y la
competencia por el dominio de Ikoy€, mejor conocido como Lagos, abundan.
En la Republica de Benin, Olokun es conocido como Awoyo. Descartando las
variaciones en el nombre y algunas caracteristicas, Olokun es asociado al
Océano Atlantico generalmente en Lagos y Badagry en Nigeria y con los
locales es Okun Yemideregbe”.

Lo cierto es que en la mayoria de las regiones Olokun es una deidad compleja y
llena de contradicciones, dependiendo de la tierra Yoruba que se analice. Se
personifica con varias caracteristicas humanas contradictorias, como lo pueden ser
la paciencia, resistencia, dureza, observacion, meditacion, aprecio por la historia,
visiones futuras y hasta la realeza personificada. Sus caracteristicas se encuentran
y se muestran en las profundidades del océano. Su nombre significa el duefio (Olo)
de los océanos (Okun).

En su forma femenina entre los Yoruba, hay versiones donde Olokun es la esposa
de Olorun y, por consiguiente, la madre de Obbatalad y Oduduwa. Otras muchas
relaciones son numerosas, Para otras regiones, Olokun es hermafrodita, andrégino.
También gobierna la riqueza material, las capacidades psiquicas, el sofar, la
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meditacion, la salud mental y la cura a base de agua. Olokun es uno de muchos
Orishas conocidos, que ayudan a las mujeres que desean tener hijos. También es
adorado por los que buscan ascender politica y socialmente, lo cual es la razén de
que los jefes de estado, la realeza, empresarios y alta sociedad, a menudo recurren
a Olokun no so6lo para proteger sus reputaciones, sino para propulsarlos entre las
filas de sus pares.

En Benin por ejemplo, Olokun es adorado como masculino, pero en llé Ifé es visto
como femenino. Inclusive, en esta Ultima ciudad se erige un enorme templo de
Olokun como femenino. Sin embargo hoy, a nuestros dias, el tema es causa de
agrios debates inter-étnicos. Unos alegan que histéricamente Olokun es Femenino
y otros argumentan gue es un problema geogréafico. Sin embargo si vemos un Ese
If4 del Odu Ogbe Oshe en llé Ifé (Parcial), vemos que Olokun es tratado como
femenino, pero no solo eso, es esposa de Oduduwa:

“Cuando Odua era Rey de Ifé, Olokun la Diosa del Océano era su esposa y
Orunmila era su amante. Orunmila consultd a sus adivinadores, para saber
que debia hacer para que Odua no lo atrapara con su esposa. El adivinador
le dijo que tenia que hacer sacrificio con una paloma, un gallo, polvo de
irosun (Baphia nitida), cascarilla y carbon. Ellos tomaron un cuchillo e
hicieron tres incisiones en su piel, frotando uno de los tres polvos en cada
una de las cortadas. Entonces le dijeron que él podia seguir durmiendo con
Olokun, sin temor a nada.

Un dia, Orunmila y Olokun se quedaron dormidos y Odua se dirigia hacia
ellos al amanecer. Pero Echu, a quien se le hizo sacrificio, vino en ayuda de
Orunmila y nubl6 la vision de Odua, de forma tal que Odua pens6 que
Orunmila era un leopardo. Odua escapé asustado y Orunmila regresé a su
casa a salvo. Orunmila comenz6 a alabar a sus adivinos que lo habian
protegido, diciendo que lo que habian dicho era verdad. Después de eso, por
el resto de su vida, él se comenzd a pintarse moteado como un leopardo y
desde entonces, el Araba ha hecho lo mismo”. (Bascom, 1969)

Esta historia podemos reconocerla en el mismo Odu de Ifa, pero obviamente es
modificada, omitiendo el nombre de Olokun, como esposa de Oduduwa, algo que
hubiese dado origen muchas polémicas inter-étnicas en la isla. Lo cierto es que
muchas imagenes nos muestran a Olokun como femenino y otras como masculino,
lo que denota que sigue habiendo graves discusiones sobre este tema en Africa. Sin
embargo, vemos que en un Ese Ifa del Odu Oyekun Nilogbe compilada en Benin
(Edo), este es tratado como masculino:

“El Camaleon era el sirviente mas fiel en el palacio de Oloddumare. El estaba
presente el dia en que Olokun, la deidad de la profundidad de los mares y
una de las mas ricas, alardeaba diciendo que era mas rico que su propio
padre. Oloddumare le record6 que él habia sido su creador y por lo tanto
cualquier cosa suya le pertenecia.
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Olokun replicé que conocia la historia de su nacimiento, pero argumenté que
si una criatura o hijo se hace mas préspero que su creador, el dltimo debe
aceptar con naturalidad el hecho consumado. Afiadié que era una sefal de
progreso cuando un hijo se hacia mas afortunado que su padre y este
deberia tener la cortesia de admitirlo.

Puesto que Olokun mantuvo esta posicion ante Oloddumare, este acordd
que viniera en un plazo de siete dias a demostrar la veracidad de su
afirmacion. Tan pronto como Olokun partié, Oloddumare dio la autoridad
especial al Camaledn para que desafiara a aquel hijo prepotente utilizando el
poder que le habia conferido de refutar cualquier argumento. No obstante,
Alaggema decidi6 ir donde Orunmila para consultarse y realizar el sacrificio
que le indicara Ifa. El dia sefialado, el Camaledn en el trono proximo a
Oloddumare y le dijo a Olokun que el Padre Todopoderoso lo habia
autorizado a que €l aceptara su desafio porque era el colmo de la
provocaciéon que el mismo Creador compitiera 0 concursara con sus
criaturas.

Olokun se presenté vestido espléndidamente con ropajes blancos y una
corona de cuentas. Cuando se sent6 donde le correspondia todo lo que
llevaba puesto aparecioé en el cuerpo del Camale6n y su confusion fue en
aumento al comprobar que en catorce ocasiones se Vistio y siempre la ropa
aparecia en el cuerpo de Alaggema, hasta que agot6 todos los vestidos y
abatido pidi6 disculpas aceptando que habia actuado mal menospreciando a
Oloddumare, su padre”. Notas Privadas de Aguila de Ifa

Como podemos observar, hay muchos Odus en diferentes tierras yoruba, que nos
hablan de Olokun como femenino y masculino, lo cual les crea un serio problema a
los Yoruba-Centristas? radicales, que quieren establecer una “Orishologia Oficial”
forzada dentro de la sociedad actual Yoruba, solo para mantener sus intereses
politicos y sociales y de paso, atacar como “absurdas” ciertas cosas del Ifa y la
Ocha afrocubanas, tratando desesperadamente de hacer ver que el culto a los
Orishas, es estandar en toda Africa. s De qué cosas “Absurdas” pueden hablarnos,
cuando lo cierto es que ni el orden jerarquico de los Odus de Ifa es igual en las
tierras Yoruba? ¢ Comparados con quién estamos mal? ¢ Por qué no se comparan y
tratan de conciliarse entre si? ¢ Por qué es que quieren concentrar sus esfuerzos en
dejar en mal al Ifa afrocubano? Simple: Por DINERO y seguir haciendo atrocidades
IMPUNEMENTE.

De hecho, muchos de los aspectos de Olokun como un Orisha masculino, son vistos
tanto en el Ifa tradicional como el afrocubano, tales como Ajé, Elusu, Olosa, Osara,
Boromu, Boronsia, Yembo y Agana, que dependiendo del sexo que le definan a
Olokun, de esta misma forma va a ser acompafiado por estas deidades. Por

% El Yoruba-centrismo es una vision de la historia del mundo gue enfatiza la importancia de los
yoruba, tomandolos como un solo grupo y a menudo transformandose en sinénimo de precursores
de la cultura, la filosofia y la historia.
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ejemplo, Ajé la deidad de la Riqueza, es asociada a Olokun, pero hay lugares donde
a Olokun inclusive se le conoce como Aje-Olokun, tal como lo vemos en un estudio
de Matthias Olufemi Dada Ojo, Aje-Olokun as a Deity for Swearing Among the
Yoruba Natives:

“Aje Olokun es la deidad del mar y los Océanos. La deidad habita en un
enorme palacio bajo el agua. Ogundiran argumenta que hay indicaciones
que Olokun era deidad del océano/mar, especialmente entre las
comunidades pesqueras yoruba de las costas, antes del advenimiento de la
economia del Atlantico. Los atributos culturales y biografia tanto de Okun y
Olokun, aumentaron con el advenimiento del comercio del Atlantico. En
resumen, el mar bajo el cielo es el lugar donde habita Olokun, que es la
deidad de la riqueza y el dinero y que controla las actividades que acontecen
debajo y sobre la superficie de los Océanos”.

Aqui podemos ver, que no define un sexo el autor, pero que si relaciona a Olokun 'y
Aje, como una misma deidad y que ademas representa todo el conjunto, Mar y
riqueza a la vez. De hecho, en muchas regiones cuando Olokun es Masculino, Ajé
pasa a ser su hija. Cuando Olokun es femenino, entonces Aje pasa a ser masculino,
una dualidad que siempre es importante para los Yoruba. Asi también vemos que
Elusu, la deidad de la arena, es mayoritariamente, una deidad femenina y esposa
de Olokun. Asi nos lo deja ver A. B. Ellis en su libro: Yoruba-Speaking Peoples of
the Slave Coast of West Africa. Their Religion, Manners, Customs, Laws,
Language, Etc.:

En Ifé el Festival llamado Agbon, nos muestra sobre otra de las deidades que
acompafan a Olokun. De hecho, es la rivalidad que existe entre Olokun y Osara y
ambas eran esposas de Oduduwa. Osara es la forma en que se le llama a la deidad
de la Laguna (Osa). Segun The Oxford Handbook of Religion and Ecology
editado por Roger S. Gottlieb, nos resume esta historia, que por razones de
espacio, sera la que se use:

“‘En la historia mitica Yoruba, existe una narracion de una abierta
confrontacion que surge entre Olokun y Osara, durante la cual Olokun hace
gala de su riqueza como simbolo de autoridad y poder, pero fue rapidamente
desplazada por la aparicibn de Osara con sus muchos hijos. El drama de
este conflicto, constituye el impulso histérico y mitico del Festival de Agbon
en llé Ifé hoy en dia, un festival que muestra nifios jovenes. En llé Ifé hoy en
dia, muchos festivales comienzan a las orillas de Osara, porque ella
dispensa fertilidad en la poblacion”.

En esto podemos ver entonces, que todo va en dependencia de la region de la que
se esté hablando. Segun la Dra. Mary Ann Clark, en su libro Santeria: Correcting
the Myths and Uncovering the Realities of a Growing Religion, nos resalta que
esta adoracion va en dependencia de las regiones:
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“Las deidades de agua son ubicuos y vitalmente importantes en el sur de
Nigeria. El culto a Olokun se nota especialmente en ciudades de los Edo
(Bini) el suroeste de Nigeria. En las areas africanas del oeste directamente
adyacentes a la costa, Olokun toma una forma masculina dentro de sus
devotos, mientras que en las tierras internas, Olokun es una deidad
femenina”.

Como quiera, ya hemos visto muchas versiones de Olokun como una deidad duefia
del Océano o el Rio o como masculina y femenina, segun sean las regiones de las
gue estemos hablando, tal como nos lo dice la Dra. Clark. Pero en realidad, esto
puede ir mucho mas alla. En historias tradicionales, podemos encontrar que Olokun,
fue el que baj6 por la cadena o simplemente fue el creador de la tierra utilizando un
caracol magico. Veamos:

“Osanobiia, la archidivinidad, y Anume, su esposa, tuvieron tres hijos,
llamados (en orden de nacimiento): Obiémwen, Olokiin y Ogilwu. Las
costumbres Bini, establecen la "Primogenitura Masculina" sobre las
mujeres y de esta forma promueven a Olokun a una posicion de autoridad
sobre su hermana mayor, Obiemwen. Como hijo mayor, es el derecho de
Olékun a gobernar y a heredar toda la propiedad de su padre. Un dia,
Osanobua envio a sus tres hijos, con el poder de su autoridad, para crear el
mundo.

En aquella época, el mundo era una extension interminable de agua
quebrada por un arbol solitario llamado "Ikhimwin" (Newboldia laevis), en
cuyas ramas superiores vivia un pajaro “Owonwon” (pico de cuerno de dos
cascos Ceratogymna atrata). Esta ave de largo pico, es mostrada en un
sinnimero de mascaras africanas. Muchos se refieren a él como el “Pajaro
de la Creacion”. A medida que el trio de deidades se establecia en su bote,
el pico de cuerno de dos cascos gritd para que llevaran una concha de
caracol. Cuando llegaron al centro del mundo acuatico, Obiemwen volteo la
concha de caracol y un flujo interminable de arena comenzé a derramarse.
Después de que la tierra habia sido cuidadosamente caminada por el
camaleon y habia encontrado que era lo suficientemente firme como para
sustentar la vida, Osanobiia dividié el mundo entre sus hijos.

Obiémwen recibié control sobre los partos y la agricultura. Ella es llamada:
"La esposa de la tierra”, "madre de todos los seres humanos y todos los
seres vivos". Su titulo, Uhe-né-ir6 alaba su dedicacion a la proteccion del
embarazo y los partos. Debido a su asociaciéon con los alimentos y la
fertilidad, la gente también la adora en tiempos de hambrunas y pestilencias.
Olokun recibi6 el poder de otorgar riqueza, y Ogiuwl( se convirtié en la
dispensadora de la muerte. Osanobua entonces envié a Olokun al mundo
para hacerse Oba/rey del mar. Al llegar al mar, Olokun se encontré con la
reina del mar, itnene/imadese, que se llama "Or&". Era tan hermosa, que
Olokun se enamord y se casO con ella. Aunque Olokun tiene muchas
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esposas, Ora es su favorita. Tan importante es su posicion, que todo lo
solicitado por Olokun debe ser preguntado en nombre de y por el bien de
Or&”.

Es claro entonces que no hay una definicion unica de Olokun, lo que nos hace ver
claramente que la “Orishologia Oficial” que quiere ser impulsada por los
Yoruba-Centristas, pasa por serios problemas para poder lograrlo. Los procesos de
cambio que esta deidad ha sufrido a lo largo y ancho de las tierras Yorubas y no
Yorubas, son un claro ejemplo de cémo los cultos a las deidades, son adaptados a
los nuevos criterios de las culturas que las han adoptado. Este mismo proceso es lo
que paso en Cuba, pero al parecer solo los cultos afroamericanos, son los que
“estan equivocados” y cuando pasa en Africa “es tradicional”. Lo cierto es que la
relacion de esta deidad con rios y mares en Africa, fue un caldo de cultivo muy fértil,
para la creacion de un Culto dual a Yemaya/Olokun también en América y ademas
veremos que su estandarizacion en Cuba, pudo haber representado un verdadero
reto.
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Yemaya/Olokun: Una Relacion Inevitable en
Africa y en América

Como ya hemos dicho, Olokun es visto en Africa como una deidad Masculina y en
otras ocasiones como femenina. También vemos como puede ser deidad de Rios o
deidad del mar, o inclusive de lagunas de agua salada. Adn asi, muchos
Yoruba-centristas, han culpado a las tradiciones Afroamericanas de haber fundido
el culto de Yemaya y Olokun en uno solo, alegando que Yemaya vive en la
superficie del mar y que Olokun vive en las profundidades del Océano. Uno de los
principales responsables de este tipo de afirmaciones, es el Sr. Wande Abimbola,
que en su libro, si se puede llamar asi, Ifa will Mend Our Broken World, miente
deliberadamente:

“Como Usted sabe, en la Diaspora muchas cosas han sido fundidas con
Yemoja, Olokun algunas veces funciona como Yemaya. En Brasil, cada afio
ellos van en botes al mar, para presentar ofrendas a Yemoja. Ellos creen
gue Yemoja es el océano. Algunas personas dicen “Ella es la parte
superior_del océano y Olokun es la parte baja”, mientras que el Rio
Yemoja, es el Rio Oogun en Nigeria y con su agua fresca (dulce). Este ni
siquiera desemboca sus aguas directo al océano. Este desemboca en
el laLaguna de Lagos”.

Aqui vemos, como el Sr. Abimbola nos trata de hacer ver que el culto a Yemaya es
igual en todas partes de Nigeria y de esta forma hacer ver que el culto es totalmente
estandarizado en aquellas tierras. ¢(Como es que este Sefior pretende tratar de
criticar la forma de culto en América, siendo que esto no es estandar en Nigeria y él
LO SABE? Obviamente, esta es una de las tantas mentiras que podremos ver que
su “Libro”, lejos de reparar mundos rotos, no es otra cosa que un destructor de
mundos. De hecho, el Sr. Abimbola sabe que miente y también sabe que lo hace
con alevosia. Es imposible juzgar algo, cuando se tienen tantas variedades de culto
en su propia tierra, pero resulta que los “equivocados”, somos los que tenemos la
practica en América ¢,Cinico no? Habria que preguntar entonces: ¢ De cual Olokuny
de qué regién estamos hablando?

Lo cierto es que el culto a Olokun y Yemayé es muy variado en Africa y de hecho su
adoracion no comenz6 en el Rio Oggun como trata de hacer ver el Sr. Abimbola. De
hecho, en uno de los registros historicos de la época, A. B. Ellis en su libro
Yoruba-Speaking Peoples of the Slave Coast of West Africa. Their Religion,
Manners, Customs, Laws, Language, Etc., desmiente al Sr. Abimbola, ya que
identifica a Olokun como uno de los Orishas que salieron del cuerpo de Yemaya,
cuando esta se convirtié en un rio y salieron de ella quince Orishas:

“Olokun (Oni-okun, el duefio del mar), "Sefior del Mar", es el dios del mar de
los Yorubas. El es uno de los que vinieron del cuerpo de Yemoja.
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Como el hombre adora aquello a lo que mas teme o de lo que espera recibir
grandes beneficios, las tribus del interior prestan poca o ninguna atencion a
Olokun, que es, sin embargo, el principal dios de los pescadores y de todos
los demas a los que sus oficios los llevan al mar. Cuando Olokun esta
enojado, hace que el mar sea aspero y agita oleadas furiosas hacia la orilla;
Y es él, quien ahoga a los hombres, agita los barcos o las canoas, y causa
naufragios”.

Esto debe ser suficiente para decirnos que en efecto, los cultos no son unificados en
“toda la tierra yoruba” y deja bastante claro, que el Sr. Abimbola MIENTE. De
hecho, el culto a Yemaya en Africa, ni siquiera comenz6 en el Rio Oogun.
Nuevamente el Sr. Abimbola miente a sabiendas que lo hace. En su libro,
Manipulating the Sacred: Yoruba Art, Ritual, and Resistance in Brazilian
Candomblé, la Doctora Mikelle Smith Omari-Tunkara, Profesora de teoria y método
en Historia de Arte Africano y la Diaspora de la Universidad de Arizona, nos dice lo
siguiente sobre el culto a Yemaya:

“Ella (Yemoja), puede ser rastreada HISTORICAMENTE, a la etnia Yoruba
de los Egba, localizada en la regién entre el pueblo de Ilé Ifé y la ciudad de
Ibadan. Alli, ella era la diosa del Rio Yemoja, que ya no existe. En épocas
tempranas del siglo diecinueve, surgieron las guerras de aniquilacién mutua
entre diversos Reinos Yoruba, que obligaron a los Egba a emigrar hacia el
oeste a la ciudad de Abeokuta. Con ellos, los Egbas transportaron el Ashé de
Yemoja (Objetos sagrados y fundamentos de Yemoja) vy
TRANSFORMARON el Rio Oogun — ahora localizado en el Estado de Ogun,
Nigeria — en la nueva casa de Yemoja”.

Esto deja mas claro aun, el hecho de que el Sr. Abimbola y aquellos que lo apoyan,
MIENTEN, ya que la Dra. Smith Omari-Tunkara nos dice que esto puede ser
rastreado HISTORICAMENTE. Esta “mudanza’ de rios, es precisamente el
comienzo de un hecho importante en la fusién de Yemaya/Olokun, la cual se da en
las propias tierras Yoruba y no en América como lo quieren hacer ver. De hecho, el
mismo titulo del libro de la Dra. Smith Omari-Tunkara, es bastante sugestivo, en
cuanto a lo que sucedi6 tanto en Africa como en América: La Manipulacion de lo

Sagrado.

Ahora que ha quedado demostrado el hecho que el Sr. Abimbola miente con
respecto a los cultos de muchos Orishas en Cuba y en este caso con el culto de
Yemaya, nos queda por demostrar, que la fusion de cultos de Yemaya/Olokun en el
mar, no tiene origen en América y que esta no es mas que otra falsedad levantada
por miembros del If4 “tradicionalista africano”, dirigidos y orquestados por los
seflores Wande Abimbola, Solagbade Popoola, Fasina Falade y otros proselitistas
mas. Es mas, en la Encyclopedia of African Religion, editada por Molefi Kete
Asante y Ama Mazama, podemos encontrar que la propia adoracion de Olokun, era
de los Edo (Bini) y que luego pasa a ser “también” de los Yoruba. En otras palabras,
el culto a Olokun, no tuvo un origen Yoruba tampoco.
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Sin embargo, para no perder el punto, veamos que nos dice la Encyclopedia of
African Religion, no solo con respecto a la fusion del culto de Yemaya/Olokun en el
mar, sino con la dualidad de sexo que presenta Olokun en las propias tierras Yoruba
y de esta forma podamos ver que no se trata de algo que surgiera en América, tal
como se ha estado sefialando a las tradiciones Afroamericanas, como si ademas
esto fuese algo de qué avergonzarse. Leamos lo que nos dice Molefi Kete Asante:

“Mientras que en la persona de Olokun el sexo masculino predomina en la
tradicion Bini, el Olokun Yoruba se distingue por dualidad de sexo o
balance. Donde Olokun vive, es en las profundidades del mar, Yemoja,
su_gemelo_espiritual, reside _en su superficie y sus olas. En_este
sentido, cada uno protege al otro, con Olokun respaldando la bellezay
poder _de Yemoja. La dicotomia Olokun/Yemoja refleja una estética
dominante en el punto de vista del mundo de los YORUBA, que sefala
dualidad, especialmente en su cosmologia. La naturaleza de Olokun es
distinguida por dualidad de sexo v rol funcional, que no solo difieren de
aquellos que se encuentran en Benin, sino_que también encuentran
resonancia, entre las comunidades de la diaspora yoruba. Dentro de las
tradiciones Yorubas NIGERIANAS, Olokun es reflejada como la ultima
esposa de Orunmila. En este papel, ella representa la fuente materna de
vida, activando la sabiduria de Orunmila y el Ashé de Olorun”.

No es mucho lo que nos queda por decir al leer este parrafo. Es claro que no solo el
culto dual de Yemayéa/Olokun nos llega directamente de Africa, también es claro que
la dualidad de sexo de esta deidad, también nos llega de alla. En otras palabras, es
la Manipulacién de lo Sagrado, para adecuarlo a sus nuevas circunstancias. De
hecho, en su libro Ol6okun: Owner of Rivers and Seas, John Mason abunda mas
en el tema:

"Gelede es la adoracion _de Yemoja, diosa del mar vy del rio, y las
mascaras Gelede la representan a ella y a sus descendientes femeninos",
declaré el sacerdote de adivinacion de mas alto rango en el area de
Lagos a Robert Thompson. El testimonio Egba en Ibara y Abédkuta, por un
sacerdote Geledé, inform6 a Thompson que Yemoja era la duefia de la
Geledé. La sacerdotisa mayor en Ajilete en el sur de Egbadd, también dijo
gue Yemoja es la sefiora de la Geledé. Otro Lagosii asociado a la Gelede con
Olokun, deidad del mar, declaré Que las Geledé derivan de Ol6kun".

Aqui vemos como en la propia Africa, Olokun y Yemayé eran duefios de las Gelede
en el MAR ¢CbOmo es que el Sr. Abimbola trata de hacer ver esto como un “error”
gue se dio en América? ¢ No sabe que en Brasil, por ejemplo, esta el Rio Amazonas,
gue no solo pudo alojar a Yemaya, sino a todo el pantedn Yoruba? ¢ Por qué trata de
enfatizar que estamos tan equivocados alegando que el Rio de ELLOS, ni siquiera
desemboca en el mar? ¢ Cuando sera que estos sefiores tradicionalistas y el Sr.
Abimbola y sus secuaces comprenderan que los esclavos que ELLOS ENVIARON
a América, también eran Yorubas?
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Imaginemos entonces, la mentalidad de un hombre o mujer llevados a la fuerza en
largas caminatas, en las que iban encadenados, tres meses de travesia en un barco
negrero en las peores condiciones que se puedan pensar y hasta donde debian
hacer todas sus necesidades fisiologicas en el espacio asignado, ver que aquellos
gue estaban enfermos o débiles, eran lanzados al mar sin piedad alguna, volver a
tierra nuevamente encadenados, ser vendidos como un animal y a suerte del “amo”
que le tocara, trabajar de sol a sol a merced del latigo de mayoral, vivir hacinados en
barracones insalubres y para colmo, ser adoctrinados en creencias que no eran
suyas.

Imaginemos ahora a los que dejaron detras, gente que nunca sabria si sus
parientes esclavizados estaban vivos o0 muertos, la desgracia de haberlos perdido,
un hijo, una madre, un padre, un hermano, que sabrian que nunca iban a volver a
ver, ¢ Qué harian? ¢ No es, de alguna manera, l6gico que esto surgiera? Si el culto a
la dualidad Yemaya/Olokun surgi6é de las ATROCIDADES que los yorubas hicieron
con su propia gente ¢Qué tienen que criticar a sus propios hermanos, los
Abimbolas, los Popoolas y los Falade, desde sus oficinas refrigeradas y con todas
las comodidades de la vida moderna?

Lo cierto, es que dentro de los Estudios Religiosos de la Enciclopedia Britanica, la
Dra. Patricia Canson, de la Universidad de New York, nos ratifica el hecho que esta
resonancia que tuvo esta dualidad de Yemaya/Olokun, vino de Africa y no fue
establecida en América, como quieren hacer ver los musulmanes que han
secuestrado el Ifa nigeriano. Simplemente gan6é mas aceptacién en las zonas
costeras de Africa, desde donde estos sefiores enviaban esclavizados a sus propios
hermanos, por lo que los que fueron enviados a la esclavitud, lo vieron de la misma
forma. Veamos que dice la Dra. Canson:

“El prestigio de Yemonja y Olokun aument6 en prominencia en las Américas
y el Caribe, cuando los sobrevivientes de los esclavizados que transitaban
por el Paso del Atlantico, propiciaban a Olokun para gue bendijera a sus
parientes perdidos y pedian a Yemonja, un alivio de su sufrimiento”.

Es claro entonces, que la practica del Culto Yemay&/Olokun comenz6 desde la
propia Africa y acrecent6 su prominencia en América, debido al hecho de que esos
hombres y mujeres de ambos lados del Atlantico, fueron los que realmente sufrieron
estos viajes esclavistas, que ademas se realizaban en condiciones infrahumanas y
aun cuando fuese una desgracia ser atrapado, por lo menos poder dar gracias por
haberlo sobrevivido. Desde aqui podemos ver donde se estableci6 como una
dualidad, pero bajo ningun concepto, Yemaya y Olokun, son un solo Orisha. Esto es
claro, tanto en el Corpus de Ifa Nigeriano como en el Corpus de Ifa Afrocubano. El
problema con esto, es que los Babalawos USURPADORES, junto con sus
Olorishas COMPLACIENTES, han hecho sendas disertaciones, basados en las
MENTIRAS que ellos mismos crearon, hecho que fuera aprovechado por los
musulmanes TIRANOS y mentirosos del Ifa Tradicional Nigeriano. De hecho, el Dr.
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Toyin Falola en su trabajo Yemoja: Gender, Sexuality, and Creativity in the
Latina/o and Afro-Atlantic Diasporas nos dice:

“Yemoja es una deidad conocida en las culturas religiosas
Afro-Atlanticas basadas en las creencias Yoruba, por su habilidad de
dominar los fendmenos naturales, especialmente los acuaticos, como
las _zonas de comunicacion, comercio Vv transporte, tales como
océanos, rios y lagunas. También estd asociada con las mujeres, la
maternidad, la familia y las artes. Una traduccion de su nombre en Yoruba es
"madre de los peces"”, capturando metaféricamente su esencia como la
madre de todos los seres vivos. En contextos transnacionales, también es
conocida por multiples nombres: por ejemplo, Yemaya en Cuba y Yemanja,
lemanjéa y Janaina en Brasil. También esta asociada con otras deidades
del agua, como Ol6kun en Nigeria y Mami Wata en Africa Occidental y
Central. Los eruditos han explorado su relacién cercana a la deidad del rio
Oshun”.

Es claro, que en su tierra natal, la propia Yemaya tiene diferentes puntos naturales
de adoraciéon, pero ademas mucha relacion con deidades como Olokun y Mami
Wata. De hecho, la dualidad Yemaya/Olokun, es representada en el arte Yoruba,
especialmente en los temas de las tallas de madera. En las regiones Yoruba, donde
se dan estos cultos y se le rinde tributo a la maternidad, Olokun juega un papel
importante como una de estas diosas y nuevamente la Dualidad es representada en
el arte que le rinde este culto a las madres, asi lo demuestra el autor, Agbo Folarin
en su trabajo Maternal Goddess in Yoruba Art: A New Aesthetic Acclamation of
Yemoja, Oshun and lya-Mapo, donde nos habla de este tipo de esculturas de
madera:

‘En la mayoria de estas esculturas, la alegoria de la maternidad es
acentuada. Figuras RECURRENTES de diosas de la maternidad como
Osun, Oya, Yemoja ‘iya Ibeji” madre de los mellizos, etc., son temas
frecuentes. Yemoja a menudo es referida como_Olokun y puede ser
representada como _mitad mujer y mitad pez, la diosa que une a la
humanidad con su antigua casa’.

Como vemos, esta Dualidad de Yemaya/Olokun, no es algo que se diera en
América, como se trata de hacer ver. El propio arte Yoruba tiene estas
representaciones duales y fue un proceso légico para las etnias costeras o que en
su momento, se vieron sometidas al comercio transatlantico de esclavos y que por
razones obvias, hicieron esta conjuncion y de esta manera, obtener la proteccion de
ambas deidades. Asi nos llegé a América. Es imposible, que tres tradiciones en
América (Brasil, Cuba y Trinidad y Tobago) y que no se conocieron entre si,
hubiesen hecho exactamente o mismo, si esto no les hubiese llegado de la propia
tierra de la que fueron brutalmente arrancados, mas cuando los tres lugares,
también tienen rios, que pudieron asignarle a Yemaya.
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Tomando en cuenta que las creencias de Olokun en Cuba, nos llegaron por los
Egbado y que fueron ellos los que tuvieron que trasladar de sitio el culto a Yemaya,
que Abeokutd era una de las rutas esclavistas de la época, que Lagos (Yoruba) y
Badagry (Edo), fueron los puertos principales del comercio transatlantico de
esclavos y que es desde estos lugares que se crea una dualidad de culto
Yemaya/Olokun, las cosas comienzan a tomar importancia y a darnos mas luz,
sobre el porqué de nuestra forma particular de consagracion a Olokun, por medio de
Yemaya Oro a Olokun.

No es casualidad entonces, que bajo la perspectiva de los Egbaddé y Bini, Olokun
sea una deidad masculina y esto tenga una relevante importancia en nuestra
metodologia de consagrar este Orisha de forma indirecta y nos brinde la explicacion
tan buscada, de porgué cuando se hace una ceremonia de Yemaya Or6 Olokun en
Cuba, Olokun queda como padre y Yemaya como madre.

El hecho que mas molesta por parte del Sr. Abimbola y sus complices, asi como de
los SICARIOS que preparan para que ataquen al Ifa Afrocubano, parte del hecho de
que son inmensamente HIPOCRITAS, pero ademas, IGNORANTES. Pretenden
criticar la Dualidad Yemaya/Olokun en el mar, cuando lo cierto es que ellos no solo
tienen esta dualidad marina, sino que la tienen en los rios, ya que hay regiones en la
tierras yorubas, donde Olokun, es una deidad de los rios, lo mismo que Yemaya, lo
cual es un hecho que su “Orishologia Oficial”, no puede esconder ¢ Entonces qué
es lo que pretenden criticar? ¢ Estd mal entonces lo que se hace en América, pero lo
gue se haga en tierras Yoruba es correcto, aunque esto sea adorar a Olokun en los
rios, aun cuando el propio nombre “Olokun” discrepa con ese hecho? Esta
demostracion de la adoracion de Olokun en los Rios, les vendra mas adelante.
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Olokun en Cuba: La Historia Escondida

En el If4 afrocubano, se han estado dando irregularidades con respecto a ciertas
deidades, especialmente las Egbado, con las cuales se han dado serios encuentros
entre Olorishas y Babalawos, sobre si pertenecen al culto de Ocha o al culto de Ifa,
cuando lo cierto es que el culto a Olokun, es practicado tanto en Ocha como en Ifa.
Nos resulta increible el hecho, de que en nuestra tradicion se den divisiones de esta
indole y aun asi, querer llamarnos “Religiosos”.

Lo mas pecaminoso, es el hecho de que estas divisiones quieran darse por vulgares
expoliaciones de funciones y deidades, solo por el COMERCIO que les representa a
unay otra parte de nuestra tradicién afrocubana. Esto no solo es una afrenta entre
los bandos en disputa, es una afrenta contra nuestra propia religién. Con respecto a
Olokun, muchos Babalawos alegan que el Olokun de santero no existe o les
aseguran a todos cuantos puedan, que el Olokun de Ocha, no es un Olokun, sino
cosas que van desde “Un invento”, pasando por deidades que solo son
complementos de Olokun o peor aun, deidades que NADA tienen que ver con
Olokun.

Para dejar las cosas claras desde el principio, Olokun llega a la Isla por medio de
OLORISHAS. Las dos fuentes gue tenemos de Olokun en la Isla, una tiene origen
en Regla con Na Inés Garcia conocida como Yenye T’Olokun, que se dice que era
sacerdotisa de Olokun, pero que para poder ejercer en La Habana, tuvo que pasar
por el proceso de re-consagracion y se le hizo Yemayéa. Na Inés Garcia vivia en la
calle Moraiz y se le acredita el haber llevado Olokun a Regla. La otra fuente, fue Ma
Monserrate Gonzélez Obatero. Obatero consagré6 en Yemaya a Dofila Fermina
Gbomez Ocha Bi y también le entregd OLOKUN. No tiene sentido alguno, haber
consagrado a Dofia Ferminita Gomez en Yemaya y luego entregarle otra Yemaya,
como muchos quieren hacer ver. Esto es simplemente absurdo, tan absurdo, que
inclusive podemos ver el importante papel que desempefaron Olorishas de
Yemaya en el Culto a OLOKUN y no de Agana Eri, ni de Yemaya Mayelewo:

“‘Las sacerdotisas de Yemaya desempefiaron un papel importante en el
establecimiento _del culto a Olékun en Regla. La Lucumi, Efa
Yemajada-Ogun Niké, era la madre de la famosa sacerdotisa de Yemoja
Serafina Castafieda. "Munda Rivero" -Talabireo. Panchita Cardenas, una
sacerdotisa de Yemoja, que vivia en una casa grande, justo en frente de la
bahia y al lado de la famosa iglesia catélica de Regla, que alberga la estatua
de la Virgen de Regla. Bailes de mascaradas en honor a la Gelede
Olokun vy otras deidades, fueron escenificados en el gran patio en la
parte posterior de su casa y salian de alli para actuar en la calle en
Frente a la casa’.

Como vemos, de la propia casa de Don Remigio Herrera Adeshina, se hacian
tambores y bailes a OLOKUN. Estos que califican al Olokun de Ocha de invento, no
nos van a decir que Adeshina auspiciaba fiestas a Agana Eri o a Yemaya Mayelewo6
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cuando se acompafiaba de Olorishas que eran las que se encargaban de esto y
quienes tenian la deidad. Si vamos un poco mas alla, podemos ver que el Dr. Miguel
“Willie” Ramos, en su trabajo, La Division de La Habana: Territorial Conflict and
Cultural Hegemony in the Followers of Oyo Lukumi Religion, 1850s-1920s, de
la Universidad John Hopkins, nos muestra como Olokun (y Oduduwa), llegaron de
manos de Obatero y de la etnia Egbado:

“Tan fuerte es la asociacién entre las dos deidades (Oduduwa y Olokun) y
este linaje religioso (Egbados), que Oba Tero, la mas conocida de entre
un_pufiado de ivalorishas cubanas que poseia estos Orishas, sea a
guién se le acredite la introduccion de la adoracion de Oduduwa y de
Olokun alaisla, y hasta alrededor de 1950, a través de sus descendientes,
el linaje de Oba Tero continué siendo la fuente mas importante para la
adoracion y la difusién de Olokun en laisla”.

A la muerte de Oba Tero en 1907, las tradiciones Egbad6 fueron continuadas por la
heredera religiosa inmediata: Dofia Fermina Gomez (Ochabi) hasta 1950. Luego
de la muerte de Dofia Ferminita, sus descendientes mantuvieron viva esta tradicion.
Dofia Fermina Gdmez Ochabi, es una de las Santeras (lyalochas) mas veneradas
y respetadas en la historia de la religion en Cuba. Tan venerada, que los mismos
Abakua la nombraron su madrina. Su importancia en perpetuar las tradiciones de
Oba Tero, incluyeron no solo OLOKUN, sino también ODUDUWA y Yewa y eso es
INDISCUTIBLE vy es indiscutible, porque es historia, aunque traten de borrarla o
tergiversarla:

“A pesar de la prominencia y notoriedad de Regla Ara Ol6kun, el sentimiento
popular entre los sacerdotes mayores en Cuba, sostiene que el "mas
grande" asiento de Ol6kun y el més prestigioso en Cuba, residia en la
ciudad de Matanzas-Ara Ata, en la calle 104 Salamanca, la casa de la
famosa sacerdotisa de Yemoja, Ferminita Gdémez-Osa Bi [...]
especificamente asociada con Ol6kun en Matanzas, la combinacion de la
presencia de Olékun y de los rituales sagrados utilizados en su culto, se
citan como los factores decisivos en la determinacion del prestigio de
Matanzas sobre Regla”. (Mason, 1996)

La casa donde vivia Dofia Fermina, se ha convertido en un museo y se le conoce
como “La Casa de Olokun” y es donde aun se conserva el juego de cuatro
tambores Egbado, que hoy yacen silentes en esta Casa-Templo. Estos fueron
construidos con el auspicio del propio Don Remigio Herrera Adeshina y No
Filomeno Garcia (Atanda) y eran tambores de OLOKUN. Nada de tambores de
Agana Eri, ni de Yemaya Mayelewo, ni de nadie mas. Eran tambores de Olokun y
se tocaban como tales, segun nuestros propios registros histéricos.

Dofla Fermina era tan prominente dentro de la religiébn, que cada afio hacia
tambores en honor a Olokun. Estos Tambores, cuyos nombres son Oyinara,
Adomuloke, Irgada e Igbagbara, también eran conocidos como Egbadé o Geledes
(mascaradas) y uno de los mas prominentes Babalawos que ha tenido la historia de
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Cuba, bailaba esos tambores a Olokun en casa de Dofia Fermina GOmez. Estos
tambores los bailaba nadie menos que Don Eulogio Rodriguez Gaitan, conocido por
todos los religiosos afrocubanos como Tata Gaitan. No creo que ningun Babalawo
que se respete, nos pueda decir que Don Tata bailaba a Agana Eri o0 a Yemaya
Mayelewo o a Ibu Agana. Don Tata bailaba OLOKUN en casa de Dofia Fermina, de
eso, no puede haber discusion alguna. Es mas, esto es registrado por John Mason,
en su libro Ol6okun: Owner of Rivers and Seas:

“Adeshina inici6 a Eulogio Rodriguez “Tata Gaitan”en Ifa. Eulogio Rodriguez
era un sacerdote de Ochosi. El era famoso por sus conocimientos de Olokun
y fue la Gltima persona que bailé una mascarada de Olokun. El estaba
casado con Teresa Conde, Ireld. Tata vivio en Guanabacoa en la seccion de
Palo Blanco”.

Como vemos, es un hecho historico para aquellos que lo dudan, que Don Tata
Gaitan bailaba estas mascaradas a Olokun. Nunca fueron para “Agana Eri”, ni para
“Yemaya Mayelewd”. Afortunadamente, existe informacion y registro histérico de
estos hechos, que nos vienen de fuentes fidedignas que obviamente, muchos
quieren esconder. En su libro, Los Bailes y El Teatro de Los Negros en el
Folklore de Cuba, Don Fernando Ortiz nos dice lo siguiente:

“En el dltimo siglo, un festival a Olokun era llevado a cabo anualmente,
acompanado por el sonido de los tambores llamados “Gelede”, que
probablemente sequian _una antigua costumbre del origen étnico de
Olokun, pero los musicos Egbadé que sabian los ritmos y rituales, murieron
y los ritmos generalmente fueron sustituidos por los ritmos Bata.

El festival anual era usualmente llevado a cabo alrededor del Domingo de
Pascua, porque era popularmente llamado “La pascua de los Negros”. Hoy
es celebrado rara vez debido a la gran complejidad y lo estricto de su liturgia
y por encima de todo, por razones de dinero. La ceremonia no puede ser
llevada a cabo sin el sacrificio de muchos animales y la comida especial de
cada Orisha o su figura representativa. Estas necesarias victimas cuestan
mucho dinero hoy. Como un Chivo para Elegba, un toro para Agayu, un
carnero para Chang6 algunos gansos para Yemaya, un venado para Ochosi
y varias gallinas de guinea, gallos, palomas de diversos plumajes, tortugas,
etc., para los santos y_un _cerdo_muy gordo qgue debia ser _ofrecido a
Olokun en el océano, por lo que se reguiere viajar ceremoniosamente
en bote mar afuera en compafia de muchos sacerdotes y tamboreros.

Como se puede apreciar, la ceremonia era compleja y se requeria de mucho
conocimiento para realizarla. Sin embargo, es muy importante que se pueda notar
gue con Olokun, el trabajo conjunto de Olorishas y Babalawos era trascendental.
Nada se podia hacer sin la presencia de Olorishas y nada se podia hacer sin la
presencia de Babalawos. De hecho, nada se podia hacer sin los “Tamboreros”.
Entonces toca preguntar ¢Donde fue que aprendimos estos egoismos, bajezas,
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calumnias y desprestigios para desmeritar el Olokun de Ocha o el Olokun de Ifa?
¢,Donde fue que se nos enseid a USURPAR funciones y EXPOLIAR deidades?
¢ Qué “Mayores” fueron los que nos enseflaron eso? Deberia darnos
VERGUENZA.

Muchas son las evidencias que hemos visto, de que Olokun fue una deidad traida a
Cuba por OLORISHAS y que no se trataba de ninguna Yemaya, ni de ninguna
Agana Eri como muchos pretenden llamarlo. Es mas, muchas Olorishas de prestigio
en Cuba, eran participes y grandes expertas en la adoracion de Olokun en Cuba.
Segun John Mason, en su libro Oléokun: Owner of Rivers and Seas, vemos un
largo listado de prestigiosas Olorishas que participaban en fiestas a Olokun:

“‘Monserrate era una de varias mujeres Yoruba importantes que ayudaron a
dar forma a las tradiciones religiosas de Matanzas. Alrededor de 1860, la
sacerdotisa de Yemaya, Dolores Calderon Ordki llegé a Cuba como
esclava, muy probablemente de la region de Ifé, y obtuvo su libertad poco
después. En 1932, fue la ultima sobreviviente Lucumi que murié en
Matanzas. Su hija Felipa Calderon Maambdoje fue la primera criolla Lucumi
en ser iniciada en Chang6 en Matanzas. La sacerdotisa de Oya, Margarita
Armenteros - Aind y su ahijada, Tiburcia Sotolongo fueron dos
sacerdotisas Egbadd muy influyentes, que fundaron importantes linajes
Ocha. Gregoria "Tula" Garcia era una sacerdotisa ljesha de Ochun y
miembro del cabildo ljesha fundado en 1854 en la calle Salamanca 187 y
mantenido por la familia Garcia que habia estado en Cuba desde 1803.
Particip6 activamente en los festivales de Olokun celebrados Por Ferminita.
La madre de Tula, Carmen Garcia, también sacerdotisa de Ochun vy
miembro del cabildo, habria trabajado con Monserrate y Ferminita. Las
sacerdotisas de otras ciudades, también participarian en el calendario ritual
de Matanzas”.

Desde la ciudad de Palmira, al noreste de la ciudad de Cienfuegos, la sacerdotisa
de Yemoja, Felicia "Mafea" Fernandez Morales, "La Reina de Palmira", iria a
Matanzas a participar de los rituales de Olokun. Fue la primera persona iniciada por
Josefa Herrera - Esu Bi, en Regla y Felipa Calder6n de Matanzas. Felipa era la
Ojubona. La madre de Mafea, Ma Lugarda Fernandez, fue una sacerdotisa Lukumi
de Agemo, un camino de Obbatala, quien inicid a su nieto Mario Fernandez en
Obbatala. Mas tarde fue iniciado en Ifa, por Don Tata Gaitan. Es mas, en su Manual
del Orihate, Nicolas V. Angarica recogia la historia de como se realizaban estos
tambores:

“En Olokun esté la vida de todos nosotros y alli esta nuestra muerte también,
representada por dos grandes espiritus: SOMUGGAGGA y ACARO.

En Somuggagga estéa representada la vida y en Acaré la muerte.

Estos dos espiritus, cuando se le hace fiesta a Olokun, todos los que quieren
pueden verlos representados en la Tierra por medio de alguien que se
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prepara debidamente antes, con tiempo suficiente para que no le suceda
nada a esa persona, y ha de presentarse a la fiesta con unos vestuarios y
caretas imponentes, que lo caracterizan como Ara-onu, asi como Olokun,
Elegguéa, Oggun, Oshosi, etc.

Olokun tiene tambores distintos a los demas Orishas, propios para ella, por
ejemplo: Olokun tiene acto en que tiene cinco tambores; otro acto, en que se
utilizan tres tambores y, en otro, se utiliza uno solo. Este se utiliza para obra
secreta que aun muy connotados Babaloshas, lyaloshas o Babalawos, no los
ven, ni verdn nunca, si no son escogidos para ello propiamente y
debidamente preparados para actuar en esa obra. Este tambor es distinto a
los demas, porque los otros son de madera y éste es una tinaja con su
secreto, para hablar con Olokun, para rezarle, para invocar el Espiritu.

Dicha tinaja se utiliza también en invocacion espiritual de ODDUA. En casos
necesarios.
Acaré es el personaje que se utiliza para bailar Eggun: despedir muerto”.

De hecho, el Olokun de Babalawo, es otra historia totalmente distinta. Este, en sus
inicios, era confeccionado a partir del Olokun de Ocha de forma tal, que en el mismo
cuarto separado por un Paraban®, se encontraban de un lado los Olorishas
haciendo sus menesteres y secretos y del otro, estaban los Babalawos haciendo los
suyos. Cuando los Olorishas terminaban su parte, pasaban el secreto al otro lado
del Paraban y los Babalawos comenzaban a hacer su trabajo y de esta forma,
completaban los secretos del Olokun de Babalawo. En otras palabras, el Olokun de
If4, nacio a partir del Olokun de Ocha. Lo importante en este caso, es que podamos
apreciar que este era un trabajo que hacian en conjunto Olorishas y Babalawos y
como se ha dicho, no solo se daba con esta deidad. Esto se daba con Oduduwa y
hasta con algunos Echu. ¢ La triste verdad? EI comercio, maté a la VERDAD.

En nuestra tradicion, el Olokun de Santo, habla a través de Yemaya. El de
Babalawo, habla por medio de If4. A diferencia del Olokun de Santo, el de Ifa no
lleva agua dentro, ya que se dice que este vive en un espacio vacio de rocas que
existe entre el nacleo de la tierra y el agua de los mares. El de santo si lleva, y han
tratado de hacer ver que esto se debe a que su centro esta en la espuma del mary
por ello se trata de Agana Eri, para poder justificar la expoliacion y decir que el
Olokun de Ocha es tan solo una Agana Eri, cuando en realidad se trata del Olokun
gque se sefiorea por todos los mares, aunque para los Yoruba solo se trataba del
Océano Atlantico. La diferencia es grande. De hecho esto puede verse en las
propias tierras Yoruba.

Hoy, la “Era Comercial” ha hecho que exista una division entre Olorishas y
Babalawos, donde se ha llegado a tachar de invento al Olokun de Babalawo y por el
otro, se ha llegado a tratar de cambiarle el nombre al de Ocha, alegando que Olokun

® Paraban llamamos a una cortina gue ponemos para separar el cuarto de Santo y actia como una
“Pared” o puerta, segun sea el caso.
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de Santo, también es un invento. Lo cierto es que si buscamos el fundamento de
esto en Africa, vemos que es una deidad que también se entrega tanto por Ocha
como por Ifa y cada cual con sus respectivos secretos. Entonces, teniendo todos
estos elementos, podemos decir que si existen tanto el Olokun de Santero como el
Olokun de Babalawo. Ambos tienen aval historico, etnologico y antropoldgico. Por
consiguiente, aqui lo Unico que puede ser catalogado como un invento, es decir que
no existe el Olokun de Ocha y que es una Yemaya o Agana Eri. Decir esas cosas, Si
es un VERDADERO INVENTO. Solo nos quedaria por preguntar ¢De dénde sale
entonces eso de Agana Eri o Yemaya Mayelewo?
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Olokun de Ocha: ¢ Agana Eri?

Lo primero que veremos, es como define nuestra tradicion afrocubana a Olokun.
Olokun es un Orisha que es fundamento de Ifa y de Ocha y esta relacionado con
los secretos profundos de la vida y de la muerte. Olokun proporciona salud,
prosperidad y evolucion material. Es el Orisha del océano, representa el mar en su
estado méas aterrante, es andrégino, mitad pez mitad hombre, de caracter
compulsivo, misterioso y violento. Tiene la capacidad de transformarse. Es temible
cuando se enfurece.

En la naturaleza esta simbolizado por las profundidades del mar y es el verdadero
duefio de estas, a las cuales nadie ha podido llegar. Representa los secretos del
fondo marino, ya que nadie sabe que hay en el fondo del mar, solo Olokun y Olofin.
Representa ademas las riquezas del lecho marino y la salud. Olokun es una de las
deidades mas peligrosas y poderosas de la religion Ocha-Ifa.

Se dice que Obbatala lo encadend al fondo del Océano, cuando intentd matar a la
humanidad. Siempre se lo representa con careta. Su culto es de la ciudad de Lagos,
Benin e 1lé Ifé, pero se incluye en Abeokuta. Sobre esta historia que muchos dan por
“Invento” cubano, podemos observar que Noel Baudin en su libro Fétichisme et
féticheurs, Séminaire des Missions africaines, nos cuenta lo siguiente:

“‘En un momento de ira, Olokun intentd destruir a la humanidad, por su
propensiéon a mentir. Ya casi los habia exterminado, cuando Obbatala
intervino y lo forzo a retirarse nuevamente al mar, donde lo encadend en su
palacio para siempre. De vez en cuando, €l se esfuerza por romper las
cadenas y es lo que causa las tormentas en el océano”.

Sigue diciendo la tradicién afrocubana que el nombre proviene del Yoruba Olokun
(Ol6: duefio - Okun: Océano). En la regla de Ocha es uno de los Orishas principales
qgue no le pueden faltar a los Olochas y Babalawos. Su culto principal es
“‘propiedad” de los Babalawos (SIC), que lo reciben con nueve Olosas y las nueve
Olonas ademas del Echu caracteristico. Las Olonas y Olosas son las ninfas del
agua, representan los rios, riachuelos, lagunas, cascadas, manantiales, charcos,
extensiones marinas y el agua de lluvia.

Podemos ver que hoy en dia, se quiere atribuir el culto de Olokun como
“Propiedad”, “Principal” o “Verdadero” de los Babalawos, por el simple hecho de
gue por Ifa, Olokun se recibe con las Olonas, Olosas y un Echu. Esto simplemente
es una cantidad mayor de atributos y quizas puede hacer al culto por Ifa, mas
complejo, pero no por ello mas importante o “Principal” y mucho menos,
“Propiedad” de los Babalawos. Adicionalmente, se quiere esgrimir que el Olokun de
Ocha es “Agana Eri” o una “Yemayé Mayelewd”, lo cual es totalmente falso y lo
peor, es que vemos Olorishas que refuerzan esta posicion, que ademas parte de un
Pataki del Odu Ogbe Oddi que al parecer tuvo serios problemas de transcripcion y
redaccion y de esta forma funde a Olokun, con Agana Eri. Veamos:
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“Pacto de Orisha Oko y Olokun. El pacto de Orisha Oko con Aggana Eri
(Hija de Olokun) donde recibe el titulo real de Okere en tierra de Oy, cuando
se caso con Mayelewo y donde la insulta y le saca sus defectos.

Desde este punto del Pataki, podemos ver que la transcripcion tiene serios errores,
dondo inicia diciendo que es un pacto de Olokun con Orisha Oko y luego un pacto
con Agana Eri y luego cambia a que se casé con Mayelewd, lo que causa serias
confusiones y por ello quiere asegurarse que el Olokun de Ocha es Agana Eri o
Yemaya Mayelewo.
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Era un tiempo en que Orisha Oko no tenia mujer y se encontraba solo, en
union solamente de su Caballo y de su carreton, con los que buscaba su
sostén. El tenfa una arboleda de Chirimoyas, pero como se encontraba muy
solo, decidié buscarse una mujer. En este tiempo, la tierra era invadida por el
Mar, puesto que este no tenia zona vedada. Se internaba en los dominios de
Orisha Oko, que era la tierra y todo lo invadia.

Cierto dia en que Orisha Oko caminaba por la orilla del Mar, vio a una Mujer
extremadamente bella, quedandose profundamente enamorado de ella.

Al otro dia fue de nuevo y comenzé a enamorarla, pero esta le dijo: Mira, yo
me llamo _Aggana Eri, y no he pensado en casarme, porque tengo un
defecto que me lo impide. El le contesta: No importa. Entonces ella le dijo:
Esta bien, pero vamos a hacer un pacto. Y es que usted nunca me diga mi
defecto, porque nos separaremos.

Esta mujer tenia un defecto por el cual habia vivido sola, alejada del mundo,
pensando que alguien se lo podia decir, por lo cual ella se iba a abochornar.
Agana Eri era una Mujer muy linda de cara, pero su cuerpo era
completamente deforme, tenia una pierna delgada y otra gruesa, le faltaba
un seno, tenia varias pelotas en el vientre, en fin, su cuerpo era una
verdadera ruina. Orisha Oko se encontraba profundamente enamorado de
Aggana Eri, quien _era_hija de Olokun, puesto que esta Mujer tenia un
magnetismo sobrenatural, que todo el que la miraba se quedaba enamorado
de ella.

Olofin venia observando muy de cerca esas relaciones y un dia mando a
buscar a Orisha Oko y a Aggana Eri y les dijo: “Ustedes tienen que casarse,
por cuanto tu, Orisha Oko, te has enamorado de esta Mujer que es mi _hija
en la tierra, para que ella no tenga que pasar penas ni sacrificios, yo le
construi un Reino aparte de la tierra, producto de todo esto, de su defecto, y
para que nadie la abochornara ni me la humillara, por todo esto, le di su
Reino en las profundidades del mar, asi que tu, promete no echarle en cara
esto que te cuento.
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Orisha Oko no puso ningun reparo y juré ante Olofin nunca echarle en cara
a Aggana Eri sus defectos y asi empezaron a vivir juntos. Durante los
primeros tres afios, el matrimonio marché bien, présperos y felices,
decidieron poner un negocio en la plaza, donde Orisha Oko trabajaba la tierra
sembrando maiz y otros granos, se los llevaba a Aggana Eriy esta durante el
dia, los vendia en la Plaza.

Pero cierto dia, al llegar Orisha Oko con su carretén cargado a la Plaza,
sostuvo una discusién con Aggana Eri, durante la cual le eché en cara a esta,
todos sus defectos, guedando roto el pacto gue hizo ante Olofin. Fue tan
grande el bochorno que ella paso, gue se transformé en muerte el rostro,
las huellas del profundo dolor y pena que le hacia pasar el hombre que ella
habia escogido por marido, y que tanto le habia suplicado su matrimonio y
gue ahora le echa publicamente, lo que ella tan celosamente habia ocultado.
Y le dijo: “Orisha Oko, mientras el mundo sea mundo, te detestare y viviras
separado y lejos de mi y cada vez que tenga deseos me pasearé por tus
dominios y penetraré y nunca mencionaré palabra alguna y todos tendran
gue rogarme y pagarme todas las contribuciones, una Canasta y salvaré a
todos mis hijos, nombraré un portero para que reciba a los hijos de la tierra'y
a ti, Orisha Oko, te castigaré con tu propia arma. Tus animales te atacaran, tu
tierra se volvera hostil, tus hijos no seran tuyos. No podras recoger el fruto
que cultivas y pisaran tu tierra”.

Entonces Olofin desatd una sequia grande, donde las cosechas se morian,
asi como el ganado y la tierra se resecaba y se agrietaba. El Caballo de
Orisha Oko no queria trabajar, ante esta situacion de cosas, Orisha Oko fue a
ver a Orunmila y este le dijo: Recolecta todos los frutos que produzca la
tierra, algunas aves, un Cerdo, etc., construye una barcaza y pagandole el
derecho al portero de Olokun, échalo todo en el mar. Después recoge
sobrantes de comidas y desperdicios y basura de la plaza y con dos Gallos,
se los das al pozo y de los dos bueyes que tienes, ofrece uno a Olofin, para
gue puedas evitar una gran epidemia que viene sobre la tierra.

Orisha Oko lo hizo todo al pie de la letra, donde Olofin al recibir el buey se
acordd de Orisha Oko y mandandolo a buscar, lo perdoné por su falta y le
dijo: Desde hoy tu seras el duefio de las siembras y los aperos de labranza y
la tierra vivira separada del mar”.

Editado para no revelar secretos

Podemos ver claramente, que el Pataki trata de Agana Eriy Orisha Oko y de hecho,
la trata como hija de Olofin y de Olokun indistintamente. Lo cierto es que en
cualquiera de los casos, se trata a Agana Eri y a Olokun, como personajes
INDEPENDIENTES. Sin embargo, el Odu de Ifa Osa Otrupon deja muy claro el
hecho de que Olokun no es Agana Eri que la describe como HIJA de Olokuny no de
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Olofin, por lo que claramente vemos que Agana Eri y Olokun, son dos personajes
totalmente INDEPENDIENTES. Veamos:
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“Olokun tenia cinco hijas con Olosay cuatro con Olona. Los nombres de
las hijas de Olosa eran Omi Losa Orukuo, Omi Losa Lashe, Omi Losa Bokun,
Omi Losa Orun, y Omi Losa Foshe. Las hijas de Olona se llamaban: Omi
Lona Orokuo, Omi Lona Lashe, Omi Lona Bokun y Omi Lona Orun.

Las hijas de Olosa vivian con su madre en la desembocadura del rio con el
mar y las hijas de Olona vivian con su madre en el lago. En el fondo del mar,
vivia con Olokun otra de sus hijas, que se llamaba Agana Eri, la cual era
una joven alta y bella, pero de cuerpo deforme, lo cual la sumia en una gran
tristeza.

Olokun, la colmaba de atenciones para tratar de mitigar sus penas, pero las
hijas de Olokun con Olonay Olosa, eran muchachas bellas, que despertaban
la admiracion de todos cuantos las veian. Un dia, Olokun pide a sus hijas que
pasen una temporada con €l y las jévenes fueron y llenaron de alegria y
felicidad aquel lugar. Olokun estaba dichoso _con sus diez hijas, pero
Agana Eri sentia tristeza, envidia y celos de sus hermanas y planedé como
eliminarlas.

Las hijas de Olokun tenian colgado al cuello un Inshe que habia hecho el
Awo del reino, llamado Awé Omolozain Orun Okana Yekun, gran ozainista y
sacerdote de Eggun. este Inshe permitia a las hijas de Olokun vivir tanto en la
tierra como en el agua y fue consagrado en el Ozain que le habia hecho Awé
Omolozain Orun Okana Yekun a Olokun.

En una noche oscura, Agana Eri salié del reino y fue hasta la orilla del mar y
pacto con los pescadores. Ella les dijo que les entregaria nueve doncellas de
las que su padre se queria deshacer, pero sin que estas lo supieran. Les dijo
que les mandaria las doncellas fuera del palacio en la primera luna nueva,
para que las capturaran. Cuando ellos las capturaran,tendrian que devolverle
a ella, los amuletos que estas llevaban al cuello, ellos a cambio recibirian una
gran fortuna vendiendo a esas doncellas.

Luego fue donde Olosa y Olona y les dijo que Olokun pretendia quedarse con
sus hijas y las persuadié para que comenzaran a llamarlas, pero en la noche
de la primera luna nueva.

Los pescadores, llenos de codicia por el ofrecimiento de Agana Eri, fueron a
la casa del Awo del pueblo, quien les vio Osa Otrupon y les dijo que ellos
harian algo que después les pesaria y que dejaria secuelas para las
generaciones posteriores, porque asi estaba escrito y decidido por
Oloddumare. Les hizo Ebbo.
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Las arafas, al moverse por el olor de la sangre, se enredaron en los hilos y
formaron una red. El Gallo, se lo dieron a Ozain y los anzuelos y las Palomas
las guardaron y tiraron la red al mar.

Lleg6 el dia de la Luna nueva y esa noche Agana Eri invité a sus hermanas a
contemplar la luna. Olonas y Olosas se dirigieron hacia los asientos que ellas
acostumbraban a tomar, cayendo de esta forma en las redes que habian
puesto los pescadores, quienes capturan a las doncellas y entregaron los
amuletos, segun lo acordado. Ellos llevaron a las doncellas al mercado para
venderlas, pero al faltarles los amuletos, muerieron. Desanimados, los
pescadores tiraron a las doncellas con las redes al mar.

Al notar la ausencia de sus hijas, Olokun mand6 a buscar a su Awé de
confianza, quien le vio Osa Trupon y le dijo a Olokun que habia una conjura'y
una traicién dentro de su propio reino, por lo cual debia hacer Ebbé. Olokun
hizo lo indicado.

De esta forma, al unirse, Boromu y Bronsia, formaron una gran marejada, la
cual trajo del fondo del mar la red con los cuerpos de sus hijas. Los
servidores de Olokun tomaron la red y con su siniestro contenido, la llevaron
ante él.

Awo Nifa Okana Yeku que estaba al lado de Olokun, mandé a sacar a las
muchachas de la red y llevé ante Olokun los cuerpos de las jévenes, los
pedazos de red, los anzuelos, hizo ceremonias a las jovenes y estas
regresaron a la vida, recuperaron sus facultades y contaron al padre lo
sucedido, saliendo a la luz la traicion de Agana Eri.

Iracundo, Olokun manda a buscar a Agana Eri, quien al ver vivas a sus
hermanas, cayé desmayada de la sorpresa. Olokun la castigo a que viviera
encerrada en _un _castillo y llevar en sus manos una serpiente y una
careta como sefal de falsedad y envidiay que de esta forma nadie mas
se viera engafado por ella.

Awo Nifa Okana Yekun, hizo la ceremonia a las hijas de Olokun con los
anzuelos, la red con que habia hecho el Inshe y agua de la desembocadura
del rio y el mar y transformé el cuerpo de las jovenes en cuerpos de peces
con rostros de bellas mujeres cubiertos con la red que sirvio para capturarlas.
A partir de entonces las hijas de Olokun se quedaron viviendo con su padre
un tiempo y con sus madres otro. Cada vez que cambiaba la luna, ellas
cambiaban de asiento.

Desde entonces también, los pescadores se orientan por la luna para la
captura de los peces, pero recordaran los cantos de Olosa y Olona, como
canto de mal agtero y al oirlos, ellos se alejan y dejan el paso libre a las hijas
de Olokun.

37 Aguila de Ifa®




¢, Qué es lo que dice nuestra Tradicion Afrocubana? Conviven con Olokun, dos
espiritus: Somugaga y Akard, los cuales representan la vida y la muerte
respectivamente. Ambos espiritus se encuentran representados por una MUNECA
de plomo que lleva en una mano una serpiente (Akard) y en la otra una careta
(Somugaga).

Como vemos en el Pataki del Odu Osa Otrupon, los simbolos entregados a Agana
Eri, son los mismos que representan a Somugaga y Akard. De hecho, estas dos
deidades que acomparfian la adoracion de Olokun, también pueden verse en la
tradicion Edo en Nigeria, cuando sus hermanas, Obiémwen quien recibié control
sobre los partos (Somugaga significa senos grandes, los cuales se asocian a la
maternidad también) y Ogiuw se convirtio en la dispensadora de la muerte, al igual
gue Akaro. Es claro entonces, que la mufieca representa a Agana Eri y mantiene en
las manos, lo que Olokun le dio por su perfidia. Esto es lo que REPRESENTA a
Agana Eri.

Lo que mas llama la atencion de todo esto, es que la gran mayoria de los Babalawos
saben esto y aun asi, pretenden ignorarlo e insisten en decir que el Olokun de
Santero es Agana Eri. Peor aun, lo hacen a sabiendas que esta historia, no solo
nos describe a las Olosas y las Olonas como parte del Olokun de Ifa, sino que
ademas nos describe quién es verdaderamente Agana Eri, y que al igual que las
Olonas y Olosas en Ifa, ella es parte del Olokun de Ocha. Esto es mas claro aln,
cuando vemos que el Olokun de Ocha esta compuesto por Akaré y Somugaga y de
hecho, en el Pataki vemos como Olokun la condena a vivir encerrada PARA
SIEMPRE, en un castillo.

Como vemos, esto es lo que representa la mufieca de Agana Eri en el OLOKUN de
Ocha. Akaro y Somugaga son para el Olokun de Ocha, lo que las Olosas y Olonas,
son para el Olokun de Ifa. Para que quede mas claro: Asi como las Olosas y Olonas
NO son Olokun de Ifa, de esta misma forma Agana Eri tampoco es Olokun de
Santero. Tanto las Olonas y las Olosas, asi como Agana Eri, son solo parte de los
secretos de los Olokun de Ifa y de Ocha respectivamente.

Viendo la evidencia contenida con respecto a como los Pataki separan claramente a
Olokun y a Agana Eri como dos personajes INDEPENDIENTES, que Agana Eri fue
a quien le dieron la careta y la serpiente y que Agana Eri fue condenada a vivir en un
castillo con OLOKUN, queda claro entonces, que el Olokun de Ocha no es Agana
Eri. De hecho, es totalmente ILOGICO, que en nuestra religion se entregue la
PERFIDIA y la ENVIDIA como un Orisha y es mas ILOGICO entregarla SOLA,
cuando esta fue condenada a estar encerrada en un castillo por siempre, al lado de
OLOKUN. Entonces es facil deducir, que en Ocha también se trata de un Olokun y
que lo acompafia Agana Eri, tal como lo sentencié la poderosa deidad y como
podemos verlo también en el Olokun de Ifa.

Resumen: Olokun de Ocha, no es Agana Eri y como hemos visto, es claro que
tampoco es Yemaya.
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Olokun de Ocha: ¢ Yemaya Mayelew0?

En este caso, nuevamente el Pataki del Odu Ogbe Oddi, el cual nos muestra serios
problemas de transcripcion, es culpable de esta terrible confusion que existe en la
mayoria de los religiosos y que ha sido la excusa perfecta para una expoliacion de
deidades. Recordemos que este Pataki comienza diciendo:

“Pacto de Orisha Oko y Olokun. El pacto de Orisha Oko con Agana Eri
(Hija de Olokun) donde recibe el titulo real de Okere en tierra de Oy, cuando
se caso con Mayelewo y donde la insulta y le saca sus defectos.

Ahora aclaremos las cosas, en el Pataki del Odu Ogbe Oddi, menciona muy
escuetamente a Olokun y a pesar que el titulo habla del pacto de Orisha Oko con
Olokun, lo cierto es que el Pacto fue de Orisha Oko con Olofin, como ya lo vimos.
Sin embargo, este Odu nuevamente nos dice que Agana Eri es un personaje
distinto de Olokun y que Orisha Oko recibid el Titulo de Okere, cuando se cas6 con
Mayelewd y la insultd. Nuevamente, esto es confuso, en el mejor de los casos, pero
aun asi hay quienes se atreven a decir que Olokun de Ocha es Yemaya Mayelewo.
Nada mas alejado de la verdad.

Para poder desenmarafiar estos errores de transcripcion, que son utilizados a
conveniencias por quienes quieren usurpar deidades, debemos revisar nuevamente
otros Odus de nuestro propio Corpus de If4. De esta manera, podemos ver gue el
Odu Ogbe Okana de nuestro Ifa Afrocubano, nos dice que nuevamente, estamos
hablando de dos personajes INDEPENDIENTES, ya que nos cuenta como a Olokun
le quitaron el poder de gobernar la tierra y tuvo que regresar a las profundidades del
mar, donde volvi6 a ser poderoso, porque los arrecifes donde vivia Yemaya
Mayelewo, lo protegieron de los problemas de la tierra.

De hecho, segun nuestro Ifa afrocubano, Yemaya Mayelewo nace en el Odu Ogbe
Oturay nos describe quien es esta Yemaya y deja claro que no se trata de Olokun 'y
muchos Babalawos a sabiendas de esto, quieren nuevamente decir que Yemaya
Mayelewd es Olokun, aun cuando es totalmente FALSO. Veamos:

Yemaya Mayelewo. Esta Yemaya es la hija predilecta de Burumua (Boromu),
vive en el medio del mar, donde pasan las siete corrientes marinas, mira de
medio lado y es comerciante. Esta Yemaya es la que diferencia a cada
Orisha, por medio de la pintura que mandé Olofin. Su nombre significa la que
se interesa por el comercio y el dinero. Vive en la entrada de la bahia y fue la
gue pint6 el agua de azul con la ayuda de Asesu. Esta Yemaya lleva careta 'y
un Ozun pequefio y ademas se le pone un Guiro de Ozain. Esta Yemaya es
la que por medio del comercio, despertd las relaciones entre los hombres. Su
collar son siete cuentas azules, siete rayaditas de rojo y blanco, siete rosadas
y siete aguas.
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Lleva una carga adicional, un soplete, un remolino, una serpiente, un pedazo
de arrecife, una cadena con siete anzuelos. Vive en una tinaja que se pone
en una canasta llena de platos y lleva encima un collar de Orunmila y Ekuele.
Su canasta se adorna con nueve pafuelos de colores y frente a ella se pone
una canasta mas chica con una pesay mercancias.

Su corona se remata con una bandera, le cuelgan siete platos intercalados,
dos adanes largos, una serpiente una canastita, una espada, un remolino,
una tinaja, un espejo, un timon, un machete, un pincel y un anzuelo.

De hecho, el Odu de If4 afrocubano Otrupon Osa, es mucho mas explicito en el
hecho de que Yemaya Mayelewo, no es Olokun, ni tiene nada que ver con Olokun, y
como hemos visto en sus atributos, no tiene nada que se le parezca dentro de sus
secretos y mucho menos de sus ceremonias. Veamos:

“Orisha Oko y Yemaya Mayelewé eran esposos y a ella gustaba trabajar con
polvos. Orisha Oko tenia una gallina negra, la cual utilizaba en el cuerpo para
trabajar.

Un dia, Mayelewd estaba haciendo polvos y en ese momento la gallina volé y
con el aire que levantaron sus alas, todos los polvos de Mayelewo se
botaron. Mayelewo estaba tan cansada de la gallina, que ese dia del disgusto
la mat6. Cuando Orisha Oko llegd a la casa y pregunté por la gallina,
Mayelewo le dijo que lo habia sucedido. Orisha Oko se violentd sobre
manera y Mayelewo dijo que no tendria mas nunca esposo y Orisha Oko dijo
que no tendria mas esposa.

Olofin, que escuchd los argumentos de esposos les dijo que asi seria 'y que
desde ese dia vivirian separados”.

Pero para dejar las cosas mas claras, entonces debemos utilizar como recurso, un
analisis de Religiones Comparadas y para ello debemos buscar el verdadero origen
del nombre “Okere” y Mayelewd, para disipar las dudas y veamos que no se trata de
gue Olokun pueda ser ni Agana Eri, ni mucho menos Yemaya Mayelewd. Para
comprenderlo mejor, debemos ubicarnos en tiempo y espacio. El culto a Orisha Oko
proviene del territorio Saki (Shaki), donde a Yemaya se le conoce como
“Mojelewu”, la esposa del Okere o rey de Saki. Es claro entonces, que Orisha Oko
es el Okere de Shaki (asi es tratado) y su esposa es Mojelewu, quien se
transformara en Yemaya Este solo hecho, deberia dejar claro que estamos
hablando de Yemaya y no de Olokun. Debemos dejar sentado el hecho, de que a
pesar que Saki era una regidon que pertenecia a Oy0, estaba habitada por Egbas,
esto es, desde Saki hasta Abeokuta. De hecho, un Ese Ifa del Odu Ogbe Oggunda
de tradicidon nigeriana, confirma estos hechos, pero ademas nos da el origen del
nombre “Mayelewd” y la version nigeriana del Pataki Afrocubano de Otrupon Sa,
gue obviamente tuvo que ser adaptado al nuevo entorno en Cuba. Veamos:
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“Pon es el Awo de Aro, Orisa es el Awo de Fuera. Se hizo adivinacion de Ifa
para Ifin. Ifin queria tener un hijo. Para cuando ella tenia que dar a luz, ella
dio nacimiento a Mojelowu, una nifia. A Ifin se le dijo que tenia que hacer
sacrificio. Ifin hizo el sacrificio. También se le dijo al esposo que debia hacer
sacrificio. El esposo no lo hizo. Cuando fue tiempo de dar a luz, ella dio a luz
a una nifia. Llegd el momento de ponerle el nombre a la nifia. Los padres
dijeron, bien, no hay otro nombre que ponerle que no sea Omo jo Elewu,
Omo jo Elewu (Mojelewu) y por eso el nombre de la nifia es Omojelewu.
Mojelewu crecio.

Mi mano derecha hizo adivinacion para Ochdn, el Awé Aso Oke, hizo
adivinacion para Oke (La Colina). Dime tus “No” (palabras o
comportamientos prohibidos). Yo te diré mis “No™, fueron los Babalawos que
hicieron adivinacion para Mojelewu, la esposa del Okere (Rey de Saki). El le
dijo a su esposa: “Mira, siéntate. Es mejor para nosotros conocer nuestros
tables y de esta forma yo sé tus tabues y tU sabes los mios y asi no nos
ofendemos.

La esposa le dijo al esposo primero: “Bien, tu me ves como soy y tengo los
senos muy grandes. Nunca debes abusar de mi con eso”. Y a eso es lo que
llamamos YEMAYA. Omojelewu tefiia telas. Okere era un Onisegun (un
médico tradicional) y cazador, un cazador osado. El tenia muchas medicinas.
El esposo le dijo a su esposa: “Mira a ese pequero cuarto, nunca debes
entrar en él, no entres en él NUNCA.

Okere también criaba palomas. Un dia, una de las palomas de Okere se
escapd y derramd los materiales de tincion de Mojelewu, lo que usaba
Mojelewu para tefiir telas. Una paloma se salid, solo para derramarlos todos.
Mojelewu tomé una piedra y se la tiro a la paloma. Okere vio la accion de la
mujer y dijo. “{Ah! ; Tu hiciste esto Mojelewu? Antes de que este terminara la
frase, él recordo lo que le dijo la mujer (su tab(). El se detuvo. Okere se
detuvo, Okere se detuvo. Probablemente el iba a abusar de su esposa.
Inmediatamente él se detuvo. El no dijo lo que queria decir. La esposa no
estaba contenta al respecto. Ella sabia perfectamente lo que él queria decir,
pero ella también se contuvo.

Vino el momento en que Okere tuvo que ir a la guerra, pero antes de irse a la
guerra... él vacié todas sus medicinas hasta secarlas... El las puso al sol.
Luego, vio evidencia de que iba a llover. Las medicinas del Okere estaban
afuera... al sol, solo para secarlas. Mojelewu estaba en casa, haciendo se
trabajo de tefiir telas. Luego ella se dio cuenta: “jAh! Si esta lluvia cae, estas
medicinas se dafiaran y seran malas. Ella comenzé a pensar en qué hacer.

Pensando y recordando los tables de que ella nunca debia tocar o ir al
pequefio cuarto. Ella comenzé a empacar todas las medicinas. Okere

* Esta es la forma en gue cada cual pedia saber cudles eran sus tabues.
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también se dio cuenta de que iba a llover. (En los viejos tiempos, habia gente
que tenia el poder de transportarse a cualquier lugar que ellos quisieran). Por
lo que Okere al ver esto, viendo que habia dejado eso al sol, todas esas
cosas se iban a dafiar. Si esta lluvia caia, no habia otra alternativa, a que
todo se dafara. El se dio cuenta y recogi6 todo, tratando de llegar de vuelta a
casa.

Entonces vio a Mojelewu que estaba tratando de empacar todas las
medicinas y llevarlas a casa. Enojado dijo: “Mojelewu, te dije que nunca
debias entrar a ese cuarto o tocar ninguna de las medicinas, tu mujer de
senos grandes y gordos”. Mojelewu se irritd y lo que hizo fue ir a empacar
todas sus pertenencias. Esta es la historia de cdmo Yemoja, se convirtié en
el rio Oggun y se convirtid6 en YEMOJA, esto es lo que estamos narrando.
Asi Mojelewu se llevd todas sus pertenencias y comenzé a caminar
alejandose. Entonces Okere dijo: “{Ah! iNo hay necesidad de enganarte! No
hay lugar al que puedas ir. No puedes ir a ninguna parte.

Okere era un buen hechicero, alguien que sabia mucho de medicinas. El era
un poderoso hechicero. Mojelewu comenzé a correr, ella estaba huyendo de
casa de su esposo. Entonces el Okere comenz6 a perseguir a su esposa.
Tan pronto como llegaron a una gran colina, él dijo: “Oh gente, Agbele es el
Awo de Aro que llamo6 a lyere, Orisha es el Awo de afuera. El hizo adivinacion
para Ifin, quien queria tener nifios, ella iba a dar a luz, ella dio a luz a
Mojelewu... de mi mano derecha, Awo Otun, hizo adivinacion para Osun, el
Awo Ese Oke (El pie de la colina), hizo adivinacién para la colina. Dime lo que
no te gusta, yo te diré lo que no me gusta. Awo Ese Oke hizo adivinacion para
Mojelewu, esposa de Okere, hizo adivinacion para Okere que iba a casarse
con Mojelewu, tu gran colina, detén a Mojelewu para Awé. Crazala, no la
dejes ir al lugar donde ella quiere ir, jGran Colina detén a Mojelewu para
Awd! Oke (La Colina), escuchd esto y se levantd, se alz6 mas de lo que era
antes. No habia forma de que Mojelewu pasara. Oke se habia atravesado y
por ello Mojelewu cayo.

Mojelewl también se hizo muy alta, pero como no encontr6 manera de
seguir, ella también bajo, asi, totalmente plana (hombres y mujeres de la
época tenian esos poderes... poderes sobre naturales, que muy poca gente
tiene hoy).

Mojelewu después que cayd, se convirtid6 en un rio y partié a la colina en
dos... ella partio la colina en dos y a través de ella, hubo agua, Mojelewu se
convirtié6 en agua, exactamente desde ese lugar... Si, Agbele es el Awé de
Aro, Orisa es el Awo de afuera, hicieron adivinacion para Ifin, quien queria
tener hijos, cuando ella iba a dar a luz, ella dio a luz a Mojelewu,
Igborimirimi... de mi mano derecha, el Awo de Osun, hizo adivinacion para
Osun... Igborimirimi... el Awé del pie de la colina, hizo adivinacion para la
colina, dime tus “No” yo te diré mis “No”, hicieron adivinacion para Mojelewu,
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esposa del Okere de Saki... y asi fue como Mojelewu se convirtié en el rio
Oggun y se conocié como YEMOJA.

Ahora sus hijos comenzaron a adorarla, solo para apelar a su amor, para que
ella les dé, lo que ellos piensan que necesitan. Ese es el comienzo del culto.
Porque YEMOJA, eso es “Mojelewu”, debe llamar a sus hijos. Ella dijo que
en cualquier momento que ellos quisieran un lugar para llamarla en el rio (un
lugar de culto, que también puede ser llamado, es en Ojuori, para el padre y
la madre que se han ido, donde son enterrados, se puede ir a ese lugar si se
desea algo, llamas a él o a ella y haces un sacrificio)... este es el comienzo
del culto a Yemaya.

Esta es la historia original del Area de Saki, Gnico lugar donde al rey se le conoce
como Okere y es precisamente de Oyo con creencias Egba, de donde se registra
nuestro Pataki afrocubano. Adicionalmente podemos ver como comenz6 el culto a
Yemaya en Saki por parte de los Egbas en Africa, pero que ademas “Mayelewd” no
es un invento cubano, sino que es una de las tantas formas de adoracion que tiene
Yemaya en tierras Yoruba. Esta historia también nos deja claro que SIEMPRE, se
habla de YEMAYA y no de OLOKUN. Tanto en Cuba como en Nigeria, la historia
nos deja muy claro el hecho de que Yemaya Mayelewd o Yemoja Mojelewu, es un
culto a YEMAYA y no a OLOKUN. Entonces ¢De dénde se puede sacar que
Yemaya Mayelewo, sea Olokun? Simple... de la imaginacion de aquellos que
quieren usurpar a Olokun como el “Unico” y “verdadero”, a nombre de Ifa y de los
serviles que los acompafan. A estos sefiores se les debe recordar, que Ifa no
permite el robo y que en la antigiiedad, era castigado con la muerte. Eso es buscar
un Karma innecesario.

Si aln se va a seguir insistiendo en que las evidencias no pueden aceptarse, bajo la
excusa de que es una historia tradicional africana y que al parecer nuestra religion
no debe venir de alla, entonces les daremos las pruebas definitivas de que
Mayelewd no puede ser Olokun, porque simple y sencillamente es su HIJA. Esto
podremos verlo en el Odu de If4 Afrocubano Otura Irete:

Los colores del Pavo Real. Agbeyami (El Pavo Real), era blanco y estaba
en casa de Olofin, donde gozaba de toda la confianza, pero este la traiciond y
por temor a que Olofin lo maldijera, se fue para casa de Olokun que lo
conocia porque lo habia visto en casa de Olofin.

Olokun le pregunt6 porque se habia ido de la casa de Olofin y Agbeyami (El
Pavo Real) le dijo que él nunca habia vivido alli. Olokun no le dio importancia
y le dio albergue y cuando este entro lo pintd de muchos colores que
Mayelewdé, SU HIJA, le dio. Pero Agbeyami (El Pavo Real) le falté el respeto
a la hospitalidad de Olokun, durmiendo con su hija y tuvo que salir huyendo
también de ese lugar.
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En su andar por el mundo, llegé a casa de Oggun y este le pregunté lo mismo
que Olokun y Agbeyami (El Pavo Real) negd haber visto a Olofin alguna vez.
Asi como Olokun, Oggun le dio hospitalidad y este le faltd el respeto
enamorando a la mujer y tuvo que salir huyendo. Por el camino se encontrd
con Iku y este le dijo: “Vamos a hacer un pacto para estar juntos” Ikt aceptd
y comenzé a contarle todos los secretos de la vida y la muerte. Pero como
Agbeyami (El Pavo Real) era muy conversador fue y descubrié todos los
secretos de la muerte, pero Ika se enteré y salié a buscarlo.

Cuando Iku lo encontro, este lo vio y salié huyendo y se escondié en casa de
Ochun, quien al verlo tan hermoso, quedd deslumbrada y se cubrié con sus
plumas y le daba Ashé. Al llegar IkU, se le abalanzo, pero al ver salir de entre
las plumas a Ochun, se detuvo y como estaba enamorado de esta acepto la
suplica de que dejara vivir a Agbeyami (El Pavo Real) ya que este era su
vestido favorito. Sin embargo Iku dijo: “Todo aquel que se vista con el Ashé
de Agbeyami (El Pavo Real) y Ochun implore por él, obtendran mi perdén y
siempre que Olofin, no determine otra cosa”.

No se puede pensar que se pueda decir algo mas. Decir que Yemaya Mayelewé es
Olokun, no es mas que una mentira desproporcionada y basada solo en la
demagogia, que solo eleva a grado de EXCUSA, el querer darse supremacias
religiosas entre Olorishas y Babalawos y que tan solo hacen un dafio terrible a la
religion, que muchos de ellos, pretenden decir que defienden.

Resumen: Olokun no es Yemaya Mayelewo. Fin de la historia.
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Yemaya Ibu Agana: ¢Agana Eri?

Para comprender mejor las cosas, ahora debemos verlas desde otro punto de vista
y de esta forma no se les permite salida a ninguno de estos personajes. Muchos son
los religiosos que quieren hacer ver que Agana Eri, es Yemaya de alguna u otra
manera. Muchos Patakies se han tomado con esta intencion, solo para tratar de
hacer “Unico” y “Verdadero” el Olokun de Ifa. Muchos, inclusive, han hecho esto
tratando de adjudicar o crear en su mente, esta relacion. Ya hemos visto como
nuestro Corpus de Ifa separa a Yemaya de Agana Eri y las identifica como dos
personajes diferentes.

Aln asi, se insiste en asociarlas y hasta en decir que Agana Eri tiene un camino por
Yemaya, ya que esto se “demuestra”’ supuestamente en el Odu de Diloggun Iroso
Tonti Metanla. El solo hecho del Odu, nos muestra lo perdido que estan estos
“eruditos”, cuando en Iroso se sefiorea Olokun y en Metanla se sefiorea Babalu
Ayé. Estas son las cosas que pasan, cuando se quiere interpretar Diloggun con
Corpus de Ifa.

Sin embargo, afortunadamente tenemos dentro de nuestro Corpus de Ifa, muchos
Patakies y podemos encontrar multiples referencias, de que Yemaya y Agana Eri,
son dos personajes diferentes y de hecho, que Yemaya no tiene camino alguno
como Agana Eri. Una de estas evidencias las podemos encontrar en un Pataki del
Odu Ogbe Irete, donde nos habla de que esta separacion de Yemaya y Agana Eri,
nos viene de la propia tierra Egbado, la cual ademas, es el centro de creencias de
las cuales se desprende el culto a Olokun y a Yemaya. Ogbe Irete nos ensefia:

‘En_las costas de Egba, habia un Rey que tenia una hermosa doncella
gue era su hija. Ella era tan bella que sol y todas las estrellas, nunca
apartaban sus ojos de ella. Por donde pasaba, crecian las flores y brotaban
las fuentes de agua pura. Ella se llamaba Atole® y acostumbraba a bajar a
la playa y darle de comer _a su _quia espiritual y alli le invocaba sus
consejos y después se guedaba dormida sobre la Arena. Todos los seres del
mar se acercaban a verla y cierto dia, pasé por alli Efe Akaro, que era el
espiritu masculino del mar, que iba rumbo al centro de océano, a comandar
la ceremonia que los Awoés de la tierra, le preparaban a Olokun.

El quedé enamorado de ella y se olvidé del objetivo de su viaje. Cuando llego
la noche, Efe Akaro se acerco a la orilla y valiéndose de su poder se convirtié
en un hombre hermoso. Al verlo, Atole se enamoré de él, aunque noto6 algo
sobrenatural en él. En ese momento, tuvieron relaciones y después cada uno
tomd por su lado. Asi hicieron cada vez que llegaba la noche. A los varios
meses, Atole estaba embarazada y entonces Efe Akaro no volvié mas al mar,
quedandose a vivir con ella.

> Atole: Es un nombre de Yemaya en la tierra Egbado.
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Olokun se encolerizd6 y comenz6 a mandar grandes maremotos sobre la
tierra, y ante esta situacion, se reunieron todos los hombres y fueron a ver a
Orunmila, que en aquella tierra se llamaba Ogbe Dande. El les lanzé Ifay les
vio este Odu y les dijo: “Para lograr la tranquilidad de la tierra, hay que
devolver a Efe Akaro al mar”. Todos fueron a casa de Efe Akaro y Atole,
quienes vivian en la orilla del mar. En aquel momento, Atole habia dado a luz
dos criaturas de Efe Akaro. Cuando ellos llegaron comenzaron a rezar, al oir
a Efe Akaro dentro de la casa.

Efe Akaro se levanto y recordd que €l era el espiritu de Oba Egungun Olokun
y se despidio de Atole, volviendo al mar. Al verse abandonada por aquel
hombre, a Atole se le trastorno la cabeza y la montd su guia espiritual,
donde ellaiba todos los dias ala orilla del mar a llorar su amor, y el Rey
del reino que era su padre, al ver que los dos hijos de Atole y Efe Akaro
habian muerto porque la madre no los atendia, se fue a ver a Ogbe Dande,
que le dijo: “Para salvar a su hija, hay que hacer un Atributo (mufieca) de
Agana Eri, lo cual permitira a su hija volver a recuperar su secreto, pues su
cabeza se ha ido al fondo de Okun junto con Efe.

Ogbe Dande preparo el secreto de Agana Eri, donde pudo adorar el gran
poder de Olokun y asi volvié la tranquilidad al alma de Atole y su poder
espiritual se estabilizé”.

Es claro que si Atole es Yemaya y que tuvo que recibir el secreto de Agana Eri,
entonces Yemaya y Agana Eri, son dos personajes diferentes. Sin embargo, a
fuerza han querido tomar un Camino de Yemaya y convertirlo en Agana Eri. Nos
referimos a Yemaya lbu Agana, de quien nos habla el Odu de Ifa afrocubano Okana
Osay se describe, muy caprichosamente de la siguiente forma:
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“Yemaya Ibu Agana. Su nombre significa, la Furiosa, La Loca. Fue mujer
de Orisha Oko, es muy bella, pero tiene siete pelotas en el vientre y una
pierna mas delgada que la otra. Tiene tarritos en la cabeza, los cuales se
cargan con cabeza de Eggun, cabeza de Cerdo, Obi, Kola, Aira, Obi Oddun.
Come Guinea blanca, vive en las profundidades, en los abismos del mar y es
la hija predilecta de Olofin. Mujer de Olokun, no vive en la superficie, pero
también se le encuentra en los arrecifes. Fue la que hundi6é la Atlantida,
trabaja junto con Oroifia. Su color es el azul Prusia, el coral y el agua. Los
Arara le dan el nombre de Agwalaru. Su collar es azul, rojo y verde.

Es la que ademas hace llover. Se dice que cuando baja a la cabeza de
alguno de sus hijos, el cielo se nubla y comienza a llover. Es por ello que una
posesion de ella no se puede fingir.

A su carga se le agrega, arrecife, conchas de mar, y 16 Abanicos de Mar, 21
Caracoles y Guacalote. Nunca puede faltarle el Canutillo Azul, se le pone
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pulsera, un triangulo, un ancla, un timén, un barco y una piedra que se le talla
una cara y Shibo (Adorno de cuentas sobre la tinaja).

Su corona se remata con un triangulo, se le cuelgan siete conchas un
tridente, siete pulseras, remos, un ancla, Ademas_un mufieco dentro de su
soperay dos adanes. Su tinaja lleva siete pafuelos de distintos tonos de azul
y un vestido verde pdlido y lleva una mufieca”. La mufieca come Guinea
blancay vive al lado de Yemaya...

Editado para no revelar los secretos de la mufieca.

Podemos darnos cuenta entonces, que la asociacion de Yemaya con Agana Eri,
viene mucho después y por un lamentable error de conocimiento por parte de
quienes escribieron esos supuestos tratados. Mezclaron los secretos de Yemaya
Ibu Agana, con los secretos de la mufieca que se le debe confeccionar y por ello
errbneamente, la asocian a Agana Eri. El Pataki del Odu Ogbe Irete, es quien nos
esclarece, lo equivocados que estan muchos de estos Olorishas. No tiene sentido
alguno coronar o dar un camino, de una hija de Olokun que fue condenada a vivir
encerrada y que representa la envidia y la perfidia de alguien que fue capaz de tratar
de asesinar a sus propias hermanas. Agana Eri es una representacion que se
coloca, para que aprendamos a no ser como ella.

Ahora podremos ver que la descripcion de Atole, coincide perfectamente con Ibu
Agana. Veamos:

1. Es de Origen Egbado.

2. Al Ilgual que Agana Eri, también era en extremo hermosa y por tanto,
susceptible a confusion.

3. Su relacion con el mar, viene de otro secreto que acompafa a Olokun y nos
referimos a Efe. Atole no tenia NADA que ver con Olokun directamente, sino
con una de las deidades que lo acompafia, por tanto, un personaje
independiente y en efecto una Yemaya.

4. Tal como dice el Pataki, Atole se trastornd6 mentalmente y hasta sus hijos
murieron a consecuencia de su tristeza y rabia. Recordemos que a lbu
Agana la llamamos “la Furiosa, La Loca”.

5. Se debe preparar el secreto de Agana Eri, justo para que viva al lado de esta
Yemaya, que es precisamente la mufieca que se le debe poner al lado y que
se debe tallar con las caracteristicas de Agana Eri. Recordemos que esta
mufieca se confecciona con una pierna mas delgada que la otra y se talla con
siete pelotas en el vientre.

6. El ultimo punto, pero no menos importante, es ¢, Qué tiene que ver Agana Eri
con la lluvia? Absolutamente NADA. ¢Entonces como es que Ibu Agana,
puede ser asociada a Agana Eri? ¢Solo por la mufieca que hay que
confeccionarle?
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Busquemos la verdad de las cosas, antes de hacer juicios y aceptar las cosas, solo
porque estas vengan de “Mayores” o peor aun, de “Africanos”, mas cuando
podemos ver que la preparacion de gran parte de los religiosos de hoy en dia, deja
mucho que desear y peor, cuando vemos los “Africanos”, no estan nada mejor.
Conozcamos nuestras tradiciones y nuestras raices, pero estudiémoslas a fondo,
de forma tal que no caigamos en el “Papagayismo” que abunda en nuestra religion
o con la sola excusa de que “Asi se hace en mi casa’.
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Olokun: El Dilema Afrocubano

Tal como hemos visto, en Africa podemos encontrar muchas creencias sobre
Olokun, las cuales van en dependencia del area donde se desarrolla la creencia. El
etnologo A. B. Ellis en su libro Yoruba-Speaking Peoples of the Slave Coast of
West Africa. Their Religion, Manners, Customs, Laws, Language, Etc, pudo
hacer esta observacién durante sus viajes de investigacion, donde inclusive Olokun,
es uno de los Orishas que proviene o surge del cuerpo de Yemaya.

Sabemos que a Cuba llegaron muchas etnias, de diferentes tierras yoruba, las
cuales tuvieron diferentes marcos de creencias, tratdndose de una misma deidad.
Siendo que las caracteristicas de Olokun variaban mucho de region en region, pero
al llegar a Cuba y compartir los mismos barracones, las cosas se fueron poniendo
dificiles.

De hecho, las practicas religiosas se mantenian casi de forma individual o dentro de
pardmetros establecidos en unidades de vivienda y no habia consagraciones de
Ocha como tal. En los alrededores de La Habana, hasta la llegada de los Oyé en
grandes numeros, la religion Lukumi habia sido conducida de manera similar a la
mas personal forma de adoracién de orientacion familiar y que era practicada mas
comunmente en tierras Yoruba. En ese sistema, el Orisha era consagrado para la
instalacién o la casa entera. Por medio de la posesion o consultando los oraculos,
un representante de la familia era seleccionado para atender la adoracion de la
deidad y ciertas ceremonias eran realizadas para conceder a este individuo el
derecho de hacerlo. Esta persona, aunque era considerada un Olorisha porque
atendia a la deidad, no estaba debidamente consagrada en el sacerdocio; es decir,
no estaba "Coronada". Después de haber sido autorizada, la persona podia realizar
rituales de limpieza, adivinacion, ofrendas y otros ritos para la instalacion o la
comunidad, ritos que en otra parte eran tipicamente realizados por un Olorisha
consagrado. A la muerte del individuo, un pariente elegido previamente por el
difunto o determinado por adivinacién, heredaria la deidad. Este tipo de adoracién
en Cuba fue llamado “Santo Parado” o “Santo de Dotacidén”. (Ramos, 2008)

En Cuba, los Egbado precedieron a los Oy6. Por consiguiente, en Cuba, las
practicas religiosas Egbado originalmente dominaban las tradiciones Lucumi,
particularmente en Regla. A medida que los Oy6 crecieron en nimero e importancia
en La Habana, estos comenzaron a ampliar su hegemonia politica y cultural,
estableciendo sus patrones de consagracién y adoracion como los “Patrones
Oficiales” para la religion Lucumi en Cuba. No fue hasta cerca de 1825, que las
practicas Oyo llegaron a tener supremacia. (Ramos, 2008)

De esta forma, la diversidad de creencias de las diferentes Etnias que llegaron a
Cuba, daba a los creyentes un problema teolégico y de hecho fisico, con el cual era
dificil de lidiar. Se trataba de un tema de supervivencia y habia demasiadas
creencias en un lugar mucho mas pequefio que sus tierras natales. Nada estaba
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organizado y todos llevaban los ritos como mejor los entendian en sus propias
tierras.

Pronto en Cuba, se comenzaron a organizar sociedades de asistencia mutua, en la
que los africanos, podian permitirse ciertas libertades de practicas. Los Cabildos de
nacion, fueron asociaciones étnicas africanas creadas en Cuba a finales del siglo
XVI, tomando como modelo las cofradias espafiolas que se organizaron por primera
vez, en Sevilla alrededor del siglo XIV. Las cofradias sevillanas, se mantenian bajo
la tutela de un santo catdlico en particular y se celebraban en la capilla de este
santo.

La legislacion espafiola apoyaba los cabildos, como medios de entretenimiento para
la poblacion esclava y como control social para aliviar las tensiones entre amos y
esclavos. A los esclavos se les permitia reunirse los dias de fiesta, para bailar segun
las costumbres de sus naciones africanas.

Para los esclavos, el cabildo tenia muchos usos. Ellos eran capaces de recaudar
dinero y/o recursos para ayudar a sus miembros en momentos de enfermedad o
muerte. Los cabildos también tenian un propdsito religioso: Eran el lugar donde los
esclavos podian consultar sus deidades y antepasados. Para los esclavos que se
aferraban a las tradiciones religiosas de Africa, un cabildo era uno de los pocos
medios de socorro a su disposicion. (Ortiz, 1921)

El cabildo representaba a Africa en territorio extranjero, lo cual ayudaria a los
esclavos a mantener viva su fe. Los Cabildos fueron instituciones que hicieron
posible la conservacion de la idiosincrasia, la religiéon y la cultura de las naciones
africanas en Cuba. Las canciones, los bailes y los ritmos de tambores que se
tocaban para las deidades africanas en una tierra tan hostil para los esclavos
africanos, eran el mecanismo por el cual los esclavos podian mantener viva su
africanidad y resistir la hegemonia cultural espafiola.

Uno de los Cabildos de nacién mas conocidos en Cuba, fue Mandinga Zape (1568)".
El primer cabildo en la calle Compostela en La Habana, fue construido en un lote
comprado en 1691 por una familia Arara. El mismo lote, todavia se conoce como el
solar de los Arard. En ese momento, la poblacién africana en Cuba no era tan
significativa, como lo fue después del siglo XIX con el auge del azucar. Los cabildos
fueron organizados por esclavos pertenecientes al mismo grupo étnico y se hicieron
muy populares en las zonas urbanas. Pero las practicas eran tan variadas, que todo
era un caos. Para agravar la situacion, los cabildos solo asistian a aquellos que
pertenecian a la etnia y no a todos los que quisieran pertenecer a ese Cabildo.

Los espafioles blancos criollos y cubanos, veian a los cabildos como un mal
necesario. En el siglo XVIII, estos espacios de autonomia y apoyo cultural,
comenzaron a preocupar a los amos blancos de los esclavos. Los articulos del
‘“Bando de Buen Gobierno y Policia” de 1792, abordaron la necesidad de
controlar los cabildos y a sus miembros. Los vecinos se quejaban a menudo de los
ruidos desagradables hechos por los esclavos, mientras cantaban y tocaban
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instrumentos africanos. En el siglo XIX, los cabildos fueron reubicados fuera de las
murallas de la ciudad de La Habana, para que los blancos no tuvieran que ver ni
escuchar sus celebraciones africanas. Para los afro-cubanos, esta expulsion
agrego el grado de privacidad que antes les faltaba.

Para principios del siglo XIX, los cabildos estaban practicamente extinguidos
después de las rebeliones fallidas dirigidas por esclavos africanos. Hubo un
renacimiento de los cabildos, a mediados del siglo XIX, cuando ya no se limitaban
solo a los esclavos, sino que daban la bienvenida a los afro-cubanos libres de todas
las etnias y todos los sectores de la vida. En 1884, el gobierno cubano prohibi6 la
Epifania, una celebracion de cabildos practicada durante mas de un siglo el 6 de
enero, que incluia desfiles como comparsas por las calles de La Habana. En 1887,
las nuevas leyes exigian que los cabildos obtuvieran el reconocimiento oficial
anterior y las licencias. Como la esclavitud habia sido abolida, las autoridades
buscaron nuevos medios para controlar la poblacion afrocubana libre. En 1888, el
gobierno obligd a los cabildos a organizarse como sociedades de ayuda mutua,
siguiendo las leyes establecidas para las sociedades cubanas blancas.

En los siglos XIX y XX, Atarés era un enclave africano dentro de la ciudad de La
Habana. El Cabildo San José 80, habria sido fundado probablemente por la primera
ola de Lukumis que vino residir en la ciudad, a finales del siglo XVIIl. Muchos de los
fundadores del Cabildo, son recordados en los rezos o los saludos que se recitan al
inicio de la mayoria de los rituales. También se presume que en el Cabildo San José
80, Dofia Timotea Albear Latuan conoci6 a Efunshé, la otra sacerdotisa importante
gue estaria implicada en la subsecuente lucha por el poder y territorio.

En este Cabildo - y muchos historiadores coinciden - fue donde comenzé el proceso
de estandarizacion de la religion en Cuba, el cual teniendo una mayoria Oyo0,
comenzo6 a imponer las nuevas reglas del juego en La Habana y estableciendo
hegemonia cultural y religiosa Oyd, sobre las demas. De alli en adelante, las cosas
se harian a la formay usanza Oyé. Se ignoran los métodos coercitivos que utilizaron
para lograr esto, pero lo cierto es que lo hicieron. Latuan, era la reina.

Por tanto, no es nada ilégico pensar, que las fuerzas espirituales y las agendas
politicas, tanto de Orishas, como de personajes, viajaron con ellos a Cuba, y que
fueron efectivos en dar forma, contenido y voz, no solo al culto de Olokun, sino
también en el culto de muchas otras deidades.

Para este periodo, aparecieron en escena los cinco Babalawos primigenios de la
tradicion afrocubana. Los primeros tambores, fueron construidos. Llega Doia
Efunshe a Cuba. Se dice que Efunshé venia de linaje real desde Africa. Fue alli
donde los procesos de hacer Santo, comenzaron a cambiar. Ya no habria Santo de
Dotacion, ni Santo de Pata y Cabeza, que eran considerados, “Pueblerinos”. Todo
tomaba forma y la nueva manera de hacer Santo, seria bajo el sistema de la
Realeza Oy0, que promulgaba Efunshe. Los Orishas Guerreros: Eleggua, Oggun y
Ochosi y los cuatro Orishas Pilares: Obbatala, Chang6, Ochdn y Yemaya serian
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entregados durante este nuevo tipo de consagracion. Todo lo cual se configuraba a
la estructura del palacio del Alaafin de Oyo0.

Comienza el proceso de estandarizacion. Las deidades Egbado, parecian no tener
oportunidad contra las imposiciones de la mayoria Oy6. Por tanto, la logica debe
indicarnos que surgen las luchas de poder, donde Latuan y Efunshe encuentran una
fuerte oposicion de otra poderosa Olorisha: Ma Monserrate Gonzélez Obatero. Esta
situacion cred un cisma entre las facciones, el cual se conocié como La Division de
La Habana. Este cisma dio como resultado el Exilio de Obatero a Matanzas.
Obatero tuvo que retirarse, humillada y mas nunca pisar La Habana, pero tan fuerte
era esta hija de Chango, que también establecié que ni Latuan ni Efunshé, podrian
poner un pie en Matanzas. El pacto se respeto, hasta el final de las vidas de estas
Olorishas.

Obatero se establece en Matanzas, llevando consigo los secretos de Olokun,
Oduduwa, Yew4a, Bromu y Brosia. Por su parte Latuan y Efunshé, se tomaron La
Habana. Nadie podia ejercer el sacerdocio a los Orishas, sino estaba consagrado
bajo el nuevo sistema que se habia impuesto. Todo aquel que quisiera actuar como
Olorisha en La Habana, debia RECONSAGRARSE, sin importar cuanto se alegara,
estar consagrado. El personaje mas famoso de esta “Reconsagracion”, es
probablemente Don Octavio Sama Obadimeyi.

Sin embargo, Efunshé, la principal aliada de Latuén, era Egbado. Esto pudo ser lo
gue pudo suavizar un poco las cosas con respecto a las deidades Egbado y pudo
dar pie a negociaciones. De hecho, el prestigioso Babalawo No Remigio Herrera,
segun John Mason, era consagrado en Yemaya y en su cabildo de Regla se
mantuvo el Culto a Olokun, a quien también se le hacian mascaradas. De hecho Na
Inés Garcia Yenye T'Olokun, pertenecia a este cabildo. No es para nada extrafio,
que en Matanzas, los cultos a Olokun, Yewa y Oduduwa, poco o nada fueron
restringidos, ya que Obatero los trabajaba libremente y sin restricciones. Tampoco
es extrafio que de su culto y rituales, nos lleguen con mas sabor a Matanzas que a
La Habana. Muy probablemente no proliferaron mas, al no encontrar Obatero
religiosos que pudieran activar su culto completo.

Pero este, no era el verdadero dilema. La situacién descrita, solo se explica para
gue se pueda apreciar que las consagraciones de Olokun, Oduduwa y Yewa,
pudiesen haberse perdido por motivos politicos y étnicos. El verdadero dilema, era
la estandarizacion del culto a Olokun en Cuba, debido a que existen muchas
diferencias de creencias con respecto a esta deidad. Esto tuvo que ser un proceso
gue creara serias discusiones teologicas, ya que inclusive se tendrian que
modificar, no solo liturgias como las de Inle y el propio Olokun, sino hasta reescribir
Odus de Ifa, para que omitieran todo tipo de indicios sobre el sexo de Olokun.

Finalmente Olokun queda con un sexo indefinido, donde lo avala el Odu de Ifa Iroso
Meyi y en el Diloggun por Iroso, que nos dice: “Nadie sabe lo que hay en el fondo
del mar, solo Olofin y Olokun lo saben”. De esta forma, se eliminaban las
disputas de si era hombre, mujer o androgino. De hecho, en algunos Patakies como
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el de Ogbe She, donde en Africa Orunmila era amante de Olokun, que a su vez era
esposa de Oduduwa, simplemente se omitié el nombre y de esta forma, Olokun
como Orisha femenino, desaparecio en Cuba. Es mas, también desaparecié como
Orisha masculino y desaparecié como un Orisha de los rios, quedando su dominio
en las profundidades del mar y dando campo a que Yemaya actuara sobre la
superficie, que como hemos podido ver, es acorde con las creencias de las regiones
costeras de tierras Yoruba, las cuales se mantienen en ambos lados del Atlantico.

Sin embargo, la parte que tuvo que ser mas dificil de todas, fue la estandarizacion
de los ritos para su consagracion, mas cuando tenemos Patakies con otra deidad,
gue también tuvo que se acogida bajo el seno de ceremonias indirectas y hablamos
de Yemaya Ord a Inle, ya que Inle también muestra estrechas relaciones con
Olokun, en tierras Yoruba. De hecho, en estas regiones, Olokun fue la que sedujo a
Inle, tal como lo apreciamos en un Fragmento de un Ese If4 africano:

Ese dia Erinle decidio pedirle a Ifa que lo ayudara a salvar a la gente de llobu
y fue donde los sacerdotes. “Nadie sabe lo que yace en el fondo del mar, solo
Dios y Olokun”. “; Qué sacrificio debo hacer?” prequnté Erinle — “Nadie sabe
y nadie te dira” — le dijeron los adivinos. Erinle insistio: “; Qué sacrificio debo
hacer?”. Los adivinos le dijeron: “Ttu nunca deberas decir la verdad”. Erinle
volvié a insistir: “;Qué sacrificio debo hacer?”. Los adivinos le dijeron “Tu

eres tu propio sacrificio”.

Ese dia en que Erinle queria salvar a la gente de llobu, Erinle llevé el
producto de su caza a Echu Odara y con todo lo que sabia que era de él, hizo
sacrificio, pero no sabia si Echu Odara llevaria su rezo al cielo, pero aun asi,
él sabia que tenia que ir a lo profundo del mar. Erinle caminé desnudo al mar.
El fue guiado, tal como si estuviese siguiendo una cuerda invisible. Ante él,
estaba la poderosa Olokun y toda la magnificencia de los tesoros de los siete
mares.

“Guapo hombre, ;Por qué has venido a mi reino? — pregunté Olokun. “He
venido a buscar medicina para salvar a la gente de llobli” — contesto Erinle.
Olokun sonrié y le dijo: “Te daré eso y mas. Te mostraré todas mis medicinas
y los secretos de como usarlas hombre guapo”.

Erinle se quedé en el fondo del mar con Olokun. El tiempo pasé y Olokun le
ensefod todos los secretos de su medicina a Erinle. Cuando su ultimo secreto
fue compartido, Olokun corto la lengua de Erinle y lo envi6 de regreso.

Esto sucedi6 el dia que Erinle fue a buscar ayuda. El fue donde los
sacerdotes de Ifa: “Nadie sabe lo que hay en el fondo del mar, excepto Diosy
Olokun. Nunca podras decir la verdad, tu eres tu propio sacrificio”. Erinle le
llevo a Echu Odara, todo lo que considero que era de €l y Olokun lo tomo.
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Cuando Echu vio que Olokun tomé a Erinle, enseguida llevé sus plegarias al
cielo. Erinle se convirtié en su propio sacrificio a través de Echu Odara. Erinle
de llobu, hizo una medicina poderosa. Su medicina salvo a la gente de llobu.
Hasta este dia, la gente de llobu esta por todas partes. Ruégale a Erinle que
haga medicinas poderosas. (Iroso Otura, Fragmento)

Como podemos deducir, habia un serio predicamento en esto. Todos estos
choques litargicos no solo con Olokun, sino entre diferentes deidades, evidenciaban
el sexo de Olokun y/o su relacién con los rios. Habia que unificar a Olokun como
algo desconocido, misterioso y poderoso, por tanto, era preciso que se adaptaran
las liturgias a las nuevas necesidades y condiciones encontradas en un ambiente
totalmente diferente en el Nuevo Mundo. Se debia encontrar un comun
denominador, que no solamente fuera viable litirgicamente, sino que a la vez fuera
consono para Inle, Oduduwa y Olokun. De hecho, era relativamente facil asociar a
Inle con el mar, ya que alli tenia una ubicacion desde la propia Africa y de hecho, en
Cuba en el Odu de Ifa Iroso Ogbe.

Facil es ver entonces, que ese comun denominador, era Yemaya quien también
podia ser asociada al mar, pero ademas, era uno de los cuatro Orishas Pilares que
habian sido introducidos en el nuevo procedimiento de consagracion en La Habana,
con la ventaja adicional, que tenia relacion con Inle y con Olokun, por lo que se
convirtié en la decisién logica, ya que aparte de esto, Inle no habla por caracol ni en
Africa ni en Cuba. Este seria el motivo para que Yemay4, no solo hablara por Inle,
sino también por Olokun.

Es claro entonces que lo que llegd de manos de Olorishas femeninas a la Isla, fue el
culto de OLOKUN y no el de ninguna Yemaya Mayelewo, ni de Agana Eri. Las
pruebas son irrefutables para aquellos que pretenden USURPAR y EXPOLIAR
deidades a nombre de If4 o de la Ocha Afrocubana. Esto simplemente no podemos
permitirlo y no podemos permitirlo, porque no fue NUESTRA HERENCIA.
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Olokun: ¢ Como Habla?

Algo que muchos se podran preguntar es, ¢Por qué Olokun si puede hablar y tiene
oraculo en Africa y no en Cuba? Mucho hemos hablado de prominentes
sacerdotisas en Cuba, que sabian secretos y como hacer ceremonias a Olokun. Sin
embargo, ninguna de estas sacerdotisas era, en teoria, sacerdotisa de Olokun,
aunque se especule que Dofia Inés Garcia Yenye T Olokun, pudiera ser Olorisha
de esta deidad.

Sin embargo, el uso del caracol de Yemayda y de los Ikines de If4, como oréculo de
Olokun se hizo casi logico en Cuba. En las regiones Egbado y Bini, el oraculo de
Olokun es un sistema bastante complejo. No tenemos evidencia que estos oraculos
llegaran a América. Uno de estos oraculos es conocido como Ewawa/ Osiru. Este
sistema estd compuesto por la copa llamada Ewawa, el tambor Osiru y unas
semillas. La copa Ewawa es de bronce, la cual usualmente tiene la cara del dios
Edo de la medicina, que para sorpresa de muchos se llama Ozun, unos cauries, asi
como unas serpientes. Las serpientes representan a los mensajeros de Ozun.

Por su parte, el tambor Osiru es un tambor redondo y cilindrico, adornado con cauris
que cubren su circunferencia totalmente. Este es fortalecido con hierbas y
encantamientos, los cuales le dan su poder espiritual. Las semillas suman un total
de cincuenta. Las semillas son hechas de bronce, cauris, carbon, tiza y hueso.
Estos materiales representan personas, deidades, casas, machetes, dinero, partes
del cuerpo humano, hechiceros, ancestros y otros objetos acordes a la cultura Edo.
Todos estos utensilios son bafiados con hierbas, pociones y encantamientos, antes
de poder ser utilizados con la deidad.

El doctor tradicional debe aprender los nombres de las semillas e instrumentos, asi
como las palabras de poder que deben ser mencionadas de acuerdo a las
combinaciones geograficas de las semillas que fueron lanzadas dentro de la copa
Ewawa. De esta forma, el chaman es capaz de interpretar de acuerdo a las
posiciones de las semillas. (Peavy, 2010)

Uno de los simbolos nativos de Olokun es el Kaolin, una especie de tiza de rio. Esta
tiza es considerada la esencia de la pureza en los rituales. Los edo siempre igualan
la prosperidad y las buenas noticias con la tiza de Kaolin. De esto proviene otro de
de los oraculos de Olokun, el cual lleva un complejo sistema iconografico, tal como
podemos verlo en un estudio de la profesora Norma Rosen, Chalk Iconography in
Olokun Worship, donde describe el complejo sistema de adivinacién de esta
deidad, que comienza con un rezo de los materiales necesarios para utilizar el
mismo:

“‘Rhie egogo rre/ Rhie emaba rre/ Niya gha ga okun mwen/ E ni s'ede ehi/ E
avba egbel Ewoe n' ame.

Trae la campana/ Trae la barra de hierro/ Que puedo usar para servir a mi
Olokun/ Para que pueda vivir como mis espiritus desean/ Nos hemos
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encontrado/ Espiritus del agua. También se dibujan imagenes (es decir,
se tamizan a través de las puntas de los dedos) en tiza blanca en polvo
(orhue) o se pintan con una pasta de tiza y agua con el mismo
propésito. Los adoradores pueden vestir prendas ceremoniales (adaigho)
adornadas con cauries, monedas, cuentas y campanas, mientras bailan y
oran cerca del impresionante arreglo de objetos del santuario. Se utilizan
objetos bellos, como un abanico (ezuzu) e instrumentos musicales que son
particulares a la adoracion de Olokun: el egogo (campana), emaba (vara de
hierro para golpear la campana), su tambor ema (tambor), su ukuse (maraca)
y la aza (campana para invocacion). Estos instrumentos también pueden
ser dibujados en tiza. S6lo mediante esta integracion de lo verbal y lo visual
puede invocarse la deidad”.

Como vemos, el sistema oracular de Olokun es bastante complejo y de hecho hasta
requeria de vestuarios especiales. Quizas lo Unico que nos llegd de este complejo
sistema de ajitenas y dibujos son ciertas marcas rituales que hacemos en la
iniciacion de los hijos de Olokun. La forma oracular de Olokun en Africa inclusive es
afectada por la direccién del sol, hora del dia y dia del calendario. El Dios es servido
por la mafana o por la tarde, cuando el sol comienza a doblar en el oeste. La
adoracion y la adivinacion relacionadas con Olokun, ocurren durante el dia, excepto
los sacrificios especiales, bailes nocturnos celebrados durante las fiestas anuales
(Okpovbie O Ghe Uk-pogbe) y la ceremonia relacionada con la iniciacion (Na Na
Khue Akhue Bo). Las ceremonias del rio, ocurren en dias del mercado en la ciudad
de Benin y alrededores. Debido a que los mensajes de los creyentes son enviados
habitualmente a la deidad a medida que el sol se levanta o se pone, la adoracion en
horas tempranas de la mafiana, es de suma importancia para un miembro del culto
de Olokun. Generalmente, el piso delante del altar se lava al comienzo de cada dia.
Por la mafiana, antes de que comience una ceremonia, un solo disefio o grupo de
imagenes orhue debe ser cribado o pintado alli.

De hecho, Olokun tiene muchos sistemas adivinatorios en Africa y varios
directamente relacionados con Ifa. En tierras Edo, el oraculo de Ifa es llamado Iha
Ominigbon u Oguega y es muy similar al Af4 de los Igbos. Este sistema es mucho
mas complejo y se dice que mucho mas exacto, que el método utilizado por los
Yoruba. Oguega o lha Ominigbon se refiere tanto, al sistema de adivinacion en Gran
Benin, como a la deidad que lo llevo a la ciudad de Benin, idéntica a la adivinaciéon
If4, aunque mas concisa y mas rapida. Para los Edo, Ominigbon/Oguega y
Oronmila/Orunmila son hermanos. En Benin, Oguega esta en un orden superior de
adivinacion al de Oronmila/Orunmila.

A diferencia de nuestro sistema adivinatorio Yoruba, el “Ekuele” o cadena
adivinatoria de Iha Ominigbon, consta de cuatro cadenas. Similar a los Odu de Ifa, el
Iha Ominigbon toma posiciones cara arriba o cara abajo, cuando es lanzado por el
“Ob'oguega” (adivino). Una sola tirada del Iha Ominigbon, revela por lo menos
cuatro Owiha, o posiciones en las que caen las caras. Hay 256 posiciones (Owiha)
gue representan diferentes proverbios sagrados y cuentos populares. Un lenguaje
codificado se identifica con cada Owiha. La palabra Owiha se compone de dos
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palabras: Owa, que significa "casa", e iha, que significa "oraculo” o "adivinaciéon".
La palabra Owiha significa entonces "casa del oraculo", por lo que la Owiha es la
gue tiene Informacion codificada de Tha Ominigbon.

Este sistema, esta relacionado intimamente a Olokun, y con la realeza de Benin. El
lenguaje de Iha Ominigbon se refiere a la monarquia de Benin y Olokun en su Itan
del Owiha (Odu o Signho) Ek'Odin, o proverbios y cuentos populares. Estas
referencias apoyan y esclarecen los acontecimientos histéricos registrados en otros
lugares. Iha Ominigbon, tiene asociaciones antiguas con las monarquias con el
Ogiso y el Oba de la monarquia de Benin. Por ello, es facil ver la relacién que tiene
Olokun con Iha (Ifa), y con la propia dinastia de los reyes de Benin, ya que la historia
tradicional nos dice que Osanobua (Dios) tuvo tres hijos que eran Olokun, Ogiuwu y
el ultimo que se convirtid en rey de Benin y propietario de la tierra que incluso se
extiende hasta Europa.

Otra historia que conecta Iha (Ifa) con Olokun, asi como con la realeza, nos dice que
Osanobua cre6 a los reyes que gobernarian sobre la tierra y que antes de
descender del cielo, Osanobua le dio un regalo a cada uno, para el uso de los
humanos, que abarcan riqueza, magia y artes. El rey de Benin escogio una concha
de caracol, llena de arena, vertié la arena en un punto, e inmediatamente se creé la
tierra. Sin embargo, los reyes que escogieron rigueza y magia, tuvieron que rogar al
Ogiso (Rey) de Benin, porque aun cuando tenian sus regalos, no tenian tierra
donde poder asentarse.

Desde este momento, en la tradicion Edo, se cree que cada Rey es una
reencarnacion de Olokun y se cree que Oba Ohen es la primera de estas
reencarnaciones. Esta asociacion coloca estratégicamente al QOba de Benin cerca
de la parte superior de la lista de deidades Edo; El es superado en este respecto
solamente por Osanobua Noghodua (Dios Todopoderoso).

Obviamente también se encuentran oraculos que trabajan con caracoles, pero
estos van de cuatro a dieciséis caracoles, dependiendo de la regién y el método que
le hayan ensefiado al adivinador. Es claro que esto se debe a que el caracol es
simbolo de la deidad del mar y los Edo también lo utilizaron como dinero, por lo que
representa la riqueza de Olokun. De hecho, los sacerdotes de Olokun han usado los
cauris como método de adivinacion, también utilizan el Akpete y la adivinacion
mediante la observacion del cielo. En el sistema de caracoles, se toma en cuenta la
posicion de los cauris que quedan con la boca arriba, para su lectura, asi como la
posicién geografica de la misma.

Los sistemas como podemos ver, son complejos en tierras Yoruba y esta
complejidad de los Oraculos de Olokun tuvo mucho que ver en lo que pudo ser, su
pérdida dentro de nuestra tradicion afrocubana. Si tomamos en cuenta lo que nos
dicen Armando Ferrer Castro y Mayda Acosta Alegre, en su libro Fermina Gomez y
la casa olvidada de Olékun, sobre lo que dice la oralidad matancera de como llegé
Olokun a la isla:
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“Olokun fue una divinidad traida por los egbados, segun se cuenta por la
tradicion oral, fue una mujer nacida en Africa y conocida como Ma
Monserrate Gonzalez, hija de Shangd, Alawana, Lawana, la africana de
Matanzas, Oba Tero y como le dicen los viejos babaloshas matanceros
«Apoto», que quiere decir «la primera que reino», fue quien dio a conocer
en la ciudad de Matanzas esta deidad africana. Para los egbados, Olokun es
una deidad femenina que vive en el fondo del océano, es la duefia de las pro-
fundidades del mar, madre de Yemaya. Nos refiere la oralidad matancera
que la mencionada sefiora habia viajado a Africa de donde trajo Olokun y el
juego de tambores rituales Egbados consagrados en especial para los
toques a esta deidad y nombrados como los tambores de Olokun”.

Aun cuando esto es conflictivo con lo que dicen otros investigadores, ya que se
establece que fue el propio No Filomeno Garcia (Atanda), el que construyd estos
tambores. Tampoco hay evidencia de este viaje de Obatero, pero es lo que
mencionan los viejos en Matanzas. Pero la realidad de los hechos, nos muestra que
lo méas probable, es que nadie dominara los complejos oraculos de la deidad y por
tanto, esta deidad era virtualmente muda. No creemos posible que si Obatero fue a
buscar esta deidad a la propia Africa, ella tuviese el tiempo de aprender la
complejidad de sus oraculos.

Adicionalmente, el sistema Iha es muy diferente a la forma adivinatoria que
conocemos en Ifa. No es dificil ver entonces, que de nada servia tener una deidad,
que no fuera capaz de hablar, en ese sentido, viendo la dualidad del culto
Yemaya/Olokun, y muy probablemente para no irrespetar a la deidad, al no saber
manipular sus oraculos, se decidiera utilizar un oraculo que si se conocia y asi se
pudo escoger el caracol de Yemaya. Ademas, por su relacion directa con un oraculo
similar al de Ifa, este se tuviera que adoptar posteriormente como otra forma de
comunicacion con el Orisha.

Quizas no sabremos con certeza que sucedié, pero si profundizamos mas los
estudios de nuestras deidades de herencia Egbado6, podremos ver que cada una
tiene particularidades y complejidades que no siempre pudieron llegar a la isla. Lo
cierto es que en Cuba se dieron estos tipos de adaptaciones, las mismas se dieron
en tierras yorubas, debido a las migraciones causadas por las crueles guerras de
exterminio en tierras africanas. Hubo cosas que cambiaron en Cuba, esto es muy
cierto, pero también en su tierra natal, la religion ha sufrido estos cambios. Todas
las religiones conocidas, han tenido que adaptarse a los cambios y nuevos
ambientes en los que se han tenido que desarrollar. No vemos raz6n alguna porque
la nuestra tenga que ser la excepcion o la que pueda ser criticada.
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Sacerdocio de Olokun: Un Misterio en Cuba

Como se ha dicho, a Cuba llegaron muchas etnias y todo apunta a que en el
proceso de estandarizacion, se decidio dejar a Olokun con sexo indeterminado, por
aquello del refran del Odu de Diloggun que dice: “Nadie sabe lo que hay en el
fondo del mar, solo Olokun y Olofin” y de esta forma, se declaré una especie de
armisticio, aun cuando no del todo, ya que en la tradicion afrocubana se considera
mas masculino que femenino, hecho que se puede notar en que al hacer Yemaya
Or6 a Olokun, este queda como PADRE y Yemaya como MADRE. Otro hecho
curioso, es que es la Unica deidad que vemos que no tiene sincretismo alguno,
quiza para no asociarlo ni a santo ni a santa y fuese tema de controversia el sexo de
la deidad.

Como se puede apreciar, el hecho del sexo de Olokun se mantiene en debate, pero
no su sacerdocio. Ignoramos realmente si los secretos consagratorios se perdieron,
fueron politicamente boicoteados o simplemente no llegaron a Cuba, pero lo cierto
es que nuestros viejos tenian claro el hecho de que este sacerdocio existia y lo
respetaron de la mejor forma que pudieron. Por la razon que fuere, la solucién que
se encontro, fue hacer Yemaya con Or6 a Olokun, quizas por la complejidad de sus
oraculos y que no hubiese quien los dominara; su intima relacién con Yemaya en
zonas costeras Yoruba o simplemente por razones politico-religiosas. Lo cierto, es
que en Cuba quedd establecido el dogma que Olokun no podia ser coronado,
porque la inmensidad del mar, ninguna cabeza la puede resistir.

A partir de estos hechos, muchos tienen la creencia que un sacerdocio de Olokun,
no existe. Esto no es correcto. El sacerdocio de Olokun, existe en tierras Yoruba, y
también existe en la tradicion Orisha de Trinidad y Tobago. Muchos Odus de Ifa, nos
hablan de historias donde, comenzé el sacerdocio de Olokun, tal como nos muestra
John Mason en su libro, Ol6okun: Owner of Rivers and Seas:

“En Ebvoesi, habia un nifio llamado Omobe (brib6n, nifio problematico) que
tenia una gran capacidad fisica y fue entrenado para ser luchador. A medida
que crecia, sus habilidades de lucha se hicieron méas fuertes y en poco
tiempo fue considerado el mas grande luchador del mundo.

A su nacimiento, el sacerdote local les advirti6 a sus padres que no
permitieran que Omobe trepara a las palmeras. Pero un dia mientras sus
padres estaban ausentes, decidié escalar una palmera de todas formas.
Desde lo alto, él podia ver el mundo espiritual y se dio cuenta que varias
divinidades se habian reunido para un fantastico combate de lucha. De
inmediato se bajo y se dirigié al mundo espiritual para probar su propia suerte
entre una variedad de espiritus. Vencio6 a todos los rivales. Ancestros, dioses
menores y todos los demas, perdieron ante sus manos, incluso Ogun. Por
altimo, se dispuso a luchar Olokun. Mientras que él invocaba toda su fuerza
fisica, Olokun desenfundd sus poderes espirituales.
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Durante el torneo, Omobe intento tirar a Olokun al suelo, pero en vez de eso,
Olokun terminé firmemente aferrado a su cabeza. Todos los intentos de
quitarse a Olokun de su cabeza fallaron y Olokun la declar6 su morada
permanente como una sefial de castigo a la arrogancia y falta de respeto de
Omobe hacia los otros espiritus. Cuando Omobe regres6 a casa, el
sacerdote local le aconsej6 que apaciguara a Olokun o moriria. Asi, durante
siete dias, Omobe hizo sacrificios. En_el ultimo dia, Omobe fue iniciado
como el primer _sacerdote Olokun. Después de esto, Olokun aflojo su
abrazo sobre la vida de Omobe vy le dio paz.

Aun asi, se les dijo posteriormente a todos los nifios traviesos y bribones, que
la falta de respeto de Omobe a la autoridad constituida, lo habia colocado en
una situacion desesperada y que si no cambiaban su comportamiento,
podrian compartir la misma suerte”.

Como se puede observar, tenemos el nombre del primer sacerdote de Olokun, por
lo que no vemos como es posible que los Babalawos en Cuba y otros paises,
quieran hacerlo una deidad exclusivamente de Ifa, cuando esto no es cierto, ya que
podemos observar que este tiene un sacerdocio, en Africa, y aqui mismo en
América, y por tanto, los Olorishas tienen potestad sobre esta deidad, tal como lo
demostré Dofia Fermina Gomez durante el siglo pasado. Sabemos que Olokun
tiene culto en Ocha y en If4 afrocubano, pero el hecho que no tenga un sacerdocio
de Ocha en Cuba, debe ser indicativo que su sacerdocio y entrega sea solo
prerrogativa de los Babalawos. De hecho, muchas referencias se pueden encontrar
sobre el sacerdocio de Olokun, en los Corpus de Ifa nigerianos y muestra de ello
nos lo da un Ese Ifa del Odu Ogbe Oshe (fragmento), donde podemos apreciar este
sacerdocio:

Su experiencia en la tierra. El naci6 en el mundo, EN_CASA DE UN
SACERDOTE DE OLOKUN, la divinidad del agua, donde ya antes que él,
existian muchas hermanas y hermanos. Los hermanos y las hermanas
mayores fueron rapidos en divisar su estrella y desde el principio
comenzaron a crearle toda clase de problemas. Pronto manifestd un
problema estomacal crénico, el cual rechazaba cualquier tipo de tratamiento.
El hostigamiento se volvio tan intenso, que fue por adivinacion. Le fue dicho
que hiciera sacrificio mediante la reunion de todos los alimentos, para ser
lanzados al rio. Mas tarde, €l debia comprar un animal que tuviera los dos
cuernos apuntando hacia delante, para servir a su Ifa. Después del sacrificio,
los Awé tomaron ciertos 6rganos del animal sacrificado y agregaron hojas de
If4 a estos, lo cocinaron y se lo dieron a comer. Esas fueron las Unicas partes
del animal que le permitieron comer. (Fragmento)

No creemos que sea necesario, llevar la historia hasta el final, para determinar que
Olokun tiene un sacerdocio, ya que el Odu indica desde el inicio, que Ogbe She
nace en el seno de una familia de sacerdotes de Olokun. En otras palabras, hay
Olorishas de Olokun y tampoco vemos por ningun lado, que haya una exclusividad
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de Olokun, perteneciente a los sacerdotes de Ifa. De hecho, los ritos y ceremonias
de Olokun, aparecen en la siguiente historia:

“Habia un cazador que residia en Urhoniigbe. Un dia se aventuré en el
bosque para encontrar la fuente del canto lejano y fue recibido por un rey y su
corte. El decidi6 quedarse un rato y por invitacion del Rey participé en un
ritual espiritual que iba a tener lugar. El termin6 quedandose como invitado
del rey, que era Olokun, por tres (3) afios.

Durante este tiempo aprendio las ciencias espirituales y practicas del culto
asociados con Olokun. Su familia y vecinos asumieron que estaba muerto,
después de haber pasado tanto tiempo. Se sorprendieron, por decir lo
menos, cuando volvié mudo y estupefacto (sin la capacidad de expresarse o
de tener sensibilidades generales) llevando un cantaro de agua en la cabeza.

Solo bailaba, para sorpresa de la gente de la ciudad. Eventualmente la
multitud que se habia congregado, empez6 a imitar su danza y comenzé lo
gue se convertiria en el festival del ritual de baile de 14 dias, como tributo a
Olokun. Al final de este periodo, el cazador comenzo6 a hablar de nuevo y
decidié compartir algunas de sus experiencias.

Todo el escepticismo sobre su historia se disipd, cuando comenzo6 a hacer
trabajos espirituales que daban resultados positivos para los que lo
rodeaban. Fue nombrado jefe de los sacerdotes de Olokun. Incluso al dia de
hoy, los cazadores vuelven a re-actuar la vida de este famoso hijo prédigo
con el festival anual y el baile Ekabo. El templo de Olokun en Urhoniigbe, se
encuentra en el mismo lugar donde descanso el santuario de Olokun, en el
dia 14”. (Mason, 1996)

Como se puede apreciar hay evidencia suficiente del sacerdocio de Olokun. Sin
embargo, debemos ser conscientes que también es una deidad entregada por los
sacerdotes de If4 tal, como lo podemos ver en el siguiente Ese Ifa de tradicién
nigeriana y de esta forma demostrar que no se trata de un invento de los Babalawos
cubanos. Este Ese If4 del Odu Otura Osa, ha sido editado para no revelar secretos
ceremoniales que aparecen en el mismo:

“AXXXXX Ese fue el Awé que hizo adivinacion para Oggun cuando él iba a
bafarse en el rio, donde él se encontr6 con la hija de Olokun para casarse.
Se le dijo que sirviera a su angel guardian y a Echu. El hizo los sacrificios y
salié para el rio donde vive Aire Omo Iré, la hija de Olokun.

Todos los hombres se habian acercado a ella para casarse, pero ella
rechazé todas sus aperturas amorosas. Cuando Oggun lanzé la pregunta
ella le dijo rapidamente que si. Después de haber conquistado el pueblo del
rio, Oggun regreso a casa con Aire Omo Ire. Oggun pronto descubrié que ella
Nno era Mas que apariencia y que no sabia hacer nada aparte de bafiarse muy
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temprano en la mafiana y pasar Irosun por su cuerpo. Sin embargo, todos los
hombres de Iré estaban molestos porque la joven habia acordado casarse
con Oggun y los habia rechazado a todos ellos.

Mientras tanto, era la época en que Oggun debia celebrar su festival anual,
por lo que atrapd 201 ratas y 201 pescados para que fueran secados o
ahumados. Mientras que Oggun iba al bosque a cazar las aves y animales
restantes, él le dijo a su esposa Aire Omo Iré que hiciera el fuego para el
secador y ahumar las ratas y los peces. Tan pronto como Oggun la dej6 en la
casa, los hombres agraviados y despechados de Iré, decidieron tomar la
oportunidad de vengarse de ella, robando en la casa de Oggun, de donde se
llevaron las ratas y los peces bajo su cuidado, dejando solo dos pedazos
machacados y espolvoreados con Irosun, sus polvos favoritos.

Cuando ella revis6 el secador a la mafiana siguiente, descubrié que todas las
ratas y pescados habian sido robados y levanté la voz de alarma. Pero
cuando los vecinos se dieron cuenta que los remanentes de las ratas y los
pescados estaban espolvoreados con Irosun, ellos la acusaron de haber sido
ella la responsable del robo y le advirtieron que los remplazara, a menos que
quisiera que le costara la vida cuando Oggun regresara a casa. Ella tomé el
consejo en serio y decidi6 hacer algo para reponerlos antes de que su
esposo regresara a casa.

Primero, ella fue al bosque y colocé varias trampas para atrapar ratas.
Después de haber atrapado 201 ratas, ella comenz6é a ahumarlas en el
secador. Luego ella fue al rio y utilizé una red para atrapar peces y tuvo éxito
atrapando 200 peces los cuales llevé al secador de la casa. Tan pronto como
ella regreso al rio para atrapar el ultimo pez, la policia de su padre (Olokun),
la arrestd por huir de casa sin la autorizacién de su padre. Sin embargo ella
esperaba que su esposo Oggun la fuera a buscar.

Siete dias después, ella vio a Oggun regresando a casa del bosque con los
animales y comenzé a cantarle. Cuando Oggun mir6 hacia atrds para
identificar la voz que le estaba cantando, se sorprendié al ver que era su
esposa. Cuando él contesto el saludo, ella no pudo contestar porque estaba
bajo el hechizo de su padre.

Mientras tanto, €l regres6 a casa y pregunté por su esposa y los vecinos le
dijeron que ella habia escapado después de haber robado los peces y las
Jutias dejadas a su cuidado. Oggun respondié que ella no pudo haber
robado las ratas ni los peces, porque todos estos estaban en el secador. El
invitd a los vecinos para que vieran por si mismos y todos estaban
sorprendidos. El fue a desempefiar las ceremonias de su festival que duraba
siete dias.

Al finalizar el festival, él fue donde Orunmila para obtener consejo sobre
como obtener a su esposa de vuelta. Se le dijo que sirviera a Echu, un
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tambor, tres aves y una canasta llenas de semillas. El no perdi6 tiempo en
hacer los sacrificios. Luego del sacrificio, Echu fue a buscar el apoyo del
Aguila y la cooperacion del conejo.

Después de aceptar la oferta, el conejo abrié un hoyo desde la casa de
Oggun hasta la sala real de Olokun. Asi, él tomd posicion para escuchar el
desarrollo de los eventos. Por su parte, Echu tomo una silla 'y se sent6 en un
punto cercano al palacio de Olokun. Al mismo tiempo, el Aguila se poso6 en la
copa de un arbol en el patio del palacio de Olokun. Tan pronto como se
aseguré que todos los participantes en el drama estuvieran en sus
posiciones asignadas, Echu comenz6 a tocar su tambor con una cancién que
provocaba bailar.

Con la cancion acompafiada por su tambor, €l comenzé a bailar y se le unié
gran muchedumbre de cantantes y bailadores. A la procesién danzante
pronto se le unieron miembros de la casa de Olokun. La musica pegajosa fue
pronto acompafiada también por Aire Omo Iré quien empezé a bailar con la
cautivante melodia de la masica. Tan pronto como la procesion pasé por el
palacio de Olokun, el Aguila se lanzo del arbol, atrap6 a Aire Omo Iré y volo
con ella a la casa de Oggun.

Cuando Olokun vio el dramético giro de eventos, el soltdé una gran carcajada
y se jactaba de que ella seria inutil para cualquiera que se la llevara de su
lado, sin llevarse los catorce materiales con los que él la trajo del cielo. Sin
embargo, para Olokun era desconocido que el conejo estaba escuchando
cada palabra que él habia dicho.

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

Por mucho que Oggun queria mandar los materiales, €l no tenia idea de
como era la logistica para hacérselos llegar a Olokun. Una vez mas, Oggun
fue donde Orunmila por consejo. Orunmila se hizo voluntario para llevar los
materiales y para escoltar a Aire Omo Iré hacia y desde el palacio de Olokun
si Oggun podia suministrar cantantes, tamborileros y bailarines que lo
acompafnaran. Esto explica porque ningun Babalosa o lyalosa pueden
completar su ceremonia de iniciacion sin el apoyo activo y cooperacién de
Orunmila.

Al dia siguiente, Orunmila recogi6 todas las hojas relevantes a la ceremonia 'y
las colocé en una tinaja que hizo que Aire Omo Iré se colocara en la cabeza
para llevarla al rio, acompafados de arreglos musicales mientras que
Orunmila cargaba la bandeja con los catorce materiales. Al llegar al rio, ellos
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se encontraron con Olokun sentado en su trono, donde Orunmila apelé que
aceptara los materiales con los que se venia a comprar a su hija Aire Omo
Iré. El se regocijo que finalmente sabian qué hacer.

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

Cuando llegaron a la casa, la ahora poseida Aire Omo Iré se rehusaba a
entregar la tinaja, pero después que Orunmila usé su Iruke para tocarla, ella
se bajo y obtuvo sus sentidos normales. Fue desde alli que ella comenzo6 a
vivir una vida normal con Oggun como esposo y esposa. Es por esto que
durante las iniciaciones en el culto de Olokun, es necesario llevar a la hija de
Olokun al rio”. (Ibie, 2005)

Quizas nunca sepamos con certeza que sucedié con el sacerdocio de Olokun en
Cuba, pero lo que si es cierto, es que los hechos histéricos que hemos tratado,
basados en la existencia tangible de un sacerdocio de Olokun, y por lo que hemos
visto en Odus de Ifa, deben dejarnos claro el hecho que Olokun es una deidad de
Ocha, y que adicionalmente es una deidad que puede ser entregada por Ifa, pero
que ademas, los Babalawos son participes en las ceremonias de consagracion del
Orisha. Con esto debe quedar zanjado el asunto de si Olokun es una deidad de
Ocha o de Ifa. Olokun es de las dos tierras.
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Olokun y Sus Hijos: ¢, Yemaya Oro Olokun?

Hay una cantidad de Orishas en el Pante6n Lucumi, que aln cuando sean el Angel
Guardian de la persona, no pueden ser hechos directo a la cabeza, o rara vez son
hechos, por varias razones. Por ejemplo, Olokun, Oduduwa, Orisha Oko, Ozain,
son considerados como Orishas muy grandes para ser montados en la cabeza.
Varios prestigiosos Babalawos, tenia hecho Santo de esta forma. Por ejemplo, Don
Panchito Febles tenia hecho Yemaya, pero su Angel Guardian era Olokun, Don
Valentin Cruz era hijo de Oduduwa y tenia hecho Obbatala, Don Quintin Garcia, era
hijo de Dada y tenia hecho Chango. Se cree que en Cuba Dada, Obba, Yewa, Ozain
e Inle, eran hechos directos, pero que los sacerdotes de estos Orishas y los
secretos de sus consagraciones no sobrevivieron para llegar a nuestros
tiempos. (Brown, 2003)

Aqui, nuevamente deben utilizarse palabras directas. Este Orisha no tiene forma de
hacerse directo por tradicion afrocubana. Esto del Olokun directo, es un invento y
una ensalada que tiene nombre y apellido, Victor Betancourt Estrada. Esta no es
mas que la ilusién de una persona con ansias de sobresalir, al igual que todos
aguellos que creen haber encontrado la luz en tierras Yoruba y llegan tratando de
vender la “Orishologia Oficial” y COMERCIAL de Nigeria. Bien lo dice el Odu
Oggunda Iwori: EL FALSO PROFETA y en eso es lo que se ha convertido el Sr.
Betancourt. Orunmila no se equivoca.

No es hacer “rescates” de deidades de forma individual creando lo que mejor le
parece al “rescatista’. Esto se hace por medio de la presentacion de la propuesta a
nuestros MAYORES en Cuba, para que sean ellos los que analicen el rescate
planteado y lo sometan al consenso de TODAS las ramas involucradas en Cuba y
de esta forma sea aprobado o desaprobado. Hacer “rescates” en solitario, no es
mas que un INVENTO vy si todos nos ponemos a “rescatar” de forma individual,
nuestra religion se convertiria en un caos. De hecho, el Sr. Betancourt, dice que ha
estudiado mucho, pero algo tan ELEMENTAL como el RESPETO a los mayores, no
lo aprendié ni en Cuba, ni en Nigeria. La consagracion directa de Olokun, NO
EXISTE en tradicion Afrocubana y este sefior solo engafia y lucra a costillas de eso.

Los santos que fueron incorporados por parte de Efunshé, a la ceremonia de
consagracion, fueron considerados como los cuatro pilares o puntos fuertes o
cardinales de nuestra religion, Obbatala, Ochun, Yemaya y Changd, Esto viene de
la forma en como se consagra Ocha en la realeza Yoruba y segun las propias
palabras de la hija de Efunshé, del Palacio del Alaafin de Oyé. Estos Orishas se
convirtieron en algo asi como un enlace y fueron tomados para permitir las
consagraciones de los Orishas que no pueden ir directo a la cabeza, por la razén
que sea, por la que desaparecieron estas consagraciones. Los cuatro Orishas que
pueden ser enlace, para las consagraciones de otros Orishas, estan relacionados,
ya sea mitolégicamente o por medio del oraculo y son a los que, en las ceremonias
se les llama asientan directamente, mientras que al que no se puede asentar
directamente, se le canta en una ceremonia que llamamos Oro. Este procedimiento
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indirecto de consagracion, requiere que se cambien los procedimientos de
consagracion e invocacion, especificamente el orden de las soperas y las
secuencias de los rezos cantados usados a lo largo de esta ceremonia (Gamez et
al, 2012).

En Cuba, ante esta situacion, el recurso que se utilizé fue la consagracion indirecta
de la deidad, haciendo Yemaya Or¢ a Olokun. Dicha ceremonia es compleja, como
compleja es la deidad. Las ceremonias para consagrar a un hijo de Olokun, son
bastante diferentes a una consagracién de Yemaya, partiendo del hecho que siete
dias antes de la consagracion, hay que hacer siete ceremonias (una diaria) al
lyawd: en el cementerio, dar de comer a la luna, una ceremonia en un pozo, otra
ceremonia junto a una ceiba, una en la loma (llevando una cadena), limpieza de la
casa de la madrina y darle de comer a la puerta de la casa donde se hard la
ceremonia.

Cada una de estas ceremonias, es bastante compleja también y requiere de la
presencia de un Babalawo. Esta es la mejor muestra y evidencia del trabajo
conjunto que debemos seguir, tal como lo hemos visto en nuestra propia tradicion y
en tradicion nigeriana, donde es el Babalawo quien lleva los 14 materiales sagrados
de Olokun en aquellas tierras.

Para decirlo mas claro, la persona consagra a Olokun a través de Yemaya. Cuando
se ejecuta la ceremonia, el orden de los cantos, la posicion de las soperas y todo el
ritual de asiento (Consagracion, presentacion, sacrificio y adivinacion), es con base
en una consagracion de Yemaya, en la cual se le canta a Olokun de ultimo, pero
precedido por Yemaya y es también hasta alli, donde las similitudes pueden
encontrarse,

De hecho, la ceremonia comienza a la orilla del mar y no de un rio, pero ademas el
lyawo debe ir vestido de una forma particular y muy distinto a como seria con
Yemaya. Hasta el viaje del lyawé a la orilla del mar, es diferente, ya que va montado
en un animal que debe ser conducido por el padrino Babalawo. Tan estricto es esto,
que el Babalawo, preferiblemente debe ser hijo de Oduduwa, aunque hoy se acepta
gue por lo menos tenga Oduduwa. Asi mismo las mujeres que sacaran al lyawoé del
mar, deben llevar caretas puestas; durante todo este ceremonial, el lyaw6 debera
tener en sus manos, lo que se conoce como la “Cabeza de Olokun”, luego de todo
esto, es que se lleva al lyawé a bafar al rio.

Es mas, el lyawo de Olokun no se sienta sobre pildn, sino en el secreto de “Adura”,
el cual es de piedra, la cual ademas debe ser tallada de una forma especifica. En la
ceremonia de Olokun, el Osun de Igbodu es diferente y lleva una tinaja adicional, la
cual es un secreto, que cuando se hace fiesta a Olokun, esta es la tinaja que se
baila.

Adicionalmente, la ceremonia, la debe hacer un Awan a Olokun. Todos los que
vayan a trabajar en esta ceremonia, deben utilizar caretas de Olokun, Olorishas y
Babalawos. El trono del hijo de Olokun, se confecciona muy diferente al de Yemaya
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asi como la ropa del lyawo. Para la ceremonia como tal, se lleva un tambor que
debe ser consagrado de forma especial y en fin, hay tantas diferencias en la
consagracion de Olokun, con una de Yemaya, que uno puede preguntarse Si
realmente se esta haciendo un Yemaya.

No se pretende, decir que este tipo de consagracion esta bien o que este mal, ni
mucho menos querer justificarla, pero lo cierto es que asi es como recibimos
nuestro legado y se debe respetar. Hoy en dia, hay muchos inventores haciendo
desastres a los aleyos, a nombre de “No estar de acuerdo con el procedimiento”.
Lo primero que se les deberia preguntar, es si su opinion es relevante, porque no
creemos que a nadie se le haya preguntado. No es a nombre de ese “desacuerdo”,
lo que les da el derecho a inventar, tergiversar o cambiar absolutamente NADA, de
nuestra religion. Si no se estd de acuerdo con algo en una religién, hay dos
opciones: No haga las cosas con las que “no esta de acuerdo” o simplemente
cambiese de religion, pero NADA puede justificar un INVENTO. No es en base a un
“‘desacuerdo”, que se debe jugar al “mesias” y querer experimentar con la vida de
otros y cobrar un dinero en el proceso. Eso se llama “ESTAFA” y no tiene otro
nombre.

En cuanto a su entrega por parte del Babalawo, se debe tener en cuenta que Olokun
es una de las deidades mas peligrosas y poderosas de la religion. Para que se
pueda notar lo serio de hacer o montar esta deidad, el Babalawo tiene que estarse
haciendo Ebbd y rogacién todos los dias que dure la ceremonia. Es mas, dentro de
sus ceremonias, la tradicion indica que cuando se le vaya a dar pato, es importante
gue esto se haga antes de las diez de la mafana.

En todos los casos, la primera ceremonia de Olokun consiste en ir al mar a buscar el
secreto. La segunda ceremonia se realiza en casa del Awo que estd montando a
Olokun. Esta ceremonia debe realizarse el mismo dia en que se recoge el arrecife
en el mar. La tercera ceremonia se efectlia en el cementerio y la cuarta ceremonia
se efectlia en una parte populosa de la ciudad. Muy poco se ve que se cumplan
estos pasos. Es mas, algo que ya no se ve para nada, es la ceremonia para darle
entrada a la casa de quien lo recibid. Para ello, se prepara una batea con siete
aguas distintas, a las que se les echa afiil y alli se le dara un pato y un gallo, esto
parece haberse olvidado. Estos pasos NO SE PUEDEN OMITIR. Hoy vemos como
se entrega indiscriminadamente, por medio de personas que no tienen idea de este
ceremonial y ni siquiera se toman el trabajo de entregar la mascara y mucho menos
el Ozun, los cuéles son importantes para la atencion de esta deidad.

Auln cuando se corra el riesgo de desviarnos del tema, a muchas personas les dicen
que “tienen” que recibir Olokun. Dejemos algo en claro: No se reciben deidades que
no se tengan marcadas por mano de Orula o consagracion de Ocha o consagracion
de Ifa. En los Ita de Ocha, las deidades deben ser recibidas de acuerdo a lo que diga
Eleggud, Obbatala y Angel de la Guarda y no a lo que digan todos los Orishas.
Estos SIEMPRE han sido los tres Orishas DETERMINANTES en una consagracion
de Ocha. Es sabido que muchos Olorishas y Babalawos mandan a recibir deidades
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indiscriminadamente, solo para mantener un MERCADO CAUTIVO y explotar a los
ahijados haciéndoles creer que deben recibir deidades que no necesitan, pero que
estos inescrupulosos mandan a que se reciban, para seguir manteniendo su
COMERCIO.

Esta religion no se fundamenta en coleccionar deidades o salir corriendo a recibirlas
como si se tratara de hacer una compilacion, ni mucho menos porque “quieres
recibirlas”. Nadie puede tener una vida tan miserable, que tenga que recibir todos
los Orishas y la Corte Celestial. Esto es COMERCIO. En esta “carrera de
conseguir deidades”, se encuentran muchos Babalawos y Oriatés, porque son tan
COMERCIANTES, que no quieren dejar que NADIE, les acapare el negocio y
quieren entregas TODAS las deidades ellos solos cuando hay evidencia que en las
ceremonias deben participar varios religiosos. A ese nivel llega su egoismo y
comercio.

Un religioso PRUDENTE, es aquel que recibe las deidades que tiene marcadas en
su Itd 'y si un ahijado debe recibir una deidad que él no tiene, su trabajo es buscar un
religioso idéneo que se la pueda entregar a su ahijado. Aun cuando parezca
increible, los comerciantes religiosos de hoy, si no tienen la deidad, hacen que el
ahijado pague doble derecho para recibirla, solo para que el inescrupuloso la pueda
recibir a costillas del ahijado que la necesita, y luego podérsela entregar. A esos
niveles de mala practica se ha llegado en nuestra religion.

Si la persona es hija de Olokun, puede recibirlo en cualguier momento, sin
restriccion alguna. Todos los demés, debemos recibir las deidades, si estan
marcadas por las condiciones que ya se han mencionado. El consejo de fondo, es
gue se investigue muy bien si se debe o0 no recibir las deidades que “les han
marcado”, ya que se ven casos, en los que hasta por signos de lavatorio de
Orishas de Addimu se quiere imponer tabues a las personas, y hacerles recibir otros
Orishas. Un Odu (Signo) de LAVATORIO es solo REFERENCIAL de la deidad en
cuestion y no constituye un ITA para esa persona. No se pueden imponer tabues, ni
mucho menos marcar recibir otras deidades, por un Odu de Lavatorio de un Orisha
de Adimu.
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Epilogo

Muchas fueron las dificultades que pasaron nuestros viejos, a su llegada a Cuba. Un
medio hostil los esperaba, trabajando de sol a sol, viviendo en barracones
insalubres, siendo objeto de adoctrinamientos, latigo de un mayoral y muchas otras
cosas mas. Aun asi, nuestros viejos se aferraron a su tierra y de esta forma
mantuvieron lo Unico que los apegaba a ella: Sus creencias.

Obviamente, en el nuevo mundo no encontraron lo mismo que tenian en su tierra,
por lo que fauna y flora necesaria para sus rituales debieron ser adaptadas. Muchas
etnias llegaron a la isla, congos, ewes, fon, igbominas, egbado, iyesas, anagos,
iyebus, ondds, popds, binis, bambaras, diolas, sabalus, maginos, gangés, carabalis
en fin de todas partes y regiones, todos concentrados en solo cien mil kilbmetros
cuadrados. Si en la propia Africa hubo procesos que fundieron creencias como las
de Soponno, Nana Burukud, Oggun, Chango, Yewa y otras deidades que pasaban
de ser Voduns a Orishas, de Orishas a Nkisis, de Nkisis a Voduns, etc., imaginemos
lo que puede pasar en cien mil metros cuadrados de una isla.

Este proceso se llama transculturacion. El término transculturacién se generé en
el terreno de la antropologia a partir del afio 1940; el concepto lo ide6é Don
Fernando Ortiz en su obra Contrapunteo cubano del tabaco y el azicar y no es
mas que la adopciodn, por parte de un pueblo o grupo social, de formas culturales de
otro pueblo, que sustituyen completa o parcialmente las formas propias. Esto es un
proceso social COMUN, en Cuba, Africa y en todas partes del mundo.

Estas condiciones originaron nuestros marcos de creencias religiosos. Lo que
ocasiond lo que hoy llamamos, “Nuestra Tradicion” afrocubana y por ello es
IMPOSIBLE para quienes vengan de afuera o de otras tradiciones, pretender
decirnos que estamos errados en nuestras creencias. Nuestras creencias son
propias y si a los de afuera o de otras tradiciones no les gustan, pues que vayan a
corregir las tantas diferencias que existen en las suyas. Lo que hagan en Nigeria,
nos tiene sin cuidado y poco nos importa su opinion. ¢Quieren acercarse e
intercambiar? Que sea con respeto, no solo a nuestra religién, sino a nuestros
ancestros quienes llegaron a Cuba, gracias a la codicia que hizo que fueran
vendidos como mercancia.

Nosotros tenemos una estructura religiosa fuerte y bien fundamentada. Por tanto,
no es cuestion de si se estd 0 no se esta de acuerdo con la forma de adoracion de
un Orisha en particular. Esto fue lo que nuestros viejos pudieron hacer para salvar
sus creencias y de esta forma, tener un pedacito de su tierra en el nuevo mundo y
sobre todo, dejar un legado. Ese legado sobrevivié duras pruebas y hoy en dia, ain
lo tenemos. Este es nuestro legado y debemos aprender a quererlo, porque fue con
muchos esfuerzos y sacrificios, que hoy tenemos Orishas que adorar.
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