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CarituLo 1

LA RELIGION: LA REGLA DE OCHA

Lareligion constituia el centro dominante
de la protesta cultural del africano, re-
ducido a la esclavitud, bautizado y occi-
dentalizado a la fuerza...

ROGER BASTIDE

Olorin obatobitobi.(Dios es el mds gran-
_de de los reyes.)

FRASE RITUAL LUcUMI
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Una de las contribuciones mas importantes de las culturas africanas a la
" cultura cubana es su aporte a la conformacion de la religiosidad popular. Las
religiones afrocubanas, ampliamente practicadas por negros y por blancos
dentroy fuerade laIsla, se conocenenel pais con el nombre de reglas. Y en Cuba,
las reglas mas importantes se hallan en relacion directa con los grandes sistemas
culturales afrocubanos: el lucumi, de origen yoruba y el congo de origen bantu.
(Aun hoy, la cultura yoruba se extiende por todo el suroeste de Nigeria y las de
origen banti ocupan fundamentalmente la cuenca meridional del rio Congo
hasta el desierto de Kalahari.) En este capitulo nos ocuparemos de la Regla de
Ocha, lareligién lucumi, también llamada en Cuba santeria, de procedencia yo-
ruba. En el segundo examinaremos las reglas congas (es decir, la Regla de Palo
Monte 0 Mayombe, la-Regla Kimbisa del Santo Cristo del Buen Viaje, etc.) El
tercero estara dedicado a la Sociedad Secreta Abakud, agrupacion religiosa
carabali que proviene de los Efik y los Ekoi del Calabar y cuyos miembros son
conocidos en Cuba como Adfiigos.

Antes de proseguir, empero, es indispensable establecer ciertas precisiones:
estas reglas afrocubanas advienen como resultado de un prolongado proceso
aculturativo entre las religiones traidas a Cuba por los esclavos y el catolicismo
de sus amos. Constituyen obviamente una muestra de la resistencia cultural del
recién llegado a la abrumadora presion etnocéntrica y al empefio de absorcion
radical del grupo dominante. Ya vimos en el primer volumen de esta obra cémo,
en su forma mds extrema, estaresistencia conducia al alzamiento, a la fuga, ala
cimarroneria, al establecimiento de palenques. Pero ni aun en estas comunidades
rebeldes aisladas la religion, por més cerca que estuviese de las africanas ori-
ginarias, podia salvarse totalmente del influjo de la catequesis cristiana. Porque
junto al empefio de guardar limpias las raices culturales funcionaba también la
urgencia de la adaptacién. Las reglas afrocubanas proceden del sincretismo: de
un peculiar equilibrio entre la resistencia y laacomodacion a la cultura subyuga-
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dora. A veces esta transaccidn religiosatiene la apariencia de un simple disimulo,
de una suerte de careta. Eldios negro se esconde detras de las imagenes catélicas.
Laspiedras de los orichas se encubren con el signo de la cruz. Y todos contentos.
Pero el proceso de sincretismo es en realidad mucho més hondo: aunque siempre
frenado por la repulsa de la asimilacién, culmina en una verdadera sintesis, en
una integracion de las dos esferas religiosas comunicantes, en la creacién de un
nuevo culto. '

Estas interpenetraciones no presentan un cardcter uniforme. En las situa-
ciones rituales, por ejemplo, la mezcla se produce a menudo por simple yux-
taposicion temporal. Tomemos el caso de la celebracién de la gran fiesta de
Babalid Ayé. En Santiago de Cubatenia lugar el 17 de diciembre, la fecha de San
L4zaro en el santoral catdlico: Dias antes comenzaban a prepararse los altares.
El més elaborado casi siempre ocupaba un salén abierto permanentemente al
publico en un edificio situado al costado del Parque Céspedes (antes Plaza de
Armas), entre el Ayuntamiento y la Catedral, es decir, en el centro mismo de la
ciudad. La gran ceremonia se iniciaba con la asistencia de los ficles a una misa
catdlica matutina, donde el sacerdote oficiante muchas veces condenaba a toda
voz “las supersticiones que pervierten al cristianismo”, lo que los devotos del
“santo” africano escuchaban con respetuosa indiferencia. Por la noche sonaban
los tambores en los bembés o giiemileres. La correspondencia paralela de los
ritos suponia y mantenia la separacion o heterogeneidad ceremonial. Los
elementos catdlicos y los africanos, ambos necesarios, no se fundian, sino que
se sucedian en el tiempo, cada uno en su pureza ortodoxa. Pero el sacerdote
catélico, oficiante involuntario de la fiesta afrocubana, dirigia sus palabras no al
Dios cristiano sino al “santo” u oricha reverenciado, es decir, a Babali Ayé.
Tales complejidades y contradicciones en nada molestaban a los santeros y
demas devotos del culto lucumi, acostumbrados como estaban a estos paralelis-
mos.

En el terreno de 1a magia, sin embargo, la interpenctracién era mas comdn y
mas firme. Los negros absorbieron en Cuba muchos elementos del catolicismo
popular y los incorporaron a sus practicas. Ahi estaban a su alcance las “pode-
rosas” plegarias contra todo género de enfermedades y desastres cotidianos, a
veces impresas con la imagen del ente (o “agente”) catdlico correspondiente en
papeles que se vendian hasta en la plaza del mercado. Ahi también los ex-votos
en pago de los “milagros” realizados por la Virgen o los santos. Evidentemente,
los blapcos disponian de poderes muy dignos de consideracién. Como dice
Roger Bastide sobre una situacién similar en Brasil, pronto se hizo la conexién
entre el mana extraordinario del catolicismo y ¢l poder privilegiado que los
blancosejercian en lasociedad. “Esto explica por qué el negro injertd la tradicion
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catdlica en la suya propia, pero no antes de repensarla y reinterpretarla en
términos de su magia, a la que enriquecieron y fortificaron... mezclando ritos
cristianos y africanos para hacerlos més-eficaces”.! Aqui funciona la ley de la
acumulacion cuantitativa. Los factores mégicos del catolicismo popular venian
a suplementar y enriquecer las técnicas mégicas procedentes del continente
africano. El aché de lareligion blanca reforzaba el del babalao o el mayombero,
multiplicando su eficacia. Por eso -para no citar mas que un ejemplo- en ciertas
manipulaciones era indispensable-el uso del agua bendita extraida subrepticia-
mente de un templo catélico, practica tan comiin que en muchas iglesias, para
evitarlo, los sacristanes mantenian secas las pilas.

De todas las formas de sincretismo la mds conocida es la que integré el
santoral catdlico con las deidades africanas, identificando (como hemos visto
varias veces) a Changé con Santa Barbara, a Ochiin con la Virgen de la Caridad
del Cobre, a Babalii-Ayé con San Lazaro, etc. Este proceso de reinterpretacion
comenz6 posiblemente en Africa tan pronto se inicia la evangelizacién de los
negros por los misioneros europeos. Pero aunque los factores determinantes del
fenémeno sean los mismos, cada pais americano con religiones africanas en su
seno produjo una variante de esas equivalencias. En todas partes se identificé el
caricter intercesorio del santo o de la Virgen con el mediatorio de los orichas o
se estableci6 un paralelo entre la funcién de un santo como patrono de un oficio
o actividad humana y la de los orichas como representativos de ciertos elementos
de la naturaleza (el mar, el rayo, etc.) o como patronos de algunas ocupaciones
como la caceria, la metalurgia o la curacién de enfermedades. Pero, sin duda,
influyeron también ciertas condiciones locales. Por ¢jemplo: las litografias y
estatuas populares en cada lugar. Por eso, ¢l ulcerado Babali-Ayé de la leyenda
africana se identifica en Cuba con ese San Lazaro repleto de postemas de una
estampa muy estimada por los catélicos de la Isla, mientras en Recife, Brasil, se
apareja con San Sebastian, que por otras razones también presenta el cuerpo
lleno de llagas. A Obamord (uno de los “‘caminos™ o avatares de Obatald) en Cuba
se le viste de morado y de ahi que se le identifique con Jesiis Nazareno, cuyas
imagenes tradicionalmente lucen ropas de ese color.

En el terreno de la vida individual, que es en definitiva donde funcionan las
culturas, estos procesos aculturativos producen personalidades tan complejasen
su aparente sencillez como esas negras criollas a que se refiere Lydia Cabreraen
El Monte, “secretamente aleccionadas por africanos, u oriundas de Africa,
asiduas también a las fiestas y ceremonias de la Iglesia, ‘calambucas’ de rosario

1. Bastide (1978), p. 278

13

hispanocubano.org


http://www.hispanocubano.org

y libro de misa, si sabian leer -y aun cuando no sabian, que era lo més frecuente
y normal- que no perdonaban la misa del domingo y nos obligaban a rezar el
Padre Nuestro aunque nos estuviésemos desplomando de suefio, a besar el pan,
el pan bendito de cada dia que Dios nos daba, cuando se nos caia al suelo, y a
persignarnos siempre que pasdbamos frente a una iglesia. De aquellas morenas
tan devotas y buenas catélicas no hubicran podido sospechar ni remotamente
muchos sefiores, que eran las mismas que después de rezarle en el templo, ‘a,
estilo de blancos’, a la Virgen Maria, a Santa Barbara o a la Candelaria, iban a
derramar con redoblado fervor, la sangre de un sacrificio sobre las- piedras
sagradas y vivientes que para ellas representan a esos mismos santos de laiglesia -
catdlica, pero con las exigencias, los nombres, la personalidad puramente affri-
cana de Yemmu, Changé o Yansa.” 2

Ese es el caso de lo que pudiera llamarse (dentro de la vida cotidiana del
afrocubano) el sindrome de las dos cartillas, de que nos habla una anciana
informante de Cabrera: “...Cuando yo-llegaba de la escuelita, dejaba el Cristo
ABC (de) lacartilla... y mi padre que era mayombero, musunde, y mi madre que
era iyalocha, me esperaban con la otra cartilla... 1a de all4, de Aki y Kunansia...
En la casa tenia que hablar yeza y congo, y a la par que iba aprendiendo a rezar
y el catecismo, aprendfa a rezar, a saludar y a rogar en lengua... Se aprendia lo
de aqui, pero lo de alld también era obligatorio.” Esa pedagogia religiosa
funcionaba sin cesar y producia el maridaje cultural a que venimos haciendo
referencia. O sea, que no se trata de una simple transposicién entre orichas y
santos. Estamos ante la gestacion sincrética de un concepto peculiar del mundo,
de una cosmovisién independiente, original y propia, donde los elementos

. europeos y africanos se entremezclan para producir una entidad perfectamente
separada: el mundo magico de una realidad espiritualizada, donde todo es
sobrenatural, donde el monte es un templo, la celba (Iroko) es 1a Purisima Con-
cepcién de Maria y Jesis es un yerbero.

Los cultos afrocubanos nacieron y se desanol]aron en el seno de la sociedad
esclavista, particularmente dentro de tres de sus instituciones mds tipicas: el -
cabildo enlas dreas urbanas; y el batey de los ingenios azucareros y los palenques
de las lomas, en las dreas rurales. Sobre la vida religiosa de los cimarrones en los
palenques ya hablamos en el primer volumen de esta obra (pp. 200-211) ynohay -
por qué insistir en ella aqui. En los bateyes juegan importante papel los
barracones, donde se hacinaban miles y miles de negros de todas las proceden-

2. Cabrera (1983), p. 42
. 3. Cabrera, ibidem, id.
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cias africanas, forzados a establecer entre si estrechisimas inter-relaciones,
dadas las peculiaridades de la vivienda-prisién en que transcurria la parte menos
regimentada de su vida miserable. _

~ Todas las fuerzas aculturativas que hemos mencionado se combinan para
recrear losritos que daban-de algin modo sentido a 1a desarraigada existencia del
esclavo. Para ello, éstos acudian a sus creencias tradicionales, acervo siempre
renovado por la corriente continua de nuevos inmigrantes forzados procedentes
de Africa, que entraron en Cuba sin cesar, sobre todo en el siglo XIX. Ya vimos
¢6mo los amos permitian a las negradas celebrar de cuando en cuando sus bailes
ancestrales, para que al divertirse “soltaran presién” y pudicran ser més ficil-
mente dominadas. Ignoraban los hacendados, empero, que estas fiestas con-
vertian por un momento al batey en templo improvisado, pues en la prictica estas
“fiestas™ no eran otra cosa que ceremonias religiosas, saturadas de la mas honda
resistencia cultural. _

. El cabildo urbano -como también vimos en el tomo I (pp. 110-115)- es una
institucién muy compleja. Sirve, en primer término, para representar a los
integrantes de una “‘nacién” africana ante las autoridades coloniales. En el siglo
XVIII se convierte, ademds, en sociedad de recreo, socorros y ayuda mutua. Y
su estructura reglamentaria externa (de rey, mayordomo, reina, tesorero, secre-
tario, etc.) era estrictamente profana. Sin embargo, secretamente, una de sus
funciones capitales fue la religiosa, pues devino refugio basico de la vida es-
piritual de los esclavos y negros libres urbanos que lo integraban. En el cabildo
el negro adora a sus antiguos dioses. Y, forzado por las circunstancias, funde sus
creencias y ritos africanos con los elementos de la religion blanca que lo rodea.

En ninguno de los documentos que han llegado hasta nosotros, ni el rey, ni
el mayordomo, ni la reina, ni ningin otro dirigente aparecen dotados de
funciones religiosas. Alguien, sin embargo, debe haber dirigido los ritos que se
celebraban discretamente en la habitacién que toda casa de cabildo dedicaba
especialmente a ese objeto. Como es bien sabido, la Iglesia Catdlica era la
religion oficial del Estado en la Colonia. No se permitia ¢l ¢jercicio de ningiin
otro culto. Y mucho menos los africanos, tenidos no sélo como heréticos, sino
ademds como primitivos y barbaros. No tienc nada de extrafio, por eso, que los
negros de las ciudades practicasen sus ceremonias rituales tras los velos
protectores del cabildo. Y alli fue -como bien dicen Roger Bastide y Fernando
Ortiz- donde se integraron en gran parte las reglas afrocubanas.* En su excelen-
te tesis de grado sobre ¢l Palo-Monte Mayombe (1989) Guillermo Gonzalo

4. Consiltese el primer iomo de este libro, p. 114.
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Calleja Leal resume con acierto: “Durante toda su historia, los cabildos fueron
el factor fundamental que sirvié para cohesionar a los negros de nacién; y
ademds, sirvieron de lugar de encuentro entre los negros de nacién y sus di-
vinidades africanas. Estas divinidades acudian prestas a los cabildos para ‘mon-
tar’ (‘posesionar’ a través del trance mediimnico) a los devotos, con el fin de
poder bailar, divertirse y transmitir sus ensefianzas, consejos y remedios. Hoy en
dia, el ‘ilé-osha’ de la Santeria, el nso-nganga del Palo Monte Mayombe y el
‘nyegueyé’ del fiafiiguismo, constituyen cofradias que son herederas directas de
los antiguos cabildos de nacién que existieron en Cuba, y donde se contindan las
tradiciones y practicas religiosas de los antepasados africanos que han sido
transmitidos por tradicién oral,™

Existen muchas similaridades en las ideas y las practicas de las distintas re-
glas afrocubanas. Todas presentan- una serie de caracteristicas comunes que,
aunque no exclusivas de Cuba, si constituyen un verdadero patrén local de rito
¢ ideologia. En todas las reglas (hoy sumamente interpenetradas, sincretizadas
o “cruzadas”) encontramos las siguientes notas:

1- Una sintesis peculiar de monoteismo y politeismo que, debido al peso
especifico del segundo elemento, pudiera recibir el nombre de monoteismo
implicito o subyaceme como vamos a ver en seguida al hablar de la Regla
de Ocha.

2- Creenciaen un poder misterioso y activo de cardcter sobrenatural que puede
comunicarle a los objetos naturales (minerales, vegetales, animales, huma-
nos) un dinamismo, una potencia o energia que de otro modo no poseerian.
En lareligion lucumi este poder se llagna acké. El Dios Supremo de laRegla
de Ocha (Olodumare) 1o posee en grado sumo y sc lo ha traspasado a los |
orichas, de cuya fuente se infunde a otros seres de la creacidn. El concepto
de aché se asocia con otras ideas tales como santidad, prestigio, virtud,
suerte, influencia, autoridad. Recuerda, en cierto modo, al mana polinesio
(si a este término se le poda toda la hojarasca polémica sobre la evolucién
de las religiones que corre desde Marrette hasta nuestros dias.)

5. Calleja Leal (1989) pp. 58-59

6. Sobreelconcepto de achéy susrelaciones conlamusica y la danza, véase el acdpite
sobre la musica sacra lucumi en el tillimo tomo de esta obra. También Murphy
(1988), pp. 130-131.
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3.

4.

)-

Creenciaen laidea (muy ligada a la anterior) de que los objetos y fenémenos
naturales pueden estar habitados por almas o potencias espirituales. Como
explica Lydia Cabrera en El Monte: “Toda cosa aparentemente natural
excede de los limites engafiosos de la naturaleza, todo es sobrenatural...
Arboles y plantas son seres dotados de alma, de inteligencia, de voluntad,
como todo lo que nace, crece y vive bajo el sol... E1 Monte es como un tem-
plo...””  Si no fuera por las connotaciones, hoy cientificamente inadmi-
sibles, que E. B, Taylor le impartid al término animismo, ésie tal vez pudiera
ser usado para referirse a este fenémeno.

Presenciade un ritual complejisimo, que se desprende de la especial relacién
existente entre los practicantes y los orichas y demds seres espirituales
(antepasados, familiares y amigos muertos, etc.) Particularmente importan-
tes son los ritos de iniciacién, asi como los sacrificios y las posesiones o
trances espirituales, tan frecuentes en las ceremonias llamadas giiemileres,
bembés o tambores.

Presenciade varios sistemas de practicas adivinatorias y ordculos orientados
a la pre-vision de la vida futura.

Presencia de la magia, asi como de una medicina popular o etnomedicinade
naturaleza sagrada, pero tenida por los creyentes como perfectamente
“natural” y compatible, en muchos casos, con la medicina cientifica.

Importancia capital de la misica y la danza en la liturgia de todas las reglas.

Ausencia de una base estructural que integre a todos los creyentes en una
comunidad homogénea. Las reglas afrocubanas son religiones pero no
iglesias; supractica se realiza por parte de grupos auténomos, unificados tan
s6lopor lasimilitud (nuncalaidentidad) de las creencias, ritos, practicas adi-
vinatorias y manipulaciones mégicas. Esa heterogencidad y esa ausenciade
autoridad jerdrquica suprema explica por qué estas reglas se intercomuni-
can, se sincretizan, se interpenetran o (para decirlo en su lengua) se “cruzan”
tan facilmente.

A pesar de loanteriormente expresado sobre larelacion entre’lo sobrenatural
y lo natural, es preciso destacar que las reglas afrocubanas mantienen sus

Cabrera (1983), pp. 14-16
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propios criterios sobre los linderos que separan lo sagrado de lo profano,
limites que no siempre coinciden con los de la orientacién “positiva”, cien-
tificista o secularista que priva en ¢l mundo occidental contemporéneo. ®

El Pantedn Lucumi.

Los descendientes de yorubas creen firmemente en un Dios personal, su-
premo, creador, omnisciente, omnipotente, inaccesible y trascendente (Hamado
Olodumare, Olorin, Olofi u Olofin) y,ademas, en una serie de divinidades inter-
mediarias que personifican y gobiernan las fuerzas del Universo: los Orichas.
Refiriéndose a los distintos nombres de Dios escribe Mercedes Cros Sandoval:
“En Santerfa, como en Africa, el Ser Supremo-es conocido con los nombres de
Olodumare, Olortin y Olofin. El nombre de Olodumare es usado generalmente
cuando se hace referencia a la obra creadora. Olortin también s usa en ese
contexto pero tiene connotaciones solares o celestiales.... Olofin es ¢l nombre
que-se da a la deidad en los appatakis o leyendas en los que aparece relacio-
nindose con humanos y orichas. Los nombres, sin embargo, se usan de una
manera intercambiable”. !

Todaslas exploraciones etimoldgicas alrededor de los nombres de lamaxima
deidad yoruba-lucumi no hacen sino subrayar los atributos divinos arriba
enumerados. Segin E. B. Idowu ? el prefijo ol quierce decir “el duefio de”; odu,
como adjetivo, vale por “maxima grandeza” y como sustantivo significa “el
portador del cetro, el poseedor del poder real”; mare equivale a “permanente,

8. Constituiria grave error calificar alas reglas afrocubanas de primitivas. La Antropol-
ogfa actual ha repudiado ese marbete por muy poderosas razones. En definitiva, en
las sociedades de donde proceden las religiones que dicron vida alas reglas, la aéljlud
cientifica y la técnica distaban mucho de estar auscntes. Hoy se acepta casi

-universalmente que la estructura mental del llamado "primitivo” no es distinta en
esencia de 1a del hombre moderno de Occidente. O, como dice John A. Saliba en su
libro sobre Mircea Eliade: “Cuando del pensamiento religioso hablamos, es abruma-
doralaevidenciaen favor de la tesis de que los hombres "primitivos” poseen lamisma
estructura psicolégica que la de todos los demds pertenecientes a la especie homo
sapiens”. Véanse, parano citar més que a dos autoridades, cl ensayo de Claude Levi-
Strauss (1967) "Today's Crisis in Anthropology” y ¢l libro de Ashley Montagu
(1968) The Concept of the Primitive.

1. Cros Sandoval (1975), p. 107
2. Idowu (1963), pp. 30-37.
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inmutable, incambiable”. Segtin eso, Qlodumare es cl duefio y sefior etemo del
mas alto poder que puede ejercerse en el universo. Por su parte Olortn (Ol-onin)
es “el duefio del cielo” y Olofi (Olofin) etimol6gicamente significa “el soberano
supremo”. El mundo de los proverbios africanos repetidos en Cuba apunta en
idéntica direccién denotativa. En Cuba se dice: Oloriin a che e, o sea, “Olornin
puede hacer todo lo que quiere”; también Oloriin wa, es decir, “Olonin lo ve
todo”. O lo que es lo mismo: Dios (Olodumare) es el Ser Omnipotente, el Ser
Omnisciente. De El se dice : Oloriin oba tobi tobi (“Dios es el rey mas grande
del mundo™), o sea, Olodumare es el Ser Supremo.

También los relatos legendarios sobre dioses y personajes sagrados-que,
como hemos visto, se llaman appatakis (o patakies) aluden parabélicamente a
los atributos del Dios Unico. Segiin uno de ellos: En cierta ocasion Ogunda
atravesaba por tan mala situacién que para poder comer hizo un jamo y se fue
apescar a una laguna. Alli encontrd a un hombre que desde por la mafiana estaba
echando carnada, sin haber cogido un solo pez. Tan pronto puso su jamo, Ogunda
cogid un pescado. El hombre que habia pasado el dia entero echando carnada,
al ver el rapido éxito de Ogunda, en seguida reclamé: “A mi me pertenece ese
pescado, porque la carnada es mia, y si no es por la carnada el pescado no viene
al jamo”. Pero Ogunda dijo: “El jamo es mio y fue el jamo el que cogid el
pescado”. A la sazén lleg6 el duefio del terreno y replicé: “El pescado es mio,
porque esta laguna es mia”. Como ninguno de los tres se ponia de acuerdo, la
discusién se agudizé, se fueron a las manos y de alli a los cuchillos... Olofi,
viendo que iba a salir algo malo, cogi6 el pescado y dijo: “Para que se acabe la
tragedia, voy a dividir el pescado en tres partes, puesto que los tres se consideran
con derecho a lamisma cosa™. Olofi aparece aqui como una suerte de Salomén
negro. La leyenda apunta a la sabiduria infinita de Dios.

Como puede apreciarse en la lectura de otros patakies, Olodumare/Olorin/
Olofi es un Dios inaccesible. Una vez concluida su tarea de creacion del mundo
se retird de la tierra y ahora vive detrds del sol, desde donde lo divisa todo. A
Olodumare no se le rinde culto especial, ni se le ruega para que intervenga en
intrascendentes asuntos terrenales, ya que estd “jubilado”. Segin le explicaba
una vieja informante a Lydia Cabrera: “Taita Dios de arriba es el primerisimo y
no se mete en nada...Mira, pero esta indiferentc. Presencia solamente. No

3. Pataki de Ogunda Elleunle, 3-8. Hemos utilizado para cstas informaciones una scrie
de libretas en las que los miembros de la Regla de Ocha consignan leyendas y
oraciones. Agradecemos a Lydia Cabrera que nos facililara una antigua libretade If4,
muy dificil de conseguir.
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trabaja. Vive retirado. No pide nada. No baja al mundo...Ese Olé6ru, ese Diddua
viejo, Papa Di6 del Cielo, no pasa a ori de gente. El dice tii me saluda y deja quieto
ya; ti pide bendicid, sigue tu camino, yo t4 pa riba, riba, cielo, tu t4 bajo, td son
bruto, bwobwd...El Santo més grande y mds viejo, no tiene trato directo con
nadie... Todo lo hizo Olofi. Todo es de Olofi. Hizo el mundo, los Santos, los
hombres, los animales, y luego les dijo: Ahoraarréglense ustedes. Y se fue. Olofi
se jubil6™. Olorin es un Ser desprendido de su creacién y por eso “ni come”,
“ni baila”. No cabe en la cabeza humana. No se le puede comprender. Es inmen-
so. Lo radicalmente numinoso. Pero a pesar de su alejamicnto, su nombre se
invoca en los ritos y los fieles deben solicitar su proteccién todos los dias,
diciendo por ejemplo: jOlodumare egbeo! (Que Olodumare nos dé un buen dia).

En la mitologia yoruba-lucumi este Dios aparece muchas veces con los
caracteres de un patriarca de carne y hueso. “El taita, *cabeza de los orichas’, es
un viejo que trabaja él mismo sus tierras, ‘su conuco’, empujando el arado, la
guataca y el machete, y a quien su prole numerosa proporciona en ocasiones los
mids serios disgustos™. El antropomorfismo —uno de los elementos estructu-
rales basicos de las religiones tradicionales de Africa— penetra hondamente
toda la Santcria.-A pesar de ser la Divinidad Maxima, Olofi aparece en los mitos
con muchas caracteristicas humanas. Una dc las mdltiples explicaciones acerca
deporquéelorichaEleguarecibelas primiciasde toda ofrendaes que logré curar
a Olofi de una enfermedad misteriosa y recibi6é de El en pago ese privilegio. En
otra leyenda se nos dice jque el Dios le tenia mucho miedo a los ratones! En una
ocasion, los orichas se insubordinaron y soltaron el temido animalito en la casa
de Olofi para asustarlo. Elegua, una vez mis, lo salvé de cste trance y es por ello
que el ratén esta consagrado a él. El reparto de poderes entre los orichas se debe,
precisamente, al cansancio de Olofi. Como ya estaba muy viejo y no se ocupaba
de nada, habia un desorden y una escasez muy grandes en el mundo. Cuando
Obatald llego a visitarlo en su morada, lo hall tendido en el suclo, vencido por
la fatiga. Temeroso de un intento de sublevacion por parte de los hambrientos
orichas, Obatald convencio a Olofi de que debia repartir su poder entre aquellos.
Y es asi que le entreg6 el rayo a Changd, el rio a Ochiin, los metales.a Ogiin...y,
finalmente, las cabezas y la supremacia sobre todos al fiel Obatala.

Como por decisién propia de Olodumare/Olorin/Olofi el control practico de
1a realidad universal se encuentra en mano de los orichas, en éstos se concentra
también casi toda la actividad religiosa de los practicantes del culto lucumi. De

4. Cabrera (1983), pp. 77-78
5. Cabrera (1983), p. 78
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ahi la naturaleza profundamente contradictoriade 1a Regla de Ocha, que ala hora
de definir su esencia hereda todas las notas polémicas con que la antropologia
actualmente contempla las complejidades de lasreligiones africanas. Por unlado
tenemos un dios omnipotente y, por otro, un Dios “jubilado”: el deus otiosus, el
dios distante, de la etnologia. Por un lado hay un Dios que todo lo puede y por
otro hay un Dios cansado y desidioso, que ha abdicado todos sus poderes,
entregdndoselos a las divinidades intercesorias. Hay un Dios que introduce el
orden en el caos y es el drbitro supremo del bien y del mal, pero es un Dios sin
culto, sin sacerdotes, sin altares, elementos que poseen en abundancia los
orichas. En definitiva, ;jes ésta una religién monoteista o politeista? ;Quién
manda por fin aqui: Olortin u Obatald, Olodumare o Chang6, Olofi u Ogin,
Olofin u Ochiin, el Gran Dios o las deidades secundarias pero supremamente
poderosas?

El profesor E. B. Idowu considera que las interpretaciones politefstas y aun
las deistas del pante6n yoruba son etnocéntricas ¢ insiste en el cardcter mono-
teista de Olodumare, pues los orichas —para €l— no son mas que conceptuali-
zaciones de algunos de los atributos del Dios Supremo. ® No nos toca en estaobra
estudiar la naturaleza de la deidad en Africa. El propio Idowu, después de
muchas idas y venidas, concluye que la religion yoruba debe ser vista como un
“monoteismo difuso”.! Para la situacién cubana parece mucho mds funcional el
criterio aplicado por Evans-Pritchard a la religién Nuer: “Una religion teista no
tiene que ser monoteista o polileista. Puede ser las dos cosas a la vez. Es una
cuestion de nivel, de situacién, de pensamiento, mas que de tipos exclusivos de
pensamiento. En un nivel la religion Nuer puede ser considerada como mono-
teista, a otro nivel como politeista; y también puede ser considerada en otros
niveles como totémica o fetichista. Estas concepciones de la realidad espiritual
no son incompatibles. Son mas-bien diferentes maneras de pensar 1o numinoso
aniveles diferentes de experiencia”.® La Regla de Ocha, al igual que los cultos
africanos de que procede, no puede ser catalogada como religién estrictamente
monoteista, del mismo tipo que el judaismo, el.cristianismo, el islamismo, etc.
Pero hay en ella, sin duda, ese elemento de “ultismo” de que habla Paul Tillich,
expresado en el concepto de un Ser Supremo Creador. Por algo al sincretizarse
en Cuba Olodumare/Clordn/Olofi se equipard con Dios Padre y con el Espiritu
Santo, mientras los orichas —ya lo hemos sefialado muchas veces— se identi-
fican con la Virgen y con los Santos, entidades subordinadas e intercesorias.

6. Ver Idowu (1975), especialmente el capitulo 5.
7. Idowu (1975), p. 136.
8. Evans-Pritchard (1956), p. 316.
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El proceso sincrético de los orichas prueba el vigor de las tendencias
politeistas tanto en Africa como en Cuba. Estas divinidades presentan bdsi-
camente las mismas caracteristicas en ambos lados del océano. Son seres
inmortales, poderosos (aunque no omnipotentes), benéficos casi todos pero
peligrosos, personales, con motivaciones y comportamiento similares a los de
los seres humanos, en cuya vida cotidiana intervienen constantemente, ya por
iniciativa propia, ya respondiendo a plegarias, sacrificios o ritos. Son dioses con
historia y los detalles de sus relaciones familiares, sus amorios, sus descenden-
cias, se recogen.en una nutridisima mltologla tan rica como la griega, que se
transmite oralmente y ahora también por escrito en miiltiples libretas. Cadauno
tiene un color emblemitico y piedra sagrada propia (otdn). Cada uno representa
un fenémeno de la naturaleza del cual se convierte-en “duefio”. Su nimero es
enorme. Una tradicién yoruba dice que son 1,700 (en Nigeria). N.A, Fadipe -
(1970) propone unos 401, aunque admite que se desconoce su niimero exacto .
A ellos habria que agregar el de las divinidades de otros pueblos representados
en la trata; muchos de ellos con caracteristicas similares a las yorubas. La rique-
za infinita de sus panteones es una de las notas tipicas de las religiones africanas.

En Cubalaactividad aculturativareduce el nimerode orichas. Comoexplica -
Fadipe, en su mayoria las deidades yorubas poseen una importancia local y su
culto tiende a confinarse a comunidades particulares. Solamente unos pocos.
logran alcance general. Y son precisamente esos los mas venerados en Cuba y
otros lugares del Nuevo Mundo. “Hay al menos cuatro orisa adorados donde-
quiera en_territorio yoruba: Ifd o el or4culo de las nueces de palma; Esu,
generalmente considerado compafiero inseparable de If...; Obatald, conocido
como Oduduwa en las comunidades Ifé, Ijesa y Ekiti; Ogiin, el orisa del hierro
y las cosas hechas de hierro y, por lo tanto, de la guerra; y Sonpond (en Cuba
Babalii-Ayé o Chopond), asociado con las viruelas. Ademés hay orisa que son
casi universalmente adorados en el territorio yoruba, como Sangd, el dios del
rayo y Oyd, su supuesta esposa, identificada con las tormentas; Orisa. Oko,
identificado con el bosque y patrén de los cazadores. Los siguientes también son
venerados ampliamente, incluso por los yorubas de Oyo, el grupo étnico mas
numeroso: Erinle, conectado en alguna forma con los rios; Yemoja, también
relacmnada con Ios rios; Osun el genio del I'lO deese nombre” 0 Es demr que

9. Fadipe (1970) p. 268 . o

10. Fadipe (1970), pp. 261-262. Traduccién nuestra. El autor conté mal al refenrse a los
‘orichas adorados en todas partes: If4, Esd, Obatald, Ogiin y Sonpond son cinco y no
¢uatro. Ademds, Orisa Oko no es el patrén de los cazadores, sino Ochosi.
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en Cuba, como era de esperarse, sobrevivieron aquellos orichas cuyos cultos se
hallaban méis generalizados en Africa. ,

Otrade las vias de reduccién del nimero de orichas en Cuba es la unificacién
de divinidades yorubas distintas en-una sola con distintas advocaciones o
caminos. Yaen Africa, los dioses poseian multiples nombres y manifestaciones.
Un informante de Bascom (1980), por ejemplo, “identificaba su deidad, Olufon
u Orisa Olufon, como una clase de Obatald” (en Cuba Olufon u Obalufon repre-
senta un avatar de Obatald). Esta labilidad de los orichas africanos permitio que, _
una vez en Cuba, diversos dioses —nigerianos 0 no— se fundiesen en una enti-
dad con multiples personalidades. ‘Como dice Mercedes Cros Sandoval que
explica muy bien este fenémeno: “En las divinidades afrocubanas, el dios
Yoruba que les da nombre, imprime su cardcter y esencia y las divinidades
absorbidas por el oricha Yoruba se manifiestan como caminos o avatares de esa
divinidad. Asi Obatald, el dios creador yoruba...(en Cuba) ha absorbido a otros
dioses creadores Yoruba, asi como a dioses creadores de ofros panteones
africanos™. !

El tercer y 1iltimo proceso es ese a que hemos aludido tantas veces: los ori-
chas se identifican con la divinidad y los santos catélicos. El politeismo residual
o marginal del catolicismo popular se integra asi con ¢l proveniente de Africa.
El hecho de que en la Isla 1a Regla de Ocha sea conocida generalmente con el
nombre de Santeria (con su obvia alusién a un concierto variado de santos) no
es sino otro indicio de la importancia que para la mente del practicante lucumi
tienen las viejas raices politeistas de su religion., Hay que reiterar, empero, que
¢l culto auténomo a los orichas no anula ni desconoce sino que supone y afirma
la presencia y el poder de Olodumare/Olorin/Olofi. Olvidarlo nos conduciria a
una comprensién muy errénea de la religion lucumi, la cual por esas complejas
circunstancias merece ser considerada como una forma peculiar o variante del
monoteismo que, para usar la terminologia propuesta por Idowu para Africa,
bien pudiera llamarse monoteismo difuso o implicito, o tal vez mejor: técito,
virtual o subyacente.

(Cuadl es ¢l mecanismo que conduce a la identificacién sincrética de los
orichas con los santos catélicos? Para muchos se trata de una suerte de treta
protectiva. Los negros africanos escondian deliberadamente a sus dioses bajo el
ropaje de las entidades intercesorias cristianas para defenderse de las perse-
cuciones religiosas. Y esto, desde luego, debe haber ocurrido. El proceso, sin
embargo, era de seguro mucho mas complejo. Los negros, como hemos visto,

11. Cros Sandoval (1975), p. 123.
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tenfan gran interés en controlar el poderio o aché de la religién blanca. Sabian,
por sus contactos con el catolicismo popular, de los poderes que éste atribuia a
todo un catalogo de santos a quienes los fieles reverenciaban, rogaban, pagaban
“promesas” y ofrecian ex-votos. Era inevitable que compararan a esos potentes
espiritus con los suyos propios. Y cuando los datos de los patakies de un oricha
coincidian, en mayor o menor medida, con la hagiografia de un santo, o cuando
las caracteristicas que a éste se le atribuian eran méas o menos semejantes a las
de algiin oricha, la tendencia aidentificar a uno con el otro resultaba irresistible.
Ese San Lazaro, que los creyentes catdlicos representaban como un viejo repleto
de llagas que se apoya en un béculo para poder caminar, ; no seria, en verdad, una
versién blanca de Chopond o Babalii Ayé, el duefio de lalepra y la viruela, repre-
sentado tradicionalmente en Africa como un viejo cojo que se ayuda a deambu-
lar conun palo? Cuando veamosen seguida las notas diferenciales de esos dioses
y anotemos sus respectivas advocaciones cristianas podrdn quizds hacerse
evidentes algunos de los paralelos que dieron lugar a laidentificacién sincrética.
No es facil establecer una clasificacién omnicomprensiva de los orichas
lucumies. Son esos dioses entidades muy complejas y hasta contradictorias en -
sus caracteristicas. Como bien ha sefialado Fernando Ortiz, 1a Regla de Ochano
entiende la dicotomia maniqueista de Dios y Diablo: “Sus dioses son buenos y
malos segin los momentos y las circunstancias, como ocurre con los seres
humanos; y todos pueden hacer favores y disfavores.”'? No se olvide, ademis,
que estas deidades devienen continuadas metiforas misticas. Changé es el
trueno y el fuego y, en consecuencia, también la virilidad. Ogiin posee los
metales y por eso es el patron de los herreros y agente del conflicto bélico. Ochiin
es agua dulce y también miel y joie de vivre. De todos modos, para tratar de
establecer un cierto orden en esta intrincada urdimbre, hemos elaborado el
siguiente esquema de las deidades mayores -del pante6n lucumi, ayuddndonos
con algunas ideas de Mercedes Cros Sandoval (1975) y de Julia Cuervo Hewitt
(1988):
1) Deidades cosmogdnicas:
- Olodumare: Dios Supremo, el Creador por antonomasia.
- Obatala-Oddudda: agentes creadores utilizados por Olodumare.
2) Detdades teliricas:
a) Meteoroldgicas:
- Chango: dios del trueno y del fuego.
- Opya: la centella.

12. Ortiz (1975), p. 78.
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b) Fluviales:
- Ochin.
- Oba.
¢) Maritimas:
- Yemaya.
- Olokin.
d) De los minerales:
- Ogun: dios de los metales y de la guerra.
e) De las plantas: _
- Osain: duefio de las hierbas magicas y medicinales.
f) De los agentes patégenos:
- Babali-Ayé: duefio de las enfermedades.
- Inle: el médico divino
3) Deidades del quehacer humano:
- Ochosi: dios de la caza.
- Oricha Oko: dios de la agricultura.
- Agayii: dios de los porteadores, barqueros y cargadores.
4) Decidades adivinatorias:
- Orula u Oriinmila, veedor del futuro.
- Elegua, que “habla” en el coco.

Contemplado en todos sus detalles, este panteén y sus mitos acompaiiantes
integran todo un sistema de interpretacion de la naturaleza y de la sociedad:
constituyen el corpus filosofico, “cientifico” y teoldgico de la visién del mundo
de los yorubas cubanos. Para cada fenémeno natural y social siempre hay uno o
mds orichas y uno o mas patakies (o leyendas sagradas) que todo lo explican. Y
lo mismo sucede con cada uno de los innumerables avatares de la existencia
humana. _ :

A continuacién describimos las caracteristicas bésicas de los principales
orichas lucumies. Cada uno posee animales, plantas, colores y nimeros que les
son propios. Ademds, los dias de Ia semana estan dedicados a ciertas deidades.
En Cuba, las piedras preciosas también est4n ligadas a determinados dioses, casi
siempre debido a su color. Frecuentemente sefialamos mis de una advocacién

13. Para probar que no es ficil esta tarea clasificatoria, téngase en cuenta que Obatald es
el patrono de las personas afectadas por defectos fisicos y de los enfermos graves.
Ogtin, por su parte, es el “duefio” de la cirugia porque a é] pertenecen los metales y,
en consecuencia, el bisturi.
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catélica como equivalente a un determinado oricha. Esto se debe a que cada uno
posee diversos “caminos” con variados correspondientes catélicos.

OBATALA

Color emblematico: blanco

Dia de la semana: jueves

Niimero:8 .

Piedras preciosas: brillantes, diamantes, cristal de roca.

* Metales: plata '

Plantas: algodén, ceiba, jazmin, galan de noche.

Animales: arafias, palomas, pez guabina.

Advocacion catdlica: Nuestra Sefiora de las Mercedes, Jesus Nazareno, San
José, San Manuel.

Funmén creador del género humano, paz pureza.

Collar: Cuentas blancas. . .

Dia de fiesta principal: 24 de septiembre. . .

El mayor de los Orichas es Obatald, hijo de Olodumare y su colaborador mas
cercano en la tarea creadora. También se le conoce como el Orichanla, el gran
Oricha.* En un manual de Ocha se lee: “Cuando Olodumare creé la vida humana
en la Tierra, hizo a Obatala a su semejanza (equivalente a Adan) y €l se encargé
de velar por el planeta y por sus criaturas™.’* Uno de los mitos nos muestra a
Obatal4 apisonando la arcilla salida de las manos de Olodumare con la ayuda de
una gallina. Enel préximo acdpite, acerca de lamitologia lucumi, nos extendere-
mos sobre los poderes genésicos de Obatald, tanto en el campo de la cosmogonia
como en los de 1a teogonia y antropogonia. Acierta Julia Cuervo Hewitt cuando
le llama el “creador creado”.'s . _ -

14. Yasabemosquelapalabra“ericha” (u* ‘orisha”) quiere decir deidad. En Yoruba “nla”
_ significa.grande, ilustre, augusto. Crowther(1870) segunda parte, p. 189. También
- Cros-Sandoval (1975), p. 127.
15. Ob4 Ectin (1985), p. 209.
16. Cuervo Hewitt (1988), p. 121.
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Obatald tienc dieciséis avatares o “caminos”, once masculinos y. cinco
femeninos: 17

Obatalds “machos” Obatalds “hembras”

Allaguna ' Agguema

Acho Yembé o Yemmu
Ochagrifian u Osagrinan Elefuro
Obbamoré Ochanla u Obanla
Yeku-yeku Oque-ilu o Iroco'®
Llelu

Obalufun u Ocha Lufén

Olollu-ocumi

Allalua

Orolu

Oggan

Como dice un informante de Lydia Cabrera: “Obatald ¢s uno, lldmesele con
todos los nombres que se quiera, Obatald hembra, Iyal4, y Obatala varén, todos
son uno”.}* Esta divisién sexual es importante, ya que segiin uno de los mitos,
el Orichanla es padre y madre de una generacién de Orichas (Elegua, Ogiin,
Ochosi, Osun, Dadd, Orinmila y Chang6) que, como veremos en detalle mas
adelante, nacen de la unién de un Obatald masculino con Yemmd, uno de sus
avatares femeninos.?

Obatala es también el escultor del cuerpo humano, aunque la vida y la
inteligencia del hombre provienen directamente de Olodumare. Asi lo explica
José de Calazan Herrera, uno de los mds preciados informantes de Lydia
Cabrera: “Cuando (Obatald) termind la obra, Oloriin sopl6 sobre el cuerpo del
hombre, coraz6n hizo flique-fiique y el primer hombre se movié”?. ElOrichanla
eseldios delapurezay de lapaz, aunque en uno de sus “caminos” —Alldguna—

17. Ver Cabrera (1971), p. 306-315. También Obd Ecin (1985) pp. 209-219, Cros-
Sandoval (1975), pp. 131-139 y De la Soledad (1988), pp. 216-218. Los nombres de
"Obatalé (y, en general, de todos los orichas) var{an enormemente, dependiendo de las
. fuentes. '

18. Iroko se le llama también a la ceiba, drbol sagrado para los lucumfes.

19. Cabrera (1983), p. 313.

20. Segiin otras fuentes Yemmu (o Yembd) es una Yemaya.

21. Cabrera (1983), p. 392.
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se presentaconunapersonalidad violenta. A él pertenecen las personas afectadas
por defectos fisicos y los enfermos graves.

Segtin algunos creyentes, el Obatald mas viejo se llama Oddudiia que, eneste
caso, deviene uno de los caminos o avatares del oricha de la creacién. Para otros,
Oddudiia es un oricha diferente, aunque ligado a Obatald. Lo mismo sucede en
Africa, donde unas veces se considera a Oddudia como el dios creador, ante-
cesor de Obatala, mientras que en otras regiones se muestra como esposa de éste
o identificado completamente con €l. En un mito, los dos esposos forman un
giiiro, cuya mitad superior es Obatal4, representando cl ciclo, y la mitad inferior
Oddudda, representando la tierra. Para algunos fieles cubanos, Oddudiia es el
Santisimo Sacramento o San Manuel.?2  Su collar se hace de cuentas de ndcar
y coral: 16 blancas por cada 8 rojas. Es un gran adivino y aliado de Orinmila, el
dios de los ordculos. Posee 16 piedras u otanes.

Obatald —ya lo vimos— fue el responsable de que Olodumare repartiese su
poder entre los orichas. Le encanta el algododn, al que defendid de la envidia de
los péjaros y con el cual envuelve sus piedras. El lector encontrard una version
desarrollada de este bello pataki en el acépite sobre la mitologia.

Obatald personalmente le entregd dientes al maja, a la culcbra. En una época,
los cocos se hallaban muy escasos. El maja tenia tres y sabia que Obatald los
queria. Sc¢ coloco en el camino por donde éste pasaba y al verlo venir le entregé
los cocos y le pidid una gracia: “Babd, yono puedo caminar, ni tengo dientes para
comer, ayidame”. Obatald tom¢é unos alfileres y los clavd en la boca del maja
diciendo: “Desde hoy podrés arrastrarte y comer todo lo que alcance tu boca”.
Al poco tiempo el reptil cazé un venado, su primera picza. Este y muchos otros
patakies, ilustran la eficacia del ebd, de 1a ofrenda, en la solucién de dificultades

"y aprietos.

Este oricha, como todos, presenta caracteristicas antropomorficas: Obatald
se enferma y tiene graves problemas familiares, sobre todo con su hijo Ogiin.
Algunas historias relacionadas con él cstin sazonadas con ingredientes mas
cubanos que africanos. En una ocasién, Obatala despidi6 a su cocinero Odibe
porque creyd las acusaciones de aquellos que lo envidiaban, Orula le aconsejd
a Odibe que hiciese una rogacién y llevase una “‘jaba” a todos lados. Obatald, al
verlo con Ia bolsa, se convencid de la diligencia dc Odibe y decidié poner un
anuncio solicitando un empleado. Odibe vio el clasificado y aspiré al empleo.
El gran Orichanla descubri6 a los enemigos de Odibe, lo restituy6 en su puesto
e incluso lo ascendi6 a Jefe de la Casa.

22. Cros-Sandoval (1975), pp. 140-148.
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Obatala es el mas importante de los orichas, ya que representa al mismo
Olonin en la tierra. Es quien juzga a los hombres en este mundo y los prueba con
delicadeza: a Oka, por ejemplo, Ie dejé caer con disimulo un saquito de dinero
por haber hecho rogacién (eb6). La sopera donde se guardan sus atributos es
blanca y las piedras donde se asienta son “chinas” o cantos rodados del mismo
color. El Obatald de cabecera lleva ocho piedras u “otanes”.

ELEGUA

Colores emblematicos: negro; rojo y negro -

Dia de la semana: lunes )

Niimero: 3

Piedras preciosas: azabache, énice

Plantas: Yerba hedionda, jurubana, aji gua-guao, almécigo.

Animales: ratén, camaleén, pollo.

Advocacién catdlica: El Nifio de Atocha, San Antonio, San Roque, El Anima
, Sola. ‘

Funcién: Dios de los caminos, las encrucijadas, mensajero de los dioses. Abre

y cierra los caminos humanos, dios del destino de los hombres.
Collar: negro, rojo y negro o blanco y negro.
Dia de fiesta principal: 3 de junio

Elegua, hijo de Obatald y Yemmu, es un oricha importantisimo en la Regla
de Ocha, ya que sin invocdrsele en primer lugar no pucde realizarse ningn rito.
Numerosos patakies explican la razén por laque a Elegua se le ofrenda antes que
a cualquier otro oricha. Ya vimos que, segiin una version, se debe a que curé al
mismo Olofi, gracias a su conocimiento de las plantas medicinales. En otra
leyenda se nos explica que Olofi queria mucho al pequefio Elegua, pero al
repartir sus dones a los orichas se olvidé de él. Al darse cuenta de que nada le
quedaba que entregarle, le imparti6 el derecho a comer antes que nadie. Olofien
persona le entregd a Elegua una corona y su collar de cuentas blancas, rojas y
negras, para premiar asi sus servicios en la tierra.

La genealogia de los dioses africanos es complejisima y a menudo contradic-
toria. El mito teogonico se satura de clementos historicos. Un pataki hace
descender a Elegua de una familia real, a la vez que explica cl origen de la piedra
que le sirve de asiento: Habia en una tribu africana un Oba (rey) que sc llamaba
Okubord, casado con la reina Afiaki. Tuvicron un primer hijo al que llamaron
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Elegua. Crecié el nifio y, por ser principe, lo dotaron de un séquito palaciego. Un
dia salié con su guardia y al llegar a una encrucijada se detuvo al ver una luz
semejante a dos o0jos deslumbrantes situados en el suelo. Aquello causé gran
asombro en sus acompailantes, pues cuando llegaron al lugar vieron que se
trataba de un coco seco. Elegua llevo el coco para su casa y conto a sus padres
el prodigio que habia presenciado, pero nadie lo creyd. Aburrido, tiré el coco
detras de la puerta y alli lo abandond. El rey dio una fiesta en Palacio y los
invitados, de pronto, se horrorizaron al contemplar unas luces que provenian del
coco que cstaba detrds de la puerta. Tres dias mas tarde moria Elegua. Pas6
mucho tiempo y las cosas iban muy mal en el reino. Los mayores se reunieron
y determinaron que la raz6n de todos esos males erael estado de abandono que
sufria el coquito dejado por el principe: Fueron a brindarle holocausto, pero al
acercarse notaron que el coco estaba vacio y comido por los insectos. Tras largas

~ deliberaciones acerca de aquel ObJClO que dcbia pcrdumr a través de los siglos,
llegaron a la conclusién de que un coco siempre seria perecedero en-extremo y
que era mejor ‘sustituirlo por una piedra u otdn. Asi lo hicieron, situaron a otan
en un rincon y €so es lo que se ha seguido haciendo hasta nuestros dias.

Entre los yorubas africanos Elegua se conoce con ¢l nombre de Eshd,
mientras que en la regién dahomeyana sc le denomina Legba. En Cuba.cuenta
con numerosos “caminos”: Echd Malé; aliado de Ordnmila; Laroye, el gnardian
de las puertas; Echii Bi, quc cuida las esquinas; Alali o Akuald, dueiio de las

“encrucijadas; Aguere,.que esté en las sabanas; Alaguana, el de la mala suerte; .
Elufé, el mas viejo de todos ; Anagul, jefe de los otros Eleguas; Oguanilebe,
amigo de Ogiin; Echii Barakikefio es ¢l mas pequeiio de todos y vive en la
manigua. Segiin unalibreta, hay sicte clases de Elegua o Echi, eada uno contres

* caminos, para un total de veintiuno. Las sietc (,alcz,orms son:

Aniagui, la madre de todos los Elegua. : v
~ Echi Okuboro, de la vida y la muerte.. I e
Echi Laguana, que est4 en todas partes. :
Echd Layiki, el camino que nadie sabe como cmpC/ar y cémo acabar
Echd Laroye, el que siempre cstd pclcando
Echd Baticlle, el que acaba con-todo.
Echi Odde-Mata, que sirve para cl bien y para cl mal.
~ Otras autoridades elevan ¢l nimero de caminos dc Elcgua a mas decien.

Dependiendo de los avatares, Elegua puede ser anciano o nifio y esquien abre
y cierra los caminos al hombre. Segin explica Juan Manuel Casanova: “El

nombre de este duende africano —también llamado Eshu— estid-asociado a una
época en-que el mundo quedd incomunicado a causa del crecimiento de una
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maleza gigante. Todos los caminos de la tierra habian sido borrados, hasta que
€1, con sus propias manos, los abrié nuevamente. Con su bastdn, hecho con una
rama de arbol terminada en gancho, aparté aquella maleza que amenazaba
ahogarlo todo. Este baston llamado ‘garabato’ es parte fundamental de los
objetos sagrados del culto santeril. Por ¢so, la danza ritual de este dios nos
recuerda los rapidos movimientos dcl que se abre paso entre la espesura de la
selva con un machete y la aparta inmediatamente con ¢l garabato™?. Es uno de
los orichas que cuenta con mayor niimero de leyendas dedicadas a sus aventuras.

Elegua también abre y cierra las puertas, posec la Hlave del destino y sirve de
espia a los dioses. Como veremos, fue él quien avisé a su padre Obatald del
incesto de Oguin. Es revoltoso y hace recaer sus culpas en los demés. En una
ocasion, por ejemplo, Elegua sc robd un chivo y se¢ las ingeni6 para que se incul-
para del delito a Osun, el gallito. Cuando se prescnta como Echii es malévolo
por naturaleza y goza apartando a los que se quicren bien. Para ello se vale de
triquifiuelas como la siguiente: Eran dos amigos que se querian mucho y juraban
que nada podria separarlos. Los oy6 Echd y dijo: “Hoy ustedes se van a pelear”.
Tomo un gorro, pinté un lado de negro y el otro de rojo, se fo puso en la cabeza
y paso por el sitio donde se hallaban los amigos. Uno de ellos dijo: “; Viste a ese
hombre con el gorro negro?” y el otro contestd: “;Que va, chico, el gorro era
rojo!”. Asi discutieron y discuticron hasta que se fucron a las manos. Y todo por
unatretade Elegua. Algunos,en Africa, han consideradoa Echiicomo unasuerte
de diablo cristiano. Y es que; como Satin, suele tentar a los hombres. Asi hizo .
con el cazador Obara, a quien convencid que no hicicse ¢l ebdé ordenado por
Orula. El resultado fue que Obara perdié el producto de su caceria. No
olvidemos, sinembargo, que resulta igualmente una fuerza protectora y benéfica
de suma cficacia.

Tanto en Cuba como en Africa, Echi/Elegua es cl dios de 1o ambiguo, y su
simbologia alude a esta ambigiicdad: lleva ropas mitad rojas y mitad negras;
habita en las encrucijadas o “cuatro caminos”; es mal consejero y ¢l mas pode-
roso aliado. Algunos “caminos” 1o presentan como un nifio travieso a quien
puede contentarse facilmente, puesto que es glotdn y goloso. Es entonces duefio
de las cometas o papalotes, de los trompos, de las bolas o balinas. Otras veces
se manifiesta como un viejo a quien se ofrece tabaco y aguardiente. Es dios'y
principe, pero come en la basura. Estd en todas partes, espiando, . Es el cterno
picaro, el mejor de los tricksters. S6lo un cjemplo, ¢l de un pa}ak? evidenterfien-
te muy aculturado: En un tiempo Elegua fue a casa de Oruld'y le dijo¥“Vengo
a que me haga babalao, a que me haga Ifa”. Orula inquiri6 acerca del dinero

23. Casanova (1990), p. 1C..
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necesario para la ceremonia. Elegua contesté: “No tengo ni un kilo prieto”. “Sin
dinero no te puedo hacer If4”, riposté Orula. Elegua se alej6 unos pasos, dio un
brincoy,apropdsito, cayé decabezay empezé asangrar profusamente. Lamujer
de Orula se asusté muchisimo y le dijo a su marido: “Ay, hijo, ahora va a venir
la justicia y nos va a prender, llama a Elegua y dale el If4 que pide”. Asf lo hizo.
Elegua se fue para la esquina. En esto viene el hijo de Olokin que, como era
médico, siempre obligaba a Elegua a satudarlo con respcto especial. Pero en esta
ocasi6n iba a ser al revés. Elegua, fanfarrdn, le dice: “Oye, td, salidame, que ya
tengo Ifa”. “Pues si tienes Ifa, registrame”. Elegua consult ¢l ordculo; “En tu
casa hay muchas aves que por la tarde se posan en un drbol”. “Por favor, Elegua,
eso lo sabes desde antes y eres un farsante”. “No, no, Olokuncito, espera, esta
mafiana tu madre te regafo porque le tocaste las nalgas y su marido te vio”.
Asombrado, el médico dijo: “Eso es verdad y td no estabas presente. Elegua, yo
te saludo”. Corriendo, el hijo de Olokun fue a ver a su madre, que era riquisima
por ser dueiia de todos los tesoros del fondo del mar. “Mamd, yo quiero ser
babalao; mira que Elegua ya es babalao y yo no puedo ser menos que €1, Olokiin
le dijo que averiguara el costo con Elegua: “UII, eso es carisimo, cuesia una
carreta cargada de oro”. Sali6 corriendo Elegua para casa de Orula y le dijo:
“Cuando venga Olokiin para que hagas a su hijo babalao, dile que cuesta una
carreta de oro. De ese modo te pago yo mi If4”. Y asi fue. Elegua le pagé aOrula
el doble por su If4, gracias a su picardia. Al pequefio oricha le apasionan las
fiestas y los bailes. No hay rito lucumi{ que no comience o termine sin solicitarse
su favor. Junto a Ogiin y a Ochosi constituye la triada de “los guerreros” del
pante6n lucumi.

Cualquier persona, iniciada o no, puede dar entrada en su casa a un Elegua
para que le sirva de proteccidn. Los Elcguas se hacen de piedra o de cemento, con
cauris para sefialar los 0jos, la boca y las orejas. Se abre un agujero en la base
donde se coloca la “carga” tierra de una encrucijada, de una iglesia, de un
bibijagticro, de la carcel, etc., yerbas y palos del oricha, miel de abejas, unas
monedas de diversas denominaciones y otras sustancias. Se sclla el hueco con
cemento y se entierra el Elegua por tres o sicte dias (segun la costumbre del
oficiante) en una encrucijada. Luego sc le lleva a la casa del santero, donde se
le ofrece un pollo negro y otros dones durante tres dias, antes de entregarsele al
que habrd de recibirlo. Elegua gencralmente reposacn un plato o cazuela de barro
que se guarda dentro de un pequefio armario o gabincte, cerca de la puerta
principal de la morada. Todos los lunes los ficles deberdn saludarlo y hacerle una
ofrenda dc aguardiente o ron, dulces y tabaco.
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OGUN
Colores emblematicos: verde y negro; morado rojizo. e
Dia de la semana: Martes.
Numero: 7.

Piedra Preciosa: Amatista.

Metales: Todos, particularmente el hierro y el acero.

Plantas: Pimienta, palo clavo, quiebra hacha, pata de gallina.

Animales: Perro, cucarachas, pargo. '

Funciones: dios de la guerra, de los metales y de los hospitales. Dios de los

secretos y realizador del potencial humano.

Advocacién catélica: San Pedro, San Juan Bautista, San Miguel Arcangel,San

- Pablo.

Collares: cuentas negras y verde claro. También (dependiendo del camino)
cuentas color café y negras, alternadas en grupos de-siete. Asimismo
le pertenecen una cadena de hierro de la que cuelgan varios dijes del
mismo metal: una flecha, un yunque, un hacha, un machete, un pico,
una llave, un martillo, un serrucho, etc.

Dos rasgos caracterizan a Ogun: la violencia y la rusticidad. Los santeros
viejos le dicen *‘el oricha brujo” y es dueito de los secretos. “Ogtin conoce el lugar
donde se esconden las cosas valiosas, no sélo en la tierra, sino en el interior de
uno mismo™.? Parael crecimiento interior y larealizacion del potencial humano
es imprescindible la asistencia de Ogun, quien representa, ademas, la energia
vital que mantiene al mundo en perpetuo movimiento.

Es el hijo més rebelde de Obatald y Yemmu, y concibié un amor incestuoso
por su madre. Cuéntase que Obatald vivia con Yemmu 0 Yembo, su mujer, y .
junto a ellos residian Elegua, Ogiin, Ochosi y Osun. Tenian adem4s una hija,
Dada, quien no vivia con ellos. Obatald salia todos los dias a trabajar y dejaba
a sus vastagos en la casa y era Osun ¢l encargado de contarle todo lo que habia
aconiecido en su ausencia. Ogtin era ¢l que més trabajaba y por eso se hallaba
muy mimado y todos le debian obediencia. Pasando el tiempo, Ogiin se enamor6
de su madre y varias veces tratd de forzarla sexualmente. Pero Elegua siempre
estaba vigilandoy se lo deciaa Osun, quienreprendia a Ogiin. Unbuen dia, Ogiin

24. Edwards and Mason (1985), p. 20.
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—aque era ¢l cocinero— echd de la casa a Elegua y le repartié tanta comida al
gallito Osun que éste se quedd dormido. Todos los dias, a la misma hora, Ogin
cerraba la puerta de la casa. Elegua, desde fuera, acechaba. Un dia, Elegua espe-
réaObatalay le dijo: “Hace muchos dias que yono como™. *“; Por qué?” preguntd
Obatald. “Porque Ogiin me boté de 1a casa para poder acostarse con mi madre”.
Al dia siguiente Obatald regres6 de improviso a la casa y comprobé que lo que
Elegua decia era cierto. Obatal4 Horé tanto que se vio obligado a apoyarse en un
~ bastén de mangle, porque le faltaban las fuerzas. Llamé a la puerta y Ogiin
respondid. Pero al ver delante de si a su padre, con la mano alzada para mal-
decirle, le dijo: “No, bab4, no hables, no me eches maldicién. Yo mismo me
maldigo. Y mientras ¢l mundo sea mundo yo, Ogtin aguaniyé, yo, pap4, de dia
y de noche trabajaré.” Obatald dijo: “Oché” (asi sea). Como en el mito ad4nico,
aqui se postulael cardcter maldito del trabajo humano: castigo de un gran pecado.

Después de oir hablar a su hijo, el Oricha Mayor entré en la casa y llamé a
Yembo, pero de nuevo Ogiin le dijo: “Mama es inocente, no la culpes, yo la
obligué”, alo querespondidel encolenzado Obatala: “Vete, no quiero verte mas,
ya no puedes vivir en esta casa”, Ogin, avergonzado, s¢ interné en el monte y
comenzd a trabajar en una herreria. El gran Orichanla se dirigié entonces a
Yembo: “No voy a maldecirte, pero si te digo que, en el futuro, mataré a cada hijo
varén que nazca de nosotros”. Yembo llor6 sin decir nada, ni una sola palabra.

Ogiin goza de gran popularidad en Africa pues como explica Cros Sandovatl:
“...En Nigeria la importancia de los herreros y de los forjadores de hierro era
tremenda y Ogiin como patrén de estos artesanos asi como también de los
soldados, los cazadores y los pescadores, gozaba de un culto importante e
influyente. Los herreros formaban una casta aparte, respetada y apreciada por
toda la comunidad hasta tal punto, que los jefes del gremio de herreros tenian
derecho a asistir a reuniones del consejo que gobernaba cada ciudad. Ogiin como
patrén de todas estas profesiones, era objeto de un culto abierto a todos los clanes
y tribus, a Ia vez que en cierto sentido confinado a estas clases econémicas y
profesionales”.?

Como veremos mds adelante, Oglin es el eterno enemigo de Changé, pues
éste nunca le perdond 1o acontecido con su madre. Ademds, como venganza,
Chang6 le rob6 su mujer Oy4. En uno de sus “caminos” Ogiin es un ermitafio que
viola a las mujeres que osan acercérsele en el monte. En Cuba, este oricha es
también muy importante, puesto que es el dueiio del cuchillo y sin cuchillo no
hay sacrificio posible. Ogiin estd muy ligado a Ochosi y sucumbe ante los
encantos y la dulzura de Ochiin.

25. Cros Sandoval (1975), p. 235.
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Algunos de sus caminos principales son los siguientes:
Ogiin Areré: duefio de los metales, San Pedro.
Ogtin Onilé, el que estd en el monte, San Juan Bautista.
Ogiin Alaguadé: el herrero que trabaja dia y noche, sin dormir.
Ogtin Chibiriki: lleva a la gente a la carcel, San Miguel ~Arcangel.
Ogiin Kueleko: el de 1a linea del tren.

Ogiin es un dios amante de la sangre y, en una ocasién, corté cientos de
cabezas para dar {in a una sublevacién de los hombres contra Olofi. Como es
“montuno” (campesino) y Changd le robé sus ropas, viste muy risticamente: con
falda de guano o “mariwé” y el torso descubierto. Sus atributos son un caldero
de hierro donde se guardan sus herramientas: una mandarria, un yunque, un
machete, una pala, una barreta, un pico, tres herraduras y un pedazo de cadena.
También “viven” dentro de la cazuela una flecha de Ochosi y una piedra negra,
asiento del oricha. El caldero se coloca cerca de Elegua, a la entrada de la casa
y “crece” (se le incorporan mds elementos) en la medida en que el adepto fo
requiere y el oricha asi se lo pide en un “registro” o sesion adivinatoria. Se le
afiaden, por ejemplo, clavos (hasta un total de sicte) y herraduras (hasta un total
de cuatro), un calibrador, un fuelle, un bisturi (este tiltimo como proteccion en
caso de cirugia). Ogin es el patrono de los cirujanos y, con Ochosi, protege a los
cazadores. Le brinda a sus fieles tenacidad y firmeza para enfrentar la vida.
“Ogtin es también un curtidor y el patrono de los talladores de madera, los
curtidores, los barberos y los conductores de automéviles y de locomotoras™.
Como explicauno de sus devotos: “En su cazuela dc hierro y cn sus herramientas
estd el significado del trabajo bruto de esta vida™.?

26. Bascom (1969), p. 82. Traduccién nuestra.
27. Ob4 Ecin (Cecilio Pérez) (1985), p. 53.

35

hispanocubano.org


http://www.hispanocubano.org

Jorge Castellanos & Isabel Castellanos, Cultura Afrocubana, tomo 3, Universal, Miami 1992

OCHOSI

Color emblematico: violeta.

Dia de la semana: martes (como su companero Ogln, al que se halla ligado).

Nimero: 7. ' ‘

Piedras preciosas: amatista, ambar.

Plantas: cafia santa, salvadera, esparullo swmprewva (comparte muchas con

Ogtin). -

Animales: venado, codorniz, B

Advocacién catélica: San Norberto.

Funcién: dios de la caceria, de las cdrceles, de la jUSll(,ld dc los abogados y las
leyes.

Dia de fiesta principal: 6 dc j Jumo .

Collar: cuentas carmelitas y verdes. - ‘ -

~ Tan estrechamente unidos se-hallan Ochosi y Ogin que, como vimos, el
atributo de aquél —un arco de metal atravesado por tres flechas— se guarda en
lacazuela de éste y hasta “comen” (se les sacrifica) al mismo tiempo. Laleyenda
explica el origen del vinculo: Ogiin, a pesar de poscer un machete, pasaba un
hambre atroz. Como era desmontador —limpiaba la selva— los animales huian
al ruido dé su trabajo. No podia cazar. Ochosi era un grancazador, pero la
marafia, la espesura de la selva, impedia que avanzase por el bosque en pos de
animales. El hambre lo atormentaba igualmente a é1. Consult6 con Orula quien
le aconsejo que subiese a una loma y desde alli dcjara caer una rogacion. Asilo
hizo Ochosi, con tan mala o buena sucrte que la ofrenda-descendi6 sobre Ogun:
“Me ha embromado usted”. Ochosi se deshizo en cxcusas y comenzaron'a
contarse sus penas. A Ogin se le ocurri6: “Hombre, yo desmonto y no puedo
matar y usted mata y no puede pasar. Pues desdc ahora yo desmontaré y usted
matara”. Y asf lo hicieron. Por eso siempre andan juntos, Ochosi en lo alto y
~ Ogtin en lo bajo.

Ochosi adquiri6 sus funciones dlrcclamcmc de manos de Olofi, en pago de
un favor. Olofi queria apoderarse del Rey de los Monos dc los Sicte Rabos, pero
éste viviaen unacuevay no habiamodo de llegaraél. Ochosi consulté conOrula,
quien le aconsejé hacer una rogacién y acostarse bien quictecito a la puerta de
la cueva. Los monitos, azorados, miraban con desconfianza al oricha, que se
hacia el muerto. El Cazador seguia inmdvil y los simios decidieron llevar “el
caddver” para presentdrselo al Rey... Una vez dentro, ni corto ni perezoso,
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Ochosi atrapd al soberano y se 1o llevé a Olofi, quien le dijo: “Mientras el mundo
sea mundo, seras el duefio de la carcel, del presidio, de los cazadores y de los
animales silvestres”, Una santera honrada insiste: “ Este oricha es el dios de
la justicia y no puede ser apafiador de cosas mal hechas. Un droguero que reciba
aOchosi, lo hace ilegalmente y no le sirve de nada. Ochosi estd ligado a Obatald,
a la justicia de Obatald”. Efectivamente, Bascom nos explica que Ochosi es el
lingiiista o intérprete de Obatald y cualquiera que desee ver a éste deberd acudir
a Ochosi primero.

La fidelidad de este oricha a Olodumare es de todos conocida. Un pataki
africano nos muestra la generosidad y el desprendimiento que lo caracterizan:
Todos decian que Ochosi, el cazador, jamés seria rico, nunca llegaria a nada.
Todos los animales que cazaba se los entregaba a Olofi, sin reservar ninguno para
si. Los amigos de Ochosi formaron un “club” y decidieron confeccionar unos
elaborados trajes para lucirlos el dia de la fiesta anual. Ochosi estuvo de acuerdo.
Como no tenia dinero, se acercé a Olodumare y le dijo: “Babb4, quisiera un
vestido para la fiesta, pero como soy tan pobre no tengo manera de conseguirlo™.
Olodumare respondié: “No te preocupes,-Ochosi, yo te lo haré”. Dias antes del
evento, los invitados comenzaron a preparar sus ajuares: unos los hicieron de
seda blanca, otros de algoddn blanco, ricamente adornados. Olodumare vistié
a Ochosi con un traje de cuentas blancas que resplandecian a la luz de la luna.
Cuando sus amigos lo vieron, se postraron ante €1, pensando que el mismo
Olodumare los honraba con su presencia. Ochosi baild, canté y alabé a los
adivinosy a Olodumare. Desde ese dia, como premio a su fidelidad, Ochosi fue
rico.®

Una gran tragedia empaii6 la vida del oricha quien, sin quererlo, fue culpable
de matricidio. En una ocasién cazd dos péjaros para venderlos a Orula y los dejé
guardados en un rincén. Su madre, sin que Ochosi lo supiese, le oculté uno. Al
descubrir el hurto, enfurecido, dijo: “To alacdn, que mi flecha mate a la persona
que se robd mi pajaro”. Y lanzé al aire una flecha que vol6 por los aires, dio
vueltas por toda la plaza y se clav en el corazén de su madre.

Ochosi es un gran proveedor y se cree que quien lleva una pequefia flecha
de oro al cuello serd protegido siempre por el oricha. Segin Mercedes Cros
Sandoval, “‘si en Cuba se dice que es duefio de la carcel y que habita en ella, se
debe al parecido que éstas tienen con las trampas de los cazadores™!

28. Obtuvimos ambos patakis de Lydia Cabrera, comunicacién personal.
29. Bascom (1980), p. 227, nota 3.

30. Bascom (1980), pp. 337-341.

31. Cros Sandoval (1975), p. 252.
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Entre sus caminos encontramos a Ochosi Adebi, Ochosi Ode Mata y Ochosi
Guruniy6 *2. Algunos de sus atributos son el arco, la flecha, las esposas y un
pequefio revélver de metal.

Los “guerreros” son frecuentemente recibidos por los creyentes como forma
de resguardo o proteccion, sin que esto constituya una iniciacién formal en la
Regla de Ocha. Es més, si luego el fiel se dedica al culto especifico de Elegua,
de Ogtin, de Ochosi o de cualquier otro oricha debera pasar por un rito especial
de iniciacidn, el Asiento o0 Kari-Ocha. Junto a los “guerreros”, los adeptos reci-
ben también a Osun, representado por una copa de metal de la que cuelgan cuatro
cascabeles y coronada con la figura de un gallo. Su fundamento se guarda en esa
copa, que debe colocarse en la parte superior del armario o canastillero, donde
nadie pueda hacerlo caer. Su misién es avisar de aigun peligro. Si Osun pierde
el equilibrio, eso es sefial de graves ocurrencias. Algunos lo consideran una
suerte de 4ngel protector.

ORUNMILA U ORULA

Colores emblemdticos: amarillo y verde.
Dia de la semana: No se le otorga dia especial, pero ¢l domingo es regido por
todos los orichas.
Nimero: 16.
Piedras preciosas: esmeralda, topacio, jade verde, malaquita verde, 4mbar.
Plantas: ojo de profeta, aceitunillo, almorejo, astronomia.
" Animales: gallinas negras. P
Funcion; l1a adivinacion, el consejo.
Advocacion catdlica: San Francisco de Asis.
Dia de fiesta principal: 4 de octubre.
Collares: cuentas verde claro y amarillas. También se emplean estas cuentas
para confeccionar una pulsera o idé de Ifa, que se lleva en 1a mufieca
izquierda.

La vida de Orula comenzé en tragedia. Fue el primer varén que nacié a
Yemmu y a Obatal después de lo acontecido con Ogtin. Fiel a su palabra,

* Obatala tomd al nifio en sus brazos y lo llevé al medio del monte. Alllegar auna
ceiba enorme, cavé un agujero y enterré a Orula hasta la cintura, con los brazos
debajo delatierra. Suponiaque no durariamucho, sinaguanialimento... Elegua,

32. De la Soledad (1988), p. 180.
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que habia seguido a su padre, lo observaba todo. “Esto no es justo —se decia—
si alguien tiene que pagar con su vida deberia ser Ogiin y no el pobre Orula, que
no tiene la culpa de nada”. Le cont§ lo ocurrido a su madre. Yemmu, Horando,
le pidio a Elegua que todos los dias fuera a visitar a Orula y le llevara comida.
Pasé el tiempo. Elegua alimentaba a Orula y 1a Ceiba, Iroko, lo protegia bajo su
sombra. Yemmu tuvo otro hijo varén a quien llamaron Chang6 y que vino al
mundo con estrépito, pues con él habia nacido el trueno. Chango era un negrito
tan lindo que Obatal4 se;"compadecié de él y no quiso hacerle dario. Se loentregd
a su hija Dada para que lo criase. Pasados cuatro afios, Dada decidi6 llevar a
Changd a visitar a su padre. Obatald quedé encantado con el nifio, se lo sent6 en
las piernas y comenzd a jugar con él. Micntras tanto Yemmu lloraba acordandose
de Orula. Obatal4 le dijo a Dad4: “Todos los dias trdeme al muchacho para
verlo”. Y asi fue. Obatala se lo sentaba en las piernas y le contaba todo lo que
Ogiin habia hecho. Por eso Chango crecié odiando a Ogin, quien lo habia
obligado a vivir separado de sus padres. Y cuando se hizo hombre, por boca de
Elegua, que se llevaba muy bién con €l, se enterd de lo acontecido a Orula. Por
aquel entonces, el Primero de los Orichas andaba completamente desmemoriado
y todo iba mal en el mundo. Changd, viendo el apuro de Obatald y queriendo
salvar a.su hermano de la prisién en que agonizaba, decidié abordar el tema con
su padre: “Baba4, hace tiempo ti enterraste a mi hermanito debajo de una ceiba”.
Obatald respondi6: “Esa es una historia vieja, Changd, el pobre Orula hace afios
que murié”. “No, pap4, Orula no ha muerto, pero estd muy mal. Déjame
salvarlo”. Obatald dio su ‘consentimiento. Changé agarré a Orula por los
hombros y lo desenterré. Este le dijo: “Gracias, hermano, pero ;c6mo voy a
ganarme la vida? He estado aqui enterrado todos estos afios y no s€ hacer nada”.
Changd, que desde su nacimiento era duefio del ordculo, se trepd a la ceiba y,
cortandole un gajo, fabricé un tablero, el tablero de If4, que regal6 a Orula para -
que consultara a todos en el reino. Las primeras palabras de éste fueron:
“Maferefiin (alabado scas) Changd, maferefiin Elegua, maferefun Obatald,
maferefiin Olofi”. No acababa de decir estas palabras cuando cay6 un rayo en
forma de corona que rode6 el tablero. Orula se postré ante Chango y le rindié
pleitesia: “Kabo, kabiesile, Oba”3* Orula, desde entonces, es el duefio de la
adivinacién.

33.Casi todas las libretas de santeros poseen versiones de esta historia. Ver también Pérez
(1986). pp. 92-93. Kabo, kabiesile es el saludo tradicional que se le hace a Changé,
Oba quiere decir “rey”. En otras versiones es el mismo Obatal quien le entrega el
tablero a Orula.
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Segiin Mercedes Cros Sandoval este mito es “producto del proceso sincre-
tista que ha tenido lugaren Cuba. En él aparece Obatald como el padre de muchos
de los dioses; en Africa él es considerado como jefe'y padre jerdrquico de los
dioses, pero no como el padre biolégico. En Santeria existe la tendencia a
emparentar a los dioses en las més diversas maneras, debido a un deseo de poner
orden y establecer jerarquias en la abigarrada familia celestial”.* Es posible que
asf sea, pero Lydia Cabrerarecogid este pataki de boca de Gabino Sandoval, hijo
de “lucumies egbados”. Y parece dificil que, en tan s6lo una generacion, se rede-
finieratan radicalmente la genealogia mitica dé los orichas. Quizas nos hallemos
ante una variante regional de origen africano criollizada mas tarde en la Isla. No
olvidemos que los temas del incesto y del hijo varén abandonado o condenado-
a morir son constantes en la mitologia universal. El mds conocido de todos los
casos es posiblemente el de Edipo, hijo de Layo, rey de Tebas, y de lareina Yo-
casta. Advertidos por un oréculo que el nifio mataria a su padre y se casaria con
sumadre; Layo y Yocasta abandonan a la criatura al pie de una montafia. El rey
de Corinto adopta a Edipo y, al pasar el tiempo, se cumple la prediccién del
oriculo. Otro caso con caracteristicas similares (aunque en élno hallamos lanota
del incesto) es el de Cronos y Zeus, personajes también de la mitologia griega.
Cronos, hijo no muy afectuoso de Urano, temia a su sucesién, ya que la profecia
vaticinaba que seria destronado por uno de sus propios hijos. El remedio fue
sencillo. Cada vez que su mujerRea le daba un heredero, Cronos tranquilamente
lo devoraba. Cuando Rea fue a dar a luz a Zeus, sin embargo, la Tierra y el Cielo
laenviaron a Creta. Alli nacid el infante, quien se cri6 escondido en la cueva de
una moniafia. Rea, por su parte, entregd a Cronos una piedra envuelta en pafiales
que éste tragé de un solo bocado. Al correr el tiempo, Zeus, efeclivamente, ven-
ci6 a su padre, lo hizo vomitar a sus hermanos y se convirtié en el rey de los dio-
ses.®® Incluso la vida de personajes tales como Moisés y el rey acadio Sargén se
hallan rodeados de detalles mitoldgicos que reproducen algunos de estos temas.
En la historia de Moisés tampoco juega un papel el incesto, pero como en ¢l mi-
to afrocubano, hay una sentencia de muerte para todos los varones (en este ca-
s0, y por orden del rey de Egipto, se condené a morir a todos los nifios hebreos):
“Cuando asislais al parto a las hebreas y al lavar la criatura vedis-que es nifio, le
matdis; si es nifia, que viva”.** Los padres de Moisés, lemerosos, lo pusieron
en una cestita y lo dejaron a la orilla del rio. Alli io encontrd la hija del Faratn,

34. Cros Sandoval (1975), pp. 158-159.
35. Ver al respecto Grant (1962), p. 87
36. Exodo 1:16. Utilizamos la edicién de la biblia de Nécar y Colunga 1964.
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quien lo quiso y lo educé como si fuese propio. Exactamente lo mismo ocurrié
con Sargdn, el fundador de la dinastia semitica de Acadia. Algunos textos cu-
neiformes que datan de 2,360 A.C. dicen lo siguiente: ...”Yo0 soy Sargén, el rey
poderoso, el rey de los Acadios. Mi madre fue una sacerdotisa de Enitu, no
conoci ningtn padre...Mi madre me concibid y me parié en secreto. Me pusoen
unacajita hecha de fibra... y me dejé en el rio... El rio me llevé y me trajo a AkKki,
el cargador de agua, (quien) me adopté y me cri6 como hijo suyo”. 3 Werner
Keller explica que la historia de la canasta en el rio es un relato folklérico
semitico muy antiguo, transmitido de generacion a generacién por medio de la
tradicién oral.*® En el siguiente cuadro podemos apreciar las coincidencias temé-
ticas en las historias de estos diversos personajes.

Zeus Edipo Orula Moisés  Sargén

"Nifio varén es condenado
a muerte ‘ + + + + ?

Condena proviene del
padre + + + - .

Padre abandona al
nifio + + + + +

El nifio es criado o
ayudado por otros + + + + +

Padre crec que el nifio
ha muerto + + + - ?

El nifio reaparece en su
adultez y ocupa posi-
cién de importancia + + + + +

Aparece en el relato
el tema del incesto < + + . - -

37. Keller (1980), p. 123.
38. Keller (1980), p. 123.
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"No nos toca entrar aqui en el complejo y muy debatido asunto de la expli-
cacion de estas coincidencias en relatos de origen tan diverso. Nos limitamos a
sefalar que la historia de Orula y muchas otras del folklore afrocubano se
enmarcan dentro de los temas mitoldgicos universales.

Ordnmila es ¢l dios de 1a sabiduria y —ya lo vimos-— de los ordculos. Su
conocimiento es infinito y sus manifestaciones a veces muy sutiles. En una
ocasién dio un banquete a Obatald, quien le habia pedido que le preparara de
comidalomejory lopeor del mundo. Cuando llegé el momento de servirel mejor
de los platos, Orula presenté una bandeja que contenia una lengua de toro
deliciosamente sazonada. Obatald comid con deleite. Liegd el momento de ofre-
cer lo peor y Orulade nuevossirvié lengua. Obatald se quedé extrafiadisimo. Oru-
la explicd: “Bab4, me pediste lo mejor y Lo peor del mundo y te lo di. Porque la
lengua puede ser muy buena y usada para alabarte, o puede ser muy mala y

“empleada para matar”. Obatald quedd muy satisfecho y asombrado de la pro-
funda sabiduria de Orula.

Existen numerosisimos patakies que narran la historia de este importanie
oricha. Casitodos concluyencon lamismamoraleja: es necesario hacer ebé para
lograr un bien apetemdo En mas de una ocasion-aparece Orula en aprietos y
auxiliado por una 0 mas mujeres. Una/vez nuestro oricha cay6 en un pozo y mu-
chos pasaron sin ayudarle. Tres mujeres que lo oyeron cantar decidieron sacarlo,
Unieron sus tres faldas, pero el pozo era profundo y no alcanzaron al dios pri-
sionero. Afiadieron los tres mantos y el rescate se efectué. Como recompénsa,
Orula les concedio el don de a fertilidad.

Ordnmila vivié durante mucho tiempo con su mujer Ochin y también
cohabit6 con Yemay4. De esta ltima se separ6 porque ella, en su ausencia, con-
sultaba y le hacia la competencia. Los sacerdotes dedicados a su culto, los ba-
balgos, constituyen la maxima jerarquia dentro del clero lucumi. Esta divinidad
no se posesiona de sus fieles. La comunicacién con €l cs siempre indirecta, a
través del oraculo.

CHANGO '

No hay oricha mas popular en Cuba que Changd, Santa Barbara bendita. Su
genealogia es bastante imprecisa. Como vimos, unas leyendas 1o presentan como
hijo de Obataldy Yemmu y salvador de su hermano Ordnmila. Otras afirman que
es hijo de Agayii y Yemayé. Esta se lo entregd a Obatald para que lo criara y
cuando Changd se hizo hombre se enamor6 de Yemaya sin saber que era su
madre (nuevamente la preocupacion por el incesio). Otras mas indican que
Changd cay6 directamente del ciclo, como una enorme bola de fuego. Cros
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CHANGO

Colores emblematicos: Rojo y blanco.

Dia de 1a semana: miércoles.

Nimero: 6. ,

Piedras preciosas: rubi, granate, cornalina roja b

Plantas: palma, guano blanco y guano pricto, piscuala, platano, quimbomba,
tomate.

Animales: jicotea, camero, jutia, novillo.

Funciones: el fuego, la pasion, ¢l trueno, la miisica, cl baile.

Advocacién catdlica: Santa Barbara.

Dia de fiesta principal: 4 de diciembre.

Collares: cuentas rojas y blancas, alternadas.

Sandoval reproduce un pataki segin el cual Changd es hijo de Obatala (en un
“camino” femenino) y de Agayu Sold. Algunos informantes de Lydia Cabrera
aluden a su origen terrenal, histdrico: “Changé fue un rey que se volvié Ocha”;
“Fue hombre y rey, Alafin, antes de volverse santo y subir al cielo™. Se dice
que Changé es de Oyé y se convirtié en rey de todos los lucumies. Esta versién
cubana coincide con la leyenda africana. Segiin Fadipe existen relatos nigerianos
que otorgan a Changg el titulo de primer rey de Oy6, un gran guerrero cuyo poder
se hizo sentir en una amplia zona. *° Samuel Johnson, el eminente historiador de
los yorubas, distingue entre reyes mitoldgicos o héroes deificados y reyes
histéricos. Changd pertenece a la primera categoria y, segun él, fue el cuartorey
de los yorubas, divinizado después de su muerte.*! Uno de los nombres por los
que se le conoce en Cuba, Obakosé, quiere decir “rey (Oba) de Koso” y Koso
es una villa préxima a la antigua ciudad de Oyd. +?

39. Cabrera (1983), p. 222.

40. Fadipe (1970), p. 263.

41. Johnson (1970), impreso originalmente en 1921, p. 34. También pp. 149-152.
También ver Cros Sandoval (1975), pp. 175-180.

42. Fadipe (1970), pp. 263-264. Segiin explica este autor, Koso quiere decir “é1 no se ha
ahorcado” y alude a un mito segiin el cual Changé se ahorcé y sus amigos obligaron
al pueblo a decir que el Rey no se habia ahorcado.
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A Chang6 le apasionan la miisica y el baile. Es mujeriego y tiene infinidad
de amantes, pero las mas conocidas son Oy4; Oba, su esposa legitima y Ochiin.
Changd, cuando quiere, sabe hacer sus buenas picardias. En una ocasién, por
ejemplo, Obatal4d buscaba donde guardar su dinero. Ochosi le consiguié una caja
y una escalera y el Orichania llené la caja con su capital y la colgé de un drbol.-
Para protegerla solt6 fieras en la sabana: leones, tigres y culebras (obsérvense las
alusiones claramente africanas del relato). Los Theyi, los jimaguas, se dieron .
cuenta - de lo acontecido, porque estaban jugando cerca del lugar. Changé les’
trajo dulces, les tir6 de la lengua'y ellos le contaron todo lo que sabian. ‘El dios -
del trueno comenz6 a preparar sus planes pero al observar a las fieras se dijo:

“iMe jodi!” (asi, textualmente, aparece en la libreta consulwdd por nosotros).A
Cavil§ y cavild y, por fin, agarré una jaba donde colocé comidas crudas y.
cocinadas, azidcar, agua y aguardiente. La dejé cn la sabana. Lds bestias se
abalanzaron sobre ella y, mientras se dcspachdban a-su anto;o Chango trepo al
arbol y se llevé el dinero.

Como ha “viajado” tanto, este oricha es uno de los que poseen mas caminos
enel pantedn lucumi. Algunos de los principales son: Chang6 Obayé, de aspecto
terrible, habita en la palma; Changd Alafin, ¢l rey de Oyé; Obakosé, rey de Kosé
y de todos los lucumies, bailador, rumbero; Obalubbé, ¢l que vive con Oba;
Olifina Koki, Changé nifio; Jebioso, Changd por. “camino” arard (dahomeya-
no); Obara, el cazador, un mentiroso; Changé Eyeo, que pelea echando fuego por
laboca. Como vimos, Ogiin y Changd sonenemigosirreconciliables. La primera
vez que se encuentran los hermanos se halla presente Babald-Ayé, lleno de
llagas. Changé lo cura y le regala los perros que siempre acompariaban a Ogan.
El oricha de la guerra y los metales juré venganza, pero mds de una vez seria
vencido'por Changd. Oy4, lo sabemos, vivia con Oglin, quien la maltrataba.
Changé por_odio a su hermano, se-dispuso a seducirla. Cuando aquella lo. vio

“tan lindo y guarachero” se enamord en un instante y, encantada, se fue con éL
La alianza de Changé y Oya —el fucgo y el remolino; el trueno y-la cemella—-—-
es invencible.

_En una ocasién Changé se vio en la necesnddd de disfrazarse con las ropas y
las trenzas de Oya para escapar de sus enemigos. Algunos fieles afirman que
"Changd no gusta de los espiritus y le ticne miedo a los muertos. Otros afirman
que al oricha no le tiemblan las piernas ante nada, sino que ¢l, rebosante de vida,
es incompatible con la muerte. Como le dijerona Lydia Cabrera: “No gutta juego
con la queleto frio, porque é 14 16 vivo y caliente, @ buriri” (lleno de vida).*

43, Cabrera (1983), p. 244.
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Su piedra caracteristica es la llamada “piedra de rayo” y los otanes donde se
asienta se guardan en una batea de madera. Muchas imdgenes del dios lo
representancon unhachade doble filoenlacabeza. Comoes un oricha tan bravo,
debe estar junto a Obatald para que éste lo modere. Y es por esa razén que el
blanco de Obatald acompafia siempre al rojo tempestuoso de Changé en
vestimentas y collares. Sus hijos lucen una corona roja en forma de castillo. La
espada es también simbolo de Chang6/Santa Bdrbara. Los congos, como
veremos en ¢l préximo capitulo, lo llaman Nsasi o Siete Rayos.

OYA

Colores embleméticos: vino y blanco; “guarabeado” (combinacién) de todos
los colores. ’

Dia de la semana: viernes.

Niimero: 9.

Piedras preciosas: sanguinaria.

Plantas: papaya o frutabomba, flamboyin, palo hacha, bejuco batalla, también

“come” berenjena.
Animales: gallinas, chivas.
Funcidn, poderes: Proteccion de lamuerte, guardiana det cementerio, 1acentella,
la tromba o remolino, la tempestad.
Advocaciones catolicas: La Virgen de Candelaria, Santa Teresa de Avila, la
Virgen de Montserrat. ‘
Dia de fiesta principal: 2 de febrero.
Collares: cuentas de color vino, rayadas de blanco y azul.

En Africa Oy4, divinidad fluvial, es considerada la primera esposa de
Changd. Es la diosa dcl rio Niger, también conocido en Africa con ¢l nombre de
esta oricha. En Cuba Oyad pierde su cardcter acudtico y aparcce como la segunda
mujer dc Changé ( Oba es la primera y principal). También se le otorga el
apelativo de Yansa o Yansa.* Ya sabemos que Oyi estaba unida a Ogiin, que
Changg la rapté con el consentimiento y beneplécito de aquella y latlevé a vivir

44. Oy4 era estéril, pero hizo eb6 con una oveja hembra y pronto pari6 nueve hijos. Por
eso se la conoce como lyansan, que quiere decir “Madre de nueve hijos”. Por esta
razén, ni ella ni sus hijos pueden comer ovejas. Ver Bascom (1980), p. 231.
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a casa de su hermana Dad4. Junto a & aparece ligada en numerosos patakies,
sobre todo en temerarias aventuras guerreras.

En cierta ocasion Osain le entregé a Chang6 un pequefio giiiro y le dijo:-
“Todos los dias, antes de salir ala calle, mete un dedo en el giiiro y hazte una cruz
enlalengua”. Desde entonces, cada vez que hablaba, el dios del trueno echaba
fuego por laboca. Oy nunca habia tocado las pertenencias de su nuevo marido .
pero la curiosidad la picaba acerca del misterioso rito matutino. Aproveché un
dia que Changdé andaba de viaje para hacer lo mismo. Introdujo un dedo en el
giiirito y se hizo una cruz en la lengua. ;Cuél no seria su terror al observar que
cada vez que hablaba le salia candela de 1aboca! Despavorida, huyé de la casa
y se escondid en una palma. Al regresar, Changé observé que su mujer no lo-
esperaba. Dadd le conté 1o ocurrido. Furioso, salid a buscarla con la intencidn de
propinarle un fuerte castigo. Al llegar junto ala palma se encontré a Oya soltando
llamas por la boca. No bien habia comenzado a regafarla por su falta de respeto
éstale dice: “No seas bobo, Changd, desde ahora podré ir a tu lado para hacerle
la guerraa Ogun”. Y asi fue. Esta es larazon por la que hay guerra en €l mundo
(antes del disgusto de Ogtin y Changd la guerra era desconocida). Oyéd y Changé
vencieron a Ogtn, quien se internd en ¢l monte, dejd de trabajar y se dedicé tan
s6lo a beber aguardiente.

Algunas libretas indican que la relauon entrc Chango y Oya, iniciada por un
simple anhelo de venganza, llegé a convertirse en un verdadero amor compar-
tido. Segiin Lydia Cabrera, “Unas veces Oyad, que también ¢s el *Viento Malo’,
el remolino, la tromba o manga de aire devastadora, precede a Changé lievando
la tempestad en sus faldas, mientras el orisha combatc lanzando rayos y piedras
y echando fuego por la boca. (Pero Oya ‘con ser tan revolucionaria y tan valien-
1e...es muy mujer, muy amante de su hogar. Pasa afios sin salir, metida en su
‘rincén’)”. 4

Esta oricha es muy celosa y, como veremos, se las ingenid para dcshacerse
de Oba. Un pataki muy conocido nos relata que Changé frecuentemente se subia
auna palma para desde alli enviar mensajes a todas sus concubinas. Oyé decidié
atrapar a Changg in fraganti y esperarlo en la palma. Este, que se habia dado
cuenta de las intenciones de su amante, llend el arbol de lagartijas (Oy4 le tiene
terror a esos animalitos). Cuando Oya comenzé a trepar, las lagartijas la ro-
dearon. Despavorida, bajé de inmediato y le lanz6 un relimpago a la planta.
Desde ese dia las palmas atraen a los rayos.

Tanto en Cuba como en Africa, Oy se encuentra muy rclacionada con la

45. Cabrera (1983), p. 223.
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muerte. En una viejalibreta hallamos este interesantisimo pataki: Olofi tenia una
hija y la Muerte (Jkif) se enamord locamente de ella. Fue a ver a Olofi y pidié la
mano de’la doncella. Olofi, entre asombrado y aterrorizado, le dijo: “Estd bien,
Iki, si te comprometes a traerme cien cabezas te podrds casar con mi hija”. 7k,
que era un hombre de pensamiento ligero, reflexiond: “;Cien cabezas? Déjame
hacerle una proposicién mejor a Olofin”. Se dirigi6 a éste: “;Para qué quieres
cien cabezas si hay un hombre que tiene una que vale por cien?”. “;Quién es?”,
preguntd Olofi. “Igui, el palo”, respondi6 Jki. “Pues traemelo y te daré a mi hija”.
Igui era un hombre cumplidor de sus deberes y siempre hacia rogacion. Tki se
encontré con Awd, el carnero y le pidié que lo ayudara: ““Si me auxilias en esto,
te juro que nunca morirds”. Awé aceptd y llamé a su amiga Oga, la soga: “Ne-
cesito que como amigo me hagas un favor”. “Si, como no”, respondié Oga, que
a su vez le debia favores al carnero. “Mira, Oga, trdcme aqui a Igui, que es tu
amigo, y si lo haces no tendras que trabajar més”. La soga tocd en la puerta de
Igui, pero como este habia hecho ebd, recibié la advertencia de que no debia de
abrir. Llegd Awd y, encolerizado, se fue a buscar unos cocos, alimento predilecto
de Igui. Llamaron una vez mds a la puerta. Con voz suave susurrd: “Igui, si
quieres no me abras toda la puerta, s6lo una rendija para que veas algo lindo que
te he traido”. Igui se asomo y, al ver al coco, extendié la mano para alcanzarlo.
Awd, de inmediato, lo tumbé al suelo y Oga lo amarré. Lo pusicron en una caja
y se dirigieron hacia el palacio de Olofi. Oy4, que todo lo sabia, se escondi6 en
elcamino. En el momento oportuno, se manifesté como un granremolino y, en
la confusidn, rescaté a Igui. Desde ese momento la muerte quedd al albedrio de
la diosa y Awé, por traicionero, fue maldito por-Olofi: “Por siempre, carnero,
serds devorado por Changé”. Otras versiones indican que fuc Oya en persona
quien entregd el carnero a su amado Changd.

Judith Gleason sefiala que en Africa Oya se manificsta en el rio Niger, en los
tornados, en los vientos, en ¢l fuego y en el biifalo.*® También resguarda a las
mujeres en el mercado porque es duefia de la plaza.

Algunos de sus caminos son: Oy Bi, laesposa dc Ogiin; Oyd Dumi, la duefia
del cementerio; Yansa Oriri, la centella y Oyd Abinodddo, la que pelea con
Changé. *’ La sopera que guarda sus otanes debe ser de variados colores. La
Hamada “piedra de rayo” es también de Oya y en su sopera s¢ colocan nueve
cantos rodados negros de tamaiio mediano y nueve manillas con los que se aleja
a la muerte.

46. Gleason (1987), p. 1.
47. De la Soledad (1988), pp. 204-205.
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Jorge Castellanos & Isabel Castellanos, Cultura Afrocubana, tomo 3, Universal, Miami 1992

OBA

Color emblematico: rosado.

Dia de la semana: Viernes.

Numero: No tiene nimero asignado.

Plantas: Caoba, castafio.

Animales: Chivas.

Funcidn: la abnegacién conyugal, ¢l hogar, los hucsos del cuerpo humano. Es
también maestra y escritora. '

Advocacién catdlica: Santa Catalina de Siena, Santa Rita de Casia.

Dia de fiesta principal: 30 de abril.

Collares: cuentas color rosado lila.

Oba, hija también de Obatald y Yemmu, amaba mucho a Changé. Obatald
andaba preocupado porque éste, su hijo favorito, seguia viviendo solamente con
la mujer que le habia robado a su hermano y no asentaba cabeza. “Ya es hora de
que te cases, Changé. Es verdad que Ogiin se merece que le hayas robado la |
esposa y mucho mds, pero tienes que tranquilizartc. Quiero que te cases con
Oba.” Chang6 aceptd. La muchacha no le desagradaba. Era bonita, hacendosa
y estaba-locamente enamorada de él, tan rumboso y guapeton. La boda fue
celebrada por todo el reino.

Segiin otra version, Obatald simplemente hlLO de intermediario entre los dos
orichas: “Obba, enamorada de Changd, le dijo a Obatala: digale que yo lo quiero.
Obba Ic llevé un caballo moro de regalo, y 1o dejo en ¢l patio del palacio:

- Mira, Changd, lo que te ha traido Obba.

- Muy bonito el caballo, pero la mujer que mds me gusta es Oya, dl_]O

Chang¢”. *®

Seacomo fuere, Changé y Oba contrajeron matrimonio. Y poco a poco aquel
aprendid a querer a su mujer, tan bucna y comprensiva. Oy, por supuesto, ardia
de celos. Ella queria a Changd para ella sola, cosa imposible de lograr, dada la
naturaleza de su amante. Tramé una venganza. Se {ingié amiga de Oba y co-
menz6 a aconsejarla: “Ahora todo es muy bonito, pero crécme, pronto se vacon
otra mujer y te deja. Si lo conoceré yo...” Oba sc haliaba consternada. ;Qué
podria hacer para que su marido la quisiera para sicmpre? “Muchacha, ama-

48. Cabrera (1983), p. 224.
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rralo— dijo Oya—. A Changd le encanta el quimbombd. Ahora cuando vayas
atu casa, cOrtate una de tus orejas y échala en el guiso. Cuando él la coma jamds
podra abandonarte”. La pobre Oba era muy confiada. Se arrancé la oreja. La
cocind con quimbombé y se la sirvié a Changg. Para que su marido no se diera
cuenta de lo que habia hecho se colocé un turbante que cubria el drea mutilada.
Cuando Changd vio la oreja flotando en el caldo se enfurecié: “;Qué es esta
porqueria, Oba? ;Por qué andas con ese pafiuclo en la cabeza?”. Se lo arrancé
de un tirén. Cuando el oricha comprobé con horror o que su mujer habia hecho
la rechazd. “;Qué has hecho Obba! jObba odé-éti! No te abandonaré, seris mi
principal, pero como te has mutilado, no viviré mis en tu casa”. ¥

En Nigeria Oba es una diosa poco conocida y tiene un origen fluvial que ha
perdido en Cuba: el rio que lleva su nombre se funde en un punto con las aguas
del rio Ochiin. Los iniciados no “hacen Oba” como los otros santos. En vez de
colocdrseles la piedra de Oba en la cabeza, se coloca la de Ochiin, mientras se
sostiene la de Oba sobre el hombro. Es decir, Oba no se “asienta”, sino que se
“recibe” a través de Ochiin. Al igual que Orula, tampoco “baja” 0 se posesiona
de sus ficles. Las “herramientas” o simbolos de Oba, que van en su sopera, son
los siguientes: Un yunque, porque ella es herrera como Ogtin. Un timodn de barco
y una briijula porque, como Yémay4, fue navegante (de ese modo guia al ser
humano por los buenos caminos de la vida). Una carreta, que representa a la
muerte. Una pluma de escribir, pues es sabia como Obatald. Una espada que la
identifica con Changé. Una oreja, por razones obvias. Y una llave, para abrir las
puertas de la casa al dinero y la fortuna, 5

OCHUN

La deidad femenina mas venerada y querida por los creyentes afrocubanos
es sin duda Ochiin, Yeyé, Cachita, la Virgen de 1a Caridad, patrona de laIsla. La
Venus lucumi es bellisima, coqueta, alegre y graciosa, aunque posee avatares o
“caminos” en los que es desdichada y andrajosa. Se dice que es hermana de
Yemay4, con quien comparte el dominio de las aguas. En tierra yorubaes ladiosa
del rio que lleva su nombre y su culto se centra en la ciudad nigeriana de
Oshogbo. El cobre le pertenece tanto en Africa como en Cuba y para invocarla
se emplea una campanilla (agogd) de ese metal. Un pataki muestra a Ochiin

49. Ver Cabrera (1983), pp. 224-225, Otras versiones sefialan a Ochiin o a Yemay4 como
la autora del engaiio, pero casi todas las fuentes confirman que Oyd fue laresponsable.
50. Ob4 Ecin (1985), p. 253.
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OCHUN

Color emblemitico: amarillo.

Nuimero: 5.

Dia de la semana: sabado

Piedras preciosas: topacio, coral, ambar.

Metales: oro (aunque su duefia es Yemaya), cobre.

Plantas: anis, canela, calabaza, cascabelillo, culantrillo de pozo, perejil, naranja,

girasol.
Animales: aura tifiosa, caiman, camarén, pavo real.
- Funcidn: el amor, las aguas dulces.

Advocacidn catdlica: La Virgen de la Caridad del Cobre.

Dia de fiesta principal: 8 de septiembre.

Collares: cuentas amarillas transparentes que se mezclan con cinco cuentas de
coral. Pertenece también a Ochin un collar hecho enteramente de
coral.

como salvadora del género humano. Una gran guerra asolaba a la humanidad y
nadie lograba penetrar el palacio de Olofi, que guardaba su privacidad con
numerosos soldados. Ochuin cocing unos bollitos y los rocié con la miel que le
pertenece. Ademas colocd en su canasto cinco carretes de hilo y varias agujas.
Cuando el primer soldado le di6 el alto ella, zalamera, le ofrecié un bollito
mientras le decfa: “Tiencs la ropa rasgada. Ven y te la coseré”. Encantado, el
guardia la dejé pasar. Y asi hicieron sucesivamente todos los demds. Al llegar
a las puertas del palacio de Olofi, Ochiin comenz6 a coquetear con los soldados
y derramé los bollos en el suelo. Mientras aquellos comian, la oricha se deslizé
por lapuertay llegé hasta Olofi: “Bab4, tus hijos mueren en la guerra y no tienen
que comer, apiddate de ellos”. Olofi se compadecié de sus criaturas y la paz
volvié a reinar sobre la tierra, 3! _
La historia sentimental de Ochiin es complicadisima. Fue mujer legitima de
Orula. Segin unas versiones, todos los hombres se¢ prendaban de la diosa pero

51. En otra versién que analizaremos en un préximo acépite es el aura tifiosa (uno de los
caminos de Ochiin: Ochiin Ibu Kolé) quien salva ala tierra cuando €l cielo se separé
de ella.
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ninguno se casaba con ella. Fue a ver a Orula, quien le pronosticé que encontraria
asu futuro marido en el camino. Undia, la oricha oy6 una voz que clamaba desde
un pozo a un lado de la vereda: era Orula, que habia caido en €. Lo ayudo6 a salir
y, en recompensa, ¢l dios de la adivinacion se casé con ella. Desde entonces las
hijas de Ochiin estan autorizadas a ayudar al babalao (hijo de Oninmila) en sus
menesteres. 52 También vivié con Ogiin, aunque a ella no le gustase mucho su
rudeza. Después que Changd raptd a Oya, Ogiin dejo de trabajar en la herreria
y se interné en el bosque. Mujer que osara internarse en la espesura era victima
inevitable de su furia. Los demds orichas no podian vivir sin los hierros de Ogtin,
pero nadic lograba sacarlo del monte. Ochiin se até cinco pafiuelos a la cintura,
tomo una jicara llena de o7, de miel, y se dirigié hacia donde moraba ¢l huel-
guista. Comenz6 a bailar y a cantar con una voz tan dulce que Ogiin no pudo
menos que asomarse. Y ya no pudo quitarle los ojos de encima. Ochin tomé un
poco de miel en sus dedos vy la froté en los labios de Ogiin. Este la fue siguiendo
poco a poco a donde ella se dirigia. Al llegar al pueblo los otros orichas lo
- atraparon y lo hicieron volver a su faena. La Venus lucumi, con su miel, fue
capaz de lograr que Babali Ayé volviese a la vida, como veremos en breve.
Ochosi e Inle fueron sus amantes y despertd una gran pasion en el Sol, en Agayu.
También es, con Oba y Oya, mujer de Changd. El amor de estos dos santos, tan
llenos de energia vital, fue apasionadisimo. Cros Sandoval (1975) reproduce un
patakidonde se describe su encuentro: “Ochiin, hermosa mujer, gustaba de ir al
gliemilere a bailar ante los tambores sagrados. Todos los mozos de la comarca
estaban prendados de ella, quien los trataba con altaneria. Un dia en que Changé
oficiaba como tamborero, llegd Ochtn al giiemilere. La joven se enamord del
gallardo tamborero que demostraba muy poco interés por ella. Més tarde,
Changd llegé a enamorarse de Ochiin y fueron una parcja de amantes perfectos.
De estos amores ilicitos nacieron los Ibeyis, los mellizos sagrados. Mucho
tiempo después, Changd se vio envueltoen todo tipo de dificultades, despreciado
y olvidado por todos, llevaba una vida miserable y entonces Ochiin que estaba
separada de €1, se fue a vivir de nuevo con Changg, sacrificando sus bienes y su
vida a su antiguo y verdadero amor. Changé estaba tan empobrecido que la
coqueta Ochiin sélo podia tener un vestido, que de lavarlo todos los dias perdié
el color y se puso amarillento. Por eso, las hijas de esta diosa llevan un hébito
amarillo como promesa”. 3
Ochiin posee numerosos “caminos”: Ochidn Yeyé Kari, la mds coqueta de

52. De la Soledad (1988), p. 186.
53. Cros Sandoval (1975), p, 197. En este “camino”™ Changé se conoce como Obara.
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todas; Ochiin Yeyé Mord, alegre y servicial; Ochiin Afia, la que juega con los
tambores; Ochin Sekesé, muy seria; Ochiin Olodi, vive en el fondo del rio y es
muy hacendosa; Ochiin Ed¢, elegante y juiciosa; Ochiin Ibi Kolé, amiga del aura
tifiosa o, incluso, el ave misma, es pobre y algo hechicera. * En la libreta de Nini, -
antigua informante de Lydia Cabrera, hallamos listados los siguientes caminos
de Ochuin, que transcribimos literalmente:

~ Ochiin Tkolé. La que acompaiia al aura tifiosa. Es la Ochiin que machaca .
polvos y maleficia. Tiene cinco morteros para machacar. Cinco plumas de ti-
fiosa. Un barco cargado con sacos llenos de toda clase de granos: arroz, frijoles,
judias, maiz, garbanzos, lentejas, chicharos. EstaOchiin es la que trae lacomida
a la casa. Come lo mismo.que todas, fundamentalmente pavo real (con itd),
codorniz, gallina amarilla y chivo capén de cualquier color, venado (como Orula
y Ochosi), abaniyé (venado). Sus “herramientas” o atributos, los mismos:
ordanni (son como unos pinchos), remos, corona, una cara de sol y otra de media
luna, cinco manillas (si no ¢s santo de cabecéra, cuando lo es llevard diez). Los
ordanni se enganchan en la corona.

Ochiin Yumii. (Usa) una campana-cencerro, es sorda y hay que llamarla
fuerte para que oiga. Hace jamo de pescador. Vive en ¢l fondo del rio. Atributos:
los mismos. Sale del fondo del rio muy de tarde en tarde. No es fiestera. Es vieja.

* Tiene parte con Ogiin. Come lo mismo que todas. Muy delicada de tratar. De
mucho respeto. La ms rica. ) o

Ochiin Ibii akuara. No usa campana, sino campanilla como todas, menos
Yumi. Atributos: los mismos. Caracteristicas: sus hijas son un poco locas
(Akuara es la codorniz, que es loca). Es muy parrandera. Sobre todo prepara
filtros de amor, “llamativos y amarres”. Mu;er de escritura, de arreglo, de calle,
dispendiosa, arma lios, de rompe y rasga. )

Ochiin Olélodi. Casera, muy seria, de respeto. sus hijas tienen que sercasadas
legalmente. No reconoce querindangos. No se encarga nada mds-que de cosas
serias y enfermedades. No se puede contar con clla para sinvergiiencerias. Hay
que ponerle un costurero, porque como mujer de su casa se cntreliene en coser.
No es muy bailadora. Vive en tinaja, fuera del escaparate. Una vez més que otra
hay que sacarla a pasear (a la piedra), se mete en un pafiuclo amarillo, se lleva
alatienda, a las calles comerciales principalcs, donde haya sederias, tiendas de
géneros, telas y adornos de mujer. Hay que ponerle mucho oro y coral, mantén
de burato para todas y abanicos de plumas de pavo real. ¥ Es decir, que la

54. Cabrera (1980 b), 70-73.
55. Segiin Lydia Cabrera, esta informante, Nini, era una santera muy anciana. Los
“subrayados aparecen en el original.
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polifacética Ochiin, como los otros orichas, manifiesta personalidades y rasgos
muy diversos y, en ocasiones, contradictorios. No son éstas deidades planas y
acartonadas, puros arquetipos, sino seres multidimensionales que escuchan,
cantan, bailan y se comunican con sus fieles. Es dificil describir, de forma
comprensible para alguien no familiarizado con la Regla de Ocha, larelacion de
intimidad, de respetuosa amistad que existe entre orichas y fieles. Y es que
aquellos se hallan siempre presentes, siempre vigilantes.

La sopera de Ochiin debe tener adornos en dorado 0 amarillo, aunque a veces
sus otanes se guardan en tinaja de barro. Sus atributos principales son cinco
piedras blancas o amarillas, una mano de caracolcs, cinco lanzas pequeifias, dos
remos y cinco manillas. Encima de su sopera se coloca una corona de cobre de
cinco puntas que simboliza su majestuosidad.

YEMAYA

Color emblematico: azul claro (Olokun: azul oscuro).

Dia de la semana: sdbado.

Nimero: 7. : '

Piedras preciosas: perla (“las cria para Obatala *9), wrquesa, zafiro, lapislazuli.

Plantas: cafiamazo amargo, camardn, flor de agua, guamd de costa,malanga.

Animales: pato, maj4, cucarachas (son sus “mensajcras”), peces.

Funcidn: la maternidad, duefia de los mares.

Advocacién catdlica: La Virgen de Regla.

Dia de fiesta principal: 7 de septiembre. .

Collares: siete cuentas azules seguidas de siete cuentas blancas. Los collares de
Olokun son de cuentas color turquesa.

Unade las orichas mis respetadas del pantedn lucumi es Yemaya, la Virgen
de Regla, duefia de los mares y las aguas en gencral y Madre por excelencia.
Segiin algunas versiones del mito cosmogénico (que cxaminaremos mas de-
tenidamente en el préximo acapite), Yemayi cs una de las deidades que surgen
en el momento de a creacién del mundo. El universo era una masa de rocas en
llamas. Olofi descarg6 agua sobre ellas y en la partc que mds. “habia trabajado

. la candela” se formaron los grandes océanos. De ahi cs que “nacen todas las
Yemayaes del mar desde Eguté hasta Olokin”. )

56. Cabrera (1986), p. 15.
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En Africa Yemay4 es considerada la madre de un gran nimero de dioses y
Mercedes Cros Sandoval reproduce asi el mito: “Yemayd y Aganyd (Agayd) son
los dnicos hijos de la pareja creadora: Oduduwa y Obatald. Yemanyd y Aganyi
se casaron y solamente tuvieron un hijo llamado Orungan. Cuando este creci6é
se enamord de su madre y un dia aprovechando la ausencia de Aganyd, traté de
raptarla. Yemanya huy6 despavorida perseguida de cerca por su perverso hijo.
Por fin, extenuada, se cayd de espaldas junto a la costa y se muri6. Entonces su
cuerpo comenzd a dilatarse y de sus enormes senos brotaron dos chorros de agua
que se unieron formando un lago. Del vientre desmesurado de Yemanya sur-
gieron los siguientes orichas: Changd, dios del trueno; Olokun, dios del mar;
Ogtin, dios del hierro y de 1a guerra; Chopono, dios de las viruelas; Dad4, diosa
de los vegetales; Oricha Oko, dios de la agricultura; Ochosi, dios de los caza-
dores; Ayé Saluga, dios de la riqueza; Olosa, dios de la laguna; Oke, dios de las
montaiias; Ortn, dios del sol; Ochiin, diosa de la luna y las diosas Oy4, Oba y
Ochun, diosas de los rios de su nombre™ Aunque ¢ste mito es poco conocido
en Cuba, es interesante observar que José de Calazan Herrera, Bamboché, solia
decirle a Lydia Cabrera que “de Yemaya y Agayd nacieron los demés orichas”™ 5

Mads comun en la Isla es 1a versién ya narrada anieriormente que reconoce a
Obatald y a Yemmu (un Obatald femenino) como padres de una generacién de
orichas. Y es que en las genealogias las variantes son multiples. Segiin algunas
fuentes, Yemmues, enrealidad, una Yemaya “porcamino dc Obatald” . Y en este
caso Yemaya es, efectivamente, madre de orichas. Sea como fuere, la diosa
representa la fecundidad y el amor maternal y se la representa como una mujer
(0 una sirena) de picl muy negra, vientre abultado por la prefiez y senos pro-
tuberantes. Como decia Celestino Gaytin, respetado santero y otro vicjo in-
formante de Lydia Cabrera: Yemayd cs “la’Seiiora Madre y Criandera del Mun-
do”.*® En algunas versiones es la madre adoptiva de Changd, a quien quiere con
locura, yaque Obatald se loentrega aclla paraquelocric. Y ademas se hace cargo
de los Ibeyi, los mellizos divinos, hijos de Changd y una de sus mujeres.5 Estos

57. Cros Sandoval (1975), p. 217. Nétese que en este mito africano aparecen menciona-
das dos Ochunes y también surgen orichas no conocidos en Cuba. Asimismo,
observamos diferencias en la transcripcién de los nombres de ciertos orichas
(Yemanyé por Yemaya, por ejemplo). La variable pronunciacion del yoruba cubano
hizo que frecuentemente las mismas palabras se transcribiesen de maneras diversas.

58. Cabrera (1980 b), p. 25.

59. Cabrera (1980 b), p. 21.

60. Unas versiones dicen que los Ibeyi son hijos de Changd y Oya. Otras insisten en que
son producto de los amores entre Changé y Ochiin.

54

hispanocubano.org


http://www.hispanocubano.org

mitos parecen apuntar a la idea del origen acuitico de las fuerzas basicas de la
naturaleza. Nos recuerdan a los correspondicntes de la mitologia griega (re-
cogidos por Aristételes en su Metafisica) que convertian a Océano, el mayor de
los Titanes, en padre de la creacidn cntera; y que inspiraron a Thales de Mileto,
el primer fil6sofo griego, latesis de que el aguaeracl principio de todas las cosas,
su forma original y su ltimo destino.

Yemay4 estuvo casada con Orula, pero éste la repudié porque ella era tan
sabia que quiso hacerle la competencia. Incluso en una ocasién en que el dios
adivino estaba de viaje, Yemaya se puso a consultar por su cuenta con el tablero
de sumarido. Este se indigné: *“/Quién ha visto a una mujer tirando a If4? ; A una
mujer babalao?” La arrojé de su casa sin mas miramicntos. Segin otra version
Yemay4 s6lo desobedecio a su esposo para resolver una situacidn critica: el hijo
de un compadre se estaba muriendo y Orula andaba de viaje. Yemay4, con la
ayuda del tablero de If4, lo salvé. :

En uno de sus “caminos” aparece unida a Ogiin con quien, por supuesto, fue
muy desgraciada ya que ninguna mujer ha podido ser feliz al lado del dios de la
guerra. También se afirma que tuvo amores con Babali Ayé y con Oricha Oko,
el labrador.

Algunosdelos “caminos” de Yemayd son: Yemayd Okuté, lade losarrecifes;
Yemaya Asest, la del agua sucia; Yemayd Mayelewo, que vive en el manantial
.0 en las pocetas; Yemay4 Achabd, que lleva una cadena de plata en los tobillos,
Yemaya Konl4, la de la espuma y Yemayé Olokiin, la del fondo del océano.
Algunos creyentes gpin'an que, como en Africa, Olokdn.cs una deidad distinta
de Yemay4, aunque’“habla por boca de Yemay4”. Para otros es un “camino” de
Yemayd y la Yemayd mas vieja y temible. Aun mds, unos afirman que Olokin
es una divinidad masculina, otros dicen que es femenina y otros mas que €s
andrégina. Olokidn nunca “baja”, nunca se posesiona de sus fielcs, ya que éstos
serian incapades de soportar su fuerza. En la librcta de Nini, a la que nos
referimos anteriormente, encontramos 1os siguicntes caminos de Yemaya:

Yemaxd'Aseszi. Seria. Esta es la mayor. Baila. Vive en ¢l rio. Después de
Olokiin, €s la mas importante. Es mujer de Olokin, y de Olokdn y de Asesii na-
cen las demas. ® Lleva cadena. Como Olokiin come en ¢l cafio. Todas las
Yemayas viven en tinajas.

Yemayd Ibii. Yemaya de dos aguas, vive entre ¢l mar y ¢l agua dulce. Cuando

61. De acuerdo con esta versién, Yemaya (como Obatald) tiene “‘caminos™ masculinos
y femeninos. Y dos de esos avatares (Olokin y Asesti) engendran a todas las otras
Yemayis.
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ella lo pide por alguna causa hay que darle agua dc rio y de mar. Para cuestiones
importantes, todas las Yemayés piden agua de mar. En la casa viven en agua
dulce. Bailadora, contenta. Cuida a los enfermos, “amarra” a los abikds, sirve
para hacer el bien y no “entra” por trabajo mal hecho,

Yemayd Agdna. Yemayédcaminadora. Por “camino” Araré se llama Afielleté,
pero es la misma. Baila agachada y es medio coja. Tiene maja.

Yemayd Malléléwo. Muy guerrera. Parecida a Ochiin Tkolé, machaca polvo,
lo amarra todo y quema polvo. Es kimbisera, hace bru jerias. Eslamujerde Ogiin
y trabaja con este oricha. 7

Yemayd Achdbbd. Esta lleva el ancla (“de plata o de lo que sea, pues su
herramienta es mas de acero que de plata™); luna licna; sol; sicle ordanni; siete
remos; oro (“‘el oro es de Yemaya, que es la duefia de los tesoros); corales; perlas;
marfil; una cadena; un barco; una estrella de adomo, asi como peces y patos. Es
muy recta, intransigente. No se le puede estar pidiendo mucho, ni pregintandole
mucho: “Se le llama nada mas que para cosas de categoria”. Es bailadora y gasta
lujos. Es curandera, muertera y “amarradora” de abikiis. Sus hijos tienen que -
“trabajar muertb” (ser espiritistas) para adivinar y curar, 53 '

La sopera o tinaja dc Yemaya lleva adornos azules y junto a sus otanes se
colocan pequefias figuras de plomo, metal que no resulta afectado por el salitre:
una luna llena, que alude a la procreacion; una media luna, que representa la
alegria de la santa; un sol, que simboliza su poder; un timén de barco, ya que s
marineray nos guia por el buen camino; un par de remos que representan nuestras
buenas y malas acciones y una sirena pequeiia, que indica su misteriosa belleza,
Si Yemay4 viene por “camino” de Olokiin, se construye en una tinaja de color
azul intenso, de unos dos pies de altura y que conticne "herramnentas similares
alas md1cadas anteriormente.%

62. Abiki: * ‘espiritu viajero® que encama enlos nifios, por lo que estos mueren
prematuramente” (Cabrera 1970 a) p. 23). “Espiritus de los nifios que mueren en la
infancia”, nos dice Crowther (1870), p. 3 (Segunda Parte. Traduccién nuestra). '

63. En esta libreta de Nin{ aparece una observacién muy interesante con respecto a la
relacién entre santeria y espiritismo. Segin ella, antiguamente los espiritus de los
muertos jamds se posesionaban de los ficles de la Regla de Ocha, ya que éstos se
ocupaban derendirles homenajes y no tenfan necesidad de ““bajar”. Asi dicelalibreta:
“Ellucumi contenta al muerto paraque no venga; tenian vista y oido los mediums pero
los muertos no tomaban posesién de la persona. Desde que se ha abandonado el
muerto, estos vienen continuamente”. Un estudio detallado acerca de las relaciones
entre el espiritismo y las Reglas afrocubanas aparece en ¢l préximo capitulo.

64. Ver al respecto Oba Ecidn (1985), pp. 293 y 298.
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BABALU-AYE

Colores emblematicos: morado, se viste de tela de saco.

Dia de la semana: miércoles. '

Nimero: 17.

Plantas: salvia, escoba amarga, gandul, frijoles, guaguasi, (se le ofrenda maiz
tostado).

Animales: hormiga, gallina de guinea.

Funciodn: dueiio de las enfermedades, particularmente de las viruclas y la lepra.

Advocacién catélica: San Lazaro.

Dia de [iesta principal: 17 de dicicmbre.

Collares: Cuentas blancas con rayas azules, cuentas grises con rayas blancas u
otros colores dependiendo del “camino” del Santo.

Segiin el mito lucumi que explica cl origen del universo, Babald- Ayé, el
milagroso y popularisimo San Lizaro, nacié con la Ticrra misma. Asi leemos en
lalibreta de Celestino Gaytan: “..después de muchos dias las cenizas de aquellas
rocas encendidas se fueron acumulando para las partes mds altas y asi se fue
formando una masa fangosa, era la tierra, esta ¢s Orisaoco, su nacimiento.
Después esta masa de tierra fangosa trajo como consecuencia pudricion y
fetidez, origen de las epidemias, ahi nace San Lazaro”. Tanto en Africacomoen
Cuba se considera que Chopono (Babald-Ayé) es de origen dahomeyano o se
halla profundamente ligado a esc territorio. En un pataki ya mencionado, en el
cual se narra el robo de los perros de Ogiin por parte de Changé y su entrega a
Babali, se afiade que el dios del fuego le aconsejé que se marchara al Dahomey,
donde seconvertirfaen soberano. El conscjoresultd acertado: Chopono/Babald-
Ayé fue muy bien acogido tras curar a un joven leproso y los dahomeyanos lo
proclamaron monarca. Segin esta leyenda, Changé y Babald son medio
hermanos. ' '

En Africa, el oricha es representado como un vicjo cojo que viste de rafiay
reparte las viruelas. Cros Sandoval reproduce un antiguo mito: “Chopono es un
viejo cojo que tiene una pata de madera y al caminar s¢ ayuda con un palo. Un
dia estaban todos los dioses en ¢l palacio de Obatald. Se divertian y bailaban y
Chopono trat6 de sumarse a la danza, pero debido a su deformidad tropezd y
cayd. Los dioses se rieron dc él y Chopono en venganza, quiso infectarlos de
viruelas. Obatald, para evitarlo, echd de su palacioa Chopono y desde ese diaéste
no puede asociarse con los demads dioses. Es un paria que vive cn las regiones
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desoladas y deshabitadas”. © Es facil imaginar cémo ocurre en Cuba su asocia-
cién con San Lizaro. En la Iglesia Catdlica se reconocian dos Lizaros cuyas
fiestas, incluso, se celebraban en fechas distintas. Uno, el que aiin aceptan las
autoridades eclesidsticas, es San Lazaro Obispo, hermano de Marta y Maria,
resucitado por Jesus y cuyo dia festivo es el 17 de diciembre. Nada tiene que ver
este San Lazaro con el otro de una litografia popular, €l pobre Lizaro de una
parabolaevangélicarccogida por San Lucas (capitulo 16, 19-31). El culto de este
iltimo se extendié mucho en la época medieval y el nombre del personaje dio
origen a la palabra “lazareto”, en su sentido de hospicio para leprosos. Las imé-
genes de este “San Lazaro” llegaron a Cuba a través de Espaiia y representaban
a un hombre llagado y cojo, apoyado en muletas y acompafiado por uno o dos
perros. Aparentemente su devocion desplazd a la de su homénimo, € inclusive
reclamoé para si su dia de fiesta: el 17 de diciembre. Los lucumies y arards
evidentemente reconocieron en esa estampa al Babali-Ayé de sus tradiciones
ancestrales.

Otro pataki afirma que las llagas que cubren ¢l cuerpo de Babali-Ayé se
deben a su encuentro con Ogun: San Lazaro no consideraba para nada al dios de
los metales. Todos los dias regresaba apresurado al pucblo porque no queria que
le cogiese la noche al descampado. Ogn lo sabia y le preparé una trampa. Con
su machete afilado abri6 una vereda que parecia ser un camino nuevo y mucho
mas rapido. Babald se intemn6 en el mismo creyendo que llegaria mds pronto,
pero a medida que avanzaba el camino, éste s¢ cerraba y la maleza lo cubria. De
pronto se halld atrapado en medio de la espesura. Comenz6 a cortar y arrancar
las enredaderas con las manos y se lastimé todo el cuerpo en la empresa.
Entonces se aparecidé Ogtin, con su machete en la mano, y Babali le dijo: “Mu-
chacho, préstame tu machete para salir de aqui”. Ogun sc lo prest6, pero San
Lazaro no sabia manejarlo y tuvo que suplicar al herrcro que lo ayudara. Ogin
agarré su machete y, con destreza, abrié nuevamente ¢l camino mientras decia:
“Baba, desde hoy tendras que considerarme y deberds contar para todoconmigo”.

Unaleyenda, que como bien dice Lydia Cabrera debid de claborarse en Cuba,
hace de Ochiin la salvadora del oricha de las plagas: “Babald Ayé era muy
mujeriego. Andaba continuamente de juerga, incapaz de someterse a la vida
ordenada que le aconsejaban sus mayores. Un Jueves Santo Orula le advirtio:
‘Hoy dominate y no fornigues’. Por lanoche, desoyendo el conscjo de Orimbila,
se acostd con una de sus muchas amantes y amanccié cnieramente cubierto de
llagas purulentas. Las mujeres fueron a pedirle a Orula que intercedicra por €l

65. Cros Sandoval (1975), p. 224.
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con Olofi, quien se negd a perdonarlo. Babali Ay€ muri6. Ordmbila pidi6 de su
miel a Ochiin y la regé en el palacio de Olofi. No se hizo esperar el efecto.
*;Quién ha derramadoesa miel deliciosaen mi casa?’ le pregunt6 Olofi. ‘Hasido
una mujer’ le respondié Orimbila. Olofi llamé a todas las Santas y las mujeres.
Faltaba Ochiin y Ochin fue convocada. A la pregunta de Olofi respondio Yeyé:
‘Es mi oni, mi miel, la que tanto te ha gustado. ‘;Quiero més!” repiti6 Olofi.
‘Devuélvele la vida a Ayé y te daré mas oii”. Gracias a 1a miel de Ochiin Yeyé
Moré, Olofi resucité a San Lazaro. 5 Este patak{, 1an sincrético, resulta suma-
mente interesante puesto que muestra la confusion antes aludida entre los dos
Lazaros. Es asi que Babali resucita como el hermano de Marta y Marfa, aunque
su identificacién fundamental sea con el personajc legendario de la pardbola
biblica.

La iniciacién en este oricha es extraordinariamente complicada y, por ello,
no muy frecuente. Obd Ecin (Cecilio Pérez) dice: “En todos mis afios de Iguaro
y Oriaté s6lo he conocido 6 San Lazaros que se hayan hecho en toda la historia
de la Santeria. No hay muchos hijos de este Santo. Esto se debe a que implica
muchos requisitos y gastos ya que no todo el mundo lo sabe hacer, pues lleva
muchas ceremonias muy complicadas y de cuidado”. © Lo mismo decian hace
afios en Cubaalgunos informantes de Lydia Cabrera: “Para asentar debidamente
un San Lézaro...hay que asentarlo en el campo; en la capital, en La Habana es ya
muy dificil..., (hay que) ir afueras de La Habana, a Matanzas, a pueblos como el
Perico, donde los Santeros son muy estrictos”.

A los adeptos que reciben este Santo (sobre 10do aquellos con un problema
de salud) se les entrega una manilla de cuero (denominada “cacha”) adornada
con caracoles y cuentas que se lleva en la mufieca izquierda. Sus atributos mas
sefialados son las muletas, dos perros y una escobilla (Ilamada ajd) “con las que
barre los males”. Sus otanes se guardan en una jicara o en una cazuela de barro.
Son caminos de Babali: Agréniga, un Babald muy antiguo; Asoyi, el mds viejo
y poderoso de todos y Ayano, que alcja las epidemias.

OTROS ORICHAS
Ya nos hemos referido a Agayi, quien segiin algunas leyendas es el padre de

Changé. Como Yemay4 y Babald-Ayé, es uno de los orichas que aparece

66. Cabrera (1980 b), p. 77.
67. Ob4 Ectin (1985), p. 132.
68. Cabrera (1974), p. 278.
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mencionado en el mito cosmogdnico lucumi: la llama creadora que inflama la
tierra y que ahora s¢ encuentra en el ciclo es el Sol, Agayu. Desde alli lo ilumina
- todo. Y, de acuerdo con una antigua libreta, “antiguamente este santo era mas
temido y respetado que hoy”. También se le considera el dios de los volcanes.
Estd muy asociado a Changé. Agayu es un oricha que, en el momento de la
iniciacion, generalmente no se “asienta” sobre la cabeza del nedfito, sino que se
“recibe” (se coloca su piedra sobre el hombro del iniciando). Y se recibe a través
de Changg, es decir, que el oricha que se coloca en la cabéza es Changé. ® En
. Cuba se ha asociado a San Cristébal. Sus colores son el rojo y el verde y sus
ndmeros el cuatro y el seis. Su collar “consiste de una cuenta blanca grande
seguida por nueve rojas y ocho amarillas, orden que s repite varias veces”. "
Un orichaimportante para los ritualesducumics es Osain, €l dios de las-ewe,,f
-las hierbas, pues sin ellas no hay ceremonia posible. No nacié de mujer alguna,
sino que ‘surgid de la entrafia misma de la -Tierra. Es un gran curandero.
Solamente posee un pie (el derecho), un brazo (el izquicrdo), un ojo y dos  orejas:
una grandisima, que est4 completamente sorda .y una muy pequefia por la que
escucha hasta el menor ruido. Muiltiples leyendas intentan explicar el origen de
sus deformaciones. Segiin una de ellas; Oya y Chango trataron de robarle las
hierbas magicas a Osain. La diosa de la centella lo emborraché y “el yerbero™”
comenzd a cortejarla. Oya lo rechazd y Changd vino en su auxilio. De un rayo
dejé cojo a Osain, conotro le arrancé el brazo y con el tercero le cegé un ojo. Este
oricha es cl duefio del' monte y de ahi que en Cuba sc le asocie con las Reglas de
Congos, y muy particularmente con la de Palo Monte 0 Mayombe. Segiin un
pataki evidentemente cubano, “Osain estaba trabajando su regla con palo de
monte, bebidas malas, pélvora y no tenia sosiego, andaba sucio y estropeado y
no veia el resultado definitivo de nada, a pesar-de trabajar sus cosas con mucha
rapidez. Veia que los lucumies estaban siempre bicn, que vestian decentemente

_ 69. Observamos aqui una vez més las diferencias de opinién que recuentemente existen

entre diversos santeros. Obi Ectin (Cecilio Pérez (1985, p. 167) dice que “en La =

Habana no se hacia Algallii (Agayu) directo; pero en Malanzas si se hacia, por
contradiccién y-supersticién... Yo sostengo que el dia que sele presente Algallialas .
puertas lo haga directo. Uno de los motivos por los queno lo hacen derC[O espor falta
de conocimientos... La causa que se sefiala para no hacerlo directo es que ¢l sol no

- se puede poner en la cabeza de nadie; sin embargo. si asf fuera, tampoco se podria
poner el mundo en la cabeza de nadic (como se hace con Yamayd), ni la candela

- (como se haceconChangd)ni el huracan (como se hace con Qy4) y asi sucesivamente.
Estudien esto y sedar4n cuenta de que no hay contradiccién en hacer Algallu directo”.

70. Cros Sandoval (1975), p. 266.
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y que tenian dinero y tranquilidad y se fue a ver a Changd para que lo aconsejara.
Changgé le dijo que €l antes habia sido palero y conocia eso perfectamente, pero
que después que conoci6 la Regla Lucumi se encontraba muy bien, vestia de
colorado, estaba limpio y era muy poderoso. Con estos argumentos convencid
a Osain y lo llevé al pie de Orula; redimiéndolo”. Esta leyenda es muy inte-
resante, Revela, en primer lugar, las interpenetraciones de las dos Reglas afro-
cubanas de mayor importancia y, en segundo término, la jerarquia que los
creyentes en la Regla lucumi establecen entre Ocha y Palo: aunque un palero
puede llegar a convertirse en santero (nunca al revés) y aunque el poder de los
congos es reconocido y, en ocasiones, deseable, el Santo es considerado como
“de mds categoria” que el Palo. Uno de los atributos de Osain es un tosco bastén
que utiliza para apoyarse. No se posesiona de sus ficles. El “osainista” o sacer-
dote dedicado a su culto debera tener un profundo conocimiento de la vida
vegetal y de sus propiedades magicas y curativas. Se construye en un giiiroo en
una tinaja de barro, y en su fabricacién no pueden intervenir las mujeres. ” En
Cuba se le ha identificado con San Silvestre y con San José.

Si Osain es el dios de las plantas silvestres, Oricha-Oko lo es de la horticul-
tura y las cosechas. Para los creyentes afrocubanos es una divinidad secundaria,
pero entre los yorubas goz6 de gran importancia. Tanto en Africa como en Cuba

. posee connotaciones falicas (en la Isla se dice que es duefio de enormes testi-
culos) y estd relacionado con la fertilidad. Guarda el secreto del cultivo de los
fiames, tubérculos muy preciados en Cuba y propiedad de Obatala. Pero se lo

~ revel6 a Yemayd, quien lo sedujo para lograrlo. La diosa del mar, a su vez,
cambida Obatald el secretorobado a Oricha Oko por el de los tambores bat4, para
entregarlo a su amado Chang6. Sus adeptos casi siempre son mujeres y, seguin
un informante de Lydia Cabrera, “Este santo es hereditario”. 2 En Cuba se
identifica con San Isidro el Labrador y su fiesta se celebra el 15 de mayo. Sus
atributos son un mufieco en forma de labrador, una carreta tirada por bueyes o
una yunta de bueyes con su arado, una teja de barro a la que se pintan siete rayas
rojas y blancas, y dos cocos secos, también pintados en forma de cruz en los
mismos colores. No siempre “vive” dentro de Ia casa, sino que a veces hay que

71. Véase al respecto Cabrera (1983), 102-105. La investigadora explora las relaciones
entre Osain y la Regla de Palo Monte y dice (p. 103): “El *fundamento’, pues, de un
Osain no se diferencia esencialmente, con excepcién de los huesos humanos, enregla
de Ocha y de Arar4 de un Gurinfinda”. Guriinfinda es una “prenda” de Mayombe o
Palo Monte. A explicar estas creencias y ritos se ha dedicado el segundo capitulo de

este volumen.
72. Cabrera (1983), p. 495.
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sacarlo al patio ya que necesita ¢l contacto con la ticrra. Es el dios de las
“viandas” o tubérculos. Su decadencia en Cuba es explicable: las actividades
agricolas de losesclavos en laIsla diferian muchode fas que realizaban en Africa.
Obligados a producir para beneficio de un amo, no tenian por qué pedirle a
Oricha-Oko proteccién para cosechas que no eran suyas.

El médico sagrado de la santeria es /nle, hijo dc Olokin. Aunque no se le’
mencione por este nombre, posiblemente sea Inle el hijo de Olokin que quiso
recibir a Ifa para no ser menos que Elegua, y al que nos referimos en la seccién
dedicada a este oricha. Su culto ha ido perdiendo importancia en Cuba, donde
se le considera un dios muy estricto y “de cuidado”. Su simbolo mas conocido
es el pez, ya que vive en las aguas. También lo representa un tridente del que
penden tres peces de metal. Es muy casto y exige la castidad en sus seguidores,
aunque se dice que tuvo amores con Yemay4 y con Ochiin. Segtin Juan Manuel
Casanova, “Inle es el misterioso médico de la Regla de Osha-Lucumi y se
encuentra entre los orishas més severos del pante6n yoruba. Segin algunos
patakines o leyendas, a este dios le fue arrancada la lengua para que no pudiera
revelar los fenémenos que habia visto en la profundidad dc las grandes aguas.
Otras fuentes afirman que la razén de tal ‘deslenguamiento’ por parte de su
madre Yemahd-Olokiin, fue para evitar que divulgara ‘las relaciones incestuosas
que habia mantenido con ella’ “73, Inle no se “asienta” en la cabeza de los fieles,
sino que sus hijos lo “reciben” a través de Ycmayd. Su color es el azul y verde
y sus collares se componen de cuentas verdes, coral y azabache o de cuentas
azules y rosadas. Se identifica con San Rafael y su dia festivo es ¢l 24 de octubre.

Otros orichas menos conocidos pueblan también ¢l pante6n lucumi: Yewd,
la doncella, quien tentada de pecar con Chang6 pidid a su padre que la internara
en algin sitio desolado. Obatald accedi6 a sus ruegos y la envié a llé-Tki, el
cementerio, donde recibe a los difuntos. Repudia a los hombres y rechazael acto
sexual. Se identifica con Santa Clara. Osun, el gallito, se recibe al mismo tiempo
que los guerreros y avisa a sus ficles de los peligros que les acechan. Debe
mantenerse en alto, donde no pueda caerse. Los /beyi, los mellizos, son hijos de
Changé con Oya o con Ochin, dependiendo de las versiones. Son “muy
simpdticos, de cardcter generoso y afable...Estos dioses infantiles son qieridos
y mimados por las demds divinidades y por los hombres”, 7 Han sido identi-
ficados con los santos Cosme y Damidn y no “bajan” o se posesionan de los
fieles.

73. Casanova (1986), p. 16.
74. Cros Sandoval (1975), p. 259.
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Los adeptos a la Regla de Ocha —insistimos una vez mis— sostienen una
relacién muy estrecha con sus orichas. Cada uno posee un dios al que considera
su padre y una diosa a la que acepta como madre. A todos se les saluda en yoruba
y se les habla familiarmente en castellano (e incluso ahora, cada vez més
frecuentemente, en inglés). El culto a los orichas constituye el ¢je alrededor del
cual giratodo el universo religioso lucumi. Y aunque su mitologia no se reduzca
anarrar las proezas de los dioses, las numerosas leyendas que se tejen alrededor
de éstos sirven paradotarlos de una “historia”, dindoles una personalidad propia,
claramente reconocible e identificable. Con ellos se habra de contar en cada
momento importante de la vida, ya que, de acuerdo con las creencias ancestrales,
ellos rigen, desde siempre y para sicmpre, ¢l destino de cada ser humano.

Aunque estrictamente hablando, los espiritus de los muertos (eggiin) no son
divinidades, queremos mencionarlos aqui potque, como a los orichas, se les
rinde un culto muy extendido y complcjo, que hunde sus raices en el que los
africanos tributaban a sus antepasados. Su importancia ¢s capital en la Regla de
Ocha, donde se cree firmemente que “muerto va anics que santo” o que “el
muerto parid al santo”. Los eggunes que cada practicante lucumi reverencia no
son s6lo sus particulares parientes fallecidos, sino todos los “mayores” que
forman parte de su familia mistica: los dc su “padrino” o su “madrina”, es decir,
todas las personas que éstos han iniciado en la santeria y que con ellos integran
un ilé o casa de santo.

Son también eggunes aquellas entidades que, ademads de sus orichas, cada
persona recibe al nacer para dirigirla y protegerla en csta vida, sus “guias
espirituales”. Muchos de estos espiritus son africanos y “bajan” con frecuencia,
¢omo ¢l popular Negrito José, el Negro Francisco, ctc. Siempre se expresan en

" bozal. Algunos estén ligados a determinadas practicas mégicas, como el Anima
Sola. A menudo se les representa por medio de mufiecas, que os santeros visten

- muy ricamente. Y todos reciben plegarias u ofrendas y, en ocasiones, se les honra
con esas complcjas ceremonias llamadas “misas cspirituales”, sobre 1as cuales
hablaremos en detalle en el proximo capitulo. Los iniciados en la religion lucumi
-—que en eso coinciden con los congos y los carabalies— viven totalmente
inmersos en una densa realidad “espiritual” formada por seres sobrenaturales,
con quienes mantienen intimo y permanente contacto: susorichas y sus eggunes,
Sus santos y sus muertos.

La mitologia: patakies o appatakis

Lo apuntamos antes: la cultura lucumi posee un riquisimo corpus de mitos
que se ha transmitido de generacion cn generacion tanto por via oral como enlas
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libretas de los santeros. Estos relatos de carécter religioso reciben el nombre de
patakies o appatakis. '

Como sucede en todas las mitologias, ésta de la Regla de Ocha nos obliga a
retroceder cronolégicamente hasta los tiempos aurorales, hasta el sagrado
momento de los origenes del mundo y de la especie humana. Los fieles no
consideran estas narraciones como “cuentos”, es decir, como “obras de ficcién”.
Por el contrario, para ellos constituyen una realidad plena: la verdad mas
profunda, primordial y dltima. Al poner al desnudo la irrupcién misteriosa in illo
tempore de lo santo 0 numinoso, los patakies explican los fundamentos del
universo y de los seres que lo pueblan. Como dice Mircea Eliade, al recitar los
mitos el hombre actual reconstruye la era fabulosa de los dioses y los héroes. Al
“vivirlos” (o “re-vivirlos™) religiosamente hablando, es decir, al recobrar la
memoria del grupo, se sale del tiempo profano y cronoldgico para entrar en un
tiempo “mistico”, repleto de energia vital y de prodigiosa fecundidad. La
resurreccion (por via narrativa) de esaréalidad pristina, original, “fuente de todas
las fuentes”, permite que se justifiquen y reglamenten las creencias, que se
garantice la eficacia de los ritos y que se establezca la tabla de valores que debe
guiar la existencia humana. De ese modo las raices explican las ramas. Y el
retorno del pasado.original y mitico determina la conducta en el presente
histérico.!

La variedad infinita de los patakies impide arribar a una clasificacion
exhaustiva de los mismos.? Menc:onemos tan sélo las categorlas fundamen—
tales:

a) Mito cosmog(')nico:

El mito cosmogénico bésico de la Regla de Ocha (el Primer Libro -pudiéra-
mos decir- del Génesis Lucumi) nos lleva al comienzo de todo, paradecirnos que
en ese momento no habia ni cielo, ni tierra, ni plantas, ni bestias, ni hombres:
solamente Dios, que se llamaba Olodumare (u Olortn, Olofi u Olofin). Con el
fin de engendrar el universo, Olodumare creé unas rocas llameantes que ardie-
ron por muchos siglos hasta que el mismo. Dios lanz6 sobre ellas su aliento
convertido en agua, produciendo con su vapor grandes nebulosas que no se sos-

“tenian en el espacio.- Sobreviene asi un proceso de enfriamiento. En aquellas
regiones donde el calor habia trabajado mas se formaron los océanos, los rios 'y

1. Eliade (1963), passim. .

2. Lawprincipal fuente de los mitos es la copiosa obra etnografica de Lydia Cabrera que
citamos en la bibliograffa. Véanse también: Cros Sandoval (1975); Garcia Cortéz
(1971) y (1980); Canet (1973); Rogers (1973). Y, desde luego, las innumerables
libretas de los santeros. R
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los lagos. Y alld nacieron todas las Yemayas y todas las Ochin. Al cesar el fuego
de las rocas el mundo queda oscuro. Olodumare lo alumbra creando a Agayi, el-
Sol,'y cuando éste se queja de tener que trabajar ¢l dia entero, Olodumare crea
parasustituirlo por las noches a Nana Buruc, laLuna. Pasa el tiempo (unos dias,
_seguin ciertas versiones del mito, o miles de afios, seglin otras). Las cenizas de
lasrocas s¢ acumulan en las partes mas altas formando las montaiias (Oké-Oké),
que hasta los huracanes respetan. El resto queda como una masa fangosa, podrida
y fétida, origen de las epidemias. Ahi nace Babali-Ayé, San Lazaro. Los orichas
acostumbraban a bajar a esa region mismatica valiéndose dc enormes telas de
arafia, hasta que vencido este periodo, la tierra devicne una masa compacta y
fértil donde empiezan a surgir hierbas y plantas. Y asi nace Osain. Las rocas
originales no se apagan totalmente. Algunas quedan sepultadas bajo las mon-
tafias y un buen dia explotan, lanzando al aire una metralla volcanica con la que
nace Ogun, el dios del hierro, dc los metales, de fa guerra. (En algunas versiones
es en esa explosion que nace también Agayu, el Sol.) Muchas veces cste mito
termina insistiendo en la nota auroral: proclama que Olodumare lo hizo todo, el
cielo, la ticrra, €l sol, la luna, las estrellas, el dia, 1a noche, los mares, los rios, los
lagos, las plantas, los animales... todo, absolutamente todo. En otras versiones,
después de haberse dividido el mundo en una parte elevada y otra baja y
pantanosa, Olodumare le entregé a Obatala un pufiado de tierra seca, contenida
en la concha de un caracol (0 en una jigiicra) junto con una paloma y un pollo de
cinco dedos: Buscando un lugar para empezar la creacién de tierra sélida,
Obatala escoge a Ifé. (Alli se funda la ciudad de I1¢-1f¢, cuna de. la humanidad
y Roma del culto lucumi.) El oricha ricga la tierra que Dios le entregd con ayuda
de la paloma y el pollo hasta que desaparece casi todo ¢l pantano. Este trabajo
dura cuatro dias. El quinto se dedica a descansar y a alabar a Olodumare. En un
segundo viaje al plancta Obatald trae plantas, animales y un grupo de seres
humanos creados por el Supremo Hacedor.

b) Mitos teogomcos.

En la santeria lo teogdnico se confl undc con lo cosmogoénico, como puede
apreciarse en los parrafos precedentes. Muchas divinidades antropomérficas
(orichas) nacen junto con los fenémenos de la naturalcza a que estén asociados
oque “poseen”: Yemayd junto conel mar, Ochtin junto con los rios, Babalii-Ayé
Jjunto con las enfermedades, Osain junto con las hierbas, eic. Obatala Orichanla,
elmds importante oricha lucumi es hijo de Olodumare, quicn lc dio vida para que
lo ayudara en su obra creadora y luego gobernase el mundo en su nombre. Otros
orichas, sin embargo, tienen raices de cardcter histdrico. Como ya vimos, Chan-
g6, por ejemplo, es el legendario cuarto rey de Oyé (en Nigeria), cuya vida
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relatan en su pais natal numerosas leyendas, incluyendo aquella que lo hace
descendiente de Obatald y de Agalli Sola. Por su parte Oy es en Cuba la diosa
de las tempestades y de los tremendos vientos que las acompafian y en vez de ser
la primera esposa de Changd, como sucede en Africa, no fue sino la segunda. Su
procedencia historico-legendaria es indiscutible. De acuerdo con uno de ios
innumerables patakies dedicados a Elegua éste originariamente era un principe,
hijo del Oba Okuboro y de su mujer Echii Afiagui. Oricha Oko, el dios de la
fertilidad y patrono de los campesinos, era €l mismo un labrador a quien contratd
Obatald para que le cuidara sus fiames. Un patak{ nos informa que Babald Ayé
(San Léazaro), siguiendo los consejos de Changé, se trasladé a Dahomey donde
el pueblo lo acepté como rey, con lo que se pone en evidencia su procedencia
histdrica. Ochosi, el dios de los cazadores, antes de que Olofi le confiriera ese
titulo, era un practicante experto del arte de la caza. Ifa parece haber sido en
realidad un famoso adivino que nacid y vivié en If4 y que al morir fue deificado
¢ identificado con Ordnmila, el dios de los oriculos. Etc...

La Regla de Ocha explica por via mitolégica los poderes que poseen los
orichas. Varios patakies revelan cémo Olodumare se los otorgd. En uno de los
mds conocidos sobre ese tema se explica que tan pronto quedo creada Oké (la
montafia original: una especie de Monte Olimpo lucumi), Olorin reunié en su
ciispide, bajo una palma, a todas las divinidades y a cada una de ellas le asigné
una funcién y una parcela de 1a realidad. Quedaron asi repartidos entre ellos los
elementos y los reinos de la naturaleza, en la forma especifica que ya estudiamos
anteriormente.

¢) Mitos antropogdnicos:

Un pataki, muy poco sincretizado (y que constituye probablemente 1a versién
del mito mds aceptada por los adeptos a la Regla de Ocha) explica cémo Olo-
dumare le confié a Obatald la confeccién de la especic humana y éste fabric a
los hombres igual que un escultor talia o modela sus figuras. Una vez terminados,
estos cuerpos se movian, andaban maquinalmente, casi inconscientes o insen-
sibles, sin entendimiento. Olodumare les insuflé alma y puso en sus cabezas una
parcela de su divinidad. Una segunda versién asegura que Olortin fué asistidoen
esa obra por Oduduwa (el principio femenino, madre de lanacién Yoruba) y por
un hermano de ésta llamado Ibaibo. Este iiltimo modelé la cabeza, que en el
primer momento poseia un solo ojo y luego los dos. Cuando Olodumare le soplé
su aliento y echd a andar el corazén del ser humano, le dijo a Oduduwa: “Ahi
queda mi criatura.” Una tercera variante afiade que otro hermano de Obatald
llamado Obalufiin, duefio de 1a Palabra, fue quien le puso al hombre en la lengua
el don del habla.
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Algunas de las variedades del mito creacionista muestran en Cuba un evi-
dente carécter sincrético. Bajo la vigorosa influencia del dogma catélico con-
vierten a Olodumare, Oloriin y Olofi en algo muy parecido a las tres personas de
la Santisima Trinidad: una suerte de “Trinidad” lucumi capaz de dialogar
consigo misma, después de terminada la creacién del mundo y de todos sus
pobladores, menos el hombre.

-{Me quedé bien?, pregunta entonces Olodumare, el Supremo Hacedor (que
aparentemente funciona como la Primera Persona).

-8i, hiciste algo bien hecho, contestan las otras dos.

-;Falta algo mas por hacer? '

-Hay grandes y hermosos animales y muchas plantas, pero no se ve el amo
de todo lo creado...

Inmediatamente se celebra un concejo “trinitario”. Y puestas de acuerdo las
tres personas divinas, toman un poco de barro y forman a suimagen y semejanza
una criatura llamada Omé Ob4 Allé, a la cual Olodumare dota de inteligencia,
Olonin de destreza y fortaleza fisicas y Olofi de belleza. Entonces el que es “tres
yuno alavez” -asi literalmente reza el pataki- le dice al primer hombre: “Ocupa
la tierra. Desde hoy seras duefio y sefior de todo lo que en ella existe. Como la
nuestra, tu vida serd eterna: nunca moriris. Y todos los demds seres de la creacion
tendran que rendirte pleitesia.” Y asi sucedi6...

Este ciclo de leyendas es muy rico en variedades y en él se mezclan los
empefios cosmogdnicos y antropogoénicos con las interpretaciones de caricter
sexual. Por ejemplo, en un pataki se considera al universo como una giiira
integrada por dos jicaras: en la de arriba reside Obatald, macho; en la de abajo
Oduduwa, hembra; entre ambos vagan los egungiin, los muertos. Sin embargo,
como ya vimos, en Cuba muchas veces se considera a Oduduwa como un oricha
macho. La importancia del principio femenino en la creacién del mundo se
evidenciaen el hecho de que la tradicién suele mencionar al respectoa Oduduwa,
a la par de Obatal4. Un pataki sostiene que Obatal4, ya en camino para realizar
la tarea creadora que Olodumare le habia encomendado, sintié una gran sed y
como sélo habia vino de palma, tomé en demasia hasta emborracharse y caeren
un hondo sopor. Oduduwa fue a buscarlo por orden de Olodumare vy, al verlo
ebrio, procedi arealizar la tarea que le correspondia, creando la tierra sélida, el
hombre y el lugar sagrado de los Yorubas y de la santeria cubana: I1¢-Ifé.

d) Mitos axiogénicos:

Los valores fundamentales de 1aéticareligiosa, el Bieny el Mal, desempefian
sin lugar a dudas un papel clave en la mitologia lucumi. También en este caso
contamos con versiones sumamente sincretizadas, donde la influencia judeo-
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cristiana es muy fuerte y con otras, més “ortodoxas”, mds apegadas a los origenes
africanos. Pertenece al primer tipo aquella que se reficre a la rebelién del primer
hombre (Omé Ob4 All€) contra Dios. Orgulloso de su poderio, Omé comenzé
apensar: “Olodumare gobierna ¢l Cielo, pero aqui en la Tierra el Dios soy yo.”
Cuando el Ser Supremo escuchd estas palabras pregunto:

-¢{Quien habla asi en ¢l mundo?

A 1o que Omé respondio:

-Averigualo td.

-¢Quien es ese insolente?, volvié a indagar Dios.

-Bueno, soy yo. Y... ;qué pasa?

Entonces Dios 1lamé a la centella (Oyé Kariempembe) y ésta descargé toda
su furia sobre- la tierra, con desastrosas consecuencias. S¢ encendieron los
bosques Hiérbas, arboles, animales: todo se quemd. El hombre, al que Olodumare
habfa otorgado, como vimos, fainmontalidad, sufri6 graves qucmaduras perono
perecié. Enfurecido y siempre rebelde se escondié en la profundidad de la tierra.
Y alli vive todavia con el nombre de Olosi, que aun hoy a.veces sale a pelear
contra el Ser Supremo, buscando hombres que le sigan en su maléfica actividad.
Segin este. pataki Olodumare se compadecié con el tiempo de la desolada
situacion de la tierra y, tras otro concejo “trinitario”, la revivificé y repoblé . Al
llegar a la re-creacién del hombre, ¢l “Uno-Trino” decidié hacer otro igual en
todo al primero, excepto que ahora seria mortal. “Que tenga cuerpo como el
anterior =proclamé Olodumare- pero ahora td, Olofi, habitaris en su alma: el
cuerpo un dia perecera pero tu espiritu vivira elernamente. Se llamara Sekume
y tendrd una mujer nombrada Mbonwe.” Sckume y Mbonwe tuvieron tres hijos,
de los cuales desciende todo el género humano.

La otra variedad de la leyenda constituye una de las piczas mas hcrmosas de
la mitologia universal. Mercedes Cros Sandoval 1a ha recogido en su obra La
Religion Afrocubana? Segin ella, al principio ¢l hombre vivia en un paraiso
terrenal. Es cierto que existia la muerte. Pero ésta llegaba sin dolor. Las enfer-
medades y las desgracias eran desconocidas. El hombre cnvejecia dulcemente.
Después de una larga vida, la ancianidad no producia impedimentos fisicos sino
un profundo.deseo dc inmovilidad y silencio. Al fin sc cerraban los 0jos y una
dulcisima negrura se apoderaba de todo. En ese edén todo cra-de todos y. por
tanto, no hacia falta ni existia el gobierno. Elciclo y la ticrra estaban unidos. El
mar dormia en calma, sin huracanes que lo-enfurccicsen. No habia brujas, ni
plantas venenosas, ni animales ponzofiosos, ni miscria, ni dolor. El ratén era

3. Cros Sandoval (1975), pp. 113-116.
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amigo del gato y los escorpiones producian gotas dc miel. Era idéntica alade la
paloma el alma de 1a hiena. Y la fealdad no llegé sino més tarde cuando advino
el tiempo de los sufrimientos.

Un mal dia la tierra se rebel6 contra el cielo (o lo que es 1o mismo: el hombre
se rebeld contra Dios). “Yo soy la base de todo. Sin mi soporte el cielo se .
desplomaria. Todo sale de mi y a mi vuelve. El cielo deberia hacerme mofo-
ribale.” Asi gritabala tierra en su arrogancia. Hasta que Olortin decidid castigar
esa soberbia haciendo que el cielo sc alcjara, severo, amenazante, en el espacio.
Lo que sobrevino fue una tremenda catdstrofe. Una densa tinicbla lo invadié
todo. El luto de la noche trajo la tristeza, el micdo, la angustia. Y al dia siguiente
lapalabra se habiatornado absurda, ininteligible, incapaz de expresar los nuevos
sentimientos del hombre. _

Como si todo esto fuera poco, Olodumare derramé sobre a tierra un fuego
blancoy una ardiente ventolera, que todo lo achicharraban. El agua, fundamento
de la'vida, se ausentd de la tierra. Los drboles, los animales y los seres humanos
morian en masa. La felicidad se habia ocultado en los oscuros plicgues de lame-
moria. El sol implacable secaba cuanto veia. Todo se tornaba polvo inerte. Los
hombres que sobrevivieron aestas plagas eran ya puros esqueletos. S6lo unarbol
quedaba en pie, fuerte y lozano: Iroko, laceibasiempre reverente de la divinidad,
cuyas raices se hundian en las entrafas de la tierra y cuyas ramas se extendian
hasta lo mas profundo dc las intimidadcs dcl cielo. Iroko sufria al contemplar la.
crisis de la gran armonia universal y traté en la medida de sus fuerzas de prestar
ayuda.® Hacia ella huyeron los muertos a encontrar refugio y los vivos a pro-
tegerse -sedientos, resecos- de los rayos del sol. Iroko les confiaba el secreto que
residia en sus raices y asi los hombres conocieron la cnormidad de su ofensa, se
humillaron ante Olordn y se purificaron a los pies dc su protcctora. Entonces se
consuma ¢l primer sacrificio y se buscan mensajeros para hacerlo llegar al dios
implacable. El tomeguin, el pitirre y ¢l cernicalo fracasan, uno tras otro, en ese
intento. Entonces Ara-Kolé, el Aura Tifiosa, dcvoradora de cadiveres, se presta
para realizar la empresa y volando incansable y sercnamente durante dias y
noches sin cuento llegé por fin al otro lado del infinito. Una vcz cruzada esa orilla
volé todavia mas lejos, depositando las ofrendas y suplicando clemencia ante los
poderes supremos: “Cielo -dijo-: los hijos de la tierra te piden perd6n. Saben que
son tus esclavos. Desde lo mas hondo de sus corazones imploran misericordia.
Salvalos, Sefior.”

Segiin la libreta de santero de dondce la doctora Cros Sandoval obtuvo este

4. Seglin fragmentos de este mito que hemos encontrado en otras libretas, el intercesor
es Obatald.
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maravilloso mito, el ciclo -después de oir esto- volvié sus 0jos hacia la tierra,
contempldndola en la desnudez de su muerte. Y al ver que lo reverenciaban
fervorosamente, acepto las ofrendas y otorgd su perdén. Entonces las aguas se
precipitaron desde el abismo en enormes cascadas sobre los polvos sedientos: un
verdaderodiluvio que estuvoa punto de ahogara Ara-Kole en su viaje deregreso.
Cuando parecia que un nuevo desastre castigaba a la tierra, las aguas se reco-
gieron en un gran lago. De ese modo Iroko salvé a las criaturas terrestres. La
tierra bebid, calmd su sed, comenz6 a engendrar de nuevo, a cubrir su amarilla
desnudez con un verdor novisimo. Todo se renové. Pero el ser humano yanunca
volvié a conocer la felicidad de su era paradisiaca. El cielo (léase Olodumare),
se cansg de las ingratitudes del mundo que habia creado y no le prestd, desde ese
momento, mucha atencién, afecto ni cuidado, sumiéndose en hondisima indi-
ferencia ante las cosas del hombre. Y bien se sabe -termina por decir la libreta-
c6mo ha sido la vida desde aquel entonces...

Este mito es riquisimo en sugerencias. Lo fundamcntal en él es, desde luego,
la explicacion del origen del mal en ¢l mundo y sus consecuencias para la
condicién humana. Pero a ese costado se agregan otros que aparccen en diversos
sistemas mitoldgicos y religiosos. Ya hemos apuntado la referencia a 1a Santisi-
ma Trinidad. Ademas, encontramos alusiones a la rebelién del mundo contra
Dios, al disfrute y luego la pérdida del paraiso terrcnal, al diluvio universal, a la
compasién tltima del Creador por su criatura, a la descendencia de toda la
especie humana a partir de los tres hijos de un ser originario (¢l Noé del Antiguo
Testamento, por ejemplo), a la confusion de las lenguas en una suerte de Torre
de Babel, etc. Algunos de estos elementos pueden habersc tomado en forma mas
o menos pura del cristianismo, pero hay otros guc poscen una raiz obviamente
africana. Una muesira muy clara de esta dltima ¢s la repetidisima historia de la
Gran Sequia, del fuego devorador que convierte al mundo en un desierto (rea-
lidad geofisica frecuentisimaen el Africade ayer y dc hoy). Ademads la presencia
del tomeguin, el pitirre, el cernicalo, etc. indicala influencia criolla. Lamitologia

- lucumi se renueva sin cesar, como puede comprobarse comparando algunas de
las versiones que circulan en la santeria dcl exilio norteamericano con las de
Cuba y con sus fuentes originarias del continente africano.

e) Mitos sobre el valor de lo religioso: '

Los patakies mas numerosos son aquellos que, de una forma u otra, se refie-
ren a la importancia decisiva de lo religioso en la'vida de los individuos y de la
comunidad. Estado y religion estdn intimamente vinculados. Y en los momentos
criticos, por ejemplo en caso de conflicto bélico, la scgunda cs ¢t fundamento
para la preservacién del primero. Segin un mito, los lucumies fueron a'la guerra
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con los congos. Idebe fue llamado para dirigirla. Lo primero que hizo fue
trasladarse ala casa de Orulay pedirle consejo y éste le mand6 que antes de pelear
hiciera ebé con tres tambores y tres botellas de off (aguardiente) y luego se
pusiera a la cabeza del ejército lucumi tocando los tambores. Asf 1o hizo. Los-
congos, a quienes gustaba mucho ¢l baile, al oir 1a misica en seguida comen-
zaron a danzar. Idebe los invité a tomar aguardiente, los emborrachd, los cansé
y los congos fueron vencidos. (Entre paréntesis, esa lucha entre lucumies y
congos es un reflejo en el corpus mitoldgico de la competencia que siempre ha
existido y existe en Cuba y en el exilio entre la Regla de Ocha y la de Palo Monte
0 Mayombe.) Abundan extraordinariamente los patakies que se refieren al
castigo que reciben los impios, las personas que ignoran la voz de los orichas y
se niegan a hacer ebé cuando se les manda. Pudiéramos citar literalmente
centenares de ellos. Bastard con un par: Olofi quiso celebrar una fiesta. Para
hacerlo necesitaba muchos pescados. Orula habia advertido a los peces que
hicieran ebd para protegerse. Los peces chicos no obedccieron. S6lo el pez mas
grande 1o hizo con un tablero que se le pegd en la cabeza. Cando Olofi puso el
Jjamo para atrapar los peces, todos los chicos cayeron dentro, mientras que el
mayor no pudo entrar porque el tablero que levaba adherido era demasiado
grande. Y de ese modo se salvd. En otro mito, (al vez el mds dramdtico de la serie,
un babalao alz6 la bandera roja de Changé casi a la misma altura de la bandera
del Rey. Cuando éste, encolerizado, le pregunté por qué lo habia hecho, el
babalao contesté: “Dios me manda a adivinar,” “Pues adivina”, dijo €l Rey. Y
el babalao sentencid: “En lo material el reino marcha bien, pero hay un gran va-
cio espiritual. Hay una gran sombra que oprime el alma de todo el reino... O se
le dapasoalaespiritualidad o ¢l castigo vendra, implacable.” Lacélera enrojecié
el rostro de Su Majestad, pues nunca nadie se habia atrevido a hablarle de ese
modo: “;Castigarme a Mi? Yo soy quien porta la corona aqui. Llévense a este
hombre y ejecidtenlo mafiana.” El Rey tenia una hija muy consentida, al extremo
que andaba sola a todas horas del dia y de la noche. Pasé por la prision, vio al
babalao presoenvuelto en su gran caparoja, y le dijo: “;Que capatan bonita! ; Me
la das?” “Aqui la tienes -dijo el babalao-. Témala. A mi me ejecutan por la
mafiana.” La muchacha se llevé la magnifica prenda. Y con ella puesta salié de
la prision. Los guardias, confundidos, creyendo que era el babalao que se esca-
paba, la mataron. Al levantarse ¢l Rey empezd a buscar a su hijaqueridisima, que
no aparecia por todo el palacio. “; Donde estd mi nina linda?” Al enterarse de lo
sucedido se desplomd, abrumado por el dolor. El pueblo, entonces demandé
justicia. E1Rey, con el alma destrozada, sacé al babalao de 1a carcel. Admitiendo
su error, reconocio “la realidad de la adivinacién”. Y autorizd a que se alzase la
bandera de Changd a la misma altura que la bandera del reino.
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f) Mitos de enseinanza ética:

- Otros mitos axiogénicos mds especificos condenan los vicios, errores y
pecados del hombre ofreciendo modclos ejemplares de conducta humana. El
sistema ético que de esta mitologia se desprende es tan vigoroso, elevado y com-
prehensivo como el de las religiones occidentales. Especificamente se reprueban
los que pudieran considerarse como “pecados capitales” de la religién lucumi,
es decir: la soberbia, la avaricia, la envidia, la ira, la mentira, la pereza,la
indiscrecion, etc. Témese el caso de la envidia, por ejemplo. El camaledn odiaba

al perro porque mientras éste tenia muchos colores distintos él cstaba condenado .

a lucir uno solo. Un dia fue a hacerse registro con Orula a quien le dijo: “¢Por
qué no he de ser yo multicolor como es el perro? Odio a.csc animal. Dame una
cosa para que tan s6lo con mirarla pueda yo ejercer dominio absoluto sobre 1.
El oricha comprendié que el camaledn se consumia de envidia.y por.eso 10
condend a notener color propio y distinto sinoa. tomar el del dI'bOl en que se
trepara. :

En un bello patakl mulado “El Algoddn y los PaJar()s sobre el misrio -

pecado capital; se relata lo sng,uncmc Los pdjdrOS se reunieron para acabar con

Od, el Algodén. )
~¢{Por qué ha de serblanco como la masa de coco? cPor qué hade'ser de Ou
la capa de Obatald, el oricha que.creé a los: shombres por orden de Olodumare?

Volaron los pdjaros hasta la Luna, en medio de la noche. Y la Lunales dqo ’

-Yo mandaré mucha agua y mucho frio y acabaré con él.
" -Y fueron-a donde estaba el Sol, en medio del dia. Y el Sol les dijo:

-Yo mandaré mucha candela y con mis rayos lo quemaré. Después encon- - -
traron al Viento, que sopla desde los cualro puntos de la tierra. Y el Vlcnto les -

dijo:-
-Yosoplaréconfuerzay le tumbdrc las ho;as y los rclonos que son sus hij jitos.

les dijo:
-Yo entraré en la tierra y le barrenaré sus raices. Y morird.
Los pajaros regresaron muy contentos, aleteando y chillando:

-Y - nosotros nos- comeremos las hojas y los hijos.-{Ese serd el fmal del

- Al godén! ) -

Y empezaron unos uempos muy malos para el pobre: Ou Prlmero el D11uv1o :

_agua y mas agua helada que todo lo pudria. Luego la Scquia:. fuego’y més fuego,

~ que todo lo quemaba, Y luego el Ventairdn: rafagas tras rafagas que todo 10
arrancaba. Y luego, la Lombriz: mordida tras mordida que todo lo gastaba.

Moribundo casi, el Algodon imploré ¢l faver de Obatala. Y Obamla le duo

~-Ve con, Orula y haz lo que él te diga. . - S
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Oii fue con Orula y le conté sus penas:

-La Luna me mata de frio. El Sol me sofoca. El Viento me destruye los hijos.
La Lombriz se come mis raices. Estoy a punto de morir. ;Con qué se har4 luego
la capa de Obatal4, blanca como leche de coco? '

Y Orula respondi6:

-Haz ebé. Haz sacrificio con dos palomas rojas como ¢l fuego y dos palomas
blancas como la nieve. Yo te bendigo: “;Lototi achd to!”

Y entonces Obatal4 intervino: _

-Desde hoy el pajaro que venga a comerse los hijos de Od, quedara ciego.

Y asi sucedid: vinieron los pdjaros, metieron su pico en ¢l Algoddn -y
perdieron ahi mismo la vista. Alzaron sus voces al ciclo:

-{Ay, ay que todo estd negro! ;El dia s¢ ha vuelio noche!

Y Orula les contesté:

-jCastigo divino! Eso les pasa por rofiosos, por tenerlc tirria a lo Perfecto...

Los péjaros volaron hacia el bosque. El algoddn sigue brillando en la capade
Obatala.

En un mito, de tono casi biblico, pues recuerda ¢l caso de José en el Génesis
judaico, Adima -el mds pequeiio de tres hermanos- cra odiado por los otros dos,
Achama y Arumd, con gangrenosa pasion {ratricida porque cra mds inteligente
queellos y todo lo que hacia le salia bien. Un dia iban los tres por un camino. Los
dos mayores para deshacerse del mas chico lo ccharon en un pozo que habian
encontrado. Achami dijo: “Ahora no lo veremos mas.” Pero poco después vino
Yemaya4, la Virgen de Regla, a sacar agua del pozo, tird un cubo y sacé a Adima
que se habia agarrado de la soga. *“;Cémo fuiste a parar ahi?, pregunté Yemaya.
“Fueron mis dos hermanos, pero yo los perdono”, contesté el muchacho. Y sali6
corriendo hasta dar con Achamd y Aruma. Estos le preguntaron: “;Quién te-
sacd?” Y Adima les dijo: “Una sefiora muy prieta.” Entonces ¢l mayor le dijo al
segundo: “Ahora lo matamos, lo picamos, lo enterramos cn un hoyo y luego lo
tapamos. A ver quien lo va a salvar ahora.” Asi lo hicicron. Pero vino Ochiin, la
Virgen de la Caridad, y se puso a buscar al pequefio, encontré donde lo habian
enterrado, escarbd, sacé sus restos y los pegé pedazo por pedazo. El resucitado
Adima, contestando la pregunta de Ochiin, dijo: “Fueron mis hermanos, pero yo
los perdono.” En ese momento llegé Obatald, quien enterado del asunto dijo:
“Eso es demasiado.” Y ordené el castigo de los envidiosos [ratricidas ex-
pulsandolos.al bosque para que se los comieran fas ficras.

Los reyes, acostumbrados a mandar, constituyen cxcelenics ejemplos para
combatir la soberbia. Segin un pataki: “Habia un rey tan orgulloso que no
hablaba con nadie del pueblo ni siquiera permitia que ¢l pueblo se mezclara con
sus sirvientes. Tenia una hija que siempre estaba cnfcrma, siendo indtiles los
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esfuerzos de los curanderos de la corte para aliviarla. E] Rey mandé a buscar a
Orula, pero el oricha le mand6 a decir que fuera a verlo €. El Rey, encolerizado,
senegd. ‘YosoyelRey. ;Qué se habrd creido ese Orula?’ Pero lanifla empeoraba
y, por fin, el Rey decidid ir. Al entrar en la casa de Orula tropez6 en la puerta,
la corona se le cayé y fue rodando por una cuesta. El pueblo la cogié y la
escondi6. El Rey para recuperar el simbolo de su autoridad tuvo que ir
preguntando humildemente de puerta en puerta. Cuando encontré la corona echd
de ver que el orgullo de nada le habia servido. Y la princesa entonces se curd.”

En otro relato se habla de los tres hijos de If4 que estaban en competencia con
Orula. Un buen dia comenzaron a gritar en la plaza: “Nosotros podemos hacer
lo mismo que hace Orula. Somos tan sabios como é1.” Echu, que estaba ahi, le
cont lo sucedido a Orula, quien hizo ebé con una cabeza de chivo, tres clavos
y un martillo, que puso al pie de un arbol. Los tres hijos de If4, caminando por
el bosque, llegaron frente al 4rbol. Y comenzaron a jactarse de sus poderes. “Yo
soy capaz de cortarme la cabeza y volvérmela luego a poner sobre los hombros”,
dijo uno. *Y yo tambien”, dijo otro. “Y yo lo mismo”, agregd el tercero. El
primero, yendo del dicho al hecho, se arrancé su cabeza y la tirg para arriba. Lo
mismo hicieron los otros dos. Lo que ellos no sabian era que Echi, antes de ellos
llegar, se habia subido al arbol. Y cuando los hijos de If4 lanzaban al aire sus
cabezas, Echu las cogia y las colocaba en lo mas alto de! palo. Y asi los tres
Jjactanciosos las perdieron para siempre.

Un mito, muy conocido como cuento también en Europa y en América,
condena la avaricia: “Cierto perro salid un dia al matadero y se robé una
gandinga. Cuando se lallevaba, al cruzar un rio vio su reflejo en las aguas. Como
le parecio la presa mucho mas grande que la que llevabaen laboca, solté labuena
para coger la falsa, quedandose sin nada por avaricioso.” Segtin otro pataki, Ica
era un hombre que padecia del vicio de 1a codicia. Un dia, en tiempos de una gran
hambruna, estaba sentado en una enorme pila de maiz que le pertenecia cuando
se le acercé un rat6n para pedirle unos granitos. Icti se los negd. Y lo mismo hizo
con otros animales que solicitaron su ayuda. Hasta que llegd Echu, quien como
castigo, echo a Ica de su pila, regé los granos por el suclo y llamé a los otros
animales para que se reparticran ¢l maiz.

La ira es considerada como otro pecado capital por esta mitologia. Asi, por
ejemplo, indignado Olofi por el violento trato que muchas gentes daban a sus
hijos, se apoderé de todos los nifios, se 10s llevé para el cielo y cerr6 las llaves
de aguaen la tierra para que los iracundos no tuvieran qué beber. De acuerdo con
otro pataki Orula tenia un puesto de viandas en la plaza. La gente le compraba
pero no le pagaba. Un dia, molesto, el oricha fuc a cobrarle a todo el mundo
armado de un machete. Su exagerada reaccién provocé un escdndalo enorme en
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el pueblo. Y, contra lo que esperaba, tampoco pudo cobrar. Més tarde, consul-
tando con su Angel de la Guardia, hizo ebd y marché tranquilo ala plaza. Viendo
que habia mucha escasez de algunas mercancias, se las consiguié y, como sélo
él las tenia, sus deudores comenzaron a pagarle lo que le debian para luego
surtirse de lo que necesitaban. Todo en santa paz y armonia, porque més vale
mafia que fuerza.

También se combate por los mismos medios la mentira, el hurto, el adulterio.
Vamos a ofrecer una muestra de cada caso. Por ser muy mentiroso se castigaen
un pataki al hijo del rey, condendndolo a la pobreza y al desprecio. En otro se
ataca conjuntamente el robo y la calumnia: el hurén se roba una gallina y
ladinamente coloca las plumas en el patio del gato, tratando de comprometerlo
a pesar de hacerse pasar por su fntimo amigo, pero al fin la verdad sale a relucir
y el hurén, puesto al descubierto, tiene que huir al bosque. El tercero dice asi:
“Esto sucedid en el tiempo en que no se enterraban los caddveres. Los muertos
se amortajaban y eran depositados al pie de la ceiba. Sucedié que Mof4 tenia su
sefiora y ésta decia que lo queria mucho, que él eratodo paraella en la vida. Pero
no era cierto: ella tenia otro hombre y por €l hasta a su hijo descuidaba. Cuando
esa mujer se encontraba con su amante siempre le decia:

Qué aburrida estoy de Mof4, daria cualquier cosa por salir de é1!”

A lo que el hombre contesto:

-¢Quieres deshacerte de wu marido? Pues nada més facil. T sabes lo que se
hace aqui con los caddveres. Bueno, pues ti te haces la muerta esta noche.
Entonces te amarraran y te pondran junto a la ceiba. Yo iré por la madrugada 'y
te llevaré para mi casa.

Asilohizolamujer, Se fingié muerta. Laamarraron y la pusieron en la ceiba,
de donde el hombre se la llevd para su casa. Pasé el tiempo. Mofé lloraba la
pérdida de su esposa. E] amante de ésta tenia un puesto en la plaza, pero como
le hacia falta plata se buscé otro trabajo y puso en su lugar alamujer. Un dia Mof4
mandd a su hijo a comprar quimbombé en el mercado. Y jcudl no seria su
asombro al ver que era su madre viva quien le despachaba! El muchacho la
llamé:

-jMama! ;Mam4! _

Pero ella, impasible, le coniesté a su hijo:

-Yo no soy tu madre. Déjame en paz. Vete por ahi.

Alregresar a la casa el joven le cont lo sucedido a su padre, pero éste no lo
crey6. Varias veces después el muchacho volvid a la plaza y al regresar a la casa
insistia con su padre:

-Ella estd viva. Es mi mama...

Por fin Mof4 fue al mercado, reconocié a su esposa, la agarr6 para llevarsela
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y cuando ella hizo resistencia, gritando y pateando, la gente acudio a ver lo que
pasaba, Mof4 les explicé:

-Es mi mujer que me ha dejado por otro hombre...

Y la gente, muy indignada, sentencio:

-La adiiltera merece un gran castigo.

Mofa lo pensé por unos instantes y al fin dijo:

-8i, hay que castigarla. Pero ella es muy traicionera. Vamos a abrir un hoyo
bien hondo y en él la enterraremos viva. De ese modo pagara su crimen.

El pueblo acept6 la sugerencia. Y la llevaron a cabo. Porque en ese pueblo
no se acostumbraba a que una mujer traicionase a su marido.

g) Mitos explicatorios del mundo natural:

Este corpus constituye, por lo menos en parte, lo que pudlera llamarse la
“ciencia” lucumi, o lo que la sustituye en su ausencia, Estas leyendas pretenden
ofrecer “explicaciones” de algunos de los fendmenos naturales que més impre-
sionaban a los descendientes de los yorubas en Cuba. Examinemos unos pocos.’
1- Causa de la sucesion de los dias y de las noches: Agalld (El Sol) y Nan4

Burukii (La Luna) siempre andaban peleando. Olodumare les pregunté:

“¢Por qué disputdis siempre, si sois hermanos?” Ellos aportaron sus razones.

El Sol dijo: “La Luna me enfria.” La Luna dijo: “El Sol me quema.”

Olodumare decidié dividir las horas del dia en dos grupos. Doce horas le

otorg6 al Sol y otras doce a la Luna, para que anduviesen separados y no

peleasen mas.

2- (Por qué envejecen los hombres?: Olordn no queria que sus criaturas
muriesen y a propdsito mandé al mundo recién creado un mensajero con un
paquete de pieles flamantes para reemplazar las pieles gastadas. Cansado el
mensajero de cargar con el bulto, se tendid en ¢l campo y se quedé dormido.
El maja se le acercd, abrid el paquete, curiosed el contenido y se robo las
pieles que distribuyd entre los suyos. Por ¢so, micntras los hombres se
arrugan y por fin se mueren, ¢l maja desecha su picl cuando ésta envejece y
se reviste de otra nueva, repleta de juventud y de vida.

3- Origen de la menstruacion: Habia un cazador dedicado a capturar palomas
para que Olofin se tomara su sangre. Después de hacerlo, Dios le entregaba
la masa de las aves al cazador para llevarla a su casa. Ei hecho de que las
palomas llegaran siempre sin una gota de sangre provoc6 la curiosidad de 1a
esposa del cazador, al extremo que un dia decidié seguir a su marido para
averiguar lo que pasaba. Olofin sc presenté cntonces y le dijo: “jAsi que
abandonas tu casa para meterte en lo que no te importa! Pues como te interesa
tanto la sangre veras manar la tuya todos los meses.” :
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4- ;Por qué son tan limpias las aguas del mar?: Mientras muchas otras aguas
permanecen sucias, las del mar son limpias porque éste, en el momento
debido, hizo el ebé que le ordenaron los orichas.

5- ¢Por qué el cangrejo no tiene cabeza? Hubo una época en que tanto los seres
humanos como los animales carecian de cabeza. El Cangrejo fue a ver a
Olofin y le pidio cabeza para todo el mundo. Olofin contestd: “Lo veremos.
Te dejaré saber.” Cuando vinoel aviso, el Cangrejoexpresé queiriaaavisarle
a todo ¢l mundo. Olofin le dijo que no lo hiciera: “Todo el mundo estd
enterado”, insistié. Pero el Cangrejo, que por algo camina para atrds, se
empefié en comunicar a los demds animales la buena nueva, se alejé
muchisimo del lugar del reparto y cuando llegé por fin a €1, se encontré con
que todas las cabezas estaban repartidas y, por desobediente, se habia
quedado sin la suya.

6- (Por qué las gallinas guincas cstdn todas “pintadas”?: La razon es muy
sencilla: las guineas se refugiaron én casa de Obatald porque el gato las estaba
persiguiendo; Obatald en ese momento estaba lavandose la cara y con el
jabon las salpicd, dandole ese aspecto jaspeado que las caracteriza.

7- ¢Por qué pica la gallina echada?: La gallina ponia sus huevos todos los dias,
convencida de que a los tres viernes sacaria sus pollos. Pero los demds
animales gustaban mucho de los huevos y se¢ los robaban con demasiada
frecuencia. La gallina no podia defenderlos porque tenia la vista muy mala.
Undia fueaveraOrulay le explicd suproblema. Orula le ordené: “Haz ebs.”
La gallina obedecid, recobré la vista y, desde cntonces, al que se atreve a
acercarse a sus huevos, le clava cl pico sin remedio.

8- (Por qué es el gallo ¢l rey de las “mujeres™?: Hay muchas variantes de este
_pataki. Segiin una muy citada en las libretas, cl galto (Akukd) deseaba tener
varias mujeres y por eso se dirigio a la ticrra, donde éstas abundaban. En ese
momento asolaba al planeta una tremenda scquia. Por ¢l camino Akukd se
encontrd con Echi, quien le pregunté a donde iba. El gallo que sabia como
se las gastaba Echd, le informé al revés: “Voy a una tierra donde llueve
mucho, para parar tanta agua como alld estd cayendo.” Y sc fue. *“;Parar el
agua? Aqui quien maneja el agua soy yo. Ahora va a diluviar en la tierra a
donde va el gallo?” Abri6 la llave del agua y sobre la tierra reseca comenz6é
a caer una lluvia vivificante. Por haberle ganado a Echu, el gallo obtuvo lo
que pedia: se convirtié en ¢l rey de las “mujeres”, es decir, de un mimero
infinito de gallinas.

h) Mitos explicatorios de la realidad social:
Por via mitoldgica explican también los lucumics algunas de sus usos,
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costumbres e instituciones sociales y los cambios que éstos han sufrido con el

transcurso de los tiempos. Citemos algunas muestras:

1- (Cémo cesaron los sacrificios humanos?: Cierto dia cay6 Orula en un pozo
que habia en el monte. Pasaron tres hombres y se negaron a salvarlo. Pasaron
tres mujeres y lo sacaron. Orula, agradecido, les concedi6 lo que cada una
pedia. E hizo mas: cuando una de sus propias hijas fue escogida para el
sacrificio que todos los afios se verificaba, el oricha hizo que se cambiara la
costumbre. Y desde entonces cesé la matanzas dc mujeres como sacrificio
para los dioses.

2- ;Cudl es el origen del matrimonio?: “Hubo un tiempo en que las mujeres y
los hombres vivian separados y cada cual en su tierra. Cuando los hombres
necesitaban hacer usode las mujeres, iban a buscarlas y después de utilizarlas
cada cual volvia a su respectivo lugar. En eso los hombres declararon la
guerra a las mujeres y antes de entrar en campaiia fucron a casa de Orula,
quien les dijo que tenian que hacer ebd. Pero cllos replicaron que no valia la
pena hacer ebé por tan poca cosa, pucs bastaban dos bofetadas para derrotar
a las mujeres. Estas, sin embargo, obedecieron a Orula ¢ hicieron ebs.
Cuando los hombres llegaron a las murallas de! pueblo de las mujeres era de
noche y empezo a llover de tal manera que todos los instrumentos de guerra
que los hombres llevaban se les mojaron y, ademads, los guerreros comen-
zaron a sentir un frio intensisimo, hasta ¢l punto de tener que pedir auxilio a
gritos a las mujeres. Estas salicron a socorrerlos. En cada casa de mujer se
qued6 un hombre. Al otro dia Olofin declaré que cada hombre se convertia
en esposo de la mujer que lo habia alojado. Y de ahi pravienc el matrimonio
entre los seres humanos.”

3- (Como surgieron los operarios?: Los ‘muchachos que trabajaban con los
viejos en las construcciones s¢ creyeron aplos para construir casas 'por‘su
cuenta. Con el fin de ganar clientcs empezaron a hacerlas mas baratas.
Tuvieron mucho €xito hasta que llegd la estacion de las lluvias, pucs con las
aguas todo se venia al suclo. Por fin, viejos y jévencs fueron llamados a
comparecer ante Olofin y éste ordené que cada grupo hicicra una casa. El
resultado fue que mientras la de los vicjos sc mantuvo en pie, la de los
muchachos se derrumbd en seguida. Olofin quiso saber por qué y los viejos
le informaron que los muchachos torpemente ponian todas las tejas boca
arriba en vez de hacerlo una boca arriba y otra boca abajo. Desde entonces
los viejos son los tinicos autorizados para construir y los muchachos tienen
que servirles de operarios.

4- Varios mitos se refieren al tiempo en que los caracoles servian como dinero.
Asi, por ejemplo, en el pataki de Obd éstc lo vende todo para poder hacer el
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ebé que Orula le habia recomendado y, después de varios incidentes, des-
cubre bajo un palo del monte una enorme cantidad de caracoles, es decir, de
dinero contante y sonante.

5- Sobre el origen de la autopsia: Habia una vez un monstruo que no dejaba
dormir a nadie, ni al mismo Olofin, Este ofrecid un premio a quien lo matara.
Muchos cazadores 1o intentaron sin éxito alguno, hasta que un carbonero
logré acertarle con dos de sus flechas y el monstruo murié. Varios individuos
trataron de atribuirse la hazafa. Pero Olofin ordend que se abriese el cuerpo
del monstruo y se sacasen las flechas. Como éstas eran iguales a las del
carbonero, éste recibid en premio lamanode lahijadel oricha. Y asi fue como
comezaron las autopsias.

i) Otros mitos y leyendas:

En las libretas de los santeros aparecen otros relatos que poco o nada tienen
que ver con lareligién. Se trata de leyendas, consejas y fabulas que por loregular
no pasan de ser mas que expresiones de la llamada “sabiduria popular”:
advertencias o admoniciones y buenos consejos. Un pataki muy popular narra las
dificultades con que se enfrentd un individuo por haber aceptado guardarle a otro
un saco, sin averiguar previamente cudl era su verdadero contenido. Otro
appataki destaca la relatividad del testimonio humano. Y un tercero se refiere a
lo endeble y quebradiza que es la amistad entrc los hombres. El caricter
conservador de estas leyendas se comprueba por la frecuencia con que apuntan
al castigo ineluctable que reciben cudntos rompen con las costumbres y tradi-
ciones del grupo. Y su dejo a veces reflexivo, se hace ver en varias narraciones
que aluden a la inevitabilidad de 1a muerte. Muchas de estas historietas han
pasado al folklore y circulan en numerosas variantes por todo lo largo de la isla
de Cuba. '

Conviene advertir que el sistema ético lucumi que se desprende de este vasto
corpus mitolégico dista mucho de ser coherente. Es cierto que exalta virtudes y
condena vicios, pero también hace a sus dioses demasiado humanos, dotdndolos
de caracteristicas muy poco “divinas”. El Dios Supremo, Olodumare, es a la vez
omnisciente, todopoderoso,alejado, cansado, perezoso y muy cobarde, pues -
como vimos- le tiene un miedo enorme... a los ratones. Changd, dios del trueno
y del fuego, prohibe por una parte a sus hijos mentir, robar y matar, pero en los
patakies aparece frecuentemente como culpable de ¢sos y otros pecados. Ogn,
elorichadela guerray los metales,sin cuyo cuchillonoes posible hacer sacrificio
a los demds dioses, cometid incesto con su madre Yembo. Es cierto que ese
crimen recibi6 el castigo de Obatal4, pero la imperfeccién ética de Ogtin nunca
fue plenamente reparada. Ochiin, la Afrodita lucumi, bailadora de danzas
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voluptuosas, tuvo amores ilicitos con Changé y con Ogiin. En algunos patakies
se llega a presentarla como una prostituta. Esas contradicciones-entre el c6digo
ético y la conducta de los dioses y los héroes, muy explicable dados los avatares
del proceso transculturativo cubano, puede encontrarse, empero, en otras mito-
logias y cuerpos de leyendas. Quién reline a la vez mds virtudes y més vicios
que el mds ilustre antecesor histérico de Jesucristo, Su Majestad el Rey David?

‘Los patakies estdn estrechamente vinculados con algunos de los ritos mas
importantes de la religién lucumi, particularmente con la iniciacién y la adivi-
nacién. Cada una de las letras u odus del Dilogiin (u ordculo de los caracoles) estd
ligada a determinados patakies que sele dicen al consultante cuando esaletra sale
enelregistro. Por ejemplo, el mito de Mof4 y sumujer, que relatamos mds arriba,
se Ie lee al cliente cuando sale el odu que correspondc al nimero 7, llamado Odi. .
En una de las ceremonias del asiento 0 Kariochallamado /1d, el oriaté -director
del “registro” en que se consulta sobre el destino del iniciado- cuenta los patakies
correspondientes y mientras mads sepa “mas se luce ese dia”.* Los demas santeros
presentes también pueden hacer comentarios y contar algunos de los mitos. Es
interesante observar el cardcter liminal que tienen estos dos ritos. La iniciacién
trata de proyectar el presente hacia el futuro, abriéndole al iyawd la puerta hacia
una nueva vida (la religiosa) después dc haber dispucsto de la vida vieja (la
profana). La adivinacién trata de traer el futuro al presente, de conectar lo que
ha de ser con 1o que es. Ambas operaciones tratan de garantizar que la secuencia
temporal sea adecuada. Y- para cllo tienen que contar con el pasado, sobre todo
con el pasado mitico, donde residen los dioses, fuente de la sabiduria y del aché.
De ese modo-lo que ha de ser y lo que €s quedan justificados por lo que ha sido.

(En este acdpite no nos hemos referido a los innumerables patakies que
relatan la vida de los orichas, porque etlos constituycn la basc det cstudlo delos
dioses, quc ya hicimos en el acdpite anterior.)

Sacerdocio y Ritual.

LaRegla de Ocha posee un mtrmcado sistema nlual que mcluye jerarquias
sacerdotales, lugares sagrados, invocaciones pnvadas celebraciones publicas,
actividddes magicas y ritos de pasaje o transicion, fundamentalmente de inicia-

cién y funerarios. Es importante insistir, para evitar confusiones, en.la flexibili-
dad que caracteriza el comportamiento littrgico en la Regla de Ocha (y en'las

5. Cabrera (1980), p. 102. ' S
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otras religiones afrocubanas), pues si bien es cierto que existe un cuerpo comiin
de précticas (Asientos o Kari Ochas, “tambores”, “registros™ con el caracol o
Dilogun, etc.) que coinciden siempre en lo esencial, también lo es que dichas
pricticas varian en susdetalles deilé ailé, de santero a santero. Comonos explica
una informante: cada casa de santos posee sus tradiciones, sus costumbres, que
son transmitidas por los padrinos a sus ahijados y éstos a su vez las traspasaran
a otros. Las Reglas afrocubanas se caracterizan por su labilidad, su variabilidad
y su descentralizacién, ya que no existen en ellas organismos institucionales
dedicados a velar por la ortodoxia, un concepto mas occidental que africano.

Entre las personas que participan en el culto a los orichas es menester
distinguir diversos tipos de miembros. Una primera categoria cstd compuesta
por los individuos que se acercan al santero para resolver alguna dificultad por
medio de recursos magicos o para consultar a los ordculos sobre su porvenir.
Muchos desconocen las creencias religiosas y rara vez acuden a rituales
publicos. Este grupo es muy numeroso y algunos de sus integrantes, con el andar
del tiempo, llegan a convertirse en verdaderos ficles. Conforman un segundo
estrato aquellos creyentes que conocen la religion, consultan los ordculos,
participan en los rituales piblicos, cuidan de su cabeza y de proteger a su espiritu
guardidn o eledd, pero nunca se inician en ¢l sacerdocio lucumi ya que ningin
Oricha “los reclama”. Algunos pueden incluso recibir los collares de Santo,
como forma de proteccion, pero sin llegar a alcanzar ¢l rango sacerdotal. La
tercera categoria.la constituyen los sacerdotes o ministros, iniciados cn el culto
de algun Oricha mediante ¢l rito del Asiento o Kari-Ocha. En Cuba se conoce a
los sacerdotes con el nombre popular de santero o santera.

La organizacidn sacerdotal lucumi reconoce tres niveles jerdarquicos: el
iyawd o iyabo; 108 babalochas e iyalochas; y €l babalao. Eliyawd es el recién
iniciado en Ocha, el novicio o novicia que “ha hecho Santo” y que atin no ha
cumplido el periodo de aprendizaje o iyaboraje, que dura un afio. Durante el
tyaboraje, el padrino o madrina deberd instruir a su ahijado en ios misterios de
lareligién y en el ejercicio del culto. También le ensefiard su poquito de “lengua”
paraque el nedfito pueda dirigirse a los Orichas “en su idioma” . El iyawd debera
vestir de blanco durante su afo dc iyaboraje y vivird bajo la tutela de sus
padrinos, a quienes obedecerd y respetard en todo. Mds adelante, cuando trate-
mos del Asiento, describiremos en mayor detalle la conducta rcqucndd durante
el afio que sucede a la iniciacién.

Una vez concluida la etapa de noviciado, el santero o santera estd facultado
para ejercer el sacerdocio. No todos, sin embargo, sc dedican activamente a
ejercer labores ministeriales, ya que los orichas, en ¢l momento del /td ( las
predicciones) que forma parte de la iniciacidn, pueden delerminar que Su nuevo
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hijo debe prestarles un culto estrictamente privado. Los sacerdotes, como
veremos mas adelante, adquieren ademads otros titulos tales como Oriaté,
definido por Lydia Cabrera como “ ¢l Bab4 que se sienta en la estera para echar
el dilogin, y a dirigir los rezos y cantos en las ceremonias de Ocha”.! La
Oyubona (u Oyubbén, si es hombre) es un apelativo temporal que se aplicaa la
“segunda madrina” del asiento o iniciacion. Es la ayudante principal de la
madrina o padrino y tiene la misién de ocuparse de todas las necesidades del
iniciando, asf como de vigilarlo y acompafiarlo durante el proceso iniciatorio.
Solamente santeros de comprobada sabiduria y seriedad deben ser considerados
para fungir de Oriaté o de Oyubona. Actualmente sélo los hombres actian de
Oriatés , aunque nos dice una de nuestras informantes que en epocas pretéritas
existieron Oriatés de sexo femenino.

Las funciones principales de los sacerdotes (babalochas) y sacerdotisas
(iyalochas) lucumies son: 1) rendir culto -a las divinidades recibidas en la
iniciacidn y, principalmente, a su eledd , entidad tutelar a veces conocida me-
taféricamente como el “4dngel de la guarda™; 2) dirigir los ritos que se efectien
en su casa-templo o i/¢é; 3) servir de curanderos o consejeros en 1o que se refiere
a problemas de salud y dificultades en las relaciones personales y 4) adivinar
por medio de los oraculos del coco y del caracol. M4s adelante describiremos las
formas en las que los iniciados “cuidan” de sus orichas mediante ofrendas y ritos
cotidianos. También estudiaremos las liturgias formales que involucran a un
grupo de sacerdotes y, algunas veces, al piblico en general. A la adivinacién
dedicamos todo el acépite siguiente.

Conviene examinar aqui el papel de curandero que ejerce el santero entre los
fieles. Como es de suponer, durante los siglos anteriores y los primeros afios del
presente, ésta constituia una funcién de gran relieve. La falta de acceso a la
medicina ortodoxa, asi como la desconfianza que ella provocaba, servian para
acentuar la reputacién del santero como curandero. Ademds, para los creyentes
afrocubanos las enfermedades del cuerpo y del espiritu son frecuentemente
provocadas por encantamientos magicos o por la accién de entes espirituales a
los que hay que desarmar. Y para ello es menester emplear el conocimiento y
poder adquiridos a través de la iniciacion y de la practica. Basta repasar la
segundapartede El Monte de LydiaCabrera o suMedicina Popular de Cubapara
comprobar la enorme cantidad de hierbas, bejucos, hojas y otras sustancias
empleados por los santeros en el tratamiento de dolencias especificas. Hoy en dia
no es usual que alguien dependa exclusivamente del santero o curandero cuando
se presenta un problema de salud. Los remedios populares y los mégicos son

1. Cabrera (1970), p. 273.
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empleados mas como complementos de la medicina ortodoxa que como susti-
tutos de ella. Si permanece la costumbre de acudir al babalocha o 1a iyalocha
en solicitud de protecciones o “resguardos” contra influencias negativas y de
solucién a dificultades amorosas o econdmicas. En el exilio, la profusién de
botdnicas o almacenes repletos de hierbas, perfumes, piedras, aceites (ademds
de soperas, imagenes de santos, libros de oraciones, libretas de santeros, etc.) asi
lo atestiguan.

La maxima autoridad dentro del clero lucumf{ ia constituye el babalao, el
supremo adivino, hijo de Orula. El babalao pronuncia sus vaticinios por medio
de una suerte de cadena o “rosario” llamado okpelé, okuele o ekuele, hecho de
eslabones de metal interrumpidos a tramos por ocho “glorias” o trozos de cara-
pacho de jicotea, de carey, de coco o alguna semilla grande. También, aunque
con menos frecuencia, emplea los “ikis” o semillas negras de palma, recibidos
en el momento de la consagracién. Cada juego de “ikis” consta de 18 semillas,
de las cuales se utilizan 16 para la adivinacidn. Para ser babalao es menester
recibir una “mano completa” de Ifa, que consiste en dos juegos de 18 “ikis”, es
decir un total de 36. Estas semillas se guardan en una sopera junto al “funda-
mento” del babalao. El hombre que ha recibido “media mano de If4”, o sea un
juego de “ikis” solamente, se denomina omofd, y aiin no tiene las prerrogativas
adivinatorias del mdximo sacerdote.

El acapite siguiente estd dedicado al estudio detallado de los ritos adivinato-
rios lucumies y por eso aqui solamente los mencionamos de pasada. Durante ¢l
registro ( o “consulta”) el babalao marca con el dedo las “letras” o signos del
oraculo que han salido en una especie de bandeja de madera (el tablero de If4)
ala cual se espolvorea un polvo denominado yefd, que fortalece y proporciona
aché. Se hace de hame, malanga blanca, jutia, cascarén de coco, harina, pescado
y otras sustancias. Segun Lydia Cabrera se le conoce como iyé cuando no estd
consagrado, yefd cuando si lo estd y afoché cuando se le emplea en algiin
“trabajo” u operacién mégica.? La mujer que se ocupa de asistir al babalao es
laapestevi'y debe ser hija de Ochiin, en recuerdo de los amores de esta diosacon
Orula. Los babalaos generalmente visten de blanco y, cuando ofician, usan un
gorro de copa del mismo color, semejante al de los cocineros. Nunca caen en
estado de trance o son poseidos por divinidad alguna.

Son funciones especificas del babalao: 1) rendir culto a Ifd cada cinco o cada
nueve dias, segin las costumbres de la casa o ilé al que se pertenezca;® 2)

2. Nota de campo del archivo de Lydia Cabrera.
3. Cormrespondencia inédita de un babalao a Lydia Cabrera. Agradecemos a la investiga-
dora el acceso a estos valiosos e interesant{simos documentos.
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interpretar las cuatro dltimas “letras” del Dilogiin u ordculo de los caracoles; 3)
adivinar utilizando el ekuele o el tablero de Ifd 4) dar la iltima palabra en
aquellos casos en que los vaticinios sean dificiles de interpretar, ya que, como
decia el vicjo Gabino Sandoval: “Babalao es ¢l que, en tiltimo término, profun-
diza, dilucida y determina”; 4) efectuar las rogaciones “mads decisivas”, sobre
todo en las ocasiones serias y delicadas; S) aclarar, en conjuncién con otros
babalaos, quién es el oricha tutelar de algin fiel; 6) preparar y entregar los
“guerreros”; 7) determinar, junto a otros babalaos, la “letra” o vaticinio que re-
gira durante el afio que comienza; 8) sacrificar los animalcs en las iniciaciones
y otras ocasiones litirgicas;* 9) presidir en las ceremonias iniciatorias conocidas
como Abo-Facd (la mano de Orula) que reciben los hombres y el /co-Fd o “Cofa
de Orula” que reciben las mujeres. Segun Gonzalez Wippler el “Cofa de Orula”
dura tres dias, en los cuales el iniciado cs presentado formalmente al oricha,
quien recibe numerosos sacrificios y ofrendas. El realizar ccremonias se conoce
popularmente como planiar.® El slgulcnte cuadro sindptico resume las dwersas .
jerarquias del clero lucumi.

Jerarqufa Sacerdotal en la-Regla de Ocha

- Iyawé Sexo M/F Persona-iniciada en Regla de Ocha durante
el afio siguicnic a su iniciacion.

- Babalocha _ S
Oloricha , . SexoM Sacerdote de la Regla de Ocha que posee
- ) todos los privilegios de la iniciacién.

- Oriaté: Babalocha que dirige los rezos y cantos en
las ceremonias dc Ocha. No se requiere un
proceso inicialorio especial para obtener
este titulo, sino que ¢s un reconocimiento a
su profunda sabiduria en materia religiosa.
Realizael iy sacrificalosanimalescuando
el babalao.no cjecuta esta funcidn.

4. Dépcndicﬁdo de su tradicién, algunas casas-de Santo emplean babalaos para sacrifi-
car y en otras lo hace el oriaté. Asimismo, los “guericros” hoy en dia‘son entregados
por los santeros o por los babalaos. Estas divisiones de funciones son frecuente
motivo de disputas entre los dos grupos. ’ :

5. Gonzilez Wippler (1989), pp. 100-101.
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- Iyalocha

- Babalao

hispanocubano.org

-Oyubbdn:

Sexo F

- Abilola:
- Iyaré:
- Oyubona:

- Apestevi:

Sexo M.

- Omofa:

- Awd:

- Oliio:

- Adofin:

- Aré:

Babalocha que asiste ¢n ¢l Asiento.

Sacerdotisa de 1a Regla de Ocha que posee
todos los privilegios de la iniciacion.

santera vieja, importante.
la iyalocha de mayor edad
ayudante de la madrina del Asiento.

la mujer del babalao, mujer que cuida de los
objetos del babalao. Debe ser hijade Ochiin.

El supremo adivino, sacerdote de If4, repre-
sentante de Orula en la tierra.

Hijo de Orula que estd parcialmente ini-
ciado (tiene “media mano de If4”).

Paso previo a ser babalao. No dcbe adi-
vinar.

el babalao que ha sido iniciado en el culto
de otro Oricha anics de recibir a Ifa (o sea
que ha sido “ascntado”). Puede entrar al
cuarto sagrado o ighodu en las ceremonias
herméticas. Scgun algunas fuentes cs el
mayor de los babalaos.

Segtin algunos, ¢l babalao de mayor jerar-
quia. Titulo que se da a un babalao de gran
jerarquia.

~ El préximo en rango al Olido y lo sustituye

¢n su ausencia.

Tercero en rango al Oldo. Pucde sustituirlo
€N su ausencia.
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- Asaré Pawd:  El “mensajero”. Encargado de llamar a la
asamblea y preparar el sitio de culto.

- Asawé: Diputado y ayudante del Asaré Pawd.

Tradicionalmente, los templos de Ocha son las mismas casas o ilés de los
sacerdotes o santeros. Aquellos que pueden, dedican una habitacién a guardar
y dar culto a sus santos. Pero el concepto de i/é tiene en la santeria un sentido
mucho més amplio y profundo. Como explica Joseph Murphy: “La unidad
fundamental de 1a Regla de Ocha es €l ilé, concepto complejo que significa a la
vez casa,comunidad y familia, Cadailé es una familia espiritual cuyos miembros
estdnrelacionados entre si por medio de la iniciacion y no por la sangre. Iniciarse
significa entrar alavidade un ilé y el iniciar a otra persona equivale aconvertirse
en padre o madre del espiritu que anima al iniciado. De ese modo el ilé es una
compleja comunidad de madres y padres, de hermanas y hermanos organizados
alrededor de un estricto sistema de antigiiedad basado en la iniciacién.” Cada
ilé es independiente de todos los otros y no reconoce otra jerarquia mas alld del
santero o santera que le sirve de centro.

A través de la ceremonia del Asiento o Kari-Ocha, el padrino o la madrina
traspasan la fuerza vital de sus Orichas a las piedras u otanes del iniciado. Para
el creyente en Ocha, e] santo se arraiga o se “fija” en las piedras sagradas y alli
reside. Los otanes se guardan, como vimos al describir a los orichas, en soperas
de loza o porcelana, cazuelas o tinajas de barro y, algunos como Changg, en
bateas de madera. Segiin Lydia Cabrera, “antafio en todo tipo de vivienda se
colocaban directamente en el suelo, 0 como hemos visto en pueblos de Matanzas,
en una plataforma de ladrillos”.® Posteriormente, las soperas se guardaban en
“canastilleros” o armarios de madera que podian abrirsc y cerrarse con facilidad.
En la actualidad se colocan en armarios, estantes y hasta closets, continuando el
proceso de aculturacidn caracteristico de estas religiones.?

6. Seginunbabalao que escribe a Lydia Cabrera, el olto, el adofin, el aré, el asaré pawé
y el asaw6 constituyen lo que él llama “la logia de Ifa”. (Archivo personal de L.C.).

7. Murphy, “Lydia Cabreray la Regla de Ocha en los Estados Unidos”, en Castellanos

e Inclén (1987), p. 247.

Cabrera (1980), p. 11.

9. Cuando la madrina de la iniciacién lleva a la casa de su ahi Jado las soperas de éste,
se colocan inicialmente en el suelo, sobre esteras de rafia. Posteriormente son alzadas
y colocadas en los estantes o armarios.

%
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Préximas a las soperas se colocan una maraca y unas campanillas plateadas
odecobre (agogd), parallamar y saludaralos orichas. A veces hallamos también
litografias e imigenes de santos catdlicos y, muy frecucntemente, mufiecas y
mufiecos que representan a alguno de los Santos. Delante del armario o canas-
tillero ¢l suelo se cubre con una estera de paja, encima de la cual se ponen las
ofrendas a los dioses. Para espantar las malas influencias se elaboran irukes o
“rabos de vaca, de buey o de caballo, con los mangos adornados con caracoles
y cuentas de los colores simbélicos de los dioses™.!° En el cuarto de santos 0
igbodu se guardan también las sustancias usadas cn los cultos, asi como los
ingredientes que Se utilizan en su preparacién: granos de maiz tostado, algodon,
jutia ahumada, velas, agua de colonia, agua bendita, coco, pescado ahumado,
cascarilla de huevo, manteca de corojo, ekri de frijol de carila, ekd o pasta de
maiz, manteca de cacao, miel de abejas, ctc. También se encuentra un pilén o
mortero que se usa en la preparacion de esas sustancias. En ¢l mismo igbodu, o
en algiin otro lugar de la casa, reside la “bdveda espiritual” del santero, que
describircmos en el acdpite dedicado a las misas espirituales dentro del capitulo
siguiente. Préximo a la puerta principal de la casa debera colocarse el pequefo
armario que contienc a Elegua y los guerreros.

Los sacerdotes estin en la obligacién de rendir culio diario a sus orichas y
a sus muertos. Por las mafianas, antes de comenzar las actlividades cotidianas,
saludan a sus Santos. No cxiste un ritual especifico para ello. Algunos le mo-
yuban (saludan) en lucumi, otros se postran delante del canastillero, otros los
llaman con la maraca o el agogd (la campanilla) y les rezan en espafiol. Antes de
salir de la casa, es conveniente purificarse o “despojarse” con el agua del vaso
o copa mayor de la “béveda espiritual” mientras sc¢ reza un Padre Nuestro. Esta
copa se halla dedicada al “Santisimo” (Dios Padre, Hijo y Espiritu Santo). Una
o dos veces al dia, el santero elevara ¢l pensamiento a su “dngel de la guarda”,
a su oricha tutelar, y lo saludara. Algunos arrojan todas las maiianas agua a la
calle para conservar la casa libre dc malas influencias. Una vez por semana, y
esto es muy importante, los ficles rociardn a su Elegua con aguardiente, Ic
soplaran humo de tabaco y le prenderan una vela. Una vez por mes lo embadur-
naran con manteca de ¢orojo.

También semanalmente, los santeros encienden una vela a su “dngel de la
guarda” y cambian las aguas contcnidas en las siete copas de la “boveda
espiritual”’; ofrendan flores y velas a los muertos y saludan, de modo especial,

10. Cabrera (1980), p. 12.
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a los espiritus de los familiares fallecidos.!! Casi todas las semanas, sin que
exista plazo fijo, les ofrecerdn alguna fruta a los orichas. “Si veo un racimo de
platanos.bonito, lo compro y se lo llevo a Changd, lo mismo si veo naranjas para
Ochiin, peras para Obatald o melén de agua para Yemayd”, nos dice una
informante. Si se presenta cualquier dificuliad y ¢l sacerdote desca obtener una
respuesta sencilla y répida de los Santos, “tirard los cocos” para recibir su
consejo. '
Aproximadamente una vez por mes (cada semana, si. ofrecc consullas) el
santero se hard a si mismo un “registro” completo de caracoles. El ordculo -
determinard si es menester efectuar algiin ebbd u ofrecimicento adicional o si debe
acudlr a algin santero mayor 0 al babalao para un rito particular, como una
“rogacion de cabeza”, que describimos al estudiar los nlualcs de iniciacién. Una
vez al afio se celebran también la ficsta del oricha de cdbeccra yel dmvcrsarlo
de Santo del cofrade. En csas ocasiones se prepara un “trono” en.el-ighodi o
cuarto de Santos y alli sc sitda la sopera del oricha homenajcado. Delante'sele
colocan las ofrendas de frutas, flores y los dulces favorilos del dios (pucden ser
tortas de merengue, .arroz con leche, capuchinos, sopas borrachas, dulce de
leche). Todos, aun los aleyos no iniciados, son blcnvcmdos a'la celebracién. Si
~ las posibilidades econémicas lo permiten, estas son ocasiones propncnds para
ofrecer un toque de giiiro o de tambor. o
Como podemos observar, ¢l verdadcro creyente en la Regla de Ocha es un_
servidor de sus dioses y les debe un culto constante. La mayor parte de los ritos
que acabamos de describir son de cardcter estrictamente religioso, es-decir, su -
objetivo ¢s honrar y agasajar a los orichas. El santero, ademas-realiza unaserie
de operaciones mégicas —los llamados “trabajos”— cuyo propdsito ¢s, gene-
ralmente, prevenir una desgracia, purificar ¢l ambicnte u obtener algin bien
deseado.-Como forma de “despojar” a una persona dc las malas influencias, por
ejemplo, se pasaran por el cuerpo hicrbas y aves. Para proteger contra el mal se
preparan amuletos o “resguardos” . Los iniciados, y muchos que no lo son,
_baldean la casa con agua, hielo y perfumes. También son corrientes los filtros
amorosos. Como -dicen los creyentes, la Santeria es eficaz: “resuelve”. La
religién, sin embargo, no fue establecida — y asf lo afirman repetidamente sus
- miembros— para realizar conjuros maléficos. El “dafio”, si ocurre, es un efecto
secundario.que a veces acompaiia la realizacién dc algtn bicn que se persigue.

11 Como cl aguade ]a bovcdd cspmtudl no.cstd contaminada (como la queen nuna* ‘misa
" espiritual” recoge las malas influencias) puede, slmplcmcmc vertetse en un lavabo
0 fregadero de la casa. :

88

hispanocubano.org


http://www.hispanocubano.org

(Como se llega a ser santero, ministro de la Regla de Ocha? Algunos lologran
de forma muy natural: sus abuelos y sus padres son creyentes que les transmi-
tieron la fe y les hicicron “registros”, donde muchos de cllos fueron *“reclama-
dos” por los Orichas, o sea, recibicron “la orden” de iniciarse. Otros son con-
versos: la santeria no era practicada por sus familiarcs ni por sus allegados, pero
alguna circunstancia lo hizo llegar a clla. En estos casos, lo mds usual ¢s que la
persona haya concurrido inicialmente al santero en busca de solucién a algiin
problema. Muchas veces no pasa de ahi. Emplea los recursos mégicos sin tener
mayor interés en adentrarse en la religion yoruba. En ocasiones, sin embargo, el
sujeto comienza a participar cada vez mis activamente (como aleyo o profano)
en las actividades religiosas que tienen jugar en algidn ilé. Consulia el Dilogiin,
asiste a tambores y misas espirituales y posiblementc posce un resguardo que lo
proteje del mal. (Estos resguardos se entregan cuando uno de los ordculos asi lo
determina. Generalmente son pequefios envoltorios que contienen sustancias
especificas, supuestamente capaces dec operar contra fas influencias nefastas. La
persona debe llevar este amuleto consigo en todas las ocasiones).

La primera ceremonia iniciatoria de la Regla de Ocha cs la imposicién de los
collares o elekes. Como sabemos, cada Oricha posce un collar o collares que le
pertenecen y lo representan. En ocasiones, ¢l Dilogiin u otro ordculo dictamina
que un individuo debe recibir los collares de las cinco deidades principales:
Elegua, Obatald, Chango, Ochiin y Yemayad . Ellos conficren a los. fieles la
proteccion y la ayuda de dichos santos. Posteriormente se pueden recibir los
collares de otros orichas, segiin sea necesario. Gonzalez Wippler nos dice que
“los collares mas populares, después de los primeros cinco, son los de Oy4,
Babali Ayé, Agayi y Ogin™.'? Generalmente, el santero o santera que encabe-
zaun (/¢ activo posee una buena provisién de collares que han sido previamente
lavados con omiero o agua lustral y que han recibido, en sacrificio, la sangre de
algiin animal. Generalmente, las madrinas y padrinos aprovechan la ocasion de
algiin asiento o Kari-Ocha para preparar de este modo una buena cantidad de
collares que, una vez consagrados, s¢ guardan para ser cntregados posterior-
mente a un adepto.

~Lapersonaque vaarecibir los collarcs debe absicnerse de sostener relaciones
sexuales durante las 24 horas anteriores al inicio dc la cercmonia que deberd
efectuarse una vez se haya puesto ¢l sol. Asimismo, debe llevar una muda
completa de ropa nueva de color blanco y un sombrero o pafiuclo a la casa de su
madrina o padrino, donde se rcalizard ta ceremonia. Para coménzar, el sujelo se

12. Gonzélez Wippler (1989), p. 165. Traduccién nuesira. - ] T
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despoja de sus ropas cotidianas y recibe un bafio con el omiero. Posteriormente,
ya vestido con su nueva indumentaria, se le hace una rogacién de cabeza. El
proposito de esta ceremonia es despejar la mente del sujeto, tranquilizarlo o
“limpiarlo” de las malas influencias. Cualquier ritual importante comienza con
una “rogacidn de cabeza” la noche anterior. Esta ceremonia se inicia colocando
en un plato blanco cascarilla, manteca de cacao, coco rayado, agua, algodén y
dos velas. Se pide permiso a los muertos y a los santos. El plato se coloca delante
de los pies, las rodillas, las manos, los hombros, la frente y 1a nuca del creyente.
El sacerdote lo unge primero con agua y luego con manteca de cacao. Poste-
riormente le hace unas marcas con cascarillaen 1a frente, las mejillas, lasrodillas,
las manos y los pies. Se tira el coco delante del iniciando para consultar la
voluntad de los orichas. Luego se tira por detrds para preguntar a los espiritus de
los muertos. Silos augurios son positivos, se colocan los ingredientes (mezcla-
dos en forma de pasta) en los pies, las rodillas, las manos, los hombrcs, la frente
y la nuca del creyente. El sobrante se pone en la cabeza, que se cubre con un
gorrito blanco (si se trata de un hombre) o con un pafiuelo blanco (si es una
mujer). Alli permaneceran por un tiempo para que le transmitan su aché. 13

Una vez concluida la rogacidn, se procede a entregar los collares, que no
deberan ser usados cuando la persona se bafie o sostenga relaciones sexuales. Si
es una mujer, debera quitarselos mientras le dure el periodo menstrual. Los
collares nunca deben ser entregados dos veces, y por ello es tan importante no
perderlos. A la muerte de la persona se les debe “dar el camino” que ordenen los
orichas por medio del Dilogiin (casi siempre se entierran las cuentas sueltas con
suduefio). La persona que recibe los collares no pertenece ain al clero de Ocha,
pero si adquiere la responsabilidad de respetar la religion y los orichas. -

Hay ocasiones en que un oricha reclama a un hombre o una mujer como su
omd, su hijo o hija, y determina que debe ser iniciado en su culto. El dios puede
expresar su deseo de diversas maneras. Una sefial inequivoca, por ejemplo, €s la
posesién del omd, ya que el estado de trance confirma que una deidad particular
reclama “su cabeza”. Otro modo eficaz de expresién divina es por medio del
Dilogiin o los caracoles, y del ekuele o de los ikis del babalao.

La ceremonia formal y clésica de iniciacién, conocida como Asiento, Kari
Ocha, o simplemente hacerse Santo, dura siete dias, aunque los ritos mas so-

13. Existen muchas recetas para las rogaciones de cabeza, dependiendo de los problemas
del adepto y lo indicado por el santo o por el espiritu de algin difunto. Aqui
describimos lo que una informante ilama una “rogacién bésica”.
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lemnes tienen lugar durante los tres primeros. Se halla repleta de simbolos
liminales. El término liminal (del latin limen, umbral) ha sido usado por Amold
Van Gennep y Victor Turner en sus estudios acerca de ritos de pasaje o
transicion, es decir aquellos —tan frecuentes— que sefialan un cambio de estado
o posicién dentro de un grupo social. Siguiendo a estos investigadores, podemos
distinguir tres etapas en dichos ritos: a) una fase pre-liminal de separacién, en
laque el individuo o el grupo es simbélicamente desprendido de un estado previo
en la estructura social; b) un periodo de transicién, que es uno de ambigiiedad,
en el que los sujetos comparten pocos o ninguno de los atributos asociados a los
estados anteriores y futuros; ¢) una etapa post-liminal de incorporacién, en la
que concluye el trdnsito y el nedfito en adelante participa de los atributos de su
nueva condicién.

Las caracteristicas de los periodos y las personas liminales son ambiguas y
se expresan en una multiplicidad de simbolos —muerte, gestacién, nacimiento,
desnudez o vestuario uniformado, pobreza, silencio, sumisién, humildad, blan-
cura, homogeneidad, anonimato, obediencia absoluta, ausencia de rango, des-
preocupacidn por la apariencia personal, pequefiez ¢ infantilismo, pasividad y
muchos otros— que afirman su indeterminacién. Turner lo expresa asi: ... Esta
condicidn y estas personas eluden o se escapan de la tramade clasificaciones que
normalmente localizan a los estados y posiciones en ¢l espacio cultural. Las
entidades liminales no estdn ni aqui ni allé; se encuentran entre las posiciones
asignadas por la ley, las costumbres, las convenciones y el ceremonial. Por esta
razon, sus atributos ambiguos ¢ indeterminados son expresados en una rica
variedad de simbolos en las muchas sociedades que ritualizan las transiciones
sociales y culturales” !4

" Pocos dias antes de la ceremonia formal de iniciacion se realiza una “misa
espiritual de coronacién” en lacasadonde vaatener lugar el acto iniciatorio. Este -
rito se describe detalladamente en el proximo capitulo. El dia anterior al
comienzo del Asiento o Kari-Ocha se halla marcado por numerosos simbolos
pre-liminales y liminales. Esa-noche la oyugbona (0 sea, la asistente de la
madrina o padrino, frecuentemente conocida como “segunda madrina”) y otros
sacerdotes conducen al iniciando a un rio préximo para ser purificado. La
simbologia en este momento alude primordialmente a la separacién. Después de
saludar aOchuin, la “duefiade losrios”, s¢ le arrancan lasropas al omd y se le bafia
con jabdn y un estropajo. La ropa usada, ¢l jabdn y el estropajo se abandonan a

14. Tumer (1969), p. 95. Traduccidén y subrayado nuestros.
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la corriente, ya que se consideran contaminadas ¢ impuras. Antiguamente, la
madrina o el padrino iniciaban el primero de dos cuestionarios rituales: '3

Oyugbona: (A qué has venido?

Iniciando: A buscar Santo.

Oyugbona: ;Qué Santo?

Iniciando: A Yemayd (o cualquiera que sea ¢l nombre del oricha que se

“asienta”).

Hoy en dia, esta fase preparatoria no incluye un cuestionario ritual. Una vez
que el nedfito ha sido debidamente purificado, la oyugbona le ordena que tome
una piedra del fondo del rio (“‘¢l secreto del rio”). El omd 1a recoge y la entrega
alaoyugbona,quien lacolocaen un recipiente. Todos, por fin, regresanalacasa
0 ilé que serd la sede del ritual. Dependicndo de la tradicién que se siga en una
casa 0 ilé, la piedra del rio se guardard bicn con los atributos de Elegua, con los
de Ochiin, o con los del oricha tutelar.

Al dia siguiente, ¢l dia del Asiento o Kari-Ocha propiamente dicho, tras
varios preparativos y ofrecimientos a los espiritus de los muertos, el nedfito,
ahora conocido como iyawd o iyabé (literalmente: mujer recién casada, esposa,
segiin Crowther), recibe el collar de mazo, ¢l gruesoy elaborado collar principal.
Esta ceremonia (conocida con el nombre de “prendicién”) produce profundas
transformaciones psicolégicas en ¢l iyawd, ya que éste comienza a experimentar
los efectos de ser un sujeto en proceso de transicién: inscguridad, temor,’con-
fusién son algunos de los sentimicntos que reportan los santeros cuando se
refieren a esta parte del ritual. Uno de los informantes de Lydia Cabrera expresa
muy claramente este sentimiento de liminalidad: “Desde que aunolo prenden...yo
no sé qué pasa, pero no se es.la misma persona. Y 1o quc a ratos se siente ahi
esperando contra la pared...juno s6lo lo sabe!”.'s La palabra iyawd expresa, en
términos sexuales, el papel “fémenino” o “pasivo” de los nedfitos —hombres o
mujeres -— con respectoa las divinidades que los poseen. Poreso mismo, alguien
poseido por alguna divinidad es considerado mctaféricamente como un “ca-
ballo” y se afirma que la deidad “monta a su caballo”. Desde esc momento, el
nedfito debe permanecer en silencio y hablara solamente para responder a los

*

15. Utilizamos aqui las preguntas rituales transcritas por Lydia Cabrera (1980), pp. 141
y 158-159. Los ritos iniciatorios lucumies, especialmente 1os que transcurren en el
cuarto de Santos 0 ighbodu son secretos y exclusivos de los iniciados, con laexcepcidén
del Dia del Medio. Una versién similar de estas preguntas aparcce en Oba Ectin

o (1985). :

16. Cabrera (1980 a), p. 147.
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“mayores” que le dirijan la palabra. El silencio, la sumisién y una dependencia
total de las autoridades religiosas, todos simbolos de transicién, son las cuali-
dades que en este momento serecalcan. Eliniciando debera dormir por sicte dfas
enunaesteracolocadaen el pisoy comera, con cuchara solamente, de un humilde
plato de esmalte, mientras permanece sentado en el suelo. Durante los préximos
dias estard bajo el cuidado y 1a supervision constantes de la Oyugbona, quien se
ocupara de atender al novicio e incluso lo bafiard. Cuando éste necesite utilizar
el servicio sanitario, la Oyugbona lo acompafiara hasta la puerta. El iniciando
ha sido convertido simbélicamente en un “nifio”, ha perdido temporalmente su
status como miembro de la sociedad con todos sus atributos.

Tras preparar el omiero, el agua lustral que ha sido fortificada con el aché o
la fuerza de hierbas y plantas, todo se halla dispuesto para el Kari-Ocha, la
imposicién de las piedras sagradas en la cabeza del iyawd. La Oyugbona cubre
al iyawd con una sabana blanca, le ordena que cierre los 0jos y 1o conduce a la
puerta del igbodu o cuarto de santos, donde esperan la madrina o padrino y los
otros asistentes. El iyawd toca a la puerta del ighodu y llama al padrino por su
nombre. El cuestionario, una vez mds, es en espafiol: '’

Padrino: ;Quién es?

Iyawd: (proporciona su nombre)

Padrino : ;Qué desea?

Iyawo: Santo

Padrino: ;Qué Santo?

Iyawé: Elegua

Padrino: ;Qué Santo?

Iyawd: Obatald

Padrino: ;Qué Santo?

El interrogatorio continia hasta que todos los Orichas han sido nombrados.
“El iiltimo que nombra es a su Oricha tutelar y 1a puerta se abre”.!®

17. Empleamos aqui el cuestionario transcrito por Lydia Cabrera (1980) pp. 158-159.
Otra versién, con algunas diferencias aparece en el libro de Cecilio Pérez (Oba Eciin)
titulado Oricha: Metodologia de la Religion Yoruba (1985), pp. 34, 60-61 y passim.

18. Cabrera (1980), p. 159. Las preguntas rituales, por supuesto, no son privativas de la

Regla de Ocha. Por el contrario, son muy comunes en numerosos ritos iniciatorios.
Los masones las poseen. En la Iglesia Catélica ocurren tanto en la ceremonia del
bautismo como en la.que acompaiia a la admision dentro de una orden religiosa. Las
Reglas Congas y la Sociedad Secreta Abakud también emplean cuestionarios
similares en sus rituales de iniciacién.
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Ya en el interior del ighodu, los sacerdotes lavan la cabeza del iyawd, lo
despojan de la ropa que lleva, lo bafian con el omiero y, en sefial de humildad,
lo visten con una burda indumentaria confeccionada con tela de saco. Los
santeros y santeras, en orden de edad, le cortan el pelo, que no debe caer al suelo,
sino que debe recogerse y guardarse para ser usado en el futuro /tuto (ceremo-
nia finebre) del iniciado. El Oriaré procede entonces a afeitar 1a cabeza del
iyawd y a dibujar en ella varios circulos concentricos, empleando pintura roja,
blanca, azul y amarilla. A los hijos de Ochtn no siempre se-les afeita 1a cabeza,
yaque la diosa, durante la ceremonia, pucde manifestar su desco de que cl iyawd
conserve su cabellera. Con varias sustancias (cascara de fiame, jutia ahumada,
cabeza de jicotea y de paloma trituradas, hicrbas, harina de maiz, etc.) se forma
unapasta (el aché de Santo) que se colocaen medio de lacabeza. Varios santeros
extienden telas de color blanco, rojo, azul y amarillo por encima de la cabeza del
iyawd y las cruzan, en forma de palio. Por fin ¢l padriro, con la asistencia del
Oriaité, sostiene los “Santos”, las piedras sagradas, encima de la cabeza del
iyawd, comenzando con sus propios otanes y seguido por los del iniciado.

Como es de rigor, inicialmente se presenta el Elegua del padrino y se termina
con la piedra del Oricha tutclar, Este es el verdadero Asiento o “coronacién” y,
una vez cfectuado, el iyawg frecuentcmente cae cn trance, posesionado por su
deidad. Después de la “coronacion” sc procede a la matanza de animales, y los
orichas reciben la sangre de las victimas sacrificadas cn su honor. La carne de
algunas de éstas se guarda y se cocina para ser compartida en cl banquete
comunitario del dia siguiente. Como explica Lydia Cabrera: ** La sangre del
sacrificio infunde nuevas fuerzas al recién nacidoen Ocha, aumenta sus energias
y defensas naturales. Mediante el sacrificio se comulga y se estrechala unién con
los Orichas, y los mismos beneficios alcanzan fos que asisten en el fghodu a la
matanza impregnédndose de la esencia sagrada y poderosa dc la sangre que es, asi
nos lo definia el Omogin Maka, ‘vida dc la vida® “. '

La segunda jornada, conocida como el Dia del Medio, es de celcbracidn
publica. El iyawd, que ha dormido cn una cstera colocada en el suclo junto a las
piedras sagradas, viste un traje cspecial para ingerir ¢l desayuno y ¢l almuerzo
que le lleva la Oyugbona. Después del mediodia, lo visten con las claboradas
prendas ceremoniales, le colocan sus cotlares (el mas llamativo de todos es el
grueso “collar de mazo™), le encajan una corona o adé cn la cabeza pintada, y lo
sientan en un trono colocado proximo a las soperas quc conticnes sus otanes'y
los de su padrino o madrina. Las puertas de la casa-templo o ilé permanecen

19. Cabrera (1980), p. 166.
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abiertas y todas las personas, aiin las no iniciadas, son bienvenidas a compartir
en las festividades y a saludar al nuevo miembro de la familia Ocha.

Se inicia la fiesta con un toque de giiiro o tambor en el /gbodu donde se hallan
los otanes y el iyawd. No es raro que éste caiga en trance, posesionado por su
oricha. Posteriormente, mientras ¢l recién iniciado permanece en el recinto
sagrado, los tamboreros se trasladan a la sala o, preferiblemente, al patio de la
casa para proseguir alli la celebracién con todos los asistentes. La estructura de
esta ceremonia es similar a la que describiremos dentro de un momento, al
referirnos al “tambor de Santo”: los presentes cantan y bailan en honor de los
orichasy, muy frecuentemente, algunos de los participantes son “montados” por
las deidades (caen en estado de trance). El iyawd, como dijimos, no participa en
la festividad general. Por el contrario, debe permanecer en el ighodu, sentado en
su trono (también conocido como pildn 0 apoti), y allirecibird alos invitados que
se acercan a saludarlo y rendirle homenaje.?® Al caer la tarde, cesa la misica y
todos participan en un banquete comunitario. Estos alimentos se consideran muy
beneficiosos para el que los ingiere, ya que se les percibe como cargados de
fuerza espiritual o aché. El Dia del Medio es un dia dedicado a la celebracion de
communitas, simbolizada por el canto comunitario, el baile comunitario, la
comida comunitaria y la comunicacién comunitaria con las deidades por medio
del estado de trance.

El tercer dia se halla dedicado al /14, en el cual el Oriaté le revela al iyawo
los secretos de su nueva vida por medio del Dilogiin 0 sontilegio de los caracoles.
Se le narran hechos acaecidos en el pasado. Se le hacen augurios sobre el futuro.
Se le aconseja como actuar con prudencia o cautela en todo momento, se le
instruye acerca de si deberd ejercer el sacerdocio o, simplemente, honrar en
privado a los Santos, se le dice cuiles son los orichas que debera recibir mds
adelante, se le asigna su nombre religioso y, finalmente, se le revelardn los tabués
que debera observar y, entre ellos, los alimentos que, desde ese momento, habra
de evitar. Los simbolos liminales que acompaian el /td estan primordialmente
asociados con las meté4foras de re-nacimiento ¢ infantilismo. La ceremonia
comienza con ¢l fiangareo 0 Aangalé , el \inico rito dedicado especialmente a
Olodumare, quien recibe alabanzas, peticiones y una ofrenda, también llamada
Aangareo: una mezcla de harina de maiz, leche y miel. Antes de iniciar las
predicciones, se identifica a algiin santero experto en el arte de escribir rdpida-
mente y se le pide que transcriba las palabras del ordculo en unalibreta (la libreta

20. Mientras un iniciado no sea “presentado al tambor’, no podré bailar y participar en los
tambores o bembés.
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de I1d) que el iyawd debera conservar y consultar durante toda su vida. En este
momento, la vida del novicio se percibe, metaféricamente, como un “libro en
blanco” y se considera al iyawd como un bebé que apenas comienza a viviry que
en adelante debera seguir los dictados de los Orichas. Este concepto se refuerza
con las palabras iniciales-de la libreta de Itd, que rezan: “Iid del nifio (o la
nifia).....” seguidas porel nombre secular dcliyawd. Como el novicio harenacido
a través del Kari-Ocha, ahora recibe ademds un nuevo nombre que expresa su
recién adquirida identidad religiosa.

Elltd eseldltimo de los principales ritos del Asncmo Eliyawo, sin embargo
debe permanecer en la casa de su padrino o madrina por tres dias més, durmien-
do en el suclo ante las soperas. Al séptimo dia; repleto de complejos simbolos
liminales, se le conoce como el “dia de la Plaza y de la Iglesia”. El iyawd, vestido
de blanco y con la cabeza cubicra, es conducido por la Oyugbona y otros
santeros al mercado. En Cuba, s¢ I llevaba a la tradicional Plaza del Mercado,
un enorme edificio repleto de puestos-de frutas, dé vegetales y de carne. Alli
compraba la gente del pueblo sus alimentos cotidianos antes de la invencién de
congeladores y supermercados. En Miami, ¢l iyawé es trasladado a un almacen
de comestibles cubanos, cuyo duefio casi siémpre es un iniciado-en la Reglade
Ocha y comprende lo que esté a punto de acontecer. La Oyugbona bendice el
mercado con coco y deposita pequerias ofrendas de comida a Elegua en sus
cuatro esquinas. Después de comprar lasfrutas y los ingredientes necesarios para
preparar los dulces que se ofrecerdn mds tarde a los orichas, el iyawd debe robar
un pequefio regalo para Elegua. Antes de regresar a la casa dc la madrina o
padrino, todos se dirigen a una -iglesia.catdlica, se arrodillan delante del San-
tisimo Sacramento y encienden una vela por cliyawd. Una vez enel ilé, se cubren
las soperas abiertas con los alimentos y frutas obtcnidos en la plaza. Por la tarde,
después de una visita a la casa de la Oyugbona, el novicio, junto con sus dioses
en sus soperas, es trasladado a su propio hogar. Las soperas descansan en el piso,
sobre la tradicional estera de paja. Alli pcrmaneccrdn por una semana o tres
meses, seglin la costumbre del ilé del padrino, hastd que sc Icvamcn delsuelo y
se coloquen en el estante o canastillero.

Los ficles afirman que se acudc al mercado porque Oyd, la duefia de la
muerte, habita alli-y de esta forma se ascgura la proteccion de la oricha. El
significado de la visita es, sin embargo, mucho més complejo. El mercado es el
locus tradicional de la actividad secular, particularmente en ¢l caso de- las
mujeres. Y no debemos olvidar que ¢l novicio, independientemente de su sexo,

. esun iyawd, una “esposa”. El ir a la plaza, por tanto, simboliza la transicién del
iyawé del espacio sagrado del il¢ al profano de su propia residencia. La accion
ritual de robar también posee interesantes connotaciones. En primer lugar, el
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roboes una forma de conducta opuestaa la que, en principio, caracterizaa la vida

- cotidiana; es unatransgresion, y la transgresion (o inversion) de normaso-valores
es una sefial de la anti-estructura, de la liminalidad. El iyawd, como hemos
observado, se convierte en un ser anti-cstructural, liminal, y asi serd considerado
por todo un afio. Audn mds, este evento ¢s una forma de ensefianza sagrada. Una
de nuestras informantes nos refiere que, después de robar en la plaza del
mercado, su madrina le golpe6 la mano y le dijo: “Hoy has robado; desde ahora
nunca mas volverds a robar”. El episodio claramente refuerza la percepcion del
iyawd como un nifio pequefio, que necesita recibir regarios e instrucciones para
una conducta apropiada....una vez mds, un simbolo liminal.

Después de “hacerse Santo”, el iyawd pasa un afio completo bajo la estricta
supervisién de sus padrinos y, durantc ese periodo de iyaboraje, también
encontramos un gran nimero de simbolos asociados a la liminalidad. Deben
vestir de blanco y, durante los tres primeros mescs, deberdn cubrirse la cabeza
cuando se encuentren en piblico. A pesar de poseer un nombre religioso y un
nombre secular, para dirigirse a ellos se emplea solamente el apelativo “iyawd”,
recalcando, de ese modo, su anonimato. No deben estrechar las manos de nadie
—los seres liminales son frecuentemente considerados peligrosos ¢ intocables—
y deberan comer de un humilde plato dec esmalte y emplear solamente una cu-
chara, nunca un tenedor y un cuchillo. Si se encuentran con un “mayor” en la
religion, deberdn postrarse ante él o ante clla y si comparten una comida con otros
santeros, no podran sentarse a la mesa, sino en ¢l suelo. Si sc trata de una mujer,
no podré usar cosméticos ni mirarse en ¢l espejo. Se recalca ta necesidad de una
continencia sexual: en el pasado, una novicia o novicio debia abstencrse de las
relaciones sexuales por todo el afio del iyaboraje. Hoy, al menos en algunos ilés,
no se exige una castidad absoluta, pero se insiste en que ¢l iyawd no sea pro-
miscuo y se reserve exclusivamente para su pareja habitual.

En el curso de este afio, el novicio recibe instruccién sagrada; se le ensefia
cémo moyubar (saludar a los dioses en su idioma) y sc les indica qué debe hacer
para honrarlos, se le inicia en los sccreios de la adivinacidn con el coco y los
caracoles y se le instruye en la lengua yoruba o lucumi. A los tres meses del
Asiento, el novicio deberd realizar el lamado ebé de los tres meses, en el cual
se presentan ofrendas a los dioses. Exactamente un afio después de realizado el
Kari-Ocha, tiene lugar el ebd del aiio en la casa de los padrinos del recién
iniciado. Esta ceremonia marca la conclusién dcl periodo de transicién del
noviciado y aquél se convierte en un micmbro mds dc la congregacion religiosa.
Sielltd deliyawo determind que éste debe convertirse en un sacerdote activocon

- su propio ilé, tendrd que recurrir a otro paso iniciatorio —el pmaldo— que
describiremos mas adelante.
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Hasta aqui hemos examinado los simbolos de liminalidad que acompafian a
todo el evento iniciatorio. Concentrémonos ahora en tres aspectos del uso
lingiifstico: las funciones del lucumi y el espariol, el papel del silencio y la
organizacién estructural de los cuestionarios rituales. Pronto veremos que
muchas de las formas en las que se organiza el discurso estin determinadas, o por
lo menos influidas, por la liminalidad de la situacién y del sujeto en proceso de
transicidn.

Los creyentes en Ocha afirman que sus dioses préfieren que se les hable en
yoruba, en lucumi o anagd, su lenguaje nativo. Durante el Asiento, los sacer-
dotes y sacerdotisas emplean el lucumi en canticos y oraciones, asi como en la
preparacion de los objetos sagrados. En este contexto ritual, se reserva el espafiol
para comunicarse con el novicio, que supuestamente alin no conoce el lucumi.
Por esta razdn, los cuestionarios rituales, las predicciones del /td y las ano-
taciones en la libreta de I1d son en espafiol. En nuestra experiencia, sin embargo,
muchas de las personas que se inician poseen uncierto conocimiento de lalengua
ritual, a través de su participacion en las ceremonias padblicas. De todos modos,
lo que importa aqui no es si el cateciimeno posee O no alguna proficiencia en
lucumi, sino el hecho de que, para los propdsitos de la iniciacion, se le percibe
como ignorante del idioma sagrado, cuyo conocimiento es uno de los atributos
de los iniciados. El uso del lenguaje cotidiano (en este caso, el castellano)
establece una linea de demarcacién entre los iniciados y los no-iniciados en la
comunidad religiosa y sefiala que el iyawd aiin no posee un puesto establecido
en la organizacion. Ya hemos mencionado que a los novicios se les ensefia el
lucumi como parte de las actividades propias del afio de iyaboraje. El acceso al
cédigoritual seconvierte, asi, en una de las formas de alcanzar un status definido
dentro de la institucién religiosa.

Lareglade silencio, que prevalece durante casi todo el Kari-Ocha, le prohibe
al nedfito hablar sin permiso. Esta prohibicidn se halla directamente relacionada
con la fase liminal del rito que, en nuestro caso, coincide con el cierre de la
ceremonia del rio y, particularmente, con la Prendicion o imposicién del collar
de mazo. Como explica Lydia Cabrera: “Desde ese momento no deberé pronun-
ciar una sola palabra. Si habla, la voz imperiosa de alguna Iyalocha lo manda a
callar” 2! En el Asiento, la norma de silencio esti relacionada también con las
ideas de muerte y renacimiento. Como hemos sefialado, mediante el proceso de
iniciacion un individuo pone fin a su vida anterior y la muerie es esencialmen-
te una experiencia silente y confinada. Al mismo tiempo, sin embargo, renace a

_21. Cabrera (1980), p. 146.
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una nueva existencia en la forma de un “nifio” . Y los nifios recién nacidos no
saben hablar. Mis tarde, cuando crecen y adquieren proficiencia lingiiistica,
deberan dirigirse a sus mayores con humildad y respeto. Como mencionamos
anteriormente, el infantilismo, la pequefiez, Ia marginalidad y la falta de status
son propiedades frecuentes de la liminalidad. La regla del silencio en estos
eventos estd directamente relacionada con la liminalidad del sujeto en proceso
de transito.

Los cuestionarios rituales frecuentemente forman parte de los ritos iniciato-
rios hallados en diversos grupos sociales. Las preguntas rituales, por su parte, se
asemejan y también se distinguen de otras formas de interrogacién. En primer
lugar, los participantes no buscan adquirir ninguna informacién desconocida.
Por ejemplo, cuando el iyawd llama a la puerta del igbodu y el padrino responde -
con la pregunta “;Quién es”, éste sabe perfectamente que sc trata del nedfito.
Segundo, en ¢l caso de las preguntas rituales es legitimo que alguien indique
sutilmente al interrogado la respuesta correcta, a diferencia de lo que ocurre, por
ejemplo, en los cuestionarios de los examenes (en esle tltimo tipo de preguntas,
quien interroga no se halla en busca de un conocimiento nuevo, sino que desea
verificar si su interlocutor posee una informacién que él comparte). Ademads, una
respuesta incorrecta en el contexto ritual invalida ¢l cvento, impide la reali-
zacion del propésito ceremonial, cosa que no ocurre con los exdmenes. Final-
mente, el paralelismo caracteristico de los eventos rituales —en este caso la fre-
cuente repeticion de la misma pregunta en exactamente la misma manera— no
es frecuente en situaciones no ritualizadas. Por otro lado, toda pregunta — in-
clusive laritual— esunasolicitud. Algunas solicitan informacién desconocida,
otras una confirmacién de conocimiento compartido. Las rituales no tienen
ninguno de estos propositos. Su fin principal es propiciar la expresidn piiblica
de una intencién. El nestito debe manifestar claramente y sin duda alguna su
voluntad de ser iniciado. Y esta revelacién publica ¢ inequivoca, debe hacerse
mediante una férmula prescrita y predecible . Esta férmula, ademds, no es en
lucumi, sino en castellano, para que no quepan dudas de que el iniciando es
consciente de laresponsabilidad que adquiere mediante su ingreso enlareligion.

‘ Ahora bien, ;por que estos ritos escogen la forma especifica de un cuestio-
nario para elicitar la intencién del ne6fito? Después de todo, es perfectamente
concebible que el mismo efecto se lograse indicdndole al sujeto que recite algo
como: “Yo, Fulano de Tal, declaro aqui ante testigos que deseo ingresar en la
Regla de Ocha y recibir los siguientes Orichas.....etc. “. Esta opcién, sin
embargo, no es compatible con el campo simbdlico de la situacién. Recordemos,
en primer lugar, que paralelamente opera una norma de silencio. Al hacer una
pregunta que requiere una respuesta, el padrino ticitamente suspende la prohibi-
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cién. Las preguntas, sin duda, resultan estrategias muy eficaces para autorizar la
comunicacién verbal en casos como éstos, en los que se obliga a algin parti-
cipante a guardar silencio. Ahora bien, ¢l permiso para hablar también podria ser
otorgado de otro modo: por ejemplo, diciéndole abiertamente al cateciimenoque
exprese su-deseo de ser recibido como miembro del grupo. Esta alternativa
resulta igualmente inapropiada si tenemos en cuenta que el novicio es conside-
rado como un nifio pequeiio, con una proficiencia lingiifstica limitada y que debe
humillarse ante sus superiores. Un cuestionario, con sus interrogaciones formu-
ladas en el Ienguaje cotidiano y las respuestas expresadas de modo breve, simple

y predecible resulta mucho misen consonancna con las caracteristicas hmmales
de la situacién y del sujeto. A

Finalmente, un breve comentario acerca de las preguntas y respuestas a la
puerta del ighodu. El cscenario de la interaccién es aqui verdaderamente, casi_
literalmente, liminal. Los iniciados, excepto la Oyugbona, que dirige al nedfito,
se hallanen el interior del cuarto de Santos. Eliyawd se encuentra fuera,separado
de los otros por una puerta cerrada. Las preguntas se originan desde dentro, en
el recinto sagrado; las respuestas provienen de afucra, del espacio prolano. El
evento comunicativo ¢s, cn efecto, fa “ilave” que abrela puerta del igbodu y
permite que el iyawd atraviese ¢l limen, ¢l umbral que da acceso a’un nuevo
estado sagrado. El lenguaje, aqui, no solamente expresa, $ino que actia. La
lengua, sin duda, se constituye en un poderoso instrumento de transformacion
ritual.

Como hemos podido observar, el proceso iniciatorio en Regla de Ocha es
gradual, por pasos, y cada paso confiere prerogativas ¢ impone obligaciones. Por
ejemplo, después de su Kari-Ocha o iniciacidén, casi todos los santeros .van
recibiendo aquellos Santos que no fueron originalmenic asentados y que el /td
determina que deben ser recibidos. Ademds, para que un iniciado pueda sacri-
ficar animales de cuatro patas y establecer unilé propio, independiente —aungue
siempre intimamente ligado al de su-madrina o padrino— es menester recibir el
pinaldo (también conocido como obe) que es el cuchillo de Ogiin.

En la noche que precede a la ceremonia, s¢ elcclia una rogacion de cabeza
al iniciando. Al dia siguiente “comerdn” (recibiran sacrificio) los orichas que _
éste recibid en el Asiento, asi como Ogiin, Elegua y ¢l oricha tutelar o “dngel de
la guarda” de la madrina o padrino. En seguida se procede a triturar las veintiun
hierbas del Osain para preparar el omiero o agua lustral. El cuchillo se lava con
el omiero y dos tipos de jabones (blanco y amarillo). Si la Oyugbona que oficié
en el Asiento ha recibido el pinaldo, cs ¢lla quien debe proceder a lavar el cu-
chillo. El Oriaté, quien-supervisa y dirige cl rito, entona fos cantos en honor de
los dioses, comenzando, como sicmpre, con Elegua. Cada ver que sc cntone un
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canto nuevo, se cambian el agua del omiero y las hierbas. Cuando s€ comience
acantar en honor del oricha de cabecera del iniciando, se enjuaga el cuchillocon
agua fresca. Por fin se le rocfa con agua y aguardiente y luego se embadurna la
hoja con manteca de corojo, cacao, miel y cascarilla. Posteriormente se da coco
alos Santos y se inicia la matanza, en la que se sacrificaran animales de cuatro
patas, ademais de aves. Los cuchillos se colocan delante de los recipientes que
contienen los otanes sagrados. El Oriaté comienza el sacrificio empleando su
propio pinaldo, pero en el transcurso de la matanza tomaen sus manos el cuchlllo
recién lavado y contintia con él. El sujeto de la ceremonia coloca su mano sobre
la de él, recibiendo de ese modo la capacidad de ofrendar animales a los dioses.
El iniciando deberd, ademas, degollar a las victimas , siempre bajo las instruc-
ciones del Oriaté. El sacrificio termina con el fifeto, ceremonia quc tiene como
objeto refrescar el ambiente cargado por el calor de la sangre.

Concluida la matanza, se lavan los cuchillos con el omiero, se untan de miel
y cascarilla, se envuelven en algoddn y se colocan, en fuentes de loza, delante
de los Santos. Mas tarde tendra lugar el banquete comunitario. Sélo se sientan
a la mesa aquellos que han recibido el piraldo. Segin una de nuestras tuentes:
“Esta mesa se pone bien bonita: con ramos de flores, copas para agua y vino,
servilletas y mantel blanco nuevo. Dos o tres personas que no tengan cuchillo son
las encargadas de servir la mesa y los cuchilleros tienen que tener Santo hecho.
Lacomidadelamesa paraun cuchillo es: pan, ensalada, carne de res asada, carne
de puerco asada, pargo asado, arroz blanco, frijoles negros, vino blanco, rojo y
rosado, cerveza, sidra y postres. Todo eso es 1o que se debe poner en la mesa de
un Pinaldo, para que quede bonito y fresco y para que las Olochas no hablen de
1a miseria que habia en ese cuchillo”.?? Finalmente, se “refrescan” los obes y a
los siete dias el recién iniciado ofrecerd una ofrenda o “plaza” de frutas frescas
alos Santos para “‘refrescarlos” una vez mas del calor y la fuerza de la sangre que
han recibido. _

Losritosque conducen alainiciacidn de un babalao son muy secrelos y sobre
ellos se sabe muy poco. Algunos en Miami opinan que solamentc los consagra-
dos en Cuba o en Africa son verdaderos hijos dc 114, puesto que sdlo alli encon-
tramos un fundamento de Olofin que muchos consideran csencial para la

22. Cecilio Pérez (Oba Eciin) (1985), p. 356. Aqui hemos hallado la descripeién més
detallada de esta ceremonia. Ver también Sénchez (1978), pp. 97 y 98.
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consagracién. 2 Por esta razén muchos babalaos cubanos que viven fuera de la
Isla han acudido a Nigeria occidental para iniciarse. Ese es el caso de C.C., un
excelente informante de Lydia Cabrera, quien le narra en una interesantisima
correspondencia su proceso de iniciaciéon. La escritora cubana ha tenido la
amabilidad de permitirnos consultar estos papeles de su archivo y la ceremonia
-que aqui describimos estd basada en la experiencia de este cubano negro que se
hizo babalao no en Cuba, sino en las praderas de Nigeria occidental.

El primer dia estéd consagrado a reunir la “plaza” u ofrendas que se presen-
tardn a los dioses: chivos, cerdos, un armadillo, gallinas, palomas, babosas,
flames, cocos y nueces de cola. A la mariana siguicnte sc visita una iglesia
catdlica y, si es posible, se oye misa. Por la tarde comicnzan los ritos purifica-
torios con una rogacién de cabeza en la que se emplean el liquido de babosas
estrujadas y otras sustancias. También se “limpia” al cateciimeno con una
rogacién de palomas blancas. El oliio consulta con el ekuele a todos los Santos.
Eliltimo, en estaoportunidad, es Elegua, quien confirmard, de una vez por todas,
si el sujeto debe ser iniciado en Ifa. Las ayudantes o apestevi llevan al monte los
restos de la rogacidn, para que alli Elegua los consuma. También se abandonan
en la manigua los remanentes del pollo que sc le sacrifica a los ikis o semillas de
palma que, junto con el otdn, constituyen ¢l fundamento de If4.

El tercer dia se encuentra al cateciimeno en la morada de un sacerdote de
Orula, aislado, sin hablar con nadic, sin comer durante todo el dia. A las doce
de la noche vienen a buscarlo tres babalaos y lo conducen al monte (el
informantc explica que la iniciacién en Nigeria cs al airc libre, micntras que en
Cuba tiene lugar en el interior de una casa). En este momento, de pura li-
minalidad, se trata de confundir y desorientar al nedfito: se le lleva por sitios
reconditos, se le hace torcer hacia la derecha y hacia la izquierda, le hacen dar
vueltas en redondo. De pronto, cuando menos lo espera y “sin saber de donde”,
lo “prenden”; es decir, lo agarran, le vendan los 0jos, lo introducen dentro de un
saco y le dan varias vueltas. Segiin explica C.C., el nedfito sc halla “cn estado
consciente, (pero) parece que estaen cl otromundo”. Por fin lo conducen alborde

23. Un viejo babalao cubano, por su parte, afirma: “No hay fucra de Cuba més que dos
Olofin: Uno traido en valija diplomdtica por C.0. en 1969. Con ¢l se han consagrado
42 babalaos. Otro trafdo via Espafia por M.C.N., que reside en Nueva York y donde
el 7 denoviembre de 1975 se consagré el primer babalao de Nueva York. Existensélo
24 Olofin. Los cuatro primeros heredados y el resto consagrados por el Obba de Cuba
de If4, el que més sabe, Miguel Febles Padrén, que reside en El Cerro, La Habana.
Nos ha sido imposible averiguar en qué consiste “Olofin”.
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del ighodu (que en el yoruba de Nigeria quiere decir “bosquecillo-dediCado a
If4”, segdin Crowther) y solicita entrada. Los iniciados niegan repetidamente
el acceso, Aasta que uno de los oficiantes que conduce al nedfito explica al
portero que se trata de un profano que desea iniciarse en los misterios de Ifa.
Entonces se da la orden y todos penetran en el ighodu.

Como es corriente en los ritos de iniciacion, el nedfito es sometido a una serie
de ordalias o pruebas dc valor. Primero se le derrama en el cuerpo ¢l aceite ca-
liente de una ldmpara nueva; luego lo pinchan con agujas; finalmente, atin
vendado, escarba en el suelo y desentierra los ikis o fundamento de Orula, que
han sido escondidos en la tierra. Entonces tiene lugar el siguiente cuestionario,
que se repite varias veces:

Oficiante: ;Qué estas sacando?

Nedfito: Ifa

Oficiante: jCillate la boca!

Observemos que esta etapa de preguntas rituales es muy similar a la que
ocurre en el Asiento o Kari-Ocha y que, una vez mds, el silencio cs una de las
normas de la ocasién. Los ikis se depositan en dos jicaras cubiertas de rafia o
mariwé. En ese momento el catecdmeno presta un “juramento muy sagrado y
solemne” con la mano izquierda puesta en un objeto embadurnado de manteca
de corojo. Una vez prestado el juramento se le quitan ¢l saco y la venda que le
cubria los ojos. Entonces puede observar que ¢l juramento ha sido tomado al pie
de un enorme Osun (gallito) casi del tamaiio dc un hombre. En Nigeria, el Osun
esprenda de babalaos. Despues vicne la prucba del fuego: el nedfito debe saltar
por encima de lefia encendida sin quemarse.

Aeste periodode intensa actividad Ie sigue uno de descanso: lasapestevi(que
por ser mujeres no pucden entrar en el ighbodu) le sirven un suculento [ricasé de
pollo que, tras el largo ayuno, sabe a gloria. Ya algo repuesto, vuclve a entrar en
eligbodu y, frente al altar de Oya4, le afcitan la cabeza. Luego, tambiéfi junto a-
Oyd, le acercan el fundamento de Ifd a la frente, micntras sc entonan cdnticos a
todos los dioses y a los dieciséis odus mayores de Ifd. Cuando sale ¢l sol se
interrumper: los ritos, que continuaréan ese mismo dia después del ocaso. Segin
explica el babalao que describe estas ceremonias, los ritos s¢ hacen de noche

24.Lainiciacién de If4, en Nigeria, se realiza en una pequefia arboleda o bosquecillo que
se denomina igbodd. Esta arboleda se halla cercada y adomada con rafia o mariwd.
En Cuba, como vimos, se da ¢l nombre de igbodu al recinto sagrado o cuarto de
Santos. El mariwg, indica C.C., es tan sagrado que muchos lo consideran *‘un brujo
efectivo”. Proteje aligbodu de tal manera, que ningtin intruso sc atreve a entrar en uno
de ellos sin estar iniciado.
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porque ¢l sol es dafiino, mientras que los demas astros, la luna y las estrellas, son
fuentes beneficiosas de luz divina.

Al caer la tarde, después de adornar al neéfito con las pinturas rituales,
comienza en el ighodu el sacrificio de animales de cuatro patas. Se vierte la
sangre de un cerdo pequefio sobre su cabeza, de modo que le corra por todo el
cuerpo. Luego lo bafian con el agua lustral y se deja que lo seque el aire. La
informacién que poseemos de la ceremonia siguiente es-algo confusa y, curio-
samente, nos recuerda al baile del “Mamarén”, ejecutado_hasta hoy ‘por los
negros del norte del Cauca en Colombia.?>. Elnedfito comicnza a correr hacia
donde se encuentran los babalaos. Uno de ellos tienc en sus manos un pequefio
latigo, hecho de una rama o “cuje” del ighodu, y con él Ic golpea el cuerpo,
_mientras los otros le colocan en la frente las obi kold (nueces de kola). El tltimo
ceremonial que transcurre en‘la arboleda sagrada consiste en pintar en la frente
del iniciado, con arcilla blanca, el escudo o sello del ighodu en ¢l que ha sido
iniciado. Elne6fito, que durante todo el proceso iniciatorio ha vestido una sabana
blanca por toda indumentaria, luce también sus collares y una hilera de cuentas
alrededor de la cabeza, que sostienen una pluma de loro roja en el centro de la
frente. =

Al salir del ngodu, el recién iniciado hijo de If4 es conducido en procesion
hasta la casa donde va a residir por sietc dias,-mientras s¢ entonan los cdnticos |
reglamentarios. La gente del pueblo posce la costumbre. de entregar pequefias
ofrendas de dinero al neéfito y cree que esta practica atrae la buena suerte. Para
poder traspasar ¢l umbral de la morada, €l novicio deberd bailar y saltar sobre
tizones encendidos. A los tres dias ticne lugar el /i4, en cuyo transcurso se le
revelan los misterios de su vida pdsa(_ld y lulu;a y s¢ le explican los tabiies
(muchos de cllos alimentarios) que debera, observar por ¢l resto de su vida. Al
séptimo dia, se introduce al novicio enun huecoen latierra, a modo de scpultura '
y alli se Ie derrama por encima la sangre de un puerco y de un chivo. Luego se
le bafia cuidadosamente con ¢l agua lustral y se le entrcgan los giiiros. con el
fundamento de Ifa, asi como el tablero de Orula y el yefd o-polvo s"ag,rado EL.
informante de Lydia Cabrera hace referencia en varias ocasiones a su “padrino”
y su “madrina”, pero no explica el papel de éstos en la ceremonia. S6lo indica
-que es 1a madrina quien, al final, “levanta ¢l If4” para entregarlo al ahijado.
Ademés sefiala que, por ser mujer, no puede entrar en cl igbodu. La madrma
-tampoco estd presente en el /1d, aunque si las apestevi.

El nuevo babalao debera rendir cullo a Ifa ~—sentarse en la cetem recitar

25. ~\"er Atencio y _CaStellano; (1982), pp. 99-104.
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alabanzas y pedirle por la salud propia, de familiarcs y amigos— cada nueve o
cadacincodias, dependiendo de la tradicién que existaen su grupo. Siel babalao
da consulta a los fieles, est4 obligado a “abrir el dia” (o sea, a efectuar una serie
de ritnales diarios) bafidndose con jabén de castilla. Luego sc moyuba a los
Santos, se les rinde culto a los egdn ~— los muertos— y s¢ implora la proteccion
de todos los mayores. Finalmente, s¢ auto-registra con ¢l ekuele.? El sacerdote
de Ifa deberd, ademds, “darle de comer” a su dios de cabecera (ofrecerle
_sacrificios) por 1o menos una vez al afio. Para recibir la proteccion de Ogin,
duefio del cuchillo, el babalao podra someterse a una ceremonia semejante a la
del pinaldo, que en el caso de los sacerdotes de Orula se denominawanaldo. Poco -
se sabe de este ritual. Asi dice Julio Sanchez: “Toda persona consagrada en Ifa
tiene la capacidad para poder llevar a cabo una matanza siempre y cuando esté
autorizado para ello por su padrino. Sin embargo, es a través del Wanaldo o sea,
el coger cuchillo de babalawo que ésie adquierc en propiedad la faculiad de
poder hacer una ceremonia de matanza de animales. Por esta ccremonia en la cual
se le entrega cl cuchillo al babalawo, dicen nuestros informantes, adquicre €ste
mas firmeza desde el punto-de vista ritual. Ahora, ademds de If4, tiene la
radiacién y la proteccién de Ogiin™:?’

Uno de los ritos mas solemnes que efectian los babalaos es ¢l conocido
como la ceremonia “de apertura de afio”, ¢n la que un grupo de sumos sacerdotes
determinan los augurios que regirdn durante cl afio que comienza. El ritual dura
tres dias: el 30 de diciembre se retine un conscjo de babalaosy ofrece alos dioses,
y particularmente a Orula, un sacrificio de animales. La jornada siguiente (el Dia
del Medio) permanecen las ofrendas expuestas frente a los dioses. El primero de
enero tiene lugar el /td. Con los ikis se decide cudl ¢s el odu principal, que rige
los destinos del nuevo afio, y dos sccundarios, que aclaran los designios del
principal; se definen cudles son losorichas que “gobicrnan” o protegen laregion;
se conoce cudl debe ser el disciio de la bandera de Santo, que varia anualmente
dependiendo de cudles sean los orichas “gobernantes”; se formulan predic-
ciones generales y se ofrecen conscjos al pueblo y, [inalmente, se prescriben las
précticas a seguir y las ofrendas apropiadas (ebbd) para alegrar, honrar y aplacar
alos dioses. Por ejemplo, asi reza literalmente la misiva cnviada por un babalao
cubano a sus ahijados en ¢l afio 1977. Las predicciones rigen para el drea de
Miami:

26. Ver Sanchez (1978), pp. 129-1311 -
27.S4nchez (1978), p: 99.
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Jorge Castellanos & Isabel Castellanos, Cultura Afrocubana, tomo 3, Universal, Miami 1992

Querido ahijado:

Tenemos el honor de comunicar aVd, el resultado de la apertura de el ario 1977,
en la Florida, con la concurrencia de mas de 20 Babalaos.

Antes se ofrendaron a nuestros Dioses derechos de 4 patas, plumas y demas,
rogando por los integrantes de nuestra religion, para salud suerte y tranquili-
dad;

Ante Ifd.
Orbe- ordi; Osorbo;
Marcé Ochosi; Ona, -Cuero; Castigo, guerrainvisible, traicion, problemas con
las leyes; Marca castigo al desobediente, al profano, al impostor y al que se
aparte de la etica de nuestra religion;-
Marca, enfermedad del Pecho, de los Pulmones y de los Rifiones. Castiga el
aborto de exprofeso; En este ordun habla Ochiln preferentemente; Debe darle
de comer a su cabeza.
Orula Niré: Orula defiende y recomienda como ampararse y cuidarse para
evitar la parte mala de la letra, siempre que haya freno en la desobediencia. 2
fiames a Orula.

Gobierna: Yemayd, le acomparia Orgun;-

Bandera: Tela Azul cielo, con ribetes en Blanco y un Ancla en el centro de la
misma tela blanca.-

Cobori Elerdd; Rogacion de cabeza con Obi omi tuto (Cocos 'y agua frescd),'
Dar 2 Gallinas a Ochiin en el Rio, Miel de abejas.

Baldear a la casa con hojas de Malpasifico o cualquier hierba de Yemayd;
Bariarse con 3 hierbas; (de) Ochiin, Yemayd y Orgun.

Erbd: 1 Gallo; 2 Palomas; 1 Trampa, Pescado y jutia ahumados; Manteca de
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Corojos, Maiz Toztado; La medida de su cuerpo; Tierra de sus Zapatos, de la
puerta de su casa, del trabajo, o negocio, Aguardiente de cafias; 1 pedazo de
Carne cruda;

Opolopogué, derechos lo pone el padrino;

Y para dar cuenta a nuestro ahijado, queda de vd, atentamente y s,5,5,
(Siguen las firmas de dos babalaos y los nombres de todos los asistentes)

Ese mismo afio se reunieron los babalaos en La Habana y determinaron que,
en 1977, gobernaban a Cuba Obatald y Yemayd. La bandera anual deberia ser
blanca.-

Ocasionalmente, bien porque sea la vispera de la festividad de un dios,
porque se cumpla un aniversario de iniciacion o porque las predicciones
iniciatorias asi lo hayan ordenado, los ficles halagan y festejan a un Oricha
ofreciendo un “tambor” en su honor.® Si los medios econémicos u otras cir-
cunstancias impiden que se empleen tambores “de fundamento” (batds sacra-
mentados) es posible también brindar un toque de giiiros, més accesibles al
bolsillo de los adeptos y mas faciles de conseguir, pucsto que son “judios”
(profanos) y, por tanto, no requieren pasar por todo el complejo ritual de
fundamentacién de los tambores batd. Aunque hemos asistido a “giiiros” y
“tambores” en numerosas ocasiones, aqui basaremos la descripcién de la
ceremonia en un “tambor” ofrecido al oricha Ogin recientemente ¢n Miami. Se
emplearon tambores de fundamento, cuyos elementos esenciales fueron traidos
de Cuba por sus duefios. Hace unos quince afios, no era posible hallar un tambor
juramentado en los Estados Unidos. En estos momentos, algunos santeros
calculan que existen unos catorce jucgos de batd en este pais, y por lo menos
cinco de ellos se encuentran en Miami. .

Tradicionalmente, los toques de tambor se realizan en las casas de los
mismos santeros. En ocasiones, sin embargo, 1a falta de espacio o los reglamen-
tos de un barrio o comunidad obligan a los fieles a trasladar la ceremonia a otro
local. El rito que aqui describimos tuvo lugar en un amplio y refrigerado sal6n

"alquilado, en el corazén del vecindario conocido como La Pequefia Habana.
Contra una de las paredes del recinto, adornada con pancles de madera que
evocaban persianas coloniales, se habia erigido ¢l “trono™ o altar del oricha

28. Estas fiestas son las que anliguamente se conocian con el nombre de bembé o
gtiemilere. Hoy se prefiere denominarlas, simplemente y en espatfiol, tambor.
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Ogtin. Como se trataba de uno de los guerreros —deidades riasticas— el “trono”
carecia de las telas y bordados que frecuentemente adornan los altares lucumdes.
Ramas de laurel, cortadas en un patio local, manojos de cafias y tres enormes
abanicos de paja servian de telén de fondo. De las ramas pendian pequefias
botellas de licor (ron, ginebra); giiiros llenos de las sustancias de rigor tales como
jutia, maiz tostado y manteca de corojo; sombreritos de paja o yarey semejantes
a los empleados por los campesinos de Cuba. Es evidente que el fondo del altar
aludia a la manigua cubana y la combinacién de hojas y cafias recordaba de
inmediato “La Jungla” de Wifredo Lam.

En el suelo, encima de las tradicionales esteras de rafia, se habian colocado
los “fundamentos” de los orichas guerreros: en el centro, rodeado por-una falda
de paja 0 mariwd y coronado con un collar de mazo dc cuentas verdes'y negras,
el caldero de Ogun, duefio de la fiesta; a la derecha, los atributos de Ochosi, el
cazador; a la izquierda Osun, el gallito, vigilaba a los presentes y acompafiaba
alos guerreros; debajo y hacia el centro Elegua, en un giiiro Heno de caramelos.,
A la extrema derecha y hacia detrds, un machete y un sombrero dc paja. A los
lados, dos enormes canastos contenian las frutas que se ofrendaban a los dioses:
pifias, papayas, manzanas, platanos, melones. También se les brindaban dulces
caseros: turrones de coco y dulce de lcche, asi como un pequedio plato de
caramelos. En el extremo delantero izquicrdo una cesta més pequeiia, bendecida -
con pedazos de jutia ahumada, maiz y manteca de corojo y cubierta con un pafio

morado, recibia las ofrendas de dinero que los fieles entregaban al Santo. Enel - -

extremo delantero derecho una maraca, un juego de cencerros y una campana
de plata eran utilizados por los fieles para invocar al Oricha.

En laceremonia de tambor se distinguen cuatro fases o momentos: el oro de
batd, toque sin cantos dirigido exclusivamente a los orichas; la recepcién o
saludos de los.fieles a los dioses y de los adeptos entre si, quc inicia la parte
piiblica del acto; el baile de los ficles y, cuando ocurre, el descenso de 10s dioses
mediante Ia posesién de algunos de los asistentes y, finalmenie, el cierre o
conclusién del rito. Antes de comenzar la ceremonia los tamborcros preparan a
los batd paralafiesta: atezan sus parches; le colocan al iyd, al borde de los cueros,
dos bandas de ichaurds (cascabeles y campaniilas) que complementan el toque
seco del tambor y los visten con telas blancas bordadas en hilos de colores. El
bordado del tambor principal o {yd representa a un gallo y debajo reza: “Ifé ru
Afia” (tambor de Ifé).

Aproximadamente alas doce del dia, los tres tamborcros u olubatds, sentados
delante del trono, amarran el iyd, ¢l itétele y ¢l okénkolo a sus muslos y
comienzan a tocar exclusivamente para los dioscs. Los invitados ain no han
llegado y sélo asistimos, ademas de los intérpretes y de nosotros, la persona que
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ofrecia el tambor y dos allegados. En el oro de batd no s¢ canta. Solamente habla
el tambor. Los dos primeros toques est4n dedicados aEleguay el iltimo a Odduia.
El peniiltimo invoca a la deidad a quien se ofrece 14 fiesta. Como nos explica un
olubata: * Este tambor es de Ogiin y Ogin convida a los demas santos. Por eso
se les toca a los otros antes que a él, porque son los invitados; eso si, el dltimo
es Oddia, que es el mayor”. (Un estudio detallado de los aspectos musicales de
esta ceremonia aparece en el acipite dedicado a la musica sacra afrocubana en
el capitulo 4 del volumen IV). Al concluir el oro de batd, los tamboreros
depositan los tambores sobre unas sillas y los cubren con toallas blancas. En el
patio del recinto los aguarda un'suculento almuerzo ofrecido por quien brinda la
fiesta. Los olubatds, se nos explica, son muy dignos de respeto (como los
babalaos) y por ello se sientan solos a la mesa y nadie puede tocar lo que comen.
No se les debe servir en platos de cartén. o pldsticos, sino en vajilla de loza.

A eso de las dos de la tarde comicnzan a llegar los invitados al fcstcjo. Antes
que nada saludan al Oricha homenajcado postrandose delante del trono, sacu-
diendo la maraca o las campanas ¢ invocando ( en espaiiol) las gracias del dios.
Los olubatds, esta vez a un lado del trono, tocan los tambores y ¢l akpudn o gallo
entona, en su caracteristico timbre impostado y fafioso, los canticos rituales. Los

‘asistentes responden, en forma coral, al canto del akpucdn. En esta clapade la “re-

cepcién” ain no se baila. Los fieles se saludan mutuamente: aquellos iniciados
mds recientemente (considerados mds jovenes en el Santo, independientemente
de su edad bioldgica) sc postran —hacen moforibale— ante los mayores, boca
abajo si el Oricha tutelar de quien saluda es de sexo masculino, girandoen el piso
de izquierda a derecha si es de sexo femenino. La persona a quien se saluda, de
pie, toca con los dedos los hombros de aquel que rinde ¢l homenaje. Este,
inmediatamente se incorpora, con su hombro derecho roza el izquicrdo del ma-
yor y luego con su izquierdo le roza el derecho. Todos los presentcs deben
también saludar al batd, que es considerado como un Santo. Cada fiel, cuando
los tambores entonan un toque dedicado a su oricha tutelar, se postra delante del
juego de batds, hace una ofrenda de dinero que deposita en una pequeiia cesta
colocadadelante del olubatd mayor y luego, incorpérandosc, besa primero el iyd
y posteriormente el itdtele y ¢l okénkolo.

Durante la tercera fase, dedicada al canto y al baile en honor de las deidadcs,
es posible que “bajen” algunos de los Santos (o sea, que ocurra la posesion
ceremonial), en cuyo caso se les rinde pleitesia, s¢ les alimenta con sus platos
preferidos y se les viste con la indumentaria simbdélica del dios: una falda de
mariwé para Ogin o una falda amarilla para Ochin, por ejemplo. Los dioses
hablan entonces en yoruba, su lengua nativa. (Un estudio mis detallado del
trance y la posesion aparece en el capitulo 11 de estc volumen).
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No todos los iniciados tienen derecho a bailar cuando se tocan los tambores
de fundamento. Solamente aquellos que previamente han sido “presentados al
tambor” pueden hacerlo. Es por ello que, en ocasiones, durante el giiemilere se
aprovecha para-efectuar la presentacién de uno o mas adeptos. En la fiesta en
homenaje a Ogiin se presentd ante los tambores un hijo de Changd, que habia
sido iniciado diez arfios atrds pero que nunca habia sido presentado al batd. Por
esedia, lapersona que vaaser presentada retorna ala condicién liminal de iyawé:
se le viste de blanco y se le cubre la cabeza, se le mantiene aislado en una habi-
tacién, acompafiado de la oyugbona u otros santcros mayorcs, pero sin participar
enel festejo oficial; se le considera “castigado” “en penitencia™ y asi se refirieron
aél, medio en broma, algunos asistentes y, finalmente, no sc l¢ llama por sunom-
bre de pila, sino por el genérico y homogeneizador de iyawd. Cuando el baile
se hallaen su momento culminanic, el oriaté u oficiante sc dirige a la habitacién
donde se encuentra el sujeto de la presentacion para informarle que sc vaa iniciar
la ceremonia. Este, acompafiado de su madrina y algunos miembros de su
familia, adornado con sus collares de mazo terciados al cuerpo y portando un
gallo, un coco y un racimo de pldtanos, encabeza la procesion que lo conduce al
recinto donde se celebrala fiesta. Allise postraantelostambores, los besay algu-
nos de los presentes lo acompafian en el baile. Poco rato después ¢s devuelto, en
procesién, a la habitacién donde ha pasado el dia. Yano volverd a bailar durante
esa jornada, pero en adelante podra participar en cualquicr rito en ¢l cual se
empleen tambores sagrados. :

A las seis de la tarde concluye ¢l toque. Se coloca un recipiente con agua
préximo a los tambores y luego uno de los santeros mayores, preferiblemente la
madrina de quien ofrece la fiesta, la derrama fucra dcl recinto. Sc entona un
iltimo c4ntico a Elegua y callan los baid. Los presentes participan-més tarde cn
un banquete ofrecido por la anfitriona. Se han cumplido los dos propésitos fun-
damentales del rito: agasajar a los dioses y reafirmar los vinculos de solidaridad,
de familia, de communitas entrc los cofrades.

Un dia llega, al fin, la partida definitiva. Cuando muere un sanicro s¢ prac-
tican los ritos finales, y el primero de cllos es cl /tuto. Su propdsito es ayudar en
su transito al espiritu y determinar ¢l destino de los otanes o fundamentos del
difunto. Pueden asistir solamente las personas iniciadas y cl oficiante es un
Oriaté. Como explica Oba Ecin (Cecilio Pérez): “Ituto quicre decir despren-
dimiento, refrescar y elevar, y ¢s lo iiltimo que se le hacc al Santeroen esta Tierra.
Se hace el Ituto para que cl espiritu del Santero muerto o del iguaro que mucre
se vaya de csta Ticrra sin ningin arrastre, se pueda clevar y lleguc dondc se halla
Olodumare. De lo contrario, si no sc hace ¢l Ituto, cse espiritu no descansara
nunca y estard expuesto a que cualquier mayurbero lo coja para meterlo dentro
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de una cazuela de brujo con lo que seguiria materializado en cosas de la Tierra.
Al hacer el Ituto, se le desprende de lo tinico que le hicieron en la Tierra y que
no se puede llevar con €1, a saber, el Santo; porque todo esto es material. Cuando
el Santero muere, el cuerpo muere pero el espiritu no, ni el Santo que le hicieron
en la tierra, por eso se hace el Ituto. Cuando se le estd haciendo el oro al Santo
durante la ceremonia del [tuto, se le dice que suhijo esta Octio (muerto) para que
el Santo vea que su misién en la Tierra ya acabd y que todo lo demds es de los
espiritus y de Dios”. %

Este rito, tan rico en sugerencias, es sumamente complejo. Se comienza por
colocar en el suelo todos los recipientes que guardan los otanes sagrados del
difunto. Osun, el gallito, también se acuesta alli, por primera y dnica vez. Se
extienden en el piso un género blanco y un retazo de tela negra. Encima se coloca
una jicara grande y en su interior se echan: nueve hojas de dlamo (9 es el nimero
de Oy4, la diosa de la muerte), un pedazo de jabén prieto y uno de jabdn blanco,
el peine, la tijera, la navaja y el pelo que le quitaron en el momento de la
iniciacién, una pequefia cantidad de las pinturas que s¢ emplean para pintar la
cabeza en el Asiento, carb6n machacado y cenizas.*® Utilizando un algod6n
impregnado de carbén en polvo, uno de los sacerdotes “borra” simbélicamente
los trazos que se hicieron en la cabeza del difunto al “hacerse Santo”. Una vez
terminada esta operacién, se introduce ¢l algodén en la jicara y ésta sc “sazona”
con pimienta de guinea, manteca de corojo, coco, aguardiente, pescado y jutia
ahumados, agua bendita y otras sustancias. Delante de los pafios se sitian cuatro
platos que contienen maiz tostado, quimbombd, un estropajo de soga (que alude
al lavatorio en el rio que precede al Kari- 0cha) y guano bendito, respectiva-
mente.

El Oriaté, como es de rigor, comenzard a interrogar a los orichas mediante
el coco y mas tarde emplea el Dilogiin. Se separan en una bolsa las piedras u
otanes de aquellos orichas que manifiesten una voluntad de “marcharse” con su
hijo. Luego se rompen las soperas que las contenian golpeédndolas con ¢l Oke,
la piedra grande que *“vive” en el recipiente de Obatald. Algunos de sus pedazos
se colocan en la jicara, asi como las cuentas descnsartadas de los collares del
muerto. Luego los presentes —menos aquellos que scan familiares de sangre o
de Santo— procederan a “romper con el muerto”. Sc¢ “despojan” ¢l maiz tostado

29. Pérez (Oba Ectin) (1985), p. 359. “Mayurbero” llama él al “mayombero” o practi-
cante de la magia conga. Véase el préximo capitulo.

30. Algunas fuentes indican que el cabello no se echa a la jicara, sino que se coloca enel
ataid, al lado de la cabeza del difunto. Ver Gonzdlez Wippler (1989), p. 261.
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y el estropajo y ripian 0 “rompen” en pequefios trocitos ¢l quimbombd y el guano
bendito. El Oriaté “limpia” a todos los concurrentes con un pollo negro, que
posteriormente ser4 sacrificado y colocado en la jicara. Nueve santeros rodean
los pafios con sendas fuentes de loza blanca en las manos. Cuando ¢l Oriaté
entona el cdntico del “rompimicnto” las dejan caer con fucrza para que se partan
en trozos. La simbologia alude constantemente a la separacién, a la necesidad de
que el fallecido rompa definitivamente con el mundo de los vivos. Los orichas
“bajan” y se posesionan de sus “caballos”, pero esta vez no hablan ni bailan, sino
gritan, lloran y golpean las paredes. “El Samo no vienc a hablar sino a llorar al
difunto” :

El cadaver ya ha-sido lavado con omiero, amortajado con las ropas ceremo-
niales que luci6 el dia de su iniciacion y colocado en el féretro. En el pecho se

le colocan los atributos de los orichas que han decidido “irsc” con él. El Oriaté
envuelve lajicara en las telas sobre las que reposa y coloca esta ofrenda debajo
del ataid. Se entonan entonces los oros o cantos cn honor del fallecido y de los
orichas, comenzando con Elegua y finalizando con el dios tutelar. Los restos de
las soperas son abandonados en ¢l rio ese mismo dia. Antes. de cfectuarse el
entierro, se deposita en la fosa el bulto conformado por la jicara, de modo que.
quede debajo del sitio donde reposari para siempre la cabeza del difunto. Las
otras soperas, con-sus fundamentos dentro, serdn cntrcgadas a las pérsonas
designadas- por 1os oraculos, quicnes tendrdn quc ascsorarsc con un Oriaté
-avezado, que sepa cdmo “quitarle las 1grimas”. -

-Asf concluye el [zuto propiamente dicho; mas no el ritual funerario. A los
nueve dias se ofrece al muerto una misa en una iglesia catélica, a la cual deben
asistir todos sus parientes de Santo. Al afio de fallecido el saniero sc cfectia el
“levantamiento del plato”, la dltima de las ceremonias funerarias lucumices. Ese
dia también se va a misa y, luego, sc le sacnfncara alos orichas y al egglin, al
muerto. Los familiares dc Santo del difunto comparten un banquete, cuyo mend
incluye un suculento ajiaco, servido en una mesa bien adornada. En otra mesita
cubierta con un mantel blanco se coloca, vacio, el plato que utilizaba el finado
para comer. Dabajo de 1a mesa reposa una vasija con la sangre y la cabeza del
animal sacrificado. Al concluir la cena y los rezos, varios santcros toman el
pequefio mantel por sus cuatro puntas, de modo que cl plato del difunto no
resbale. Lollevan al patio, alacalle 0 a unaesquina y alli lodejan cacr con fuerza,
para que el plato se parta. Los pedazos, mds tarde, son llevados al cementerio. -
El rompimiento del plato simboliza la separacién dcfinitiva del difunto con el

31. Pérez (Oba-Ectin) (1985), p. 360. En Miami las prmcrpa]es funerarias hnp.mas
dan facilidades para la celebracién del ituto.
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mundo material: sus utensilios de uso cotidiano ya no rinden servicio, hasta su
plato ha cesado de existir. El muerto descansa en paz. La liturgia lucumi rige
minuciosamente la vida del creyente, desde su Kari-Ocha hasta su ituto.

Ritos adivinatorios

El hombre es el animal con preocupacién sobré ¢l futuro. Su empeiio por
conocer el porvenir loacompafia desde los origenes dc laespecie. Y paralograrlo
ha inventado innumerables métodos de prediccidn, incluyendo la profecia, la
hipétesis cientifica y los sistemas adivinatorios. El término griego mdntica 'y el
latino divinatio han adquirido, con el tiempo, valor genérico para designar la
prevision del futuro mediante ¢l conocimiento de la voluntad divina manifestada
por signos. En el curso dé la historia los pueblos han usado una enorme variedad
de medios para anunciar lo que va a suceder, tales como los movimicntos invo-
luntarios del cuerpo humano (por ejemplo, ¢l estornudo), los rasgos de la palma
de las manos, la configuracion de las entrafias de animales, el vuelo de las aves,
las hojas de té, las cartas o barajas, las conjunciones de los astros, las com-
binaciones numéricas de los dados y otros objctos echados a la suerte, los suefios,
los presentimientos, la comunicacién meditimnica con los muertos y los dioses,
etc.!

Lareligi6n yoruba y su vastago lucumi no podian ser ajenos a esta poderosa
corriente cultural. Y entre sus ritos mejor conocidos se encuentran vario§ mé-
todos de adivinacion, que desempeiian, como acabamos dc¢ ver, un papel de
primer orden en la practica devocional de sus fieles. En Cuba cstos sistcmas son:
1) el Coco, Obi o Biagué; 2) los Caracoles o Dilogin; 3) el Opele, Okuele o
Ekuele; y 4) el Tablerode Ifa. Todos son sortilegios, ¢s decir, permiten adivinar
por medio de suertes. Pero también pueden ser llamados ordculos, pues por ellos
siempre hablan (es decir, expresan su voluntad) los muertos o los dioses.

Conviene insistir en el cardcter religioso de estos ritos. En cllos, el sacerdote
tiene como funcidn servir de intermediario entre las fuerzas sobrenaturales y el
consultante. Por una parte, el adivino descifra ¢ interprela ¢l mensaje de las
divinidades tal como éste se expresa en la caida de los cocos, los caracoles y

1. Sobre este apasionante tema cf. Frazer (1966), Vol. X, pp. 230 y ss. Parcce que la
bendicién que recibe el que estomuda de parte de las personas que lo circundan (en
espafiol, por ejemplo: “jJests te ampare!”) tenfa originariamentc ¢l propésito de
contrarrestar los influjos maléficos que pudieran acompariar a este acto involuntario.
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demas instrumentos adivinatorios. Por otra, transmite a los orichas las preguntas
y preocupaciones de los fieles para que ayuden a resolverlas. La accién sacer-
dotal dista mucho de ser aqui meramente pasiva o mecdnica. Al interpretar los
signos, la capacidad, la experiencia, la intuicién y el poder o aché que posea el
santero pueden resultar decisivos para la efectividad del registro o “consulta”.

1) El Coco, Obi o Biagué:

Este es el sistema oracular mas sencillo de la Regla de Ocha. En €l sélo se
formulan preguntas que puedan responderse con un si 0 un no y los orichas
pueden contestar en forma afirmativa, negativa o dubitativa. También puede
predecir la buena o la mala fortuna. Este oraculo consiste en cuatro pedazos de
coco seco que el sacerdote ha obtenido rompiendo el fruto con un objeto duro.
De cada uno de esos trozos se arrancan con las ufias tantos pedacitos como sea
el nimero simbélico del oricha que va a consultarse (por ejemplo, scis si éste es
Chango, siete si es Ogun, etc.) Inmediatamente se moyuba, es decir, se entonan
rezos en honor de Olodumare, los santos y los muertos, y ademaés se pide permiso
para adivinar a los dioses y a Biagué, el primer ser humano que, segin la tra-
dicidn, utilizé este sortilegio. Después de pasar los pedazos de coco por la cabe-
za, los hombros, el pecho, las manos, las rodillas y los pies del consultante, se

. tiran sobre el suelo los cuatro a la vez. Cada trozo puede caer hacia arriba, ex-
poniendo la céncava pulpa blanca, o hacia abajo, ensefiando la convexa cdscara
oscura. Las cinco combinaciones posibles, llamadas letras, son las siguientes:

a) Cuando los cuatro pedazos cacn con la pulpa blanca hacia arriba la letra se
llama Alafia. Por ella hablan Obatala, Changé6 y Orula. Y por su medio estos
santos responden con un s/ a la pregunta que se les haya hecho.

b) Cuando tres pedazos muestran lo blanco y uno la cdscara oscura la letra se
ltama Otawe u Otagiie. Por ella hablan Changé, Ochin y Yemayd, quienes
contestan; “quizas” a la pregunta que s¢ les haga, por lo que es preciso repetir
la tirada para precisar. '

¢) Cuando dos pedazos muestran lo blanco y dos el lado oscuro la letra es Eyife,
la mejor o “mas alta” del ordculo. Elegua, Ogiin, Ochosi y Ochiin contestan
con un enfatico si. Y toda repeticién cs innecesaria.

d) Cuando un pedazo muestra lo blanco y tres el lado oscuro la lctra se Hlama
Ocana-Sorde. Changd, Babald-Ayé y los ikiies (los espiritus de los muertos)
responden con una negativa y anuncian dificultades. Se vuelve entonces a
tirar el coco para preguntar qué debe hacerse en esa eventualidad.

¢) Cuando los cuatro pedazos caen mostrando la cascara oscura la letra es
Oyekiin. Aqui Changé, Oy4, Nand Buruku, Agayu y los ikies responden
negativamente y anuncian desgracia y muerte. Inmediatamente el santero
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enciende una vela y se toca el pecho mientran dice :;Olufina! Cuando sale

Oyekiin hay que volver a tirar los cocos para determinar si es un orichao un

espiritu quien habla y para recibir luz sobre lo que debe hacerse para matar

la letra, o sea, para contrarrestar el peligro inminente por medio de sacrifi-

cios, etc. ,

A mis de contestar preguntas, el coco ofrece predicciones y consejos pre-
establecidos, que modernamente se recogen en las libretas o libros sagrados de
los santeros. De una de ellas hemos extractado los que aparecen ligados alaletra
Otawe, por donde hablan, segiin se recordard Changd, Yemay4 y Ochiin: “Chan-
g6 dice que €l es tu padre pero que i te has olvidado de que eres su hijo... Esta
eslacausa de tus dificultades, de que tiino alimentas a tu padre... Ochdn dice que
sufres problemas del estomago y los ovarios, debes ver a un médico... Si ahora
no estds embarazada, pronto o vas a estar... Yemaya dice que vas a recibir la
visita de un pariente que vive en otro pais... Ella quiere que lleves un mel6n de
agua a la orilla del mar y se lo ofrezcas...” ‘

Aungque el ordculo del coco es una practica lucumi, también fo emplean los
congos en susritos. Por ejemplo, cuando un mayombero (sacerdote congo) desea
saber si su nganga (o caldero sagrado) esta satisfecha con el sacrificio que se le
ofrece, apelaaesta forma de adivinacién. En una ocasién observada por nosotros
en una ceremonia de palomonte o mayombe, Oyckiin aparecif varias veces
seguidas. El mayombero, para matar la letra, traz6 un simbolo en el suelo,
colocé sobre €l un poco de fula o pélvora y la encendi6 con su tabaco. Los cocos
se metieron en una jicara con’agua. Poco después, ya “refrescados”, se tiraron de
nuevo dos veces. Para alivio de todos, el coco respondi6 primero con Alafia y
luego con Eyife. Eso significaba que la nganga habia dado, por fin, su anuencia
y el ritual podia proceder tal como se habia planeado.

2) Los Caracoles o Dilogiin:

Este es el método adivinatorio mas popular dclaRegla de Ocha, porque
pueden usarlo todos los iniciados. En él se usan unos caracoles pequefios
llamados cauris, a los que se les ha arrancado el lomito opuesto a 1a boca natural,
para facilitar que, al tirarlos, s6lo pucdan caer en dos posiciones: con la boca
natural hacia arriba o hacia abajo. Una “mano” de caracoles consta de 21 0 18,
segtin los casos, pero siempre se tiran nada mds que 16. Los otros, que quedan
separados y vigilantes, se llaman adeles. Para adivinar, después de ciertas
ceremonias que veremos en scguida, el santero toma los 16 caracoles entre sus
dos manos, los sopla para comunicarlcs su aché, 1os frota y los deja caer sobre
una estera. Inmediatamente cuenta ¢l niimero de ellos que hayan caido con la
abertura natural hacia arriba y el nimero de los que cayeron “boca abajo”. Las
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posibilidades matemadticas de combinacidn en cada tirada son 17. O todos los
cauris caen con la boca natural hacia abajo o el niimero de los que caen “boca
arriba” oscilade 1 a 16. Asi sc forman las “figuras”, “letras” u odus del Dilogtin,
cada uno de los cuales tiene un nombre especifico. Su ortografia varia ligera-
mente de informante a informante. Nosotros vamos a usar fa que emplea Lydia
Cabrera en Koeko Iyawé: Aprende Novicia: *
1-  Okana: un sélo caracol boca amba Por ¢sa letra hablan Oglin, Elegua,
Olofin e Iki.
2- ‘Eyioko: dos caracoles bocaarriba. Poresaletra hablan los Ibeyl Ochosi,
Elegua, Obatal4, Chang6 y Ogiin.- -
3-". Ogunda: tres caracoles boca amba Por esa letra hablan Ogun Och051
Obatald y Olofin.
4- Eyorosun cuatro caracoles boca arriba. Por esa letra hablan Olokun
Changd, Ochosi, Ordnmila y los Ibcyes.
-5- . Oche: cinco caracoles boca arriba. Por esa letra hablan Elegua, Orula,
Ochiin y Olofin. / '

6- Obara: seis caracoles boca arriba. Por-esa Ictra hablan Elegua, Changé

'y Ochin.

7-  Odi: siete caracoles boca arriba. Por ¢sa letra hablan Elegua, Ogun

Ochin y Yemaya.
8- . Eyeiinle: ocho caracoles bocd arriba. Por esa letra hablan todos los
orichas, especialiente Obatala.
. 9- . Osa: nueve caracoles boca arriba. Por esa letra hdbldn Ogdn, Ochun
" Oba, Oy4, Agayi y Obatald.
10- Ofiin: dleL caracoles boca arnba Poresa lctm hablan Obdldld Ochun )
. yOya. ‘
11- Ojuani: once caracoles boca arriba. Por esa letra hablan Elcgua, Nana ’
‘Buruki, Babali Ayé, Osain y Oba. :
12- Eyild: doce caracolcs boca arriba. Por esa letra hablan Changd, Yewd
y Oya.

Estas son las doce letras o los doce odus quc estan autorizados a leer los
babalochas o iyalochas. Los otros cuatro sélo pueden ser interpretados por
babalaos, quienes -ya se sabe- representan en la ticrra al gran Orula u Ordnmila,
el dios de la adivinacién. Cuando salen, ¢l santero debe recomendar a su cliente

2. Cabrera (1980), pp. 48 y ss. Véansc también: Cros Sandoval (1975), pp. 83 y ss.; .
Rogers (1973), p. 10; Gonzalez Wippler (1989), p. 130. Los nombres africanos en
Bascom (1980), p. 29.
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que consulte a un babalao.> Las dltimas cuatro letras son las siguientes:

13- Metala: trece caracoles boca arriba.

14- Merinla: catorce caracoles boca arriba.

15- Manula: quince caracoles boca arriba.

16- Meridilogin: dicciséis caracoles boca arriba.

Cuando todos los cauris caen boca abajo, los santeros dicen: “Se me fue ¢l
caracol de lamano”. Esacombinacién es nefasta, pues quiere decir que los dioses
se han negado a hablar. Y es preciso establecer como eludir la desgracia que
semejante eventualidad anuncia: tal vez mediante sacrificios, oraciones, ctc. En
Africa el nombre de esta decimoséptima figura cs opira.*

A cada uno de esos odus pertenece un cierto nimero de “historias” o patakies -

(por lo general sobre la vida de los dioses), asi como diagndsticos, consejos,
refranes con moralejas y los tipos de ebd u otras ceremonias que sea preciso
realizar para resolver el problema que se presente. Antiguamente, cuando la
religidén tenia una base oral, todos eslos materiales sc conservaban exclusiva-
mente en la memoria del santero. Hoy se copian en libretas que se examinan
cuando es necesario. De ellos se sirve ¢l santcro para predecir, aconscjar 0
resolver las cuestiones vitales que le presente ¢l consultanic, de acucrdo con la
voluntad de los orichas.

Debemos hacer hincapié en ¢l cardcter profundamente religioso de la adi-
vinacién afrocubana. No es éste un acto mecdnico, un simple jucgo de probabili-
dades matematicas. Por estos sistemas se establece comunicacién indirecta pero
efectiva con los dioses. De ahi. que todo registro o consulla adivinatoria por

: medio de caracoles comience con aspersiones para “refrescar” ¢l recinto sa-
grado, acompariadas y seguidas de la moyuba: invocaciones a Dios (Olodumare,

3. De acuerdo con un mito de origen yoruba el uso del Dilogin como sistema
adivinatorio se debe a Ochiin, quien lo aprendié de Ortinmila y luego se lo ensciié a
los hombres. Cuando Orula estaba ausente, Ochuin “echaba los caracoles” a sus
clientes, hasta que fue descubierta por su marido y arrojada de su vivienda. Como la
diosa de los rios no habia tenido tiempo para aprender todos los odus, e¢so explica por
qué los babalochas e iyalochas solo pueden interpretar los primeros doce. Por eso,
como generalmente se dice: “Hasta eyild nada més habla el Dilogiin.” Cf. Bascom
(1980), p. 18. Como ya vimos mds arriba, hay otra versién del mito que atribuye esta
historia a Yemay4. En el momento en que Orula la descubri6 “registrando” acababa
de salir eyild (el 12) y Ordinmila dijo a su mujer: “Hasta esa letra registras, de ahien
adelante,del trece al dieciseis, el registro me corresponde a mi”. Véase -Sdnchez
(1978), p. 62. ) :

4. Bascom (1980), p. 7.
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Olortin, Olofi), a los primeros discipulos de 1a Regla, al pasado, el presente y el
futuro, a los babalaos y a los santeros, e¢n general, y a los muerlos, es decir, a los
egunes que estdn “al pic de Dios”, incluyendo los antepasados de la propia
familia. A todos humildemente se les pide benevolencia y permiso para ejercer
el rito, sin que haya interferencia de espiritus perturbadores. Todo esto se hace
mientras los caracoles se frotan entre las dos manos o con una mano sobre la
estera. La dltima invocacidn es a Elegua a quien se le presenta el cliente y se le
pide que todo salga bien. En seguida se toca con los caracoles la cabeza, los
hombros, la mitad del pecho, las rodillas y los pies dcl consultante, pronunciando
ciertas férmulas. Y, por fin, se sueltan los cauris sobre la estera y se cuentan los
que han caido boca arriba, lo que determina ¢l odu por ¢l que cstin hablando los
dioses.’

Originalmente, en Africa sélo habia las 16 letras que mencionamos arriba:
cada una con sus refranes y patakies propios. Pero en Cuba ¢l proceso se ha
complicado, con el propdsitlo de equiparar en lo posible el rito con el de If4. Se
tiran dos manos seguidas y con las dos lctras que salen s¢ forma un nuevo odu.
Por ejemplo, si en la primera mano salc okana (1) y en la segunda salc obara (6),
el signo serd okana-obara. Las posibilidades ahora son 16x16=256 letras u odus.
Algunos santeros prefieren “leerle” aqui ¢l signo al cliente, es decir, informarle
en seguida de los refranes, patakies, etc. pertenccientes a esa letra que a su juicio
mejor se relacionan con ¢l problema planteado en la consulta. Otros preficren
dictaminar primero si la letra vienc “por buen camino” (iré) o *“por mal camino”
(osobo).

Para realizar esta operacion cs preciso saber que los 16 odus originales se
dividen en menores y mayores. Los primeros son ¢l cinco, ¢l scis, ¢l sicte, €l
nuevey elonce (oche, obara, odi, osay ojuani). Los otros son mayorcs. Ademds,
el santero dispone de varios instrumentos auxiliares, colectivamente conocidos
con el nombre de igbo, dos de los cuales se emplearén en cada tirada. Son: un-
caracol mds grande, distinto a los cauris (ayé); una picdrecita oscura (otd); una
semilla de guacalote (ewe ayo); una cabeza de mufieca de loza (ori 0 awordn);
un trocito de cascarilla de huevo (efiin), y un huesecilio o véricbra de un animal
(egiin) . Dos de estos “aguantes” se entregan al clicnte para que sostenga unoen
cada mano. )

Para determinar como vienc la lctra, sc tiran los caracolcs. Si sale un odu

5. Uninteresante elemento de sincretismo: lo primero que hace ¢l cliente, al empezar el
rito adivinatorio, es persignarse con ¢l dincro que cobra el santero. Esta contribucion
tiene cardcterritual. No faltan ocasiones en que, por unarazén u otra, el santero decide
devolverle su dinero al consultanie, una vez terminada la ceremonia.
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mayor el santero pedird al consultante que abra lamano izquierda. Sicn cllaesta
lacascarillalarespuestaes siempre si y eneste caso quierc decir que la letra viene
con iré, o sea, por buen camino. Si estd la piedra oscura ¢s no: 1a letra viene con
osobo, o por mal camino. Los otros “aguantes” podran significar si 0 no, segiin
lo determine previamente el santero. Pucde ocurrir que en la primera mano salga
un odu menor. Entonces se repite latirada. Si sale entonces un odu mayor se pide
la mano derecha. Si sale otro menor pucden ocurrir tres cosas: a) que el segundo
seanuméricamente mds alto que el primero (por ejemplo, primero salid S y luego
7)en cuyocasose pide lamano derecha; b) que el segundo tiro sea numéricamente
mas bajo que el primero (por ejemplo, primero salié 7 y luego S) cn cuyo caso
se pide la mano izquierda; ¢) que se repita el signo (lo que se tHlama meyi) y en
este caso se pide también la izquierda.® De todos modos cuando el clicnte abre
la mano queda determinado si viene iré u osobo, 0 sea, si hay benadicion o no.

Iré, 1a bendicidn, puede venir a su vez por muchas vias. Tan pronto sale, el
santero preguntara de qué tipo de iré se trata: si es ariki o inmortalidad, que es
el mdximo bien posible; o si es suerte de dinero u otra cosa; o si viene por parte
de un hermano o un hijo, u otro familiar; 0 por mano dc hombre o dc mujer; o
por la propia cabeza; etc. Para determinarlo se repite la operacion anies descrita,
es decir, se tiran los caracoles y se pide la mano izquierda o derecha de acuerdo
alos odus que salgan. El igho que aparezca en lamano abierta dird si la respuesta
ala pregunta es si 0 no. Asi se va precisando qué tipo de iré es el que ha venido.

Cuando en vez de iré sale osobo, también hay quc preguntar con sucesivas
tiradas de caracoles por qué camino viene. ;Serd muerte? ;Serd enfermedad?
(Seracontrariedad? Etc. Siesmuerte (iki) se elimina la cascarilla (que siempre
€s positiva) y se sustituye por otro aguante. Una vcz detcrminada la clase de
osobo, se indaga si hay lariche o sea, si hay forma de “limpiar” lo negativo. Y
cuando la respuesta es positiva se averigua qué tipo de larichc quiere el santo o
el muerto, que puede ser desde una sencilla ofrenda de coco, agua y unas velas
(adimg) o un bano con ciertas hicrbas, una rogacién de cabeza, un sacrificio o
hasta la orden de recibir un santo. Cuando la respuesta e¢s consisteniemente
negativa hay que seguir preguntando hasta encontrar una salida, pucs como nos
ha dicho una informante: “En Ocha todo ticne solucidn si hay {e en Dios yen los -
santos.”

Para cerrar la consulta, el cliente toca la estera ¢n quc s¢ han tirado los
caracoles, se besa las manos y recibe del santero una constancia escrita de todo
lo que ha ocurrido en el registro: especialmente (y ¢n forma muy detallada) de
los eboses, ofrendas o sacrificios que han sido ordenados.

6. Obviamente los meyi son: ocana-ocana, cyioko-eyioko, eyorosun-cyorosun, etc.
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Cada oricha tiene sus caracoles. Regularmente es el caracol de Elegua el que
se usaen losregistros, por ser este santo ¢l mensajero de Olofi y el que abre todos
los caminos. Segiin dice Julio Sdnchez: “Como en esta religion el caracol sim-
boliza la boca a través de la cual habla la deidad respectiva, la adivinacién con
el caracol de Elegua indica que... (éstc) es también intérprete de las soluciones
ofrecidas por Olofi...”” Los de las demis deidades tienen su uso limitado a
circunstancias poco frecuentes en la vida del creyente, que pucden ser,.por
ejemplo, su itd de asiento, ciertas ccrcmomas funcranae 0 itutos, 0 cuando asi se
ordene exprcsameme en un registro. - . - -

3 El Tablero de Ifa: .

Los sistemas adivinatorios reservados exclusivamen te pam l()s babalaoq son

enCuba El Tablero de Ifd y el Ekuele. Algunos autores sostiencn que en realidad™
se trata de un s6lo sistema propiamenté hablando, ¢l de 1fd; que sc ejerce uti-
lizando dos instrumentos distintos: las nucces de palma (ikis) y la cadena de-
adivinacién (ekuele)® Lo cierto cs que ambos comparten ¢l mismo corpus de

_odus (con los mismos refranes, vaticinios, consejos y patakics asociados acada -
figura), ambos hacen uso dc la misma tabla de madera (casi siempre.redonda),
el Opén Ifd, para registrar los signos que salen y, por fin, ambos expresan la
sabiduria de Orula, €l dios que conoce el destino de cada ser humano y es,a la

" vez, personificacién de la esperanza.- .

El fundamento teologlco del sistema de If4 -reside prousamcmc en las

. pecuhandades de la creencia yoruba y lucumi en ¢l iwd o destino de cada per-
sona, lo que a su vez depende de la creencia en la‘reencarnacion y en las rela-
ciones del individuo con su ori, su eledd y, desde luego, su oricha titular. Sobre
estos importantes conceptos hay diferencias de opinionesentre.nuestros infor- -
mantes, La que nos parece mas comdn sostiene ‘que cada ser humano posee su’

.ori, laesencia de su ser, de su concicncia o de-su-personalidad, cuyo slmbolo es -
su cabgza; tiene también su eledd quc rcpreqcmd cl podcr o la gracia actuantes
de Dios en la cabeza de cada hombre; y “pertenece”, por (ltimo, a un oricha
determinado. Mientras el oricha ¢s una deidad que puede ser compzmida por
muchos hombres distintos, cada persona tiene su ori exclusivo, que sélo a él

_pertenece. El problema terminolégico sc (,ompllca porque en ¢l habla popular de '
los practicantes de la santeria, el 1érmino dngel de la guarda pucde aphcarsc a,
cualquierd de estas tres entidades. - _ : ,

7. Stnchez, (1978), p. 44.
8. Véase, por ejemplo, Bascom (1969), p. 3. .
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Antes de nacer, ¢l ori de cada individuo recibe de Olofi el iwd o destino que
le toca en su regreso a la tierra. Este retorno estd condicionado por la conducta
que ha observado en su vida anterior. Si ha sido buena, después pasar un tiempo
en el paraiso, vuelve a reencarnar, con el objeto de mejorar. Si ha sido mala,
recibe todo género de castigos, hasta que regresa en un ser de inferior categoria,
que bien puede ser un animal. Algunos creen que los definitivamente malvados
no pueden reencarnar jamds, convirtiéndose en insalvables almas en pena. Todo
espiritu que vuelve al mundo, pues, ha escogido ante Dios su destino antes de
nacer. El inico oricha presente en este actoes Orula, de quien se dice que es eleri-
ipin, 0 sea, testigo de la seleccién del destino de cada persona. *

Laadivinacién -la palabra de Orula- es el medio por el cual el hombre conoce
su destino y el modo de propiciarlo. Funcién clave de los sistemas adivinatorios
es determinar qué alma ancestral hareencarnado en el recién nacido y qué tabiies
o euds debe éste observar. El destino no puede cambiarse pero, diferencidndose
del fatalismo de raiz helénica, la doctrina lucumi sostiene que si puede ser afec-
tado negativa o positivamente por laconducta del individuo y por las influencias
del medio. Una santera cultisima nos citaba al respecto la famosa frase de José
Ortega y Gasset segin la cual el hombre es él y su circunstancia. Esa “circuns-
tancia” -insistia nuestraamiga- (hogar, amistades, enemigos, ambiente nacional,
social e histérico) influye sobre el proyecto de vida individual que se recibc al
nacer y que tantos seres humanos deforman o frustran. Los registros no son otra
cosa-que una comunicacién con la divinidad a través de Orula para aclarar
nuestra misién en este mundo y para ayudarnos a cumplirla plenamente. Por eso
forman parte esencialisima de la liturgia lucumi. Y por eso ésta rige todos los
detalles de 1a vida de los fieles. Ocha es una regla, todo un canon coherente y
orgénico que gobierna la existencia integra, cotidiana, de sus practicantes.

Popularmente se conoce en Cuba como Tablero de Ifd al sistema que usa para
adivinar 16 nueces o semillas negras de palma, conocidas con el nombre de ikis
o tkines. Elbabalao las frota entre sus manos y trata de sujetar tantas de ellas co-
mo pueda en su mano derecha. Si las apresa todas, la tirada es invalida y hay que

" . repetirla hasta que en la mano izquierda queden s6lo una o dos semillas. Cuando
.queda una, el babalao hace dos rayitas en el Tablero (Opon Ifd), previamente
cubierto de un polvo blanco, hecho de fiame y otras sustancias que -como ya

9. Sobrelareencarnacién entre los yorubas nigerianos Cf. Bascom (1969), pp. 114-119.

Segiin este autor, los yorubas creen que los suicidas nunca alcanzan el cielo y, por

. -haber renunciado a la tietra, tampoco pueden reencamar, convirtiéndose en malos

_ espiritus que cuelgan de los drboles como murciélagos. (Ibidem, id., p. 115), Véase
también Idowu (1975), pp. 177 y 187. - ' :
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vimos- se llama yefd. Cuando quedan dos, el babalao hace una sola rayita.!° Se
hacen cuatro tiradas consecutivas y de acuerdo con las veces que salgael unoo
eldos ylasecuenciaen que hayan salido se obtendrd una de las 16 combinaciones
matemdticas posibles, cada una de las cuales tiene nombre propio.

En el cuadro que sigue, representamos a cada rayita por medio de un 1.
Cuando salen dos nueces ponemos 1. Cuando sale una, ponemos 11. Entonces
obtendremos los 16 figuras, letras o odus que se ven a continuacion:

Numero Nombre del odu Combinacion
8 OGBE 1-1-1-1
2 OYEKU 11-11-11-11
15 IWORO 11-1-1-11
7 ODI 1-11-11-1
6 OBARA 1-11-11-11
1 OKANRAN 11-11-11-1
4 IROSUN 1-1-11-11
11 OWONRIN 11-11-1-1
3 OGUNDA 1-1-1-11
9 OSA 11-1-1-1
16 OTURA 1-11-1-1
13 IRETE 1-1-11-1
14 IKA 11-1-11-11
12 OTRUPON 11-11-1-11
5 OCHE 1-11-1-11
10 OFUN 11-1-11-1

O sea, que en ogbe quedan en la mano izquierda del babalao dos ikines en las
cuatro tiradas consecutivas. En oyeku qucda un solo ikin las cuatro veces. En
iworo, uno, dos, dos, uno, en ese orden o secuencia. En odi, dos, uno, uno, dos,
en ese orden o secuencia. Etc. Una vez que con cuatro tiradas se obtiene un odu,
se repite la operacion: se asen los ikis cuatro veces mas, con lo que se obtendra

10. Ningun informante cubano ha podido explicar esa inversién en las marcas: dosrayitas
cuando sale un ikin, una sola cuando salen dos. Bascom tampoco pudo encontrar una
explicacién en Africa. Cf. Bascom (1969), p. 40.
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un segundo odu. La combinacién de los dos odus proporcionard la figura
definitiva. Por ejemplo: si en las cuatro primeras tiradas sale ogbe y en las cuatro
siguientes se da oyeku, la figura que debe “leer” el babalao en esta ocasién es
ogbe-oyeku. Al igual que en el Dilogan hay aqui 16x16=256 combinaciones,
letras o figuras distintas, cada una con sus versos o refranes, sus consejos y
patakies propios, que ¢l babalao debe interpretar para resolver el problema del
cliente. También como en los caracoles el ritual es precedido por la moyuba: una
serie de oraciones e invocaciones, para asegurar €l permiso de los santos y los
muertos.

4- El Ekuele:

El Tablero de If4 es considerado el més alto de los sistemas adivinatorios de
laRegladeOcha, pero se usacon escasa frecuencia, sélo en ocasiones especiales.
Mucho maés corriente es el uso del ekuele, okuele u okpelé que como vamos a ver,
funciona con mésrapidez en la determinacién de la figura, letra u odu. El ekuele
es una cadena de tres a cuatro pies de largo. A intervalos, unidos por la cadena,
se encuentran ocho conchas, u ocho semillas de mango, u ocho medallones u
ocho trozos de giiira, de coco prieto o de carapacho de jicotea, de modo que cada
uno de ellos puede caer “boca arriba” o “boca abajo”, o sea, con la parte convexa
o concava hacia arriba o hacia abajo. !

El babalao toma la cadena por el medio, asi que de cada lado de su mano
colgaran cuatro conchas o semillas, en dos ramas paralelas. Al tirar la cadena
sobre la estera, el adivino trata de que las dos ramas caigan también paralelas. Si
las semillas no caen unas al lado de las otras, se estira la cadena por los dos
extremos hasta que esto suceda, procurando no virar las conchas o semillas. El
babalao cuenta las conchas que han caido boca arriba 0 boca abajo en la rama
izquierda del ekuele. Si sale la parte concava marca un uno (1) en un papel o en
una libreta. Si sale la parte convexa marca un cero, en vez de los dos unos (11)
que se usan en el Tablero. Asf obtiene una letra u odu, segiin €l mismo sistema
usado con los ikis. Luego hace la cuenta del lado derecho. Y determina la otra
letra. La combinacion de ambas le dard 1a figura para esa tirada: por ejemplo, si
todas las conchas o semillas han caido con la parte céncava hacia arriba (1-1-1-
1) en la parte izquierda y todas con la parte convexa hacia arriba (0-0-0-0) en €l

11. En Nigeria el ekuele u opele se fabrica con la semilla del mango silvestre. (“Wild
mango”’), un irbol que segtin la tradicién yoruba naci6 sobre la tumba de Ogunda. As{
se lo informa Carlos Collazo a Lydia Cabrera en una carta que ésta gentilmente ha
puesto a nuestra disposicién.
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lado derecho, la figura para esa tirada serd ogbe-oyekun; si en la parte izquierda
la combinacién de céncavas y convexas ¢s 0-1-1-0 y en el lado derecho la
combinacién es 1-0-0-1, la figura para esa tirada serd iworo-odi, etc. Los
nombres de los odus son los mismos en el Tablero de If4 y en el ekuele. Y su ni-
mero €s, otra vez, 16x16=256 combinaciones o letras posibles. Una vez en po-
sesién de la figura, el babalao utiliza para adivinar los versos, consejos y patakles
que a esa figuran pertenecen.

Lo mismo que en el Dilogdn, tanto en el Tablero de If4 como en el Ekuele,
hay que determinar sila ““letra” viene con iré, o buenasuerte, o conosobo,omala
suerte. Para eso se entrega una piedrecita oscura (ofd) y un c¢aracol (ibo) al

_consultante, quien después de frotarlas entre sus manos se queda al azar con una
de ellasen la mano derecha y laotra en laizquierda.'> Luego se tiran dos veces
los ikis o el ekuele, una para cada mano, escogiéndose aquella que obtengael odu
mayor. (La letra mayor es la primera -ogbe-, y la més pequefia es la tltima de la
lista, 0 sea, ofun.) Si el cliente tiene en la mano escogida el ot4, la letra viene con
iré (buena suerte), si tiene el caracol vendrd con 0sobo o mala suerte.

Las posnblhdades o vias por donde puede venirle el iré a un consultante son:

" Elese Oriinmila

Elese Olodumare.

Owo
Elese arubo
Elese abure

Arikil Por medio de los muertos.
-Otonowa - Por medio del ciclo.
. Elese Ocha Por medio de los orichas.

Aye Por medio de 1a-prosperidad material.
Loguo Por su propia mano o iniciativa.
Eledda - Por su inteligencia.

Ori Yoko Por “hacerse santo” o iniciarse.
Ocuni Por part¢ de un hombre,

Obini Por parte de una mujer.
Dedewantolokun Por via del mar.

Elese Egiin - Por parte de un muerto.

Por via de Orinmila.

Por medio de Dios.

Por un dinero inesperado.
Por mano de un anciano.
Por mano de un hermano.

12. El babalao también puede usar trozos de carapacho de jicotea, semillas de varios -
colores, huesos, etc. en vez del ibo o el otd.
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Las posibilidades o vias por donde puede venirle osobo 0 mala suerte al
consultante son: :

Tkii ' La muerte.

Ofo Sufrimientos, pérdidas, trastornos.
Eyo Problemas con la justicia.

Areyé Discusién, odio o envidia.

Ogo Brujeria.

Ona Castigo.

Fitivo Muerte repentina.

El pr6ximo paso consiste en determinar cudl cs ¢l oricha que puede proteger
al consultante, ya asegurando los beneficios, ya amortiguando las influencias
.maléficas. Y en seguida se procede a averiguar cudl es ¢l ritual quc la persona
debe emplear para obtener los buenos oficios del oricha correspondiente.'

Conviene recordar que la adivinacion desempeiia un papel central en la
santeria, pues de ella depende la celebracion de la mayor parte de las ceremonias
en que se ven envueltos los ficles. La adivinacién determina la recepcion de los
collares, de los guerreros o de algiin santo. Y también ¢l cb6 u ofrenda que se le
hace a los dioses. Es central en cl itd de cada iniciado, donde s¢ delermina cuél
es su destino y cudl es su oricha guardidn. Y también cn ¢l pinaldo, donde se le
entrega al santero el cuchillo del sacrificio. La adivinacién determina si se ofre-
cerén flores, o frutos, o vegetales, o dulces, o velas a los santos o si, cn cambio,
hay que sacrificar “plumas” o un animal de cuatro patas. O si habra que acudir
a los bafios lustrales o asistir a2 una misa catdlica o espiritual. Toda la vida co-
tidiana del creyente depende de los sistemas adivinatorios: de ahi que cada
individuo deba registrarse con regularidad, por ejcmplo, cada dos o tres meses
si las cosas marchan bien, con mds frecuencia cuando surjan problcmas. Para el
practicante de Ocha, sin religién no hay vida. Y ¢n cste culto, la voz de Orulaes
la voz de Dios.

13. Un buen resumen de los sistemas adivinatorios en Sdnchez (1978), Capitulo 111, pp.
41y ss. Véanse también Cros Sandoval (1975), Capitulo VIII, pp. 75 y ss.; Gonzalez
Wippler (1989), pp. 96-99, 121-127 y passim; Rogers (1973), passim.
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