ip‘gri - Juana Elbein dos Santos e Deoscoredes M. dos Santos

IPORI

Juana Elbein dos Santos
&

Deoscoredes M. Dos Santos

Trabalho apresentado no
Colloque International sur La Notion de Personne em Afrique Noire,
Paris, 1971

Publicado pelo
C.N.R.S.
Centre National de la Recherche Scientifique
Paris, 1981,

Edicdo numero 544

Traducado, introducao, transcri¢ao e organizacgao:

Luiz L. Marins
Segunda edicdo, com revisdao de notas.

Marco de 2012



Ipori - Juana Elbein dos Santos e Deoscoredes M. dos Santos 2

Introducao de Luiz L. Marins especialmente para esta traducao:

Em 1971, Juana Elbein dos Santos e Deoscoredes Santos, apresentaram na Universidade de
Ibadan, Nigéria, um precioso trabalho bilingue sobre Esi, em iorubd e inglés, que ndo foi

publicado.

Este importante trabalho, embora ndo publicado, veio a ser a base de outro trabalho, também
importante, apresentado no Colloque International sur La Notion de Personne em Afrique Noire,
Paris, 1971, (Coléquio Internacional para a Nocdo de Pessoa na Africa Negra), cujo titulo é Est
Bara, Principle of Individual Life in the Nagoé System (Exu Bara, Principio de Vida Individual no

Sistema Nagd) %, sendo que, este tiltimo, foi publicado pelo C.N.R.S.

Estes dois trabalhos formaram a base do conceito de “Bara do Corpo” apresentado por Juana
Elbein dos Santos em sua tese de doutorado defendida na Universidade de Sorbonne, cujo conceito
nas ultimas décadas, foi adotado pelo candomblé intelectualizado e reafricanizado, vindo a ser

“atualmente” um dos seus fundamentos basilares.

Neste coloquio de 1971, seguindo a orientagdo do tema principal sobre Nocdo de Pessoa na
Africa Negra, Juana e Deoscéredes registraram um odt Ifd®, belissimo texto bilingue, em iorub4 e
inglés, chamado Ipori, muito esclarecedor sobre as relacdes de Ori (simbolo da cabeca, do destino,

e da individualidade), com os Orisd, os Ebora e os Irtinmale.*

E este texto que, pela riqueza de conceitos e informacdes, serd aqui traduzido e apresentado, em
forma bilingue, ioruba e portugués. Todas as notas sdo dos autores, incluindo aquelas que foram
alocadas nesta introducdo, devido ao intertexto necessario. Os colchetes inseridos sdao nossos,

visando melhor conceito, sendo que os parénteses sao originais dos autores. A traducao do ioruba

1 Juana Elbein dos Santos & Deoscoredes M. dos Santos, Esti Bara Ldrdyé — a comparative study, Institude of African
Studies, University of Ibadan, May, 1971.

2 O nome Nagé ou Anagé denota um sub-grupo étnico yorubd, mas que adquiriu no Brasil uma conotagdo muito
maior. Assim como as palavras, yorubd para Nigéria, e Lucumi para Cuba, a palavra Nagé tem sido aplicada
coletivamente para todos aqueles grupos unidos por uma linguagem comum, reivindicando a descendéncia mitica de
um progenitor também comum, Oduduwd, e que migraram de um tnico lugar mitico de origem, Ile Ifé.

3 Ifd, é o nome do sistema oracular e sua divindade tutelar. Os Odu Ifd (256) sdo compostos pelas histérias oraculares
que acumulam o ensinamento universal, teolégico, e cosmoldgico dos iorubas. Cada um deles tem um nome e um
sinal.

4 As divindades ou entidades sobrenaturais do sistema religioso ioruba. Entretanto, apesar de cada nome possuir um
significado particular, e de serem geralmente traduzidos como “deus” ou “deusas”, existem importantes distingoes
entre eles.
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foi realizada a partir da versdao em inglés, conforme o texto original publicado pelo C.N.R.S.

Conceitos de Nocdo de Pessoa

O leitor vai encontrar algumas expressdes conceituais que podem confundi-lo. Assim, visando

preparar a leitura, faremos algumas consideragoes iniciais.

As expressoes “duplo no orun/copia no ayé”, referem-se ao corpo e espirito do ser humano, que
embora sejam uma coisa s6, tem uma coexisténcia orun/ayé. O duplo é o espirito, também chamado
de enikeji (segunda pessoa), mas nao deve ser entendido como uma outra consciéncia, fora e

separada do arayé (ser humano). Esta confusdo ocorre por que a palavra enikeji tem duplo sentido.

O segundo sentido é quando refere-se a um protetor espiritual da pessoa (aldaabo), podendo

ser um ancestral ou nao.

Neste caso, sim, trata-se de uma outra consciéncia, & parte da pessoa. E este enikeji (aldaabo)
geralmente ligado a ancestralidade e ao egbé-orun (familia espiritual) que, no ato do ibdri

(sacrificio a cabeca), vem alimentar-se no igbd-ori (assentamento de Ori).
Quero com isso esclarecer:

a) o enikeji (duplo da pessoa) alimenta-se sobre o Ori fisico, sendo o duplo coexistente da

propria pessoa, € a pessoa ...
b) o enikeji (protetor) este sim, é uma outra entidade, e alimenta-se no igbd-ori.

Nao faz sentido dizer que o duplo da pessoa “deixe momentaneamente o corpo fisico do arayé”,

para ir alimentar-se no igbd-ori. Isto é completamente irracional.

Outra expressdao que pode confundir o leitor é quando os autores dizem no poema que “...todas

as pessoas precisam ir a casa de Ajald para ter uma cabeca...”.
O leitor pode perguntar se Olédumare e Obatdld criam o ser espiritual sem cabega.
A resposta é ndo. Explico:

A palavra Ori é complexa e muda de significado conforme o contexto em que estd inserida. O
ori de Ajald é uma metafora iorubd para tentar explicar o “destino”. Um Ifd Iésé-1ésé (poema de Ifd)
recolhido por Abimbola (1976, p. 119 ss) diz que “aqueles que antes de ir a casa de Ajald, vdo

consultar Ifd, Ortinmila toca-lhes a testa com seus instrumentos”. O texto diz:
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Ni Orunmila bd ké Ifaa ré
Orunmila pegou seus instrumentos divinatorios
O fi kan Afawapé 16ri

E tocou a cabega de Afuwapé com eles

Portanto, de acordo com os itan-Ifd, o ser que nascera na ayé ja possui Ori (cabeca), e vai até a
casa de Ajala para obter um ori-destino. Apés escolher seu ori-destino, coloca-o sobre o seu préprio

ori-cabeca e vem para o ayé:

Ni Afawapé ba gbé e kari
Afuwapé entdo fixou-o na sua cabeca
L6 bd kori s'éna ode-isdlaye

E veio em direcdao ao caminho da Terra

Uma vez nascido no ayé, tanto o ori-cabeca, quanto o ori-destino, vem a ser aquilo que a
diaspora afro-brasileira chama de ori’nu. Todo este complexo é representado pelo igbd-ori, mas o

duplo espiritual, o enikeji, ndo esta assentado nele.

O assentamento de Ori, o I1é-Ori, chamado no Brasil de Igbd-Ori, é largamente utilizado pelos
iorubas. Queremos lembrar, porém, que o candomblé tradicional ndo faz uso do assentamento de
Ori, algo que se conservou de forma rudimentar no Batuque do R.S. Uma descricdo de um bori

tradicional recolhido por Pierre Verger pode ser visto aqui: http://...orinikan

Entretanto, atualmente os candomblés intelectualizados, reafricanizados ou reinventados, como
queiram, embora ndo tenham um padrdo definido, culminaram por adotar o uso comum do igbd-ori
com otd, mas este ndao tem a finalidade de “assentar o énikeji”. Isto é completamente irracional,
como ja dissemos. Neste tipo de candomblé, o uso do igbd-ori com ota tem apenas a finalidade de
preparar os elementos que formardo o futuro jogo de buzios do iniciado, conforme o modo de

entender deste modelo atual de candomblé. Isto é necessario que se frise.

Recentemente, devido a polémica do uso do ota no igba-ori adotado pelos candomblés

reafricanizados e/ou reinventados, tomamos o depoimento de um babalao tradicional, como pode
ser visto aqui: http://...ile-ori

Pensamos que, mesmo resumidamente, fica claro que o Ori de Ajald é uma metéafora de destino,
e ndo cabeca propriamente dita. E preciso dizer ainda, que a palavra Ori, dentro do tema Nocdo de

Pessoa, ndo esta restrita ao significado de cabeca, mas carrega o simbolo de todo o complexo, de


http://culturayoruba.wordpress.com/orinikan/
http://iledeobokum.blogspot.com/2011/06/erick-wolff8-sao-paulo-07062011-outro.html
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destino, memoria, ancestralidade, sentimentos, individualidade, e reencarnagao.

Sobre isso, escreve Juana Elbein, em outro trabalho , “[...] com efeito, Ori é o que individualiza,
sera o primeiro a nascer e o ultimo a expirar. Ori também sera o primeiro que devera ser venerado

por um individuo, antes mesmo de seu Orisa [...] ”(Os Nag6 a Morte, p. 216).

As obrigacdes rituais de Ori e Orisd sio completamente separadas e individualizadas, pois
enquanto "Ori cuida do interesse individual e pessoal, Orisa existe no interesse coletivo"

(Abimbola, 1971). Ao se alimentar Ori, ndao se alimenta Orisad, e vice-versa.

Porém, é relativamente comum nas areas mais extremas do Brasil, onde se perdeu o conceito de
Ori, o rito do Ibori nestas areas vir acompanhado de cantigas para Orisd, e até mesmo, de

assentamento de okiita (pedra), ritualisticas que ndo existem na religido tradicional ioruba.

Esclarecidos estes pontos em que foi necessario nos alongarmos, veremos na sequéncia o texto
de Juana Elbein e Deoscoredes (Mestre Didi), em fonte padrao, conforme apresentado no Coloquio

de 1971.

RESUMO SOBRE OS COMPONENTES DA PERSONALIDADE, NO SISTEMA NAGO
Juana Elbein dos Santos

Desocoredes M. dos Santos

Para cada elemento “espiritual”, corresponde uma representacao material ou corporal. Assim,
Ori (a cabega fisica), é a representacao material de Ori intl (cabeca espiritual interior), incorporando

os individuais e intransferiveis componentes intimamente ligados com o destino pessoal.

Cada componente da personalidade, é derivada de uma origem, um elemento constitutivo, que
transfere sua caracteristica material e significado simbélico. Por exemplo: emi é o principio da
existéncia que reside no peito e nos pulmdes e é representada pela respiracdao. Seu elemento original
é Olorun, a Suprema Entidade, o Dispensador da Existéncia, “Eléemi”, o Ar Massa, a Protomatéria

do Universo.

Nas palavras de um babaldwo (sacerdote conhecedor dos versos do oraculo de Ifa), “cada

pessoa tem uma parte do proprio Olgrun em seu corpo” .

Estas entidades sdo a matéria de origem: os pais, 0s ancestrais ou mitos simbolicos coletivos,

dos quais partes individualizadas sdo desprendidas, para formar os elementos de uma pessoa.
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Estes elementos tem uma dupla [co]existéncia: enquanto uma parte esta [invisivel] no orun, a
vastiddo infinita do mundo sobrenatural, a outra parte esta [visivel] no individuo, em toda a area
particular do seu corpo, ou em intimo contato com ele. O duplo [coexistente] individualizado que
esta no orun, pode ser louvado e representado [fisicamente no ayé]. Se nés retornarmos ao exemplo
de Ori, podemos examinar todas estas caracteristicas. Cada individuo possui seu ori-int, proprio e

intransferivel.

O ori-int é o elemento vivo materializado pela cabeca, [co]existindo com sua contraparte no
orun. De fato, é o duplo do Ori pessoal, do orun, que sera transferido para o aiyé (a Terra), onde
nascera. Literalmente, o texto diz: eléyi ti 6 ba dé ode isdlayé (quando alguém chega neste vasto
mundo). Cada Ori é moldado no orun e sua origem mitica pode variar. A por¢ao original ou matéria
original que cada cabeca é modelada, é o Ipori de cada pessoa. Esta concepgdo é fundamental, pois
ela estabelece uma série de relagdes entre o individuo e sua matéria de origem mitica. Ela determina
o Orisa ou entidade deificada que devera cultuar, ela estabelece suas possibilidades e escolhas, e
acima de tudo, indica suas proibicdes (éwo), particularmente seus alimentos proibidos. O Ipori
pessoal tem sua representacdo material, a qual, devera ser preparada e sacralizada, recebe oferendas,

e é cultuado.

O Ori do orun é também representado e venerado. Durante a cerimonia do bori (bo + ori =
cultuar a cabecga), ele é louvado, e sacrificios sdo oferecidos para ori-inti, sobre a cabeca da pessoa,

e para o igbd-ori, a cabaca simbolica que representa sua contraparte no orun.

Tendo em vista a importancia do Ipori, elemento constitutivo da personalidade, transcreveremos

em seguida, uma parte de um odu Ifd, que explica a sua fungao:
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Ejiogbé °

PORI

1. Ipori! Ti won fi pé ni Oké Ipori. Ti won si 1i pé Okeé Ipori éniyan. Eyi ni bii. Ibi ti odo gbé sé.
T'a n pe ni fpurl' Odo. Ni bi ti Odo gbé sele. T6 fi di omi nld titi lo. Béé nda ni éniyan. Ni bi ti Orisa
gbe buiil. T6 fi dd éniyan. Ni bé ni won 1 pé ni Ipori éniyan.

1. O Ipori é aquilo que é chamado de Oké Ipori. Oké Ipori é o espirito original deificado. Ele é
como a nascente do rio, que n6s chamamos prrt’ odo, a fonte do rio, a origem do rio, antes de vir a

ser larga, seguindo seu curso. Assim, 0 mesmo acontece com o0s seres humanos. Ele é o lugar onde

Orisa pega uma por¢ao para criar uma pessoa. Ele é o lugar que é chamado Ipori, para as pessoas.

2. Won buii ope dd elomiin “elomiran™. Irti eni ti won bu ope ti won fi da. Eléyi ti 6 bd dé ode
Isdlayé. Ifa ni 6 moo se. Won bu okuta. Won fi da elomiin "elomiran" ti eléyi t6 ba dé ode fgdlaye’.
Ogtin ni Oliware yi6 sin. Ti 6 si jé pé Ogtin ni le gbadla I'ode isdlayé.

2. Eles pegam uma parte da palmeira para criar alguém. O tipo de pessoa que eles pegaram para
criar com a palmeira, quando ela nascer, ela devera cultuar Ifd. Eles pegam uma parte da pedra,
para criar outro tipo de pessoa. Quando esta pessoa nascer, ela devera cultuar Ogiin. Na medida, que

Ogun sera sua salvacdo no mundo.

3. Wén bu ertipé. Won fi dd elomiin. Eléyi ko gbodd hiiwa éké. Ogbéni Iyd wa Oro Molé. Ni
eléyi, ni 6 méo gbadla lode ayé. Ni 6 si jé Oké Ipori re.

3. Eles pegam uma parte de barro para criar outro tipo de pessoa. Esta pessoa ndao podera ser um
mentiroso. Porque Ogbéni, Iyda wa (nossa mde ancestral), e Oro Molé, sdo seus progenitores e
serdo seus protetores na Terra. Oro devera ser seu Oké Ipori, seu espirito original deificado na

Terra.

4. Wén bu omi. Won fi dd elomiin. Osun! Yéménjd, Erinlé Oya. Ajé, Olékun. Awon bdyi-bdyi
gbogbo. Ni 6 jéé Oké Ipori fun Oliiwaré.

4. Eles pegam uma parte de agua para criar outro tipo de pessoas. Oxum, Iemanjd, Erinlé, Oya,

Ajé, Olokun, e assim por diante, devera ser seu Oké Ipori, seu espirito original deificado, na Terra.

5 Narrado aos autores pelo babaldwo Ifatoogun, de Ilobu.
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5. Won si fi Aféré da elomiin. Eléyi yi6 jé Oranfé, Sangé abi Oya nda. Awon béé ni ¢ jé Oke
Ipori fiin Oliiwaré. Ifd ti so alayé won yi ni Osetud ati Ejiogbé. O s¢ bdyi wipé: Ori ni dd ni. Eni
kankan o 1 déri. Orisa ni panida ldyé. Eni kankan kif p'osaa da. Awon 16 difd fiin Ajald. Ti se mori
m'ori gbogbo ayé Idlade Orun.

5. Eles usam ar para para criar alguns outros tipos de pessoas, espera -se que Oranfé, Sangé,
Oya, ou outro similar, deverd ser seu Oké Ipori, espirito original deificado na Terra para estas
pessoas. Os odii de Ifd que explicam isto para nés, sdo Osetiid e Ejiogbé. Eles dizem assim: Ori cria
todos nés. Ninguém pode criar Ori. Orisd pode mudar qualquer pessoa na Terra. Ninguém pode
mudar Orisd. Eles jogaram Ifa para Ajald. Aquele que faz todas as cabecas no Ode-Orun.

6. Ajald ni yi. Oun ni Olédimareé fi si ode orun wipé ni. K6 méo mo ori. O si jé Agba Orisd. Ori
ni imgo sile ni joojumg. Gbogbo eni ti nba wa n ti ikolé orun bo wa si t'ayé. Dandan ni ko lo si odo
Ajala. K¢ lo réé gba ori.

6. Ajald é aquele a quem Olédiimaré colocou no Ode Orun para modelar Ori. Ele é um Orisa
antigo. Ele modela Ori todos os dias, colocando-os no chdo. Aqueles que vio do Ikolé-Orun para o
mundo, sdo obrigados a ir para [a casa de] Ajald, para pegar uma cabeca.

7. T6 bd si dé be. Yio gbé éyi té bd wii ni. Bi éniyan bd fé. O le fin Ajald ni nkan. Bi éniyan ko
sl fuin ni nkankan bi owd tabi gbogbo nkan ébun miiran. T'éniydn ko bd fun, ko ni biléére. Ko si ni
pé ké moé gbe eyi t6 ba wu. Sugbon eni t6 bd ti fun Ajc‘zld ni owo abi ohun alo ti won n 1o 1'orun.
Ajald yio sijii ant wé.

7. Quando ele chega ali, ele devera fazer a sua escolha. Se desejar, ele podera dar para Ajald
alguma coisa. Se ndo desejar, ndao dara nada para ele. Pode ser dinheiro, pode ser qualquer presente.
As pessoas que ndo derem a ele alguma coisa, ndo podem pedir sua ajuda para fazer sua escolha.
Mas aqueles que ddo a Ajald dinheiro, ou alguma coisa que é usado no orun, Ajald deverd ser
simpatico com ele.

8. Yi6 bd wd ori t6 bd ddra pupdju. Iyejii awon ti nwon 1 fiin Ajald ni nikan ebun. T'Ajald fowd
ara ré yan ori fiin. Awon ni Ori won 11 ddra d'éde ayé, ti won 1 la ti won 1 16wé, tabi ti won A

dartigh6 won 6 6 ki, tabi won 1 fi joba. Ati eni ti 6 ni gbogbo ohun. Ti 6 bd wd ldyé.

8. [Se ele consultou Ifd antes], ele [Ajald] o ajudara a encontrar o melhor Ori. Aqueles que ddo
para Ajald alguns presentes, ele mesmo escolhe o Ori [para a pessoal, e ela tera um bom destino na
Terra. Ele, [ou] serd rico, [ou] terd uma vida longa, [ou] sera entronado como rei. E conseguira tudo

0 que necessitar na Terra.
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9. Eni ti ko bd bi Ajald léréeé, Idti fin ni n kankan. Ori ti 6 bd wuii, ti 6 bd gbé. Béyd 6 le jori
rere, bgyd 6 si le jé ori k'ori. Nitoripé Ajald ni i mo ori won yi sile.

9. Aqueles que ndo querem incomodar Ajala, perguntando e dando a ele alguma coisa, 0 Ori
[destino] que ele escolhera e carregard, ele podera ser, talvez, um bom Ori, ou ele podera ser um
mau Ori. Por que é Ajald que modela todos os Ori [destino].

10. Awon gbogbo ti won tiin jé, awon ti i bd Ajald sisé po: Orisadld ati Awon Oju Odu

JaB O

Meéréeérindinlégun: Ogbé-Méji, Oyeku-Méji, Iwori-Méji, Odi-Méji, Irosun Méji, Owdnrin-Méji,

Obard-Méji, Okanran-Méji, Oguindd-Méji, Osa-Méji, Ika-Méji, Otiirtipon-Méji, Oturd-Méji, Irete-
Méji, Osé-Méji, Ofiin-Méji. Eépa Odu!

10. Aqueles que trabalham com Ajald sdo: Orisddld e os 16 Odi principais: Ogbé-Méji,
Oyeéku-Méji, Iwori-Méji, Odi-Méji, Irosun Méji, Owénrin-Méji, Obard-Méji, Okanran-Méji,
Ogtindd-Méji, Osa-Méji, Tka-Méji, Otiirtipon-Méji, Oturd-Méji, Irete-Méji, Osé-Méji, Oftiin-Méji.
Saudacdo a Odu!

11. Awon Odti wonyi gbogbo, ti won jé métadinlégun. Awon ni wén i bd Ajald sisé po. Isé Ori
mimo I6joojumd. Irti ibi ti won bd ti ba dd. Ori kdluku ni eguin Ipori yi. Irti ona béé ni Oliiwaré 6 to
ti 6 fi la ldye. Tabi ni ¢ jé igbala fiin.

11. Todos estes Odil, que sdo dezessete, trabalham juntos com Ajald para modelar Ori todos os
dias. A parte que é tomada fora, [e colocada junto] com o que todo Ori é modelado, é Egun Ipori
(matéria ancestral). A pessoa devera cultuar sua matéria ancestral para vir a ser rico no mundo,
como também ter sua protecao.

12. Ni bi irt n kan ti won bd fi mé ori olukdluku nda. Ni wén tii moo irt isé ti 6 ye. Ki
Oliikdlukui 6 se t6 le r6 I6run. Ati irti nn kan té bd jé éweé ré, ti ko gbodo je. Nkan ti wén fi se édd ori
mimo. N 16 ni apere, kii sii se pe. N kankan ldsdn sda n ko.

12. O tipo de coisa de onde eles modelaram Ori, devera indicar que tipo de trabalho é adequado
para cada um, e que pode favorece-lo, e que o fara rico. E todas as coisas prescritas como proibigao,
(éwo) para ele, e que sdo proibidas para comer, por causa da maneira como eles modelaram seu Ori.
O material que é usado para criar Ori tem um signo que o distingue, e ndao é apenas um material.

13. Itumo 6 fi jé pe ni. Eni ti 6 bd dé ayé ti ko bd mo Ojutt Oran ???? ré mé. Nigbati 6 bd ti bi
Ifd léree. Ifd 6 si mii apejuwe N kan té bd jo ohun ti, won fi mo ré yi.

13. O motivo do porque isto € assim, é que, uma pessoa que esta viva, e ndo consegue solucao

para sua condicao, quando ele consulta Ifd, Ifd informara alguns exemplos da natureza do qual sua
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cabeca foi modelada.

14. A ni, Iri Ebora bdyi, oun ni ké méo télé. Tabi irt éwd n kan bdyi, ni 0 ghodo je. Ké mé baa
jéé ldra n kan ti won fi mo, ori ré. K6 mg baa jé pé. Yio ya Oltiwaré ni wére. Tabi yio pdk, tabi ko
ni jé ko ni N kan Idyé. Oun ni wén 1 fi 1i pe. Irti Nl kan t6 bd jé adimii eni yi ni Oké Ipori.

14. If4 dir4, este tipo de Ebora que vocé devera seguir, ou uma certa coisa proibida que vocé
ndo deve comer. Pois vocé ndo pode comer da mesma matéria que a sua cabeca foi construida, para

que ndo fique louca, ndo morra, ou viva uma vida miseravel. Isto é uma coisa particular da pessoa
(adimu), e seu espirito deificado de origem (Oké Ipori).

15. Ni ibi ti won bd bt ti wén bd fi mo ori éniyan ni Ipori. Oun nd si ni Ipori eni. Eyun ni pé.

15. O lugar de onde eles pegaram uma parte da matéria original para modelar as cabecas das
pessoas é Ipori. E isto é o Ipori desta pessoa.

16. Ni bi ti won ti bu 1 kan ti wén fi mo ori eni. L'a fi pé ni Ipori eni. Bi Ejiogbé ati Osétura bi
won ti se jé ri ti won si fi han wd gbaagba ohun ni yi. Aborti Aboye.

16. Isto significa que o lugar que onde eles pegam as coisas para modelar a cabeca de alguém é

o que nos chamamos Ipori da pessoa. E isto que Ejiogbe e Osétura testemunham e revelam, para

nos, nesta vida, como que é isto. Aboru Aboye.

Por extensdo, Ipori aplica-se aos ancestrais diretos da pessoa, pai e mde, elementos diretos,
imediatos e particulares. Os pés, estando em contato com a terra, sao as partes do corpo através dos
quais "respondem", sendo que, o deddo direito representa o pai, e o esquerdo, a mae. Isto é o motivo
pelo qual Lucas, com alguma ingenuidade, sustenta que o Ipori é o "caminho da cabeca"t, e
Abraham, tomando a sugestao de Lucas, simplifica ainda mais este elemento pessoal fundamental,

quando diz, "Lucas afirma que Ipori é o espirito deificado vivendo no dedao".

Alguns dos componentes de personalidade do orun, transfere sua contraparte para fazer parte
dentro do individuo no diyé; cada contraparte assume entdo uma dupla existéncia [ou co-existéncia],
onde, uma parte representa o aspecto coletivo, e outra, o individual e exclusivo aspecto da pessoa, o
qual desenvolve normalmente como pessoa humana. Para dizermos de uma outra forma, nos
podemos dizer que, os elementos terrestres ou corporizados da pessoa, no sistema Nago,

simultaneamente, extrai um ancestral coletivo de aspecto impessoal, e um novo aspecto, uma

6 Lucas, J. Oluminde. The Religion of the Yoruba, C.M.S. Bookshop, Lagos, 1948, p. 250.
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interacdo ou resultado individual.
Por exemplo, o iye representa a memoria. Cada pessoa tem dois tipos de iye:

(a) o iye que acompanha o emi, [a memodria espiritual] , o principio existencial. Ele carrega a
memoria ancestral, e acompanha o emi através do mundo dos sonhos, quando este, parcialmente
abandona o corpo quando nds cochilamos ou sonhamos, e também ap6s a morte, quando o emi

retorna para o ikole-orun. E por isto que se diz:
Ori ohun kan nda ni Iye ati emi wa
Iye e emi sdao a mesma coisa

(b) o outro tipo de iyé, é aquele que possibilita experiéncias para serem lembradas, pesquisadas
e acumuladas, [a memodria fisica]. Ela acomponha a pessoa quando acorda. Lucas a chama de
"corpo mental ou mente" e diz que é "a parte consciente do homem e depende da solidez do cérebro
[opolo]. Quando uma crianga nasce, ela ndo possui seu iyé de uma forma desenvolvida, pois ela o
desenvolve [aos poucos] , crescendo e aprendendo. Ela é comparada a uma bolsa (apo-iye), no qual
sao gradualmente acumulados o conhecimento e memoria [irdnti] de um individuo. Apdés a morte, o
apo-iyé desaparece com com 0 corpo. Supoe-se que muitos problemas e desiquilibrios mentais sao
geradas quando o iye individual, estd impedido ou em conflito com seu iye ancestral. Quando uma

pessoOa esta em divida, costuma-se dizer:

O nse ni'ye méji

Os dois iye ndo estdao em acordo.

Outra representacido de Ipori, é a placenta, porcdo separada e individualizada do Titero, que

transmite a matéria original mitica e suas representacoes ancestrais.

1. Ortnmila 16 nti ikole-orun bo wa si t'aiye,
2. O fé Oke-Ipori ré tira jéé,

3. A difd fin Aboyun

4. A bu fun ojo Ibi

5. Njé Oké Ipori mi o
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6. Ibi ni mo dd pada yii oo Ekeji Ist/

1. Quando Ortinmila estava vindo do orun para o aiyé
2. Ele colocou gentilmente ao lado dele seu Oké-Ipori
3. Este foi o oraculo jogado para Aboytin (gestante)

4. E repetido para gjo ibi (o dia do nascimento)

5. Por isso, minha matéria de origem

6. A placenta do qual nasci, é minha segunda protecao.

Este odu é ilustrado pela histéria que se segue, revelando o que é, e como é preparada a

representacdo material do Ipori. Daremos uma pequena versdo, relatada a nos pelo babaldwo:®

“Quando Ortinmila foi concebido, sua mée ficou doente, e aparentava que ela iria perder seu
filho. Ifd, tendo sido consultado, esclareceu que Ortinmila ndo havia trazido sua placenta e que ndo

sobreviveria. Uma oferenda, com vérios sacrificios de animais prenhos foi realizada.

Aboytin, a mae de Ortinmila, comeu por¢oes de partes importantes do sacrificio. Apoés isto, sua
placenta veio a ser fixada para o filho concebido, e ele veio a ter forca e satide. No dia do parto, a

placenta desenlacou-se primeiro, e veio a ser dificil para a crianga nascer.

Apbs Orunmila nascer, sua placenta estava ao lado dele, quando ela foi cortada e colocada em
um pote de ceramica, com um tampa, e enterrada no monte, ao lado da cama, onde sua mae

costumava dormir.

Foi deste monte que, quando Ortinmila veio a ser adulto, ele pegou uma pequena por¢ao do
local onde sua placenta foi enterrada, e realizou os mesmos sacrificios como sua mae havia

realizado.

7 (Nota do tradutor) O texto original traz outra palavra, Esii, para nés completamente fora do contexto. Assim, com
base no dicionario do Abraham, tomamos a liberdade alterar o texto, pois entendemos que trata-se de um equivoco
de tradugdo fonética, talvez devido a um metaplasmo. A palavra isu, “amalgama mais ou menos esférica de algo”,
no caso, um amuleto de protecdo, completa melhor o conceito do texto. (Dictionary of Yoruba Modern, R.C.
Abraham, 1962, p. 324)

8 Relatado para os autores por Mr. Dr. Agboola Adeniji, Ancido de Iwo, Nigéria. [Secretario do Intituto de Estudos
Africanos da Universidade de Ibadan, Nigéria].



Ipori - Juana Elbein dos Santos e Deoscoredes M. dos Santos 13

Junto com o sangue, ele modelou uma espécie de cabeca, ndao redonda, parecida com o coracao
humano. Ele a chamou de Oké Ipori, e colocou-a na sacola para ser carregada junto com ele. E
como se a placenta o estivesse escoltando, quando ele deixa a casa. E o simbolo da sua segunda

protecao.”
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