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NOTAS DO AUTOR

1- O autor mantém no livro palavras em ioruba com grafias distintas de sua verséo, sempfe que
transcreve trechos de outras obras;

2- O idioma iorub4, assim como outros idiomas, sofreu alteragbes gramaticais ao longo dos
anos. Por isso, em algumas fotos, ilustragdes e gravuras, poderdo ser notados dizeres com
redagdes distintas;

3- A versdo gramatical do idioma ioruba utilizada pelo autor nesta obra, decorre de seus estudos
e pesquisas, e pela adogdo do padrio proposto pelo dicionario de autoria do Prof. José Beniste.

4- As palavras escritas em ioruba, ndo foram flexionadas para concordancia com o texto em
portugués, tendo em vista que a forma plural daquele idioma difere da nossa lingua.




PALAVRAS DO AUTOR

A cultura 1orubé ¢ marcada pela tradicdo oral. A liturgia dos cultos (isin) foi transmi-
tida ao longo dos séculos através da palavra. Por ser uma cultura 4grafa, muito se perdeu na
didspora, quando os africanos aqui chegaram como escravos, sem dominar nosso idioma e sem
que pudessem livremente professar sua fé. Sem registros documentais, foi grande o prejuizo a

manuten¢do das tradicdes e das bases litirgicas de origem ioruba.

A ideia de promover uma obra direcionada a resgatar esses valores étnicos, culturais e
religiosos objetiva, antes de tudo, apresentar a0 mundo qudo bela, profunda e sabia é a cultura
que serve como matriz para o Candomblé. A riqueza de detalhes, a profundidade dos ensinamen-
tos, a compreensdo impar do ser e do que estd a sua volta precisam ser descortinados. Com isso,
certamente diminuirdo o preconceito, as deturpacdes e os desvios. Além disso, brotara o devido
respeito pelos admirdveis ensinamentos de uma religiosidade completa: abastada em filosofia e
prospera na capacidade de ajudar o homem a seguir sua senda, refletindo mais, solidarizando-se

mais, respeitando mais e sendo, assim, mais justo e feliz.

A nos que somos iniciados no Candomblé, o trabalho também propde uma relagio
mais ampla com a nossa religido. Desejamos aqueles que tiverem acesso a este trabalho que
possam abrir seu escopo de visdo, compreendendo a razdo de cada ato ritual. O conhecimento
¢ amigo da f€, pois a torna mais sélida e fundamentada. Saber o que se faz e como se faz ¢
igualmente importante para afastar mistificagdes que, ao longo dos anos, prejudicaram profun-

damente nossa religido.

Em especial, o tema aqui proposto é bem oportuno. Pela primeira vez, uma obra se de-
dica exclusivamente a estudar e a compreender essa divindade: Orf. Outros excelentes trabalhos
focaram o ritual do Bori, mas ndo se detiveram especificamente nas razdes pelas quais o Or{

precisa ser reverenciado, nem explicam detalhadamente seus motivos ou os elementos do culto.

No momento em que o Candomblé vive a transi¢do entre ser visto apenas como “seita
de sortilégios e magias”, ou ser reconhecido como uma religido plena, com principios morais
e éticos, dedicamos esta obra ao resgate de Orf (a cabega), onde o culto se inicia, toma forma
e Jamais termina, tornando-se ancestral. Reconhecer que o conceito de Orf nos remete a uma

postura de maior responsabilidade com nosso destino e com tudo que nos cerca ¢ decisivo para
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que 0 homem assuma as rédeas de sua vida, culpando menos as divindades pelas suas fraque-

zas e dependendo menos de superstigdes para seu sucesso.

O livro apresenta mitos (itan) e rezas (adura), explica por que razdo se usam certos

elementos de culto ao Or7, bem como revela varios tipos de Bori e suas finalidades.

Apbs chegarmos ao conceito de Ori propriamente dito, propusemo-nos uma viagem
ao mundo ioruba. N&o ha como compreender a cabega (Ori), segundo os iorubas, sem mergu-
lharmos em sua cultura. Por isso, falamos de seus costumes, abordando esclarecimentos sobre
sua organizagdo social e descrevendo suas normas legais, relagdes conjugais, ética, estética,
religiosidade, comportamento, a formagdo dos principais reinos iorubas ¢ a criagdo dos mitos.

Esta abordagem complementar, além de proporcionar consisténcia ao nosso trabalho,
pretende também ampliar a visdo sobre a proposta do livro, ndo o restringindo unicamente ao
campo religioso, porém emprestando-lhe um cunho histérico-cultural para que seja util no
s6 aos religiosos, mas a todos aqueles interessados no assunto, pesquisadores, professores e
militantes da implementagio da Lei n. 10.639/02.

Por isso, tivemos detido cuidado em situar os fatos historicamente, tentando resgatar
datas, eras, épocas para que o leitor possa depreender o que se passava no contexto africano
simultaneamente ao que ocorria no mundo ocidental. Integrar a Africa a0 mundo, reconhecer
aquele continente como importante contribuinte para nosso planeta enquanto fonte de cultura
e religiosidade, incluir o bergo da humanidade como parte das preocupagdes de todos nds sdo
também alguns dos objetivos deste trabalho.

O autor




DIVINA E MUNDANA

Em uma das mais celebradas passagens da obra monumental de Paulo Freire (1921-
1997), o mestre apropria o argumento central do provérbio chinés: “Se deres um peixe a um
homem faminto, vais alimentd-lo por um dia. Se o ensinares a pescar, vais alimentd-lo por

toda a vida”, para postular a centralidade da educacio como ferramenta de emancipagio.

s

Para Freire, educar “... ndo € apenas transferir conhecimento, mas criar possibilida-
des para a sua produgdo ou a sua construgdo” (FREIRE, 1996, p. 25). E vai mais além ao

argumentar que educar,

... édesocultar, é ganhar a compreensdo mais exata do objeto, € perceber suas relu-
¢cdes com outros objetos. Implica que o estudioso, sujeito do estudo, se arrisque, se
aventure, sem o que ndo cria, nem recria (FREIRE, 2011, p. 264).

E a partir daf ele vai robustecendo seus argumentos, até o dia em que nos presenteia
com a imagem de que, “ninguém caminha sem aprender a caminhar, sem ap?ender a fazer o
caminho caminhando, refazendo e retocando o sonho pelo qual se pés a caminhar” (FREIRE,
1992, p. 155).

Revisitando Freire em todos estes momentos, me p‘érmito supor que ele concorda-
ria com a ideia de que educar € mais do que entregar a vara (informar) e/ou ensinar a pescar
(formar). Educar € se langar as dguas de onde se esperar extrair alimento (os saberes e seus
significados), para juntos — educadores ¢ educandos — construir um novo conhecimento do
mundo; um renovado conhecimento uns de outros e — mais importante — um renovador co-

nhecimento de nos mesmos.

Neste cenario de um sonho de sociedade, toda e qualquer autoridade que pudesse ser
reduzida a verdade no bojo de um processo pedagdgico, emanaria do ato comungado de bus-
car autoconhecimento. Afinal, como nos ensina Boaventura de Souza Santos (2001), “... fedo

conhecimento é autoconhecimento” (p. 83).

De ser assim, ndo haveria jamais qualquer benevoléncia ou tolerdncia a se instalar en-
tre mestre e discipulo no processo de educar: apenas respeito. Ndo caberia qualquer hierarquia
de saberes: apenas uma ecologia (SANTOS & MENESES, 2009, p. 7).




O dialogo horizontal entre conhecimentos, a que este livro se propde — verdadeira
ecologia de saberes (SANTOS & MENESES, 2009) — ¢, portanto, um fino exemplo da con-
cretude possivel de novos fazeres epistemologicos, que buscam a coprodugio de conhecimen-

to entre Ciéncia € sociedade.

E bom que se diga que também acredito que, “... ndo hd epistemologias neutras e [que]
as que reclamam sé-lo sdo as menos neutras...”, além do que estou de acordo com que, ... a re-
Slexdo epistemoldgica deve incidir néo nos conhecimentos em abstrato, mas nas prdticas de co-

nhecimento e nos seus impactos noutras prdticas sociais” (SANTOS & MENESES, 2009, p. 7).

Além disso, me parece imprescindivel lembrar que:

... © colonialismo foi também uma dominagdo epistemoldgica, uma relagiio extrema-
mente desigual de saber-poder que conduziu & supressdo de muitas formas de saber
préprias dos povos e nagdes colonizados, relegando muitos outros saberes para um
espago de subalternidade (SANTOS & MENESES, 2009, p. 7).

E por tudo isso que tenho a alegria de poder afirmar que aqui estd uma obra que se
constroi nas fronteiras entre muitos saberes; na qual o autor se langa em 4guas revoltas — mas,

também, sacralizantes — em busca de educar, no mais stritu sentido freireano.

E a um mergulho desta natureza que Pai Marcio de Jagun nos convida neste livro. E
se aceitarmos 0 convite, quiga nos tornemos coautores de uma ecologia de saberes que nos

aproximara, principalmente, de nés mesmos.

Humilde em sua grandeza de mestre, Pai Marcio anuncia logo na introdugdo que dese-
ja “entregar a vara” (informar) sobre a cultura iorubana e seus valores éticos e estéticos, como
forma de contribuir com a efetivagdo da Lei 10.639/2003. Para aqueles que a desconhecem,
esta € a lei que obriga o ensino de contetidos de Historia e Cultura africana e afro-brasileira
nas redes publica e privada de Ensino Fundamental e Médio ho Brasil desde 2003, para cuja
efetiva implementacéo até hoje se carece de material pedagdgico de qualidade e de educadores

adequadamente formados.

Diligente, o autor entrega aqui —sem reservas de qualquer ordem— tudo aquilo que
considera relevante para pavimentar nosso percurso rumo ao entendimento do objeto central

deste livro: a cabeca como o lugar privilegiado do sagrado na tradi¢do iorubana.

Sdo muitas paginas de uma contribui¢do generosa a quem deseja saber sobre estes
povos e suas culturas, e esta doago estd plasmada em um esforco de compilagio de muito
daquilo que a Academia brasileira j4 foi capaz de dizer sobre linguistica, fonética, geografia,
histéria e cosmogonia iorubanas —no Brasil e em Africa. Porém, o que aqui se destaca como
novidade € o afeto que envolve e (re)significa o que algum dia ja foi dito de outro lugar e por
outros, movidos por outras paixdes € interesses pois, afinal, sonhos distintos, necessariamente,

1mplicam em outros caminhos e outros caminhares.




Ao permear o conhecimento produzido nos repositérios da chamada Ciéncia, com in-
terpretacdes, percepcdes e novas informagdes que emanam da vivencia concreta da f&€ — pro-
fessada no mundo e vivida a partir dos terreiros —, todo o anteriormente sabido se transforma,
ganhando nova vida e novos significados, a partir dos sopros das energias divinas € mundanas
que coabitam no Ori para o povo de axé, do qual o autor € membro.

Fé, vontade politica, pertenca social ou racial, preceitos religiosos, legado historico,
filosofia de vida, Filosofia da Histdria, valores éticos, fundamentos sagrados, praticas rituais,
poesias e cantos religiosos vao se entrecruzando neste livro, formando uma urdidura permea-

vel, porém firmemente estruturada, que ¢ tecida ac longo do texto.

Esta rede, a maneira de uma malha delicada e resistente, vai envolvendo o leitor para
ampara-lo nas quedas que possam resultar do voo para o qual acaba sendo lancados. Sim, este
livro forma atores politicos para uma militdncia de resisténcia social e politica. E nfo sem ra-
zd0, pois hé que se acabar com os preconceitos, as deturpagdes e a intolerancia religiosa contra
o povo de ax€ e seus terreiros. Esta € uma tarefa que o autor chama para si desde a introdug@o

mas que €, deveras, um compromisso de todos nos.
E entdo se chega ao texto sobre o Ori...

E a poesia inunda as paginas, afogando em seu fluxo de beleza e revelagio todas as

inseguras certezas que um dia a Academia criou a respeito do povo de santo e sua fé.

O ritmo muda, ganha uma nova cadéncia e sugere uma sonoridade que o papel apenas
permite supor. O leitor tem que ficar mais atento e ser reverente a uma forma totalmente dife-

renciada de dizer ou sugerir, revelar ou ocultar, aprender ou entender.

Um oceano de novos significantes se apresenta, e uma imensiddo de novos significa-
dos precisam ser apreendidos. E ao tocar, respeitosamente, em material sagrado o livro passa
a nos educar pois, “educar é impregnar de sentido o que fazemos a cada instante!” (Paulo
Freire). Divina e mundana, sagrada e profana, nossa cabeca é um orixa encarnado, que vive em

nds e convive com nossos acertos € equivocos. Isto nos ensina esta obra.

Ao mergulhar em &guas sagradas iorubanas, para nadar ao lado de um educador expe-
riente € generoso, nos descobrimos mestres de nos mesmos ¢ discipulos de tradi¢des religiosas
que sdo 1rmanadas pela fé em nossa dimensio transcendente ¢ na responsabilidade humana

pelo exercicio do livre arbitrio.

Por tudo isso, estas sdo dguas nas quais devemos nos banhar para delas emergir con-
sagrados a paz e a solidariedade.

Denise Pini Rosalem da Fonseca
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PREFACIO

Um dos aspectos que mais impressiona no Candomblé, € a persisténcia de ser man-
tido, dentro de um padrdo seguro de crescimento. E isto vem sendo observado a partir do
momento em que novos estudiosos passaram a se imteressar pela cultura afro, sem se deixa-
rem influenciar por concepedes pessoais oriundas de uma rigida formacio académica e outros
conceitos religiosos. Havia uma caréncia de estudos sérios sobre o assunto, ou seja, uma viséo
mais de dentro dos acontecimentos dos Terreiros. Era um tipo de literatura dificil, que mais
exibia valores linguisticos do que informava, e com uma linguagem dirigida a intelectuais,
Nao entendiam que a nossa gente gostava de ler coisas escritas na lingua deles, do jeito deles.

A partir de um nova apreciacdo, esse obstaculo foi superado quando se compreendeu
que a religido do Candomblé, embora oriunda de africanos, em seu culto estavam, nfo sé
mulatos, mas também brancos e até estrangeiros. Houve uma dissociacdo completa da reli-
gido com a cor da pele, com todos irmanados para um sé objetivo. O Candomblé comegou a
se fortalecer com novos autores cuidadosos em ndo cometer os enganos de construir grandes
teses, com alicerces de brisa, sem fundamento. Com isto muita coisa acabou sendo revelada,
a ponto de tornar mais consistente uma nova gera¢do de participantes chegando, ja com mais
consciéncia daquilo que estava professando.

O autor e Babalorixa Mdrcio de Jagun, em conversa, havia dito que estava escrevendo
este livro sobre o Ori, 0 que para muitos, nfo era surpresa, pois ja vinham percebendo que esta
ideia ja estava em sua cabecga hd muito tempo. E ndo poderia ser de outra forma, pois ndo con-
seguia entender a religiosidade sem compreender a importéncia que o Ori possui. E o centro
de tudo, do querer e o do ndo querer. Como bem revela, ¢ mais que uma cabeca, é uma divin-
dade pessoal que todos nds temos. Domina o corpo, guardando elementos do nosso passado e
registro das escolhas que fazemos. Precisava ser bem estudado, € como era gente de dentro da
religifo, sabia exatamente o que as pessoas queriam saber.

Com as palavras certas, observou que o Ori é dotado de uma forte personalidade.
Antes de qualquer outro ritual, € ele quem deve ser consultado, podendo refletir desejos, mui-
tas vezes contrérios aos principios do Orixa tutelar da pessoa, o que exigiu uma busca para
explicagGes claras e definitivas. Ciente de que a presenca do Orixa em uma pessoa depende do
fortalecimento do Ori, ha uma exposicdo clara e elucidativa sobre a condugfo do ritual do Bori

¢ a relagdo entre o Ori e o Orixd muito bem descrita, cada um com uma determinada funcio.




A literatura atual vem exigindo esta forma de comportamento, pois um relato simples
ndo seria o suficiente para o entendimento das miltiplas praticas religiosas, pois elas tinham
origens diversas dentro do niicleo ioruba. Houve o entendimento de que os costumes e tradi-
¢des do povo ioruba justificariam o que aqui era realizado, o que o fez estudar e percorrer as
diferentes cidades iorubas, verificando o procedimento familiar e principalmente as regras €ti-
cas e morais, que o povo tanto exige e preserva. Os odus de Ifa surgem nos relatos exatamente
com este sentido. E esse tipo de estudo sobre o Candomblé que determina uma prética religiosa

com o conhecimento.

Com a tecnologia avangando, as ciéncias evoluindo, a busca pelo entendimento das
coisas, em todos os setores da sociedade, provocam o surgimento de uma geragdo identificada
com o saber. A escrita passou a ter precedéncia sobre a oralidade, onde o livro vem se cons-
tituindo no principal veiculo de ajuda. Com isso, a pessoa chega a uma casa de Candomblé ja
mais bem informada, o que em alguns casos poderiam dar motivos a alguns conflitos entre a
tradicdo exercida, e o pensamento pessoal. Na realidade, o fato vem dando motivos a mudan-
cas necessdrias entre dirigentes e filhos de santo com uma nova forma de relacionamento mais
amistoso e, sobretudo mais inteligente.

O Candomblé devidamente estudado, passou a ser revisto em sua simbologia, com
sua arte redesenhada, e extremamente detalhada através de artistas plasticos. Seus desenhos
em detalhes revelaram a verdadeira arte religiosa afro-brasileira. Depois deles tudo ficou mais
colorido e 0 Candomblé tomando novos rumos com integrantes mais esclarecidos provocando
mudangas no relacionamento. Ha consciéncia do que se pratica, com uma participacdo mais
segura ao grupo religioso. Se antes uma mesa de jogo era determinante, € centro de decisdes,
hoje, é discutivel e com o desejo de confirma¢do diante do que a pessoa ja saiba sobre sua
situagdo. O didlogo das diferentes maneiras de praticas diversas, em ambiente acolhedor, vem
motivando um melhor entendimento, entre outras coisas, sobre qualidade de santo e j4 dizendo
como quer suas obrigagdes.

Ori a Cabega como Divindade, ¢ uma obra inteligente e indispensavel pela forma
como esta elaborada. Marcio de Jagun se revela como um sacerdote religioso consciente da
importancia das tradi¢Ges orais, e dos espacos possiveis para uma tradi¢do revelada.

José Beniste
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A CABECA

Mais do que um item da anatomia, a cabe¢a ndo se reduz a importincia da caixa
craniana, que guarnece o cérebro. Os animais ditos irracionais também a possuem. Mas, no

homem, a cabeca tem constituigdo diferente e mais abrangente.

A cabeca do ser humano ¢ a sede dos sentidos, da inteligéncia, da memoria, do cons-
ciente e do inconsciente. E a cabeca que nos move e governa. Sua capacidade intelectual, seu
conirole emocional e sua tendéncia 4 solidariedade ou ao egoismo tracam o perfil do ser hu-
mano, determinando o escopo da personalidade. Consequentemente, o homem que fizer boas
ou mas escolhas, que for afavel ou desagradavel, que possuir maior ou menor capacidade de
se relacionar terd um destino mais ou menos feliz. Logo, € nossa propria cabega que concentra
todos os maiores segredos € decisdes sobre o futuro. Enquanto o homem busca essas respostas
héa milénios em fatores externos, carrega todas as solucdes em si préprio, por onde anda, sem

se dar conta do tesouro que possui.

A cabega € capaz de produzir, entdo, uma representagio metaforica muito mais abran-
gente. Porém, além do simbolismo, existem também questdes faticas que ligam a cabega a
nossa vida de forma muito clara. Se as diferencas entre a caﬁega do homem e dos animais séo,
até certo ponto, simples de ser observadas em termos de capacidade, entre os proprios seres

humanos, a cabeca também tem distingdes.

A cabega de uma mesma pessoa muda durante a sua existéncia. No raro, com o passar
dos anos, nos nos damos conta de que temos concepedes variadas sobre certos temas. Encara-
mos as mesmas situagdes de maneiras diversas. Tornamo-nos, entfio, diferentes, & medida que
“nossa cabega muda”. Um homem pode ser sdo no inicio de sua vida e tornar-se doente mental
devido a traumas emocionais ou fisicos. A cabega de um ser humano é capaz de imprimir as mais
variadas e incriveis modificagdes na vida e no corpo dos homens. Ha variagdes que tornam o

obeso em magro, o sdo em doente, 0 masculino em feminino e vice-versa em todas as situacdes.

Apos a morte, a cabeca também continua a funcionar. Ndo exercendo influéncias na
matéria inerte, mas movendo o espirito, vocacionando as a¢Bes daquele ente que se tornou

imaterial. A cabega ndo morre. Mesmo ceifada a vida, a cabega do homem € capaz de pensar e
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de escolher, de amar ¢ de odiar. Os sentidos agora sdo puramente imateriais. O desejo, a sauda-
de, a pena e a amizade sfo ainda controlados pela cabeca depois que o corpo perece. Portanto,
inteligéncia, consciéncia, vida e sabedoria sio diferenciais das cabecas. Sfo elementos que la-
pidam a individualidade de cada ser, em cada momento de sua existéncia material e imaterial,

e 0 tornam capaz de ser diferente.

A CABECA E A CULTURA IORUBA

Fundamental a este tema ¢ conseguirmos nos despojar de concepgdes ocidentais, so-
bretudo da forte influéncia da educagdo judaico-cristd que nos permeia, para mergulharmos na
cultura iorubd. E nela que devemos buscar a fonte de nossa reflexfio sobre este elemento tdo

especial: a cabeca.

O chamado povo ioruba estd atualmente em trés paises da Africa: Nigéria, Benim e
Togo. Na Nigéria, estdo presentes sobretudo na cidade de Lagos, ao ocidente de Kawara. No
Benim, conta-se hoje meio milhdo de iorubas, numa populacgio total de cerca de dois milhdes
de habitantes. Ha dez dialetos principais, mas o dominante € gyg. Hoje, existem cerca de 15

milhdes de iorubas.

Na nossa terra, os 10rubas comecaram a chegar na segunda metade do século XIX,
trazidos como escravos. Junto com eles, vieram seus deuses, sua liturgia, sua fé e sua cultura.
O Brasil ficou maior nesse momento.

Para a compreensdo da cultura iorubd, ¢ preciso entender seus principios norteadores
basicos, como resumiu Juarez Tadeu de Paula: a oralidade, a temporalidade, a senioridade ¢ a
ancestralidade. A palavra tem um sentido magico. Ela € portadora de asé. Ela é condutora de
energia e tem forca. As rezas, 0s encantamentos € as invocacdes sd0, a0 mesmo fempo, trans-
missoras dos mitos, das crencas, da histéria, das emogdes e, também, de forca realizadora. A
palavra é dotada de encantabilidade, pois é capaz de envolver os elementos em energia, ou até
de fazer transformar ou transbordar a energia que os mesmos detém. Junto com a palavra é emi-
tido o hélito, elemento sagrado para os iorubas. Portanto, a ela agrega-se uma parcela cdsmica.

A cultura ioruba € 4grafa. Ndo ha registros escritos de sua liturgia nem de suas nor-
mas. Por isso, a palavra € adicionado o componente da verdade. Se ndo ha contrato, a palavra é
que tem que valer. A palavra € o préprio documento, seja ele histérico, seja religioso, cientifico
etc. Por isso, o 1orubano ndo tolera a mentira. O povo ioruba tinha por costume s pronunciar
o nome de uma crian¢a recém-nascida ap6s o rito adequado (#kdmojdde), pois seu significado,
ao ser dito, comegaria a provocar uma reacio cdsmica.

A tradi¢io oral também ¢ um estilo filos6fico de transmitir conhecimento de forma
dosada, no momento exato em que o interlocutor estiver maduro para conviver com o novo
saber. Para a cultura ioruba, o que se sabe ¢ diferente do que se vivencia. A oralidade, portanto,
nfo € trago de primitivismo, como pensaram alguns precipitados pesquisadores de tdnica ju-

daico-cristd. Antes, pelo contrario, € uma abordagem fmpar de transmissio de conhecimento.
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O segundo principio, de temporalidade, é também singular. E diferente da nocio de
espago e de tempo ocidental, consoante a qual a visdo € linear com comeco, meio ¢ fim. Na cul-
tura iorub4, a relacdo com o tempo € sincronica. Os acontecimentos se desenvolvem simultane-
amente em espagos distintos. Os fatos se sucedem paralelamente no mundo onde se encontram
seus ancestrais, no qual hd o duplo etéreo dos individuos. Juana Elbein dos Santos, no antold-
gico Os nagd e a morte, explicou o tema: “O doble do Or, residindo no Orum, &, pois, o doble
da existéncia individualizada de cada pessoa (...)". Talvez essa no¢do cosmoldgica tenha contri-
bufdo decisivamente para a reinvencio da Africa, de seus costumes e crencas, no Brasil, a partir
da chegada dos iorubds como escravos. Era possivel viver sua vida agora em outra dimenséo
geogréfica. A reversibilidade do tempo, na concepgio iorubd, ¢ revelada no mito de Est, cujo
verso diz: “Esi matou um passaro amanhd com a pedra que atirou ontem”. Os acontecimentos,
as decisOes, as concepgdes nio sao desenroladas com inicio, meio e fim. Estas estdo sempre
sujeitas as oscilagdes resultantes dos efeitos do etéreo-sagrado no material-profano e vice-versa.

Para os iorubds, a contagem da semana tem quatro dias. A no¢o de dia € ligada a
tarefa a ser desempenhada em determinado periodo de tempo. E o dia € assimilado, nfo pela

medigio cronoldgica, mas pelo espago entre o nascente e o poente.

A ancestralidade ¢ fortissima. Ela d4 ao iorubano a nogfo de que este carrega consigo
seus ancestrais, tanto na genética como na espiritualidade. A religiosidade iorubana gira em
torno do culto aos ancestrais: Orisa, Egungin, Esa, Iyd Mi. Os ancestrais mortos podem se
tornar deuses e, assim, agir e interagir com o0s vivos. A morte ndo os afasta, mas 0s pde em
outra dimensio, unindo-os aos vives em outro plano: agora como divindades e seus adeptos.

Na cultura ioruba, os homens sio descendentes diretos de seus Orisa. A ancestralidade
¢ um elo que ata o homem que vive hoje, no presente, aos seus ascendentes mais remotos, no
passado. E estes conseguem conviver juntos, unidos e solidarios durante os cultos e rituais,

onde dangam e celebram no mesmo €8Ppaco ¢ 1o mesmo morhento.

O transe € um momento magico em que passado e presente ocupam um Unico campo
fisico: o corpo do homem; e ali, unidos, enredam as condigdes para o futuro. Mais uma vez a
nog¢do peculiar de tempo na cultura ioruba permite esta composigdo poética entre 0 seres € 0s

seus antepassados divinizados.

O quarto principio bésico da cultura iorubd, que destacamos como pardmetro para
compreensdo do povo iorubd, € a senioridade. Partindo-se do pressuposto de que os ancestrais
podem ser divinizados e cultuados, a nog¢do de velhice € outra. Envelhecer passa a ser um atri-
buto. O idoso € tido como um sabio. Ele detém em si os registros do tempo e, com eles, todos
os conhecimentos e experiéncias que ndo estdo escritos, mas gravados em seu corpo, em sua
mente € em sua emog¢do. Eles sdo arquivos vivos de memoéria e historia. Bibliotecas dgrafas
ambulantes. A sabedoria dos mais velhos ¢ insubstituivel. A partir deste conceito, costura-se
todo um liame de hierarquia na sociedade 1orub4, onde o mais velho sempre ocupa postos mais

importantes. Por isso, deve ser preservado, reverenciado, protegido e amado.
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Também entre as divindades do culto, os Orisa mais velhos exercem posigdo de des-
taque e respeitabilidade em relacdo aos mais novos. Isto se retrata nas cerimonias e nos ritos.
Para os iorubas, quando o pai ou mée ndo esta presente, deve-se cuidar da pessoa mais velha
que estiver proxima, como se seus pais fossem. A estruturagio religiosa do Candomblé re-
produz esses principios. Reflete esses ricos conceitos decorrentes de uma visdo especial do
mundo, do homem e da vida: a cultura iorubd. Todos esses principios se mostram presentes
especificamente na visdo do ioruba sobre a cabeca, sua significincia e seus ritos, como obser-
varemos adiante. A cultura ioruba remete a reflexdes constantes e profundas sobre o homem ¢
seu corpo. Todas as partes do corpo sao tidas como elementos importantes a0 homem para sua
trajetoria na Terra (Aivé). O corpo € reverenciado, invocando-se o poder ¢ a forca que possui,
através de cada uma de suas partes. Na saudacdo sagrada do povo 1oruba (iba), transcrita abai-

x0', esta visio € destacada:

1-Jhiopoddd

2- Mo juba oko té dori kodo ti o ro.

3- Mo juba ele to dori kodo ti o san.
4- Mo juba pelebe owo. ‘
5- Mo juba pelebe ese
6- Mo juba atélese ti o burun to fi dé jogbolo itan
7- Mo juba iydd mi Osorénga:
8- Afinja adaba ti | jé laarin asa
9- Afinju eye ti i jé ni gbangba oko.

10- fba Esti Laroye, Araghé

11- Lafidn, omo elébo ti i jori eran

12- Esti dékun, ma se mi lode ilé 1aéldé

13- Ol6jé oni, mo juba baba mi.

14- Ojuure laghé fi i waré

15- Oyjuure lalako fi { wosiin

16- Ojuure loghdloghoo odideré fi i wo Iwé.

17- Osoolé, e fojuure wo wd o.

1- Saudagdes!
2- Eu satdo o pénis que pende para baixo sem pingar
3- Eu saudo a vagina que se abre para baixo sem fluir

4- Eu saudo a palma das mios

"ORUN AYE, J. BENISTE. VER BIBLIOGRAFIA
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5- Eu satdo a sola dos pés
6- Bu satido a perna lisa desde a sola do pé até a grossura da coxa
7- Eu saudo minha Mae Osoronga
8- A pomba escrupulosamente elegante que se alimenta entre os falcoes
9- O passaro escrupulosamente elegante que se alimenta nas terras abertas
10- Homenageio a Esit, Ldaroye, Araagho
11- Ldfian, a crianca do ofertante do sacrificio, que come a cabega do animal sacrificado
12- Esi, por favor, ndo me torne sua desventurada vitima
13- Senhor deste dia, meu humilde respeito a Vocé, meu Pai
14- O agbé olha com bondade para o waro
15- O aliko olha com bondade para o osin
16- O grande e velho papagaio olha com bondade para /wd

17- Osdolé, por favor, olhe para nés com perdio.

A saudagfo ao pénis e a vagina denota a importancia dos érgios genitais para a pere-
nidade da familia. A exaltacdo as méos (owg) reflete o poder da construcéo, da solidariedade,
da capacidade de realizar. Ndo por acaso, nos Candomblés, as mios sdo beijadas em sinal de

respeito aquele ser (nas costas) e por aquela familia (nas palmas).

Outro merecido destaque ao texto € a reveréncia as pernas (es¢). Genericamente, as
pernas sdo vistas como as partes do corpo que nos conduzem. Das pernas pendem os pés
(lése). O pé direito representa os ancestrais masculinos, enquanto o esquerdo retrata os do lade
feminino. Os ancestrais sdo saudados nos rituais de Candomblé ao se tocar a sola dos pés. Os
miciados recolhidos devem ser deSpertados com o toque das.amdos de quem os cria na sola de
seus pés. E a fusdo do poder da construcio de um novo ser, despertando a forga ancestral con-
centrada no novigo. E o simbolo da propria solidariedade, da troca. Metatoricamente, ¢s pés
sdo as partes do corpo que nos fazem percorrer nossos caminhos. O homem pisa no destino

com a heranc¢a dos ancestrais.

Mas, evidentemente, de todas as partes do corpo, € a cabe¢a o elemento mais im-
portante. A cabega € a primeira parte do corpo que vem ao mundo, abrindo caminho para as
demais. Nas palavras de José Beniste: “Ela € a sede da consciéncia e dos principais sentidos.”
E comum observarmos, nas esculturas africanas de diferentes etnias, imagens em que a cabega
¢ desproporcionalmente maior do que o corpo. Isto se da pelo reconhecimento de que a cabega
“(...) € a parte mais vital do corpo humano”, segundo Babatundé Lawal, da Universidade de
Ife, na Nigéria. As demais partes do corpo humano sdo entdo menores para tornar clara sua su-
bordinagdo a cabega. Apesar da importancia das partes do corpo, € a cabeca que deve guia-las

e decidir por sua utilizacdo e bom aproveitamento.
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DADE

O poema do Odlu Eji Ogbe? revela poeticamente como a cabega se tornou a parte mais

importante do corpo humano:

O dwo que reverenciou as Cabecas, Ori-omo Atete Ni Iron (aqui dita como Or),
foram chamadas de dmure, Awo Eba Ono, que vivia no Céu. Oriinmild convidou
Amure para fazer uma prece para obterem uma figura fisica completa, porque nenhu-
ma das divindades tinha uma cabega naquele tempo. O Awo disse a Orinmila para
esfregar ambas as palmas das mos para cima e orar para obter uma cabeca (Dumus
Ori em Yoruba ou Uhunmwun Arabona em Bini). Foi dito a ele para fazer um sacri-
ficie com quatro obi, uma tigela de barro, uma esponja e sabdo. Ele deveria manter
0s 0bi no seu altar de /fi sem dividi-los porque um visitante inesperado poderia apa-
recer. (7 (Cabega) chamou também Amure para orar e foi dito a ele para servir seu
guardido com 0s quatro obi, ele nio tinha dinheiro para compra-los, entretanto, fot
lhe dito que somente ap6s o sacrificio comegaria a prosperar. Depois de fazer o seu
préprio sacrificio, Orimmild deixou os quatro obi em seu altar de I/ como havia sido
dito a ele. Mais tarde, Esir anunciou no Céu que Orimmila tinha quatro obi bonitos no
altar e estava procurando por uma divindade perfeita para quebra-los. Dirigidos

por Ogiin, todas as divindades foram visitar Ordinmila, uma apos a outra. Porém,
Crunmila disse que nenhuma delas era suficientemente forte para quebrar os obi.
As divindades sentiram-se fracas e deixaram-no perturbado. Mesmo Orisg N'Ld foi
visitar Oriinmila, este o entreteve com diferentes e melhores obi, enfatizando que os
obi especificados ndo foram feitos para ser quebrados. J4 que Deus era conhecido por
nunca perder a sua calma, ele aceitou 0s 0bi frescos dados a ele por Ortinmila e foi
embora. Finalmente, Or/ decidiu visitar ,O‘m?nmilc‘z? uma vez que Orf foi a tnica divin-
dade que nao havia ainda tentado abrir os misteriosos 0bi, especialmente porque ele
nunca tinha dinheiro suficiente para comprar os obi requeridos para servir de guoar-
dific. Ele entdio foi & casa de Orinmila. Assim que Ordinmila viu Ori chegando em sua
casa, o reconheceu e convidou-o para entrar. Orinmilo imediatamente pegou o jarro
de barro encheu com dgua e usou a esponja e sabdo para lavar Ori. Depois de secé-lo,
Orvinmila carregou Orf para seu templo e pediu a ele que abrisse o0s 0bi que ha tem-
pos estavam aguardando por ele. Depois de agradecer a Orinmila por seu gesto ho-
norifico, Orf orou para Orinmilé com os obi para que ele sentisse uma manifestagfio
e preenchimento. Depois Ori usou os obi para orar para si e para ter uma residéncia
permanente e cheia de seguidores. Orf entéio com toda forca investiu contra os obi
que abriram com um estrondo muito alto que ecoou por todo o Céu. Ouvindo o som
da explosac todas as divindades imediatamente ouviram que todos os 0bi do templo
de Orinmild haviam finalmente sido separados. Estavam todos muito curiosos em sa-
ber quem conseguira abri-los, uma vez que haviam desafiado a todos inclusive Deus
(Orisa N ‘La). Subsequentemente, Esi anunciou que o0s obi haviam sido divididos
por Ori, entdo todas as divindades concordaram que a Cabeca era a divindade certa
para fazé-lo. Quase que imediatamente a mao, o pé, o corpo, o estdmago, o peito, o
pescogo etc., todos que antigamente tinham identidades distintas, decidiram unir-se
e viver junto a cabega, eles ndo tinham entendido antes que ela era tdo importante.
Juntos carregaram a Cabeca para cima deles e 14 no templo de Orinmila a cabeca foi
coroada como Rei do Corpo. E por conta de todo este ritual feito por Orinmild em
sua sorte que a Cabega tocou o chdo. Orinmila é o mais o novo, o mais importante e o
mais popular de todas as divindades. Para o filho de Eji Ogbé viver na Terra, tem que

2 OSAMARO, Cromwell. 4 obra completa de Ordimmild — sabedoria divina. Esu by Awo Falokun Fatunmbi.
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olhar para o conhecido 4wo e preparar numa caveira de qualquer animal um banho
especial para si contendo sabdio. £ji Ogbé, a divindade patrona da Cabega porque foi
ele quem fez no Céu um sacrificio no qual a2 Cabega foi coroada como o Rei do Cor-
po. Eji Ogbé se tornou o Olodit mais velho na Terra mesmo ele sendo o mais novo.
Pertence a segunda geraco dos profetas que se voluntariaram para vir ao muundo com
o objetivo de, através de exsmplos, fazerem um lugar melbor para se viver. Foi um
apéstolo muito benevolente de Orunnila, tanto no Céu quanto na Terra.

Este poema do Odir Eji Onilé traz outra narrativa ao fato:

Os olhos (o) chegaram ao mundo primeiro que a cabega {Or), sendo por isso seu
irmio mais velho. Certo dia, A\,,sg,, criador de todas as ¢olsas, encheu wma cabaga com
carne de carneiro conservada em 6leo de palma e embrulhou-a num belo corte de
seda. Numa segunda cabaga, 4‘55 colocou owro, prata e pedras preciosas, embrulhan-
do depois em panos comuns e de pouco valor. Isto feito, chamou seus filhos Olhos
{ojury e Cabega (Orf), para que cada um escolhesse uma cabaga para si. Deslumbrado
com a beleza da seda, (i escolheuy a primeira cabaga, deixando a outra para seu
wmio, Ori. Desembrulhando a cabaca, deparcu-se com um pedago de carne nela
contida e, sem hesitar, tratou de comé-la na companhia de alguns amigos. Ao abrir a
cabaca que the restou, Orf perguntou decepcionado: “Que farei com estas coisas se
nio posso comer? Enfim, como foi meu pai Ase quem me deu, vou guarda-las com
muito carinho.” No dia seguinte, Ori resolveu reexaminar o contetido de sua cabaga,
derramando-o sobre sua esteira. S6 entdo percebeu do gue se tratava e pds-se a gritar:
“Hstou rico! Minha cabaga vale infinitamente mais do que a de meu irméo!” Tempos
depois, Ase reuniu seus fithos e Thes perguntou: “Muito bem, gue encontraram dentro
das cabacas que lhes presentee1?” “Na minha havia um belo pedaco de carne que
trate1 logo de comer.”, disse Oju."Dentro da nunha, encontrei tudo o que representa
riqueza e sou grato a meu pai por me haver regalado com tdo maravilhoso presente”,
afirmou Orf. Entdo, Ase sentenciou: Oju, ta és muito avido! A visdo te atrapalha, tu
enxergas sem ver. Orf, que melhor refletin, escolheu a cabacga que, embora envolta
em pano comum, guardava em seu interior uma enorme fortuna. Por este motivo, sera
Ori quem, a partir de hoje, tomara todas as degisdes, sem se deixar enganar pelas apa-
réncias. Depois disto, sempre gue tivermos chance, devemos dizer: “Minha cabeca €
boa, e nfo meus olhos sfio bons”.

Por toda a significancia metaforica que a cabega possui, por toda a capacidade de
criar, de realizar, de perceber, e também por ter a cabeca a capacidade de sobreviver a morte, 0s
iorubas compreenderam nesta parte do corpo humano um componente muito especial, fabulo-
so, divino. A cabeca, entdo, tornou-se divinizada e passou a ser elemento de culto. E Abimbola
(1973: 114-6) esclareceu:

(...) Os iorubés reconheciam Ori como um dos deuses do seu pantefo. De fato, num
certo sentido, Orf pode ser considerado como o deus mais importante sobre todes os
outros (exceto Olodumare). O Ori de todo ser humano é reconhecido como seu deus
pessoal, do qual se espera que seja mais preocupado com seus interesses, muito mais
que os outros deuses que sfo considerados como pertencentes a todos. Como um
deus, Ori € cultuado e propiciado pelos iorubds, e os deuses, eles mesmos tém seu
proprio Ori, dirigindo seus afazeres diarios da vida. (...)
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ORI: A CABECA COMO DIVINDADE

Para os iorubas, a cabeca (Ori) € uma divindade assim como as outras reverenciadas
nas religides de matriz africana: Ogun, Omolu, Oya, Osun etc. Ori ¢ uma divindade individu-
alizada, devendo ser alimentada, cuidada e agradada, a fim de que seu portador possa ter um

bom futuro, calma, paz etc.

Portanto, enquanto os Orisa possuem milhares de filhos, Or7 s6 possui um: aquele ser
que o carrega fisica e espiritualmente. A partir dai, constréi-se uma relacdo diferente entre o

homem e Ori. Sdo mais intimos, mais proximos e interligados ndo apenas no-ambito espiritual,

mas também e, sobretudo, no aspecto fisico/fisiolégico.

Transcrevemos abaixo um E£se (poema de /fd) de Ori (capitulo dos poemas de [fd re-

lativo a Ori), no Odu Oga?ﬂda’ Meéji:

Num jogo de If, perguntaram a Orinmil:

— (Juem seria capaz de nos levar ao Infinito?

Sango disse que, quando chegasse a Oyé e The dessem certas comidas, ele satisfeito
voltaria a sua casa, abandonando a pessoa. Perguntaram o mesmo a Oya, e ela res-

pondeu que, quando chegasse a qualquer cidade e lhe dessemn certas comidas, ¢la

satisfeita voltaria para casa.

Perguntaram de novo a /fd e ele respondeu que seria Osald. E Osald respondeu que
quando chegasse 4 cidade de [fe e comesse, al entfio ele ficaria satisfeito e iria para
casa. Se nem Osald é capaz de nos levar ao Infinito, entdo quem & capaz? Resposta:
80 Lebara.

Perguntaram a Esir:

— Se vocé caminhar, caminhar ¢ chegar a Késu, ¢ lhe derem um galo no dendé? Ele

respondeu: — Comia e quando estivesse satisfeito voltaria para minha casa. Voltaram
e perguntaram de novo a Ifd: )

— Entlo, ninguém ¢ capaz de nos levar ao Infinito? Quern serd? Tal conhecimento,
tal sabedoria, quem a tem?

Ifd respondeu:

— Somente o Orisa Ori é capaz de nos levar ao infinito até o final de nossa vida.

O infinito pode ser aqui compreendido como o proprio destino (odi). Portanto, apenas
Ori tem o conddo de levar o homem ao seu destino pleno. A parabola demonstra que, mesmo
diante das oferendas, os Orisa ndo sdo capazes de levar o homem ao infinito. Ndo porque ndo
queiram, mas se contentam porque ndo podem. Sabem que ndo podem. Esta passagem retrata

de forma nitida que a propria relagdo entre Ori € os homens € mais forte e, por que ndo dizer,

mais comprometida.

*ORUN AYE, J. BENISTE. VER BIBLIOGRAFIA
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becas sio criadas:

A CABECA

AJALA E A CRIACAO DA CABECA

Uma das lendas iorubas (itan) conta, com poesia e beleza, o momento em que as ca-

Ajald modela a cabega do homem

Oduduwa criou o mundo,

Obatdlda criou o ser humano.

Obatdla fez o homem de lama,

Com corpo, peito, barriga, pernas, pés.

Modelou as costas e os ombros, 0s bracos e as maos.
Deu-lhe ossos, pele e musculatura.

Fez os machos com pénis

E as fémeas com vagina,

Para que penetrasse o outro

E assim pudesse se juntar e se reproduzir.

P&s na criatura coragdo, figado e tudo o mais que esta dentro dela,
Inclusive o sangue.

Olédiimare pos no homem a respiracio e ele viveu.
Mas Obatdld se esqueceu de fazer a cabega

E Olédiimaré ordenou a djald

Que completasse a obra criadora de Osald.

Assim, ¢ 4jald quem faz as cabegas dos homens e mulheres.
Quando alguém estd para nascer,

Vai & casa do oleiro Ajald, o modelador de cabegas.
Ajald faz as cabegas de barro e as cozinha no forno.
Se Ajald esté bem, faz cabegas boas.

Se esta bébado, faz cabecas mal cozidas,

Passadas do ponto, malformadas.

Cada um escolhe sua cabega para nascer.

Cada um escolhe o Orf que vat na terra.

L4 escolhe uma cabega para si.

Cada um escolhe seu Orf.

Deve ser esperto para escolher cabeca boa.

Cabeca ruim ¢ destino ruim,

Cabeca boa ¢ riqueza, vitdria, prosperidade,

Tudo gue € bom.

Ajala é imperfeito e produz cabegas imperfeitas. Ainda assim, os seres humanos tém

a liberdade de escolhé-las. Esta narrativa poética explica a variedade de personalidades, pen-

samentos, concepedes e de destinos, 2 medida que reconhece a existéncia de uma diversidade

de cabecas — portanto, de pessoas. A explicac8o ¢ uma s6: a escolha. Cada individuo comega a
escolher seu destino muito antes de nascer. E continua a fazer suas opcdes j4 depois de nascido.
Ajald modela as cabecas, mas quem as escolhe € o homem, e ninguém mais. Outro itan relata

a relaco entre Ajald e Ori:
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ORI: A CABECA COMO DIVINDADE

Conta-se que havia trés amigos — Oriseku, filho de Ogu’n; Oriieenere, filho de Ifd;
e Afuwape, filho de Orinmila — que viviam no Qrun (Céu) e um dia foram consul-
tar seus adivinhos, pois nada dava certo para eles, a negatividade era muito grande.
Como eles queriam ir para o Aiyé (terra, mundo), foram perguntar o que deveriam
fazer para escolher o seu destino na casa de 4jald (moldador de destinos).

Os adivinhos falaram que, quando estivessem indo para casa de 4jald, ndo deveriam
parar na casa de seus pais. Quando estavam indo para casa de 4jd/d, encontraram um se-
nhor que socava no pildo inhame com agulhas, e perguntaram a ele onde ficava a casa de
Ajald, mas o senhor disse que ndo poderia explicar enquanto ndo terminasse de trabalhar.
Orileenere, filho de Ifd, disse que iria ajudé-lo, assim teriam que esperar trés dias. A par-
tir dai, o senhor disse a eles que deveriam encontrar Onibodé (porteiro) da casa de Ajald.

Durante o caminho, Oriseku em um determinado momento ouviu o som da forja,

e o filho de Ogiin quis ir visita-lo, no entanto os outros dois alertaram para que 08
adivinhos falaram, ou seja, ndo podiam parar. Também Orileenere, ao passar perto
da casa de seu pai, ficou com vontade de visita-lo, mas no o fez. Quando estavam se
aproximando da casa de Orinmild, seu filho ouviu o sino tocar, nfo respeitou o que
os adivinhos falaram, fo1 visita-lo enquanto os outros dois amigos seguiram para a
casa de Ajalé, na esperanca de escolherem o melhor Osf antes do filho de Oridnmila.
Chegando a casa de 4jald, ndo o encontraram, pois 0 mesmo tinha viajado, as pessoas
da casa perguntaram o que eles queriam, eles responderam que vieram escolher o seu
Ori para poderem continuar a viagem até o 4iyé.

Os dois escolheram os Orf mais bonitos e maiores que encontraram. Ao seguirem

?‘ viagem entre os dois mundos, houve uma chuva muito forte e os Or/ se estragaram,
assim ao chegarem a Terra tiveram que trabalhar bastante, mas nfo conseguiram al-

cangar prosperidade. Enquanto isso, na casa de Orunmild, o seu filho contou que ha-
via desrespeitado os conselhos de seus adivinhos, pois queria se despedir de seu pai.

Ordmmila convocou seus adivinhos para fazerem ebo para seu filho, o que foi feito,
recebendo de tais adivinhos um conselho, ou seja, que deveria levar até a casa de
Ajald duas coisas muito importantes, sal e buzios, no que foi acatado. Ao sair de casa
para seguir viagem, Afuwape parou em um lugar onde encontrou um O/6be (fazedor
de facas), e este estava temperando sua comida com cinzas.

Afuwape ficou intrigado com este tempero entio, colocou uma pitada de sal, modifi-
cando o gosto, no que Oldbe ficou muito satisfeito, e como forma de agradecimento
explicou como chegar a casa de Onibode, pois era parada obrigatéria. Conforme foi
instruido, 4fuwape cumpriu ao perguntar por Ajald a Onibode, este contou que 4jald
estava escondido no teto, pois cobradores estavam em sua casa para receberem um
pagamento, mas 4jald nio tinha como paga-los. Afuwape entrou na casa e perguntou
quanto era a divida de Ajald, no que os cobradores responderam que era de 16 cauris
(buizios) e assim o filho de Orinmila pagou ¢ os cobradores foram embora.

Quando 4jald apareceu, foi comunicado que o pagamento tinha sido feito por ele que
tinha ido a sua casa para escolher o seu Orf.

Ajald, juntamente com sua bengala de ferro, acompanhou o filho de Orinmild para
escolha, com a bengala batia nos Ori, e estes quebravam, em um determinado Orf
Ajald bateu e 0 mesmo néo quebrou, assim deu a Afuwape, que seguiu para a terra e,
chegando, encontrou seus amigos, que quiseram saber onde ele tinha escolhido seu
Ori, o qual explicou que foi no mesmo lugar que eles, contudo o que diferenciava os
Ori era o Kaddra (destino do homem), cada um tem o seu e sdo diferentes entre si.
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ACABECA

Os itan ndo devem ser lidos nem interpretados cegamente, mas vistos por uma otica
metaforica. Devem ser entendidos como parabolas, em todo o seu sentido simbolico. Se assim
agirmos, poderemos extrair as valorosas mensagens que nos trazem a grandeza da cultura io-
ruba, tdo rica e filosofica, que nada deixa a desejar a mitologia grega, romana ou egipcia. Se,
no entanto, interpretados com antolhos, os itan perdem sua verdadeira finalidade, qual seja, ex-
plicar a vida e os deuses, inspirando no homem a sabedoria da compreensio. Seus versos nos
convidam a passear pelos mitos, por épocas passadas, a conhecer 0s deuses e a n6s mMesmoS.
Funcionam como relatos poéticos e, muitas vezes, ludicos. '

Ajald, tido no Brasil como uma das qualidades de Qbatdld, foi a divindade & qual
Qlorun (“O Senhor dos Céus”) incumbiu de moldar os Or/ das pessoas. O itan nos ensina que
/ijdld prepara muitas cabegas, as quais, apos prontas, sdo colocadas ao sol. Quando a pessoa
esta para nascer, vai a Ajald para escolher aquela que seréd sua cabeca. Desta forma, tem-se que
a cabeca € mais velha, mais antiga do que o corpo. Logo, pela tradicdo ioruba, sera consequen-

temente mais sabia e adorada/cultuada antes do corpo.

Deve entdo a cabeca prevalecer sobre o corpo e seus instintos, fraquezas e inclinacoes.
O material utilizado para 4jald modelar as cabecas confere as pessoas o seu destino e os tabus
que deverd seguir. Logo, € significativa a visio ioruba de que, ao escolher sua cabeca, a pessoa

escolhe também seu destino, suas virtudes e seus defeitos.

Como verdadeira obra de arte, dotada de todo subjetivismo e singularidade, no ha
para os iorubanos dois Orf iguais. Nio poderia obviamente Ajald, o criador/modelador das
cabecas, artista divino encarregado diretamente por Olorun, copiar duas cabecas iguais. No
ha molde. Os Or7 sdo manuseados e esculpidos um a um. Assim, ndo se repetem na integra as
personalidades, os gostos, 0s anseios, os desejos, as historias de cada individuo sobre a face da
Terra. Oldditmaré nos deu a vida soprando seu halito sagrado (émi), mas, a partir de entéo, a

vida € nossa, assim como a responsabilidade de conduzi-la.

O local de onde Ajald retira a massa para esculpir as cabegas € repleto da heranca de
nossos antepassados. Novamente, observa-se o componente da ancestralidade como traco de
herancas que o Orf carrega, assim como ¢ respeito, a gratidio aos que vieram antes, justifican-

do a veneracdo aos ascendentes no culto ioruba.

Divinizar a cabeca € respeita-la, cuida-la, reverencia-la, torna-la sua orientadora, Ele-
vada a condigdo de divindade, Or7 exerce o papel de direcionar o homem, ¢ ndo de se perder
junto com ele. Considerando Ori um deus, podemos pedir 2 nossa cabega 0 que queremos

alcangar, assim como rogamos as demais divindades.




ORI: A CABECA COMOG DIVINDADE

Transcrevemos abaixo, um orin (cantico sagrado) a Ori, que referenda nossas palavras:

Orimi o sérere fun mi

Meu Ori faga o bem para mim

Ori mi 0 sérere fun mi

Meu Ori faga o bem para mim

Orf okd ni sadmi oke

A cabeca doente ndo me fara doente

Ort ej¢é ni sadnt ¢jo

A cabega da serpente ndo a maltrata

Afomo mope ni sadnii opé

A trepadeira da palmeira nfo a maltrata

Ori mi 0 sérere fun mi

Meu Or7 faga o bem para mim.

S&o0 muito expressivos os orin (canticos sagrados) que retratam a ligacdo entre /ijézld
¢ Ori. Observemos alguns destes e suas respectivas traducdes, feitas pelo saudoso Prof. Altair
Bento de Oliveira, conhecido como Altair t’Ogﬁn, constantes de sua obra Cantando para os

Orixds (Nkorin S awon Orisa):

Ajald mo Ori mo yo ala fori kon

E ago fi ri mi (fi Ori mi).

Ajald fez o meu Orf (minha cabega), minha cabeca,

Me germinou e fez crescer, cobertura que segura e mantém a minha cabeca.
Bée Ori ko kii Ajald babd oké ki a mo ré

Kii djala, bée Ori ko

Assim nao ha Ori (cabega) que niio satde (cumprimente) Ajézld.

O pai que estd no topo, e nds o conhecemos e saudamos

Ajala, ndo ha Ori que nido o faga.

Abaixo, uma saudacio a Orf:

Oseéo Oseéo Oseéo

Eu agradego, agradeco, agradeco
O se babd wa

Por existires Pai (em mim)
Oseéo Oseéo Oseéo

Eu agradeco, agradego, agradeco
9] se babd wa

Por existires Pai em mim
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A CABECA

Esta saudacio eleva Ori a condicéo de pai, no sentido de provedor, orientador, zelador
do filho. O ultimo verso € deveras expressivo, pois exalta a existéncia da divindade em cada

individuo. Ou seja, nés somos portadores desta divindade paticular (Or1).

Transcrevemos abaixo uma “Louvagio a Cabeca”, feita pelos iorubas logo ao desper-

tar, no inicio do dia:
Ortki Ori (Louvagio a Cabega)

Oju Ori

Tkoké Ori

Opa otin

Upa 051

Ori pelé o! Ori pelg o!
Ori pele atete miran
Atéte béeni kosa

Kosa ti dani ki be
Leeni Ori éni Ori pele
Ori abi eni Ori ba

Orio!

Vejo minha Cabega

Minha Cabeca nasceu

Ela me escora a direita

Ela me escora a esquerda

Cabega, aceite minha saudacio! Cabeca, aceite minha saudacio!
Saudar a Cabeca € comecar novamente

Assim € que crio um comeco

Te suplico a me ajudar a vencer

No inicio do dia, Cabeca, eu te saudo

O dia nasce com a Cabega que ha em mim despertando

Que minha Cabega ora cultuada seja firme para me livrar dos perigos desde ja

Salve a Cabecal

ORf ODE E ORI INU

A cabeca fisica € identificada como Orf ode; enquanto Orf inu € tida como a cabeca interior.

Juana Elbein dos Santos referiu-se ao Ori dde como apéré. Segundo ela, “Ori-apéreé, a
cabeca com seu suporte, ¢ modelado com porgdes de substancias progenitoras, mas o interior,
o Ori-inii, € Ginico e representa uma combinacdo de elementos intimamente ligados ao destino

pessoal.” Ori ode € a propria matéria.
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OR[: A CABECA COMO DIVINDADE

Ori inii seria a esséncia do individuo. E este que sobrevive 4 morte quando Orf dde
falece. Logo, se Ori ode ¢ a caixa craniana e tudo a que ela concerne, é o Orf inu a verdadeira
sede imaterial da personalidade do individuo. O poema de Ifd* relativo ao odi: Ogbéteguinda

retrata de modo interessante essas diferencas:

Gegele ndd, koto nda

A difa fori imi

A bu fori ode

Orf init so wipe oun ldgha

Ort inut so wipe oun ldgba

Kee ba mi sipe fun Ori ini mi

Kif o ma ba t'ode je

Orf it eni ni so pe ko ddra fum ni
Ti a fi nko ilé

Ori init eni ni so wipe ka ni aya

A colina proclama, o vale proclama

A consulta a /fd realizada para a Cabeca interior
A consulta a //d realizada para a Cabega exterior
A Cabega interior disse que era a mais velha

A Cabeca exterior disse que era a mais velha
Invogue minha Cabeca interior

De modo que a interior ndo estrague a exterior
A interior prevé sucesso para o homem

De modo que o homem pode construir casas

A Cabega interior leva o homem a ter uma esposa

Ambos os componentes de Ori sdo importantes e suas funcgdes sdo devidamente dis-
tinguidas e reconhecidas. Contudo, cada qual se presta a uma finalidade distinta. O/ ode é o
receptaculo dos ritos iniciaticos, recebendo os elementos méagicos fundamentais, como o ikd-
dide (pena do papagaio sagrado), o &jé (sangue), o dsu (simbolo da iniciagio), os banhos (iwé

ewé), as pinturas com efun, osun ¢ wdji (pés rituais).

Ori ini, enquanto matriz da consciéncia e controlador do corpo e do destino, é invo-
cado de outras formas e em outras ocasides especialmente. Quando o oraculo ¢ consultado, o
olhador pde 0 buzio na testa do consulente, convocando o Orf ini para manifestar no jogo seus
desejos e caracteristicas. No ritual do Bori, ¢ o Ori ini que estd sendo reverenciado. E ele quem

recebe as oferendas para que seja acalmado, tratado e equilibrado.

“ IFA DIVINATION POETRY, WANDE ABIMBOLA




A CABECA

Cabeca interior e cabega exterior acabam se complementando e se integrando em uma
s6 deidade. Material e imaterial sdo um s6: Ori. Ndo ha como dissocia-las ao reverenciar Ori.

O cantico (orin) abaixo transcrito retrata esta condic3o:

Kobi mo ji [orowire
mda fi owg kanri
n’jé Ori gjiré?

a ba ni wayé

masé gbaghé laiwa
ighd, aje kari

sese lenu eiye

sesé lenu éga

0 wo ird wo titi kédeé ilé
k’6 wa ri omo ponie
lojogjo jiimo sé ohun rere

Ori wo onon ibi rere fun mi

gbéemi ir mi ire

orisa wo Ibire si mi bée iho

ase

Quando me dou por mim e desperto todas as manhds
E levo a m#o a Cabeca e digo:

Minha Cabega, como estd vocé hoje?

Minha Cabega eu trato como o Ajiké

Aquele que veio conosco para este mundo,

E que nunca se esquece de nos

Conteudo de riquezas ¢ o Orisa que toco nele pela manhd
E peco orientacdo para

Resolver meus problemas.

O bico do passaro comprido € ligado a Cabeca

O bico do Egd é comprido
Ele olha e vé as estrelas até onde nunca estive

Aquele que esta olhando os filhos que o elogiam

Todas as manhis fazendo com que eles tenham sorte
Cabega, olhe meus caminhos para que sejam bons pra mim
Guie-me e dé-me sorte

Orisa, olhe meus passos para que sejam bons pra mim,

Mesmo que seja num buraco.

Assim sejal
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IPoRri

O ipori € o elemento etéreo que constitui o Orf ind, simbolicamente relatado como
massa modelada por 4jald. A parte do poema do “Odis Eji-Ogbé e do Odii Ose-tiwd” externa

claramente este significado interessante:

O ipori é o que chamamos de Oké Jpori.

Oké Ipori é assim que ele € chamado e existe

Para cada ser humano.

E como o local onde o rio COmeca seu curso

E que chamamos Iporf Odo,

A nascente de um rio; a origem de um rio

A partir da qual o pequeno regato se alarga e corre.

Assim também o é para os seres humanos.

E ai que o Orisd apanhard uma por¢ao para criar as pessoas.

E assim que ¢ chamado o Ipor/ das pessoas.

A nascente do rio € poeticamente comparada ao inicio da vida. E a vida é aqui direta-
mente relacionada ao ipori, como manancial da existéncia. A qualidade da agua deste rio, sua

forga, seu percurso, dependem de sua fonte, o ipori.

O ipori simboliza a energia advinda diretamente de nossos ancestrais. Esta energia é
ligada a nossa cabeca (Or), ao nosso elédd (guia ancestral) € ao nosso destino (odi). O ipori
ndo ¢ um ente individualizado, mas funciona como uma particula de hereditariedade que 1m-
poe sua marca na personalidade, na vida, na saude e, portanto, no destino de cada ser. Uma

espécie de “DNA espiritual”.

Por ser imaterial, apés a morte da pessoa, o ipgri se desprende e acompanha o Or7 ini
em sua trajetoria, até mesmo nas proximas reencarnaces (atunwd), agindo como um registro
de ancestralidade, quase como uma “caixa preta” que acumula, ao longo de sucessivas existén-

cias, as emogdes, as experiéncias, as marcas do ser e de seus ascendentes.

Observemos que o conceito de ancestralidade é muito mais abrangente do que a ideia
de mera consanguinidade. O ipgri resume em si uma especie de “forga ancestral” que faz um
elo entre 0 Ori do individuo, passando por seus antepassados mais remotos, até chegar a seus
ascendentes divinizados. Com este conceito, explica-se a for¢a espetacular que funda os géne-
ros familiares, perpetua as culturas e une os homens em uma cadeia global. Quando os mais
velhos tocam a sola dos pés do “recolhido” para acorda-lo durante um periodo de obrigacfes

rituais, estdo despertando o ipori daquele irméo.
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Por ser to importante, o ipori merece um ritual proprio, chamado de culto a placenta.
Este rito consiste no ato de enterrar o corddo umbilical e a placenta do recém-nascido aos pés
de uma arvore existente na comunidade onde vive sua familia, a fim de que seja entdo mantido
o elo de ancesiralidade que liga aqueles seres desde o Orun (Céu) até o Aiyé, acordando assim

0 enikéji® (nome dado ao nosso duplo etéreo que vive no QOrun).

O ipori € peca fundamental ao conceito de Ori ini. Considerando-se que o Ori inu
seja a esséncia do psiquismo e que este seja composto pelo material acumulado por aquele ser
através das encarnacOes e da heranca de seus ancestrais (ipori), o conceito de imortalidade
brota dai. O homem se torna imortal 4 medida que se perpetua na esséncia de seus descenden-
tes. Entender o ipori como uma linha que liga o ser e seus ancestrais reafirma o forte conceito

-iorub4 de respeito e de gratidio aos mais velhos, bem assim a necessidade de honrar aqueles
que viveram antes e nos proporcionaram ndo s6 a vida, mas também as condi¢des de viver.
Contudo, em nenhum momento, o reconhecimento do ipori como heranga ancesiral caime o
homem de sua responsabilidade. Antes, pelo contrario, reforga que a pessoa deve valorizar os

elementos que herdou para aperfeicoar-se, esmerando seu proprio carater (iwa).

ORI E AS VIRTUDES

Indiscutivelmente, existem trés afluentes determinantes para a formagdo do homem:
sua ancestralidade, seu livre-arbitrio e o meio onde esta socialmente inserido. Esses trés ele-
mentos convergem para o Ori. O Ori, como sede da individualizago do ser, recebe ainda mais

um componente: o /fd Aya.

Segundo a tradi¢fo 10orubd, a origem dos deveres morais provém da Divindade Supre-
ma: Olorun. Este, colocou nos homens o Ifd Aya (“Oraculo do peito” ou “Oraculo interior”), o

que seria sua orientacdo €tica e moral inata.

Uma pessoa seria boa ou ma, conforme ela corresponde ou desobedece ao seu ora-
culo interior, a sua consciéncia. Novamente, o Orf ganha importdncia ao ter a liberdade de
optar pelo cumprimento ou nfo das orienta¢des éticas que o proprio Olgrun teria lhe ofertado.
Destaca-se o Orf como uma entidade auténoma, dotando o ser da capacidade de decidir como
agir. O Orf que resolve seguir o [fi Aya, praticando assim a ética e a moral depositadas por
QOlorun, é capaz de contribuir para o bem de seus semelhantes e para o engrandecimento de
sua comunidade. A nogdo de bondade e de bom carater surge a partir daquele cujas atitudes se

aproximam das diretrizes morais escritas por Qlgrun.

O protagonista das escolhas € Or/ e a liberdade das escolhas € denominada ife-atinuwd
(livre-arbitrio). Contudo, ao buscarmos a origem desta expressdo encontramos: if¢ (subst. de-

sejo) + atinuwd (adj. agradavel). Logo, temos que o conceito de livre-arbitrio € muito mais

3 Enikéji: do 1orubd, enia — pessoa, kéji — segunda.
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amplo do que simplesmente o poder de escolha. Livre-arbitrio, para o iorubd, é fazer uma
“escolha agradavel”. Agraddvel ao seu intimo, portanto uma escolha que lhe traga conforto, e
ndo conflito. Uma escolha que lhe traga paz e bem-estar. Ou seja: o livre-arbitrio seria a possi-
bilidade de o individuo decidir por algo que ndo conflite com seu oraculo interior.

O livre-arbitrio (ifé-atinuwd) € um bem que nos foi dado diretamente por Deus (Olorun)
e que nem Ele mesmo infringe. Qlgrun respeita nosso direito de escolha. Nem Ele, nem os

Orisa (deuses que mtermedeiam os homens e o Criador) violam o direito de opg¢fo do ser hu-

mano. Dai, temos que o livre-arbitrio € sagrado. E uma parcela divina dentro de cada um de nos.

Qlorun ndo interfere, ndo impde. Mas, ao final de nossa jornada, quando houvermos
de retornar ao Orun, Ele julgard o que fizemos de nosso sagrado direito de escolher. Como

cuidamos do livre-arbitrio (ifé-atinuwd): patriménio divino que nos foi confiado pelo Criador.

Para algumas vertentes religiosas, ha os designios de Deus. Para outras, como a ioru-
ba, temos os designios (escolhas) dos homens. Esse conceito € libertador, mas € também com-
prometedor. O homem que tem a liberdade de escolher assume o Onus da responsabilidade.
Deixa de ser uma marionete das divindades e passa a ser o senhor de seu destino, o somatorio

das suas proprias escolhas.

Os deuses agem como anteparos, conselheiros, apaziguadores, protetores, provedores
de recursos que ajudam o individuo em sua trajetéria. Mas € o homem o protagonista de seu

proprio destino.
Os principios basicos da moral iorubana sdo os seguintes:
» a bondade (oore), considerada uma grande virtude, sobretudo quando gera hospitali-
dade e generosidade. Para o povo iorubd, fazer o bem é a grande realizaco diaria;
> a paciéncia (siniry) € entendida como o fator primordial para evitar precipitacdes que de-
corram na perda de carater. A paciéncia € o primeiro fitho de Olddimmaré e o pai do caréter;

» apromessa (ibura) € igualmente um dos mais importantes itens, sobretudo porque, desde

a iniclagdo, a pessoa cria vinculos de promessas com a comunidade e com sua divindade;

» o respeito (0wo), o qual todos devem ter entre si, sobretudo em relacdo aos mais ve-

lhos, pela sua antiguidade e experiéncia;
ser verdadeiro (0ldotoo) ¢ uma virtude essencial a uma comunidade;
ser justo e sincero (0ldododo);

fazer caridade (iféni);

vy VvV v v

respeitar os tabus (eewg) é também de grande importincia. Ndo devemos transgredir
as determinacdes do que deve ser feito, evitado, comido, vestido conforme a vontade
dos lideres e das proprias divindades. E o mais importante deles é iwa (o carater), que
figura como resumo, compéndio entre todos os demais. A nocdo de “ter cardter” &

justamente o cumprimento ou ndo dos principios morais.
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A concepcido de omoliwabi (“filho do bom cardter”) expressa o principio iorubano
de que o cidadio deve respeitar os mais velhos, ter lealdade para com os pais ¢ a tradi¢do, ho-
nestidade, hospitalidade, coragem, devogio, paciéncia, verdade, assisténcia aos necessitados e
desejo irresistivel ao trabalho, a fim de manter ilibado seu nome ¢ o de sua familia (entenda-se

também por comunidade).

Vale dizer que o objetivo religioso a ser alcangado pelo culto aos Orisa é tornar-se um
omoliwabi. Os ritos e a liturgia s3o meios para que o individuo aprenda e pratique os concei-
tos basicos de ética, moral e conportamento (paciéncia, humildade, caridadg, disciplina etc.),
propiciando a ele o equilibrio suficiente para que aja e se torne finalmente um omoliiwabi. Esse

sentimento esta expresso no provérbio (owe):

Odunrin naa ni iwa.
Aquele homem tem um bom caréter.

O mais importante valor moral da cultura ioruba é o carater (iwa), considerado o

maior atributo do homem. A palavra iwa vem do verbo wa — existir, ser.

Ogbé Aldrd, um dos Odii menores de Ifd, retratou iwa (o carater) como esposa de
Orunmila.
Jwé era uma mulher de rara beleza com quem Orinmila se casou, ap6s ela ter se
separado de diversos outros deuses. Apesar de sua beleza, Jwa tinha maus costumes
e falava demais, sendo ainda preguicosa e irresponsavel. Depois de algum tempo
de casados, Qrunmila, ndo podendo suportar o mau comportamento de sua esposa,
mandou-a embora.

Entretanto, quando Jwa partiu, Oriinmilé percebeu que ndo podia viver sem ela. Per-
deu o respeito dos vizinhos, sua pratica divinatoria perdeu o valor, seus clientes se
afastaram, ficou sem dinheiro, enfim, perdeu tudo e foi desprezado por todos. Ten-
tando achar uma soluciio, vestiu-se de Egungzin e saiu por ai, a procura de Iwa. Foi
4 casa dos dezesseis odir de Ifd & procura da esposa, cantando na porta de cada um:

“Grande Sacerdote de /fd de Ajero,
Adivinho de 4jerd,

Onde vocé vir fwa, diga-me.

E Iwa, Iwé que estou procurando.

Se vocé tem dinheiro, mas ndo tem Iwa,
O dinheiro nio é seu;

Iwa é a pessoa que eu procuro.

Se alguém tem filhos, mas néo tem Iwa,
As criangas pertencem a outra pessoa;
Jwa, Iwd é quem nds procuramos...

Se temos uma casa, mas nao temos Iwa,
A casa ndo ¢ nossa, ¢ de outra pessoa.
Iwa, Iwa é o que procuramos.

Se vocé tem roupas, mas tem falta de fwa,
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As roupas pertencem a oufra pessoa.

Iwa, fwei é o que procuramos.

Todas as boas coisas da vida que um homem possui,

Se ele perder fwa, elas passam a pertencer a outra pessoa.

fwa € o que estamos a procural”

(Ogbon inu, awo Aldrd; .
Difa fin Aldrd, Eji Osd,

Omo Amuirin kan dogbon agogo.
Imorén, awo Ajero, Difa fun Ajero,
Omo ogbdjii koroo ja jdle.

Nibo 16 gbé riwa fim un o,

Iwa, Iwa I n'wa o, Twa.

O né bé o 16w, 156 niwa,

Cwo olowd ni.

Iwé, Twé la n'wa o, Twa

Omo la bi,

Ta a niwa, Omo olomo ni.

fwc‘z, Iwa la n'wé 0, Iwa,
Bd a nilé, td ¢ niwa,

1ié omiié ni.

jwéz, Twér la n'wa o, Iwa.
Bd aldso,td a niwa
Aso, aldso ni.

Twa, Twa lan'wd o, Iwe.
Ire gbogbo td ani,

Ta a niwa.)

Depois de grande procura, Oriinmila achou lwé casada com Oldjo. Quando cantou
na porta de Oldjo, este foi a porta recebé-lo e recusou-se a devolvé-la. Entdo, eles
comecaram a brigar. Oriinmilé bateu em Oldjo com a perna de uma cabra que havia
sacrificado antes de sair de casa. O impacto atirou Oldjo a muitas milhas de distancia,
e fwa foi levada de volta para sua casa.

Uma outra versio ¢ contada por Modupe Alade:

Se pegarmos um objeto de madeira raghd (mouro) e batermos com ele numa
cabaca,

Vamos saudar Jwa

Se pegarmos um objeto de madeira ragha (mourdo) e batermos com ele numa
cabaca,

Vamos saudar Jwé

Se pegarmos um objeto de madeira ragba (mourfo) e batermos com ele numa
pedra, '
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Vamos saudar Jwe

Ifd foi consultado para Orvmmila,

Quando nosso pai 13 se casar com Iwa.

Primeira vez que Orinmilé casava com uma mulher,
Iwa foi com quem ele casou,

Iwé mesma

Era filha de Szuiri (paciéncia).

Quando Qriimmild prop0s casamento a Iwa,

Fla disse que estava de acordo.

Ela disse que se casaria com ele.

Mas que havia uma coisa que ele deveria observar.
Ninguém deveria manda-la embora de seu lar nupcial.
Mas ela ndo deveria ser usada de forma descuidada,
Como alguém usa a 4gua da chuva.

Ninguém deveria puni-la desnecessariamente...
Orvimmilé exclamou: Deus ndo permita que eu faga tal coisa.
Ele disse que cuidaria dela.

Disse que a trataria com amor,

E que a trataria com gentileza.

Entdo, ele casou com Jwd.

Apés um longo tempo,

Fle se tornou infeliz com ela..

Entiio comegou a perturbar /wa.

Se ela fizesse uma coisa,

Ele reclamava que ela havia feito de forma errada.
Se ela fizesse outra coisa,

Ele também reclamaria.

Quando /wa percebeu que aquilo era demais Igara ela,
Disse: Tudo bem.

Voltou para a casa de seu pai

Seu pai era o primogénito de Olddumare.

Seu nome era Siuiri, o pai de Iwa.

Ela, entdo, reuniu seus utensilios de cabaga,

E partiu para sua casa.

Ela foi para o Orun.

Quando Oriinmild retornou, disse:

Saudagdes ao povo de dentro de casa.

Saudacdes ao povo de dentro de casa.

Sauda¢des ao povo de dentro de casa.

Porém Jwa nio apareceu.

Nosso pai entdo perguntou por Iwa.

Os outros habitantes da casa disseram que nio a viram.
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“Onde ela fo1?

Fo1 ao mercado?

Ela foi a algum lugar?”

Ele perguntou isso durante muito tempo, até que

Juntou dois buzios com trés,

E foi para a casa de um sacerdote de [fd.

Disseram a ele que ela havia fugido.

Ele foi aconselhado a ir ¢ encontré-la no lar de 4ldrd.

Quando ele chegou 2 casa de Aldrd, disse:

Se pegarmos urmn objeto de madeira ragha (mourio) e

batermos com ¢le numa cabaca,

E Iwa que buscamos.

Vamos saudar Jwa.

Se pegarmeos um objeto de madeira ragha (mourdo) e

batermos com ele numa cabaga,

E iwa gue buscamos.

Vamos saudar Jwd,

Se pegarmos um objeto de madeira ragba (mourdo) e

batermos com ele numa pedra,

E Awd que buscamos.

Vamos saudar /wa.

Aldra, vocé viu Jwa, diga-me?

E Jwa que buscamos.

Iwa.

Aldrd disse que ndo havia visto fwd.

Nosso pai foi, entdo, para a casa de Orangiin, rei da cidade de 714
Descendente de um passaro com muitas penas.

Ele perguntou se Ordngiin tinha visto Jwa.

Mas Orangiin disse que ndo tinha visto.

Mal haviam outros lugares onde procurar.

Apoés muito tempo,

Ele voltou,

E indagou a seus instrumentos divinatorios.

Ele disse que procurou por Jwa na casa de Aldrd.

Ele a procurou na casa de 4jero,

Ele a procurou na casa de Orangiin.

Ele a procurou na residéncia de Ogbéreé, sacerdote de I de Oldwu,
Ele a procurou na residéncia de Aséégbd, sacerdote de Ifd de Egbd.
Ele a procurou na residéncia de Atakiimosa, sacerdote de Ifd de [lésa.
Ele a procurou na residéncia de Osépuritis, sacerdote de Ifé de Rémo
Mas ele disseram que /wa tinha ido para o Orun.

Ele disse que iria 14 e a traria de volta.




Eles disseram: tudo bem,

Providenciaram para que ele realizasse sacrificio.
Disseram a ele que oferecesse uma rede,

E desse mel a Esu

Ele ofereceu o mel em sacrificio a Esir.

Quando Est provou o mel,

Disse: O que € isso que € 180 doce?

Oriinmild entdo, entrou em sua roupa de Fgungun,
E fol para o céu.

E comecou a cantar novamente.

Esir fez um jogo de desfacatez,

E foi para onde /wa estava.

Ele disse: um certo homem chegou no céu,

Se voce ouvir sua cangéo,

Ele diz tais e tats coisas...

E vocé que ele est4 procurando...

Twa entdo partiu (de seu esconderijo),

E foi os encontrar no local onde cantavam.
Orvmmild estava em sua roupa Egungin.

Ele viu Jwa através da rede da roupa.

Ele a abragou.

Aqueles que transformam a ma sorte em boa, entdo, abriram a roupa.
Iwa, porque vocé se portou de tal maneira?

Me deixou na Terra e foi embora.

Jwa disse: E verdade.

Ela disse que fo1 por causa da forma que ele a maltratou
Que ela fugiu.

Para que ela tivesse paz em sua mente.

Oriinmilé entdo implorou para, por favor,

Que ela tivesse paciéncia com ele.

E voltasse com ele.

Mas Jwa se recusou,

Mas disse: Tudo bem

Ela ainda podia fazer alguma coisa.

Ela disse: Vocé, Orinmild,

Volte para a Terra

Quando vocé chegar 14,

Todas as coisas que eu disse que vocé ndo fizesse
Nao tente fazer.

Comporte-se muito bem.

Comporte-se com bom carater.

Cuide de sua esposa,

ACABECA
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E cuide de seus filhos.

De hoje em diante, vocé ndo colocar mais os othos em Jwa.
Mas eu estarel com voce.

Mas, o quer que vocé faga para mim,

Ir4 determinar qudo ordenada sera sua vida®.

Nao por acaso iwa (o cardter) € personificado por uma mulher. Conforme a cultura
torubd, a mulher concentra a dualidade entre o bem e o mal. A mulher pode ser décil e amoro-
sa, como perigosa € feroz. Apenas a mulher pode, a0 mesmo tempo, deter-esse poder entre os

iorubas. Segundo este conceito, as mulheres podem até mesmo ser bruxas (gjé).

Interessante também notar que o ifan indica que o carater deve ser cuidado como uma
esposa. E, portanto, obrigacdo do homem, zelar pelo bom carater. O carater € também asseme-
thado aos bens de grande valor como dinheiro, roupas, filhos etc. O homem que nio mantiver
o carater (enquanto patriménio de grande valor) podera vir a perder todos os seus bens, um a

um. Afinal, iwa € o atributo de maior valor. Todos os demais sfo decorrentes dele.

O mdividuo que € iwa pelé ndo entra em choque com nenhuma for¢a humana e super-
natural, vivendo em plena harmonia com todas as energias do Universo. Este fato tem um forte
peso no julgamento divino. Define o nosso bem-estar na Terra, bem como nosso lugar futuro
apos a morte. Olddumaré € o Deus Supremo intitulado como Olumonokan, “aquele que conhe-

ce todos os coragdes”, que tudo sabe e tudo V€, e o seu julgamento € correto e absoluto.

Alguns provérbios (owe) indicam claramente a relevancia de iwa na cultura ioruba
(BENISTE, 2000a: pag 68):

Iwé nikan 16 soro o

Carater ¢ tudo 0 que ¢ necessario.

Eni ’Ori rere ti ko n’iwa, iwa 1" 0 mda b'Ori 72 jé.

Uma pessoa de bom Ori, que ndo tenha carater, ird arruinar o seu

destino.

O Mito dos 16 Portais, relatado pelo Odsi Oyekii Ogbeé, é um belissimo itan que narra

a saga dos 16 conselheiros de QOrunmila e seus cuidados com as virtudes.

Em um tempo remoto, os conselheiros de @rdnmz’ic‘z foram encarregados por Olorun
a realizar dezesseis tarefas.

QOlorun entio lhes disse:

— Existe uma moca virgem, Aiyapa (a integridade), aprisionada. Quero que a encon-
trem antes que ela seja morta.

Continuando sua preleciio, Olprun advertiu ainda os conselheiros de ,Oru’nmz‘!éz que,
durante a missdo, eles nfo deveriam jamais abandonar (pari), faltar com a verdade
(ibrira eké), ser preconceiluosos (aife), agir com menosprezo (sabukiisi), contrariar

¢ Extraido da Revista de Cultura Yorubd Oldkun, n. 8, agosto de 1969,
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(mutyate), prejudicar (dowodéle), desencaminhar (silona), afrontar (fajiiro), se render
ao divertimento (aiyéjije), ignorar (fojufodda), perturbar (yolénu), negar algo a alguma
pessoa (fidir), odiar (saife), pecar (s¢), repelir (tikuro), trapacear (konifa) em relagdo
a qualquer pessoa que encontrassem pelo seu caminho.

E assim os dezesseis conselheiros de Orinmila partiram na missdo para resgatar
Aiyapa (a integridade).

Passados quatro dias em viagem, os conselheiros encontraram um homem doente e
maltrapilho sentado no meio de uma encruzilhada, suplicando por comida. Ofiin, o
mais velho dos conselheiros de Om?nmilc‘z, rapidamente providenciou um rateio enire 08
conselheiros, de modo que cada qual fornecesse um pouco de aliménto para o homem.

Assim que a comida foi dada ao homem, ele perguntou quem era o lider daquele
grupo. Novamente Ofiin tomou a frente para dizer que eles eram todos irmios e que

o lider era Orunmila.
O mendigo entio se apresentou, e disse que seu nome era Ajelu, a Cabega do Mundo.

Depois disso, o homem deu de presente a cada conselheiro um irofd (sineta) que eles
deveriam encostar por trés vezes no chio da encruzilhada pela qual iriam passar. E
assim fo1 feito.

Os conselheiros seguiram viagem. Quem chegou primeiro a encruzilhada foi E]l
Ogbe. Eji Ogbe tocou o chio por trés vezes com o irofd € uma voz perguntou quem
era ¢ 0 que queria. Eji Ogbe entio respondeu & voz dizendo que era conselheiro de
Oriinmila e que estava cumprindo missdo dada por Qlorun para resgatar Aiyapa.
Depois que Eji Ogbé deu a resposta, apareceu a frente dele um homem vestido de
preto que se apresentou dizendo que seu nome era Awo (o segredo). Através de Awo,
Eji Ogbé aprendeu todos os mistérios que a razao ndo compreende.

O segundo a chegar a encruzilhada foi O)iék@?. Oyeékii tocou o chio por trés vezes com
o iroftt & uma voz perguntou (uem era € o que queria. O)}ékz} entdo respondeu a voz
dizendo que era conselheiro de Orimmila e que estava cumprindo missdo dada por
Qlgrun para resgatar Aiyapa.

Depois que Oyekii deu a resposta, apareceu a frente dele um homem vestido de bran-
co que se apresentou dizendo que seu nome era [k (a morte). Atraves de Tk, _Oyékz}
aprendeu que a vida no tem fim.

O terceiro a chegar 2 encruzilhada foi Iwori. Iwori tocou o chio por trés vezes com
0 lrofti e uma voz perguntou quem era € 0 que queria. Jwori entdo respondeu a voz
dizendo que era conselheiro de Orunmili e que estava cumprindo misséo dada por
Oldrun para resgatar Aiyapa.

Depois que Iwori deu a resposta, apareceu a frente dele um homem vestido de mar-
rom que se apresentou dizendo que seu nome era Aiyé (0 mundo). Através de Aiyé,
Twori aprendeu tudo que Qlorun criou.

O quarto a chegar 4 encruzilhada foi Odi. Odi tocou o chio por trés vezes com o irofd
€ uma voz perguntou quem era € o que queria. Odi entdo respondeu a voz dizendo
que era conselheiro de Ordimmila € que estava cumprindo missdo dada por Qlgrun
para resgatar Aiyapa.

Depois que Odi deu a resposta, apareceu a frente dele um homem vestido de trajes
indecifrdveis que se apresentou dizendo que seu nome era Aijdna (a ambiguidade).
Através de Ajjana, Odi aprendeu tudo que pode ter mais de um sentido, que pode ser
masculino e feminino e aprendeu o sexo.
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O quinto a chegar & encruzilhada foi Jrésim. Irésim tocou o chio por irés vezes com
0 irofd € uma voz perguntou quem era e o que queria. frosun entdo respondeu 3 voz
dizendo que era conselheiro de Orinmils e que estava cumprindo missdo dada por

Olgrun para resgatar diyapa.

Depois que /résim deu a resposta, apareceu a frente dele wm homem vestido de cinza
que se apresentou dizendo que seu nome era Jkosile (0 abandono). Através de fkosile,
Irosim aprendeu tudo que pode haver na miséria humana.

O sexto a chegar a encruzithada foi Owgnrin. Owdnrin tocou o chio por rés vezes
Coml 0 irofd € uma voz perguntou quem era e o que queria. Owgnrin entiio respondeu
a voz dizendo que era conselheiro de Orinmila e que estava cumprindo missdo dada
por Olgrun para resgatar Aiyapa.

Depois que Qwgnrin deu a resposta, apareceu a frente dele um homem vestido de
roupa clara que se apresentou dizendo que seu nome era Ogba (o equilibrio). Através
de Ogba, Owenrin aprendeu a prudéncia.

O sétimo a chegar & encruzilhada foi Obdra. Obaré tocou o chio por rés vezes com
0 irofd e uma voz perguntou quem era e o que queria. Obdra entio respondeu & voz
dizendo que era conselheiro de Orimmils e que estava cumprindo missdo dada por
Oldrun para resgatar Aiyapa.

Depois que Obéara deu a resposta, apareceu a frente dele um homem vestido de rou-
pas muito luxuosas que se apresentou dizendo que seu nome era Isoro (a prepotén-
cia). Através de Isorg, Obare aprendeu a injustica.

O oitavo a chegar a encruzilhada foi Okémrém. Okémran tocon o chio por {rés vezes
com o irofd e uma voz perguntou quem era e o que queria. Qkanrim entio respondeu
a voz dizendo que era conselheiro de Orinmils e que estava cumprindo missfo dada
por Olgrun para resgatar Aivapa.

‘Depois que Okanran deu a resposta, apareceu a frente dele um homem vestido com
roupas de cores neutras que se apresentou dizendo que seu nome era [fohim (o discur-
$0). Através de ]‘fphim, Okcmran aprendeu a capacidade de comunicacio.

O nono a chegar  encruzilhada foi Ogiinds. Ogtindd tocou o chio por trés vezes com
0 Irofd e uma voz perguntou quem era e o que queria. Ogdndd entdo respondeu & voz
dizendo que era conselheiro de Oriinmild e que estava cumprindo missdo dada por
Oldrun para resgatar diyapa.

Depois que Ogiindd deu a resposta, apareceu a frente dele um homem vestido de ver-
melho que se apresentou dizendo que seu nome era Isodist (o antagonismo). Através
de Iscdisi, Ogiindd aprendeu a guerra.

O décimo a chegar & encruzilhada foi Osd. Osd tocou o chio por trés vezes com o
Irofd e uma voz perguntou quem era e o que queria. Osd entio respondeu a voz dizen-
do que era conselheiro de Orinmily e que estava cumprindo missdo dada por Oldrun
para resgatar Aiyapa.

Depois que Osd deu a resposta, apareceu a frente dele um homem vestido de Toupa
castanha que se apresentou dizendo que seu nome era Jron (o pensamento). Através
de frdm?, Osd aprendeu a liberdade e a guardou no O/ Miidvinnuichin (o cérebro),
para que jamais a perdesse.

O décimo-primeiro a chegar a encruzilhada foi Jkd. Jkd tocou o chio por trés vezes
com o irofd € uma voz perguntou quem era e 0 que queria. /kd entdo respondeu 4 voz
dizendo que era conselheiro de Orinmild e que estava cumprindo missdo dada por
Olgrun para resgatar Aiyapa. :
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Depois que Tl deu a resposta, apareceu & frente dele um homem vestido de roupa co-
lorida que se apresentou dizendo que seu nome era Sisodi (a transformacdo). Araves
de Sisodi. Ikd aprendeu 2 renovagao.

O décimo-segundo a chegar & encruzithada foi Oniripon. Oirdpon tocou o chiio por
trés vezes com o Irofd ¢ uma voz perguniou quem era e o que queria. Ctiiriipon entio
vespondeu & voz dizendo que era conselheiro de Orvmmile e que estava cumprindo
missfio dada por OQlgrun para resgatar Aivapa.

Depois que Otiriipon deu a resposta, apareceu & sua frents uma enorme cabaga de
onde saiu uma mulher alada e completamente nua que se apresentou dizendo que ssu
nome era fyd Onfle (a Mie da Terra). Através de Onlie, Oz‘z?rﬂpén aprendeu a gestagio.

O décimo-terceiro a chegar & encruzilhada foi Omwd. Ofiwa tocou o chilo por wés

veZes COM ¢ irofd € uma voz pergunion quen era € 0 que queria. Otinwd entao respon-
deu 4 voz dizendo que era conselheiro de Ordmmila e que estava cumprindo missio
dada por Qlgrun para resgatar A vapa.

Depois que Otivd deu a resposta, apareceu um homem vestido com roupa prateada
que se apresemon dizendo que seu nome era Ojisé Eléti Ghdroyé (o mensageiro dos
pedidos). Através de Oyisé Eléti Ghdroyé, Otinvd aprendeu os perigos da fala humana.
O décitno-guarto a chegar a encruzilhada fo1 Irete. Ireté tocou o chio por irés vezes
COm1 0 Irofd € wma voz perguntoll quein €1a ¢ o que queria. Ireté entdo respondeu a
voz dizendo que era conselhgiro de Orimmila e que estava cumprindo missio dada
por Oldrun para resgatar Aivapa.

Depois que Ireté deu a resposta, apareceu um homern vestido com roupa lilds que se
apresentou dizendo que seu nome era Aiddra (a deformidade). Através de Alddra, Ireté
aprendeu os efeitos da doenca e também a cura através das ervas e dos encantamentos.
O décimo-quinto a chegar & encruzilhada fo Osé. Osé tocou o chio por rés vezes
com O Irofd e uma voz perguntou quein era e o que gueria. Osé entdo respondeu A voz
dizendo que era consetheiro de Orvinmilc e que estava cumprindo missdo dada por
Olgrun para resgatar Aiyapa. )
Depois que Osé deu a resposta, apareceu um homem vestido com roupa amarela que
se apresentou dizendo que seu nome era Atimwd (o retorno). Atraves de Aimwa, Os{é
aprendeu o pacto feito entre Olorun ¢ Ikii ¢ descobriu a reencarnagdo.

O décimo-sexto a chegar 4 encruzilhada foi Ofiin. Oﬁ%n tocou o chio por trés vezes
com o Irofd e uma voz perguntou quem era € o que queria. sz}n entdo respondeu
voz dizendo que era conselheiro de Ortmmila e que estava cumprindo missio dada
por Qldrun para resgatar /iiyapa.

Depois que Ofiin deu a resposta, apareceu um homem seminu enrolado apenas em
um pano que se apresentou dizendo que seu nome era Mdanamdnd (o clardo). Quando
Ofin viu o clardo ndo conseguiu enxergar mais nada. A voz perguntou novamente
quem era € o que queria.

Oﬁ/}n entdo respondeu pela segunda vez que era conselbetro de Oriinmili que estava
cumprindo missdo dada por Olgrun para resgatar 4nvape.

Depois que Ofiin repetiu a resposta, Mandmdnd mostrou onde estava Aiyapa e Ofiin

resgatou a moga que estava perdida.
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Esse itan nos mostra a descoberta das virtudes e, a partir delas, a obtencio de conhe-
cimentos, os quais montam o cabedal da sabedoria. Interessante observar que Olgrun advertiu
seus conselheiros a agirem, mas estes s6 adquiriram as virtudes porque lhe obedeceram. As
virtudes, assim, sdo frutos das escolhas. Das boas escolhas, ou seja, aquelas eleitas conforme

a orientacdo divina.

A integridade 56 pode ser resgatada porque os homens em misso lograram adquirir
as virtudes. Estas sdo resultantes das experiéncias havidas na encruzilhada ndo por acaso. Até
porque a encruzilhada representa as opgdes, os varios caminhos que poderﬁ ser seguidos diante
de cada surpresa que a vida oferece, pois, a cada experiéncia, foi possivel aprender e o apren-

dizado trouxe as virtudes que, por fim, possibilitaram resgatar a integridade.

Curioso notar que a integridade era o objetivo inicial da miss3o. Mas ela foi entregue
de forma surpreendente. Ou seja, a prépria vida nos mostra onde esté a integridade, desde que

facamos as escolhas certas.

Interessante anotar que a integridade, assim como o carater (iwa), é representada pela
figura feminina. Aqui, a integridade ¢ uma moga virgem, fragil e perdida, que necessita ser res-

gatada, o que s6 podera ser logrado com esforco, cautela e obediéncia as instrucdes de Qlgrun.

OUs Asocun

Os instintos ¢ vocagdes negativas, que atrapalham o homem no cumprimento dos
principios morais, causando problemas e até a morte, sio representados pelos maus espiritos —
0s Ajogun. Eis 0s oito principais:

1) fkii — a morte: era considerada como o rei dos Ajogun. A morte ndo é ma, nem boa,

mas traz consigo tristeza e dor.

2) Arun —a doenga (a peste), considerada a esposa de Jkii. As pestes dizimavam familias
¢ povos inteiros, causando perdas substanciais, sobretudo em uma época em que o
sanitarismo ndo era desenvolvido e em locais cuja falta de agua e higiene funcionava

como catalizadora das doengas.

3) Ofo —a avareza: o homem avaro ndo tem amigos, ndo ¢ benquisto nem respeitado. Ele
angaria em torno de si a soliddo e o0 abandono. O homem avarento é, portanto, infeliz.

A avareza € contréria a bondade, uma das virtudes éticas.

4) Egba — o 6cio, compreendido também como paralisia. O homem que ndo trabalha,
seja por 6cio, seja por impedimento fisico, ¢ pobre, dependente, submisso. O ocioso
ndo ¢ solidario, ndo coopera, ndo luta, ndo engrandece seu cla.

5) Oran — os problemas: um dos problemas tipicos dos iorubds no passado eram a falta

de agua, que gerava fome ¢ doengas, bem como as guerras.
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6) Epé — a maldicdo: a maldigfo era certeza de infortiinios ¢ de variadas formas de des-
graca. O homem almadicoado tinha a vida desgragada. Para se livrar da maldicéo,

deveria recorrer aos ebo de modo a amenizar ou solucionar o caso, quando possivel.

7) Ewon — a prisdo, que passou a ser considerada como forga sobrenatural em algumas
sociedades modernas. A prisio (carcere) era considerada uma desgraga, pois cerceava
0 homem de sua liberdade, de ser util a sua comunidade, de proteger sua familia, de
orgulhar seu cld — portanto, o envergonhava.

8) Ese — a aflicio: era considerada como o compéndio de todos os demais males. A an-
guistia afasta o equilibrio e leva 0 homem a tomar decisdes insensatas € prejudiciais ao
seu bem-estar. Hoje, a aflicdo, ou ansiedade, foi batizada na cultura ocidental com o
nome genérico de estresse. Este € um dos indicios de que os Ajogun ndo sfo estaticos,

nem foram superados pelo tempo.

Os Ajogun eram guerreiros, considerados forgas malignas que habitavam o lado es-

querdo do cosmo segundo a crenca ioruba,

O numero total de 4jogun era de 200 + 1, o que significava seu poder infinito de mul-
tiplicaco. Eles faziam um contraponto aos Orisa (entidades benévolas), que ocupavam o lado
direito do cosmo e totalizavam o ntiimero de 400 +1 (igualmente para indicar a capacidade de
surgimento de novas divindades), além do numero superior do poder do positivo sobre 0 do
negativo. O fato de existir o dobro de entes do bem, em rela¢do aos do mal, demonstra que ha

mais possibilidades de vitoria para os homens do que de derrota.

Os iorubds acreditavam que o proprio Qlorun teria colocado os Ajogun na Terra (4iyé)
com a finalidade de controlar os seres humanos. Curioso observar que, na relagéo entre Olorun
e 0s Ajogun, ndo ha conflito. As forgas do mal ndo se opdem ao Criador, nem tampouco traba-

lham para derrota-lo, como o diabo no conceito judaico-cristdo.

O Ser Supremo permite a atuagdo dos guerreiros Ajogun para que, com este conflito
entre 0 homem e o mal (e ndo entre Deus e 0 Mal), os seres humanos aprendam a desenvolver
e solidificar as virtudes. Portanto, o contato do homem com a doenca, a morte e a prisdo, por
exemplo, ndo conflitam com Deus. Antes, pelo contrario, complementam sua obra e funcio-

nam como exercicios para que o homem evolua espiritualmente.

E interessante notar a atualidade ¢ a sabedoria desse conceito. Basta observar que,
mesmo nos dias de hoje, a doenca, embora desagradavel, pode ser capaz de propiciar reflexdes

importantes, mudangas de comportamentos, gestos de desprendimento etc.

A prisdo por 30 anos para Mandela certamente foi um mal terrivel. Mas nfo o derro-
tou. Ao contrario, transformou-o em mito, serviu para que ele solidificasse seus propdsitos, os

quais, frise-se, eram extremamente positivos.
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A morte, quando visita o seio de uma familia, traz dor, & evidente. Mas a morte pode ser
redentora. Ela também provoca ponderagdes em torno da vida. Quantos pais enlutados ndo desen-
volveram obras de caridade e assisténcia aos carentes? Por causa da morte, eles garantiram vidas.

Nota-se ai entre o “mal” (4jogun) e o “bem” (Criador, Olgrun) uma complementacio
de propésitos. O mal pode ser uma ferramenta para o bem, desde que o homem exerca posi-
tivamente seu livre-arbitrio, fazendo boas escolhas. No combate aos guerreiros do mal, o ser

humano pode ser o vencedor. Pode se tornar mais forte e poderoso a cada luta.

Outros axiomas iorubds revelam a importancia de seguir os padrdes éticos € morais.

E, a0 mesmo tempo, indicam as consequéncias positivas, ou nao, que as decisdes do Ori po-
dem acarretar:

Ebi jare olé.

O homem indolente ¢ o (inico responsivel por sua fome.

Isé k6 ghékuin.

Choro ndo ¢ resposta para pobreza.

Aifégha fénikan, ko Jjé ayé é 6 gun.

Faltar com respeito & autoridade € a origem dos conflitos do mundo.

Iwé nikéwn 1°6 soro o.

O cardfer ¢ tudo o que € necessario.
O oriki (louvaggo) abaixo referenda o conceito de que Orf tem o poder da decisdo.

Ort nikan

L6 to alasan ba rokun

Bi mo ba lowo lowo

Ori ni no rofun

Orii mi iwo ni

Ire gbogbo 1i mo ba ni laye

Ori ni no rofim

Orii mi, iwo ni

Somente o Orf

Acompanha seu devoto a todos os lugares da Terra
Para eu ter dinheiro,

E Ori quem decide conceder a béngdo,
Meu Ori, é vocé

Para que eu tenha filhos na Terra

E Ori quem decide conceder a béncio
Meu Orf, é vocé

Tudo de bom eu terei sobre a Terra

E Ori quem decide conceder a béncio

Meu Ori, minha béngdo € vocé
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Nesta contenda, Olorun ndo interfere. SAo 0s Orisa que podem acorrer €m nosso so-
corro. O itan transcrito abaixo relata a relacdo entre os Ajogun e o Criador:

Os Ajogun criaram muita dificuldade para os iriinmole e especialmente para Oriinmila
que nfo sabia o que fazer.

Orinmila foi a Qlgrun para reclamar e Qlgrun disse a Orinmila que nao ficasse tris-
te; e mandou Lagbookiin, que ¢ servidor do Ajogun, para controlar os seres humanos
na Terra.

Olgrun avisou Ordmmild que Lagbookin exagerou o trabalho que mandou fa-
zer e, por isto, Qlgrun prometeu a Ordnmz‘lc‘z que ele iria ajudar colocar a Ter-
ra em ordem e mandou-o de volta para a Terra, mas avisou-o de que deveria in-
formar aos seres humanos que seus pecados estavam cada vez mais aumentando.
Quando Oriimmilé voltou para a Terra, ele chamou a aten¢o do povo ¢ depois dis-
to ele adivinhou para si proprio a fim de descobrir qual a maneira que usaria para
acalmar Lagbookun.

Depois da consulta, Orinmila separou peixe seco e prea seco € juntou todas as mu-
lheres para escolher qual era a mais bonita para atrair Lagboodokin.

No momento em que Orinmila estava escolhendo a mulher, ouviu uma voz de longe
para que escolhesse Mode.

Feito isto, Orimmila colocou colar de eyinla dentro da dgua que Mode ia tomar banho
e depois a mandou usé-lo para ressaltar sua beleza, tornando-se mais atraente para
aguardar o tempo em que Qlgrun mandaria Lagbookuin de volta a Terra.

Oriimmilé deu para Mode o peixe e o pred secos e mandou-a esperar 0 momento de
Lagbookin chegar a Terra. Assim que Mode chegou ao local, ela ouviu o som de |
cordio de ferro (ewon) que Lagbookin usava para transporta-lo do Céu (Qrun) para |
a Terra (4ivé). }
Lagbookin ao ver Mode a cumprimentou ¢ ela ndo respondeu. Cumprimentou-a pela
segunda vez e ela ndo respondeu. Novamente cumprimentou-a e pela terceira vez ela
nio respondeu.
Mode estava comendo o pred € o peixe oferecidos por Oridnmilé. Assim que ela ter-
minou de comer os dois, Laghookin pegou o resto da mio dela e comeu. Depois dis-
E to, ele ficou fascinado e possuiu Mode, que engravidou e veio a dar a luz um menino
que recebeu o nome de Ologbojo.

Depois de todos estes acontecimentos, Lagbookin acalmou-se e as coisas normali-
zaram-se na Terra.

Lagbookiin sempre voltava & Terra para ver o filho acompanhando-o até a adolescéncia
e o amadurecimento. Apds este periodo, o pai de Ologbojo nunca mais voltou a Terra.
O povo, lembrado da atitude de seu pai, Lagbookiin, que era servidor de djogun quando
atrapalhou a maioria do povo na Terra, zombava dele e decidiu excluir Ologbojo. Entdo
ninguém brincava com ele.

Ologhbojo, muito triste, foi & procura de Orvinmilé para fazer uma consulta e 0 odis que
saiu para ele foi Osé Irosim.

Enquanto esta falando o izan de If4, Oriimmild ndo deixa Ologbojo abrir a boca, entdo
revela que ele estd passando dificuldade por ndo ter ninguém por perto desde a fase da
adolescéncia e também ndo quer mais ver o pai dele. Ologbojo foi atras e conseguiu
tudo o que Orinmili mandou trazer. Oriinmila entdo mandou que Ologbojo levasse
tudo até a frente da casa onde morava e usar folhas de Ifd macerando-as para lavar o
rosto e o corpo, como também a roupa de alari:
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Assim que ele chegou a frente de casa usava o pano de alari para se cobrir e distri-
buiu os olele, eko, akara, obi e atori para o povo que 1a atras dele. Para surpresa de
Oriinmila, Ologbojo gritou:

— Haal

— Baba Haa!

— Pai, ninguém vai ficar perto de mim.

Porque quando nfo usava vara

Ninguém ficava perto

Imagine com vara na mio.

Orunmila mandou-o fazer isto por duas razdes, nesta altura de sua vida se ele quises-
se ver o pai, Lagbookiin nunca mais o veria cara a cara, so se ele se cobrisse, como o
povo do Orun (céu) e precisaria fazer isto anualmente para conseguir ver o pai dele.

Em segundo lugar, Orunmila avisou-o de que o povo seguiria atras dele com tudo o
que Orunmila fez para ele. Orvnmila usou a folha de [f4 para passar na lingua dele e
assim que chegou a frente de casa para mudar a voz.

Orinmila avisou que assim que ele colocasse os produtos para sacrificio no chio, se
cobrisse com o pano de alari preparado e deveria gritar:

— Ayo o o!

Assim que fez iss0, 0 povo comegou a seguir na diregio dele e Ologhojo comecou
a distribuir os materiais para sacrificio cantando assim. Enquanto ele cantava, o pai
dele usava o cordio de ferro para descer de Orun (céu) para a Terra (4iyé), e 0 povo
gritou:

— Babad chegou! Babd chegou!

Baba chegaré de novo, Babdtunde (nome) Desde este dia em que o povo chamou
Ologbojo de Babdtunde, Esa Ogbin Ologbojo Omo Ari keyan ninu aso Esda Ogbin
(nome de fundamento) Ologbojo (nome de Egingun), pessoa que se sente bem
dentro da roupa.

Novamente Orf destaca-se como o divisor de 4guas entre o bem € 0 mal, a alegria e a
tristeza, as boas e as mas inclinagdes. E Or/ que pode suportar ou sucumbir & presenca nefasta
dos Ajogun. Até mesmo perante Jkii (a morte), uma cabeca forte pode atrasar sua chegada,

lutando pela vida, tendo for¢a e determinacao.

A atuagdo dos 4jogun ndo era livre, mas sim limitada a vontade de Qlgrun (o Deus
Criador). Ou seja, 7ki (a morte) s6 poderia encerrar a vida de alguém cujo destino tivesse che-
gado ao fim; ou. antes disso, para punir algum descumpridor das leis divinas. Mesmo assim em

relacdo as doengas, aos problemas etc.

Da mesma forma, Egbd (a paralisia) s¢ iria molestar uma pessoa para aplicar-lhe uma
pena por ordem de Qlgrun. Aquele que se tornasse paralitico ao longo da vida certamente
teria cometido crimes passiveis de pena pelos homens e pelos deuses. Deus, para os iorubas,
portanto, monitora, mas néo interfere nas escolhas das suas criaturas. Qlgrun tudo sabe, tudo

v€, porém ndo ultrapassa o sagrado direito de arbitrio que torna os homens individualidades.
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Partindo do principio de que essas forcas negativas e seu poder nfo tém fim, podemos
entender males contemporineos, como o cancer, as drogas, a depressio, o HIV, a corrupgdo, a

poluicio, os desastres coletivos etc.

Da mesma forma que o mal se perpetua e se modifica, também o poder benigno pode
ser notado nos dias de hoje. O avango da medicina, o desenvolvimento cientifico, as preocupa-
¢des com a sustentabilidade social podem ser vistas como agdes de intervencio dos Orisa para

protecdo e ajuda aos homens.

Interessante ilustrar este angulo de visdo com o fato de que Oguin, o Orisa ferreiro, in-
ventor das ferramentas agricolas e bélicas (consideradas grandes exemplos de avango e de mo-
dernidade cerca de mil anos antes de Cristo), hoje € reconhecido na Africa como a divindade

da tecnologia, patrono de todos os avancos neste sentido, como a aviagdo, a internet, a TV etc.

FELENINI - A INIMIGA BDE ORI

A

Nzo se deve confundir os Ajogun com Elénini. Os primeiros sdo o proprio mal, ou os
guerreiros do mal. J& Elénini ¢ conhecida também como Ido Boo e ainda chamada de Yeye.
muwo — a “mde da desgraca”. Ela seria uma divindade cuja atribuigio era criar obsticulos,

dificuldades na realizacdo do destino dos seres humanos.

FElénini € a guardid da cAmara interior de Qlgrun, local onde o destino ¢ escolhido por
cada ser antes de nascer. Elénini € a testemunha de nossas aspiracdes diante do Criador. Quan-
do Qlgrun autorizou a vinda dos Orisa a Terra, teria enviado também Elénini para lhe informar

o comportamento dos deuses.

Segundo Babalaw6 Awofa Ifakemi Miguel, Elénini ¢ ““(...) uma divindade mitolégica
da desgraca e do obstaculo, enviada por Olddimare para aniqhﬂar as divindades que se manti-
veram no Aiyé com um mau comportamento.” Elénini testa nossa determinaco e nosso cara-
ter, oferecendo tenta«;ﬁes e armadilhas que pSem em risco os propoésitos originalmente eleitos
por nos diante de Olgrun. Como a atribuicio de Elénini € criar dificuldades para testar nosso
carater, conflita diretamente com Ori, cuja regéncia € guiar os homens pelo seu destino. Por

1880, Elénini ¢ considerada como a “inimiga de Or”.

Apesar de sua forte influéncia e iminente risco ao bem-estar dos homens, Elénini nédo
recebe nenhum culto direto na Nigéria ou em qualquer outro local de influéncia ioruba. Elénini €
atastada com o culto ao Ori e com a pratica do bom cardter. Quando um individuo esta dominado
por Elénini, este se torna cego e surdo. Seu Orf esta em desequilibrio e passa a ser uma compa-
nhia perigosa aos mcautos. Estar em companhia destes, ou em locais repletos de pessoas tomadas
por Elénini, torna-se perigoso. Segundo os 1orubds, quando o trabalho de Elénini entra em fase

final, € preciso um grande esfor¢o de Ori e da ajuda dos Origa para haver a superagio.
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Os dominados por Elénini tém suas vidas marcadas pela derrota, pelo fracasso, pelo
desregramento. Muitos casos de loucura e de surtos de violéncia, em verdade, sio resultantes
do dominio de Elénini, quando esta consegue desvirtuar o homem de seus objetivos, levando-o

a derrota inevitavel.

Somos frequentemente atacados por Elénini; todavia, através de recomendagdes do
oraculo, somos alertados e aconselhados a fazer determinados ebés, ou a mudar atitudes que

podem levar a resultados perniciosos em nossas vidas.

Apesar do perigo que representa Elénini, esta divindade néo é vista pela filosofia ioru-
ba propriamente como algo “demoniaco”, mas como um contraponto, capaz de nos valorizar
as boas atitudes e a testar nosso livre-arbitrio. E/énini nos obriga a exercitar o bom senso e a
fortificar iwa (o carater). Todas as agdes humanas que enfraquecem o Or, tals como excessos
de alcool, as drogas, a promiscuidade, locais onde Elénini impera e amizades nocivas facilitam

a influéncia de Yeyemuwd. Ao vencermos nossas fraquezas, derrotamos Elénini.

Segundo a tradi¢do iorubad, antes de virmos ac mundo, devemos antes fazer uma ofe-
renda a Elénini. Aqueles que teimam e nada ofertam a Elénini passam por grandes tribulacdes

na vida e nada realizam.

O poema a seguir relata’ a vinda do Odlii /rosiin-Méji para o mundo e menciona sua

relacdo com esta divindade. Vejamos:

Irdsim Méji vem para o mundo

Antes de Irdsim Méji vir ao mundo, foi consultar Ifa. Ifii o avisou para fazer sacrificio com
um galo e uma tartaruga para a divindade do infortinio (£lénini ou Ido boo) e um bode
para Egir. Também foi recomendado a dar uma galinha d’angola para seu anjo guardifo.
Ele, no entanto, se recusou a fazer algum dos Sacrificios, e entdo veio ao mundo onde
estava praticando a arte de /f4. Quando cresceu, era tdo pobre que nfo podia ter re-
cursos para casar sossegado e ter um filho. O sofrimento se tornou t3o severo para ele
que este decidiu jogar suas sementes de Jf# fora.

Nesse interim, teve um sonho no qual seu anjo guardido surgiu-lhe falando que ele
era o unico responsavel por seus problemas porque tinha teimosamente recusado a
fazer o sacrificio prescrito.

Quando acordou de manhd, decidiu consultar seu /fd e foi entfio que compreendeu
que foi seu guardido que surgiu para ele na noite anterior. Rapidamente providenciou
fazer sacrificio para seu Ifd e deu um bode a Esi.

Ifd avisou-o para retornar para o céu ¢ informar a Olédimaré como falhou ao nfo
agradar Elénini. Para seu retorno ao céu, foi avisado a levar um galo, um jabuti, um
pacote de inhames, uma cabaga de 4gua, uma de 6leo, pimenta, quiabo € rapé.

Ele entdo juntou todas as coisas e empacotou-as em sua bolsa divinatéria (dkomini-
Jjekin ou aghdboko) e partiu.

7IFA DIVINATION POETRY, WANDE ABIMBOLA
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Apds viajar até o hmite entre o céu e a terra, ele teve que atravessar sete colinas antes de
chegar ao céu. La chegando, foi direto ao palacio divino, onde encontrou E/énini (a gnar-
difl da cimara divina - a divindade do infortinio on Yeévemuwd, a mie dos obstaculos).
Ele se ajoslhou na cémara divina e proclamou que viera com toda humildade para renovar
seus desejos terrestres. Yeygmuwd disse que era ainda cedo da manhd para fazer algum
pedido porque ndo havia comida na casa. De sua bolsa divinatéria, ele retirou imediata-
mente a lenha, 4gua, éleo, pimenta, sal, quiabo, rapé e por fim o galo, todos os quais a mée
dos obstaculos exigiu em troca, em sua usual tatica atrasando-o, mas Jrdsim Méji estava
completamente preparado. Depois disso, Yeyemiiwe permitiu-lhe fazer seus pedidos.
Como era proibido ajoelhar-se no chdo descoberto, ele entdo se ajoethou na tartaruga
a qual trouxe da terra. Apds fazer seus pedidos, Olodinmare o abengoou com seu cetro
divino. Quando Yeyerniws ouviu o som do cetro, rapidamente terminou sua culinaria,
mas antes de ela poder sair, Esirindicou a [rosim Meéji a partir rapidamente para a terra.
Quando a mae dos obsticulos emergiu por fim da cozinha, perguntou a Olodimare
pelo homem que tinha estado fazendo seus pedidos e o pai todo-poderoso replicou
que ele tinha ido. Quando ela questiocnou por que ele ndo pediu ao homem para fazer
bons ¢ maus pedidos, Deus replicou que nfo era sua tradicio interferir quando seus
filhos estavam fazendo seus pedidos.

A despeito de todos os presentes gue ele tinha dado a Yeyémuwd, ela, no entanto ra-
pidamente pattiu em rapida perseguiciio de Irosun Méjl.

Quando estava perseguinde-o, ela cantou:

Ariro sowo giniginimoko,
Irawo be sese le eyin eron;

Oju ima ki irawo ma bi eronise;

Olo Orire omomi duro demi buwo coo.

Ele replicou com um refro de uma cange dizendo que ele ja tinha feito o sacrificio
e seus pedidos, ndo faltando nada. Enquanto estava cantando, ¢le estava correndo em
frente apavorado.

Quando Yeyémuwo viu que ela nfio conseguiria captura-lo, ficou quieta e esticou seu
polegar e disparou através de suas costas com ele. Aquela € a linha oca que corre por
meio da espinha dorsal do ser humano, até hoje, a qual esté nos recordando constan- |
temente que a Gnica mancira gue nos podemos escapar das longas mios do infortinio
¢ fazendo sacrificio.

Com aquela marca Yéyémiwd proclamou a Jrésim Meéji e para o resto da humanidade
—nunca lembrar seus pedidos celestes chegando a terra, visto que os olhos ndo podem
ver as costas do corpo e que antes de dar conta de seus pedidos, ele teria que andar nas
trevas por um longo tempo e experimentar um processo muito sofrido.

A dor do ferimento fez Irosim Meéji inconsciente ¢ ele caiu em um transe de total es-
curiddo. Quando levantou, s¢ achou em sua cama na terra. Ele havia esquecido tudo
que aconteceu desde entdo. Todavia, ele circulou seus negdcios e prosperou depois.

Enquanto os Ajogun séo guerreiros a servico de Qlgrun, Elénini é a divindade que per-
sonifica o risco do infortunio que assombra o homem. Elénini estda marcada em nosso corpo,

na cavidade da espinha vertebral, como explica o itan acima.

Se, contudo, o homem for precavido, respeitar Elénini e fizer os sacrificios necessa-
rios (privando-se de algo), ndo serd maltratado pelo infortunio. Mas ¢ sempre bom lembrar que
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este mesmo infortiinio estd sempre as nossas costas, em nosso encalgo, bem proximo de nés.
FElenini atua, mas ¢é, antes de tudo, uma adverténcia. Ela pune os irresponsaveis e negligentes,
mas pode ser apaziguada por nds proprios.

Se 0s Ajogun atuam por ordem e na limitacdo da vontade de Qlorun, Elénini age ape-
nas por nossa propria transgresséo. Elénini €, portanto, o obstaculo que o proprio homem cria
para si mesmo.

WERE — A LOUCURA

O conceito ioruba de doenga mental (weré) € intrigante. Os iorubanos acreditam que
as doengas mentais podem ser de trés tipos diferentes, de acordo com as pesquisas de Odebiyi
¢ Ogedengbe (1995): as iran (hereditarias: herdadas geneticamente), as amitorunwd (sobre-
naturais: causadas pela ira das divindades ou por feitigarias) e as dfisé (naturais: originadas por
acidentes, aflicies ou fraumas),

O Prof. Samuel Jegede, da Universidade de ibé,dén—Nigéria (1994), por sua vez, se-
lecionou seis fatores que podem levar a doenca mental: aisun (insénia), aiwo (agitacdo), aije
(incapacidade de comer), aimu (incapacidade para beber), aito (incapacidade de urinar) e aisu
(incapacidade para defecar). Segundo ele:

(..} ha um processo de interacio entre essas variaveis, em que uma atividade leva 3 ou-
tra. Mas um colapso da interaciio levaria 4 desordem social, e isso € intensificado pela

inquietagdo (aiwo), que os iorubas consideram como a principal de todas as doengas.

A filosofia ioruba acredita que o corpo humano é composto por varios elementos, cada
qual exercendo importantes e distintas tarefas (embora complementares) ao longo da vida,
sendo as mais relevantes: Or/ (cabeca), ojii (olho), apa (brago), ese (perna), et/ (orelha), imi
(nariz) e enu (boca). Mas ¢ o satisfatorio equilibrio entre essas “pecas” do corpo que garante a
boa saude ao organismo com um todo.

O conceito ioruba de “satide” decorre entdo da harmonia entre as partes do corpo
humano. Porém, a parte mais importante de todas ¢ Ori, por ser ela a responsavel pela coor-
denagio das demais. Logo, se o Orf estd doente, fragil ou desestabilizado, poderd danificar
consequentemente os outros elementos corporais que lhe estio subordinados.

Nesta perspectiva, se nosso figado vai mal, significa que nossa cabeca nos levou a
beber demais; ou se nosso estdmago funciona mal, possivelmente nossa cabeca nos levou a
comer algo prejudicial; e assim sucessivamente.

Entre os iorubés, néio havia nenhum instrumento especifico para diagnosticar as do-
engas. Como relatou Osunwole (1989), “Os métodos tradicionais de diagndstico sdo os de
examinar a totalidade do homem com referéncia 3 sua biologia, a parte espiritual, psicolégica,
bem como as sociais.”
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Historicamente, os tratamentos nas sociedades iorubas cabiam aos babdlosdnyin (her-
balistas) ou aos babaldwo (consultores do Oraculo de [fd). As discrepancias entre as técnicas
e a disputa pelo status social criaram uma grande rivalidade entre os babdlosdnyin e os ba-
balawo. Mas, de fato, neste aspecto, 0s babdldwo eram mais requisitados. Afinal, a consulta ao

oraculo funcionava como “ferramenta de diagnostico”.

Partindo-se do pressuposto de que, apos a escolha do destino, os seres humanos sdo
induzidos ao esquecimento, somente através da adivinhagéo € possivel obter dicas sobre "o
testemunho do Destino” (eleri ipin). Desta forma, o ordculo pode revelar qual a situacdo do
consulente: se um ataque espiritual; se € caso de uma doencga curdvel, enfim. E, a partir de en-

tao, determinar qual o tratamento a ser aplicado.

Geralmente, os procedimentos terapéuticos de were hereditaria ndo obtinham bons re-
sultados. A terapia para a cura de were envolvia encantamentos, sacrificios e rezas. O objetivo do
tratamento era trazer o paciente de volta a sua consciéncia. Para eles, 0s 0/0 de encantamento ser-

viam para controlar a mente e os pensamentos dos enfermos, ajudando-os a retornar a realidade.

Vale dizer que nem sempre era possivel a cura completa de were, seja pelas avancadas
condi¢des da enfermidade, seja pela pouca capacidade de reacdo do Ori, seja pelas caracte-
risticas da doenca. Esses limites eram mencionados pelos terapeutas, fossem babdlosdanyin,

fossem babdlawo.

Apo6s a analise feita sobre os Ajogun e sobre Elénini, podemos seguramente inferir
que were, a loucura, pode também ser decorrente da ac@o dos dois anteriores em todas as suas

formas de expressdo, peculiaridades e atuacdes.

ORI £ O DESTINO

Todas as acdes do homem, norteadas por seu Ori, ocasionam consequéncias a si pro-
prio, & sua familia e ao destino dos que o cercam. Por sua capacidade de escolha, Orf esta decisi-
vamente ligado ao destino (odlir). Ori € soberano em suas decisdes. Ele cumpre 0s norteamentos
de Olddumare, se quiser. Mas, ao final da vida, o Deus maior fard o julgamento de todas as

acoes do homem.

Esta nocdo nos afasta do determinismo com o qual alguns percebem o destino. En-
quanto o homem submeter seu destino puramente ao acaso, a vontade dos deuses e a sorte,
estara minimizando seu proprio poder de influir e de objetivar seu futuro. Estara desprezandoe

a capacidade de seu Ori. A cancédo de louvor a Ori, abaixo transcrita, ¢ bastante oportuna:

Bi o ba mda lowo;
Béere Iowo Orii re;
Bi o ba maa sowo,

Beere [owo Ori re wo;
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Bio bdmaa kolé,
Beére lowd Orii ve:
B6 ¢ b mda lava o,
Béere lowé Orii re wo
Ori, mase pekun dé
L6do re wi mo mbo,

Wa sayeé mi di rere

Se gqueres ter dinheiro,

Pergunta a tua cabeca;

Se queres iniciar um negocio
Pergunta primeiro & tua cabeca;

Se gueres construir uma casa,
Pergunta a tua cabega;

Se queres uma esposa,

Pergunta primeiro 4 tua cabeca
Cabega, por favor, nfo feche a porta
E por ti que venho aqui,

Vem fazer préspera a minha vida.

Interessante que o cantico acima recomenda aos homens que, diante das perguntas es-
senciais da vida, questionem primeira e diretamente seu Orf (seu Deus pessoal). A recomenda-
¢d0 ndo ¢ para a consulta aos Orisd, nem aos oraculos. Tal fato nio os desmerece, mas os coloca
em posigdo suplementar ao Ori. Ou seja, Orisd e adivinhagdes podem apoiar, ajudar, amenizar

as decisGes do Or/, mas jamais tomar deste a capacidade de conduzir 0 homem pelo seu destino.

Comumente os homens procuram as religides e seus deuses em busca de prosperidade.
Associam a {€ a obtencdo de bens materiais e riqueza. Criam sistemas mmagindrios de escambo
espiritual, onde pensam poder trocar dedicaco religiosa e preceitos rituais por protecio e contra-
partidas financeiras. No meio desta alucinacio ambiciosa, os homens, quando s3o contrariados

em suas expectativas, culpam os deuses como se eles tivessem de fato celebrado esse pacto tosco.

A divindade da riquza no pantedo ioruba ¢ 4;é Saliiga. Ajé é a filha mitica de Oldkun
e irma de Yemojd, sendo representada por uma concha. Sabendo-se que a escolha do destino
(odi) é feita ainda no Orun, quando Orf chega ao Aiyé (mundo), 4jé ndo pode se sobrepor ao
que fo1 escolhido. Se nio hd harmonia entre a riqueza e Ori, o homem ndo alcangara a riqueza

enquanto viver na Terra.

A realizagdo de ebo e até mesmo de Borf para instalar sintonia entre Ajé e Ori pode
ajudar, mas nunca poderd alterar o destino preestabelecido pelo homem. Neste caso, 4jé recebe
oferendas junto com Ori durante o ritual do Bori. As comidas oferecidas a Ajé devem ser mani-

puladas com as mdos pelo oficiado (sem a ajuda de talheres), ingeridas ¢ os dedos, ainda sujos




A CARECA

da refeicdo, devem ser limpos na cabeca, como forma de celebrar o integracio fisica entre 4j¢
{ariqueza) e Orf (a cabeca). LLogo, se a riqueza ndo estiver na cabeca, nio sera encontrada pelos

olhos, nem tocada coim as maos ou carregada com 08 bragos, nem usufruida pelo resto do corpo.

Outra vez, a Cabeca ¢ tratada como a sede das decisdes, a capital das escolhas ¢ a
governadora do corpo. Orf tem capacidades infinitas. Observemos a traducdo do poema de [fd
do Odis Ogimdc®:

Num jogo de Jd, perguntaram a Orimmild:

“(Juem seria capaz de nos levar ao infinito?”

Sango disse que quando chegasse a (}yg)' e lhe dessem certas comidas, ele satisfeito
voltaria 4 sua casa, abandonando a pessoa.

Perguntaram ¢ moesmo a Opya, e ela respondeu, que guando chegasse a qualquer cida-
de e lhe dessem certas comidas, ela satisfeita voltaria para casa.

Perguntaram de novo a /fd e ele respondeu que Osald quando chegasse i cidade de
Ife, comesse, al entdo ele ficaria satisfeito e voltaria para casa. Se nem Osala é capaz
de nos levar ac Infinito, entdo, quem é capaz?

Perguntaram a Esir “Se vocé caminhar, caminhar e chegar a Kefu, e lhe derem um
galo no dendé?

Ele respondeu: “Comuia e quando estivesse satisfeito voltaria para minha casa.”
Voltaram e perguntaram de novo a Jfa: “Entlo, ninguém € capaz de nos levar ao Infi-
nito? Quem sera? Tal conhecimento, tal sabedoria, quem a tem?”

Ifd responden: “Somente o Orise Ori & capaz de nos levar ao infinito, até o final de
nossa vida.”

Apesar de ser dotado de todas as ditas capacidades, ainda assim Or/ nio tem suprema-

cia sobre Olorun (o Deus Supremo). Ha um itan que relata esta supremacia:

No dia em que Orf percebeu que estava prestes a reencarnar, reportou-se a Olgrun
solicitando permissio para nascer na mesma familia em que havia nascido antes. Foi
permitido, sendo que Oldrun se reservou o direito de determinar o dia da sua morte,
sem qualquer interferéncia de Orf. Por outro lado, o destino de Orf s6 poderia ser
alterado mediante consulta a //2.

O odri de uma pessoa pode ser o mesmo que de outra. Mas as peculiaridades de cada
destino jamais serdio iguais. Por isso, entendo que a melhor compreensédo/traduco da palavra
odii ndo € destino, mas caminho. Portanto, os caminhos pelos quais os homens transitam po-
dem ser os mesmos, mas cada um anda a seu modo e percorre sua propria trajetéria. Ndo ha
caminhos (odir) bons ou ruins. Ha os que sdo mais faceis ou menos arduos. Mas a diferenca no

destino no homem néo € seu odu de nascimento, e sim como ele escolhe caminhar.

Ha pessoas nitidamente dotadas de muita sorte, mas nem sempre sdo as mais prospe-
ras. Assim como hé aquelas que visivelmente lutam muito para conseguir algo na vida. No en-

$ ORUN AIYE. J. BENISTE
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tanto, sdo realizadas. Ou seja, apesar de o odi de nascimento ser aparentemente desfavoravel,

¢ a conduta que o homem adota perante a vida que determina suas realizacdes.

O Prof. José Beniste (pesquisador e Ogan do 11é Opé Afonj4 do Rio de Janeiro) nos

relatou um interessante itan a respeito:

64

Afuwape, filho de Orinmild, Junto com seus irmdos que viviam no Orun (céu), um dia,
Joram consultar seus adivinhos, pois nada dava certo para eles, a negatividade era
muito grande. Como eles queriam ir para o A iyé (terra, mundo), foram perguniar o que
deveriam fazer para escolherem o seu destino na casa de A ljald.(moldador de destinos).
Os adlivinhos falaram que quando estivessem indo para casa de Ajald, ndo deveriam
parar na casa de seus pais. Quando estavam indo para casa de Ajald, encontraram
um senhor que socava no pildo inhame com agulhas, e perguntaram a ele, onde
ficava a casa de Ajald, mas o senhor disse que ndo poderia explicar enquanto ndo
terminasse de trabalhar. Orileenere, filho de Ifd disse que iria ajudd-lo, assim teriam
que esperar 3 dias. A partir dai, o senhor disse a eles que deveriam encontrar Oni-
bodé (porteiro) da casa de Ajald.

Durante o caminho Orisekii em um determinado momento ouviu o som da Jorja, e
0 filho de ogin quis ir visiid-lo, no entanto os outros dois alertaram para o que os
adivinhos falaram, ou seja néo podiam parar. Também Orileenere, ao passar perto
da casa de seu pai, ficou com vontade de visita-lo, mas néo o Jez. Quando estavam se
aproximando da casa de Orinmila seu filho ouviu o sino tocar, néo respeitou o que
os adivinhos falaram, foi visitd-lo enquanto os outros dois amigos Segmmm para a
casa de Ajald, na esperanca de escolherem o melhor Ori, antes do filho de Orimmila,
Chegando a casa de Ajala ndo o encontraram, pois 0 mesmo tinha viajado. As pes-
soas da casa perguntaram o que eles queriam, eles responderam que vieram escolher
o seu Ori para poderem continuar a viagem até o Aiyé.

Os dois escolheream os Ori mais bonitos e maiores que encontraram. Ao seguirem
viagem entre 0s dois mundos, houve uma chuva muito forte e os Orf se estragaram,
assim ao chegarem a Terra tiveram que trabalhar bastante, mas néo conseguiram al-
cangar prosperidade. Enquanto isso na casa de Oriinmila, o seu filho contou que ha-
via desrespeitado os conselhos de seus adivinhos, pois queria se despedir de seu pai,
Ortinmili convocou seus adivinhos para fazerem ebg para seu filho, o que foi feito,
recebendo de tais adivinhos um conselho, ou seja, que deveria levar até a casa de
Ajald duas coisas muilo importanies, sal e buzios, no que foi acatado. Ao sair de casa
para seguir viagem Afuwape parou em um lugar onde encontrou um Olobe (fazedor
de obe=faca), e este estava temperando sua comida com cinzas.

Afuwape ficou intrigado com este tempero entdo, colocou uma pitada de sal, modifi-
cando o gosio, no que Olobe ficou muito satisfeito, e como Jorma de agradecimento
explicou como chegar a casa de Onibode, pois era parada obrigatoria. Conforme foi
instruido, Afuwape cumpriu ao perguntar por Ajald a Onibode, este contou que Ajald
estava escondido no teto, pois cobradores estavam em sua casa para receberem um
pagamento, mas Ajald néo tinha como pagd-los. Afuwape entrou na casa e pergun-
tou quanto era a divida de Ajald, no que os cobradores responderam que era de 16
Kauris (Biizios) e assim o filho de Orinmila pagou e os cobradores foram embora.

Quando A]a!a apareceu, foi comunicado que o pagamento tinha sido Jeito por ele
que tinha ido a sua casa para escolher o seu Ori.

Ajald juntamente com sua bengala de ferro, acompanhou o filho de Orimmila para
escolha, com a bengala batia nos Ori, e estes quebravam, em um determinado Ori
Ajald batew e o mesmo néo quebrou, assim deu a Afuwape, que seguiu para a terra
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e chegando encontrou seus amigos, que quiseram saber onde ele tinha escolhido seu
Ori, o qual explicou que foi no mesmo lugar que eles, contudo o que diferenciava os
Ori era o Kaddra (destino do homem), cada um tem o seu e sdo diferentes entre si.”

E concluiu Beniste:

Esta lenda é para mostrar que ndo se pode dar a mesma receita de como encontrar
(ter) um bom Ori. Para os Ori cada preceito é diferente um do outro. O preceito do
Bori (dar comida a cabega) pode dizer que basicamente sfo iguais, mas ndo idénticos
a cada Orf (o que é bom para um pode ndo ser para o outro). Cada ser humano tem

o seu Ayamino (destino fixado ao homem), ele pode ser tratado, mas nunca mudado.

AS TRES FORMAS DE DESTINO

Segundo a cultura iorubd, existem trés formas distintas de o homem se portar ante a
escolha do destino. Em cada uma delas, a pessoa se posta diante de Qlgrun e reage de maneira

diferente, como veremos a seguir.

Akimle gba (“Aquele que se ajoelha e recebe”): neste caso, a pessoa se prostra diante de
Olorun, mas € este quem lhe impde o destino; Akimle yan (“Aquele que se ajoelha e escolhe”):
nesta situacdo a pessoa se ajoelha perante Qlgrun e escolhe por si s6 seu destino; A yon mé
(“Aquele que escolhe e determina o destino para alguém”): nesta conjuntura, além de a pessoa
optar por seu destino, ainda determina o destino de outro. Cada qual das circunstincias demonstra
claramente as diversas posturas que os homens podem ter diante de seu destino: serem submis-

sos, serem determinantes, ou serem, além de determinantes, capazes de influir na vida de outros.

O primeiro caso (“Aquele que se ajoelha e recebe”) nos indica o homem fraco, inca-
paz de agir como senhor de sua vida. E o submisso as suas fraquezas, sem condi¢des de reagir
diante das limitagdes. Representa o Orf que decide ser omisso. “Aquele que se ajoelha e es-
colhe” representa o homem de personalidade forte, corajoso e senhor de si. E o individuo que
assume as rédeas de sua vida com determinac¢io. Mesmo consciente de seus limites, porta-se
com integridade e sabedoria diante do destino. Representa o Orf que tem iniciativa. Ja “Aquele
que escolhe e determina o destino para alguém” simboliza o homem que, além de consciente,

assume responsabilidades perante o proximo. Representa o Or7 atuante e proativo.

Apb6s esta cerimdnia mitica em que Qlgrun recebe os homens e lhes disponibiliza o
destino, o individuo entio parte em sua jornada para o mundo terreno. Quando os homens
chegam ao local denominado akaso (nos limites entre o Orun — Céu e o Aiyé —Terra), depa-

ram-se com Onibode, O Guardido da Entrada, que passa a inquirir os homens (BENISTE,

2000a: Pdg. 136):
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Onibodé — Para onde vocé esta indo?
Pessoa — Estou indo para o mundo.
Onibodeé — O que vocé ird fazer?

Pessoa — Eu vou ser filho de um homem e de uma mulher chamados (...), serei filho
unico, viverei em paz com todos e todas as coisas que farei dardo certo. Aos 25 anos,
meu pai morrerd, e, aos 50, serd a vez de minha méde. Construirei casas, terei familia
numerosa, (...} aos 75 anos ficarei doente e morrerei aos 80 anos de idade.

Onibode — To! (Estd sacramentado.)

Apbs a indagagio, o individuo atravessa o dkdso e tudo é esquecido. Nenhuma lem-
branga deste dialogo nem registros da escolha do destino resistem a travessia do Akaso. O
Alaso seria a passagem mitica para o utero. O esquecimento seria imediato, mas as impressdes
ficariam na placenta. Desta forma, o feto estaria por nove meses imerso em suas lembrancas.
Estas o alimentariam e nutririam, mas se separariam dele apds o parto, restando, no entanto,

registradas em seu Or{ e no seu préprio corpo.

As reagBes corporais como arrepios, sensagdes de repulsa ou atracdo, diante de certas
situagBes da vida, medos, empatias e antipatias seriam resultantes das impressdes que o corpo
guarda do periodo de imersdo nas lembrangas do pretérito. A cabeca pensa, decide, intui. Mas

0 COrpo reage.

Sensagdes inexplicdveis podem ter raizes na imersdo do feto durante o periodo da

travessia mitica do akaso.
ORI E Os ORIsd

Ori, assim como todas as demais divindades cultuadas no pantedo do Candomblé,
possui também sua regéncia. Enquanto Ogiin rege a guerra, a agricultura, a caca, a forja, a
tecnologia; Osun rege as dguas doces, o ouro, as cachoeiras, os lagos e o amor; Orf tem por

regéncia conduzir o homem pelo seu destino.

Ori também funciona como intermedidrio entre o homem e seu Orisd. Atua neste
sentido como filtro. Por esta razdo, um O/ instavel e desequilibrado prejudica a relagdo do ser
com o Orisa. Beniste disse que “aquilo que ndo for sancionado pelo Ori ndio poderd ser feito

pelo Orisa.”

Ao contrario das demais divindades, Ori sé se incumbe do seu portador. Um mesmo
Ori ndo pode cuidar de mais de um individuo simultaneamente. Os Orisa sdo divindades cole-
tivas, enquanto Orf € uma divindade pessoal e intransferivel. Os Orisa seriam muito ocupados

por conta disso e teriam dificuldades de zelar pelas pessoas. Por isso, Orf tem funcéo subjetiva.
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O VI Poema’® de Ifa sacramenta: “Nenhum deus abencgoa o Homem, sem que sua ca-

beca permita.”

Ori € tmico. Conforme a tradicao 1oruba: “Orf Nikan”, titulo do poema'® do Odir Ooiin-
p g

da Méji, que relata o fato de que Oruinmild teria provado que Orf € a mais importante divindade.

Oriinmild, two larda wdju,

Emi 1éro éyin,

Se biiwo l06 kéme loran bi iyekan omo.
Ifd, mo ni, ta 16 to Aldsadn ba rékun?
Ifa no Ori,

Ori nikan

Lo 16 Aldsadn ba rokun.

Ortinmila ni bi babdlawé bd ki,

Won a ni bi babdlawo bd ku,

Won a ni e lo ru Ifda re da si koto.

Bt adosin Sango ba ku,

Won a ni e ko Sangé a danii

Bi akdpé Osadid ba ki,

Won a ni e k6 gbogho nkan é to 6
Orinmila ni nijo ti egyvan ti nku,

Tani woon Ge Ori ree le?

Ifani Orio

Ori nikan

Ateté ghbe ni koosa

Ko soosa tii danii gbe,

Léyin Ori en.

Oriimmila, vocé é o chefe.

Eu sou o seguidor.

VYocé ¢ o sabio que ensina coisas sabias

Ifa, a questiio ¢:

“Quem, entre as divindades, pode acompanhar seu fitho a uma jornada distante?
Ifé disse: “E Ori.

Somente Ori

Quem pode acompanhar seu fitho a uma jornada distante sobre os mares?
Quando o babdldwo morre

Seus instrumentos de divinizagdo poderdo ser jogados no fosso (despachados)

Quando um iniciante de Sangd morre

O povo pode dizer que os instrumentos de Sangd devem ser langados fora.

o IFA DIVINATION POETRY, WANDE ABIMBOLA
10 OR{ NIKAN, L. MARINS, 2011
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Quando um devoto de Osald morre,

Seus simbolos podem ser enterrados com ele.

Orinmila perguntou, “Desde quando os seres humanos tém morrido,
Qual a cabega que jamais foi cortada do corpo antes do enterro?”

If4 disse: “E Orf”

E somente Orf.

Vocé que sempre se lembra de seu devoto

Vocé que abengoa seu devoto mais depressa que qualquer Orisa
Nenhum Orisa abengoa uma pessoca

Sem o consentimento do seu O,

O ultimo verso ¢ emblematico: “Nenhum Orisa abengoa uma pessoa sem o consen-
timento do seu Ori”. Tal afirmagéo explica de modo simbélico as situagOes em que o proprio
homem, por sua energia desconexa ou por sua negligéncia, acaba por atrapalhar o apoio que
seus Orisa querem lhe dar. E esclarece que um Ori € também capaz de dificultar o destino,

influindo negativamente e prejudicando a propria relagdo entre o individuo e sua divindade. O

principio revelado por esta expressio nos apresenta também as limitacdes dos deuses perante
Ori. Néo basta a vontade de Qlgrun (o Deus Supremo), como ndo sio suficientes os desejos
dos Orisa individuais. Orf tem poder limitador ou progressor. Ori pode ser visto como a mais
poderosa das divindades em termos de influéneia direta sobre o individuo. O seguinte provér-
bio ioruba reafirma de modo inconteste a superioridade de Ori: “Ko si 60sa ti i dd'ni gbé Iéhin
Ori eni” (Nenhum Orisa abengoa uma pessoa antes de seu Or/. )

Reginaldo Prandi, em “Mitologia dos Orixas” , reproduziu um itan que relata a disputa

entre Ori € 08 Orzsa

Ori vence os Orixds numa disputa:

Havia uma mulher com muitos problemas.

E nem tinha marido com quem se aconselhar.

Foi entdo consultar o jogo de biizios para saber o que fazer.
Foi dito a ela que fizesse uma oferenda para Ori, a cabega.
Foi-lhe dito para fazer um bori,

Devia dar comida 4 cabega.

A sua cabega, a mulher deveria oferecer dois obis.

Ela entdo pegou os dois obis e foi fazer a oferenda.

No caminho, passou por uma caravana de dezesseis orix4s.
Xang6 se dirigiu 2 mulher dizendo:

“Tu, mulher, que estéas passando, .

Por que néo nos cumprimentas?

E ela respondeu:

“E por que deveria? Nem os conhego”.

Xangd ndo gostou da resposta insolente
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E arrancou os obis da mio da mulher.

Um deles ele comeu.

O outro deu para Oxald.

Entdo chegou Ori e perguntou:

“Quem tirou os dois obis da mulher que ia passando?”
“Fui eu”, respondeu Xango.

Ori xingou Xangd e a luta comegou.

Ort levantou Xang6 nos bragos

E o langou no ar em diregdo a Cosso.

Orixa Ocd ndo gostou e avangou ferozmente contra Ori.
Ori o atirou para os lados de Iraud.

Depois arremessou Ifa para a cidade de Ado

E Oi4 para a cidade de Ira.

Suspendeu Egungun no alto e o atirou para Oje.
Xapana foi catapultado para Egum,

Legba para Iuord

E Oxalufi para Erim.

Nessas cidades, eles ficaram por trés anos

E entdo voltaram a se reunir.

Chamaram Ori e disseram que queriam

Retomar a luta.

Ori disse que era uma bobagem,

Porque ele lhes tinha feito um grande bem.
Cada um agora era cultuado naquela cidade
Para onde ori aquele dia os lancara.

As cidades os haviam adotado.

Eles antes ndo eram nada,

Mas agora cada um tinha seu culto proprio,
Cada um numa cidade.

Eles concordaram e Ori mandou fazer comida.
Comidas e bebidas foram ofertadas.

E eles disseram:

“Ori esta nos saudando”.

“Sim, ele esta nos festejando.”

Comeram ¢ beberam e dangaram

e todos se rejubilaram.”

O seguinte oriki (reza ou louvagdo) bem revela a preponderdncia de Ori sobre 0s

Orisa em relacdo ao destino do individuo:

Ori pélé atété niran
Atété gbeni koosa

Koosa ti ida ni e.gbé.

Leyin Ori e ni
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Ori € aquele que ndo esquece os seus devotos
Quem abencoou seus devotos

Antes de qualquer outra divindade

Nenhuma divindade abencoa seu devoto

Sem o consentimento do seu Orf
Jos¢ Beniste relatou um itan que mostra diferengas entre Orf e os Orisa:

Um dia Qlorun convocou os Irimolé para transmitir o Ase do destino a cada um
deles. Todos os Orisa que queriam o Ase foram procurar seus adivinhos para saber
como fariam para obter esta forca. Entdo foi recomendado que, ao levantar antes do
sol nascer, cada um deveria oferecer um Obi e com ele Jogar. O tnico que conseguiu
acordar antes do sol foi Ori, e fez o que havia sido prescrito. Os outros Orisd s6
conseguiram acordar depois que o sol havia nascido, ¢ Orf Jja se encontrava diante de
Olgrun, aprendendo a manipular o destino. Os outros Oi”i.Sd ficaram inconformados e
foram procurar Olédimdre e este concordou em transmitir 0 mesmo ,4542 a eles tam-
bém. Entdo chamou Or7 e juntos transmitiram o Ase aos Orisa.

A Sango ficou o dominio dos trovies e ventos; a Oya, as tempestades, raios e venta-
nias; a C?sim, a fertilidade, as dguas, as riquezas; a C"gu’n, o dominio das guerras, dos
metais ¢ dos caminhos, ¢ assim por diante...

Ficou, assim, Or/ como o tnico detentor de todos os poderes, inclusive o de mani-
pular o destino, tornando-se o Orisd mais importante em relagdo aos outros Orisa.
Ori transmitiu seu Ase a cabeca de cada Imole, a partir de entio passaram a ser cultu-
ados como Orisd e assim como até hoje.

A partir deste i7an entendemos que cada ser criado por Olddiimare possui o seu O,
seu destino, algo que é individual, € como a impressdo digital de cada ser. E Ori que
detém o poder antes de o Ser tomar forma, € ¢le o primeiro a vir a0 mundo quando do
momento do nascimento e que o acompanha até apos a morte.

“Se meu Orf ndo permitir que eu seja ajudado(a), eu ndo serei.”

“Se meu Ori ndo permitir que meu Orisa receba oferenda, ele nfo receberd.”

“Se meu Orf ndo permitir que eu trilhe determinado caminho, eu nic o farei.”
Assim sendo, Orf é importantissimo, o primeiro a ser cultuado. Todos os dias, pela
manhd, devemos segurar nossa cabeca e recomendar a nosso Orf que nos permita

realizar nossos intentos.”

Outro itan remonta diferente versdo da rebelido dos Orisa. Desta vez, como resultado,

teria sido criado Or/. Talvez como punicdo as divindades existentes, Or/ passaria a ter mais

poder sobre os homens do que eles.

Conta a lenda que os Orisa e ancestrais se rebelaram, querendo ter os poderes e a sa-
bedoria do deus supremo. Como mensageiro nomearam Esi/, que levou as reivindica-
¢oes a Olodiimareé. Este lhes enviou um poderoso obi ¢, orientado por Ifd, determinou
que, apos detxa-lo a noite inteira numa encruzilhada, os Orisd e ancestrais deveriam
tentar parti-lo para mostrar seu poder.
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Ori era apenas uma pequena bola, que ndo possuia sequer um corpo para se apoiar, €
ninguém o respeitava. Para conseguir partir o obi, procurou Ifd, que o aconselhou a
fazer uma oferenda aos odlii, para conseguir a forga de todos eles. Além disso, deveria
espojar-se na poeira do chdo por algumas horas.

No dia seguinte todos ja estavam preparados para tentar partir o obi, quando chegou
Ori, espojando-se na poeira. Um a um os Orisa foram fracassando na tentativa, pois o
obi era muito forte e resistente. Orf se apresentou e, como ultima op¢éo, deixaram-no
tentar. Com seu peso caiu sobre 0 0bi, que se partiu em seis gomos. Todos ficaram muito

felizes.

Olodimare, ao receber a noticia, imediatamente enviou uma linda almofada, onde
Orf se instalou. Dessa forma Or/ ganhou um corpo para sustenta-lo. Urisa e ances-
trais exclamaram: Ori gpéré!

A partir desse momento, Ori nasceu. Passou a ser dotado de iwa, o cardter, dado por
Olédumaré, como prémio por ter sido o inico a conseguir partir o fruto-ventre.

Orf exerce uma correlacio estreita com os Orisa, pois ele (enquanto Ori dde) serve
como altar para as oferendas aos Orisa. Como vimos anteriormente, € o Ori dde quem recebe

os banhos, as pinturas, 0 sangue ritual nas obrigagdes em que os individuos sdo iniciados aos

Orisa. Contudo, Orf ndo tem iniciacdo. Tem seu proprio culto e recebe oferendas rituais, mas

ninguém ¢ iniciado para Ori. Isto se da porque Orf ndo precisa ser ligado ao homem. Ele ja €
parte integrante do ser, seja como matéria (Orf dde), seja como esséncia (Orf inu). Ori € uma

divindade, mas € também o homem (parte da matéria e parte da esséncia).

Os proprios Orisa tiveram seus Orf enquanto eram seres viventes encarnados. Mesmo

depois de terem se tornado divindades, cultuavam seus Oris. Bascom (1993: 451) registrou um
poema de Ifd do Odii Etacgunda, recitado pelo Babalorisa Salako de Oyé:

Yemojd fez ¢bo a Ori para ter filhos:

Quando sacrificamos ighin (caracol)

Nos nfio encontramos ¢pgn (vermelhdo)
QOde ogongo precisa ter sempre omi

Jogo para Yemojé Omigbadé Adiife

Filha de 4jé gongo

Yemoja disse:

“O que posso fazer para ter muito filhos?”
Eles disseram que ela deveria fazer uma oferenda (ebo)
O que ela deveria oferecer?

26.000 buzios

Um aso funfun (roupa branca)

Omi tutu (dgua fresca)

16 igbin (caracdis)

16 ogongo (larvas de palimeira)
Eles disseram que ela deveria oferecer tudo para seu Orf

Que ela deveria pegar um pote de dgua fresca’
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Colocar 0s 16 6gongo e os 16 ighin dentro
E beber dessa dgua preparada todos os dias

Yemoja obedeceu, ela fez o ebo

Depois que ela fez as oferendas

Ela comegou a ter filhos

E os filhos de Yemojd foram numerosos
Ela pariu Dada

Ela pariu Sangd

Ela pariu Egiinguin

Ela estava louvando os awo (mistérios)
E 0s awo estavam louvando os Ori,sc‘z
Eles todos estavam cantando:

i

“A pa’'gbin’
“Nwon ¢ k'epon”
“Nos sacrificamos ighin”

“Néo encontramos épon”

Jogo para Yemojd Omigbadé Adifé
Filha de 4/é gongo

Orisa diz assim.

O homem escolhe seu Ori ante Ajald; o homem escolhe seu destino perante Olodumare,
mas € Ori quem o conduz. E Orf quem o interliga aos Orisa, favorecendo a jornada pelo destino.
Como transcreveu Fernandez Portugal Filho em sua obra Ebori Bori — A importdncia de Ori na
cultura yorubd:

Oriimi ba ni se é

Minha cabega me faz capaz de fazer.isto.

Por toda esta capacidade que possui Or, cultué-lo é necessario na busca pelo equili-
brio, pela sorte, pela sabedoria da divindade que rege o destino. Logo, faz sentido o fato de Orf

ter logrado o lugar mais alto dentre as divindades, conforme o itan de Ofiin 'reté:

Wereweri no céu...

Owewé, aquele que limpa a pobreza com perfeigio.

Foi visto no jogo para somente um Orf e também para quatrocentos ¢ uma divindades
celestiais.

Quem iria a Qlgrun o criador-chefe para tentar abrir o obi do dse.

Ogbon, sabedoria, os dirigiu para fazerem o sacrificio... Quatrocentas e uma divinda-
des desobedeceram a sua ordem.

Somente Orf obedeceu, e seu sacrificio foi aceito.

Qual era a ordem dada por Ogbon?
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Eles tinham de acordar ao amanhecer e louvar o supremo criador.
Todos os Orisa perderam a hora.
Somente Ori acordou e se atirou ao chdo em homenagem a Qlorun.

Depois disto todos os Origa foram a deus, o criador-chefe, e pediram a Ogbon para
apresentar o obi de autoridade.

Todos tentaram, mas néo conseguiram abri-lo.

Somente Ori conseguiu porque tinha feito o sacrificio (eby), e dividindo ¢ 0bi, ele
obteve as respostas (divinou).

A resposta foi favoravel e uma alta louvagio ocorreu.

Houve grande excitacéo e jubilo nos céus.

O lugar mais alto e central (o Apéré) dai passou a pbr direito pertencer a Ori.
Quando Or se sentou, os outros Orisa, cheios de inveja, conspiraram para destrona-lo.
Orisd 'nld foi o primeiro a desafiar sua autoridade.

Orf o pds no chdo e em 4jalamo aonde os destinos sdo moldados.

Em djalamé Orisd nld se tornou o especialista e escultor dos destinos.

Ori crion Amakisi no leste, aonde a luz matinal surge na terra.

Ori conguistou todos os Orisa e os criou aonde eles sdo hoje reverenciados.
Ao acordar, eu homenageio Qlorun.

Deixe todas as coisas boas virem a mim.

Meu Ori me deu vida.

Dé-me o poder de ultrapassar a mortalidade e eu nfio morrerei.

Deixe todas as coisas boas pertencerem a mim, como a luz pertence a Amakisi.

Ori é importante porque é o que escolhemos no orun para nos acompanhar neste
mundo para atingirmos nosso destino.

Ori ¢ o que nos d4 a oportunidade de fazer escolhas.

Mesmo antes do Orisa, ha o Ori que nos direciona e nada pode se manifestar se nfo
fizermos uma escolha.

E Ori que nos leva de volta ao Orisa.

Se olharmos o termo Orif (sa) € a coroaco da cabeca que a isto se refere.

E a coroagio do Orf das divindades que os tornam Orisa.

Todos eles escolhem seu destino.

E sua a escolha de quem faz Or1.

N&o ha nada que possa acontecer sem fazermos uma escolha ou saudarmos Orf.

Por isto é que Ori vem primeiro, porque nos leva a Olédumaré (Qlgrun).

Ori é a “ligag8o direta” com Olddumare.

Ligacio com a forga chamada Elédd, energia incondicional, o pensamento de Qlgrun
que todos temos dentro de nds.

E por isto que ¢ dito, quando saudamos nossas cabegas, estamos saudando Elédd,
porque isto & feito através de nosso Ori.

Por estes conceitos, podemos at€ mesmo concluir que nfo existe Orisa “raspado errado”
se Ori aceitou. Ou seja, nenhum individuo poderia alegar que seu sacerdote errou ao designar

a divindade para qual ele deveria ser iniciado.
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O culto, o cuidado, a preservacio de Orf niio deve ser resumida aos nedfitos. Mesmo
os sacerdotes devem cuidar de seu Orf. A recomendacéo é feita por Esiino poema de Ifé Ovéla
-Méji (ABIMBOLA, 1973: 143):

Oyelai-Meéji

Ifa diz que devemos pedir tudo ao nosso Orf

1. Qld6dto ti m 'be ldyé o p 'Sgiin

2. Sikasika ibe won 6 mo niwon egbefa

3. Homens maus sdo a maioria

4. O dia da justi¢a néo esta longe

5. E por isso que alguém ndo se ofende

6. ifa foi consultado sobre vérios assuntos

7. Que os sacerdotes de /4 desejavam,

8. Mas que ndo era desejo de Jfd
9. Eles néo tinham dinheiro
10. Eles ndo tinham mulheres
11. Eles ndo tinham filhos
12. Eles se queixaram com Orinmild
13. Eles disseram que estavam procurando essas coisas
14. Orinmila Ihes disse que fizessem entdo seus pedidos a Es
15. Eles foram entdo a Esi para se queixar
16. Esir Thes disse que todas as coisas que eles desejavam
17. Néo eram as coisas que /i desejava
18. Esi Thes disse:
19. “Vocés, sacerdotes de J74”
20. *Vio se queixar ao seu Ori”

21. Eles ouviram

22. Os sacerdotes de [ foram se queixar aos seus Orf
23. Quando os Babdlaws fizeram isso

24. A vida deles se tornou boa

25. Eles comegaram adancar

26. Eles estavam alegres

27. Eles estavam louvando os sacerdotes de Ifa
28. Eles estavam cantando:

29. “Ori mi, olughala mi”

30. “dpo ‘ore, oliugbdla mi”

31. “Meu Ori, meu salvador”

32. “Apo ‘ore minha salvacio”

33. Eles disseram que [/ tinha falado a verdade
34. 0l606tg ti m'be layé o6 p dgin

35. Sinkasike ibe won 6 mo niwen eghefa
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36. O dia da justica nfo esta longe

37.E por isso que alguém nio se ofende

38. ifa foi consultado sobre varios assuntos

39. Que os babdlawd desejavam

40. Mas que nio era desejo de [fa

41. O meu Orf ¢ aquele a quem eu devo pedir

42. E sdo as orientagdes do meu Or/ que eu devo seguir
43. Para conseguir todas as coisas boas na vida

44, Ifa diz assim

O curLro A0 ORY

A cerimoOmia ritual de Candomblé para realizagdo de oferendas a cabeca se chama Bor/
(ou ebori — oferenda a cabeca). Efetua-se a qualquer tempo, tanto aos iniciados como aos nio
iniciados, prestando-se ndo apenas para fins espirituais, mas também terapéuticos fisicos (sem,
contudo, substituir a medicina) e emocionais. O Bor/ também funciona como oportunidade de
equilibrar o Ori ode € o Ori ini: a busca constante da harmonizaco entre o ser e suas inclina-
¢Ges. Na visdo de Armando Vallado, “(...) o culto as cabecas denota uma preocupacgdo primeira

que ¢ de fazer emergir a personalidade profunda do ser humano, ligada ao seu destino pessoal.”

Sempre que um novico estd em processo iniciatico no Candomblé, antes de ser sacra-
mentada sua ligagio com o Orisa, ele deverd reverenciar sua cabeca no ritual do Bors. Realizar
o Bori significa perpetuar o ase (energia primordial). Para muitos, no ritual do Borf se esta

notificando & morte (/k2) de que seu tempo € depois.

Sabendo-se que a divindade Ori cabe o dever de proteger seus portadores e conduzi-los
aos destinos que escolheram, o Bori ganha relevancia & medida que, através deste ritual, a cabeca

estaria sendo relembrada de suas fungdes.

Apesar de Or/ ser uma divindade individualizada, como dissemos, Yemojd ¢ sempre
cultuada no ritual do Bor, ja que ela ¢ considerada como a protetora de todas as cabecas, ten-
* do, entre suas regéncias, que cuidar da sanidade mental das pessoas. O seguinte itan (mito) |

iorubd bem explica a correlacdo entre Yemojd e Ori:

Olédimareé fez o mundo e repartiu entre os Orisd varios poderes, dando a cada qual
um reino para que fosse cuidado. A Osald, deu o poder de moldar os mortais com a
lama oriunda do reino de Ndna, pois Odiiduwa jé tinha criado o mundo. Para Yemojd,
Olédimmare teservou os cuidados com a casa de Osald, a criagdo dos filhos e todos os
demais cuidados domésticos. Yemgjd trabalhava e reclamava muito de sua condi¢io,
que julgava desfavorecida em relagio aos demais Orisa, posto que eles recebiam ofe-
rendas e homenagens, em razdo de suas atribuigdes, enquanto ela ndo. Tanto Yemoja
reclamou nos ouvidos de Osald, que seu Ori ndo suportou e o velho Orisa enlouqueceu,
Arrependida e amedrontada, Yemojd imediatamente fez de tudo para salvar o marido.
Usou banha de or7, agua fresca, 0b7, pombos brancos, frutas deliciosas e doces, curando
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Osald em poucos dias. Agradecido, Osald foi a Olédimare pedir que revisse as funcbes
de Yemojd e atribuisse a ela o poder de cuidar de todas as cabegas, em face da sua pode-
rosa capacidade de enlouquecer, bem como curar, os Orf. Desde entdo, Yemoja recebe

homenagens e oferendas em todos os rituais de Borf e dos demais cultos a cabeca.

Em todos os tipos de rituais a Ori, Yemojd devera ser saudada e louvada para a boa
conducdo da liturgia. Yemojd ndo é a dona de Or/, mas rege a sanidade mental. Da{ sua estreita

ligagdo com a divindade da cabeca. Na cerimonia de Bori, Yemojd ¢ invocada na prece:

Yemoja ni se temi
Yemoja ni se temi
Bori ase

Yemojd ni se temi

Yemoja certamente é minha mie
Yemojd certamente é minha mie
A oferenda a cabega traz forca

Yemojd certamente € minha mée

Apresenca de Yemojd nos rituais de Bori é observada, além da prece inicial a cerimonia,
na presenca constante de seus elementos simbolos durante o ato. Sobretudo a utilizaggo de pei-
xes (uma de suas comidas votivas) e ervas tipicas da divindade do mar no Candomblé brasileiro.

 Yemoia, amae de todas as cabegas
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Como Ori exerce fungdes tdo especiais, ganha relevancia a energia de quem possa to-
ca-lo, reverencia-lo. Uma quest@o primordial no culto a Ori € quem o realiza. Na cultura ioruba,
ndo devemos permitir que qualquer pessoa toque em nosso Ori. O individuo precisa escolher bem
quem pode manusear seu Ori. Nos gestos mais simples e cotidianos, como cortar o cabelo, fazer
carinho na cabeca, pentear etc., ou nos rituais de oferenda a cabega ou aos Orisa, observa-se a

possibilidade de alguém prejudicar ou beneficiar o Ori daquela pessoa com o simples manuseio.

Ori é sensivel as energias. Frequentar um ambiente ruim ou conviver com pessoas que
nédo sejam boas pode afetar o equilibrio do Ori. Da mesma forma, submeter o-Or7 2 manipula-
¢8o de pessoas inabilitadas pode ser perigoso. Logo, no culto a Ori, ¢ fundamental escolher o

sacerdote que executard o ritual.

O Candomblé € uma religido oracular. Portanto, aquele que passard pelos ritos do Bori
deve antes consultar o ordculo para a escolha do oficiante. Waldeloir Rego, na sua obra “Mitos
e ritos africanos da Bahia”, asseverou: “Somente uma pessoa deve mexer em nosso Ori. Isso.
depois de a propria divindade dizer se aceita, através da cabeca ou da préatica divinatdria, ou
o proprio Ori dizer o mesmo, também através da prética divinatoria.” José Beniste, no livro

Orun Aiyé, nos explicou:

A boa sobrevivéncia de uma pessoa depende de um bom Orf; em razdo disto € ne-
cessario observar queny vai colocar a méo no O, pois a pessoa pode ter a mio ruins,
owo buruki, ou mio de feitico, owo gjé. Saber distinguir quem tem a mao de sorte ou
a mao boa, owo rere, € tarefa do jogo.

Na liturgia do Candomblé, as pessoas iniciadas e que ja tenham ultrapassado o perio-
do minimo de obrigagdes e conhecimentos, podem executar o Bori em terceiros, mesmic que
ndo sejam babdlorisa ou iyadlorisa. Observa-se sempre na relacdo oficiante — oficiado ¢ princi-
pio ioruba da senioridade. Logo, o oficiante, por principio, devera ser mais antigo na religifc
do que o oficiado.

Se o oficiado for iniciado, € importante que pertenca a mesma vertente Jittrgica do
oficiante. Considerando-se que o Candomblé possui inimeras tradi¢des religiosas, cada qual
oriunda de uma matriz africana (as vezes distintas, apesar de originarias da mesma fonte), €
crucial que oficiante e oficiado iniciados possuam principios rituais compativeis.

Nio existem restrigdes para ser oficiado o Bori. Criancas, idosos, pessoas portadoras
de necessidades especiais, pessoas das diversas opgdes sexuais, etnias, religides etc. podem
cultuar seu Ori.

O Ori pode ser assentado em um altar préprio (idi Orisa). O assentamento de Orf faci-
lita os rituais e se presta de modo mais concreto ao culto desta divindade. Este assentamento, na
liturgia Kétu de Candomblé, € constituido por uma tigela de louca branca, bizios, moedas € uma

pedra de cristal. A tigela representa a prépria caixa craniana. O material usado (louga branca)

remete aos 0ssos que sustentam o cérebro, também a durabilidade (este material demora séculos

77




I  aa———ss,

ORI: A CABECA COMO DIVINDADE

para ser desintegrado na natureza). Os buzios, ou cauris, simbolizam o destino. Incluir o des-
tino no assentamento de Ori é uma metafora a demonstrar que esta divindade conhece nosso
odii. As moedas sdo uma representacio da prosperidade, da riqueza. Or/ é rico, 3 medida que
¢ sabio. O cristal € o elemento da pureza. Assim como o ipori, seu material acumula informa-
¢Ges. Os cristais passam por processos de transformagoes constantes por milhGes de anos, mas
sem perder sua esséncia, sua matéria primordial.

Depois de unidos os elementos por um oficiante capacitado, mediante a devida invo-
cagdo das palavras magicas (vriki), de rezas ( achira) e canticos (orin), da realizacio dos rituais

adequados (0r0) e da energizacio daqueles materiais através do dse animal (¢jé pupa), estara

constituido o assentamento de O/ (igha Ori).

Os objetos utilizados variam, conforme a tradigdo de cada casa de Candomblé e suas
raizes religiosas. Hé os que se valem também de tabatinga branca (referéncia a matéria-prima
com a qual 4jald teria moldado Ori). Ha também os que néo utilizam qualquer pedra, e ainda
os que incluem diversas qualidades de enfeites e minerais. Como o Candomblé € uma religido
agrafa e desprovida de um livro sagrado, ndo se podem considerar jamais incorretas as litur-

ias, desde que n3o firam os principios basilares da cultura e da filosofia matriz.
glas, ,

A materializacdo das divindades em assentamentos € uma pratica no Candomblé, con-
forme heran¢a da matriz africana. A relagdo entre a divindade e 0 homem torna-se mais con-
creta a partir do momento em que elementos fisicos podem ser manipulados e agregados neste

ténue liame entre 0 homem e seus deuses. Todas as metaforas e simbolismos da filosofia e da

religiosidade iorubana sdo entfio personificados em componentes do culto. Estes sio utilizados

conforme a energia ¢ a historia dos respectivos deuses.

Outra peculiaridade de Orf em seu culto é o fato de ser esta a Gnica divindade que,
apesar de possuir um assentamento préprio, recebe diretamente algumas oferendas. O ¢je, o
obi e o akasa etc. sdo depositados nos assentamentos, mas também sdo colocados diretamente

no Ori dde (cabega material). No culto a O/, todos os componentes desta divindade singular

(Ori ode, Ori inii € seu elemento essencial, ipori) sdo tratados e reverenciados de uma s6 vez,

unidos, como partes integrantes e indissociaveis.

No culto a Orf, ndo ha distingdes a seus compartimentos. O ritual é desenvolvido

perante o individuo (portador do Ori) e perante a divindade (Ori), como um tnico conjunto.

Um verdadeiro compéndio espetacular, cuja capacidade de disting#o ja & prova de sabedoria e

discernimento.

O seguinte oriki a Ori demonstra que cultuar Orf significa cultuar as boas escolhas.
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Sabendo que Or7 € a divindade que nos conduz e que nos acompanha pelo nosso destino, cul-

tuar Ori € garantir um destino prospero.

Ori nikan

Lo to alasan bd rokun
Bimo ba lowe lowo

Ori ni no rofun

Orii mi twg ni

Ire gbogbo ti mo ba ni layé
Ori ni no rofun

Orif mi, iwe ni

Somente o Ori

Acompanha seu devoto a todos os lugares da Terra
Para eu ter dinheiro,

E Ori quem decide conceder a béngfo,

Meu Ori, ¢ vocé

Para que eu tenha filhos na terra

E Ori quem decide conceder a béngo

Meu Ori, é vocé

Tudo de bom eu terei sobre a Terra

E Ori quem decide conceder a béngio

Meu Ori, minha bén¢ao ¢ vocé

No culto a Ori, ndo sdo observadas as chamadas “qualidades” (peculiaridades, tipos
variados do mesmo deus que possuem idéntica regéncia), ao contrario do que se da no culto
as outras divindades do pantedo do Candomblé. Orf ndo é cultuado no siré (ritual publico de
louvagdo aos deuses no Candomblé¢). Nao hé dangas, nem ritmos proprios, embora haja rezas
(adura) e cantigas de louvor (orin) especificas, cuja recitagfio € musicada (sempre em ritmo
lento). Nao sdo utilizados os instrumentos rituais no culto a Or7. Os atabaques, os xequerés e
agog0s devem restar silentes no Bori. Também nfo ha folhas liturgicas dedicadas especifica-
mente a esta divindade. As ervas empregadas no culto a Orf sdo sempre frescas e geralmente
de efeito calmante, quase sempre atribuidas a Yemojd e Osald, independentemente do Orisa do
oficiado. Porém, ressalte-se que, em determinadas situagdes, devem ser aplicadas plantas de
efeitos energizantes. Estas, normalmente associadas a outras divindades.

A compenetragdo dos participantes do Bori durante o culto a cabeca é muito diferente
do comportamento observado durante o siré. Neste tltimo momento, sdo comuns gritos de
exaltacio e de saudagdo aos Orisa. Os atabaques no siré fazem vibrar o corpo e atraem 0s
deuses para o saldo do Candomblé, onde as pessoas os esperam para dangar com eles. No Borf,
a postura € de siléncio e as caracteristicas sdo mais intimistas. Orf tem saudagfo propria: “Orf
o!” ou ainda “Ori a pé re!” Que significa “Salve Ori!” e “Ori, te pedimos boa sorte!” A divin-

dade Ori, entoa-se a seguinte oracio (aduira):
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Ori eni kini sdkd eni

Ori ent kini sakad yan
Orioloore Orije o

Ori eni kini n'io lo k6
Ori eni kini égbon mi ghe

Tta wit mo bo Ori o.

Cabeca que estd purificada na esteira

Cabeca que estd purificada na esteira caminha soberbamente
Cabeca bondosa se alimente

A cabega limpa que louvamos mde permita que facam uso dela
A cabega limpa que louvamos meu mais velho conduzira

Ar livre e limpo oferego 4 cabeca.

As preces aos deuses podem ter carater reivindicatério (suplicas), distintivo (exaltan-
do titulos e postos hierarquicos), atributivo (quando direcionam poderes e ase aos elementos
do culto, tais como folhas, alimentos e animais), divinatorio (utilizadas nos sistemas oracula-
res) e cerimoniais (ligadas a ritos especificos), como lecionou José Flavio Pessoa do Barros,
em seu livro Na minha casa". As rezas na cultura iorubéa concentram em si o poder de religar
os homens aos deuses e, simultaneamente, ativar os sentidos e acionar o ase. No culto a Orf,
a prece cerimonial acima descreve resumidamente o préprio rito. Relata o gestual e invoca o
sobrenatural na busca da boa utilizagéo da cabeca (em suas potencialidades). Outro destaque
deste adira é a referéncia  intermediacio do oficiante na ceriménia & cabeca, quando o verso
diz: “(...) a cabega limpa que louvamos meu mais velho conduzird.” A referéncia nos remete a
um dos principios basilares da cultura iorub4, qual seja, a senioridade. Na ceriménia de Bori,
assim como em qualquer outro rito, conforme dissemos, pressupde-se que o oficiante seja mais
velho do que o oficiado. Ndo cronologicamente, mas em tempo de iniciagdo e de imersdo li-
tirgica. Mesmo reconhecendo-se que Orf € uma divindade auténoma, dotada de livre-arbitrio
e até mesmo capaz de impedir a agdo dos Orisd, tem-se que o mais velho podera exercer o
poder de “conduzir”, de orientar, de interferir na cabeca em suas escolhas e decisdes. A prece
a Ori trazida para andlise revela um significado mais profundo: a forte presenca cultural nagd
na ritualistica. Nas palavras de José Flavio Pessoa de Barros:

Nessas comunidades, os sons e os textos, falados ou cantados, assim como 0s gestos,
a expressdo corporal e os objetos-simbolo, transmitem um conjunto de significados,
determinado pela insergéo nos diferentes ritos. Reproduzem a meméria e a dindmica
do grupo, reforgando e integrando seus valores bésicos, pela dramatizagdo dos mitos,
da danga, dos cantos, como também nas histérias contadas pelos mais velhos como
modelos pragmaticos.

' BARROS, José Flavio Pessoa de. Na minha casa: preces aos Orixas e ancestrais. Rio de Janeiro: Pallas, 2003.




A CABECA

Como Ori é individual, inexiste culto a Or/ em cerimonia ptblica. O culto a Ori €
sempre realizado na presenca de poucas pessoas e direcionado exclusivamente para aquela

divindade: o Or{ do oficiado.

Diferentemente dos Orisa, ndo ha manifestacio (incorporacdo) de Orf nas pessoas.
Ori ndo incorpora, pois ja € parte integrante do individuo. Enquanto Ori ode, ¢ também maté-
ria, ja que integra o corpo do ser humano. Ori € Unico, apesar de identificarmos suas compar-

timentag¢des ou composi¢des (Orf dde, Ori inu e, neste Gltimo, o ipori).

Antes de cultuar Ori, deve-se consultar o ordculo. Este € quem ird prescrever a ne-
cessidade e a pertinéncia do Bori, sua finalidade, o tipo de oferendas, os elementos que serdo
utilizados, o periodo de realizac@o, como e quais deverfo ser os preparativos, e até mesmo in-
dicara se aquele que faz a consulta ao oraculo podera ou néo realizar o Bori no ora consulente.
Se, neste ultimo caso, a resposta for negativa, a pessoa devera recorrer a outro sacerdote até

que Ori aceite sua méo.

O oficiado nfo se torna adepto da casa de Candomblé ou daquela comunidade (egbe),
nem passa a ser considerado “filho de santo” ou seguidor do sacerdote pelo fato de este ter-lhe

oficiado unicamente o Bori.

Embora Ori e Orisa sejam distintos, assim como seus cultos, desconhecemos a situa-

¢do em que um Orf aceita a méo de um oficiante e o Orisa o rejeita, ou vice-versa.







0S PREPARATIVOS PARA O BORI

Como j4 mencionado, cada casa de Candomblé segue sua tradicdo litirgica, o que
torna impossivel uma padronizacio ritual. Os sacerdotes oriundos de uma tUnica matriz, ou
mesmo descendentes da mesma casa de culto, tém liberdade quando inauguram seus proprios
templos. Logo, podem variar também os detalhes quanto aos preparativos do Bori. A sequéncia
abaixo segue os principios e os conceitos basilares da cultura e da filosofia que norteiam o Can-
domblé, e deve ser observada em ordem inalteravel (enxoval, sacudimentos, banho de ervas e

recolhimento), embora possar variar em relago a seus ingredientes e detalhes.

CONSULTA AO ORACULO

Partindo-se do pressuposto de que o Candomblé € uma religifio oracular e que s6 ele
(0 oraculo) ¢ capaz de revelar certas coisas, o primeiro passo € sempre recorrer a0 jogo. Ade-
mais, é o jogo quem dird se o Bori ¢, ou ndo, recomendavel aquela pessoa naquele momento.

Logo, inicialmente, € necessaria a consulta ao ordculo pelo oficiante, para que sejam
determinadas as acdes preparatorias, assim como o tipo de Bori, sua duragdo e os elementos

que deverdo ser utilizados.

O Bori, de acordo com sua finalidade, pode ter maior ou menor complexidade, e assim
necessitar de uma quantidade variavel de elementos. A cerimdnia do Bori, em si, € relativa-
mente rapida. Sua conclusdo se d4 no méximo em uma hora, considerando-se o tipo de ritual
mais complexo. O periodo em que o oficiado fica recolhido também pode variar bastante (de

sete horas a sete dias), conforme a finalidade e o respectivo tipo de Bori.

A prescrigdo do culto ao Ori pode ter varios objetivos: sande fisica e mental (sem,
entretanto, substituir tratamentos médices), energizacdo, calma, preparacdo para os ritos de
iniciacio e das obrigacdes periddicas etc. Todas estas s8o questdes a ser consultadas junto ao
oraculo. Alis, o ordculo ao qual nos referimos é, preferencialmente, o Mérindilogun (o jogo de
16 buzios). Este € o oraculo mais utilizado no Brasil e comumente decifrado pelos sacerdotes

de Candomblé.

Embora existam intimeros outros oraculos, como o 0bi (noz de cola), oroghd (semente),

aliibosa (cebola) e Ifd, é, sem davida, o Merindilégiin o mais apropriado para esta finalidade.
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O ENXOVAL (450)

Conhecendo-se o tempo a ser despendido no ritual, é separado o enxoval para utilizac3o,
anfome 2 necessidade. As vestimentas utilizadas na ceriménia pelo oficiante, pelo oficiado e
prlodos que vierem a participar serdo sempre brancas. A referéncia ao branco se dé por associa—
doadiili.omodelador das cabegas, reverenciado no Brasil como uma das qualidades de Osala.
Acorbanca esté relacionada ao principio da Criagdo e, assim, aos Orisa primordiais (funfun).

0 enxoval pessoal do(a) oficiado(a) é composto pelas suas vestimentas (aso): aso
el (oupas de baixo), camisas brancas (aghddd Junfun), calgas brancas (sokoto Jfunfun),
a-in (sia) pano da costa (gjd ¢hin), pano de cabeca (gjd orf), e ainda por sabdo da costa

\.-t, lidi), toalha (aso-inura), fronha (aso-irori), colcha (aso-1bora) e lengdis brancos (aso

ibisi fimfiun)-

0oficiado, durante o periodo em que se recolhe na casa de Candomblé para os ritos,
permanece deitado em uma esteira de palha (enf), indispensavel em toda e qualquer liturgia de
matriz africana. Contudo, a eni ndo ¢ necessariamente um item pessoal do oficiado. Pode ser
uilizada uma esteira do acervo da casa de Candomblé. Nada impede também que o enxoval
s ser emprestado por alguém. Entretanto, como ja discorremos em capitulos anteriores,
yrser Orisensivel as energias, ndo se recomenda a utilizacdo de roupas que pertencam a pes-

aas doentes nem problematicas, e muito menos das ja falecidas.
AV

SACUDIMENTOS (KASIPALARA)

Antes de © oficiado ser recolhido, devera submeter-se aos métodos de limpeza espiri-
wal (kasipaldrd)- S@o os chamados sacudimentos. E necessario que se fagam ag¢des no corpo
e sirvam para © expurgo bésico das energias negativas. O oficiado, ao recolher-se, precisa
wtr limpo fisica € espiritualmente. Sem os sacudimentos, o individuo pode ficar sujeito a
pturbagdes espirituais que o atrapalhem durante o retiro e acabem por prejudicar os efeitos
jescjados com 0 culto.

0s sacudimentos sdo efetuados diretamente no corpo do oficiado, mediante o uso de
nidas litGrgicas, ervas, raizes, animais e/ou outros elementos, conforme o caso. Nio ne-
sariamente 0 oficiante do Bori ¢ quem realizara o kasipdlard no oficiado, mas sempre serd

jaiém designado pelo primeiro.

BANHO DE FOLHAS (IWE EWF)

TerminadO 0 sacudimento, ¢ hora do banho de ervas. As ervas sdo fundamentais aos
mde Candombl€ em qualquer de suas vertentes. A escolha adequada das ervas para aquele
1 8im como sua colheita e preparo, compoem o chamado sasdnyin (ritual de preparo das
1”] gede inyocacio do Orisa Osanym para obter das ervas suas propriedades materiais e

. .
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litirgicas). Apos o sasdnyin, as ervas maceradas ganham o nome de dgbo. O banho de folhas
(iwe ewé) deve ser procedido apods o asseio normal do oficiado, sendo certo que este usara

como meio de higiene o sabdo da costa (ose diidii).

Os banhos de agho devem ser ministrados a qualquer individuo durante o periodo de
obriga¢des rituais, ao menos de sete em sete horas. E através dele que o ser vai recobrando
e reconstituindo seu ase, equilibrando-se consigo e com a natureza que o cerca. Cada erva
incluida no preparo do agho é meticulosamente prescrita, considerando-se suas propriedades
energizantes ou calmantes. E através da composicdo alquimica destas folhas frescas, retiradas

respeitosa e cuidadosamente da flora, que homens e deuses facilitam e renovam sua interliga-

¢do. E o momento magico em que os elementos da natureza, o homem e os deuses se unem na

liturgia, recompondo sua ligagdo.

O sabdo da costa ¢ confeccionado com glicerina misturada a uma infusfo de ervas

ritualisticas. Sua elaboracgio pode ser feita na propria casa de Candomblé ou ele pode ser ad-

quirido em lojas especializadas.

O QUARTO DE RECOLHIMENTO (HUNKQ)

Finalmente, apds o banho de ervas, o oficiado sera recolhido ao quarto onde ficard

em repouso durante o periodo do Bori. Este ambiente especial € denominado /unko. E 14 que
o culto sera procedido. O Ahunko é um cdmodo propositalmente simples. Nele, ndo devera ha-
ver adornos nem cores fortes. O hunko representa o utero. Por isso, o hunko pertence sempre
a Qsizn, a divindade da gestacdo. No seu interior, o individuo regressara ao ventre matermno,
recobrando seu equilibrio, sentindo-se mais acolhido e protegido, reaproximando-se do inicio,
reencontrando assim o percurso de seu destino. E um exercicio de regressdo. Assim, enquanto
estiver recolhido, o individuo nfo tera autonomia para preparar seu alimento (nem ao menos
podera escolhé-lo) e estard privado das tecnologias da comunicag¢@o com o mundo externo:

televisdo, radio, jornais, telefones, internet etc.

Quem cuida das pessoas durante o periodo de qualquer recolhimento no sunko deve

ser alguém experiente e capaz. O cargo especifico, de relevante importancia na hierarquia das

casas de Candomblé, denomina-se Iydjibona. E a chamada “mie criadeira”. A traducio literal

seria “Mie que da caminho ao nascimento” ([yd ji bi ona).

O hunko é um lugar sagrado, cuja ambiéncia deve ser mantida apenas com energias
positivas. Assim como nos demais espagos de culto, no sunko ndo se fuma, ndo se bebe, nido

sdo pronunciadas palavras de baixo caldo, ndo se faz sexo (assim como nos demais espacos de

culto das casas de Candomblé).




86

ORI: A CABECA COMG DIVINDADE

Antes de receber o oficiado, o sunko precisa ser preparado, como o proprio Gtero
deve estar apto a tarefa da gestagdo. Neste desiderato, s3o feitos defumadores, passadas er-
vas especiais nas paredes do hunko, sdo assoprados pos rituais ou ainda espargidas misturas
de dgua com wdji etc. O chdo do hunko, sobretudo no espaco abaixo de onde ficara disposta
a eni do oficiado, deverd estar repleto de folhas litiirgicas. As ervas postas no chiio tém por
finalidade proteger e atrair a for¢a dos Orisd para que o culto transcorra bem e atinja os ob-

jetivos pretendidos.




OS ELEMENTOS DO CULTO

Todos os elementos utilizados nos rituais de Candomblé, e em especial no culto a Ori,

visam sempre a coadunar a energia destes as finalidades de cada agdo religiosa. Todas as coisas

e 0s seres possuem dgse, ¢ tal energia manifesta-se de forma diferente em cada um deles.

O dse ¢ o elemento essencial 4 existéncia. Imaterial, o ase ¢ a capacidade de realizagéo,
a vontade e a acdo. Segundo Beniste, € ““(...) um fluido méagico que ndo tem forma, mas € sentido,

e que da vida e forma a tudo que existe. Se a pessoa estd viva, estd com o ase de Olddimare.”
(BENISTE, 2000). A propria casa de Candomblé € definida como /¢ Ase (Casa de Ax8).

Cada Orisa, enquanto regente de elementos da natureza e de emogdes, tem seu pro-
prio ase como energia correspondente. Da mesma forma, cada Ori (individualidade) detém seu
préprio ase. Ninguém € igual ao outro; nem mesmo sua energia pode ser equiparada. O culto
as divindades, inclusive Ori, serve justamente para buscar a moderagdo entre os homens e seus
deuses, através da manipulaciio do dse dos elementos usados nos rituais. Os ¢bo (oferendas)

e os sacrificios sdo cuidadosamente prescritos pelos sacerdotes/oficiantes como maneiras de

interligar os fiéis/oficiados as divindades, através do ase de cada ingrediente.

A paz, a satide e a felicidade sfo também expressdes de ase. Quando estamos equili-
brados, ficamos em sintonia com o ase positivo. Na iniciagéo,’o neofito “recebe” em seu pro-
prio corpo, através dos ritos apropriados, os elementos € o dase que o transformam em um altar
vivo do seu Orisa. O homem iniciado renasce em vida pelo poder do ase. No culto ao Or?, o
individuo renova e revitaliza seu ase, fortificando sua cabeca para que esta lhe reconduza na
senda de seu destino da melhor forma possivel. Mas, para isto, é necesséaria a conjungdo de

elementos dos quais se extrai e se redireciona o dse para o fim especifico.

Os elementos manipulados nos ebo e oferendas devem possuir a energia (dse¢) apro-

priada a cada finalidade. Podem ser de origem animal, mineral ou vegetal; cozidos, ou crus,
conforme o caso. Por exemplo: peixe (gja): simboliza a paz, a placidez; pombo (eiyelé): repre-
senta a honra, a prosperidade, a serenidade, a capacidade de voar acima dos problemas; cara-
mujo (ighin): associado & tranquilidade, a paciéncia e a determinagdo; galinha (adie): remete
a abundancia e a fertilidade. Suas penas sdo utilizadas nos rituais como icone de protegao ¢
amparo dado pelas galinhas as suas crias; galinha d’angola (etir): € resistente, arisca, agil e
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OS ELEMENTOS DO CULTO

Todos os elementos utilizados nos rituais de Candomblé, e em especial no culto a Ori,

visam sempre a coadunar a energia destes as finalidades de cada agdo religiosa. Todas as coisas

e 0s seres possuem dse, e tal energia manifesta-se de forma diferente em cada um deles.

O ase é o elemento essencial 4 existéncia. Imaterial, o dse € a capacidade de realizacdo,
a vontade e a a¢3o. Segundo Beniste, € “(...) um fluido méagico que ndo tem forma, mas ¢ sentido,

e que da vida e forma a tudo que existe. Se a pessoa esté viva, esta com o dse de Olodiimare.’
(BENISTE, 2000). A propria casa de Candomblé € definida como //é Ase (Casa de Axé).

Cada Orisa, enquanto regente de elementos da natureza e de emogdes, tem seu pro-
prio ase como energia correspondente. Da mesma forma, cada Ori (individualidade) detém seu
proprio ase. Ninguém é igual ao outro; nem mesmo sua energia pode ser equiparada. O culto
as divindades, inclusive Orf, serve justamente para buscar a moderagio entre os homens e seus
deuses, através da manipulagio do ase dos elementos usados nos rituais. Os ebo (oferendas)
e os sacrificios sdo cuidadosamente prescritos pelos sacerdotes/oficiantes como maneiras de

interligar os fiéis/oficiados as divindades, atraves do ase de cada ingrediente.

A paz, a saude e a felicidade sdo também expressdes de ase. Quando estamos equili-
brados, ficamos em sintonia com o dse positivo. Na iniciag:ﬁo,\o neofito “recebe” em seu pro-
prio corpo, através dos ritos apropriados, os elementos e 0 ase que o transformam em um altar
vivo do seu Orisd. O homem iniciado renasce em vida pelo poder do ase. No culto ao Ori, o
individuo renova e revitaliza seu dse, fortificando sua cabeca para que esta lhe reconduza na
senda de seu destino da melhor forma possivel. Mas, para isto, ¢ necessaria a conjungdo de

elementos dos quais se extrai e se redireciona o dse para o fim especifico.

Os elementos manipulados nos ebo e oferendas devem possuir a energia (ase) apro-
priada a cada finalidade. Podem ser de origem animal, mineral ou vegetal; cozidos, ou crus,
conforme o caso. Por exemplo: peixe (gja): simboliza a paz, a placidez; pombo (eiyelé): repre-
senta a honra, a prosperidade, a serenidade, a capacidade de voar acima dos problemas; cara-
mujo (ighin): associado & tranquilidade, & paciéncia e a determinagdo; galinha (adie): remete
3 abundancia e a fertilidade. Suas penas sdo utilizadas nos rituais como icone de prote¢do e

amparo dado pelas galinhas as suas crias; galinha d’angola (efu): ¢ resistente, arisca, agil e
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forte. A galinha d’angola ¢ simbolo do primeiro iniciado; cigado (ajapd): icone da longevida-
de, da satide e da sabedoria; agua (omi): elemento apaziguador indispensavel, tranquilizante,
simbolo da vida, associada a fecundagio; azeite de dendé (epo pupa): apazigua as divindades
mais enérgicas, € inflamével e excitante; dkasd: representa o corpo e o mistério. Este deve ser
embrulhado em folha de bananeira e apenas desenrolado no momento do rito. Em sua forma
piramidal, significa a busca dos homens pelos seus deuses; carnes e visceras frescas (eram): sdo
capazes de absorver as energias negativas das pessoas e dos ambientes; indigo em pé (wdyi):
energetico, traz boa sorte e vibragdes positivas. Representa o sangue preto vegetal.




ORI E OBI

Um dos elementos mais importantes e mais presentes nos rituais de Candomblé, so-
bretudo no culto a Ori, € a noz de cola (0bi). Tao relevante € sua funcfo na liturgia da religido
que merece um capitulo a parte. O itan abaixo explica sua funcio oracular e sua constante

presenca em todos os ritos da religido dos Orisa.

Oléfin, “O senhor das leis”, um dos titulos de Qlédimare, decidiu um dia visitar
a Terra e ver de perto como as coisas andavam. Em sua caminhada, conheceu um
homem que se chamava Obi, e que lhe impressionou muito por ser ele uma pessoa
muito justa, sem orgulho e pretensdes, e sem nenhuma vaidade. Entdo Oldfin decidiu
que Obi deveria viver muito alto, vestido de branco por fora e por dentro, que sua
alma seria imortal ¢ que trabalharia para ele.

Em seguida, Oléfin lhe apresentou Esii, e entre ambos surgiu uma grande amizade,
sendo que os amigos de um passaram a ser amigos do outro. Os pobres, os 1icos, 08
corretos, os desajustados, todos eram amigos de Esi. Com o correr do tempo, Obi,
do alto de sua branca posi¢io, comegou a se tornar vaidoso e cheio de si. O orgutho
tomou conta dele, que passou a evitar as pessoas que lhe eram inferiores; até Esis ele
evitava, devido as suas amizades que nfo agradavam Obi. Desejando celebrar uma
festa, Obi convidou Esis e pediu-lhe que evitasse convidar suas amizades. Esﬁ, que
havia notado a mudanca de comportamento de 0bl, convidou os poderosos e ricos,
mas também os vagabundos e miseraveis da ¢idade. Quando Obi chegou em casa e
viu aquela gente estranha, ficou irritado e perguntou: “Quem convidou esta gente a
minha casa?”’ Todos responderam: “Foi Esi”. Obi se enfureceu e expulsou todos,
dizendo que ndo admitia vagabundos em sua casa. Esi chegou no momento em que
todos saiam, dizendo que Obi era vaidoso e ingrato. Em seguida, saiu acompanhando
seus amigos. Compreendendo o que havia feito, Obi tentou reconsiderar, dizendo que
havia se equivocado ao tratar daquela forma os amigos pobres de Esir. Tratou de pedir
perddo; Esi, porém, ndo lhe fez caso, seguindo caminho. Certo dia, Oldfin convocou
Esis 4 sua presenga e pediu-lhe que levasse um recado para Obi, porém Esi se recu-
sou, e ao ser inquirido sobre a razfo da recusa de ir 4 casa de seu amigo, respondeu-
lhe que Obi havia mudado de comportamento, tornara-se muito vaidoso e se recusava
a receber em sua casa os pobres ¢ os humildes. Qldfin escutou em siléncio o relato de
Esti e, quando este terminou, lhe disse: “Vou ensinar uma licdo a Obi”. Usando um
disfarce, Oldfin foi até a casa de Obi. Tocando a porta, foi recebido por Obi, que nio
o reconheceu, e foi dizendo para se afastar dali, que ele ndo dava esmolas a ninguém.
Oldfin, ao ouvir aquilo, firmou a voz e disse: “Olhe para mim! Veja quem sou!” Obi,
diante da presenca de Oldfin, tratou de corrigir-se, alegando engano. Oldfin entdo lhe
falou: “Eu lhe acreditava um homem honesto, integro e bom, sem falso orgulho ou
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vaidade, por isso o fiz branco por todos os lados e com espirito imortal. Parece que
de viver tao alto, sua cabega chegou as nuvens. Mas vou corrigir tudo isso. Vocé, a
partir de agora, vivera no alto, mas s6 que no alto das adrvores. Porém caira e rolara
por terra, para que aprenda que, por mais elevado que uma pessoa esteja, também
podera cair por terra. Vocé se vestira de verde por fora e branco por dentro, mas algu-
mas vezes sera negro. Quando aprender a corrigir seus erros, eu o perdoarei, Até 14,
vocé deverd servir todos os Orisd e ajudaré a predizer o futuro a todos que desejarem
saber, tanto 0s ricos como os pobres e necessitados, sem distingdo social ou cor”.”?

O 0bi é um simbolo de amizade, cortesia, de comunhio. Até os dias de hoje, na Africa,
existe a compreensio de que presentear alguém com obi é estabelecer um vinculo de carinho

e de solidariedade.

Nas cerimdnias de Bori, o oferecimento de 0bi é uma forma de harmonizar Ori, assim
como uma maneira de restabelecer o prumo para que Or/ cumpra favoravelmente seu destino.
No culto a Ori, todas as pessoas que participam da ceriménia mastigam um pedaco do 0bi
utilizado no ritual. E um momento em que se atam lagos eternos entre estes, e entre estes e as
divindades. A expressdo “Eu mastiguei do seu obi”, muito comum nas casas de Candomblé,
retrata a amizade, o compromisso firmado a partir da ceriménia. O obi mastigado € colocado
diretamente no alto da cabega (Orf dde) do oficiado, firmando corporea e espiritualmente o

vinculo entre o material e o espiritual.

O 0bi serve também como oraculo. Em qualquer circunstincia, no inicio dos rituais a
Ori, deve-se consultar a vontade das divindades através do jogo do obi. Para esta finalidade,
pode ser utilizado qualquer tipo de obi: abata (0bi avermelhado e que possul quatro gomos) ou

obi gbanja (0bi de dois gomos), ou ainda outros disponiveis.

Para a consulta, o oficiante deve provocar delicadamente a separagio das mesmas
com a utilizagio da ponta de uma faca (obe) ou com os dentes. Depois sdo reunidos na posicio
original pelo oficiante para que este proceda ao jogo, apos as invocagdes rituais apropriadas.
Mas, antes de jogar, devem ser pronunciadas as rezas necesséarias e, ainda, ¢ preciso salpicar
agua no obi. Em algumas situagdes, ¢ recomendado que os gomos sejam langados pelo préprio
oficiado. Neste caso, o oficiante pde os gomos, ja anteriormente separados, na méo do oficiado,
que os lan¢a no local indicado, geralmente um prato de louca branco ou um alguidar.

Em nenhuma hipétese, o 0bi pode ser langado em uma superficie seca. Como simbolo de
amizade, 0 obi deve cair sobre um local com um pouco de 4gua, pois € a capacidade de fertiliza-
¢80 da agua que vai tornar o lago de amizade entre homens e deuses prospero, duradouro e feliz.

Uns dizem que esta pratica seria para “esfriar o chdo”, tornando o ambiente mais
calmo e harmonioso. Para outros, a dgua ¢ utilizada para umedecer o local onde cai o obi por
ser um elemento que fertiliza e fecunda. Em qualquer das hipéteses, sera, portanto, a 4gua o

" (Beniste, Pag. 144, ano 2000). ORUN AIYE - O Encontro entre Dois Mundos, Bertrand Brasil.
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ingrediente catalisador capaz de tornar fértil a desejada amizade, lealdade, aniquilando as ne-

gatividades.

Conforme a caida, haverd um significado diferente a ser interpretado e procedido pelo
oficiante. O obi de dois gomos também pode ser utilizado nos ritos, seja como oferenda, seja
na consulta oracular. Finda a consulta através do obi, ja concretizado o acordo de lealdade,
o oficiante invocara estas clausulas imateriais requerendo protecdo ¢ amparo as divindades

através do obi:

Obi ko maki
MNada de morte

Obi ko marun

Nada de doengas

Obi ko masejo

Nada de confusdes

Obi ko masdfo
Nada de perdas

Aarin dede wa

Entre todos nos

O axioma iorubd reafirma este principio:

Ebora ki fko Ebé fim obi

As divindades nunca desconsideram uma suplica feita com obi.

Outras rezas também sdo utilizadas no momento em que o 0bi serd consultado, como
esta sequéncia ensinada pelo Babaldwo nigeriano Adam Batinkola:

Apds esfriar o chlo, 0 0bi ou o ordghs deve ser colocado entre as maos. Af se faz a
saudacio:

Ago Aiyé mojiba, ago...

Ago Orisa gbogbo (orisa que se oferta) ou

Ago ori (fulano) mojiiba

Obi ago mojuba ase — Awa ni dide

Se deseja, neste momento, sabedoria, serenidade, paz, saude, longevidade, prosperi-
dade etc. Descolando o obi, retire os 4 pedacinhos de cima, dizendo:

obi do fo

obi do jo

obi se tun

obi merin
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Agora se faz a reza do obi, que também serve para o orogho:
ala l'opo mofi wa o

ala osi mo fi wa e

["opo I'omé nlé wa nre ke bd

o méji kétu otin obi / oréghé rere

["omo nlé omi obi / oréghé eleda I'omo (fulano) ou

orisa (nome)

Jogar dgua, dizendo e respondendo por trés vezes:

obi nio resp: apa nié”
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Como ja mencionado, existem varios tipos de Bori. Cada qual apropriado a finalidade
pretendida, seja ela o fortalecimento, seja a tranquilizagio, a recuperagdo fisica ou mental etc.
Em qualquer circunstincia, a busca pelo equilibrio ¢ fundamental. Sem equilibrio, torna-se
impossivel alcangar satde, tranquilidade, sorte ou o que mais for. Fernandez Portugal Filho",

elenca algumas formas de se agradar Ori.

A seguir, apresentamos algumas das modalidades de Bor7. Em alguns dos casos, alte-

ram-se os sacudimentos e os procedimentos rituais durante o culto.

1) Bori ¢jé: é o ritual com o uso do sangue animal (¢je pupa). E indicado para fortaleci-
mento da cabega ¢ para ajudar no destino.

2) Bori omi ewé: assemelha-se a cerimdnia do Bori ¢je, s6 que, ao invés do sacrificio
animal, usa-se o agbo (o chamado sangue preto ou sangue vegetal). E usual nas obri-
gacdes de um ano ap6s a iniciagdo. Tem a mesma tinalidade do Bori gje.

3) Bori igbin: este ritual se desenvolve como o bori gje, s6 que se utiliza uma das
formas de sangue branco da natureza. E recomendado para sacrificio um caracol
(ighin), cujo fluido (hemolinfa) ¢ considerado para a recuperagdo emocional em caso
de perdas significativas. 3

4) Bori ajdpd: neste caso, o animal de sacrificio € o cagado (gjdpd), sendo indicado para
propiciar uma vida longa e saudavel.

5) Bori onje gbighe (ou onje bilé): neste tipo de Bori, sdo oferecidas comidas rituais
e frutas (as chamadas comidas secas — onje bilé: tudo que provém da terra — grios,
frutas, legumes), sem o sacrificio animal. E utilizado para nutrir a cabega de energias
favoraveis buscando renovagao.

6) Bori omi tun: ritual de menor complexidade. Conhecido popularmente como “Ob:
d’agua”. Sdo ofertados ao Ori dgua fresca e obi. Apropriado em situagdes menos
graves. Usa-se na véspera do siré, quando o individuo for entrar em transe no dia
seguinte, durante a festa do Orisa, para que possa vestir a divindade nas ceriménias

de danca. E um ato de purificacio de Ori.

12 Ver bibliografia (Ebori Borf)
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7)

8)

9)

10)

Bori gja: além da agua e do 0bi, sempre presentes em todos os tipos de Borf, neste

caso ¢ ofertado peixe. Presta-se em casos de convalescéncia e recuperacio de saude.

Bori ewe: utiizam-se ervas maceradas, misturadas a favas e raizes raladas, forman-
do-se uma espécie de pasta. Revigora e nutre o Orf, aclarando os COMPromissos com
o destino.

Bori eran: neste ritual, sdo usados diversos tipos de carne animal (boi, porco, cabra
e frango), mas ndo abatidos durante o rito. De cada uma das qualidades de carne
retira-se um pedaco para ser preparado com dendé, cebola e camario, sendo depois
oferecido a Esi. O restante ¢ servido cru em alguidares respectivos e dispostos ao
redor do oficiado no momento da cerimdnia. Junto a parte doente (do oficiado), faz-
s€ uma compressa com morim branco e patha da costa, para que seja amarrado junto
20 corpo o 6rgo similar do boi. E especifico para idosos enfermos.

Bori onje didim: sio usados doces ¢ um pombo para sacrificio. Muito util para atrair

sorte e prosperidade.




2" parte

Para entender o universo ioruba







COSMOGONIA - O MITO DA CRIACAO E SEPARACAO DO
MUNDO E SEUS PROTAGONISTAS

Como em toda cultura, os iorubas também tém sua teoria sobre a criacdo do mundo,
dos seres e da atuagio das divindades neste episodio. No iorubo'®, ha mais de uma versdo cos-
mog6nica. Por exemplo: em Oyg, os protagonistas sfo uns enquanto em /fe sdo outros. Nos nos

basearemos na versio [fe, pois esta foi considerada a capital mitica dos iorubas.

O grande Deus da criag@o é Olddimmare ou Qlorun (Senhor do Céu). Qlorun € o Deus
Supremo, que age acima dos demais Orixés (Orisa). Por essa razdo, inclusive, o Candomblé é

uma religido monoteista (acredita em um Deus Supremo).

No momento anterior a criagfio, tudo que existia era uma massa de ar infinita. Tal
massa era o préprio Olgrun. Além do proprio Olgrun, s6 existiam as divindades primordiais
antes da criacdo do mundo. Estes eram os Orisa do branco (orisa funfun). Essas divindades

ocupavam o awgsun dara (a morada de Qlgrun, a morada habitual ou a morada do justo).

O momento magico de inicio do mundo e da existéncia de todos os habitantes € descor-

tinado pelo Odis Ifd Otiriipon-Owdnrin, através de um maravilhoso mito, o itan Ighd-nda aiyé.

Ao mover-se lentamente e respirar, Olgrun deu origem a agua. Da relagio entre a
agua e o ar, criou Orisanld ou Osald, o Grande Deus Branco, conhecido também pelo nome de
Obatdld. No movimento constante de agua e ar, parte desta matéria solidificou-se, dando ori-
gem a um monte de terra avermelhada, sobre a qual Qlgrun soprou seu halito (ém?) e também
o ar divino (ofurufii) para que nascesse Eyir Yangi, a primeira forma viva e individualizada do

Universo. Da relaco entre o ar € a terra, passou a existir Oduduwa®.

H0 termo compreende o territdrio africano que engloba parte da Nigéria, do Togo e do Benim, em que viviam
08 1orubds.

15 Odiiduwd é o guerreiro mitico divinizado, fundador da cidade de J7é [ (/Ié Ife). Contudo, ¢ frequentemente
confundido com uma mulher, pois um dos primeiros pesquisadores de campo a respeito, o Padre Baudin, classi-
ficou essa divindade como feminina, constituindo assim o par da génese com Osald. Ja Pierre Verger discordou,
acreditando que a parceira de Osdld seja Yemowo. Ver capitulo especifico sobre Odiduwa.
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Olgrun decidiu entfio criar o mundo para os novos seres. Para tal, convocou Osala e
a ele entregou o saco da existéncia (gpo-iwa). O Deus Supremo, conhecendo todas as coisas,
advertiu Obatdld, seu primogénito, a procurar Oriinmila (O Senhor da Sabedoria e do Destino)

a fim de que este lhe desse as orientagfes para obter éxito na incumbéncia.

QObatdald seguiu o conselho e foi até Orténmz‘lc‘z, o grande oluwo. Este consultou o rosa-
rio de Ifd e apareceu Eji Ogbé, o primeiro dos 16 odii. Orinmild entio disse que Qbatdld teria
muitas dificuldades e'que estaria sendo testado por Qlgrun. Recomendou.que, antes de partir,
Obatdld fizesse uma oferenda a Esi, contendo uma corrente de dois mil elos, cinco galinhas
de cinco dedos em cada pé, cinco pombos e um camalefio. Advertiu-o também a ndo ingerir

bebida alcodlica até a conclusio do trabalho.

Obatdld, no entanto, movido por sua vaidade e prepoténcia, contestou Orinmila.
Questionou o diagnostico do sabio, alegando que ele (Qbardld) seria mais importante e mais

velho que Esu, razdo pela qual, se Esii quisesse algo, que fosse atras de Obatdld na misséo.

Obatald foi teimoso, pois esqueceu que Orinmila ndo se equivocava. Foi prepotente
por pensar ser mais importante que Esi. Foi arrogante por esperar que Ortinmila devesse ex-
plicagBes do destino a qualquer um. Deveria saber que ninguém pode ver o rosto de Orimila,

assim como nfo pode conhecer as razdes do destino.

Qbatala foi também negligente. Desdenhou da predigéo e partiu no cumprimento da
missdo, sem atender as predigdes. No percurso, deparou-se com Odiiduwa e o convidou para a
empreitada. Contudo, Odiiduwa recusou-se a acompanhar Obatdld, pois este nio teria cumprido

as recomendages do oraculo, nem tampouco realizado as obrigacdes rituais necessarias 4 tarefa.

Obatdld ndo deu ouvidos a Odiduwa e seguiu sozinho, até encontrar Esi na via (ona
-orun). Este, j4 empossado como olgna (senhor dos caminhos), perguntou a Obatdld se o Orisa
branco havia feito as oferendas para a jornada. Obardld, esbanjando superioridade, ndo deu
atencéo a Esi; reuniu as divindades que o auxiliariam na tarefa — Osaliifon, Etékd, Oliordgbo,

Olirwofin, Osagiydn e as demais Orisa funfun — e seguiu adiante.

Irado, Esi resolveu se vingar de Qbatdld. Qbatdla, ao longo da viagem, desacostu-
mado aquele ambiente indspito, sentiu muita sede. Parou ao pé de uma palmeira de dendé (igi
ope) e fincou seu cajado (gpd s6r6) no tronco para sorver a seiva refrescante, o chamado vinho
de palma (emu). Porém, como a bebida é fermentada, possuindo alto teor alcodlico, Obatdla

acabou adormecendo.

Os Orisa que acompanhavam Qbatdld ficaram atOnitos, pois ndo conseguiam acordar
0 lider. Est1, entio, pegou o saco da criago e o levou de volta as méos de Qldrun, atestando a
falha de Obatdla.
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Qlgrun chamou Oduuduwa, deu-lhe uma pequena cabaca contendo terra e pediu que
este fosse realizar a incumbéncia antes conferida a (Ubatdia, que havia falhado na missio. O
Deus Supremo mostrou a Odiduwa o lugar determinado para a criagdc do mundo (grun akaso
— fronteira entre o Céu e a Terra).

Mais prudente, antes de iniciar sua marcha, Oduduwa fo1 a Orinmila. O Senhor da Sa-
bedoria consultou Ifd e viu Ovekii Méji, o segundo Odii no sistemna de Ifd, que & a contraparte de
Eji Ogbeé (o primeiro signo). Oriinmila orientou Odiduwa a fazer o mesmo ebo (oferenda) an-
tes prescrito a Obatdald. Oduduwa atendeu e ofereceu a Esir a cadeia de dois mil elos, as cinco

galinhas de cinco dedos, os cinco pombos e o camaledo.

Esu, mostrando a generosidade que tem com aqueles que o respeitam, retirou um elo
da corrente e o pds no braco (de onde jamais retiraria para mostrar sua ligagio com a génese).
Devolveu a Oduduwa o restante da corrente ¢ ainda uma galinha, um pombo ¢ o camalefo,

avisando-lhe que tais materiais sertam muito teis a criacdo do mundo. E Oduduwa partiu na

expedicdo. Chegando diante do pilar que une o Orun ao Aiyé (opd-orun), lancou a cadeia de
dois mil elos e desceu até o ponto exato da criagdo do mundo (orun akasg). Em seguida, ainda
pendurado, jogou a terra e mandou que a galinha de cinco dedos (eii) a espalhasse; determi-
nou que o pombo (eivelé) a semeasse e fez com que o camalefo (agemo), com sua prudéncia,
caminhasse cuidadosamente e verificasse se a terra estava segura e firme. A, sim, Oduduwa

pisou no mundo. Sua primeira pegada foi chamada de ese ntaiyé Oduduwa.

Odiduwa fundou desta forma a cidade de /¢ Ife, o bergo da civilizacdo iorubd, o um-
bigo do Universo, que se espalhou para o resto do mundo. S6 depois disso Qbatdld despertou.
Atbnito, foi a Qlgrun e este, apés repreendé-lo, delegou-lhe a tarefa consoladora de criar os seres

vivos. E Obatdid criou os homens, as mulheres, as arvores, os peixes e tudo que habita a Terra.

Mas entre Obatdld e Odiduwa surgiu uma rixa, Qlorun, com sua sabedoria, fez mos-
trar que os dois eram de fundamental importincia para a Criagdo, € a sobrevivéncia do mundo

dependeria da harmonia entre ambos. Qlgrun convenceu-os, assim, a celebrar um acordo (Odi

Ifa Iwori-Obere) e chamou Qbatdld para sentar-se a sua direita (ofn) e Oduduwa para sentar-se
a sua esquerda (osi?). Instituiu, assim, a possibilidade de equilibrio ¢ de convivéncia harménica
entre os dois. E, até hoje, os iorubés comemoram o dia do acordo através de uma grande festejo

anual (Qdoodun sisé), celebrando a unifo que permitiu a sobrevivéncia do Universo e da vida.

Toda esta epopeia durou apenas quatro dias. Para representar a génese ¢ 0 Gtero pri-

mordial, os iorubas utilizaram o igbd-odu (ou ighddir): uma cabaca pintada de branco, cortada

horizontalmente ao meio em duas metades que devem manter-se sempre unidas, trazendo em

seu interior quatro pequenos recipientes de casca da noz do coco cortado ao meio, contendo,

cada qual, um elemento que simboliza os trés sangues do ase: o efun (branco), o osun (verme-
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1ho), o wdji (preto) e ainda ere (lama - matéria prima do homem). Esses elementos significam
também os quatro Odi principais: £ji Ogbe, Oyéki Méji, Iwori Méji e Odi Méji. Separar as
duas metades de ighddii significa a propria destrui¢iio do mundo. Assim, a parte de cima de

igbddu representa Obatdld, e a parte de baixo, Odiduwa.

Nesta época, 0 Orun, o Céu, ndo era separado do Aiyé, o mundo, e homens e deuses
transitavam liviemente entre os dois mundos. Havia um camponés que morava exatamente no
limite entre 0 Orun e o /iiyé., A mulher dele era estéril. Este homem rogou muito a Osdld que
sua mulher pudesse parir. Osald o atendeu e a mulher do camponés deu a luz a um menino.
Contudo, Osald decretou como interdito que aquele menino jamais deveria ultrapassar os li-

mites da Terra, nunca podendo ir ao Orun.

O camponés ensinou a proibigdo ao menino e tomava todos os cuidados para que o
garoto nunca conhecesse o caminho que ligava os dois mundos. Mas a curiosidade e a rebeldia
foram maiores. Certo dia, 0 pai teria que entregar umas sementes no Orun. Encheu um saco,
pondo-o nas costas, e comegou a trajetéria. O menino esperto fez um pequeno furo no saco de
sementes e, assim, ficou conhecendo o caminho do Orun ao /iiyé. No dia seguinte, seguiu o
rastro e chegou ao Orun. N3o s6 descumpriu o interdito, como desafiou os deuses, dizendo-se

mais esperto e contando vantagem.

Osald ficou irado, pegou seu cajado e, naquele momento, separou o Orun do /iiyé.
Limitou assim o espago dos homens e dos deuses, impondo uma nova ordem e uma nova rela-
¢80 entre os seres e as divindades. Entre o Orun e 4 iye, formou-se um v&o, que foi preenchido
pelo sopro de Qlorun, dando origem a atmosfera (sdnmo). Este vdo possui nove espagos, sendo

quatro superiores € quatro inferiores (¢run isale mérin), postando-se a Terra no espago central.

O menino transgressor chamava-se Esi. Esu foi aquele capaz de criar o0 caos e recriar

a ordem universal.

A compreensdo a respeito dos conceitos, atribuicdes e regéncias de Olorun, Esu,
Oriinmila, Oduduwa e Obatdla serfo especialmente tteis para nosso estudo acerca de Ori. A par-
tir da analise desses personagens, poderemos depreender a relacdo destes com a cabeca, sua in-

terface e o alcance harménico de cada um deles conforme a cultura, a filosofia e a religido ioruba.
Passemos, agora, a conhecer melhor os protagonistas da criacdo do mundo na ver-
sdo 1oruba.
OLoRUN
Os iorubds louvavam e cultuavam intimeras divindades, as quais reconheciam como

regentes da natureza, de emogdes e sentimentos. Mas fundamentavam sua estrutura religiosa

em um Deus Supremo: Olédumare (o Onipotente) ou Qlgrun (o Senhor dos Céus).
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Olédiimaré teria criado o universo através de seu préprio desdobramento quéntico,
assim como criou os primeiros Orisa em uma espécie de génese de si mesmo. Estes seriam os

Orisa funfun, preexistentes a criagdo do mundo.

A natureza impar de Qlgrun ¢é assim revelada em um itan:

O 0 mo Iyd

E’nyin 0 mda tin suré purg mg;
O ¢ mo Babd

Enyin 0 maa tun suré éké mo,

O 6 mo lyé, O 6 mo Babd Olédimareé

Vocés ndo conhecem a Mae.

Parem logo de mentir novamente;

Vocés nfo conhecem o Pai
Parem logo de enganar novamente;

Vocés ndo conhecem a Mae, vocés ndo conhecem o Pai de Olodumare

Com base no dito provérbio de If¢ acima, Tela-Iroko traduziu o nome de Olodumare
como “o Onipotente”, o “Senhor de todas as coisas”, ou como “Eu sou aquele que ¢”. O

Olérun, o Deus Supremo do Candomblé, € um espirito perfeito € infinito.

O povo iorub4 reconhecia a existéncia de um Deus Supremo, uma inteligéncia su-
perior a influenciar o mundo e suas existéncias. Uma forga capaz de ordenar o cosmo. Além
disso, os iorubas acreditavam que a Criagio ndo foi um mero acaso, havia uma espécie de
impulso superior promovendo as coisas: a forga e a vontade do ente superior, QOlorun. Da,
tem-se que o Deus Supremo criou o Universo, ineumbiu Obatdla de criar os seres € Oduduwa

de criar a Terra.

Os Orisa entram no contexto ndo como similares, nem como equiparados a Olorun,
mas como forgas auxiliares, responsaveis pelo equilibrio de parte da Criagdo: os elementos da
natureza, as emocdes e os sentimentos humanos. Os Orisa sdo intermediarios entre os homens

e 0 Ser Supremo.

O surgimento dos Orisa guarda certas semelhancas como a origem dos santos e deu-
ses de outras religides. Sdo também ancestres, que se destacaram por grandes feitos, qualida-

des ou virtudes, tornando-se verdadeiros mitos inesqueciveis € cultuaveis.

Guardadas as devidas proporgdes, o Catolicismo também cré em um Deus tnico, mas
reverencia e cultua os santos, que apadrinham certas virtudes e necessidades, ajudando os

homens em suas aflicdes. A mesma dinamica se repete no Hinduismo, que, mesmo crendo na

unicidade de Brahma, estende seu ritual as chamadas divindades menores. O mesmo ocorre

com o Islamismo, que, apesar da supremacia de Al4, devota-se aos chamados homens-santos.
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Toda a humanidade sempre reconheceu e até mesmo precisou de intermedidrios entre
0s seres € o Supremo, tenha Ele o nome que tiver. Por toda a Africa, o conceito de deus tnico
era 0 mesmo. Variavam somente seus titulos e lendas, conforme a cultura de cada povo. Para

0s bantos, € Zambi ou Zambiapongo; para os fons, ¢ Mawu, e assim por diante.

Entre os iorubas, Olgrun recebia varios titulos, como: Oldfin (“Aquele de julga™); Oli-

Junni (“O senhor da generosidade”); Olugbala (“O salvador”); Oligbani (O que ampara e liber-

ta”); Olipese (“O que prove”); Olirdpade (“O redentor™); Olitim (“O consolador”); Oliubiikiin
(“Aquele que abengoa™), Ogd Ogo (“O glorioso que € elevado™) e Oliwa (“O soberano”™).

A classificag@o das religides como politeistas ou monoteistas era fruto de um precon-
ceito de origem judaico-cristd. Em determinada época, servia como um indicador do “atraso”

espiritual e intelectual daqueles que cultuassem os deuses nio reconhecidos pela Igreja Catélica.

A riqueza do Candomblé e dos cultos de matrizes africanas nio precisa ser considera-
da como poli ou monoteista para crescer em similaridade com nenhuma religifio, a fim de que
seja melhor reconhecida. No entanto, tem-se historicamente que a religido tradicional africana

¢ sim monoteista do ponto de vista conceitual.

O Reverendo Samuel Crowter's, missionario encarregado de implantar o Cristianismo
entre os lorubds, definiu Olgrun como “(...) Deus, o Ser Supremo, o todo-poderoso, o ser que

existe por si”. O Reverendo Bowen'” relatou que:

Todo o povo iorubé acredita em um Deus universal, criador e guardifo de todas as
coisas, a quem, em geral, denominam Qlgrun (O li prun), proprietario ou senhor do
céu. Algumas vezes ddo-lhe outros nomes, como Olédiimare, aquele que sempre ¢
justo, Ogd Ogo, o glorioso que & elevado, Oliwa, senhor etc.

E prosseguiu: “Eles tém a doutrina da imortalidade e de recompensas € puni¢des fu-

turas, mas, nesse ponto, seus conceitos sio obscuros.”

Outro missiondrio cristdo que atuou na Africa, o Padre Godefroy Loyer'®, atestou: “Os
negros reconhecem um s6 Deus, criador de todas as coisas, mas autor sobretudo dos fetiches
que ele pds no mundo a servico dos homens (...)”. Ja segundo o Padre Labat": “Eles reconhe-
cem um ser supremo, criador de todas as coisas, infinitamente maior e mais poderoso do que a
serpente. Dizem que ele habita o céu, de onde governa todo o Universo, que é todo-poderoso,

infinitamente bom e justo.”
""CROWTER, Samuel. 4 vocabulary of the Yoruba Language. London: Seeleys, 1852,

" BOWEN, Thomas Jefferson. Central Africa. Adventures and missionary labors in several coutries in the inte-
rior of Africa. Charlston: Southern Baptist Publication Society, 1857.

“ LOYER, Godefroy. Voyage au Royaume d'Issiny. Paris: Seneuze & Morel, 1714.

" LABAT, Jean-Baptiste. Voyage du Chevalier des Marchais em Guinée, isles voisines et & Cayenne. Paris:
Saugrin, 1929. 4 vol.
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Diante dessas assertivas indiscutiveis e claras, que partiram de sacerdotes cristéos,
ndo podemos deixar de anotar o quéo distorcido € o discurso de uns tantos neopentecostais que
tentam associar as religides de matrizes africanas a cultos demoniacos e a seres malévolos. O
descalabro no Ambito religioso e o equivoco no campo histérico desses pregadores modernos

revelam toda a dimensdo que essas caliinias merecem.

A tentativa de europeus converterem povos africanos as suas religiGes cristds € per-
cebida desde o século XV. Ficou famosa a tentativa de conversio e batismo do rei do Benim
em 1484. Contudo, na véspera da cerimo6nia, houve um incéndio na igreja, o émal foi atribuido
3 ira de seus deuses nativos, impedindo o ato. H4 registros de padres capuchinhos bretdes e
franceses, e ainda outros tantos missiondrios, holandeses, portugueses € alemies que atuavam

entre os iorubas e fons desde os idos de 1460.

Apesar de todo-poderoso, Qlgrun ndo possuia culto especifico, nem lhe rendiam li-
turgias, rituais ou construfam templos em seu louvor. Ele ndo recebe oragdes, nem oferendas
diretamente. Nem mesmo Esi, o mensageiro de todos os deuses, lhe serve como intermediario.
Qlgrun é respeitado sempre, mas seu trato nao ¢ direto com os homens. Cabe aos Orisa inte-

ragirem com a humanidade para o equilibrio do Universo.

Nas expressOes idiomaticas cotidianas, nas saudacdes (Qlorun wa pelii e/ —Deus este-
ja com vocé!), agradecimentos (Qlgrun mo diipé! — Que Deus reconheca seu favor!), siplicas
(Qlgrun bd o! — Que Deus ajude voce!) e predigGes (Ase Olgrun! — Que Deus lhe dé forgal),
o Ser Supremo é sempre mencionado. Jamais € esquecido, nem menosprezado. Ele € o grande

juiz que haveré de julgar as realizagdes de cada pessoa ap0s a morte.

ODpUDUWA

Odiiduwa foi um grande her6i mitico do povo ioruba. Ele teria renunciado ao Isla-
mismo e migrado em fuga do extremo norte da Africa, liderando um grupo oriundo de Aksun,
Meroé, Nubia e Meca, de onde seria o principe herdeiro, filho de Lumurudu. Quando chegou

a Okeora liderando os imigrantes, chamava-se Olunwi.

Okéora era, a esta altura, uma cidade decadente, guardando a remota lembranca do seu
apogeu no comércio dos produtos da forja de ferro nos idos de 450 a.C. Conforme esclareceu A.
P. Dahoui, Olunwi prestou reveréncia ao rei local (djald Owere - o Qbatdld), jurou-lhe obedi-
éncia e presenteou-lhe com bens, gado e outras riquezas, selando assim seu pacto. Anos se pas-
saram até que Okéora entrou em colapso devido a seca. Com isso, Olunwi e Owere resolveram

levar seu povo em busca de uma nova terra.
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Caminharam do sudoeste em diregéo ao sul. Apés longa peregrinagdo, travessias € peri-
gos, resolveram se estabelecer em um local aprazivel, em formato de vale, circundado por belos
morros, revestidos das florestas equatoriais, de onde brotava agua em abundéncia, justamente por
quedar-se na confluéncia dos rios Niger e Benue. Era também um lugar estratégico, pois n3o fica-

va na rota das lutas tribais, nem era préximo demais dos belicosos 1bos, estes mais a leste do Niger.

Depois de tantas dificuldades, Obatdlc teria escolhido o nome da terra onde ergueriam sua

nova morada: 7/é Nf¢ (a morada permanente), donde veio a contragéo: 7/é Ife, ou simplesmente Ife.

Com a morte de Owere, Olunwi foi escolhido pelo conselho para sucedé-lo no co-
mando de /fe, mas ndo aceitou o titulo de Obardld, sendo apenas conhecido como gni (senhor,
dono). Em razéo da saga pela busca da nova terra, [f ganhou a aura de “terra prometida”,

“cidade sagrada”. E assim foi perpetuada sua fama.

Olunwi, com o passar dos anos, mostrou-se um rei sabio e generoso. Evitou guerras,
desenvolveu {fe e a fez crescer a custa de inimeros acordos de paz que incorporavam aldeias e
tribos, além de ajustes comerciais que deram pujanca a cidade, fazendo-a prosperar. Por tudo
iss0, 0 Oni de Ife passou a ser respeitosamente chamado de Odiduwd.

O nome de Oduduwa significaria “A cabaga de onde jorrou vida” {odii — pote + du —
correr + da — criar + wad — existir) ou, ainda, “Aquele que existe por si mesmo” (odi — destino
+ti—do+o—ele + dd— que se faz sozinho + wa — existir), ambas as significagdes em alusio

a sua fun¢3o divina enquanto criador da Terra.

Verger apresentou outra versdo. Segundo ele, Obatdld, rei dos ibos, haveria lutado
contra Oduduwa. E o segundo teria ganhado a guerra, expulsando Qbatdld de Okéora e vindo
a assumir o trono. Obatdld teria entdio se refugiado em Ideta-Oko, onde manteve seu poder
religioso, embora tivesse perdido seu dominio politico. Mais tarde, Obatdld teria se instalado
em definitivo no seu templo situado na cidade de Ideta-1Ié. thuanto 1sso, Odiiduwa, sozinho,

teria comandado a expedigdo que viria a fundar /¢ Ife.

Esta hipotese parece mais coerente e sincronizada com o mito da criagdo. Afinal, nesta
versdo, ha uma divergéncia entre os dois protagonistas (Obatdld e Odiiduwa). Observa-se tam-
bém que Odiiduwa, ao conduzir sozinho seu povo e fundar Ife, “criou o mundo” enquanto Oba-
tdla exilou-se e perdeu esta oportunidade. Assim, Odiiduwa ficou como o “criador do mundo” e
Qbatdld, que ja era rei e tinha seus suditos, figura no itam como “o criador dos seres Vivos”.

A rivalidade entre Obatdid e Oduduwa também foi conservada no mito, bem como o
risco que a mesma oferece “ao equilibrio da vida”. Vale dizer que, em J/é Ife, os templos ergui-
dos em louvor a Qbatdld e a Odiiduwa sio independentes e distantes um do outro. Cada qual
fica em um bairro da cidade. Em Oyd, Odiiduwa também € reverenciado como o fundador da
dinastia dos reis iorubds. Ha registros de um templo erguido a Oduduwa em Djabata, préximo

a Savé, ja em terras fons.
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Segundo Barreti Filho®, Odiiduwa teria se casado varias vezes e os nomes de suas es-
posas seriam: Olokun, Osadrd, Omitté-Osé, Ojiummu-Yonda, Lakanje (me de Ordnmiyan),
Omonide, Ogunfunminire, Yeyémodlu (a mais velha e reverenciada num pogo do paldcio do
oni de Ife. Todos os reis da cidade, antes de assumirem o trono, casam-se simbolicamente com

ela), A1iba (sua estatua fica na entrada do Museu Nacional de If¢) e Ogido.

H4 uma terrivel confusdo ao considerarem que Oduduwa era mulher e faria com
QObatald o par mitico da criag@o. Em verdade, esta subversio iniciou-se com o Padre Baudin
e estendeu-se gracas aos autores que o seguiram ou copiaram. Este fato ndo corresponde a
nenhum mito de origem 1orub4. Possivelmente decorre de concluses precipitadas do reve-

rendo ou da tentativa de recontar os fatos pela 6tica que permeava seu olhar cristéo.

As 1lustragdes acima ndo deixam duvidas de que, 14 mesmo em Ife, Odiduwa é visto
como uma figura masculina. Ha varias estatuas, bustos e homenagens ao grande patriarca dos
iorubas. A principal delas fica na Praga Enuwa, em frente ao palacio do rei, bem na capital de

Ife (no atual Estado de Osiin), onde pode ser vista nos dias de hoje.

Pierre Verger?! sentenciou, encerrando definitivamente a controvérsia:

Precisamos falar aqui das extravagantes teorias do Padre Baudin e dos seus compila-
dores, encabegados pelo Tenente-Coronel A. E. Ellis, sobre as relagBes existentes entre

* Disponivel em: <http://aulobarretti. wordpress.com/revista-ebano-ile-ife/esposas-de-oduduwa/>. .
' VERGER, Pierre. Orixds. 6. ed. Salvador: Corrupio, 2002. p. 258.
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Obatdld e Odiidua. Mal informado e dotado de uma imaginacio fértil, o reverendo
padre expds no seu livro sobre as religides de Porto Novo (que ndo é um pais iorub4)
informagdes erradas, as quais nos referimos nos capitulos sobre Xangd e Iemanj4.

O Padre Baudin feminiliza Odiidug para fazer dele a companheira de Obatdls (ignoran-
do que este papel era desempenhado por Yemowo). Fechou este casal Obotdld-Odiidud

(formado por dois machos) numa cabaga e construiu, partindo desta afirmacfo inexata,
um sistema dualista, recuperado com proveito por posteriores estruturalistas, onde Obg-
tdld (macho) é tudo o que estd em cima e Odiidud (pseudofémea), tido o que ests embai-
x0; Obatdld é o espirito, Odiuduc a matéria; OQbatdld é o firmamento e Odiidud é a terra,

E concluiu ainda Verger:

Lembremos que h4, entretanto, um casal do qual faz parte Orisddld, mas sua mulher
¢ Yemowo. Ela pode ser vista sob forma de tmagens, no ilésin do templo de QObg-
zdldUri.sddld, em Ideta-Iié, em Ilé If¢. Estas mesmas divindades levam os nomes
de Lisa e Mawu, adotados pelos fons. Elas sdo adoradas no templo do bairro Djena,

em Abomey, e simbolizam: “Lisa, o principio masculino, com o oriente, o dia e sol,
e Mawu, o principio feminino, com o ocidente, a noite £ a lua”™. Mas, insistimos, eles

correspondem ao casal Orisadld e Yemowo, e ndio Obdtdls e Odidud,,

OBATALA

Todos os Orisa primordiais — ou seja, existentes antes da criaggo do mundo — sdo deno-
minados genericamente como Orisd Jfunfun (divindades do branco). Dentre eles, temos Osalifon,
QObatdla, Osala, Odiduwa, Osapdpo, Osagiydn, Odiiduwa, QOrunmila e Qbalifon. Este ultimo,

contudo, segundo alguns autores, estaria fora de tal rol; a ele seria atribuida a arte da tecelagem.

A cor branca atribui-se a criagfo, pois este matiz conserva a esséncia de todas as ou-
tras. O branco ¢ também considerado como a cor do luto iorubano. Isto porque, ao pertencer a

Osald, passa a servir para representar uma das principais atribuiges deste Orisa: o inicio e o

encerramento dos ciclos. Portanto, como a morte é o mais significativo periodo da vida, a cor
branca ¢ usada indispensavelmente em todas as cerimdnias finebres do Candomblsg,

Seu nome (Qbatdld) derivaria da elisio das palavras gba (“rei”) + ti (preposigio
“do”) + dla (pano branco). Sé que o substantivo d/a teria a compreensao metaforica de pure-
za. Qbatdld também era chamado de Orisanld (“O grande Orisa”), Aldmorere (“O dono da
boa argila”) ou ainda de Orisa Kpokpo (“Orisa da porta”), segundo Verger.

Originalmente, na Africa, conta-se que os Orisa funfun eram, ao todo, 154. N3o se
sabe ao certo se sdo diversas denominagdes do mesmo deus ou se sio diferentes membros de
um mesmo remoto pantedo de divindades de uma regido africana. Assim, os nomes e os titulos

destes deuses se confundem como formas de se referir, vez por outra, a0 mesmo Orisa.
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Mas, no Brasil, todos estes sio considerados de forma global como Osald ou, no
minimo, como qualidades deste. Osald é a forma reduzida do nome Orisanld (ou Odsanld).
Osald é considerado como o Orisc patriarca do pantefio do Candomblé. Portanto, ao falarmos
de Osald, entendemos que nos referimos a um Orisa que tem varias qualidades, dentre as quais

se incluem Osalifon, Obatdld e Osagiydn, por exemplo,

Destes, Obatdld e Odiduwa estio diretamente ligados a criagdo. Ao primeiro coube
a criacdo dos seres vivos e ao segundo, o mundo. Porém, ainda assim, tanto na Africa antiga
como no Candomblé (religido constituida no Brasil), compreende-se que ha uma divindade

superior, acima destes dois e de todos os demais: OQlgrun — o Deus Supremo.

Qlorun, portanto, ndo pode ser considerado como qualidade de Osald, em face da
sua supremacia. Frise-se que no Candomblé ndo hé culto, ritos especificos, nem iniciagdo
para Qlgrun. Considera-se que 0s Orisa sdo seus intermediarios. Qbatdld e Odiiduwa sio os
protagonistas da fundacio de Ife, a cidade considerada a origem do mundo conforme a cultura

ioruba. J4 o culto a Osaliifon teve origem na cidade de Ifon.

A histéria de Obatdld indica que, antes de receber este nome, ele teria sido o rei de
Olkéora. Ajald era o rei de Okéora quando os imigrantes liderados por Odiiduwa chegaram as
suas terras. 4jald ja era famoso por suas curas milagrosas. Ao final da vida, alquebrado pela
idade e pelo estado de satide precario devido a torturas que teria sofrido durante o ataque de
tribos inimigas, teve seu corpo todo deformado, razdo pela qual passou a usar um pano branco
a lhe cobrir quando atendia aos seus suditos doentes. Assim, passou a ser chamado de Obatdla
(“o rei do pano branco™). Seu poder divino e sua bondade extrema o fizeram ser reconhecido
como um ebora, uma divindade, ainda em vida. Em razdo disto, todos os seus descendentes
tiveram orgulho de ostentar sua alcunha de Qbardla. Okéora ainda existe hoje como uma im-

portante cidade do Estado de Ekiti, na Nigéria.

Na entrada do Templo de Obatdia, em lié 1]@, existem trés arvores de akoko e, entre elas,
sdo pregados bambus na horizontal, servindo para a fixag@io de folhas de dendezeiro desfiadas e
preparadas liturgicamente (mariwo). Em frente ao templo, notam-se, a direita, trés monticulos
de terra em sequéncia, representando os Orisa Og'z?n, QOde e Sopond, respectivamente. E, do lado
esquerdo, um outro montinho de terra representando Esii Lalii. No portal de entrada do templo,
observa-se uma frase escrita em inglés logo no frontispicio triangular, cuja traduggo é: “Castelo

de Qbatald em Ife, Guardido do ase de Orisanla, Senhor que conhece o dia.”

No altar principal, constam duas esculturas em madeira, na mesma altura e prateleira,
que sio Obatdld e sua esposa mitica Yemowo. Ambas as estatuetas tém as maos cruzadas sobre as

pernas, sentadas em um dngulo de 90 graus. Em torno delas, vasilhas com biizios e varas de afori.
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Yemowo, no Brasil, ¢ considerada uma das qualidades de Yemoja. Ela seria filha de um
antigo rei de Okéora, chamado Nijjita. Conforme atestam os registros, foi a tinica esposa de
Obatald, fato raro em um periodo em que o casamento de um homem poderia ser sacramen-
tado com muitas mulheres simultaneamente, além de significar um importante instrumento de

acordos comerciais e militares.

Nas cerimonias publicas anuais a Obatdld em Ife, realizadas sempre no inicio do ano
civil (atualmente, sdo feitas em janeiro) e com a Lua em seu primeiro quarto crescente do ano,
Yemowo também ¢ louvada, s6 que no ultimo dia das festividades. La, o sacerdote de Yemowo

incorporava esta divindade.

Yemowo derivaria da juncdo das palavras Y (forma reduzida de yeyé — méezinha) e
Mowé (nome proprio). O culto a Yemowo é bastante difundido e intenso. Em Ife, ndo ha a menor
duvida a respeito de que o par mitico de Qbatdld é Yemowo, e ndo Odiiduwa, como alguns equi-

vocadamente insistem. Tratamos mais amitde deste assunto no capitulo dedicado a Oduduwc.

Os sacerdotes de Qbatdld se vestem de branco em homenagem a cor consagrada a esta
divindade. Os principais cargos s3o Obalest (ligado aos ritos relacionados a Esi;); Obalesin
(encarregado dos rituais e tradigdes); Obalale (derivado da expressao “lamber o chio”, res-
ponsavel pelos rituais a Terra); Obdlorin (possivelmente encarregado de entoar os canticos,
embora Verger o tenha indicado como um guerreiro); Obdlepon (incumbido das oferendas a

Oguin); e Obalase (a quem cabe a presidéncia das cerimonias).

Os interditos (eéwo) no culto a esta divindade sdo os seguintes: vinho de palma, azeite
de dendé, cavalo (para uso ou consumo), cachorro, porco, carvio e sal. Alids, o sal tornou-se
seu eewg por causa de outra pendenga entre Qbatdld e Esii, esta narrada em um Odu de Ifa

(Osa-Owgnrin), que passamos a discorrer:
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Quando Obatdld veio ao mundo, foi consultar Ifd para conhecer seu destino. Disse-
lhe o babaldwo:
— Vocé deve fazer uma oferenda de muito sal em uma cabaga, bem como oferecer

um pano para se usar a noite, mas que seja branco.
— Por que devo fazer estas oferendas? — questionou Qbatdla.
— Para ndio encontrar vergonha na terra — respondeu o babdlawo.

Obatala, contudo, recusou-se a fazer o ebo. Foi entdo sentar-se em sua casa € todo
mundo foi visitd-lo. A noite caiu e, enguanto todos dormiam, Esii foi as escondidas
& casa de Qbatdld. Esi levava consigo a cabaca que QObatdld havia se recusado a
oferecer e pregou nas costas dele, cobrindo-a com um pano branco. Quando Qbatdla
acordou, estava corcunda. Todo mundo perguntava por que Obatdld tinha se tornado

corcunda. Todos fugiram da deformidade de Obatdla. Esir entdo disse:

— Vocé se recusou a oferecer uma cabaca ¢ agora serd para sempre corcunda (€ poc
isso que até hoje existem corcundas). Vocé se recusou a oferecer sal e a partir de hoje

nunca ira comé-lo.

Novamente observa-se a contenda entre Obatdld e Esti. Ndo entre o “bem” e o “mal”,
nem entre “deus” e o “diabo”, mas entre a sabedoria representada por Qbatdla e a sagacidade
simbolizada por Esii. Note-se aqui que a sabedoria também deve reverenciar e respeitar a hu-
manidade que hé nos homens (significada por Esir). Esta foi outra situagio em que a sabedoria
sofreu desastrosas consequéncias por agir com desdém em relagdo a Esii. Obatdla, o rei do
pano branco, poderoso Orisa criador de todos os seres vivos, recebeu uma punigdo eterna de

Esii, 0 mais dual, o mais imprevisivel, o mais humano dos ebora. Portanto, o bom sébio € o

que ndo menospreza as fraquezas do homem.

No Brasil, Obatdla é conhecido como uma das 16 qualidades de Osald.

ORUNMILA

Orvinmila é considerado como um dos Orisa primordiais. Ele compunha o grupo das
401 deidades que vieram do Qrun para o Aiyé com missdes especificas dadas a cada um direia-
mente por Qlgrun. A Orinmila coube encarregar-se de arte divinatéria, devido a grande sabedo-

ria que possuia e que foi adquirida por estar ao lado de Qlgrun quando da criagdo do Universo.

Estes 401 irtinmole foram os primeiros habitantes da Terra, antes de os homens screm
criados. Depois, com a existéncia da humanidade, a populagdo humana desenvolveu-se em
dois caminhos distintos. As divindades casaram-se entre si, dando inicio a dinastia daqueles
que nasceram humanos, mas que viriam a governar importantes impérios e que, posterior-
mente, se tornariam divinizados. J& os seres criados por Qbatdld ocupariam o mundo € seriam

governados pelos filhos dos deuses.
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Oriinmila é tido como uma das principais divindades do pantedo ioruba, pois € o prin-
cipio da sabedoria. Oriinmils conhece o destino (odir) escolhido por cada pessoa e o Orisa que
ira acompanhar o homem durante sua vida. Portanto, € ele quem é consultado através do ora-
culo para elucidar as dividas dos consulentes. Of"ufnmiid conhece também a vontade de Olorun
e transmite, por meio do ordculo, as recomendagdes necessarias que devem ser cumpridas
atraves das oferendas (ebg) adequadas ou do atendimento as proibigoes (éewo).

C)rdnmilc‘z e Ifd sdo confundidos como sendo o mesmo deus. Contudo, enquanto
Ortinmild é um Orisc, em verdade Ifd € o nome do oraculo por este utilizado. Todavia, dada a
importéncia exercida pelo ordculo, bem como sua capacidade de influir na vida das pessoas, -
Ifé passou a ser divinizado e igualmente guindado 4 condicdo de Orisa.

Reza um itan que Oriinmila, depois de chegar ao mundo em [/¢é Ifg, estabeleceu-se
na cidade iorubana de Okeé Igeti, onde viveu por muitos anos sem ter gerado filhos. Depois,
Ortinmila teve oito filhos. Por fim, Orimmila mudou-se para a cidade de 4do, proporcionando
o provérbio: Ado nilé Ifi (Adé é a casa de [fd).

Enquanto viveu no mundo, Orunmila ensinou a arte da adivinhaco e usou de sua sa-
bedoria para organizar e harmonizar a sociedade. Apds cumprir suas tarefas, Orunmila, assim
como os outros irunmole, retornou ao Orun. E o poema do Odii fwori Méji que relata o retorno

de Orunmila ao Orun:

Um dia Oriinmila convidou seus oito filhos para celebrar um importante festival com
ele. Conforme cada um dos filhos foi chegando 3 casa de Orinmild, deitavam-se no
chio e saudavam o Pai dizendo: “Abori Boye Bogise (Possa o sacrificio ser aceito e
abengoado)”. Quando chegou a vez de Oliiwo, ele ndo se prostrou aos pés de Orinmila
e ndo disse nada. Orinmild entdo ordenou que Oluwo fizesse a saudagfo assim como
seus irmaos. Mas Oluwo recusou-se, dizendo que ele era cabega coroada como o pro-
prio Oriinmild, ¢ que seria humilhante para ele prostrar-se no c¢hio. Ouvindo isso,
Ortinmila ficou magoado com a prepoténeia do filho e resolveu voltar ao Orun. Assim
que Orimmila partiu, o mundo foi langado no caos. O ciclo de fertilidade e de regene-
ragdo fol interrompido entre todos os seres vivos.

E o poema detalha este momento da humanidade:

/ig@m o towg ald bosim.
Obinrin ¢ dide

Akeremodod wewir irawé
Ato gbe mo omokimrin ni idi
Obinrin o vi asée re mo

Ist peyin o ta

Agbads tapé 6 ghd

0jo pddpadpadd kan sile

A pon obe sile

Ewire mii um je
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As mutheres prenhes nfo podiam dar a luz a seus fithos
As mulheres inférteis continuaram inférteis

Pequenos rios foram cobertos por folhas caidas

O sémen secou no testiculo dos homens

As mulheres nfio menstruaram mais

O inhame formou pequenos tubérculos atrofiados

O milho crescia pequeno com espigas atrofiadas

Gotas de chuva esparsas calam

As galinhas tentavam devora-las

Navalhas bem afiadas estavam plantadas no chic

E os cabritos tentaram devora-las

E prossegue o ifan:

Quando os homens j4 nfo aguentavam mais, pediram aos filhos de Orinmild que
fossem ao Orun convencer seu pai a voltar ao mundo. E os filhos de Orzinmz‘léz foram
em busca do pai. Chegando ao Orun, encontraram Orimmild ao pé de uma enorme
palmeira, com dezesseis copas em forma de cabana. Os filhos de Orinmila explica-
ram a situacfo ao pai, mas ele ndo quis voltar ao Aiyé. Bm vez disso, deu a cada um
dos filhos dezesseis nozes da palmeira ¢ lhes disse:

Bé e ba déle,

Bé ¢ bé fowo ni,

Eni teé moo bi nit un.
Be e bd déle,
Bé e bd fayad i,
Eni tee moo bi nit un.
Bé e ba délé,
Bé ¢ bd fpmoo bi,

Eni tee bi nir un...

Quando vocés chegarem em casa,
Se quiserem ter dinheiro,
Esta é a pessoa que deve ser consultada.
Se vocés quiserem ter esposas,
Esta € a pessoa que deve ser consultada.
Quando vocés chegarem em casa,
E quiserem ter criangas,
Esta ¢ a pessoa que vocés devem consultar.
Qualquer coisa boa que vocés desejem ter na Terra,

Esta ¢ a pessoa a quem vocés devem consultar...

Quando os filhos de Oriinmila retornaram ao Mundo, eles comegaram a usar as de-
zesseis nozes de palmeira como instrumento de adivinhaggo para saber os desejos das
divindades. Assim, Orinmila repds sua presenga no Mundo através do jogo das nozes
de palmeira sagrada, que passou a ser o Ordculo de [fd.
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O sistema oracular de Jf4 foi trazido para o Brasil a partir do século XVIII, com a

chegada de escravos oriundos do iorubo.

Originalmente na Africa, a consulta divinatéria a0 Oréculo de /fd era prerrogativa
exclusiva de homens. Os sacerdotes encarregados desta prética (Babdldwo) nio existiam no
Brasil. Ja os buzios poderiam ser manuseados tanto por homens quanto por mulheres. Desta
forma, o oréculo composto pelos bizios (Merindilogin) passou a ser a melhor opg¢do para os

primeiros Candomblés constituidos no Brasil, cuja estrutura era matriarcal. -

Contam os decanos do Candomblé que Iyd Néso (fundadora do Candomblé do Enge-
nho Velho em Salvador, Bahia, nos idos de 1820) e Obatos? (que viria a ser sua sucessora como
fydiéri;c‘z), Ja libertas, fizeram uma viagem a cidade de Kéru, de onde trouxeram africanos para
auxilid-as no Candomblé. Dentre estes, destaca-se Rodolfo Martins de Andrade, que ficou
conhecido como Bdmghosé Obitiko. Através destes protagonistas, o Candomblé comecou a

anhar forma e a desenvolver-se como religido de matriz africana, mas adaptada as realidades

¢ necessidades locais.

Uma das mais significativas adaptaces na transposicio da religiosidade afro para o
Brasil deu-se, principalmente, no tocante ao Oréculo de Ifd. Este processo resultou na modi-
ficacdo do posicionamento original dos Odi de 1 a 16, assim como as combinacdes entre os
Odlii maiores, fazendo surgir os Odi menores no sistema de Ifa, o que totalizou 70 caminhos,
ao contrario dos 256 originais. Assim, a consulta tornou-se mais dindmica e simples. Esta nova
versdo ficou conhecida como “Sistema Bdmgbosé” e rapidamente alastrou-se por todos os
Candomblés brasileiros, inclusive sendo absorvida por outros grupos étnicos, como os bantos

¢ os fons, além daquele ao qual pertencia Iyd Nasé (1oruba).

A equivaléncia entre os Odis do Orculo de Ifa e dos utilizados no Meérindilogin € a
seguinte:

Merindilogun | Ifd
01- Onkanran /Eji Ogbé
02- Eji Oko / Oyékai Méji
03- Eta Oguindd / Iwori Méji
04- Irésin / Odi Meji
05- Osé / Irosim Méji
06- Obara / Owénrin Méji
07- Odi / Obara Méji
08- Eji Onile / Qlanran Meji
09- Osd / Ogiindd Méji
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10- Ofiin / Osd Méji

11- Owgnrin / Ikd Méji

12- Ejild Sebora / Otiripon Méji
13- Eji Ologbon / Otiwd Méji
14- Tka / Irete Méji

15- Ogbegiindd / Osé Méji

16- Alaafia / Ofin Méji

Neste novo sistema, houve modificacdes também em relagdo aos ebo prescritos, as-
sim como aos animais utilizados, plantas e minerais, tudo sendo adequado a fauna, a florae a

geologia brasileiras.

Enguanto o Opele (Oraculo de Ifd composto pelas nozes de palmeira) foi dado por
Ortinmila, o Mérindilégun (Oréculo de buzios) foi criado pelo Orisa Osim. Reza o itan que
Osim comecou a adivinhar para os clientes de Orunmild quando este estava ausente. Quando
Orunmila descobriu, expulsou imediatamente Osiin. Por isso, Osim ndo conseguiu aprender

totalmente os segredos de Ifd.

Os buzios s3o também denominados de cauris, cuja palavra deriva do vocabulo kauri
(da lingua hindustani), que eram moedas correntes na China desde o segundo milénio a.C. Os

cauris teriam sido levados para o Congo através de operagdes comerciais.

Os buizios sdo crustaceos cuja concha possui uma abertura natural, que no oraculo ¢
considerada como sua “boca”, sendo, portanto, a parte pela qual o ordculo ird se expressar me-
diante as caidas (posi¢des em que as conchas ficam ap6s a manipulagio nas méos do othador

e sua jogada no tabuleiro).

A parte originalmente fechada as vezes ¢ cortada para dar equilibrio & concha no jogo.
Segundo alguns Babdldwo, a pratica de usar os cauris cortados na parte originalmente fechada
remonta tradicdes de utilizagio por mulheres, enquanto usa-los somente com a fenda natural

remonta a manipulagdo por olhadores de sexo masculino.

Segundo Verger, Ifd teve origem na Arabia Saudita. Teria sido expulso de sua terra e
desceu o Egito, passou pelo sul do Deserto do Saara, chegando ao Daomé. A partir do antigo
Daomé, o Oraculo de Ifa foi disseminado em toda a Africa subsaariana, sofrendo algumas
adaptagdes. Entre os fons, o Opelé é jogado para frente, os iorubés o jogam para trs € 0s ara-
bes, para cima. Preservou-se, contudo, a tradigdo de fazer a leitura dos sinais dos Odu de Ifd

em qualquer lugar, sempre da direita para a esquerda, conforme a escrita arabe.

Entre os fons, as pontas da corrente divinatdria do Opélé ficam voltadas na diregédo do

consulente, j4 os iortibas jogam o rosario com as pontas viradas para o olhador.
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Ao invés das nozes de palmeira, o Op_élé também pode ser confeccionado com caro-
¢os de manga selvagem (Mangifera gabonensis). Porém, esses caro¢os ndo sdo tirados direta-
mente da drvore. Para que possam ser utilizados, eles precisam ser retirados do estdmago dos
elefantes. Quando os cagadores abatem um elefante e encontram em seu estOmago esses caro-
¢os ndo digeridos, passam a ser considerados como dadivas porque o elefante € um simbolo de
forga, o qual ¢ associado a f4.

Apesar de ser considerado um instrumento masculino, cada um dos lados do Oraculo
de [fd € consagrado a um sexo. Para diferencié-los, na ponta masculina € colocado um buzio,
um guizo ou um pedacinho de marfim. Este lado fica sempre a direita do olhador.

Ao contrério do Merindilégin, o Ifd pode ser jogado as sextas-feiras. No Brasil, nor-
malmente o Merindildgiin é jogado em uma mesa, onde consulente e olhador postam-se em
lados opostos, um de frente para o outro. J4 o Ifa, ¢ jogado no chdo, sobre uma esteira, man-
tendo-se a tradigdo africana de quando nio eram utilizadas mesas nas casas, até o periodo de
colonizagdo. A posicdo de consulente e olhador é a mesma do Meérindildgun.

Os instrumentos auxiliares a consulta de Ifa, além do Opél_é (espécie de rosario no qual
sdo atadas sementes o dendezeiro), sio 0 gpgn ifd (bandeja de madeira na qual sdo desenhados os
simbolos dos Odii que aparecem no ordculo conforme a caida do Opéle); o irosim (nome da arvore
cuja casca roida pelo cupim — iye, resulta em um po amarelo que serve para forrar o tabuleiro onde
sera jogado o Ifd); o irofd (sineta em formato conico utilizada pelo olhador para invocar as divin-
dades); e 0 Osiin (& um bastio que simboliza o poder do Babdldwo). O irésim pode ser substituido
pelo p6 do bambu corroido pelo cupim, por terra (matéria primordial) ou por farinha de inhame.

A dindmica do jogo de Ifd consistia, originalmente na Africa, na manipulagdo do
Opelé pelo olhador, que o jogava na superficie. Conforme sua queda e a posi¢io dos coqui-
nhos, ele verificava 0 Odi correspondente € o desenhava no opon ifd. Depois, ele recitava o
poema correspondente aquele Odlir para que o consulente fizesse suas proprias associagdes e
conclusdes. Ao final, o olhador receitava os ebo necessarios ao caso.

Embora Ordnmz‘lc‘zﬂfd facam parte do pantedio das divindades lorubas, eles compdem
um complexo oracular-filos6fico-religioso tdo detalhado e peculiar, que originou um culto a
parte. Desde a Africa, havia uma iniciagdo para Ifd, distinta da i iniciagdo para os demais Orisd.
E o chamado culto Ifa.

A iniciac@o a Ifd variava nas diferentes regides iorubds. Na cidade de Ldlipon, co-
megava com oferendas a Esit, Osun e a Odi (uma divindade local). Depois, eram colhidos e
preparados os coquinhos de dendezeiro. Em seguida, iam 2 floresta para consultar /fi aos pés
de uma palmeira que tivesse trés troncos. Ali seria verificado o destino do nedfito e se o ebo
setia para Qrimmila ou para outro Orisa. Posteriormente, iam 4 mata onde eram feitas imola-
¢des rituais sobre a cabega j4 raspada do iniciado, que ficava postado sobre folhas maceradas
de ire (simbolo de sorte).




COSMOGONIA: O MITO DA CRIACAO E SEPARACAO DO MUNDO E SEUS PROTAGONISTAS

O periodo de preparacio dos sacerdotes de /fd durava trés, cinco, dez e até 30 anos,
para ser completo e satisfatério. A prova final para que o iniciado pudesse ser considerado um
Babdlawo era pronunciar um ofo (encantamento) capaz de matar um péssaro diante dos olhos

do seu mestre.

Tanto no Mérindilégin quanto no sistema Orinmild/Ifé, quen responde as consultas
€ sempre Esii. O Orisa da comunicacio é o encarregado de fazer a interlocucio entre homens
e deuses. Por isso, Esii é considerado como o Orisd mais ligado a Orvmmild. Esit s6 ndo inter-
medeia pedidos, nem ebo a Qlgrun, o Deus Supremo, pois Olorun nio pode' ser influenciado

por oferendas: Tuni le [ Olodumaré ebo? (Quem ousa oferecer sacrificios a Olodimaré?).

Est apoia ou pune aqueles que atendem as predi¢des do oraculo. Dai o provérbio: Eni
6 ritbo I'Esti gbe (Esu apoia somente aqueles que ofereceram o sacrificio). Tanto que, normal-
mente, € recomendado aos olhadores manterem um £ assentado especificamente para bem

atendé-los na consulta ao oraculo.

A consulta aos oraculos ¢ geralmente cobrada pelo olhador. Esta pratica ja existia na
Africa. O provérbio 4 ki ndifd kamd yan ebo (Ninguém consulta Ifd sem ter de fazer uma ofe-
renda) € utilizado para tal justificativa. Contudo, este ditado tem sentido bem mais amplo. Ou
seja: sua intengdo € mostrar aos consulentes que [fd ndo deve ser provocado por mera curiosi-
dade ou leviandade. Quem recorrer ao ordculo deve estar disposto a se sacrificar. Neste aspec-
to, o sacrificio tem sentido lato. Sacrificar-se significa abrir mfo de certas atitudes, esforcar-se
em prol de alguém ou de algo, respeitar algum tabu etc. Ndo necessariamente retribuir com
pagamento em dinheiro. Embora tal atitude, muitas vezes, seja mais pratica e descomprometi-

da, tanto para o consultor quanto para o consulente.

Alguns titulos atribuidos a QOrunmila bem descrevem sua relagdo mirinseca com o
destino e seus mistérios: Elérii Ipin (“Aquele que ¢ testemunha dos destinos”), Gbayé Gborun
(“Aquele que vive tanto na Terra quanto no Céu”), didtinse Aiyé (“Aquele que coloca o mun-

do em ordem”), Akéré Finii Sogbon (“O homem pequeno com a mente cheia de sabedoria”).

O Candomblé ¢ uma religido oracular. Portanto, todas as suas praticas devem ser
orientadas pela consulta ao oraculo através do lider da comunidade, o Babdl/drisa. Desde as
folhas a serem utilizadas em banhos rituais, como o dia das obrigacdes, os ebo necessarios, 0s
cargos a serem conferidos, ao Orisé de cada membro do eghe. A lisura na consulta ao ordculo

assegura as boas praticas da casa ¢ a seriedade religiosa daquele templo.

No Brasil, Oriinmila e Ifd sdo genericamente considerados como qualidades do Orisa
Osald. Porém, no Candomblé, ndo hé iniciac@o para estas divindades, apenas no culto a [fa.
Este, aqui em nosso pais, atualmente ¢ notado em duas vertentes: a de origem cubana ¢ a nige-

riana, diferindo ambas em certos ritos, mitos € conceitos.
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%

Esv

Esu € o Orisa que intermedeia a relagio entre as demais divindades e os homens. Niao
que 0s outros deuses ndo possam se comunicar ou interagir com os humanos, mas ¢ sempre

Esii aquele que responde em todo e qualquer ordculo, trazendo a mensagem dos Orisa.

Por ter entre as suas atribuigdes a energia sexual, Esu € aquele que ndo apenas presi-
de o sexo, mas, através do qual, serve como canal para que os espiritos reencarnem. Por isso,

também neste aspecto, ele é um comunicador entre os dois mundos.

Esi) esta, a todo momento, em todo lugar, Segundo Fernandez Portugal Filho (2010: 8)2,
Esis tem “(...) o dom da ubiquidade.” Esi pode estar em varios lugares diferentes ao mesmo
tempo. Esir é, portanto, antes de mais nada, o grande mensageiro. Ele exerce também a func¢do
de guardido, protetor dos templos de Candomblé, casas particulares e também dos mercados
e comércios em geral. Esit é o caos, além de todas as mudancas e efeitos positivos e negativos

que o caos pode acarretar.

Considera-se que toda pessoa tem seu proprio Esir. E o chamado Esii Bara: o Esis que
habita em nos. Possivelmente, 0 nome decorre da fusio dos vocéabulos ba (verbo esconder) +
ara (corpo); ou ba (prep. com, em companhia de) + ara (corpo). Assim, o Bara é o Orisa Esi)
que estd em nos, em nosso corpo, independentemente de sermos de uma ou de outra divinda-
de. Esis é, por conseguinte, reconhecido como uma energia inata, a propria esséncia dos seres

humanos. Portanto, somos assim como Esu, divinamente imperfeitos e humanamente divinos.

Esii certamente € o mais polémico de todo o pantedo das divindades. Ele ¢ dual. E o
bem e o mal. E o certo e o errado. B astuto, vaidoso, violento, libidinoso. Ele também & bom,
justo, sincero e amigo. Mas nio ocupa o lugar de opositor do bem. Esu ndo é o contraponto do
Criador. Ele ndo tem por objetivo destruir a obra de Qlorun, nem prejudicar pura e simplesmen-
te suas criaturas. Esu nao € como o diabo na concepedo judaico-cristdo. Ele provoca os instintos
do homem, mas nfo os domina. Esis rege a ambigdo, por exemplo. E este sentimento ¢ dtibio. A
ambi¢do pode ser extremamente positiva, 4 medida que serve como impulso para o progresso e

para as conquistas, como pode ser sinénimo de inveja, mesquinharia, sordidez e mjustica.

Por tudo isso, Fsi merece respeito e precaugdo. Talvez seja tdo dificil para nds com-
preendermos Esi porque a cultura ioruba nfo era como a nossa ocidental: maniqueista, se-
gundo a qual as coisas s3o vistas simplesmente como ou boas, ou mas. Contudo, nés, seres
humanos, também somos bons ¢ maus em nossas agoes cotidianas. Possivelmente por essa
razdo, Esii ¢ a divindade que mais se assimila e se assemelha aos humanos. Ou seja: Fsii é a
energia basica do nosso mundo. Portanto, podemos dizer que a Terra (1/é Aiyé) foi construida

com base nos sentimentos, emogdes e energias de Esi.

2PORTUGAL FILHO, Fernandez. De Esia Osala — os deuses yorubd. 2010,




COSMOGONIA: O MITO DA CRIACAO E SEPARACAO DO MUNDO E SEUS PROTAGONISTAS

Est é considerado a laterita: a “protoforma universal”. E o “simbolo da matéria indivi-
dualizada”, nas palavras de Juana Elbein®. A laterita é uma espécie de rocha que surge a partir de
um processo de formagio especial de terreno. Vale dizer que a laterita, ou laterite, ¢ qualificada
como um tipo de solo dotado de grande concentragdo de hidroxidos de ferro e de aluminio, que se
identifica como um chio muito avermelhado. Este processo é denominado tecnicamente de “la-
terizacio” e se constitui pelo excesso de chuvas em contato com este solo, criando uma espécie
de crosta. Sio os chamados solos lateriticos, tipicos de regides de clima timido e quente. A lateri-

zacdo do solo é dubia e surpreendente como Esir: € dgua em contato com a terrd, gerando pedra.

A energia de Esi (a sexualidade, a dubiedade, a ambigdo, o bem, o mal etc.) esta,
portanto, em nosso chdo, € nosso solo. E, como o homem foi criado da Terra, temos que nossa
matéria é assim constituida da massa composta pela matéria de Esu. Assim, Esu esta em nos ¢,

por isso, nos identificamos tanto com esta divindade.

Esii ¢ cultuado em quase toda a Africa jeje-nagd. Bernard Maupoil (1943)* disse que,

no Daomé, havia relatos de que Esi era um homem que se tornou Vodun (divindade jeje).

Onadele Epega?® reproduziu o mito de que Fsi teria sido posto no mundo em [fe por Oloja, tor-
peg p q p p 7

nando-se assim o primeiro rei de Kéru, ancestral do primeiro rei dos Eghd. Ja na cidade de Ife,
Frobenius?® defendeu a tese de que Esi é oriundo do leste, onde se distinguia Esii de Elegha
(divindade falica cultuada no sul da Africa). O Padre Baudin? indicou que o templo principal
de Esu seria na cidade de Woro, proximo a Badagris. Mas foi Ellis* quem afirmou que Esii
residia em uma montanha perto do rio Niger, na cidade de Igbeti, em um grande palacio feito

de cobre, contando com muitos servidores.

Esir é um dos cinco protagonistas da criagdo do mundo, completando sua participagdo
com Qbatdld, Olorun e Odiuduwa. Esii, no idioma iorubd, significa esfera, o que reafirma a
significancia desta divindade enquanto movimento, circulaggo, coesdo e infinitude. Nenhum

ritual ou festa pode ser realizado sem que antes Esis seja devidamente saudado.

Tanto homens como mulheres podem ser iniciados para Esii, embora o segundo caso
seja mais raro. Pierre Verger (2000: 126)*, contudo, relatou que conheceu na cidade de Ouidah

uma mulher consagrada a Fsu, cuja designacdo era “Elesu”.

2 0s Nagd e a Morte, Juana Elbein dos Santos, 9 ed. Vozes, Petropolis.

% MAUPOIL, Bernard. La géomancie a [’ancienne céte des ésclaves. Paris: Institut d’Ethnologie, 1943.
5 The Mistery of Yoruba Gods, Lagos, 1931

% Mythologie de 1"Atlantide. Paris, Payot, 1949.

27 Fétichisme et Fétiches, Lyon, 1884.

% The Ewe Speaking Peoples, London, 1890.

2 VERGER, Pierre. Notas sobre o culto aos Orixds e Voduns. Sao Paulo: EQUSP, 2000.
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Existem pelo menos duas possibilidades para as origens dos iorubds na Africa Oci-

dental, de acordo com estudos desenvolvidos por linguistas, arquedlogos e historiadores.

A primeira vertente (BASCOM, 1984; RAY, 2000) aponta que eles teriam se formado
do encontro de populacdes ja estabelecidas na regido florestal do Golfo da Guiné (possivel-
mente os ibos com povos vindos do centro-norte africano, que se estabeleceram ali em torno
dos séculos IX e X), antes do primeiro milénio da era cristd. Esta teoria €, em parte, reforcada

pelos estudos dos linguistas, que perceberam a identidade idiomatica.

A segunda hipétese se baseia na possibilidade de articulagio entre populagdes da pro-
pria Africa Ocidental, algumas habitantes multisseculares das regides florestais e outras ad-
vindas da 4rea de savanas mais ao norte, que teriam se influenciado ou mesclado. Para esse
segundo encontro, a data mais provéavel seria o periodo referente aos séculos XIV e XV (SMI-

TH, 1965; LAW 1973; SILVA, 1996).

O termo “ioruba” & relativamente recente. A expressio foi usada como forma de iden-
tificar como um tnico grupo, os diversos povos que ocupavam areas no sudoeste da Africa
Ocidental e que continham entre si identidades sociais, idiomaticas, historicas, culturais e re-
ligiosas. Esse grupo ocupava a regido florestal do Golfo da Guiné, sobretudo a area que hoje

compde a Nigéria, o Togo e 0 Benim, desde o primeiro milénio depois de Cristo.

Ao longo dos anos, aqueles que seriam chamados posteriormente de iorubas foram se
organizando em cidades-Estado (pequenos reinos independentes), mas que mantinham entre
si relacBes comerciais e algumas identidades cosmogonicas. As principais cidades-Estado que
comporiam o chamado iorubo localizavam-se entre a margem oriental do rio Ogiin e a margem

ocidental do rio Niger.
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Mapa do lorubo
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Diversas cidades-Estado da Africa pré-colonial formavam entio o que os europeus
passariam a chamar de “iorubo” ou “iorubolandia” desde 500 d.C: pr', Ibadon, Benim, Ekiti,
Osun Ondd, Akiwé, jlarin, Iré Ogbo’mo’so, fs,eyz’n, Osagbo, llésa, Kwara, ngén, Lagos, 014,
Abéokita, Sagamii, Egbddo, Kétu e If.

A rotulagio desses elementos enquanto um conjunto era resultante do interesse euro-

peu em identificar os grupos para com eles desenvolver interesses comerciais, politicos, bem

como para facilitar as chamadas acdes missiondrias de conversio,
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Mapa do lorubo e da regiao ocupada pelos
fons, iorubas e edo na Nigeria
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Area de Influéncia de Qyo, século XVl

Reino do Daomsé, sécuio XX,

Reino do Benim, século XV e XV

Para bem compreendermos os iorubas, € fundamental entendermos o processo de cria-
cdo desta roupagem identitéria. Pode parecer, a principio, que esse aglomerado sempre tivesse

se identificado como membros do mesmo grupo, mas isto ndo é verdadeiro. Segundo o Prof.

Anderson Oliva (2005):

Estudiosos perceberam que a construgdo dessa identidade étnica foi fruto das pres-
sdes sofridas por algumas cidades-Estado presentes no Golfo da Guiné, do século
X VI em diante, e dos esforgos dos proprios “iorubas” em se defender da a¢8o escra-
vagista de europeus e do reino do Daomé. Ao mesmo tempo que a relagdo com outros

grupos africanos como os haugas delineou sua elaboragfo. Neste caso, ¢ preciso lem-
brar que as diferengas entre os “iorubés” eram tio evidentes que durante grande parte

de suas trajetérias historicas eles néo se identificam como iguais nem com este termo.

A explicagio de Klaas Woortmann a respeito foi clara:

E bastante evidente que falar dos iorubds ¢ tdo dificil quanto falar dos brasileiros,
esquecendo a imensa diversidade que existe entre o campesinato nordestino, o cam-
pesinato teuto-brasileiro ou a classe média metropolitana, ou entre os diferentes gru-
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pos religiosos, dos quais fazem parte os nagds. Os iorubds $80, de certa forma, uma
abstracdo; o que existe de fato s30 o reino e o povo de Ifg, de Oyo’, de Tjésa, de Kétu
etc., todos eles produtos particulares de combinagdes socioculturais ao longo de suas
histérias (WOORTMANN, 1978: 12).

nem espontanea como pensaram aqueles que se utilizaram dela 1nos séculos XIX e XX,

Pierre Verger constatou que a expressdo “ioruba” passou a ser utilizada como referéncia
daquele grupo populacional somente a partir do final do século XTX €, mais ainda, j& no século XX

“O termo loruba”, escreve S. O. Biobaku, “aplica-se a um grupo linguistico de varios
milhdes de individuos”. Ele acrescenta que, ‘além da linguagem comum, os iorubés
estdo unidos por uma mesma cultura e tradigdes de sua origem comum, na cidade de
Ifé, mas néo parece que tenham jamais constituido uma tinica entidade politica e tam-
bém é duvidoso que, antes do século XIX, eles se chamassem uns aos outros porum e
mesmo nome”. (...} O termo ioruba, efetivamente, chegou ao conhecimento do mun-

e do inicio do XTX (...) Bste termo, que apés sofrer variaces virou “Ulcumy”, “Ly-
cumy”, refere-se ao mesmo grupo de pessoas que agora chamamos de iorubj (ADE-
DIRAN, 1984: 60-1).

COmo ife, 0yg, égbd, kéty etc. do que como iorubas.
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grupo. A variedade de deuses, de interesses econdmicos e politicos e até as escarificagdes faciais

(ver pag. 146) distinguiam naturalmente essas etnias que foram batizadas como “iorubas”.

Numa tradi¢do comum a todos os milhdes de iorubdfonos, o bergo dos “iorubas” seria
a cidade sagrada de Ife ou l/é Ife. Apesar disso, jamais houve entre esses povos uma unidade
politica em comum. Nem mesmo os povos que falavam o idioma ioruba se identificavam como
“jorubas”. Todavia, indiscutivelmente, por sua unidade linguistica, e cultural, foram reconhe-
cidos como formadores de um tinico grupo étnico. Contudo, o ato de se reconhecer € de ser

reconhecidos como iorubds deu-se somente a partir do final do século XVIIL.

Os iorubdfonos compdem hoje cerca de 30 milhdes de pessoas na Africa Ocidental
e constituem, aproximadamente, 21% da populagfo da Nigéria, composta por cerca de 130
milhdes de pessoas, e ocupam as areas de maior importancia econémica do pais. Todavia, os
jorubés ndo sdo o maior grupo étnico da atual Nigéria. Os haugas constituem 23%; os fulanis,
22%: ¢ os ibos, 18%. Além da Nigéria, atualmente ha comunidades iorubas na Republica do

Benim, em Gana, no Togo, em Serra Leoa, em Cuba, na Reptblica Dominicana e no Brasil.

Em que pese o fato de os iorubds terem originalmente adotado como religido o culto
aos Orisa, nos dias de hoje sdo em sua maioria cristdos, subdivididos entre anglicanos, catoli-
cos, pentecostais e metodistas. Um quarto dos iorubas, atualmente, professa o Isld como opgdo

religiosa. Poucos sdo os que continuam adeptos a religido tradicional.
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O enfraquecimento do iorubo tornou-se agudo com a guerra travada entre o Daomé
e 0s reinos iorubas, inclusive Oyo’, a0 final do século XVIII e inicio do XIX. Estas batalhas
representavam o declinio da influéncia politica e econémica de Oy¢ na regido aquela altura. O
conflito foi reflexo da expansgo da economia escravista do Daomé, incentivada pelos trafican-

tes de escravos do Atlantico (BARNES, 1997: 48).

No final do século XIX, o iorubo passou a sofrer intervengdes diretas da Inglaterra,
que estabelecia as bases iniciais de seu império colonial africano. O interesse britanico pela
regido comegou a materializar-se, precisamente no ano de 1851, quando ingleses atacaram ¢
saquearam a cidade de Lagos. Alguns anos depois, em 1866, a Coroa britanica criava o prote-
torado de Lagos. A exploracdo da regido ficou sob o comando avassalador e despético da Com-
panhia Real da Nigéria — criada em 1886, ligada ao Ministério Colonial Britanico. No final do
século XIX e no inicio do XX, as influéncias inglesas tornaram-se cada vez mais intensas com
o estabelecimento do protetorado da Costa da Nigéria (1893), a conquista do Benim (1900), a
criagdo do protetorado da Nigéria do Sul (1901) e a posterior unifio desses dois protetorados

em uma s6 Colonia, em 1914.

A lingua, a religiosidade e os costumes iorubas chegaram ao Brasil por intermédio dos

€5Cravos.,
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Em 1830, quando a cidade de Oyd foi abalada fortemente pelos exércitos muculmanos

dos fulanis, tornou-se fragil e propiciou a captura dos derrotados.

A maioria dos 1orubés trazidos para o Brasil como escravos eram originarios de Oy_o}
mas também em grande numero vindos de outros Estados (em ordem decrescente), como
11656, Abédkiita, Lagos, Kétu ¢ Ibadian. Todos eles foram individuos derrotados em guerras
locais, aprisionados e vendidos pelos vencedores como “esp6lio de guerra”, seja para merca-

dores, seja diretamente a europeus, que os revendiam sobretudo para as Américas.

O mais antigo registro de envio de escravos africanos para o Brasil data de 1533,
quando Pedro de Gois, capitdo-mor da Costa do Brasil, solicitou ao rei a remessa de 17 negros
para a sua Capitania de Sdo Tomé (Paraiba do Sul/Macaé¢). Seguidamente, por Alvara de 29 de
Margo de 1559, D. Catarina de Austria, regente de Portugal, autorizou cada senhor de enge-
nho do Brasil, mediante certidao passada pelo governador-geral, a importar até 120 escravos.
Aligs, quando Catarina de Austria autorizou o trafico de escravos para o Brasil, o comércio de
escravos oriundos da Africa, que antes era exclusivo pelos proprios povos africanos, passou a

ser também dominado por europeus.

O trafico de escravos para o Brasil nfo era realizado somente por comerciantes euro-
peus e brasileiros. Era uma atividade em que os pumbeiros (mestigos, negros livres € também
ex-escravos) ndo so se dedicavam ao trafico de escravos como controlavam o comércio costei-
ro —no caso de Angola, também parte do comércio interior — para fazer o papel de mediadores
culturais no comércio de escravos da Africa Atlantica.

A Coroa Portuguesa autorizou a escravatura com a béngéo papal, documentada nas
bulas de Nicolau V, Dum diversus e Divino amore communiti, ambas de 1452, que permitia

aos portugueses reduzir os africanos a condi¢fo de escravos com o intuito de cristianiza-los.

A regulamentacdo da escravatura era legislada nas Ordenacdes Manuelinas. Mas, na
verdade, a adoc@o da escravatura vinha assim tentar ultrapassar dois grandes entraves econd-
micos: a grande falta de mao de obra, que se verificava por toda a Europa, devido a recorréncia

de epidemias; e o plantio de cana-de-agticar, algoddo, café e fumo no Brasil.
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Estes foram os elementos decisivos para que a metrépole enviasse para o Brasil os pri-
meiros escravos africanos, vindos de diversas partes da Africa, trazendo consigo, seus hébitos,
costumes, musica, danga, culindria, lingua, mitos, ritos e a religifio, que se infiltrou no povo,

formando, ao lado da religido catdlica, as duas maiores préticas religiosas do Brasil.

O trafico negreiro teve no Brasil quatro ciclos bem definidos, de acordo com a con-
veniéncia e as facilidades comerciais: ciclo da Guiné (século XVI); ciclo de Angola (século
XVII); ciclo Costa da Mina e Golfo do Benim (século XVIII a 1815); ¢ o ciclo da ilegalidade
(de 1816 a 1851). '

O império portugués, desde 1500, ja dominava o mercado mundial de coméreio de acu-
car, valendo-se de suas coldnias africanas. A partir de entdo, as terras brasileiras seriam uma oti-
ma alternativa para ampliar seu potencial, seja pela qualidade do solo, pela temperatura propicia,

seja pela facilidade de mdo de obra indigena (a primeira a ser utilizada como escrava no Brasil).

A escravizagdo dos nativos ndo funcionou pelas resisténcias culturais, e finalmente
foi estancada em definitivo pela proibigdo oficial da Coroa em 1556 (atendendo & bula Veritas
ipsa, do Papa Paulo 111, datada de 1537), que vetou a escravizacio dos indios. Os africanos de

origem banta foram, entéo, a segunda opgo.

Aquela altura, Portugal, ha cem anos, j4 se valia da forca escrava, € os bantos, quando
escravizados, j4 dominavam as praticas agricolas. Significavam, portanto, uma méo de obra
qualificada e afeita ao trato da terra. O Império portugués procurou, assim, suprir sua demanda
de méo de obra com os africanos daquela regido para ampliar as plantacdes brasileiras de cana-

de-aguicar com vistas a exportacfo.

Enquanto os escravos de origem banta foram trazidos para o Brasil no primeiro e no
segundo ciclos, a chegada dos jeje ¢ dos nagds deu-se basicamente entre 1770 e 1850, segundo
Pierre Verger. Portanto, grande parte do contingente oriundo deste complexo cultural ja foi

trazido na clandestinidade, ap6s a proibicdo do trafico negreiro.




0S NAGOS/ IORUBAS E 0S JEJES
A

O termo “nagd” € mais moderno. Trata-se de uma reinven¢do da identidade ioruba ja

na América, pds-diaspora.

O antrop6logo americano William Bascom (1993) esclareceu que o termo nago se
refere ao subgrupo iorubd ifo-nyin. Para Abraham (1981), a palavra nago seria originaria do
idioma fon andgé e serviria para designar os iorubas de Ipd Kiya, localidade da cidade de
Abeokiita, onde também viveriam alguns descendentes do povo popo do antigo Daomé. Se-
gundo Nicolau Parés (2007):

(...) nagd, anagd ou anagonu era o etndmio ou autodenominagio de um grupo de
fala iorubéa que habitava a regifio de Egbado, na atual Nigéria, mas que emigrou e se
disseminou por varias partes da atual Republica do Benim. Ao mesmo tempo, os ha-
bitantes do Daomé, reino que se manteve desde meados do século XVII até o final do

£33

século XIX, comecaram a utilizar o termo “nagd”, que na lingua fon tinha provavel-
mente um sentido derrogatério, para designar uma pluralidade de povos ioruba-falan-
tes sob a influéneia do reino de Oyo, seu vizinho e temido inimigo. Desse modo, uma
autodenominagdo étnica, restrita a um grupo particular, passou a ser utilizada por

membros alheios a essa comunidade para assinalar um grupo de povos mais amplo.

No passado, o adjetivo “nagd” significaria “piothento”. Fora utilizado para identificar
os iorubas que chegavam a fronteira do Daomé fugindo de conflitos étnicos. Como chegavam
maltrapilhos, esfomeados e repletos de piolhos, eram ridicularizados pelos daomeanos com a

designacgdo de nago.

Nio se sabe exatamente quando os iorubas comecaram a ser chamados de nagd em
terras brasileiras. Mas, ao que tudo indica, devem ter sido os escravos de origem fon que 0s
denominavam dessa forma, quando chegavam ao Brasil apds a deploravel travessia do Atlan-

tico, ja na condigio de escravizados.

De qualquer forma, ¢ imperioso entender que ndo existe nenhum idioma conhecido
como nagd, nem este termo identifica qualquer etnia especifica de origem africana. E sim-
plesmente uma designacdo conjectural que ganhou forga em territério brasileiro para nominar

escravos de lingua ioruba.
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A etnia iorubd, nag6-iorubé ou simplesmente nagd acabou por prevalecer e por influir
diretamente na formacdo da religiosidade afro-brasileira. Vale dizer que, nas ultimas décadas
do trafico negreiro, um enorme contingente de escravos dessa regido foi trazido para Salvador,
na Bahia. Nesse momento, os niicleos familiares também néo foram tdo desmembrados como
no inicio da escraviddo, favorecendo sobremaneira uma maior manutencio da cultura e dos
costumes daquele povo em nossas terras.

Nosso estudo se fixa na cultura e na religiosidade conhecida como jeje-nago, a qual
¢ basicamente de origem iorubé, mas com algumas influéncias daomeanas (povos ewe/fon),
também designados como jeje. Pessoa de Castro atestou que:

Entre as influéncias oeste-africanas no Brasil, destaca-se a presenca dos iorubas e dos
povos de lingua ewe, principalmente os Jon. Enquanto esses Gltimos ficaram conhe-
cidos pela denominagfo genérica de Jejes ou minas, os iorubas sdo tradicionalmente
chamados de nagds. Sobre outro plano, estes fatos se explicam pela mtroducio ma-
ciga durante o século XVIII, enquanto levas numerosas de Jjejes foram introduzidas
para as plantagdes de tabaco no Reconcavo Baiano para a regifo das minas no interior
de Minas Gerais e Bahia (...

Os jejes sdo oriundos basicamente do Benim, Daomé, Savé, Mahi, Heviosso, Sogbo
¢ Badé.

Curiosamente, o termo “jeje” ndo é utilizado para designar escravos desta mesma re-
gido em paises como Haiti, Cuba e Trinidad, dentre outros, que receberam escravos daquela
localidade africana. A expressdo “jeje” apareceu pela primeira vez documentada no Brasil ape-
nas no ano de 1835, relatando escravos importados para a Bahia. Mesmo na Africa, o vocabulo
“jeje” s6 foi notado ao final do século XIX, nos escritos dos padres pertencentes as Missions
Africaines de Lyon, grafado como “djéd;i”, referindo-se aos gun, habitantes adja de Porto Novo.
A administrago colonial francesa também utilizava esta ex ressdo para nominar a etnia gun,

g

Nao € pacifica a origem da expressdo “Jeje” entre os pesquisadores. Para Verger, a pa-
lavra “jeje” deriva do etndmimo adja. Contudo, a evolugio fonética nio corrobora a tese, pois
¢ muito acentuada a diferenca entre as palavras “adja” e “jeje”. Nicolau Parés disse que idje é
como se autodenominavam os povos adja. Os iorubés os chamavam de ahoris ou ohoris, ter-
mo que os fons pronunciavam como “holli”, A administra¢o colonial francesa teria passado a
denominé-los hollidjé. Proponho que o vocabulo hollidjé, tendo sido aportuguesado, possa ter
originado a expressio “jeje”.

Outra tese, esta defendida por Vivaldo da Costa Lima, € que a expressdo “jeje” derive
da palavra iorub4 gjéji, a significar forasteiro, estrangeiro. Esse estudioso afirmou que os ioru-
bas referiam-se aos invasores adja vindos do oeste, como “ajeji”, ou simplesmente “jeji”. Esta
tiltima teoria conta com o respaldo dos mais antigos membros do Candomblé brasileiro, que
transmitiram esta raiz histérica em seus relatos orais.




0S NAGOS, IORUBAS E 05 JEJES

Na literatura, encontraremos também as expressdes ewe (linguas da regifo setentrio-
nal do atual Togo e Gana), fon (lingua do antigo Daomé) e simplesmente ewe-fon, para desig-

nar genericamente 0s jejes, sua etnia, sua cultura e religiosidade.

Jejes e nagds eram originariamente immigos. Embora vizinhos, eram povos que pos-
suiam enorme rivalidade entre si. Inimeras guerras ao longo de séculos dividiam esses homens
de cultura, idioma e diferentes deuses. Os jejes adoravam seus Voduns e utilizavam o idioma
ewe e fon. Os nagds cultuavam os Origd em sua lingua iorubd. A proximidade entre eles, que-
rendo ou ndo, foi também fator de assimilacgo cultural. Os fronteirigos passaram a conhecer

os costumes uns dos outros, assim como sua lingua e seus valores religiosos.

Juntos, jejes e nagds constituiram o maior contingente de escravos vendidos para o
Brasil. Em razéo disso, praticamente foram extintos na Africa. Aqui no Brasil, jejes, nagds,
bem assim escravos de outras etnias, como 0s bantos, eram forcados a conviver na mesma
senzala, dividindo o espago exiguo, 0 mesmo sofrimento e as mesmas perdas. Venceram suas
diferencas pela dor. Solidarizaram-se. Passaram a se proteger € a rezar juntos. Essa bela licio
de tolerdncia, resisténcia e perddo foi tdo forte e poderosa que deixou sua marca até hoje. O
culto aos Orisa no Brasil ¢ assim também, inigualavel. S6 aqui o sire (cerimdnia publica de re-
veréncia as divindades) congrega deuses de todos esses povos, sem distingédo, sem preconceito
e em plena harmonia. Deuses que, no passado, eram invocados por rivais para a destruigdo
dos inimigos hoje dancam e festejam no mesmo ambiente, emocionando a todos, abragando a
todos e trazendo a paz entre os descendentes dos homens que, em tempos remotos se odiaram.
Além de vencerem as antigas diferengas, criaram um Unico espago de culto, que era capaz de
agraciar Orisa (nagds) e Voduns (jejes) e de assimilar elementos das duas culturas como os

mesmos temperos, dangas, adornos, € rituais.

Este fato d4 ao Candomblé uma dimensdo nitida de religifio. De caminho capaz de
religar o homem a seus deuses. E, sobretudo, de servir como meio de engrandecimento do ser

humano, proporcionando virtudes como a f€, o perddo, a paz e a solidariedade.

Comecava ali um processo sincrético inigualdvel. Deu-se a fus@o de cultos, mitos,
crengas e costumes. Surgia, a partir de entdo, a cultura jeje-nagd no Brasil e, com isso, o
Candomblé: uma religido brasileira de matriz africana, que posteriormente foi se distinguin-
do pelo agrupamento de rituais origindrios das diferentes cidades-Estado de onde vinham ou
descendiam seus sacerdotes. Assim, o Candomblé comecou a ser dividido entre as chamadas
“nacgdes”. Ha indicios, alias, de que o termo “nac¢édo” ja fosse utilizado por traficantes de escra-

vos, missionarios religiosos e oficiais europeus lotados na Africa.

Em Recife, em 1647, na época da guerra contra os holandeses, Henrique Dias, chefe
do Régimento dos Homens Pretos, escreveu uma carta em que mencionava: “De quatro nagdes
se compde esse regimento: Minas, Ardas, Angolas e Crioulos”. A mengdo aos crioulos (des-
cendentes de africanos nascidos no Brasil) como uma “nagéo” ja sugere que, no século XVII,
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esse conceito nio respondia a critérios politicos ou étnicos prevalescentes na Africa, mas a dis-
tingOes elaboradas pelas classes dominantes na Colonia em funcio dos interesses escravistas
(PARES, 2007). Ou seja, ja havia uma tradi¢o no Brasil (e até no estrangeiro) de se denominar

as etnias africanas como “nagdes”.

Possivelmente por este mesmo costume, os Candomblés que professavam a liturgia
originaria da etnia banta passaram a ser chamados como “Candomblés de Angola”, ou de “Con-
go"; os Candomblés de origem fon, de “Candomblés Jeje”; o mesmo se deu com os de origem
nagd/ioruba: “Candomblés de Kétu”, posto serem essas as etnias cuja ritualistica era professada.

Em que pese essa distingdo litiirgica, os terreiros de Candomblé atuais, de Nagdo Jeje,
Nag6 ou Angola, por mais tradicionais que sejam, misturam em sua nomenclatura palavras e
elementos uns dos outros. Por exemplo, as casas de Kétu denominam os tambores rituais de
hun, hunpi e lé, palavras de lingua fon (jeje). Ainda nestes terreiros, é comum serem cultuadas

divindades como Dan e Xapani, cuja origem ¢ do territério jeje.

Por outro lado, nas casas Jeje, reverencia-se Ode, tido como o Orisa Rei da cidade de Kétu
(Nag0), assim como a sineta ritual portada pelos sacerdotes para invocar os Voduns é o adjarin,
uma palavra de origem nagd-ioruba. Em raz8o disso, surgiu a expressio jeje-nagd para designar
uma expressdo cultural, idiomatica e religiosa que, apesar de originalmente distinta, acoplou-se em

territorio nacional, passando a designar uma nova identidade de intersegdo desses grupos.

A cultura iorubd e o Candomblé Jeje-Nagd figuram como norte para o desenvolvimento

deste trabalho sobre a concepedo de Orf.

~ Atual Nigéria e localizaggio de
' algumas cidades lorubas

NIGERIA
GAbuja

= Oyo
Ketu olbadan . ife
=ljebu Ode
JLagos
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&5

Para entendermos a cabeca, enquanto regente das decisdes e sede do livre-arbitrio, au-
tonoma e poderosa a ponto de ser considerada como uma divindade pelos iorubas, € necessario

conhecermos os valores filoséficos e culturais que essa “cabeca” tera como referéncias e padrGes.

Assim, faremos um breve relato de alguns costumes, provérbios, normas legais ¢ tra-

digdes que bem revelam o universo sociocultural que permeia os iorubds e suas “cabegas”.

EDUCACAO E HONRA

Neste sentido, o poema iorubd abaixo transcrito nos norteia sobre os valores culturais

iorubas:

Cuide de suas maneiras®

Cuide de suas maneiras, meu amigo!

A honra pode abandonar nossa casa,

e a beleza, as vezes, acaba.

O rico de hoje pode ser o pobre de amanhd.
A honra € como o mar,

e também a onda da rigueza;

ambas podem escapar de nossa casa.

Mas as boas maneiras acompanham-nos
até o tumulo.

O dinheiro ndo ¢ nada,

As boas maneiras é que sdo

A beleza da humanidade.

Se vocé tem dinheiro, mas néo se comporta bem,
Quem ira confiar em vocé?

Ou, se vocé é uma mulher muito linda,

Mas néio se comporta de maneira adequada,

0 COUTO DE ALMEIDA, Maria Inez. Cultura Iorubé — costumes e tradigdes. Rio de Janeiro: Dialogarts, 2006.
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Quem desejard té-la como esposa?

Ou, ainda, se vocé é muito educado,

Mas engana as pessoas,

Quem confiard em vocé para negécios?
Cuide de suas maneiras, meu amigo.

Sem bons modos, a educacdo néo tem valor.

Todos amam uma pessoa que sabe se comportar.

Esta poesia iorubd retrata bem os costumes e a importancia que o povo da a educacio
¢ a honra. A honra ¢ elevada como bem maior. E {inico patriménio levado ao timulo e, apos a

morte, ainda servird para respeito de sua memoria.

Dizem os iorubas: “Old babd ni imii yan ghéndeke” — E a honra do pal que permite ao
filho caminhar com orgulho. A honra ¢, entio, um bem quase hereditario. Um homem deson-
rado ndo conseguird transmitir esses principios a sua prole e criard uma descendéncia inteira
sem honra.

Mais uma vez a formacéo dos filhos aparece como preocupacdo dos iorubds para
assegurar o bem-estar da sua comunidade e a garantia da honradez do seu cli. A honra é um
bem basilar, sem ela ndo € possivel fazer negécios, pois ninguém seria capaz de confiar em
um mentiroso. Assim, a honra passa a ser garantia do sucesso financeiro, e ndo o dinheiro, que

pode se esvair até mesmo da mio dos ricos.

As “boas maneiras” sdo a formula para que a pessoa seja benquista por sua comunida-
de. Um homem mal-educado néo consegue esposa e, assim, torna-se incapaz de ter filhos que
>

possam garantir seu sustento e a continuidade de sua familia.

O CARATER

A educacio e a honra sfo pilares dos iorubds, assim como o carater (iwa). Vejamos a
lenda de /wa na literatura de Ifd:

Iwa era uma mulher de rara beleza com quem Orinmild se casou, apds ela ter se
separado de diversos outros deuses.

Apesar de sua beleza, /wd tinha maus costumes e falava demais, sendo ainda pregui-
¢osa e lrresponsavel.

Depois de algum tempo de casados, Oriinmila, ndo podendo suportar o mau compor-
tamento de sua esposa, mandou-a embora.

Entretanto, quando Jwa partiu, Orinmile percebeu que ndo podia viver sem ela.
Perdeu o respeito dos vizinhos, sua prética divinatéria perdeu o valor, seus clientes se
afastaram, ficou sem dinheiro, enfim perdeu tudo e foi desprezado por todos.
Tentando achar uma solugdo, vestiu-se de Eguinguin e saiu por ai, & procura de Jwa.
Foi a casa dos 16 odlii de Jfd a procura da esposa, cantando na porta de cada um:

e
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Ogbon inu, awo Alard;

Difd fim Aldrd, Eji Osé,

Omo Amuirin kan dogbon agogo.
Imoran, awo Ajero, Difd fun Ajero,
Omo oghdoju koroo ja jdle.

Nibo 16 ghé riwa fun un o,

Iwa, Iwa 1d n'wd o, Iwa.

O 16 bé o 16w, 166 niwa,

Owo 0lowé ni.

Iwa, fwa Ia n'wé o, Iwa.

Omo la bi,

T4 & niwa, Omo olomo ni.

Twa, Iwé 1o n'wd o, Twa.

Bd a nilé, ta a niwa,

1ié omilé ni.

Iwa, Iwa la n'wd o, Iwa.

Ba a ldso, td a niwa

Aso, aldso ni.

Iwa, Iwé 1o n'wd o, Twa.

Ire gbogbo td a ni,

Ta a niwa.

Grande Sacerdote de Ifd de Ajero,
Adivinho de 4jerd,

Onde vocé vir Jwa diga-me.

E Iwa, Iwa que estou procurando.
Se vocé tem dinheiro, mas ndo tem Iwa,
O dinheiro nio € seu;

Iwa é a pessoa que eu procuro.

Se alguém tem filhos, mas ndo tem fwa,
As criangas pertencem a outra pessoa;

Iwa, Iwa é quem nds procuramos...

Se temos uma casa, mas ndo temos Iwa,
A casa nfio € nossa, ¢ de outra pessoa.
Iwa, Iwa € o que procuramos.

Se vocé tem roupas, mas tem falta de Jwa,

As roupas pertencern a outra pessoa.
Iwa, Iwa € o que procuramos.

Todas as boas coisas da vida que um homem possui,

Se ele perder fwa, elas passam a pertencer a outra pessoa.

Iwa € o que estamos a procural

Depois de grande procura, Orunmila achou Iwa casada com Oldjo. Quando cantou
na porta de Oldjo, este foi & porta recebé-lo e recusou-se a devolvé-la. Entdo eles
comegaram a brigar. Qriinmila bateu em Oldjo com a perna de uma cabra que havia
sacrificado antes de sair de casa. O impacto atirou Oldjo a muitas milhas de disténcia,
e Jwa foi levada de volta para sua casa.
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Na concepgaio ioruba, o carater ¢ representado por uma mulher. Ou seja, 0 homem
deve “casar-se” com o seu caréter, ser fiel a ele, zelar por ele e jamais perdé-lo ou maltrata-lo.

E importante frisar que a mulher, para os iorubés, bem como o carater, carrega em si
a dualidade: ambos podem ser bons, mas também podem ser bruxos. Da mulher nasce a hu-
manidade. E ela quem perpetua a espécie, assim como deve ser o carater: perene, transmitido
geragdo apos geracio.

A mulher descrita na lenda tinha maus h4bitos porque foi negligenciada por seu marido.
A situagdo chegou a tal ponto, que o marido perdeu iwd (o caréter) e teve que brigar para recu-
peré-la. O valor dado a iwa (3 esposa/ao carater) é o mesmo que se deve dar as preciosidades.

Vale esclarecer que o maior objetivo moral buscado através das praticas religiosas
tradicionais africanas ¢ que o homem se torne um omoliwabi (filho de bom carater). Para os
iorubas, o cardter do ser humano é revelado pelo seu corpo. O carater molda o homem e se
mostra a quem quiser ver. Os olhos, a postura, o tom da voz sio capazes de revelar a sinceri-
dade, a honestidade e a distingdo de uma pessoa de bom caréter.

Importa dizer que, atualmente, aqui mesmo no Ocidente, costumamos identificar ge-
nericamente os mentirosos através da voz de falsete, os pedantes por meio do arqueamento das
sombrancelhas, os perversos pela posi¢io dos cantos da boca, que pendem para baixo.

Winnicott defendeu que a psique humana vai gradativamente se assentando no corpo
ao longo da vida, desde o nascimento. Lacan reconhecia que, do ponto de vista simbdlico, o
corpo poderia ser entendido como uma imagem da pessoa, revelando sentimentos, concepgdes
€ emogdes. Também Freud desenvolveu teorias sobre a corporeidade, afirmando que o corpo,

em Psicanalise, ndo se resume ao campo bioldgico.

Os iorubds associavam o caréter 4 beleza. Eles utilizam o termo iwd lewa, que pode
ser interpretado como “caréter € beleza”. Com isso, ensinaram que as nossas escolhas positi-
vas, resultantes de a¢des de bom carater, nos tornam “belos”. Esse principio, visto friamente,
poderia ser entendido como propulsor do preconceito. Contudo, a proposi¢do é outra. O que
pretendiam com isso era agugar uma percep¢o mais profunda do ser humano - eles desejavam
compreender o carater do ser humano através de véarios indicios.

Os individuos demonstram a beleza de seu intimo através de gestos, fala, olhar, atitu-
des. Nao que uma pessoa desprovida de beleza fisica seja a revelagdo de um mau carater. Até

porque o belo precisard comprovar seu cariter em suas acoes.

A MORADIA

A moradia dos iorubas tinha forma compacta. Eram conjuntos de habitacBes familia-
Te5 que se agrupavam em um mesmo terreno. Os ingleses chamavam de compounds, enquanto
0s iorubas denominavam de agholé (rebanho de casa).
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Nos aghbolé, moravam o chefe daquela familia, suas mulberes, seus irmaos, esposas, fi-
lhos, as companheiras destes, netos, escravos, outros parentes e agregados, totalizando, as vezes,

até 70 pessoas. Cada nucleo familiar deste cla residia em uma casa que ficava no mesmo agbole.

Os agholé ainda tinham espago para a criacdo de bois, cabras, aves, ovelhas e outros
animais. Cada casa de um mesmo agbolé era construida ao lado da outra, sem muita ou, as
vezes, nenhuma distincia, parede com parede. Nio tinham janelas para o exterior, o que dava
a impresséo (vista de fora), que todo o compound correspondia a apenas uma Unica casa. Ja a

distdncia entre um compound e outro variava entre 200 a 500 metros, conforme a cidade.

Alguns agbolé eram to grandes que mais se assemelhavam a aldeotas, compostas por fa-
milias numerosas e até por grupos de linhagens afins ou aliados, aproximados por mteresses comuns.

As cidades iorubds eram geralmente pequenas, mas havia as pequenininhas embo-
ra houvesse excepcionalmente grandes urbes que impressionaram ateé mesmo 0S europeus,
afeitos as grandes metropoles. Contudo, muitas vezes era dificil distinguir entre as pequenas

cidades e as grandes aldeias.

No conceito ioruba, cida-
de era todo agrupado que tinha um
rei préprio, ou que pertencia a um
rei dono de outra ou outras cidades.
A formacdo das cidades foi gerada
a partir do momento em que a pro-
ducio daquele grupo humano criou
excedentes a sua subsisténcia. Com
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iss0, houve reserva para as épocas de
escassez, assim como O COmercio, a
estruturacdo de grupos sociais e poli-
ticos. Estes, por sua vez, comegaram
a criar estratégias para se apropriar
desses excedentes em busca do en-
riquecimento pessoal. Para garan-
tir esse poder de mando, criaram-se

grupos militares e uma aristocracia

que justificava seu dominio atraveés
de inGmeras estratégias. O poder
central dos reis também oferecia
beneficios aos seus suditos, como
seguranca contra inimigos externos,

organizacdo publica, oportunidades

de negocios com entes externos.
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DIREITO A PROPRIEDADE

Este principio do mundo capitalista ndo existia na sociedade ioruba. Cabia ao rei a
propriedade de todas as terras. Portanto, era por concessio pessoal do soberano que os homens

ganhavam o direito de ocupar as terras para moradia, criacdo e plantio.

Para lograr uma gleba de terra perante o rei, o interessado deveria fazer uma doacdo
ao soberano, que poderia consistir em obis, vinho de palma, animais, escravos, ou mulheres.
Em certos casos e cidades, a distribuigdo dos lotes era feita por um conselho de ancidos (fato
até hoje observado em grande parte da Africa ioruba e banta), que levava em conta a utilizacdo
e a distribui¢do equéanime das terras. Sendo permitido o uso da terra, esta ngo poderia tornar-se
improdutiva. O possuidor era obrigado a plantar € a ceder parte da colheita ao poder central,

que rateava os lucros entre o rei e as familias poderosas.

A terra tinha grande relevancia para os iorubés. Ndo apenas pelo seu uso, mas pelo
seu significado. A terra “(...) Era a guardia dos mortos, a servidora dos vivos e a promessa aos
vindouros. Pertencia a todos eles, no tempo e na eternidade.” (COSTA E SILVA, 2006). Por
iss0, ap0s seu uso ter sido concedido a um cla, nio poderia ser ocupada por outro. A compra e

venda de terras nfio era permitida.

Uma familia ndo era dona do terreno, mas da produgio que ali se realizava e da histé-
ria que ali fora produzida. O regime era usufrutuério, ou seja, os detentores da posse da terra
poderiam usufruir dos beneficios que ela pudesse Ihes fornecer sem, contudo, tér a propriedade

sobre o imdvel.

A distribuic¢do dos lotes também poderia ser feita a um estrangeiro, desde que se apre-
sentasse as autoridades locais com esse propdsito e fosse aceito como membro daquela comu-
nidade e pagasse o quinhdo estipulado para o uso. Caso ele retornasse ao seu local de origem,

as terras voltavam ao controle central sem qualquer compensagao.

Os terrenos ndo, mas a produgdo destes poderia ser penhorada como garantia de dividas.
Este regime somente sofreu alteracdo no século XX, quando em Ibadan a producdo de cacau
ganhou relevéncia. O cacau ndo era muito consumido pelos habitantes, mas seu valor era para
exportacdo. Com o interesse e o surgimento de ofertas financeiras tentadoras trazidas por culturas

estrangeiras, criou-se um mercado imobilidrio girando sobre as terras cacaueiras férteis.

Raros foram os exemplos africanos do regime de propriedade privada sobre as ter-
ras, como entre os kara, habitantes de uma ilha do Lago Vitéria (localizado entre Tanz4nia,
Uganda e Quénia), que tinham o hébito de praticar a agricultura permanente, juntamente

com a pecudria bovina.
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HOMENS, MULHERES, RELACIONAMENTO E CASAMENTO

A sociedade ioruba era patriarcal. Eram os homens que exerciam os cargos de co-
mando na area militar, politica e religiosa. Os reis eram sempre homens e os filhos homens
primogénitos, a principio, eram os primeiros na linha sucessdria, a excecdo de algumas etnias
que, em determinadas eras, escolhiam o soberano através de outros métodos. Os homens mais

velhos comandavam seus clds, compostos pelos homens mais jovens, mulheres e criangas.

O mais importante ato social nas sociedades 1orubas era o casamento. Diziam os 1oru-
bas: “Ighéyawd jé ise t6 mimg ni ojii Qlgrun” (O casamento é um costume sagrado aos olhos
de Deus). O casamento representava muito mais do que a unido de duas pessoas. Era atraves
dele que o homem assegurava sua descendéncia, fortalecia seu cld, adquiria respeito social,
aumentava suas riquezas, celebrava importantes acordos comerciais e militares. Tudo 1sso em
um s6 ato. Por isso, detalharemos um pouco mais este assunto, seja pela peculiaridade, seja

pela riqueza de detalhes, seja pela sua relevancia para compreensao dos valores iorubas.

Os homens poderiam casar-se com varias mulheres, desde que tivessem condigdes de
manté-las com o mesmo padro. A cada casamento (ighéyawd), o homem negociava e pagava
um dote negociado diretamemte entre os patriarcas do seu cld e os da familia da noiva. Por
iss0, casar-se com muitas mulheres era um direito exercido por poucos, apenas pelos homens

que detinham boa condicdo social e financeira.

Aqueles que tinham condi¢des de casar e ndo queriam fazé-lo, muitas vezes preferiam
se mudar de sua cidade, seja pela insisténcia dos pedidos de casamento, seja pela pressdo cons-
tante de seus préprios parentes em casa-los, a fim de consagrar um bom acordo que garantisse
o futuro daquele cli. A escolha da noiva (ifojusdde) era feita criteriosamente pelos pais entre
familias que tinham interesses comuns. Tradicionalmente, as noivas eram escolhidas antes

mesmo do seu nascimento, ou quando ainda eram beb¢s.

Nao raro, os rapazes, ou homens adultos, procuravam casais honrados e encomenda-
vam a noiva para selar um bom acordo entre os clis. Se fosse concordado, o noivo visitaria e
ajudaria a familia do bebé, como forma de compromisso e também para demonstrar que cui-

daria bem de sua futura esposa.

Mais recentemente, os pais de jovens em idade de casamento comegavam a procurar
noivas, mesmo sem que seus filhos soubessem. Para tanto, recorriam aos aldrina (casamen-
teiro(a), pessoa encarregada na antiga sociedade ioruba de investigar familias e noivas para

garantir bons casamentos ou intermediar acordos nupciais).

Mogas que tivessem mau comportamento ou em cuja familia houvesse ladrdes, lepro-
sos, mendigos, maus pagadores ou algum outro fator que desabonasse o clg, tornavam-se des-
valorizadas para casar. S depois desse levantamento minucioso, o rapaz se langaria ao cortejo

da noiva, ou seu pai da familia da pretendida.
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Ha relatos de que, ao final do século XVIII e inicio do XIX, rapazes em condicdes
de casar também poderiam ter a iniciativa de contratar diretamente um aldrina. Era o(a) ca-
samenteiro(a) que iria sondar o interesse da noiva. Se esta ndo consentisse, ndo haveria mais
chance de casamento. O(a) casamenteiro(a) comegava a elogiar o rapaz para a noiva, a fim de
despertar o interesse desta. Se ela concordasse, o aldring entio intermediava encontros entre
0s no1vos para que o relacionamento se firmasse. Af, sim, 0 noivo solicitaria a intervenggo do
seu pal para celebrar o pedido de casamento ao genitor da noiva.

Ao oficializar ao seu proprio pai seu interesse por uma moga, usava-se uma frase linda
e ludica, que bem retratava a alma dos iorubas: “Vi uma flor muito bonita na casa de fulano e
desejava colhé-la.” S6 depois disso, explicaria a0 seu pai 0s sentimentos que nutria pela moca
e relataria os entendimentos havidos. A partir de entdo, seu pai iria procurar a familia da noiva

para formalizar o pedido de casamento (itoro).

Na maioria delas, o pai, os mais velhos de sua familia, o noivo e os irmios deste iam a
casa do pai da noiva em visita para o itoro. Levavam bebida (vinho de palma), um saco de obis
(fruto sagrado que simboliza a lealdade, largamente utilizado na alimentacio por ser riquis-
simo em nutrientes). Os visitantes carregavam também consigo um couro de cabra enrolado.

Chegando a casa dos anfitries, saudavam-nos e eram convidados a sentar no comodo
principal. Neste momento, as mulheres da casa imediatamente se retiravam. Os homens es-
ticavam seus couros de cabra e sentavam-se todos em circulo. Os anfitrides ofereciam vinho
de palma e os visitantes retribuiam com obi e rapé. O dono da casa entfio abria o didlogo para
que o pai do noivo iniciasse o assunto. Conversavam e comiam até o momento que julgassem
propicio para tratar dos negocios. Neste instante, ficavam a sos apenas 0s pais dos noivos. O
pai da noiva oferecia ao pai do noivo um amarrado de varetas, cujo nimero correspondia ao
valor desejado como pagamento do dote pela sua filha. Cabia entio ao pai do noivo retirar do
feixe o numero de varetas coincidentes com a redugdo que ele pretendia. O pai da noiva entio
voltava a acrescer um determinado niimero de varetas. A operacdo se repetia, alternando-se,

até chegarem a um numero de consenso.

Os valores ndo eram tratados direta e abertamente quando se referiam ao dote, pois
isso seria considerado ofensivo a noiva. Estipulacio de prego e barganha eram usados apenas
no comeércio de géneros, utensilios e animais. O dote também poderia ser constituido por bois,

cabras e produtos agricolas.

O casamento era um negécio. Através dele, eram celebrados pactos politicos, aliancas mili-
tares e relagBes comerciais. Em razio disso, no passado mais remoto, raramente 0s noivos uniam-se
por lagos sentimentais, embora tal ndo fosse impossivel desde que suas familias aprovassem.

Ap0s o acerto, entdo, o pai da noiva e o pai do noivo chamavam os nubentes para que
fossem perguntados se estariam de acordo com o casério. Em €aso positivo, considerava-se
celebrado o noivado e iniciavam os preparativos para o casamento.
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Todo o enxoval da nubente era providenciado e custeado pelo noivo, assim como a
festa de casamento. Os preparativos do casamento duravam cerca de dois a trés meses e a data
definitiva do enlace s6 ocorria apds a quitacdo de todas as despesas correlatas, inclusive o dote.

Na véspera do casamento, a noiva entoava os cénticos nupciais (ekun lyawd), que
ndo tinham rima ou métrica rigida. Poderiam variar ou ser levemente modificados conforme a
histéria da noiva. A beleza dos canticos dependia basicamente da voz da noiva. Os ¢kiin iyawo
eram transmitidos oralmente e ndo pertenciam a um cld em especial. Eram cangdes tradicio-

nais € comuns em toda a cidade.

O primeiro cntico era feito de joelhos diante de seus pais. Através deste, a noiva
agradecia pela criagio dada pelos pais, pela beleza que tinha herdado, expressava sua dor por
deix4-los e pedia a béngdo dos seus genitores para ndo ser estéril, nem dar a luz a um abiku
(crianca que nasce predestinada a morrer precocemente). Caso um dos pais ja fosse morto, a

noiva iria cantar a beira de seu timulo.

O segundo cantico era dedicado aos conhecidos e parentes. A noiva safa pela cidade,
acompanhada das mulheres mais velhas de seu cld, cantando de casa em casa 0s seus anseios:
medo de ser malquista pela familia do futuro marido, medo de sofrer, medo de ndo saber re-
solver os problemas. Se no percurso encontrasse uma mulher estéril, cantava para que esta
pudesse engravidar. Se encontrasse uma viliva, cantava para que esta se casasse de novo, caso
tivesse condi¢des. Se por acaso encontrasse outra noiva desempenhando a mesma tarefa, as
duas comecavam uma espécie de desafio para ver qual das duas cantava melhor.

Depois, cantava especificamente aos seus amigos de infincia e aos mais chegados,
lembrando os bons momentos que passaram juntos e explicando que se afastaria deles ndo por
inimizade, mas porque precisaria se casar e se mudar para a casa de seu marido.

No dia do casamento, que sempre se realizava a noite, um cortejo de amigos e paren-
tes ia & casa da noiva buscé-la para a ceriménia. Antes de entregar a filha, o pai da noiva rezava
em voz alta, junto com sua familia, e todos acompanhavam a filha até a porta de casa para que
seguisse com o grupo. O séquito percorria a cidade, passando pela casa de amigos para giie
estes abengoassem a noiva € se unissem a procissdo.

Para o casamento, 0s noivos preparavam-se minuciosamente. Os homens fomavain
varios banhos e usavam roupas limpas e pomposas, calcando seus melhores sapatos. As mu-
lheres eram lavadas pelas mais velhas de sua familia, que a ajudavam a pentear especialmente
os cabelos e a adorna-la com migangas, corais, cordGes, pulseiras, tornozeleiras € brincos.

No dia das ntipcias, a familia do noivo presenteava a da noiva com elementos simbo-
licos, que expressavam seus desejos positivos, revelavam seus costumes e portavam o dse que
se queria aos noivos: semente de obi (lealdade), semente de ordgho (longevidade), cana de
acucar e mel (alegria, amizades), sal (satisfagéo), buzios (dinheiro, riqueza), azeite de dende
(solugdo de problemas) e pimenta-da-costa (fecundidade). Cada um desses itens era entregue

mediante uma reza propria.
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A noiva levava para a casa do marido, onde passaria a residir, um menino ou uma
menina (em geral, seus irm3os ou parentes mais novos), que iriam ajuda-la nas tarefas domés-
ticas no novo lar e fazer companhia a ela, para que ndo estranhasse tanto o afastamento de sua
familia, ajudando-a assim na adaptagdo desta nova fase da vida,

No trajeto entre a casa da noiva e de seu futuro marido (local do casamento), a nubente
era saudada e cumprimentada como se fazia a0 proprio rei. O noivo esperava a futura esposa
sempre do lado de fora de sua casa. Bra costume dizer que, se a noiva entrasse e o noivo ja
estivesse dentro de casa, i$so traria m4 sorte ao casal,

Ainda do lado de fora de sua casa, cabia ao noivo lavar os pés de sua noiva. Deseja-
va-se com isso deixar o passado para trds e comecar uma nova vida, livre de resquicios ruins
€ negativos.

Depois disso, a noiva deveria pisar numa cabaga para quebrd-la em muitos pedacos.
Diziam que o ntimero de cacos corresponderia ao niimero de filhos que o casal teria. Por isso,
escolhiam sempre uma cabaga bem fina, para facilitar a tarefa. Feito isso, a noiva finalmente
ingressaria na casa do noivo, onde seria recebida pela familia do mesmo.

A ceriménia consistia no ato de o mais velho da familia da noiva entrega-la a pessoa
mais velha da familia do noivo, recomendando que este ndo a deixasse passar fome ou frio,
nem apanhar etc. Aquele que entregava a noiva ao familiar do noivo caberia pronunciar um gfp
(encantamento) para a noiva:

Mu Orf Io

M m’ewa lo

Ojo lewd bo

Ori ni bd ni g 'bélé oko

Pegue Orieva

Nao pegue somente a beleza e v4

A beleza um dia acaba

Mas Ori é que permanece na casa do marido.

Era cumprimentada e levada diretamente para um quarto, onde deveria permanecer
por trés dias consecutivos. Somente no terceiro dia, o marido entraria no quarto para dormir
com ela. Se a moga ndo fosse mais virgem, o marido poderia devolvé-la a familia e desfazer o
Casamento, o que era considerado uma grande desonra para a familia.

Na manha do quarto dia de nupcias, a familia da noiva iria visitar o casal. Para demons-
trar que o casamento tinha se consumado e que a moga era virgem, 0 Noivo servia aos SOgros um
Jarro cheio de vinho. Se a noiva nio tivesse se casado virgem, o jarro teria vinho s6 até 3 metade,
significando que a mulher ja havia feito sexo com outro homem. Era a maneira simbélica de
demonstrar a desfeita representada por um jarro cujo vinho havia sido consumido antes de ser
servido as visitas. Nio sendo virgem, os pais da noiva levavam a filha para casa neste dia.




COSTUMES I0RUBAS

Se nfo tivesse sido deflorada, celebravam a consumacio do casério € iniciavam 0s
festejos que seriam realizados no sétimo dia contado da realiza¢do do casamento. Se o marido

ja fosse casado, suas outras esposas participavam ativamente dos preparativos da festa.

Durante os trés primeiros meses apos o casamento, a noiva ficava reclusa em casa,
sem sair, sem participar das tarefas domésticas. Era uma espécie de resguardo, no qual ela de-
veria dedicar-se exclusivamente ao marido. Somente apds este periodo, a noiva poderia sair €
visitar seus pais. Era um dia especial, em que ela faria pela primeira vez a comida de sua nova
familia. A partir dali, j& poderia ir a0 mercado e assumir suas responsabilidades da casa.

Nio eram bem-vistos os filhos bastardos, por isso o casamento era fundamental para
a sociedade. Um homem ioruba respeitdvel deveria casar-se e ter muitos filhos para tornar-se,
assim, perpetuado. Cada novo casamento era comemorado por toda a comunidade com muita
danga, misicas e comida e bebida. Apesar desta possibilidade, a relagdo sexual do homem com

outras mulheres que nfio fossem suas esposas ndo era aceita.

Os homens que tinham varias mulheres deveriam construir casas vizinhas em seu ter-
reno, para em cada qual acomodar suas esposas € a respectiva prole. Era comum que as esposas
mais velhas e experientes ajudassem as mais novas, orientando-as na criacdo dos filhos € nos

afazeres domésticos para agradar o marido.

Eram os homens que deliberavam na dindmica familiar, dando pouco ou nenhum es-
paco a interferéncia das mulheres. O homem que cedesse com frequéncia aos caprichos ou as
ordens de sua mulher era considerado fraco, sendo motivo de escarnio por parte dos demais.

O vinculo familiar era considerado entre filhos, irmdos, primos, sobrinhos e netos, a
ndo ser quando ocorriam rivalidades intrafamiliares, estas geralmente ocasionadas por interes-

ses politicos.

As mulheres passavam a pertencer ao cld do marido quando se casavam. As mais ve-
lhas eram responsaveis pela criacdo e educacfo das criangas. Ajudavam os maridos na lavoura

e cuidavam do preparo dos alimentos da familia.

A trai¢fo ao marido nfo era tolerada. Conforme a etnia, a punigfo era o banimento da-
quela comunidade, surra, apedrejamento ou a morte, conforme o julgamento. A mulher infértil,
ma parideira ou que s6 gerasse filhas mulheres e desse a luz a abiki era motivo de tristeza para

a familia e, com isso, tinha menos prestigio no seu cla.

O homossexualismo nio era admitido entre os iorubas, homens ou mulheres. Era con-
siderado um tabu (um interdito). Sua pratica era vista como nociva a saude da comunidade.
Talvez porque as condigdes de higiene da época fossem insalubres; talvez porque contrariasse
0 sexo convencional, que era importante para a procriacdo € para a consequente perpetuagio
daquele grupo; talvez porque houvesse o mito da impoténcia ligada a pratica homossexual.
Os homossexuais descobertos eram punidos e banidos da comunidade. E suas familias eram

ridicularizadas, perdendo prestigio.
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Algumas etnias iorubés escolhiam eunucos (iwéfd, ibd-cfin) para cuidar das esposas do
rei, sem que houvesse risco de molesta-las. Pela proximidade com o soberano e sua familia, os

eunucos acabavam por adquirir grande poder de influéncia em decisdes importantes para o reino.

AGRICULTURA, PECUARIA, CACA, PESCA E COMERCIO

A base da alimentagdo dos iorubas era essencialmente milho, inhames, legumes e
frutas. Ingeriam também em sua dieta aves, cabras, porcos, carneiros (conforme a etnia), bois
e peixes. O abate de animais de maior porte se dava geralmente em grandes festas ¢ comemo-
ragdes, e ndo na dieta cotidiana.

Os homens de maior posse eram reconhecidos pelo tamanho de seus rebanhos e sua
plantagdo. O homem comum adquiria suas riquezas com o plantio de inhames. Sua aptidio
para o trabalho era medida pela capacidade que tinha de lograr bons resultados de sua roca. A
produgdo deveria ser suficiente para a alimentagdo farta de sua familia, o pagamento das cotas
comunitarias, o comércio nos mercados e 0 escambo com outros produtos e utensilios.

A construgdo de mercados nas vias principais era um traco caracteristico das socie-
dades iorubas. O grande comércio de géneros alimenticios, tais como fe1j0es, dendé, inhame,
peixe seco ou defumado, sal, cobre, ferro, ouro, tecidos, adornos e animais, era praticado nos
mercados. As operagdes comerciais eram realizadas através de escambo ou compra e venda.
Nao se tem noticia da cunhagem de dinheiro por nenhuma etnia ioruba. A moeda utilizada para
tepresentar as negociagdes eram barras ¢ arames de cobre, pedacos de ferro em forma de arco,
manilhas de cobre e os cauris (bizios).

Os mercados eram frequentemente visados por ladrdes, o que os levava a ser procu-
rados e vigiados por soldados reais. Em torno dos mercados, as cidades eram desenvolvidas.
Ife, Oyo’, Kétu e Abeokiita, por exemplo, eram grandes urbes que impressionaram os europeus
Ja nos séculos XIX e XX. -

O dominio da forja proporcionou que cada cidade tivesse especialistas no trato dos me-
tais, dispondo de um ou, as vezes, de varios ferreiros. J4 havia centros de minera¢do e era reconhe-
cida a qualidade dos metais de uma ou de outra regifio, valorizando assim os produtos derivados.

O ferro era farto em grande parte do iorubo. J4 o ouro era de aluvisio ou de minas pro-
fundas, e provinha de outras regides como Gana, Senegal, Nubia etc. Os artifices utilizavam
também a forja de chumbo ¢ de estanho e, com esses materiais, produziam e comercializavam
intimeros produtos de valor.

Ife ja fabricava vidro para utensilios, contas, cintos, pulseiras desde a primeira metade
do segundo milénio. Produtos de ferro, ouro, cobre, latdo, vidro e cerdmica eram fartamente
utilizados para a confecgéio de armas, enxadas, machados, ornamentos e diversos objetos. Com
madeira, faziam vigas para a sustentacdo de habitagdes, portas, janelas, canoas, pildes, bande-
jas, colheres e toda sorte de utensilios. Objetos de barro produzidos em olaria também serviam
a utilidade doméstica e ao comércio.
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Quando as cidades eram dispostas em locais de rota de viajantes ou de transito de mer-
cadorias, costumava-se cobrar pedgio aos transeuntes, sobretudo quando estrangeiros. Esta
pratica gerava importante fonte de renda e riqueza para o soberano, garantindo a prosperidade
da sociedade e de seu povo.

Quanto mais rico e honrado fosse o homem, mais respeitado no seu cld. Este status
permitia aos homens adquirir cargos honorificos na sua cidade, passando a pertencer aos con-
selhos decisdrios. A variedade de produtos e o aumento da demanda ocasionaram a formagdo
de inumeras profissdes especializadas, tais como ferreiros, teceldes, escultores, oleiros, carpin-
teiros, curtidores e os proprios comerciantes. ‘

A agricultura era manufatureira e contava com alguns artefatos que facilitavam o ser-
vico. Com a tecnologia da forja, os instrumentos agricolas foram se aperfeicoando. Em cidades
como Ife, Benim e Jjebu-Ode, havia enormes areas reservadas a agricultura para assegurar o
suprimento do povo em tempos de guerra, ou nos casos de sitiamento por inimigos. Estrategi-
camente, o campo ficava dentro das muralhas dessas grandes urbes.

Geralmente, as etnias africanas dedicavam-se com exclusividade a pecuéria ou a agri-
cultura. Raros foram os casos em que tais atividades possufam o mesmo grau de importancia
em uma Unica urbe, como no norte do Togo, na Guiné Bissau, no Burundi, em Ruanda, Senegal
e nas encostas dos montes Quénia, Kilimanjaro e Meru.

A pecuéria caracteristica das zonas mais aridas da Africa consistia na criacdo de ca-
melos, cabras ¢ cavalos. Nas mais amenas, eram bois, carneiros ¢ asnos. O boi era um bem
de capital e com ele realizavam-se muitos negécios: selavam-se amizades, solucionavam-se
disputas, além de significar stafus ao seu proprietério. Com os bois, compravam-se mulheres,
faziam-se sacrificios religiosos, banquetes em ocasides de festas. Um homem que tivesse bois
¢ sabedoria angariava amizades importantes, criava vinculos de solidariedade e construia um
séquito politico em torno de si.

A caca, embora frequente, era mais propicia no periodo da estiagem, pois os animais
selvagens convergiam para os locais onde houvesse agua, tornando-se presas mais faceis. Em
paraleleo, neste mesmo periodo, a agricultura era prejudicada pela seca, tornando a cacga a me-
lhor alternativa para subsisténcia do povo.

Apenas nas areas mais densas e florestas néo era possivel criar gado nem plantar com
facilidade. Mas, geralmente, todos 0s povos cagavam, com maior Ou menor importancia para a
sobrevivéncia, conforme o caso. Os instrumentos de caga eram o arco ¢ flecha, o tacape, a lan-
ca e variados tipos de armadilhas. Todos os tipos de animais eram objetos da caca. Variavam
apenas a necessidade, a oportunidade ¢ a fauna local.

De passarinhos, macacos, porcos do mato, antilopes, gamos, bufalo, leopardos, ri-
nocerontes, ledes a panteras e até elefantes, todos poderiam ser abatidos. Estes ultimos, por
exemplo, eram objeto de enorme esforgo coletivo. Aldeias inteiras ou um grande grupo de
cacadores poderiam se organizar para abater um elefante. A técnica, neste caso, era encurralar
e drogar o animal através de setas e flechas atiradas do alto das arvores para facilitar o dominio
¢ a morte desses enormes animais.
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Os cagadores especializados possuiam grande prestigio social, pois eram reconheci-
dos como detentores de conhecimentos muito especiais sobre o manejo das armas, a manha
dos animais, pela astucia e, sobretudo, pela coragem que os distinguia.

Todos os iorubds que habitavam regides as margens de rios e lagoas dedicavam-se
com frequéncia a pesca como atividade complementar a agropecuaria. Nessa lida, eram utili-
zados arpSes, anzois, redes para arrasto, tarrafas, pu¢as e armadilhas. O peixe era entdo consu-

mido fresco ou defumado, para aumentar sua durabilidade.

ESTETICA

Alguns dos principais marcos estéticos iorubds eram as incisdes no rosto. Cada etnia
caracterizava-se por cortes diferentes no rosto de homens e mulheres. Esta pratica prestava-se
para a identificacdo dos grupos, sobretudo em conflitos bélicos. Mas, com o tempo, ganhou
contornos de beleza estética (moda) e até de pratica religiosa.

Durante as batalhas, as incisdes no rosto facilitavam que os guerreiros se identifi-
cassem, favorecendo que se ajudassem em qualquer situacdo. Este sentido foi transportado e
adaptado para o ambiente religioso, que passou a identificar as incisdes feitas no corpo dos

iniciados no Candomblé como formas de protecdo contra os males e contra 0s inimigos.

Marcas faciais de etnias iorubas (Abaja)

MARCAS QY0

Marcas faciais de etnias iorubas (Abaja)

MARCAS IFE

Abaja Olowu

MARCAS IGBOMINA MARCAS YAGBA
Keke ou Combo Keke ou Combo ng? Olowu

{com o Ibamu)
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Nos Candomblés, as incisdes, denominadas como “curas” — marcas rituais (abdja),
nfo sdo feitas no rosto, mas nos bracos, peito e costas, também servindo para identificar as

na¢Oes originarias daquele culto.

As mulheres iorubas também se embelezavam, fazendo desenhos no rosto, no tronco,
nos bragos e pernas com plantas como o bijje, osun (principalmente em casamentos, nascimen-
tos e posse de um novo rei), laali, efun e wdji. As pinturas serviam para finalidades estéticas
e religiosas. Poderiam significar fertilidade, longevidade, paz, seducio, conforime a tintura e
a disposico. Orificios nas orelhas, no nariz ou nos labios também tinham valor estético. As
pinturas no corpo, assim como as curas, também foram reproduzidas no ambiante religioso em

rituais de Candomblé.

O trato do cabelo também era
parte relevante da estética iorubd. Para
os homens, o padrio era cabelo raspado
com a cabeca untada de &leo para dar
britho, como simbolo de higiene e bons
modos. Somente aos dignatarios do culto
de alguns Orisa era permitido o cabelo

longo, com o qual eram feitos penteados

especiais. Os mensageiros do rei tinham
um corte de cabelo que os diferenciava:
eram raspados de um lado da cabeca e

cabeludo do outro lado.

As mulheres usavam o cabelo grande para permitir varios penteados, como suku, ald-
gogo, koroba etc. Os mais usados eram o irun bibd (cabelo solto), o irun kiké (preso, mas
simples) e o irun didi (preso, mais elaborado). Os arranjos eram feitos de varias maneiras: suki
— (cabelos penteados para cima e presos no alto); d7di (cabelos divididos de orelha a orelha e
penteados de baixo para cima dos dois lados até se encontrarem); pdnumo (abre-se o cabelo
em volta da cabeca toda e penteia-se de baixo para cima e de cima para baixo, encontrando-se

no meio); ipako elede (cabelo solto, todo penteado para a frente).

TECELAGEM E VESTUARIO

Atecelagem era considerada uma atividade profissional, de atribui¢io preponderante-
mente masculina. Na era das oficinas, os teceldes tinham seus locais de trabalho fixos. Outros

carregavam seus teares e percorriam aldeias e cidades, oferecendo tecidos e roupas.

A arte da tecelagem era de tamanha relevancia que havia uma divindade detentora da
arte de tear: Obaliifon, originrio da cidade de Ifon, proximo a llobu e Osogbo, perto da mar-

gem do rio QOsun.
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A origem dos teares horizontais,
utilizados por diversos povos africanos,
possivelmente ndo era local. Curioso que,
se a tecelagem era considerada uma ati-
vidade masculina, a produgdo da matéria
-prima (plantio de algoddo, tratamento e
tingimento dos fios) era precipua das mu-
lheres, sempre remetendo ao equilibrio
homem--mulher; sempre apregoando a
solidariedade social.

Os tecidos industrializados ape-
nas chegaram & Africa e foram adotados

em seus costumes com o nicio do periodo

colonial. Os tradicionais tecidos estampa-
dos utilizados largamente em quase todos os pafses da Africa subsaariana sio denominados
genericamente como adire. Adire, portanto, ¢ a palavra que serve para identificar todo tecido

estampado, seja ele tingido, seja pintado. O bergo desta técnica é a cidade de Abéokiita.

Duas téenicas de tingimento se destacam e, por sua popularidade, merecem ser cita-

das: eleko e alabere.

A origem do vocabulo eléko possivelmente ¢ a contragfo de e/é (pref. indicativo de
comando, dominio) + ko (verbo tingir). Eléko consiste em preparar uma grossa goma de man-
dioca e, com ela pronta e fria, fazer desenhos no tecido ainda branco, utilizando a goma macia
e ainda morna. Depois, quando a goma secasse e se tornasse rigida, banhava-se o tecido em
uma mistura de dgua com bastante anil para tinturar as partes livres, preservando sem colorir
os desenhos revestidos pela goma. Apds a secagem, retirava-se a goma endurecida, obtendo-
se um tecido azul com desenhos em branco. Posteriormente, era feita uma segunda banhagem
(J& sem a goma) novamente no anil. Ao final, tinha-se um tecido azul em duas tonalidades: o

fundo mais escuro e, nas partes onde fora feito o desenho original, tons de azul mais claro.

Outra modalidade de tingimento é conhecida como aldbere, cuja tradugio pode ser:
ald (subst. sonho) + be (verbo desatar, soltar) + re (verbo tingir, mergulhar em agua, molhar).
Dai, aldbere significaria a técnica criativa de tingir a roupa desatando nés. E tal explicacéo se

aplica oportunamente, a2 medida que passaremos a descrever este processo artesanal.

Para o tingimento dldbere, amarrava-se o tecido com varios nos e, depois, mergu-
lhava-se © mesmo em tintura. Apds a secagem, desatavam-se os nds para se obter no pano
um fundo tingido com espagos em branco (as partes protegidas pelo né durante o banho). Em
seguida, o mesmo tecido era mergulhado em novo tingimento, s6 que em outra cor. Por fim,
tinha-se um tecido estampado com cores diversas: a do fundo e a das partes originalmente

atadas com 08 nos.

TR
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Os trajes tradicionais masculinos, denominados egbejodd, sho basicamente: aghadd
(uma espécie de camisa grande e larga, com o cumprimento ate a metade da coxa, sobrepondo-
se & calca); ghdriyé (tanica desprovida de mangas, cujos maiores atrativos s3o os detalhes borda-
dos na parte da frente); danddgé (espécie de tinica feifa de tecidos nobres, comprida ate a canela
e muito larga, utilizada sobre calga e camisa de mangas compridas confeccionadas do mesmo
pano — traje de gala, mais utilizado por autoridades, homens ricos e ancifos respeitaveis); bibd
(roupdo longo, feito de tecido leve, pode ter mangas curtas ou compridas. E uma espécie de
agbddd até a canela, usado sobre uma calga mais justa eleborada com o mesmo tecido chamada
de soro); dansiki (composi¢do usada por baixo); as calcas eram chamadas genericamente de
sokoto; sanyinmotan (espécie de bermuddo até a altura do joelho, usada em servicos pesados);

lembe (calca bem larga da cintura até a altura do joelho, depois afinando desta parte ate aos pes).

Qualquer traje masculino ¢ composto com um chapéu (fila). O fila pode ter varios

estilos, como oribi, bentigo, akete ou eléti aja (com pontas laterais lembrando orelhas de cdo).

As mulheres iorubés vestem-se com ase 76 (saia sem costura, montada com uma tira
grande de pano enrolada na cintura € comprida até os pés, usada com o peito desnudo quando em
casa ou durante servicos domésticos, ou por baixo do pithd feminino); bitbd feminino (semelhan-
te a0 modelo masculino, mas com meia manga); sim/ (veste usada por baixo do bitha quando e
¢ parcialmente transparente devido ao tipo de tecido); iborim (conhecido no Brasil como pano
da costa — tecido grande, dobrado ao comprido em formato retangular, espécie de xale apenas

N
S

usado sobre um ombro, cobrindo na frente seios, tronco e parte da coxa e atras costas e nadegas)

As mulheres também nfo saem as ruas sem cobrir a cabeca com o gélé (turbante). Hlas
compdem seu vestiario adornando-se com braceletes, pulseiras, tornozeleiras, cordoes, angis

e as j4 mencionadas pinturas.

Os tecidos, de uma forma geral, eram confeccionados a partir de entrecascas de arvores,
ou através da tecelagem, mais especificamente para algodao, rafia e 13. Praticamente todas as ca-
sas possuiam um tear. Os tecidos eram fortes, grossos, duraveis e bonitos. Em um s6 agbolé, po-

diam ser contados de seis até mais de uma duzia de teares, pois a produg@o de tecidos era grande.

CUIDADOS ESPECIAIS COM IDOSOS E CRIANCAS

Os idosos tinham imenso valor nas comunidades iorubds. Quanto mais velho, mais

respeitavel. Os anos de vida correspondiam a maior sabedoria e conhecimentos acumulados.

Por ser a cultura ioruba tradicionalmente oral, eram os idosos verdadeiras bibliotecas
vivas, conhecedores das tradigdes e detentores do conhecimento. Os idosos eram portadores de
ase: Wo'n b’o’modé ba juba agba — dizem que, quando a crianga sauda os velhos, tera longa vida.

O axé (dse), neste contexto, tem um significado mais abrangente que seu conceito ori-
ginal como “forga vital”. Aqui, este elemento pode ser compreendido como “‘sorte” ou como

“transmissor de boa energia”.
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O interessante ¢ perceber que o homem, o qual naquela época remota e indspita conse-
guia chegar a velhice, antes de tudo era visto como um vencedor. Como aquele que foi capaz de
superar as doengas, as guerras, os predadores, os dissabores e conseguiu, ao longo de sua trajeto-
ria de vida, acumular experiéncias que lhe deram sabeboria que outros ndo conseguiram alcancar.

Os idosos honrados compunham os conselhos decisérios das sociedades. Conforme a
cultura iorub4, um dos maiores propdsitos da vida era a longevidade, Por 150, 08 ancidos eram
considerados pessoas bem-sucedidas. Envelhecer em uma época de guerras, ambiente indspito
¢ medicina precéria era um simbolo de admiravel resisténcia e for¢a. O homem que morresse
prematuramente, desde que nio fosse em guerras, despertava suspeitas de ter sido alvo de al-
guma puni¢do divina,

Os 1orubés integravam as criangas aos servicos domésticos em idade bem tenra, a fim
de criarem o hébito de respeitar os adultos e de ser teis 4 sua comunidade. Na realidade da-
quele povo, as criancas significavam, sobretudo, mio de obra para as fainas da lavoura, caca,
pesca, guerras, servigos domésticos e, principalmente, para a perpetuacdo daquela familia. Por
1880, as criangas que nasciam com deficiéncias eram abandonadas nas florestas, para que Jkui
(a morte) as levasse de volta.

Em algumas etnias, até certa idade a crianga ndo era apresentada a0s seus pais biolo-
gicos. Esta dindmica objetivava que a crianga aprendesse a respeitar todos como seus proprios
pais, e fazia com que toda a comunidade se responsabilizasse pela criacio delas como se seus
filhos fossem.

Era um tabu ver as criancas iorub4s chorarem. Segundo eles, s6 as maes negligentes e
infiéis deixavam suas criangas chorarem por falta de algo. Por isso, as mies criavam o habito de
prender seus filhos as suas costas com panos. Assim, ficavam sempre préximas de seus cuidados
€ ndo comprometiam os afazeres domésticos. As criancas mais velhas cuidavam também das
mais novas, desenvolvendo os insfintos de protecao, responsabilidade solidéria e unido,

As atividades ladicas s6 ocorriam a noite, quando toda a comunidade encerrava suas
tarefas didrias. As principais brincadeiras eram dancas, canticos e Jogos.

A RELIGIOSIDADE

Os iorubés, em todas as etnias, eram essencialmente religiosos. A religifio ioruba era
pavimentada pela tradico oral, sendo perpetuada através dos itdn (lendas), que relatavam fa-
tos, episddios, feitos dos Orisc‘z, explicando seu culto, seus gostos, personalidades, regéncias,
preferéncias, origens, desgostos, comportamentos, amores, 6dios e interditos.

Os iorubds creem em um Criador tnico e supremo, denominado Olddimare (“O oni-
potente”) ou Olgrun (“Senhor dos Céus”), ou ainda Oldfin (“O grande juiz”), que, além de
criar 0 Céu e a Terra com todos os seus habitantes, criou também as divindades (Orisd) e os

espiritos (ebora).
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N#o ha estatuas, gravuras, simbolos, totens ou qualquer forma de expressdo humana
retratando Olédiimaré, pois os iorubés acreditam que ele € inico; portanto, nada pode ser com-

parado a Ele nem pode servir para retrata-lo.

Esta pratica ndo sinifica desrespeito nem menosprezo por parte dos iorubas ao Criador.
Ao contrério, é uma forma cultural e peculiar de expressar um respeito intenso e profundo a um
ser que merece tal distingdo. Por isso, ele ¢ descrito como Atererekaye — aquele que faz o mundo

todo sentir sua presenca; ou ainda como Ogbigba — 0 que vem para ajudar os que precisam.

Olédiimare é eterno, descrito como oyigiyigi otd tki — a grande pedra imovel que nun-
ca morre. Outros atributos de Olédimareé sdo a perfeigdo e a onipoténcia. Dizem os iorubas:
“Oba a sé kan ma ki (O rei cujos trabalhos s3o feitos com perfeigdo). Portanto, tudo que os
homens fazem e € aprovado por Olédiimareé torna-se facil, mas o que ndo conta com sua apro-

vacdo e é fruto da teimosia humana, ¢ dificil ou impossivel de ser alcangado.

Por isso, é denominado Olgrun Aldgbdra (Deus Poderoso). A Ele exaltam: “Oba i
dandan re ki isele” — o rei cujas ordens nunca deixam de ser cumpridas. Um provérbio diz “4
dim ise bi ohn ti Olédimmare 'owo si. A sor0 ise bi ohun ti Olédiimare ko I'owo si” — facil de fazer

como aquilo que recebe a aprovagdo do Criador; dificil como aquilo que o Criador ndo aprova.

Em todas as versdes dos mitos da criagdo, o ser original ¢ sempre Olodimare, ine-
xistindo qualquer controvérsia a este respeito. Outra caracteristica do Criador € a onisciéncia
porque Olédiimaré tudo vé, tudo sabe e tudo conhece: é o eléti igho aroyé — aquele que sempre
ouve as queixas das pessoas, ou a rinu réde olumo okan — aquele que vé o lado de fora e o lado

de dentro das pessoas, o desvendador dos coragdes.

Olédimaré é tido como um grande e poderoso rei. Juiz supremo e imparcial (Oldfin).
Por isso, os iorubas dizem: “QOba a dake dajo” — o rei que senta em siléncio e distribui justica.
As iniquidades do mundo so diferentes da justi¢a do Criador: “Oba aiyé / ko ri g, ti oke 'nwo 0”
(Se o rei da terra ndo vé vocé, o rei do céu o vé). Olédiimare ndo tem as caracteristicas de um
Deus inerte, desinteressado nos humanos. Ao contrario, ¢ capaz de acompanhar a vida de cada

ser e de interceder por eles através de determinagdes aos Orisa.

Cada cidade-Estado cultuava um Orisd e, no méaximo, as divindades correlatas a este.
Todas as pessoas que fossem iniciadas naquela localidade o seriam para o Orisa patrono da-
quela cidade. Os sacerdotes exerciam posi¢io de grande relevancia na comunidade, obtendo
poder politico, riquezas e capacidade de influéncia sobre o rei e as demais autoridades. O ni-
mero total de divindades iorubas, contando todas as etnias e cidades, é impreciso. Relata-se

que, ao todo, sdo mais de 200, podendo chegar a 1,7 mil.

O culto aos Orisa é orientado pela consulta ao oraculo (/f@). E o oraculo, manuseado
pelos babdldwo ou oliiwo — olhadores/consultores que orientavam situagdes cruciais como

longas viagens, guerras, casamentos, acordos etc.
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Embora os iorubés fossem devotos de suas divindades, crentes no destino e guiados
muitas vezes em suas decisdes pelo oraculo sagrado, este povo tinha uma compreensio muito

interessante sobre o poder do livre-arbitrio concedido pelo Criador.

Para eles, a partir do livre-arbitrio, nem os deuses poderiam interferir no sagrado di-
reito de escolha que cada ser guardava em si. Esse conceito permitia aos iorubas uma relacio
muito especial com suas divindades. Eles sabiam que a capacidade de interferéncia dos deuses
em suas vidas era limitada. Assim, os iorubas cobravam menos milagres dos deuses e se preo-

cupavam mais em construir sua vida de forma prospera.

“Orisa bi ikim ko si 0jéjiimo " ni 0 ngba ebo” — Nio ha Orisé como o estdmago, pois recebe sacrificios diariamente.

“Orisa bi “ona “ofun Kosi, ajoojimé. Nif gba ebo lp 'wo " eni” —~ Nio existe Orisd maior do que a garganta da

gente, porque néo ha dia em que ela ndo nos cobre (exija) sacrificios.

Portanto, o ara (o corpo) do homem também era sagrado, merecendo ser cuidado e
respeitado.

A interferéncia das divindades era crivel, mas sempre relacionada  eventual puni¢do

por desvios de conduta ou ao amparo justo aos homens em causas honradas.
Os principais Orisa jeje-nagds, que compdem o pantedo das divindades cultuadas no
Candomblé, encontram-se enumerados a seguir.

5

Esu

Originario de /gefi. Sua regéncia engloba a comunicacéo; a energia sexual; a ambigio;
a dualidade humana entre o bem ¢ 0 mal; 0s caminhos. Esta divindade rege também as relacdes
comerciais € o comércio em geral. Sua saudacio é Laroyé! (“Aquele que ¢ controverso!”) Os
titulos pelos quais é conhecido: Ojisé (mensageiro); Elébo (“Transportador de oferendas™);

Elegbdra (“Dono do poder”) ou Eléghdra (“Senhor da rapidez”); Olona (“Senhor dos cami-
nhos”). Sua ferramenta ritual € o ggo (pénis ereto).

Ogiin

Seu culto ¢ origindrio da cidade de Jré. E conhecido pelos titulos de Babd Irin (“O
senthor dos metais”); Ostwdjii (“O que estd na vanguarda”); Olilana (“Aquele que desbrava os
caminhos”); Osinmadlé (“O chefe entre as divindades”™). Sua saudacfo é: Patakori! (“O impor-
tante!”) ou Oguin yé! (“Ogiin é vida!”). Ogiin rege a guerra, os caminhos, a forja, a metalurgia,

a agricultura e a tecnologia. Sua ferramenta ritual é add ou ida (espada, facdo grande, alfanje).
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A

Qde (Qs99si)

Teve seu culto iniciado em Kétu. E conhecido pelos titulos de Oba Igho (“Rei da flo-
resta”); Olodé (“Senhor da caga”); Aldkétu (<O rei de Keétu™). Suas saudagoes 530 Ol ard!
(“Honrado das alturas!”) ou Koke ode! (“Aclamamos a grandeza do cagador!”) ou 4ro le! (“O
poderoso dos ard!”). Ode rege a caga, a fartura, a prosperidade. Suas ferramentas rituais sdo
ofa (arco e flecha); bildla (chicote de couro); iruesin ou iriikere (bastio encimado por pelos da

crina de cavalo utilizado por monarcas).

N

Osdnyin

Recebe os titulos de Babd Ewé (“O senhor das folhas”) e Onfsegun (“O grande médi-
c0”). E saudado com as expresses Ewé 6! (“Oh, as folhas!”) ou Ewé asa! ("A folha € prote-
¢io!”). O culto a esta divindade comegou em Iréwo (na fronteira com o Daome). Osanyin tem
o dominio sobre os vegetais, a medicina natural e a flora. Sua ferramenta ritual é uma haste de
ferro encimada por um passaro, cercada por mais seis lancas apontadas para cima, de tamanho

menor que a principal.

Omolu | Obaliwaiyé

Costuma-se dizer que sdo a mesma divindade, sendo o primeiro sua manifestacéo en-
quanto idoso e a segunda, em sua energia jovem. Ambos recebem os titulos de Aynon (“O dono
da terra”); Oléde (O senhor do indivisivel”); Babd Igbénd (“Pai da quentura, da febre”). Sdo
saudados com a expressdo Ardtéo! (“Siléncio em respeito a ele!”). Contudo, o culto a Omolu
¢ originario da regido de Empe, ou Nupé, no territério Tapa no antigo Daomé. Ja a devogédo a
Obaliwdiyé é originaria do Daomé. Omolu e Qbaliwdiyé regem a saude € a doenca, a medi-
cina, a variola, e possuem o dominio sobre as doengas de pele. Ambos tém como ferramenta
ritual o sasara (bastdo feito de nervuras do dendezeiro, utilizado para curar).

Osumare

Nao se conhecem designagdes honorificas desta divindade. Sua saudacdio € Axogbogbdyi!
(Arrogbdghdyi), do idioma fongbé, que significa: (“Saudamos o Grandioso Rei da Terra!”). Do
fongbe: axo (abrev. de axosu, rei — tendo o “x” “prontincia de “rr”), ghogbd (grandioso), ayl
(terra). Sua origem mitica € a cidade de Mahi, localizada no antigo reino do Daomé. E o Orisa
que rege as mudancas, as transformagdes, as renovagdes. Osumaré rege o dinheiro, conduz
também a interligacio entre o Céu e a Terra através de seu maior simbolo e seu proprio signi-

Acado: o arco-iris. Dan (cobra), uma serpente de metal, € utilizada como sua ferramenta ritual.
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Sango

Recebe os titulos de Qba Jakiita (“Aquele que langa pedras” — referindo-se s pedras
de raio — trovdes); Alddo (“Aquele que racha o pildo”); Obakéso (“Rei da cidade de K50’ ou
uma expressio usada para dizer que ele nio se enforcou). Sangd é saudado com a expressio:
Kawo 6 o kabiyési le! (“Permita-nos olhar para Vossa Alteza Real!”). E um dos mais populares
Orisd no Brasil. Embora Sango tenha ganhado notoriedade como rei da cidade joruba de QOyd,
ele € originario de Nupé, uma cidade fora do 1orubo.

Sangé é o deus da justica e do fogo. Este Orisa rege o poder. Suas ferramentas rituais
830 0 osé (machado de dois gumes) ¢ o séré (chocalho que representa o som dos trovdes).

Oba

Uma das trés esposas miticas de Sango, juntamente com Oya e Osiln, QOba recebe os
titulos de Qba Eleko (“Guardia da Sociedade Eleko”) e Iyd Abita (“Mae dos abikir). Sua sauda-
¢do €: Oba si! (“A que se movimenta! ”). O culto a Oba comegou em Eleks. Sua regéncia engloba
as aguas turbulentas dos rios, as quedas da dgua e as enchentes. Sua energia estd presente nas
paixdes, no citime, na fliria feminina, na dor da perda amorosa. Oba € cagadora e guerreira. E a
divindade do rio de mesmo nome na atual Nigéria. E também patrona da dedicacfio em um re-
lacionamento. Qb4 é a divindade que protege o lado esquerdo corpo humano — por conseguinte,
rege as mulheres, cuja energia reside nesta parte do corpo. Qba é lyd Abifu logo, é encarregada
de enviar ao mundo as criangas que nascem como castigo para os pais. Suas ferramentas rituais
540 0 gfa (arco e flexa) e 0 é/¢ (alfanje: espada curta e curva) ou ida (espada).

Oya (Ydnsan)

Recebe os titulos de Jyd Mesan Orun (“Mae dos nove espagos siderais™) e Aldkoko
(“Senhora do opdkdko” = tronco ritual que une os nove espagos siderais entre o Orun e o Aiyé).
E saudada com a expressdo: Eepaa hey, Oyal (“Salve, Oya!”) Sua cidade de origem ¢é Ira, que
fica no Estado de Kwara, a sudoeste de ,0)),0'. Oya rege os movimentos de ar, os ventos em
todas as suas intensidades, da brisa aos furacdes. E também cultuada nas aguas do rio Niger.
Compete a Qya conduzir os espiritos a0 Orun apos a morte. Por isso, é considerada a senhora

dos égiin. Suas ferramentas rituais sio o iritkere (ou irdiesin) e o élé (alfanje: espada curta e
curva) ou ida (espada).

Ewa (Yewa)
E intitulada de Bimoye (“Nascida filha de um chefe”). E saudada com a palavra Rirp!

(dogura, maciez, delicadeza, brandura). Tem origem em Egbddo (atual Yewa), no Estado nige-
riano de Ogiin. Ewd rege o pdr do sol, a beleza, a timidez, a evaporag¢do. Fwa acompanha os
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mortos até a cova. Ela é guerreira e também cagadora. O ofa (arco e flexa) e o oko (langa) sdo
suas ferramentas rituais. As vezes, Ewa também € vista portando uma cobra (dan) de metal na

m#o, quando representa a metade feminina de Osuimare.
Osiin

Recebe os titulos de Jydléde (“Mae da comunidade™); Ogdgun ati Ogajulo ninu awon
Iydmi Osoronga (“Chefe suprema e comandante de todas as Senhoras dos Passaros”); e Olétoju
Awon Omo (“Aquela que vela por todas as criangas”). Suas saudagdes sdo: Oore yeyé, o! (“Oh
Miezinha da bondade!””) ou O fidé ori mg...! (“Ela cobre as cabegas com seguranga!”). O culto a
Osim teve inicio em Ilésa. Osim rege as aguas doces dos lagos, os rios e as cachoeiras. E a dona
da fecundidade das mulheres, do amor e da sedugfo. Rege também a gestagdo. Tem como ferra-

mentas rituais o abebe e o élé (alfanje: espada curta e curva) ou ida (espada).
Logun Edg (Logun)

N3o se conhecem designagdes honorificas deste Orisa. Suas saudagdes sdo: Lo si lo si!
(“O reverenciamos neste momento!”) ou Oliiwa o! (“Oh, o mestre!”). Sua cidade mitica ¢
Ilesa, terra natal de sua mie Osim. Logun rege a pesca ¢ a caga. Suas ferramentas rituais s30

o0 abebe ¢ o ofa.
Yemojd

Seus titulos sdo: Odo iyd (“Mae do Rio!”), Ayaba (“Rainha”) e Olémii (“Senhora dos
grandes seios”). Odo f¢ Iyd agba! (“Amada matriarca do rio!”), Odo Iyd! (“Mie das aguas”),
Ori o! (“Oh, Senhora das Cabegas!”) ou Eérii Iyd! (“Mae das espumas!”) sdo as formas pelas
quais é saudada. Abéokiita é a cidade onde se iniciou seu culto. Yemgjd rege a sanidade mental
¢ a harmonia do lar. Embora originalmente na Africa fosse cultuada nas dguas doces, aqui no
Brasil tornou-se a patrona dos mares, adquirindo mais esta atribui¢do. Seu dominio passou a
ser o local de encontro do rio com o mar. Suas ferramentas rituais sdo o abebe (leque) e o elé

(alfanje: espada curta e curva) ou ida (espada).
Iréko

Nio se conhecem titulos distintivos desta divindade. E saudado pela expressdo: Igi
Orun! (“Arvore do céu!”) ou Erg! (“Calma!”). Seu culto comegou no Daomé. Rege a drvore de
mesmo nome, bem como todas as arvores seculares € as florestas. Rege também os ancestrais

e as mudangas climaticas. Tem como ferramenta ritual o gko (langa de metal).
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Ibéji

Néo se conhecem designagdes honorificas desta divindade. Sua saudacdo: Oni ibéji!
(“Senhos dos gemeos’ ) ou Béjero! (“Ibéji existe para espalhar a tranquilidade!”) O culto a
Ibéji iniciou-se em Oyg e também em Epapo, & margem da lagoa da cidade de Lagos (na Ni-
géria). Rege o nascimento de gémeos, a alegria, a prosperidade e a sorte. Sua ferramenta ritual
consiste na estatueta de madeira onde sdo representadas duas criancas, sendo uma com o sexo
masculino e outra com o feminino.

Nana

Néo se conhecem designagdes honorificas desta divindade. Nond é saudada com a
palavra Saligba! (“Venha em nosso auxilio!”). Foi em Ikunu ou Okuni, proxima a Atakpamé,
no Dassa Zumé, regido do Benim, que se iniciou seu culto. Nand rege a vida e a morte. E a
senhora dos pantanos e das 4guas paradas. E a dona da lama que da origem a vida e d4 forma
a morte. O ibiri é sua ferramenta ritual.

Ogdglydn

E tido como a expressdo jovem de Osaliifgn, muito embora sejam, em verdade, divin-
dades distintas. Possui o titulo de Eléjigho, rei da cidade de Ejigho, local onde teve origem seu
culto. OSagzyan rege as lutas pela paz, as guerras para manutencéo da justica e do bem. Tem
como atribui¢do a ética e a moral. Sua saudacéo é a mesma de Osalufon.

Suas ferramentas rituais s30 odd (a mdo de pildo) e idd (a espada).
Osaliifon

Osalufon é o Osald velho, enquanto Osagiydn é o novo. De todas as qualidades de
Osald, apenas Osagiydn é cultuado em separado no Candomblé. Osaliifgn é Oba ighg (Rei dos
ibos). Sua saudag@o: Eépaa Babd! (“Saudamos o Pail”) ou E se é o! (“Obngado"’) O culto a
Osalifon iniciou-se em Ifpn. Osalifpn rege o inicio e o final dos ciclos. E ele quem domina o
sono. Rege também a ética, a sabedoria e a paz que esta proporciona. E dono do ar e da res-
pira¢do, portanto domina a esséncia da vida. O poder reprodutivo do homem e o sémen lhe
pertencem. O opd $6rd é sua ferramenta ritual,

AS LEIS E A JUSTICA -

As vedagBes religiosas eram também proibigdes legais, afinal o regime predominante
nas cidades iorubas era teocratico. Apesar de toda a iorubalandia ser pautada na tradi¢do oral,
os crimes eram bem definidos e claros para toda a populagio, assegurados pela tradicdo, esta
devidamente transmitida geragdo ap6s geragéo.
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O sumo juiz era o rei (um ser sagrado), mas era comum em algumas cidades a isti-
tuicio de conselhos compostos por ancidos e homens veneraveis, cuja competéncia incluia o
julgamento de crimes. O rei podia determinar sumariamente a condenagdo ¢ a pena de qual-
quer cidaddo, assim como sua palavra seria a decisiva em qualquer assunto, mas ndo raro ele
atendia as decisdes do conselho, quando este era instado a deliberar sobre algum caso.

Os crimes inclufam o adultério, a violagdo do pacto, roubo, prostituigdo, incesto, se-
questro, irreveréncia, mau tratamento e violéncia contra os pais, mentira, suicidio, assassinato,
estupro, sedugdo, além dos atos de falar mal do governante (rei), jurar falsamente, praticar

sodomia e usar malicia (dissimulagdo).

ADULTERIO

O adultério era definido entre os iorubas como a relagdo sexual entre uma mulher casada
e qualquer outro homem que ndo fosse seu marido, ou entre um homem casado e qualquer outra
mulher que néo fosse a sua esposa. A mulher que ja fosse prometida em casamento e se relacin-
nasse com outro homem que no o pretenso noivo também era considerada adultera. O adultério
era ainda mais grave quando havia a concepgdo de um fitho desta relagdo considerada esptria.

O adultério era compreendido como uma ofensa néo apenas a pessoa traida, mas a todos
os seus ancestrais (Egungiin), que poderiam revoltar-se contra o adultero. Os Orisa eram igualmen-
te ofendidos no adultério, pois o casamento era considerado entre os iorubas como uma instituigdo
sagrada, abengoado pelo ase dos el¢dd (divindades). Por esse contexto, as energias celestiais pode-
riam se revoltar contra os adulteros, punindo-os. Vale dizer que, desde a promessa de unido entre
um casal, ou seja, desde o inicio do namoro, ja eram realizados rituais para santificar a relagdo.

Além de ofensa aos deuses, o adultério era visto como um crime social, pois se con-
siderava que este comportamento. corroia a sociedade, desestabilizando o egbé (comunidade)
com a possibilidade de gerar outros crimes dele decorrentes, como a maledicérncia e, até mesmo,
o homicidio. Dai ser um crime de grande preocupagfo social, dada a sua capacidade de deses-
tabilizar. Por isso, a punigfo para o adultério era bastante severa, variando desde a adverténcia,
a agressdo fisica, a impoténcia, podendo chegar a morte por envenenamento.

A morte do adultero nio era lamentada, pois sua punigdo era sempre considerada justa

e necessaria. O seguinte poema de [fd*! refere-se ao tema:

Ifa adverte contra o adultério:

Ele destr6i os membros da familia do marido,

Ele destroi os membros da familia da concubina. ,
Posteriormente, ele destrdi a si mesmo

¢ continua a viagem até o céu (condenagfo a morte).

Assim diz o oraculo: a mulher (ou homem) adultero é um servo da morte (Zku).

3! FADIPE, P. (F.O0. OKEDIJI EDITORS), THE SOCIOLOGY OF THE YORUBA, IBADAN UNIVERSITY
PRESS, 1970
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MAUS-TRATOS COM OS PAIS

Na cultura ioruba, envelhecer € um atributo. A sabedoria dos mais velhos € insubs-
tituivel. A partir deste conceito, costura-se todo um liame de hierarquia na sociedade ioruba,
onde o mais velho sempre ocupa postos mais importantes. Por isso, deve ser preservado, reve-
renciado, protegido e amado.

No ciclo imediato da familia, os pais sdo entdo a primeira e mais significativa referén-
cia ancestral. O respeito aos pais deve ser observado sempre, mesmo que estes nio se facam
presentes ou j4 nem estejam entre os vivos. Basta dizer que, para os iorubds, quando o pai e/ou
a mée néo estdo proximos, deve-se cuidar da pessoa mais velha que se encontrar nas proximi- !
dades, como se seus pais fossem. /

Com base neste principio, maltratar ou agir com crueldade em relagio aos pais era *
considerado crime entre os iorubas. Cuidar bem dos pais garantia uma vida harménica e feliz,
assegurando o cumprimento do ciclo de apoio social e sustentando a paz entre homens e deuses.

O que se espera dos filhos € que ajam com carinho, gratiddo e verdadeira devogéo no
que concerne aos pais. Este era um dever, e ndo uma opgfo. Tal principio obviamente estendia-
se aos demais ascendentes familiares, como avds, tios etc.

Essa devogio, assim como aos deuses, mereceria ¢bo (oferendas) e sacrificios. Ndo
aquelas dadas as divindades, mas os sacrificios da tolerancia, da humildade, da paciéncia, do
amor e da obediéncia.

Um filho deve cultuar seu pai. Vale mencionar que este lago de respeito ¢ verdadeira
devogdo aos ancestrais fez com que, durante milhares de anos, os iorubds so enterrassem seus
pais em um comodo da sua propria casa. Sepultar seus pais em locais ptiblicos era tido como
grande desrespeito. ‘

Considerava-se que era a vontade do proprio Qlgrun que os pais fossem venerados. |
Por isso, maltratar os pais era como uma afronta ao deus maior. A insoléncia com os pais, a
agressdo ¢ o abandono eram atos criminosos, puniveis pelos homens com torturas, humilha-
¢0Oes publicas e banimento, e pelos deuses com as desgragas e infortinios na vida, inclusive a
morte prematura. |

O poema do Odhi Irete Egiintdn® assim nos ensina;

Respeite sua mée e seu pai,

que vocé pode viver muito tempo na terra (vida longa).
Ifd diz para oferecer sacrificio (¢bo) a sua mée e seu pai,
o sacrificio de justiga, cuidado e humildade.

Vocé pode se regenerar.

c * JFA DIVINATION POETRY, WANDE ABIMBOLA 5 |
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Ifé diz oferecer sacrificio a sua mée e seu pai, o sacrificio da obediéncia cega,
de cuidados, para que as maldi¢des nunca possam cair sobre voceé.
Pois as maldi¢des de seu pai e sua mie sdo as maldi¢des do Todo-Poderoso.
Ifa diz oferecer sacrificios ao seu pai e sua mée,

o sacrificio da ajuda, do amor, da justiga, que vocé possa ter descanso,

que vocé possa ter conforto.
No mesmo Odir, Qrunmila diz:

Meus pais néo irfo trabalhar em véo por mim.

Eu nasci porque minha mie tem a boa sorte.

Eu nasci porque meu pai tem a boa sorte.

Ela me deu a luz; meus bragos néo foram queimados.

Eu nflo nasci cego.

Eu nfo nasci um leproso.

t Eu também quero dar a luz a meus filhos

para que eu possa ter descendente.

Eu quero ter casas.

Eu quero ter prospriedade.

Eu quero ter dinheiro (na vis#io ioruba isto nfio € errado).
Eu nfo quero trabalhar em vdo pelos meus filhos.
Eu vim ao mundo por causa de sua boa sorte.

Eu quero fazer o bem na minha vida.

Meus pais nfo irfio trabalhar em véo por mim.

O Odii Iwori-Méji reza a respeito: “Se uma crianga respeita o seu pai, tudo o que ele
receber serd sempre bom. Ele vai ser um perfeito cavalheiro (bom homem, bom pai e bom
! chefe de familia).”

J4 0 Odit Obara Méji*® condena o orgulho, a arrogincia e desrespeito dos jovens em

relacdo aos mais velhos. Vejamos:

Se uma crianga se entrega a atos teimosos,

se ele v& um sacerdote idoso e lhe d4 um tapa,

se ele se depara com um médico (Oniségim) envelhecido e bate nele sem piedade,
se ele continua, os sacerdotes idosos se retinem para derruba-lo (enfeitica-lo)

assim diz o ordculo para os filhos desobedientes;

“Quem diz que ninguém pode controla-lo?”

Orunmila diz:

“Vocé ndo sabe que ndo ha vida longa para qualquer filho que bate em um pai idoso,
ndo hd vida longa para qualquer filho que bate em um médico envelhecido.
Qualquer crianga que maltrata um pai idoso, estd em busca de sua prépria morte.

Respeito pelos mais velhos significa vida longa.”

3 [FA DIVINATION POETRY, WANDE ABIMBOLA
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CRITICAR GOVERNANTES

O regime de governo preponderante entre os iorubds era a teocracia. Ou seja, eles
adotavam um sistema de poder no qual as a¢des politicas, juridicas e penais reproduziam as
normas da religifio oficial daquele Estado.

Apalavra teocracia € a jungfio dos vocabulos gregos feo (deus) + kracia (governo). O che-
fe de governo era considerado como um representante das proprias divindades na Terra. Esse con-
ceito pode parecer estranho, porém era e ainda é muito comum em muitas sociedades modernas.

No passado, todos os reis europeus adotavam religides oficiais em seus paises, ou eles
proprios eram os lideres de suas igrejas. Alguns reis europeus também se intitulavam repre-
sentantes de deus na Terra. Atualmente, o Vaticano é administrado diretamente pelo papa, que
¢ o lider da Igreja Catélica, e o Ird, ainda nos dias de hoje, € governado pelos lideres religiosos
islamicos (os aiatolas). Paises como Inglaterra, Argentina, Dinamarca e Israel, dentre outros,

adotam religiGes oficiais hoje em dia.

Logo, na iorubalandia, considerando-se que o rei de cada localidade era também um
representante das divindades e deveria adotar como regras de convivéncia social os principios
religiosos, todas as criticas feitas aos governantes eram consideradas crimes de conspiragdo.
Nao se admitia que os chefes de governo fossem criticados, Essa atitude era considerada des-
respeitosa e desestabilizadora, Afinal, tais criticas poderiam acarretar levantes revolucionarios

¢, até mesmo, guerras internas.

Os reis eram sagrados. Por isso, mantinham-se revestidos de muitos protocolos. Ao se lo-
comoverem, eram precedidos por percussionistas que tocavam tambores, anunciando sua chega-
da; suas maos eram beijadas; os suditos nio poderiam olhar diretamente nos olhos do rei; ninguém
poderia falar antes de sua majestade se pronunciar e de permitir um aparte, dentre outras coisas...

Dentro de um contexto em que o rei era representaﬁte da propria divindade, compre-
ende-se a repercussdo que teria uma critica, um desrespeito ou uma desobediéncia ao lider. Era
como se a afronta fosse feita diretamente ao Orisa. E bem verdade que ha casos de rebelides e
de reis depostos e, até mesmo, assassinados, mas a histéria conta que foram situagdes em que
esses reis se tornaram tiranos contra seu préprio povo, descumprindo as determinagdes dos
deuses e rompendo assim seu elo divino com os Orisé.

Portanto, aqueles que desobedecessem aos reis ou os criticassem eram punidos com
adverténcias, multas, banimentos e até com a morte, conforme a gravidade do ocorrido. Isto, sem
contar com o castigo que os proprios deuses poderiam lhes impor. Ha relatos de loucura, impo-
téncia, elefantiase e cegueira, males considerados como maldigdes dos deuses aos que criticas-
sem, desobedecessem, desafiassem ou enfrentassem os reis. O poema do Odli O‘n?m&)én“-Méji

assim nos revela:
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Os juizes da coroa usam coroa na cabega.
Os labios do filosofo desafiam outro fildsofo.
Demasiadamente sabio, nfio foi arrogante e recusou-se a respeitar do rei.

Assim diz o ordculo para os desobedientes:

Eles foram convidados a fazer sacrificio, para que a espada do Rei néo lhes
sugue o sangue.

Eles se recusaram e ndo ofereceram sacrificio.

Orunmila exclamou:

“E proibido”.

Exclamei:

“E proibido”.

Ele exclamou:

“E um tabu.

Exclamei:

“E um tabu”.

Orunmila disse que o rei terreno € o representante do Rei celestial.
Orunmila exclamou:

“A esquerda comigo.”

Eu exclamei:

“Resta-me a espada sugar o sangue daqueles que desafiam o rei.”
Ao rei pertence a autoridade.

Ao o rei pertence a espada.

Entdo, va com calma, eu digo, va corn calma, sob pena de uma sabedoria
vaidosa empurrar alguém contra o rei da espada.

Entdo v4 com calma, eu digo, va com calma.

Fiz sacrificio e o eb6 me salvou.

Tenho defendido o direito do rei.

O rei ndo podia deixar de nie ver com misericérdia,

O rei nflo podia deixar de me ver com bons olhos.

A MENTIRA

Ibiira, a promessa, ¢ uma das virtudes cultivadas dentro da sociedade ioruba. O homem
que honrava sua palavra fortalecia seu carater (iwa) e assim poderia tornar-se um gmoliiwabi
(filho de bom carater). Por assim ser, a mentira nfo era tolerada, sendo inclusive considerada

como delito passivel de punigéo.

Ora, partindo-se do pressuposto filosofico de que a palavra na cultura ioruba era sagra-
da, pois através dela se invocavam os deuses e o seu ase por meio dos orin (cantico sagrado),
adura (reza) e ofo (encantamento), seria injurioso perverter este meio com a mentira. Mentir
era, entdo, um crime contra os vivos, uma vez que subvertia a promessa, ¢ também era um

crime contra os entes sobrenaturais por violar a pureza do emi (halito sagrado).
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Os iorubés consideravam também que o mentiroso era propenso a outras formas de
delitos, como roubar, adulterar, matar etc. Era comum o ditado: “Quem mente um dia rouba!”.
A mentira arruina e vicia. A mentira & o sustenticulo de muitos males a sociedade. A mentira &
mée da fofoca, é madrinha do furto, é companheira do adultério, ¢ parceira da injuria. Por isso,
a mentira era também considerada como um crime social.

Desde cedo, as criangas eram ensinadas a dizer sempre a verdade, pois era uma grande
desonra ser apanhado mentindo. A mentira e o adultério eram reconhecidos como males here-
ditarios. Quando os mentirosos eram desmascarados, toda a comunidade invocava maldigdes
sobre eles e seus descendentes. '

O poéma do Odi1 Ogiindd Ogbé* ensina:

O enganador... Foi a uma viagem de vinte meses e nunca mais voltou. (morreu).
O mentiroso foi em uma viagem de trinta meses e nunca mais voltou. (morreu)

Assim, o ordculo avisou aos enganadores e mentirosos, quando eles estavam indo em
uma viagem. '

Eles foram avisados para nfo enganar ou frair os outros em terra estrangeira.
Retiddo alertou (a verdade), mas eles nunca deram ouvidos a adverténcia. O alerta foi
dado por causa do futuro. A vinganga pertence ao Todo-Poderoso,

o Rei (Olddimaré) que recompensard a todos segundo as suas obras (agdes).
Deus sabe a verdade e vai dizer que vocé mentiu. Chamar de vermelho 0 que & bran-
co de branco o que ¢ vermelho para seu proprio beneficio, fere outras pessoas.

O Odir Qbarda-Méji diz ainda:

Mentir ndo impede de se tornar rico.

Quebra de alianga (trai¢do) ndo impede de chegar 4 terceira idade (ter vida longa).
Mas o dia da morte trard retribuig#o.

Os africanos tradicionais pensam muito sobre o futuro. Eles acreditam que os menti-
10sos vao sofrer durante e ap6s sua morte. Por isso, evitam a mentira como forma de evitar tal
sofrimento. Mesmo quando os seres humanos sdo enganados, Deus vé os mentirosos e conhe-
ce a verdade. A verdade estd dentro do coragdo ¢ Qlorun consegue enxergar o intimo do ser
humano e pune os falsos adequadamente. '

Os africanos tradicionais temem a punicdo de Deus, que pode conduzir 3 miséria e
a desgraga. Eles preferem cativar as béngdos divinas ao castigo divino. Quando os africanos
dizem: “Deus julgar4”, é como se uma maquina estivesse em movimento dentro deles e os faz
confessar que mentiu. Ele pode ser solicitado a jurar e, desde que saiba que jurar falsamente

vai trazer graves repercussdes, ele sera imediatamente convocado a se retratar.

Os deuses ndo suportam a mentira ou a falsidade. As divindades da religido tradicio-
nal da Africa intimam seus fidis a contar a verdade em todos os momentos e prometem o seu
apoio a verdade. O decreto é expresso no oraculo Eji Ogbé®-Méji:
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Seja sincero, seja justo!

A, seja verdadeiro! Seja justo!

E o que verdadeiras divindades apoiam.
Seja sincero, seja justo!

Apesar de a mentira ser um mal comum, os africanos tradicionais que cometem men-
tiras as divindades serfio punidos. A ira divina, que ¢ insuportavel, ¢ um grande fator na pre-

vengdo deste crime.

O ROUBO

Na sociedade iorubd, € considerada uma grande vergonha para a familia a existéncia
de um ladrfio entre seus parentes. Afinal, o roubo € um crime. Quando o ladrdo néo era iden-
tificado pelas autoridades, ou pela propria comunidade, eram convocados os Babdldwo. Estes

consultavam o oraculo e, depois, realizavam magias poderosas para punir o criminoso.

Ap6s identificado, o ladrdo era obrigado a restituir o bem roubado publicamente, as-
sim como a fazer uma confissdo diante de todo o ¢gbe. As sangdes penais exercidas pelos
vivos variavam entre a expulsdo da cidade, a tortura e até a pena de morte, de acordo com a

propor¢do do crime.

Mesmo que o lardpio conseguisse se manter escondido, ou nfo fosse identificado por

alguma razfo, havia a certeza de que cedo ou tarde recairiam sobre ele as puni¢Ses dvinas.

Os ladrdes também sofriam com a ira dos deuses. A cegueira, a paralisia e as moléstias que se

abatiam sobre o ladrdo eram consideradas consequéncias normais pelo crime cometido.

Os males que recaiam sobre o ladrfio s6 eram aplacados quando este devolvia o bem
ao seu verdadeiro dono e depois ralizava oferendas e sacrificios, buscando acalmar a ira das
divindades. Vale dizer que tanto os deuses e ancestrais do lesado como as divindades e os

egungun da familia do proprio ladrdo encarregavam-se de puni-lo pelo malfeito.

O Odir Ogbé’ale’” adverte contra roubo:

Se o rei terreno néo te vé, o rei celeste (Olddinnare) esta olhando para vocé.
Assim reza o oraculo para aquele que rouba acobertado pela escuriddo e que
diz que o rei terreno ndo vé.

Deus vé o ladrio e certamente ird puni-lo,

O roubo era considerado um crime grave, pois compreendia-se que subtrair algo de
uma pessoa ndo significava apenas priva-la de um bem material, mas contrariar seu destino, ou

retirar dele um beneficio dado pelo proprio Eledc.

¥ IFA DIVINATION POETRY, WANDE ABIMBOLA
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Assim, aquele que roubava estava lesando nio s6 um direito patrimonial, mas a pré-
pria vontade das divindades. O bom nome da familia era manchado quando um ladrdo era
identificado no seu cla. Por isso, os ladrées eram muitas vezes deserdados pelos pais e perdiam
o direito de usar o nome da familia. A vergonha da familia era tdo grande que, se parentes do
ladrdo ocupassem cargos publicos, imediatamente renunciavam. Era um costume achar que, se
havia um ladréo na familia, era porque seus parentes ndo souberam educa-lo ou, ento, porque
foram condescendentes com sua indole.

SuICiDIO E HOMICIDIO

O suicidio € o homicidio eram considerados crimes. Por isso, as familias dos suicidas
eram impedidas de realizar os ritos funerarios e sepultar o defunto em casa (como de habito),
apenas podendo fazé-lo nas florestas, longe da cidade.

Os assassinos eram punidos com prisdo ou banimento. Conforme a situagfo, o bani-
mento durava aié sete anos. Neste periodo, o banido e toda a sua familia eram obrigados a sair
da cidade, para onde s6 retornariam apos o pazo da punigdo. Enquanto durasse o banimento, o
criminoso néo poderia cuidar das terras e dos bens deixados, cujos direitos ndo perdia até seu
retorno. O banido era imediatamente obrigado a rerirar-se da cidade, s6 podendo levar para
onde fosse os bens que pudesse carregar,

Mesmo o assassinato de escravos era considerado crime. No entanto, quando um ho-
mem matava um inimigo em batalha, no era considerado homicida, pois estava no exercicio
regular de uma funcio militar.

CRIMES SEXUAIS

Dentre os crimes sexuais relatados, constavam a prostituigdo, o incesto, o estupro, a
sedugdo e a sodomia. Ndo nos cabe discutir o mérito nem o contexto desses atos considerados
a época delituosos. Cumpre-nos unicamente relati-los para fins informativos.

Os iorubas ndo eram puritanos dentro do conceito judaico-cristdo. Eles compreendiam
0 sexo como instrumento de prazer e satisfacdo humanos. Mas sua prética com prostitutas ndo

era aceitavel. Talvez por ser insalubre, podendo causar doengas & sua familia e & comunidade.

O sexo antes do casamento nfio era aceito nas sociedades iorubds, por isso a seducéo
era crime, pois desonrava a familia da vitima, inabilitando a mulher para contrair nupcias. Sem
poder casar, a mulher ndo poderia cumprir algumas de suas missdes sociais, como procriar, o
que as frustraria e envergonhatia sua familia. O incesto, por sua vez, era tido como sexo no

natural, assim como a sodomia.

Os crimes sexuais eram punidos, conforme o caso, com morte, espancamento piblico

e banimento.
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A MORTE, OS FUNERAIS E A REENCARNACAO

A chegada da morte ¢ um momento extremamente importante na cultura ioruba. Os
iorubés acreditavam que, ao morrer, o espirito seria conduzido por Qya para um dos nove
espagos siderais (Orun). Por isso, os mortos eram muito bem cuidados, de modo a ndo passar
vergonha quando chegassem ao Orun.

A morte inesperada ou prematura de um jovem era encarada com tristeza. Seu espirito
era invocado para que pudesse explicar o motivo do desenlace: se por opgéo, punigdo ou traba-
Iho feito por algum eventual inimigo. J4 se a motte fosse de um ancifo que teve uma vivéncia
honrada e préspera, todos comemoravam.

Na transicdo deste ciclo tdo arrebatador, a morte € a vida eram cultuadas em um dos
rituais mais instigantes e complexos daquele povo: o asésé — o ritual funebre.

Os rituais finebres eram importantissimos para todas as etnias iorubas. Sem eles,
acreditava-se que o espirito ndo teria paz. O povo ioruba tinha varios tipos de funerais. O que
se levava em consideracio no momento de escolher o ideal eram as circunstancias da morte,
suas causas, a idade e a condi¢@o social do morto junto a comunidade.

Os funerais eram chamados de isinkii (enterro) e ndo tinham como objetivo simples-
mente sepultar o corpo, mas conduzir o espirito do falecido até o reino dos espiritos onde ficam
os outros ancestrais da familia. Pode-se dizer que o isinki (enterro) era uma celebragéio que
durava até sete dias de canticos, dangas, rituais finebres e banquetes.

Era tdo grande a importincia dos funerais suntuosos que os iorubdas tinham por tra-
di¢do até contrair dividas para os festejos, quando era necessario. Se a familia fosse pobre,
muitas vezes pagavam os credores com trabalho, dando a si mesmos ou aos parentes como
escravos até a quitagdo da divida.

Se a pessoa fosse pobre e sem familia, seus parentes ou conhecidos simplesmente
envolviam o defunto em suas proprias roupas e cavavam uma cova, fazendo o enterro sem

maiores despesas.

Mendigos e leprosos eram enterrados na floresta, longe da cidade. Para os festejos
funebres de pessoas importantes, eram enviados convites aos clés de parentes e a autoridades

de outras cidades.
Os rituais finebres consistiam basicamente em nove procedimentos:

1) assim que morria a pessoa, o corpo era envolvido imediatamente numa mortalha branca,

2) o corpo era banhado com dgua morna, sabdo e esponja. Quem jogava primeiro a 4gua
era o filho mais velho do falecido; se fosse mulher, o cabelo era penteado e, se fos-
se homem, algumas vezes era raspado. Eles acreditavam que, se o corpo ndo fosse
lavado na cerimonia de partida, o morto nfio tomaria lugar junto aos ancestrais e se
tornaria um fantasma errante, que eles chamavam de isekii (fantasma ou assombragéo

de pessoa cuja tarefa estd inacabada);
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3) um embalsamador preparava o corpo e eram entéo realizados os primeiros sacrificios
e oferendas aos pés do morto. Esse gesto objetivava fortalecer o espirito. Todas essas
eram formas de ele ndo sentir fome durante a jornada & terra dos ancestrais;

4) era entéio preparado um banho de ervas (agbo), que serviria para lavar o corpo;

5) o filho mais velho do morto, entfo, esfregava os pés sagrados efim e osim nas palmas das
méos do defunto, dizendo: “iké fumlowd fiin mi” (vocé pde efin nas minhas maos). Isto
significa que o filho que foi alimentado agora nutria seu pai no torno ao Orun. Ou seja: o
pai trouxe ao mundo uma crianga, entdo esse filho deve ajuda-lo na passagem de volta;

6) 0 sexto passo era vestir o corpo com belas roupas (geralmente brancas — cuja cor corres-
ponde ao luto ioruba, pertencendo ao Orz‘_sd Osc‘tld, que rege a conclusio dos ciclos. Nao
se vestia 0 morto com roupas vermelhas, por acreditar-se que, na préxima vida, o morto
seria leproso); e depois pousa-lo em casa onde ficaria exposto. Era tradigio que amigos
e parentes enfeitassem a cama onde o morto ficava com ricos panos coloridos, como
forma de reverencia-lo. As estampas coloridas significavam as experiéncias adquiridas
pelo morto ao longo da vida e serviam também para torna-lo mais interessado na viagem
de retorno. Comegavam, a partir daf, os cAnticos, as dangas e a distribuicdo de comida;

7) dias apés todo esse procedimento, o corpo era envolvido em uma esteira especial, con-
feccionada com folha de palmeira (eni fafd), sendo carregado em procissdo solene até a
sepultura, onde seria pousado cuidadosamente no caixdo com todas as suas partes bem
acomodadas. Eram depositados junto ao morto pedagos de prata, dinheiro, roupas etc.;

8) ao anoitecer, quando o calor diminufa, comegavam entio os preparativos no caixéo,
onde se depositavam as ultimas oferendas pelos parentes maternos e paternos;

9) finalmente, apds a tampa do caix@o ser fechada, o filho mais velho do morto tocava o
corpo do falecido com um cajado de latdo por trés vezes, despachando assim sua alma.
Entdo, o caix&o baixava a sepultura, completando o enterro do corpo.

As sepulturas eram feitas em um quarto particular dentro de casa. Com o tempo, a
tradigdo mudou e passaram a fazer os sepultamentos nos quintais. As covas tinham entre seis
e nove metros de profundidade. No momento do sepultamento, todos os familiares jogavam
terra e conversavam com o morto, mandando recado para os parentes j4 falecidos com os quais
o sepultado iria encontrar-se. Para os iorubas, enterrar um parente em um cemitério comum
seria como joga-lo fora e perder o contato com ele.

Segundo a cultura ioruba, quando Odiiduwa estava criando o mundo, encarregou os
Orisa de recolherem a lama para moldar os corpos dos seres, mas toda vez que tentavam pegar
a lama Odiiduwa chorava condoido. Com isso, os Orisd interrompiam a tarefa e nada pega-
vam. Entdo Jkii apareceu e pegou a er¢ (lama) sem piedade e a entregou a Oliigama para que
esta modelasse os ara (corpos). A partir de ento, ki (divindade encarregada de trazer a morte
as pessoas) ficou incumbido de devolver a lama ao local de onde a retirou. Por esta razio é que

a morte nos leva de volta a Terra.
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Havia algumas situagdes especiais em que era dado tratamento atipico aos cadaveres:
morte de visita (se alguém morresse ao visitar a casa de outrem, era enterrado na casa do anfitrido,
que deveria avisar & familia do morto para participar das exéquias); morte de gravida (o feto de-
veria ser retirado da barriga e a mulher era levada para a floresta, onde era encostada a uma arvo-
re); morte de corcunda (abuké) — os corcundas ndo podiam ser enterrados dentro de casa, como
de praxe. Eram sepultados na floresta; morte de presidiarios (ndo eram considerados merecedores
de funeral. Seus corpos eram jogados para ser devorados pelos animais); morte por sarampo (esta
doenca era considerada punigdo da divindade Saponon — o deus da variola. Por isso, seus fami-
liares ndo podiam chorar o morto para ndo aumentar a forga deste Orisa, a fim de que este ndo
levasse outros membros daquele mesmo cld. Os funerais eram realizados pelos sacerdotes desta
divindade em um local que somente eles conheciam, mas néo se podia dizer a causa da morte.
Pronunciava-se apenas “Babd gbe e lo” — o pai o levou, ou “Babd ti gbe e ni iyawd” — o pai casou
com ele); morte por queda de raio (em Oyd, cidade ioruba de onde se cultuava Sangd — o deus
do trovAo), os sacerdotes deste Orisa levavam o defunto para um lugar chamado aro (local de
tristeza e lamentagdes), deitavam-no junto ao fogo e faziam um ritual para tirar o raio, tentando
acordar o morto. H4 relatos de casos em que a pessoa despertava. Porém, quando o raio fosse
fulminante, o corpo do morto era sepultado em local desconhecido da familia; morte por queda
de palmeira (o morto era enterrado no mesmo lugar de onde caiu, ao pé da arvore); morte por
afogamento (o corpo era enterrado na beira do proprio rio onde a morte ocorreu); morte de caga-
dores (quando importantes, eram sepultados em local reservado, junto a outros cagadores mortos.
Todos os apetrechos de caga do morto eram colocados numa érvore, arrumados como se fosse
uma pessoa, com o chapéu, a bolsa, ¢ a arma presos nos galhos daquela arvore); morte de rei (ndo
era permitido que ninguém comentasse o assunto até serem feitos os rituais apos o féretro).

Ifatosin descreveu:

Em Qyg, o corpo do rei era levado para um lugar chamado bara, e até chegar 14 o
cortejo parava em onze locais diferentes para fazer rituais.

Antigamente o rei era enterrado com doze pessoas: quatro mulheres em baixo, quatro
em cima, e dois homens de cada lado do caixéo. Eles seriam os empregados do rei no
outro mundo. Algumas dessas pessoas chegavam a tomar veneno para ser enterradas
com o rei e servi-lo no outro mundo (COUTO DE ALMEIDA, 2006).

Quando o falecimento nio se dava na casa do morto, acreditava-se que a propria pes-
soa foi ao encontro da morte. Por isso, seu sepultamento ndo era no seu lar.

A Iki foi entregue uma ferramenta chamada kiimon: um bastdo medindo 30 centime-
tros com uma cabega esculpida na ponta superior. E com ele que Iki retira a vida.

Ikii, para os iorubas, é uma divindade masculina. Veste-se de negro, pois esta ¢ mesma
a cor do Odii que lhe d4 caminho, Qyékii Méji. Este odii simboliza o esgotamento da matdria.
Tkt & um guerreiro e, também, um dos iriinmole (espiritos sagrados) do lado esquerdo. E uma

divindade que nio se fixa em nenhum lugar. Gira em torno do mundo para realizar sua tarefa.
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Ilat & considerado por Qlgrun como o Orisé mais fiel, pois € o Unico que jamais deixa
de cumprir integralmente sua missdo, percorrendo todo o Aiyé sem cansar, 4 procura de todos 0s
seres vivos, sem distingdo entre ricos e pobres, novos e velhos, machos e fémeas, belos ou feios,
fortes ou fracos, sabios ou ignorantes. Todos, um dia, sempre serdo encontrados e montados por
Ikai. Para os nagds, Ikii é o tinico Orisc que “tomara a cabeca de todos” (ird incorporar) os seres
humanos. Contudo, /& trabalha s6 e apenas usa como critério as ordens de Olédimare.

Dessa forma, mesmo que alguém deseje a sua prépria morte, querendo o alivio das
dores e sofrimentos, ou ainda queira provocar Jkii para levar alguém de quem ndo goste, ndo
tera o direito de invocar a morte. O suicidio e o assassinato sio interditos de Ik, que ndo tolera
ser importunado pelos homens, sendo obrigado por estes a antecipar sua tarefa, Por isso, 0s
suicidas e assassinos sfio condenados por Zkii a vagar sem descanso no mundo da escuriddo.

Embora ninguém consiga evitar a vinda de Ik, ele néio ¢ invencivel. Todos sobrevivem
a morte e podem tornar-se imortais na memdria dos que o amaram, pelos seus feitos positivos
em vida e no ipori de seus descendentes. E, ainda que Ik ceife a vida, s6 ele pode abrir caminho
para uma nova existéncia. A reencarnacio (aniinwd) sé6 advém apés a morte. E, se o fim da vida
encerra um ciclo, imediatamente reabre a possibilidade do inicio de outro, com a vida posterior.

Eji Ogbé (o Odii da vida) e Oyelkui Méji (0 signo do fim da matéria) se contrapdem e
se complementam, como tudo na harmonia da natureza plena.

A reencarnagdo era considerada fundamental para que fossem alcancados os elemen-
tos que um dia poderiam tornar aquele ser humano um ancestral honrado e importante (um
esd): o resgate (gbigbasilé), o arrependimento (irobinijje), o perddo (ddkun) e, com isso, alcan-
¢ar a salvacdo (ighald).

Para os iorubés, o mundo tetrestre € o melhor lugar para viver. Os familiares desejam
que seus mortos reencarnem o mais depressa possivel e, de preferéncia, no mesmo cla. Reza-
se: “Babd/lyd d yd 1'6wéo re o!” (Que seu pai/mée volte a ser ima crianga para vocé). Rezam
também: “Babd/lyd d tété ya ol (Que o pai/ me reencarne rapido). O filho que tem a sorte de
dar a luz ao pai ou & me sente-se particularmente feliz. Mas nenhuma familia quer receber de
volta um ancestral ou parente que morreu mal, pois seria sindnimo de novos aborrecimentos e
tristezas para aquele cla.

Logo nos primeiros dias apds o nascimento, é realizada uma consulta ao oraculo para
identificar quem & aquele espirito reencarnado e qual sera seu destino. Com base nessas infor-
magdes, ele serd batizado (ikdmgjdde) e receberd um nome naquela comunidade.

Os iorubds acreditavam que o espirito sobrevive & morte fisica e, conforme os méri-
tos adquiridos em vida, deverd, depois de morto, receber culto como ancestral daquele cla. O
homem deve viver bem (sendo honrado e respeitével), deixar muitos e bons filhos, tornar-se
velho e morrer bem. O julgamento dos feitos do homem & realizado apoOs a morte, perante
Olgrun (o deus da Criagdo). Um ditado iorub4 define o assunto: “Ohun gbogbo ti a ba se layé,
la éokiinle ro I’Qrim” (Daremos conta no outro mundo de tudo que fizermos na Terra).
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AS MAIS IMPORTANTES CIDADES IORUBAS

Tendo em vista que a cultura ioruba foi construida em vérias cidades-Estado que com-
punham o chamado iorubo, ou iorubalandia, entendemos pertinente conhecer algumas pecu-
liaridades destas urbes africanas. Sobretudo porque elas foram o bergo de milhdes de seres
trazidos para o Brasil na condigfo de escravos, ao longo do tenebroso periodo da escraviddo e
ainda ja na clandestinidade (apos a vedag@o legal do trafico). Desde 1750, uma enorme quan-
tidade de homens e mulheres oriundos destas cidades e imersos nesta cultura foi jogada no

Brasil, trazendo como seu unico espdlio a convicgdo cultural.

Outro fator que torna interessante para o nosso estudo conhecer a histdria das prin-
cipais cidades iorubas é a parte religiosa. Isto porque cada uma delas cultuava seus Orisa. E
muitos destes deuses foram trazidos para o Brasil no peito dos escravizados. Assim, as divin-
dades iorubas vieram do continente africano para as Américas e tiveram seu culto reproduzido
no Brasil, garantindo-se a manutengo de tradigdes milenares, assim como a sobrevivéncia da

cultura e da lingua iorubas.

Um belo itan iorubé (conto sobre as divindades; parabola) relata de forma poética a saga
dos Orisa que atravessaram o Atlantico para acompanhar seus fiéis trazidos para nosso pafs. A
histéria narra que um galho de Jréko (a arvore sagrada dos iorubés) teria se quebrado na Africa e
caido no mar, levando junto Osc‘zld, que repousava sobre ele. A correnteza empurrava o galho em
direcdo ao Brasil. Durante a longa trajetoria, Osald teria se apaixonado por Yemojd (a deusa dos
mares) e com ela teve vérios filhos, dentre eles Ogiin (o deus da guerra), Ode (o deus da caga), San-
£6 (o deus do fogo), e todos aportaram em nosso pais, onde passaram a ser adorados como Orisa.

Passemos, entdo, a conhecer algumas das cidades onde nasceram os miticos deuses
iorubas.
IFE

A formagio de Ife*, segundo Alberto da Costa e Silva, deu-se em fungéo de popula-
¢des que migraram do alto do Nilo. Outras versdes, no entanto, contam que os ife descendem

33 COSTA E SILVA, Alberto da. 4 enxada e a langa. 3. ed. Rio de Janeiro: Nova Fronteira, 2006.
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dos banis Canaa da tribo Nimrod do Iraque, que, expulsos, atravessaram o Egito ¢ a Eti6pia até

chegar ao sudoeste da atual Nigéria.

Conforme teoria de Albert Paul Dahoui*, um grupo de aksumitas, meroitas e nobas
liderados por Olunwi, fugidos dos exércitos judeus, migrou para o sudoeste africano, vindo
se instalar em Okéora. Okéora era governada pelo rei (0ba) Owere. Este carregava o titulo de

Obatdla, pois era descendente do patriarca Ajald (o primeiro Obatdld — rei do pano branco).

Okeora era, a esta altura, uma cidade decadente, guardando a remota lembranga do
Seu apogeu no comércio dos produtos da forja de ferro, nos idos de 450 a.C. Olunwi prestou
reveréncia ao rei, jurou-lhe obediéncia o presenteou-lhe com bens, gado e outras riquezas,

selando assim seu pacto.

Anos se passaram até que Okéora entrou em colapso devido a seca. Com isso, Olunwi
¢ Qbatdld resolveram levar seu povo em busca de uma nova tetra, Caminharam do sudoeste em
diregéo ao sul. Apos longa peregrinaco, travessias e perigos, resolveram se estabelecer em um
local aprazivel, em formato de vale, circundado por belos morros, revestidos das florestas equa-
toriais, de onde brotava 4gua em abundancia, justamente por quedar-se na confluéncia dos riog
Niger e Benue. Era também um local estratégico, pois ndo ficava na rota das lutas tribais, nem

era proximo demais dos belicosos ibos, estes mais a leste do Niger. Esta nova terra seria [fe.

Ife transformou-se em um importante entreposto comercial de produtos da savana, da
floresta e do litoral. Era através do rio Niger acima, que produtos como inhames, peixe seco,
azeite de dendg, noz de cola, pimentas, ouro, marfim, goma, madeiras ¢ sal escoavam para
Gao. Para chegar as cidades haugds, no lado jeje, atravessavam o Iio; a0 norte, Jf¢ comerciava

com os nupés; ao sul, 0s bons negécios eram com Ijebu, quase chegando a grande lagoa.

Ha indicios de que If¢ tenha sido habitada desde o0 século VI, conforme testes feitos
com radiocarbono em escavacées na regido. Mas néo havia uma organizago social, nem uma
cidade propriamemte dita. Qbatdld e Odirduwe teriam ocupado /fe ja no século VI

Depois de tantas dificuldades, Obatdld teria escolhido o nome da terra onde ergueriam
Sua nova morada: //¢ Nf¢, donde veio a contracdo: /¢ [fé (na grafia oficial), ou simplesmente

Ife, segundo Dahou.
Na versdo de Costa e Silva, /f2 significaria “(...) 0 que € vasto, o que se alarga.”

Levanto a hipétese de o nome da cidade decorrer de i/é (subst. casa, morada) + /¢ (ver-
bo — desejar, amar, querer), o que viria a significar: “A morada desejada”. Ou ainda: jjé (subst.
~ casa, morada) + N (pref. indicativo de agdo presente, em desenvolvimento — gerundio) +
ifé (subst. amor), compreendendo-se como “A morada que se esta amando”, o que mudaria

¥ DAHOUL, Albert Paul. O cajado do camaledo, Rio de Janeiro: Corifeu, 2006.
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a grafia para //é If¢. Uma outra hipotese seria /¢ (morada) + if¢ (subst. ato de ampliar ou de
estender), donde teriamos em outra possibilidade de escrita: //é Ife (“A morada estendida” —

enquanto extensdo do proprio céu, “o umbigo do Universo”).

Como a cultura ioruba ¢ agrafa e sua tradicdo ¢ oral, é possivel que a grafia dada a
esta cidade possa ter sido variada de sua intencdo original. Portanto, todas essas possibilida-
des trazidas para andlise sdo possiveis e cabiveis, dada a importdncia e a significAncia nfo s
material, mas metaforica que If¢ tinha para todo o povo ioruba. Cada uma dessas hipoteses
oferecidas ao leitor poderia se prestar para representar o que If¢ significava em conceito, afeto

e historia para todo o iorubo.

Com a morte de Owere, Olunwi foi escolhido pelo conselho para sucedé-lo no co-

mando de [fe, mas néo aceitou o titulo de Qbatdld, sendo apenas conhecido como oni (done).

Em razio da saga pela busca da nova terra, Ife ganhou a aura de “terra prometida”,
“cidade sagrada”. E assim foi perpetuada sua fama. Olunwi, com o passar dos anos, mostrou-se
um rei sabio e generoso. Evitou guerras, desenvolveu [fe e a fez crescer a custa de inimeros
acordos de paz que incorporavam aldeias e tribos, além de ajustes comerciais que deram pu-
janga a cidade, fazendo-a prosperar. Por tudo isso, o gni de Ife passou a ser respeitosamente

chamado de Odiiduwa (a cabaga da vida, de onde se desenvolve a existéncia e o destino).

Segundo Robin Horton, a posicdo geografica de If¢ teria favorecido seu desenvolvi-
mento. O reino de [f¢ torna-se um importante entreposto dos produtos da savana, da floresta e

do litoral, em face da sua privilegiada logistica.

Além da industria do ferro, produtos de contas de pedra e de vidro constituiam faceis
artigos de exportagdo. Era igualmente forte a comercializacdo de objetos de arte em ouro,
cobre, terracota e bronze, principalmente. Também ¢ certo que a venda de escravos rendia

grandes lucros, talvez o comércio mais rentavel.

Vale dizer que, no centro de If¢, desde sua construgio, estrategicamente Olunwi re-
servou espago e fez erguer um grande mercado, a exemplo de sua experiéncia e de sua origem
aksumita. Era costume que todo o comércio rendesse taxas ao rei local. Assim, o mercado ativo

e variado seria garantia de riqueza perene ao oba e ao seu povo.

Evidentemente que a influéncia cultural dos aksumitas e meroitas que migraram para
Okeéora e, posteriormente, fundaram Ife foi determinante para o sucesso de planejamento da
nova terra. Estes povos eram acostumados as grandes e belas cidades e ao comércio extrema-

mente desenvolvido, como Aksun, Meroé, Meca, Adulis e Aden.

Ifé foi a primeira cidade-Estado a adotar a monarquia divina. Feitos magicos, misticos

e religiosos tornaram mitos diversos reis, rainhas e guerreiros afticanos. Obatdla ¢ um dos
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mais famosos destes exemplos. Ajd!a’r, o grande rei de Okéora, também era famoso por suas
curas milagrosas. Ao final da vida, alquebrado pela idade e pelo estado de saude precario devido
a torturas que teria sofrido durante o ataque de tribos inimigas, teve seu corpo todo deformado,
razdo pela qual passou a usar um pano branco a lhe cobrir, quando atendia a seus stditos. As-
sim, passou a ser chamado de Qbatdlc (o rei do pano branco). Seu poder divino e sua bondade
extrema fizeram-no ser reconhecido como um ¢bora, uma divindade ainda em vida. Em razio

disto, todos os seus descendentes tiveram orgulho de ostentar sua alcunha de Qbatdlg.

Por esses principios, cada vilarejo dividia-se em virias linhagens, cujos chefes eram
escolhidos pela idade e pelo parentesco com o grande ancestral. Os mais velhos da tribo fica-

vam encarregados das fungdes religiosas, politicas e judicidrias, enquanto as questdes sociais

cabiam aos outros grupos mais jovens. O lider (¢ni) representava a unidade do povoado. O vin-
culo social era o sangue. Tal principio era comum entre os povos africanos. “Um individuo per-
tencia a uma familia — eb/, em iorubano — e 80 por causa dela, a um Estado. Este era visto como

uma versdo ampliada da familia, e o rei, como um pai.”, segundo Costa e Silva (2006: 483).

Este pressuposto fazia com que lagos de parentesco, ainda que distantes, garantissem
a unido de reinos pelo vinculo da ancestralidade comum. Tanto assim que o habito existente
fazia os reis utilizarem o mesmo nome do ancestral como verdadeiro titulo a Ihes assegurar a

supremacia e o poder.

Os “Obatdld”, por exemplo, desde a remota Okéogra, ja constituiam uma dinastia de cer-
ca de mil anos. Assim, por toda aquela regidio, deixou vasta descendéncia. E como foi justamente
| Oweré o Gltimo Qbatdldg direto, um dos fundadores de Ife, foi mais facil aglutinar em torno da

poderosa cidade muitos reinos administrados por parentes de linha sucesséria vertical e colateral,

Em volta de Ife, existia uma enorme muralha concéntrica, com cerca de cinco metros
de altura, por dois de largura, ndo s6 para proteger a cidade, como também para dar abrigo as
populagdes agricolas nos vilarejos periféricos, quando atacados. Simbolicamente, todos fica-
vam sob a égide do grande ¢ni, que os defenderia seja pelo aspecto pragmatico militar, seja

pelos poderes méagicos imateriais.

As proezas dos grandes pba e oni deram notoriedade a seus nomes e fizeram com que
fossem geradas lendas que os imortalizaram. Nomes como Qbatdid ¢ Odiduwa sio até hoje

mencionados em lendas (itcn) que contam a histéria de seus povos e civiliza¢des.

Ifé teve tamanha importancia na formag@o cultural e politica do povo iorubd que algu-
mas lendas se referem 2 constitui¢do desta cidade como a propria criagdo do mundo. De acordo
com as lendas iorubés até hoje propaladas, f¢ seria o umbigo do Universo, a fonte de todas as

coisas, o lugar de onde os homens se espalharam sobre a Terra.
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J4 explanamos o mito de que Olddiimare (o Deus Supremo) encarregou Qbatdld de
criar o mundo, e este se embebedou pelo caminho, ndo realizando a tarefa ordenada. Odiiduwa,
vendo isso, pediu a Olddiimaré a missdo que era de Qbatala. Nisso, Oduduwa tornou-se o
senhor da criagfo, enquanto a Qbatdld foi conferida a tarefa posterior de criar os seres. (ver
pagina 97 deste livro que trata da Cosmogonia Ioruba)

O itan ainda fala que, em certo momento, os filhos e os netos de Odiiduwa sairam terra
afora para fundar outros reinos, como Kétu, Owo, Ila, Benim, Popo, Save, Ijebu, Ondo, Ilésa,
Ode, Ekiti, Akure, Ake, e ainda assumir alguns, como Iré e Qyg.

Para Robert S. Smith, € possivel que a lenda, neste ponto, expresse a histdria real.
Pierre Verger e Robert Smith consideraram plausiveis estas possibilidades, posto que todos
estes reinos passariam no futuro a compor o grande iorubo, consolidando a cultura ioruba, seus
costumes, sua religiosidade e seu idioma.

COSTA E SILVA (2006: 480) admitiu, em suas observagdes, a migragdo de Okeord
para Ilé Ife:
E se veio do oriente, este ficaria bem proximo de Ifg, em Oképra, o monte Ora, a
poucos quilometros a nordeste daquela cidade. As lendas dizem que foi no monte Ora
que Odiiduwa e seus companheiros tiveram a primeira morada na terra. E dali sairam
para dar combate aos ibos ou ubds, ou aborigenes, que seriam semelhantes a gente de

Odiiduwa e dela falariam a mesma lingua. Certas tradi¢8es asseguram, alids, que os
lideres dos ubds, como Qbatdld e Oreluere, chegaram a Ife com Odiiduwa.

Embora ja existisse tal principio, foi inegavelmente na gestdo de Odiiduwa que se
consolidou o regime da chefia centralizada e dinastica.

Ife, por ter sido fundada por lendarios reis como Qbatdld e Odiduwa, e ainda por
estar no centro de outros reinos administrados por descendentes destes, passou a ser uma refe-
réncia religiosa de toda a regifo. “Tida como. 0 centro espiritual dos iorubas, Ife talvez tenha,
durante muito tempo, recebido tributo e homenagem de varios outros Estados cujas dinastias
reclamavam a descendéncia de Odiiduwa e mantinham possivelmente certa forma de vassala-
gem em relagdo ao oni.”, relatou Costa e Silva (2006: 483). E arrematou 0 mesmo autor em sua
obra: “(...) Ifé teria crescido de um santudrio, concentrando-se no seu rei, ou gni, o templo € 0
paléacio.” Costa e Silva chegou a citar Ifg como a “(...) Roma dos iorubanos (...)”.

A arte ife era dotada de beleza e qualidade equiparada as obras classicas gregas e as
renascentistas italianas. Seus artistas expressavam com requinte de detalhes seus reis, deuses,
animais e, também, o cotidiano dos habitantes, inclusive com destaque as expressdes pessoais
e faciais: pessoas saudéveis, com doengas, com espanto etc. Tais pegas, feitas de latdo, cobre,
terracota, barro e bronze, demonstram ndo apenas o dominio sobre o metal, mas a capacidade
artistica de seus autores. As esculturas ife sdo concisas, serenas, equilibradas e elaboradas de
modo impecével. Em paralelo, ha que se destacar a arte if¢ classificada como contemporénea,
em face de seu estilo peculiar. Eram representagdes estilizadas de cabegas e feigdes humanas.
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Pouco se sabe sobre o surgimento e o desaparecimento da arte ife. Alguns historia-
dores preconceituosos chegam a atribuir a arte if¢ a algum artista romano, a um renascentista
italiano ou portugués que teria aparecido por aquelas bandas, como se negros africanos néo

tivessem capacidade para tal.

Em mais uma lenda para justificar o desaparecimento total da arte ife, conta-se que os
artistas que conspiraram com alguns cortesios para esconder a morte de um ¢ni muito querido fi-
zeram uma escultura com a imagem do falecido rei e a colocaram no trono. O principe descobriu

a farsa e mandou decapitar todos os artistas. O autor até acredita na possibilidade desta historia.

Outra versfo antropoldgica propde a hipdtese de que os artistas foram mortos por ini-
migos que queriam pdr fim a /f¢ e 8 memoria de seu povo, o que apenas seria possivel evitando
que os famosos escultores sobrevivessem e continuassem a perpetuar a histéria, a crenga e o
povo de [f¢ através de sua arte. Esta versdo encontra eco em dados antropolégicos compilados
por Albert P. Dahoui, que descreveu os ibds como principais inimigos dos if¢, sendo que os

primeiros tinham a tradig&o de decapitar os inimigos.

Destacam-se as palavras de Costa e Silva (2006)*: “Pois nada se sabe ao certo sobre
a arte Ife. Sobre quando comegou e quando terminou. Por quem e para quem foi feita.” If¢ en-
trou em declinio como polo manufatureiro e entreposto mercantil, tarefas que passaram a ser

exercidas por Oyg a partir do século XVL.

Curiosamente, como lecionou Albert P. Dahoui (2009), em torno de 550 d.C, a mesma
Oy teria sido governada simultaneamente pelo oni de Ife: Ordnmiyan, neto de Odiiduwa e filho
de Abalaju, este posteriormente conhecido como Ogiin (VERGER, 2000). Se antes Oy¢ garantiu
a unidade politica e os interesses econdmicos do reino de /f¢, fornecendo-lhe ferro e méo de obra,
agora era o motivo principal de sua derrocada. Apos a chegada dos portugueses, 0 comércio com

o sul teria novo impulso, gragas as relagdes destes com as cidades do Benim e de Jjebu.

Com a decadéncia de [fe, até mesmo a supremacia do oni passou a ser abertamente
contestada, em face dos interesses politico-econdmicos de alguns pba de cidades vizinhas que
ascendiam em importancia. Para justificar a ndo submissdo destes lideres descontentes ao rei
de Ife, desenvolveram-se algumas tradigdes a dizer que os pba descontentes ndo eram filhos

nem descendentes diretos de Odiiduwa, mas de um escravo deste.

Estas teorias oportunistas ndo vingaram. Por assim ser, mesmo perdendo sua impor-
tdncia econdmica, Ife manteve seu predominio como urbe sagrada e centro politico-cultural
da regifio. Até os dias de hoje, 1/é Ife é a meca do culto aos Orisa. O ¢ni de Ife figura como

principal lideranga entre todos os reis do iorubo, sendo considerado o pai de todos eles.

Atualmente, a cidade de Ife fica localizada no Estado de Osim, na Nigéria.

¥ Obra citada, p. 488.
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Oyo

Oy¢ foi um grande império ioruba, que durou entre os anos de 1400 e 1835. Loca-
lizava-se na Africa Ocidental, onde hoje é a Nigéria. Geograficamente, Oy¢ mantinha-se ao
norte do planalto iorubano. Seu solo ondulava levemente, revestido pelas savanas, cravejadas
de enormes baobas, intercalados por superficies rochosas de granito. Do planalto de 0y6,
brotavam nascentes que escorriam em rios em dire¢do ao norte, até encontrar o rio Mosi, ou

descendo ao sul, até convergir para o rio Ogiin.

Quando os exploradores europeus chegaram a Aftica, pr’ ja era um dos maiores Es-
tados africanos, rico e poderoso. Pesquisadores afirmam que por Oy¢ passava uma antiga rota
de comércio que ia dos corregos traigoeiros de Bussa (proximo a nascente do rio Niger) até o
litoral do Oceano Atlantico. Dali, ramificava para as terras haugas, nupés, baribas e, também,

para as florestas ao sul.

As riquezas de Oyg foram adquiridas através do comércio e de sua grande € poderosa
cavalaria. Gragas a seu poderio, Oy¢ dominou varias monarquias africanas, tornando-se muito
importante politicamente. Os dominios de Oyg, em meados do século XVII, estendiam-se ate

a regido que hoje pertence a Republica do Benim e ao Togo.

Ordnmiyan, filho de Ogtn, criado por Odiiduwa, o grande Oni de I1é Ife, teria atacado
Oy¢ e assumido seu governo, tornando-se Aldgfin (soberano da cidade), embora haja muita
controvérsia a este réspeito. Naquele momento, Oy¢ era ainda um povoado pequeno e sem
muita importancia. Mas o interesse de Ordnmiyan era estratégico. Dominando Oyg, acabaria

com o fornecimento de ferro para seus inimigos, pois todos eles se abasteciam comprando o

_mineral das jazidas de Oyg.

Existem itan perpetuando a mitica guetra que garantiu o dominio de Oyg. O mais famo-
so deles relata que, apds a morte de Odiiduwa, Ordanmiyan sucedeu-lhe na regéncia e resolveu
empreender uma expedigo junto com seus irmdos contra Meca, para vingar a morte de seu bi-

savd (Limuiriidii). Contudo, durante o caminho, os irmdos teriam se desentendido e se separado.

Ordnmiyan teria seguido viagem até o rio Niger, onde se defrontou com os nupés,
que o impediram de atravessar o rio, sendo for¢ado a retornar a Borgu. L4, um rei bariba,
perguntado por Qrdnmiyan onde este deveria fixar seu exército, enfeitigou uma jiboia e disse a
Ordnmiyan que a seguisse até o local onde a cobra parasse por sete dias até desaparecer. Nesta
localidade, Qrdnmiyan ergueria a nova aldeia. E assim a serpente conduziu o herdeiro de Odlii-
duwd até uma montanha conhecida como Ajakd. E, no lugar exato onde seu cavalo escorregou,

Ordanmiyan fundou Oyd, cujo nome significa “lugar escorregadigo”.
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Alberto da Costa e Silva (2006) discordou dessa possibilidade:

Quando Oranyan, ou quem este nome encubra, chegou a Oi6 — provavelmente a pé,
apesar do que diz a lenda, uma vez que o cavalo s6 foi introduzido entre os nupés e os
baribas nos meados dos Quatrocentos e s6 se tornaria comum no norte do iorubo no
inicio do século XVI —, talvez ali tivesse encontrado povoadores mais antigos. Pes-
quisas arqueoldgicas feitas no local revelaram uma aldeia de mais de um quilémetro
quadrado, anterior & construgfo das muralhas de Qi0, e para essa aldeia o radiocarbo-
1o ja deu uma data do principio do século XII. A transformagéo da vileta em cidade
processar-se-ia duzentos anos depois.

Na cidade de If2, ndo se admite a possibilidade de Ordnmiyan ter sido oba do Benim,
nem mesmo Aldafin de Oyd, em que pese o reconhecimento de que ele realmente tenha morado
em tais cidades e 14 deixado herdeiros para serem reis. Os égbd, em sua versdo, dizem que Oy,o’
foi fundada por um cagador nupé chamado Momo, oriundo de Ogéd@‘, um vilarejo situado a
margem direita do rio Niger.

O fato € que, dez anos ap6s o inicio do governo de Oyg por ,Ordnmz’yc‘m (e este fato
ninguém discute), a cidade contava com dez mil habitantes. Passou a ser conhecida pelos seus
artesdos, ourives e ferreiros. Seu mercado era poderoso, de maneira que muitos comerciantes
de If¢ mudaram-se para Oy a fim de aumentar seus negécios e enriquecer. Oyg chegou a sua
pujanga no século XVIII e, no final do mesmo centénio, comecou a decair.

Oy¢ tornou-se tdo importante que reis inimigos tentaram usurpar seu dominio. Foram
muitas as investidas dos baribas, vizinhos ao norte e a oeste, que atacavam apds a seca.do rio Mosi.
Contra os nupés, fronteirigos a nordeste, que controlavam a travessia do Niger, Oyé ndo tinha
qualquer protecdo. Ao sul e a sudeste, eram os ibolos e os igbominas que perturbavam, O pior dos
ataques partiu de Akinjolé, primo de Ordnmz’y&n, que, com seu exéreito de quatro mil homens,
tomou a cidade de assalto enquanto o exéreito de Oyg lutava em outra frente. A destrui¢io foi
terrivel. Oyg foi arrasada e queimada, fazendo centenas de vitimas. Mas a reviravolta ndo tardou.
Ordnmiyin reorganizou suas forgas e reconquistou Oyg, matando Akinjolé e seus descendentes.

Oy¢ foi totalmente reconstruida e tornou-se ainda mais prospera, passando a ser co-
nhecida como Nova Oyé, distinguindo-se da chamada “Old Oyo’ ”, como viriam a batizar os
europeus. Foi uma era de paz. Ordnmiyan, que ja contava 55 anos, decidiu mudar-se de Ifg
para Oyg, de onde controlaria todos os seus dominios: Oyd, Benim e Ife. Ao perceber a morte
iminente, aos 60 anos, Qrdnmiyan teria resolvido voltar a Ife para 14 esperar o fim da vida. O
grande rei deixaria dois herdeiros: Onigbori e Adebiyi.

Outra corrente defende que os dois filhos deixados por Ordnmiyan em Oy, seriam
Ajakd e Sangd. Contudo, nada impede que Onigbori e Ajakd fossem a mesma pessoa, assim
como Adebiyi e Sangd. Isto porque era comum que os iorubanos fossem conhecidos por outros
nomes a certa altura da vida, em razdo de seus feitos, cargos e herangas familiares. Ajc‘zkd, 0
mais velho, teria assumido o trono de Qyd, porém era fraco e foi deposto por Sangd.
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Segundo a tradi¢do, Sango seria filho de Ordnmiycan com Torosi, filha de Elempé (um
rei nupé). Sangd teria sido criado com a mée e depois ido morar na cidade de Koso, onde se
impds pela forga. Depois de destronar o irmao Ajakd em Oyé, Sangd foi para Oko, de onde
iniciou sua trajetoria mitica. Narra-se que ele venceu o rei de Owo langando chamas e fumaca
pela boca, itudindo os inimigos enquanto sua tropa e seus arqueiros massacravam o exército
local. Sangd adquiriu fama de poderoso guerreiro e magico. Seu governo foi conhecido pela

tirania e pela violéncia.

Um itan até hoje mencionado em _pr’ relata que, certa vez, Sangd subiu ao monte de
Ajakd e convocou os relampagos. Em razdo disso, um raio teria caido sobre uma casa e matado
todos que 14 estavam, inclusive alguns filhos ¢ mulheres do proprio Sangd. Apds a tragédia,
Sangé teria se tornado depressivo e desgostoso, vindo a abdicar do trono e suicidar-se, enfor-

cado em uma arvore.

Verger discordou da teoria do suicidio de Sangd, atribuindo esta versdo a missionarios
europeus no século XIX, interessados em abalar seu culto e denegrir Sangd, que ja havia se tor-
nado um ancestral divinizado na regido. Outra vertente indica que Sangd ndo teria se matado,
mas simplesmente abandonado Oyg e dasaparecido, em face do desgosto pela morte da familia.

Matando-se ou ndo, o fato ¢ que Sangd, por sua histéria singular, tornara-se um perso-
nagem épico. Sua vida foi como uma tragédia grega: filho de menor importancia de um grande
rei, criado distante da corte; um estrangeiro que marchou contra o préprio irméo e se torna rei;
um oba que, em um curto governo de apenas sete anos, estendeu seus dominios como jamais
houvera acontecido; um tirano apaixonado que se matou ao ter provocado acidentalmente a
morte de sua familia... Controverso ou ndo, foi Sangé quem introduziu a realeza sagrada em
Qy¢. Foi ele quem instituiu o culto do trovéo e do relampago como crengas oficiais de Oyé.

Ap6s o desaparecimento de Sangd, os gy¢ mandaram buscar Ajakd, o irmdo destrona-
do, para novamente fazé-lo Aldafin. Desta vez, Ajakd mostrou-se um rei mais forte. Langou-se
a guerra contra os nupés e estendeu seu reino por sobre vdrias cidades e aldeias iorubanas. A
tradi¢do conta que Ajc‘zkd, sozinho, matou 1,6 mil inimigos, cortando suas cabegas e fazendo

uma grande pilha para que fossem veneradas.

Os filhos de Ajalkd, como Aganjii, perpetuaram o mito dos Aldafin de Oyé. Diz-se que
Aganjir domava cobras, leopardos e outras feras perigosas. Quando Aganjit morreu, seu filho
e sucessor Kori ainda estava no ventre de sua mée Jjaium. A rainha ocupou a regéncia até a
maioridade do filho. Mas foi Kori que ampliou o territorio de Oyé até as margens do rio Osim,
onde fundou a cidade de Edeé.

No final do século XV, quem assumiu o poder foi Oluaso. Reza a lenda que Oluaso
mandou construir 44 palacios, sendo que o principal deles chegava a ter 120 espigdes. Pelo po-
derio de Oy_o’, a essa altura, muitos reinos haviam sido dominados e outros tantos buscado es-
pontaneamente a fusio com Oy para protegerem-se contra a ameaga dos baribas e dos nupés.
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A dinastia dos pba de Oy¢ ja era reconhecida. O Aldafin (soberano de Qyg) era um rei
sagrado, que vivia recluso no palacio, fora do contato com os siditos. Apenas vinha a ptblico
em datas festivas e religiosas, mas sempre com o rosto coberto pelo adé e protegido por um

rigoroso protocolo cerimonial.

Oy¢, hoje, ndo é mais um reino independente: ¢ uma cidade da Nigéria, com seu terri-
torio bastante diminuido em relacdo ao que era. O Aldafin ndo é mais o governante politico, pois
a Nigéria é uma republica. No entanto, até os dias atuais, seu poder é reconhecido como uma

dadiva dos Orisa. E tido como um simbolo religioso, como um baluarte dos ancestrais de Oyg.

O Aldafin, além de descendente dos pba, ¢ o sumo sacerdote de Sango e seu poder
garante romarias de turistas de varias localidades para verem e serem abengoados pelo Sango

vivo, o herdeiro direto da dinastia mitica dos Aldafin de Qyg.

Até hoje, o Aldafin é saudado em Oyg com a mesma expressao utilizada para reverenciar
o Orisa Sangé: “Kawo 6 o kdbiyesi le!” (Kd: permita-nos; wo: olhar para; Abiyé si: Sua Alteza

Real; /e: complemento de cumprimento a um chefe — Permita-nos olhar para Vossa Alteza Real!).

IRE

Iré era um reino pequenino, a noroeste de Ikirun, cercado por sete vilarejos, distante

22 quilémetros a nordeste de Adé (a capital de Ekiti).

Iré ganhou fama por ter sido conquistada por Abalaju, o kankofoo (general) de Ife, o
qual, por tanto colecionar vitorias em suas batalhas, foi intitulado o/dgun (senhor da guerra) e,

posteriormente, elevado a mito como o Orisa Ogiin. Ogun era filho de Odiiduwa, o oni de Ife.

Quando Ogiin tomou Iré, entronou seu filho Ogundahunsi como gniré e prosseguiu
sua odisseia de lutas intermindveis. Segundo os mitos locais, no retorno de uma dessas cam-
panhas militares, Oguin teria se enfurecido com Ogundahunsi e matado o préprio filho. O itan
que imortalizou este episodio relata que, estando anos combatendo longe de Iré, Ogiin chegou
ao reino sem receber festas, nem homenagens, nem mesmo respostas as suas indagagoes. Tudo
era siléncio em Iré. O rei se enfureceu e saiu decepando as cabegas de todos aqueles que esta-
vam 4 sua frente, até finalmente ser informado de que todos os seus suditos estavam em uma
semana de contricdo religiosa. Ogin foi entdo tomado por um profundo remorso que o fez
enterrar sua espada no chio e ali mesmo mergulhar, desaparecendo com um grande estrondo.

Ogtin tornara-se assim um Orisa.

No local onde o rei de [ré enterrou sua espada, foi erguido um altar em seu louvor.
Este monumento existe até hoje, tornando iré o centro de adoragdo a Ogiin: o Orisa das guer-
ras, do ferro e da forja. Embora descendente de Odirduwd, Ogiin nunca quis usar o tradicional
adé (coroa feita-com franjas de migangas para esconder o rosto do rei); ele usava um simples

diadema, denominado akoro.
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Ogtin teve muitos filhos, com as muitas mulheres com as quais se casou ou simples-
mente se aventurou. Ogiin autorizou seus filhos a se espalharem pela regifo para fundar novos
reinos: Igiri fundou Adja Were; Edeyi tomou a cidade de Ilodo e passou a ser seu governante,
O neto de Ogiin (Abesan) fixou-se em Ibanigbe Fuditi ¢ ganhou fama como grande guerreiro,
Todos esses descendentes de Abalaju passaram & historia sendo conhecidos também como Ogt?n.
Finalmente, Ordnmiyc‘m, filho bastardo de Ogl?n, tornou-se oba de Oyé e de outros reinos.

Iré fica em uma regidio arborizada, com aproximadamente 460 metros de altitude.
Hoje, é uma das 21 cidades que compdem o Estado de Ekiti, na Nigéria. Ir¢ faz parte do cha-

mado iorubo: os reinos africanos de etnia nagd que utilizavam o idioma ioruba.

IBADAN
O resplandecer de [badin esta diretamente ligado a queda de Oyd, o reino de Sangd.

Desde o inicio dos anos 1800, Oyd enfrentava tanto inimigos externos quanto insur-
rei¢des internas. Os problemas culminaram com a revolta dos ¢gbd, que declararam indepen-
déncia, negando a soberania de seu lider, Lisabi Agbongbogbo Akala. Em 1818, Abomey tam-
bém se rebelou: resolveu ndo pagar mais tributos ao Alddfin de Oy¢. Foi o estopim. A partir de
entdo, outras cidades que eram submissas, parceiras ou aliadas do império de Oy¢ deflagaram

guerra, buscando independéncia.

A soberania regional de Oyé e seu poderio militar ruiram. Com a destruicéo de Oy_d,
ndo havia mais um sistema de defesa central ou unificado. Deu-se, entdo, uma enorme e radical
mudanca no sistema de poder nas terras iorubas. Surgiram, a partir dai, quatro diferentes blocos
de poder: foram constituidas duas poténcias militares, uma poténcia econémica e uma poténcia
confederada (multirreino). Além disso, véarias outras novas cidades e comunidades foram forma-

das para cuidar das centenas de milhares de refugiados iorubés devido as guerras e destrui¢des.

Em 1885, com interesses
econdmicos e estratégicos, a Gra-
-Bretanha mediou um acordo de paz
entre os diversos lideres locais, pro-
movendo uma trégua nas terras ioru-
bas. Surgiram, assim, novos poderes
politicos regionais na iorubalandia,
como Ilayé (poténcia militar que gra-
vitava em torno de Kurinmi), Egbd
(uma espécie de confederagdo que
agregava diversos reinos indepen-

dentes ndo pela forga militar, mas
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pelo poder da industrializagdo, da educagdo e pela unidade da fé catolica); Jjebu (poténcia
econdmica favorecida pela sua localizagdo geografica que a transformou em uma importante

rota de comércio entre Lagos e diversas outras cidades e aldeias iorubanas) e Ibadan.

Ibhadan tornou-se rapidamente uma poténcia militar, que destacou grandes generais
(Basorun’s), como Oluyole, Oderinde, Ojo, Ogunmola e Latosisa, dentre outros. A Ibaddn
moderna surgiu em 1829, apés a queda de Oy¢, e a populagio de Ibadan foi engrossada com
a chegada de intimeros refugiados de vérias cidades e vilarejos iorubds. Em 1850, a popula-
cdo de Ibadan ja havia crescido para mais de 250 mil habitantes. Esses fatores rapidamente
transformaram Ihaddn na mais importante cidade iorubd; um grande centro de poderio militar,
onde as pessoas deslocadas da guerra se abrigavam. Apesar disso, jamais preencheu o vacuo

deixado por Qyé.

O nome “Ibadan” deriva da expressdo Il Ebd-Odan, que significa “a cidade na jun-
¢cdo entre a savana e a floresta densa”, e remete ao seu nome original, £bd-Odan (cidade na

beira da floresta). Afinal, [badan localiza-se & margem de uma grande floresta.

A cidade de Ibadan foi criada pelo Jagun (comandante em chefe) Lagelu, um coman-
dante de 17é Ife. Segundo a lenda local, assim que fundou Ibadan, o Jagun Lagelu € seus sudi-

tos foram para 14 e viveram em paz por muitos anos. Até que um terrivel incidente aconteceu.

Conforme contou Isaac Babalola Akinyele, falecido Oliibadan, em seu livro Iwe Itan
Ibadan (a verdadeira historia de Ibadam), obra de 1911, certa vez alguns individuos despiram
Egiingiin em Ibaddn e o levaram ao mercado, impondo-lhe humilhagdes diante de mulheres e
criangas. O fato violava a tradigdo ioruba, que recomendava que os egtingiin (espiritos cultua-
dos dos mortos) deveriam ser reverenciados com respeito por se tratar de antepassados mortos.

Quando Sangd, o Aldafin de Oyo’, soube do incidente, teria ordenado a destruigdo de Ibaden.

Lagelu, ja velho aquela altura, ndo teve como conter os invasores. Os que sobreviveram
ao ataque fugiram para uma colina proxima e 14 se mantiveram vivos durante semanas consu-
mindo frutas, inhame, caracois € papa de milho branco. Depois, Lagelu e seu povo desceram a
montanha e fundaram novamente Ibadan, que logo prosperou. Até hoje é celebrado anualmente
o festival Oke Ibadan (montanha de Jbaddn) no bairro de Beere, situado no alto da colina, quando
milhares de pessoas sobem o morro e revivem a saga de Lagelu, fazendo rituais de fertilidade,
rendendo homenagens aos ancestrais fundadores da cidade e, também, cultuando Yemgjd.

Ibédan ainda teria sido atacada outras trés vezes. Era uma cidade ioruba que adotou
um sistema politico diferente dos modelos existentes. Ibadan ndo tinha oba (rei). Ao invés
disso, dividiu o poder em quatro altos cargos (dois militares e dois civis): Iba ou Baa'lg, pos-
teriormente chamado de Oliibadén (senhor de Ibadan) civil, chefe da cidade; Baldgiin, mais
tarde Basorun; lider militar; Seriki, o segundo no comando militar; e fydlodé; também civil,

lider das mulheres, cargo administrativo poderoso.
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O sistema foi aperfeicoado. Instituiu-se, entdo, uma regra para que alguém pudesse
assumir o cargo de chefe da cidade (Oliibadan). Para tal, havia dois caminhos: a carreira como
Otin (auxiliares civis administrativos) e a carreira de Balégun (chefia militar). Cada qual des-
sas duas linhas tinha 23 etapas hierdrquicas para serem cumpridas por quem aspirasse a Ser o
Olibadan. Ndo havia preponderancia entre militares e civis, ou vice-versa, no momento da in-
dicagfo. Qualquer das duas linhas sucessérias poderia se tornar o Olibadan, bastando ser mais
antigo em seu cargo. O Olubadan s6 era substituido em caso de falecimento, incapacidade ou
por remogdo. Outros titulos militares importantes eram Ekérin, Eldrim, Elcefa, respectivamente
chefes da quarta, quinta e sexta divisdes militares. Existiam outros varios titulos por cldns ou
familias. O mais comum era Mogaji, chefe da familia. Os altos chefes € Mogaji exerceram as

fungdes civicas, o que permitiu aos individuos acesso a terra e o exercicio de seus direitos civis.

Ao longo dos anos, varias reformas administrativas e politicas foram implementadas
em Ibadan. As mais significativas delas ocorreram em 1936 e 1976, quando o Olibadan tor-

nou-se um membro permanente do Conselho de Estado Ocidental de QObas e Chefes.

Ibaddm, sob a lideranga de Olilyolé, desempenhou um papel importante na iorubalandia.
Oliiyolé era neto de Alddfin Abiodun (através de Agbonyin, filha de Abiodun). Ele lutou varias
guerras, derrotando Jjeébu, Owu e Egbd. A guerra contra os égbd foi considerada como um divi-
sor de 4guas na politica pés Oyg. A derrota dos éghd na batalha travada em Ipara levou Ibadan
a assumir vérias cidades, incluindo Egbd Ibadan. Consequentemente, Oliiyolé Areago, lider de
Ibadan, recebeu o titulo Osi-Ona-Kankan-Fo (o Generalissimo) de todas as terras iorubas.

A iorubaldndia, apos a queda de Oyé, havia perdido os reinos Igbomina e Ekiti; Ak6ké

estava ameagado; Ogbomosd, Edé e Iwo estavam sendo atacados pelos fulanis.

Em 1840, Ibadan derrotou os fuldnis e ordenou o retorno destes a llorin. Porém, o erro
militar foi ndo terem os ibadanos escoltado os fulanis até I/orin. Com isso, estes acabaram se esta-

belecendo ainda em terras iorubanas, sem que todo o contingente retornasse a sua terra de origem.

Entre 1819 e 1820, os britanicos anexaram Lagos e, em 1860, criaram o Protetorado do
Sul, a fim de garantir os interesses comerciais da Companhia Real do Niger. A criagdo do Prote-
torado do Norte pelos ingleses deu-se ja com a fuséo, em 1° de janeiro de 1914, levando a forma-
¢do da Nigéria. Destacaram-se como grandes lideres ibadanos no século XIX: Basorun Oluyole

Basorun Ibikunle, Basorun Ogunmola, Basorun Latosisa e a Iydlode Efunsetan Aniwura.

Algumas décadas depois, entre 1860 e 1885, Ibadan envolveu-se em cinco guerras
diferentes simultaneamente. Em 1877, Ibadan foi & guerra contra Egbd e ljéhu, que atacaram
comerciantes de Ibadan, quando vindos de Porto-Novo. Os povos de Ilesa / Ekiti aproveitaram
o momento e, em 1878, atacaram territérios ibadanos; Ibadan, entfio, declarou guerra a Iléscr e
Ekifi. O conflito entre Ibadan / Ilésa e Ekiti durou 16 anos, sendo esta considerada a pior guerra

na iorubalindia.
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As guerras alastraram-se pelas terras iorubés. Os conflitos entre reinos aliados e histo-
ricos inimigos eram fomentados por nagdes colonialistas, levadas unicamente por seus interes-
ses. Toda a iorubalandia estava em chamas. Este quadro s6 mudou nos idos de 1884, quéndo
a divisdo da Africa jé estava em curso. Os britanicos, para evitar a solidificacdo dos franceses
e dos alemées na regido, passaram a participar ativamente na solugéo dos conflitos, através
da Sociedade Missionaria da Igreja (CMS), liderada por Samuel Johnson, Charles Phillips e
0 governador de Lagos, Maloney. Em 1886, comegou a regressar a paz as terras iorubds apos
muitas décadas de conflitos. A partir de entfo, iniciou-se um processo de pacificagfo e de re-
conciliagdo entre os grupos iorubds em conflito (/badan, llésa / Ekiti, Egbd e [}’ébu).

Agora quem mandava na Africa eram os curopeus, € os conflitos mais significativos
daquele momento eram motivados pela
busca de rotas comerciais. Os britani-
cos atacaram Jjébu em 1892, para abrir
rota de comércio, e _0yo', jaem 1895. A
derrota de Jlorin para Companhia Real
do Niger deu-se em 1897. Ibadan, em
1893, tornou-se protetorado britanico,
mas ainda manteve sua influéncia fun-
cionando como a sede politica e admi-
nistrativa das terras iorubds. A partir
do século XX, a iorubalandia foi com-
pletamente sufocada pelos ingleses e
seu poder colonialista.

Atualmente, Jbadcn é a capital do Estado de Oyé. E a maior cidade em 4rea geografica
(3.080 quilémetros quadrados); e a terceira maior cidade nigeriana em populagdo, contando com
mais de 3,8 milhdes de habitantes, s6 perdendo para Lagos e Kano. Em seu territério, que fica
1o sudoeste da Nigéria, desenvolveu-se um importante centro industrial e comercial. Foi nesta
cidade que se criou a primeira universidade da Nigéria: a Universidade de Jbadan. Ibaden ser4
sempre lembrada por seu importante papel na formacdo de uma nagéo iorubd do século XIX.

IBARA

Ibéra era um povoado iorub4 da etnia egba, distrito de Abéokiita. Situava-se entre as
cidades de [f¢ e Ibadan, sendo conhecida pelo culto a deusa Yemgjd, que se realizava a beira
do rio Lakdsa, afluente do rio Ogim. Ali, as mulheres levavam seus filhos para serem banhados
nas aguas sagradas, buscando a cura de enfermidades e a prevencio contra a morte prematura,
problemas comuns no continente africano desde aquela longinqua era. Foj em Ibara que surgiu
o culto & grande mae Yemojd (que quer dizer “a mae dos filhos peixes” = Yeyé Omo Eja). As
mdes a saudavam: “Odo fyd././”, que significa “Mée do Rio”!
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Yemoja era associada aos rios, a fertilidade das mulheres, & maternidade. Seu culto
original era ligado a colheita e ao plantio de inhames.(base da alimentac¢@o dos africanos) e
também a pesca. Sua imagem era representada por uma escultura de mulher gorda, de seios
fartos apoiados nas méos. Na cabeca, havia uma espécie de recipiente, onde eram colocados

otas, axés e aderegos.

No século XIX, devido as guerras iorubd-daomeanas, o povo e¢ghd migrou para
Abeokiita e, justamente para 14, foi levado o culto a Yemgjd. Embora tenha se iniciado em
Ibdra, o culto a Yemojd ganhou forga, notoriedade e tradigdo em Abéokiita. A partir dali, Yemo-
Jjd passou a ser reverenciada também pelos gyg, ilesa e tantos outros, chegando seu culto até o
Novo Continente, com o comércio dos escravos africanos daquela regifo.

Nos dias de hoje, Ibara é conhecido como Ibdra-Orilé e é um bairro de Abéokiita. Nao
confundir com a cidade de Ibara-Oke, este um municipio do Estado de Ogiin. [bara-Orilé é
um vilarejo pequeno, plano, que vive da atividade turistica. La podem ser encontrados varios
hotéis de redes internacionais de quatro e até cinco estrelas.

Em Ibara-Orilé, existe o principal templo de adoracéo a Yemoja. L4, todos os anos, ¢
realizada uma procissdo que se inicia no rio Ldkasa (onde colhem agua para os ritos) e termina

com a saudacio a Olubara (rei de Ibara).

BENIM

Era o povo edo, também conhecido como bini, que ocupava a regido a oeste do rio

Niger. Eram vizinhos dos ibos e dos iorubas.

A fundagéo original do Benim, ainda com o nome de Ubirii, data de 1180 d.C., pelos
bini. O Reino do Benim propriamente dito existiu entre os anos 1440 e 1897, na Africa pré-
colonial. Sua extensdo e localizagdo ndo devem ser confundidas com as especificagdes do atual

pais chamado de Benim (antigo Daomé).

Escavagdes arqueoldgicas na atual cidade do Benim revelaram que, no passado, ali
havia inimeros povoados, separados por muros de terra socada, como se fossem favos de mel.
Isto porque as aldeias foram se juntando em busca de apoio militar mGtuo contra os inimigos,

mas mantendo sua autonomia politica e sua propria estrutura social.

O Benim era um desses pequenos vilarejos. Mas, com o passar do tempo, pelos idos
de 1400, o reino do Benim se imp0s sobre os outros, seja por aliangas, seja por conquistas,

chegando ao total aproximado de 6,5 mil quilometros quadrados.

Comegava a dinastia dos ogiso de Benim: os “reis do céu”. Houve 31 ogiso (uns
contam 36). O primeiro foi Igodo, pai de Ere. E o Gltimo teria sido Ouodo, o pior de todos os
ogiso. Foi deposto do cargo e banido do Benim devido a sua ma administracdo e crueldade. A
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A expansio militar do Benim ocorreu sempre em fungéo da busca do controle das ro-
tas comerciais e de locais estratégicos, como Onitsha, Aboh (nas terras ibos), Eko (no iorubo),
os portos fluviais dos igala e os embarcadouros maritimos dos 6. Essa expansdo ajudou a
consolidar o reino do Benim ¢ a fortalecer o rei em seus poderes divinos e soberanos. Contu-
do, nem sempre esse processo mostrou-se facil. Guerras de reconquista e rivalidades também
abalaram a estrutura do poder no Benim.

Ap0s 25 anos de reinado de Oem, filho de Oguola, descobriu-se que ele estava para-
litico das pernas. Tal fato era inaceitavel, pois se acreditava que um rei doente refletiria suas
mazelas ao povo, abalando sua prosperidade. Quando sua doenca foi descoberta, um dos che-
fes mandou matar o pba, provocando uma grande revolta em todo o reino.

Os filhos de Oem eram Orobiru ¢ Egbeka. Orobiru assumiu o reino, mas sua sucessao
foi tutultuada. Antes de sua morte, seus filhos, Oguin (o herdeiro e primogénito) e Uwaifiokun,

foram banidos.

Quando Orobiru morreu, por volta do ano 1440, o trono ficou entéo vago por alguns me-
ses. Notificado deste ocorrido, reza a lenda que Ogiin enviou o irméo mais novo a cidade para sa-
ber se 0 povo o queria. Mas Uwaifiokun teria mentido ao conselho de ancifios da cidade, dizendo
que ndo sabia do paradeiro do irm&o. Sendo assim, ele mesmo empossado rei. Ao saber do fato,
Oguin revoltou-se e marchou contra o traidor € o matou. Deu-se assim um banho de sangue com
a morte de todos os apoiadores do usurpador. Grande parte da cidade foi queimada e saqueada.

Ogtin, 0 novo oba do Benin, adotou o nome de Owdre (owo ri are = a confusdo ter-
minou) e provocou inimeras modificagdes politicas no reino. Ogun era um rei centralizador,

que pouco ouvia o conselho.

Obcecado por aniquilar e identificar seus opositores, Ogiin obrigou seus apoiadores,
chefes e respectivos herdeiros a fazerem escarificagdes no corpo, a fim de identifica-los, dife-
renciando-os dos estrangeiros e dos escravos. Além disso, Ogiin mandou construir a famosa
muralha em torno da capital, com 11,6 mil metros de circunferéncia, ladeada por um fosso que
contava cerca de 17 metros do seu fundo até o topo do muro.

Quando Ogiin Owdre morreu, o Benim ja contava cerca de 385 quilometros de leste a
oeste, e sua capital ja seria a maior cidade do Golfo do Guiné. Ogiin Owdre tinha como saldo
a conquista de 200 cidades das regides de Ekiti, Eka, Tkeré, Kikiniikii e Iho.

Além de guerreiro, Owdre ficou conhecido como grande magico e médico peregrino.
A fama de magico deve-se ao fato de que Owdre confeccionou talismés poderosos, que ele
mesmo enterrou sob as nove portas da cidade, para impedir as energias negativas de seus ini-

migos contra ele e seus suditos.

Pelo final de 1500, o holandés Dierick Ruyters descreveu a rua central da capital do
Benim como maior sete ou oito vezes e mais larga do que a avenida Warmoes, uma das prin-

cipais de Amsterda.

187




188

ORI: A CABECA COMO DIVINDADE

A partir do século XVII, pelos idos de 1600, os portugueses criaram entrepostos no
litoral do Benim, especificamente para venda dos negros como escravos, principalmente para
0 Brasil e para o Caribe. Era a chamada Costa dos Escravos.

No final do século XIX, a F ranca aderiu a capanha antiescravagista e entrou em guerra
com os reinos africanos. Em 1892, os franceses subjugaram o reinado Fon e o transformarm
em coldnia, denominada Daomé. Em 1897,
uma tropa expediciondria britinica devastou

¢ saqueou a cidade, usurpando riquezas e NIGER
inumeras pegas de arte em bronze, que foram
contrabandeadas e, até hoje, sdo vergonhosa-
mente mantidas em museus eurcpeus como Nigéria

espdlio de guerra,
o

A atual Republica do Benim & fruto
da unifio de algumas colénias francesas, como
Daomé e Porto Novo (ambos Jons). Sua 4rea
hoje é de 112.620 quilémetros quadrados, es- CAMAROES
tendendo-se a norte pelo rio Niger e ao sul até U GUE FouATORIA

0 Oceano Atlantico. E um dos menores paises
da Africa. Faz fronteira com o Togo e com a Nigéria. Sua atual capital ¢ Cotonou.

A independéncia do Benim sé foi alcancada em 1° de agosto de 1960. Em 1975, no pe-
riodo marxista, o Daomé foi rebatizado como Republica Popular do Benim. A democracia apenas
foi instituida em 2006, quando foram convocadas eleigdes presidenciais livres e justas. Atual-
mente, a Republica do Benim ¢ considerada como modelo de democracia no continente africano.

Exiri

Ekiti ainda existe hoje no sudoeste da Nigéria. Sua capital chama-se Ads. A regido
¢ conhecida pelos montes rochosos e por ser de dificil acesso. Segundo alguns linguistas, o
proprio nome “Ekiti” significaria “montanha esplendorosa”. José Beniste, em seu Diciondrio
yoritbd-portugués (2011), traduziu como: “1, Uma importante regido yoruba. 2. Monticulo. ()
we gun ékiti — Ele nadou e subiu num banco de areia.”

Nos primérdios, a regido de Ekiti foi ocupada pelos ilesun, que j& falavam o jorub4 e
cultuavam apenas um deus: a Terra. Os ilesun acreditavam que ali era o lugar onde o mundo
teria sido criado.

Em Ekiti, existe uma histéria local que narra a conquista daquele lugar. Segundo a

tradi¢do oral, um dos filhos de Odliiduwa, por nome Ewi, que tinha fama de grande orador,
partiu de ¢ para o Benim, acompanhando QOrdnmiyan, até que os dois se desentenderam e os

Zrupos se separaram.
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Os fidis a Ewi seguiram-no e se espalharam em dire¢do ao noroeste. Ewi faleceu, mas

foi substituido por outros chefes que passaram a usar seu nome. Foi o Ewi Awamaro quem se

fixou em Ado, no Ekiti. Mas, para isso, teve que enfrentar e subjugar o governante local dos

ilesun: Elesun,

Os descendentes de Awamaro fize-

ram a regido crescer e ampliaram o pequeno

territério de Ekiri, englobando varias peque-
nas tribos vizinhas. Contudo, ja no século XV,
quando essa expansdo ameacou as terras de
Ikéré (uma cidade a 16 quildmetros de Add), BE NI

0 oba (rei) de Ikéré pediu ajuda ao Benim. %

Abuja
Os exércitos beninenses venceram a batalha @

. Kogi

(‘)w:; .
& EXit

e dominaram lkéré, em vez do Ewi de Ekiti.

O (/)«\\\\‘“
Ekiti era formada por 16 reinos,
cada qual com aproximadamente 30 quil6- CAMAROES

metros de didmetro. Todos se diziam des- GUINE FOUATORIAL

cendentes de /fe. Com o passar dos anos € o
entrelagamento das culturas e crengas, Ekiti recebeu as mesmas influéncias de Ife, assim como de

outras grandes cidades proximas. Por isso, Ekiti é considerada parte do chamado grande iorubo,

Em Adé Ekiti, era cultuado o Orisa Olooké (dono e senhor das montanhas). Olookeé foi
reconhecido como o mestre de todos os ebora das montanhas (Oke). Segundo o iidn do Odir
Ofiin-Méji, Olooké foi a montanha que se ergueu do mar, tornando-se a primeira ligagfo entre
oOruneod iye.

José Firmino dos Santos, mais conhecido como “Tio Firmo” (Babd Irufd), um dos
fundadores do Terreiro Oloroké, em Salvador, seria originario da cidade de I‘lésc‘x, pertencente
a regido de Ekifi. J4 a divindade Osim era cultuada em outras localidades de Ekiti, como em

Ilesa e na cidade de Efpn. Por incluir-se na area de Ekiti, o local foi chamado de Ekiti Ejon.

ABEOKUTA
A etnia egbd, que também compunha o chamado iorubo, estabelecia-se ao sul do an-
tigo império de Oyg.

No ano de 1796, Lisabi Agbongbogbo Akala revoltou-se contra O))Q', que niesta época
era governada pelo Alddfin Aole. Os ¢gbd lograram sua independéncia de Oyg, mas seu povo

" padeceu com guerras, secas e investidas militares. Durante 60 anos (1796-1860), os gghd luta-

ram para manter sua independéncia e garantir seu territdrio.
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A formagdo de Abeokiita, a grande
cidade egbd, cujo nome significa “embaixo da
rocha”, deve sua existéncia a necessidade que
0s egbd tinham de se estabelecer em local se-
guro para protegerem-se dos comerciantes de
escravos do Daomé. A rocha a que se refere o
nome da cidade ¢ chamada Olimo (cuja tra-
dugéo possivel é o “Senhor da construgdo”),
considerada sagrada pelo povo éghd. Ohimo
¢ 0 marco turistico da cidade até os dias de
hoje. Olilmo fica a leste do rio Ogim. De seu
topo, os locais e turistas tém um belo miran-
te, de onde podem contemplar toda a cidade e
também o rio Ogiin.

Foram as vitérias retumbantes do rei daomeano Guezo que forgaram os eghd a unir

suas 153 aldeias, dispersas no vale do rio Ogim, para consolidar o que viria a ser Abéeokuita.

A cidade de 4b¢okiita foi fundada em 1830, por Seriki Sodeke, que levou para a regifio
milhares de refugiados da etnia oww de Ibadan, quando da queda de Oyg. Foram os refugiados
de Oy, de Ibadan ¢, ainda, de outros pequenos grupos que ergueram Abéokiita.

Os owu estabeleciam-se em Ibaddn desde antes de 1820, Acredita-se que 0s owu ocupa-
vam uma area ao longo no rio Niger. Os owwy migraram para o sul em razio de guerras tribais e

étnicas. Contrariamente ao que ocorrera em outras ocasides, 0s owu se estabeleceram em pazem

Ibaden, devido a acordos entre seus lideres, os quais garantiram terras para a fixagdo dos owu,

evitando assim a guerra. Os owu instalaram-se entfio de Ita Lisa até Owu Ipole, proximo a Jkire.

Oltimo Rock em Abé
_significado cultural e

Entre 1821 e 1826, os exércitos
de Jjebu e Ife atacaram e devastaram a
cidade fortificada de Owu Ipole. Os owu
fugiram em direcdo ao sudoeste de Iba-
dan, desceram pelo Rio Ogim, chegan-
do finalmente a Oké Ata, no sudoeste de
Abéokita. Ali, em 1834, os owu foram
convencidos por Sodeke (o lider éghd) a
se estabelecer em Abéokiita em definitivo.

Os eghd adotaram varias medi-
das politicas para consolidar seu poder
sobre Abéokiita ao longo dos anos. Firma-
ram acordos com os britdnicos e, também,
com a Igreja Catolica, que erigiu sua sede

africana em Abéokiita.
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AS MAIS IMPORTANTES CIDADES IORUBAS

Abéokiita tornou-se a segunda cidade iorubana em importincia, depois de Lagos. E de
14 0 ber¢o da famosa técnica de tingimento denominada como adire (ver pag. 148). Em 1893, o
governador de Lagos proclamou independéncia e batizou Egbaland como nag¢o independente.
Cinco anos mais tarde, como Governo Unido de Egbd (GUE). Em 1914, Abéokiita tornou-se

parte do protetorado do sul da Nigéria.

ILESA

A origem do culto “Ijexa” do Candomblé ¢ a cidade africana de I/ésa, localizada no Esta-
do de Osiim, na Nigéria. A cidade situa-se em montanhas revestidas por florestas e cortadas por rios
e riachos. Seu nome original € ILESA, contudo os ingleses a traduziram para IJTESHA, ou IJESA.

A histéria desta cidade € bastante controvertida, havendo confronta¢des de intimeras
lendas e diferentes dados historicos, resultantes de relatos orais. Para alguns historiadores, os
ilésa descenderiam de escravos que ali eram mantidos e criados como gado para servir a sacri-
ficios religiosos. Dai o nome “Ilésa”, que significa “comida dos deuses”. Esta pratica so6 foi
extinta no final do século XIX. Os i/ésa eram as vitimas preferidas dos ife.

Ilésa foi fundada pelo ano de 1500, por Obokiin, um dos filhos mais novos de Odii-
duwa. Reza a lenda que Obokuin teria se oferecido para buscar 4gua do mar com o propésito de
curar a cegueira de seu pai, mas, quando retornou, soube que seu pai j havia morrido. Obokiin,
ento, foi até a praga Enu Owa (cujo nome é o mesmo até hoje), em Ife, para reclamar sua parte
na heranga. Contudo, disseram-lhe que o patriménio j4 havia sido totalmente repartido entre
seus irmaos mais velhos, que excluiram Obokin da partilha. S6 coube a Obokiin receber uma

espada (djasé — Ida), com a qual conquistou //ésa.

Alberto da Costa e Silva (2006) apresentou outra versdo parecida desta lenda, porém
com contornos diferentes, na qual o protagonista teria sido Ajakd ou Ajibogiin, um dos filhos
de Odiiduwa com a irmd de uma de suas esposas. 4jakd teria ido buscar 4gua do mar para
aliviar os olhos do pai que estaria ficando cego com a velhice. Durante sua auséncia, os outros
principes seus irm#os teriam recebido a heranga do pai e partido para fundar novos reinos. Para
Ajéikd, teria ficado apenas uma espada. Ao fnal de sua jornada, chegando de volta a Ife, teria
sido recebido com a expressdo “O wa” (“Esté de volta!”), a qual respondera: “Mo b okun!”
(“Tenho a 4gua do mar!”). Deste didlogo, teria derivado o titulo dado ao rei dos ilésa: owa, ou

6ua, bem como o novo nome pelo qual 4jakd seria chamado: Obokun.

Obokiin teria lavado os olhos do velho pai, que retomou a visdo. Odiiduwa lhe teria
entregado entdo a espada com a qual perseguiu os demais principes e conseguiu retomar o seu

quinhdo que havia sido usurpado.

Ao retornar a Ifg, Obokiin teria confundido o pai, cujo rosto estava coberto pela coroa

de franjas, com um dos irméos injustos. Obokiin manejou a espada, mas, por sorte, cortou
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apenas as franjas da frente do adé, sem ferir o pai. Ao ver a face de seu progenitor, Obokiin as-
sustou-se. O pai entendeu e o perdoou. Contudo, Odirduwa deu a Obokiin uma coroa diferente

dos demais reis: sem as franjas frontais.

Portando sua j& famosa espada, Obokuin saiu de Ife liderando um grupo até Igbadaye,
onde viria a morrer. Seu filho, 0 owa Oké Okilé, continuou a migra¢do e fixou-se em lowa. No
reinado seguinte, os ilésa tomariam Ilemure, cujo nome mudaram para Ihokin. No préoximo
reinado, cujo soberano era Owari, mudou-se para llgje, que, apos a morte do rei, passou a ser
chamada de Ipole Ilésa. Mais tarde, no reinado de Oge, a cidade foi finalmente chamada de

llésa e passou a capital do reino.

Outra lenda, que ndo confronta diretamente as versdes anteriores, conta que havia
muito poucos iléga. To poucos que o primeiro e seus chefes teria se queixado do fato a Odii-
duwa. Este, atendendo a reclamago, teria reunido um grande feixe de varas e as transformou
em homens para la morarem. Por isso, os i/ésas sdo também chamados de igi (arvores) ou de

“prole de gravetos”.

A dinastia dos grandes reis de //ésa comecou com Orisarayibi Ogedengbe, mais co-
ihecido como Ogedengbe Agbégungboro, nascido em Atorin, distrito de [lésa. Ogedengbe era
conhecido por sua personalidade forte, impetuosa, destemida e polémica. Possuidor de grande
carisma, seu nome se transformou em lenda, motivo de or gulho para os habitantes de llésa.

A cidade € contornada pelos rios Sasa, Osim e Oni, que descem do sul/sudoeste em di-
recdo a Lagoa de Lagos, que dista cerca de cem quilémetros, Fazem parte de //ésa os distritos de
Ibokiin, Erin Ilésa, Ipetii Jésa, lighu Jésa, Esa Ok, Ipole, Ifewara e Reinmo, dentre outlos llésa
acha-se no sudoeste do pais, bem na intersegdo de If¢, Osogbé e Akuiré. A cidade é uma das mais
tradicionais da hist6ria do povo iorub4, inclusive jé chegou a ser a capital do reino de Oyé nos
tempos do império. No século XIX, com a queda de Oy, Ilésa tornou-se subordinada a Ibadim.

Das cidades e aldeias desta regido da Nigéria, Ilésa € a maior. E um centro agricola e
comercial, cujos principais produtos sdo cacau, noz de cola (obi), 6leo de palma e inhame. De
1, 0 ouro foi extraido em grande quantidade (certamente dai a atribuicdo a Osiim — divindade

ali cultuada — ser a deusa do ouro).

Posteriormente, a regido foi ocupada pelos britanicos entre 1893 e 1960, llésa foi o
principal centro militar durante as guerras civis dos iorubds, A populag@o estimada, atualmente,
¢ de cerca de 600 mil habitantes,

No periodo da escraviddo, os cativos daquela localidade foram trazidos em maior
numero diretamente para Salvador, Com a or ganizago dos primeiros calundus (locais de culto
aos Orisa) e, posteriormente, com a formagfo das primeiras comunidades de Candomblé, o
culto com as tradigdes de [/ésa estabeleceu-se fortemente em Salvador, passando a ser conhe-
cida e reconhecida como uma das vertentes do Candomblé no Brasil. Surgia a “Nag#o Ijexa”

para o Candomblé.
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O culto ijex4, no Brasil, reverencia de forma preponderante Sango (rei de Oyg) e sua

esposa Ogim. A Nagdo Ijeké migrou para o Rio de Janeiro na década de 1950, com a vinda
de Zezito da Ogsim (neto do famoso baiano Eduardo de “Ijexa”). “Seu Zezito”, como até

hoje-é conhecido, fundou a Corte Real da
Nagéo Ijexa em Belford Roxo (na Baixada

Fluminense).

O culto ijexd comegou a desenvol-
ver-se no Rio Grande do Sul ainda em finais
do século XVIII. Mas foi com a chegada
do lendario Principe Custédio, em 1899, na
cidade de Rio Grande, que os “batuques”
prosperaram. Ele contribuiu muito, pois,
além de descender de uma familia nobre,
tinha 6timos contatos politicos. Com isso,
ajudou a travar as persegui¢des as casas de

culto africano.
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Segundo reza a lenda, o Reino de I‘jébu teria sido fundado por Obanta, descendente
direto de Odiiduwa, rei (oni) de Ilé Ife, ainda no século XV — portanto, no periodo da Africa

pré-colonial.

Historiadores locais, no entanto, contam que Jjébu, em verdade, teria sido fundada

centenas de anos atrds por 1m1grantes originarios de Owoa’azye atual Waddai, no Suddo.
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Esse fluxo migratorio seria atribuido ao
famoso rei Salomio de Israel e, também,
a rainha de Saba (cerca de 900 a.C.).
De fato, existem inumeras semelhangas
culturais e histéricas que aproximam 0s
ljebu e os povos niibios, sudaneses e eti-
opes do sul. Dentre elas, destaca-se o fato
de que os dialetos falados atualmente no
sul do Suddo sdo muito parecidos com o

linguajar de Jjebu.

Jjebu é conhecida também como
Jebu ou Geebu. Sua capital chama-se Jjebu

Ode, na qual reside o Awujale (soberano).
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O Reino de Jjebu faz fronteira com ibadan, Onds, Oki-
tipupa e Egbd, ¢ fica a cerca de 60 quilémetros de La-

Estétua de Oduduwa em Ijsbu-Ode

-gos. Além do governante geral (awiijale), icbu tinha
sua organizagdo politico-administrativa repartida em
trés grupos: o Oliwa (o segundo mais poderoso do rei-
1n0); o Olisa (uma espécie de prefeito da capital); e o
Osugbo (um conselho formado por todos os homens

livres nascidos na cidade, que funcionavam como uma

espécie de tribunal). Tradicionalmente, o Awujale é es-
colhido dentre os membros do Osugho.

O apogeu de Jjébu ocorreu entre os séculos
XVIII e XIX. Sua 4rea era bastante urbanizada. Em
1900, apenas na capital (I}'ébu-Ode), a popula¢do era de
20 mil habitantes, correspondente a 10% dos ocupantes
de todo o seu territério. O Reino de ljebu era composto por cerca de 200 cidadelas e aldeias,

chamadas de egure, dentre as quais se destacam Ogbo, Italupe, Ososa, Imono, Imawen, Odo
Ogbun, Apa, Okelamuren, Erunwon, Abapawa, Isonyin, Odo-Ogbun, Oke-Eri, Odo-Lewu, liehu
~Isiwo, Ijebu-Ife, ljebu-1bo, Imagbon, Okelamuren, Odo-Arawa, Idowa, Iworo, Ala e Atiba.

Favorecida pela posigdo estratégica que a tornava importante para as rotas comerciais
entre Lagos e Ibadan, Tjebu i imp6s o monopdlio de taxas e de 1ntermed1arlos de seu reino
conferindo riquezas, mas também a ira de povos africanos e de europeus. Os interesses ¢ des-
contentamentos econdmicos geraram conflitos bélicos contra Jjébu. E, como o reino jamais
conseguiu organizar um exército forte, caiu no final do século XIX.

No ano de 1892, soldados britanicos invadiram fjébu, objetivando tomar a cidade e

por fim s barreiras comerciais. Jjébu foi fi-

Nigéria atual . ' nalmente anexado ao territGrio que passaria
NIGER a fazer parte da Nigéria.

Até hoje, em Jjgbu Ode, é realiza-

Karno' . Maiduguri

, _ do anualmente, em julho, o festival Agemg

Kadune , | (camaledo). O itan da criagio do mundo
conforme os if¢ (pag. 97), um camaledo
(agemo) espalhou a terra para fixagdo do
o solo do nosso mundo. Esta festividade re-
monta tal episodio. Conforme a tradigéo, os
16 agemo espalhados em Jjghu retinem-se

ol . CAMAROES

Cirrisie - ; . r .
GUINE EQUATORIAL na capital e de I4 partem para Imodi Mosan,

onde o festival se conclui.
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Desde 1998, o Centro de Politica de Desenvolvimento, apoiado pelo Programa de
Gestdo Urbana das Nagdes Unidas, passou a desenvolver um programa de redugio da pobreza.
A época, segundo o Banco Mundial, a populagio local vivia, em média, com até um délar por
dia. O programa consiste, em linhas gerais, na concessdo de microcréditos, urbanizacdo das

favelas, controle da natalidade e reforma agréaria.

Os resultados apurados pela ONU foram considerados excelentes. Nos primeiros sete
anos de projeto, foram gerados cerca de oito mil empregos diretos, lucratividade crescente,

reducdo da pobreza e da criminalidade.

Keru

As terras de Kétu ficavam em um planalto de terra dura e avermelhada, constituida de
laterita, debrugando a leste em um pequeno barranco. Embora seja considerado um dos mais
antigos povoamentos iorubds (a cidade de Kéru chegou a ser a capital dos iorubas em 1500),
nao ha registros histéricos precisos sobre a fundacdo de Kétu. Ao contrario, existem iniimeras

versdes diferentes a esse respeito. Algumas merecem ser citadas.

As mais recentes pesquisas conferem a honra ao rei Edé, sexto sucessor de Isa-Ipasan
(o chicote de deus), nome de um principe da lendaria cidade de //é Ife, que havia se exilado
espontaneamente devido a disputas pelo trono e migrado 200 quildmetros a oeste, levando
consigo mulheres, filhos, servidores e centenas de familias. O rei Edé teria partido da cidade
de Aro a oeste, em direcdo as terras fons. Conduzido por seu parente, o cagador Aldlimo, foi
levado a um local alto, a sombra de um grande pé de Iréko, onde Aldliimo costumava pendurar

sua bolsa de caga quando parava para repousar e se alimentar,

Foi ali, nas proximidades da sombra daquele réko, que Edé e as 120 familias que o
seguiram deram inicio ao famoso Reino de Kéu. Essa é a versdo tradicionalmente contada em
Kétu sobre a mitica fundacéo da cidade. Contudo, os kéfu consideravam como primeiro Aldkétu
o principe Isa-Ipasdn, filho de Kpaliku e de Olii Unku, ancestral de Edé — como forma de frisar a
descendéncia da dinastia de If¢. Esse famoso Ir6ko sobreviveu até o século XX. Apenas sucumbiu
de velhice em 1922, mas ainda hoje é conhecido no bairro de Masafé como o “Iréko de Aldhimo”.

Ha também a teoria de que o Reino de Kéru teria sido fundado por Obasin, filho de
Odiiduwa. Obasin, irmdo de Ogiin, teria lutado contra os ibos e, depois, marchado com seu
grupo até o local onde se fixou, estabelecendo assim a cidade de Kéfu. Outros historiadores de-
fendem a tese de que Kétu foi povoado por moradores de Oyd. Estes, pressionados por vérias
guerras locais, entre os séculos X e XIII, teriam migrado a oeste e criado a nova cidade. Dai a
justificativa para que, durante certo periodo, o Reino de Kézu pagasse tributos a Oyd.

O povo ewé, vizinho dos kétu, tradicionalmente refere-se a Kéfu como Amedsofe (“a

- origem da humanidade”), ou ainda como Mawufe (“casa do Ser.Supremo”). O nome da cidade
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teria sido escolhido de forma alegérica por uma reunido do conselho formado pelos oldye (os
do alto escaldo). Os oldye eram escolhidos diretamente pelo rei, dentre os membros das mais
importantes familias do reino.

Nas proximidades de onde fora erguida a porta fortificada de Idénd, na entrada do
povoado, morava um corcunda. Entdo alguém promoveu o desafio: Quem endireita a corcun-
da? Quem destrdi a cidade? (“Ké  ke? Ké Jo [u?”). E, para concretizar o desafio, decidiram
sacrificar o corcunda e enterra-lo em frente a porta da cidade. O reino foi batizado assim de
"Kétu” e o seu rei, de Aldkétu (o feiticeiro de Kétu).

Két ganhou fama e riqueza ao se transformar em importante entreposto comercial das
terras iorubas. O reino chegou a ter ceca de 30 mil habitantes, divididos em 15 bairros: Idénd,
Masafe, ljabo, Iradigban, Isako, Ijiba, Odi, Aro, Osé, Aguidigbo, Dagbanji, Iguiolu, Idajé, Asubi
e Ita-Oba (capital). Cada bairro possuia sua propria milicia, comandada por um baldgun (pba
+ ologun — chefe de guerra). O contingente dessas milicias variava entre cem ¢ 500 homens.
Os soldados, além de manejar seus facSes e demais armas brancas, jé& utilizavam espingardas e
canhdes de origem europeia, adquiridas junto a comerciantes de Badagri, Lagos e Porto Novo.

Sd, o décimo rei de Kétu apés Edé, o mais famoso Aldkétu, motivado pelos constantes
ataques dos fons, resolveu aumentar a protegio da cidade, mandando construir muros, fossos
e reforgando o portal de entrada, a famosa porta de Idena.

Dizem que Sd tragou pessoalmente os muros em torno da cidade, formando uma elip-
s¢ um pouco irregular. O comprimento total tinha 3,3 mil metros, com quatro metros de altura.
A parte maior media 1,1 mil metros e a menor, 965 metros. Os muros resguardavam uma area
de 85 hectares. Os fossos tinham entre trés e quatro metros de profundidade e mediam de cinco
a oito metros de largura. A lenda conta que o rei S era magico e, por isso, havia designado dois
gigantes para construir a muralha: 4jibodu e Oluwodu. Ambos dormiam de dia e s6 trabalha-
riam a noite. Por isso, ninguém os via, '

Para materializar a histéria, foi desenhada a marca de uma enorme mao na parte inter-
na do muro, proximo a entrada do portal.

O mitico portal de entrada da cidade de Kézu foi chamado de Akaba Idéré (a porta de
ldéré — cidade natal do seu construtor), depois apelidado de Odli-Ond (o caminho esta fechado)
¢ finalmente imortalizado como Akabd Idénd (a porta de Idénd). ‘

Dizem que o arquiteto que o construiu consagrou o portal com rituais e sacrificios,
conferindo a mesma, poderes sobrenaturais. Até mesmo nos dias de hoje, tradicionalmente s&o
sacrificados carneiros ou cabritos em louvor ao espirito guardidio da Porta de Idénd. No passado,
em épocas de guetras, bois e até humanos eram imolados ao portal.

Em 1886, quando Kétu foi tomada pelo rei Glele, o portal foi arrancado do lugar de
origem e levado como troféu para o Abomé. Os antigos contam que, chegando ao reino usurpa-
dor, ele teria se erguido sozinho, mostrando o descontentamento do espirito do portal. O Portal
de Idéna foi reparado e ainda hoje é reverenciado em Kéfu.
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A luta pelas terras cultivaveis e pelo controle do comércio na regido levou a vérios
confrontos entre os kétu com os fons de Abomé. A partir de 1880, no reinado de Osun Ojeku, o
Reino de Kétu foi tomado duas vezes pelos daomeanos e comegaria a ser devastado. Milhares
de cidaddos de Kétu seriam entdo aprisionados e vendidos como escravos, praticamente extin-
guindo sua historia, sua cultura e sua religido nas terras africanas. A tradi¢do de Kéfi mudaria

seu enderego para o Brasil...

Em 1886, Kétu foi totalmente conquistado pelo Daomé, passando a ser regido por
Agidigbo Hungbo. Sete anos depois (1893), a Franga tomou a cidade e tornou-a um prote-
torado. No ano de 1963, ja no século XX, o Estado de Kéru foi extinto durante o reinado de
Alamu Adéwori Adégibité, o 48° Alakétu.

O antigo Reino de Kétu foi cortado ao meio no periodo do colonialismo europeu na
Africa. Parte ficou dentro do territorio da Republica do Benim e a outra parte dentro da Nigéria.
A tradi¢8o concentrou-se em maior niimero na area de Meko, no lado nigeriano, Nesta localidade,

ainda existe o Aldkétu, que exerce funcdes simbdlicas e € respeitado como simbolo cultural.

Atualmente, Kéfu é um pequeno vilarejo, com cerca de dez quilémetros quadrados,

que acomoda uma populagdo média de 22,3 mil pessoas.
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NOCOES SOBRE O IDIOMA IORUBA

Como nosso estudo se pauta em transcrigdes de lendas, cénticos, rezas e encantamen-
tos iorubas, entendemos necessarios alguns esclarecimentos basicos sobre esse idioma.

Apesar das inimeras etnias que pronunciavam diferentemente a lingua, e ndo obstan-
te os diversos dialetos, o ioruba acabou se consolidando em torno do padrio falado em Kétu.
Vale dizer que estudiosos apontam a existéncia de cerca de 1.250 linguas africanas diferentes,
conforme o critério de agrupamento idiomatico utilizado.

Desde os idos do século XIX, os europeus tentam compreender esta variedade, criando mé-
todos de agrupamento que facilitem o estudo. Desta forma, organizaram pesquisas e passaram a criar
critérios para a reunidio de linguas que parecem possuir origem comum e estruturas semelhantes.

O iorub4 pertenceria ao grupo dos idiomas nigero-congolés, que cobre quase a metade
da Africa, sendo classificados em cinco ramos: o oeste-atlantico, o gur ou voltense, o kwa, o

benue-congolés e o adamawa oriental.

O ramo kwa compreende o kru, o kwa ocidental (ou ewe-akan com 0 evé ou ewe, 0
fon, o axanti, o fanti, o gd), o igala, o0 nupé, o edo, o ibo, ij6 e o ioruba.

A fim de ajudar a nos situar em relagéo ao tempo, vale dizer que a separagdo do idioma
jorub4 do grupo nigero-congolés contaria seis mil anos. Um pouco mais recente, a distingdo do
joruba das linguas dos ibos, dos edo e dos ijé teria cinco mil anos; e o apartamento do ioruba
do igala, dois mil anos. Cada um desses ramos se fraciona em centenas de dialetos, num pro-

cesso iniciado h4 aproximadamemte dois milénios.

A lingua iorub4, embora milenar, nfo era grafada. Sua origem se deu no ocidente da
Africa, onde hoje se localizam Nigéria ¢ Benim. Sua gramatica s6 foi criada por missionarios
que se interessaram por estuda-la, ja no século XIX.

Foi em 1852 que o Bispo Samuel Adjayi Crowther codificou o ioruba. Crowtet, nasci-
do na cidade africana de Osoguin (localizada dentro da iorubaléndia), foi linguista e o primeiro
bispo anglicano de origem africana. Antes dele, Clapperto chamava o idioma de yariba.

O Reverendo Crowther, em 1821, tinha apenas 12 anos quando, juntamente com sua
mée e um irm#o bebé, foi capturado por salteadores mugulmanos fulanis, tornando-se escravo.
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)

Posteriormente, foi vendido a traficantes portugueses, mas, antes de o navio que o transporta-
va deixar o porto, uma embarcagfio da marinha real britdnica, comandada pelo Capitdo Henry
Leeke, fez a abordagem e confiscou a “carga humana”,

O jovem Crowther foi entfio levado para Freetown, Serra Leoa, e conduzido a Socie-
dade Missiondria da Igreja Anglicana, onde, j4 livre, foi educado. Ele se converteu ao Cristia-
nismo, foi batizado pelo Reverendo John Raban ¢ tomou 0 nome Samuel Crowther, em 1825,

No ano seguinte, foi para a escola paroquial de Islington, Inglaterra. Em 1827, re-
tornou a Freetown. Apds completar seus esfudos, comegou a lecionar. Ele também se casou
com Asano Susan, uma diretora de pensionato que, assim como ele, havia sido capturada pelo
mesmo navio que trouxe Crowther originalmente para a Serra Leoa.

No ano de 1841, Crowther foi selecionado para acompanhar o missionario J, F. Schén
numa expedigdo ao longo do rio Niger. Juntamente com Schén, ele era esperado para com ele
aprenderem sobre o uso do idioma hauga, pois seria util a expedigdo. O objetivo dessa jornada era
o de espalhar o comércio, ensinar técnicas agricolas, promover a propagacdo cristianismo e ajudar
a por fim no trafico de escravos. Na sequéncia da expedigao, Crowther foi levado 4 Inglaterra, onde
foi treinado como um ministro ordenado pelo bispo de Londres. Ele retornou & Afiica em 1843
¢, com Henry Townsend, abriu uma missio em Abéokaita, no atual Estado de ng?n, na Nigéria,

O Reverendo Dr. Crowther comecou a traduzir a Biblia para a lingua iorubi e ela-
borou um dicionario iorubd/inglés. Ele também deu inicio & codificagdo de outras linguas
africanas. Na sequéncia da British Niger Expeditions de 1854 1857, Crowther produziu uma
cartilha para o idioma ibo em 1857, uma outra linguagem para o nupé em 1860, e um completo
vocabulario e gramatica do nupé em 1864. Neste mesmo ano, Crowther foi ordenado como o
primeiro bispo africano da Igreja Anglicana. Ainda em 1864, recebeu o titulo de Doutor em
Divindade, pela Universidade de Oxford.

Apesar de dedicar-se também a outros idiomas africanos, Crowther empenhou-se na tradu-
¢éo da Biblia Sagrada (Bibéli Mimg) para o ioruba, que ficou concluida em meados dos anos 1880,

Em 1891, Crowther sofieu um acidente vascular - =
cerebral e faleceu em 31 de dezembro. Sey neto, Herbert | Blspo ,SETU?' Adjayi Crowther
Macaulay, tornou-se um dos primeiros nigerianos nacio- | o |
nalistas e desempenhou um importante papel para o fim do
colonialismo britanico em seu pais. Gragas a esse homem,

podemos hoje ter um melhor acesso a0 idioma ioruba.

Cerca de 25 milhdes de pessoas falam iorub4 na
Nigéria. Devido ao Candomblé, outros tantos milhdes
utilizam esse idioma no Brasil e em Cuba nos tempos
atuais. O iorub4 littrgico, no entanto, € uma lingua con-
siderada arcaica em comparagdo ao idioma atualmente

falado nos seu pais de origem, Nigéria.
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O iorub4 é um idioma “tonal”, ou seja, as palavras devem ser “cantadas” corretamente
para sua compreensdo. Esse método é diferente da estrutura dos idiomas inglés e portugués,
por exemplo. Assim, a dificuldade de assimilar esse idioma fez com que Crowther elaborasse
uma espécie de alfabeto comparativo para reduzir em letras os fonemas originais. Quase como
na transcrigfo do japonés para as linguas ocidentais. Desta forma, criou o alfabeto ioruba com
25 letras, sendo 18 as consoantes e 7 as vogais. O alfabeto completo € apresentado a seguir.

AVUEE D o Ta il 0Q e Uy

Sendo as vogais em preto e as consoantes em « i1,

FOoNETICA

A fonética é o estudo dos sons da fala. Ela nos indica como as letras e as palavras
formadas s3o pronunciadas, conforme o idioma. A fonética nos ajuda a compreender e a falar
melhor a lingua que estamos estudando.

Como o iorub4 é um idioma essencialmente tonal, no qual as diferentes entonac¢Ges de
cada letra e palavra diferenciam o préprio significado das mesmas, ¢ fundamental entendermos os
sons para compreender o sentido do que expressa cada reza (adiira), cantico (orin), conto (itan) etc.

Vamos, entdo, entender como o alfabeto e os vocabulos em ioruba devem ser pronunciados.

(como em areia). Ex.: abebe (leque)
(como em bife e nunca como Robson). Ex.: ighale — cemitério

(como em digrafo). Ex.: dan (cobra)

A=A

B=B

D=D

E=F (como em este)
E=F (como em ela)

F=F (como em fisico)

G=G (som gutural como em galo; nunca como em gente)

GB =GB (o “g” ndo é mudo, devendo ser levemente pronunciado)
H=RR (como em rito)

[=1 (como em igreja)

J=DJ (como em Djanira)

K =Ki (como em quibe)

L=L (como em lider)

(como em milho)

M=M
N=N (como em Nilton. Quando seguido de consoante, passa a ter som anasalado = UN)
0=0 (como em ovo)

0

)=0 (como em cola)
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P=KP (0 “k” ndo é mudo, devendo ser levemente pronunciado)
R=R (som leve como em vareta)

S=8 (como em santo)
S=X (como em xisto)

T=Ti (como em titulo)

U=U (como em urso)

wW=U (como em uva)

Y =YI (como em Yone)

A pronincia com a entonagio adequada ¢ que possibilita o entendimento exato da
palavra. Por exemplo: a palavra “f” significa quebrar, enquanto ‘%" quer dizer lavar. Ou
seja: conforme a entonagfo, a frase pode expressar: “Lave este prato” ou “Quebre este prato”.

E a acentuagio que nos indica como ser pronunciada a palavra. Portanto, conforme
a acentuagdo, a mesma palavra poder4 ser dita de maneira diferente e, assim, ter outro sentido.

No iorub4, nfo existem as letras “C”, “C”, “Q”, “V”, “X” nem “Z”. O Professor José
Beniste nos ensina que as letras “C”, “Q” ¢ “X” séo substituidas, respectivamente, por “S”,
“K” e “S”, que possuem a mesma fonética do portugués. Ja as letras “Z” e “V” ndo possuem
equivaléncia. “Assim, as palavras faladas nos Candomblés com este som certamente sdo em-
prestadas dos idiomas dos jejes ou Angola”, asseverou José Beniste, o decano professor de
iorubd no Brasil.

Quando as vogais s3o unidas  letra “N”, formam as chamadas vogais nasais e mudam
a pronincia;

4

AN ON
EN EN
IN N

ON ON
UN UM

Em seu trabalho sobre as regras de prontincia da lingua ioruba, Beniste explicou:

As vogais nasais AN e ON tém o mesmo som (ON). As demais possuem um som tinico, Ex-
cegdo: a letra N quando utilizada para formar o tempo progressivo, possue o som de “UM”.
A diferenga ¢ que ON ¢ usada com as consoantes B, F, GB, M, P, W. A vogal AN & usada
com as demais letras. Ex.: isan (vareta); égbgn (irméo-&); eran (carne); Osahifon (Orisa).

As silabas NA e MO posicionadas no final ou no meio das palavras devem ser lidas
com um som nasal, ou seja, como se tivessem um N depois da vogal. Ex.: omo (fi-
lho,a); nad (também); ona (caminho); Nand (Orisa); img (cultura); ind (despesa);

amg (barro); Yemojd (Orisa).

Todas as palavras iorubas sdo terminadas por uma vogal simples ou por uma vogal nasal.
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O idioma iorub4 ndo comporta letras mudas. Desta forma, elas devem ser devidamen-
te pronunciadas e acentuadas na Ultima silaba, pois todas as palavras sdo oxitonas. As acentu-
acdes também indicam como a palavra deve ser pronunciada.

ACENTO AGUDO = TOM ALTO
EX.. OFO = OFO (ENCANTACAO)

ACENTO GRAVE = TOM BAIXO
EX.: EWE = EUE (FOLHA)

SEM ACENTO = TOM NORMAL
EX.: ORIN = ORIN (CANTICO)

Os acentos tonais tem o objetivo de indicar o tom que a palavra possue: acento agudo
— levantar a voz, acento grave, baixar a voz.

As letras do alfabeto que sdo distinguidas com um pingo abaixo delas merecem uma

entonacdo propria.

E = NORMAL = pronuncia-se como “ELE”

E = ALTO = pronuncia-se como “QUISER”

O = NORMAL = pronuncia-se como “OLHO”

Q = ALTO = pronuncia-se como “MELHOR”

A letra “S” deve ser pronunciada como “X” ou “CH”. Ex.: Ori.sc‘z

A letra “P” deve ser pronunciada como se fosse antecedida pelo “K”. tem som de
“KP”. Bx.: mo du pé = “mo du kpué”

GRAMATICA

O estudo que desenvolvemos pauta-se em diversos exemplos e transcri¢des do idioma
joruba. Por esta razfo, torna-se oportuno trazer algumas explicagdes basicas acerca deste idioma,

que nos favorecerdo na compreensdo, tradugao e interpretagio de textos mencionados nesta obra.
VERBOS

Os verbos iorubas sdo sempre monossilabicos. Portanto, todo verbo com mais de uma
silaba sera sempre composto (verbos compostos). Esta composi¢do podera ser de verbo +
verbo, ou verbo + substantivo. A separagfo, neste caso, é possivel.

Ba (v. esconder) + ara (subst. corpo) = Bara (= Esi interior)

Fo (v. lavar) + owg (subst. méo) = Fowg (lavar as maos)
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Ha casos em que a composicéo nio pode ser mais desfeita, gerando os chamados
verbos complexos:

Jerl = testemunhar
Padé = reunir

Bukiin = abengoar

Os verbos combinados sdo constituidos por dois verbos em tempos gramaticais dife-
rentes, podendo expressar a mesma ideia. Eles podem ser separados pelo objeto.

Emi (pron. “eu”) fa (v. puxar) aso (subst. roupa) ya (v. rasgar) — Eu rasguei a roupa.

Os verbos em iorubd sempre terminam por vogal, seja ela simples, seja nasal. Os ver-
bos sem indicagdo do tempo devem ser entendidos sempre no passado. Finalmente, todas as

palavras no idioma ioruba sio sempre oxitonas. Portanto, tém a Gltima silaba tonica, seja em
tom grave, seja agudo.

ELisio

Este fenémeno gramatical é muito utilizado no idioma iorub4. Ocorre sempre que
uma palavra terminar por uma vogal simples ou nasal e a palavra seguinte também iniciar por
uma vogal. A elisdo ¢ a assimila¢do de duas palavras que se unem.

Vejamos o caso de verbos seguidos de substantivos:

| Bo + Ori (Culto a cabega) = Bori
Ba + Ara (Esconder no corpo) = Bara
Ra + Obi (Comprar obi) = Rori

K + gsdn (Boa tarde) = Kddsdn

No caso dos verbos ser (i) e ter (nf) ou das preposi¢des no, na, em (ni), quando se-
guidos de palavras iniciadas por consoantes ou qualquer vogal a excecio da letra “i”
inicial do novo vocabulo se transforma em “]”.

, a letra

Ni (prep. “no”) + gwe (subst. trabalho) = Igwe (no trabalho)
Ni (v. ter) + owd (subst. dinheiro) = /6wé (ter dinheiro)
Ni (v. ser) + 00fa (subst. atraente) = /60fa (ser atraente)

Ni (v. ser) + ibo (v. adorar) = nibo (ser adorado)
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A elisdo podera ou ndo ser indicada por apostrofe.

Orisa kunrin (Orisa + okimrin) = divindade masculina

Orisa binrin (Orisa + obinrin) = divindade feminina

CONJUGACAO

Os verbos em iorubé nao sofrem modificag@o para indicar os tempos presente, passa-
do e futuro. Sdo utilizadas particulas para indicar a conjugagéo.

Em principio, os verbos que indicam a¢do e movimento sdo lidos no passado, caso néo
tenham outra particula para indicar outro tempo. Ex.: Sdré (correr); lo (ir); ri (ver); jo (dangar).

J4 os verbos neutros, podem ser lidos tanto no tempo presente, como no passado. Fx.:
Ni (ter); Wa (estar); F¢ (querer); Mo ni owé (Eu tenho/tinha dinheiro).

- Tempo passado (pretérito): A particula “TI” indica agfo realizada no passado.

Obinrin naa ti ra oyin (A mulher ja comprou mel)

- Tempo presente: A letra “N” antes do verbo funciona como particula indicativa do tempo
presente, ou de uma ag¢fo que esta sendo realizada no momento presente. E o tempo gerandio.
A particula “N” ¢ pronunciada com o som de “UN”.

p p

Oko nsise (O marido esta trabalhando)
Emi nso (Eu estou falando)

Awa nse (Estamos fazendo)

O tempo presente ainda pode ser formado pela utilizagdo da particula “MAA” antes
do verbo. “MAA” indica uma agfo costumeira, habitual, quando posicionado antes do verbo.

O mdaa da obi wo [6jojiimo (Ele costuma consultar obi diariamante)
Emi mda lo (Eu tenho o habito de usar)
Babd ti mda wd telé mi (Papai costumava vir antes de mim)

- Tempo futuro: O tempo futuro é composto pela colocagio das particulas “YIO”, “0”, ou

“A” antes do verbo.

Emi yio se (Eu farei)
Awa 6 se (Nbs iremos)
Eyin d lo (Vocés irdo)
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- Formas de comando (Imperativo): Independentemente do tempo verbal, a voz de coman-
do ¢ feita pelo verbo no infinitivo, usando-se o verbo puro com a inflexdo de voz correspon-
dente ao que se deseja. Para um tom formal usa-se o pronome pessoal “E”. Ndo sdo adiciona-

dos pronomes, advérbios, conjungdes etc.; usa-se o verbo puro.

Wa! (Venha!) E wd!
Mii! (Pegue!) E mui!
Lg! (Val) E Io! (perde o acento)

- Negativa dos verbos: A forma negativa dos verbos & feita através da colocagdo dos advér-
bios de negacdo “KO” “O”, “KI”, “MA” antes do verbo.
gag , >

Emi ko mu (Eu ndo fumo)
Emi o yd (Eu ndo empresto)
A forma negativa no tempo futuro é feita exclusivamente com o advérbio de negacio “KI”.

Emi ki yio ri (Eu ndo verei)
No imperativo, usa-se a particula “MA” para negacio.

Ma wo! (Ndo entre!)
Ma mu! (Nao fume!)
Mcda gé! (Ndo corte!) H

SUBSTANTIVOS
Geralmente, os substantivos comecam por vogais e possuem duas ou mais silabas.
Inawé (nd + owd) = despesa

Ojulé (ojui + ilé) = portal

Kdale (ki + alé) = boa noite

PrONOMES

- Pronomes pessoais: Eu— Emi (enfitico), Mo, Mi, N, Ng
Vocé — Jwo (enfético), O

|
, Ele, ela — Oun (enfatico), O | l’
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Noés — Awa (enfatico), 4
Vocés — Enyin (enfatico), £

Eles, clas — Awon (enfatico), Won

O pronome “O” ¢ utilizado para dirigir-se diretamente a uma pessoa ou mais. O pro-
nome “E” é usado para dirigir-se a mais de uma pessoa, ou a alguém de nivel maior, mais
importante que o seu. Em iorub4, ndo se usam os pronomes “tu” e “v6s”, que sdo substituidos

por “vocé€” e “vocés”.

- Pronomes possessivos: Os pronomes possessivos sdo sempre posicionados depois do subs-
tantivo, provocando o alongamento da sua ultima vogal apenas na fala, e ndo na escrita.

Meu (mi), Babd (pai)

Babaa mi

As formas enfaticas servem para dar intensidade & frase e sdo formadas pela adigdo de
“TI”. Ex.: Témi nilé yii — Esta casa ¢ minha. Sdo mais raras. Quase sempre € a forma contrata
que serd vista. Normalmente, quando utilizados os pronomes enfaticos, formardo o negativo
das frases ou as formas futura e condicional.

Meu, minha — Témi (enfatico), Mi
Seu, sua, de vocé — Tire (enfatico), Re
Dele, dela — Tire (enfatico), Re
Nosso, nossa — Tiwa (enfatico), Wa
De vocés — Tiyin (enfatico), Yin
Deles, delas — Tiwon (enfatico), Won

- Pronomes Reflexivos: Os pronomes reflexivos s3o usados para énfase, formados pela pa-
ralvra “ARA”, entre outras e mais o possessivo:

Arami lp gun (Eu mesmo subi)
Arawa se oro re (N6s mesmos fizemos a obrigagéo dela)
Emi lo gim (Eu mesmo subi)

Wo wa se (Vocé mesmo fez)

- Pronomes obliquos: Me, mim, comigo — Mi
Vocé, lhe, lha— O, E
Acele, a ela, 0, a — repete-se a tltima vogal do verbo

Nés, conosco — Wa
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Vocés, lhes — Yin
Os, as, deles, delas — Won

E jowg, bd wa (Por favor, ajude-nos)
Mo r¢ ¢ (Eu acalmei-a)

- Pronomes demonstratives: Este, esta, isto — Eyz’, Yii
Aquele, aquela, aquilo — jyen, Yen, Naa,
Estes, estas — Wonyit

Aqueles, aquelas — Won, Yien

- Pronomes indefinidos: Alguém — Enikan
Ninguém — Ko si enikan, enikdnkdn
Virios, alguns, algumas — Omirdn
Algo, alguma coisa — Nkan, Ohun Kan
Tudo, todo, toda — Ghoghbo
Outro, outra — Elomi

Qualquer coisa — Ohunkéhun

- Pronomes interrogatives: Que? Cujo? — Ki ni?
Qual? — Wo?
Quem? — Ta ni?
De quem? — Tita ni?
Onde? — Ibo? Nibo?
Quando? — Nighawo?
Quanto? — Mélo? Elo? Eélo?
Como? — Bdwo ni?

- Pronomes Relativos: Usados para representar nomes.

Que, qual, cujo — Ohunti, Nkanti, Eyi ti
Onde — Eni ti

Quando — Nigba tf

Quanto — Mélo

ARTIGOS
O, a, os, as — Nda

Raramente séo utilizados os artigos na formacéo das frases. Lembremos que o ioruba
¢ um idioma dindmico; portanto, as frases em geral sdo curtas e objetivas.

-
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Pela concordancia com o portugués e o inglés, que o utilizam para indicar género e nii-
mero, em alguns casos poderfo ser usados o demonstrativo “NAA” para o artigo definido. O,
A e o numeral “KAN”, para o artigo indefinido. Sempre posicionados depois do sunstantivo. A

forma plural € feita pela adi¢éo de “4WON” antes do sunstantivo.

Kini olé nda ké? (O que o ladrio roubou?)
Awon omodé nda nsiré (As criangas estéo brincando)

Awen oro naa ti se tan (Os rituais ja terminaram)

ADJETIVOS

Sdo colocados apos os substantivos com a finalidade de conferir énfase ao sentido

pretendido na frase.

Emi ti va aso funfun (Eu comprei uma roupa branca)

Oun nta &fo titls ni oja (Ela estd vendendo verdura fresca)

Os adjetivos nflo sofrem variagdo de género nem de quantidade. Eles acompanham o

substantivo.

- Adjetivos comparativos de igualdade: Como — B/

Exatamente — Gege bi

- Adjetivo comparativo de superioridade: Mais do que —Jir..lo

- Adjetivo comparativo de inferioridade: Menos que — Ko...16

- Adjetivo superlativo de superioridade: Mais do que todos — Jit gbogbo lo
- Adjetivo superlativo de inferioridade: Menos do que todos — Ko...Jillp

- Adjetivos indefinidos: Muito, muitos — Piipo
Varios — Oniriniri
Pouco, poucos, poucas — Mélokan

Todos — Gbogbo
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PREPOSICOES

- De lugar: Em, no, na — N/
Sobre, acima, no alto — Ldri, Léri
Abaixo de, sob — Ldbe
Sobre, em cima de — Séri
Junto a, em, com — Lédp
Atras de, ap6s — Léhin
Antes de, ante, frente, diante — Niwdju
Entre, no meio de — Ladrin
Para dentro, entre — Sinu

Longe — Jina

- De posse: De, da, do — Ti (ndo se usa entre substantivos)
11é Ase Ogiin (Casa de Axé de C)gt’m)

- De procedéncia: De, desde — Ldti

- De intencdio: Até - Tit/ di (referindo-se a tempo)
Mo sisé titi di agogé méji (Eu trabalhei até as duas horas)
Até — Titi dé (referindo-se a espago)
Mo rin titi de ilé re (Eu andarei até sua casa)

- De propésito: Para — L4 #i (usado antes de verbos no infinitivo que nfo indiquem movimento
nem diregdo) :
Lati pé (para chamar)
Lati je (para comer)

- De dire¢do: Para—Si (usado depois de verbos que indicam movimento, direc#o)
Si we (para lavar)

St rin (para andar)

- De enderecgo: Para— Fuin (usado antes de pronome obliquo e substantivo)
Fin oun (para ele)

- De companhia: Com — B4, Pély;

- De exclusfio: Sem — Ldisi
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- De referéncia: Acerca de, sobre — Nipa
- De excec¢do: Exceto, salvo, a néo ser — Bikose, Bikosebi, Bikosepé
- De valor: Cerca de — Niwon
- De oposicio: Contra — Ko ¢hin st, Kehinsi
- De conformidade: Conforme, de acordo com — Gége bi

~ Diversos: Como — Bi
Com — Bd, Pelu
Por - Fi

CONJUNGOES

E — ati (usado para ligar advérbios ou substantivos, mas nunca verbos)
O mu aga ati apéti (Ele pegou cadeira e banco)

E — Si (usado para ligar sentengas; é posicionado apos o sujeito da segunda oragéo)
O mir si st (Ele bebeu e dormiu)

Ou — Tabi

Que — Ki

Portanto — Niwonbi

Porque — Nitoripé

Nem — Osdka

Mas, porém, contudo — Stigbon, Amo

Entretanto — Tile

Somente — Afi

PLURAL

Para indicar o plural, a palavras nfio se modificam como no idioma portugués, quando
se usa, via de regra, o “s”: Ex.: 1 cadeira; 2 cadeiras. O que indica o plural em ioruba € a colo-
cagdo do pronome, do advérbio ou de numerais antes das palavras.

Eyi pépéiye (Este pato); Wonyi pépéiye (Estes patos)
Obe (Faca); Awon (terceira pessoa do plural) gbe (As facas)

Ohun (coisa); Ohun piipo (muitas coisas)

Kan igi (Uma arvore); Eji igi (Duas 4rvores) 1
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A utilizagdio pura e simples do artigo da palavra néo é segura para indicar o plural,
pois um tnico vocdbulo ioruba (nda) significa “o”, “a”, “o0s”, “as”. Portanto, o sentido das
frases ¢ também determinante para a compreensio do plural. Considerando-se que o ioruba é
uma lingua dgrafa, conclui-se que a interago entre os interlocutores favorecers diretamente a
compreensdo das mensagens. Obervar as explicacdes no item sobre artigos.

GENERO

Néo ha flexdo das palavras para indicar o género como no portugués, quando se acrescenta

66,99

0" ou “a” ao final do vocdbulo: Ex.: lobo/loba; Claudio/Claudia; aluno/aluna). O género é apontado
pela utilizagio dos vocabulos “masculino” (pkimrin) e “feminino” (obinrin) antes do substantivo.

Orisa okimrin (divindade masculina)

Orisa obinrin (divindade feminina)
O género, as vezes, incorpora-se ao substantivo, formando uma tinica palavra,

Omodékorin — menino

Omodébinrin — menina
No caso de plantas e animais, usa-se abo para fémeas e ako para machos.

Ako 0bo (macaca)
Abo obo (macaco)
Atdpdkun ako (arruda-macho)
Atdpdlaun abo (arruda-fémea)
Como em portugués, algumas palavras ja sdo essencialmente masculinas e outras,

femininas (Ex.: porta; cabelo; mesa). Portanto, nestes casos, ndo ha necessidade de mudar ou
indicar o género.

Iyd — mae
Baba — pai
QOko — marido
Aya — esposa
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CONSIDERACOES FINAIS
YA YA

Como pudemos perceber apds a leitura desta obra, a cultura ioruba ¢ rica em filosofia

e em conceitos sobre comportamento e religiosidade.

Néo ha como entender a religiosidade ioruba sem entender a importancia que Orf tem.
E, para a boa compreensdio de Ori, ¢ fundamental conhecer os conceitos nos quais Orf esta
imerso. Ori € mais do que a cabega: ¢ uma divindade pessoal que todos nos temos. Ela é quem
- domina o corpo, ela guarda elementos do nosso passado e registros das escolhas que fizemos
para nosso destino.

A cabega é considerada mais poderosa que os Orisa porque ela detém o livre-arbitrio.
Ela é quem escolhe o destino e pode sancionar a ajuda das demais divindades ao ser humano.

Assim, nem mesmo o Criador interfere em nossas escolhas. Ele nos dota tdo somente de no-

¢des basicas de ética e moral, as quais deverdo ser nossas referéncias a cada momento.

A busca incessante da religiosidade ioruba ¢ que o homem se torne um‘,om_oh?wc‘zbz'
(filho de bom carater). Todos os ritos e liturgias de matrizes africanas, assim como o Candom-
blé (religido nascida no Brasil), objetivam servir como ferramentas a fim de que o homem de-
senvolva as virtudes necessarias para fortalecer e progredir seu carater (iwa): bondade (oore),
paciéncia (sinirir) etc. '

O homem feliz é aquele que vive em harmonia consigo, com os deuses e com seus

semelhantes. Portanto, sejamos felizes!

Ase!
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VOCABULARIO

A

aara: raio.
abadé: comida litirgica oferecida a certas divin-

dades de Candomblé feita com milho torrado.

abaja: marca facial utilizada para indicar a etnia
e para fins estéticos; cura: marcas rituais fei-
tas nos adeptos do Candomblé para protegio.

abara: comida litirgica de Candomblé feita a
base de feijao fradinho.

abe, abe fari: navalha.

abébe: leque, ferramenta ritual utilizada por al-
gumas divindades femininas no Candomblé.

abéla: vela,

abele: tipo de penteado no qual se juntam tufos
de cabelo.

abenewa: uma das qualidades do Orisa Esu: as-
sociado a Qsun Ajagura.

abéokita: cidade iorubé originaria de Yemojd.

abiyan: adepto do Candomblé néo iniciado.

abiki: o que nasce predestinado a morrer pre-
cocemente.

ada: facdio grande; ferramenta ritual de Oguin.

adaba: pomba silvestre; pomba juriti; ave utili-
zada no culto a Qsin,

adahiin: ritmo utilizado no Candomblé para
louvar, ou invocar divindades.

adahunse: herbalista, especialista em ervas;
curandeiro.

ad4jo: juiz; julgador; magistrado.

adakédajo: aquele que julga em siléncio; um
dos titulos de Olgrun.

adé: coroa; simbolo real.

ade, adéféro: homossexual.

adéna: guarda; guardido; protetor; vigia.
adidiin: doce.

adie: galinha; frango(a).

adin, adi: azeite de dendé. Ver epo.

adosi: iniciado no Candomblé; aquele que car-
rega o osil.

adupe: nds agradecemos. Ver duipe.

addra: reza; prece; oragio; invocagio.

aféfe: ar; vento; brisa. '

afin: palacio.

afisé: um dos trés tipos de doenca mental: as iran
(hereditarias: herdadas geneticamente), as
amutorunwd (sobrenaturais: causadas pela
ira das divindades ou por feiticarias) e as
afisé (naturais: originadas por acidentes, afli-
¢des ou traumas). Ver were.

afgse: encantamento; tipo de culto a Ifd; blocos
carnavalescos com inspiragéio afro.

afonja: uma das qualidades de Sangd; lider da
cidade ioruba de lorin.

aga: cadeira,

aganji: uma das qualidades de Sangd; filho do
rei Ajaka.

aga on: poltrona; cadeira imponente; trono;
sofa.

agbada: traje unissex de comprimento até o joelho.

agbade: milho; comida litirgica feita 4 base de
milho assado.
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agbado lilg: fuba.

agbado tath: milho verde.

agbalaja: camiseta; blusa.

agbara: poder.

agbé: instrumento de percussio como um cho-
calho feito de cabaga.

agbeédit: estdmago; barriga.

agbipo, agbapo: sucessor; substituto; interino.

agbo: banho ritual preparado com a maceragio
de ervas.

agbo: uina das qualidades do Orisa Esiy.

aghd: aquele que se torna velho, que envelhece.

agbolé: conjunto de casas construidas sem ja-
nelas externas, uma ao lado do outra, apenas
com abertura para um pétio interno e comum

— moradias tipicas dos iorubas; compounds;
rebanho de casas.

agbon: cesta de palha,

\

agbonrin: veado; antilope; mesmo que igald.

pY 7 .

gé: recipiente para pegar 4gua; balde.
agemo: mesmo que gga; camaledo, na cidade
ioruba de Ifon, é considerado como o secre-
tario mitico de Obatdld.
agere: ritmo utilizado no Candomblé para lou-
var ou invocar divindades.

ago: desculpa; permissdo; licenca.

agdgo: instrumento metéalico de percussio utili-
zado em rituais de Candomblé.

agoro: lebre; coelho.

NN

aguda: termo utilizado para definir os africanos
¢ os descendentes destes que retornaram do
Brasil para a Africa (os retornados).

s

aguna: alfaiate; costureiro.
agunje: garfo
agutan: carneiro; cordeiro.
ahon: lingua.

aina: denominagfo da menina que nasce com o
corddo umbilical atado no pescogo.

aisan: doenca.

w2

lya: peito; torax.

iyé, ayé: mundo terreno; terra; local; planeta.

an«

aiyéjije: divertimento; descontragio; prazer.

.

&

a: cfo; cachorro.

aja rin, aja: sineta utilizada em rituais do Can-
domblé para invocar os Orisa.

ajabe: comida liturgica.

ajagun: guerreiro; comandante.

s Y b

ajaganna: qualidade de Ogiydn; titulo ioruba.

a

N e

ajaka: uma das qualidades do Orisa Sango no
Candomblé; um dos imperadores de _Oy_o' e
filho de Ordnmiyc‘m.

N ooy

ajala: divindade responsavel pela criacdo das
cabegas; o modelador de cabegas (Orf); con-
siderada como uma das qualidades de Osalui-
Jon no Candomblé.

ajapa: jabuti; cagado.

ajé: feiticeira; bruxa.

ajé: dinheiro.

ajeli, jeli: uma das qualidades do Orisa Esi:
atende a Yemojd, QOsiin e Osald.

ajé saluga: divindade que rege a riqueza; filha
de Oldkun e irmd de Yemgjd; é representada
por uma concha (ajé).

ajére: gamela‘com fogo incandescente servida
a gangd; vasilha com orificios propria para
coar ou separar alimentos.

a je un: expressdo utilizada para oferecer comida
a alguém ou convidar alguém a comer. Ver je.

ajiri: aurora; nascer do sol.

ajogun: situacdes e sentimentos negativos que
prejudicam a humanidade; eram representa-
dos na Terra por guerreiros que continham
forgas do mal ¢ que perturbavam o homem
durante a vida, os principais sdo 8: [k a
morte — o rei dos Ajogun; Arim: a doenga (a
peste) — considerada a esposa de Ikii; Ofp: a
avareza; Egbc‘z: o ocio; ,O‘rc‘m:.os problemas;
Epé: a maldigdo; Ewon: a prisdo; Ese: a afli-
¢do (compéndio de todos os demais males).




ajunto: o segundo Orisa da pessoa.

akalambi: sacola; saco; bolsa.

akajapriku: uma das qualidades de Osalifon
no Candomblé.

akara: comida litirgica feita a base de feijio
fradinho; mesmo que dkaraje.

akaraje: mesmo que akara; derivado da expres-
sdo: akara un je = venha comer akara.

akasa: comida litargica do Candomblé servida
a todos os Orisa, feita a base de farinha de
milho branco envolvida em folha desidratada
de bananeira; mesmo que eko.

akeran: aquele que carrega a caca; uma das
qualidades de Ode.

akesan: uma das qualidades do Orisa Esi;
nome de um bairro da cidade de QOyg.

akasg: escada; fronteira entre o Céu e Terra
pelo qual atravessam os espiritos. Ver Orun
akaso).

akéré finti sogbén: um dos titulos do Orisa
Ortinmilé: “O homem pequeno com a mente
cheia de sabedoria”.

akete, fila: chapéu; espécie de gorro masculino.

akola, ikola, ibu: escarifica¢des rituais ou étni-

cas no corpo; marca facial.

akord: coroa real de Oguin; qualidade de Oguin.

akike: galo.

ala: pano branco utilizado para cobrir Osald,
pano branco que indica ética, pureza.

alaa, ala: prefixo utilizado para indicar posse,
poder, comando.

aladada: uma das qualidades do Orisa Esir:
dono do dleo de améndoa de palma.

alaabalaase: o que tem o poder de criar com
autonomia; um dos titulos de Obatdld.

N

alaafia: paz; bons pressagios; um dos odir,

3P

alaafin, alaaafin: titulo do soberano da cidade
joruba de Oyé; uma das qualidades de Sango.

alaakoré: uma das qualidades do Orisa Ogiin
no Candomblé, considerado o dono do akoré
(capacete). E também apontado como sendo
o irméo de Ode.

VOCABULARIO
alaba: designagfo dada a quarta crianga gémea
nascida se for mulher. Se for homem, serad
idogbé. Ver Ibéj.
alabere: técnica de tingimento tipico de diversos
paises africanos, por meio da qual se amar-
rava o tecido com vérios nés e, depois, mer-
gulhava-se o mesmo em tintura. Apos a seca-
gem, desatavam-se 0s nos para obter no pano
um fundo tingido com espagos em branco (as
partes protegidas pelo nd durante o banho).
Em seguida, o mesmo tecido era mergulhado
em novo tingimento, s6 que em outra cor. Por
fim, tinha-se um tecido estampado com cores
diversas: a do fundo ¢ a das partes original-
mente atadas com os nés. Ald (subst. sonhe) +
be (v. desatat, soltar) + re (v. tingir, mergulhar
em agua, motlhar).

aladé: princesa; principe.

alado: um dos titulos de Sangd: “Aquele que
racha o pildo”.

alaga: juiz; magistrado.

alagba: velho; ancifio respeitdvel; sabio.

alagba: titulo utilizado no ritual de culto Egiin-
gun.

alagbe: musico que toca os atabaques rituais no
Candomblé.

alagbe: mendigo.

alagbéde: ferreiro; uma das qualidades do Orisa
Ogiin no Candomblé, considerado como sen-
do o Senhor dos ferreiros. Veste-se com azul
-marinho & mariwo.

alagogo: aquele que toca os sinos; tipo de pen-
teado feminino entre os iorubas.

\

alakefo: uma das qualidades do Orisa Esi, as-

sociada a Nand.

alakétu: rei da cidade iorubd de Kéru;, uma das
qualidades do Orisa Esir cultadas na cidade de
Kétu.

alamon: escultor.

alamoén rere, alamorere: perfeito escultor,

dono da boa argila; titulo de Qbdtdld esten-
dido também a Osalifon.
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aldrina: casamenteiro; pessoa encarregada na
antiga sociedade ioruba de investigar fami-
lias e noivas para garantir bons casamentos
ou intermediar acordos nupciais.

alatanse aiyé: um dos titulos do Orisa Oriinmila:
“Aquele que coloca 0 mundo em ordem”,

alé: uma das qualidades do Orisa Esir: ¢ assen-
tado na porta do quarto de Qbalihwdiyé. Tem
forte ligag@o com o culto as Iyd Mi.

alibogsa: cebola.

alija: ritmo utilizado no Candomblé para lou-
var ou invocar divindades.

amala: comida liturgica utilizada em rituais de
Candomblé.

amitorunwa: nome dado as criangas conforme
as caracteristicas de seu nascimento; um dos
trés tipos de loucura: as iran (hereditarias: her-
dadas geneticamente); as amultorunwa (sobre-
naturais: causadas pela ira das divindades ou
por feiticarias); e as dfisé (naturais: originadas
por acidentes, aflicBes ou traumas). Ver weére.

apa: brago.

apala: abobora.

apagka: jaqueira.

apaaraka: espirito cultuado no culto Egingiin.

apata: escudo; protetor utilizado pelos soldados
na guerra.

apélé: pronome,

apéti, ipéku: banquinho.

ara: trovao.

ara: corpo.

ara enia: corpo humano.
arajo: viajante.
arakétu: povo de Kéru.

aridan: fava utilizada em rituais de Candomblé
para espantar energias negativas e as gje.

ariwa: norte.

aro: loca de tristeza e lamentag6es; lamentagio;
tristeza; canticos funebres.

argni: deformidade; nome de uma divindade
dos vegetais descrita como um ando (duen-
de), que s6 tem uma perna, um brago e um
olho; tido como auxiliar de Qsdnyin.

arun: moléstia; doenga: considerada um dos
oito principais Ajogun.
agaré: mingau de farinha de inhame.

age: forca vital que criadora de todos os seres

H

e elementos do Universo; energia positiva;
forga; saudagdo; forga positiva dos Orisd;
sorte; boas vibragdes; poder.
agebiabo: homossexual masculino; pederasta.
asebiako: homossexual feminino; lésbica.
agésé: ritual finebre.
asQ: roupa; traje; vestimenta; utensilios de pano
para o corpo como lengol, toalha etc.
asg-ibora: colcha; manta; cobertor.
asg-ibuisun; lengol.
aso-inura: toalha de banho.

aso-ir6: saia sem costura, montada com uma
tira grande de pano enrolada na cintura e
- comprida até os pés, usada com o peito des-
nudo quando em casa ou durante servigos
domeésticos, ou por baixo do buba feminino. .

asQ-irori: fronha.

ataare: pimenta do reino; pimenta da costa; se-
mente utilizada em rituais de Candomblé,

atin: po feito a base da composigdo de diversas
favas raladas, utilizado em rituais de Can- i

domblé.
atQ: esperma; sémen. .
atorl: vareta de madeira utilizada para percus-

sOes e rituais de Candomblé, e também no

culto Egiingiin, s

atinwa: reencarnagfo; ciclo de vidas sucessi-
vas; regresso; retorno.

awa, a: nos (pron. pess.).
aweni: sabdo.
awo: segredo; mistério.

awo: pele de animal; couro; pele humana.

m—

awg: cor; matiz; tintura,
awon, won: eles ou elas (pron. pess.).

awon: obrigacao; ritual.




- e

wonu: condoléncia; saudagio a enlutados.

2o~

a4

wosdnmg: morada; nuvem.,

r Y

awgsanmg¢ dada: morada de Deus; Céu.

awgtéle: roupa de baixo; pegas intimas do ves-
tudrio.

awure: béncdo; felicidade.

aya: esposa; concubina.

aya, aiya: peito; torax; imo; interior.

ayaba: rainha (mesmo que gbabinrin).

ayan: tipo de arvore chamada igi gjé da qual se
fazem atabaques e barcos; nome de uma di-
vindade que é considerada patrona dos ins-
trumentos de percussdo utilizados nos ritos;
uma modalidade de toques rituais; prefixo
usado para denominar tocadores de ataba-
ques: ayandeé, ayanldaaja, ayanwalé.

ayra: Orisa masculino originario da cidade de
Savé, regente do fogo, considerado como
uma das qualidades de Sango no Candomblé.

B

ba: v. ajudar.
baayanni: uma das qualidades de Sangd; titulo
de um dos membros do culto a esta divindade.

baba: bronze; cobre.

bab4, baba: pai; progenitor; mestre; usado para
tratar ancifos respeitaveis.

bébéburukan: uma das qualidades de Osaliifon
no Candomblé.

baba ewé: pai das folhas; um dos titulos de
Osdnyin.
babalawo: sacerdote de Ifd.

babalorisa: sacerdote masculino de culto aos

Orisa no Candomblé.

babalgsanyin: sacerdote do culto ao Orisa Q-
sanyin; cargo litirgico no Candomblé confe-
rido aos homens responsaveis pela colheita
das ervas rituais. '

baba nla: avé.

VOCABULARIO

baba olojuighe: uma das qualidades de Osalil-
Jon no Candomblé.

e

baje: estragado; menstruaco.

balé: cemitério; local de enterro dos mortos.

bante: cueca; roupa de baixo masculina; short
utilizado sob a calca.

balégun: comandante militar; oficial militar de
alta patente.

baluwe: banheiro.

bara: designagio do Orisa Esii que todo ser
humano possui. E o Esi/ que habita em nés.
Possivelmente, o nome decorre da fusdo dos
vocabulos ba (v. esconder) + ara (corpo); ou
ba (prep. com, em companhia de) + ara (cor-
po). Bara ¢ a energia inata, a propria essén-
cia dos seres humanos.

barabé, igbdrab6: uma das qualidades do
Orisa Esiu: associado a Sango.

baraifa: uma das qualidades do Orisa Esi, de-
dicado ao Oraculo de Ifd.

baru: ¢ uma das qualidades de Sangé. E co-
nhecido também como Kamuka na vertente
de Candomblé praticada na regido sul do
Brasil (cultura afro-sul, ou Nagd ’kobi). Seu
culto deu origem ao segmento denominado
Kanbina.

basofo: pésames; condoléncias.

bata: ritmo utilizado no Candomblé para louvar
ou invocar divindades.

be: v. pedir; requerer; implorar; rogar; suplicar.

benim: cidade ioruba localizada a oeste do rio
Niger, criada pelo povo edo, também co-
nhecido como Bini. A fundag8o original do
Benim, ainda com o nome de Ubini, data de
1180 d.C. O Reino do Benim existiu entre
os anos 1440 e 1897. Sua extensfo e loca-
lizagdo nfo devem ser confundidas com as
especificagdes do atual pais chamado Benim
(antigo Daomé).

bentigo: espécie de fila; tipo de gorro usado pe-
los homens.

bi: v. nascer.
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bilaia: chicote de couro utilizado como ferra-
menta ritual de Osgosi.

bo: v. cobrir.
bo: v. retornar.
b

bori: oferenda a cabega; ritual de Candomblé
dedicado a divindade Or1.

bori omi tin: tipo de ritual ao Ori-de menor
complexidade. Conhecido popularmente
como “Obi d’agua”. Sdo ofertados ao Orf
agua fresca e obi. Apropriado em situa¢des
menos graves. Usa-se na véspera do siré,
quando o individuo for entrar em transe no
dia seguinte, durante a festa do 07'1‘56‘1, para
que possa vestir a divindade nas ceriménias
de danca. E um ato de purificagdo de Ori.

: v. alimentar.

O~

bori gja: tipo de ritual ao Ori. Além da 4gua e
do obi, sempre presentes em todos os tipos de
Bori, neste caso é ofertado peixe. Presta-se
em casos de convalescéncia e recuperagio de
saude.

vori ewé: tipo de ritual ao Orf no qual utilizam-
se ervas maceradas, misturadas a favas e
raizes raladas, formando-se uma espécie de
pasta. Revigora e nutre o Orf, aclarando os
compromissos com o destino.

bori eran: tipo de ritual ao Orf no qual so usa-
dos diversos tipos de carne animal (boi, por-
co, cabra e frango), mas n#o abatidos durante
o rito. De cada uma das qualidades de carne,
retira-se um pedago para ser preparado com
dendé, cebola e camarfio, sendo oferecido a
Esir. O restante ¢ servido cru em alguidares
respectivos e dispostos ao redor do oficia-
do no momento da ceriménia. Junto a parte
doente (do oficiado), faz-se uma compressa
com morim branco e palha da costa, para que
seja amarrado junto ao corpo o érgio similar
do boi. E especifico para idosos enfermos.

bori onje didiin: tipo de ritual ao Orf no qual
sfo usados doces e um pombo para sacrificio.
Muito 1til para atrair sorte e prosperidade.

bravun: ritmo utilizado no Candomblé para
louvar ou invocar divindades.

buiba gkunrin: traje masculino que consiste em
um roupdo longo, feito de tecido leve, pode
ter mangas curtas ou compridas. E uma espé-
cie de agbddd até a canela, usado sobre uma
calga mais justa elaborada com o mesmo te-
cido chamada de soro.

buba obinrin: traje feminino semelhante ao
modelo masculino, mas com meia manga.

busa: respeitar; honrar.

D

da: v. consultar.

da: v. criar; realizar; fazer; fabricar; produzir,

da: v. moldar; fundir (o metal); cuidar; ofertar;
oferecer.

dada: irmdo de Sangd; uma das qualidades de
Sango.

dahiin: v. responder; responder ao canto sacro;

momento em que a divindade danga no ritual
do siré.

dan: cobra; divindade dos povos fon.
dana: fazer fogo; acender.

dandogo: espécie de tinica masculina feita de
tecidos nobres, comprida até a canela e muito
larga, utilizada sobre calga e camisa de man-
gas compridas confeccionadas do mesmo
pano; traje de gala, mais utilizado por auto-
ridades, homens ricos e ancifos respeitaveis.

danidé: libertar; livrar; soltar,

daribg: retornar; voltar.

darigbé: envelhecer.

daran: cuidar; conduzir; guiar; proteger.
dé: v. chegar.

déngé: papa litirgica feita com farinha de milho
branco.

deburu, gigiri: pipoca; comida litirgica do
Candomblé,

din: v, fritar,

dide: levantar-se; soerguer-se; ascender; progredir.




didiin: doce (adj.); adocicado.

dobale: reveréncia ritual de Candomblé a dig-
natérios ou divindades.

dudu: preto; cor escura.

diipé: agradecer; mo diipe = eu agradeco.

¢ba: mingau de farinha de mandioca; pirdo; bo-
las de farinha com agua.

ebo: oferenda ritual; trabalho ritual.

ebora: espirito sagrado; designagdo genérica
dos deuses masculinos dos iorubas; Orisa.

-

eda: criatura; ser vivo de qualquer espécie.

de: cidade ioruba.

€D

&

dé: idioma; dialeto; lingua.

dé: raio.

o~

edun: gémeo.

M

edun ara: pedra de raio; meteorito; considerado
0 corpo, a materializago do raio, por isso €
utilizada no culto a Sango.

¢édu: carvio.

eefin: defumador; fumaga.

eépad, eéparipaa: interjeicdo de surpresa utili-
zada para saudar algumas divindades.

eépaa baba!: uma das saudagbes a Osaliifon =
Saudamos o Pai!

ééwo: tabu; coisa proibida; interdigfo; restrigdo;
proibi¢ao; regra de conduta que visa a manter o
equilibrio entre 0 mundo material e espiritual.

¢f0: vegetal; legume.

efun: giz; mineral branco utilizado no ritual.
efaufu: vento leve; brisa.

efaufu lile: vento forte; tempestade.

egba: cidade iorub4; uma regifio ioruba.
egba: bracelete; pulseira.

egha: paralisia; 6cio; um dos ajogun.

¢gbado: uma regido ioruba (atual Yewa) no Es-
tado nigeriano de Ogiin; cidade originaria do
Orisa Ewa.

VOCABULARIO

egbe: comunidade; sociedade; associagéo.

egbejoda: denominagdo genérica dos trajes
masculinos tradicionais dos iorubas.

égbo: comida litirgica do Candomblé feita de
milho branco cozido; canjica.

égboiya: comida liturgica do Candomblé feita
com milho branco cozido (canjica) mistura-
do com azeite, camardo seco e cebola.

eghon: irmio(d) mais velho(a); aquele(a) que ja
cumpriu a obrigag@o iniciatica de sete anos
no Candomblé. Ver abuiro.

égé: canto funebre.

egungiin: culto a espiritos ancestrais de deter-
minada familia ou comunidade.

égun: espirito.

egure: cidade, vilarejo.

¢huri: passaro das feiticeiras.

eiye: passaro; passarinho; ave.

eiyelé: pombo.

ja: peixe.

¢: promessa; comprometimento.

D

: sangue; sangue vermelho.

eyl
eyl

&jigho: cidade ioruba originaria de Osagiydn,
fundada por 4kinjolé.

ejo: intriga; fofoca; desavenga; problema.

kana: unha.

eke: segredo; mistério; ocultagio; termo utiliza-
do vulgarmente no Candomblé para designar
fingimento.

[0

¢kéji: segundo(a); cargo feminino de Candomblé
conferido a mulheres que néo incorporam.

g3

eki

Ay

ti: cidade ioruba.

¢ko: mesmo que dkasa (acagd); comida litargica
do Candomblé servida a todos os Orisd, feita
a base de farinha de milho branco envolvida
em folha desidratada de bananeira.

¢kg: aula (subst.); ensinamento; instrugdo; edu-
cagdo.

¢kii: traje ritual dos Egiingtin.

¢kin iyawé: canto nupcial; parte da cerimonia
de casamento; a plenitude da noiva.
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¢kuru: comida litirgica utilizada em rituais do
Candomblé,

¢la: outra denominagiio Qriinmila; espirito divi-
no; espirito santo.

elé: prefixo utilizado para indicar comando, po-
der, posse; mesmo que onf.

elé: alfanje; espada curta e curva utilizada por di-
vindades femininas no Candomblé, Ver idy.

¢le, 0bo: vagina.
0

: transportador, carregador de oferendas;
um dos titulos do Orisa Esir.

eléédn: carvoeiro.

elééédii: uma das qualidades do Orisa Esir:
dono do carvio.

eléda: o Senhor da Criagdo; divindade; deus.

elédimare: Deus; divindade suprema; um dos
titulos de Qlgrun.

¢légba: uma das qualidades do Orisa Esi.

¢legbdra: dono do poder; um dos titulos de Egsi.

elégiin: médium de incorporagfo; literalmente:
0 que € montado por espirito.

eléjigho: rei da cidade ioruba de Ejigho, donde
se orignou o culto ao Orisa Osdgiydn; um
dos titulos de Osagiydn.

eleko: cidade ioruba originaria de Oba; nome da
sociedade secreta comandada por Qba.

eleko: técnica de tingimento de tecidos utilizada
em diversos paises africanos, que consistia

em preparar uma grossa goma de mandioca
e, com ela, fazer desenhos no tecido branco.

utilizando a goma macia e ainda morna. De- .

pois, quando a goma secasse e se tornasse ri-
gida, banhava-se o tecido em uma mistura de
agua com bastante anil para tinturar as partes
livres, preservando sem colorir os desenhos
revestidos pela goma. Apés a secagem, reti-
rava-se a goma endurecida, obtendo-se um
tecido azul com desenhos em branco. Poste-
riormente, era feita uma segunda banhagem
(ja sem a goma), novamente no anil. Ao final,
tinha-se um tecido azul em duas tonalidades:
o fundo mais escuro e, nas partes onde havia
sido feito o desenho original, tons de azul
mais claro. E/é (pref. indicativo de comando,
dominio) + ko (v. tingir).

elénini: sentimentos negativos; os males da hu-
manidade; espiritos ou influéncias ruins; ini-
migos da humanidade.

elépo pupa: uma das qualidades do Orisa Esa:
dono do azeite de dendé,

elérii ipin: um dos titulos do Orisa Ortinmila:
“Aquele que ¢ testemunha dos destinos”.

4

eler: uma das qualidades do Orisa Esi, o por-

tador das oferendas a todas as divindades,

eléti aja: espécie de fila; gorro usado pelos ho-
mens, que tem as pontas laterais para cima,
lembrando orelhas de co.

eléti gbaroyé: (subst.) bom ouvinte de suplicas
e pedidos; bom interlocutor.

émi, mo: eu (pron pes.).
émi: hélito; halito sagrado de Qlgrun.

emu: vinho de palma; bebida alcodlica extraida
diretamente do caule do dendezeiro (um dos
interditos de Osalufon).

¢én: sim; advérbio que indica concordéncia.
én: ndo; advérbio que indica discordancia.

eni: esteira sagrada utilizada em rituais do Can-
domblé.

eni fafa: esteira especial confeccionada com fo-
lha de palmeira.

3

eénia: pessoa; povo; alguém; seres humanos.

enikéji: duplo etéreo de cada individuo que re-
side no Qrun: énia (pessoa) + kéji (segunda).

enu: boca; abertura,

enugbarijo: uma das qualidades do Orisa Esi:
a boca coletiva,

eépé: 6dio; praga; a maldigdo: considerada um
dos oito Ajogun.

epo: azeite; dleo.

epo pupa: azeite de dendé. Ver adin.
epon: testiculo.

eran: carne.

ere: entidades infantis.

eré: brincadeira.

ere: lama.

eréé tiroé: feijao fradinho.

erika: espiga de milho.




erin: elefante; paquiderme.

erin ighado, erinka: espiga de milho.

erinle: qualidade de QOsgosi; divindade cagadora
em cuja homenagem deu-se 0 mesmo nome
a0 rio da cidade ioruba chamada Iléobui;

crianga que nasce com o corddo umbilical en-
rolado nas méos ou nos pés.

€ro: calma.
erii: escravo.

erukéré, eruesin: bastio encimado pela crina
do cavalo, utilizado por monarcas; ferramen-
ta ritual de Ode e QOya. Ver iritkere.

erupin: elementos a serem dispensados ao final
de um ritual; despacho; carrego final.

ésa: espirito ancestral cultuado por um cld, uma
familia ou um grupo de pessoas.

ese: poema de [fa.

es¢: pé; perna.

¢se: desgraca; a aflicdo: considerado como o oi-
tavo principal 4jogun (o compéndio de todos
os demais males).

¢ se é o!: uma das saudagdes a Osaliifon = Obri-
gado!

esin: cavalo; potro.

ésin, isin: religido; culto.

ésli: orisa que rege as comunicagdes; a energia
sexual; o dono dos caminhos; irm#o primo-
génito de Ogun e Qsogsi; filho de QOsala e
Yemogjd; originario da cidade ioruba de Igbeti.

etli: galinha d’angola.

ewa, yewa: orisa feminino que rege a beleza,
a evaporagdo, o crepusculo, ligado ao rio
Yewa, localizado na antiga cidade iorubé de
Egbado (atual Yewa), no Estado nigeriano de
Oguin; beleza.

ewa: feijdo.

ewé: folha; folhagem.

ewébe: legume.

ewele: cristal.

ewure: cabra.

ewon: grilhdo; corrente; egoismo; prisdo: consi-
derado um dos oito principais Ajogun.

VOCABULARIO

eworo: coelho; lebre.

N

ewit: blusa; camisa; traje masculino para vestir
o tronco.
ewtire: cabrito.

S

eye: honra; bravura; respeito; dignidade.

eyin: ovo.

éyin, e: vocés (pron. pess.).

eyQ: buzio; cauri.

F

fa: raspar (verbo).

fadaka: prata.

faiya: encanto; sedugdo.

fajiiro: afrontar; enfrentar (verbo).
fari: raspar a cabeca

fe: querer; amar (verbo).

feran: gostar (verbo).

fidi: negar; sonegar algo; ndo compartilhar
(verbo).

fila: gorro usado pelos homens, que poder ter
varios estilos, como oribi, bentigo, akete, ou
eleti aja (com pontas laterais lembrando ore-
lhas de c@o).

fila: gorro de onde pendem tiras finas e compridas
de palha utilizado por Omolu e Qbaliwdiyé
para encobrir seu corpo; mesmo que azé.

=

0: lavar (verbo).

=

0: quebrar (verbo).
fan: para (prep.).
fan: dar (verbo).
funfun: branco.

fayé: leve.

G

gha: aceitar (verbo).
gbaghé: esquecer (verbo).

gbariyé: tinica masculina desprovida de man-
gas, cujos maiores atrativos sdo' os detalhes
bordados na parte da frente.

= |
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gbayé gborun: um dos titulos do Orisa
Oriinmila: “Aquele que vive tanto na Terra
quanto no Céu”,

gbiri: uma das qualidades do Orisa Esii: repre-
senta a energia da liberdade; associado aos
Orisa Osagiydan e QOsdnyin.

gé: cortar (verbo).

geri: uma das qualidades do Orisa Esir: associa-
do a Iponda.

giba: jogar (verbo).

gelede: méscaras utilizadas no culto as Jydmi
Osoronga; sociedade feminina controlada
pela Iyami.

gbo: ouvir (verbo).

gelé: turbante; adorno de pano usado na cabega
pelas mulheres.

gogo: garganta,

g6olu, wiira; ouro.

gun: montar; trepar; subir; escalar; copular (verbo).

gusi: sul.

H

he¢!, ha!: interjeicfio usada para expressar ad-
mitagdo ou surpresa.

hey!: saudacio.

hunke: comodo das casas de Candomblé para
recolhimento dos oficiados em rituais.

I

i: particula indicativa de agfo a ser realizada. Ex.:
Oun o nis¢ (Ela ndo tem tido trabalho ainda).

iba: saudagfo respeitosa.

ibadan: cidade ioruba.

ibase, abase, base: relagdo sexual; coito.

ibéji: gémeos; Orisa gémeos infantis que regem
o nascimento de gémeos, a alegria, e cujo
culto € originario da cidade ioruba denomi-
nada Qy¢. Existe também em Epapo, & mar-
gem da lagoa da cidade de Lagos (na Nigé-
ria). Ver ibeta; ver alaba.

ibiri: bastdo ritual utilizado por Nand em rituais
de Candomblé.

iborun, ja ¢hin: pano da costa. Ver gjd éhin.

ibugbé: habitacdo; casa.

Id

ibiira: promessa; juramento.

ibitra eéké: mentira; inverdade; falso testemu-
nho; perjario.

ide, ibgpa, ike: adorno de pulso; bracelete.

ida, ad4: espada; alfanje; ferramenta ritual das
divindades guerreiras no Candomblé. Ver é/¢.

idi: nddegas; traseiro; fundo; assentamento.

idi origa, ojube: recipiente lithirgico de culto ao

Y 3\
\

Orisa; assentamento de Orisa.

idodo: umbigo.

idobAl¢: reveréncia ritual as divindades e auto-
ridades liturgicas.

ifa: oraculo feito com coquinhos do dendezeiro,
considerado também como divindade dada a
sua relevancia.

ifa aya: ordculo interior; conceito ioruba de que
todos nascem com as nog¢des de ética dentro
de si; capacidade inata de discernimento do
qual ¢ dotado todo ser humano.

if¢: cidade ioruba considerada a origem do mun-
do, conforme a cultura iorub4.

3

if¢, iféran: amor; simpatia; afei¢io; desejo; afa-
bilidade; cordialidade.

if¢-atinuwa: livre-arbitrio: ifé (subst. desejo) +
atinuwd (adj. agradavel).

ifojiséde: ato tradicional de escolha da noiva;
parte do ritual de casamento dos iorubds.

iforibalé¢: reveréncia; ato de saudagéo; prostrar-
se em respeito a alguém.,

iforiti: perseveranga; persisténcia; obstinacfo.

igba: cabaga; utensilio utilizado em diversos ti-
tuais de Candomblé,

igbadi: cabaga utilizada como recipiente de
quatro vasilhames pequenos que represen-
tam os odis principais.

igbagh¢: fé; confianga; uma das qualidades do
Orisa Ogiin no Candomblé,




igbale: uma qualidade de QOya; vassoura.

ighbanu, igbaja: tira de pano usada para atar
uma crianga a costas; cinto de homem.

ighere: origem.

ighéyawé: casamento; cerimoénia de casamento;
casorio.

ighin: ritmo utilizado no Candomblé para lou-

var ou invocar divindades; tambor utilizado
no culto a Qbatdld.

igbin: caracol.

igho: floresta; mata; bosque; campo.

ighomina, igbéna: regifio iorubd localizada
entre llorin e Yagba, que deu origem a uma
vertente de Candomblé no Brasil (Nagao
Igbhomina).

ighona: quentura; calor; febre; um dos titulos de
Omolu e Qbaluwaiyé.

igholg: regido ioruba.

igbdora: regifo ioruba.

ighora: forga; poténcia.

igboran, ifetisi: obediéncia; disciplina.

igboro: rua.

ighéya: coragem.

igeti: cidade ioruba originaria dos Orisa Esii e
Orunmila.

igi: arvore; madeira; pedago de pau.

igi ope: dendezeiro; arvore do dendezeiro.

ijaiye: uma das qualidades de Ogsaliifon, cujo
culto estid em extingdo no Brasil.

ijero: regido ioruba.
ijebu: cidade ioruba.

)

ijeniya: castigo; punicdo.

N

bu ¢de: nome dado a regido central de Ijebu.

.

v

oD

ijesa: cidade ioruba originaria de QOsun.

.

a:
jo: danca.

jo: dia; mesmo que gjo.
ijoba: reino; governo.
ijoko: ato de sentar; cadeira.

ijoro: cidade ioruba.

VOCABULARIO

ijora: cidade ioruba.

ike: marfim.

iké: corcunda.

ikin: semente do dendezeiro utilizada no oraculo.
iko: palha da costa.

ikodide: pena utilizada em rituais de Candom-
blé; papagaio africano.

ikola: uma das qualidades do Orisa Ogiin no Can-
domblé, possuindo ligagdo com QOsim e Osala.

ikémojade: cerimonia de batismo.

ikgsedayé: consulta ao oraculo nos primeiros
dias ap6s o nascimento de uma crianga (sete
dias para homens e nove para mulheres) para
saber o destino da mesma.

ikgsil¢: abandono (subst.); deser¢do; afastamen-
to; separagdo.

ikti: morte; divindade encarregada de tocar os
seres vivos e trazer-lhes a morte fisica; con-
siderada como rei dos Ajogun.

ila: brado proferido pelo Orisd no momento da
incorporagio.

ilabiru: roupa intima feminina; calcinha; ceroula.

ilaya: medo. '

ilaya: coragem.

ile: solo; terra; chdo; piso.

ilé: casa; habitagfo; terreiro de Candomblé; casa
de Santo.

ilé idana: cozinha; mesmo que kisini.

ileke: corddo de missangas utilizado por adep-
tos, entidades e divindades com as represen-
tacOes das cores relacionadas aos espiritos e
deuses cultuados, servindo também para de-
monstrar a importancia do adepto na hierar-
quia do Candomblé; fio de contas.

ilésa: cidade ioruba onde se originou o culto ao

Orisa _Osim.

ilétg, ilé iwe: banheiro.

il6bi: regido ioruba.

iloobu: cidade ioruba.

ilorin: cidade iorubé onde teria sido iniciado o
culto a Afonjd.
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R

iloydn: gravidez.
illi: tambor ritual do Candomblé.

ili: ritmo utilizado no Candomblé para louvar
ou invocar divindades.

ili: cidade.

imole: espirito divino; deuses jorubés; termo
genérico para referir-se ao pantedio das di-
vindades.

imoore: gratidio.

ina: fogo; uma das qualidades do Orisa Esir: re-
presenta a energia do fogo.

inifunk¢: uma das qualidades de Osalifgn no
Candomblé.

inkalebaba: uma das qualidades de Osaliifgn
no Candomblé.

intd: estdmago; algo interior, interno.

inura: banho; ato de limpar o corpo.

ipadé: encontro; reunifio; cerimdnia ritual de
Candomblé para reverenciar os antepassados.

ipako elede: tipo de penteado feminino que usa
o cabelo solto, todo voltado para a frente.

ipankan, iparabg, pipa: imolacdo; sacrificio
ritual; matanga litirgica.

ipamgra: humildade.

ipét¢: comida litirgica feita & base de inhame
pilado e temperado com azeite de dends.

ipin: destino.

ipitan: tradi¢do oral.

iponda: cidade ioruba; uma das qualidades de
QOsun no Candomblé,

iponji: testa.

ipori: elemento do Or/ que concentra a esséncia
de cada ser humano, registrando suas expe-
riéncias, emogdes e sabedoria ao longo das
encarnagdes (atunwa).

ipure: mentira,

ird: cidade da regido Tdpa.

iran: hereditariedade; descendéncia; genética.
Um dos trés tipos de loucura: iran (heredita-
rias: herdadas geneticamente), amiitorunwa

(sobrenaturais: causadas pela ira das divin-
dades ou por feitigarias) e dafisé (naturais: ori-
ginadas por acidentes, afligdes ou traumas).
Ver were.,

irawg: estrela.
irawo: cidade ioruba originaria de Osdnyin e de
Oko.

N4

iré: cidade iorubi a oeste de Jkirun.

irin: ferro; metal.

N4

Iro: som.

irg: mentir,

Irod, ariwo: saia; pano largo amarrado na cintura
pelas mulheres em forma de saia.

irofa: sineta em formato cénico, feita original-
mente de chifre de cervo e utilizada pelo ba-
balawo para invocar as divindades na con-
sulta ao Oréculo de If4.

ir6ko: arvore sagrada; Orisa cultuado no Can-
domblé originario do Daomé; Chlorophora
excelsa (moraceae).

irdsun: arvore tipica da flora africana (Baphia
nitida-papilonaceae), cujo tronco roido por
cupins produz um pé amarelo utilizado para
forrar a bandeja do Oraculo de Ifi (opon if4),
onde s3o marcados os signos dos odis de Ifa.
Quando o tronco desta arvore é machucado,
apresenta cor vermelha intensa, como se es-
tivesse sangrando. A parte interna desta 4r-
vore serve para a produgio do osun.

irdstin: passaro da fauna africana, cujas penas
séo usadas em rituais de Candomblé.

irdiesin: bastfo encimado por pelos da crina de
cavalo, utilizado por monarcas e algumas
divindades como Qya e Osgosi; simbolo de
realeza. Ver iritkere.

irtkéré: o mesmo que iriesin.

irun: cabelo.

iranmol¢: o mesmo que imole.

irun didi: tipo de penteado feminino usado pe-
las iorubanas: amarrado para cima (sitkut) ou
para baixo (didi). '

irun kiké: tipo de penteado feminino usado pe-
las iorubanas. .




isénf cajado de madeira utilizado em rituais do
Candomblé e de culto Egungun.

LN .\

isa-oki: sepultura; jazigo; thmulo.
isinku: funeral; enterro; sepultamento.

isodisi: contrariedade (subst.); antagonismo;
oposig¢do; conflito.

isQrg: prepoténcia (subst.); blasfémia; calinia.
isgtéle: previsdo; profecia; predigdo.

isu: inhame (ver yan = inhame pilado).

A

istre; béngio.
itan: conto sobre as divindades; parabola.

itorg: pedido de casamento; parte do ritual de
nupcias na cultura ioruba.

a 2 7

iwa: carater; dignidade; moral.

Ry N e

iwa ju ori: testa.
iwa pansaga: adultério.

iw¢ ewé: banho de folhas; banho litirgico utili-
zado em rituais de Candomblé.

iwg, 0: vocé (pron. pess.).

iwg-oorun: ocidente; oeste (um dos pontos car-
deais).

iwiyé: coroag@o.

ya: mie.

3

iya agba: matriarca; avo; idosa.

iya kékeré: “mie” pequena; auxiliar ou substi-
tuta eventual do(a) zelador(a) do terreiro; tia
mais jovem.

iyalasé: titulo; “mae” protetora do ase do terrei-
ro; cozinheira chefe

”

iyalé: esposa do sacerdote; primeira esposa; €s-
posa mais velha e mais importante da comu-
nidade.

iyaléde: senhora distinta; “mée” da comunida-
de; titulo distintivo.

Y

iyalérisa: sacerdotisa de Candomblé.

iyAmasé: uma das qualidades de Yemgjd; di-
vindade & qual é atribuida a maternidade de
Sango.

iy4 naso: titulo de mulher responsével pelo cul-
to de Sango.

VOCABULARIO

iyan: inhame pilado ou amassado.

iyangi: laterita; rocha avermelhada; matéria-pri-
ma da bauxita; uma das qualidades de Esgir.

iya nla: avo.

iyami 0sorgnga: denominagio das ancestrais
femininas primordiais que regem as visceras;
conhecidas como eleye (donas dos passaros),
Grandes Mie ou como Senhoras; feiticeiras
(daje) que se transformam em passaros a noite
(agbigbo, eluuili e ¢huri); controladoras da
sociedade gelede. Literalmente, “minha mée
0soronga”.

iyara: sala; cdmodo.

iyawo: esposa mais nova, iniciado(a) no Can-
domblé.

iye: cupim.

iyeérosun: pé utilizado em determinados rituais
de Candomblé.

iyo: sal; salgado.

iy

iyo iréké dudu: agiicar mascavo.

J

jagun: qualidade de Qbaluwdiyé; guerreiro; co-
mandante; titulo militar de alta patente.

iréke: agtcar; doce.

=y

jakiata: um-dos titulos de Sango: “Aquele que
langa pedras” (referindo-se as pedras de raio
- trovdes); designagao do terceiro dia da anti-
ga semana iorubd, dedicado a Qba Jakuta (a
divindade justiceira).

jan: bater (verbo).

je: comer (verbo); a je un: expressio utilizada
para oferecer comida a alguém ou convidar
alguém a comer.

jika: ritmo utilizado no Candomblé para louvar
ou invocar divindades.

jinde: erguer; levantar; elevar; guindar.
j6: dangar (verbo).
joko: sentar (verbo).

uba: respeito; mo juba = meus respeitos.

Commio
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K

ka: trazer (verbo).

kaba: vestido. ‘

karéeta: mascara,

kawo 6 o kabiyési le: saudacio ao Orisa Sango.
(Kd (permita-nos) + wo (olhar para) + abiyé
si (Sua Alteza Real) + /e (complemento de
cumprimento a um chefe).

kékeré: pequeno(a).
kélé: colar ritual utilizado pelos iniciados du-
rante certos rituais de Candomblé.

kembe: calga masculina bem larga da cintura
até a altura do joelho, depois afinando desta
parte até os pés.

kétu: cidade iorubéd onde se originou o culto a
Osoosi.

kolobé: recipiente para guardar bizios.

koroba: tipo de penteado feminino usado pelas

iorubis, que dividia os cabelos no alto da ca-
bega para baixo.

koso: regido da cidade de Oyg na qual habita-
vam os devotos ao Orisa Sanga.

L

Iaba: bolsa.
labalaba: borboleta,
lafin: farinha de mandioca.

lagidigba: colar utilizado por divindades e por
adeptos, feito com chifre de bufalo ou com
casca de noz de palmeira.

1ald: uma das qualidades do Orisd E.si/, ligado
aos caminhos de Logunéde e Ode.

Iana: ontem.

lapata: comida ritual de Candomblé feita a base
de massa de feijéo fradinho frita; bolo frito
de milho (mgsa).

lardyé: saudacio a Esi; debate; discussdo; polé-
mica; controvérsia.

lo: ir (verbo).

10: usar (verbo).

10: passar (verbo).

logunéde: Orisa adolescente de sexo masculi-
no, regente da pesca e da caga, originario da
cidade ioruba de I/ésa.

M

mahi: cidade de origem do Orisa Osiimare, lo-
calizada no antigo reino do Daomé,

mariwo: simbolo utilizado em rituais de Can-
domblé feito a base de folhas de dendezeiro
desfiadas.

matamata: manchado; borrado; pintado.

meme: uma das qualidades do Orisa Ogiin cul-
tuadas no Candomblé. E associado a Osiun.
Veste-se de verde, branco e amarelo.

mérindilégin: nimero 16; ordculo no qual se
utilizam 16 buzios para consulta.

mo: saber; conhecer (verbo).
mo diipe: eu agradeco. Ver duipé.

mo juba: saudagdo: meus respeitos; expressdo
utilizada para expressar pedido de licenga e
saudagio respeitosa.

mokan: colar feito de palha da costa utilizado
por iniciados no Candomblé.

monjglg: colar de contas vermelhas.
mgsa: pao de milho frito; ldpatd.
mu: fumar (verbo).

mu: beber (verbo).

mi: pegar (verbo).

muba3a: trazer,

N

n: prefixo que indica ideia presente, a¢io em de-
senvolvimento, gerundio.

naa: o, a, os, as (artigo).

nagoé: povo iorubd; dndgd. Ver yoriba.

nana: Orisa que rege a vida e a morte, origina-
tia de Tkunu ou Okuni, proxima a Atakpamé,
no Dassa Zumé, regido do Benim.

i



ni: ser (verbo).
ni: ter (verbo).
nla: grande (adjetivo).

nupe: mesmo que 7dpa; regido ao norte da Ni-
géria.

0

oba: rei; soberano da cidade de Qyg.

oba: Orisa feminino, terceira esposa de Sangd,
ligada a guerra, a caga e ao rio Oba (Niger),
rege as aguas turbulentas dos rios e cérregos.

obakodso: uma das qualidades e/ou titulos de
Sango; rei da cidade ioruba de Koso.

obalufon: Orisa funfun a quem é atribuida a arte

da tecelagem; uma das qualidades de Osalu-
fon no Candomblé. Filho primogénito de
Odiiduwa e irmdo de Ordnmiyan (portanto,
tio de Sangd). Foi rei de Ife, sucedendo o pai.
Tem o bufalo como seu interdito. Durante os
ritos a Qbaliifon, as mulheres gravidas e os
cavalos devem ser retirados de perto, sob
pena de correrem o risco de morrer.

obaluwaiyé: Orisa originario do Daomé, se-
nhor do interior da terra, que rege a satde e
a doenga.

2

obara: um dos odir.

obatala: divindade masculina criadora do mun-
do, mesmo que Orisanld, o rei do pano
branco, rei dos ibos; uma das qualidades de
Osaliifon no Candomblé.

Y

obe: faca; 1dmina; objeto cortante.

obéke: adaga.

obi: fruto sagrado utilizado nos rituais de Can-
domblé como oraculo e como oferenda aos
Orisa; noz de cola. Tipos de obi utilizados
como oraculos: obi abata (obi avermelhado
e que possui quatro gomos) ou obi gbanja
(obi de dois gomos).

obinrin: mulher; fémea; feminino de algo.

0bo: vagina.

0

obo: macaco.

VOCABULARIO

obiuke: bode; cabrito adulto, cabra.

odara: algo bom, agradavel, perfeito; uma das
qualidades do Orisa Esir: dom de tudo o que
¢ bom e bonito.

ode: cagador; mesmo que Osgosi,

odédé: nome original daquele que seria divini-
zado como Qrdnmiyan.

odi: sétimo odir.

0do: rio; riacho.

0do: pildo.

odoodiin sise: festival anual que celebra o acor-
do mediado por Qlorun entre QOsald e Odir-

duwa quando da criagéo do mundo, que per-
mitiu a sobrevivéncia do Universo e da vida.

odi: destino; caminhos; signos do oraculo de fa
retratados atraveés de poemas; ha 16 principais
e cada um destes tem mais 16 odir menores,
ou sub “od”, totalizando 256 no sistema de
Ifd; os 16 principais: 1° — &ji ogbe; 2° — gyeki
méjt; 3° — iwori méji; 4¢ — odi méji; 5¢ — irosun
méji; 6° — owonrin méji, 1° — obara méji; 8°
— okanran méji; 9° — ogunda méji; 10° — gsd
méji; 112 — ika méji; 122 — otirdpon méji; 132
— otimwad méji; 14° — irete méji, 15— osé méji,
16° — ofiin méji.

oduduwa, odiidua: divindade masculina que
criou os seres vivos; primeiro rei de Ife; uma
das qualidades de Osaliifon no Candomblé.

odun: aniversario de iniciagéo; ano.

r

odun: ano.

13

ofa: ferramenta ritual dos Orisa cagadores: re-
presenta um arco e flexa; flecha.

oféefe, bulaw: azul; azul-claro.
ofin: lei; norma; regra.
ofg: encantamento, feitico para aliviar um mal.

ofun: abandono; considerado um dos Ajogun.

by

ofuurufu: ar; céu; firmamento.

r

0ga: tocador dos atabaques rituais; mestre; chefe.

bl

0ga: camalefo; mesmo que agemo.

®

-

ogagun: comandante militar.

ogbén: sabedoria.
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oge: chifre; chifre utilizado como ornamento da
vestimenta de certas divindades.

0ji ogbé: um dos odi. Revela em seu poema a
conexdo entre as divindades Ogiinjd, Ogiydn
‘e Jagun.

0go: ferramenta ritual de Esi; pénis; bastdo.

0gongo: larva de palmeira; elemento utilizado
em rituais de Candomblé e em ebés de ody.

ogun: guerra; batalha; exército.

ogun: Orisa da guerra cultuado no Candomblé,
origindrio de Iré; guerra; batalha; exército.

ogun: rio da cidade de Abéokita.

0giinja: uma das qualidades do Orisa Ogiin no
Candomblé. E considerado o guardifo do
balirwe das 4guas de Osdld. Aceita cachorros
selvagens como oferenda. Fez os instrumen-
tos agricolas para salvar o reino de Ogiyan,
por isso, usa branco em homenagem a ele,
que veste 0 azul em sua homenagem. Possui
estreita ligagdo com Jagun e Ajagunna, con-
forme reza o odti Ogi-Ogbe/Onkaran.

ohun: coisa; objeto.

3

0ja: tira de pano utilizada para o adorno de ca-
bega.

NV

0j4 ¢hin, iboruin: pano da costa; parte da ves-
timenta tradicional feminina, que consiste
em um pano enrolado no dorso das mulhe-
res mais novas para protegé-las da influéncia
das feiticeiras, ou utilizado sobre os ombros
pelas mulheres mais velhas.

s r

a ori: pano de cabega; adorno do vestuario fe-
minino no Candomblé; tira de tecido com o
qual se faz um turbante mais ou menos ela-
borado, conforme a posigio hierdrquica da
mulher naquela comunidade.

0

ojé: principal sacerdote do culto Egiingin,

N 2y

jiji: sombra.

oy r

0jis¢: mensageiro; um dos titulos do Orisc Esu.

0ju, eyin: olho; olheiro; pessoa de confianga.

OjllbO, idi orisa: recipiente hturglco de culto ao
Orisa; assentamento de Orisa; altar de culto
ao Orz.sa.

okan: coragfo; sentimento; espirito; consciéncia.

okanbi: pai de Ordnmiyan, de quem foi o sé-
timo filho. Qkanbi era filho de Odiduwa e
também conhecido como Idekoseroake.

oke: divindade originaria da cidade iorub4 de
Abéokiita que rege as montanhas.

o0keé: montanha; usado na composi¢io e palavras
que designam algumas cidades iorubas, Ex.:
Okeé-are, Oke igéti.

oko: Orisa patrono da agricultura originario de

Irdwg; uma das qualidades de Osalifén no

Candomblé.
ko: langa.

k¢: enxada.

=y
>

L]

ko: marido; esposo.

L=

okun: oceano; mar,

okunrin: homem; masculino.
okiita: pedra.

ol6bi: placenta.

oléfin: juiz; criador das leis; um dos titulos do
Criador.

olofun: uma das qualidades de Osalifon, cujo
culto estd em extingdio no Brasil.

ologun: senhor da guerra; general; militar co-
mandante do exército.

olékun: divindade feminina dos mares e dos
oceanos; mae mitica de Yemojd e Ajé Saliga.

olona: senhor, dono do caminho; um dos titulos
do Orisa Esi.

0l061a: aquele que realiza as marcas étnicas e
rituais nas pessoas.

oléore: bondoso; benfeitor.

olori: chefe de uma comunidade; lider; chefe.

olérin: cantor.

4

olorisa: pessoa na qual o Orisa se manifesta;
médium de incorporagdo do Orisa; mesmo
que elegin.

olgrun: Deus Supremo; o Criador.

oloye: portador de titulo ou cargo no Candom-
blé; lider; chefe.




oldye: sabio; sensato; prudente.
ola: senhor; mestre.

olufiinni: senhor da generosidade; um dos titu-
los de Qlgrun.

olugbala: aquele que salva, um dos titulos de
Olorun.
olugbani: aquele que ajuda e liberta; um dos ti-

tulos de Qlorun.

olumoran: o orientador prudente; um dos titu-
los de Qlorun.

olupésé: o que abastece e di provisdes; um dos
titulos de Qlgrun.

olirapada: o redentor; um dos titulos de
Olorun.

olubaje: cerimonia ritual de Candomblé feita
em homenagem a Omolu e Qbaliwdiyé.

olukg: professor(a); mestre(a); instrutor(a).

oluwa o!: Oh! Senhor! Sauda¢do ao Orisa Lo-
gunéde.

oliwo: sacerdote de Ifd; senhor, conhecedor do
segredo divino; olhador do oraculo.

omi: dgua.

omi €ro: liquido extraido do caracol durante o
sacrificio ritual; liquido produzido durante
certos rituais de Candomblé.

omini: uma das qualidades do Orisa Ogiin. Faz
ritual (oro) com QOsin. Seu assentamento
deve levar pulseira (ide) dourada.

ominibi: uma das qualidades do Orisa Osimn,
cuja energia esta nas dguas profundas dos rios.

omiré: agua do mar.

omoluwabi: filho de bom carater; cavalheiro;

educado.

omyg: filho.

*

4

modé: crianga.

-

omgo dit, omg odui: combinagio de dois odlir for-
mando uma mensagem; signos menores de Ifd.

omolokun: comida litirgica utilizada em rituais
de Candomblé.

VOCABULARIO

omolu: Orisa que rege a saide ¢ g doenca, ori-
b
ginario da regido de Empe, oy Nupé, no ter-
2
ritério Tapd no antigo Daomé,

b

ona: caminho; rua; estrada; uma das qualidades
do Orisa Esir: a representacio dag op¢des e
escolhas do ser humano.

x

onafun: garganta.

8

ondo: cidade ioruba.
oni: senhor; titulo do rei de Ifg.

oni: dono; proprietario; que domina algo (inclu-
sive conhecimento).

onibodeé: porteiro; guardidio mitico do pértico
do céu.

793 ’

oni ibéji: saudagdo ao Orisa Ihéji = Dono dos
Gémeos.

onil¢: divindade que rege o solo, a face da Terra;
dono ou senhor da terra.

oniré: titulo dado ao rei da cidade ioruba de Jré;
uma das qualidades do Orisa Ogiin no Can-
domblé; considera-se que Oguin Onire foi o
primeiro rei (onf) de Iré.

onigégin: médico; curandeiro; um dos titulos
de QOsdnyin.

onje: comida; alimento.

enje bilé, onje gbigbe: comidas secas: tudo que
provém da terra (grios, frutas, legumes); co-
midas liturgicas utilizadas em rituais de Can-
domblé.

onnira: qualidade de Qya; senhora da cidade de
Ira; liberdade.

oore: bondade.

opa: cajado; haste; bengala; suporte; vara; bastéo.

opanije: ritmo utilizado no Candomblé para
louvar ou invocar divindades.

p4 séro:— cajado utilizado por Osald.

s

opélé: corddo com oito sementes de dendé con-
cavas, utilizado como oraculo para consulta

a lfa.
opon: recipiente; gamela; tijela; vasilha para
alimentos.
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opon ifi: bandeja de madeira onde séo riscados
os simbolos dos odli no jogo de /4.

X

oran: contrariedade; aborrecimento; problema:
considerado um dos oito principais Ajogun.

oranfé: divindade dos raios e tr ovoes cultuado na
cidade ioruba de If¢, correspondente a Sango.

N

Qranmiyan: fundador da cidade ioruba de Oyo;

pai de Sango.

ore: divindade cultuada na cidade iorub4 de Ife;
presente; doagio.

ori: cabega; divindade que rege a conducfo do
homem pelo seu destino; Orf ode (cabecga
material, caixa craniana); Ori ini (cabega es-
piritual, esséncia do homem).

ori midanmudin: cérebro; miolo.

ori: manteiga.

oribi: estilo de fila; gorro usado pelos homens.

oriki: louvagio que relata fatos, acontecimen-
tos, historias.

orin: cantico sagrado; musica sacra.

orisa: divindade cultuada no Candomblé; deu-
ses africanos; ancestrais de origem africana
deificados e que, por seus feitos e personali-
dades, regem sentimentos, emogdes, agles,
elementos e fendmenos da natureza.

Ny

orisanla, oosanla: literalmente, “O Grande

Orzsa , um dos titulos de Qbatdld; forma
completa da palavra Osald (nome do Orisa
patriarca do pantedo do Candomblé). Ver
Osaliifon.

oro: ritual de Candomblé; tarefa realizada du-

rante as obrigagGes rituais; funcfo ritual de

Candomblé.

oroghé: semente utilizada largamente nos ritu-
ais de Candomblé como oferenda aos orisa e
como oraculo,

oruka: anel; argola.

oruko: nome; nome pronunciado pelo Orisa pu-
blicamente no dia da iniciagéo.

orunka-eti: brinco.

orimnka-gse: anel para uso nos pés.

orun: arco para flecha.

orun: céu; espacos siderais onde se encontram
as divindades e espiritos diversos conforme
seu merecimento. Existiriam espacos side-
rais, sendo quatro acima de Aiyé (a Terra),
quatro abaixo de Aiyé e o nono seria o pro-
prio planeta Terra. Os grun sfo ocupados
pelos. espiritos, conforme seu desempenho
durante a vida. Os nomes dos nove Orun
sdo: Orun Aladfia (local de paz, reservado
aos bons e pacatos); Orun Funfin (local dos
inocentes, puros e sinceros); Orun Beibd Eni
(reservado aos grandes sacerdotes e digna-
tarios do culto aos O;‘is&); Orun Afefé (local
de corregdo dos espiritos, para alguns seria
a propria Terra — Aiyé); Orun Isoli ou Asali
(local onde Qlgrun realiza o Jjulgamento das
almas apds a morte e determina qual Qrun
cada espirito ird ocupar); Orun Apdadi (onde
ficam os espmtos sem possibilidade de rege-
neragio); Orun Rere (onde ficam os que tive-
ram virtudes e agiram bem durante a vida);
Orun Buriikii (reservado para os espiritos
maus); Orun Mare (local onde ficam os espi-
ritos divinizados e o proprio Qlgrun).

orun akaso: escada do céu; local onde Qlgrun
mostrou a Odiuduwa o lugar determinado
para a criagdo do mundo; fronteira por onde
transitam os espiritos. Ver dkdso.

by

orinmila: Orisa conhecedor do destino de to-
das as pessoas; o senhor de Ifa (sistema di-
vinatério), origindrio da cidade de Oke Igeti.

0sa: lagoa.

03abola: uma das qualidades de Osalufon, cujo

culto esta em extingfio no Brasil.

osafuri: uma das qualidades de Osaluifon, cujo
culto esta em extingdio no Brasil, patrono do
sono.

osagiyan: Orise: masculino e guetrreiro, regente
das batalhas apaziguadoras, conhecido como
Ogiydn, o comedor de inhame pilado, cuja
origem € a cidade iorubd de Ejigbo.

0sdigho: uma das qualidades de Osaliifon no
Candomblé.

4

-




osala: Orisa patriarca do pantedo do Candom-
blé, regente do inicio e final de todos os
ciclos; senhor da sabedoria; denominagio

~genérica usada para todos os Orisa funfun;

forma reduzida de Orisa nld (Oosanld).

Y

osalifon: uma das qualidades de Osald no Can-

domblé, originario da cidade ioruba de Ifon.

7

osanyin: Orisa masculino originrio da cidade
ioruba de Jrawo (na fronteira com o Daomé)
que é dono das folhas, médico e conhecedor
das propriedades medicinais da flora.

osé: machado de dois gumes utilizado como fer-
ramenta ritual de Sango.

se: sabdo; limpeza; ritual de limpeza dos obje-

tos sacros do Candombilé.

ose dadi: sabdo da costa; sabdo feito a base de
ervas litirgicas para a limpeza do corpo e de
objetos rituais no Candomblé.

PUIRY

osi: lado esquerdo.

$0: adorno; enfeite; berloque.

&

osogbo: cidade ioruba.

$00rQ: cachoeira; cascata.

Y

$00si: Orisa masculino que rege a caga; rei €
originario da cidade iorubéd de Kéfu; mesmo
que Ode.

By

osu: ingrediente utilizado no ritual de iniciagdo
no Candomblé.

osumare: Orisa cultuado no Candomblé, origi-
nario da cidade de Mahi, localidade do anti-
go reino do Daomé; arco-iris; Orisa que rege
as mudancas, as transformagdes, as renova-
¢des. Ogitmare rege o dinheiro, rege também
a interligago entre o Céu e a Terra através
de seu maior simbolo e seu proprio significa-
do: o arco-iris.

osun: p6 vermelho utilizado em rituais de Can-
domblé produzido a partir da arvore denomi-
nada irosiin (Baphia nitida-papilonaceae).

SR

osun: bastdo de metal que simboliza a autorida-
de do Babdlawo.

ostin: Orisa feminino das dguas doces, origina-
ria da cidade ioruba de I/ésa.

oti: bebida.

VOCABULARIO

oti pupa: vinho tinto,
otin: rio que corre nas cidades iorubas de Ilorin
e Ibadan; uma das qualidades de Ode.

\

otan: lado direito.

~

otiin: quartinha de barro utilizada para armaze-
nar Agua em rituais de Candomblé.

oun, o: ele ou ela (pron. pess.).

owe: provérbio; pardbola; dito popular.
ow6: dinheiro.

0wo: respeito.

owo: mao(s).

oya: Origa feminino que rege os ventos e tem-
pestades, originaria da cidade ioruba de lra
que fica no Estado de Kwara, a sudoeste de
Oyé; mesmo que Ydnsan; outro nome do 1io
Niger.

oye: cargo litargico.

oye: inteligéncia; sabedoria; erudig¢do; preparo
intelectual.

oyin: mel.

0y0: cidade ioruba de onde se origina o culto a
Sango.

P

pa: matar (verbo).
pani: apagar o fogo.

pantimg: tipo de penteado feminino tipico das
jorubanas: abre-se o cabelo em volta da ca-
beca toda e penteia-se de baixo para cima ¢
de cima para baixo, encontrando-se no weio.

patakori: saudagio a Ogiin.
pati: abandonar; ignorar; deixar de lado (verbo).

pawd: bater palmas; palmas com ritmo proprio
utilizadas em rituais de Candombld.

pepelé: altar; prateleira.
pépéiye: pato.

pope: uma das qualidades do Orisa Ogiin no
Candomblé. E assentado ao lado de Osald.

popokii: manta; tecido espesso, grosso.

pupa: Vel'mélho; rubro.
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ORI: A CABEGA COMO DIVINDADE

R

re: tingir; mergulhar roupa em 4agua; molhar
roupa (verbo).

rirg: dogura; maciez; delicadeza; brandura; sau-
dago ao Orisa Ewa.

S

sango6: Orisa masculino da justica e do fogo, rei
da cidade ioruba de Qyg, originario de Nupé.

.

sanmg: atmosfera; céu; local mitico existente
entre o _Orun e Aiyé onde formou-se um véo,
que foi preenchido pelo sopro de QOlgrun,
dando origem a atmosfera (sdnmo). Este vio
possui nove espagos, sendo quatro superio-
res e quatro inferiores (grun isale mérin),
postando-se a Terra no espago central.

sanyinmotan: traje masculino: espécie de ber-
muddo até a altura do joelho, usada em ser-
vigos pesados.

sasanyin: ritual de preparo das folhas e de invo-
cagdo do Orisa Osdnyin para obter das ervas
suas propriedades materiais e litGrgicas.

sasanyinéji: uma das qualidades do Orisa Esir:
aquele que atende a Osdnyz‘n. Tem uma perna
s0 € um olho coberto com uma folha, No seu
assentamento, usam-se ervas, frutas colhidas
no caminho e raizes maceradas, vinho, azeite
doce e mel.

sasara: bastdo feito de nervuras do dendezei-
ro, utilizado por Omolu e por Qbaliwdiyé
para curar; ferramenta ritual € Omolu e de
QObaluwadiyé.

saraa: esmola; 6bulo; doagio; donativo; caridade.

$aWoro: guizo preso aos pés durante certos ritu-
ais de Candomblé.

simi: roupa de baixo feminino; traje utilizado
pela mulheres sob o bibd.

s¢kére: instrumento musical como um chocalho.

séré: chocalho utilizado como ferramenta de
Sangé ou por seus adeptos para invoca-lo.

hY

sigidi: escultura feita de barro para representar
Esir; vulto; simbolo de prote¢do ou vinganga
para os iorubas; uma das qualidades de Esu.

siré: brincar; brincadeira; ritual publico de Can-
domblé; saudagdo ao Orisa Oba.

§0kotd: calga masculina.

$onponna ou sgpona: divindade das doencas
que marcam a pele, como o sarampo, a rubé-

ola, a vatfola, a catapora; uma das qualidades
de Omolu.

sorg: calga que compde o birbd.

soroké: uma das qualidades do Orisa Ogiin no
Candomblé. E cultuado nos terreiros jejes.

Considerado irméo e filho de Esi. E assen-
tado do lado direito da entrada.

sukii: tipo de penteado feminino usado pelas
mulheres iorubés,

N oy

suara: paciéncia.

T

tapa: regido africana denominada também
como Nupe. '

taweeli: toalha.
tiriri: umas das qualidades do Orisa Esi.

topé: uma das qualidades de Oya; titulo dos
adeptos ao culto a Qya (£ + opé).

w

waji: indigo; pé azul utilizado em rituais de
Candomblé, que representa o sangue negro
da natureza,

wari, awdri, eware: uma das qualidades do
Orisa Ogim no Candomblé, que teria sido rei
do Benim no século XV. E companheiro de
O_sz‘in, considerado perigoso e feiticeiro. Pos-
sui temperamento muito dificil e autoritério.
Aprecia carne de marreco (em referéncia a
sua ligagdo com Osim).

weére, egan: loucura; estupidez. Os jorubanos
acreditam que as doengas mentais podem ser
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VOCABULARIO

de trés tipos diferentes: as iran (hereditarias:

herdadas geneticamente); as anuitorunwa (so-

brenaturais: causadas pela ira das divindades

ou por feitigarias); e as qfisé (naturais: origi-
~ nadas por acidentes, afli¢des ou traumas).

Y

yagba: regido ioruba.

yan: inhame pilado; comida litirgica do Can-
domblé (ver isu = inhame).

yangi: tipo de pedra; pedra de ferro utilizada em

linhas férreas; pedra fundamental considera-
da uma das qualidades do Orisd Esil.

yansan, oya: Orisa feminino que rege os ventos
¢ tempestades, originaria da cidade ioruba de
Ira, que fica no Estado de Kwara, a sudoeste
de Oyd; mesmo que Qya; outro nome do rio
Niger.

yemoja: Orisa feminino que rege a harmo-
nia do lar, a sanidade mental e os mares no

B/ Candomblé, originaria da cidade iorub4 de

| Abéokiita.

) yemowo, yemo6: uma das qualidades de Yemo-

" Jjda no Candomblé, esposa de Qbatdla.

yeyé: miezinha,

yeri: anagua.

yeyé: mamée; miezinha; tratamento carinhoso
mdes e senhoras respeitaveis.

yoruba: etnia; agrupamento cultural; idioma;
regifio africana que compde o iorubo. Ver
» nago.
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« Modelos de vestes tradicionais iorubas
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