Lendas de Iroko

As mulheres da aldeia ndo engravidavam e tiveram a ideia de recorrer aos poderes de Iroco.
Juntaram-se em circulo ao redor da arvore sagrada, tendo o cuidado de manter as costas
voltadas para o tronco. Ndo ousavam olhar a grande planta, pois, os que olhavam Iroco de
frente enlougueciam e morriam. Suplicaram-lhe filhos e ele quis saber o que teria em troca.
Cada uma prometia o que o marido tinha para dar: milho, inhame, frutas, cabritos e carneiros.
Uma delas, chamada Olurombi, era a mulher do entalhador e seu marido nao tinha nada
daquilo para oferecer. Desesperada, prometeu dar a Iroco o primeiro filho que tivesse. Nove
meses depois a aldeia alegrou-se com o choro de muitos recém-nascidos e as maes foram levar
a Iroco suas oferendas. Olurombi contou a histéria ao marido, mas ndo péde cumprir sua
promessa. Ela e o0 marido apegaram-se demais ao menino prometido. No dia da oferenda,
Olurombi ficou de longe, segurando nos bragos trémulos, temerosa, o filhinho tao querido. O
tempo passou e ela mantinha a crianca longe da arvore. Mas um belo dia, passava Olurombi
pelas imediacdes do Iroco, quando, no meio da estrada, bem na sua frente, saltou o temivel
espirito da arvore. Disse Iroco: “Tu me prometeste o0 menino e ndo cumpriste a palavra dada.
Transformo-te entdo num passaro, para que vivas sempre aprisionada em minha copa.”
Transformou Olurombi num passaro que voou para a copa de Iroco para ali viver para sempre.
O entalhador a procurou, em vao, por toda parte. Todos os que passavam perto da arvore
ouviam um passaro que cantava, dizendo o nome de cada oferenda feita a Iroco. Até que um
dia, quando o artesdo passava perto dali, ele préprio escutou o tal passaro, que cantava assim:
“Uma prometeu milho e deu o milho; Outra prometeu inhame e trouxe inhames; Uma prometeu
frutas e entregou as frutas; Outra deu o cabrito e outra, o carneiro, sempre conforme a
promessa que foi feita. S6 quem prometeu a crianga nao cumpriu o prometido.” Ouvindo o
relato de uma histdria que julgava esquecida, o marido de Olurombi entendeu. Sim, s6 podia
ser Olurombi, enfeiticada por Iroco. Ele tinha que salvar sua mulher! Mas como, se amava tanto
seu pequeno filho? Foi a floresta, escolheu o mais belo lenho de Iroco, levou-o para casa e
comecou a entalhar. Da madeira entalhada fez uma cdpia do rebento, o mais perfeito boneco
que jamais havia esculpido, com os doces tragos do filho, sempre alegre, sempre sorridente.
Poliu e pintou o0 boneco com esmero, preparando-o com a agua perfumada das ervas sagradas.
Vestiu a figura de pau com as melhores roupas do menino e a enfeitou com ricas joias de
familia e raros adornos. Quando pronto, ele levou o menino de pau a Iroco e o depositou aos
pés da arvore sagrada. Iroco gostou muito do presente, o menino que tanto esperava! Sorria
sempre, jamais se assustava quando seus olhos se cruzavam. Nao fugia como os demais
mortais, ndo gritava de pavor e nem |lhe dava as costas, com medo de o olhar de frente.
Embalando a crianca, seu pequeno menino de pau, batia ritmadamente com os pés no solo e
cantava animadamente. Devolveu a Olurombi a forma de mulher que, aliviada e feliz, voltou
para casa e para o marido artesdo e o filho, ja crescido e livre da promessa. Dias depois, os trés
levaram para Iroco muitas oferendas. Levaram ebds de milho, inhame, frutas, cabritos e
carneiros, lacos de tecido de estampas coloridas para adornar o tronco da arvore. Eram
presentes oferecidos por todos os membros da aldeia, felizes e contentes com o retorno de
Olurombi. Até hoje todos levam oferendas a Iroco. Porque Iroco da o que as pessoas pedem. E
todos dao para Iroco o prometido.

As mulheres da aldeia ndo engravidavam e tiveram a ideia de recorrer aos poderes de Iroco.
Juntaram-se em circulo ao redor da arvore sagrada, tendo o cuidado de manter as costas
voltadas para o tronco. Nao ousavam olhar a grande planta, pois, os que olhavam Iroco de
frente enlouqueciam e morriam. Suplicaram-lhe filhos e ele quis saber o que teria em troca.
Cada uma prometia o que o marido tinha para dar: milho, inhame, frutas, cabritos e carneiros.
Uma delas, chamada Olurombi, era a mulher do entalhador e seu marido ndo tinha nada



daquilo para oferecer. Desesperada, prometeu dar a Iroco o primeiro filho que tivesse. Nove
meses depois a aldeia alegrou-se com o choro de muitos recém-nascidos e as maes foram levar
a Iroco suas oferendas. Olurombi contou a histéria ao marido, mas nao péde cumprir sua
promessa. Ela e o0 marido apegaram-se demais ao menino prometido. No dia da oferenda,
Olurombi ficou de longe, segurando nos bragos trémulos, temerosa, o filhinho tdo querido. O
tempo passou e ela mantinha a crianga longe da arvore. Mas um belo dia, passava Olurombi
pelas imediacdes do Iroco, quando, no meio da estrada, bem na sua frente, saltou o temivel
espirito da arvore. Disse Iroco: “Tu me prometeste o menino e ndo cumpriste a palavra dada.
Transformo-te entdo num pdassaro, para que vivas sempre aprisionada em minha copa.”
Transformou Olurombi num passaro que voou para a copa de Iroco para ali viver para sempre.
O entalhador a procurou, em vao, por toda parte. Todos os que passavam perto da arvore
ouviam um passaro que cantava, dizendo o nome de cada oferenda feita a Iroco. Até que um
dia, quando o artesdo passava perto dali, ele proprio escutou o tal passaro, que cantava assim:
“Uma prometeu milho e deu o milho; Outra prometeu inhame e trouxe inhames; Uma prometeu
frutas e entregou as frutas; Outra deu o cabrito e outra, o carneiro, sempre conforme a
promessa que foi feita. S6 quem prometeu a crianca ndo cumpriu o prometido.” Ouvindo o
relato de uma histéria que julgava esquecida, o marido de Olurombi entendeu. Sim, s6 podia
ser Olurombi, enfeiticada por Iroco. Ele tinha que salvar sua mulher! Mas como, se amava tanto
seu pequeno filho? Foi a floresta, escolheu o mais belo lenho de Iroco, levou-o para casa e
comecou a entalhar. Da madeira entalhada fez uma copia do rebento, o mais perfeito boneco
que jamais havia esculpido, com os doces tracos do filho, sempre alegre, sempre sorridente.
Poliu e pintou o boneco com esmero, preparando-o com a agua perfumada das ervas sagradas.
Vestiu a figura de pau com as melhores roupas do menino e a enfeitou com ricas jdias de
familia e raros adornos. Quando pronto, ele levou o menino de pau a Iroco e o depositou aos
pés da arvore sagrada. Iroco gostou muito do presente, o menino que tanto esperava! Sorria
sempre, jamais se assustava quando seus olhos se cruzavam. Nao fugia como os demais
mortais, ndo gritava de pavor e nem lhe dava as costas, com medo de o olhar de frente.
Embalando a crianca, seu pequeno menino de pau, batia ritmadamente com os pés no solo e
cantava animadamente. Devolveu a Olurombi a forma de mulher que, aliviada e feliz, voltou
para casa e para o marido artesdo e o filho, ja crescido e livre da promessa. Dias depois, os trés
levaram para Iroco muitas oferendas. Levaram ebos de milho, inhame, frutas, cabritos e
carneiros, lacos de tecido de estampas coloridas para adornar o tronco da arvore. Eram
presentes oferecidos por todos os membros da aldeia, felizes e contentes com o retorno de
Olurombi. Até hoje todos levam oferendas a Iroco. Porque Iroco da o que as pessoas pedem. E
todos dao para Iroco o prometido.



Erinlé

Erinlé (Erinle) é uma divindade Yoruba cujo culto se localiza junto do rio com o seu nome, um
afluente do rio Ostin (Oxum) que atravessa Ilobud, uma cidade do sul da Nigéria Ocidental,
Ogbomoxo e Oxogbo, centro de comércio de produtos agricolas como inhame, milho,
mandioca, 6leo de dendé, abdbora, feijao e quiabo. Cagador, pescador e médico-botanico,
neste aspecto muito similar a Osanyin (Ossain), pelo que o cajado dos sacerdotes de Erinlé
(0su-erinlé) assemelha-se ao cajado dos sacerdotes de Ossain.

Embora possa ser descrito como uma divindade hermafrodita, nas terras Yorubas é cultuado
como uma divindade masculina. No candomblé Ketu, no Novo Mundo, Erinlé é apresentado
muitas vezes como Os6osi (Oxdssi) Ibualama, um velho cagador, ou como Inlé, um jovem
delicado. Certo é que Erinlé mora na floresta como Ossain e Oxdssi, possuindo ainda ligacao
com Oko, o Orixa da agricultura, e a0 mesmo tempo nas aguas como Yemanja, Oxum e Otin.
Dessa ligacdo com as aguas se diz que Erinlé mora onde a dgua doce se encontra com a agua
salgada. Erinlé seria acompanhado por Abatan, sua contrapartida feminina, metade do
equilibrio masculino-feminino. Na Nigéria Erinlé tem varios caminhos (ibl): ojitu, Alamo,
Owaala, Abatan, Iyamokin, Aanu.

Baba Danko

Baba Danko é o Senhor dos grandes bambuzais! Orixa Funfun e que vem sempre em socorro
nos momentos de cruciais, entre a vida e a morte. Baba Danko é um Orixa do Ketu, ligado a
linhagem dos Ajagunas (Oxaguians). O itdn de que ele encabegou os Oloke ao pé de gameleira
e que ele é um dos orixas fum fum.

Dizem que ele é um orixa magico e raro, mora no bambuzal branco, que Onira lhe deu o atori e
ele é o portador real do atori que vive mais do lado dos mortos do que dos vivos, que € o Unico
que tem o poder de punir e absorver qualquer um.

Para alguns antigos zeladores, n3o se inicia-se ninguém para este Orixa, existem fundamentos
especiais para as pessoas de Baba Dankd, pois ele ndo pega a cabega do iniciado, até por que,
sua liturgia ndo permitiria. Quem se faz é Oxaguia, e o motivo de ser tudo muito vago é porque
nao ha informacdo sobre feituras deste orixa, ndo € porque é raro ou deixa de ser raro é
porque se trata de um dos fumfum e sendo assim ele ndo viram mesmo na cabega de ninguém,
e neste caso é substituido por Oxaguia.

Esse Oxala é o pai do nascer do dia, portanto o primeiro Orixa na esséncia da luz do sol. Baba
Epé é a sintese que relne o equilibrio e a luta/o pildo e a espada.



Olokun
Olokun vivia na agua e vivia na terra

A natureza de olokun é anfibia. O mundo foi criado por Olorun e por sua mulher Olokun .eles
tinham a mesma idade , da unido de Olokun com Ayé , [a terra ]nasceu tobossi .

Da unido de tobossi e aganju nasceram os outros deuses .

Mais Olorun separou-se de Olokun e por longo tempo ambos brigaram pelo poder de reinar na
terra. Certa vez Olokun quis demonstrar seu poder ela invadiu a terra com suas aguas e
destruiu parte da humanidade com essa catastrofe sd nao foi pior porque Olorun de onde
estava estendeu uma corrente que descia a terra e os homens subiram as montanhas salvando-
se a espécie humana .

Os sobreviventes consultaram Ifa e fizeram oferendas para apaziguar Olokun , com a corrente
usada para salvar os homens , Olorun atou Olokun ao fundo do mar |3 esta ela ate hoje.
Acompanhada de uma gigante serpente marinha que na lua nova , segundo contam mostra sua
cabeca fora da agua .

Olokun prop0s um pacto a Olorun

Olokun nao teria mais poder na terra , mais a cada dia os homens sentiriam sua forga , que
brota das profundezas do oceano.

O ser humano tinha que saber tinha que sentir que seu poder era de vida e morte era o que
queria Olokun e Olorun concordou .

Assim a cada dia , quando alguém se afoga no mar Olokun recebe uma vida huimana em
sacrificio todos temem o poder de Olokun .

Todos os dias alguém se afoga no kun [mar].

Ori meji
Ori (cabega) e Meji (metade)
Uma pessoa que é orimeji tem sua cabeca dividida por dois voduns, orixas, n'kisses.

Os dois sdo donos da cabeca, o que é diferente do adjuntd (comumente chamado de apenas
junto).

Quando se entende que orixa é energia natural e que estad também dentro de cada um de nés e
nao apenas na natureza, fica facil de se esclarecer isso. Vejam bem o exemplo: uma pessoa de
oxald, oxum e ogum...essa pessoa € formada em sua esséncia das energias da agua doce, dos
metais e do ar que se respira...isso € o que forma o ser espiritual enquanto energia. Logo
quando dizemos que fulano é orimeji dizemos que ele tem uma configuragdo energética
especifica e essa configuracdo deve ser agradada e alimentada conforme os preceitos rituais de
nossa religiao.

Candomblé é antes de tudo algo que deve ser entendido como detentor de energias. Embora
utilizemos de recursos materiais e simbdlicos para nossos fundamentos, precisamos entender



que tudo ali presente faz parte de algo a que chamamos de "encantamento”, o que por sua vez
reline os valores energéticos necessarios para o que esta sendo proposto ali. Diante disso, os
oris que sdao meji tém pouco de diferente de um ori "tradicional", devendo apenas se observar
as peculiaridades das energias ali presentes para que os fundamentos sejam feitos de forma
adequada. Agradando os dois donos da cabega, neste sentido.

Amigos, o que vcs acham desta postagem??

As vezes algumas pessoas se sente desfavorecidas por serem yawds e terem que passar por
coisas que os ogans e ekedjis nao passam, algumas tarefas mais arduas, no entanto, lembre-se
que nenhum dos ogans e ekedjis tem 0 enorme PRIVILEGIO de efetivamente senti a energia do
orixas emanando em seu corpo.

As pessoas que tem este DOM, sdao merecedoras de tal manisfestagao e por sua vez, tem a
grandiosa possibilidade futura de serem grandes zeladores do axé a que cada um pertence!!

Pense nisso!!!

Orisa Osogiyan

Oxaguian no Brasil ou simplesmente Orisa Osogiyan como ele mais gosta de ser chamado,
EwUlé&jibo “Senhor de Ejighd” onde é tratado por Kabiyesi, € um dos Orixas mais emblematicos
do candomblé. Sobre ele também recai uma série de segredos rituais guardados pelos terreiros,
embora muitas coisas ja se tenham escrito. Acredito sim nessa complexidade em se cultuar o
maior dos Orixas, pois sua energia € tdo suave, tao magnifica, magnanima e tdo sutil que nem
todo mundo ta preparado para se harmonizar e poder interagir de seu Axé.

Conta um itan que Oxun Aiyan’la, de acordo com uma de suas historias, ela teria dancado pela
primeira vez na presenca de Osogiyan e fez todo o mercado lhe acompanhar. E por este motivo
que filhas de Oxum Aiyan'l3, a fim de agradar Osogiyan, envia clarins para homenagear o Orixa,
ato que se pode observar em alguns terreiros antigos.

Os mitos afro-brasileiros sobre este ancestral nos permitem perceber que Oguian liga-se a
comida. A sua festa é o ponto culminante do chamado Ciclo das Aguas, representado pelos
inhames novos presenteados pela terra apés um periodo de dificuldades. Osogiyan, assim, o
dono do inhame. E ele quem garante o nosso sustento de cada dia representado pelas raizes,
conhecido por Orixa comedor de inhame pilado (Oxaguian), pois inventou o Pildo para melhor
preparar seu prato favorito.

O Grande Osogiyan em momentos de crise representa a estabilidade; em ocasides de guerras,
a estratégia; na tristeza € a alegria, no fim € o recomego, é o Orixa de todos os momentos. De
acordo com suas historias, ele teria passado em Iré, a terra de Ogun, e gracas a sua
inteligéncia idealizou armas forjadas pelo grande ferreiro. A amizade entre o povo de Ejigho foi
tanta que Ogﬂn, certa ocasido, se ofereceu para ir a frente de uma batalha lutar pelo povo de



Ogiyan que na volta foi aclamado Senhor vestindo-se de branco. Diz-se também que o Orixa
gue adora inhames é amigo inseparavel de Oya e dela ganhou os Atoris, com quem anda sem
pisar no chao levado pelo vento que lhe conduz a todos os lugares. Por isso, filhos desse Orixa
se sentem plenamente atraidas por estarem perto dos filhos deste Orixa. Osogiyan pde um
ponto final no fim e inaugura aquilo que é infinito, pois diante dele tudo é recomego.

Osodgiyan é o Orixa do renascimento, tudo que forma um ciclo se mantém gracas a ele. Este é o
motivo pelo qual no dia a ele consagrado se realiza uma pequena procissao. Ele representa a
volta para a casa, a estabilidade dos grupos que até entdo vagavam sem destino. O terceiro
Domingo do ciclo das Aguas de Oxala é representado pelo “0jé 0do” (dia do Pildo) de
Osodgiyan, pois fecha o ciclo de renovacdo da existéncia.

Com o Orixa Sango, coluna central do culto reorganizado no Brasil pelos Yorubas e seus
descendentes, Ogiyan se relaciona como outrora os reinos de Ejigbd e Ifon estavam ligados a
Oyo, fato relembrado pelo pildo, instrumento de vital importancia para a fixacdo dos grupos na
terra. Se o pildo é o centro do mercado, a mao de pildo é o instrumento que repete o
movimento que liga o céu a terra, garantindo a nossa permanéncia através da comida, do
inhame dado em forma de presente por Osogiyan. O pildo como o ferro ilustra uma nova etapa
da histéria da humanidade. A partir dele, pode-se falar em comidas mais elaboradas, preparar a
farinha e conservar melhor os alimentos. O Pildo representa a justica, o equilibrio provocado
pelas duas bocas do pildo, seus Isans representam o poder ligado a Irko ancestralidade, vida e
morte, a espada representa a luta diaria pela paz social.

Osun é verdadeiramente o coracio de Osogiyan, dizem os antigos que “Osun é sua menina dos
olhos”. Ela danca também para ele. E Osun quem vai a frente das mulheres da terra de Ijexa
que inventaram um tipo de tambor apenas tocado por elas. Instrumento na sua origem
feminino como as cabacas, cujo som remete ao mesmo produzido na vida uterina. Oxun teria
ensinado estes sons para a humanidade, escutando a sua prépria barriga. Mantém relacoes
também com Ewa, ilustrada através de uma das passagens miticas mais emblematicas. Ewa,
aquela que tem o poder de transformar-se em qualquer coisa, lhe teria salvado da morte,
garantindo assim a continuidade do ciclo da vida. Osogiyan como ja falamos, relaciona-se
também com os Orixas cacadores e cacadoras. Dai a sua relacdo com Osdosi, considerado lider
e cabeca da grande cacada. Com Osanyin interage estratégicamente com o passaro, as magias
e todo tipo de feiticaria “Oso”, prefixo de seu nome estabelece a parceria, o sumo da folha, etc.
Com Oba divide a esséncia guerreira feminiana/masculina, a guerra através dos sentimentos do
coragao, do amor e da paz.

Osogiyan anda através de passos mais rapidos, determinados. Em guerra constante, a
prontiddo, o alerta nunca lhe precede, pois ele é a prdpria luta, relembrada num de seus titulos
de pronlncia mais evitada: “Baba O’Lorogun”, literalmente “pai da guerra”. O Orixa que carrega
todas as armas, ora cacador, ora rei, ora a guerra, mantém relagoes também com Yemanija,
pois ela é responsavel pelo equilibrio, o principio ancestral, o mundo so € inteligivel, gracas
aquela que mantém as nossas cabegas (iya Ori) que suaviza a sua chegada. Com Jagun forma
talvez a parceria mais intrigante, caminham juntos e as vezes se confundem entre si, guerreiros
inseparaveis. Com Aira, o conhecimento da impulsividade, dando a este exatamente o oposto,
os dois lados da moeda, julgar pela razao e nao pela emocao. Com Nana a grande Iyaba se
confraterniza, a grande metafora vida e morte.

Osodgiyan representam o comeco da humanidade, o sol nascente, a vida que chega ao primeiro
raio de sol, o Pai do dia.



Quando entramos em contato com os elementos, entramos em conexao com o mundo divino e
seus respectivos senhores através de seu axé. Alguns se conectam a nds através da musica,
outros através das aguas, do Fogo, da Terra, dos metais, minerais, do vento ou simplesmente
do siléncio. Ele também se revela no siléncio na quietude e mansiddo. Ele estd em todos os
niveis!

Com Odudud, Orixa matéria que é responsavel pela abertura no primeiro Domingo das “Aguas
de Oxald”, a grande mae progenitora feminina que representa a Terra, e com Oliféon (Oxalufan)
Orixa cujo o templo é em Ifén, responsavel pelo segundo domingo das “Aguas de Oxald”, a
procissdao de Obatald,o Eb6 repartido entre todos os presentes.

Senhor do Igi Opé Iwin, Akinjolé, Babéa Ikire, Baba Elé&jigbd, Oxaguian, Ogiyan com tantos
nomes que pode ser conhecido, Baba mi Osogiyan, mo juba.

"E&paa Baba, Orisanla, Orisa 0keé ninu won gbogbo Orisa! Eépaa, Baba"

Akoko- A folha do Reconhecimento

O Akoko é uma folha que costuma ser associada sempre a prosperidade, tanto de dinheiro
(owo) como de filhos (omo). Essa arvore nao é uma espécie nativa do Brasil, sendo introduzida
aqui pelos africanos, onde se adaptou perfeitamente.

Entre os iorubas, é considerada um sinal de prosperidade, pois seus troncos eram muito
empregados nas feiras, locais onde o comércio era intenso. Era comum que, apds serem
utilizadas como estacas seus troncos brotassem, gerando novas arvores. Dentro das casas de
Candomblé Ketu costuma estar associada principalmente a Ogun e Ossayin, embora na verdade
costume ser empregada para todos os orixas.

Ja no culto Egungun, o akoko desempenha um papel fundamental na unido dos seres do Ayé
(mundo dos vivos) e Orun (mundo dos espiritos). Seu tronco, que geralmente nao é muito
ramificado, lembra um grande op06 ixé, que ligaria o Céu a Terra. Nesse caso, sua principal
relagdo se da com a iyagba Oya, Senhora dos Ventos e dos eguns, que recebe o titulo de
Alakoko, Senhora do Akoko. Constatamos assim dois aspectos importantes dessa arvore: sua
ligacao com a ancestralidade e com o elemento ar.

Entre os Jeje, recebe o nome de Ahoho (pelos Savall) e Hunmatin (pelos Mina). O ahoho é um
huntingomé/jassu (arvore sagrada) consagrado ao vodin Gun (Togbo) que costuma té-la como
seu principal atin sa. Segundo a tradicdo Mahi os galhos do Ahoho devem ser levados junto ao
corpo, em viagens longas, ou que oferecam algum tipo de risco. Durante a execucao de
obrigacGes dificeis também. Essa medida teria como finalidade atrair a protecao de Togb0, que
€ um guerreiro terrivel e que sempre luta pelos seus filhos.

Dizem os antigos que esse ewé esta ligado ao final do ciclo da iniciagdo, quando uma nova
etapa na vida do iniciado comecara. Por isso € uma folha muito empregada durante cerimonias
de festejo dos sete anos (Odu Ige) de iniciado, principalmente quando ocorre entrega de oye
(cargo). Segundo alguns, nenhum rei é considerado rei se ndo tiver levado no seu ori a folha do
akoko.



Quem quiser plantar o akdko ndo precisa de muito espago, pois o seu tronco ndo é muito
grosso, porém o seu porte é majestoso, fica bem alta. Suas flores também s3ao bem bonitas,
lembram bastante a de um ipé rosa, pois pertence a mesma familia botanica (Bignoniaceae). S6
cuidado, pois eu ja vi gente vendendo akosi (Polyscias guilfoylei) como se fosse akoko. Salve o
novo Rei! Arvore forte e imponente, esse é o akoko. Vamos cantar para ele:

Ewé 6fé gbogbo akoko
Ewé ofé gbogbo akoko
Awa li li awa oro

Ewé ofé gbogbo akoko

Akoko, € a folha de todas as pessoas inteligentes
Akoko € a folhas de todas as pessoas inteligentes
NOs temos , nds somos, riquezas e saude

Akoko é a folha de todas as pessoas inteligentes

Bolar do Orixa

O bolar de santo é quando recebemos o chamado para nos iniciar, os antigos dizem que é a
forma “bruta” de o Orixa se manifesta na vida de uma pessoa. O bolar geralmente acontece
dentro da casa de santo. O abid, sente seu corpo todo tremulo, os sentidos se atrapalham e a
pessoa ja ndo conseguindo mais, acaba caindo. Entdo segue uma sério de preceitos e rituais,
para levantar a pessoa. A partir desse momento e adepto ira correr para conseguir suas coisas
para a iniciacdo, sendo que na terceira, o recolhimento € inevitavel.

Oga, confirmado ou feito???

Oga sdo os homens escolhidos pelo orixa para serem protetores do axé, e exerce essa fungao,
tocando, cantando, cuidando dos bichos, olhando a casa, a cada um é dado uma designagdo e
quem escolhe é o divino, pois eles nascem dotados de axé, e sdo chamados de ojoyés dentro
da nacdo ketu e na sua grande maioria sdo ojoyes-ndo-adoxu, ou seja, ndo carregam os sete
“pides”, pois ao contrario dos eleguns, que sao os rodantes, estdo aqui para outra
determinacao.

Em alguns casos o Orixa determina que aquele oga seja raspado, ou seja, por conta de sua
posicdo, ele precisa ser iniciado, pois tera que participar de atos, como a iniciacdo e etc.
Acreditamos que quem nao passou por um determinado ato ndo pode participar. Essa é uma
questao de axé para axé, em conversa com uma egbomi muito velha, ela me disse que nas
casas tradicionais, Oga entra no quarto de santo para arrumar as coisas, e volta para fazer o
oro, durante a feitura por exemplo ele fica do lado de fora, ajudando a Iyalorixa ou o Baba a
entoar as cantigas, e também que é bom que o primeiro Oga do nosso Orixa, seja raspado,
assim ndo havera nenhum tipo de proibicdo.

Existe um mito que Oga raspado pode iniciar pessoas, em conversa com muitos zeladores de
ketu, todos eles desconhecem esse fato, pois se vocé o apresentar como Oga para o Orixa € a

energia reconhecer, assim ele serd visto.

Deixo aqui, meu sincero Mojuba a todos ogas e dizer que sou grato a Olorun por ter enviado


https://www.facebook.com/pages/Orix%C3%A1/112417608769744?group_id=0

vocés do orun para cuidar de nds babas, iyas, egbomis e yawos!!!

O Branco

A cor branca no candomblé, é marcante, ela representa a paz, a mudanca e principalmente o
fato dele significar eternidade, afinal para o Orixa somos eternos, a alma nunca morre, apenas
se transforma. E verdade que na Africa, muitas tribos ndo mantém a tradicdo do branco aos
iniciados, mas na cidade de Ilé Ifé, berco do culto a orixa, Oxala é louvado na sexta e o uso do
branco é muito importante, assim como na nossa cultura.

A nossa espiritualidade deve ser expressa, através da nossa fé, dos nossos pensamentos e das
nossas atitudes. Muitas pessoas me perguntam: Mas se eu trabalhar uniformizado, e for roupa
escura, o que eu faco? Simples, cubra seu "axé" principal, o coragao de branco, coloque por
baixo da roupa uma regata branca, o Orixa certamente vera seu ato e se alegrara.

Erinlé é acusado de roubar cabras e ovelhas

Em Ijebu viveu um cagador chamado Erinlé, ele era generoso e imbativel na caga, por isso era
admirado pela maioria da populagdo, mas havia alguns moradores que invejavam Erinlé e que
conspiravam para arruinar o cagador, famoso pela caca de elefantes e de outros animais.

Decidiram roubar cabras e ovelhas do rei e culpar Erinlé, o rei intimou quem soubesse algo
sobre o roubo a dizé-lo, os conspiradores foram até o rei fazer a acusagao, disseram que Erinlé
roubava cabras e ovelhas, escondia as peles em casa e dizia que as carnes eram de animais
selvagens.

O rei quis ouvir a defesa de Erinlé, houve testemunhos a favor dele, diante do impasse, o rei
ponderou que Erinlé parecia ser de fato um grande cacador, mas teria que provar sua
inocéncia. Erinlé disse: Minha caca falara por mim. Minha caca sera minha testemunha”.

Erinlé foi até sua casa e trouxe coisas para o rei, Erinlé trouxe as peles dos animais selvagens
que havia cacado, presas de elefantes e de javalis, peles de gamos, veados e antilopes.

Entdo o rei reconheceu a inocéncia de Erinlé e ordenou que ninguém mais tocasse no assunto,
Erinlé foi para casa, inocentado porém triste. Erinlé nunca se conformou com a acusagao que
sofrera, Erinlé pensava e ndo entendia a razdo de tentarem desgraca-lo, n do quis mais cacar
nem comer com 0s Seus.

Em momentos de desespero fustigava o préprio corpo com a sua chibata de cavaleiro, seu
bilala. Imaginava que seria acusado novamente caso acontecesse outro roubo de animais.

Erinlé perdera completamente a vontade de cagar, entdo entrou na agua de um rio proximo e
partiu de Ijebu, onde nunca mais foi visto, E se tornou o orixa do rio.

Erinlé agora é o rio, o rio Erinlé é Erinlé, o orixa cacador que ja ndo caca.



Oyé, oye ou ipd € um cargo ritualistico na cultura Jeje-Nago.

Oy&, oye ou ipd é um cargo ritualistico na cultura Jeje-Nagd. E outorgado por um sacerdote do
candomblé, babalorixa ou iyalorixa a um elegun, geralmente na obrigacdo ou depois do odu
ejé. E chamado de Awon Ipo Orisa e Deka no candomblé de angola. Neste ritual complexo e
exaustivo, tem inicio até mais de um ano retroativo, pois é necessario a construcao de um ile
axé com a preparacao devida de onile, fundagao de um peji e varios outros assentamentos de
orixas, iniciacdo ritual dos atabaques, Agogo, adja etc.

No dia propriamente dito da entrega do Oy&, um grande cabaca denominada de igba, também
chamada de cuia de axé é recheada com varios objetos sagrados, que o novo sacerdote vai
utilizar durante muito tempo de sua vida sacerdotal, até mesmo na sua ultima obrigacao
chamada de axex€, contendo obi, orobd, aridan, ekodidé, navalha, faca, tesoura, efun, limo da
costa e o importante fio de conta mais cobicado do povo nagé o Humgebé. Sob o igha
encontra-se um opon merindilogun, “Peneira de palha” ornada com buzio e palha da costa,
onde esta depositado o mais precioso e poderoso instrumento de consulta aos Deuses
africanos, chamado de merindilogun.

A entrega da cuia de axé geralmente é feita no barracdo na presenca de todos presentes, logo
em seguida o orixa do novo sacerdote responde, confirmando a aceitacdo, todavia o mesmo é
submetido a teste de aprendizado tendo que jogar os blzios na presenca dos sacerdotes mais
velhos, inclusive de outros terreiros.

EKEDJI/AJOIE/IYAROBA/MAKOTA DE ANGUZO/PONCILE

Ekedji e oga devem indicar os caminhos, para o exemplo moral dos iniciados. Os verdadeiros
ogas e ekedjis devem orientar a coletividade de orixa. A orientacdo deve ser voltada a
preservacao dos costumes tradicionais.

Uma das funcOes dos ogas e ekedjis é de educar a comunidade com exemplos
comportamentais que inspirem as pessoas devotamento ao culto ao orixa. Existem muitos ogas
de verdade e ekejis também. Mas reconhecemos que muitos apenas somente tém o titulo, e
muitas vezes nem tem ritual de acordo com os ditames da religido.

A moral no culto ao orixa existe e deve ser observada, pois orixa existe para a nossa melhora
como pessoa na vida coletiva e comunitaria.

Orientar ndo é mostrar que ele, ou ela tem prestigio, mas a situagao do cargo que ocupa lhe
confere ajudar ao templo de orixa de forma adequada, obedecendo ao orixa da casa com o
respeito devido.

Encontramos em nosso caminho muitos destes que apenas sao simples figuras de poder, e que
nada contribuem ao culto de forma positiva, mas somente afugentando as pessoas do culto
pelos seus dizeres imprudentes e incabiveis. Infelizmente, muitos sacerdotes se fazem de
desapercebidos para ndo criar discussdes, mas nessa parte o sacerdote deve interferir de forma
intransigente mostrando a todos a coeréncia com o cargo assumido.

A humildade é a palavra chave que mantera o equilibrio daqueles que possuem cargo de
relevancia, no caso oga e ekedji.
A fungdo deles é ajudar ao sacerdote para preservar a tradigdo, ensinar, educar e acompanhar



os adeptos do culto com verdade e pura intengdo ao orixa.

Um “iyawo” que procura uma “ekedji” para um conselho, e esta ultima inspirada pela verdade e
prudéncia ird ajudar ao “iyawo” na sua duvida. Eis a verdadeira “ekeji”.
Sao os pais que educam os filhos e a coletividade no geral.

Qual a fungdo real de quem ocupa esses cargos?

Ekedji - sao mulheres escolhidas pelos orixas para cuidar dos seus interesses, sao mulheres
serias amaveis , respeitaveis e acima de tudo competentes. Elas fazem de tudo para agradar os
orisas dos quais consideram-se maes e filhas. As roupas dos orisas e seus acessorios ficam sob
seus cuidados. Ha ekedji preparadas para tarefas mais faceis , e outras recebem asé para
participar de todas as obrigacoes.

Assim como os demais oloyés, uma ajoié tem o direito a uma cadeira no barracdo. Deve ser
sempre chamada de "mae", por todos os componentes da casa de orixa, devendo-se trocar
com ela pedidos de bengaos. Os comportamentos determinados para os ogas devem ser
seguidos pelas ajoiés.

Em dias de festa, uma ajoié devera vestir-se com seus trajes rituais, seus fios de contas, um
0ja na cabeca e trazendo no ombro sua inseparavel toalha, sua principal ferramenta de trabalho
no barracdo e também simbolo do 6yé, ou cargo que ocupa.

A toalha de uma ajoié destina-se, entre outras coisas, a enxugar o rosto dos omo-orixas
manifestados. Uma ajoié ainda é responsavel pela arrumacao e organizacdo das roupas que
vestirdo os omo-orixas nos dias de festas, como também, pelos ojas que enfeitardo varias
partes do barracdo nestes dias.

Mas, a tarefa de uma ajoié ndo se restringe apenas a cuidar dos orixas, roupas e outras coisas.
Uma ajoié também é porta-voz do orixa em terra. E ela que em muitas das vezes transmite ao
babalorixa ou Iyalorixa o recado deixado pelo proprio orixa da casa.

O que a pessoa precisa para ser ekeji?

Um grande sentimento maternal, ser ekeji é cuidar dos filhos. Ekeji € mae por exceléncia mas
nao quer dizer que tera que ser sempre boazinha, pelo contrario, a boa ekeji repreende,
orienta, da carinho, enxuga a lagrima e o suor, enfim ser ekeji € muito mais que ficar
“pajeando” o zelador (pai ou mae-de-santo) dando cafezinho na bandeja de prata e copo de
cristal, isso é vassalagem e n3o cabe nas funcdes da ekeji.

Ela deve cuidar da comunidade de forma respeitosa e igualitaria. As ekejis, sdo consideradas
mdes. S3o importantissimas no decorrer de qualquer cerimonia, elas devem aprender a cantar,
dancar, os oros, as folhas, os rituais, e tudo o que sua zeladora/o ensinar para dar o apoio
necessario. Ser ekeji € motivo de grande felicidade e respeito aos compromissos e tradicdes da
casa . Mas no seu posto ela sé vai realmente ser respeitada quando mostrar aos seus filhos,
que eles tém nela uma mae de fato.

- uma ekeji esta sempre pronta para atender os orisas.

- sua funcao respeitar e ser respeitada (isso se adquiri com acdes e comportamento.

- nunca estar sem seu pano da costa.

- estar sempre a disposicao dos orisas para o que ele precise e nao deixar que outros de fora o



facam.

- verificar se as quartinhas (quartinha de desvirar e as dos orisas) estdo cheias.

- estar com pano da costa e a dilonga com agua a mao (ekejis).

- nunca deixar orisa sozinho no barracdo ou em outro ambiente.

- se ndo sabe pergunte, ndo entende pergunte, se tem duvida pergunte, nunca haja por
impulso.

- orisa (de seu irmao de santo) deve ser desvirado deitado, na sua casa, e em outras casas no
apoti ou aperé (banco) ou de joelho. (com calma e respeito)

- aprender como louvar, cantar e até cuidar dos orisas.

- aprender tudo que se deve ou ndo fazer na casa de santo.

- aprender as comidas tanto de orisa como em ebos, principalmente ases a serem feitos (a
cozinha é restrita as iyabas).

- em fungGes verificar se tudo esta correto, em maos para que sua mae/pai de santo ndo tenha
que se desviar para corrigir.

- nunca esteja de conversa enquanto sua yalorisa/babalorisa esta trabalhando.

- ter suas roupas em dia e estender isso fora do barracdo, como nao usar preto ou roupa
inapropriada na casa de santo ou bebendo sem a autorizagao da iyalorisa/babalorisa - lembre-
se vocé é o exemplo.

- quarto de santo e de exu € sua responsabilidade também, (verificar desde cozinha a quarto
de santo)

- desvirar o orisa da mae/pai de santo somente a ekedji ou oga dela (excecdes os ogans do seu
avo/6 de santo).

- dar orientagGes aos filhos da casa - para isso fale com educacao e se souber o correto.

- seus irmdos de santo sdo sua responsabilidade e o orisa também.

- aprenda a se impor com respeito e educagao.

- vc tem certas regalias, mas ndo abuse delas, sua mae/pai de santo ainda assim sera superior
a vc.

- humildade sempre é o melhor caminho.

- uma verdadeira ekedji ou um verdadeiro oga se mostra com respeito, amor e principalmente
livre de ciimes, inveja, odio, rancor ou preconceito.

- saber se colocar nao quer dizer ser arrogante ou ter escolhas pessoais. Vc deve respeitar a
todos e principalmente ser educada (0).

- uma verdadeira ekeji ou 0ga segue o exemplo da mae/pai de santo (tanto no asé como fora
dele)

- agilidade sempre (mas nao a pressa e a imperfeicao).

Ogas, Atabaques e os Orixas

Os tambores tém um alto poder magico e ao toca-los expressam a consagracao espiritual. Eles
ligam os iniciados as divindades, o profano ao sagrado. Para a raga negra, o atabaque
representa o Logos: ao mesmo tempo rei, artesdo, guerreiro ou cagador, COmo se huma voz
multipla, o ritmo vital da alma estivesse reunido nos momentos do toque.

No Brasil, especialmente nos terreiros de candomblé, verificamos a presenca fundamental dos
atabaques e dos Ogas — padrinhos do culto africano ou brasileiro, ou seja, homens que tocam
os atabaques sagrados, cuja missdo é a de chamar as divindades para que seus adeptos
entrem em transe.

Sao trés tambores (pequeno, médio e grande) medindo entre 70 a 80 centimetros de



comprimento e colocados na posicdo horizontal sobre um cavalete. Eles passam por uma série
de estagios: purificagdo, preparacao e conservacao, feitos por Ogas. Geralmente estao
localizados ao lado do roncd (quarto onde se inicia os adeptos). Nenhum visitante pode
permanecer neste local.

Nos dias em que nao sao realizadas as festas, os atabaques sdo cobertos com um pano branco,
simbolizando o respeito. E inadmissivel que um convidado toque ou improvise algum tipo de
som. O cuidado tem um fundamento religioso. Os sons produzidos possuem qualidades
especiais, ja que representam o caminho, a voz que invoca os orixas a sairem do seu universo
para incorporarem nos seus adeptos, por isso, sao tdo respeitados. Muitos acreditam que o som
produzido por eles seja a propria voz das divindades.

O Oga ndo se limita apenas a produzir sons. Ele passa por um ritual de iniciagdo, que perdura
por toda a vida. No dia da festa, ele passa por um processo de purificacdo antes de tocar o seu
instrumento sagrado: toma um banho com ervas préprias, além de respeitar algumas proibigoes
alimentares. Também solicita a protecao do seu orixa protetor, colocando diante do altar as
oferendas que agradam ao seu orixa. Durante uma festa, é impossivel ndo olhar para os Ogas e
seus atabaques. Além dos espectadores, os iniciados também estdo constantemente olhando
para eles, porque, dependendo do som, entrardo em transe.

Quando o orixa estd em terra, a divindade vai até aos atabaques para reverencia-los,
demonstrando o seu aprego aos musicos. Dependendo do orixa, o ritmo é acelerado e a festa
chega ao auge. Depois, 0 orixa agradece aos Ogas pelos seus esforgos. Pelo fato de eles terem
a missdo de trazer os deuses africanos para o espago magico tocando os tambores miticos,
todos os frequentadores expressam um enorme respeito aos Ogas.

Em particular, AMO profundamente o que fago!!!

A bencdo aos meus irmaos Ogas!!

Candomblé — Ritual e Etica

O candomblé opera em um contexto ético no qual a nocdo Judaico-Crista de pecado ndo faz
sentido. A diferenca entre o bem e o mal depende basicamente da relacdo entre o seguidor e
seu deus pessoal, o orixa. Ndo ha um sistema de moralidade referido ao bem-estar da
colectividade humana, pautando-se o que é certo ou errado na relacao entre cada individuo e
seu orixa particular. A énfase do candomblé esta no rito e na iniciacao, que, como se viu
brevemente, é quase interminavel, gradual e secreta.

O culto demanda sacrificio de sangue animal, oferta de alimentos e varios ingredientes. A carne
dos animais abatidos nos sacrificios votivos &€ comida pelos membros da comunidade religiosa,
enquanto o sangue e certas partes dos animais, como patas e cabeca, érgaos internos e
costelas, sdo oferecidas aos orixas. Somente iniciados tém acesso a estas cerimonias,
conduzidas em espagos privativos denominados quartos-de-santo.

Uma vez que o aprendizado religioso sempre se da longe dos olhos do publico, a religido acaba
por se recobrir de uma aura de sombras e mistérios, embora todas as dangas, que sdo o ponto
alto das celebragbes, ocorram sempre no barracdo, que é o espaco aberto ao publico. As
celebragBes de barracao, os toques, consistem numa sequéncia de dangas, em que, um por
um, sao honrados todos os orixas, cada um se manifestando no corpo de seus filhos e filhas,



sendo vestidos com roupas de cores especificas, usando nas maos ferramentas e objectos
particulares a cada um deles, expressando-se em gestos e passos que reproduzem
simbolicamente cenas de suas biografias miticas.

Essa sequéncia de musica e danga, sempre ao som dos tambores (chamados rum, rumpi e I€) é
designada Xiré, que em ioruba significa “vamos dangar”. O lado publico do candomblé é sempre
festivo, bonito, esplendoroso, esteticamente exagerado para os padroes europeus e
extrovertido.

Para o grande publico, desatento para o dificil lado da iniciagdo, o candomblé é visto como um
grande palco em que se reproduzem tradicOes Afro-brasileiras igualmente presentes, em menor
grau, em outras esferas da cultura, como a musica e a escola de samba. Para o ndo iniciado,
dificilmente se concebe que a cerimdnia de celebracdo no candomblé seja algo mais que um
eterno dancar dos deuses africanos.

As Obrigacdes

Um ano apos a feitura, o nascimento no santo, o Yawo deve fazer a sua primeira obrigacdo que
tem como significado comemorar esse nascimento e o reforco dos seus votos. Nessa ocasiao,
sao oferecidos: um Bori e comida seca para os Orixas.

Os votos serdo renovados ao completar 3 (trés) anos. Serdao entdo oferecidos: um Bori, comidas
secas e um animal de quatro patas, que seja do fundamento do seu Orixa.

Aos 7 (sete) anos de feitura o Iyawo alcanca a maior idade no santo tornando-se Egbomi
(irmdo mais velho) e a partir deste momento esta pronto para assumir funcdes sacerdotais, ou
seja tornar-se dono de sua prdpria casa ou na sua comunidade se tiver evidentemente o cargo
para zelador, caso ndo tenha, podera assumir um cargo dentro da casa.

As obrigacOes dentro do Candomblé ndo podem ser adiantadas, ou seja, dadas antes do prazo,
existe a necessidade de ser respeitado o tempo para que sejam realizadas.

Somente a iniciacdo ndo assegura que o Iyawo, receba o cargo de Egbomi, ele precisa cumprir
todas as etapas descritas anteriormente e mesmo tendo mais de 7 (sete) anos de feito,
enquanto ndo forem realizados os rituais de passagem seguindo a ordem cronoldgica, ele
continuara sendo um Iyawo.

O Egbomi recebe durante a cerimdnia, elementos de fundamental utilidade para que exerca a
funcao sacerdotal entre eles, os seus blzios e navalha; é justamente o conjunto destes

elementos que origina 0 nome Deka ou Cuia.

Outras duas obrigacOes sdo necessarias a este novo Egbomi, quando forem completados 14
(catorze) e 21 (vinte e um) anos de santo.

Qualidades do Orixa Ewa

Ewa Gebeuyin - A primeira a surgir no mundo. Veste vermelho maravilha e amarelo claro. Come
com Omolu, Oya e Oxum. Nas tempestades ela pode se transformar numa serpente azulada.



Ewa Gyran - E a deusa dos raios do sol. Controla os raios solares para que eles ndo destruam a
terra. E a formacdo do arco-iris duplo que aparece em torno do sol. Metade é Ewa e a outra é
Bessem. Platina, rubi, ouro e bronze vao em seu assentamento. Come com Omolu, Oxum e
Oxossi.

Ewa Awo - A Senhora dos mistérios do jogo de buzios. Divindade pouco cultuada na Brasil, tem
ligacdo com Oya, Oxdssi e Ossaiyn.

Ewa Bamio - A Senhora das pedras preciosas, ligada a Ossaiyn.

Ewa Fagemy - A Senhora dos rios encantados, Ela é quem tem o poder de fazer surgir o arco
iris e tem por obrigacdo sustenta-lo no céu. Ligada a Aira, Oxun e Oxala.

Ewa Salamim - A Senhora guerreira, jovem, habitante das florestas, muito feminina e
charmosa, ligada a Odé e Yemanija.

Onilé a Primeira Divindade da Terra.

Os antigos povos que deram origem aos atuais iorubas ou nagos, de cujas tradicoes se
moldaram o candomblé no Brasil, cultuavam uma entidade da Terra, a Terra-Mae, que recebeu
muitas denominagGes em diferentes aldeias e cidades que formam o complexo cultural ioruba e
seus entornos principais, entre 0s quais 0s jejes mahis e daomeanos e 0s tapas ou hupes e 0s
ibos. Esta antiga divindade é até hoje cultuada e recebe o nome de Onilé, a Dona da Terra, a
Senhora do planeta em que vivemos. Outros nomes da Terra-Mae sao: Aig, Ilé, Ialé, também
Ije, Ale, Ala, Ana, Ogeré, e mesmo Buku e Buruku. Entre os jejes do Maranhdo e da Bahia é
chamada Aisa. Creio que grande parte dos seguidores do candomblé nunca ouviu falar ou teve
apenas vagas referéncias sobre Onilé, mas em certos candomblés de nacdo Keto, que
preservam ou reconstituem tradigdes que em grande parte se perderam na didspora iorubana,
pratica-se um culto discreto, mas significativo a Terra-Mae, para a qual se canta, ou no inicio do
Siré ou no final da chamada roda de Songo, a cantiga que diz “Mojuba, orisd/ iba, orisa/ iba
Onilé”, que pode ser traduzido como “Eu saudo o orisa/ Saudo Onilé/ Salve a Senhora da
Terra”. Onilé é uma divindade feminina relacionada aos aspectos essenciais da natureza, e
originalmente exercia seu patronato sobre tudo que se relaciona a apropriacdo da natureza pelo
homem, o que inclui a agricultura, a caca e a pesca e a propria fertilidade. Com as
transformacoes da sociedade ioruba numa sociedade patriarcal ou patrilinear, que implicou a
constituicao de linhagens e clas familiares fundados e chefiados por antepassados masculinos,
as mulheres perderam o antigo poder que tiveram numa primeira etapa (um mito relata que,
numa disputa entre Oya e Ogum, os homens teriam arrebatado o poder que era antes de
dominio das mulheres). Os antepassados divinizados tomaram o lugar das divindades
primordiais e houve uma redivisdo de trabalho entre os orisas. As divindades femininas antigas
tiveram entdo seu culto reorganizado em torno de entidades femininas genéricas, as Yia Mi
Osoronga, consideradas bruxas maléficas pelo fato de representarem sempre um perigo para os
poderios masculinos, e varios orisas tiveram dividido entre si as atribuicoes de zelar pela Terra,
agora dividida em diferentes governos: o subsolo ficou para Omulu-Obaluaye e para Ogum, o
solo para orisa-Oko e Ogum, a vegetacdo e a caca para os Odes e Osonyin e assim por diante.
A fertilidade das mulheres foi o atributo que restou as divindades femininas, ja que é a mulher
que pari que reproduz e da continuidade a vida. Constituir-se-iam elas entdo em orisas dos rios,
representando a propria agua, que fertiliza a terra e permite a vida: sdo as Yiagbas Yemonija,



Osun, Oba, Oya, Yewa e outras e também Nan3, que como antiga divindade da terra,
representa a lama do fundo do rio, simbolizando a fertilizacdo da terra pela agua. Onilé teve
seu culto preservado na Africa, mas perdendo muitas das antigas atribuicdes. Hoje ela
representa nossa ligacdo elemental com o planeta em que vivemos, nossa origem primal. E a
base de sustentagdo da vida, é o nosso mundo material. Embora sua importancia seja crucial
do ponto de vista da concepcao religiosa de universo, os devotos a ela poucos recorrem, pois
seu culto ndo trata de aspectos particulares do mundo e da vida cotidiana, preferindo cada um
dirigir-se aos orisas que cuidam desses aspectos especificos. No Brasil, como aconteceu com
outros orisas, seu culto quase desapareceu. Certamente um fator que contribuiu para o
esquecimento de Onilé no Brasil é o fato de que este orisa ndo se manifesta através do transe
ritual, ndo incorpora, ndo danga. Outros orisas importantes na Africa e que também nao se
manifestam no corpo de iniciados foram igualmente menos considerado neste Pais que, por
influéncia do Kardecismo, atribui um valor muito especial ao transe. Foi o0 que aconteceu com
Orunmild, Oduwduwa, Orisa-Oko, Ajala, além da Yia Mi Osoronga. E interessante lembrar que o
culto de Osonyin sofreu no Brasil grande mudanca, passando o orisa das folhas a se manifestar
no transe, o que o livrou certamente do esquecimento. O culto da arvore Iroko também se
preservou entre nds, ainda que raramente, quando ganhou filhos e se manifestou em transe,
sorte que nao teve Apaoka. Na Nigéria mantém-se viva a idéia de que Onilé é a base de toda a
vida, tanto que, quando se faz um juramento, jura-se por Onilé. Nessas ocasides, € ainda
costume por na boca alguns graos de terra, as vezes dissolvida na agua que se bebe para selar
a jura, para lembrar que tudo comeca com Onilé, a Terra-Mae, tanto na vida como na morte.
Um mito que ja tive o prazer de contar em outras ocasides ensina qual sdo a atribuicao
principal de Onilé, como ela esta associada ao chdo que pisamos e sobre o qual vivemos nos e
todos os seres vivos que formam o nosso habitat, nosso mundo material. Assim conta o mito:
Onilé era a filha mais recatada e discreta de Olodumare. Vivia trancada em casa do pai e quase
ninguém a via. Quase nem se sabia de sua existéncia. Quando 0s orisas seus irmaos se
reuniam no palacio do grande pai para as grandes audiéncias em que Olodumare comunicava
suas decisodes, Onilé fazia um buraco no chdo e se escondia, pois sabia que as reunides sempre
terminavam em festa, com muita musica e danca ao ritmo dos atabaques. Onilé ndo se sentia
bem no meio dos outros. Um dia o grande deus mandou 0s seus arautos avisarem: haveria
uma grande reunido no palacio e os orisas deviam comparecer ricamente vestidos, pois ele iria
distribuir entre os filhos as riquezas do mundo e depois haveria muita comida, musica e danca.
Por todos os lugares os mensageiros gritaram esta ordem e todos se prepararam com esmero
para o grande acontecimento. Quando chegou por fim o grande dia, cada orisa dirigiu-se ao
palacio na maior ostentagao, cada um mais belamente vestido que o outro, pois este era o
desejo de Olodumare. Yemonja chegou vestida com a espuma do mar, os bracos ornados de
pulseiras de algas marinhas, a cabeca cingida por um diadema de corais e pérolas, o pescogo
emoldurado por uma cascata de madrepérola. Osodsi escolheu uma tunica de ramos macios,
enfeitada de peles e plumas dos mais exoticos animais. Osonyin vestiu-se com um manto de
folhas perfumadas. Ogum preferiu uma couraca de aco brilhante, enfeitada com tenras folhas
de palmeira. Osun escolheu cobrir-se de ouro, trazendo nos cabelos as dguas verdes dos rios.
As roupas de Osumaré mostravam todas as cores, trazendo nas maos os pingos frescos da
chuva. Oya escolheu para vestir-se um sibilante vento e adornou os cabelos com raios que
colheu da tempestade. Songo ndo fez por menos e cobriu-se com o trovdo. Odsaala trazia o
corpo envolto em fibras alvissimas de algoddo e a testa ostentando uma nobre pena vermelha
de papagaio. E assim por diante. Nao houve quem nao usasse toda a criatividade para
apresentar-se ao grande pai com a roupa mais bonita. Nunca se vira antes tanta ostentacao,
tanta beleza, tanto luxo. Cada orisa que chegava ao palacio de Olodumare provocava um
clamor de admiracdo, que se ouvia por todas as terras existentes. Os orisas encantaram o
mundo com suas vestes. Menos Onilé. Onilé ndo se preocupou em vestir-se bem. Onilé ndo se



interessou por nada. Onilé ndo se mostrou para ninguém. Onilé recolheu-se a uma funda cova
gue cavou no chdo. Quando todos os orisas haviam chegado, Olodumare mandou que fossem
acomodados confortavelmente, sentados em esteiras dispostas ao redor do trono. Ele disse
entdo a assembléia que todos eram bem-vindos. Que todos os filhos haviam cumprido seu
desejo e que estava tao bonito que ele ndo saberia escolher entre eles qual seria 0 mais vistoso
e belo. Tinha todas as riquezas do mundo para dar a eles, mas nem sabia como comegar a
distribuicao. Entdo disse Olodumare que os proprios filhos, ao escolherem o que achavam o
melhor da natureza, para com aquela riqueza se apresentar perante o pai, eles mesmos ja
tinham feito a divisdo do mundo. Entdo Yemonja ficava com o mar, Osun com o ouro € 0s rios.
A Os00si com as matas e todos os seus bichos, reservando as folhas para Osonyin. Deu a Oya o
raio e a Songo o trovdo. Fez Odsadla dono de tudo que é branco e puro, de tudo que é o
principio, deu-lhe a criagdo. Destinou a Osumarée o arco-iris e a chuva. A Ogum deu o ferro e
tudo o que se faz com ele, inclusive a guerra. E assim por diante. Deu a cada orisa um pedaco
do mundo, uma parte da natureza, um governo particular. Dividiu de acordo com o gosto de
cada um. E disse que a partir de entao cada um seria o dono e governador daquela parte da
natureza. Assim, sempre que um humano tivesse alguma necessidade relacionada com uma
daquelas partes da natureza, deveria pagar uma prenda ao orisa que a possuisse. Pagaria em
oferendas de comida, bebida ou outra coisa que fosse da predilecao do orisa. Os orisas, que
tudo ouviram em siléncio, comegaram a gritar e a dancar de alegria, fazendo um grande alarido
na corte. Olodumare pediu siléncio, ainda ndo havia terminado. Disse que faltava ainda a mais
importante das atribuicdes. Que era preciso dar a um dos filhos o governo da Terra, 0 mundo
no qual os humanos viviam e onde produziam as comidas, bebidas e tudo o mais que deveriam
ofertar aos orisas. Disse que dava a Terra a quem se vestia da propria Terra. Quem seria?
Perguntavam-se todos? “Onilé”, respondeu Olodumare. “Onilé?” todos se espantaram. Como, se
ela nem sequer viera a grande reunidgo? Nenhum dos presentes a vira até entao. Nenhum
sequer notara sua auséncia. “Pois Onilé esta entre nds”, disse Olodumare e mandou que todos
olhassem no fundo da cova, onde se abrigava vestida de terra, a discreta e recatada filha. Al
estava Onilé, em sua roupa de terra. Onilé, a que também foi chamada de Il&, a casa, o
planeta. Olodumare disse que cada um que habitava a Terra pagasse tributo a Onilé, pois ela
era a mae de todos, o abrigo, a casa. A humanidade ndo sobreviveria sem Onilé. Afinal, onde
ficava cada uma das riquezas que Olodumare partilhara com filhos orisas? “Tudo esta na
Terra”, disse Olodumare. “O mar e os rios, o ferro e o ouro, Os animais e as plantas, tudo”,
continuou. “Até mesmo o ar e o vento, a chuva e o arco-iris, tudo existe porque a Terra existe,
assim como as coisas criadas para controlar os homens e 0s outros seres vivos que habitam o
planeta, como a vida, a salde, a doenca e mesmo a morte”. Pois entdo, que cada um pagasse
tributo a Onilé, foi a sentenca final de Olodumare. Onilé, orisa da Terra, receberia mais
presentes que os outros, pois deveria ter oferendas dos vivos e dos mortos, pois na Terra
também repousam os corpos dos que ja ndo vivem. Onilé, também chamada Ai&, a Terra,
deveria ser propiciada sempre, para que o mundo dos humanos nunca fosse destruido. Todos
os presentes aplaudiram as palavras de Olodumare. Todos os orisas aclamaram Onilé. Todos os
humanos propiciaram a mae Terra.

E entdo Olodumare retirou-se do mundo para sempre e deixou o governo de tudo por conta de
seus filhos orisas1. E assim este mito, de modo didatico e com muita beleza, situa o papel de
Onilé no pantedo dos deuses iorubas. Como € estrutural nos mitos, o tempo da narrativa ndo é
historico, dando a impressao que os cultos dos diferentes orisas foram instituidos a um so6
tempo, num so ato do supremo deus. A narrativa enfatiza, contudo, a concepgao basica da
religido dos orisas, isto €, que cada orisa € um aspecto da natureza, uma dimensao particular
do mundo em que vivemos. Eles sdo o proprio mundo, com suas forgas, elementos, energias e
propriedades, mundo que tem por base Onilé, a Terra, o planeta que habitamos o nosso lar no



universo.

Mito de Onilé.

Na Africa iorubd, Onilé ocupa lugar central no culto da sociedade masculina secreta Ogboni. A
escultura em bronze aqui mostrada, provavelmente do século XVIII, é origindria dessa
sociedade tem os olhos em semicirculos, que tudo observam em siléncio, e as maos fechadas e
alinhadas, uma sobre a outra, na altura do umbigo, num gesto que simboliza o conhecimento
ancestral, conforme os simbolos Ogboni, sociedade que, até o século XIX, cuidava da justica,
julgava criminosos e feiticeiros e executava os condenados a morte.

Louvar Onilé é celebrar as origens. Por isso, quando aparecem junto aos humanos, os
antepassados egungun saidam Onilé, lembrando-nos que ela é anterior a tudo o mais, mesmo
as linhagens mais antigas da humanidade.

Onilé é assentada num monticulo de terra vermelha, que representa o coracao da Terra,
podendo também ser montado com terra de cupinzeiro, que € trazida de dentro do solo pelos
insetos trabalhadores, e que é vermelha. Dentro do monticulo fixa-se uma quartinha com agua,
pois ndo ha vida na terra desprovida de agua. A quartinha dentro da terra simboliza que a agua
vem de dentro da Terra e que € assim a primeira dadiva de Onilé. A agua que jorra do solo
forma os regatos, rios, lagos e o proprio mar, de onde sobe para as nuvens e se precipita em
chuva, voltando ao solo e subsolo, num ciclo permanente de propiciagao da vida. O
assentamento é coberto com moedas ou buzios, que entre os antigos iorubanos era dinheiro,
representando toda a riqueza e prosperidade que esta na Terra, que dela extraimos e na qual
vivemos. Vermelho e marrom, cores da terra, sao as cores apropriadas para colares de contas
que homenageiam Onilé. Na Africa, os sacrificios feitos a Onilé incluem caracéis, aves fémeas e
tartarugas (Abimbola, 1977: 111). No Brasil a legislagdo pune como crime inafiangavel o
sacrificio de animais ameacados de extingao e assim a tartaruga é substituida pela cabra. Alids,
matar um animal em extingdo seria uma ofensa imperdoavel a Onilé, que é a propria natureza,
a grande mae da ecologia.

Além desses animais, da-se para Onilé tudo o que a terra produz e que o homem transforma:
obis, orobds e todas as demais frutas, inhame e outros tubérculos, feijoes, milho, favas, mel,
dendé, sal, vinho e tudo mais que vem da terra pela mado do homem.

Cultuada discretamente em terreiros antigos da Bahia e em candomblés africanizados, a Mae
Terra tem despertado recentemente curiosidade e interesse entre os seguidores dos orisas,
sobretudo entre aqueles que compdem os seguimentos mais intelectualizados da religido. Onilé,
isto é, a Terra, tem muitos inimigos que a exploram e podem destrui-la. Para muitos seguidores
da religido dos orisas, interessados em recuperar a relacdo orisa-natureza, o culto de Onilé
representaria, assim, a preocupacdo com a preservacgao da propria humanidade e de tudo que
ha em seu mundo. Pois é Onilé quem guarda o planeta e tudo que ha sobre ele, protegendo o
mundo em que vivemos e possibilitando a propria vida de tudo que vive sobre a Terra, as
plantas, os bichos e a humanidade.

O ritual das “Aguas de Oxala”.



Esse ritual anual de purificacdo, renovacao, pode ser considerado um “rito de passagem”, o fim
€ 0 Comeco, um novo ciclo, reverencia a presenca da agua, fonte primordial da vida, que se
apresenta em todos os rituais da Religido dos Orixas. A Agua é enobrecida na abertura do
calendario, com os ritos de Orixan’la, como procedéncia de Ori no Ayé — Iya Omi Olori — mae de
Ori, uma antiga divindade das aguas, a deusa que se assenta na fonte de origem,
simbolicamente, um banco, cadeira de espelho no umbigo do mar, no seio das aguas, lugar
simbdlico da transformagao. Mae Ancestral. A celebracdo do Orixa é precedida de uma
meticulosa preparacao, interacao e durante 16 dias.

Oxaléa representa a pureza, Obatala, O rei do Imaculado ou O rei do Branco, ndo existira outra
cor durante os 16 dias na liturgia das Aguas se ndo, o “Branco,” dentro do terreiro e a todos
que la chegarem, a retiddo e o siléncio tomarao conta do Axé, tudo devera estar limpo, a
preocupacdo com as roupas que deverdo estar alvas, engomadas e perfeitas. Do portao de
entrada do terreiro até a porta do barracdo e demais dependéncias, sera estendido sobre
nossas cabecas uma peca ou mais de morim branco, cobrindo como um teto os Oris de todos.
Na maioria das casas, o ritual comeca na madrugada da sexta-feira com a confeccao do baluwé
(pequena cabana feita com bambus e de folhagens de coqueiros, pitombas, etc) o ajubd do
Oxala mais velho sera posicionado sobre uma enorme bacia, outros assentamentos de Oxala
podem ficar ao lado acompanhando o velho Orixa, permanecerao até o 2° domingo das aguas
guando entdo Oxalufan volta para sua casa. Comecara entdo a procissao de ir no rio ou na
fonte pegar agua fresca, cada um com seu pote, jarro ou quartinha sobre seus Oris para depois
levarem até a cabana de Oxala e 13 a Iyalorixa ou Babalorixa estara esperando todos e em
ordem hierarquica, recebera as quartinhas com agua e lavara o Ori de cada um, colocando um
Obi no Ori cobrindo-o com um oja. Esse ritual é feito em todos que se encontrarem na casa,
abians, iniciados e visitantes, sem excessdo, o Ori se renova. Retorna-se ao rio ou fonte mais
algumas vézes dando seguimento ao osé de Oxala.

O ritual em algumas casas mais tradicionais é feito em quatro momentos e seguida de trés
domingos subsequentes com festas e grande ord. Os domingos de festa cumprem uma etapa
fundamental das obrigagdes, o ciclo se realiza ao se reviverem durante os 16 dias o caminho
mitoldgico do Orixa nos trés domingos e tudo comega na saudagao a Orixanla bem cedo em
em frente ao seu Ojubd na cabana, todos prostados com o Ori sobre os punhos em formato de
pildo, rezando e saudando o Ori ( Ori Aperé o).

1° Domingo-Festa de Oduduwa (ancestralidade- A Terra).

O caminho do Orixa, a paz silenciosa toma conta de tudo, as roupas alvas, a alimentagdo sem
sal por 16 dias o ajeum funfun estara presente. O ciclo do primeiro domingo se fechara num
ord somente com Orixas funfun em roda e os omolorixas da casa no toque tradicional do bata
em celebracdao a Oduduwa ao mais antigo Orixa funfun.

20 Domingo- Festa de Oxalufan (ancestralidade- O Al3).

Continua o preceito e neste dia bem cedo antes do xiré, os assentamentos, cabacas e axés
voltam para sua “Casa”, ao som de cantigas e revoadas de pombos brancos soltos por egbomis,
um grande Ala acompanha o Orixa em seu retorno que passara para reverencias no Ilé Ibo Aku
(casa de antigos ancestrais) e também na casa ou quarto de Yemanja. Terminado a caminhada
em sua casa ou quarto, o Grande Oxalufan descansara e as Iyas arrumardo seu ajubd entoando
cantigas em tom baixo em respeito e devogao. Mais tarde na festa, o xiré se repetira em roda,
muito EbG, o ritmo Igbi, Baba Daribé com seu Opaxord nos brindarad dancando ao som de
cantigas toda sua odisséia.



39 Domingo- Festa de Oxaguian (Ancestralidade- O Pildo).

Orisagiyan é o Elemoaxd funfun, cantigas mais aceleradas e a danca do Guerreiro do universo,
do Pai Senhor da Guerra a Paz. Aparecem as contas com segui, simbolo que o dignifica como
Unico Orixa funfun Ajagunan. A raiz de inhame é o elemento que se apresenta da cozinha direto
para o barracdo, como prato do preceito, em bolas de inhame pilado, alimento de expansao do
Axé, o simbolismo da Tradicdo dos Orixas. . Cantigas lembraram os ritos do atori e varios atoris
sao distribuidos pela Iyalorixa ou Babalorixa que da inicio tocando em Oxaguian e depois vao
tocando uns aos outros na roda de forma hierarquica em que do mais velho Oxala ao mais
novo iniciado da casa participam até que todos tenham sido tocados por Oxaguian. O ciclo e
todas as festividades das Aguas de Oxala, de renovacdo da existéncia e expansdo do Axé sera
encerrado formando novamente a roda e fazer o encerramento com a cantiga em reverencia
Olodumare.

Qualidades do Orixa Exu
Sobre a multiplicidade dos Orixas

Vamos separar a qualidade como é chamada no Brasil e em Portugal (em Cuba chama-se
caminhos), dos titulos e de nomes tirados de cantigas como insistem pseudo sacerdotes.

Ja sabemos que os orixas sao venerados com outros nomes em regioes diferentes como: Iroko
(Yoruba), Loko (Gege), Sango (Oyo), Oranfe (Ife), e isso torna o culto diferente.

Temos também o segundo nome designando o seu lugar de origem como Ogun Onire (Ire),
Osun Kare (Kare),etc, também temos os orixas com outros nomes referentes as suas
realizacdes como Ogun Mejeje que se refere as lutas contra as 7 cidades antes de invadir Ire, e
Iya Ori, a versao de Yemanja como dona das cabecas, etc.

Ha portanto uma caracterizacdo variada das principais divindades, ou seja, uma mesma
divindade com varios nomes €, é isso que multiplica os orixas no Brasil e em Portugal.

Vamos comecar com Exu o terceiro orixa criado por Olorun da juncao terra/agua/halito, ele
possui a funcdo de executor, observador,

mensageiro, lider, etc. Alem dos nomes citados aqui, que sdo epitetos e nomes de cidades onde
ha o seu culto, ele sera batizado com outros nomes no momento do seu assentamento, ritual
especifico e odu do dia.

**Qs 16 multiplos de Exu

Ex( Yangui: a laterita vermelha, € a sua multipla forma mais importante e que Ihe confere a
qualidade de Imolé ou divindade nos ritos da criagcdo. Exu ligado a antigas e grandes
sacerdotizas de Oxun.

Ex Agba: o ancestral, epiteto referente a sua antiguidade.

Exu Igba ketd: o ext da terceira cabaga

Ex(1 Okoto: o ext do carocol, o infinito.

Ex( Oba Baba ExU: o rei pai de todos os Exus

Exd Odara: o senhor da felicidade ligado a Orinxa’La

Ext Osfjé: o mensageiro divino

Exu Eléru: o Senhor do carrego ritual.



Ex( Enu Gbarijo: a boca coletiva dos Orixas.
ExU Elegbara: o senhor do poder magico
Exu Bara: o senhor do corpo

Exd L'Onan: o Senhor dos caminhos

Ex( OI'Obé: o senhor da Faca

Ext EI'Ebo: o Senhor das oferendas

Exu Alafid: o Senhor sa satisfacdo Pessoal
Ex( Oduso: o Senhor que vigia os Odus.

ExUs que acompanham varios Orixas.

Ext Akesan: acompanha Oxumaré, etc

Exa Jelu ou Ijelu: acompanha Osolufun.

Ext Ina: responsavel pela ceriménia do Ipade regulamentando o ritual.
ExtiOnan: acompanha Oxun, Oya , Ogun, responsavel pela porteira do Ketu.
ExU Ajonan: tinha o seu culto forte na antiga regido Ijesa.

Ex( Lal4: acompanha Odé, Ogun, Oxala, etc

Ex0 Igbarabo: acompanha Yemanija, Xango, etc

Exd Tiriri: acompanha Ogun

ExU Foki ou Bara Toki: acompanha Oya e varios orixas
Exu:Lajiki ou Bara Lajiki: acompanha Ogun, Oya e as posteiras.
Exu Sijidi: acompanha Omolu, Nang, etc

Ex( Langiri: acompanha Osogiyan

Ext Alé: acompanha Omold

Exut Aldkét(: acompanha Oxdssi

Ext Oro: acompanha Odé, Logun

Ex( Topa/Erue: acompanha Ossayin

ExU Arijidi: acompanha Oxun

Ex( Asana: acompanha Oxun

Ex( L'Oké: acompanha Oba

ExG Ijedé: acompanha Logun

ExU Jina: acompanha Oxumarée

Exu fjena: acompanha Ewa

Exu Jeresu: acompanha Obaluaiye

Exa Irokd: acompanha Iroko

Qualidades de Logun Edé

Logun Edé é Unico, ele é um Orixa meta, ou seja, congrega trés energias: de Oxun, de Oxossi e
dele mesmo, domina o poder de mutacao e transforma-se no que ele quiser, e um dos seus
Orikis nos diz:

“0légun fihon awo

funfun 16ni ni ola

O yido fihon duda...”

( O feiticeiro mostra a pele que desejar; se mostrar a pele clara hoje, amanha mostrara a pele



escura)

Podemos sintetizar Logun Edé nessas cantigas de sua roda, mostra-nos que ele ndo tem
qualidade, ele é tao somente 0 rei Logun Edé, o Unico soberano na cidade de Ilexa e, todos os
anos, gente de toda parte da Africa vem para os festejos de OLogln Edé que duram a semana
inteira.

1_

Solo- Olowd! A kofa re a kofa ré wo

(rico senhor, pegaremos seu arco e flexa)

Coro: E a kofd ij6 ijo Logun o, e a kofa

(vamos pegar o arco e flex e dangar para Logun)

Solo: Ofa Logun

(arco e flexa de Logun)

Coro: Rere a ko ofa

(Bom cacador carrega o arco e flexa)

Solo: Odé Lonan

(cacador dos caminhos)

Solo: Olorigun

(chefe que sabe flexar)

Coro: E ma a ko ofa

( ndo nos reecuse o arco e flexa)

2_

Coro: Ae ae odé Loko

(Ae ae cagador vai para o mato)

Solo: Odé Loko nibaiin

(cagador no mato, reverenciamos)

Coro: Odé logun labama)

(cacador no mato tem sofrimento)



3_

Coro: E, e, €, €, g, é!

Logun de le kokeé

(Logun chegou a casa e gritou alto)
Solo: Elogunardard

( Logun faz barulho)

Coro: Pa Logun pa Logun

(mata Logun mata Logun)

Oyé Igbalé — O Mito

Eeéparipaa! Odo iya

Esse post sobre Oya serve também para desmistificar de vez a palavra Igbalé e dar valor a
esséncia da liturgia de Oya e seus caminhos, dando-lhe a verdadeira conotagdo e entendimento
littgico.

Para um melhor entendimento e compreensao deste caminho de Oya, julgo necessario obter o
devido conhecimento da palavra Igbale.

A palavra Igbalé significa — pequena mata, lugar sagrado; tem a conotacdo de “A Floresta
Sagrada dos Egungun” ou “O Bosque Sagrado dos Ancestrais”. O mito relata que:

“..Em épocas muito remotas, havia na cidade do Oyo um fazendeiro chamado Alapini, que tinha
trés filhos chamados Ojéwuni, Ojésamni e Ojérinlo. Um dia Alapini foi viajar e deixou
recomendac0es aos filhos para que colhessem os inhames e os armazenassem, mas que nao
comessem um tipo especial de inhame chamado ihobia, pois ele deixava as pessoas com uma
terrivel sede. Seus filhos ignoraram o aviso e o0 comeram em demasia. Depois, beberam muita
agua e, um a um, acabaram todos morrendo.

Quando Alapini retornou, encontrou a desgraga em sua casa. Desesperado, correu ao
Babalawo, que consultou o oraculo de Ifa. O sacerdote indicou que, apds o 17° dia fosse ao
ribeirdo do bosque e executasse o ritual que foi prescrito no jogo. Ele deveria escolher um
galho da arvore sagrada atori e fazer um “bastdo de invocacao” do qual deveria ser
denominado de isan. Na margem do ribeirdo, deveria bater com o bastdo na terra e chamar
pelos nomes dos seus filhos, que na terceira vez eles apareceriam. Mas ele também nao
poderia esquecer de antes fazer certos sacrificios e oferendas.

Assim ele o fez; seus filhos apareceram. Mas eles tinham rostos e corpos estranhos; era entao
preciso cobri-los para que as pessoas pudessem vé-los sem se assustarem. Pediu que seus
filhos ficassem na floresta e voltou a cidade. Contou o fato ao povo, e as pessoas fizeram
roupas para ele vestir seus filhos.



Deste dia em diante ele poderia ver e mostrar seus filhos as outras pessoas; as belas roupas
que eles ganharam escondiam perfeitamente suas condicdes de mortos. Alapini e seus filhos
fizeram um pacto: em um buraco feito na terra pelo seu pai, deveria ser “acomodado” os
fundamentos do culto e denominado de ojubo — Altar, no mesmo local do primeiro encontro, ou
seja no Igbhd Igbale, ali seriam feitas as oferendas e os sacrificios e onde as roupas deveriam
permanecer guardadas, para que eles as vestissem quando o pai os chamasse através do ritual
do bastdo.

Seguindo o pacto e as instrucoes do Babalawo, de que sempre que os filhos morressem fosse
realizado o ritual apos o 17° dia, pais e filhos para sempre se encontraram. E, para os filhos que
ainda ndo tiverem roupas, € so pedir as pessoas que elas as fardo com imenso prazer...”

Assim sendo, poderia interpretarmos Oya Igbalé como “A Senhora da Floresta Sagrada dos
Ancestrais”.

Se um dos atrib