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EL AUTOR

Es un reconocido y respetado babalbrisa uruguayo, que ha
ganado también popularidad internacional gracias a sus
conocimientos, iniciado a los nueve afios de edad en el
afroumbandismo, que con avidez en entender y aprender, se dedico a
escuchar y guardar todas las ensefianzas que le transmitieron sus
mayores dentro del culto de orisa de nacién, siendo que ademas su
llé es uno de los pocos que tiene culto activo a Egun dentro del
Uruguay, cuya herencia proviene de su posterior re-inicio en la
modalidad de candomblé jeje-nago.

Consideramos importante rescatar, que aqui el autor no solo
expone con propiedad todo lo relacionado a Egun por demostrar
amplios conocimientos, sino que ademas él es practicante activo
dentro de dicho culto, lo que le da mas valor a este libro, puesto que
no se trata de alguien que esté opinando desde afuera con las trabas
que supone el no poder participar directamente en el culto, que es
donde se aprende realmente.



LA IMPORTANCIA DE EGUN

Egun es la forma en que denominamos a los espiritus de
nuestros muertos. Dichos espiritus, son reverenciados en conjunto en
el balé, donde, entre el gran niumero de muertos, sélo unos pocos
seran merecedores de homenajes especiales y son los que estaran al
mando del balé, siendo los que se comuniquen con sus vivos a través
del coco, transmitiendo las inquietudes del resto de Egunes que no
alcanzaron a tener su nombre propio y que son, por lo tanto, parte de
la energia en conjunto que denominamos Egun.

Algunos de los Egun, luego de cierta cantidad de afios pueden
alcanzar ademas el status de Entidad Guia, pudiendo venir en las
sesiones de Umbanda o Kimbanda para trabajar en beneficio de sus
descendientes espirituales vivos.

Por lo general, aquellos Egun que trabajan en la kimbanda,
tuvieron en vida un lugar destacado dentro del culto de o¢risa
(candomblé, nacién u otro similar). Se cree que luego de que
cumplen con sus funciones primarias de actuar como Exu o Pomba-
Gira en kimbanda, pasarian luego de muchos afios mas de evolucion,
a formar parte del grupo de orisa que llega en las personas. Alli
entonces vendrian también a Guiar, dar consejos y dejar su ase ,
pero obviamente con un grado muy superior al anterior.

Aquellos Egun que no tuvieron en su vida gran relevancia
dentro del culto de orisa y que por lo tanto dentro del grupo de Egun
pasan después de muertos a no ser nombrados y muchas veces son
casi desapercibidos, por haber sido parte de la religion afro-
umbandista y de acuerdo a su forma de vida (si tuvieron una vida
sana, de luz) pueden pasar a formar parte de las falanges de
umbanda, comenzando a trabajar desde abajo hasta alcanzar los
mayores puestos. Es de notar que dentro de esta categoria entran
todos aquellos muertos que en vida no fueron babalérisa ni iyalérisa.

Consideramos a Oduduawa como el primer gran Egun, el primer
ancestro espiritual que une a todos los linajes de la descendencia de
orisa. Por ese motivo, no le nombramos como odrisa y su divinizacién
en nuestra nacion es a través de Oosanla Oléfin.

Rendir homenaje y culto a Egun es de suma importancia, casi
tan importante como el culto al orisa. Tanta es su relevancia, que sin
la existencia de Egun directamente no hay culto a ¢risa, pues segun
cuenta la tradicion, los propios drisa, para recibir su status actual de
“divinidad” tuvieron que venir al mundo en forma humana, debiendo
pasar varias pruebas para poder cumplir con el odu (destino) que los
convertiria en orisa, debiendo antes atravesar la etapa de “egun”, es
decir, morir para transformarse en un antepasado divinizado que
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luego obtendria mediante la demostracion de su poderio el grado de
orisa. Pues un Egun es en verdad un Ancestro Divinizado a causa de
sus virtudes en vida y la gran luz espiritual que obtuvo.

Contrariamente a lo que piensa la mayoria de los no iniciados
en los secretos del culto de Nacién de Orisa, un Egun no es cualquier
Alma y mucho menos un “obsesor”, se trata de un Ser espiritual de
Luz que ayuda constantemente a sus descendientes en el mundo de
los vivos, intercediendo por ellos incluso delante de los drisa.

Segun las tradiciones djéjé-nagd, unicamente se alcanza la
jerarquia de Egun si la persona cuando vivia en la tierra tuvo una
vida ejemplar alcanzando el estado de Iwa Pelé - una existencia
compasiva, sabia y llena de bondad - y si ademas le llegaron las tres
bendiciones mas importantes: Ire omo; ire owo e ire aiku; es decir
“bendicion de hijos carnales”; “bendicion de dinero” y “bendicion de
larga vida”. En cuanto a esta ultima, se considera “larga vida” pasar
los 70 afios de edad, por tanto que cualquiera que muera antes ya no
puede ser considerado como “egun” a pesar de que hubiera cumplido
con los requisitos anteriores. Existe ademas otra premisa importante
a tener en cuenta y es que quienes tengan una “mala” muerte,
producida por Ayelala, Sangé, Sanpénna u Ogun no pueden ser
incluidos en el grupo de Egun. Esto es porque esos orisa habrian
castigado en vida a la persona por sus malas acciones, marcando o
indicando a los demas que no es digno de ser cultuado luego de su
muerte, tal vez causada: por el rayo, el fuego, accidente, enfermedad
terminal, ejecucion, etc. Tampoco son considerados los nifios que
mueren prematuramente, porque pasan al grupo de abiku; ni las
mujeres estériles (aquellas que no tuvieron hijos en su vida) porque
éstas pasan al grupo de lyami.

Suponiendo que alguien al morir cumpla con todo lo narrado
anteriormente, es menester que se haga una consulta oracular para
confirmar la situacion del fallecido, o sea, si en verdad los Orisa y
Olédumaré indican que el muerto merece ser homenajeado como
Egun. Esta consulta s6lo puede hacerse al final de las ceremonias
funebres, es decir al séptimo dia; momento en que segun lo
dictaminado se sabra que hacer con el recipiente que contiene el ase
del muerto - si hay que instalarlo en el balé (casa de egun)en forma
definitiva o transitoria.



UBICACION DEL ORUN

El orun no es otra cosa que el Mas Alla, vulgarmente
denominado “cielo”. Al orun es donde regresan las almas de los
fallecidos. Cuando se le pregunta a los mas ancianos pobladores de
aldeas yorubas, su opinion sobre donde esta ubicado el orun, por
ejemplo, dan respuestas diferentes. Algunos creen que los muertos
tienen que hacer un largo viaje antes de llegar a sus moradas, hay un
rio que cruzar; esta el barquero a quien hay que pagarle, hay
montafias que escalar, hay un portero que abre la puerta. Por esto es
que algunas personas dicen que los muertos tienen que acumular
energia compartiendo de la comida y la bebida que se ofrece durante
las ceremonias funebres, que algunas llegan a tener cuarenta dias de
duracién, antes de iniciar el largo viaje. Otros dicen que la morada de
los muertos se halla debajo de la Tierra y hay otros que mantienen
qgue los que se han ido estan en un mundo invisible que se encuentra
separado de los vivos por una division muy fina y que estan muy
cerca de ellos. También hay otros que dicen que los muertos van a
unas aldeas y mercados muy antiguos en la tierra yoruba. Abundan
historias relacionadas con personas que dicen haberse desmayado
en una u otra ocasién y que posteriormente recuperaron la
consciencia y tuvieron el privilegio de relatar los acontecimientos
vividos de lo que experimentaron desde el momento en que se
desmayaron hasta que recuperaron la consciencia. Tales historias
incluyen la experiencia de cruzar un rio o de tocar una puerta donde
un antiguo antepasado los envié de regreso; y en el momento en que
los enviaron de regreso se encontraron en el mundo de los vivos.

También se han contado historias de hombres que se han dado
como muertos y que han ido a vivir a otras aldeas o pueblos para vivir
una vida normal y que subitamente han desaparecido al enterarse
que la gente de la localidad los ha descubierto.

Todas estas consideraciones hacen dificil que nos
manifestemos de manera categérica en cuanto a donde esta
localizado el Mas Alla. Los yorubas, al igual que los antiguos no
tratan de solucionar los problemas confrontandolos con una teoria
coherente. Ellos se contentan con emplear diferentes enfoques y
dificilmente estén conscientes de las contradicciones. Consideran
que las teorias se completan unas a otras. Sin embargo, cualquiera
que desee llegar a una conclusién légica en cuanto a la ubicacion del
Mas Alla dira que si el alma es lo que vive después de la muerte y
Olédumaare es su fuente, ésta debera regresar a la fuente en primera
instancia para que el Ser Supremo disponga de él como considere
adecuado. Creemos que cuando — un nagd o yoruba que se esta
muriendo dice: “Mo nre ‘lé” (estoy llendo a mi casa), con esto quiere
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decir que se va de regreso al lugar de donde él o ella vinieron, a los
pies de Olédumaare.

JUICIO DESPUES DE LA MUERTE

Esto plantea el problema de los juicios después de la muerte, a
pesar de que el juicio pueda tener lugar en todo momento, incluso
aqui en la Tierra. Las divinidades que estan en contra de la maldad,
como por ejemplo, Ayelala o Sangé pueden sefalar a personas
malvadas para que sean castigadas, lo cual trae como consecuencia
una “mala muerte”, morir por el fuego, el rayo o en un accidente. Sin
embargo, el juicio final depende de Oléduméaare a quien todos
regresan en primera instancia.

El juicio se basa en las acciones de los individuos aqui en la
Tierra. La tradiciéon no da los detalles de cédmo el juicio se realiza, sin
embargo existe el siguiente refran: “Por todo lo que hagamos en la
Tierra vamos a responder arrodillados en el Cielo”. Esto sugiere que
todas las Almas regresan a Olédumaare, el juez que preside el Qrun ,
y humildemente le ofrecen un recuento de lo que han hecho en la
Tierra. No habra forma alguna de esconder cualquier cosa. Uno
tendra que responder por todo. Por eso mismo, los filésofos,
babalawo y olérisa entre los yorubas no dejan de recordarle a la
gente que deberan tener una buena conducta mientras estén aqui en
la Tierra. A los hombres y mujeres se les hace responsables por sus
actos.



ATUNWA (REENCARNACION)

El yoruba, el nagé o el fon, cree firmemente que los
antepasados que han partido tienen diferentes formas de regresar a
los vivos. Una de las formas mas comunes de lograr esto es que el
alma reencarne y nazca como nieto a un hijo de los padres fallecidos.

Se cree que los antepasados escogen hacer esto como
consecuencia de su amor por la familia y por el mundo. EI mundo,
segun el yoruba, es el mejor lugar para vivir. Consecuentemente, se
ha dicho que la actitud de los yorubas es la afirmacién del mundo y
no la renuncia a éste. Este punto de vista es contrario al de otras
tradiciones religiosas que consideran al mundo como un lugar de
pena y sufrimiento. Por parte de los vivos existe un fuerte deseo de
que sus padres reencarnen lo antes posible. Consecuentemente los
que les desean el bien rezan: “Baba / iya a ya lowo ore 0”, “que tu
padre o tu madre venga pronto en un amigo para ti’. Y en ocasiones
en su entusiasmo rezan diciendo: “Baba / iya atete ya o” “que mi
padre o madre reencarnen pronto”. El hijo que tiene suerte y que le
nace un padre o una madre se siente particularmente feliz.

Normalmente, cuando nace un nifio, tanto los yorubas como los
fon consultan al oraculo para saber cual antepasado a reencarnado.
Aunque habitualmente se asume que si el nifio nace poco después
de la muerte del padre o el abuelo, el Alma que ha reencarnado es la
del recientemente fallecido y al pequefio automaticamente se le llama
Babatundé (Papa ha regresado). Igualmente, una nifia que nace poco
después de la muerte de una madre o abuela se llamara lyawo o
Yetundé ( Mama ha regresado). No se acostumbra a ponerle
Babatundé o Yetundé a mas de un nifo después de la muerte de un
abuelo o una madre. Por lo tanto, esto significa que el mismo padre o
madre no reencarna varias veces o0 en varios nietos, sino solo una
vez y en un nifio en particular. Debe sefialarse también que
solamente los antepasados buenos reencarnan en sus nietos.
Ninguna familia desea tener una reencarnacién en un antepasado
que murid de una “muerte mala” no sea que los rasgos malos se
repitan en la familia. Es decir que si alguien que robaba, muri6 joven
a causa de un disparo, es muy probable que en la familia que
deshonré nunca mas vuelva a reencarnar.

Debemos senalar aqui que esta idea de la reencarnacion suena
paradéjica cuando recordamos que los yorubas también creen que a
pesar del nifio que ha nacido, llamado Babatunde o lyawd, el espiritu
del antepasado aun continua viviendo en el mundo espiritual donde
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se le invoca de vez en cuando. Es por esto que no se puede describir
como total lo que se entiende entre los yorubas como reencarnacion,
sino, en el mejor de los casos una reencarnacion parcial. Los vivos se
sienten satisfechos de ver una parte de sus antepasados en sus
recién nacidos hijos, pero al mismo tiempo estan contentos de que
ellos (los antepasados) estén en el mundo espiritual donde tienen
mayor potencialidad y pueden ser de mayor ayuda para sus hijos en
la Tierra. Este concepto sera explicado mas adelante cuando
hablemos de Iponri bajo el titulo “sobre la creencia en Equn”.



RELACION ENTRE LOS VIVOS Y LOS MUERTOS

En la creencia yoruba la familia esta compuesta tanto por los
miembros vivos como por los ancestros. Estos constituyen el eslabén
mas cercano entre el mundo de los hombres y el mundo espiritual y
se cree que ellos estdan muy interesados en el bienestar de sus
descendientes vivos. Ellos ejercen influencias protectoras vy
disciplinarias sobre sus hijos, son los guardianes de los asuntos, las
tradiciones, la ética y las actividades de la familia. Los delitos en
estos asuntos constituyen una ofensa contra los antepasados
quienes, en esa capacidad, actuan como la policia invisible de las
familias y comunidades. Por lo tanto, se cree que los antepasados
pueden ser tremendamente beneficiosos para los hijos que los
mantienen contentos y que respetan los tabues familiares, aunque
pueden resultar perjudiciales para los hijos desobedientes y
negligentes. Por lo que se considera que los antepasados esperan
que sus descendientes cuiden de ellos haciendo ofrendas de comidas
y bebidas. Ellos presiden espiritualmente el bienestar de la familia.
Los vivos tienen la confianza de que habitan en un mundo donde sus
antepasados estan interesados y en el cual ellos estan vigilando.

Se cree que los brujos y los hechiceros no pueden dafar a un
hombre ni utilizar su medicina mala (magia negra) en su contra a no
ser que sus antepasados estén “durmiendo” o lo hallan abandonado.

El abandono de los Egun es algo comun en la region del Sur de
Brasil, Uruguay y Argentina, donde la mayoria de las casas de “orixa”
no solo no atiende a Egun, sino que practicamente los mismos son
considerados como ‘“espiritus que deben ser evitados®, la
consecuencia es que ante cualquier ataque de envidia, brujeria o
negatividad, los “pai de santo” son golpeados. Esos golpes, son
influencia del mal comportamiento que puedan tener y/o de la
negligencia en no atender a los ancestros (Egun) y el rompimiento de
tabues!”).

Lamentablemente la idea de considerar “negativos” a los Egun
surge a causa de que estos son punitivos frente a determinados tipos
de comportamiento sexual que segun las tradiciones no son
aceptables, pues ellos como ancestros son en cierto grado también
ejecutores de “castigos” hacia sus descendientes cuando quiebran
tabues o estan actuando contra las normas ancestrales del culto.

M os practicantes de Nacion o cualquier otra rama de culto a los Orisa tiene
sus tabues (ééwo) los cuales vienen con su odu personal.
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Es comun oir a un hombre en dificultades decirle a sus
antepasados: Baba mi ma sun o! (padre mio no duermas!). Esto es
una suplica al padre desaparecido para que se mantena vigilante y
util y nunca abandone a su hijo.

Si una mujer tiene un parto demorado, habitualmente el jefe de

familia consultara un oraculo y si se revela que los antepasados estan
enfadados por una razén u otra, él traera ofrendas tales como nueces
de cola, ginebra, un chivo y quizas una pieza de ropa que pertenezca
a la mujer que esta de parto y dira algo parecido a esto:
“Ah, mis antepasados (recitara los nombres de sus antepasados de
acuerdo con sus edades) he venido a ustedes en busca de ayuda.
Vuestra pequenia hija (fulana) esta de parto. El oraculo revela que ella
ha violado el tabu familiar o que los ha olvidado a ustedes. Ella es
una nifia pequefia bastante tonta. Yo como cabeza de familia estoy
aqui para rogarles que, por favor, la perdonen. Ella ha traido una
chiva grande, varias nueces de cola, una botella de ginebra y uno de
sus lindos vestidos. Tan pronto ella termine de patrir, traeremos la
chiva para sacrificarla. Por lo tanto, al igual que ustedes nos hicieron
nacer a aquellos de nosotros que hoy los estamos recordando, les
rogamos que liberen a (fulana) de su dolor y la dejen parir sin
problemas.”

Después que la mujer de a luz, vendra a cumplir su promesa.
A esto le seguird una comida familiar donde se cree que los
antepasados, aunque invisibles, estan presentes.

Existe, por lo tanto, una comunion y una comunicacion que se
mantiene en todo momento entre los que han partido a la vida en el
Mas Alld y los que se encuentran aqui en la Tierra. Es necesario
sefialar que los yorubas no pueden incluirse entre los africanos cuyos
antepasados “estan totalmente distanciados de los vivos y no
disponen de medios para mantenerse en una relacién habitual con
ellos.” Los yoruba nunca creen que sus antepasados han perdido sus
sentidos; mas bien, la gente cree firmemente que ellos pueden oir,
ver, sentir y experimentar emociones humanas.

Si no fuera por el hecho de que los antepasados conservan sus
sentidos y sentimientos humanos, los hombres y las mujeres no se
hubieran molestado en rogarles a ellos. A los antepasados se les
invoca constantemente y ellos estdn conscientes de las acciones e
incluso del pensamiento de sus descendientes, quienes, en su
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representacion, son los guardianes temporales de la genealogia y la
prosperidad.

Los yorubas, al igual que cualquier otro grupo étnico africano,
creen que los antepasados son capaces de ver lo que esta
sucediendo en la Tierra, que tienen un gran interés en los asuntos de
la humanidad y, en especial en los asuntos de los miembros de su
familia. Ellos no pierden su sentido de ver, oir y sentir. Para los
yorubas, la supervivencia después de la muerte no es un problema
para argumentar o especular, es un axioma de la vida. Este
importante hecho aparece subrayado por /dowt cuando dice:

“..Los muertos son verdaderamente miembros de la familia,
pero ya no tienen la misma disposicion carnal de los que todavia
estan vivos en la Tierra. Ellos estan estrechamente relacionados con
este mundo: pero ya no son mortales ordinarios. Como han cruzado
la frontera entre este mundo y el mundo suprasensible, adentrandose
y viviendo en el dltimo, se han visto liberados de las restricciones
impuestas por el mundo fisico. Ahora pueden venir a vivir con sus
familiares en la Tierra de modo invisible. Para ayudarlos a quitarles
obstaculos, para promover la prosperidad o causar la adversidad ...”
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EL BALE

El bale es una pequefia casa o pieza que se hace por lo general
en los fondos del terreno (terreiro) aunque también puede estar en el
frente junto a Esu, no debe ser confundido con la Casa de Exu o
Aruanda (de kimbanda), ni con la  Tronqueira (casita de Exu en
umbanda) ni tampoco con la casa de Esu Olode y Ogun Vagéan
(guerreros de orisa), pues su fundamento y asentamientos son
distintos.

El bale, nombre dado en la nacién djéjé-nagé o igbale; igboku;
ilé-ika o ilé-awo como se le denomina en las naciones yorubas; es un
lugar de veneracion al grupo de Egun que forma parte del linaje
espiritual de la nacion de orisa. Alli es donde se colocan las ofrendas
a los Ancestros que lograron el grado evolutivo de Egun, los que con
el tiempo pasaran a transformarse en Orisa.

Contrario a la creencia popular, todo llé de Orisa donde se
hagan ceremonias de iniciacion y demas, tiene obligatoriedad de
tener su balé, pues el mismo debe “asentarse” juntos con las demas
“seguranzas” que forman parte de la consagracion fundacional de
todo llé-orisa, obteniendo asi, ademas del permiso y bendicién de los
orisa, la de los Egun, los que unicamente deben ser atendidos por
hombres que estén iniciados en los secretos del culto de Orisa y de
Egun. Dentro del balé no se ponen huesos de nadie, y menos de
personas que en vida fueron inmorales, abusivos, egoistas,
malagradecidos, dafinos, etc. Porque quien hace eso esta
alimentando un “lwin” (espiritu negativo) que solo traera negatividad
al entorno de ese llé, donde siempre habran peleas, falsedad,
inmoralidad, etc. En el balé el “asentamiento” esta dirigido al conjunto
de todos los Egun (los que ganaron dicho grado) siendo una energia
de tipo grupal y no individual; a pesar de que se sepan los nombres
de cada uno de los Egun que son venerados alli. No es facil como ya
explicamos que alguien se torne un Egun venerado, en
consecuencia el “grupo” a ser cultuado dentro del bale en todas las
Casas de culto a Orisa es muy reducido, pues los linajes de mayor
antiglledad (mas de 150 anos) como es el caso del linaje ketu del
candomblé bahiano, hace honras sélo a 7 (siete) Egun que son:
Asika; Obitiko; Oburo; Ajadi; Adiro ; Akésan y Akayode.

Por nuestra parte, en el linaje djéjé-nagd, con mas o menos 100
anos en Brasil, homenajeamos tan sélo a tres (3) Egun cuyos
nombres son: Ol6gbojo; Otonilt y Oléjugbg (también conocido como
Obilare)

Los motivos de que el numero de Egun a ser homenajeados no
crezca con el paso de los afios, se debe a que aquellos que se fueron
consagrando con posterioridad en Brasil, Uruguay y
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Argentina en el culto de Nacion, fueron dejando de lado las buenas
costumbres y el comportamiento que dictan las tradiciones djéjé-
nago-yorubas, perdiendo paulatinamente conocimientos
fundamentales sobre el propio culto de Orisa y Egun, apartandose de
la pureza que tenia en un principio dicho culto, esos factores y el
concepto erréneo de que en Orisa “no importa la moral”, hicieron que
cuando murié esa gente, no mereciera ser homenajeada y la gran
mayoria no tuviera siquiera un funeral africanista a causa de que sus
descendientes religiosos nunca habian aprendido nada sobre Egun y
mucho menos sobre rituales. Y tal vez grandes causantes de esto
pueden también haber sido la vanidad y el orgullo de creer saberlo
todo, apartandose de la Casa materna sin aun haber culminado su
crecimiento como sacerdotes. Mas no solo es importante adquirir
conocimientos de nuestros mayores como futuros sacerdotes
completos, sino también comportarse como un verdadero sacerdote,
no quebrando ningun tabu de nuestras tradiciones y observando el
mejor comportamiento posible, para poder alcanzar el tan ansiado
grado evolutivo de iwa-pelé (existencia compasiva), que sera el que
nos dara la felicidad plena en la vida y ademas nos convertira en
alguien importante en la muerte, porque podremos aspirar al grado de
Egun.

Los Egun como ya explicamos son espiritus de sacerdotes de
bien, que tienen luz espiritual, con los cuales no se “trabaja” para el
mal, sino que en verdad son protectores que deshacen “brujerias”
que algun descarriado haya hecho contra el //é amparado en almas
de baja categoria.

Los Egun son guardianes del llé en lo que respecta al plano del
espiritismo y ademas intermediarios entre la gente del //é y los Odrisa,
ellos al estar del “otro lado” interceden por los de “este lado”. Cuando
alguien nuevo va a ser iniciado (entiéndase “aprontarse”) en Nacion
de Orisa, al primer lugar que se lleva para presentarlo es frente al
Bale, para que los Ancestros de Luz bendigan al nuevo miembro y le
reconozcan como futuro familiar espiritual, se inclinaran frente a la
puerta y el babaldriisa invocara a los Babé Egun con el opagungun
(baston de egun) golpeando la tierra, haciendo rezos y ofrendas
varias. Se hablara con Ellos a través del obi o del agbon al final de la
presentacion preguntando si esta todo en orden y si se debe hacer
algun otro tipo de ofrenda especial, porque en esta etapa, muchas
veces los Baba Egun manifiestan la necesidad de una limpieza al
omo-titun (nuevo hijo) por encontrarse acompanado de algun espiritu
negativo. En estos casos el babaldriia trabaja directamente con los
Egun para limpiar a la persona frente a la puerta del balé, porque son
la Unica arma efectiva.
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Dentro del balé se pueden encontrar los atributos de
Egun que son: Eku-egungun, ropas que se
confeccionan con tiras coloridas de telas, la riqueza de
este traje va creciendo cada afio de acuerdo con la calidad y
cantidad de telas que le regalen el dia de su festejo anual. El
opagungun (bastén de Egun); el apoti - cofre o baul pequefio de
madera de Egun que contiene su “secreto”; idi-egungin - los
asentamientos de Egun, representacion fisica de éstos que se
encuentra unicamente en los balé donde haya muerto alguien que se
haya tornado un Egun. Los isa, que son varas de afori que sirven
para mantener la distancia entre Egun y las personas, en el caso de
la aparicién de Egun. Hay ademas platos astillados donde se colocan
sus comidas, pocillos y tazas de loza cascadas, florero astillado,
cenicero donde se les enciende habanos, vasijas con monedas. Pero
sin lugar a dudas lo mas importante del bale es lo que lo transforma
en un lugar consagrado para Egun: el ojubo-baba - un trozo de tierra
donde se enterraron los ase para pagar tributo al orisa Onilé, duefia
del interior de la tierra.

ORISA RELACIONADOS CON EGUN
“Orixas Balé”

Onilé - orisa femenino, que sirve de soporte para todo tipo de
ojubo (consagracion de terreno hecha en un hueco), otorga el ase
siempre y cuando sea ‘fecundada”, esto es, que los ebo sean
efectiados por un hombre. Puede entonces observarse, que ya
desde la misma base fundacional de un balé, donde se debe propiciar
la tierra, se exige la actuacion masculina. Luego aparecen Osanyin,
Esu, Ogun Oya, Sanpénna'y Sangé relacionados estrechamente con
el culto de Egun, donde:

Osanyin-Osi- propicia los rituales con las hierbas en toda
ceremonia hecha para Egun;

Esu-Onibode’Lode - actta de intercomunicador entre el 6run y
el aiyé, guardando las puertas y cuidando de que los ebo para Egun
lleguen a destino.

Oglin-Avagéd - Que aporta su ase a través del metal, siendo
utilizado su obe también para alimentar a Egun.

Estos odrisa, deben también ser manipulados, atendidos y
entregados por hombres, de ahi que se estile en los lugares mas
tradicionalistas que los mismos los entregue un babalawo. No se

15



debe confundir estos orisa con lo que el vulgo conoce como “exu-
bara-lode” y “ogun avagan”, pues a pesar de que nos referimos a
éstos, los asentamientos que andan por ahi, nada tienen que ver con
su fundamento real. La ota grande que les entregan a todos,
diciéndoles que es “bara-lodé”, es solamente el pilén de Esu-Bara (el
de adentro), el cual se usa para moler las hierbas y demas
ingredientes que van en las “feituras” de Bara. Sabido es que a este
ota se le canta y se le trata casi como si fuera el propio Bara, pero no
es el fundamento de Esu-Olode, es una extensiéon del Bara de
adentro, que liga el exterior con el interior, no esta mal llamarle “Bara-
lode”, porque se trata de una representacion de Bara afuera (bara-
lode). Esto explica porqué las mujeres que han recibido este “bara
lode” no han tenido problemas.

Con respecto a Ogun Avaga, también hay que considerar que la
“cobra de acero de 7 vueltas ” (o de las que quiera) que se ha vuelto
tan popular en estas tierras, no es el fundamento que le corresponde
y por tal motivo tampoco ese asentamiento puede perjudicar a la
mujer. La serpiente enroscada de metal representa Unicamente a
Ogun Ejola (a quien por error fonético llaman “Ayiola”).

Oya Yansan T’igbalé (o también T’igbéwa) - Es la que aporta
equilibrio, mediante el elemento femenino, Oya Yansan es la gran
dominadora de Egun oscuros, trabando la entrada a perturbaciones
del lado femenino en el plano espiritual, ella al lado de Esu-Olode y
Ogun Avagéa forma una trilogia poderosa de guardianes. Ella fue la
creadora de la vestimenta de Egun y de su culto.

Junto a estos Orisa se encuentra ademas otro encargado de
vigilar los Egun y su actuacioén, asi como mantener a raya a espiritus
de bajo nivel, Sanpénna-Legba (0 también Sakpata-Olode) que es
exclusivo de casas djéjé-nagd, en las casas de candomblé ketu, este
orisa es suplantado por Omolu.

Sangé Ogodo Kamukan - Que representa la conversion de
Egun en Orisa del rey Oba Sangé Olufinran de Old-Oyo, que vivid
hacia el 1450 A.C. Ahora con poderes sobre la Muerte y al que se le
sacrifican toretes.

De tal modo, todos esos oOrisa (en esos pasajes) se colocan
afuera del salon principal o afuera de la casa, por su relacion muy
estrecha con Egun, pues en verdad Ellos mismos son homenajeados
como Egun en los festivales, poseyendo irradiacion que puede
perjudicar a mujeres, ninos o cualquiera que no esté preparado
ritualmente. La funcion de estos orisa hacer de puente entre Egun y
Orisa, entre el peligro que simboliza el bosque nocturno y la
seguridad que simboliza el ilé, otorgando al babaldrisa la oportunidad
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de tener grandes aliados contra la hechiceria y la maldad enviada por
enemigos que es encaminada por lyami Osoéronga o puede ser
ejecutada por Iku y su esposa Arun.

Ropajes de Egun que representan a Oya, mujer de Sangé

Ropajes de Egun que representan a Sangé. Oyo — Nigeria.

= Ropajes de Egun que representan a Ogun (Nigeria-Oyo)

Los ropajes presentados en las fotos, demuestran que todos
€so0s 0risa, siguen siendo adorados también como Egun, a pesar de
que ya alcanzaron su grado como o¢risa. Es decir que se seguiria
reconociendo la encarnacion que tuvieron en algun momento en la
Tierra. Esto refuta las teorias de aquellos que con menos
conocimiento sobre el tema, opinan que el orisa es la “exteriorizacion
de uno mismo”. Al mismo tiempo confirma la regla de que “sin Equn
no hay orisa”.

Cuando hay festejos para Egun, estos orisa son propiciados con
ofrendas y sacrificios, en primer lugar, para luego hacer las dadivas a
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Egun. Son ofrecidos en esas ocasiones desde aves hasta
cuadrupedos (chivos, carneros ). En Nigeria por ejemplo, lugar donde
vivieron como personas Sangé, Ogun, Oya y Sanpénna, se les sigue
rindiendo tributo como Egunes en los festivales, siendo los ropajes de
Oya los que tienen mas lujo y suntuosidad. Cuando vienen asi, como
Egun, no se pueden encontrar con su otra parte, es decir, Oya
representada como Egun no puede encontrarse con Oya orisa. Por
tal motivo el homenaje de Egun siempre es separado del de drisa.
Existe en Oy6 un oriki (alabanza tradicional) a Sangé que dice:

“Sango olu aso akata yeriyeri
Olukoso, Egun ti nyona lenu”

“Sango, sefior de ropajes de dragon fascinante, Sefior de Koso
(localidad en Oyo), Equn (Ancestro) que esta derramando fuego por
su boca”

En referencia a la transmisién de autoridad para lidiar con Egun,
hay que destacar que aquellos a quienes un babaldrisa (hombre) o un
babalawo no les “assentd” Egun con su respectiva consagracion para
edificar un balé, no pueden hacer “assentamientos” de Egun y mucho
menos ponerse a hacer un “balé”, lo mismo sucede con quienes no
recibieron el verdadero fundamento de los orisa de afuera.
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IKUNLE
Homenaje a Egun

El homenaje a Baba Egun se hace afuera, al aire libre y de dia,

frente a las puertas del balé, donde todos se inclinan mirando hacia
ahi, estando al frente el babaldrisa y el 0jé, quienes se encargaran de
presidir este tipo de ceremonia publica para la comunidad del llé,
pero de caracter privado frente al resto de la sociedad. Todos
inclinados y tocando la tierra con sus manos contestan las plegarias
que se hacen en la lengua nagb este ritual se denomina “ikunle”. Se
hace también un pequefio canto que puede ser acompafiado con
toques de tambor. Al concluir todo, los asistentes van pasando por la
puerta del balé e inclinandose tocan el suelo diciendo: “iba’yé, ba’yé
t'orun!”
Cuando ya todos se han ido, el 0jé se encarga de acomodar los
regalos dentro del balé , pues la puerta nunca se abre en presencia
de personas que no estén  debidamente iniciadas.
Algunos de los regalos mas comunes que se le entregan a Egun son:
telas coloridas, monedas, cauries, flores, velas, habanos,
aguardiente, vino, nueces de kola, etc.
No se debe confundir el ritual de “ikunle” de caracter festivo con el
ritual de asesé o sirrum, pues éste otro se trata de una ceremonia
funebre que en lugar de festejo comporta seriedad y tristeza, en los
mismos cuando se trata de la nacion djéjé-nagd, no se tocan los
tambores , sino que se toca en calabazas que flotan en recipientes
con agua. En los homenajes anuales a Egun, pueden haber también
mascaradas y bailes, donde todos pueden participar haciendo palmas
o tocando algun instrumento, salvo por los tambores que deben ser
ejecutados por alguien preparado.
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LOS RITOS FUNEBRES

Cuando un iniciado, tenga el grado que tenga, muere, lo primero
que se debe hacer es consultar el oraculo para conocer las causas de
la muerte: naturales o sobrenaturales. En caso de que fueran
“sobrenaturales”, cabe la posibilidad que esa Casa de Religion tenga
lo que se denomina vulgarmente “buraco abierto”, que es cuando
pueden morir mas personas pertenecientes a esa Casa, significando
que /ku seguira llevandose gente, a un promedio de una personao
incluso dos por ano, hasta llevarse finalmente al baba o la iya de esa
Casa, terminando por desbaratar toda esa comunidad. Por lo cual se
debera seguir indagando en el oraculo para saber como frenar esa
situacion. Las causas de dicha “apertura de buraco” hacia el Mas
Alla, pueden ser varias, pero siempre relacionadas con errores
graves cometidos por los propios involucrados en relacion al Culto de
Egun. Generalmente, en estas ocasiones se requieren sacrificios
especiales en la ceremonia funebre para aplacar a los Egun por las
faltas cometidas.

De acuerdo con las costumbres nagds, yorubas y fon, nunca se
debe llorar al muerto antes de un tiempo prudencial, se espera por lo
menos 24 horas para luego proceder a los rituales y cuando sea el
momento indicado dentro de la ceremonia, se llorara.

Cuando quien muere es hombre, se prepara su cadaver de un
modo diferente al de una mujer, puesto que se considera que irdn a
formar parte de distintas sociedades en el Orun y no podemos
cambiar eso desde aqui. Sin embargo, a los cadaveres de ambos
sexos se les purifica con omierg y se les viste con sus mejores ropas
religiosas. En los lugares mas tradicionales, el cadaver es colocado
luego sobre una estera, igual que cuando se inici6 en vida en la
religion (que simboliza su primera “muerte”) y se retira de su cabeza
el osu. Finalmente se envuelve en muchas telas tefidas de color azul
oscuro (adire) que representan el luto terrenal y se deja alli para
realizar el resto de los rituales, todo ese proceso de lidiar con el
cuerpo se conoce como arésun (participar del hecho estremecedor
del descanso). Algunos erradamente por no conocer estos
fundamentos y porque no estan iniciados en los misterios de Egun,
creen que la palabra arésun hace referencia a la ceremonia funebre
en si, cuando se trata nada mas que de la preparacién del cuerpo,
son los rituales preparatorios.

Existen algunos lados que tienen mas influencia djéjé o nagdé y
otros mas influencia yoruba, por eso algunas cosas pueden ser
distintas. Cuando la Casa es de influencia djéjé, el color que se
pondra para decorar el /lé como sindbnimo de luto es el azul morado o
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violeta oscuro y no se envuelve el cuerpo con telas. Todas estas
tareas las tiene que guiar y supervisar, alguien especializado en el
Culto de Egun y sus ceremonias, es decir, se debera contratar a
algun babaldrisa que sea sawg-egun 0 a algun babalawo que sepa
realizar ceremonias funebres, en todo caso siempre debe ser un
hombre y no debe tener desviaciones sexuales. Queda descartado
que para la mente y tradiciones nagé, fon o yoruba, no existe el
“tercer sexo0” ya aceptado y respetado aqui en occidente, el cual no
tendria cabida en este tipo de rituales.

A las mujeres iniciadas se les deja la tarea de preparar el
cadaver si fuera de sexo femenino, porque alli hay fundamentos
correspondientes a las iyami donde el hombre no debe participar.

Este primer paso de la ceremonia funebre se denomina adire-
iranna , que proviene de: adire = tela tefida de azul intenso; iran =
vision; ona = camino. Esto es porque luego de envuelto el cuerpo del
difunto en telas azules, el alma es invitada a seguir a los ejecutores
del ritual hasta un monte donde se hace el sacrificio de, como
minimo, un pollo para Esu, que se encargara de abrir el camino al
Mas Alla, tal cual se hiciera antes de que se iniciara en vida
(ceremonia del monte), luego regresan con éste hasta la casa a
través de ritos especiales para continuar el resto de los ceremoniales
funebres.

El segundo paso se trata de las ceremonias que duran 7 dias:
Bi ba Oku ya’kun ( Aqui dejamos atras al muerto, desviamos su
poder)

Los parientes del muerto de sexo femenino, esto es, sus hijas,
sobrinas, hermanas, incluso viudas y sus hijos menores de 14 afos
(segun se dictamina en Nigeria y Benin) no deben realizar ninguna
tarea ni tampoco podran probar bocado durante las primeras 24
horas, estaran recluidos en un cuarto aparte, lejos de las ceremonias
que se le hacen al difunto durante 3 dias, tampoco se lavaran ni se
peinaran en ese periodo. Alli las mujeres lanzaran de cuando en
cuando lamentos fuertes por la pérdida sufrida. Toda mujer que
venga en calidad de doliente se unira al grupo que esta recluido, sin
participar directamente de la ceremonia. Aqui el papel femenino es
pasivo, en equilibrio con el masculino que es activo. Esto también se
aplica a rituales relacionados con los orisa ligados a Egun,
principalmente Esu Lode y Ogun Avagé, donde tradicionalmente los
mayores siempre han dicho que las mujeres y los menores de 14
afos no pueden participar ni tampoco comer de los animales que se
les sacrifiquen o del “sarrabulho” (comida que se prepara con algunas
visceras de los animales de cuatro patas).

En el salén donde se encuentra el cuerpo sobre la estera,
rodeado de comidas y bebidas, se hacen cantos y danzas, con
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consumo de alcohol, café, etc. Se emula un gran banquete donde el
homenajeado es el muerto, al son de las calabazas flotando en agua
(si la casa es djéjé) o al son de los tambores con el cuero flojo (si la
influencia es yoruba) acompanados en ambos casos por los sonidos
de los aago, pieza metalica que se toca con un palo y que se conoce
en occidente como cencerro y que en djéjé se denomina ogan. El
seré o sekeré , calabaza revestida de cuentas usada como un
sonajero, cuyo nombre en djéjé es asson , no se usa para estas
ceremonias, por tener significados simbolicos relacionados con el
nacimiento y la iniciacion, “tomar asson” para los djéjé es convertirse
en houngén (babalérisa); en tanto que recibir seré (en Oyd) forma
parte de los asentamientos que se le entregan al iniciado y en ambas
naciones se lo relaciona con el ingreso a la vida espiritual.

Finalmente al tercer dia, se le quitan las tiras de telas que
envolvian al muerto y se coloca en un cajon que sera llevado en
procesién con toques de bata o ilu , por los hombres a través del
pueblo, sobre sus cabezas (si fuera un jefe importante), todos de
blanco, mientras la gente en las calles le arroja cauries al difunto (o
monedas), las mujeres van bailando con sus pafuelos blancos (los
mismos que usaron para secarse las lagrimas) que agitan en el aire.
Los pafuelos reafirman la condicion de la mujer como “isokun’
(tiradoras de lamentos o lloronas) y los hombres parientes del muerto
al cargar su ataud y enterrarlo reafirman su condicion de “iwale”
(excavadores). Por esto es comun para el nagé o el yoruba al
referirse al sexo de sus hijos decir que tuvo tantos iwalé y tantas
isokun.

Al llegar al lugar donde se entierra, se baja el ataud y se sube
tres veces, sobre el pozo, para dejarlo alli en la ultima. El niUmero tres
simboliza los misterios en la tradicion. En el pozo donde sera
enterrado el muerto, se ponen comidas, bebidas, muchos cauries y
monedas, que tienen por objeto desear una buena estancia y un buen
pasar en el Mas Allad y todos los orisa (ota y demas atributos) que
decidieron acompafiar al muerto tras la consulta oracular.

Se sacrifica sobre el muerto y todos estos objetos un animal de
cuatro patas y algunas aves (Africa), aqui eso a veces es dificil, pero
seria lo correcto. Se tapa el pozo y se piza sobre él para aplastar bien
la tierra, regando agua sobre la misma.

Luego del entierro continuan las fiestas en homenaje al difunto,
con mucho toque de tambor batéd acompafiados de los aago vy
disparos de escopeta o fuegos artificiales (Nigeria), que duraran un
total de 7 dias o tendran la misma duracién que hayan tenido los
rituales de iniciacion del difunto, finalizando con el “levantamiento del
ebo-erd” para transportarlo adonde indiquen los Obi, entanto que
todas sus pertenencias profanas mas cercanas al contacto de su
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cuerpo (ropa, cama, peine, zapatos, etc) se llevan a un monte y se
queman, en caso de que fuera el Ultimo habitante de una casa, se
quema por completo con todo lo que tiene adentro (Africa).

Durante los dias que siguen al entierro, las fiestas se efectuan
por la noche, en tanto que cerca del mediodia un grupo de hombres
dolientes, saldra a los lugares que frecuentaba el muerto cantando:
“A wadi babé wa, A ko ri baba wa!”

Mientras que los moradores responderan cantando: “O /o ilé &!”

Todos los dolientes, como parte del luto no pueden afeitarse, ni
peinarse durante los dias que dure la ceremonia funebre.

Las viudas como sinénimo de luto segun la costumbre
africanista, permanecen encerradas por 40 dias, en los que no
pueden lavar su ropa, todas las mujeres usaran un pafuelo de color
azul oscuro en su cabeza recordando su luto.

Una tercera parte de los ritos funerarios se denomina “fifa Egun
oku walé” (traemos el Egun del muerto a casa) que se trata de su
instalacion en el Baleé si fuera el caso.

Los practicantes de religién africanista, cuando son iniciados en
el culto de orisa, mueren simbdlicamente en vida, para pasar a
transformarse en un Ser Viviente relacionado con el mundo espiritual,
para lo cual se le practican determinados rituales antes de su
iniciacién o “vuelta a la vida” a través de la energetizacion de su Oriy
Orisa tutelar, estableciendo una ligazén espiritual a partir de una
manipulacién material de sus puntos de recepciéon. Los mismos
rituales preparatorios antes de la iniciacion volveran a ser efectuados
a la persona cuando desencarne, pero en un proceso inverso,
liberando la atadura terrenal con relacion al mundo espiritual o sus
orisa. Estos procedimientos ayudan a la posibilidad de que el
religioso fallecido no se transforme en iwin (espiritu perturbador u
oscurecido) , en segundo lugar, propician su evolucién espiritual
hacia el camino de la deificacion, pudiendo llegar a transformarse en
Egun (espiritu antepasado de luz), lo que hara que sea recordado
siempre y ofrendado, la mejor forma de alcanzar mas rapidamente el
posible status de orisa.

Los Egun o Egingun, debemos recordar que son espiritus de
luz que pertencen a sacerdotes, jefes, oloye, etc. que por su
condicion de iniciados en algun misterio, recibieron un tipo de
ceremonia funebre distinto al de la gente comun, que fue el que les
abrio la puerta para esto. Es también de notar que hay dentro de los
rituales funebres dos divisiones:

1) SIRRUM (en djéjé o nagd) o ASESE (en yoruba) — Que
se le hace a todos los religiosos por igual, diferenciandose
en el numero de animales y gastos de acuerdo con el
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status del fallecido, asi como también la duracion. Aqui la
finalidad no solo es darle sepultura, sino también desligar
al muerto de su funcion como sacerdote o iniciado en
orisa, trayendo su Alma nuevamente a la Casa a través de
rituales que la fijaran en un lugar especifico para poder
hacerle culto que posibilite su ascencion como Egun
durante el tiempo que determine el oraculo. Aqui debemos
sefalar, que unicamente aquellos que tengan seis (6) o
mas “hijos” de religion recibiran las honras de los tres
meses y del afio, cuyos gastos deben ser costeados por
los hijos de religion y los familiares de sangre (si fueran
creyentes). Siendo que solo aquellos que fueran
considerados Egun seran instalados definitivamente en el
bale, para ser homenajeados luego cada 7 o 9 afos
dependiendo del sexo del muerto.

2) ISINKU — Que es la ceremonia funebre comun que recibe
cualquier persona que no sea iniciada, pero cuyos rituales
sean dirigidos por un sacerdote africanista, cuya finalidad
es alejar el alma del muerto de los lugares que conocia y
frecuentaba en vida, haciendo que encuentre su camino
en el Mas Alla (orun) y logre tener atunwa (reencarnar
nuevamente en el mundo)

Debemos agregar que los rituales con danzas y banquetes
que se hacen en homenaje al difunto se llaman itutu y podemos decir
que cualquier tipo de ceremonia funebre, puede también ser
denominada por extension “itutu’ pues las ofrendas de comidas y
bebidas tienen como finalidad calmar al difunto o refrescarlo. El
origen del nombre de esta parte del ritual, es en honor a un hombre
que ofrecié comidas y otras pertenencias desinteresadamente a un
Oni (rey de Ifé) sin saber que estaba muerto, tal cual lo veremos en
el siguiente itan:

“Tras la muerte del Oni los mensajeros del Rey fueron ante
Adagba, un hombre adinerado que tenia todas las posibilidades de
ser elegido como sucesor. Estos le dijeron que el rey “tenia hambre”
(debian darle de comer al muerto) y que precisaba su dinero. Adagba
contestd sarcasticamente: Quiere que le envie mi dinero? ;Acaso
guarda él su dinero en mi bolsillo? Que siga sentado esperando en el
palacio, por mi puede morir de hambre”.
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Los mensajeros fueron entonces a ver a ltutu, el hermano
menor de Adagba, que estaba en su granja y le dieron el mismo
mensaje. “Mi padre me recuerda aqui en mi granja, mientras yo viva
él no pasara hambre”. Itutu dio comida y bebida a los mensajeros y
ademas le envid luego con veinte esclavos, cabras, pollos y
productos de la granja.

Al dia siguiente, la muerte del Oni fue anunciada publicamente
haciendo alusion a su “viaje”, pues esta prohibido decir que el rey
murié de acuerdo con las tradiciones africanas.

Adagba estaba seguro de que él seria el escogido para
sucederle en el trono debido a su riqueza y poder. El dia de la
eleccion del nuevo Oni, él preparé comida y se vistié de gala para la
ocasion, sentandose a esperar a los mensajeros que seguramente le
informarian que él era el nuevo Oni. Ellos pasaron de largo por su
casa, rumbo a la granja de ltutu, a quien se llevaron al palacio como
el nuevo Oni.”
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COMO SURGE LA MASCARADA A EGUNGUN
HISTORICAMENTE

Se establecié en Oyd, para aplacar el enojo de un patriarca
muerto, perteneciente al linaje Ologbin, que era un bailarin y bufén
del Aléfin (rey de Oyo). El cuerpo del difunto habia sido abandonado
sobre un termitero en las afueras de la ciudad. Ante la racha de mala
suerte que comenzd a asolar la zona, se dedujo a través de la
adivinacion que se le debian hacer homenajes al muerto. Fue a partir
de ahi que comenzé la celebracion publica en las calles de la
mascarada Egungin anual como divertimento del rey y los hombres,
en homenaje al fallecido.
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SOBRE LA CREENCIA EN EGUN

Los yoruba, nago y fon creen que ciertas personas con poderes
espirituales y materiales adquiridos durante sus vidas, no abandonan
el mundo completamente cuando su cuerpo desaparece. Ese tipo de
espiritus se conocen como Egun y son atendidos por sacerdotes
especiales que zelan los asentamientos de los mismos, que estan
hechos en un ojubg comunal, en ighd igbalé. Se diferencia a cada
Egun a través de un recipiente portable que contiene su poder y que
se coloca dentro de un recinto especial donde estan las mascaras,
sus ropas Yy los isa (varas de Egun).

La inmortalidad del alma no es personal y perpétua, sino
comunal y se va reciclando a través de la reencarnaciéon (atunwa).
Cada persona tiene dos Almas: Emi — que es el principio vital e Iponri
— el alma guardiana que hereda. A su muerte, si la persona hubiera
tenido una vida responsable moralmente, podra tener la oportunidad
de reencarnar otra vez. Siempre es el alma de un antepasado
reciente la que regresa a la vida como iponri con un destino
recientemente escogido (odu) por vivir, pero esta alma a su vez es
parte del Alma de un antepasado mas antiguo, cuyo Ser es de este
modo compartido, de ahi el sentido de colectividad a pesar de la
individualidad de cada ser. Se cree que Iponri esta formado de una
mezcla elemental que comparte con alguno de los orisa, por lo cual el
recién nacido tendra en un futuro obligacién de rendirle culto. Asi, si
el Yo esencial, hereditario de uno contiene una cierta combinacion
fuego, agua y aire, una en la madurez debera servir a Qya.

Asi es también como podemos explicar el tipo de linaje
espiritual al que esta conectada cada persona y su ascendencia
hasta llegar al orisa.

Con relaciéon a los espiritus de difuntos, existen diferencias
notables que no se deben pasar por alto ni tampoco confundir, pues
las diferencias marcan estados evolutivos que han ganado los
distintos tipos de Espiritus, de ahi que reciban un tipo de clasificacion
distinta de mayor a menor como sigue:

Oro — Espiritus considerados casi oOrisa por su evolucién y
poderio, poseen culto especial donde sélo participan los hombres.
Son especie de “encantados” que viven en los bosques.

Egun — Espiritus de ancestros especiales, aquellos que por su
calidad de vida en la tierra, evolucionaron para merecer una forma de
culto organizado y paralelo al de drisa. En este estado necesitan de
ofrendas y cuidados constantes para seguir evolucionando.
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Ara Orun — Almas de los muertos comunes, no se les rinde
culto organizado, soélo sus familiares directos les consideran
ancestros (agbanla)

Iwin — Es el espiritu de un difunto cualquiera que no encontré su
camino evolutivo, generalmente esta prisionero en una zona donde
como castigo no se puede volver a reencarnar, conocida como Orun-
apadi. Estos iwin suelen provocar disturbios a las personas, siendo
atraidos por los vicios de todo tipo.

ANCESTROS DIVINIZADOS

Es comun entre los fon, nagd y yorubas, que los hombres y
mujeres herdicos que hayan realizado hazafias importantes y
relevantes para la sociedad, contribuyendo a la vida y la cultura del
pueblo fueran divinizados, esto es, que se creyera que luego de
muertos se transformaban en orisa. En lugar de comentar que tales
héroes o heroinas habian muerto, los fon, nagé y yorubas dicen que
se transformaron en piedra o hierro — Wén dota o Woén diirin - ;
algunas veces describen que estos personajes se adentraron en el
centro de la tierra o ascendieron directamente al Cielo por medio de
una cadena. Existe un gran numero de ancestros divinizados, entre
ellos, los mas conocidos son Sangé; Ogun; Qranmiyan; Oduduwa;
Sanpénna; Qya; Qsun; Oba; Elégba; Moremi: Aganju; Afonja; Dada;
Orisa-Oko; Ayélala; etc.

MUKAN

El mukan es lo que se conoce vulgarmente como “contra-egun”
y debe ser confeccionado por el babalérisa con iniciacion en el culto a
Egun, por el ¢jé o por un sawo-egun con el conocimiento debido. Se
usa para que el hombre que va a lidiar con Egun tenga proteccion,
pero ademas sirve como protector para cualquier persona que se va
a iniciar en el culto de orisa durante su periodo de iyawo, esto es,
para que ningun Egun pueda afectar su ligazén con el orisa.
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REZO A EGUN

Este rezo se usa cuando vamos a ofrecer nuez de kola a Egun.

OBI YEKUN EGUN A WA LO FUN YO WA
NI FE OBI O YA O RUN MAA JE ‘Bl

OBI WA FUN EGUN

OBI TIWA MAA JEBI EGUN

MBO TI MBO’KU

OLORUN MAA WA JEBO EGUN

O BO LAFI'BIKU OKAN A SIRE

O MBA TI'BIKU LO WA L’ESE IRE ARA-ORUN
OBI FA

OBI FUN EGUN

OBI FUN ONILE

OBI FUN OLORUN

OBI FUN EGUN ODARA

TRADUCCION DEL REZO:

“La nuez de kola es vida y alumbra a Egun,

nosotros venimos y vamos para disolver la existencia.

En la extensién de nuez de kola, El separa, El consume,

Siempre come hambriento.

La nuez de kola esta para Egun.

De nuestra nuez de kola Equn siempre come hambriento

Esta viniendo de estar cubierto de muerte.

Duefio del Mas Alla (cielo) que Egun siempre venga a comer la ofrenda
El entra, aparece con el que nace para morir (abiku), uno que viene a
Divertirse.

El esta encontrando que nacer para morir es ir a estar al pie de la
bendicion de la familia espiritual

La nuez de kola limpia

Nuez de kola para Egun

Nuez de kola para la Duena de la Tierra (Onile)

Nuez de kola para el Duerio del Cielo (Olorun)

Nuez de kola para el bienestar de Egun”
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ADURA (REZO) EGUN

Iba sé baba Egun,

Ki ‘Ié mi ni odara ati owog
E iranlowo mi ati modupé e
Mo juba gbogbo Egun
Ti mbe I’esé Olorun
Iba yé, iba yé t’ orun

Traduccion:
Reverencia al padre Egun
Que mi casa tenga bienestar y riqueza
Ud deme una mano y yo le agradeceré
Yo respeto a todos los Egun
Que estan al pie de Olorun
Respetos a la vida, respetos a la vida del Mas Alla.
ADURA (REZO) EGUN
llé mo pé o!
Tierra yo te llamo!
Gbogbo oro mariwo
Todos los espiritus de las hojas de palma desfiladas
Egungun o!
Oh Egun!
Egungun a yé, kii sé bo orun

Egun nos sobrevive, le hacemos culto y ofrenda en el cielo



Mo juba ré Egungin monriwo
Yo reverencio a Egun de las hojas de palma desfiladas
llé mo pé o!
Tierra yo te llamo!
Gbogbo o6ro mariwo
Todos los espiritus de las hojas de palma desfiladas
Egungun o!
Oh Egun!
A kii dé wa 6, a kii é Egungun
Nosotros le saludamos cuando viene, saludamos a Egun
Won gbogbo ara asiwaju awo
A todos los ancestros del culto
Won gbogbo araalé asiwaju mi
A todos los ancestros de mi familia
llé mo pé o!
Tierra yo te llamo!
Gbogbo oro mariwo
Todos los espiritus de las hojas de palma desfiladas
Egungun o!

Oh Egun!
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Mo pé gbogbo ényin
Llamo a todos ustedes
Si fan mi aabo ati ironlowo
Hacia y por mi proteccién y ayuda
Agé, kii ngboé ekun omo re
Saludo y que estén escuchando el llanto de su hijo
llé mo pé o!
Tierra yo te llamo!
Gbogbo oré mariwo
Todos los espiritus de las hojas de palma desfiladas
Egungun o!
Oh Egun!
Ki o ma ta eti wéré
Responde rapidamente
Baba awa omo re ni a npé o
Oh padre, somos tus hijos y te estamos llamando
llé mo pé o!
Tierra yo te llamo!
Gbogbo oré mariwo
Todos los espiritus de las hojas de palma desfiladas

Egungun o!



Oh Egun!

Ki o sare wa jé wa o
Ven luego a escucharnos
Ki o gbo iwure wa
Oye nuestras suplicas
llé mo pé o!
Tierra yo te llamo!
Gbogbo oré mariwo
Todos los espiritus de las hojas de palma desfiladas
Egungun o!
Oh Egun!
Ma jé a riku éwe
Que no se cumpla la muerte de jovenes
Mé4 jé a rija Esu
Que no se cumpla la lucha con Esu
Mé4 jé a rija Ogin
Que no se cumpla la lucha con Ogun
Ma jeé a rija omi

Que no se cumpla la lucha con las aguas
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Ma jé a rija Soponna
Que no se cumpla la lucha con S6npénnod
llé mo pé o!
Tierra yo te llamo!
Gbogbo oro mariwo
Todos los espiritus de las hojas de palma desfiladas
Egungun o!
Oh Egun!
Mo tumba, baba Egungun
Yo vuelvo a encontrarlo, padre Egun
llé mo pé o!
Tierra yo te llamo!
Gbogbo oré6 mariwo
Todos los espiritus de las hojas de palma desfiladas
Egungun o!

Oh Egun!



ALGUNOS BABA EGUN QUE VIENEN EN LOS
CAMINOS DE LOS ORISA

BABA EGUN LAPORIO — Este Egun viene en los caminos de Esu. Es
muy peligroso cuando no se le rinde culto de acuerdo con su voluntad
y fundamentos. Es trabajador, le gusta limpiar los caminos de las
personas, saca enfermedades y hechizos. Acostumbra a traer suerte
en el juego.

BABA EGUN SENGERE - Este Egun viene por los caminos de Ogun,
muy guerrero y no escapa a una lucha para sacar a sus protegidos de
las persecusiones, ayuda mucho a los militares y policias siempre
que sean honestos, cuando se enoja puede hacer que las personas
vayan a prision, siempre que éstas cometan actos incorrectos.

BABA EGUN OKIN — Este Egun viene en los caminos de Qsdosi, trae
abundancia y es cazador, le gusta que lo traten bien, come espigas
de maiz adornadas con cintas coloridas, crema blanca dulce, frutas
dulces. Su vestimenta es hecha de piel de leopardo.

BABA EGUN BAKABAKA — Este egun viene en los caminos de
Sanponna. Cuando es bien tratado quita molestias de las personas,
plagas, perturbaciones por parte de espiritus, pero cuando se enoja
por alguna razén trae enfermedades. Es muy hechicero y acostumbra
a sacar brujerias a quienes se lo piden.

BABA EGUN ALAMPALA — Este Egun viene por los caminos de Qya
y Obaluaiyé, trae mucha prosperidad, gusta de participar en los ebo,
abre caminos y vence cuestiones. Cuando se le da comida suele
aparecer un viento arremolinado que indica su presencia. Es portador
de ebo y ahuyenta los malos espiritus que persiguen a las personas.

BABA EGUN SEMBE - Este Egun viene en los caminos de Ostimare
y Osun Ademu, trae riquezas, progresos, intuicion artistica, libra de
las traiciones a quien le pide ayuda. Cuando come las personas
suelen escuchar el silbido de una serpiente.

BABA EGUN BAMGBOSE ADINOMODO - Este egun viene por los
caminos de Sango, libra a las personas de problemas de justicia y de
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las injusticias que aparecen en el dia a dia de la vida de cada ser
humano. Ayuda a los politicos y castiga a quienes no cumplen
correctamente su trabajo dentro de la politica y la justicia. Es muy
bueno cuando se le trata bien.

BABA EGUN OMITODO - Este Egun viene por los caminos de
Yemoja, también se oye hablar que viene por los caminos de QOsun.
Protege contra crecidas y maremotos, cuando es bien tratado
acostumbra traer riquezas, este Baba Egun protege a quienes viajan
por mar. Cuando come el mar queda agitado.
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HISTORIAS RELACIONADAS CON EGUN

LOS NUEVE HIJOS DE OYA

Oya, la mujer bufalo, tuvo nueve hijos, de los cuales ocho
fueron con Ogun que nacieron mudos y el dltimo que era con Sango,
nacio un Egun y gracias a los sacrificios recomendados por /fa, nacio
con el poder de hablar con voz extrafia y sobrenatural, una voz
similar a la del mono africano llamado jjimére, mono consagrado a los
Ibeji.

Los nombres y caracteristicas de sus hijos son:

1) IMOLEGAN - Es la Divinidad de la Locura. Naci6 en el primer dia
del Ebo-lku, arrancado del vientre de Qya por las lyami y fue envuelto
en hojas de abanicos.

2) YORUGA - Fue envuelto en paja seca y alimentado con tallos de
bananero. Nacié con la vanidad de Qya y es el preferido.

3) AKUGA — Naci6 en el tercer dia de la tempestad y fue criado sobre
los tallos de bambu, en lo alto.Es rebelde y sobervio, capaz de matar
a quienes entren en su dominio furtivamente. No se debe tocar en el
suelo del bambuzal.

4) BURUGA — Se alimenta de las hojas del bananero y se esconde
en los bosques, donde hace agujeros. Es altivo y maléfico.

5) OMORUGA - Se alimenta del polvo del bambu que esta caido en
el suelo. Vive en las plantaciones de mijo y se enconde alli
observando a los seres humanos.

6) DEMO - Qya lo cubrié de barro para saber el secreto de sus
enemigos. Usa piel de bufalo para acompafiar a Osoosi. Con una
carrera veloz topa cualquier cosa rompiéndola.

7) REIGA — Acompaia a los muertos y ronda los cementerios. Se
esconde entre los grandes arboles del cementerio rondando las
sepulturas en busca de objetos perdidos u olvidados por las
personas.

37



8) HEIGAN — Es violento y vive persiguiendo el Ori del ser humano.
Propicia desastres y desordenes.

9) EGUNGUN - Hijo de Qya con Sangé. Qya lo prepar6 para
combatir. El se aduena del ser humano, haciéndolo cometer
desatinos.

COMO SE ESTABLECIO EL BAILE DE LAS MASCARAS A EGUN

“‘Antes de dejar el Orun, Ogbeka consulté a los ancianos del
Cielo que le aconsejaron que sirviera su cabeza con pescado. El
tenia que hacerlo sentandose tras de una mascara, después debia
bailar por los alrededores del pueblo con el disfraz.

Tan pronto como aparecié con la mascara, las mujeres del
pueblo consiguieron mascaras y empezaron a bailar alrededor del
enmascarado. Después que él bailé por varios lugares del pueblo,
entrd en la maleza para desvestirse, alli las mujeres se dispersaron.

Cuando se realizé el baile de las mascaras, la gente sospecho
que era Ogbeka el que se habia disfrazado y salieron en su busca,
pero no lo hallaron en ninguna parte.

Entonces llegaron a la conclusion de que él era el que se
habia puesto el disfraz. Cuando él salié después, los demas
aplaudieron y ya no pudieron negar mas el hecho irrebatible de que él
era el enmascarado.

Le preguntaron cuando seria la proxima sesion de baile, él
replicéd que seria al afo siguiente, esta vez en la Tierra.

Cuando llegdé al mundo siempre andaba moviéndose de un
lugar a otro. Un dia decidi6 visitar al rey del pueblo. Su padre intentd
detenerlo pues como él era un muchacho tan pequeno, no conocia de
que manera debia visitar al rey. Sin embargo, él insistié en ir a verlo.
Al dia siguiente, se vistié6 como si fuera a un baile de mascaras y se
dirigié solo hacia el palacio. Mientras iba bailando en direccién al
palacio, se le unié una multitud que bailaba con él. Cuando llegé al
patio del palacio, siguié bailando como ningun otro enmascarado lo
habia hecho antes.

Sus canciones eran tan melodiosas y su baile tan seductor,
que un grupo de caudillos de palacio dirigidos por el jefe Agese lyowa
se apifio fuera del palacio para observarlo con admiracion. Los jefes
regresaron adentro del palacio para desafiar al rey por no haberles
dicho con antelacién que iba a haber un baile de mascaras en el
patio del palacio; el rey sorprendido se preguntaba de dénde pudo
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haber salido el grupo de baile, porque él no sabia nada acerca de su
llegada.

Cuando el rey sali6 para ver la multitud que rodeaba al
enmascarado, se incorpord también junto con sus jefes al baile.
Entonces le pidié al jefe Agese lyowa que llevara a la compafia de
baile hasta su casa y que hiciera arreglos para que un dia viniera la
mascarada y presentara una funcion de gala para el rey.

El enmascarado prometié venir y bailar para el rey cualquier
dia que él lo senalara. El jefe Agese iyowa intervino para decirle al
enmascarado que regresara tres dias mas tarde a bailar para el rey
porque iba a celebrarse una ceremonia importante aquel dia en el
palacio.

El enmascarado se fue. Al llegar a su puesto de cambio, le
hizo sefas con ambas manos a sus seguidores para que regresaran
a sus casas. Al llegar a su casa, el padre le pregunté que habia
obtenido de su larga visita al rey. El contesto invitando a sus padres a
que lo acompaniaran al palacio del rey al cabo de tres dias.

El dia senalado, se retird al sitio donde acostumbraba
cambiarse para vestirse de enmascarado. Los nifios que, sabian que
el baile de mascara iba a realizarse aquel dia, se habian reunido para
esperarlo. Tan pronto como salié la mascarada, los nifos se habian
provisto de tambores, gongs, trompetas y maracas para
proporcionarle un acompanamiento musical apropiado a sus
canciones.

La procesién de bailarines se puso en camino inmediatamente
pasando por la casa de su padre. Después de preguntarse cémo vy
cuando habia venido al pueblo la comparsa, sus padres se unieron
junto con toda la familia a la procesién que se dirigia a palacio.

En el palacio, el rey y sus jefes ya estaban ocupando la mesa
alta que se encontraba en el patio para recibir a la mascarada.
Después de la tradicional reverencia al rey, empezé a bailar. Casi por
instinto, todos los jefes se levantaron para bailar también con él y
aquella fue reconocida como la sesion de danza mas alegre que se
hubiera realizado en el pueblo.

Mientras se realizaba el baile, lo llenaron de regalos. Todo el
mundo se maravillaba imaginando que solo una mascarada del Cielo
podria haber realizado las hazahas que él hacia ver. Después de
todo el espectaculo, el rey ofrecié regalos y le dijo que regresara al
dia siguiente y se identificara fisicamente para poder saber si venia o
no del Cielo, ya que parecia que nadie sabia quien era él. El repartié
algunos de sus regalos a los nifios y luego regresé a su casa. Al dia
siguiente fue a palacio a ver al rey, donde se identific6 como
ciudadano fiel a su dominio. El rey se puso contento al verlo y rezé
por él. Como muestra de agradecimiento, el rey le dijo que reuniera a
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los nifios, y que presentara el baile de mascarada cada dia de
mercado. El le dio gracias al rey y prometié cumplir con sus deseos.

El dia de mercado, él presentd el baile conforme a las
instrucciones del rey, al final le pidi6 a todas las mujeres que
regresaran a sus casas, a la vez que pedia a sus seguidores
masculinos que vinieran con él. Los hombres y los chicos los
siguieron al lugar donde él se cambiaba de ropa, se quité la careta
para que ellos supieran quien era. Después lo acompanaron hasta
casa de sus padres donde les dijo que él era el enmascarado que
ellos acompanaron al palacio.

Su representacion del baile de la mascara fue luego
institucionalizada como acontecimiento soberano y hasta el dia de
hoy se representa en todas las celebraciones importantes que se
realizan en el pueblo de Ayoka en tierra yoruba.

EGUN ES ACEPTADO EN EL PUEBLO SOLO DESPUES
QUE HACE EBO

Baba je ‘karu je ‘karu

Baba j ‘ akara j’ akara

Koseru mole ti yio je unkan eni
Ti koni da run eni n’irere

Padre comio ekuru

Padre comi6 akara

Ninguna divinidad come

La comida de uno sin premiar
Al donante con cosas buenas

Esos fueron los awo que hicieron adivinacion para Egun
cuando abandond el Cielo para ir a la Tierra. Ellos le aconsejaron
realizar un sacrificio pero él se nego.

Al llegar a la Tierra rugi6 y vociferé para anunciar su llegada.
Contrario a lo que esperaba la gente comenz6 a correr hacia adentro
de sus casas para esconderse. Nadie se le acercd, lo dejaron solo
para admirar su ejecucion, esa fue su sefal para regresar al Cielo a
realizar el sacrificio prescripto por los adivinos.

Cuando él narré su experiencia, estaba claro que Esu le habia
dado la sefal equivocada a las personas que visitd, ya que no habia
recibido el ebo, ahora estaba deseoso de hacer el sacrificio, con rata,
pescado, con akara, ekuru, calabaza y gallos. Después del sacrificio
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se le dio el cesto con ekuru, el akara y la calabaza para que los
llevara en su viaje a la Tierra. Se le aconsejé cambiar su ropa antes
de entrar en la Tierra.

Cuando llegé a la Tierra, guardd el cesto entre los arbustos,
pero Esu con la figura de un hombre viejo agrupé a pequefios nifios
para que lo siguieran, ya que tenia cosas para ofrecer. Cuando llegd
al lugar donde guardd el cesto se lo dio a los nifios para comer.
Mientras comian, Egun fue detras de los arboles y se vistio de
gungajinje.

Los nifios trataron de escapar cuando vieron al gungajinje,
pero Esu, convertido en el viejo les aseguré que estaban a salvo y
que era el mismo hombre que acababa de alimentarlos, el que se
puso los ropajes de un gungajinje.

Esu le dijo a los nifios que cantaran y bailaran junto al
gungajinje. Cuando el gungajinje llegd a la ciudad con los nifios, los
adultos se tornaron en grandes grupos y comenzaron a cantar y
bailar con ellos. El estaba muy sorprendido de como los hechos
estaban ocurriendo por el sacrificio que habia realizado. Entonces el
dirigié una cancion en el poema siguiente.

Ba ‘e seilu ti lu fidun
Ba ‘le se ilu iwori wodi
“Es asi como se debe hacer

en la tierra para que el pueblo
sea agradable”

El también canté para alabar a los awo que hicieron la
adivinacion para él.
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EL BAUL DE EGUN

Sanponna era un orisa aventurero, inquieto, que siempre
andaba viajando de pueblo en pueblo, de tierra en tierra, buscando
estabilidad y una forma mejor de vida. Cierta vez al quedarse a
dormir al pie de una aragba (ceiba) soid con un personaje que le
decia que debia escarbar alli mismo, porque encontraria algo que le
seria de mucha utilidad.

Al despertar, se puso a cavar la tierra y encontré un pequefio
baul con dos llaves, al abrirlo, vié que contenia los secretos de Egun
y que por lo tanto ahora le pertenecian, al mismo tiempo, se le
aparecio baba Egun y le dijo: “Toma ese baul y guardalo muy bien
junto con las llaves, pues quien lo tenga vivira feliz y sin
preocupaciones.”

Asi fue como Sanpdnna, conocido también en otras regiones
como Omold, pasd a ser el duefio del baul de Egun, trayéndole
prosperidad y alegria.

COMO IKU (MUERTE) FUE SOMETIDO

En el dia en que la Madre de Muerte fue golpeada

En el mercado de Ejigbomekun

Muerte grité alto, enfurecida

Muerte hizo del elefante la esposa de su caballo

El (Muerte) hizo del bifalo su cuerda

Hizo del escorpién su pincho bien firme y pronto para la lucha.

Posteriormente, Muerte fue sometido después que sus
enemigos consiguieran que él comiera lo que tenia prohibido comer,
segun el concepto del ééwo, que solo es revelado a través del
oraculo al interesado. Fue la esposa de lku (Muerte), Oléjongbodu,
qgue reveld ese secreto:

Nosotros consultamos Ifa para Oléjongbodu

Mujer de Iku

Ella fue llamada temprano, por la mafana

Ellos le preguntaron que era lo que su marido no podia comer

Qué lo haria capaz de matar los hijos de otras personas a su
alrededor?

Ella dijo que Muerte, su marido, no podia comer ratas
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Ellos preguntaron que sucederia si él comiese ratas?

Ella dijo que las manos de Muerte temblarian sin parar

Ella dijo que Muerte, su marido, no podia comer peces

Ellos preguntaron, qué sucederia si él comiese peces?

Ella dijo que los pies de Muerte temblarian sin parar

Ella dijjo que Muerte, su marido, no podia comer huevo de
pata

Ellos preguntaron, qué sucederia si él comiese huevo de
pata?

Ella dijo que Muerte vomitaria sin parar.

En conclusion, fueron dados a Muerte todos los alimentos que
tenia prohibidos, lo que hizo que se calmara e impidiera la tarea que
estaba por ser hecha sin ningun criterio, o sea, Muerte fue sometido
inmediatamente después que sus enemigos consiguieron que
comiera lo que tenia prohibido comer.

EL ORIGEN DEL OJUBO DE EGUN Y EL IGBALE (BALE)

Habia en una ciudad de Oyé un hacendado llamado Alapini,
que tenia tres hijos llamados Ojéwuni, Ojésamni y QOjérinlo. Un dia
Alapini se fue de viaje y les dej6 instrucciones a sus hijos para que
recogieran los fnames y los almacenaran, pero que no comieran un
tipo especial de iame llamado “jhobia”, pues él dejaba a las personas
con una terrible sed. Sus hijos ignoraron el aviso y los comieron en
demasia. Después, bebieron mucho agua y, uno a uno, acabaron
todos muriendo.

Cuando Alapini regreso, se encontré con la desgracia en su
casa. Desesperado, corrié al babalawo, que consulté /fa para él. El
sacerdote le dijo que se calmara, y que después de los diecisiete (17)
dias fuera al rio del bosque y ejecutara el ritual que se le habia
prescripto en adivinacion. El deberia escoger un gajo del arbol
sagrado afori y hacer un baston. En la margen del rio, deberia
golpear con el bastén en la tierra y llamar por sus nombres a sus
hijos, que al tercer golpe ellos aparecerian. Pero él no debia olvidar
que antes debia efectuar ciertos sacrificios y ofrendas.
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Asi lo hizo; sus hijos aparecieron. Pero ellos tenian rostros y
cuerpos extrafios; era entonces preciso cubrirlos para que las
personas los pudieran ver sin asustarse. Pidio que sus hijos se
quedaran en el bosque y volvié a la ciudad. Conto el hecho al pueblo,
y las personas hicieron ropas para que él vistiera a sus hijos.

Desde ese dia en adelante él podria ver y mostrar a sus hijos
a otras personas; las bellas ropas que ellos obtuvieron escondian
perfectamente su condicion de muertos. Alapini y sus hijos hicieron
un pacto: en un agujero hecho en la tierra por su padre (ojubd), en el
mismo lugar del primer encuentro (igho igbalé), alli serian hechas las
ofrendas y los sacrificios y guardadas las ropas, para que ellos las
vistieran cuando el padre los llamara a través del baston.

Siguiendo el pacto y las instrucciones del babalawo, de que
siempre que los hijos murieran fuese realizado el ritual después del
17° dia, padres e hijos para siempre se encontrarian. Y, para los hijos
que aun no tuvieran ropas, era sélo pedirlas a las personas que ellas
las harian con inmenso placer.

LA TEJA DE IKU

Uno de los awo del Cielo, conocido como Koélowddé muy
apreciado por ser sabio y honesto, fue el que tuvo por tarea de
adivinar para Olorun cuando Ikt y los Ebora iban a venir al mundo y
buscaban una posicién importante, le fue dicho que debia hacer
determinado ebog, siendo uno de los materiales el fango. Todos los
Ebora (orisa guerreros) salieron a buscar junto con /ki los materiales
para que Olérun hiciera el ebo. Llegaron hasta una laguna para juntar
fango, pero ninguno de los ebora lo juntd, pues les dio pena que el
gja aro (pez del fango) se quedara sin casa; solo /ki no tuvo
compasion y junto todo el barro que pudo y se lo llevo al awo de
Olorun. Al enterarse Olorun del gesto de Iku, lleno de agradecimiento
dijo: “Woy a hacerle un regalo para que pueda estar siempre presente
como los Ebora lo estan en las entradas de la Casa de los orisa”. Y
con el barro que le sobré prepard una teja y una cazuela. Entonces
llamé al lider de todos los orisa, Orisa-nla, para comunicarle su
decision y también a Iku, a quien le entregd la teja y la cazuela
diciendo: “Esta sera tu representacién en la Tierra, pues el barro
representa todo lo creado y lo que muere”. El awo de Olérun, inscribié
su odu en los materiales como testigo de este momento y desde ese
dia Iku tiene como representacion una teja que va en el bale y una
cazuela que va con los Ebora.
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COMO LA FAMILIA DE EGUN SALVA AL PUEBLO DE LA

MUERTE

El hambre no se establece en la cabeza de uno,
si no en el estbmago para que la cabeza
tenga espacio para pensar.

Fue quien consulto Ifa, en el dia que quiso quitar del
camino al “dia de la muerte”, fue ordenado un sacrificio y se
hizo.

Cada cinco dias Muerte (lku) acostumbraba a visitar
lle-Ife y portando un baston aprovechaba para matar mucha
gente en su juventud. Como consecuencia de esto, existia
un caos y anarquia en el mundo. Nadie sabia cuando iba a
tocarle morir, en consecuencia las personas se comportaban
de cualquier forma, sin juicio, sin consciencia.

Preocupado por estos hechos, Ameiyegun, un
destacado ciudadano y jefe de comunidad, consulté a sus
babalawo para saber de que forma se podria poner fin a
esta situacién, pues el proximo “dia de la muerte” Iku
vendria por él o alguno de sus familiares. Los awo le dijeron
que hiciera sacrificio con dos obi (nueces de cola), una
botella de oti y todo tipo de comidas a Esu temprano por la
mafana el dia en que llegaria /ku. Se le aconsejo también
que ese dia se vistieran él y sus familiares con tiras de pano
coloridas que cubrieran todas las partes de su cuerpo para
no ser reconocidos y que se escondieran en el mercado.

Al llegar el dia marcado, Iku, fue directamente hacia
la casa de Ameiyegun, en la entrada se encontré con Esu
con las comidas y bebidas, éste gentiimente le invitd a
comer y beber. Penso6 que antes de llevarse a alguno de los
habitantes de la casa, bien podria darse un banquete y
luego continuar su labor. El hecho es que comi6 y se bebid
toda la botella de ofi, quedando en estado de ebriedad, se
dirigioé a la casa, pero no encontré a nadie, tambaleando por
su borrachera, empezé a caminar por el pueblo. Al pasar
frente al mercado, surgieron de improviso y como de la nada
Ameiyegun y sus familiares disfrazados, dando saltos vy
gritos guturales, enfrentando directamente a /ku, quien
apavorado ante el ataque sorpresa, huyé del lugar dejando
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caer su baston. Este bastén fue recogido por Ameiyegun,
quien a partir del momento pasé a tener parte del poder de
Ikt gracias a su baston, el opagungun (bastéon de Egungun)
u opasan (bastén de los nueve). Los awo le dijeron que él y
su familia a partir de ese dia deberian pasar a rendir culto a
los muertos por todas sus generaciones, recordando como
habian vencido a Muerte. De ahi en adelante, Muerte no
regres6 mas a matar indiscriminadamente y los Egun, se
presentan cubiertos de pafios coloridos y portando el baston
en memoria de ese dia.

La palabra Egun es la terminacion del nombre
Ameiyegun y es como hoy son conocidos los ancestros de
su clan.

Por eso es que cada casa de culto a orisa debe
poseer su bale, con su correspondiente ropaje de Egun y su
baston, puesto que en cierta medida son simbolos que
recuerdan el dia en que se vencid la muerte. Esto también
explica el porqué es conveniente que haya siempre ofrendas
de comida y bebida en la casa de Esu ubicada en las
puertas de entrada de cada //é.

COMO EL CULTO DE EGUN PASO A SER
PROPIEDAD DE LOS HOMBRES

Qya era la lider de las mujeres en su calidad de
iyalode, mayor titulo femenino en el mercado y el pueblo.
Ellas se reunian en el bosque. Habian domado y entrenado
a un mono marrén llamado ijiméré, usando para controlarle
una vara de atori (is@). Lo habian vestido con una ropa
hecha de retazos de telas coloridas, de modo que nadie
pudiera ver al mono debajo de los pafios.

Siguiendo una sucesion de o6rdenes, conforme Qya
golpeaba o movia el isa, el mono saltaba de un arbol y
aparecia de forma sobrenatural moviéndose como si fuera
una aparicion. De ese modo, durante la noche, cuando los
hombres pasaban por alli, las mujeres, que estaban
escondidas, hacian aparecer al mono y ellos huian
totalmente apavorados.

Cansados de tanta humillacion, los hombres
comentaron a Ogun su problema, éste primero sugirié que
vieran un awo para intentar descubrir que era lo que estaba
pasando. Luego de la adivinacién, el awo les ensefia como
vencer a las mujeres a través de sacrificios y astucia.
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Ogun, que no tenia miedo y aun no habia sido victima
del engafio del mono, fue el encargado de la mision. El llegd
al lugar de las apariciones antes que las mujeres. Se vistio
con varios pafios coloridos, quedando totalmente cubierto y
se escondié. Cuando las mujeres llegaron, él aparecid
subitamente, corriendo, dando alaridos aterradores vy
blandiendo su machete por el aire. Todas huyeron
apavoradas, incluso Qya.

Desde entonces, los hombres sometieron a las
mujeres y las expulsaron para siempre del culto a Egun;
hoy, ellos son los Unicos en invocarlo y rendirle culto. Pero,
aun asi, ellos rinden culto a Qya, en la cualidad de T’igbhowa
o Tigbale, como la creadora del mito de Egun.

Tigbalé, significa “del bosque nocturno”, porque era
por la noche que usaban el mono para asustar; mientras que
T’igbowa, quiere decir “del bosque viene” porque era en el
bosque que asustaban.

COMO OYA SE MANTUVO ALIADA A EGUN

Agan, hermano mayor de Egun, discutié con él sobre las
ropas confeccionadas con tiras de panos, legadas por su padre.
Habiendo perdido la posibilidad de considerar esa ropa como suya
por derecho hereditario, Agan jurd que, si algun dia viera a alguien
usando esa ropa, la rasgaria. Un dia vi6 a Qya vestida con los
ropajes de Egun. Agan la atacd, pero Qya resistio y vencié en la
lucha. Aliandose a Egun, Qya se tornd lider del culto de los
enmascarados por haber vencido a Agan, donde recibié el titulo de
“Agan femenina que maneja el machete” es decir: Qya Abagan Alada.
Como resultado, Agan no tiene ropas, siendo apenas una voz.
Aparece asi el camino de Oya Abagan, también de afuera y que tiene
correspondencia con el tipo “Oya T’igbowa”
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OSUN IYANLA Y EGUN

Osun lyanlé (abuela), también llamada Qsun Ayélé, se dice
que era una mujer poderosa y guerrera, que ayudaba a Ogin
Alagbede (el herrero), su marido, en la forja, de la misma manera que
en otros tiempos lo hiciera Qya. Ogun forjaba y, cuando el hierro
empezaba a enfriarse, él lo colocaba en el fuego, atizado por Qsun
que hacia funcionar el fuelle en cadencia ritmica. El ruido que
producia, una especie de “kutu, kutu, kutu”, era semejante al toque de
un tambor y parecia como Ssi Osun estuviera tocando un instrumento
musical. Un Egun que pasaba por la calle se puso a bailar, inspirado
por el sonido que provenia del fuelle. Los que pasaban por alli
atestiguaban su aprobacion al bello espectaculo ofreciendo dinero.
Muy honestamente, Egun le entregd la mitad de la suma recogida a
Osun, quien recibiera luego el apodo de:

“Tocadora de musica en un fuelle que hace bailar a Equn”
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ALGUNOS ALIMENTOS OFRECIDOS A EGUN

La entrega de los alimentos a Egun, su manipulacion y
contacto, solo debera ser efectuado por hombres iniciados y con los
conocimientos necesarios para esto, quienes ademas tengan el
respectivo balé o algun tipo de lugar especifico donde rendirle culto
con las protecciones adecuadas, ya que Egun es parte de una
energia inestable y peligrosa que puede ocasionar serios danos a
quienes se pongan a experimentar, pudiendo atraer la muerte y la
enfermedad.

OFRENDAS SEMANALES

Dentro del Balé se colocan determinadas ofrendas que se cambian
cada semana para que Egun tenga alimento y esté listo a defender el
lIé de perturbaciones exteriores relacionadas con espiritus.

En las esquinas se colocan jarras conteniendo vino tinto, aguardiente,
agua y café negro.

Se preparan tres eko en hojas de bananero y de forma piramidales
colocandose cada uno en un plato astillado distinto.

Las rosetas de maiz son también una ofrenda constante y suelen
colocarse en una canasta.

Siempre se debe encender velas y de preferencia habra siempre un
veldon blanco encendido.
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RECETA DE PIRON DE BANANA VERDE PARA EGUN

Esta comida se le ofrece a Egun para agradarlo, de modo que nos
favorezca en todos los asuntos.

Banana verde

Diente de ajo picado

Aceite

Cebolla picada

Salsa tomate

Perejil y cebolla de verdeo picados
Farinha de pau (harina de mandioca)

Se lavan las bananas, se las pone a cocinar con cascara en bastante
agua hasta que queden blandas. Se escurren, se les quita la cascara
y se pisan.

Por otro lado, se frita el ajo, la cebolla, se le agrega la salsa de
tomate. Adicionar agua.

Se deja cocinar unos minutos agregando luego la banana amasada
mezclando bien. Cuando empieza a hervir se le agrega de a poco
farinha mientras se revuelve para que no se formen grumos. Se quita
del fuego, se sirve en una fuente de loza cascada y se le pone por
encima perejil picado y cebolla de verdeo.

Luego que se enfria se le presenta a Egun dentro del bale.
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OTROS ALIMENTOS

Antes que nada, aclaro que Egun tiene prohibida la sal, por
lo tanto se debera tener especial cuidado en no colacar comidas u
ofrendas que la contengan. A continuacion doy una breve lista de las
comidas mas comunes que se ofrecen a Egun.
Egbo — mazamorra blanca hervida con leche y azucar.

Nueces de kola - se acostumbra a partir algunas nueces y ofrecerlas.

Coco fresco — Se colocan 9 pedacitos de coco fresco para Egun
huntados con epo, se les agrega un grano de pimienta.

Frutas diversas — Las frutas para Egun se ofrecen siempre partidas y
dentro de vasijas astilladas o que les falte un trozo.

Akara — Son bollos hechos a base de frijoles de carita puestos en
remojo y triturados. Se les colocan 9.

Sara-eko o0 Akassa — Especie de crema de fécula de maiz
Elegede — Dulce de calabacin o calabacin hervido y rociado con miel.

Kunkunduku — Dulce de boniato o boniatos hervidos con cascara 'y
rociados con miel.

Sinkafa 'ti sesé — Arroz con semillas de sésamo

Ewa dudu (feijoada)- frijoles negros cocinados con patitas, orejas,
rabo, etc, de cerdo, longaniza, chorizo y condimentos

Morcillas dulces
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