
Dúvidas 

e Esclarecimentos

Nas religiões de origem africana, ainda hoje, a prática do sacrifício se faz presente. 

Os animais são sagrados, como na bíblia antiga, como oferenda aos deuses e ancestrais, na cura, na iniciação e em outras diversas cerimônias que fazem partes dos rituais da cultura originária africana. 

Além disso, ao contrário do que se pensam os animais embora importantes, não é o foco central da maioria das cerimônias. 

Eles são apenas ofertas consagradas e sua carne serve para as refeições comunais para os iniciados compartilharem com os Orixás, antepassados, familiares, convidados e os pobres. 

Toda carne dos animais sacrificados serve como alimento, cujo preparo envolve uma série de práticas rituais essenciais para busca de boas energias, proteção etc. 

A religião africana tem um dos rituais mais antigos do mundo, onde os ritos sagrados do sacrifício de origem ainda existem, usando esta força transformadora para aproximar as divindades em busca da solução dos problemas cotidianos que envolvem os indivíduos e a comunidade. 

Nas religiões de origem africana, ainda hoje, a prática do sacrifício se faz presente. 

Os animais são sagrados, como na bíblia antiga, como oferenda aos deuses e ancestrais, na cura, na iniciação e em outras diversas cerimônias que fazem partes dos rituais da cultura originária africana. 

Além disso, ao contrário do que se pensam os animais embora importantes, não é o foco central da maioria das cerimônias. 

Eles são apenas ofertas consagradas e sua carne serve para as refeições comunais para os iniciados compartilharem com os Orixás, antepassados, 

familiares, convidados e os pobres. 

Toda carne dos animais sacrificados serve como alimento, cujo preparo envolve uma série de práticas rituais essenciais para busca de boas energias, proteção etc. 

A religião africana tem um dos rituais mais antigos do mundo, onde os ritos sagrados do sacrifício de origem ainda existem, usando esta força transformadora para aproximar as divindades em busca da solução dos problemas cotidianos que envolvem os indivíduos e a comunidade. 

O sangue (AXORO) 

possui vida e uma energia elementar indispensável em um ritual de iniciação. 

As vísceras dos animais têm objetivo de produzir o axé, a força, energia vitais que faz parte da essência desta cultura. 

Até mesmo o couro serve para confecção dos tambores e atabaques utilizados nas diversas cerimônias dos terreiros de origem africana. 

Muitas vezes o sacrifício de animais nos rituais é mal vista, talvez devido à má impressão visual que causam, associando está pratica à feitiçaria, no entanto estas pessoas ignoram a crueldade envolvida no sacrifício de animais abatidos para consumo, seja qual for o método usado. 

O que dizer do peixe, animal que agoniza por horas até a morte, e mesmo assim faz parte do cardápio da maioria dos críticos do sacrifício religioso. 

Quem conhece os preceitos e os fundamentos da religião africana sabe que muitas vezes o sacrifício de um animal às divindades nos livra do sangue derramado pelas ruas, dos acidentes, das doenças, da má sorte, em fim a troca de energia nestes casos acaba por dar proteção em todos os sentidos, às 

comunidades inteiras participantes ou não do culto dos Orixás. 

Um sacerdote ao fazer o sacrifício, pede a interferência positiva dos orixás a todos que fazem parte daquela comunidade religiosa, e de maneira geral a todos os necessitados de ajuda, para aqueles que se encontram enfermos, aos desamparados, às famílias que sofrem com problemas que envolvam maus vícios, aos aflitos, às crianças por uma boa criação, ao delinquente por uma nova vida, e assim por diante. 

Muitas curas se têm no dia a dia dos terreiros através do sacrifício, onde uma ave é entregue no lugar da pessoa e ela fica curada. 

Pessoas desenganadas pelos médicos encontram a cura dentro das casas de religião e vivem por muitos anos com saúde. 

No contesto atual o abate ritual mantém dominante nas culturas africanas em todo mundo. 

Tornou-se uma identidade cultural. 

A comunidade africana tem uma cultura profundamente enraizada e definida pelo seu reconhecimento no mundo espiritual. 

O derramamento de sangue é visto como a oferta de uma vida para outra, como a vida é entendida como contida no sangue. 

Quando um animal é oferecido para o sacrifício, esta prática é feita por pessoas experientes, um ancião, um sacerdote ou sacerdotisa que representa a comunidade religiosa, e com preparo suficiente com a finalidade de cumprir os preceitos exigidos dentro do culto aos Orixás. 

Isto significa que o animal foi tratado com a sensibilidade possível, nas circunstancias fatais. 

Na religião afro-brasileira um animal é abatido apenas para reais celebrações às divindades, e a 

carne consumida pelos participantes, o que deve ser visto com a mesma naturalidade de quando um fazendeiro ao receber um honrado convidado, imediatamente ordena que seja sacrificado o melhor entre os animais e o serve em banquete ao visitante. 

A diferença é que o sangue deste animal foi jogado fora enquanto que o abatido no terreiro faz parte de uma oferta ao Orixá. 

Estes abates são considerados como parte da identificação cultural e faz parte da defesa moral da prática tradicional por razões culturais e devem ser respeitadas. 

PORQUE SE COBRA O JOGO

DE BUZIOS

Itan (história): Conta-se que em um determinada época, havia uma moça interessada em aprender o ofício de consultar o merindilogun, Osun solicitou que aquele moço se apresentasse em seu castelo. 

Após uma conversa amigável, Osun perguntou a ele como ele fazia para que pud  mostrou os búzios com os quais praticava seu dom e esses eram 16 

búzios e o chamava de Merindilogun. 

Imediatamente Osun, mostrou interesse em aprender com ele o manuseio daquelas

-lhe que de graça não poderia lhe conceder os mistérios, mesmo sabendo que Olodunmaré desejava-se que Osun aprendesse a manipulação do jogo. 

Porque Osun tinha um dom que tinha recebido de sua mãe Iemanjá. 

E logo ela disse-lhe quanto seria o preço a ser pago, E Esú respondeu? 

Que seu preço seria sete barris de ouro, e tudo que ela recebesse ele tinha uma parte. 

Ao efetuar o pagamento, Esú começou então a passar para ela os mistérios do merindilogun mas com uma condição: de que ela jamais passasse os segredos do jogo dos 16 búzios para a humanidade, sem pagar pelo mesmo, pois assim ela teria o dom da imortalidade sobre o jogo de búzios. 

Osun foi consultar - se com Ifá, E este disse que Exu estava certo e acrescentou mais: Que todos o que desejassem se beneficiar dos segredos do Oráculo pagassem tributo a ela, E a Exu e a ele mesmo Ifá, E assim nasceu o pagamento pelo jogo de búzios, e Osun passou a ser a verdadeira senhora desse processo juntamente com Esú. 

Quando um sacerdote joga os búzios sem receber e a salva de seu Orisá, Osun lhe tira a visão, pois ela teve que pagar a Exu para que ele lhe passasse seus segredos e com o dinheiro ali arrecadado, esse sacerdote deve retirar uma parte para pagar tributos ás divindades se quiser continuar enxergando o que falam os búzios em sua queda. 

-se de que, ali está um segredo muito grande e é obrigação do sacerdote cobrar para fazer uso do mesmo, sob-pena de perder a visão do jogo. 

Obs: A cobrança do jogo, não é comércio como pensam muitos, mas sim, um preceito religioso e deve ser obedecido à risca. 

Fiz meu Ebó (Obrigação) E O

Resultado?? 

Existe um itan que diz:- Obatalá, um dia perdeu sua cabra, ele andou por toda comunidade e não a achava, então, pensando em encontrar sua cabra ele foi até Orumilá, e o mesmo foi consultar ifá que determinou que o mesmo fizesse um ebó para que a cabra pudesse aparecer! 

Então, o ebó foi marcado, e começou a passar o ebó em Obatalá, quando terminou o ebó, eis que a cabra de Obatalá entra pela porta, então, Obatalá, enfurecido acusou Orumilá, de ter escondido sua cabra afim de que ele se beneficiasse do dinheiro do ebó! 

Então, nesse momento Orumilá enfurecido com sua irá e a falsa acusação, determinou que a partir daquele momento todos os ebós levassem um tempo para começar a se resolver, para que não 

haja nenhuma confusão em mudanças de caminho! 

Assim sendo, toda mudança deverá começar de dentro de cada um de nós, para que possamos estarmos prontos e limpos espiritualmente para receber aquilo que merecemos! 

Por isso não existe prazo de validade se não acreditamos !!!FÉ!!! 

Orixás e suas partes no corpo Bara = Dono caminhos abertos ou fechados dono dos testículos do pênis e dono do sangue, RESPONSAVEL pela fertilidade masculina. 

Ogum =Dono dos ossos do corpo humano, cadeias, prisão da corrente, policia e ele responde por demanda com obá e Xapanã e ele que fala se precisa corta ou não aves ou 4 pês dono dos dentes e nariz e dono dos caminhos,orixá que responde por irá raiva e demandas guerra. 

Oya = Dona dos Eguns, do vento, da vagina, da circulação do sangue, responde por tormentos em casa e famílias e responde por demandas com ogum e Xapanã e responde por alianças entre amigos e sócios, dono da irá, Orixá do comercio, orixá das paixões loucas. Ela mostra as traições tanto no amor como com amigos. 

Xangô = Dono da fala justiça, batimentos do coração, e estomago junto com oxum e dono da língua, orixá do equilíbrio tanto de saúde como financeiro. 

Ode = dono da noticias, fartura, dono dos rins, orixá da mesa farta, orixá do oculto. 

Otim= dona das atitudes, do tino e da fartura, orixá da mesa farta, orixá que nos mostra o oculto. 

Obá = DONA ORELHA, ALDIÇÃO, E 

INFEÇÃO NA MULHER, orixá que reponde por tudo que começamos e não terminamos orixás que nos mostra amores verdadeiro e traição junto com oya, orixás dos relacionamentos do mesmo sexo junto com Ossanha. 

Dona da audição corta as coisas boas ou ruins todas as atitudes e responde pela mulher homo sexual e corta as mentiras e fofocas único orixá que não aceita traição responde em mato e cruzeiros de rotulas e beira de mar com rio. 

Ossanha = NERVOS, CARNE CORPO, 

DORES NOS OSSOS, ele é o orixá que representa a saúde do corpo, se esta doente,e orixá da moeda corrente dioni- dioni dinheiro, ele que mostra que estamos doente. 

Orixá dono do corpo saúde responde quando seu corpo esta doente e responde quando o homem é homo representa as ervas e o dinheiro moeda corrente sem ele não tem religião. 

Xapanã = DOENÇAS COM FEBRE, DOENÇAS CANCER, FICADO, DOENÇAS 

NO CÚ, PULMÃO. 

Dono das doenças orixá que nos pune ou nos cura o único orixá que transforma as coisa boa e ruins responde pelo fígado, pulmões, e anus, dono da depressão, ele sempre nos mostrase vamos morrer ou não e o único de pode fazer a morte vira vida e vise e versa. 

Oxum = orixá do amor da família Dona dos úteros, ventres, ovários, dona dos seios, e coração, responde pelas mentiras junto com xangô ibeiji oxum ibeiji, pois ela que engano obá, oxum velha responde pela família e uniões com amor, orixá da família. 

Iemanjá = responde pela cabeça pensamentos e rumos. 

Responde: pelo cérebro saúde mental e ela responde com xangô por pressão alta ou baixa e com oxalá por pensamento ou perca de memória, dona dos rins responde com Xapanã por depressão profunda e nana com sapata por doença que levam a morte, 

orixá que nos mostra rumo quando estamos perdidos em nossos caminhos, único orixá que xangó escuta por causas de injustiças, ela representa advogada no espiritual. 

Oxalá

Responde pelos olhos, cabeça, crânios e pela paz interior único orixá que nos defende da morte, orixá do silencio tanto que as frentes dele é feita em silencio, orixá que nos mostra caminhos rumos e sabedoria para enfrentar as nossa vida sem guerra Rezas para se fazer em Casa

Segunda bara

Alupo meu Pai Bara que o senhor possa proporcionar ha todas as pessoas q fazem parte de alguma formada minha vida q elas nunca encontre caminhos e portas fechadas. e que o senhor sempre esteja acorrentando qualquer força adversária que venha impedir o progresso destas pessoas. 

Perdoe quantas vezes for necessário.. 

Terça, Xango, oya Que seja um ótima terça feira regida casal do dendê, Xango, Oya pedindo pelas boas movimentações que nunca nos falte o teto nem a comida nas nossas panelas... e rogando e agradecendo pelo ótimo equilíbrio e discernimento que seja um dia muito prospero de muito axé de movimento que a mãe Oya possa soprar com seus ventos qualquer intriga, fofoca e fortalecendo as alianças de boas amizades nos seus trabalhos e é claro no amor mas tudo com muita sabedoria do orixá Xangô que posso estar nos dando muito equilíbrio e estabilidade para que nossos passos sejam firmes e seguros.... 

Quarta, Xapanã, obá, oxalá, Ossanha: Mãe obá nos de o direcionamento da nossa vida. 

Pai Ossanha nos proporcione as ervas da sua mata para nossa cura material e espiritual que nunca nos falte a moeda corrente.. 

Pai xapanã que nos de o axé de renovação e seleção natural nos livrando das pessoas maldosas e falsas. 

Pai oxalá (moço) que o senhor tenha misericórdia dos nossos atos nos de sabedoria em nossa vida. 

Quinta ogum

Bom dia que nesta quinta feira seja de vitorias e de conquistas por que o pai Ogum é o orixá da guerra... 

E da lealdade... E obrigado meu pai por seu cavalo branco estar sempre de prontidão servindo de escudo que o senhor possa sempre estender seu axé sobre minha casa e meus filhos que eu lute e seja sempre 1 grande vendedor e que

possamos nos consagrar vencedores em nossos Odãns sem prejudicar ou difamar o próximo . 

Sexta Iemanjá, ode, otim, Bara Agelu, Que nunca falte a caça e a fartura nas nossas mesas e tudo que tenha de obscuro ou ilusão possam vir a tona obrigado pai Ode e mãe Otim. 

E nas águas da


















































































































































































































































































































































































