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OJUWONI BIT KAKU,
ORISA NIKO GBOHUN ASIKA!...
OLABIYI BABALOLA YAI (1939 - 2020)

Félix Ayoh’Omidire ® &d

Obafemi Awolowo University e Universidade Federal da Bahia

Gbénagbéna ti se tire tan
O ki séwo o gbénugbénu'!

The perception of tradition as iteration of individual and collective ori’s acts
based on choice in an infinite figure of contiguity is the inspiration behind the
often heard and seemingly oxymoronic statement by many a Yoruba artist:
“Our tradition is very modern™>

Olabiyi Babalola Yai, The Path is Open

abado, dia 5 de dezembro de 2020, uma hora da tarde (horario
de Exu), praticamente no meio da rua (conforme afirmou sua
filha maior que o acompanhava nas ultimas semanas da sua
vida), na encruzilhada da entrada do hospital das clinicas Centre
National Hospitalier et Universitaire Hubert Koutoukou Maga (CNHU),
em Cotonou, capital econdémica da Republica do Benim (antigo Daomé),
enquanto aguardava ser regulado para internamento na UTI para trata-
mento deum cancerna colunaeapostersidosubmetido aoteste obrigatorio
de covid-19, faleceu Olabiyi Babalola Joseph Yai, professor, poeta,

1 “O escultor ja terminou sua obra prima, o resto fica por conta dos criticos”. Provérbio
ioruba, simplesmente intitulado “Iba” (homenagem), usado por Olabiyi Yai na
abertura da conferéncia magna apresentada na abertura da exposicdo sobre a Arte
Toruba, no Metropolitan Museum, Nova York.

2 “A percepcdo da tradi¢do como sendo uma iteracdo dos atos individuais e coletivos
do ori (destino) baseados na escolha em uma figura infinita de contiguidade é a inspi-
racdo que fundamenta e justifica a declaragdo comum a vérios artistas iorubas quando
afirmam este aparente oximoro: ‘nossa tradi¢do é muito moderna’”. Olabiyi Babalola
Yai, The Path is Open, Duro Adeleke (org.), no prelo, p. 37.
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ensaista, critico literario, linguista, poliglota, embaixador e, sobretudo,
pan-africanista, humanista e defensor das causas mais profundas da
identidade negro-africana.

Biografia

Nasceu em Sabé, cidade ancestral ioruba cujo rei-fundador, Onisabe,
era contado como um dos sete netos de Oduduwa, heréi-fundador da
nacao iorubd, portanto irmdo carnal dos fundadores dos outros seis reinos
primordiais nascidos da primeira expansao da dinastia iorubé relatados no
mito da dispersdo que se teria produzido na mitica Ciipula de Ita Ajero.
O historiador-missionario ioruba Samuel Johnson deu os nomes dos demais
irmdos de Onisabe que participaram dessa ctupula primordial: Aldketu
(rei de Queto), QOrangiin (rei de I14), Onipép6 (rei de Popo), Oba (rei
de Benin), Oléwu (rei de Owu) e Oranmiyan (rei-fundador de Qy¢).?
Sabe, pronunciado Tchabé pelos autéctones, mas grafado como Savé pela
administracdo colonial francesa, era um reino importante localizado na
atual Republica do Benim (antigo Daomé) e pertencia ao grupo étnico
denominado como nago pelos vizinhos daomeanos, nome que viria a ser
aplicado a todos os povos ioruba-falantes na diaspora brasileira (nago).
Foi nesse importante reino nagd-ioruba que nasceu OQlabiyi
Babalola Yayi, em 12 de margo de 1939. O sobrenome Yayi, que em lingua
ioruba significa “aquele que possui ou ganhou (yd) muita honra (iyi)”,
foi grafado no cartério pelo escrivdo, obviamente um funcionario francés
da administracdo colonial, simplesmente como Yai na certiddo de nasci-
mento. Outro fato curioso ligado a biografia desse filho tinico de um dos
principes herdeiros mais cotados na época para ascender ao trono de Sabe*

3 Samuel Johnson, The History of the Yorubas: From the Earliest Time to the Beginning
of the British Protectorate, Londres: Routledge & Kegan Paul, 1921, pp. 7-8.

4 Seu pai, Akinla Alao Yayi, pertencia a dinastia Ifaa, enquanto sua mde, Ada Asunle
Kotchoni, era da linhagem Djalumon, ambos de Savé. Olabiyi era o filho tinico do
casal e, fato ainda mais insélito para a época, seu pai era monégamo.
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foi que, na hora de matricula-lo na escola colonial, sem poder apresentar sua
certiddo original, documento obrigatério para ingressar na escola, seu pai
teve que lhe arranjar um atestado assinado pelo administrador colonial
(commandant de cercle), que, por algum motivo inexplicavel, errou a data
de nascimento e atribuiu o0 ano de 1942 como o do nascimento de Qlabiyi.
Gracas a conversao de seus pais ao cristianismo, Qlabiyi Babalola
foi batizado com o nome de Joseph na igreja Metodista. Assim, ele ingressou
na escola fundamental de sua terra natal, Savé, com o nome completo
de Qlabiyi Babalola Joseph Yai. Em 1953, terminado o primeiro ciclo do
ensino basico colonial em Savé, teve que seguir para Porto Novo, capital da
colonia daomeana, onde foi matriculado no Colégio Victor Ballot, entdo
uma das pouquissimas escolas de ensino médio em toda a Africa Ocidental
Francesa (AOF) que, dois anos mais tarde (1955), seria promovida ao nivel
de um liceu, ao lado de trés outros liceus com os quais a administracao
colonial francesa dotaria toda a regido que cobria desde o Senegal até o
entdo Suddo francés, um vastissimo territério que hoje recobre mais de
16 paises. Apo6s a independéncia, em 1960, o Liceu Victor Ballot seria
rebatizado com o nome de um dos reis daomeanos que mais resistiu ao
dominio francés e até hoje mantém este glorioso nome: Lycée Béhanzin.

Formacado académica e ativismo estudantil

Olabiyi Babalpld concluiu o ensino médio no Liceu Béhanzin no
mesmo ano da independéncia do Daomé (1960) e, no ano seguinte,
seguiu para Dacar, onde ingressou no curso de Letras na Universidade
de Dacar, na época a tinica universidade de toda a AOF. Tendo se filiado
ao Partido Africano pela Independéncia (PAI) desde seus anos no Liceu
Béhanzin, o jovem Qlabiyi Babalola continuou esse ativismo estudantil na
Universidade de Dacar, ao filiar-se a Unido Geral dos Estudantes da Africa
Ocidental (UGEAO). Na qualidade de membro executivo desse grupo,
Qlabiyi Babalola ficaria encarregado de distribuir panfletos com contetido
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hostil ao primeiro presidente do Daomé, Hubert Maga (aquele mesmo que
deu nome ao hospital onde Qlabiyi Babalpla viria a falecer em 2020).

O ano era 1963, e o presidente daomeano estava fazendo uma visita
oficial ao Senegal a convite do entdo presidente senegalés, L.éopold Sédar
Senghor. O presidente Maga ndo teria gostado nada desse ato de subversao
praticado pelos jovens daomeanos e teria exigido de seu anfitrido um
castigo exemplar para os culpados. A policia senegalesa foi acionada e
prendeu Qlabiyi Babalola e alguns de suas camaradas. Purgaram trés meses
de cadeia no Senegal, apesar de terem tido como defensor o brilhante
advogado dr. Abdoulaye Wade, futuro presidente do Senegal (de 2000
a 2012). Quando Olabiyi Babalola Joseph Yai e seus camaradas souberam
que o presidente Maga havia conseguido junto ao governo senegalés uma
ordem de extradi¢do contra eles, fugiram da prisdo e, com ajuda de células
marxistas, conseguiram chegar no Mali, onde podiam pedir asilo politico
junto ao governo de Modibo Keita, que era simpatizante as causas marxistas
e dava protecdo, na mesma época, ao proprio fundador do Partido Africano
pela Independéncia (PAI), o senegalés Madjemout Diop, e seu colega Tidiane
Baidy Ly. Do Mali, Qlabiyi Babalola Yai e seus camaradas queriam tentar
entrar na Argélia de Frantz Fanon, que era considerada um territorio fértil
para as ideias revolucionarias e a luta contra a dominacao colonial. Porém,
as fronteiras entre a Africa Ocidental e aquela regido do Magreb encontrava-se
fechada devido a instabilidade politica e as ameacas de golpes de Estado que
jd comecavam a agitar as sociedades africanas recém-descolonizadas.

Conforme documenta o livro de Luiza Nascimento dos Reis,
Estudantes africanos e africanas no Brasil (anos 1960), antes do episodio
Hubert Maga, que ocasionou a Qlabiyi Babalola e seus camaradas a
amargura da prisdao em Dacar, seu ativismo no seio da UGEAO teria
causado ao jovem Qlabiyi a perda de outra oportunidade impar: a de fazer
parte do grupo de primeiros alunos africanos a estudarem no Brasil com
bolsa do Itamaraty.® De acordo com o relato oficial, Pedro Moacir Maia,

5 Luiza Nascimento dos Reis, Estudantes africanos e africanas no Brasil (anos 1960),
Recife: EQUFPE, 2021. Tive a grata satisfacdo de escrever o prefacio deste livro.
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o leitor brasileiro junto a Universidade de Dacar e encarregado da selecdao
de estudantes africanos a se beneficiarem da bolsa do governo brasileiro
representado pela Embaixada do Brasil em Dacar, teria incluido o nome
de Qlabiyi Babalola na relacdo dos cinco primeiro candidatos africanos.
Todos eram alunos que estavam prestes a concluir a licenciatura na
Universidade de Dacar e queriam fazer especializacio no Brasil.
Luiza dos Reis da a relagdo dos cinco estudantes como: Fato Aliou e Aby
Ba (Senegal), Benjamin Dogblé e Kofi Ew6 (Togo) e Joseph Yai (Daomé).
Infelizmente, a despeito da disposicdo manifestada por Jodo Alfredo,
entdo reitor da Universidade do Recife (hoje Universidade Federal de
Pernambuco), em acolher os estudantes africanos “desde que houvesse
bolsa”, o governo brasileiro, apesar de ser de esquerda (Jodo Goulart),
negou a bolsa a esses cinco estudantes, talvez devido a militancia do grupo
no meio estudantil.

De fato, a ditadura militar instalada logo em seguida no Brasil
ndo simpatizava muito com agitadores estudantis, conforme ficou
comprovado na recusa de bolsa e visto brasileiros para o professor
Benjamim Pinto Bull, refugiado da Guiné Bissau que ministrava o curso
de portugués para alunos ginasiais em Dacar na mesma época. Seja qual
for o real motivo da recusa da bolsa, ficou registrado que o Itamaraty
ndo aprovou a ida desses primeiros candidatos ao Brasil, apesar da
insisténcia do leitor Pedro Maia, responsavel pelo ensino de portugués
para alunos do curso de Civilizagdo e Literatura Latino-Americana na
Universidade de Dacar, que apontava o bom desempenho dos indicados.
Olabiyi Babalpla Yai sé viria a realizar mais tarde o sonho de conhecer
o Brasil, quando foi nomeado e enviado como primeiro professor de
intercambio pela Universidade de Ifé, onde ja era professor desde 1972,
para dar aulas de iorubda no Centro de Estudos Afro-Orientais da
Universidade Federal da Bahia (CEAO-UFBA), de 1975 a 1976.

Voltando a odisseia senegalesa, naquele ano de 1963, Qlabiyi
Babalolda Yai e seus colegas sairam do Mali mas ndo conseguiram
chegar na Argélia, que era seu objetivo. No entanto, conseguiram chegar
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até Paris, na Franga, contando sempre com a ajuda das redes marxistas
do PAI na época. Em Paris, QOlabiyi Babalolad Yai teve que sobreviver
nos primeiros tempos fazendo biscates. Mas com o golpe de Estado que
acabou tirando do poder o presidente Hubert Maga no Daomé, Qlabiyi
e seus camaradas daomeanos podiam candidatar-se oficialmente a uma
bolsa na Franga, ja que ndo eram mais procurados pela justica de seu pais.
Com direito a uma escolha entre bolsa do Fundo de Ajuda e Cooperagao
Francéfona (FAC) e bolsa oferecida pelo governo do Daomé a seus
estudantes na Francga, o jovem Qlabiyi Babalolé preferiu a bolsa do FAC,
pois ainda tinha receios pela situacao politica do Daomé.

Foi assim que Qlabiyi Babalola Yai completou a licenciatura na
parisiense Universidade de Sorbonne. Além da licenciatura em Letras
concluida em 1964, ele obteve ainda um diploma de estudos de Linguistica
(Certificat d’Etudes Supérieures de Linguistique Général) no ano seguinte,
aos 26 anos. Aolongo de seus estudos na Sorbonne, continuou como membro
ativo e militante tanto da Associacdo dos Estudantes do Daomé (AED),
como da Federacio dos Estudantes da Africa Negra na Franca (FEANF),
da qual chegou a ser eleito vice-presidente, em 1966. Como aluno de
Letras, ele se interessou pela lingua espanhola e matriculou-se no Instituto
de Altos Estudos Latino-Americanos em Paris, onde conheceu varios
escritores hispano-falantes e se familiarizou com suas obras, a exemplo
do poeta afro-cubano Nicolas Guillén e do escritor mexicano Carlos
Fuentes. A partir dai, comecou a nutrir um afeto especial pelas causas
afro-latino-americanas. Em 1965, teve a oportunidade de uma primeira
viagem a Cuba como membro da delegacdo da FEANF. Tinha naquela
época a ambigdo de seguir seus estudos naquele pais, mas ndo conseguiu
a bolsa necessaria devido, mais uma vez, a seu ativismo estudantil —
mas desta vez por dissidéncia dentro da prépria esquerda, pois a FEANF
era vista pelos cubanos como pertencente a um ramo cada vez mais simpa-
tizante do modelo chinés e, portanto, afastado do marxismo cultivado
na ilha. Com a impossibilidade de ganhar uma bolsa em Cuba, Qlabiyi
Babalpla Yai teve que desistir do seu sonho de elaborar uma tese sobre as
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influéncias da lingua e cultura ioruba na construcdo da identidade cubana.
Esse desejo se concretizou anos mais tarde, com a publicagdao de um artigo
intitulado “Influences Yoruba dans la poésie cubaine: Nicolas Guillén et la
tradition poétique Yoruba” (as obras de Qlabiyi Babalola Yai estdo regis-
tradas ao final desta homenagem).

De volta a Paris, Qlabiyi Babalpla Yai quis cursar o doutorado e,
de fato, conseguiu inicialmente uma bolsa para tanto. Mas a adminis-
tracdo da bolsa exigia que aplicasse sua pesquisa na area da linguistica
francesa, enquanto a ele sé interessava pesquisar as linguas africanas,
sobretudo o iorub4, sua lingua materna. A intencao dele era desenvolver
um projeto para o ensino das linguas africanas nas escolas da Africa desco-
lonizada, onde imperava desde a época colonial o curriculo que proibia a
introducdo das linguas nativas no ensino. Quando Qlabiyi Babalola Yai
viu que a agéncia de fomento que financiava seu doutorado ndo cederia
a sua determinacdo de pesquisar linguas africanas, teve que renunciar a
bolsa e regressar ao Daomé em 1967.

De volta a seu pais, ensinou por algum tempo no Liceu Béhanzin,
onde fora aluno de 1953 a 1960, mas logo conseguiu uma bolsa de estudos
para cursar linguistica aplicada na Universidade de Ibadan, na Nigéria,
que era reconhecida na época como a maior referéncia mundial na
linguistica iorub4, contando com a presenca de grandes pesquisadores,
como o professor estadunidense Robert G. Armstrong e o linguista ioruba
Ayo Bamgbose. O diploma superior em linguistica ioruba conquistado
naquela conceituada universidade fez com que Olabiyi Babalold Yai
obtivesse com facilidade o cargo de professor na recém-criada
Universidade do Daomé, em Cotonou (futura Universidade de Abomey-
Calavi), em 1970, aos 31 anos de idade. Com este cargo, ele podia seguir
sua paixdo de pesquisador das linguas africanas, e desde aquele momento
comecgou a participar de conferéncias e encontros da Organizacdo das
NagoOes Unidas para a Educacdo, a Ciéncia e a Cultura (Unesco) sobre a
tematica das linguas africanas em diversos pontos da Africa — Yaoundé,
Bamako, Dar es Salaam, Conacri etc. — onde se discutia o processo de
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padronizacdo das linguas africanas e seu uso como lingua de instrucdo
escolar nas ex-colonias francesas.

Em 1972, QOlabiyi Babalola Yai fez concurso e foi aprovado para
ensinar na recém-criada Universidade de Lagos, onde foi trabalhar ao lado
de seus antigos colegas do curso de iorubd e da linguistica na Universidade
de Ibadan, tais como Wande Abimbola e Akinwunmi Isola, com os quais
manteve amizade até o fim da vida. Essa amizade levou o trio a seguir
juntos para a Universidade de Ifé, em 1973-1974, quando Wande Abimbola
aceitou dirigir o departamento de linguas africanas do entdo Instituto de
Estudos Africanos. Nesse departamento ja se encontravam outros grandes
intelectuais iorubdas, como o musico Akin Euba, os historiadores Akiwowo
e Adeagbo Akinjogbin, o dramaturgo Ola Rotimi e o poeta-ativista Wole
Soyinka, que viria a se tornar o primeiro negro a ganhar o Prémio Nobel
de Literatura, em 1986.

Olabiyi Babalola Yai permaneceria na Universidade de Ile-Ifé
(futura Universidade Obafemi Awolowo) na Nigéria, onde chegaria
ao topo da carreira académica ao ser promovido a professor titular
de linguas africanas, em 1983, quando tinha 44 anos. Também foi
dele a iniciativa de criar, na mesma época, o atual Instituto de
Estudos Culturais, sucessor do antigo Instituto de Estudos Africanos,
da Universidade de Ifé, que fora extinto para dar espago a cinco depar-
tamentos, nomeadamente Lingua e Cultura loruba, Artes Dramaticas,
Histéria e Arqueologia, Belas Artes e Musica. Qlabiyi Babalpla Yai
dirigiu o novo Instituto de Estudos Culturais durante quatro anos e
foi responsavel por definir a vocacdo que hoje possui o Ilé-Iriinmolé
(Casa das Divindades), como ficou mundialmente conhecido esse
Instituto, que ao longo das tultimas quatro décadas tem ocupado um
lugar de destaque na area da documentacdo, preservacdo, ensino e
pesquisa dos diversos aspectos da cultura iorubd e africana em geral,
com énfase na pesquisas da histéria ioruba e forte investimento nos
métodos cientificos da arqueologia, museologia, além da integracdo
dos saberes ancestrais através de um intenso dialogo entre a academia
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e os intelectuais orgdnicos detentores do saber comunitario, atuando
em instituicdes milenares. Trata-se dos oba (reis) e ijoyé (ministros
conselheiros), oldyé ebora (altos sacerdotes dos 401 orixas do pantedo
iorubano), aworas e eléguns (sacerdotes iads e rodantes), além de outros
mestres do saber tradicional tais como poetas dos diversos géneros
da oralitura ioruba (akéwi, apalo, onijald, oldrin, olgjé e babaldwo,
etc.), assim como escritores, escultores, ayan (mestres dos tambores
falantes) e outros detentores das ciéncias e tecnologias tradicionais para
a fundicdo de ferro, ouro, bronze e corais.

Gracas a visdao de Qlabiyi Babalola Yai, o Ilé-Irinmolée é hoje
o maior centro de referéncia mundial em assuntos da cultura ioruba,
recebendo solicitacdes de estudiosos e pesquisadores do mundo inteiro
para realizar estdgios de pesquisa aprofundada em diversos aspectos da
rica epistemologia e vivéncia ioruba-africana.

Como ja foi frisado anteriormente, seu espirito inquisitivo e sua
paixdo pela defesa das linguas, literaturas, identidade e culturas africanas
fizeram dele um avido leitor, um critico perspicaz e um combatente tenaz
pelas linguas e culturas do seu povo iorubd e dos demais povos africanos.
Poliglota incomparavel, Qlabiyi Babalol4 Yai falava fluentemente meia
dizia de linguas africanas, entre elas o ioruba (tanto a sua versdo padro-
nizada como um punhado de dialetos nagds mais usados no Daomé,
tais como ketu, idaissa e sabé), fon, mahi, adja e gun, linguas essas faladas
na vasta regido que vai desde Badagry, na Nigéria, a Aneho e Lomé,
no Togo. Além disso, ele falava fluentemente varias linguas europeias,
como francés, inglés, espanhol e portugués.

Em 1988, Qlabiyi Babalold Yai aceitou a posicdo de professor
visitante na Universidade da Florida, nos Estados Unidos, onde perma-
neceria até 1998 como diretor do Departamento de Linguas e Literaturas
Africanas e Asiaticas. Ele ainda passou um ano como professor visitante
na Universidade Kokugakuin, em Tdquio, de 1997 a 1998, antes de ser
nomeado Embaixador e Delegado Permanente da Reptblica do Benim
junto a Unesco pelo entdo presidente daomeano, Mathieu Kerekou.
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Diplomacia cultural na Unesco

Na Unesco, Olabiyi Babalpld Yai teve uma carreira brilhante,
marcada por uma influéncia nunca dantes vivida por um diplomata
africano no seio dessa instituicdo de promocdo cultural mundial.
Serviu em varias capacidades dentro dessa organizacdo. Foi membro da
Comissdo do Patrimonio Mundial, do Comité do Fundo Internacional
pela Promocédo da Cultura (FIPC), do Comité Cientifico Internacional do
Projeto Rota dos Escravos, e membro do juri para a designacao das obras-
-primas do patrimonio oral e intangivel. Qlabiyi Babalpla Yai foi também
membro dos juris para os prémios Melina Mercouri e Simén Bolivar,
atribuidos a obras do patrim6nio latino-americano, além de ter atuado
no seio da Comissao do Fundo Africano para o Patrimdnio Mundial
(AWHFD, na sigla em inglés). Ja no topo da sua carreira diplomatica,
QOlabiyi Babalold Yai presidiu diversas comissdes da Unesco, como a
Comissdo G77 da Cultura, a Comissdo IV (Cultura) da 32* Sessdo da
Assembleia Geral da Unesco (2003) e foi vice-presidente do Conselho
Executivo da Unesco (2001-2003).

Durante os dezoito anos que permaneceu na Unesco, Qlabiyi
Babalpla Yai foi um defensor absoluto do patriménio oral e intangivel
das populagoes africanas e afro-diaspéricas. Teve a grata oportunidade de
trabalhar ao lado de outros adeptos e defensores da diplomacia cultural,
tanto dentro como fora da Unesco, para promover os interesses das linguas,
culturas, monumentos materiais e imateriais das populacdes da Africa
e da diaspora africana. Qlabiyi Babalold Yai participou ativamente na
concepcao do monumental projeto da Histéria Geral da Africa (volumes I
a VIII) e insistiu na edicdo de um volume especial (volume IX) dedicado
a diaspora africana nas Ameéricas, livro que neste momento encontra-se no
prelo. E digno de nota que durante os anos de intensa diplomacia cultural
de Qlabiyi Babalola Yai e seus correligionarios e colaboradores da Unesco,
vérias manifestacdes culturais da Africa e da diaspora africana foram
inscritas na lista de Patriménio da Humanidade daquele 6rgdo, como o
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sistema oracular de Ifa e seus derivados (Erindinlogtin, Afa, Agbigba),
0 samba brasileiro e muitos outros monumentos materiais e intangiveis,
como o Osun Osogbo Grove (bosque sagrado de Oxum, em Osogbo).

Por unanimidade, seus antigos colegas da Unesco elegeram
QOlabiyi Babalpld Yai como o “icone da familia africana”, conforme
aponta o diplomata angolano Sita José nas homenagens postumas a
Olabiyi Babalold Yai. Isso porque, conforme afirma outro diplomata,
desta vez o congolés Eloundou Assomo, todos os diplomatas africanos
na Unesco deviam a OQlabiyi Babalold Yai “o orgulho de sermos
africanos e de poder contribuir e adicionar nossa pedra ao edificio da
UNESCOQO?”. De fato, ele chegou a ser comparado ao imortal Aimé Césaire,
maior icone do movimento cultural Négritude, por outro diplomata
africano, Justin Ahanhanzo, que fez para ele uma belissima homenagem
postuma que ora traduzimos: “Acima de tudo e além de seus inume-
raveis titulos e distin¢des, o embaixador, o professor, o ‘Mais velho’,
o amigo, o AFRICANO YAI [...], o que nos ligava todos a ele era seu
fogo intelectual inextinguivel, que ele colocava como paixdo a servico da
Africa para reconquistar sua dignidade desrespeitada, a cultura do nosso
continente como origem da Humanidade, o lugar das nossas linguas no
ensino e na educacdo, nossa cultura com suas antiguidades classicas,
mas também nossa cultura popular, aquela que o povo compartilha e vive
no dia a dia, seu compromisso intelectual marcado pela sua recusa radical
da injustica e de qualquer preconceito, sobretudo nas esferas onde tais
direitos deveriam estar mais protegidos e promovidos”.

Wole Soyinka, o escritor-ativista-mor ioruba-nigeriano, resume
numa frase carregada, mas ndo menos poética, o alcance irrepreensivel do
fogo e da paixdo que moviam Qlabiyi Babalpla Yai a dedicar a vida toda
a defesa dos valores culturais da Africa e da didspora: “Qlabiyi Yai era
sempre apaixonado por assuntos da raga e da nagao, sua paixao as vezes
o levando ao desespero”. Quem quiser saber do alcance desse desespero
precisa ler as memarias do préprio Wole Soyinka, You Must Set Forth
at Dawn, publicada em 2006, nas quais o grande dramaturgo contou o
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episédio do resgate falhado da famosa escultura Ori Oldkun, a Cabeca
de Olokun, emblema, cartdo postal e eterna logomarca da cultura ioruba.
O prémio Nobel contou na referida meméria a epopeia que levou o duo
Olabiyi Babalola Yai e Wole Soyinka a empreender uma missao impossivel,
em terras baianas, para recuperar esse icone-mor ioruba supostamente
avistado na casa do famoso artista Carybé. Numa missdo mirabolante
descrita por Soyinka, de cujo planejamento Yai foi a peca principal,
o0 duo conseguiu de fato “recuperar” uma peca da casa de Carybé, que ndo
passava de uma cépia da reliquia ioruba comprada na loja de souvenires
do British Museum, que guarda até hoje o original. Sem duivida alguma,
Olabiyi Babalolad Yai era um africano movido pelo mais nobre amor e
paixdo a cometer os atos mais desesperados em defesa dos valores éticos,
estéticos e epistemologicos negro-africanos na esfera global.®

Oriki’
Kare o Qlabiyi Babalold t6 Yayi ~ Te satido carinhosamente, Olabiyi...
Omo Ojiawoni-bii-kakd, descendente de Ojuwoni-bii-kaku...

Orisa niko gbéhun asika!®

6  Wole Soyinka, You Must Set Forth at Dawn: A Memoir, Nova York: Random House,
2006, pp. 454-465.

7  Este oriki é de minha autoria. Oriki é um género literario ioruba-africano que serve
acima de tudo para saudar (ki) o ori (cabeca, destino, personalidade) de um individuo,
um rei, um reino, ou um clad familiar. O objetivo primordial é elucidar a grandeza
da pessoa assim homenageada com trechos estilizados de sua histéria e a proeza de
sua linhagem. Para uma abordagem detalhada dos diversos subgéneros desta arte
poética da oralidade ioruba, ver, entre outros, a obra de Adeboye Babalola, Awon
Oriki Orile Merindinlégtin, Ikeja: Longman Nigeria Plc., 2001, e o capitulo V da
minha obra, intitulado “Oralitura em textos poéticos yorubanos II: Oriki”, in Félix
Ayoh’Omidire, YoruBaianidade: Oralitura e matriz epistémica nagbé na constru¢do
de uma identidade afro-cultural nas Américas, Salvador: Segundo Selo, 2020.

8  Este trecho do oriki familiar de Olabiyi Yai: Ojuwoni bii kdku, Orisa niko ghéhiin
asikd (os olhos inimigos desejam ver a gente morta, mas o orixa ndo permite que
seus desejos sejam realizados) é uma referéncia a pertenca de QOlabiyi Yai a realeza
do reino ancestral de Sabé. Por isso foi escolhido como titulo desta homenagem para
marcar a nobreza do homenageado.
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Alabi Adégydp, Omobglénlé

Atayéro-bi-agogo,
Iwo lomo Onisabe Qpara.

Omo aldgogo ide

Qlasopé Oyelaran oluku re ti
péri oro

nijé té gbo pé baba ti réle

O pé:

“T00, Oniresé re ti pagba ti

Ko fin in mé o!
Sugbon éyi té o ti fin

Kolée paré ni gbogbo il¢ t6 o
fese te
Nilé, 16ko, 16do

Nibadan, nifé Ooye (tée) dé
Ife Ana

Ni Oké Okun: Erékusu Kuba,
Ni Bahia Basii, ni Saigon,
T6 fi dé Otawa,

Ka t6 6 wa a pé Amérika
Wosintin,

ati Ile Faasé

T6 o gbé 16din gbooro”

Alabi Eyo!

Alabi Adéeéyo, vocé que nasceu
para ser rei
seu destino é melhorar este mundo

vocé é descendente do primeiro
rei de Sabé

aquele que bebia de um sino
de bronze

Seu amigo Ol4sopé Oyelaran ja
diz tudo
no dia que soube da sua morte

“Pronto Olabiyi! agora que vocé
chegou a seu

ponto final nessa trajetdria da vida

ficam para a posteridade suas
proezas

e a sua gigantesca impressao digital

deixada em diversos pontos do
mundo

desde Ibadan, a Ile-Ife até Ife-Ana
no Togo

desde a Europa até a ilha de Cuba
na Bahia como em Saigon

até mesmo Ottawa no Canada
sem falar dos Estados Unidos

e da Franca
onde morou por longos anos”

O incomparével Alabi®

9  Alabi era 0 nome-oriki de Qlabiyi Babalola Yai. O género de nome-oriki (oriki abiso)
é mais um dos subgéneros de oriki na tradicdo iorub4. Costuma ser usado de forma
carinhosa pelos pais para apostrofar os filhos. Para uma discussdo pormenorizada
desse subgénero, ver a licio V (Eké kartin in) em Félix Ayoh’Omidire, Eké Dara!
Curso basico da lingua e cultura yorub4, Salvador: Segundo Selo, 2021, v. 2.
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Ibi téo ba wa il¢ e re ni o!

Ma jokun, k6o ma si jékolo!
Ohun rere ti won ba nje 1ajulé
orun

Nio maa bawonje!

Alabi omo ola 0!

Wandé Abimbolé nse 1ééde
léyin re o,

Oglinwéndé Is60bon,

Araké ode addgbd!"

Kabengele naa nse 1ééde 1éyin
re

Omo Munanga t6 fi Basii
sebuighé

Ijaola Asiwaju nse 1ééde 1éyin
re o,

Imulg Elisée Ajayi, omo baba
ti njé Sounmonni,

Soyinka nse 1ééde 1éyin re o
Ogb6l6gbo ajijaalg!

Gbogbo Afirika lo nse 1ééde
léyin re

Atar{ iwa, omo ola

Iwo 1oré Oglinwéndé

onde quer que esteja agora
que a terra lhe seja propicia

ndo coma coisas imundas no além

pois vocé merece o manjar divino
dos ancestrais

O nobre Alabi
Seu amigo Wande Abimbola esta
chorando sua

morte e lamentando seu
desaparecimento

Kabenguele também lamenta sua
morte

filho de Munanga que fixou
residéncia
no Brasil

idem para seu amigo Ijaola Asiwaju

e o seu amigo de peito, Elisée Ajayi
Soumonni

Soyinka também sente sua falta
aquele militante intrépido

alias é todo o continente africano
que sente sua falta

O nobre Atarf Twatt

Vocé era amigo de Oglinwandé

10 Tamanha é a beleza do género de oriki que o poeta ainda se permite saudar com outro
oriki cada um dos amigos do homenageado. Assim, aparece um oriki dentro do oriki,
como se vé aqui no oriki de Wande Abimbola citado nestas duas linhas: Ogunwande

isoobon! Araké ode adiigho!

11 Atari iwa é outra chave importante do oriki da linhagem real de Olabiyi Yai.

Afro-Asia, n. 65 (2022), pp. 649-670

| 662



Iwo kannaan nimulg
Akinwandé

Abdjo t6 0 se sojo

Titi t6 o fi teri gbaso

B6 o ti ngbija ede

Lo ngbe tasa,

Bée 16 tan nsiké Irunmole

Pélu itara

Béo ddrun o sorun un re

Kéo bawa ki Deoscoéredes
Maximiliano dos Santos

Mestre Didi omp iyal6dsa
Ostinmiiyiwa
Alapini nilé Asipa

K6 o ki Abdias Nascimento,

oré re nif¢ aladan an nijési,
Ké o ki oluku re Akinwunmi
Isola,

Ordjidé omo o won 1Ajibode
K6 o ki Alagha Adebdye
Faléti,

Ode adaba nil¢ Tbadan,

K6 o bawa ki kabiyesi

e também de Akinwandé!?

talvez seja por isso que vocé nunca
desistia de nada

nem abandonou seus principios até
a morte

defendia com unha e garra as
linguas africanas

como também as culturas de seu
povo querido

e nunca desprezava a causa dos
encantados

Descanse em paz

mande nosso abraco a Deoscoredes
Mestre Didi, filho de Oxum Muiwa

Alapini do terreiro Axipa

ndo esqueca de saudar Abdias
Nascimento

seu companheiro de luta em Ile-Ifé
mande um abraco a Akinwumi Isola

outro companheiro dos dias de Ifé
mande nosso saudoso abrago para

Adebayo Faleti, seu amigo de
Ibadan

mande também nossos respeitos para

12 O nome completo de Wande Abimbola é Ogiinwandé (Ogtin veio me procurar),
enquanto o nome completo de Wole Soyinka é Oluwole Akinwande (a proeza,
a coragem veio me procurar).
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Okunadé Sijuwadé oré re Qoni
ana

Oltibuse Eri Ogun

Ebiti kimo giri!

Alabi ddkun m¢ gbagbé o!
Ko o ki Alakétu ana
Adiré Adétutu,

K6 o ki Zumbi,

K6 o si ki Dandara
O pé isé ti won fiile

Nni gbogbo wa nmu 1 gbo
kiri!

O digba o Alabi Eyo!
Déakun méa gbagbé eyin o
Alabi Atayéro

Okii olémo ki i stin
Atawon t6 o bi,

Atawon t6 6 ya

K6 o teyin,

ké o si tinwaju se finwon!

Orin'?

O digbéré o!
/:X,sunt,(‘)nél 1ékin oge!
Alabi o digbéré!
Asuntona 1ékiin oge!

Okunade Sijuwade, antigo rei de Ifé

seu poderosissimo amigo,
na intimidade dos orixas

Por favor Alabi, ndo deixe de
saudar o antigo rei Alaketu

Adiro Adetutu, que foi seu amigo
Mande lembrancas nossas para
Zumbi,

e para Dandara

Diga para eles que estamos
empenhados

em dar continuidade ao projeto por
eles iniciado

Adeus Alabi

Por favor ndo se esqueca de cuidar
de suas descendéncias

pois o ancestral que deixou
descendéncias

nunca dorme sem cuidar dos filhos
tanto aqueles que vocé mesmo gerou
como aqueles em que vier a
reencarnar-se

proteja sempre a todos eles!

13 Durante uma performance de oriki, € comum o poeta entoar uma cangao para reforcar
0s sentimentos e animar o seu publico. A can¢do “O digbéré” aqui serve para se
despedir do defunto, afirmando para ele que sua meméria serd guardada para sempre.
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O digbéré o!
Asuntona I¢kiin oge!
Babalola o digbéré o!
Asuntona 1ékiin oge!
O digbéré!

Asuntona 1ékiin oge!
Qlébiyi o digbéré o!
Asuntona 1ékiin oge!
O digbéré!

Asuntona 1ékiin oge!

Ile-Ifé, 6 de outubro de 2021

Relacao das publicacoes de Qlabiyi Babalola Yai'

Livros

Prelo

Prelo

2008

1996

1983

1970
1970

Fagunwa Memorial Lecture: 2012: Awon Onkowe Ibatan
Fagunwa Lehin Odi.

The Path is Open: Essays in African Culture and Criticism, Ibadan
(editado por Duro Adeleke).

Africa, African Diaspora and the Prospect of Global Cultural
Dialogue, Nova Delhi: India International Centre (occasional
publication, 2) e&.

Yoruba-English, English-Yoruba Concise Dictionary, Nova York:
Hippocrene Book.

Elementos para uma promog¢do das linguas nacionais em
Mogambique, Paris: Unesco &.

Grammaire elémentaire de la langue Fon, Paris: Unesco.

Textes de tradition orale Fon, Paris: Unesco.

14 Esta lista, incompleta, foi baseada na ultima versao atualizada do curriculo assinado pelo
proprio Olabiyi Yai, em 2019, com pequenos ajustes feitos pelos editores da Afro-Asia.
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http://iicdelhi.in/sites/default/files/2020-11/OP_No_2.pdf
https://unesdoc.unesco.org/ark:/48223/pf0000056984
https://unesdoc.unesco.org/ark:/48223/pf0000056984.

Capitulos em livros

2012

2009

2008

2004

2001

2001

2001

“African Diaspora Concepts and Practice of the Nation and
Their Implication in the Modern World” in Tunde Babawale,
Akin Alao, Tony Onwumati e Adelaja Odukoya (orgs.),
Multiculturalism and the Prospects for Africa and African
Diaspora Development (Lagos: Centre for Black and African Arts
and Civilization), v. 1, cap. 1. (versdo aumentada e atualizada do
texto publicado em 2001).

“Hommage a Césaire” in Annick Thébia-Melsan (org.), Aimé
Cesaire, le legs (Paris: Argol), pp. 312-320.

“Yoruba Religion and Globalization” in J. Olupona e T. Rey
(orgs.), Orisa Devotion as World Religion: The Globalization
of Yorubd Religious Culture (Madison: University of Wisconsin
Press), pp. 233-246.

“Religién y nacién multicultural, un paradigma del Africa
precolonial” in Jaime Arocha (org.), Utopia para los excluidos:
el multiculturalismo en Africa y América Latina (Bogoté: Facultad
de Ciencias Humanas), pp. 79-89 .

“Supervivencias y dinamismo de las culturas africanas en las
Américas” in Doudou Diéne (org.), De la cadena al vinculo:
unavisiénde la trata de esclavos (Paris: UNESCO), pp. 344-356 2.

“Authenticity and integrity in African languages: approaches
to establish a body of thought” in Galia Saouma-Forero (org.),
Authenticity and integrity in an African context - L’authenticité
et lintégrité dans un contexte africain, Expert Meeting,
Great Zimbabwe, Zimbabwe, 26-29 May 2000 (Paris: Unesco),
pp. 62-64 .

“African Diasporan Concepts and Practice of the Nation and
Their Implications in the Modern World” in Sheila Walker (org.),
African Roots/American Cultures: Africa in the Creation of the
Americas (Lanham: Rowman & Littlefield), pp. 244-255 &.
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https://repositorio.unal.edu.co/handle/unal/3136
https://unesdoc.unesco.org/ark:/48223/pf0000125359_spa
https://unesdoc.unesco.org/ark:/48223/pf0000122598
https://archive.org/details/africanrootsamer0000unse

2001

2000

1994

1993

1992

1989

1986

1985

1985

“The Identity, Contributions, and Ideology of the Aguda
(Afro-Brazilians) of the Gulf of Benin: A Reinterpretation”
in Kristin Mann e Edna Bay (orgs.), Rethinking the African
Diaspora: The Making of a Black Atlantic World in the Bight of
Benin and Brazil (Londres: Frank Cass), pp. 72-82 @.

“Texts of Enslavement: Fon and Yoruba Vocabularies from Eighteenth-
and Nineteenth-Century Brazil” in Paul Lovejoy (org.), Identity in
the Shadow of Slavery (Londres: Bloomsbury), pp. 109-112.

“In Praise of Metonymy: The Concepts of ‘Tradition’ and
‘Creativity’ in the Transmission of Yoruba Artistry over Time and
Space” in Rowland Abiodun, Henry J. Drewal e John Pemberton I11
(orgs.), The Yoruba Artist: New Theoretical Perspectives on African
Arts (Washington: Smithsonian Institution Press), pp. 107-115.

“From Vodun to Mawu: Monotheism and History in the Fon Cultural
Area” in Jean-Paul Chrétien et al. (orgs.), L’invention religieuse en
Afrique: Histoire et religion en Afrique noire (Paris: Karthala).

“Religious Dialogue, Peace and the Responsibility of the
Translator: Some West African Examples” in J. K. Olupona (org.),
Religion and Peace in Multi-Faith Nigeria (Ife: University of Ife
Press), pp. 133-146.

“Issues in Oral Poetry: Criticism, Teaching and Translation” in
Karin Barber and P. F. de Moraes Farias (orgs.), Discourse and its
Disguises: The Interpretation of African Oral Texts (Birmingham:
University of Birmingham), pp. 59-69.

“Issues in Oral Poetry: Criticism, Teaching and Translation” in
Simon Battestini (org.), Developments in Linguistics and Semiotics
Language Teaching and Learning Communication across Cultures
(Washington, DC: Georgetown University Press), pp. 91-106 .

“Apports culturels des Noirs de la diaspora aux cultures du Benin
et du Togo” in African Cultures: The Cultural Contributions of
the Blacks of the Diaspora to Africa (Paris: Unesco), pp. 381-402.

“La promotion des langues nationales dans la sous-région
comprenant le Bénin, le Niger le Nigéria et le Togo: pratiques,
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https://doi.org/10.4324/9781315039961
https://repository.library.georgetown.edu/handle/10822/555479

1984

1981

1976

1976

1975

1975

problémes, stratégie” in La Définition d’une stratégie relative a la
promotion des langues africaines (Paris: Unesco), pp. 340-359 &.

“African Ethnonymyand Toponymy: Reflectionson Decolonization”
in African Ethnonyms and Toponyms (Paris: Unesco), pp. 39-50 2.

“L’enjeu du Sycretisme” in Wande Abimbola (org.), Proceedings
of the First World Conference of the Orisa Tradition and Culture
(Ife: University of Ife, 1981), pp. 58-74.

“Influence yoruba dans la poésie cubaine: Nicolas Guillén et la
tradition poétique Yoruba” in Actes du XLII Congres International
des Americanistes (Paris: CNRS, 1976), v. VI, pp. 641-658.

“Langues et politiques de langues en Afrique Noire: Le cas
dahoméen” in Alfa Sow (org.), Langues et politiques de langues
en Afrique Noire (Paris: Nubia; Unesco), pp. 241-250.

“Language and Education in Dahomey” in Ayo Bamgbose (org.),
Mother Tongue Education: the West African Experience (Paris:
Unesco, 1975), pp. 63-82.

“Oral Literature among the Yoruba-Speaking People of Central

Dahomey” in Wande Abimbola (org.), Yoruba Oral Tradition
(Ibadan: University of Ibadan Press, 1975), pp. 599-629.

Artigos em revistas cientificas

2004

2002

2000

1999

com Sidney Littlefield Kasfir, “Authenticity and Diaspora”,
Museum International, v. 56, n. 1-2, pp. 190-197 &.

“The Path Is Open: Herskovits Legacy in African Narrative
Analysis and Beyond”, Didlogos: Revista Electrénica de Historia,
v.3,n. 1, pp. 1-31 &.

“Seuils pour repenser la traduction des poésies orales africaines”,,
Anglophonia/Caliban: French Journal of English Studies, n. 7,
pp. 225-237 @.

“Tradition and the Yoruba Artist”, African Arts, v. 32, n. 1,
pp- 32-93 @.
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1999

1993

1992

1992

1986

1985

1982

1978

1978

1978

1977

1977

1977

“The Path Is Open: The Legacy of Melville and Frances
Herskovits in African Oral Narrative Analysis”, Research in
African Literatures, v. 30, n. 2, pp. 1-16 &2.

“In Praise of Metonymy: The Concepts of ‘Tradition’ and
‘Creativity’ in the Transmission of Yoruba Artistry Over Time and
Space”, Research in African Literatures, v. 24, n. 2, pp. 29-37 2.

“Religious Dialogue, Peace and the Responsibility of the
Translator: Some West African Examples”, Research in Yoruba
Language and Literatures, v. 1, n. 1, pp. 38-50.

“From Vodun to Mawu: Monotheism and History in the Fon
Cultural Area”, SAPINA: Bulletin of the Society for African
Philosophy in America, n. 4, pp. 10-29.

“Towards a New Poetics of Oral Poetry in Africa”, IFE: Annals of
the Institute of Cultural Studies, n. 1, pp. 40-55.

“Poésie orale: Quelle poétique?”, Bulletin des Etudes Africaines,
pp. 107-123.

“On Fundamental Issues in African Oral Literature”, ISALA:
Ife Studies in African Literatures and the Arts, n. 1, pp. 4-17.

“Théorie et pratique en philosophie africaine : Misére de la philo-
sophie speculative”, Présence Africaine, n. 108, pp. 65-91 &.

“Antonio Vieira, poéte noir Brésilien”, Présence Africaine,
n. 105-106, pp. 250-257 .

“Théorie et Pratique En Philosophie Africaine : Misére de La
Philosophie Spéculative (Critique de P. Hountondji, M. Towa et
Autres).” Présence Africaine, n. 108, pp. 65-91 e&.

“Some Structural Aspects of Yoruba Alo Apamo (Riddles)”,
Seminar Series, v. 1, pp. 419-462.

“Theory and Practice in African Philosophy: the Poverty of
Speculative Philosophy”, Second Order: An African Journal of
Philosophy, v. 6, n. 2 (Ifé, 1977), pp. 3-20.

“Alguns aspectos da influéncia das culturas nigerianas no Brazil”,
Cultura, n. esp., pp. 94-100.
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