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con “incidencia argumental” me parece
aceptable en lineas generales, aunque esto
es comun a las palabras en cuya formacion
participan preposiciones. Co- se puede lla-
mar “marcador cooperativo” ¢ inter- “mar-
cador reciproco”, correspondiendo en
general al valor de preposiciones, mientras
que auto- no puede ser un “marcador refle-
xivo”. Sin embargo, la “incidencia argu-
mental” no es su denominador comun.
Mas que todo lo demas, la logica del razo-
namiento no pudo convencerme.

Jens Liidtke
Universitdt Heidelberg

Jesas Fuentes Guerra/Armin Schwe-
gler: Lengua y ritos del Palo Monte
Mayombe: dioses cubanos y sus fuentes
africanas. Madrid/Frankfurt:Iberoa-
mericana/Vervuert 2005. 258 paginas.
ISBN 3-86527-153-7 (Vervuert)/ISBN
84-8489-143-7 (Iberoamericana).

Dentro de la lingiiistica afrohispanica,
Cuba goza de una condicion especial.
Ademis de ser el pais hispanoamericano
que recibid la mayor cantidad de esclavos
africanos durante el periodo esclavista
(mas de un millon), es la tinica nacidon en
que quedan importantes remanentes cultu-
rales y lingiiisticos tanto africanos como
afrohispanicos, inalterados después de
mas de un siglo y medio de separacion
transatlantica. Esto responde a una razon
evidente: casi el 90% de los esclavos afti-
canos arribados a Cuba llegaron en las pri-
meras décadas del siglo xix, y la presencia
del africano bozal (nacido en Africa) se
sentia en Cuba hasta la primera mitad del
siglo xx. Las contribuciones lingiiisticas y
culturales de la cuenca del Congo son de
importancia primordial en toda Hispanoa-
mérica, y la vigencia en Cuba de cultos

del Palo Monte Mayombe de origen
bakongo —y de hablantes del idioma
kikongo— representan un laboratorio vivo
para refinar el pensamiento sobre el aporte
del kikongo en el espaiiol y el portugués
de América. El tema de los remanentes del
kikongo hablados en Cuba ha atraido la
atencion de muchos investigadores, pero
hasta ahora han enfocado palabras indivi-
duales como manifestaciones aisladas y
no como supervivencias de un sistema lin-
gliistico completo.

Lengua y ritos del Palo Monte
Mayombe es el estudio mas completo del
lenguaje y de los ritos de de dicha practica
cultual. El estudio es una combinacion de
investigacion lingliistica y antropologica
que presenta innovaciones metodologicas
y tedricas. Aunque Fuentes Guerra y Sch-
wegler (F & S) toman como punto de par-
tida descriptivo la obra de Lydia Cabrera,
el elemento mas original y por lo tanto
mas valioso del libro es la extensa docu-
mentacion de ceremonias paleras presen-
ciadas in vivo por los autores. Hasta ahora
los trabajos descriptivos sobre el Palo
Monte han dado la impresion de unos
actos caoticos, repletos de una mezcolan-
za de palabras africanas sin una concien-
cia clara de su significado y un sincretis-
mo vicioso que socava las verdaderas
bases africanas de las ceremonias. Aun-
que otros observadores han notado la pre-
sencia de elementos kikongos en las cere-
monias paleras, han estimado que el len-
guaje ritual es en realidad un mosaico de
varias lenguas africanas de la familia ban-
ta, tal vez con njertos de otras lenguas del
Africa Occidental. Al ofrecer detallados
testimonios y transcripciones de ritos
paleros, junto con una interpretacion lin-
giiistica de su contenido, F & S demues-
tran contundentemente que el lenguaje
ritual de la Regla Mayombe es el kikongo
y no un multilingiiismo bantu, con ele-
mentos [éxicos y combinaciones morfo-
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sintacticas auténticas. Al mismo tiempo
los paleros introducen fragmentos de un
castellano reducido, afirmando a su vez
que proviene de sus ancestros bozales,
esclavos nacidos en Africa que hablaban
variedades pidginizadas del espaiiol. Es
precisamente este lenguaje ritualizado
—manifestacidén que nada tiene que ver
con las voces de ultratumba sino con la
memoria colectiva del habla bozal recién
desaparecida en Cuba- lo que hace que el
lenguaje de los paleros aporte datos valio-
sos para la reconstruccion del habla afro-
cubana de siglos pasados.

El libro esta dividido en dos partes. La
primera seccion presenta el culto de la
Regla Mayombe en un amplio contexto
historico y antropoldgico, desde sus orige-
nes en el antiguo Congo portugues hasta
sus manifestaciones contemporaneas en
Cuba. La segunda parte ofrece un estudio
detallado de los dioses del Palo Monte,
Regla Mayombe y de las fuentes africanas
rituales, basado en un corpus que combina
los materiales recogidos por F & S y los
ensayos de Cabrera (1979, 1984). La
segunda seccion tiene el formato de un
diccionario etimolégico, con largas acota-
ciones para cada nombre (“dioses”) y
palabra. El libro trae un amplio apéndice,
con listas de palabras y deidades, un glo-
sario del lenguaje ritual, datos sobre los
informantes y referencias bibliograficas.
En esta resena nos limitaremos a los anali-
sis lingiiisticos, primero de los elementos
derivados del kikongo y después los vesti-
gios del espaniol bozal. Puesto que en su
esencia el componente lingiiistico es un
tratado etimologico, reforzado por des-
cripciones antropoldgicas de los ritos
paleros, no tiene sentido comentar las
entradas individualmente. Mas bien sena-
laremos la posibilidad de aplicar las con-
clusiones a la problematica del habla
afrohispanica comparativa.

De todos los pueblos del Africa Cen-

tral, la cultura de los bakongo era de las
mas ampliamente difundidas en Africa y
posteriormente en América. Aunque han
sobrevivido componentes culturales
bakongo en distintas circunstancias, la
retencion de la lengua ancestral se da en
forma importante solo cuando esta vincu-
lada a la expresion ritualizada. Fuera de
Cuba el caso mas notorio es el culto de
Kumina en Jamaica (Bilby y Kia Bunseki
1983, Braithwaite 1978, Ryman 1984),
practicado por descendientes de braceros
del Africa Central que llegaron al Caribe a
medios del siglo xi1x. Los ancestros de los
paleros cubanos eran esclavos desembar-
cados varias décadas antes que sus com-
patriotas libres en Jamaica, pero la tenaci-
dad del kikongo en Cuba se debe al fervor
de los practicantes del Palo Monte y a sus
ritos herméticos, que contribuyen al man-
tenimiento de una lengua vinculada a las
practicas sagradas.

F & S analizan las palabras de uso
comun en los ritos de la Regla Mayombe.
llegando a la conclusién de que casi todas
tienen sus raices en el kikongo. Estable-
cen no solo la existencia de palabras simi-
lares en kikongo —procedimiento que de
por si puede producir etimologias errone-
as al encontrar semejanzas casuales— sino
también significados relevantes asi como
antecedentes en las ceremonias rituales
del pueblo bakongo en tierras africanas.
Las conclusiones estan respaldadas por
consultas con informantes africanos
hablantes del kikongo y con especialistas
en religiones afticanas. Aunque las etimo-
logias propuestas por F & S son en gene-
ral poco problematicas, en varios casos la
interpretacion contemporanea de las fra-
ses de parte de los practicantes paleros se
aleja del significado original en kikongo,
lo cual requiere una especulacion sobre la
ruta semantica trazada por las expresiones
tergiversadas. Por ejemplo, la expresion
bititi ngo se traduce (por los practicantes)
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como “ven a ver’ y ko bititi como ‘no te
veo'; sin embargo bititi por si solo signifi-
ca “yerba, vegetal’ tanto en kikongo como
en el lenguaje palero. F & S intentan
explicar la transicidén por medio de la
expresion bititi menso literalmente ‘hier-
bas ~ 0jos” (p. 56): “A través del reiterado
empleo de biriti menso [...] nuestro bititi
—usado solo, i.¢. sin menso— pudo adquirir
el significado actual de ‘mirar (magica-
mente), ver, mirada’”. Esta hipotesis pare-
ceria muy arriesgada si no fuera por los
apuntes de Cabrera (1984), quien docu-
menta vititi menso como ‘espejo’ (dato
recogido por la autora en la primera mitad
del siglo xx). Este ejemplo tipifica la difi-
cultad de vincular el lenguaje palero
actual a la época en que el kikongo toda-
via circulaba como lengua de expresion
cotidiana en la comunidad afrocubana.

En el caso del culto Kumina en Jamai-
ca. de origen principalmente bakongo,
esta documentada la presencia de otras
lenguas africanas, sobre todo el yoruba;
sucede lo mismo con el lenguaje ceremo-
nial del vodu haitiano. de manera que es
algo sorprendente la aparente homogenei-
dad etnolingiiistica del lenguaje de los
rituales paleros. La demostracion de las
raices kikongo de la Regla Mayombe ani-
ma la busqueda de huellas léxicas del
kikongo en el habla secular afrocubana, y
es factible ampliar la biisqueda para incluir
un posible aporte gramatical del kikongo
en cl espariol cubano. Una via de aproxi-
macion es la formacion de las oraciones
“negativas”. El kikongo sobresale entre
las lenguas banttes del Africa Central por
su negacion doble, mediante una particula
preverbal y otra particula posverbal, simi-
lar a la combinacion francesa ne ... pas. La
configuraciéon mas comun en kikongo es
ke/ka ... ko (Bentley 1887:607). Un canto
palero tiene la estrofa (p. 55) ko hititi rri-
ba mundo traducido como ‘no te veo en el
mundo’; F & S observan (p. 58) que en

algunas variedades dialectales del kikon-
go es posible construir una frase negativa
sin la particula preverbal, es decir solo
con ko al final. Esta opcidn coincide con
la negacion pospuesta nu del palenquero,
donde la presencia del kikongo es induda-
ble (Schwegler 1996a), y posiblemente en
la variante pospuesta del portugués verna-
cular brasileno: [feu/ [ndo] sei nao ‘no sé’.
El kikongo pidginizado vestigial de los
paleros cubanos parece haber convertido
la particula negativa posverbal en elemen-
to negativo unico, empleado en posicion
pre-predicado en la configuracion menos
marcada universalmente, que coincide
con la negacién en espafiol. Lo mismo ha
sucedido en la formacion del krevol haitia-
no, que coloca la particula posverbal pas
del francés como elemento negativo pre-
verbal. Tal vez no se deba enteramente a
la casualidad que la particula negativa en
yoruba sea ko (realizada como o en el
habla rapida contemporanea pero mante-
nida en su forma original en el yoruba
arcaizante de los santeros cubanos (Olms-
ted 1953; también Warner-Lewis 1971,
1982). Es frecuente que los sacerdotes
afrocubanos sean practicantes de mas de
un culto, de manera que no es imposible la
compenetracion del yoruba/lucumi de los
santeros y el kikongo de los paleros.

La negacion doble del kikongo y las
lenguas vecinas ha sido implicada en las
estructuras negativas dobles en los crio-
llos afroportugueses de Sao Tomé, Princi-
pe y Annobon, en el portugués vernacular
de Brasil y en los dialectos (afro)hispano-
americanos donde se da con frecuencia la
doble negacidn del tipo vo no tengo no: el
Choc6 colombiano y la Reptiblica Domi-
nicana (Schwegler 1996b). En la Republi-
ca Dominicana no hay evidencia convin-
cente de la presencia del kikongo en tiem-
pos recientes, y por lo tanto la hipotesis
que vincula la doble negacidn dominicana
al kikongo precisa el respaldo de otros
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datos. En un momento hemos sugerido
(Lipski 1996) la influencia del adyacente
krevol de Haiti, que tiene tanto la doble
negacion como la doble afirmacién, con -
wi (< 1. oui) al final. Notamos que el
habla popular dominicana también pre-
senta muchos casos de doble afirmacion a
base de si pospuesto. También observa-
mos la doble negacion en el dialecto vene-
zolano de Giiiria, donde existe un bilin-
glilsmo con el patois afrofrances de Trini-
dad. que también tiene doble negacion
(Llorente 1995).

Hoy en dia la doble negacion es esca-
sisima en el habla cubana; Ortiz Lopez
(1998) encontré unos ejemplos esporadi-
cos entre ancianos afrocubanos en el
extremo oriental del pais (donde todavia
viven braceros ancianos viejos que hablan
el espanol con caracteristicas abozaladas).
En el siglo xi1x hay evidencia de la doble
negacidén como fendémeno comun del
habla afrocubana (algunos ejemplos estan
en Lipski 2005: 293). Ademas de los tex-
tos literarios, que siempre son cuestiona-
bles como documentos lingliisticos autén-
ticos, existe una constancia de la doble
negacion ¢n la correspondencia del histo-
riador cubano José de la Luz Caballero y
el enciclopedista norteamericano Francis
Licber, alrededor de 1830'. Lieber le pre-
gunto a su corresponsal cubano si los
negros cubanos hablaban una lengua crio-
lla, y le pedia su opinion del catecismo
para bozales del sacerdote Nicolas Duque
de Estrada (Laviia 1989). En su respuesta
Luz Caballero dio cuenta del empleo de la
negacion doble, entre otros fendmenos:

[...] como va dije en mi respuesta, hay
algunos modos de corromper el idioma

Agradezeo a Clancy Clements (University of
New Mexico) por haberme facilitado ¢l texto
de este fascinante documento. todavia inédito.

empleado generalmente por todos los
bozales, pero estos se refieren mas bien a
las construcciones que no a la pronuncia-
cion: y esos mdodismos son precisamente
los que sc usan en el presente libro: he
aqui los mas principales [...] 10° Repiten
los negros casi siempre la negativa asi
dicen vg. “no va 4 juntar no” “no va a
salir no”.

La declaracion contundente de Luz
Caballero demuestra que la doble nega-
cion afrocubana tenia su auge justamente
en la época de la llegada masiva de escla-
vos de la cuenca del Congo, y junto a la
demostracion de F & S de la fuerza del
kikongo entre los afrocubanos, respalda la
hipétesis del origen kikongo de la nega-
cién doble, por lo menos en Cuba.

F & S presentan por primera vez en
los estudios del Palo Monte ejemplos
transcritos de la “lengua” de los paleros,
una combinacion de fragmentos en kikon-
go, en el espafiol coloquial cubano y de
imitaciones del habla bozal. Son estos
Gltimos casos un dato clave en la verifica-
cion cientifica de las muchas imitaciones
artisticas del lenguaje bozal en textos lite-
rarios y canciones populares. Notamos,
por ejemplo, el empleo de la tercera per-
sona singular como verbo invariable en
los cantos paleros: vo te llama (p. 55),
fenémeno que ocurre en las lenguas crio-
llas, en Guinea Ecuatorial, en el habla tra-
dicional afroboliviana, asi como en varie-
dades vestigiales del espafiol en los Esta-
dos Unidos. Ya en el siglo xix Luz
Caballero habia observado ese fenémeno
entre los bozales cubanos: “6° poner en el
verbo la tercera persona en vez de la pri-
mera vg. ‘vo tiene dinero’ en lugar de yo
tengo”. Los paleros también emplean la
palabra agiie/agwé ‘hoy’, palabra que
también ocurre en palenquero y en papia-
mento. Ortiz Lopez (1998) ha documenta-
do la supervivencia de esta palabra entre
ancianos afrocubanos en comunidades

RILIIV (2000). 2 (¥)
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aisladas del oriente cubano. F & S (p. 64)
estiman que se trata de un arcaismo dia-
lectal, ya que existen variantes semejantes
en algunos dialectos asturianos y aragone-
ses. en otra ocasion (Lipski 1999) hemos
vinculado esta palabra a la presencia de
braceros de habla papiamento en Cuba
durante el siglo xix. Conviene mencionar
que —a diferencia de otros arcaismos dia-
lectales llevados desde Espana— en Hispa-
noameérica esta palabra no se da fuera del
contexto afrocriollo.

El lenguaje palero también demuestra
la formacién de consonantes prenasaliza-
das al inicio de las palabras espanolas,
proceso frecuente en el habla bozal desde
el siglo xvil (ncuarto < cuarto 'y posible-
mente ndinga < digo ademas de la palabra
kikongo para ‘palabra, habla’, etimologia
ofrecida por F & S). A la misma vez a
medida que el lenguaje de los paleros se
traspasa al habla cubana popular, se rein-
terpretan las consonantes prenasalizadas
como silabas terminadas en consonante
nasal: enkisi < kik. nkisi (Lipski 1992).
Finalmente F & S ofrecen —sin comentario
(pero véase el detallado estudio de Schwe-
gler en prensa)- un caso posible de la par-
ticula preverbal ta (p. 62): v ese mimo tata
ta pedir licencia. La presencia de esta par-
ticula en el habla bozal cubana es un com-
ponente clave en las hipétesis de la criolli-
zacion del espariol en el Caribe y la pre-
sencia de este elemento en ¢l lenguaje
palero merece un estudio mas detallado.

El lenguaje seudo-bozal de los paleros
difiere de las manifestaciones descritas por
Castellanos (1990), en las cuales los prac-
ticantes afrocubanos, a los que este autor
se refirid, hablaban “en trance”, es decir,
cuando se les “subia el santo” o el espiritu
de los ancestros bozales. Los sacerdotes
paleros estudiados por F & S producen un
entretejido lingiliistico que combina el
kikongo, el lenguaje bozal, el espaiiol
cubano moderno y un residuo de elemen-

tos indescifrables que bien pueden ser
jitanjaforas seudoatricanas o bien palabras
de una lengua africana no identificada. Los
cantos paleros no son espontaneos sino
recitados de memoria, evidentemente con
un componente de improvisacion. El dato
clave es que los paleros estan completa-
mente conscientes en sus rezos, plegarias u
oraciones, de manera que cualquier ele-
mento bozal es producto de un repertorio
lingiiistico alternativo. Por lo tanto los tes-
timonios recogidos por F & S son de una
gran importancia en la reconstruccion de la
verdadera habla bozal de siglos pasados.
En resumen, el libro de F & S es de un
mérito excepcional. Ademas de ofrecer un
modelo extraordinario de la colaboracion
entre la lingliistica y la antropologia, apor-
ta una materia prima que abre caminos
insospechados para la investigacion del
aporte africano al espanol de América.
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La obra de José Ignacio Hualde esta
concebida como un manual introductorio
sobre fonética y fonologia del espaiol,
especialmente destinado a estudiantes de
habla inglesa. En este sentido, la metodo-
logia empleada por el autor a la hora de
desarrollar los diversos contenidos pone
de manifiesto la utilidad didactica de este
libro: se establecen constantes compara-
ciones entre los sonidos del esparfiol y del
inglés, para facilitar el aprendizaje en la
pronunciacion del espafiol; el estudiante
puede practicar la teoria con un conjunto
de ejercicios que aparece al final de cada
capitulo; vy, finalmente, la obra se comple-
menta con un disco compacto en el que se
pueden escuchar todos los sonidos descri-
tos en tres modalidades de espafiol: norte
peninsular, argentina y mexicana. En rela-
cién con este ultimo aspecto, tal y como
podremos constatar a lo largo de esta
resefia, el tratamiento de algunos conteni-
dos excede el caracter preliminar preten-
dido en un inicio, como, por ejemplo, el
hecho de que en la clasificacion y descrip-
c16n de los sonidos del espariol el autor no
se atenga exclusivamente a la variedad
estandar de la lengua, sino también a la
diversidad dialectal caracteristica de la
comunidad lingistica hispanohablante, lo
cual queda explicitado en la pagina inicial
del libro.
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