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n este articulo nos proponemos sustentar

brevemente el criterio de que en la mentalidad
popular —en Cuba y otros paises de fuerte legado
cultural africano— se han asentado estereotipos
respecto a los cultos de origen africano; que los propios
estudiosos desempefiaron un papel en el afianzamiento
de esos estereotipos; y que fueron, sobre todo,
imperativos de naturaleza politica los que impulsaron
en un momento dado la fabricacién —y, hoy dia, la
deconstruccién— de dichos estereotipos.

Los estereotipos «oficializados» que antafio —apenas
poco mas de medio siglo atras— rechazaban en bloque
las religiones de origen africano, al consideratlas a todas
igualmente «atrasadas», «oscurantistas», «malsanasy,
«demoniacasy, etc., en comparacién con las religiones
institucionalizadas llegadas desde Europa y los Estados
Unidos, han ido cediendo terreno, en la mentalidad
popular, a nuevos estereotipos que contemplan ciertos
cultos como mas aceptables socialmente, y a otros
como menos aceptables. Entre los primeros se ubican
los de origen yoruba —principalmente la llamada
Santerfa— y entre los segundos se cuentan, en especial
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—si bien no solo— los de origen bantu: las practicas
del llamado Palo Monte.

Esos estereotipos reaparecen en variados sectores
de la vida nacional, repetidos una y otra vez como
verdades incuestionables. Bastarfa recordar, pot
ejemplo, programas de la television cubana como la
telenovela E/ eco de las piedras, donde un viejo esclavo
que practica cultos identificables como de origen
yoruba aparece como personaje positivo, frente a otro
negativo: una mujer caracterizada como practicante de
cultos de origen bantd. Enfoques similares subyacian
en la serie Su propia guerra, del espacio Dia y noche, donde
personajes positivos encarnados por santeros —uno
homosexual apodado Tofia la Negra, y también la
propia madrina del personaje protagénico, El Tavo—
volvian a contraponerse a otro negativo, representado
por un «palero» que estuvo a punto de matar al Tavo,
encerrandolo en una tumba.

Aqui convendria hacer un paréntesis para recordar
que muchos practicantes de esas religiones impugnan
la propia denominacién de Palo Monte que les
endilgan, y que no es mas que la simplificacién del
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concepto sobre la energia que esos creyentes
atribuyen a todos los elementos de la naturaleza.
Muchos practicantes prefieren llamarla Yombe,
Bayombe o Mayombe, nombre de un centro
religioso del antiguo Reino Kongo. Pero para no
petdernos en disquisiciones de nomenclatura, aqui
recurriremos al mismo nombre polémico, una vez
hecha esa aclaracion.

Volviendo a los estereotipos que afectan a los
llamados «paleros», estos suponen prejuicios que
podrian enunciarse en cierto numero de nociones
repetidas por los propios practicantes de otras
religiones de origen africano, segun verificaran los
autores de este articulo a partir de entrevistas realizadas
a diversos practicantes de distintas partes del pais.' En
sustancia, resumiendo las principales opiniones
colectadas, se evidencia el arraigo del criterio referido
a que, en comparaciéon con otros cultos de origen
africano (teniendo, por supuesto, en mente el modelo
que ofrece la Santerfa cubana), los de Palo Monte:

1. Parecen mas «atrasados», «primitivosy,
«ncivilizados»; poco «llamativosy, en tanto resultan
comparativamente carentes del colorido, el
atractivo y la elegancia caracteristicos de la Santeria
cubana, a diferencia de la cual carecen de una
teogonia compleja dotada de un corpus voluminoso
de mitos, leyendas, principios oraculares,
sacerdotes especializados, etcétera.

2. Son mas «cerrados», secretos e impenetrables que
otros cultos afrocubanos; ni sus practicantes ni sus
sacerdotes suelen exhibir amuletos o simbolos
visibles que los identifiquen publicamente;
discriminan mucho a la mujer.

3. Estando poco estructurados, son mas susceptibles
de corromperse, de ser penetrados y «adulterados»
por otros cultos; por ello han perdido mucho de
su origen africano: en los cantos y el culto prevalece
una mezcla de vocablos bantt con otros castellanos,
a menudo mal pronunciados.

4. Tienen aspectos «atemorizantes» en sus practicas,
en especial su modo de relacionarse con «los
muertosy; sus practicas pueden servir para «hacer
dafio», por lo que equivalen a la llamada «brujeria»
en su vertiente mas temible, y sus practicantes son
propensos al delito.

Los propios practicantes de los llamados cultos
de Palo Monte tienen conciencia de estos criterios,
bastante afianzados entre los de otras religiones de
origen africano, y —segin comprobamos en nuestras
entrevistas— ofrecen una amplia variedad de
argumentos para rebatirlos. Veamos en detalle los
cuatro grupos de argumentos.
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¢Poco complejo o poco estudiado?

Si comparamos los volimenes dedicados al
estudio de los cultos de origen yoruba con lo
acumulado en el estudio de los de origen bantd, salta
a la vista una enorme desproporcién a favor de los
primeros, tanto en Cuba como en otros paises de
nuestro hemisferio; de modo que si bien los cultos
de origen bantd son menos conocidos, ello es
consecuencia, en primer término, de haber sido menos
estudiados. Puede argiiirse que ese desinterés responde
a la ausencia de mucha materia digna de interés
investigativo. Dicho de otro modo: han sido poco
estudiados porque hay poco que merezca estudiarse.
Pero lo cierto es que el estudio del legado bantd a la
cultura cubana dista mucho de haber sido agotado.
El desinterés debe radicat, pues, en otro lugar.

Muy poco se ha escrito, por ejemplo, sobre las
formas de adivinacion entre los herederos de la
cultura bantt en Cuba, por considerarlas similares a
la adivinacién yoruba con los cocos (0bi) y «poco
complejas», en comparacién con el enorme cuerpo
de leyendas sobre el que se sustenta el diloggiin de
origen yoruba. Sin embargo, esto pasa por alto el
nivel de especializaciéon que pueden alcanzar ciertos
sacerdotes del llamado Palo Monte en el
conocimiento de la flora y la fauna, en la enorme
variedad de males fisicos, psiquicos, individuales y
sociales que pueden enfrentar, y en la diversidad de
formas (signos y trazos, utilizacion de diversos objetos
y vias, etc.) a las que recurren para la adivinacion. Esos
criterios también pasan por alto la complejidad que
pueden alcanzar ciertos cédigos poco estudiados entre
los bantu —y sobre todo entre sus descendientes en
las Américas—, como su complejisimo cédigo de
colores,” sus complejos mitos que sustentan
elaboradas regulaciones sociales,’ o su refranero, como
reflejo de un alto grado de estructuracién del
pensamiento.

En cuanto a lo que se les atribuye a estas religiones
de «primitivor, «incultoy, «incivilizado» o «atrasadow,
baste recordar que esas mismas nociones sirvieron,
en sumomento, para diferenciar a todos los africanos
respecto al europeo en la construcciéon del «otrow,
concebida por este dltimo para justificar su
sometimiento a la esclavitud. Tras la abolicion, se
sigui6 destacando la pretendida inferioridad del negro
respecto al blanco, para facilitar su explotacion. Incluso
la nocion de «mias adelantado» o «atrasado», en el
lenguaje popular cubano, tiene que ver, en primera
instancia, con matices de la piel. ;Cémo podria,
entonces, sustentarse que ciertas practicas religiosas
de origen africano puedan ser mas «adelantadas»,
«cultas» o «civilizadas» que otras?



Es cierto que, por ejemplo, los adeptos a la Santeria
suelen poner —comparativamente hablando— mucho
énfasis en la vistosidad de sus vestimentas y adornos.*
En contraste, sobre los practicantes de Palo Monte,
Argyriadis observa: «De aspecto pobre, sucios,
sudorosos, vestidos de harapos, descalzos, los paleros
tienen la desagradable particularidad de parecerse
demasiado a aquel esclavo negro despreciable que cada
habanero, independientemente del color de su piel,
desea hacer desaparecer en el olvido».®

Dicho de otro modo, mientras el «palero» rinde
culto a, y se identifica con, sus antepasados
comparativamente inmediatos (los esclavos en
América), el «santero» rinde culto a, y se identifica con,
un antepasado mas remoto ya deificado: el orisha, que
en otro tiempo fue rey o reina. Al propio tiempo, y al
igual que todos los practicantes de diversas religiones
de origen africano, los del llamado Palo Monte
muestran profundo orgullo por su cultura y por los
antepasados que la trasmitieron. Un creyente nos cuenta:
«Lo poco que sé, proviene de esa cultura [...] que yo he
tratado de enseflatle a todas mis «ramas», y que yo
aprendf con esa gente, que eran [...| hombres muy bien
educados, de elegancia, que aunque anduvieran
descalzos vestian con prestancia. [...] Y eran muy
inteligentes.

Todos los paleros entrevistados convergen en la
misma direccién; otro de ellos nos dijo: «Se me ensefié
que esa religién era sacrificio a realizar hoy, con vistas a
mafiana [...]| Estoy orgulloso de esa gente. Eso lo llevo
dentro de mi. Cuando hablo de mis antepasados, siento
un orgullo por dentro».

Con respecto a la idea de que el Palo Monte es
«menos cultoy, el mismo informante opiné que la cultura
radica «en saber como preparar la vida que vamos a
vivit, para cualquier cosa que pueda sobrevenir. Y eso
es todo lo que hay en nuestras costumbres [religiosas|».
En cuanto a los principios y objetivos del culto, otro
practicante los definié como la utilizacién de todas «as
fuerzas de la naturaleza» para «garantizar nuestra
supervivencia». Otro mas, con una profunda conviccioén
religiosa, subray6: «Fue la madre naturaleza quien nos
cre6 [...] Les permite a algunos vivir un tiempo
determinado, y alarga la vida de otros a su manera |[...]
como si dijera: “Dios te da, y Dios te quita™».

¢«Muy cerrado» o poco propenso
al proselitismo?

En cuanto a la observaciéon de que los cultos de
Palo Monte son en exceso selectivos y «cerradosy, es
cierto que sus adeptos no suelen exhibir simbolos ni
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amuletos que los identifiquen, ni se les ve mucho en
labores de proselitismo.

Son variadas las razones por las que se ingresa a
Palo Monte, segun nuestros informantes. Unos lo hacen
«por tradicion familiar», otros por problemas a los que
no hallan solucién por otras vias, otros mas «por la
idiosincrasia de su astraly, o «porque necesitaban una
preparacion espiritu-material» para defenderse de los
que deseaban hacertles dafio». Al reconocer que «cada
persona es una individualidad exclusiva, unica», «algunos
tienen la libertad de optar por iniciarse o no; otros no
la tienen»: hay gente que tiene que iniciarse mas tarde o
mds temprano por razones «materiales, de salud,
existenciales o problemas de conducta», pero muchos,
una vez resueltos sus problemas, no tienen que
permanecer en la religién. Un entrevistado nos contd
su caso personal:

Cuando tenfa 7 afios de edad, empecé a tener desmayos,
cafa inconsciente y los médicos dictaminaron epilepsia.
Pero un dia [...] en medio de un ataque, empecé a hablar
en una lengua africana, y esto ocurrid varias veces, hasta
que mi familia [...] me llevé a personas con conocimiento
en ese terreno, y de ahi en adelante empecé, como nifio
que era, a desarrollar cosas mas serias y respetables.

Pero este no es un caso frecuente. Hay otros que
solo requieren un contacto no permanente con los
cultos, como un entrevistado que, de nifio, tuvo una
enfermedad que Unicamente un religioso le pudo curar;
entonces se inicid, pero después no tuvo que seguir en
la religién. O sea, que entre quienes no requieren mas
que un contacto temporal con la religién se encuentran
aquellos que afrontan en sus vidas

situaciones que solo pueden resolver con ciertos rituales
[...] Por supuesto, tienen que acceder a ser iniciados. A
veces solo necesitan iniciarse, no tienen luego que seguir la
linea religiosa; pueden decidir si desean o no permanecer
dentro de la religién. Hay casos en los que resulta
obligatorio para una persona seguir dentro de la religion;
SON POCOS €asos, pero existen.

Un entrevistado precisé que «no todo el mundo
puede ingresar en estas religiones. Algunos solo
requieren ser presentados; otros requieren un juramento
de padre». Otro —de madre cristiana y padre ateo—
nos conté que ignoraba que habia sido iniciado desde
muy pequefio. Después, siendo todavia nifio, se le dijo
que habia una prenda destinada a él, y su tio se la
transfirié poco antes de morir. Hay otros casos en que
se llega a estos cultos tras un desengafio, una frustracion
o un trauma: «entonces, buscando la energfa para seguir
adelante, te acercas a estas religiones [...| Nadie llega a
la religién a través de la vanidad o de las posibilidades
[materiales]. Y si entran en la religién por vanidad o
por posibilidades [materiales] sufren su propia
experiencia [negativa] al final».



David Gonzalez Lépez y Walterio Lord Garnés

| expeditas.

p
Con el tiempo, en Cuba ha ido emergiendo una especie de
«division del trabajo»: 1os creyentes tienden a acercarse a la
Regla de Ocha (de origen yoruba) cuando desean predicciones
sobre el futuro o 1a solucion de problemas menos imperiosos,
pero tienden a acudir al Tata nganga para lidiar con
problemas mas dificiles 0 que requieran soluciones mas

En estos cultos, la trasmision del conocimiento y el
secreto presenta caracteristicas complejas. Su objetivo,
por supuesto, es conservar la tradicién a través de la
transferencia de valores y dellegado cultural a las nuevas
generaciones. Pero para los practicantes, esa trasmisién
depende de la voluntad y necesidad del receptor, y no
de un esfuerzo proselitista.® Sin embargo, quizas sea
por el hecho de ser comparativamente celosos en lo
referido a transferir conocimientos, que en ocasiones
estos cultos son vistos como cerrados y secretos. Hay
adeptos que admiten que muchos practicantes prefieren
llevarse sus conocimientos a la tumba antes que correr
el riesgo de transferirlos a alguien insuficientemente
preparado o que pueda hacer uso indebido de ellos.
Un entrevistado nos dijo: «Hay una cantidad infinita
de secretos que, por mas que uno quiera [..] no se
pueden revelar [...] Radican en el poder indiscutible
que uno deposita en su mente con el fin de alcanzar un
objetivo especifico [...] Pero [...] hay mds pragmatismo
que fanatismo [...| hay mas comportamiento natural
que manipulaciény.

Otro entrevistado admite que, en efecto, «debido
al rompimiento que ocurrié entre muchas personas y
nuestros antepasados, nuestros antepasados decidieron
llevarse muchos secretos con ellos a la sagrada tumbay.
Pero ¢de qué secretos estamos hablando? En los
medios de cultura banti —tanto en Africa como en
América— hay resistencia a entregar ciertos
conocimientos para fines que no sean resolver
problemas practicos; de ahi su reticencia a las demandas
del investigador, o a dar a conocer aspectos de un
ritual a alguien que no conozca —o necesite— los
fundamentos de las creencias que lo sustentan. Un
entrevistado explico:

Es dificil para la gente que es como yo decirle a usted lo
que oy6. Porque [a decir verdad] no se nos dijo nada [...]
En el universo de mi padre no se ensefiaba ninguna
religién: en su universo, ellos sencillamente curaban
nuestros problemas, pero parecfa que en su mente estaban
decididos a no trasmitir el conocimiento de sus practicas a
nadie mientras viviesen.

Otro practicante, muy entrado en afios, nos hablé
ampliamente sobre el aprendizaje y los secretos: «No
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son muchos los que, como yo, han tenido la
oportunidad realmente de aprender de nuestros
antepasados y de seguir su tradicion, su historia, y las
mismas costumbres de los antepasados, que nos
enseflaron tal como ellos las aprendieron en sus propias
tierras. Pocos tuvieron esa suerte [...] Y si muero mafiana,
me llevo mis costumbres conmigoy.

Pero al margen de su preocupacién por no trasmitir
ninglin conocimiento a personas que pudieran hacer
mal uso de él —lo cual coarta el proselitismo—, los
paleros se esfuerzan por dar continuidad a la cultura
hallando a la persona apropiada, capaz y dispuesta a
asumir la responsabilidad de convertirse en depositaria
de esos conocimientos. El propio informante precisé
mas adelante:

Tenemos que transferirles cosas a quienes hagan buen uso
de ese secreto [...] Este puede persistir durante siglos; no
debe desaparecer. Es la gramatica de nuestra cultura. [...]
Nuestros antepasados seleccionaron con cuidado a las
personas. [...] Ahora mismo, yo no creo estar poseido por
ninguna [otra] inteligencia, no. Pero en una conversacion
como esta, los estoy representando a ellos, lo que ellos me
ensefiaron.

Al contemplar la cuestién del secreto, hay que
recordar la diferencia crucial entre el modo en que las
religiones bantt operaban en Africa y el modo en que
Mayombe opera en Cuba. All, antes de la llegada del
europeo, eran la religién y la cultura de toda la
comunidad, mientras que aqui adoptaron caracterfsticas
de cultura minoritaria, perseguida y resistente. Aspectos
que eran, en suelo africano, del dominio de toda la
comunidad —segun el nivel de acceso de cada grupo
de edades— se convirtieron en secretos grupales en
Cuba. Esto pudiera ser valido para todos los cultos de
origen africano, pero, como vimos, no ya tanto para la
Santeria, generalmente considerada hoy en dia
«socialmente aceptable», frente a los cultos de Palo
Monte, todavia algo estigmatizados en la ideologia
popular.

En definitiva, sen qué consiste el secreto para los
practicantes de Palo Monte? Esencialmente, en la praxis
de las ensefianzas legadas por los antepasados. Un
entrevistado nos dice:



[Nuestros antepasados] se esforzaron para que
interpretisemos correctamente sus ensefianzas. [...| Lo que
ellos buscaban era inculcatle a uno un sentimiento muy
profundo, para que uno compartiese los mismos
sentimientos, para que nosotros hiciéramos las cosas
exactamente como ellos las hacfan y entendfan, y con el fin
de no perderlas.

Los practicantes ponen énfasis en que la insistencia
en «hacer correctamente las cosas» tenfa profundas
razones. Un informante advirtié que «si uno hace mal
las cosas, eso tiene consecuenciasy, y de ahf el cuidado
en no transferir informacion sensitiva a la ligera. Pero, al
propio tiempo, las vias para acceder al conocimiento
(dicho de otro modo, «al secreto) son muy variadas;
por eso, el mismo entrevistado nos decfa: «hay cosas
que no se enseflan, sino que se aprenden por otras vias y
medios que yo no puedo explicar». Sin embargo, mas
adelante subrayé aspectos que pueden constituir parte
de un gran secreto, pero que son en realidad
recomendaciones sencillas, tales como: «Con el fin de
comunicarnos con nuestros antepasados, lo primero que
tenemos que hacer es poner fe y todo el corazén y todos
los sentimientos en lo que se estd haciendo o diciendo, y
si se hace eso, siempre se lograran resultados.

En lo que se refiere a la posicién de la mujer en los
cultos de Palo Monte, contrariamente a la creencia
predominante, esta desempefla un papel importante
(recordemos que el Reino Kongo era una sociedad
matrilineal), pues sin una mujer presente, no puede
iniciarse a nadie.” Ademads, cualquier persona dotada
—hembra o varon— puede desempefiar importantes
funciones desde la infancia. Una entrevistada que ofrecia
consultas desde nifia nos narro:

Yo iba a cumplir 7 afios y empecé a ver [...] y el primer
espiritu que vi fue mi gufa espiritual, el duefio de mi
fundamento, el duefio de todas las cosas importantes de
mi religion [...] Y yo todavia jugaba a las casitas y ya empezaba
a atender eso, que era mas grande que yo. Y que yo sentia
cierto respeto, porque aunque no me tocaba directamente
como era la costumbre [...] porque yo era muy nifia.

En la propia historia colonial cubana hay
numerosos ejemplos de la intensa participacién politica
de la mujer bantu debido al caricter matrilineal de sus
sociedades. No son raros los testimonios de mujetes
bantd que han sufrido represiéon por su actividad
politica,® o donan sus bienes para ayudar a sus
coterrineos necesitados,” o despliegan otras actividades
de gran relieve social.

¢«Adulterado» o adaptable?

Sobre el argumento de que los cultos de Palo Monte
han perdido mucho de sus origenes africanos y se han
«adulterado» mezclandose con otros cultos, podrian
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decirse varias cosas. La primera es que todos los cultos
de origen africano sufrieron modificaciones en Cuba
y también en la propia Africa, al calor del contacto
con las costumbres y religiones europeas—, al punto
de que ninguno de los cultos afrocubanos puede
considerarse 100% africano. Pero, precisamente a
contrapelo del estereotipo que ve en las practicas de
Palo Monte bastante «adulteracién», hay quienes arguyen
que sus practicantes muestran, por el contrario, un
singular apego a sus tradiciones africanas. Varios de
nuestros entrevistados se manifiestan como aquel
anciano que nos dijo: «Y mi nieto [...], si pot suerte
creciese —y yo espero que lo que existe me permita
vivir un poco mas—, yo le ensefiaria a ser exactamente
como yo, y me ocuparfa de que no cambie esas
costumbres. Que no las cambie, porque ahi es donde
radica nuestra cultura, nuestra cultura que vino de alld
[de Africa]».

Los europeos mantuvieron un contacto bastante
asiduo con los reinos bantd (especialmente el kongo)
desde fines del siglo xv. A la altura del siglo xvi, el
cristianismo estaba bien arraigado en esas tierras, casi
siempre sincretizado con las religiones bantd, de modo
que muchos de los esclavos provenientes de alli iban
llegando a América con determinado grado de
cristianizacion. Pero la asimilacién de aspectos del
cristianismo no tenia lugar de una forma actitica."” En
ultima instancia, es natural que todas las religiones sufran
modificaciones a lo largo de su historia.

Una caracteristica de la religién en tierra bantd es
su caracter descentralizado. Por lo general, cada
persona responsable tiene un nivel de conocimiento
y un margen de acciéon religiosa para resolver los
problemas de sus dependientes: un padre de familia,
un jefe de clan, o de aldea, etc. Esto no excluia que,
para cuestiones que sobrepasaran su ambito y
capacidades, recurriera a una amplisima variedad de
especialistas religiosos, segin la naturaleza del
problema."" Esta estructura contemplaba un margen
de creatividad, o individualidad, bastante amplio para
cada practicante, en el marco de determinados
principios religiosos generales.

Esta realidad se trasladé a los cultos de origen
bantd en América. En las palabras de un entrevistado,
una de las razones por las cuales los cultos de Palo
Monte se perciben mas «atrasados» que otros cultos
afrocubanos es «el hecho de que las religiones banta
estan basadas mas en el tanteo y error que en el
dogmay. Los procedimientos son «matizados por la
ética del individuo, y permeados por las caracteristicas
peculiares de cada padrino, de cada casa, de cada
rama, etc.». Desde ese angulo, entonces, en cierto
sentido podria decirse que en los cultos de Palo Monte




David Gonzalez Lépez y Walterio Lord Garnés

«no hay un sectreto, sino que cada individuo es su
propio secretow.

Por eso los practicantes de Mayombe insisten, y
no con poca razén, en que (contrariamente a lo que
se arguye) su corriente ha permanecido muy
puramente apegada a la tradicién africana, a la
peculiar tradicién bantd. Pero esto no excluye que
Mayombe experimentara cierto grado de adaptacion,
ejemplificado en el surgimiento de fenémenos tales
como la adopcién de la Virgen de la Caridad,
probablemente entre esclavos bantu cristianizados de
la zona otiental del pais,'”” o la popularidad de que
gozaba entre los angolanos Santiago Apostol,
identificado ademis con el rey kongo Afonso I."7?

Otros ejemplos de la capacidad sincretizadora de
las religiones de origen bantt tienen que ver con la
apariciéon de corrientes religiosas mas propiamente
sincretizadas en el seno de Mayombe, en Cuba. Una
de ellas fue Briyumba, variante mas «criolla», menos
«africanax, en tanto los practicantes solo reciben una
porcién del conocimiento que Mayombe atesora. Este
desprendimiento ocurtié en tiempos de la esclavitud,
pero también en momentos de relativa paz entre los
practicantes de distintos otigenes africanos, lo cual
facilit6 la aproximacién entre los cultos. Tras tiempos
de antagonismo y tension, creencias y deidades yoruba
fueron injertadas en la teogonfa bantd, a veces con
nombres y/o caracteristicas modificadas para
adecuarse a las tradiciones bantd, y de ese modo
emergi6 Briyumba.

Hay quienes arguyen que Briyumba apareci6 por la
necesidad de atraer blancos a los cultos Mayombe, pero
este es mucho mas claramente el caso de otra corriente
posterior. Poco después de 1830, principalmente en
Matanzas, en dotaciones de esclavos que ya venian
cristianizados de la zona bantd, aparecié esa otra
cortiente, que se dio en llamar Kimbisa, y que pudo
responder a los sucesivos movimientos sincréticos,
profético-mesidnicos que conmovian a porciones del
Africa bantd desde el siglo xviI, como consecuencia
del contacto del cristianismo con las religiones africanas,
¥ que prosigue aun en nuestros dias. La aparicién de la
Kimbisa trajo apatejado el surgimiento de la llamada
Regla del Santo Cristo del Buen Viaje, creacién de un
hombre llamado Andrés Facundo de los Dolores Petit,
quien se dice la fundé alrededor de 1853. Se atribuye a
Petit haber reinterpretado el nombre Kimbisa —esctito
entonces Quimbisa— como una frase latina, Qwid | incit
(¢quién vence?)," y de ahi que terminaran
confundiéndose ambas corrientes religiosas.

En lo referido al argumento de que la lengua
kikongo se ha perdido y solo quedan palabras dispersas
en el culto, esto también es rebatible. El principal
problema en este caso —de nuevo— es la relativa
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indigencia de los estudios —en este caso los
lingtisticos— sobre la permanencia de vocablos banta
en Cuba. Aunque ya Cabrera,”” Diaz,'® de Granda'” y
otros colectaron vocablos, solo muy recientemente se
realizé el primer esfuerzo de terreno que abatrcé tanto
zonas de Cuba como del antiguo reino Congo en
Africa, aunque limitado en su ambito tertitorial y en el
nimero de informantes africanos.”® A falta de una
investigacién mas exhaustiva, no podra descartarse
definitivamente la nocién de que las lenguas bantd solo
permanencen fragmentatiamente en los rituales de Palo
Monte, sobre todo porque muchos practicantes insisten
en lo contrario. Ademas, aun con lo poco colectado,
Schwegler retoma las tesis de Granday, reinterpretando
los 3 000 vocablos recogidos por Cabrera, arguye de
manera convincente que el kikongo desempefié un
papel primordial en el léxico africano en Cuba; que
todavia a mediados del siglo xx determinados circulos
poblacionales lo usaban como medio de comunicacién
diario y natural; y que el kikongo (y no «una mezcla de
lenguas bant») es la base de la lengua «conga» ritual
hablada en Cuba."

Ahora bien, las distintas corrientes religiosas de
origen bakongo que florecieron en Cuba mostraron
grados diversos de arraigo lingtifstico africano. Mientras
que Briyumba, y sobre todo la Quimbisa del Santo
Cristo del Buen Viaje utilizan palabras castellanas en su
liturgia —lo cual traduce su admitido sincretismo y da
pie a critetios de «impureza lingiifstican—, Mayombe
ha conservado la lengua africana mas pura en sus
rezos.”

¢«Propenso al “dafno”» o sencillamente
«pragmatico»?

Ya vimos que hasta hace relativamente pocos afos,
todos los cultos afrocubanos eran asociados al «dafio»
y la brujeria, prejuicio cuyas raices pueden rastrearse al
menos hasta los acontecimientos de 1919, cuando la
desapariciéon de vatios nifios dio lugar a acusaciones
de brujerfa y «cacerias de brujos» en forma de
linchamientos.?' Pero probablemente la acusacién mas
seria que algunos hacen hoy al Palo Monte es que sus
cultos sirven, al menos en ocasiones, para «hacer dafio.
Muchos practicantes de cultos afrocubanos, deseosos
de que no vayan a acusarlos de «brujeria», subrayan
que no tienen nada que ver con los «paleros». Esto se
manifiesta incluso en algunos adeptos del Santo Cristo
del Buen Viaje —como ya vimos, derivacién de
Mayombe— que fustigan a los mayomberos porque
—dicen— siempre trabajan «para hacer el mal», y a los
briyumberos, porque —arguyen— pueden hacer
trabajos «para hacer el bien o para el mal», mientras



que ellos — los quimbiseros — dicen tener solo «prenda
cristiana» y por eso «sus trabajos siempre serdn para
hacer el bien».

Sobre la asociacién de los cultos de Palo Monte
con «hacer dafio», pueden formularse varias
observaciones. Como en toda la ideologia bantt, en
Mayombe se contempla el «bien» y el «mal» como un
duo dialéctico inherente a todos los fenémenos
naturales, humanos y sociales. De ese modo, los
bakongo llaman &indoki a cualquier cosa negativa: la
brujeria, la enfermedad, la politiqueria o cualquier
otro mal. Si el mal estd en todas partes, y la persona
llamada #doki o hechicero se especializa en
promoverlo —razonaban los bakongo—, el sacerdote
o nganga tiene que estar entrenado en las practicas del
mal para poder identificarlo y combatirlo. Puesto que
los sacerdotes yombe admiten que conocen las
«practicas malignasy, los adeptos a otros cultos
afrocubanos recurren a su asistencia cuando tienen
que hacerle frente a la hechicerfa o brujetfa. Pero, por
lo general, los sacerdotes yombe fueron muy temidos
y a menudo perseguidos.

Tal vez el argumento fundamental para desbaratar
cualquier nocién estereotipada a este respecto, es que,
con el tiempo, en Cuba ha ido emergiendo una especie
de «divisién del trabajo»: los creyentes tienden a
acercarse ala Regla de Ocha (de origen yoruba) cuando
desean predicciones sobre el futuro o la solucién de
problemas menos imperiosos, pero tienden a acudir
al Tata nganga para lidiar con problemas mas dificiles o
que requieran soluciones mas expeditas. Esto no quiere
decir que los banganga no sean diestros en las
predicciones, ni tampoco que no haya sacerdotes de
otras religiones afrocubanas capaces de lidiar con la
brujerfa, o incluso que puedan ser sospechosos de
practicarla. Sobre este aspecto, un entrevistado,
practicante de Palo Monte, nos dijo:

Yo de lo que me preocupo es de ayudar a la gente a resolver
sus problemas [...] Yo uno, no destruyo [...] Me siento en
paz conmigo mismo. He ayudado a todos los que he
podido; no me gusta hacerle dafio a nadie. Yo tengo un
principio basico, que es el de no hacer dafio, porque entonces
el dafio mio ya viene en camino.

Los practicantes de los cultos de Palo Monte insisten
en que su religién no busca enriquecer o distinguir en
forma alguna al individuo respecto a los demas, sino,
en lo posible, evitarles problemas a él y a la sociedad.
Ya vimos que muchos ingresan por problemas de
salud. En efecto, la buena salud es uno de los principales
valores en estos cultos, junto con la buena conducta
familiar y social. Un entrevistado nos dijo: «A veces
vemos que unos tienen mucho y otros tienen poco, y
le echamos la culpa a la mala suerte. Yo no comparto
la idea de la mala suerte». Otro subrayo:
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Lo mas importante es la salud, no la riqueza [...] ¢Acaso
debemos ser millonarios, y dominar mediante la posesion
de cosas? No, nosotros nos basamos en la salud, en el
disfrute de la vida. [...] Tiene que haber principios dentro
de la religién. No se puede ser desorganizado, borracho ni
ladrén; hay que seguir una linea recta en la vida, y ser
religioso. Ser buen hijo, buen padre, buen hermano.

[nuestros antepasados] prepararon a sus hijos contra el
mal, contra cualquier contratiempo futuro [...] Nosotros
lo seguimos haciendo.

Otro nos dijo:

Aqui, si la gente viene vestida o desnuda, no importa, ni
tampoco que alguien no le guste a uno. Porque puede ser
que la persona sea un delincuente que, como resultado de
mala educacion en el mundo en que vive [...] no practica la
religion, y es desorganizado. Entonces uno le dice: «Haz
esto y aquello», y se endereza su vida y ya deja de ser una
preocupacion para la sociedad.

Pero algo fundamental es la actitud del individuo:
solo puede ayudarsele si él lo desea, pone de su parte y
busca él mismo resolver sus problemas. Asi, un creyente
nos dijo: «Podemos lidiar incluso con gente indeseable;
podemos luchar por reformarlas, pero no podemos
hacer lo imposible». Sobre las frecuentes acusaciones
de que muchos delincuentes tienden a ingresar en estos
cultos solo para buscar refugio, nuestros entrevistados
fueron categdricos; uno observé: «El que es delincuente,
lo es como quiera. En ninguna religion se incita al robo,
a delinquir para después salvarte. El que lo hace, es
porque es cabeza mala».

Hasta aqui hemos visto que los estereotipos no
resisten el andlisis. Pero scémo se afianzaron?

Las raices de los estereotipos

Ya se ha demostrado con bastante irrefutabilidad
que hay que buscar las raices de los estereotipos que
presentan los cultos de origen sudanés como mas
«adelantados» y «genuinamente africanos», y a los de
origen bantu como mas «atrasados» y «adulteradosy,
en los ejes tedricos en boga a fines del siglo XIX y
principios del xx, momentos en que se sentaban las
bases de los estudios afroamericanos en Brasil, Cuba y
los Estados Unidos.”

Las corrientes positivistas y evolucionistas, asf como
las propuestas eugenésicas en vigor, impulsaron la
tendencia a identificar y clasificar a los distintos grupos
humanos presentes en la masa esclava en América segiin
sus pretendidos niveles inferiores o superiores de
desarrollo.*

El afan pseudocientifico de los esclavistas por
identificar a las «razas» mas apropiadas a sus fines ya
habfa impulsado, sobre todo desde el siglo xvi, los
estudios de las diferencias raciales.” Pero en la medida
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en que se contempld que la abolicién era inevitable,
importantes sectores de las élites blancas de América
valoraron las consecuencias de diversas variantes de
«integracion nacionaly. Las razones por las que se ubicd
a las etnias sudanesas (yoruba, akan) en un estadio
superior tuvieron que ver, principalmente, con su
cercanfa a la cultura drabe-musulmana, mientras que
los bantd eran relegados —préximos a los
bosquimanos y hotentotes— en los peldafios mas bajos.
Esta tendencia se mostrd con fuerza en Brasil, donde
el propio Gilberto Freyre argumentatia, ya en el siglo
XX, las virtudes de ciertas etnias sudanesas «de piel mas
clara y culturalmente mis proximas a los blancos».?
Pero desde mucho antes de Freyre,

en los estudios afro-brasilefios, esta identificacién de un
origen cultural —la cultura yoruba—, considerada mas
fiel a la «verdadera tradicion africana», es el resultado de
una alianza entre los discursos autéctonos y los escritos
de etndlogos que participaron —mas en Brasil que en
otras partes— en la invencién de una tradicién.”

Fue esa «tradicién inventada» la que tendié a
presentar la cultura y la religion bantd en América como
«mas “espuria”, menos “tradicional”, menos
“legitimamente africana” y menos “susceptible de
engendrar progreso”™ que las sudanesas.”® En Brasil,
los preconceptos se asentaron en la historiografia y
ubicaron a los banta en condiciones de inferioridad
frente a los sudaneses, al caracterizar a los primeros
por «una pobreza en sus ritos y mitos [...] En la
fraseologia popular brasilefia, los bantd son
considerados perezosos y rudos, malhumorados y
arteros, mientras que los sudaneses serfan inteligentes,
laboriosos, y sus mujeres elogiadas por los atributos
fisicos y el vigor sexual».”’

Pero los estereotipos no se limitaron a argumentar
la superioridad fisica (supuestamente mas «hermosos»
y mejor dotados) y «moral» de los sudaneses respecto
a los banta. Los prejuicios se enraizaron al punto de
contemplar a los primeros como mas proclives a
rebelarse y luchar contra la injusticia. No sorprende,
pues, que hace unos pocos afios, cuando fue a erigirse
en una céntrica arteria de Rio de Janeiro un monumento
al célebre lider cimarrén Zumbi dos Palmares (segin
toda evidencia lingiiistica e histérica, de origen
angolano), la enorme estatua terminara siendo... juna
copia de uno de los llamados bronces de Benin!*

Peor aun: al tenerse al elemento banti como «menos
noble», los resultados de las investigaciones
comenzaron a apuntar en direcciones radicalmente
contrarias a la evidencia establecida, para sostener
incluso que los elementos sudaneses llegaron a
predominar numéricamente en el seno de la masa
esclava de Cuba, Brasil y otros puntos de América.”
En el caso cubano, los argumentos sobre la pretendida
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superioridad numérica del elemento yoruba en el seno
de la masa esclava no resisten el mas sencillo analisis.
Basten las estadisticas sobre los esclavos entrados a los
depdsitos de cimarrones del occidente cubano en afios
claves del siglo xix (cuando se alega que
«predominaban» los yoruba) para mostrar que los
bantd, en general, representaban proporciones
aproximadamente tres veces mayores que los yoruba
(indicados como lucumies).” Pero de las cifras de
cimarrones capturados no debemos concluir que un
grupo étnico fuese mas propenso al cimarronaje que
otro;” pueden mas bien servirnos para establecer
aproximadamente las proporciones relativas de cada
grupo étnico en el seno de la masa esclava. Y aquf el
elemento bantd sigue siendo predominante (cuando
menos 40-50% de la masa esclava) frente al elemento
yoruba, que no debia sobrepasar —incluso en
occidente, donde era mayor su presencia— el 15%.
En las provincias orientales, la presencia de la cultura
yoruba se hace mas visible ya bien entrado el siglo xx,
en minoria frente al Palo Monte y al Vodu.

Ahora bien, si los yoruba fueron minoria en
América, ¢por qué, a todas luces, parece predominar
globalmente su religién? Los evolucionistas vefan aqui
confirmarse que «una religion “mas elevada” se imponia
sobre cultos “inferiores” para marcar el transito de la
brujeria al politeismon.

Argyriadis, por su parte, observa que —en el caso
de Cuba—, desde fines del decenio 1930-1939, las
investigaciones tienden a demarcar diferencias entre un
culto cuya calidad religiosa se esfuerzan por establecer
(la Santerfa) y las practicas de la brujeria, «atribuidas al
terreno del Palo Monte, que es, las mas de las veces,
descrito como un conjunto de practicas magicas
disimiles, por demas bastante maliciosas o toscas».”

En afios sucesivos se publica cierto nimero de
trabajos que no solo influyen sobre los expertos, sino
también van contribuyendo a grabar nociones entre
los creyentes, de modo que a partir del decenio
1950-1959 se afianza la hipétesis de «una subordinacién
progresiva (en Cuba) de los demas cultos africanos
respecto a la religién yoruba».® En Brasil, quizas mas
que en otras partes, se tiende entonces a «abordar los
aportes africanos [...] a través de una éptica yoruba,
incluso cuando no lo sean».”

No hay dudas de que, si tomamos como punto de
referencia /o visible—en términos de indicaciones externas
de practica de alguna religion de origen africano
(vestimentas, pulsos, collares, pafiuelos u otros adornos
corporales)— los cultos de origen yoruba son hoy dia
predominantes entre los creyentes cubanos. Un proceso
de yorubizacion parece haber marcado a la mayoria de
los cultos, e incluso algunos de los mas préximos
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que 1a gradual aceptacion social de los cultos afrocubanos se
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a todos—, l1a evidencia del desarrollo historico aconseja la
reconsideracion de ese enfoque.
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culturalmente a lo yoruba —como los arara— parecen
a punto de ser absorbidos por el empuje yoruba.*®

Sin embargo, cuando se le mencionan estos
inobjetables frutos de la observacién a un practicante
de Palo Monte, este suele sefialar al menos dos aspectos.
Primero, que, puesto que los practicantes de cultos de
origen bantd no exhiben sus atributos, y siendo mas
«cerradas» sus actividades, son mas dificiles de
identificar y contabilizar. Segundo, que «el Muerto parié
al Santow, con lo que aludirfan —para ponerlo en los
términos mds técnicos de Argyriadis— a «la evidente
fluidez e interpenetracion que existe entre los distintos
sistemas de creencias en Cuba».” La multiplicidad de
creencias e iniciaciones es hoy mas la regla que la
excepcién en el panorama de los cultos afrocubanos.
¢Qué porcentaje de babalawos son también iniciados
en el Palo, o cuantos paleros se han iniciado en la
Santerfa y luego han alcanzado el rango de babalawos
sin renunciar al Palo, por ejemplo? Cada vez mas, los
estudiosos tienden a advertir que —debido a los
prejuicios— «muchos practicantes se presentan solo
como santeros, aunque la mayorfa de las veces también
hayan sido iniciados en el Palo».*

Por lo demas, Argyriadis parece pensar que los
paleros son las unicas victimas de estos estereotipos,
cuando observa que «en definitiva, el rechazo de las
practicas culturales de origen africano (en el sentido
peyorativo, “primitivo” del término) y los prejuicios
que van de la mano con esta discriminacién parecen
recaer exclusivamente sobre el Palo».*!

Sin embargo, habria que admitir que el estigma es,
cuando menos, compartido por el vodd, cuyas practicas
son quizas incluso mas temidas, en el imaginario popular
cubano, que las de Palo Monte, y consideradas adn
mas «atrasadas» y «dafiinas». Y si ese rechazo no tiene
mayor impacto, se debe mas bien a la limitaciéon del
vodu a las provincias mas orientales del pais, y en
especial a sus zonas rurales. Pero esto nos presenta, al
menos, dos contradicciones respecto al estereotipo
vigente. En primer lugar, la cuna del vodud radica en
territorio ewe-fon, o sea, sudanés — la misma que dio
origen ala cultura arara, geografica y culturalmente muy
proxima a la yoruba, con independencia de los aportes
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de otros origenes, muy visibles en lo que se refiere a
los banttd. En segundo lugar, también el vodd ha
experimentado en Cuba un notable proceso de
yorubizacion, mas evidente en la incorporacion de las
deidades del pantedn yoruba, sincretizadas con las ewe-
fon. Por demas, es bien sabido que el vodd fue nada
menos que el motor de la primera revolucién
antiesclavista americana exitosa; asi que, de nuevo, los
estereotipos no resisten siquiera el mas somero analisis.

Si, mirando el fenémeno en retrospectiva, puede
parecer légico que la gradual aceptacién social de los
cultos afrocubanos se haya iniciado con un enfoque
parcializado, selectivo y excluyente —que admitiese
inicialmente solo a algunos y no a todos—, la evidencia
del desarrollo histérico aconseja la reconsideracién de
ese enfoque.

Por lo demas, el hecho de que hoy se escuchen con
mas vigor, en Brasil, el Caribe y otras partes de América,
voces que sefialan la necesidad de revalorizar el aporte
bantd a nuestras culturas, tampoco parece ajeno a
determinados acontecimientos politicos. A diferencia
de la zona sudanesa, la mayor parte del Africa bantd
estuvo, en los primeros decenios de las independencias
africanas, conmovida por los regimenes de minoria
blanca, el apartheid, las dictaduras y las violentas luchas
que estos flagelos sociales promovieron. Solo a partir
del decenio de 1990-1999, el desplome del apartheid
en Sudafrica y de la dictadura de Mobutu Sese Seko
en la Republica Democratica del Congo abrieron
nuevas esperanzas para toda el Africa bantd, y
renovadas expectativas para los herederos de su cultura
en América.* Y, con ello, puede progresar con mayor
fuerza la reivindicacién del aporte bantd a nuestras
culturas nacionales en América.

Notas

1. En el presente trabajo, apareceran fragmentos de entrevistas,
referidas, de manera general, al archivo personal de los autores y
vinculadas al Proyecto Kongo/Cuba que han venido desarrollando
estos desde 1998.

2. David Gonzalez Lépez y Walterio Lord Garnés, «La energia de
los colores en el universo bantty, Tewas, n. 35, 1.a Habana, octubre-



David Gonzalez Lépez y Walterio Lord Garnés

diciembre de 2003, pp. 50-9; «Zintinta: el cédigo de colores banti,
Kilombo, n. 2, Libreville, marzo de 2004, p. 237-59.

3. David Gonzilez Lépez y Walterio Lord Garnés, «Significado
histérico y significado cultural en el mito de origen de la
institucién del manicongo», De/ Caribe, n. 35, Santiago de Cuba,
2001, p. 9-21.

4. Algunos viejos practicantes se quejan de que ese énfasis —que
parecié responder inicialmente al afin por marcar diferencias de
estatus— ha alcanzado niveles exagerados, y determina que el
costo de las iniciaciones esté requiriendo desembolsos cada vez
mayores. Pero aunque la creciente «monetarizaciéon» de los cultos
es mas visible en la Santerfa, afecta en mayor o menor medida a
todas las religiones.

5. Kali Argyriadis, «Des noirs sorciers aux babalaos: analyse du
paradoxe du rapport a 1"Afrique a La Havane», Cabiers d 'Etudes
Africaines, a. 4, n. 160, EHESS, Parfs, 2000, p. 660.

6. Los viejos practicantes tienden a ser reacios a tener muchos
ahijados y critican a quienes no siguen esa tradicién, pues
—dicen— es peligroso para el ahijado que el padrino tenga
demasiados ahijados que atender, pues no podra ayudar y proteger
debidamente a todos.

7. Nuestros entrevistados (hombres y mujeres) resaltan que la
unica limitante de la mujer tiene que ver con su capacidad
reproductora, que debe proteger de determinados rituales. Sin
embargo, una vez pasada la edad reproductiva, en Palo Monte no
se hace mucha distincién entre el hombre y la mujer. Recuérdese,
ademids, las célebres lideres cimarronas de origen bantd.

8. Olga Portuondo, «Metalurgia y cultura banta en el Oriente
colonialy, De/ Caribe, n. 31, Santiago de Cuba, 2002, p. 86.

9. Rebeca Calderén, Elsa Almaguer y Milagros Villalon, «Banties
en la jurisdiccion de Cuba. Consideraciones tipoldgicasy, De/ Caribe,
n. 32, Santiago de Cuba, 2002, p. 63.

10. Véase David Gonzalez Lépez y Walterio Lord Garnés, «l.a
energfa de los colores...», ob. cit..; «Zintinta...». El segundo aborda
el fenémeno incluso en nuestros dfas.

11. Para tener una idea del grado de especializacién, véase John
M. Janzen, The Quest for Therapy: Medical Pluralism in Lower Zaire,
University of California Press, Berkeley-Londres, 1978; John M.
Janzen y W. MacGaffey, An Anthology of Kongo Religion, University
of Kansas Press, Kansas, 1974; y Theéphile Obenga, Les Bantu:
langues, peuples, civilisations, Présence Africaine, Paris-Dakar, 1985.
Recuérdese, por ejemplo, que la notoria Kimpa Vita (Dona Beatriz)
era nganga marinda, especializaciéon que requeria largo estudio y
preparacion, pues trataba los «males socialesy.

12. Véase Olga Portuondo, ob. cit.

13. Walterio Lord Garnés, «Resistencia y cambio cultural entre
los bantu: la constante buisqueda del equilibrio», en Problemas
actuales de Africa y Medio Oriente: nna vision desde Cuba, CEAMO/
CLACSO, La Habana, 2000, p. 102.

14. Matia del Carmen Muzio, Andrés Quintbisa, Ediciones Unién,
La Habana, 2001, p. 85.

15. Lidia Cabrera, Vocabulario congo. El bantii que se habla en Cuba,
Chichereka, Miami, 1984.

16. Teodoro Diaz, Diccionario de la lengna conga residual en Cuba,
Casa del Caribe y Universidad de Alcala, Santiago de Cuba, 1998.

76

17. German de Granda, De /a matrice africaine de la «langne congo» de
Cuba (Recherches Préliminaires), Centre des Hautes Etudes Afro-
Ibéro-Américaines, Université de Dakar, 1973.

18. Gema Valdés Acosta, Los remanentes de las lengnas bantii en
Cuba, Fundacion Fernando Ortiz y Universidad de Alcala, La
Habana y Alcald de Henares, 2002.

19. Armin Schwegler, «El vocabulario (ritual) bantd de Cuba.
Acerca de la matriz africana de la “lengua congo” en E/ monte 'y
Vocabulario congo, de Lidia Cabrera (parte I)», Awmérica Negra,
n. 16, Bogota, diciembre de 1998, p. 137-85. Una tendencia similar
parecen esbozar las mas recientes investigaciones lingtifsticas en la
vecina Jamaica, como testimonia Maureen Warner-Lewis, Trinidad
Yoruba: From Mother Tongue to Memory, University Press of the
West Indies, 1997; «Posited Kikoongo Origins of Some Portuguese
and Spanish Words from the Slave Era», América Negra, n. 13,
Bogota, junio de 1997, p. 83-97.

20. Estas diferencias resultan obvias al comparar rezos y cantos de
una regla con los de la otra, tal como hicieron Stéfano Ventura en
textos aun inéditos, y también Lidia Cabrera, La Regla Kimbisa del
Santo Cristo del Buen 1iaje, Ediciones Universal, Miami, 1977.

21. Marfa del Carmen Muzio (ob. cit., pp. 81-4) atribuye algunos
hechos a «brujos kimbiseros» y recuerda que se dieron «casos reales
en los que una “prenda” pidiera sangre blancax, especialmente en
el dia de la Santa Barbara, «por considerarse el dia en que los
diablitos desaparecian a los nifios blancos y rubios, encontrados
en la calle». Sin embargo, Alejandra Bronfman («lLa barbarie y sus
descontentos: raza y civilizacién: 1912-1919», Temas, n. 24-25,
La Habana, enero-junio de 2001, p. 23-3) no precisa la filiacién
religiosa de los acusados (en efecto, por lo general en aquellos
tiempos no se hacfan distingos entre los distintos cultos,
considerados en bloque «brujetia») y mas bien enfatiza el modo
como el terror fue construido con fines politicos.

22. Transcribiendo los argumentos de sus entrevistados, Marfa del
Carmen Muzio (ob. cit., p. 91) afirma que, sin embargo, si el
creyente tiene «un enemigo que le esté haciendo algun mal [...] se
queja a su prenda pidiendo justiciax.

23. Véanse, por ejemplo, Yeda Pessoa de Castro, «A herenga banto
e suas recriacoesy, en Wolfgang Dépcke (org.), Crises e reconstrugies,
Linha Gréfica Eds., Brasilia, 1998, p. 40-64, Armin Schwegler,
ob. cit., Kali Argyriadis, ob. cit. y Stefania Capone, «Entre Yoruba
et Bantou: l'influence des stéréotypes raciaux dans les études
afro-américaines», Cabiers d 'ElﬂdexAﬁimiﬂe&, a.1,n. 157, EHESS,
Paris, 2000, p. 55-77.

24. Stefania Capone (ob. cit., p. 57) recuerda que eran los aflos en
que se tendia a clasificar a los grupos humanos segun las pretendidas
leyes del evolucionismo ubicindolos en distintos niveles
jerarquicos a partir de sus rasgos fisicos y sus supuestas cualidades
morales.

25. Quien revise la documentacién de tiempos de la esclavitud
—ec incluso la posterior—, comprobara la forma tan arbitraria y
contradictoria en que unos grupos étnicos eran ora ensalzados,
ora denostados, en comparacién con otros.

26. Stefania Capone, ob. cit., p. 54. Mas adelante observa que
Melville Herskovits —alumno de Boas, al igual que Freyre
buscé algo similar en la masa de origen africano en los Estados
Unidos y —por escasear alli los elementos de origen yoruba—
argument6 que un papel equivalente fue desempefiado por los
elementos de origen akan —igualmente sudaneses—, e insistié en
que la cultura bantu ejercié «una influencia muy débil» en todas




las antiguas colonias inglesas de América, a pesar de su
incuestionable superioridad numérica.

27. Ibidem, p. 64.
28. Kali Argyriadis, ob. cit., p. 656.
29. Yeda Pessoa de Castro, ob. cit., p. 42.

30. Ibidem, p. 43. Castro arguye abundantemente que aunque el
legado lingtistico de ese quilombo, el mds célebre de América, es
sin duda bantu, hay incluso especialistas que insisten en su origen
ardra (sudanés).

31. Stefania Capone (ob. cit., p. 65) observa cémo Raymundo
Nina Rodrigues, precursor de los estudios afro-brasilefios, rechazé
los estudios lingiifsticos que demostraban la supremacia numérica
de grupos bantd en Brasil, y opté en su lugar por la observacién de
«hechos religiosos» que demostrarfan lo contrario. Por su parte,
Yeda Pessoa de Castro (ob. cit., pp. 44-5) recuerda el enorme
aporte de las lenguas banta a la toponimia brasilefla, y también su
inmenso predominio en el lenguaje de los bailes de raiz africana en
toda la América (samba, tango, merengue, rumba, conga, calipso,
marimba, etc.). Maureen Warner-Lewis («Posited Kikoongo
Origins..., ob. cit.) propone origenes en la lengua kikongo para
términos tan arraigados en espafiol y otras lenguas europeas como
bozal, criollo, curro, mulato, zambo y conuco.

32. Gabino La Rosa Corzo, Los cimarrones de Cuba, Editorial de
Ciencias Sociales, La Habana, 1988, pp. 156-76. Hay que observar
que estos depdsitos se ubican en la regién occidental, donde hubo
mayor nimero de esclavos yoruba. Si se incluye la region oriental,
entonces el elemento yoruba se presenta como mas pequefio aun,
incluso en el petfodo 1792-1838, cuando mayor debid ser el numero
de sus exponentes en Cuba. En su pesquisaje sobre la procedencia
de los esclavos de toda la isla en ese perfodo, Zoe Cremé (Pesquisaje
sobre la procedencia de los esclavos en la_jurisdiccion de Cuba entre 1792-
1838, Publicigraf, L.a Habana, 1994, p. 21) concluye que los de
origen yoruba «no son representativos en nuestra muestra, ya que
hemos tenido muy poca referencia documental y bibliografica
acerca de estos grupos en toda la jurisdicciény.

33. De hecho, més notable que el liderazgo bantd en buen nimero
de palenques u otras manifestaciones de cimarronaje en Cuba y

Estereotipos en la percepcién de las practicas religiosas de origen africano

77

otras partes de América, fue la convergencia y convivencia de
elementos de diversos grupos étnicos en libertad. Pero de todas
formas el aporte bantd a las instituciones del palenque y el
cimarronaje, en Africa y América, ya ha quedado bien demostrado.
Véase Walterio Lord Garnés, «Raices africanas del cimarronaje
americanor, De/ Caribe, n. 40, Santiago de Cuba, 2003, p. 47-54.

34. Stefania Capone, ob. cit., p. 68.

35. Kali Argyriadis, ob. cit., p. 652.

36. Tbidem, pp. 656-7.

37. Yeda Pessoa de Castro, ob. cit., p. 40.

38. Sobre los arard, véase Walterio Lord Garnés, «Breve
aproximacién a la presencia beninesa en los cultos afrocubanos:
canales, dinamismo y perspectivas», Kilombo, n. 1, Libreville, octubre
de 2001, pp. 15-27.

39. Kali Argyriadis, ob. cit., p. 656.
40. Ibidem, p. 665.
41. Ibidem, p. 657.

42. Es valida para toda América la advertencia de Yeda Pessoa
de Castro (ob. cit., pp. 45-6), cuando sefiala que el esfuerzo por
reivindicar el aporte banti no debe conducir a que se oponga, al
«nagocentrismo» predominante, un esfuerzo por «bantuizar» al
Brasil. Y, una vez establecido el aporte bantu en su justo valor,
tener cuidado —tal como se advierte en Yeda Pessoa de Castro,
«Para um estudo comparativo de bantuismos na Iberoamérica,
Kilombo, n. 1, Libreville, octubre de 2001, p. 34— en no
«congolizar» todo el aporte bantd a la cultura americana.

© TBRAAS, 2006.



