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Nomadismos del decir: avatares de la identidad afemtillana en Asi habl6
el tiode Jean Price-Mars yEI reino de este mundde Alejo Carpentier

por Julieta Novau
(Universidad Nacional de La Plata)

RESUMEN

El presente trabajo aborda comparativamente ejesaie/ergencia sobre la cultura afroantillana Asi hablo

el tio (1928) del antropdlogo haitiano Jean Price-Mar€lreino de este mund( 949) del escritor cubano
Alejo Carpentier. Se focalizan los mecanismos rtawoa peculiares que en cada texto convierten asigstos
populares en objeto de conocimiento y de represéhniade una identidad étnica de raiz africana. Desdta
perspectiva, es posible analizar en qué medida astesta discursiva de legitimacion simbdlica deHaellas
culturales africanas en las islas de Cuba y Haitintina en un proceso resemantizador que tiende a
homogeneizar la compleja heterogeneidad afrocardbefi
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ABSTRACT

This work compares convergent axes on Afroantilatiure displayed alongo Spoke the Unclél1928), by
Haitian anthropologist Jean Price Mars, anthe Kingdom of this World(1949), by Cuban writer Alejo
Carpentier. Distinctive narrative mechanisms thatnt popular characters into object of knowledge and
representations of an African-rooted unique ethidentity present in each text are focused. Frons thi
perspective, it is possible to analyze up to whaerg a discursive stance of symbolic legitimationAfrican
cultural traces presence in Cuba and Haiti end nmiresignifying process that tend to homogenizeAfro-
Caribbean complex heterogeneity.
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Habia una vez un reino: supervivencia de una diaspa de palabras

¢, Sabeéis mi otro apellido, el que me viene
de aquellas tierras enormes, el apellido
sangriento y capturado, que pasoé por el mar
entre cadenas?

Nicolas Guillén, “El apellido”

El ensayoAsi hablé el tiode Jean Price-Mars se circunscribe en un pecoi@amento
latinoamericano marcado por busquedas identitasasnidas por ciertos intelectuales que intentan
perfilar una unidad nacional en el marco de lardidad continentdl.Acorde con esta tendencia
general, el proyecto hermenéutico de Price-Mara esstentado por el objetivo etnografico de
registrar cientificamente el sustrato popular déiH@mo forma de reconocer las especificidades
culturales que constituyen la nacionalidad. A paiei una metodologia comparativa con otras culturas
populares, esto es, recopilar datos, examinarrigemes y situar geopoliticamente sus formas d& vid
convierte lo que denomina el “alma negra” en obj@eoconocimiento. Es un gesto positivo de
reivindicacion ya que hasta ese momento la afrilzahiera percibida por la elite de su pais como:

! Por dar sélo algunos ejemplos sobre esta busqteftexiva acerca de la condicién de especificidad
latinoamericana puede pensarse en obras que surgikrante el mismo lapso temporal como:Rlavue
indigéneen Haiti; laRevista de Avancgubana; las producciones de los llamados “Treastissn Puerto Rico; el
Manifiesto antropéfagode O. de Andrade, la noveldlacunaimade M. de AndradeSiete ensayos de
interpretacién de la realidad peruarde J. Mariategui, entre otros. Esta voluntad dquraa ciertos intelectuales
del continente latinoamericano se encuentra, adesnésarcada literariamente por una crisis de reptasion
estética de la alteridad popular.
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“desechos de la humanidad, sin historia, sin hudaahisin religion, a los cuales habia que infundir,
no importa cGmo, nuevos valores morales, una nineestidura humana” (Price-Mars 1982: 38).

Este uso simbdlico de la africanidad se cristalea dos nociones dinamicas e
interdependientes que son la supervivencia y lspdi@’ La primera de ellas, desde su definicion
general como acto de sobrevivir a un hecho pecpdiaa a entenderse como proceso de resistencia de
una cultura residual respecto de un canon, generaestos de sentidos de caracter traslaticio
congruentes con el fendomeno diasporico de perdonesdas a alejarse de su lugar de origen. A ello
se suma, el desplazamiento que presenta la patabmega como si asumiera la aquiescencia hacia ese
vaivén de recuperacion raigal de huellas culturafiésanas en el &rea antillana.

Para efectivizar ese movimiento de “superviveneiaida didspora de palabras”, en el ensayo
se incluye simbdlicamente la voz colectiva de logtss africanos por medio de la reelaboracion
ficcionalizada del reservorio de sabiduria pop@artorno a la imagen central del tio narrador de
historia$ en tanto anclaje tipolégico del texto. Centraligadanunciada en el titulo de la obra como
clausura sobre el vacio cognoscitivo del reinocafrd. Cierre evidente en el aspecto verbal del
pretérito del decir en ese acto de enunciaciéroRaflo ademas, por el uso del deictico que culmina
con un autoposicionamiento del autor como narrbdonologo a los tios detentadores del saber de
una comunidad. Ese saber sobre la identidad nddmamgana es recuperado a partir de un registro
etnografico que adopta la forma de exploracion itikiista.

En el ensayo existe una insistencia por parterteb@dlogo haitiano en subrayar esta postura
epistemoldgica de observador riguroso. Indica adefaa heterogeneidad cultural del sustrato
folklorico de Haiti y define su tarea en tanto liet¢ual consistente en desentrafarla. La eficaziald
desciframiento del folklore popular esta centraddaeapelacion directa hacia los destinatariosude s
discurso ya que asume su trabajo como resultadmwstigaciones que agrup6 bajo la forma
discursiva de “conferencias”.

El modo de presentar las representaciones culgyrfalkldricas y religiosas de Haiti asegura
un regreso figurado hacia el continente africangadtir del movimiento deliaspora simbdlica al
revéshacia ese espacio, es decir, una didspora regr@sdaga la posibilidad de enunciar un origen
armonico de gestacion de la africanidad, para lusgdmptar una 6ptica evolutiva al describir el
desarrollo de la cultura africana producto de Ialmioatoria de rasgos que sobreviven en la dinamica
de didspora real.

“Hablar” en el ensayo de Price-Mars, equivale aa#r informacién selectiva sobre los
resabios culturales africanos a través del estafikytto de una genealogia de historias populares
entrelazadas con la religion vuliési, la escritura se ideologiza ya que cuestioiréctamente la
actitud® de las elites haitianas al desdefar las expresideda cultura afroantillana como elementos

2 Para deslindar la definicién de las expresionesidspora” y “supervivencia” véanse Figueiredo 8 92004;
Pizarro 2002.

% La centralidad de la figura del tio narrador dstdrias en la cultura caribefia como garante deraarvacion
de la memoria colectiva a través del acto de nasaefialada en su analisis sdfireeino de este mundwor N.
Jitrik 1987: 155: “[...] la historia transcurre afa pero también en y desde Ti-N6el, que por stbnemncarna
un arquetipo: es un nombre de cuento y, para Heijiin Price-Mars, de ‘contar’, o sea personajestjtolklor
engendra y que destina a narrar ciertas hist®ias ‘Noél’, o sea Navidad, el contar es un ‘naento’, el de
una nacion”.

4 E. Glissant (2005: 52-53) define al vudi como rittigioso de caracter sincrético semejante al candé
brasilefio, la santeria cubana o las religiones eamas de Martinica. Pero, a diferencia de estastipas
religiosas, otorga al vudu haitiano un aspectotposdado que logré perfilarse como creencia colacy asi
superar la practica del desvio respecto de la daoidin.

® Sin embargo, en relacién a este aspecto R. Dep@d€i82: 9-31) postula una critica a Price-Marsuiada a
su rol de intelectual al indicar que ha tenido aottud complaciente respecto del poder del Estadoho que
facilité la apropiacion del concepto de “negritupdr parte del gobierno dictatorial de Duvalier. Ades,
puntualiza que cuando postula una “epidermizacdm’la esencia africana junto con las marcas déegaelo
racial europeo en tierras antillanas, Price-Marsetisente a tener en cuenta procesos de mestalijgal asi
como tampoco hace referencia a factores econdmjicpsliticos concretos de su pais al inventariar los
elementos constitutivos del folklore haitiano. Barparte, M. Shannon (1983: 9-28) destaca alguspsctos
positivos del proyecto intelectual del ensayistéidro al reflexionar sobre su metodologia empleadto es, la
perspectiva de los estudios comparados para ablasia@axpresiones folkloricas de las masas campesiaa
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insoslayables para la conformacion de la nacioadliddemas, problematiza las nociones de progreso
civilizatorio que sirvieron de base para legitirf@s procesos expansionistas de imposicion culiural
mimesis ideoldgica presentes en todo imperialiswi@igo (con lo cual hace referencia en forma
indirecta al contexto especifico de intervenciérteamericana en Haiti). Sin embargo, a pesar de ese
intento de reivindicar lo nacional al asumir undugliferencial de enunciacién, su escritura se
espacializa. Es decir, se presenta marcada poinerario de divisiones geopoliticas de poder, sta e
manera, prolonga algunos conceptos respecto dedaredad propios del legado de ideas positivistas
y etnocéntricas de entresigfo&n este sentido, es ilustrativo la referencia atlim fisico externo
como determinante del grado de desarrollo culty@tondmico de un pueblo. Ello lo demuestra al
subrayar la idea de tropicalismo considerado utofapentral del origen no espurio de la cultura
africana. Desde esta perspectiva, la zona de Dahsmeonsidera paradigma de orden politico y
social frente a otras regiones de Africa estigradtiz a partir de lo que el autor denomina un
nomadismo atévico. Esta reconfiguracion simbdliedinbjes de pertenencia genera contradicciones
respecto del deseo de instaurar un origen esgnb@hogéneo despojado de trasvases culturales.

Entonces, lo que asegura segun Price-Mars unanoadd de creencias y valores, garantes de
la homogeneidad del pais, es por antonomasiaitadrelvudu definida como manifestacién cultural
colectiva dentro de la cual se encuentran imbrisadementos religiosos y supersticiosos de caracter
universal. Como prueba de ello, propone un abordajeparativo con otras religiones europeas,
especialmente paganas, por medio de una equiparadi@®ladora de elementos constitutivos
equivalentes.

A partir de alli, en el ensayo se plantea una fesidamental: la emancipacion de Haiti fue
posible gracias a la unidad del accionar politimmdpcto de la homogeneidad religiosa de las masas
populares. O tal como expresa Price-Mars:

Por otra parte, si las luchas salvajes que instaila declamacion de los derechos del hombre en
Santo Domingo, se expresaron en la explosion dé @@Quna ceremonia por entero vaudesca —el
juramento de sangre— durante los trece afios dendi@ls, de privaciones, los negros sacaron de
su fe en los dioses africanos el heroismo queilmsdfrontar la muerte e hizo posible el milagro
de 1804 —la creacion de la nacionalidad en la auerdas Antillas (...) (198208).

La coincidencia principal entre el ensayo de Pkizgs y la noveld&l reino de este mundie
Alejo Carpentier consiste en esta exaltacion deeligion popular afroantillana como determinante
directa de las transformaciones historicas, sahafmliticas en las islas de Cuba y Haiti.

Haiti. Ademas, esta autora enfatiza el aporte friodal realizado por Price-Mars ya que mediante la
delimitacién de ese objeto de conocimiento conydbal desarrollo de los estudios etnolégicos aslda

® Sin pretender realizar un andlisis pormenorizadb adncepto de “positivismo” ofrecemos un invertari
general de sus caracteristicas principales. Eo$realsgos basicos del marco conceptual positivistarto en el
contexto de paulatina secularizacion propia dedidelo de la modernidad europea entre fines dgb S(IX y
principios del siglo XX, puede destacarse: unagemtiva racional y cientifica de pensamiento acaale los
postulados de orden social y moral, progreso ecamneivilizacion politica (resumida en el concepte
ciudadania nacional), junto con el funcionamiento lds elites intelectuales como minorias selects p
construir el proyecto moderno de homogeneidad dield®. Ademas, cabe destacar la apelacion al datermo

del medio fisico y biolégico para explicar el desho desigual de las culturas asociadas a la d#eeza. Este
ultimo rasgo, permite concebir a los grupos culag&n forma jerarquica en donde se postula leesugeia del
blanco mientras que las clases populares son edfsby estigmatizadas como “otredad”, es decihdras
irracionales, inadaptados, atrasados y salvajesl gilano social, promiscuos e instintivos en suuabdad,
primitivos psicolégicamente, y con politicas degast marcadas por un exceso de violencia. Comopépsne

la incidencia de algunos aspectos de estas nocssvistas en el pensamiento intelectual latmedcano
pueden mencionarse, entre otras, las siguientess:dbos sertoneq1902) de Euclides da Cunhbluestra
América(1903) de Carlos Octavio Bungelos negros brujog1906) de Fernando Ortiz. Para ampliar estas
concepciones en relacion al area caribefia remitari®sadas, Aura y Fernadndez Merino, Mireya (corh99.
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Voces inquietantes: investiduras negras de la intpelacion

Escuchad el son metdlico del latigo violento
de mis palabras liberadas de cadenas!

Albuquerque Freire, “Insurreccion”

La inscripcion de la cultura popular en el regigartual letrado dési hablé el tioy de El
reino de este mundareciera constituir un paso simbdlico ineludidteel proceso de blusqueda de
una identidad étnica de raiz africana compartiddgsoislas caribefias.

En el posicionamiento intelectual de Price-MarseyGhrpentier como mediadores letrados
entre los intersticios culturales del binarismailizacion/barbarie, es posible advertir cierta héga
moderada en el abordaje reflexivo sobre las exgmesi del “reino” popular, cercano y a la vez
inquietante, que es la cultura africana en lasllaatiEste moderado distanciamiento se evidencia a
través de la escritura misma como zona que otegtirhidad literaria y convalida los “nomadismos
del decir”, esto es, voces populares que exhibpresiones culturales, valores y creencias de sujeto
que carecen de una tradicién escriturafistas voces de los sujetos afroantillanos sortreodias, en
ambos textos, de acuerdo a un grafocentrismo cotjivosdonde las perspectivas indagadoras estan
mediadas por parametros escriturales. Sin alepesesos modelos sobrevaluados cultos, los dos
intelectuales recortan la imagen de lo populaa@és de una Optica selectiva de ciertas caradtasst
comunes, subsumidos en el propésito de focalizsitipmmente la cultura afroamericana.

Como en el ensayo de Price-Mars la novela de Caepexlabora un imaginario erratico del
decir que consiste en el trazado de una cartogd&liaetorno simbdlico hacia el origen cultural
africano con el fin de encontrar en los vestigiesds expresiones colectivas una reconfiguracion no
marginal del reino negro. O sea, para que ese niewvide rescate literario legitimador garantice un
lugar comun de pertenencia ancestral. De esta mal@eafricanidade convierte en epitome de la
nacion antillana.

El nomadismo espacial de los sujetos popularesadadio en las dos obras encuentra su
correlato en el fluir de la palabra. La oralidaccionalizada erkl reino de este mundasume una
“investidura” peculiar: la lengua de las masas panes haitianas, a saber,aeéole® Esta lengua se
presenta en la transcripcion de cantos campesimasathera fragmentada, del mismo modo que las
coplas de Lisette en el ensayo de Price-Mars;casellsuma un registro de lenguaje disperso bajo la
forma de invocaciones religiosas como las de leeandvlaman Loi.

Asi, las “voces inquietantes” exhiben su fuerzaripglativa al dominio colonial del amo,
mediante “aullidos” y “gritos” capaces de ejerceauextrafia fascinacion” en los oyentes. Voces
populares que, asimiladas al entorno de la nazaatiespliegan ecos arcanos de resistencia. Palabra
traslaticias, investidas de sonoridades de ofifiasfricana con el poder de reptar soterradamente,
“sobreviviendo” al decir de Price-Mars, y contanifeacotidianeidad colonial con el “veneno” de su
religion ilegitima. Estas voces resultan intranigaittes porque mantienen un vinculo indisoluble con
el vudua haitiano y por elladquieren un cariz oculto agregado al caracterabalmente descifrable
del créole De este modo, la religion afroantillana, en cimencia con el planteo del antropélogo
haitiano, es indice de homogeneidad ya que en yamtedella se reconocen confraternizadas las
masas populares: “Los esclavos tenian, pues, ligg@mnesecreta que los alentaba y solidarizaba en
sus rebeldias” (Carpentier 2006: 71).

Otra forma de “investidura negra” se cristalizaanmetamorfosis del mandinga Mackandal.
El esclavo funciona como alegoria de subversiénodésca, y por lo tanto, arquetipo que resume el
desafio interpelativo de toda una clase social maligada bajo el sistema de la trata esclavista

" Cf. Lienhard 1990.

8 El créolees definido por E. Glissant como lengua oral gyeesa una situacién de bilingtiismo resultado de la
mezcla de lenguas africanas y del francés, panadglte, entrafia el sentido de criollo 0 nativo deéAca. A
pesar de ser una expresion linglistica compartideotras regiones —Martinica, Santa Lucia o Guaaeaid la
particularidad detréole haitiano, segun este autor, reside en que hadogsaperar la “artimafia” debdeo
(practica tangencial de desvio respecto de la daaitn francesa derivado de la dinamicard&rno al origen)

al convertirse en lengua productiva de la naciohldiéi. Un andlisis detallado de este fendmenmseentra en
Glissant 2005: 49-56.
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durante la colonia en las Antilldd.a escritura confiere visibilidad estética a lassas populares que
de esta forma adquieren legitimidad literaria ateobr estatuto ficcional. En este sentido, nos
detendremos en el modo de presentar al esclavo semoutilado en la novela de Carpentier.

La mutilacién es la imagen privilegiada desde lal @@ sefiala una experiencia extrema de
desgarramiento, como marca metonimica que remitiesdrraigo histérico generado por el sistema
esclavista colonial en las Antillas. La amputadidmciona como cicatriz alegdrica que engloba a los
esclavos negros de la isla, es decir, un comparédo identitario surgido del proceso de diasploaa.
imagen del titulo del apartado “La poda” en el daedie Carpentier sintetiza ese imaginario de
despojo’’ Ademas, cuando el cuerpo esclavizado se conwerteerida y pérdida figurada, a la vez,
deviene en espiritualidad que restituye el esped@ioso de su pais de origen, vuelve cercana y
perceptible, a través de “llamadas de caracolesdnydos de “tambores”, la lejania ancestral de su
pasado. De esta manera, Mackandal sin identidathlestn conciliacién con la naturaleza, deja las
huellas de sus pasos en mudltiples investidurag tEabsitar de un estado corporal a otro (iguana,
mariposa, perro, alcatraz; etcétera) culmina emawimiento de caida y ascendencia de su cuerpo
consumido por el fuego.

Esta “investidura” del esclavo arquetipico preaimuiatro tipo de consumision, se confronta
reiterado en otro cuerpo que opera como antitelsdel amo y rey H. Christophe entre las piedras de
la fortaleza —emblema de su poder. Pero el cuegmswnido de Mackandal no implica que su
materialidad esté consumada: la nueva metamomdesisiandinga es la imagen del Fénix que renace
de sus cenizas grabada en el blason que Christoplbempla sin advertir el reinicio latente cifragio
ella. De este modo, al derrocamiento del amo-mgyessimbdlicamente la coronacion del esclavo-ave
€N un nuevo ropaje que sugiere trascendencia eferpesurgir en analogia semantica con el fuego

° Seguin el andlisis de Antonio Benitez Rojo, el fogféneo espacio cultural caribefio definido en téoside
dispositivo y meta-archipiélago, si bien mantieasgos peculiares diversos, esta atravesado pderegades,
eslabones o ritmos comunes que se “repiten”. Asfumcionamiento historico de la “maquina Caribe”,
resultante del avance del sistema de flotas corgoaeajes religadores entre las metrépolis y sysentivas
posesiones americanas a partir del siglo XVI, comdea ejecutarse a través de la dinamica comeycial
expansionista de la “maquina colonial” de la coatgueuropea. De este modo, se genera el “sistern@mco

de la plantacién” (desarrollo de ingenios y prod@icade monocultivos como azucar, café, tabaco).nsde
para efectivizar la dinAmica de esta economia gerdiencia respecto de las metropolis en el ejealjtiop
insular, se implementé el “sistema de explotaci€slavista” de africanos (caracterizado por el fi@eatremo,

la deculturacién y confinamiento) contribuyendo @formar lo que el autor denomina la “sociedad de
Plantacion” que por su caracter repetitivo —inclimsta la actualidad— imprimié profundas marcadaen
cultura “acuética” caribefia. En este sentido, Jgsesiones culturales, o el “discurso de la Pladtdcdecho de
flujos y reflujos a causa de oleadas intermitedeslidsporas y migraciones, en el area social tabiesular
permitié la conformacion de una “cultura crioll&ntonces, dentro de la sociedad multiétnica deb€amerge
una cultura sincrética que combina lo europeocafi, asiatico e indoamericano conformando unatiden
inestable articulada en mudltiples y polirritmicagpresiones culturales (musica, baile, religion, icam
literatura). En cuanto a las literaturas del CarlBenitez Rojo sefiala y suma otra regularidad gseatticula
mas alla del plurilingliismo especifico: el desebederitor o “performer” de contrarrestar la viatenhistorica
compartida de la dominacién colonial mediante siextds en fuga”. Para ampliar estas cuestionessevéa
Benitez Rojo 1989: 1-65. Sin dejar de tener presesbs rasgos comunes que caracterizan al espaitiefm,
resulta necesario destacar algunos puntos de wiifagdn entre las islas de Cuba y Haiti. En prariestancia,

la dominacion colonial de ambos imperios (espafibhncés respectivamente) ha generado distintatogrde
cohesion social méas fortalecida entre los cubarosue entre los haitianos hubo divisiones marcédias
reducida elite de mulatos; mayoria de sectores lpogml negros —campesinos, pobres, analfabetos,
descendientes de esclavos africanos—; blancos gianipis —ausentistas europeos o residentes locales—
pequefos blancos). Ademas, ambas islas mantuveomesos desiguales de inmigracién y diasporarda g
afluencia de esclavos africanos bajo el sisteria ttata en Santo Domingo (por ejemplo: entre 27 ¥@0.000
esclavos negros en 1786) convierte a esta isld é@rea insular mas africanizada. Por Ultimo, seeggon
procesos de independencias desfasadas cronolégitaiiti en 1804 (con la particularidad de sestaypa por

la poblacion negra de la isla y ademas ser la panem América Latina) por su parte Cuba pronunagia s
independencia en 1880 pero se efectiviza en 1886. pdrspectiva mas profunda de los procesos luistri
politicos y sociales en el area caribefa es trdbajar Franco 1981: 19-38.

19 Esta imagen puede vincularse con otra equivaletiiieada en el ensayo del antropdlogo cubano FizOr
cuando describe lo que llama la transmigracion geimg, econdmica y social de los esclavos negftiz
1983: 62).
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renovador, barbaro, de la rebelion popular. Dicivastidura de interpelacion al poder autoritarib de
amo sera restituida por las “voces inquietantesbaditillanas en los relatos. Asi, el vuelo del
mandinga encuentra su refugio en el fluir de ldohis, a través de cuentos y cantos campesinos
transmitidos por los tios narradores, en la menowii@ctiva de su pueblo:

Ti Noel transmitia los relatos del mandinga a sjsshensefiandoles canciones muy simples que
habia compuesto a su gloria, en horas de dar pedhmohaza a los caballos. Ademas, bueno era
recordar a menudo al Manco, alejado de estasdipoatareas de importancia, regresaria a ellas el
dia menos pensado (Carpentier 2006:59).

Moraleja en silencio: el vuelo del buitre cimarrénsobre las ruinas de este mundo

Que ellos sean los animales que se pudren
y que yo sea el buitre macho,
gue asciende sobre ellos sin tocar Tierra.

Andénimo, “Poema de invocacion Sereré”

La escritura en la novela de Carpentier al igual gju el ensayo de Price-Mars funciona como
lugar legitimado para incluir ficcionalmente lasces de la otredad afroantillana. De este modo, se
sefiala el caracter mediador del intelectual quendtelsu espacio de escritura e instituye su ai@oki
de representacion literaria. A partir de la openaae resemantizadora del sustrato de la africdnida
en las islas caribefias se establece un reconotonrsenbolico, en donde los “nomadismos del decir”
son recuperados por medio del recorrido figuradegresivo hacia un origen cultural posible que,
paralelamente, muestra el itinerario de diaspoja &asistema de la trata de esclavos en la época
colonial. Este desplazamiento, traza una cartagrddi rasgos comunes sustentados en el vinculo
espacial entre el “aca” insular y el “alld” conti& junto con la articulacion temporal entre présey
pasado. Una de las caracteristicas constitutivals @dricanidad es el cimarron&jeconcebido, en

1 Siguiendo el andlisis de Benitez Rojo la palatsgagola “cimarrén” (de la cual derivan “marronnage”
“marron” en francés) era utilizada para referirsgamado salvaje. Como adjetivo se aplicaba a sndie huian
de los espafioles, y posteriormente, a los afroaem@s escapados de las plantaciones. Por lo ¢uétneno
cimarrén se generalizd para aludir al modelo détifiegmientras que el “cimarronaje” pasé a defigiomo
practica de resistencia por parte de sujetos —ipafmente de origen africano— vinculada a la hiataomun

de esclavitud en el area caribefia e inherente'ectanomia de la plantacion” colonial. Asi, al margie esta
sociedad de plantocracia se configura la peculimiedad de “contraplantacion” como enclave paralelo
transgresor y defensivo. (1989: 1-50). Para Ricliaide, el cimarronaje es caracterizado como algs que
una préactica de fuga y resistencia compartida polaeos, indigenas y blancos sin privilegios sesiaBegin
este autor, la dinamica violenta de esclavitudasnplantaciones americanas junto con el caradtéspito del
espacio posibilité la huida y el refugio de talexteres sociales. Asimismo, concibe al cimarromamo
fenbmeno no homogéneo en América, ello se soslayssus distintas denominaciones —“palenques”,
“quilombos”, “mocambos”, “cumbes”, “ladeiras o maisds"— y en la forma de organizacion politica yiabc
(por ejemplo: el estado centralizado de Palmarfeseatite de las agrupaciones aisladas en la Guyanadsa).
Sin embargo, un rasgo compartido por las comunilaitearronas fue establecerse en areas apartadiscde
acceso con fines de escondite, incluso, llegaratesarrollar técnicas de guerra de guerrillas frentka
persecucién de colonos blancos. Ademas, muchasafodie adaptacion al entorno fueron resultado de la
interaccién con indigenas que contribuyé a afianzareconomia independiente (basada en la houtiauttaza,
pesca y farmacopea), aunque, segun el area angrizanbién hubo enfrentamientos con ciertas pabiasi
amerindias; contactos con piratas e intercambiodestino de bienes con algunos centros colonidles.
distintivo de las sociedades cimarronas, segunePse encuentra en su organizacion social sustergad
reglamentaciones internas para evitar la disgrégaie cada una de ellas. Estas sociedades, estaidas por
reyes y compuestas mayoritariamente por esclavicaads que buscaban el camino de regreso a sa iaddal,

es decir, compartian la ideologia de la “tierraodgen”. Luego, a partir del siglo XVIII, los dirgntes fueron
criollos cuya legitimidad para gobernar resididaenabilidad de comprensién de la cultura “blarjoato con el
conocimiento de tradiciones africanas (como Touisk&verture en Haiti). Price explica la perdutatzd de
estas organizaciones sociales a lo largo del tiempartir de otro rasgo peculiar, esto es, las tinoidades
culturales”: una fidelidad comun hacia principiosilterales africanos conservados y adaptados a las
circunstancias cambiantes de las comunidades @masen las Américas. (1981: 11-39).
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términos generales, como forma de resistencia aae ple los sujetos explotados durante el periodo
colonial en América Latina.

La practica del cimarronaje resultante de un cantipadecimiento se sugiere hacia el final de
la novela de Carpentier como simbolo de autoexaiusiaterial y simbdlica de los grupos africanos
que, de este modo, asumen su condicién de sujetasirhilables*? a los mandatos del amo. Esta
reincidencia del latigo del poder en Haiti, pernhigeer una lectura retrospectiva de la trama textua
de la novela en forma de recuento de ciertos pagagea deslindar el mensaje basico que las engloba
y sustenta el posicionamiento del autor cifradtosrparrafos finales de su obra.

Es posible advertir que dentro de la construcciglica de la historia en las islas caribefas,
las figuras europeas son presentadas como integrdatuna gran farshSon imagenes hiperbélicas
y expresan la dimension irrisoria del poder cigtario del amo. El especticulo que despliegan estos
personajes sefialan el reverso del escenario girdelda historia de “este mundo”: muestran por
condensacion la decadencia de los amos-reyes grsel @& bufones en la imagen de las ruinas que, a
través de una combinacion de sonoridades, es pasbkiarlas con la condicién deih-dad” como
rasgo semantico principal compartido por los detmtes del poder. En el estatismo que sugieren los
restos petrificados se encuentra desacralizadepitredor del amo. Asi, los cuerpos europeos y los
europeizados por imitacion se opacan en un ultirfio lgrotesco: la hacienda vacia de Lenormand de
Mezy; la arquitectura monstruosa de La Ferriere cudiene al rey negro destituido; el rictus de
Paulina Bonaparte en su belleza efimera; etcétestas imagenes en su conjunto devienen,
figuradamente, elementos de ofrenda cumplida demnama prolongada ceremonia de “oblacién” vudua
para convocar los “Altos Poderes de la Otra Or{l@&rpentier 2006: 52).

Por contraste, las figuras de los esclavos delaman el texto resultan congruentes con el
ambito antillano, o latinoamericano en generalglecual se insertan. O sea, el espacio se recoafigu
como reservorio de prodigios, naturales, culturat@stéricos y sociales. El eje que auna ese
inventario el mundo afroantillano: “Pero lo que mas asombealda Noel era el descubrimiento de
que ese mundo prodigiostomo no lohabian conocido los gobernadores franceses del, €edain
mundo de negros” (Carpentier 2006:102).

Este aspecto, remite al “Prélogo” de la novela leoual se construye la configuracion de
América Latina como “reino” —infernalmente tropiealrevelador de una diferencia. La peculiaridad
va a estar anclada en el triple vinculo inmanenteedo real, lo maravilloso y lo americatfaComo
proyecto creador deliberado, el autor declara quelae convergencia de esos tres elementos
fundamentales, constitutivos de la esencia latieoex@na, se inscriben los sucesos historicos
concatenados con los religiosos, que antecedetiRavalucién de esclavos en Haiti (1791) asi como
también sus consecuencias. Hechos que son retomadi$iccion sin llegar a ser contradictorios con
la veracidad histérica conservada en partSiguiendo el planteo tedrico y critico de Gonzélez
Echevarria en su andlisis (1993:17) se trata dgasto de afirmacién diferencial de la literatura
latinoamericana en una escritura que erige simdmdknte a América Latina como lugar fundacional
de la otredad. Este proceso constructivo de rederaeidn tedrica se constituye a partir de una
“meta-alienacion” del escritor. La ubicuidad detelectual latinoamericano autoexcluido en sus

121 Hurbon (1993) ofrece un estudio pormenorizantrs la relacién amo-esclavo y sobre el vudu e Hai

'3 Este aspecto barroco en el texto de Carpentianatizado por R. Gonzélez Echevarria 1993: 125-2q0i
s6lo ofrecemos una vision panoramica al respecto.ofta parte, resulta interesante el analisis dédosta
(1981: 31-46) sobre el aspecto ciclico de la hstantillana ficcionalizada por Carpentier.

14 Cf. Chiampi 1985. En relacién a esta cuestién,pnmponemos realizar una revisién exhaustiva de tal
conceptualizacion compleja sino simplemente presknya que a ella se hace referencia en el “Podldg la
novela. Sélo tomamos en consideracién de acuendestra propuesta de lectura la siguiente afirmacien el
realismo maravilloso, el objetivo es problematizarcodigos sociocognitivos del lector, sin instddaparadoja,

se manifiesta en las referencias constantes diggosidad, en cuanto modalidad cultural capazesponder a

su aspiracion de verdad suprarracional” (75).

!5 En este sentido Jitrik puntualiza que: “Lo histérientonces, funciona como una estructura sobgeidael
relato —como algo diferente de la historia— se reugque finalmente el relato en su conjunto hdoefar: ya

se ha dicho que lo histérico permanece como fondmry mas prevalece en el mensaje final que se alza
claramente” (1987: 155-156).
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propios pasos de escritura errante hacia la eseetiparaiso perdidd® latinoamericano, en este
caso afroantillano, se conjuga con la idea de “giomaje creador”. Ello implica que, si bien es
posible advertir en la figura de escritor constuign el “Prélogo” un distanciamiento
“cimarronamente creador”, existe una coincidenei@ske cimarronaje con el que se presenta figurado
en la novela bajo la forma de “moraleja silenciodad leccidon de la moraleja se condensa en la
instancia reflexiva final de Ti Noel y remite altd de la obra: “Por ello, agobiado de penas yasr
hermoso en su miseria, capaz de amar en mediosdpldgas, el hombre solo puede hallar su
grandeza, su maxima medida en el Reino de este M{@arpentier 2006:156De manera similar,

en el ensayo de Price-Mars también se plantea umaleja, si se la piensa desde su sentido de
futuridad deseada. Dicho en otros términos, siaseibe su planteo de desjerarquizacion racial y
social en Haiti como anhelo de constituir una neadidad que permita homogeneizar las identidades
bajo un mismo plano de pensamiento cristalizada @étea de igualdad humana:

Blancos, negros, mulatogriffes, ochavones, cuarterones, morabitos, sacatraspqpartan esas
vanas etiquetas del expolio colonial si nos sergitmambres resueltosdesempefiar a cabalidad
nuestro papel de hombres sobre esta mindscula pi#rte escena del mundpe es la sociedad
haitiana. (Price-Mars 1982: 274. La cursiva es mags

El sentido metaforico basico de la moraleja quedetla enunciacion, y a la vez, clausura la
trama textual en la novela del escritor cubanaifsa en la imagen silenciosa del buitre. En suwue
escapa de los despojos historicos y de la mardgantdér de los latigos para adentrarse en las
frondosidades del tropico insular como refugio ielegEl movimiento que traza en su ascendencia es
el de la aspiracién de libertad. Esta es la maatpje elipticamente se desplaza por todo el texto,
atraviesa en cada elemento popular de sustratmadri para desembocar en la imagen final del ave
negray cimarrona:

Y desde aquella hora nadie supo mas de Ti Noelensud casaca verde con pufios de encaje
salmén, salvo, tal vez, aquel buitre mojado, apchador de toda muerte, que esperd el sol con las
alas abiertas: cruz de plumas que acabd por pkegansindir su vuelo en las espesuras de Bois
Caiman (Carpentier 2006: 167

Consideraciones finales

En la noveleEl reino de este mundie Alejo Carpentier y el ensaysi hablo el tiade Jean
Price-Mars, ambos autores posicionados como imgr reconstruyen simboélicamente el sustrato
cultural afroantillano compartido por las dos istagCuba y Haiti—. Vinculado a este gesto de
reconocimiento se delinea la idea de “nomadismbdetsr” como afirmacion de culturas sustentadas
en un conjunto de experiencias, valores y creengiss encuentran sus vias de expresion en
manifestaciones orales. Asi, mediante las conratasi que adquieren los conceptos de
“supervivencia” y “didspora” en el ensayo de Pitars, en tanto elementos nodales de su
interpretacion del folklore haitiano, se observa ¢p palabra en el acto mismo de contar se vuelve
garantia de conservacion de la memoria colectiv@ingrario de retorno diasporico regresivo hacia
las costas africanas permite, en ese remontassehalado lugar raigal, esto es, a un espacio thsyan
un tiempo pasado, rescatar las huellas culturdhisamas como expresiones de supervivencia. El
elemento principal de homogeneidad identitariadrat lo constituye, segun el autor, la religionud
como factor de cohesion social, racial y culturalla nacion. Aunque sin despojarse cabalmente de
preconceptos heredados respecto de la africanRidck-Mars busca una revalorizacién positiva
mediante la figura del tio narrador que, por aralagla figura de escritor disefiada en el ensayo,
articula la enunciaciéon como voz autorizada erabeispara representar al otro popular. Asimismo, en

16 Gonzalez Echevarria (1993: 133) sefiala: “Buscaridenes, rescate de la historia y la tradiciéndécion de
una conciencia americana auténoma, elaboraciomalditeratura fiel a los ritmos de una América @tguor si
sola y poseedora de un espiritu propio, sintesiagldiversas razas y culturas que la habita; &sala intencién
de Carpentier el sentido de su empresa artisti@ntiilos afios cuarenta. Carpentier como un WUisesicano,
se lanza a su realizacién, [...] ningln viaje sarficiente, ninguno bastante largo, y ningln itnier sefiala a
Itaca como destino. Lo que queda de esos viajelsdextos, las huellas sobre los otros camind®s@n, con
sus contradicciones y ambigliedades, con sus endg@maépeticiones y circularidades”.
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la novela de Carpentier la cultura africana ingesael discurso legitimado de la escritura en forma
figurada a través de “voces inquietantes”. La finalizacion de dichas oralidades culturales se
convierten en “investiduras” qgue asumen connotasaenerales atribuidas a la africanidad (lo negro,
el desarraigo, lo demoniaco, la rebeldia; etcéfmagllo despliegan su ilegalidad identitaria emrfa
interpelativa. Ese desafio inquietante va dirigalopoder autoritario del amo cuya presencia es
conjurada, al igual que en el texto del antropéliogitiano, a través de la exaltacion del vudu. Aipa
del uso narrativo de la alegoria junto con el pdooento figurativo de la metamorfosis (cristalipad
en los cambios “licantrépicos” del esclavo Makcdpdse sugiere lo que esas voces afirman como
condensacion de su identidad: el caracter “calteoiede su lengua y el matiz ancestral de su
religiéon. Todo ello reconstruido selectivamentegcensonancia con momentos historicos que remiten
al sistema esclavdcrata de explotacion colonialébaribe. Ademas, la novela del escritor cubano se
cierra con el mutismo de la imagen del buitre cidrahacia el refugio de lo natural en analogialaon
practica de cimarronaje de esclavos fugados dufartelonia. La moraleja que recorre el texto es el
reverso de las cadenas de la opresion: la rendVadea” de buscar la libertad.

En términos generales, tanto Price-Mars como C#gremeconstruyen las huellas némades
de la cultura africana en sus textos, y al hagaponen un itinerario erratico del decir sustental
la busqueda de rasgos culturales compartidos pasles de Cuba y Haiti, con el fin de condensar la
identidad afroantillana en esa base esencializédatpertenencia y asegurar nexos efectivos con el
presente de enunciacion. Ambos autores coinciderumposicionarse como intelectuales autorizados
para hacer legibles las voces populares afrocatbef

Por ultimo, esa actitud mévil compartida por los @scritores de desplazarse hacia los pasos
culturales de la africanidad susceptibles de sarperados en el presente, invita a participar de es
voluntad de rescate literario por medio de nuektnizonte de lectura. Por ello, seleccionamos la
imagen de la vegetacion tropical de la novela dp&dier como espacio simbdlico de lo distintivo de
América Latina: lugar de refugio elegido contradadenas y latigos del amo. Ese “reino”, demoniaco
y vegetal “de este mundo” donde es posible escled@s renovados de libertad, vuelve a llenarse de
advertencias y peligrosidad latente: “Todas lastagones que ahi crecian, tenian filos, dardass pu
y leches para hacer dafio” (Carpentier 2006: 96).
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