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RESENAS

Deive, Carlos Esteban. Vodu y Magia en Santo Domingo. Santo Domingo,
Republica Dominicana: Ediciones del Museo del Hombre Dominicano, 1979.
427 péginas.

El libro de Deive se nos presenta con una nota de José A. Caro Alvarez,
director del Museo del Hombre Dominicano. Se resalta en dicha nota la carencia
de escritos como el de Deive, se hace alusién a la persecucién oficial a los ritos y
creencias discutidos en el libro, asi como a la particular animosidad entre
sectores de Haiti y Santo Domingo, tan relacionada con el tema de la obra.

El estudio de Deive hace su contribucién en un campo largamente rezagado
por mezquinas razones ideolégicas de indole politica, racial y religiosa. De eso
no hay duda. Ademas, ubica el estudio de la creencia popular en una perspectiva
antropolégica-cultural haciendo hincapié en las contribuciones teéricas de
estudiosos norteamericanos, sin olvidar aquellos de la etnografia y la teoria
sociolégica provenientes de Europa. Considera igualmente las fuentes
dominicanas.

El libro contiene 15 capitulos, ademas de la presentacién e introduccién, un
glosario de voces, una bibliografia general (en la cual se echa de menos la casa
editorial, particularmente en lo que a las fuentes menos conocidas respecta), y,
finalmente, un indice de nombres y lugares geograficos. Tiene también varias
fotos, ilustraciones, cromolitografias reproducidas en blanco y negro, asi como
copias de oraciones populares.

La organizacién de la obra nos revela el tipo de preocupacién que la motiva.
Comienza con una distincién entre las nociones de “magia” y “religién”, tan
debatidas como formulaciones entre antropdlogos y socidlogos. Procede a
examinar la esclavitud negra, ambula por el territorio de los origenes tribales, y
culmina el primer ciclo del libro con el capitulo titulado "El Encuentro de las
Razas"”. Su préximo ciclo, el cual no se sefiala expresamente, se inicia con un
titulo que también delata una orientacién: “El Insélito Mundo del Vodu'™.
Procede a examinar el vodd dominicano, el ritual luasista, y termina con una
consideracién del vod y el catolicismo en la Republica Dominicana. De aquien
adelante el libro contiene su tratamiento de lo que el autor denomina las
expresiones magicas propiamente, alin cuando afirma que la "'Religién y magia
estan, en el vody, inextricablemente unidas, y todos los esfuerzos por separarlas
carecen de sentido” (p. 189). Comienza este ciclo con el infortunado titulo de
“En los Dominios de la Hechiceria”, y lo prolonga hasta el Capitulo XI!, el cual
trata sobre medicina popular y “curanderismo”. Sus ultimos capitulos no logran
integrarse al resto del texto atin cuando son tematicas importantes, a saber: “'El
Devenir y la Muerte”, “El Contexto Socio-economico del Vodd”, y finalmente,
“Vodd y Magia en la Literatura Dominicana”. No hay conclusién o epilogo.
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Los cuatro ciclos o preocupaciones del autor pueden resumirse del
siguiente modo: Primero, indagacion por la literatura en lo relativo a la creencia
en lo numinoso y una introduccion al estudio de la africania dominicana.
Segundo: El vodd propiamente donde la autoctonia dominicana se escapa
continuamente tendiendo a perpetuar la nocion de que la creencia en cuestion
es privativa de Haiti. Tercero: La variedad de las expresiones, como son la
“hechiceria’™, la "“"magia” y el “curanderismo’. Cuarto: Otras temadticas
relacionadas pero no integradas al resto de la obra. Apena que el capitulo sobre
los factores socio-econémicos no sirva de hilo conductor. Como afirmara, la
organizacién misma estd relacionada con sus dificultades. Las distinciones
tedricas, hechas a menudo para otros contextos, le obligan luego a dividir en
compartimientos sus valiosas datos. La distincion magia-religion es la mas
problematica en este sentido.

El estudio de la africania en la cultura de América se ha realizado desde
varias orientaciones tedricas. Se distinguen el enfoque histérico-cultural de
raigambre herskovitsiana, la visién funcionalista, y el psicologismo. Hay autores
donde ocurre una feliz congruencia de enfoques y amplitud en los modos del
anélisis, los cuales se mantienen como producciones sefieras en el campo:
Fernando Ortiz y Lydia Cabrera en las expresiones cubanas, Bastide y R. Ortizen
lo brasilefio, Métraux y Bourguignon en lo haitiano, para mencionar sélo
algunos. Los mas ortodoxos seguidores de la posicion de Herskovits han
intentado demostrar las "'sobrevivencias’ africanas en las expresiones
americanas asi como hacer explicito el sincretismo con la tradicién europea. Su
contribucién a la historia de los estudios afroamericanos es innegable, sin
embargo, a menudo han adolecido de una muy formalista nocién de la cultura
en la cual esta se ve como una aglomeracion de rasgos. La integracion de estos
elementos en un sistema de creencias, sistemas y practicas mas alla del
""mosaico’” no se considera lo central en esta perspectiva. De ahi su énfasisen la
demostracién del sincretismo. Los funcionalistas, por el otro lado, intentan
examinar las relaciones entre la creencia y la estructura social actual de los
paises donde la misma ocurre. A menudo reducen la creencia a un mero
mecanismo igualizador, a un sistema etnomédico, a una expresion mas de las
formas de la solidaridad y la cohesién social, o bien, a las meras funciones
econdmicas del rito. Los psicologistas por su parte han limitado el estudio de las
creencias afroamericanas a las particulares manifestaciones del trance y a la
creencia en la posesion. Esto ha delimitado el campo de estudio. Algunos han
llegado a los extremos de equiparar una expresion de creencia con la
psicopatologia. Si bien este extremo ha sido refutado por distinguidos
investigadores (Bourguignon), el mismo Herskovits, alin persiste como vision
etnocéntrica de ciertos sectores profesionales y sociales.

A pesar de lo extenso y complejo de la produccién en este campo, aun
carece de una visién fenomenoldgica, es decir, no se ha explorado con suficiente
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énfasis el "inside view' del creyente hasta descifrar una cosmovisién. Los
estudios afroamericanos de lo religioso necesitan adn de una etnografia
profunda, o al decir de Bastide, de esfuerzos que decosifiquen los datos sociales
para humanizarlos. También deben contribuir, quizd por haber intentado lo
anterior, a la discusién del problema de la ideologia en las Ciencias Socialeso a
tender el puente sobre el gran abismo entre las concepciones de
superestructura e infraestructura. La diléctica entre lo etnografico, lo
particularisimo, y los mas generales planteamientos de la ciencias humanas
debe propiciarse. Para lograrlo hay que comenzar por la etnografia minuciosa,
en este caso por el examen de la creencia desde el punto de vista del creyente
mismo, como bien sugiere Lowenthal. {1978).

El trabajo de Deive no es una exposicion de la creencia desde el creyente
aun cuando sienta las bases para futuros esfuerzos en esta area y no carece de
investigacion de campo. El autor contribuye, sin los prejuicios de otros autores
que él mismo critica, a familiarizarnos con las expresiones del luasismo y con las
creencias populares en Santo Domingo. Por no ser una etnografia desde el
creyente, las formulaciones tedricas que aplica pueden resultar,
inintencionadamente, en imposiciones al particular mundo del “cliente” o del
“faculto” dominicano. En este sentido es objetable su aceptacion de la
distincién entre magia y religion, independientemente de que dicha distincidn
provenga de reputadas autoridades europeas. Podria igualmente criticarse el
uso de la nocidn de “pantedn”, quizd adecuado para ciertos sistemas religiosos,
pero problematico para conceptualizar las loas personales. La insistencia en la
catalogacién y listado de “deidades’’, con sus equivalencias en el vodu haitiano
puede también protestarse, aun cuando sirva para establecer bases
comparativas. Si algo nos demuestra la literatura sobre el vodu es su particular
variabilidad por region, familia, e inclusive entre creyentes.

A pesar de esas dificultades, la obra de Deive realiza una labor importante:
rechazar la imagen denigrante que algunos autores han propagado de las
creencias de ciertos grupos sociales, asi como afirmar que dichas creencias en
la cotidianidad popular dicen mas de una sociedad “que la excelsitudes de su
cadigo civil” (p. 16). Es pertinente notar que Deive lleva a cabo la critica de
aquellos que insisten en asociar las creencias y ritos bajo su consideracién con
un sentimiento anti-haitiano. Lo que le falta puntualizar con mayor brio es el
aparato ideoldgico-racista que ahi opera para beneficio de unos sectores de
clase.

El estudio también sefiala una realidad antillana, aquella de |la historiografia
oficial, que ha escamoteado, en aras de un hispanismo a ultranza, la
contribucidon del negro a nuestro desarrollo cultural. Bien nos lo han advertido
Carpentier y José Luis Gonzdlez en las otras Antillas hispanoparlantes. El
ambito de la investigacion de lo religioso sélo podrd ser reorientado si se acepta
que esta enmarcado en la polémica anti-magica del mundo occidental (y esto lo
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entiende Deive aln cuando no lo supera) y en la negacién que se hace de la
contribucion africana.

Deive inserta su investigacién de la creencia popular dominicana en el
marco de la antropologia cultural rechazando el psicologismo facil y el prejuicio
racial. No logra enmarcar el tema en la interaccién entre lo macro y lo micro de
la Ciencia Social. Tampoco nos ofrece una etnografia del fenémeno de la
creencia religiosa dominicana desde el creyente mismo. Su contribucién es un
paso de avance a pesar de no poder salvar aquellos abismos que quiere evitar.
Esto es asi, posiblemente, por un apego muy arraigado a las categorias de lo
“sagrado” de los tedricos europeos.

Antonio T. Diaz-Royo



