CAPITOLO TERZO

Ajok nella credenza dei Lotuho

1 - Il nome

Edwin Smith, africanista d'avanguadia nel tentare
un’indagine sul concetto di Dio nelle differenti etnie, mal-
grado la mancanza di una letteratura scritta capace di far
luce sulla antichita africana, lascid questo avvertimento
frutto della sua esperienza: «I metodi etimologici non so-
no infallibili e possono anzi indurre in errore. E' impossibi-
le ritrovare il significato originale di certi nomi utilizzati
dagli africani per designare I'Essere Supremo. Questo ambi-
to filologico é un terreno di caccia ideale per gli etimologisti
estrosi» Tali considerazioni, riportate da E.Bolaji Idow
all'incontro dei teologi africani (IBADAN, 1973, 31), non
volevano indurre a desistere da ogni sforzo di interpreta-
zione etimologica, seppur difficile.

E’ stato mio fermo intento seguire fin qui 'analisi
morfologico-strutturale del Propp e dello strutturalismo
e, a complemento, oso tentare anche l'analisi filologica e
grammaticale del termine Ajok, dopo avere esaminato
tutte le informazioni collaterali possibili delle altre etnie
che usano lo stesso termine per il loro universo religioso.

Precedentemente & stato ricordato che il nome Ajok,
come qualsiasi altro nome lotuho, non si usa mai allo sta-
to di radice, ma gli deve essere sempre aggiunto il prefis-
so nominale a, ragion per cui il termine jok oppure
juok, - comune a tutti i Lwo - fra i Lotuho diviene Ajok.

Il Muratori ricorda altresi che tale formazione puo es-
sere preceduta da una 1 o una n: 1 per il maschile e n per il
femminile. Onde si trova la forma Ajok assieme con le al-
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tre Lajok (masch.) e Najok (femm.). Lo stesso autore ag-
giunge espressamente: «senza [ o n il nome puo essere tan-
to maschile che femmminile» (MURATORI, 1938, 31 n. 76).

E’ certo dunque che il nome lotuho ha, oltre allo stato di
radice, quello del prefisso nominale a, ad indicare un in-
dividuo, animale o persona, nel suo genere maschile o
femminile, come Atome/elefante pud essere inteso sia ma-
schio che femmina, Latome per il maschio e Natome per
la femmina.

Si sta certamente ripetendo in parte quanto detto pri-
ma, a ragion veduta, perché agli inizi degli studi sui Lo-
tuho c’e stato chi ha voluto segnalare anche la presenza
del neutro. Seligman infatti scriveva: «Come p. Molinaro ci
informa, c'é un riconosciuto Potere, chiamato Ajyok, il
“creatore” di ogni cosa, ora presumibilmente ozioso, mentre
riguardo a Najyok, egli concorda con Lord Raglan che scri-
ve: I Lotuho credono in un potere invisibile chiamato
Najyok, una forma neutra» (SELIGMAN, 325). Il Molina-
ro, in effetti, scrive: «Ordinariamente si dice Ajok, senza di-
stinzione di genere, perd non é raro sentire questo nome con
il prefisso determinativo [ Lajok, e, piii spesso ancora con il
prefisso n Najok che indica il genere femminile e neutro»
(MOLINARO,179). Huntinford qualifica Lajok maschile,
Najok femminile e Ajok neutro (HUNTINFORD, 1953, 90).

La riconosciuta esperienza del Muratori, compositore
della Grammatica Lotuxo, & confermata da Ohisa Lais
nell’'escludere l'esistenza della forma neutra, ma egli ag-
giunge qualche sua particolare p;"ecisazione di ordine in-
terpretativo della forma Ajok: «Ajyok nella grammatica lo-
tuho é femminile, la grammmatica infatti stabilisce che qual-
siasi cosa grande, ma non maschile, é femminile e qualsia-
si cosa piccola, ma non femminile, é maschile. Cio stabili-
to, tutti i nomi sono o maschili o femminili. Cosi ogni cosa
classificata neutra nella lingua latina, nella grammatica lo-
tuho é o maschile o femminile: cid dipende dal fatto se le
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cose sono piccole o grandi. Un grande albero di mango ¢é
femminile, mentre uno piccolo é maschile. Per quanto vi-
guarda gli esseri viventi, ove ¢'¢ una chiara distinzione fra
maschio e femmina, il genere non costituisce un problema.
Per quanto riguarda Ajyok la grammatica lotuho si sbaglia.
Sebbene Ajyok sia ufficialmente femminile, gode il vantag-
gio di possedere insieme qualificazioni sia maschili che
femminili. In ogni modo, le qualificazioni femminili sono
piit comuni di quelle maschili. Quando si parla di Dio
Ajyok, in generale, allora é femminile; quando invece Ajyok
é detto in relazione a specifiche circostanze o a riguardo di
un effetto, come un'epidemia, allora Ajyok é maschile. Per
esempio, Oyyu Ajyok/Dio é buono é femminile se ci si riferi-
sce alla sua bonta in genere, mentre Loyyu Ajyok oppure
Oyyu Lajyok é maschile se ci si riferisce ad una particolare
circostanza il cui effetto é buono» (OHISA LAIS, Ms.,6;
1992, 13). Come si vede, Ohisa Aff. Lais non ha presente e
non affronta la questione del prefisso nominale a, anche
se conferma che Ajok possiede insieme qualificazioni ma-
schili e femminili.

In ogni modo, sembra lecito concludere che la forma
grammaticale Ajok valga tanto per il femminile che per il
maschile, una forma chiaramente bisessuale o androgina

— come ¢ stato gia trattato prima — ma certamente non
neutra.

Un altro elemento di rilievo & che Ajok ha una caratte-
rizzazione generale, astratta, teorica - come & stato notato
da Lienhardt per gli Shilluk e da Kihangire per gli Acholi
e Lango, a parte altri nomi o forme addizionali per i fatti
concreti -, in opposizione a Lajok e Najok, che esprimo-
no forme determinate particolari e concrete, in relazione
a casi specifici o effetti reali, fisici o sociali.

Da cid consegue che la caratterizzazione generale
astratta e teorica del termine Ajok non & generica, inde-
terminata, indifferenziata, indistinta e confusa - come

477



hanno scritto tanti etnologi a proposito dell'intuizione e
del sentimento tipici del pensiero mitico -, ma tale carat-
terizzazione ricade sempre nell’ambito chiaramente se-
gnato dalla bisessualita e dalla bipolarita. Ohisa lo ha
esplicitamente osservato qualificando “grande” il femmi-
nile e “piccolo” il maschile, in conformita della bisessua-
lita e bipolarita socio-cosmica di cui si & fin qui ampia-
mente trattato.

Rimane da precisare ancora che Ajok, come gli altri
nomi, ha anche il numero singolare e il plurale ordinario,
ma, forse, il doppio plurale o anche un plurale del plura-
le. Tl Muratori segnala alcuni nomi che, terminando in k,
prendono al plurale in invece di i; cosi Ajok singolare, al
plurale fa Ajokin (MURATORI 1938, 35 n, .38). Si trova
anche il plurale Ajoki o Ajoghi, con la sola i finale - co-
me i nomi che terminano in consonante, ad es. olo-
bok/struzzo ha il plurale oloboki oppure olokitik/uccello
del miele fa al plurale olokitiki (35 n.84).

Ora se si legge dallo stesso autore che «ci sono nomi
con tre numeri, cioé, che oltre al plurale ordinario, hanno
un plurale dello stesso plurale, considerato come gruppo, e
la desinenza del secondo plurale per lo pii é jin» (57 n.
124), si pud essere indotti a pensare che Ajok abbia il
plurale Ajoki e l'altro plurale, forse, plurale del plurale
Ajoki - jin, con la contrazione finale in Ajokin.

Pur rimanendo aperta la questione, ora si prendono
in esame le interpretazioni di Ajok date dai vari autori.
&

2 - Le interpretazioni

Hillelson, nel noto Questionario sulla cultura dei Lo-
tuho, scrive: “I Lotuho credono in una forza invisibile
chiamata Najok, una forma neutra (pronunciata pii di-
stintamente anche Naijok). Le idee sulla sua natura e i suot
poteri sono ancora vaghe; il termine puo essere tradotto
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“dio” oppure “caso” (le mot peut étre traduit “dieu” ou
“chance”) ed esprime generalmente i Poteri dell’'Invisibile
(les Pouvoirs de l'Invisible). Lo si crede specialmente come
causa della morte o della malattia. Linguisticamente é iden-
tico a Juok, il nome del dio Shilluk che si trova anche nelle
altre lingue nilotiche, con il significato del termine “Spirito”
e di concetti simili. Non é dimostrato che i sacrifici fatti
nelle varie occasioni, quelle d'inizio e della fine della stagio-
ne delle coltivazioni, dei funerali, ecc., siano associati in al-
cun modo a Najok” (HILLELSON, 46, n.57).

Seligman, riferendosi alle note sue personali e a quel-
le raccolte da Lord Raglan, scrive testualmente: «Essi cre-
dono in un potere invisibile chiamato Najok, una forma
neutra. Esso é concepito principalmente come apportatore
di morte e di distruzione. Ogni cosa inspiegabile, comun-
que, é attribuita a Najok. “Una volta, quando io offrii — rife-
risce Lord Raglan — dei semi di cipolla a uno dei capi, que-
sti mi chiese con sorpresa, se nei semi c'era Najok delle ci-
polle”. Una espressione molto comune é oroho Najok/catti-
va fortuna. La parola é usata anche per mestruazione,

mentre il termine derivato noloyjok significa singhiozzo»
(SELIGMAN, 325).

Il Molinaro introduce I'argomento con il significativo
titolo da manuale di teologia: «Natura e qualita dell’Essere
Supremo». 1l testo offerto & da me scandito per dare rilie-
vo ai particolari contenuti:

— Ajok. Questa parola ha due significati: in senso proprio
indica Dio Creatore e Signore di tutte le cose/Ajok Layani
Lamonye xire dang. In senso largo indica qualunque spi-
rito buono o cattivo, una pestilenza, un infortunio, una
cosa meravigliosa.

— Nessun Lotuho sa dire propriamente cosa sia Ajok...Un
giorno stavo parlando di Ajok con un certo Loiya, un lo-
boloni di Loronyo, quando arriva un aeroplano: “Ecco
Ajok” interruppe subito il mio interlocutore.
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— Ordinariamente si dice Ajok senza distinzione di genere,
pero non é raro sentire questo nome con il prefisso deter-
minativo I, Lajok, che indica il genere maschile, e pin
spesso ancora con il prefisso n, Najok, che indica il gene-
re fermminile e neutro. Perd anche quando il nome ¢é cosi
prefissato, negano che significhi un essere maschile o
femminile.

- Quando parlano del Creatore dicono Ajok. Najok é usato
specialmente per indicare malattie o pestilenze.

~ Questo nome ha anche il plurale Ajok-hin, ma in questo é
poco usato.

- Ajok non é uomo, dicono, né un animale qualunque, né
una pianta, né un sasso, benché il suo nome venga appli-
cato a qualcuno di queste cose. Egli é qualcosa che vive e
non muore mai: se sia sempre stato essi non se lo sono
mai chiesto, ma se si domanda chi abbia creato Ajok, ri-
spondono che Ajok non fu creato. Egli é.

— Egli non é visibile, almeno in via ordinaria: egli & ovun-
quie.

— Vede tuito e sa tutto. Ajok ha creato tutte le cose, compre-
so l'uomo e ora lo fa vivere e anche morire.

— Egli manda la pioggia, quando é pregato dal suo ministro
(il Ehobu)

Ajok é buono? Dal momento che ha cura della gente,
sembrerebbe di si, eppure i Lotuho lo negano a parole e an-
che in pratica e l'aggettivo comune che gli applicano &
roxolessere cattivo, terribile. Oroxo Ajok, Ajok é cattivo, ter-
ribile, essi dicono, perché fa morire la gente, manda la care-
stia, nega la pioggia, suscita le malattie» (MOLINARO,
179-180).

In un dattiloscritto di quaranta pagine, dalla A alla J,
intitolato Vocabolario lotuxo-italiano, da attribuire al pa-
dre Carlo Muratori, conservato presso I’Archivio Combo-
niano di Roma, alla pagina 45 si legge:«jok pl.joxin (najok
-najoxin) sostantivo:
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1) spirito (non umano);
2) malattia, intendendo con tal nome tanto lo spirito che la

porta, quanto la malattia stessa (che secondo essi é por-
tata da uno spirito);

3) singulto, detto pero piit comunemente olojok, vedi ojok;

4) menstruo delle donne. Si noti come in tali casi si dica
sempre najok e non mai ajok;

5) in senso assoluto lo usano per Dio, nel qual caso dicono
Ajok e non Najok, lo spirito che ha creato l'uomo, gli da
la vita, gli manda la morte, che ha creato gli spiriti, che é
giudice e vendicatore, il cui nome speciale é Xollum, no-
me pronunziato con il massimo terrore e rispetio.

Continuando, alla pagina 46 si legge:

6) tutto cio che é inesplicabile lo chiamano najok o almeno
lo ascrivono a najok:
najok xari/spirito del fiume; najok yoni/spirito degli al-
beri; najok bowore/spirito del torrente; najok dong/spiri-
to del monte; najok xidio/spirito della capra, malattia
della capra...ecc.

Il Pazzaglia, con l'intento dichiarato di precisare il
concetto fondamentale di Ajok, scrive: «Dallo studio fatto
mi risulta che i Lotuho, quando dicono Ajok a svariate co-
se, non intendono esseri distinti da Dio, ma tutte quelle
cose vanno intese come se avessero una speciale segreta
virtt di Dio. Ideng di Torit dice: “gli Ajoghi sono cose con
cui Dio ci tribola (Ajoki osai mitegemi Jok)». Lo stesso
Pazzaglia senti dirsi: «Tu sei Ajok!» (PAZZAGLIA, Ms.III,
228). In conformita a questa interpretazione, il Pazza-
glia, in un colloquio concessomi a Roma il 2 novembre
1977, escluse perentorimente ogni forma di politeismo:
“I Lotuho non concepiscono alcunché al di fuori di Ajok,
unica potenza invisibile, manifesta nella molteplicita dei
fenomeni naturali e nella diversita degli eventi anche occa-
sionali”.
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Huntingford segue il Molinaro e, anche se fa qualche
accennno al Seligman, non aggiunge niente di nuovo e ri-
pete che Ajok (neutro), di cui si ha la forma Lajok (ma-
sch.) e Najok (femm.) & I'Essere supremo, creatore ed in-
visibile-formless, cui sono rivolti sacrifici e preghiere.
(1953, 90)

Paolucci, ultimo dei Comboniani ad interessarsi di
Ajok, gli dedica piu di un centinaio di pagine, oltre a nu-
merosi riferimenti per descriverne la peculiare caratteri-
stica di Essere Supremo, unico, buono e castigatore, cui
vanno diretti le invocazioni e i sacrifici pubblici e privati
(PAOLUCCI, 1970, 70-77. 265-270.304-385). Largomento
¢ affrontato sulla base di un’ampia documentazione, dal
Pettazzoni (1957, 60) al Gusmini (1951,18), ma punto di
riferimento per I'autore rimangono sia l'articolo del Moli-
naro che le elaborazioni interpretative che lo Schmidt
(1940, 494-530) diede dell’articolo. Se «la figura piti co-
mune é quella di una Forza Invisibile che controlla tutto
l'universo — egli scrive riferendosi all'Hillelson - possiamo
affermare — egli continua citando il Gusmini - che le tribi
Lotuho sono, strettamente parlando, monoteistiche. Essi
hanno un'idea chiara di Dio, Creatore di ogni cosa, padro-
ne della vita e della morte (Gusmini, 1951, 18)» (312-319).
Per una visione generale delle categorie di sacro, demoni-
smo, magismo, manismo e dei sacrifici offerti dai Lotuho
all'Essere Supremo, il Paolucci dichiara esplicitamente di
riferirsi — come & stato detto — allo Schmidt (202-204; |
SCHMIDT, 1940, 527-528). Tempi (62-63), spazi (63-93),
uomini (96-101), oggetti sacri (132-143) e in particolare il
sacrificio della pioggia e il culto degli antenati dei Capi-
pioggia (265-270), debbono, in ultima analisi, riferirsi
all'Essere Supremo.

Alla difficolta, come mai I'Essere Supremo venga im-
precato e cerimonialmente espulso dal villaggio al grido
“Ajok ilo/Ajok vattene via!”, Paolucci ricorda l'interpreta-
zione garbata del Molinaro: «Si sa che la riconoscenza
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non ¢ la virtiy dei pagani: ma che proprio, dopo aver gusta-
to i benefici di Ajok, se lo cacci via a quel modo l'é un po’
curiosa. Bisogna dunque ammettere un doppio significato
a questo nome: cioé Ajok il Creatore e Ajok la disgrazia,
malattia, ecc...» (MOLINARO, 184). Ma il significato at-
tribuito ad Ajok di malattia (MURATORI, Ms., 192: PAZ-
ZAGLIA, Ms.III, 202; SCHMIDT, 1940, 508) non risolve la
difficolta che non venga chiamato in causa I'Essere Su-
premo per 'ambiguita del termine. Inoltre, riferendosi in
particolare alla cerimonia del Nedudung Ajok riportata
dal Pazzaglia — da me ampiamente analizzata — il Paoluc-
ci scrive: «Da questa descrizione si puod capire che si tratta
di un aspetto magico che entra nel finale di questa cerimo-
nia, pero l'aspetto religioso vi ha avuto una parte notevole:
la polenta impastata con la rugiada quasi ad indicare lori-
gine divina viene offerta direttamente ad Ajok: questo vuol
dire riconoscere il supremo dominio di Ajok sulla vita dei
Lotuho» (384). Sulla cerimonia del Nekana, unita al Ne-
dudung Ajok, il Paolucci continua: «Tutta la cerimonia ha
un sapore magico: questo costringere la malattia a rifugiar-
si in un oggetto, tutto ci parla di una cerimontia di carattere
necessitante nei confronti della malattia. Magia di tipo con-
tagioso e di contatto: basta un contatto anche momenta-
neo, per un istante, che una forza benefica o malefica passi
all'altro. Gli elementi religiosi della festa del Nahang, la po-
lenta fatta con la rugiada quasi ad indicare la natura divi-
na, il senso del ringraziamento verso l'Essere Supremo ven-
gono commisti a quelli magici» (199-200).

In tale prospettiva magico-religiosa dei Lotuho trove-
rebbero posto, dunque, con il magismo, anche il mani-
smo inteso quale culto degli antenati (279-298) e il demo-
nismo nella credenza dei vari spiriti interposti fra la sfera
dell'uvomo e I'Essere Supremo (269-270), integrati in un
monoteismo dell’Essere Supremo (265-267.298).

Lo Schmidt, richiamato continuamente dal Paolucci,
aveva realmente fornito per primo tale indirizzo interpre-
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tativo magico-religioso: «Se si confronta questa autorita
della magia con l'autorita dell'Essere Supremo, ne risulta —
fatto sorprendente — che ['Essere Supremo é completamente
escluso dal regno della natura libera e selvaggia, il quale é
piuttosto votato agli spiriti naturali, i quali, sebbene creati
dall’Essere Supremo, ora perd sono indipendenti da Lui, le-
gati strettamente con il regno della magia. L'autorita
dell’Essere Supremo sussiste solo all'interno della natura
“addomesticata”, domata dall'uomo, nell'agricoltura e per-
sino in questo campo della stregoneria...Anzi, quando si
sente come i Loboloni, in seguito dell'ammonizione del Ho-
bu che é Ajok il creatore colui che manda la pioggia, ri-
sponderanno: “Non Ajok, ma tu ci devi dare la pioggia!”,
pare che in questi termini la magia abbia superato in valore
UEssere Supremo, perché pensano probabilmente alle pietre
della pioggia che il Hobu ha ricevuto dai suoi antenati, co-
me l'eredita pitt preziosa». Una delle ragioni di questa va-
lutazione esageratamente magica della credenza in cui vi-
vevano i Lotuho si deve, ancora secondo lo Schmidt, alla
mancanza di una documentazione di testi o delle tradi-
zioni pitl antiche, ove avrebbero potuto trovarsi tracce
della presenza dell’Essere Supremo. Egli cosi prosegue:
«E’ strano che la natura libera, non deliberata dall'uomo,
qui sia “senza Dio” e non presenti alcuna autorita dell Esse-
re Supremo, mentre nella cultura primitiva proprio questa
natura sta fortemente sottomessa all'autorita dell'Essere
Supremo. Probabilmente cio sta in rapporto al fatto che
presso i Lotuho non vi troviamo alcunché di mito dei temn-
pi primitivi, neppure sotto forma di resti. Sara probabil-
mente la forte irruzione totemistica» (SCHMIDT, 527-528;
PAOLUCCI, 202-204). Queste interpretazioni magico-reli-
giose dei Lotuho furono proposte in Italia dal Boccassino
(1951; 1953), notoriamente legate a quelle storico-cultu-
rali della Scuola di Vienna.

A conclusione di questa carrellata di interpretazioni
di missionari ed africanisti, si riporta quella molto sinte-
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tica del Palmisano: «Il sistema religioso Lotuho contempla
la credenza in un essere supremo chiamoto Najok. Costui
viene concepito come un essere senza fine e senza princi-
pio. Cred gli uomini (cfr. A4) e tutte le cose. E’ suo potere
lasciarle vivere come di lasciarle morire» (128). Dalla cita-
zione di A4, testo del Molinaro, non poteva essere diversa
la sua interpretazione.

Ohisa Lais, lotuho puro sangue, corredato da autenti-
che testimonianze della sua gente per lo piu battezzata,
anch’egli conosce l'articolo del Molinaro (Ms.,7;1992,14).
Nel 1968 inizia il lavoro di ricerca sotto la direzione del
professore di teologia dogmatica il p. V. Albertini, con
I'esplicito intento di dimostrare che la sua gente: «spesso
da l'impressione di appartenere a una societa a-religiosa
perché la religione é mescolata alle pratiche di vita sociale,
perd possiede un alto concetto della divinita, Ajok, da iden-
tificare, per la sua natura e gli attributi, col Dio dei cristia-
ni» (Ms.,3), per questa ragione, egli ne propone 'uso nella
liturgia e nel catechismo, affinché non si verifichi per i
Lotuho che in chiesa venerino un Dio e nel privato un al-
tro (Ms., 3.8), come si riscontra anche in altre etnie afri-
cane, con una vita spirituale certamente ambivalente
(IBADAN, 1973, 17). Egli puntualmente scrive: «Ajok é la
parola popolarmente conosciuta per designare la divinita
nella completezza del suo essere. Alcuni nomi rilevano, in
un modo o nell'aliro, una perfezione di Dio. Questo é il ca-
so di alcuni nomi particolari: Aboloni-il grande. Il nome é
indirizzato al Capovillaggio-amonyemiji, ma detto di Dio
indica la sua grandezza e la sua potenza nonché la signoria
sull'intera creazione. Ohide-alto colui che vive in alto, l'al-
to, manifesta la sua trascendenza» (Ms., 7). Lo stesso si di-
ca per gli altri attributi: 'unicita, la conoscenza, la pre-
senza e bonta (Ms., 13-14). Questa stessa impostazione
interpretativa e teologica, viene confermata posteriomen-
te (1992, 13-18), cui, tra l'altro, aggiunge «il termine Ajok /
god (al minuscolo) é usato a significare un'epidemia, una
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sfortuna, una mestruazione, una capacita non comune o
qualcosa che pud immediatamente impressionare. Questo
indica che qualsiasi cosa pud in ultimo riferirsi a Dio, co-
me la fonte di ogni spiegazione. Ajyohi / gods (dei o cose di-
vine) sono tutte quelle cose di cui é sconosciuta l'origine/er-
re hul’ odounite obeng ekoi hosi oleyo, cosi spiega Rinaldo
Opwanya Kohonyo. Remigio Mayya le definisce tutte quelle
cose la cui origine non pud essere trovata nell'uomo, ma in
ultimo deve essere riferita solo a Dio/aring on odetuno to
ebeng hohoi aati emijak odetuno angai. Gli Ajyohi intesi in
questo senso non significano né spiriti né spiriti di antena-
ti» (1992, 19).

3 - Le vicende di Ajok nel dramma dei missionari

11 18 ottobre 1920 — come & stato ricordato all'inizio di
questo lavoro - i missionari comboniani mettevano piede
fra i Lotuho e dalle prime impressioni comunicate da fra-
tel S. Fanti si rileva che «Dio creatore é Ngiok, un nome a
tutti tristemente nefasto perché a lui attribuiscono la crea-
zione,ma lo ritengono crudele, che uccide la gente» (CI-
STERNINO, 1993-1999, 30).

In realta il problema s’era posto da prima. Nel 1901
mons. Roveggio, nel suo primo viaggio a Lul fra gli Shil-
luk trovo il termine Jok e lo mantenne nell'uso. In un’am-
pia relazione che mons. Gayer mando nel 1910 a Propa-
ganda Fide, su un suo viaggio fra gli Alur nel nord Ugan-
da, si legge altrettanto: «che essi hanno l'idea di un Dio,
che chiamano Giuok, ma non gli rendono culto» (CISTER-
NINO, 8). Ma, a cominciare proprio da quell’anno, le cose
cambiano e p. Albino Colombaroli interviene d’autorita
presso il p.Crazzolara - che si fermera fra gli Alur fino al
1914 per passare poi fra gli Shilluk -, per imporgli I'uso di
Rubanga, un nome ritenuto divino e gia in uso presso i
Baganda e gli Acholi, al posto di Jwok: «Dio si chiamera
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Rubanga e non Jwok, come la gente dice» (CISTERNINO,
21). 1l Crazzolara - uomo di spiccata intelligenza e inte-
ressato ai problemi sociali e politici della gente, soprat-
tutto bene informato delle loro tradizioni, che non sem-
brava perd, a giudizio degli altri, sfoggiare negli scritti
tanta teologia (17) - si rattristd e in certo senso si offese
per quella decisione che gli appariva inopportuna, come
lo era stato anche l'intervento presso i Balanda (Giur): «
padri avevano abbandonato la parola Jwok sostituendola
con Dio e cosi, trovandomi opposto al cambiamento, senza
dirmi nulla, p. Albino fece fare il cambio al vescovo anche
per gli Alur» (da nota 32 del Diario del 12 novembre
1910). «Ora 1962 - continua il Crazzolara - gli Alur usano
Mungo, introdotto da p.Vignato da chissa dove (peggio di
peggio)» (CISTERNINO, 21).

Ma si sa che Mungo, come Mulungo, Murungo, ¢ il no-
me diffuso fra i Bantu dell’Africa Orientale, ma d’origine
suhahili (HASTINGS, DR 1988, 325) e Jok-Rubanga sa-
rebbe, invece — come ¢ stato ricordato —, uno degli spiriti
cattivi passato al rango di Essere Supremo, preso in pre-
stito dai Banyoro e diffuso fra Acholi, Lango e Alur (RUS-
SEL, 1966,18).

Continua il Crazzolara: «La stessa parola (Jwok) venne
trovata fra i Bari prima e fra i Lotuho dopo da p.Molinaro.
Nelle sue memorie d'Uganda del 1950, sul Bollettino, il
p.Vignato spendera un mucchio di carta a difendere questo
Rubanga» (CISTERNINO, 21).

Siamo arrivati, cosi, di nuovo al p. Molinaro e ai Lo-
tuho fra i quali egli fu mandato con fratel Fanti fin
dall'ottobre 1920. Il Molinaro cosi scriveva allo Zambo-
nardi nel 1928 da Torit sulle sue esperienze religiose:
«Dapprincipio si pregava in Acoli, la lingua dei nostri arti-
giani e di qualche orta battezzato a Kitgum. Alla domenica
si recitava il rosario in latino, avendo insegnato Pater, Ave e
Gloria, anche ai nostri Lotuko. Appena si poté cominciam-
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mo a tentare qualche traduzione delle preghiere piti comuni
e del catechismo. Qui troviamo un'altra difficolta. Dai Lo-
tuko il Creatore é chiamato Ajok. Ora la nostra gente Acoli
¢ stata educata a pregare Rubanga e considerare Jok come
il sitan (satana), lo spirito cattivo. Come fare? Con l'appro-
vazione del proprefetto p.Silvestri, adottammo temporanea-
mente il nome Rubanga. Quando pero l'elemento Lotuko
prevalse, in missione si comincio a pregare Ajok. Cosi la
gente che prima ci chiamava Padiri Pa Rubanga, molto vo-
lentieri adotto il nuovo nome, perché sapevano di pregare il
loro creatore».

Dopo tanto tempo il Molinaro, riprendendo lo stesso
argomento, scrive: «Con quale sorpresa e meraviglia, dopo
parecchi anni — forse nel 1969 cfr. OHISA AFF. LAIS,
1992, 14 — sentii che si era abrogato Ajok, per sostituirlo
con Hollum. Per me Hollum era una esclamazione, abba-
stanza rara, in cui i vecchi invocavano un essere spavento-
so, come noi diciamo: Spavento! Misericordia! Forse col
tempo appureranno meglio la sua nozione e il suo valore.
Tuttavia, nel linguaggio comune, sentii sempre Ajok come
Creatore e Provveditore» (CISTERNINO, 87).

Cosa era successo dopo che il Molinaro aveva lasciato
i Lotuho? Ohisa Lais Affwonni informa «di aver saputo da
Valeriano Okerruk Oregge che si era tenuto ad Okaru un in-
contro ove erano presenti il p. C. Muratori, il p. L. Spagno-
lo, Mgsr. Stephen Mlakic ed egli stesso. La discussione ver-
teva su Hollum contro Ajok. Tutti, tranne il Muratori, so-
stenevano l'uso di Ajok al posto di Hollum. Il Muratori in-
sisteva sulla scelta di Hollum perché, non essendo comune-
mente usato, non si prestava ad equivoci, mentre Ajok,
molto pitt comune, offriva svariati significati/several mea-
nings. Passati ai voti, Hollum fu estromesso e accettato
Ajok. Ma quando furono stampati i libri della preghiera
Ajok si vide soppiantato da Hollum. Qui erano in gioco
tendenze contrastanti, da una parte i tradizionalisti attac-
cati alla loro nozione di Dio come Ajok, dall’altra parte i

488



missionari cercavano di affidare se stessi a un differente
Dio come Hollum ... Quando i missionari cattolici decisero
di introdurre il termine Hollum per indicare la divinita dei
Lotuho, essi lo fecero a sangue freddo, per preservare il sen-
so del solo ed unico Dio, cui essi credevano e mettere fuori
quel Dio che ha diverse connotazioni/several connotac-
tions, considerate da essi come sataniche...E’ possibile che
i missionari abbiano fatto questo di loro iniziativa, come
per gli Acholi e i Balanda, ove l'acholi Jok é stato sostituito
da Rubanga, mentre per i Balanda é stato introdotto il ter-
mine italiano Dio, respingendo in tal modo il termine indi-
geno per divinita» (OHISA AFF. LAIS, 1992, 15-16).

4 - Etimologia e significato di Ajok

Nessuno degli studiosi interessati all’'argomento ha
provato a spiegare etimologicamente il termine Ajok, ec-
cetto Ohisa Lais che testualmente scrive: «Non é certo da
quale termine esso derivi. Se dal termine Ajaka/benedizione
del cibo, Dio sarebbe colui che benedice; se invece Ajok de-
riva dal termine Oyyu/buono, allora Dio sarebbe il Buono,
dunque la Bonta» (OHISA LAIS, Ms., 6). Questa seconda
ipotesi, perod, non compare pill nella sua recente stampa
computerizzata (1992).

Nel vocabolario Lotuho/Italiano del Muratori a pagi-
na 44 si legge: «Jak termine lungo jaxa v.tr.benedire la pri-
mizia di qualcosa, la casa nuova, la prima merissa dell’an-
no, il primo pranzo dei neofiti...». A pagina 46, si legge an-
cora alla voce «jok termine lungo jaxa v.tr. benedire le pri-
mizie: é proprio del Capopioggia, si usa il termine lungo
jaxa F.A. ajoxit xobu: benedizione del Capopioggia per cui
beve un sorso di merissa e poi la risputa».

Ohisa Lais di questa “benedizione” del primo raccolto
Ajaha o Najaxa (poiché la h & forte pud essere scritta an-
che con k o x, onde la lettura Ajaka o Ajaxa) da la seguen-
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te descrizione: «/l rito é eseguito ogni anno prima di consu-
mare il nuovo raccolto da parte del Capovillaggio, affinché il
nuovo cibo possa nutrire il popolo, allontanare il male che
possa turbare l'alimentazione e che la gente goda il frutto del
lavoro. Il rito piti lungo si svolge cosi. Un po’ di grano é po-
sto sulla mensola/awangat o palo biforcuto, un po’ sul sen-
tiero e un altro po’ si lascia seccare. Il Capovillaggio benedi-
ce il grano posto sulla mensola, cosi: egli mette il grano per
terra (sulla pietra) e vi pone un ramo dell'albero ohidi. Alla
sonumitd pone un bastone/eret, con l'estremita di ferro a for-
ma di testa. Nel rito pitt semplice egli mastica un po’ di gra-
no con l'anyoro e carbone. I simboli usati — continua Ohisa
— pietra, ramo d’albero, bastone con testa di ferro, carbone,
stanno per sostanza e valore — substance and value —, che
Dio possa concedere loro» (OHISA LAIS, Ms., 42).

In questo rito, qualificato “benedizione”, non si ha al-
cuna formula propiziatoria o consacratoria, cioé¢ non c'e
il bene-dire, non si dice niente, ma si celebra un atto, si
compie un’azione simbolica, non si invoca esplicitamente
Ajok. 1l simbolo della pietra posta alla destra della capan-
na dei monyemiji fa coppia con quella tenuta presso I'abi-
tazione del Capovillaggio; il grano, simbolo della fecon-
dita — come spesso & stato notato —, sormontato dal ramo
dell’albero ohidi e il bastone con testa di ferro, dal signifi-
cato fallico, nell’ambito della simbologia lotuho dicono
chiaramente rivitalizzazione, rinforzamento, benessere,
sostanza e valore come li chiama Ohisa. In un testo ali-
mentare, riguardante il primo raccolto, i termini “sostan-
za” e “valore” non hanno una accezione filosofica o mo-
rale, ma “sostanza” sta per la parte pill nutritiva di un ali-
mento che da vigore, forza ed energia fisica che rende ef-
ficienti, come “valore” indica pure forza, potenza, effica-
cia, giovamento, vigore.

Lo stesso puo dirsi del rito della merissa fatta dal rac-
colto della prima durra o del primo grano. Il Muratori ri-
corda come il Capopioggia per la benedizione beva un
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sorso di merissa e poi la risputa. Per il rito della merissa
— come lo descrive Ohisa «si versa la birra in una bacinella
nuova, il Capovillaggio vi immerge l'indice della mano e be-
nedice quattro volte. Sputa nelle sue mani, le strofina fino
ad asciugarle e alza due volte la bacinella. Cio fatto, i giova-
ni monyemiji vi bevono avidamente in fretta, senza fermar-
si un istante, finché la sua quantita non sia ridotta consi-
derevolmente. Quest'atto puo essere fatto da pitt uomini
contemporaneamente, tutto dipende dalla grandezza della
bacinella. Questo é un atto dedicato a Dio» (OHISA LAIS,
Ms., 42). E’ stato gia riferito un simile rito acoli, dopo la
nascita di un bambino, quando cioé la madre e un ragaz-
zo, sostitutivo del padre, bevono avidamente la birra da
una buca emettendo i particolari suoni dell'accoppiamen-
to, ad indicare che la coppia & gia di nuovo pronta per ri-
prendere i rapporti, ossia si € resa ormai idonea ed atta a
nuove relazioni.

Il concetto di benessere, pieno soddisfacimento, pie-
nezza di vita, forza vitale sembra legato intrinsecamente
al termine jok. Ad esempio in un canto funebre si dice:
«La nostra lode non é abbastanza/olo jok» oppure «La per-
dita é grande/obolo ohi jok». Altrettanto il Pazzaglia, vo-
lendo spiegare il termine Ibongi-jok (nome di un villag-
gio), traduce alla lettera: «Incontrare Dio / Jok», aggiunge:
«cioé per la bonta della zona si incontrano con la bonta di
Dio = abbondanza di bestiame, non molte morti, ecc...Dio
li aiutava» (PAZZAGLIA, MsJ], 81).

E’ stato gia detto inoltre che il Molinaro, nel trattare
delle festivita, cerimonie e sacrifici dei Lotuho sembra
avere introdotto termini e concetti presi a prestito dal
mondo religioso-biblico e legati a loro volta a festivita
agrarie cananee. Il Muratori che, come egli stesso dichia-
ra, si rifa, per le cose interessanti al Molinaro, costituisce
in effetti, la fonte principale degli studi successivi sulle fe-
stivitd e cerimonie lotuho sia del Paolucci (352-370; 374-
378; 378-385), sia del Palmisano (29-41; 49). Il Muratori,
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dunque, ripetendo termini comuni alla nostra cultura re-
ligiosa, come il Molinaro, parla di “consacrazione del
campo” (Nekubo) (Ms., 165), “sacrificio della pioggia”
(Nekuma hide) (174), “offerta delle primizie” (Najaxa)
(183-184), “benedizione delle lance” (Nallam) (200).

Ma, da linguista riconosciuto il Muratori, poiché egli
non trova una etimologia di natura consacratoria, sacrifi-
cale o propriziatoria nella lingua lotuho, deve ricorrere a
circonlocuzioni e personali interpretazioni. Cosi, ad
esempio trattando del Netilixi fau, rito celebrativo dell'ini-
zio dell'anno agricolo, egli precisa che “il nome puo signi-
ficare tanto rinfresco della terra, quanto benedizione (lett.
rendere buona, proprizia) della terra”. (174) A proposito
poi del Nexuxumyo o ehumyo delle lance, — secondo la in-
terpretazione proposta da Ohisa Lais, — “sacrificio delle
lance” —, il Muratori riferisce che i monyemiji presentano
al Capopioggia le lance ed egli “rende idonee (= benedice
le lance) (198.200-203). 1l rito della polvere e dello sputo,
con cui é fatta la mistura per essere applicata alle lance,
ha lo scopo di renderle efficienti nella difesa dalle bestie
ed ammassare abbondante bottino (201). Come é stato
precisato, anche il Muratori conferma che durante il rito
non & pronunziata alcuna formula propriziatoria di bene-
dizione, conformemente a quanto gli ha suggerito il p.
Pellegrino, suo confratello,: “Questi non dice se nel benedi-
re siano pronunciate delle parole rituali, probabilmente non
dice nulla” (201). E’ stato osservato anche da Hillelson,
fra le prime testimonianze riportate, che in tali riti non &
affatto dimostrato che sia invocato Ajok. Ajaka (Najaka-
Najaxa) & certamente allora un atto, un’azione cerimonia-
le di rinfresco della terra, per renderla idonea alla ferti-
lita, di rivitalizzazione o rafforzamento delle lance, per
renderle efficaci nel colpire la selvaggina o il nemico, del
cibo o delle primizie, affinché queste rinvigoriscano le
energie, riparino le forze perdute e siano un rifacimento
del pubblico benessere e sanita.
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A questa concezione dell'Ajaka-Ajok, intesa quale par-
tecipazione alla potenza vitale, portano anche gli altri
due termini in uso nel cosiddetto rituale del “sacro”:
etadwarita/consacrazione, termine che deriva da odwa, gia
interpretato sacro, potente, forte, Ajok,; e 'altro termine
ehuma, tradotto comunemente sacrificio, da ehuhu-
myo/sacrificare, ma alla lettera piti propriamente significa
riparare, restaurare, rendere efficiente, ripotenziare, rendere
acconcio (OHISA LAIS, Ms., 15-18.23-24). A conferma di
quanto detto, si pud notare ancora che lo stesso Ohisa
Lais, per definire il ruolo dei monyemiji al potere e l'ele-
zione del Capopioggia Asang, usa il termine ehuhumyo in
una curiosa forma inglese to sacred people, con l'evidente
ed esplicito significato di “promuovere il benessere della
gente”, cui corrisponde, per rilevare lo stesso specifico
ruolo dei monyemiji, la dizione del Pazzaglia “rendere la
vita villaggio sicura e felice” (Ms. 11,45).

Gli atti del consacrare e del sacrificare, fatti con l'uc-
cisione e I'unzione o I'aspersione con il chimo del toro, o
in sua sostituzione anche del capro, parte essenziale
d’'ogni cerimonia religiosa — come hanno osservato Selig-
man e Ohisa -, portano ancora una volta, dunque, a quel-
la concezione della partecipazione alla potenza vitale che
¢ inerente all'universo socio-cosmico lotuho. Il rapporto
cielo/toro, terra/durra, pioggia/fecondita, Asang/Hitiho,
intesi questi ultimi quale principio unificatore di tutta la
realta visibile, ci immettono nell’altro livello pit1 alto della
concezione piu astratta e invisibile espressa dal termine
Ajok.

Se questo ordine socio-cosmico viene turbato o violato
fisicamente o moralmente con uccisioni, gravi ferite, atti
di disonesta, violenze sessuali, offese d’onore agli anziani,
alle donne e ai bambini, allora bisogna celebrare V'efuma,
cioé 'uccisione del toro e I'unzione con il chimo della per-
sona che ha violato l'ordine, affinche l'ordine stesso venga
riparato, restaurato, rifatto, reso idoneo o rivitalizzato.
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Ajok & allora la forza vitale che attraverso l'unzione
del chimo del toro, rende vitali, efficienti, vivibili, tutte le
azioni e gli oggetti che hanno un peso nella vita sociale: i
luoghi detti espressamente sacri, come il nalore al centro
della piazza, la nadufa/capanna dei monyemiji e dei tam-
buri, il mangat, quel fuoco sempre acceso; le tappe prin-
cipali della vita, la nascita, I'iniziazione alle classi di
eta, il matrimonio, il funerale; le principali attivita
dell'uomo, la caccia, la pesca, la coltivazione dei campi;
Ajok, potente, sacro & tutto cid che, in definitiva, da e in-
crementa la vita e stabilisce e mantiene 'ordine sociale in
prospettiva cosmica.

In tale contesto socio-culturale lotuho, I'uccisione del-
la vittima, comunemente qualificata con il termine sacri-
ficio, non pud essere intesa quale ripetizione modulare di
un sacrificio delle origini o di fondazione di un dio, di un
dema o di un essere culturale, atta a garantire la vita e la
continuita tramite la comunione con le potenze sovruma-
ne (JENSEN, 1951); né pud essere interpretata nella for-
ma di un pasto comunione, destinato a rafforzare lo
scambio di vitalitd e di forza con la divinita (SMITH,
1889); né pud essere adatta a rappresentare uno scambio
di forza e di coesione sociale, di quella stessa societa ipo-
staticamente trasfigurata nella divinita (DURKHEIM
1973); né consona a realizzare una sorta di meccanismo
che, come nello scambio di doni, trasferisce fra i parteci-
panti lo hau cioé lo spirito o forza inerente allo stesso og-
getto, dalla cui distruzione materiale proromperebbe la
forza-mana (MAUSS 1965), corrispondente al nyama dei
Dogon, che si libererebbe dal fegato della vittima e, tra-
mite il sacrificante, proprio in virtt1 dello scambio, passe-
rebbe dall’antenato a tutta la comunita (GRIAULE 1968).
Questa ultima posizione, ripresa dalla Dieterlen nello stu-
dio sul sacrificio dei Bambara, condurrebbe chiaramente
all’'esclusione di una dicotomia di un piano divino e di un
piano umano e riaffermerebbe «la continuita e l'unita di
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tutti gli aspetti del cosmo, secondo un principio omogeneo
di esplicazione ed azione» (DI NOLA, ER vl.V, 667).

Da tutte queste elaborazioni teoriche interpretative
del sacrificio si possono raccogliere elementi diversi che,
per un verso o per l'altro, trovano conferma nei diversi
contesti rituali. Escluderei perd che nella credenza dei
Lotuho sul sacrificio vi sia una forma di comunione o di
partecipazione o di qualsiasi altro tipo di comunicazione
con una potenza sovrumana, intesa nel senso di una divi-
nita personale o vagamente qualificata come divinita o
essere supremo. Piuttosto sarei d’accordo con il Griaule,
che nel sacrificio dell’ariete dei Dogon e nell'uccisione del
toro dei Lotuho si determini un “meccanismo”, nel senso
che si avrebbe una messa in moto di forze, un via vai di
energie, un circuito di forze, che costituiscono il tessuto
dell'universo, che partono dall’antenato (GRIAULE 1968).
Cio, pero, secondo l'interpretazione da me proposta, vie-
ne inteso innanzitutto come prima coppia ancestrale, o
primigenia, “fenomeno originario” di unita androgina,
realizzata in un connubio o in una trama omogenea e so-
lidale di tutta la realtd non costituita da forze magiche,
quale & espressa dallo hau o dal nyama, ma da forze inte-
se in senso biofisico e socio-cosmico, che non lasciano
adito ad interpretazioni pili 0 meno magiche, manistiche,
animistiche o trascendenti, né, tantomeno, a interpreta-
zioni grossolanamente magico-sessuali (BOCCASSINO,
1951;1953; DI NOLA, E.R. vol IV, 1067).

Lelemento essenziale d'una definizione o d'una de-
scrizione funzionale del sacrificio, secondo il comune
giudizio degli studiosi, & riposto nell'offerta o nella distru-
zione di un oggetto, di un bene, d'un essere alla potenza o
alla divinita (DI NOLA, ER. V, 651;: McKENZIE, DB,754:
COMBA, DA,645). Con giudizio chiaro e sintetico Di Nola
scrive: “sacrificio e offerta sono alienazioni di beni che ['uo-
mo compie mediante distruzione (sacrificio) o semplice ri-
nunzia (offerta) nei confronti della Potenza, secondo scopi
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e in funzione di sollecitazioni che variano da cultura a cul-
tura” (651).

Nel rituale pubblico dei Lotuho, non si accenna mai
ad una divinita, né invocata né propriziata; né le azioni
rituali richiedono particolari “formule” consacratorie, in-
vocatorie, propriziatorie. Gia il p. W.Schmidt, come rife-
risce Paolucci, non nascondeva la sua sorpresa nel vedere
escluso dai rituali pubblici Ajok, sostituito, a suo giudi-
zio, da pratiche magiche; solo nel privato c’era posto per
Ajok. Anche Hillelson, abbiamo ricordato, dice che non &
dimostrato che i sacrifici siano indirizzati ad Ajok; né il
p. Pellegrino, ricordato dal Muratori, accenna ad una
speciale benedizione invocata da Ajok.

Conseguentemente, 'uccisione del toro, o di un suo
sostituto, manca del suo significato di vittima, perché
non & destinata alla divinita, ma, come spesso ¢ stato ri-
badito, & una azione rivolta essenzialmente all’'estrazione
del chimo, con cui ungere uomini, oggetti, luoghi, gli ini-
zi di qualsiasi attivita lavorativa, e, in modo particolare,
gli uomini che espletano, o entrano nel potere di espleta-
re funzioni socio-politiche, tese al benessere, alla prospe-
rita, al ripotenziamento delle forze rigenerative, riprodut-
tive biofisiche e socio-cosmiche.

5 — Ajok nella cosmologia Lotuho

Nel capitolo dedicato alla bisessualita e alla bipolarita
nella societa lotuho, & stato rilevato che la struttura so-
cio-cosmologica, traendo origine dalla concezione andro-
gina del due in uno, dialetticamente inteso, quale “feno-
meno originario” degli inizi, superato e riaffermato nella
concezione della ierogamia, continua a mantenere l'origi-
naria unita del Tutto-Uno, pur nella diversita e nella mol-
teplicita dei fenomeni fisici e degli eventi sociali. Qui,
ora, non si ha l'intenzione di ripetere tutti gli aspetti di
quest'unita della bipolarita che si dispiega nella moltepli-
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cita, ma proprio in quel contesto naturale, sociale e con-
cettuale si & vista gia delineare la figura di Ajok, ma-
schio/femmina, singolare/plurale, unico/molteplice,

Ajok/Ajohin, Ajok/Asang, inconoscibile/conosciuto.

Abbiamo visto queste idee riemergere dalla vasta pa-
noramica dei miti, dei riti lotuho, dalle forme bipolari,
metonimiche e metaforiche, dei canti funebri, di toro/vi-
ta, iena/morte, pioggia benefica/torrente in piena, capo
che fa sperare/capo distruttore, Ajok/Asang, Ajok/hobu
sempre presenti in simbiosi nei molteplici fenomeni na-
turali e nelle forme di vita sociale. Il confronto con le al-
tre credenze dei Dinka, Shilluk, Acholi, Lango e Alur, ha
confermato ancora, sebbene con una notevole diversita
fra i singoli gruppi etnici, il concetto dell'unita e della
molteplicita di Jok/Ajok, espresso nello stesso uso gram-
maticale del numero singolare e plurale. Tenendo presen-
ti le interpretazioni date su Ajok, le varie informazioni
raccolte, le analisi fatte e quanto & emerso dall'incontro
di Okaru tra laici e missionari sui “diversi significati e le
varie connotazioni” di Ajok - ricordati da Ohisa -, credo
d’essere in grado di offrire ora una breve sintesi dei prin-
cipali aspetti concernenti la figura di Ajok.

1 — Nel quarto dialogo con i miei informatori, volendo
approfondire quello che sembrava il punto cruciale della
questione, se Ajok fosse uno o molteplice, la loro perento-
ria risposta fu: Ajok é uno. Cido evidentemente mi lascio
sorpreso. Non conoscevo allora i loro miti e i loro riti, il
linguaggio, la grammatica, da cui emerge chiaramente il
concetto di una paternita e di una maternita universale,
espresso dal termine Ajok, forma androgina prima di
esplicitarsi nella coppia cosmica. Ajok maschile e femmi-
nile, la casa dei tamburi e dei monyemiji, ossia la casa
dei padri e delle madri, il fuoco sempre acceso nel qua-
drato del mangat, I'albero sacro a centro della piazza, il
recinto donde ha inizio il Grande Ballo delle coppie, sono
immagini ed istituzioni sociali che interpretano quel
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principio di unita nella bipolarita. Uno ¢& il Capoquartie-
re, uno il Capovillaggio, uno il Capopioggia, che eprimo-
no si lo stesso principio, ma associato alla presenza della
donna: una unita perfetta di strutture particolari che
esprimono quella pit1 vasta unita di tutta la comunita.

2 — Quello di sopra, Abodie, &€ uno, ma quelli di sotto
Ajoghi/Ajokin sono molti. Quelli che sono sulla terra, nei
fiumi, nelle foreste, nei pozzi d'acqua, sono figli di Ajok o
lo stesso Ajok che & nel fiume/Ajok del fiume, Ajok delle fo-
reste, Ajok della capra, Ajok delle cipolle, Ajok delle epide-
mie...Il concetto di paternitad e maternita si realizza e si
estende dunque a quello della figliolanza. Gli Ajoghi sono i
figli o la molteplicita dello stesso ed unico Ajok che & qui e
14, nel fiume, nella pioggia, nei lampi.... Lidentificazione di
na-munu-Jok, il serpentaccio primordiale, con il ciclo an-
nuale delle stagioni, uno e molteplice, & stata dimostrata
dal Palmisano: stagione della pioggia e stagione della sec-
ca, dei pascoli ubertosi e della poverta dei mezzi di sussi-
stenza, dell'abbondanza e della penuria, della sazieta e del-
la fame, del benessere e del malessere, di vita e di malattia
e morte. Il na-munu-Jok esprime anche l'intero ordine so-
ciale, connesso a quello ecologico-stagionale, ossia le atti-
vita di lavoro nei campi, nella caccia, nella pesca, le festi-
vita d'inizio e fine d'anno, il rinnovo delle istituzioni, come
le iniziazioni e il cambio di potere, ecc.. Questa diversita e
molteplicita si realizza — dunque — non solo nei fenomeni
naturali, atmosferici, cosmici, ma anche nell'ambito della
grande famiglia sociale. Al singolo quartiere corrisponde
una varieta di quartieri, come alla unita del villaggio corri-
sponde la diversita dei quartieri. All'unita della classe al po-
tere corrispondono le altre classi e gli altri gruppi. Questa
unita e molteplicita delle classi si fa visibile nell'ordinamen-
to rituale, nelle attivita di gruppo, come nella caccia e nelle
razzie, dove i guerrieri procederanno villaggio per villaggio,
quartiere per quartiere: una unita verticale realizzata nella
diversita orizzontale delle varie strutture democratiche.
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3 — Come le cose che ci circondano sono molte e molti
sono i loro nomi, esse sono considerate al plurale, cosi &
Ajok che si manifesta in tutte le cose, ma cid non signifi-
ca che Ajok siano molti, ma molte sono le cose in cui
Ajok & presente. Si direbbe che il vasto campo dell’espe-
rienza & pieno di Ajok. Tutto & Ajok.

4 — Ma anche di quello che non si conosce / unk-
nown, proprio di quello che non si conosce, Ajok & la cau-
sa e la ragione «Chi fa che una donna sia feconda & Ajok»
dicono i miei informatori, perché essi non sanno - so-
stengono — come il seme dell'uomo possa dare vita ad un
essere umano, né essi sanno come un fiume possa provo-
care un’'epidemia: cosi essi dicono Ajok ¢ la causa. E
quando uno muore & Ajok che provoca la morte. Ajok
esprime ogni forma di esperienza, buona e cattiva, pia-
cevole e spiacevole.

5 — Quello che i Lotuho conoscono di Ajok & dovuto
ad un uomo chiamato Asang — continuano gli informatori
- essi lo credettero all'inizio Ajok e solo dopo scoprirono
che era il loro antenato (pit precisamente, forse, I'antena-
to dei Capipioggia). Sorprendentemente, il serpentaccio
na-munu-Jok & raffigurazione del Capopioggia ideale, os-
sia di Asang e d'ogni altro suo succesore (MOLINARO,
1940/41, 196), rappresentante visibile dell'ordine naturale
sociale e cosmico. Ajok-Asang, come Jwok-Nyikang degli
Shilluk, sono due nozioni insieme concrete ed astratte:
concrete per la molteplicita dei fenomeni naturali a cui si
riferiscono ed in cui si manifestano; astratte in quanto es-
se costituiscono la ragione ultima di tutte le cose. In tal
senso Ajok & la ragione di tutto quanto accade, ma so-
prattutto di quello che ancora appare inspiegabile.

6 - Tutto quanto accade, di cui non si conosce la na-
tura, come di un aeroplano nell'aria, di una macchina fo-
tografica, di un rasoio da barba, di una persona straniera
(p. Pazzaglia senti qualificarsi come Ajok e Lord Raglan fu
richiesto se la cipolla data ad uno dei capi avesse 1'Ajok),
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insomma tutto quello che non si conosce e appare nuovo
e straordinario, ci coglie di sorpresa, &€ Ajok. Ragion per
cui, se richiesti di dare una spiegazione della “creazione”,
di cui essi non sanno niente, o di un fatto naturale (tosse
forte o singulto), si dira: & Ajok. La fortuna e la sfortuna,
la buona e la cattiva sorte, ogni caso e ogni possibilita
d’essere, per la molteplicita del Tutto-Uno, si dira: & Ajok.

Se dovessi dare una risposta alla domanda iniziale se
Ajok sia Essere Supremo-Eroe Culturale o Potenza della na-
tura, dovrei ricorrere necessariamente a un giudizio com-
plessivo:

A) Ajok & la Potenza vitale che permea tutta la natura,
I'ordine sociale e cosmico. Tutti i fenomeni naturali e gli
eventi sociali sono sue manifestazioni: “Nature’s Powers”
(RESEARCH WORK, 1971), aspetti visibili di quell’onto-
logia dinamica di cui oggi amano parlare africani ed afri-
canisti (MULAGO, 1973, 143-150; VONCK, 1969, 81).

B) LEroe culturale Asang, come Imuhuny e ogni Ca-
popioggia, esprime, se si pud usare un termine a noi co-
mune, I'incarnazione di Ajok, la manifesta visibilita feno-
menica e storica della potenza invisibile e sconosciuta.
Con una figura anch’essa comune in antropologia, egli
espleta la primaria funzione di demiurgo e di trickster
(MICELI, 1984, 24), sicché, nella sua “coerente contrad-
dittorietd”, come abbiamo visto fin dall'inizio di questo
lavoro, appare espressione massima della suprema legge
del bene e del male. Allora tutto & divino. Il mondo natu-
rale dei fenomeni cosmici e seciali e degli eventi storici
manifesta I'unica Potenza vitale di quel mondo che &
I'unico mondo, non per una partecipazione mistica o ma-
gica, ma per un circuito o interscambio di forze bioco-
smiche o di energie manifeste e invisibili, che fanno l'uni-
co mondo in cui vive 'uvomo. «Lesperienza e la concezione
del loro mondo — scrive Lienhardt degli Shilluk - che noi
cerchiamo di comprendere attraverso l'analisi e la ricostru-
zione sistematica sono sintetizzate in un insieme immagi-
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nario al centro del quale stanno il loro antico condottiero
ed eroe Nyikang e I'Essere divino che chiamano Juok»
(LIENHARDT, 1970, 139).

C) Lessere divino Ajok, inteso quale Potenza invisibile
della natura e particolarmente manifesto nell’eroe Asang,
e realmente un essere e gli Ajoghi, in cui egli si rivela, so-
no categorie di esseri? Se cosi fosse, nella credenza dei
Lotuho dovremmo ammettere un altro mondo, trascen-
dente o soprannaturale. Ma pare che i Lotuho, come i
Dinka, gli Shilluk, i Lango e gli Acholi, ammettano un
unico mondo. La forza vitale e tutte le altre forze, pur
esprimendo un potere diverso da quello dell'uomo, appar-
tengono sempre all'ordine di questo unico mondo. Anche
Lienhardt, riguardo alle divinita Dinka Jok, Nyalic e
Yeeth, interrogandosi se esse siano realmente esseri o una
categoria di esseri, risponde che esse debbono intendersi
come rappresentazioni, immagini, riflessi della loro espe-
rienza. Un’esperienza che richiede necessariamente un’in-
terpretazione (LIENHARDT, 1961, 147-164). Anche Ohi-
sa, trattando della qualifica maschile/femminile di Ajok,
precisa che dipende dalla interpretazione di chi parla de-
terminarne il contenuto: «Ajok ha insieme la qualifica ma-
schile/femminile (e conseguentemente un’accezione astrat-
ta o concreta), a seconda del significato e della rilevanza
che uno ha in mente» (OHISA AFF. LAIS, 1992,13). 1l
mondo divino sarebbe un'immagine viva, un riflesso di
una forte esperienza, dolorosa o meravigliosa di un caso
improvviso e fortemente emozionante, secondo il
Lienhardt. Anche il Palmisano, riformulando il mondo di-
vino dei Lotuho in termini di potenze, esperite emotiva-
mente dagli uomini, cosi scrive: “Potenze rappresentate nei
culti come soggetti agenti, alla cui azione fanno riscontro le
passiones degli uomini. Dove per passiones s'intende l'agire
attribuito alla divinita, percepito in modo non mediato,
esperenziato rassegnatamente, passivamente, anche doloro-
samente dagli uomini (cfr. KRAMER, 1984, 197)” (190). Io
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oserei concludere, invece, che Ajok non sia il semplice ri-
flesso di un’esperienza emotiva, l'espressione di un'espe-
rienza singola o collettiva e immaginaria, ma rappresenti
'esperienza intensa, interiore, formulata in categorie con-
cettuali, ampiamente evidenziate nel mito e nel rito, atte a
significare l'unita e la molteplicita dell'ordine naturale,
sociale e cosmico. Ajok non & I'Essere Supremo e gli Ajo-
ghi non sono categorie di esseri, ma esprimono — come
gia detto - la concettualizzazione logica e coerente
dell’ordine sociale, naturale e cosmico, nella sua unita
astratta e nella diversita e molteplicita dei suoi fenomeni
ed eventi concreti. Un'unita e molteplicita astratta non in
senso filosofico aristotelico, ma dialettico, in quanto vis-
suta nella concretezza della vita. Pertanto Ajok & la nozio-
ne astratta e concreta insieme, il principio universale del-
la paternita e della maternita, il “fenomeno originario” o
“forza creativa unitaria” di Goethe. Ajok non ha valore di
Essere Supremo, ma esprime il principio supremo ed as-
soluto in quanto trascende I'umana esperienza della co-
munita e manifesta il principio di una- generazione eter-
na, quella della legge universale delle trasformazioni, la
legge suprema del bene e del male, della via e della morte.

In tale contesto riemergono, nel loro pieno significato,
il fuoco del mangat, che periodicamente si spegne e si riac-
cende, la nadufa degli uomini e dei tamburi, che periodica-
mente si abbatte e si ricostruisce, unitamente all'iniziazio-
ne della nuova classe dei monyemiji, la danza del nahang
che, partendo dal centro, il naﬁlore, si sviluppa in cerchi
concentrici che ripetono e celebrano il movimento della vi-
ta, cosi magnificamente espresso dal grande Goethe:

«Qui dell’'eterne sue forze Natura

chiude il cerchio, ma un altro a quel s'allaccia

e della vita la catena eterna

traverso il tempo, si prolunga; e vive,

come il singolo, il tutto ...» (GOETHE, Opera Omnia 1993,
13513
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