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“Gente che non ¢ la lingua che parla”

Lingua, identitd ed etnicitd in Africa orientale

di Mauro Tosco

ggetto di questo saggio’ & il rapporto tra lingua ed

etnicitd presso alcuni gruppi di pastori e di

cacciatori-raccoglitori dell’Africa orientale (la
localizzazione approssimativa dei gruppi etnici citati &
mostrata nella carta).? L'obiettivo & dimostrare che in molti
casi lidentita sociale & caratterizzata da una scissione tra
un'affiliazione generale (tribale/nazionale) e un'affiliazione
clanica, questa ultima definita da un certo numero di
caratteristiche, che non includono tuttavia la lingua. Si
tratta quindi di una situazione nella quale la lingua e
I'identitd etnica sono certo collegate, ma nella quale i
vincoli etnici sono deboli e altrettanto debole ¢ la fedelta
linguistica. Un effetto particolare di tale scissione ¢ la
facilitd con la quale i gruppi possono cambiare affiliazione
etnica e lingua, mentre la clanicita si mantiene pit 0 meno
intatta.
Questo saggio si concentra soprattutto sul cambiamento di
lingua, utilizzando una serie di casi, dimostrati o dedott,
di improvviso cambiamento della lingua. Si & cercato di
evitare il pit possibile il gergo specialistico e i dati
linguistici sono stati ridotti al minimo necessario.

1l cambiamento di lingua

I lavori pitl recenti sulla estinzione delle lingue - in Africa
e altrove - hanno sottolineato il ruolo di un accentuato
bilinguismo, del codeswitching (“mescolamento” di codici
linguistici) e della decadenza nelle strutture della lingua
(pit 0 meno in questo ordine) come sintomi e segnali
premonitori della estinzione di una lingua (Dorian 1989).
Si & perd spesso dimenticato che molti casi di
cambiamento di lingua si verificano in assenza di questi
fattori. Sarebbe banale notare che cambiamento ed
estinzione di una lingua non sono automaticamente
associati alla decadenza e all'obsolescenza della lingua
stessa; tuttavia, si sa ancora poco delle variabili
linguistiche e soprattutto sociali correlate al fenomeno.

I cambiamenti di lingua non accompagnati da decadenza
della lingua sembrano particolarmente frequenti nell’Africa
orientale. Alcuni anni fa Dimmendaal (1989: 23) aveva gia
notato «la fine repentina della trasmissione della lingua
natale» con riferimento a un certo numero di situazioni di
contatto nell'Africa orientale, come i kore del Kenya
(passati al maa), i kwegu dell’Etiopia sudoccidentale (che
sono passati o stanno passando al mursi o bodi), gli aasix
della Tanzania e, infine, gli elmolo, che saranno uno dei
casi principali che discutero.

Va subito introdotta una netta distinzione tra i rapporti
linguistici che coinvolgono popolazioni pastorali tra di

loro o pastori e cacciatori-raccoglitori, e quelli che
coinvolgono almeno una popolazione sedentaria. Un
esempio del secondo caso € fornito dal dahalo, parlato
nell'entroterra di Lamu sulla costa kenyota, in cui i prestiti
linguistici dal dialetto swahili di Lamu (ki-amu) sono
numerosi ma probabilmente antichi (anche se ora il tasso
di prestito si sta accelerando) e riguardano non solo la
terminologia riferita all'agricoltura e ad altre sfere culturali,
ma anche i numerali di base, la sintassi e la fraseologia
(per una discussione del cambiamento di lingua in atto
presso i dahalo, Tosco 1992). Un altro caso possibile &
quello dei suba del Kenya sudoccidentale. Dal lavoro di
Rottland e Ogoth Okombo (1986) si ricava l'impressione di
un quadro molto “normale”: si & verificata una progressiva
decadenza dell'uso della lingua ma non un’erosione
dell'identita etnica, e oggi si assiste anche a un movimento
revivalista molto “moderno” e apparentemente efficace.
Cio conferma l'idea che tra i suba lingua ed etnicitd siano
legate allo stesso modo di quanto avviene nelle culture
occidentali, con un forte attaccamento alla lingua come
segno di riconoscimento dell'etnicitd.

Le cose sembrano andare diversamente quando il farget
(la lingua verso la quale avviene il cambiamento) € parlata
da una popolazione pastorale. Questo situazione si puo
verificare quando il gruppo coinvolto ¢ di cacciatori-
raccoglitori. Tuttavia, in alcuni casi popolazioni di
cacciatori-raccoglitori hanno conservato la loro lingua
malgrado il contatto, come dimostrano i sandawe della
Tanzania che hanno cambiato il loro modello economico
senza abbandonare la loro lingua khoisan (Raa 1986).
Inoltre, molti casi di repentino cambiamento di lingua
(pochi dei quali, purtroppo,.sono analizzabili con un
qualche grado di precisione storica e linguistica)
riguardano le relazioni tra gruppi pastorali.

E ora necessario introdurre alcune definizioni
terminologiche. Seguendo Sasse (1992a) si possono
distinguere tre livelli di analisi: 'ambiente esterno (AE), il
comportamento linguistico (CL) e le conseguenze
strutturali (CS). L'ambiente esterno & 'oggetto delle analisi
di sociologi, economisti, storici, ecc.; il comportamento
linguistico & pane per i denti dei sociolinguisti, mentre
solo le conseguenze strutturali sono di stretta competenza
dei linguisti. Inoltre, il versante linguistico della questione
¢ la conseguenza di quello che succede al livello esterno,
e le «agioni (del cambiamento di lingua, MT) si trovano
unicamente nell'ambiente esterno» (Sasse 1992a: 11). Sasse
nota anche che & pid probabile che differenze nell'AE
provochino differenze nel CL. Queste differenze
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rimandano al rapporto tra lingua, etnicitd e altre variabili;
quelle nell’AE rinviano alle «diverse condizioni in base alle
quali si determina una distribuzione asimmetrica delle
lingue in un ambiente multiculturale, ad es. migrazioni,
conquiste, graduale crescita dell'importanza di una lingua
rispetto a un'altra, integrazione consapevole, e cosi via»
(Sasse 1992a: 25, nota 5). Riassumendo i dati di noti studi
sulla estinzione delle lingue (come il gaelico dell’East
Sutherland o I'albanese di Grecia) Sasse giunge alla
conclusione che « fenomeni dell’ambiente esterno
inducono un certo CL, che a sua volta determina
conseguenze strutturali per la lingua in via di sparizione»
(Sasse 1992a: 12).

Una prima osservazione da fare sul CL in questa parte
dell’Africa orientale & che non esistono vere lingue
franche; anche le lingue maggiori (borana, turkana,
somalo) non funzionano in senso stretto come lingue
franche, cioé come un medium linguistico parzialmente
deculturalizzato, ma sono delle lingue maggiori solo in
senso demografico. Pit che a un vero bilinguismo in
genere ci troviamo di fronte a un certo grado di
rudimentale multilinguismo. Per esempio, tra i dhaasanac
dell’Etiopia sudoccidentale’ si trovano molti prestiti
linguistici dal samburu e la cultura turkana & cosi
profondamente radicata che i canti in genere sono in
turkana (persino i canti di guerra contro gli stessi turkana!)
Tuttavia, c’é un basso grado di bilinguismo, che non
sembra possa aumentare in futuro dato il tradizionale stato
di guerra tra i dhaasanac e i turkana.

1l quadro ¢ diverso per la lingua maa (la lingua nilotica dei
maasai, dei samburu e di altri gruppi), che & o & stata la
lingua franca per molte popolazioni, in specie di

cacciatori-raccoglitori, Alcuni aspetti del cambiamento di
lingua tra gli yaaku (vedi oltre) possono, ad esempio,
essere spiegati come il risultato di una pit lunga e intima
relazione con la lingua maa di quanto non sia avvenuto
per gli elmolo.

In breve, la mia tesi € che il tipo di cambiamento di lingua
cosi comune in Africa orientale si trova sempre quando il
larget € una comunita e un modo di vita pastorali, e che
tra le sue variabili sociolinguistiche correlate si trova un
debole grado di bilinguismo, che si presenta tutt'al pit
come uno stadio transitorio nel comportamento della
comunitd. Un effetto puramente linguistico di un rapido
mutamento della lingua & I'improbabilita sia di massicci
prestiti linguistici dalla lingua dominante a quella originale
della comunita prima che avvenga la sostituzione, sia di
un'influenza di substrato sulla nuova lingua della comuniti
dopo che ¢ avvenuto il processo di sostituzione. Cid
significa che non si riscontrano i fenomeni di decadenza
delle lingue, tipicamente associati agli ultimi stadi del
processo di sostituzione, Dimmendaal (1989: 11-23) scrive
giustamente che «uno degli aspetti che pit colpiscono del
fenomeno di sostituzione della lingua (...) & la velocitd con
la quale questo processo si verifica» e, a proposito degli
elmolo, che «dopo soli ottant’anni dall'inizio dei contatti, la
lingua elmolo é sull'orlo dell’estinziones.

Gli elmolo: le ragioni del cambiamento

Tra i casi pit recenti di cambiamento di lingua in Africa
orientale, quello degli elmolo & particolarmente
interessante. Gli elmolo sono una piccolissima
popolazione (probabilmente 400 persone) che vive sulla
riva sudorientale del lago Turkana, dove ha praticato
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tradizionalmente e ancora pratica la pesca. Sono quindi
parte di quel mondo di cacciatori-raccoglitori incuneati tra
le popolazioni pastorali in tutta IAfrica orientale. Fino a
poco tempo fa parlavano una lingua cuscitica orientale
molto vicina al dhaasanac e all’arbore dell’Etiopia
sudoccidentale, ma oggi parlano maa (pill precisamente,
hanno adottato il dialetto maa settentrionale parlato dai
vicini pastori samburu). Dati sulla lingua originaria di
questa comunita furono raccolti attraverso gli ultimi
parlanti da Heine negli anni ‘70 (Heine 1977, 1980).

1l caso degli elmolo & interessante perché il processo di
sostituzione linguistica non si & accompagnato all'adozione
di un diverso modo di vita economico e, almeno all'inizio,
era solo parzialmente e imperfettamente connesso
all'adozione di altri tratti di identificazione etnica dei
samburu, Mutamenti di tipo economico si stanno tutt'al pit
verificando ora, cioé molto dopo il completamento del
processo di sostituzione linguistica. Heine (1980: 178)
mette anche in dubbio che si possa arrivare alla fine
alladozione di un sistema basato sull'allevamento,
sottolineando che «a societd elmolo non ha sperimentato
nessun mutamento economico o d’altro tipo che possa
essere considerato responsabile della sostituzione della
lingua» (Heine: 1977).!

Se passiamo alle conseguenze strutturali, troviamo che il
correlato linguistico di questa situazione & il basso grado
di diversita della lingua elmolo attuale (ciog del dialetto
samburu del maa parlato dagli elmolo) dal samburu
“normale”, Tl vocabolario di substrato & limitato alla
terminologia legata alla pesca e ai nomi di parti del pesce
(per i quali 'elmolo ha specializzato alcuni termini di
origine cuscitica orientale). Due fonemi elmolo sono stati
conservati nel samburu-elmolo ma i parlanti piu giovani
tendono ad adattarli al sistema fonetico samburu.
Deviazioni dal samburu “normale” nella morfologia e altri
residui di materiale elmolo nel lessico sono riportati da
Brenzinger (1992b) e da Heine (1982), che nota tuttavia
che per alcuni di questi i corrispondenti termini samburu
sono molto piti comuni e che probabilmente finiranno per
sostituire gli originari termini elmolo.

Se facciamo un passo indietro e analizziamo pitl da vicino
la lingua originaria degli elmolo, uno sguardo al
vocabolario contenuto nel testo di Heine (1980) rivela che
nella lingua elmolo erano presenti meno prestiti di parole
dal samburu rispetto, ad es., alla linguisticamente vicina
(ma anche in “migliore salute”) lingua dei dhaasanac. I
turkana, i samburu, i dhaasanac e altri popoli pastorali del
bacino del lago Turkana e delle aree circostanti, pur
parlando lingue molto diverse, sono accomunati dagli
stessi valori economici e sociali fondati sul “complesso del
bestiame” (cattle complex). Ovviamente gli elmolo,
caratterizzati da uno stile di vita tradizionale radicalmente
diverso, hanno meno prestiti dalle lingue dei loro vicini
pastori.

Per quanto riguarda lambiente esterno, sembra che fino
alla fine del XIX secolo gli elmolo formassero una societa
fortemente chiusa: nessuno capiva altra lingua se non
elmolo e la comunicazione con persone di altri gruppi
etnici era confinata al commercio» (Heine 1982: 19). E
anche per il commercio, i samburu, che allora abitavano
un'area pit a sud di quella attuale, non erano cosi
importanti: secondo Sobania (1980: 180) e coppie
principali di partner commerciali erano i dhasenec-

samburu e gli elmolo-rendille». Molti dei beni che gli
elmolo scambiavano erano prodotti anche dai samburu,
con la possibile eccezione delle calzature di pelle che
erano scambiate con le lance.

In ogni caso, i rapporti commerciali non diedero origine al
bilinguismo, e non provocarono un cambiamento di
lingua. Limpatto dei samburu comincio negli ultimi due
decenni del XIX secolo ed & collegato a un periodo
definito dagli stessi samburu Lmutdi, ¢ che si riferisce a
un’epoca di siceita, carestia ed epidemie di pleuro--
polmonite e di peste bovina in tutta I'area del lago
Turkana. Una delle strategie utilizzate dai pastori
impoveriti e affamati & di cercare rifugio presso le
comunita locali di cacciatori-raccoglitori-pescatori, che
agiscono percid come un riparo per i pastori in tempi di
difficolta. Nei terribili ultimi decenni del secolo scorso
questo ruolo si accentud. I samburu che si erano rifugiati
presso gli elmolo cominciarono pero a tornare alla loro
precedente esistenza pastorale gid all'inizio del secolo,
soprattutto dopo che i loro rapporti con gli elmolo
peggiorarono a causa delle razzie dei samburu, che
rischiavano di far ricadere sui loro ospiti elmolo 'ostilita
delle popolazioni razziate.

Nonostante I'impatto della lingua e della cultura samburu
fosse stato limitato, il cambiamento di lingua era gia in
atto, e dopo il 1920 il samburu divento la “lingua primaria”
delle persone nate dal quel periodo in poi (Heine 1980:
127). Quindi ¢’& stata una sola generazione di elmolo
bilingui che, dopo essere stati cresciuti con I'elmolo,
adottarono il samburu come lingua primaria. Ora, almeno
uno dei genitori deve essere bilingue per poter insegnare
la nuova lingua alla nuova generazione. Non abbiamo
documenti sul samburu parlato da queste persone, ma ¢
improbabile che gli elmolo bilingui avessero una buona
padronanza del samburu; eppure la nuova generazione
parla il “samburu normale”. Cid ci rimanda al caso della
prima generazione di immigrati nati negli USA: € risaputo
che «anche i figli di genitori con un forte accento
perpetuavano pochi aspetti standard del linguaggio dei
loro genitori» (Lightfoot 1991: 14). L'acquisizione del
samburu fu probabilmente facilitata dalla socializzazione
successiva; in altre parole, ascoltare un “cattivo” samburu a
casa & sufficiente per imparare dopo un “buon” samburu,
purché ovviamente questo sia disponibile sul “mercato”. In
breve, & chiaro che linfluenza economica di per s¢ non
ebbe alcun ruolo: nel periodo di pitl intenso contatto fisico
furono piuttosto i samburu che adottarono il modo di vita
degli elmolo.

Altri casi dell’Africa orientale che indicano la relativa
ininfluenza del fattore economico sono i vari gruppi di
“dorobo” (cacciatori) che adottarono il maa o il turkana,
ma che conservarono almeno parzialmente il loro modo di
vita. Un altro caso potrebbe essere quello dei gruppi fuori-
casta tra gli oromo e i somali, popolazioni che, ad
esempio, sono somale solo linguisticamente e come
cittadini di uno stato “moderno” (che ovviamente si fonda
sulla lingua come elemento decisivo della “nazionalita”)
ma non dal punto di vista agnatico ('unica cosa
importante per un somalo) né da quello culturale.

1l mutamento di lingua tra gli yaaku
Gli yaaku sono un’altra popolazione che in epoca recente
ha abbandonato la originaria lingua cuscitica orientale per




adottare il maa. Contrariamente agli elmolo, gli yaaku
mutarono il loro sistema economico passando dalla caccia-
raccolta all’allevamento. Se per gli elmolo la principale
attivita era la pesca, per gli yaaku era l'apicoltura.
Cronologicamente vi sono forti similaritd: come nel caso
dell'elmolo, anche lo yaaku fu abbandonato durante i
primi decenni di questo secolo.

Anche le conseguenze linguistiche appaiono simili a quelle
verificatesi per gli elmolo: la loro nuova lingua conserva
pochissime tracce della vecchia lingua cuscitica. La lista
delle parole yaaku usate anche dai parlanti pit giovani
(rispetto alla lingua pit conservatrice parlata dagli anziani)
si limita a sei (!) parole, incluso un termine generale per
“miele” (termini molto pill specifici associati al miele sono
semplicemente caduti in disuso). Ma, a differenza
dell’elmolo, la lingua yaaku contiene una gran quantita di
termini non cuscitici. In particolare, troviamo molte parole
maa, benché gli yaaku avessero avuto pochissimi contatti
con i maasai prima della seconda metd del XIX secolo.
Prima che si verificasse il cambiamento di lingua,
l'influenza del maa sullo yaaku aveva gid mutato 'ordine
di base delle parole e, nel vocabolario, aveva modificato
molti nomi di animali (domestici e selvatici, benché gli
yaaku fossero cacciatori-raccoglitori!), di parti del corpo
degli animali (coda, criniera), di piante, di termini di
parentela (zia, marito, sposarsi), di nomi di parti del corpo
(natica, nuca, vena, ecc.). In breve, comparando lo yaaku
con 'elmolo, abbiamo apparentemente un Ambiente
Esterno simile che ha pero determinato Conseguenze
Strutturali molto diverse, anche se alla fine entrambe le
lingue furono abbandonate. Tutto sembra indicare che
l'influenza del maa sullo yaaku sia stata molto pit forte di
quella del samburu sull’elmolo.

La chiave di spiegazione risiede probabilmente in un
diverso Comportamento Linguistico. Sappiamo che il maa,
benché relativamente recente nell’area, riusci a diventare
una specie di lingua franca nei contatti tra i parlanti maa e
diversi gruppi di cacciatori-raccoglitori. Tutti i viaggiatori in
questa area riportano che i cacciatori-raccoglitori
(Brenzinger, 1992b, ne riporta cinque diversi gruppi)
parlavano il maa oltre alla loro lingua. Originariamente il
maa fu importato da un gruppo di maasai impoveriti.’

Se compariamo i casi degli yaaku e degli elmolo
scopriamo che:

- le dimensioni della comunitd non sono un fattore
rilevante (in entrambi i casi si tratta di poche centinaia di
, persone);

- il fattore tempo non sembra significativo: gli elmolo sono
stati in contatto con i samburu per un periodo pit lungo e
Iassimilazione culturale & iniziata prima per gli elmolo che
per gli yaaku la fine dello scorso secolo rispetto alla
prima guerra mondiale);

- anche la posizione sociologica dei gruppi coinvolti &
simjle;

- in entrambi i casi j pastori (maasai e samburu) furono
costretti ad adottare almeno temporaneamente il modo di
vita dei cacctiatori-raccoglitori, e in entrambi i casi le
comunita che li ospitavano ne adottarono la lingua.

Altri due fattori invece possono aver svolto un ruolo:

- la densitd e Ia concentrazione della popolazione: molti
parlanti yaaku non potevano conversare in yaaku perché
vivevano tra parlanti non-yaaku su una vasta area; al
contrario, gli elmolo vivevano concentrati in un paio di

insediamenti;

- la contrapposizione esogamia/endogamia: mentre gli
elmolo non abbandonarono I'endogamia fino a circa il
1973, gli yaaku la abbandonarono molto presto e molti
yaaku non impararono la lingua yaaku perché la loro
madre non la parlava. I collasso della societd yaaku & ben
descritto da Brenzinger (1992b); in breve, comincio
quando i maasai iniziarono a dare bestiame come
pagamento del “prezzo della sposa”.® Il pagamento
tradizionale in favi declino drasticamente e da quel
momento in poi anche gli yaaku che volevano sposare
ragazze yaaku dovevano offrire bestiame; d’altro lato, la
disponibilita di “valuta forte”, cioé di bestiame, consentiva
agli yaaku di ottenere anche mogli non-yaaku. Tutto si
riduce quindi a una questione di inflazione del “prezzo
della sposa”, ma originata dalla disponibilita di altre
popolazioni, in specie maasai (evidentemente con una
scarsitd di donne) a sposare ragazze yaaku. Questo non
avvenne invece tra gli elmolo.

Penso che vi sia stata almeno una generazione di yaaku
coinvolta in un processo di codeswitching e in un attivo
bilinguismo yaaku/maa, ma che non vi sia stato un
passaggio repentino dallo yaaku al maa. Molte ragazze si
sposarono all'esterno della comunita; per potersi sposare,
molti uomini uscirono dalla comuniti diventando allevatori
per un certo periodo e ottenendo come compenso del
bestiame, e diventando cosi bilingui. Contempo-
raneamente, nella comunita entrarono molte mogli
straniere e molti giovani yaaku non impararono la lingua
yaaku perché le loro madri non la parlavano; insomma, la
decisione di abbandonare la lingua, all'inizio degli anni
30, fu la semplice formalizzazione di un fatto compiuto.
Quando il maa meridionale cesso di essere target
principale del bilinguismo, aveva gid sostituito la
precedente lingua yaaku. Il risultato & stato una pit
profonda “maa-izzazione” della lingua yaaku rispetto al
caso dell’elmolo.

1l cambiamento di lingua tra le popolazioni pastorali:
i dhaasanac

Per esaminare le relazioni linguistiche tra gruppi pastorali
prendiamo due casi in cui questi gruppi hanno cambiato
la loro affiliazione etnica e la loro lingua a favore di un
altro gruppo pastorale: gli immigrati tra i dhaasanac e i
gruppi “boranizzati” del Kenya settentrionale.

I dhaasanac ammettono di non avere una origine comune;
non hanno miti comuni delle origini e riconoscono che
anche i primi dhaasanac erano immigrati in quello che &
attualmente il territorio dhaasanac, dove incontrarono
gruppi di pescatori (per i miti delle origini dei dhaasanac
vedi Sobania 1980). Attualmente i dhaasanac sono divisi in
ofto sezioni, pit 0 meno corrispondenti a un tetritorio. E
possibile cambiare l'appartenenza a una sezione
semplicemente spostandosi in una nuova sezione e
chiedendo di entrarvi, mentre non & possibile passare da
un clan a un altro. Alla fine del secolo scorso si aggiunsero
due nuove sezioni, composte di immigrati samburu e
rendille (I'area dhaasanac, dotata di buone risorse sia
pastorali che agricole, costituiva un rifugio ideale in quel
periodo di difficolta). Grazie ai samburu che vivevano tra i
dhaasanac, molti viaggiatori entrati nell'area da sud, da
von Holnel nel 1888 fino a Stigand nel 1909, non ebbero
problemi a comunicare attraverso interpreti che parlavano
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il maa: un altro viaggiatore, Wellby, che visito l'area nel
1899, sottolined la singolarita di gruppi che appartenevano
alla stessa societd ma che tuttavia parlavano lingue
differenti. Una tradizione dhaasanac raccolta da Sobania
(1980: 217) & particolarmente significativa per valutare il
tempo intercorso per I'assimilazione: i dhaasanac
sostengono che i nonni degli attuali kuoro (come vengono
chiamati i samburu in dhaasanac) e dei randal (i rendille)
quando si unirono ai dhaasanac parlavano la “loro lingua”;
affermano inoltre che diventarono dhaasanac all'epoca dei
loro padri e che a quel tempo solo alcuni anziani
continuavano a parlare la lingua originaria. Sembra chiaro
che coloro che “diventarono dhaasanac” furono i kuro e i
randal nel loro insieme, anche i nonni ciog, e non solo le
nuove generazioni.

Come nel caso degli elmolo, i parlanti della lingua
straniera insegnarono ai loro figli solo la nuova lingua. I
due casi presentano quindi molte somiglianze, con la
differenza che gli elmolo non migrarono. Ma il fatto di
essere un cacciatore-raccoglitore o un pastore non ha di
per sé nessuna influenza. Possiamo quindi rappresentare
graficamente i processi di affiliazione e di cambiamento di
lingua in questo modo:

CAMBIAMENTO DI LINGUA E RIALLOCAZIONE ETNICA

generazione 1

La “boranizzazione* del Kenya settentrionale

Un altro caso di mutamento di lingua tra gruppi pastorali,
nel quale pero le migrazioni non hanno giocato un ruolo,
& fornito dalle popolazioni di cultura somaloide del Kenya
settentrionale (Schlee 1987) che hanno adottato la lingua
oromo negli ultimi secoli. Queste popolazioni hanno
accettato un “ombrello politico” borana (uno dei principali
gruppi oromo), facendo proprio ed elaborando il famoso
sistema gadaa (classi di etd); I'assimilazione linguistica &
stata completa ma, come nel caso degli elmolo, non si € -
verificata un'assimilazione economica: i borana hanno
preservato la loro economia fondata sull'allevamento di
bovini, mentre i garre, i sakuye, i gabbra, gli ajuraan
hanno adottato il borana ma sono rimasti- pastori di
cammelli. Solo i rendille hanno mantenuto la loro lingua.
Da tutti questi elementi si puo dedurre che i gruppi
“boranizzati” hanno abbandonato la loro lingua somaloide
attraverso un mutamento repentine, probabilmente poco
dopo larrivo dei borana nel XVI secolo.

Lingua, etnicita e appartenenza clanica

La mia tesi & che la facilitd con la quale sono abbandonate
sia la lingua che letnicita deriva dal fatto che entrambe
sono ormai prive di molti di quegli elementi
tradizionalmente a esse associati, elementi che sono
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LEGENDA:

CL: comportamento linguistico

T: lingua target (es.: dhaasanac)

A: lingua abbandonata (es.: samburu, rendille)

invece trasferiti all’appartenenza clanica. Dai lavori di
Schlee sul Kenya settentrionale sappiamo che i gruppi
boranizzati hanno conservato le loro affiliazioni claniche.
Contrariamente all’etnicitd, 'identita clanica & rimasta forte
e « gruppi possono (...) mantenere la loro identita clanica
dopo una riaffiliazione etnica- (Schlee 1989: 234). Di
conseguenza, in questa area vi sono molti clan divisi tra
diversi gruppi etnici, che conservano i loro legami comuni
ma che parlano lingue diverse.




E difficile capire cosa effettivamente tenga insieme i gruppi
etnici di questa area. L'etnicita & visibile, ad esempio
«ell'abbigliamento, negli usi e negli atteggiamenti» (Schlee
1989: 5) e pud essere associata alla celebrazione comune
di alcuni rituali. Un ruolo pit cruciale & giocato dai diritti
economici (pascoli comuni, pozzi, ecc.) e dai valori
economici e sociali, la maggior parte dei quali & condivisa
anche da altri gruppi, ma che sono concepiti come legami
etnici (adesione al pastoralismo, all'allevamento di bovini o
cammelli, disprezzo per altre attivita e i gruppi sociali che
le praticano, ecc.). Diritti e doveri politici non sembrano
discendere in modo coerente dall'appartenenza etnica. La
guerra, anche se in teoria & un fatto etnico, in realtd pud
essere associata a diverse sezioni di una popolazione, con
sezioni che hanno propri specifici nemici tradizionali: tra i
dhaasanac vi sono nemici tradizionali dei turkana cosi
come nemici tradizionali degli hamar e dei borana.

Anche i codici etici e gli obblighi sono legati
allappartenenza clanica. Come ha illustrato Schlee (1989;
177) in riferimento alle popolazioni “boranizzate”, uccidere
un membro dello stesso clan non comporta compensazioni
o vendette anche se questo appartiene a un altro gruppo
etnico: la spiegazione & che tanto l'omicida quanto la sua
vittima hanno lo stesso sangue e che la riduzione della
forza del clan & gid in sé una punizione sufficiente.

Molti antropologi sostengono che la lingua e Petnicita sono
molto pil separate in Africa orientale che altrove. Sobania,
ad esempio, scrive: «L'etnicitd ha a che vedere con
l'assimilazione, mentre la sfera economica, come la lingua,
i rituali € i modi di adornarsi, sono un aspetto
dell’acculturazione»; e che «sia I'assimilazione che
I'acculturazione richiedono contatti continui, ma mentre
l'acculturazione pud avvenire in assenza di assimilazione,
I'assimilazione dipende da un grado significativo di
acculturazioner (Sobania 1980: 174; nostro corsivo). Questa
conclusione non & corroborata dai dati che abbiamo
esaminato: spesso si € avuta un’assimilazione
etnica/linguistica in assenza di acculturazione (o almeno di
un'acculturazione significativa). A mio avviso, invece, in
Africa orientale la lingua ¢ legata all'etnicitd pitt o meno
come da qualsiasi altra parte. Il punto € piuttosto che i
legami etnici sono deboli e che, pertanto, altrettanto debole
é la fedeltd alla lingua.

Se guardiamo al bilinguismo e al codeswitching da un
punto di vista sociale, essi appaiono come sintomi di lealta
multiple; si puo trattare di una lotta tra vecchie e nuove
fedelta etniche in uno stato di recente formazione o tra
comunitd di immigrati (come & spesso il caso nelle nostre
culture); oppure, fatto pit interessante, puo trattarsi di
lealta in competizione tra loro: etnicitd contro opportunita
economiche, & eontro affiliazione religiosa, o contro valori
culturali, ecc.

Paradossalmente, quindi, la presenza del bilinguismo puo
diventare un indicatore di fedelta linguistiche ed etniche
potenzialmente vitali. Essa presuppone la continuazione
della trasmissione della lingua originaria. Il codeswitching ¢
allora un’ulteriore possibilitd, cosi come, a sua volta,
I'interferenza della lingua target sulla lingua nativa della
comunita.

Ma nei nostri casi una molteplicita di lealtd sociali &
impedita dalla clanicita, che non si basa per sua definizione
sulla lingua. Le lealtd claniche sono graduali; si stabiliscono
gradualmente, crescono o decadono gradualmente, e

possono terminare con una fusione tra partner 0 possono
estinguersi quando si stabiliscono nuovi legami e i vecchi
sono dimenticati, I mutamenti di lealtd sono per loro natura
graduali, e normalmente il cambiamento di lingua & solo
un caso particolare di cambiamento delle lealtd, anch’esso
graduale. Ma se l'etnicitd & debole e ha perso i suoi
elementi di gradualitd, allora il cambiamento etnico non
pud essere graduale e diviene repentino, portando a un
cambiamento di lingua altrettanto rapido (in questo caso il
cambiamento di affiliazione etnica e di lingua non possono
avere gradualitd, ma saranno piuttosto cambiamenti
“catastrofici”). Possiamo quindi supporre che, allo stesso
modo in cui I'adozione di una nuova identita etnica spazza
via quasi ogni traccia della precedente identitd, anche il
cambiamento di lingua operi a tutto campo, lasciando solo
poche tracce della lingua originaria.

Il processo di downgrading etnico

La conservazione o il mutamento dell'etnicitd e della lingua
operano quindi in parallelo. Un repentino cambiamento di
lingua si correla a una riallocazione etnica, resa possibile
da un processo che propongo di chiamare di
downgrading. 1l processo di downgrading implica che al
sistema segmentario del gruppo sia aggiunto un livello pil
elevato. In un certo senso, il downgrading & un fenomeno
solo virtuale, perché non coinvolge nessun cambiamento
reale nella struttura del gruppo assimilato: i samburu e i
rendille che sono diventati dhaasanac hanno
semplicemente formato due nuove sezioni degli stessi
dhaasanac, preservando la loro segmentazione interna. Ad
eccezione delle strutture di moiety, che non sembrano
comunque giocare un ruolo, tutto il resto rimane uguale:
quando i rendille sono diventati la sezione randal dei
dhaasanac il loro clan nahagan é diventato il clan nagan
dei dhaasanac randal. Lo stesso & successo per i samburu
che appartenevano alle tre fratellanze della White Cattle
moiety, oggi queste fratellanze sono dei clan all'interno
della sezione kuoro dei dhaasanac.

I samburu e i rendille emigrati tra i dhaasanac erano gia
diventati dhaasanac molto prima di cominciare
effettivamente a parlarne la lingua. “Diventare un
dhaasanac” significa semplicemente “sentirsi ed essere
considerato un dhaasanac”® Nello stesso tempo, sono stati
conservati alcuni aspetti della cultura spirituale (ad es., per
i dhaasanac la partecipazione a cerimonie rituali e la
presenza di giudici nelle controversie) e della cultura
materiale (ad es., la disposizione degli utensili nella
capanna) dei singoli clan.

1l downgrading & quindi l'equivalente di quello che nelle
nostre culture & 'acquisizione della cittadinanza di un altro
paese: non & graduale. Cosi come nei nostri sistemi & (a
volte) possibile avere la doppia cittadinanza o la doppia
nazionalitd, in questo sistema diritti di “doppia
cittadinanza” sono resi possibili dalla presenza della
clanicita.

Se si verifica il processo di downgrading etnico la lingua
perde le sue basi di appoggio e si sposta
“automaticamente” verso quella di uno dei nuovi gruppi
etnici. Di conseguenza, uno dei presupposti perché si
verifichi un repentino cambiamento di lingua &, in questi
casi, I'esistenza di un sistema clanico come quello tipico
delle societa pastorali dell'Africa orientale, in cui la clanicita
attraversa le frontiere etniche.
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In conclusione, si puo affermare che in quest'area le
“lingue etniche” sono lingue franche per i clan e le sezioni
che compongono i gruppi etnici, non perché siano
seconde lingue, ma perché non hanno lo status di simbolo
etnico e sono deculturalizzate.

Mauro Tosco & docente di Lingua e letteratura somala
all'Istituto Universitario Orientale di Napoli.

NOTE:
1 - Questo saggio ¢ una versione modificata e abbreviata del paper
“Language Shift without Language Decay: Evidence from East
Africa”, presentato al Symposium on Endangered Langudges in
Africa, organizzato nel quadro del 2nd World Congress of African
Linguistics (WOCAL), Universita di Leipzig, 27 luglio-3 agosto 1997.
- Le dimensioni demografiche di questi gruppi variano molto,
andando da alcune centinaia di migliaia nel caso dei maasai fino a
poche centinaia nel caso di gruppi di cacciatori-raccoglitori, come i
dahalo e gli elmolo, e quindi anche la loro diffusione geogralica
varia di conseguenza.
3 _ 1 dhaasanac, normalmente chiamati galab dai loro vicini, sono
una popolazione pastorale che conta almeno 20.000 persone, e che
vive nell'angolo pitl sudoccidentale dell'Etiopia lungo il corso del
fiume Omo, immediatamente a nord del lago Turkana; una
minoranza di dhaasanac vive nelle vicine aree del Kenya, lungo la
riva nordorientale dello stesso lago. I dhaasanac parlano una lingua
cuscitica orientale del sottogruppo Omo-Tana, molto simile
allarbore e all'elmolo (con la quale il dhaasanac forma, secondo la
classificazione standard, il ramo orientale dellOmo-Tana), e, in
secondo grado, il bayso, il rendille, e i dialetti somali. Il termine
“pastorale” significa che i dhaasanac aderiscono totalmente al
“complesso del bestiame” (cattle complex) tipico delle popolazioni
vicine (principalmente di lingue nilotiche), come i loro tradizionali
nemici turkana, i maasai, i samburu, ecc. In realtd i dhaasanac
praticano anche l'agricoltura e la pesca, benché la pesca sia
disprezzata tanto che il termine per “pescatore” (diés significa
anche “povero” (un'altra espressione per ‘povero” & dany mdan,
letteralmente: “senza bestiame”).
Ho condotto ricerche linguistiche sul terreno tra i dhaasanac dal
1996; la ricerca sul campo & stata resa possibile da un
finanziamento del CNR. Sono grato all' Institute of Ethiopian Studies
dell'Universita di Addis Abeba per avermi concesso i permessi di
ricerca nell'area dhaasanac, e alle autorita provinciali di Jinka
(South-Omo Zone) per il loro aiuto e la loro collaborazione.
4 - Naturalmente l'influenza economica pud anche significare ‘le
aspirazioni e i valori economici”, come il pastoralismo, e questi
potrebbero essere stati adottati molto tempo fa o, anche, essere
stati presenti fin dall'inizio.
5 - Successivamente 1 maasai furono deportati dagli inglesi e il loro
ruolo fu assunto dai samburuy, il cui dialetto maa settentrionale sta
attualmente modificando il lessico del dialetto maa meridionale
degli yaaku. Questo € cosi vero che «termini maasai Sono Spesso
associati alle vecchie parole e di conseguenza confusi con termini
yaaku, cioé con la vera vecchia lingua- (Brenzinger 1992b: 227).
6 - Per un'analisi degli effetti traumatici dell'acquisizione di
bestiame su una popolazione di cacciatori-raccoglitori (i sandawe)
vedi Raa (1986).
7 - Come moltre alte popolazioni dell'area, i samburu sono
suddivisi in due moiety: la White Cattle e la Black Cattle. Le due
met sono a loro volta suddivise in un certo numero di fratellanze.
Per la struttura sociale dei samburu, vedi Spencer (1973).
8 - “Sentirsi X" ¢ in fondo una definizione molto moderna di

nazione (rispetto a un semplice gruppo etnico). Secondo Connor
(1978), mentre un gruppo etnico pud essere obiettivamente
definito da un osservatore esterno, una nazione non & niente piu
che un gruppo etnico «che ha scoperto se stesso» e si definisce
come tale.
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