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PROLOGO 1

Antonio TEJERA GASPAR
Catedrdatico de Arqueologia
Universidad de La Laguna
(Tenerife - Islas Canarias)

De entre las muchas cuestiones aun sin resolver acerca de las
manifestaciones de las culturas preeuropeas de las Islas Canarias, se hallan
todas las relativas a las lenguas que hablaron estas comunidades. Y a pesar de
que creemos conocer bien su origen y su filiacion cultural, poco se ha
avanzado, en cambio, en lo referente a su contenido, a pesar de los muchos y
loables intentos hechos en este sentido. Los resultados no han sido
suficientemente satisfactorios, aunque ha sido constante el empefio que han
puesto en esa tarea un buen numero de investigadores desde el momento
mismo en el que comenzaron los estudios sobre esta materia.

El origen africano de las lenguas habladas en el pasado de las siete
islas del archipiélago canario se halla suficientemente probado, como su
parentesco, asimismo bien contrastado por muchos investigadores, de su
pertenencia al grupo camitico, tronco comun del que derivan las distintas
variantes de la lengua beréber que se hablaban en el Maghreb antes de
mediados del siglo VI de la Era Cristiana -segun el computo cronologico de
la cultura occidental-, que coincide con la llegada de los drabes a las riberas
del Africa mediterranea. Estas lenguas beréberes, para las que utilizo aqui la
denominacion tradicional, y no la de amasigh con la que se le denomina en
los paises norteafricanos, se hablaron antiguamente en una extensa area
geografica que comprendia los paises actuales de Libia, Tunez, Argelia y
Marruecos, asi como en algunas zonas del Sahel africano, donde existen
también grupos berberoparlantes que llegan a formar auténticos islotes
berberdfonos. Se trataba pues de un area lingiiistico-cultural cuya extension
geografica superaba los cuatro millones de kilometros cuadrados.

El conocimiento de las lenguas canarias no radica s6lo, como he
dicho, en determinar su origen, al resultar clara su procedencia y su
vinculaciéon con las lenguas beréberes o amasigh que hablaban las
comunidades norteafricana antes de la ocupacioén romana, que se llevo a cabo
después de la destruccion de la ciudad punica de Cartago en el verano del
ano 146 a.C. (s. II). Tampoco me parece que el problema radique en los
“diferentes lenguajes” que se hablaban en las Islas Canarias, segin la
expresion de los cronistas Bontier y Le Verrier, componentes de la
Expedicion de los conquistadores franconormandos que llegaron a Lanzarote
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en Julio de 1402, porque las diferencias culturales observadas por ellos, asi
como por otros expedicionarios que visitaron el Archipiélago durante esa
centuria, se puede explicar, entre otras razones, porque en las comunidades
prerromanas africanas, de donde proceden las canarias, esa falta de
homogeneidad era asimismo muy evidente, segun lo puso de manifiesto el
historiador griego Herodoto a mediados del siglo V a.C., cuando al referirse
al Africa, que ¢l denomina Libia, el territorio situado al 0001dente de Egipto,
dice que en ella habia “muchos y muy diversos pueblos”.

El mayor problema para el conocimiento de las lenguas canarias
preeuropeas puesto de manifiesto de forma reiterada por todos los
estudiosos, es que lo conservado no forma ni un corpus ni un sistema
lingiiistico en el estricto sentido del término, ya que se trata tan solo de
fragmentos inconexos, o de materiales lingiiisticos de una lengua hablada en
el pasado de Canarias, hoy desaparecida, y de la que no han quedado
testimonios escritos, porque los pocos restos epigraficos de la escritura
libico-beréber son poco representativos, y hasta ahora muy dificiles de
traducir. Y en el caso de que pudieran ser traducidos, creo que muy poco
ayudarian al conocimiento de estas lenguas al no existir un marco
normativo, imprescindible por lo demas para el estudio de cualquier lengua.
Cabria pensar acaso que los rehglosos franciscanos del Eremitorio de
Candelaria, que convivieron muchos afios con los guanches de Tenerife,
hubieran elaborado alguna gramdtica que ayudaria sin duda a la
reconstruccion veraz de la estructura de las oraciones y otros componentes
propios de su lengua, pero hasta tanto eso no se produzca, al menos para
esta Isla, resulta muy dificil avanzar en estos aspectos, por lo que nos hemos
de conformar con los restos conocidos hasta ahora, de los que si son muy
abundantes, en cambio, los testimonios que se hallan en los topénimos de
tantos lugares de las islas, asi como de un niimero nada despreciable de
antropoénimos, que forman un tesoro patrimonial de extraordinario valor e
interés, pero de los que, como he dicho, no resulta facil obtener toda la
informacion necesaria, y sobre todo con la precision y la fiabilidad deseada
para superar el nivel de las suposiciones, y en muchos casos de las fantasias,
en las que muchas veces se han quedado los bienintencionados intentos de
quienes se han acercado a su conocimiento. La comparacioén con palabras de
las lenguas beréberes norteafricanas como Unico método para desentrafiar el
significado de los restos arqueolingiiisticos de las paleolenguas canarias no
me parece el mejor camino. No soy especialista en el tema, claro es, pero no
estoy muy seguro de que sea este el modo mds apropiado para conseguir
resultados positivos. Pienso, sin embargo, que el modelo seguido por el
profesor Sabir en el estudio que aqui se presenta, quiza resulte a la larga un
método eficaz para desentrafar este galimatias de las viejas lenguas que se
hablaron en Canarias en la etapa preeuropea de su Historia.

Creo que el presente estudio Las Canarias preeuropeas y el Norte de
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Africa. El ejemplo de Marruecos: Paralelismos lingiiisticos y culturales,
elaborado por el profesor Ahmed Sabir, de la Universidad de Ibnou Zohr de
Agadir (Marruecos), es una aportacion de indudable valor e interés, quiza
porque en el autor confluyen una serie de factores que son imprescindibles
para entender un buen numero de aspectos que se vierten en este libro.
Tiene el profesor Sabir el beréber como su lengua materna, lo que le ha
permitido un conocimiento de primera mano con relacion a la materia objeto
de estudio, pero es también arabofono, por lo que los supuestos aportes de
origen semitico que pudiera haber en estas paleolenguas le resultan, sin
duda, familiares, aunque hoy parece evidente que en ellas no existen tales
contaminaciones, si no son las aportadas por el espafiol de Canarias en el
que sin duda existen arabismos, pero solo los propios de la lengua hablada
en este Archipi¢lago desde la Conquista europea de las Islas. Y no parece
que hubiera sido de otro modo, ya que segl'm lo conocido hasta el momento
las poblaciones canarias hablan llegado aqui mucho antes de la arribada de
los arabes al Norte de Africa, procedentes de la peninsula de Arabia. Y por
ultimo, quisiera sefialar su formacidn universitaria en lengua y literatura
espafiolas como profesor de ambas en la citada Universidad, lo que sin duda
le ha permitido discriminar con certeza los hispanismos o portuguesismos,
que por razones historico-culturales bien evidentes, son tan abundantes en
las hablas de las Islas Canarias, y que con demasiada frecuencia han sido
confundidos con palabras de aquél origen, como han puesto de manifiesto,
entre otros estudiosos, Carmen Diaz Alayon y Francisco Castillo.

Si hiciéramos una relacion de quienes han estudiado las lenguas
aborigenes canarias, seguramente ocuparia mas paginas de las que cabrian
en este prologo, pero no es esta la mision de quien pergena estas lineas. Y
aunque haré referencia a algunos, seguro que de forma inmerecida dejaré
fuera a muchos nombres cuyas aportaciones han sido imprescindibles en los
estudios desarrollados en este campo, pero de todos ellos cabe sefialar
principalmente a Viera y Clavijo, Alvarez Rixo, S. Berthelot, R. Verneau,
Marqués de Bute, Abercromby, Fernandez Pérez, B. Pérez Pérez, Alvarez
Delgado, y de entre todos merece destacarse el esfuerzo de D. J. Wolfel,
cuya aportacion en la recuperaciéon imprescindible de los materiales
lingiiisticos canarios se halla en su magna obra “Monumenta Linguae
Canariae”. Esa labor pionera del investigador austriaco que resulta urgente
continuar, de seguro que nos permitira en el futuro avanzar en este terreno
tan complejo, y a la vez tan apasionante. Esa labor previa ha sido
imprescindible para que el lector pudiera contar con la presente obra, que no
es en ningun caso un analisis aislado de una serie de palabras, sino que el
autor ha hecho un esfuerzo indudable para contextualizar, hasta donde le ha
sido posible, las manifestaciones culturales asociadas con cada una, hasta
conseguir una aportacion de caracter etnolingiiistico de un valor
inapreciable para entender el significado, siquiera fuera aproximado, de una
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serie de apelativos, algunos antroponimos y también de numerosos
toponimos repartidos por todas las geografias insulares, de modo que a
pesar de los problemas a los que nos hemos referido sobre la equivalencia al
espafol de los materiales lingiiisticos de las hablas canarias preeuropeas, y
aunque resulte imposible la recuperacion en su integridad, al menos cabe la
satisfaccion de que poco a poco se podra desentrafiar algo de lo mucho que
desaparecid6 como consecuencia del cambio cultural producido en estas
sociedades desde el siglo XV.

Toda obra pionera, y a mi juicio esta la es en su metodologia y en su
enfoque, plantea siempre los problemas propios de quien se introduce por vez
primera por caminos poco transitados, de manera que sélo el tiempo terminara
dando la razén a quienes tuvieron la valentia de hacer nuevas propuestas. Y si
con ellas se pueden recuperar aspectos sobre sus formas de vida, su
organizacion politica o su pensamiento religioso, el esfuerzo, desde luego no
habra sido en vano. Como creo que es el caso presente, con el que se pueden
abrir nuevas perspectivas de estudio para un tema capital que ayudard a un
mejor y mas completo conocimiento de las culturas canarias preeuropeas.

Cuando en el afio 1992 acompaii¢ al profesor Francisco Aznar Vallejo,
entonces Vicerrector de la Universidad de La Laguna, para firmar un
convenio de colaboracion con la de Ibnou Zohr de Agadir, dentro del marco
de relaciones del recién creado Centro de Estudios Africanos de la Institucion
lagunera, albergaba yo la esperanza de que entre ambas instituciones
universitarias se produjera una estrecha relacién que resultara fructifera. Este
trabajo es resultado de esas relaciones que es necesario reforzar en el campo
del intercambio cientifico y cultural que seran, sin duda, provechosas para el
mejor conocimiento de las ricas manifestaciones culturales de las poblaciones
aborigenes de Canarias, cuyas raices se hallan repartidas por distintas zonas
del Maghreb, como hoy es ya un hecho suficientemente demostrado.

La Laguna de Tenerife
2008
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PROLOGO 2

Hassan BAGRI

Catedratico de Literatura Hispanica
Departamento de Estudios Hispanicos
Universidad Ibnou Zohr

AGADIR

El libro Las Canarias Prehispdnicas y el Norte de Africa. El ejemplo de
Marruecos del profesor Ahmed SABIR se inserta dentro del tema de las
relaciones historicas y culturales entre las Islas Canarias y el Norte de Africa,
que se ha venido desarrollando desde hace mucho tiempo, sobre todo en
Canarias con la preocupacion por la definicion de los referentes identitarios y
la indagacion en los procesos de la construccion de una identidad lingiiistica,
territorial y patrimonial.

Esta preocupacion por lo canario en su relacion con lo norteafricano, lo
atlantico y lo mediterrdneo se ha convertido en una corriente de investigacion
que estudia la tesis de los referentes culturales comunes e intenta superar las
dificultades para explicar la problematica del parentesco resultado del
desconocimiento de las circunstancias en que se dieron estos contactos entre
los grupos de la region. Esta corriente se ha desarrollado no solamente en
Canarias (Alvarez Delgado, Gonzalez Anton, Diaz Alayon, Antonio Tejera
Gaspar, Rafael Mufioz, Renata Springuer Bunk, Manuel Almeida, etc...) sino
también en Francia (Sabino Bertelot 1890, René¢ Verneau 1891, Lionel
Galand 1975) y en el resto de Europa (Abercromby 1917, Rossler 1942,
Vycichl 1953) siendo el punto culminante de esta indagacion de los origenes
de lo canario la recopilacion hecha por Josef Dominik Wolfel en su
‘Monumenta linguae Canariae’ (Monumentos de la lengua aborigen canaria)
publicada en 1965 sobre la cuestion del parentesco lingiiistico entre las
antiguas lenguas canarias y el amazigh.

El trabajo de Ahmed Sabir publicado en una primera edicion en el
2001 por la Facultad de Letras de Agadir es una contribucion singular a esta
corriente de investigacion. Es el primer libro de esta indole realizado en
Marruecos y en el Norte de Africa en general sobre la tematica canaria en su
relacion con el suroeste de Marruecos. Es la continuidad de un proceso
iniciado en Agadir por un grupo de profesores con la firma del Convenio de
cooperacion con la Universidad de La Laguna y el recién creado Centro de
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Estudios Africanos en 1992 y con la organizacién del Primer Encuentro
Marruecos/ Canarias sobre la tematica comun en 1994. Este Coloquio
celebrado en Agadir siguiendo la tradicién canaria en la realizacion de este
tipo de foros sobre el pasado y el presente de las relaciones africano-
canarias fue el punto de partida de ese proceso que dio lugar a la creacion de
una nueva orientacion cientifica y académica en la universidad Ibnou Zohr
de Agadir a través de las celebraciones de seminarios, cursos, conferencias,
coloquios y encuentros de investigacion centrados en une serie de temas
especificos de interés comun, como las relaciones historicas entre
Marruecos y Canarias, la compleja cuestion de los origenes de las
poblaciones canarias y su relacion con el Norte de Africa, el problema del
parentesco en las inscripciones libico beréberes, de la toponimia comin y de
las afinidades lingliisticas entre el amasigh y las antiguas lenguas canarias
con especial hincapi¢é en las dificultades metodologicas y las
interpretaciones divergentes que caracterizan estas reconstrucciones en los
campos de la arqueologia, de la etnohistoria y de la lingiiistica diacrdnica.
Este proceso de acercamiento e intercambio entre las instituciones y los
investigadores de ambas regiones se ha visto coronado este afio 2007 con la
incorporaciéon de modulos opcionales sobre la tematica comun entre
Canarias y Marruecos en los programas de Master de Lengua y Cultura
Amasigh y en los cursos de la recién inaugurada Licenciatura de Estudios
Amasigh que empieza el Curso proximo 2007-2008 en la Facultad de Letras
y Ciencias Humanas de Agadir.

Con esta publicacion, es la primera vez que un investigador
norteafricano y marroqui, en que confluyen grandes ventajas (especialista en
lingiiistica, de origen amasigh, arabofono, afric6fono y gran conocedor de
las culturas del mundo hispanico) realiza un trabajo de esta envergadura en
un campo donde se han destacado principalmente investigadores canarios,
franceses, y europeos en general, (arquedlogos, etnélogos, antropologos,
historiadores y lingiiistas) con posiciones dispares en cuanto a la defensa de la
tesis del parentesco.(Stumfohl /1975, Waélfel /1953- 1965, Galand /1973-
1979, Monteil /1988, Pintado /1992).

Ahmed Sabir emprende esta tarea con mucho coraje y mucha cautela
como siempre lo ha hecho en sus numerosas investigaciones partiendo de la
idea de que —como lo afirma a menudo— es importante en el estado actual de la
investigacion la participacion de los hispanistas marroquies y norteafricanos
de habla amasigh en esta corriente para un mejor y mas completo
conocimiento de las culturas canarias prehispanicas en su relaciéon con lo
norteafricano y lo amasigh, pero sin ninguna pretension de llegar a
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conclusiones espectaculares en un terreno tan complejo, ni superar las
grandes dificultades que suelen caracterizar estas investigaciones. Su
preocupacion desde temprana edad por el estudio general de la cultura
marroqui de origen amasigh (su monografia realizada a los veintidos afios
para la obtencion de la Licenciatura trata precisamente la cuestion de los
hispanismos en el amasigh) lo lleva también por estos caminos y piensa que
la contribucion de los investigadores marroquies de habla amasigh se hace
imprescindible en este campo para un mayor conocimiento de otra faceta de
la civilizacion marroqui que es lo amasigh en su relacion con los campos
culturales circundantes: lo espafiol, lo canario, lo negroafricano, lo judio, lo
mediterraneo... Este trabajo no obedece a ninguna actitud ideologica,
sentimental o politica, consciente o inconsciente, que suele darse cuando se
trata de establecer el parentesco entre dos lenguas o dos culturas dominadas
y minoritarias porque el reconocimiento del parentesco entre dos lenguas es
el reconocimiento a fortiori del parentesco entre las comunidades que
hablan estas lenguas; lo cual provoca muchas veces caprichos y
enfrentamientos ideoldgicos desde posturas dogmaticas y cerradas que niegan
toda diferencia dentro de una comunidad y todo parentesco con otras
comunidades. Todo lo contrario, el libro de Ahmed Sabir esta impregnado de
humanismo y de una filosofia de la interculturalidad y de la convivialidad que
considera la pluralidad de las referencias culturales como una fuente de
riqueza y de entendimiento mutuo entre los individuos y las comunidades
dentro de esta competencia simbolica comin formada de un conjunto de
universales culturales.

Las Canarias Prehispdnicas y el Norte de Africa: El ejemplo de
Marruecos es una investigacion de terreno donde se cotejan datos culturales y
lingtiisticos de Canarias y de Marruecos con el objetivo de aportar
complementos de informacidn sobre los correlatos, corregir afirmaciones o
corroborar los supuestos del investigador Josef Dominik Wdolfel que ha
realizado una labor pionera en este ambito pero criticada por muchos
especialistas que consideran que las comparaciones entre las antiguas
lenguas canarias el amasigh realizadas por el austriaco a partir de palabras
aisladas y materiales dispares no son del todo convincentes porque no estan
basadas en demostraciones solidas sino en hipétesis ingeniosas.

Asi lo afirma el especialista francés Lionel Galand en el prologo al
libro de Renata Springuer Bunk sobre las inscripciones libico-bereberes
(2001) recogiendo la posicion de muchos investigadores canarios como
Antonio Tejera Gaspar que piensa que es urgente continuar y perfeccionar esta
labor de Wolfel para avanzar en este campo tan complejo.
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Ahmed Sabir re-emprende la singladura en este libro y estudia el grado
de semejanza, afinidad o parentesco entre lo canario y lo amasigh a partir de
un corpus elaborado a base de una seleccion cuidadosamente estudiada de
datos culturales y lingiiisticos de las regiones del Sus y del Dra en Marruecos
y del Archipiélago Canario, sometidos a un analisis paciente y riguroso. Ha
dedicado gran parte del texto a las voces apelativas en relacion con los usos y
habitos de la vida cotidiana. Pero la piedra angular de su aproximacion lo
constituyen las voces toponimicas y los datos antroponimicos considerados
como fuentes determinantes en este tipo de averiguaciones. El libro hace
hincapié¢ en el aspecto lingiiistico sin hacer caso omiso de los aspectos
culturales, antropologicos y etnologicos desde un punto de vista comparativo.
El texto termina con afirmaciones francas e hipotesis directas sobre la
existencia del parentesco, y a veces con meras preguntas que plantean
cuestiones no resueltas que abren perspectivas para otras indagaciones.

El resultado es un examen de gran interés para futuras investigaciones
sobre los paralelismos culturales entre el sur de Marruecos y Canarias que
tienen su explicacion en aquellos contactos que se han producido a lo largo
de la historia entre los pobladores de ambas regiones.

La segunda edicion del libro de Ahmed Sabir coincide con una etapa
muy importante en la historia de Marruecos que se caracteriza por el
reconocimiento institucional de la amasighidad como una de las componentes
esenciales de la cultura y civilizacion marroquies, por la integracion de la
lengua amasigh en el sistema educativo nacional y por la creaciéon de un
organismo oficial, el Instituto Real de la Cultura Amasigh (IRCAM),
encargado del seguimiento politico de la cuestion amasigh y del fomento de
los estudios y de la investigacion en este campo en Marruecos. Esta
coyuntura favorable abre nuevas perspectivas y va a permitir
indudablemente un avance sustancial en el estudio general del mundo
amasigh para un mejor conocimiento de la civilizacion marroqui en su
diversidad y en su riqueza.

Agadir 2008
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Sistema de transcripcion

Transcribir las voces de la lengua amasigh usando el alfabeto latino
exige, como es de esperar, algunos reajustes graficos con el propdsito de
acercar al lector no nativo —y también al nativo— lo mas posible de la debida
pronunciaciéon de este idioma. Por tanto, el sistema de transcripcion que
manejamos para la variante dialectal del amasigh, el ta§¢lhit hablado en la
parte Sur de Marruecos, es el siguiente:

AMASIGH

Transcripcion (ejemplo)

a |

argaz (hombre)

ibbiia (mi padre)

adrar (montafia)

afud (rodilla)

agerda (rata)

tahruyt (oveja)

™ [5|oe |+ || o

agrab (arabe)

=

ihef (punta)

ahanu (cuarto)

i(e)

itri (estrella)

akal (tierra)

ilm (piel)

amalu (sombra)

o R K e S [ (e N (e T (e A

Anrar (la era)

G

amgqran (el mayor)

= e | |B

argaz (hombre)

asatem (ventana)

u8Sen (lobo)

tarbit (chica)

— (G| G

urti (huerto)

awal (palabra)

ayyur (luna)

apybir (carpeta)

N [<@|< |2 |e
[SP T B I N S

azzar (cabello)
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En la mayoria de los casos de transcripcion usamos las letras
minusculas, pero también acudimos algunas veces a las mayusculas para
poner de relieve una voz particular, sin que ello implique una pronunciacion
distinta.

Transcribimos las consonantes enfaticas con un punto bajo: ej. anz ar
(lluvia), las geminadas, dobles: ej. azzar (cabello); mientras que las
labializadas van seguidas de una # breve, como es el caso de la g o de la m en
targiia (acequia) y awemmiiat (toro) respectivamente, sonido que no hemos
de confundir con la u plena de igudar (granero colectivo), por ejemplo.

Adoptamos asimismo el signo € para transcribir aquel breve sonido
vocalico muy frecuente en la lengua amasigh, y que aparece en casos como
izgarén (ganado vacuno) o igér (huerto), voces en las cuales se ha de distinguir
netamente esta pronunciacion de la de la e espafiola que corresponde a los
demas casos fonéticos del mismo sonido. El sonido vocélico € interviene a
menudo para separar sutilmente la aparente sucesion consondntica que
parece caracterizar el amasigh.

Por fin, hacemos corresponder el signo (3) al sonido arabe g que, si bien
se considera ajeno al sistema fonético amasigh original, ha de leerse como tal:
ej. tasrabt, < 5 (lengua arabe).
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Signos y Simbolos

Adoptamos una serie de signos y simbolos que nos permiten
esquematizar algunas ideas o ilustrar brevemente otras. El valor de dichos
signos y simbolos es el siguiente:

Signo Simbolo Significado
p Paralelismo entre voces o usos culturales de Marruecos y
Canarias ej. ADRAR // ADARA y usos
[/ Omision voluntaria de una parte del discurso citado
® Voz hipotética o sintagma imaginado
> Derivacion o Deduccion de una voz de una idea anterior
< Deduccion de doble nivel (a y b, por ejemplo)
>> Deduccion evidente
<> Confrontacion de voces o ideas
%) Conjunto de grado cero (o ausencia)
= Equivalencia
+ Adicion de elementos (voces, ideas, etc..)
# Oposicion entre dos o mas elementos
? Exposicion de un problema sin solucionar
{..} Conjunto o Enumeracion de elementos
Lx7? Incognita por determinar
- Separacion de morfemas o componentes de una voz
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Abreviaturas

Usamos con frecuencia algunas abreviaturas, entre las cuales muchas se
consideran ya clasicas en gramatica, mientras que otras se relacionan con la
naturaleza del tema que exponemos. Son las siguientes:

Abreviatura Significado
Sust. Sustantivo

Masc. Masculino

Fem. Femenino

Sing. Singular

Pl Plural

Col. Colectivo

Var. Variante

Vars. Variantes

Invar. Invariable

Cap. Capitulo

p- Pagina

pp. Pdaginas

1d. Idem

Sigs. Siguientes

L.can. Lengua Canaria aborigen

Tas. Taselhit (Sus y Dra)

FV Fuerteventura

LZ Lanzarote

TF Tenerife

GC Gran Canaria

EH El Hierro

LG La Gomera

LP La Palma

S/D Sus y Dra

MCLP Museo Canario de Las Palmas
M.C.N.L.P. Museo Ciencias Naturales de La Plata -Casilda de Tacoronte
Gal. Abreu Galindo

Berth. Sabino Berthelot

Torr. Leonardo Torriani

Vern. René Verneau

Mon. Monumenta Linguae Canariae
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‘Ni .... puedo dispensarme de lamentar cudn
sensible es que en tantisima boberia como nuestros
compatriotas pudientes han gastado y gastan su
dinero, no se hubiese animado alguno a viajar por el
Africa inmediata, o costear a quien pudiese hacerlo,
para observar el lenguaje y usos de los pueblos de las
montaiias de Marruecos y de Suz, que a pesar de
hallarse ya muy mezclados con los drabes, mucho
pudiera ilustrar nuestra historia y curiosidad’.

(Alvarez Rixo, Lenguaje..., xxxvi)

‘...Y en Cabo de Aguer estan unas huertas
que llaman las huertas de Telde, no muchas
leguas distante de la ciudad de Tegaste.... Esta
ciudad de Tegaste estd tres leguas del mar y
cercana a Fuerteventura junto al monte Atlas,
en las faldas dél, por donde descienden
muchos rios y arroyos. Hay unos pueblos que
llaman de este nombre de Telde, de manera
que en los nombres propios parece conformar, y
en muchos vocablos apelativos, los de estas islas

B

con los africanos.... .
(Galindo, Historia..., I, 32)

‘En las faldas del monte Atlas, en Africa, hay
unos pueblos que llaman los naturales de aquella
region canarios; y podria ser que el primero que
descubrio esta isla fuese de aquellos pueblos..." .

(Galindo, Historia... 1, 147)
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PREAMBULO

La adopcion del concepto “paralelismos” respecto a la cultura y a la
lengua en Las Canarias prehispanicas y en el Norte de Africa —pongamos el
ejemplo del Marruecos actual— implica evidentemente un reconocimiento previo
de que existen, o que existiecron en determinada época de la historia, tales
paralelismos. En esta exposicion, que es el resultado de unas lecturas criticas de
textos sobre el tema, asi como de una investigacion de campo de largo aliento,
procuramos ilustrar tal caracteristica mediante ejemplos concretos relativos a
varias areas de la vida diaria sacados del terreno, con el proposito de evaluar el
grado de “semejanza”, “afinidad’ o “parentesco” entre la sociedad canaria
prehispanica y la marroqui.

La importancia de estos rasgos de semejanza, que se resumen a veces
en escuetos conceptos, radica a nuestro modo de ver, en el papel que éstos
estan llamados a desempenar a la hora de procurar localizar y tal vez
archivar algunos de los viejos usos culturales en su mayoria olvidados hoy
dia en el Archipiélago, al tiempo que siguen las mds veces vigentes en el
Continente, igual que sus significados e implicaciones en la Memoria de los
habitantes. Creemos que estas circunstancias hacen del Sur de Marruecos de
modo especial un terreno de referencia para aclarar algunos casos culturales
y/o lingiiisticos de las Canarias prehispanicas, y en no pocos casos de las
Canarias actuales.

Los trabajos de los investigadores en estas areas a lo largo de los
siglos son muy loables. Al investigador actual le extrafia, no obstante, que a
pesar de la insistencia de algunos canaridlogos, quienes desde el siglo XVI
recomendaban directa o indirectamente acudir a ‘la costa atlantica de
enfrente’ con el propodsito de arrojar mas luz sobre la lengua y la cultura de
las Canarias aborigenes, no se hubiesen llevado a cabo hasta hoy serias
investigaciones de campo conjuntas canario-marroquies, sobre todo que las
Universidades de Agadir, con su Departamento de Hispanicas, de La
Laguna y de Las Palmas ofrecen el marco adecuado para esta labor y esta
finalidad tan nobles. Contamos también con el phoximo Master
Interuniversitario (Agadir / Las Palmas) para realizar este noble objetivo
cientéfico.
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0- INTRODUCCION GENERAL

La polémica y las dudas acerca del origen de la poblacion aborigen de las
Islas Canarias iba a perdurar, incluso después del siglo XVI, cuando el franciscano
Fray Abreu Galindo aportd argumentos concretos —aunque cuestionables— acerca
de esta misma tematica. Dice:

‘En la libreria que la Iglesia Catedral de Seiiora Santa Ana de esa ciudad
real de Las Palmas tenia, esta un libro grande sin principio ni fin, muy
estragado, en el cual tratando de los romanos decia que teniendo Roma
sujeta la provincia de Africa, y puestos en ella sus legados y presidios, se
revelaron los africanos y mataron los legados, y los presidios que estaban en
la provincia de Mauritania, y que sabida la nueva de la rebelion y muerte de
los legados y presidios en Roma, pretendiendo el senado romano vengar y
castigar el delito e injuria cometidos, enviaron contra los delincuentes
grande y poderoso ejército y tornaron a sujetar y a reducir la obediencia
rendir, y porque el delito cometido no quedase sin castigo, y para
escarmiento de los vencidos, tomaron todos los que habian sido caudillos
principales de la rebelion cortaronles las cabezas, y otros crueles castigos, y
a los demas que no se les hallaba culpa mds de haber seguido el comun, por
no ser destruidos por extirpar en todo aquella generacion, y que no quedasen
delincuentes donde sus parientes habian padecido y no fuesen por ventura
causa de otro motin, les cortaron las lenguas, porque do quiera que
aportasen no supiesen referir, ni jactarse que en algun tiempo fueron contra
el pueblo romano. Y asi cortadas las lenguas hombres y mujeres e hijos, los
metieron en navios con algun proveimiento y pasdndolos a estas islas los
dejaron con algunas cabras y ovejas para sustentacion, y asi quedaron estos
gentiles africanos en estas siete islas que se hallaron pobladas....". (Gal. I, V).

Por otra parte, leemos la siguiente observacion en el libro Majos: La
primitiva poblacion de Lanzarote:

‘El precedente mas lejano sobre la poblacion africana deportada a las
Islas Canarias se encuentra en el testimonio recogido por los monjes
Pierre Bontier y Jehan Le Verrier en ‘Le Canarien’, cuando, al visitar La
Gomera en una fecha que, tradicionalmente ha sido fijada por la
historiografia canaria en torno a los arios 1404-1405, les preguntaron
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por sus antepasados, asi como cudndo y como llegaron alli, y segun los
monjes normandos, estas gentes contaron ‘... que un gran principe, por
alguin crimen, los hizo poner alli y les mando cortar la lengua’.

(C. Cabrera Pérez, Ma. A. Perera Betancor y A. Tejera Gaspar, 62).

Partiendo sin duda de esta misma hipdtesis Pliniana ya suficientemente
consolidada, Georges Marcy concluye que el nombre actual de las islas,
Canarias, no es sino una cristalizacion del etnénimo de la tribu continental,
canarii, el cual, como era uso, remitia al propio tiempo a la zona que ésta
poblaba en la costa de enfrente desde la época de Juba. (Marcy, Notes sur
quelques toponymes..., 242). En un mapa que trata la cuestion de la
distribuciéon de las distintas tribus beréberes en el Norte de Africa en el
momento de la expedicion de Suetonius Paulinus hacia el sur del Actual
Marruecos, la tribu de los Canarii aparece, no ya en la propia desembocadura
del Dra como se puede imaginar, sino muy en el interior remontando el valle
del mismo rio. (Véase adjunto el mapa de Rachet).

Dejando aparte este uso perfectamente defendible en toponimia,
notamos que segun la obra colectiva Majos..., ya se han superado las
cuestiones del origen africano de la poblacion prehispanica canaria; pues se
considera esta ‘deportacion’ como continuacion de un ‘nomadismo
belicoso’ que condujo las tribus amasigh del continente hacia distintos puntos
geograficos: el Sahara, e incluso hacia el Africa Negra, y hacia las Islas
Canarias. Piensan estos investigadores, sin embargo, que mds problematicas
siguen siendo hasta la actualidad aquellas cuestiones relativas a las fechas en
que se poblaron Las Islas y al modo con que han sido alcanzadas a partir del
Continente africano. (J. C. Cabrera Pérez, Ma. A. Perera Betancor y A.
Tejera Gaspar, 43).
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Partiendo del principio del ‘parentesco’ entre la antigua poblacion del
Sur de Marruecos y la aborigen del Archipiélago Canario, mencionamos a
proposito un problema de indole etnologica que puede parecer algo insdlito en
estas areas de la investigacion, si bien no es en realidad totalmente ajeno a la
problematica general que planteamos. Nos referimos al posible ‘parentesco’
entre los restos de ‘gigantes humanos’ que se citan en determinadas partes de
Marruecos, como aquél individuo enterrado en las cercanias del remoto
pueblo de Tamddult en las afueras de Aqqa en el Sur de Marruecos, por un
lado, y los famosos ‘hombres agigantados’ de las Islas Canarias aborigenes,
particularmente citados en Tenerife y Fuerteventura, por otro.

La descripcion fisiologica del gigante enterrado en un santuario de las
cercanias de Tamdult, asi como la propia historia de la destruccion de esta
localidad hace muchos siglos, conservadas en la tradicion oral gracias a la
memoria de algunos ancianos de la regidon, pueden considerarse como
fuentes de informacién muy utiles. Nuestro informante, el sefior Sudani,
alcalde del pueblo de Tuzunin, nos cuenta a este proposito que el hombre
agigantado de Tamedult, santificado ora bajo el nombre de Sidi Muhamed
ben Abdallah, ora bajo otro aun mas enigmatico, Sidi S‘anawil, “media tres
metros de alto”. Este hecho habia sido anteriormente ‘corroborado por el
tamariio de la osamenta del personaje’, segin Sudani. También afirma que Sidi
Mohamed, als Sidi Sanawil, al igual que otros muchos santones de la zona,
se caracterizaba por una fuerza poco comin en comparacion con un hombre
ordinario. Refiriéndose a las quijadas y al tamafio de los dedos de estos
personajes poco comunes, dice nuestro informante:

‘... Tenian los habitantes de Tamedult quijadas de siete muelas, por lo que
cuando uno queria encarecer la robustez de un personaje decia “isémg
asba3i”, es decir un negro de siete muelas, y sus dedos median nada menos que
un jeme, o sea cerca de veinte centimetros’.

(Nuestra entrevista de Tuzunin —sur de Marruecos— 23 de abril de 1995).

Sin dejar de notar que varios canaridlogos actuales llaman a la
relativizacion de este dato etnologico en el ambito de Canarias, notamos que
una “estatura” y una “fuerza” tan poco comunes en el Sur de Marruecos son
igualmente las que nos describe Alvarez Rixo a proposito de los guanches
agigantados de la Isla de Tenerife:

‘Muchas de las osamentas que se encuentran en las cavernas sepulcrales de
Tenerife son, sin duda, de mayores dimensiones que las de sus actuales
pobladores, lo que prueba la corpulencia de los aborigenes. Y éste podra ser
otro indicio de si procederian parte de ellos de del pais de Canadan, /.../, cuyos
naturales tenian fama de agigantados’. (Rixo, Lenguaje, 38).
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Rixo cita también a este tenor una informacion del Padre Espinosa
respecto a los naturales de la misma isla:

‘Eran (los naturales de Tenerife) de tanta fuerza y ligereza, que se cuentan
algunas cosas de ellos casi increibles. Una piedra guijarro esta en esta isla,
en el término de Arico, maciza, mayor que una grande perulera, la cual vide
yo y es comun pldtica entre los naturales que con aquella piedra iban sus
antepasados a probar sus fuerzas, y que la levantaban con las manos y la echaban
sobre la cabeza a las espaldas con facilidad; y ahora no hay hombre, por
membrudo que sea, que la pueda levantar ni dar viento’. ( Rixo, Lenguaje..., 38).

Se da igualmente un breve pero significativo comentario respecto a
estos hombres de estatura poco comun en las Islas Canarias prehispanicas en
el texto del historiador arabe El Idrissi quien cita este mismo dato junto con
otro que desarrollaremos en su debido momento, a saber el color rojo de
aquellos aborigenes (véase infra Asuaje en el Cap. Antroponimia). En una
traduccion espafola del aludido texto arabe bajo el titulo Los Magruinos o
aventureros, dice el autor:

‘Habiendo bajado los aventureros a tierra, /. /. encontraron una isla que

parecia habitada y cultivada /..../. Entraron en una casa donde vieron hombres
de gran estatura y de color rojo, que tenian poco pelo y que llevaban el cabello
largo... .” (Basquez, El Idrissi, Descripcion de Espana..., I, 21- 23).

Nos limitamos a mencionar la convergencia de estas informaciones a
partir de ambas orillas del Atlantico, lo cual, a nuestro juicio, no puede ser
fruto del azar, absteniéndonos de sacar conclusiones, siendo ésta mas bien
tarea de etnologos y demads especialistas. Pero esto no nos impide preguntar
(Cudl es el verdadero valor histérico de esta cuestion tan barajada? Luego
(Qué provecho cientifico se puede sacar de un tema no menos enigmatico
como es ¢l de las lenguas cortadas o de los africanos sin lengua? ;Cabe
argumentar el fenomeno del Silbo Gomero mediante este dato de las lenguas
cortadas? |En qué medida la antropologia historica puede valerse de dichos
datos, por lo demas muy poco documentados, con el objeto de desarrollar la
investigacion sobre el tema que nos ocupa?

Segiin el investigador Wolfel, la primera alusion a las ‘lenguas
cortadas’ se da en Boutier Leverrier (Mon. I, 211); y a continuacién han ido
afadiéndose cada vez mas detalles sobre el tema. Gaspar Frutuoso da la
cuestion de las lenguas cortadas como dato plausible y, precisando con un
‘outros affirmdo’ que la operacion de ‘desplazamiento forzado’ se efectud
bajo las o6rdenes del emperador romano Trajano, procura matizar esta
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opinion llegando incluso a darle una lectura mas bien metaforica:
También podria ser que aunque estos canarios no trajesen las lenguas cortadas, las
corté el transcurso del tiempo (que todo lo cambia), y asi se cambio el primer
lenguaje que ellos hablaban al principio en diferentes y diversos lenguajes como
los que tienen ahora’. (Saudades da Terra, cap. X)

La finalidad del punto de vista de Frutuoso viene a coincidir en alto
grado con la de otro canaridlogo que discursd tempranamente acerca de la
diversidad lingiiistica de las siete islas, a saber el Marqués de Bute, quien no
rechaza, no obstante, el hecho de que los siete dialectos respectivos se
derivan de ‘una lengua materna comiin a todos ellos’ (cit. en Mon. I, 207). Y
como es de notar, tanto la anterior opinion de Abreu Galindo como esta
ultima de Bute son, a nuestro modo de ver, obviamente defendibles por las
mas modernas tendencias de la sociolingiiistica. Pensamos incluso que la
afirmacion de Bute en particular se ajusta a una logica cominmente
admitida en la evolucion lingiiistica en general, y a la de los demas dialectos
del amasigh en el Norte de Africa de modo particular.

Habida cuenta de los siglos transcurridos desde la fecha de la
deportacion de los Canarii hasta la actualidad (mas de veinte largos siglos),
comprendemos la vanidad de seguir intentando hoy dia explicar la
diversidad lingiiistica original de las siete islas de Canarias. No menos vano,
e incluso muy discutible, nos parece la actitud de quien quiere explicar
actualmente la deportacion y/o procedencia de los aborigenes canarios a
partir de distintos puntos del Continente Africano —o incluso de otros puntos
fuera del continente— basandose exclusivamente en las diferencias lingiiisticas
actuales del Amasigh en el Norte de Africa, omitiendo factores tan importantes
como es la arabizacion que vino con la islamizacion de la zona asi como la
corrupcion propiciadora del hermetismo de las voces. De hecho, la
fragmentacion de la lengua madre Amasigh en dialectos, incluso dentro de
las mismas fronteras de los paises, supone una evolucion distinta en cada
caso —mas divergente aun es en el caso de la insularidad—, omitiéndose usos
lingliisticos en una zona y conservandose en otra, y vice versa.

Por eso concluimos que la explicacion actual de un uso linglistico
aborigen por otro a nivel del Continente, dondequiera que lo documentemos
en la geografia del Norte de Africa, no quiere decir que los aborigenes
canarios que lo utilizaban procedian necesariamente de aquella region. Ello
quiere decir mas bien que tal paralelo lingiiistico hubiera caido en desuso en
el supuesto lugar de procedencia (o de deportacion), habiéndose conservado
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en otro hasta nuestros dias, siendo comprendidos ambos puntos geograficos
en el area original de la lengua madre Amasigh.

Ahora bien, la tesis del ‘parentesco’ entre la poblacion aborigen de
Canarias y los habitantes del Continente nos parece también defendible
desde una perspectiva propiamente geo-lingiiistica. Dice Fray Abreu
Galindo a este respecto:

‘También me da a entender que hayan venido de Africa (los primeros

pobladores de estas islas) ver los muchos vocablos en que se encuentran los
naturales destas islas con las tres naciones que habia en aquellas partes
africanas, que son berberiscos, y azanegues y aldrabes. Porque Telde.... y
Gomera, y Orotava en Tenerife, son nombres que se hallan en el reino de Fez
y Benamarin. Y en Cabo de Aguer estin unas huertas que llaman las huertas
de Telde, no muchas leguas distante de la ciudad de Tegaste.... Esta ciudad
de Tegaste esta tres leguas del mar y cercana a Fuerteventura..... Hay unos
pueblos que llaman de este nombre de Telde, de manera que en los nombres
propios parece conformar, y en muchos vocablos apelativos, los de estas
islas con los africanos’. (Gal. I, IV ).

A partir de estas aclaraciones apoyadas en ejemplos concretos de
indole toponimica que no dejan lugar a dudas, podemos determinar hoy dia
incluso la zona del Norte de Africa a la que se refiere el eminente
canaridlogo franciscano; pues los indicios topograficos mencionados
remiten obviamente al actual Marruecos, y mas concretamente a la mitad
suroeste del pais. Unos topoénimos como Cabo de Guer, Telde, Tegaste, etc.,
remiten mas exactamente a la region de Agadir (Sus), en el Cabo llamado de
Gué o Ger, por Igir que es el nombre local.

Sin dejar de apoyar las precedentes tesis etnolingiiisticas, otras fuentes
tienden a ampliar mas hacia el sur del aludido Cabo de Gué la supuesta zona
geografica de la que procede la poblacion aborigen canaria. Asi notamos que
los datos que nos facilita el historiador francés, Charles André Julien, por un
lado, y José de Viera y Clavijo, por otro, se completan confirmandose al propio
tiempo. De hecho, mientras André Julien describe la ofensiva romana contra
los rebeldes amasigh del suroeste de la entonces Berberia en estos términos:

‘Le nouveau chef romain, C. Suetonius Paulinus, poursuivit les Maures
jusqu’a UAtlas, qu’il atteignit aprés dix jours de marche et qu’il franchit
Jjusqu’au fleuve Guir (peut-étre I’'Oued Gir)...". (Ch. André Julien, Histoire
de I’Afrique du Nord, I, 126),

Viera y Clavijo nos aporta los siguientes datos:

‘En el ario 42 de nuestra era, Suetonius Paulinus, jefe romano, dirigio una
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expedicion contra los habitantes de la region de Canar o Ganar, tierra que se
extendia desde las faldas del Atlas hasta los territorios situados entre los rios
del Dra y Senegal, en la zona atlintica del noroeste africano’. (Historia de
Canarias, I, 5).

Las formas toponimicas: ‘Atlas’, ‘Guir’ del primero por un lado y
‘Canar o Ganar’, ‘entre los rios Dra y Senegal’ del segundo por otro
limitan con bastante claridad la zona geografica que ha sido el escenario
continental de la deportacion de los aborigenes canarios. Por otra parte, tanto
la tesis de Ptolomeo como la de Al Idrissi procuran fijar el punto de partida de
la poblacién aborigen canaria en estos mismos puntos geograficos de la costa
de enfrente. Para Ptolomeo, Gannaria Promontorium no era sino ‘un saliente
costero que estd proximo a la desembocadura del rio Dra.” (H. Piqué, Tesoro
del Museo Canario, 25); al tiempo que el gedgrafo arabe, Acharif El-Idrissi,
afirma conocer una gran tribu de nombre de Kannurieh (;una variante
temprana de la actual voz Canarias?) que vivia en la parte sur del Ued Nun, es
decir, a unos cien kiléometros al norte del Dra, segiin Ptolomeo, y a cerca de
doscientos kilémetros al sur de Cabo de Guer, segin Galindo. Desde luego,
interpretando estos ultimos datos topograficos, vemos que dichos topdnimos
(Cannaria y Kannourieh) ofrecen entre si una innegable similitud formal; y
no se puede descartar con facilidad que este minicorpus constituiria el étimo
del actual nombre indudablemente espafiolizado de Las Islas ‘Canarias’.

Notamos asimismo que un primer aspecto de esta misma tesis viene a ser
la que expone Abreu Galindo en su Historia de las siete islas de Canarias, y en
la cual se vincula estrechamente la mudanza de los pueblos en condiciones de
paz o de guerra, de hambre o de saciedad, de epidemias o de salud, por un lado,
con la repeticion de las mismas formas toponimicas, por otro. Un ejemplo
maximo, pues, de esta homonimia toponimica viene a ser el propio nombre
genérico de las islas:

‘En las faldas del Monte Atlas, en Africa, hay unos pueblos que llaman los
naturales de aquella region canarios; y podria ser que el primero que
descubrio esta isla fuese de aquellos pueblos, y a contemplacion de su tierra la
llamase Canaria... . (Gal. I, IV ).

Asi que esta tesis de Galindo parte del principio que podriamos llamar de
transferencia toponimica, y esto quiere decir que la supuesta fraccion de la
sociedad originaria de Tierra de Canar o Ganar habia bautizado el nuevo
espacio geografico —el Archipiélago de enfrente— con los mismos nombres de
tamasight cuyos homonimos habian dejado atras, es decir en la tierra africana
de origen. Semejante hecho sociolingiiistico suele originar un precioso conjunto
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de datos que el antropologo y el socidlogo pueden seguir e interrogar como
huellas del desplazamiento de una poblacion dada, y de ésta que nos concierne
de modo especial.

De admitir este dato como tal, notamos que ademas de la supuesta
transferencia del étimo del nombre genérico de las islas, Canar o Ganar >
Canarias, un micro-toponimo usado hasta la actualidad en la isla de El Hierro,
el orébnimo Montaiia de Tinganar, debidamente examinado (7i-n-Ganar),
corrobora suficientemente esta tesis nuestra. Tampoco opinamos que es mera
coincidencia que la geografia de la misma isla de El Hierro nos archiva el
nombre de una tribu amasigh archiconocida bajo el micro-topénimo Azdnaque
(azmag > sanhaya), o de una antigua fraccion de una tribu de Sus como La
Punta de Tejeguate (Tahégguat >> Tagizultf). Ante estas muestras de
transferencia toponimica cabe preguntarse si una isla como El Hierro no
ofrece otras especificidades que harian de la misma un campo predilecto de
investigacion en estas areas.

Por nuestra parte, vemos que a pesar de no haber encontrado en el
terreno una region con dicho nombre de Canar o Ganar, ni localizado con
exactitud dicho punto geografico —al menos hasta la fecha, lo que plantea la
necesidad e incluso la urgencia de investigaciones arqueoldgicas—, resulta
facil observar que la zona descrita, lo mismo que el territorio en el que se
localiza la mayor parte del conjunto 1éxico referido por Galindo y Ptolomeo
lo mismo que El Idrissi, corresponde someramente a los valles del Sus y
Dra, en el Sur de Marruecos; es decir, a la zona que corresponde a la
variante dialectal amasigh llamada zasélhit.

El investigador hispanista amasighoparlante no puede ser hoy dia
indiferente respecto a las numerosas y llamativas muestras de afinidad y
paralelismo entre la cultura y la lengua aborigenes de Canarias y las
actuales en la parte Sur de Marruecos. En este sentido, lo primero que llama
la atenciéon de un taSelhitoparlante son, indudablemente, las numerosas
formas toponimicas islefias, las cuales evocan directa o indirectamente en su
entendimiento los de la mencionada zona de Marruecos. Por eso hacemos
nuestra la rotunda y muy precisa conclusion de Abreu Galindo a este
respecto, la cual no puede ser mas precisa:

Y, pues, por los vocablos con que se llamaron los destas islas parece que
los que a ellas vivieron fiieron del Cabo de Aguer para abajo a estas
islas..... . (Ilib. I, cap. VI).

Cuando intentamos circunscribir con un poco mas de precision el
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territorio concernido en esta costa atlantico-africana, notamos que algunos
investigadores localizan incluso el limite norte del territorio en cuestion en el
norte de Cabo de Guer, y mas concretamente en las proximidades de la ciudad
de Esauira, als Mogador; es decir a cerca de 180 kilémetros al norte de la actual
ciudad de Agadir (o Cabo de Guer):

‘Los acontecimientos acaecidos en estas costas atlanticas (de Marruecos, a

partir del sur de Esauira para abajo), con los punicos primero, y mdas tarde
con los romanos, han de ser tenidos en cuenta para explicar
paralelamente muchos hechos historicos y, sobre todo, culturales
relacionados de manera estrecha con las etnias que poblaron el
Archipiélago Canario’. (Majos. La primera poblacion de Lanzarote, 43).

Desde este punto de vista pensamos que a pesar del copioso material
recopilado por los canaridlogos en estas dos areas contiguas en particular, el
terreno sigue recelando mucha materia por desbrozar, y que es
suficientemente abundante como para suscitar la curiosidad de los
investigadores de ambas orillas para mas décadas.

Por otra parte, estamos convencidos de que el aludido trasfondo
histérico que testimonia de datos pretéritos comunes al Sur de Marruecos y
a las Islas Canarias prehispanicas es, sin duda alguna, ¢l que obliga al
investigador a reconsiderar varios aspectos de prehistoria del Noroeste de
Africa, pues éstos vienen a menudo a tener directa o implicitamente un
fuerte eco en la prehistoria del Archipiélago.

Ademas de estas puntualizaciones de indole introductiva y general,
pensamos que se impone al menos una mas de indole geo-lingiiistica, Se
trata de aquella que atafie a la metodologia y a la aproximacion globales.
Pues desde el punto de vista terminologico notamos cémo se usan los
conceptos darabe, arabigo, berber, silh, shilha, Berberia, Arabia, Mauritania y
Africa con notable confusion entre los cronistas canaridlogos a la hora de
tratar la problematica que nos interesa. La consecuencia de esta situacion se
concreta en que una misma idea ya corrompida de éstas es repetida, y de
buena fe, por eminentes cronistas posteriores hasta dar la impresion de ser ya
incuestionable. Domink Wdolfel llama la atencion sobre este hecho
terminologico y trata de aportarle un remediarlo en las obras de canaridlogos
como Abreu Galindo y Torriani, por no citar mas que éstos. Asi que el
investigador austriaco critica el punto de vista del padre Galindo donde se
confunde el término ‘drabe’ o ‘aldrabe’ con ‘berberisco’ cuando éste dice:

...y en muchos vocablos apelativos los de estas islas con los africanos
(parecen conformarse), y de ellos se puede colegir qué nacion haya venido a
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cada isla conforme a la consonancia de los vocablos. Atenta a la cual,
parece que a Lanzarote, Fuerteventura y Canaria arribo la nacion de los
drabes, entre los africanos estimada en mds; porque en estas tres islas
llamaban los naturales a la ‘leche’, aho; al ‘puerco’, ylfe, a la ‘cebada’,
tomossen, y ese mismo nombre tienen los alarbes y berberiscos, de donde
parece claramente que los naturales de estas islas vinieron de Africa,...". (cit.
por Wélfel, Mon. I, 213).
Observa asimismo Wolfel como el italiano Leonardo Torriani hace la
misma confusion al seguir casi al pie de la letra la opinion de Abreu

Galindo, e incluso exagerandola:

‘Se piensa que a Lanzarote vino un pueblo de Arabia, porque entre estos
paganos (de Lanzarote) habia muchos vocablos drabes puros, como lo es ésta
de aho, que en ambas partes quiere decir leche, y casi toda su habla estaba
alterado por el arabigo’. (Id., I, 215).

Subrayamos a propoésito que las voces agu (por aho), yif (por ylfe) y
tomzen (por tomossen) son voces del amasigh, y que, contrariamente a lo que
se puede entender de la opinién de Galindo y Torriani, los equivalentes en
arabe clasico propiamente dicho son laban, hinzir y $a3ir respectivamente.
Y son precisamente estos ultimos nombres los que utilizarian los ‘ardbigos’,
que hubiesen venido de Arabia o del Africa, si fueran los primeros
pobladores de las islas de Lanzarote, Fuerteventura y Canaria como se
desprende de las palabras de Torriani. Resulta obvio, por tanto, que Galindo
y Torriani confunden el término drabe con el amasigh (o beréber), usando el
primer término donde es mas correcto el segundo.

Otra cuestion relativamente divergente y que, por ello, requiere un
planteamiento distinto, es el cémo del uso de algunos arabismos
supuestamente usados en la lengua aborigen, como sucede concretamente
con los numerales arba, ‘cuatro’, cansa, ‘cinco’, etc, entre otras varias voces,
al tiempo que se dan en amasigh los nombres de tales nimeros, a saber, kkoz,
semmus, etc.., cuestion que trataremos de desarrollar en su momento y lugar.
(véase mas abajo el capitulo sobre los numerales). Estos supuestos
“arabismos” islenos, que remontarian s6lo a periodos posteriores a los siglos
XV y XVI, serian debidos a los contactos lingiiisticos —en condiciones de paz o
de guerra— entre los islefios y los continentales.

En un excelente articulo titulado ‘Recherches sur les relations des Iles
Canaries et de la Berbérie au XVIeme siecle’ (Rev. Hespéris, 2 et 4, 1935),
Robert Ricard nos presenta una instructiva memoria respecto al nimero de
los continentales en Las Islas, particularmente las orientales, en esta época.

Asi que las entradas o correrias entre las Islas Canarias y la ‘costa
africana de enfrente’ eran tan frecuentes, y el consiguiente cautiverio de
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cristianos 'y moros en ambas orillas del Atlantico respectivamente tan
frecuente que dio lugar en las Islas al siguiente romance popular recogido
por Agustin Espinosa:

Marianita de San Juan,
como costumbre que fuera,
las damas y los galanes,

a baiiarse a las Arenas.
Laurencia se fue a bariar
sus carnes blancas y bellas.
Vino un barquito de moros

y a Laurencia se la llevaron.
(Lancelot, 28 —p.73)

Ahora bien, habida cuenta de que la Lengua, con todas sus
dimensiones, es el recipiente y la voz de cualquier cultura, sobra decir que
por tratarse de épocas remotas respecto a la historia del Archipiélago
Canario, los principales vestigios lingiiisticos a los que ha de agarrarse
nuestra investigacion son los nombres geograficos; es decir los topénimos.
Pues si bien éstos llegan hasta nuestros dias las mas veces corrompidos,
vienen a constituir, tal vez mejor que los apelativos igualmente conservados,
las piedras angulares de nuestra aproximacion. De hecho la toponimia es
una fuente y un archivo suficientemente seguros como para servir de fiel
ayuda a las ciencias historicas, sociologicas, etnoldgicas, antropologicas,
etc. Por tanto, y sin omitir que muchos son los apelativos que pasan a
adquirir carta de naturalidad toponimica, esta ciencia es llamada a arrojar
luz sobre el pretérito remoto de los pueblos, donde los demés documentos
escritos, por su escasez o por su falta, o simplemente por quedar sujetos a
una desgarrada corrupcion, resultan mucho menos eficaces.

Bien sabido es que los toponimos son fosiles que resisten a la
mudanza que imponen los siglos y la propia accion del hombre en si. Mas su
explotacion por el investigador no deja de ser una tarea arriesgada y una
labor mas bien aventurera donde el actor, a pesar de su precaucion, no se
salva siempre de acusados fallos. En efecto hemos de acercarnos a aquel
valor secreto e historico que encierra el toponimo yendo tedricamente armado
de unos métodos de rigor cientifico adecuados, mucho mas alld de la mera
‘interpretacion popular’ 0 de una especulacion personal gratuita, las mas veces
encaminadas a defender una conclusion indebidamente preestablecida.

Pero incluso algun que otro ‘error’ de interpretacion de los toponimos
o de las demas voces apelativas aborigenes, en su caso, puede resultar a
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veces constructivo, dando de cierta manera impulso a una reacciéon o
alternativa positiva en los demas lectores convertidos en su momento en
investigadores-criticos. Acertar a formular los debidos interrogantes, asi
como conseguir siquiera parte de los datos requeridos, supone no solo luces
sobre la historia cultural del hombre que pobl6 tal o cual territorio, sellandolo
con su impronta propia y poniéndole motivadamente aquel nombre por vez
primera, sino también probables datos sobre la flora, la fauna y demas
informaciones de indole ecoldgica, etc.., generalmente insospechables.

A estas alturas, y desde nuestra perspectiva, la riqueza de un topénimo
en cuanto tal, asi como en cuanto elemento de la lengua aborigen (ex-
apelativo a veces), no depende necesariamente del impacto ni de la
importancia que tiene actualmente el lugar al que se refiere. Pues ;cuantos
puntos geograficos hoy dia secundarios en nuestra vida sociopolitica o
econdmica, tenian sumo papel en el pretérito o vice versa, habida cuenta
principalmente de sus porqués originales? Por eso no es nada sorprendente
que el investigador en toponimia se encuentre hoy ante microcosmos
lingtiisticos o culturales que rebosan de informaciones histdricas de suma
importancia a las que no accedemos con facilidad incluso cuando vamos
tedricamente bien preparados para ello.

En suma, un hecho queda fuera de duda en cuanto al tema que nos
ocupa, es que el investigador actual no puede contar con la lengua o
recipiente de aquella cultura canaria aborigen desaparecida para informarse
sobre los pormenores de los héabitos y usos de aquellos pueblos
prehispénicos, sino tan s6lo con unos vestigios mas o menos fielmente
conservados. Abreu Galindo lo confirmaba ya al referirse a los habitantes de
El Hierro y demads islas cuya habla aborigen se hallaba desde entonces ya
totalmente extinguida a consecuencia de la espafiolizacion:

“El lenguaje que tienen (los habitantes de El Hierro) es espariol, porque
el suyo natural ya lo han perdido, como todas las islas’. (Gal. I).

Y si bien esto quiere decir que se ha perdido para siempre la
oportunidad de oir de viva voz dicha lengua con el proposito de poderla
documentar a partir de la propia elocucion de los hablantes autdctonos, el
sociolingiiista, critico y prevenido, ha de tener en cuenta que una lengua
nunca se borra en tan breve tiempo, pues dicho proceso se suele calcular por
generaciones, cualesquiera que fuesen las condiciones. Por ello mismo
queda legitimo preguntarse: ;qué sabemos de una supuesta fase de
transicion durante la cual hubiera una especie de bilingiiismo (lengua
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canaria aborigen / espafiol)? Nada o casi nada por cierto, aunque pueden
considerarse como débiles huellas de dicha fase los pocos vocablos
aborigenes integrados en textos propiamente espafioles.

Se plantea, desde luego, la cuestion ya subrayada por Pedro Gomez
Escudero cuando subraya lo poco que se hizo para la conservacion de aquel
idioma y de la cultura de la que era soporte antes de una ineluctable extincion.
La critica de Escudero hacia la politica de los conquistadores respecto a la

lengua y cultura canarias aborigens es alin mas severa y patente cuando afirma:
‘(los castellanos) siempre controvertieron el nombre de las cosas i

despreciaron sus vocablos...". (Historia de la conquista de Gran Canaria en
Morales Padron, 435).

También se dio en aquel entonces la conspiracion de numerosos
acontecimientos de obvios impactos socio-politicos que no nos ocupan aqui,
y que propiciaron el bastante rapido eclipse de tan rico patrimonio cultural
cuyos restos intenta reconstituir en la actualidad, y a titulo péstumo, la
investigacion cientifica.

Pero junto con los toponimos prehispanicos desusados o aun vigentes
en las Islas y los pocos apelativos documentados por los canariologos, el
investigador puede contar igualmente con algunos habitos y usos culturales,
mejor dicho, algunas huellas de los mismos, para hacerse una idea siquiera
relativamente cabal acerca de la riqueza de tal patrimonio; y de ahi mismo
de las afinidades entre la sociedad canaria aborigen y la actual del Sur de
Marruecos. Muchos de estos datos, las mas veces atn diariamente vigentes
en los pueblos amasigh marroquies, apenas se conservan en la Memoria
Colectiva de los islefios de dos formas distintas, pero complementarias para
nuestro objetivo. Pues ademads de aquellos pocos datos culturales archivados
por los canaridlogos, seguimos con la ilusion de poder contar en el futuro
proximo con huellas de otros, no menos escasos por cierto ni menos
corrompidos por el olvido, que seguirian in vivo o perviviendo en algunos
reconditos pueblos montafieses del Archipi¢lago Canario. En este mismo
marco, creemos que un estudio comparativo del Sur de Marruecos, entre otras
partes del territorio de Africa del Norte y en cuanto continuidad fisica y
natural de Las Islas, es susceptible de aportar nuevas y muy ftiles
informaciones cientificas.

Partimos de estas bases sin olvidar en ningin momento que en el marco
del proceso comun de la evolucion lingiiistica paralela a otra de indole social,
tampoco es exactamente el mismo amasigh actual ¢l que se usaba cinco o
seis siglos atras en el Continente.
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I-DATOS INTRODUCTIVOS
SOBRE LA LENGUA AMASIGH

La perspectiva que adoptamos en esta aproximacidén exige unas
primeras aclaraciones de indole lingliistica. Partimos del dato ya mas que
suficientemente sentado por los investigadores y corroborado por el Instituto
Real de la Cultura Amasigh, segun el cual las distintas variantes lingliisticas
del amasigh continental descienden de una misma lengua matriz; y eso es
para ir reflexionando acerca de las caracteristicas del parentesco entre dichas
variantes. A este nivel, la arquelogia lingiiistica asi como la toponimia, en
cuanto ciencia auxiliar de la historia en general, y de la historia de la lengua
en especial, apoyan fuertemente esta idea en la totalidad de las zonas
antiguamente cubiertas por esta lengua madre amasigh.

Tratandose de la distribucion geografica actual de las variantes
lingiiisticas del amasigh, se nota que éstas se localizan predominantemente en
el Africa del Norte, registrando cierta densidad de las mismas en la actualidad a
medida que nos desplazamos del Este hacia el Oeste. Siguiendo esa imaginaria
y aproximada curva creciente en el uso de las variantes dialectales del Amasigh,
pasamos respectivamente por los siguientes paises: Libia, Tunez, Argelia y
Marruecos. Sobra decir que una aproximacion historica mas objetiva nos daria
un cuadro relativamente diferente, pues no creemos pecar de exagerados si
integramos los sistemas lingiiisticos aborigenes de las Islas Canarias entre los
de los citados paises. De hecho, suponemos que en el marco de su evolucion
histérica ordinaria, la lengua Amasigh madre no pudo quedar ajena a los
eventos acompanantes, sobre todo respecto a aquellos que tienen caracter
politico. Estos eventos pretéritos que implican otros sociales, asociados a
factores exclusivamente fisicos (accidentes del relieve: montanas, desiertos, e
incluso océanos en el caso concreto de Canarias) son los principales factores que,
en el espacio de varios siglos, originaron auténticos islotes lingiiisticos —dentro de
los cuales se registran islotes dialectales— tal como los estamos viviendo en la
actualidad. Asi que hoy dia podemos decir que existen de modo general casi
tantas divisiones —o subdivisiones socio-geograficas— como variantes
lingiiisticas de amasigh en Africa del Norte.

Sobra decir igualmente que tales subdivisiones de la lengua amasigh
causadas por las condiciones y los factores citados, entre otros, no solo son
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operacionales a escala de los distintos paises concernidos sino también, y a
modo de continuacion légica del mismo fenomeno, dentro de la geografia de
un mismo pais. Siguiendo esta aproximacion pormenorizadora, podemos
llegar a hablar incluso de una pluralidad subdialectal del amasigh.

Aplicando este principio geolingiiistico al territorio marroqui, vemos que
destacan tres grandes bloques dialectales netamente diferenciados: en la parte
norte, donde las montanas de Arrif, se habla la variante llamada rarifit; en el
centro del pais, es decir en las montafias del Medio Atlas, tamasight, y en las
vertientes meridionales del Alto Atlas, el Atlas Menor y los llanos de Sus y
Dra, taselhit.

Ahora bien, considerando en esta misma perspectiva lo que ha sido la
situacion lingiiistica en las Islas Canarias prehispanicas, creemos poder
hablar de tantas variantes dialectales como islas (siete islas / siete
subsistemas lingiiisticos), siendo cada uno de estos subsistemas una
continuidad geolingiiistica logica de la situacion en la ‘costa de enfrente’ de
Marruecos, comprendida, como queda dicho, entre Esauira y los confines
meridionales del Dra en el gran marco del Africa del Norte. Por motivos
meramente practicos, adoptamos la apelacion de ‘lengua aborigen’ para esta
variedad dialectal amasigh de Las Islas.

Intentamos subsanar a proposito una frecuente ambigiiedad relativa a
la denominacion amasigh. Hoy en dia se da una neta tendencia entre los
investigadores en estas areas a abandonar el clasico nombre de bereber, cuya
connotacion se halla a menudo muy viciada, por amasigh, mejor dicho awal
o0 ils amasigh, y eso cada vez que se quiere designar la lengua matriz, sin que
ello suponga una contradiccion, en el caso de Marruecos en especial, a la
hora de querer distinguir Amasigh, en cuanto lengua madre, del tamasight
como variante lingiiistica de la misma como lo aclaramos a continucion.

Esta observaciéon nos parece pertinente en la medida en que es
susceptible de levantar la ambigiliedad posible en la que suele caer la
persona no prevenida, y particularmente aquella que se interese por este
sistema lingliistico desde fuera del pais. En suma, 4masigh en el caso de
Marruecos implica a la vez los dialectos: tarifit, tamasight y taselhit. Habida
cuenta de la propia lengua madre en el caso de Marruecos, resulta facil y
logico a la vez deducir —e incluso palpar de visu— que las tres variantes
lingliisticas manifiestan siquiera tedricamente un trasfondo lingiiistico
comun, incluso en la actualidad. Dicho trasfondo comin se manifesta a
distintos niveles y, sobre todo, en el 1éxico.

A pesar de ello, notamos que desde el punto de vista practico el
discurso de un rifefo, rtarifit, no es totalmente entendido por un
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taSelhithablante. Matizamos conscientemente diciendo ‘no fotalmente’ pues
el receptor prevenido llega a identificar desde luego aquel trasfondo 1éxico y
morfolégico comiin que remonta a la lengua madre Amasigh, aun sin llegar
siempre a la recepcion perfecta del mensaje. ;A qué nivel se dan cominmente
las divergencias lingiiisticas que dificultan dicha recepcion? lasl més notables,
como es de esperar, no se dan en el 1éxico ni la morfosintaxixo —en los que se
registran sobradas y evidentes semejanzas—, sino mas bien y sobre todo en la
fonética, ofreciéndose una pronunciaciéon mas o menos distinta segin los
casos, lo cual tiende a obstaculizar la comunicacion.

A la luz de la proximidad geolingiiistica, resulta logico que un oyente
taSelhitoparlante (en el Sur de Marruecos) recepciona con menos dificultad un
mensaje en tamasight del cercano Atlas. Este hecho lingiistico tampoco
sorprende en absoluto al investigador prevenido, pues un examen
geolingiiistico del mapa de Marruecos nos presenta claramente un factor
decisivo en esta relativa intercomprension. Pues delimitar con exactitud las
fronteras meridionales de la zona donde se habla tamasight, asi como las de la
zona vecina de taselhit es una operacion casi imposible. Ello es asi por la mera
razdn de que no podemos decir con certeza ‘aqui termina el uso de tamasight, y
ahi empieza él de taseélhit’. La realidad geolingiiistica actual del Centro-este del
pais nos muestra con suficiente claridad como la zona de ErraSidia-Uarzazat
(valle del alto Dra) desempefia un sutil espacio de tarnsicion entre ambas
variantes de la lengua amasigh, abasteciéndose el Sur donde se habla tasélhit en
usos lingiiisticos de tamasighgt y vice versa. En esta zona de limites fisicos mas
bien borrosos, que llamariamos ‘zona de contacto’ donde podemos hablar de
‘bi-dialectalismo’ —por analogia a bilingliismo—, la intercomunicaciéon no
plantea problemas; pero a medida que nos alejamos de la misma, se manifiesta
cierto autonomia taselhit / tamasight.

Pretender por tanto que las tres variantes dialectales del
amasigh continentales (farifit, tamasight y taselhit) e insulares (los ‘dialectos
canarios’) son sistemas lingiiisticos que remontan origenes diferentes es
obviamente ignorar los mencionados universales confirmados tanto por la
antropologia historica como por la geolingiiistica actual. De hecho, la esencia
de la lengua fuente y comun, amasigh, aun es perceptible en cada uno de estos
dialectos, maximamente en el ambito del 1éxico y de la morfologia, cuando el
nivel fonético resulta generalmente el mas afectado como hemos anticipado.

La politica lingiiistica del Instituto Real de la Cultura Amasigh a este
respecto es muy clara; pues se ha fijado como meta principal la estandarizacion
lingiiistica, sobre todo con miras a la generalizacion de la ensefianza de la
lengua Amasigh.
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I—a:EL CASO DE TASELHIT

La variante dialectal del amasigh, taselhit —que algunos historiadores y
canariologos designan con la forma arabizada Chleuh, Shilha, etc.— es la que
se habla actualmente en la zona comprendida entre el sur inmediato de la
ciudad de Esauira als Mogador, o sea la region de lhahan al norte, Ayt
Ba3amran (Sidi Ifni) al sudoeste, y la zona comprendida entre Imi-n-Tanut y
Uarzazat al este. No obstante, esta area basicamente taSelhitoparlante no
quedd del todo hermética respecto al darabe (dialectal) cuya presencia se
manifestd desde las remotas épocas de la islamizacion, a pesar de la tendencia
a reducirse hoy dia a contadisimos islotes lingiiisticos.

Subrayamos que hoy dia el taSelhitoparlante o asélhi vive ‘su
taselhit’ con prestigio, sentimiento que resalta aun mas cuando el hablante
se halla con sus ‘paisanos’ en otras ciudades del norte, como Casablanca o
Tanger; o incluso en el extranjero de emigrante en Bruselas, Paris, Roma,
etc... Vienen a respaldar este hecho a nivel del Amasigh en general dos
factores principales y estrechamente unidos: el Discurso Real de Ajdir (17
octubre de 2001) y la creacion del Instituto Real de la Cultura Amasigh.

A pesar de ello la aculturaciéon no deja de ser galopante habiendo
adoptado el dialecto taselhit, numerosos usos arabigos hoy dia por la mayor
parte naturalizados, ademas de otros extranjerismos lingiiisticos. Sin
embargo notamos que los préstamos lingiliisticos del 4rabe escasean a
medida que subimos las cuestas de las montafias del Atlas. O sea que
generalmente entre los montafieses, /budrarén o Ayt u-Drar, el diccionario
amasigh ain puede considerarse como un archivo Iéxico de algunas voces
ya extinguidas en el llano, tras haber sido sustituidas o traducidas al arabe
desde hace muchas décadas.

El taselhit ofrece igualmente variantes subdialectales cuya existencia
remontaria a hechos historicos como son los factores tribales u otros de indole
meramente geografica. Asi que en la misma region del Sus, por ejemplo,
podemos registrar en un radio de menos de trescientos kilometros de superficie
las siguientes variantes dialectales:

-taSelhit de Ihahan (region de Haha - sur de Esauira)
-taSelhit de AStuken (region de Chtuka - sur de Agadir)
-Taselhit de Ayt Ba3mman (region de Sidi Ifni - sur de Agadir)
-etc...
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Pero, a diferencia de las grandes variantes como son tarifit, tamasight y
taselhit, estas variantes sub-dialectales no presentan de ningin modo
divergencias tales como para perjudicar la intercomunicacion. Mas bien al
contrario, opinamos que la casi comun fonética y morfosintaxis en general
hacen de tal subdialectalismo una evidente ventaja lingiiistica a la vez que una
riqueza en a nivel de la sinonimia. De hecho, ademas de las voces que
constituyen el denominador comun a estos sistemas, se dan generalmente otras
propias del subdialecto en cuestion para designar los mismos refrentes,
constituyéndose de esta manera un conjunto de dos o tres voces sindnimas, las
cuales, si no usadas todas con la misma frecuencia, al menos resultan
indistintamente entendidos a pesar de que en el uso comun suele destacarse una
de ellas, como es el caso del sustantivo agayyu en comparacion con sus
sindnimos ikf'y agéllal en el siguiente ejemplo:

Significante Regién Signficado en esp.
AGAYYU Aksimn (o Ksima) “cabeza”
IHF Thahan (0o Haha) >
AQELLAL Ayt Bagmran ”

Notemos a este respecto que en la region de Astuken, se usa tanto la
voz agayyu como ihf, respectivamente propios de Agadir y de Ihahan. Por
otra parte, las voces distintivas del subdialecto de la comunidad de Aksimn
(Agadir), Ayt Basmran (1fni) o AStuken (Biugra), por ejemplo, en vez de
suponer un obstaculo a la comunicacioén, vienen a enriquecer, pues, el
taselhit a nivel sinonimico.

Pero el dato importante que registrar a propdsito es el papel
sociolingiiistico que desempefian tales sindonimos; pues entre los
taSelhitoparlantes, estas voces, que no dejan de formar parte del vocabulario
adquirido, suponen un criterio para caracterizar o incluso identificar el
origen geografico del hablante que los usa cotidianamente. Permiten
principalmente decir que tal persona es un izifi (de la region de IThahan) o que
es un astuk (de AStuken), si es del /lano o de la montaria, etc.. De ahi toda una
gama de escala valores como es la cuestion del prestigio lingiiistico y del
aprecio que se tiene por tal o cual forma de hablar, de nombrar las cosas o de
pronunciar el taselhit.

Estos valores atribuidos al hablante en funcién de su habla no son
exclusivos del nivel léxico; pues se dan a menudo en el d&mbito fonético y
morfosintactico. En efecto, cuando se comparan ciertas hablas (de lhahan y
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AStuken, por ejemplo) con el habla de una ciudad como es Agadir, destaca
cierta pronunciacion tipica de tales sitios, mas bien vista por los ciudadanos
como awal-n-udrar, o sea ‘el habla de la montafia’, etiquetas que suponen a
menudo cierto desprestigio. Esta escala de valores que implica una forma de
hablar de ‘menos prestigio’, suele asociarse al modo y nivel de vida de la
persona en cuestion, los cuales son vistos como menos desarrollados que los
del ciudadano a quien se procura comunmente imitar, no sélo en su forma de
vestir y pensar, sino inclusive en su modo de hablar. llustran este tipo de
divergencias fonéticas estrechamente relacionadas con la problematica del
prestigio lingiiistico los siguientes ejemplos:

Tas$. de Ihahan | TasS. de AStuken | TaS. de Agadir Espaiiol
AFSKU AFSKU ABSKU Utensilio
INSAN INKEN INKEN Hogar
TISINT TIKINT TIKINT Olla
L34YD L3ID L3ID Fiesta

De modo que el hablante /#ifi (de Ihahan), al hallarse fuera de su tierra y
en presencia de otros taSelhitoparlantes de ‘/a ciudad’, procurard —con poco
acierto muchas veces—deshacerse de su ‘pronunciacion distintiva’ para ‘diluirse’
en la nueva comunidad hablante y adapatarse a ella.

Si la diferencia de pronunciacion dentro del 4rea de taSelhit apenas
llega a ser una especie de etiqueta que descubre el ‘origen del hablante’ sin
alcanzar en absoluto a bloquear la comunicacidon, notamos que una mera
diferencia fonética similar entre el tasSelhit y el tarifit perturba mucho tal
comunicacion cuando no la imposibilita por completo, como lo ilustramos a
continuacion con las voces que significan ‘pescado’ y ‘sombra’:

Tarifit TaSelhit Tamasight Espafiol
ISERMEN | ISELMEN ISELMAN | Pescado
ASEKRU ASEKLU ASEKLU Sombra

Mucho mas alla de la distancia fonética entre los sonidos afectados, el
problema se plantea en cuanto a la pertinencia de los sonidos usuales o no
usuales para el oyente. Asi que la permutacion de las laterales //r entre el
dialecto tarifit y taSelhit se repercute en la comprension, por oposicion al
cambio f/b (afésku / abésku) o k/S (inkan / insan) operado entre el
subdialecto de Thahan y el de Ayt Ba3amran, o sea dentro de la misma 4rea
del dialecto taSelhit.
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I-a—1:ALGUNOS DATOS MORFOLOGICOS DE TASELHIT

No pretendemos abarcar exhaustivamente en este breve apartado las
caracteristicas morfoldgicas del dialecto hablado en el Sur de Marruecos,
cuyo nombre transcribimos tasSelhit, sino tan solo aquellas que juzgamos
susceptibles de permitirnos arrojar luz, directa o indirectamente, sobre la
aproximacion al paralelismo entre éste y la lengua canaria prehispanica.

a - El género del sustantivo en TaSelhit
La expresion del género en amasigh en general y en fasSelhit de modo
especial reviste unas caracteristicas especificas y constantes; pues la marca

del masculino es generalmente ‘4-.....°, habiendo unos pocos casos
irregulares del mismo en ‘/-.... oen ‘U-.....

Género (niim.) Regular Género irregular

masc. (sing.) A-...... I-......... / Unaeiinninnn

), ), Amu gar (el Mayor) |Itri (estrella) / Urti (huerta)

’s ’s Azeru  (piedra) |Isli (novio) /Udi (manteca hervida)
. . Argaz  (hombre) Uzun (parcela de tierra
’ ’ Amen  (agua) de cultivo)

La marca del femenino singular suele ser bimembre, pues viene a ser
‘T-...-T’, al tiempo que se dan formas irregulares de tipo ‘7-...-@°, donde la
‘D’ puede equivaler a cualquier otra vocal o consonante. Cuando la marca del
femenino ‘7-...-T’ alcanza un sustantivo masculino en taSelhit, ora para
expresar simplemente el género opuesto, ora para expresar separada o
conjuntamente la disminucion, éste no se deshace de las marcas del masculino,
‘A-...,°I-...."y ‘U-...,” las cuales pasan a comportarse entonces como auténticos
componentes de la raiz: T-a-...-T’, ‘T-i-...-T’, ‘T-u-...-T":

T-a-...-T T-i-...-T T-u-...... -T
T-amiigar-t (mujer) T-itri-t (estrella+ dim.) | T-udi-t (manteca)
T-azeru-t (pieda + dim.) | T-isli-t (novia) T-urziy-t (sandalia)

Ello es debido a que son numerosas las mismas formas sustantivas de
referentes asexuados en taSelhit que admiten la aplicacion tanto de la marca del
masculino como del femenino segun la intencionalidad del hablante. Asi vemos
que desde el punto de vista semdntico, estos morfemas que expresan
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propiamente y en principio sexo ‘masculino’o ‘femenino’,infunden al sustantivo
en cuestion un valor aditivo, segun los casos. Dicho valor de indole denotativa
o connotativa es ora de ‘famario grande’ y/o encarecimiento, ensalzamiento
para el masculino, ora de ‘pequerio tamaiio’ y/o afectividad o vituperio para el
femenino. Si bien llega el significado de la voz a ser muy distante del
expresado por el género opuesto, suele haber una constante interseccion
semantica entre ambos, la cual se justifica ora en sincronia ora en diacronia.

Aplicando esta informacién a los mismos ejemplos anteriores,
tendremos la siguiente configuracion:

Masculino Femenino
Amiigar(Mayor el pueblo)* | Tamiigart (mujer madura)*
Azéru (piedra) Tazérut (piedra pequeria)

Itri  (estrella) Titrit (pequenia estrella)
Isli (novio) Tislit (novia)

Udi (manteca hervida)* | Tudit (manteca)*

Urzy (sandalia) Turzyet (pequena sandalia)

b - El nuiimero del sustantivo en taSelhit

La expresion del nimero en taSelhit no conoce el dual como sucede en
arabe clasico (al-mutanna). El nimero plural en taSelhit se expresa bajo una
forma ‘regular’ (sin alteracion del radical) y otra ‘irregular’ (con alteracion del
radical). A imagen del femenino, la marca del plural regular masculino es
generalmente a su vez bimembre: 7-...-N’, salvo que en esta tltima estructura
la 7I-...” se generaliza sustituyéndose incluso a la consabida marca del
masculino ‘A-....":

Sustantivo singular Sustantivo plural
Argaz (hombre) Irgazén (hombres)
Akal (tierra) Ikaliwn (tierras)
Amlal (arena) Imlalen (arenas)
Itri (estrella) Itran (estrellas)
Isli (novio) Islan (novios)
Igenna (cielo) Igenwan (cielos)
Urti (huerto) Urtan (huertos)
Uzun (parcela agricola) | Uzunn (parcelas ...)

La marca del femenino plural regular es 7-i-...-N’, pero no escasean
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formas en ‘T-u-...-NV.’, entre otras. En las formas de plural irregular podemos
mencionar la conservacion del primer componente de la marca del femenino
‘T-...°, al tiempo que el radical suele conocer una transformacion interna:

Singular Plural
Tamiigart Timugarin
Tayniwt Tayniwin
Titrit Titratin
Tineqbit Tinéqba
Turziyt Turziyyin

a - Sustantivo con valor de colectivo

Bajo este subtitulo nos referimos a usos morfoldgicos tipicos de
taSelhit como son los casos de voces de género y numero invariables con
valor de colectivo. Ejemplos:

Sustantivo col. | Género/Numero | Caricter Significado
Amen masc. pl. invar. ‘agua’
> g
Agu masc. sing., invar. ‘leche’
Midden masc. pl., invar. ‘gente’
Takurrot fem. sing., invar. ‘higos secos’
Tiyni fem. sing. invar. ‘datiles’
Y g
Tifiyyi fem. sing. invar. ‘carne’
VY g
Ulli fem. sing., invar. ‘ganado capr.’

Cada uno de estos sustantivos supone una concordancia con el verbo o
calificativo que le precede o le sigue no ya en funcidon de su morfologia, sino en
funcion del valor semantico implicad. Esta operacion se nota con evidencia al
anteponer, por ejemplo, a cada uno de estos sustantivos un mismo calificativo
‘fulki’, ‘bueno’; a sabiendas de que en este caso concreto la marca del
masculino singular del calificativo es I-... (I-fulki), 1a del femenino singular, 7-
... (T-fulki), 1a del masculino plural ...-N (fulki-N) y la del femenino plural ...-
NT (fulki-NT):

FulkiN uamen |(ser buenot+masc. pl.+ agua+ masc. pl.)

Ifulki ugu (ser bueno+masc. sing.+ leche+ masc. sing.)
FulkiN middén |(ser bueno+masc. pl. +gente+ masc. pl.)
Tfulki tkurmut |(ser bueno+fem. sing.+ higos pasados+ fem.sing.)
Tfulki tiyni (ser bueno+fem. sing.+ddtiles+ fem. sing.)
FulkiNT ulli (ser bueno+fem. pl.+ ganado+ fem. col.)
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| Tfulki tfiyyi | (ser bueno+fem. sing. +carne+ fem. sing.) |

I—a-2: Caso de los numerales

El numeral en taSelhit no tiene porqué ser necesariamente idéntico, al
menos desde el punto de vista de su estructura lingiiistica, a su homologo en las
lenguas europeas en general. Asi notamos que éste cobra caracteristicas
especificas particularmente a nivel morfoldgico y sintactico.

Desde el punto de vista morfologico el numeral cambia de género
(masculino / femenino) segin el sustantivo que determina; por eso vemos
que si la marca del sustantivo masculino en taS¢lhit es generalmente A-.....,
(argaz, ‘hombre’) y la del femenino 7-.....-t, (tamugart, ‘mujer’), las marcas
respectivas del numeral vienen a ser la ‘ausencia de la marca’ (semmus
irgazen > ‘cinco-e¢ + hombres’) para el primero; y “....-T  (semmust
temgarin > ‘cinco+t mujeres’) para el segundo. En cuanto al numero (sing.
o pl.) del nombre del numero, suele ser expresado mediante una perifrasis
que no cambia nada a proposito en la forma de dicho nombre, como en:
‘snat id-3asrint’, o sea ‘cuarenta’, literalmente ‘dos veces veinte’.

Desde el punto de vista sintactico, se nota que los numerales superiores a
‘diez’, méraw, tienen una estructura lingiiistica perifrastica donde el nombre de
la unidad suele anteponerse al de la decena, yendo ambos elementos a menudo
unidos mediante un nexo prepositivo de tipo conjuntivo-aditivo -d- que
corresponde a la conjuncion y:

a- Concordancia con sustantivo masculino:
kuz-d-méraw irgazen, ‘catorce hombres’,
o sea: (cuatro+masc+conj.y+diez+masc+hombre+pl. i-...-n)*

b- Concordancia con sustantivo femenino:
kuzd-mérawt temgarin, ‘catorce mujeres’,
o sea: (cuatro+masc.+conj.y+diez+fem.—t+mujer+pl.-in)*

En los nombres de las decenas superiores a veinte, 3asrin, el tasélhit
acude a la preposicion multiplicadora id(a), o sea ‘multiplicado por n veces’,
con el proposito de expresar dicha cantidad. En cada uno de estos casos, tanto
el nimero 3asrin como su multiplicador, (sin, dos, kmad, tres, kkoz cuatro,
sémmus, cinco, efc.) entran en concordancia con el sustantivo que determinan,
pero s6lo en cuanto al género. Notese a proposito el uso del arabismo 3asrin, o
sea Jisruna en arabe clasico:

a- Concordancia con sustantivo masculino:
kuzida 3aSrin -d-mraw n-urgaz, ‘noventa hombres’,
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o sea: (cuatro + masc.+ ‘multiplicado por’+ veinte + masc. O+ y +
diez + masc. @ + hombre +masc.sing.).

b- Concordancia con sustantivo femenino:
kust ida 3Srint d-mérawt n-témgart, ‘noventa mujeres’,
o sea: (cuatro+ fem.-t+ ‘multiplicado por’+ veinte+ fem. -t + y +diez +
fem. —t + mujer+ fem.sing).

I-a-3: Cuestiones lexicogrdficas

Sabido es hoy dia que la lengua amasigh es de -caracter
predominantemente oral, al tiempo que las inscripciones rupestres, que se
presentan bajo forma del alfabeto fifinnag, atestigua de una floreciente
tradicion gréafica. Estas inscripciones, a menudo calificadas de libicas o
libico-berebres, conservadas no sélo en el Norte de Africa sino también en
varios puntos de las Islas Canarias, han sido objeto de interesantes
investigaciones comparativas. Podemos citar, entre otras investigaciones
mas recientes a este tenor, la obra de Renata Springer Bunk Origen y uso de
la escritura libico-bereber en Canarias, (2001).

A la hora de querer superar hoy dia la oralidad del amasigh, pasando a la
representacion grafica del mismo mediante la letra latina o drabe —abstraccion
hecha del tifinnag— (véase el alfabeto mas adelante) el investigador se enfrenta
a numerosos obstaculos, no sélo a nivel fonético sino incluso a nivel
lexicologico, predominantemente cuando no es amasighdfono.

En primer lugar, una aproximacion lexicografica del amasigh en
general plantea no pocos problemas metodologicos. La misma tarea de la
elaboracion de diccionario de taSelhit, por ejemplo, tropieza en el problema
del método a adoptar para seleccionar y ordenar las entradas Iéxicas con
miras al uso mas practico posible. Una metodologia que aconsejaria acudir a
las entradas lexicograficas por orden alfabético tropieza en la misma
primera letra del alfabeto 4. De hecho, habida cuenta de que 4-, en cuanto
morfema distintivo del masculino singular en posicion prefijada, se presenta
en taSelhit —y en amasigh en general- del siguiente modo:

A-RGAZ (El hombre)
A-FRUH (EI chico)
A-MUGAR | (EI alcalde)
A-RAM (El camello)
A-GRAB (La pared),
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cabe preguntarse ;cudntas entradas en A- tendria nuestro supuesto
diccionario? La respuesta es obvia, pues habria aproximadamente tantas
entradas como nombres masculinos tiene tasélhit (en singular comenzando
en A4-...); y de ahi mismo tantas entradas en 7- (7-...-T) como nombres
femeninos de esa forma se den en taSelhit:

T-AMUGART | (La mujer)
T-AFRUHAT (La chica)
T-ARGUA (La acequia)
T- AYDIT (La perra)

Stmense a estos casos los sustantivos masculinos en ‘I-...." y en ‘U...",
sin contar aquellas voces adverbiales, adjetivales y demdas nexos que
comienzan con las mismas vocales. Sobra decir, por tanto, que un
diccionario elaborado en tales condiciones careceria de pragmatismo como
instrumento de trabajo, sobre todo para una persona no nativa.

Al contrario, cuando procuramos acercarnos a esta labor lexicografica
acudiendo al radical de la voz como entrada, notamos con toda evidencia
que la tarea obedece a cierta l6gica, mayormente al facilitar un acceso
directo, no ya a la palabra como tal, sino mas bien a campos y/o subcampos
léxicos a partir de dicho radical. Para determinar ésta, solemos acudir a la
forma de la voz mas simple morfolégicamente, y mas neutral semanticamente,
la cual suele corresponder en amasigh al caso 7’ del imperativo. Veamos un
par de radicales a modo de ilustracion: -RG-y -MGR:

a - El radical: -RG-

-RG- (verbo), corresponde a la segunda persona del singular del verbo en
imperativo (t1), el cual significa propiamente ‘cascar el fruto oleaginoso de
argan (aqqa) para sacar la semilla (tiznint) que, después de molida, da aceite
de argan.’. Metaforica y popularmente quiere decir ‘dar una paliza a alguien’.

A-RG-AN (sustantivo masc.; pl. arrgginn), ‘individuo del drbol de
argan; se dice igualmente en femenino, targant’.

- (colectivo masc.), ‘selva de argan.’

- (sustantivo masc.), ‘aceite extraido de la semilla de argan’.

I-RG-N (sustantivo pl.; sing. irg), ‘cdscaras del grano roto de argan
después de sacar la semilla. Estas se usan en el campo para la
combustion’.
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AZE-RG (sustantivo masc.; pl. izerguan), ‘molinillo tradicional de
piedra que se mueve a mano para moler. Hay molinillo para argan
(azrg-n-teznin) y molinillo para granos de cebada para confeccionar
el gofio, por ejemlpo, (azerg-n-temzin)’.

ASSA-RGU (sustantivo masc.; pl. issargiin), ‘piedra lisa, generalmente
de forma ovalada y plana en la parte inferior sobre la cual se rompen las
cascaras de argan mediante otra piedra casi de forma idéntica pero de
tamario mucho mas pequeno (taggunt o tawwunt)’.

ASA-RaG (sustantivo masc.; pl. isaragn), ‘patio central de la casa
tradicional; y etimologicamente lugar donde se reunian las mujeres
para romper las cascaras de argan y para moler las semillas con el
fin de extraer el aceite’.

b-El radical MGR

MgiR: (verbo), corresponde a la segunda persona del singular (td) en
imperativo, el cual significa ‘crecer’ o ‘envejecer’, ‘ser grande’ o ‘ser
alto’, segun el contexto.

A-MUGaR: (sustantivo masc., pl. imugaren), ‘el alcalde o el jefe del
pueblo o de la localidad quien suele ser una persona de edad’. Pues
significa etimoldgicamente ‘el mayor’, ‘el mas grande’ y a veces ‘el
mds importante’, llamandose este ultimo también ‘anémgur’.
Comparese ameéqran en Tamasight, ‘Dios’ o ‘jefe’, antdnimo de
amezyan, ‘el menor’.

TA-MUGaR-T: (sustantivo fem., pl. timugarin), ‘mujer casada o
divorciada’, por oposicion a ‘mujer soltera’, ‘chica’ (tafruht) o
‘nina’(tazzant).

-TA-MUGR-A: (sustantivo fem.), ‘Boda’, por alusion a la mayoria de
edad no solo de la novia (tislit) sino igualmente del novio (isli).

etc..

Pero a pesar de que las mismas raices estén entonces colocadas por
orden alfabético en un diccionario elaborado segin la metodologia citada,
ello no ahorraria cierto esfuerzo para el hablante no nativo; pues en
presencia de una voz dada, le tocaria a éste determinar previamente el
radical que sirve de entrada a la voz en cuestion. Sirva de ejemplo a este
respecto el famoso Diccionario Frangais-Kabyle de J.M. Dallet quien pone,
no obstante, entre las manos del investigador en estas dreas un instrumento
de trabajo de gran valor cientifico.
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I—-b— CONTACTOS TASELHIT/ OTRAS LENGUAS

El taSelhit, como rama del amasigh, no ha podido desde luego quedar
ajeno a las peripecias historicas, ni a los factores geograficos y sociales.
Como espejo fiel de la sociedad, ha ido registrando a su modo las huellas de
tantos factores desde tiempos inmemoriales. Hoy en dia se registran en
taselhit improntas de los distintos contactos con los pueblos que conocio el
pais a lo largo de su historia, como son algunos latinismos, muchos
arabismos, galicismos e hispanismos —por no citar sino €éstos—, los cuales
adquirieron las mas veces carta de ciudadania, hasta tal punto que el mismo
hablante nativo no prevenido no sospecha siempre la identidad de tales
extranjerismos.

I-b-1:LATINISMOS

La invasiéon romana en Marruecos, si bien incorruptiblemente y para
siempre grabada en topénimos como Ualili (Volubilis), en el centro-norte de
Marruecos, ha dejado no pocas huellas en amasigh en general. Préstamos
léxicos incrustadas desde siglos en taSelhit en este sentido son los siguientes
latinismos:

TaSelhit Latin Espaiiol
1-TIFIRAS phera(s) | pera (s)
2-AFULLUS phollus pollo
3-SERKUS circulus circulo
4-AQUNIN connus conejo

Podemos suponer, al menos en el marco del tasclhit actual, que estos
latinismos no tienen generalmente en la actualidad sinénimos aborigenes;
tampoco podemos recuperar en la memoria de los ancianos algin sinonimo
local de éstos. Pero esto no quiere decir necesariamente que no los tuvieron
en el Amasigh de Marruecos, en fuareg o en kabilyo, en el caso de Argelia.
Por otra parte, algunos de estos mismos latinismos (sobre todo los casos 2, 3
y 4), después de adaptados, son igualmente utilizados en el arabe dialectal
marroqui: Iféllus, serkus, quniyya, respectivamente, habiendo pasado muy
probablemente a través del amasigh, pues tiene el drabe clasico voces
propias para tales significados.
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I-b-2:ARABISMOS

Creemos que el préstamo léxico arabe en Amasigh en general, y en
taSelhit de modo especial, no puede entenderse fuera del marco de la
islamizacion. Mas tarde se justificard normalmente por la convivencia entre
imazigen y a3raben en un mismo contexto geografico. Esta convivencia es
tanta y tan profunda que paralelamente a los arabismos en taSelhit y a unos
taSelhitismos en arabe dialectal, se dan unos casos geolingiiisticos dignos de
estudio:

a- Islotes de araboparlantes en medio de unas zonas tas¢lhitoparlantes:
caso del bipolo urbano de Tarudant/Uled-Teima als Huwara a menos de
noventa kilometros al sur-este de Agadir. En el propio Atlas Menor, el pueblo
de Ayt Yérrar se destaca por su arabe dialectal en medio de un extenso
entorno de ta$¢lhit. Es también el caso de unos pueblecitos esparcidos en las
tierras de AShtuken a cerca de treinta kilometros al sur de Agadir, como son
las localidades de Takad, Sidi Bibi, Ayt Mimun, etc.., donde los hablantes
practican un arabe dialectal con muchas huellas del dialecto hassaniya y con
alta dosis de taSelhitismos.

b- Algunos casos de bilingiiismo taSelhit/arabe dialectal como en las
localidades de Ayt Mellul, Lémzar en las afueras de la ciudad de Agadir. De

este fendmeno de bilingliismo marcado se suele dar un ejemplo, de valor mas
bien desprestigiador para los hablantes en cuestion, en el que se opera una
especie de mestizaje lingiiistico, no sélo entre el tasélhit y el 4rabe dialectal,
sino igualmente con el francés. Ej.:

Pregunta : ¢ ;-Uain 3ayda tamubil?’. (°;Dénde esta el coche?’);
Respuesta: “-Tamubil 3ayda f-tasuka’. (‘El coche esta en la calle’).

frase dialogada cuyo desciframiento analizamos del siguiente modo:

Arabismo TaSelhit Galicismo
Pregunta: | Uayn 3ayda ........ g | tamubil?
Respuesta: | 3ayda f-........ tasuka (tasukt) | ....... (tamubil)

Los préstamos léxicos arabes abundan en amasigh en general y en
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tas¢lhit de modo particular:

Arabismo en TaS. Arabe dial. | Arabe clas. Equiv. espaiiol
LeBAB (aggur en tas.) | LEBAB AL-BABU puerta
LEKURSI LEKURSI | AL-KURSIYYU |silla

LEQFEL LEQUFEL | AL-QUFLU cerradura

I-b-3:GALICISMOS

Los galicismos son muy usuales en taS¢lhit. Su niimero relativamente
elevado y su frecuencia no es una vez mas sino el espejo de una situacion
politico-historica bien precisa: la ocupacion francesa efectiva en Marruecos
desde 1912 hasta 1956. Afiddase a ello la fuerte persistencia del idioma
francés desde aquel entonces en el pais como primera lengua extranjera en el
pais. Durante el periodo del protectorado e incluso antes, la presencia del
galicismo se hizo sentir tanto sobre el arabe dialectal como sobre el amasigh,
traduciéndose por la adopcion de numerosas voces, aun ofreciendo las hablas
locales voces sindnimas. No subestimamos no obstante una distribucion a este
respecto encaminada a distinguir dos categorias de galicismos, ellas mismas
intimamente vinculadas con dos situaciones sociolingiiisticas diferentes:

a- Galicismos comunes

Con esta denominacion nos referimos a aquellos préstamos
lingiiisticos ya suficientemente arraigados en taS¢lhit, y que el hablante,
cualquiera que fuese su edad o condicion social, no s6lo entiende sino que
los usa también diariamente. Ejemplos:

Galicismo Francés Espaiiol
TAMUBIL automobile automovil
LEGARAY garage Garaje
LEBIRU bureau Oficina
LEBALIZA valise Maleta
AZUFRI (les) ouvrier(s) | obrero(s)

Nos atreveriamos a hablar en estas muestras concretas y similares de
auténticos galicismos clasicos, y esto es debido no so6lo al grado avanzado
de su adaptacion morfofonética sino también a su significado consagrado, y
a veces bastante desviado del que tiene en la lengua fuente. Asi que la voz
legaray, por ejemplo, no es cualquier ‘garaje’ sino mas precisamente ‘un
taller’; /eébiru no es cualquier ‘oficina’ sino la del alcalde y a veces la sede
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de las autoridades locales; lo mismo que azufri, en este caso concreto, no
significa ‘obrero’ como es su significado original en francés sino ‘hombre
soltero’. Este ultimo es ademas un ejemplo que nos sirve de buena
transicion para hablar de la segunda categoria de galicismos.

b- Galicismos ocasionales o ‘de temporada’

Desde el punto de vista socioecondmico, la region del Sus y Dra es
historicamente famosa por la emigracion masiva de sus habitantes hacia el
extranjero, y predominantemente hacia Francia. Debido a las largas
estancias que los emigrantes llevan viviendo en este pais, a menudo
acompafiados de su familia, vienen a practicar un habla fasélhit con alta
dosis de voces galas ‘amasighizadas’. Dichos galicismos, que no coinciden
necesariamente con los comunes, suponen a menudo para el emigrante de
vuelta a su tierra un obstaculo a la hora de comunicar con sus paisanos para
quienes aquellas ‘raras voces’ resultan a menudo incomprensibles, cuando no
provocan simplemente, en determinados casos, risa. A este respecto un
galicismo como azufri suele dar lugar a serios malentendidos, pues lo que suele
significar la voz para uno (el paisano - 1) no lo es para el otro (el emigrante - 2):

1-AZUFRI: (Galicismo comun) ‘persona soltera en edad de casarse’,
significado a veces con fuerte matiz despectivo.’

2-AZUFRI: (Galicismo ‘de temporada’): ‘persona que trabaja en el
extranjero, tanto casada como soltera’.

Desde el punto de vista del registro lingiiistico, notamos que mientras
el significado (1) ora es de valor neutro, ora implica ‘vituperio’, el
significado (2) supone cierto nivel de seriedad en la conversacion.

Y desde luego el nombre de ‘galicismo de temporada’ se justifica
precisamente por el hecho de que tales usos (forma y significado) son, por
decirlo asi, ‘provisionales’; pues no se usan sino una sola temporada del
aflo, o sea en verano cuando vuelven dichos emigrantes a pasar las
vacaciones con la familia en su tierra de origen tras una larga ausencia.

I-b-4:HISPANISMOS

La presencia de los hispanismos en las hablas de Marruecos remonta a
épocas muy remotas, pues viene a ser muy anterior a la del galicismo,
debido principalmente a dos constantes de intervencion inmediata en el
aspecto sociolingiiistico: la primera, que es una constante, es la proximidad
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geografica peninsular al norte e insular al sudoeste, lo cual se traduce
naturalmente en contactos directos entre sendos pueblos, espafiol y
marroqui. Dichos contactos remontan en primer lugar a la época de la
ocupacion musulmana (711-1492) y a las consecutivas expulsiones de los
moriscos hacia el Norte de Africa; y mucho més tarde debido a la presencia
espafiola en determinados puntos econdmica y politicamente estratégicos de las
costas mediterraneas y atlanticas de Marruecos a partir del siglo XV y XVI,
prosiguiéndose hasta hace menos de un cuarto de siglo. Tal es el caso de Sidi
Ifni, El Sahara, etc. respecto a Las Islas Canarias.

Por otra parte, y al igual que las huellas del paso de los arabes que se
tradujeron en la Peninsula Ibérica con toda una gama de toponimos arabes
(Alhambra, Benalmddena, Calatayud, Medinazara, etc.) y centenares de
arabismos en espafol (alcool, aceite, acequia, etc.), se dieron y se dan
algunos hispanismos toponimicos en Marruecos (Rio de Oro, Villa
Cisneros, Cabo Negro, Restinga, etc..), asi como otros tantos hispanismos
apelativos en las hablas de Marruecos en general, y en tasSelhit en particular.

La parte que corresponde al tasSelhit en cuanto a hispanismos es
también considerable, yendo de hispanismos especializados, como en el
caso del area de la marina y de la pesca, hasta hispanismos comunes
relacionados con distintas otros areas de la vida diaria en el Sus.

4 — 1 — Caso de los hispanismos relativos al mar

Abstraccion hecha de la necesaria adaptacion fonética en esta
categoria de hispanismos especializados, el significado pasa a menudo al
tasclhit sin la menor alteracion como se nota con toda evidencia en los
siguientes ejemplos:

Hispanismo Equivalente en espariol
ABARKU barco

LEBABBUR vapor

LEGASTI gaste

LEBUBBA /LEBRWA | popa/ proa

Subrayamos que, en principio, el uso de esta clase de hispanismos
especializados se reduce a menudo al area de la gente del oficio, o sea los
marineros y pescadores; por lo que viene a constituir un corpus afiadido en
el idiolecto de esta clase social, no llegando siempre a ser entendido de los
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demas. Estos, al contrario, usan en su habla diaria otra clase de hispanismos
que calificamos de comunes.

4 — 2 — Hispanismos comunes

Para nosotros hispanismos comunes son aquellas voces espanolas de
origen que, a diferencia de las especializadas, se refieren a distintas areas de
la vida diaria, y que vienen a ser adoptadas y adaptadas en tasélhit tanto
morfoldgica como semanticamente.

A este tenor, la excelente labor lexicografica del Padre Estéban Ibafiez
materializada en su Diccionario Espaniol-Baamrani es digna de atencidon por
la rica documentacion lingliistica que contiene esta obra establecida a base
de un trabajo de terreno precisamente en la region taSélhitoparlante de la
ciudad de Sidi Ifni (Ayt Ba3amran) que se hallaba en aquel entonces (1954)
bajo el protectorado espafiol.

Ademas de los numerosos hispanismos que adquieren hoy dia carta de
ciudadania en taSelhit, el investigador, fuese hispanista o espafiol, puede
hallar en esta obra de Estéban Ibafiez unos materiales lingiiisticos de taS¢lhit
con sus equivalentes en espafiol indispensables a la hora de explicar los
muchos toponimos construidos justamente a base de apelativos, por una
parte; asi como una aclaracion de no pocas voces comunes de las antiguas
lenguas de las Islas Canarias.

Algunos ejemplos que ilustran elocuentemente esta clase de préstamos
lingtiisticos son los siguientes que sacamos precisamente del Diccionario de
Estéban Ibafiez, y que vienen a corresponder a los usados globalmente en el
Sus y Dra:

Hispanismo Equivalente Espaiiol
SWIRTI suerte, azar

FERTITA fald-it-a
SSEKUILA Escuela
LEFISTA Fiesta

SSEBITAR Hospital

En suma y antes de cerrar este apartado introductivo, notmos que se
han llevado a cabo varias investigaciones acerca del faselhit en particular y
del amasigh en general. La Universidad Mohammed V de Rabat, que
abrigaba la Ecole des Hautes Etudes en la época del protectorado francés, ha
servido de nucleo principal para la investigacion en estas 4areas,
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concretandose ésta a menudo en numerosas tesinas de Licenciatura y sobre
todo en Tesis Doctorales que abordan el problema desde distintas
perspectivas. Y debido a la descentralizacion de la Universidad Marroqui,
los Centros de Tetuan, Fez, Marrakesh y Agadir propician ain mads estas
investigaciones in situ, habiéndose acercado de esta manera de los tres focos
principales de la lengua y cultura amasigh, a saber tarifit, tamasight y taselhit
respectivamente en el Norte, Centro y Sur de Marruecos.

Por fin la creacion del IRCAM (Instituto Real de la Cultura Amasigh)
en Rabat por Decreto Real (2001), asi como la consecuente integracion del
amazigh en la enseflanza primaria y la promocion de la investigacion en
torno a la historia, la lengua, la cultura y la sociedad amasighes suponen un
impulso sin precedente en estas areas. La promocion de la investigacion asi
como la difusion de la lengua, soporte de la cultura en el marco del IRCAM
implican también la fijacion y la promocion del alfabeto amasigh Tifinagh.

El Curso Académico 2006-2007 iba a marcar una fecha singular
respecto a la promocion del amasigh en Marruecos con la acreditacion de la
Licenciatura y del Master de Lengua y Cultura Amasigh en la Facultad de
Letras y Ciencias Humanas de la Universidad Ibn Zohr de Agadir. Luego, el
partenariado existente entre esta ultima Institucion del Sur de Marruecos y
el IRCAM en Agadir empieza ya a dar sus frutos tanto a nivel pedagogico y
como en la investigacion cientifica propiamente dicha.
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Il - EL PARENTESCO AMASIGH CONTINENTAL/
LENGUA CANARIA PREHISPANICA

En la metodologia seguida en esta aproximacion, damos por sentado el
‘parentesco’ entre la lengua aborigen canaria y los distintos dialectos del
amasigh. Del mismo modo, omitimos la opinion de ciertos canaridlogos
quienes encarecen la divergencia lingiliistica que caracteriza las hablas
respectivas de las siete islas —se habla incluso a veces de ‘lenguas de las islas’—,
usandola a menudo como argumento para justificar el origen diferente de los
islefios. Pensamos, no obstante, que hoy por hoy estas tesis resultan
ampliamente superadas y refutadas, nada mas por el alto porcentaje de voces
apelativas, toponimicas y antroponimicas comunes a las siete islas, hecho
lingiiistico que no puede suceder accidentalmente ni por mera coincidencia,
sobre todo cuando otros datos complementarios se confirman igualmente en las
areas culturales. Adoptando pues esta perspectiva, llevaremos a cabo nuestro
analisis comparativo entre Las Canarias prehispanicas y la Costa Atlantica de
enfrente, contemplando el Archipiélago cultural y lingiiisticamente como un
solo bloque en el que los datos de una isla explican y/o corroboran los de otra,
pudiéndose decir 1o mismo del conjunto de las Islas respecto al Sur de Marruecos.

Otro motivo no menos importante que nos deja llamar a la relativizacion
de la interpretacion de aquellas supuestas sefias de divergencia —seguramente
aumentadas por la intervencion de los lenguas o intérpretes y demas cuestiones
de recepcion que de ella resultan— es que asistimos actualmente a una situacion
comparable entre el taselhit, tarifit y tamasight en Marruecos, sin que se pueda
decir por ello que tales hablas no tienen la misma fuente original: la lengua
amasigh. Esto quiere decir en términos de logica geolingiiistica que las
supuestas siete variedades dialectales de las Canarias prehispanicas,
contempladas globalmente, no eran en realidad sino una continuacion
igualmente logica de las variedades dialectales del amasigh continental.

El origen comin de las variedades lingiiisticas tanto continentales
como insulares, abstraccion hecha de la divergencia implicada por la
evolucion lingiiistica de los mismos por separado, implica profundas
afinidades no sélo en el ambito léxico —soporte fragmentario de una
riquisima cultura— sino también en el ambito formal en cuanto a morfologia
y, en grado sin duda menor, a fonética. Para acercarnos a este problema de
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una forma simplificada, vamos a examinar dichas afinidades con la lengua
canaria aborigen canaria desde la perspectiva del amasigh, y mas
concretamente del taselfit.

Precisemos a proposito que dichos cruces lingiiisticos han de facilitar
teoricamente al amasighoparlante, incluso en la actualidad, un acceso
relativamente  facil al legado lingiiistico aborigen de Canarias
aproximadamente de la misma manera que puede hacerlo respecto al farifit
o tamasight, con la diferencia, bastante notable desde luego, de que atn se
pueden analizar de viva voz en el terreno estas ultimas. Pero no hemos de
olvidar que el acierto de la operacion de identificacion y desciframiento del
vocabulario canario aborigen a todos los niveles por el habitante de ‘/a costa de
enfrente’, o sea el Sur de Marruecos, presupone entre otras condiciones una
documentacion fiel de los originales lingliisticos; a sabiendas de que esta
condicion no resulta satisfecha en el material lingiiistico conservado, ya que
mayormente hasta entrado el siglo XVIII, los canaridélogos no tenian un
conocimiento suficiente del amasigh, como afirma Carmen Diaz Alayon.
(Alayon, ‘Las relaciones entre el beréber...", 157).

II — a : La corrupcion de los datos culturales y lingiiisticos

Es muy loable la labor de los primeros canaridlogos quienes nos legaron
una rica materia del patrimonio lingiiistico y cultural aborigen canario. No
obstante, la vision objetiva del terreno nos lleva a suponer modestamente que
habida cuenta de sus idiomas nacionales netamente diferentes del canario
aborigen en particular, y del amasigh en general, estos canari6logos no se
hallaban necesariamente preparados como para asegurar una reproduccion fiel
de aquellos extrarios vocablos aborigenes islefios. De hecho, ni la estructura
general, ni la pronunciacion, ni la morfologia de sus respectivas lenguas
(espafiol, aleman, francés, inglés, portugués, italiano...) tenian porqué
corresponder exacta ni necesariamente a las del canario aborigen. Faltaba e/
adecuado oido para captar y reproducir fielmente mediante la grafia tan
extrafias voces a menudo oidas por vez primera, lo mismo que la
preparacion necesaria de su aparato fonatorio para pronunciarlos. No nos ha
de extrafiar, por tanto, que el agudo problema de la recepcion (o percepcion)
de los restos de una lengua desconocida como la canaria aborigen hubiese
sido resuelto de diferentes modos segin los casos. Asi que los distintos
desvios lingiiisticos que suelen ocurrir en tales transcripciones, que se
presentan las mas veces bajo forma de distintas variantes del vocablo,
repercuten negativamente no solo en la pronunciacion que hacemos hoy por
hoy del mismo, sino igualmente, y en no pocos casos, en su valor semantico.
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Para una mayor sensibilizacion del lector a esta problematica de
rcepeion, cabe mencionar que con motivo del Curso de Verano de Adeje del
mes de julio de 2000, Antonio Tejera Gaspar sugeria la siguiente experiencia
lingiiistica: emitir unas cuantas frases o siquiera palabras en amasigh ante un
publico de estudiantes nativos de La Laguna, por ejemplo, pidiendo a
continuacion a cada uno de ellos reproducir por escrito lo oido. Una pequefia
experiencia de este tipo sumable a la diversidad de idiomas hablados por los
cronistas (espafiol, francés, inglés, alemdn, etc.), es susceptible de hacer mas
palpables las probables diferencias entre lo realmente oido, por un lado, y lo
reproducido, es decir 1o que se cree haber oido, por otro.

En un marco muy afin, y sobre la base de varias enmiendas de indole
lingtiistica y cultural que ha venido haciendo a la magna obra del austriaco
Josef Dominik Wolfel, Monumenta Linguae Canariae, Carmen Diaz
Alayon veia hace afios ya como un andlisis enmendatorio y sistematico de
esta obra era un proyecto de suma urgencia. Sobra decir que en el trancurso
de los treinta y cinco afios que han pasado desde la publicacién de la obra
original de dicho investigador, numerosas son las cuestiones relativas a Las
Canarias aborigenes que han sido subsanadas. Por tanto, la utilidad de tal
investigacion se justifica ampliamente, sobre todo tras la traduccion de la
obra al espaiol por Marcos Sarmiento Pérez, Monumentos de la lengua
aborigen canaria (1996), pues vendria a ser una continuacion muy logica de
la misma. En este sentido, y sin presuncion ninguna, creemos que el texto
espafiol del Monumenta ha abierto ampliamente las puertas de cara a las
enmiendas de las supuestas corrupciones; aquellas mismas puertas en cuya
cerradura habia puesto la llave el propio Wolfel al notificar que: ‘Habra otros
(investigadores) que cubran las lagunas que yo tuve que dejar, y que adquieran
conocimientos vedados a mis posibilidades y a mi capacidad...” (Mon.1,35).

Ahora bien, respecto al fendmeno general de la corrupcion de la
lengua canaria aborigen, creemos que es muy elocuente la clasificacion
general presentada por Manuel Almeida y Carmen Diaz Alayon a propdsito
del Iéxico en relacion con el factor Tiempo. Pues segun estos investigadores,
cabe observar tres fases distintas en la vida de las voces canarias aborigenes,
lo cual ilustrado mediante unos ejemplos mas representativos, se presenta
del siguiente modo:

a- : Voces de ‘gran arraigo’, como gofio;

b- : Voces de ‘progresivo debilitamiento’, como ganigo;

¢- : Voces ya ‘desusadas del vocabulario activo’, como tamarco.
(M. Almeida y C. Diaz Alayon, El espariol de Canarias, 160)
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Pero al lado de esta corrupcion explicable por el trancurrir del tiempo
en relacion con el uso / desuso en el marco de la evoluciéon normal de
cualquier idioma, se dan otros muchos casos en los que se palpa
directamente la intervencion del hombre.

Si bien podemos hablar de corrupcion de datos lingiiisticos y
culturales basandonos exclusivamente en una comparaciéon dentro de los
limites la misma cultura y lengua, resulta obvio que otra aproximacion tal vez
mas interesante es la que requiere una imagen ajena con que comparar,
pudiéndose evaluar asi mejor el grado de dicha corrupcion, y por tanto
acercarse siquiera a la supuesta forma original. En el caso que nos interesa,
las dos perspectivas son posibles, siendo la primera aquélla que compara los
datos culturales y lingiiisticos segiin la forma con que se dan en cada una de
las siete islas; mientras que la segunda, la que adoptamos, compara estos
mismos datos en ambas orillas del Atlantico; es decir confrontado los casos
de las Islas Canarias, de manera globalizante, con los del Sur de Marruecos en
general y la region de Sus y Dra en particular.

Como es de esperar, la corrupcion de los datos, tanto aquellos que,
desusados, han sido archivados por los estudiosos, como los pocos que se nos
ofrecen hoy dia en el terreno, viene a ser uno de los principales obstaculos en
los que tropieza la investigacion, y que son susceptibles de relativizar
considerablemente los resultados obtenidos o por obtener en estas éareas.

Pero notamos cierta diferencia en la posibilidad de aprehension del
grado de corrupcion segun se trate de temas culturales o de elementos
lingiiisticos, fuesen estos ultimos toponimos, antropdnimos o meros
apelativos. De hecho, si bien podemos detectar muy globalmente la
corrupcion que alcanza un determinado dato cultural (tema del Gofio, por
ejemplo), no resulta a menudo tan fécil evaluar dicho grado de desvio respecto
al supuesto uso original. Una solucién parcial seria examinar el hecho cultural
a través de sus componentes 1éxico-semanticas (ej.: Gofio= cebada, molinillo
de piedra manual, leche, miel, etc.).

La evaluacion del grado de corrupcion de los elementos lingiiisticos,
apelativos, toponimos o antropénimos —aun teniendo en cuenta la evolucion
lingtiistica que suponen los siglos transcurridos-, nos parece relativamente
accesible, lo que no significa de ninguna manera que es una tarea siempre de
facil acceso. De hecho, podemos distinguir, entre otras principales formas
de corrupcion, tres grados. Entre éstos observamos en principio que el
distanciamiento del original aumenta a medida que pasamos del primer
grado al segundo, y del segundo al tercero, siendo esta regla mas marcada
en el apelativo que en el toponimo, pues por fosilizarse precisamente este
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ultimo en la geografia fisica, se resiste mucho mas a dicha corrupcion:

1- Primer grado de corrupcion: La principal corrupcion es la debida a
los intérpretes, copistas y demas cronistas quienes, habida cuenta de sus
idiomas y nacionalidades respectivos, no tienen necesariamente —como
hemos aludido- el ‘oido afinado’ como para captar la casi siempre sutil
pronunciaciéon de la palabra canaria aborigen (véase Frutuoso, Glas,
Torriani, Galindo y otros). Hoy dia, la necesidad del conocimiento de los
terrenos canario y marroqui de visu, asi como de un minimo de sus idiomas
respectivos con miras a someterlos a la necesaria comparacion nos parece
una condicién sine qua non aunque no suficiente para acercarse a este
delicado problema.

El caso de George Glas, tal como es descrito en el siguiente testimonio
del austriaco Dominio Wolfel, nos acerca a este prototipo de investigador de
campo, a la vez que resulta ilustrativo a este tenor:

‘Este autor (Glas) /.../ durante mucho tiempo, tuvo una fibrica en el Sur de
Marruecos, en la region de los Sloh, y que seguramente alli se familiarizé con

el dialecto Sus del beréber, el Silh, tuvo ocasion de examinar el parentesco de
la lengua aborigen canaria con el beréber’. (Mon. I, 190).

Pero el mismo caso del investigador inglés puede considerarse al
propio tiempo como un argumento fidedigno segun el cual, incluso
ofreciéndose la oportunidad del contacto directo con el campo estudiado —la
region llamada de Santa Cruz de Mar Pequefia en este caso— para una
persona no directamente afiliada a una de ambas culturas, cuando no a las
dos, la tarea no resulta siempre satisfactoriamente resuelta. De hecho, a
pesar de tener Glas el mérito de ser el ‘primero que trato de llevar a cabo
una comparacion adecuada’ entre la lengua canaria aborigen y el tas¢lhit —
segun los propios términos de Wolfel (Mon., I, 191)—, esto no le ahorra
lagunas, e incluso errores de apreciacion, como lo desarrollamos en varias
ocasiones a lo largo de nuestro analisis.

Se comprende, por ejemplo, que resulta dificil, por no decir
francamente imposible a veces, para un no-nativo distinguir dos voces del
amasigh que, sin ser realmente homonimas, ofrecen a veces una similitud
fonética tal que la sutil diferencia apenas radica en rasgos precisamente no
pertinentes en la lengua del investigador. Este es el caso del propio Dominik
Wolfel respecto a la voz amasigh equivalente de time en lengua canaria
aborigen. Asi que, sentando que la voz ftime sigue usandose en el
archipiélago, el investigador austriaco cita:

Etime : ‘la orilla de las laderas’. (Gomera, Fer. Per.)
Time : ‘risco alto, eminencia’. (Lor, Palma); (Mon. 11, 428)
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Y concluye:

‘Tanto el significado de ‘risco alto’ de La Palma, como el de ‘orilla de las
laderas’ de La Gomera, se ajustan a los vocablos correspondientes del

beréber.’ (Id., 429)

Ahora bien, sabido es que en el ta$¢lhit que cita Wolfel, dos
significados ‘risco alto’ y ‘orilla de las laderas’ remiten a dos voces de forma
y significado, si bien afines, netamente distintos: por un lado, #mi: ‘cima’,
‘punto culminante’, ‘extremo’, ‘linde’, generalmente con predominio del
factor verticalidad ; ej. Tas.: Témi-n-udrar, ‘cumbre de la montafa’; témi-n-
ugrab-ad ar-targant-ann, ‘desde esta pared hasta aquella casa’; y, por otro
lado, tama: ‘orilla o al lado de cualquier cosa, con matiz exclusivo de
horizontalidad’; ej.: tama-n-wasif, ‘orilla del rio’; tama-n-tégemmi, ‘al lado
de la casa’.

Tratando en particular la cuestion relativa a los toponimos, el mismo
Dominik Woélfel no puede sino lamentar la forma con que han sido
documentados estos nombres de lugar; y por eso afirma en el apartado
titulado “Critica de las fuentes, compiladores y elaboradores de la lengua
aborigen canaria hasta nuestros dias”:

‘Si en la recopilacion de los toponimos se hubiese prestado atencion a la
pronunciacion en el lugar y momento precisos, contariamos ahora con una
excelente base para el estudio de los fonemas de la lengua aborigen y del
esparniol de las Islas. La realidad es que se siguieron y se siguen arrastrando
los errores de impresion de los (dos) manuales’. (Monumenta I, 56).

Podemos decir que la suerte de los nombres apelativos no ha sido
mejor, pues el ineluctable papel de filtro obstructor que desempefian los
idiomas nacionales de los cronistas se tradujo a menudo por corrupciones
fonéticas, morfo-fonéticas e incluso semantico-culturales, las cuales suelen
infundir cierto hermetismo en la lectura e interpretacion de las voces
aborigenes. Pero, objetivamente, tampoco podriamos exigir de los
canariologos mas de aquello que querian demostrar, mejor dicho, aquello
que su idioma nacional les permitia transmitirnos; pues gracias a su
indispensable y loable labor podemos hablar /4oy dia de estas cuestiones,
pretendiendo humildemente llevarlas hacia adelante a nuestro modo.

Precisando a este respecto que hay dos tipos de fuentes de transmision
del legado lingiiistico aborigen, a saber las consabidas ‘fuentes primarias o
semiprimarias’, y €l ‘uso vivoy actual’ (Mon. I, 56), Wolfel afirma que ‘Los
documentos nos ofrecen material lingtiistico de forma totalmente casual’. (Mon. I,
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55).Y afiade a continuacion mostrandose muy consciente de lo que llamamos
filtro obstructor:

‘Los restos de la lengua aborigen canaria no nos ha sido transmitidos por
lingiiistas doctos en la materia, sino por personas ingenuas que reproducian lo
que oian conforme a sus propios usos lingiiisticos’. (Id., 59).

Esto quiere decir que no podemos francamente considerar este
material lingiliistico como un corpus expresamente preparado para un
analisis propiamente lingiiistico. Al contrario, estamos ante un archivo que
aprovechamos a falta de otro recogido segun las normas o criterios
cientificos requeridos; es decir mediante una encuesta lingiiistico-cientifica
pura, como diria el especialista actual, a sabiendas de que los resultados
conseguidos o por conseguir comportarian no pocos interrogantes y enigmas,
cuando no se trata de verdaderos margenes de error.

2- Segundo grado de corrupcion : Una segunda forma de corrupcion es
la que es debida al contacto de las voces canarias aborigenes con el idioma
del conquistador: el espariol. Esta operacion de ‘espariolizacion’ suele
aspirar a 'hacer mas transparente’ la voz original con miras al receptor
hispanoparlante, y eso es adaptdndola a nuevos filtros lingiiisticos. Asi
veremos como varias formas apelativas y toponimicas vienen a obedecer a lo
que llamariamos molde o criba morfo-fonético espafiol. En este sentido, por
ejemplo, numerosas palabras aborigenes acabadas en consonante se veran
acabadas en -e o -es a imagen de sus homdlogas en espafiol (ej.: Almogarén /
Almogaren-es ); al tiempo que otras, en principio positivas, se veran
alcanzadas por sufijos espafioles resultando asi de estructura mixta (ej.:
Tazartico), etc. Aun mas mixtos son los toponimos y apelativos compuestos
en los que uno de los componentes es aborigen mientras que el segundo o los
restantes son espafoles, como se vera mas adelante.

3- Tercer grado de corrupcién : Un grado quizds mas avanzado y radical
de corrupcion consiste en la sustitucion del toponimo o del apelativo canario
aborigen, operacion que puede revestir al menos dos aspectos distintos:

a- Sustitucion del original por un supuesto 'equivalente' semantico
espafiol, o sea mediante la traduccion del significado de la voz,

b- Sustitucion total del original por otro topoénimo sin la menor
vinculacion semdntica con el sustituido. En estos casos concretos se trata
generalmente de nombres con que los espafioles bautizaron los territorios
recién-conquistados, abstraccion hecha de los usos culturales de los aborigenes
y de los porqués originales de los nombres que les pusieron; es decir, optando
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por una perspectiva totalmente propia en la denominacion del lugar geografico
aplicandole un nombre inédito.

Debido a ello, el fendmeno de la corrupcion lingiiistica, tanto en el
ambito de la toponimia, antroponimia, nombres apelativos, etc., desemboca
de lleno en la compleja cuestion de las multiples variantes que se ofrecen de
una misma voz aborigen nuclear. Sobra decir a este respecto que no todas las
variantes son forzosamente debidas a una corrupcion. De hecho, la insularidad
es otro factor que, en funcion del transcurso de los siglos, propicid
considerablemente una evolucion lingiiistica divergente a partir de un supuesto
original o étimo comun. Viera se pregunta a este tenor:

‘’Quién se admirard de que nuestros primitivos islerios, habiendo vivido sin
comunicacion ni comercio durante una larguisima serie de arios, corrompiesen su
lenguaje hasta darle una diferencia sensible?’ (Historia de Canarias, ).

Pero si las variantes lingiiisticas que resultan de la mencionada situacion
sociolingiiistica son, por decirlo asi, naturales o normales, también se dan otras
que podemos calificar de accidentales. Se trata principalmente de aquellas que
son consecuencia del acto a-normal del hombre, ora por su pasividad (actitud
de los conquistadores respecto a la conservacion de la cultura aborigen), ora por
su intervencion directa en cuanto intérprete (frujiman) o cronista de la voz, sin
estar necesariamente preparado para captar la debida pronunciacion, la
morfologia y/o el valor semantico (denotativo y connotativo) de la misma. A
este grado superior de corrupcion alude Alvarez Rixo hablando del caso de los
toponimos:

“...si hay algunos (nombres de lugar) cuya significacion ya no sabemos, es o
por la corrupcion de aquella voz, alterada por los pueblos sucesivos que han
atravesado los paises al dominarlos, o porque los del dia no tuvimos perfecta
tradicion de aquel vocablo’. (Lenguaje, 87).

Las citadas formas de corrupcion de multiples facetas desvirtian tanto
la voz aborigen que dificultan a menudo su identificacion como tal, cuando
no la imposibilitan completamente.

II — b : Observacion lexicogrdfica

Como hemos dicho a propdsito del 1éxico de tas€lhit y del problema
metodoldgico que plantea su presentacion por orden alfabético, y a modo de
comparacion, es muy elocuente la observacion de indole estadistica que hace
Rixo a partir de los 571 voces antroponimicas, toponimicas y apelativas
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aborigenes examinadas:

‘.. se observara que, de las letras vocales, ‘A’ fue la mds usada y preponderante
entre los antiguos canarios: 111 nombres comienzan por ella y en muchas de
las demas dicciones entran en su composicion una o dos AA y mds.

La T ocupa el mayor niimero entre las consonantes, pues llegan a 151
nombres los que empiezan por ella.

Segundo lugar ocupan los empezados por G, que son 69; pero ademas de eso,
es muy notable que entran una o dos GG en la composicion de mas de cien
otros nombres, y con los de la misma T, segun puede observar quien lo leyere;
por lo cual puede decirse que la letra G fue la mas usada consonante en el
lenguaje de los canarios’. (Lenguaje..., 87)

II — ¢ : Cuestiones ortogrdficas y fonéticas

Dominik Woélfel llama también la atencién sobre un factor de mucha
incidencia en la grave problematica de la transcripcion de las voces aborigenes.
Asi que al adelantar la siguiente tesis relativa a un caso preciso de fonética
historica de la lengua aborigen canaria, no hace en realidad mas que provocar
nuestra alerta a la hora descifrar el vocabulario canario. Dice:

‘Podemos suponer que ya en la segunda mitad del siglo XVII estaban
sustituidos del todo en Canarias los sonidos prepaladares x, j por la h
aspirada’. (Mon. I, 67).

Creemos que adoptando esta tesis y otras similares, podemos ir
justificando la grafia de ciertas voces aborigenes, distinguiendo de este
modo evoluciones fonéticas ‘normales’ a la luz de la lengua amasigh, por un
lado, de las meras corrupciones debidas en gran medida al sistema y a la
estructura de la lengua del cronista o analista. De modo que adaptando esta
misma tesis de Wolfel a una voz canaria como aho, que quiere decir ‘leche’,
podemos establecer con suma claridad el paralelismo entre ésta y su
homologa en tas¢lhit, por ejemplo:

G- > -J* > _H-
AGU > AJU* > AHO

¢ —1: Un caso ortografico: la cedilla en la letra ‘¢’

Comentando la paleografia canaria en su introduccidon teodrica,
Dominik Wolfel subraya la notable vacilacion ortografica ¢ / ¢ en un alto
porcentaje del vocabulario canario aborigen en estos términos:
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‘La cedilla ... se olvida a menudo, figurando a veces donde no debe, con lo
que el sonido correcto de la k puede transformarse en una sibilante. En
nuestros documentos mds antiguos rara vez aparece escrita en minuscula
con la forma actual. La mayoria de las veces se comienza con una especie de
lazo bajo la c, o incluso bajo la vocal que sigue a la c, y que se prolonga por
fuera, en forma de arco alrededor de la c o por toda la parte siguiente de la
palabra. Todo esto da lugar a muchisimos errores de lectura...’. (Mon. I, 82).

Y en los comentarios que hace de casos concretos del vocabulario
canario, el investigador austriaco coloca, por ejemplo, las voces acof, acofe,
acafe, asofa, azofa en el mismo plano semantico al vincular cada una de éstas
con el sema nuclear agua. (Mon. II, 696), y por su parte, Abercromby defiende
la misma tesis dando como equivalentes las grafias con C, ¢ y S en la misma
voz relacionandola con ‘rio’.

Los siguientes ejemplos ilustran claramente la frecuencia de este
indebido uso en la transcripcion de las voces aborigenes canarias:

Ortografia | Variantes Can. antiguas Observaciones (Sur de Marr.)
c=¢ ANCITE / ANCITE | cp. MECA/ MEGCA/ MESA / ACOFE /
AGCOF /ACAFYO / AGAFYO

Z=¢ AZATE / ACATE
J=G(e) | AZUAJE/ASUAGE

Esta misma vacilacion a propdsito de la ortografia ¢ (con cedilla) /c (sin
cedilla) se documenta claramente en este fragmento de Fray Abreu Galindo,
aplicada a un toponimo continental, a saber el nombre de la pequefia
localidad del Atlas Menor, Messa (a veces reproducido Meg¢a, forma
arabizada del amasigh Massr):

‘... v el monte Atlante, que es llamado menor ( y éste es por quien estas
islas se llaman Atlanticas, que estin en la mesma Africa) cerca de la
ciudad de Meca, frente a la isla de Fuerteventura.’ (Gal.l, 17).

Esta corrupcion ortografica da lugar a su vez a lecturas e
interpretaciones equivocadas, como la que aporta el editor de Historia de las
siete islas de Gran Canaria a proposito de la misma voz en una nota al
calce, al decir ‘ Meca, Mesa. Se trata sin duda de la ciudad de Mequinez’.(1d.,
nota n°l6, p. 17). Y claro estd que se trata de dos ciudades distintas de la
geografia de Marruecos, localizandose la primera en Atlas Menor y la
segunda en el Medio Atlas.
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¢ — 2 : Casos fonéticos

La logica divergencia fonética entre los idiomas de los cronistas y la
de los aborigenes canarios hace que la reproduccion fonética de numerosas
voces apelativas, y también toponimicas y antroponimicas, resulta a menudo
desvirtuada y corrompida. Una aproximacion a dicho distanciamiento es
posible a partir del paralelismo entre la lengua canaria y el taS¢lhit en el Sur
de Marruecos:

Sonido | Voz taselhit | Voz can.abor Observacion
A AMAN AHEMEN -cambia la 4 en E, aunque se conserva
generalmente como tal.
H |AHRA ARA -omision de la H cp. AXA
W | AWRN AHOREN -cambia la W en H. cp. AGURN.
G |TIGATTEN |TAHATAN -cambia G en H, cp. AHOF
G |AGU AHOF -cambia G en H como en TIGATEN con
adicion del sonido la F final.
G TAGRURT | TIJIRORT -cambia G en J (EH),
cp. TIGUERORTE (LP).
G |AZEGUAG |AZUQUAHE |-cambia similar al de AGU y TIGATEN
G |AZEGUAG |ASUAGE -ver AZWAG; cp. AWERN
G |AGGAD AXA -cambia G en X; cp. el cambio de G en H.
G AGGAD | AJACHE -cambia G en J
G TAGANT |TACANDE -T/D > CH en morfologia).
Ver cambio frecuente de G en K.
T TI-n-IRIFI | CHENERFE -véase el frecuente cambio de 7 en
CH en cuanto sonido inicial o final.
T TAGLUT |TAGULUCHE | -otra forma del cambio de 7 en CH,
pero en posicion final.
D ANZID ANSITE -cambia D en T o vice versa (ver Tacande).
D YERDEN | IRICHEN -Cambia D en CH. cp. Cambio T en CH.
D UDI UCHE -1d.
K | AKURMIS |ACHORMASE | -cp. K/S en tas.

II — d : Cuestiones de morfologia y sintaxis (andlisis)

En los ejemplos que siguen procuramos mostrar que la corrupcion
morfoldgica y sintactica, o mirfosintactica a la vez, suele ser el resultado ora
del el desconocimiento normal del sistema gramatical de la lengua aborigen,
de la espanolizacion morfologica directa de la voz, ora de ambas cosas a la
vez. Notamos asimismo como varios de estos casos son al propio tiempo
morfofonéticos:
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d—1: Géneroy numero

En cuanto rasgos propios de la lengua canaria antigua, resulta obvio que
el géneo y numero de las voces aborigenes canarias, que fuesen apelativas,
toponimicas o antroponimicas, no nos es tranmitido como tal por los
cronistas. Habida cuenta, una vez mas, del filtro lingiiistico de la que es objeto
la documentacion y también la transmision de las voces, el género y niumero
de estas ‘extranias’ voces canarias son frecuentemente sujetos a la criba
morfoldgica de los idiomas, cuando no es al propio capricho de los cronistas.
De esta manera, por ejemplo, varios sustantivos masculinos de la lengua
aborigen canaria seran percibidos como femeninos, al tiempo que otros
singulares seran analizados como plurales y viceversa. Como es de esperar, tal
situacion no viene sino a dificultar atin mds la tarea del investigador a la hora de
descifrar estas voces, acrecentdndose de ese modo las divergencias entre las
voces aborigenes canarias y sus supuestos paralelos continentales. Estas
mismas ideas son las que procuramos ilustrar con los siguientes ejemplos.

d—1-a: El género

Es interesante de sefialar a este respecto la observacién general de
Fray Abreu Galindo a propdsito de la morfologia de las voces de los
aborigenes canarios cuando dice que:

‘... en su lenguaje comienzan muchos nombres de cosas con t, los cuales
pronunciaban con la media lengua. (Gal. I, 34).

Este dato, que participa desde luego en la morfologia de las voces
aborigenes, y mas concretamente en la formacion del género femenino de las
mismas, ha sido aprovechado como tal por algunos canaridélogos tempranos, y
sucede esto mientras se sabe que la marca del femenino en amasigh es
generalmente bimembre: #-...-#. Pero se sabe que el corpus de voces canarias
disponibles, muchas veces corrompido, tiende a respaldar aquella opinion
discutible como se puede comprender en el siguiente ejemplo:

TAGOROR: En taSeclhit, la consabida marca del femenino en el
paralelo tagrurt es T-...-T; pero se nota que en la forma documentada el
segundo miembro del morfema (...-T) es omitido, contrariamente a lo que
pasa en la variante tiguirorte. Creemos que la omision de la — final en esta
voz en concreto no es una excepcion, pues se dan otros muchos casos que
sufren la misma corrupcidon (como chamato, tigo, etc., por taméfiut, tagut,
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...en amasighg) para responder a la norma morfofonética espafiola que
rehuye generalmente las formas que terminan en consonante. Por otra parte,
notamos igualmente que en el espafiol actual, y particularmente entre los
canariologos, la voz aborigen tagoror se considera como masculina,
diciéndose el tagoror, sin duda tras haber adoptado automaticamente el
género de su equivalente semantico ‘establo’.

TIGUERORTE: El morfema bimembre del femenino en taSelhit (7-....-7)
de tagrurt se halla espafiolizado mediante la adicion de la -e final (7-....-TE).
Esta adaptacion-corrupcion formal alcanza la mayor parte de las voces
aborigenes de esta indole (ej.: Tamarsitt> Tamaraseite), se pueden citar también
a este tenor aquellas cuyo auténtico paralelo formal y semantico en amasigh
aun no hemos determinado, como Tabajoste, Taburiente, Tamaduste, €tc..

GORO: La voz paralela en taSelhit es masculina llevando la marca de
género (a-...): agrur. La omision de esta marca en esta transcripcion
desvirtua la forma original, perturbando el acceso a la misma, cuando otras
variantes documentadas conservan dicha marca distintiva del género, como
son: Arure, Tiguerorte, etc..

d—1-b:El numero

ALMOGARENES = almoggarén

Sustantivo masculino singular en taSelhit (a/moggar) + morfema plural
amasigh (-en): almoggaren, variante, ilmoggaren O inmoggaren; singular:
almoggar o anmoggar. La espafiolizacion consiste en la adopcion de la forma
morfémica (-es) del plural espaiiol en presencia de un sustantivo acabado en
consonante: almogaren + es = Almogarenes.

TAMOZE = tomzen

Sustantivo femenino plural en taSelhit (t-...-n), singular fomzét (poco
frecuente). £n la forma documentada, famoze (variante tamosen) es omitido
el morfema del plural femenino en taSelhit, en este caso (..-n). Una
operacion similar registramos en la forma Chijate que remite para nosotros a
tigatten (cabras) en taSelhit. Esta tltima forma es plural (...-n) y femenina
(¢...). La forma singular es tagaff, por lo que pensamos que se ha omitido
igualmente la marca final del plural amasigh (...-n).
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TIGOTAN = tagut

La forma conocida en taSelhit es ragut, donde la marca del femenino
singular es, como resulta obvio, (7-.....-T). Desde la perspectiva de tas¢lhit,
la voz canaria tigotan suena como forma rara de plural al menos en femenino
(...-n); pues tagut que, como vemos mas abajo, significa ora ‘niebla’ ora ‘nube’,y
por extension, ‘cielo’, no tiene plural efectivo en Sus y Dra. Notese a propdsito
que la voz comunmente usada en taSelhit para significar ‘cielo’ es igénna (pl.
igénwan).

Para tratar el caso especifico de los canaridlogos de nacionalidad
espafola, Alvarez Rixo remite al oficial francés Bory de Saint Vincent
(Essai sur les lles Fortunées de [’antique Atlantide, ou Précis de [’histoire
générale de [’Archipel des Canaries) quien sintetiza esta forma de
‘interferencia lingiiistica’ al afirmar que:

‘Como los esparioles escribieron (la lengua canaria indigena) conforme a
lo que les sonaba y a su nacional ortografia, pudiera no tener Q, sino C o
K, no tener X, que suple la gs, o cs, ni J, que parece esparfiol, etc.., y que
los guanches pudieran usar con G, con la cual muchas de sus voces
empiezan’. (Lenguaje..., 23).

Omitiendo incluso algunas corrupciones no siempre justificables a
partir de la idiosincrasia de la lengua utilizada por los canariologos, la idea asi
expresada por Bory de Saint Vincent respecto al caso concreto de los
investigadores espafoles nos lleva decir que ni la pronunciacion, ni la
ortografia espafiolas han podido registrarnos fielmente la totalidad del legado
lingiiistico aborigen. De ahi mismo la necesidad de proceder continuamente a
una sutil operacion de ‘depuracion’ de dicho legado con el objeto de vislumbrar
los potenciales originales, o acercarse siquiera a los mismos.

Il — e : Caso de los numerales

Confimamos la suposicion de Wolfel acerca de la acumulacion y
repeticion de los errores no sélo a proposito de los numerales transmitidos
por el italiano Nicolosso da Recco, sino también por otros investigadores,
aunque en grado distinto cuando afirma:

‘Hemos tenido en cuenta... que, en el transcurso de dos o tres

transmisiones, se hayan podido acumular errores tanto de lectura como de
grafia.’. (Mon. 2, 724).

Queremos emitir a este respecto cinco observaciones principales:

Obs. I: Las huellas del idioma nacional italiano de Nicolosso da Recco
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son muy notables en los numerales de Gran canaria, siendo lo mas evidente de
los mismos la terminacion tipicamente italiana -etti, -atti, -otti y -a del sustantivo
en general, adoptada en la transcripcion del nombre del nimero amasigh. ej.:
acodetti (kkoz cuatro), simusetti (semmus, cinco), satti (sa, siete), mérava
(meraw, diez), etc.. (Mon. II, 724 y sigs).

Un aspecto similar de nacionalismo lingiiistico, por cierto de menor
importancia, encontramos en la lista de Marin y Cubas y en la de Berthelot
relativa a una lista que seria de Tenerife (?), donde la reproduccion de been (por
yvan, uno) refleja la pronunciacion y la ortografia inglesa. El nombre
correspondiente al niimero ‘cinco’, en la lista de Bertehelot esta escrito a la
francesa: sumous (semmus en taSelhit).

Notemos también, a proposito, la frecuencia de los arabismos entre los
numerales aportados por algunos de los canaridlogos. Tanto en la lista de
Recco, que nos parece una referencia a este respecto, como en las de Sosa,
Chil, Marin y Cubas, Berthelot, son llamativos estos arabismos. Tal es el
caso concreto de las formas arba (arba3a en arabe: ‘cuatro’) y canza o
cansa (hamsa en arabe: ‘cinco’), curiosamente admitidas a veces junto con
sus equivalentes aborigenes acodetti y sumous respectivamente.

Obs. 2: Teniendo en cuenta, como lo mencionamos en otro lugar, que
el numeral en amasigh lleva el género del sustantivo al que se refiere,
notamos que la aludida lista del canaridlogo italiano parece haber adoptado
exclusivamente los numerales femeninos antes de italianizarlos. Asi
notamos que, pudiendo elegir el masculino del numeral kkoz sémmus, sa,
méraw, etc.. (cuatro, cinco, siete, diez, etc.) respectivamente, -forma que,
segln creemos, resistiria a la conciliacion con la consabida pronunciacion
italiana-, Recco opta por el femenino del nombre kkost, sémmust, sat,
exceptuandose en este caso méraw cuyo femenino es mérawt. Una operacion
casi inversa notamos en la lista del ‘Pseudo-Sosa’ donde predomina maés
bien el género masculino del numeral: sijn (sin, dos), sumus (semmus, cinco),
marago (mraw, diez), etc..

Obs. 3: Desde el punto de vista propiamente semantico, registramos
una notable confusion entre los significados respectivos de los nimeros, no
solo entre dos o mas listas propuestas, sino también entre los elementos de
una misma lista de éstas. Podemos adelantar a propdsito que la adopcion de
los arabismos numerales interviene en gran parte directa en dicha confusion,
debido esencialmente a su calidad de equivalentes seméanticos de sus
homologos aborigenes. La lista del Pseudo-Sosa asocia el arabismo cansa a
‘cinco’, y sumus a ‘seis’, cuando cansa (en arabe) es el equivalente de sémmus
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en amasigh. Una operacion similar vemos en la lista de Chil, de Marin y
Cubas. A este respecto mismo cita Wolfel dos listas de Berthelot,
registrandose la misma observacion anterior en la primera, mientras que en la
segunda, sin duda revisada a su manera por su autor francés, falta totalmente
el numeral correspondiente a ‘seis’. (Mon. I, 735). Es igualmente muy
pertinente la observacion infrapaginal aportada por la edicion espafiola del
Monumenta al observar que:

‘Teniendo en cuenta que sumus ‘cinco’ habia asumido el valor de ‘seis’,
se habia omitido necesariamente en el compuesto ‘sumus (d) acot, nueve
(5+4)°, con lo que acot habia quedado como la palabra que designa al
nueve’. (Mon. 11, 742, nota 246).

En la misma lista se instaura una confusion suplementaria, por
ejemplo, entre los numerales ‘siete’ y ‘ocho’ dados, en fin de cuentas, como
si fuesen equivalentes en amasigh : ‘7, sat; 8, set ’, a sabiendas de que en
taSelhit ‘siete’ es sa /sat, y ‘ocho’ tam / tamt, segin se trate del masculino o
del femenino.

Obs. 4: Es evidente que la manera de contar amasigh en general, y la
aborigen canaria de modo especial, ofrecen unas caracteristicas comunes y
muy especificas maximamente cuando se examinan desde la perspectiva de
las lenguas latinas. Sabido es a este respecto que desde el punto de vista
sintactico en vez de ‘catorce’, por ejemplo, se ha de decir el equivalente
as¢lhi de ‘cuatro y diez’; o sea kuzd-méraw, operacion valedera para el
resto de los nlimeros en general. Este uso era, desde luego, vigente entre los
aborigenes canarios. Aplicandolo a la relacién del Psudo-Sosa, damos con
ejemplos como benir marago del nombre de las unidades benir, ‘uno’, y
marago, ‘diez’; o sea literalmente ‘uno y diez’.

Obs. 5: Otro uso en el modo de contar amasigh vigente entre los
aborigenes canarios en general es el que estudia Wolfel en su Monumenta
bajo el capitulo que dedica a esta materia en particular (Mon. II, 740) cuya
aplicacion al taS€lhit vamos a examinar a continuacion con el objeto de
alimentar el estudio de esta temadtica. Efectivamente, hoy dia las distintas
sazones que se cuentan por ‘decenas’ se suelen expresar en taSelhit segtn el
modelo tamrawt izwarén, que quiere decir ‘la primera decena’, por oposicion a
tamrawt igguiran, 0 sea ‘la ultima decena’ refiriéndose al mes lunar del ayuno,
Ramadan, por ejemplo. Es de notar desde el punto de vista morfologico que
cuando se quiere expresar la decena el numeral toma exclusivamente el
género femenino, tamerawt como lo muestran las aludidas marcas (T-a-....... -1).
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En cuanto a la expresion de la multiplicacion de la decena, vemos que
Dominik Wolfel cita el ejemplo de tamét témérawin, o sea literalmente ‘S veces
10’ (Mon. I, 740), forma actualmente sustituida en taSelhit por el arabismo
témanin, es decir ‘ochenta’. Ahora bien, el investigador austriaco parece
equivocado a este mismo tenor al confundir el paradigma del citado caso de
tamét témeérawin, equivalente a ‘ochenta’, con ‘kuz d-méraw’, o sea ‘catorce’, al
afirmar que:

‘el Zenaga une el femenino del nombre de la unidad al singular de merg
(meraw en taSelhit). okkuset merg ‘40°, somuset merg ‘50°; o bien dice akoz id
mereg ‘40’, ittem id mereg ‘80, etc..’ (Mon. II, 740).

Creemos que la confusion de Wolfel se evidencia al constatar desde la
perspectiva del tas¢lhit que estos ultimos nombres de numero no corresponden
como opina a las ‘decenas’ propiamente dichas (cuarentena, cincuentena,
ochentena), sino a expresiones comunes de numeros cardinales otros que
aquellos que les hace corresponder. De hecho, y como hemos visto, ‘catorce’,
‘quince’ y ‘ochenta’ se dicen respectivamente en tas€lhit kuz d-méraw, sémmus
d-méraw, kust id-3asrint. (véanse detalles supra).

También bajo el subtitulo de ‘La supuesta numeracion quinaria de los
primeros beréberes’ (Mon. 2, 742), subraya Wolfel dos rasgos no menos
interesantes aunque no conciernen sino muy indirectamente el uso en las
Islas Canarias. Dice Wolfel:

‘Bassey: ‘También se emplea en el Mzab, en Dj. Y en el Wed Rig la
palabra afus (mano) para cinco, afus d’igen (seis), lo que indica que la
numeracion era quinaria al principio’. (Mon. I, 741-742)

Se trata indudablemente de usos que calificariamos de primitivos en el
modo de contar amasigh, y cuyas huellas siguen perviviendo también en Sus
y Dra. Citamos dos casos concretos de los mismos:

a- Hoy por hoy sigue usandose en las zonas taSélhitohablantes del
Marruecos una numeracion gquinaria cuyo funcionamiento radica en el uso
de la voz afus (la mano) para expresar el nimero ‘cinco’, por alusion a los
cinco dedos de la mano, junto con la existencia en el Iéxico local de la forma
semmus que equivale a este numeral. Pero es de reconocer que actualmente
la forma afus ha venido a especializarse en tas¢lhit al significar, sin mucha
precision, el nimero de las filiaciones o agrupaciones de una misma familia.
Asi se dird por ejemplo Kmd ifassen a-téga tawya n-id Kaya; o sea ‘la familia
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Kaya se consta de tres filiaciones’ (Mon. II, 741-742).

b- Otra forma de contar semanticamente muy afin y también
susceptible de alimentar el examen de esta area de la cultura de las Islas
Canarias preeuropeas es el que consiste en acudir a la forma ayyur (‘luna’, y
por extension ‘mes lunar’) para expresar una cantidad equivalente a
‘treinta’. Por eso se dird que ‘krad yern a-illan dar-wazzan’ (‘el bebé tiene
tres meses de edad’). Esta forma de contar se da igualmente en estructuras
de tipo ayyur n-wagan, literalmente ‘un mes de noches’. Pero constatamos
una vez mas que la aplicacion de este recurso lingiiistico se halla reducido
hoy dia en tas¢lhit a un valor casi etimoldgico; es decir que es equivalente
de ‘30 dias’, sin consideracion de la correspondencia del periodo en
cuestion al inicio y final del mes. Al contrario, cuando se quiere expresar
propiamente el nimero cardinal ‘30’ con valor otro que el de ‘treinta dias’,
se acude generalmente al giro mixto (arabe / amasigh) 3asrint d-mérawt
compuesto del numeral arabe 3asrint (veinte) y del tasélhit meérawt (diez),
yendo ambas voces unidas mediante la conjuncion ‘-d’ con valor de la
conjuncion ‘y’ espanola.

(En qué medida esta numeracion muy primitiva del amasigh puede
ayudar en el examen y andlisis de los numerales heredados de la sociedad
aborigen canaria?

Una comparacion morfologica del corpus de los numerales aborigenes
canarios que nos facilita el Padre de Sosa (/ib.3, cap y folio ult. ) a propdsito del
cual dice el P. Espinosa ser ‘igual en Tenerife y en Africa’ (Esp., libro I°
cap.4°, cit. en Rixo, Lenguaje..., 44) por un lado,

‘Uno = Ben, Dos = Sijn o Lini, Tres= Amiet o Amiat, Cuatro = Arba,
Cinco = Sumus, Seis = Sa o Sat, Ocho = Set, Nueve = Acot, Diez =
Marago, Once = Benir Marago, (Mon. 11, 733),

con el de Nicolosso da Recco tal como lo reproduce Wolfel por otro:

‘Uno = Nait, dos = Smetti, tres =Amoletti, cuatro = Acodetti, cinco =
Simusetti, seis = Sesetti, siete = Satti, ocho = Tamatti, nueve =
Aldamorana, diez = Marava, once = Nait Marava,... .

(Mon. 11, 724),

nos pemite formular la siguiente advertencia, entre otras, acerca del género de
este elemento en el legado lingiiistico canario aborigen: en primer lugar, y
haciendo caso omiso de su terminacion “..#i° italianizante ya aludida en la
parte tedrica, creemos que vistos aparte, los numerales de Nicolosso da Recco
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comportan en su mayor parte la marca morfémica del femenino especifica de
los mismos en lengua canaria aborigen, es decir en amasigh (véase supra, a
saber “.....t-(-ti)’; exceptuandose so6lo dos casos: ‘diez =Marava™®’y ‘cuatro =
Aldamorana™ (?)’. De modo que una rapida comparacion de éstos con sus
equivalentes (femeninos) en tasélhit nos da el siguiente cuadro:

Numeral femenino en taS. | Numeral femenino de N. Recco
YAT NAIT
SENAT SMETTI
KERATT AMELOTTI
KKUST ACODETTI
SEMMUST SIMUSETTI
SDIST SESETTI
SAT SATTI
TAMET TAMATTI
TEZAT ALDAMORANA
MERAWT MARAVA
YAN-d-MERAWT NAIT-MARAVA

Ahora bien, una aproximacion similar al corpus de Sosa nos revela, al
contrario, cierta mezcla entre numerales de género masculino y femenino,
caracterizdndose estos casos en general por cierta fidelidad a la supuesta
pronunciacion original, como lo ilustramos a continuacion:

Numerales de taselhit Numerales aborigenes (Sosa)
Masculino Femenino Masculino Femenino

1- YAN YAT BEN ?

2- SYN SNAT SIJN ?

3- KRAD KERATT AMIET

4- KKUZ KKOST Arba (?)

5-SEMMUS | SEMMUST- Cansa (?)
SUMUS ?

7- SA SAT SA SAT

De modo que, considerando que el objeto de ambos textos es uno solo,
a saber la documentacion del modo de numerar de los canarios aborigenes,
nos preguntamos por un lado ;a qué se debe tanta discrepancia morfologica
entre el corpus de Nicolosso da Recco y ¢l de Sosa? y por otro ;qué es lo
que motiva la vacilacién entre el género masculino y el femenino en el
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segundo texto? Una respuesta sin duda facil aunque nada desestimable a estas
dos preguntas a la vez puede resumirse indudablemente en las condiciones y en
el contexto concretos en los que ha tenido lugar dicha documentacion.

Un numeral en particular llama nuestra atencion en el corpus
presentado por Sosa, a saber amiet, que, si bien no se da como tal entre los
numerales actuales de tas¢lhit, parece pervivir en una frase hecha hoy dia
bastante corriente en Sus; pues para querer decir, por ejemplo, que Fulano ‘no
trae nada (de lo prometido)’, decimos ‘Flan ur-d yiui amya’. Suponemos que
la forma tas¢lhit amya, equivalente en el habla diaria actual a ‘nada’ o ‘cero’,
hubiera sufrido una evolucidon semantica, al pasar del valor ‘tres’, krad/kratt
en tasSelhit (amiet = ‘tres’ en L.C.), al de ‘cero’. De considerar esta lectura
como correcta, y haciendo caso omiso de los arabismos numerales registrados
en el corpus anterior, podemos suponer que habria que buscar en la misma
lengua amasighg respuestas a cuestiones relativas a otros numerales canarios
aborigenes hoy dia enigmadticos para el investigador.

Ademas, el tas€lhit actual conserva una forma numeral que seria
paralela a amiat / amya en cuanto al doble uso semantico, y que, por tanto,
viene a respaldar nuestra tesis. Nos referimos al numeral femenino yat,
‘una’, que se usa ora en sentido propio como en ‘Flan dars yat-téfunast’,
(Ali tiene una vaca), ora en sentido figurado donde el mismo numeral viene
a equivaler a cero, ‘Flan ur-d yiwi yat’, (Fulano no trae nada -de lo
prometido.). Por esta misma razon las dos voces numerales amya (amiat en
L.C.) y yat (ben en L. C.) se dan hoy dia como sinénimas en taSelhit cuando
yat es usada en sentido figurado, equivaliendo ambas, como queda dicho, a
cero o nada.

Por otra parte, suponemos que los numerales de género femenino de
N. Recco hubieran sido registrados a partir de un contexto homogéneo en el
que dichas voces remitirian a antecedentes precisamente femeninos (caso de
un pastor que cuenta el ganado: ‘Yat taggatt snat, keératt kkost, semmust,
etc.’). Por ello llevan la marca del género de dichos antecedentes, ¢l mismo
secundado por la terminacion italiana debida a la lengua del autor. Del
mismo modo, suponemos que el caracter morfologicamente heterogéneo de
los numerales de Sosa se justificaria por haber sido probablemente
registrado en mas de una etapa y contexto.

II — f : Otras cuestiones morfosintdcticas

Si bien son contados los casos que nos permiten hablar propiamente de
cuestiones sintacticas en el legado canario aborigen por tratarse
generalmente de vocablos sueltos (toponimos, antropéonimos y apelativos),
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disponemos de unos ejemplos, por cierto escasos, en los que los
documentadores intentaron grabar frases o trozos de frases de la
desaparecida lengua canaria. Creemos, no obstante, que a la luz de los datos
morfosintacticos de tasélhit en particular, y de amasigh en general, algunas
segmentaciones de frases y voces propuestas exigirian algin que otro
reajuste susceptible de acercarnos al supuesto original.

Una idea suficientemente clara acerca del mencionado reajuste de la
voz tal como ha sido documentada nos es dictada y facilitada por la forma
que vienen a tomar ciertos topoénimos del Sur de Marruecos en los archivos
espafioles del siglo XVI. En éstos vemos que los nombres de lugar como
Temanarte, Tagamarte, Aguni-n-Taguite, etc.. -citados en el ‘Acta notorial
de los jeques y capitanes del Africa Occidental (Reino de la Bu-Tata) a los
Reyes catolicos’ con fecha de 1499-, no son en realidad sino las formas
espanolizadas de los toponimos de amasigh de Sus: ‘Tamanart’, ‘Tagmadart’,
‘Aguni-n-taguiit’. Este proceso de domesticacion de la voz amasigh en el
espanol es un fuerte indicio susceptible de guiar al investigador a la hora de
querer localizar el original continental de la forma canaria aborigen; pues
vemos que un proceso similar rige generalmente la mayor parte de las voces
aborigenes, que fuesen toponimos, antroponimos o apelativos, como vamos a
ver mas abajo.

Acerquémonos a proposito a las variantes de un mismo sintagma
nominal aborigen como el de ‘Tamogante’, voz a la que Dominik Wolfel
asigna el valor de ‘casa de Dios’, y que aparece bajo distintas formas segin
las fuentes:

a- | Tamogante en acoran (Torr.)
b- | Tamoganteen (Gal)
c- | Tamoganten acoran (Gal.)
d- | Tamoganteenn (Glas)

En primer lugar, partiendo de la criba morfoldgica de tasélhit a través
de la cual podemos percibir las cuatro formas considerados a priori como
originales aborigenes a todos los niveles lingiiisticos, detectamos de
inmediato en la voz sustantiva tamogante (b) la marca bimembre del
femenino ‘T-a-....-t..". Y pese a que no llegamos a identificar un paralelo
siquiera formal o semanticamente cercano de este sustantivo en tasélhit —si
bien tigemmi propuesto por Wolfel es semanticamente afin, no nos parece
suficientemente argumentado—, el final -en que lleva la voz puede analizarse
mofosintacticamente del modo siguiente:
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a- Tamogante: (t-...-t) + -e (-¢ de espanolizacion). El sustantivo va seguido
de la preposicion -n- (equivalente de la preposicion ‘de’ espafiola) transcrita
‘en’, + acoran (Dios). De modo que la estructura sintactica original vendria a
ser: {sustantivo + de + sustantivo}, usual tanto en amasigh; viniendo asi a
corresponder a las definiciones: ‘casa de Dios’ y ‘tempio di Dio’ de Abreu
Galindo y de Torriani respectivamente.

b- Tamoganteen: (T-......-t) + -e + -en (-e de espafiolizacion unida a ‘en’,
transcripcion de la preposicion de pertenencia en tas. -n-°, sindbnima de ‘de’ en
espafol). Desde esta perspectiva propia de taSélhit, el sintagma nos parece
incompleto por la ausencia de complemento del nombre; pues vendria a
significar simplemente: ‘casa de... ;jx?’:

c- Tamoganten acoran: ld.

d- Tamoganteen: Igual identificacion de la marca del femenino (7-...-2);
pero registramos al propio tiempo un comportamiento distinto en las demas
marcas. Pues asistimos a la union de la -e final (de espafiolizacion del
sustantivo) con la e- inicial de la transcripcion (en) de la supuesta
preposicion aborigen -n-, siendo éstas asimiladas conjuntamente por Glas
como es uso fonéticamente en inglés ‘-ee- ‘. Por ello nos inclinamos a creer
que la variante ‘tamogantin’, propuesta por otros canaridlogos podria ser
una consecuencia de esta transcripcion del inglés.

Por otra parte, la derivacioén de la que son objeto las voces aborigenes
adoptadas en el espafiol de Canarias (sustantivos y algunos verbos) es otro
fenémeno lingiiistico que, si bien enriquece la lengua con nuevas e inéditas
palabras, tiende a velar el origen islefio de la matriz, a la vez que —como
hemos dicho— permite su conservacion a modo de archivo hasta la
actualidad. Proponemos limitarnos a este respecto y a modo de ilustracion a
dos ejemplos: Tazartico y engorar.

-TAZARTICO

El sustantivo afin automaticamente evocado por fazartico y usado
hasta la actualidad en taSelhit es fazart, el cual significa ‘higuera’ y, por
extension, ‘higos verdes’. Si bien José Agustin Alvarez Rixo cita la variante
tazarte en cuanto apelativo (‘Voz indigena. Especie de pescado que se trae
de la costa de Africa, y rara vez se ve en la nuestra.”), y también en cuanto
antroponimo por Wolfel (Tazarte:*Un muchacho hijo del guadartheme de
Telde, a quien los Esparioles llamaron Tazartico.” Mon. I, 813), se nos
ofrece igualmente como topoénimo documentado por el mismo investigador
austriaco (“Tazarte y Tazartico son dos localidades de Gran Canaria
situadas una junto a la otra”. (1d.)).
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Ahora bien, partiendo del sistema morfologico de tas¢lhit, detectamos
de inmediato en la variante Tazartico un cruce de morfolégico de dos
idiomas: por un lado, el morfema bimembre de taSelhit 7-.....-t (T-azar-t)
propio del género femenino, y por otro el morfema diminutivo espafiol -ico,
el cual se pospone a la voz aborigen como si se tratara de cualquier voz
propiamente espaiola:

T-azar-t- + -ico. Es de notar a proposito —y como explicamos en otro
parrafo- que la forma femenina simple, #-azar-t, de por si en taSelhit puede
connotar disminucion; y cuando el hablante quiere expresar aumento acude
simplemente al género masculino del mismo sustantivo, a saber azar. En
cuanto al desfase semantico que se da entre la lengua canaria aborigen y el
tas€lhit, nos proponemos estudiarlo en su lugar. (véase infra cap.
Comestibles, bajo Tazart).

-ENGORAR

La voz que puede evocar verbo ‘engorar’ en el dialecto tasélhit es agrur
y variantes formales, el cual viene a significar ‘pasillo de casa o pasillo publico
cubierto’. A este respecto Alvarez Rixo cita la voz sustantiva goro (‘caverna
pequeria o cerco de piedras secas como para encerrar dos o tres animales.’), al
tiempo que el mismo dice a propdsito de engorar que es “voz indigena
castellanizada. Encerrar o meter cualquiera cosa en un goro’. Asi notamos,
una vez mas, como la lengua espanola, que debia instaurarse en el Archipiélago
precisamente sustituyéndose a la lengua aborigen, sirve de ‘recipiente’ que
registra los restos de ésta, salvandolos a su modo del olvido. Ahora bien, hay
que reconocer que la deteccion de tagrurt tal como se da en el Sur de
Marruecos en cuanto paralelo de engorar no es tarea facil si no se echa mano
de los elementos de informacion de distinta indole que nos facilita el amasigh
en general y taSelhit de modo especial. Contribuye ampliamente en esta
dificultad la distancia morfo-fonética motivada por la espanolizacion de cada
una de las voces.

Il — g : EL CASO DE LA EXPRESION “;GAMA!’

Entre las expresiones y voces que calificariamos de ‘meteoritas’ por no
ofrecer expresamente el material lingiiistico aborigen conservado un cuadro
susceptible de enmarcarlo, citamos la expresion bimembre ‘jgama!, jgama!’
tal como aparece en esta presentacion de Galindo:

-‘Se daban (los luchadores aborigenes) mil palos y navajas, con gran
destreza, hasta que el capitan de los gayres los daba por buenos diciendo
-‘Gama, gama’; que quiere decir: -Basta, basta, o —No mas, no mds’.
(Gal. 1, 151).
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Creemos que el comentario que aporta Dominik Wolfel a este respecto
necesita un pequefio reajuste; pues si bien éste tiene razdén en seguir a
Abercromby quien ve que en kabilio ‘igum’ quiere decir ‘it is enough’, se
equivocan ambos en lo que vienen llamando ‘ofras pruebas’ del paralelismo
entre la voz canaria y sus homdlogas en el continente. De hecho pensamos que los
dos investigadores confunden dos voces del amasigh fonéticamente afines y de
significado muy dispar; a saber que en el tas¢lhit, por ejemplo, igum, de variante
igam, significa efectivamente ‘;basta!’(‘gama gama ... allaqual voce il vincitore
cessava di cobattere, et ambo insieme faceansi amici’. Torr. Descripcion...,
XXXV).; mientras que ‘iggummi’ o ‘iggammi’ quiere decir ‘es incapaz, o no
puede hacer algo’. Asi se dira corrientemente igum-iyi gunsekkad (‘me basta
esta cantidad’), e iggummi a-yenker (‘Fulano es incapaz de levantarse’). En el
texto de Galindo, pues, la mencionada expresion corresponde a la intervencion
del capitan de los gayres declarando el final de la lucha aborigen. De modo que
vemos como partiendo de un valor seméntico documentado por Galindo,
Abercromby y Wolfel hacen una derivacion semantica corrumpida, originada
por una semejanza formal de dos voces del amasigh.

II—a-7: Léxico

Para acercarnos a un caso extremo de la corrupcion del Iéxico de la
lengua canaria aborigen, proponemos un ejemplo muy concreto como es ¢l
que nos facilita Leonardo Torriani cuando intenta explicar en su
Descripcion e historia de las Islas Canarias una supuesta endecha canaria
acudiendo a los sinénimos de cada lexia de la misma en italiano:

Endecha canaria: ‘Adica maraga, aititu aguahae
Maica guere; demacihani
Neiga haruvici alemalai’.

Torriani explica :

‘Aica vuol dire siate, marga ben venturo, aititu ammazzarono,
aguahae nostra madre. Maica questa gente, guere forastiera,
demasihani ma gia che stiamo insieme, neiga fratello,
haruvici me voglio maritare, alemalai poiche siamo persi’.
(p. 160, version bilingue italo-lusa).

Con este ejemplo queremos llamar la atencion sobre unos casos léxicos
que, al ser documentados por un cronista extranjero —de nacionalidad italiana en
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este caso concreto—, siendo por tando percibidos desde la optica de su idioma
nacional al igual que los antes mencionados numerales, nos resultan hoy dia
irreconocibles o dificiles de identificar desde la perpectiva del amasigh; es decir
a partir de la supuesta lengua madre del aborigen idioma canario. El
hermetismo de estas voces es a menudo tal que no podemos pronunciarnos
acerca de su filiacion amasigh en general —ni taS¢lhit en nuestro caso—, incluso
valiéndonos de una expresion de tipo “vuol dire’ (quiere decir) en el caso del
italiano Leonardo Torriani. ;No cabe sospechar en este texto documentado por
Torriani, por ejemplo, tanta corrupcion a nivel semantico como a nivel
morfofonético?
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Conclusion

En suma, pensamos que el conjunto de los datos precedentes constituye
unos utiles susceptibles de hacer mucho maés transparente lo arriesgado que es
este ejercicio de comparacion entre el taSelhit y la lengua canaria prehispanica.
Permiten también al lector un acceso relativamente facil a la debida percepcion
de muchos detalles —expuestos o sin exponer— de las afinidades entre la lengua
y la cultura del Sur de Marruecos y las de las Canarias prehispanicas a pesar del
hermetismo que alcanza la mayor parte de las voces aborigenes canarias debido
a la mencionada corrupcion. Nuestra pretension es, por tanto, desbrozar el
camino mediante aquellos pormenores lingiiisticos y/o culturales, a pesar de
parecer éstos a primera vista superfluos, con miras al objetivo general de la
investigacion en su globalidad.
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O - PRESENTACION GENERAL

En los datos que avanzamos a continuacion, proponemos los resultados
de una investigacion acerca de las afinidades, analogias o paralelismos entre
los datos culturales y lingiiisticos del Sur de Marruecos y los del Archipiélago
Canario prehispanico; pues de esa manera creemos continuar a nuestro modo
la labor iniciada por otros investigadores en estas areas, sin pretender de
ningin modo dar por agotado el problema. Reiteramos que un estudio
mucho mas profundizado en estos temas requiere como condicidon necesaria y
urgente un trabajo pluridisciplinar de investigadores canarios y marroquies,
llevando a cabo, no sélo investigaciones de laboratorio, sino también y sobre
todo investigaciones de campo tanto en las Islas como en el Sur de
Marruecos. Dicha labor de gran envergadura en el 4rea de la investigacion
cientifica se encaminaria a establecer un banco de datos historicos,
socioldgicos, etnoldgicos, antropoldgicos, ecoldgicos, etc., los cuales han de
hacer mas transparentes las cuestiones de este rico y todavia virgen material
que, desgraciadamente, se extingue cada dia mdas frente a la galopante
aculturacion y a la presion de mundializacion. Los resultados alcanzados o
por alcanzar son susceptibles de contribuir en la explicacion no sélo de los
datos historicos y culturales de las Canarias aborigenes sino también, aunque
en menor escala, algunos que siguen herméticos en el sur de Marruecos y en
el Norte de Africa en general.

Desde el punto de vista metodologico, proponemos en primer lugar un
corpus bajo forma de fragmentos de textos ‘confeccionados’, montados o
elaborados a base de datos culturales y lingiiisticos del sur de Marruecos. Estos
mismos datos seran seleccionados segun el criterio de afinidad o paralelismo
que ofrecen, que pueden suscitar, o siquiera segin la informacion que el
especialista puede sacar de los mismos respecto a sus homoélogos canarios
aborigenes. Asi los reunimos en un micro-contexto montado de tal forma que
ayuda incluso al lector a seguir y localizar los paralelos en cuestion tanto en el
terreno marroqui como en el del Archipiélago.

Los nombres de los datos que nos proponemos analizar iran
destacados en cursiva tanto en el texto-corpus como en el andlisis
propiamente dicho. Cada apartado del andlisis llevard por titulo la forma
amasigh (variante taSclhit) seguida de la supuesta forma canaria aborigen
invocada por el mismo y/o una alusioén a algin que otro uso cultural, bajo el
modelo ‘ADRAR // ADARA y usos’, o bien ‘TUMMIT // GOFIO, usos’. En cada
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titulo o entrada marcamos con el signo // el paralelismo que defendemos entre
las voces o usos (véanse los demds simbolos en la tabla de abreviaturas). En
cuanto al analisis en si, comenzara con la presentacion morfoldgica de la voz
taS¢lhit (género y nlimero), asi como sus significados denotativo y connotativo,
en su caso, para entablar a continuacién la comparacion con la voz aborigen
canaria. Esta comparacion no se limita a menudo al nivel propiamente
lingiiistico; pues pasamos a menudo a la confrontacion de los mismos usos
culturales concernidos con miras a determinar el denominador comun de los
mismos. Esta misma aproximacion comparativa a doble nivel, cultural y
lingiiistico (toponimia y lengua), es el principal motivo de la repeticion del
analisis de varias entradas, pero siempre desde perspectivas distintas. En fin,
cuando mencionamos las opiniones y pareceres de otros investigadores,
procuramos poner graficamente de relieve la palabra, la expresion o la frase
que nos interesa con prioridad en la cita en cuestion.

Cada vez que nos es posible, ilustramos nuestra argumentacion acerca del
paralelismo de los datos culturales, y a veces también de los lingliisticos, con
fotos sacadas ora del propio terreno —como suele ser el caso para el Sur de
Marruecos—, ora de otras fuentes, las cuales se mencionaran en su memento
como sucede a menudo con el Archipiélago Canario. Este aporte ilustrativo ira
insertado al final de cada uno de los siete capitulos principales que componen
nuestra aproximacion; mientras que la sintaxis del mismo tratard de responder
las mas veces al afain comparativo de los datos insulares y continentales,
consolidando asi el propio contenido del texto. Cada vez que lo vemos
oportuno —sobre todo en el apartado Toponimia—, remitimos también mediante
un paréntesis de tipo (véase actualmente....) a datos actuales de la geografia
insular, datos que juzgamos interesantes para vincular ain mas la época
prehispénica de las Islas con la realidad actual.

Como es de esperar, y dada también la naturaleza de nuestro analisis,
el lector comprenderd la frecuente discontinuidad sub-tematica debida a
nuestra opcidn por una aproximacion por entradas de implicaciones
semantico-culturales tan dispares pero al propio tiempo tan unidas en el
marco global de la comparacion del Sur de Marruecos —como ejemplo en el
Norte de Africa— con Las Islas Canarias prehispanicas.

Por otra parte, nuestras conclusiones oscilan entre francas afirmaciones
e hipotesis o meras preguntas que esperan una respuesta posterior,
encaminandose estas ultimas las mas veces, como queda dicho, a suscitar la
curiosidad cuando no constituyen una implicita y legitima provocacion
cientifica del lector-investigador. Esto quiere decir que nuestro texto invoca a



Las Canarias Prehispdnicas y el Norte de Africa 95

menudo cierta interactividad que ha de conducir al lector —por qué no— a
demostraciones y/o conclusiones opuestas a las nuestras.

Sobra mencionar también a propdsito como el caracter -casi
exclusivamente historico de nuestra aproximacion impone omitir los aspectos
socio-culturales relativos a la modernidad y a la actualidad tanto en
Marruecos como en Canarias; por lo que el estudio viene a ser una franca
invitacion a zambullir en el pretérito. De hecho, se trata mas bien de localizar,
cuando no es de desenterrar las mas veces viejos € incluso comatosos usos
lingiiisticos y culturales del Marruecos pretérito; y eso es con el objeto de
explicar o analizar rasgos homoOnimos, ain mas remotos, y a menudo
desusados y olvidados en el Archipié¢lago Canario. De hecho, las huellas que
buscamos muchas veces apenas son meras reminiscencias en la Memoria de
algunos ancianos de los pueblos reconditos de Marruecos, a la vez que faltan
por completo en los archivos, caso de haber éstos. No obstante, sorprende
agradablemente al investigador continental en estas areas el hecho que,
después de mas de cinco siglos, perviva en la sociedad canaria moderna entre
otros varios usos, uno de los mas distintivos de la cultura material aborigen
canaria, a saber lo que me atrevo a llamar cultura del Gofio, cuando su paralelo
continental, 7ummit y afines, conoce no sélo una notable regresion en los
centros urbanos de Marruecos, sino que implica a veces cierto desprestigio
social, incluso en el campo. Aun mas curioso es el hecho de que la voz
aborigen canaria Gofio aparece de vez en cuando en el habla del Sur de
Marruecos para designar precisamente el mismo comestible canario
actualmente acondicionado en bolsitas de pléstico; sin que nos detengamos,
hasta ahora, a contemplar el producto como el propio gemelo del tummit local.

Inutil es recordar, por tanto, el papel que los museos arqueologicos
estdn llamados a desempefar en ambas orillas del Atlantico, en cuanto medio
para suplir la galopante amnesia —menosprecio, diriamos incluso en ciertos
casos— de los pueblos respecto a su patrimonio histdrico y cultural.

En fin, reiteramos que nuestro principal objetivo no es tanto aportar
soluciones como aspirar a provocar un coloquio objetivo, cientifico y
fructifero entre ambas orillas acerca de estas cuestiones lingiiisticas y
culturales que constituyen el denominador comun entre el Norte de Africa en
general, y el Sur de Marruecos en especial, por un lado, y a las Islas Canarias
prehispanicas en la costa de enfrente, por otro.
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I-LOS APELATIVOS

A: EL CAMPO

A—1: Texto

Adrar-n-dern es el nombre antiguo de la cadena montafosa del Atlas
Mayor y Atlas Menor que, con sus numerosos picos a modo de cuernos,
askawén, se considera como uno de los nucleos principales del dialecto
tas¢lhit. Esta cadena estd poblada de una especie de arboles hoy unica en el
mundo, argdn, cuyo aceite es muy nutritivo y sabroso. Estas montafas de
picos, afa, de poca altitud ofrecen espléndidos paisajes con vertientes,
agémmad, a veces cubiertas de neblina, tagut, en invierno, siendo las mas de
ellas muy propicias para el pasto de las cabras, tagaft También podemos ver
en ciertas partes de las mismas varias cuevas, ifid, que testimonian de una
poblacion troglodita pretérito.

En las cumbres de algunas colinas, fakuyt, se yerguen santuarios,
agiirram, con sus cupulas semiesféricas, blancas y rematadas con bolas de
tamafios diferentes y de color generalmente rojo, azéggiiag y/o verde,
azgzaw. Y a modo de testigos de posibles combates pasados, también se
levantan intermitentemente sobre otras cumbres viejos torreones para vigias,
tigaf, edificados con piedra, az¥ru, y cal o tierra apisonada, dominando asi
las cercanias. Para cruzar las escarpadas montafias donde suelen crecer
distintas plantas medicinales junto con otros arbustos cuyos nombres se
atribuyen a animales domésticos o salvajes como azalim-n-ussén que quiere
decir ‘cebolla del lobo’, se abren dificiles pasos, agiini, en las altas cumbres
que dominan el llano, azagar, por donde siguen las arboledas de argdn
constituyendo una verdadera selva, fagant. Este es a tradicionalmente el
lugar preferido del pastor, améksa, pues ahi es donde da rienda suelta a sus
cabras, tagaff, u ovejas, tattén, a lo largo del dia, siendo cominmente su
comida #irufin y/o la harina de tummit, y su beber el agua, amen, y una larga
flauta de cafia el instrumento de musica que rompe su soledad y la quietud
del campo. Entre los muchos animales salvajes bastante frecuentes en los
arganales y montafias del Sur citamos a modo de ejemplo el jabali, ilf,
también llamado a propdsito bu-tagant, el buitre, igidér, etc. Para proteger las
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huertas esparcidas por el llano de potenciales intrusos, que fuesen animales
o humanos, fijando al propio tiempo los lindes, témi, de las propiedades, los
campesinos tradicionales han utilizado la tunera, aknary, de la cual
consumen igualmente la fruta, taknaryt, que suele madurar hacia mediados
de julio y en agosto.

En los oasis y valles de profundidad y anchura variables corre algin
que riachuelo, asif, antes de ser desviado por los agricultores tradicionales
para regar alguna parcela, tagult, o perderse a lo lejos bajo el ardiente sol del
verano, dejando solo charcos de aguas turbias, iriz. Cuando llega el agua,
amen, hasta los llanos siendo canalizada mediante acequias, tariiga, y otras
canalizaciones menores, asaru, propicia el crecimiento de distintas clases de
arboles, como son los olivos y las higueras, tazart, entre las cuales suele
haber algunas de la clase silvestre, amirsid. En las mismas inmediaciones del
Sahara brotan no pocas fuentes de agua, tiftn-I3in, formando oasis de
extension y nimero de poblacion variables; e incluso hay algunos casos en
los que el curso de estas aguas, al cruzar cierto accidente, da lugar a
pequefias cascadas, apahja, paisaje que maravilla a la persona no prevenida
en un entorno mas bien arido y desértico.



98 Ahmed SABIR

A -2 : Analisis

| ADRAR // ADARA y usos |

ADRAR : Sust. masc. sing., pl. idrarn; fem. tadrart, pl. tidrarin.
Significa ‘montaria’. El habitante de adrar, o sea de la montafia, se dice
abudrar (masc. sing.), ibudrarn (masc. pl.); tabudrart (fem. sing.),
tibudrarin (fem. pl.). En boca del ciudadano actual estas ultimas voces
suponen a veces una connotacion mas bien despreciativa, aunque se supone
histéricamente que, con motivo de la invasion romana (siglo III), la mayor
parte de los Imasighen de Marruecos dejaron los llanos donde vivian
inicialmente para refugiarse en las montafias donde siguen sus principales
focos hasta la actualidad. (cp. Ch. A. Julien, Histoire de |’Afrique du Nord.
Tunisie, Algerie, Maroc. T. I, 1975).

Hay que reconocer a propdsito que la conservacion y el uso de los tres
dialectos amasigh en Marruecos hasta nuestros dias se debe en gran parte a la
formacion de los tres nucleos en las montafias del Rif, al norte, del Medio
Atlas, en el centro y del Alto Atlas y Atlas Menor en el sur respectivamente.
En unos cuantos lugares apartados, y principalmente en las cumbres de las
montafias del sur, por ejemplo, es donde hemos de buscar el auténtico dialecto
y la auténtica cultura amasigh cerca de nuestros informantes; pues en el llano,
donde las ciudades como Agadir, Tarudant, Tiznit, etc.., estos rasgos se hallan
muy desvirtuados por el contacto con otras culturas, y por tanto, dificiles de
identificar como tales.

En el Archipiélago canario, el relieve montafioso se impone tanto que
resulta casi imposible no concebir una cultura apropiada a estos accidentes del
terreno entre los aborigenes. El ‘culto de las cimas’, mejor dicho ‘el culto en las
cimas’, igualmente practicado en Marruecos, era una constante en las siete
islas, y testimonia de una estrecha y cotidiana relacion entre estos lugares
escarpados y el aborigen canario. (Véanse infra mds detalles en el capitulo
Ceremonias, bajo Almoggar).

Las huellas de este vivir aborigen canario en el idioma no dejan de
manifestarse, concretindose mayormente en una voz paralela de adrar en
amasigh: Adara. La sintesis que nos ofrece Dominik Wolfel a este respecto
es muy expresiva; pues si bien se dan muchas variantes de la voz tal como
ha ido documentandose, la base del significado no deja de implicar, directa
o indirectamente, el significado original ‘montaiia’: ‘Adaar, ‘falaises
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escarpées’, ‘riveras escarpadas’ (Berth. 189); ‘Adaar, ‘cierta parte de costa
periascosa al este de Tenerife’’, (Rixo, 1I/V); ‘Adar, ‘nombre de una
montana en Mazo’ (Torr.); ‘Enadar, ‘término en la Cumbre Vieja’’ (La
Palma) (Torr.); ‘Dara, ‘punta (de montaria en El Hierro)’, (Torr.).

En presencia de tantas variantes, y partiendo de la perspectiva de
tasSélhit, apoyamos, en primer lugar, la opcion por la forma Adard tal como lo
subraya Alayon, Castillo y Padilla en su edicion a la obra de Fernandez Pérez
(1995, 95). Dicha opcion corresponde al uso en el Sur de Marruecos en cuya
habla se hace también larga la segunda -a del nombre apelativo adrar.

| YESK (ASSAWEN) // YESGUE y usos |

YESK : Sust. masc. sing.; pl. askawén o askiwén. Significa ‘cuerno
del animal, caprino o vacuno en general’. El ‘cuerno’ forma parte de los
nombres de las partes del cuerpo animal —junto con las del hombre— que se
suelen utilizar metaféricamente para designar determinados puntos
geograficos, y particularmente los accidentes del relieve. Y si bien se usa el
nombre yéhf, ‘cabeza’ en amasigh para significar cominmente ‘el punto
mas elevado de una montana’, notamos que la forma plural de yésk, a saber
askaweén ‘cuernos’, es la que se usa en la region de Tarudant para designar
un pequeiio pueblo. En el mismo sentido, se usa la variante rifefia de la
misma, assawen, para nombrar designar una pequeia ciudad no muy
distante de Tanger, en los montes del Rif. En ambos casos el nombre de la
localidad se debe a los ‘altos picos’ cercanos del Atlas Menor y del Rif
respectivamente.

Si Carmen Diaz Alayon, entre otros especialistas en la materia
toponimica, ha demostrado sobradamente que el aludido uso metaférico de
los nombres de las partes del cuerpo como toponimos es omnipresente en el
Archipiélago, hacemos hincapié en una forma especifica que cita Alvarez
Rixo a este tenor en Lenguaje de los antiguos islefios; a saber Yesgue que ¢l
mismo dice significar ‘cierto pico al oeste del valle de Masca en Tenerife.’
(Materiales toponimicos de La Palma. p. 86).

Al comparar formalmente el apelativo continental yésk, ‘cuerno’ con
la voz islefia yesgue, notamos un evidente paralelismo; pues apenas se
diferencian ambas voces en cuanto a los sonidos K / G, por un lado, y de la
post-posicion de la consabida —e final con que se suelen espafiolizar las mas
voces aborigenes. El paralelismo semantico es igualmente evidente cuando
se considera el uso de la metafora de esta ‘parte del cuerpo del animal’,
tanto en Marruecos (askawen / assawén) como en Tenerife al menos para
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designar ‘picos de montarias’.

Ahora bien, pensamos que este ejemplo aislado del uso de yesgue para
designar un ‘pico’ de Tenerife puede servir al investigador de doble pista: la
primera se encaminaria a remontar, de manera retrospectiva, hacia la supuesta
voz apelativo aborigen originariamente equivalente de ‘cuerno’ en espafiol
partiendo de la presente forma toponimica; mientras que la segunda trataria de
buscar ora en los archivos, ora en el terreno mismo, otros casos toponimicos —
principalmente micro-toponimia— idénticos a base de yesgue o afines. De
confirmarse estos dos objetivos de la investigacion conjuntamente, pues no
admiten media solucidn, se consolidaria nuestra tesis, y de lo contrario, ésta
se autodestruiria. (Véase actualmente los toponimos Barranco de Tenisca en
La Palma, Montaria Las Yescas en Gran Canaria, etc.).

| ARGAN // ARGANA < ARGANEGUIN |

ARGAN : Sust. masc. sing.; pl. Arrgginn; fem. targant, pl. targanin;
argan tiene igualmente valor colectivo. El arbol de argdn desempefio desde
siempre un papel importante en la vida del amasigh de Sus y Dra. En la
parte de Marruecos comprendida entre la ciudad de Esauira (a/s Mogador)
al norte y Gulimin, ‘/a puerta del Sahara’ al sur, crece un arbol oleaginoso
unico en el mundo conocido bajo el nombre cientifico de argania spinosa,
comunmente dicho argdn. Ademés de abastecer al hombre en aceite del
mismo nombre, este arbol sapotaceo es igualmente una fuente importante de
pasto, y particularmente en las zonas desérticas donde la cabra y el camello
constituyen el ganado principal, lo que explica su importancia econémica
entre la poblacion del sur del pais.

Por otra parte, se dan en la sociedad susi muchas creencias
relacionadas con el arbol de argdn, siendo hoy dia inexplicables en el
ambito de la religién islamica. Podemos citar a este tenor la tradicion
antiquisima de sacralizar, ‘gdel’, algunos individuos de estos arboles,
atribuyéndoles milagros como el sanar ciertos males colgando el enfermo su
amuleto de una de las ramas del santo arbol. De modo que era corriente ver
en la copa de algunos arganes de éstos numerosos bultitos que han ido
acumuldndose alli con el tiempo. Poderes suplementarios tenia el argan
cuando la tumba de alglin santon se halla en las proximidades; entonces el
arbol era atribuido al mismo santo diciendo, por ejemplo, Targant-n-Sidi-u-
Sidi, Targant-n-Sidi Mubark, Targant-n-Sidi Muhémmad Lasrusi, etc... Esta
sacralizacion ha contribuido en la conservacion de muchos arganes
centenarios, que se hallan hoy dia enteramente sitiados por el cemento de
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algunas ciudades del Sur de Marruecos.

Desde el punto de vista lingiiistico, se ha desarrollado todo un campo 1éxico
en torno al concepto argdn, y mas concretamente su raiz -RG-:

-argan (masc. sing.): a-col. para designar la arboleda de esta clase.

b-aceite extraido de la semilla molida del arbol.
-targant ( fem. sing.) arbol de argan, pl. targanin y también arrgguin.
-irg (masc. sing.) pl. irgén: trozos de la cascara de la semilla de argan.
-assariig (masc. sing.): piedra ovalada sobre la que se cascan tradicionalmente
las cascaras de argan mediante otra piedra, igualmente ovalada, pero de tamafio
mucho menor llamado tassarigt.
-tassarugt (fem. sing.); pl. tissartigin.
-azérg (masc. sing.), pl. izergiian: molinillo manual de piedra para moler las
semillas con el proposito de sacar aceite de argan de las mismas (véase Sabir,
1990, 17 - Ver foto 1).

Puede sorprender a primera vista, tanto geo-lingiiistica como socio-
lingiiisticamente, que el paralelo del nombre de un arbol de ‘la costa de
enfrente’, argdn, se dé en dos ocasiones como toponimo en las Islas Canarias
a pesar de la inexistencia, al menos actualmente, de tal especie en el terreno:
Argana y Arguineguin. Ahora bien, desde el punto de vista cultural, cabe
preguntarse si se da alguna relacion entre la sacralizacion de ciertos arganes
en el Sus y el ‘drbol santo’ de las Islas Canarias aborigenes. (Véase el capitulo
sobre Toponimia, bajo ARGANA; comparese actualmente Barrio y Barranco
de Arguineguin en Gran Canaria).

| AFA // AFE y usos |

AFA : Sust. masc. sing., pl. afatén, (fem. inactivo). Significa ‘pico de la
montania’. A pesar de que no se atribuye este nombre, al menos hoy dia, a
otras cosas, se suele precisar en tas¢lhit diciendo afa-n-udrar, literalmente, ‘el
pico de la montaiia’. Voces sindénimas de afa pueden ser temi, tukétt, ihf, isk;
siendo los dos ultimos metaforas especializadas de ‘cabeza’ y ‘cuerno’
respectivamente (Veéase infra TIME...).

Una voz paralela de afa en la lengua canaria antigua es afe que aporta
Abercromby citando a Espinosa: ‘Fe: ‘una montania’. En la misma linea, Rixo
ve que el toponimo Idafe (Roque de Idafe en La Palma) encierra la voz afe,
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viniendo asi a significar ‘pico’ (Alayon, 1987, 118). (Véase infra mas detalles
en el apartado Toponimia, bajo IDAUGNIDIF).

| AGEMMAD// TAGOMACHE... |

AGEMMAD : Sust. masc. sing.; pl. igémmadén; fem. tagémmatt pl.
tigemmadin. ‘Orilla diferente a la donde se esta, hablando de un rio, de un
valle o de una depresion fisica.” Tratandose de zonas montafiosas habitadas,
destinadas al pasto, etc., ‘ladera opuesta a la donde se estad’.

Dominik Wolfel aporta un paralelo acertado de la voz tasélhit en la
lengua canaria aborigen: 7agomate y Tegomade, al aportar una definicion en
francés diciendo precisamente: ‘rive opposée a celle ou [’on est.” (Mon. II, p.
833). Las dos formas de Wolfel corresponden, forma y fondo, al citado
femenino en tas¢€lhit, tagémmatt (Véase la parte toponimica, bajo AGEMMAD;
vease actualmente el toponimo Barranco de Tagomate en La Palma).

| TAGUT // TIGOT < TIGOTAN... |

TAGUT: Sust. fem. sing.; pl. (inactivo) tigutin®, y tal vez tagutin*. La
forma masculina singular, aggu significa ‘humo’. Ahora bien, en el Sus la
voz tagut tiene generalmente el sentido de ‘niebla’. Pero no faltan zonas —
como la region de Auloz, al sur de Tarudant— donde la misma voz significa
corrientemente 'nube'. Pero en el Sus la ‘nube’, diciéndose amédlu (del
verbo del, ‘cubrir’), da lugar a una posible confusién entre ambos
conceptos. Notemos a propdsito que en los tres significados posibles de la
raiz (‘humo’, ‘niebla’ y ‘nube’) en taSclhit se encuentran en el rasgo
‘obstruccion a la vista’. Es de subrayar que la misma forma femenina tagut
puede tener otro valor en el Sus y Dra sin duda derivado del primero, pues
equivale a ‘oeste’; probablemente porque las ‘nubes’, lo mismo que la
‘niebla’, suele venir del este donde el mar precisamente. (Véase la tesis de
Diaz Alayon a este respecto en Materiales...1978, 129).

Abreu Galindo nos informa que los aborigenes canarios usaban una
palabra paralela de fagut en tasé€lhit, a saber Tigot (var. tigo y pl. tigotan)
para significar ‘nube’ (Galindo 2). Abstraccion hecha del cambio -a-/-i-,
vemos un paralelismo evidente entre el uso de esta voz en ciertas zonas del
area de tas¢lhit actual y en la lengua aborigen canaria. Pero ignoramos al
propio tiempo si, por extension o derivacion semantica, tal palabra ha
venido a significar igualmente ‘niebla’ en las Canarias antiguas. Por otra
parte, una simple comparacion morfoldgica nos muestra que mientras el uso
actual en el Sur de Marruecos se limita a la forma singular, tagut, la lengua
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aborigen de Canarias emplea, segin Galindo y Viera, tanto el singular tigot
como el plural, tigotan, si admitimos esta tltima forma como tal.

Sin duda alguna, el alto simbolismo del cielo (tigof), donde estd Dios
Achoron en la cultura canaria, es una de las explicaciones posibles —cuando
no es la principal- de que se asignasen nombres compuestos a base de esta
voz a personajes de alta consideracion en la sociedad canaria aborigen. Fray
Abreu Galindo aporta la voz Mayantigo que define diciendo:

“...era sefior o capitan (de Aridane...) un palmero que se decia mayantigo

por su gentileza y buena postura, porque en su lenguaje llamaban al cielo
tigotan, y queriéndolo comparar al cielo mayantigo, que quiere decir
pedazo del cielo’. (Gal. J, 172...).

Analizando morfoldgicamente esta voz, Dominik Wolfel la presenta
como un sustantivo compuesto de mayan-, que, segin Millares Torres, quiere
decir ‘trozo o parte’ (Mil X/ 264), y de -tigo, variante de tigot y de tigotan,
que quieren decir, como hemos anticipado, ‘cielo’, viniendo asi a significar
Mayantigo ‘pedazo del cielo’. (Mon. II, 502, 487).

Por otra parte, en el capitulo IV titulado ‘Material compuesto por
nombres de transmision historica procedente de Gran Canaria I’, cita Dominik
Wolfel la forma bentagoche que explica a su vez del modo siguiente:

‘faycan bentagoche, hermano de la muger del guadartheme guayasent
semiden (o sobrino como otros quieren) que aunque hombre de aspecto
poco grato, por ser feo y tuerto, y resuelto, no le faltaba también
prudencia...’. (CAST cit. Mon. II, 807).

A partir de la forma inicial bentagoche, el investigador va citando otras
variantes segin aparecen en distintas fuentes historicas: benthagoche,
bentagoje, ventagaiche, bentagaiche, ventagorhe, bentagoyhe, ventagahe, etc..,
pareciéndonos todas ellas alteraciones de una supuesta version original de la
que la primera, Bentagoche, seria la mas cercana. Pero al propio tiempo cita
Wolfel una forma que aparece en el Archivo de Galdar, la cual parece
acercarnos a la interpretacion de aquel supuesto original:

‘bentagon semidan, hijo de tagoten semidan hermano de guayasen
semidan, geronte (soronte) semidan, guayedra semidan,..’. (Mon. II, 808).

El nombre del padre del personaje que nos ocupa, Tagoten Semidan,
seglin aparece en esta fuente, nos remite a otra voz apelativa ya analizada mas
arriba, a saber ‘tigot = cielo’, cuyo paralelo formal y semantico en tasclhit es
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precisamente tagut. Habida cuenta de este paralelismo, y admitiendo la variante
Tagoten como un plural de Tigot (Tigot-en), con la corrupcion -a- / -i- del
radical, podemos colegir que la forma Bentagoche se compone de Ben-, (wi-n-
en taS¢lhit), o sea ‘el (hijo) de’, y de -tagoche cuya equivalencia formal con
tas¢lhit fagut se restablece omitiendo la -e final de espafiolizacion, y
procediendo a la consabida reduccion de -ch- en -t-, con que se restablece la
marca bimembre del femenino en amasigh:

BENTAGOCHE> BEN-TAGOCHE> (WI-N-) TAGOCHE> WI-N-
TAGOT(-E)> WI-N-TAGOT.

(No cabe pensar que este tipo de nombres, o apodos, conllevan una
fuerte carga semantica de ‘sacralizacion’ al comportar precisamente un
componente que remite al Cielo, es decir al lugar mas sagrado, donde esta el
Ser Supremo de los aborigenes canarios?

En el tasé¢lhit del Sur de Marruecos, la supuesta forma paralela de la voz
canaria que nos ocupa, wi-n-tagut®, si bien se puede interpretar como ‘el
(hijo) del cielo’ o ‘el (hijo) del Oeste’, no descarta totalmente otra lectura a la
que alude el mismo Wolfel al ver en el Ben- (+sustantivo) un paralelo del
amasigh Wi-n- (+ sustantivo). De hecho, el nombre del faycan puede leerse
como ‘el originario del cielo’ o ‘el originario del Oeste’, segin los casos,
siendo la forma actualmente mas adecuada en tasé€lhit en estos ultimos casos
U-tagut (var. Gu-tagut); a sabiendas que se conocen hoy dia en Agadir, por
ejemplo, familias con el apodo de significado original opuesto al precedente,
a saber U-Legbelt, literalmente ‘el (originario) del Este’. (Véase el cap.
Antroponimia...., bajo TAGUT).

En suma, y habida cuenta de los precedentes datos, el nombre del faycan
de Telde significaria ‘e/ hijo del cielo’ o ‘el hombre originario del Oeste’.

Por otra parte, creemos que la forma Taguche citada por Luis Fernandez
Pérez es una variante més de Tigot de la cual es obviamente mds cercana que
lo es de Taguluche propuesta por el investigador (Relacion.., 1995, 332):

Las Canaria indigena Tasélhit
TIGOT // TAGUCHE > TAGUTE* >> << TAGUT

La polisemia de fagut en taS¢lhit, a saber que significa ora ‘niebla’/
‘nube’, ora ‘oeste’, nos induce a ver bastante seguros paralelos en los
toponimos gran-canarios aportados por Wolfel, Tacuche (barranco), Tacucho
(localidad) y Acuche (casa de labranza en Lanzarote), (Monumenta 1015).
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Lo mismo podriamos decir de la voz Tacote registrada por Carmen Diaz
Alayon como elemento de la toponimia menor de la isla de La Palma. Esta
ultima investigadora cita Tacote Chico 'y Tacote Grande definidos como:

‘... lomo de la zona sudoeste de La caldera, situado al norte de la
Cumbrecita y al este del Roque de Idafe, entre el Barranco de las Ribanceras
y el del Escuchadero. Este lomo pronuncia su relieve en dos elevaciones
conocidas como Tacote Chico y Tacote Grande’. (Alayon, 1987, p.145).

(No podria ser la colocacion del lugar respecto al Roque de Idafe un
motivo suficiente para nombrarlo Tacote, o sea literalmente aquella localidad
que se situa al Oeste de la eminencia? De hecho, tanto la norma como el uso
en los nombres geograficos nos empujan a dar como probable que éste tenga
el valor de punto cardinal (‘oeste’), con que se procuraria situar dicho punto
respecto a otro accidente de la geografia fisica.

Pero tampoco podemos eludir cierta incertidumbre cuando estamos en
presencia de otra voz apelativa en tasS¢lhit que es susceptible de originar
toponimos principalmente por significar un accidente geografico. Nos
referimos a Tacuyt, que significa colina en taS¢lhit, y cuyo paralelismo formal
con la citada voz canaria es evidente. (Véase actualmente el toponimo Pico de
Tegui en Fuerteventura).

| AMEKSA // pastor y usos |

AMEKSA : Sust. masc.. sing.; pl. iméksawén: ‘pastor’; fem. sing.
tameksat, pl. timeksawin: ‘pastora’. La voz améksa no nos interesa en
cuanto forma, sino por las informaciones que podriamos sacar del contexto
que ella implica en el marco de la comparacion de ambas sociedades canaria
aborigen y marroqui. Tanto en el Sur de Marruecos como en las Canarias
antiguas el pastoreo ocupaba un puesto preponderante, habiendo sido la
méaxima ocupacion de los habitantes en una y otra orilla del Océano. Este dato
de por si es suficiente para animarnos a buscar informaciones acerca de las
afinidades entre el pastor canario antiguo y su homoénimo en el Sus y Dra.

A pesar de la considerable mejora de las condiciones sociales y
econdmicas del pastor en Marruecos en general y en el Sus en particular,
nuestra encuesta de terreno muestra que el pastor actual, mayormente en el
campo, sigue conservando en grados mas o menos pertinentes unas
inconfundibles huellas seculares de sus antepasados. Hacemos hincapié a este
respecto en dos elementos principales. Mencionamos en primer lugar el
omnipresente baston de mas de dos metros de largo, siendo una actitud clasica
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de nuestro protagonista en el Sus el llevarlo a cuestas con los brazos colgando
de ¢l. Dicho baston, que sirve de percha en caso de necesidad, se usa
igualmente ora para dirigir y orientar el ganado, ora para sacudir las ramas
de los arganes u olivos con el fin de alimentar el ganado con las hojas de
dicho arbol en el mismo terreno del pasto. No es extrafio, pues, que este
mismo baston se llame assuss (del verbo. suss en tas., sacudir) en el idiolecto
de los pastores de AStukén. Un segundo elemento no menos importante es el
nombre de la bolsa, que es actualmente de plastico o de cualquier otra
materia, cuando era exclusivamente de piel, en la que lleva el pastor sus
provisiones (tummit (gofio), tirufin (tafena),... algin bote de amen (agua)
para diluir el citado gofio, o simplemente para beber, tal3uwwatt (flauta de
cana),etc..; el cual sigue siendo el mismo con que sus abuelos designaban la
piel curtida de cabra que sirve para la misma finalidad: tawélkt-n-lé3win
(‘zurrom para provisiones’). (véase infra awelk, bajo el cap. Artesania).
(Ver foto 2)

El ganado formaba parte intima de la vida del antiguo habitante de Sus y
Dra y sigue siéndolo, estableciendo el pastor un espacio abrigado junto a su
propia morada, cuando no es dentro de la misma, para alojar a los animales
preservandolos al propio tiempo de cualquier dafio posible: es el tagrurt. (véase
TAGRURT infra). También pastando en el exterior, lejos de la casa y de tagrurt,
el ganado suele hallar cobijo seguro a veces en algunas cuevas previstas para esta
finalidad desde tiempos remotos, como las que se pueden ver todavia en las
montafias cercanas de la localidad de Ayt-Baha, al sur de Agadir.

Debido a la intima convivencia de améksa con el ganado en el campo,
es uso comun que éste bautice los individuos de este ultimo asignandoles
nombres directamente motivados por rasgos fisicos caracteristicos y/o
distintivos muy a menudo visibles en el cuerpo del animal. Y si el color o
reparticion de los colores en el cuerpo del animal viene a ser la principal
motivacion de dichos nombres, notamos que también intervienen en la
determinacion de las apelaciones ciertos defectos fisicos como son: la
ceguera, la cojera, etc... Se entiende que el nombrar los animales es una
operacion de suma utilidad para los pastores a la hora de hablar ‘en presencia’
o ‘en ausencia’ de dicho animal, o siquiera para distinguirlo o sefialarlo a
distancia en medio del conjunto del ganado.

Nuestra encuesta de terreno ha revelado con claridad que la mayor parte
de los nombres usados en una zona del Atlas Menor no es total ni
necesariamente la misma que la que se usa en otra parte de la misma cadena
montafiosa o en el resto del llano de Sus. Tal es el caso por ejemplo, y como
vamos a ver a continuacion, entre la regidon montafiosa de Lahsas, Astuken y
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Tarudant. De hecho esta diferencia de nombres asignados a las cabras se puede
notar entre dos puntos situados incluso a menos de doscientos kilometros,
interviniendo en ello, desde luego, lo accidentado del relieve que viene a
constituir asi una barrea natural entre los pueblos de los pastores respectivos.

Esta situacién propiamente lingiiistica da lugar, por tanto, en el Sur de
Marruecos a varios nombres que designan una misma clase de cabra.
También hemos visto no pocos casos de domesticidad especial en la que el
pastor pone un nombre propio a una cabra o macho cabrio hacia los cuales
manifiesta una familiaridad tal que el animal acude nada mas llamarle por su
nombre, soliendo ir el mismo a la cabeza de la ajunta entera.

Esta es una muestra de los nombres usados en la region de AStukén a
unos cuarenta kilometros al sur de Agadir):

Lugar Nombre Significado en espaiiol
ASTUKEN | TABRART Cabra manchada de blanco y negro
MU-YEBBAD Cabra de cuerpo blanquinegro
TAGURART Cabra sin cuernos (ferfas en ar.)
TAZUGGAGT Cabra de color rojo
MU-TGENZIT TUMLILT | Cabra de frente blanca

Algunos de los nombres usados por los pastores de Lahsas, a unos
ciento cincuenta kilometros al sur de Agadir, son los siguientes:

Lugar nombre Significado
LAHSAS | TAHZAYMUT cabra de cuerpo medio blanco medio negro
TALMRIT cabra de cara blanca y de cuerpo negro

TARMASINE cabra negra de vientre marrén
TAGUNDAFT cabra sin cuernos

Y en la region de Tarudant, a ochenta kilometros al sudeste de Agadir,
usan los ganaderos los nombres siguientes:

TAHZYAMT (LEBERSA) | cabra de orejas blancas.

TABELLUDEMT cabra de cara blanca.

MU-UAYEBBAD cabra de cuerpo medio blanco, medio negro.
TAKERKATT cabra de cuerpo manchado de blanco y negro.
TAZUGGUAGT cabra de cuerpo totalmente marron.

MU-IDARREN S-TZUGI | cabra de vientre y patas marrones.
TUMLILT cabra de cuerpo totalmente blanco.
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MU-TSAFUT cabra de color negro y de cola blanca

TAGNAUT cabra de cuerpo totalmente negro.

MU-UDAR cabra con una pata blanca.

MU-TYEDDIGT cabra con una mancha blanca o marrén en la Frente.

Pero es de notar que este Iéxico forma parte de un idiolecto cuyo uso se
reduce a las mini-sociedades ganaderas y pastoreras en general, realidad
lingtiistica fécil de entender habida cuenta de que tales distinciones entre los
animales no son pertinentes entre los demdas hablantes de la sociedad en
general. En nuestra encuesta de campo, hemos notado en més de una ocasion
cémo nuestros informantes-pastores no vieron ni entendieron la necesidad de
revelarnos tales nombres, sino después de mucha insistencia y explicaciones
de tematica académica.

Esta tradicion propiamente campesina en el Sur de Marruecos tiene
igualmente su paralelo en las Canarias prehispanicas; y no nos extrafia que tal
uso nominativo respecto al ganado caprino perviva en el Archipiélago hasta la
actualidad, habiendo cambiado s6lo la lengua en de dichos nombres a la luz
de la espafiolizacion. (Ver foto 3).

En primer lugar registramos en las descripciones del pastor canario
aborigen, tal como nos la archivaron los cronistas, numerosos datos de
coincidencia con su homdlogo en Sus y Dra. No mads alla de la segunda mitad
del siglo XIX, el francés Ren¢ Verneau nos habla de lo muy rastico de la vida
de los pastores islefios al decir en términos que recuerdan rasgos el ganadero
tradicional de Sus y Dra:

‘El pastor de Mogadn puede ser considerado como el prototipo de los
pastores canarios. Se viste con una camisa de tela gruesa, de un calzon
de la misma tela. /... /. Se cubre la cabeza con un informe sombrero de
fieltro fabricado en el pais, /.../. En su espalda, un zurrén sujeto por dos
correas /.../.. El zurron contiene una flauta de cafia, gofio, queso, una
escudilla de madera y una valva de lapa, concha marina que le sirve de
cuchara. Va siempre con la lanza en la mano, un gran palo de pino de
cuatro metros de largo, cuidadosamente pulido... . (Verneau,1981, 172).

Si entrado ya el siglo XIX se conservaban todavia tantos rasgos
comunes a ambas orillas del Atlantico como la ‘necesaria provision de gofio’,
la flauta de cania’, el ‘zurron de cuero’, etc..., cabe preguntarse ;cuantos
otros rasgos habran caido en desuso durante los tres siglos anteriores? En la
edicion a la Historia del pueblo Guanche de Juan Bethencourt Alfonso,
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leemos no obstante el siguiente comentario de Manuel Farifia Gonzalez en el
que se pone de relieve la pervivencia de algunos rasgos del pastoreo aborigen,
y que ademas testimonian de cierta adopcion y adaptacion de dichos usos
culturales originales por la religion cristiana:

‘En lo mas lejano de nuestra nifiez, en algunas iglesias del sur, los pastores
vestian la indumentaria guanche, provistos de largas lanzas, con las que
recorrian el templo dando saltos portentosos, y lanzando silbidos
ensordecedores hasta descubrir el nifio (Jesus). Y sin embargo, el recuerdo
nos conmueve’. (Bethencourt Alfonso, 1991, I, 291).

Por otra parte vemos que si el troglodismo de los pastores aborigenes
canarios ha sido sobrada y undnimemente demostrado por los cronistas, la
mencionada familiaridad entre el pastor y la cabra, hecho que se traduce en el
Sus y Dra por los nombres que suelen poner los pastores a sus animales, era
mas que una realidad en el Archipiélago. Citando a algunos cronistas en su
Teberite, Francisco Navarro Artiles presenta los siguientes nombres de ovejas
y cabras, los cuales, seglin dice, se usan todavia en la isla de El Hierro:

‘ambracafiranca: -‘dicese de la oveja blanca de medio atards y ‘firanca’ (gris
oscuro) por delante’. (Alv. Delgado).

‘ambracasaca: -‘se dice de la oveja blanca y bermeja’. (Luis de Aguere);- ‘se
dice de la oveja canelosa con lunares blancos por todo el cuerpo’.
(Armas Ayala).

‘combaca: - ‘dicese de la oveja canela clara con la cabeza pintada como las
patas, en rayas de bermejo canelo’). (A. Armas).

‘combaca: -‘dicese de la oveja canela clara con la cabeza y extremidades
rayadas en bermejo y canelo’. (L. de Aguere).

‘eamita: -‘cabra con el vientre gris y el lomo color canela’. (Rolfs).

(En qué medida semejante micro-onomastica hubiera podido salvarse
del olvido y/o de la corrupcion de los copistas?, y ;en qué medida también
podemos establecer un paralelismo formal y semantico entre ésta y su gemela
en el Sur de Marruecos actual? No disponemos por ahora de todos los
elementos suficientes como para avanzar una respuesta cabal, maximamente
que en el mismo tas€lhit se dan, como hemos visto, varios nombres a la
misma cabra u oveja en funcidn de las regiones de que se trate.

Y como lo mencionamos lineas arriba, notamos que esta costumbre
ancestral que tienen los cabreros de aplicar nombres propios a su ganado se
continta en el Archipiélago hasta la actualidad, como se ve claramente en este
testimonio del cabrero don Salvador quien solia dar a sus cabras nombres
espanoles motivados por un rasgo distintivo. Asi que ‘La (cabra) Lenteja era
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—como dice el mismo cabrero— parda y después colorada. /.../. Y la (cabra)
mia, ... llamaban La Chimichera, porque era de un macho que tenia mi tio
Antonio, y que trajo de Chimiche.’ (Marcos Brito, Salvador..., 56, 60). De
modo que dicho uso onomastico es tan arraigado en el pueblo que traspasa la
frontera entre la lengua canaria aborigen y el espafiol actual de Canarias.

| TAGGATT// AXA < TAHATAN < TEJATE y usos |

TAGGATT : Sust. fem. sing.; pl. tiggatten. Significa ‘cabra’. Otro
sinonimo es tikrut (ikru), tanekkurt (anekkur), tabukirt (abukir). La forma
masculina ‘aggag’ puede tener valor colectivo significando ‘ganado de
cabras’ también dicho ulli, salvo que este ultimo vale igualmente para las
ovejas. Aparte este vocabulario que se relaciona propiamente con la cria del
ganado y con el pastoreo, hallamos la voz tihsi, de plural akisiwén que se
especializa a su vez en el area de la carniceria, valiendo tanto para la cabra
como para la oveja.

Ademas de la leche que ofrece cotidianamente el ganado, la cabra es
igualmente objeto del sacrificio no so6lo para la celebracion de las ceremonias
y fiestas religiosas o familiares en los pueblos montafieses, sino también para
abastecerse en carne necesaria a todo momento.

Entre los paisajes de la selva de arganes del sur de Marruecos, se suele
dar un espectaculo poco comun para muchos, y que es objeto de admiracion
de los extranjeros, a saber que las cabras no se limitan a pastar hierbas en el
suelo a manera de los demas animales, sino que trepan practicamente a los
arboles de argan para consumir las hojas y los frutos de dicho arbol, cosa que
no hacen en ningliin otro, tampoco puede imitarlas en este ejercicio otro
animal que no tuviese alas. (Ver foto 4y 5).

Ahora bien, muchos son los datos lingliisticos y culturales que
confirman vivencias paralelas a las citadas en el Archipi¢lago Canario. José
Agustin Alvarez Rixo nos informa que ‘Axa o axa llamaban los guanches de
Tenerife a las cabras’. Considerando estas dos formas (aha, axa) como
paralelas de tas¢€lhit aggad, en cuanto masculino singular, podemos leer en la
variante tahatan (Galindo, I) un plural de la misma, comparable por tanto con
tiggaten en Sus y Dra:

Género | Num L. canaria aborigen | TaSelhit
Masc. sing. AHA, AXA AGGAD
Masc. | (fem.)pl. TAHATAN TIGGATEN
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Ahora bien, las otras dos voces dadas como variantes de tahatan, a
saber tahaxan (Viera) y taharan (Galindo II), nos parecen evidentes
corrupciones de los originales.

Para completar este cuadro nominativo, importa precisar que al tiempo
en que tiggaten se usa en Marruecos solo para designar ‘cabras’, el nombre
canario que parece mas cercano, fahatan, es igualmente citado por
Abercromby (1970, 43) con el significado de ‘ovejas’, valor ampliamente
asegurado en tas¢lhit por fatten y ulli de forma plural y de valor colectivo,
hecho lingiiistico que da lugar a cierta ambigiiedad a este respecto.

Por su parte, Dominik Wolfel (Mon. II, 968) cita cinco formas no
menos interesantes de examinar en Tenerife, las cuales nos parecen, en el
fondo, afines: avache, (punta en Ten.); avaches, (localidad en Ten.); abaches,
(riscos, Buenavista, Ten.); ajaches, (localidad, Ten.); ajache, (casa, Adeje,
Ten.), etc... Pero Wolfel no las considera como tales; y por ello no intenta
establecer la menor vinculacion formal o semantica no s6lo entre éstas y el
tas¢lhit, sino tampoco entre las mismas y la voz canaria que nos ocupa. Por
nuestra parte, vemos un evidente paralelismo entre todas ellas habida cuenta
de las correspondencias fonéticas y semanticas antes aludidas entre las
mismas y su homologa en tasélhit.

Pero importa notar que si la supuesta forma apelativa original
mencionada en la lengua canaria aborigen viene a ser, en fin de cuentas,
nada menos que axa (cabra), equivalente de aggad en tasé€lhit, el grado de
divergencia formal de estas voces respecto a ésta es notablemente variable,
yendo desde la mera alternancia de un solo sonido (-ch- / -d, por ejemplo)
hasta una corrupcion fonética multiple, sin duda atribuible, una vez mas, a
los copistas (-j- /-b-; -j- / -v- / -b-); todo lo cual encubre a menudo la
verdadera identidad de la voz original en cuestion.

Por otra parte la voz ojis y su variante ortografica oxis citada por
Bethencourt con el significado de ‘oveja’ (Historia del pueblo Guanche, 1),
voz vuelta a tomar por Abercromby (4ber.1970, 70), nos parece digna de
interés a este respecto. De hecho, si bien Abercromby afirma la imposibilidad
de explicar esta voz a través del amasigh, Zyhlarz, quien estudia igualmente
la voz ojis, admite la filiacion amasigh de la voz precisando al propio tiempo
que su valor semantico ’no es ‘cabra’ sino ‘su oveja (?)* (citado en las notas a
la edicion de L. F. Pérez, 1995, 56, n 40). Compartimos a este respecto la opinién
de Wolfel quien va mucho mas alld de la mera afirmacion de esta afiliacion
amasigh para dar las verdaderas formas paralelas de ojis precisamente en
tasélhit: tihsi / ihsiwan (Monumenta, 491). Subrayando lo inadecuado de la
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transcripcion que este investigador hace del plural de tasélhit —pues la forma
dada por él, iAsiwan, plural del masculino desusado a/si* hubiese de escribirse
ahsiwen—, notamos que desde el punto de vista propiamente semantico, esta
voz implica en taSélhit una fuerte idea de ‘animal destinado a la carniceria’,
abstraccion hecha de si se trata de ‘cabra’ u ‘oveja’.

Por otra parte se nota que, habida cuenta del preponderante puesto que
ocupa la cabra en la cultura popular del Sur de Marruecos, y particularmente
en el campo, resulta 16gico que el nombre de dicho animal cobre un valor
toponimico, principalmente en las zonas desérticas que constituyen areas
casi exclusivas del dromedario y de la cabra. Tal es el caso de un extenso
llano situado entre la ciudad de Gulimin, o sea ‘la puerta del Sahara’, y la
de Tantan, viniendo a llamarse dicho lugar Sahl Taggat o sea el ‘llano de la
cabra’ (véase infra el cap. Toponimia, bajo TAGGATT).

Lo cierto es que la cria de la cabra se nos presenta como un verdadero
rasgo de la cultura aborigen canaria; pues la suerte de este animal se hallaba
estrechamente unida a la vida del mismo islefio, y esto no nos sorprende de
ninguna manera: ;No habia citado el gedgrafo drabe Muhamad Al Idrissi
desde los albores del siglo XII una de las Islas —Fuerteventura sin duda o
Lanzarote— bajo el nombre de Yaziratu-l-ganam, o sea ‘la isla capraria’, al
hablar del viaje maritimo de los ‘Magruinos o Aventureros’. Lamentamos, no
obstante, que en el texto de Blazquez, citado por Serra Rafols, aparezca este
nombre errébneamente traducido; pues se le hace corresponder en espaiol ‘La
Isla de los Carneros’ en vez de ‘la Isla de las Cabras’ (Los arabes y las
Canarias prehispanicas, 168). Este desliz semantico de ‘cabra’ a ‘carnero’ se
debe sin duda alguna a que en arabe la voz ‘ganam’, por ser genérica, engloba
tanto ‘cabra’ como ‘oveja’ (y ‘carmero’). Al contrario, creemos que el
nombre de ‘Isla Capraira’, asignado por Plinio a Fuerteventura, nos parece
mas fiel a la realidad ganadera de la isla. (citado por Viera y Clavijo, Historia
de Canarias, 1, 55).

El siguiente testimonio de los ‘aventureros’ islefios citado por el
historiador 4rabe Ibn Khaldun en su Mugqaddima constituye un argumento
muy cabal en la cuestion de la predominancia de la cabra en las Islas desde
€pocas muy remotas:

‘Una vez que aprendieron la lengua drabe, dieron noticias de sus islas,

diciendo que remueven la tierra para la sementera con cuernos, por no
existir hierro en su; que se alimentaban de cebada,; que sus rebaiios son
cabras, que pelean con piedras, que tiraban hacia atras,...’. (citado por
Serra Rafols, Los arabes y las Canarias prehispanicas. 171).



Las Canarias Prehispdnicas y el Norte de Africa 113

Por su parte, Viera y Clavijo escribe acerca de la abundancia de este
ganado caprino y del provecho que sacaban de ¢l los pastores islefios diciendo:

‘... (Fuerteventura) sola criaba en cada arnio mds de sesenta mil cabras tan
gordas que algunas daban de si treinta libras de sebo’. (Viera 1, 71).

Por tener Fuerteventura tanta fama histérica de ganadera, no nos
extrafiaria que determinados puntos geograficos de esta isla fuesen bautizados
con nombres relacionados con esta actividad ganadera bésica de sus
aborigenes. Asi que en un primer tiempo registramos dos toponimos de esta
indole, los cuales no son obviamente fruto del azar: Puerto Cabras, que seria
una espafiolizacion por traduccion de otro toponimo aborigen a base de un
paralelo de faggat por un lado; y Tejate, de evidente filiacion aborigen el cual
no vacilamos en acercar a la forma femenina plural de faggat a saber,
Tiggate(n)*, por otro. Apoyan ampliamente esta filiacion la cantidad de cuevas
que Verneau describe en estos términos:

‘En Tejate existen algunas (cuevas) de varias centenas de metros, que me
han proporcionado una cantidad de objetos interesantes./..../. Me
encontraba encerrado en una cueva amplia que contenia numerosos
restos de alimentos: conchas comestibles, huesos de cabra y de oveja,
etc...”. (Verneau, 1981, 142).

La cabra, lo mismo que la leche y la carne que produce, resultan
intimamente omnipresentes en los ritos religiosos de las Islas Canarias
preeuropeas. Asi que habida cuenta de lo capital de las precipitaciones en esta
sociedad esencialmente ganadera, se entiende que el peor acontecimiento
consistia en la falta de lluvias. José¢ de Viera y Clavijo describe como la cabra
podia contribuir, segln la creencia de los aborigenes, en la caida de lluvias:

‘La mas funesta necesidad para los guanches era la escasez de lluvias, sin
las cuales ni ellos tenian gofio ni sus ganados pastos; y, para aplacar la
divinidad en este conflicto comun, solian los viejos, mozos, nifios y mujeres
congregarse en el fondo de algun valle, adonde conducian sus rebaiios, y,
separando de las madres los corderos y cabritillos que todavia mamaban,
levantaba el afligido pueblo sus sollozos al compads de los inocentes balidos
que resonaban por todos los cerros inmediatos y perseveraba en esta
suplica hasta que conseguia el remedio’. (Viera, I, 81)

Por nuestra parte vemos que si bien esta tltima tradiciéon no se da
como tal en Sus y Dra (véase el capitulo Artesania, bajo AGUENYA), el
tema de la cabra, faggat y el papel que desempeiia en la sociedad es otro
rasgo en el que se asemejan a menudo las Islas prehispanicas con el Sur de
Marruecos (véase infra el cap. Toponimia, bajo TAGGAT; véase también
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actualmente Laderas de Tejate en Fuerteventura, Barranco de Chajade en
Tenerife) y Montaria Cabrera en Lanzarote.

| IFRI // cuevas y usos |

IFRI : Sust. masc. sing.; pl. ifran (o ifryan); fem. tifrit, pl. tifratin.
Significa generalmente ‘cueva’, ‘cueva donde habitaban los antiguos
pobladores de ciertas zonas’. Parece que las cuevas que siguen usando
actualmente ciertos pescadores tradicionales a modo de alojamiento
provisional en algunas costas escarpadas del Sur de Marruecos testimonian
de un intenso troglodismo pretérito. Pero también se dan otros muestras de
cuevas antiguamente explotadas por el hombre en el Sur de Marruecos
como aquellas que usaban los pastores como refugio permanente para su
ganado en la region de Ayt-Baha, al sudeste de la ciudad de Agadir (...);
mientras debe un pueblo de los oasis del Atlas Menor su nombre, Ifran, a las
muchas cuevas que se hallan en las montafas cercanas, las cuales sirvieron
probablemente de alojamiento para la poblacién antigua de la zona. Todo
ello quiere decir que el troglodismo era muy vigente en estas partes del pais.

Respecto al Archipi¢lago Canario, sobra decir que el troglodismo de
los islefios aborigenes era un asunto muy comun. Sabido es también que
algunas cuevas situadas en promontorios y cumbres servian de lugar
predilecto del culto, averigudndose auténticas procesiones hacia las cimas
con el proposito de hacer sacrificios, ofrendas, etc. Pero lo mas ordinario
viene a ser el utilizar dichas cuevas naturales y/o artificiales como auténticas
viviendas para las familias aborigenes. Aun se pueden ver vivas muestras de
esta ultima forma en Tenerife y en otras islas, habiéndose adoptado en
dichas viviendas varios los medios de los que ofrece la vida moderna.

Si las cuevas que usaban los aborigenes canarios para distintas
finalidades eran mas bien artificiales, destacaban también algunas
explotadas tal como las ofece la naturaleza. Esta conviccion, que se
comprueba in situ, es la que parece ofrecerse al lector al analizar
semanticamente un microtopénimo como Asteheyta que designa una cueva
de Tacuytunta en las cercanias del Almogarén del Bentaiga (véase Canarias
y el Africa Antigua, 147). De hecho, desde la perspectiva del amasigh,
vemos que el nombre de la cueva, Asteheyta, invoca (t)asttigt (masc. con
valor aumentativo, asttig) que significa ‘hendidura’ en la montafia o en la
roca en este caso. Por ello podemos leer metaforicamente el toponimo
Asteheyta para nombrar esta cueva que parece ser natural al corresponder a
un mero accidente tectonico.
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| AGURRAM // el “culto de las cimas’ y otros usos |

AGURRAM : Sust. masc. sing.; pl. igiirramen, fem. sing. tagiirramet;
pl. tigiirramin. Significa ‘el santon’. Desde el punto de vista religioso,
coexisten en Marruecos dos voces, una arabe (siyvid o Sih) y otra de ta§élhit
(aguirram), significando ambas en principio lo mismo, a saber ‘el santon del
pueblo’. Pero examinando el caso de cerca, nos damos cuenta que la voz
arabe remite a la época islamica, mientras que la de taS¢lhit remite a un
periodo pre-isldmico, o sea que agurram es propiamente amasigh. Nos
inducen a esta deduccion a la vez la morfologia de la palabra y su significado
muy especializado, el cual no da lugar a ninguna otra lectura. Dicho ‘santon’,
agurram, puede referirse a una persona aun en vida o muerta. Vivo, sus
cualidades de persona de muchas virtudes le vale suma consideracion y
veneracion por parte de los pueblerinos quienes suelen acudir al santuario
para solicitar la bendicion, o para practicar sus oraciones destinadas a curar la
enfermedad que padece algun familiar. Muerto, se edifica un humilde
mausoleo intermitentemente restaurado y encalado en un lugar apartado,
generalmente en el punto mas alto de alguna colina proxima, fakuyt, que
domina el lugar. Y en determinados momentos del afio, tal vez con motivo de
alguna ceremonia de almoggar o con ocasion de afeitar al recién nacido por
vez primera, (véase el Cap. Ceremonias, bajo Almoggar y Azzar,
respectivamente), los habitantes peregrinan al lugar del santo con muchos
manjares y a menudo con alguna cabra, carnero o gallina por sacrificar, guisar
y comer in situ, considerando bendito y por tanto muy saludable cuanto se
come y se bebe en dichas cumbres sacralizadas.

Se dan incluso ciertos santos enterrados en cimas de muy dificil acceso
y a las que so6lo pueden acceder jovenes lozanos valiéndose también de las
manos para trepar cuestas tan escarpadas. Esta busqueda de la altitud se
justifica sin duda por la creencia de que cuanto mas altas estan las tumbas de
los santos, mas cercanos de Dios de los cielos se hallan aquellos como se
merecen por sus buenas acciones cumplidas aqui abajo. (Ver foto 6).

El ‘culto de las cimas’ es una tradicidn muy conocida y practicada por
los aborigenes de las Islas Canarias. Si los difuntos eran sepultados en las
cuevas situadas en montafias escarpadas, otras muchas practicas del culto se
verifican igualmente en las cumbres. René Verneau nos dice a este tenor:

‘Las ceremonias religiosas (de los aborigenes) se practicaban en lugares
especiales, siempre situados en las partes mds altas. Esto es un hecho digno
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de atencion: en todo el Archipiélago Canario existia el culto de los lugares
altos. /.../. La mayoria de las veces se elevaban sobre las montaiias
verdaderos templos o bien se preparaba una cueva para las ceremonias del
culto’. (Vern., 1981, 85).

Parece que cuanto mas alto, aspero y de acceso dificil es el lugar del
culto, mas alto es considerado el grado de devocion de los peregrinos y mas
impresion se tiene de estar cerca de Dios. Tratandose del Almogarén de

Umiaya en Gran Canaria, dice el mismo Verneau:
‘Es una explanada protegida por una enorme roca inclinada. Esta
situado sobre uno de los puntos mds elevados de la isla, y para llegar hay
que trepar con la ayuda de pies y manos por encima de precipicios que
dan vértigo. Antiguamente existia una subida hecha con piedras y troncos
de arboles, pero ha desaparecido casi por completo’. (Id.)

Por nuestra parte tuvimos la ocasion de visitar una de aquellas cumbres
sacralizadas por los aborigenes de Tenerife (Masca) en compaiiia de la
investigadora Renata Springer durante el verano de 1996, y ahi vimos unas
caracteristicas del relieve idénticas a las descritas arriba. En determinados
momentos de la ascension, ibamos por un sendero tan angosto que recuerda
aquél de la otra vida debido a la frecuencia de precipicios a la derecha y a la
izquierda a la vez. El encontrar por fin unas pintaderas fue un pretexto y una
salvacion para no seguir mas adelante; y aunque la proxima cueva sélo estaba
a unos cuantos metros mas arriba, el terreno infranqueable no animaba a
seguir mas adelante de puro escarpado.

En su articulo ‘La cueva de los Candiles y el santuario canario del
Risco chapin’, Cuenca Sanabria y Rivero Lopez aluden a esta caracteristica
comun entre los ritos canarios aborigenes y los del Sur de Marruecos,
interpretaindolo como un elemento de confirmacion mas del profundo
paralelismo entre las culturas de ambas orillas del Atlantico. Esta
investigacion de terreno nos informa que:

‘Ciertas montafias y roques prominentes, a juzgar por las evidencias
arqueologicas, parecen ser los sitios preferentemente sacralizados por los
canarios; igual ocurre en el Norte de Africa donde el cardcter autéctono de
la veneracion de los altos lugares esta poblado por la existencia entre
otros monumentos de numerosas estaciones de grabados rupestres de
significacion religiosa agrupados en ciertas montanias...". (Rev. El
Museo Canario XLIX, 1992-1994, 94).

Luego afiade refiriéndose a G. Camps (1980) acerca del particular en
Marruecos:
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‘Las peregrinaciones mas o menos islamizadas que se perpetuan sobre
los mismos lugares conservan en estos sitios sagrados su profunda
religiosidad.’ (Id. 94).

De lo dicho colegimos que tanto las tumbas de los igurramen, o
santones, asi como las distintas manifestaciones del culto en las cumbres del
Atlas Mayor y Menor, por una parte, y las procesiones aborigenes de Canarias
‘hacia arriba’, asi como el culto de las cimas (Roque de Idafe, Roque del
Bentaiga y demas almogarenes) no son, a nuestro modo de ver, sino dos caras
de la misma moneda: un fondo cultural comun.

|AZUGGUAG // ASUQUAHE < ASUAJE y usos |

AZUGGUAG : Cal. masc. sing.; pl izuggiagen; fem. sing.
tazugguagt, pl. tizugguagin. Significa propiamente ‘rojo’. El sustantivo
correspondiente es fazogi.

Muy probablemente, el color rojo tenia alguna connotacién muy
profunda que queda por determinar en la cultura de la sociedad amasigh en
general y la del Sus y Dra de modo especial. Las muestras son numerosas a
este respecto, y las mas de ellas nos inducen a vislumbrar una relacion entre
este color y los ritos y demads creencias religiosas de la poblacion antigua. Si
no es asi, jcomo interpretar que el color rojo, el de la sangre de cada
sacrificio, fuese el preferido en las bolas que rematan la cupula del techo
abovedado del mausoleo del santén o del pedazo de tela que se cuelga ahi
como bandera? ;Como explicar que el hilo del que cuelga el amuleto que se
pone en el cuello del bebé asi como de los mayores cuando enferman, o que
se aplica incluso a la vaca recién parida fuese preferentemente del mismo
color rojo, azuggiiag? Los colores verdes, azégzaw, azul, azérwal, y negro,
aséggan o akaymo, cobran a su vez un valor simbolico y cultural que merece
igualmente un estudio aparte.

Dominik Wolfel cita numerosas variantes apelativas que los
canariologos posteriores fueron registrando como voces paralelas de
azuggtiag en la lengua canaria aborigen. Al momento en que Abreu y Glas
citan la forma asuquahe con el significado de negro, el mismo vuelve a
adoptar la forma con la omision de la a- inicial: suguahe. Otras variantes de la
misma voz son sucuaje (Chil), azuquahe, azuquache (VR), suquahe y
azuguanche (Berth.), etc...

Tantas variantes testimonian el grado de corrupcion que ha sufrido la
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supuesta forma original azuguah o azuag, tazugi, etc.. El significado de la
misma tampoco resulta ajeno a las variantes y modificaciones. Si bien la idea
de ‘color’ esta en cada uno de los distintos casos, la determinacion precisa del
color azuaje cambia casi de un autor a otro: negro, blakor duskey, moreno, le
brun, moreno o negro, marron, etc.. Pero la opinién de Wolfel restablece el
orden en medio de tan confusas alteraciones. Para el investigador austriaco el
paralelo seguro de la palabra aborigen es azuggiiag, también dicho en ciertos
lugares del Sus azuag, es decir rojo entendiéndose moreno (adjetivo).

Esta ultima forma de tas¢lhit es estrechamente paralela, tanto en la forma
como en el fondo, de la variante aborigen canaria azuahe, pues g del tasélhit en
este caso tiende hacia 4, lo que justificaria la transcripcion canaria. Ahora bien,
el que esta voz se dé como antroponimo, —apodo diriamos— no tiene nada de
sorprendente cuando se quiere distinguir a una persona por su tez menos
morena, mas bien roja, en comparacion con la mayor parte de los aborigenes.

Pero creemos que el aporte anterior de Fray Abreu Galindo en este
mismo marco ya tenia solucionada esta cuestion del significado de la voz;
pues dice describiendo la isla de La Palma:

‘El cuarto seriorio (de La Palma) era desde el Charco hasta el término
de Tigalate, y a toda esta tierra llamaban antiguamente Ahenguareme,
y de esta parte eran sefiores Echentire y Azuquahe, dos hermanos; y
éste llamaron de este nombre por ser muy moreno, azuquahe quiere
decir ‘moreno’ o ‘negro’ en su lengua’. (Gal. II, 267).

Notese a proposito, y en el mismo sentido, que la hoy en dia frecuente
expresion del taSelhit ‘zuggatigen idammen n-Flan’, literalmente ‘Fulano
tiene la sangre roja’, es la que se suele utilizar para significar que tal persona
tiene la tez morena o mas bien roja; por lo que viene a servir este rasgo para
diferenciarla de otra de piel propiamente blanca o negra. El Profesor Antonio
Tejera Gaspar avanza un argumento afin, a saber el de la ‘infrecuencia de este
color’, para justificar su aplicacion en cuanto nombre al jefe palmés; pues
dice que:

‘Esta caracteristica de la piel es seialada también con una
particularidad, *...fueron (los auaritas o palmeses) hombres blancos
y gruesos, mas que los otros isleiios’ (L. Torriani), al ser el color
moreno rasgo diferenciador, seguramente por lo infrecuente’. (Las
culturas aborigenes..., 63).

Entre las formas toponimicas a base de este nombre cita Wolfel el
Barranco de Azuage en Firgas y Azuage, caserio en Moya, ambos casos en la
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isla de Gran Canaria (Mon. II, 682). Por su parte, René¢ Verneau cita la
variante Azuaje en su obra ‘Cinco arios de estancia en las Islas Canarias’ con
valor toponimico, al referirse precisamente a la isla de Gran Canaria:

‘De esa region sale el agua gaseosa conocida con el nombre de agua
agria, lo mismo que el agua termal de Azuaje’. (Verneau, 1981,166),

Tanto la forma Azuage como Azuaje, de significado toponimico y
abstraccion hecha de la -e final de espafiolizacion, son las formas mas
ajustadas de todas a la variante aziiag del tasélhit.

A la vista de tantas variantes del adjetivo calificativo con significado de
‘rojo’ o ‘moreno’, importa preguntarse igualmente si en el legado de la lengua
canaria aborigen no ofrece variantes sustantivas semdanticamente afines
significando no s6lo ‘la rojez’ sino también nociones de otros colores como
‘la blancura’, ‘la negrura’, etc..

Examinando el Iéxico aborigen canario con este objetivo, y desde la
misma perspectiva de tas€lhit, damos con un par de voces como son Tasoque
y Chemele con sendas variantes. La voz Tasoque, citada por Luis Fernandez
Pérez con valor toponimico de ‘(lugar) en Vallehermoso (L. G.)’ (L. F. Pérez,
1995, 353), ofrece, formalmente al menos, un innegable paralelismo con el
sustantivo de taSélhit ‘fazogi’ que significa ‘la rojez’, lo cual nos parece
concordar plenamente con el adjetivo que presentamos lineas arriba, a saber,
azuaje (y variantes) en la lengua de Canarias y azuag (y variantes) en tasélhit.
(Véase infra el cap. ‘Notas antroponimicas’). Teniendo a la vista el
calificativo de taS¢lhit umlil, ‘blanco’, y el correspondiente sustantivo timelli,
‘la blancura’, no puede pasar desapercibida la voz Chemele en el siguiente
texto de Abreu Galindo considerada como un hidronimo mas de La Gomera
formalmente paralelo al citado sustantivo amasigh:

‘(La Gomera) es muy abundantisima de aguas y fuentes y muy buenas,
especialmente la fuente de Chemele y la de Tegoday y la de
Chegelas.....Cuando andaban de guerra, traian atadas unas vendas por
las frentes, de junco majado tejido, teiiidas de colorado y azul, la cual
color daban con un arbol que llaman taxinaste, cuyas raices son
coloradas’. (Galindo, 1, XV).

En el material toponimico que Berthelot nos aporta, también
encontramos el mismo sustantivo Chemele en cuanto orénimo de la isla de La
Gomera: ‘Chemele, ‘montana’, (Berthelot, ”L Ethnographie et les Annales de
la conquéte; 1842).

Otra voz del mismo campo Iéxico del ‘color’ es akaymo, la cual aparece
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exclusivamente como antroponimo. Asi que bajo el capitulo ‘Los reyes y
reinos de Tenerife segun Torriani, Abreu y Espinosa’, Dominik Wolfel cita al
‘arrogante Acaymo’ como ‘rey del Tacoronte’; y en otra parte ‘Acaymo
(mencey) de Giiimar’ (Mon. II, 896). Este antropdnimo aborigen es asociable
por su forma con el taSelhit A4caymu, hoy dia calificativo poco usado con el
significado de ‘negro’.

Sin embargo, antes de formular cualquier conclusion definitiva a este
respecto, el rigor cientifico requiere complementos de informacion mediante
una investigacion de terreno. Esta se fijara como principal objetivo el
comprobar in situ, es decir en Tasoque de Vallehermoso, en la montana
Chemele y en la fuente Chemele, o en los archivos, caso de que existan para
Akaymo, aquellos supuestos colores (blanco, rojo y negro), los cuales serian
debidos a la naturaleza del suelo, de la vegetacion o a otros varios factores
fisicos propios de tales lugares.

| TIDAF // IDAFE |

TIDAF : Sust. fem. pl., sing. tadaft. significa ‘vigilancia’, ‘lugar de
vigilancia, torre’y a veces ‘espionaje’.

El verbo correspondiente es auf, ‘observar, vigilar’. El sustantivo
derivado, anadaf, femenino tandaft, significa accion de vigilar, centinela o
atalaya. Por extension, angaf significa perro de guarda en el idiolecto de
los pastores, por ejemplo. También significa cualquier lugar o prominencia
desde el cual se vigila un lugar,; tal es el caso de los torreones de los
agadires o de algunas casas de persona social o politicamente distinguida
en las localidades del Sur. Formas afines de esta voz son agaf (pl. adafen),
tagaft (pl. tidafin). (Véase Mohemed Chafiq, Al-musyamu I[3araby -
amasighiy, 1996, 164 y 4102E. Ibanez, Diccionario Espanol-Baamrani,
1954, 308). (Ver foto 7).

Como se verd mas adelante, la voz odif y afines tiene paralelos en la
lengua canaria aborigen como son el topoénimo Idafe (El Roque de) o el
antropénimo Gomidafe. (Véase el apartado Toponimia, bajo IDAUGNIDIF;
compdrese también actualmente el toponimo Idafe en La Palma.).

| AZERU // ACERQ, ....y usos |

AZERU : Sust. masc. sing.; pl. izran, fem sing. Con valor diminutivo,
tazerut, pl. tizattin. Significa ‘piedra’. Voces sindbnimas son aggun, taggunt,
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awwun, tawwunt, agra, tagrat; asekumi, tasékumit, sirviendo de principal
criterio de seleccion entre los mismos el ‘tamafio’ de la piedra en cuestion.

Por derivacion semantica la voz azru ha venido a significar en
tasSélhit ‘/ugar fuerte’, por alusion a la materia con que estd edificada; por
ello la voz azéru se convierte en sinébnima de agadir e igerm. (ver cap.
Toponimia, bajo Agadir, IGERM).

En la region de Sus y Dra, pensamos que es obvia y plenamente
justificada la aludida derivacion semantica considerando que la materia mas
comun antiguamente en la construccion de las fortificaciones, asi como de
las mismas viviendas tradicionales, no era la piedra sino la tierra apisonada
mezclada a veces con paja. Inutil hablar de la solidez y resistencia de
aquellos edificios primitivos, contrariamente a lo que parece; pues aliin siguen
en pie murallas asi construidas siglos antes en las ciudades imperiales de
Marruecos, asi como en otros muchos pueblos del Sur. Nada sorprendente es
entonces un topoénimo como Agadir-n-Uzeru, o sea ‘la fortaleza de piedra’
que marca sin duda alguna un periodo de transicion entre las construcciones de
tierra apisonada tradicionales y las de piedra. En efecto, este nombre asi
compuesto so6lo se justifica por la vigencia anterior de su antonimo, agadir-n-
wakal®, o sea 'la fortaleza de tierra apisonada’ que no hemos oido en ninguna
parte por la mera razén que el sema ‘akal’ es un componente semantico basico
de la voz original.

Sefialamos a propésito que en la regiéon de Tata y Uarzazat, por
ejemplo, la voz agadir se usa hoy dia como apelativo para significar
simplemente ‘muro’ o ‘pared’ en general, cuando una variante de la forma a
veces sindnima, /gérm, se usa en Sus para designar ‘pared de piedras secas, a
menudo de poca altura’.

En el legado de la lengua canaria aborigen hallamos un obvio eco de la
voz azeru tal como se da en taS€lhit. En E/ Teberite de Navarro Artiles, por
ejemplo, se dan dos apelativos, siendo ambos de La Palma: ‘Acero: LP ‘lugar
fuerte’ y ‘Acer: LP ‘lugar fuerte’’ (Navarro Artiles,53). Si bien Navarro
Artiles presenta estas dos voces como si fueran realmente diferentes, notamos
a la luz de lo dicho en tasélhit que son variantes del mencionado AZERU.
Ahora bien, citando a Abreu Galindo, Abercromby comenta: ‘Esero (Gal.),
‘fuerte. Es la misma palabra que Acero’; y en otro lugar dice: ‘Acero ‘un sitio
fuerte ". (Abercromby, 48). Es de notar a este respecto que en el marco de la
espanolizacion de la toponimia canaria aborigen, la voz apelativa acero ha
sido domesticada bajo la forma actual: La Caldera, tema que tratamos mas
abajo. (Véase el apartado Toponimia, bajo AZERU).

Pero podemos observar que este investigador, en vez de acudir al
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paralelo de tas¢lhit, azéru, que es mas afin tanto en la forma como en el
fondo, cita una el Kabilyo: ‘azuran, ‘fuerte’, la cual si bien corresponde en
el fondo, la forma queda bastante distante respecto a la voz aborigen. Notese
que tanto la voz apelativa como la toponimica canarias citadas testimonian
una incipiente forma de urbanistica relacionada con la autodefensa, tanto en
el del Sur de Marruecos como en el Archipiélago Canario.

Cabe en este mismo marco semantico la voz canaria aborigen fabona,
que contemplamos como paralela a TAWWUNT (var. TAGGUNT) de tas¢lhit
tanto desde el punto de vista de la forma como del fondo. (Comparese
actualmente el toponimo Punta de Abona Comarca de Abona en Tenerife).

| AGUNI // TAGONACHE... y usos |

AGUNI : Sust. masc. sing., pl. igunaten; fem sing. con connotacion de
disminucion, tagunit, pl. tigunitin. Significa ‘pasaje alto en una montainia
escarpada’y ‘parte escarpada de la montaria’.

En un contexto poblado y de relieve accidentado como es el Sur de
Marruecos o el Archipi¢lago Canario, resulta muy comun que numerosas
voces apelativas del campo 1éxico de ‘Relieve accidentado’, como agiini,
variantes y afines, cobren igualmente valores toponimicos, especializandose
asi en la identificacion de los distintos accidentes del relieve o en la
determinacion de su forma o colores. En este mismo marco encontramos en la
region de Sus Dra, entre otros, dos topoénimos: A GUNI-n-IMGAREN, que es el
nombre de un pasaje alto bajo forma de muchas y a veces peligrosas vueltas en
el Anti-Atlas y TAGUNIT, una localidad del alto Dra (Véase Cap. Toponimia).

Un fenomeno lingiiistico parecido es esperable, a modo de norma
onomastica, en el Archipi¢lago Canario. En el caso de La Palma, Carmen
Diaz Alayon afirma a este tenor que:

‘la irregularidad en el relieve y sus caracteristicas geologicas quedan
reflejadas en las denominaciones geogrdficas comunes; asi, en las costas
aparecen numerosos toponimos bajo las formas punta, puntilla, caleta,
callao, baja, roque, laja/laje, alto, fum(i)a; y en el interior se suceden los
términos lomo, lomada, tablado, hoya, llanada, ensillada, rodadero,
(a)somada, salto, malpais, y otros’. (Alayon, 1987, 44).

Subrayando que gran parte de las voces citadas por la investigadora
serian, siquiera en parte, una espafiolizacion por traduccion de supuestos
paralelos aborigenes, vemos que en el caso de AGUNI, no disponemos de un
paralelo apelativo documentado como tal en las Islas. El corpus toponimico,
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al contrario, mucho menos permeable a la corrupcién, ha archivado la forma
Tagonache y afines en las que vemos paralelos de la voz tad&lhit 7AGUNIT.
(Véase el apartado sobre toponimia, bajo AGUNI).

Cuando procuramos detectar mas voces aborigenes canarias
relacionadas con el vocabulario de los accidentes del relieve, convencidos de
que este campo léxico hubiera sido uno de los mas ricos habida cuenta de la
mencionada y evidente morfologia de las Islas, sospechamos otros
paralelismos entre apelativos continentales y toponimos islefios actuales. Tal
es el caso de las dos formas toponimicas 7ara en Gran Canaria (antiguo lugar
de Telde, hoy desaparecido, segin Torriani) y Cherli en La Gomera. De
hecho cuando nos acercamos a la primera, vemos que corresponde forma y
significado (original) a la voz de tas€lhit 7ara que indica en el marco general
del relieve un fondo a modo de canal o barranquillo entre dos alturas. Nada
sorprendente ha de ser entonces que en la descripcion que Dominik Wolfel
hace del terreno que ocupa esta localidad y otra llamada Cendro aparecen
rasgos semanticos que acercan estrechamente ambos toponimos:

‘Tara, pueblo de cuevas de tosca blanca y caserios; estos pueblos estin en
triadngulo en montecillos altos separados entre por barranqueras, y una es
copiosa y continua de buena agua...’. (Mon. II, 841).

(Comparese actualmente Tara en Gran Canaria).

Respecto al segundo toponimo Cherli, notamos que para expresar la
nocion de ‘subida’ y ‘bajada’ en amasigh, se dan formas comunes como el
verbo guili, ‘subir’ y su antobnimo giiiz, ‘bajar’, con sendos sustantivos tiguli*,
‘subida’, (aunque muy poco usado) y aguz y variante uguz ‘bajada’, etc...
Mediante una acrobacia lingiiistica que tiene en cuenta tanto la forma de los
dos sustantivos Cherli y Tigili* como su significado en ambas orillas,
podemos vislumbrar cierto paralelismo. Nos induce a considerarlo el hecho
que Cherli viene mencionada por varios canaridélogos con un significado muy
afin del que Tiguli* implica en tas€lhit. Asi que Luis Fernandez Pérez la cita
en La Gomera atribuyéndole el significado de ‘cuesta’ (L.F.Pérez, 1995,
185), Rixo, ‘cierta loma j. de Chipude de La Gomera’ (Rixo,1991,66) y
Navarro Atrtiles, ‘cuesta en Chipude’ (Artiles, 121) entre otros. En cuanto al
supuesto paralelismo formal, se justificaria por una doble equivalencia
fonética: ‘ch = t’, que ha venido a ser una norma en la lectura del vocabulario
aborigen canario, por un lado, y la equivalencia grafica 7 = g’, por otro. Mas
adelante analizamos igualmente la voz aguz, la cual figura, como sefialamos
en el mismo campo 1éxico. (Véase cap. Toponimia, bajo AGUZ).

Un elemento genérico sin duda mas problematico del conjunto del
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vocabulario de las alturas en la lengua canaria aborigen es Tedote, citado en
cuanto voz apelativa por Abreu Galindo en su libro Historia de las siete
islas..., y precisando que ‘en lengua palmera (tedote) significa monte.’
(Historia..., 3, 3). Rixo confirma dicho valor apelativo (Rixo, 1991, 47), pero
subrayando al propio tiempo la cristalizacion de esta misma voz en la
toponimia palmesa: ‘hoy (es) ciudad de Sta. Cruz en La Palma. (Id., §1).

Abstraccion hecha, una vez mas, del paralelismo de esta voz con
tas¢lhit desde el punto de vista morfologico (7-...-f), no se evidencia
facilmente, al contrario, otro tanto en el ambito semantico. Cuando Dominik
Wolfel intenta acercar a este tenor la supuesta variante de tedote, tedeta, del
tas¢lhit #ift (ojo) con el propdsito de justificar un significado metaférico de
‘fuente’ (L. F. Pérez, 1995, 355), tal vez no se hubiese fijado en la forma
mucho mas paralela en el Sus y Dra, a saber tadaut (pl. tadawin) que quiere
decir ‘espalda’y, por extension ‘hombros’. De hecho, a la luz del uso muy
generalizado en las ciencias toponimicas que consagra la aplicacion de los
nombres de determinadas partes del cuerpo humano —e incluso a veces del
animal- al relieve accidentado, suponemos que fedote podria ser un paralelo
de tadaut cuando consideramos que ‘la montaria’ palmesa en cuestion se
asemeja metaforicamente a la ‘espalda’/los ‘hombros’ del hombre, o sea la
parte ‘superior’ del organismo. (cp. el cap. Toponimia, bajo IGIR).

| AZAGAR // el llano y usos |

AZAGAR : Sust. masc. sing.; pl. iazagarén; fem; tazagart (con valor
diminutivo, poco usado); pl. tizagarin). Significa ‘el llano’, por oposicion a
‘la montaria’.

Hemos visto en la parte teérica del hecho que azagar, el llano, era el
lugar donde se supone que habitaba inicialmente el amasigh de Marruecos en
general, y el del Sus y Dra de modo particular. Hemos visto igualmente que
su ‘forzosa subida a las montarias’ fue originariamente una consecuencia
légica de su insumision al invasor romano hacia el siglo III a.c.,
probablemente la misma época en que los jefes romanos ‘embarcaron’ a los
sublevados continentales hacia el Archipi¢lago canario (véase el relato de
Abreu Galindo a este respecto mas arriba).

Hoy azagar es la sede de las principales ciudades de la region, pero es al
propio tiempo la sede de una la fuerte aculturacion, cruzandose ahi la cultura
amasigh con la arabe, ademas de algunos rasgos de extranjeros. Mientras tanto,
las cumbres y lomos del Atlas siguen siendo un archivo vivo de la lengua y
cultura amasigh. Y si bien se dan hoy dia, particularmente en el Sus, constantes
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binomios de nombres de pueblos como Timulay-n-ufella (pueblo de ‘Timulay
de Arriba’) y Timulay-n-izeddar (pueblo de ‘Timulay de Abajo’, o del llano),
nos percatamos hoy dia a menudo de lo ‘circunstancial’ u ‘ocasional’ de la
localidad ‘de abajo’ frente a la ‘principal’ que esta en la montana.

De igual modo, y siguiendo la misma logica, estamos convencidos que
aln se pueden rescatar algunas supervivencias suplementarias de la lengua y
de la cultura de las Islas Canarias pretéritas si la investigacion se fijara con
toda urgencia como terreno de trabajo los lugares y zonas montafiosas, asi
como las cumbres pobladas mas apartadas. Opinamos que en este tipo de
terreno, la toponimia en general, y la micro-toponimia en particular, nos
reservan todavia grandes sorpresas desde el punto de vista de las huellas
lingiiisticas y culturales de los canarios aborigenes. Maximiano Trapero
recuerda la norma general de la toponimia a este respecto diciendo:

‘La toponomastica de los territorios que han sido conquistados y
colonizados por una civilizacion exterior que se impone sobre otra
preexistente ha generalizado el hecho de que la toponimia mayor se
corresponde siempre en mayor grado con la lengua del pueblo invasor,
mientras que la toponimia menor guarda muchos mds nombres de la
lengua del pueblo sometido’. (El Museo Canario XLIX, 1992-94, 272).

Obvia es, pues, la invitacion de Trapero a llevar la investigacion
toponimica mucho mas alla de los datos que, al entrgarse con facilidad sobre
todo en los centros urbanos, amenazan con limitar nuestros horizontes y
falsear sin duda nuestras conclusiones.

| TAGANT // TACANDE...

TAGANT : Sust. fem. sing. (masc. inactivo), pl. taganin. Significa
‘selva en general’, significa igualmente ‘terreno desértico e improductivo’,
‘campo a veces cultivado siendo tierra de secano’, por oposicion a Tagzut
(véase infra Tagazut, en el cap. Toponimia).

En Sus, asi como en la parte norte de Dra, la voz tagant se ha
especializado con el significado de ‘selva de argan’; y eso es asi debido a que
esta clase de vegetacion oleaginosa viene a ser el principal arbol inicialmente
salvaje, domesticado y aprovechado por el hombre. Los arganales de Tagant
constituyen el lugar de pasto predilecto para las cabras, a la vez que una
importante fuente de abastecimiento tanto en aceite como en lefia para el
hogar. El cerdo, que también suele vivir en Tagant de la region de Sus, es
comunmente llamado Bu-tagant (Véase infra ILF).
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Las dos variantes apelativas aborigenes canarias que cita Abreu
Galindo, Tacande (Gal.l) y variante Tocande (Gal.ll), con el significado de
‘piedra quemada’, ofrecen desde un primer examen un evidente paralelismo
formal con Tagant en tasé€lhit. De hecho, los dos elementos de diferencia, a
saber la consabida adicion de la -e final de espanolizacion y la doble
permutacion, G/K y T/D, no constituyen ninguna excepcion respecto a la
transcripcion de las voces aborigenes canarias en general.

Creemos, por tanto, que la opciéon de Abercromby a este respecto es
muy discutible; pues a partir del significado que aporta Galindo (‘piedra
quemada’), el investigador inglés remite simultdneamente a ‘fegget’ que es
‘una quemadura’y a ‘takat’ que, en ciertos subdialectos del tas¢lhit significa
‘fuego’, haciendo caso omiso de que éstas dos voces son etimologicamente
divergentes (Abercromby, 72-73). De hecho teqqet, ‘quemadura’, del verbo
ged, ‘quemar’, sblo coincide semanticamente con takat, ‘fuego’, en una
fraccion de sus rasgos semanticos. Luego nos preguntamos si el investigador
no se habria esforzado en apoyar el significado dado por Galindo, olvidando —
o ignorando tal vez— que en la costa inmediata de las Islas, en el Sus, se da un
paralelo mucho mas probable tanto formal como seménticamente, a saber
tagant, como hemos indicado. Desde luego, nos preguntamos si no cabe
comparar, desde esta perspectiva semantica, ‘el terreno volcanico’, designado
con la voz aborigen tacande (La Palma), con el ‘terreno desértico e
improductivo’ igualmente implicado por tagant en taSelhit.

Abhora bien, tanto en el Sur de Marruecos como en Las Islas Canarias,
estas voces se han grabado igualmente en la geografia de ambas orillas
archivando asi estos nombres apelativos mejor que lo puede hacer la propia
lengua. (Véase infra el apartado Toponimia, bajo TAGANT). (Véase
actualmente Barrio de Tagande en La Palma).

| IGIDER // GUIRRE |

IGIDER : Sust. masc. sing.; pl. igadérn; fem. con valor diminutivo:
tigidert, pl. tigadrin. Es el dguila en tasélhit.

IGIDER suele ser un simbolo de rapacidad, y por tanto de la fuerza. Es
igualmente y a menudo citado en las canciones populares de los rwais como
simbolo de la soledad y de la libertad a la vez, al tiempo que la nocién de
‘voracidad’ pasa a un plano muy secundario.

La voz prehispénica canaria guirre —que contemplamos como paralela de
la amasigh igideér— corresponde al nombre cientifico Neophron percnopterus
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majorensis. El nombre popular de esta ave emblematica de Lanzarote y
Fuerteventura donde se localiza hoy dia es el Alimoche comun. Abreu
Galindo cita la voz guirre justamente a proposito de Fuerteventura:

‘

. se mando hacer una morteria por el mucho dario que (los asnos)
hacian en la tierra, con muchos lebreles y con mucha gente de a caballo,
v la tierra apellidada; y mataron mds de mil quinientos asnos, que fueron
manjar de los cuervos 'y guirres’. (Gal. I, XI).

En otra ocasion, el mismo Galindo cita esta voz destacando al propio
tiempo lo ajena que es a la lengua castellana, confirmando al contrario el
caracter aborigen de la misma:

‘... Dicho esto la arrojaba y daba con la asadura, y se iban, la cual
quedaba por pasto para los cuervos y quebrantahuesos, que en esta isla
llaman guirres’. (Gal 11, IV).

Ahora bien, cuando nos acercamos al supuesto paralelismo entre igider
en taS¢lhit y guirre en lengua canaria antigua, notamos que mientras defiende
Viera la ascendencia romance de la voz (buitre > guirre), y Abercromby —si
bien defiende el étimo amasigh de la misma— no acierta a dar con el
verdadero étimo (agerfiu en Qabilio > guirre), Wolfel viene a ser el primero
en dar con el verdadero paralelo de la voz en tas¢€lhit, a saber ‘Igider, igadern,
aguila, buitre’. (Monu. 559).

Dice Gomez Escudero describiendo las aves en cuestion:

‘unas aves menores que pabos, tienen el pico amarillo y pies, son
mayores que los de Esparia que llaman quebrantahuesos, ese ave muy
sucia, busca las inmundicias, cria en los riscos, es ave timida, lldmanlos
guirches’. (Historia... XIX).

Creemos que un detenido examen de la voz guirches es susceptible de
arrojar luz sobre el paralelismo de la misma con igider en tas€lhit:

a- Equivalencia 7= CH comun en las voces aborigenes:
GUIRCHES > GUIRTES

b- Permutacion sorda/sonora 7' < > D: GUIRDES*

c- Permutacion R/D: GUIDRES*

d- Restar el morfema de espafiolizacion -ES: -GUIDR*

e- Restituir el morfema del masc. sing. en amasigh:{/-GIDER}

‘El Time, el extremo de la gran cadena que parte del nucleo central y se dirige al
sudoeste, se eleva como una alta muralla negra que parece’ Habida cuenta de esta
aproximacion, tanto la forma guirche como guirre serian transcripciones
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lejanas del supuesto original con el que observan, no obstante, una estrecha
fidelidad semantica. (Véase actualmente el toponimo Laderones del Guirre,
Los Guirres en Gran Canaria; Montana de Las Guirreras en Tenerife).

| IRIZ// HERES y usos |

IRIZ : Sust. masc. sing.; pl. irazan. Esta voz se usa actualmente con el
significado general de ‘agua encharcada y/o turbia’. Vale igualmente la misma
voz para designar ‘agua enturbiada' de una acequia, riachuelo, o barrancos
después de las lluvias. A partir del sustantivo /RIZ se ha derivado el verbo riz
diciéndose comtinmente rizen wamen' (‘se ha enturbiado el agua’), y el
adjetivo riznin, (amen riznin' ‘agua turbia’).

Dominik Wolfel cita a este respecto dos variantes principales de la
voz, a saber herez y eres, con las definiciones respectivas. Adjuntamos
también a este respecto la definicion de Alvarez Delgado citada por el autor
de Monumenta, por los numerosos elementos de informacién que aporta;
pues dice ser Eres:

‘(un) hoyo o poceta formada en las rocas impermeables del dlveo de los
barrancos, donde se acumula el agua de luvia, arena fina y limpia.
Cuando se quiere extraer el agua se forma un pequerio hoyo en la arena,
hasta que aparece el agua, dejando sentar el cieno se clarifica y sacada
la necesaria (se) vuelve a cubrir el hoyo para evitar la evaporacion de la
que qued.’. (Mon. II, 595).

Quedando asi definida la voz aborigen Heres (var. Herez, Eres), nos
inclinamos a contemplarla como paralela del taS€lhit iriz sustantivo
masculino singular, de plural irazan. Estas voces del Sur de Marruecos
concuerdan forma y fondo con la citada a este tenor en el comentario del
investigador austriaco; a saber ires (‘puits’; ‘terre glaise, argile’); lo cual
induce a Wolfel a concluir en fin de cuentas diciendo: ‘Proponemos, pues:
eres ‘charco, alberca’. (Mon.Il, 595). Otra variante paralela en el Sur de
Marruecos es la que se concreta en el topoénimo irazan, nombre de una
localidad del Sur de Marruecos, en las inmediaciones de la ciudad de
Tarudant (cp. Infra cap. Toponimia, bajo IRAZAN).

Juan Bethencourt Alfonso aporta un interesante detalle mas respecto a
lo que podemos llamar ‘la cultura del agua’ entre los canarios antiguos
cuando dice:

‘Reputaban (los aborigenes) el agua de eres por la mds saludable, es decir
la que obtenian en los hoyos practicados en los lechos arenosos del fondo
de los barrancos, sin duda por estar filtrada...’. (Historia del pueblo
guanche II, 437).
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Este uso no es del todo desconocido entre los campesinos del Sur de
Marruecos, pues lo practicaban comunmente en tierras arenosas de alta
humedad, como sucede en las orillas o en los lechos de los rios, para
conseguir agua destinada a usos limitados, incluido a veces el beber.

Pero creemos que en el libro de Alvarez Rixo, Lenguaje de los antiguos
islefios, es donde resulta definitivamente levantada la ambigiiedad posible a
proposito del paralelismo formal y semantico entre el Heres en cuanto voz
canaria aborigen y variantes, por un lado, e iriz tal como se usa hasta la
actualidad en el Sur de Marruecos. Asi vemos que el significado que aporta
Rixo, a saber que ‘Heres,(son) las albercas, donde recogian el agua en El
Hierro’, es de por si un dato que confirma ampliamente el aludido
paralelismo (Lenguaje..., 73), el uso de estas voces hasta nuestros dias en
‘algunas areas de Tenerife’, segun la nota 182 de la misma edicion del libro
de Rixo, es un prototipo de oportunidad unica que puede aprovechar el
investigador con el objeto de profundizar los datos reunidos hasta ahora
acerca del tema. La explicacion que aporta Carmen Diaz Alayon en su
articulo ‘Encuestas dialectales en Tenerife: materiales léxicos’ (inédito),
viene a ser un resultado decisivo y de sumo interés; pues dice ser heres ‘lugar
situado en el fondo de los barrancos en los que se puede encontrar agua si se
excava en la arena’ (Rixo, Lenguaje..., 73, 182). El paralelismo formal y
semantico de ambas voces resulta, pues, conjuntamente respaldado por el
significado aportado por Rixo y Carmen Diaz Alayon; pues ambos usos
aludidos en las Islas Canarias prehispanicas y actuales son vigentes entre los
campesinos del Sur de Marruecos.

Ahora bien, ;Como Alvarez Rixo, entre otros y en cuanto espafiol
nativo, percibe morfoldégicamente la voz aborigen Heres? y (la percibimos
necesariamente nosotros, en cuanto amasighoparlante, de la misma manera?
Estamos obviamente ante dos percepciones netamente distintas.

Para nosotros, y como lo analizamos lineas arriba, esta voz, que
invoca iriz en la mente del hablante del Sur de Marruecos la forma local, se
ofrece morfologica e inequivocamente como un sustantivo masculino (i-...)
singular simple. Desde luego la -s final del mismo forma parte integrante del
conjunto de las demas consonantes de dicho radical. Y cuando se quiere
expresar el plural del mismo acudiriamos al potencial herazan*, y eso es a
imagen del mismo y auténtico plural paralelo en tasélhit: irazan (i-...-n), el
cual, ademés de apelativo de significado deducible, corresponde, como
hemos anticipado, al nombre actual de una localidad en los llanos de las
afueras de la ciudad de Tarudant.
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Ahora bien, parece que la percepcion que hace Alvarez Rixo de la voz
Heres es morfologicamente otra; pues creemos que, por considerarla ¢l desde
la perspectiva de su lengua, el espafiol, la interpreta como si se tratara de un
plural, aislando la -s final en cuanto marca para tal nlimero. Si nos induce a
ello la forma igualmente plural que da este investigador al equivalente que le
asigna en su lengua: ‘Las albercas...’ (p. 73), registramos una lectura
morfologica idéntica, y que no deja lugar a dudas, en la obra colectiva de
Cabrera Pérez, Perera Betancor y Tejera Gaspar, donde se establece, por otra
parte, un paralelismo entre este uso en Lanzarote y en la costa de enfrente:

‘A este sistema de conseguir el agua se le conoce en muchas islas en el
término de ere, similar por cierto, al modo de extraerla en el desierto del
sahara’ . (Majos, La primitiva poblacion de Lanzarote, 242).

Esta lectura de la voz aborigen eres y de su variante Heres entre los
canariologos halla un eco en el habla de algunos canarios actuales, como es el
caso de nuestro informante, el cabrero don Salvador, de cuya entrevista citamos
los siguientes ejemplos: ‘Mi madre iba al ere del (Hermano Pedro) /.../. ‘Mi
madre iba a los seres. (a por agua)’. Habla asimismo el cabrero de cierto lugar
en las cercanias de Arona llamado ‘Asomada de los seres de los Cristianos.’
(Entrevista de 25 de julio de 2000).

Ante estas cuestiones, es legitimo preguntarse jen qué medida es capaz
de liberarse el investigador no nativo de la ‘carga cultural’ o del prisma que
supone su lengua nacional a la hora de acercarse a los componentes de una
lengua extranjera? La debida respuesta a esta pregunta se complica alin mas
cuando la lengua que se analiza o se interpreta, solo consiste en esparcidas
voces mas 0 menos corrompidas como es el caso de la lengua aborigen canaria
desaparecida hace mas de cuatro siglos. Y en este sentido creemos que la
comparacion de tales voces con sus paralelos en la costa de enfrente es
susceptible de aportar siquiera algunas soluciones. (Compdrese el toponimo
IRAZAN). (Véase actualmente Barranco de Erese en La Gomera; Barrio de
Erese en El Hierro).

| AMEN // AHEMON... y usos|

AMEN : Sust. masc. col., forma invariable y de singular inactivo.
Significa ‘agua’.

En el Sur de Marruecos, es logico que el agua, o amen, tenga una
importancia capital por motivo de la escasez de lluvias y del clima mas bien
desértico. Asi que en la cultura popular casi es un sacrilegio derrochar esta
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materia tan vital, principalmente en una zona mas bien arida como es el Sur
de Marruecos (véase a este respecto el concepto de 'tagat’ o sea ‘el
pecado’). Por eso no resulta extraio que algunas plazas del campo, y aliin
ciertas casas personales del lugar, estén tradicionalmente dotadas de un
depdsito subterraneo, tanoffi, donde se recupera y se conserva el agua de
lluvia generalmente procedente de algunas terrazas previamente limpiadas.
En cuanto a los pocos charcos que suele haber en el campo tras las lluvias, y
que acumulan unas aguas mas bien turbias llamadas iriz (véase supra), los
suelen aprovechar los campesinos a modo de abrevadero natural para el
ganado caprino, vacuno, etc...

Cuando escasea la lluvia, anzar, y crece la sequia en Marruecos en
general, y en la regién Sur de Marruecos de modo especial, los habitantes
suelen practicar la oracion llamada ‘tazallit n-unzar', literalmente, ‘la
oracion de la lluvia’ como lo dicta también la religion musulmana. Pero eran
unos tiempos en los que, por el mismo motivo y con la misma finalidad, se
veia una procesion de una decena de mujeres, yendo por el pueblo, recitando
y en coro una especie de oracidon al Ser Supremo para que diese lluvia
susceptible de devolver la fecundidad a la tierra.

A pesar de no ser un dato hoy en dia muy pertinente en la cultura
amasigh, el concepto de fecundidad es implicito en los actos y demas ritos
que se celebran en el Sus y Dra aunque cada vez con menos frecuencia. De
hecho, si la mencionada oracion de 'fazllit n-unzar' ha eclipsado los ritos
preislamicos propios de la cultura amasigh, la memoria colectiva de los
autoctonos sigue archivando algunos rasgos de los rituales relativos a la lluvia.

Importa precisar en primer lugar que desde el punto de vista
lingiiistico la lluvia es designada en amasigh en general, y en taSélhit de
modo especial, con un nombre masculino anazr (a-nzar). Este dato
lingtiistico es de por si significativo y de suma importancia en la concepcion
general del mencionado rito a la lluvia; pues dentro del marco de la
fecundidad asociada a la lluvia respecto a la tierra y a las siembras, sélo la
atribucion del sexo masculino a la lluvia, anzar (a-...), hace logicamente
posible la concepcidn de tislit n-unzar, o sea ‘la novia de la lluvia’ como
medio para solicitar la generosidad de los Cielos.

Se trata de una procesion de varias mujeres de edad, exclusivamente
mujeres, las cuales van en procesion con un cucharén artesanal de madera,
agunya, como personaje vestido de panos de colores chillones, erigiendo asi
el rudimentario mufieco que llaman tislit n-unzar, ‘novia de la lluvia’. Y
yendo juntas de casa en casa, con el mufieco en lo alto, invocan la lluvia a
los Cielos con un cante de distintas variantes segliin las regiones del Sur de
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Marruecos. Importa subrayar a propdsito como se concilian intimamente
dos creencias, una preisldmica y otra islamica en la siguiente variante de
dicho cante en la region de Assa, al sudeste de Gulimin:

Texto original amasigh Traduccion

Tagiinpa numen s-rebbi
Walli yezdarén ad-agd igit,
Wa tagla d-izimmer munnin
Tenna ‘ba’a’ téguli d-umalu,
Tenna rig igran zégzaunin
Amen n-tanut rézagnin

(jCucharoén!, confio en Dios
El que puede salvarme,

La oveja y el carnero juntos
Balan subiendo al monte,
Quieren hierbas verdes

Y salobre es el agua del pozo

Ya no es potable,
Quieren agua del ‘ere’*.
jOh Cucharén.... !)

Ur-yad mmiméni,
Ad-rig d-wamen n-1égdiri.
Belgninya. ..

Y por ser la zona de la ciudad de Assa, en los confines del Sahara, mas
bien bilingiie, no nos ha de extraiar que el mismo, traducido casi al pie de la
letra, fuese repetido también en algunas procesiones rituales para la
invocacion de la lluvia:

Traduccion
Cucharon! Al Generoso pedimos socorro
La oveja y el carnero juntos
balan y al monte suben
campos verdes queremos
el agua del pozo no sirve
queremos agua del torrente

Texta original amasigh
Tagiinpa telbna Mulana lekrim igitna
Annesya u-l-kebs méttafgin
Siyehat u-felsat
Lebaten, galet bgit [3udan -huder,
Ma l-alisi ma hu saleh
Bégit ma legdir’.

La primera y mas logica interpretacion de este rito viene a ser, en
nuestra opinion, la que ve en la mencionada tislit n-unzar una tentacion
amorosa hacia el supuesto novio, anzr, exactamente como el novio
humano, se sentiria atraido por la lozania de la prometida.

Ahora bien, a propdsito del uso en concreto del cucharén en este rito,
pensamos que éste se vincula estrechamente con la fecundidad de la tierra;
pues simboliza nada menos que la finalidad misma del proceso agricola en
su totalidad, a saber ‘la alimentacion del Hombre'.

Este mismo rito de tislit n-unzar reviste en otras circunstancias otra
forma que se concreta un rasgo fisico caracteristico del clima lluvioso, el
cual resulta del reflejo de los rayos del sol en el cielo nublado o lluvioso; a
saber el arco iris que, con sus ricos colores, es justamente llamado en
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taSélhit tislit n-unzar.

Creemos fuertemente que el hoy dia especializado y enigmatico nombre
de tislit-unzar, con este significado de arco iris, es lingiiisticamente motivado,
correspondiendo a una supuesta e imaginaria metamorfosis de indole
sobrenatural: se trataria de la misma novia, tislit-n-unzar, (primera acepcion)
quien, después de satisfecha la solicitud de los pueblerinos, hubiera sido
objeto de una ascension hacia donde el novio anzar, en el cielo, cumpliéndose
de esta forma el objeto primero de la tentacion: la fecundidad de 1a tierra.

No podemos pronunciarnos acerca de todas las implicaciones del cante
que acompaiia tal rito en el que se entremezclan, hasta hace pocas décadas,
versos en arabe dialectal con otros en tasélhit. Pero es seguro que estamos en
presencia de un testimonio elocuente de la importancia concedida a esta materia
vital que es el agua, amen, en el Sur de Marruecos.

La voz canaria paralela de amen en taSelhit tal como la cita el
franciscano Abreu Galindo es ahemon (Gal. I, XVIII). Junto con esta
variante, Luis Fernandez Pérez cita un segundo paralelo, aemon, en el que se
omite el elemento -A- que, como observa Woltel, ‘destruye el hiato y no forma
parte de la raiz’. (L. F. Pérez, 1995, 97). Entre ambas variantes, ahemon y
aemon, nos hallamos una vez mas en presencia de la constante problemética de
‘recepcion’ tal como lo planteamos en nuestra introduccion; a saber que
creyendo el copista transcribir aquello que ha oido, lo hace en realidad a
través de la criba fonética de su propio idioma, al no poder hacerlo a través
del otro, desconocido. Ahora bien, (coémo se han de pronunciar
objetivamente dichas variantes en espafiol? En cualquier caso, no creemos
que fuese tal como lo hubiera previsto el cronista, por un lado, ni de una
forma fiel a la original, por otro.

Siempre en un intento de subsanar las supuestas corrupciones en cuanto
a las variantes de aemon (agua), y fijdndose en una indebida interposicion de -
L- en el giro supuestamente aborigen ‘Alcoran y Almene Coran, Abercromby
propone leer respectivamente A(l)coran > Acoran (Dios) y a(l)mene Coran >
amene Dios (‘jAgua, oh Dios!’). Para defender esta tesis rechazando a la vez
la de Escudero, dice Abercromby:

‘Como las palabras se presentan poco después de un pasaje en el que se
describe como los aborigenes rogaban que lloviera, puede quizas leerse

Amen Acoran, ‘agua oh Dios’, siendo de nuevo la —L- una insercion.’
(Aberc., 1960, 50).

Aunque esta hipotesis se puede defender, y habida cuenta de la
importancia que se concedia a la lluvia en aquella sociedad, cabe preguntarse
si los aborigenes canarios no tenian en su idioma aborigen una voz
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especializada, otra que la genérica ‘amen’, para designar propiamente ‘lluvia’
como sucede en taS¢lhit. Viene a legitimar esta pregunta el hecho de que se
daba toda una cultura en torno a la lluvia entre los aborigenes canarios, como
la que se desprende de esta version de una escena en la isla de El Hierro
descrita por el cura Viera y Clavijo, no sin un tono mas bien burlén:

‘Llegado a Bentayca (son dos periones) donde se separaban las personas
de cada sexo y rodeaban al perion que veneraban. Permanecian sin
comer tres dias enteros, lanzando gritos terribles. Si esta perseverancia
no era recompensada, se sabia lo que quedaba por hacer. Uno de los
insulares, el mas hipocrita, el que pasaba por ser el mds virtuoso, se
retiraba a la cueva de Asteheyta, en el pais de Tacuitunta, e invocaba con
gran fervor al ser supremo. Al cabo de algunas horas fingia que se le
habia aparecido cierto cochino que llevaba escondido en su tamarco. Lo
presentaba a la asamblea que lo llamaba enseguida su Aranfaybo, es
decir, su intercesor cerca de Dios para obtener el pan. Mientras no
llovieva, el intercesor permanecia prisionero y no se le llevaba a la cueva
sagrada hasta que la tierra estaba bien regada. (Viera, citado por
Verneau, 1981, 89).

Por su parte Fray Abreu Galindo nos facilita otra version de esta practica
cultural en la isla de Gran Canaria que citamos también integralmente:

‘Tenian dos riscos muy altos, donde iban con procesiones con sus
necesidades: un risco se llamaba Tirmac, en el término de Galdar, y el
otro risco se llamaba Umiaya, en Tirahana, que dicen, Los Riscos
Blancos, término de Telde (.....). Adoraban a Dios alzando las manos
juntas al cielo. Cuando faltaban los temporales iban en procesion con unas
varas en las manos, y las magadas con vasos de leche y manteca y ramos de
palmas. Iban a estas montafnias y alli derramaban la manteca y la leche, y
hacian danzas y bailes y cantaban endechas en torno de un penasco, y de
alli iban a la mar y daban con las varas en el mar, en el agua, dando
todos juntos un gran grito (...). (Galindo II, 156-157).

Creemos que es interesante acercarnos con espiritu comparativo al
simbolismo paralelo del ‘cucharon’ (aguénya) en el Sus, por un lado, y los
vasos de leche (aho) y manteca (uche) en el caso de Gran Canaria para
valorar debidamente el parentesco cultural implicado.

La escasez de lluvias en las Islas, al igual que en el Sur de Marruecos,
ha empujado a los aborigenes canarios a organizarse para almacenar y ahorrar
las aguas de las lluvias; y para esta finalidad preparaban grandes aljibes.
Durante su visita a la isla de La Palma, por ejemplo, el investigador francés
René Verneau constata a este tenor que:

‘En muchos sitios el agua es muy escasa, y por consiguiente, las cosechas
son poco abundantes. En todo el sur no hay ningun manantial, y los
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pocos habitantes que alli hay no tienen sino el agua de la lluvia que
conservan en algibes’. (Vern., 255).

Este procedimiento para almacenar las aguas de los periodos lluviosos
para otros muy secos es, desde luego, paralela a la del Sus y Dra. Este
paralelismo es igualmente evidente en la manera de sacar dicha agua del
deposito subterraneo, valiéndose tradicionalmente de un zurron atado a una
cuerda, el cual era comiinmente hecho de piel de cabra (véase infra Cap.
Artesania, bajo ILM).

El agua parece ser el unico, si no es el principal, bebestible de los
aborigenes canarios como lo certifica Galindo al afirmar que ‘... su comun
beber era el agua, que llaman AHEMON’. (Gal. I, XVIII).

| YELF // YLFE |

YELF : Sust masc. Sing.; pl. alfiwn. Significa ‘cerdo’; fem. sing. tleft, pl.
tilfiwin. Un sindnimo de esta palabra es bu-tagant, literalmente ‘el (animal) de
la selva’ o ‘el (animal) del desierto’, nombre que seria antonimo de ‘doméstico’.
Ademas del uso de la voz ilf para designar metaféricamente a ‘personas
bruscas o brutales’, ésta ha adquirido una fuerte connotacién peyorativa y
despreciativa, contribuyendo ampliamente y por cierto este valor el haber
prohibido la religion islamica a los creyentes consumir carne de este animal.

En el Archipi¢lago se daba antiguamente al ‘cerdo’ el nombre formal y
semanticamente muy afin de la voz de tas¢lhit ilf, a saber: YLFE (Galindo,l).
Como sucede con otros muchos nombres aborigenes terminados en consonante,
suponemos que ha habido espafiolizacion de la voz original mediante la adicion
de la -e final, unico rasgo que marca realmente la diferencia entre ambas formas
siendo el referente, como hemos dicho, idéntico (Véase la tesis de A. Tejera
Gaspar sobre el particular).

| TEM1 // TIME < ETIME |

TEMI : Sust. masc. invariable Segiin se trate de una perspectiva
horizontral o vertical significa ‘borde de un precipicio’; ej. ‘Temi-n-igezr’,
‘el borde del barranco’, y por extension, ‘el grado mas alto de una cosa’,
‘Temi-n-udrar’, ‘la cima de la montainia’. También puede significar ‘/inde’,
ej. ‘Temi-n-urti’, ‘los lindes del huerto’. (Véase la parte teorico-
introductiva). La voz ihef, que significa etimolégicamente ‘cabeza’, viene a
ser metaforicamente sindnima de témi, pudiéndose decir indistintamente
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‘thef-n-udrar’ o ‘témi-n-udrar’, que da lo mismo.

Una variante de la voz témi es tama, sust. fem. sing.; pl. tawmin; sin
masc. Significa ‘borde u orilla’, ej. ‘tama-n-udrar’, ‘el borde de la
montania’ segin el contexto. Tama desempefia a veces la funcion de
adverbio (tama-n-...), significando entonces ‘junto a’; €j. ‘Tigémmi tama-n-
tayya’, ‘una casa al lado de otra’, etc...

Respecto al uso de esta voz en la lengua de los aborigenes canarios,
Dominik Wolfel cita la voz apelativa 7ime asignandole el valor de ‘Risco alto,
eminencia.” (Monumenta II, 596). Una comparacion semantica rapida nos
muestra que si bien la nocion de ‘verticalidad’ es admitida en este significado,
la de ‘horizontalidad’, implicada en tas¢€lhit por 7eémi (ej. Temi-n-urti), resulta,
al contrario excluida. El estudio detallado que dedica Diaz Alayon a Time viene
a subsanar esta supuesta laguna al asignar a Time un radio semantico mas
conforme a la realidad en el continente y en el Archipiélago:

‘La voz comun time, que gozo de gran vitalidad en el pasado y que se
encuentra en manifiesto desuso en la actualidad, tiene en La Palma los
valores de ‘risco alto, eminencia, cima, borde de un precipicio, borde de
una ladera’; y puede aparecer acompanada de la forma masculina y
femenina del articulo: el/ la time’. (Alayon, Materiales..., 1987, 157).

Por su parte, y en una aproximacion a la lengua aborigen de la isla de La
Gomera, Luis Fernandez Pérez presenta por su parte la variante Etime como
voz equivalente a “orilla“. (L. F. Pérez, 1995,206). Los citados significados,
junto con la doble opcidén morfolédgica (el/la time), vienen apoyados con
unos ejemplos sacados de testamentos islefios de los siglos XVIII y XIX por
Juan Régulo Pérez, los cuales ilustran propiamente los distintos valores
posibles de la voz en cuestion:

-*... una propiedad de viiia ....que linda por arriba la time del lomo de los

molinillos...".
-*...una suerte de tierra de regadio con su casa de tea y teja, .. ..lindando en
el norte con el terreno del seiior Marqués de La florida, por el su...... , por

el naciente suerte de los herederos de D. José Valcarcel y el poniente el
time del mar.”’.

AT lugar onde disen Miguel Aguado en cantidad de cuatro fanegas,
linda por arriba el time de una montana,...". (Régulo, Habla, 127).

Ahora bien, la voz prehispanica 7Time se da frecuentemente como
topénimo en el Archipiélago Canario. A este propdsito cita igualmente Diaz
Alay6n no menos de cuatro topoénimos (E/ Time) nada mas que en la isla de
La Palma, y més concretamente una en Fuencaliente, una en Tijarafe y dos en
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Mazo, averiguandose en todos ellos el significado etimologico arriba citado
en los nombres apelativos. (op.cit.).

La descripcion del Time de René Verneau es igualmente interesante a
este respecto; pues sin fijarse un objetivo propiamente lingiiistico, el texto
deja patentes varios componentes del valor global comun al amasigh
continental y a la lengua canaria aborigen:

‘El Time, el extremo de la gran cadena que parte del niicleo central y se
dirige al sudoeste, se eleva como una alta muralla negra que parece
desafiar al viajero mas intrépido. Sin embargo, lo escalamos a caballo,
por un sendero largo de apenas 50 centimetros, que serpentea a lo largo
de sus paredes a pico’. (Cinco afios..., 1981, 2606).

Como es de observar, los conceptos ‘el extremo’, ‘se eleva’, ‘alta
muralla’, y ‘a pico’ no implican sino los mismos rasgos semanticos de fémi
Time (o etime) auna y otra orilla del Atlantico. Citando a DTEN, quien afirma
significar la voz ama amavtama *vn pedago de tierra de sequero de la
cabezada de Ibuate (sic, = ibaute, V § 323) que se degia en tiempo de los
guanches... “ (DTEN 1503-11/3/10), Wolfel emite sus reservas en cuanto a la
morfologia de amavtama diciendo:

‘Tanto el nombre en si como su grafia resultan peculiares. ;Estamos ante
una reduplicacion o ante una doble grafia fruto del error? La -v- da la
impresion de ser un prefijo bilabial corto, que une dos palabras. En cuanto
al segundo elemento, estamos seguros de poder encontrarle paralelos e
interpretarlo; aparece en muchisimos toponimos aborigenes como primer
componente. (...). tama / tawmin ‘coté, proximité’ Ndir Abés, tama/ tawmin
“cote, proximite * Demnat; tama/ tawmin ‘bord, rive, lisiere’, tama-n, ‘a
coté de’ Silh. (Mon. II, 956-957).

Suponemos, no obstante, que el primer componente del que dice Wolfel
‘no encontrar paralelos beréberes’, podria interpretarse como una corrupcion
de la voz amasigh aman*, de variantes amen en tas¢lhit y ahemon en lengua
canaria; por lo que la forma inicial de la palabra seria algo como ‘aman-n-
tama’*; o sea ‘el agua o manantial del borde o de la orilla tal ...", significado
en el que la enigmatica -v- de Wolfel no seria sino una transcripcion erronea
de la conjuncion -n- equivalente de la preposicion ‘de’ en espanol.. (Véanse
mds detalles en nuestra parte teorica).(Véase actualmente el toponimo El
Barrio del Time, El Time en Fuerteventura, El Time en La Palma).
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[AKNARI // CANARIAS < TUNERA, HIGO CHUMBO y usos |

AKNARI : Sust. masc. sing.; pl. iknariyn; significa ‘tunera, también
dicha higo chumbo’; fem. sing. (con valor de colectivo) taknariyt: ‘higo
chumbo', o 'fruto de la tunera’.

Examinada a la luz del objetivo que nos fijamos, o sea la deteccion del
paralelismo entre la lengua y la cultura de las Islas Canarias prehispanicas y
el Sur de Marruecos, esta voz resulta a primera vista enigmatica. De hecho,
la pregunta que nos asalta de inmediato es: ;qué relacion puede haber entre
el nombre de esta planta, aknari, y el del Archipiélago, ‘Canarias™? Luego,
tratindose de la cosa significada, ‘/a tunera’ que existe tanto en Marruecos
como en las Islas, resulta legitimo preguntarse igualmente ;de donde vino
dicha planta? (Ver foto 8).

Antes de intentar aportar posibles respuestas a estas preguntas de
indole lingiiistico-histdrica, recordemos la teoria de Ptolomeo y de los
geografos antiguos acerca del origen y de la etimologia del nombre de
Canaria, la cual comenta José de Viera y Clavijo en estos términos:

‘Es cosa digna de admiracion que, habiéndose buscado por todos
caminos la etimologia del nombre de Canaria, hasta ahora ninguno, que
yo sepa, se haya acordado del cabo que Ptolomeo y otros gedgrafos de la
antigiiedad llamaron la ultima Caunaria o Chaunaria extrema. Este cabo,
segun todas las apariencias es el que en el dia se nombra de Bojador,
pues aunque algunos modernos le han reputado por el de Non, fue por no
tener presente que el verdadero cabo de Non antiguo es el actual de
Bojador, del cual se creia supersticiosamente que cualquiera que tuviese
la temeridad de doblarle no volvia jamas’. (Viera, I, 54).

Luego anade:

‘¢Queé repugnancia habria de que en fuerza de esta situacion tomase la

isla el nombre de aquel cabo, que quiza era la mejor seial para llegar a
ellas?’. (Id.)

Admitamos siquiera provisionalmente estos datos que nos parecen
conformarse con otra teoria ampliamente desarrollada y debidamente
argumentada por el propio Abreu Galindo acerca de la procedencia africana
de los aborigenes canarios, ella misma apoyada en los numerosos vocablos
apelativos y topénimos comunes al Archipiélago y a la costa de enfrente del
Continente africano (Véase Gal. 1, passim).

Volviendo a nuestra pregunta central relativa al origen del ‘chumbo’ y
al porqué del nombre aknari, subrayamos un dato lingiiistico continental que
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aboga en pro del origen islefo de la planta en cuestion, procediendo de
América. Es de notar a proposito que entre los arabofonos de Marruecos el
chumbo es mas bien conocido bajo el nombre de lkérmus [héndi, literalmente
‘la fruta de las Indias’. Y suponemos que se ha de entender por ‘Indias’ todas
aquellas tierras del oeste del Atlantico, comprendiendo no sélo los pueblos de
Latinoamérica, sino también las propias Islas Canarias; lo que no excluye que
el chumbo haya sido traido a éstas a partir de aquellas lejanas tierras
americanas. De confirmarse estos datos, la datacion de la operacion del
transplante resulta medio resuelta, pues se localizaria hacia finales del siglo XV
o comienzos del XVI, correspondiendo este periodo a la fase de la prosperidad
de la cria de la cochinilla que crece en los tallos de dicha planta. La cochinilla
iba a ser igualmente criada en Marruecos donde lleva un nombre que no es sino
el hispanismo corrompido por adaptacion: ‘al-ugsiniyya’.

De seguir esta l6gica de los hechos, advertimos también como el
nombre de una tribu continental amasigh, los canarii, hubiera conocido un
doble vaivén a partir del sur de Marruecos hacia las Islas, primero como
etnénimo y toponimo, luego como nombre de planta, la funera en Canarias,
aknari en Marruecos actualmente. (Véase el mapa introductivo)

Ahora bien, notamos mds de dos usos paralelos de la tunera en el
Archipiélago canario preeuropeo y en la region de Sus y Dra hoy dia: primero,
esta planta de espinas blancas y muy agudas es usada en el campo para fijr los
lindes de las propiedades, y particularmente para proteger los huertos de
potenciales intrusos; segundo, el higo chumbo (en Canarias), taknarit (en el Sus
y Dra), que madura generalmente hacia el mes de agosto, es consumido fresco
como fruta. En ciertos lugares apartados del campo del Sur de Marruecos, es
posible localizar la tradicion de pasar dichos higos al sol, conservandolas asi
para otras temporadas, al igual que el fruto de la higuera o los datiles,
diciéndose aquél taknarit igqurn. (Véase el cap. Comestibles, bajo AKNARI,
TAZART y TAKORROT). (Comparese Montaria de Tinganar en El Hierro).

| ASIF // ACOFE < ASOFE |

ASIF : Sust. masc. sing.; pl. isaffén; fem. sing. con valor diminutivo
tasift, pl. tisaffin. Significa ‘rio’; ejemplos: Asif-n-Sus; Asif-n-Dra, etc...

El apelativo asif ha originado varios topénimos (hidronimos) en varias
partes de Marruecos desempefiando el bilinglismo (amasigh/arabe,
amasigh/portugués, amasigh/espafiol, arabe/espafiol) en cada uno de ellos un
papel central. Entre los hidronimos bilingiies (arabe/ amasigh) y compuestos,
suele ser el primer componente en el nombre ‘oficial’ arabe la voz wad y el
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segundo, original, amasigh, asif o derivados, por lo que resultan
semanticamente redundantes: Wad Asif, literalmente 7io Rio’, en el Centro,
Wad Tensift, ‘rio Riachuelo’, en la region de Marrakesh, Wad Temsift, ‘rio
Riachuelo’, en el Dra; en el Bani occidental se da el rio llamado Wad-bu-
Isaffen, literalmente ‘el rio de los rios’, etc.. El nombre de la ciudad, SAFI o
ASFI, al norte de Agadir, es igualmente una corrupcion de asif, rio (en su
Diccionario, Mohamed Chafik dice que es la ‘desembocadura del rio’). En
los documentos relativos a la expansion portuguesa en Marruecos durante los
siglos XV y XVI, aparece un ‘portulano’ de la ciudad de este nombre, 7zaffin,
toponimo que no puede ser, en nuestra opinidon, mera invencion del cronista
portugués. En efecto, consideramos esta voz como paralela de la forma plural
del femenino 7asift, o sea Tisaffin, con la sustitucion del sonido sordo -s- por
el sonoro -z-, como es de uso en lengua portuguesa (Veéase el cap. Toponimia,
bajo SAFI). Estas variantes de asif (SAFI), de tasift (Tamsift, Tensift) y de
Tisaffin (Tzaffin), que se dan o se dieron dentro de la misma geografia de
Marruecos, son unas muestras de corrupciones in situ,; es decir que se trata de
unos ‘dobletes toponimicos’ de nombres atn vigentes en el terreno, a la vez
que testimonian de nuevas dimensiones de la alteracion de la onomaéstica.

La lengua aborigen de Canarias no es ajena a paralelos de la voz asif
tal como se usa en tasélhit. Como voz apelativa, Abreu Galindo menciona la
forma acof, de corrupcion fonética obvia, asignandole un significado
idéntico al de tas€lhit, ‘rio’ (Galindol, cap. XVIII). Abercromby viene a
subsanar esta transcripcion comentando ‘Acof, ‘un rio’. La c debe leerse ¢
como asof”. Acto seguido, aporta como paralelo comun al tas¢lhit, Kabilio y
Demnat, assif, siendo igualmente el significado en los tres casos ‘rio’
(Aberc. 1990, 47). Otra variante aborigen muy cercana a la anterior, a la vez
que confirma la correccion de lectura de acof propuesta por Abercromby, es
Asofe citada entre otros por el Teberite. (Navarro Artiles, 53).

Una comparacion morfo-fonética de ambas voces canarias, Acof'y Asofe,
es susceptible de acercar ain mas la variante anterior del supuesto original:

Acof > A¢of*(correccion de Aberc.) > Acofe*(-e esparniola) > Asofe.

Pero en los citados casos notamos una divergencia fonética respecto al
supuesto paralelo en tasé€lhit, la cual se concreta en la diferencia -o- (de Asofe) e
-i- (de asif). Alvarez Rixo cita a este tenor una forma que, sin apartarnos mucho
de la forma vista, marca un interesante paralelismo con el taS¢lhit, a saber asife
en cuanto toponimo de la Isla de Lanzarote (Rixo, 1991,61). (Véase el cap.
Toponimia, bajo ASFI y ASIF). (Véase actualmente Comarca de Asofa en El
Hierro, Barranco de Anzofé y Anzofé en Gran Canaria).
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| TARGUA // TARGA |

TARGUA : Sust. fem. sing.; pl. tiregiiin (sin masc.). Significa
‘acequia’. Se trata del 'sistema de irrigacion tradicional que consiste en
canalizar agua para regar las tierras cultivadas o los drboles frutales'. La
operacion consiste en desviar el agua de un manantial o rio, por ejemplo,
mediante tireggiin, acequias, que la conducen hacia otras canalizaciones
menores llamados isura (pl. de asaru), los cuales desembocan a su turno en el
huerto, igér o urti o en cualquier terreno que regar. Es costumbre en el Sus y
Dra que los habitantes del pueblo designen a una persona que se
responsabiliza de la gestion y distribucion de las aguas de riego, la cual se
llama en taSélhit amazzal, literalmente, ‘el corredor’, nombre sin duda debido a
la ‘carrera’, tazzla, y a la suma responsabilidad que exige tal oficio en estas
zonas mas bien aridas con el proposito de controlar dicha operacion.

Ahora bien, cuando las aguas provienen de un manantial como es el
caso, por ejemplo, en los oasis de Ifran del Atlas Menor, la distribucion se
hace segln un sistema muy antiguo dicho de fanast regida igualmente por
un responsable asistido de un tipico ‘tribunal de las aguas’ llamado Igiur.
En estos casos, tanast viene a ser un tipo de ‘reloj de agua’ que consiste en
una taza conica con un pequefio agujero en la punta, la cual se coloca en un
recipiente previamente lleno de agua. La duracion del riego del que se
beneficia cada labrador se calcula en funcion del numero de veces que se
hunde tal taza en el recipiente abstraccion hecha del caudal de aguas que
varia en funcion de las estaciones y de las lluvias. En los oasis de Ifran del
Anti-Atlas cada tfanast tarda exactamente doce minutos en hundirse,
mientras que en los montes de Bani (regién de Tata, por ejemplo) asciende
llega a cuarenta minutos.

Segun el investigador marroqui Ali Azayku, la voz que nos ocupa,
targuia, tiene igualmente valor patronimico, pues corresponde al nombre de
una tribu que vivia antiguamente en los confines de Dra y al borde del
desierto del Sahara. Defiende el investigador asimismo que lo que se llama
en la actualidad ‘Segya [-Hamra (als Rio de Oro) no es en realidad sino la
traduccion literal del tasélhit ‘Targiia Zeggiiagen, o sea ‘la Acequia Roja’.
(Azayku, Maslamat al-Magrib I11).

Formalmente el citado antropénimo Targua que designa ‘tribu’ tiene un
paralelo en la lengua canaria aborigen, el cual ha sido transcrito bajo la forma
Targa. A proposito de la documentacion de esta voz aborigen leemos la



142 Ahmed SABIR

siguiente precision en la edicion de Luis Fernandez Pérez:

‘Con anterioridad (a Aguilar) -como menciona Luis Ferndandez Florez-
esta voz (Targa) figura en el Diccionario de Viera y Clavijo, s.v. fuente.
Luego, ademads de Aguilar, la recogen otros autores: Chil, II, p.131;
Millares Torres, X, p. 259; Bethencourt Alfonso, Historia del pueblo
guanche’l, p. 372, y Benitez, p. 124°. (L.F. Pérez, 1995, 353).

Los datos que proporciona Wolfel para defender el origen prehispanico
de Targa confirman su paralelismo formal y semdantico con la voz de tas¢lhit
que el investigador austriaco transcribe 7drga en vez de Targiia, con una G
mas bien labializada. Desde el punto de vista fonético cabe preguntarse, una
vez mas, /qué es de la labializacion del sonido -G-, (Gw) registrado en tas¢lhit,
en la voz canaria? Esta pregunta se justifica plenamente, pues de admitir las
variantes documentadas tanto por L. Ferndndez Pérez como la de Wolfel,
Targa y Tdrga respectivamente y como tales, no sabriamos distinguir su plural
en taSclhit respeco a tirgit (‘brasa’), pues tendriamos en ambos casos tirgin*
(‘¢acequias’ = ‘brasas’* ?), cuando el verdadero plural de Targiia (‘acequia’)
es, como hemos dicho, tirguin. La aludida interpretacion de Wolfel a este
respecto se salva por la transcripcion que el mismo hace del plural al citar:
tirguin (con la g labializada), tanto para tas¢lhit como para tarifit y tamasight.
(‘Eurafrikanische Wotschichten.., 1955, 71).

Desde el punto de vista semantico, el paralelismo se confirma
claramente. Esta voz que Luis Fernandez Pérez documenta en Aguilar con el
significado de ‘fuente’, ha sido objeto de un estudio de Dominik Wolfel donde
van claramente enumeradas los paralelos amasigh de la voz canaria:

‘... un amplio conjunto de paralelos beréberes que, tanto desde el punto
de vista formal como desde el punto de vista del contenido se acercan
extraordinariamente a esta forma canaria: tarza ‘canal de riego’ (Segr.);
targwa ‘canal de riego (Yusi); tirga) ‘acequia’ (shilha); targa / tirguwin
‘canal, atarjea, zanja’ (rifefio)...... (L. F. Pérez, 1995, 353).

Mas abajo desarrollamos el paralelismo que esta misma voz canaria
ofrece respecto al tas€lhit en la toponimia del Sur de Marruecos. (Véase infra cap.
Toponimia, bajo Targiia). (Véase actualmente Barrio de Targa en La Gomera).

| TAZART // TAZARTE < TASARTE < HIGUERA y usos |

TAZART : Sust. fem. sing.; pl. tazarin, masc. sing. (con valor
aumentativo) azar, pl. azarn. Significa ‘higuera comun’.
Junto con el argan, zit, el olivo, y tayniut, la palmera, tazart forma
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parte de los arboles frutales que exigen poco o casi ninguna atencion particular
a la vez que son muy explotados por los habitantes del Sur de Marruecos. Su
fruto, akurru-n-tazart, el higo, como lo examinaremos detalladamente mas
abajo, es explotado en Sus y Dra al menos de tres modos distintos
correspondiendo respectivamente a tres etapas de la madurez de akirmis
(higo atn verde), abuzzig (higo maduro) y, por fin fakurut (higos secos).
(Véanse infra cap. Comestibles, bajo TAZART).

Desde el punto de vista formal, registramos en la lengua aborigen de
Canarias el apelativo tazarte como paralelo de fazart en taselhit, pero con una
divergencia muy marcada en el 4mbito semantico. José¢ Agustin Alvarez Rixo
nos facilita la siguiente definicion:

‘Tazarte, s.m. Voz indigena. Especie de pescado que se trae de la costa de
Africa, y rara vez se ve en la nuestra. Su tamaiio una vara o mds de largo,
cuero liso sin escamas, azulejo por el lomo y blanco el vientre. Al gusto
muy sabroso, parecido al salmon, pero es sanguino. Abunda desde octubre
hasta marzo, en cuyo espacio de tiempo se trae salado para el consumo y
para transportar a las Américas. Como un tazarte. Frase. Quiere decir
extendido sin animacion, como un muerto’. (Rixo, 1992, 125).

Datos mas recientes nos facilita Ramon Carmelo Garcia al respecto en

su articulo ‘Tunidos de las pesqueras canario-africanas’ cuando dice:

‘El Orcynopsis unicolor recibe la denominacion de tasarte por los
pescadores que efectuan sus faenas en el Sahara. En algunos lugares de
Canarias se llama también sahariano o atun de la costa /.../. Es propio de
las aguas mas frias que las del Archipiélago, y por ello se pesca en mayor
cantidad en el litoral sahariano. Solo cuando, en los meses frios se
producen puentes térmicos entre Islas y Continente, recalan en Lanzarote y
Fuerteventura, llegando alguna vez a Punta de Anaga, en Tenerife /.../. La
pesca de tazarte ha sido practicada por los canarios desde hace mas de
trescientos anios en aguas del Sahara’. (Homenaje a Elias. .., IV, 1973).

Aparentemente, todos los datos nos empujan a admitir que la
aplicacion de dicho nombre al mencionado pez es tardia, correspondiendo
muy probablemente a fechas posteriores a la conquista espafiola de las Islas
Canarias, o sea a principios del siglo XVI. Pensamos que s6lo en este marco
podemos concebir que esta especie de pez fuese ‘transportada’ a Las
Américas ademds de ser consumida in situ. Si bien el nombre canario
‘tasarte’, variante tazarte, ofrece el morfema bimembre de femenino (7-...-7),
a la vez que corresponde formalmente al nombre de ‘la higuera’ en tasélhit,
leemos en el Diccionario Esparnol-Baamrani de Esteban Ibanez la
equivalencia: tazart = irgel (clase de pescado) usada en la costa atlantica de
la zona de la ciudad de Sidi Ifni. Notese no obstante que este valor, que no
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corresponde a un uso generalizado en el Sus y Dra, resulta muy eclipsado
por el de ‘higuera’. Navarro Artiles cita precisamente en su Teberite,
aunque con ciertas reservas, la voz apelativa tazarte en Gran Canaria como
posible forma aborigen con valor de ‘el higueral’ (Navarro Artiles, 244). De
admitirse este ultimo dato como tal, el paralelismo entre tazart en tasélhit y
tazarte en el Archipiélago seria no sélo formal sino también semantico.

Por otra parte, cierto es que la variante de la misma voz, tasarte, se
daba entre los aborigenes canarios con valor antroponimico; pues era el
nombre del ‘canario, gobernador de Galdar, quien se precipito desde el
risco Tirma, viendo la patria ya perdida.” (Viera 2,92). En el terreno de
Gran Canaria tazarte tiene igualmente valor toponimico junto con otra
forma derivada de la misma (7azartico, con sufijo diminutivo espanol):
Tazart. (Véase infra el apartado Toponimia, bajo TAZART).

El fruto de la higuera, fazart en taSelhit, tuvo igualmente un papel
importante en cuanto comestible tradicional de los islefios aborigenes; pues
entre éstos archormase, arehormaze y arahormaze, significaban ‘higos
verdes’, aunque no tenemos idea de como se consumia en su caso. (4berc.,
1990, 43). En contrapartida, los aborigenes tenian un modo paralelo a aquel
que usan los habitantes de Sus y Dra para conservar el fruto de la higuera; y
eso es pasandolo al sol antes de ensartarlo en sutiles cuerdas hechas de hojas
de la palma. Lo cierto también es que los antiguos canarios consumian el
fruto de la higuera de las mismas tres maneras que actualmente se usan en el
Sus y Dra, con la notable laguna de que, aparte a(r)chormase y sus variantes,
no sabemos a ciencia cierta como llamaban dicho fruto en las dos etapas
restantes, a saber los higos maduros y los higos pasados. (véase infra cap.
Comestibles, bajo TAZART ...). (Véase actualmente Barranco de Tasarte,
Barrio de Tasarte, Lomo de Tasarte, Barranco de Tasartico y Barrio de
Tasartico en Gran Canaria).

| AMIRSID // TAMARASEITE |

AMIRSID : Sust. masc. sing.; pl. imirsiden; fem. (con valor diminutivo)
tamarsit, pl. tamirsidin. Significa ‘higo macho, también dicho higo silvestre’.
Notese que existe una tradicion ancestral entre los campesinos del Sus y Dra
respecto al uso de este arbol ‘macho’ para fecundar las ‘higueras comunes’,
garantizando de este modo una cosecha prospera.

Registramos un paralelismo formal entre la variante femenina de la
voz de tas€lhit Tamirsit, nombre de una localidad del Sus y la forma
toponimica canaria actual: Tamaraceite. (Véase infra el cap. Toponimia,
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bajo Amirsid).

| TITT-n-L3IN // OLEN |

Sust. compuesto: titt: sust. fem. sing. de forma plural es irregular,
puesto que se trata de uno de los escasos casos en los que no se dan huellas
fonéticas de la raiz: allén o iwallén, actualmente en uso en tasélhit en vez de
la forma ‘logica’ fittan*. ;No querrd decir esto que hubieran existido dos
nombres sindnimos con sendos nimeros masculino y singular distintos en
amasigh para designar ‘ojo/ ojos’? Si tal fuera el caso, la siguiente regla de
tres quedaria por resolver:

Singular : tift X?

Plural : Jtetlawén? allén / iwallén

En el sustantivo compuesto fiff -n-13in, el componente fift significa
propiamente ‘ojo’ en amazigh, -n- es el equivlente de la preposicion
espafiola ‘de’; mientras que /3in es un arabismo que significa igualmente
‘0jo’. De modo que el giro en si viene a significar ‘fuente de agua’. Asi
vemos que tift -n-I3in es semanticamente redundante, pues se puede leer
literalmente como ‘ojo del ojo’, al tiempo que el significado es mas bien
metaforico: ‘el ojo de la fuente’.

El uso de esta metafora a base del organo de la vista propiamente
humano, it = ojo, para designar las fuentes de agua en las zonas amasigh de
Marruecos es muy frecuente, madximamente en toponimia, de la que es un buen
ejemplo el nombre de la ciudad de Teftawen, actualmente corrompido bajo la
forma Tetwan (o Tetuan) en el norte de Marruecos (plural irregular de 7i#).

Ahora bien, son igualmente frecuentes en el habla diaria del Sus y Dra
formas compuestas, sin duda cronologicamente anteriores a tiff-n-/3ain, en las
que el hablante acude a la metafora del 6rgano humano, imi, o sea ‘la boca’,
para expresar una idea idéntica a la precedente, diciendo imi-n-titt
literalmente ‘la boca de la fuente’, nombre en que fiff pasa a significar
propiamente ‘fiente’ y no simplemente ‘el punto en que ésta brota’, valor
delegado, como se ha dicho, a imi.

Basandonos en la especializacion de fi#t con el plural regular tittawen y

particularmente la forma irregular iwallén o allén, con el valor de ‘fuente de
agua’, proponemos acercarnos al valor etimologico del toponimo Olén citado
por Diaz Alayon como nombre de lugar en Santa Cruz de La Palma.
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(Materiales...,133). Importa precisar a este respecto que la toponimia
palmesa registra la voz Olén como nombre semanticamente especializado
para designar ‘fuentes’ o ‘lugares donde hay fuentes’. Tal es el caso de Olen'y
su variante Ulen, documentado por Alayon bajo forma de Fuente de Olén o
Fuente de Ulén:

‘una fuente situada entre la zona montuosa de Tagoja y la cumbre que
separa los municipios de Santa Cruz de La Palma por las veredas de la
cumbre’. (Id.).

La mencionada especializacion semantica de la voz es también
confirmada por Juan Bautista Lorenzo a propoésito de otro punto geografico
de la Isla de La Palma, a saber la Fuente de Olén en Mirca (Noticias,30).

Desde el punto de vista formal y semantico a la vez, notamos que si el
plural allen ofrece igualmente en tas¢lhit la variante iwallen, no podemos ser
indiferentes a la aproximacion de Dominik Wolfel quien integra junto con
Olén 1a forma Alen, pudiéndose establecer el siguiente paralelismo:

Tas. ALLEN var. IWALLEN
L. can. ALEN  var. OLEN, ULEN

Creemos que es discutible la explicacion que aporta Dominik Wolfel al
querer acercar la voz canaria Alen al amasigh, pues parece fijarse s6lo en el
aspecto formal de la misma al proponernos los supuestos paralelos: allun, ilni,
elawen, ellen ¢ illen; al tiempo que el valor semantico de los mismos (hierbas,
granos, etc..) resulta muy distante del denominador comun de los nombres de
lugar canarios, a saber ‘fuente de agua’.

Sentado ya el caracter prehispanico de la voz Olén y de su variante
Alen, por un lado, y habida cuenta del mencionado denominador semantico
comun (fuente de agua), mucho mas ldgico nos parece acercar el valor de
¢éstas al del apelativo de nimero plural allen o iwallen en tas¢lhit, a saber ‘los

ojos’. (Véase infra Titten el capitulo Ceremonias...).

|AYAHYA // AJERJO |

AYAHYA : Sust. masc. sing.; pl. iyahyaten, fem. con valor diminutivo,
tayahyat. Significa ‘pequeiia cascada de un rio o de una acequia, etc.’. Es
poco usado. Es formal y semanticamente afin de ayanyag que significa ‘ola
grande y fuerte en el mar’. Creemos que se trata en ambos casos de un
nombre onomatopéyico, pues tiende a reproducir el ruido que hace el agua
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cuando cae de cierta altitud o cuando choca contra una roca o cualquier
obstaculo. La raiz onomatopéyica actualmente usada en tasélhit para describir
tal ‘chorro’ de agua es ;tsah!’. En ciertas localidades del Anti-Atlas, como el
pequefio oasis de Ifran, se usa la voz apelativa sustantiva apahya incluso para
designar cualquier chorro de agua en las pequefias canalizaciones que pqrten
de las fuentes.

La voz Ajerjo ya citada por Galindo y también estudiada por Diaz
Alayon como toponimo de la isla de La Palma:( ‘Fuente de Ajerjo’, Caldera, m.
El Paso’ - Materiales..., 68), ofrece un evidente paralelismo formal con la del
Sus, ayahya, pues ademas de la ya consabida marca afijada del masculino a- en
amasigh, la raiz en si ofrece notables correspondencias fonéticas:

Tas. a |y | 4| k|
L. can. A j E r j

Habida cuenta de la alteracion que debe haber sufrido la
pronunciacion de la voz a la hora de su documentacion en general, y de la
pronunciaciéon de algunos sonidos en particular, como la j y la r en este
caso, el paralelismo entre ambas voces nos parece muy defendible. La voz
apahya, usada hasta la actualidad en ciertas areas del Sur de Marruecos, no
aparece, no obstante, entre los materiales propuestos por Wolfel a este
respecto (taSersart, Serser, aSersur, etc..) si bien estos ultimos ofrecen
igualmente una fuerte connotacién onomatopéyica (Monumenta II, 591).

Nuestra opcion por el paralelismo entre la voz del Sus A4 y a 4 y a con
la voz canaria Ajerjo es mas que suficientemente apoyada por la explicacion
que da Abreu Galindo al explicar por qué los aborigenes dieron tal nombre
al lugar. El motivo, segun €l, era ‘por las muchas fuentes que en aquel poco
espacio nacen, porque adirjirja quiere decir ‘chorro de agua’ (Gal, 285).

Pese a las reservas emitidas por Wolfel en cuanto a la autenticidad de
la voz afin Adijirja y a su vinculacién semantica con 4jerjo (Monumenta, 591),
pensamos que esta voz ha sufrido indudablemente profundas corrupciones
graficas, materializadas en la adicion de sonidos {A(di)jirja}, sin dejar por
tanto de ser una mera variante de ésta: Ajerjo > Ajirja*.
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SR

1-Targant (argania spinosa) - Sus

38
< 9 \

2- Améksa - pastor marroqui - Sus 3- Pastor canario - Abona
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6- Santuario de Sidi Hmad-u-Musa - Tiznit Sus
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8- Aknary (o tunera) cercando un granero colectivo - Sur de Marruecos
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B — LA VIVIENDA, LA FAMILIA Y EL GANADO

B—1: Texto

Tradicionalmente la vivienda, tigémmi, en el Sus y Dra es el lugar que
reune a la familia extensiva bajo forma de una pequefia sociedad
economicamente equilibrada. La nocion de familia no ha de netenderse aqui
solo por el padre, ibba, la madre, inna, y los hermanos, ayt-ma, pues
comprende a menudo abuelos, jeddi, tios paternos, sémmi, y, maternos, hali,
etc.. Es de notar que la ética y la jerarquia en el seno de esta pequena sociedad
impone la consulta de los mayores, willi-méqqurnin, antes de cualquier
decision: el padre suele consultar al abuelo, el hijo al padre y los hijos menores
a los mayores a quienes tratan de lalla si son mujeres o chicas y de dadda, si son
hombres o chicos.

Pore otro lado, la casa tradicional del campo de Sus y Dra sigue siendo
estrechamente unida a la cria del ganado, izgarén o ulli, a la vez que suele
ofrecer una estructura arquirtectonica peculiar. Asi que nada mas franquear el
quicio del portal, taggurt, solemos hallarnos en un pasillo mas largo que
ancho, aggummi o agrur, que desemboca a su vez en un patio generalmente
cuadrado, asarag, adonde dan las puertas y ventanas de todos los cuartos,
ahanu, excepto el cuarto dicho famsrit reservado a los invitados. En uno de
estos cuartos, cuando no es en la propia cocina, anwal, o en el mismo patio,
suele haber una piel entera de cabra, takéssult, colgada del techo mediante una
cuerda, la cual se usa para separar la leche, agu, de la manteca, tudit. En
alguna esquina, tagummirt, del mismo patio suele haber también un hogar,
inken, junto con un hornillo igualmente tipico, afarnu, sirviendo ambos para
cocer, entre otros comestibles, el pan que se dice entonces respectivamente
agrum-n-inken y agrum-n-ufarnu. En otra esquina humildemente cubierta del
mismo patio no puede faltar el molinillo de mano, azerg, usado
exclusivamente por mujeres para moler toda clase de granos. En otra esquina
mas o menos discreta se abre una portezuela que da al corral, fagrurt, donde
cohabita el ganado menor, ulli, con las gallinas, ifullusn y algin perrillo de
guarda, ikzin.

En medio del mismo asarag puede haber igualmente un silo
subterraneo, tasraft, donde se guardan los granos (cebada, tomzen, trigo,
yerdén, y maiz, aséngar) para los dias de necesidad. Otros silos colectivos
suele haber en alguna esquina de la plaza del pueblo, y que cualquiera de los
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vecinos puede utilizar tras el acuerdo de los mayores de la comunidad,
Leymast, o tras haberlo consultado con el Mayor del pueblo, amiigar.

Si el mencionado establo, tagrurt, acoge particularmente ovejas,
tahruyt, y cabras, taggalf, también puede haber algun que otro camello, igiyz,,
vaca, tafunast, etc.. Muchas veces el duefio hace una marca distintiva, tibritf
en una de ambas orejas del ganado, sin duda para facilitar su identificacion
entre los demas, si bien no falta quien cree firmemente que tal practica encierra
alglin que otro secreto. Es notable que en algin punto céntrico de cada
pueblecito del Sur suele haber un pasillo publico cuyas paredes y techo
generalmente de tierra y paja apisonadas, luh, resguardan del calor, del frio y
de la lluvia en su caso, haciendo que el sitio sea muy idoneo para la reunion de
los ancianos, e incluso de los doctos del pueblo. Es el agrur-n-lémast.
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B — 2 : Anadlisis

| TIGEMMI // AGUIMES < ARAGUIMES |

TIGEMMI : Sust. fem. sing.; pl. tigiimma. Significa ‘casa, vivienda’;
masc. sing. (poco usado y, en su caso, con valor exclusivamente aumentativo)
agemmi o igémmi, pl. igimma; se usa también a veces la forma superlativa
ibergemmi con valor de ‘casa solar’. Una voz formalmente afin es aggiimmi
(ver infra).

A la vista del innegable paralelismo formal entre agémmi, en cuanto
variante masculina en tas¢lhit, y la forma canaria agiiimes y variantes
cristalizadas en la toponimia, nos preguntamos ;qué relacion semantica
podria haber entre ambas voces?

Importa sefialar que hoy dia parece que hay unanimidad entre los
canariologos acerca de la constitucion de las personas que vivian en una
misma casa o cueva aborigen canaria. De hecho, el concepto ‘familia’
cobraba una dimension extensiva, casi exactamente como sucede en las
zonas montafiosas del Sur de Marruecos. La descripcion que aporta el
profesor Antonio Tejera Gaspar a este respecto pone precisamente de relieve
este paralelismo entre ambas sociedades:

‘El nucleo minimo social era la familia extensiva..., compuesta por el
patriarca, su mujer, los hijos casados, con sus nueras y tal vez las hijas
solteras de la pareja mayor. /.../. La existencia de la familia extensiva parece
consecuencia del propio cardcter diversificado de la economia aborigen, del
pastoreo, atencion a los huertos, actividades recolectoras, caza, pesca, atencion
a los nifios pequeiios, actividades artesanales, etc.., para cuya atencion era
necesaria una abundante mano de obra, todo enmarcado dentro de una
division del trabajo por edades y sexos.’ (Tejera, Las culturas aborigenes de
Canarias. 108). (Véase infra, bajo AGGUMMI).

‘ ULLI // el ganado y usos ‘

ULLI : Sust. fem. con valor de colectivo. Significa ‘el conjunto del
rebaiio de ganado menor, cabras y/u ovejas, con miras al pasto.’ Es
sindbnimo de tatten (fem. pl). Muchas veces se usa simplemente el término
tawala, o sea literalmente ‘el turno’, es decir la ajunta en el lenguaje de los
ganaderos canarios. La voz ‘fawala’ ha de entenderse como ‘el turno de
cada ganadero para sacar muy temprano el ganado del pueblo al pasto,
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devolviéndolo al atardecer y redistribuyéndolo a los respectivos duerios’.
En este contexto se usan, entre otros, dos giros: ‘feffag-twala’, ‘sacar el
ganado’, y ‘tekSemd-twala’, ‘devolver el ganado’.

Ahora bien, tratdndose del ganado destinado a la carniceria o al sacrificio,
se usa mas bien la voz tiksi (fem. sing.) cuya forma plural, igualmente irregular,
reviste el género masculino: ahsiun. (Véase: taggatt / tiggatten, aggad /
agsaden, ikru / ikerwan, tikrut / tikrutin, tahruyt / tihray; argiii / ihray, etc.. que
se usan a menudo como seudo-sindnimos).

Es desde luego notable la riqueza del léxico relativo al campo
semantico ‘ganado menor’ en Sus y Dra; lo que testimonia elocuentemente
del papel que desempefiaban tales animales en la vida del amasigh asi como
de la estrecha dependencia de la vida del pastor de estos animales.

Tratdindose de la cria del ganado en el Archipiélago canario
prehispanico, sobra decir, como hemos aludido en la parte introductoria, que
la cabra y la oveja estan omnipresentes con el hombre, no so6lo en sus
quehaceres domésticos cotidianos, sino también y sobre todo en sus
complejas practicas del culto. Tan estrecha cohabitacion entre el hombre y
su ganado da lugar igualmente entre los aborigenes a .varias y ricas esferas
Iéxicas en torno a nucleos semanticos como ‘la practica del culto’ (ver cap.
Ceremonias, bajo ALMOGAR y TAGRURT supra), ‘la leche’ (ver cap.
Comestibles, bajo AGU), ‘la piel’ (ver cap. Artesania, bajo TAKESSULT),
‘el pastoreo’ (ver cap. Campo, bajo AMEKSA), etc...

El sumo papel desempefiando por la cabra y la oveja en la vida del
aborigen islefo se grabd igualmente en muchos topdnimos que se usan hasta la
actualidad, como los derivados de ‘goro’ e incluso en la misma aplicacion de
algunos nombres apelativos de estos animales para bautizar determinados
puntos geograficos como ‘Tejate’ o ‘Puerto Cabras’ en Fuerteventura,
etc... (Véase infra TAGGATTy TAGRURTTY).

| TAFRUHT // doncella, usos |

TAFRUHT : sust. fem. sing.; significa ‘chica, doncella’; masc. afiuh.

El paralelismo que queremos subrayar a propésito de Tafiuht (Sur de
Marruecos)/ Doncella (Las Canarias Prehispanicas) es de indole
exclusivamente sociocultural. Pues partimos del principio general segun el
cual cada sociedad o cultura tiene una concepcion fisiologica de la doncella-
tipo destinada a fundar una familia.

Es de notar a este respecto que si la familia en el campo del Sur de
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Marruecos en general se limita hoy dia a prestar una atencidon especial a
tufiuht la vispera del casamiento, no permitiéndole en particular dejar la
casa de su padre sino para la de su marido, no dudamos que existieron otros
muchos rituales relativos a la mujer en general, y que hubieran caido en
desuso a lo largo de la historia de esta sociedad.

En este sentido, durante el verano del 1998, hemos podido identificar
en la ciudad de Smara, en el desierto sureste de Marruecos, la huella de uno
de aquellos supuestos datos culturales casi omitidos en el resto de la zona.
El uso que se denomina localmente feblah (nombre sin duda derivado de
abluh: datiles frescos) consiste en administrar a la doncella —a modo de
preparacion para el casamiento— lo mejor y lo mas nutritivo de los alimentos
disponibles, no pudiendo faltar entre los mismos la leche, el gofio y los
datiles; y esto es con el propdsito de que ésta engordase. Mientras tanto, se
recomienda a la futura casada quedarse lo mas posible echada de
determinada manera.

Creemos registrar un evidente paralelismo entre el precedente dato
sociocultural del Sur de Marruecos y el que Fray Abreu Galindo menciona
en el Archipiélago Canario prehispanico. Sabido es que los aborigenes
canarios reservaban un tratamiento especial a la doncella destinada precisamente
a la conservacion de la especie:

‘Entre la gente principal y noble, se tenia costumbre con las doncellas
que, las tenian echada treinta dias y les daban brebajes de leche y gofio y
otras viandas que ellos solian comer, regalandolas para que engordasen
no casdndolas flacas, porque decian tenia el vientre pequeiio y estrecho
para concebir’. (Gal II-155).

Asi notamos que el paralelismo entre ambas orillas del Atlantico se da
no solo en cuanto al objetivo final de tal dieta, a saber, ‘engordar a la
doncella’, sino igualmente en el detalle de tan riguroso procedimiento; pues
identificamos la administracion de los mismos alimentos, ‘leche’ y ‘gofio’
(=¢lemris?), ademas de la misma posicion ‘echada’ del personaje en ambos
casos. Y si esta ultima informacion de por si implica directamente el ‘no
faenar’, suele verse —segun nuestra informacion cerca de ciertas tribus del
desierto del Sur— como una especie de terapéutica para que la futura casada
conservase mejor su cuerpo.

En suma, podemes pretender, a grandes rasgos, que el ‘ser una mujer
corpulenta’ seria uno de los criterios mas relevantes de la belleza femenina
en la antigua sociedad amasigh tanto en el Norte de Africa como en Las
Canarias preeuropeas, hecho que se confirma aun actualmente en las huellas
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de dichas costumbres que se conservan en el Sur de Marruecos.

[TAGGURT // CHACORCHE < CHICORO |

TAGGURT : Sust. fem. sing.; pl. tiggura, masc. con valor aumentativo:
aggur, pl. iggura. Significa generalmente ‘portalon o puerta principal de la
casa’. En el campo del Sur de Marruecos atn reviste dicha puerta un caracter y
un valor especiales en cuanto a la identidad y al rango social de los moradores
de la casa. En este sentido cuenta tanto la madera de que estd hecha (palma,
olivo, argan, etc...) como el arte y el esmero puesto en la misma y el grado de
la fineza de la decoracion de la misma. Taggurt —o aggur cuando es grande—
suele ofrecer, entre otras caracteristicas, una anchura y altura suficientes como
para facilitar el acceso de las bestias simples o cargadas. Da asimismo acceso
franco y directo a AGGUMMI, que es un pasillo cubierto.

Antiguamente cada localidad o pueblo disponia de dos, tres o cuatro
portalones o iggura, que venian a corresponder a los distintos puntos
cardinales, los cuales daban acceso libre de dia, cerrandose de noche, siendo
vigilados, abiertos y cerrados por una persona sefialada para esta funcion,
andaf (véase infra IDAUGNIDIF, bajo el cap. Toponimia). Asi que en el
Sus se da un pueblo de éstos cuyo nombre sigue testimoniando el
mencionado uso. Nos referimos al lugar hoy conocido bajo el nombre de
Biugra, toponimo que podemos analizar de la siguiente forma: bi- (él de o
sea el pueblo de) e -iugra, corrupcion de iggura, plural de aggur, portal.
Con las modernas necesidades de comunicacion, esta localidad ha ido
perdiendo sus iggura, o portales, habiendo sido derribado el ultimo hace un
par de afios con el proposito de ceder el paso a la carretera que atraviesa el
lugar en la direccion norte-sur. (Ver foto 9).

Partiendo de la hipotesis segtn la cual en el archipiélago canario el
uso de los portalones para las localidades no seria una cosa totalmente
desconocida, proponemos como paralelos formales y semanticos de las
citadas voces de taSélhit al menos dos variantes toponimicas tinerfefias
documentadas por Dominik Wolfel: Chacorche, ‘localidad Candelaria’, y
Chicoro, caserio’.

Dos observaciones formales son necesarias para restituir la
transparencia a ambas voces: la primera, de indole fonética, atafie la
consabida alternancia 7- / CH-; mientras que la segunda, de indole
morfologica, nos lleva a ver en Chacorche un sustantivo femenino singular
y en Chicoro un plural también corrompido. Por ello esquematizamos
nuestros analisis del siguiente modo:
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taSelhit Lengua can. Observacion
Fem. sing. | TAGGURT | CHACORCHE | CH>T..K>G..+-E
Fem. pl. TIGGURA CHICORO CH>T..K>G....A>0

Observamos, no obstante, que el investigador austriaco no aporta un
analisis al respecto, habiéndose limitado a unas hipodtesis que no nos parecen
defendibles: ‘Como paralelo beréber pudiera valernos kurret (avoir sa
source), akurru, (sin especificar)’. (Mon. II). Por nuestra parte, llamamos la
atencion sobre la posible e indebida confusion entre las voces de tasclhit
TAGGURT (puerta o portalon) y TAGRURT, que analizamos a continuacion.

| TAGRURT // TAGOROR < GORO < ARURE y usos|

TAGRURT : Sust. fem. sing.; pl. tigurar, masc. sing. agrur, pl.
igurar. Desde el punto de vista sincrénico, y contrariamente a la norma en
tasclhit, el masculino agrur expresa disminucion mientras que el femenino
tagrurt expresa aumento, y eso es asi habiéndose especializado
semanticamente ambos nombres con dicho significado, como explicamos
mas abajo. Las dos formas, masculina, agrur, y femenina, tagrurt, —igual
que en el caso del binomio amgar / tamugart—, son prototipos de aquellas
palabras que tuvieron un étimo comun en amasigh, y a las que una mutacion
socioecondmica determinada dio rumbos semanticos diferentes e incluso a
veces divergentes.

Segun nuestras informaciones, podemos partir de la imagen de una
sociedad amasigh primitiva que vivia casi exclusivamente de la cria del
ganado menor (cabras y ovejas) junto con el cultivo de los cereales, y mas
especialmente la cebada. La necesidad de domesticacion de los citados
animales, supuestamente salvajes en un principio, para varios fines
personales (abastecimiento en leche, carne, pieles, lana, grasa y ... huesos)
hacia urgente cercar un lugar lo mas préoximo posible a la morada del pastor
para alojarlos y cuidarlos. Nosotros calculamos la media de las dimensiones
de tagrurt en unos diez metros cuadrados. Este dato esencial garantizaba el
tener la persona dicho ganado a mano para ordefiarlo y, en su caso,
degollarlo, a la vez que quedaban los animales al abrigo de cualquier riesgo
exterior. Para ello se suele determinar un espacio delante de la casa o al lado
de la misma a modo de cerco descubierto, comunmente de piedras secas y
de poca altura, donde se encerraba el ganado al atardecer después de un dia
entero de pastoreo. Tal seria la forma inicial de la pocilga llamada tagrurt, y
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de la que atn se pueden ver hoy dia algunas muestras en las viviendas
tradicionales de las familias ganaderas del campo del Sur de Marruecos.

De un recinto externo y adjunto a la casa, dicha pocilga pas6 a formar
parte integra de ésta, pues los animales hallaban su cobijo nada mas franquear
la puerta principal de la casa, taggurt. El que este espacio primero de la casa
tradicional de Sus y Dra lleve en la actualidad el nombre agrur —de género
masculino siendo bastante angosto en comparacion con aquel que lleva el
nombre femenino, tagrurt (T-...-T )— no es nada extrafio; pues damos por
consabido que dicho espacio tenia en el pasado funcidon de pocilga, lo que
por definicion exigia una superficie mas amplia.

Suponemos que por motivos practicos, relacionados con la falta de
limpieza y demds inconvenientes, el tagrurt inicial se asentd poco a poco en
la parte lateral o trasera de la casa, generalmente con un doble acceso, dando
uno de ellos al patio de la casa, asarag, y otro directamente al campo, igran.
La casa tradicional no abandon6 por tanto el agrur en su estructura original
complementaria, aunque si que se redujo notablemente la hechura y
dimensiones de este espacio. La nueva situacion habia rehabilitado al agrur
—tras haber perdido éste su papel primero— a desempefiar una nueva funcion
social, habiendo pasado a ser un mero ‘pasillo’ que conduce al interior de la
casa. Ya cubierto y hecho de tierra apisonada amasada con paja, se ofrece
como el lugar idoneo donde se sientan a hablar los ancianos, principalmente
los dias calurosos del verano, y los frescos o lluviosos de invierno. Por eso
se dota a menudo de una doble pequefia plataforma lateral a modo de
asiento de piedra o de tierra igualmente apisonada, cuando una estera de
hojas de palma no se echa en el propio suelo, sentandose los tertulianos en
ella. (Véase AGRUR-n-LEYMA3T).

Agrur'y tagrurt son, pues, las dos caras de la misma moneda, el fruto de
una evolucion de la sociedad ganadera amasigh.

Hemos venido demostrando sobradamente cémo el pueblo canario
aborigen se dedicaba plenamente a la cria del ganado menor, y mas
especialmente de la cabra. La cantidad de ganado era, por tanto, un
auténtico capital econémico que determinaba la categoria social del
habitante. Tratando la importancia de este capital en la vida de los insulares
aborigenes, dice Espinosa subrayando a la vez una de las creencias de los
antiguos canarios:

‘Al principio — decian-, habiendo hecho Dios la tierra y el agua, creo
una cierta cantidad de hombres y mujeres y les atribuyé los rebaiios
necesarios para su alimentacion. Mas tarde tomo la decision de crear
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nuevos seres humanos, pero no les dio rebaiios. Viendo que ellos
reclamaban, el Creador les dijo: ‘Sirvan a los otros y éstos les daran de
comer. Es por esto que los plebeyos deben servir a los nobles.’.’ (Citado
por Verneau, 1981, 34)

Una vez mas, la importancia que los antiguos islefios concedian al
ganado, criterio de su distincion social, requeria un ‘recinto’ para reunirlo y
preservarlo. Por eso mismo hicieron ‘establos rudimentarios’ (Alayon,
Estudios Filologicos, 1991, 61) bautizados justamente con nombres muy
afines de la voz de tas¢lhit (tagrurt), con que se sigue designando el establo en
Sus y Dra hasta la actualidad. Las dos variantes de nombres aborigenes
canarios mas reiterados entre los cronistas a este respecto son tagoror y tagoro
junto con goro y guro. Mas detalles acerca de la localizacion y del tamaiio de
dicho recinto respecto a la vivienda leemos en la siguiente cita:

‘Junto a las casas aparecen recintos destinados al ganado, aunque no
sabemos como estan distribuidos, si pertenecen a cada casa o grupo de
casas, puesto que las consideradas a tal fin no superan los 9-10 m2; solo
poseemos datos de un gran recinto rectangular de 15,50 m de largo por 13,60
m de ancho, situado en el poblado de ‘Tufia’ (Telde), que, en el caso de que
se tratara de un corral para el ganado, podria indicar quiza su cardcter
comunal,...’. (Gonzdlez Anton y Tejera Gaspar, 1990, 213)

Dominik Wolfel define generalmente el término tagoror (y sus
variantes) como una ‘disposicion de piedras, circulo de piedras.” (Monumenta,
476). Y como se nota obviamente en esta definicion del investigador austriaco,
la atencion se centra en la forma del referente y no en su funcion practica y
objetiva. Es en tan concisas palabras, no obstante, donde radica el significado
‘basico’ del nombre, y a partir del cual iban a generarse otros mas,
lexicalizdndose asi cada una de las mencionadas variantes con los mismos. Asi
que citando a Berthelot, el investigador austriaco afirma ser tagoror:

‘la place du conseil ou ['on rendait aussi la justice, qu’on a assimilé a
Tagrer, peut se rapporter également a Tegraut, qui signifie ‘le Divan’, dans
la langue des Kabyles’. (Berth. 221).

Observa Wolfel asimismo la divergencia de esta interpretacion de la
voz canaria respecto a la de Alvarez Delgado quien afirma ser goro un
‘establo’ y tagoror una ‘plaza’ o un ‘patio’.

a- GORO (TAGOROR): “establo.” (Alv. Delgado)
b-TAGOROR (TAGORQ): ‘Consejo’(Berth.)
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Es discutible, no obstante, la opinion del investigador austriaco
cuando toma partido al dar razén a una lectura posterior de Abercromby;
pues afirma que ‘Abercromby encontro la derivacion correcta: ‘agrur,
tagrurt ‘a yard, precenct, courtyard’ Shillha; tagrurt ‘a smal enclousure for
goats’ Kab.” (Monumenta 551).

A la vista del obvio cambio semantico en el valor de la voz
supuestamente original que es para nosotros fagrurt en tasélhit, por un lado,
y de la especializacion de las variantes (fagoro y goro), resulta legitimo
preguntarse ;en qué direccion se oper6 dicha derivacion semantica, si de (a)
hacia (b) o al revés? Para Manuel Alvar, la cuestion queda resuelta, pues el
cambio se opero de (a: ‘patio’) hacia (b: ‘pocilga’) ya que segun él:

‘la desaparicion de tagoro(r), ‘patio, asamblea’ y la pervivencia de goro
‘establo, pocilga’ es un proceso semejante al operado en todas aquellas
lenguas que, sometidas a otras de mayor desarrollo cultural, han sufrido
una pérdida notable de material léxico, y en algunos casos, han visto
envilecerse los viejos términos tradicionales’. (in L. F. Pérez, 1995, 249).

Los datos que aparecen en la descripcion que hace nuestro informante,
don Salvador, de dicho espacio tienden a corroborar esta tesis; pues acerca de
la morfologia de este corral o pocilga, nos invita a distinguir las funciones de
los mismos. ‘(Los encerraderos) solian ser de piedra seca, y con una altura
no superior al metro’ (Entrevista a Salvador, p. 49). Ahora bien, otros
espacios, como el llamado corral de los Bebedores, aun siendo igualmente de
piedra seca, se diferencian por su ‘techo de torta de tierra’ (id., p. 24).
También nos certifica directamente el cabrero don Salvador que al lado de los
corrales edificados por los mismos aborigenes, se daban otros que eran meras
cuevas naturales domesticadas, como era el caso del conocido ‘Corral de las
Cuevitas’ de Arona. (Nuestra entrevista, julio 2000).

Creemos que al tener en cuenta lo adicto del pueblo canario aborigen
al pastoreo desde tiempos muy remotas, habiendo dado lugar su cultura
incluso a creencias del tipo de la creacion del hombre y del ganado que le
iba a ser asignado, resulta probable que el tagoror, o el ‘circulo de piedras’
que menciona Wdlfel, acogia tanto a los hombres —los pastores— como a su
capital, que eran dichos animales. Esto nos parece atin mas probable cuando
examinamos grandes goros del tipo de aquel de la Aldea de San Nicolas de
Tolentino citado y visualizado por Verneau (Cinco afios..., 1981, 58, f.4).

Por otra parte, habida cuenta de la definicion y demads caracteristicas
que damos mas arriba acerca de fagrurt en tasélhit, las palabras de Espinosa
citado por Abercromby en torno a la voz canaria aborigen fagoror nos dejan
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algo perplejos; pues dice ser tagoror:

‘un lugar de reunion’ (que) se situaba generalmente un tagoror delante
de cada casa, grande o pequeiia, y ahi se reunia la gente a hablar’.
(Abercromby, 45).

De hecho, pensamos que de ser destinados estos fagoror a las
‘asambleas publicas’, no era necesario que fuesen tan numerosos (‘un
tagoror delante de cada casa, grande o pequeria’) siendo publicos. ;No se
tratara aqui de un referente paralelo al que designamos hoy dia en el Sus con
agrur? Pues se nota que en la mente del hablante del Sur de Marruecos, la
voz agrur es espontaneamente asociada a aquel ‘pasillo’ casi indispensable
en cualquier casa tradicional, donde se suele sentar la gente a hablar
tomando té en determinadas ocasiones. ;Qué diremos de la voz aborigen
arure? Cuando Gaspar Frutuoso presentaba esta voz diciendo: ¢ ....Arure en
lingua islenha quere dizer casa d’Elrei...” (Saudades, XX), nos estaba
brindando sin duda una pista para descubrir el significado etimolédgico de la
voz. Nos extraia, no obstante, que muchos canaridlogos, en vez de seguir
investigando en esta misma pista, se fueron a buscar lecturas, en nuestra
opinion, bastante distantes. Ernst Zyhlarz, por ejemplo, relaciona la voz arure
con artiri, ‘descendencia’ (Zyhlarz, 1950); opinando igualmente que la voz es
paralela del ‘bereber’ ariiri, Alvarez Delgado y Dominik Wolfel precisan que
significa ‘descendencia paterna’ (Miscelanea, 24 'y Monumenta, 552,
respectivamente); etc.. Por nuestra parte pensamos que el paralelo mas cercano
de arure en taS¢lhit es agrur (y tagrurt). Interesa recordar a este respecto lo que
decia Verneau a este tenor hablando del tagoror de Gran Canaria:

‘El rey no ejercia un poder absoluto. En ciertas circunstancias tenia que
pedir consejo a los nobles, que reunia en asamblea en un recinto
especial, rodeado de un pequerio muro de piedras secas. Este recinto era
el tagoror’. (Cinco arios..., 1981, 33).

La afinidad semantica entre la voz arure, tal como la define Frutuoso,
por un lado, y tagoror, tal como lo define Verneau, nos parece muy clara.
Esta afinidad se confirma igualmente en el ambito formal, teniendo en
cuenta el supuesto masculino etimoldgico amasigh de tagoror, a saber,
agrur. Esta operacion morfologica se escribiria del modo siguiente:

TAGORO(R) > TAGOROR > (T) AGOROR* >> << AGRUR (tas.)

A la luz de estos datos semanticos y morfologicos podemos analizar el
paralelismo fonético, siempre a partir del supuesto étimo agrur, del modo
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siguiente: agrur> a(g)rur> arur*> arure (-e final de espariolizacion).
(Veéase también actualmente la forma toponimica El Guro en La Gomera).

| AGRUR // TAGORO > GORO < ARURE y usos |

Agrur : Sust. masc.; pl. igurar, fem. sing. tagrurt, pl. tigurar.
Significa ‘un pasillo cubierto inmediato a la entrada de la casa’.

Nos limitamos a sefialar aqui la acertada obsevacién de Maximiano
Trapero acerca de la morfologia de la voz Goro; a saber que estamos en
presencia de un prototipo de toponimia aborigen que se ha fraguado en otros
muchos nombres de lugar forjados seglin la gramatica castellana: Goritos,
Gorillos, Goretes, Tagoros, Guirreras y Guirrerillas (Para una teoria
lingiiistica de la toponimia, 151). (Véase TAGRURT, supra y AGGUMMI,
AGRUR-n-LEYMA 'T infra).

| AGGUMMI // AGUIMES < ARAGUIMES |

AGGUMMI : Sust. masc. sing.; pl. iggumma;, fem. sing. (poco usado y
con valor pertinentemente diminutivo) tagguimmit, pl. tiggumma o tiggummitin.
Es considerado a menudo como sinénimo de AGRUR (véase supra).

La voz aggummi conoce al menos una variante que localizamos hoy
dia en Uarzazat y en la zona de Tarudant (localidad de Ayt-I3azza), a saber
agummi, con a- larga, -u- labializada y con un significado idéntico. También
oimos la variante a3gummi en la region de Tarudant. Aunque mucho menos
difundidas, estas variantes nos sirven de muy util embrague a la hora de
buscar paralelo en la lengua aborigen de Canarias.

Asi sospechamos un paralelismo en el ambito formal entre la voz de
tasélhit agummi (y a3gummi), variante de aggummi, y el toponimo de Gran
Canaria, Agiiimes (Rixo, 1991, 57). Luego, nos parece que esta misma
hipotesis halla un apoyo en el apartado que Rixo titula ‘Adiciones’, donde se
da la entonces nueva contribucion de Andrés Berlandez publicada en el
semanario La Aurora. En su ‘Memoria sobre el origen de los Guanches’
cita este investigador, junto con otras muchas variantes apelativas y
toponimicas, la voz inédita aragiiimes como una variante mas del aludido
agiiimes (La Auroral7, 26 de diciembre de 1847), ofreciendo aquella una
afinidad extraordinaria con aggummi de tasSé€lhit. Una breve aproximacion
morfofonética nos confirma cada vez mas dicho paralelismo; pues restando
la —s final en cuanto morfema de plural corriente en la espanolizacion de las
voces aborigenes, por un lado, y dando la -#i- como tentativa de
transcripcion de la labializacion de la -u- en taSelhit, por otro, resulta obvia
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la afinidad a nuestro modo de ver.

Desde luego, interpretando estos paralelismos entre las voces canarias
aborigenes y las de tas¢lhit —de los que s6lo examinamos el aspecto formal de
momento—, podemos decir que se trata mas concretamente de un paralelismo
binémico:

TaSelhit L. Canaria aborigen
I-a : AGUMMI > | > AGUIMES (Rixo, 1991, 57)
b : A3GUMMI
2- AGGUMMI > | > ARAGUIMES (Id.,108)

Desde el punto de vista propiamente semantico, notamos que mientras la
voz de taS¢lhit (agummi y sus variantes aggummi 'y a3gummi) sigue vigente en
el habla cotidiana con el valor de ‘pasillo cubierto inmediato a la entrada de la
casa’ (véase agrur arriba), la voz canaria (Agiiimes y su variante Araguimes)
se ha fosilizado exclusivamente con significado toponimico: “Villa en la isla de
Canaria’ (Rixo, 1991, 57), ‘...un municipio importante, construido al borde de
un barranco profundo, el de Guayadeque. (Verneau, 1981, 174).

Si bien la interpretacion de esta diferencia de significado registrada
entre el valor apelativo en el Sur de Marruecos por una parte, y el
toponimico por otra no deja de ser problemdtica, creemos que un
microtoponimo del Dra como es el caso de Aggimmi arroja cierta luz sobre
esta cuestion semantica. De hecho este tltimo es usado en las cercanias de la
ciudad de Uarzazat para designar, sin duda metaforicamente, un pasaje
entre las dos colinas de Tamasint e Isfultit, por parecerse a un auténtico
aggummi de la vivienda tradicional amasigh del Sur del pais. Por ello
pensamos que resulta legitimo intentar interpretar el toponimo canario
Agiiimes y variantes como denominacion metaforica del nombre de dicha
parte de la vivienda. (véase actualmente montaiia, municipio y capital
Agiiimes en Gran Canaria, y sobre todo montana de Aregume en Tenerife).

‘ ASARAG // usos ‘

ASARAG : Sust. masc. sing.; pl. isaragen; fem. sing. (con valor
diminutivo), tasaragt; pl. tisaragin. Significa actualmente ‘patio’.

Una simple retrospectiva diacrénica, apoyada en un andlisis
morfoldgico, es susceptible de revelarnos el valor original de la voz asarag,
el cual es estrechamente motivado por una practica sociocultural. De hecho,
para sensibilizarnos mas a la motivacion inicial del nombre, debemos tener
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en cuenta el aludido e importante papel que desempena el arbol de argdn y
su fruto en la sociedad, principalmente campesina de la region de Sus y Dra.
(Véanse los detalles de esta operacion mas arriba). Pues recogido ya el
fruto de este arbol en tagant, o sea la selva, se suele disponer bajo forma de
montoncito en una esquina del patio de la casa tradicional; y ahi mismo se
retinen las vecinas, solo las mujeres, a emprender la tarea de preparar el
aceite de argdn. En esta labor exclusivamente femenina, que suele ser
ejecutada en el asarag, lo principal y mas dificil a la vez es sin duda alguna
aquella fase en que dichas mujeres pasan a cascar, ad-rragent, los duros
frutos, aggayn, mediante piedras, assarig y tassarugt, especialmente
previstas para esta finalidad.

El patio, o asarag, se presenta entonces en la estructura de la casa
tradicional de Sus y Dra como la parte prevista para la tarea de arrag durante la
cual no puede faltar amarg, el cante popular local a modo de distraccion. No es
nada curioso entonces que mientras los hombres se retinen en el agrur de la
propia casa o en el agrur-n-léymast, el paralelo del tagoro, para debatir
distintos asuntos del pueblo (véase AGRUR), las mujeres lo hacen a su manera
en asarag cuyo nombre se debe a esta principal tarea de argdn que se desarrolla
en ¢l. Ahora bien, el significado de asarag se amplia para abarcar la misma
plaza publica del lugar, dicha igualmente asays, donde se suelen celebrar las
fiestas locales con toda clase de manifestaciones de la cultura inmaterial.

Habida cuenta de la caracteristica de la sociedad aborigen canaria segin
la cual se reunian frecuentemente los ancianos para tratar de las cosas
importantes del pueblo en el tagoror, cabe preguntarse ;como?, ;donde? y ;con
qué finalidad paralela se reunirian, en su caso, las mujeres aborigenes canarias?

| TAKESSULT // FOLE y usos |

TAKESSULT : Sust. fem. sing., también dicho tagssult; pl. tikislin o
tiguSlin, exclusivamente con valor aumentativo despreciativo, akessul, pl.
ikuslan o iguslan. Es ‘el odre hecho de una piel entera de cabra, cosidas las
aberturas de las patas por las que se suspende boca arriba de una cuerda
que cuelga del techo, valiendo asi como recipiente cuya boca y vertedero es
el mismo cogote del animal. El odre, que se conserva siempre humedo, se
usa tradicionalmente para separar la leche de la manteca meciéndolo la
mujer con un movimiento de vaivén continuo’. (Ver foto 10 - 11).

Es por tanto un utensilio estrechamente idéntico al fole usado por los
antiguos islenos con la misma finalidad. (Véase infra el cap. Comestibles,
bajo TUDIT / UDI).
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| TAGUMMIRT // TEGUMERCHE...

TAGUMMIRT : Sust. fem. sing., connotacion diminutiva; pl. tigumrin;
masc. sing. agummir, pl. igumran. Significa etimologicamente ‘codo’, y por
derivacion semantica ‘esquina, rincon’.

A partir de su significado original que implica ‘parte del cuerpo
humano’, esta voz, como otras muchas de esta indole semantica, se ha
cristalizado en la region del Sur de Marruecos, a modo de metafora en la
forma toponimica Tigumert. La misma voz tiene paralelos toponimicos en el
Archipiélago Canario bajo forma de Tegumerche y sus variantes. (véase infra
el cap. Toponimia, bajo Tigumert).

[INKEN // TENIQUE < TENIQUENE... y usos]|

INKEN : Sust. masc. pl.; sing. ink®, actualmente por lo menos inactivo;
fem. sing. (con valor dim. e igualmente inactivo tinket™, pl. (id.) tinkatin®, inken
es ‘el hogar o fogon’; o sea el lugar donde se enciende el fuego en la cocina
tradicional. La forma plural del nombre (I-...-N) se justifica por el hecho de
que dicho fogon se constituia tradicionalmente de tres piedras medianas y de
igual tamafio sobre las cuales se depositaban los recipientes que contenian
los manjares a cocer.

Subrayemos de paso, no obstante, que cuando se quiere satirizar
actualmente a un hombre siempre ‘metido en casa’, se suele acudir
excepcionalmente a la hoy inusitada forma del femenino plural: tinken en el
siguiente giro: ‘Flan gar ikSem tinken.’, o sea literalmente: ‘Fulano nunca
no se aparta del fogdn’; y eso es por hallarse el dicho fogon cominmente en
lo méas recdndito de la casa.

Notemos también desde el punto de vista morfologico que hoy dia se ha
perdido —para siempre sin duda alguna— el uso del ntimero singular, ink, en el
Sur de Marruecos por la mera razon de que hace tiempos ya que dicho fogon,
inken, dejo de ser constituido de tres unidades, o sea tres ink. (ver foto 12).

Hoy dia el fogdén de las casas del campo se edifica practicamente con
tierra que amasa el ama de casa con paja, y que aplica luego en una sola
pieza alrededor de una especie de olla de tierra cocida sin tapa, de modo que
se destacan en la parte superior tres salientes que corresponden a los tres ink
tradicionales. La pieza asi montada se fija en el suelo de una de las cuatro
esquinas de la cocina, anwal. En esta forma de inken, méas concretamente en
la parte lateral interna de la misma, las mujeres suelen cocer el pan dicho
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agrum-n-inken, o sea ‘el pan del fogon’; y eso es pegando la torta de pasta
contra la faz interna candente del hogar aplastindola ligeramente tras una
combustién parcial de la lefia. (Ver foto 13).

El mismo hogar, o inken, se usa para tostar ora las semillas de argan
para hacer el aceite de argan, ora los granos de cebada para preparar el
gofio, o tummit valiéndose de un tostador de barro. (Véase el capitulo
Comestibles). No faltan no obstante ocasiones en las que, hallandose uno en
el campo por ejemplo, se ve obligado a preparar inken segin el método
antiguo, o sea usando tres piedras medianas e iguales. Entonces, en vez de
hablar de la piedra como unidad usando el singular ink*, se acude
simplemente al término comun, azru, o sea ‘piedra’. (Véase Azéru en el
cap. Artesania).

El paralelo que nos archivaron los canari6logos en la lengua aborigen
canaria a este respecto viene a ser precisamente una variante femenina
singular del sustantivo ink, ya desusada en el Sur de Marruecos; a saber
tenique, forma usada precisamente por los aborigenes canarios para
significar ‘el hogar’. Dice Antonio Tejera Gaspar en cuanto a la localizacion
de dicho hogar, o tenique, entre los demds componentes de la vivienda
canaria aborigen:

‘El hogar, constituido por tres piedras, estd situado en un lugar variable,
siempre en funcion de las condiciones climaticas: junto a la puerta; fuera,
al amparo de una pared;, o dentro, cuando los humos pueden salir
facilmente’. (Las culturas aborigenes de Canarias, 79).

A través del uso de la forma fenique y variantes en la lengua canaria
aborigen, vemos cOmo ésta, por lo escaso del vocabulario archivado y a pesar
de las corrupciones de distinta indole de las que ha sido objeto, es igualmente
habilitada a beneficiar a la historia de la lengua amasigh —por cierto en escala
menor—, suministrandole potenciales voces hoy total o parcialmente caidas en
el olvido. Por otro lado, el caracter pancanario de esta voz y sus variantes es
muy sugerente. Asi leemos en el comentario que Diaz Alayon, Javier Castillo
y Diaz Padilla hacen en la edicion de la obra Luis Fernandez Pérez bajo la
entrada chinique:

‘Se trata de una unidad que, con variantes, existe en todo el
Archipiélago. La forma tenique es la que posee una dispersion mds
amplia, habiendo sido documentada en La Graciosa, Lanzarote,
Fuerteventura, Gran Canaria, La Palma y algunas zonas de Tenerife. La
variante tinique parece ser general en ElI Hierro, donde ha sido
registrada en las localidades de Valverde, Mocanal, Taibique, El Pinar,
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La Restinga, La Frontera y Sabinosa. En La Gomera es muy frecuente la
forma chinique que Carmen Diaz Alayon y F. J. Castillo han recogido en
las localidades de Epina, Alajero y Hermigua. En La Palma, junto a
tenique, se oye la variante teneque. Finalmente en Tenerife se dan
tenique, tinique, TINQUENE, chénique, chinique y tinique, hecho que
resta fundamento a la exclusividad que Alvarez Delgado adjudica a
chénique en esta isla’. (L. F. Pérez, 1995, 192)

Nada curioso es, entonces, si entre las variantes de género femenino
(T-...-;X?) arriba enumeradas aparece una, finquene, que corresponde
extraordinariamente a la que hemos citado més arriba en el giro satirico popular
amasigh (tinken). Luego es digno de mencionar que en su interesante estudio
‘Bethencourt Alfonso y los prehispanismos del habla de El Hierro’, Diaz
Alayon y Javier Castillo subrayan lo arriesgado de las forzadas etimologias de
quienes intentan justificar el origen irlandés o celta de palabras como ftenique,
taginaste, time, etc., cuando éstas ya ofrecen, al menos formalmente, un
evidente parentesco con la lengua amasigh. (4/mogarén XXVIII/ 1997, 120).

| AFANNRU // usos |

AFANNRU : También dicho afarnu con la permutacion N/R. Sust. masc.
sing.; pl. (irregular), ifunnra; fem. sing. tafannrut, pl. tifunnra. Es ‘el horno
casero abovedado, hecho de tierra amasada con paja, usado para preparar el
pan llamado AGRUM-n-UFANNRU, por oposicion a AGRUM-n-INKAN’. (ver
supra) y a AGRUM-N-USSLI (ver cap. Artesania, bajo TASSLIT) .

El afannru es de forma abovedada, dotado de una boca en la base y de
una brecha que sirve de chimenea en la parte superior. En la plataforma
interna se distinguen dos partes, siendo cominmente la de la derecha
reservada al fuego vivo de lefia, y la de la izquierda, ligeramente elevada y
cubierta de pequefias chinas del rio, a la pasta de pan, la cual puede ser de
cebada o de trigo, cuando los dos no van mezclados con millo. El afannru
suele ser edificado con tierra amasada con paja por mujeres especialmente
indicadas en esta materia. Son igualmente las mujeres las que preparan y
cuecen dicho pan caracterizado por la infinidad de huecos, e incluso agujeros,
que dejan en ¢l las aludidas chinas candentes sobre las cuales se cuece.

Notese a proposito que la voz afannru (o afarnu ) es un evidente
latinismo en taS¢lhit. Hemos visto en la parte introductoria y propiamente
lingtiistica de tas¢lhit como este dialecto adoptd varios latinismos
remontando la mayor parte de ellos a la época romana en Marruecos. (véase
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la presentacion del taselhit bajo cap. Latinismos). Por ello pensamos que la
voz afarnu, en cuanto latinismo, no podria haber sido adoptada por la
lengua amasigh en general sino a consecuencia de la mencionada ocupacion
romana; y a la vista del uso comun del hogar, INKEN, en ambas orillas del
Atlantico, es legitimo preguntarse si el dato cultural afin, AFANNRU, pas6
también a formar parte de la cultura aborigen canaria. (Ver foto 14 - 15).

| AZERG // molinillo de mano y usos |

AZERG : Sust. masc. sing.; fem. sing. con valor de diminutivo tazérgt,
pl. tizérgiiin. Significa ‘molinillo manual tradicional de piedra labrada usado
esencialmente para moler los granos’. Por extension, azerg viene a significar
‘la muela’. El molinillo se acciona manualmente haciendo girar alrededor de un
eje (tameénrut) 1a muela superior (agurf-n-ufélla) mediante un mango de madera
(askiiti) sobre la muela inferior (agurf-n-izéddar) generalmente estabilizada
sobre tres piedras, cuando no fijada en el suelo a unos diez centimetros sobre
el nivel del suelo mediante una pasta de tierra amasada con paja. Los granos
destinados a la molienda se introducen a través de un agujero (fiff) que
atraviesa verticalmente la mencionada parte superior del molinillo.

Como se confirma en las obras de los cronistas, se ha comprobado
ampliamente el uso de un molinillo de mano casi idéntico al del Sur de
Marruecos para finalidades similares en las Islas Canarias prehispanicas. Asi
René Verneau invitado por un lugarenio de las afueras de Icod cita el molinillo
arcaico como uno de los distintos e indispensables utensilios de la vivienda:

‘En una esquina, una cama de helechos; al lado, un molinillo guanche y
una vasija basta, completamente iguales a los que usaban los viejos
insulares.” (Verneau, 1981, 221).

Si no cabe la menor duda acerca del uso ancestral del molinillo de
mano en el Archipiélago prehispanico, uno de nuestros informantes canarios
nos certifica que tal uso sigue vigente en el campo de Chipude (La Gomera)
para preparar el gofio. No disponemos, al contrario, del nombre con que los
aborigenes bautizaron dicho instrumento tan 1til y de uso tan diario. Ahora
bien, contamos con algunas luces sobre sus principales funciones de las que
proponemos hablar mas adelante. (Véase infra cap. Artesania, bajo AZERG)

| TASRAFT // SILOS y usos |

TASRAFT : Sust. fem. sing.; pl. tisérfin. Significa ‘silo para conservar y
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almacenar los granos’.

Los silos suelen ser de capacidad diferente segin fuesen particulares o
colectivos como se puede comprobar todavia en el pueblo de Ait Maymun
(Lebraych) en la region de AStukén, a menos de veinte kilometros al sur de
Agadir.

Paralelamente a esta técnica tradicional que consiste en conservar los
granos en el subsuelo para anos de penuria o de escasez de lluvias, se dan
igualmente en la region de Sus y Dra los llamados igudar (pl. de agadir), o
sea depositos colectivos edificados generalmente con piedra y barro, y que
se presentan bajo forma de profundos y bajos cuartillos de més de cuatro
pisos y generalmente de dificil acceso. A pesar de hallarse en un desuso
muy critico, todavia perviven algunos igudar que sirvieron intensamente en
distintos puntos, como es el caso en las cercanias de la localidad de Ayt-
Baha a menos de sesenta kilometros al sur de la ciudad de Agadir, donde
hallamos Agadir Inummar 'y Agadir Imesgigiln. (Ver foto 16).

En el marco de la descripcion de la morfologia de las cuevas canarias tal
como es presentada por Antonio Tejera Gaspar, aparecen unos silos aborigenes
cuya funcionalidad nos recuerda estrechamente la de los graneros del Sur de
Marruecos. Tejera va ain mas alla proponiendo la distincion entre ‘/os silos
familiares’y ‘los silos comunitarios’:

‘En el suelo de las cuevas existen unas cavidades de 2 a 3 metros de
largo por Imetro de profundidad que muy bien pudiera tratarse de
pequeiios silos familiares para guardar el grano, prescindiendo de los
silos o graneros comunitarios, asi como de otras dependencias que
también estuvieran destinadas a este fin.” (Las culturas aborigenes
canarias,100).

Pero parece que hay una confusion a este respecto en los términos de
René Verneau (Vern., 1978,362); pues no resulta evidente si el canaridlogo
habla de silos propiamente dichos, o sea cavidades subterrdneas, o si de los
agadires. Aumenta esta duda con la nota de Lorenzo Perera cuando dice a
este respecto:

‘Prueba de ello, en el ambito agricola, lo tenemos en la presencia de
agadires o silos colectivos, similares a los norteafricanos, los cuales
estan en funcion con un tipo de agricultura acaso mas intensiva que
extensiva, en la que son rasgos distintivos el regadio y el cultivo del trigo’.

(Verneau, 1881, 41, nota 63).
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Al contrario, la descripcion que hace Sedefio de los silos del Bentaiga, que
se presentan bajo forma de una auténtica fortaleza, recuerda alin mas los usos,

las funciones y demads caracteristicas de los agadires en el Sur de Marruecos:
“... otra fortaleza que llaman Bentaiga, onde es la comarca de Acusa y
Texeda, onde se proveieron de mantenimiento. Esta fortaleza es toda risco i en
lo alto estan unas cuebas onde hay capacidad de tener mucha gente i se sube a
ellas por unos peligrosos pasos’. (F. Morales Pardon (A. Sederio), 1978, 362).

Asi notamos cuanta afinidad se da, por ejemplo, entre estos silos del
Bentaiga y los de Agadir Inummar en el Sur de Marruecos, por ejemplo:
caracter comunitario, cuevas personales de almacenamiento de mantenimientos
y particularmente cebada, altitud y acceso dificil. (ver foto 16).

En suma, el alto consumo de la cebada, y también del trigo, tanto en las
Canarias prehispanicas como en el Sur de Marruecos justifica plenamente el
uso de los silos para conservar tan basicos alimentos.

Pensamos que caso de ser las lluvias generosas y las cosechas de cebada,
de maiz y también de trigo abundantes, 16gico seria encontrar lugares seguros
donde almacenar estos granos para dias y condiciones mas dificiles como lo
mencionamos lineas arriba. Los agadir, o silos colectivos, desempefiaban
perfectamente esta funcion. No era raro entonces que estos edificios tipicos,
generalmente ubicados en lugares seguros de las cercanias del pueblo, se
convirtieran en auténticas fortalezas, con murallas, vigias, etc... (Véase
actualmente la forma toponimica El Granero en Tenerife). (Ver foto 17).

| TOMZEN // TAMOSEN, ... y usos |

TOMZEN : Sust. fem. pl.; sin.: tomzett, ‘granos de cebada’; masc.
Inactivo.

La cebada es sin duda alguna una de las cosechas esenciales a la vez
que tradicionales en el Sur de Marruecos. Asi que en el campo, el pan de
cebada, agrum-n-témzen, por ejemplo, era el mas usado junto con el pan de
millo, agrum-n-uséngar, siendo el cultivo extensivo del trigo bastante
reciente en estas zonas del pais.

Generalmente la cebada se consume de distintas formas: aun verde y
medio madura, la cebada se usa para preparar no menos de tres clases de
gofio que son: tummit, lébsis y lemris (véase cap. Comestibles, bajo
TUMMIT). Ya madura la cebada, se tuestan los granos sobre un fuego del
hogar, inken, y se machacan moderadamente en un mortero de madera,
taferdut (ver cap. Artesania, bajo Taférdut) para disminuir los afrechos,
llamandose entonces tunyifin, lo que seria el equivalente de la ‘taferia’
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aborigen de cebada. Segin el grado de la molienda que era hecha
exclusivamente con el molinillo manual, azerg, dichos granos de cebada
sirven para hacer el cuscus, ibrin-n-temzen, o para harina destinada a la sopa
ligera, azékkif, o gruesa, buffi, o para el pan que se prepara de tres maneras
principales: agrum-n-ussli, agrum-n-inkan y agrum-n-ufannru. (ver cap.
Comestibles, bajo Granos).

En las tradiciones alimenticias en el Archipiélago Canario, la cebada era
el cereal indiscutiblemente predominante; pues se utilizaba esencialmente para
el gofio (ver TUMMIT, bajo el cap. Comestibles). Y 1o notable a este respecto
es que tampoco eran los aborigenes canarios ajenos a la mayor parte de los usos
que se hacen incluso actualmente de la cebada en el Sur de Marruecos.

Bethencourt Alfonso nos da una interesante informacion en cuanto al
uso de la cebada para la confeccion de ciertas clases de pan. Entre éstas
subrayamos una inconfundible semejanza con el uso el uso del pan llamado
agrum-n-ussli (a) y agrum-n-inken (b):

a-Agrum-n-ussli:

‘Empezban (los guanches) por estregar la cebada cruda con un callao dentro de
una pileta, la limpiaban y molian, para luego anadir agua a la harina hasta
darle la consistencia de la masa, que sobaban. Después hacian tortitas del
tamaiio y grueso de la palma de la mano, que adornaban alrededor con hoyitos hechos
con la punta de un dedo, y las ponian al tostador ddindoles vueltas. Son de gusto
insipido, y hay que consumirlas en el dia porque se acedan’. (Historia del
pueblo guanche II, 728).

b-Agrum-n-inken:
‘Del gofio revuelto hacian y hacen tortas del tamaiio y grueso de la palma de la
mano, que seguidamente llevan al rescaldo de los chiniques del fogon. De
ordinario estan destinadas al desayuno del dia siguiente’. (Id.,433).

Hemos de reconocer que los datos aportados por Bethencourt hallan
un eco muy evidente en los relativos al modo de ser y de hacerse estas dos
clases de tortitas en el Sur de Marruecos. Dicho paralelismo se da incluso en
ciertos detalles menores, como son el famario del pan, la manera de darle
vueltas en el tostador, e incluso en la acidez del mismo caso de no
consumirse en el debido plazo.

Por otra parte, el vocablo famosen y demas variantes (famose, tamocen,
tamozen, temosen) estan documentados con seguridad como voces propiamente
aborigenes con el mismo significado que en tas¢lhit, a saber ‘cebada’. (Véase
infra el cap. Comestibles, bajo TUMMIT).
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| YERDEN // YRICHEN... y usos |

YERDEN : Sust. masc. pl.; singular inactivo acudiendo en su caso a
la estructura ‘aqqa-n-yérden’, o sea ‘un grano de trigo’, para expresar esta
idea. Significa ‘trigo’.

Es de creer que la difusion del consumo del trigo en la region de Sus y
Dra es netamente posterior a la de la cebada, fomzen e incluso del millo,
asengar. (ver cap. Granos bajo Tomzen, Aséngar). Y si bien hoy dia se
sigue usando a veces trigo en el campo para preparar firufin o tafenia, (ver
id., bajo Tirufin), esta clase de granos se consume casi exclusivamente
como harina para pan, etc..

En las Islas, al contrario, y segun nos informan los canaridlogos, esta
clase de granos antiguamente llamada yrichen (vars. yritchen, irichen,
trichen, citadas por Navarro Artiles, 178) se usaba no solo para hacer la
tafefia sino también para el gofio, el cual solo se prepara a base de cebada en
el Sur de Marruecos. (Véase infra cap. Granos, bajo Tummit).

| LEYMA3T // TAGOROR, GORO y usos |

LEYMAS3T : Sust. fem. sing. con valor de colectivo. Es un arabismo.
Significa ‘el grupo de pueblerinos, de edad avanzada, que se reunen para
debatir y adoptar o rechazar cualquier decision a tomar en el ambito de la
gestion del pueblo. El lugar comunmente indicado para sus reuniones se
llama agrur-n-leymast’

Los individuos que desempefiaban antiguamente este importante papel
en el Sur de Marruecos llevaban entre otros nombres el de ayt rebsin, o sea
una constitucion de cuarenta hombres publicamente elegidos o designados,
justamente para decidir de la suerte del pueblo y de sus habitantes. En los
pueblos apartados de la montafia y del campo, el sistema de gestion de los
asuntos publicos del lugar, leymast, sigue funcionando, variando sus
principales papeles entre la contratacion de los fagihes, o maestros de las
mezquitas, con la resolucion de su alojamiento y manutencion, hasta la
apertura de caminos en tal o cual propiedad, pasando por la distribucion de
las aguas de riego, publicacion de acuerdos de casamientos, de ventas, etc...
(Véanse supra datos complementarios bajo AGRUR).

Los pueblos canarios aborigenes conocian un sistema de gestion paralelo
materializado en el tagoror. La palabra tagoror que significa etimologica y
generalmente ‘lugar cercado’ (véanse los detalles bajo tagrurt), viene a



Las Canarias Prehispdnicas y el Norte de Africa 173

aplicarse a la asamblea o consejo de los aborigenes.

En su articulo ‘Btehencourt Alfonso y los prehispanismos del habla
de El Hierro’, Diaz Alayon y Javier Castillo, tras un detallado analisis de
esta cuestion, afirman a este respecto que:

‘El vocablo indigena Tagoro(r), de acuerdo con la informacion legada
por los cronistas, habia llegado a una especie de lexicalizacion, viniendo
a significar la asamblea o reunién por antonomasia. Una vez que
desaparecio la costumbre de las asambleas de los naturales como
resultado de la anexion de Canarias, se perdio consecuentemente el
téermino que la designaba’. (Almogarén XXVIII/ 1977, 148; véase
igualmente René Verneau, 1981, 33).

Damos, pues, por sentado que fagoror significa tanto la ‘asamblea’
como la ‘sede’ de la misma, hecho confirmada por José Agustin Alvarez Rixo
quien presentaba ya la misma voz como bisémica. (Rixo, 1991, 46). Ahora
bien, pasamos a ver el nivel mas popular del sistema de gestion aborigen
materializado en el caso del tagoror de la Isla del Hierro a propdsito del cual
leemos en la edicion de la obra de Verneau:

‘En el Tagoror aborigen, lo mismo que en el alar de los pastores de la
isla de El Hierro, se ‘hacia justicia’ y se trataba sobre los diferentes
bienes: agua, pastos, tierras y ganado. También en el alar se procedia,
democraticamente, a la eleccion del alcalde de los pastores, se celebran las
fiestas y luchadas, y era alli donde concluian las ‘ajuntas’ del ganado’.
(Verneau, 1d.).

Sobra decir, pues, que una mera comparacion del papel que
desempefiaban ayt reb3ain o leymasat en el Sur de Marruecos, por un lado, y el
tagoror en las Islas Canarias prehispanicas, por otro, es mas que suficiente para
considerar esta practica socio-politica como un dato complementario que
confirma atin mas el origen cultural comtin de estos pueblos.

| AMUGAR // ACHORAN... y usos |

AMUGAR : Sust. masc. sing.; pl. imigarén; fem. sing. tamiigart, pl.
timiigarin. Es de notar, no obstante, que el significado cambia totalmente
del masculino al femenino. Pues mientras amigar es, por decirlo asi, ‘el
alcalde del pueblo’, el cual es siempre un hombre (argaz) de edad avanzada,
elegido para tal funcién por su experiencia y demas aptitudes, tamiigart ha
venido a significar en tasclhit sencillamente ‘mujer’. Pero este ultimo
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significado no pasa de ser una derivacion semantica del valor original que se
usa atn en el tamasight del Medio Atlas; a saber que en estas areas la voz
tamugart significa exclusivamente ‘mujer de edad avanzada’ o ‘vieja’,
pudiendo por ello valer incluso de despreciativo al aplicarse a la ‘mujer
joven’, la cual ha de decirse en este caso tametut (comparese chamato en

lengua canaria), reservandose tarbat para ‘chica’ o ‘doncella’.

Un andlisis comparativo de ambas voces formalmente afines nos
muestra que a partir del étimo comun mgur, variante de mqur, de valor
denotativo ‘crecer, ser grande’, 1os dos nombres han seguido una evolucion
semantica si no divergente, al menos diferente:

AMUGAR = (Hombre + edad) {+ elegido (experienciataptitudes+...)}
TAMUGART = (Mujer + edad) {+ casada (marido + hijos + ...)}.

Otro sustantivo afin de los dos precedentes, y en el que registramos
igualmente el radical mgr, es tamiigra. Este sustantivo que quiere decir, en
principio, ‘accion de crecer’, es comunmente usado en taS&lhit para
significar ‘ceremonia de casamiento; sobreentendiendo con ello que tanto el
novio como la novia han llegado a la edad de madurez (o sea ‘megquren’)
susceptible de habilitarles a fundar un hogar propio.

En la sociedad amasigh, en general, y en la de Sus y Dra de modo
particular, se nota un profundo respeto y una consideracion especial hacia
los miembros mayores, willi mqurnin, de la misma familia extensiva y hacia
la ‘edad’ en si en la sociedad en general. Y por calcularse tradicionalmente
la experiencia en la vida en funcion de esta ‘edad’, el hermano menor, por
ejemplo, ha de acatar al mayor llamandole con el tratamiento de dadda, y la
hermana menor a la mayor tratandola de lalla en signo de profundo respeto
y de obediencia. Fuera del parentesco, estos tratamientos se aplican también,
en principio, a cualquier persona de mas edad, fuese hombre o mujer. Asi que
incluso hoy dia, no se concibe desde el punto de vista de la tradicion que una
persona menor llame directamente por su nombre a su vecino mayor, Sino
anteponiéndole el aludido tratamiento de dadda, a veces abreviado en dda, o
lalla. igualmente abreviado en lla, (ej. dda 3li, lla Fatim).

Esta costumbre de ‘respeto a las personas mayores’, guilli meqqurnin,
se ha fraguado, pues, en una verdadera norma social que permite designar a
aquellas personas que abogaran por los intereses del pueblo (véase supra
LEYMA3T), y entre los mismos figura, precisamente, el amiigar,
literalmente el 'Mayor', o el alcalde. Notese de paso que dadda-amugar en
las afueras de Tiznit (Tafraut) significa ‘abuelo’. Pero es de observar
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también que este rasgo cultural tiene su esencia y origen en el mismo
respeto a Dios comtiinmente llamado en amasigh Walli-Mqurn, o sea el Ser
Supremo (var. guwalli-mqurn; ameqran en el tamasight).

La voz amiigar y tamugart halla un paralelo en la lengua aborigen
canaria, al menos a nivel formal, en acoran, nombre de Dios. Pasando revista
las distintas variantes documentadas de este nombre, las cuales llegan a mas de
seis (acoran, alcoran, acoron, achoron, achoran y alcorac), cita el austriaco
Dominik Wolfel, entre otras, las siguientes definiciones de Torriani y de Abreu
Galindo respectivamente: ‘un solo Dio dal cielo governa tutte le cose di qua
giu, da loro detto ACORAN ’ (Tor. 32r); ‘Decian que en lo alto habia una
cosa que gobernaba las cosas de la tierra, que llamaban ACORAN, que es
Dios’ (Gal. J 98).

Es pues obvio el paralelismo entre las distintas voces de tasélhit
enumeradas a este respecto, y particularmente el nombre compuesto de Dios
‘guialli-mqurn’, por un lado, y el nombre acoran que daban los aborigenes al
Ser Supremo, por otro, particularmente cuando nos fijamos en la mencionada
variante del radical verbal: mqur que, como queda dicho, significa ‘crecer’ o
ser ‘grande’. Asi podemos oir frecuentemente hoy dia expresiones
complementarias de tipo ‘imgqur Rebbi!’, literalmente ‘jDios es grande!” (por
‘omnipotente’), con que se suele sugerir la impotencia del hombre hacia
ciertos fenomenos. El mismo Wolfel remite a propdsito a formas verbales
similares en amasigh como fuente Unica y segura para la explicacion de
ACORAN: “mekker ‘étre grand’ Segr.;, mekor/ mekkor °étre grand,
important’ Saw., Kab. H.; amokran ‘chef d’un Douar, d’un village’ Snous.
(Monumenta,427). Precisemos a proposito que Amokran tiene por antdbnimo
Amzyan en el dialecto tamasight del Medio-Atlas, voces sustantivas que
corresponden a las formas verbales mqur (mgur) y mezzi, respectivamente.

| TAHRUYT // HARA... y usos |

TAHRUYT : Sust. fem. sing.; masc. ahruy, var. ahra; pl. ahruyn.
Significa ‘oveja’. Metaforicamente aplicado a un hombre, significa ‘hombre
miedoso e incapaz’. Digno de observacion a proposito es que la oveja es
menos apreciada que la cabra en las zonas montafosas asi como en las
desérticas; y eso es asi sin duda porque la cabra, suele aclimatarse mucho
mas facilmente con tan dificiles condiciones morfoldgicas y climaticas.

Si bien no registramos ninglin paralelo evidente de la forma tahruyt como
tal en la lengua canaria aborigen, vemos al contrario en sus dos variantes, ahruy
y ahra, una semejanza notable con la voz canaria hard en cuanto a la forma,
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siendo el significado, como afirma Rixo, idéntico:‘oveja’ (Rixo, 1991, 46).
Debido a las corrupciones en las distintas transcripciones, sospechamos incluso
que debia de haber alguna confusion en cuanto al binomio ‘oveja’/ ‘cabra’ en
las dos formas citadas a este respecto por Galindo; a saber tahatan (Galindo 1)
y taharan (Galindo 2). De hecho, esta ultima, taharan, nos parece mas cercana
de hard en la lengua aborigen y de ahruy en tasélhit. En cuanto a tahatan, como
constata Abercromby, ofrece un paralelismo a todos los niveles lingiiisticos con
tiggatten, cabras. (Abercromby, 44).

| TAFUNAST // TAFUNASTE (?)|

Tafunast : Sust. fem. sing.,; pl. tifunasin. Significa ‘vaca’. Notese a
proposito que el macho de la vaca se dice agui, aweémmat o azger.

Citamos la voz fafunast a sabiendas de que los aborigenes no criaban
tradicionalmente este tipo de ganado vacuno prefiriéndole, como decimos mas
arriba, la cabra antes que la oveja. Pero nuestro objetivo en este caso concreto
concierne el aspecto puramente lingliistico. Pues en presencia de voces
aborigenes de evidente morfologia amasigh, al comportar la marca bimembre
del femenino (7-...-f), y siendo a la vez susceptibles de tener una variante
masculina mediante la omision de dicha marca (J-XXX-¢J), una reaccion
obvia y espontanea es buscarles paralelos semanticos a dichas voces en
tas€lhit. Pero esta perspectiva de identificacion a ambos niveles, formal y
semantico, que acierta plenamente con unas pocas formas aborigenes como
Tagomate, Tacande, Taguluche, etc... (Véanse respectivamente estas voces
bajo AGUMMAD, TAGANT, AGLU), fracasa a menudo en presencia de casos
de tipo: faginaste, tamaguste, tabaraste, tagaraste, taburiente, tacoronte,
tagiche, tafunaste, etc.; pues el significado resulta hermético, no pudiendo el
investigador proponer sino meras y fragiles hipotesis semanticas a partir de su
perspectiva taSclhit. Ademas, el caracter toponimico de algunas de estas
“voces-enigmas’ supone una fuerte resistencia a la hora de querer sacar a la
palabra datos semanticos que apoyen tal o cual significado que se propone a
partir del tas¢€lhit, lo que da a estas lecturas un aspecto mas especulativo:

Voz c. aborigen | Hipotético masc. (tas.)* | Significado (tas.)
TAFUNASTE AFUNAS la vaca
TAGITE AGUI el buey
TACORONTE AKORRU el higo
TABARASTE ABARAZ la plaza
TAMAGUSTE AMAGUS el herido
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Voz c. aborigen | Hipotético masc. (taS.)* | Significado (tasS.)
TABURIENTE ?
TAGARASTE AGARAS el camino

Por otro lado, notamos que junto con el cuestionable topénimo canario
tafunaste, que es el nombre de “un caserio de Tenerife’ (Artiles, 232), se dan
no pocos vocablos que formarian parte del campo 1éxico del ‘Ganado’ en el
te§€lhit mas o menos elucidados. Este hecho lingiiistico, que no puede ser el
resultado de un mero azar ni de oscuras coincidencias, es ain mas llamativo
cuando no menos de tres elementos de dicho campo léxico se juntan en una
misma isla, como Fuerteventura, donde registramos: Tejate (taggatt: cabra)
y ayoze (ayyis: caballo) y guise (igiyz: camello).

Asi que desde el punto de vista meramente metodoldgico, importaria
determinar la fecha aproximada a partir de la cual conocieron los aborigenes
canarios el camello y el caballo. El Profesor Antonio Tejera Gaspar testimonia
de su existencia en Lanzarote y Fuerteventura a partir del ano 1402. ;Qué
nombres les asignaban concretamente en su lengua? ;Qué valores simbolicos
tendrian éstos entre los demas animales domésticos o domesticables?

De contestar con claridad a estas tres preguntas, dispondriamos de
elementos de informacion capaces de apoyar la explicacion que proponemos a
continuacion de las voces antroponimicas ayoze y guize desde la perspectiva
del tasélhit. De hecho, contamos ya con una estrecha afinidad formal entre las
citadas voces canarias y las del dialecto del Sus y Dra ayis e igiyez
respectivamente. ayis, sust. masc., significa ‘caballo’; fem. tagumart, ‘mula’;
mientras que igiyez, sust. masc., significa ‘camello’; fem. tigiyyezt, ‘camella’.

Ahora bien, si queda fuera de propoésito en el Sur de Marruecos hablar
de la aplicacion de estos nombres, que designan propiamente animales, a los
seres humanos, ;como se podria justificar este mismo hecho, caso de ser
realmente asi, en la isla de Fuerteventura?; pues dice Abreu Galindo:

‘ayoze / guiz: ‘Estaba dividida esta isla de Fuerteventura en dos reynos,
uno desde donde esta la villa hasta Jandia, y la pared della; y el rey
desta parte se llamo Ayoze, y el otro desde la villa hasta Corralejo, y éste
se llamo Guize’. (Gal. J 33).

Dominik Wdlfel acerca asimismo la voz guize de teguise viendo en
esta ultima la forma femenina de la primera, como es uso en amasigh,
debido a la marca del género ¢- (igiyez > t-igiyéz-t en tas€lhit). Dicho género
femenino, que queda sin definir en el topoénimo teguise (villa en el
mayorazgo de Lanzarote), se confirma suficientemente tanto en una forma
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antroponimica similar que designa la ‘hija de Guadarfia’ como en su variante,
theguisa igualmente citada por Wolfel con dos valores antroponimicos: ‘infanta
de Lanzarote’ e ‘hija del rey de Lanzarote’. (Mon. 11, 754).

En cuanto al nivel semantico, no compartimos la opiniéon de Wolfel
cuando éste presenta la voz toponimica aguza como afin o ilustrativa de guize
(véase infra el analisis que hacemos de aquella voz en el cap. Toponimia, bajo
aguz). Ademas el investigador austriaco confiesa a este respecto que:

‘Si bien podriamos disponer de suficientes paralelos berberes para la
presente sucesion de sonidos, nada podemos hacer con esta palabra
aborigen sin una informacion sobre el significado’. (Mon. 11, 755).

Por ello seguimos pensando que si el paralelismo morfofonético de los
tres binomios tafunast / tafunaste, igiyez / guize y ayis / ayoze, es relativamente
tranparente, la confirmacion o la negacion del paralelismo semantico entre las
voces que los componen queda pendiente, al menos, de la respuesta a las
preguntas que formulamos al principio de este razonamiento.

| TIBRITT// TEBERITE y usos |

TIBRITT : Sust. fem. Sing. (diminutivo); masc. (desconocido), se ha
especializadi cn el significado de ‘marca en la oreja de la cabra o de la
oveja’. Este nombre sigue usandose por ejemplo entre algunos pastores de
las afueras de la ciudad de Tarudant, como es el caso de la localidad de
Auluz. Se deriva del verbo amasigh bri, ‘herir’ al tiempo que abérray (pl.
iberrayn) significa ‘herida’ en general.

Es costumbre entre los ganaderos y pastores del Sur de Marruecos
llevar sus rebafios de cabras y ovejas marcadas, asi como el resto del
ganado, con un ‘corte’ en la oreja. Dicho corte se verifica de dos formas
distintas, siendo una un simple corte longitudinal en la oreja del animal,
mientras que la segunda consiste en cortar totalmente la la punta de la
misma. Si la voz tibritt aparece como tal en Tarudant, notamos que los
ganaderos de la region de Tiznit (Sus), por ejemplo, usan una voz especifica
para significar dicha ‘herida’ o marca, a saber azuzul, siendo el verbo
correspondiente zuzl, o sea practicar un corte en la oreja del animal'.

Ahora bien, ;Cudl es la utilidad o/y significacion de la operacion
tibrift o azuzul? Hemos podido comprobar en el terreno que dicho ‘corte’
practicado hasta la actualidad en una de ambas orejas del ganado menor, e
igualmente del ganado vacuno, tiene la funcion de ‘marcar’ el propio
ganado, haciéndose dicha marca de determinada manera para que no se
confunda con otras. Asi que al devolver el pastor la ajunta del ganado al
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pueblo después del pasto cotidiano, no se confunde, por ejemplo, a la hora
de repartir de nuevo los animales en las respectivas tagrurt.

Pero esta misma herida, concebida hoy dia como mera ‘marca’ de los
animales personales, tenia también una significacion de indole especial para
algunos de los antiguos ganaderos y pastores del Sur de Marruecos; pues casi se
convertia en una especie de ritual. De hecho, después de cortar dichos pedacitos
de las extremidades de las orejas del ganado propio mediante un instrumento
afilado, estos trocitos se solian mezclar inmediatamente en un recipiente. Segun
creian los antiguos, esta practica garantizaba el dejar al ganado siempre unido,
facilitando asi la labor del pastor tanto en el establo como en el terreno de pasto.

Merece mencionarse que los pastores del Sur de Marruecos
practicaban el mismo corte en las orejas de los perros de guarda, creyendo
asi que dichos animales quedan mas fieles con los duefios y al propio tiempo
mas agresivos con los forasteros. (Ver foto 18 - 19).

Teberite. Tal es el nombre que Francisco Navarro Artiles ha elegido
para su Diccionario Guanche. Dice el autor a proposito de la eleccion de

esta voz:

‘(Por qué llamar teberite a este Diccionario? Es un nombre sugerente en
el mundo guanche. El teberite es una de las marcas con que los aborigenes
canarios seiialaban a las cabras: consiste en un corte longitudinal en la
oreja, a un lado u otro del eje central. La ganaderia era entre los canarios
la principal fuente de productos de subsistencia; y, entre los majoreros,
casi la unica (si exceptuamos el marisqueo de orilla). La voz teberite se
recoge aqui por primera vez en un vocabulario guanche, y ésta viva entre
los pastores de Fuerteventura. La voz teberite ha permanecido soterrada
para la cultura erudita durante casi seis siglos, y hoy la hacemos pasar a
la primera plana de un Diccionario Guanche...’. (Navarro Artiles, 47).

Si bien Navarro Artiles cita la voz teberite —que es paralela de tibritt e
indirecta de tabrayt (herida) en amasigh— como de documentacion muy
reciente en la lengua canaria aborigen, cabe sefialar que esta misma voz ha
sido igualmente objeto de varios trabajos anteriores. Asi, por ejemplo,
Bethencourt Alfonso citaba la variante formal y semantica chibirito en la isla
de El Hierro identificandola como ‘marca de ganado consistente en un
colgajo paralelo al borde de la oreja’ (Historia del pueblo guanche, 277).
Pero parece que en La Gomera la voz teberite cobra matices especificos. Asi
vemos que Alvarez Rixo cita esta Gltima forma diciendo:’(es teberite) cierto
corte o marca del ganado en esta forma <> que tiene uso en La Gomera’,
definicion corroborada por Pizarroso quien afirma a su vez ser teberite ‘una
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marca hecha al ganado con una abertura en la oreja’ (Rixo, 1992,126).
Ultimamente, Diaz Alayon ha vuelto a registrar en la localidad de Sabinosa la
variante chibirito con valor de ‘tipo de marca que se hace en la oreja de las
reses.’; y en el caso de La Antiga, precisa la investigadora el material con que
se hace dicha marca y el motivo de la misma diciendo: ‘(teberite es un) tipo de
marca que, con una navaja o cuchillo bien afilados, se hace en la oreja de la
cabra para distinguirla’. (Almogarén XXVIIl/ 1977, 132). (Véase igualmente
mas detalles y dibujos sobre las distintas marcas de las orejas en las ovejas
herrerias en el libro Tradiciones populares I, Palabras y cosas, CSIC,
Instituto de Estudios Canarios, La Laguna, 1944, pag. 55 y sigs.).

Es interesante examinar el conjunto del vocabulario usado por los
pastores de El Hierro a este respecto tal como lo cita Betencourt Alfonso;
pues segun la forma del corte y su posicion en la orja, hablamos de: hosqueta,
agusada, despuntada, bocado, cuchillada, golpe, hendida o de chibirito.

Entre los ocho nombres de dicho corte, importa subrayar que si los
siete primeros son de evidente etimologia espafiola, pudiendo acceder en el
maco de esta lengua a otros significados fuera de este contexto especifico, el
ultimo, chibirito, de sinificado inico, remonta a la lengua aborigen canaria,
y de ahi mismo a la lengua amasigh, a la vez que materializa el original
semantico y cultural de todos los demas. Una simple aproximacion morfo-
fonética de la voz chibirito y de teberite a la luz del original amasigh nos lo
aclara: la omision de la -o final de chibirito, lo mimo que la -e final de
teberite (Artiles), por un lado, y la recuperacion de la #- inicial y la -# final
de chibirito (Alayon), nos introducen ya de lleno al paralelismo lingliistico y
cultural entre el Sur de Marruecos y las Islas Canarias.

‘ LLUH // edificios y usos ‘

LLUH : Sust. masc. sing.. Es un arabismo (al-lawh) que significa en
taS¢lhit ‘tierra generalmente amasada con paja y apisonada para dar forma a
una pared mediante moldes de tablas de madera’. Esta técnica de construccion
es muy antigua en el Sur de Marruecos. Los viejos edificios, como los ksurs o
agadires en el valle del Dra o las mismas viviendas en distintas partes del Sur
de Marruecos, son vivos testimonios de la resistencia de estos edificios a las
intemperies, al propio tiempo que sirven de templador de la temperatura dentro
del edificio, tanto en verano como en invierno.

Disponemos de algunos testimonios acerca de la utilizacion de una
técnica idéntica en las Islas Canarias prehispanicas. (véase infra LLUH, cap.
Artesania).
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2 i, SO Bl s
9- Taggurt o portalon de una casa tradicional- Sus

10- Takessult (o fole) colgado de 11- Mecida canaria
‘isenda’ — Sur de Marruecos
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12- Inken u hogar primitivo 13- ‘Inken’ usual de tierra
de tres piedras iguales amasada con paja (Sus)
(Canarias — Marruecos)

Sur de Marruecos
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16- Agddir o granero
colectivo de Inummar — Sus

-

17- Cenobio o Granero colectivo de Valeron - GC
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18- Tibritt’ (o teberite) - Sus

Cortes de marcas de ganado: A. Bocado por detris ¥ ehivirito debajo. B. Bocado por detrds y chivirito encima,
C. Golpe por delante y bocado arriba, [, Golpe por delanie y bocado abajo.

19- Teberite - Canarias
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C: LOS COMESTIBLES

C-1: Texto

El habitante del Sur de Marruecos tiene varios usos culinarios
especificos. Pero lo que mds distingue esta parte del pais son los mismos
productos agricolas propiciados por el clima mas bien desértico. Asi que
desde el punto de vista botanico, crecen espontaneamente en las tierras del
Sus y Dra, tanto en la montafia como en el llano, clases de arboles, taddagt,
que apenas necesitan un cuidado minimo de parte del hombre. Nos interesan
directamente a este propoésito los siguientes: el oleaginoso, argdn, la higuera,
tazart, 1a palmera, tayniut y la tunera, aknary.

Ademas de los arboles frutales y para su bienestar, el habitante del Sus
y Dra ha sabido domesticar y aprovechar tanto el ganado menor y mayor
como las abejas. La ganaderia y la apicultura, que siguen practicindose a
veces segun tradiciones ancestrales en el campo, suponen una garantia de
abastecimiento del habitante no s6lo en los necesarios comestibles, sino
también en medicinas, indumentaria, utensilios, etc... (Véase infra cap.
Artesania). Asi que entre los productos alimenticios que ofrece la cabra,
citamos la manteca fresca, rudit, la manteca hervida, udi, y la leche mecida,
agu, todos los cuales se extraen de la leche natural, takiifayt. Por otro lado, el
cabrero se abastece igualmente en carne de cabra que consume fresca, tifiyyi,
aunque el conservarla bajo forma de légeddid para periodos de necesidad era
frecuente y lo sigue siendo en algunas familias con motivo de la fiesta del
cordero. Por otro lado, se consume la miel de abejas, tamment como alimento
y medicina a la vez.

La fama agricola de Sus y Dra data de épocas inmemoriales. El que los
portugueses considerasen a Marruecos en general y a esta region en particular
durante el siglo XVI, por ejemplo, como ‘Granero de Europa’ no es un mero
azar: el cultivo de la cebada, tomzen, del maiz, aséngar, asi como del trigo,
yerdén, es clasico en estas tierras atravesadas y regadas por los rios Sus y Dra.

Uno de los comestibles tradicionales mas sencillos que se suelen
preparar con yerdén, tomzen, aséngar es el llamado tirufin, 0 sea ‘granos
tostados’. Pero los antiguos habitantes de la zona, y aun algun que otro
campesino actual, utilizan un molinillo de mano de piedra, azérg, (ver cap.
Artesania, bajo azérg) para moler la cosecha, obteniendo asi variedades de
harina, aggiirén y de cuzcuz, ibrin.
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C - 2 : Analisis léxico

| TADDAGT // uso lingiiistico |

TADDAGT : Sust. fem. sing.; pl. taddagin (con valor diminutivo);
masc. sing. addag, pl. addagen. Significa ‘drbol’, diciéndose, por ejemplo
addag-n-zit, olivo; addg-n-wadil, viiia, addag-n-uknari, chumbo, etc.. Pero
esta forma tiene un uso bastante restringido, acudiendo comunmente el
hablante al nombre especifico del arbol, zit, adil, aknari, etc.., ayudando
generalmente el contexto a distinguir el arbol de la fruta, o lo que se extrae
de la misma, como sucede en el caso del aceite de argan.

Habida cuenta de la diversidad y de la riqueza vegetal de las Islas
Canarias, importa saber si los aborigenes canarios asignaban un nombre
determinado al arbol de un modo general, o si predonima la especificacion
de la naturaleza del mismo como es uso en el Continente.

\ARGAN // usos culturales (Argana) |

ARGAN : Sust. masc. sing.; pl. arrguin; fem. taragant, pl. targanin.
‘Arbol oleaginoso endémico de la regién de la regién del Sur de
Marruecos’. (Véase supra cap. Campo, bajo TARGANT). El nombre Argan
designa al propio tiempo ‘el aceite que se extrae de las semillas de targant’.

Los arganales pueblan las montafias y los llanos situados entre la
ciudad de Esauira al norte de Agadir y los confines del desierto del Sahara al
sur, pasando por el Dra. Hoy dia, organismos nacionales e internacionales
han conseguido que los arganales del Sur de Marruecos sean declarados
‘Patrimonio Mundial’ en la sede de la Unesco debido, no sélo a su
singularidad, sino también a la suma dificultad de su reproduccién en las
condiciones climaticas actuales de la zona; y de ahi mismo la urgencia de
proteger la especie existente.

Es de mencionar a proposito que los arganales constituyen un lugar de
pasto predilecto de las cabras, tiggattén las cuales suelen trepar a estos
arboles para comer no s6lo las hojas, sino también y sobre todo la piel de la
fruta, aferziz, echando por la boca la céascara lista para explotar en la
extraccion del aceite.

TARGANT es un arbol oleaginoso cuyo aceite comestible del mismo
nombre, argdn, es muy nutritivo y, por tanto, muy apreciado no sélo por los
autoctonos sino también por los habitantes de todo el pais que lo solicitan. La
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extraccion del aceite es una tarea propiamente femenina. Este aceite, que se
conservaba tradicionalmente en cascaras de calabazas secas llamadas ahsay-
n-lidam, o en pieles, awelk-n-lidam, debidamente preparadas y previstas
para esta finalidad, se extrae moliendo la semilla, tiznint, en un molinillo de
piedra manual, azerg, tras cascar el fruto, agqa, que la encierra valiéndose
de dos piedras: assarig y tssartgt..

El aceite de argdn se suele consumir en el Sus y Dra de distintas
maneras siendo las mas comunes:

-mojando en ¢l trocitos de pan que se comen acompafiados con
sorbos de té,

-usandolo para sazonar el gofio, rummit, hecho exclusivamente a base
de cebada,

-usandolo para preparar diariamente el guisado, tayin, como es el
caso todavia en la zona de Thahan, por ejemplo.

Ademas de la miel, famment, de la manteca udi, y de amlu (ver infra)
minuciosamente condicionados en una especie de tinaja, abugqal, bien
tapada, las amas de casa suelen poner de lado igualmente un par de litros de
argan, previniendo asi la visita de un invitado de ltima hora. Presentados al
visitante, estos cuatro alimentos generalmente llamados imsfirén, simbolizan
el mas alto grado de generosidad y de sefias de bienvenida. Los mismos
comestibles se ofrecen a los convidados en sendos platos especiales igualmente
de tierra cocida, timkilt, con motivo de las ceremonias mas solemnes antes
de servir el plato principal que suele ser el tradicional guisado, tayin, cocido
precisamente sobre brasas de argan.

Tanto el aceite de argan, tamment como udi tienen entre los antiguos
y actuales habitantes de la zona poderes medicinales innegables. Por eso el
guardarlos en sendos abugal no sélo es una prevencion del visitante no
anunciado, sino también y sobre todo para curar determinados males, pues
son puras medicinas, asafar.

En la zona de Thahan, al norte de Agadir, donde se produce el argdn
en cantidad, se cree que el dar unas contadas gotas de este aceite al recién
nacido es una medicacion susceptible de darle salud y resistencia contra las
potenciales enfermedades que aquejan a los nifios. En cualquier parte del Sus y
Dra, el gofio perfumado con hierbas medicinales siempre es considerado de
calidad superior cuando se prepara con aceite de argdn. Otro comestible
tipico del Sus y Dra esencialmente preparado con argdn es amlu, el cual es
hecho a base de almendras previamente tostadas, molidas en el molinillo
manual a la par que se rocian precisamente con el aceite de argan. Una
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costumbre mas de algunas localidades campesinas productoras de este aceite
es que para algunos pueblerinos, dicho aceite es una verdadera letra de
cambio, pues en vez de ir el campesino al zoco con dinero, suele llevarse
unos cuantos litros de argdn; pues con el precio de los mismos se compra
sus necesidades igual que si se llevara dinero. (Véase supra Argan, véase
igualmente cap. Toponimia, bajo ARGANA). (Ver foto 20).

Subrayamos en otro lugar como resulta hoy dia raro el que se dan en
el territorio canario voces toponimicas como argana y arguineguin que
contemplamos como paralelas de argdn, targant en taSélhit, a sabiendas que
el mencionado arbol no existe actualmente en el archipiélago. (véase infra
cap. Toponimia, bajo ARGANA).

Por otra parte, nos parece digno de atencion el sutil paralelismo que se
nota entre el primer alimento que se administra al recién nacido en el Sur de
Marruecos y en las Canarias prehispanicas antes que el pecho de la madre.
Asi notamos que si lo primero que se daba de comer al nifio en la region de
Ihahan (Sus son unas gotas del aceite de argan, y en ciertos oasis del Atlas
Menor una pequena porcion de manteca, udi, mediante una concha llamada
aful que sirve de cuchara, hablando asi de aful-n-udi (véase infra UDI), esta
practica no es del todo ajena a la cultura canaria, pues el gamame (var.
gamamen, agmamen) entre los aborigenes canarios, y tal como la define
Abreu Galindo, nos acerca bastante a las mencionadas practicas:

‘En pariendo las mujeres, antes que el pecho, daban a sus hijos raices de
helecho asadas y majadas o mascadas con manteca, que llaman
aguamane; y al presente les dan harina de cebada tostada, mascada con
queso en lugar de los aguamanes antiguos, y los llaman del mismo
nombre’. (Galindo 1, XVIII).

Tal paralelismo en cuanto a este uso seria mas significativo si se diera
también en el Sus o Dra la costumbre de administrar a los recién nacidos
aguamanes de gofio de cebada. No hemos podido comprobar tal practica en
el terreno. Un interesante aporte lingiiistico, no obstante, es el paralelismo
formal y semantico entre gamame y variantes gamamen /| agamamen, por un
lado, y la voz tas¢lhit ugmim (masc.)/ tugmimt (fem.), por otro. Esta significa
propiamente. ‘el contenido de la boca en un liqguido o comestible semiliquido’,
al tiempo que el verbo ‘gumm’ quiere decir ‘guardar en la cavidad bucal
cualquier comestible o medicina’, abstraccion hecha del caracter ‘liquido’ o
‘semiliquido’ del mismo.

En todo caso, la misma coincidencia en el principio general de
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administrar al recién nacido otros alimentos que la leche de su madre
merece, a nuestro parecer, un estudio aparte que podria llevarse desde una
perspectiva medicinal y antropologica a la vez. (compdrese el toponimo
Argana al sureste de Lanzarote)

| TAZART // TAZARTE < ACHORMAZE < Higos secos y usos |

TAZART : Sust. fem sing.; masc.; pl. tazarin (véase infra esta forma,
bajo el cap. Toponimia); masc. sing., de valor aumentativo, azar; pl.
azaren. ‘higuera’. Es un arbol muy comun en el Sur de Marruecos, pero
mucho menos resistente respecto a la desertificacion que el argdn. Crece
casi exclusivamente en llanos y oasis con suficiente humedad. Su fruto, de
nombre genérico de tazart, se consume de distintas formas segin las
circunstancias y las etapas de madurez del mismo:

AKURMIS : Sust. masc. sing. con valor de colectivo. Es el higo verde, o
higo de leche ya constituido pero aun sin madurar completamente. Se usa de
dos maneras. De hecho sirve como un legumbre mas en cierta clase local de
cuzcuz de cebada o de trigo, Ibrin, como es el caso en los oasis del Atlas Menor
y en otras muchas localidades del sur pobladas por este tipo de arboles.

Es muy probable que hubiera una costumbre similar entre los
aborigenes canarios. Nos induce a ello el uso de un nombre paralelo al
marroqui, a saber archormdse y su variante corrompida, arehormaze (Galindol
y 2 respectivamente) y arahormaze (Viera), para designar ‘higos verdes .

ABUZZIG : Sust. masc. sing.; pl. ibuzzigen. Es ‘el higo, negro violaceo,
amarillo o verde, ya maduro y listo para consumir fresco como postre’. Un
sinénimo compuesto es aqurmu-n-tazart. Una clase especial y muy apreciada
de abuzzig es el llamado abakor, el cual se caracteriza por su sabor mas
agradable y por su notable grosor. Es el fruto de tazart tabakort.

En su Materiales toponimicos de La Palma, Diaz Alayon cita el
nombre La Bacurina como forma toponimica en El Paso; y afirma ser
precisamente bacurina en el léxico palmero ‘(la) higuera cuya fruta es
pequeiiita, blanca por fuera y de carne mas bien roja’. La investigadora
observa no obstante que esta misma especie lleva nombres propiamente
espafoles en otros lugares de la isla: ‘higuera macha, higuera gomera,
ademas de las variantes bicarina y bacorina’. (Materiales, 74). Una de estas
dos ultimas formas, bicarino, es la que explica Agustin Alvarez Rixo
inclinandose a dar a la misma un uso pancanario cuando dice :
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‘(Bicariiios) llamamos en estas Islas a los higos de color blanco por de
fuera y encarnados por dentro’. (Voces, frases...; p. 73).

Asi notamos el doble paralelismo entre las Islas y el Sur de Marruecos
tanto a nivel del nombre del fruto como a nivel del arbol, a saber bacorino o
bicarino /| abakor e higuera bacurina o higuera bacorina // tazart tabakort,
respectivamente. Pero es también de observar a propdsito que mientras afirma
Carmen Diaz Alayon pertenecer la forma bacurina ‘al numeroso grupo de
occidentalismos léxicos en el espaniol de Canarias’ (Materiales, 74), opinion
corroborada por Figueiredo, quien cita la voz bacorinho en portugués con un
valor aun mas especifico, ‘casta de figo pequeno e tempordo’ (citado por
Rixo, Voces...,73), vemos que en arabe clasico aparece una voz formalmente
afin, bakura (pl. bawakiro), con un valor semantico mas bien genérico, pero
con predominancia del rasgo ‘temprano’: ‘Cualquier fruto comestible que
madura temprano’. Se plantea, por tanto, el problema de ver como interpretar
la interseccion lingiiistica en el &mbito de estos rasgos semanticos comunes al
espafiol de Canarias, portugués y arabe ademas del gallego.

TAKORROT : Sust. fem. sing. con valor de colectivo en tasélhit. Al

abundar la cosecha de higos en verano en el Sur de Marruecos, se planteaba
el problema de la conservacion de este fruto tan perecedero con el propdsito
de aprovecharlo en otras estaciones del afo. Esta situacion fue sin duda la
que inspird el pasar el fruto al sol durante unos dias, antes de ensartarlo
ligeramente aplastado en finas cuerdas de hojas de palma hechas a mano,
tizikert. (ver cap. Artesania, bajo TIZIKERT). Este comestible, igualmente
llamado tusrint, se suele consumir como tal, paralelamente a los sorbos de
sopa ligera de cebada, de trigo o de millo, azekkif. (Ver foto 21).

En el Archipiélago Canario la higuera ha sido desde épocas
prehispanicas un arbol muy familiar, por lo que se instaurd toda una cultura
en ciertos rasgos paralela a la de los habitantes del Sur de Marruecos, en
torno a este arbol y a su fruto.

Los aborigenes canarios, al igual que los campesinos antiguos e incluso
actuales del Sur de Marruecos, adoptan un procedimiento idéntico en cuanto a
la conservacién del fruto de la higuera. Refiriéndose a este uso en el
Archipiélago, Bethencourt Alfonso, por ejemplo, nos confirma que los
guanches ‘pasaban algunas de estas frutas, ademas de comerlas en fresco’.
(Historia del pueblo Guanche 11, 424). Por su parte, Abreu Galindo cita la voz
tehaunenen en cuanto nombre con que los aborigenes canarios designaban los
higos pasados (Gal. II), mientras que René Verneau afirma que ha ‘encontrado
cestos llenos de higos secos en las cuevas (canarias) que habian servido de
viviendas’; luego afiade que ademas de conservar los higos pasados en cestos,
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los cuales serian de palma, era igualmente corriente que ensartasen dichos
frutos secados al sol en soguillas de palma que se colgaban en las cuevas
(Verneau, 1981, 46). Finalmente es en Ovetense donde aparece una alusion a
la técnica adoptada por los aborigenes para conservar los higos asi como la
finalidad del proceso en si:

... los quales (higos) pasaban a el sol y los ensartaban en cuerdas de juncos o
los hasian en pellas y los guardaban para todo el aiio’. (Morales Pardon,
Ovetense, 1978, 162).

Asi vemos que las reservas emitidas por Maximiano Trapero acerca de lo
preeuropeo de la higuera en Las Islas Canarias, siguiendo tal vez la opinién de
Abreu Galindo, resultan a nuestro parecer subsanadas (Maximiano Trapero,
‘Los toponimos guaches de Gran Canaria...’, 198); 1o que no excluye que se
hubiesen traido posteriormente, es decir después del siglo XV por
mallorquines, por ejemplo, otras especies del mismo arbol desde la peninsula.
Asi que Juan Alvarez Delgado rechaza la precedente hipétesis alegando que
esta idea es incompatible con la vigencia de nombres tan aborigenes y tan
especificos como arehormaze, tehaunenen y choquera, —nosotros afiadiriamos
bicarifio—, los cuales, como acabamos de demostrar, vienen a tener como
paralelos en amasigh takurrut, akurmis, tiqurra —y abakor—, refiriéndose
cada cual de los mismos a una fase precisa de la evolucion del fruto. En su
libro Los cuatro viajes de Colon y Las Islas Canarias (1492-1502), Antonio
Tejera Gaspar aporta datos que van en este mismo sentido; pues nos informa
que el propio Colén y su tripulacion se abastecieron de este alimento, entre
otros, en el curso de su viaje hacia Indias; luego anade:

‘La existencia de higueras en época prehispanica se halla plenamente
comprobada en Tenerife y Gran Canaria, en donde para esta ultima
existen restos de este fruto conservados en el Museo Canario, procedentes
de excavaciones arqueoldgicas realizadas en la isla’. (p. 70).

Ahora bien, la profunda implicacion de la higuera en la cultura y en
las practicas cotidianas de los canarios aborigenes nos empuja a preguntar
una vez mas ;como los islefios llamaban el arbol y su fruto en general?
Seglin nuestras limitadas informaciones a este respecto, los andlisis del
legado lingiiistico de la lengua canaria aborigen aun no han dado una
respuesta satisfactoria a este respecto. Remitimos a proposito a la voz
gomera choquera, considerada por Luis Ferndndez Pérez y por Dominik
Wélfel como aborigen (L. F. Pérez, Relacion..., 199). Pues partiendo de la
definicién aportada por Fernandez Pérez (‘choquera: Chupones de los
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arboles y mas de las higueras’), y tras un examen de los nombres del arbol
y del fruto en las distintas variedades dialectales del amasigh tal como las
proporciona Wolfel, concluye la edicion de la mencionada obra: “...como se
puede advertir, no se encuentra ninguna (voz) que pueda explicar esta
forma gomera’. (Id., 199).

Pretendemos responder, no obstante, a la pregunta que formulamos
inicialmente a este respecto partiendo de dos datos lingiiisticos a la vez: el
primero es la misma definicion que aporta L. Fernandez Pérez a proposito
de la voz choquera; el segundo parte de la perspectiva del tasclhit donde la
especializacion del femenino takurmut, al designar ‘higos secos’, no nos ha
de hacer olvidar el valor semantico muy genérico etimologico de la voz
masculina akurmu (fem. takurmut): ‘fruto de la higuera —o de la tunera— en
cualquier fase de su crecimiento o madurez’, de modo que podemos decir
corrientemente akurru-n-tazart (higo) —y akurm-n-teknaryt (higo chumbo).
A partir de este valor genérico inicial akorro = ‘fruto de la higuera’,
proponemos esbozar un hipotético paralelismo con la voz canaria choquera.
Asi notamos que la forma femenina singular, takurut, que presentamos mas
arriba con valor colectivo, tiene tedricamente en taS¢lhit la forma plural
tikurra*, forma que apenas se puede oir hoy dia en Sus y Dra:

masc. sing. | AKURRU
masc. pl. | IKURRAN
fem. sing. | TAKORROT
fem. pl. TIKORRA

Por eso opinamos que tikorm™ es un posible paralelo de la voz canaria

choquera en la que se hubieran registrado las dos siguientes corrupciones:
a- la sustitucion ¢ / ch: choquera > toquera™
b- la permutacion i (e) / u (o): toquera™ > tiq(u)ra*
¢- no cobrando la diferencia e/i y o/u valor fonoldgico en amasigh,
podemos decir: tikorm™ // tiqura*™.

(Véanse actualmente, entre otras, las formas toponimicas Llanos de la
Higuera en Fuerteventura y Valle de la Higuera en Lanzarote).

| TAYNIWT // TAMARAN y usos |

TAYNIUT : Sust. fem. sing.; pl. tayniwin. Es ‘la palma datilera’.
Tiene otros nombres segun las zonas; asi que en el Anti-Atlas, por ejemplo,
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se dira mas bien ageyyuf y en ciertos puntos del Dra tafiruht, nombre
sinénimo de ‘chica’, etc. . El fruto de tayniwt, al igual que ¢l de la higuera,
se consume al menos de dos formas distintas correspondiendo ambas al
grado de madurez del mismo: abluh es el datil aun amarillo y jugoso,
mientras que tiyni o bien agqqa-n-tiyni corresponde a la etapa en que se ha
secado ya el datil. Hoy dia tiyni se consume considerablemente con la sopa
durante el mes del ayuno musulman, Ramadan. También se suele consumir
con la leche en el desierto del sahard. En la region de Zagora (Dra) se
conserva para el consumo cierta clase de datiles hecha pasta tras quitar los
huesos o sin hacerlo. (Véase el cap. Artesania, bajo AKESSUD para los usos
tradicionales de la madera de la palma).

Por ser Las Islas Canarias tanto antiguamente como en la actualidad
prosperas en este tipo de arbol, resulta igualmente 16gico que el consumo
del fruto de los datiles formase parte de la cultura islefia. En nombre
aborigen de este fruto tal como se conserva hoy dia es famaran. Mas aunque
esta voz empieza en ‘7-....°, a imagen de los nombres femeninos en amasigh,
se trata en realidad de un arabismo cuyo correspondiente en arabe clasico es
tamer. En el ambito de la lengua amasigh en general en Marruecos, cada
dialecto usa un nombre especifico y propio de este fruto, como es tiyni en
taSelhit. Este hecho en si supone una sospecha en cuanto al caricter
aborigen de esta voz, pues no hemos localizado el eco de la supuesta forma
aborigen tamaran en ninguno de estos nombres amasigh.

| AKNARY // CANARIAS y uso |

TAKNARYT dicho también ikorran o iqorman-n-teknaryt, es la tunera y
su fruto a la vez. Este ultimo se come fresco como postre después de quitar las
espinillas y mondar. La planta es una clase de cacto o chumbo que crece
dondequiera que haya un minimo de humedad

Ademas de usarse tradicionalmente en el campo como barrera que
marca los lindes, témi-n-igér, de una tierra agricola por ejemplo, su fruto,
taknryt, que madura en verano, se consume de dos formas distintas siendo
asi comparable la fruta de tazart o higuera y de tayniwt o palmera:

Taknaryt : es la fruta de piel ain verde o ya naranja cuando no
completamente roja, que se come tradicionalmente fresca a modo de postre.
(Ver foto 22).

Taknaryt igqurn : Como dice su nombre, es la fruta de la tunera mondada
y pasada al sol. Esta practica apenas usada hoy dia en algunas localidades del
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campo, es una forma de conservacion del higo de la tunera, tal como hemos
visto para el fruto de la higuera y de la palma datilera.

Tratandose del paralelismo entre la situacion actual en el Sur de
Marruecos y el pretérito islefio, importa examinar el étimo de las voces
aknary y taknaryt, considerando al propio tiempo la palabra correspondiente
en arabe, a saber léhéndiya; o bien lekermus lehendi, o sea literalmente ‘el
fruto de Las Indias’. Sin duda hemos de entender que esta planta, aknari o
tunera, ha llegado a Marruecos de Las Indias a través de las Islas de las que
lleva el nombre en el Sur de Marruecos: Canarias > < Taknarit. En todo caso
esta tesis resiste a la conciliacion con la de Ptolomeo quien afirma llamarse
Canaria Promontorium ‘un saliente costero proxima a la desembocadura del
Dra, ademds de hallar una resistencia en la denominacion ‘francesa’ de la
planta. (Véase el nombre francés de la planta: Figues de Barbarie).

Desde el punto de vista del uso de la tunera y de su fruta entre los
aborigenes canarios, la afinidad es mas que obvia incluso en la actualidad.
Dice René Verneau respecto a la isla de Gran Canaria:

‘Todas las propiedades estan rodeadas de muros o, lo mads frecuente, con
setos de piteras o de tuneras. (Pero las tuneras) no solamente sirven para
hacer cercos casi infranqueables, sino que también tienen otras
aplicaciones./.../. Sus higos (son) una fruta que entra en buena parte,
dentro de la alimentacion de los insulares’. (Verneau, 1981, 182).

Ahora bien, la cria de la cochinilla, de la que se extraia el tinte rojo
muy comercializado dentro y fuera de Las Islas, constituia otra fuente
econdmica de los habitantes del archipié¢lago durante siglos, antes de ser
eclipsada por las plataneras. (compdrese la actual forma toponimica
Montariia de Tinganar en El Hierro).

| USRIH (LQEDDID) // tocino y usos |

USRIH : Sustantivo masc. sing. de valor colectivo; fem. Tusrihit (de
significado distinto; véase supra takorrot). Se deriva del verbo arabe Sarraha,
o0 sea ‘sajar ligera y repetidamente un alimento antes de salarlo, exponerlo a
los rayos del sol con el proposito de conservarlo’. Esta técnica tradicional de
conservacion —que se practica incluso actualmente en el campo de Marruecos,
particularmente con motivo de la fiesta del cordero— se aplica en este caso a
la carne para prevenir tiempos de escasez, llamandose entonces tal alimento
usrih o lgeddid segin las zonas del Sur donde se estd. La forma femenina de
la voz remite a un alimento totalmente distinto, pero que se somete al mismo
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proceso de conservacion, a saber, tusriht o takormut): los higos pasados que
hemos visto mas arriba.

Segtin los pocos testimonios que tenemos a este respecto, la conservacion
de la carne —principalmente la carne de cabra— en Las Canarias aborigenes se
hacia segun un proceso muy similar al que hemos citado en el campo actual
del Sur de Marruecos. Asi que Fray Alfonso de la Torre, citado por Antonio
Tejera, afirma a propdsito de los aborigenes canarios:

‘la principal carne (de los aborigenes) es de cabra, hay muchas y de
mejor comer y mas sanas: sdlanlas y hacen unos que llaman tocinetes,
que son mejores que tocinos’.

(Diario de viaje de Salamanca a Ciudad Real), in Tejera..., 163).

Nada sorprendente resulta, pues, si Fernandez de Oviedo nos
informa que Cristobal Colon y sus compafieros se abastecieron en estas
carnes saladas, entre otros comestibles, en Gran Canaria, La Gomera y La
Palma en su camino hacia de Las Indias. (Historia General y Natural de Las
Indias, I, 1, § IX, 36).

El paralelismo en cuanto a este uso cultural nos parece evidente, sobre
todo que el principio de la técnica de la conservacion en si se halla
compartido en cuanto a otros alimentos no menos tradicionales como en el
caso de los higos pasados donde se comprueba el parecido hasta en los
pequefios detalles. (véanse supra TAKURROT en el cap. Comestibles).

Cabe preguntarse a este respecto si, por darse la tunera en abundancia
en Las Canarias, exitia también de alguna forma la conservacion del higo
chumbo entre los aborigenes del Archipiélago como es el caso todavia —y
desde tiempos remotos— en el campo del Sur de Marruecos.

| TAMMENT // la miel y usos |

TAMMENT : Sust. fem. sing. (invar.). Significa ‘miel’. La apicultura es
una de las actividades muy remotas en el Sur de Marruecos, asi que la miel fue,
por ejemplo, uno de los productos que atrajeron a los portugueses hacia el valle
de Sus a finales del siglo XV y comienzos del XVI. Hoy dia, junto con los
métodos modernos en estas areas, los habitantes de las localidades del Atlas
siguen practicando tradicionalmente dicha actividad. Actualmente, es un uso
practicamente generalizado entre campesinos del Sur de Marruecos el tener
atesorada en recipientes de tierra cocida, abugqal, cierta cantidad de tamment
que los mismos suelen ensalzar diciendo ‘tamment-n-lhurr’, o sea ‘la miel pura
de abejas’, por oposicion a 'la miel industrial' muy corriente en el mercado.
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Asi viene tamment a constituir, junto con udi y amlu (ver supra e
infra), el mejor plato primero (timkilt-n-tamment, timkilt-n-udi y timkilt-n-
umlu, respectivamente) que se sirve al mas apreciado huésped a modo de
generosa bienvenida. Junto con el aceite de argdn, tamment es también un
ingrediente sumamente indispensable para confeccionar la variedad de gofio
llamada en Sus Lebsis (ver infra; ver igualmente el cap. Ceremonia, bajo
Lebsis). (Ver foto 23)

Pero la conservacion de la miel con tanta cautela en el campo tiene
igualmente una explicacion medicinal. De hecho, los habitantes del campo —
y los de la ciudad cada dia méas— estan convencidos de los poderes curativos
de dicha ‘miel pura de abejas’ contra varios males fisicos, al ser secretada
precisamente a base de toda una gama de jugos de flores de plantas
justamente de fama medicinal abundantes en las laderas de los montes del
Atlas. Asi que, nada mas ofrecer dicha miel al invitado, el amo suele animar a
¢éste a comer mas diciéndole, por ejemplo: ‘Ar-tséttat, hati tamment-n- tzukennit
ayann’ (‘;Comer, que es miel de thymus!’) o bien ‘Ar-tséttat, hati tamment-n-
tikiwt ayann’ (‘jComer, que es miel de euforbio!’); 1o que sobreentiende que
no es mero alimento, sino mucho mas: es pura medicina.

Sobra decir a proposito del archipiélago que la miel era muy
conocidida de los aborigenes canarios. Si bien Alvarez Rixo confirma que
los antiguos canarios usaban tanto la miel ‘de abejas’ como de las ’cafas’,
nos ocupamos aqui particularmente de aquella que seextraia del arbol
llamado ‘mocdn’. Fray Abreu Galindo nos describe dicha miel y su
extraccion en estos términos:

‘La miel que tenian hacian de mocanes, los cuales llaman yoya. A la miel
decian chacerquen, y hacianla asi: tomaban los mocanes cuando estaban
muy maduros y ponianlos al sol tres o cuatro dias, y después los majaban y
echaban a cocer en agua, y embebiase el agua y quedaba hecho arrope, y colado
con unos juncos hechos como harnero lo guardaban’. (Galindo, Historia, 298).

Si bien es evidente el consumo directo de la miel de mocan por los
aborigenes, particularmente en la preparacion del cotidiano gofio, esta
materia es aun mas apreciada en las Canarias prehispanicas, como en el Sur
de Marruecos, en cuanto medicina que se ha de tener guardada siempre al
alcance de la mano.

Verneau comenta este uso ancestral entre los guanches diciendo:

‘Dado (su) género de vida, ....gozaban generalmente de buena salud. En sus
enfermedades empleaban medicamentos de los que conocemos muy poco.
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Consistian en jugos de ciertas plantas y en miel de mocdn en los casos de
dolores pleuréticos o de diarreas. Esta fruta es bastante astringente, y en
ciertos casos, cuando querian neutralizar esta accion astringente, le afiadian
jugo de datiles. Su purgativo consistia en el suero de la leche’. (Verneau,

Cinco arios..., 1981, 50).

Galindo confirma igualmente el uso de la miel de mocan como medicina
muy recomendada entre los aborigenes contra la diarrea y otros males:

3

. usaban (la miel de mocan) como medicina para cdmaras, que esta
enfermedad era y es muy ordinaria en esta isla (de Tenerife), y de dolor de
costado, de que morian’. (1d, 50).

Es, por tanto, evidente el paralelismo en cuanto a este rasgo cultural entre
Marruecos, por un lado, y las Canarias prehispanicas, por otro.

Mas a nivel propiamente lingiiistico, las dos voces mocdn y chacequen
citadas por el canaridlogo franciscano no dejan de ser problemdticas para
nosotros, siéndolo la primera mucho mas que la segunda. Pues si bien advierte
la profesora Carmen Diaz Alayon a proposito de la primera, en concordancia
con Dominik Wélfel, que ‘las indicaciones de los cronistas en relacion con su
procedencia y la ausencia de paralelos cercanos en la Romania son factores
que remiten este término a las hablas prehispanicas canarias’. (D. Alayon,
Materiales..,1987, 130), no le hallamos paralelo convincente, no sélo en
taS¢lhit, sino tampoco en las dos otras variedades dialectales del amasigh de
Marruecos; eso es ademds de la gran disparidad que ofrece formalmente
respecto a tamment, que es el nombre desde siempre usado en el Continente
para designar la miel.

En cuanto a la segunda voz, a saber chacerquen, notamos que ofrece la
estructura morfémica ‘ch-a...  (variante de ‘z-a-...°) que corresponde al femenino
singular en amasigh. Pero sospechamos al propio tiempo la caida u omision del
segundo elemento pospuesto del morfema femenino amasigh —f(e); pues
suponmos que la voz original podria haber sido chacerquenche*> tacerquente*.
Ahora bien, desde el punto de vista semantico, la mas cercana forma
interpelada en taSclhit viene a ser ‘aserka’ (masc. sing) que significa
actualmente ‘jugo viscoso y mas bien oscuro de cualquier materia liquida que
se deposita en el fondo del recipiente’. Asi se hablara, por ejemplo, de esta
materia mds bien gruesa y oscura (aserka) que se deposita en el fondo de una
botella de aceite de argan.

En la relacion de ‘Alimentos vegetales y sus derivados’ aportada por
Bethencourt Alfonso, leemos precisamente una variante de la voz aborigen
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canaria, aportada por Marin y Cubas, la cual nos acerca claramente de la forma
taS¢lhit, a saber azarquen (‘arrope de mocanes’. Historia del pueblo guanche I,
261), donde la a- incial seria la marca del masclino en amasigh en general..

Desde el punto de vista comparativo, es interesante a este respecto la
definicion de chacerquen que nos da Bethencourt Alfonso cuando compara
chacerquen de yoya, de creses y de guarapo, pues define esta ultima
(chacerquen de guarapo) como ‘el jugo o caldo de las palmeras’ (Historia
del pueblo guanche II, 425). Nos parece que este ultimo dato viene a apoyar
en cierta manera la tesis que avanzamos a este tenor.

De admitirse el supuesto paralelismo formal y semantico, aserka //
chacerquen, estariamos en presencia de una especializacion del significado
de la voz en cuestion en la lengua aborigen canaria, por reducirse éste al
valor de ‘miel de mocan’:

L. C.: chacerquen > taserquen * (fem.) azarquen (masc.) >
<taS¢lhit: taserka™ (fem.) < aserka (masc.).

Por fin subrayamos que la miel en la tradicion alimenticia y medicinal
de los aborigenes era casi indisociable de la manteca que tenia también
semejantes usos.

| AGU // AHO y usos |

AGU : Sust. masc. sing. invariable. Si bien la voz apelativa agu
invoca actualmente como indudable paralelo aborigen canario aho y su
variante ahof (Rixo, Voces..., 45; Lenguaje..., 45), nos damos cuenta que se
impone una puntualizacion semantica. De hecho, el significado de agu en
tasélhit corresponde tan s6lo a la ultima de las tres fases que son por orden
de transformacion: takufayt > takufayt illulan > agu:

VOZ tas. SIGNIFICADO
takiifayt ‘Leche natural’

takiifayt illulan | ‘Leche cuajada’
agu ‘Leche mecida’

O sea que agu en tas¢lhit es ‘la leche mecida de la que se ha extraido
va la manteca’, o sea la leche mecida. (Ver foto 24).

Ahora bien, y segtin el escaso material lingiiistico aborigen disponible,



Las Canarias Prehispdnicas y el Norte de Africa 199

y tal como nos ha llegado, el apelativo canario aho y su variante ahof vienen
a tener una funcion semantica mas bien genérica, al desempenar el papel de
los tres apelativos de taSelhit con que se nombran las tres fases mencionadas
ala vez:

VOZ CANARIA | SIGNIFICADO
aho, var. ahof | ‘Leche natural’
aho, var. ahof | ‘Leche cuajada’
aho, var. ahof | ‘Leche mecida’

Por nuestra parte, pensamos que en una sociedad muy ganadera como es
la canaria aborigen, resulta desde el punto de vista sociolingiiistico dificil de
admitir que cada uno de los fres estados de esta materia tan vital como es /a
leche no llevase un nombre especifico. Por eso suponemos que al no ser
documentados y archivados los otros dos supuestos nombres que corresponden
a ‘leche natural’ y ‘leche cuajada’, se aplico aho y variante ahof
indistintamente como sinénimo de los tres, supliendo asi dicha falta
nominativa. Pero no dudamos que le toca a la investigacién en estas areas
intentar responder a la pregunta pendiente: ;qué nombres daban los
aborigenes canarios a los otros dos valores?

La pregunta precedente resulta aun mas legitima cuando se examina la
voz aho (ahof) en el contexto concreto de una clase especial de gofio que los
aborigenes canarios preparaban precisamente con ‘aho’ (‘leche’), al tiempo
que otras se preparan con miel o simplemente con caldo o agua. Urge, pues,
saber qué clase de /eche es aquélla, y por tanto a cual de los tres estados de
transformacion corresponde.

Evidentemente, podemos suponer que, a imagen del gofio dicho
lemris en el Sur de Marruecos, dicho comestible aborigen se revolvia
igualmente en la ‘leche’ de la que se habria extraido previamente la manteca
tras haberla mecido en el fole de cabra; lo que no excluye que se valiesen
también los pastores aborigenes en caso de necesidad de la misma leche
natural. Pero tampoco ello no nos ahorra la doble laguna léxica (los
paralelos de takufayt y de takiifayt-illulan) en esta area vital que es la de la
ganaderia en la sociedad aborigen canaria.

Cabe mencionar a proposito que hoy dia la leche natural sigue
formando parte de algunos rituales que deben ser muy antiguos en el Sur de
Marruecos, y que ofrecen a su vez cierto paralelismo con algunas practicas
de los antiguos islefos. Podemos citar a este respecto el hecho de ‘rociar
con leche (takifayt)’ el suelo, y sobre todo las esquinas de la vivienda
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recientemente adquirida o construida antes de alojarse en ella la primera noche,
uso que pervive incluso actualmente. Y sabido es que entre los aborigenes
canarios existia un ritual parecido respecto a los almogarenes o casas de
adoraciones. Citando a Martin y Cubas, dice Wolfel a este tenor que:

‘Estas casas o sitios de adoracion las regaban con leche de cabras, que todo el
ario reservaban un ganado para esto senialado’. (Mon. I, 519).

Es decir, en fin de cuentas, que tanto en el Archipiélago como en el
Continente, el 'rociar' sendos lugares en cuestion significaria purificarlo o
bendecirlo.

Por otra parte, pensamos que es igualmente interesante mencionar en
este mismo marco general otro uso tipico comun al Archipiélago y al
Continente respecto a la leche. Nos referimos a la clase de este producto
comunmente conocida en el Sus y Dra bajo el nombre de adgs, que es la
primerisima leche ordefiada de la cabra o de la oveja recién parida.
Considerando que el parto de la cabra o de la oveja es un acontecimiento que
corresponde las mas veces a una verdadera fiesta presenciada sélo por los
miembros de la familia ganadera, facil es entender que los familiares suelen
recibir dicho adgs con cierto ceremonial; pues cada uno de los mismos,
reunidos, prueba esta ‘primera leche muy grasienta’ que, después de cocida,
cobra un color amarillento, asemejando asi una ligera tortilla.

En las Canarias prehispanicas se da una practica paralela mencionada
por Bethencourt Alfonso bajo el nombre de fafos que ¢l mismo define
dentro del marco del tema de la leche, distinguiéndolo claramente de los
productos lacteos precedentes:

‘Ademas de la leche obtenian (los guanches) la cuajada, el requeson, el amolan o
crema, la manteca de ganado, la leche agria o espesa o mecida o leche de
manteca; y de la fabricacion del queso, el tabefe o suero, sin contar el tafos o
beleté o séase el calostro de las reses recién paridas, que también utilizan’.
(Historia del pueblo Guanche II, 423).

Las dudas que podriamos tener acerca del paralelismo formal entre la
voz tas¢lhit adgs y la aborigen canaria fafos —la cual no se habria
exceptuado del aludido problema de corrupcion— resultan a nuestro parecer
subsanadas por la variante adago citada por Fray Abreu Galindo entre los
apelativos de la isla de La Palma (Historia de la conquista de las siete islas).
A esta otra voz de perfil formal mas afin de la marroqui, adgs, que la que
adopta Bethencourt, tafds, atribuye no obstante el canaridlogo franciscano el
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significado muy genérico ‘leche de cabra’.

Por su parte, rechazando la distincion entre la forma tafos (var. tafos),
en cuanto voz vulgar, y su sinénima culta beleté (vars. Beletén, belete,
belete, ...), Wolfel, quien no duda del caracter aborigen de fafds, confiesa no
haber encontrado ningun paralelo amasigh de la misma. (Mon. II, 610). Sin
embargo, nuestra entrevista con el cabrero don Salvador, de Arona, corrobora
ampliamente el paralelismo de tafds —adago— canario con adgts en el Sur de
Marruecos a nivel semantico, por encima del nivel formal. De hecho la forma
de ser, de cocer y de consumir dicha primera leche de la cabra recién parida es
un rasgo comun mas entre los islefios y los continentales:

‘De una cabra recién parida se obtiene una leche mas espesa, con un ligero
tono amarillo, de la que al hervirla se obtiene el tafds. Se consume solo, con
azucar o miel (...). Esta primera leche no se utiliza para hacer queso’.
(Marcos Brito, Salvador ..., 100).

Los ganaderos tradicionales del campo de Marruecos siguen
aprovechando el adgs hasta la actualidad; y yo mismo recuerdo haber visto de
niflo entre mis propios familiares, que criaban unas vacas hasta los afios
sesenta, como se preparaba esta leche especial segin un proceso y un ritual
similares a los que cita el cabrero Salvador a propdsito de la isla de Tenerife
(Arona).

Desde el punto de vista propiamente lingiiistico, Wolfel subraya la
distincion que hace Alvarez Delgado a este respecto entre la forma tafos (var.
tafos), que es segun este ultimo una voz vulgar, y su sindénima culta beleté
(vars. Beletén, belete, belete,...). Luego, concluye el investigador austriaco
rechazando la posibilidad de que hubiera tal distincion de voces entre pastores
y campesinos. En cuanto al significado de fafos y variantes, y a pesar de estar €l
seguro de que ésta procede de la lengua aborigen, confiesa: ‘No hemos podido
encontrar ningun paralelo, por lo que también este vocablo hemos de dejarlo
como esta’. (Mon. 11, 610).

Por fin, consideramos que la voz amulan, igual que su variante mulan,
cominmente citada en el campo Iléxico de la leche, sigue siendo
semanticamente enigmatica. Wolfel, quien desbarata la tesis de Abercromby a
este respecto (Aber., 104) al ver en aculan una corrupcion del original,
propone acercar la voz amulan (y su variante MULAN) del ‘dialecto beréber
geograficamente mas cercano a Canarias’, el taS¢lhit, donde la forma verbal
lulu equivale al verbo ‘cuajarse’ comunmente aplicado a la leche
(Monumenta, 523). Pero nuestra opinion diverge netamente de la de Wolfel
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cuando éste procura defender el paralelismo allulu, (‘leche cuajada’) // a-m-
ul-an. Si hemos de acercar la voz amulan del tas¢lhit, habria de ser a través
del mismo verbo //ulu, pero en una forma que sea mas cercana de aquella, a
saber el participio-calificativo illulan que se aplica a la ‘leche cuajada’
diciendo: takufayt illulan. En tal caso amulan seria una probable sustantivacion
por cierto irregular o simplemente corrompida del calificativo: illulan >
amulan. (véase infra el uso de la leche de cabra para alimentar al nirio, bajo el
cap. Ritos al recién nacido; TUDIT y TAKESSULT, bajo el cap. Artesania).

| TUDIT > UDI // amulan y usos |

TUDIT : Sust. fem. sing.. Significa ‘manteca fresca’; masc. udi; es
‘manteca hervida y conservada’.

A pesar del enorme progreso que conoce hoy dia la cria del ganado en
Marruecos en general, notamos como ciertas familias ganaderas tradicionales
de algunas localidades apartadas del Sur de Marruecos siguen al ritmo de lo
que era esa forma de vivir segun el ritmo del pasado. Asi que después de
ordenar, /reg, los animales, el ama de casa o una de sus hijas guarda la leche,
takifayt, en una tinaja de tierra cocida, tagdurt-n-tékiifayt, en un lugar mas
bien célido de la habitacion hasta su cuajamiento, llamandose entonces dicha
leche, takufayt-illulan. Y cuando hay cantidad suficiente de ésta, lo que puede
exigir, segun los casos, un par de dias de ordefio o mas, el ama pasa la leche al
odre, takeéssult, para emprender la operacion de separacion de la manteca. El
odre, que es necesariamente una piel entera y natural de cabra, se suele
suspender de una viga del techo mediante una cuerda antes de empezar la
operacion: la mujer, sentada en el suelo, emprende un largo proceso de fuertes
e ininterrumpidos meceres, mejor dicho sacudidas, aséndu, imprimiendo
sacudidas a modo de vaivenes horizontales al odre. Para romper la monotonia
y lo cansado de este trabajo que dura a veces un par de horas, la mujer lo
suele acompaiia del tipico cante popular, amarg, pudiendo servirle de coro
una o varias vecinas quienes toman también el relevo en este mecer en caso
de necesidad. (Véase cap. Ceremonias y Folklore, bajo AMARG y también el
cap. Artesania, bajo TAKESSULT). (Ver foto 24-25).

La operacion de asendu, o mecida de leche, se considera finalizada
cuando la mujer, tras introducir el brazo por la boca o el cuello del fole
previamente desatado, se cerciora de que la manteca, fudit, estd ya
suficientemente aislada de la leche, la cual viene a llamarse entonces agu.

La manteca, tudit, se suele consumir fresca con pan como tal. Pero lo
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corriente entre las familias ganaderas del campo como prevencion de su
ranciedad, es transformarla en udi que se prepara poniendo a hervir la
manteca sumandole una pequena dosis de granos de cuzcuz de cebada y
algunas hierbas medicinales como, azukenni (thymus vulgaris), etc.. Muchas
veces se sala ligeramente el producto y, después de enfriar, es a menudo
conservado para varios meses, 0 varios afios, en un recipiente apropiado de
tierra cocida parecido al de la miel, abugqal, herméticamente tapado. (Véase
cap. Artesania, bajo ABUQQAL).

El udi asi preparado suele tener dos principales usos en la region de Sus
y Dra: servido al invitado antes del plato principal al propio tiempo que
tamment y amlu en unos profundos platos tapados y de motivos y colores
vivos, timkilt, viene a ser una sefia de generosidad, de gran estima y de
bienvenida. Pero importa subrayar a proposito que el udi se prepara de otra
manera cuando la finalidad es su conservacion a largo plazo, con miras a su
uso para la medicacion, y eso es agregandole varias plantas medicinales, lo
que le da un sabor muy fuerte y a menudo muy agrio. Es entonces cuando se
dice udi-irzagén, literalmente ‘manteca agria’. Esta se usa en el Sur de

Marruecos, por ejemplo, para el masaje de los musculos y articulaciones en
caso de contorsiones o0 males y dolores parecidos, entre otros.

No nos ha de sorprender que las Islas Canarias prehispanicas no fueran
ajenas a estos usos ancestrales relativos a la extraccion de la manteca, que
ellos llamaban amolan, a partir de la leche de cabra.

Veamos la descripcion que nos facilita Alvarez Rixo a este respecto:

‘En los meses de julio, agosto y septiembre, halldndose los pastos ya maduros, se
recoge en una grande talla o tinaja por espacio de muchos dias toda la leche del
ganado, pero si llueve no se pone de la leche que provenga del pasto mojado,
hasta que las cabras vuelvan a pacerlo bien enjuto. Cuando la leche depositada
en la talla estd manida y en cantidad suficiente, se pasa a un odre en el cual

se mece y remece hasta que el suero se separe de la manteca o amoldn’.
(Rixo, Voces...1992)

René Verneau aporta unos datos complementarios relativos a la
operacion de la extraccion de la manteca, los cuales no hacen sino confirmar
una vez mas el ya estrecho paralelismo que se establece a este respecto entre el
Sur de Marruecos y las Islas Canarias prehispanicas. Verneau afirma a este
respecto que tal uso atn era vigente cuando ¢l efectud su estancia en las Islas.
Dice particularmente que:
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‘La leche no se consumia siempre al natural. Sabian (los aborigenes) extraerle la
mantequilla, operando de la siguiente manera: se suspendia un odre de piel, lleno
de leche hasta la mitad, de una rama de un arbol con una cuerda larga, dos
mujeres (dos chicas jovenes), situadas a ocho o diez pasos de distancia, se lo
enviaban mutuamente hasta que la mantequilla se separaba de la parte
caseosa. Este procedimiento se utiliza todavia en algunas localidades del sur de
Tenerife’. (Verneau. ‘Cinco anos...", 1981, 46).

Notese a proposito que en caso de querer ayudarse dos mujeres en este
proceso en el campo del Sur de Marruecos, se colocan ambas del mismo
lado del odre, o se relevan en esta operacion dando al odre medio lleno de leche
fuertes sacudidas a modo de breves vaivenes, como acabamos de ver mas
arriba. Pues el ‘enviarse’ el fole tal como lo describe Verneau no garantiza el
indispensable revolvimiento del liquido, y por tanto la formacion de los granos
de manteca que se han de juntar posteriormente .

Subrayamos también la afinidad, hasta en los detalles menores, entre
el procedimiento de aislar la manterquilla en el Sur de Marruecos y en las
Islas Canarias preeuropeas, tal como se desprende del siguiente testimonio
del cabrero Salvador originario de Arona:

‘Finalizado el proceso de mecer la leche, se sacaba la mantequilla y se deslechaba,
se colocaba en agua limpia, y se le iba apretando repetidas veces y cambidndole el
agua hasta que no soltase nada de leche, que el agua quedase limpia’.

(Marcos Brito, Salvador ..., 101).

La operacion de ‘deslechamiento’, tal como recordamos haberla
presenciado, se practicaba —y sigue practicandose en determinados puntos del
campo del Sur de Marruecos— seglin un proceso exactamente similar.

Ahora bien, una afinidad muy similar se nota en cuanto a la
preparacion de la manteca de ganado (udi), en Marruecos, que corresponde
a una fase posterior:

‘La manteca de ganado habia de guisarse a fuego lento y removiendo
continuamente, e ir quitando unas borras que se forman en la superficie,
estas borras se separaban y también se utilizaban en aplicaciones a los
animales’. (Marcos Brito, Salvador..., 102).

Es muy notable que también en las Islas Canarias prehispanicas resulta a
veces dificil distinguir la finalidad propiamente alimenticia y curativo-
medicinal de la manteca, o amolan. Rixo sigue diciendo en este mismo marco:

‘(la) Mantequilla hecha de leche de cabras u ovejas, la cual comida con miel de
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abejas o de canas, se considera por alimento muy medicinal para limpiar y
purificar suavemente el estomago.(....). Y cuando a éste (amolan) se le derrite al
fuego y templa con algunos granos de sal, varia de cualidades todavia mas
especificas y de nombre, con el de manteca de ganado. De esta ultima manera no
hay familia islefia que ignore o deje de haber experimentado algunas de sus muchas
virtudes. Los islefios antiguos se curaban con este especifico asi de sus heridas
como de sus padeceres internos /.../. Creemos que sus extraordinarias cualidades
medicinales consisten en las muchas hierbas medicinales (de) que esta cubierto
nuestro suelo y que las cabras pacen’. (Verneau, ‘Cinco arios...", 66, 67).

Pero es Fray Abreu Galindo quien aporta muy interesantes detalles
acerca del uso exclusivamente medicinal de amolan, particularmente para
curar las heridas, uso del que no hemos podido documentar paralelos en la
region de Sus y Dra. Dice:

‘La manera que tenian (los aborigenes) en curarse, cuando salian heridos,
era que, si la herida era penetrante, tomaban un junco y majaban con
estopa el cabo hacia la raiz, y metianlo por la herida, mojado en manteca de
ganado muy caliente, cuando lo podia sufrir, y asi quemaban las heridas
por dentro y por fuera’. (Galindo, I, 1I).

En suma vemos que la similitud entre el Sur de Marruecos y las
Canarias prehispanicas respecto al uso de la manteca para fines alimenticios
y medicinales es sumamente evidente. Pero al propio tiempo que el papel
curativo del udi-irzagen en Marruecos se halla en via de desuso, regresando
esta practica medicinal tradicional cada dia mas, notamos que tanto los
campesinos como los ciudadanos actuales del Sur de Marruecos reconocen
implicitamente el poder curativo de esta materia, perviviendo asi este rasgo,
a pesar de todas las circunstancias, en la cultura local.

| TIRUFIN // CHAFENA y usos |

TIRUFIN: Sust. fem. plural, sing. tirufét (poco usado). Significa
‘granos de maiz, trigo o cebada tostados’. Como vamos a ver mas abajo
(véase capitulo Comestibles, bajo tomzen), la cebada, tomzen, y el millo,
aséngar, ocupaban un area muy importante en las superficies regadas, asi
como en las tierras de secano del Sus y Dra. El cultivo intensivo del trigo,
yrden, era inicialmente netamente secundario.

La forma mas comun para consumir la cosecha era y sigue siendo
moliéndola en el molinillo manual de piedra, azérg (véase infra Cap.
Artesania, bajo azérg), para hacer pan, sopa, cuscus, etc.. Pero el maiz se
consume igualmente de dos modos distintos: aun verdes y tiernas, las
mazorcas de maiz, taydert, se tuestan sobre las brasas y se comen calidas.
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Ya maduras y secas, se desgranan y se tuestan los granos en el tostador,
tasslit, previamente puesto a calentar sobre el fuego del hogar, inken (ver
cap. Artesania, bajo TASSLIT). Se trata de tirufin-n-uséngar. A veces, para
evitar que dichos granos se quemen al tostar sobre el fuego vivo, se echa
previamente cierta porcion de arena muy fina, amlal, en dicho tostador, fasslit,
y se cuida de no dejar de revolver los granos mediante el hueso del omoplato,
tagroft de la cabra o del carnero sacrificado (ver cap. Ceremonias, bajo
IHESS). Dicha arena permite que los granos de maiz se tuesten suavemente,
ayudando a la vez a que floreen las palomitas. Otro comestible similar es el
que se prepara a base de granos de cebada, llamandose entonces tirufin-n-
temzen, y de trigo, tirufin-n-yerden, salvo que en este caso no se usa mucho
la arena en la preparacion.

Esta forma de tostar los granos, particularmente los de maiz, no puede
dejar de evocar automaticamente en nuestra mente otro uso genuinamente
canario, a saber la taferia o chaferia, que cualquiera de los canaridlogos define
simplemente como ‘granos tostados’. Alvarez Rixo da como sinénimo
aborigen de la misma otra voz supuestamente aborigen que es guachafisco.
Para nosotros, es cierto que el paralelismo a nivel semantico resulta muy
convincente. Ello se nota incluso en ciertos detalles relativos a la preparacion
de este alimento muy primitivo, como es el uso de la arena en la tostadura de
millo tanto en el Sus y Dra como en el Archipiélago. (véase vars. de tafeiia en
Wolfel, cap. 244 ).

En cuanto a la forma de la voz taferia —a proposito de la cual afirma
Wéolfel que ‘Este vocablo esta bien documentado en el espariol insular
actual’ (Mon. II, 605)— creemos que es posible acercarla de una voz muy
corriente en amasigh en general y en la variante local en particular: fafent (fem.
con valor diminutivo), afen (masc. con valor aumentativo). De hecho, esta
forma que se usa igualmente en el marco global del tostar, viene a designar ora
el tostador de tierra cocida que puede servir para preparar, entre otros, trufin (o
sea la chafena), ora el propio agrum, pan de cebada, millo o trigo, de
poquisimo espesor (un cetimetro) que se fuesta en €l.

El paralelismo formal queda materializado en el nucleo de la voz que
contemplamos como radical de la forma original amasigh, a saber fn (tafent) al
que corresponde fii (tafefia / chafeiia) en la lengua aborigen canaria.

Habida cuenta de los consabidos ajustes morfofonéticos que requiere la
hispanizacion de la lengua aborigen canaria, admitimos la sustitucion del
primer elemento de la marca del femenino amasigh #-a-... > ch-a-..., y del
segundo elemnto del mismo—¢ > a. Aunque la justificacion del cambio sucedido
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en la raiz -n->-fi-, podemos esquematizar la restitucion del paralelismo formal
(tafent> <tafenia < chaferia) del modo siguiente:

Lengua marca fem./(masc.) | radical | marca fem.
Amasigh t- -a -f(e) n- -t
L.can. (1) ch- -a f(e) it -a
L. can. (2) t- -a -f(e)ii -a

Admitido asi este paralelismo formal entre la voz amasigh tafent y la
canaria taferia (y variante chaferia), observamos como se ha operado el desliz
semantico entre el nombre del utensilio y los alimentos (granos de cebada,
trigo, millo, etc.) que se tuestan en ¢él; un desliz que subrayamos también hoy a
nivel del amasigh continental al significar tafent (y el masculino afen) ambas
cosas a la vez. (véase Tasselit bajo ARTESANIA).

| AGGURN // AHOREN y uso |

AGGURN : Sust. masc. sing. (invariable). Significa ‘harina’
indistintamente de los granos con que estd hecha. Son tres las clases de
harina mas corrientes en el Sus y Dra en funcion de los granos utilizados:
agurn n-temzen (harina de cebada), para sopa ligera (azékkif-n-témzen), sopa
gruesa (buffi), cuzcuz (ibrin-n-témzen), pan (agurum-n-témzen), granos
tostados que se consumen como tales después de machacarlos ligeramente
en un mortero manual para disminuir los afrechos (funyifin), o bien que se
usaran a continuacion para confeccionar un gofio de segunda categoria
(tummit) etc..; aggurn-n-uséngar (harina de millo) para preparar sopa ligera
(azékkif-n-uséngar), sopa gruesa (tagulla-n-uséngar), cuzcuz (ibrin-n-
usengar), pan (agrum-n-uséngar), granos tostados (tirufin-n-uséngar), etc..;
aggurn-n-yerden (harina de trigo) para preparar sopa ligera (azekkif-n-yerden),
pan (agrum-n-yerden), granos tostados (tirufin-n-yerden), etc...

Desde el punto de vista sociolingiiistico notamos que en tas¢lhit el
término aggurn (var. awwern, en ciertas hablas de la montaria) ha venido a
designar hoy dia por antonomasia “cualquier cosa comestible o susceptible de
saciar el hambre del individuo”. Asi que el comportamiento de un comilén en
plena accion, por ejemplo, puede suscitar los siguientes comentarios bajo forma
de frases comparativas estereotipadas: ‘Zund ih-yyu ur-isSa Flan aggirn’
(literalmente: ‘como si Fulano no hubiera comido harina jamas’, diciéndose
de un glotén); o bien ‘zund ih-ikka u-uggiiern aséggiias’ (literalmente: ‘Como
si Fulano no hubiera visto harina hace una ano’, 1d.). Desde el punto de vista
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sociolingiiistico, y considerando lo muy antiguo de la cristalizacion de estas
frases como suele ser de norma en la lengua, pensamos que este significado
genérico (AGGURN = ‘cualquier comestible’) no se ha de entender como
mero sinonimo de ‘harina’, que es lo que significa propiamente, sino como
sindonimo de aggiirn-n-tummit, o sea gofio.

Creemos efectivamente que dicho uso lingiiistico no puede ser
resultado del azar, ni de una mera coincidencia, sino ‘espej’ de una realidad
pretérita determinada de la cultura de la sociedad en la que dicha clase de
harina, agurn-n-tummit, venia a ser la cotidiana y principal comida, hecho
que tiende a confirmar el legado lingiiistico aborigen canario mediante la
voz ahoren como lo exponemos mas abajo. Esta hipdtesis halla plenamente
un fundamento en lo comin que sigue siendo esta comida y sus variedades
entre los imasighen de Marruecos en general y en el Sus de modo especial,
principalmente en el campo. En fin, podemos decir que el valor semantico
que viene a cobrar la voz aggurn en la zona geografica del amasigh es
comprable al de arroz en un pais asidtico como Tailandia donde la
expresion ‘comer arroz’ es simplemente un equivalente de comer cualquier
otro alimento; pues hasta la actualidad el arroz es omnipresente en cualquier
comida de este pais. Recordemos a este respecto que Joan Abercromby
habia hecho una aproximacion similar al citar como equivalentes semanticos
de gofio ‘comida’ en Demnat y en Kabilia. (Aber., Enquiry ..., 102).

| AGGURN-N-TUMMIT // GOFIO < AZAMOTAN* y usos |

Nombre compuesto (AGGURN : Sust.masc. sing.+ ‘n’, prep. ‘de’ +
TUMMIT, sust. fem. sing.) (invariable). Es la harina obtenida de los granos
de cebada tostados y generalmente perfumados con plantas medicinales
antes de ser molidos en un molinillo manual llamado azerg. Tummit es
propiamente la harina asi obtenida, la cual se amasa con agua y sal en el
plato abierto de barro dicho fazlaft comiéndose bajo forma de bolitas hechas en
el hueco de la mano. (véase infra cap. Artesania, bajo AZERG'y TAZLAFT). Es
paralelo de ‘gofio’. A diferencia de aggiirn-n-témzen, o sea ‘la harina comun
de cebada’ preparada ordinariamente, agirn-n-tummit, ademas de salado, es
generalmente muy perfumado, y de sabor muy agradable.

Ahora bien, cuando se da independientemente el nombre tummit, viene
a significar el comestible preparado a base de esta harina segiin unas normas
muy precisas que vamos a enumerar y examinar a continuacion.

Precisemos que desde el punto de vista fonético notamos que el



Las Canarias Prehispdnicas y el Norte de Africa 209

nombre de este alimento se da bajo forma de dos variantes; pues si el gofio es
dicho fummit en el llano del Sus, se nota que en el interior de la montana se dice
mas bien tsummits, por lo que opinamos que esta Ultima pronunciacion podria
ser la que origind en el arabe dialectal de Marruecos el hoy muy corriente
tas¢€lhitismo zummita.

Para confeccionar la ‘harina de tummit’ o aggurn-n-tummit en la
region de Sus y Dra, se dan dos formas, siendo la primera mas auténtica que
la segunda:

Primera version : aggiirn-n-tummit = aggiirn-n-uzébu

Hacia el mes de enero de cada afio, se siega la cantidad necesaria de
cebada medio madura y atn verde. A continuacion, se ahumean las espigas en
una olla grande, tikint, la cual solia ser de tierra cocida, y en la que se han
echado previamente a hervir distintas clases de plantas medicinales recogidas
en el campo como timiyya (mentha rotundifolia), azukénni (thymus vulgaris),
etc. con el proposito de perfumar dicha harina. Después de secar la cebada al
sol, se separan los granos de la paja, se tuestan y se machacan ligeramente en
un mortero grande generalmente de madera, taférdut, como preparacion a la
molienda propiamente dicha. Luego el ama de casa muele los granos en un
molinillo de piedra manual, azerg. El aggiirn obtenido, llamado entonces
aggurn-n-uzenbu, esta listo para preparar el gofio, o tummit-n-uzénbu.

Abrimos un paréntesis para precisar a proposito que la cebada que se
cosecha alin verde para la preparacion del gofio, o ‘tummit’, suele decirse en
tasclhit amenzay o aménzu, justamente por segarse tempranamente y antes
de la sazon. El canari6logo Dominik Wolfel cita a este respecto un eco de
esta Ultima voz en la lengua canaria antigua. Nos referimos al nombre de
Rey y Soberano en la Isla de Tenerife que se decia Mencey, voz de forma
pancanaria admitida como tal por Espinosa, Millares, Bory, Viera, etc.., o
con ligeras diferencias fonéticas (mencei, en Viana, Quezada y Chavez, ...;
menseyes, en Castillo,...), etc.. Abreu Galindo aporta un significado de esta
voz admitido por los investigadores posteriores al afirmar que “al rey
llamaban mencey y de aqui como quien dice que los hidalgos que proceden
de la casa real, los llamaban achimencey.”(Gal. J 149; comparese infra el
capitulo Antroponimia, bajo Aménzu). Desde el punto de vista del
paralelismo que Mencey ofrece respecto al amasigh amenzuy, Wolfel cita
particularmente el aporte de Abercromby bajo forma de la variante taSelhit
aménzu con el significados de ‘el mds viejo de la familia’, forma y valor que
¢l propone comparar con el valor mencionado por el investigador Laoust:




210 Ahmed SABIR

‘ameénzu. premiere saison de labours, blé d’automne’. (Mon. 11, 538).

De hecho la voz aménzu, lo mismo que sus variantes aménzuy y
ameénzay, sigue usandose en el Sur de Marruecos para designar la cosecha
primera de cebada, trigo o maiz; y por derivacion semantica cualquier cosa
que llega la primera, pudiendo asi aplicarse incluso a personas. Tratdndose
del lenguaje de los agricultores en particular, vemos que aménzuy, aplicado
como calificativo a la cebada, por ejemplo, ‘fomzen n-umenzuy’, tiene por
antonimo amazoz, ‘tomzen n-umazuz’, que quiere decir ‘cebada de cosecha
tardia’. De modo que la idea de ‘el que llega antes que todos’, ‘el que va
delante’, que el propio Wolfel admite como equivalente del aleman Fiirst
(Mon. II, 538), viene a ser el denominador comin de la lengua aborigen
canaria y del dialecto taS¢lhit de la region de Sus y Dra. De esta manera,
aménzu de la cebada viene a significar la cantidad de la misma que se cosecha
‘la primera’ para preparar los ‘primeros’ platos de gofio con cebada del afio,
0 sea tummit (primera version).

Segunda version de Aggiirn-n-tummit

De la cebada, tomzen, ya seca segada a finales del mes de mayo o
junio del mismo afio o de los afios anteriores, se aisla la porcion de granos
necesaria para la preparacion de tummit. Después de humedecerlos con agua
salada, se tuestan en una tassélit sobre el fuego vivo de inkan, se machacan
en taférdut, luego se muelen a mano en azerg a la par que se salan. Si bien
la harina de cebada o aggurn-n-tummit obtenido es de categoria inferior al
aggurn-n-uzeénbu, citado arriba, suele ser el més usado, pues resulta mas
facil de preparar, sobre todo que los granos ya secos son disponibles en
cualquier periodo del afio.

Si con el aggirn de cebada ordinario, o sea sin tostar, se suele
preparar pan, agrum, sopa ligera y caliente, azkkif, o bien espesa y caliente,
buffi, con aggurn-n-tummit se confeccionan no menos de tres platos tipicos
y diferentes que se consumen comtinmente frios: tummit, lebsis y lemris.

a- TUMMIT > TSUMMITS /7 GOFIO < AZAMOTAN y usos

TUMMIT : Sust. fem. sing. (inv.). Es la pasta obtenida al amasar el
aggurn-n-tummit (primera o segunda version) con agua ligeramente salada
o/y azucarada a la que se suele aniadir una pequeria dosis de aceite de
Argan. Las bolitas de gofio, tadkmit, generalmente servido en un plato de
barro o de madera de dimensiones variables, tazlaft, se comen acompafadas
de unos tragos, tugmimt, de té caliente o de leche mecida, agu.
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Antiguamente los viajeros (de a pie o a caballo) lo mismo que los pastores,
ameksa, solian abastecerse de aggurn-n-tummit por ser éste muy practico de
llevar, muy facil de conservar y de preparar a la vez, ademdas de tener la
reputacion de quitar el hambre para un buen periodo de tiempo.

En el legado aborigen de Canarias se registran no pocos datos
lingiiisticos y culturales que testimonian con bastante claridad del
paralelismo con el uso en la regién de Sus y Dra a propoésito de este tema.
Para empezar, notamos que la voz ahoren, que invoca en tasclhit awern,
(var. aggiirn), se considera como un potencial detractor semantico para el
investigador hispanista del Sur de Marruecos. Pues de fijarse éste
unicamente en el paralelismo formal de ambas voces, puede caer en el error
de proceder a una ‘ultracorreccion’, asignando a la voz canaria el mismo
significado que tiene en tasélhit, a saber el de ‘harina’, en vez de aquél que
le corresponde realmente en los mismos documentos y archivos canarios. En
efecto, pasando revista algunas de las distintas definiciones que se dan de la
voz ahoren y variantes en las investigaciones llevadas al respecto,
observamos que la voz coincide con el valor paronomasico de aggiirn en las
antes citadas frases estereotipadas de taS¢lhit. Para José de Viera y Clavijo esta
voz canaria se considera como sindénima de ‘gofio’: ‘gofio o ahoren’(Vieral,
69); un valor similar atribuye igualmente el inglés George Glas a la variante
corrompida que aporta: ‘(ahorer), comida de cebada tostada’ (cit. J. Castillo,
Strenae ...,283). Pero la definicion de Alvarez Rixo se distingue de las dos
precedentes centrandose la atencion en la misma sobre ‘/a manera de ser’ de
dicha harina, al tiempo que se omite por completo ‘e/ uso’ que se hace de la
misma: ‘(Ahoren es) harina de cebada tostada’ (Rixo 1991, 45).

Pero creemos que la divergencia mencionada entre la definicion de
Viera y Glas, por un lado, y la de Rixo, por otro, es meramente aparente, por
lo que no nos ha de inducir de ningiin modo en la confusién. De hecho,
asistimos a una operacién semantica exactamente idéntica hoy dia en
taSelhit, no ya con la voz aggurn, que se ha especializado designando
propiamente ‘harina’ —exceptuando las estructuras estereotipadas— sino con
la voz tummit en cuya definicion pueden aparecer simultaneamente ambos
rasgos semanticos (‘manera de ser la harina’y ‘utilidad de la harina...’).
Asi que esta voz puede significar a la vez ‘harina de cebada tostada’ y
‘pasta comestible hecha a base de harina de cebada tostada, agua, argan,
sal...’. Este mismo significado se puede acercar grosso modo al que aporta
Bethencourt Alfonso, a saber que esta palabra es:

‘Nombre genérico de toda clase vegetal reducida a polvo por la molienda
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después de tostada, con destino a la alimentaciéon humana’. (Historia del
pueblo guanche, 11, 426).

No obstante la equivalencia (gofio = ahoren) segiin Rixo, parece obvio
que ha sido la voz gofio la que ha adquirido un carécter pancanario. Asi leemos
en la edicion de Luis Fernandez Pérez que:

‘La procedencia de esta voz (gofio) atin no ha sido plena y satisfactoriamente
explicada. Algunos especialistas defienden su cardacter romdnico,
mientras que para otros la extraccion indigena canaria parece mds
fundamentada (....).

Antero Simon piensa que no se trata de una voz que procede de los
aborigenes, sobre todo que en las fuentes antiguas Gofio se usa como voz
corriente, sin atribuirla a los naturales canarios, cosa que harian autores ya
tardios, y ello le lleva a pensar que es voz peninsular desaparecida o
arrinconada aun en alguna parte de la Peninsula Ibérica y que seguramente
tendria una acepcion un poco diferente (...). Steffen destaca que nadie ha
logrado explicar satisfactoriamente el término Gofio relacionandolo con
alguna palabra romance y que él no tiene razones para admitir la voz como
guanche. Por todo ello le parece que la posicion mds sensata es presentar a
los africanistas los materiales canarios y dejar a ellos la tarea del andlisis
lingtiistico, tal como habia propuesto Rohlfs’. (L. F. Pérez, 1995, 219).

Opinamos que si no disponemos de argumentos satisfactorios necesarios
para la determinacion de la supuesta filiacion aborigen de la voz gofio, ello se
debe probablemente a la corrupcion de la misma, la cual ha servido de velo tan
opaco que nos impide hallarle un paralelo convincente en la variedad dialectal
amasigh mas cercana que es el tasélhit.

Si bien la antes mencionada voz tas€lhit buffi ofrece, ademas de
algunos parecidos fonéticos otros de indole semantica paralelos de gofio
(goffio, segun Glas) —a saber que este alimento es una ‘especie de sopa muy
espesa hecha a base de harina de cebada pasada al molinillo de mano,
revuelta en agua caliente, y se suele comer con aceite de argdn’— no se
incluye en la misma el rasgo semantico distintivo del binomio gofio /
tummit, o sea la ‘tostadura’ de los granos.

Creemos ademas que al gofio en cuanto uso culinario de los aborigenes
canarios —y de los habitantes del Sur de Marruecos— le habrian de
corresponder tedricamente y al menos tres nombres distintos segin sea el
comestible ‘pastoso + preparado con agua + sal...” (= tummit), ‘pastoso +
miel...” (= lebsis) o ‘semiliquido + agua / leche,...” (= lémris)/, etc...

Creemos que los datos que nos facilita Juan de Bethencourt Alfonso



Las Canarias Prehispdnicas y el Norte de Africa 213

acerca de las variedades de gofio entre los guanches son de sumo interés
para nuestra perspectiva, pues aportan numerosas aclaraciones respecto a los
equivalentes continentales:

Nombre guanche Nombre taSelhit
Gofio amasado p.426 Tummit
Gofioenrala  p.432 Lémris
Gofio jalao id. 1d.

Gofio revuelto en leche id. 1d.

Bimbas de miel p.431 Lébsis

(Historia del pueblo Guanche; p. 431 y sigs)

Ahora bien, en su discurso acerca del gofio, Bethencourt Alfonso
avanza dos maneras de prepararlo:

‘Amasan (los guanches) el gofio de dos maneras: directamente con las manos
dentro de un gdnigo, o colocando el agua, un poquito de sal y el gofio
suficiente en un tujete o zurroncito, para después de soplarlo, a medidas de
aire con la boca con objeto de facilitar la operacion, sobar perfectamente el
contenido a través de la piel sobre el muslo’. (Berth. 431).

Cuando examinamos de cerca esta informacion, siempre desde la
perspectiva del uso en el Sur de Marruecos, nos damos cuenta que el
canariologo se refiere en realidad a dos clases muy distintas de gofio, las
cuales vienen a corresponder a otras tantas en el continente, a saber (a)
tummit y (b) lemris:

a- Tummit = ‘amasar el gofio con las manos en un ganigo’ =>
‘gofio amasado’ (Berth., 426)
b- Lémris = ‘colocar agua, sal y gofio en un zurroncito y sobar...” =>
‘gofio en rala’ (Berth., 432).

Notese de paso cémo el uso del zurrdén para esta segunda operacion
recuerda el mecer del fole medio lleno con el proposito de separar la leche de
la manteca. (Véase infra Takessult, bajo el capitulo ILM).

También habla Bethencourt de una forma especial de preparar el gofio
y otras dos de consumirlo, no resultando ninguna de las dos ajena al uso en
el Sur de Marruecos. Asi nos dice que usaban los guanches parte del caldo
sobrante de cualquier comida anterior para revolver su harina de gofio (/d.,
430). Esta tradicion culinaria, que supone al mismo tiempo cierta forma de
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economia doméstica para las familias numerosas a la vez que da un sabor
distinto al gofio, era muy corriente hasta hace poco tiempo en el campo del
Sur de Marruecos.

En cuanto a la descripcion de la manera de consumir el gofio dicho
Jjalao, nos recuerda estrechamente el modo de comer el cuzcuz con leche en
el Sus y Dra:

‘En un ganigo con leche caliente o un caldo cualquiera, vierten en el centro
gofio en polvo en forma de montoncito, donde los comensales van por sus
lados revolviendo con las respectivas cucharas la cantidad suficiente para
cada bocado’. (1d., 432).

A la luz de esta descripcion, nada sorprendente es ver como el inglés
George Glas, quien ha vivido largo tiempo en el Sur de Marruecos y en las
Islas, acierta en la comparacion de esta forma de comer gofio con la de los
continentales respecto al cuzcuz, sin conseguir, no obstante, aportar una
explicacion lingiiistica convincente de la voz. (Carmen Diaz Alaydn, ‘las
relaciones entre el beréber y la lengua prehispanica de Canarias: De Lopez de
Gomara a John Campbell’, 152).

Por otra parte, notamos que los aborigenes canarios coinciden también
con los habitantes del Sur de Marruecos en algunos detalles del consumo de
este alimento. De modo que si los primeros usaban como conducto los
‘higos de leche pasados’ a la par que consumian el gofio llamado escaldon,
los continentales, principalmente en el desierto, usaban igualmente lo
mismo, es decir takurrut, paralelamente a los sorbos de /émris. Mas aun,
esta costumbre de conducto de higos pasados, 1o mismo que de datiles,
tiyni, se continia hoy con la sopa de cebada, de millo o de trigo, etc.,
especialmente durante el mes de ayuno musulmén de Ramaddan.

A la luz de datos precedentes, y ante tan rica onomadstica en torno al
alimento Gofio, cabe preguntarse acerca de la auténtica relacion semantica
no sélo entre ahoren y gofio, sino también entre estas dos voces y una
tercera del mismo campo 1éxico azamotan, ‘cebada’(Galindol), variante
azamitan (Ritter).

Afirmando con Rohlfs que esta voz, es una ‘palabra marroqui’ (cit.
por Abercromby, 61), mejor dicho una voz de tasé€lhit (rummit), habiendo
pasado igualmente al arabe a través de la variante que mencionamos mas
arriba, tsummits, pensamos aportar cierta informaciéon a la inquietud de
Wolfel quien, siguiendo las huellas de Ritter a propdsito del indudable
origen amasigh de la voz, afirma no haber encontrado tal vocablo en esta
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lengua. Nosotros vemos que la forma documentada en el tamasight del
Medio Atlas, tazzemmit, mas alla de las formas del tas¢€lhit, confirma
plenamente la filiacion amasigh de todas estas variantes.

Citando a Goémez Escudero a propoésito de las variedades de cebada
precisamente, J. Jiménez Gonzédlez parece indicar una de las vias de
distincion de las mencionadas variedades de este comestible al citar ‘una
ceuada comun’y ‘otra sin paja’, 1o que nos parece remitir al menos a dos
clases posibles de gofio cuyos respectivos nombres aborigenes quedan por
determinar (Jiménez..., 24).

Dejando aparte estas consideraciones de indole mas bien lingiiistica,
queremos mencionar numerosos testimonios acerca del uso y consumo del
Gofio en las Canarias prehispanicas. Asi que Viera aporta una definicion
interesante a la vez que concisa respecto al alimento aborigen gofio bajo el
capitulo ‘Granos y legumbres’:

‘La cebada tostada y reducida a harina en un molinillo de piedra, puesto en
movimiento con la mano por medio de un pequeiio hueso de cabra, era el
alimento sano y sabroso que llamaban gofio o ahorén, del cual usaban como
pan cotidiano’. (Vieral, 69).

Esta aportacion de José de Viera y Clavijo nos parece digna de
atencion, pues presenta datos acerca de los modos mdas primitivos para la
preparacion del gofio en la sociedad canaria antigua, al propio tiempo que
identificamos en la misma un evidente paralelismo con el uso de fummit en la
region de Sus y Dra concretado en la exclusividad de ‘la cebada’, tamosen,
para la preparacion del gofio al menos en un primer tiempo, el uso del
‘molinillo de piedra’ manual, lo ‘sabroso’ del alimento y, por fin, la
‘frecuencia’ del consumo del mismo. Resulta de sumo interés para nosotros
que al hablar de la preparacion de un comestible que ¢l mismo llama rapayo,
Sabino Berthelot menciona un rasgo igualmente caracteristico del aludido
azenbu o gofio de categoria superior cominmente preparado con cebada
cosechada antes de la sazon en el Sus y Dra. Dice:

‘... el rapayo o séase el consumo del trigo y la cebada sin llegar a la sazon,
después de soasar las espigas a las llamas de una ahulaga y estregarlas entre las
manos para obtener el grano....". (Historia..., p. 434).

Este paralelismo en si nos empuja a suponer una vinculacion
semantica ain mas estrecha entre el azenbu marroqui y el rapayo canario tal
como lo cita el canariblogo. Mas no disponiendo de informaciones
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complementarias que apoyen esta perspectiva, nos inclinamos a ver en tal
uso del trigo, de la cebada e incluso del millo en Canarias un paralelo de
tizelfin (espigas verdes de cebada) para las dos primeras variedades de
granos y tiyédrin (mazorcas verdes de millo) para la ultima.

b- LEBSIS // ‘GOFIO DE INGENIO’ o gofio con miel y usos

LEBSIS : Sust. masc. sing. (invariable). Es una clase mas fina de gofio
usada en el Sus y Dra. Lébsis se prepara, como el gofio comun, a base de
cebada tostada, con la diferencia de que en éste, ademas del aceite de argdn,
se amasa con miel de abejas y se adorna generalmente la pasta de color
marrén oscuro y de sabor muy dulce con almendras tostadas y a veces
ligeramente machacadas en un mortero de madera.

Ahora bien, si el ‘gofio comun’, tummit, preparado con agua y sal, se
consume a gusto y en cualquier ocasion, /ébsis que se prepara con miel, se
asocia generalmente con ceremonias y ritos familiares solemnes, como el
bautismo, la boda, etc.. En una ocasién como es la de afeitar por vez primera
a la criatura, cosa que se hace generalmente en un santuario de las
proximidades, suele ser la abuela o la tia paterna o materna de la criatura la
que prepara dicho /lebsis in situ y bajo las miradas atentas de todos,
habiendo trasladado previamente al lugar todos los ingredientes necesarios
para esta finalidad, particularmente la harina indicada, el aceite de argan, la
miel y las almendras. Después de preparado el alimento, la misma abuela,
en su caso, reparte a todos los asistentes, con una atencion especial hacia los
nifios, la porcion que cabe en el hueco de la mano cerrada, tadekmit-n-lébsis /
ta3bbut-n-lébsis, acto solemne entendido como una forma de bendecir a la
criatura, fuese macho o hembra.

Si bien el paralelismo cultural entre el uso de tummit en el Sur de
Marruecos y del gofio de cebada en las Islas Canarias prehispanicas no deja
lugar a dudas, la proyeccion de este paralelismo sobre otros usos afines
como lebsis y léemris nos parece defendible. Comparando con el uso en
tasé€lhit, opinamos que en la misma definicion global que nos proporciona
Alvarez Rixo a propésito de la voz aborigen ‘gofio’, se destacan facilmente
los equivalentes de los tres valores al propio tiempo, a saber ‘tummit’,
‘lebsis’y ‘lemris’. Dice Rixo a este respecto:

‘(Gofio es) la harina de cualesquiera cereal, el cual ha sido tostado antes de
molido, ponensele algunos granos de sal en el molinillo o al tiempo de usarlo,
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que regularmente es con agua, amasado en consistencia de poder llevarlo a la
boca en puiiados apretados sin humedecerse la mano. También se come
amasado con miel o revuelto con leche o caldo......". (Rixo, Voces...1992, 95).

Asi reconocemos en estas informaciones de Rixo los rasgos semanticos
diferenciales entre los dos primeros comestibles de Sus y Dra (fummit vs lebsis):
‘ausencia de la miel’/ ‘presencia de la miel’, y entre los dos primeros y el tercero
(tummit vs lebsis) vs (lemris): ‘pastoso’] ‘semiliquido’, respectivamente; lo cual
podemos representar del siguiente modo:

‘GOFI0O’
Tas. Sus y Dra | Def. de Rixo:Las Can. aborigenes) Caracteristicas
1-TUMMIT // | ‘... que regularmente es con agua...’ | Pastoso
2-LEBSIS // |‘... amasado con miel...’ Pastoso
3-LEMRIS // |*... revuelto con leche o caldo...’ Semiliquido

Ahora bien, la equivalencia [‘Gofio de ingenio’ = (Gofio + miel) =
lebsis (en tas.)] es certificada por Rixo cuando avanza la definicion: “Gofio
de ingenio: Piramidita conica formada por la mezcla de gofio y miel de
cana endurecida...” (Rixo, Id., 96). Siempre acerca del uso de la miel en
cuanto rasgo distintivo en la preparacion de esta clase de gofio que
consideramos paralela de /ebsis, René Verneau aporta la siguiente
informacion que, ademas de certificar la vigencia de este uso en la isla de El
Hierro, refiere igualmente el uso de otro ingrediente en este ‘manjar’, a
saber las almendras, como es de uso igualmente en el Sur de Marruecos:

‘(La miel) era un manjar delicado que se mezclaba a veces con gofio. Los
habitantes de El Hierro han conservado la costumbre de amasar el gofio

con miel y almendras y de hacer una especie de pan que les gusta mucho’.
(Verneau, 1981, 49).

Lo cierto es que cualquier ocasion era buena entre los aborigenes
canarios para preparar y comer gofio; pues era propiamente su ‘pan cotidiano’.
Comparando incluso este alimento con el pan precisamente, afirma René
Verneau, siempre desde una perspectiva cultural critica muy suya:

‘Los campesinos (canarios) lo consideran mucho menos nutritivo que el
gofio, y es muy raro que ellos lo utilicen. Lo que si es cierto es que el gofio es
de una digestion muy dificil y que después de haber comido una cierta cantidad
se quedan un buen periodo de tiempo sin sentir hambre’. (Vern., 194)
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A través de la sobrada confirmacion del uso del gofio con miel, o ‘gofio de
ingenio’, como lo documenta Alvarez Rixo, se nos plantea tedricamente el
problema de saber ;con qué nombre especifico distinguian los aborigenes
canarios esta clase de gofio tan apreciada? Del mismo modo nos preguntamos
(qué nombre especifico se asignaba a aquella otra clase de este comestible que se
‘revuelve con leche o caldo™ Para nosotros, la pregunta sigue por ahora sin
respuesta.

c- LEMRIS // Gofio con leche o caldo y usos

LEMRIS : Sust. masc. sing. invariable. LEMRIS es una ‘especie de
sopa fria muy ligera hecha a base del mencionado ‘aggurn-n-tummit’
salado, revuelto con leche, (agu), agua, (amen) o caldo, o sea (tiymi)... .
Lemris era igualmente muy apreciado de los caravaneros y demas viajeros
por ser un plato que quita hambre, practico de transportar ademds de ser de
muy facil preparacion. Tanto fummit como [ébsis siguen usandose entre los
campesinos del Sur de Marruecos; mientras que el uso de /émris estd en
evidente regresion menos en el Sahard y en algunos rincones apartados
donde se usa actualmente.

Buscando un paralelo de la voz lémris o de este uso culinario en las
Canarias prehispanicas, nos percatamos en primer lugar de la falta de un
nombre especifico, fuese aborigen o espafiol, para designar este alimento no
obstante muy usado entre los aborigenes canarios. Disponemos, al contrario,
de algunas descripciones muy sucintas de esta tradicion, siendo una
referencia a este respecto el mismo Alvarez Rixo, quien menciona una clase
de gofio ‘revuelto en leche o caldo’ (Rixo, Voces.., 1992, 95). Por su parte
Verneau hace una descripcion inconfundible de este alimento paralelo de
lémris en el Sur de Marruecos a través de la espontanea reaccion del pastor
que le invita:

'El pastor se habia apresurado en ir a pedir un poco de gofio a sus
vecinos. Un tazon de leche servia para diluirlo'. (Vern. 205)

Una idea muy afin desarrolla Viera al comentar otros ‘legumbres’ con
que se podia hacer gofio, matizando ya ¢l mismo la antes aludida exclusividad
de la cebada en la preparacion de este alimento:

‘Entre (los aborigenes) eran un equivalente de gofio las semillas de la planta
amagante cocidas con leche, o las raices de helecho bien molidas y
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mezcladas con caldo’. (Viera 1, 70).

al tiempo que Abercromby, citando a Espinosa, dice ser el gofio una
‘comida de cebada hecha con leche en una especie de porridge (gachas de
avena)’. Viene a confirmar aun mas el rasgo semantico ‘liquidez’ o
‘semiliquidez’ esta comparacion a la que nos invita Abercromby: ‘Cfr. (ar.)
afita, cierto tipo de caldo’. (Estudio..., 59).

Asi notamos que si el rasgo semantico ‘fostadura’ viene a ser el
denominador comun de cualquier clase de gofio, lo caracteristico de tummit
es ‘pastosidad’ + ‘sin miel’; del gofio de ingenio, ‘pastosidad’ + ‘mas miel”;
mientras que la tercera clase se distingue de las precedentes por la
‘semiliquidez’.

Por fin, quisiéramos analizar brevemente en este marco dos voces
canarias afines que se vinculan estrechamente con el tema del gofio en la
cultura aborigen canaria, a saber gamame, gasnais, y aportar una pequena
precision respecto a la voz agu.

La primera voz, gamame de variantes gamamen y agamamen, ha sido
ampliamente estudiada por Diaz Alayon y Javier Castillo en su articulo'. La
voz es definida como ‘la cantidad de gofio que cabe en la mano semiabierta
v las migas que hacen a los nifios, de gofio de cebada, miel y manteca de
ganado, que se lo dan las madres de boca a boca’. (Id, 137). Como se ve, se
trata de dos definiciones en una sola:

a-GAMAME : ‘cantidad de gofio que cabe en la mano semiabierta’,
b-GAMAME : ‘migas que hacen a los nifios, de gofio de cebada,
miel y manteca de ganado, que se lo dan las madres
de boca a boca.’
(‘Bethencourt Alfonso y los prehispanismos del habla de El Hierro’-
Rev. Almogarén XXVIII/1977, 115-194).

Respecto al significado (a), creemos que se trata de una de las dos
clases de gofio paralelas a los aludidos fummit y lébsis en taS€lhit; pues solo
en estos casos se suelen hacer bolitas de gofio apretando la pasta en la
cavidad de la mano antes de llevarsela a la boca o de servirla a otra persona.
A este mismo uso, llamado en el Sur de Marruecos a3bbud-n-tummit o
asbbud-n-Iébsis, respectivamente, alude Alvarez Rixo con el nombre
‘puiiados’ cuando dice que el gofio ‘...es amasado en consistencia de poder
llevarlo a la boca en puiiados apretados sin humedecerse la mano’. (Rixo,
Voces.., 1992,95).
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En otro lugar, Rixo usa la segunda voz, gasnais, para significar ‘la
cantidad de gofio que se puede llevar a la boca con la mano medio abierta’,
‘puriado’ (Rixo, Voces..., 94 y Lenguaje...,45). (Son sindnimas las voces
gamame (acepcion ‘a’) y gasnais? ;Cudl de ambas seria la equivalente del
taSélhit asbbud? No lo sabemos decir con exactitud.

Fijandonos una vez mas en el uso lingiiistico en tas¢lhit, nos inclinamos a
creer que el significado asignado a la voz gamame a nivel de (a) no es el
original, sino mds bien una especializaciéon semantica posterior derivada del
significado (b).

De hecho la voz invocada en tas€lhit por gamame y sus variantes es
agumim, igualmente dicho ugmim, agiumam (tagiimimt, tugmimt y tagimamt,
respectivamente en femenino), o sea ‘capacidad de la cavidad bucal en agua o
en otra materia’. Asi se hablara de agiimim-n-waman, (capacidad de la cavidad
bucal en agua) o tugmimt-n-ugu, (capacidad de la cavidad bucal en leche), etc...
La cuestion del paralelismo con las hablas continentales a este tenor no escapa
a Dominik Wolfel, pues tanto en su Monumenta (p. 527-528) como en su
articulo ‘Eurafrikanische...’ (p. 85), habla el investigador austriaco de la
supuesta forma verbal del Ahaggar egmem (Notese a proposito que el paralelo
verbal en taselhit es igiimm): ‘meter en la boca una materia cualquiera.... .

Tanto el significado de caracter genérico del sustantivo agumim
(ugmim, tugmimt) en taS€lhit como el valor especifico del verbo gimm
vienen a ser reflejados en la siguiente descripcion de Fray Abreu Galindo
mediante el participio ‘mascadas’ que remite directamente al ‘contenido de
la boca’:

‘En pariendo las mujeres, antes que el pecho, daban a sus hijos raices de
helecho asadas y majadas o mascadas con manteca, que llaman
aguamanes...." (Gal. 1, XVIII).

Teoricamente, esta supuesta identificacion del significado original de
gamame a partir del tas¢lhit agumam nos permite matizar el valor semantico
(a), o sea ‘la cantidad de gofio que cabe en la mano semiabrierta’,
restableciendo en ¢l aquel rasgo semantico nuclear que es ‘boca’ o ‘cavidad
bucal’ en vez de ‘mano’ o ‘mano semiabierta’. La definicion de gamame, tal
como ha sido recogida ultimamente (1997) en el terreno de Isora y Sabinosa
por Diaz Alayén y Javier Castillo, resulta muy ilustrativa a proposito:
‘gamame: pequeiia porcion de gofio en polvo que se coge en la mano, se lleva
a la boca, y luego atras se toma un vaso de vino’. (Rev. Almogarén
XXVII/1977, 127).
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(Querra decir esto que gamame, a nivel de la acepcion (a), ha de
entenderse como ‘la cantidad de gofio que cabe en la boca™ Y caso de ser
afirmativa la respuesta, ;hablariamos de cualquier clase de gofio, o simplemente
del gofio ‘semiliquido’ (tipo lémris), revuelto en leche o agua, pues ugmim en
tas¢lhit implica necesariamente el rasgo semantico ‘liguidez’ o ‘semiliquidez’?
No disponemos de argumentos complementarios suficientes para responder.

Otra voz canaria que proponemos examinar en este contexto del
‘gofio’ es aho de variante ahof (Rixo, Voces..., 45; Lenguaje..., 45). Habida
cuenta de su significado especializado con el valor genérico de ‘leche’, la
voz formalmente paralela en taSelhit, agu, impone indudablemente una
aclaracion a nivel semantico; pues se nota que el significado de la segunda
solo cubre una tercera parte del significado global de la primera, como lo
ilustramos a continuacion:

VOZ CANARIA | SIGNIFICADO VOZ TAS. SIGNIFICADO
0 1] takiifayt ‘Leche natural’
0 7] takiifayt illulan | ‘Leche cuajada’

aho, var. ahof ‘Leche’ agu ‘Leche mecida’

A la vista de tal disparidad semantica entre la voz canaria Unica a este
nivel, aho, y sus tres paralelos semanticos en taSé¢lhit (takiifayt, takiifayt
illulan y agu), se impone, una vez mads, la pregunta ;como decian los
aborigenes canarios los dos valores restantes? Resulta ain més legitima esta
pregunta cuando se tiene en cuenta que las crénicas nos informan que una
clase de gofio se preparaba precisamente con ‘aho’ (‘leche’), al tiempo que
otras se preparan con agua o miel. Urge, pues, saber ;qué clase de leche (o
aho) es aquella? Evidentemente, podemos suponer que, a imagen de lemris
en Sus o Dra, dicho gofio de los aborigenes se diluia igualmente en la
‘leche’ de la que se habria extraido previamente la manteca tras haberla
mecido. Pero tampoco ello no nos ahorra la doble laguna léxica (los
paralelos de takufayt y de takiifayt-illulan) en esta area vital que es la
ganaderia en la sociedad aborigen canaria.

En cuanto a la vigencia del uso del gofio en la actualidad, vemos que
si el tummit y afines forman mas bien parte de las cosas propias del campo
quedando por tanto relegadas al pasado en el Sur de Marruecos, en el
Archipiélago canario, al contrario, el gofio es un comestible que acompana
la sociedad moderna y que se adapta perfectamente a ella. Nada
sorprendente entonces que el gofio canario fuese reconocido como
‘alimento comunitario’ de Las Islas (10 de diciembre de 1994), ni que el
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visitante topase molinerias especializadas en la preparacion de este
comestible segiin normas tradicionales en alguna de las calles céntricas de
Santa Cruz o La Laguna de Tenerife por ejemplo.

En el texto publicitario de una de estas molinerias de gofio aparecen
datos que remiten casi fielmente a los distintos usos que hacian los
aborigenes de este producto:

‘El gofio canario es un alimento integral instantineo, de facil digestion y
muy rico en elementos nutritivos naturales, elaborado a través de la
molturacion de cereales tostados en molinillos de piedra. /.../. Excelente
alimento para los nifios lactantes o en edad de crecimiento, jovenes y
adultos que necesitan un buen aporte energético para comenzar el dia.
/../. Mezclado con leche caliente, hasta formar una masa mds o menos
espesa, el gofio constituye un sabroso y alimenticio desayuno o
merienda....". (Publicidad de una molineria de gofio canaria — julio 2000).

De vuelta de la isla de Tenerife en julio 2000 presenté unas bolsitas de
gofio canario a distintas personas de edad en Agadir con el propdsito de ver
si fuera posible que reconocieran en ello un paralelo del mummit local.
Dejando aparte la molturacion mucho mas fina del gofio canario actual, la
respuesta afirmativa fue inmediata en todos los casos sin excepcion debido a
lo caracteristico del ‘olor’ del producto antes que su ‘sabor’ propio.

Para cerrar este pequefio apartado sobre los comestibles, volvemos a
subrayar la suma importancia que desempefia la conservacion de los
alimentos tanto en la vida diaria de los aborigenes canarios como en la de
los antiguos habitantes del Sur de Marruecos en unas épocas en las que la
nutricion del hombre dependia considerablemente de la abundancia de
lluvias o de su falta. Asi hemos visto como el islefio aborigen se
aprovechaba plenamente los periodos de la generosidad del Cielo para
almacenar la mantequilla dicha entonces, manteca de ganado, carne de
ganado bajo forma de carne salada, la de pescado, jareas, conservaba
asimismo harina lista para consumir, gofio, el fruto de la higuera, los datiles,
los higos pasados, etc., todos ellos alimentos que tienen inconfundibles
paralelos en la orilla continental de enfrente, y que son respectivamente udi,
leqeddid, tagérrust, aggurn-n-tummit, tiyni, tusriht o takormot, etc..
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20- Preparacion del aceite argan — Sus 21- Sarta de takurrut o higos pasados — Sus

-

22- Fruta de tunera Junto con 23- Abugqqal n-tamment
otros manjares - Canarias o Ganigo de miel - Sus

= Jl 4
e
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24- Tagdurt-n-tékifayt o Ganigo de leche- Sus

25- Clases de Azzir n-wudi
o Ganigos de manteca de ganado - Sus

26- Tagrott (u omoplato) de cabra
para revolver los granos al tostar - Sus
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D : CEREMONIAS Y OTROS RITOS

D —1: Caso de la ceremonia de Almuggar
D—1-a: Texto

Entre las muchas ceremonias que se celebraban y que se siguen
celebrando hasta la actualidad en el Sur de Marruecos, una merece a nuestro
modo de ver una atencidén especial, y por tanto un capitulo aparte, en el
marco de la investigacion que nos ocupa.

Durante el verano, y generalmente los jueves del mes de agosto, se
celebran anualmente en distintas partes del Sur de Marruecos las ceremonias
religiosas comunmente llamadas almoggar o anmuggar. En la region de Sus
y Dra dichas ceremonias revisten un caracter especial. Cada almoggar, que
dura practicamente una semana, se suele celebrar alrededor del santuario de
uno de los respectivos patrones de la zona en cuestion, agiirram, del que
lleva cominmente el nombre. En el sur del pais la tumba del santo se halla a
menudo junto a un arbol de argdn, cuando no estd a su sombra misma,
cobrando éste a su vez cierta santidad y atribuyéndose al santo difunto. Pero
el caracter principalmente religioso del alumggar no descarta la organizacion
de otros actos culturales como las tipicas carreras de polvora y los
tradicionales cantes populares, amarg, a la vez que la gran muchedumbre
que peregrina al santuario suele animar una prospera actividad comercial.
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D —1-b: Andlisis

[ALMOGGAR // ALMOGARENES y usos |

ALMOGGAR : Sust. masc. sing.; pl. ilmuggaren, variante anmuggar,
inmuggaren. Es una ‘Ceremonia religiosa y romeria anual celebrada
generalmente los jueves del mes de agosto por los lugareiios cerca de la
tumba del santo mds virtuoso de la zona’. (AGURRAM).

Desde el punto de vista morfoldgico, notamos que en el dialecto taSelhit
se usan hoy dia indistintamente dos formas verbales para un mismo
significado: maggar y magqqar, de variantes imaggar, imaqqar, ‘encontrarse’.
Asi se dird indistintamente 3/i imaqqar d-Hmad / 3li imagar d-Hmad’, para
significar 3/i se ha encontrado con Hmad'. Pero, tratindose de los sustantivos
respectivos, se registra una sutil divergencia semantica: almoggar, que se
deriva de ilmagar, o immagar, quiere decir ‘ceremonia religiosa y romeria...";
mientras que almogqar, que se deriva de immagqar, viene a significa
propiamente ‘cita’ o bien ‘fiesta que la familia celebra el séptimo dia del
matrimonio’, como sucede en Sus.

Ciertos ilmoggaren (pl. de almoggar), como el de Sidi Hmad-u-Musa
en Tazerualt, se ubican sobre altas colinas del monte Atlas, dominando asi los
alrededores, a la vez que no son siempre de acceso facil, o al menos no lo
eran, hecho que se explicaria por el consabido ‘culto de las cimas’. Por otra
parte, muchos suelen ser los preparativos que hacen los habitantes de todo el
pueblo y afueras para celebrar debidamente el a/moggar: se ponen ropa
nueva, preparan ricos guisados, fyin, dignos del evento y de los huéspedes.
En ciertos lugares del Atlas Menor, como la localidad de Ifran, donde las
casas se vuelven a encalar o pintar para la fiesta, los pueblerinos suelen sacar
ceremoniosamente en esta ocasion el plato de cuzcuz con carne, fazlaft, a
comer colectivamente en las mismas huertas riberefias del santuario de Sidi
Mes3ud, y a la sombra de las palmeras olivos y arganes.

Digno de notarse también es que el lugar donde se celebra el evento de
esta envergadura suele perder el titulo religioso de Almoggar nada mas
finalizar los siete dias sagrados, pues vuelve el pueblo en cuestion a
designarse con el nombre suelto del santon (ej. Almoggar-n-Sidi Bibi >> Sidi
Bibi), o el nombre del mismo pueblo donde se celebra (ej. A/moggar-n-Sidi
Mbark >> Inzeggan). Algunos ilmogaren de la region de Sus, por orden
cronologico de celebracion, son los siguientes: Almoggar-n-Sidi Bibi en el
pueblo de Sidi Bibi (Astuken) a treinta kilometros de Agadir; A/moggar-n-Sidi
Hmad-u-Musa en el pueblo de Tazerualt a cien kilometros al sur de Agadir;
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Almoggar-n-Sidi Mbark en el pueblo de Inzeggan a diez kilémetros al sur de
Agadir; Almoggar-n-Sidi bu-lknadil en la periferia norte de la ciudad de
Agadir, etc.. (Ver foto 6).

Es tanta la importancia de estos i/moggarén entre los habitantes de los
pueblos y ciudades de la region de Sus y Dra que muchos de entre aquellos
originarios del lugar y de las cercanias, caso de hallarse en otras ciudades
del norte o incluso en el extranjero por motivos laborales, suelen programar
sus vacaciones de verano en funcion de las fechas de los ilmoggarén de la
zona para poder asistir al ritual.

En la regioén de Sus y Dra el almoggar sigue desempenando el principal
papel original que motivd su nombre; pues viene a ser una auténtica
oportunidad que permite a los familiares, amigos y conocidos ‘encontrarse’
propiamente, ad-maggaren o ad-maqqareén’, en el santo lugar. Pero ademas del
mismo lugar del evento, la ‘cita’, almoggar o almogqar, suele celebrarse
igualmente en las propias casas de par en par abiertas para los visitantes y
demas familiares a la sazon, tras una ausencia a veces de mas de un afo.

Es de subrayar a proposito la comun creencia popular segtn la cual los
santos de quienes toman los ilmoggarén su nombre, aunque muertos, siguen
teniendo poderes sobrenaturales y haciendo milagros, pudiendo por ejemplo
curar cierta categoria de enfermedades o males gracias a su bendicion, o sea la
baraka. Un érbol de argdn, cuando no es alguna palma, fayniut, o una higuera,
tazart, suele ofrecer en la region de Sus y Dra su sombra al mausoleo de santo,
agurram, ubicandose éste incluso no pocas veces en el mismo patio del edificio
y designandose con el nombre del difunto: ej. Argdn-n-Sidi Mbark, o
simplemente fargant-n-ugérram, (el arbol del Santo), por lo que el arbol y su
fruto se dice igdel, es decir que 'se sacraliza'. Pero el origen sagrado de
almogar no se materializa s6lo en el recogimiento sobre la tumba del santo ni
en los obsequios que se ofrecen, Ziyart, sino también y sobre todo en las
lecturas del Cordn que hacen los jovenes alumnos, imehdarn, asi como sus
continuas plegarias a Dios, Gualli-Mgqorn, o sea ‘El Mds Grande’.

El elevado nlimero de peregrinos que suelen acudir al almoggar a partir
de distintos pueblos requiere que el ritual, en principio religioso tenga al mismo
tiempo cierto caracter comercial. Mas los productos ahi comprados tienen para
los peregrinos un valor casi espiritual y sagrado del que carecen cualesquiera
mercancias compradas en un mercado comun, aunque fuesen idénticas: son
‘reliquias’, lburuk-n-ulmoggar.

En el apartado que dedicamos al paralelismo entre la toponimia del Sur
de Marruecos y la del Archipiélago estudiamos la voz canaria aborigen
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almogarenes en cuanto topoénimo de la Isla de Gran Canaria (véase infra cap.
Toponimia, bajo almogar) etimologicamente afin de la voz tasélhit almoggar.
Pero aqui nos toca ver ;en qué medida podemos hablar objetivamente de una
voz aborigen canaria a/mogar* en cuanto apelativo?

Recordemos para empezar que la practica del culto en las cimas y puntos
elevados entre los aborigenes canarios era una tradicion efectiva que se
manifiesta hoy dia en no pocos testimonios fisicos como son el Roque de Idafe,
el Roque Nublo, asi como las muchas cuevas sacralizadas en las alturas. Y
como a usanza de estos Roqgues que suponen altitud, nuestro informante de
Arona, el cabrero Don Salvador, recuerda a este tenor: ‘El abuelo del serior X
iba rezar al Roque (de Igara) en Cabo Blanco.’ (Entrevista de julio 1999). En
suma, que se trate del Sur de Marruecos o en las Islas Canarias preeuropeas, en
dichos ‘adoratorios de las cimas’ se creia acercarse a Guialli-mqurn (Dios) y a
achoran respectivamente. Ahora bien, cuando se indaga acerca de los nombres
de los ‘adoratorios’ de los canarios antiguos tal como nos los describen los
canaridlogos, damos, entre otros términos, con la voz apelativa al/mogren.
Dominik Wolfel retne a este respecto un corpus muy ilustrativo:

Voz apelativa Definicion Fuente
Almogarén | ‘case dell ‘adoratione’ Torriani 38r
Almogarén | ... las casas de oracion que llamaban almogaren’ | Abreu Galindo J 89

Almogarén | ‘casas de devocion o templos’ ‘tenian casas donde | Georges Glas 172 s
Almogarén | se encomendaban a Dios que estaba en lo alto que | Abreu Galindo J98
decian almogaren’.

El almogarén en cuanto ‘adoratorio’ en general, asi como en cuanto
‘lugar de cita’ para practicar conjuntamente determinados ritos religiosos,
ofrece un paralelismo semantico satisfactorio respecto a almoggar en tas¢lhit.
Mas atn, diriamos que los pocos datos archivados en Canarias acerca de este
tema cultural en concreto son susceptibles de arrojar luz sobre lo que ha venido
a ser esta misma practica religiosa en el Sur de Marruecos a consecuencia de la
aculturacion; lo que no impide que aquella contribuya a su vez en rememorar
algunos datos culturales aborigenes de las Islas Canarias.

Antonio Tejera Gaspar compara el santon del lugar donde los islefos
celebran la ritual procesion a la lluvia con el agurram que sirve de nucleo
para distintos ritos del Sur de Marruecos, y mas particularmente el del
almoggar cuando afirma que:

‘En esta fase del ritual desempeiia un papel importante un personaje considerado

como santo o adivino, comparable con los santones -agurram- de los berberes’.
(Las culturas aborigenes canarias, 47).
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Desde el punto de vista lingiiistico, considerando como apelativa la voz
canaria almogarén, un reajuste morfologico se impone cuando adoptamos la
perspectiva comparativa de taSelhit. Suponemos que una consecuencia logica
de la espaiolizacion de los toponimos aborigenes es ignorar el aspecto
morfologico aborigen de éstos, y por consiguiente forjar nuevos nombres entre
cuyos componentes se conservan a veces hasta alglin que otro incégnito
nexo de la lengua aborigen. Creemos que tal ha sido el caso de la voz
almogarén, al menos cuando se considera como sustantivo masculino singular
en el que el final -en traduciria la preposicion ‘de’ en lengua amasigh en
general, y en tas¢lhit de modo particular. Asi que el resultado morfosintactico
de la espanolizaciéon del nombre de un lugar donde se solia celebrar el
mencionado culto, como Humiyaya en Tirajana o el Bentayga, viene a ser, por
tanto, una duplicacién preposicional (postposicion de -en para la lengua
aborigen y adicion de la preposicion 'de’ para el espafiol) como lo mostramos en
el siguiente cuadro (4/mogar de Humiyaya™, Almogar del Bentaiga™):

Apelativo original (taS) | Preposicion | Top6nimo aborigen
ALMOGAR- -EN (= DE) HUMIYAYA
ALMOGAR- -EN (= DEL) BENTAYGA

Ahora bien, cuando nos acercamos a los paralelos que se dan respecto al
apelativo almogarén en el Sur de Marruecos, notamos por ejemplo que el
inglés Georges Glas aporta la forma talmogaren cuya transcripcion juzgamos
corrompida. Resulta evidente, en efecto, que estamos en presencia de una voz
de morfologia bastarda, pues empieza en ‘%-a-...’, que anuncia un sustantivo
femenino singular, y acaba en ‘... -en’ que es ora el equivalente de la
preposicion ‘de’, ora de la marca del plural, cuando el femenino (poco usado y
de valor diminutivo) seria talmoggart* y su plural tilmoggarin® (J. Castillo, Un
ensayo inglés..., 280). Menos acertado a nuestro modo de ver resulta el analisis
de Abercromby cuando supone que la forma al- de almogarenes vendria a
significar ‘lugar’, hipétesis refutada por la misma variante verbal de tas¢lhit
Imaggar, que mencionamos mas arriba, en la que aparece dicha L como parte
indisociable del radical. También pensamos que es equivocada la interpretacion
de Abercromby a nivel semantico cuando da como posible paralelo de la
variante almogaron, aportada por Viera, la voz amoqran —que significa
etimoldgicamente ‘grande’ en amasigh— concluyendo asi que la voz aborigen
significaria ‘el gran lugar, el gran precipicio’(Abercromby, 51). Por otra parte,
la variante apelativa almogarot citada por Bory de Saint-Vincent no seria sino
una simple corrupcion del original, pues de no ser asi resultaria dificil la
justificacion de la cohabitacion de ‘a-... " (marca del masculino) y *...-¢” (marca
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del femenino). (B. de Saint-Vicent, Essai... 1880).

Muy afin de la voz amasigh de Marruecos, almoggar, y de la aborigen
canaria, almogareén, es el actual nombre de una montafa de Gran Canaria, a
saber Amurgar, el cual localizariamos morfofonéticamente a medio camino
entre las dos formas anteriores. Creemos que se impone una urgente encuesta
de campo por arqueodlogos y/ o antropdlogos, la cual vemos susceptible de
revelarnos si tal cumbre correspondia efectivamente a un lugar de culto
aborigen. (véase también actualmente Cumbre de Amurga en Gran Canaria).

Ahora bien, en el rico material reunido por Wolfel a este respecto
encontramos interesantes datos de indole semantica:

3

‘Imuggwer ‘feria, mercado anual’ Silh St.; almuggar, anemukkar ‘feria,
lugar de encuentro’ Silh Z'. (Mon. 11, 519).

Y la conclusion del investigador austriaco no es menos acertada, pues
atribuye a la voz canaria almogaren una etimologia que la acerca cada vez
mas de su homdnima en taSelhit:

'Este nombre es una derivacion de ger con el prefijo de reciprocidad
‘encontrarse; reunirse’ que también lo tenemos documentado en forma
verbal con este prefijo: megger ‘reunirse’ Silh St....". (id., 519).

La accion de 'encontrarse' (miggir) viene a ser, pues, el nucleo
semantico alrededor del cual gravitan los semas implicados por las dos
voces canaria y taSelhit.
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D -2 : Caso de los ritos relativos al recién nacido

D -2 —a: Texto.

La cuestion de la proteccion del indefenso recién nacido, arraw, contra
toda clase de males, que fuesen humanos o de otros ‘seres maléficos’ o
sobrenaturales, se plantea a alto nivel en el seno de la familia tradicional, y
mayormente para la madre.

Hasta hace cerca de medio siglo, nada mas nacer el nifio, y antes de llegar
siquiera la leche del pecho de la madre a su estdbmago, se le administraba
mediante una concha, aful, una pequenia dosis de manteca hervida, udi, como
sucedia en los oasis del Atlas Menor, o de aceite de argdn, en la region de
Ihahan, por ejemplo. Este acto, que suponia una auténtica ceremonia familiar,
era entendido como prevencion médica a la vez que marca el momento en que
se determina el nombre que llevara la criatura.

Antes del séptimo dia del nacimiento, que es el momento del bautizo,
siba3, y de las intensas ‘visitas’ de los familiares, vecinos y conocidos, el recién
nacido ha de ir protegido mediante un amuleto, tawemmist, deténte capaz de
contrarrestar el dafio probable del “mal de ojo”, titt, de cualquier mujer de mala
intencion. Para esta misma finalidad se suele depositar debajo de la almohadilla
del recién nacido algin ‘objeto metdlico’, y preferentemente un cuchillo
comunmente dicho wuzzal. Estos amuletos han de acompanar al nifio,
adondequiera que lo llevasen, hasta los ‘cuarenta dias’ de edad, réb3in-n-wass.

Durante este mismo periodo en que no cesan las mencionadas visitas, se
observa igualmente una atencion particular hacia la salud de la madre. Asi que
una mujer indicada le administra ora plantas medicinales, asafar, ora el jugo las
mismas. Tal es el caso de taynast, azukénn..

El sosiego del recién nacido durante el suefio es, desde luego, capital
sobre todo para la madre. De lo contrario, y caso de no tratarse de una dolencia
fisica de causa evidente, la situacion suele explicarse por el ‘mal de ojo’, titt o
afines. En semejantes casos, una solucion de emergencia es enciensar al nifo,
béhher, con distintas semillas de plantas silvestres indicadas por viejas
curanderas para cada caso.

Para adormecer al nifio, la madre lo estrecha contra el pecho
canturreandole la cancion de cuna, asnuhénnu, acto seguido se entrega la
criatura al suefio. Determinados dias después del bautizo, la familia lleva al
nifio a afeitar por vez primera al santuario de las cercanias. Es el ritual dicho
de azzar o de tikutiay.
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D —2—b: Andlisis

‘ TITT// el mal de ojo y usos ‘

TITT : sust. fem. sing.; pl. irregular, iwalléen. Hoy por hoy, la supuesta
forma plural regular #iftan* resulta ampliamente eclipsada en taS€lhit siendo
vigente en el Norte de Marruecos, por ejemplo, bajo forma del toponimo
tittawen, version popular de fetudn. Titf significa propiamente ‘ojo’, y en
sentido metaforico equivale a ‘mal de ojo’, y a veces a ‘manantial’. (Véase
infra mas detalles bajo TAWEMMIST en el cap. Ceremonias).

| AFUL // Conchitas y usos |

AFUL : Sust.masc. sing.; pl. ifulen. Designa ‘la concha que se usaba
tradicionalmente en algunas zonas a modo de rudimentaria cuchara par
administrar a la recién nacida criatura el primerisimo alimento, que es ora
manteca, ora aceite de argan’. (Véase GAMAME, bajo el cap. Comestibles).

| SIBA3 // Siete dias y usos |

SSIBA3 : es un arabismo en amasigh (del nimero saba3a, que quiere
decir ‘siete’), y significa propiamente ‘el séptimo dia del alumbramiento’. Si
cada uno de los siete primeros dias de nacimiento es buena ocasion para las
ceremonias familiares, el séptimo es mas decisivo y oficial; pues corresponde al
dia sefialado para las visitas, no s6lo de los familiares, sino también de los
amigos, vecinos y conocidos. Cada uno de los visitantes acude a la ceremonia
con distintos regalos para el nifio, para la madre, y atin para la abuelita, al
tiempo que el padre es comiunmente excluido de estos obsequios. Cobra este
dia tanta importancia principalmente porque es el momento de fijar
definitivamente el nombre de la criatura, el cual suele ser un préstamo entre los
mismos nombres de los familiares paternos o maternos. Muy a menudo el
nombre elegido es el del abuelo o de la abuela debido al afan de ver perpetuarse
la memoria de éstos en caso de su fallecimiento. Una cabra, un carnero o una
ternera se suele sacrificar la vispera del sefialado dia para servir de comer a los
numerosos visitantes quienes pasan a veces mas de un dia con la familia en
cuestion, divirtiéndose entre cantes y bailes locales. Durante estos dias, y hasta
el final del visiteo que suele durar largos dias y largas noches después del parto,
la madre y la abuela aseguran cada una a su turno una vigilancia extrema
respecto al recién nacido.
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Muchas de estas practicas tan antiguas eran igualmente profesadas por
los aborigenes canarios. En un articulo publicado bajo el titulo ‘Costumbres
relacionadas con el embarazo, alumbramiento y bautizo’, Sebastian Jiménez
Sanchez ha ido describiendo una serie de datos culturales seculares que estan
actualmente en via de desuso. (Homenaje a Elias Serra Rofols; Pubs. de la
Universidad de La Laguna, 1973, 79-94). A la hora de examinar éstos de cerca,
y a la luz del tema que nos interesa, descubrimos en ellos varios rasgos
paralelos a los que siguen vigentes en la mayor parte de los campos y montaias
del Sur de Marruecos. Asi notamos que el bautismo y demas ritos que le
acompanan ofrecen, a grandes rasgos, caracteristicas homonimas de las que se
viven hasta la actualidad en la region de Sus y Dra.

Dice Jiménez Sanchez respecto al plazo del bautismo:

‘El recién nacido es bautizado casi siempre dentro de ocho dias después
de su llegada al mundo...". (J. Sanchez, 89).

En cuato al nombre puesto a la nueva criatura precisa que:

‘... generalmente suele imponerse él (el nombre) de los padres y abuelos... .
(J. Sanchez, 84).

J. Sanchez isiste igualmente en la duracion de las ‘visitas’ y en lo
fatigoso que suelen ser para la familia, a pesar de los distintos obsequios que
se ofrecen:

‘El visiteo a la parturienta, que en los primeros dias era un auténtico
tormento, se prolonga mds de un mes, prdctica que tambiéen persiste en
algunas localidades de costumbres puras (...). Ello ha originado la
costumbre, aun subsistente, de obligado visiteo de amistades y parientes’.
(J. Sanchez, 82, 83).

Vemos, pues, que tanto el plazo del bautizo, la eleccion del nombre de
la criatura como las obligadas visitas que cita Sanchez son rasgos culturales
que siguen viviéndose en el campo del Sur de Marruecos, al tiempo que
tienden a olvidarse en las ciudades.

\ TAWEMMIST // Amuleto, afines y usos \

TAWEMMIST : Sust. fem. sing.; pl. tiwémsin. Es el ‘amuleto tipico
del Sus y Dra’. Se trata del amuleto que, sujetado al cuello de la criatura o
atado en la muiieca a modo de pulsera tiene la virtud, segun se cree, de
proteger a quien lo lleva contra cualquier clase de dafio. Si la preparacion de
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tawemmist en general no requiere personas especializadas en la materia, la
del recién nacido suele encargarse nada mas nacer éste a unas pocas €
indicadas ancianas para el particular debido a su ‘poder sobrenatural’ en
estos asuntos. Si el contenido de tawémmist es a menudo algo misterioso —si
bien consta, entre otras cosas, de ciertas plantas y minerales medicinales—, el
aspecto exterior del mismo consiste en una cinta preferentemente de color
encarnado (azéggiag), o verde (azégza), que envuelve dicho contenido del
volumen de la punta del dedo indice; mientras que el hilo que ata dicho
bultito sirviendo a la vez para fijarlo en las sehaladas partes del cuerpo, es
comunmente de lana, tagott, o preferentemente tefiida de encarnado. Llevando
el nifio dicha cinta, se cree que queda a salvo del ‘mal de ojo’, tift asi como de
cualquier otro dafio similar. Y al igual que el recién nacido, y para una finalidad
similar, la madre recién parida ha de llevar igualmente en el cuello un amuleto
preparado en las condiciones anteriores. Algunas de estos amuletos o tiwémsin
(pl.), una vez que se considere pasada la fase critica que exigia su uso, acabaran
por ser colgadas de las ramas del argdn de algin santuario de las cercanias en
sefial de proteccion para un tiempo indeterminado.

Uno de los momentos cruciales en los que tal dafio puede alcanzar a la
criatura en Sus y Dra es la hora de darle la madre de mamar; por lo que se
aconseja a €ésta apartarse a un lugar determinado, o siquiera dar de espalda a los
o las presentes. Por ello la recién parida adopta toda una estrategia para
proteger a su niflo, no solo contra posibles dafios palpables, sino también contra
cualquier mal extra-ordinario.

Pero la aplicacion de dicho amuleto no es exclusiva de los seres
humanos, pues se usa también para proteger las cabras, las ovejas, las vacas
o las camellas que acaban de dar a luz, lo mismo que a su cria de las miradas
aojadoras de ciertas personas. En este sentido, nosotros recordamos haber
visto, hace mas de veinticinco afios, a la esposa de un ganadero de las
afueras de la ciudad de Agadir aplicando uno de estos amuletos de bultito
encarnado y de hilo de lana ora en el cuello, en la cola o en la pata posterior
de la vaca recién parida asi como de su cria. Dicha proteccion de personas y
animales domésticos es orientada a continuacion hacia la preservacion de la
cuantia de leche de los mismos, pudiéndose ver ésta considerablemente
afectada y menguada por la mencionada ‘vista venenosa’ de personas maléficas
o simplemente celosas. (Ver foto 27 - 28).

No nos ha de extrafiar si a este nivel, aparentemente tan especifico y
puntual, se da igualmente un incontestable paralelismo cultural entre el Sur
de Marruecos y las Islas Canarias prehispanicas. Asi que en el curso de la
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entrevista que tuvimos con nuestro informante, el cabrero don Salvador, nos
dice recordar que para prevenir el mal de ojo, al nifio se le ponia un
‘amuleto de hilo encarnado en el cogote’. (Arona, julio 2000). Queda
también atestiguada la aplicacion de una cinta de color rojo en el cuello o en
la mufieca de la criatura entre los aborigenes canarios para ahuyentar el mal
de ojo de las mujeres envidiosas, accidente que éstas pueden ocasionar
sabiéndolo o sin saberlo. Por ello, y siempre en prevencion del mal de ojo
no intencionado (persona de vista venenos, como vemos a continuacion), la
mujer que visita a la parturienta y admira al bebé suele invocar el nombre de
Dios diciendo “manik ahenna adam ifulki ubiyyu yad, adamt ihefd Rebbi!”;
o sea “Mira qué guapo es tu bebé, Dios te lo proteja!”. Notese a propdsito
que una actitud similar a esta ultima queda igualmente documentada entre
las mujeres canarias aborigenes en el momento de la contemplacion del
recién nacido.

De modo que el concepto de ‘amuleto’ y de sus usos, el del color
‘encarnado’ (ro0jo) del hilo, lo mismo que la manera y el lugar de sujetarlo
son rasgos principales en los que coinciden inconfundiblemente los
aborigenes canarios y los habitantes del Sur de Marruecos.

Por otra parte, la anciana curandera o ensalmadora de la que nos habla
por ejemplo Jiménez Sanchez, y a la que acude el personaje para ‘santiguar a
la criatura’, no es sino una homonima de aquella otra anciana ‘especializada’
en la preparacion de tawemmist en el Sur de Marruecos; pues el mal de ojo —
seguin se cree— puede alcanzar y dafar a la criatura en cualquier momento. No
es por tanto extraio que le den los siguientes consejos:

‘... no dejar ver mucho la criatura por temor a que pudiera ser objeto del
‘mal ojo’ (de) personas de vista venenosa y viejas zalameras y ruines, si tal
cosa ocurria el consejo era reiterado para que fuese santiguada la
criatura, prdactica que hacian ciertas mujeres de todos conocidas por esta
particular dedicacion’. (J. Sanchez, 86).

La coincidencia en cuanto a esta ultima practica en una y otra orilla
del Atlantico abarca también otras dreas no menos especificas; pues, segun
el mismo investigador, esta practica valia ‘no sélo para con los nifios, sino
también para con los animalitos y plantas’ (id. 86). Si bien no descartamos
la aplicacion de los amuletos en el Sur de Marruecos incluso para con los
arboles frutales, por ejemplo, vemos cémo ambas orillas del Atlantico
coinciden tan estrechamente en los precedentes datos. Merece sefialarse
también en el marco del examen de este aspecto cultural que se dan algunos
casos que, si bien ofrecen un obvio paralelismo entre Las Canarias
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prehispanicas y el Sur de Marruecos en cuanto a un tema en general,
divergen en cuanto al uso especifico en cada una de ambas partes. Nos
limitamos a mencionar dos ejemplos. En el primero, relativo a los obsequios
que se hacen a la familia con motivo del alumbramiento, se nota que entre
los muy distintos objetos que regalan los canarios figuran precisamente los
amuletos, costumbre que no se da al menos en la actualidad en Marruecos,
pues el mismo encargo de taweémmist requiere mas bien cierta discrecion.
Dice Jiménez Sanchez enumerando este tipo de regalos que no pueden dejar
de sorprender en Sus y Dra donde la preparacion del amuleto le toca mas
bien a la propia familia:

‘... la medallita, el detente, y otras reliquias, que la madre, cristiana y
piadosa, recogia agradecidamente para colocarlo debajo de la almohada de
la cobertura de la cama’. (86)

Dejando aqui de lado una nueva forma de adopcion de ritos aborigenes
en el marco de las practicas propiamente cristianas, subrayamos que la
almohadilla de la criatura requiere extrema atencion tanto en el Continente
como en el Archipiélago, puesto que debajo de la misma, o sea debajo de la
cabecilla del recién nacido, se suelen depositar distintos amuletos y reliquias.
Mas ahi mismo reside el segundo ejemplo de divergencia, dandose
interpretaciones distintas a las ‘cosas’ ahi depositadas.

En el Sus y Dra, tanto los abigarrados amuletos como el ‘cuchillo’ o
‘la llave del portal’ u otras cosas de hierro (uzzal) que se dejan debajo de la
almohadilla tienen como finalidad primera la proteccion de la criatura
contra el ojo de ‘mujeres mal intencionadas’. Asi que en caso de tener que
ausentarse la madre de la vigilancia de su recién nacido, y no habiendo
abuela por ejemplo que asegure el relevo, dicho hierro y demas amuletos
secretamente escondidos estan ahi para suplir dicha ausencia. Pero vemos
que mientras dicho uzzal no desempena ningun papel antes de alumbrar la
mujer en el Sus y Dra, en las Islas Canarias, al contrario, las tijeras y el
cuchillo (hierro) desempefiaban —y siguen desempefiando en el campo— un
papel importante, incluso antes del nacimiento:

‘... si, colocando una almohada a lo largo de la cama teniendo debajo
aquella en sus extremos unas tijeras y un cuchillo, es invitada la
embarazada a tomar asiento, ésta lo hace por el lado de las tijeras, el
nuevo serd hembra, y si, por el contrario, se sienta por el lado del
cuchillo, la criatura sera varén’. (J. Sanchez, 80).



Las Canarias Prehispdnicas y el Norte de Africa 237

Revisando revista a la literatura espafiola peninsular en busca de las huellas
de estas misteriosas précticas relativas al amuleto y a sus actores, y por
anacronica que parezca el punto de vista, damos con interesantes alusiones en el
Requiém por un campesino espariol de Ramén Sénder, por ejemplo. Asi que,
ademas de la presencia del propio personaje de la Ensalmadora materializado en
el viejo personaje de la Jeronima que polemiza con cuestiones de medicina,
podemos leer a propdsito de la funcion del Aierro:

‘Estaba seguro Mosén Millan de que si iba a la cuna del niio, y levantaba la
almohada, encontraria algin amuleto. Solia la Jeronima poner cuando se
trataba de nifios una ftijerita abierta en cruz para protegerlos de herida de

hierro —de saiia de hierro, decia ella—, y si se trataba de nifias, una rosa que
ella misma habia desecado a la luz de la luna para darles hermosura y
evitarles las menstruaciones dificiles’. (19-20).

En la misma obra se especifica que el caracter general de la nocion del
hierro, equivalente de uzzal, como lo presentamos lineas arriba:

‘Cuando ésta hubo salido, Mosén Millan se dirigio a la cuna del nifio,
levanto la almohada, y hallé debajo un clavo y una pequeiia llave
Sformando cruz’. (Id., p. 22).

Abstraccion hecha de lo problematico de esta practica en la cultura de
la Peninsula Ibérica, hecho que podria remontar a la convivencia de gente de
cultura amasigh junto con el mosaico de culturas en este terreno, las citadas
informaciones muestran con bastante claridad como se ha asimilado un
rasgo cultural por poblaciones ajenas a través del tiempo y del espacio.

Respecto sexo de la nueva criatura, la cultura popular ha grabado en la
memoria de los hablantes del campo del Sur de Marruecos una frase
estereotipada que consagra la preferencia de la criatura macho. Asi que en
caso de nacer la criatura hembra, se solia decir del padre con tono burlén:
‘Flan ihila-d fellas u-3ris’, literalmente, ‘A Fulano de tal se le ha caido el
techo de la cocina encima’.

| REB3IN-N-WAS // Cuarenta dias y usos |

REB3IN-N-WASS : Es un arabismo numeral que se podria decir
propiamente en taselhit ‘sin ida 3Srin-n-wass’; o sea literalmente ‘la
cuarentena’, por alusion a los cuarenta dias después del alumbramiento.

Hemos visto que al dar a luz, la madre asume a la vez la gran
responsabilidad de no dejar nunca solo y bajo ningun pretexto al nifio un
instante antes de que éste cumpla los 'cuarenta dias'. Este periodo de cerca
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de un mes y medio tiene una doble finalidad: primero asegura la proteccion
permanente del nifio, siendo ésta dictada por la misma maternidad, no
pudiendo la madre delegar dicha tarea, en su caso, sino en una persona de
confianza, y preferentemente la abuela materna. El segundo objetivo
concierne a la propia madre, pues estos ‘cuarenta dias’ suponen un periodo
de convalecencia durante el cual ésta puede recuperar las fuerzas perdidas a
consecuencia del parto. Y para garantizar una pronta recuperacion, los
familiares, quienes suelen cocinar entre tanto, le preparan diariamente el
plato especial de pollo, afullus, con abundante caldo con que ha de saciarse
sola, una forma purgar a la parturienta. Entre los principales objetivos de
esta rigurosa dieta que dura al menos los siete primeros dias del parto, y
ademas de servir de purga, figura la garantia de que la recién parida tuviera
suficiente leche para amamantar a la criatura.

De suceder lo contrario, y para garantizar una nutriciéon y un crecimiento
normales del recién nacido, la leche de la cabra suplia ampliamente esta falta,
tradicion cultural mas que suficientemente documentada en las Canarias
prehispénicas. Asi que en el texto de su entrevista con el cabrero don Salvador
de Arona, nos informa Marcos Brito a este respecto que:

‘

.. en ausencia de la leche materna también se empleaba esta leche (de
cabra). Salvado, al igual que sus hermanas Isabel y Paulina, fue
alimentado de esta manera, mamando directamente en las ubres de la
(cabra llamada) Botona’. (Marcos Brito, Don Salvador..., 111).

El paralelismo tematico tampoco puede faltar respecto al cuidado que
se tiene respecto al régimen de la parturienta aborigen canaria. El régimen
alimenticio que ésta observa nos recuerda ampliamente el que sobrevive hoy
dia en el campo del Sur de Marruecos. Hacemos hincapié particularmente en
el entonces consabido “caldo de la parida” administrado entre los demas
bebestibles a la recién parida. “Ha de ttomar alimentos, pero liquidos,
nunca solidos, como caldo de gallina; y esto ocurria durante los tres dias
siguientes del parto”. (Garcia Barbuzano, Practicas..., p.76)

La descripcion que nos ofrece Sebastian Jiménez Séanchez
particularmente a propdsito del cuidado de la salud de la madre y de las
obligaciones de ésta a este tenor es muy elocuente:

‘Consumir la recién parida, durante la cuarentena, cuarenta gallinas en
caldo, no solo para ella y sus familiares, sino también para los allegados
a la casa, que en estos aconteceres no son pocos, sobre todo en los
pueblos del interior de las islas, en las que la vida se desliza en una
singular convivencia’. (J. Sanchez, 83).



Las Canarias Prehispdnicas y el Norte de Africa 239

Convivencia, Visiteo y Hospitalidad, tal es la triada que, a modo de
divisa, resume la manera de ser tradicional del individuo en el Sur de
Marruecos y en las Islas Canarias Prehispénicas.

| TAYNAST // TAJINASTE y usos |

TAYNAST : Sust. fem. sing., usado igualmente con valor de colectivo. Es
una planta de flores azules y grandes, que crece en terrenos incultos y
desérticos, generalmente usada como sudorifico y diurético bajo forma de
infusion. (Véase Al Hilali en La révélation des énigmes. Pubs. Univ. Aix en
Provence 1998). Es, por extension, esta misma infusion. Taynast era conocida
en el latin medieval bajo el nombre borrago, él mismo derivado del arabe abu
rach que significa literalmente padre del sudor. Esta planta medicinal se suele
aplicar, pues, a las recién paridas como sudorifico y diurético nada mas dar a luz.

Hoy dia, la voz Taynast ha caido en desuso, como es l6gico, con la
comun opcién por la medicina moderna, perviviendo sélo al contrario en el
vocabulario de los propios especialistas de las plantas medicinales
comunmente conocidos bajo el nombre de asttar.

La voz canaria aborigen tajinaste, asi como sus variantes tahinaste,
tainaste y tabinaste, que contemplamos como paralela de faynast en el Sur de
Marruecos, ha sido estudiada por numerosos canariologos sin llegar ninguno de
ellos al parecer a aclarar debidamente su filiacion amasigh. Leemos, no
obstante, en la edicion de la obra de Luis Fernandez Pérez el siguiente
comentario a proposito de George Glas, quien efectud una estancia de negocio
e investigacion en la region de Sidi Ifni (Sur de Marruecos):

‘Cronologicamente es Glas el primero en establecer la filiacion de este
término canario sefialando su cercania al elemento shilha taginast, a palm
tree. Sin embargo Abercromby no consigue encontrar entre los materiales
léxicos beréberes que conoce ningun elemento que pueda sustentar esta
hipotesis etimologica de Glas, pero reconoce que la voz tajinaste es
completamente beréber en cuanto a la forma’. (p. 338).

José Agustin Alvarez Rixo cita dos variantes presentadas como
sindnimas, taginaste o tahinaste, definiendo fisiolégicamente la planta del
siguiente modo:

‘un arbusto de costa y de monte, el cual crece perpendicularmente
rematando en algunos gajos; su hoja es angosta de cosa de dos a tres
pulgadas de largo de color verde confuso, da las flores en forma de ramilletes
conicos y blancas pequeiiitas al extremo de cada gajo’. (Rixo, Voces..., 122).
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En cuanto al uso de la planta como medicina afade:

‘La corteza sirve para curar heridas, sin otra preparacion que
machacadas y aplicadas a la parte. También para curar estos granos
temibles llamados carbunclos, si a los primeros dias que se manifiestan
se les aplica el taginaste machacado, se resuelven maravillosamente y sin
ningun resultado, basta aplicarlo una vez, dejandolo encima de la parte
enferma hasta que él mismo se desprende y cae’. (id.)

Precisa igualmente este canariologo la existencia de distintas especies
de taginaste, correspondiendo a dos de ellas los nombres cientificos de
Echium strictum y Echium giganteum respectivamente. En este mismo
sentido menciona una categoria distinta de las anteriores, cuya flor es de
color azul turqui, lo que parece corresponder a la especie arriba descrita en
del Sur de Marruecos.

Dominik Wolfel nos acerca a una variante aun mas elocuente a este
respecto en su edicion de Descrittione de Torriani bajo el titulo Torriani und
die sparche der kanaren; pues el investigador italiano aporta la forma
tainaste cuya coincidencia con la voz de taS¢lhit taynast es evidente,
teniendo en cuenta la posposicion de la consabida -e de espafiolizacion.

Por nuestra parte, nos percatamos que el evidente paralelismo formal de
taginat y taynast es ampliamente apoyado por la coincidencia de ambas
variantes a nivel semantico, averigudndose la arriba mencionada funcion
medicinal de la planta en cuestion en la lengua canaria antigua segtin leemos en
la estrofa 17 de Vasco Diaz Tanco:

‘Alli machias con mostura figura
Veyendo ella nudo aqualquiera parida
Con uso coytino dél era tanida

Después de salida la simple criatura
Por do le solian cobrir la natura

Con el tabinaste que estad en los desiertos
Y desta manera quedaban muy ciertos
De aquella parida estaria segura’.

En su libro Antroponimos mazigios (Guanches y Continentales),
Manuel Suédrez Rosales cita la variante faynast como ‘nombre que dan los
tuareg a cierta planta (Echium humilde)’. Y subrayando el paralelismo con
tahinaste (‘nombre genérico de una espectacular familia de plantas
endémicas de Canarias’), precisa el autor que los tuareg usan también la voz
taynast como antropoénimo femenino. (p.34)
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| ASNUHENNU // ARRORO y usos |

JNUHENNU! : es la primera voz de la cancion de cuna popular en el
Sus y Dra, siendo el verbo y el sustantivo correspondientes senuhénnu y
asnuhénnu respectivamente. Se trata de una forma que en lenguaje infantil
significa ‘canturrear para adormecer al nifio’.

Tradicionalmente el nifio era adormecido en una especie de
rudimentaria hamaca, hawlilla, instalada en la habitacion que sirve de
dormitorio, junto a la alta cama, tissi, de los padres; de modo que resultaba
comodo mecer a la criatura en caso de necesidad canturredndole: ‘nuhénnu,
rruru / nuhénnu, rruru/ ...etc..’. También canta actualmente la madre esta
cancion de cuna meciendo al nifio cogido en brazos contra el pecho o en una
cuna comunmente prevista para esta finalidad.

Nosotros descartamos que este estribillo de la cancion de cuna fuese
una simple onomatopeya como puede dar la impresion a primera vista. Nos
inclinamos mas bien a creer que estamos en presencia de una expresion del
lenguaje infantil que, tal vez haya de ofrecer equivalentes en el lenguaje de
los mayores. Es interesante a este respecto la comparacion con el texto
paralelo en arabe dialectal donde se dice igualmente: 'ninni ya mummu’, etc.
con un significado idéntico.

Ahora bien, habida cuenta de que nuhénnu en taSelhit y ninni en arabe
dialectal vienen a significar en lenguaje infantil ‘duérmete’, refiriéndose al
nifio, cabe preguntarse ;qué significado corresponderd a rurru? Un primer
argumento susceptible de ayudar en la determinacion de esta incognita viene a
ser mummu que significa propiamente en arabe dialectal nifio, por lo que
podemos escribir la siguiente regla de tres:

NINNI (= duérmete) P N MUMMU (= nirio)
NUHENNU (=duérmete) RURRU (;X?),

donde la incognita ({X?) seria precisamente el equivalente de ‘nifio .
Pero aun mas seguro es el dato Iéxico del lenguaje de los mayores en
taSelhit seglin el cual tenemos la siguiente correspondencia semantica:

Clase de Lenguaje Verbo Sustantivo
Leng. Mayores | aru (dar a luz) | arraw (hijo, nifio)
Leng. Infantil 17} Rurru
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Por lo que concluimos que el rurru de la cancion de cuna del Sur de
Marruecos seria una version o variante de arraw, o sea hijo o nifio en el
lenguaje infantil.

Nos parece mucho més que un mero fruto del azar el que la sociedad
canaria tradicional y la de la region del Sus y Dra, que ofrecen ya sobradas
muestras de paralelismos culturales, utilicen una forma de cancién de cuna de
estribillo extraordinariamente afin. De hecho, el arrorrd, que invoca
espontineamente en nuestra memoria el ‘nuhénnu, rruru,...’ del Sur de
Marruecos, es el nombre de la canciéon de cuna tradicional y popular en el
Archipi¢lago Canario. El austriaco Dominik Wolfel cita la definicion
aportada a este respecto por Millares:

‘(El arrorro) es la canturia que usa la madre canaria para dormir al nifio,
melodia dulce y monodtona cuya letra perdura hasta la muerte en la
memoria del islefio... A intervalos la cantora interrumpe la frase melodica
con una serie de notas graves, quejumbrosas, prolongadas, que acomparnan
al vaivén acompasado de la cuna’. (Mon. I, 469).

Los arrorros canarios tienen versiones distintas, siendo una de ellas la
siguiente tal como la ha recogido Sanchez:

‘Arrorré, nifio chico;
arrorré que viene la vieja mora
preguntando por las puertas
por el nifio que llora.
Unuuuuuu’

‘Arrorré, nivio chico;
arrorro, que viene el coco
preguntando por las puertas,
por los niiios que duermen poco.
Arror¥é ...rové...rové. (G. Sanchez, 93).

Un interrogante principal nos asalta a este respecto; a saber que si damos
la voz arrorré como aborigen, importa saber ;como hemos de interpretar el
resto del texto hoy dia espafiolizado? Y suponiendo que tal espafiolizacion se
hubiese operado por traduccion, ;nos podria informar el texto espafiol acerca
del supuesto corpus aborigen original? ;No cabe suponer que alguna o algunas
voces de este corpus espaiiol retomasen el significado de las aborigenes de las
que no serian sino una mera traduccion? Y por consiguiente, ;No sera la
expresion nifio chico en esta cancion sinonima de arrorro?

Interrogantes semejantes plantea Wolfel a proposito de este
bilingliismo del texto al observar que:
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‘La letra actual es, naturalmente esparniola, a excepcion de una unica
palabra, arrorré, que se repite al inicio de cada cancion y al final de cada
estrofa. El significado que hoy tiene esta palabra en las Islas es la de
“cancion de cuna”. Sin embargo, originalmente, debio de ser otro muy
distinto, que, en nuestra opinion pudiera ser: ‘nifio, mi nifio” o
“duérmete”’. (Mon. II, 469)

Ante las sugerencias de Wolfel, y considerando como paralelas las voces
canaria y marroqui, arrorrd y rurru, descartamos la ecuacion: arrorro =
duérmete. Apoyamos al contrario la segunda propuesta, arrorré = mi nifio, que
se justifica en amasigh. De hecho, diciéndose la expresion ‘dar a luz’ en
taS¢lhit, por ejemplo, aru, notamos cudnto nos acercan tanto de arrorré como
de rurru los sustantivos correspondientes, arraw, el nifio (plural arrawén o
tarwa) conforme a lo que desarrollamos lineas arriba.

Un ejemplo altamente ilustrativo de la afinidad entre el arroré en las
Canarias aborigenes y la ‘costa de enfrente’ ha sido la suma apreciacion que
experiment6 del publico canario al presenciar la cancidon ejecutada por un
joven marroqui sobre el tema con motivo de la Semana Cultural de
Marruecos en La Camara de Las Palmas durante el mes de junio de 2007.

| AZZAR (TIKUTTAY) > usos |

AZZAR : sust. masc. sing. invariable. Significa propiamente ‘cabello’; y
por extension en este caso ‘afeitar la cabeza del bebé’.

Una de las raras y aun enigmaticas practicas culturales propias de la
region del Sus y Dra es la de llevar al bebé¢ a afeitar, kkis azzar, por primera
vez al mausoleo de ‘santo de la familia’, agurram-néh.. En anadir, esto
sucede, por ejemplo, en el Santuario de Sidi Hmad u-Mhend en Tildi, o de
Sidi Bulgnadil que se ubican junto a fuentes que llevan igualmente nombres
de sendos santos, sacralizandose por tanto a su vez. (véase infra el cap.
Toponimia, bajo Tildi).

A semejantes clases de rituales asociados al agua se refiere este texto de
la obra Majos: la primera poblacion de Lanzarote al notar que:

‘Su importancia (del punto de agua) en El Magreb fue tal que hasta el
siglo VI de nuestra Era, las gentes se reunian aiin en los pozos o
manantiales para celebrar sus rituales en los lugares presididos por esta
representacion’. (Majos...,62);

salvo que dichos rituales, como mencionamos, se siguen practicando en
ciertas localidades del Sur de Marruecos.
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En este caso concreto del santuario de Sidi Hmad U-Mhend, en la
localidad de Tildi (véase infra cap. Toponimia), el peluquero del santo,
dicho aheyyam, suele ser un especialista en tikuttay, dos o tres mechones
que se dejan crecer a modo de pequeiios islotes, dos laterales y un tercero en
el eje superior del crdneo del bebé. Al finalizar la operacion cuyo
ceremonial puede durar de un par de horas a un dia entero y a la que suelen
asistir todos los familiares, la abuela suele preparar personalmente, y con
meticuloso cuidado, la variedad de gofio de cebada llamada /lebsis que ella
misma distribuye bajo forma de bolitas, ta3bbut, a los cada uno de presentes,
aunque no fuesen de los familiares (Véase el capitulo Comestibles, bajo lebsis).
También se suele degollar un gallo, afullus, o algin macho cabrio, ikru, segin
la disponibilidad de los padres, asi como se preparan guisados en el mismo
lugar tanto para la familia como para los que por ahi pasen. Si bien hoy por hoy
la sociedad moderna se consume comunmente mucha mas carne de cordero que
de cabra, es notable la exclusiva preferencia de la carne de cabra en tales
sacrificios que, segun se cree, constituyen una necesaria bendiciéon y una
proteccion a la vez para el nifio. (Ver foto 29).

Refiriéndose a usos religiosos parecidos, Antonio Tejera Gaspar
menciona actos que nos recuerdan ampliamente ritos continentales:

‘...se harian otras (celebraciones) con sacrificios rituales de animales
como rogativos para propiciar un favor divino, o como un acto de gratitud
por la obtencion de algiun beneficio relacionado con el ganado o con los
miembros del grupo familiar’. (Las culturas aborigenes canarias, 49).

No hemos podido comprobar si entre los ritos relativos a la criatura en
las Islas Canarias actuales o antiguas se da alguna practica cultural que
podria acercarse a este uso secular en la region del Sus y Dra. Pero lo seguro
es que existe un evidente paralelismo entre la celebracion de este rito en el
Sur de Marruecos y el rito islefio para propiciar la lluvia, al celebrarse
ambos al amparo de un santon o sea agurram. (véase supra el cap.
Ceremonias, bajo ALMOGGAR).



Las Canarias Prehispdnicas y el Norte de Africa 245

. - B
27- Amuleto tradicional — Sus 28- Nifia con amuleto — Sus

29- Rito de ‘azzar’ y de ‘lebsis’ (gofio)
en un Santuario de Sus
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E : ARTESANIA

Introduccion

La artesania, en cuanto aspecto vivo del patrimonio cultural, es una de
las pocas 4reas en las que se conserva lo mas aborigen de las sociedades; por
lo que constituye lo esencial de la identidad de los pueblos debido en gran
parte a la naturaleza de la materia utilizada. Es por tanto, una especie de
Memoria colectiva propiamente practica heredada de generacion en
generacion, llegando con cierta dificultad a resistir a la amenaza de la
aculturacion y a la competitividad de la industria moderna. Por este motivo
la artesania, al igual que la cultura aborigen inmaterial de los pueblos, busca
generalmente un amparo en las zonas mas arrinconadas del campo y
montafias menos comunicadas. Constituyen asi estos puntos geograficos una
especie de archivo o deposito de la cultura pretérita a la vez que un
fragmento de la memoria de la cultura a la que puede acudir el investigador
prevenido para abastecerse en informaciones y datos necesarios y basicos en
la cuestion de la identidad cultural de los pueblos. En el caso del Sur de
Marruecos en concreto, los pequeios pueblos montafieses del Alto Atlas y
Atlas Menor, por ejemplo, siguen archivando usos tradicionales seculares
cuyas huellas ya no se dan actualmente en las ciudades o en los llanos
facilmente alcanzados por el galope de la civilizacion. En tales casos, y
como observa Antonio Tejera a propodsito de algunos ritos islefios, aquellos
habitos ancestrales perviven paralelamente a otros nuevos y oficiales. (Las
culturas aborigenes canarias, 190). Subraya asimismo a propdsito de los
Guanches montafieses de Abona, Adeje y Giiimar:

‘En estos territorios los guanches podran seguir viviendo, lejos de los
poblados, a “la manera antigua” aunque desaparecidas ya sus estructuras
organizadoras’. (id., 174).

Pero incluso este archivo, hasta ahora bastante bien conservado, se
halla peligrosamente y mas que nunca expuesto a la aculturacion debido a
los revolucionarios medios de comunicacion del siglo XXI.
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Sin embargo, al querer estudiar el paralelismo entre la artesania del
Sur de Marruecos y de las Islas Canarias prehispanicas, hemos de tener
presente un dato diferencial de suma importancia materializado en la
confrontacién del binomio ‘pervivencia de la materia artesanal’, por un
lado, y ‘pervivencia de la cultura’ engendradora de la misma. Resulta
acertada la observacion de Antonio Tejera a este tenor al llamar la atencion
sobre la frecuente confusion de ‘la pervivencia de algunas manifestaciones
materiales’ con ‘la presencia o pervivencia de la cultura misma’. Afirma
asimismo que:

‘El individuo /.../ es capaz de transmitir esas peculiaridades (sobre todo
si continuan siendo necesarias), pero no la cultura que los creo, porque
ésta es esencialmente un fenémeno colectivo’. (id.,157).

Resulta que, en el andlisis de los datos materiales de la cultura que
presentamos a continuacion, el campo insular nos ofrece precisamente
pervivencias materiales de una cultura amasigh, eclipsada en Las Islas
desde hace cerca de cinco siglos, la cual iremos comparando con unos
paralelos del Sur de Marruecos donde aquella cultura madre sigue teniendo
todavia cuerpo en la colectividad.
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E—1: Texto

AZERU (0 LA PIEDRA)

Entre las materias disponibles en la naturaleza usadas por el hombre
desde edades inmemoriales figura, desde luego la piedra, azéru. El antiguo
habitante del Sur de Marruecos ha utilizado la piedra tanto como arma para
defenderse, tirandola bajo forma de taggunt o asékiimi contra el adversario,
para edificar el cerco de piedras secas de su establo, tagrurt, o la propia
casa, tigemmi, como para confeccionar los utensilios primitivos necesarios
para fines personales.

Asi vemos que la naturaleza ofrece a veces en el Sus y Dra utensilios
de esta materia casi listos para servir como tales. Asi que tres simples
piedras naturales e iguales eran mas que suficientes para hacer el hogar,
inken, del antiguo habitante del Sur de Marruecos incluso al aire libre. Para
cascar el duro fruto de argan, aqqa-n-wargan, la mujer se vale de una gran
piedra ovalada y lisa, assariig, y de otra mas pequefia, tawwunt o tassarugt. L.os
trozos del mineral que usa la mujer a modo de afeite para ennegrecerse los
parpados eran antiguamente molidos sobre una piedra lisa dicha azémszi en el
Atlas Menor. Y por ser la alimentacion una de las primeras preocupaciones
vitales, el hombre ha sabido adaptar la roca para confeccionar azérg, molinillo
manual que usa para moler manualmente los granos y preparar sus alimentos.
Valiéndose de la misma técnica fabrica el mortero de piedra, taférdut, asi como
el abrevadero de piedra, fasliigt, para animales domésticos menores.

Por extension, el nombre de esta materia prima ha venido a tener un valor
mucho mas amplio, llegando a significar azéru ‘un lugar fuerte’, sin duda
alguna por ser edificado con piedra (azfru). Hoy dia, numerosos son los
toponimos mayores y menores constituidos a base de este nombre comun tanto
en el Sur como en el Norte de Marruecos.

IDEQQI (0 LA TIERRA COCIDA)

Si la tierra apisonada y amasada con paja permite al habitante
autdctono del Sus y Dra edificar su hogar tradicional e incluso sus
fortificaciones amuralladas, agadir-n-lluh, al igual que la piedra, esta misma
tierra debidamente seleccionada, cocida directamente al sol o en hornos
igualmente tradicionales y labrada en tornos artesanales, le proporciona
utensilios muy utiles en la vida doméstica diaria.

Asi que la tan recelada manteca, udi —lo mismo que, takiifayt, takiifayt-
illulan y agu, de los que ésta se extrae—, se suele conservar para meses enteros
en tinajas de tierra cocida de formas distintas con tapa herméticamente
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cerrada o sin ella, abugqal. Un recipiente mucho mas voluminoso es tikint,
olla usada para cocinar distintos alimentos sobre el fuego del hogar.
Después de listo, el alimento se suele servir en una artesa de dimensiones
variables, fazlaft. Otro recipiente para cocer el pan sobre el fuego de inken es
tasslit. Y caso de querer utilizar las brasas en otro lugar, éstas se sacan del
hogar mediante una especie de pala de manga corta, azégii. Otro utensilio de
tierra cocida que tampoco suele faltar en la mesa tradicional del habitante
del Sur de Marruecos es la escudilla, #imkilt, necesaria para sorber tanto la
leche como la sopa. Ahora bien, el guisado preferido de la region de Sus
particularmente es el de ternera o carnero preparado en el tapin puesto a
cocer preferentemente sobre el carbon de argén.

ASGAR 0 AKESSUD (o LA MADERA)

El habitante del Sur de Marruecos ha explotado también la poca
vegetacion que le ofrecen las montafias del Atlas y los llanos y wvalles.
Utiliza asi tanto las plantas que juzga medicinales, las hojas de los arbustos,
como las ramas y madera de los arganes, palmas, y olivos, respectivamente
para su salud, sus utensilios domésticos y la construccion de su vivienda.

Entre las cualidades obvias por las que se privilegia esta materia figura,
no solo la disponibilidad y la abundancia del argdn tanto en el monte como en
el llano, de la palma, fayniut, y del olivo, zzit, en los oasis, sino también y
sobre todo el tratarse de productos relativamente faciles de amoldar y trabajar
con el fin de adaptarlos a las necesidades personales.

De hecho, si las hojas de la palma, ifi-n-tayniut, por ejemplo son
labradas manualmente y utilizadas para fabricar distintas clases cuerdas y
utensilios domésticos, la madera de este arbol, lo mismo que ¢l del olivo y
del argan, particularmente el tronco, agépdi, es altamente explotada. Varios son
especialmente los utensilios de cocina hechos de madera como la gran artesa
redonda, tazlaft, el mortero, taférdut, ¢l cucharén o la cuchara, agiiénya, la
escudilla, timkilt, etc..

ILM (0 LA PIEL)

La cria del ganado, y particularmente la cabra, aggad, ha acompanado
desde siempre a los habitantes del Sur de Marruecos, médximamente en las
partes desérticas del sur y en las montafias del Atlas.

Ademas del consumo de la leche bajo forma de takiifayt, de takiifayt
illulan o bien de agu, de la manteca igualmente bajo forma de tudit o bien
udi (véase el cap. Comestibles), o aun de la carne de este animal, su piel,
ilm, constituye una materia prima muy apreciada y ampliamente explotada
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para fines personales. Importa recordar a propdsito que si Marruecos
interesaba desde finales del siglo XV a los conquistadores portugueses y
espafioles por su trigo, lo hacia tanto por sus pieles muy estimadas en
Europa; hecho econdomico que vale a cierta clase de artesania de la piel hoy
dia el nombre de Marroquineria.

Tradicionalmente la piel de cabra, aggad, se usa al natural durante los
dias de la fiesta del sacrificio musulmén en el sur del pais para confeccionar el
vestido del hoy folklérico personaje conocido bajo el sugerente nombre de
biyélmawn. Pero desde el punto de vista propiamente utilitario, la piel de cabra
se usa como una especie de alfombra, ahidur;, como odre, takéssSult, para
separar la leche de la manteca; también es usada a modo de un bolso llamado
awélk. Hoy dia pervive un vestigio de estos ultimos usos materializado en la
piel de cabra usada como recipiente por los aguadores tradicionales, agérrab,
para transportar y vender agua potable por algunos zocos o plazas como en la
de Jamas-el-Fna de la ciudad de Marrakech. Hasta hace unas décadas, se
seguia sacando el agua necesaria del pozo en las apartadas zonas del campo
usando animales que tiraban de un enorme recipiente mediante una cuerda,
salvo que el ancestral zurron de piel que sirve de cubo habia sido sustituido por
la mitad de una gran camara de aire, ayddid, la cual cumplia la misma funcion.

También se dan no pocos instrumentos de musica tradicionales en los
que la piel de cabra ocupa el primer puesto debido a su fineza y a la
elasticidad que hace de la misma una materia practica para esta finalidad.
Asi vemos que si las cuerdas del laud tipico y local, ribab, de los cantantes
populares de Sus, rways, son generalmente de las tripas de este animal, el
armazon del cuerpo del instrumento en si se recubre de piel de cabra.
También la parte resonante del pandero, tagénza tocado por la coral de éste
es igualmente de piel de cabra. Es de notar a propdsito que las amas de casa
usan un utensilio similar, pero con agujeros, para tamizar la harina destinada
al gofio, separando la harina de los afrechos, tallunt-n-ilammén o llamado
también tallunt-n-yélm, o sea ‘la criba de piel (de cabra)'.

IGESS / IHESS (o EL HUESO)

El hueso como tal y en cuanto materia sélida y resistente ha sido
también explotado por los antiguos habitantes del Sur de Marruecos; pero
los ejemplos ilustrativos de que disponemos no reflejan totalmente la
importancia que ésta tuvo en la vida diaria de los antiguos habitantes; pues
nos limitamos a dos casos tipicos.

Hemos visto mds arriba como la cabra —y en menor grado la oveja— es
un animal casi inseparable del hombre en estas regiones, sobre todo en las
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montafosas. Ademas de la leche y sucedaneos, asi como la carne de este
animal después de degollado, algunos de sus huesos son igualmente
utilizados para fines domésticos. Asi que si es muy probable que el antiguo
habitante del Sus y Dra utilizé las canillas para mangos, asékiiti, y ejes,
taménrut, del molinillo manual, o como percha, tagust, por ejemplo, hemos
visto que aun se usa el omoplato del animal, tagrott, como palilla para
revolver continuamente los granos de cebada destinados a hacer gofio, o los
de millo mientras se tuestan sobre el fuego vivo de inken. También hemos
visto hace poco en el campo unos peines femeninos, timéstt, tradicionales
planos y con doble fila de dientes de tamafo distinto, una de cada lado,
hecho de hueso de cuerno de vaca. Hoy dia se puede ver en ciertos zocos

apartados del campo una forma similar de dicho peine, pero de madera.
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E — 2 : Analisis

‘ AZERU // ACERQO y usos ‘

Ai'RU : Sust. masc. sing.; pl. izéran; fem. con valor diminutivo,
tazerut; pl. tizératin. Significa propiamente ‘piedra’ también dicha ‘askimi’
0 ‘aggun’ var. ‘awwun’, con los respectivos femeninos (tasekumit, taggunt,
y tawwunt: véase infra Tawwunt).

Por extension, la voz azru ha venido a significar ‘lugar fuerte’ y/o
‘granero colectivo’, siendo entonces sindbnima de agadir, igérm, etc., con sus
paralelos femeninos, fazérut, tagadirt, tigérmt, respectivamente. Esta
especializacion semantica podria justificarse por el hecho de que antes de
darse estas clases de edificios de piedra seca en estas partes de Marruecos,
tanto las viviendas como las demds construcciones eran de tierra amasada con
paja y apisonada. Entonces esta transicion de los edificios de tierra apisonada
a los de piedra y cal —que marca, sin duda alguna, cierta revolucion en el arte
de edificar en aquel entonces— es la que justifica apelaciones de tipo ‘Agadir-
n-uzeru’ (en la region de Bani), o sea literalmente ‘e/ lugar fuerte de piedra’.
(Véase infra el capitulo Toponimia, bajo AZERU). Hoy dia, se puede ver en
ciertas partes del campo del Sur de Marruecos que el ganado es alojado en
una tagrurt de piedra seca generalmente de forma cuadrada y descubierta.
Incluso se podian ver antiguamente en ciertas partes del campo del Sur de
Marruecos algunas casuchas hechas entera o parcialmente de piedra seca; es
decir sin argamasa alguna. Y, para la memoria, nosotros recordamos que
hasta los afios cincuenta ain se podian ver algunos anwal (cocina tradicional
con el fogdn de tres piedras) hechos seglin esta misma técnica y cubiertos de
troncos y hojas de palma en el Sur de Marruecos.

El uso de la piedra, en cuanto elemento natural, es suficientemente
documentado en Las Canarias prehispanicas. Asi notamos, por ejemplo, que
segun el testimonio de los canaridlogos clasicos, después de dejar la cueva,
fuese natural o artificial, como primitiva forma de vivienda insular, o
incluso paralelamente a ella, los canarios aborigenes adoptaron pequenas y
bajas viviendas de piedra seca ‘las cuales cubrian de hojas de palma, sobre
las cuales aplicaban una capa de tierra para defenderse contra las
lluvias. (Torriani, Descripcion..., XXXI). Por otra parte, cuando Sabino
Berthelot —destacando ‘/a pervivencia en las primeras décadas del siglo XIX
de usos y costumbres antiguos’—, subraya que ‘El pastor sobresale en el tiro
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de la piedra’ (L’ethnologie et les Annales de la conquéte, Paris, 1824, p.
263), nosotros hemos de leer en este rasgo, que se da igualmente en el
améksa del Sus y Dra, toda una gama de usos que el canario antiguo hacia
de esta materia, incluido el caso en que se ejecutaba al condenado a muerte
triturandole la cabeza con ‘una piedra redonda’ tras extenderle sobre una
roca (Galindo, p. 56), y demas ejercicios fisicos o bélicos.

También para cocer sus alimentos, el canario antiguo disponia tres
piedras medianas e iguales, feniquen, para enceder el fuego necesario para la
coccion de la alimentacion contenidos en el Ganigo. Esta manera de cocer,
supuestamente original también en la costa de enfrente, pervive en el Sur de
Marruecos bajo una forma evolucionada, conservando, no obstante, el mismo
nombre inken (véase supra el capitulo Vivienda, bajo INKAN).

fntimamente relacionado con el pastoreo y al igual que tagrurt
tradicional en Marruecos, el corral primitivo canario, tagoro(r), era
inicialmente de piedra seca; asi que Wolfel lo define como ‘disposicion de
piedras, circulo de piedras’, acercandolo asimismo su homénimo amasigh
(tagrurt). Bajo su estructura de ‘lugar de reunion’, el tagoror isleno, al igual
que el agrur-n-léymast continental, solia conllevar piedras planas a modo de
asientos dispuestos lateralmente usados, para las frecuentes reuniones de los
vecinos (Véase supra el cap. Campo, bajo TAGRURT).

Si bien el canario aborigen es sobre todo conocido como troglodita,
pudiéndose ver incluso hoy dia cuevas modernas en Las Islas, se registro
una transicion hacia lo que iba a ser la vivienda actual materializada en la
casa honda en cuya construccidon se usd por vez primera la piedra para la
vivienda personal:

‘... Para esto se excavaba primero en la tierra un agujero profundo, y
por todos lados se elevaba un muro de piedras secas. Una vez el muro
llega al nivel del suelo, se cubria la cabaiia por medio de grandes lozas
dispuestas en boveda. Finalmente se revestia toda la construccion de
tierra y se tenia una verdadera cueva donde antes no existia. Una rampa,
preservada de desprendimientos por dos muros laterales, daba acceso a
esta vivienda'. (Vern. 55).

Pero sabido es que tanto en el Sur de Marruecos actual como en las
Canarias preeuropeas, las construcciones de piedra seca no descartaron por
completo las de tierra amasada con paja y apisonada.

Por fin, habida cuenta del mencionado uso de ‘la piedra’ al natural por el
canario aborigen, ademas de confirmarse que la voz canaria azero (0 acero) se
empleaba como apelativo con valor de ‘lugar fuerte’, resulta legitimo
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preguntarse ;qué nombre especifico asignaba el islefio a la ‘piedra’? ;Seria
necesariamente un nombre diferente de azero? A continuacidn intentamos
responder a esta pregunta.

| TAWWUNT // TABONA y usos |

TAWWUNT : Sustantivo fem. sing., variante taggunt; pl. tiwwuna,
tigguna. Es generalmente ‘una piedra del tamario de la palma de la mano’. La
misma voz se usa para designar especificamente ‘la piedra para cascar el fruto
de argan o de almendras’, al tiempo que awwun, aggun, pl. iwwuna, igguna
cobra un matiz aumentativo en el significado general.

En el ambito de la lengua de los aborigenes canarios, aparece la voz
tabona, presentando en cada uno de los canaridlogos que la citan evidentes
rasgos lingiiisticos, tanto fonéticos como semanticos, que la acercan a la voz
tawwut (var. taggunt) de Sus y Dra. En este sentido dice Fray Abreu
Galindo a propdsito de los tinerfefios:

‘No tenian herramienta, ni cosa de hierro ni de otro metal. Aprovechdbanse

para cortar de unas piedras negras como pedernal, que, dando una piedra con
otra, se hacia rajas, y con estas rajas cortaban y sajaban y desollaban. A
éstas llamaban tabonas’. (Gal. 295).

Por otra parte, refiriéndose a Espina, a Galindo y a Viera, Abercromby
hace la siguiente sintesis a propdsito de este utensilio:

‘(Tabona es) una piedra oscura y suave que, cuando se afila contra otra
se convertia en una especie de cuchilla y se usaba como lanza /.../; piedras
negras como pedernal; al golpear una contra otra hacian pequerias hojas
y con ellas cortaban y sacrificaban y despellejaban... . (Aber., 66).

Yendo en la misma perspectiva que Alayon y Castillo (Beth.171), nos
inclinamos a creer que con el tiempo la voz tabona tomo significados distintos
de aquellos que tenia etimoldgicamente, operacién que se acompana, desde
luego, de cambios formales. Asi que mientras leemos en el capitulo que
Leonardo Torriani dedica a las Armas en su texto italiano una forma
bastante divergente como fauas (Descripcion..., XXXV), notamos que
Navarro Artiles cita la forma tauona, muy paralela de tfawwunt en taSélhit,
asignandole un significado idéntico al precedente, o sea ‘cuchilla...’.
Rohlfs, por su parte, afirma que en la isla de El Hierro, tabona tiene el
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simple valor de ‘piedra redonda y grande’. Ahora bien el significado que
aporta Alayon y Castillo parece combinar a la vez aquel supuesto
significado original de la voz, a saber ‘piedra como instrumento de defensa
o ataque’, con el valor derivado de ‘cuchilla’; pues afirman ambos ser
‘tabonas’ ‘las piedras duras y cortantes de pedernal u obsidiana que
arrojaban (los aborigenes canarios) a sus enemigos y que también les
servian de cuchillos’. (Beth. 171).

La definicion aportada por Alvarez Rixo parece haber resuelto
debidamente esta supuesta problematica al optar por un valor semantico
derivado del original:

‘Hoy se aplica (tabona) a la navaja de figura curva. También se llama asi
la piedra de que las hacian los guanches’. (Voces..., 121);

pues en la misma reconocemos la ‘piedra’ natural a partir de la cual se hacian
los utensilios ‘para cortar’.

Por tanto, pensamos que tabona, que es una forma singular —y no
plural como opina Wolfel (Monumenta,535-536) —no seria sino una
corrupcion de su paralelo en amasigh, fawunt —que Abercromby transcribe
tahunt (112)—, el cual se hubiera espafiolizado con la sustitucién de la marca
del femenino -t por la -a final del espafiol, al tiempo que el nucleo del
significado, ‘piedra’, sigue siendo el mismo. Incluso podemos comparar la
evolucion semantica de la voz canaria con aquella que separa taggunt como
sinénimo de azru, por un lado, de taggunt o tawunt que es un auténtico
utensilio doméstico tradicional; pues cambia el uso sin suponer un cambio de la
materia fisica en si. (Comparese actualmente Tabonal Negro en Tenerife).

| ASSARUG // molinillos y usos |

ASSARUG : Sust. masc. sing.; pl. issarugen. Es la ‘piedra sobre la
cual las mujeres cascan los frutos del argan, valiéndose de otra piedra de
tamariio menor llamada tassarigt, con el proposito de aislar la semilla que,
molida, dara aceite’.

Este uso de la piedra como utensilio necesario para la realizacion de
objetivos tan puntuales remite, a la par que el mortero islefo, a las remotisimas
épocas de la propia ‘edad de piedra’ comin a la humanidad, y en las que el
primer hombre se valia igualmente de esta materia como puntas de sus flechas
para la caza, como cuchillos (fafrique - tabona) para delicadas operaciones del
sajar y del cortar, etc.
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El paralelo mas cercano en el ambito de las Canarias prehispanicas es,
como queda dicho, el mortero de piedra (véase supra, bajo AZERG). El
paralelismo entre ambos instrumentos radica en que constan de dos piezas
oblongas, inmovilizandose la mayor de ellas en el suelo gracias a su base
plana, al tiempo que la segunda es de tamafio netamente menor, pudiendo
caber un extremo de la misma en el hueco de la mano. No obstante, la
funcién concreta de esta ultima, llamada tassarigt o tawwunt en el caso del
Sur de Marruecos, es diferente. Pues mientras se usa para ‘cascar’ dando
fuertes y breves golpes en el fruto de argan sobre assariig, o piedra principal,
parece que sOlo se usaba su paralelo canario para ‘triturar’ productos
frotdndolos contra la pieza mayor en el Archipiélago, no tratdndose pero en
ninguno de los casos de reducir a polvo lo cascado o molido, como sucede
con el molinillo propiamente dicho. (véase foto 30).

(En qué nos puede interesar el assarig para nuestro proposito
comparativo? Pensamos que este instrumento de piedra usada al natural es
una de las formas de las que se derivard siglos més tarde el ‘molinillo
manual’ que se conserva actualmente.

‘ TAFERDUT (-n-uzru)> ILGIYYI // molinillo de mano (1) Yy usos ‘

TAFERDUT : Sust. fem. sing.; pl. tiférda; masc. de valor aumentativo,
aferdu, pl. iferda, ‘mortero’; mientras que el complemento “n-uzeru’ quiere
decir literalmente ‘de piedra’.

Es un mortero primitivo compuesto de dos piedras, siendo una mucho
mayor que otra, el cual sirve para molturar manualmente algunas plantas
medicinales secas o determinados alimentos; y eso es frotandolos
continuamente con la piedra menor asida en el pufio sobre la mayor
estabilizada en el suelo de la esquina de la cocina, por ejemplo. Taférdut-n-
uzeru, o sea ‘el mortero de piedra’, por oposicion a su gemelo de madera o
de metal, del que atin se pueden ver hoy dia algunas muestras en el campo
de Sus y Dra, suele ser de geometria y tamafio distintos segun se da la
materia prima en la naturaleza. Usamos taférdut-n-uzéru como nombre
genérico de la categoria. En Ifran del Atlas Menor, por ejemplo, se veia
hasta hace pocos afos este utensilio en su forma mas rudimentaria y
elemental: ilgiyyi, el cual se utilizaba especialmente para moler el cohol,
tazolt, empleado por las mujeres para ennegrecerse los parpados a modo de
cosmético. (Ver foto 31 - 32 - 33 - 34).
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Este hecho en si es interesante desde el punto de vista arqueologico-
historico, pues un examen detenido de la forma del instrumento es susceptible
de permitirnos trazar la trayectoria evolutiva del mismo desde esta forma mas
rudimentaria de piedra comun hasta la de un auténtico mortero, como se ve en
la muestra de Auloz, verdadero almirez de piedra que sirve de copia pétrea de
su posterior homonimo de madera.

Notamos, en fin, que el tradicional y antiguo abrevadero de piedra
previsto para las gallinas y demas animales menores en el Sur de Marruecos,
tasalugt, se hacia segiin una técnica similar a la de los utensilios que
acabamos de describir.

Una vez mas, René Verneau subraya la existencia tanto de aquella
forma primitiva como la final y desarrollada del mortero de piedra islefio.
Asi que la muestra que se puede ver actualmente en el Museo Canario de la
Isla de Gran Canaria viene a simbolizar, a nuestro entender, uno de los mas
primitivos instrumentos imaginados por el hombre para molturar:

‘Una piedra que debia servir de molinillo solamente tenia que presentar una
superficie aproximadamente plana y que se pudiera mantener facilmente con
la mano. Con estas condiciones, se podia utilizar para triturar, sobre otra
piedra plana, las substancias que se queria reducir a polvo’. (Vern., p. 60).

Hasta el mismo desgaste que sufre la piedra no bastaba para hacer de
ésta un instrumento inservible; muy al contrario, venia a especializarse por
desempefiar una funcion afin:

‘Cuando se empleaba mucho tiempo (la piedra), terminaba por ahuecarse
un poco en el lugar donde se hacia el frotamiento, resultando entonces un
almirez rudimentario’. (Id., p. 60).

Si bien no hemos llegado a repertoriar en el terreno del Sur de
Marruecos un paralelo de este ‘rudimentario almirez’, antecedente del
auténtico mortero que se utilizaba para majar productos vegetales que
servian de medicinas, el prototipo sefalado en la localidad de Auloz tiene un
paralelo islefio en el siguiente caso descrito por el investigador:

‘Los verdaderos morteros se encuentran sobre todo en Gran Canaria,
donde se utilizaban para desleir el ocre,... Se fabricaban en trozos de
basalto o de traquita, dos rocas duras que se comenzaban a ahuecar
quitando fragmentos por medio de golpes repetidos. Una vez se obtenia
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una cavidad suficiente, se remataba el trabajo puliendo la superficie
interior con una piedra redonda, de forma alargada, que servia de mazo’.
(d., p.61)

Ahora bien, es indudable que los aborigenes canarios hacian también estos
utensilios de madera (‘almireces de madera o de piedra’ (Berth., Historia del
pueblo Guanche II, 429), como vamos a comentar a continuacion.

\AZERG // molinillo de mano (2) y usos |

AZERG : Sust. masc. sing.; pl. izirgian. Significa ‘molinillo de
mano, usado para moler ora los granos para hacer harina simple o harina
de gofio (véase supra Tummit), ora las semillas de argan (véase supra
Argan), o las almendras para hacer Amlu’.

El azerg que se conoce tradicionalmente en el Sur de Mareruecos, y
que se sigue usando en el campo, se fabrica manualmente hasta la
actualidad; y eso es a base de piedra labrada en dos piezas principales
generalmente de cerca de cuarenta centimetros de didmetro. La pieza
inferior, agirf-n-izéddar, es estable mientras que la superior, agierf-n-
ufélla, se mueve dandole vueltas asida del mango llamado asékiti. El eje
metalico o de madera fijado en la parte estable es taménrut.

Hay que distinguir en principio el molinillo usado para moler los
granos de aquél que se usa para preparar el aceite a base de las semillas de
argan o amlu a base de almendras. La pieza inferior de esta segunda
categoria tiene bordes que impiden que la materia molida, mas bien liquida
0 viscosa, no se salga sino por el vertedero, tifz una brecha establecida para
esta finalidad. Para garantizar la estabilidad del molinillo de granos, éste se
suele depositar en una especie de taiio hecho a base de hojas de palma,
iseggui; mientras que el molinillo de semillas de argan y de almendras
destinadas a amlu se fija directamente en el suelo de alguna esquina del
patio mediante una capa de arcilla.

Una labor no siempre facil espera a la mujer antes de sentarse a moler
las semillas de argan, o sea timin. De hecho, después de colectar las
mujeres a menudo en grupo grandes cantidades de frutos, aggayn, se relinen
en el patio, o asarag, de la casa formando un circulo alrededor del
monticulo y van rompiendo las duras cascaras de argdn, una por una, dando
con tawwunt (var. tassarigt), en la fruta ya mondada, cogida entre el indice
y el pulgar, sobre otra piedra ovalada, assarig. De esa forma se separa la
semilla destinada a moler de dicha céscara que la encierra, la cual servira de
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combustible muy apreciado, Irgen, al igual que la propia madera de argan o
su carbon. A continuacion se pasa a la molienda propiamente dicha, metiendo
los frutos en el agujero que atraviesa la parte superior del molinillo; lo que
exige de las artesanas una maestria especial. A pesar de ello esta dura
operacion se lleva a cabo conjuntamente al son de cantes locales
tradicionales, amarg (véase el cap. Folklore, bajo AMARG).

Si el azerg que acabamos de describir viene a ser el tipo de molinillo
de mano mas comun en el Sur de Marruecos, hemos identificado otra forma
del mismo en el pequeiio pueblo de Sebt n-Ayt Milk, en la region de
AStukén, a unos cincuenta kilometros al sur-este de Agadir, conocida en el
Atlas Menor bajo el nombre de taduhant.

Este molinillo se distingue esencialmente por dos rasgos primordiales:
por una parte, su tamafio mayor y forma aplastada, y por otra, sus dos palos,
askuti, en vez de uno como es el caso en el azerg comun. Este altimo rasgo,
que se puede explicar por el aludido tamafio grande, se debe tal vez a que
tadihant suele ser maniobrado por dos mujeres al propio tiempo, lo que
permite una alta velocidad de rotacion, y por tanto, una molienda mucho mas
abundante y mas eficaz. (Ver foto 35 — 36).

En este sentido hacemos nuestra la opinion de Carlos Cabrera Pérez
segn la cual ‘Los molinos de mano circulares, introducidos en Africa por
los romanos, han sido hallados en numerosos yacimientos de la isla de
Lanzarote.” Lanzarote y los Majos (p.79).

Llama la atencion a este respecto un molinillo de piedra que hemos
localizado en el museo de la ciudad de Tetuan, y que remonta a la primera
época romana en el Norte de Marruecos. Interesa esta pieza no s6lo por su
forma especial y tamafio mayor, sino también y sobre todo por otros dos
rasgos formales: el primero es su eje de piedra que no es, en fin de cuenta,
sino el remate conico de la pieza inferior; el segundo, que nos interesa
directamente, pues lo vinculamos con las dos asas del molinillo insular y
continental a la vez, concierne los dos agujeros laterales que se usaban para
hacer rotar la muela superior, aunque no sabremos decir a ciencia cierta si la
rotacion era asegurada por la fuerza humana o animal; pues ambos orificios
podian haber servido para fijar cuerdas de las que tirarian dos obreros (;dos
esclavos? o dos animales al propio tiempo.

Pensamos a este respecto que una comparacion arqueologica detenida
de este molinillo romano de piedra basaltica con los prototipos paralelos de
la misma materia ‘hallados —segin Cabrera Pérez— en numerosos
yacimientos de la isla de Lanzarote’ (Lanzarote y los Majos, 79) es
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susceptible arrojar luz sobre muchas de las cuestiones que nos ocupan. (Ver
foto 37-38).

Al igual que en Sus y Dra, la molienda en Las Canarias prehispanicas
se opera usando dos instrumentos funcionalmente afines y formalmente
distintos a la vez: el mortero de piedra y el molinillo igualmente de piedra,
siendo, desde luego, el primero mas primitivo que el segundo.

Ahora bien, una comparacion de la anterior y breve descripcion que
hacemos del molinillo continental, por un lado, con la que nos enseia
Alfredo Herrera Piqué acerca del molinillo insular, nos revela el indiscutible
paralelismo entre ambos, asi como entre las funciones de los mismos a una
y otra orilla del Atlantico:

‘Las dos piedras (que constituyen el molinillo) tienen un orificio circular
central, lo que permite fijar un madero que actua como eje de rotacion, al
tiempo que posibilita introducir los granos de cebada o de trigo tostados
para hacer el gofio... Introducido por la parte superior, el grano es
perfectamente triturado, tras una paciente labor en la que la piedra de arriba
se hace rotar, mientras que la muela inferior permanece fija. Pequerios
hoyuelos practicados en la parte periférica de la piedra sirven para apoyar
un palo y moverla’. (Tesoros del Museo Canario, 1990, p. 117).

Es de subrayar la evidente correspondencia entre este tipo de molinillo
islefio en concreto y el mencionado tadiuhiant en la region de AStukén en el
Sur de Marruecos, por un lado, y el prototipo de Tetuan, por otro; pues éstos
se distinguen del molinillo comun incluso actualmente en el Sus y Dra por
su tamafio mayor, a la vez que se parecen en cuanto a sus dobles palos
(jeren en lengua canaria y askiti en taSé€lhit), siendo manejados estos
aparatos en ambos casos por dos personas al propio tiempo, Yy
probablemente por dos animales en el caso de la pieza de Tetudn como
hemos anticipado.

No descartamos, no obstante, otra tesis en relacion con los hoyuelos
‘practicados en la parte periférica’ de la muela superior del molinillo:
pensamos que a pesar de todo, solo se usaba uno de los hoyuelos a la vez; lo
que no excluye que se utilizase uno u otro en funcion del grosor y/o de la
forma del palo que sirve para hacer rotar la pieza. Notese a proposito que
mientras dicho palo, de unos treinta centimetros, se fija solidamente en dicha
pieza del azerg del Sur de Marruecos quedando la operadora sentada en el
suelo, un palo de no menos de un metro de largo queda solamente apoyado en
dicha pieza en el caso de las Canarias aborigenes, quedando de pie la persona
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que hace rotar el molino (Beth., Historia... 11, 426-427). (Ver foto 37).
Otro dato relativo a las condiciones de la molienda es ¢l que nos
precisa Bethencourt Alfonso en estos términos:

‘(Los guanches) llevan el grano al molinillo en caliente, acabado de tostar, porque
es mas facil de moler, y el gofio sale mas fragante y fino’.
(Historia del pueblo guanche II, 427).

Y probado estd que la cebada ‘en caliente’ se muele mucho mejor y mas
facilmente que en el caso contrario, maximamente cuando es htimeda.

Ahora bien, desde el punto de vista linglistico, y respecto a los
componentes del molinillo de mano canario, es interesante mencionar que si
la voz jeren ha sido registrada por Carmen Diaz Alayén con el valor de
‘palo del molinillo’ (Isora), y ‘Eje (del molinillo)’ en Sabinosa (A4/ayon,
‘Bethencourt Alfonso y los prehispanismos del habla de El Hierro’, p.118 y
156) (Véase igualmente Armas Ayala, ‘Pequerio vocabulario’,p.69, etc.), nos
percatamos que en este ambito nos faltaria el resto de la terminologia
relativa a las demds piezas del utensilio. Por otro lado, y aparte la obvia
diferencia entre el ‘mortero’ y el ‘molinillo’, no tenemos bien clara la
posible variedad de molinillos de mano insulares que corresponderian a las
diferentes materias destinadas a la molienda como sucede en el Sur de
Marruecos donde se distinguen, como hemos visto, al menos dos categorias:
uno para harina en general (gofio, por ejemplo) y otro para materias mas
bien liquidas (argdn, amlu, etc.).

En suma, el uso comparativo de la piedra en el Sus / Dra y en la region de
Assa, en los confines del Sahara, por un lado, y en las Islas Canarias
prehispanicas, por otro, se puede esquematizar en el siguiente cuadro:

Regién Piedra Mortero1 | Mortero2 | Mortero 3
tawwunt .
Sus/Dra | taggunt assarug c.zlzelmz.l. -0 azerg
asékumi HELt
Assa (Sah.) | taggunt assarég ? azerg
Canarias | tabona X? X7 X7?

‘ IDEQQI // Tierra cocida y usos ‘

IDEQQI : Sust. masc. sing. Significa ‘barro usado en la alfareria’.
Dentro del marco del uso de las materias primas que le ofrece
generosamente el entorno natural, el habitante del Sur de Marruecos
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selecciona tradicionalmente ciertas clases de tierra que amasa con agua, a las
que suele afiadir a veces otras materias con el propdsito de adaptarla a sus
necesidades personales. De modo que si selecciona una clase bien
determinada de tierra, akal, dicha en este caso tadéqqa, para la construccion
de su vivienda, echa mano de otra, akal n-idéqqi, para la confeccion artesanal
de numerosisimas tinajas domésticas para la garantia de un minimo de
confort, particularmente en el &mbito de la alimentacion. (Ver foto 39).

Y de la misma manera, vemos que los antiguos islefios usaron
considerablemente la tierra en sus viviendas asi como en la confeccién de
los distintos utensilios a los que daban formas muy variadas segun el uso
doméstico al que eran destinados, y los designaban con el nombre genérico
de ganigo:

‘Utilizaron el término Ganigo para designar las piezas de ajuar doméstico
que fabricaban de barro, haciéndolas de distintos tamarios, y que eran
usados como recipientes’. (Alayon, ..., Relacion de palabras ..., p. 210).

El investigador austriaco Wolfel mostrd pronto su interés por esta
materia, y particularmente en lo que respecta al llamativo paralelismo que
ofrece respecto a su homénima en la costa africana de enfrente. Dice en una
de sus cartas al Museo Canario con fecha del mes de mayo de 1944

‘Tengo ya un conjunto de paralelos de la cerdmica canaria en la Europa
Antigua y en el Norte de Africa. Creo que una colaboracién en cuanto a la
ceramica seria la via para llegar a una solucion definitiva. Ustedes
tienen en Canarias el material canario, pero no consiguen la
comparacion por falta de literatura. Yo tengo todo preparado para una
comparacion, pero no dispongo de la totalidad del material canario’.
(Monumenta I, 18).

De acceder hoy dia a este material norteafricano que decia tener
Wolfel, podriamos redactar la mencionada literatura a partir de los usos
vigentes en Marruecos, a la vez que conseguiriamos no pocas aclaraciones
acerca del probable paralelismo que ofrecerian respecto a sus homénimos
canarios. (Ver foto 40).

Una opinién similar a la de Wolfel es la que defiende una nota a la
edicion de la obra de Alvarez Rixo; pues se argumenta el parecido entre la
artesania de la tierra cocida de las Islas Canarias y del Norte de Africa del
siguiente modo:
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‘... los gdnigos usados por los guanches son de la misma forma que los
traidos por las Kabilas a vender en las ferias de Marruecos. Lo que no esta
bien claro es si también tienen el propio nombre de gdnigo’. (Rixo, 25).

Por nuestra parte, cuando examinamos el conjunto del material de
ceramica aborigen canaria con la literatura correspondiente, descubrimos en
ella grandes y evidentes paralelos de utensilios usados hasta hace menos de
medio siglo y otros que atn siguen usandose, habiendo sido adoptados y
mas o menos adaptados a las necesidades de la sociedad moderna. Este
rasgo, que traducimos como un testimonio mas del parentesco entre las
culturas canaria y marroqui, ha suscitado en nosotros la necesidad de
integrar esta cuestion en un capitulo aparte en el que ponemos precisamente
de relieve, cada vez que sea posible, las distintas facetas de este paralelismo.

Pero antes de pasar al examen detenido de temas concretos acerca del
paralelismo entre el Sur de Marruecos y Las Canarias prehispanicas,
subrayamos que a la luz del corpus que manejamos, nos hallamos tentados
de asignar a la voz gdnigo —que no tiene paralelo formal en amasigh— el
simple significado de ‘harro’ o ‘tierra secada al sol’, debido al caracter
predominantemente genérico que ésta reviste. Asi pensamos que dicho
nombre se aplicaria por antonomasia a las distintas vasijas hechas de barro
secado al sol, que tienen distintos tamafios y funciones domésticas. En este
sentido, el caso semantico de gdnigo respecto a la tierra es comparable al de
tamarco en relacion con la piel/ de animales en general y de la cabra en
particular (Véase infra cap. Artesania, bajo ILM).

\LL UH (Agrab-n-...) // Tierra amasada con paja y usos \

AGRAB-N-LLUH : Sust. compuesto masc. sing.; pl. igiirban-n-lluh..
Significa ‘pared o muralla de tierra apisonada’. Subrayamos a propdsito
que /luh es un arabismo en amasigh. (Ver foto 41).

Este nombre se refiere a una técnica de construcciéon muy remota, y
segun la cual estaban construidos originariamente las alacazabas y agadires
colectivos y demads lugares fuertes, los cuales eran y siguen siendo comunes
en el Sur de Marruecos antes de extenderse a las casas particulares.

Seleccionada la tierra de la requerida calidad, idégqi, se mezcla con
paja, alim, se amasa suficientemente con los pies antes de aplicarse,
transportada en cestones de hojas de palma, faryalt, al molde compuesto de
dos tablones paralelos de madera que dan su forma final a la pared. Muy a
menudo, se suman piedras de mediano tamafio, azru, a la pasta de tierra y
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paja sobre todo para sentar la base de dicha pared, garantizando de este
modo una mayor resistencia a la erosion que causan las aguas de las lluvias.

La tierra amasada con paja llamada taffurt (del verbo ader, ‘amasar’) se
usa igualmente en el campo para cubrir los techos de las casas, azur,
aplicandola debidamente sobre el entarimado de troncos y viguetas, tigeyda,
previamente dispuestos, asegurando de esta forma la impermeabilidad de la
techumbre. Otra clase de tierra mas bien amarilla, llamada tagnaut o tadéqqa
seglin las regiones, es usada en los techos en caso de goteo, o para tapar las
hendiduras de las paredes de tierra apisonada.

La técnica de la tierra amasada y apisonada no era del todo
desconocida de los antiguos habitantes de las Islas Canarias. De hecho,
describiendo algunas muestras de casas hondas de las islas de Lanzarote y
Fuerteventura, dice José de Viera Y Clavijo a propdsito de la estructura de
los techos de las mismas:

‘... Dejaban el suelo mds profundo que el piso de la calle. Armaban los
techos con maderos, perfectamente unidos, y los cubrian con tierray paja’.
(Viera I, p.77).

Ideas muy afines aporta igualmente Verneau:

‘Se componen de muros de piedras secas formada a menudo de blogques
enormes, con nichos en su espesor,... El techo se hacia con troncos de drboles
colocados de través, que sostenian ramajes, hojas y paja, y que se cubria, a
veces, con tierra o piedras llanas’. (Vern., p.56).

Sefialemos de paso que los nichos en el espesor del muro, también
visibles en las casas tradicionales del campo del Sur de Marruecos, vienen a
corresponder a lo que se llama cominmente en amasigh asatem, lo cual se
usa a modo de pequefio armario, generalmente sin puertas, usado para
depositar pequenos utensilios. (Véase ABUQQAL mdas abajo)

También conocian y usaban los antiguos canarios la mencionada clase
de arcilla conocida en el Sur de Marruecos bajo el nombre de tagnaut o
tadéqqa, pues de ella que nos habla Betencourt Alfonso en estos términos:

‘tesegue, teseigue (LZ), tegue (FV y LZ) y teigue (LZ y FV) como
‘variedad de greda amarillosa’ y ‘tierra arcillosa que utilizaban los

aborigenes para techar y coger las rendijas de sus habitaciones’. (en
Alayon, Voces..., p. 126, nota 260).
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Asi vemos cudn grande es la similitud entre ambas técnicas de
construccion a una y a otra orilla del Atlantico.

Por otra parte, y no obstante su ‘indignacion’ ante aquellos
canariologos que buscan los origenes de la lengua y cultura aborigenes
canarias en Asia, por ejemplo, tenemos la impresion que Alvarez Rixo
expresa una idea opuesta a este respecto cuando se refiere al uso de la ‘tierra
amasada con paja’ en las techumbres aborigenes:

‘Los drabes orientales en Bagdad cubren los techos de sus casas, en
lugar de teja, con tierra amasada con paja menuda. Esto mismo se ha
practicado siempre en las islas de Lanzarote y Fuerteventura’. (Rixo,
Lenguagje..., 38).

Si bien Rixo no hace remontar expresamente dicho uso al ‘Oriente’,
pues solo propone de una comparacién a este respecto, pensamos que
hubiera sido més ldgico buscar un paralelo en la cercana costa africana de
enfrente, sobre todo que este canaridlogo manifiesta en méas de una ocasion
su conviccion acerca de la filiacion africana de la lengua y cultura canarias.

Ahora bien, si en una nota de su edicion a la misma obra de Rixo,
Carmen Diaz Alayon y Antonio Tejera Gaspar manifiestan claramente su
escepticismo ante la ‘procedencia oriental’ del uso de la ‘tierra amasada con
paja’, tampoco hablan obviamente de la mencionada filiacion africana del
mismo, pues lo atribuyen, al contrario, a una causa de indole fisico-ecologica:

‘La cubierta construida con barro y paja menuda, frecuente en la arquitectura
popular de la isla de Lanzarote y Fuerteventura, es consecuencia de la
carencia de madera en estas islas y no es una técnica que se debe atribuir
necesariamente a una procedencia oriental. A este respecto, también hay que
tener en cuenta que no conocemos con exactitud las técnicas de cubrimiento
utilizadas por las poblaciones prehistoricas canarias en sus casas’. (Nota de
Alayon y Tejera, n° 63, p. 38-39).

Pero habida cuenta de la técnica comunmente usada para cubrir los
techos de las casas tradicionales en el campo del Sur de Marruecos, la cual
nos sirve de referencia a este nivel, manifestamos alguna reserva respecto a la
mencionada tesis de la ‘carencia de madera’, a pesar de ser esta zona de
Marruecos de clima mas bien desértico casi al igual que la isla de Lanzarote.
De hecho tal técmica consiste en montar primero una armazon de vigas
transversales, igeyda, y viguetas, tigéyda, a modo de travesafios apretados
unos contra otros, antes de cubrirlo todo con dicha ‘tierra amasada con paja’
garantizando asi la impermeabilidad de la vivienda.
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En este mismo marco, mencionamos que en el curso de un breve
viaje-encuesta de campo que realizamos por el valle del de Dra junto con el
profesor Antonio Tejera en marzo de 1996, —es decir pocos anos después de
la publicacion de la edicion del libro de Rixo)— este ultimo no pudo callar su
sorpresa al descubrir que tanto la estructura como las techumbres de las casas
del campo de la mencionada region del Sur de Marruecos recordaban tan
perfectamente aquellas que nos describe Fray Abreu Galindo y los primeros
canaridlogos. Por ello volvemos a subrayar cudn numerosos e interesantes son
los casos, hasta hoy dia enigmaticos, que un trabajo de terreno de un equipo
canario-marroqui puede aclarar y descifrar mas que suficientemente.

Queremos mencionar a este respecto un uso algo especial que se suele
hacer de esta tierra amasada con paja en el Sur de Marruecos, puesto que nos
servird de transicion para hablar de la tierra cocida o de la alfareria en general
tal como se practico en el Archipi¢lago y tal como es actualmente en el
Continente. Nos referimos a la manera de hacer tradicionalmente el hogar, o
sea inken en Marruecos (teniquen en la lengua canaria antigua). (Ver foto 42).

Si resulta obvio que el hogar original, inken (o teniquen en las Canarias
prehispanicas) se constituye de las tres consabidas piedras, azru, medianas e
iguales depositadas de forma triangular y en medio de las cuales se enciende
el fuego, depositandose el recipiente que contiene la comida sobre las
mismas, notamos que se presenta hoy dia de modo distinto conservando no
obstante el mismo nombre inicial. La etimologia del nombre es, no obstante,
archivada en algunos dichos del campo como el siguiente que recuerda el
remoto uso de las tres piedras: ‘Ur téskert inkan s-yan uzeru’, literalmente,
‘no se puede hacer el inken valiéndose solo de una piedra’. Esta expresion se
suele decir cuando es necesaria la ayuda para llevar a cabo un trabajo
determinado. Dominik Wolfel va aun mas alla de estas sefiales semanticas
directas para precisar que la voz tenique podia tener el significado de ‘piedra,
piedra de tipo especial’. Luego afade:

‘Aqui nos damos por satisfechos con la referencia y hacemos constar que
también en el bereber la presente palabra (tenique) puede significar
‘piedra’, aun cuando el sentido principal sea el de ‘piedra del fogon’.

(Mon. 11, 706).

Pensamos llevar a la practica dicha hipotesis del investigador
austriaco precisando que en el taS¢lhit es corriente que cuando se quiere
expresar el encarecimiento del tamafio de una piedra, se suele acudir a
abbenkik (piedra grande y dificil de mover o de levantar), voz en la que es
facil identificar la raiz enk, variante de ink en amasigh. Por ello pensamos
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que el caso de ténique es una de las raras pruebas de que lo poco que se
conserva de la lengua canaria aborigen puede ayudar también a descifrar
enigmas del amasigh. Tal es el caso de la vigencia de la forma singular ink
cuyo plural seria justamente inken, a imitacion del modelo itri, itren (o
itran). Hoy dia la voz singular ink se ha especializado ampliamente con el
significado de ‘una de las tres piedras del fogén’, acudiendo el hablante a la
voz azru cada vez que quiere decir ‘piedra’.

Ahora bien en la cocina tradicional del campo actual, anwal, el ama de
casa ‘fabrica’ su inken a base de una especie de molde de tierra cocida. Y
eso es aplicando sobre la superficie exterior del recipiente, tras cargar la
base, una espesa capa de tierra previamente amasada con paja, exceptuando
la parte delantera que sirve de boca para el hogar.

En la parte superior, debidamente redondeada con el hueco de la mano,
se suelen ver tres eminencias equidistantes y niveladas, las cuales recuerdan
las tres piedras del original inken o teniken, a la vez que desempefian el
mismo papel que ¢él. El hogar asi hecho puede ser doblemente usado; ora para
guisar depositando un plato sobre las tres eminencias, ora para preparar el pan
llamado ‘del hogar’, agrum-n-inken, pegando la pasta de harina contra el lado
interior liso y candente del mismo.

Asi que al lado del afarnu u horno tradicional instalado cominmente en
una esquina de la casa, este hogar resulta una simbiosis de tierra con paja, por
un lado, y de recipiente de tierra cocida, por otro lado.

| ABUQQAL // GANIGO(1) y usos |

ABUQQAL : Sust. masc. sing. ; pl. ibugqalén; fem. con valor
diminutivo, tabuqqalt; plural tibugqalin. Es igualmente dicho agqgqiilil, pl.
iqquililén o azzir, pl. azzirén en el Atlas Menor: ‘una tinaja ovoide de barro
de unos treinta centimetros de largo y cerca de diecisiete de diametro en su
parte mds ancha, provista de dos asas pequerias y una tapa bien ajustada’.
(Ver foto 43).

Si bien abuqqal o azzir suele usarse como tinaja para la conservacion de
distintos productos caseros, sobre todo los lacteos, en el Sur de Marruecos es
evidente que se ha especializado para almacenar ora la manteca, ora la miel,
llaméandose entonces de abuqqal-n-udi y abugqal-n-tamment respectivamente.
Si las dos asas laterales de la tinaja sirven para asirla con facilidad, se usan
sobre todo para colgarla en una esquina del cuarto mediante una cuerda de
longitud variable; mientras que la tapa que permite cerrar herméticamente la
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reducida boca del abugqal garantiza la calidad de la conservacion del
producto para varios meses.

Por otra parte son numerosos los testimonios en esta parte Sur de
Marruecos seguin los cuales algunas tinajas de éstas eran empotradas en las
paredes de tierra apisonada de las casas a modo de cofres secretos donde se
guardaba toda clase de articulos de valor, como son algunos documentos,
joyas, etc..

Dejando aparte la forma ovoide clasica del mencionado abugqgal, las
muestras que hemos recogido en el Atlas Menor, donde se dice azzir, estos
recipientes de tierra cocida suelen tener formas y tamafos distintos en funcion
de la cantidad de leche, agu, o manteca, fudit, que se va a guardar en ellos. Los
azzir de forma redonda se caracterizan por su boca trabajada que tiene
generalmente un pico a modo de vertedero. Sus asas que se presentan bajo
forma de pequefios salientes laterales sirven para asir la tinaja, a la vez que
estos mismos salientes presentan uno o dos agujeritos, segun los casos, por
donde pasa el cordon que se utiliza para colgarlas del techo mediante otro
utensilio de madera llamado tassekkimt; y ello se entiende cuando se sabe que
no tienen una base plana.

No sabemos a ciencia cierta si la forma de abugqgal tal como se da en el
Sur de Marruecos es, grosso modo, similar a la de la tinaja que usaron los
aborigenes canarios; pero resulta evidente que éstos usaron igualmente vasijas
de barro comparables, que designaban —como hemos visto— con el nombre mas
bien genérico de gdnigo, precisamente para la conservacion de productos como
la manteca que usaban tanto para fines alimenticios como para la medicacion.

La observacion de Bethencourt Alfonso acerca de la forma de los
gdnigos canarios nos recuerda ampliamente la técnica con que se hacian
estas tinajas en el Sur de Marruecos. Tal es el caso concretamente de las
asas de las mismas y de los agujeros que se hacen en ellas para permitir a
los usuarios colgarlas:

‘Que las piezas que no tienen asiento de los guanches (como ahora las
ollas), se lo quitan al tiempo de rasparlas; momento también en que
ponen las asas y se hacen los agujeros y labores....". (Historia...Il, 464).

Entre las fotos que nos ofrece Alfredo Herrera Piqué a este respecto
vemos una de gdnigo cuya forma ovoide y las dos asas laterales con sendos
agujeros para facilitar su suspension le acercan suficientemente de un
abugqal o azzir que hubiera perdido la tapa (Tesoros del Museo Canario, 122).
(Ver foto 44).
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Por su parte dice Galindo refiriéndose a uno de los principales usos que
hacen los aborigenes de Lanzarote de los ganigos:

‘Si acaso enfermaban... sajabanse con pedernales muy agudos donde les
dolia... y alli se untaban con manteca de ganado, la cual... la enterraban
en ganigos’. (Gal. I, X).

Asi que al Abugqal del Sur de Marruecos corresponderia, al menos desde
el punto de vista funcional, una especie de orza aborigen canaria usada para la
conservacion de la ‘manteca de ganado’, y que nosotros proponemos llamar,
por motivos practicos, ganigo (I). Pero esta tinaja de tierra cocida tiene otros
usos no menos tradicionales en el Sur de Marruecos. Asi la encontramos
empotrada en las paredes de de los edificios y de las casas, ora a modo de
cofres secretos totalmente sepultados y, por tanto, sélo localizables por sus
propietarios; ora con la boca aparente en la superficie de la pared de tierra
apisonada. En el verano de 1996, hemos visto en la vieja localidad de Ifran del
Atlas Menor dos ejemplos de estos ganigos empotrados y aparentes. En el
primero, que se halla en una vieja mezquita llamada Lalla Tazzitunt (‘el Olivo
Santo’), dicha tinaja empotrada en posicion inclinada es usada para guardar
aceite de oliva destinado, seguin se cree, a curar ciertos males santiguandose los
enfermos en ¢l; mientras que el segundo se ha descubierto precisamente tras
derrumbarse las paredes de tierra apisonada de una vieja casa abandonada, el
cual se usaba aparentemente para guardar todo tipo de cosas que quedaban al
alcance de la mano de personas mayores en cualquier momento. (Ver foto 45).

Incluso en este tipo de usos tan delicados y puntuales se registran
paralelismos entre el Sur de Marruecos y Las Islas Canarias aborigenes;
pues en su articulo titulado La alfareria en Gran Canaria, Marina
Dumpiérrez Rodriguez nos facilita la siguiente informacion a este tenor:

‘En Betancuria y en la derruida iglesia de San Francisco se encontraron
empotrados en la pared del coro unos cdantaros de las mds variadas formas
y se cree que a sus bocas fueran a dar los tubos del organo para hacer
asi combinaciones de sonidos. Hasta hace pocos afios algunos vecinos
conservaban algunos’. (Tradiciones populares, I, 163).

Pese a la actual y popular interpretacion de la funcionalidad de estos
ganigos empotrados en este edificio cristiano de Betancuria —con ciertas
reservas (‘se cree que...’)—, 1o mismo que en el musulman de Ifran, creemos
ver en ambos casos unos prototipos mas de la adopcion y adaptacion de usos
aborigenes por las religiones musulmana y cristiana respectivamente.
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TIKINT // GANIGO (2) y usos |

TIKINT : Sust. fem. sing.; pl. tikinin, masc. sing. con valor
aumentativo: ikin, pl. ikinn. Es una especie de olla. Se trata de una de las
mayores tinajas de barro usadas tradicionalmente para cocinar en el
campo del Sur de Marruecos. (Ver foto 46).

Parecida a la cuscusera de aluminio actual de la que es justamente el
antecedente, tikint se compone de dos piezas: la parte inferior, de forma
ovoide, suele tener un diametro de poco mas de veinticinco centimetros en
su parte mas ancha.

Notese que a veces la forma actual de tikint es precisamente la que
sirve de esqueleto a la forma que ha venido a tener el hogar, inken, en el Sur
de Marruecos (véase supra INKEN). En cuanto a la parte superior, que se
monta sobre la anterior cerrandola herméticamente, lleva en la base
numerosos agujeritos destinados a filtrar el vapor de la salsa, el cual ahuma
el cuscus, ibrin, cuando el contenido liquido del recipiente se pone a hervir
sobre el hogar, inken.

Dentro de la enumeracion que hace Fray Abreu Galindo de las distintas
clases de ganigos usados por los aborigenes canarios, destaca la siguiente que
marca, precisamente, un interesante paralelismo con tikint:

‘Usaban de ollas y cazuelas en que hacian sus comidas, hechas de barro,
que llamaban ganigos, cocidos al sol’. (Gal. 11, IV).

Ahora bien, cuando examinamos esta voz genérica gdnigo desde el punto
de vista puramente formal con miras a determinar un paralelo en tasélhit o
siquiera en el amasigh en general, no damos en ninglin resultado satisfactorio ni
convincente. Pensamos por tanto que la propuesta de Dominik Wolfel, al
acercar dicha voz de agiinya (‘cucharon de madera totalmente hecho a mano’),
resulta a nuestro parecer muy discutible; pues el nivel semantico no toleraria
dicha aproximacion, ya que ‘cucharon’ no satisface necesariamente dos de los
semas nucleares de la voz genérica ganigo, a saber, sl: ‘recipiente’ y s2: ‘de
barro’; al contrario, agienya (‘cucharon’) bien podria verse como un mero
componente semantico mas de ganigo. (Ver foto 47 - 48).

| AZE3KUN // TOFIO y usos |

AZE3KUN : Sust. masc. sing.; pl. izé3kiian; fem. De valor diminutivo,
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tazédkunt; pl. tizé3kwan. Es una tinaja de barro profunda, medio esférica,
sin tapa y con una especie de injerto a modo de saliente. (Ver foto 49).

Azeskun fue usado antiguamente entre la gente del campo para ordefiar
las cabras o las vacas, sosteniéndolo la mujer que lo hace en posicion
acurrucada, con la extremidad de los muslos. El injerto del recipiente sirve de
boca a la hora de querer verter la leche natural, takiifayt, en la tinaja llamada
tikint-n-ugu en que se conservara para cuajarse, y quedar por tanto listo para
mecer, es decir aislar la manteca de la leche.

Para ordefiar las cabras, los aborigenes del Archipi¢lago (hombres y
mujeres) se valian igualmente de una tinaja de barro comunmente llamada
tofio. No sabemos hasta qué punto es cierta la opinion de Verneau quien,
ademas de citar otra variante formal, fojio, afirma que este nombre designa
la tinaja de ordefo de gran tamafo, especializandose tabajoste para nombrar
la vasija pequeia usada para la misma finalidad (Vern., 64). Nos inducen a
esta duda las dimensiones de un fofio que procede de la isla de
Fuerteventura exhibido en el Museo Canario: trece centimetros de alto y
veintidés de diametro. (Ver foto 50).

En cuanto a la forma global de la vasija, notamos un gran paralelismo
entre la tinaja del Sus, azéskun y la islefa, tofio; pues en ambos casos se trata de
una mediana cazuela de barro con pico hacia fuera a modo de vertedero.

Pero la semejanza de ambas tinajas, islefia y continental, no nos ahorra
interrogantes relativos a lo aparentemente enigmatico del nombre en si. ;Como
se ha de descifrar la voz fofio desde el amasigh? Pensamos que ha de ser a
partir del nombre genérico de ‘leche’, a saber akiifay (takifayt en femenino).
Suponemos que la tinaja era designada con el nombre perifrastico y compuesto
cuyo modelo vendria a ser ‘t-...;x?...-t n-ukiifay’, o sea la tinaja (;x?) de la
leche. Segln el principio loégico de la economia lingiiistica, este nombre se
hubiera reducido sucesiva y paulatinamente de la siguiente forma:

1- T- ;x?-t n-ukfay
2- Ti-n-ukiifay

3- Tu-ukiifay

4- Tufay*

5- Tufio >> TOFIO.

En esta hipdtesis, hemos de tener en cuenta que si las cuatro primeras
etapas de la reduccion morfosintactica (1 hasta 4) son generalmente comunes en
amasigh, la ultima, (5) seria debida a una posible corrupcion formal del nombre
inicialmente compuesto: -ay* > -ya* > -ia* > -io (tofio).
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|AZZALLU // GANIGO (3) y usos |

AZZALLU : Sust. masc. sing; pl. izzulla; fem. con valor diminutivo,
tazzalut; pl. tizzulla. Es una tinaja de barro de forma bastante parecida a un
‘abugqal’ sin tapa y de mas anchura. Azzllu solia usarse en el Sur de
Marruecos para poner el agua a hervir sobre el fuego de inken.

Uno de los prototipos de vasijas aborigenes de Canarias mas cercanas
desde el punto de vista de la forma fisica de azzu/lu del Sur de Marruecos, y
que denominamos ‘gadnigo 3’, viene a ser aquel que se exhibe igualmente en
el Museo Canario bajo el nombre mas bien genérico de ‘vasija de color
negro’. (Ver foto 51).

Ademas del comentario hecho acerca de esta vasija (‘Es de forma
globular y su color negruzco estd producido, posiblemente, por una coccion
realizada con fuego reductor...” (Tesoros del Museo Canario, 126), y mas
concretamente en relacion con el color del gdnigo, pretendemos aportar una
hipodtesis complementaria. Pues cuando suponemos que, al igual que azzallu
en el Sur de Marruecos, ‘ganigo 3’ era una vasija especializada para poner
el agua a hervir sobre el hogar (inken / teniquen), creemos deducir que el
color negro seria mas bien debido a la sobredosis de coccion de la que seria
objeto el barro paralelamente a la temperatura del agua.

Ahora bien, respecto a la forma global de la vasija canaria y marroqui,
notamos que se dan ain hoy dia en los campos del Sus y Dra recipientes de
cobre en los que los artesanos procuran reproducir someramente la misma
forma que la de azzallu / ‘ganigo 3°, a saber el llamado agenqum, el cual es
precisamente usado para calentar el agua.

| TAZLAFT // GANIGO (4) y usos |

TAZLAFT : Sust. fem. sing.; pl. tazlafin, masc. con valor aumentativo,
azlaf; pl. azlafén. Es una especie de artesa abierta de barro caracterizada
por su anchura generalmente de mads de cincuenta centimetros y su poca
profundidad generalmente usada para comer en comun. (Ver foto 52).

El utensilio Tazlaft sigue usandose hasta la actualidad ora para amasar
la harina para hacer pan, ora para servir de comer a la familia en comin
platos como el cuscus, ibrin, etc.. Debido a su forma abierta, tazlaft es
igualmente el plato indicado para poner a enfriar distintas clases de
alimentos recientemente cocinados como azékkif, sopa ligera de harina de
cebada, trigo o maiz.
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Asi que este uso muy difundido incluso en la actualidad se debe en
gran parte a la polivalencia de este utensilio y a su adaptacion a la cocina
tradicional o actual.

Era igualmente frecuente en la cocina tradicional del Sur de Marruecos
otro utensilio de forma afin de fazlaft, el cual se usaba por ejemplo en ciertas
localidades del Atlas Menor para servir las comidas en comun, a saber tazlafi-
n-sam. Este se distingue del anterior por el pie que comporta y que deja el
plato a cerca de trece centimetros del suelo, soliendo sentarse los convidados
para comer con las manos en el mismo suelo. (Ver foto 53).

En cuanto al uso de una tinaja paralela a tazlafi y afines entre los
antiguos islefios, son interesantes a la vez que ilustrativas las informaciones
que nos facilita Fray Abreu Galindo cuando habla a proposito de ciertas
costumbres de los antiguos habitantes de la isla de La Gomera de otra clase de
ganigo (Gdnigo 3):

‘Los gomeros que mataron a Hernan Peraza, subidos en los cerros, decian
en su lengua: -Ya el ganigo de Guahedun se quebrd. Y gdanigo es como
cazuela grande de barro, en que comen muchos juntos’. (Gal. II, XXVIII).

Y de los guanches nos dice Bethencourt Alfonso que:

‘Sentados a la redonda, los hombres un tanto ladeados con las piernas
tendidas y con ellas dobladas las mujeres, en el mismo gdnigo en el que
les quedaba mds cercano iban todos metiendo la mano para coger
alimentos sélidos o la cuchara para los semiliquidos. (Historia Il, p. 442).

Verneau nos facilita mas datos sobre el modo de consumir el gofio:

‘Para amasar el gofio se utiliza una escudilla de madera o de tierra basta
hecha a mano sin la ayuda del torno como toda la ceramica del
archipiélago. /.../. Para comer todo el mundo se acurruca en la estera
alrededor del lebrillo en el que cada uno coge a su gusto’. (Vern., 194)

De esa forma deducimos que el segundo rasgo sémico, por orden de
pertinencia, comUn a fazlaft y ‘ganigo 4°, después de ‘(utensilio) de barro’,
vendria a ser ‘para una comida en comun’. Asi vemos que a pesar de que
solo disponemos en determinados casos del nombre genérico gdnigo —que,
en suma, viene a significar ‘utensilio de barro’—, podemos ayudarnos de los
rasgos especificos de la funcionalidad de cada caso para someter a examen
su posible paralelo en la otra orilla del Atlantico.
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| TASSELIT // TIESTO y usos |

TASSELIT: Sust. fem. sing.; pl. tissélay; masc. sing. (con valor
aumentativo), asseli; del verbo sséli: ‘tostar’. Es ‘el tostador de barro bajo
forma de una vasija abierta y ligeramente concava y de apenas un
centimetro y medio de espesor y de diametro variabl en funcion del uso’. Es
también dicho en otros lugares afan o aféllun. (Ver foto 55).

En el Sur de Marruecos, fassélit suele tener dos principales y muy
distintos usos. Tasslit se usa cotidianamente para preparar una clase de pan
de poco espesor, conocido bajo el nombre de agrum-n-usséli o agrum-n-
uféllun, por oposicion a agrum-n-inken, entre otros (véase supra el cap.
Casa..., bajo INKEN), ora para tostar los granos, tirufin. (véase supra el
cap. Comestibles, bajo TIRUFIN y TUMMIT).

Refiriéndose a este utensilio de tierra cocida tal como lo usaban los
aborigenes canarios para preparar sus comestibles, dice Abreu Galindo:

‘Era su pan comun, y es al presente, cebada, que llamaban azamotan,
que tostaban en unas cazuelas grandes de barro ... . (Gal. II, 160)

Si bien la voz canaria prehispanica tiesto, con que se suele designar
dicho utensilio de barro, resulta formalmente dispar respecto a tass/it en el
Sur de Marruecos, el paralelismo semantico es evidente entre ambos. Asi
vemos que Alvarez Rixo, entre otros, menciona la voz tiesto asignandole
rasgos semanticos que reflejan una estrecha equivalencia entre ambos
utensilios en cuanto al significado:

‘(Tiesto es un) tostador de barro en el cual se tuesta el grano para hacer el
gofio o las tafeiias. Los hay de mas de una vara de diametro con un boquil
al frente para sacar lo que se tuesta’. (Rixo, Voces..., 126).

Ademas de la materia de que estd hecha la tinaja, el barro, el
paralelismo resulta sobre todo claro en cuanto a la doble funcionalidad de
tasselit / tiesto, a saber: ‘para hacer gofio o tummit’y ‘para hacer tafeiias o
tirufin respectivamente’. Sabemos también que los aborigenes canarios
usaron el tiesto para preparar alguna clase de pan, y tal vez otros alimentos.
(véase infra en el cap. Comestibles, bajo AGRUM).

La segunda informacion de la definicion de Rixo, mas bien relativa al
tamafio, marca una neta diferencia. En la regién de Sus y Dra, el diametro
de tasslit no suele ser superior a cuarenta centimetros de didmetro; al tiempo
que el didmetro del tiesto canario puede llegar a los ochenta y tres
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centimetros que equivalen a una vara. ;Significara esto que el tamafio del
teniquen, o sea el hogar canario, era proporcionalmente superior al
continental y que la misma cantidad del alimento que se tuesta es también
superior? No podemos responder por ahora a esta pregunta. Y si la forma
global de ambos utensilios es similar, destaca la de tassélit por los dos
bordes salientes hacia dentro a modo de asas, mientras que el tiesto presenta
un ‘boquil’ para sacar lo que se tuesta. (Ver foto 56).

\ IFER // Hojas de palma y usos |

IFER : Sust. masc. sing.,; pl. ifrawen; pl. tifert, pl. tifrawin. Se trata de
‘las hojas de algunas plantas, las cuales se usan para distintos fines domésticos
y medicinales’. En este caso concreto, nos interesan las hojas de la palma.

Tratandose de la artesania tradicional en el Sur de Marruecos,
subrayamos que la palma proporciona una materia prima casi exclusiva en
la confeccion de utensilios y otros materiales utiles en la vida tradicional y
humilde del campo. De hecho, atin verdes, las hojas de este arbol se usan
como tales o machacadas para confeccionar no sélo recipientes domésticos
sino también instrumentos indispensables en las labores cotidianas del
campo. Segun los casos, la confeccion de estos ttiles es ora una labor
predominantemente femenina, ora masculina, registrandose también labores
de ambos sexos. La calidad y minuciosidad de la obra varia de un producto
a otro, distinguiéndose generalmente objetos de confeccion comin o tosca
de otros mucho mas finos.

Entre las labores del hombre y de la mujer indistintamente citamos el
trenzado simple, aséfta, de unas esteras de forma circular o alargada dichas
tagertilt, las cuales se suelen echar por ejemplo en el pasillo, agrur, para
sentarse a tomar té¢, o en cualquier lugar donde se desea descansar y
refrescar particularmente durante los dias calurosos de verano. De trenzado
simple suele ser igualmente el delantal y el sombrero, farazal, que se ponen
los segadores del Sur de Marruecos para protegerse los vestidos de posibles
hozadas y la cabeza de los rayos del sol respectivamente.

Por otra parte, hasta hace poco tiempo —y ain hoy dia en Tazerualt con
motivo del almogar de Sidi Hmad u-Musa, por ejemplo— se podia ver como las
hojas de la palma ain verdes servian para bolsitas finamente trenzadas,
tabédant-n-tiyni, destinadas a contener los propios datiles, permitiendo al
mismo tiempo los agujeros del ligero trenzado la ventilacion necesaria para la
conservacion del fruto en tal condicionamiento. (Ver foto 57).
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Taryalt, es una cesta de trenzado mas fino, hecho a base de un especie
punto-cruce, de boca grande y asas pequefias. Es tradicionalmente usada en
el campo para ir de compras al zoco, hasta el punto que su significado se ha
especializado como tal, llegando incluso a llevar un segundo nombre que
refleja precisamente tal especializacion: alhiiddar, quiere decir literalmente
‘cesta para legumbres’. Asgers es una cesta de tamafio mas grande y de mas
capacidad, ganando ademas en su laboriosidad por los colores verde, violeta
y amarillo con que se suelen colorear las hojas incluso antes de comenzar la
labor de trenzado. Otro prototipo de utensilios domésticos mas apropiados
hechos a base trenzado de hojas de la palma y de junco es el caso de agunin,
especie de tinaja de unos treinta centimetros de didmetro, profunda y mas
bien conica, provista de tapa igualmente conica terminando en punta, y que
lo cierra herméticamente. La confeccion de agiinin, que se utiliza para
guardar fresco el pan, obedece a una técnica ancestral de trenzado helicoidal
en el que las mismas hojas de palma trenzadas van rellenas de hojas de
junco fino, lo que da mas rigidez al recipiente. Otro utensilio afin hecho
segun la misma técnica y con el mismo material es una especie de plato
abierto de tamafio grande, iségguii, y pequefo, tisegguit. El iséggiii, de unos
cincuenta centimetros de didmetro es usado esencialmente como plato para
limpiar los granos (cebada, trigo, maiz, etc..) de las demas semillas parasitas
aventandolos y sacudiéndolos en él, fern, ora para recibir la harina, aggiirn,
molida en el molinillo de mano, azerg, o ya separada de los afrechos
mediante la criba, tallunt. (véase el cap. llm). tiseggiiit, de menos de treinta
centimetros de didmetro y a menudo de colores muy vivos, solia servir de
bandeja para ofrecer almendras, datiles, etc., a los invitados. (Ver foto 58).

Si las hojas de la palma se usan casi al natural en los citados
utensilios, viene a ser necesario trabajarlas, machacéndolas sobre piedras
previstas a este efecto, las cuales sirven de util para la confeccion de las
cuerdas, iziker, que suelen ser de grosor y tamafio diferentes en funcion del
uso que se hara de las mismas. Asi que las necesarias para atar los animales,
por ejemplo, tanto en el corral (fagrurt) como en el campo seran de un
grosor netamente superior a aquellas en las que se ensartan los higos
pasados, tusriht o takormut, para conservarlos. (Ver foto 59).

Ahora bien, el que esta artesania tradicional a base de las hojas de la
palma en Sur de Marruecos halla un fuerte eco en la vida cotidiana de los
aborigenes canarios no nos estrafia, siendo la fuente de abastecimiento en
esta materia prima un arbol propio del clima continental e islefio.

La artesania a base de hojas de palma y de junco en el Archipiélago es
sumamente rica y parece que era una tarea casi exclusivamente femenina
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como en el campo del Sur de Marruecos. Bethencourt Alfonso mencionaba
estas artes haciendo referencia en concreto a cierta clase de esterillas de las
que dice que los guanches las confeccionaban ‘de palma y de corteza de
torvisca’, particularmente en el Sur de Tenerife (Historia del pueblo
guanche II, 468). (Ver foto 60— 61).

El francés Verneau aporta datos complementarios a este respecto
diciendo:

‘El reino vegetal suministraba otras sustancias mas faciles de trabajar
que la madera. / .... /. Las hojas de la palmera, el junco, las fibras de
ciertas plantas, les permitian confeccionar redes, para la pesca, cuerdas,
sacos, cestas y canastas. En Gran Canaria se encuentran en abundancia
estos ultimos objetos, que estan muy bien trabajados’. (Vern., p.68).

Parece que el investigador halld entre otros objetos una tinaja que,
aparentemente, corresponde a aquella que los aborigenes designaban con el
nombre de tafio, la cual seria paralela o afin del mencionado agiinin en el
Sur de Marruecos. Dice asi a modo de testimonio directo y personal acerca
del mismo:

‘He traido, entre otras cosas, una canasta provista de su tapadera y una
bolsa pequenia destinada, sin duda, a conservar chucherias. Ambas son de
una ejecucion extraordinaria. La canasta estaba llena de higos secos. Al
lado se encontraban grandes sacos de junco, que también habian servido
para guardar provisiones’. (Id., 68).

En otro lugar Viera Y Clavijo relata como los antiguos islefios usaban
una técnica similar a la antes aludida de los habitantes del Sus y Dra para la
conservacion de los higos. Dice:

‘Estos higos .... eran muy sabrosos, y los conservaban, después de curados
al sol, prensdndolos en espuertas de palma, o ensartindolos en juncos... .
(Viera I, p .70).

Tanto el testimonio de Viera y Clavijo como el de René Verneau se
corroboran facilmente con una simple visita, por ejemplo, al actual Museo
Canario de Las Palmas donde se pueden ver precisamente varios modelos bien
conservados y aun vivos de trenzados aborigenes de hojas de palma y junco,
sogas, tapaderas, etc., y cuyos homénimos siguen haciéndose artesanalmente,
usandose incluso algunos en las ciudades del Sur de Marruecos.

Respecto al vestido de los aborigenes canarios, comenta Fray Abreu
Galindo que:
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‘El vestido de los canarios eran unos toneles hechos de junco majados
muy juntos al cuerpo y tejidos que llegaban a la rodilla; y cerniianlo por la
cintura, y después se echaban encima unos pellejos cosidos muy
primariamente, que llamaban tamarcos en verano el pelo afuera, y en
invierno adentro, muy galanos y pulidos’. (Gal. I, XI).

Estos vestidos primitivos, los toneles, que nos recuerdan precisamente los
actuales y toscos delantales de hojas de palma de algunos segadores del campo
de Marruecos, aparecen igualmente citados por Torriani quien escribe que:

‘Los canarios vestian telas de hojas de palmera tejidas con juncos, con
admirable labor y artificios. Con éstos hacian ciertas faldillas, y se las
ceiiian por encima del talle’. (Torr., Descripcion..., XXXIV)

Habida cuenta de que las hojas de palma podian usarse al natural o
labrados, suponemos que los vestidos de que habla tanto Galindo como
Torriani serian confeccionados a base de estos materiales machacados —como
hemos visto en el caso de la soga en el Sur de Marruecos— de modo que
resultan como una especie de hilaza que admite costura.

Pero importa mencionar al propio tiempo que cambia la vestimenta de
los islefios en funcidn de su condicion social. Citado por Lorenzo Perera en
sus notas al texto espafol de la relacién del viaje de René Verneau a las
Islas, el navegante italiano Angiolino del Tegghia (1342) describe la
vestimenta de unos jovenes aborigenes distinguiendo la del jefe de la de sus
subditos:

“...El delantal de este jefe es de hojas de palmera, mientras que los demds lo
llevan de junco, pintado de amarillo o encarnado’. (Vern., p. 70, nota 26).

Vamos a ver mas abajo como el uso de la piel en la vestimenta islefia
primitiva contribuye igualmente en la distincion social (véase infra bajo ILM).

| TASARST // TAHALAGUE y usos |

TASARST: Sust. fem. sing., masc. con valor aumentativo ‘asars’
(poco usado). Es una especie de escoba hecha de hojas de palma usada en
el campo del Sur de Marruecos. Se juntan las hojas seccionadas bajo forma
de un ramo con un mango generalmente corto hecho de la misma materia.
Este utensilio se dice igualmente tassémtt. Debido a su forma en general y a
la disposicion de sus hojas en especial la rama entera de la palma era
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tradicionalmente usada en los oasis del Sus y Dra a modo de rudimentario
escobon para barrer las eras, los espacios polvorientos, etc. (Ver foto 62).

Si bien es obvio que los aborigenes canarios usaron las ramas y hojas
de la palma para confeccionar primitivos utensilios para barrer el suelo de
sus cuevas, no se valieron aparentemente de un término formalmente
paralelo de tasarst o tassemtt, si no cabe decir simplemente que no se ha
conservado. Pues fahalague es, segin Diaz Alayon, el término que los
canarios usaron para designar el escobon de la palma. (Contribucion
léxica..., p. 60).

Parece que el indigenismo tahalague y sus variantes tahalagues y
tajalagues ha sido objeto de una documentacion mas bien polémica entre José
Alvarez Rixo y Bethencourt Alfonso a pesar de referirse ambos al mismo
terreno, a saber La isla de La Gomera. De hecho Rixo aporta una definicion de
tahalague que nos aparta netamente del rasgo semantico general ‘barrer’ al
definir la voz como ‘los pedazos secos que quedan unidos al tronco de las
palmas después de cortados los gajos’. (Voces...123).

Adoptando la variante tajalague, Bethencourt Alfonso nos vuelve a
acercar al significado citado por Alayon, el cual es paralelo al de taS¢lhit
tasarst y tassemt, pues dice ser tajalague ‘el nombre que dan (los gomeros) a
la rama entera de la palma’. (Historia del pueblo guanche..., I, 286). Obvio
es que en este ultimo significado lo esencial del mensaje viene a centrarse en
la descripcion formal de la cosa significada en si, y no en el uso que se hace
de la misma, y que seria precisamente el de ‘barrer’.

| AGALIM // Usos |

AGALIM : Sust. masc. sing.; pl, igalimén (var. aganim, iganimén); fem.
de valor diminutivo: tagalimt, pl. tigalimin. Es ‘la cana’.

Esta planta, flexible cuando verde, mds bien rigida cuando seca, ofrece
varias oportunidades de uso doméstico para el campesino en general, por lo
que nos limitamos a los casos mas representativos y mas tradicionales en el
Sur de Marruecos.

Generalmente, cuando falta la madera suficiente, los tallos de la cafia
seca suelen depositarse unos junto a otros a modo de pequefios travesanos,
tigeyda, sobre los troncos longitudinales de las techumbres de las viviendas
del campo, antes de cubrirlo todo de barro debidamente amasado con paja.
(Ver foto 63). No menos antiguos, sin duda, son otros tres usos tradicionales
de la misma cafia seca. Asi que la flauta, fal3uwatt, inseparable del pastor,
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suele ser de cafa, siendo muy a menudo cuidadosamente trabajada por este
protgonista in situ. Por otra parte, un cafiuto idéntico —pero sin agujeros— era
comunmente usado en el campo para conservar cautelosamente documentos
escritos de valor, introduciéndolos en el hueco del mismo tras enrollarlos
debidamente y tapando la boca del ‘recipiente’ con otro papel o un pedazo
de madera: es tagimamt. En fin cuatro o cinco cafiutos de forma similar
pero menos largos son a veces usados por los segadores a mano, valiendo
¢stos de guantes individuales en los dedos de la mano izquierda,
previniendo de esta forma cualquier herida posible de la hoz a la hora de
coger los tallos del trigo o de cebada para segarlos, a la vez que se
garantizan manojos mayores que los de la mano ordinaria.

No hemos podido, ni tenido ocasién de comprobar entre los distintos
usos probables de la cafia entre los primitivos canarios sino aquel que toca a la
persona del pastor quién, como su gemelo en el Sur de Marruecos, usa la flauta
hecha de esta materia. M. Lorenzo Perera observa que tal uso se conservo hasta
hace poco tiempo en el Archipiélago:

‘Hasta no hace muchos aios, mientras guardaban el ganado, los pastores

jovenes tocaban el tajaraste con flautas de caiia fabricadas por ellos
mismos. La flauta y el tambor ‘de cuero de cabra’ o de perro fueron, en
exclusiva y durante largo tiempo, los unicos instrumentos musicales de los
pueblecitos canarios’. (Vern., p. 40, nota 57).

Hoy dia, este instrumento de musica —la flauta- ha perdido su nombre
propiamente amasigh, habiéndose adoptado en taSélhit otro de origen arabe,
BBuwwad o tal3uwwatt, que remite etimoldgicamente al apelativo genérico
de ‘madera’ en esta lengua. ;Podra contar el amasigh con los vestigios de la
lengua canaria aborigen para recuperar el nombre original de este
instrumento de musica?

Por otra parte es interesante citar aqui que si los habitantes del Sur de
Marruecos utilizaban el hueco de la caia, tagimamt, para guardar algunos
documentos preciosos, se sabe que los aborigenes canarios echaban mano de
las mismas canillas de las cabras de cuya carne se alimentaban para guardar los
punzones y agujas hechos, entre otros, de huesos de pescado, y que eran
utilizados para coser distintas clases de tamarcos.
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| AKESSUD// madera y usos |

AKESSUD: Sust. masc. sing.; fem. takéssutt. Significa ‘madera, y por
extension, lefia’. Su sindnimo es asgar.

Los arboles que crecen en la montafia y llanos de la region de Sus y
Dra, y principalmente la palmera, argan y el olivo, constituyen una preciosa
fuente de la materia prima en la que intervienen a veces verdaderos artesanos
para confeccionar los Utiles y demas instrumentos adecuados al uso requerido.

Una vez mas no nos ha de sorprender que la madera de la palma pase
a ocupar el primer puesto entre las demads, probablemente por dos motivos
principales: primero, es la palma el arbol tipico y caracteristico de los oasis
del Sur de Marruecos; segundo, debido a su caracter mas bien blando, la
madera de la palma resulta mucho mas facil de trabajar que la del argadn o
del olivo, por ejemplo.

A pesar de tratarse de una materia facil de trabajar, notamos que son
numerosos los casos en los que la madera de la palma se usa casi al natural.
Asi que la rama de este arbol es explotada a triple nivel: siendo varios los
usos de las hojas, como hemos anticipado, notamos que también el palo que
constituye la base de la rama, aqurnif, después de ser debidamente cortado a
menos de un metro de la base, era un utensilio no sélo para sacudir el polvo
de los tapices, sino también y sobre todo para fregar la lana, tagott, destinada
a la confeccion de los tapices. Se usaba asimismo en los vestidos rugosos que
resultan dificiles de lavar directamente a mano. Lo que sobra de dicha rama se
cortaba en palillos de unos sesenta centimetros, los cuales servian de viguetas,
tigeyda, para las techumbres, cubriéndose a continuacion de pasta de tierra
amasada con paja. Aun se pueden ver vivos testimonios en el campo del Sur
de Marruecos donde el tronco de la palma seccionado longitudinalmente en
cuatro, y el del argan y del olivo como tales, sirven de vigas principales en las
techumbres, igéyda, de las habitaciones y pasillos publicos (cp. Aggummi).
Pervive igualmente en unas viejas casas abandonadas de Ifran del Atlas
Menor alguna elocuente muestra del uso de verdaderas tablas de palma en la
confeccion de las puertas principales, faggurt. En este mismo tipo de casas se
daban cuartos espaciosos con una gruesa viga de palma, de olivo o de argdn
en medio, asamus, sosteniendo y reforzando el techo. En fin, era corriente
hallar en una esquina del patio, o asarag, de este tipo de vivienda tradicional
un artefacto de tres vigas de olivo o de argdn de cerca de un metro y medio de
largo, apoyadas unas en otras en su extremidad superior, isénda (véase supra
el cap. Comestibles bajo Agu), sirviendo para colgar el fole de piel de cabra,
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takessult, usado por el ama de casa para mecer la leche. Otro artefacto mas
pequefio comunmente hecho a partir de una rama de arbol de menos de
cincuenta centimetros de largo, en forma de V, y viene a desempefiar el papel
de percha, es tassekkimt. (Ver foto 64).

En el dormitorio del humilde campesino tampoco podia hacer falta la
madera, pues el mismo lecho, tissi, se montaba a base de unos troncos
cuidadosamente elegidos en funcidon de su rectitud y resistencia, fijandose
ambas extremidades en las paredes laterales del cuarto a cerca de un metro
de altura. El resto del lecho lo constituian pieles del ganado menor o/y
mayor, ahidor, asi como los tapices de lana, ifenbel, al tiempo que la
almohada era a menudo una sencilla bolsa de tela rellenada de paja ligera,
alim o, en algunos casos, de lana (tadaott).

Mas trabajo exige sin duda el uso de los troncos de argdn u olivo para
fabricar a hachazos las distintas piezas que integran el arado, awéllu (var.
aggullu), del que tiraba un par de bueyes, dromedarios o burros para labrar
la tierra. No menos trabajo exige sin duda alguna la fabricacion de utensilios
especializados de cocina como el mortero, faférdut, que de largo simula un
pedazo de tronco delicadamente ahuecado, usado para machacar los granos
o plantas secas destinadas, entre otros, a usos medicinales; fazlaf, plato
ancho y de poca profundidad y de uso polivalente, pues en €l se amasaba la
pasta de pan o de gofio, o se usaba para servir ibrin, o sea el cuscus como
comida colectiva; timkilt, escudilla para sorber la sopa azekkif, lémris o
ibrin, gofio y cuscus respectivamente diluidos en agu, la leche; agiienya o
tagenyawt, cuchardén o cuchara para revolver el caldo destinado al cuscus,
etc.. ( Ver foto 65 - 66).

Muchos de los anteriores y remotos usos aun se pueden ver hoy dia en
algunos pueblos del Atlas Menor, como es el caso de la localidad de Ifran o
de Tazerualt, a menos de doscientos kildmetros al sur de la ciudad de Agadir.

Un pequeilo accesorio femenino de madera igualmente interesante de
examinar a este respecto es un peine femenino, timést, que se presenta bajo
forma de una delgada ldmina de madera con doble fila de dientes, cada una
de espesor distinto a cada lado, instrumento que era trabajado manualmente
y que se hacia de hueso (véase infia Timést-n-ihéss). Para la elaboracion de
tan variados, y a veces tan finos instrumentos a base de troncos de palma,
argan, olivos u otros arboles de madera resistente, y en su caso, de hueso, se
conocian unos cuantos ‘masallémin’, ancianos y maestros indicados y
solicitados en estas artes.
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En el ambito de las Canarias prehispanicas, resultan hoy dia muy
interesantes los usos que hacian los insulares de la madera en general,
maxime cuando tenemos en cuenta lo rudimentario y primitivo de los
instrumentos que usaban en comparacion con la fineza de los objetos
realizados manualmente. Estos productos de madera van de lo mas comun a
lo mas especifico, y de lo més natural a lo mas puntual.

Entre los comentarios relativos a los usos mas primitivos a la vez que
naturales de la madera en el Archipiélago, citamos a Verneau describiendo
la manera con que los islefios aborigenes hacian fuego utilizando
precisamente la madera:

‘Frotaban rapidamente un trozo de madera duro sobre otro tierno y seco.
Unas veces imprimian al palo un movimiento de rotacion y otras un
movimiento en sentido longitudinal’. (Vern., p.48)

Y si bien la piedra, como aludimos mads arriba, constituye lo mas
elemental de sus armas de defensa, no podia faltar en su arsenal la madera,
no so6lo bajo forma de simples palos, sino también como lanzas que, como
afirma el mismo Verneau, se llamaban, al menos entre los habitantes de
Fuerteventura, tezers, y que nosotros acercamos formalmente de tazert
usado tradicionalmente para aventar la cebada o el trigo en la era después de
la trilla en los pueblos del Sur de Marruecos. Esta se constituia de una rama
generalmente al natural bajo forma de un palo de cerca de un metro y medio
de largo rematado con dos o tres dedos puntiagudos. (Ver foto 67).

Otro uso casi al natural de la madera en Las Canarias aborigenes es ¢l
del tronco del arbol -més especialmente la palmera en este caso- que servia,
no so6lo de viga principal que sostiene la techumbre de la vivienda islena
reforzandola (Galindo sefiala que ‘(los canarios) echaban una palma entera
por madre’ (Gal I, 159), sino también que entra en la propia estructura de la
vivienda islefa, ofreciendo de esta forma un paralelismo sorprendente con
su homologa en el Sus y Dra, como se desprende de la siguiente descripcion
del mismo Galindo:

‘(Las casas) hacianlas bajas de pared y hondas del suelo, porque
estuviesen calientes. Por encima las cubrian con palos juntos, y encima
tierra, y a veces estan dos o tres casas juntas’. (Gal. I. 159).

Por su parte Torriani advierte que los aborigenes canarios, a imagen
de sus parientes continentales, ‘ponian a las casas pequenias puertas de
tablas de palma, trabajadas con sierras de piedra...” (Torr., Descripcion... XXXI). Y
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a pesar de no precisarnos tampoco de qué clase de madera se trata, el
francés Verneau subraya usos similares aun vigentes durante su visita al
archipiélago varios siglos mas tarde:

‘El techo se hacia con troncos de darboles colocados de través que sostenian
ramajes, hojas y paja, y que se cubria, a veces, con tierra o piedras llanas’.
(Vern., p. 56).

Subrayando a este respecto el sumo arte con que era elaborada la
techumbre de una de aquellas viviendas que sirvio de palacio del
Guanarteme de Galdar (‘El techo se componia de vigas grandes y bellas’),
lamenta Verneau que no se hubiese hecho ningin esfuerzo para la
conservacion de dicho monumento, habiéndose destruido y reutilizando sus
vigas para la construccion de una iglesia (Vern., 57).

Por otra parte, y al igual que en el campo del Sur de Marruecos de
hace pocas décadas, los antiguos islefios colgaban el odre de piel de cabra, o
fole, medio lleno de leche fresca, de un artefacto paralelo del continental
asendu, el cual se compone de tres vigas juntadas en la extremidad superior,
pudiendo asi la mujer mecer la piel con miras a aislar la manteca, uche, de la
leche, aho.

Vigas similares a las anteriormente citadas son aquellas que usaban
los aborigenes canarios para montar su sencillo lecho tradicional
comparable a fissi en el Sur de Marruecos, y del que citamos el siguiente
testimonio Abreu Galindo:

‘Camas para dormir eran muchos helechos, y encima pellejos de ovejas, y las
mantas con que se cubrian eran cueros cosidos unos con otros’. (Gal. I, 87).

Bethencourt Alfonso confirma la anterior descripcion a la vez que aporta
unos complementos de informacion interesantes a este respecto:

‘Estas camas consistian como en cuatro manojos alargados, a guisa de
patas, con dos maderos a lo largo encima y varios atravesados; sobre esto
ramas menudas y encima de todo pieles de cabras’. (Historia del pueblo
guanche II, 456).

Numerosos son igualmente los casos de auténtica artesania en la vida
diaria de los aborigenes canarios. Limitandonos a los pequefios utensilios,
notamos igualmente que los hay de lo mas sencillo hasta lo mas delicado y
complicado. Asi que la muela superior del molinillo manual viene dotada de
uno o dos orificios superficiales en que se apoya un pequefio palo de madera
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a modo de mango —cuando no se usa una canilla— que sirve para rotar esta
pieza en torno de un eje, jeren, igualmente de madera. Un palillo similar
dicho juercan —tagrotft en Marruecos— con un trapo a modo de bola en la
extremidad es usado por las mujeres para revolver la faferia, o granos de
millo, cebada o trigo puestos a tostar para que no se quemen.

Pero se dan igualmente otros componentes aborigenes de madera de
tamafio menor mucho mas trabajados que los precedentes, a pesar de que el
investigador actual aiin no tiene bien claro el coémo el islefio aborigen
acertaba a realizar en aquella remota época tan ajustados utensilios —como
son los vasos de madera— siendo muy elementales los instrumentos que
usaba:

‘No deberia serles facil trabajar la madera con sus herramientas de
piedra. Sin embargo, a fuerza de la paciencia, habian conseguido hacer
vasos.....". (Vern., p. 66).

Efectivamente se nota que los insulares, que usaron sobre todo la tierra
cocida para sus utensilios domésticos como veremos mas abajo, no
despreciaron objetos de madera como génigos y cucharas. Pero llaman
principalmente nuestra atencion por su detalle y minuciosidad tres muestras
de esta materia. Primero, las estatuillas-idolos de madera que reflejan la mas
tradicional ocupacion del aborigen canario, a saber el pastoreo, pues
representan a ‘un hombre, una mujer, una cabra y un macho cabrio. ’ (Vern.,
p.93); segundo, los colgantes de madera que se llevaban junto con otros de
hueso y conchas; y por fin los peines de madera de que habla también
Verneau (p.68), los cuales serian los gemelos de los timéstt que se veian hasta
hace poco en el Sur de Marruecos, existiendo igualmente otros semejantes de
hueso. (Ver foto 68 — 69 — 70).

A proposito de los peines que usaron los aborigenes canarios en
concreto, Navarro Mederos nos presenta un ejemplar de madera muy
interesante encontrado precisamente entre el ajuar (de ceramica y madera)
de la sepultura descubierta en la cueva sepulcral de Tejeleche. (La Gomera y
los Gomeros, pp.74, 81)

\ILM // TAMARCO, pieles y usos |

ILM : Sust. masc. sing.; pl. ilmaweén. Significa etimologicamente ‘piel’
habiéndose especializado con el significado de ‘piel de animal: cabra, oveja,
vaca, etc..’. Ahora bien, el nombre méas comun para designar ‘la piel natural
del animal en general, y del ganado menor en particular’ en tasclhit es
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abdan, fem. tabdant, expresando esta ltima forma la nocién de disminucion
como queda dicho.

Dominik Wolfel cita precisamente estas dos formas del Sus (abédan,
‘peau de mouton avec sa laine’, tabédant, ‘peau’) como paralelos de la voz
canaria aborigen badana (Mon.Il, 624). Y citando a propdsito a Abreu
Galindo como ‘testimonio seguro’, dice: ‘Son los cueros (de las ovejas de
pelo liso) muy gruesos y sueltos, que Illaman badanas, y son
estimadas. '(Gal. J 169).

Ahora bien, la observacion de Wolfel: ;No obstante, el vocablo
(badana) es también espariol!’ llama nuestra precauciéon cuando sabemos
als Agadir, etc..) en particular eran desde la antigliedad también famosos por
la exportacion de pieles (‘coramen’ en los documentos portugueses del siglo
X1V, XV, etc..) hacia la Peninsula. Este hecho socioeconémico se tradujo
lingiiisticamente en la designacion de la piel en Europa en general con un
nombre derivado de la denominacion del pais de origen: Marruecos >
maroquino > maroquineria. Por otro lado, comprendemos que si el nombre
en cuestion, abdan / tabdant hubiera pasado al Archipiélago —y a la
Peninsula— al propio tiempo que la mercancia, ello no excluye la posibilidad
de que fuera muy anterior a la época de estas operaciones comerciales,
pudiendo remontarse su origen a la época de la poblacion de las Islas.

Uno de los usos primeros que hizo sin duda alguna el hombre de las
pieles de los animales que domesticé y de aquellos que caz6 fue el confeccionar
con ellas rudimentarios vestidos con que ‘se cubrio’ determinadas partes del
cuerpo, sirviéndole incluso de primitivo calzado que llegaba a veces hasta la
rodilla, y del que una forma supuestamente evolucionada usan actualmente los
jinetes en la popular ‘carrera de polvora’ o amawal. El habitante del Sus y Dra
se valio asimismo de la piel del animal, tanto al natural como labrada, para
confeccionar algunos sacos, bolsas u otros instrumentos de uso cotidiano.

En el Sur de Marruecos por ejemplo, se conserva aun hoy dia una
tradicion anual, que remonta sin duda a aquel uso natural y primero de la
piel, materializada en el localmente famoso personaje de biyelmawen, o sea
literalmente: ‘el hombre de (el de = bi-) las pieles (-ilmawén)’,
entendiéndose el hombre vestido de pieles de cabra. Siendo esta tradicion
de caracter obviamente preisldmico, notamos cémo el uso ha sido tan bien
asimilado y adoptado por la cultura isldmica en esta parte de Marruecos —
otras adopciones paralelas se registran igualmente en el &mbito de la
religion cristiana respecto a las Islas-, pues viene a coincidir la celebracion
de la fiesta de este personaje dicho biyélmawen con el mismo dia del
Sacrificio musulmén, /3id n-tfaska, que coincide con el décimo dia del
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duodécimo mes de la hégira (el 10 de marzo 2007, por ejemplo).
Amenazando a la gente con las patas de la cabra que quedan pendientes de
la piel, el personaje biyélmawen, quien lleva también la cabeza cubierta de
pieles y del que ni se ve bien la cara, actia a la vez de comico y de
‘espantaninos’. (Ver foto 71).

Entonces nos preguntamos si el cardcter aparentemente agresivo de
biyélmawen no remontaria a inmemoriales antecedentes bélicos o si es
simplemente una reminescencia del primitivo pastor, al igual que algunas
otras manifestaciones culturales del Sur de Marruecos hoy dia percibidas
como mero folclore con que se divierte el pueblo, cuando eran verdaderas
reminescencias de unas experiencias de la vida diaria.

Nada sorprendente es entonces ver que tal vestido se confecciona a
base de pieles de cabras preferentemente negras o negriblancas, y nada mas
sacrificadas, siendo este animal precisamente el que se sigue sacrificando en
la actualidad por las humildes familias montafiesas en general con motivo de
la fiesta musulmana dicha °‘del cordero’, cuando el Islam prescribe
preferentemente el sacrificio de un carnero. Para celebrar este acto cultural,
hoy por hoy los jovenes usan pieles de cabra negra, previa y debidamente
curtidas y cosidas a modo de monos con la misma finalidad citada,
cubriéndose la cabeza y la cara con una especie de tocado de piel de lana
blanca, la cual viene a marcar el contraste con el color negro del resto del
cuerpo. Pero es de lamentar que si el area de esta manifestacion cultrural se
ha recogido considerablemente en la localidad de Inzegan (Agadir), este
acto cultural tan antiguo va cayendo en desuso hoy en dia, y no nos extrafia
que desaparezca por completo dentro de breve tiempo si nada se hace para
rehabilitarlo siquiera en el mismo marco de las demds manifestaciones del
folklore local y nacional.

Respecto a los distintos usos de la piel en general en las Canarias
aborigenes, destacan precisamente los ‘vestidos’ que los aborigenes
confeccionaban con esta materia natural como afirma el antropdlogo René
Verneau :

‘Si las pieles de cabra o de carnero servian para hacer sacos y estuches,
también se utilizaban, en cantidad mucho mayor, en la confeccion de los
vestidos. Para este uso, generalmente se les dejaban los pelos y se
raspaba el cuero hasta que tuviera un deébil espesor, con el fin de que
fuera mucho mas ligero’. (Vern., p. 69).

Siglos antes, Abreu Galindo mencionaba que los aborigenes canarios,



288 Ahmed SABIR

tanto hombres como mujeres, usaban los habitos de piel de cabra o de carnero
que ellos llamaban tamarco, llevandolos con la lana hacia dentro en invierno y
hacia fuera en verano. Dice concretamente a propdsito de los grancanarios:

‘El vestido de los canarios eran unos toneletes hechos de juncos majados
muy juntos al cuerpo y tejidos que llegaban a la rodilla; y ceriianlo por la
cintura, y después se echaban encima unos pellejos cosidos muy
primariamente, que llamaban tamarcos, en verano el pelo afuera, y en invierno
adentro, muy galanos y pulidos; y en las cabezas, tocados de pellejos de
cabritos, que desollaban enteros, y las garras caian por las orejas, amarrados al
pescuezo /.../; y los tamarcos y toneletes y demdas vestidos eran pintados de
diversos colores de tintas, que hacian de flores y erbas’. (Gal. 157).

Tanto las precedentes descripciones como las imdgenes que nos ofrece
Leonardo Torriani en su Descripcion... (fig. 28, 29, 30 y 31, cap. XXXV) nos
acercan considerablemente al mencionado personaje continental de biyélmawen
en el Sur de Marruecos. (Ver foto 72 - 73).

Mucho mas cerca de nosotros, Buenaventura Bonnet demuestra a través
de ‘Un manuscrito del siglo XV (el navegante Diogo Gomez en Las Canarias)’
que la coloracion de las pieles que usaban los aborigenes canarios como
vestidos era un criterio de distincion social, de la misma manera que, en otro
contexto, hemos visto que tal distincion era posible segtn se cubria el individuo
de hojas de palma o de pieles:

... algunos entre ellos (los grancanarios) parecian mandar a los otros e
iban cubiertos de pieles de cabra pintadas de color azafrin y encarnado’.
(B. Bonnet, 1940, 117).

Notamos asimismo coémo el investigador confirma la subrayada
predominancia de los dos colores, amarillo y naranja, a los cuales se
sumaba frecuentemente el verde, uso comun en el Archipiélago y en el
Continente. Y de estos mismos tres colores habla Leonardo Torriani
diciendo que los aborigenes los tenian por ‘muy hermosa divisa’, pues ‘por
ellos gustan expresar sus particulares afectos’. (Torr., Descripcion ..., 183).

La indumentaria femenina aborigen, tal como la describe Abreu
Galindo, no se exceptua en este marco:

‘Las mujeres traian tamarcos de cueros de cabra, y encima pellicos o ropillas
de cuero de carnero, y los mismos bonetes pelosos del mesmo cuero’.

(Gal. I, XI).

Ahora bien, la confeccion de estos tamarcos, cualquiera que fuese su
naturaleza, exigia sin duda alguna el debido curtido de la piel antes de



Las Canarias Prehispdnicas y el Norte de Africa 289

coserla; y suponemos que tal costura se hacia ora con finas tiras del mismo
cuero, ora con hojas de palma debidamente seleccionadas y preparadas.
Afirmando lo exclusivamente femenino de este trabajo, José Juan Jiménez
Gonzalez precisa a este tenor:

‘Tras la extraccion, (la piel) requeria un raspado y alisado de la superficie
quitando el pelo o el pellejo, curtiéndose posteriormente la piel con
sustancias vegetales y animales. La labor se encaminaba a hacer aun mas
plastica y flexible la pieza, asi como a garantizar su durabilidad sin
cuartearse’. (Jiménez., 34).

Subrayamos otros dos casos bastante documentados entre los
aborigenes canarios; a saber, por un lado, el uso de las pieles de cabra no
menos trabajadas como mortajas para sus muertos; y por otro, la memoria
canaria guarda hasta hace poco tiempo la imagen del pastor aborigen
igualmente vestido de la cabeza a los pies de tamarcos; es decir de pieles de
sus propios animales. (Ver foto 73).

Es justamente una imagen de éstas, recogida en la isla de Tenerife, la que
nos describe Juan Bethencourt Alfonso en estos términos:

‘En Abona vestian los hombres un pantalén de pieles ceiiido a las piernas
hasta el tobillo, sujeto a la cintura, y una zamarra que le caia mds abajo de
la cintura en invierno, abierta por delante y abrochada con unos palitos a
guisa de botones.... La cabeza la cubrian con una especie de sombrero
semiesférico o algo conico, hecho de piel con los pelos para afuera’.
(Historia del pueblo Guanche, II, 459).

(No recuerda estrechamente esta Ultima imagen la del ain vigente
personaje folclorico de biyélmawen en el Sur de Marruecos? Las semejanzas
no dejan lugar a dudas, por lo que pensamos que tal paralelismo merece un
estudio antropologico pormenorizado aparte.

(Qué técnicas y qué instrumentos eran utilizados para confeccionar sus
pieles? En primer lugar, sabemos que el paralelismo entre ambas orillas del
Atlantico respecto al trabajo de las pieles se registra incluso en algunos
detalles insospechables. Tal es el caso por ejemplo en el uso de determinadas
hierbas salvajes para ‘marinar’ dichas pieles con el propdsito de garantizarles
mas resistencia, y otras para sacarles el color deseado. Sabemos también que
en la mayor parte de los casos, tanto en el Sur de Marruecos como en las Islas,
las pieles eran laboriosamente curtidas antes de ser cosidas, siendo los
principales instrumentos tradicionales que se utilizaban en tales operaciones : la
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piedra para zurrar, el punzon para agujerar y para coser distintas clases de
agujas igualmente hechas a partir de materias que proporciona generosamente
la naturaleza, y mas especialmente de hueso. Abreu Galindo aporta datos de
sumo interés al respecto; pues dice en cuanto al 4ilo y a la aguja usados para
COser tamarcos:

‘Los carniceros sacaban de los lomos de las reses que mataban los
nervios y los secaban. Eran los nervios del espinazo, todo el largo entero,
y los untaban con manteca y los sobaban al fuego, y de alli sacaban hilos
delgados o gruesos; y de los huesos hacian agujas para coser’. (Gal. I, 56).

Y agrega a proposito de la fineza de las tiras de piel usadas en unas
costuras que hacian los lanzarotenos:

‘Vestian los de esta isla de Lanzarote un habito de cueros de cabras, /.../,
las cuales cosian con correas del mismo cuero muy sutiles. Cortibanlas

con rajas de pedernales tan delgadas, que hacian la costura muy prima’.
(Gal. I, 57).

Esta misma ‘costura muy prima’ subraya Torriani al comparar la
finura de dichas ‘correas’ de piel en Fuerteventura con la de las propias
cuerdas de un instrumento de musica como es el laud, usandose incluso a
modo de hilo de pescar. Dice en su texto original:

- ‘Vestiavano di pellidi pecora cusite con sottilissimo filo fatto del propio
corame aguisa di corde di liuto...”. (Descripcion...XXI). .... - ‘Pescavan
con spago di corramem et con hamo d’osso di capri’. (id. XXXVI).

Desde un punto de vista puramente lingiiistico, tamarco es el nombre
genérico y pancanario con que los aborigenes canarios designaban el vestido
hecho de pieles, si bien compartimos la opiniéon de Georges Glas segun la
cual no se puede hallar en este nombre una vinculacion defendible con las
formas del taS¢lhit a pesar de la aparente marca del femenino propia de éste
(ta-...-o) (Enquiry, p. 174). Por nuestra parte nos inclinamos a considerar la
voz tamarco como mera apelacion genérica de la piel en cuanto ‘materia’,
nombre que se hubiera extendido semanticamente para abarcar los distintos
vestidos y algunos otros productos confeccionados a base de la misma materia.
Por ello vemos que el caso de tamarco es comparable al de ganigo que no seria
a su vez sino el nombre genérico del ‘barro secado al sol’ con fines utilitarios.
(véase actualmente la forma toponimica Tamarco en Tenerife).
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Agustin Alvarez Rixo anota una posterior derivacion semantica de la
voz tamarco por la que se desvirtua, en nuestra opinion, el significado
original de la voz aborigen. Dice el canariologo:

‘Hoy (tamarco) se dice por irrision al vestuario o camison largo que suele
sobreponerse la gente pobre para no ensuciar la ropa interior cuando
trabajan’. (Rixo, Voces, frases, ..., p. 123).

Examinamos a continuacion algunas de los principales objetos que se
hacian o siguen haciéndose a base de la piel en ambas orillas.

| TAKESSULT // FOLE y usos |

TAKESSULT (0o TAGESSULT): Sust. fem. sing.; pl. tigiislin; masc.
con valordespectivo-aumentativo: agéssul; pl. iguslan. Es 'la piel de cabra
curtida que se usa, entre otros, a modo de odre para separar el suero lacteo
de la manteca'. (Ver foto 74).

Takessult consiste en una piel entera de cabra de la que so6lo faltan los
extremos de las patas y la cabeza, y que se usa para mecer la leche. Su
confeccion obedece a todo un ritual por parte de la familia ganadera; pero
resumiendo la operacion, diremos que tras degollar el animal, se rapa
debidamente la piel antes de ‘marinarla’ en agua caliente con algunas
plantas. Luego se cosen y se anudan los cuatro miembros con sendos trozos
de cuerda, los cuales sirven igualmente para suspender el odre, las patas
arriba, de alguna viga del techo del cuarto, del utensilio de madera llamado
tasseékkimt cominmente previsto para esta finalidad, o de la extremidad
superior de un artefacto compuesto de tres vigas de cerca de un metro y
medio de largo, unidas en la extremidad superior a modo de pirdmide
llamado aséndu (véase supra akéssud, cap. Artesania).

Tras echar la leche manida con la debida cantidad de agua en el odre,
el cogote de la piel, que desempena el papel de boca y vertedero, se ata
provisionalmente con el trozo sobrante de la cuerda anudada en una de las
dos patas delanteras. En cuanto utensilio takéssult ofrece un equivalente
materializado en un recipiente oviforme de tierra cocida, takessult-n-ideqqi,
que se mece acostado en el suelo mismo y que lleva una boca con tapa
abierta hacia arriba.

Cuando hay cantidad suficiente de leche, lo que puede exigir, segun los
casos y estaciones del ano, mas de un dia de ordefio, el ama pasa la leche
guardada en una tinaja de tierra cocida, fagdut-n-tekiifayt, al fole o takessult,
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para emprender la mecida, aséndu, destinada a separar el suero de la manteca:
la mujer —el hombre no mece en Sus y Dra—, sentada en el suelo con un pie
extendido y otro recogido, emprende una larga operacion de fuertes e
ininterrumpidos meceres, mejor dicho sacudidas, imprimiendo vaivenes
horizontales a la piel llena hasta los dos tercios de leche con una pequena
porcidon de agua; y eso es asiendo el cogote previamente anudado de la piel
con una mano, y con la otra una de las patas delanteras. Para romper la
monotonia y el cansancio de este trabajo que, segin el clima, dura a veces
mas de un par de horas (el verano es mucho mas propicio para esta
operacion), la mujer le acompaiia del tipico cante popular amarg (véase infra
cap. Folklore, bajo AMARG), pudiendo servirle de coro una o varias vecinas,
entre las cuales alguna puede tomar también el relevo en el mecer en caso de
necesidad, o incluso participar en el mismo. La mecida a dos se lleva a cabo
cogiendo la vecina sentada cara a la otra una de las patas traseras del odre
acompanando asi el ritmo del mecer durante el tiempo necesario.

La mecida de leche, o aséndu, se considera finalizada cuando la
mujer, tras introducir el brazo hasta el codo por el cogote de takessult
previamente desatado, se cerciora de que la manteca, tudit, estd
suficientemente separada de la leche, pasando esta ultima entonces a
llamarse agu. (véase supra cap. Comestibles, bajo TUDIT y AGU).

Notemos que takessult no se ha de confundir con otra piel sin rapar
que siguen usando hasta el dia de hoy, no sin cierto aspecto folklérico, los
aguadores ambulantes tradicionales en ciertos zocos semanales o plazas de
Sus, la cual se nombra ayddid-n-wamen, literalmente, ‘la piel de agua’.

No nos sorprendera que los aborigenes canarios, quienes practicaban
la cria intensiva de la cabra, adoptaran un sistema similar al que acabamos
de describir respecto al Sus y Dra para aislar la manteca del suero, ni que
transformaran y conservaran aquella para usarla a modo de medicina que no
podia faltar en las cuevas. Aquella piel, que los aborigenes canarios
llamaban fole, era en casi todo parecida a la que aun se usa hoy dia en los
campos del Sur de Marruecos, incluso en algunos detalles como son las tres
vigas que le sirven de colgadero, es decir aséndu entre los continentales.
(Ver foto 75).

Pero el colgadero en general varia, como en el Sur de Marruecos,
segun estén las ‘mecedoras’ (o los ‘mecedores’ en el caso de Canarias)
dentro o fuera de casa como se ve en el siguiente testimonio de Sabino
Berthelot que muestra como algunas costumbres aborigenes aliin pervivian
entrado ya el siglo XIX :
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‘La manteca de cabra se preparaba en Chasna y en casi todos los distritos
del sur de Tenerife segun el antiguo método: siempre es la misma leche
puesta en un fole colgado del techo ... . (Ethnologie, 262 y sigs.)

René Verneau alude otra clase de colgadero del fole cuando dice:

‘(los aborigenes) sabian extraerle (a la leche) la mantequilla, operando
de la siguiente forma: se suspendia un odre de piel, lleno de leche hasta la
mitad, de la rama de un drbol con una cuerda larga, ....". (Vern. 46)

Si el principio y la finalidad de este ‘mecer’ son idénticos en ambas
orillas, la descripcion de la forma con que se llevaba a cabo dicho ‘mecer’
en las antiguas Canarias nos parece discutible —al menos tal como lo
describe Berthelot y Verneau—, no tanto por intervenir simultineamente dos
personas en la operacion, pudiendo tratarse de hombres, como por la forma
de ayudarse ‘dos personas’ en la misma. Berthelot comenta:

“... dos personas colocadas a cierta distancia se pasan (el fole) la una a la
otra...’. (Ethnologie, 262 y sigs).

Una descripcién confirmativa y paralela a esta forma de mecer nos
aporta el investigador francés René Verneau cuando dice:

.../, dos mujeres (dos chicas jovenes), situadas a ocho o diez pasos de
distancia, se lo enviaban mutuamente hasta que la mantequilla se separaba
de la parte caseosa. Este procedimiento se utiliza todavia en algunas
localidades del sur de Tenerife’. (Vern. 46).

Pero notamos que la participacion de dos personas en la mecida resulta
muy justificada en Las Canarias prehispanicas; pues nos confirma el cabrero
don Salvador que el fole, que sus padres por ejemplo suspendian del techo de
la habitacion, podia contener hasta ‘treinta litros de leche, mas cuatro o cinco
de agua’ (Entrevista de Luis Diego Cuscoy, mayo 1972, p.103). Y en los
detalles que agrega a continuacion hallamos un dato que nos parece
incompatible con las informaciones precedentes relativas a la manera de mecer:

‘Cuando se vertia la leche en un zurron de mecer, se le afiadia mds agua, para
separar las grasas, se infla el zurrén pa que jaiga juego dentro, y se prepara para
mecer, de noche y a la fresca, imprimiéndole al zurron golpes secos’. (id. 101).

Estos ‘golpes secos’, ademas de identificarse con el uso en el
continente, son a nuestro modo de ver un argumento suficiente como para
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rechazar la veracidad de la anterior afirmacioén de Berthelot y de Verneau en
cuanto al hecho de pasarse o enviarse reciprocamente los mecedores dicho
fole. El1 comentario del cabrero tinerfefio don Salvador va aun mas alla,
describiéndonos como cada una de las mujeres se coloca respecto al fole a la
hora de mecer; pues precisa que ‘la mujer mecia de lado, sentada’, en vez
de extender las piernas a ambos lados de la piel; y esta misma posicion es la
que hemos visto en el campo del Sur de Marruecos.

Cuando fue nuestra visita al cabrero don Salvador en Arona en el mes de
julio de 2000, tanto en sus palabras como en su ocupacion en aquel momento
en concreto —lo sorprendimos en el garaje de la planta baja de su moderna
vivienda preparando el zurrén de piel de un pequenio baifo recién degollado—
sentimos en sus palabras y reacciones una fuerte nostalgia hacia aquel pasado
remoto a la vez que un evidente orgullo de ser cabrero, hijo de cabreros....

El fole en las Canarias prehispanicas y takéssult en el Sur de
Marruecos muestran claramente como el islefio aborigen ha explotado
razonadamente y al maximo los pocos medios que le suministraba la
naturaleza. Pues, como observa con razon el especialista Ernesto Martin
Rodriguez en su libro La Palma y los Auaritas:

‘Poco quedaba sin aprovechar del animal sacrificado (la cabra) como
demuestra la intensa fragmentacion que caracteriza a los restos de fauna
procedentes de los yacimientos excavados como El Tendal (Los sauces) o El
Rincon (El Paso). (p. 38).

Asi que tras nutrirse de la leche de cabra, de su manteca y, por fin, de su
carne, casi ninguno de los elementos restantes se pierde; pues casi sin
excepcion alguna, obedecen a una operacion de reciclaje automatico y
espontaneo. Vemos, por ejemplo, que las canillas sirven para guardar punzones
y agujas, los cuernos para confeccionar rudimentarios arados y la lana para
vestir, etc. (véase H. Piqué, Tesoros del Museo Canario, 114,115).

El reciclaje sistematico de los distintos materiales que proporciona la
naturaleza se confirma atin mas cuando sabemos que incluso roto, el fole es
aprovechado para confeccionar otros utensilios que no exigen mas que
superficies menores de esta materia. Los aborigenes, como los campesinos del
Sur de Marruecos, hacian de los foles rotos cribas, utensilios muy Ttiles
para aislar por ejemplo los afrechos del gofio. Bethencourt Alfonso nos
facilita una interesante descripcion de este instrumento que es, una vez mas,
un fiel paralelo de su homodlogo continental llamado tallunt-n-yélm,
literalmente ‘la criba de piel’:
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“...una criba, de aro de penca de cardon y fondo de piel raida de cordero o
cabrito, que agujereaban con punzones delgados de lefia blanca calentados al
fuego’. (Historia del pueblo guanche II, 426).

Senalemos que las mujeres campesinas del Sur de Marruecos —pues se
trata de una tarea exclusivamente femenina en el Continente— confeccionaban
hasta hace pocos afios sus cribas de piel de cabra, valiéndose de punzones
metalicos calentados al fuego de inken para agujerar dicha piel. (Ver foto 77).

Finalmente, queremos mencionar la observacion de indole lingiiistico-
antropologica de Lorenzo Perera quien cita las voces ‘fol’, ‘fole’ y ‘folio’
como variantes actualmente usadas por los pastores islefios para designar
aquella piel de cabra que sirve ora ‘para fabricar la manteca ‘, ora ‘para
transportar leche o agua’. Esta ultima clase de fole en concreto, que se usa
para transportar el agua es, tanto desde el punto de vista de la forma como de
la funcién, asociable con aquella gemela suya, ayddid, que usan hoy dia los
aguadores ambulantes tradicionales, agerrab, en el Sur de Marruecos (véase

supra UDI e infra AYDDID, bajo el mismo cap. Yelm.).

| AWELK // TAMARCO (1) y usos |

AWELK : Sust. masc. sing. con valor aumentativo, pl. iwélkan; fem. con
valor diminutivo apreciativo: tawelkt; pl. tiwekin. Es el zurron de piel de cabra,
cuyo tamario varia en funcion de la edad y corpulencia del animal, por un lado,
y del uso que se hace del mismo, por otro lado. (Ver foto 76).

La confeccion tradicional de aweélk es también tarea exclusivamente
femenina en el Sur de Marruecos. Este zurron se hace a base de la piel entera de
cabra, abriéndose la parte trasera que viene a servir de boca grande, al tiempo
que ambas patas traseras, igualmente abiertas se juntan para servir de asa con
que se cuelga la piel del hombro o del cuello del individuo. Las patas delanteras
quedan cosidas con tiras de piel o simplemente anudadas sobre si mismas. La
piel destinada a esta clase de zurron se suele preparar en el Atlas Menor, por
ejemplo, en una porcioén de ceniza, igd, durante un par de semanas antes ser
pelada y delicadamente curtida mediante un trozo de alguna tinaja de tierra
cocida rota previsto para este efecto. También es a veces tefiida de rojo y de
amarillo, siendo extraidos estos colores de ciertas plantas salvajes y otras
materias naturales.

En la habitacion principal de la vivienda tradicional, awélk, generalmente
de tamafio grande, desempefiaba el papel de saco para guardar distintas clases
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de cosas, desde los cereales y demds comestibles hasta la propia ropa. De modo
que era usual hallar toda una gama de zurrones abultados, colgados de la pared
mediante el pequeno artefacto llamado tassekkimt, ¢l mismo colgado del techo
mediante una corta cuerda (véase esta voz supra).

Una de las costumbres ancestrales del Sur de Marruecos a este respecto,
como sucede en las afueras de Tiznit por ejemplo, era que a la hora de salir la
recién casada de la casa de sus padres, fuese acompafiada de tiwelkin n-ufus, o
sea ‘zurrones de mano’, como quien dice ‘bolsos de mano’, conteniendo el
ajuar, ukris, de la esposa, el cual consistia, no s6lo en nueva ropa y demas
regalos, sino también y sobre todo en alimentos bajo forma de toda clase de
granos, ademas del omnipresente gofio, fummit, de la manteca, udi, de la
miel, tamment, etc..

Desde el punto de vista del uso lingiiistico, notamos que ademas de la
vigencia incluso hoy dia de la voz awelk en el habla taselhit de Sus y Dra,
son igualmente frecuentes las expresiones que se refieren a algunos usos
pretéritos, semanticamente derivados de las caracteristicas de esta clase de
zurrones. Asi que cuando uno quiere exagerar, por ejemplo, el peso de
alguna cosa, suele decir: ‘Izzay zund awélk-n-tisent’ o sea que ‘tal cosa pesa
tanto como un zurron lleno de sal’. Esta expresion presenta, pues, el zurron
lleno como ejemplo méaximo de las cosas pesadas, consagrandolo, por tanto,
como una piel antiguamente indicada para cargar toda clase de articulos,
incluida la sal, fisent. Es también frecuente comparar a una persona
demasiado gorda, o de barriga mas inflada de lo normal, con el zurron
diciendo respectivamente: ‘Flan ibézg ayllih iga awélk’, ‘Fulano parece
zurron de tanto gordo’; ‘Flan ar-isetta ayllih iga awelk’, ‘Fulano esta hecho
un zurrén de tanto comer’. Estas dos ultimas figuras metaforicas consagran
a su vez el zurron como una piel generalmente abultada como consecuencia
de las muchas y variadas cosas que se guardaban en ella.

Pero si la voz masculina awélk expresa automaticamente aumento, o sea
‘zurron grande’, como se ha dicho, la femenina taweélkt, al contrario expresa
disminucion con valor predominantemente afectivo y ponderativo. Asi que
tawelkt, zurroncito hecho generalmente de la piel del cabrito, o baifo, como
diria el pastor canario aborigen, era sobre todo usado para recoger o
transportar cosas ligeras, colgando la piel del hombro mediante una cuerda, o
las mismas tiras de piel, a modo de mochila actual. Tal es el caso del pastor,
ameksa, quien usa este zurron para llevar, no solo la omnipresente flauta de
cafia y el bote de agua, sino también una porcion de fummit o ‘gofio’, tirufin o
‘taferia’, etc.; o del viajero para llevar ropa, etc.. Cuando las cosas que llevar
son pequefias, delicadas y/o preciosas, se usa otra piel expresamente labrada y
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cosida para esta finalidad llamada tassufra (véase infra).

Dominik Wolfel tiene el sumo mérito de ser el primero en establecer
una relacion semantica entre la voz ‘awlek / iwlkan, tawlekt / tiwlkin’, que él
mismo documenta en el Ahaggar con el significado de ‘pie/ de cabra o de
cordero’, y la canaria aborigen tamarco (Mon. I, 528-529). Por nuestra
parte vemos que si bien no podemos hablar, como resulta obvio, de un
paralelismo formal entre las dos voces, tamarco / awélk, ni definir y
explicar con claridad la filiacion amasigh de famarco, sentamos un dato
semantico complementario a este respecto. Es que el paralelismo semantico
entre awelk y tamarco nos parece ain mas evidente en el tasélhit practicado
en el Sus y Dra, en la actualidad, sobre todo cuando se tiene en cuenta el
aludido valor genérico de la voz canaria. Adoptamos por esta ltima razéon
el término tamarco I como paralelo semantico de awélk tal como viene
definido mas arriba.

En las Islas Canarias prehispanicas, al igual que en el Sur de
Marruecos, el tamarcol hecho como su gemelo marroqui de piel labrada y
generalmente entera, tiene varios usos, interviniendo en la determinacion de
éstos, no solo el tamafio de la piel, sino también a menudo del uso y/o de la
persona a quien esta destinada, pudiendo contribuir a veces tales rasgos en
que tuviera un nombre especifico que la distingue de las demas pieles,
cuando no es designada simplemente con el nombre espafiol zurron.

Respecto a la confeccion tradicional propiamente dicha del zurrom
canario en general, y del pequeiio de modo particular, Lorenzo Perera en su
edicion al libro de René Verneau nos aporta el siguiente testimonio recogido
por boca de un pastor de las montaias de Tenerife, y en el que se evidencia el
paralelismo entre la piel del Sur de Marruecos y la de las antiguas Canarias:

‘Se mataba el baifo, siendo preferible que tuviera de quince dias para
arriba, para que tenga canto, si tenia un mes, mejor. Se le quitaba el pelo
con un cuchillo o con una hojilla de afeitar. Con sal no me gusta a mi el
zurron, segun lo mato, lo pelo y luego lo blanqueo para que quede blanco,
restregdndolo se alarga y queda blanco. Si esta el tiempo fresco, no se
puede blanquear, hay que hacerlo con sol. Una vez arreglado se cierra el
cogote y las manos’. (Vern. 61, nota 23).

Si bien percibimos en la precedente descripcidn una técnica
tradicional bastante similar al procedimiento seguido en la preparacion de
awelk en el Sur de Marruecos, el testimonio de nuestro informante, el
cabrero de Arona (Tenerife) nos acerca a mas detalles de esta similitud. De
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hecho precisa don Salvador que °..para curtir el cuero de las cabras no se
les ponia sal, sino ceniza y se colocan al sol.’(Marcos Brito,...,107); es
decir, exactamente como es costumbre en el Sus y Dra, y mas
particularmente en el Atlas Menor.

En cuanto a la funcionalidad del zurron, resulta obviamente multiple.
Pues hablando en otro contexto de un pastor de la Isla de Gran Canaria,
René Verneau hace el siguiente comentario del contenido del tamacol que
llevaba dicho personaje:

‘Lleva siempre consigo todo su menaje. En la espalda un zurrén sujeto
por dos correas, y en la cintura un cuchillo metido en una vaina de cuero
sujeta a una faja que le da varias veces la vuelta al cuerpo. El zurrén
contiene una flauta de caiia, gofio y queso, una escudilla de madera... .

(Vern. 172).

Este cuadro que nos traza Verneau del pastor o cabrero aborigen se
completa perefectamente con la descripcion que hace el cabrero don
Salvador, una persona muy del oficio, pues nos dice desde sus recuerdos de
nifio a proposito del zurron de gofio:

‘... y llevarle (a mi padre) gofio, y entonces ordefiaba él la que decimos
cabra de leche, la que él creyera conveniente, y la sacudia en el zurron, y le
hacia su biquito y a beber leche; y eso era el desayuno y el almuerzo, ... .
(Entrevista de Luis Diego Cuscoy, mayo 1972, p. 151).

Frente a un tamarcol asi descrito por el investigador francés, y que se
nos presenta como una mera clase de ‘mochila’ en la que el pastor suele llevar
los alimentos necesarios para un dia de pastoreo, el caso que designa
Bethencourt Alfonso en su Ethnologie bajo el nombre de fejuete suscita nuestra
curiosidad; pues viene definido como ‘Zurron pequerio para amasar el gofio o
preparar un ‘sobao’’ (Alayon / Castillo, Bteh. 178). El escepticismo que
registramos a este nivel, y que plantea el problema de saber como se podia
diluir gofio en un zurron (véase supra cap. Comestibles, bajo TUMMIT),
resulta a nuestro modo de ver ampliamente subsanado por una nota de Lorenzo
Perera al libro de Verneau donde confirma la doble funcion de la piel al
confirmar que ‘se utiliza el zurron (de piel de baifo) para guardar el gofio y
para amasarlo con leche y con agua y sal.” (nota 23, p. 69). Y sabido es que la
impermeabilidad del famarco en general es plenamene certificada tanto por el
consabido fole / takeéssult que era usados en Marruecos y en Canarias para
mecer la leche (véase supra, bajo TAKESSULT), como por la misma piel que
usa el folclorico aguador tradicional hoy dia en las ciudades imperiales de
Marrakech o Tarudant. También hemos visto en otra parte como Bethencourt
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Alfonso arroja mas luces sobre este aspecto, que el habitante actual del Sur de
Marruecos encuentra a primera vista mas bien raro, cuando explica que:

‘(Los guanches) colocan el agua, un poco de sal y el gofio suficiente en un
tujete o zurroncito, para después de soplarlo a medidas de aire con la boca
con objeto de facilitar la operacion, sobar perfectamente el contenido a
traves de la piel sobre el muslo’. (Historia del pueblo guanche 11, 431).

Otra variante del tamarcol es aquella que usaban las mujeres canarias
en el campo, y que, habida cuenta de su funcidn, debia de ser de tamano
grande. Dice Fray Abreu Galindo:

‘

. Y cuando estaban en sazon de sementeras, las mujeres las cogian
llevando un zurrén colgado al cuello, y cogian solamente la espiga, que
después apaleaban o pisaban con los pies, y con las manos la aventaban’.
(Gal., 160).

Notese a propodsito como la forma de ‘llevar el zurron colgado del
cuello' viene a ser un rasgo comun mas entre las Canarias prehispanicas y el
Sur de Marruecos donde hemos documentado lo mismo en la tradicion oral .
Al contrario, no hemos podido documentar usos antiguos de prototipos de
zurrones de tamafio grande destinados a almacenar productos en las cuevas
y habitaciones islefias, aunque el uso del tamarcol en general en el exterior
presupone, l6gicamente al menos, otro tanto en el interior.

Pero la lengua aborigen cotidiana, al igual que el tasélhit en el Sur de
Marruecos, habia ido archivando algunas imagenes en torno a dicho zurrén.
Asi que en su articulo sobre Bethencourt..., Alayon / Castillo afirman que a
pesar de que:

‘(la variante tamargo) es voz desconocida a los informantes herrenios
consultados por Rohlfs, p. 93 /.../ también en El Hierro se conserva
todavia la voz tamarco para indicar una persona inflada, gorda o
contrahecha’. (Bethe., 174).

Este hecho lingiiistico especial y comun a ambas orillas del Atlantico es
igualmente, a nuestro modo de ver, un rasgo importante respecto al paralelismo
que constituye el principal objetivo de nuestro estudio.

| TASSUFRA // TASUFRE y usos |

TASSUFRA : Sust. fem. sing. con valor diminutivo; pl. tissufra. Es 'un
zurron en su forma mds pequena, pues pasa raramente de los diez o quince
centimetros'.
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En el Sur de Marruecos, tassufra formaba parte de los enseres
propiamente femeninos; pues solian usarlo las mujeres para llevar pequefios
botes destinados al afeite, sirviendo igualmente para guardar algtin dinerillo.
Nuestros informantes del Atlas Menor cuentan que dicho zurroncito se cosia
con un pedacito pelado de piel de cabra finamente curtido e incluso a
menudo coloredo y decorado con tiras colgantes en su base. La boca del
mismo se cierra anudando un cordén de la misma piel previsto para esta
finalidad. Tassufra solia constituir un elemento importante del ajuar de la
recién casada, junto con los zurrones mayores (véase supra AWELK),
metiendo en €l toda clase de cosméticos tradicionales. (ver foto 76).

En las Islas Canarias, vemos que si bien Herrera Piqué nos ofrece un tehuete
de piel en su Tesoros del Museo Canario como el prototipo de zurrébn mas
pequeio, pues solo mide 8cm de alto (Tesoros..., 113), ello no nos ha de impedir
examinar una forma lingliistica paralela de la que se da en el Sur de Marruecos, a
saber fasufie y variantes tasufra, tazufrit, tazufres, formas en las que identificamos,
ademas, el consabido morfema del femenino en tas¢lhit bajo sus dos formas:
bimembre ¢ - a- ...- t 'y apocopada: ¢ - a - ... - o. En el caso de la tltima de las
variantes citadas, tazufres, opinamos que la -s final se explicaria, no ya como un
rasgo mas de espafiolizacion, sino mas bien por una posible sibilacion de la - final
del nombre aborigen, fendémeno fonético comiin en amasigh en general.

A este paralelismo formal corresponde, a grandes rasgos, otro tanto a
nivel semantico, destacandose no obstante algunos semas que marcan una
relativa divergencia como vamos a ver a continuacion.

Intentando establecer una aproximacion diacronica al analisis de la
voz tesufre, la Profesora Carmen Diaz Alayon afirma que:

‘El primer autor que intenta dar una explicacion etimoldgica de esta
forma (tesufre) es Manrique Saavedra (Estudios..., p. 378), que la vincula
al drabe (?) tesufra ‘zurron’y anade que en algunos puntos del Atlas, los
moradores acostumbraban servirse de una especie de almohadas
Jformadas de unos zurrones llenos de aire, que denominaban tesufia’.
(Berth., 178).

Mas a través de los datos que avanzamos acerca de la vigencia de
tassufra en el Sur de Marruecos, pensamos que mas idoneo seria hablar del
étimo amasigh de la voz, y no arabe, maxime que los arriba mencionados
rasgos morfoldgicos de la misma (marcas del femenino) no dejan lugar a dudas
(véanse los detalles de esta cuestion en la parte teorico-introductiva). El punto
de vista de Saavedra es, al contrario, mas acertado cuando habla del uso de la
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voz tesufra en ‘algunos puntos del Atlas’, los cuales corresponden precisamente
a las areas del amasigh.

Ahora bien, desde el punto de vista semdantico, vemos que los
significados atribuidos a fasufre y variantes cambia ligeramente de un
canaridlogo a otro, y sobre todo en funcion de la localidad en que se cita; pero
sin deshacerse por completo de los rasgos nucleares del referente, a saber ‘piel
entera de cabra (;baifo?) pelada y labrada’.

Asi que al leer la definicion que aporta John Abercromby citando a
Cedefio a proposito de la variante tazufres (bolsas de piel de cabra curtida,
pintada a veces de color naranja, Aber. 63), identificamos dichos rasgos,
aun faltandonos el tamafio de la piel, el cual determina la diferencia con el
zurrdn hecho de piel entera, y de ahi mismo su funcion. Opinamos, no
obstante, y como lo mencionamos lineas arriba, que la -s final de la voz
tazufres, interpretada por el investigador inglés como morfema plural de
espafiolizacion, por lo que habla de ‘bolsas’, no es en nuestra opinioén sino
resultado de un intento de trascripcion ‘mds transparente’ de la aludida
sibilacion de la -7, la cual se comprueba aun hoy dia en el ta§€lhit de Sus y
Dra.(véase supra la voz aborigen eres y var. ere).

Subrayamos también que la etimologia de la voz, tal como la facilita
Abercromby, se presta a una lectura multiple; pues mientras clasifica el
investigador ésta entre aquellas palabras que ‘no se explican’ a través del
amasigh, cita la variante tazufrit (‘una piel de agua’), de filiacion
justamente amasigh, usada por una tribu de Mali y sudoeste de Niger. Por su
parte, acierta el Dominik Wolfel al acercar la voz canaria tasufre de su
gemela fasufra, usada en el Ahagar, si bien juzgamos que seria mas logico y
mas sencillo a la vez buscar en la costa africana inmediata la etimologia de
¢éstas y de otras muchas voces aiin enigmaticas en el Archipiélago en vez de
inquirir tan lejos, en el Ahagar o en Mali.

Los usos semanticos que nos archivaron los canaridlogos acerca de la voz
canaria fasufre y variantes son muy distantes del grado de especializacion
semantica a la que ha llegado su paralela tassufia usada en Marruecos hasta
hace unos cincuenta afios; pues los articulos y demas productos que caben en
esta clase de piel canaria son de los mas distintos. Nos limitamos a dos
ejemplos que marcan a nuestro modo de ver la distancia semantica maxima
respecto a su paralelo en tasélhit.

Asi que Bethencourt Alfonso recoge en la Isla de La Gomera las
variantes fasufra y tasufa, siendo seguramente esta ultima mera corrupcion
de la primera, definidas como ‘Zurron raspado y sin adobar para la leche’
(Alayon, Beth.,117); definicién que, por falta de precision en cuanto a la



302 Ahmed SABIR

tematica del ‘uso de la leche’, puede inducir a la confusion de zurron con
fole desde el punto de vista semantico (véase supra). Por su parte Antonio
Sedefio aporta en su libro Breve resumen y historia muy verdadera de la
conquista de Gran Canaria la variante tazufre registrada en Gran Canaria
con un significado parecido diciendo:

‘Vsaban (los grancanarios) para tener estos licores de odres de cabrones o
machos de cabras, adobabanlos con el pelo, y para la leche eran sin pelo,
teniianlos de naranjado llamaban tazufre’. (en Alayon, Beth..., 177 ).

Dejando aparte lo del color ‘naranja’ de la piel, el cual recuerda el de
tawelkt de la region de Tiznit al sur de la ciudad de Agadir, notamos desde el
punto de vista lingliistico que el ejemplo del Ahagar aducido por Wdolfel
responde globalmente, forma y fondo, a los usos documentados a proposito
de las Canarias antiguas. Pues viene la voz definida como ‘saco, un poco
largo, de abertura de una especie particular, que sirve para meter toda clase
de cosas, objetos pequerios, liquidos, compactos.’. Pero opinamos que ello no
descarta que el mencionado significado especializado de fassufra en tasclhit
marcase un grado de evolucion de significados similares, siendo el arriba
mencionado takeéssult uno de sus seudosindnimos posibles.

De modo que observamos que la voz aborigen canaria tasufre, al menos
tal como ha sido documentada, y a diferencia de fassufra en el Sus y Dra, viene
a carecer francamente de rasgos semadnticos especificos que permiten su
distincion respecto al término genérico tamarco que es susceptible de englobar
el significado de distintas clases de pieles canarias.

| AYDDID // TAMARCO 2 y usos |

AYDDID : Sust.masc. sing.; pl. iyddidén. Es 'un zurron hecho de piel
entera de cabra adobada, y que se diferencia del AWELK por quedar sin
pelar'. AYDDID es una piel especializada en el Sus y Dra ‘principalmente
para transportar agua, y, caso de ser grande, para sacar agua del pozo’.

Asi que el folclorico agerrab, o aguador ambulante tradicional que
pervive hasta la actualidad, suele llevar el agua en un ayddid -o piel natural
de cabra- colgado del hombro como se cuelga el fole, es decir las patas
arriba. Para servir de beber a los sedientos en la taza de cobre, el cogote de
la piel se cierra generalmente sobre un tubo de cafia que sirve de grifo.
Dicho zurréon forma parte en realidad del conjunto del vestuario del
protagonista que le sirve de contexto. Asi que un delantal de piel de cabra
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cubre el cuerpo del protagonista desde el pecho hasta la rodilla, dando casi la
vuelta al talle, mientras que el sombrero de piel o de hojas de palma, farazal,
de largas alas protege la cabeza y las espaldas de los rayos del sol. Tanto el
delantal como el sombrero van incrustados de conchas, de piezas de moneda
antiguas y de otras cosas relucientes y colgantes.

Las informaciones lingiiisticas que se conservan del tamarco en
general en las Islas Canarias no nos permiten siempre discernir con
exactitud la diferencia entre las pieles destinadas respectivamente al
transporte del agua, licores o leche; a sabiendas de que hubiera existido
etimoldgicamente un nombre especifico para cada una de ellas. Echando
mano de la voz fole, dicha diferencia se hace alin mas borrosa, como se
desprende de la ya mencionada asercion de Perera:

“el odre de piel de cabra, perfectamente ‘machorra’, empleado para
fabricar la mantequilla o ‘manteca de ganado’ y para el transporte del agua
y la leche, es conocido aun por los pastores actuales con el nombre de
fol’, ‘fole’ o ‘folio’.” (Vern., 46, 7).

Por ello creemos que hay todavia una pequeiia esperanza de que una
urgente encuesta de terreno cerca de los viejos campesinos y pastores islefios
sea susceptible de aportar unas nuevas luces a este respecto.

Otras huellas de investigacion posibles podrian ser algunos modismos,
frases hechas, etc., archivados incluso en el espaiol de Canarias. Asi notamos
un paralelismo entre el uso de la voz tamarco para ‘indicar una persona
inflada, gorda y contrahecha’ en la isla de El Hierro y la expresion corriente en
taS¢lhit ‘issa Flan ayllih iga ayddid °, o sea que ‘Fulano comi6 hasta tal punto
que tiene la barriga hecha un tamarco’. Otro paralelismo a este nivel se registra
entre el uso de la piel como delantal, no s6lo por el aguador, sino también por el
mismo zapatero en Marruecos, por un lado, y el uso de Tamarco, —como sefala
Rixo— ‘por irrision al vestuario o camison largo que se suele poner la gente
pobre para no ensuciar la ropa interior cuando trabajan.’ (Voces...,123).

| ALUKAF // TAMARCO 3 y usos |

ALUKAF : Sust. masc. sing.; pl. ilukafén también dicho Imégrud Es
'un balde de piel de cabra casi entera tradicionalmente usado para sacar
agua de los grandes depositos o aljibes, comunmente llamdos tanotfi, o de
los pozos'.

Las manos delanteras de alukaf se atan mediante una larga cuerda,
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mientras que se ensancha la boca de la piel abriendo el cuello y dotando
generalmente aquella de un aro hecho con una rama a fin de que quede
abierto el recipiente, facilitando asi el debido lleno de agua.

En las operaciones de riego tradicionales del campo en Sus y Dra, se
usa un alukaf de gran tamafio y cuyo peso exige el uso de bestias, burros,
mulas o incluso camellos para tirar de la cuerda sujeta a la piel en una
operaciéon de continuo vaivén, siguiendo una angosta zanja prevista
expresamente a modo de guia para el animal. En los ultimos ejemplos que
hemos visto de este uso hacia los afios sesenta, se ha sustituido dicho alukaf
origina de piel por una camara de aire de un vehiculo, dandole precisamente
la forma y el papel del ancestral zurrén.

El uso del zurrén para abastecerse en agua no era del todo ajeno a la
sociedad campesina canaria prehispanica. Tanto Armas Ayala como
Bethencourt Alfonso mencionan dicho valor asignado, una vez mas, a la voz
genérica y pancanaria tamarco. Asi que, al referirse al habla de la isla de El
Hierro, Ayala cita tamarco en su ‘Pequeiio vocabulario de voces canarias’
con el significado de ‘Balde de cuero (o de madera) usado antiguamente
para sacar agua de los aljibes de las casas.’ (Ayala,75). Por su parte,
Berthelot documenta un valor similar, pero afiadiendo unos detalles técnicos
mas, en el habla de la misma isla de El Hierro: ’ (Tamarco es una) especie
de cubo para sacar agua hecho con la mitad de un fole con un aro de
madera en el borde’. (Ethn., 225).

| TALLUNT > TAGENZA // GUINSO y usos |

TALLUNT : Sust. fem. sing.; pl. tilluna; masc. sing. con valor
aumentativo: allun; pl. illuna. Esta voz tiene dos significados que remiten a
dos funciones dispares:

- ‘Criba hecha a base de un aro de madera fina sobre el cual se aplica
una piel de cabra pelada, curtida y agujerada. Es el Tallunt-n-yélm —por
oposicion a Tallunt-n-ssélk, o sea ‘criba fina de alambre’— usada
tradicionalmente para tamizar la harina aislando los afrechos después de la
molienda’. (Ver foto 77).

- ‘Llamada propiamente TAGENZA (masc. aum. AGENZA), es un
pandero hecho aproximadamente segun el mismo procedimiento, pero sin
agujerar, usado para marcar el ritmo en las danzas de Ahwas o en los
cantes populares de rwais.’ (véase supra cap. Ceremonias). (Ver foto 79).

Otros instrumentos musicales tradicionales afines y en los que se usa
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igualmente la piel de cabra son ganga (Ver foto 80), tambor local, y rribab,
especie de laid usados respectivamente por los gnauas y por los cantantes
populares locales dichos rwais, siendo el principal papel de la piel en estos
casos el producir la resonancia musical necesaria.

Hemos visto mas arriba como los antiguos habitantes de las Islas
Canarias, al igual que los habitantes del Sur de Marruecos, procedian a un
automatico reciclaje de las materias, volviéndolas a utilizar constantemente.
Asi sucede con los zurrones, pues cuando se rompen, se aprovechan dichas
pieles para la confeccion de otros utensilios o instrumentos de tamafio
mayor. Berthelot habla a este respecto del Tujiete como ‘fole roto que
utilizan para cubos, cribas, etc..” (Berth. 180). Sedefio aporta un interesante
dato a proposito de la conferccion de los cribas precisamente cuando dice:

‘... cernianla (la cebada) por cedago de cuero a modo de zaranda
pequeria mui pulida i los agujeros auiertos a fuego’. (Morales Pardon
(Sederio-m 1978, 372)).

Similar reciclaje habria conocido igualmente, y sin duda alguna, el
caso de los tambores que, segin Lorenzo Perera, constituian junto con las
flautas de cafia los principales instrumentos musicales de los aborigenes
(Vern., 40,57).

A este proposito Diaz Alayon, citando a Urtusaustegui como fuente
Unica, menciona guinso como voz ‘tradicionalmente considerada como
prehispanismo’ con el significado de ‘tambor’ (Berth., 119). Esta voz, que no
aparece en el Monumenta, ofrece no obstante un evidente paralelismo formal y
semantico con fagenza tal como se usa actualmente en el tas¢lhit.

Desde el punto de vista semantico, opinamos que el valor aumentativo
que confiere el género masculino a guinso (cp. agenza) justificaria el
significado de ‘tambor’, considerado éste grosso modo como un ‘gran
pandero o gran tagenza’.

| IHESS // CHISCANES y usos |

IHESS: Sust. masc. sing.; pl. ihsan; fem. con valor aumentativo,
tihésst; pl. tihsatin. Se dice también igess, y significa propiamente ‘hueso’.
Hasta hace poco tiempo, era corriente que a la hora de encontrarse dos
parientes o amigos, preguntasen uno a otro acerca de la salud respectiva
acudiendo a un largo circunloquio repetitivo:‘ ;jManzakin-za kullu?...
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Jihsan? tihsatin?, etc..’, o sea ‘;Coémo estas? ;como estan los huesos
(mayores)? (y los huesos (menores)?, etc.’; por lo que se desprende que ‘/os
huesos’ vienen a significar metaféricamente, y al menos hoy dia, ‘/a salud’.
Del mismo modo vemos al querer encarecer una persona su enfermedad o su
cansancio extremo suele decir: “rzan kullu ihsan-inu”, o sea “estan
totalmente rotos mis huesos”. ;Qué origen cultural -hoy totalmente
desconocido- pudiera tener tal forma de preguntar por la salud de los seres
queridos? No disponemos por ahora de una respuesta cabal.

Creemos que el antiguo habitante del Sur de Marruecos eché mano de
los huesos, ihess, de los animales tanto domésticos como salvajes para
realizar algunos instrumentos que usaba a diario mas que en la actualidad.
Hemos de reconocer que la memoria que conservamos a este respecto es
mucho mas pobre en el Sur de Marruecos que en las Islas Canarias, no
reflejando fielmente ambos casos la importancia que tenia realmente el uso
de esta materia para sendos pueblos en épocas remotas.

Buscando un paralelo de la voz ihéss, ihsan en la lengua aborigen
canaria, notamos que Bethencourt Alfonso registra una voz que
consideramos afin: chiscanes y su variante chiscarios en El Hierro, La
Gomera y Tenerife con el valor de ‘los huesos largos, especialmente las
canillas.” (Alayon, Beth., p134).

Dando como hipétesis plausible que hay corrupcion en la citada forma
aborigen, notamos que al tiempo en que ésta coincide con la voz marroqui en
el nucleo semantico comun ‘hueso’, se hace necesario un reajuste para
acceder al supuesto paralelismo formal. Para ello proponemos acercar isan
(masc. pl. en tas.) de chiscanes del siguiente modo:

a- | IASAN > | CHISCANES Estado actual

b- | IHSAN > | T-ISCAN-ES* | t- del tas.+ -es esp.
c- | THSAN > | ISCAN* omision de los morf.
d- | IHSAN > | ICSAN* permutacion conson.
e- | IHSAN > | IHSAN* transcripcion.

Por otro lado vemos que desde el punto de vista semantico la voz
chiscanes y variante chicarios, tal como nos las presenta Bethencourt, obedecen
a una especializacion del significado (‘las canillas’) comparativamente con
ihsan de valor ampliamente genérico en el Sur de Marruecos ( huesos de
cualquier tamarnio y forma’). Hallamos ademas un elocuente uso de esta
especializacion semantica de chiscanes en una nota de Lorenzo Perera al
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texto espafiol de René Verneau donde afirma que:

‘los punzones (sacados igualmente del esqueleto de cabras, ovejas e incluso
pescados) guardaban (los aborigenes) en tubos de hueso ‘portapunzones’,
cuyo cometido seria el evitar que al punzon se le rompiera la punta’.

(Vern. 69).

Pues ;qué serian estos ‘portapunzones’ sino aquellas ‘canillas’ o
chiscanes, que los habitantes de la otra orilla hacian hasta hace pocos afios
de tubos de cafia? Sefialemos que José de Viera y Clavijo se refiere a un uso
especifico de estas mismas ‘canillas’ cuando da la siguiente descripcion del
molinillo manual:

‘La cebada tostada (es) reducida a harina en un molinillo de piedra, puesto
en movimiento con la mano por medio de un pequeiio hueso de cabra’.
(Historia de Canarias, I, 69) (véase supra cap. Artesania, bajo AZERG).

Parece que aquel valor genérico etimologico de ‘hueso’ queda
igualmente implicito en significado asignado por el mismo Bethencourt al
giro ‘hombre chiscanudo’ —de derivacion castellana evidente en -udo y de
uso en el sur de Tenerife—, pues lo define como ‘hombre huesudo’ sin otra
precision. (Alayon, Relacion..., 196).

fntimamente relacionado con el aludido tema de los punzones son los
datos que aporta Antonio Tejera Gaspar al describir los huesos descubiertos
en las cuevas aborigenes, los cuales servian de instrumentos para trabajar las
pieles:

‘Estos huesos provenientes igualmente de las cabras, se fabricaban
sobre huesos largos, aprovechando el extremo natural abultado de la
articulacion para asirla mas facilmente, mientras que el extremo distal
se afilaba para hacer las correspondientes perforaciones en la piel u
otros materiales’. (Las culturas aborigenes de Canarias. 41).

Pueden citarse a este respecto, y entre otros muchos casos, los
‘punzones de hueso’ procedentes de los yacimientos de Zonzamas
recientemente citados por Cabrera Pérez en su libro Lanzarote y los Majos
(p.77) junto con otros citados por Tejera Gaspar, Jiménez Gomez, etc..

[TAGROTT// JUERCAN, AJERGO y usos |

TAGROTT : Sust. fem. sing.; pl. tigiirad: significa etimolégicamente
‘hombro’. El masc. sing. con valor aumentativo agrud; pl. igurad suele
expresar ‘fuerza’ fisica del hombre.
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Por extension, y refiriéndose al esqueleto humano o animal, fagroft viene
a significar propiamente ‘hueso del omoplato’ como es el caso en este contexto
que nos interesa: para revolver continuamente los granos puestos a tostar en el
tiesto de tierra cocida llamado tasslit sobre el fuego del hogar, inkan (véase
supra, cap. Artesania, respectivamente bajo TASSLIT e INKEN), y para que no
se quemen durante la operacion, se usa el hueso del omoplato de la cabra o del
carnero, tagroft de la fiesta del sacrificio o de cualquier otra ceremonia
familiar. (Ver foto 26 y 78).

Pese a la especializacion de los aborigenes en la cria del ganado
menor en general, y mas concretamente de la cabra, por un lado, y a la
tradicion del uso del hueso en distintas labores domésticas (ver azerg, cap.
Artesania), notamos que la taferia, o granos tostados, se revuelven no ya
mediante el omoplato de la cabra, como es uso en el Continente, sino
valiéndose de un utensilio distinto documentado al menos con dos nombres
o variantes, a saber el juercan y ajergo. Luis Ferndndez Pérez define el
primero en estos términos: ‘vara con pelota de tela en su extremo para
revolver el trigo en el tostador.’ (Relacion... p.284), al tiempo en que
Bethencourt Alfonso lo hace diciendo que ‘(Los guanches) remueven la
tafenia sin cesar con el ajergo, que es una pelota como el puiio de piel u otra
materia, provista con un mango del tamaiio de una vara mds o menos.’
(Bethencourt Alfonso, 11, 426).

Asi vemos que si el principio de la preparacion de tirufin / tafeiia es
idéntico en el continente y en el Archipiélago, este utensilio de funcion
igualmente comun (tagrott/ juercan) es diferente, aunque tampoco es ajeno
a un componente principal de la cabra, a saber la piel de la misma.

\ TIMSE TT// peine y usos \

TIMSETT: Sust. fem. sing.; pl. timésdin. Es ‘el peine’. El masc. imésd
de pl. imésan, tiene actualmente un significado distinto en amasigh: ‘panal
de miel de abejas’.

Al propio tiempo que los peines de madera tradicionales, se podian ver
hasta hace pocos afos en los zocos populares del campo del Sur de Marruecos,
entre otros articulos de afeite femeninos, timéSdin-n-ihess, peines de hueso (de
cuerno). Se presentaba esta clase de peine bajo forma de una delgada lamina de
unos nueve centimetros por siete, con doble fila de dientes de espesor distinto a
cada lado. Se obtenia dicha lamina abriendo longitudinalmente un pedazo de
cuerno (predominantemente vacuno) allandndolo después de calentado y
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abriéndole dientes mediante una sierra. Aun pervive esta tradicion entre unos
viejos artesanos de las ciudades de Fez y Marrakech.

Si bien el francés René Verneau menciona el uso de ‘peines de
madera’ por los antiguos islefios (Vern. 68-69), no hemos podido
comprobar casos de peines de hueso en el Archipi¢lago, aunque no dudamos
que se usaran igualmente. Esta suposicion nuestra no emana sélo de
ejemplos de piezas aborigenes pequenas y delicadas hechas de huesos de
pescado o de conchas, sino también de otros objetos de la misma materia
ejecutados en formatos y calidades distintos. Tal es el caso del rudimentario
arado de unos diecinueve centimetros de longitud hecho a partir del cuerno
de cabra, y a propésito del cual dice Abreu Galindo:

‘La manera de cultivar la tierra para su sementera era juntar veinte y mas
canarios, cada uno con una casporra de cinco o seis palmos, y junto a la
porra tenia un diente en que metian un cuerno de cabra. Yendo unos tras
otros surcaban la tierra, ...". (Gal. I). (Ver foto 78).

Es interesante a este respecto el testimonio de unos jovenes canarios
aborigenes cautivados por los ‘moros’ y traidos a la corte del Sultan de
Marruecos en el siglo XIV:

‘... una vez que aprendieron (los cautivos canarios) el arabe, dieron noticias
sobre sus islas, diciendo que remueven la tierra para la sementera con
cuernos, por no existir hierro en su suelo; que se alimentaban de cebada, que
sus rebarios son cabras...". La Mugaddima, 93-94). (Ver foto 80).

Son igualmente de hueso unos anzuelos de menos de tres centimetros
encontrados en la region de Telde, y que los aborigenes de Gran Canaria
utilizaban en las costas (Piqué, 115 y 121). Pero mas alla de estas muestras,
no dudamos que la infalible memoria popular islefa todavia puede arrojar
muchas luces sobre otros usos especificos del hueso.
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3 0—_Mujer cascando a;;gdn con tawwunt (Sus) 31- Ilgiyyi o mortero de piedra (Sus)

32- Dos clases de Taférdut-n-uzru (morteros de piedra -Uarazazat / Auloz - Sus)

r—‘nﬂug"“'ﬁ" "

33- Mortero de piedra aborigen canario 34- Mortero naviforme aborigen canario
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iy

35- Azerg n -uggiirn (o molinillo de granos) — 36- Azérg n-lidam (o molinillo de aceite)
Sus Sus

37- Molinillo aborigen canario

38- Molinillo romano
(Museo Arqueologico de Tetudn)
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RO

41- Construccion tradicional de tierra apisonada - Draa
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%

2

44- Ganigo aborigen canario 45- Azzir o g;migo émpotrado
- Ifran - Sur de Marruecos

46- Tikint (u olla de cuzcuz) — Sus y Dra
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N L

51- Varios utensilios canarios aborigenes
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52- Tazlaft (plato para amasar harina)- Sus

53- Tazlaft n-t5am — Sus

54- Ganigo aborigen canario
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57- Tabgant n-tiyni (o bolsita de 58- Trenzado tradicional de hojas de palma pintado
hojas de palma para datiles) - Sus (taryalt, isegiii, tarazal) - Sur de Marruecos

59- Elemen‘t-os dél trenzado tradicional - Sur de Marruecos
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60- Cestera canaria

62- Tasarst (escoba tradicional de hojas
de palma) - Sur de Marruecos
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63- Taduli (o techo de la casa
tradicional de campo) - Sur de Marruecos

64- Tassékkimt, para colgar diversos
objetos del techo de la habitacion tradicional
(Sus)
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65- Clases de agiienya (o cucharon)- Sus 66- Cucharon aborigen canario

A

67- Tazert usada en la trilla (Sus) 68- Timsétt (o peine femenino) - Sus

69 — Trozo de peine aborigen canario 70 - Utensilio de madera para medir
aceite - Sus
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71 - Biyelmawen - Sur de Marruecos Carneros canarios

72 - Canarios aborigenes vestidos de pieles — Torriani

73 - Pastor aborigen canario (Berthelot) / Carnero canario
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75- Zurron aborigen canario

4\ .
b LAY
76- Tassufra - Sus 77-Tallunt-n-yélm (o tamiz de piel) - Sus

78- Arado canario aborigen de cuerno 'y Distintos utiles 0seos aborigenes
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79 — Ahwas de Imintanut: danza femenina al ritmo de ‘tageénza’
(o pandero de piel de cabra) - Sus Dra

80- Isemgan (o Gnauas) danzando al son de ‘ganga’ (tambor de piel de cabra)- Sus Dra
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F- LAS ARTES POPULARES INMATERIALES

F—1:Texto

La cultura inmaterial o simbdlica amasigh en general ocupa un puesto
preponderante en la cultura tradicional marroqui. En la region de Sus y Dra de
modo especial, notamos que casi todos los acontecimientos festivos, que fuesen
personales, familiares o regionales, religiosos o nacionales, son a menudo
celebrados con musica, danza y cante locales tradicionales. Estos se suelen
manifestar de diferentes modos, ofreciendo las mds veces rasgos caracteristicos
segun los distintos puntos geograficos del Sur, predominando en cada uno de
los mismos el vestido talar tradicional de color blanco de los hombres que
marca un fuerte contraste con los colores fuertes del vestido femenino.

Entre las varias manifestaciones de la cultura inmaterial del Sur de
Marruecos, la danza de ahwas, por ejemplo, es una forma de regocijo
tradicional que reviste matices distintivos segin las localidades a que
pertenecen los que lo ejecutan. Asi que, segiin las actuaciones, podemos
distinguir por ejemplo: ahwa$-n-Ihahan, ahwa$-n-Imi-n-Tanut y ahwaS-n-
Qal3at Mguna., ahwas-n-Huara, etc. Otras manifestaciones populares y
tradicionales de la region del Sur de Marruecos son amarg, que corresponde
al nombre genérico del 'cante tradicional' en tas€lhit, y ahiyad, cante y
musica ejecutados exclusivamente por hombres.
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F — 2 : Analisis

‘ AHWAS // usos ‘

AHWAS : Sust. masc. sing., sin fem.; pl. ihwasen. Es una de las
distintas manifestaciones del folklore popular. Si bien su nombre remite s6lo
y literalmente al ‘aplauso’, pues hus en tasclhit equivale a ‘aplaudir’, se
trata en realidad y al propio tiempo de una auténtica danza colectiva en la
que dichos aplausos no son mas que uno de entre otros rasgos caracteristicos
de la actuacidén. Asi que el nimero de los actores que intervienen en la
misma suele llegar a veces a mas de veinte. Los aplausos de los mismos,
ahwas, se operan golpeando fuertemente y al unisono las palmas de las
manos abiertas una contra otra; mientras que la danza en si consiste en una
forma muy medida de 'dar con la base de los pies calzados con babuchas
directamente en el suelo a la par que los aplausos, sin dejar de quedar
apretados los ejecutantes unos contra otros en linea recta, o en semicirculo,
segun los casos y las regiones'. Ademas de los aplausos, afiwas, que sirven
en cierta manera de ‘batuta’ para los danzantes, el compds va regulado al
propio tiempo tanto por el toque del pandero, fallunt, los sonidos metalicos
de naqus, como por el soplo de la tipica flauta de cafia, ta/Suwwatt. El
conjunto es generalmente regido por un ‘jefe de orquesta’ que participa
igualmente en la danza, precediendo ligeramente a los demas.(Ver foto 81 - 82).

Si bien hablamos hoy dia de ahwaS-n-lThahan, ahwas-n-Warzazat,
ahwas-i-Imi-n-Tanut, etc.. que corresponden a danzas de distintos puntos
geograficos del Sur de Marruecos, una de las danzas mas espectaculares en
toda la region viene a ser afiwas-n-Qal3at Mguna, en la region del bajo Dra,
por el paralelismo que ofrece respecto a danzas documentadas en las
Canarias prehispanicas.

El grupo de Qal3at Mguna se constituye de cerca de seis musicos que
quedan en segundo plano y de una docena de jovenes de ambos sexos Las
chicas, ademas de ir excepcionalmente muy maquilladas a lo tradicional,
van vestidas y tocadas de colores llamativos con predominio del rojo, verde,
azul y naranja ademas de unos ramilletes de albahaca y flores multicolores
en el tocado. Pero lo mas espectacular de la danza de Qal3at Mguna radica
en las piruetas que dan los jovenes danzantes por grupos de seis chicas y
seis chicos siguiendo una geometria especial.

Estructuralmente la danza se efectia en dos tiempos bien distintos. En
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un primer tiempo, el grupo de seis jovenes danzantes asidos de las manos y
pegados unos contra otros se colocan a menos de dos metros frente a frente
con otro grupo de niimero idéntico y de sexo opuesto. Y, casi sin levantar el
pie del suelo, danzan todos de tal manera que parece que se mueven sobre
invisibles ruedas ora hacia adelante, ora hacia atras, hacia la derecha o hacia
la izquierda, yendo al unisono de cuando en cuando unos hacia otros para
separarse inmediatamente después. Lo fascinante del espectaculo es que en
ningiin momento se pierde el equilibrado paralelismo entre ambas filas de
jovenes, pues parecen unidas por unos invisibles hilos, gobernando el ritmo de
la musica tan veloces e incluso violentas piruetas. En un segundo tiempo, y
después de varios vaivenes unos hacia otros, ambas filas rompen el mencionado
movimiento paralelo para juntarse en una sola fila en la que los chicos dan cara
al lado opuesto de las chicas, girando como el radio de una rueda en torno de un
eje imaginario, antes de volver a separase de nuevo. (Ver foto 83).

Cuando contemplamos la estructura de esta danza de Qal3at Mguna al
natural, es decir en su espacio geografico original, particularmente lo que
definimos como primer tiempo, acude a nuestra mente de modo casi
automatico la denominada ‘danza de requerimiento y de rechazo’ que
menciona Siemens Hernandez cuando dice describiendo un baile canario,
aparentemente el sirinoque o el tajaraste:

‘... Se enfrentaban dos filas de danzantes, quienes dando graciosos
saltos, se acercaban y se alejaban entre si’. (‘La musica en Canarias’ en
El Museo Canario, 1977, p. 23).

Por su parte, Abreu Galindo aporta un interesante testimonio relativo a
un aspecto de la danza en la Isla de El Hierro, donde se identifican no pocos
paralelos con la mencionada danza de Qal3at Mguna:

‘... Bailaban en rueda y en folia, yendo los unos contra los otros para
delante y tornando para atrds asidos de las manos, dando grandes saltos
para arriba, juntos y parejos, que parecen pegados unos contra otros y
muchos’. (Gal., p. 87).

Merece mencionarse igualmente a propdsito una sutil observacion
hecha por José de Viera y Clavijo que, a pesar de la contextualizacion
demasiado general de la misma en el seno de ‘el baile canario’, aporta
siquiera un rasgo complementario al paralelismo en estas areas:

“...Este es un tafiido musico de cuatro compases que se danza haciendo el
son con los pies, con violentos y cortos movimientos’. (Viera I, p. 79).
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‘Son con los pies’, ‘violentos movimientos’ y ‘cortos movimientos’ son
pues tres rasgos semanticos también distintivos que, junto con otros,
compondrian la base de la definicion de la danza de afwas en general en el
Sur de Marruecos.

| AHIYYAD// danzas y usos |

AHIYYAD : Sust. masc. sing.. Es ‘una danza ejecutada solo por
hombres, y en la que el mencionado ahwas, que significa propiamente
‘aplauso’, y los movimientos de los pies son los que mds marcan el ritmo, a
pesar de ir la actuacion acompariada de la musica de los instrumentos:
[Buwwad, naqus, tallunt, etc..’.

Los acompasados aplausos, el tono de los pies y la musica suelen
dominar ampliamente el mismo cante, siendo éste a menudo reducido a
agudos gritos que guian los distintos cambios que se operan en la danza.
Pero lo mas espectacular de la danza masculina de ahiyyad, cominmente
ejecutada por una quincena de hombres o mads, son los acompasados y
fuertes aplausos, afiwas, y el calculado y furtivo son de los pasos ora hacia
adelante, hacia atras, hacia la derecha ora hacia la izquierda. Y no es menos
espectacular el agudo sonido metalico producido por el mencionado
instrumento metalico, naqus, depositado en el suelo mismo cuando no es
sutilmente equilibrado sobre el tradicional turbante blanco que cubre la
cabeza del danzante quien sigue de pie.

Haciendo caso omiso de cierta ‘monotonia’ que cualquier forastero
puede percibir en la danza de afiwass en especial, y en el cante amasigh en
general debido a la repeticion que lo caracteriza, se nota que aquel matiz de
Violencia’ que revisten no solo los movimientos de la danza en si, sino
también la propia musica, se explicarian por el probable origen historico de
este tipo de actuaciones, el cual es remontaria a origenes bélicos. Estos
matices son ain mas marcados en las danzas conocidas bajo los nombres de
danza de taskiwin 'y de Huwara. (Ver foto 84).

El antropdlogo francés René Verneau confirma una idea muy afin
cuando subraya respecto al baile canario que:

‘Se marcaba (el ‘baile canario’) con los pies con golpes rdpidos y
cadenciosos, que al mismo tiempo producian la musica’. (Vern., p. 92).

Es interesante sefialar a proposito que el caracter de ‘violencia’ que
pervive en numerosas danzas africanas en general remonta muy probablemente
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a origenes bélicos de lo que ha venido a ser hoy dia meras manifestaciones
culturales o festividades populares. Un cardcter similar, tal como queda
documentado por algunos canaridélogos en las danzas canarias antiguas,
tiene sin duda alguna una explicacion similar, sobre todo a la luz de los
datos aportados por Ptolomeo y Suetonis Paulinus respecto al origen
africano de los primitivos habitantes de las Islas.

‘ TANDDAMT // cante y usos ‘

TANDDAMT : Sust. fem. sing.; pl. tinddamin. Es 'otra categoria de

danza masculina de ahwas con la diferencia de que predomina en ella el
cante improvisado, o sea la palabra, sobre la danza propiamente dicha'.

Muy a menudo las coplas improvisadas por los danzantes -que se
dicen entonces indaamen, o sea los ‘poetas cantantes’, se dan bajo forma de
didlogo en voz alta, pudiendo ser el tema del cante amoroso, satirico u otro
cualquiera, y del que los protagonistas suelen ser los demas cantantes
supuestamente adversarios, cuando no son los propios espectadores. De vez
en cuando el cante es interrumpido por una danza muy animada y veloz al
ritmo del nagqus y de tallunt, ....

Una vez mas el rasgo principal de esta danza del Sur de Marruecos, a
saber la improvisacion, viene a ser el paralelo de aquel que nos refleja
Alvarez Delgado en la siguiente descripcion del sirinogue palmero:

‘Era un baile suelto, muy brinconcito, empleado principalmente en la
época de Navidad, y donde se ejercitaba el ingenio improvisando las
famosas ‘relaciones’, en forma dialogada, muchas veces amorosas, alguna
vez agresivas... . (Miscelanea guanche, p. 93).

Notemos por una parte como este baile canario, originariamente
afiliado a una sociedad pagana, es adoptado y adaptado a la religion
cristiana, al celebrarse ‘principalmente en la época de Navidad’. Por otra
parte, el parecido que subraya Alvarez Delgado entre la danza del serinoque
palmero, por un lado, y la del fajaraste tinerfefio por otro, tanto en su
musica como en su baile, parece ser un indicio mas de que existiria una
plataforma histérica comin a estas manifestaciones culturales en el
Archipiélago mas alla de las caracteristicas especificas de cada una de ellas.

En suma, suponemos que las diversas manifestaciones de la danza de
ahwas, tal como se ejecutan hoy dia, remontarian a un origen, si no comun,
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al menos que ofrece unas matrices mas homogéneas. Y en la otra orilla,
siguiendo la misma suposicion, algo parecido hubiera sucedido con las
danzas de las Canarias antiguas, no solo con el sirinoque y el tajaraste
citados, sino también con otras danzas primitivas canarias de las que no
tenemos desgraciadamente noticia. Pues examinadas estos actos en el
ambito insular y continental, tanto por separado como paralelamente, no
podemos negar que se da una similitud a modo de plataforma comun entre
ambos, pese al caracter mas bien personalizado que revisten segin las
distintas zonas, en el caso del Sur de Marruecos, y segun las islas cuando se
trata de Canarias.

Asi podemos observar con claridad cémo varios rasgos especificos de
las actuaciones canarias conocidas bajo el nombre del sirinoque o del
tajaraste se dan de manera aislada en las citadas y omitidas variedades de
danzas de ahwas en Marruecos. Las siguientes y complementarias
descripciones que nos facilitan los canaridlogos a propodsito del baile popular
de la Isla de La Palma, e/ serinoque, constituyen un elocuente prototipo; pues
en la definicion de esta danza podemos detectar rasgos semanticos esparcidos
en mas de una actuacion propia del Sur de Marruecos, y mas concretamente
en la danza de Qaleat Mguna.

Dice Cipriano Arribas y Sanchez, por ejemplo, intentando destacar lo
mas caracteristico de la danza del Sirinoque:

‘... colocanse las mujeres en una fila y a su frente los hombres formando
otra; hay ademds uno o dos miisicos que tocan el tambor, la pandereta y la
Sflauta. Empieza el baile con un taconeo de tres compases avanzando y de
dos retrocediendo, cantando a un tiempo el primer hombre de la fila; al
concluir la estrofa le contesta su compaiiera de baile con otra; pero cada
vez que el hombre deja de cantar, cambian de frente, y los hombres
forman fila donde estaban las mujeres y éstas donde los varones’. (A través
de las Islas Canarias, p. 194-195).

Vieray Clavijo puntualiza igualmente a este respecto otros complementos
de informacion acerca del serinoque:

‘El hombre da grandes saltos alrededor de la mujer, y ésta, fija la vista en el
suelo, como la persona que estd en actitud de orar, inclina hacia un lado la
cabeza, se recoge la saya con ambas manos hasta el borde del refajo, e
imprime a su cuerpo grdcil, tardo, ritmico, acompasado movimiento’.
(Costumbres canarias, p. 193).

Nos percatamos, en fin, que este ‘grdcil, tardo, ritmico y acompasado
movimiento’ que imprimen los danzantes canarios a su cuerpo es intimamente
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paralelo al consabido, tiséttahin, estremecimiento del cuerpo que experimentan
sus homoélogos en Sus y Dra al ejecutar el afiwas o ahiyyad; y 1o mismo se
puede decir de las corales femeninas que acompanan el cante de los rways,
hecho que se puede comprobar aun actualmente en el terreno con motivo de
las distintas fiestas populares.

‘AMARG // Canto de la meda y usos |

AMARG : Sust. masc. sing.; pl. imurig. Designa ‘una de las formas
mas populares del cante popular local, el cual se suele acompanar de
musica y danza masculina y femenina. El cantante se dice rrays, y la
cantante tarrayst.” (Ver foto 85).

Si bien amarg remite propiamente a la accion de ‘cantar’ en general,
tirir € ini uraren (tiyet), la voz designa propiamente el cante ejecutado por
una persona del oficio, rays si es hombre, tarrayst si es mujer. Los cantantes
suelen ir respaldados por una orquesta de hombres que tocan instrumentos
tradicionales (ribab, especie de laud tipico y de cuerpo pequeio, /Suwwad,
la flauta de cana, tallunt, pandero, naqqus, dando con dos pequefias barras
metalicas en una especie de rueda de la misma materia, etc.), y de mujeres
que actuan de coral y de danzantes al propio tiempo. Si bien la danza es
esencialmente ejecutada por las mismas mujeres, los hombres que tocan
distintos  instrumentos participan esporadicamente en la misma,
principalmente marcando el ritmo con los pies dando de vez en cuando
espectaculares saltos en torno a las mujeres, con ellas o muy cerca de ellas
imprimiendo a menudo al cuerpo un no menos espectacular estremecimiento
que el mencionado por Viera a propoésito del serinoque.

En cuanto al cante en si, en el que participan a veces hombres y
mujeres, /ays y tarmayst respectivamente, suele resultar demasiado moné6tono
para el oido no prevenido de la persona no nativa, debido particularmente a
los estribillos incansablemente repetidos a lo largo de la actuacion por las
mujeres-danzantes.

En ciertas ceremonias, maximamente cuando son publicas, el cantante
improvisa coplas para halagar a tal sefior o sefiora, cuando esta
improvisacion no reviste el estilo de un didlogo entre dos cantantes del
mismo grupo, fingiendo entonces un caracter mas bien agresivo-festivo.

Importa subrayar a este respecto que cualquier ocasion es buena para
cantar en el Sur de Marruecos, fuese un bautismo, una boda, o incluso una
mera reunion de familiares o de amigos. Sucede también que a falta del
apropiado instrumento de musica no previsto a la sazén, el mismo plato
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metalico en que se sirve el t€ —puesto que esta al alcance de la mano— puede
suplir esta falta, marcando el hombre o la mujer el necesario ritmo en él,
valiéndose de los mismos vasos o de cualquier otro objeto metalico.

Tanto esta naturalidad o espontaneidad en el uso de distintos utensilios
como instrumentos de musica como la aludida monotonia de amarg vienen
a ser subrayados por el francés René Verneau al referirse a las
manifestaciones culturales de los aborigenes canarios:

‘Estos bailes se ejecutaban habitualmente al son de una flauta de caiia.
Si ésta faltaba, se marcaba el compds con la boca y los pies, 0 mejor
todavia cantando. Los cantos, asi como la musica estaban siempre
impregnados de una gran melancolia y monotonia’. (Vern. 1981, p. 93).

Refiriéndose al caso concreto de El Hierro, dice Verneau llamando la
atencion otra vez sobre la similitud entre el uso herrefio y el continental en
cuanto a la eleccion del instrumento de musica:

‘En El Hierro, concretamente en el canto de la meda, cuya tonada nos
hace recordar los cdnticos beréberes, cuando falta el tambor, se sustituye
golpeando una piedra contra la azada (al acabar las cavas de la vifia), dos
cucharas (tras la pela del ganado) o dos cantos rodados’. (Id. p. 93, n.3).

Escenas parecidas a esta Gltima en el Sur de Marruecos son vividas a
diario, pues inclusive en una ceremonia oficial de amarg, se puede
comprobar que el inservible tambor metélico de la rueda de un coche que
‘sirve’ para marcar el ritmo, naqus, no es ningun instrumento especial o
expresamente previsto para este efecto.

Intentando resumir los principales rasgos que marcan el paralelismo
entre la danza del sirinoque -y tajaraste-, por un lado, y ahiwas y rnways, por
otro, citamos los siguientes rasgos predominantes: monotonia de la musica,
cante improvisado, instrumentos de musica improvisados, son de los pies,
filas simples o paralelas de hombres y mujeres, gestos y movimientos
breves y algo violentos, danza de ‘requerimiento y rechazo’, saltos y
piruetas, coplas improvisadas, etc..
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83- Danza de Qalsat Mguna — Dra
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II - LOS TOPONIMOS

INTRODUCCION

En esta aproximacion partimos de un principio ya suficientemente
anclado en la toponimia, a saber que a pesar de ser ésta una ciencia que
descansa esencialmente en la lingiiistica aplicada a la geografia, no resulta
por ello ajena a las demas areas de las ciencias humanas. En este mismo
sentido notamos que la toponimia es una ciencia estrechamente auxiliar de
la historia. Esto quiere decir que ambas ciencias son susceptibles de
alimentarse y enriquecerse mutuamente en datos.

Tratdndose del caso concreto de las Islas Canarias aborigenes en
relacion con el Sur de Marruecos, queda obvio que frente a la suma escasez
de datos acerca de la antropologia del Archipiélago, el investigador se ve
obligado a contar con aquellos que archiva la macro-toponimia y micro-
toponimia insular hasta nuestros dias en busqueda de complementos de
informacion. El anhelo del investigador de leer o vislumbrar siquiera una
parcela del pretérito del pueblo marroqui y canario aborigen a través de la
toponimia se ve a veces culminado por felices e inesperados resultados. De
hecho ante preguntas tan comunes acerca del jpor qué? y del ;como? de tal
o cual topoénimo aborigen canario, se nos descubren unas soluciones y
explicaciones acerca de distintos e insospechados hechos ecoldgicos,
politicos, econdmicos, socioculturales de tiempos pretéritos. Los nombres
generalmente afectados a los distintos lugares suelen ser etimoldgicamente
ora apelativos, antroponimicos, etc.., los cuales, con el uso y en funcion del
tiempo, vienen a cristalizarse como nombres especificos de dichos puntos
geograficos; ora otros toponimos preexistentes, designando ya tal vez otros
lugares a veces muy distantes, nuevamente afectados a otros espacios
geograficos. Y habida cuenta que por un lado los toponimos representan
estadisticamente, segun Carmen Diaz Alayon, cerca del 95 % del total del
legado lingiiistico aborigen canario (‘Notas lingiiisticas sobre La Palma
prehispanica’, 235), y de la acertada afirmacion de Rafael Lapesa en su
Historia de la lengua espariola seglin la cual cada topdnimo nos dice como
el lugar en cuestion ha sido visto y sentido por sus habitantes, resulta facil
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evaluar el papel que este precioso corpus esta llamado a desempefiar en el
desciframiento de numerosas facetas de la antigua sociedad canaria, las
cuales se vieron casi sistematicamente eclipsadas por la nueva y dominante
cultura espafiola desde los albores del siglo XVI.

Ahora bien, los topénimos canarios aborigenes conservados hasta la
actualidad, al igual que los apelativos, han venido sufriendo continuas
corrupciones morfo-fonéticas tales que se han hecho tan opacos a la hora de
su desciframiento, o de la busqueda de potenciales paralelos en la lengua
amasigh del continente, los cuales son, al menos en principio, susceptibles
de facilitar su lectura. Al analizar a este tenor la obra de Juan Bethencourt
Alfonso Historia del pueblo guanche, Maximiano Trapero diagnostica dos
fuentes o vias principales de corrupcion toponimica:

¢

. en la mayoria de los casos se trata de verdaderos errores o de
transcripcion sélo (cuando el autor copia una fuente ajena) o de audicion
Y transcripcion (cuando el toponimo se ha recogido directamente de la
tradicion oral por el autor’. (M. Trapero, ‘Para una teoria lingiiistica de
la toponimia’. 148).

Y por ser igualmente la toponimia mucho menos propicia a la
corrupcion lingiiistica que el resto de los elementos de la lengua
propiamente dicha —caso de los apelativos por ejemplo—, se nos ofrece
aquélla como una fuente altamente fidedigna a la hora de la aproximacion
historica de la sociedad. Pero notamos al propio tiempo que si tal
corrupcién, por limitada que fuese, alcanza los topdnimos que han llegado
bajo una forma u otra hasta nosotros, ;qué diremos de aquellos que se han
perdido en el camino de los siglos? y ;qué proporcion es la suya?
Maximiano Trapero responde a esta cuestion en estos términos:

‘Son mds, muchos mads, los toponimos cuya referencia nos es totalmente
desconocida porque no han dejado resto alguno en la geografia actual de
la isla ni en la memoria historica y documental’. (Id., 150).

Siguiendo en esta misma perspectiva, hemos de confesar una vez mas
lo arriesgado de la investigacion en estas areas debido, entre otros, a dos
motivos principales. Si el primero es puramente lingiiistico, relacionandose
con la aludida corrupcion que alcanza el toponimo, el segundo concierne el
propio terreno en cuestion, el cual es susceptible de sufrir cambios que
afectarian los rasgos que motivaron etimoldgicamente tal o cual nombre,
mudandolos a veces por completo. De hecho, dichos cambios fisicos sufridos
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por el terreno, que pueden ser de indole ecoldgica o simplemente debidos a
la intervencion del Hombre en si, actian a menudo como velo frente al
investigador propiciando asi el hermetismo del étimo de la voz. Asi que desde
la perspectiva de la actualidad, el estudioso halla en el terreno puntos
geograficos que juzga, a primera vista al menos, ora ‘bien bautizados’ ora ‘mal
bautizados’ —la expresion es de Trapero— en funcion de la adecuacion que se
ofrece hoy dia entre el nombre-significante y el lugar-significado en cuestion.

II — a : A propdsito de la espaiiolizacion de la toponimia
aborigen canaria

Sobra decir que con la adhesion de las Islas Canarias a la Corona
Espafola a partir del siglo XV, y a la par que la lengua oficial de las mismas
iba a dejar de ser la lengua aborigen canaria en pro del espainol, asistimos a
una esparnolizacion casi sistematica de muchos topoénimos islefios originales.

Pese a la conviccion del especialista en toponimia de que la
sistematizacion y generalizacion de tales operaciones onomasticas constituyen
un asunto mas tedrico que practico, dependiendo ésta al fin y al cabo de la
sociedad hablante, los cinco siglos que nos separan hoy dia del inicio de la
espafolizacion del Archipi¢lago han sido suficientes como para fijar
muchos nombres de lugar islefios en moldes lingiiisticos espafioles. Cabe
formular no obstante una observacion pertinente a este respecto, a saber que
tiende a exceptuarse predominantemente de dicho proceso de espafiolizacion
aquella micro-toponimia que, por darse generalmente en el interior de la Isla
0 en partes poco accesibles, queda generalmente a salvo del proceso de
aculturaciéon. En este marco concreto nos parece acertada la opinion de
Victor Grau-Bassas relativa a los rasgos genuinamente aborigenes, y que se
concreta en las siguientes palabras:

‘(... dar cuenta) de los usos y costumbres que se observan en el interior
de la isla, que son los pueblos que no han tomado carta de naturaleza los
usos europeos, que son los que dominan en las poblaciones grandes y en
trato frecuente con el mundo’. (Usos y costumbres de la poblacion
campesina de Gran Canaria, 11).

Pero si es cierto que el cardcter sociolingiiistico de esta operacion no
descarta totalmente ¢l de la decision politica, no nos sorprende ver que
incluso algunos elementos de la macro-toponimia —muy pocos en
comparacion con el numero total- se han resistido a la transferencia de la
lengua aborigen original hacia la lengua espafiola oficial. A pesar de ello no
podemos pretender de ninguna manera que estos supuestos toponimos
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aborigenes que usamos hoy en dia fueran hasta el menor detalle fonético los
mismos que usaron los aborigenes. De hecho, cuando hablamos de la
espaniolizacion de la toponimia canaria, hemos de observar que ésta no
alcanza siempre los mismos ni todos los niveles lingiiisticos. Pues si la forma
minima con que aquella suele manifestarse es una mera adaptacion fonética o
morfo-fonética del toponimo aborigen al espafiol, la maxima registrable a este
respecto es la sustitucion global del nombre aborigen por otro morfologica,
sintactica e incluso semantico-culturalmente espafiol. Y entre ambos extremos
posibles, cabe, entre otros, la traduccion al espanol del propio topénimo
aborigen canario, conservandose asi someramente el significado del mismo en
estado comatoso.

Sabido es ademas que la principal limitaciéon de una aproximacion
pormenorizada de esta cuestion de la espafiolizacion de la toponimia canaria
viene a ser que no disponemos de formas originales seguras que nos
permitirian medir siquiera con relativa exactitud el grado de desviacion en
cuestion. Las unicas fuentes posibles son los testimonios que nos han llegado
a este respecto, siendo uno de los mas antiguos, fidedignos y completos a la
vez la obra del franciscano Fray Abreu Galindo, Historia de la conquista de
las siete islas de Canaria (ed. critica con intod., notas e indice por A.
Cioranescu, Santa Cruz de Tenerife, 1977), probablemente escrita a finales
del siglo XVI; es decir cuando se consideraba ya avanzado dicho proceso de
espanolizacion en el Archipiélago.

Si el terreno ofrece sobradamente ejemplos de cada una de las clases
toponimicas afectadas aludidas, nosotros proponemos limitarnos en este
capitulo a un ejercicio de confrontacion entre toponimia aborigen, o lo que se
ha podido documentar de la misma, y su sustituto espafiol, dejando los demas
aspectos de esta problemadtica para el andlisis posterior de casos concretos. A
este tenor, la ventaja que ofrece el corpus de Galindo respecto a nuestra
aproximacion, y en comparacion con otras fuentes, es que, sin pretender en
ningin momento llevar un estudio propiamente toponimico, aduce el autor
interesantes datos relativos a esta materia. Una ilustracion maxima de esta idea,
pues, viene a ser el caso mencionado por Farifia Gonzalez en su edicion al tomo
I de Historia del pueblo guanche de Juan Bethencourt Alfonso; a saber el
conocido ‘valle de San Andrés en Santa Cruz de Tenerife que se llamaba Valle
de Abicore por la abundancia de higueras bicarenas, durante la conquista lo
denominaron Valle de Las Higueras.’. De hecho, el nombre espafiol no es en
fin de cuentas sino la traduccion del aborigen. (Beth., Historia del pueblo
guanche I, nota 38, p. 299. Véase supra Abicore en el cap. Comestibles, bajo
TAZART). Otros ejemplos en los que el toponimo-sustituto diverge tanto formal
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como semanticamente respecto a la voz aborigen, eclipsando asi aquel porqué
original del nombre, son los siguientes:

Topoénimo aborigen | Toponimo espaiiol o espaiiolizado
ACERO LA CALDERA EL HIERRO
AJERJO PASO DEL CAPITAN
BENTAYCA SANTILLOS DE LOS ANTIGUOS
ARAUTAPALE LA OROTAVA

ARURE CASA D’ELREI

ARAUS LOS LLANOS

TAGARAGRE BARLOVENTO

TEGALGUEN GARAFIA

TAMANCA EL CHARCO

TITE-ROY-GATRA LANZAROTE

UMIAYA RISCOS BLANCOS

MAZO LA BRENA

TINIZARA PUNTA GORDA
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II— b : TOPONIMIA MARROQUI Y TOPONIMIA CANARIA

Mediante un texto-corpus montado expresamente para este analisis,
pretendemos seguidamente acercar al lector el eco de la toponimia del Sur
de Marruecos en la aborigen canaria. Sirviéndonos este corpus toponimico
de punto de partida para la comparacion con su homoénimo insular, lo
presentamos en un contexto geografico susceptible de facilitar, en su caso,
el examen del mismo en el terreno, o simplemente de guiar al lector en un
mapa topografico con fines aclaratorios. Se trata, pues y una vez mas, de un
texto totalmente artificial y de finalidad meramente pedagogica; pues en el
mismo vamos integrando lo mas légicamente posible las formas toponimicas
del Sur de Marruecos previamente seleccionadas en funcion del interés que
pueden ofrecer para nuestra perspectiva comparativa. En contrapartida,
omitimos conscientemente otros topoénimos que juzgamos de menos interés
para nuestro objetivo.

Para guiar al lector en el analisis, transcribimos en cursiva las formas
toponimicas que sometemos al estudio a continuacidon; mientras guardamos
en letra normal aquellas otras que van citadas s6lo porque lo requiere el
contexto. También, y en ciertos casos, hacemos unas breves alusiones a
hechos historicos y culturales que ilustran tal o cual topénimo o que ¢l mismo
implica, sobre todo en cuanto a la relacion del lugar en cuestion con Europa
en general, y Espafia y Portugal en particular, hacia los siglos XV y XVI.
Todas estas informaciones contribuyen a menudo en la explicacion del
aludido parentesco o paralelismo entre ambas orillas del Atlantico.
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II-b—1: Corpus

La fachada norte de Marruecos es fuertemente accidentada debido a
las montanas llamadas Arrif a través de las cuales el desfiladero de Taza con
la ciudad del mismo nombre, permite un acceso relativamente facil a las
ciudades de Fez y Meknes. Al llegar a la costa atlantica, y junto a las grandes
ciudades como la capital econdmica Casablanca, als Anafe, yendo en
direccion del sur, se nos descubre la ciudad de El Jadida, als Mazagan, la
cual conserva todavia elocuentes huellas portuguesas del siglo XVI, junto
con Azamur, Asafi y Esauira, als Mogador.

En el marco de la resistencia que opusieron los naturales a los
portugueses en el siglo XVI, desempeidé un sumo papel la actualmente
humilde localidad costera de Tafedna que es un pueblecito de pescadores al
sur de Mogador (Esauira). En el pequefio puerto cercado de las altas
montafias del Atlas, anclaban navios, tanto canarios como peninsulares u
otros, cargados de armas y otras mercancias de contrabando. De esta forma
el papel de Tafedna fue sobre todo decisivo en la reconquista de la actual
ciudad de Agadir llamada en aquel entonces Aguanarba, en el Cabo de
Aguere como se solia llamar en los documentos portugueses a mediados del
siglo XVI.

En este mismo marco, el papel del actual diminuto caserio llamado
Tildi, a menos de tres kilometros al este de Agadir, no fue de menor

importancia. En este lugar estratégico, metido en la montafa, tenia
Mohamed Cheikh Sa3di guardados sus soldados, listos para el ultimo asalto
y sitio de los portugueses de Santa Cruz de Cabo de Gué en marzo de 1541.
A partir del pico llamado localmente Agadir-n-Ufella, se descubre hoy dia la
inmensa extension del llano de Sus, el cual se extiende hasta las afueras
meridionales de la ciudad de Tarudant y las puertas del desierto del Sahara.
A menos de treinta kilometros al norte de Agadir también se halla la
localidad de Tagazut, famosa por su playa y su pequefio puerto de pesca
tradicional.

El llano del Sus propiamente dicho comienza con unas superficies
hasta hace pocos afios regadas por dos principales acequias procedentes del
rio del mismo nombre, entre las cuales citamos la de Tarmst, en las cercanias
de la pequefia ciudad de Inzigan. A poca distancia de ahi, siempre en
direccion del sur, se extienden las inmensas arboledas de argdn, arbol sin
par actualmente en el mundo. El que un pueblo en particular, situado
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precisamente en medio de este tipo de arboledas, a unos ochenta kilémetros
al oeste de Agadir, lleve por si solo el nombre de Targant es digno de
interés. Dichas arboledas se pueden ver igualmente en los mismos margenes
de la ciudad de Agadir cubriendo las cuestas del monte Atlas llamadas por
los moradores del piamonte Tagragra, antigua fuente de abastecimiento en
las cercanias no sélo en fruto de argan sino también en la lefia de este
famoso arbol.

A partir de la ciudad de Agadir, yendo hacia el sur, nos hallamos ante
un cruce de tres vias divergentes que se internan en el corazon del valle de
Sus. Siguiendo la més occidental de ellas, es decir la costera, atravesamos un
sinnumero de pequeios pueblos beréberes, o beréberes arabizados dichos de
AStukén, como es el caso de Sidi Bibi donde se celebra el famoso Almoggar
del mismo nombre, Tinmensor als Ti-n-Ali-n-Mensor, Takat, etc.. A menos de
cincuenta kilometros al sur de Agadir se hallan entre otros, dos lugares
econdmicamente humildes y de poblacion poco numerosa: Agli y Massa.
Dificil es siquiera sospechar hoy en dia que tales lugares desempefiaron un
papel importante en el comercio internacional en los siglos XV y XVI. De
hecho, la localidad de Massa als Masst tenia a finales del siglo XV rango de
factoria comercial patrocinada por el portugués Jodo Lopez de Sequeira,
capitan, conquistador y fundador de Santa Cruz de Cabo de Gué (Agadir) en
[505. En cuanto al pueblecito de Agli, debido a su localizaciéon mas al sur de
Masa, no fue del todo ajeno al trafico de los navios canario-espafioles y
portugueses que transitaban hacia Portugal, Canarias y Europa en general, o
hacia Africa negra al sur.

Una vez en la ciudad tradicional y amurallada de Tiznit, a unos cien
kilometros al sur de Agadir, dejamos a mano izquierda el camino del pueblo
de Asaka para hallarnos ante dos direcciones posibles: la de la ciudad de Sidi
Ifni, capital de los Ait-Ba3mran con el famoso barranco de Tifira, el pueblo
de Agéndu con el rio del mismo nombre, el pico de Tagragra y los muchos
pueblos de la tribu de los Ait-Baamran; o bien siguiendo la direccion del
desierto del Saharéd cuyos sintomas ya empezamos a notar. No es por tanto
extrano que uno de los lugares cercanos de la ciudad de Gulimin,
comunmente llamada ‘Puerta del Sahard’, lleve un nombre tan sugerente
como Tagant, ¢l cual no es sino un sinébnimo de ‘desierto’ en el dialecto
taSelhit. Siguiendo en direccion del sur, descubrimos varios pueblos
presaharianos como Tigmiirt € Ifran, als Ufran con sus respectivos oasis de
Amesra, Tankert, Rba3a y 4gémmad, etc.. Adentrandonos en el Atlas Menor
hacia la pequefia ciudad de Tafraut, percibimos la localidad de Idaugnidif
bajo forma de manzanas de casas esparcidas por la montafia, destacandose
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entre todos un gran roque muy alto con una fortaleza en la cumbre.

Volviendo a tomar la direccion sudoeste, llegamos al punto del rio
Nun donde se localizaba la historica capital del reino de Bu Tata, Tagaost,
con su alcazaba dicha Agaos (S. XV°). La fama historica de esta localidad,
asi como otras tantas, como Arggin mas al sur, se debe esencialmente a su
funcién de escala o apeadero, nzala en arabe, para las caravanas comerciales
que cruzaban el desierto en direccion de Sudan mucho mas al sur. No muy
lejos, casi a medio camino entre la ciudad de Tantan y Gulimin se extiende
el llano pedregoso y arenoso a la vez de Sahel Taggat

Ahora bien, volviendo a tomar la via del este, y a menos de veinte
kilémetros de nuestro punto de partida, Agadir, atravesamos el pueblecito
de Azém. Esta localidad desempend igualmente un papel importante en el
comercio trans-sahariano, y mas concretamente el del tibar u oro en polvo
que llegaba de Tumbuctu en el siglo XV y XVI, transitando hacia los
puertos atlanticos de Santa Cruz de Agadir y Mogador. A pocos kilometros
de ahi, en direccidn sur-este, el pueblecito de Tamarsit se deja ver sobre la
orilla izquierda del rio Sus y en medio de la copiosa arboleda de arganes.

Por hallarnos ya en el corazén del 1lano de Sus, nos damos cuenta que
en medio de las superficies pobladas de arganes se practican cultivos
intercalados bajo forma de naranjales e invernaderos de diferentes productos
agricolas. En esta area en concreto, la joven ciudad de Uled-Teima, a unos
cincuenta kilémetros de Agadir, es un prototipo de lugares cuyo crecimiento
urbano alcanza el récord nacional. Hoy en dia los Beni-Huara, que habian
dado su nombre en cuanto tribu a las cercanias —Huara—, han sido
ampliamente sumergidos por la masiva inmigracion de la mano de obra
agricola que acude de todas partes del pais. Constituye asi Uled-Teima, als
Huara, junto con la antes citada ciudad imperial de Tarudant, un bipolo
urbano y economico del Sus. A partir de la capital saadi, Tarudant (sigloXVI),
y tras pasar, entre otras, las localidades de Irazan y de Auloz, con el
pueblecito de Tamgut que da de espalda a la rocosa colina de Tigisit, se puede
ir descubriendo otros lugares que no tuvieron menos impacto en la historia de
la region, como es el pueblo Igérm.

En el marco de los ricos acontecimientos que conocio el valle del Dra —
mucho mas al sur-este— respecto a la historia de la region y del pais en
general, identificamos un gran nimero de nombres de tribus y respectivos
lugares entre los cuales citamos la tribu Targa, una de aquellas que poseian
muchas fortalezas en el Dra Central. Varias plazas fuertes se citan igualmente
en el mismo marco, como las de Afra y de Tazarin, en los confines del mismo
valle del Dra.
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Parece que los judios y cristianos se establecieron en el Dra al menos
en el siglo X antes de Jesucristo, y que los primeros combatieron a los
segundos para salvar su reino cuyo nucleo en el Dra fue la localidad de
Tazérut, una de las plazas fuertes de la zona en aquella época. En los
manuscritos judeo-arabes, la colina de Tazérut se decia Tazagurt, nombre
arabizado hoy en dia bajo la forma oficial de Zagura. Dejando la ciudad de
Zagora en direccion del sur-este, cruzamos otros lugares como el de Tagiinit,
y nos acercamos a la zona llamada Irigi, a poca distancia de M'Hamid-EI-
Gizlan, para hallarnos, después de pocos kilometros en la frontera marroco-
argelina hacia el sudeste.
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Il — ¢ : Analisis

| ARRIF > ARIFI // TENERIFE |

ARRIF : Mediante este toponimo pretendemos principalmente
plantear el problema del desciframiento de la forma toponimica canaria
‘Tenerife’ tal como lo presenta Abercromby en su Estudio de la antigua
lengua de las Islas Canarias, cuando dice: ‘Tenerife’ puede explicarse...:
como ‘Ti-n-irifi’ {La (tierra) del calor}, haciendo referencia al volcan del
Pico del Teide. Para los primeros europeos que visitaron el Archipi¢lago era
conocida (la isla) como ‘la isla del infierno’ (p. 5). Por su parte Wolfel
define Arrife como ‘Terreno pedregoso y de mala calidad...’ (Mon.Il, 592).
Cuando partimos de taSélhit, notamos que el concepto del ‘calor’ (irifi),
expresado por Abercromby, se relaciona ldgicamente con el de la ‘sed
(‘arifi ¢ o ‘irifi’, con el verbo correspondiente, ‘irufa’, ‘tener sed’) en
amasigh en general y en taS¢lhit en particular. En su Diccionario Espariol-
Baamrani, Estéban Ibafiez acierta al matizar el valor de 'sed' en taS¢lhit
precisando que: ‘fad’ equivale a ‘sed’, mientras que ‘arifi’ o ‘irifi’ quiere
decir 'sed ardiente’.

Admitida estas hipotesis, podemos decir que ‘Tenerife’, o sea ‘ti-n-
irifi’, quiere decir ‘la (isla) de la sed’, {ti- (tigzirt) -n-irifi} en tas¢lhit.
Considerando la cuestion del uso en la toponimia del Sur de Marruecos,
podemos citar otros muchos casos de estructura morfosintactica y / o
semantica similares. Tal es el caso de los toponimos Tinfad y Aguini-n-fad,
nombre de un pueblo y de un barranco respectivamente en las cercanias de
la ciudad de Tarudant que podemos desmontar, paralelamente a ‘ti-n-irifi’,
del siguiente modo: {#i (;tiguna?) -n-fad}, o sea ‘las (tierras) de la sed’ y
Aguini-n-fad que quiere decir ‘el barranco de la sed’, fad siendo en ambos
casos seudo-sidnimo de arifi o irifi. Podemos incluso imaginar una evolucioén
lingiiistica de esta ultima forma bajo una estructura tan ‘econdémica’ como las
anteriores donde el refrente es sustituido por un pronombre: Winfad donde Wi-
n- equivale a ‘el de’, por oposicion de género a ‘la de-... .

Sin desechar totalmente la anterior lectura del topénimo Tenerife a la
luz de sus supuestos paralelos en el Sur de Marruecos, notamos que una
variante mas del nombre de la misma isla, tal como aparece en los mapas
del ingeniero italiano Leonardo Torriani, actualmente expuestos en el
Museo Historico de Tenerife en Santa Cruz, a saber Tenexife, nos invita a
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otra interpretacion bastante divergente, la cual, segin hemos entendido, no
ha sido expuesta hasta el momento. De hecho, la sustitucion ortografica —r- /
-x- (Tenerife/Tenexife) hace que el toponimo se puede analizar morfologica
y semanticamente del siguiente modo:

a-Analisis morfologico

1- | Anélisis de los componentes: ..................... Ti- (tigzirt) -n- exife
2- | Omision de la -e final de espafiolizacion.... Ti- (tigzirt) -n- exif
3- | Corrupcion en cuanto a la alternancia e /i:..... Ti- (tigzirt) -n- ixif

4- | Posisbilidad de omision de la segunda vocal -i: | Ti- (tigzirt) -n- ixf’

5- | Pronunciacién de -x- hasta el siglo XV: x = 4 : | Ti- (tigzirt) -n- ihf

b-Analisis semantico

Deajando de lado el cuestionamiento ya resuelto acerca de la lectura de
los dos primeros componentes fi-n-, y a la luz de los precedentes datos
morfoldgicos, el tercer componente se leera:

1- ixf> ihf significa ‘cabeza’, valor que ha dado derivdos metaféricos
ya lexicalizados en amasigh en general y en taSclhit en
particular como son ‘pico’y ‘cima’.

2- Ti-n-ihf (o Ti-n-ihef) > Ti- (tigzirt) —n- ihf = ‘la isla del Pico’ > ‘La
Isla del Pico (del Teide)’ (7). Por ello se puede suponer que tal
denominacion de la isla se deberia al caracter accidental mas
distintivo de la misma, el propio Pico del Teide. Esta tesis no
parece cada vez mas defendible si se tiene en cuenta que la
fijacion de tal nombre se habria hecho desde fuera, es decir a
partir de las demas islas —mas concretamente desde la perspectiva
de la Isla de La Palma, segin Torriani (Descripcion..., XLIX)—y
en comparacion con ellas todas.

| MEKNAS // MEQUINES |

MEKNAS : Subrayamos la fuerte similitud entre el topénimo marroqui
MEKINES, comunmente pronunciado Meknas por un lado, y Mequines por
otro, que designa un territorio del lugar de Pajara en Fuerteventura (véase José
Agustin Alvarez Rixo en su Lenguaje..., p. 76). Hoy dia no se puede decir con
certidumbre cudl es el significado de este toponimo, asi como resulta dificil
pronunciarse sobre su origen propiamente amasigh. Respeto a la ortografia del
toponimo canario, importa notar que los archivos portugueses relativos a
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Marruecos adoptan la misma (Mequines, o a veces Mequinez) para referise a
la ciudad marroqui. (Ver los Textos de Pacheco Pereira. passim).

| ANAFA // TENEFE |

ANAFA : El gedgrafo Al-Idrissi (1099-1164) menciona la ciudad de
Anafa (als Anfa) como nucleo inicial que iba a orignar, muchos siglos mas
tarde, la actual ciudad de Casablanca. La cita igualmente el historiador 4rabe
An-Naciri en su libro Al-istigsa fi ajbari-I-Magribi-I-Agsa cuando dice:

... luego el Sultan Yacub fue a las tierras de Tamesna y las ocupo, y lo
mismo hizo con la ciudad de Anafa que es la actual ciudad de
Casablanca’. (texto arabe, tomo III, p. 22-23).

En los archivos portugueses relativos a Marruecos, se pueden leer
otras dos variantes del mismo toponimo: “...cidade de Anife...’ (p.16), y en
otra parte ‘Anafe, cidade despovoada....”. (p. 32).

En nuestra opinon el étimo de este topoénimo esta en el verbo anf
(‘resguardarse’ o ‘abrigarse’) en taS¢lhit. (Véase E. Ibafiez, Diccionario....,
‘Abrigar’). Suponemos que en este caso concreto se trata de resguardarse los
barcos (yumz anfi o yumz unfi) en el puerto de este nombre'. Una variante de
esta ultima forma hallamos en Tunfit (fem. t-....-f), nombre de una localidad del
Medio Atlas marroqui. Los sustantivos anfi (masc.) y tunfit o tanfit (fem.)
serian semanticamente equivalentes del toponimo que designa una punta al sur
de Canaria llamado Tenefe (Rixo, p.82).

| MAZAGAN // MARZAGANA |

MAZAGAN: Al-Idrissi menciona el sustantivo Mazagan o Mazigen que
se asocia cominmente con el nombre genérico de los bereberes, imazigen,
abstraccion hecha de la variante dialectal que hablan.

Es probable que el toponimo canario Marzagan, que designa un
territiorio de Las Palmas de Gran Canaria, y Marzagana de La Orotava en
Tenerife sean unas variantes de Mazagan en Marruecos.

| ASFI // ASIFE... |

ASFI : Pensamos que el topénimo marroqui oficial 4safi, cominmente
dicho Asfi, ha de leerse como variante de asif (rio, masc.sing.) isafen (rios,
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masc. pl.) comuin en ta§¢lhit. Lo mismo se puede decir del nombre del rio
cercano de la ciudad de Marrakech, Tansift.

Los toponimos Asfi y Tansift puede compaginarse a este respecto con
el de Asife en Lanzarote, cuyo étimo apelativo tiene el mismo significado de
‘rio’ en la lengua aborigen. (Rixo, Lenguaje...., p.61). A partir de esta
perspectiva, la lectura propuesta por Viera y Clavijo, quien ve en este
toponimo una cristalizacion de la exclamacion arabe ‘Wa asafi!, es decir,
;Ay, lo que sufrimos!’ (Noticias de la historia general de las Islas Canarias.
lib. III, cap. XIX), nos parece mds cercana de la etimologia popular que de
una tesis suficientemente argumentable.

La relacion lingiiistica entre el apelativo Asif (rio) y el topénimo Asfi
(ciudad marroqui) por un lado, y la variante canaria apelativa Acof como
viene citada por Galindo (Lib. 1, cap. 18) con el mismo significado de 7io no
hubiera suscitado nuestra atencion sin unas variantes ortograficas del nombre
de esta ciudad marroqui tal como vienen citadas en Cronica de Dom Manuel,
lo cual legitima la idea del parentesco. Asi leemos las formas siguientes en el
mismo texto: ‘Safi’, ‘cafim’ y ‘C,afim’ (Cronica...., 2° parte, cap. XVIII,
p.186-187). Luego notamos que el problema de la identidad, o siquiera
afinidad de las tres formas, radica en la presencia/ausencia de la cedilla de la
letra ¢, y cuya explicacion -al menos en este caso- hallamos en el paso del
copista del manuscrito al texto impreso. Pues la cedilla aparece cada vez que
se trata de una ¢ minuscula, y desaparece o se adjunta después de la letra
cuando se trata de una C mayuscula. Ejemplo:

‘(El Rey Dom Manuel) despachou pera C, afim Gongalo Mendes C, acoto’,
(id., p. 188). (Para mas detalles a este tenor, véase A. Sabir, ‘Vers un
repertoire de la toponymie marocaine...’ in Le nom géographique:
Patrimoine et Communication, Rabat IURS, 1992 p. 88 y sigs).

En el texto original de Leonardo Torriani leemos una variante
toponimica de la voz amasigh, en un contexto donde el ingeniero italiano
enumera las fuentes descubiertas:

‘Da docento anni a aquestaparte si sono scoperte tre fontana Acof, Apio et
Pozzo’. (Descripcion... LXII).

Si este aporte de Torriani confirma plenamente el caracter hidronimico
del nombre estableciéndose la ecuacion acof = fonatana, notamos que la
definicion que asigna Galindo a la misma en cuanto forma apelativa no se
sale de esta regla, mas bien la confirma: acof = rio. (Gal. I). Comentando esta
segunda ecuacion desde el punto de vista fonético, dice Abercromby que ‘La
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¢ debe leerse ¢ como asof’. (Aber., p.47). Artiles aporta cuatro voces
toponimicas que, habida cuenta de esta misma cuestién ortografica, nos
acercan aun mas a la afinidad entre el toponimo canario y marroqui. Asi
leemos en el Teberite Acofe y Acafe, (p. 53) en cuanto hidronimos de El
Hierro al significar ‘arroyo’; Asafio como ‘toponimo de Tenerife en
Geneto’, (p. 52). Por ello subrayamos que poquisima diferencia formal va
de Asafi (top. marroqui) a Acafe o Agafio (top. canario), y entre estas tres
formas y el apelativo usado actualmente en tas¢lhit para designar ‘rio’ (Asif)
¢l mismo tomando generalmente nacimiento en ‘una fuente’. Importa
mencionar a este respecto que una publicacion del Centro Nacional de
Cultura de Lisboa (sin fecha) titulada Portugal em Marrocos presenta un
portulano de la ciudad de la aquel entonces localidad de Safi del siglo XVI
llamandola 7Zzaffin, variante del nombre local de la ciudad en el que se procura
reproducir dicho sonido ¢ mediante la ortografia 7Z. (Véase también la forma
Azaffi en Francisco Javier Castillo, ‘Un ensayo inglés del siglo XVIII....." en
Strene Emmanvelae Marrero | Oblatae/, Lacvnae, A.D. MCMXCIII. p. 275).

Dentro del marco de la analogia morfologica y semdantica citamos
también la forma toponimica femenina Tansift (t-.....-t), ‘rio y provincia
taselhitohablante en la region de Marrakech.” y la forma igualmente afin
mucho mas al sur, a saber Tantsift, ‘rio afluyente del Dra en la provincia de
Uarzazat’. En ambos casos toponimicos identificamos un femenino
(diminutivo) corrompido de Asif; pues la forma normal -que no hemos
documentado- habria de ser 7asifi*, femenino diminutivo de Asif. Por otra parte
el toponimo Isafen, en el que identificamos con claridad las marcas del plural
(i-.....-n), es el que se usa hoy para designar una ‘localidad al sur de la
ciudad de Agadir’.

| TAFEDNA // TAFETANA |

TAFEDNA : En su Croénica acerca de Agadir en el siglo XVI, el
soldado-autor andénimo portugués cita una forma corrompida del topénimo
Taféanha diciendo: ‘Esta outra villa... a que chamdo Tufetamo.... ’, voz que el
editor Pierre de Cénival corrige admitiendo a su vez dos variantes muy
cercanas del original local y actual: Tafégha...” [Chronique de Santa Cruz
(Agadir), Paris Genthner, 1943,.26]. Si bien se dan en la actualidad otras
formas morfoldgica y semanticamente afines en el Sur de Marruecos, como el
lugar llamado Bu-tfédna en la region de Chtuka-Ait Baha, una encuesta de
campo muestra que al tiempo que los habitantes de la region de Thahan siguen
designando tal pueblo costero con el nombre de Taféana, el toponimo se halla
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exageradamente corrompido en la pancarta que data del protectorado francés
en la que se leia curiosamente hasta hace poco tiempo (1999) Tafenly. Esta
forma corrompida ha sido recientemente subsanada por los servicios de las
Obras Publicas locales quienes, apoyandose en la cultura oral local, han
corregido en la grafia arabe (TAFEDNA, Playa de), al tiempo que la
transcripcion francesa sigue con una corrupcion en cuanto a la secunda vocal
de la voz:‘TAFADNA, Plage de’, consagrando asi otro error fonético.
Notemos a propdsito que este mismo punto de la geografia del Sur de
Marruecos, cerca del Cabo de Aguer o Guer, viene designado con otra forma
corrompida del mismo nombre original en una cita de CAST. que aporta
Dominik Wolfel en el marco de su analisis toponimico: ‘Tafetana,; puerto y
castillo en Berberia cerca de Alguer.” (Mon. 11, 850). (Ver foto 86).

Pensamos que la forma toponimica canaria Tafetana, que designa un
‘territorio de San Miguel en el Sur de Tenerife’, (Rixo, Lenguaje..., p. 79),
es una voz paralela de la marroqui tal como viene aludida en el texto editado
por de Cenival en la Cronica... del soldado anénimo, como queda fijada hoy
dia en la grafia oficial. Ahora bien, desde el punto de vista semantico,
Tafédna -igual que la variante Bu-tfédna- viene a ser en taS¢lhit un
equivalente semantico de ‘caldera’ (apelativo), nombre incorporado por via
metaforica al vocabulario geografico (Diaz Alayon, Materiales toponimicos
de La Palma, La Palma, Cabildo Insular, 1987, p. 85). Notese a proposito
que los rasgos geofisicas de ‘la caldera”, en cuanto concepto propiamente
geografico, se dan también en la localidad marroqui de Tafégha.

Por otra parte, la descripcion que nos hace Wolfel de la localidad de
Acero es igualmente valedera para este lugar: ‘Este término de Acero se llama
al presente Caldera porque su hechura es de forma de la caldera, toda a la
redonda cercada de muy altos riscos y laderas que bajan en forma de cerros a
lo bajo de ella’. (Mon. II, p. 814). Por ello podemos suponer que Tafetana y La
Caldera (Canarias) son voces sinonimas de 7Tafédna (Marruecos). En cuanto a
su esencia semantica, hace falta confirmar ‘de visu’ los rasgos fisicos
caracteristicos de ‘caldera’ en el lugar canario de Tafetana en Canarias.

Tratando la cuestion de la forma tiferan y de su variante tiferan en
cuanto nombre propio de persona en Gran Canaria, Wolfel comenta la
primera forma relacionandola con el toponimo 7afetana que nos interesa:

‘Para la forma con -t- (tifetan) tendriamos un buen paralelo procedente
de la toponimia. tafetana, calle en Giiimar, Ten. OL 1263. Tafetana o
tajitana, localidad, San Miguel, Ten...". (Mon. 11, 850).
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En cuanto al paralelismo que ofrece la primera forma del topénimo en
taSé€lhit, afiade:

‘CAST nos aporta otro paralelo toponimico de la cercana costa africana:
Tafetana, puerto y castillo en Berberia, cerca de Alguer’. (Id., 850).

Hemos de entender, desde luego, el actual pequeiio puerto del Sus
localmente llamado Tafégna, y que se halla, como queda dicho, a cerca de

setenta kilometros al norte de la ex-fortaleza lusa de Santa Cruz de Cabo de
Guer, nombre deformado aqui bajo Alguer, actual ciudad de Agadir. (Véase
actualmente Tafetana en Tenerife).

‘AGADIR =SANTA CRUZ DO CABO DE GUE ‘

AGADIR : Citando a Viera en el marco de las semejanzas toponimicas
Marruecos/ Canarias, dice Rixo: ‘El sesior Viera nombra a Guader o Santa
Cruz De Mar Pequena, Tagumadest, Tarudante,... etc.. (T.1Ip. 483-85; t.2p.
175, 180 y 305.). Y sigue diciendo: ‘Y, hablando yo con un cautivo canario
que estuvo siete anos en Mogador y en Santa Cruz de Mar Pequeria, me
explico que entre los moros dicen...’. (en Lenguaje de los antiguos islerios,
p. 35.). La equivalencia entre Guader y Santa Cruz de Mar Pequena en la
primera cita establecida mediante la conjunciéon ‘o’, al no corresponder a la
realidad histérica, nos conduce a avanzar las siguientes alternativas:

a- El topénimo Guader seria una corrupcion de Agadir (ciudad costera
del sudoeste de Marruecos). Notese, por ejemplo, que en su investigacion
etimologica a propdsito de Gadir (étimo del actual Cadiz y Agadir), Rafael
Lapesa no cita la forma Guader entre tales derivados (Historia de la lengua,
Madrid, Gredos, 1975..)

b- Santa Cruz de Mar Pequeria habria de decirse Santa Cruz de Cabo
de Gue d'Agoa Narba; pues tal era el nombre que los portugueses, y los
europeos en general, daban a la ciudad de Agadir desde el siglo XV hasta
entrado el siglo XVIII. Santa Cruz de Mar Pequeria era, al contrario, una
fortaleza espafiola en la costa atldntico-sahariana mucho mas al sur de
Agadir, ex-Santa Cruz de Cabo de Gue.

A la ciudad de Agadir, o Santa Cruz de Cabo de Gué, acudia durante la
primera mitad del siglo XVI mucha gente de Canarias, ora como moradores-
comerciantes, ora como soldados llamados a socorrer la fortaleza portuguesa
contra los repetidos sitios que ponian los autdctonos a ésta. Era entonces
frecuente que algunos de ellos cayeran cautivos en manos de los moros de
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Sus quienes los guardaban ya en las mismas cercanias de las fortalezas
portuguesas de Mogador o Agadir, ya los trasladaban a Tarudant, capital de los
saadies del Sus. Durante esa ‘estancia obligada’ y antes de ser rescatados,
los cautivos cristianos, tanto canarios como portugueses, se enteraban del
modo de vivir, y sobre todo de hablar de los amasighes. (Ver foto 87).

| AGOANARBA // ACANABRE |

AGOANARBA : El topénimo con que los portugueses, y los europeos
en general, designaban también la ciudad de Agadir durante los primeros
afios de la ocupacion portuguesa (1505-1541) era semanticamente motivado
por la ‘fonte’ (‘fuente’ en portugués) de agua que alli brotaba. Por ello la
localidad se llamoé durante largo tiempo: ‘Fonte d'agoa de Narba’. Dicho
nombre habia de reducirse, por economia lingiiistica, a Agonarba, y
Aganarba, como se puede leer en los textos de Duarte Pacheco Pereira:
‘Agonarba, vila de mouros...." (en Documentos..., p. 36). El primer componente
del nombre ‘Agonarba’ es evidentemente: ‘agoa’, al tiempo que el segundo se
debe a la cualidad de este punto geografico como puerto y escala de las
caravanas comerciales, celebrandose ahi un zoco cada miércoles (‘/3arba’ en
tasclhit). De modo que el significado completo del toponimo inicial ‘4goa
de Narba’ venia a ser ‘Fuente de agua del zoco del miércoles’*®, que es una
traduccion espafola analitica del toponimo en portugués.

Pensamos que el topénimo canario Acanabre y su supuesta corrupcion
Acanadre tal como lo cita Navarro Artiles en el Teberite (‘Roque y fuente en
Alajero’, p. 52) es afin, por no decir que se trata de una probable variante
formal més de Agoanarba. Dicha corrupcion lingiiistica se puede analizar
del siguiente modo:

a- |AGOA DE NARBA

b- | AGOANARBA

c- |04 > A: AGANARBA*

d- |G > C: ACANABRA *

e- |A>E/RB> BR: ACANABRE
f- | B> D: ACANADRE

Esta hipotética analogia formal halla un eco favorable en el
significado comin a ambos toponimos, marroqui y canario, a saber:
‘fuente’, rasgo semantico registrado respectivamente por Pierre de Cenival y
Navarro Atrtiles, entre otros.
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| IGIR > AGUERE // AGUER |

IGIR : Entre las metiforas que se usan cominmente en toponimia
ocupan una posicion preferencial en tasélhit aquellas que se refieren a partes
del cuerpo humano o animal. Son asi bastante frecuentes formas
toponimicas a base de igir o igil > tigirt o tigilt (hombro), afud (rodilla),
agummir > tigumert o tagumirt (codo, y por extension, esquina),, adad
(dedo), agayyu o ihef (cabeza), tameggert, femenino de ameggerd (cuello),
titt (0jo), imi (boca), azagg (copete),... y otros como isk (cuerno), etc..

La forma toponimica Guer es una de entre otras cinco variantes
toponimicas documentadas en los Archivos Portugueses del siglo XV y XVI:
Guer, Ger, Ghir (‘Cabo de Guer’, ‘Cavo de Ger’. P. de Cenival, Chronique, p.
21); Guer'y Guir (‘Cabo de Guer, faz una Angra que tem vila e castelo de
Mouros’ en Textos de Duarte Pacheco Pereira, p. 36). Otra forma es la que
se lee en los documentos reunidos por Antonio Romeu de Armas’.. e/ Cabo
d'Aguer...’ (Espaiia en el Africa Atlantica (II Documentos) Madrid, 1.E.A.,
1957, p. 13 y sigs.). Ahora bien, vemos que todas estas formas son variantes
del original: Igir, que quiere decir ‘hombro’ en taS¢lhit; o sea metaforicamente
aquellas partes de la tierra que entran en el mar, las cuales, en términos
propiamente geograficos se llaman ‘Cabo’ (‘cap’ en francés, cape en
portugués) diciéndose por ejemplo ‘Cabo Negro’ en Tanger, ‘Cabo Bojador’
en el extremo sudoeste marroqui.... Es, desde luego, 16gicamente redundante la
apelacion comun en los mapas de Marruecos ‘Cabo de Gue’ o ‘Cap de Guer’,
las cuales expresan una evidente repeticion del mismo significado en idiomas
distintos (espafiol / portugués + amasigh; francés + amasigh) respectivamente,
pues significan literalmente Cabo de Cabo* y Cap de Cap*.

Pero la voz apelativa igir, masc. sing. (pl. igariun), tigirt, fem. sing. (pl.
tigariuin) se ha lexicalizado igualmente en tasélhit con el significado de peria
grande' o 'roca' (E. Ibariez, Diccionario Espanol-Ba3mrani.....). Y suponemos
que en este mismo sentido el pequefio lugar llamado Du-Igil -forma toponimica
que sufre la consabida alternancia de las laterales liquidas //7- debe su nombre a
su ubicacion en los primeros promontorios del Atlas al este de Agadir.

Ahora bien, cuando juzgamos que el lugar designado con este
toponimo 'puede admitir' tanto significado metaforico de 'hombro' como el
propio de peria grande' o 'roca', en el sentido de ‘promontorio’ —lo que
sucede en los casos que hemos visto—, resulta delicada la opcidén objetiva
por un significado u otro.

El nombre de la actual ciudad de Agadir (Agadir = ‘fortaleza’ en
tasélhit) solia ir seguido de Igir, diciéndose Agadir-n-Igir, ‘Agadir del Cabo’,
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o sea ‘Fortaleza del Cabo’,y eso es con el fin de eludir posibles confusiones
con otros Agadir (o fortalezas) y Tagadirt (fortalecillas), de tamano e
importancia distintos, que eran diseminados por todo el Sur de Marruecos
(mas de trece unidades de Igudar en las cercanias de Tarudant, y cerca de
veinte en la region de Ait Baha.). Pero sucede, como hemos anticipado, que
dicho 'cabo' corresponde precisamente a una ‘especie de penia grande' que
remata en este punto geografico el monte Atlas y que se materializa
mayormente en el aludido Pico (Agadir-Ufella), o sea el Agadir de Arriba.

A la luz de las variantes citadas, el topénimo canario Aguere que es,
segin Galindo, el antiguo nombre de La Laguna, (‘dlonso de Lugo,
teniendo en poco a los guanches, puso su real en La Laguna, que llamaban
Aguere, y de alli corrian la tierra.” Lib. I1I, cap. XVIII), es a nuestro parecer
una variante mas del original amasigh: Igir también dicho Agir ;Querra
decir esto que La Laguna presenta algin aspecto fisico que se asemeja al
hombro humano o que es un entrante en el mar como es el caso en los
lugares designados con este nombre de origen metaforico en el Sur de
Marruecos? o ;serd que la ciudad se llamo asi por ubicarse en un
‘promontorio’ evidente?

Partiendo de este principio toponimico comun en el Sur de Marruecos
respecto a los accidentes geograficos, suponemos que la afiliacion formal y
semantica de la voz Chejeleches a este ambito se puede defender. Notemos a
proposito que Dominik Wolfel cita cuatro casos de esta voz y variantes
(chegueleches, chegleches) documentadas en La Gomera, remitiendo cada uno
de los mismos a un ‘relieve accidentado’ de 1a isla en general (Waélfel, Mon. I1).

Asi que desde el punto de vista formal, opinamos con Wolfel que la
espafolizacion de la voz es patente en la consabida marca del plural -es, que
alcanza numerosas voces aborigenes sin tapar por tanto ni por completo su
origen. En cuanto al sonido -ch-, también hemos visto en mds de una
ocasion que se puede considerar como una forma de corrupcion fonética al
alternar constantemente en la transcripcion de la lengua canaria con -z- del
femenino. Por fin, notamos también que en el marco de la misma corrupcion
de las voces aborigenes la alternancia entre los sonidos ¢ y j en la misma
voz es relativamente corriente.

Habida cuenta de todas estas observaciones morfofonéticas, la
determinacion de un paralelo formal en taSélhit resulta, a nuestro modo de
ver, una operacion asequible: Chejeleches > Chejelech > Tejelet > Tegelt,
interpretandose morfologicamente la supuesta forma etimolodgica Tigilt (¢-
igil-t) como un femenino y diminutivo a la vez de igil (véase la alternancia
e/i en otros casos aborigenes).
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El nivel semantico de la voz confirma tal paralelismo; pues si Wolfel
cita la voz canaria y sus variantes en La Gomera con los significados
respectivos de ‘monte en Chipude’, ‘gruta en Agulo’, ‘riscos (en La
Gomera)’ y ‘montaiia (en La Gomera)’, también hemos visto cOmo
numerosos lugares y puntos montafiosas quedan metaféricamente designados
con el nombre de Igil o Igir, significando el primero ‘brazo’ o ‘barazada’,
segun los casos, y el segundo ‘hombro’. Es de notar a proposito que esta
metafora ha pasado al grado de especializacion en amazigh kabilio donde
igil (fem. tigilt) viene a significar propiamente ‘colina’. (Véase Dallet,
Diccionario francés-Kabilio...).

En su exposicion acerca de esta misma voz, Wolfel (Mon. II, 1072)
remite al lector a la pagina 798 donde trata otra voz y variante ‘Chajelas’,
‘Chejelas’ que considera como afines de la forma precedente, pero sin dejar
de emitir reservas. Y ante tanta profusion de variantes en este ultimo caso
Wlfel comenta:

‘Tampoco en este caso sabemos cuadl de las formas del nombre es la
correcta. Por el contrario tenemos algo que aumenta aun mas la
confusion: chegueleche o tegeleche riso en arure....’, tejeleche ‘montaiia
en taguluche.... /.../ No podemos dar solucion a estas cuestiones, tal vez
se trate de tres palabras diferentes... . (Id. 798).

Nuestras dudas quedan compartidas con Wolfel cuando se trata de la
posible afinidad entre la voz que nos ocupa, Chejeleche, y Cherli,
definiéndose esta ultima en el terreno como ‘cuesta, Chipude, Gom. Cierta
loma, Gom.’. Pero al tiempo en que afirma este mismo investigador: ‘No
hemos encontrado ningun tipo de conexion para el presente nombre.’
(Mon.Il, 984), nosotros vacilamos entre la afinidad de esta voz con
Chejeleches, y consecuentemente con igil, ‘brazo’/ ‘hombro’, en tasélhit,
por un lado, y el hecho de que bien podria tratarse de un anténimo de Agaos
en lengua canaria (4Aguz en tas¢lhit) voces a las que hemos asignado el valor de
‘accion de bajar’ | ‘apeadero’, por otro lado (véanase mas detalles bajo el
toponimo AGUZ,; comparese actualmente Tegala del Perdon en Lanzarote).

Podemos multiplicar los ejemplos de la aplicaciéon de nombres que
designan parte del cuerpo humano al relieve. Asi que en el caso de taSelhit,
citamos particularmente Agerd (sust. masc.) y Tadaut (sust. fem.) voces que
tienden hacia la sinonimia en el valor de ‘espalda’. Por extension semantica,
las mismas voces vienen a desempeiar la funcion morfologica de adverbios
de lugar al significar generalmente “detrds de...”. Y, al igual que otros
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muchos sustantivos que designan parte del cuerpo humano —o animal— como
igir, igil, afud, tigmert, etc.. (véanse las respectivas entradas), el sustantivo
Agerd viene a cobrar valor toponimico al nombrar metaforicamente
determinados puntos del relieve accidentado del Atlas Menor y de algunas
partes del Alto Atlas sur; al tiempo que Tadaut sigue con el valor apelativo.
Dos ejemplos ilustrativos de esta ultima categoria, entre otros, son Ida-u-
Gerg, cerca de la ciudad de Tafraut, que significa literalmente ‘los
(habitantes) de la parte trasera de la montana’, y Agerd-u-dad, ‘la parte
trasera del (monte que asemeja un) dedo’ en la misma zona.

En cuanto al paralelismo de Agérd en la lengua aborigen canaria,

aporta Dominik Wolfel la forma Aguerche como nombre de un caserio en
Gtiimar, junto con la forma Agrade, localidad en Tenerife, y otra forma, a
nuestro parecer, menos convincente (guardilama, nombre de montafias en
Lanzarote Dice:

‘A menos que supongamos que -ch- se remonta a d, no encontramos
paralelos..... Para Agrade no hemos encontrado ningin paralelo aborigen
v para guardilama, solo algunos parecidos parciales. Naturalmente, estos
dos vocablos nada tienen que ver el uno con el otro’. (Mon. 11, 1006).

Pensamos que el Sur de Marruecos aporta la debida explicacion si
consideramos Agrade como corrupcion de Aguerche. Contamos a propdsito
con la observacion fonética de Wolfel, a saber la consabida alternancia -ch-/-d-,
por la que podemos leer la voz canaria Aguerde™® en vez de Aguerche; luego,
omitiendo una vez mas la -e- final con que se espafoliza el toponimo, tenemos
el paralelismo, por no decir equivalencia formal: Aguerde®(L.C.) = Agerd(Tas.).

Y si el valor semantico de la voz asi como la explicacion de su uso
metaférico como toponimo en el Sur de Marruecos son claros, queda por
examinar de visu los sitios asi denominados en las Islas Canarias para
completar los datos que faltan a este razonamiento. (Véase también
actualmente Barrio de Aguerche, y Aguerche en Tenerife).

En cuanto al segundo sustantivo, Tadaut —que significa etimoldgicamente
‘la espalda o los hombros del hombre’, pudiéndose decir perfectamente hoy dia
‘Flan ittaden tadaut-nes’(‘a Fulano le duele(n) la espalda/ los hombros’) — pasa
a menudo a usarse con el valor metaforico obvio de ‘la espalda de la montana’.
(Véase también actualmente Barrio de Aguerche en Tenerife).

Si carecemos de una forma apelativa de esta indole en lo poco que se
conserva de la lengua canaria antigua, notamos que la toponimia nos ha
grabado fielmente este uso en la geografia islefa. Asi que en el capitulo
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‘Naturaleza y Paisaje’, Dominik Wolfel retine once referencias a la forma
Tedote en las islas de La Palma, Gran Canaria y Tenerife, atribuyendo a cada
una de las mismas el significado genérico de ‘montaria’ o ‘colina’. Con la
misma ocasién, menciona el austriaco a Abercromby como quien ofrece la
derivacion correcta en tas¢lhit, a saber ‘tadaut, ‘hombro, espalda’; Demnat’
(Mon. 11, 702). Desde luego pensamos que el significado genérico asignado a la
voz canaria Tedote (‘montaiia’) no seria sino una especie de derivacion
semantica debida al uso y a la economia lingiiistica del metaférico y original
‘espalda de la montaria’.

En este mismo marco de la aplicacion de los nombres de las partes del
cuerpo humano al relieve, podemos también citar la forma aborigen
toponimica Chimiche en Tenerife que consideramos como paralela del
apelativo amasigh Timit, diminutivo de /mi que significa ‘boca’. (Notese
una vez mas el doble cambio de sonido CH / T que alcanza varias formas
toponimicas aborigenes). La aplicacion de este nombre en la toponimia de
Sus y Dra es bastante corriente para referirse, por ejemplo, a ciertos
desfiladeros o barrancos que dan acceso a alguna localidad. Tal es el caso
concreto de la localidad llamada Imi Meqgquren, en la region de Tiznit, y que
quiere decir literalmente ‘boca grande’ o ‘entrada grande’.

| TILDI // TELDE |

TILDI: Entre las tres variantes del mismo topénimo marroqui, a saber
Tildi, Telde y Tellede (P. de Cenival, en Chronique de Santa Cruz, P. 25) en
cuanto nombre de un pueblecito, fuente y antigua fortaleza de los Saadies
(siglo XVI) a un par de kilometros al este de Agadir, notamos que la
primera, 7Tildi, es la mas cercana a la pronunciacion local. Mas al no tener
valor fonolégico la diferencia e/i en taSelhit, Telde viene a tener igualmente
el mismo valor semantico evocador que Tildi. (Ver foto 88).

Sin poder pronuciarnos de inmediato y con certeza acerca del
significado de tildi como apelativo en tasé€lhit, notamos que la nocion de
‘fortaleza’ en el topdénimo marroqui ha sido también mencionada por
canaridlogos anteriores a Wolfel, especialmente Abreu Galindo y los actuales
(Diaz Alayon, ‘La lengua de los aborigenes de La Gomera....." en R. F. 13,70).
Por otro lado, cierto es que el rey Saadi marroqui tenia en 7ildi justamente
una fortaleza suya donde montd un verdader ejército para sitiar a los
potugueses de Santa Cruz de Agadir en 1541 a partir del actual Pico. La
fama de esta fortaleza principalmente durante la primera mitad del siglo
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XVI en la estrategia del Imperio Saadi, asi como la resistencia que supone
no solo para las intenciones portuguesas sino también para las canarias
respecto a Cabo de Guer (actual Agadir), habrd llegado necesariamente al
conocimiento de Abreu Galindo; pues dice éste refiriéndose a la misma:

‘.. en Cabo de Guer estan unas huertas que llaman las huertas de
Telde, no muchas leguas distante de la ciudad de Tagaste..’. (Citado por
Cramen Diaz Alayon... en R. F. 13,70).

Por ello nos sorprende Wolfel al afirmar varios siglos mas tarde que:

3

.. en cuanto a Telde, no hemos encontrado ningun toponimo idéntico en
el Sur de Marruecos’. (Monumenta I, 213).

cuando un nombre justamente ‘idéntico’ sigue usandose hasta la actualidad
entre los habitantes del Sus para designar el sitio donde se erigia la
mencionada fortaleza, no quedando de la antigua localidad hoy por hoy sino
unas ruinas de lo que fue, junto con el mausoleo del Santo Patrén de la
localidad de Tarmast (Tegaste para Galindo), Sidi Hmad U-Mhend. Pero aun
pueden verse algunas huellas de una pequena actividad agricola (‘huertas’
para Galindo) que testimonia de la prosperidad de estas tierras en el pasado
a pesar de las reducidas superficies debidas a lo accidentado del relieve, y a
las que una fuente, hoy dia muy menguada, daba vida en este lugar.

Notamos que la variante toponimica marroqui 7ilgi es analoga
(excepto la mencionada diferencia e/i) a otro topénimo, canario esta vez,
Telde, que designa una ciudad al sur de Canaria. Navarro Artiles cita otras
tres variantes del mismo topoénimo canario refiriéndose todas al mismo
lugar: Telle, Telda, y Teldes (Teberite p. 247). La distancia formal de cada
una de estas tres variantes (a, b y c¢) al supuesto original marroqui (7ildi)
puede examinarse como una corrupcion diacronica y gradual que se puede
esquematizar grosso modo de la siguiente forma:

a- TELDE = TELLE: lapsus clami d/l (cp. formas como ‘decidle’
pronunciado vulgarmente ‘decille’); por su parte Wolfel considera la
forma Telle como una simlple ‘asimilacion fonética’ del original
Telde (Mon. 11, 822):

b- TELDE = TELDA: sustitucion e/a;

c-TELDE = TELDES: paso de la forma singular a plural, mediante la
marca -s, operacion corriente en pares toponimicos canario-marroquies,
y que no afecta mucho la esencia semantica del toponimo.
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Parece que en su intento de aportar paralelos de esta voz en amasigh,
el investigador austriaco no tuvo mucho éxito cuando cita las voces
marroquies eldi, ildi y tildit, cuya afinidad con el topénimo que nos ocupa
descartamos; pero al propio tiempo manifiesta sus reservas al respecto
cuando dice: ‘no sabemos, sin embargo, si alguno de estos paralelos -y en tal
caso cual- es adecuado’. (Mon. II, 8§22). Wolfel, quien no menciona la anterior
contribucion de Abreu Galindo a este respecto, echa mano de la intersante
observacion topografica de Ritter:

‘No podemos pasar por alto aqui una singular frase de Ritter que tal vez
represente el colmo de la transposicion topogrdfica: ‘Telde: es ademds una
Sfortaleza al este de Agadir y asi se denomina también la mds antigua de la isla de
Gran Canaria, de tal fortaleza recibio su nombre el cono de Tenerife, el Pico
del Telde (transformado mas tarde en Teyde’. (Ritter 906, cit. Mon. II, 822).

De adoptar esta lesis de Ritter (Telde > Teyde), vemos cémo un
componente del binomio toponimico ha conocido una evoluciéon semantica
(caso del toponimo islefio) al tiempo que su paralelo, que es a nuestro
parecer el original, vive una gran regresion (caso del topénimo del Sur de
Marruecos) en funcion de factores sociales, politicos o/y econdmicos. Pues,
como hemos visto, lo que era la fortaleza principal susi frente a la Santa
Cruz lusa del siglo XVI, no es hoy dia sino el resto de unas cuantas ruinas,
hecho que amenaza, sociolingiiisticamente, de desuso la voz Tildi en la
memoria de los hablantes del Sur de Marruecos. La suerte de la voz islefia
paralela, Telde es, al contrario, totalmente distinta; pues a partir del mero
nombre de una fortaleza en Gran Canaria, pasé a designar por un lado la
propia ciudad de Telde, y por otro, caso de admitir la equivalencia Telde =
Teide (var. Teyde), el mas alto pico que ha venido a ser uno de los
monumentos del Archipiélago.(Véase actualmente Telde en Gran Canaria).

| AGADIR-n-UFELLA // .... DE ARRIBA .... DE ABAJO |

AGADIR-n-UFELLA : Esta forma del nombre nos puede interesar a
la hora de examinar el problema de las afinidades entre toponimia canaria y
amasigh en el Sur de Marruecos en cuanto al ‘uso’ en este area donde es
corriente distinguir dos lugares o localidades situados uno sobre una altura -
colina, cerro o monte- (e]. ‘Agadir-n-ufélla’, o sea ‘la Fortaleza de Arriba’,
que los portugueses llamaban ‘El Pico’), y otro, a modo de anténimo, al pie de
los mismos (‘ej.: Agadir-n-izédar’, ‘la fortaleza de abajo’). (Compdrese Barrio
de Tafira Alta / Barrio de Tafira Baja en Gran Canaria). (Ver foto 89).
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Se dan incluso en el Continente casos —limitados, por cierto— en los
que se precisa una localizacion intermedia, como en la localidad de ti-n-
mulay (a unos 170 kms al sur de Agadir): a-Ti-n-Mulay-n-ufélla (°...de
arriba’), Ti-n-Mulay-n-tuzzumt*("... de en medio’) y Ti-n-Mulay-n-izédar
(“...de abajo’).

La toponimia marroqui y la canaria se encuentran igualmente en este
uso toponimico con bastante frecuencia: comparese Argana de Arriba /
Argana de Abajo (cp. supra argana), Tafira de Arriba / Tafira de Abajo,
Tacande de Arriba / Tacande de Abajo. (cp. Infra, por ej., Tagant).

A este propdsito podemos citar igualmente otras clases de
especificaciones. Los lugares fuertes (Igudar, sing. de Agadir, y afines)
diseminados por toda la region de Sus y Dra desde tiempos inmemoriales
varian de tamafio e importancia estratégica en funciéon de los puntos
geograficos donde se hallan. La nocidon de tamafio (grande o pequeno), que
se suele expresar en taS¢lhit mediante la oposicion sustantivo masculino
simple / sustantivo femenino simple (diminutivo) respectivamente, viene a
revestir en este caso una estructura especial.

Notamos que si en el caso del nombre del lugar fuerte la forma
femenina T7agadirt significa generalmente ‘pequernia fortaleza’, y la
masculina Agadir ‘fortaleza comun o relativamente grande’, un nombre
para expresar superlativamente el tamafio grande de tal edificio viene a ser
Agadir Amgar. Esta forma toponimica compuesta, que designa literalmente
‘fortaleza mayor’—que no hemos de confundir con el supesto Agadir-n-
Umgar*, ‘La fortaleza del Mayor*’ — designa hasta la actualidad un antiguo
lugar fuerte en la localidad de Ayt-Uafeqqa, en el bajo Sus.

Esta ultima muestra toponimica reviste, a nuestro modo de ver, una
importancia especial desde el punto de vista de la evolucion lingiiistica del
tas¢€lhit, pues nos archiva un uso antiguo en cuanto al segundo componente,
o sea el calificativo amgar. Asi notamos que si tuviéramos que rebautizar
hoy dia el mismo lugar geografico hubiéramos acudido al mismo
cualificativo pero en su variante actual imegquren, es decir, a partir del
mismo étimo QR, diciendo Agadir Imeqquren. (cp. Infra el cap. Aguni, bajo
Aguni-imegaren / Vueltas de Amagar). (véase actualmente EIl Paso de
Arriba y El Paso de Abajo en La Palma).

[TARUDANT // ARIDANE (Llanos de...) |

TARUDANT : A de 80 kms al sur-este de Agadir, es una de las
ciudades imperiales mds antiguas de Marruecos. En el siglo XVI



Las Canarias Prehispdnicas y el Norte de Africa 359

particularmente tuvo fama de capital del Rey Saadi, adversario de los
portugueses de Santa Cruz de Cabo de Gué de Agadir, Mogador, Azamor,
Mazagan, etc.. (Ver foto 90).

Desde el punto de vista lingiiistico distinguimos claramente en la
forma toponimica Tarudant el morfema femenino bimembre singular de
taselhit ‘7-......-t’, sin que ello nos ayude a pronunciarnos con certeza acerca
del como y del porqué del supuesto original apelativo del mismo. Incluso
pudiendo forjar en taSelhit la hipotética forma apelativa masculina del
nombre, a saber arudan®, la pregunta relativa al significado sigue sin una
respuesta convincente. Hoy dia Tarudant, en cuanto referencia, evoca en la
mente del hablante, por mera asociacion de ideas, 'un llano de tierras
agricolas muy prosperas', valor que se usa incluso como metafora cuando se
quiere encarecer la grande y rica produccion de unas tierras destinadas a este
efecto diciendo, por ejemplo en amasigh, ‘Antes de acaecer esta sequia, estas
tierras de Ifran eran 'una Tarudant” (informante lugarerio de Ifran - 1996).

Ahora bien, la citada forma hipotética masculina en amasigh, arudan*,
no deja de invitarnos a ver en la misma cierta afinidad con el topénimo canario
Aridane que Abreu Galindo nos presenta como: ‘lugar en La Palma, hoy, LOS
LLANOS,...... (Gal. Lib. IlI, cap. 3. Véase igualmente Carmen Diaz Alayon,
‘Tres aportaciones sobre toponimia prehispanica de Canarias’..., p. 381-383,
asi como Alvarez Delgado, ‘Los Llanos de Aridane’...). La aproximacion a la
afinidad aqui expuesta nos parece defendible a la vista no sélo de la analogia
formal entre --ARUDAN- t => ARUDAN* => ARIDAN* en taSelhit, por un lado
y ARIDAN* = ARIDANE Yy variantes en lengua canaria por otro, sino también
del lugar donde se ubican ambos topdnimos respectivamente. Pues tanto
Tarudant como Aridane (hoy Los Llanos) se localizan en ‘llanuras donde
prospera la agricultura y la ganaderia”. (().

Un dato histdrico-geografico relativo a la poblacion de la isla de La
Palma viene a respaldar, tal vez, nuestra hipotesis. De hecho, los ‘Benahoare’ o
‘Benehoare’, —de los que Georges Glas dice que ‘Debido a la relativa
proximidad del valle de Sus, es bastante posible que /.../ algunos miembros de
la tribu (Hoara) pasaran a la isla (de La Palma) y le dieran su nombre.’
(citado por Abercromby..., p. 72)—, vivian y siguen viviendo en el mismo llano
en el que se ubica no soélo la ciudad de Tarudant sino también la propia tribu
de Huwara. Admitiendo la tesis del parentesco entre las tribus Huara y los
antiguos habitantes de La Palma, quienes eran llamados Benahuaritas, resulta
legitima la consideracion de la tesis de la afinidad entre el toponimo Tarudant,
en el llano de Sus, y Aridane o Los Llanos de Aridane en la isla de La Palma.
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| TAGAZUT // TAGASOTE |

El apelativo tagzut, variante del topénimo que nos interesa Tagazut
significa generalmente ‘tierra agricola de regadio’ en taSelhit. En el 1éxico
amasigh de Al-Hilali leemos una definicion afin: Tagzut: ‘petite depression
cultivée, champ, terrain en bordure de riviere’(Nico van den Boogert, La
révélation des énigmes, 65; cf. igualmente TAGZUT en el Medio Atlas:
apelativo y toponimo). Pero ello no excluye otros valores; pues la misma
voz significaba igualmente en tasé€lhit, ora ‘fuente de agua’, ora ‘corrida de
polvora a caballo, muy usada en las fiestas solemnes.” -valores alin vigentes
al menos en la zona de Ayt Baamran en la region de Sidi Ifni, entre otras.
(Esteban Ibariez, Diccionario...). (Ver foto 91).

Pero disponemos de ejemplos que ilustran el galope de la urbanizacion
sobre tierras anteriormente agricolas. Tal es el caso del nombre popularmente
dado a partir de 1985 a un barrio nuevo de la ciudad de Inezgan (10
kilémetros al sur de Agadir), justamente por haberse establecido el caserio en
‘tierras de regadio’. Un fendmeno similar conocid otro lugar, 7agzut, en el
Valle del Nun (Lakhsas). Pero si estos ejemplos, por materializar la
consecuencia de una mutacion socio-econémica reciente, son facilmente
palpables, no resulta tan evidente que el citado poblado mas bien maritimo de
Tagazut, al norte de Agadir, hubiese sido construido precisamente sobre unas
tierras antiguamente agricolas, a no ser que se tuviesen en cuenta las tierras de
plataneras situadas a cerca de ocho kilometros mas al sur, hecho que juzgmos
poco probable .

Frente a la morfologia femenino/singular del étimo apelativo de los
topénimos precedentes, T-agzu-tf, registramos otra forma plural de la voz
toponimica a no menos de 200 kilometros al Sur, en la region presahariana de
Sidi Ifni: 7Tiguza, en cuanto nombre de un pequenio poblado justamente agricola.

Notamos que la forma toponimica Tagazut (y su variante apelativa
tagzut) conoce una analogia formal y semdantica -al menos
etimoldgicamente- con el topénimo canario Tagasote tal como viene citado
por Rixo: ‘Tagazote: fuentecilla en la jurisdiccion de La Matilla en
Fuerteventura”. (Lenguaje...., p.79). Habida cuenta de los datos de Navarro
Artiles en el Teberite respecto a esta voz y otra variante suya (‘Tagacete:
top. de Fuerteventura. Fuente en La Mantilla’, ‘Tagocete; top. de
Fuerteventura. Fuente.’; p. 232), opinamos que el origen de los toponimos
canario y marroqui es comun, con la diferencia de que el islefio ha sabido
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‘archivar’ el elemento sémico original de ‘fuente’, mientras que el segundo
lo desarroll6 hasta parar en el actual toponimo, pasando metonimicamente
por el valor de ‘tierra de regadio’. Es de subrayar que Wolfel documenta
precisamente este ultimo valor de la voz explicando que es corrupcion de
tagzut, pl. tiguza: ‘champ, terrain plat, forme d'alluvion’. (Mon., V, p. 550).

Omitimos adrede la voz Tagaste que cita Navarro Artiles en el mismo
lugar (Teberite. 232) como supuesta corrupcion de Tagasote, pues pensamos
que es mas defendible la afinidad de 7agaste con otro topénimo del Sur de
Marruecos, Tarrast, a proposito del cual da Galindo da incluso datos
topograficos que permiten situar dicha localidad.

‘Y en Cabo de Aguer estan unas huertas que llaman las huertas de Telde, no
muchas leguas distantes de la ciudad de Tegaste, donde estuvo enterrado el
cuerpo de San Agusrtin,..... Esta ciudad de Tegaste..... esta tres leguas al mar
y cercana a Fuerteventura y junto al monte Atlas, en las faldas dél por donde
descienden muchos rios y arroyos’. (Gal. I, V).

(véase infra el toponimo TARRAST; cp. Luis Fernandez Pérez, Relacion de
palabras...,70).

| INZIGAN, AGADIR-u-FELLA // usos |

INZIGAN : Como venimos subrayando lineas arriba, ciertos usos en
la fijacion de la toponimia amasigh llegan a veces a tener rango de norma en
la denominacion de los puntos geograficos. Del mismo modo que
suponemos que el nombre de Agadir-n-ufélla (Agadir de Arriba) ha sido
dado a esta localidad desde fuera, mejor dicho, desde ‘Agadir de Abajo’,
pensamos que un nombre de lugar como [Inzigan obedece a un
perspectivismo similar. El toponimo puede analizarse del siguiente modo:
Inzig-(‘cerro’, ‘colina’) y -an (‘aquel' o 'aquella’, segun los casos); o sea ‘la
localidad de aquella colina, o de aquel cerro’. El significado global del
toponimo asi compuesto se puede comprobar hoy dia de visu, ubicandose el
nlcleo inicial de la ciudad sobre una elevacion notable (‘inzig’) a diez
kilometros al sur de Agadir. De este uso bastante difundido del locativo
toponimico en el Sus se pueden multiplicar los ejemplos: en el Valle del
Nun (Lakhsas) Adraran (Adrar-, 'montaia’, -an, ‘'aquella') significa
literalmente ‘aquella montana’; Asifan (asif-, 'rio', -an, 'aquel' en Ait Baha
significa ‘aquel rio’; Agunsann (aguns-, 'interior', -an, 'aquel') en la regién
de Tarudant equivale ‘aquel interior’; etc..

Considerando el uso del criterio perspectivismo en la toponimia
amasigh en general, nos podemos preguntar en qué medida se ofrece un
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fenémeno socio-geo-lingiiistico similar en la toponimia canaria a la vista de
formas toponimicas como Tacande de Arriba / Tacande de Abajo, etc...
(véase infra TAGANT).

| TARGANT // ARGANA < ARGANEGUIN |

TARGANT: Puede sorprender a primera vista el hecho de que un
pueblo situado a unos 120 kms al noreste de Agadir lleve el nombre de
Targant, —con referencia al arbol conocido entre los botanicos bajo el
nombre de argania spinosa (véase supra el apelativo Targant)—, cuando
otros muchos pueblos y ciudades se hallan en medio de esta clase de
arboledas sin llevar por tanto tal nombre. Pero visto una vez mas el ‘uso’ en
la toponimia local, nos damos cuenta de que no faltan casos no menos
enigmaticos sociolingiiisticamente como en 7Tazarine (higueras), Tamarsit
(higo silvestre), Azemmur (olivo silvestre), Tiganimin (cafaveral),...etc... |A
santo de qué se da tal exclusividad lingiiistica?

Por otro lado, hemos de subrayar el bilingiiismo del que es objeto
actualmente el toponimo 7argant; pues si bien los habitantes del mismo
pueblo al igual que los de Sus en general suelen optar por la forma amasigh
familiar, Targant (fem. sing.: 7-....-f), en las demads areas, particularmente
las fuentes oficiales —mapas indicaciones publicas, etc...—, se lee la forma
arabizada Argana (cp. Infra ZAGURA, TAZAGURT).

Desde el punto de vista de la afinidad toponimica entre Canarias y
Marruecos, estamos convencidos de que no puede ser mera coincidencia
lingiiistica el que una voz justamente paralela a la forma vista (targant) sea
la que se usa para designar dos caserios en Lanzarote, y mas concretamente
en Arrecife: Argana de Arriba 'y Argana de Abajo. (véase Monumenta,1002
v Rixo, lenguaje...,60. Véase igualmente nota 14 respecto a los adjetivos
‘arriba’ /’abajo’). Al contrario las formas Argona (Berth.) y Argano (Quez.)
adoptadas igualmente por el austriaco como toponimos de Lanzarote nos
parecen paralelos defendibles tanto en lengua canaria como en taSelhit.

Habida cuenta de los datos que acabamos de avanzar, el analisis
morfémico de Wolfel a este respecto (‘ar-, prefijo en argana’) nos parece
muy discutible. Tampoco compartimos su opiniéon cuando ofrece agona
como paralelo de argana; pues aquel ha de verse mas bien como paralelo de
aguni en taSelhit, principalmente cuando nos fijamos en el significado que
se da del mismo (véase infra AGUNI).

Quisiéramos subrayar una oposicion actual de indole semantica entre
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el toponimo canario y el marroqui: Argana. Pues mientras la ‘cosa
significada’ desborda ampliamente del lugar designado con este nombre en
el Sur de Marruecos, notamos la ausencia total de la misma, no solo en
Lanzarote sino en todas las Islas y en resto del mundo. A este respecto,
opinamos que una investigacion de indole ecoldgico-historica es susceptible
de aportar una aclaracion posible. ;Serd debido este toponimo insular a que
precisamente en la isla mas oriental, y por tanto més cercana del continente,
Lanzarote, existiera la argania spinosa en la antigliedad, y que a
consecuencia de una intensa desertificacion, vivida igualmente en el
extremo sudoeste de Marruecos, hubiesen desaparecido dichas arboledas?
En todo caso opinamos que esta hipodtesis no es totalmente de descartar.

A propodsito de este nombre, leemos en Teberite mas de veinte
variantes; destacandose entre ellas la forma toponimica Arguineguin (p.84).
Pero esta misma forma llamativa (con ‘i’) parece ser mera corrupcion de
Arganeguin (con ‘a’) tal como lo cita Abreu Galindo:

‘Esta isla de Gran Canaria tiene de largo 12 leguas, desde las islas hasta la
punta de Arganeguin, y 8 de ancho...’. (Historia, 148).

También cita Galindo otra variante toponimica en la que se pierde la
‘n’ final:

‘Y desde el pueblo de Tamarazayte, /.../, donde estaba gran poblacion, que
llamaban Arganegui, era del sefiorio del Guanarteme de Galdar’. (id. 172)

A la luz del significado que esta forma puede despertar en nuestra mente
como taSelhitoparlante, adelantamos la siguiente hipdtesis: morfologicamente
se trataria de un sustantivo compuesto de argdn-, nombre popular de
argania spinosa, y de -eguin, participio-adjetivo que quiere decir ‘acostado’
(gun/ guin, ‘acostarse’, ‘dormir’ en taSelhit); por lo que Arganeguin vendria
a significar ‘arbol de ‘argan’ inclinado o acostado’, hecho que sucede en
los arganales bajo el efecto de los vientos, particularmente los marinos en la
costa. Otra forma toponimica canaria independiente seria Arguin y su
variante A/guin que Navarro Artiles cita ora como antroponimo (‘el rey mads
antiguo de la Isla’, p. 69), ora como toponimo variante de Arguineguin (p.
84), forma que nosotros acercamos del taSelhit Arguin.

Esta forma toponimica Arguin —que corresponde lingliisticamente en
taSelhit al sustantivo plural colectivo cuyo singular es justamente argan, que
puede expresar al propio tiempo aumentativo de 7argant— ha sido ampliamente
citada desde el siglo XV por los archivos portugueses y espaioles relativos a la
costa atlantica del Norte de Africa. Aparece asi la ciudad de Arguin (als
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Agadir-Ddum) como puerto y escala comercial desde aquellas remotas épocas
casi a la frontera actual de Mauritania con Marruecos. (Véase, D. Robert, S.
Robert y J. Devisse, Tegdaoust, T. I Paris, Arts et Métiers Graphiques, s.f.,
p.99). La misma funcioén de ‘escala comercial’ le asignan igualmente los textos
portugueses de Duarte Pacheco Pereira (p. 46y 53).

En el marco de este uso toponimico segin el cual se asigna a un
determinado lugar el nombre de una clase de vegetacion o arbol que le
caracteriza o distingue de los demds lugares (véase el caso de Argana),
importa examinar igualmente la voz apelativa ammay, tammayt que designa
‘tamarisco’ en taSelhit, y cuyo paralelo al menos desde el punto de vista
formal en lengua canaria seria la forma toponimica 7amaide. Y si bien no
tenemos a mano un topdnimo marroqui con este nombre, nos valemos del
mencionado principio para examinar el topénimo canario Tamaide, que
designa en la Isla de Tenerife ‘aldea, San Miguel...’, ‘monte, Arafo...’,
‘Caserio, Sta. Ursula,...’,...). (Mon. II, 1038). Vemos algo curioso que el
investigador austriaco no hubiese relacionado este topénimo canario, siquiera
desde el punto de vista formal, con la voz apelativa en amasigh, ammay, a
pesar de haberlo citado nada mas que un par de lineas antes al tratar la voz
tamia: ‘ammay, ‘tamarix’ Sus L.” (Mon. II, 1038).

Pensamos que al examinar formalmente la voz toponimica canaria
Tamaide desde la perspectiva del taSelhit, resulta obvio que estamos en
presencia de un paralelo del femenino amasigh tammayt hoy dia corriente en
el Sur de Marruecos. Asi que en las zonas arenosas y mas bien humedas
como es el caso en las orillas del rio Sus crece el arbusto llamado ammay
llegando rarisimas veces su altura a mas de un metro y medio; mientras que
en el Dra, y mas concretamente en las cercanias de la ciudad de Uarzazat,
localizamos un arbol de la misma especie, muy frondoso, llamado
localmente tammayt. De modo que cuando comparamos la forma femenina
amasigh tammayt (t-ammay-t)) con la canaria Tammaide nos damos cuenta
de que la diferencia, de indole fonética, radica tan sencillamente en la
sonorizacion del segundo componente de la marca del femenino en amasigh
(-t > —d-), y en la posposicion de la consabida -e final con que han venido
espafolizdndose muchisimas voces aborigenes. Ver foto 92).

Suponemos, por tanto, que desde el punto de vista semantico, dichos
lugares de la isla de Tenerife se caracterizarian por la proliferacion de la
vegetacion llamada ammay en taSelhit, o sea el ‘tamarisco’, hecho que un
potencial estudio ecoldgico habria de confirmar o negar, si no es que la
propia encuesta de campo aportase una respuesta definitiva a esta
hipotesis.(Veéase actualmente Barrio de Argana en Lanzarote; Barrio de
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Arguineguin y Barranco de Arguineguin en Gran Canaria).

| TAGRAGRA // TAGARAGRE < TAGRAGRITO |

TAGRAGRA : Esta forma toponimica se repite en distintos puntos de la
geografia del Sur de Marruecos. Es el nombre dado, por ejemplo, a ‘una
superficie montafiosa de la vertiente oeste del Alto Atlas a la altura de la ciudad
de Agadir cuyas arboledas de argan abastecian a los habitantes de la zona en
aceite de argdn, ademds de la lefia para una combustion de cualidad muy
apreciada’. Y, desde luego, de la persona que iba a por lefia de argan a dicho
lugar, se decia que iba a ‘Tagragra’, o sea ‘ad-izdem’, quedando asi implicitos
los rasgos semanticos ‘montaiia’ y ‘lefia’. Por otro lado, en las afueras de Sidi
Ifni a cerca de 200 kms al sudoeste de Agadir, en el Atlas Menor, se da el
topénimo Tagragra como nombre de un pueblo, montaia y pico, y en las
montafas del Uad Nun (region de Gulimin); y en las de los montes del Bani
(region de Uarzazat) se da igualmente la misma forma toponimica.

Desde nuestra perspectiva, la voz Tagragra ofrece una gran analogia
con el toponimo canario Tagaragre que Abreu Galindo situa del siguiente
modo: ‘El noveno término y senorio era Tagaragre, que hoy llaman
Barlovento....” (p.268). Ahora bien la topografia de Barlovento es, una vez
mas, susceptible de esclarecer la tesis que exponemos y, sin duda, confirmar
el rasgo semantico ‘montaria’ o ‘arboleda en la momtaria’ que se da en otras
muchas variantes del nombre por el territorio marroqui.

Leon Africano cita otra variante bastante demarcada y significativa de
este toponimo en el Medio Atlas (‘Grigra, montaria cercana del Medio
Atlas.... del que baja un rio en direccion del oeste, afluyente del rio beht.’
Wasfu Afriqgia, t. 1, p. 300). El sema ‘montaiia’, en cuanto notable constante
en el significado de este topoénimo y de las variantes anteriores, se da
explicitamente en una cuarta forma que se localiza en el propio Sahara. Esta
se da a su vez bilingiiisticamente bajo forma de dos sub-variantes indicando
el mismo lugar, mejor dicho, la misma ‘montasia’: una en amasigh que seria
el original, Agérger (A-.....: marca del masculino, por ‘Adrar’ = ‘montana’
en taSelhit), y otra en arabe Yebel (Yebel = montafia). De esta manera la
forma Yebel traducible en ‘montaiia de Agérgér’, actual nombre oficial de
tal lugar, seria redundante al significar literalmente ‘Montasia de la
Montania’*. Por otra parte, en las mismas inmediaciones de Agerger se
ubican muchas otras elevaciones a modo de continuaciéon del mismo
accidente, pero netamente menos marcadas, que se llaman: Guriguirat.
Notamos que la afinidad semantica de este nombre de filiacion mas bien
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arabe con los precedentes es evidente. Se trata morfolégicamente de un
plural femenino-diminutivo de Agergér como lo reflejan las marcas del
plural arabe (......-at) y el infijo diminutivo de refuerzo (....-i-....-i.....) tipico
para expresar separadamente la disminucion en esta lengua arabe.

En el andlisis que hace Alayon de Tagaragre y afines (Materiales
toponimicos de La Palma. p. 146-147), presenta una interesante comparacion
de la misma con otras variantes. Preferimos detenernos ante la hipotética
afinidad entre Tagaragre, por un lado, y Tagragrito y el también hipotético y
sin duda corrompido paralelo Tagragito, por otro, tal como quedan
documentados por Wolfel, entre otras voces.

No compartimos, a proposito, la opinion de Woélfel cuando habla de
‘excelentes paraleleos de Tagaragre’ al referirse a las voces de taSelhit
‘akérkur’, ‘Ikerkar’, las cuales no significan en realidad sino ‘fas de pierres’
('monton de piedras'), y no necesariamente ‘sagradas’ como ¢l mismo quiere
defender a continuacion.

Por lo que se refiere a estas voces en -ito, (Tagragrito, Tagragito)
pensamos que su comparacion desde el punto de vista morfoldgico con otras
voces canarias aborigenes, como son Tazart-ico y Tacant-ejo, puede ser
instructiva. Caso de admitir tales voces como derivadas a consecuencia de la
espanolizacion a partir de las voces aborigenes, pensamos que resultaria
dificil defender la admision de las mismas como morfologica y
semanticamente afines del original, pues seria inexplicable la desaparicion
de una parte del positivo inicial. Lo mismo diriamos de otras como
Tagragita, Tagrajijo, Tagragirjo.... etc.. (4. Delgado, Miscelanea guanche,
p.97); o de la supuesta voz beréber Tahrahik (J. Abercromby en Mon. 11, 748),
que no hemos podido localizar en el terreno.

|ALMOGGAR // ALMOGAREN |

ALMOGGAR : En el dialecto taSelhit se usan hoy dia indistintamente
dos variantes verbales para un mismo significado: Maggar y Magqqar:
'encontrarse’. Asi se dira: ‘Ali imagqar /o0 imaggar/ Hmad para significar
indistintamente: 'Ali se encontré con Hmad'. Pero, tratandose de los
sustantivos respectivos, se instaura una divergencia semantica bastante sutil:
Almoggar, que se deriva del verbo maggar, quiere decir ‘ceremonia
religiosa y mercado que se suelen celebrar una semana al afio con ocasion
de una romeria a un morabito.’; mientras que A/mogqar, que se deriva de
Imagqqar, significa propiamente ‘cita’ o bien ‘fiesta que la familia celebra el
séptimo dia del matrimonio’.
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Habida cuenta de estos datos semanticos, urge matizar el papel
toponimico de la voz A/mogar en el Sus, puesto que la palabra no satisface
todas las condiciones necesarias para tan precisa funcion geolingiiistica. El
problema principal se plantea a nivel semantico. Siendo el A/moggar, como
hemos visto, ‘una ceremonia religiosa...etc..’, podemos decir, -por curioso
que pueda parecer el hecho- que la palabra s6lo desempefia plenamente el
papel de topénimo designando, ademas de ‘fiesta’, el ‘lugar’ donde se
celebra; y eso es solo durante el tiempo que dura la celebracion; pues
vuelve el lugar a designarse con otro nombre mas permanente para el resto
del afio, el del santoén alrededor de cuyo santuario se suele celebrar dicha
romeria. Asi el Almoggar-n-Sidi Bibi, por ejemplo, suele celebrase
anualmente el segundo o tercer jueves del mes de agosto en la localidad
llamada Sidi Bibi a unos treinta kms al sur de Agadir. Durante dicha semana
es corriente oir: ‘ifta 3li s-ulmuggar-n-sidi bibi’ (o sea 3li ha ido a
(Almoggar) de Sidi Bibi"), o simplemente ‘ifta 3li s-ulmuggar”; y al querer
expresar la ida de la misma persona al mismo lugar fuera de los dias de la
romeria o del contexto de la misma, se dird llana y simplemente: ‘ifta 3/i s-
Sidi Bibi’ o sea {Ali ha ido a ( la localidad de) Sidi Bibi}. (Ver foto 93).

Desde esta perspectiva de la doble faceta semantica del sustantivo
Almoggar (topénimo/apelativo), nos acercamos a la afinidad lingtiistica de
éste con el topoénimo canario: Almogarenes, y la variante apelativa
almogarén, como viene citado en Galindo. La forma toponimica ofrece una
analogia morfologica y semantica con voces toponimcas apelativas en
taSelhit. Desde el punto de vista morfoldgico, podemos vacilar entre dos
alternativas a proposito de dicha analogia, siendo la segunda, a nuestro
modo de ver, mas defendible que la primera:

a- La forma canaria Almogarén corresponderia nada menos que a la
forma plural de a/moggar en amasigh que se dice ora almoggarén (con a-),
ora ilmogaren, (con i-). Notamos, no obstante, que desde el punto de vista de
la norma en vigor, el masculino singular en ‘a-..." (¢j. argaz, 'hombre'; afiuh,
'chico') forma un plural en ‘i-....." (irgazén, iférhan), por lo que esta lectura —
de no tratarse de una corrupcién— nos parece menos probable que la siguiente.

b- La forma canaria Almogarén (y variante Almogaron, Rixo, Lenguaje,
43) no seria sino un primer componente de un sustantivo inicial bimembre o
trimembre, y que se presentaria bajo el modelo que sefialamos lineas arriba, o
sea a imagen de (almoggar -n- + nombre de un santo. De ser asi, resultaria
obvia la composicion del apelativo almogarén y del toponimo Almogarenes:
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1-Almogaren => Almogar — en + ;x?
(donde X = topoénimo o antroponimo distintivo de aquel ‘adoratorio’
respecto a otros).

= {(Almogar-(n)-( + X? } = {(Adoratorio de) + X?}
(véase el Almogarén del Bentaiga en el centro de Canaria).

(del)Bentayga (Canaria)
= Almog(g)ar (-n-) <:
(N) Sidi Hmad-U-Musa (Sus).

2-Almogarenes : en esta forma toponimica volvemos a encontrar el supuesto
fenémeno citado en (1), a saber { (4/mogar-n-) + x? }, con la diferencia de la
posposicion de -es, que no seria sino la marca del plural de cualquier
sustantivo espafiol acabado en consonante. (Ver foto 94).

El toponimo Almogarenes se descifraria por tanto del siguiente modo:

[(AImog(g)ar de ;x?), donde la incognita ;x? seria 'Montaria de San
Nicolas de Tolentino'].

Ahora bien el significado que tenia el apelativo canario, y que nos
facilita Abercromby (‘Casa sagrada. EI nombre de un acantilado donde
vivian religiosos’. Enquiry.., 51), nos acerca con suficiente claridad al que
tiene la voz andloga en amasigh: ‘Ceremonia religiosa que se celebra una
semana al ano alrededor de un santuario’. ;Seria mera coincidencia este
significado tan puntual a una y a otra orilla del Atlantico?

La analogia semantico-cultural se nota también en lo que se suele
llamar en italiano ‘il culto delle cime’ (o sea el culto de las cimas o de las
cumbres). De hecho poca distancia va del ‘alto acantilado de religiosos’
que designa el apelativo-original en Canarias A/mogarén, o de la ‘Montaria
en San Nicolas de Tolentino en Gran Canaria’ que designa el toponimo
Almogarenes, o del Almogarén del Roque del Bentayga, a las colinas y
demas cimas de montafias en las que se hallan las tumbas de los santones a
quienes se atribuyen los i/lmoggaren en Sus y Dra. Asi que el Almoggar-n-
Sidi Hmad-u-Musa, sobre las colinas del Atlas Menor o Almoggar-n-Mulay
Brahin en la regiéon de Demnat son ejemplos muy ilustrativos a este
respecto. (Véase a este respecto ‘el culto a la montaria’ en Julio Cuenca
Sanabria y Guillermo Rivero Loépez en ‘La Cueva de los Candiles y el
Santuario Canario del Risco Chapin’ en Rev. 'El Museo Canario', XLIX,
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1992-94, p. 95). Dicho culto de las cumbres, vigente en Marruecos y en
Canarias, esta perfectamente subrayado por Abreu Galindo cuando habla de
los antiguos habitantes de las Cuevas del Caballero en Gran Canaria:

‘Tenian casas donde se encomendaban al Dios que estaba en lo alto que decian
Almogarén, que es casa santa, que rociaban todos los dias con leche, y para
ello tenian muchas cabras diputadas, y no les quitaban los garariones en todo
el aiio, porque no les faltase la leche. Decian que en lo alto habia una cosa que
gobernaba las cosas de la tierra, que llamaban Acoran, que es Dios’. (p. 156).

Creemos que la nocion del el culto a la montaria o culto delle cime,
queda también suficientemente respaldado por el andlisis seméntico que
podemos hacer de la voz toponimica Tacuytunta citada en el marco del
insistente peticion de la lluvia en las cercanias del Almogarén del Bentaiga
en la isla de El Hierro:

Y si con esta diligencia no llovia, uno de los naturales, a quien ellos

k)

tenian por santo, iba al término y lugar que llamaban Tacuytunta... ’.
(Canarias y el Africa Antigua, p.147).

Habida cuenta del contexto que nos ocupa, vemos que la voz
Tacuytunta invoca en amasigh un sustantivo compuesto que podemos
presentar del siguiente modo:

Sust. Prep. Sust. Significado
L. Canaria | Tacuyt- -u- | -nta Colina de la lluvia
Amasigh Takuyt- | -(m)u- | -(a)nzar | Colina de la lluvia
Colina de la lluvia

Si el Almogarén del Bentaiga de por si implica determinada altitud, el
lugar llamado Tacuytunta supone un grado mas al que tiene que subir el
mencionado santo con el proposito de alcanzar la lluvia que se pedia.

Ahora bien, creemos que la forma apelativa almoggar (masc. sig.),
ilmuggaren (masc. pl.) en amazigh, arroja suficiente luz sobre la esencia del
significado del topoénimo canario Almogarén al querer decir el verbo del que
se deriva aquel imaggar (variante imaqqar), ‘encontrar’, ‘encontrarse’
(Véase Estéban Ibariez, Diccionario....). A este respecto, la opinioén de Rixo
al querer ver en otro toponimo marroqui, Mogador (als Esauira), una
variante mas del toponimo canario (Lenguaje.., 35) no nos parece acertada;
pues Mogador no es en realidad sino la corrupcion europea, y mas
concretamente portuguesa (siglo XVI), del seudo-antropénimo local
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Amegdul, cuyo significado original es ‘santo’, siendo la forma verbal
amasigh que le corresponde igdel, ‘ser sagrado’, valor que sigue usandose
en el Sur de Marruecos. Una prueba de esta realidad es que la actual ciudad
de Esauira llevaba precisamente el nombre de dicho santo, llamandose hasta
entrado el siglo XVIII, ‘4megdul’. Esta ultima forma toponimica de taselhit
aparece como tal en algunas de las Cartes Anciennes du Maroc (Archives de
la Division de la Carte- Rabat).

Ponemos igualmente en duda la opinién de Abercromby cuando supone
que de no ser la / del topénimo ‘almogarén’ un error, la forma prefijada AL-
vendria a significar ‘/ugar’ (p.51). Y eso por la mera razon de que almoggar es
un sustantivo positivo (no directamente derivado ni compuesto) en taSelhit, y
que evoluciona plenamente como tal, admitiendo la forma apelativa incluso, en
su caso, el género femenino que expresa igualmente disminucion: Talmogart*.
Nuestra posicion es similar respecto a la idea de George Glas en su glosario de
voces antiguas del dialecto de Canaria cuando cita la forma Ta/mogaren como
paralela amasigh de la forma islefia Almogarén. De hecho, advertimos que la
voz propuesta desde el amasigh integra al propio tiempo dos marcas
morfologicamente incompatibles: fa-....., del femenino singular y ....... -en, que
corresponde a la marca del plural; siempre cuando no se trata en este ultimo
dato del morfema preposicional que equivale a la preposicion de (en espaiiol),
como subrayamos lineas arriba. (Francisco Javier Castillo, ‘Un ensayo inglés
del siglo XVIII ...." en Strenae Emmanvelae Marrero..., p. 280).

Por otra parte, la variante apelativa Almogarot citada por Bory de
Saint-Vincent no seria sino una de las formas posibles de corrupcion del
original; pues de otro modo, resultaria dificil la justificacion de la -¢ final.
(Essai sur les lles Fortunées et ['Atlantique Atlantide, ou Précis de
I’histoire générale de I’Archipel des Canaries,; Paris, 1803). Abercromby
considera igualmente esta variante como tal y le asigna el valor de ‘casa
sagrada, o casa de oracion’. (p.61). (Comparese actualmente Montaria de
Amurgar en Gran Canaria).

| TI-N-, WI-N- // TEN-, BEN- (TENERIFE...) |

Esta estructura toponimica nos interesa a dos niveles en cuanto uso en
amasigh, que puede arrojar cierta luz sobre la lectura que se suele proponer
acerca de los toponimos canarios (7enerife >Te-n-erife y afines). Asi el
toponimo del Sur de Marruecos, Tinmensor como condensacion de 7i-n-
Mensor, ella misma de Ti-n-3li-n-Mensor, como se podia leer hasta hace
poco, viene a implicar literalmente ‘La (casa o fortaleza) de (la persona
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llamada) 31i (hijo de) Mensor’. (Ver foto 95).

Nombres semejantes, que designan hoy dia pueblos enteros, son
frecuentes en esta parte del Sur de Marruecos, habiendo sido usados
inicialmente para nombrar algunas casas principales, las cuales suelen ser al
propio tiempo lugares fuertes de importancia estratégica variable. La
estructura de estos toponimos seria debida en el origen a un modo de vida
pueblerino en el que la dependencia de la autoridad de un jefe (Amgar, cf-
Achoron), o de una personalidad suprema, justifica la atribucion del nombre
de la ‘casa principal’ o del ‘fuerte’ de aquella localidad a la poblacién en su
totalidad. En el caso que nos interesa directamente, podemos trazar tres
etapas de reduccion lingiiistica en direccion de la forma mas breve y actual:

a- TIGUEMI (0 TAGADIRT)-N-3LI-N-MEN SOR (oral)
b- TI-N-3LI-N-MEN SOR (oral)

c- TI-N-MEN SOR (en tres componentes)

d- TIMEN SOR, (forma usada oficialmente hoy dia).

Coexisten en Marruecos con ¢ésta, no obstante, topénimos que altn
conservan la estructura inicial (a) por contrario que parezca el uso respecto a
la norma de la economia lingiiistica. Tal es el caso de Tigemmi-n-Bubker, (‘la
casa/fuerte del seiior Bubker’), Leqsebt-n- JTahar (‘el fuerte del serior Tahar’),
no muy lejos ambas de Agadir, o Legsebt-n-Uhdaddu (‘la fortaleza de
Ahdadu’) en Ifran del Atlas Menor, etc...

Semejantes casos nos interesan también en cuanto al nexo prepositivo ‘-
n-" que se suele interponer entre dos componentes del mismo sustantivo en
taSelhit, y que viene a ser el equivalente de la preposicion espafiola ‘de’.
Subrayamos de paso que dicha preposicion de taSelhit, se suele reproducir
igualmente en la transcripcion latina -en-.

Teoricamente, a la luz de la morfologia compuesta de un caso toponimico
de Sus, como Tin-Mensor, podemos acercarnos a mas de una forma toponimica
marroqui y aborigen canaria. Pero hemos de advertir respecto al Archipiélago
que incluso tras aislar los dos primeros componentes del mismo, ‘7i-n-..." 0 su
variante fonética ‘Chi-n-....", resulta a menudo dificil el desciframiento del
componente restante cuyo hermetismo puede justificarse por los distintos
grados de la aludida corrupcion lingiiistica. Tal es el caso de estas formas
enumeradas por Rixo: ‘Chinama, A. J. de Alajero en La Gomera’; ‘Chinamoda,
cierto valle j. de La Laguna en Tenerife’; ‘Chinguarime, P. al sur de La
Gomera.’; etc... (Lenguaje, p.66) ;Qué significarian en la lengua aborigen
canaria el segundo componente: -ama, -amoda, -guarime, respectivamente?
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Por nuestra parte, y si bien podriamos ir acercando la forma -ama del
amasigh fama, ‘borde’ (véase infra Tama), no sabremos pronunciarnos
siquiera a modo de hipdtesis acerca de los paralelos formales o semanticos
de las demas voces.

Hemos visto que la atribuciéon de una ‘tigemmi’ (casa) o de una
‘almoggar’ (adoratorio), por ejemplo, a un personaje insigne (‘Mensor’,
‘Sidi Bibi’, etc....) es de uso corriente en la regiéon de Sus y Dra. También
hemos comprobado lingiiisticamente que tal operacion se efectia mediante
el nexo prepositivo -n- que equivale a de en espafiol. Y creemos que
fijoAndonos en algunas expresiones canarias aborigenes como las relativas a
Tamogante (‘casa’ segin Torriani, Galindo y Wolfel), volvemos a
identificar aquel nexo prepositivo como tal, el cual se puede manifestar de
dos modos distintos:

a- ora como preposicion suelta, es decir disociada del primer
componente del sustantivo: ‘Tamogante en Acoran’, (“tempio de Dio”,
segun Torriani; “casa de Dios”, segiin Galindo en Mon., 360).
b- ora como preposicion integrada al primer componente del
sustantivo: “Tamoganten acoran” (Chil y Glas en Mon., 366).

Aplicada esta lectura al binomio almoggar (tas.) // Almogarén
(Canarias), volvemos a encontrar al menos una estructura morfosintactica
idéntica en que se duplica semanticamente incluso la preposicion (prep.
aborigen integrada, idéntica a la de taselhit + prep. espariola):

1-Almoggar (tas.) > Almoggar-en-Sidi Bibi > Almoggar-n-Sidi Bibi
2-Almogarén (L.c.)>Almogarén de Humyaya > Almogar-n-Humyaya*

‘El mayor adoratorio donde hacian romerias era Almogarén de humyaya
que es una casa de piedra sobre un alto risco en Tirajana, llamado
Riscos Blancos’. (Mon. 449)

3-Tamogante > Tamoganten acoran (Mon. 336) > Tamogant-n-acoran*.

Se nota, desde luego, como la supuesta preposicion aborigen tal como
se da en las variantes almogarén y tamoganten, es percibida en espafiol
como mero sonido del positivo y por tanto indisociable de ¢€l, habiendo
pasado su funcion inicial de nexo a la voz espafiola de.



Las Canarias Prehispdnicas y el Norte de Africa 373

|AGLU // AGULO < TAGULUCHE |

AGLU : A este mismo lugar llamado localmente Ag/u situado a cerca
de cien kilometros al sur de Agadir, y cuyo significado sigue siendo
enigmatico incluso en taS¢lhit, se refieren los textos de Duarte Pacheco
Pereira relativos a Marruecos (siglo XVI) donde viene citado mas bien
como cabo (‘Cabo de Agulo’) en los siguientes tériminos:

‘Item. Jaz a praia de Meca com o Cabo de Aguilo les-nordeste e oes-sud-
oeste e ha na rota cinco leguas, e este Cabo de Aguilo entra no mar com
um rosto grosso....... . (Documentos sobre a expansdo potuguesa,.28).

Tanto la forma toponimica local actual, Aglu, como la version
‘occidental’ citada por Pereira, Aguilo, nos parecen analogas al toponimo
canario Agulo en cuanto nombre de una aldea y castillo de la isla de La
Gomera. ‘P. A. del Castillo escribe que La Gomera estaba dividida en cuatro
(bandos) que era este de armigua, y Agulo, y los otros dos, que lo eran
contrarios llamados de Orona y Aguna.’ —dice Luis Fernandez Pérez
(RELACION DE PALABRAS....), fechando la documentacion del toponimo en
los siglos XVI, XVII y XVIII (p. 117). Wolfel habla a este respecto de la
comparacion establecida por Berthelot entre el Aguilo islefio y el Agli (o
Aguild) continental:

‘Berthelot (229) llevo a cabo una comparacion: “agli cap et village du
Maroc, par 29° 8 247 long. O. dans une contrée couverte de
végétations”. A esto y sin que con ello demos garantias de que sea
acertado...’. (Mon. II, 785).

Habida cuenta de lo que avanzamos en nuestra introduccion relativa a
la transferencia de numerosos formas toponimicas de la zona de Cabo de
Gué en el Archipiélago, no compartimos las dudas del investigador
austriaco respecto al parentesco de las dos formas, pues vemos que su
paralelismo es evidente. (Ver foto 96).

Por otro lado, y habida cuenta de los datos de la morfologia de tas¢lhit,
y principalmente la cuestion del género, no podemos dejar de ser tentados por
esa analogia entre el toponimo marroqui Agulo y el canario Agulo, por un
lado y el nombre de la aldea de la jurisdiccion de Chipude en la misma isla de
La Gomera: Taguluche (Rixo. p. 80) —Navarro Artiles cita, entre otros,
‘Barranco de Taguluche’—y su variante Tagaluche (con -a-) en Luis Fernandez
Pérez, (p.329), por otro. De hecho, dandose los primeros sustantivos en
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masculino singular (marcados con ‘a-..."), la supuesta forma femenina seria
Taglut* y Tagulut*, respectivamente. Y sabiendo que la conversion o
alternancia #/ch ‘no constituye un fendmeno infrecuente en los elementos de
extraccion canaria antigua’ (L.F. Pérez, Ibid., p. 192), y que la diferencia o/u no
es pertinente en amasigh en general, dicha analogia nos parece una vez mas
legitima. Por ello podemos adelantar la siguiente suposicion:

- Aglu / Agulo (masc. sig.)
- Taglut* / Tagulut® < > Taguluche < Tagulut(e)*(fem. sing.).

Una lectura no muy distante de ésta defiende Diaz Alayon y Castillo
(‘La lengua de los aborigenes de La Gomera en los materiales de Abreu
Galindo.” en RF. n° 13 - 1994, p. 114) al comentar la aproximacion de
Wéolfel quien relaciona Taguluche con Tigulahe, Tigalate y Tiguerorte,
entre otros. (Mon. p. 497-498 y 683). (Véase actualmente la capital
municipal, municipio y playa de Agulo y Taguluche en La Gomera).

| ADAY // ADAY ... |

ADAY : Ni la memoria popular de esta localidad susi de Aday en la
region de Tiznit, ni la de los habitantes del Sur de Marruecos en general
recuerdan siquiera someramente el significado de esta voz, considerando
que hubiese servido en la lengua como apelativo en determinado momento
de la historia, ni el porqué del nombre. Por ello nos limitamos a adelantar,
no sin muchas reservas, al menos el paralelismo formal que ésta ofrece
respecto a su homoénima islefia.

Las cinco formas y variantes citadas por Wolfel (Mon. II, 756) - yendo
todas ellas como complemento del nombre de personas vecinas de la isla de
Lanzarote (Pedro de Aday, Juan de Aday, Pedro de Adaya, Juan de Day, ...),
no son tan defendibles unos como otros. Por ello podemos suponer al menos
en lo que respecta a los dos primeros casos (Aday / Adaya) que existiria un
lugar lanzarotefio con el nombre de Aday, el cual hubiera caido en desuso al
ser sustituido por otro que la investigacion y la encuesta de campo habran de
descubrir.

| TIFIRA // TAFIRA < CHIFIRA |

TIFIRA : En una primera etapa de la aproximacion morfoldgica al
topénimo del Sus, Tifira, proponemos hacer hincapi¢ en una estructura-tipo
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de tas¢lhit (y del amasigh en general) que rige en este caso concreto la
relacion de derivacion existente entre el verbo y el sustantivo, la cual se
suele dar como los modelos:

a-Verbo (Imperat.) | b-Sustantivo-sujeto c-Sustantivo de accién
a-1- azzél (correr) b-1- amazzal (corredor) | c-1- tazzla / tizzla (carrera)
a-2- kerz (labrar) b-2- amékraz (labrador) | c¢-2- tayerza (arar la tierra)
a-3- ddu (ir) b-3- ameddu* (el ido*) | c-3-tawada (la ida), ...

Elegimos deliberadamente la estructura de manera que el sustantivo que
expresa accion (c) sea femenino (aqui: #-....-o en vez de la marca bimembre
clasica ¢-....-), no faltando casos, por cierto menos frecuentes, en los que el
mismo es masculino como €ss (comer) > amétsu (comida).

A partir de la analogia formal del topoénimo baamrani Tifira, de
categoria morfolégica y semantica (c¢) -mas particularmente (c-1) que,
ademas de la forma #-a-.... (tazzla) admite también z-i-...... (tizzla)-, nos toca
indagar acerca de los elementos correspondientes a la categoria (a) y (b), o
siquiera una de ellas. Pero no tardamos en darnos cuenta que, debido a una
evolucién lingiiistica por explicar, dichos elementos (a) y (b), cuyo apoyo
solicitamos para acceder al significado del toponimo, no se dan
necesariamente en el mismo campo baamrani de la region de Sidi Ifni; por
lo que urge buscarlos en otra drea —caso de haberlos realmente— dentro del
marco de la amplia zona taSelhitoparlante.

Asi notamos que en el valle del Dra, por ejemplo, el verbo ffér (a) es
sinébnimo de #bu y hdu 'guardar', 'ocultar' o 'esconder’ en el valle del Sus.
Asi que para decir, por ejemplo, que una casa esta ocultada detrds de la
colina’, se dird en Sus y Dra respectivamente:

Téhba/ Téhda tegemi h-du-takuyt. (Sus).
Téffer tegemi h-du-takuyt. (Dra).

Habida cuenta del valor del verbo ffer en este contexto, nada extrafo
seria entonces si una localidad del Dra ubicada detras de unas grandes rocas
se dice precisamente Afra, topénimo cuyo significado original seria 'el
caserio ocultado (por, entre o detras de grandes rocas)'.

La raiz -fr- nucleo del citado significado, igualmente presente en la
forma Tifira (Ait Baamran), confiere al topénimo un valor similar; pues
tratandose en este caso concreto del barranco donde se ubica un valle de
piedras marrones al norte del monte Amgun, opinamos que los valores
‘ocultar’ y ‘esconder’ se le aplican propiamente.
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Un valor semantico afin se da en otra voz apelativa comtin al Sus y al
Dra, a saber que ifri (masc. sing.) significa nada menos que ‘cueva’. La
correspondiente forma apelativa plural, ifran ha derivado seménticamente el
toponimo del Atlas Menor, Ifran, nombre de una conglomeracion de siete
oasis proximos de la 'Puerta del desierto' (Ufran en los documentos
portugueses y espafioles de los siglos XV y XVI). Entonces, ademas de la
analogia formal materializada en la omnipresente raiz -fi-, el significado
‘ocultar’ 'y afines resultan evidentes y manifiestos, maximamente por ser la
‘cueva’ la primera vivienda donde nuestros primitivos antepasados se alojaban.

En relacion con la analogia al menos formal de las voces citadas en
general, y Tifira (con -i-) en particular, respecto a la toponimia canaria, Rixo
cita la forma toponimica 7Tafira (con -a-) en cuanto nombre de una ‘aldea en
la jurisdiccion de Las Palmas de Gran Canaria.’, (Lenguaje... p.79). Este
topénimo canario, que no ha sido documentado en los clasicos canaridlogos
como Torriani y Galindo, es citado por vez primera por Sosa, Pedro Agustin
del Castillo y Marin de Cubas (/d. p.79).

Por su parte Navarro Artiles cita aisladamente Chifira (con -i-) como
toponimo de Tenerife esta vez, designando un ‘/ugar en Guia de Isora.’.
Consideramos este topoénimo tinerfefia como simple variante de la forma
canaria Tifira, y nos basamos por ello en dos rasgos fonéticos, siendo el
primero de ellos la consabida alternancia 7/CH en la toponimia canario-
beréber; mientras que el segundo, propio de tasé€lhit, radica en la variante
constitutiva de la marca del sustantivo femenino en general, la cual admite
ora T-a-..... (ej. tazzla, ora T- i-...(ej. tizzla, como en (c 1), sin que ello
perjudique en nada el significado de la palabra. Por ello abogamos por la
identidad morfologica de ambas voces toponimicas: TAFIRA <=> CHIFIRA >
TIFIRA, por un lado, y de la voz tinerfefia respecto a la forma baamrani:
CHIFIRA > TIFIRA* <= TIFIRA:

T-A-..... CHA*-...> < CH-I-..... T-I-.......
TAFIRA | CHAFIRA*> | < CHIFIRA | TIFIRA
G.C > Canarias*> | < TF < Dra

No obstante, queda por solucionar la cuestion del significado en los
dos casos canarios, procurando ver -a la luz de la raiz amasigh- si se da
algin valor idéntico o siquiera afin de ‘ocultar’ inherente a la raiz del
mencionado verbo continental ffer. Cabe preguntase al propio tiempo si la
pequefia localidad de Afrd de la region de Gulimin, en el Atlas Menor, no es
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susceptible de aportar aclaraciones suplementarias a este respecto, caso de
llevarse una minuciosa investigacion comparada in situ. (Véase actualmente
Barrio de Tafira Alta / Tafira Baja en Gran Canaria).

| AGENDU > AGANDU // AGANDO |

Agenda : No podemos dejar de observar que este nombre, que se
aplica a una localidad vecina de Sidi Ifni, ha sido inicialmente 'dictado’ por
el rio (asif) que llevaba el mismo nombre: Asif-u-Geéndu, del mismo modo
que el rio Dra (4sif-n-Dra), el rio Sus (A4sif-n-Sus) y otros hubieran dado el
suyo a las localidades o regiones que recorren y riegan. Ahora bien, en
cuanto apelativo, y segun informantes vecinos de la localidad de Sidi Ifni, la
voz agéndu significa someramente ‘cierta clase de humedad o podredumbre
en el suelo.” (nuestra entrevista, abril 2000), diciéndose en plural igiinda.
La deduccion de este significado a partir del léxico tasélhit hablado
actualmente por los ancianos nos parece evidente, la ‘humedad’ diciéndose
‘nnéda’ entre los mismos. La admision de tal significado en el topdnimo
Agéndu que nos interesa no encuentra oposicion; muy al contrario esta
nocion de ‘humedad’ se vincularia l6gicamente con la de ‘rio (Agandu)’ y
con la propia proximidad del mar. (Ver foto 97).

Es demasiado tentador el paralelismo debido a la analogia formal
entre el topénimo baamrani Agéndu y la forma toponimica aborigen canaria
Agando que se da con bastante frecuencia en el archipiélago canario,
maxime cuando se tiene en cuenta la consabida permutaciéon a/e y la
alternancia de la diferencia o/u en tasélhit. En su articulo ‘La lengua de los
aborigenes de La Gomera en los materiales de Abreu Galindo’, Diaz
Alayon y Castillo precisan a este tenor que:

‘Agando no es una voz geogrdfica prehispdnica exclusiva de La Gomera,
sino que presenta una relativa frecuencia en la toponimia isleiia, hallandose
en otras areas del archipiélago. Asi Agando es un lugar en Tuineje,
Fuerteventura. En El Hierro, una ladera y una fuente en Isora reciben el
nombre de Aragando o Aregando. Y Gando es un conocido enclave del este
de Gran Canaria.” (Revista de Filologia, 13, 1994, 84.).

Desde el punto de vista semantico y sin dejar de descartar paralelos
posibles de esta voz en amasigh, Wolfel afirma que puede que vaya incluido
en el mismo el valor de 'roca' y 'peria’. Ante tal vacancia a nivel del
paralelismo semdantico, nos limitamos a preguntar: ;jen qué medida la
comparacion del lugar llamado Agéndu, en las cercanias de Sidi Ifni, con los
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distintos puntos del archipiélago designados con el nombre de Agando y afines,
nos puede ayudar a esclarecer el hasta hoy dia enigmatico significado de la voz
canaria? (Véase actualmente Barranco de Agando en Fuerteventura).

| TAGANT // TACANDE > TACANTEJO > T. DE ARRIBA /T. DE ABAJO |

TAGANT : Este toponimo se deriva del apelativo andlogo que quiere
decir etimologicamente en taSélhit ‘maleza o selva de arboledas mas o
menos copiosas’. Mas, puesto que se trata del Sur de Marruecos, dichas
arboledas son sobre todo de arganes. No faltan, no obstante, casos en que tal
palabra viene a designar propia o metaforicamente espacios desprovistos de
tales arboles, asi como de otra clase de vegetacion, pudiendo decirse entonces
simplemente ‘terreno desértico y pedregoso....’, si bien esto no excluye
totalmente la posibilidad de que hubiese antiguamente dichas arboledas en tal
lugar. Noétese de paso que este mismo par de significados ‘contradictorios’ es el
que subraya Esteban Ibafiez diciendo a propdsito de las voces bosque y selva:
‘tagant, pl. taganin; léjla, pl. léjlawat...” (Diccionario esparnol-Baamrani). Por
otra parte, la misma palabra, tagant, ha originado por derivacion el apelativo
butagant (bu-tagant), o sea literalmente ‘el (animal) de la selva’, —perifrasis
que es sinonima de /If, cerdo salvaje o ylfe en la lengua canaria antigua—, por
vivir y refugiarse este animal precisamente en tagant.

El lugar hoy dia designado con el topénimo 7agant, en las cercanias
de la ciudad de Gulimin, o ‘La Puerta del Desierto’, corresponde a un oasis
en pleno desierto. Ahora bien, la motivacion del topoénimo Tagant queda
fuera de duda, pues seria debida al notable contraste que ofrece la frondosa
arboleda con su entorno inmediato. (Véase supra el apartado Apelativos,
bajo Tagant). (Ver foto 98).

El topoénimo marroqui 7agant ofrece una fuerte analogia con el
nombre aborigen canario Tacande: ‘Aldea en la jurisdiccion de El Paso en
La Palma’ (Rixo, Lenguaje, 97). Acerca de este mismo toponimo con que se
denomina igualmente una zona del Municipio de Puntallana, distingue
Navarro Artiles Tacande de Arriba, (‘pago en El paso’) de Tacande de
Abajo (‘aldea en El Paso’.) (Teberite, 230).

Una aproximacion morfofonética es susceptible de legitimar la
analogia entre ambos toponimos, Tacande y Tagant, puesto que de una
forma a otra asistimos al mero cambio del sonido K/G (tacande / tagant), y
D/T (tacande / tagant). Respecto a esta Ultima variacion, damos con otra
variante del toponimo canario Tacande, la cual sirve de eslabon entre la
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forma canaria y la marroqui:

‘En Taganche y Jurel y casa de Jurel y la Giranda, en Tagumerche y
Helechal, que es en esta ysla de La Gomera....’. (Fondo Luis Fernandez,
ACIG, 3, proc. 102, Julio 1533. En L.F.Pérez, Relacion..., 333-334).

Nos referimos a la forma Taganche (con -ch- en vez de -d-), que nos
permite establecer la siguiente equivalencia fonética: TACANDE =
TAGANCHE = TACANTE®*.

Por otra parte, notamos que si bien George Glas cita la forma
apelativa tacande entre el vocabulario palmero antiguo (‘piedras calcinadas
como las arrojadas por el volcan’) en el marco de la afinidad de ésta con la
del Sur de Marruecos, no le ‘consigue’ —como dice— ningun paralelo; mas
bien aporta en su original la variante 7ocande cuya corrupcion (-O- en vez
de -4-) nos aleja ain mas del supuesto equivalente apelativo/topdénimo:
Tagant. (Cf. Francisco Javier Castillo, ‘Un ensayo inglés del siglo XVIII ...’
en STRENAE EMMANUELAE MARRERO..., p.281).

También nos interesa en esta analogia otra forma toponimica en la que
aparece el sonido -7- en vez de la -d-: Tacantejo designa, segiin Galindo, una
‘aldea en Canaria al tiempo de la conquista’. (Lib. II, cap. 10). Se trataria
en este caso de una forma derivada del positivo Tacante (por Tacande), de
la misma manera que de Tazarte se deriva la forma etimologicamente
diminutiva Tazartico (véase supra TAZART, bajo el cap. La vivienda y el
campo), habiéndose unido el sufijo diminutivo espafiol, -ejo e -ico al
positivo canario aborigen Tacande y Tazarte respectivamente.

Desde el punto de vista semantico, dice Abercromby citando a Galindo
que tal palabra -Tagande- venia a significar ‘piedra quemada”; y de ahi, ‘el
nombre de una montaiia de naturaleza volcanica’ (p. 72). {Qué relacion o
cruce semantico podria haber entre el significado amasigh ‘desierto’ y el
canario que propone Galindo? ;Cémo se pueden conciliar estos dos con el
valor de ‘takat’ (fuego) evocado a modo de hipotesis por Abercromby (p.73)?
(Véase actualmente Barrio de Tacande en La Palma).

| TIGUMERT // TAGUMMIRT < TAGUMERCHE < GOMERA |

TIGUMERT : El valle del Ued Nun, al sur-este de Sus y a la puerta
del Sahara, presenta una caracteristica especifica en cuanto a las
poblaciones. Dadas las condiciones climaticas muy poco propicias para la
practica de la agricultura, dichas poblaciones, inicialmente ndémadas, se
solian instalar alrededor de los puntos de agua mas o menos permanentes.
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Tigumert es una de estas poblaciones que se han instalado en el sur de la ciudad
de Gulimin habiendo dado lugar a un oasis de importantes palmerales.

Desde el punto de vista lingiiistico, el topoénimo Tigimert es otro
prototipo de nombres metaforicos en los que el comparando original viene a
indicar parte del cuerpo humano: agummir (el codo). Y como es facil de
notar una vez mas, el apelativo del que se deriva semanticamente el toponimo,
tigtimert, viene a ser una de dos variantes femeninas (7-.....-¢) de agumir, siendo
tagummirt (t-agummir-t) la segunda variante morfolégicamente mas regular.

Desde el punto de vista de la motivacion semantica, es posible que
aquella sociedad que habia puesto inicialmente tal nombre al lugar hubiese
acudido a la aludida metafora por haber visto en la ubicacion de la localidad
cierto parecido con el ‘codo’. Sefialamos a propdsito que esta metafora a base
de tiguimert / tagiimmirt es la misma que se usa para designar cominmente la
‘esquina’ (de la calle, de la casa, del cuarto, etc..) en ta$¢lhit, habiéndose
especializado la forma masculina aggiimmir para el significado propio.

En su libro Relacion de palabras de la lengua aborigen de La Gomera,
Fernandez Pérez cita una forma toponimica en la que vemos un paralelo de
Tiguimert, y mas directamente de su variante apelativa tagumirt. Nos referimos
a Tagumerche y a sus variantes Tagumeleche y Tajumeche. Dice:

“...en el téermino de esta mi ysla que confina con Enchereda, de la otra
parte aguas vertientes de Axén de Tagoluche con el lomo de Agumelche y
con todas las aguas e fuentes del dicho termyno....". (Relacion..., 333).

Y mas adelante se lee:

‘En Taganche y Jurel y casa de Jurel y la Giranda, en Tagumerche y
Helechal, que es en esta ysla de la Gomera....". (Relacion...,334).

Teniendo en cuenta unas cuestiones fonéticas ya resueltas en la
toponimia canaria antigua como son:

a- la alternancia/equivalencia t/ch, principalmente al comienzo y al
final de las voces,

b- la frecuente permutacion de las liquidas //r,

c- la frecuente posposicion de la -e o -es en los sustantivos de la
lengua canaria antigua acabados en consonante,

d- la indiferencia de taSélhit (y del amasigh en general) ante la
diferencia e/i,
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se nota cuan cercanos se hallan ambos toponimos del Sus del que se da en la
isla de La Gomera:

a- T=CH : TAGUMERCHE > TAGUMERTE* (La Gomera)=>
TAGUMERTE*

b-R/L : TAGUMELCHE (var)> TAGUMERCHE =>
TAGUMERTE*

¢- -+ -E : TAGUMERTE* => TAGUMERT (+ 0)*

d- E =1I: TAGUMERT* = TAGUMIRT.

Desde el punto de vista morfologico y semantico, nos interesa el analisis
que hace Wolfel del toponimo Tagumerche (Monumenta II, p. 834). Si bien no
compartimos su modo de descomponer el sustantivo (ta -gumer -te), por la
mera razon de que las marcas del femenino son 7-.....-t, (pues la -a-, que marca
el masculino agumer*, forma parte del positivo en el femenino: t-agumer-t), su
aproximacion semantica nos parece muy interesante como pista a seguir con
miras a arrojar luz sobre la posible motivacién original del topénimo,
relacionandolo con la famosa tribu Giimara que habria dado su nombre, —
como Benahoare respecto a La Palma— a la isla de ‘La Gomera’. Notemos
en este mismo sentido que el franciscano Abreu Galindo ve una estrecha
relacion entre el nombre de la isla Gomera y el nombre de una tribu
denominada Gumara, la cual se localiza actualmente en el Norte de
Marruecos (Gal., lib. I, cap. XV).

Hemos de formular, no obstante, una observacion al respecto, a saber
que, como hemos dicho a proposito de la tribu Huara precisamente (véase
supra), el sustantivo Giimara, que habria dado la actual forma Gomera (La),
es de estructura morfologica arabe, al tiempo que la forma beréber seria
Agumir* que dista poco, como se ve, del toponimo de género femenino que
estudiamos: tagumirt. (Véase actualmente Isla de La Gomera).

| AGUMMAD// AGOYMAD < TAGOMATE |

AGUMMAD : En primer lugar queremos sentar claramente que a

pesar de la unidad y homogeneidad lingiiistica de tasélhit dentro del gran
marco del amasiagh, notamos como hecho sociolinguisticamente ordinario
la frecuencia de ciertos campos 1éxicos en determinadas zonas mas que en
otras. En el caso concreto que nos interesa, la ocurrencia léxica en la
‘montania’ (0 en el campo) no es necesariamente la misma en el ‘/lano’ (o en
la ciudad). En la montafia, habida cuenta de las caracteristicas del relieve
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accidentado (barrancos, picos, laderas, etc..), se dard generalmente un
vocabulario mucho més variado, y por tanto mas rico que aquel que se da en
el llano fisicamente mucho mas homogéneo.

El sustantivo apelativo Agummad forma parte, precisamente, de este
Iéxico ‘montafiés’; pues la forma viene a significar generalmente: ‘ribera
(de la montania) opuesta a la donde se estd’, por lo que es frecuente oir en
tales entornos: ‘agummad-ad’, ‘agummad-ann’ (‘esta ribera de aqui’,
‘aquella ribera de alla’, respectivamente). Interesante es a este respecto la
comparacion de agummad por una parte con Tasga que viene a ser el
nombre de una montana (sin duda alguna, etimoldgicamente una sola ribera
de la misma) en la region del Dra. Otros toponimos bastante frecuentes en el
Atlas Menor y semanticamente afines de Agumad son Anammeér y Amalu,
‘lado soleado’y ‘lado sombreado’ de la montafia respectivamente.

Ahora bien, a partir del valor propiamente apelativo, el sustantivo
agummad ha venido a cobrar el de topénimo, por ejemplo, en los oasis de
Ifran del Atlas Menor. Mas el paso de un valor semantico a otro implica el
paso de una 4area natural y salvaje (ladera de la montafia que habria de
distinguirse como agumad-ad o agimmad-ann) a otra poblada (el caserio de
Agumaden Ifran). (Cp. el pueblo de Ida-u-giimad en el llano del Sus).

También esta palabra, que se da en cuanto apelativo en amasigh bajo
forma de sustantivo masculino (a-...), tiene la forma femenina usada en la
lengua diaria, fagiummat, donde la -d final ensordecida en -# viene a
desempefiar entonces el papel del segundo elemento de la marca del femenino
en tas€lhit (z-...-7), sustituyéndose a la forma esperada fagiimmadt*.

De la lengua aborigen de la isla de La Gomera en concreto se
conservan al menos dos formas toponimicas afines de la que se da en el Sur
de Marruecos. Asi que Luis Ferndndez Pérez cita la voz toponimica
Aguamache definiéndola como ‘Cerca de Lorenzo, en Hermigua.” (Relacion
de palabras de la lengua aborigen de La Gomera. p. 108). En nuestra
opinién, este toponimo no recogido por Wolfel ni por Bethencourt (id.
p-108) es formalmente andlogo a Agummad del Sur de Marruecos. Dicha
analogia es alin mas patente, a nuestro modo de ver, si tenemos en cuenta el
cambio fonético, ya casi constante en la toponimia canaria antigua, a saber
la sobradamente repetida alternancia #/ch, y otras corrupciones y
asimilaciones igualmente fonéticas no menos frecuentes. Entonces se puede
analizar el topénimo gomero del siguiente modo:

a- Restituir el cambio CH/T: AGUAMACHE> AGUAMATE*
b- Omitir la -E (castellana) final: AGUAMAT (+0)*
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c- Omitir la -4- interna que, como suponemos- intenta reflejar la
labializacion a nivel de -G-: AGUMAT*

d- Y considerar el ensordecimiento D/T (-D, en el masculino; -7,
en el femenino).

Podemos restituir una forma toponimica analoga a la del Sur de
Marruecos: AGUMAD (masc.).

Desde el punto de vista puramente morfoldgico amasigh, el topénimo
Aguamache (Agumat*) como tal lleva al propio tiempo un elemento de la
marca masculina (4-....) y, al final, el segundo elemento de la marca del
femenino (-.......-CH, o sea: A-......-T), lo que no seria, en nuestra opinion,
sino el resultado de una corrupciéon mas.

Creemos que este analisis, que puede parecer a primera vista
superficial, halla suficiente confirmacién en otra forma toponimica de la
misma isla de La Gomera, también citada por Luis Fernandez Pérez como
Tegomade: ‘Dehesa de Tegomade. Debe ser sobre de Agulo’ (p. 357 ). Este
caso es de suma importancia para nuestro andlisis en cuanto complemento
de los datos que avanzamos acerca de la forma anterior; pues tratindose de
las marcas del género asistimos a una operacidn inversa respecto a la que
adelantamos en el precedente:

a- Restitucion de la -d del topénimo marroqui (masc.) Agummad en
Tegomade.

b- Presencia de la -e (de espafolizacion) detras de la consonante
final.

c- Presencia del primer elemento de la marca femenina beréber (7-....)
junto con la -d que, al final del topénimo gomero, remite mas bien
al masculino (#-.....-d en vez de t-....-?).

d- Alternancia a / e muy comun en la transcripcion latina de las voces
amasigh donde la distincién para un no nativo es bastante dificil; lo
que habria dado origen a muchas otras variantes toponimicas (véase
nota.....;, Wolfel, Mon. II, 838 y Alayon, p. 148-149). Tegomade por
Tagomade.

Pero en presencia de formas toponimicas como Aguamache (I) y
Tegomade (2), y adoptando la perspectiva morfologica amasigh, no sabremos
decir con certeza si se trata del masculino o del femenino en cada uno de los
dos casos; pues, como hemos visto, cada uno de ellos presenta simultdneamente
un rasgo morfoldgico del masculino y otro del femenino (4-...-ch / T-......d). La
corrupcion es muy probable en ambos casos.



384 Ahmed SABIR

Esta ultima afirmaciéon nuestra se confirma ain mdas ante otro caso
analogo e instructivo a la vez. Nos referimos a la forma toponimica
Tagomate en la isla de La Palma, que se localiza ‘al norte del barrio de La
Punta y al sur del de Arecida, en el municipio de Tijarafe, /......./, voz que
también se aplica a un barranco y una punta del lugar. (Alayon.
Materiales toponimicos de La Palma. p. 148 y 149).

La forma toponimica Tagomate es evidentemente la voz formalmente
mas afin del femenino del topoénimo marroqui Agummagd, a saber
Tagummat*; y la marca del género, por oposicion a las dos variantes
precedentes, es muy clara: (7-...-f), mientras que la alternancia O/U, igual
que la E/I, no es diferencial en amasigh.

Desde el punto de vista semantico, pensamos que razones habria para
que se prefiriese el género femenino que, como hemos visto, suele ir
acompafiado de un valor diminutivo, en vez del masculino agimmad para
designar tales lugares que el mismo Wolfel explica valiéndose de su
significado en el Sus: ‘rive opposée a celle ou l'on est’. (Mon. 11, 834).

Artiles cita también una forma toponimica que, segun los documentos
que hemos podido consultar, no se ha visto hasta el momento como variante
del topoénimo que nos interesa: ‘Agoymad: top. de TF /.../ Miguel de
Agoymad.” (Teberite, p.62). Y aunque Artiles intenta asociar esta voz con
Guimar, creemos que es formalmente andloga del masculino Agimmad tal
como se da en Sus, donde la labializaciéon de la G (Gui.), sin duda
indebidamente percibida, habria originado la transcripcion -goy-. Analizado
el toponimo tinerfefio desde esta perspectiva, veremos completarse el cuadro
morfo-semantico del siguiente modo:

Masculino Femenino

Taselhit | AGUMMAD | TAGUMMAT*

L. canaria | AGOYMAD |TAGOYMATE* var. TAGOMATE
(Véase actualmente Barranco de Tagomate en La Palma)

| IDAUGNIDIF > IDUF > TIDAF // IDAFE |

IDAUGNIDIF : Aunque el linde entre los topénimos, en cuanto

nombres de lugar, y los antropénimos, en cuanto nombres de personas, ha
sido fijado con claridad por los especialistas en la materia, creemos que ello
no excluye algunas excepciones, por cierto limitadas, en las que el nombre
se halla en cierta manera a caballo entre la toponimia y la antroponimia (cp.
Supra ALMOGAR).
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Tal es el caso en el sudoeste de Marruecos donde encontramos cierta
clase de toponimos, que son etimologicamente antroponimos colectivos,
debido a unas estructuras socio-culturales muy remotas. Nos referimos a los
nombres de familias y nombres de tribus —a sabiendas de que los primeros
se pueden convertir también en los segundos— que se expresan en tasclhit de
varios modos entre los cuales destacan las siguientes estructuras:

*AIT- + nombre del abuelo (ej. AIT-BEL3ID : ‘los descendientes
o la tribu de Belzaid’).

*IDA- (var. ID-) + nombre del abuelo (ej. IDA-U-3LI, ID-
MES3UD: ‘los descendientes o la tribu de 3LI, de MES3UD,).

Pero las mas veces, y con la misma finalidad de nombrar la familia o
la tribu, se hace referencia al lugar donde se ubica el nucleo de ésta, o a
alguna caracteristica propia de este mismo lugar:

* AIT- UFELLA (lit. *Los de arriba’)
* IDA-U- GUMMAD (lit. ‘Los de la otra orilla’).

El nombre Idaugnidif forma parte de esta ultima clase, con la
diferencia de que su estructura es mas compleja. Se trata en primer lugar de
un sustantivo compuesto de cuatro elementos: Ida-u-gni-dif. Para acceder a
la transparencia morfoldgica, y por consiguiente al significado del
topoénimo, importa tener en cuenta que dicha composicion ha supuesto un
reajuste morfo-fonético de los componentes; por lo que urge restablecer los
supuestos cambios ocurridos en cada uno de los mismos:

A B C D
IDA- -U- | -(A)GUNI- | -IDIFE(N)
Los (habitantes) | del | Barranco ‘que vigila...”*

El componente que nos interesa precisamente en el paralelismo por
analizar es ¢l de la fase (D): idif(n), elemento cuya funcién en la frase es la
de calificativo derivado del verbo corriente en tasclhit: auf; y de ahi el
sustantivo tigaf.

Antes de detenernos para examinar el valor semantico por atribuir al
componente (d), idif(n), variante de iglfn, importa notar que el verbo g,
abstraccion hecha de cualquier contexto, admite al menos significados
graduales que van desde el simple hecho de ‘ver’ hasta él de ‘vigilar’,
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pasando por él de ‘mirar’ y ‘observar’. Asi se diré:

a- ; Duf mad-Isih! (;Mira el vestido que llevo!).
b- ; Duf mad yuSkan! (jDate cuenta quién llega!).
c- ihk-ur gufh, Rbbi igufk (si yo no te vigilo, Dios te vigila).

Por otra parte notamos que en el habla diaria el sustantivo tigaf cobra
su significado a partir del valor (c) del verbo: ‘vigilar’; pues significa
‘vigilancia’, y andaf (pl. andafn), ‘centinela’, ‘vigilante’, usandose este
mismo apelativo por extension para designar ‘el perro de guarda'; tanauafft,
‘lugar eminente donde se esconden los guardas para vigilar’, etc.. (Véase E.
Ibaniez, Diccionario esparniol basmrani...).

Respecto a los toponimos propiamente dichos, documentamos en la
region de Biugra (Sus) un matiz semantico en cuanto a la ‘alitud’ del punto
geografico a que se refiere: Tadaft-n-ufélla, literalemente ‘Lugar de
vigilancia de arriba’, y Tagaft-n-izédar, ‘Lugar de vigilancia de abajo’.
Ambos valores semanticos se hallan igualmente cristalizados en otras
formas toponimicas del Sus que vienen a consolidar nuestra lectura de
Idaugnidif: Tanaaft, en la provincia de Tiznit designa una serie de colinas
desde las cuales se domina el frondoso llano de la pequefia localidad de
Wiyyan. Talat-n-tigaf, en pleno Atlas Menor, en la provincia de Gulimin, es
un punto geografico que domina tanto los llanos de Lahsas como los de Ida-
u-yerrar, dos tribus de hostilidad mutua archiconocida en la historia del Sus.
Por otro lado, importa citar el nombre de la ciudad de Tinduf —sin duda na
corrupcion de Tinaduf— al sudeste de Marruecos, topénimo que se puede
analizar del siguiente modo:

TI- N-| -DUF

La (torre / localidad) de | (la) vigilancia*

También notamos que el mismo concepto de altitud, en principio
exigido en todo punto geografico designado con el nombre de aguf, anaaf,
tagaft, etc.., conoce una reduplicacion en las formas toponimicas: Adrar-n-
Tidaf, nombre de una montaiia en Lahsas; Igir-n-wadafén, en la region de Ayt
Uafqqa, en el Bajo Sus, al significar literalmente ‘el saliente (vertical) de los
guardias’, donde se comprueba que, efectivamente, tal lugar servia para montar
la guardia y velar por la seguridad de la historica pequena localidad de Tiyyut
que alberga la tumba del rey y poeta andalusi Almu3stamid.

A partir de estos significados que varian segin el contexto y la
intencionalidad, sin apartarse no obstante del constante nucleo semantico
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bindémico (altitud / vigilancia), se deduce que el valor por atribuir al
componente (d) idif(n) dentro del toponimo cuadrimembre Idaiignidif es ‘el
barranco que domina (‘iguf’) una gran extension del del llano del Sus’,y de
ahi mismo ‘eminencia a partir de la cual se puede vigilar (‘iguf’) una gran
extension del llano del Sus’.

En el repertorio toponimico de la isla de La Palma aparece una forma que
no dista mucho morfoldgica y semanticamente de las voces del Sur de
Marruecos, a saber: Idafe. Ya subrayaba Wolfel en su Monumenta algunas de
las voces amasigh que avanzamos en cuanto ‘posibles paralelos’ del toponimo
canario; pero incluye al propio tiempo otras que si bien pueden parecer
formalmente afines, se revelan semanticamente bastante distantes y, a nuestro
parecer, dificiles de conciliar con la forma palmesa. Se trata, por ejemplo, de
‘ldfa (dulce)’ que se explica segun este investigador por otra variante en
tasclhit: Yadfut ('tiene buen sabor'). (Mon. 376 y 440. Véase también el
interesante analisis de Alayon: Materiales toponimicos de La Palma. 118-119).

Si admitimos la analogia formal entre el verbo amasigh ioguf, el
adjetivo igufn y el sustantivo tigaf por un lado, y el topénimo canario Idafe
por otro, opinamos que la afinidad semdantica es facil de deducir. La
definicidén que nos ofrece Abreu Galindo acerca de Idafe, la cual es en parte
resultado de la observacion directa, es instructiva en cuanto al objetivo que nos
interesa: ‘..un roque o peniasco muy delgado, y de altura de mas de cien
brazas, donde veneraban a Idafe.” (Gal. 270). Creemos que la confrontacion de
esta definicion histdorica que aporta Galindo a propdsito del 7oque’ con otra
actual, como la de Carmen Diaz Alayon —‘..nombre de un conocido roque
situado en la zona centro-meridional de La Caldera, entre el Bco. del
Almendro y el Bco. del Limonero...... Es sin duda el mas llamativo de los
monolitos de la gran depresion de La Palma....” (Materiales..119)— nos permite
avanzar con bastante seguridad en este andlisis. Pues la investigadora descarta
cualquier ambigiliedad al precisar que Idafe no fue la denominacion de una
deidad, ‘... sino la del accidente geografico (o si se prefiere, altar) donde los
aborigenes realizaban sus practicas religiosas’. (id.119).

Esta conclusion que adoptamos, se halla respaldada en parte por el
significado del verbo iglyf'y afines en amasigh, por un lado, y sobre todo por
la perspectiva que hemos venido llamando ‘il culto delle cime’, o sea ‘el
culto de las cumbres’. Es decir que por ser el accidente de Idafe una
eminencia notable en dicha ‘depresion de La Palma’, resulta un lugar
idoéneo para acercarse a Dios que estd en los cielos. Hacemos también
nuestra la asercion de Camps cuando dice que ‘/’esprit des lieux n’est pas
dans les lieux mais dans les hommes /.../, les lieux n’ont pas d’esprit mais
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chacun leur en préte.” (Camps, Les Berberes aux marges de [’Histoire,
196). Y de esta manera numerosos promontorios y accidentes geograficos
han visto sus nombres asociados a una divinidad determinada.

Planteamos al propio tiempo un problema relativo a la documentacion
que Galindo hace de Idafe y a la precaucion que hemos de manifestar a la
hora de interpretarlo como tal. En efecto, no podemos olvidar un solo
instante que el contexto espafiol del corpus inmediato donde aparece el
sustantivo I/dafe puede viciar considerablemente nuestra aproximacion. Pues
de tener siquiera un contexto lingiiistico original aborigen minimo con el
debido equivalente espafiol ‘... ;X?...... Idafe’ en vez de ‘... roque de Idafe’,
nuestras conclusiones serian mucho mas alentadoras. ;No seria el lugar de
Idafe, en fin de cuentas, un Almogarén mas, en el sentido continental y
actual de la palabra? (cp. Mas arriba bajo Almoggar)

En cuanto al analisis que hace Rixo de la voz Idafe, considerandola
como voz compuesta, aislando -afe (Afe) como voz morfoldogicamente afin,
pensamos ver en ¢l cierta contradiccion, al menos desde la perspectiva del
amasigh donde las citadas voces atif, iduf, tigaf, etc. son positivas, por lo que
el sustantivo afa en taS¢lhit (masc. sing.; pl. afaten), por 'afe' en la lengua
aborigen canaria- es una voz morfologicamente independiente. Ello no quita
la interseccion semantica antes aludida de ‘altitud’.

Es también interesante el examen de la voz Idafe tal como aparece en una
estructura documentada por Abreu Galindo a propdsito de las ceremonias de
sacrificio antiguamente practicadas por los aborigenes canarios:

‘Y asi, cuando habian matado un animal y extraido sus entraiias, iban
dos personas al roque y, una vez llegados al mismo, el que llevaba las
viseras cantaba: y Iguida, y Iguan Idafe, que quiere decir: ‘dice que
caera, Idafe’ Y la otra persona respondia cantando: ‘que guerte y guan
taro, que quiere decir: ‘Dale lo que traes y no caera’. Una vez dicho esto,
arrojaba las viseras (no ‘sobre él’ como traduce Rossler) y lo restregaba
con ellas y se marchaban.....". (Mon. II, 430).

Admitiendo con Wdlfel el significado global, ‘caer’, asignado por
Abreu al verbo faro en la expresion ‘que guerte iguan taro’, creemos que el
amasigh del Sur de Marruecos puede aportar datos morfo-fonéticos
complementarios que confirman este valor semantico. Asi que partiendo de
la equivalencia semantica avanzada por Galindo ‘taro = caer’, vemos que el
amasigh ofrece hoy dia una equivalencia semantica paralela bajo la forma:
‘idér = caer’. Ahora bien la divergencia fonética -t- / -d- en los verbos
canario y amasigh se subsana examinando, por ejemplo, la forma verbal de



Las Canarias Prehispdnicas y el Norte de Africa 389

tas¢lhit en tiempo presente de indicativo donde se restablece la -~ como en el
giro: Flan ar-ittar, o sea ‘Fulano se cae’. Evidente es, por tanto, que el verbo de
tas¢élhit ider ‘caerse’ nos acerca mucho mas del verbo canario que las formas
ader, iudér/ tagér ‘se baisser’ aportadas por Glas (Saw.) (Mon. 11, 430).

En cuanto a la variante de la misma estructura examinada por
Abercromby ‘igged da iganna Idafe’, en la que da a su vez la equivalencia
semantica igged = ‘saltar hacia abajo’, podria acercarse del tasélhit akui-d =
‘salta hacia abajo, hacia aqui, o simplemente bajar (como se usa actualmente
en el Atlas Menor)’, forma en la que la -d es un locativo con el significado
general de ‘hacia aqui’.

Nos limitamos asi al examen de las dos formas verbales a la luz de las
posibles informaciones semanticas y/o morfo-fonéticas que aporta el tasélhit a
este respecto; al contrario, nos abstenemos de polemizar acerca de la
interpretacion y contra-interpretacion de los demas elementos, asi como de la
estructura en su globalidad por insuficiencia de argumentacion. (Compdrese
actualmente Idafe en La Palma).

| TAGAOST > AGUZ // AGUZA < ACUSA |

TAGAOST : Es el nombre que se daba a ‘nombre de la antigua
ciudad de Legsabi en el valle Nun en el Sur de Marruecos’, la cual conocio
gran prosperidad econdmica, particularmente durante los siglos XV y XVI,
por hallarse en la ruta de las caravanas comerciales que transitaban de norte
a sur en direccion de Tumbuktu, Guinea, etc.. Para la seguridad de sus
moradores, también tenia el lugar un fuerte llamado Agaos.

Cuando Ledn Africano visitd el Sur de Marruecos hacia el ano 1515,
describid Tagaost como ciudad amurallada de mas de ocho mil ‘kanunes’, o
sea familias. Era, como dice: ‘la mayor de las ciudades del Sus /.../. Habia
muchisimas tiendas para comerciantes y artesanos’. (Wasfu Afrigiya. t. 1,
p-120).

Una aproximacion lingliistica pormenorizada de este par de toponimos
(Tagaost y Agaos) nos acerca al intimo parentesco entre ambos. Desde el
punto de vista puramente morfologico, queda claro que el sustantivo Agaos
(4-....) es la forma masculina de Tagaost (T-...-f). Ahora bien,
contemplando los topdnimos en cuanto apelativos, notamos que se vinculan
semanticamente con el verbo iguz (var. iguiz), ‘apearse’, ‘acampar’ en
amasigh. Esto nos permite decir, siempre segin es uso en amasigh, que
Tagaost y Agaos viene a significar etimolégicamente ‘apeadero’ o ‘escala
de las caravanas comerciales’. Este valor del apelativo, estrechamente
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relacionado con el ‘punto geogrdfico’ por su naturaleza misma, habilita
estos sustantivos a desempefar plenamente el papel de topénimo como es el
caso efectivamente. También era 16gico que aquel topoénimo o ‘ex-apelativo’
Agaos (var. Agauz*, Aguz*), y Tagaost (var. Tagaust®, Tagust*) fuese
acompafiado de un complemento de informacion que especifique el lugar
donde se ubica tal lugar, como sucede con la voz equivalente en arabe nzalet,
sustantivo del verbo nazala, ‘apearse’: ej. Nzalet el Geddim, en la region de
Esauira. Pero los documentos no nos confirman este hecho. Dicha clase de
escalas, a las que llegaban viajeros andantes y caravanas tras largos recorridos a
menudo por el desierto, solia ofrecer cuantos mantenimientos eran necesarios
para el camino, ademds de la seguridad de las caravanas que alli pernoctaban.
Asi leemos a proposito de Tagaost en los textos de Duarte Pacheco Pereira:

‘E dentro desta cerca tem muita agua e muitas hortas e pomares en que
ha mucha fruta, /..../ e que cada dia se la trazem a estos reinos (de
Portugal)...’. (Textos 28-29).

Confirman también nuestra suposicion los datos recogidos por Robert
Ricard en sus reflexiones a proposito de la fama de apeadero de esta localidad;
pues nos certifica que ademds de ser Tagaost un punto que tenia relaciones
constantes y regulares con el Africa del Norte y el Africa Negra, era igualmente
el lugar de encuentro para el negocio y para los intercambios, habiendo podido
convivir alli en paz musulmanes, cristianos y judios. (Ricard, Recherches sur
les relations...., 90-91).

Estos apeaderos, o agauz, ademas de constituir un punto de escala
para los caminantes y caravanas, llegé a desempefiar igualmente la funcion
de ‘punto de control’, como nos dice la Encyclopédie du Maroc a propoésito
del Agauz que se ubicaba esta vez al norte de la ciudad de Safi:

‘Capital de la region de Regraga en la época de los almohades, se
presenta bajo forma de puerto y fuerte que iban a ocupar los portugueses
en el siglo XVI. Era el punto de control entre la region del Tensift y los
Shiadmas’. (Tomo 2, Salé, 1989).

Creemos documentar al menos otras dos formas del mismo topdnimo,
una probablemente corrompida: Agdz, por Aguz, ‘apeadero’, en la region
del Dra, y otra, mas bien derivada: Ait-uaggiiaz, ‘los (habitantes) del
apeadero’, cerca de Taliuin en la region de Tarudant.

En el Teberite se dan dos pares de topdnimos canarios que consideramos
afines de los precedentes: Agusa y variante Acuza como topoénimo de Gran
Canaria. (p.53). Habida cuenta, una vez mas, de la permutacion de los sonidos
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(K/G y S/Z) como hemos aludido, podemos admitir la analogia formal entre el
topoénimo canario y el marroqui con sus respectivas variantes). Por otra parte,
vemos que en una nota al calce respecto a Acusa, Rixo vuelve a tomar
precisamente las ideas nucleares que hemos citado en el topénimo marroqui, a
saber ‘escala’ y ‘abastecimiento en mantenimientos’, sirviendo asi esta forma
de respaldo para nuestra hipotesis relativa a la afinidad:

‘... y venida la noche los canarios, por falta de mantenimientos, salieron
de Ajodar llevando su Sefiora consigo se fueron al valle de San Nicolds
arriba hasta otra fortaleza que llaman Bentaiga donde la Comarca de
Acusa y Texeda se proveyeron de mantenimientos’. (nota 101, p. 55).

Mas, aun admitiendo esta hipotesis, no queda resuelto el interrogante
relativo a la diferenciacion de las distintas escalas, suponiendo que hubo
varias a lo largo del mismo trayecto tradicionalmente recorrido por las
caravanas. Es probable que, habiéndose perdido tal uso en el transito
comercial, haya caido en desuso la mayor parte de tales nombres
reduciéndose su funcidon real y original de ‘escala’ a otra meramente
nominativa, habiéndose descartado por tanto la posibilidad de su confusion
con otro lugar que pudiera llevar un nombre similar.

Subrayamos a proposito otra cuestion afin; a saber aquella que se
relaciona con la antinomia verbal en amasigh guiz vs gili (bajar vs subir);
pues si el mencionado sustantivo aguz (bajada, y por extension, apeadero)
tiene como paralelo el toponimo canario agusa, su hipotético antonimo aguli*
o taguli* (cuesta o altura, del verbo guili, subir) viene a invocar otro topénimo
canario: Tagala. El investigador austriaco, Dominik Wolfel menciona esta voz
canaria bajo el subtitulo Hoguera, elevacion para las hogueras (Lanzarote)
aportando la definicion de Alvarez Delgado al respecto:

(TAGALA), el sitio alto donde se hacen las hogueras, o los lugares altos

para hacer sefiales a largas distancias...uso actual, Lanzarote, hoy
simple elemento folklorico en las fiestas sanjuanescas o en las costumbres
pastoriles’. (Mon. II, 560).

Pensamos que acierta Wolfel cuando comenta estas palabras de Delgado
acercando la voz canaria fagdla del tamasight tigiilit (colina) citada por el
lingiiista francés Basset, al mismo tiempo que descarta cualquier relacion de
ésta con la nocidn de fitego o fiesta mencionados en la definicion de Alvarez
Delgado, aunque sentencia finalmente Wolfel: ‘No hemos encontrado ningun
tipo de conexion para el presente nombre’. (Mon. II, 954).

Por otra parte creemos estar una vez mas en presencia de un prototipo
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de rituales religiosos propios de la cultura aborigen canaria que han sido
adoptados y asimilados por el cristianismo bajo forma de las aludidas fiestas
sanjuanescas. Este rasgo halla una vez mas un respaldo suficiente en lo que
hemos venido llamando il culto delle cime o el culto de las cimas tal como
lo describimos en el analisis que hacemos del Roque de Idafe (véase supra
IDAUGNIDIF). (Comparese actualmente Barrio de Acusa en Gran canaria
y Pico de Tejeleche al noreste de La Gomera).

| TAGGATT (Sahél/JBEL) // AJACHES y usos |

TAGGATT : Sust. fem. sing.; pl. tiggatn o iggid: masc. aggad pl;
aggagen.

SAHEL TAGGATT, es un nombre compuesto de la voz 4rabe sahél,
que quiere decir llano y de taggatt cabra en amasigh. Es el nombre que se
da a un llano, dicho popularmente 7aggatt el cual se extiende a medio
camino entre la puerta del Sahara, Gulimin, y la ciudad de Tantan hacia el
Sur. Y siendo estas dos ultimas auténticas ciudades del desierto, facil es de
entender que el animal predilecto junto con el camello en estas 4reas viene a
ser la cabra. Asociar el nombre de este ultimo animal doméstico, o la cria
del ganado caprino en general, con determinados llanos o zonas montafiosas
de pasto es uso corriente en el espiritu de la poblacion histéricamente
pastorera y nomada; pues por estarse los pastores esencialmente en estas
extensiones, cuestas y laderas, es corriente ver grandes manchas negras de
ganado caprino pastando por aquellas cuestas y llanos. Nada sorprendente
es, por tanto, que los predecesores de los pastores actuales fuesen
bautizando estas areas de pasto con nombres dictados por su propia vida
pastoril, como es el caso precisamente de Sahél Taggatt, uno de los contados
puntos humedos de esta parte norte del desierto.

Una prueba mas de este uso toponimico en amasigh es que en la parte
norte de Marruecos, no muy lejos de la ciudad de Fez, se halla una montana
conocida bajo un nombre afin; pues se llama Jbel Taggat, que significa
literalmente ‘montainia de la cabra’. Las numerosas cuevas que cubren sus
altas cumbres, y de las que hablaba ya Ledn Africano en su Descripcion del
Africa (299-300) testimonian de una antiquisima poblacion que vivia del
pastoreo, y mas concretamente de la cria de la cabra.

Por ofrecer la cabra, o taggatt, al pastor al propio tiempo la leche, la
manteca, la carne, la piel y la lana, viniendo a servir hasta los huesos de la
misma después de muerta o degollada (canillas y omoplato, ver supra
IAESS, bajo el cap. Artesania), el animal venia a constituir uno de los
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puntos nucleares en la vida del habitante del campo. Inclusive podemos
decir que este ‘divino animal’ marco estrechamente no sélo la vida propia
del campesino sino también el espacio donde se mueve, tanto en las Islas
como en el Continente.

Como isla conocida por su importante actividad ganadera desde la
antigiiedad, Lanzarote ofrece un topénimo que nosotros consideramos como

paralelo de aggad en el Sur de Marruecos, que es Ajaches, a sabiendas de

que este paralelismo exige ciertos ajustes.

Subrayamos que el paralelismo en cuestion concierne, en primer
lugar, el ‘uso’ toponimico en si, pues entra en el principio general que
explica el como los habitantes ‘bautizaban’ los puntos geograficos, asi como
la motivacién original de los mismos nombres.

En cuanto al paralelismo formal aggad / Ajaches, pensamos que se
aclara teniendo en cuenta que a partir de la supuesta voz apelativa original
taggatt (fem. sing.) / aggad (masc. sing.), el tasélhit usa también la voz
aggad con valor colectivo para designar generalmente e/ ganado caprino.
Suponemos que es en esta ultima forma donde habria que buscar el
verdadero paralelo del toponimo aborigen canario Ajaches, nombre
alcanzado por la marca del plural espafiol -es: aggad > aggades™ > ajaches.
En cuanto a la diferencia -G- / -J- y -D-/-CH-, bien se puede explicar por
la consabida alternancia o/y permutacion de sonidos como sucede en otras
muchas voces aborigenes canarias, salvo que en este ultimo caso (-0/ -CH-)
la habitual alternancia -7/ -CH ha sido duplicada, pasando del sonido sordo
al sonoro: -7/-CH > -D> -CH.

Ademés de subrayar que Carmen Diaz Alayon observa que unas
formas paralelas se dan igualmente en otras islas: ‘Agache, muy cercana a
la (voz) herrefia Ajache y a la lanzaroteiia Ajaches.” (Nuevas
consideraciones...., 117), partimos en nuestra aproximacion del principio
que esta misma forma toponimica canaria Ajaches tiene otros paralelos entre
los apelativos igualmente citados por Abreu y vueltas a tomar por Wolfel,
como axa, aja, ara, = cabra (Mon. 564); 1o mismo que tahatan, aunque esta
ultima se cita en el mismo Abreu con valor de ‘oveja’, opiniébn que
discutimos en otro lugar. (véase supra el apelativo TAGGATT).

La voz toponimica canaria 4jaches y sus variantes estudiadas por Wolfel
tanto en la isla de Lanzarote (afache y afaches) como en Tenerife (abaches,
ajaches) remiten semanticamente a paisajes accidentados y montafiosos, al
igual que su gemela en el Sur de Marruecos. (Comparese actualmente Macizo
de Los Ajaches en Lanzarote; Comarca de Agache, Punta de Agache en
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Tenerife, y Punta de Agache en El Hierro).

|AZRU // ACERO.... |

AZRU : Este topoénimo se deriva del apelativo azm que significa
etimologicamente ‘piedra’ en amasigh. Pero el querer explicar hoy dia el
toponimo con este significado original nos parece dificilmente sostenible.
Al echar, no obstante, una breve ojeada sobre la historia de la localidad que
se designa hoy con este nombre en el Sur de Marruecos (ver también Azt
en el Medio Atlas), resulta obvio que el significado del toponimo es el de
‘fuerte’ o ‘fortificacion’, valor semantico que hace de la voz un sinénimo
mas de Agadir, Igerm y de Tildi. (Ver foto 101).

Si bien este valor de ‘fortificacion’ parece hoy dia no comprobable de
visu en el lugar llamado Azu en Sus —igual se puede decir de la ciudad del
mismo nombre en el Atlas Medio—, una breve ojeada histdrica acerca del lugar
nos confirma su implicacion en la voz toponimica. Dice el soldado anénimo
refiriéndose al asalto del fuerte de Azému hacia el afio 1506 por los portugueses:

‘... fodo hua noite amanhecer junto d'Azaro/../ sairdo de corrida e
tomardolhe as portas abertas, e ali pelejardo a entrada, onde matardo
muitos delles as lanzadas e tomardo la villa com quanto tinjha....". (p. de
Cénival, Chronique ..., 36).

Otros topénimos idénticos o afines, diseminados por el Sus y Dra,
confirman plenamente este significado, y a veces incluso de modo directo.
Notamos a proposito que en la toponimia del valle del Dra se da la variante
femenina de la misma voz, a saber Tazrut, que designa una pequeina
localidad en la region de Zagora, la cual se presenta bajo forma de una gran
casa colectiva y fortificada a modo de los agadires.

En la lengua canaria antigua, la voz Acero y variantes se dan, como en
taS¢lhit, a ambos niveles: apelativo y toponimico. Dice Galindo a este respecto:

‘El doceno seniorio era Acerd, que al presente llaman Caldera, que en el
lenguaje palmero quiere decir ‘lugar fuerte’ que parece querer decir lo mismo
que en el lenguaje herreno Eccerré. Y cierto que el significado del vocablo
esta bien adaptado al lugar, porque es casi inexpugnable, y asi fue lo tiltimo
que se gané en la isla’. (Lib. IIl. Cf Wolfel, p. 814, cf. igualmente
Abercromby, p. 46).

En el 4mbito de las variantes de ambos toponimos, canario y marroqui,
hemos podido recoger nada menos de ocho con la observacion de que los
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estudios de Galindo, Abercromby, Rixo y Navarro Artiles por un lado, y Pierre
de Cénival por otro, son undnimes en cuanto a la forma Azero/ Acero (con
acento sobre la 0 en ambos casos). Merece la pena detenernos también en una
de las formas citadas por Galindo, a saber Esero, que el mismo define como
‘fuerte’; y es para Abercromby ‘la misma palabra que acero’ (p.48). La
transicion de la A- (en Acero) a la E- (en Esero) nos parece debida al modo de
articulacion de la 4-, proximo del de la £-, incluso en el tas¢lhit actual, y en el
amasigh en general. O sea que en la reproduccion de cualquier palabra que
comienza en A- en tas¢lhit (Agadir, por ejemplo) por un nativo amasigh sera
comunmente percibida por una persona no nativo como si comenzase en una £
debilitada o casi muda (£); alcanzando tal reduccion de la abertura a veces
incluso la A4 interna:

AGADIR » A>E »  EGEDIR
AZRO » A> E > ESERO

Entre la relacion de voces recopiladas por el inglés George Glas con las
correspondientes respectivas en taS¢lhit, aparece una variante toponimica mas
de Acero en cuanto voz del dialecto de dos islas: Acer (‘Lugar fuerte, o lugar
inaccesible. En el dialecto herreiio (ESERO) tenia el mismo significado.’, en
Strenae EMMANVELAE MARRERQO...-Separata-, p.283). No obstante, Glas no
asigna a esta voz ningin paralelo de taSclhit. Pensamos que el principal
obstaculo a la identificacion de tal paralelo en semejantes casos se debe al
grado de corrupcion de la palabra, el cual se halla tan avanzado que imposibilita
la deteccion espontanea de la voz requerida.

| TAMARSITT // TAMARASEITE >TAMARASEIDE |

TAMARSITT: El toponimo (var. TIMIRSITT) es un ejemplo mas de la

toponimia floristica de Marruecos (cp. TARGANT, TAZART, etc..). Ademas de
este caso toponimico del Sus, localizamos otro similar en el valle del Dra,
donde designa un ‘espacio bastante humedo en las cercanias de la ciudad
de Uarzazat que propicia el crecimiento de las higueras’. Una vez mas la
cuestion de la perspectiva ecologica de la toponimia se nos vuelve a
plantear. Se trata de ver en qué medida esta clase de flora —la higuera— que
ha originado tal topdénimo sigue existiendo en el punto geografico en
cuestion. Algun ecologista iria aun mas lejos, contemplando la posibilidad
de intentar restablecer dicha vegetacion en el lugar designado si las
condiciones climaticas lo permitiesen. (Ver foto 100).
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En este caso concreto, el apelativo del que se deriva formalmente el
topénimo  Tamarsitt quiere decir ‘higuera salvaje’ en taSélhit,
distinguiéndose ésta asi de la higuera comun, o sea tazart (ver supra), entre
otros, por sus higos que caen antes de madurar y por sus hojas de tres dedos
en vez de cinco de aquella. Adoptando hoy dia una logica lingiiistico-
ecologica —como hemos visto lineas arriba en targant—, resulta legitimo
preguntarse si este tipo de ‘higueras salvajes’, o tamirsitt, era exclusivo de
esta parte del Sus, o si tenia alli alguna caracteristica especial que
justificaria la ubicacion y la predominancia de tal toponimo precisamente en
dicho lugar. Resulta hoy dia bastante arriesgado pronunciarse con toda
seguridad acerca de esta cuestion sobre todo que individuos de estos arboles
se ofrecen en distintas partes del Sur de Marruecos donde haya humedad
suficiente, sin que se repita por tanto el topénimo en ninguna de ellas.

El toponimo marroqui Tamarsitt (y variante Timirsitt al sudoeste de
Marruecos), y el canario Tamaraseite (y variantes al norte de Gran Canaria)
no dejan a nuestro entender de hispanista tashlhitoparlante de reclamarse
mutuamente siquiera desde el punto de vista morfo-fonético. Por eso vemos
que el paralelismo que intenta establecer Wolfel entre las distintas formas
aborigenes y sus supuestas homologas en el Sur de Marruecos (Mon. 11,826)
nos parece exigir algunas enmiendas. Pues si bien acierta el investigador
austriaco en dar con la voz amersid / Imirsid que corresponde a las formas
islefias en amasigh, creemos que el significado que asigna a la misma es
problematico. De hecho, mientras se basa Wolfel en la aproximacion de
CAST., hablando del significado de ‘palmier mdle’ inclusive en el Sus, y
argumentando que tamaraseite se sefiala muy a menudo como ‘palmar’ 'y
que CAST nos informa de la existencia de 20.000 palmeras en aquel
lugar precisamente, nos damos cuenta de que el valor cominmente asignado
a esta forma en el Sus y Dra viene a ser exclusivamente el de ‘higo macho’
0 ‘higo silvestre’.

No menos escepticismo se puede manifestar ante las etimologias
propuestas por Berthelot, también admitidas por Wolfel a este mismo tenor,
cuando este ultimo acerca el topénimo Tamaraseite de otras tres formas. La
primera de las mismas es el nombre de la tribu beréber Beni Tamarah, (una
forma arabizada y corrompida de Ayt Tamer, nombre de una localidad a
menos de veinte kildmetros al norte de la ciudad de Agadir); alegando que
se llama asi porque ‘suele cosechar muchos datiles’ (Mon. 11,826). La
segunda forma, Tamarah, a la que se asigna el valor de ‘ddtiles’, es nada
menos que una voz propiamente arabe, siendo uno de los equivalentes en
taSélhit tiyni o aqqa-n-tiyni. La tercera voz citada por Berthelot a este
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proposito, tamasight, sélo tiene en comun con la palabra que nos ocupa la
marca bimembre del femenino #-....-¢, a la vez que ambas coinciden en la
primera silaba de la raiz. (Véase igualmente Alayon en Materiales
toponimicos de La Palma. p. 153, y Delgado en ‘Semitismos guanches en
Canarias?’, p. 87-88).

Nos anima al contrario a plantear la analogia Tamarsit / Tamaraseite
el que también se da en Canarias el toponimo floristico de significado
original afin, a saber Tazarte, o sea ‘higuera’ (véase supra). Por otro lado,
entre mas de dieciséis variantes que se dan del topénimo canario, algunas
nos parecen significativas en la lectura que proponemos, particularmente
aquellas en las que el sonido final sordo ‘#’ del supuesto original canario
Tamaraseite, se sonoriza ‘d’: Atamarascid, Atamaraseid en cuanto nombre
de una zona al norte de Gran Canaria (7Teberite, 89 y 239). Un fendmeno
similar hallamos en una forma apelativa citada por Rixo en su obra Voces,
frases y proverbios provinciales..., donde se lee: ‘Tamaraseide: s.m. Voz
indigena usada en La Gomera. Vara larga de brezo.” (p.124).

Pensamos que la sonorizacion T > D, que puede parecer a primera
vista accidental o mera falta de algin copista en el toponimo canario, se
puede vincular con el original en amasigh a pesar de no ser aparente ni
convenientemente manifestada en la forma toponimica Tamarsit como lo es

en el masculino apelativo en tasélhit: amarsid (variante imirsid):

- Masc. sing.: apelativo: amarsid (variante imirsid)
- Fem. sing. : toponimo: Tamarsidt™* > Tamarsitt
var. top. : Timirsidt* > Timirsitt

Ahora bien, una variante del topénimo canario no menos interesante
para nuestra perspectiva viene a ser ‘tamaraseche’ tal como viene citado en
Rixo: nombre de ‘municipio de Guia de Isora en Tenerife.’” (p. 80). No
obstante, habida cuenta de los siguientes rasgos morfofonéticos:

a- Cambio 7 > < CH, como fendmeno frecuente en la toponimia
canaria aborigen,

b- Posposicion ‘espariola’ de la -E a los topdnimos canarios antiguos
terminados en consonante como fendmeno de uniformizacion del
sustantivo,

c- Falta de pertinencia en amasigh de la diferencia £ > <[,
pensamos que esta tltima forma toponimica canaria queda analoga a
la de taSelhit, a saber Tamarsitt:
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-Toponimo canario: TAMARASECHE > TAMARASETE* >
TAMARASET* > TAMARSET* > < TAMARSITT.

Desde el punto de vista semantico la cuestion de la motivacion del
original seglin nuestra lectura sigue siendo problematica. La ecologia, y tal
vez la arqueologia de mano con la historia tendrian aqui su quehacer. Un
previo examen detenido del terreno es igualmente susceptible de aportar
informaciones complementarias a este nivel. (Véase actualmente Barrio de
Tamaraceite y Barranco de Tamaraceite en Gran Canaria).

| HUWARA // BENAHOARE |

HUWARA : Es un toponimo semanticamente derivado de la
designacion de una gran tribu cuya fraccion ocupd una extensa zona al
sudeste de Agadir. Uled-teima es un subconjunto de la misma.

El nombre de Huwara es un nombre morfologicamente arabizada por
analogia al de otras tribus arabes de Marruecos como Siadma, Diikkala, etc.,
por lo que tiene un valor colectivo. En la comunicacion diaria, la mayor parte
de los nombres de las tribus del Sur de Marruecos suele ir expresada
bilingliisticamente: en amasigh y en 4rabe; y el nombre de la tribu Huwara
obedece a la misma regla, ddndose a la vez la forma amasigh y éarabe en el
terreno hasta la actualidad:

ARABE TASELHIT
pl./col.(tribu) sing. pl./col.(tribu) Sing.
HUWARA HUWARI | IHUWARIYN |AHUWARI
STUKA STUKI ASTUKEN ASHTUK
KSIMA KSIMI AKSIMN AKSIM
MESGGINA | MESGGINI | IMSGGINN | AMSGGIN

Subrayamos primero la analogia formal entre el topénimo nombre
actual de tribu, HUARA, y la forma singular del nombre del individuo de
esta tribu en tasélhit, AHUARI, por un lado, y el topénimo canario Benahora
citado por Wolfel (montaiia de Benahora). Asi notamos que al proceder a
un analisis morfémico, el investigador austriaco afirma no obstante que ‘E/
radical 'hora' es de esos para los que no encontramos ningun paralelo
seguro.” (Monumenta, p. 959), al tiempo que Abercromby propone una
solucion al cuestionamiento de Wolfel basandose en el dato geografico
marroqui cuando concluye que:

‘Debido a la relativa proximidad del valle del Sus, es bastante probable
que en épocas posteriores algunos miembros de la tribu (Huara) pasaran a
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la isla (de La Palma) y le dieran su nombre’. ("Estudio de la antigua lengua
de las Islas Canarias. (p. 71-72).

Hoy dia es bastante frecuente entre los canaridlogos la forma
‘Benahuaritas’, o simplemente ‘Auaritas’, para referirse a los antiguos
habitantes de La Palma, cuando el nombre comunmente utilizado en este
contexto entre los propios habitantes de Huwara en Marruecos, hoy arabizados,
viene a ser Ahel Hawara, equivalente de Ait Huwara en amasigh.

Viera, por su parte, presenta una variante de la voz toponimica como
un sustantivo compuesto, razon por la cual sin duda Rixo, retoméandola pero
cambiando la ‘R’ en ‘V’, —lo que parece ser una corrupcion en el momento
de la transcripcion— la integra en el parrafo ‘Algunas frases y trozos de la
conversacion que se han conservado en las historias’ diciendo:
‘Benhahoave: mi tierra, decian los palmeses’. (Viera, t.1, p. 196, p.49).

Dejando aparte esta ultima cuestion que ha suscitado el escepticismo de
Glas en cuanto a su significado (4bercromby. p.71), y dando como identificable
en el topénimo canario la forma toponimica continental Huwara, notamos que
la explicacién del supuesto prefijo Ben- no deja de ser problemdtica. No
pudiendo tratarse a nuestro parecer de un arabismo (Ben = 'hijo de’ o
‘descendiente de’) que hubiera pasado a la lengua aborigen canaria tan
temprano, avanzamos la probabilidad de que se trate de una corrupcion de la
forma posesiva masculina amasigh: Uin- (‘el de'). En realidad, una
aproximacion mas pormenorizada de Ten- (fem. sing.) vs Win - (masc. sing.)
nos da lo siguiente:

TEN- > var. TIN = {TI- (a...) -N- (de...) + toponimo / antroponimo}.
BEN- > var UIN = {UI- (el...) -N- (de...) + toponimo / antropénimo}.

A nuestro modo de ver, este Ben-, que consideramos como variante o
corrupcion de Uin-, no se ha de confundir con el numeral canario aborigen
que quiere decir ‘uno’, ni con el auténtico arabismo, aquel que acompana
exclusivamente antropénimos, como en Benimassud (Los hijos de Massud).
Asi que dos formas semanticamente equivalentes de un mismo toponimo
citado por Viera (historia de Canarias,I), a saber Reino de Icod =
Benicoden, nos permiten razonar del siguiente modo: Ben- es una supuesta
corrupcion de Uin- (el x de...), donde la incognita x seria ‘Reino’; y de ahi
que Benicoden => Uinicoden => Reino de Icod.

De admitirse pues esta hipotesis, cabe cuestionarse acerca del
referente de uin- en Benahuare (jel qué? ;de qué?), a sabiendas de que, al
menos una forma en taSélhit (y en amasigh) como Tinmulay (Ti-n-Mulay)
significa etimoldgicamente ‘La (casa/fortaleza) de Mulay’. ;Seria, por



400 Ahmed SABIR

ejemplo, (Akal) wi-n-Huara? o sea |territorio de Huwara?, {(almogar) ui-n-
Huara, o Almogar-n-Huara? (jadoratorio de Huara?) No podemos
confirmarlo con certeza por la falta de documentos de apoyo, ni descartamos
otras lecturas de tal prefijacion.

| IRAZAN // ERES |

IRAZAN: sust. masc. pl.; sing. iriz; del verbo riz. Es el nombre de una
localidad al sur de Tarudant. En el habla corriente, la expresion ‘rizen
wamen’ quiere decir propiamente ‘enturbiarse el agua’; lo que suele
suceder con las aguas de los rios al recibir el barro arrastrado por los
barrancos tras unas fuertes precipitaciones. También se puede decir del
caudal de agua recibido por los depdsitos subrerraneos, tanoffi,
expresamente preparados para esta finalidad. Por extensién semantica iriz
significa generalmente ‘agua encharcada y/o turbia’, cualquiera que fuese
la causa o el contexto.

Como hemos visto mas arriba al analizar la voz apelativa iriz este
nombre continental ofrece un paralelismo formal y semdantico con la
aborgen canaria eres, tal como la cita Wolfel; es decir con el significado
general de ‘charco o alberca’ (Mon.II, 595). Pero también presenta Alvarez
Rixo otra variante, Heres, si bien ¢l la contempla desde la lengua espafiola
como plural de Here, con un valor toponimico; pues afirma que se trata de
‘Las albercas donde recogen el agua en El Hierro.’ (Lenguaje, 73).

Creemos que tanto la forma toponimica como la apelativa de Heres, lo
mismo que sus paralelos continentales, iriz irazan, testimonian del sumo papel
que la lengua -aun en caso de desaparicion como en las Islas- desempefia en la
fijacion de informaciones relativas a determinadas areas de la vida de los
autoctonos, como es la ‘cultura del agua’ en este caso concreto.(Véase mas
detalles supra, cap. El campo..., bajo IR1Z). (Véase actualmente Barranco de
Erese en La Gomera y Barrio de Erese en El Hierro). (ver foto 101).

| TIGISIT > IGISI // TEGESETE |

TIGISIT : El toponimo, cuyo género femenino es patente en la mara
bimembre 7-...-t, remite a un monticulo rocoso situado a espaldas del
pequetio caserio de Tamgut a unos ochenta kilometros al sur de la ciudad de
Tarudant en el llano de Sus. Y si bien el nombre Tigisit, que es una voz
apelativa actualmente inactiva en el habla amasigh de Sus, remite en el
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entender de los lugarefios a cualquier otra topografia similar, para algunos
lugarenos del Atlas Menor la forma apelativa maculina igisi viene a ser
sinénima de ‘barranco’, y suelen dar como ejemplo ilustrativo un lugar de la
zona llamado igualmente 7igisit-n-Igurramen, literalmente, ‘El Barranco de
los Santos’. También en la oronimia del valle del Dra documentamos la
misma voz en su forma masculina: ‘Igisi (Asif n-): riachuelo cercano del
fuerte de Tifultut, entre medianas colinas al oeste de Uarzazat’. En fin,
podemos subrayar el denominador semantico comun de los tres toponimos:
‘depresion geografica’. |En qué medida se confirma dicho rasgo semantico
en la toponimia aborigen canaria? (Ver foto 102).

Las formas toponimicas del Sur de Marruecos ofrecen una doble primera
interpelacion semantica en la lengua aborigen canaria bajo la forma Tegueste:
una de indole propiamente toponimica (“7egueste: nombre actual de la ciudad
ubicada en el valle que da paso al Barranco Tapia entre la Mesa de Tejina al
norte y Mesa Mota al sur-este en la isla de Tenerife. Cp. Mon. 11, 905), y otra
que, sin duda semdnticamente derivada de la primera, es mdas bien
antroponimica: ‘Tegueste: hijo de Tinerfe, mencey de Tegueste’ (Mon. 11, 905).

Asi vemos en primer lugar que el toponimo tinerfefio 7egueste ofrece
un notable paralelismo formal respecto a su homénimo continental, no sélo en
cuanto a la consabida marca bimembre del femenino amasigh {7-...-¢(e)} en
la que hemos de contar, una vez mas, con la -e final de espafiolizacion, sino
igualmente en cuanto al radical en si.

Por otra parte, notamos como en el binomio paralelo 7Tigisit/ Tegueste
el sonido G del primero corresponde a GU en el segundo; transcripcion que,
si bien no nos informa debidamente acerca del sonido original, tampoco se
ha de considerar como verdadera corrupcion fonética habida cuenta de los
limites ortograficos del espaiol a este tenor.

Las demés formas que cita Wolfel, tanto en la misma pagina
(Mon.11,905) como en otro lugar, aportan intersantes aclaraciones respecto a
nuestra aproximacion comparativa. Asi vemos que se reduce gradualmente la
sutil divergencia fonética G/GU, asi como se subsana la aludida omision de la
tercera vocal (e/i) en los siguientes datos:

1- TEGESTE: ‘rey de Tegeste’ (Mon.II 905)
2- TEGHEST: ‘Juan de Tegeste’ (Glas, 147)
3- TEGUESEIDE: ‘Caserio, Tuineje, Fuerteventura’. (Mon.II, 606)
4- TEGUESITE: ‘Toponimo de Tenerife.Lugar en Fanabé, Adeje’.
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(Teberite,245).

En cuanto variante formal del toponimo canario Tegueste, ¢l mismo
paralelo del amasigh Tigisit, el ejemplo (1), Tegeste, viene a reducir el sutil
matiz diferencial gu /g > j.

El ejemplo (2), Teghest, tiende a reducir dicha divergencia a mera
equivalencia: gu (Tegueste) > j (Tegeste) > g (Teghest) > < g (Tigisit).

Cuando omitimos la sonorizacion ¢ / d en el ejemplo 3 (Tegueseide)
citado por Woélfel como una variante mas, notamos que el diptongo -ei-
tiende a suplir la terecera vocal i > e del binomio toponimico paralelo, la
cual, como hemos visto, queda totalmente omitida en las formas (1) y (2).

De hecho, la percepcion de un sonido afin al del diptongo en tas¢lhit es
un hecho real y posible en el caso del corriente alargamiento de la tercera -i- del
topoénimo: Tigisit > Tigiseit* > > < Tegueseide.

Una cuarta forma no menos interesante a proposito es la que cita
Navarro Artiles en su Teberite, a saber Teguesite (4), topénimo tinerfefio
(Adeje) en el que se ‘recupera’ la tercera -i-, registrandose por tanto un
paralelismo ain mas evidente que en los tres casos anteriores respecto a
Tigisit de Sus.

Desde el punto de vista semantico, una primera observacion es la
repeticion del toponimo Tegueste y variantes tanto en el Archipiélago Canario,
particularmente en Tenerife y Fuerteventura, como en el Sur de Marruecos
refiriéndose en los més casos a un accidente topografico en particular: una
depresion. Ahora bien, pensamos que la frecuencia o repeticion de una forma
toponimica en general puede interpretarse de dos modos distintos, sin dejar de
complementarse ambos a veces. Una posible motivacion de este fenomeno
lingtiistico es el étimo apelativo del toponimo que, como lo quiere la misma
norma lingiiistica, origina espontaneamente dicha multiplicacion; mientras que
otra depende directamente de la voluntad de una sociedad dada de reproducir el
nombre de un determinado lugar aplicindolo a otro o a otros puntos
geograficos sobre todo cuando éstos ofrecen cierto parecido fisico minimo con
los originales. ;Cual es, pues, la explicacion que se podria dar a la
multiplicacion del toponimo Tegueste / Tigisit y variantes en Canarias y en el
Sur de Marruecos? Cualquiera que fuese la respuesta, nos inclinamos a creer
que no puede ser mero azar que tanto en una orilla del Atlantico como en otra
tal nombre remita a accidentes geograficos que se resumirian someramente bajo
el valor de ‘barrancos’ o afines. (Véase actualmente la ciudad de Tegueste y
Municipio de Tegueste en Tenerife, etc.).
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| IGERM // CHIJEREMEN > CHEJEREMAN |

IGERM : Por motivos socio-econdmicos propios de periodos remotos
de la historia del Sus y del valle del Dra, muchas poblaciones se constituian
en auténticas casas colectivas fortificadas (Agadir, Igerm, Azéru, etc..) a
modo de prevencion constante de cualquier peligro posible. No faltan
incluso casos de pequenos Agadir -Tagadirt-, o Igerm -Tigérmt-, que eran
principalmente graneros familiares o colectivos dentro de pueblos
fortificados como la ciudad cuyo nombre se ha fosilizado hasta la actualidad
en la forma toponimica /gérm al sur de Tarudant. Citando a este respecto a
los dos investigadores franceses Roux y Laoust, el glosario bilingilie de Nico
van den Boogert, La révélation des énigmes, aporta estos significados
sugerentes: igérm: ‘grenier-citadelle, village’ (Roux), ‘Ksar, village fortifié’
(Laoust). (La révélation..., 67).

Una aproximacion morfologica del toponimo Igérm revela una variante
de la marca del masculino en amasigh, a saber ‘I-....." (I-gérm) en vez de ‘A-......
(de A-gadir, por ejemplo), al tiempo que el femenino singular -que es diminutivo
a la vez- se forma regularmente a base de ‘7-......-t’, o sea T-igerm-t. Notemos a
propdsito que en las afueras de la ciudad de Anadir -cuyo nombre significa al
menos etimologicamente lo mismo que /gérm y Azeru- se usa otra variante con
valor apelativo en la que se recupera la marca del masculino 'mas corriente' en
amasigh: ‘4-.....", a saber agérram (masc. sing.) tageérramt (fem. sing.), con el
significado de ‘especie de tapia de pierdas secas que suele servir de cerco en
las huertas o propiedades del campo.’.

Una de las formas del femenino de Igerm es la que encontramos en la
region de Dra, y mds concretamente en las afueras de la ciudad de Zagora
donde el nombre de Tigermt, también o Tigermt n-ait Benhaddu, designa un
pequeio pueblo fortificado. (ver foto 103). Una vez mas, la nocion de
disminucion es patente en el género femenino de la voz.

Num. Masc. Valor Fem. Valor
sing. |IGERM  |toponimo | TIGERMT | Topénimo / apelativo
pl. IGERMAN | apelativo | TIGERMIN | Toponimo / apelativo

Ahora bien, ademads del plural masculino de /gérm en amasigh (véase Mi-
Igérmen, pueblecito de la region de Tiznit), nos interesa el femenino plural,
tigeérmin, en el marco del paralelismo con la toponimia canaria. La forma
toponimica 7igérmin se da precisamente en el Dra, a poca distancia de la ciudad
de Uarzazat, donde designa ‘el pueblo de los obreros de la mina de manganeso
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comunmente dicha de Imini’. Vemos al menos un evidente paralelismo formal
entre este Ultimo toponimo amasigh y la forma canaria Chijermen (1) y
variantes Chijerman (2) y Chejerman (3). A estas tres variantes se suma una
cuarta, Chegerman (4), citadas todas por Luis Ferndndez Pérez. La cuarta forma
ha sido documentada mas concretamente en un acto de venta con fecha de 1631:

... le bendo la tersia parte de unas tierras labradas y montuosas que eredé
del dicho Juan de Santiago que se disen Guajuquén; Chejerman y la Joia
de Doménigo por prcio i contia......". (Relacion de palabras de la lengua
indigena de La Gomera (p. 187-188).

En primer lugar, registramos un paralelismo desde el punto de vista
morfolégico entre el topénimo del Dra, Tigérmin, y las cuatro variantes del
topoénimo canario, (1) Chijermen, (2) Chijerman, (3) Chejerman y (4)
Chegerman. pues en cada una de ellas se da una variante o corrupcion de la
consabida marca bimembre del plural amasigh: Chi- (por Ti- amasigh).... -
en (caso 1) y variantes. Chi-....-an (caso 2) y Che-.....-an (caso 3 y 4).

Una vez mas, las divergencias fonéticas que favorecen la opacidad de las
voces aborigenes a este respecto nos parecen conciliables, sobre todo cuando
partimos de la variante (1), o sea Chijermen, que es la forma que nos parece
mas proxima del toponimo del Dra:

Tas.: | Igerm (masc. sing.) >Tigermt ( fem. sing.) > Tigérmin (fem. pl.)
LG: a > 7 > Chijermen (top. ‘a’

Podemos, pues, ir haciendo las siguientes reducciones a partir de (1):
CHIJERMEN

a- |ch >t (en top. aborigeu can.) : Tijermen™
b- |j > g (en espafiol) : Tigérmen*
c- | e >i(en amasigh) : Tigérmen = Tigérmin (forma taSelhit).

Para entender las variantes (1), (2) y (3) donde el segundo elemento de
la marca del plural femenino es -an en vez del clasico -in /-en en amasigh
(T-isli-t, novia, T-islat-in, ‘novias’, por ejemplo), hemos de examinarlas a la
luz de la consabida alternancia a > < e (i) que hemos expuesto mds arriba.

Para una primera aproximacion semdantica de la forma toponimica
canaria, el contexto en que aparece la variante (4) -un acto de venta- resulta
instructivo. Pues habida cuenta del modo de nombrar en amasigh en general
las tierras en el campo poniéndoles nombres que reflejan los materiales o las
plantas con que estan cercadas (piedras, ‘akérkur’ o cualquier tipo de plantas
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espinosas ‘aknari, ifergan...’), el paralelismo nos parece aun mas probable.
Cabe entonces acercar el micro-toponimo Chigerman del valor que
corresponde a la forma original apelativa tigermin en amasigh, o sea tapia de
piedra seca y de poca altura, etc... con que se suele cercar la propiedad’*.

No disponemos por ahora de argumentos suficientes siquiera para afirmar
que el topénimo que Luis Ferndndez Pérez nos presenta bajo forma de cuatro
variantes tiene un significado inicial idéntico a su homénimo en el Sus y Dra; o
si, por haber tenido tal vez dicha localidad 'un conjunto de casas fortificadas'’,
habria que asignarle el valor de ‘conjunto de pequerias fortificaciones’.

| TARGUA // TARGA |

TARGUA : La voz, fem. sing. targiia, (pl. tirgiiin) se usa actualmente
en el amasigh diario en cuanto apelativo para designar ‘un canal de riego, o
sea una acequia’; por extension, viene a significar ‘tierra regada mediante
acequias ’. En su Monumeta, Wolfel cita esta voz subrayando este mismo
valor semantico junto con otros afines en los demas dialectos amasigh.
(».875-887). Suponemos que por derivacion semantica, esta voz hubiera
venido a significar en Ait-Baamran, entre otros, ‘tierra agricola en donde
predomina el cultivo de maiz, cebada y hortalizas.’; equivaliendo asi, en
cierto modo, la ya vista Tagzut (Véase Estéban Ibanez, Diccionario
Espariol-Baamrani, p.169). Pero no disponemos de informaciones
suficientes como para justificar como el sustantivo 7argiia como tal vino a
designar una de las tribus de Numidia del valle del Dra. Leon Africano,
quien discurre ampliamente acerca de las tribus numidas, nos facilita tal vez
una pista valedera al respecto. Nos informa que la tribu llamada Targia
formaba junto con Zenaga (o Senhaya), Lamta y Berdaua lo que era
conocido bajo el nombre de Numidia. Segin el mismo, Targia era pues
nombre de una tribu némada que vivia en tiendas criando camellos y
viviendo de la leche y carne de los mismos. (Wasfu Ifrigiya, t. I, p. 57-61).
En este sentido, estamos una vez mas ante un sustantivo que se halla a
medio camino entre lo que podria llamarse antroponimia colectiva y la
toponimia propiamente dicha, aplicindose el nombre propio de la tribu al
lugar donde parece haberse sedentarizado parcial o totalmente ésta. Por ello
no nos parece suficientemente clara la conciliacién entre el supuesto valor
primitivo del sustantivo apelativo targiia (‘canal de riego') y el contexto
socio-econdmico propio de la citada tribu.

Respecto a la toponimia canaria antigua, Targiia aparece en cuanto
forma toponimica, designando ‘una fuente’ en la isla de La Gomera. (L. F.
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Pérez, Relacion..., 353). Tratandose de las corrupciones fonéticas de las que
fueron objeto los topoénimos aborigenes, cabe preguntarse ;En qué medida
se puede salvar la supuesta afinidad entre el toponimo del Sus y el de
Canarias? ;Qué es de la labializacion de la g (7argia) tan claramente
reflejada en las transcripciones de las variantes toponimicas en amasigh
citadas por Wolfel, labializacion cuya presencia / ausencia en amasigh suele
modificar considerablemente el significado de las palabras como sucede
entre el plural de fargiia, tirgiin (‘canal de riego") y el plural de tirgit
(‘brasa’), tirgin ('brasas’)? Tampoco nos parece convincente el nucleo
semantico comun, ‘agua’, como para defender dicho paralelismo entre el
valor primitivo del apelativo amasigh, ‘canal de riego', y el del actual
topénimo gomero, 'fuente'. Pensamos por tanto que madas investigaciones
historicas, socioldgicas, etc., son susceptibles de arrojar luz sobre estas
cuestiones, apoyando o rechazando las hipdtesis que exponemos. (Véase
actualmente el toponimo Barrio de Targa en La Gomera).

| TAZARIN // TAZATICO... |

TAZARIN : Este topénimo marroqui se suma a los precedentes
(targant, tagant, tamarsit, etc...; véanse supra las entradas respectivas) en
cuanto al planteamiento ecoldgico-historico de la toponimia en general, y de
la canario- amasigh en particular. Desde el punto de vista morfoldgico el
sustantivo fazarin es el femenino plural (z-....-in) de tazart que significa
‘higuera’ en amasigh donde se usa también actualmente como apelativo. Si
el femenino en amasigh, fazart implica igualmente disminucidn, son
también frecuentes los casos en que esta voz abandona dicho valor
diminutivo para cobrar el de colectivo designando entonces ora ‘higueral’,
ora 'la fruta' misma de esta arbol. El masculino, al contrario, se especifica
con el valor aumentativo azar (pl. azarn): ‘higuera grande’.

Luego vemos una analogia formal inconfundible entre el apelativo
tazart (higuera), singular de tazarin (higueras, o higueral) por un lado, y el
toponimo canario Tazarte (variante Tasarte), nombre de la ‘aldea de San
Nicolas de Tolentino en Gran Canaria.’ por otro. (véase también ‘Andén de
Tazarte’). Habida cuenta de la aludida lectura ecologista, cabe preguntarse
si esto querra decir que los higuerales tenian alli caracteristicas agricolas o
socioeconomicas especiales, o sea rasgos que no se dan en otras partes de
las Islas, como para justificar la exclusividad de este nombre en tal lugar
precisamente. La historia de la agricultura y demas investigaciones
cientificas en San Nicolas, por ejemplo, son susceptibles de arrojar luz sobre
esta cuestion, confirmando o rechazando nuestra tesis.
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Por otro lado, un topénimo canario mas de esta clase es Tazartico
(variante Tasartico). Nada curioso nos parece si tal nombre designa
precisamente un caserio, un puerto y una playa de la propia aldea de San
Nicolés donde se localiza la forma toponimica 7asarte. Morfolégicamente este
topénimo Tazartico se presenta como ‘bastarda’ al ser derivada del supuesto
primitivo aborigen fazart®, de variante tasart®, mediante la posposicion del
sufijo diminutivo espafiol -ico; derivacion cuyo valor semdantico ha ido
borrando el tiempo y el uso ayudando en ello el automatismo que supone el
topoénimo desde esta perspectiva. (cp. Supra Tacande > Tacant-ejo).

Frente a esta hipotesis basada principalmente en la morfologia de la
palabra junto con la perspectiva ecologista, Rixo cita un apelativo
morfologicamente afin, Tazarte, pero con un significado muy distante del que
avanzamos: ‘Voz indigena. Especie de pescado que se trae de la costa de Afiica,
y rara vez se ve en la nuestra.” (Voces..., p.125). EL Diccionario... de E. Ibafiez
recoge precisamente el apelativo tal como lo cita Rixo, asignandole un
equivalente tipicamente susi. Dice: ‘Tasarte, m.., pez, irgéel, pl. argeliun.’. A
pesar de ello, no hemos oido la voz tasarte en cuanto nombre de esta clase de
pez, sino irgel. Se plantea desde luego el problema de saber si en dicha ‘costa
africana’ se usaban al propio tiempo en determinada época ambas voces,
(Jtasarte o tazarte = irgel?) para designar el mismo pescado, cuando en la
flotristica este mismo nombre viene a designar ‘higuera’. (Véase actualmente
Barranco de Tasarte, Barrio de Tasarte, Lomo de Tasarte, Playa de Tasarte,
Barranco de Tasartico, Barrio de Tasartico en Gran Canaria).

| TAZRUT // ACERO... |

TAZRUT : Hemos visto como el género femenino en amasigh viene a
menudo a expresar igualmente disminucion. Desde esta misma perspectiva, el
toponimo Tazut (T-...-t) es femenino y diminutivo de azéem (a-..). Tazut
significaria por tanto pequeria fortaleza’, de la misma manera que fagadirt y
tigermt son diminutivos de agadir e igerm respectivamente. El valor propiamente
nocional de 'piedrecilla' (Cazem’ quiere decir piedra en aasigh) queda, desde luego,
descartado en estas formas toponimicas y afines. (véase supra el toponimo
ACERQO, bajo AZRU).

| TAZAGURT // TAZACORTE |

TAZAGURT : Junto con la ciudad de Uarzazat, Zagora forma un
pequeiio bipolo urbano en el corazéon del valle del Dra. Dentro del amplio
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marco de la arabizacion que vino al Norte de Africa con la islamizacion, el
estancamiento propio a la toponimia amasigh marroqui en general no ha
podido resistir en todos los casos al cambio. En este sentido el toponimo
Zagora no es en realidad sino la forma arabizada de la amasifth Tazagort.
Pero se nota hoy dia cuédn eclipsado esta oficialmente el segundo nombre
por el primero, alistdndose asi este ultimo con otros topénimos y nombres de
tribus que sufrieron la misma suerte. No obstante el original amasigh, Tazagurt,
se halla ‘archivado’ para siempre como orénimo en el nombre de las montafias
contiguas de la actual ciudad de Zagora. La cuestion del significado no queda
totalmente resuelta a pesar de ello aunque se sabe, por ejemplo, que en las
cercanias de la ciudad de Tarudant, concretamente en la localidad de Auloz, se
usa el nombre tazagurt como apelativo para significar ‘cierta clase de barro
que se utiliza tradicionalmente para reforzar los techos de las casas
tradicionales, garantizando su impermeabilidad’. ;Provendra dicha clase de
tierra, entre otros, de aquella montafia contigua de la ciudad de Zagora? No lo
podemos descartar ni afirmar de momento.(Ver foto 104).

En Canarias se da un topénimo afin de Tazagurt desde el punto de
vista de la forma, a saber Tazacorte, ‘pueblo al oeste de La Palma’ y como
‘lugar en Los Llanos.” (Rixo, Lenguaje...,80, nota 207). Alvarez Rixo
manifiesta claramente su escepticismo ante la explicacion que Gaspar
Frutuoso propone respecto a esta voz al considerarla como sustantivo
compuesto de Tazo y Corte, o sea ‘la corte del rey Tazo’. Dice Rixo:

‘Frutuoso también recoge testimonios relativos a la filiacion africana de
las lenguas de los antiguos canarios y, en diferentes ocasiones, intenta
explicar algunos toponimos prehistoricos como Tazacorte, ...., con
resultados poco felices’. (Lenguaje..., XXXII).

Hemos visto lineas arriba como Rixo explica semanticamente
topoénimo canario Tazarte del nombre del pez cominmente conocido en el
Sus bajo el nombre de ‘irgel’(véase supra, bajo TAZART). Ahora bien, de
seguir en la misma perspectiva faunistica, la forma del topénimo palmés,
Tazacorte, nos hubiera incitado a acercarlo del nombre del ave llamada en
amasigh faskkurt, que es nada menos que la 'perdiz'; al tiempo que José Luis
de Pando asimila la voz con la planta espinosa 