pensa che questo fosse un modo di spostare su un falso obiettivo, il finto re, gli
eventuali influssi sfavorevoli che derivavano dalla morte del re e risparmiare cosi il
successore. Dall’altra qualcuno ha detto che ¢’¢ una strana somiglianza tra questa
messa in scena e quella, sempre praticata nelle stesse regioni dell’ Africa, che consiste
nel mascherare un bambino alla morte del suo fratello gemello e sino al compimento

dei funerali. Cosi mascherati, il bambino con gli ornamenti del gemello e il re

successore-da schiavo, si sottrarrebbero in qualche modo all'invidia del fratello
morto e del re defunto dall’altro. Ma si ritiene anche che questo genere di rito abbia
un altro scopo molto importante: quello di presentare una sorta di mondo alla
rovescia e di trasmettere cosi una vaga idea di cosa sarebbe il mondo senza regole
.socdiali in modo da suscitare negli spettatori, cio® nei membri della comunita, il
desiderio di tornare ad un mondo ordinato, regolato e governato. Insomma, in
questo caso la finalita del rito & quello di produrre un rafforzamento indiretto del
potere esistente. Non siamo perd(‘) tanto lontani dal nostro carnevale, specialmente
quello di una volta, e nemmeno dai buffoni degli indiani Zuni, perché anche qui ci
troviamo di fronte alla facce;nda che il disordine in fondo porta ad un desiderio di
ordine. Questi strani rituali di ‘mondi rovesciati’ si ritrovano davvero in molte
situazioni. Ad esempio, négli anni "30 un antropologo inglese, Gregory Bateson,
sbarcod in Nuova Guinea e scopri una cosa veramente strana, perché dopo un po’ di
tempo che viveva in mezzo a quei ‘selvaggi’, come venivano allora chiamati questi
indigeni, gli capitd di essere invitato ad una festa e di assistere ad una cosa
straordinaria: Bateson assistette nientemeno che a un rito di travestimento. La festa
era in onore di un giovane che aveva compiuto qualcosa di importante, per esempio
aveva partecipato ad una azione di guerra contro dei nemici. In questo caso i parenti
del ragazzo celebravano pubblicamente e festosamente I'evento, facendo partecipi
tutti gli abitanti del villaggio delle gesta coraggiose del ragazzo. La festa consisteva
in un travestimento collettivo, indossando abiti e adottando comportamenti propri
del sesso opposto. Lo zio materno aveva un ruolo importantissimo in questo
rito/festa dove si travestiva da donna, imitando poi con esagerazione e tra le risate
dei bambini e degli adulti, la commozione delle donne per le imprese del giovane. I
parenti femminili del ragazzo, le donne, tenevano invece un comportamento molto
altero, fiero e insensibile, cioé il contrario di cio che solitamente facevano le donne,
ma imitando quello che solitamente facevano gli uomini in pubblico. Perché questo
rovesciamento di comportamenti? Racconta Bateson che sembrava che questa
occasione desse agli uomini e alle donne di quella comunita la possibilita di
esprimere emozioni, atteggiamenti e sentimenti che, secondo il codice culturale
tradizionale, nella vita quotidiana non avrebbero potuto esprimere. In altre parole, il
travestimento consentiva di manifestare pubblicamente stati d’animo che
normalmente non si potevano mostrare perché non erano riconosciuti come adeguati
al proprio sesso. Quindi un uomo, per esprimere davanti a tutt certi sentimenti come
la commozione o la tenerezza, doveva travestirsi da donna, viceversa le donne per
mostrare ad esempio orgoglio e fierezza, dovevano travestirsi da uomini. La festa
rappresentava il luogo che, concordemente, permetteva agli individui di uscire per
un momento dagli abiti del ruolo che la societa assegnava all'uno o all’altro sesso.
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Insomma, lo scopo dell inversione’ che viene messa in scena nel corso del rito
sembra proprio quello di evocare uno o piu episodi della mitologia di una data
societa legati ad una particolare concezione culturale dell’ordine sociale. Viene
mostrato cid che & ‘culturalmente impossibile’ e cosi facendo si contribuisce a tenere
sempre Vivo negli spettatori il senso di questa impossibilita.

Il rito.

In generale possiamo intendere il rito come un complesso di azioni, parole, gesti, 1
cui sequenza € prestabilita da una formula fissa e la cui funzione & quella di
'addestrare’ ciascun membro di una certa comunita sociale a riconoscere e ad
assegnare un determinato significato, condiviso da tutti, alla simbologia che viene
espressa dal cerimoniale. Questo & particolarmente evidente nel caso dei simboli
rsacri’ . Ad esempio, la croce ha un significato del tutto diverso per un cristiano, per

un musulmano e per un puddista. Infatti, se per un cristiano @ il simbolo sacro per
eccellenza, per un musulmano e per un buddista & semplicemente il simbolo sacro
dei cristiani, e per qualcuno che non conosca in alcun modo lesistenza del
cristianesimo sarebbe un oggetto qualunque. La sacralith o meno della croce € il fatto
di riconoscerla come simbolo ’saicro’ & dunque il frutto dell’azione rituale ‘religiosa’,
ciod di sequenze di azioni e parole mediante cui essa viene evocata & proprio perché
evocata all'interno di tali sequenze fisse, svela il suo carattere sacro ai partecipanti.
Infatti, sembra che sia Vordine fisso delle sequenze verbali e gestuali a far si che dal
rito scaturisca una forma di autorith ‘religiosa’ che si impone alla mente dei
partecipanti. In effetti, attraverso il rito si rendono evident le verita della religione,
cio i valor, i fini ultimi, Yordine del cosmo e della societa. E anche i cosiddetti riti
‘profani’, come alcuni eventi pubblici ricorrenti, pur essendo privi di finalita
religiose, in ogni caso mettono in gioco rappresentazioni che sono da considerarsi
‘sacre’ a tutti gli effetti. Gli esempi pil evidenti sono i riti patriottici o nazionalistici,
soprattutto quelli collegati alla bandiera, che richiamano simbolicamente i valori
ultimi dell'unita della comunith nazionale. Sebbene sia difficile definire i vari tipi di
rito, poiché la simbologia che viene rappresentata si riferisce a diversi aspetti della
realta sociale (religiosa, politica, ecc.), futtavia alcuni riti si distinguono Pper
caratteristiche particolari verso cui gli antropologi hanno dedicato molta attenzione e
dunque meritano di essere menzionati.

I riti di passaggio sono diffusi in moltissime culture e ‘mettono in scena’
~pubblicamente il passaggio di un individuo, o un gruppo di individui, da una
condizione sociale 0 spirituale ad un’altra. E’ il caso di battesimi, circoncisioni rituali,
matrimoni, funerali, entrata e uscita da un ordine religioso, ecc. Questi riti furono
studiati in modo particolare dall’antropologo francese Arnold Van Gennep agli inizi
del “900. Secondo questo studioso il rito di passaggio ha il significato (simbolico) di
riportare ordine nel mondo sociale laddove si & venuta a creare una situazione di
‘perdita di equilibrio’. Morte, gravidanza, pubertd, fidanzamento, matrimonio, e
molti altri eventi, rappresentano cambiamenti profondi rispetto allo stato precedente
della vita di un individuo, sono eventi che ‘scombinano’ 'ordine esistente e quindi,
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affinche tale ordine possa essere ricomposto, occorre ‘traghettare” I'interessato dalla
vecchia condizione alla nuova, con il sostegno e la partecipazione dell'intera
comunitd. Van Gennep individua nel rito di passaggio tre fasi specifiche che
richiedono altrettanti rituali specifici: separazione accompagnata da riti preliminari,
seguita da una condizione di marginalita ('né carne, né pesce’) accompagnata da riti
appropriati, i cosiddetti ‘riti liminari’, ed infine aggregazione nella nuova condizione
accompagnata dai cosiddetti ‘riti postliminari’. Egli attribuisce una particolare
importanza alla fase centrale del passaggio, quando l'individuo si trova in una
condizione, per I'appunto, ‘né carne, né pesce’, perché & la fase pil1 incerta e delicata,
E’ in questa fase che I'individuo, proprio perché non ancora dotato di una personalita
sociale definita, pud essere involontariamente responsabile dello scatenamento di
forze ambigue e pericolose, che possono mettere a repentaglio 'ordine sociale e
concettuale dell'intera comunita.

I riti funerari rappresentano, invece, la risposta della comunita allo shock della
perdita di un suo componente. L'azione rituale collegata alla morte esprime
pubblicamente e in modo simbolico le concezioni sulla vita e sulla morte, cioe i
‘valori ultimi’ della comunita, e hanno quasi sempre una relazione con la dimensione
religiosa.

Ai primi di marzo del 1851 uno studioso svizzero di 36 anni lascio la sua citta natale,
Basilea, per visitare la Grecia, una terra che da due secoli suscitava negli ambienti
colti dell’Europa un fascino particolare. Arte, poesia, archeologia, molte erano le
eredita del mondo classico che impressionavano fortemente gli studiosi del centro e
nord Buropa. Questo studioso dunque fece tappa prima a Trieste, da dove si
imbarcd per toccare Brindisi, quindi I'isola greca di Zacinto fino a Patrasso, per
giungere poi in carrozza, finalmente, ad Atene. Un viaggio lungo quasi un mese e
mezzo. Li Bachofen, questo era il suo nome, gird per la Grecia, il Peloponneso, visito i
luoghi del mito e della storia. Poi di ritorno fece una sosta molto lunga in Italia, in
Campania e a Roma soprattutto. Da quel viaggio Johann Bachofen ricavo delle
informazioni molto interessanti e alcune di queste gli permisero di sviluppare delle
ipotesi che sono rimaste celebri. Visitando le tombe greche e romane, Bachofen era
stato particolarmente colpito dalla presenza di alcuni simboli, incisi o dipinti su
queste tombe, che invece di parlare dell’ ‘aldila’, come ci si sarebbe potuti aspettare,
parlavano dell’ ‘aldiqua’, della vita. In effetti, il problema e che vita e morte sono le
grandi ‘ossessioni’ dell'umanita, forse la cornice pitt ampia dentro la quale si pud
racchiudere il senso della comune esperienza umana. E” un tema, quello della vita e
della morte, in cui tutta l'umanita si pu® riconoscere, perd perché questa
straordinaria diversitd nei modi in cui & stato affrontato? Bachofen, tanto per
cominciare, notd che questi simboli di cui dicevamo rimandavano all'idea di una
rinascita, parlavano appunto di un aldiqua, della vita, e non dell’aldila. Bachofen fu
colpito, ad esempio, dalla presenza dell'immagine dell'uovo, dipinta per meta bianca
e per meta nera. L'uovo, come sappiamo, & molto spesso scambiato per un simbolo
della vita, un’idea diffusa praticamente pressi tutti i popoli. Sappiamo com’e fatto un
uovo: se noi lo dipingiamo per meta di nero e lo facciamo girare lentamente avremo
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un’alternanza di chiaro e di scuro, quindi qualcosa che rimanda all’idea
dell’alternarsi del giorno e della notte, quindi luce e tenebre, e dunque vita e morte.
Cosi Bachofen capi che I'uovo dipinto in quel modo sulle tombe stava a significare
proprio l'alternarsi di queste coppie di opposti. Insomma la rotazione dell'uovo
implicava un continuo ritorno, un avvicendarsi perenne delle due facce della nostra.
esperienza di vita. Lo studio dei simboli funerari dei popoli antichi, iniziato dal
nostro studioso svizzero alla meta dell’800, era destinato a fare parecchia strada.
Infatti, quasi sessant’anni pili tardi, ai primi del ‘900, un giovane antropologo
francese, Robert Hertz, passeggiava assorto nella hall dell’albergo di fronte al British
Museum di Londra, la citta in cui si era recato nel corso di un viaggio. Hertz era
ossessionato dal dramma della morte, ma c’era qualcos’altro che aveva colpito ancor
pit la sua immaginazione. Aveva notato che tra i Berawang, una popolazione della
grande Isola del Borneo che oggi fa parte dell'Indonesia, quando moriva qualcuno,
usavano celebrare non un funerale bensi due funerali. Il primo subito dopo la morte
dellindividuo ed un secondo qualche tempo dopo, a volte addirittura parecchi anni
pit1 tardi. Quest'usanza in realta non si & perduta nel tempo perché continua ad
~ essere praticata ancor oggi in alcune regioni dell'Indonesia, come in alcune zone del

Madagascar, dove una buona parte della popolazione proviene proprio
dall'Indonesia, emigrata in quei luoghi circa mille anni fa. In che cosa consistono
dunque queste “doppie esequie”, come le chiamd Hertz? Come abbiamo detto,
queste erano separate da un periodo pili 0 meno lungo durante il quale le
popolazioni locali, in questo caso i Berawang, celebravano dei riti. Hertz riusc a
capire che c’era una connessione tra il primo funerale, il periodo che stava in mezzo e
i riti che nel corso di questo tempo venivano celebrati e le seconde esequie. Questo
periodo mediano era una specie di tempo dedicato a cid che i nostri psicanalisti
chiamano I'elaborazione del lutto, cioe il farsi una ragione della perdita. Ma mentre
le prime esequie stabilivano in qualche modo la separazione dell'individuo dalla
comunita, le seconde dovevano assicurare la ricongiunzione del morto al mondo dei
defunti, in questo caso a quello degli antenati. Insomma, tutto era congeniato in
modo tale che il morto non fosse mai davvero solo, ma che, allontanandosi dalla sua
famiglia e dalla comunita, potesse essere accompagnato serenamente verso la sua
seconda casa, quella che avrebbe per sempre condiviso con le persone care, ciog i
defunti che lui aveva conosciuto in vita. In tutte le societd, dunque, l'idea di fondo &
che la morte rappresenta un vero e proprio passaggio tra due mondi, un passaggio
~ che le societa cercano di guidare ‘imbrigliando’ la morte in una rete di
rappresentazioni ‘convincenti’. Le ‘doppie esequie’ dei Berawang si collegavano,
insomma, a particolari concezioni del corpo e dello spirito, della nascita e della
morte, come Hertz ebbe poi modo di verificare. Infatti, i riti funebri contengono
sempre gesta, azioni e parole che richiamano alla mente dei partecipanti i valori pil
generali su cui si fonda una societa: ad esempio 'amore, la solidarietd, la fiducia
nella salvezza, ma anche le concezioni della vita e della morte. Questi riti contengono
anche i simboli della rinascita, come aveva ben capito Bachofen. Se la morte &, come
disse Hertz, una transizione & perché & un evento che si contrappone alla vita, e
proprio per questo essa appare agli esseri umani priva di senso, un dramma assurdo,
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una lacerazione totale, e quindi qualcosa che, in qualche modo, deve essere accettato
ma deve essere anche negato. In che modo? Riaffermando la vita. Ma che tipo di
vita?

Anche in Madagascar sono molto diffuse, come abbiamo detto, le “doppie esequie’.
Infatti, una delle cose che maggiormente colpirono gli europei quando arrivarono in
quest’isola dell’'Oceano Indiano nel XVI sec., fu proprio la scoperta dei rituali
funerari. Anche oggi, tra queste popolazioni, esistono dei riti funebri la cui
importanza supera qualunque altra istituzione. Sembra incredibile, ma i Malgasci
dedicano ai riti della morte molta piu attenzione di quanta possano dedicare ad altri
riti diciamo ‘della vita’ come ad esempio matrimoni, nascite, e via dicendo. II
dispendio di risorse e di tempo che essi riservano alla morte & veramente
straordinario, proprio perché in qualche modo essi rappresentano il centro della loro
vita, non solo religiosa ma anche politica ed economica. Quando i primi missionari
giunsero in Madagascar notarono che, durante i riti funebri, alcune comunita si
comportavano in maniera non proprio ortodossa secondo la morale cristiana
dell’epoca, e anche oggi queste cose ci appaiono un po’ stupefacenti. Infatti, durante
questi funerali i partecipanti bevevano, si ubriacavano, uomini e donne si univano
carnalmente in incontri liberi, al di fuori delle rigide regole che invece normalmente
tengono a distanza i due sessi. Questo comportamento e tipico del secondo funerale,
cioe quando le ossa del defunto vengono definitivamente collocate nella tomba di
famiglia, dove giacciono le ossa dei discendenti di un comune antenato paterno. Chi
partecipa a questi rituali sostiene che il comportamento un po” “spinto” avrebbe lo
scopo di intrattenere I’anima del defunto in attesa di ricongiungersi con la comunit
degli antenati e di fargli capire che questo ricongiungimento ¢ un evento importante
per lui, anche rasserenante, perché si torna da coloro che abbiamo conosciuto. Ma cid
che e interessante notare e proprio quel che sta dietro a questa concezione, e cioé che
la vita di un individuo, uomo o donna che sia, & il risultato di un equilibrio molto
delicato tra due principi: uno maschile che deriva dal padre e uno femminile che
deriva dalla madre. Il principio maschile, forse proprio perché deriva dal padre, ¢ un
principio d’ordine, mentre quello femminile & un principio di vitalita, di desiderio,
quindi di volonta di sottrarsi in qualche modo all’'ordine. Secondo i Malgasci un
individuo si costituisce nel ventre materno perché il seme dell'uomo mette ordine nel
caos del sangue vitale della madre, e I'identita del nuovo essere dipende proprio
dalla sua personale capacita di equilibrare bene i due principi contrastanti da cui &
formato. Quindi comportandosi in modo licenzioso, come avviene nel corso della
seconda esequie, ¢ come se i Malgasci introducessero una carica di vitalita che, nelle
loro intenzioni, andrebbe a placare e a ridimensionare quell’eccesso di ordine che, da
quel momento in poi, nella tomba, sara definitivo, poicheé le ossa del defunto si
ricongiungeranno per l'appunto con quelle dei membri defunti della famiglia
paterna. In definitiva, possiamo dire che i comportamenti trasgressivi dei partecipati
rappresentano una resistenza contro I’ordine della morte e una riaffermazione della
vitalita , cioé uno stratagemma per assicurare la vittoria della vita sulla morte.

Vi sono molti modi per celebrare la perdita di una persona in una societd, ma non
esiste praticamente alcuna comunita che non tratti con una qualche riverenza i suoi
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morti. Anche laddove i cimiteri, a differenza dei nostri, appaiono abbandonati e i
defunti del tutto anonimi, anche in quel caso i morti restano nella vita dei vivi. Ma
siccome le domande sono dappertutto simili mentre, come abbiamo visto, le risposte
sono diverse, i costumi e le credenze attorno alla vita e alla morte a volte possono
apparire del tutto opposti. Ci sono societa che con i morti hanno un rapporto di
rispetto ma che 1i evocano raramente, e ci sono societd che i morti li tirano in ballo
sempre; invocandoli, citandone i nomi, chiamandoli a testimoniare, chiedendo loro
benedizioni o, a volte, la loro maledizione su qualcuno. In realta le societd conoscono
tante vie intermedie tra questi due estremi e il rapporto con i morti & regolato da
sfumature importanti che si riscontrano soprattutto nei riti. Uno di questi modi
particolari di trattare i morti venne per esempio studiato dall’etnologo Ernesto De
Martino, autore di importanti studi su certe zone dell'Ttalia meridionale. Negli anni
"50 De Martino fece parecchie ricerche soprattutto in Puglia dove raccolse parecchi
documenti su una cultura tradizionale in via di trasformazione e che si stava
rapidamente ‘modernizzando’. Fino a non molto tempo fa, in queste zone vi era
I'usanza del pianto funebre: alcune donne venivano pagate dalla famiglia del
defunto perché cantassero, piangendo, la morte della persona cara, qualcosa di molto
simile a cid che avveniva nell’antichita classica. Nel Salento queste donne venivano
chiamate ‘chiangimorti’. Sembra che questa usanza risalga a tempi molto antichi,
quando la morte era un evento sconvolgente per comunitd molto piccole. Ma, si
chiede De Martino nei suoi scritti, queste ‘chiangimorti’ piangevano per finta? De
Martino dice che, essendo pagate, erano delle professioniste, ma dice anche che a
volte si immedesimavano talmente nella parte che finivano anche loro per
partecipare alla situazione emotiva e alla disperazione della famiglia. E a proposito
di partecipazione, un antropologo che si era recato in Grecia a studiare una piccola
comunita, si trovd presente, in occasione della morte di un membro del gruppo, al
lamento della moglie, delle figlie e delle sorelle mentre intonavano il canto funebre.
Per capire meglio cosa stessero provando quelle donne provd ad immaginare che
quei riti e quei lamenti fossero celebrati e cantati alla morte dei suoi parenti, anzi
addirittura in occasione della sua stessa morte. Ma dopo poco arrivd da lontano il
fratello del morto, entrd nella stanza e le donne cominciarono ad intonare un lamento
in cui si raccontava di due fratelli strappati con violenza l'uno dall’altro da un
torrente in piena mentre, aggrappati 'uno all’altro, si afferravano a un albero per
resistere alla corrente. “Io” - dice I'antropologo “pensai a mio fratello e piansi”.

Infine, i riti di iniziazione, molto diffusi e molto studiati dagli antropologi, segnano
I'ingresso dell'individuo in una nuova condizione personale e soprattutto sociale.
Diventare un giovane guerriero o una fanciulla in eta fertile, essere affiliati ad un
particolare gruppo o a una societa segreta depositaria di particolari saperi, ecc.,

eventi che hanno una grande importanza nella vita di numerose comunita dagli,
indiani Hopi del Nordamerica ai Mende della Sierra Leone, agli aborigeni
australiani, tanto per citarne alcune.

Bruce Chatwin, grande scrittore e viaggiatore inglese, che certamente conoscerete, ci
ha lasciato memorabili diari di viaggio da molti continenti. In uno dei suoi libri “Le
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Vie dei Canti”, racconta di un lungo viaggio allinterno dell’ Australia, nel corso del
quale, attraversando spazi immensi e prevalentemente deserti incontra, oltre a
qualche raro abitante bianco, piccoli gruppi di Aborigeni, cioé le popolazioni
originarie di questo continente. Gli Aborigeni sopravvissuti allo sterminio provocato
dalle malattie e da vere e proprie pulizie etniche messe in atto nel corso dell’800 dai
coloni europei, vivono per lo pil1 in maniera marginale rispetto al resto della societa,
sono poveri e poche cose della loro vita di un tempo sono rimaste vive. Tra queste le
pitture sul terreno, il didgeridoo una specie di lungo corno che ha un suono simile
all'oboe, e poi naturalmente il boomerang, quell’eccezionale strumento che gli
europei si meravigliarono che potesse essere stato inventato da una popolazione
tanto primitival Le vie dei canti di Chatwin prende il titolo proprio dai miti
aborigeni. Racconta lo scrittore che secondo queste popolazioni il mondo fu creato
dal canto degli antenati che, usciti dalla terra, avevano cominciato a camminare, e
cantando i nomi delle cose che incontravano sul loro cammino avevano creato il
mondo. Si trattava di un’idea importante, la creazione attraverso il mondo e un
mondo creato dalla parola. Qra quando i ragazzi e le ragazze aborigeni passavano
dall’adolescenza all’eta adulta venivano sottoposti a dei riti, che si chiamano appunto
riti d’iniziazione. Erano prove lunghe, estenuanti, spesso anche dolorose, ma solo
superandole si poteva diventare adulti a tutti gli effetti e diventare adulto voleva dire
soprattutto conoscere i segreti della tribli. Tra questi segreti il piti importante era
appunto le vie che gli antenati avevano seguito per dare origine al mondo. E cosi al
termine dell'iniziazione i giovani venivano portati a conoscenza di quei segni
misteriosi che, tracciati su delle tavolette di pietra o di legno, rappresentavano quelle
che Chatwin chiama ‘le vie dei canti’, ovvero il percorso dell’antenato mitico che
contiene la storia della tribi, la sua origine e la sua diffusione sul territorio. Ma non
solo era importante conoscere ‘le vie’ degli antenati, anche la loro voce doveva essere
ascoltata, e la voce degli antenati era il suono prodotto dai ‘rombi’, le tavolette che
fatte roteare nell’aria legate ad un filo provocano un suono simile ad un rombo, la
voce degli antenati appunto. Per cui vedere quelle lastre di pietra dove serano
segnate ‘le vie” e ascoltare il cupo suono delle tavolette che roteavano in aria era
come attingere alle verita ultime della cosmologia, comprendere l'origine di tutte le
cose e della verita ultima fondante l'ordine del cosmo. Queste tradizioni parlano
dunque del rapporto che gli uomini hanno con il proprio passato e, soprattutto, con il
tempo.

Il passato e il tempo nei riti

Quando, nel ‘600, gli europei sbarcarono per la prima volta in Madagascar, la grande
isola a Oriente delle coste africane, vennero colpiti, tra le molte altre cose, da uno
strano fenomeno. Vi erano individui che cadevano in trance, sbarravano gli occhi,
parlavano con una voce alterata, mentre altri li guardavano e poi cercavano di capire
e di interpretare, le loro parole. Erano in presenza di un fenomeno chiamato
successivamente ‘possessione’, diffuso in moltissime parti del mondo. Avete presente
i cosiddetti indemoniati? Pitt 0 meno. Con la differenza che mentre in Europa gli
indemoniati vengono esorcizzati perché si ritiene che siano posseduti dalle forze del
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male e dal demonio, in molte altre parti del mondo. questi posseduti, sempre da forze
soprannaturali, sono invece tenuti in gran conto ed ascoltati proprio perché ritenuti
portatori della voce di quelle forze soprannaturali che s'impadroniscono di loro. Ma,
direte voi, cosa c’entra il senso del passato e del tempo con la possessione? E invece
c’entrano, eccome. Gli antropologi che studiano questi fenomeni da diverso tempo
hanno scoperto che in molte societa africane, ma non solo perché la possessione &
diffusa in Asia come nelle Americhe, la possessione & un fenomeno ritualizzato. In
altre parole, questi riti sono delle vere e proprie sedute, una sorta di esibizioni
pubbliche organizzate, cui partecipano questi soggetti che vengono considerati, e si
considerano, predisposti a questo genere di cose e che danno vita a “performances’ -
particolari come lo scuotimento del corpo, lo scoordinamento della persona, la
perdita della sensibilith o del senso dello spazio. Ma qui non si tratta di semplici
indemoniati, qui il corpo dei soggetti diventa il ricettacolo di un essere
soprannaturale, un dio o, come spesso succede, un antenato, cosi da trasformarsi in
una specie di ‘ponte’ tra due mondi, quello umano e quello soprannaturale o
dell’cltretomba (gli antenati). Sarebbe a dire che nelle societa in cui I'autoritd degli
antenati e tenuta in gran conto, i posseduti fanno da ‘ripetitori’ al loro volere. Infatti
in Madagascar, dove il fenomeno & stato molto studiato, i defunti importanti
continuano a parlare attraverso i posseduti. Ecco che il rapporto con il passato si
rende concreto e si traduce nel rapporto con gli antenati, come se noi, per risolvere
una questione, andassimo a consultare dei documenti per orientare le nostre
decisioni in base a cio che ¢ gia stato deciso in passato. In questi eventi & lo spirito
dell’antenato che si impadronisce del corpo di un uomo o di una donna e detta, per
bocca del posseduto, i propri pareri, che vengono opportunamente interpretati e che
dovrebbero essere di guida al comportamento dei vivi. Ma in fin dei conti il gioco &
sottile, perché chi & posseduto e chi interpreta, debbono saper ben gestire i problemi
collettivi sul tappeto e quindi dare voce, attraverso le parole degli antenati,
all’opinione prevalente sulla questione.

Uno dei grandi protagonisti del movimento surrealista francese, Michel Lery, si
aggregd attorno agli anni ‘30 ad una famosa spedizione antropologica che si
prefiggeva uno scopo notevole: attraversare I’Africa dall'Oceano Atlantico fino al
Mar Rosso. Quando erano ormai alla fine del viaggio, ciog in Etiopia, Lery incappd in
un fenomeno analogo a quello di cui abbiamo detto, cioé la possessione. Quando
Lery interrogd gli abitanti del luogo, che tra l'altro erano anche cristiani, su quale
- rapporto ci fosse tra gli individui che erano posseduti e gli spiriti che li possedevano
nel corpo e parlavano attraverso di loro, si senti rispondere che non erano tanto i
posseduti a impersonare il possessore, ma che era lo spirito ad assomigliare molto al
posseduto. Che cosa voleva dire questa spiegazione? Semplicemente che era la
personalita del posseduto a dare un tono a tutta I'esibizione e faceva parlare lo
spirito - diciamo cosi - un po’ come voleva lui. Insomma, era la personalita del
posseduto a plasmare quella del personaggio che lo possedeva, divinith o antenato
che fosse. A dire che anche in questo caso i posseduti erano attori che partecipavano
ad una complessa messa in scena che dipendeva a sua volta da un complesso
rapporto con le figure degli antenati.
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Gli esempi di possessione al mondo potrebbero essere moltissimi, ma tutti o quasi
hanno a che vedere con il rapporto che le societd hanno con il proprio passato. A noi
pud sembrare strano perché se vogliamo conoscere il passato basta andare a
consultare dei documenti, ascoltare una registrazione, e cosi via, ma dove la scrittura
€ stata poco usata o e arrivata di recente il rapporto con il passato & pensato in modo
diverso. In che modo? In altre parole, se la memoria non potesse essere archiviata,
per esempio attraverso i libri e la scrittura, cosa conosceremmo dei secoli trascorsi?
Poco o niente. Ma tutte le societa hanno bisogno di pensare al proprio passato, anche
se ognuno lo fa a modo suo. Su questo argomento si & pronunciato anche Levi-
Strauss, il quale ha chiamato le societa come la nostra, cioe fondate sulla scrittura,
‘societa calde’, perché le nostre societa bruciano energia ricavata dall’ambiente e
bruciando energia producono un continuo cambiamento e quindi devono registrare,
ricordare, perché sono colpiti da cambiamenti importanti e molto rapidi. Le ‘societa
fredde’, invece, dice Levy-Strauss, sono quelle che non consumano l’ambiente, o lo
consumano molto poco, quindi cambiano si, ma non alla velocita e nei modi in cui
cambia la societa europea, o cinese o indiana o araba. Cambiando P gli unici modi
per parlare del passato song o il mito o il legame con i defunti, cioé con gli antenati.
Riti come 'iniziazione o fenomeni come la possessione sono modi, molto diversi dai
nostri, in cui le societa cercano di “fare i conti’ con il proprio passato ricollegandosi
all’origine attraverso il mito o ai defunti attraverso gli antenati. Non ci sono dibattiti
storiografici, ma messe in scena di una relazione con il mondo scomparso, questioni
che si risolvono sostanzialmente nel legame dei vivi con i defunti. E il mondo degli
antenati non € soltanto un mondo oscuro e minaccioso che aspetta il turno dei vivi,
ma ¢ un mondo di ispirazione, di esempio di modelli e di autorita, di tradizione.
Quando gli antenati ritornano nelle iniziazioni o nelle possessioni non & soltanto per
punire i vivi che magari si sono allontanati dalla tradizione, ma per esprimere il
profondo legame che lega uomini e donne che oggi ci sono e domani non pits,
insomma, i defunti proprio quando riappaiono ricordano ai vivi il loro passato, la
loro storia, il tempo trascorso. Questa interpretazione diventa ancor pil evidente
presso quei popoli, sparsi in tutto il mondo, in cui vi e la concezione che gli spiriti dei
morti si reincarnano nei nuovi nati. Lo stesso induismo, una religione molto diffusa
con 800 milioni di fedeli, pensa che la vita sia una continua reincarnazione. E nelle
Isole Trobriand, dove fece ricerca il grande antropologo Bronislaw Malinowski, si
pensa che i bambini siano la reincarnazione degli spiriti della famiglia della madre.
Un giorno Bernard Mophual, un giovane antropologo francese, si trovava in un
villaggio del Benin in Africa Occidentale e il suo principale informatore ed amico era
un sacerdote che celebrava spesso cerimonie per gli antenati defunti. Mophual
chiese al sacerdote perché offrire delle cerimonie a dei morti, gente morta tanto
tempo prima e che nessuno dei vivi attuali ha mai conosciuto. A che scopo, visto che
i loro corpi sono ormai terra e le loro anime sono gia reincarnate nei nuovi nati.
Insomma, chiedeva Mophual, a chi rivolgete le vostre preghiere e i vostri canti? E il
sacerdote molto semplicemente rispose: “Rivolgiamo le nostre preghiere e i nostri
canti a dei ricordi che ci sono cari”.
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Le ‘nuove religioni’.

Una volta si pensava che le religioni, qualcosa per noi di molto antico e da sempre
presente, fossero destinate addirittura a scomparire con 1’avanzata della modernit,
prima in Occidente e poi nel resto nel mondo. In realta non & cosi, le religioni non
sono né comunque antiche né stanno scomparendo. Anzi, ce ne sono sempre di
nuove che sorgono sia in Europa che in molte regioni del mondo. In questo ultimo
caso gli antropologi ne hanno incontrate diverse, e in particolare, negli ultimi
decenni, hanno incontrato nuove religioni nate dall’impatto del colonialismo sulle
societa e le credenze locali o dalle trasformazioni registrate in tempi recenti, come la
globalizzazione. Questa ha portato con sé sconcerto e incertezza verso il futuro
contribuendo a rafforzare i nuovi culti nati in epoca coloniale e in epoca recente
come risposta all’esigenza di molte persone di avere un’ancora di speranza in un
mondo cosi diverso da quello tradizionale.

Il primo ad essersi occupato in modo sistematico di queste nuove religioni & stato un
antropologo italiano, Vittorio Lanternari, che nel lontano 1960 pubblicd un libro
conosciuto in tutto il mondo che s'intitolava “Movimenti religiosi di liberta e di
salvezza dei popoli oppressi”. Ma nel corso degli ultimi decenni i movimenti di cui
parlava Lanternari si sono trasformati e molti sono stati sostituiti da altri. Quest
culti, queste nuove religioni si sono diffusi soprattutto in Africa, in America Latina e
in Melanesia, ma ovunque si fondano sullidea di un’attesa e di un profondo
rivolgimento socio-politico che avrebbe potuto portare dei miglioramenti nella
societa. Un esempio interessante & quello studiato appunto in Melanesia, chiamato
‘culto del cargo’. Questo culto raggiunse I'apice allindomani della seconda guerra
mondiale anche se apparve all'inizio della colonizzazione europea. Il culto e l'intero
sistema rituale ruotano attorno alla credenza dell’arrivo miracoloso di grandi
imbarcazioni — ecco perché il nome “cargo” — carichi di ogni bendidio della civilta
occidentale. Durante questi rituali, che sono celebrati molto spesso sulla spiaggia,
vengono accesi dei fuochi, quasi ad indicare il punto di approdo di queste navi che
dovrebbero arrivare dal mare, e quindi si rivolgono delle preghiere propiziatorie
agli antenati. Infatti Iidea & che questi cargo saranno inviati alle popolazioni proprio
dagli antenati, per risollevarli dallo stato di decadenza culturale e sociale in cui sono
sprofondati a causa della colonizzazione, ma soprattutto per liberarli dal senso di
inferiorita nei confronti dei bianchi. Sembra un’ingenuita? Nient’affatto, e vedremo
perché. Non molto tempo fa, studiando le comunita africane emigrate in Europa,
alcuni antropologi si sono accorti che molti di questi migranti, soprattutto coloro che
provenivano dalla Nigeria tra cui numerose donne, erano affiliati al culto di Mami
Whata. Mami Whata ¢ il nome di una divinita femminile dell’acqua e il suo culto,
nato in Nigeria molto tempo fa, si & molto sviluppato in questi ultimi anni,
soprattutto nelle grandi citta, naturalmente, con le migrazioni & stato portato in
Europa e ovunque i nigeriani si siano trasferiti in cerca di lavoro e migliori
condizioni di vita. In definitiva si puo dire che, se molt di questi nuovi culti sono
nati o si sono maggiormente sviluppati in reazione alla sottomissione coloniale, come
ad esempio il ‘culto del cargo’, i pili recenti presentano viceversa una nuova
coloritura, nel senso che appaiono come risposte a particolari condizioni di tensione
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causate da una forma di disadattamento pilt complesso, ad esempio quello di Mami
Whata nella situazione di migrazione. Come abbiamo detto, questo culto comparve
in Nigeria ai primi del ‘900, si diffuse poi in tutta l'’Africa occidentale e
successivamente venne importato in Europa, al punto che oggi Mami Whata & una
dea molto importante che in Nigeria vanta templi propri e rituali espressamente
dedicati. Secondo gli antropologi che ne hanno studiato il culto, Mami Whata & una
divinita che, in qualche modo, rende “pensabile’ il disagio della modernita, nel senso
che, questo culto, particolarmente diffuso tra gli africani che dalle campagne si erano
trasferiti in citta, allinizio sempre in Africa e poi dall’Africa nei paesi europei,
sarebbe l'espressione di questi “salti” culturali e sociali a cui sono costrette le persone
che vivono l'esperienza di migrazione. E’ un culto che sembra in qualche modo
riflettere la posizione ambigua che questi migranti avvertono e vivono, il loro sentirsi
schiacciati tra due mondi, quello della tradizione e quello della metropoli, quello del
loro paese di origine e quello del paese di immigrazione. Non & un caso infatti che il
culto di Mami Whata si sia diffuso soprattutto nelle citta africane e pio nei paesi
europei dove le strutture familiari tradizionali, che in Africa vuol dire famiglia
estesa, sono molto disgregate o addirittura scomparse. Ma chi € Mami Whata nella
realtad? Come e rappresentata? Che cosa credono i suoi adepti? Innanzitutto & chiaro
che “Mami” sta per “Madre”, mentre “Whata” € una storpiatura dell'inglese
“Water”, acqua, nella cosiddetta lingua pidgin diffusa in tutte le colonie africane
britanniche. Mami Whata e percid una divinita dell’acqua, raffigurata come una
bellissima dea seducente, con lunghi capelli, la pelle chiara e il corpo meta donna e
meta pesce. Insomma, una moderna sirena. Che cosa si aspettano da lei i suoi fedeli?
Beh, innanzitutto si aspettano delle ricompense di tipo materiale, ma, d’altro canto,
ne hanno anche una terribile paura perché temono che, se in qualche modo
trasgrediscono le sue indicazioni, essa possa punirli togliendo loro quel benessere
materiale che & stato raggiunto, fino alla miseria o perfino alla pazzia. Per diventare
adepti di Mami Whata occorre essere “iniziati’ e spesso, coloro che aderiscono sono
persone sofferenti, soprattutto dal punto di vista psicologico o psicosomatico. I
seguaci di Mami Whata, che trovano pace rispetto alle loro ansie e alle loro tensioni
nel culto di questa dea, dichiarano a volte di avere con lei addirittura rapporti
sessuali durante il sonno, rapporti che la dea custodisce possessivamente, poiché &
molto gelosa dei suoi affiliati. E guai a parlarne, perché potrebbe facilmente
-vendicarsi! Gli antropologi che hanno studiato il culto sostengono che Mami Whata
rappresenta in un certo senso il rapporto tra la ricchezza e il sesso, perché la dea
stessa incarna fenomeni tipici della modernita: e irresistibilmente affascinante,
indipendente, sfuggente. Mami Whata inoltre & di umore volubile, riflettendo cosi
l'instabilita e l'incertezza che caratterizza la vita dei migranti. Insomma, gli altari che
vengono dedicati in Africa alla dea sono ricoperti da una varieta estrema di oggetti
che simboleggiano la sua natura di divinita urbana, moderna: dolciumi, bibite,
profumi, occhiali da sole, tutte cose di scarso valore monetario ma che sono i tipici
“beni superflui” ma oggetti essenziali per un cittadino che voglia dirsi moderno.
Alcune .donne seguite nei consultori e nei centri di accoglienza per immigrati
rivelano di essersi affiliate al culto di Mami Whata in seguito ad eventi traumatici
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della loro vita, eventi che le hanno obbligate ad allontanarsi dalla rete di relazioni
familiari o ad affrontare stili di vita in contrasto con i valori tradizionali da cui
provengono. Spesso, nei disturbi portati da queste donne, c’¢ il disagio nei confronti
del proprio corpo. Molte di queste donne, infatti, sono state coinvolte in storie di
violenza e di sfruttamento sessuale. Il disagio emotivo si manifesta soprattutto a-
livello sessuale, ma anche riguardo alla fertilita o all’estetica e questo disagio, come &
stato osservato, & proprio in relazione al carattere ibrido del corpo di Mami Whata,
meta donna e meta pesce, qualcosa che simboleggia la natura ibrida dell’ esperienza
culturale vissuta a questi soggett.

E
MATRIMONIO E PARENTELA COME PRATICHE SOCIALI

I primi studi sulla parentela.

“Quante mogli hai?”, spessp gli antropologi che studiavano (e studlano) i popoli del
Medio Oriente si sono sentiti (e si sentono) porre questa domanda. Chiaramente un
europeo puo solo rispondere “O una, o nessuna”, ma per chi pone la domanda, la
Trisposta poteva essere ben diversa: due, tre, quattro. In Arabia Saudita e in Pakistan,
ad esempio, '@ infatti la possibilita, in quanto paesi musulmani, di sposare fino a
quattro donne contemporaneamente. Ma di fatto questa & un’ipotesi teorica o al
massimo ristretta ad una percentuale infinitesimale della popolazione, perché ormai
la monogamia & rappresenta la regola dappertutto. Cerchiamo allora di tornare un
po’ indietro nel tempo, intorno al 1840. Infatti in quest’epoca, la curiosita e
I'immaginazione di un giovane americano - che sarebbe poi diventato avvocato e uno
dei pit1 famosi antropologi delle origini di questa scienza - vennero catturate da una
tribi di indiani dello Stato di New York ai confini con il Canada. Per la veritd quegli
indiani erano di casa a casa sua, perché Lewis Morgan, il nostro giovanotto, viveva in
una cittadina che confinava per I'appunto con una riserva di pellerossa. Morgan
diventd amico di uno dei figli di un capo e anche di sua sorella, di cui si dice si fosse
innamorato, e da quel momento il giovane comincid ad addentrarsi nel labirinto
delle ‘strane usanze di questa tribli e scopri cose, per quei tempi, davvero
straordinarie. Quelle prime scoperte lo spinsero ad approfondire i temi con cui
veniva in contatto, e che gli interessavano sempre di pitt. E cosi dopo anni, e dopo
che si fu sposato con una signorina di Rochester, la sua citta, prese il suo cavallo e
parti per 'Ovest, per incontrare altri indiani che riteneva interessanti a cid che
cominciavano a diventare delle vere e proprie ricerche scientifiche. Questo viaggio fu
molto importante perché fu proprio cosi che Morgan poté pubblicare nel 1871 un
libro importantissimo, i cui argomenti erano la famiglia e il matrimonio, ma non solo
degli indiani americani, bensi di tutti i popoli della terra. Morgan, infatti, aveva fatto
in modo di mandare a funzionari, missionari, coloniali francesi, americani, tedeschi
dei questionari per raccogliere le informazioni di cui aveva bisogno. Questo libro
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