s’intitolava “Sistemi di consanguineita e di affinita della famiglia umana”, parole
complicate per dire in sostanza come erano organizzate le societa del mondo, almeno
quelle che aveva potuto raggiungere, dal punto di vista della parentela. Famiglia e
matrimonio dunque, due cose a tutti stranote, ma, come Morgan scopri, molto pilt
complicate di quanto sembrino. Tutti, ad esempio, sappiamo che cos’e una famiglia,

‘eppure, quando si tratta di definirla, cominciano i guai. E anche se basterebbe
prendere la definizione di un dizionario ci accorgeremmo che la parentela non e
soltanto un sistema coerente di termini, di specifiche parole, per indicare i
consanguinei, cioé i parenti di sangue, o gli alleati, solitamente i parenti per
matrimonio. Essa & costituita piuttosto da individui, in vita o defunti, con i quali i
soggetti costruiscono le loro relazioni piu intime e in virth di tali relazioni ci si
attende di ricevere protezione, educazione, sostegno, solidarieta, giustizia, anche se
spesso i conflitti pit1 devastanti, come sappiamo, si producono proprio tra “parenti’.
La globalizzazione ha reso evidente che vi sono molti modi di concepire le relazioni
familiari e di ‘fare famiglia’. Ci0 non significa soltanto usare termini diversi a
seconda della cultura di appartenenza, ma dare un senso diverso e, nella pratica,
vivere diversamente le relazioni di parentela.

Nelle cosiddette societd ‘Senza scrittura’, che rappresentano l'oggetto di studio .
tradizionale dell’antropologia, la posizione sociale di un individuo, il luogo in cui
deve vivere, quali saranno i suoi amici e a volte, che genere di mestiere
intraprendera, sono determinati dalla sua appartenenza ad un determinato gruppo
di parentela. In altre parole, in queste societa tutte le relazioni sociali sono concepite
secondo la modalita delle relazioni di parentela. Viceversa, nelle societa industriali,
tali relazioni non sembrano occupare un posto cosi importante, anche se ancora oggi
svolgono un ruolo essenziale nella vita delle persone. Infatti, la famiglia, data molte
volte per superata o sconfitta dal mondo moderno, e invece sopravvissuta ad
innumerevoli scossoni. Le ricerche svolte alla fine degli anni ‘80 in un quartiere
popolare ed operaio di Londra ha mostrato, infatti, come le relazioni di parentela
svolgevano un ruolo importantissimo in tutte le relazioni sociali. Dunque, in materia
di famiglia, le differenze tra societa ‘tradizionali’ e societa ‘moderne’ sono certamente
molto meno profonde di quanto si sia pensato in un primo tempo.

In realta, tutte le societa umane fanno riferimento alle relazioni biologiche per
identificare e regolare le loro relazioni sociali. Il fatto che in tutto il mondo e in ogni
tempo ogni individuo e concepito e messo al mondo da un padre e da una madre
consente di applicare una prima, condivisa differenziazione degli uni dagli altri. E
anche laddove la parentela comprende persino legami non di sangue, essa viene
sempre e in ogni caso ricollegata a una relazione di sangue, che ne diviene il modello.
L'usanza di assegnare dei padrini e delle madrine ai bambini, e la conseguente
relazione di ‘comparaggio’ tra gli adulti, pur essendo una parentela non di sangue,

segue le regole della consanguineita: infatti compare e comare non possono sposarsi.

Matrimonio, filiazione e discendenza.
Dal momento che tutti gli uomini sono mortali e morendo lasciano qualcosa dietro di
sé (un patrimonio, il nome, una posizione sociale, delle terre, ecc.), tutte le societa si
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sono date delle regole attraverso cui questo qualcosa passi a qualcun altro. Il
principio che regola eredita e successione & quello della filiazione. La maggior parte
delle societa ha adottato il principio di filiazione che procede attraverso una sola
linea genealogica, quella materna (discendenza matrilineare) o quella paterna
(discendenza patrilineare). Sono le cosiddette societa “unilineari’. I1 vantaggio della
discendenza unilineare & quello di poter stabilire facilmente e rapidamente
I'appartenenza dei membri della comunita ad un determinato gruppo familiare. Non
bisogna pero credere che la discendenza matrilineare comporti una qualche diversa -
distribuzione ed esercizio dell’autorita tra maschi e femmine. In queste societa non
sono necessariamente le donne a possedere i beni di famiglia, poiché la trasmissione
spesso avviene tramite lo zio materno, del quale sono eredi non i suoi figli ma i figli
della sorella, cioe i nipoti. Dunque, anche nelle societa matrilineari sono gli uomini
ad esercitare il potere quindi sono da considerarsi anch’esse a tutt gli effetti delle
societa patriarcali. Sebbene sia il pitt diffuso, il modello unilineare non rappresenta
"'unico esempio di principio della discendenza. Alcune societa, come gli Yako della
Nigeria, adottano un sistema di doppia filiazione unilineare, dove i beni mobili
(bestiame, utensili da cucina, denaro, ecc.) appartengono al gruppo della madre,
mentre i beni immobili, come le terre, vengono trasmessi dal padre al figlio. Esiste
infine il modello di discendenza ‘cognatica’, dove la filiazione e la trasmissione
avviene sia attraverso i figli maschi che le figlie femmine, un po’ come da noi.

Nelle  societa unilineari i gruppi di filiazione si costituiscono spesso in gruppi
cosiddetti ‘corporati’ i quali, in base al principio della discendenza da un antenato
comune reale o mitico, possono gestire le risorse economiche comunitarie e stabilire i
criteri per poterne beneficiare, in societa dove, in molti casi, tali risorse sono
possedute quasi esclusivamente su basi collettive.

Se ci spostiamo in alcune zone dell'India o al Tibet, ci troviamo di fronte ad una — per
noi - strana forma di matrimonio che viene chiamata ‘poliandria’ e che consiste
nell'unione di una sola donna con piti uomini. Una popolazione dell'India
meridionale, i Nayar, hanno ricevuto una particolare attenzione da parte degli
antropologi perché la loro societa si fonda su dei gruppi di parenti, che potremmo
anche chiamare famiglie, legate tra loro dalla comune discendenza per via
matrilineare, nel senso che non tracciano la discendenza per via paterna ma per via
materna. Questi gruppi possiedono in comune la terra e i loro membri hanno
'obbligo di sposare individui di altri gruppi simili, quindi non possono sposarsi tra
di loro. Sono, diciamo cosi, delle unita quasi autosufficienti ma, siccome hanno
I'obbligo di sposarsi fuori dal gruppo di appartenenza, debbono sottostare alla scelta
di sapere con chi dovranno intrattenere rapporti matrimoniali e per fare questo
hanno escogitato un sistema davvero particolare. Quando le ragazze arrivano alla
soglia della puberta viene celebrata per loro una cerimonia che le autorizza ad avere
rapporti sessuali con uomini di altri gruppi. Queste relazioni che le ragazze possono
avere potrebbero corrispondere forse ad un qualcosa di simile al matrimonio, ma per
la verita non e proprio cosi. Infatti, se con ‘matrimonio’ intendiamo 1'unione di una
donna con un uomo, legalmente riconosciuta, che puo essere altrettanto legalmente
sciolta perlomeno dove cid e consentito, allora queste relazioni non sono proprio dei
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matrimoni. Perché sebbene le ragazze possano avere relazioni con pitt uomini nello
stesso tempo, questi uomini non contraggono nessun dovere nei confronti della
donna, né diritti se questa avesse dei figli. E questo vale anche per la ragazza, che
non ha nei confronti degli uomini che frequenta né obblighi ne diritti. Tuttavia &
possibile che in un dato momento uno o pitt di questi uomini cominci ad avere un
rapporto permanente con la giovane, ecco che allora questa ufficialita deve essere
sottolineata da doni in determinati periodi dell’anno, da visite fatte regolarmente,
ecc. Se in questo frattempo la donna rimane incinta, I'uomo deve riconoscere la sua
paternita. Se sia davvero il padre o meno, questo pud anche non & importante, ma &
importante e che questa paternita venga riconosciuta. I figli rimarranno a carico
soltanto della famiglia della madre e 'uomo continuera a frequentare la donna senza
alcun dovere nei confronti del figlio. Questa, e le molte forme di matrimonio presenti
sulla terra mettono davvero alla prova la pretesa di definire la famiglia come
qualcosa di naturale. In realta il matrimonio e una istituzione sociale, che certamente
risponde - come disse Bronislaw Malinowski - al bisogno di regolamentare
culturalmente la riproduzione biologica, poiche la natura, che ci fa riprodurre, non ci
dice come questa riproduzione dovrebbe essere regolata. Certo non esistono infiniti
modi per raggiungere questo scopo sociale cosi importante, ma questi modi sono
numerosi, complicati e soprattutto diversi. Anche la storia ne & testimone. Vediamo
allora cosa accadeva di straordinario nell’antica Grecia in materia di matrimonio.
Esisteva all’epoca una istituzione detta ‘epiclerato’ per cui un uomo sposato senza
figli maschi ma con delle figlie femmine poteva far unire legalmente una di queste ad
un uomo e poi diventare a tutti gli effetti il padre dei bambini nati da questa unione.
Un’altra istituzione matrimoniale, molto particolare ma pil1 attuale, & quella che gli
antropologi hanno chiamato ‘matrimonio con il fantasma’, praticato a volte presso i
Nuer del Sudan. Quando i primi viaggiatori raggiunsero nel 1800 queste popolazioni
erano alla ricerca delle sorgenti del Nilo, perché i Nuer abitano proprio nell’area
dell’Alto Nilo, una zona all’epoca sconosciuta, risalendo la quale si pensava di poter
raggiungere le mitiche sorgenti. I Nuer sono ancora oggi, come allora, allevatori e
qualche volta agricoltori. Allevano soprattutto bovini e il bestiame riveste per loro
una grande importanza. Presso di loro, i figli di una coppia appartengono sempre
alla famiglia del padre: avere dei figli, specialmente per gli uomini, & un fatto di
grandissima importanza al punto che, se un uomo muore senza figli o prima di
essere sposato si cerca di correre ai ripari. Vediamo in che modo. Solitamente un
parente del cugino sposa una donna a nome dell'uomo scomparso e i figli che
nascono da questa unione sono considerati a tutti gli effetti come figli del defunto. Ed
e per questo che e stato chiamato ‘matrimonio con il fantasma’. Sebbene diverso,
anche il cosiddetto levirato, che deriva da Levi dal nome della tribt1 d’Israele, era un
modo per far si che i figli di un uomo scomparso continuassero a restare nella
famiglia del padre, dando in sposa la moglie di un defunto a suo fratello, che
diventava cosi il padre dei suoi nipoti. Ma forse il caso per noi piu strano & il
matrimonio tra donne praticato, anche se molto di rado, tra gli Igbo della Nigeria e
da altri popoli africani. Questo matrimonio non si fonda su un rapporto di tipo
omosessuale come accade in alcuni paesi europei, ma risponde ad una necessita
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precisa che & avvertita da tutte le donne delle societa presso cui sono praticate queste
forme: la necessita & di avere figli e di raggiungere cosi la piena identita sociale. Vi
sono infatti molte societa in cui avere figli e essenziale per essere considerate delle
donne adulte a tutti gli effetti, per cui quando il marito rivela di essere sterile, le
donne ricorrono spesso, magari d’accordo con il marito, all’adulterio. Ma se invece &
la donna ad essere sterile ecco che presso alcune popolazioni questa donna pud
essere fatta divorziare e, proprio perché sterile, pud essere considerata alla stregua di
un uomo. Un uomo, infatti, nella concezione della fertilita di-queste popolazioni, non
e fertile: questo attributo e riconosciuto solo alla donna. Pertanto questa donna
sterile, una wvolta divorziata, pud sposarsi con un‘altra donna, scegliere
successivamente un uomo magari d’accordo con la donna che ha sposato, e farlo
unire con colei che e sua “moglie” di diritto. Cosi i figli che nascono da questa
unione diventano i figli legittimi della donna-marito e appartengono alla sua
famiglia.

E I'amore coniugale, direte voi? Béh, per quanto riguarda la dimensione dell’amore
nel matrimonio, € molto d1ff1c1le riuscire a capire come viene concepito I’amore in
societa che non hanno conosauto Iideale romantico e prima ancora ’amore cortese
medioevale. Non bisogna dimenticare, infatti, che siamo tutti fatti di storia e la nostra
concezione dell’amore, anche se non abbiamo mai letto autori del romanticismo o i
poeti medioevali, Provengono da una nostra specifica disposizione culturale
costruita nel corso del tempo, ripetuta una generazione dopo l'altra. Insomma, ci
sono societa che non conoscono, come noj, il principio della libera scelta in materia
matrimoniale, ma d’altra parte non illudiamoci che da noi siano tutte rose e fiori,
perché racconti di matrimoni che sono stati fatti per convenienza, per riparazione o
per interesse li abbiamo sentiti tutti. In altre parole, forse dovremmo riflettere qui da
noi quando discutiamo in un certo modo di cosa sia la famiglia, quella “vera’.

Il matrimonio, come abbiamo gia accennato, & un’istituzione fondamentale — studiata
a fondo dagli antropologi — perché molto spesso attraverso questa unione si crea
quella particolare forma di parentela non di sangue che da origine alle pil1 conosciute
forme di solidarieta sociale tra gruppi diversi. D’altro canto, ’evidente necessita di
accudire i figli per lungo tempo, pone la specie umana nella condizione di
organizzare un gruppo familiare molto piti complesso e prolungato delle altre specie
animali. A seconda delle societa il matrimonio, come abbiamo visto, pud essere
monogamo O poligamo, in ogni caso e solitamente accompagnato da una serie di
transazioni materiali. Si puo trattare di ‘dote’, laddove i genitori della ragazza
effettuano un pagamento in occasione del matrimonio, che puo essere considerato
una forma anticipata di eredita, ¢ destinata alla giovane coppia e resta di proprieta
della donna. Oppure si puo trattare del cosiddetto “prezzo della sposa’ nel senso che i
genitori del ragazzo danno un compenso ai genitori della ragazza, il che ovviamente
non indica una compravendita della moglie, quanto piuttosto il trasferimento di
alcuni diritti dalla famiglia di origine alla donna e ai suoi futuri figli. In altre parole,
si tratta di una specie di compensazione alla famiglia della ragazza per la perdita di
uno dei suoi componenti e dei diritti da lei goduti all’interno della propria famiglia
che vengono ad essere trasferiti, con il matrimonio, presso un altro gruppo familiare.
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Tra tutte le societa animali, solo le societa umane si sono date delle regole sul genere
di persone che si possono o non si possono sposare o con cui si possono o meno
stabilire relazioni sessuali. Poiché il divieto dell'incesto & universale, ogni societa
stabilisce qual & il gruppo con cui & fatto divieto di sposarsi. L’obbligo di sposarsi al
di fuori di un certo gruppo, solitamente il proprio, & chiamato ‘esogamia’. Questo
principio ha delle conseguenze sociali molto importanti, perché costringe in qualche
modo a sposarsi (ed imparentarsi) con degli estranei, se non addirittura con
qualcuno che appartiene ad un gruppo ostile, come nelle alleanze politiche. Il
matrimonio rafforza cosi i legami tra gruppi diversi appartenenti alla stessa societ, o
anche a societa differenti, creando profondi legami di solidarieta sociale. Tuttavia,
sebbene l'esogamia sia una regola comune, gran parte delle societa preferiscono
porre dei limiti a questa scelta fuori dal gruppo. In questo caso si andranno a definire
i gruppi all’'interno bisognera cercare marito o moglie. Questa forma di matrimonio &
chiamata ‘endogamia’. L’endogamia & spesso associata ad una certa idea di purezza
che occorre preservare, come ad esempio in India dove non & possibile sposarsi al di
fuori della casta di appartenenza. _

Dai molt studi antropologici sui gruppi di discendenza patrilineari emerge che,
molto probabilmente, il tipo di discendenza, patrilineare o matrilineare, dipende dal
tipo di residenza che i coniugi adottano di preferenza dopo il matrimonio. A questo
proposito si ritiene che la residenza patrilocale sia nata come effetto della tendenza
dei maschi di un gruppo di restare nel luogo e nella famiglia di nascita e allontanare
le donne verso un altro gruppo. Le regole dell’esogamia, cioé le donne che si sposano
fuori dal gruppo di origine, e della residenza patrilocale, cioé gli uomini che
rimangono nel gruppo di origine, danno vita ai gruppi di discendenza patrilocale,
anche se, perché questo accada, occorre che vi sia una qualche forma di divisione del
lavoro che vede gli uomini impegnati congiuntamente in attivitad che necessitano di
una cooperazione intensa e continuata.

Una famiglia, tante famiglie.

Quando i primi europei arrivarono in Tibet, notarono che le famiglie erano spesso
composte in modo piuttosto particolare. Osservarono, ad esempio, che una donna
era sposata a pili mariti, mentre i mariti invece erano sposati ad una sola donna. che
Gli europei chiamarono questo tipo di matrimonio ‘poliandria’, cioé tanti uomini
sposati con una sola donna. Ma le cose si fecero ancora pil1 interessanti quando un
giorno un antropologo incontrd tre fratelli che coltivavano il loro campo tutti
insieme. E quando chiese loro con chi fossero sposati, tutti e tre indicarono una sola
donna, la stessa, che era poco lontano, lavorando anche lei sui campi. Insomma i tre
fratelli erano sposati con la stessa donna. Questo & un caso veramente straordinario
di matrimonio, perché la donna non & semplicemente sposata con pili uomini, ma gli
uomini sono tra loro fratelli. In effetti gli antropologi notarono che questo tipo di
matrimonio era molto diffuso tra queste popolazioni del Tibet al confine con il Nepal.
Qui figli che nascono allinterno di questo tipo di famiglia, da questo tipo di
matrimonio, chiamano ad esempio tutti i mariti della madre ‘padre’ anche se sanno
benissimo chi ¢ il loro padre biologico, e i ‘padri’ li chiamano tutti figli. Quali sono le
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ragioni di questo tipo di matrimonio? Forse perché mancano le donne? Per un po” di
tempo si € pensato che fosse cosi, ma la ragione vera sembra un’altra. Infatti si &
osservato che le donne ci sono, e che molte di queste, fino a non molto tempo fa,
erano destinate sin da piccole ad entrare nei monasteri buddisti; altre invece non si
sposavano anche se potevano avere figli da relazioni non ufficiali, i quali erano
comunque ben integrati nelle famiglie materne. Insomma, la spiegazione di questo
strano matrimonio sembra faccia capo a delle ragioni di tipo ambientale. Bisogna
infatti ricordare che quelle altezze, cioé oltre 4000 metri, la terra & molto scarsa e non
e facilmente coltivabile per via del gelo che la stringe per gran parte dell’anno Cosi
gli individui tendono a restare sulla terra che hanno ereditato dalla generazione
precedente, e questo tipo di matrimonio rappresenta uno stratagemma per far si che
la proprieta non si frantumi e per evitare di trovarsi nella necessita di allontanare
qualcuno dei fratelli dalla terra, mettendoli nella difficoltd di trovare nuovi
appezzamenti da coltivare. In altre parole, le cose funzionano cosi: una donna pud
raggiungere in media tre figli maschi viventi tra tutte le nascite cui da origine, e se
una donna sposa tre fratelh dara alla luce tre fratelli viventi che potranno ereditare
dai propri padri, evxtando cosi il rischio della frammentazione della loro terra.
Insomma, si tratta di un mgegnoso modo per far si che gli individui non vengano a
perdere la loro fonte di sostentamento o che siano costretti ad affrontare situazioni
molto difficili per poter sopravvivere. Ai nostri occhi & decisamente fuori
dall’ordinario, ma anche questo e un modo per risolvere i problemi.

Verso la fine di agosto del 1914, un giovane alto, magro, vestito di bianco con
un’incipiente calvizie e un paio di occhiali tondi cerchiati d’oro, costeggiava a bordo
di una nave australiana la parte meridionale della Nuova Guinea. Il suo nome era
Bronislaw Malinowsi. Era nato a Cracovia, in Polonia, e qualche anno prima si era
laureato in fisica. Ma gli era capitato di leggere alcuni libri di antropologia e da allora
si era appassionato a questa scienza cosi nuova e cosi diversa che aveva cominciato
col trasferirsi a Lipsia in Germania, dove aveva studiato antropologia e psicologia
per un paio d’anni, per poi approdare finalmente in Inghilterra. E a Londra aveva
conseguito un dottorato sotto la guida dei grandi luminari del tempo. Nel 1914 era
stato mandato in Australia per un congresso di antropologia, ma proprio quando si
era trovato laggiti i cannoni della Prima Guerra Mondiale avevano cominciato a
tuonare sotto il cielo d’Europa. Ora il problema era che Malinowski non era soltanto
lontano dall’Europa, ma era anche un polacco e quindi suddito dell'impero austro-
ungarico e come tale un nemico degli inglesi e dell’Australia, allora nominalmente
parte dell'impero britannico. Le autorita australiane avrebbero dovuto imprigionarlo,
o internarlo, comunque tenerlo sotto controllo. Ma gli australiani benevolmente gli
concessero di scorazzare per le isole del Pacifico, nella convinzione che tutto
sommato uno strano tipo che studiava i selvaggi non avrebbe potuto essere piu di
tanto pericoloso. La polizia australiana, cosi facendo, non solo avrebbe avuto ragione,
ma avrebbe anche reso alla conoscenza umana uno dei pit1 grandi favori che le siano
mai stati fatti. Dalla loro decisione sarebbe infatti scaturita un’esperienza
affascinante, quella che Malinowski ebbe come ricercatore sul campo nelle Isole
Trobriand. Malinowski infatti ottenne risultati eccezionali nello studio della vita delle
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popolazioni di un piccolo arcipelago corallino a nord est delle Nuova Guinea. Studid
I'economia, la vita sociale, la magia di questi trobriandesi, ebbe delle esperienze
fantastiche, entrd talmente nella vita di queste popolazioni che lui stesso inventd un
termine che da allora e rimasto quasi un motto, che dice “quando volete osservare
una popolazione voi dovete partecipare alla sua vita”. L'osservazione partecipante e
infatti il metodo di studio per eccellenza di ogni antropologo. Nelle Isole Trobriand
Malinowski studio tra le varie componenti della vita di quelle popolazioni anche il
matrimonio. Addentrandosi neéi vari aspetti, 1'antropologo studio anche, cosa
scandalosa per I'epoca, le abitudini sessuali dei trobriandesi, o dei ‘selvaggi’, come
lui stesso 1i chiamd. Questo studio gli servi per confrontare la situazione dei suoi
isolani con le teorie di uno scienziato europeo del tempo gia universalmente famoso,
Sigmund Freud, il padre della psicoanalisi. Quasi sicuramente avrete sentito parlare
del complesso di Edipo. Il termine deriva dal nome del mitico re di Tebe, Edipo
appunto, che inconsapevolmente uccise senza il padre e poi sposd la madre. Freud
chiamo in questo modo il desiderio sessuale inconscio del figlio per il genitore del
sesso opposto, unito al desiderio sempre inconscio di eliminare il genitore dello
stesso sesso e di prenderne i posto. A questa teoria perd Malinowski contrappose la
realtd dei suoi isolani. Fra 1 trobriandes - disse Malinowski - non c’& Edipo, perché
presso di loro, a differenza che da noi (e ieri ancor piu di oggi) dove il padre e
un’autorita indiscutibile, la discendenza non viene tracciata attraverso gli individui
di sesso maschile ma attraverso gli individui di sesso femminile. La conseguenza di
questo fatto & che in societa di questo tipo, i figli di una coppia appartengono alla
famiglia della madre. In altre parole, un giovane eredita dal fratello della madre non
dal proprio padre, ed & sempre il fratello della madre, cioé lo zio materno, che
esercita su di lui I'autoritd, un’autorita che egli deve assolutamente rispettare.
Quindi, il padre, qui alle Trobriand e diversamente che nell’Europa di Freud, € una
persona con cui il giovane intrattiene un rapporto improntato allaffetto, allo scherzo,
all’amicizia, anzi, per essere precisi, alle Isole Trobriand il padre non ¢ nemmeno
considerato tale, perché in fondo i bambini sono la reincarnazione degli spiriti degli
antenati della madre. Insomma - conclude Malinowski - alle Trobriand non c’e
conflitto tra padri e figli, non c’e il desiderio di uccidere il padre e sposare la madre,
ma c’¢ il desiderio di uccidere lo zio e sposare la sorella!

In tutte le societa il matrimonio assolve dunque a due importanti funzioni: quella di
regolamentare la sessualita e quella di sviluppare la cooperazione sociale ed
economica tra gli individui, a cominciare dai coniugi. Riguardo alla prima, la
pulsione sessuale viene in ogni dove riconosciuta come potente e pericolosa per la
stabilita sociale, quindi occorre stabilire dei permessi e dei divieti per poterla mettere
in atto. Il matrimonio e il luogo in cui viene'autorizzata tutta la liberta sessuale,
anche se, questo principio, non & sempre valido. Tra i Banaro della Nuova Guinea, ad
esempio, un giovane sposo non ha diritto ad avere relazioni sessuali con la moglie
finche questa non abbia partorito un figlio che ha per genitore un membro del clan
del marito. D’altro canto, presso alcune comunita dell’Europa centrale e il padre del
futuro sposo a scegliere per lui la moglie quando & ancora piccolo: il padre vivra
carnalmente con la giovane sposa finche il legittimo marito non raggiunga I'eta per
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reclamare i suoi diriti coniugali. Secondo l’antropologo americano George P.
Murdock, la famiglia cosiddetta ‘nucleare’, ovvero una coppia sposata e i loro figli,
rappresenta un modello quasi del tutto universale. Infatti - sostiene Murdock - sia la
famiglia poligamica (pitt matrimoni) che la famiglia allargata (pilt famiglie nucleari
sotto l'autorita di un unico capofamiglia) possono essere scomposti e ricondotti
all'unita della famiglia nucleare, paragonabile ad una specie di ‘atomo’ sociale. E
nonostanté le famiglie ‘composte” siano maggiormente diffuse - afferma ancora
Murdock - esse possono essere abbandonate o distrutte, cosa che non pu6 avvenire
per la famiglia nucleare che continua a vivere anche successivamente. Il pensiero
dell'universalita del modello di famiglia ‘nucleare’ non e stata un’invenzione di
Murdock, anzi questa posizione e stata sostenuta da gran parte degli antropologi
della prima meta del ‘900, ma le ricerche degli ultimi decenni a proposito della
famiglia, o per meglio dire delle famiglie, hanno messo in evidenza che, come
afferma I'antropologa francese Francoise Heritier, tutti sanno — o credono di sapere —
cos’e la famiglia, e questa certezza proviene dal fatto che la famiglia & incorporata in
modo talmente forte nella nostro vivere e agire quotidiano da apparire a ciascuno di
noi come un fatto naturale e, per estensione, universale. Se si rinuncia-a pensare la
famiglia come qualcosa che & sempre esistita nella forma con cui la sperimentiamo
noi, 'osservazione etnografica ci porta in un “territorio’ di famiglie dove le forme
sono davvero molteplici, ma non per questo meno ‘famiglie” della nostra.

4
RISORSE, POTERE E ORGANIZZAZIONE POLITICA

Economia e politica...

Due branche distinte dell’antropologia, I’antropologia economica e 1'antropologia
politica, studiano rispettivamente la produzione e la gestione delle risorse, e la
costituzione e l'esercizio del potere in una data societa. Questi due aspetti, tuttavia,
sono strettamente intrecciati, dal momento che la disponibilita e il controllo delle
risorse e, come sappiamo, del tutto inseparabile dall’esercizio del potere, e viceversa.
Una relazione che le societa umane conoscono sin dalle origini. Occorre perd
precisare che quando si parla di risorse s'intende sia il bene materiale, concreto, sia il
bene immateriale, come puo essere una tecnica o un sapere particolari, una certa
idea, ecc. Insomma le risorse possono essere sia materiali che simboliche, ma in ogni
caso si tratta di beni il cui controllo o possesso consente all'individuo o al gruppo di
acquistare altri beni, di consumarli per proprio conto, di ostentarli come ricchezza, di
affermare una certa visione del mondo. Quindi, come si intuisce, 1’acquisizione e la
disponibilita di una risorsa non sono mai scollegare da una relazione di potere tra chi
possiede e chi non possiede o possiede altro.
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11 circuito kula delle Isole Trobriand.

Furono soprattutto le ricerche di Bronislaw Malinowski nell'arcipelago delle Isole
Trobriand ad avviare il dibattito sulla organizzazione della distribuzione sociale
delle risorse nelle cosiddette societd ‘primitive’. Le Isole Trobriand fanno parte del
complesso insulare Massim, in Papua Nuova Guinea, e ’antropologo polacco ebbe
modo di studiare sul posto, tra il 1916 e il 1918, una particolare forma di scambio
chiamato kila, cioe ‘dare’, tra i trobriandesi e i popoli degli arcipelaghi vicini che,
secondo le parole dello stesso Malinowski, aveva un carattere ‘rituale o cerimoniale’
poiché seguiva regole che a prima vista non avevano alcun legame con le questioni
economiche. Da lungo tempo queste popolazioni si avventuravano periodicamente
in pericolose traversate per incontrarsi tra loro e rinnovare le antiche relazioni di
scambio. Fondamentalmente nell’arcipelago circolavano, come accade ancor oggi,
due tipi di oggetti decorati detti vay'gua: collane di conchiglie rosse, i soulava, e
braccialetti di conchiglie bianche, i mwali. Questi oggetti non sono utilizzati come
“semplici ornamenti, poiché spesso sono raggruppati in lunghe file e sono dunque
molto pesanti da indossare. Piuttosto essi circolano, allinterno di una sorta di
‘cerchio’ di isole, in modo, molto particolare, nel senso che le collane procedono
sempre in senso orario e i braccialetti in senso antiorario. In questo cerchio di
scambio ogni tipologia di oggetto (la collana) poteva essere scambiata solo con l'altra
tipologia (il braccialetto). Durante le visite alle diverse isole del cerchio, gli scambi
rituali di vay’gua venivano ad un certo punto interrotti per fare posto ai comuni
scambi di oggetti ‘materiali’: alimenti, reti da pesca, armi, ecc. Insomma, lo scambio
kula, che seguiva un cerimoniale ben preciso, apriva il vero e proprio scambio
commerciale. Quindi, qual’era lo scopo dello scambio kula? Sembra che questo
scambio in realth avesse la funzione di rinsaldare i rapporti tra luoghi ed individui
lontani ma profondamente legati da un vincolo ‘sacro’, quello dello scambio di
oggetti cerimoniali. Infatti, i vay’gua restavano nelle mani di chi li riceveva e dei suoi
eredi anche per molti anni, anche se alla fine tornavano comunque ad essere
scambiati. Nello scambio kula circolavano cosi due tipologie di beni, quelli di
prestigio, i vay’gua, e quelli di consumo. Tuttavia i primi possedevano anche un
valore simbolico, insomma erano una sorta di ‘denaro’, grazie al quale era possibile
acquistare anche beni di consumo. Ma il valore simbolico dei vay’gua non si ferma al
semplice confronto con il denaro cosi come lo conosciamo noi. Nell’area delle Isole
Trobriand e dei vicini arcipelaghi il termine keda - cioe via, sentiero - viene utilizzato
dai locali per riferirsi al cammino percorso dai beni che entrano nel circuito del kula,
ma soprattutto alla rete di relazioni che legano individui e comunita nel sistema di
rapporti prodotti dallo scambio dei vay’gua. Questi oggetti infatti, secondo la visione
dei nativi, trattengono nel corso dei passaggi da un possessore all'altro tutto il potere,
la ricchezza e la reputazione di coloro che li hanno posseduti. Quindi pili ampia e
ricca & la rete di relazioni di scambio, cioe il keds, cui si appartiene, maggiore sara la
posizione di prestigio e di potere all'interno della propria comunita e la reputazione
nel circuito di relazioni. Se il proprio keda si dissolve, e pu® accadere per
innumerevoli motivi, 'individuo pud tentare di entrare in un altro keda, ma, anche
laddove fosse possibile, i vay’gua che scambiera in questa nuova situazione avranno
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