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Introduccien



Alfred Reginald Radclitfe-Brown es uno de los mas impor-
tantes antropdlogos del presente siglo. La cualidad innovadota
de sus investigaciones de campo, la altura y ¢l rigor de su$ ema~
yos inctodolégicos y el magisterio que ejercié a lo largode mu-
chos afios de actividad docente configuran la magnitud de iina
aportacion lmpze&cmdlble en el proceso —tan reciente;: de%de
un punto de vista histérico— de constitucion de la antmpologm
como ciencia.
Del magisterio de Radcliffe-Brown, e1exudo en GIEIU Bre-
taita, Estados Unidos, Australia y Sudafrica, hmdamenta!mcnte
baste decir que es semejante al que desempenaron Franz'Boas'y
Marcel Mauss —el primero en Norteamérica y el segundo'
Francia—. Se trata de una labor fundacional en.los tres casos
que ha tenido por resultado la formacion de tres de las mas vi-
E gorosas escuelas antropoldgicas contemporancas. -
R Por lo que hace a la influencia de Radcliffe-Brown; es ine-
cesario decir que ha sido considerable en cantidad y en cahd'ld :
Para muchos, el antropélogo britdnico es un directo precursor . -
del estructuralismo de la escuela francesa de Lévi- Strauss —lo =
cual, de por si, habla de la pureza teérica de buena parte de la
obra de Radcliffe-Brown—. Para otros, estec nombre es insepa-
rable de la difusion que en Gran Bretana, en Estados Unidos y
en general en el mundo anglosajén han tenido las doctrinas. de
+ . lasociologia positivista francesa, en particular las de Durkheim.
~ Pero donde la influencia del magisterio de Radcliffe- BlOWn
aparece como determinante es en la escuela britdnica de antro-
pologia social. Los nombres de E. E. Fvans-Pritchard, ID. Forde,
F. Eggan, M. Fortes, S. F. Nadel v L. Mair, entre muchos otros,
estan directamente ligados a las ensenanzas de Radcliffe- Bmvm
as{ como las investigaciones gue la mencionada escueli hutamca
ha llevado a cabo en el campo de los sistemas de parentesco’ (a
L este respecto conviene sefalat el volumen colectivo Sisicinas afei-
/ canos de parentesco y matrimonio, editado por Radcliffe-Brown.
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“orde), el totemismo, la religion, la ma-
e ho en fag sociedades primitivas. Por no hablar de
vestigaciones en glimportante campo de las primitivas for-
mas de organizacion politica, que ya en 1940 salieron a la luz en
los Sistemas politicos africanos de M. Fortes y Evans-Pritchard.

En cl debate, ya cldsico, que los antropdlogos han mantenido
entre «cultuyra» y «sociedad» —;es la primera la que subsume en

en colaboraeion con B

M

su totalidad la estructura social o, por el contrario, ella misma .

no es:mas que una expresion de dicha estructura?—, Radeliffe-
Brown se inclind decididamente desde un principio hacia las po-
siciones sociologicas. Su-punto de partida fue la concepcion dur-
khemmiana de que los hechos sociales constituyen modalidades de
accion; de pensamiento y de sentimiento totalmente externas al
individuo y, al mismo tiempo, dotadas de una fuerza de coercion
tal qué se mponen a laxonciencia del individuo.

- En consecuencia, ¢l antropologo britinico desdend una idea
que hacia los afios veinte empezaba a abrirse paso de la mano de
WL R. Rivers y otros: la de que era necesario en antropologia
estudiar el comportamiento individual, acogiéndose a los méto-
dos de investigacion psicoanaliticos. Como es sabido, esta via
metodoldgica estd presente en la moderna antropologia cultural,
y s¢ ha implantado eficazmente en Norteamérica en escuelas
cuyo objeto de investigacion es ¢l de «cultura y personalidads.

La. antropologia social britanica, por el contrario, influen-
ciada por Radclitfe-Brown, se ha movido y se mueve en una di-
reccion sociolégica. Fnesta direccidn sociologica es patente tam-
bién el ahistoricismo. La explicacion historica de unhecho social,
como mucho, dice que acontecio en tal momento y que fue con-
secuencia de otro hecho social anterior. Pero no da cuenta ver-
daderamente de la causalidad que lo ha producido. Para cllo es
necesaria una explicacion funcional, en ¢l sentido durkheimiano
del término.

Conviene precisar, no obstante, que cn el problema de la re-
construccion thistérica Radcliffe-Brown no adoptd una posicion
extrema, simiar a la del contemporineo estructuralismo francés.
El énfasis puesto en la explicacion funcional no era incompatible,
para cl antropélogo britinico, con la investigacion del pasado de
una sociedadt primitiva, siempre y cuando hubiera posibilidad
material de llevarla a cabo. La correcta comprension del desa-
reollo de fa sociedad humana solo puede conseguirse mediante
cun estudio ynificado y organizado en ¢l que se combinen las
mvestigaciongs historicas y sociologicass.

Esta distincion entre lo sinerdnico y lo diacrénico se enmarca
IV

i

en la conceptualizacion, mucho mids amplia, que Radcliffe-

" Brown hizo de las diferentes disciplinas que abarca cl término
- genérico de «antropologia». ‘En realidad, los estudios diacroni-

cos, en tanto que reconstrucciones historicas del pasado de los
pueblos primitivos, entran dentro de la competencia de la et-
nologia. Esta, que va mds alld de la simple descripeion etnogra-

fica, establece clasificaciones de las caracteristicas raciales y cul-

turales de los pueblos y utiliza un método con.ip%n'alivo que
agrupa semejanzas y anota diferencias entre los distintos rasgos
observados. La etnologia cuenta con dos ramas: la argucologia,
prehistorica y la lingiistica, ciencias que le son im.p/x'escmdllﬂ’cs
para la investigacion del pasado y para la clasificacion de rasgos
culturales.

Ahora bien, el término «antropologia» abarca igualinente a
otras dos ciencias. Segin la conceptualizacion de Radcliffe-
Brown, éstas son la antropologia fisica y la antropologia social.
La primera pertenece al dmbito de las cimlcius..bigl()glcus; la se-
gunda, al de la sociologia, pues utiliza «el conocimiento sg)blre las
sociedades primitivas para establecer gencralizaciones vilidas y
significativas sobre los fendmenos sociales». o

La antropologia social, tal como es definida por Radcliffe-
Brown, debe entenderse «como la investigacion de la naturaleza
de la sociedad humana por medio de la comparacion sistemitica
de sociedades de tipos diversos, prestando atencidn particular a
las formas mas simples de las sociedades de los pueblos primi-
tivos, salvajes o prealfabetos». En este sentido, la antropologia
social debe ser entendida también como «sociologia compara-
tivar. Su método es idéntico al de las ciencias naturales, es decir
que se basa en una observacion experimental para establecer ge-
neralizaciones inductivas. Tal observacion empirica estd guiada
por conceptos generales. Asi, «la tarea de la sociologia compa-
rativa, como la de toda ciencia experimental, es la de crear los
adecuados conceptos analiticos en cuyos términos hacemos ge-
neralizaciones, y que, una vez suficicntemente comprobados por
sistemdticas observaciones de los fendmenos, pueden ser esta-
blecidos como probables».

Los dos conceptos analiticos de mayor trascendencia elabo-
rados por Radcliffe-Brown son los de estructura y funcion; el pri-
mero hace referencia a la «morfologia» de una sociedad;-el se-
gundo a su «fisiologiu» De la riqueza operativa de ambuos, baste,
indicar que se han convertido en el marco de articulacion de las

-

investigaciones de campo de la antropologfa social britdnica. Y,
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asimiemo, que han dado titufo a fa presente obra, una de la mas
hnportantes de cuantas escribié Radcliffe-Browii. e

En realidad, la produccién literaria de este gran ammp(’)logo.

fue mds bien escasa. Aparte de sus dos grandes investigaciones

de campo entre los andamanes y los australianos, Radcliffe-
Brown dio a conocer su pensamiento a través de la actividad: do-
cente, como ya se ha apuntado, y mediante articulos, ensayos y
conferencias. La importancia de Estructura y funcién en la so-
ciedad primitiva radica en que es uno de los libros mas acabados
y sistemiticos de cuantos edité. En él estan presentes tanto los
escritos de elaboracién conceptual 'y metodoldgica, cuanto les
trabajos de investigacidn antropolégica, dentro de una rica di-
versidad de temas que comprende, entre otros, el estudio de los
sistemas de parentesco, de la organizacion politica, de la religi.(’m
y del totemismo en las sociedades primitivas. .

Es de destacar que el estudio de estos temas se enfoca siem-
pre desde un punto de vista estructural, es decir, desde su inser-
cion en el todo social del que forman parte. Y que son particu-
lariente importantes los ensayos que tratan de los sistemas de
parentesco y del totemismo. En estos dos terrenos, las aporta-
ciones de Radcliffe-Brown sélo han sido superadas por las que
posteriormente ha realizado Lévi-Strauss.
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CRONOLOGIA

[7 de enero: nace en Birmingham el antropdlogo Alfred
Reginald Radcliffe-Brown. ' oo
Tras concluir sus estudios superiores en Cambridge; or-
ganiza su primera espedicidon etnoldgica a las islas An-
daman, en el golfo de Bengala. L
Su trabajo de campo en las Andaman, de donde regresa
en este aio, le permite obtener la condicion de fellow en.
el Trinity College de Cambridge.
Emprende una nueva expedicion etnoldgica, en esta oca-
sion a Australia Occidental, donde estudia, al igual que
en fas Andaman, las relaciones de parentesco v los siste-
mas.de totemismo imperantés entre los kariera. :

Se establece en las islas Tonga, archipi¢lago del Pacifico
Sur, ala sazén protectorado britanico. Alli desarrolla una
importante labor docente, en tanto que encargado de 1os
servicios de instruccion piblica. '

Se traslada a Sudéfrica. En la Universidad de EI Cabo es
nombrado profesor de antropologia social. En el seno de
esta institucion, en la que permanecerd durante cinco
anos, Radcliffe-Brown fundala School of African Life and
Languages.

Aparece su primera obra importante: Los islesios de An-
daman (The Andaman Islanders), en donde expone sus
ideas y métodos antropoldgicos.

Publica en una revista especializada «Métodos de la-
etnologia y de la antropologia social» («Methods of
Ethnology and Social Anthropology»).

«El hermano de la madre en Africa del Sur» («The Mo-
ther’s Brother in South Africas).

Se instala en Australia. Alli, enscfa antropologia en la
Universidad de Sydney.

La organizacisn social de las iribus australianas (The So-
cial Organization of Australicn Tribes).
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' seﬂt Puslt_on of Amluopologlual ‘Studles»)
Para la fncye l()pumlla of the Social Sciences, de Nueva
York, redacta dos importantes articulos: «Sanciones so-
ciales» («Social Sanction») v «Derecho primitivos («Pri-
mitive Law»),

«50bre el corncepto de funcidn en las ciencias sociales»
(«On the Concept of Function in Social Scicnces»).

U na ciencia natural de la sociedads {«A Natural Science
of gouelv») '
Ocupa la catedra de antropologia social de la Universidad
de {@xtord.

Publica un importante prefacio para la obra Sisternas po-
{iiif‘,os africanos (African Political Systems), de sus disci-
pulos M. Fortes y E. E. Evans-Pritchard.

Se fjubila de su catedra en @xford.

~\palu,c una nueva edicién de Los isfesios de Andaman.
Enlcolaboracién con D. Forde, edita el volumen Sisternas
afrzcanm de parentesco y matrimnonio (African Systems of
Kmshlp and Marriage).
<<Amlopologn social:
polegy: A Definition»).
«Llmétodo comparativo en la antropologfa social» («The
C ompamuve Method in Social Anthropology»).

Publica varios de sus mds importantes ensayos y comu-
nicaciones, ya aparecidos anteriormente, en el volumen
Estructura y funcion en la sociedad primitiva (Structure
and Function' in Primnitive Society).

Lnsena antropologfa social en la Universidad de Gra-
hamstown, en Sudafrica.

(}id\’cmeilk enfermo, Radcliffe-Brown regresa a Ingla-
terra. El 24 de octubre muere en Londres.
Postumamente aparece El método de la antropologia so-
ciad (Method in Social Anthropology).

una definicion» («Social Anthro-
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Prologo

El profesor Radcliffe-Brown no ha dado nunca mucha im-
portancia a lo que ¢l llama «las cosas sueltas que he escrito
de vez en cuando»; para €l ha tenido siempre mucha mas
importancia el ‘comunicar las ideas directament#, mediante
contactos personales, a los estudiantes y a los ¢olegas. En
ello ha conseguido un notable éxito. Ha ensefiado Antropo-
logia social en Cambridge, Loundres, Birmingham, Pretoria,
Johanesburgo, Ciudad del Cabo, Sydney, Yenching, Chicago,
Oxford, Saf Paulo, Alexandria, Manchester y Grahamstown,
y en todos estos lugares se le recuerda con carifioy respeto‘
El agradecimiento de sus alumnos se ha manifestado en dos

colecciones de ensayos —una inglesa y otra americana— es-

critas en su honor. Y es raro el libro o articulo sobre Antro-
pologia social, publicado en el ultimo cuarto de siglo, que no
ilustre, directa o indirectamente, su ensefianza.

El examen de los ensayos de este volumen probara que sus
escritos han ejercido tanta influencia como sus contactos
personales. Si tenemos.en cuenta que se ha dedicado a la
ensefianza y a la investigacion de la Antropologia social
durante casi cincuenta afios, vernos que no ha escrito tanto
como la mayoria de las personas de su categoria académica.
Sin embargo, todo lo que ha escrito es impecable. No que-
remos decir con esto que aceptamos necesariamente todos
sus métodos o conclusiones, sino inds bien que el punto de
vista ‘que él expresa no podia haber sido mejor expresado.
Todos los ensayos .son perfectos en.concepcion y expresidn
y poseen una consistencia y una claridad raras en la moderna
Antropologia.

Creemos que la pubhcamon de estos ensayos puede ser
importante por varios motivos. En primer lugar muestran
la evolucion del pensamiento de un destacado antropdlogo
en los ultimos veinticinco afios, ilustrando al mismo tieipo
algunos de los cambios mds importantes en la orientacién
de la Antropologia social, a la que el profesor Radcliffe-
Brown estuvo tan {ntimamente ligado durante este periodo.

Estos ensayos han demostrado también su valor en ja for.
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macién de estudiantes graduados en nuestros principales .

centros de Antropologia social. Los trabajos individuales es-

tAn muy distanciados en tiempo y lugar y son, frecuente- -

mente, dificiles de consultar. Creemos que al presentar ésta
coleccidn de ensayos ne estamos unicamente demostrando
fuestra estima al profesor Radcliffe-Brown, sino también

proporcionando un libro que serd durante mucho tiempo de
gran valor para les estudiantes de Antropologia social.

E. E. EVANS-PRITCHARD
profesor de Antropologia social
de la Universidad de Oxford.

FRED EGGAN
profesor de Antropologia
de la Universidad de Chicago.
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Intreduccion

‘Los trabajos agui reimpresos son trabajos ocasionales en
el mas amplio sentido de la palabra; cada uno de ellos fue
escrito para una ocasion particular. Sin embargo, por haber
sido escritos desde un punto de vista tedrico particular, po-
seen cierta medida de unidad. o

Lo que se da a entender por teoria es un esquema .de
interpretacion que se aplica, o se concibe para aplicarlo, a
la comprension de una cierta ¢lase de fendmenos. Una teo-
ria consiste en una serie de conceptos analiticos sue pueden
definirse claramente en su referencia a la realidad concreta
y que deben relacionarse ldgicamente. Me propongo, por
tanto, a modo de introduccidén a este grupo de trabajos, ex-
poner las definiciones de algunos conceptos que he utilizado
para analizar los fendmenos sociales. Ha de tenerse en cuenta
que no existe un acuerdo general entre los antropodlogos
respecto a los conceptos y términos que utilizan, de modo
gue esta introduccion v los articulos siguientes han de con-
siderarse como la expresion de una teoria particular y no
como una teorfa aceptada comunmente.

Historia y teoria

La diferencia entre el estudio histérico y el estudio teé-
rico de las instituciones sociales. puede verse facilmente
comparando la historia econdmica y la economia tedrica,
o comparando la historia del Derecho con la jurispruderncia
tedrica. En antropologia, sin embargo, ha existido, y existe
aun, gran confusidén, mantenida por los debates en los que
términos tales como «historia» vy «ciencia» o «teoria», se
utilizan con significados muy distintos. Tal confusionismo
puede evitarse, en gran medida, utilizando términos recono-
cidos de logica v metodologia y haciendo una diferenciacién
entre los analisis idiogrdficos vy los nomotéticos.

En un analisis idiografico el objetivo es establecer como
aceptablés ciertas proposiciones o exposiciones particulares

9




o positivas: Definimos la naturaleza de un analisis segun el
tipoide n_onciuswxies que se persiguen.

La Hist%rm tal como se entiende habitualmente, es el es-
ideio de esgritos y i_l__ocumentos que nos proporcionan cono-
cimientos {sobre las condiciones y acontecimientos del pa-
sado; indtiyendo aquellas investigaciones que se refieren al
;msado mas reciente. Es evidente que la Historia consiste
primariamente en analisis idiograficos. En el siglo pasado
hubo una: famosa polémica (Methodenstreit) sobre si los
historiadores debian admitir consideraciones tedricas en su
trabajo o utilizar las generalizaciones. Muchos historiadores
han-adoptado el criterio de que los andlisis nomotéticos no
deben ser:incluidos en los estudios histdricos, que han de
lirnitarse :S decirnos lo que sucedié y cémo sucedid. Los and-
lisis tcmlcos o nomotéticos han de dejarse a la sociologia.
Pero hay muchos escritores que creen que el historiador
puede, = mcluso debe, incluir las interpretaciones tedricas
en su informe sobre el pasado. La controversia sobre esto, y
sobre la xelacxon entre Historia y sociologia, continua des-
pués de sesenta afios. Ciertamente existen escritos de his-
toriadores;que han de valorarse no solo como informes idio-
graficos de los hechos del pasado, sino que incluyen también
interpretaciones tedricas (nomotéticas) de tales hechos. La
tradicion gie los estudios histdricos franceses de Fustel de
Coulanges 'y sus seguidores {como Gustave Glotz) ilustran
este tipo de combinacién. Algunos autores modernos se re-

fieren a ello como historia socioldgica o sociologia histodrica..

En antropologia, entendiendo por tal el estudio de los lla-
mados pueblos primitivos o atrasados, el término etnografia
se aplica a lo que es especilicamente una forma de andlisis
idiografico, cuyo objeto es proporcionar informes aceptables
de tales pueblos y de su vida social. La etnografia difiere de
la Historia, en que el etndgrafo deriva su conocimiento, o
la parte mas importante de éste, de la observacion directa
o el contacto con el pueblo sobre el que escribe, y no de in-
formes escritos como el historiador. La arqueologia prehis-
torica, que es otra rama de la antropologia, es claramente un
estudio idiografico cuyo objetivo es proporcionarnos un co-

.nocimiento real sobre el pasado prehistdrico.

El estudio tedrico de las instituciones sociales en general
s considera normalmente como sociologia, pero como tal
denominacion puede ser libremnente utilizada en muchos
tipos diferentes de estudios sobre la sociedad, podemos ha-

;
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blar mas especificamente de sociologia tedrica o compara-
tiva. Cuando. Frazer dio su leccidon inaugural como el primer
profesor de antropolegia social en 1988, definié la antropolo-
gia social como la rama ‘de la sociologia que frata de las
sociedades primitivas.

Algunas confusiones entre los antropdlogos se deben @ no
distinguir entre la explicacion historica de las instituciones
vy la comprension tedrica. Si preguntamos por que-existe
cierta institucion en una sociedad particular, la respuesta
adecuada es una exposicion historica de su origen. Para
explicar por qué los Estados Unidos tienen una constitu¢ion
politica con un presidente, dos congresos, un gabinete v
un tribunal supremo, nos remitimos a la historia de Nor-
teamérica. Tal es una explicacién histérica en el sentido
propio del término. La existencia de una institucién se ex-
plica per referencia a una serie compleja de hechos que
constituyen una cadena causal de la que esa institucién es
resultado.

La admisibilidad de una explicacion histérica depende de
la amplitud y precision del informe histérico. En las socie-
dades primitivas que estudia la antropologia social no exis-
ten los informes histdricos. No condcemos el desarrollo de
las instituciones sociales entre los aborigenes australianos,
por ejemplo. Los antropdélogos, considerando su estudio como
estudio histérico, recurren a la conjetura ¥ a la imaginacién
e inventan explicaciones «pseudohistdricas» o «pseudocau-
sales». Contamos, por ejemplo, con innumerables informes
pseudohistdricos, a veces contradictorios, sobre el origen y
desarrollo de las instituciones totémicas de los aborigenes
australianos. En los trabajos de este volumen se miencionan
ciertas especulaciones pseudohistoricas. El criterio aqui adop-
tado es que tales especulaciones no son meramente inutiles,
sino algo mucho' peor. Esto no implica en modo alguno
la exclusion de. la explicaciéon histérica, sino todo lo con-
trario. 4 .

La sociologia comparativa, de la que la antropologia so-
cial e$ una rama, se concibe aqui como un estudio tedrico o
nomotético cuyo objetivo es proporcionar generalizaciones
aceptables. La comprension tedrica de una institucién par-
ticular es su interpretacion a la luz de tales generalizaciones.
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El procgso sccfai -

La pz‘;merz cuestidn que ha de piantearse si vamos a 101-“

muiar una teoria sistemdtica de sociologia comparativa es:

(Ludl eg Ia realidad fenoménica, concreta, observable, a la
que se refiere la teorfa? Algunos antropdlogos dirfan que la
realidad consiste en «sociedades» concebidas en una u otra
forma como entidades reales concretas. Otros, sin embargo,
al describir la realidad que ha de ser estudiada la consideran
compiesia pol «culturase, cada una de las cuales se concibe
de nuevo como clerio tipe de entidad diferenciada. Todavia
hay otros que consideran objeto de! estudic ambos tipos
de entidades, «sociedades» y «culturas», de modo que la
relacidn de éstas plantea entonces un problema.

MI propia opinidn es que la realidad concrefa a la que el
antropaloge soclal esta dedicade mediante la observacion,
descripeidn, comparacién y clasificacion, no es ningun tipe
de entidad sino un proceso, el proceso de la vida social. La
unidad de investigacién es la vida social de alguna region
particular de la Tierra durante un cierto periodo de tiempo.
El proceso consiste en una inmensa multitud de acciones
e interacciones de seres humanos, actuando individualmente
o en combinaciones o grupos. Entre la diversidad de hechos

pariiculares, existen manifiestas regularidades, de modo que

es posible proporcionar informes o descripciones de ciertos
rasgos genergles de la vida social de una regidén determinada.
‘Bl informe de tales rasgos generales significativos del proce-
so deg Ia vida social comstituye una descripcion de lo que
puede denominarse una forsa de vida social. Concibo la
antropaiogia social como.el estudio tedrico comparativo de
formas de vida social entre las pueblos primitives.

Una forma de vida social entre una cierta agrupacion de
seres humanocs puede permanecer mas o menos ijgual du-
rante un clerto perfode. Pero a lo large de un eﬁpaczo de
flempo suficiente, la propia forma de vida social sufre cier-
ta mnodificacidén o cambia. Por lo tanto, mientras podemos
considersr fos hechos de la vida social como constitutivos
die un proceso, existe ademas este procese de cambio en ia
forme de la vida social. En una '*ecc*"%nciéﬁ sincrdirica da-
mos un informe de una forma de vida social tal como existe
en un momento determinado, tode lo mas separada posible
de los cambios gue puedan producirse en sus rasgos. Un
informe dioccranico, f‘{.‘h otro lade, es el informe de tales

fbc,ambzos durante un periodo - de m_mpo En la soc‘ologm
.comparatzva tenemos que tratar tecricamente de la cont
nuidad de las formas de la vida -social y de los camios 1}@@‘

ducxdos en taies formas.

Cultura

Los antropdlogos utilizan la palabra «culiuras en muchos
sentidos diferentes. Crec que algunos la utilizan como egui-
valente a lo que yo llamo forma de vida social. En su comiin
acepcion en inglés, «culiuras, que encierra en gran parte la
misma idea gque cultivacidn, se refiere a un proceso mediante
el cual una persona adguiere por contacto con otras perso-
nas o por contacto con cosas itales como libros u obras de
arte, conocimiento, habilidad, ideas, creencias, gusios, senti-
mientos. En una sociedad particular podemos descubrir cier-
tos procesos de fradicion cultural, utilizando la palabra tra-
dicign en su significado literal de transmisidn de unas gene-
raciones a otras. En este sentido, la comprensién v utiliza-
cion del lenguaje se transmite per un proceso de tradicion
cultural. Mediante ese proceso, un inglés aprende a compren-

";;ie,r;; v utilizar el idioma inglés, pero en algunos sectores de

ta soctedad suede aprender también latin, griego, frances
e galés, En las complejas sociedades modernas exis{e un gran
numero de tradiciones culiurales separadas. For un lado,
una persona puede aprender a ser doctor o ¢irujano, y por
otfa, puede aprender a ser ingenicro o arquitecic. En las
formas mas simples de vida social el numero de tradiciones
culturales separadas puede reducirse a dos, una para los
hombres y otra para las mujeres,

Si consideramos la realidad que estamos investigande, no
como una entidad sino como un proceso, entonces culiura
y tradicion cultural definen ciertos aspectos reconocibles de
tal proceso, pero no todo el proceso. Los términos son lor-
mas convenientes de referirse a ciertos aspectos- de la vida
social humana. Debido a la existencia de cultura v de tra-

diciones culturales, la vida social humana difiere notable-

mente de la vida social de otras especies animales. La trans-
mision de formas aprendidas de pensar, $entir ‘;f aciualr cons
tituye el proceso cultural, gque es un rasgo especifico de la
vida social humana. Es, por supuesto, parie &b proceso de
interaccidn entre personas, vy se define aquz cemo el proceso
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social con51derado como la: xealldad socxal La contmuxda__ 'y

el camb10 en:las formas de la vida _5001a1 objeto de’ n ]
gacion de la: soc1ologla comparativa, la-continuidad - de 'tra

diciones-culturales v los cambios-en tales- trad1c1ones :ﬁgu—l

ran entre las’ Cuestlones a tener en cuenta.

Estdtica y dindmica’

A mediados del siglo xviii Montesquieu establecid los =
fundamentos de la sociologia comparativa, formuld y utilizo6 -

un concepto al que se ha aludido. y se alude utilizando el

términe sisterma social. Su teoria; que constituia lo que

Comte llamo mas tarde «la primera ley de estatica social»,
era que en una forma particular de vida social existen rela-
ciones de interconexién e interdependencia, o lo que Comte
llamaba relaciones de solidaridad entre los diversos rasgos:

La idea de un sistema natural o tenomemco es la de una’

serie de-relaciones entre lgs hechos, exactamente como un

sistema loégico —tal como la geometria de Euclides— es una .

serie de relaciones entre proposiciones, o un sistema ético,

un sistema dé relaciones entre juicios éticos. Cuando.se ha:-
bla  del «sistema bancario» de Gran Bretana, se alude al-
hecho de que existe un gran numero de acciones, interaccio-"

nes y transacciones —tales como los pagos mediante che-

ques firmados emitidos por un banco, por ejemplo— relacio- -

-nados de modo que constituyen en su totalidad un proceso
del que podemos hacer una descripcion analitica que mos-
trara como estan interrelacionados y forman asi un sistema.
Se trata, desde luego, de un proceso, una ¢ompleja parté del
proceso social total de la vida social en Gran Bretafa.

En estos ensayos me he referido a «sistemas de parentes-
co». La idea es que en una sociedad dada podemos aislar
conceptualmente, si no en la realidad, una serie determina-
da de acciones e interacciones entre personas que estan de-

terminadas por las relaciones de parentesco y matrimonio, y -

gue en una sociedad particular estdn interrelacionadas de
tal modo que podemos dar una descripcion analitica general
de ellas como partes componentes de un sistema. La signi-

ficacion tedrica de esta idea de los sistemas supone que -

nuestro primer paso en un intento por comprender un rasgo
regular de una forma de vida social, tal como el uso de che-
ques o la costumbre gue prohibe a un hombre tener contacto
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la- madrc de su mujer, cs descubrir su lugar en el
sistema’ soual del./que forma parte:. s ;
La teoria de Montesquieu, sin embaxgo es lo. que;_ pode.

mos llamar una teoria de un sistema social total, segunila "

cual todos los rasgos de la vida social se hallan unidos.. f01=__
mando un conjunto coherente. Como estudiante de ]ullspl\l‘.;_
dencia, Montesquieu estaba primordialmente interesado en:
las leyes e intentaba demostrar.que las leyes de una socie dad"
estdn relacionadas con la constitucion politica, la vida eco-
nomica,. la religién, el clima, la densidad de poblacion, los.
habitos ¥ costumbres, y lo que él llamaba el espiritu gencral

| {esprit général), lo que se ha llamado mas tarde el ethos:
- de la sociedad. Una ley tedrica tal como esta «ley fundamen-

tai de la estdtica social», no es lo mismo que una ley empi-
rica, sino una guia para la investigacion. Nos da motivo para-
pensar que podemos mejorar nuestra comprension de las
sociedades humanas si investigamos sistematicamente las in-
terconexiones entre los rasgos de la vida social. 4

Estdtica y dindmica

- Comte sefald que en sociologia, como en otros tipos de-
ciencia, existen dos clases de problemas, que €l denominaba

- problemas de estatica y problemas de dindmica. En estdtica

intentamos descubrir y definir las condiciones de existencia
o ‘de coexistencia; en dindmica tratamos de descubrir las:
condiciones de cambio. Las condiciones de existencia de¢

. moléculas u organismos estdn dentro del campo de la es-
" tatica, y similarmente las condiciones de existencia de las

sociedades, sistemas sociales, o formas de vida social. Mien-
tras que los problemas de la dindmica social se refieren a las
condiciones de cambio de las formas de vida social.

- La base de la ciencia es una clasificacion sistemadlica. La
primera tarea de la estatica social es intentar comparar las
formas de vida social para derivar clasificaciones. Pero las for-
mas de vida social no pueden ser clasificadas en especies
y géneros al igual que se clasifican las formas de vida orga-

“nica; la clasificacion no ha de ser especifica sino tipoligica,

y éste es un-tipo de, investigacién mas complicado. Puede
unicamente lograrse mediante el establecimicnto de tipolo-
gias para los rasgos de la vida social o los complejos de ras-
gos que se dan en sistemas sociales parciales. No solo es una
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~complicada, sinc que ha side abandonada en vista de
'netodo antropologlco deberla ser un metodo .hi

' unque _rechazando las; dwersas especulac:ones pseudo-
nst.__rlcas que _nadlo Esta’ aceptacmn nos proporciona cie tOs

onceptos que pueden ser ‘utiles como mstrumentos a

‘Pero aunque los estudxos t;pologlcos son ‘una parte im: co
- icos.

portante. de la estatica somal existe otra tarea, la de fermu-
lar g neralizaciones - sobre las cond1c1ones de existencia de '
los sistemas- sociales o de las formas de vida social. La lla-
mada’ primera- ley de estatica social es una generahzacxén :
que: a,_ rma que para que cualquier forma de vida social per-
sista’o contintie, los diversos rasgos han de -exhibir cierto
tipo y ‘medida de coherencia o consistencia, pero esto define
tnicamente el problema de la estatica social, que cormsiste en
investigar‘la naturaleza de esta coherencia.

El estudio de la dinamica social se ocupa de establecer ge-
neralizaciones sobre como cambian los sistemas sociales. Un
corolarlo de la hlpotesxs de la conexidén sistemdtica de fas- -
‘gos de la vida social es que los cambios’ en algunos rasgos.
son stsceptibles de produc1r cambiocs en otros rasgos.

’Adap{aczon o
Es éste un concepto clave en la teoria de la evolucxén
e aplica, o puede aplicarse, tanto al estudio de las formas

seres humanos. Un orgamsmo vivo existe y continua exis-
3 1end0 unicamente’ si esta interna y ‘externamente adaptado.
‘La adaptacién interna depende del ajuste de los diversos
.6rganos 'y sus actividades, de tal modo que los diversos pro-
‘cesos fisioldgicos constituyan un sistema de funcionamiento
continuo, mediante el cual se mantiene la vida del individio.
La adaptacién externa es la del organismo al medio ambiente
‘en €l cual vive. La distincién de adaptacidn interna y externa
‘es Unicamente una forma de diferenciar dos aspectos del sis-
eria de adaptaczon que es el: mismo para los orgamsmos de
na misma especie.

En la vida social de los animales aparece otro rasgo de
adaptacxon La existencia de una colonia de abejas depende
‘de una combinacién de las actividades de las abejas obreras
‘en la recoleccién de miel y polen, la fabricacién -de cera, la
‘construccién de las celdas, el cuidado de los huevos y larvas
.y laialimentacién de estas ultimas, la proteccién de la miel
‘de los ladrones la ventilacién de la colmena abanicando con
us alas, el mantenimiento de la temperatura en el invierno
_1permanec1endo juntas. Spencer utiliza el término «coope-
‘racidn» al referirse a este rasgo de la vida social. Vida social
y adaptacion social, por tanto, implican el aJuste del com-
-'portamlento de organismos individuales a las exigencias del
‘proceso gracias al cual la vida social continua.

+». Cuando observamos,una forma de vida social entre los
‘seres humanos como un sistéma de adaptacién, es ttil dis-
:tinguir tres aspectos del sistema total. Existe la forma en:]a
cual la vida social se ajusta al medio ambiente fisico, y po-
“~'demos, si queremos, hablar de ella como de adaptacién eco-
‘l6gica. Existen, en segundo lugar, las disposiciones institu-
“cionales gracias a las cuales se mantiene la vida social ordena-
'da, de modo que se produzca lo que Spencer llama coopera-

Evolucidn social

La teoria de la evolucién social fue formulada por Her-
bert Spencer como parte de la formulacién de su teoria ge- :
neral ‘de la evoluciéon. Segun tal teoria, el desarrollo de la
vida en la tierra constituye un proceso tinico al que Spencer
aplica-el término «evolucién». La teoria de la evolucion (so-.
cial) orgamca y superorganica puede reducirse a dos propo-
siciones esenciales: 1. Tanto en el desarrollo de formas de
vida organica como en el desarrollo de formas de vida social
humana ha habido un proceso de diversificacién mediante el
cual muchas formas diferentes de vida organica o de vida,
social se han desarrollado mas alld de un numero mucho
mayor de las formas originales. 2. Ha existido una tendencia
gcnexal al desarrollo mediante la cual las formas mas com- .-
plejas: de estructura y organizacion (orgamca o social) se
han originado a partir de las formas mas simples. La acep-
tacidn de la teoria de la evolucion requiere unicamente la -
aceptacién de estas proposiciones, que nos proporcionan .
un esquema de interpretacion para aplicarlo al estudio de
la vida orgénica y social. Pero ha de recorvdarse que algu-
nos anuopologos rechazan la hipotesis de la evolucion. Pode-
mos aceplar pi()&l‘%ion"sln‘tcntt, la teoria fundamental de Spen-

16 17

‘de vida orgamca como a las formas de vida social entre los




cion vy, el conﬂlcto se reprlma‘o regule Podemo amar
esto, si‘asilo deseamos el aspecto mstltuuonal dela _dapta
cién social.:En tercer lugar existe el proceso social medlant‘_
el cual el individuo adqulere habitos y. caracteristicas. men-

tales que le adaptan a un lugar en la vida social y le capacitan
para participar en sus actividades. Lo cual, si queremos, pue-
de denominarse adaptaciéon cultural, de acuerdo con la pri-

mera definicién de tradiciéon cultural como proceso. Ha de
resaltarse que estas formas de adaptacion no son sino aspec-

tos diferentes de lo que se considera, por conveniencia de

andlisis y comparacion, el sistema total de adaptacidn.

La teoria de la evolucién social, por tanto, forma .parte
de nuestro esquema de interpretacidn de los sistemas socia-

les al examinar cualquier sistema dado como un sistema

de adaptacion. La estabilidad del sistema, y su continuacién .~

durante un cierto periodo depende por tanto, de la efectivi-
dad de la adaptacion. -

Estructura social

La teoria de la evolucion es una tendencia al desarrollo
mediante la cual los tipos mas complejos de estructura se

forman por derivaciéon de los menos complejos. En este vo- -
lumen se incluye una conferencia sobre estructura social, -

pero fue pronunciada durante la guerra y se imprimié en
forma abreviada, de modo que no esta tan claro como podria

estar. Cuando usamos el término estructura nos’ referimos
a algun tipo de dlSpOSlClOrl ordenada de partes 0 compo- .
nentes. Una composicion musical tiene una estructura, y -
lo mismo una frase. Un edificio tiene una estructura, e igual--#

mente una molécula o un animal. Los componentes o unida-

des de la estructura social son personas y una persona es un.
ser humano considerado no como organismo, sino como in-

dividuo que ocupa una posiciéon en la-estructura $ocial.

“Uno de los problemas tedricos fundamentales de la $ocio- -

“logia es el de la naturaleza de la continuidad social. La con-

tinuidad de formas de vida social depende de la continuidad .

estructural, es decir, cierto tipo de.continuidad en las dis:
posiciones de las personas entre si. Actualmente las perSonas
estan dispuestas en naciones, y el hecho de que durante se
tenta anos yo haya pertenecido a la nacién inglesa a pesar
de haber vivido la mayor parte de mi vida en otios paises
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la 'glesxa romana puede segulr existiendo como ‘una’ dlSpO_ e
1_Clon de personas, aunque el personal, las umdadcs de las™’

que estan compuestos, cambien de vez en cuando. Existe
una continuidad de estructura, de igual modo que un cuerpo

humano, cuyos componentes son moléculas, mantiene una -

continuidad de-estructura aunque las moléculas reales de
que consta el cuerpo estén cambiando continuamente. En la
estructura politica de los Estados Unidos ha de haber siem-
pre un presidente; en un momento es Herbert Hoover, en
otro Franklin Roosevelt, pero la estructura, como disposi-

.cién, permanece continua.

Las relaciones sociales, cuyo continuo entramado consti-

“tuye la estructura social, no son uniones de individuos al

azar, sino que estan determinadas por el proceso social y
toda relacion es tal que la conducta de las personas en sus
interacciones con cada una de las otras esta controlada por
normas, reglas o patrones. De tal modo que en cualquier re-

‘lacion dentro de una estructura social, toda persona sabe

que se espera que se comporte de acuerdo a esas normas, y
se. justifica esperando que otras personas hagan lo mismo.
Reciben el nombre de instituciones las normas de conducta

“establecidas de una forma particular de vida social. Una ins-
-titucidn- es una norma establecida de.conducta reconocida

comio tal por un grupo o clase social distinguible, del cual,
por tanto, es institucién. Las instituciones se refieren a un
tipo o clase distinguible de relaciones e interacciones. Asi, en

-una’ sociedad definida localmente, nos encontramos con que

existen normas aceptadas sobre la forma en que se espera
que un hombre se comporte con su mujer e hijos. La relacién
de’las instituciones con la estructura social es, por tanto,

. doble. Por un-lado existe la estructura social, tal como la fa-

milia en este caso, para cuyas relaciones constitutivas las

instituciones proporcionan las normas; por el otro existe el

grupo —la sociedad local en este caso— en el cual la nor-
ma es establecida por el reconocimiento general al definir el
comportamiento adecuado. Las instituciones, -si tal término
se usa para referirse a la ordenacidon que la sociedad hace

.de las personas en las relaciones sociales, tienen esta-doble

conexion con la estructura, con un grupo o clase del que

.puede decirse sue es una institucion, y con aquellas relaciones
~dentro del sistema estructural a las que se aplican las nermas.
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-En un sistema social puede haber instituciones que establez-
can normas de comportamlento para un rey, para l0s jueces:
~en_el. desempefo de 10s- deberes de su oficio, para policfag,
para padres de'familia, etc., y también normas de comportas

miento para personas que entran en contacto comn la vlda
socxal de manera ocasional.

Ha' de’ mencionarse brevemente el término orgamzaczdn‘
Evidentemente, el concepto esta intimamente ligado al de
estructura social, pero es deseable no tratar ambos términos
como sinénimos. Un uso adecuado, que no difiere del uso
comun en inglés, es definir la estructura social como una
ordenacion de personas en relaciones institucionalmente con-
troladas o definidas,-tales como las relaciones de rey y sub-

dito, o la de marido y mujer, y utilizar la palabra organiza-"

cién para aludir a una ordenacién de actividades. La organi-
zacion de una fabrica es la disposicign de las diversas acti-
vidades del director, encargados, obreros, dentro de la acti-
vidad total de la fabrica. La estructura de una familia, com:

puesta por padres, hijos y sirvientes, estd controlada institu-°

cionalmente, Las actividades de los diversos miiembros; de
las. persanas de la casa, estaran sujetas probablemerte a al-
guna ordenacién regular, y la organizacién de la vida de la
familia en este sentido puede ser diferente en las distintas
familias de la misma sociedad. La estructura de un ejército
moderno consiste, en primer lugar, en una ordenacién en

grupos —regimientos, divisiones, cuerpos, etc.—, y en segun- .

do lugar en una ordenacién en rangos —generales, coroneles,

mayores, cabos, etc. La organizacién del ejército consiste -
en la ordenacién de las actividades de su personal; sea en -
“tiempo de paz, 0 en tiempo de guerra. Puede decirse que -

dentro de una organizacion cada persona tiene un papel. Po-

demos asi decir-qué cuando tratamos con un sistema estruc- -
‘nos referinos a un sistema de posiciones sociales, .

tural,
-mientras que en una organizacién tratamos con un sistema
de papeles.

Fuiicion social

‘El término funcién tiene un gran numero de significados
diferentes segun el contexto. En matematicas la palabra, tal
como la introdujo Euler en el siglo xviri, se refiere a una

expresion o simbolo que puede escribirse en un papel, tal’
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«log. x», .¥.no, tiene relacion alguna.con la misma pala-
ra cuando se usa en una c1enC1a como-la fisiologia. En fisio-
gia: el concepto de funcién es'de suma 1mportanua va que'
0s capacxta para tratar con-la relacién continua de estrue-
tira y proceso en la vida organica. Un organismo complejo,
com_o el cuerpo humano, posee una estructura consistente én
una ordenacién de drganos, tejidos y liquidos. :Incldso un
organismo que consista en una unica c€lula, posee una és-
tructura, consistente en una ordenacion de moléculas. Un
~organisme tiene también vida, y por esto nos referimos a
“un proceso. El concepto de funcidn organica es el usado para
referirse a la conexién entre la estructura de un organismo
'y el proceso de la vida de ese organismo. Los procesos gue
. ocurren en el interior del cuerpo humano mientras esta vivo
~dependen de la estructura organica. La funcién del corazoén
“'es‘bombear la sangre a todo el cuerpo. La estructura organi-
-ga, como estructura viva, depende para su existencia conti-
nuada de los procesos que componen los procesos totales
‘dé la vida. Si el corazon deja de realizar su funcidn, el pro-
ceso de la vida llega a su fin y la estructura, como una es-
-tructura viva, llega también a su fin. Asi el proceso depende
de la estructura, y la continuidad de la estructura depende
del proceso.

.- Respecto a los sistemas sociales y su comprensién tedrica,

. una forma de usar el concepto de funcidn es la misma que la
uisada cientificamente en fisiologia. Puede usarse para hacer
- referencia a la interconexidn eritre la estructura social y el
. proceso de la vida social. Este uso de la palabra funcidn,
' segiin mi opinidn, hace que tal palabra sea 1util en la sociolo-
~gia comparativa. Los tres conceptos de proceso, estructura y
~funcién son, pues, componentes de una teorfa unica, en
cuanto esquema de interpretacion de los sistemas sociales

"hurnanos‘ Légicamente, los tres conceptos estdn interconec-
tados, ya que «funcién» se usa para aludir a la relacién del
proceso y la estructura. La teorfa puede aplicarse al estudio
de la continuidad de las formas de vida social, e 1gua1mente
‘a los procesos de cambio en esas formas.

. Si consideramos un rasgo de la vida social, como el castx-
go de un crimen, o en otras palabras, la aplicacién por algin

“procedimiento organizado, de sanciones penales a ciertos_ti-
“pos de comportamiento, y preguntamos cudl es su funcion
social, habremos planteado un problema fundamental de
_sociologfa comparativa, la. primera aportacién al cual fue
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a"madre Practlcamente todas las' relaciones de

xeallzada por Durkheim en- su"Dzwswn du trayail
plantea un problema general. muy ampho cuand ' p g
mos’ cudl es la funcién social-de la: rellglon Como ‘Se:8uU
raya en’lno de los trabajos de este:volumen, el eswdio
este: problema requiere la consideraciéon de gran numero
problemas mas limitados, tales como-el de la funciéon sovc_;;a
del culto a los antepasados en aquellas sociedades en.que
existe. Pero en estas investigaciones mas limitadas, si se acep:
ta la teoria esbozada aqui, el procedimiento ha de ser el éxa4
men de la conexion entre los rasgos estructurales de la vida
social y el proceso social correspondiente, consxderando arn
bos inmersos en un sistema continuo.

El primer ensayo de esta coleccién puede servir de,ilu§
tracion a estas ideas. Trata de una institucién segin la cual:
el hijo de una hermana se permite una familiaridad privile
giada en su comportamiento hacia el hermano de su madré
Tal costumbre se conoce. en tribus de Norteamérica, como
la winnebago y otras, en pueblos de Oceania, como los ha
bitantes de las islas Fiji y Tonga, y en algunas tribus de
Africa. Efectué mis propias observaciones sobre esta insti
tucion en las islas Tonga y Fiji, pero como el ensayo 1ba-.-
dirigido a una audiencia sudafricana parecia preferible re.:
ferirlo a un ejemplo sudafricano, ya que una discusién com:
parativa mdas amplia habria requerido un ensayo mucho mas
extenso. El modo habitual de considerar esta institucién
tanto en Oceania como en Africa, era dar una-explicacién:
pseudohistdrica: era una reliquia en 'una sociedad patri:
lineal de una antigua condicién de derecho materno.’

El método alternativo de tratar la institucién es buscarle
un sentido tedrico como parte de un sistema de- ‘parentesco
de un tipo determinado, dentro del cual tiene una funcién
que puede investigarse. No tenemos atin una tipologia -sis
tematica general de sistemas de-parentesco, pues su elabo
racién es una tarea compleja. He indicado algunos resuilta
dos parciales y provisionales de un intento de determinar’
tipos en una reciente publicacién, una introduccién a un:
libro sobre sistemas africanos de parentesco y matrimonio. -
Entre la gran diversidad de sistemas de parentesco, pode-
mos, segun creo, reconocer un tipo que podemos denominar -
de deiecho paterno, y otro de derecho materno. En ambos,
la estructura de parentesco se basa en los linajes, teniendo .
una importancia suma las relaciones entre linajes. En el :
derecho materno el linaje es matrilineal, el hl]O pertenece al .

edar “su . propiedad. En un sistema de derecho paterno,
por-otro lado, un hombre depende en gran medida de su lina-
patrilineal, y por tanto de su padre y de los hermanos d¢
padre; quienes ejercen sobre €l autoridad y control, sien-

otestas de la antigua Roma, y hay sistemas que se acercan’
mas o menos a este tipo en Africa y en otros lugares. Po-
demos considerar que el de los bathongas es bastante pare-
cido. El derecho materno se da en los sistemas de los navar,
en-Malabar y de los malayos menankubau, y también hay
szstemas en otros lugares que se asemejan a éste.

~El objetivo del ensayo sobre el hermano de la madre pue-
de decirse que es contrastar con la explicacién pseudohistd:
rlga-la interpretacién de la institucién a que se refiere, cuya
funcién radica en un sistema de parentesco con un deter-
inado tipo de estructura. Después de treinta afios, si vol-
jera a redactar este ensayo seguramente lo modificaria y lo
mpliaria. Pero se me ha sugerido que el trabajo puede
lener un cierto interés histérico en relaciéon a la evolucion
del pensamiento en antropologia, y por esto se reimprime
casi como fue escrito, con escasas correcciones.

“ Este libro puede tener interés en cuanto exposicién de
una teoria, en el sentido en que la palabra teoria se usa
aqui, como un esquema de interpretacidn, concebido para
apllcarse a la comprensiéon de una clase de fenémenos. La
teoria puede establecerse mediante los tres conceptos fun.
damentales y relacionados de «proceso», «estructura» y «fun-
cioén». Se deriva de escritores como Montesquieu, Comte,
Spencer y Durkheim, y pertenece, por lo tanto, a una tradi-
cién cultural de doscientos afios. Esta introduccién contiene
una formulacién en la cual se usan algunos términos de
-modo distinto a como fueron usados en algunos de los en-
" sayos aqui reimpresos. Por ejemplo, en los primeros ensayos,
eéscritos hace veinte afios o mas, la palabra «cultura» se
: usa segun el significado entonces aceptado, como un término
- general para el modo de vida, incluyendo el modo de pensar
“de un grupo social particular localmente definido.

:
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tural de un hombre son las de su linaje matrili-"
i rmembros y por lo tanto depende amphamente de :
ermanos-de su madre, que ejercen autoridad y: control::
“bré él,’y.a los que acude en busca de proteccion y: para

o a ellos a quienes acude en busca de proteccion y herencia..
} derecho paterno se representa por el sistema de patria
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‘ _.EB'.her_manq_de_ig madre en Africa del Sur

En los pueblos primitivos de muchos lugares del mundo se
gran importancia a las relaciones entre el hermano de la
dré y el hijo de la hermana. En algunos casos, el hijo de
‘hermana tiene derechos especiales sobre la propiedad del
ermano de su madre. En un tiempo fue habitual considerar
stas costumbres relacionadas con las instituciones matriar-
les'y se sostenia que su existencia en un pueblo patrilineal
podrfa considerarse como prueba de que este pueblo habia
sido, en el pasado, matrilineal. Tal criterio es todavia man-
tenido por .algunos antropdlogos y ha sido adoptado por
§unod en su libro sobre el pueblo bathonga del Africa orien-
tai portuguesa Respecto a las costumbres relativas al com-
ortamiento del hermano de la madre y el hijo de la hermana
ftre si, Junod dice: «Ahora, habiendo estudiado cuidado-
mente el rasgo mas curioso del sistema thonga, he llegado
a'la conclusién de que la unica explicacion posisle es que, en
época antigua y muy remota, nuestra tribu pasé por una
gtapa matriarcal» (The Life of a South African Tribe, 1913,
volumen i, p. 253).

‘Quisiera tratar de esta teoria en el presente trabajo; pero
mi mtencxén no es repetir las objeciones que diversos criti-
cos han expuesto contra ella en los tltimos anos, ni sumar-
1¢ a tales criticas. La critica puramente negativa no sirve al
progreso de la ciencia. El unico modo satisfactorio de desha-
cerse de una hipétesis insatisfactoria es encontrar otra me-
jor Propongo, por tanto, eXponeros una hipétesis alternativa,
y st consigo, aun sin probar mi hip6tesis, demostrar que da
una posible explicacién de los hechos, habré refutado al
menos la opxmén de Junod de que la explicacion que €l acep-
ta es- «la unica posible».

-~ Sobre inuchas tribus africanas no tenemos informacién
de este tipo. No porque las costumbres no existan, o no

*1. . Lefdo ante la Asociacidn Sudafricana para el Progreso de 1a
Ciencia, 9. de julio de 1924; y publicado en «South African Journal of
Science», vol. XXI, pp. 542-855. )
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sean 1mportantes para . los - propios " natwos sino” porque;'el

- estudio-sistematico v cxentxﬁco de los nativos’ de’ los paises-en
 cuestién:probablemente no se ha empezado' todavia. Me 1
.. feriré, por tanto, principalmente alas costumbres de" lo
~ bathonga, que Junod estudié (figuran en el primer volumen
de la obra antes citada, pp. 225y ss., ¥ pp. 253 y ss.). Algunas
de las mas importantes costumbres de los bathonga pueden
resumirse como sigue:

cuando su t10 hace un sacrificio, el hijo de la hermana
a- parte ofrécida a los dioses y puede comerla. En este
1jo me referiré, por tanto, ocasmnalmente a las costum-
5: de los tonga.
Estos tres pueblos, bathonga nama y tonga, tienen ins-
tituciones patrilineales o patriarcales; es decir, los hijos per-
teniecen al grupo social del padre, no al de la madre; y la
propledad se hereda por linea masculina, pasando de un
hombre a su hijo'y a los hijos.de su hermana.
Es un error suponer que podemos comprender las ins-
tituciones de la sociedad estudiandolas aisladamente de
otras instituciones con las que coexisten y con las que estan
relacionadas, y yo quisiera llamar la atencién sobre la corre-
lacién que parece existir entre las costumbres referentes al
‘hermano de la madre y aquellas otras relatwas a la hermana

1. El ‘sobrino, uterino es objeto de cuidados espemales

por parte de su t:o durante toda su vida.

2. Cuando el sobrino esta enfermo, el hermano de la

madre sacrifica en su nombre.

: 3. Se permite al sobrino tomarse muchas libertades con
' el hermano de su madre; por ejemplo, puede ir-a casa de su
tio y comerse todo lo que se habxa preparado para la -comida

de éste.

4. El sobrino reclama parte de la propiedad del herma-

no de su madre cuando éste muere, y a veces puede reclamar

alguna de las viudas.

S. Cuando el hermano de la madre ofrece un sacr1ﬁc1o

a sus antepasados, el hijo de la hermana roba y consume la

~ parte de comida o cerveza ofrecida a los dioses.

¢s importante, nos_e encontrames s con _gue | 1@;%1;@% la
r@anaggmp@dm, aunque de un modo diferente. La cos-
fﬁﬁlbre de permitir al hijo de la hermana tomarse liberta-
‘des con el hermano de su madre parece estar acompafada
generalmente por la obligacién de particular respeto y obe-
‘diencia hacia la hermana del padre. Junod apenas nos infor-
:ma sobre la hermana del padre entre los bathonga. Hablan-
do del comportamiento de un hombre con su pariente (su
.rarana) dice tinicamente: «Le demuestra un gran respeto. No
es,:sin embargo, en modo alguno una madre {rnarmana)»
(op. cit. p. 223). Tenemos mas informacién sobre los ho-
‘tentotes nama, y alli la hermana del padre es objeto del
mayor respeto por parte del hijo de su hermano. En Tonga
esta costumbre estd muy claramente definida. La hermana
‘del padre de un hombre, es la pariente a la que éste ha de -
'respetar y obedecer por encima de todos los demas. Si-ella
le-elige esposa, ha de casarse con la elegida sin aventurarse -
'siquiera a maniféstar objecion alguna; y asi durante toda
;sivida. La hermana de su padre es sagrada para ¢l. Su pa-
labra es ley; y una de las mayores ofensas de que puede
-ser culpable seria la de mostrarse irrespetuoso con ella.

- Ahora esta correlacién (que no se limita, por supuesto, a
estos tres ejemplos que he mencionads, sino que, como he ]
dicho, parece ser general) ha de tenerse en.cuenta en cual- f
_quier explicacién de las costumbres relativas al hermano de
la_madre, pues las costumbres correlacionadas no sen, si

No tiene per qué suponerse que estas costumbres son pe»
culiares de los bathonga Est4a.demostrada la-existencia de
costumbres similares en otras tribus africanas, e igualmente
en otros pueblos de distintas partes del mundo. Costumbres
de este tipo han sido descubiertas, en Africa misma, entre
los hotentotes nama, por Mrs. Hoernle. El hijo de la herma-
na puede comportarse con gran libertad hacia el hermano de
su madre y puede tomar cualquier animal particularmente
bueno de su rebafo, 0o cualquier objeto especial que €l
pueda poseer. Por otro lado, el hermano de la madre puede
tomar del rebafio de su sobrino cualquier- animal deforme
o decrépito o.cualquier objeto gastado o roto que posea.

Me parece particularmente interesante el que en la zona
de Polinesia que mejor conozco, es decir, la de las islas
Tonga y. Fiji, encontramos costumbres que guardan un gran
parecido con las de los bathonga. También alli se permite al
hijo de la hermana tomarse muchas . libertades con el her-
mano de la madre y tomar cualquier bien de su tio que
pueda apetecerle. También encontramos alli la costumbre de
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- camente de diferentes tlpos se clasifican en un numero d

_heérmanas. Este sistema se encuentra entre las tribus ban

|,

-mitivas pueden llegar a normas definidas de conducta haci

estoy en Jo clerle, instituciones independientes, _sino krte
“de un’sistema; v nmguna explxcacmn de una parte

de Ea hurmunu de su madre han de ser tm%aéaﬁ;
t nal ue'hermanos y hermanas :

tema es satlsfactorla si .no- armomza con- un ar@éhsls
51stema como un ‘todo.

- En la mayoria de Jas.sociedades p lmxtxvas las reIaczo
_S_Dcmles de los individuos estan reguladas amphamente
base al parentesco. Esto se debe a la formacién de norma
de conducta fijas y mas o menos definidas para cada uno:
los tipos de parentesco conocidos. Existe una norma espg
cial de conducta, por ejemplo para un hijo hacia su padreé
otra para un hermano mas Jjoven hacia su hermano mayo
Las normas partlculares varfan de una sociedad a otra; per
existen ciertos principios o tendencias fundamentales;: qu
aparecen en todas las sociedades, o en todas aquellas qu
corresponden a un txpo determinado, Descubrir y expllca
estas tendencias generales es la labor que corresponde .a
antropologia social. '

Si tratamos de describir el parentesco a partir de czert
grado, nos encontramos con que el nimero de las diferent
clases de parientes es muy elevado. En la sociedad primitiv
se evita esta dificultad por un sistema de clasificacio: m
diante el cual los parientes que podrian considerar:

de¢ la -madre. Seria posible, por tanto, tratar al primero.
mo a un ‘padre y a la ultima como a una madre, y tal
rece haber sido el sistema adoptado en algunas socieda-
‘Podemos encontrar una tendencia en esta direccién en
unias partes de Africa y de Polinesia. Pero es caracteris-
» de sociedades en las cuales el sistema clasificatorio de
réntesco no estd totalmente desarrollado o ha desapa-
cido parcialmente.

lto grado de desarrollo o elaboracién aparece otra tendéen-
;. la tendencia a desarrollar normas para el hermano de
madre ¥ la hermana del padre, considerando al primero
0mOo - una espec1e de madre masculina y a la ultima como
a esPec:}e de padre femenino. Esta tendencia aparece
veces en el lenguaje. Asi en Sudafrica, el término comun
ra. d651gnar al hermano de la madre es malume o uma-
me,/que es una combinacién formada de la rafz de madre
ma— y el sufijo que significa «masculino». Entre los ba-
onga, la hermana del padre recibe el nombre de rarana,
mino que segun la explicaciéon que Junod da, sxgmﬁca
padre femenino». En algunos idiomas sudafricanos no exis-
un; término especial para la hermana del padre; asi en
1gua. xosa, se la denomina mediante un término descripti-
/0 udade bo bawo, literalmente «hermana del padres. En
11 se la nombra con un término descriptivo similar, o
mplemente se habla de ella como ubaba, «padre», del mis-
mo modo que de los hermanos del padre. En las islas Tonga
herimano de la madre puede ser ‘denominado con un tér-
no .especial, tuasina, o puede ser llamado fde tangata,
iteralmente «madre masculina». Tal similitud entre Sudafri-
.¥ Polinesia no puede, segun creo, considerarse como acci-
ental; no obstante, no existe conexidn posible entre los

tipos muy limitado. El principio de clasificacién mas comii
mente adoptado en la sociedad primitiva puede establecers
como el de equlvalen\,la de los hermanos. En otras pal
bras, si yo tengo una relacién particular con un hombr_
considero que tengo el mismo tipo general de relacién ¢o
su hermano; e igualmente con respecto a una mujer'y s
hermana. De este modo, el hermano del padre llega a se
considerado como una especie de padre, y sus hijos so
considerados, por tanto, parientes del mismo tipo que lo
hermanos. De modo analogo, la hermana de la ‘madre e
considerada como otra madre, y sus hijos como hermanos

tus de Sudafrica y entre los hotentotes nama y también-e

las islas Tonga. Mediante este principio, las sociedades pr:
bir.que las dos regiones hayan adoptado la costumbre

e Hamar al hermano de la- madre por un término que sig-
ﬁca «madre masculina», tomandola uno del otro, o de una
_ente comun.

Vamos a ver ahora si podemos deducir cudles son las
ormas de comportamiento hacia el hermano de la madre

tios y tias y primos de determinadas clases. La conducta d
un hombre hacia el hermano de su padre puede ser del -mi
mo tipo general que la que tiene respecto a su propio padr
vy ha de compertarse con la hermana de su madre seguin s
comporta con su propia madre. Los hijos del hermano de su
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S__,_‘V,,,:prlnmpxo no obstante no nos'da de inmediato nor‘=
alguna ni para el hermano del padre ni-para Ia herma- .

Donde el sistema clasificatorio del parentesco alcanza un

omas-polinesios y los bantus, y considero muy dificil con-




) para la vida familiar de los habitantes de las islas Tonga.

respeto’ que a su propio padre.) De modo inverso, un
conocer primero las normas referentes al padre y 2 ia st: mismo sexo, con un grado de familiaridad que no POd“a
respectivamente, y considero que quizd sea mas razonab
acudir a la definicién que Junod da de ellos, ya que’s
observaciones de seguro no habran sido intluenciadas p
la hipétesis que intento demostrar.

La relacidn del padre, dice Junod, «implica respeto,
incluso temor. El padre, aunque no se preocupa mucho
sus hijos, es, sin embargo, su instructor, quien les repreﬂde
y .castiga. E igualmente los hermanos del padre» (op. ¢i
pagina 222). Respecto a la madre de un hombre, dice: «El
es su verdadera rmarnana, y esta relacién ¢s muy profunda
y tierna, combinando respeto y amor. No obstante, el amgi
excede generalmente al respeto» {op. cit., p. 224). De la rela
cion de la madre con sus hijos, leemos: «Es generalmente
débil con ellos, y el padre, a menudo, la acusa de mimarlos

Existe cierto peligro en:las férmulas condensadas, pero
creo qQue no estaremos muy equivocados al decir que g
una sociedad fuertemente patriarcal, como las que podemos
hallar en Sudafrica, el padre ha de ser respetado y obedeci
do, y la madre es de quien se espera ternura e indulgencia
Os derhostraria, si fuera necesario, que lo mismo es cierto

dr La influencia del sexo en el comportamiento de:los
ai‘ientes se ve mejor en las relaciones de hermano y her-
ana, En las islas Tonga y entre los nama, un hombre debe
ran.respeto a su hermana, especialmente a la mayor, y
o puede nunca permitirse familiaridades con ella. Y creo
ue-lo mismo ocurre entre los bantus sudafricanos. En
chas sociedades primitivas la hermana del padre y las
ermanas mayores son objeto del mismo tipo general de
o_rﬁp_ortamienm, y en algunas de- éstas ambos tipos de pa-
ntes se clasifican juntos e incluso se denominan del mis-

Del principio supuesto, hemos deducido una norma de
onducta para con la hermana del padre y para con el her-
ang de la madre. Y tales normas son exactamente las mis-
1as’que encontramos entre los bathonga, entre los hoten-
‘totes'y en las islas Tonga. La hermana del padre ha de ser

ientes. E1 hermano de la madre es el pariente del que se
spera mas indulgencia, con el que se puede ser mas fa-
iliar y tomarse mas libertades. Hay, pues, aqui una «po-
ible explicacién» alternativa de las costumbres referentes
I-hermano de la madre, lo cual tiene la ventaja, sobre la
orfa: de Junod, de que explica también las costumbres pa-
alelas respecto a la hermana del padre. Esto nos lleva, sin
mbarge. no al final sino al principio de nuestro analisis.
§ -bastante simple inventar hipétesis. Lo realmente im-
ortante y dificil empieza cuando iniciamos su verificacién.
Me resultara i;nposible, en el ‘breve tiempo disponible, hacer
ntento alguno de verificar la hipdtesis..La he expuesto ante
osotros. Todo lo que puedo hacer es subrayar ciertas lineas
le estudio que creo que proporcionaran -tal verificacion.

Lo primerc y mas obvio es estudiar con detalle el com-
ortamiento .del hijo de la hermana y del hermano de la
madre entre si_ si_en las sociedades matriarcales. Por desgra-
ia, No contamos practicamente con ninguna informacion
obre el tema, en cuanto a Africa, y con muy poca de otras
artes del mundo. Ademas existen algunas ideas falsas res-

ecto a la distincion de las sociedades en matriarcales y

Si-aplicamos ahora el principio que, segin he indicado
funciona en. estos pueblos, se seguird que la hermana dg
padre ha de ser obedecida y tratada con respeto, mientr
que del hermano de la madre se espera indulgencia y cari
fo. Pero existe otro factor que viene a complicar el asuntd
Si consideramos la relacién de un sobrino con su tio y tia
aparece el problema del sexo. En las sociedades primitivat
existe una notable diferencia en el comportamiento de u
hombre con otros hombres y su comportamiento con la:
mujeres. Aventurando una vez mas una férmula, podemno
decir que en general un grado considerable de familiaridac
se permite, en sociedades como la bathonga, gnicament
entre personas del mismo sexo. Un hombre ha de tratar:
sus parientes femeninos con mayor respeto que a sus pa
rientes masculinos. En consecuencia, el sobrino ha de tra
tar a la hermana de su padre mcluso con mayor respet
que a su propio padre. (Y exactamente del mismo modo
debido al principio de respeto a los mayores o ancianos, un
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mitzrse con: mnguna mu]er ni anulera con su propla-

espetada y obedecida por ‘encima de todos los demas pa--
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' _de tratar al-hermano mayor de su padre con . i’

¢: puede tratar al hermano de su madre, que es de
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patriarcales, lo cuai exige una aciaracién ames de seguir

-':"adelante - : : o

En todas las sociedades, pnmmvas o} avanzadas el pa~ :

“rentesco es forzosamente bilateral. El individiio se relacio-
‘ma con ciertas persoras a.través de su padre, y con otras
a-través de su madre, y el sistema de parentesco de la so-
ciedad se basa en lo que debe ser el caracter de sus rela-
ciones con sus parientes paternos.y sus parientes maternos
respectivamente. Pero la sociedad tiende a dividirse en seg-
mentos (grupos locales, linajes, clanes, etc.), y cuando se
acepta el principio hereditario, como sucede en la mayoria
de los casos, como medio de determinar la pertenencia a
un segmento, se hace necesario elegir entre descendencia
paterna o materna. Cuando la sociedad se divide en grupos
con la norma de que los hijos pertenecen al grupo del pa-
dre, tenemos descendencia patrilineal, mientras que si los
hijos pertenecen siempre al grupo de la madre, la descen-
dencia es matrilineal.

- Existe, por desgracia, gran libertad en el uso de los tér-
minos «matriarcal» y ‘«patriarcal», y por tal razén muchos
antropdlogos los rechazan. Antes de usarlos, pues, hemos
de definirlos exactamente. Puede denominarse patriarcal una
sociedad cuando la descendencia es patrilineal (es decir, los

hijos pertenecen al grupo del padre), el matrimonio es pa-

trilocal (es decir, la mujer se traslada al grupo local del
marido), la herencia (de la propiedad) y la sucesion (del
rango) se transmiten’ por linea masculina y la familia se
rige por el sistema de la patria potestad (es :lecir, que la

autoridad sobre todos los miembros de la misma es ejercida

por el padré o sus parientes). Por otro lado, puede deno-
minarse matriarcal una sociedad en la cual descendencia, he-
rencia y sucesion se transmiten por linea femenina, el ma-

trimonio es matrilocal (el marido se traslada a casa de su-.

mujer) y la autoridad sobre los hijos es ejercida por los
parientes de la madre.

Si se acepta la definicién de estos términos opuestos, re-
sulta evidente que gran niimero de sociedades primitivas no -
 son matriarcales ni patriarcales, aunque algunas puedan in- !

clinarse a un lado, y otras hacia el otro. Asi, si observamos

las tribus de Australia oriental, de las que se habla a veces

como thatriarcales, veremos que €l matrimonio es patrilo

cal, yva que la pertenencia al grupo.local se hereda por

linea masculina, Ja autoridad sobre los hijos se halla prin
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cipalmente en manos del padre y de sus hermancs, la pro-
_pxedad (lo que existe de:ésta) se transmite; prmc;paimente
or-linea" masculina,  mientras ‘que no existe problema de
ucesion, ya que el rango no se reconoce. La tinica institucién
matrllmeal es la descendencia del grupe totémico, que va
a través de la madre; de modo que estas tribus, lejos'de ser

'matrlarcales, se inclinan mas bien al lado patriarcal.*Entre
. ellos el parentesco es totalmente bilateral, pero para la ma-
Yoria de los fines es mas importante el parentesco paterno

que el materno. Existen, por ejemplo, pruebas de que la

‘obligacién de vengar a un muerto recae en los parientes por
“}inea masculina mas que sobre los de la linea femenina.

. Hallamos un interesante ejemplo de bilateralismo (si asf
puede llamarse) en Sudafrica, en la tribu’ ‘ovaherero. Los

“hechos no estdn totalmente comprobados, pero parece ser

que esta tribu esta subdividida en dos series de segmentos
que se entrecruzan. Para uno de estos grupos (oraanda)
la descendencia es matrilineal, mientras que para el otro
(otuzo) es patrilineal. Un. nifio pertenece a la eanda de su

‘madre y hereda el ganado de los hermanos de su madre, pero

pertenece al ortzo de su padre y hereda sus espiritus ances-

“trales. La autoridad sobre los hijos parece que se halla en

manos del padre y de sus hermanos y hermanas,

= Espero que ahora esté claro que la distincidn entre so-
ciedades patriarcales y matriarcales no es una distincion ab-
soluta, sino relativa. Incluso en la sociedad méas profunda-
mente patriarcal se concede cierta importancia social al pa-
rentesco a través de la madre; y a la inversa, en las socie-
dades mas radicalmente matriarcales, el padre y sus parien-

‘tes tienen siempre alguna importancia en la vida del indi-
-v1duo

- En el sudeste africano tenemos un grupo de tribus que

se inclinan manifiestamente al patriarcado, tanto que de
“hecho podemos hablar de ellas Justxﬁcadamente como pa-

triarcales. La descendencia del grupo social, la herencia de
la propiedad, la, sucesion a la jefatura, todo funciona por
linea masculina;. el matrimonio es patrilocal y la autoridad

‘familiar es fuertemente patripotestativa. ¥n el norte de

Africa, en Kenia y en los paises limitrofes, hay otro grupo
de pueblos fuertemente patriarcales, algunos de idioma ban-
ti y otros nildticos o hamiticos, Entre estas dos regiones
_f)atriarcales existe una faja de pueblos que se extienden de

Este a QOeste sobre el nivel de Nyasalandia y Rhodesia del
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- Norte; cu}as msmuclones son tendenmalmcnte matrxarcales
La descendencia del grupo. soual la’ herencia:de:la- pro-
piedad y la sucesion al mando 0 Jefatura S€ tr ansmitéen por
linea umemna En algunas de las tribus el matrlmomo pa-.
rece ser matrilocal, si no permanentemente, al ‘menos de-
modo temporal, es decir, que un hombre casado " ha de
vivir-con el pueblo de su mujer.

Si queremos comprender algunos temas, como el tratado
aqui, necesitamos urgentemente informacien sobre: estos
pueblos y sus costumbres. Tenemos una descripciéon media-
namerite completa de una tribu de esta region, en el traba-
jo de Smith y Dale {T'he lla-speaking People of Northern
Rhodesia, 1920). Por desgracia, sobre la mayoria de los pun-
tos de que ahora estamos tratando la informacion es escasa
y muy incompleta. Hay, sin embargo, dos puntos que qui-
siera exponer. Se refiere el primero a la conducta del her-
mano de la madre con respecto al“hijo de su hermana. Se
nos dice que «el herimano e la madre es un personaje de
.gran importancia; con un poder incluso sobre la vida y la’
muerte de sus sobrinos y sobrinas que ninguna otra rela-
~¢idn, ni siquiera la de los padres, tiene; ha de ser consi-
delado incluso por encima del padre. Esto es avunculi po-

stas, que entre los baila es mas que patria potesias. ara

‘, eferic al hermano de la madre es habitual usar un titulo .

| honorifico dado a las personas mas respetadas» {op. cit., vo-

"lumen I, p. 230). Este tipo de relacién entre el hermano de
la madre y el hijo de la hermana es evidentemente la que
cabe esperar en una sociedad profundamente matriarcal.
Pero, entonces, considerando la teoria de Junod, ¢cémo po-
demos explicar el cambio que ha de haberse producido
desde este tipo de relacion hasta la que existe actualmente
entre los bathonga? :

Esto me lleva a otro punto que no serda posible discutir :
con detenimiento, pero que tiene un importante peso en
“esta demostracién, Hemos estado considerando la relacion
del hijo de la hermana con el hermano de su madre; mas .
para llegar a una explicacion realmente concluyente, he-
mos de estudiar también el comportamiento de un hombre
con respecto a los demas parientes por parte de su madre |
y con el grupo materno como un todo. Actualimenie en.las °
islas Tonga la relacion peculiar entre el hijo de la hermana -
v ¢l hermano de la madre existe también entre el hijo de
la hija y el padre de su madre. El hijo de la hija ha de ser

honrado p01 su abueloA Es «un jefe» para €l Puc.dc tomar
la propledad de su abuelo y puede llevarse la ofrenda que
su abuelo hace a los dioses en una ceremonia kava. El padre
de-la madre y el hermano de la madre son objeto de las
‘mismas nermas de comportamiento, de las cuales el rasgo
“destacado és la indulgencia por un lado y la libertad que se
“permite por otro. Actualmente existen pruebas de que lo
“mismo ocurre entre los bathonga, pero también en esie caso
_carecemos de la informacion completa que necesitamos. Ju-
‘ nod escribe que un abuelo «es mas indulgente con los hijos
de su hija que con los de su hijo» {op. cit., p. 227). A este
respecto es significativa la costumbre de llamar kokwana
(abuelo) al hermano de la madre.

- Hay algo que parece imposible explicar con la teoria de
,Junod. En una sociedad profundamente matriarcal el pa-
. dre de la-madre no pertenece al mismo grupo que su nie-
.-to, su propiedad no puede ser heredada, ni ejerce autori-
.'dad. No puede darse explicacion satisfactoria alguna de las
- -.libertades permitidas con el hermano de la madre, a menos
~que tal explicacion aclare a la vez las libertades similares
‘hacia el padre de la madre que hallamos en Polinesia y, al
.-parecer, en cierto grado, en Sudafrica. Tal explicacion no
- la proporciona, ni puede hacerlo, la teoria de Junod..

»  Pero en la hipotesis que he adelantado, el asunto resulta
~bastante simple. En la sociedad primitiva hay una tenden-
cia fuertemente marcada a absorber al individuo en el grupo
al que €l o ella pertenece. El resultado de lo cual, con rela-
cion al parentesco, es la tendencia a extender a todos los
~ miembros del grupo un cierto tipo de comportamiento que
~tiene su origen en la relacién con un miembro particular
del grupo. Asi, en la tribu bathonga la tendencia seria ex-
“tender a todos los miembros del grupo de la madre {familia
~o'linaje) una cierta norma de conducta que se deriva de la
-norma especial que rige el comportamiento de un hijo para
. con su madre. Ya que es de su madre de quien espera carifio
_ ¢ indulgencia, espera el mismo trato de toda la gente que
. .pertenece al grupo de su madre, es decir, de todos sus pa-
‘rientes maternes. Por otro lado, a sus parientes paternos
. - debe respeto y obediencia. Asi, pues, las normas que surgen
“de la relacion con el padre y con la madre se generalizan y
extienden hacia todos los parientes de ambas partes. Creo
© que si tuviera tiempo podria demostraros de modo bastante
concluyente que éste es realmente el principio que rige las
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relaciones enire un_individuo y la {amilia de su- madre-en

las: tribus patriarcales de Sudafrica. Sin® embargo ‘habré

de ~dejar tal demostrac1on para otro momento.” Ahora no
puedo - hacer - mas que 'ilustrar mi exposicion.

La cestumbre, conocida generalmente en Sudéfrica como
lobola, a menudo mal llamada compra de la novia, es, como
bien ha demostrado Junod, el pago hecho a la familia de
la muchacha como compensacién por su pérdida, cuando
¢sta es tomada en matrimonio. Ahora, dado que en las tri-
bus patriarcdles de Sudafrica una mujer pertenece al pue-
blo de su padre, son ellos los que han de ser compensados.
Pero encontraréis que en muchas de las tribus una parte
del «pago por el matrimonio» es entregada al hermano de
la madre de la muchacha por la que tal pago se hace. Asi,
cntre los bapedi se entrega una cabeza de ganado leryalo
(tlamada lilel:e) al hermano de la .madre de la muchacha.
Entre los basotho una parte del ganado recibido por una
muchacha al casarse puede recibirla el hermano de su madre,
lo cual se conoce como ditsoa. Ahora los nativos-dicen que
¢l ganado dirsea recibido por el hermano de la madre es
retenido por éste en nombre de los hijos de su hermana.
Si uno de los hijos o hijas de su hermana esta enfermo,
puede pedirsele que ofrezca un sacrificio a los espiritus an-
cestrales, para lo cual toma un animal del rebano ditsoa.
También cuando el hijo de la hermana desea tomar esposa,
puede pedir al hermano de su madre que le ayude a conse-
guir ¢l ganado necesario, y su-tio puede darle parte del
ganado ditsoa recibido por el matrimonio de su hermana, e
incluso darle ganado de su propia manada, confiando en ser
recompensado por ello con el ganado ditsoa que recibira,
en el futuro, del matrimonio de una sobrina. Creo que el
Tribunal Nativo de Apelacion ha decidido que el pago del
ditsea al hermano de la madre es un acto voluntario y no
puede ser considerado como obligacion legal, con lo cual
estoy de acuerdo. Cito esta costumbre porque. ilustra-la
clase de interés que se espera que el hermano de la madre
tenga en el hijo de su hermana, en ayudarle y velar por su
bienestar. Esto nos lleva de nuevo a la cuestion de por qué
puede pedirse al hermano de la madre que ofrezca sacrl-
ficios cuando su sobrino estda enfermo.

En cl sudeste de Africa, el culto a los antepasados es pa-
trilineal, esto es, un hombre adora y sacrifica a los espiritus
de sus parientes ‘muertos en la linea masculina. Las decla-
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‘ser invocados -igualmente (op. cit,,
‘Pero en otro lugar declara que si ha de hacersc una. ofer-

z"%serzus de . Juncd: sobre.los bathonga nou estan totalmente
laras. En un’ lugar dice ‘que cada’ familia tiene dos clases’
de dioses; unos por parte del padre y otros por parte de la‘
madre a .ambos 'se concede la- misma dignidad y pueden,
IT, p. 349, y 1, p. 256).

ta 'a los dioses de la familia materna, ésta ha de hacerse a
través de los parientes imaternos, los maliwne (op. cft,, 11, pa-
gina 367). Otros pasajes confirman esto y nos demuestran
que los espiritus ancestrales unicamente pueclen ser invo-

 cados de modo directo en cualquier ritual por sus descen-
‘dientes por linea masculina.

“Los nativos de Transkei son muy explicitos en sus de-
claraciones de que los dioses maternos de una persona, los
antepasados patrilineales de su madre, jamas le infligiran |
castigo sobrenatural haciéndole enfermar. (No estoy total-
mente seguro sobre las tribus sotho, pero creo que proba-.
blemente tienen la misma opinién.) Por otro lado. una mujer
casada puede recibir proteccion de los espiritus ancestrales .
de su linaje patrilineal, e 1gua1mente su hijos jévenes mien-
tras estén unidos a ella. Los niflos pasan a incorporarse

" totalmente en el linaje paterno cuando alcanzan la adoles-

cencia. Asi en el Transkei, cuando una mujer se casa pue-
de recibir una vaca, la vaca ubulunga, de su padre, del
rebafio de su linaje, y llevarsela a.su nueva casa. Como no
puede beber la leche del ganado de su marido durante el
primer periodo de su vida matrimonial, puede proveerse con
leche del animal procedente de su familia. Esta vaca cons-
tituye un lazo entre ella y su linaje, su.ganado y sus dioses,
pues el ganado es el vinculo material entre los miembros
vivos del linaje y los espiritus de los antepasados. Asi, si ella
cae enferma, puede hacerse un collar con pelos del rabo
de su vaca y ponerse de este modo bajo la proteccion de
los dioses de su linaje. Ademads, si uno de sus hijos enfer-
ma, puede hacer un gollar semejante, que se cree que pro-
teje al nifio. Cuando su hijo crece, puede reu‘nr un buey
ubulunga de la manada de su padre, y a partlr dv entonces
su amuleto protector se hara con pelos de este animal; igual-
mente,. cuando una hija se casa es separada de su madre y
puede recibir una vaca ubulunga de su padre.

Pero aunque, segun las declaraciones que se ine hicieron,
los antepasados miaternos no castigaran a sus descendientes
con enfermedades, puede acudirse a ellos en busca de ayuda.
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Por tanto cuando un.nifio esta en[ermo, los padres pueden
acudir al hermano de la madre del nifio, o al-padre de la-
madre si atn vive, y pedirle que ofrezca un sacrificio. y-que
pida ayuda a los antepasados maternos del nifio. De todos :
modos, esto estd establecido como practica en las tribus"

sotho, y uno de los fines del ganado ditsoa obtenido del

pago del matrimonio al hermano de la madre de la novia

es, segun se dice, tener provisiones por si estos sacrificios
son necesarios.

/7 Esto nos lleva a la extension final del principio que he
! sugerido como base de las costumbres referéntes al herma-
' no de la madre. La norma de conducta hacia la madre, que

se desarrolla en la familia debido a la naturaleza del grupo

" familiar y de su vida social, se extiende —con las modifica-
ciones adecuadas— a la hermana de la madre y al hermano,

de la madre, al grupo de parientes maternos como un todo,
y por ultimo a los dioses maternos; a los antepasados del
grupo materno. Del mismo modo, la norma de conducta

hacia el padre se extiende a los hermanos y hermanas del

padre y a todo el grupo del padre (o mas bien a todos los
miembros mayores de él, produciendo el principio de edad

.. importantes y necesarias modmcacnones) y finalmente a los

dioses paternos.

El padre y sus parientes han de ser obedecidos y respe-
tados (incluso adorados en el sentido original de la palabra)
asi como los antepasados paternos. El padre castiga a sus
hijos ¢ igualmente pueden hacerlo los antepasados del pa-

dre. De otro lado, la madre es tierna e indulgente para con

su hijo, y lo mismo se espera que sean sus parientes, e
igualmente los espiritus ‘maternos.

Un principio muy importante que he intentado demostrar
en otro lugar (The Andaman Islanders, cap. V) es que los
valores sociales existentes en una sociedad primitiva se man-
tienen en la expresion de sus costumbres rituales o ceremo-
niales. El grupo de valores con que nos hemos encontrado
aquf en las relaciones de un individud con sus parientes de
ambas partes ha de tener también su propia expresién ri-
tual. El tema es demasiado vasto para tratarlo adecuada-
mente aqui. Pero desearia discutir un punto. Entre los

bathonga, y también en Polinesia occidental (Fiji y Ton-:

ga), el hijo de la hermana (y en Tonga también el hijo de
la hija) interviene en el sacrificio ritual. Junod describe la
ceremonia de destruir la caba_ﬁa de un hombre muerto, en

kK

cual losabatukulu (hx]os ‘de.la hermana) desempenan un
papel 1mportante ‘Matan y distribuyen las victimas. sacriti-
cadas;"y-cuando el sacerdote oficiante hace su oracion a los
eSplrltus del hombre muerto, los hijos de la hermana, des-
pués de un tiem'po, interrumpen o «cortan» la oracion'y la
dan por terminada. Después, entre los clanes bathdnga, to-
man la parte del sacrificio que se dedicaba al espiritu del
difunto y se miarchan con ella, «robandola» (op. cit., 1, pa-
gina 162). B
* Sugeriria que el significado de esto es que da una expre-
sion ritual a la relacion especial que existe entre ¢l hijo de
la: hermana y el hermano de la madre. Cuando el tio ‘estd
vivo, los sobrinos tienen derecho a ir a su aldea y tornar su
comida. Y una vez muerto, lo hacen de nuevo como parte
del ritual funebre y como si fuera por ultima vez, es decir,
vienen y roban la comida y la cerveza que se han dejade
aparte para el difunto. -

Creo que puede darse una explicacion parecida al papel
que desempefia en los sacrificios y otros rituales el hijo de
la hermana entre los bantus de Sudéfrica y también en las
islas Tonga y Tiji. Igual que un hombre teme a su padre,
teme y reverencia a sus antepasados paternos, pero no teme
al hermano de su madre y puedeactuarirreverentemente con
los antepasados maternos; ademas, se le pide que actue asi,
segin la costumbre, en ciertas ocasiones, dando de este
modo expresion ritual a las relaciones sociales especiales
entre un hombre y sus parientes maternos, de acuerdo con
la funcién general del mito, tal como yo lo entiendo.

- Quiza pueda seros til una breve exposicidon final de la
hipotesis que he propuesto, con los supuestos que encierra
y- algunas de sus importantes implicaciones.

1. La caracteristica de la mayoria de las sociedades que
llamamos primitivas es que la conducta de los individuos
entre si estd regulada ampliamente en base al parentesco,

actuando mediante la formacién de reglas fijas de conducta
- para cada tipo reconocido de relacién familiar. '

2. Esto se asocia a veces con una organizacién segmen-

taria de la sociedad, esto es, una condicién en que toda la
-sociedad estd dividida en un numero de segmentos (linajes,

clanes). :
3. Mientras que el parentesco es siempre y necesariamen-

te bilateral, o coynatmo, la organizacion segmcntaz ia requie-
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re la adopcién del principio unilineal, ¥ ha de hacerse una
eleccion entre las instituciones patriarcales y las matriar-
cales.

4. En cierto tipo de sociedades pairilineales la norma
especial de conducta entre el hijo de una hermana y el her-
mano de la madre se deriva de la norma de conducta entre
el hijo y la madre, que es a su vez producto de la vida
social dentro de la familia en un sentido estricto.

5. Este mismo tipo de conducta tiende a extenderse a
todos los parientes maternos, ¢s decir, a toda la familia o
grupo al que pertenece el hermano de la madre.?

6. En las sociedades con culto patrilineal a los antepasa-
dos (tales como la bathonga y lcs habitantes de las islas
Tonga) el mismo tipo de conducta puede extenderse tam-
bién a los dioses de la familia de la madre.

7. EIl tipo especial de conducta hacia los parientes ma-
ternos {vivos y muertos), o hacia el grupo materno y sus
dioses, se expresa en costumbres rituales precisas, consti-
tuyendo aquf la funcidn del ritual, como en otros lugares, en
fijar y perpetuar ciertos tipos de conducta con las obliga-
ciones y los sentimientos implicados en ellos.

Para concluir puedo indicar que elegi este tema porque
-no s6lo tiene interés tedrico sino también practico. Esté,
por ejemplo, la cuestion de si ¢l Tribunal Nativo de Apela-

2. Esta extension desde el hermarno de la madre hasia los etres
parientes maternos se evidencia en la terminologia de parentesco de¢
la tribu bathonga. Bl término maluie, aplicado inicialmente al her-
mano de la madre, se extendid también & los hijos de éste que son
también maltene. Si los hermanos de mi madre mueren, son sus hijos
los que han de ofrecer sacrificios por mi a mis antepasados mater-
nos. En la parte norte del pais ha dejado de usarse el término rali-
me, v el padre de la madre, el hermano de la madre y los hijos del
hermano de la madre son denominados kokwana {akuelo). A pesar de
lo absurdo que pueda parecernos llamar s! hije del hermano de la
madre, que puede ser incluso més joven gque el que asi le derromina,
con una palabra sue significa. «abuelon, el razonamiente de este tra.
bajo nos capacitard para ver en ello algun significade. La persona
que tiene gue ofrecer sacrificios en mi riombre a mis antepasados ma-
ternos es primerc el padre de mi madre, despudés, si éste muere, el
hermanc de mi madre, v después de ja muerie de este dltimo, su
hijo, que puede ser mas joven gque yo. Rxiste, nues, una similitud de
funcidén para estas tres relaciones, una norma general drica de& com-
portamicnte que me afecta 2 mi respecte 5 elos, v lo rnismo es vé-

lido, en general, vespecte a las abuslos, La nomenclatura es, por tan-
to, adeciads.
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¢ién tenia realmente razén en su conclusion de que el
pago del ganado ditsca al hermano de la madre de la novia
no es una obligacién legal sino moral. En la medida en que
yo he podido formarme una opinion, diria quc la conclusion
fue justa.

Todo el tema de los pagos en el matrimonio (lobola)
es actualmente de considerable importancia practica para
misioneros y magistrados, y para los propios nativos. El es-
tudio de la situacion exacta de una persona respecto a sus
parientes maternos es imprescindible para llegar a la com-
prensién exacta de las costumbres del lobola. Una de las
principales funciones del lobola es fijar la posicion social
de los hijos de un matrimonio. Si una familia efectua el
pago adecuado, los hijos de la mujer que se les entrega
a cambio del ganado pertenece a aquella familia y sus die-
ses son los suyos. Los nativos consideran que el mds fuerte
de todos los vinculos sociales es el existente entre un hijo
y su madre, y debido, por tanto, a la extension.que inewi-
tablemente tiene lugar, existe un vinculo muy fuerte entre
el nifio y la familia de su madre. La funcién del lobola no
consiste en destruir ese vinculo, sino en modificarlo y si-
tuar a los hijos definitivamente en la familia y en el grupo
del padre para todo aquello relative no solo a lo social sino
también a la vida religiosa de la tribu. Si no se paga lobola,
el nifio pertenece inevitablemente a la familia de la madre,
aungue su posicién entonces es irregular. Pero la mujer por
la que se paga lobola no se convierte en miembro de la
familia del marido; sus dioses no son los de ella; y ésa es
la prueba final. Espero haber dicho lo suficiente para de-
mostrar que la adecuada comprension de las costumbres
relativas al hermano de la madre es preliminar indispensable
para cualquier teoria definitiva sobre el lobola.




. Sucesidn patrilineal y sucesidon matrilineal '

Para entender correctarnente las leyes y costummbres de
los pueblos no europeos, hemos de tener sumo cuidade en
no interpretarlas en términos de nuestras propias concep-
ciones legales, que a pesar de lo simpies y claras que puedan
parecernos, son el producio de una larga y conipleja evolu-
cién histdrica, y peculiares de nuesira propia cultura. 8i,
por ejemplo, intentdsemos aplicar a las costumbres de los
pueblos mads simples nuestras propias distinciones exactas,
entre los derechos personales y los derechos reales, obten-
driamos como tnico resultado ia confusién.

Para naesotros, vno de los aspectos mds importantes de
la sucesion es la transmision de la propiedad por la herencia,
No obstante, en algunas de las sociedades mds siniples, éste
es un asunto que apénas tiene alguna significaciéon. En
una tribu australiana, por ejemplo, un hombre posee algu-
nas armas, instrumentos, utensilios y adornos personales,
cosas de poco valor y poca duracién. A su muerte, algunos
de estos objetos pueden ser destruidos, otros pueden re-
partirse entre sus parientes y amigos. Pero su disposicién
es de tan poca importancia, al menos en lo referente al
ritual, que a menudo resulta dificil hallar normas consue-
tudinarias de proceder. Pero incluso en sociecades tan sim-
ples, donde puede decirse que la propiedad privada no exis-
te, 0 es de importancia rniniina, existen problenias de suce-
sion en el mds amplio sentido del término.

El término «sucesiéon» se tomara aqui conio referente ‘a
la transmisien de derechos en general. Un derecho existe
y estd definido en términos del uso social reconocido. Un
derecho puede ser el de un individuo o el de un grupo de
individuos. Puede definirse conio una medida de control
que una persona o un grupo de personas tiene sobre los actos

L.

de alguna persona o algunas personas, que se obligan, de
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ese modo, al cumplimiento de un deber. Los derechos pue-
den clasificarse en tres grupos importantes:

a) Derechos sobre una persona que imponen algun de-
ber o deberes a esa persona. Es el jus in persenam de la
ley romana. Un padre puede ejercer tales derechos sobre
su hijo, o una nacién sobre sus ciudadanos.

b} Derechos sobre una persona «frente al mundo», es
decir imponiendo deberes a todas las demds personas res-
pecto a aquella persona particular. Es el jus in rem del
Derecho romano con relacidn a personas.

¢) Derechos sobre una cosa, esto es, algun objeto dis-
tinto de una persona frente al mundo, imponiendo deberes
a otra persona en relacién a tal cosa.

Lds derechos clasificados en b} y ¢) son fundamentalmen-
te del mismo tipo, diferencidndose unicamente por referirse
a personas o a cosas, y son de un tipo diferente de los
clasificados en a).

Podemos considerar algunos ejemplos de una sociedad
tan simple como una tribu australiana. Un hombre tiene
ciertos derechos sobre su mujer. Algunos de é€stos son de-
rechos in personarm, de modo que él puede exigir de ella
el cumplimiento de ciertos deberes. Otros son der¢chos in
rern. Si alguien matara a la csposa, comete una injuria contra
el marido. Si alguien tuviera relaciones sexuales con la es-
posa sin consentimiento del marido, comete una injuria
contra éste. En algunas tribus un hombre puede ceder su
esposa a otro; con tal acto ejerce sus dcrcchos in perSsonant
y sus derechos in rem a la vez.

En gran numero de tribus australianas la costumbre del
levirato mantiene su predominio. Cuando us hombre muere,
todos sus derechos sobre su mujer {y sobre sus hijos pe-
quefios) pasan a su hermano mis joven, o. en su defecto, a

un sobrino agnaticio. Este es un simple ejemplo de sucesion

fraterna. L.o que se tranfiere son ciertos dereches in per-
sonam e in rem sobre ciertas personas (la mujer y los
hijos), y a estos derechos acompafian ciertas obligaciones
o deberes.

Consideremos ahora, en una tribu como la kariera de
Australia occidental, la naturaleza del grupo que yo denomi-
naré «horda». Es éste un grupo de personas que poseen,
ocupan y explotan colectivamente cierta area definida del
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pais. Los derechos de la horda sobre su terriiorio pueden
indicarse brevemente diciendo que ninguna persona gue no
sea miembro de la horda tiene derecho a ningin animal, ve-
getal o mineral que se produzca en el territorio, a no se
por invitacion o con ¢l consentirniento de los miegwibiros de
la horda. Los actos de transgresién de este derecho exclu-
sivo de una horda sobre su territorio parecen haber sido
muy raros en la vida social de los aborigenes, pero paréce
que se mianticne de modo general que cualquiers gue co-
metiera un acto de este iipo podria ser matadc justifica-
damente. * El uso exclusivo de su territorio por una harda
queda modificado por las obligaciones de la hospitalidad, de
modo gue cuando hay abundancia de alimento durante un
cierto tienipo, los miembros de las hordas vecinas v arnigas
sen Invitados a participar de tal abundancia. Al hijo de
toda mujer nacida en la horda y casada en c¢ualguier otro
lugar se le permite sfempre visitar la horda de¢ su madre
y cazar en su territorio.

Es conveniente hablar de un grupo come la horda ka-.
riera cOrno una «corporacidn» que tiene un «patrirnonios,
Es ésta una extension de los términos «corporacidns ¥ «pa-
trimonio» tal como son usados comunmente en lierecho,
pero creo que esta extension es justificable y espero gue
de todos modos serda admitida para los fines de la presente
exposicion. Por patrimonio se quiere expresar agui imna se-
rie de derechos (sobre personas o sobre cosas) con deberes
implicitos, cuya unidad esta constituida por el hecho de que
son derechos de una sola persona y pueden ser transmitidos
como un todo o divididos a alguna otra persona o personas,
o porque son los derechos de un grupo definide {(corpo-
racién) que mantiene una continuidad de posesion. Un pa-
trimonio personal corresponde asi a ese wrmiversifas juris
que es lo que en Derecho romano se transmitia por la he-

rencia. ’

2. Tenemos informes sobre una zona del sur de Australia de
actes deliberados ocasionales de invasion por una fuerza armada. un
cuerpo de hombres invadiendo un territorio en donde habia oere rojo,
con el fin de conseguirio. Be heche esto constitufa un acto de guerra,
y si los invasores conseguian imponerse, la horda cuyos derechos
eran violados no tenia ningun recurso eficaz.

2 Hereditas est successio in  wniversimm jus equed defuncius
habuit: Herencia es la sucesién a la posicidn legal total de una persona
mueria,
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El patrimonio corporativo de una horda kariera incluye,
en primer lugar, los derechos sobre su territorio. La con-
tinuidad de la horda se mantiene por la continuidad de la
posesion del territorio que no esta sujeta a division ni
aumento, pues Jos aborigenes australianos no conciben la po-
sibilidad de la conquista territorial por la fuerza armada.
f.a relacién de una horda con su territorio no corresponde
exacianmiente a 10 que nosotros consideramos conio «pose-
sions en Derecho moderno. Esta relacidn tiene algunas cua-
lidades de posesion corporaiiva, pero participa también de
la naturaleza de la relacidn de un Estado moderno con su
territorio, de la gue podemos hablar como de ejercicio del
«dominios. Los derechos de propiedad sobre la tierra y los
derechos de dominio al parecer han tenido su origen en el
desarrollo y la diferenciacién de una relacién tan simple
coma una ejemplificada en la horda australiana.

El patrimonio de una horda incluye no sélo sus derechos
sobre un territorio, sino también sus derechos in personam
¢ 111 rem sobre sus miernbros. Los migmbros varones adultes
de vna horda tienen ciertas obligaciones para con ella, de
mode que ésta tiene derechos in personam sobre ellos, Tam-
bién tiene sobre elles derechos in rern, pues si alguno de
elos fuere mnatado por la violencia o por hechiceria se
considera que ha sido injuriada la horda como un todo, y
en este sentido se dan los pasos para obtener satisfaccion.
I.as mujeres y los niftos no son micnibros de la horda en el
mismo sentido que los varones adultos. Si la esposa de un
hombre es «robada», es al marido como individuo al que
corresponde tomar satisfaccion, aunque pueda tencr el apo-
yo de otros miembros de la horda. Pero indirectamente, la
mujer también pertenece a la horda, de niodo que cuando
su inarido muere, ha de pasar a posesion de algin otro
miembro de Ja horda y no a otra persona que no pertenezca
a ésla.

Cono 1a horda kariera es exogama, todas las nifas pasan,
mediante el matrimonio,. de ser posesién de sus padres y
de la horda a ser posesiéon de su marido en otra horda,
Segin la costumbre australiana esta transferencia de po-
sesion, es decir, de derechos, i personam e in rem, sobre
una persona, han de ir normalmente acompanados de com-
pensacion o indemnizacidn, lo cual, en muchas tribus cerre
a cargo del hombre que recibe una esposa, entregando a
cambio a su hermiana para que sea la esposa de su cu-
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fado, Con la iniciacion, los ninos varones dejan de pertene-
cer a sus padres y pasan directamente a posesion de la
horda. En algunas tribus esto se expresa simmbodlicamente en
el ritual de la ihiciacién.

La horda kariera aporta un ¢jemplo de sucesidon corpo-
rativa perpetua. Creo que resultara evidente que contiene
los gérmenes del Estado y de la soberania tal como los cono-
cemos en las socieclades mas complejas. Asi, segun los tér-
minos que he estado usando, los Estados Unidos de América
son una «cerporaciéns que tiene como su  «patrimonio»
constituyente la posesién o el dominio de cierto territorio
{que puede, a diferencia del de la horda australiana, aumen-
tarse por conquista o compra) y ciertos derechos especi-
ficos, in personamnt e in rem, sobre las personas de sus ciu-
dadanos.

L.a continuidad de una corporacién tal como la horda
australianga, depende de la continuidad de su patrimonio.
Existe, en pritmer lugar, la continuidad de posesion del
territorio. Y en segundo, una continuidad eue trasciende
el espacio de una vida humana por el hecho de que cuando
el grupo pierde algunos miembros por ruerte, adquiere
nuevos miembros por el nacimiente de nifpos y la iniciacion
de mwchachos en el srafus de hombres.

Si pasamos de considerar la horda como un todo a con-
siderar los miembros varones individuales, descubrinies tamn-
bién un proceso de transmision consuetudinaria de derechos.
Puede decirse que los hijos «pertenecen» primeramente al
padre, esto es, es €l quicn ejerce sobre ellos los derechos in
personam e in rem. Como a su vez el padre pertenece a
la horda, la horda tiene algunos derechos sobre sus hijos.
Cuando una muchacha alcanza la pubertad, los derechos
sobre ella pasan {quizd no enteramente, pero si en gran par-
te) de su padre y su horda a su marido. Cuando un mu-
chacho alcanza la pubertad, pasa de la situacion de depen-
dencia de su padre 2 la situacion de miembro adulto de
la horda. Un miembro de la horda tiene ciertos derechos
sobre los otros miembros y sobre el territorio de la horda.
Estos derechos forman parte de su patrimonio o stafus per-
sonal. Existe, pues, un proceso de «sucesién patrilineal», por
el cual los hijos de los miembros varoncs de la horda se
convierten a su vez en miembros, adquiriendo derechos y
teniendo particijsacion en el patrimonio.

Llegamos asi, tras las necesarias, y espero que no dema-
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siado tediosas consideraciones preliminares, al problema del
cual va a.tratar-este trabajo, ¢l d¢ ia naturaleza y funcidn
de la transmision unilineal de derechos. En la sucesion
patrilineal de la horda australiana, la parte imas conside-
rable de los derechos de un varodn, su si¢aiis, su patrimonio
personal como copropietario o coheredero del patriimonio
de una horda, los ha adquirido a través de su padre, con
exclusion de su madre, y son a su vez iransmitidos a sus
hijos, con ex¢lusion de sus hijas. Es ismiportante, sin embargo,
reconocer que en este caso, ¥ por 1o que yo sé& en todos los
casos de sucesion patrilineal, se transmiten también algunos
derechos a través de la madrc‘ Asi, en la tribu kariera, un
hombre tiene algunos derechos de considerable importan-
cia sobre la horda de su madre, sobre sus miembros indi-
viduales y sobre su territorio,

En la sucesion matrilineal la mayor parte de los derechoy
de un individuo sobre cosas, sobre personas o sobre un
miermbro de una corporacion, le son transmitidos a través
de su madre, ¥y no puede transmitirlos a sus hijou, sino
que ha de devolverlos a los hijos de su hermana.

Como ejemplo de un sistema completo de sucesién ma-
trilineal, podemos considerar el -taravad de la casta nayar
de Malabar. Un taravad es un linaje rnatrilineal incorperado.
Incluye a todos los descendientes vivos por linea femenina
de una antecesora original. Tiene, por tanto, miembros fe-
meninos y masculinos, todos los cuales son hijos de las
mujeres del grupo. Esta constituido como corporacion {una
agrupacion familiar segun la terminologia de los juristas
indios) por la posesion de un patrimonio que incluye, en
primer lugar, la posesion de casa o varias casas y una por-
cién de tierra, y, en segundo lugar, derechbs sobre las per-
sonas de sus miembros. El control del patrimonio estda en
manos de un «director» que es normalimente el miembro
varon mas anciano del grupo. Para que el grupo pueda re-
tener la completa y exclusiva posesign e los hijos nacidos
de sus miembros femeninos, los nayar han estaslecido un
sistema que niega todo derecho legal al padre. Ulna mucha-
cha nayar es «casadar, mientras es av rmuy joven, con
el novio apropiado, por la ceremonia religiosa hinda del
engarce de la joya. (Es probable que antiguamenis el «des-
posado» desflorara ceremonialinente a la «novias ;zgm} &l
tercer dia la parcja recién casada se césmn ia por ia cere-
nmonia hindi de rasgar una pieza do tela. Despuds de eso,
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el divorciado no tiene derechos sobre ia mersona, el pa-
trimonio ni los hijos de su esposa. En un periodo posterior,
la muchacha toma un amante. Antiguamente entre algunos
de los nayar, la costumbre permitia que una 1mujer tuviera
dos o mas amantes al mismo tiempo. Como el amante no
esta casado con la mujer tampoco tiene derechos legales
sobre su persona o patrimonio, ni sobre los hijos que pue-
dan nacer de la unién.

El sistema nayar es el ejemplo mas perfecto de sucesién
matrilineal perpetua. El grupo mantiene su unidad y con-
tinuidad no permitiendo que ninguna persona extrafa par-
ticipe en su patrimonio. Retiene la posesion de sus propias
mujeres y exige derechos exclusivos sobre los hijos nacidos
de ellas.

El status * de un individuo en un momento dado puede
definirse como la totalidad de todos sus derechos y deberes
reconocidos por el uso (leyes y costumbres: de la sociedad
a que pertenece. Los derechos constitutivos de status, e
igualmente los deberes, son de muchos tipos dilerentes, re-
lativos algunos al «mundo en general», a la sociedad como
un todo, y otros, a algun grupo social detinido del cual el
individuo es miembro (por ejemplo los derechos y deberes
de un hombre hacia su propio clan}, o a algun grupo del que
no es miembro, pero con el que manticne una relacion es-
pecial (asi la relaciéon de un hombre con ¢l clan de su ma-
dre en un sistema patrilineal de clan), e incluso otros refe-
rentes a sus relaciones especiales como individuo con otros
individuos.

En todas partes en la sociedad humana, el status de una
persona estda determinado en gran medida, por el nacimien-
to como hijo de un padre determinadv y de una madre deter-
minada. Tras el problema de la sucesién se encuentra, por
tanto, el problema de los elementos del status, es decir, los
derechos y deberes que son transmitidos al nifio por parte
del padre de un lado, y por parte de la madre de otro. Toda
sociedad tiene que establecer, a este respecto, su sistema
de normas, y existe una gran diversidad de sistemas en las
cemunidades histéricas y en las que sobreviven. La norma
casi universal es que un individuo deriva algunos clemen-

4. Téngase presente que status, estate {patrimoniol vy state [Es-
tado], y el francés érar, son distintas formas de la misrna palabra del
bajo latin, estatus.
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tos de su status de su padre, o a través de €, y otros de
sy madre, o a través de ella.

Ha de tenerse en cuenta que en todas las sociedades exis-
i# uns diferencia general entre el status de un hombre y
=1 de una mujer, ¥ en ciertas sociedades algunas de estas
diferencias son muy inarcadas e lmportantes. Asi, cuando
un hijo «sucede» a su padre puede alcanzar un sfatus muy
parecido al de su pazdre, pere en cambio una hija no puede
hacerie en la mismma medida, Lo contrario sucede en el
£as0 de una madre ¥ su hija, por un lado, v con su hijo por
olro. Asi en los reings africanos donde la sucesion es ma-
trilineal al rey le sucede su herrnano mas jeven y despu#ds
el hijo de su hermana. El heredero adquiere, por tanto, a
través de su madre, los elementos importantes del status
ddel hermano sde su madre. La hermana del rey, que ocupa
una posicidon muy importante, es, légicamente, heredada
por su hija.

Una solucidn al problema de la determinacidn del status
serfa que los hijos heredaran al padre y las hijas a la ma-
dre. Se sabe iwunicamente de unas pocas tribus que han
adoptado este principio, en Africa oriental y en Nueva Bre-
tafla, pero en la préactica plantea importantes problemas que
no pueden ser analizados aqui. Es posible que haya un sis-
fema en el cual un nifio, por nacimiento, adquiera los mis-
mos derechos, del mismo tipo y en igual grado, sobre las
personas con las que esta relacionado por su padre y sobre
aquellas con las que lo estd por su madre. Un ejemplo de
esto es cuando una persona tiene la misma esperanza de he-
vedar por testamento o intestadamente los bienes de los her-
manoes ¥ hermanas de su padre y los de su madre. Nos pro-
porcionan un ultime ejemplo las costumbres relativas al
wergild en los pueblos teutdnicos. Por nacimiento un hom-
bre adquiria derechos sobre un nimero de personas que
constituian su sib. * Esto incluia a {odos sus parientes, por
rarte materna y paterna, incluyendo varones y hembras has-
ta un ifmite determinado. Los limites variaban en las distin-
sae comunidades teutdnicas, v guizés en la misma comuni
dad vo dpocss distinias, Hotre algunos anglosajones se o
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tendia hasta los sobrinos en guinto grado. 8i un hornbre fue-
ra asesinado, todos los miernbros de su sib pueden exigir
su parte en la indemnizacion {(wergild) pagada por el asesi-
no, proporcional al grado de parentesco. Inversamente, si
un hombre asesinaba a otro, todos los miembros de su sib
tenian la obligacion de contribuir al precio de la sangre
en la medida en que habrian participado en la indemniza-
cidn, si ¢l mismio hombre hubiera sido asesinado. Los miem-
bros del sib de un hombre tenian derechos especificos i1 remt
con relacion a él, y deberes especificos in personarm hacia €l

La solucién adoptada por la mayoria de las sociedades
humanas al problema de la determinacién de status ha sido
la de que el hijo herede determinados derechos y deberes
de su padre, y otros de tipo diferente de su madre. Cuando
los derechos y deberes heredados del padre superan en imi-
portancia social a los derivados de la madre, tenemos Jo
que habitualmente se llama sistema patrilineal. Por el con-
trario, un sistema sera matrilineal cuando los derechos y
deberes derivados de la madre estdn por encima de los de-
rivados del padre.

Existen, no obstante, algunas sociedades en las cuales los
elementos de status derivados del padre y los derivados de
la madre se hallan justamente equilibrados. Son un ejemplo
de esto los ovaherero del sudoeste africano. Un hijo hereda
de su madre la pertenencia a un eanda, un clan matrili-
neal; y por su padre sera miembro de un oruzo, clan pa-
trilineal. Coexiste de este modo un doble sistema de clanes
entrecruzados. Como ambos clanes son exdgamos, un hom-
bre no puede pertenecer al eanda de su padre ni al oruzo
de su madre., Por mediaciéon de su madre y como miem-
bro de su eanda, posee ciertos derechos sobre este grupo, y
ciertos deberes hacia el mismo, y particularmente con res-
pecto a los hermanos de su madre y los hijos de su her-
mana. La propiedad secular se hereda unicamente dentro
del eanda, de modo que un hombre hercda tal propiedad del
hertmano de su madre v la transmite al hijo de su hermana.
De otro lado, por mediacién de su padrc y como miembro
de su eruzo tiene derechos y deberes de otro tipo con rela-
cion a tal grupo. Ciertos animales sagrados pueden here-
darse Gnicamente dentro del oruzo v son, por consiguiente,
transmnitidos de padres a hijos.

Pueden encontrarse en Africa v Oceania otros ejemplos
de sistemas en los cuales la sucesion matrilineal y la patri-
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lineal se combinan, estando mas o menos equilibradas. En
una parte considerable de Africa esto se explica por la idea
de que cada ser humano estd compuesto de dos principios,
uno, llamado la «sangre» en ashanti, heredado de la madre,
y otro, el «espiritu», heredado del padre.

Probablemente el factor mas importante en la determi-
nacion de la naturaleza de la sucesion en las sociedades
mas simples sea la necesidad de definir derechos in rem
sobre las personas. Cuando nace un nifio se plantea la pre-
gunta: «;A quién pertenece el nifo?» Por supuesto, puede
considerarse que pertenece por igual a los dos padres. Am-
bos tienen interés por é€l, los dos tienen sobre €l derechos
in personam e in renit Pero hay otras personas que tienen
derechos i1 personam e in rem sobre el padre (sus padres,
hermanos y hermanas) y, de modo analogo, otras que tienen
derechos sobre la madre. En cualquier sociedad en la cual
el parentesco tiene una importancia fundamental en la es-
tructura social total, como ocurre en la mayoria de las so-
ciedades no europeas, es esencial para la estabilidad y con-
tinuidad sociales que los derechos de individuos diferentes
sobre una persona determinada sean definidos de modo que
se eviten, en la medida de lo posible, los conflictos. Hemos
visto como el antiguo sistema teuténico concede derechos
in rem similares (y en algunos casos iguales) a los parientes
de la madre y a los del padre de un individuo determinado,
de modo que si éste es asesinado todos los niiembros de su
sib (o sea sus parientes de ambos lados) tienen derecho a la
compensacion. Consideremos ahora los ejemplos de la solu-
cidon de este problema en los sistemas matrilincales v pa-
trilineales.

Como sistema matrilineal, los navar nos proporcionan un
ejemplo definitivo. En este sistema, el tfaravad o agrupacién
familiar conserva intactos e invariables sus derechos in rem
sobre todos sus miembros. Norrnalrnente, el matrimmonio
. concede al marido ciertos derechos in remt sobre su mujer
y sobre sus hijos. Puede decirse que los nayar han elimina-
do el matrimonio, o este aspecto del matrimonio. Es cierto
que la union de una 1mujer nayar y su amante sarnbandham
es en muchos casos una unién de gran afecto, que dura toda
la vida, y que el amante estd muy unido a sus hijos. Pero le-
galmente no tiene derechos sobre su «esposa», si podemos
llamarla asi, ni sobre sus hijos. A su vez, el grupo no tiene
derechos in rem sobre €l, ya que tales derechos los conserva
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su propio faravad. El taravad cormo corporacion conserva la
posesidn integra ¢ irrefutable de sus propios bienes.

Como ejemplo de solucion patrilineal definitiva del pro-
blema de la distribucion de derechos iin remr podemos tomar
las tribus zulu-kaffir de Sudafrica. En estas tribus ¢l ma-
trimonto requicre el pago de una indemnizacidén consistente
en ganado que recibe ¢l nombre de fkaz, recibiendo el
acto de entrega del mismo ¢l nombre de wkufobola. Uni
muchacha soliera pertenece a su padre o a su custedio (her
mano de] padre o hermanoe) si su padre muere, v a su fami-
lia agnaticia. Estos tienen sobre e¢lla ciertos derechos i per-
sonam ¢ in remt. Toda ofensa cometida contra ella, como
violacion, seducceién, homicidio o mutilacion, es una injuria
contra su famihia que tiene derecho a ser indemnizada, El
padre puede plantear ante el jefe una accion para desagra-
viar la ofensa cometida contra su hija. En el acto del ma-
trimonio, el padre y la familia agnaticia entregan gran par-
te de estos derechos sobre la hija a su maride v a la
familia agnaticia de éste. E] pago de ganado es una indem-
nizacion por la cesion de tales derechos. Para estos puceblos,
la mujer tiene un gran valor como madre., (Por tal meotivo
no hay persona mas desgraciada entre ellos que una mujer
estéril.) El acto de lebola es, por tanto, un procedimiento
por ¢l cual los que pagan el ganado adquieren derechos
integros e incuestionables sobre todos los hijos nacidos a la
mujer. Esto podria demostrarse facilmente con un andlisis
sue no seria adecuado hacer aqui. Los nativos exponen el
principio de dos formas: «El ganado produce nifos»; «Los
nifios estan donde no esta el ganado». En caso de divorcio, o
bien la esposa Yy los hijos regresan con el padre de ella v se
devuelve ¢l ganado entregado, o, como ¢s habitual, el ma-
rido retiene a los hijos vy ha de renunciar a reclamar el ga-
nado que ha entregado, o una parte del mismo. A fa muerie
de una mujer que ha tenido hijos (la mujer estéril puede
ser repudiada, y puede exigirse la devolucion del ganado, o
su sustitucién por una hermanaj), st ha sido pagado todo
el ganado, los hijos permanecen con el padre, ¥ la familia
de Ja madre no tiene derechios in remt sobre ellos. Bt sistema
aqus esbozado es un sencillo procedimiento legal para otor.
gar a1 padre y a su familia agnaiicia los derechos i vem
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sociedad estrictamente miatrilineal, un hommbre no tiene de-
rochos in rem sobre sus hijos, aungue habitualmente tiene
sobre ellos algunos derechos irt personam. 1.os derechos per-
tenecen a la madre v a los parientes de ésta. El resultado
consiste en resaltar v rnantener un estrecho vinculo entre
hermano y hermana, a costa del vinculo entre marido y mu-
ier. Hn consecuencia, los derechos del marido sobre su
csposa son limitades. En una sociedad patrilineal extremna
Ia situacion es exaciamente la contraria. El padre y sus pa-
rientes son exclusivaimente guienes ejercen les derechos in
rem sobre los hiieos. El vinculo entre marido y mujer se
conselida a costa del vinculo entre hermano y herimana. Los
Aerechos del marido sobre su imujer son considerables; ella
2sld . manu, bajo su potestas.

L.os sistemas radicalmente patrilineales son comparativa-
mente raros, y los matrilineales quizds aun mas raros. Por
lo general existe alguna modificacién por la cual, aunque la
familia de una parte tiene un derecho preponderante, se
reconocen también algunos derechos a la otra parte. Asi, en
Ia tribu cherokee, en Norteamérica, aunque un hombre per-
tenece al clan de su madre, de modo que si fuera asesinado
solamente a este clan corresponde pedir satisfaccién, man-
tiene, sin embarge, una relacién muy especial con su padre
¥ con el clan de éste.

Poco se ha dicho hasta el momento sobre la herencia de
la propiedad. Lo cual se debe a que en las sociedades maés
simples la transmisién de la propiedad depende general-
mente de la transmisién del status. Entre los nayar, la pro-
piedad importante (tierra, casas, etc.) es indivisible y perte-
nece a una corporacion constituida por un linaje matrili-
neal. Entre las tribus zulu-kaffir, los hijos heredan una
parte de los bienes del padre con exclusién de las hijas y
sus descendientes. Aunque hay algunas excepciones, en ge-
rieral puede decirse que la transmision de la propiedad sigue
la. misma linea que la transmisién del stafus.

Respecto a las instituciones de sucesién patrilineal y ma-
trilineal, a menudo se plantea la pregunta de cudl es su
origen. El término «origen» es ambiguo. Podemos hablar en
un sentido de «origen histérico». El origen histérico del
sistema nayar, o del de los zulu-kaffir, o de cualquier otro
sistema, es una serie de hechos tnicos ocurridos con frecuen-
cia durante un largo perfodo de crecimiento gradual. En este
sentido, la determinacion del origen de cualquier sistema
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social es tarea del historiador. Pero la historia de los puc-
blos mias sencillos es desconocida y es unicamente objeto
de pura especulacion, a rni juicio bastante inutil. Pero el
término «origen» puede también usarse en otro sentido, y
muy frecuentemente se usa de modo ambiguo, con la con-
siguiente confusion de ambos significados. B
Cualguier sistema social, para sobrevivir, ha de ajustarse
a ciertas condiciones. Si podernos definir de modo correcto
una de estas condiciones universales, este es, una a la cual
hayan de ajustarse todas las sociedades humanas, tendremos
una ley socioldgica. Por tanto, si puede dernostrarse que
una institucion particular, en una sociedad particular, cs
el rnedio por el cual tal sociedad se ajusta a la ley, es decir,
a la condicidén necesaria, podremos hablar de esto conio del
«origen sociologico» de la institucion. Puede asi decirse quei

una institucion tiene su raison d'étre general (origen so-i .

LI

ciologico) v su raison d'étre particular (origen historico). |
Corresponde al socidlogo o al antropdlogo social descubrir’
el primero mediante el método comparativo. ¥ es labor del

historiador descubrir el segundo, miediante el examen de

documentos, quedando para €l etndlogo. si no hay documen-

tos, la especulacion.

Una ley de este tipo, o condicién necesaria de existencia
continuada, es Ta de un cierto grado de consistencia enire
las partes que constituyen el sistema social. La consistencia
funcional no es lo mismo que la consistencia logica; la dl-
tima es una forma especial de la primera. Existe inconsis-
tencia funcional cuando dos aspectos del sistecma social dan
lugar a un conflicto que so6lo puede ser resuelto mediante un
cambio en el propio sisterma. Lo cual es siempre una cues-
tion de funcionamiento, de la marcha del sistema corno un
todo. La consistencia es algo relativo. Ningun sistema social
consigue una perfecta consistencia, por lo cual fodo sistcma
estd cambiando continuamente. A este respecto, cualquicr
isuficiencia en un sistema social tiende a provocar el cam-
bio, a veces, aunque no siempre, mediante el reconocimicn-
to consciente de la insuliciencia por los miembros de la
sociedad y la busca consciente de una solucion. A esta ley
de la necesidad de un cierto grado de consistencia funcie-
nal, puede afadirse una segunda lev que ¢s un caso especial
de la primera. Cualquier vida social humana requicre el
establecimiento de una estructura social consistente en una
red de relaciones entre individuos v grupos de individuos,
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Todas estas relaciones implican ciertos deberes y derechos
que necesitan ser definidos, de modo que puedan resolverse
los conflictos sin destruir la estructura. Tal necesidad es
satisfecha con el establecimiento de sistemas de justicia e
instituciones legales.

Todo sistema de derechos implica necesariamente la exis-
tencia de derechos comunes, unidos o divididos, sobre la
misma persona o cosa. Tanto el padre como la madre de
un nifio tienen sobre él derechos in personam. En una fa-
milia regular es necesario que no hava conflictos irresolu-
bles entre estos derechos. Lo mismo es aplicable a la socie-
dad come un todo, en todas las distintas relaciones que se
producen enfre las personas. Cuando dos personas A v B
tienen -derechos sobre alguna cosa Z, o derechos in rem
sobre alguna persona Z, hay tres modos de ajustar estos
derechos para evitar conflictos irresolubles. UUno de ellos
seria el de derecho en comuin; A y B liecnen similares e
iguales derechos sobre Z, v éstos sen tales que los derechos
de A no interferirdn para nada en los de B. Podemos hallar
un ejemplo de esto en las tribus nativas de Sudifrica, en
las cuales, segun dicho de los nativos, «hierba y agua son
comunes». Cualquier miembro de la tribu tiene derecho a
apacentar su ganado o abrevarle, o tomar agua para su
propio uso, en cualquier parte de!l territorio sobre el que
la tribu (representada por su jefe) ejerce dominio. Una se-
gunda forma sera la de derechos itnidos, en la cual A vy
B (o cualquier nimero de personas) ejercen conjuntamente
ciertos derechos sobre Z. El establecimiento de este tipo
de derechos crea inmediatamente lo que se llama aqui cor-
poracién., La violacién de los derechos exige normalmente
una accion conjunta por parte de la corporacion, que, des-
de luego, puede ser llevada a cabo por sus representantes
oficiales. Una tribu sudafricana tiene posesion colectiva de
su territorio, posesion {patrimonio} conferida al jefe. Una
violacion de estos derechos puede ser resuelta por el jefe,
o puede llevar a una accidén de guerra, en la cual, bajo la
autoridad del jefe, toda la tribu intenta mantener sus de-
rechos. El tercer modo es el de derechos en division. Aqui
A tiene determinados derechos sobre Z, y B tiene otros
derechos tamibién determinados; los derechos respectivos
pueden definirse por la costumbre, o por un contrato, o por
un acuerdo. Un ejemplo es la relacion de propietario y arren-
datario de una vivienda o un terreno de alquiler,
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. rqr‘lo que respecta a los derechos sobre las personas, el
ejercicio de derechos en comun es necesariamente muvl li-
mftadq. En una regién desconocida, uno puede dirigirse a
cuafg}ner persona que encuentre y esperar recibir la infor-
macion que pueda dar. En la ley inglesa, los oficiales reales
pueden pedir a cualquier transeunte «en nombre del reys
avuda para arrestar a un malhechor. ¢ Los derechos sobre
personas n1 personam se ejercen por lo general conj
o separadamente. conjunta

Los derf:chos sobre personas in rem no pueden, eviden-
temente, ejercerse en comun. En el ejemplo de las;cosmm-
bres teutdnicas relativas al wergild, hemos visto que tales
derechos pueden mantenerse en divisién. Pero ese caso es
raro, debido a que requiere una complicada definicion de
!as partes respectivas de los diversos parientes segun el
interés y gl grado de parentesco. Basta una ojeada a algunas
dg laS primitivas leyes de Noruega v Suecia I’ec;pectoga la
dxl\iISlOI‘] del wergild entre parientes vy agnaticios: Y 'coa na
ticios de diferentes grados para combrobar las cﬁ‘ﬁculéagdes;
con que se encuentra en la practica un sistema de tal tipo

De esto se deduce que los derechos in rem sobre una er—
sona tienen que ser, como norma general, exclusivamgnte
personales, es decir, limitados a una sola persona {condicién
a la que pueden, en algunos casos, acercarse los derechos
de amo v esclavo} o deben ser colectivos. Los derechos de
un padrfe romano sobre su hijo eran casi exclusivos {*ero
mclugo estos, en clertos periodos de la Historia, de sle k‘uro
estuvieron sujetos a los derechos, ejercidos Colevctivamgr‘rﬁe
de l.a’gens o del Estado; incluso la porestas de un nate;
farnmhas no era absoluta. Podemos, p‘ues, decir, gue ‘mﬂ-
quier sociedad que reconoce derechos in rem sobre ‘ncrsérl;q
(v todas las sociedades conocidas lo hacen en algfma Ame;lich‘\
n‘crma]mente, v sdélo con raras excepciones, 10hmr2&ﬂ las n;e}:
didas necesgriag para el ejercicio colectivo de tajes dere-
chos. Esto implica la existencia de corporaciones \a algun
tipo, va que una corporacién se define aqui como grupoéde
F:Cr}slgzas que ejercen colectivamente algiin derechio o de.

6. Sin e g : s
cio de Lmﬂ dzggggo, pltied_e' mterpretarse el ultimo caso como et ejerci-
nacien, el cual, ¢ celcctivo, ya que el rey es el representante de |a

, al, tn cuanto corparacion, tiene ﬁel‘cchos sebre las .
nas e sus ciudadanos. as perse-
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Una corporacion pusde formarse unicamente en base a
un interds comun. En las sociedades mas simples, el modo
mids (acil, quizd casi ¢l unico, de que se cree el interés co-
non, es en la base do la localidad, es decir, de la residencia
on la misma comunidad local, o vecindario, o parentesco.
T.s corperaciones, por lanto, tienden a establecerse en una
1 otra base, 0 ¢n ambas combinadas (la horda kariera es un
ciemplo de lo altime) o bien se forma un doble sistema de
grupos tocales v grupos de parentesco, _

Hemos de apelar aqui a otra ley socioldgica, la necesi-
dad, no unicamente de estabilidad, precision ¥y consistencia
de la estructura social, sino también de continuidad. Asegu-
yar la continuidad de la estructura social es esencialmente
funcion de las corporaciones. Asi una nacion imoderna tiene
<u continuidad conio corporacion ejerciendo derechos colec-
tivos sobre su territorio v sobre las perscnas de sus ciu-
¢laclanos,

Podemos imaginar como posibilidad una comunidad local
incorporada que {uera totalmente enddégama y que no tu-
viera, por tanto, que plantearse la eleccion entre sucesidn
patrilincal o matrilineal, va que todo niilo nacido en la
comunidad tendria en ella a sus dos padres. Pero en el
momento en gue se produzcan matrimonios entre dos
grupos locales corporativos, surgird el problema de la su-
cesion lineal. Es posible que en tal situacidn no pueda es-
tablecerse norma alguna de conducta, resolviéndose cada
caso por acuerdo entre las personas mas directamente
afectadas., Parece que este fue el caso de las hordas o gru-
pos locales de los isiefios de Andamén. El resultado es una
estructura indefinida y sin fundamento. Si surge alguna nor-
ma definida, suele tomar la forma de sucesién matrilineal
o de sucesion patrilineal.

Si cualquier sociedad establece un sistema de corpora-
ciones fundado en el parentesco —clanes, agrupaciones fami-
liares, linajes incorporados—, adoptard necesariamente el
sistema de la sucesién unilineal. Por supuesto, seria tedri-
camente posible establecer algin tipo de norma mediante
la cual, cuando los padres pertenccen a diferentes grupos,
on ciertas circunsiancias definidas, los hijos pertenccieran al
grupo del padre, v en otras al de la madre. Esto produciria
situaciones complicadas v, en general, cualquier definicidn
complicada de derechos serd probablemente ineficaz en com-
paracion con una mas sencilla.

%
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Asi, la existencia de sucesion unilineal (patrilineal o ma-
trilineal) en la gran mayorfa de las sociedades humanas pue-
de indicar su «causas u «origens socioldgico en ciertas ne-
cesidades sociales fundamentales, La principal de ellas es
la necesidad de definir, con la precision suficiente para im-
peclic contlictos irresclubles, los derechos in renr sobre las
personas. La necesided de una definicién precisa de los
derechos in perscnam vy de los derechos sobre las cosas po-
drfa pavecer secundaria, pero coniiene factores importanies,

Pueden aducirse ruchos hechos gue apovan esta hipote-
sis. Mencioraré sclamente uno. En las sociedades organi-
zadas en clanes, una de las actividades rnds importantes del
clan es exigir venganza o indemnizacién cuando es asesina-
do un miembro vardn del clan. La lista de ejemplos conoci-
dos llenarfa muchas paginas. El clan como corporacién tiene
derechos i1 remm sobre todos sus miembros. Si uno es ase-
sinado, el clan es injuriado v tiene el derecho, ¥ sus miembros
la obligacién, de promover alguna accién para recibir sa-
tisfaccion, mediante venganza o recibiendo indemnizacion.

Asi, la causa de la decadencia del clan {(8enes o gens)
en Grecia y Roma fue el transferir sus derechos i1 rem
(y por tanto necesariamente algunos de sus derechos in
personam) a la ciudad o Estado, siendo inevitable que en
la transferencia de estos derechos se modificara considera-
blemente su naturaleza. Pero la decadencia de la gens en
Roma permitié la familia patriarcal como corporacien (se-
gun sefial6 Maine hace tiempo) cuya base, sin embargo, no
era unicamente el ejercicio de derechos in rem por el pater
familias sobre sus hijos, sino también el ejercicio de derechos
colectivos sobre la propiedad y el mantenimiento de u
culto religioso de adoracién a los antepasados. *

Las leves socioldgicas, es decir, las condiciones necesarias
de existencia de una sociedad que se han indicado aquf
como fundamento de las costumbres de sucesién unilineal
(patrilineal o matrilineal) son:

i

1. L2 necesidad de una formulacién de los derechos so-
bre personas y cosas o suficientemente precisa en su reco-
nocimiento general corna para impedir, en la medida de lo
posible, conflictos irresclubles.

2. La necesidad de continuidad de la estructura social
como sistema de relaciones cntre las personas, siendo tales
relaciones definibles en tdrminos de derechos y deberes.

59



i,
§
i
§
|

Los etndlogos americanos que objetan el método de ex-
plicacién aqui adoptado sostienen que cualquier ley sociols-
gica que pueda ser formulada tiene que ser necesariamente
axiomadtica. Las leyes arriba formuladas, si son ciertas, como
creo, aunque no estén expresadas de modo adecuado, pue-
den ser axiomas. Pero aun asi, requeririan la atenciéon de
algun etndélogo. Un escritor actual sobre el tema de la suce-
sién ’ matrilineal y patrilineal hace las siguientes declaracio-
nes: «Las instituciones unilaterales son en s{ mismas andma-
las y artificiales. Las matrilineales lo son doblemente.» «Las
instituciones unilaterales, dondequiera que se encuentren,
representan desviaciones de lo que cabia esperar, anorma-
lidades en la estructura social.» «La consideracién unilateral
contradice la dualidad de la paternidad y redunda en una
consideracién antinatural de una parte de la familia, con
exclusién de la otra.» Fundado en estas afirmaciones, pa-
rece concluir que la determinacién unilineal del srarus ha
de haber tenido un origen tnico en alguin pueblo aberrante
y haberse extendido después, por un proceso de «difusién» a
gran numero de pueblos de Europa, Asia, Africa, Australia,
Oceania y América. (Desde luego, uno se pregunta por qué
tantas sociedades y de tipos tan diversos habrian aceptado
y conservado tales instituciones «andmalas», «anorimales» y
«antinaturales».)

Espero que el argumento de este ensayo haya demoitra-
do, por el contrario, que las instituciones unilineales de
cualquier forma son casi, si no totalmente, una necesidad
en todo sistema social organizado. Lo que es raro y desacos-
tumbrado (no necesitamos decir anormal o anémalo, y mu-
cho menos antinatural) es el descubrimiento de pueblos como
los teuténicos de Europa (al parecer tunicos entre los pue-
blos de lengua indoeuropea) que conserven durante un
perfodo considerable, hasta el feudalismo y aparicién del De-
recho romano, un sistema en el cual exista una anulacién
considerable, si no completa, del principio unilineal, y en
el cual una persona obtenga similares e iguales derechos de
su padre que de su madre.®

7. Ronald L. Sisox: Clan and Aeiety inn North America, <«Univee-
sity of California Publications», vol. 33, pp. 49 vy 411.

§. Existen sistemas de parentesco bilateral con sucesién tanto a
través de ios varones como de las hernbras, en algunas partes de Indo-
nesia, por ejemplc entre los ifugac, de las islas Filipinas. Un analisis
al respecto seria muy conplejo v requeriria demasiado espacio.
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Cabria esperar que un ensayo como é¢ste tratara cl pro-
blema de les facteres generales que determinan el que unos
puebles adopten el principic matrilineal y etros el principio
patrilineal en la determinacion del status o la sucesion.
Mi epinidn es que nuestros cenecimientos y nuestro saber
no nos permiten aun iratar tal preblema de modo satisfac-
terio.
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lti. Estudio de Iss sistemas de parentesco!

1

Durante setenta y cinco afios el tema del parentesco ha
ocupado un lugar especial e importante en la antropologia
social. Me propongo considerar los métodos que han sido y
estdn siendo utilizados en tal rama de nuestros estudios,
¥ los resultados que cabe razonablemente esperar mediante
tales métodos. Consideraré y compararé dos métodos de los
que hablaré como de historia conjetural y analisis estructu-
ral o sociolédgico.

Uno de estos métodos fue aplicado primeramente a al-
gunas instituciones sociales, por autores franceses e ingle-
ses {principalmente escoceses) del siglo xviir. Dugald Ste-
ward escribié de este método en 17%5: «A esta especie de

* investigacién filosdfica, que no tiene nombre apropiado en

nuestra lengua, me tomaré la libertad de darle el titulo
de Historia Tedrica o {onjetural; una expresion que se

: halla bastanté préxima en su significado a la de Historia

" Natural, tal como la emplea Hume (véase su Historia Na-

tural de la Religion), y con lo que algunos autores franceses
han llamado Histoire Raisonnée.» Aceptaré la indicacién de
Dugald Steward y usaré la denominacién «historia conje-
turals.

El método de historia conjetural se utiliza de modos di-
ferentes. Uno es intentar basarse en consideraciones gene-
rales, lo que Dugald Steward llama «los principios conoci-
dos de la naturaleza humana», conjeturas en cuanto a los
comienzos —de la sociedad politica (Hobbes), del lenguaje
(Adam Smith), de la religion (Tylor), de la familia (Wes-
termarck), y asi sucesivamente. Se han hecho a veces traba-
jos que intentan abarcar de modo global la evolucién de la
sociedad humana (Morgan, Schmidt y Elliot Smith). Nos
encontramos en ocasiones con una historia conjetural del
desarrollo de una institucién particular, como el tratado de

1. Comunicaci'n presidencial pronunciada en el Royal Anthropo-

logical Institute, 1541, Primera publicacion en «Journal of the Anthro-

pelogical Institutens.
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Robertson Smith sobre el sacrificio. La forma especial del
método del que vamos a tratar ahora es un intento de ex-
plicar un rasgo particular de uno o mas sisteimas sociales
mediante una hipdtesis sobre cémo ha llegado a existir.
Tenemos un ejemplo del método de historia conjetural

aplicade al parentesco en el ensayo de John ¥. M'Lennan

Primitive Marriage, publicado en 1863
Recordaréis las dos tesis principales expuestas en tal

antiguo que incorpordg la idea de relaciones consanguineas
era un sistema de parentesco unicamente a traves de las
-mujeres». Seis afios mas tarde aparecié The Systemis of
Consanguinity and Affinity, de Lewis Morgan, una grandio-
sa muestra de erudicién ¥ un minuciose andlisis de los
datos, al que seguiria en 1877 su Awucient Society, ¢n donde
ofrece un resumen de historia conjetural del curso global
del desarrollo social. A estos trabajos de Mi.ennan y Mow-
gan han seguido rnuches otros hasta hoy dia, en que el mé-
todo de historia conjetural ha sido aplicado de formus
diferentes a los diversos rasgos de la organizacion de pa-
entesco.

Como ya sabéis, considero la prosccucién de este mélo-
do como uno de los principales obstaculos para el desa-
rrollo de una teorfa cientifica de la sociedad humana. Pero
mi postura ha sido frecuentemente mal interpretada. Mi
objecién a la historia conjetural no se debe a que sea his-
tdrica, sino a que es conjetural. La historia nos muesira cémo
ciertes hechos o ciertos cambios del pasado han llevado a
otros sucesos o condiciones, y revela asi la vida humana
en una region particular del mundo como una cadena de
hechos conectados. Pero solamente puede hacerse esto cuan-
do existen pruebas directas sobre los hechos o cendiciones
precedentes y sobre los subsiguientes, y también alguna prue-
ba auténtica de su interconexion. En la historia conjetural
tenemos un conocimiento directo sobre una serie de asun-
10s existentes ¢n un cierto tiempo y lugar, sin conccimiento
alguno de las condicienes o hechos precedentes, sobre los
cuales, por consiguienie, estamos obligados a hacer conieti-
ras. Para establecer cuslquier probabilidad con respecto a
conjeturas, necositariamos tener un conocimiento de
syes del desarrollo social que evidentemente no poses

mas vy al que no creo gue podamos llegay nunca,

Mi propio estudic del parentesco comenzé en 19684 con
Rivers, cuando yo era su primer discipulo, y Por edtences
el tnico, en antropologia social, habiendo estudiado psico-
logia con él anteriormente durante tres afos. Debo mucho
a aquel contacto con Rivers, pues desde el principio parecié
que estabamos en desacuerdo scbre el método. Rivers se-
guia el método de historia conjetural, al principio bajo la

“influencia de Morgan y mas tarde en la forma de lo que €l

llamaba analisis etnoldgico, segtin declara en su History
of Melanesian Society (1914 a). Pero en su trabajo de cam-
po, Rivers habia descubierto y revelado a otros la importan-
cia de la investigacién del comportamiento de los parientes
entre si, como medio para comprender un sistema de paren-
tesco. Enjuiciaré a continuacién la obra de Rivers, pero mi
postura es la misma que defendf en mis amistosas discu-
siones con €l por un periodo de diez afios y que concluyeron
con el acuerdo de seguir en desacuerdo. Mi estima por
Rivers como hombre, como profesor y como cientifico, no
ha disminuido en modo alguno por el hecho de creerme
obligado a oponerme al uso que hace del método de his-
toria conjetural.

En principio es necesario dar una definicién, Ytilizaré
el término «sistema de parentesco» como abreviatura de
sistema de parentesco y matrimonio, o parentesco y afini-
dad. Es una lastima que no exista en inglés un término que
incluya todas las relaciones resultantes de la existencia de
la familia y el matrimonio. Resultarfa pesado hablar todo
el tiempo de un sistema de parentesco y afinidad. Espero,
por tanto, que se acepte mi uso del término. Es necesario
que no quepa ambigiiedad alguna,

La unidad de estructura sobre la que se fundamenta un
sistema de parentesco es el grupo al que yo llamo «famnilja
elemental», formado por un hombre, una mujer y su_hijo
o hijos, vivan o ng_ juntos. Un matrimonio $in hijos no
constituye familia en este sentido. Los hijos pueden ad-
quirirse, pasando asi a ser miembros de una familia ele-
mental, bien por adopcién, bien por nacimiento. Tenemos
que reconocer también la existencia de familias compues-
tas. En una familia poligama ¢xiste sdlo un marido con
dos o mas mujeres y sus respectivos hijos. Otra forma deg
familia compuesta se produce en las sociedades mondgamas,
por un segundo matrimonio, dando lugar a las relaciones
entre padrastros e hijastros y a las relaciones tales como
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fas de los hermanos sdlo de padre o de madre. Podemnos
conatderar que las familiag compuestas estan formadas de
fosnilias elempentales con un. miembro comun.
tencia de una familia elemental crea tres tipos
de relacidn social, Ia del padre y el hijo, 18 que
30 Cde los mismos padres (stblings), v la
ama come padres del misino hijo, o de los
nace en una familia o es adop-

tadda por una fzn..,_ in v en ella es hijo ¢ hija y hermano o
},;;_nzanv,, Cuando un hombre se ¢asa vy tiene hijos pertenece
a una segunda familia elemental en la cual es marido y

Euste cruce de {amilias elementales forma_una red
jue vo llamaré, por carecer de otro término mejor,
aciones genealsgicas, que se extienden indefinidamente.
Las ires relaciones gue existen dentro de una familia
anental constituyen lo que yo llamio el primer grado.
Son relaciones de segundo grado aquéllas que dependen de
v unidn de dos faniilias elementales mediante un miembro
comuan, tales como padre del padre, hermano de la madre,
mimana de la mujer, etc. Pertenecen al tercer grado rela-
ciones tales comwo hijo del herniano del padre, y esposa del
herimano de la madre. Podemos trazar asi, si tenemos in-

formacion genealdgica, las relaciones de cuarto, quinto.. o,

engsimo grado. En cualguijer sociedad dada, se reconoce un
cierto numero de esias relaciones para fines sociales, es
decir, van unidas a ellas ciertos deberes y derechos o cier-
tas formas distintivas de comportamiento. Las relaciones
asi{ reconocidas ¢onstituyen lo que yo llamo sistema de pa-
rentesco, o, de modo completo, sistema de parentesco y afi-
nidad.

La caracteristica imas irnportante de un sistemma de paren-
tesco es su extension. En un sistema de extension liimitada,
tal como el sistemia inglés actual, sélo se reconoce a un
pimero limitado de parientes, cuya relacién implica una
conducta especial, o derechos y deberes especificos. Anti-
guamente, en Inglaterra la extension era rnucho mayor, ya
un sobrino quinto tenia derecho a una parte del wer-
ifd coando un hombre era asesinado. En sistenias de gran
xtension, tales como los de algunas sociedades no europeas,
una persona puede reconocer cientos de parientes hacia cada
un de loz cuales su conducta esta condicionada por la
sxistencia del parentesco. )

Ha de indicarse también sgue en algunas sociedades se
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considera que las personas estan unidas por parentesco
aunque no se conozca ningun lazo genealdgico con seguri-
dad. Asi, los miembros de un c¢lan se consideran parientes,
aunque en muchos casos es imposible demostrar su proce-
dencia de un antepasado coman. Esta es la diferencia entre
lo que aqui denominaremos clan y linaje.
Asi, un sistema de parentesco, en el sentido en que vo
. estoy usando el término, o un sisterna de parentesco y afi-
inidad si se prefiere llamarlo asi,

es, en primer lugar, uni

! sistema de relaciones duales entre persona y persona en;

r una comunidad, siendo regulada su conducta en cualquiera;
de estas relaciones, en mayor o menor grado, por la costum-:

bre social.

Un sistema de parentesco incluye también la existencia
de grupos sociales definidos. El primero de ellos es la fa-
milia doméstica, que es un grupo de personas que en un
momento determinado estan viviendo juntas en una vivienda
o grupo de viviendas, con algin tipo de arreglo econeérnico
que podemos llamar mantenimiento colectivo de la casa.
Hay muchas variedades de familia doméstica, variando en
su forma, extensién y en la torma de su vida comdn. Una
familia doméstica puede consistir en una sola familia ele-
mental, o puede estar formada por un grupo de cien o mas
personas, como la zadruga de los eslavos del sur, o el
taravad de los nayar. Es imporiante en algunas sociedades
lo que puede llamarse agrupacién local de familias domés-
ticas. En muchos sistemas de parentesco desempefian un
importante papel los grupos unilineales de parentesco - ~-~lma~
_Jes, clanes y mitades. '

Entiendo, pues, por sistema de parentesco una red le
relaciones sociales de tipo definido que constituyen parte
de toda la red de relaciones sociales que llamo estructura
social: Los derechos y deberes de los parientes entre si y
las costumbres sociales que observan en sus contactos so-
ciales, puesto que fodo ello define las relaciones, forman
parte del sistema. Considero el culto a los antepasados, don-
de existe, como parte del sistema de parentesco, en un
sentido real, constituido por las relaciones de las personas
vivas con sus parientes muertos, v que afecta las relaciones
de las personas vivas entre si. Los términos que se usan en
una sociedad para dirigirse o referirse a los parientes for-
man parte del sistema, y exactamente igual las ideas que
ia gente tiene sobre el parentesco.
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i Habréis notado que al usar la palabra «si§_§er@gp}he hecho

H s . } ;
| una suposicion, importante y de gran alcance; pues tal pa- = g A i = é j; A
| labra implica que aquello a lo que se aplica es una unidad h¥ | 4 P m m Hm

1

Ecompleja, un todo organizado. Mi hipotesis explicita es que,
“entre los distintos rasgos de un sistema particular de pa- B
rentesco, existe una compleja relacion de interdependencia. ; = 0O A = E ‘ g
La formulaciéon de tal hipotesis viable lleva inmediatamente BE d hi i
al método del anadlisis socioldgico, mediante ¢l cual inten-
tamos descubrir la naturaleza de los sistemas de parentesco
como sistemas, si es que realmente lo son. A tal fin precisa-
mos establecer una comparacion sistematica de un na- )
mero suficiente de sistemas lo bastante diversos. Hemos de Fig. 1. —Croctat
compararlos, no en cuanto a caracteristicas aisladas, super-
ficiales y por tanto inmediatamente observables, sino coma
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conjuntos, como sistemas, y con relacién, por tanto, a ca- : = F O o =
racteristicas generales que se descubren solamente en el hP m m Hm |
proceso de comparacion. Nuestro propodsito es llegar a abs- — ‘ 5 } |
tracciones validas, o a ideas generales en cuyos términos ) A EGO = O A =
puedan definirse y clasificarse los fendémenos. hih Hih [ m Hm |
Me propongo ilustrar los dos métodos, el de historia ,‘_j___] U S
conjetural y el del analisis de sistema, mediante un ejem- (!3 A Ci) !
plo particular, y a tal fin selecciono un rasgo particular h 131 m Hm
de la terminologia de parentesco de un grupo de tribus ‘
dispersas. Cuando Morgan hize su estudio de la terminologia Fig. 2. — OuMaHA
del parentesco en las tribus norteamericanas, sefialaba cier-
.. (s ) P = Padre m = madre
tas peculiaridades en los términos referentes a los sobrinos. H — Hermane hi = hija
En la tribu choctaw descubrié que un hombre llamaba al Hi = Hijo h = hermana

hijo de la hermana de su padre con el mismo término que
usaba para su propio padre y para el hermano de su padre.
Podemos decir que ¢! hijo de la hermana del padre es ira-
tado como si fuera un hermano més joven del padre. Re-
ciprocamente, un hombre llama al hijo del hermanro de su
madre con el término usado para «hijo». e acuerdo con
esto, aplica un término de parentesco a la hermana de su
padre y a la hija de ésta, v habla de la hija del hermano
de su madre como de una <«hija». Por oiro lado, en la
tribu oniaha, Morgan descubrio que un hombre llarna «tio»,
es decir, hermano de la madre, al hijo del hermano de su
madre, v «madre» a la hija del hermano de su madre, de

modo que reciprocamente habla del hijo de la hermana del los nagas lhota de Assam; f) en algunas tribus de Nueva

padre designandolo con el término que usa para el hijo S . , L ) o o
de la hermana una mujer utiliza el mismo término para - % Guinea. Teriminologias similares a la choctaw se encuentran:

rmana, y tna . P a4} en otras tribus sudorientales de Estados Unidos, in-
su propio hijo, el hijo de su hermana y el hijo de la her !

mana de su padre. Las figuras I y 2 aclaran estas termi-
nologias. :

En bastantes regiones existen terminologias similares
a la omaha: a) en las tribus siouan emparentadas con la
omaha, tales como osage, winnebago, etc; b) en algunas
tribus algonquianas, de las que podemos tomar coma ¢jem-
plo los indios fox; ¢) en una zona dé California que incluye
los miwok; d) en algunas tribus del este de Africa bantis
v no bantus, incluyendo los nandi y los bathonga; e} entre
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luvendo los cherokee; £) en las tribus crow e hidatsa de
la zona de los Hanos; ¢) entre los hopi y algunos otros puc-
hlos indios; d) entre los tlingit y naida de la costa noroeste
de Amiérica; ¢) en las islas Banks en Melanesia; f) en una
comunidad de lengua twi, del oeste africano.

Hav quienes considerarian este tipo de terminologia como
«contraria al sentide comuns, lo cual significa tinicamente
aque no esta de acuerdo con nuestras actuales ideas curopeas
de parentesco v su terminologia, Debe resultar facil para
cualquicer antropoOlogo reconocer que lo que es de sentido
amin en una sociedad, puede ser todo lo contrario en
otra. Las terrninologias choctaw v omaha requieren una
explicacion, pero igualimente la terminologia inglesa, en la
~bal utilizamos la palabras «sobrino» para los hijos de her-
manos vy hermanas, tanto del padre como de la madre —lo
cual probablemente pareceria a algunos no europeos no
=Gl contrario al sentido comin, sino incluso contrario a
moral. Lo que quisiera, por tanto, demostraros es gue las
terminologias choctaw vy omaha son tan ldgicas y apropiadas
en suis propios sistemas sociales como lo es nuestra ternii-
nologia en nuestro propio sistema social.

Yo dirfa que el sistema choctaw y el sistema omaha exhi-
ben un principio estructural anico, aunque aplicado de mo-
dos distintos, en lo que podemos quiza llamar direcciones
opuestas. Por consiguiente los consideraremos juntos, como
varicdades de una misma especie,

han hecho varios intentos de explicar estas termino-
logias mediante el métodw de historia conjctural. El prime-
vo de ellos, 1897, es el ensgyo de Kohler Zur Urgeschichte
der Fhe. Ixohm mecmba por dc{endm la_ teoria de Morgan
del matrimonio de gr upo, y utilizaba los sistemas choctaw
y omaha como argumento. Explicaba la terminologia choc-
faw comoe resultado del matrimonio con la mujer del her-
mano de la madre, vy el sistema omiaha como resultado de
Ia stumbre del rnatrimonio con la hija del hermano de 1a
esposa, Bl ensayo de Kohler fue revisado por Durkheim
{1898) en una breve pero importante contribucion a la teo-
via de parentesco. Rechazaba la hipdtesis de Kohler, e in-
Jdicaba la conexion de los sistemas choctaw y omaha con
la descendencia matrilineal v patrilineal respectivamente.

£l tema fue estudiado nuevamente por Rivers, que ha-
ciendo en este caso el estudio sobre las islas Banks, sin
planiear, como habia hecho Kohler, la cuestiéon del matri-

H

monio de grupo, explicaba la terminologia de las islas Banks
como resultado de la costumbre de casarse con la viuda del
hermano de la madre. Gifford (1916), habiendo descubierto
¢l rasgo caracteristico del sistema omaha en los miwok
de California, siguid el argumento de Kohler y Rivers y lo
explico como resultado de la costumbre de casarse con la
hija del hermano de la esposa. Al mismo tiempe, e inde-
pendientemente, Brenda Seligman {1917) da la misma ex-
plicacion del rasgo omaha cuando aparece en los nandis v
otras tribus africanas.

Resumiré el argumento con referencia al tipo omaha. La
hipdtesis consiste’” en que en ciertas sociedades, principal-
mente en las gque posecen una o:‘gmximcién patrilineal defi-
nida, se adoptd _por alguna razon la costumbre de permitir
a un hombre casarse con la hija ‘del hermano de su madre.
Considerando la figura 3, esto significa que a D se le permi-
tirfa casarse con f. Cuando se realiza un matriimonio de
este tipo, en cuanto a G y h, f, que es la hija del hermano
de su madre, se convertiria.en su madrastra v E, el hijo
del hermano de su madre, se convertiria en el hermano de
su madrastra. La hipotesis entonces supone gue la termi
nologia de parentesco se modificd para anticipar esta ferma
de matrimonio dondequiera que pudiera darse. G y h lla-
maran a {, hija del hermano de su madre y por tanto su po-
sible futura madrastra, «madre», y al hermano de ella, E, le
llamardn «hermano de la mad[e>> Reciprocamente, { lla-
mara «hijo» a G, v E le llamard «hijo de la hermanas.
Existe un arguniento paralelo para cl sistemia choctaw. Apa-
rece la costumbre por la que un hombre puede casarse
ocasionalmente con la viuda del hermano de su madre. En
la Higura, G podria casarse con b, mujer del hermano A de
su madre. De este modo E y f se convertirfan en sus
hijastros. $i este matrimonio se prevee en la terminologia,
E y f llamardn a G «padre» y a h «herinana del padres.

Seflalemos que en la tribu omaha, v en algunas otras con
una terminologia similar, se perniite a un hombre casar-
se con la hija del hermano de su mujer. El matrimonio
con la viuda del hermiano de la inadre no parece ser corriente
en sistemas con terminologia choctaw, y se produce sin ella,
incluso en tribus con una terminologia como la bathonga.

La base de lo que podemos denominar hipdtesis de
Kohler es el hecho evidente de que en cada una de las
dos variedades la terminologia v la forma especial de matri-

N
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Nota: A y ¢ son hermano v hermana

monio son consecuentes; anibas cosas se ajustan en lo que
podriamos llamar upa forma logica. Creo que cualquiera
puede verlo analizando los datos. Pero la hlpote51s va Mas

alla. Supone que existe algin_ tipo “de conexion tal que pue-

da decirse que la costgmbm del ‘matriinenio ha causado, pro-
ducido, o dado como resultade la terminelogia especial. No

se aportar_pr{leba alguna de que este sea realmente el ‘mode_

coms las cosas sucedxeron El argumento es totalmente
a priori. Débido "a la poca consistencia de la historia con-
jetural, su hipotesis no puede ser verificada. Asi, esta hipo-
tesis no puede considerarse mas que como especulacion o
conjetura sobre como pueden haber ocurrido las cosas.
Seria igualmente plausible sugerir que la forma espec:lal
del matrimonio es el resultado de la terminologia. $i, como
en la termmologla del tipo omaha, trato a la hz]a dei her-
mano de mj mujer, como si fuera la hermana mas jov
, mi mujer y, por la costumbre del sororate se consjdera
_aproplado el que me case con la hermana mas 1oven de: mi

- mujer, entonces ‘puede permitirseme casarme con la mujer.

‘que, en el sistema terminologico, es tratada como tal,.es
'dec1r Ia'hl]a de su hermano. Esta hipotesis, por supuesto,
‘carece igualmente de pruebas. Si adoptamos la hipotesis
de Kohler se concibe que la terminologia esta en cierto
sentido explicada, pero no hay explicacién de costumbre
matrimonial. Mediante la hipotesis alternativa se explica la
costumbre del matrimonio, pero la terminologia no. No
veo que exista motivo alguno para elegir una de estas dos
hipétesis como preferible a la otra, excepto la predileccion

puramente personal.
MNo obstante, mientras que podimos concebir la costuni-
bre matrimonial como el resultado inrmediato de la termi-

de .-

nologia ¢n una sociedad que ya tiene poliginia de herma- -

nas, la termmologla no puede “ser el resultado inmediato :

“de la costumbre matrimonial sin la accidn concomitante

de algin otro factor indeterminado. Tenemos ejemplos de
sociedades en las cuales un hombre puede a veces casarse
con la viuda del hermano de su madre, pero solamente usa
la terminologia que tal matrimonio establece después de
que ¢ste se realiza. Aunque ne hemos recogido ejemplos de
este procedimiento en el matrimonio con la hija del her-
mano de la mujer, es al menos concebible que pueda darse
el caso. Lo que falta a la hipotesis que estamos examinando
es alguna razon por la que toda la terminologia se ajustara
para adaptar una forma particular de matrimonio que sélo
se da ocasionalmente.

Dejemos. ahora la }upote51s _y_examinemos los principios |
estructurales de aquellos sistemas de parentesco en los cua- |
les se da esta terminologia, sea en la forma choctaw e en
la omaha. Es necesario, no obstante, decir algo sobre el
tema de las terminologias de parentesco, sobre las cuales
ha habido mucha controversia. Morgan se interesd en el
tema inicialmente como etnodlogo, si por tal entendemos
quien intenta descubrir las relaciones historicas de los

‘pueblos de la tierra. Creia Morgan que recogiendo una mues-

tra suficiente de terminologias y comparandolas, podria des-
cubrir la relacion historica de los indios americanos (los
pueblos ganowanianos, como él los llamaba} con los pueblos
de Asia. En el curso de su trabajo, sin embargo, decidid
que estas terminoclogias podian usarse para deducir la exis-
tencia anterior de formas de organizacion social. Supuso que

la terminologia clasificatoria que descubrié en tribus nor-

teamericanas tales como los iroqueses, era inconsccuente
con la forma de organizacion social en que se funda real
mente, v no puede, por tanto, haber surgido en una socie-
dad asi organizada, sino que ha de ser una «reliquia» de al-
gun tipo diferente de-sistema social.

Esto era, claro estd, pura suposicion, pero es ¢l tipo de
suposicion que anima a adoptar, a veces inconsciente o iny
plicitamente, el método de historia conjetural. Morgan fue
llevado asi a una de las hipotesis mas fantdsticas en una
materia que esta llena de hipotesis fantasticas. Lo cierto es
que ¢l habia dejado de comprender la naturaleza y funcion
de la terminologia clasificatoria, Nada hay que estor®e mds
cficazmente la percepcidon y comprension de las cosas tal
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como son que las hipolesis de historia conjetural, o el deseo
des inventar tales hipotesis.

Uno de los primeros criticos de Morgan, Starcke (1889),
¢reo que fue el primero en mantener la postura gue yo he
mantenido siempre. Sostenia que, ¢n general, una nomen-
clatura e paventesco es «el fiel reflejo de las reiacmnc,s

jutidicas que Surgen entre los parientes mas cercanos de

cada tiibus. Condenaba cono irracional el intento de utilizar

tales nomenclaturas para reconstruir histéricaniente las so-
ciedades antiguas. Seria interesante considerar por que Starc-
ke ha tenido tan pocos seguidores y Morgan tantos, pero
no puedo hacerlo ahora.

n 1909 Kroeber publico en nuestro «Journal» un trabajo
sohre Classificatory Svstenis of Relationship. Rivers replico
a Ias aseveraciones de ese articulo en sus conferencias so-
bre Kinship and Social Organizaiion (1914 by y ¥rocber
reapondio a las ciiticas de Rivers en su California Kinship
Svsiems (1917),

Yo discuti el trabajo de Kroeber con Rivers cuando apa-
recio, v la verdad es que estaba en desacuerdo con ambas
partes de la controversia. Kroeber escribio: «Nada es mas

insegure que el método comun de deducir la existencia

reciente de ms{uuuoncs sociales o maritales partiendo. de
una designacion de parentesco.» Esto es una exposicion del
debate de Starcke de 1889, con la cual yo estaba y estoy
toialrnente de acuerdo, no estandolo, pues, con Rivers. Kroe-
ber escribid también: «Caracteristica desatortunada de la
antropologia de los Gltimos anos ha sido el buscar en gran
medida causas especificas de hechos especificos, conexidn
entre lo que puede establecerse solo mediante la prueba
subjetivamente elegida. Un mas amplio conocimiento vy una
mavor libertad estan haciendo cada vez mas evidente que
las explicaciones causales de los fendmenos antropologicos
separados pueden raramente tener conxo base otros fendme-
nus separados.» Con tal exposicion estoy totalmente de
acuerdo.

Pero tanto Kroeber como Rivers parecen estar de acuer-
do en que las explicaciones causales son necesarias para
la constitucion de o que Kroeber llama «ciencia verdaderas,
Para Rivers la antropologia es una ciencia verdadera en tan-
to en cuanto puede mostrar conexiones causales; para Kroe-
ber no es una ciencia verdadera. Disiento aqui con ambos,

sosteniendo quc a una uencm teorlca pur’a (flsma bioldgica
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0 social) 110 le wnucmcn las relaciones causales._en._gste
Lunupm dc causa v efecto corresponde. propia-.
meme a h uen ap ic ddd, a kﬁ vida practica, sus ar tes v
iécnicas, v.a la H storia.

Esto nos lleva &) centro mismo del debate Rivers-Kroe-
ber., Rivers sostiene que las caracteristicas de una nomen-
clatura del parentesco sstan deterrminadas por factores so-
ciales o socioldgicos, que los rasgos particulares de la ter-
minologia son censecuencia de rasgos ‘particulares de la
organizacion social. Contra esto, Rroeber sostiene que los
rasgos de un sisterna de terminologfa «estan prirnariamente
determinados pov ¢ lenguaje» ¥ «rellejan psicologia, no
sociologiar. «Los términos de parentesco --escribié— son
determinados primariamente por f{actores lingiliisticos, ¥y
afectados solo ocasionalmente, y por tanto indirectamnente,
por las circunstancias sociales.» Fero en su dltimo trabajo
Kroeber explica gque lo que ¢l llama factores psicologicos
«son fendmenos sociales o culturales tan entera v comple-
tamente como las instituciones, creencias o industrias son
fendmenos sociales». Bu tesis establece, por tanto, una dis-
tincién entre dos tipos de fendmenos sociales, a uno de
los cuales llania institucional, definido como «pricticas re-
lativas al matrimmonio, descendencia, relaciones personales,
y similares». Son lo que ¢l llanaba en su primer trabajo
«factores sociales». el otro tipo habla como de psigue
de la cultura, «esto es, las formas de pensar y sentir carac-
teristicas de la cultura», Esto constituye lo que ¢l lldma
factores psicologicos.

Asi, la tesis de Kroeber, en su aspecto positivo, es que
las semejanzas y dxferenuas de la nomenclatura de paren-
tesco han de ser mtcrprctadas o Lompxcndldas por refe-
rencia a semejanzas y diferencias con el «modo de pen-
sar» genéral En su aspecto negativo, que es en ¢l que
estamos interesades, la tesis de Kroeber establece que no
existe estrecha cenexion entre las semejanzas v diferencias
de nomenclatura del parentesco y las semejanzas y dife-
rencias de las «instituciones», o sea, las practicas relacio-
nadas con el matrimonio, la descendencia y las relaciones
personales. Admite {1917) la existencia de «indudable corres-
pondericia de terrninologia y usos sociales en ciertas partes
de Australia v Uceania», pero niega la existencia de tal
correspondencia en California. Podria indicarse que en Aus-
tralia ¥ Oceanfa se ha buscado deliberadamente, y no asi en
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California. Bien puede ser que ya sea demasiado tarde para
buscarla en lo que queda de las tribus californianas.
Frente a Kroeber, y en cierto sentido de acuerdo con
Rivers, sostengo que en todo el mundo existen correspon-
dencias importantes entre la nomenclatura de parentesco y
las prdcticas sociales. Tales correspondencias no son sim-

' ples suposiciones, pueden demostrarse mediante el trabajo

de campo y el analisis comparativo; pero su ausencia tam-
poco puede suponerse, y creo que los argumentos de Kroeber
asegurando que no existen en California no son en absoluto
convincentes.

Para Kroeber la nomenclatura del parentesco de un pue-
blo representa su forma general de pensamiento, tal como
se aplica al parentesco. Pero las instituciones de un pueblo
representan también su forma general de pensamiento sobre
el parentesco y el matrimcnio. ;Hemos de suponer que en
las tribus californianas la forma de pensar sobre ¢l paren-
tesco, tal como aparece por un lado en la terminologia y
por otro en las costumbres sociales, no es soélo diferente sino
que ademds no estéd relacionado? Tal parece ser lo que Kroe-
ber estd proponiendo.

Krocber subrayaba en 1917 que su trabajo original re-
presentaba «un sincero intento de comprender los sistemas
de parentesco como sistemas de parentesco». Pero por «sis-
temas de parentesco» Kroeber entiende unicamente un sis-
tema?ﬂe nomenclatura. Aden~as, Kroeber es un etnologo no
un antropslogo social. Su principal, y quizas tnico interés
por el tema, radica en la posibilidad de descubrir y definir
las relaciones historicas de los pueblos mediante la compa-
racion de sus sistemas de nomenclatura.

Mi propia opinion es que la nomieng! latura de parentesco
es una_parte del sistema ‘de parentesco, clel mismo modo
que es ‘una“parte mtrmseca del iengune Las 1e5ucxone> en-
_nomenclatura y el resto “del sistemna, sofi
j 0. Mi interés, en el trabajo
de"campo en las diversas partes del mundo y en los estudios
comparativos, es descubrir la naturaleza de estas relaciones.
En el estudio real de ul 'stema dc parcmcsco la no-

: v él n’ihsxs C1L§ ‘sisterna..de
parenifesco como un fodo. ~I\I{'o‘po'cllna ser asi, por supuesto,
si no existieran rclacienes auténticas de interdependencia
entre la terminologia v el resto del sistema. Puedo afivmar

76

que. tales relaciones existen, apoyandome en mi trabajo de
campo en mas de una regién. Y creo que sera confirmado
por cualquier antropdlogo que haya hecho un estudio de
campo completo de un sisteima de parentesco. *

He tratado de la controversia entre Kroeber y Rivers
porque, tal corno ambos indican, el problemna real no se
reflere tinicamente a términos de parentesco, sino gue es
una cuestion muy importante del método general de los
estudios antropoldgicos. Me parece aue el mejor modo de
explicares claramente mi propia posicion serd mostraros en
qué difiere ds la de Rivuf} por.iin _lado, §,de la de Kroc-
ber por otro,

Los sisternas de parentesco han sido construides y re-
construidos por el hombre, en el mismo sentido en que lo
han sido las lenguas, lo que no significa que sean noripal-
mente construidos o cambiados por un proceso de delibe-
racion y bajo el control de un objetivo consciente. Una len-
gua ha de funcionar, esto es, ha de proporcionar un ins-
trumento de cornunicacién inas o menos adecuado, v para
que pueda funcionar ha de ajustarse a ciertas condiciones
generales necesarias. Una comparacion morfoldgica de las
lenguas nos 1muestra los diferentes ynodos en que estas cei-
diciones se han cumplido mediante la utilizacién de los
diverses principios morfoldgicos tales como inflexion, aglu
tinacidn, orden, modificacién interna o uso de tone o acen-
to. Un sistema de parentesco también ha de funcionar si
quiere existir o per51st1r Ha de procurar un sistema omcna-
do v viable de relaczones soc1ales deﬁmdas por_el uso so-
cial. Una comparacion de_los diferentes. sistemas nos muestla
como han sido cr os sistemas viables de parentesco
mediante la utiliz: _de ciertos brmmplos a,s_,ructu
y ciertos mecanisrnos.

Un rasgo comun de los sistemas de parentesco ¢s el re-

_conocimiento de ciertas categorias o clases, dentro de las

cuales pueden agruparse los diversos parlentes de una mis-
ma persona. L.a relacion social real entre una persena y su
pariente, defmlda por derechos ¥ deberes ] actitudes y for-

2. Mi postura ha sido mal interpretada, ¥, por tanto, falseada,
por el doctor Opler (1937b) en su trabajo Apache Data concerning the
Relation of Kinship Terminology to Social Classification; pers ios pri-
meros dos parrafos de otro de los wrabajos del doctor Opler {(1937a),
Chirtcaliua Apache Soctal ®rganisasion, establecen lo que en aguel
momente ¢ra su punto de vista y también el mie
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wns de conducta socialmente aprobadas, estd fijada en
mayor o menor grado por la categoria a_la que. pertenece
el pariente. Coriinmente, la nomenclatura de parentesco se
utiliza como medio de establecer y reconocer estas catego-
tias. Un solo término puede usarse para referirse a una
vategoria de parientes, y las categorias cdliferentes se dis-
jinguirdn por diferentes términos.

Consideremos un sencillo ejermplo de nuestro propio sis-
temia, Hacenlos algo que no es comun en la marcha general
de los sistemas de parentesco: consideramos al hermano
ile]l padre v al hermano de la madre parientes del mismo
tipo de categoria. Eu inglés —y en otras lenguas— se apli-
o2 a amnbos un solo término {uncle), que denota original-
mente hermano de la madre {del latin avurcuius). La rela-
cidn legal en el Derecho inglés, excepto para bienes vincula-
dos vy titulos de nobleza, de un sobrino es la misma con
vespecto a ambos tios; por ejemplo, el sobrino tiene los
imismos derechos a heredar, en caso de intestado, sobre los
bienes de ambos. En lo que puede llamarse el comporta-
miento socialmente estandarizado de Inglaterra, no es po-
sible seflalar distineidén regular alguna hecha entre el tio
paterno 'y el materno. Reciprocamente, la relacion de un
hombre con las diferentes clases de sobrinos, es, en gene-
ral, la misima. Por extension, no se hace ninguna distincion
importante entre el hijo del hermano de la madre y el hijo
del hermano del padre.

En Montenegro, por el contrario, por tomar otro ejem-
plo europeo, los hermianos del padre constituyen una ca-
tegoria, y los hermanos de la madre otra. Estos parientes
son denominados con distintos términos e igualmente sus
respectivas esposas, y las relaciones sociales que un hombre
snantiene con sus dos tipos de tios inuestran marcadas di-
ferencias. |

No existe nada «natural» en la aciitud inglesa hacia los
fios, Ademds, muchos pueblos en muchas partes del mundo
considerarian el no distinguir entre parientes por parte del
padre y parientes por parte de la madre, como antinatural
@ incluso impropio. Fero la terminologia es consecuente con
todo nuestro sistema de parentesco.

Todos los sistemas de parentesco de los que aqui trata-

mos tienen ciertas formas de lo que Morgan llamaba ter-

minologia «clasificatoria». Lo que Morgan expresaba con
o3te térniino esta lo suficientemente claro en sus escritos,

H
i
H
H

pero su definicion es ignorada a menudo, quiza porque la
gente no se mplesta en leerle. Una terminologia es clasi-
ficatoria cuando utiliza términos que se aplican primaria-
mente a parientes lineales, tales como «padre», para refe-
rirse también a parientes colaterales. Asi, segin la defini-
cién de Morgan, la palabra ingiesa «tio» no es un término
clasificatorio, sino todo lo contrario, va que se utiliza so-
lamente para parientes colaterales, Kroeber (1989} critica a
Morgan, rechaza su concepto de las terminologias clasifica-
torias y procede a hacer uso de la misrna distincion, toman-
do conmio uno de los rasgos importantes de las teriminolo-
gias la medida en que separan o distinguen los parientes
lineales de los colaterales. Parece ser tinicamente la palabra
«clasificaterio» lo que no agrada a Kroeber. Sin duda no
es la palabra ideal; pero se usa desde hace mucho tiempo
y no se ha sugerido ninguna inejor aunque se hayan ade-
lantado otras.

No me propongo tratar de todos los sistemas en cuya
terminologia se aplica el principio clasificatorio, sino so-
lamente los de cierto tipo mas general. En estos sisteinas la
distincion entre parientes_lineales ¥ colaferalés es reconocis.
da claramente, y tiene gran importancia en la vida social,
pero ésta stibordinada en ciertos aspectos..a..0tro. principio
estructural del que podemos hablar_como__,"6.1,,...Qlﬁiilcipjg_U,Q;;_
solidaridad del grupo consanguineo. Un grupo consangui-
neo esta constituido por los hijos e hijas de un hombi®
y su mujer en las sociedades monodgamas, o por un homs
bre y sus esposas donde existe la poligamia, o por una
mujer y sus maridos donde existe la poliandria. El vinculo
que une a hermanos y hermanas en un grupo social se con-
sidera importante en todas partes, aunque mucho mas en
unas sociedades que en otras. La solidaridad del grupo con-
sanguineo se manifiesta en el prinier caso en las relaciones
sociales entre sus miembros,

De este principio se deriva otr¢ del que hablaré como
la unidad del grupo consanguineo, lo que no se refiere a la
unidad interna del grupo, manifiesta en la conducta reci-
proca de sus miembros, sino a su unidad con respecto a
una persona ajena al grupo, unida a ¢l por una relacion
especifica con uno de sus miemnbros,

Un diagram: puede ayudarnos en el analisis. La figu-
ra 4 representa un grupo consanguineo de tres hermanos
y dos hermmanas, con el que Ego estd relacionado por ser
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" 'hay dos principios de

E———

Fig. 4

el hijo de uno de los tres hombres. En los sistemias de

parentesco de los que estamos tratando ahora, Fgo consi-
dera que mantiene el mismo tipo de retacion general con
todos los mienbros del grupo. Para él el grupo consti-
tuye una unidad. Su_ relacion con los hermanos y herna-
nas de su.padre s¢ ceusidera del mismo tipo general gue
la relacién con su padre. Dentro del grupo, sin embargo,
12 ;principi iferenciacion, sexo y ancianidad, que
han de tomarse en cuenta. En los sistemas en qug no se
destaca la ancianidad, un hombre trata a los hermanos de
su padre, tanto a los 1mnayores cOmo a los mas jovenes, %gual
que a su padre. Se refiere o se dirige a ellos por el mismo
término de parentesco que aplica a su propio padrc{, y. =n
ciertos aspectos importantes, su comportaiuniento hacia eilos
es similar a su comportamiento hacia su propic padr& Lo
que define este comportamiento es, por supuesto, dzfer?nte
en los distintos sistemas. Donde se da gran imporiancia a
la ancianidad, un hombre puede distinguir entre el hermano
mayor y el pequerio, Ya solamentg en clonducta, 0 en con-
ducta y terminologia, aunque subsiste ain un elemento ¢G-
mun en la norma de conducta hacia todos los «padres».

La diferencia de sexo es mas importante que la dife-
rencia de edad y en esta materia existe gran diversid’ad en
los sistemas que estamos considerando. Pero en un numero
notable de ellos, en las diferentes partes del mundo, existen
ciertos rasgos de la relacién de un hombre con la hgrmana
de su padre que pueden describirse correctamente dlcx.epdo
que la considera como una especic de padre femenino.
En algunos de estos sistemas, la llan:xa '1\2alme'n‘te «padre
femenino», o alguna moclificacién del termino utxlxza@o para
padre. Si os parece imposible que un hxombre consxde‘re a
la hermana de su padre cemo un parxen‘r;e de la misma
clase que su padre, ¢s porgue estais considerando las re-
laciones sociales ne comio definidas por f&rmag gle :co.nd/ucf
ta, que es lo que aguf interesa, sino por la relacién fsiologi-
ca, que es ajena a la cuestion.

[.o mismo ocurre con el grupo consanguineo de la ma-
dre. Las hermanas de la madre se consideran parientes del
mismo tipo que la madre, tanto en la terminologia como en
ciertos principios de conducta o actitud. En algunos siste-
mas, el hermano de la madre es tratado tambié¢n como pa-
riente del mismo tipo que -la madre. Puede designéarsele
como «madre miasculina», como en las tribus bantis en
Africa y en las islas Tonga del Pacifico. 5i se resalta el
principio de la edad, los hermangs de la madre pueden
distinguirse segun sean mayores o mas jovenes que la madre.

Quienes nunca hayan tenido contacto directo con siste-
mas de este tipo encontraran dificil comprender que la her-
mana del padre pueda ser considerada como un padre fe-
menino, o el hermano de la niadre como una niadre mas-
culina. Esto es debido a la dificultad de disociar los términos
«padre» y «madre» de las connotaciones que tienen en nues-
tro propio sistema social. Y es absolutamente necesaria tal
disociacion para poder entender los sistemas de parentesco
de otras sociedades. Quizas ayudara el que me refiera a otra
terminologia que nos parece peculiar. La mayoria de los
sistemas que estoy tratando ahora tienen una palabra para
«nifo» o palabras para «hijo» e «hija» que un hombre
aplica a sus propios hijos y a los hijos de su hermano, y
una mujer a sus propios hijos y a los hijos de su hermana.
Pero en algunas tribus australianas existen dos palabras
diferentes para «hijo». Una es la utilizada por un hombre
para su propio hijo (o el hijo de su hermano) v por una
mujer para el hijo de su hermano; la otra es la utilizada
por una mujer para el hijo propio o el de su hermana, vy
por un hombre para el hijo de su hermana. Creo que veréis
que esta es otra forma de expresar, en la terminologia, la
unidad que vincula a hermano y hermana en relacion al
hijo de cualquiera de ellos. Yo soy designado con un término
por mi padre y sus hermanos y hermanas; y con otro tér-
mino por mi madre y sus hermanas y hermanos.

El mismo principio, el de la unidad del grupo consan-
guineo, es aplicado a otros grupos consanguineos. Asi, al
hermano del padre del padre se le considera perteneciente
a la misma categoria que el padre del padre, y en consecuen-
cia, su hijo es un pariente algo mas distante, de la misma
clase que el padre y sus hermanos. Mediante tal extension
del principio basico, muchos parientes colaterales de dife-
rentes grados pueden ser incluidos en un numero limitado
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de categorias. Un hombre puede tener muchos parientes,
incluso clentos, a los gue clasifica como «padres», «herma-
niasy, ehermanos de la madres, ete. Pero existen diferentes
iodos de aplicar esta extensién del principio clasificatorio
Pasico. de modo que resultan sisternas de diferentes tipos,
o gque es cornuam a todos ellos es que hacen algan uso de
“:fe principlo estructural que he iustrado brevemente.

Istoy intentande demostrar que la terminologia clasifi-
caibriz es un método de proporcionar una organizacion e
paventesco de gran extension, atilizando la unidad del grupo
Consanguineo para establecer algunas categorfas de relacion,
#11 las cuales puede incluirse un gran nimero de parientes
cercanos y lejanos. Existe normalimente, respecto a todos los
pavientes denorninados por el mismo término, algidn cle-
wento de actitud o conducta que se considera apropiado para
«llos ¥ no para otros. Pero dentro de una isina categoria
sede haber, vy siempre hay, importantes distinciones. Exis-
#, en primer lugar, la muy importante distincion entre el
propic padre y su hermano. Hay distinciones dentro de una
vategoria entre los parientes mas proximos y los mas leja-
nos. Existe a veces una impostante distincion entre los parien-
tes de alguna categoria que pertenecen a otros clanes, En los
distintos sistemas particulares se hacen otras distinciones.
Asi, las categorias representadas sor la terminologia no nos
proporci_gnanh nunca mas que el esqueleto del orden de los
parientes en la vida social. Pero en todos los sitemas que yo
he podido estudiar, las categorias siempre nos ofrecen este
esqueleto. T

Si esta tesis es cierta, si esto es lo que es realimente la ter-
minologia clasificatoria en las tribus en que cxiste, es evi-
dente gue toda la teoria de Morgan es por completo infun-
dada. Asi interpretado, el sistema depende del reconocimien-
to de los fuertes lazos sociales que unen a hermanos vy her-
manas de la misma familia elemental, ¥ la utilizacion de este
vinculo para construir una conipleja v ordenada organiza-
«ion de relaciones humanas entre parientes. Lo cual no po-
dria producirse, a no ser ¢n una sociedad basada en la fa-
railia elemental. En ninguna parte del mundo son mas fuer-
ies los lazos entye un hombre y sus propios hijos o entre
ber o hijos del misme padre, que en las tribus australianas,
que, como sabéis, ofrecen un ejemplo extrermo de terminolo-
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gia clasificatoria. .
La =olidaridad interna del grupo consanguineo, v su uni-

22

H

i

dad respecto a las personas con ¢l relacionadas, aparece en
formas muy diversas en las distintas sociedades. No puedo
tratar de cllo aqui, pero indicard a favor del argumento sub-
siguiente que a la luz de este principio estructural han de
interpretarse las costumbres de poliginia de hermanas {ma-
trimonio con dos o mas hermanas), sororate (matrimonio
con la hermann de la esposa muerta), poliandria adélfica
(matrimonio d¢ una mujer con dos o mas herimanos, con
mucho la forma mdas comun de poliandria} vy el levirato
(matrimonio con la viuda del hermano). Sapir, usando ¢l
meétodo de historia conjetural, ha sugerido que la termino-
logia clasificatoria puede ser el resultado de las costumbres
del levirato y el sororare. Creo que es evidente que anibas
costumbres tienen relacion, pero no existe pruecba alguna
de la supuesta conexién causal. Su conexion real es que cons-
tituyen formas diferentes de utilizar o aplicar el principio
de unidad del grupo consanguineo, y pueden, por tanto, dai-
se juntas o por separado.

Una organizacion en clanes o mitades se basa también en
el principio de la solidaridad v la unidad del grupo consan-
guineo, en conibinaciéon con otros principios. Tylor sugirio
una conexion entre clanes exdgamos y la terminologia clasi-
ficatoria. Rivers lo establecia en términos de historia conje-
tural y argiila que la terminologia clasificatoria debe de ha-
ber tenido su origen en la organizacién de la sociedad en mi-
tades exogamicas.

2

Nuestro analisis requicre considerar brevemente otr

o as-
Jpecto de la estructura de los sistemas de parentesco, el d¢ 14
divisién en generaciones, La distincion de generacién tiene
su base en la familia elemental, en la relacion de padres e
hijos. En muchos sistemas de parentesco se manifiesta cier-
ta tendencia generalizadora en la conducta de parientes de
distintas generaciones. Nos encontramos con mucka frecuen-
cia con que se espera que una persona adopte una actitud
de respeto mas o menos sefialado respecto a todos sus pa-
rientes de la primera generaciéon ascendente. Hay limitacio-
nes sobre el comportaniiento que mantienen a cierta distan-
cia o evitan una intiniidad demasiado estrecha. Existe, en
efecto, tina relacién generalizada de ascendencia y subordi-
nacion entre las dos generaciones. Esto va acompafiado ha-
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bitualmente por una relacion de amistosa igualdad entre
una persona y sus parientcs de la segunda generacion as-
cendente. Tienen importancia en esta conexion la nomen-
clatura de los abuelos y los nietos. En algunos sistemas cla-
sificatorios, tales como los de las tribus australianas, los
abuelos por linea paterna se distinguen, en terminologia y en
comportamiento, de los de la linea materna. Pero en mu-
chos sistemas clasificatorios la tendencia gencralizadora apa-
rece en todos los parientes de la generacion que se clasifican
juntos como «abuelos» ¥y «abuelas»,

Podemos indicar de pasada que en las terminologias cla-
sificatorias que Morgan llamaba de tipo malayo y Rivers de
tipo hawaiano, este proceso generalizador se aplica a otras
generaciones, de modo que todos los parientes de la genera-
cion de los padres pueden ser llamados «padre» y «riadre»,
y todos los de la propia generacion, hermano y hermana.

Existen, en diversas partes del mundo, muchos sistemas
de parentesco_que exhiben un principio estructural del que
hablaré como combinacion de generaciones ‘alternas. "Esto
significa que los parientes de la generacion del abuelo sc
consideran combinados con los de la propia generacion de
uno frente a los parientes de la generacion de los padres.
El extremo desarrollo de este principio puede verse en las
tribus australianas. Mas adelante me referiré a ello.

Mientras algunos sistemas subrayan la distincién de ge-
neraciones en su terminologia o en su estructura social, hay
también sistemas en los cuales los parientes de dos o mas
generaciones se incluyen en una categoria tinica. Por lo que
respecta al estudio comparativo que he podido hacer, los
diversos casos parecen encajar en cuatro clases.

En una de estas clases, el térrnino no llcva una connota-
cion referente a cualquier generacion particular, v se utiliza
para determinar un tipo de regiéon marginal entre los no
parientes y los parientes cercanos, hacia, y sobre, los que
se reconocen deberes y derechos especificos. La aplicacidon
del término soélo implica generalmente gue va que la otra
persona se reconoce como pariente, é1 o ella han de ser tra-
tados con una actitud general de amistad y no como un extra-
fio. Los términos ol-le-sotwa y en-e-sofwa en masai constituyen
un buen ejemplo. Yo incluiria en esta clase la palabra ingle-
sa cotsin.

Una segunda clase incluye aquellos en los cuales se da un
conflicto o inconsistencia entre la actitud requerida hacia un
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7'de! grupo de linaje,

paricnte particular y la actitud general requerida hacia la
gencracion a que pertenece. Ast, en algunas tribus del sudes
te africano la norma general de que los parientes de la pri-
mera gcneracion ascendente han de ser tratados con gran
respeto, v la costumbre de la privilegiada falta de respeto
hacia ¢l hermano de la madre, se hallan ¢n contlicto. Esto
se resuclve colocando al hermano de la madre en la segunda
generacion ascendente v llamdandole «abuclos. Un cjemplo
opuesto se halla entre los masai. Un hombre trata famibar-
mente a todos sus parientes de la segunda gencracion descen-
dentc que son sus «nictos». Pero se censidera que la rela
¢cion que manticnen un hombre y la esposa del hijo de su
hijo, no debe ser de familiaridad, sino de marcada reserva,
La inconsistencia se resuelve por una especie de ficcion
legal por la cual se la cambia de generacion vy recibe la de-
nominacion de «esposa del hijo».

Una tercera clase son los que resultan del va mencionado
principio estructural por el que se combinan las gencracio-
nes alternas. Asi, el padre del padre puede sev Humado «her-
mano mayor» y tratado como tal, y ¢l hijo del hijo pucde
ser llamado «hermano mas jovens». O un hombm voel hijo
de su hijo pueden ser incluidos en una misma categoria. Hav
muchas ilustraciones a esto en las tribus australianas v ai-
gunas en etras partes. Se ofrecera mas tarde un ejemplo
de los hopi.

La cuarta clase incluye los sitemas chocktaw y omahg, v
también algunos otros, y en éstos la dlvstmcmn entre genera-
ciones se rechaza en favor de otro prinmplo, el de la umdad

“Ya que la palabra linaje se usa frecuentemente de modo
indefinido, he de explicar qué quiero decir con ella. Un linaje
patrilineal o agnaticio esta constituido por un_ hombre . Y.

‘todos sus descendientes pOr lin, a‘_mascuhna bor_un_deter-

minado num 0 dmg ener Asi, un linaje minimo in-
cluye tres generaciones, y podemos tener linajes de cuatro,
cinco o u generaciones. Un linaje matrilineal esta constituido
por una mujer v todos sus descendientes por line:. femenina
durante un numero determinado de generaciones. Un grupo
de linaje consiste en todos los miembros de un hna}e que |
estan vivos en un ‘momento paatzc-giagp Un'clan, en’el séntido
en que yo usaré el términoe, es un grupo que, aunque no sea
realmente o de modo demostrable (por genealogias) un lina-
je, se considera similar a_”l)__lmaje en algunos aspectos. Esta




formado normalmentie por un numero de linajes reales. Los
iinajes, tanto patrilinedles como matrilineales, existen im-
plicitaruente en cualquier sistema de parentesco, pero sola-
mente en algunos sistemas la solidaridad del grupo ‘del lina-
je constituye un rasge importante en la estructura social.

Donde los grupos de linaje son importantes, podemos ha-
blar de solidaridad de srupo, que se manifiesta en el primer
¢ns0 en las relaciones internas entre los miembros. Por prin-
cipio de unidad del grupo de linaje quiero expresar que para
una persona gue no pertenece al linaje, pero que esta unida
a 41 wor algin lazo importante dé parentesco o por matrimo-
nio, sus miembros constituyven una categoria tinica, con una
distincién dentro de la categoria entre varones y hembras,
v también posiblemente otras distinciones. Cuando este prin-
¢ipio es aplicado en la terminologia, una persona relacionada
con un linaje desde fuera, aplica a sus miembros, de un sexo,
@ través por lo menos de tres generaciones, el mismo térmi-
nn de parentesco. En su desarrollo extremo, aplicado al
¢lan, una persona unida a un clan de algin modo aplica el
mistme término a todos los miembros del clan. Se dard un
¢jemplo mas tarde.

El tipo omaha de terminologia puede ser ilustrado por el
«istema de los indios fox, cuidadosamente estudiado por el
doctor Sol Tax (1937). Los rasgos del sistema relevantes para
¢l argumento estan ilustrados en los diagramas que se acom-
pafian (figuras 5-9).*

En su propio linaje patrilineal, un hombre distingue a sus
parientes segun la generacidn en «abuelo» (A), «padre» (P),
«hermano mas joven o mayor» {(H), «<hijo» {Hi), «abuela» {a),
«hermana del padre» {h p), «hermana» (h) e «hija» (hi). Lla-
maré vuestra atencion hacia el hecho de que aplica un tér-

3. En estos diagramas A rvepresenta 2 una persena masculina

izz lineas que parten de é{ indican sus hijos. Las letras {maytsculas
para los varones v minssculas para las hembras) significan los tér-
minos de parentesco del sistema clasificatorio, en el cual el mismo
t¢rmino se aplica a muchos parientes. A equivale al término usado atl
veferirse al abuelo, v 2 representa a la abuela; los otros son P,
radre; m, madre; hm, hermana de la madre; hP, hermana del padre;
i, hermnano de la madre; PP, padre politico; mp, madre politica,
i1, hermano; h, hermana: €, hermano politico; ¢, hermana politica;
i, kiin; hi, hija; S, sobrino (hablando estrictamente del hijo de la
hermana): s, sobrina (hiia de Ia hermana de un varon), N o n nicto o

e,
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a una femenina. El signo = une a un hommbre y a su mujer, v
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Fic. 5 — Fox

Linaje del padre

mino tnico «hermano politico» © «cunado» (C), independien-
te de la generacion, a los maridos de Jas mujeres del linaje
de tres generaciones (la propia v las dos generaciones ascen-
dentes), v llama a los hijos de todas estas mujeres con Jos
Mismos términos, «sobrino» (S) v «sobrina» {s). Asi, lus mu-
jeres del propio linaje de Ego de estas genceraciones conse
tituyen una especie de grupo, v Ego considera que manticne
la misma relacién con los hijos v maridos de todas ellas,
aunque estas personas pertenezcan a linajes diferentes,
Volviendo al linaje patrilineal de la madre, puede verse
que un hombre llama «abuelo» al padre de su madre, pero
llama a todos los hombres de las tres gencracioncs subsi-
guientes «hermano de la madre» ($m). Llama analogamente
a las mujeres de estas tres generaciones, excepto a su pro-
pia madre, con un término traducido como «hermana de la
madre» (hm). Aplica el término «padre» (P) a los maridos
de todas las mujeres del linaje de cuatro generaciones, in-
cluvendo el marido de la hermana del padre de la madre, v
los hijos de todas estas mujeres son sus <hermanos» v «her-
manas», El cs ¢l hijo de una mujer particular de un grupo
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Linaje de la madre

unificado, y los hijos de las otras mujeres del grupo son,
por tanto, sus «hermanos». En el linaje de la madre de su
padre, Ego llama a todos los hombres y mujeres de tres ge-
neraciones «abuelo» y «abuela». Todos los hijos de estas
«abuelas» son sus «padres» y «hermanas del padre», inde-
pendientemente de la generacion. En el linaje de la madre
de su madre, llama también a todos los varones «abuelos» y
a las hembras «abuela», pero no creo necesario incluii una
figura mostrandolo.

En el linaje de su esposa un hombre llama al padre de su
mujer con un término que traduciremos por «padre politi-
co» (PP). Es una modificacién de la palabra para «abuelo».¢
Los hijos e hijas del hermano del «padre politico» son «her-
manos politicos» (C), y las hijas «hermanas politicas» (¢). Los
hijos de un «hermano politico» son también «hermanos po-
liticos» y «hermanas politicas». Asi, estos dos términos se

4. Los términos fox para suegro y suegra son modificaciones de
los términos para abuelo y abuela. En la tribu omaha, los términos
para los abuelos, sin modificacién, se aplican a los padres politicos
v a los llamados «padre politicos ¥ «madre politica» ¢n la tribu fox.
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Linaje de la madre del padre

aplican a las hombres y mujeres de un linaje incluyendo tres
generaciones. Los hijos de todas estas «hermanas politicas»
son «hijos» e «hijas»,

La figura 9 muestra el linaje de la madre de la esposa. En
este linaje todos los hombres de tres generaciones reciben
la denominacién de «padres politicos» y todas las mujeres
la de «madres politicas». '

La clasificacion de parientes de la terminologia fox, ¢es
siniplemente una cuestion de lenguaje, conio podriamas ha-
ber creido algunos? Las observaciones del doctor Tax nos
capacitan para contestar negativamente. Fox escribe:

«La terminologia de parentesco se aplica a todos los pa-
rientes conocidos {incluso en algunos casos en que la re-
lacién genealégica no puede trazarse) de modo que toda la
tribu se divide en un pequefio numero de tipos de parejas
afines. Cada uno de estos tipos aporta una norma de conduc-
ta tradicional mas o menos diferenciada. Hablando en gene-
ral, la conducta de parientes cercanos cumple la norma con
la maxima intensidad, y la de los parientes mas lejanos en
menor grado; pero se dan numerosos casos en gue por al-
guna razén una pareja de parientes cercanos “no se¢ compor-
tan en absoluto entre si como debieran”.»

El doctor Tax continua su estudio definiendo las normas de
conducta para los diversos tipos de parentesco. Asi, la clasi-
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Linaje de la esposa

ficacion (e parientes en categortas clectuada por medie de la
norenclatura, o espresada en ella, aparcece tambidn on la
regutacion de o conducta social. Hay pruchas convineentos
de guie-osto os cierto con respecto a sistemas del tipo omaha,
Voo oposicion a la tesis de Kroeber, podemos aceptar jus-
tincadamente Ja hipdtesis de que probablemente 1o sea con
respecto a todas.

Pucden hacerse diagramas para otros sistemas del tipo
omaha, semejantes a los que se dan aqui para los indios
fow. Creo que un examen y upa comparacion cuidadosos de
los diversos sistemas muestra que, mientras hava variacio-
oS, oxiste un principio estructural tnico, que sirve de base
a la terminologia v oa la estructura social asociada. Un linaje
de tros generaciones (v a veces mas) se considera como una
unidad, Una persona se relaciona con algunos linajes en pun-
tos pacticulares: en la tribu fox con los linajes de su madre,
i madire de osu padre, la madre de su madre, su esposa v la
madre de osu esposa. En cada caso se considera relacionado
coin las generaciones subsivuientes  del linaje, del mismo
maoilo gue con la generacion a que esta realmente ligado. Asi,

As tos hombres det linaje de su madire son sus «hermanos

[ |
PP mp 133
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Linaje de la madre de la esposa

de madre», los del linaje de su abuela, sus «abuelos» y los
del linaje de su mujer son sus «hermanos politicos».

Este principjo estructural de la unidad del linaje patrili-
neal no es una causa hipotética de la terminologia. Es un
principio que se puede descubrir directamente por analisis
comparativo de los sistemas de este tipo; o, en otras pala-
bras, es una abstraccien inmediata de los hechos observados.

Examinemos una sociedad en la cual e! principio de uni-
dad del grupo de linaje se aplica a los haajes matrilineales,
Elijo para este fin el sistema de los indios hopi, que ha sido
analizado de modo magistral por el doctor Fred Eggan {1933)
en una tesis que desgraciadamente no ha sido publicada. ®
Los rasgos mas sigrnificativos del sistema aparecen en las figu-
ras que acompaiio {figuras 10-12).

El linaje propio de un hombre es, por supuesto, el de su
madre. Distingue a las mujeres de su linaje por generaciones
como «abuela» {a), «madres (m), «herimana» (h), «sobrina»
{s) y «nietas {n). !intre los hembres de su linaje distingue a
los «hermanos» de: su madre» (Hm), «hermanoss (H) y «so-
brinos» (8). Pero inclive al hermano de la madre de su
madre v al hijo de la hija de su hermana en la mmisma cate-
goria gue sus hermanocs. El principio estructural que se ex-
hibe aqui es el gue hemos mencionado come combinacidn

5. La tesis, revisada, e ha publicado ahora:r Eooax, Secial Organi-

sationr of the Wesiern Pueblos, The University of Chicago Press, 1950,
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Linaje de la madre

de generaciones alternas. Es de notar que un hombre incluye
a los hijos de todos los hombres de su propio linaje, inde-
pendientemente de la generacidn, en la misma categoria que
sus propios hijos. Podria compararse ciudadosamente la
figura 5 con la figura 10, pues la comparacion resulia escla-
recedora. .

En el linaje de su padre, un hombre puede lHlamar a todos
los miembros masculinos de cuatro generaciones «padre»
y, a excepcidén de la madre de su padre {su «abuelas), ilama
«hermanas del padre» a todas las mujeres. El marido de
cualquier mujer del linaje es un «abuelo», v la esposa de cual-
guier hombre del linaje es una «madre». Los hijos de sus
«padres» son «hermanos» y «hermanas». Debe¢ compararse
cuidadosamente la figura 11 con la figura 5.

En el linaje del padre de su madre, un hombre llama

i
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«abuelo» y «abuela, a todos 1< hombres y mujeres de cua-
tro generaciones. .

Los hopi no consideran a un hombre emparentaco con el
linaje del padre de su padre como un todo, y el principio,
por tanto, no se aplica. Llama «abuelo» al padre de su pro-
pic padre.

El doctor Eggan ha demostrado que, para los hopi, la cla-
sificacién de los parientes en categorias no es simiplemente
un asunto de terminologia de lenguaje, sino la base de gran
parte de la regulacion de la vida social.

Creo que lo que se manifiesta claramente, si comiparamos
los sistemas fox y hopi, es su fundamental semeianza. Me-
diante las teorias de historia conjetural, esta semejanea es el
resultado accidental de diferentes procesos histéricos. Se-
gun mi propia teoria, s ¢l resultado de la aplicacion sis-
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Hnages paifiuneates y en otro a los matrilineales.

s evidente que no puedo plantear todos los diversos sis-
temas de tipe choct a»x v omaha. las variaciones que 7 a.
senian én algunos rasgos son muy unelesamfb e ;mpox!tjarb
tes. 51 desedis comprobar mi teori a podréis analizarlas. El

nedo mas 4 g 2!
o facil de anati- | cualqu)u sistema es reducirlo
A una serie de

A -~ graficos de linaje semejante a los que se dan
e para los fox v los hopi. ®Para cualquier sistema, una se-
vie de graficos revelara el modo exacto en que aplica ¢l prin-
cipie general de la unidad de linaje. La forma de aplicacién
varia, pero el principio aparece en todo sistema del tipo.

Habreéis notado ya, sin duda, que en estos sistemas hay
un nimero extraordinario de par;entes de todas las edades
a lus que un hombre aplica los términos «abuelo» y «abuelas.
Yo creo que existe una buena razon, que indicaré brevemen-
te. En todas las sociedades que tienen una terminologia clasi-
ficatoria, €S norma general que para todes los parientes de-

aominados por el mismo término existe alguna norma de

conducta mas o menos definida que se considera como nor-
mal o apropiada. Pero existen importantes diferencias a este
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respecto. En ciertos casos la norma puede estar definida por
referencia a derechons v deberes especificos, o por formas ¢s-
pecificas de conducta. Por ejemplo, en la tribu katicra de
Australia, un hombre tiene que evitar con sumo cuidado a
todas las mujeres incluidas en ia categoria de «hermana del
padre», que son muchas, y entre las cuales figura la madre
de su mujer. Pero en otros casos todo lo que implica la apli-
cacion de un término es cierta actitud general mds quc cual-.
quief otra rélacién especifica. Dentro de tal categoria pucde
haber una relacion especifica personal, o de derecho natu-
ral, con un individuo particular. En muchos sistemas clasi-
ficatorios los términos para abuelo y abuela se utilizan de
este modo, implicando unag actitud general de amistad ve-
lativamente libre de lmitaciones hacia todas las personas
a ]as que se aplica. Los abuelos y nietus son personas
»nn las gue uno puede tratar con libertad y facitidad. Esto
m ne relacion con una forma muy extendida, casi universal,
de crganizar la relacion de generaciones alternas.

En los sistemmas fox v hopi tedos los micmbros del linaje
de un abuelo estan incluides en una categoria con los abue-
los, y la actitud que es la apropiada para un abuclo, s¢
extiende a ellos. No implica esto ninguna serie definida de
derechos y deberes, sino sclamente cierto tipo general de
conducta, de una clase gue se considera apropiada hacia los
parientes de la segunda generacion ascendente, en muchisi-
mas sociedades que no pertenscen al tipo choctaw ni al
tipo omaha.

Me habria gustado analizar esto mas extensamente, y ha-
ber tratado de las variedades del tipo omaha {¢como la van-
dau) en que el hermano de la madre y el hijo del hermano de
la madre 3¢0n denominados «abuelos. Pero tengo solo tiempo

PR g ~ -1 2 N e R
para atraer vuestra atencioi . 120ia una variedad especial del

tipo choctaw, que es de gran interés en esta conexion. LOs
cherokee estaban divididos en siete clanes matrilincales ¥
el clan del padre un hombre llamaba a todos T- v
mujeres de la generacion de su par*v % v subsiguientes «padres
y «hermana del P"‘dr‘) v este clan _‘, todos sus micembros
mdwumalts ‘“aman de ser tratados con gran respeto. Un
horr Aure no podia ¢asarse con mujer alguna del clan paterno,
y desdc luego no pedia casarse dentro de su propio ¢lan. En
el clan del padre de su padre ¥ en el del padre de su madie
un hombre llamaba a todas las mujeres de todas las genera-
ciones «abuela». El trata asi no un linaje sino todo ¢l ¢lan
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como unidad, aunque un clan debia incluir cientos de per-
senas. A un hombre se le permite tratar con libertad y fran-
queza a toda mujer a la que denomine «abuela». Se consi-
deraba particularmente apropiado que un hombre se casara
con una «abuela», o sea, una mujer del clan del padre de
su madre & del clan del padre de su padre.

Volvamos ahora a una breve consideracién de las espe-
ciales costumbres matrimeniales que se han propuesto como
causas de las terminologias chocktaw y omaha respectiva-
mente. E] matrimonio con la hija del hermane de la mujer
es tedricamente posible, y quizad realmente, aungue solo de
modo ocasional se da en algunas de las trieus que tienen un
sistema de tipo emaha. Aunque no ha habido matrimonio de
este tipo en la tribu fox en los tltimos tiempos, se habla de
ello como una costumbre que existié antiguamente. Hemos
visto que la costumbre del matrimonio y la terminologia se
ajustan de modo coherente. Resultara facil comprender la
razén, pues una pequefia consideracion demostrard que este
matrimonio particular es la aplicacion del principio de uni-
dad del linaje combinada con la costumbre del sorirate o
poliginia de hermanas. En la forma usual de estas costum-
bres, nos interesa solamente el principio de unidad del grupo
consanguineo. Un hombre se casa con una mujer de un gru-
po consanguineo particular y establece de ese modo una rela-
cién particular con tal grupe como unidad. Los hombres
son ahora de modo permanente sus hermanos politicos, Man-
tiene una relacién marital hacia una de las mujeres y se
considera, en consecuencia, que matiene con las demads una
relacién similar que podria llamarse cuasimarital. Ellas con-
sideraran, por ejemplo, a los hijos de él como sus «hijos».

[ avateds

Es logico, pues, que cuando él toma una segunda esposa,
antes o después de la muerte de 12 »rimers So0n Seq 14 her-
inana de su mujer.

Soy plenamente consciente de que la poliginia de herma-
nas pué:f atribuir_sc al hecho de que siendg hermanas las:
coesposas es menos :)roba_bie que rinan seriamente que si
no lo son, y que puede iguatmon! @ iustificarse el sororate por
el hecho de que es mas probable que ui. Madrastra sienta
mas carifio por sus hijastros si éstos son hijos ac Sl propia
hermana. Pero esto no contradice mi explicacion, sino que 1a
apova, pues el principio de unidad del grupo consanguineo
se basa, como principio estructural, en la solidaridad de los
hermanos y hermanas dentre de una familia,
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St volvemos a los sistemas de tipo omaha, vemos que en
lugar de la unidad del grupo consanguineo tenemos ahora
una unidad de un grupo mas amplio, el grupo de linaje de
tres generaciones. Cuando un hombre se casa con una mujer
de este grupo, entra en relacién con el grupo como unidad,
de modo que todos los hombres son ahora sus hermanos po-
liticos, y entra, al mismo tiempo, en lo que hemos llamado
relaciéon cuasimarital con todas las mujeres, incluyendo no
s6lo a las hermanas de su mujer, sino también las hijas de
los hermanos de su mujer y, en algunos sistemas, las her-
manas del padre de su mujer. El grupo en el cual, por el
principio de sororaie, puede tomar una segunda esposa sin
adquirir obligaciones sociales, s¢ amplia al incluir a la hija
del hermano de su esposa; y la costumbre del matrimonio
con ésta es simplemente el resultado de la aplicacién del
principio de la unidad del linaje en un sistema de linajes
patrilineales. L.a torma especial del matrimonio y ¢l sistema
especial de terminologia, cuando se dan juntos, estan direc-
tamente relacionados por el hecho de ser ambos aplicacio-
nes de un principio estructural. No hay motivo alguno para
suponer que uno sea la causa histdérica del otro.

El asunto es mucho mas complejo cuando analizamos la
costumbre del matrimonio con la viuda del hermano de la
madre. Esta forma de matrimonio se halla asociada con
la terminologia de tipo choctaw en las islas Banks, en las tri-
bus del noroeste americarno y ¢n las akim abuakwa de len-
gua twi. Pero se da también en muchos otros lugares en don-
de no existe ese tipo de terminologia. Tampoco esta rela-
cionado con la descendencia matrilineal, pues existe e¢n las
sociedades atricanas, que son marcadamente patrilineales en
sus instituciones. Parece que no¢ hay ninguna explicacion
teerica que pueda aplicarse a todos los casos conocidos de
esta costumbre. No tenemos ticmpoe ¢n esta ocasion para
discutir este tema mediante un andlisis de dichos casos.

He de referirme brevemenice z otra teoria gue se remonis
a la critica de Durkheim (1898} sobre Kohler, v en la cual
s¢ explican las terminclogias choctaw y omala coma resud
tado directo del paso de la descendencia mairidineal y patsi-
lineal respectivamentes. Tenemos, por fortuna, un caso deci-
sivo al que poder referirnos, en ;
tas islas Admiraity, sobre el cual un excelenie ai
lisis realizado por Margaret (19348). Bl rasgo m
importante del sistema manus s la existencia de clanss pa
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trilinecales (llamados «gentes» por M. Mead) y el que se da la
méaxima importancia a la descendencia patrilineal. La soli-
daridad del linaje patrilincal se manifiesta en muchos ras-
gos del sistema, pero no en la terminologia. Sin embargo, la
importancia de la descendencia patrilineal esta contrarresta-
4a, en cierta medida, por el reconocimiento de linajes matr}-
lineales, lo cual aparece en la terminologia en rasgos simi-
lares a los del tipo choctaw. Asi, un mismo término, pin-
papu, se aplica-a la hermana del padre del padre y a todos
sus descendientes femeninos por linea femenina, y un mismo
término, patieye, se aplica a la hermana del padre y a tod(?s
sus descendientes por linea femenina. La unidad del linaje
matrilineal no sélo se manifiesta en el uso de tales términos,
sino también en la relacidn social general que mantiene una
persona con los miembros del linaje, y es un importante ras-
go de toda la compleja estructura de parentesco.

Una de las extranas ideas que han estado en boga, y me
temo que ain lo estd, es que si una sociedad reconoce el
linaje, puede reconocer tnicamente el linaje patrilineal o el
linaje matrilineal. Creo que el origen de esta absurda idea,
v su persistencia frente a los hechos conocidos, son resulta-
do de la antigua hipdtesis de historia conjetural de que la
descendencia matrilineal es mas primitiva, es decir, histo-
ricamente anterior, que la descendencia patrilineal. Desde
principios de este siglo he conocido sociedades, tales como la
hererc, en las cuales se reconoce tanto el linaje vatrilineal
como el matrilineal; pero éstas se desechan como formas
«transicionales». Es éste otro ejemplo del modo en que la
adhesién al método e hipdtesis de historia conjetural nos
impide ver las cosas tal como son. Creo que ésta fue la causa
de que Rivers no descubriera que el sistema’toda reconoce el
linaje patrilineal igual gque el matrilineal, y que en las Nue-
vas Hébridas funciona un -sistema de grupos patrilineales
ademas de sus mitades matrilineales. Ademas de los presu-
puestos del método de historia conjetural, no hay razén por
ja que una sociedad no deba construir su sistema de paren-
tesco sobre la base de su linaje tanto patrilineal como matri-
lineal, v sabemos e muchas sociedades que lo hacen exacta-
mente asi.

En mi critica al m#etodo de historia conjetural he insisti-
Ao en la necesidad e una demostracién en antropologiz.
;Camo voy, pues, a demostrar que mi interpretacion de las
terminologias choctasv y omaha es la valida? Existen varios
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posibles argumentos, pero solo tengo ticmpo para uno, que
espero que se considere suficiente. Se deduce éste de la exis-
tencia de terminologias cn {as cuales se exhibe la unidad de
linaje o de clan, pero que no pertenceen ni al tipo choclaw
ni al omaha; mencionavé el ejemplo de la tribu yavalde del
sur de Australia.

Los varalde <e dividen en clanes totémicos patrilincales.
Un hombre pcrtl‘:nccc al clan de su padre, y consideraremos
su relacion con tres clanes: ¢l de su madre, el de la madre
de su padre y el de la madre de su madre. Los varalde, como
muchas otras tribus australianas, tales como la aranda, tie-
nen cuatro términos para los abuclos, cada uno de los cuales
se aplica a hombres y mujeres. El término maiva se aplica
al padre del padre v a sus hermanos v hermanas, v a todos
los miembros del clan propio de un hombre de¢ la segunda
generacion ascendente. Un segundo término, nairja, sc apli-
ca al padre de la madre y a sus hermanos v hermanas, estoes,
a las personas del clan de la madre de la generacion apro-
piada. El tercer término, mutsa, se aplica no solamente a
la madre del padre y a los hermanos y hermanas de ¢sta,
sino a todas las personas pertenccientes al mismo clan de
todas las gencraciones y de ambos sexos. Del clan se¢ habla
colectivamente como del rmuutsauriti de un hombre. Similat-
mente, ¢l término baka se aplica a la madre de la madre y a
sus hermanos y hermanas, y a todos los miembros del clan
de todas las generaciones, habliandose del clan como del
bakaurui de un hombre. El principio estructural, aqui, es
que para una persona de fuera el clan constituye una unidad
dentro de la cual han desaparecido las distinciones de gene-
racién. Comparese esto con el tratamiento de linajes o cla-
nes de abuelos en los sistemas fox, hopi y cherokee.

La terminologia yaralde para los parientes del clan de ia
madre aparece en la figura 13. Se notara que el hijo y la hija
del hermano de la madre no son llamados hermano de la ma-
dre (svano) y madre (nenko) como en los sistemas omaha.
Pero el hijo del hijo y la hija del hermano de la ymadre son
llamnados «hermano de la madre» y «madre». Si quisiéramos
explicar esto por una forma especial de matrimonio, habria
de ser el matrimonio con la hija del hijo del hermano de la
mujer. No estoy seguro de que tal matrimonio estuviera pro-
hisido por el sistema yaralde, pero estoy seguro de gue no
es una costumbre tan regular como para ser considcrada
como causa efectiva de la terminologia yaralde, y no aporta
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Fi6. 13 — Yaralde

Linaie de L madre

explicacion alguna para la unificacion terminoldgica de los
clanes de la madre del padre y de la madre de la madre. El
principio estructural implicado es c¢laramente ¢l de la com-
binacion de generaciones alternas, que es de gran importan-
cla en Australia y que hemos visto tambun en el sistema
hopi. Un sisterma muy semejante al yaralde es el de la tribu
ungarinvin del noroeste de Australia, pero no haré méas que
referirme a ella,

Dije al principio que trataria de mostraros que el tipo de
terminologia omaha es tan razonable v apropiado a los sis-
temas sociales en los cuales se encucntra como nuestra pro-
pia terminologia lo es al nuestro. Espero haberlo conseguido.
Sobre la base de la familia elemental y de las relaciones
gencalogicas resultantes, los ingleses hemos construido cier-
to sistema de parentesco que satisface las necesidades de
una vida social erdenada y es bastante autoconsecuente. Los
(ox y los hopi han L(_)HSUUILI(_) sobre la misma base, un siste-
ma relativamente autoconsecuente, de un tipo diferente, que
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cubre las necesidades de cohesion social de un modo di-
fecrente v sobre un campo mas amplio. En cada caso, enten-
demos la terminologia, tan pronto como la consideramos
como parte de un sistema ordenado. La evidente conexién
de la terminologia omaha con la costumbre del matrimonio
con la hija del hermano de la esposa se considera como una
relacion entre dos partes de un sistema de trabajo autocon-
sccuente, no como una relacion de causa v electo.

Si se plantea la pregunta «cComo es que los vmaba (o
cualquicra otra de las tribus que hemos considerado) tienen
¢l sistema social que ticnen?», ¢s evidente que cf método de
analisis estructural no proporciona una respucsta. Pero tam-
poco la historia conjetural. La explicacion propucsta, auneuce
puramente hipotética, de la terminologia omaha ¢s que os el
wsul ado de la adopcion de una dc_ ada Costumbw dc
atrimonio no usual. E\ldunlcmgmv csto nos da una ex )Il~
cacién hasta quu 5Lpdﬂ105 por que los OIYI’ihd v otras tnbns
llegaron a adoptar tal Loitumbxc El tnico modo posible de
responder a la pregunta de por qué una socicdad particular
tiene el sistema social que tiene es mediante un estudio de-
tallado de su historia que cubra un periodo suficiente, por lo
general de varios siglos. Para las tribus de que hemos tra
tado ae&ui carecemos por completo de material de cstudio,
lo cual es muy lamentable, pero nada podemos hacer al res-
pecto. Si desedis saber como llegé Inglaterra a tener el sis-
tema actual de¢ monarquia constitucional y gobierno p’1r1d~
mentario, habréis de recurrir a los libros de Historia, que
os daran los detalles del crecimiento del sistema. Si no hu-
biera en absoluto documentos de este desarrollo historico,
¢cpensarian los antropdélogos  que merecia la pena gastar
su tiempo haciendo conjeturas sobre como puede haber
sido?

Incluso cuando hay informes historicos, solo nos capaci-
tan para descubrir ¢como ha surgido un sistema particular
de algun sistema particular diferente. Seria asi posible es-
cribir un documento histérico de los cambios del sistema de
parentesco da Inglaterra durante los diez ultimos siglos. Esto
nos llevarfa al sistema bilateral teutdnico sib tal como apa-
recia en la institucion del wergild. Pero no sabriamos todavia
por qué los pueblos teutonicos tenian este tipo de sistema,
mientras los romanos tenian un sistema diferente de linajes
agnaticios. El gran valor de la historia para una ciencia cs
que nos proporciona el material para el estudio de cémo cam-
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bhian los sistemas sociales. En este aspecto, la historia conje-
tural ¢s totalmente inutil.

Pero si se pregunta, no cémio han llegado a existir el sis-
tema inglés de parentesco o el sistema politico inglés, sino
como funciona actualmente, es una pregunta que puede res-
ponderse mediante una investigacion del mismo tipo que el
trabajo de campo antropoldgico, y las consideraciones his-
toricas son relativamente insignificantes, si no absolutamen-
2. El conocimicnto de cémo actian los sistemas sociales es
- de gran valor para la comprension de la vida humana. Ha

" sido v es todavia menospreciado por los antropdlogos que’

consideran su principal trabajo escribir la historia de pue-
blos o instituciones que no tienen historia.

¢Oué resultados podemos esperar obtener del método de
analisis socioldgico? Por supuesto nada que vaya a scr acep-
tado como importante por los que exigen que cualquier ex-
plicacion de un fendmeno social sea una explicacion histéri-
ca, o por quienes piden lo que se llama una explicacion psico-
ldgica, es decir, una explicacién en términos del individuo
¥ sus motivos. Como resultados que cabe esperar razona-
blemente, sugiero los siguientes:

t. Nos capacitara para hacer una clasificacion sistemati-
va de los sistemas de parentesco. La clasificacion sistematica
v5 esencial en todo tratamiento cientifico de cualquier clase
de fendmenos, y tal clasificaciéon ha de hacerse en términos
de propiedades generales.

2. Posibilita la comprensiéon de rasgos particulares de
sistemas particulares. Lo hace de dos modos: a) revelando el
rasgo particular como parte de un todo organizado: b) mos-
trando lo que es un caso especial de un tipo recoaocible de
fenomenos. He intentado asi demostrar que las terminolo-
gias choctaw y omaha pertenecen a la clase que incluye tam-
bién la terminologia yaralde y que éstas son todas las aplica-
ciones especiales del principio general de solidaridad y con-
tinuidad del linaje que aparece en muchas otras formas en
un gran numero de scciedades diferentes.

3. Es el unico método por el que podemos esperar ul-
timamente obtener generalizaciones validas sobre la natura-
leza de la sociedad humana, esto es, sobre las caracteristicas
universales de todas las sociedades pasadas, presentes y
futuras. Me refiero, por supuesto, a tales generaiizaciones,
cuando hablo de leyes socioldgicas.

el

En el método de historia conjetural los problemas indi-
viduales son habitualmente considerados de modo aislado.
Por otro lado, el método de analisis estructural aspira a una
teoria general, y se consideran, por tanto, juntos y relacio-
nados entre si gran cantidad de hechos y problemas. Es ob-
vio que en esta conferencia, tan desacostumbradamente lar-
ga, solamente he podido tocar algunos puntos de la teoria
general de la estructura de parentesco. He tratado breve-
mente uno o dos puntos diferentes en anteriores publicacio-
nes. Esa parte especial de la teoria general que hoy nos ha
ocupado puede decirse que es la teoria del establecimiento
de relaciones tivo. He mencionado la tendencia actual en
muchas sociedaues a iimnplantar una relacién tipo entre una
persona y todos sus parientes de la generacion de los padres,
y la tendencia, ain mas marcada, de establecer una relacidn
tipo, habitualmente de conducta libre y franca, hacia los pa-
rientes de la generacion de los abuelos. No pretendia tratar
esto mds que incidentalmente. La parte principal de la ex-
posicion ha tratado de dos principios estructurales que son
ejemplos de un principio estructural mas general. Por el
principio de unidad del grupo consanguineo se establece una
relacion tipo entre una persona dada y todos los miembros
del grupo consanguineo al que esta unida de algin modo.
Por referencia a este principio, tenemos que interpretar la
terminologia clasificatoria y costumbres tales como el soro-
rate y el levirato. Por el principio de unidad del grupo de
linaje se establece una relacion tipo entre una persona dada
y todos los miembros del grupo de linaje al que estd unida
de algun modo. Sostengo que hemos de interpretar las termi-
nologias de los fox, los hopi y los yaralde, y otros sistemas
similares en muchas partes dispersas del mundo, con refe-
rencia a este principio.

Si os tomarais tiempo paraestudiar doscientos o trescientos
sistemas de parentesco de todas las partes del mundo, creo que
os impresionaria su gran diversidad. Pero os impresionaria
también el modo en que algun rasgo particular, tal como el
tipo omaha de terminologia, reaparece en regiones tan dis-
persas y apartadas. Reducir esta diversidad a algun tipo de
orden, es labor del andlisis, y creo que mediante el analisis
podemos encontrar, tras las diversidades, un limitado nu-
mero de principios generales aplicados y combinados de
diversas formas. La solidaridad del linaje en una u otra for-
ma se encuentra en la mayoria de los sistemas de parentes-
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co. No hay nada sorprendente en el hecho de que las
terminologias de tipo choctaw y omaha en las que la solidari-
dad del linaje halla lo que puede llamarse un extremo desa-
rrollo, se encuentren en regiones separadas de América, Afri-
ca, Asia y Oceania, en muchas familias diferentes de len-
guajes, y asociadas a diferentes tipos de «cultura».

El afio pasado expliqué en términos gencrales cémo con-
cibo el estudio de la estructura social (Radclitffe-Brown,
1940b). En este ensayo, mediante un ejemplo particular, he
tratado de mostraros algo de la naturaleza de un dctermi-
nado método de investigaciéon, Pero no creais que este mé-
todo puede aplicarse solamente al estudio del parcentesco. Es

aplicable, en una u otra forma, a todos los fendmenos socia-

les, pues es sencillamente el método de generalizacion abs-
tracta por comparacién de ¢jemplos, que es el método ca-
racteristico de las ciencias inductivas.

«¢Por qué toda esta parrafada sobre ¢l método?», se pre-
guntaran quizas algunos. No podemos llegar a acuerdo al-
guno sobre la validez o el valor de los resultados, sin csta-
blecer antes claramente los objetivos y los métodos adecua-
dos para alcanzarlos. En las otras ciencias naturales esto esta
establecido. En la antropologia no. Cuando estamos en desa-
cuerdo, el primer objetivo a discutir debiera ser definir con
toda la precision posible la razén de la diferencia. Espero
haber planteado ante vosotros cl problema sin mala fe ha-
cia aquellos con quicnes no estoy de acuerdo. A vosotros
corresponde juzgar cudl de los dos métodos gue he compa-
rado es el méas idéneo para procurar ese tipo de compren-
sion cientifica de la naturaleza de la socicdad humang, labor
aceptada por el antropdlogo social para proporcionir una
guia a la Humanidad.
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IV. Sobre las relaciones burlescas’

La publicacion del apunte? de F. J. Pedler sobre las lla-
madas «relaciones burlescas», que siguié a otros dos traba-
jos sobre el mismo tema del profesor Henry Labouret?® ¥y
de Mademoiselle Denise Paulme,* indica que puede ser de
interés para los lectores de «Africa» * un planteamiento teo-
rico general sobre la naturaleza de tales relaciones.

El término «relacién burlesca» hace referencia a la rela-
cidon entre dos personas, en la cual a una se le permite, por
costumbre, y a veces se le exige, embromar o hacer burla de
otra, que a su vez no puede darse por ofendida. Es impor-
tante distinguir entre dos variedades importantes. En una
de ellas, la relacion es simétrica; cada una de las dos perso-
nas se mofa, o hace burla de la otra. En la otra variedad, la
relacion es asimétrica; A embroma a B, y B acepta la broma
de buen humor y 'sin tomar venganza; o A se burla de B
tanto como quiere, y B por su parte responde a A débilmente.
Existen muchas variedades de este tipo de relacion en las
distintas sociedades. En algunos casos, la broma o burla es
sOlo verbal, en otros incluye accidn; a veces la broma incluye
elementos obscenos, a veces carece de ellos.

Las relaciones sociales de este tipo estdn muy extendidas,
no solo en Africa, sino también en Asia, Oceania y Norteamé-
rica. Para llegav a la comprension cientifica del fendmeno es
necesario hacer un amplio estudio comparativo. En la lite-
ratura antropoldgica encontramos material para tal estudio,

1. Publicado por primera vez en <Africa», vol. XIII, nam. 3, 1940
paginas 195-210.

2. Joking Relctiossships in East Africa, «Africa», vol. X111, p. 170,

3. La Parenté & Plaisanteries en Afrique Occcidentale, «Africas.
volumen II, p. 244,

4. Parenté & Plaisanizries et Alliance par le Sang en Afrigue Occi-
dentale, «Africa», vol. X1I, p. 433.

5 El profeser Marcel Mauss ha publicado una breve exposicidén
teérica del tema en el «Annuaire de ['Ecole Pratique des Hautes
Etudes», Sectien des Sciences religicuses, 1927-1928. E] doctor ¥. Eggan
trata también el tema en Social Anthropology of North American
Tribes, 1937, pp. 75-81.
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aunque no en la medida en que se desearia, va que, por
desgracia, este tipo de relaciones no ha sido observado ni
descrito hasta ahora con la exactitud necesaria.

La relacién burlesca es una peculiar combinacion de amis-
tad y antagonismo. La conducta es tal, que en cualquier
otro contexto social expresaria y provocaria hostilidad; pero
no ha de tomarse seriamente porque no se hace con esa in-
tencion. Existe una supuesta hostilidad y una amistad real.
Para expresarlo de otro modo, es una relacion de desacato
permitido. Cualquier teoria completa sobre ello ha de ser
parte de -—o consistir en— una teoria de la posicion del res-
peto en las relaciones sociales v en la vida social en general.
Pero se trata de un problema sociologico muy amplio y muy
importante; pues es cvidente que el mantenimiento total de
un orden social depende del tipo y grado de respeto que ze
manifiesta hacia ciertas personas, cosas, ideas o simbolos.

En Africa, y en otras partes del mundo, son nwuy comunes
los ejemplos de relaciones burlescas entre parientes por ma-
trimonio. Mademoiselle Paulme ¢ nos dice que cntre los do-
gon un hombre mantiene relaciones burlescas con las herma-
nas de su mujer y con las hijas de éstas. La relacion s¢ man-
tiene con frecuencia entre un hombre v los hermanos v
hermanas de su mwujer Pero en algunos casos existe una dis-
tincion por la cual un homb:c mantiene relaciones de bur-
la con los hermanos v hermeanas de su mujer que son mas
jovencs que eclla, pero no con los que son mayo es. Esta
broma con los hermanos y hermanas de su nmiujer esta ha-
bitualmente relacionada con una costumbre que exige extre-
mo respeto, a veces evitacion parcial o completa, entre un
hijo politico y los padres de su mujer. *

El tipo de situacién estructural en que se encuentran las
costumbres relacionadas de burla y evitacion puede descri-
birse como sigue. Un matrimonio implica un reajuste de la
estructura social, mediante el cual las relaciones de la mujer
con su familia se modifican en gran medida, pasando a una
nueva y rnuy estrecha relacion con su marido. Este dltimo
entra, al mismo tiempo, en una velacidn muy especial con
la familia de su esposa, para la cual ¢l es, no obstante, un

6. «Africar, vol. XII, p. 433

7. Los no familiarizados con cstas costumbres, muy extendidas,
encontraran las descripciones en Junon, Life of a Sowth African Tribe,
Neuchatel, vol I, pp. 229237, v en Social Anthropology of North Awuie

rican Tribes, editado por F. Eggan, Chicago, 1937, pp. 33
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extrafno. Para ser breves, vy aun a riesgo de excesiva simpli-
ficacion, consideraremos solo las relaciones del marido con
la familia de su mujer. La relacion puede describirse como
union y separacion, asociacion y disociacion, si puedo usar ta-
les términos, El hombre tiene su propia y definida posicion
en la estructura social, determinada por su nacimiento en
una familia y en un linaje o clan concretos. El conjunto de
derechos y deberes, v los intereses y actividades que com-
parte con los demas, son el resultado de su posicion. Antes
del matrimonio, los familiares de su mujer eran tan extrafos
para €l como ¢l para ellos. Esto constituve una disociacian
secial que no desaparece con el matrimonio. La conjuncion
social es consecuencia de la relacion c.ominuada_, aunque va-
riada, de la esposa con su familia, v el continuo interés de
la tamilia por ella y por sus hijos. Si la mujer tuera real-
mentce comprada, y se pagara por ella, como dicen los igno-
rantes que se hace en Africa, no cabria ninguna relacion es-
trecha y permanente entre un hommbre y la familia de su es-
pesa. Pero aunque pueden comprarse esclavos, no pueden
comprarse esposas.

La disociacion social implica divergencia de intereses vy,
por tanto, posibilidad e conflicto y hostilidad, mientras que
la asociacion evita todo contlicto. ¢ Como puede producirse en
forma ordenada y estable una relaciéon que combina ambas?
Hay dos modos de conseguir esto. Uno consiste #n rnantener
entre las dos personas asi relacienadas el respeto mutuo, y
en evitar el contacto personal directo. Se manitiesta esto en
las relaciones muy respetuosas que son caraCiéiisticas en
muchas sociedates criire un hijo politico y su suegro por
un lado y su suegra por otro. En su forma mas extrema se
da la ausencia total de contacto social entre un hombre vy
s madre politica.

Esta falta de contacio soCi2! N0 ha de tomarse cemo un
signo de hostilidad. Si uno es sensato, limitard al maximo g:
centacto con los enemigos, pero eso es algo completamente
dit;rente. Pregunté una vez a un nativo australiano por qué
tenia que evitar a su madre politica, y su respuesta fue:
«Porque ella es mi mejor amigo en el mundo; ella me ha
dado a mi esposa» El mutuo respeto entre hijo politico v
padres politicos, es una forma de amistad. Evita los conflic-
tos que cualquier divergencia de intereses pudiera provacar.

L2 alternativa a esta reiacion de nautus respeto v reser-

va extremos es i1a relacion burlesca, caracierizada por la
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licen;ia y la falta de respeto. Cualquier hostilidad seria sc
breviene por el antagonismo de la broma, que en su repe-
ticion regular es una expresi#n constante, o un recordatorio,
de esa disociacion que constituye uno de los componentes
egenc.iales de la velacion, mientras que la conjuncion social se
mantiene por la amistad, que impide tomar en considera-
cton el insulto.

La discriminacion en la familia de la mujer entre los que
3137’1 de ser tratados con sumo respeto y aquellos para con
qmenes’Ia falta de respeto es un deber, se hace segun la
generacidn, ¥, a veces, segun la edad dentro de una misma
generacidn, Los parienies hawitualinente respetados son los
de fa prirmera generacién ascendente, la madre de la mujer
¥ sus hermanaz, el padre de la mujer v sus hermanas, el
iﬁ“—’i‘i{-h"*‘-* de In ff‘li-iéﬁ?f v sus hermanos, a veces el hermano de
o madre de la mujer. 8¢ mantiene una relacion de burla con
los parienies de lz propia generacion; pero con mucha fre-
cuencia se hace distineidn de edad dentro de la propia ge-
freracion; pueds respetarse al hermano o hermana maybr
que la mujer y embromar a los mas jovenes. ‘

En glgunas sociedades, puede decirse que un hombre tie-
ne parientes politicos antes de haberse casado, practicamen-
fe tan pronto como llega al mundo. Esto es posible por la
mstitucion de matrimonio preferencial o requerido. En aras
a la %zx "gdad, considerarenios unicamente un tipo de tales
orgamzaciones. En muchas sociedades se considera preferi-
ble que un hombre se case con la hija del hermano de su
madre; Esta g5 uma forma de la costumbre conocida con el

wILLY v we

nembdre de matrimonio de primos cruzados (hijos ac un
hermane y de una hermana respectivamente). Todas las pri:
mas‘ de un hombre, o todas las mujeres que por el sistema
clasificatorio cataloga como tales, son para ¢l esposac nni-—
N 1

ciales, y los hermanos de oti~~ - ~ vl
.. - ww waad 3011 SUS cufados potenciales.

cntre tos indios ojibwa de Ameérica cel Norte, los chiga de
Uganda, y en Fiji y Nueva Caledonia, al igual que en otros
lugares, se da esta forma de matrimonio, que va acompaiiada
de una relacién burlesca entre un hombre y los hijos e hijas
dt?l hermano de su madre. Como ejemplo se cita el siguiente
parrafo referente a los ojibwa: «Cuando los primos cruza-
dos se encuentran, han de rnolestarse uno a otro. Sus “bro-
mas” son las insinuaciones nids vulgares segun sus normas
¥ tambien segun las nue5iTas Pero siendo relaciines de
“amabilidz2” nine B lido y

-~vead, ninguno puede darse por ofendido. Los pri-

{10

mos que no e comportan de este modo, son considerados
groseros, ya gue no siguen el juego social»®

Aqui la relacidn burlesca es fundamentalmente del mismo
tipo que la ya referida. Se establece antes del matrimonio, y
continua después de éste con los hermanos y hermanas po-
liticos. i

En algunos lugares de Africa existen relaciones burlescas
que no tienen nada fgue ver c¢on el matrimonio. El trabajo
antes citado de Pedler se refiere a una relacidn burlesca
entre dos tribus distintas, la sukuma y la zaramu, y en la
prueba se declara®a que halda una relacién similar entre la
sukuma y la zigua, y entre la ngomi y Ja bemba. El testi-
monio de la mujer sugiere gue esta costumbre de broma
grosera existe en la tribu sukuma entre personas relacio-
nadas peor matrirnonio, igual gue en muchas otras tribus afri-
canas. ®

Mientras que una relacién de burla entre dos tribus es
aparentemente rara, ¥y nwerece, come sugiere Pedler, una cui-
dadosa investigacion, se ha observado una relacion semejan-
te entre clanes en otras partes de Africa, El protesor Labouret
y Mademoisecile Paulme lo deserine—~ - /000010 antes

e s :
menciorilos, v el doctor Fortes lo ha estudiado entre los

taliensi, segun veremos e una proxitna publicacion, **

i.os dos clanes no estdn conectados, en estos ejemplos,
por interratrimonio. La relacidn entre ellos es una alianza
de ammistad real v ayuda mutua, cornbinada con una apa-

riencia de hostilidad.

8. Ruth Landes en Mgap, Co-operation and Competition among
Primitive Peoples, 1937, p. 103.

9. Incidentalmente puede decirse que resuliaria poco satisfactorio
para ¢l magistrado establecer un precedsnte por el que el hombre que
estaba observando lo que era costumbre permitida e incluso obligatoria,
fuera declarado culpable de simples injurias, incluso con circunstan-
cias atenuantes, Parece muy posible que el hombre pueda haber co.
metido una falta de etiqueta burléndose de la mujer en presencia del
hermano de la madre, pues en muchas partes d=l mundo se considera
impropio que dos personas que mantienen una relacién burlesca se
embromen mutiiamente en presencia de ciertos parientes de alguna
de ellas (particlarmente si la broma implica owscenidad). Pero la
falta de etiguet» no haria de ello unz injuria. Unas ligeras nociones
de antrowologia 'habrian capacitade al magistrado para gque, plantean-
do las preguntas apropiadas a jos testigos, hubiera entendido comple-
tamente el caso y todo lo relacionado con él.

10. M. Fertes, The Dynamics ef Clanship among the Tallensi,

Oxford University Press, 1945,
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La situacién estructural general, en estos casos, parece
ser como sigue. El individuo es miembro de un cierto grupo
definido, un clan, por ejemplo, dentro del cual su relacién
con los demads esta definida por una compleja serie de dere-
chos y deberes, relativos a los principales aspectos de la
vida social y mantenidos por sanciones definidas. Fuera del
grupo propie puede haber otro tan unido al suyo como para
que se extiendan a €l las relaciones imorales v juridicas del
mismo tipo general. Asi, en Africa oriental, segun sabemos
por el trabajo de Pedler, los zigua y los zaramu no se burlan
unos de otros, porque existe entre ellos un lazo aun mas es.
trecho desde que son ndugie (hermanos). Pero fuera del cam-
po en que las relaciones sociales estan asi definidas, hay
otros grupos con los que, dado que son extranos a los indi-
viduos del propio grupo, la relacion implica hostilidad real
o posible.

En cualquier relacion fija entre los miembros de dos
grupos de esta clase tiene que reconocerse la separacion de
los grupos. Es precisamente esta separacion lo que no se re-
conoce sin mas, sino que se destaca al establecer una rela-

., ST Lactiha 1
cién burlesca. La nost.idad manifiesta, la c?nste}nt'e,falta d?
Aienciacidn socia

respeto, es una expresion continua de €sa wiow.. .l :
que constituye una parte esencial de la situacion estructurai
total, pero sobre la cual, sin destruirla ni debilitarla, existe
la conjuncion social' de los elementos de amistad v de avuda
mutua.

La teoria que se esta adelantando aqui, por consiguiente,
es que tanto la de relacion burlesca que constituye una alian-
Zza entre clanes o tribus, como la de parientes por matrimo-
nio, son formas de organizar un sistema estable y definido de
comportamiento social en el cual los componentes asociativo
y disociativo, como los he llamado, se mantienen y se com-
binan entre si.

Proporcionar plena evidencia a ¢sta teoria, siguiendo sus
implicaciones y examinando con detalle su aplicdcién a los
diferentes casos, requeriria un Ilibro mads que un articulo
breve. Pero quiza pueda obtenerse una confirmacion consi-
derando el modo como aparecen respeto y desacato en las
distintas relaciones, incluso aunque no se pueda intentar
mas que una breve indicacion de algunos puntos significa-
tivos.

Estudiando un sistema de parentesco es posible distinguir
los diferentes parientes por referencia al tipo y grado de res-
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peto que les es debido. ' Aungue los sistemas de parentesco
varian enormemente en sus dctalles, existen ciertos princi-
pios que estan muy extendidos. Uno de ellos es aquel por el
cual una persona ha de mostrar un 1marcado respeto a los
paricntes pertenccientes a la generacion inmediatamente pre-
cedente a la suya. En la mayoria de las sociedades, ¢l padre
es un pariente al que se dcbe gran respeto. E&i’c').es asi in-
cluso en muchas de las ltamadas sociedades matrilineales, es
decir, aquéllas organizadas c¢n clanes o linajes matri_linealeS.
Puede observarse con mucha frecuencia la tendencia a ex-
tender esta actitud de respeto a todos los parientes de la
primera generacion ascendente, y, a.demés, a las personas
que no son parientes. Asi, en las tribus dt; Africa orwn}al
que estan organizadas en periodos generacionales, se exige
de un hombre un especial respeto hacia todos los fniombres de
la etapa generacional de su padre, e igualmente hacia sus
esposas. _ o '

La funcion social de esto es evidente. La tradicion social
se transmite de una generacion a la siguiente, Para que la
tradiciéon se mantenga ha de haber autoridad tras'ella. Por
consiguiente, la autoridad es normalmente({economda como
propiedad de los miembros de lg generacien precedente, y
son ellos quienes ejercen la disciplina. Como‘ resultadq de
esto, la relacién entre personas de dos generaciones contiene
siempre un elemento de desiguald.a'di estando Ylos., padre; y
los de su generacion en una situacion de super%orxdad sobre
los hijos, que estan subordinados a ellos. La demgugﬂ Felacl@n
entre un padre y su hijo se mantiene e/xxgwndo al ultimo res-
peto al primero. La relacion es asimetrica.

Cuando observamos la relacion de un individuo con sus
abuelos y los hermanos y hermanas de éstos, vem?s que en
la mayor parte de las sociedades humanas, los parientes de
la segunda generacion ascendente son tratad‘u’s con mucho
menos respeto que los de la pri‘mera generacion ascendenFe
y, ¢n lugar de una marcada des;gualdad, existe la tendencia
de aproximarse a una amistosa 1gqaldad. . )

Consideraciones de espacio impiden anal.lzaf a fondo este
rasgo de estructura social, que tiene gran importancia. Hay

1. Vdéanse, per e¢jemplo, los sistemas de parentesca d?scmosle;}
Sociel Anthropology of Norih American Tribes, cc}: Fred Eggan, L,ni'
versity of Chicago Press, 1937, y Margaret MEav, .&mxghx;{ 1 i}‘z(\,’ Alm‘;
ralty Jslands, «Anthrepological Papers of the American Museum ©
Natural Histery», vol. XXXIV, pp. 243:256.

113



muchos casos cn que los abucelos v los nietos se agrupan
en la estructwa social, ¢n oposicion a sus hijos y padres.
Un indicio importante para comprender el tema os el hecho
de que en el curso de la vida social a través del tiempo, en el
cual los homibres nacen, adquicren la madurez v “mueren,
los nictos vcupan ¢l fugar de sus abuclos. )

En muchas sociedades existe una relacion burlesca real,
de [ip(_) relativasmente moderado, entre los paricntes de ge-
neraciones alternas. Los nictos hacen burla de sus abuelos
v ode aqucllos deneminados por-el sistema clasificatorio de
terminolugia abuclo v abucla, v éstos responden del mismo
modo.

Abuclos v nictos estdn unidos per el parentesco; estdn
separados por la edad v por la diferencia social que resulta
del hecho de que un nmieto estd en proceso do entrar a parti-
cipar plenamente en la vida social de ta comunidad, mientras
que los abuelos van retirandose graduahmente de clla. Los
_imp(_)z‘imm;‘s deberes hacia sus parientes de la propia gene-
racion, ¢ incluso mas hacia la de sus padres, imponen mi-
chas restricciones al individuo; pero con los de la segunda
goneracion ascendente, sus abuelos v oparientes colaterales,
pucde establecerse, voa veces se establece, una relacion de
simple amistad, rejativamente libre de restricciones. Tam-
bign ©n este caso se sugiere que la relacion burlesca es un
método de ordenar una relacion que combina la asociacién
v la disociacion scciales.

(..s.'m que esta tesis podirfa apovarse, si no demostrarse
;:-<';x1§1dcmndo los detatles de estas relaciones. Solo hay C\‘:
pacio para un punto ilustrativo, En esia relacion, una f{')rm‘a
muy coman de broma es que el nieto pretenda que quiere
casarse con la mujer del abuelo, o que intenta hacerlo a la
muerte del abuelo, o tratarla como si fuera realmente su
}nu_im, /-\1l(,‘nuu’wmnenlc, el abuclo puede pretender que la
mujer de su nieto es, o puede ser, su mujer. * La broma
consiste en pretender ignorar la difevencia de edad entre
nbuelu v onicto,

En dx\'c‘zla:as partes del mundo existen sociedades en las
e.i.ml)cx ¢l hijo de la hermana embroma al hermano de S'L;
Madre v, por olra parie, se conporta lrrespetuosamente con

A L.\B{{L RET, {es Tribus du Rameaw Lobi, 1931
Savat Crianhiy Rov, 7 Oraoss of Chot ' A
\ e Oraons of Chota Nagprr, Ranchi, 19]
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ol. En estos casos parece que la relacion burlesca es gene-
ralmente asimétrica. Por ejemplo, ¢l sobrino puede tomar
la propiedad del tio, pero no a la inversa; o, como cntre los
hotentotes nama, el sobrino puede tomar una buena pieza
de la manada de su tio, y el lio a su vez toma la peor del
rebano de su sobrino. '

El tipo de estructura social en que se da esla costumbre
de privilegiada falta de respeto hacia el hermano de la ma-
dre, en sus formas mas marcadas, por ejemplo entre los
tonga del Alrica sudoricntal, en las islas Fiji v Tonga en el
Pacitico, v c¢n las tribus centrales siouan de America del
Norte, esti caracterizado por subrayvar ¢l linaje patrilineal
v por una marcada distincion entre los parientes por linea
paterna v los parientes por linea materna.

En un escrito anterior ' olreci una interpretacion de esia
costumbre de familiavidad privilegiada hacia ¢l hermano de
la miadre. En resumen os corno sigue. Para la continuacion
de un sistema social es preciso que se cuide y se eduque
a los ninos. Su cuidado exige devocion alectiva ¥ desinte-
resada; su educacion requicre que sean sometidos a disci-
plina. En las socicdades de las que estamos tratando, existe
una division de funcion entre los padres vy los demas pa-
rientes de ambas partes. EL control v la disciplina son ejer-
¢idos principalmente por cl padre v sus hermanos, y gene-
ralmente tambid:r por sus hermanas, cstos parientes han de
ser respetados v obedecidos. La madre ¢s la responsable en
primer Jugar del cuidado afectuoso; la madre y sus herma-
nos v hermanas son, por tanto, paricntes a los que hay que
pediv ayuda ¢ indulgencia. El hermano de la madre recibe
la denominacion de emadre masculina» entre los tonga v
en algunas tribus sudafricanas.

Creo que esta interpretacion de la posicion especial del
hermano de la madre en estas sociedades ha sido confirma-
da por un trabajo de campo realizado después que yo
escribiese ¢l referido articulo. Pero yo era plenamente cons-
ciente, cuando lo escribi, de que el debate e inteypretacion
ban ser suplementados y planteados en la finea de

necesita
las funciones sociales de respeto y

una teoria gencl‘nl de
desacato.
13, A Winifred Hoerntg, Social Organisaiion of the Nama Hoticn-

toi, «American Anthropofogists, N, S., vol. XXVII, 1925, pp. 1-24.
14.  The Mother's Brother in South Africa, «Seuth African Journal

of Sciences, vol. XXI, 1924, /. capitulo 1.
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La relacion btirlesca con el hermano de la madre parece
ajustarse bien a la teoria general de las relaciones aqui
. esbozadas. Los derechos y deberes mas importantes de un
individuo le ligan a sus parientes paternos, vivos y muertos.
Pertenece a su clan o linaje patrilineal. Para los miembros
del linaje de su madre, €l es un extrano, aunque tengan
en €l un especial y carinoso interés. Aqui de nuevo, pues,
se da una relacion en la cual existe tanto la unidon o aso-
ciacién como la separacion o disociacion entre las dos per-
sonas afectadas.

Pero recordemos que, en este caso, la relacion es asimé-
trica. ** El sobrino es irrespetuoso y el tio acepta la falta de
respeto. Existe desigualdad y el sobrino es el superior. Los
mismos nativos lo reconocen asi. En tonga se dice que el
hijo de la hermana es un «jefe» (eike) para el hermano de
su madre, y Junod!® cita las palabras de un nativo: «El
sobrino uterino es un jefe. Se toma toda la libertad que
desee con, el tio materno.» La relacion burlesca con el tio
no anula simplemente la relacién habitual entre las dos ge-
neraciones, sino que la invierte. Pero mientras que la supe-
rioridad del padre y la de la hermana del padre se mani-
fiesta en el respeto que se les demuestra, la superioridad del
sobrino hacia el hermano de su madre toma la forma opues-
ta de permitir el desacato.

He mencionado ya que existe una tendencia nmwuy exten-
dida a considerar que un hombre debe mostrar respeto, y
tratar como superiores, a sus parientes de la generacion
precedente a la propia, y la costunibre de broniear o bur-
larse a expensas del tio materno choca claramente con esta
tendencia. Este conflicto entre principios de conducta nos
avuda a comprender lo que parece el primer signo de un
rasgo realmente extraordinario de la terminologia de paren-
tesco de la tribu tonga y de la vandau, en el sudeste afri-
cano. Entre los tonga, aunque existe el término rnaluime
(«anadre masculina») para el hermano de la madre, su pa-
riente se refiere a éi, quizd con 1nds frecuencia, como abue-

15, En algunas sociedades la relacién entre ¢l hermano de la ma-
dre v el hijo de Ja hermana es aproximadamente simétrica, y por
tanto de igualdad. Parcce que asi{ es en las islas occidentales del Es-~
trecho de Torres, pero no tenemos informacién en cuanto a broma
o burla, aunque se¢ dice que cada uno de los dos parientes puede tomar
la propicedad del otro.

16,  Life of a South African Tribe, vol. I, p. 255.
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lo (kokwana) y ¢l se refiere al hijo dec su hermana como
a su nieto (mtukuln). En la tribu vandau ¢l hermano de
la madre, y también el hijo del hermano de la madre, re-
ciben la denominacién de «abuelo» (retekdn, literalmente
«gran padre»), y sus esposas son llamadas «abuela» (#nbiva).
mientras que el hijo de la hermana y ¢l hijo de la hermana
del padre son «nietos» (nuuzukuli).

Este modo, en apariencia fantastico, de clasificar a los
parientes puede interpretarse como una especie de ficcion
legal, por la que los parientes varones del linaje de la
madre se agrupan como un todo por estar en la misma
relacion general con un individuo. Puesto que esta relac¢ion
es de privilegiada familiaridad por un lado, y de solicitud
e indulgencia por otro, se concibe basicamente como apro-
piada para un abuelo y un nieto. Esta es, ademas, en la
mayoria de las sociedades humanas la relacion en la cual
se da mds frecuentemente esta norma de conducta. Mediante
esta ficcion legal, el hermano de la madre deja de pertene-
cer a la primera generacion ascendente, cuyos niiecmbros
han de ser respetados.

Valdria la pena justificar esta interpretacion consideran-
do otra de las ficciones legales de la terminologia vandau,
En todas estas tribus bantus sudorientales, tanto la hermana
como la hermana del padre, y en especial la hermana mavor,
son personas a las que hay que tratar con gran respeto.
Ambas son miembros del linaje paterno de un hombre.
Entre los vandau la hermana del padre es llamada «padre
femenino» (tetadji), e igualmente la hermana.'’ Asi, por
la ficcion de la clasificacion terminoldgica, la hermana se
sitia en la generacion del padre, que incluye las personas
a las que hay que mostrar un seitalado respeto.

En las tribus bantus sudorientales existen dos tipos de
parientes a los que se embroma, el abuelo, y el hermano de
la madre. Puede ayudarnos a comprender esto considerar
un ejemplo en el cual el abuelo y el hermano politico se
agrupan juntos. Los indios cherokee de Norteamérica, que
sumaban en un tiempo probablemente 20.000 almas, estaban
divididos en siete clanes matrilineales.'* Un hombre no

17. Sobre la terminologia de parentesco de los vandau, ¢f Bous,
Bas Verwandtschaftssystemn der Vandau, en Zeitschrift fiir Ethnologie,

1922, pp. 41-5%
18. Cf., sobre los cherokee, GILsewrT, en Social Anthropolegy of

North Americant Tribes, pp. 285-338.
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podia casarse con una mujer de su propio clan, ni del clan
de su padre. El pertenecer al mismo clan le relaciona con
sus hermanos y con los hermanos de su madre. Hacia su
padre v todos sus parientes del clan de su padre, del suvo
propio, o de la generacion del padre, se le exige, por costum-
bre, demostrar un gran respeto. El aplica el término de pa-
rentesco para «padré» no solo a los hermanos de su padre,
cino también a los hijos de las hermanas de su padre. He
aqui otra muestra del mismo tipo de ficcion antes deseri-
ta: los parvientes de la propia generacion, a los que debe
respeto voque pertenceen al linaje matrilineal de su padre,
<on denominados v considerados como pertenecientes a la
misma generacion de sus padres. Toda su parentela inmedia-
ta se incluye en estos dos clanes,, el de su padre v cl de
i madre. Para los demas clanes de la tribu €l es, en
cierto sentido, un extrano. Pero ¢l esta relacionado con dos
de ellos, esto es, con los clanes de sus dos abuclos, ¢l padre
Jde su pagdre v el padre de su madre. Habla de todos los
micmbros de estos dos clanes, de cualquier edad, como de
«abuelos» v «abuclas», y mantiene una relacion burlesca con
cllos, Cuando un hombre se casa, ha de respetar a los padres
de su mujer, pero bromea con sus hermanos v hermanas.

Fl rasgo critico interesante es que se considera como
particularmente apropiado que un hombre se case con una
mujer a la que llama «abucla», es decir, un miembro del
clan del padre de su padre, o del clan del padre de su
madre. Si esto scurre, los hermanos v hermanas de su mu-
jer, a quienes c¢ontinta enibromando, estan entre aquellos
a quienes anterformente habia embromado como «abuelos»
v «abuelas» Esto es semejante a la organizacion, amplia-
mente extendida, en la cual un hombre mantiene una re-
lacion burlesca con los hijos del hermano de su madre vy
s¢ egpera que se case con una de sus hijas,

Quiz& deba mencionarse que los cherokee tienen también
una relacion burlesca unilineal, en la cual un honibre bromea
con ¢l marido de la hermana de su padre. Y la misma
costumbre puede hallarse en Mota, islas Banks. En ambos
casos, nos encontramos con una sociedad organizada en
una base matrilineal, en la cual el hermano de la madre es

respetado, el hijo de la hermana del padre es llamado «pa-

dre» (de modo que el marido de la hermana del padre es
vl padre de un «padre») y existe un térnmino especial para
¢l marido de la hermana del padre. Se requiere una ob-

18

servacion mas amplia de las sociedades en donde se da
esta costumbre para poder estar seguros de su interpreta-
cion. No recuerdo que se hayan hecho informes al respecto
de parte alguna de Africa.

Lo que se intenta en este articulo es definir en los tér-
minos mads generales y abstractos, el tipo de situacion es-
tructural en que podemos esperar encontray relaciones bur-
lescas muy marcadas. Hemos estado hablando de las so-
ciedades en las cuales el parentesco constituye la estructura
social basica. Por razén de su nacimiente o adopcién en
una determinada posicion en la estructura social, un indi-
viduo esta relacionado con un gran nimero de personas. Con
algunas de estas personas mantiene una definida y especi-
fica relacion juridica, esto es, una relacion que puede de-
finirse en términos de derechos y deberes. Quiénes seran
estas personas vy cudles los derechos v deberes, depende de
la forma adoptada por la estructura social. Como ejemplo
de esa relacion juridica especifica podemos tomar la que
existe normalmente entre padre e hijo, o entre hermano ma-
vor y hermano mas joven. Relaciones del mismo tipo gene-
ral pucden extenderse a todos los miembros de un linaje,
clan o etapa generacional. Tras estas relaciones juridicas
especificas, que estan definidas no sélo negativamente sino
también positivamente, esto es, en términos de las cosas que
ticnen que hacerse, asi conto en términos de las cosas que no
han de hacerse, existen relaciones juridicas generales que

se expresan casi por completo en términos de prohibiciones

v que se extienden a toda la sociedad politica. Se prohibe
matar o herir a otras personas, v robar o destruir su pro-
piedad. Ademds de estos dos tipos de relaciones sociales,
hay ofra que incluye variedades muy diversas, que quiza
puedan denominarse relaciones de alianza o asociacion, Exis-
te, por ejemplo, una forma nwy importante de alianza, en
la cual dos personas o dos grupos estan relacionados por
el cambio de regalos v servicios, ™ La institucion de her-
mandad de sangre, tan extendida en Africa, es otro ejemplo.

El objetivo de este articulo ha sido intentar demostrar
que la relacidn burlesca es una forma especial de alianza,
en este sentido. Una alianza en la cual intervengan caimbios
de bienes y servicios puede estar asociada con una relacion

19, €f Mauss, Essal sur le Don, «Annde Sociologique», Nouvelle Sé-
rie, temo I, pp. 30-186.
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buriesca, como ¢n el caso del que intorma el profesor La-
bouret. ** & puede ecstar combinada con la cestumbre de
evitacion. Asi, en las islas Andaman los padies de un hombre
¥ los padres de una mujer evitan todo contacto y no se
hablan; al mismo tiecmpo es habitual gue intercambien re-
galos por medio de la joven pareja. Pero el cambic de pre-
sentes pucde existir sin burla ni evitacién, como en Samioa,
en el cambio de regales entre la familia de un hombre y la
familia de la mujer con quien se tasa, o el cambio, muy
parecido, entre un jefc y su «ordculo principals.

Puede haber también una relacion burlesca en una union
por fraternidad de sangre, como ocurre entre les zande; *
vy en cuaalguier unién similar formada por carnbio de nom-
bres puede también darse la burla mutua. Pero en las
uniones de este tipo, puede haber una relacion de extremo
respeto e incluso de evitacion. As{, en las tribus yaralde y
vecinas del sur de Australia dos nifios que pertenezcan a
comunidades distantes entre si, y por tanto mas o menos
hostiles,” se unen intercambiando sus respectivos cordones
umbilicales. La relacion establecida de este modo es sa-
grada. Los dos muchachos no pueden hablarse jamas. Pero
cuando crecen, tiene lugar entre ellos regularmente un cam-
bio de regalos que procura la maquinaria de una especie
de comercio entre los dos grupos a que pertenecen,.

Asi las cuatro formas de alianza o asociacion —a) inter-
matrimonio, b) cambio de bienes y servicios, ¢) fraternidad
de sangre o cambio de nombres o ritos sagrados, y d) rela-
cion burlesca— pueden darse por separado, o combinadas
de diversas formas. El estudio comparativo de estas com-
binaciones ofrece muchos problemas, interesantes pero coms-
plejos. Los datos recogidos por el doctor Labour:t y Ma-
demoiselle Paulme en Africa occidental constituyen un va-
lioso material. Pero es necesario un andlisis de campo bas-
tante mas intensivo para poder tratar de modo satisfactorio
estos problemas de estructura social.

Lo que hemos llamado relaciones por alianza necesita ser
comparado con las relaciones realmente contractuales. Las
ultimas son relaciones juridicas especificas entre dos per-
sonas o dos grupos, en las cuales cada parte tiene obliga-

26.  «Africa», vol. 11, p. 248.
21,  Euvans-PrITcHARD, Zande Blood-brotherhood, <Africas, vol. VI,
1933, pp. 369-401
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ciones definidas positivas hacia la otra, y la lalta en ol
cumplimiento de las obligaciones es objeto de sancion legal.
En una alianza de fraternidad e sangre existen ebligacienes
generales de mutua ayuda, y la sancién por no cumplir tales
obligaciones, como ha demostrado el doctor Evans-Prit-
chard, es de un tipo que puede denominarse magico o
ritual. En la alianza por cambio de regalos, el incumplimien-
to de la obligacion de hacer un obsequio equivalente al
recibido, rompe la alianza, siendo ésta sustituida por un
estado de hostilidad, pudiendo causar incluso la pérdida
del prestigio de la parte que ha faltado. El profesor Mauss 22
ha explicado que ¢n este tipo de alianza existe también una
sanciéon magica, pero es muy dudoso que la haya siempre,
e incluso cuando la hay, tiene una importancia secundaria.

La relacion burlesca es, en cierto modo, exactamente lo
contrario que una relacién contractual. En lugar de deberes
especificos a cumplir, existe el desacato privilegiado y la
libertad, e incluso la licencia, y la vinica obligacién consiste
en no ofenderse por la falta de respeto mientras se mantenga
dentro de ciertos limites definidos por la costumbre, y no
traspasar tales limites. Cualquier falta en la relacion es
como una brecha en las normas de etiqueta; s¢ considera
sue la persona que comete una falta de este tipe no sabe
cémo comportarse.

En una relaciéon contractual real, las dos partes estan
unidas por un interés comun definido, respectio al cual cada
una de ellas acepta obligaciones especificas. Nada tiene
que ver el que en otros asuntos sus intereses sean cen-
trarios. En la relacion burlesca y en algunas relaciones de
evitacidon, como la de un hombre y su suegra, un determi-
nante basico es que la estructura social los separa de
modo que al ser contrarios muchos de sus intereses, puede
producirse conflicto u hostilidad. La alianza mediante res-
peto extremado, por evitacidn parcial o completa, evita el
conflicto, manteniendo unidas las partes. La alianza por
burla consigue lo mismo de modo diferenie.

Todo lo que se ha intentado, o podria haberse intentado,
en este artfculo es derpostrar ¢l lugar de la relacidn bur-
fesca en un estudio general comparative de astruciura
social, Las Hamadas, provisionalmente, velac de muie
ciacidn o alianza, se distinguen de lags relagion
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das por pertenencia 2 una sociedad politica, que se definen
en términos de obligaciones generales de etiqueta, morales
o de derecho. Se diferencian también de las relaciones con-
tractuales, definidas por alguna obligacién especifica para
cada parte contratante, en la cual el individuo entra por
voluntad propia. Han de distinguirse también de las relacio-
nes establecidas por pertenencia comun a un grupo domés-
tico, linaje o clan, cada uno de los cuales ha de definirse
en términas de una serie global de derechos y deberes re-
conocidos socialmente. Las relaciones de asociacion pueden
existir sélo entre individuos y grupos que estan en cierto
modo separados socialmente.

Este articulo se refiere tinicamente a las relaciones bur-
lescas formalizadas o estandarizadas. Mofarse o hacer bur-
la de otras personas es evidentemecnte una forma corriente
de comportamiento en cualquier sociedad humana. Tiende
a darse en determinadas situaciones sociales. He observado
en algunos tipos de paises de idioma inglés que es habitual el
juego grosere entre los muchachos y muchachas como pre-
liminar al cortejo, muy parecido a la forma en que un indio
cherokee bromea con sus «abuelas». Ciertamente, estas for-
mas de conducta requieren el estudio de un socidlogo. Para
el propdsito de este trabajo es suficiente indicar que la
burla es siempre un compuesto de amistad y hostilidad.

La explicacion cientifica de la institucién, en la forma
particular en que’'se produce en una sociedad dada, puede
solamente obtenerse mediante un estudio intensivo que nos
permiita verla como un ejernplo particular de un fendmeno
ampliamente extendido de una clase determinada. Esto sig-
nifica que ha de examinarse profundamente toda la estruc-
tura social para que pueda entenderse la forma particular
v la incidencia de las relaciones burlescas como parte de
un sistema consistente. Si se pregunta por qué la sociedad
tiene la estructura que tiene, la unica respuesta posible es-
taria en su historia. Cuando la historia es desconocida, como
en el caso de las sociedades nativas africanas, sélo podenios
permitirnes c¢onjeturas, v la conjetura no nos da conoci-
miento, ni cientifico, ni histeérico.

ia general esbezada en este trabaje, en
sidades desde 1909, como parte del es-

V. Nota adicional sobre las relaciones burlescas '

El articulo del profesor Griaule sobre L'Alliance cathar-
tigue en «Africar, octubre de 1948 parte de un punto me-
todoldgico de gran importancia. Si deseammos comprender
una costumbre o institucion existente en una sociedad par-
ticular, hay dos formas de conseguirlo. Una consiste en
examinar el papel que desemperia en el sistema o complejo
de costumbres e instituciones en el cual se erncuentra, y
el significado que tiene dentro de este complejo para los
mismos habitantes. El profesor Griaule trata de este modo
la costumbre por la que ios bozo v Jos dogon intercambian
insultos. Lo considera un elemento de un complejo de cos-
tumbres, instituciones, mitos e ideas a las que los mismos
dogon aluden cout el término smangot. Nos niuestra tanibién
el significado que los nativos atribuyen a este intercambio
de insultos (p. 253). Como pieza de analisis, el articulo es ad-
mirable v constituye una contribucién sumamente importan-
te a nuestro creciente conocimiento de la sociedad africana
occidental.

Pero hay otro método posible, a saber, hacer un estudio
comparativo de todos los tipos de relacién social en los
cuales a dos personas se les permite, e incluso se les exige,
por la costumbre, hablar y comportarse de un modo que
en otras relaciones se consideraria cnormemente ofensivo.
Parece que el profesor Griaule se opone al uso de este mé-
todo. Respecto a lo que va ha sido escrito sobre el estudio
comparativo de las llamadas «relaciones burlescass o paren-
tés a plaisanterie, escribe: «Nous adoptons, vis-Q-vis travanx
partis suy celle guestion, une aititude ndgative.»

Los etnografos aportaron pruebas, de Norteamérica, Ocea-
nia v Alrica, de una costumbre por la que a las personas
en determinadas relaciones resultantes de parentesce, o
mds combnmente de matrimonio, se les perinitiz o exigia
comportarse entre si de mode brrespeiucss e insultante, ante

1. Publicado por
ras 133-140.

primera vez en eAlvicar, vol. XIXN, 1046
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lo cual nadic podia darse por ofendido. Tales relaciones
se denominan «relaciones burlescas», un nombre en verdad
no muy bueno. Los ejemplos mas numerosos y extendidos
de esta costumbre se dabar en la relacion de un hombre
con los hermanos y hermanas de su mujer. Pero también
se daban en algunos casos entre los hijos de un hermano
y de una hermana respectivamente, y en forma algo mas
suave entre abuelos y nietos. Surge as{ un probleina de so-
ciologia comparativa. ;Qué es lo que en todas estas relacio-
nes hace este iipo de comportamiento apropiado, significa-
tivo y funcional?

Uno de los primeros hechos que chocan al investigador
sociolégico es el de que la costumbre de «bromear» con
los hermanos y hermanas de la mujer va, con mucha fre-
cuencia, asociada con la costumbre de estricta evitacion de
la madre de la mujer, 2 menudo del padre y, mas ocasio-
nalmente, del hermano de la madre de la mujer. Puesto que
evidentemente la costvmbre de evitacion y la de burlarse
son contrarias u opuestas, surge inmediatamente el problema
de tratar con ambos tipos de costumbres. Lo cual hace a
su vez necesario considerar otros ciertos tipos de relaciones.

Empecé a interesarme en toda esta serie de problemas
en 1908, cuando intentaba hallar una explicacion a las cos-
tumbres de evitacion en las islas Andamén. Alli, los padres
de un hombre y los padres de su mujer tienen que evitarse.
Su relacién se describe como aka-yat, de una raiz que signi-
fica «prohibido» y de un prefijo referente a la boca y, por

tanto, al habla. Las personas que mantienen esta relacion

no pueden hablarse. Y, por otro lado, se envian regular-
mente regalos. La explicacion dada por los andamaneses

es: «Son grandes amigos porque sus hijos se han casado.» |

Esta idea de tales relaciones como relaciones de amistad

he podido encontrarla en otros lugares. Por ejemplo, en

Australia, donde un hombre zvita cuidadosamente todo con-

facto social con la madre dg su mujer, he ode decir mas de

una vez gue ella es el mejor amigo gue €l tiene, ya que le
~

S

ha proporcionade una esy

i
H

tomar su

«Puedo embromar al hermano de nd madre ¥
propiedad
hermana.»
v ellos pueden hacerle conmige porque
amigos.»

«Pueds bromear con i abuelo y con nil abuela,
SUINOS
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a. Comtnmente s¢ alude tam- |
bién a las relaciones burlescas corno velaciones de amstad. |

porque somoes grandes amigos; soy ¢l hijo de su 1

grandes

Qud significs «amistads on tales contexios? Es claranien
te algo diferente de la relacion de solidaridad y mutua ayuda
entre dos hermanos o entre padre e hijo. Fundandome en el
analisis comparativo me parece que la afirmacién de «amis-
tad» significa una obligacion para gue dos personas a0 rifian
abiertamente., Es bastante evidente que una forma de allanar
el chogue abierto entre dos perscnas €s que se eviten o se
traten con el maximo respeto. Creo que es bastante claro que
una relacion en la cual se intercambian insultos y existe la
ebligacion de no tomarlos en serio, es una relacién que, me-
diante contlictos simulados, evita los reales.

Puede apoyarse esta teoria por referencia a otras costum-
bres, de las que, para economizar espacio, citaré solainente
dos que son caracteristicas de un tipo. En las islas Andamé&n
me dijeron que existia la costurnbre de que dos hombres
que fueran iniciados juntos en la misma ceremonia de ini-
ciacion no podian volverse a hablar a partir de entonces,
pero regularmente intercambiaban obsequios. De nuevo la
explicacion era: «Son grandes amigos.» En el sur de Austra-
lia existfa la costumbre de que dos muchachos, nacidos mas
o menos por la misma fecihia, en dos clanes nornialmente
hostiles, se unfan en una relacion especial por el intercambio
de la parte del cordén umbilical que queda unida al nino y
cae después. Los hombres que mantienen esta relacién no
pueden hablarse nunca, pero cada uno de ellos puede visitar
sin peligro el clan del otro, llevando obsequios para su ami-
go y recibiendo otros obsequios a cambio de los suyos. De
nuevo es descrita ésta como una relacién de gran amistad;
gracias a ella cada una de las personas estd segura en un
territorio que de otro modo seria hostil.

El cuidadoso examen de muchisimos ejemplos de todo el
mundo, me parece que justifica la formulacién de una teoria
general. Pero estas formas especiales de «amistad» sdlo pue-
den tratarse de modo completo mediante un estudio de las
formas de relacion social en general, y éste no es lugar para
tan amplio tema. Por costumbre se exige que algunas relacio-
nes sociales se basen en el respeto de diferentes grados y
expresado de diferentes formas; otras relaciones permiten
un cierto grado de familiaridad y, en casos extremas, de l-
cencia. Las normas de etiqueta son un método de regulari-
zar estos rasgos de las relaciones sociales. Be este medo ha
de rnanifestarse, en niuchas tribus atricanas, el respeto de
un hijo hacia su padre. Evitar la relacién es, ¢n un sen-
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tido, una forma extrema de respeto, mientras que la re-
lacion burlesca g una forma de tamiliarvidad que permite la
conducta irrespetuosa v, en casos extremos, la licencia. By,
por cjeraplo, una relacion en la que, en algunos casos, pucede
permitivse la obscenidad, como ocurre entre Jos dogon vy 1os
bozo. En todas, o casi todas las sociedades, la conversacion
obscena se permite unicamente en ¢l lrato social entre perso-
nas que manticnen una relacion especiahmente familiav, La
prohibicion de coalquicr alusion o cucestiones sexuales ante
el padre, v otodavin mas ante ¢l sucgro, on muchas so-
cicdades alricanas, ejemplifica este contraste entre ¢l com-
portamiento respetuoso v familiar y ¢l comportamicnto i
CONCIOSO.

La teoria, que esbocé brovemente en un naimero anteriov
de «Alricas,® v hacia la cual Griaule adopta una actitud
negativa, parte de la posicion de que las costumbres de
evilacion o respoto extremo hacia los padies de Ta mujer, v
de privilegiada broma con los hermanos y hormanas de la
mujer, pucdwinn consideravse como medios de establecer vy
mantener ¢l cquilibrio social en un tipo de situacion estruc-
tural gue vesulta del matrimonio en muchas sociedades. En
esta situacion iencemos dos grupos sociales, familias o lina-
jes, separadeos vahistintos, que entran en contacto por la union
de un hombye de uno con una mujer del otro. EI marido esta
fucra s separads secialmente del grupo de su mujer. Median-
te suorelacion con offa pasa o una relacion indircecta con los
individuos ded grapo de otas El cquilibrio social exige, on la
medida de lo posibie, que ¢ nu choque con ¢l grupo de su
mujer, sine quoe we oblicue oo mantener con dicho grupo o sus
micitibros una rolacion «amistosar. Tanto las costumbres de
evitacton como las de «burloe son fos medios por los que se
reguia socialmente tal sttuacion.

cA gue se debe, entonces, fa diferencia entre ¢l comporta-
micnto con los padres de la muajer v ¢l comportamiento con
sus hermanos v hermanas? La respuesta se halla en ¢l prin-
ciplo general, mnplamerite reconocido, que exige respeto ha-
cia los parienies de la primera generacion ascendente, nien-
tras que entre lag personas de la misma generacion es apro-
piada una relacion de familiartdad e igualdad. Hav pruebas
de excepciones a esia regla, como las relaciones burlescas o

2. «Africas, vol X1, poa 3, 1940, pp. 195210, Cf Capitule IV.

de familiaridad privilegiada con el marvido de la hermana del
padre o con ¢! hermano de la madre.

La especial situacion estructural considerada en esta teo-
ria es que uno de log grupos mantiene su separaciéon, tenien-
do cada uno su propio sistema de relaciones internas entre
sus miembros, v una conexion indirecta de una persona de
un grupo con ¢l otro grupo mediante una relacién personal
particular. En ¢l caso de matrimonio, la relacién indirecta
es la de un hombre por medio de su mujer. La costumbre
de una relacion burlesca con ¢l hermane de la madre se da
en las sociedades en que un individuo pertenece al grupo pa-

trilineal, v licne pey tanto una relacion indirecta con el gru-

PO materno a traves de su madre. La extendida costuinbre de
relaciones de familiaridad con Jos abucles, que adopta a ine-
nudo la forma de relacion burlesca {Australia, Africa, Nor-
teamdrica, los oraons de la India), resalta la relacion de las
dos generaciones socialmente separadas. Los abuclos estan
stituados en posicion contraria a la de los parientes de la ge-
neracion de los padres, v la relacion con ¢l propio abuclo
de uno oy una relacion indirecta a través del padre o de la
madre. La relacion buriesca entre primos cruzados {fiji, ojib-
wa, ete) es a menudo una relacion entre posibles parientes
por mattimoaio, pero la relacion es indirecta, a traveés de
o muadee o de la harmuana del padre.

Los indios cherokee, que tienen ¢lanes matrilineales, cons-
tituven un interesante caso. Un hombre ha de ser respetuo-
so con todos los micmbros del clan de su padre; aunque €l
no es micmbro de tal clan, su relacion con los miemoros del
mismo es cle estrecha sohidaridad. En los otros clanes de la
tribu puede haber hijos de los liombres del clan de su pa-
dres Con tales hombres, con los que su relacion personal es
ndivecta, a través del ¢lan de su padre, mantiene una rela-
cion burlesca; puede hacerles observaciones efensivas, o acep-
tavtas de cllos sin ofenderse. En la tribu crow esta relacién
se ha convertido en instrumento de control social de la con-
ducta, va que el pariente que se burla puede atracr la aten-
cion publica hacia la falta de su pariente.

Los cherokee tenian también un sistema de clanes matri-
lineales, y se exigia a un hembre respele hacia todos los
miecmbres del-:lan paterno. Pero con los clanes del padre de
su padre v del padre de su madre solammente tenia un <on-
tacto indirecto a través del padre ¢ de la madre. Llamaba a
todas las mujeres de estos clanes «abuelar y podia mantener
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con cllas relaciones de burla o familiaridad. Como estaba
permitido el matrimonio con tales abuelas, ¢stas eran posi-
bles esposas o hermanas politicas. §

He ofrecido la teoria de que las relaciones burlescas entre
personas relacionadas por matrimonio o parentesco existen
como instituciones sociales en situaciones estructurales de
un cierto tipo general en las cuales hay dos grupos cuya se-
paracion se realza, y las relaciones se establecen indirecta-
mente entre una persona de un grupo y los miembros, ¢ al-
guno de los miembros, del otro, Puede decirse que la rela-
cidén expresa y subraya tanto la separaciéon (puesto que per-
tenecen a grupos separados) como la unién {mediante la
relacion personal indirecta). Estas relaciones de «amistadn»,
por evitacién o burla, contrastan de modo notable con las
relaciones de solidaridad que irnplican un complejo sistema
de obligaciones que existen dentro de un grupo como un li-
naje o un clan. Para el posterior desarrollo de la teoria ne-
cesitan ser comparadas también con las relaciones que se es-
tablecen entre personas pertenecientes a distintos grupos,
mediante el intercambio regular de regalos. Asi, pues, la tee-
ria es sélo parte de un intento de tratar sistematicamente los
tipos de relacion social que pueden encontrarse en las socie-
- dades primitivas.

<L.a mayeria de los casos de relaciones burlescas recogidos
por los etnografos eran relaciones entre individuos liga-
dos por matrimonio o parentesco. De ahi que en francés
se aluda a ellas como relaciones de parenté. Pero se en-
coritraron también casos de una relacion similar entre grupos
de personas, en la cual a un miembro de un grupo se le
permitian observaciones ofensivas o despectivas hacia un
miembro del otro grupo. Las mitades «coyote» y «gato salva-
je» de las tribus californianas constituyen un buen ejemplo.
Costumbres similares han sido referidas mas recientemente
de Africa (Rhodesia del Norte, Tanganika, Africa occiden-
tal),* donde se da este tipo de relacién entre dos clanes de
una tribu o entre dos tribus. Estas presentan obviamente
problemas de un tipo diferente. Pero es evidente que cual-
quier teoria general de las relaciones burlescas ha de tener
en cuenta estas relaciones entre grupos.

Tribus y clanes son distintos grupos separados que man-
tienen cada uno su propia identidad e independenciz. Den-

3. Cf. bibliegrafia, p. 134.
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tro de un clan, las relaciones de sus miembros son de soii-
daridad, en el sentido especial en que estoy usando aeul ese
término. En algunos casos dos clanes pueden estar unidos
de modo que exista una union pernianente de solidaridad
entre los clanes y grupos y los miembros de ellos. Por otro
lado, puede haber también una relacion entre dos clanes de
hostilidad latente o activa. Hay una tercera posibilidad, la
de que exista entre dos clanes particulares una relacién ni
de solidaridad ni de hostilidad, sino de «amistad», en la cual
se subrava la disociacion de los grupcs, pero se impide el
conflicto abierto entre los grupos, o los miembros de ambos
lados, estableciendo una relacién en la cual pueden insultar-
se reciprocamente sin darse por ofendidos. Un claro ejemplo
de este tipo de relacion aparece en el inforime del doctor
Meyer Fortes sobre los tallensi. * Una relacion semejante, por
la que se evita la hostilidad, puede darse entre dos tribus,
como en el conocido caso de Tanganika.® Me parece por
tanto que las relaciones burlescas entre clanes v tribus ob-
servadas en Africa pueden introducirse tanibién ¢n una tee-
ria que refiere todos los casos de estas relaciones a un cierto
tipo general de situacién estructural. Tal teoria intenta tra-
tar de todos los ejemplos conocidos de un cierto tipo obser-
vable de relaciones institucionalizadas, para descubrir el
rasgo social comtin que hace que este tipo de comportamien-
to sea adecuado, significativo y funcional.

Es evidente que en un aspecto particular, la relacion en-
tre los dogon y los bozo es semejante a las relaciones que se
han descrito de otras partes de Africa, principalimente el
intercambio de insultos. No hay pruebas de que sean seime-
jantes en otros aspectos, y sin duda no lo son en absoluto,
Se habla de la relacion como una «alianzar, pero es algo
muy diferente a una alianza ¢entre dos naciones que combaten
juntas contra otra. El término «alianza», por tanto, no es
totalinente adecuado, pero no he podido encontrar otro que
lo fuera realmente, He utilizado el térnino «amistad» y esta
justificado por el modo en que los propios nativos hablan de
la amistad. En las tribus australianas un horubre puede te-
ner un «arnigow, esto s, una persona con la que tiene una
relacion personal especiall En una region, el marido de la

4. M. Forves, The Dywwnics of Clanship among ihe Tallensi
Londres: Oxferd University Press, 1945
5. Cf. bibliografia, p. 134
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hormana de una mujer, sl no es pariente proximo, se const
deva amigo. En otras regiones, un hombre no pucde clegir
un camigor entre los hornbres a los que aplica ¢l término
clasificatorio <hermanos. Entre «hermanos» las refaciones es-
tanfijadas por ol sistema de parentesco, Puede elegir a un
hombre con el que este en Ja relacion clasihicatoria de «her-
nano politico», pero no a su propio hermano politico. Pues
Tos cunados pertenceen sicmpre pecesariamente a grupos se-
parades. Se hace, pues, una clara distincion entre amistad
v orelaciones por parentesco.

Estoy distinguicendo, por tanto, una cicrta clase de lo que
yo lHamo refaciones de «amistad», de lo que he llamado re-
laciones de wsolidaridad» establecidas por parentesco o por
pertenencia a un grupo como un linaje o un clan. Estos
drminos seousan sélo para los fines del presente analisis,
poreue €n esta miateria, como ¢n muchas otras de antropo-
logia social, no disponcmos todavia de términos téenicos
precisos. .

Podemos considerar como un tipo de aniistad, ¢n cste
sentido, la relacion establecida entre personas o grupos cn
Ia base de un cambio continuado de biencs y servicios. En
usta union hay que considerar la costumbre universal de
cambio de regalos. Pero hay otras variedades; un grupo puc-
de enterrar a los muertos de otro, o realizar otros servicios
rituales. En el noroeste americano, un grupo podia invitar a
LN grupo «amigo» a erigir un totem para ellos. Un compo-
nente muy comun de la relacion entre grupos €s una cierta
dosis v un cierto tipo de oposicion, indicando con ese térimi-
no un antagonismo controlado y regulado socialmente. Los
dos grupos pueden encontrarse regularmente en juegos coin-
putitivos tales como el futbol. En el petlatch, en Norteamé-
rica, cxiste competencia o rivalidad en el intercambio de
objetos valiosos. Las relaciones sociales de amistosa rivali-
dad son de considerable imiportancia iedrica. Las Universi-
dades de Oxford y Cambridge mantienen una cierta relacion
compitiendo regularmente en regatas, {1itbol, ete. La relacion
burlesca es un cjemplo de un tipo més arnplio; pues es una
relacion de amistad en la cual hay una apariencia de anta-
ponismo controlado por norimas convencionales.

La «alianza» entre los dogon v los bozo, descrita y ana-
lizada por Griaule, counstituve claraniente un ejemplo de lo
que vo he estado denominando «amistad». Los dogon vy los
hozo son pueblos separados, diferenciados por el lenguaje y

por su modo de vida. La prohibicion del interiatrimonio
mantiene esta scparacion impidiendo la creacion de relacio-
nes de parentesco entre los miembros de los dos grupos. La
«amistad» aparece en la prohibicion, bajo sancion sobrenatu-
ral, contra el derramamiento de sangre de un mientbro del
pueblo aliado, v en el cambio regular de bienes v scrvicios,
por ejemplo los servicios que realizan los individuos de un
grupo en la purificacién ritual de los del otro. Se anade a
esto una «relacion burlesca», el cambio de insultos entve
micembros de los dos grupos. Nuestro interds se centra aqu
en cste ultimo rasgo.

Los dos pueblos intercsados conciben esta alianza en tér-
minos de su propio sistema cosmologico de mitos ¢ ideas.
El articulo de Griaule es una importante aportacion a la se-
ric de publicaciones ¢n las cuales ¢l v sus colaboradores han
dado los resultados de su investigacion de esta cosmologia.
Los dogon interpretan el cambio de insultos de acuerdo con
estas ideas. ® El canmibio de insultos es «catartico» porque li-
bera de impurezas a los impures de ambas partes. Griaule
nos da asi una explicacion del cambio de insultos entre los
dogon y los bozo, demostrando ¢l significado gque tictie para
los nativos y mostrando también sus interconexiones dentro
de un comiplejo sistema de instituciones, ideas v mitos. Con-
sidera que la funcien madas importante de la alianza os pro-
porcionar lo que llaina, por falta de un término mas adecua-
do, «purificacior.». Asi, provisionalimente, propone llamar
«alianza catdrtica» a este tipo de alianza establecida en una
extensa region de Africa. No sugeriria, sin duda, suc apli-
caramos este nombre al cambio de insultos entre clanes en-
tre los tallest o los bemba, o entre las tribus de Tanganiku.

Marcel Mauss vy yo hemos estado buscando durante mu-
chos afios una teoria general satisfactoria de lo que yo ho
estado llamando relaciones de «aniistad» entre grupos sepa-
rados o personas pertenecientes a grupos scparados. Parte
de esa teoria debe ser el estudio de prestaciones o cambios
de bienes y servicios. Otra ha de ser cl estudio de las
«relaciones burlescas», Respecto a tales estudios, Griaule
adopta, tal cormo él dice, «una actitud negativa». Sugicre
que clasificar conjuntamente los diversos ejemplos de e
laciones burlescas» ¥ buscar una explicacion general es coma
clasificar conjuntamente las cerenionias en las gue se tocan

6. «Africar, vol. XV, nam. 4, pp. 253-254.
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las campanas de la iglesia, tales como [unerales v bodas, lla-
mandolas a todas cérémonies & cloches. Este es el problema
de metodologia de la antropologia social que a mi me
parece tan imiportante. Pues Griaule parece estar discutien-
do la validez cientifica del métode comparative como medio
de llegar a interpretaciones tet¢ricas gencrales de las insti-
tuciones sociales. :

Solo mediante el uso del método comparativo podemos
llegar a explicaciones generales. L.a aliernativa es limitarnos

a explicaciones particularistas seniejantes a las de los his- -

toriadores. Ambos tipos de explicacion son legitimos y no
chocan, pero ambos son necesarios para la comprension de
las sociedades y sus instituciones. E1 que los dogon expliquen
el intercambio de insultos como un medio de purificar al
impuro, no nos impide considerar la institucion de los do-
gon como un ejenmiplo de una forma muy extendida de «amis-
tad» de la que tal cambio constituye un rasgo distintivo.

No se trata de que mi teoria, o cualquier otra teoria ge-
neral, de las relaciones burlescas sea o no satisfactoria. Se
trata de si tal teoria general es posible, o bien los intentos de
obtenerla han de abandonarse, conformandonos con las ex-
plicaciones particularistas.

Se plantea el mismo problema de metodologia respecto
a la conclusion del articulo de Griaule. Toca brevemente la
necesidad de una explicacion de la alianza dogon-bozo «en
tant que systéme de groupes couplés et dont les deux parties
ont des prérrogatives et devoirs complémentaires». Encuen-
tra la explicacion en «les fonderments méme de la mélaphysi-
que dogon. En effet, dé lorigin du wonde, la régie était de
gémelléité. Les étres devaieni naitre par couple». Es ésta,
por tanto, una explicacion particularista segun las ideas do-
gon sobre los mellizos.

Pueden encontrarse relaciones de este tipo entre grupos
pares en muchas partes del mundo. l.as organizaciones dua-
les de América del Norte y del Sur, Mslanesia y Australia,
constituyen notalsles ejemiplos, El mioda mas comin de re-
presentar esta unidad en dualidad, uniendo dos grupos en
una sociedad, es por pares de opuesios, como ciclo y tierra,
guerra v paz, rojp v blance, agua y tierra, covole v gato
salvaje, dguila y cuervo. La idea es, pur taato, la de la unidn
de opuestos, corno en la filosoffa de Herdclito. La misrna
idea fue aliarnente claborads en Iz filosofia china del Yin
y el Yang; vang y vin son masculino v femenina, dia y no-
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che, verano ¢ invierno, actividad y pasividad, cte., v la maxi-
ma ¢s que el yin y el vang unidos forman la unidad o
armonia (7ae), como en la unién de marido y mujer, o la
union de verano ¢ invierno para formar ¢l ano.

Los dogon son, por tanto, raros al presentar la relacion
entre grupos pares por referencia a los mellizos humanos.
Pero puede verse que esto es solamente ¢l desarrollo espe-
cial de una idea que esta muy extendida en Africa, segun fa
cual fos mellizos son considerados como una sola cntidad
dividida en dos partes. Un estudio comparativo de las cos-
tunbres africanas relativas a los gemelos muestra esta idea
desarrollada en muchas formas diferentes.

En la cosmologia dogon, segun observan Griaule v sus
colaboradores, el concepto mas fundamental de unidad v
dualidad parece que no es ¢l del nacimiento de gemelos,
sino mas bien el de la oposicion de los principios masculino
y femenino, exactamente conio en el vin y ¢l vang de China.
Los seres humanos nacen dotados de ambos principios, ¥
por las operaciones de circuncision y clitoridectoniia se con-
vierten realmente en vardon y hembra, apareciendo aqui de
nuevo la union heraclitiana de los opuestos en la unidn se-
xual de marido y mujer. Indicio itil para la comprension de
las ideas cosmoldgicas dogon, o algunas de ellas, ¢s ¢l modo
en que se combina la dualidad de lo masculino v lo feme-
nino, con la dualidad de la unién de los mellizos. La iltima
forma de dualidad corresponde al niimero 2; la anterior a
la oposicién entre 3, simbolo masculino, v 4, femenino, que
sumados dan 7, simbolo del ser completo.

Las representaciones simbdlicas de los dogon presentan
semejanzas sorprendentes con las de otras partes del mun-
do. La base de cualquier comprension cientifica de ellas ha
de ser un estudio particularista, como el de Griaule y sus
colaboradores; pero sugeriria la necesidad de complemen-
tarlo con un estudio comparativo lo mas extenso posible.
La concepcion de unidad en la dualidad ha sido utilizada
por el hombre no sdlo para establecer sistemas de cosmo-
logia, sino también para la organizacion de estructuras socia-
les. Cabe esperar que un estudio comparativo de esto, como
el de las relaciones burlescas, ayude decisivamente a la com-
prension del sistema dogon, que podria parecer, sin tal es-
tudio, un producto peculiar de un pucblo particular.
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VI. La teoria sociologica del totemismo

Quisicra evitar en lo posible discutir Ia definicion de toe
temismo. El propdsito de las definiciones preliminares, on
ciencia, es determinar una clase de fendomenos para especial
estudio. Un término es util sicmpre v cuando une para nues-
tro estudio un nimero de fendmenos que estian en realidad,

v no sdélo en apariencia, estrechamente relacionados ertre

si. Uno de mis propdsitos en este articulo es el de demos-
trar que, no obstante lo amplia o estrechanwente que poda-
mos definir ¢l totemismo, no podemes llegar a una comprene
sion de los fendmenos que asi nombramos sin estudiar sis-
tematicamente un grupo mucho mas amplio de fendmenos,
especialmente la relacidon general entre ¢l hombre v las es-
pecies naturales en la mitologia y el ritual. Bien podria uno
preguntarse si «totemismo» como término técnico ha conser-
vado su utilidad.

Es necesario, sin embargo, establecer alguna definicion
que guie v controle nuestro andlisis. Utilizaré el término cn
el mas amplio sentido para aplicarlo siempre que una so-
ciedad esté dividida en grupos v exista una relacion espc-
cial entre cada srupo v una o mas clases de objetos, que ha-
bitualmente son especies naturales de animales o plantas,
pero sue ocasipnalmente pueden ser objetos artificiales o
partes de un animal. Se usa a veces la palabra en un sentido
mas limitado v aplicada unicamente cuando los grupos en
cuestion son claries, esto es, grupos exogamos cuyos iniemi-
bros se consideran estrechamente relacionados por descen-
dencia lineal. Consideraré el «totemismo de clan» solo como
una variedad del totemismo, en el mas amplio sentido.*

1. Tomado de Proceedings of the Fourth Pacific Science Congress,
Java, 1929

2. Se dice a veces que ¢l totemismo tiene dos aspectos, un as.
pecto social v un aspecto ritual o religioso. A {o que sc alude por ot
«aspecto social» del totemismo es simplemente la organizacion de
clan. Pero los clanes exdgamos. semejantes en lo esencial a los toté-
miicos, en la medida err que actian las funciones juridicas o econdmi-
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Inciuso en el sentido mas timitado de totemismo de clan,
e incluso 1as en su mas amplio sentido, el totemismo no
es una cosa, sino un nombre general dado a un ndmero de
diversas instituciones que tienen, ¢ parecen tener, algo en
comun. Asi, en la limitada region de Australia que tiene una
sola cultura homogénea en todas partes, se han observado
diferentes variedades de toteniismo, y se estdn descubriendo
etras mediante las investigaciones sistematicas actualmente
en marcha.

En el sudeste del continente existe el totemismo de base
sexual, una asociacion de dos grupos sexuales, hombres v
mujeres, con dos especies animales. En los distritos coste-
ros de Nueva Gales del Sur, por ejemplo, el murciélago es
el totem o animal representativo de los hombres, y la ser-
piente de arbol (Clinacteris sp.) el de las mujeres.

En muchas pamg¢s de Australia, la tribu se divide en dos
mitades exogamas, patrilineales en algunas regiones v matri-
lineales en otras. En algunos casos se nombran las mitades
después de las especies animales, pajaros generalmente. En-
tre tales nombres figuran los pares siguientes: cuervo y
cacatuia blanca, cacatiia blanca y cacatua negra, dguila y cuer-
Vo, pavo y pavo nativo, canguro de las colinas y canguro
zanquilargo. En otros casos los significados de los nombres
no han sido descubiertos, y parece que algunos de ellos no
son nombres dc¢ animales.

En muchas otras tribus con division dual, independiente-
mente de que las mitades se nombren después de los anima-
les o no, existe una clasificacion de animales y con frecuen-
cia de otros objetos naturales, por lo que algunos se consi-
deran pertenecientes a una mitad y otros a otra.

Tal totemismo dual, si podenios utilizar este término para
esa asociacion entre la mitad y una o mas especies natu-
rales, existe en formas diferentes en Australia, e incluso pue-
den encontrarse otras variedades en Melanesia y Norteamé-
rica.

En una gran parte de Australia, la tribu esta dividida en
cuatro grupos que se han denominado frecuentemente «cla-
ses» pero a los que yo prefiero llamar «secciones». El modo
mas facil de comprender esta divisién cuadruple, es conside-

. cas, como muy bien sabemos, existen sin totemismo. El llamado «as-
pecto socials del totemismo de clan es simplemente el aspecto secial
del clan.
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ravle constitulda por la interseccidn de un par de mitades
patrilineales v un par de mitades matrilineales.?

Estas secciones no se nombran, por norma, después de
las especies de animales, aunque hay uno o dos casos en que
el nombre de la seccion es también el nombre del animal.
Asf Bandjur, en yukumbil, es el nombre de una seccién y
también el del oso nativo. En algunas tribus, sin embargo,
existe una asociacion definida entre cada seccion y una o
mas cspecies anirnales. Asi en la tribu nigena del distrito de
Kimberley, Australia occidental, las cuatro secciones estan
unidas a las cuatro especies de halcon. En algunas regiones
esta asoclacion no acarrea prohibicion alguna de matar o
comer al animal asociado con ella misma o con cualguier
otra seccion. En parte de Queensland, sin embargo, cada
seccion tiene asociado un numero de especies de animales,
v hay una norma por la que los miembros de una seccion
no pueden comer los animales asociados con su seccion.

Este «totemismo de seccion» requiere una investigacion
mas completa. Distinguiremos, no obstante, tres variedades.
En una, cada seccion tiene asociada una sola especie de ani-
males, que es representativa de la seccion del mismo modo
que el totem sexual es representativo del grupoe sexual. En
una segunda variedad, cada seccion mantiene una relacion
ritual especial con un cierto numero limitado de espucies
que los miembros de la seccion no pueden comer. En la ter-
cera variedad se clasifica un gran numero de especies de
animales como pertenecientes a una u otra de las cuatro
secciones, pero no existe norma que prohiba comer los ani-
males pertenecientes a la propia seccion. Lo que ¢s conmun
a estas variedades es que cada seccion estd diferenciada de
las demas, procediendo su propia individualidad del hecho
de estar asociada con una o méas especies animales.

En algunas tribus, las cuatro secciones se subdividen de
nuevo, cada una en dos partes, dando asi una division de
la tribu en ocho subsecciones y ciertas especies naturales,

1. Sidesignamos por A, B, C ¥ D las cuatro sccciones, las mitades
matrilineales son A + C v B + 13 las mitades patrilincales sen
A + Dy B + C Dado gue un homhre no puede casarse dentro de su
propia mitad patrilineal, ni dentro de su propia mitad natrilineal,
tesultard que un hombyre de A seélo puede casarse con una mujer de B
v sus hijos han de pertenecer a la seccidon D, es decir, a la mitad
patrilineal del wadre (A} v a la mitad matrilineal de la madre (B).
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Es necesaria una investigacion antes de que podamos exami-
nat de modo adecuado el tema.

Si volvemos al totemismo de clan, encontramos cantidad
de variedades diferentes en Australia. Demasiadas en reali-
dad para ser enumeradas en un breve articulo. EI totemis-
mo de clan matrilineal de las distintas variedades aparece
en tres areas, o posiblemente cuatro, separadas en el este,
norte y oeste del continente. En las islas Melville y Bathrurst
existen tres fratrias matrilineales subdivididas en veintideés
clanes. Cada clan estd asociado a una especie natural, ha-
bitualmente especies de animales o plantas, aunque uno o
dos clanes tienen dos totems v uno tiene tres. La asociacién
entre el clan vy su totern tiene, en apariencia, muy poca
importancia en la vida de la tribu. No se¢ prohibe usar o
comer el totem, no hay ceremonias totémicas v el totcmis-
no tiene poca influencia en la mitologia.

El totemismo de clan matrilineal de algunas tribus de
Nueva Gales del Sur, Victoria- y Australia del Sur parece
ser algo'mas importante. Encontramos en estos lugares mi-
tades matrilineales nombradas a veces totémicamente, otras
veces no, v dividida cada una en un numero de clanes. Cada
clan tiene una o mas especies naturales que considera que
le pertenecen. Donde hay varias especies asociadas con cada
clan, como ocurre en muchas tribus, se considera una mas
importante quc las otras y se nombra cl clan después de
ella. Por lo que sabemos, en toda esta regidon no esta prohibi-
do mmatar ni comer el totem.

El ceremonial totémico aparentemente estda poco desarro-
llado, v no tenemos pruebas de ninguna mitologia totémica
elaborada asociada con el totemismo matrilineal.

Deberia indicarse que en toda Australia cl grupo mas im-
portante, a efectos sociales, es la horda, el grupo mas pe-
queilo que ocupa v posee un cierte territorio definido, vy
que ¢s, corno norma, estrictamente patrilineal. Se sigue que
dondequiera que hava un sistema de clanes totémicos ma-
trilineales, el clan consiste en individos esparcidos en una
serie de hordas. Obtenemos asi una doble agrupacién de
individuos. Para la mavoria de los fines sociales, el indivi-
duo depende del grupo local, es decir, de la horda, a la que
estd ligado por su padre, estando conectado también, al
mismo tiempo, a través de su madre, al grupo totémico cu-
yos 1miembros estan esparcidos por toda la tribu.

Resulta mas dificil descubrir el totemismo patrilineal que
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¢l totemismo matrilineal en Australia. Donde existe, el grupo
totémico primario es la horda, esto es, el pequefio grupo
local patrilincal. En algunas regiones la horda es un clan,
es decir, estd formada por parientes cercanos por linea mas-
culina, v, ¢s, por tanto, exogarno. Pero en algunas regiones
la horda no es un clan en cste sentido.

Como eicmplo de una variedad de totemismo patrilineal,
podemos tomar las tribus de la desembocadura del rio Mu-
rray (varalde, cte)). Cada herda, aqui, es un clan local, v
cada clan tiene una o mas especies de objetos naturales
asocindos con é1. No esta prohibido comer el totem del propio
clan, pero se considera con cierto respeto. No hay pruebas
de ceremonial totémico, ni de mitologia totémica elaborada.
La funcidn del totem parece ser simplemente actuar como
representative del grupo.

Quizd la mas importante forma de totemismo en Austra-
lia, v con seguridad la mas interesante, ¢s la que a conti-
nuacién pasamos a considerar brevemente. Consiste en una
asociacion cuadruple entre adla horda, es decir, el grupo local
patrilincal; b) cilerto niumero de objetos, animales, plantas
vy otras cosas tales conmio la lluvia, el sol, el tiempo frio, el
tiempo calido, los niftos de pecho, etc,; ¢) ciertos lugares

sagrados dentro del territorio de la horda, con frecuencia

pozos, cada uno de los cuales esta especificaniente asociado
a uno o mas de los «toterns» del grupo; v d) ciertos seres
miticos que se suponce que han surgido de estos Jugares
sagrados en el periodo mitico del Principio del Mundo. Este
sistema de totemismo estad siendo estudiado actualmente en
gran numero de forimas diversas, sobre una amplia zona del
continente australiano. Antiguamente cra mejor conocido el
del centro del continente, donde, sin embargo, el de los aran-
da ticne una forma andmala o algo modificada. Sabemos
ahora que exisie, o existid, en gran parte de Australia occi-
dental. Miss Mq Connel Jo ha descubierte v estudiado recien-
temente en la Peninsula de York. A comienzos de este afio
me era posible demostrar su antigua existencia en ia costa
oriental de Australia, en el norte de Nueva Gales del Sur, v
en ¢l sur de Queensiand.

Donde existe este tipo de tetemisme, va aconipaiado ha-
bitualmente por un sistema de ceremonias para el incremen-
to de las especies naturales. Los miembros de la horda, o
algunos de ellos, se trasladan al centro del toteim, o lugar
sagrado relacionade con una especie natural, vy representan
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alli una ceremonia que se cree provoca un aumento de tal
especie. Hay también una mitologia elaborada relativa a los
lugares sagrados del totem y a los seres mfticos que surgieron
de ellos.

Puede observarse que este tipo de totemismo puede
coexistir en la misma tribu con otros tipos. Asi, en la tribu
dieri coexiste con un sistema de totemismo de clan matrili-
neal. En algunas partes coexiste con el totemismo de sec-
cién.

Podemos indicar, finalmente, que en algunas partes de
Australia existe lo que se llama a veces totemismo indivi-
dual o personal. Este es una especial relacién entre un in-
dividuo y una o mads especies animales. Puede encontrarse
un buen ejemplo en algunas tribus de Nueva Gales del Sur
donde cada chaman tiene uno o mas de estos totems per-
sonales. Mediante esta asociacién con la especie animal ad-
quiere su poder para ejercer la magia. Llamemos o no a
esto totemismo, es indudable que estd estrechamente relacio-
nado con el totemismo, y que cualquier teoria del totemismo,
para ser satisfactoria, ha de tomarlo en consideracidn.

Este breve y muy incompleto examen de las instituciones
australianas nos ha mostrado las asociaciones especiales de
los grupos o individuos con las especies naturales que exis-
ten en aquella regién, en un numero de formas diferentes.
Encontramos todas las gradaciones, desde una tribu sin ras-
tro de totemismo {como la bad del norte de Bampier Land)
o tribus tales como los islefios de Melville, en las cuales
existe el totemismo de forma simple, pero donde tiene com-
parativamente poca importancia en la vida de la tribu, hasta
tribus tales como la dieri, que combina.en un complejo sis-
tema dos formas de totemismo, una de clanes matrilineales
y otra de hordas patrilineales, con una mitologia y un ritual
totémicos muy elaborados. La tinica cosa que estos sistemas
totémicos tienen en comun es la tendencia general, que ca-
racteriza los segmentos en que se divide la sociedad, a una
asociacion entre cada segmento”y alguna especie natural o
alguna porcién de la Naturaleza. La asociacién puede tomar
cualquiera de las muchas formas diferentes.

En el pasado, el examen tedrico del totemismo se limita-
ba casi exclusivamente a especulaciones respecto a su posi-
ble origen. Si utilizamos la palabra origen en el sentido de
proceso historico mediante el cual aparece una institucion o
costumbre, o estado de cultura, entonces es indudable que las
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muy diversas formas de totemismo que existen en todo el
mundo han debido de tener muy distintos origenes. Para po-
der hablar de un origen del totemismo hemos de suponer
que todas estas diversas instituciones que incluimos bajo
el mismo término general se han derivado, por sucesivas
modificaciones, de una forma tunica. No creo que haya ni
la mas leve prueba que justifique tal suposiciéon. Pero si lo
aceptamos asi, podriamos sdélo especular sobre qué forma
original de totemismo puede haber sido, sobre las comple-
jisimas series de sucesos que podrian haber prodiicido de
ella los diversos sistemas totémicos existentes, y sobre cdino,
cuando y donde aparecié esa hipotética forma origihal de
totemismo, Y tales especulaciones, sin una posible verifi-
cacién inductiva, no pueden ser mas que especulaciones sin
valor alguno para una ciencia de la cultura.

Para la sociologia, o la antropologia social, por la que
entiendo el estudio de los fendmenos de la cultura por los
mismos métodos inductivos utilizados en las ciencias natu-
rales, los fendmenos del totemismo presentan un problema
de diferentc tipo. La labor de las ciencias inductivas es
descubrir lo universal o lo general en lo particular. La de la
ciencia de la cultura es reducir los complejos datos que
maneja a un numero limitado de leyes o principios genera-
les. Planteando el totemismo de este modo, podemos for-
mular el problema que presenta en la forma siguiente: «¢Po-
demos demostrar que el totemismo es una forma especial de
un fendmeno universal en la sociedad humana, v presente
por tanto, en formas diferentes, en todas las culturas?»

El mds importante intento de llegar a una teoria sociold-
gica del totemismo es el del malogrado profesor Durkheim
en su obra Les formes élémentaires de la vie religieuse. Creo
que este trabajo es una importante y permanente contribu-
ciéon a la teoria socioldgica, pero que no proporciona una
completa y satisfactoria teoria del totemismo. Intentaré
indicar, del modo mads breve posible, donde me parece que
falla la teorfa de Durkheim.

Durkheim habla del totem como ser «sagrado» para los
miembros del grupo al que pertenece. Esto es usar el térmi-
no «sagrado» en un sentido algo diferente al que tiene
actualmiente en inglés, e incluso en francés, aunque algo
aproxiniado al significado que en latin tiene sacer. Prefiero
utilizar el término que sea, tan separado como sea posible
de connotaciones especiales, y por tanto en lugar de decir
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que ¢l totem es sagrado, considero preferible decir que
existe una «relacion ritual» entre las personas y su totem.
Existe una relacion ritual siempre que una sociedad impone
2 sus miembros una cierta actitud hacia un objeto, impli-
cando tal actitud cierta medida de respeto expresado en una
forma tradicional de conducta respecto a tal objeto. Asi, la
relacidn entre un cristiano y el séptimo dia de la semana es
un ¢jemplo tipico de relacion ritual.

Toda sociedad adopta e impone a sus miemmbros esta
actitud mental y de comportamieato que he llamado ac-
titud ritual hacia ciertos objetos. Existen, no solo en socie-
dades diferentes, sino en la misma sociedad con respecto a
nistintas cosas, muchas variedades de tal actitud, aunque
todas las variedades tienen algo en coimun. Ademmas la acti-
tud puede variar e muy indefinida a rmuy definida y alta-
mente organizada.

Uno de los problemas importantes de sociologia es, por
tanto, descubrir la funcion de este elemento universal de
cultura v formular sus leyes. Este problema general inclu-
‘e, obviarnente, gran numero de problemas parciales, entre
0s cuales esta el problema del totemismo. Puede establecer-
se tal problema como el de descubrir por qué en ciertas
sociedades se impone a los miernbros de un grupo social
particular, una actitud ritual hacia ciertas especics de ob-
jetos naturales. Es evidente que ninguna solucion del pro-
blema nicnor del totemismo puede ser satisfactoria sin que
forme parte de una solucion general del problema mas
amplio, es decir, una teoria de las relaciones rituales en ge-
neral.

Con respecto al problema general, la teoria de Durkheim
23 que ¢l objeto primario de la actitud ritual es el orden
social, v que cualguier cosa pasa a ser objeto de tal actitud
cuando tiene cierta relacion con el orden social. Esta teoria
general, con la ques estoy de acuerdo, equivale a muy poco
hasta que havamos conseguido definir jos tipos mas impor-
tantes de la relaciom con el orden social que causan el gque
ol objeto que mantiene tal relacidon pase a ser objeto de
actitud ritual. '

Si puedo expresarme en mis propios términos, la teoria
de Durkheim del totemismo es como sigue, Un grupo social,
tal como un clan, puede poseer solidaridad y pernianencia
sioes objeto de los sentimientos de adhesion por parte de
sus iernbros. Para que tales sentimientos se mantengan
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han de tener una expresion colectiva ocasional. Por una ley
que creo que puede ser verificada facilmente, todas las ex-
presiones colectivas regulares de los sentimientos sociales
dienden a adoptay una torma social. Y en el ritual, de nuevo
por una ley necesaria, se requiere algun objeto mas o nie-
nos concreto, que pueda actuar como representativo del gru-
po. De modo que es un procedimiento norimal el que el sen-
timicnto de adhesion al grupo se exprese en un comporta-
micnto colectivo formalizado gque se refiere a un objeto que
representa al propio grupo.

Pucde encontrarse un ‘ejemiplo tipico en nuestra propia
sociedad. La solidaridad nacional depende del sentimiento
de patriotismo de los ciudadanos. Tal sentimiento, confor-
me a las leyes antes establecidas, tiende a encontrar algunas
de sus principales expresiones respecto a objetos concretos
tales como banderas, o reyes y presidentes, pasando de este
modo tales objetos a ser objetos de actitud ritual.

Parte de la secralizacidn de un rey, en Africa o en Euro-
pa, se debe al heche de que es representativo de la solida-
ridad y unidad nacionales; y el ritual que le rodea es el
medio por el que se mantienen y alimentan los sentirnientos
patrioticos.

Durkhieim compara ¢l totem de un clan con la bandera
de una nacion. La comparacion es véalida en un sentido muy
amplio, para algunas formas de totemismo, aunque no para
todas. Pero, dejando a un lado la comparacion, la teoria es
que el totem es «sagrado», como dice Durkheim, o un obje-
to de actitud ritual, como yo prefiecro decir, porque es la
representacion concreta, o el emiblema, de un grupo social.
Y la funcion de la actitud ritual hacia el totem es expresar
y mantener asi viva la solidaridad del grupo social.

Tal como queda planteada la teoria de Durkheim en niis
propios términos, me parece aceptable, pero no completa.
En primer lugar, creo que el totemisnio tiene otras funcio-
nes, aparte de la indicada. En segundo lugar, la teorfa no
explica por qué tantos pueblos de América, Asia, Alfrica y
Australia eligieron como emblemas o representacion de los
clanes u otros grupos sociales a especies de animales o plan-
tas. Es cierto que Durkheimn ofrece una respuesta a esta
pregunta, pero es totalmente insatisfactoria. Considera como
parte esencial del totemismo el uso de emblemas u objetos
totémicos, es decir, representaciones figuradas de animales
o plantas totémicos, y sugiere que la razon de elegir objetos
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naturales como emblemas de los grupos sociales estd en la
posibilidad de usarlos de este modo.

Esta hipotesis falla tan pronto como la aplicaros :a los
hechos. En Australia no se hacen dibujos de los totems
sexuales ni de los totems de las mitades o secciones, ¢ in-
cluso respecto al totemismo de ¢lan existen muchas tribus
que no hacen ninguna representacion de sus toteims. J.os
dibujos totémicos, que para Durkheim son tan importantes,
e incluso una parte tan esencial del totemismo, son carac-
teristicos del norte y el centro de¢ Australia, pero no del
continente como un todo.

Ademas; la razén que se sugiere para la seleccion de
objetos naturales como emblemas de grupos sociales es de
un caracter demasiado accidental para dar una explicacién
de una institucion tan extendida como el totemismo. Tiene
que haber una razén mucho mds importante para que todos
estos pueblos de todo el mundo consideren apropiado re-
presentar/los grupos sociales de este modo, asociando cada
uno con algtn animal o planta.

Aqui es donde creo que falla la teoria del totemismo de
Durkheim. Segun esta teoria el totem debe su caracter sa-
grado o ritual unicamente a su posicion como emblema de
un grupo. Existe gran numero de pueblos que no tienen
ninguna forma de totemismo, en los cuales encontramos que
especies naturales, animales o plantas, son objetos de ritual
o de actitud ritual expresada en la mitologia. E incluso entre
pueblos totémicos, tales como las tribus australianas, las
costumbres rituales referentes a especies naturales no son
totalmente totémicas. En otras pulubras, los fendmwenos que
hemos acordado designar utilizando el término totemisino
son simplemente una parte de una clase niucho mis amplia
de fenomenos que incluye todo tipo de relaciones rituales
entre el hombre y las especies ‘naturales. Ninguna teoria
del totemismo es satisfactoria si no s¢ ajusta a una teoria
mas general que proporcione una explicacion de muchos
otros fenodmenos ademds del totemismo. La teoria de Dur-
kheim falla precisamente en esto.

En muchas —creo que probablemente en todas-— de las
sociedades en que el hombre depende totalmente o en gran
medida de la caza de animales salvajes y de la recolcccion
de plantas silvestres, tengan o no alguna forma de toicnis-
mo, los animales y las plantas son objeto de actitud ritual.
Esto se hace frecuentemente, aunque quiz& no universal-
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mente, en mitologia, en la cual las especies aniinales son
personificadas y consideradas como antepasados o héroes.
Se hace tamibién por un conjunto de costumbres relativas
a animales y plantas. Este sistema de relaciones rituales y
mitologicas entre el hombre y las especies naturales puede
estudiarse mejor en pueblos no totémicos, tales como los
esquiniales o los isleffios andamaneses. En esas sociedades
encontramos que la relacién entre la sociedad y las especies
naturales es general, todos los animales y las plantas mas
importantes son tratados como sagrados en alguna-forma
(va en el ritual, ya en la mitologia), y algunos se consideran
mads sagrados que otros; pero ninguna especie es igualmente
sagrada para todos los miembros de la comunidad. La ac-
titud ritual de los islefos andamaneses por la tortuga de
mar, de los indios californianos hacia el salmon, de los pue-
blos de Norteamérica y del norte de Asia hacia el oso, cons-
tituye una relacién entre toda la sociedad y la especie sa-
grada.

Sugeriria que el toternismo tiene su origen en esta rela-
cion . ritual general entre el hombre y las especies natura-
les. Supongamos por un momento que tal relacion ritual
general del hombre con la Naturaleza es universal en las
sociedades cazadoras, segun creo que puede demostrarse.
Cuando la sociedad llega a estar diferenciada en grupos seg-
mentarios tales como clanes, tiene lugar un proceso de es-
pecializacion ritual por el que cada segmento adquiere una
relacién particular y especial con uno o mas de los sacra
de la comunidad, es decir, con una o mds especies natu-
rales. El totem del clan o grupo todavia es sagrado en cier-
to sentido para toda la comunidad, pero es ahora especial-
mente sagrado, y de un modo especial, para el segmento que
le ¢lige como totem. .

El proceso que aqui se sugiere como principio activo en
el desarrollo del totemismo es uno que considero de gran
importancia en el desarrollo social y que puede observar-
se en otros fendmenos. Asi, para tomar sélo un ejemplo, y
quiza no el mejor, en la Iglesia romana los santos son sa-
grados para todos los miembros de la Iglesia como un todo.
Pero la Iglesia esta fragmentada en congregaciones locales, y
una congregacion se halla a veces en una especial relacion
con un santo particular, al que dedica su capilla. Creo que
esto es paralelo al totemismo de clan o de grupo. Podemos
tanbién indicar una analogia significativa, aunque no rnuy
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cxacta, entre el sante patron de un individuo y el totem per-
sonal o apimal guardidan de las tribus australianas y ame-
1icanas,

No dispongo de espacio para examinar este proceso de
eupecializacidn ritual, y realmente, cualquier tratamiento
adlecuado del tema requiriria tratar de todo el proceso de
diferenciaciéon v segmentacion sociales. Me referiréd a un
solo gjemplo, que gquizds ayude a ilustrar el problema. Entre
s esquimales de parte de Norteamérica, uno de los rasgos
mas importantes de su adaptacion a su imedio anibiente es
ia clara division entre invierno y verano, ¥ entre aniinales
de invierno y animales de verano. Existe un complejo sis-
tema de relaciones rituales, entre la sociedad y los mas
importantes de estos animales, y en este ritual la oposicion
enfre verano e invierno se expresa de modo muy marcado.
o puede comerse carne de reno (alimento de verano) y
varne de morsa (alimento de invierno) en el misnio dia. Los
esijuimales han establecido para si una seginentacion en dos
grupos, consistente uno en todas las personas nacidas en
inyierno, y otro con todas las personas nacidas en verano, y
existe una leve especializacion ritual, estando el pueblo de
verano especialmente unido a los anirnales de verano, y el
e invierno a los animales de invierno. Aunque esto no es
totemismo, estd claramente relacionado con €1, y creo que
ilustra el proceso por el cual se origina el totemismo.

. Podemos formular, por consiguiente, una teorfa sociolo-
gica del totemisnmio gue incluye una gran parte del analisis
de Durkheim ¥ que no esta abierta a las criticas que pueden
hacerse a la propia exposicion de Durkheim. Partimos de la
generalizacion empirica de que entre los pueblos cazadores
¥ recolectores, los apimales, plantas y fendnienos naturales
meAs importantes son tratados, en la costumbre v en la mi-
tologia. corno si fueran «sagradoss, es decir, se hacen obje-
1o de actitud ritual, en forma v grade diferentes. Primaria-
siente, esta relacion ritual entre el hombre v la Naturaleza
= una relacion general entre la sociedad como un tode y
SIS Q0T Cuando la sociedad estd diferenciada, es dcci{',
dividida en segmentos o grupos sociales diferenciados entre
2. ’cada uno con su propia solidaridad e individualidad,
actia un principio que estda mas extendido gue el totemis-
mo y que es realmente parte importante del proceso gene-
1al de diferenciacion social; un principio por el que en la
refacion general de la sociedad con sus sacra existen rela-
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ciones especiales, establecidas entre cada -grupo o segmen-
to, y uno o mas de aquellos sacra.

Esta teoria incorpora lo que considero la parte mas va-
liosa del andlisis de Durkheim, el reconocimiento-de que la
funcion de la relacion ritual del grupo con su totemi es ex-
presar y mantener viva la solidaridad del grupo. Propor-
ciona, ademas, una razon sue creo gue puede demostrarse,
que se basa en la misma naturaleza de la propia organiza-
cidon social, para la eleccidn de especies naturales como sim-
bolos o representaciones de los grupos sociales.

Antes de abandonar esta parte del andlisis quisiera tocar
otro punto. Durkheim, respecto al totemismo de clan, des-
taca el clan y su solidaridad. Para €l, el totem es primaria-
mente el medio por el que el clan reconoce y expresa su
unidad. Pero el asunto es mucho mas complejo. El clan es
solamente un segmento de una sociedad mds amplia que
también tiene su solidaridad. Por su relacion especial con
su totem o totemns, el clan reconoce su unidad y su indivi-
dualidad. Esto es simplemente un ejemplo especial del pro-
ceso universal por el que se crea y se mantiene la solida-
ridad, uniendo a un numero de individuos en una relacion
colectiva con el mismo o los rnisnios objetos sagrados. Por
el hecho de que cada clan tenga su totem se expresa la
diferenciaci#n y la oposicion entre clan y clan. Los hombres
canguro no sélo reconocen el lazo que les une como hom-
bres canguro sino que también reconocen su diferencia de
los hombres emu, de los hombres rata, etc. Pero también se
expresa la unidad y la solidaridad mas amplias, de toda la
sociedad totémica, por el hecho de que la sociedad como
un todo, por medio de sus segmentos, establece una rela-
cion ritual con la MNaturaleza conmio un todo. Esto se¢ ve muy
bien en las ceremonias de la cosecha, tan extendidas en
Australia. Cada grupo es responsable del cuidado ritual de
un cierto nuniero de especies, con lo cual se cree que se
asegura el mantenimiento de tales especies. Para la tribu,
todas estas especies ticnen importancia, ¥ las ceremonias
constituven asi una especie de esfuerzo cooperativo que im-
plica una division del trabajo {ritual) mediante el cual se
facilitan los procesos normales de la Maturaleza y el sumi-
nistro de alimento. Uno de los resultados de la teoria de
Durkheim es el excesivo énfasis del clan.y de la solidaridad
de clan. La pregunta que exige ahora una respuesta es:
«¢Por qué la mayorfa de los llamados pueblos primitivos
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adoptan, en sus costumbres y mitos, una actitud ritual hacia
los animales y otras especies naturales?s Mi objetivo en este
articulo ha sido simplemente exponer tan exactamente como
sea posible en un espacio limitado la relacidon del preblema
del totemismo con este problema mas amplio.

En una simple conclusion al articulo, no puedo, eviden-
temente, tratar de este tema de la relacién de hombre y
Naturaleza en la mitologia y en el ritual. Hace algunos afios
intenté tratarlo respecto a las costumbres y creencias de un
pueblo no totémico, los islefios andamaneses. Colpo resulta-
do de ésa y otras investigaciones, acabé formulando la si-
guiente ley: Cualquier hecho u objeto que tenga ¢fectos im-
portantes sobre el bienestar (material o espiritual) de una
sociedad, o cualquier cosa que signifique o represente cuat-
quier objeto o hecho, tiende a convertirse en objeto de ac-
titud ritual.

He dado razones para recusar la teoria de Durkheim de
que en el totemismo las especies naturales pasan a ser sa-
gradas porque se las elige como representativas de grupos
sociales, y yo mantengo, por el contrario, que las especies
naturales son elegidas como representativas de grupcus so-
ciales, tales como clanes, porque ya son objeto de actitud
ritual, en una base muy distinta, por virtud de la ley gene-
ral de la expresién ritual de los valores sociales antestes-
tablecidos.

En el pensamiento moderno, estamos acostumbrados a-
establecer una distincion entre orden social y orden natural.
Consideramos la sociedad compuesta de ciertos seres huma-
nos agrupados en una estructura social, bajo ciertos prin-
cipios o leyes morales, y colocamos frente a la sociedad su
medio ambiente, compuesto de rasgos geograficos, flora y
fauna, el clima con sus cambios estacionales, etc.,, regidos
por la ley natural.

Para ciertos fines, este contraste de sociedad y medio
ambiente, de hombre y Naturaleza, es util, pero no podemos
dejar que nos desoriente. Desde un punto de vista distinto,
y muy importante, el orden natural forma parte del orden
social. Los cambios estacionales que controlan el ritmo de
la vida social, los animales y las plantas utilizados para
alimento o para otros fines, pasan a ser una parte éesencial
de la vida social, del orden sccial. _reo que se puede de-
mostrar que exactamente en la medida en que entran en el
orden social, los fendmenos naturales y los objetos natu-
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rales, en si mismos o mediante cosas o seres que los re-
presenten, pasan a ser ebjetos de actitud ritual, vy he tratado
de demostrarlo respecto a los islefios andamaneses. Nuestro
propio concepto explicito de un orden natural y de una ley
natural no existe entre los pueblos mas primitivos, aunque
los gérmenes a partir de los cuales se origina existen en
el control empirico de los procesos causales en las activida-
des técnicas. Para el hombre primitivo, el universo como
un todo es un orden, moral o social, gobernado no por lo
que nosotros llamamos ley natural, sino mas bien por lo que
podemos llamar ley moral o ritual. El reconocimiento de
este concepto, implicito pero no explicito, en el ritual y en
los mitos, creo que es uno de los pasos mas imporiantes
hacia la correcta comprension no solo de lo que a veces s¢
llama «mentalidad primitiva», sino también de todos los
fenomenos que agrupamos indefinidamente alrededor det
término religion. *

Creo que es muy ilustrativo un estudio de los mitos y el
ritual primitivos desde este punto de vista. En Australia,
por ejemplo, son innumerables las formas en que los na-
tivos han construido, entre ellos y los fendmenos naturales,
un sistema de relaciones que son esencialmente semejantes
a las relaciones que han establecido en su estructura social
entre un ser humano y otro.

No puedo hacer mds que citar ejemplos. Uno es la per-
sonificacion de los fendmenos naturales y de las especies
naturales. Se personifica una especie animal, es decir, se tra-
ta, para ciertos fines, como si fuera un ser humano, y en la
mitologia se considera a tales especies personificadas como
antepasados o héroes culturales. La funcidon de este proce-
so de personificaciéon consiste en que permite que la Natu-
raleza sea considerada como una sociedad de personas, y
hace asi de ella un orden moral o social. Otro de los pro-
cesos por los que, en Australia, el mundo de la Naturaleza

4. Un modo mas preciso de plantear el punto de visia &ue aqui
sstey exponiendo es que en toda sociedad humana existen inevitable-
mente dos conceptos distintos, v en cierto sentido contradictorios,
de Naturaleza. Uno de ellos, el naturalistico, esta implicite en toda la
tecnologia, y en nuestra cultura europea del siglo xx, con sus grandes
progresos en el control sobre los fendmenos naturales, ha pasade a
ser explicito y preponderante en nuestro pensamiento. El otro, que
puede llamarse mitolégico o espiritual, estd implicito en los mitos y
en la religién, vy con frecuencia explicito en la filosofia.
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se introduce en el orden social puede hallarse en los sis-
temas de clasificacidn de las especies naturales, existentes
en diversas formas en las distintas partes del continente,
con algo comun a todos ellos, a saber, que las especies
nalurales mas importantes son clasificadas de tal modo que
se vonsidera a cada una como perteneciente a cierto grupo
socinl y ocupando una posicion especifica en la estructu-
ra social.

Aungue existe siempre un riesgo en las formulas breves,
crea que no se tergiversa el totemisimo australiano siose
descrise como un mecanismo por el que se establece un
sistema de solidaridad social entre hombre y Naturaleza. El
mecanismo ha funcionado de fornias muy diversas, y de un
modo mucho mas elahorado en unas que en otras, pero te-
niendo en todas este caracter.

1a idea que he adelantado, por tanto, es que el toteniis-
mo s parte de un todo méas amplio, y que una forma im-
portante de poder caracterizar este todo es la de proporcio-
nar” una representacién del universo como un orden moral
o sog¢ial. Si Durkheim no formuld realmente lo mismo, en
todo caso no estd muy lejos. Pero parece que su idea ha
sicla que el proceso por el que esto se produce es una pro-
veceidn de la sociedad en la naturaleza externa. Yo sosten-
o, por el contrario, que el proceso consiste en que en la
formacién de la cultura la naturaleza externa pasa a in-
corporarse en el orden social como parte esencial de €l

¥l concepto del universo como un orden moral no se li-
miia a los pueblos primitivos, sino que es parte esencial de
todo sisterma religioso. Creo que es un elermento universal
de 1a cultura humana. No puedo analizar ahora la pregun-
ta de por qué esto debe ser asi.

Resumiré lo que intento decir del modo siguiente: Una
teoria socioldgica del totemismo ha de ser capaz de demos-
trar que el totemismo es simplemente una forma especial
adoptada en ciertas condiciones definidas por un elemento o
proceso de cultura que es universal y necesario. El intento
de Durkheim de ofrecer esta teoria falla en ciertos aspectos
importanies. Podemos, no obstante, incorporar gran parte
del analisis de Durkheim a una teoria que descansa en la
misma hipotesis general de la Naturaleza y funcién del ritual
o lo «sagrado».

Por 1ltimo, mi argurnento ha expuesto algunas de las con-
diciones en que este elemento universal de cultura puede,
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con mas probabilidad, tomar la forma del totemismo. Estas
condiciones son: g} dependencia total o parcial dg¢ los pro-
ductos naturales para la subsistencia, y b) la existencia
de una organizaciéon segmentaria en clanes y mitades, u
otras unidades sociales semejantes. Los andamaneses y los
esquimales tienen la condicién a}, pero no la &), y no tienen
totemismo, aunque tengan el rnaterial del que puede resultar
facilmente el tetemismo. EXisten, por supuesto, aparentes
excepciones a esta peneralizacion en algunas de las iribus
de Africa, América v Melanesia. El examen detallado de és-
tas, que indudablemente no puede intentarse en un breve
articulo, creo que sirve realimente para confirmar la regla.
No seria comprensible sostener la idea de que el tote-
mismo, o mas bien las diferentes instituciones que en las
diferentes partes del mundo denorninamos con este término
general, han surgido independientemente unas de otras. Creo
que es muy probable. Pero no es materia para un sociologo,
en la actual etapa de nuestro conocimiento. Si cualquiera
quisiera creer que todas las forimas existentes de totermismo
han surgido por un proceso de lo que, de modo inapropiado,
se llama «difusidén», de un mismse centro, nada tengo que
objetar. Indicaré que el iotemismo no se ha extendido por
todas partes, ni unilormemente, ¥ que nc ha sobrevivido
igualimente en todas las regiones. Para mi exposicion basta
poder decir que sélo donde aparécen otros rasgos determi-
nados de cultura es probable que el totemismo sea acep-
tado por un pueblo cuando le llega de fuera, o es probable
que continue exisiiendo después de haber sido introducido,
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Vil Tabu

Me habéis honrado invitdndome a pronunciar esta con-
ferencia, cuyo proposito es conmemorar la obra de sir James
Frazer, ejemplo de una larga vida y de una rnente singular
dedicadas a la investigacidn cientifica, v que ha contribuido
de rodo tan seftalado a establecer los fundamentos de la
ciencia de la antropologia social. Me parece oportuno elegir
para fa conferencia un tema estudiado sistemédticamente por
primera vez por sir James hace medio siglo, cuando e¢scribié
¢l articulo sobre «Tabii» para la novena edicidon de la En-
cyvclopedia Britannica, y para cuya elucidacién ha hecho su-
cesivas contribuciones desde entonces.

La palabra inglesa faboo y la castellana «tabis derivan
de fa polinesia tabu (con acento en la primera silaba). En las
lenguas de la Polinesia, la palabra significa simiplemente
«prohibir», «prohibido», y puede aplicarse a cualquier tipo
de prohibicién. Una regla de etiqueta, una orden emitida
por un jefe, un mandato a los nifics de respetar las posesio-
nes de sus mayores, todo puede ser expresado mediante el
uso de la palabra rabu.

I.os primeros viajeros que llegaron a la Polinesia adopta-
ron la palabra para referirse a prohibiciones de un tipo
especial, que puede ilustrarse con un ejemplo. Ciertas co-
sas, tales como un recién nacido, el cuerpo o la persona de
un jefe, se dice que son fabu. Esto significa que uno debe,
en la medida de lo posible, evitar tocarlos. Un hombre gque
toca uno de estos objetos tabu se convierte €l yuisme, inme-
diatamiente, en tabu, Esto quiere decir dos cosas. En primer
Tugar un honibre que es fabu ¢n este sentido tiene gque ob-
servar un namero de testricciones especiales en su con-
ducta; no puede, por ejemplo, utilizar sus manos para ali-
mentarse a si mismo. Es considerado en un estado de peli-
gro, lo cual se expresa generaimente diciendo que si deja
de observar las precauciones habituales, enfermard y qui-
74 morird. En segundo lugar, es tambidn peligrose para otras
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nersonas —es tabu en el mismo sentido que la cosa que €l
ha tocado. Sioentrara en contacto con los utensilios o ¢l
fuego con que se hace Ja comida, la influencia peligrosa
coria comunicada al alimento v dafiarfa a cualguiera que
porticipara de ¢l La persona que sea tabu de eshte”modo,
Como por tocar un cuerpo, puede volver a su condicion nor-
mal mediante ritos de purificacion o desacralizacion. Se
Jdice entonces que es nuevamente 1o, término centrario a
fabn

Sir James Frazer nos ha dicho que, cuande ¢l comenzo cl
cstudio del tabi cu 1886, la idea de los antropologos de la
Spoca era que la institucidn en cuestidn existia unicarmente
entre las razas negras voentre las del Pacilico, pero que,
como resultado de sus investigaciones, legd a la conclusion
de que la coleccién polinesia de practicas v crccncizl's “es
colamente una de entre us numero de sistemas semejantes
de supersticion que, quizas en todas las razas humanas,
han contribuido en gran medida, bajo muchos nombres di-
ferentes v ocon muchas variaciones de detalles, a construir
by compleja fabrica de la sociedad en las diversas partes o

slementos de ésta que describimos como religiosos, sociales,
politicos, morales v econdmicos».

La utilizacion de Ja palabra tabd en antropologia para
lns costumbres de todo el mundo parecidas en lo esencial
al ejemplo ofrecido por Polinesia me parece inexacta ¢ ina-
decuada. Fxiste el hecho, va mencionado, de que en las len-
puas polinesias la palabra rabu tiene un significado mughg
mas amplio, equivalente a nuestra propia palabra «prohibi-
dow. Esto ha producido gran confusién en la literatura re-
fativa a la Polinesia, debido a la ambigiiedad que resulta
de dos usos diferentes de Ta misma palabra. ¥abréis notado
que he usado la palabra «tabus (silabas vy pmnunciaci()’n
secidentates) con o significado que tiene para los antropo-
logoes, v tabi {silabms 1. pronunciacion polinesias) con refe-
ren especial a Polinesia v en el sentido polinesio. Pero
esto no es totalmente satisfactorie.

Fropongo referirme a las costumbres que estamos consi-
Jderando ¢omo «limitaciones vitualess o «prohibiciones ritua-
less v definirlas por referencia a dos conceptos fundamen-

tales para los que tengo por costumbre usar los términos
«stains rituals v «valor rituals. No estoy sugiriendo que
¢stos sean los rnejores términos que se puedan encontrar;
son sencillamente los mejores que yo he podido descubrir
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hasta el momento. En una ciencia como la nuestra, las
palabras son los instrumentos de andlisis, y debemos estar
siempre dispuestos a substituir los utensilios inferiores por
los superiores cuando se pressnta la ocasidn.

Una prohibicion ritual es une regla de conducta que se
asocia con la creencia de gue wsa infraceién provocard un
cambio indeseable en el staius ritual de la persona que viola
la regla. Este cambio del srarus ritual se concibe de muy
diferentes modos en las distinias sociedades, pero en todas
existe la idea de que implica la posibilidad de alguna des-
gracia nienor o mayor que recaerd sobre la persona comipro-
metida.

Ya hemos considerado un ¢jemiplo. Los polinesios que to-
can un cuerpo, seguin la creencia pelinesia, han sufrido lo
que yo estoy llamando un cambio indeseable de starus ritual.
Se considera que estdn en peligro de enfermar, y por eso
toman precauciones y se someten a un ritual para poder
evadirse del peligro y ser devueltos a su anterior starus
ritual. :

Consideremos dos ejemplos de diferentes clases de la In-
glaterra contemporanea. Hay algunos pueblos que creen que
debe evitarse derramar sal. La persona que derrama sal ten-
drd mala suerte. Pero puede evitar esto echando un poco
de la sal derramada sobre el hombro. Expresandolo en mi
terminologia, puede decirse que el derramamiento de sal
produce un cambio indeseable en el status ritual de la per-
sona que lo hace, ¥ que ésta es devuelta a su s¢afus normal
o status ritual previo por el rito positivo de arrojar sal so-

bre su hombro.

Un miembro de la Iglesia catdlica romana, @ menos que
s¢ le conceda dispensa, tliene la ebligacion religiosa de abs-
tenerse de comer carne los viernes y durante la Cuaresma.
Si deja de observar la regla, peco, ¥ ha de confesar éste y
cualquier otro pecado, y obtener la absolucién. Aungue esto
sca tan diferente en aspectos jmportantes de la regla scbre el
derramarmients de sal, puede v tiene gue censiderarse cormo
perteneciente, -para fines ¢ E a la misma categoria
general. Comier carne en viernss
asi 1o hace un cambio indeseable de stafus ritual, que ha de
ser rerirediado por medios fijos aprepiados.

Podemos atadir a estos ejermplos otros dos de otras so-
ciedades. En el capitulo quinto del Levirice podemos ver que
entre los hebrees, si una «alina» tfoca el esqueleto de un ani-
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mal impuro o de ganado impuro o de desperdicios impuros,
incluso aunque sea inconsciente de que lo hace, es impuro,
culpable, y ha pecado. Cuando se da cuenta de su pecado, ha
de confesar que ha pecado, ha de tomar una ofrenda —una
henibra de la manada, un cordero o un cabrito—, que el
sacerdote sacrificard para que el pecado le sea perdonado.
Aqui el cambio en ¢l status ritual por contacto con un es-
queleto inmipuro se describe con los térmiinos «pecado» «iny-
puro» y «culpable».

En la tribu kikuyu del Africa oriental la palabra thatue
denota un szatus ritual indeseable gue resulta de la no obser-
vancia de las reglas de lirnitacion social. Se cree gue una
persona que es thafut enfermarda y probablemente morira, a
menos que mediante los remedios rituales apropiados, que
en todos los casos serios requieren los servicios de un sacer-
dote o un médico brujo, aleje el thatue. las acciones que
provoca esta condicidn son tocar o transportar un cadaver,
pisar un cadaver, tomar la comida de una olla agrietada,
tocar la hemorragia menstrual de una mujer, y muchas otras.
Asi como entre los hebreos una alma puede inconsciente-
mente ser culpable de pecado por tocar sin darse cuenta
el cadaver de un animal impuro, entre los kikuyu una per-
sona puede pasar a ser thahiu sin ningun acto voluntario
por su parte.. Si un anciano o una mujer resbalan al salir de
la choza y caen al suelo, ¢l o ella son thahu y permanecen alli
hasta que alguno de los ancianos vecinos llega y sacrifica una
oveja. Si se rompe el larguero de la cama, la persona que es-
taba echada es fhahiu y ha de ser purificada. Si los excremen-
tos de un milano o un cuervo caen sobre una persona, €sta
sera thahu, y si una hiena defeca en una aldea o un chacal
ladra en ella la aldea y sus habitantes son thalud.

He elegido intencionadamente dos ejemplos que se dan
en nuestra sociedad de limitaciones rituales de tipos muy di-
ferentes. La regla de no comer carne en viernes o en Cuares-
ma es una norma de religion como lo es, donde se reconoce,
la de no jugar al golf ni al tenis en domingo. La regla contra
el derrame de sal supongo que se convendra que no es reli-
giosa. Nuestro idioma nos permite establecer esta distincion
muy claramente, pues las infracciones de las normas de re-
ligion son pecado, mientras gue las limitaciones no religiosas
estan relacionadas con buena o niala suerte. Bado que esta
distincidn es tan evidente, cabria pensar que la encontraria-
mos en otras sociedades. Mi propia experiencia es que en
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algunas de las sociedades que conozco esta distincidn entre
actos pecarninosos y actos que acarrean mala suerte no pue-
de establecerse. Algunos antropolcgos, sin erubargo, han in-
tentado clasificar los ritos en dos clases, ritos religiosos y
ritos magicos.

Para Ermile Durkheim, la distincidn esencial consiste n
gue los ritos religiosos son obligatorios dentro de una so-
ciedad religiosa o iglesia, mientras que los ritos magicos son
voluntarios. La persona que incuniple las observancias reli-
giosas es culpable de maleficencia, rnientras que el que 1o
observa las precauciones de la magia o las referentes @ la
suerte esta, sin mas, actuando tontamente. La distincion es
de considerable importancia tedrica. Es dificil de aplicar en
el estudio de los ritos de las sociedades simples.

Sir James Frazer define la religion como «una propicia-
cién o conciliacion de los poderes sobrehumanos que se

.cree que controlan a la Naturaleza y al hombre», y considera

la magia como la aplicacion errdnea de la nocidén de causali-
dad. Si aplicamos esto a las prohibiciones rituales podemos
considerar como pertenecientes a la religion las norimas cuya
infraccién produce un cambio de status ritual en el indivi-
duo, por ofender los poderes sobrehumanos; mie¢ntras que
la infraccion de la norma de magia podria considerarse que
produce inmediatamente un cambio de stafus ritual, o la
desgracia que sigue, por un proceso de causalidad oculta.
Segun definicion de sir James Frazer, la sal derramada es
una cuestion de magia, mientras que comer carne en vier-
nes lo es de religion.

Un intento de aplicar esta distincidon sistemdticamente
choca con ciertas dificultades. Asi, con respecto a los mao-
ries, sir James Frazer establece que «la ultima sancion del
tabu, en otras palabras, lo que obliga a la gente & observar
sus mandatos, es la firme conviccién de que cualquier vio-
lacion de tales mandatos seria con toda certeza y rapida-
mente castigada por un atua o espiritu, que afligiria al pe-
cador con una penosa enfermedad hasta que miuriera». Po-
dria parecer esto hacer del tabu polinesio un asunto religioso
y no méagico. Pero mi propia observacion de los polinesios
me indica que, en general, el nativo concibe que ¢l cambio
de su sratus ritual tiene lugar conio resultado inmediato de
un acto, como el tocar un cadaver, y que solamente cuando
procede a racionalizar todo el sistema de tabiis los relaciona
con dioses y espiritus —el azuna. Téngase en cuenia gue no
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Jdebe suponerse que la palabra polinesia afua u otua se
refiera siempre a un ser espiritual personal.

De los diversos modos de distinguir imagia y religion, rnen-
cionaré solamente uno mas. Para el profesor Malinovwski un
rito es magico cuande «tiene un fin practico definido que
conocen todos los gue lo practican y que puede sonsacarse
= cualguier informante nativo», mientras que un rito es re-
ligiose si es senciliamente expresivo y sin objetivo alguno,
constituyendo no un raedio hacia un fin, sino un fin en si
misme. La dificultad de aplicar este criterio se debe a la
incertidumbre respecto a lo que sc quiere expresar con «fin
practico definido». Impedir jJa miala suerte que se deriva de
derramar sal, supongo que ¢€s un {in practico, aunque no
muy definido. El deseo de agradar a Dios en todas nuestras
aceiones y eludir ast algin tiempo de purgatorio, quiza sea
astante definido, pero puede ser que el profesor Malinows-
ki no lo considere practice. ¢fué diremos del deseo de los
polinesios de evitar la enferrnedad y la posible muerte que
sen la razon, segian dicen, de no tocar a los jefes, a los ca-
daveres e a los recién nacidos?

Viendo esta falta de acuerdo respecto a las definiciones
de tnagla y religion y la naturaleza de la distincion entre
eilas, v viendo que en muchos casos el que la practica de
que hablamos sea un rito particular magico o uno religioso
varfa segun cudl de las diversas definiciones aceptemos, es
ranzonable que adoptemos la unica actitud sensata, en el pre-
sente estado del conocimiento antropoldgico, que es evitar,
et la medida de lo posible, el uso de los térniinos en cues-
tién hasta que se llegue a un acuerdo general sobre cllos.
Ciertamente, las distinciones hechas por Durkheim, Frazer y
blalinowski pueden ser significativas tedricaniente, aunque
vesulte diticil aplicarlas de modo universal. Es evidente,
también, que e necesita una clasificacion sistematica de
ritos, pero una clasificacion satisfactoria resultaria bastante
compleja v la simple dicotomia entre magia y religion no
nos lleva muy lejos.

Otra distincidn que hacemos en nuestra propia sociedad
dentro del campo de las prohibiciones rituales es la de lo
santo ¥ lo irnpuro. Algunas cosas deben tratarse con respcto
poarque son sagradas, otras porque son impuras. Pero, tal
como han demostrado Robertson Smiith y sir James Frazer,
hay ynuchas sociedades en las cuales esa distincion es total-
mente desconocida. l.os pelinesios, por ejemplo, no consi-
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deran a un jefe o a un templo coimo sagrados y a un cadaver
como impuro. Consideran todo cllo una cosa peligrosa. Un
cjemplo de Hawai ilustrard esta identidad fundaniental de
santidad ¢ impureza. Alli, si un plebeyo cometia incesto con
su hermana era kapu (término hawaiano para tabu). Su
presencia era en extremo peligrosa para toda la coniunidad,
y, dado que no podia ser purificado, cra eimnpujado a la
muerte. Pero si un jete de alto rango que, por razones de
su rango, fuera sagrado {kapu) se casaba con su hermana,
pasaba a scrlo todavia mids. Se atribuia extrema santidad.
o intocabilidad al jetfe nacido de un hermano y una hernana
que fueran ambos hijos de hermano y herimana. La santidad
de tal jele y la impureza de la persona empujada hacia la
niuerte poyr incesto, tienen la misina fuente y son la misnia
cosa. ¥ ambas se expresan diciendo que la persona es kapu.
Es de sumna importancia que al estudiar las sociedades mas
simples evitemos con todo cuidado considerar su conducta
¢ ideas segun nucstras propias ideas de santidad e impureza.
Dado que a la mayoria de la gente le resulta dificil, es pre-
ferible utilizar térrninos que no lleven esta connotacion.
Durkbeim y otros han utilizado la palabra «sagrado» como
termino inclusivo para santo ¢ impuro. Resulta mas facil
hacer esto en francés gque en inglés, lo cual es comprensible
por cl hecho de que ¢n latin sacer se aplicaba a las cosas
santas, tales como los dioses, y tamibién a cosas infames, ta-
les como personas culpables de ciertos crinienes. Pero real-
mente existe en inglés la tendencia a identificar sagrado con
santo. Creo que resultard todo mucho inas claro si adopta-
mos un térimino inclusivo aniplio que no tenga connotaciones
inconvenientes. Me aventuro a proponer el término «valor
ritual»,

Cualquier cosa —persona, cosa material, lugar, palabra o
nombre, ocasién o suceso, un dia de la sernana o un periodo
del aflo— que sea objeto de evitacion ritual o tabag, puede
decirse que tiene valor ritual. En Inglaterra hay quien da
a la sal un valor ritual. Para los cristianos todos los do-
mingos y ¢l Vierncs Santo tienen valor ritual, y para los
judios todos los sabados y el DXa de Expiacion. El valor
ritual se manifiesta en la conducta adoptada hacia ¢l obje-
to u ocasion en cuestién. Valores rituales se exhiben no
's6lo en el ritual negativo sino tarnbién en el ritual positivo,
que esta ligado a los objetos a los que se dirigen los ritos
positivos, y también a los objetos, palabras y lugares utili-
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zados en los ritos, Una amplia gania de ritos positivos, los
de la consagracion o sacralizacion, tienen como fin dotar
a los objetos de valor ritual. Puede notarsc gue, en general,
cualquier cosa que tiene valor en el ritual positivo, es tam-
bién objeto de algun tipo de evitacion ritual o al menos de
respeto ritual.

La palabra «valor», tal conio la estoy usando, se refiere
siempre a la relacion entre sujeto y objete. La relacion
puede exponerse de dos imodos, bien diciendo que el objeto
tiene valor para el sujeto, o bien que el sujeto tiene un inte-
rés en el objeto. Podemos utilizar los términos de este modo
para referirnos a cualquier acto de conducta hacia un g¢b-
jeto. La relacidon se manifiesta y se define por la conducta.
Las palabras «interés» y «valor» preporcionan una taquigra-
fia conveniente por la que podemos describir la realidad, que
consiste en actos de conducta y en las relaciones reales en-
tre sujetos y objetos que tales actos de conducta revelan. Si
Jack ama a Jill, entonces Jill tiene el valor de un objeto
amado para Jack, y Jack tiene un interés reconocible en Jill.
Cuando tengo hambre, tengc interés en la comida, y una
-buena cornida tiene valor immediato para i que no tiene
en otras ocasiones. Mi dolor de muelas tiene para mi valor
como algo que estoy interesado en que desaparezca lo mas
pronto posible.

Un sistema social puede ser concebido y estudiado como
un sistema de valores. Una sociedad consiste en una serie
de individuos ligados por una red de relaciones sociales. Una
relacion social existe entre dos o mas personas cuando existe
una cierta armonizacion de sus intereses individuales por
convergencia de interés y por limitacion o ajuste de intereses
divergentes. Un interés es siempre el interés de un indi-
viduo. Dos individuos pueden tener intereses similares. Los
intereses similares no constituyen en si mismos una rela-
cion social; dos perros pueden tener un interés similar en
el mismo hueso y el resultado puede se¢r una pelea. Pero
una sociedad no puede existir si no hay conio base una cier-
ta similitud en los intereses de sus miembros. Expresando
esto en términos de valor, la primera condicion necesaria
para la existencia de una sociedad es que los miembros in-
dividuales coincidan de algun modo en los valores que reco-
nocen. Cualquier sociedad particular se caracteriza por una
cierta clase de valores —morales, estéticos, econémicos, et-
cétera. En una sociedad simple, los miembros coinciden

160

FRE———————

Bastante en sus valoraciones, aunque desde luego no existe
la coincidencia absoluta. En una moderna sociedad cemiple-
Ja, la coincidencia es nwcho menor si consideramos la so-
ciedad como un todo, pero podemos hallar una concordan-
cia mucho mayor cntre los micmbros de un grupo o clase
dentro de la sociedad.

Estar en cierta medida de acuerdo sobre los valores, la
semejanza de intereses, ¢s requisito previo de todo sistema
social; las relaciones sociales, sin embargo, implican mucho
mas. Requicren la existencia de intereses cornunes y de valo-
res sociales, Cuando dos o mmds personas tienen un interés
comun en el mismo objeto y son conscientes de su comu-
nidad de interés, se establece una relacion social. Forman,
sea por un momento o por un largo periodo, unua asocia-
cion, y puede decirse que el o@#jeto tiene un valor social.
Para un hombre y sumujer el nacimiiento de un nifte, el nino
mismo y su bienestar y dicha, o su muerte, son objeto de
interés comun que les une, teniendo asi, para la asociacién
formada por las dos personas, valor social. Segtan csta doefi-
nicion, un objeto solamente puede tener valor social para
una asociacion de personas. Tanto el Sujeto 1 como ¢l Suje-
to 2 estan interesados del mismo modo e¢n el Objeto, y
cada uno de los Sujetos tiene interés en el otro, 0 al menos
en ciertos rasgos de la conducta del otro, es decir, en ague-
llos dirigidos hacia el Objeto. Para evitar circunlocuciones
embarazosas es conveniente hablar del Objeto como poscsor
de un.valor social para cualquiera de los sujetos involucra-
dos en tal relacion, pero recordando que es un modo libre
de hablar,

Quiza sea necesario, para evitar interpretaciones erroneas,
afadir que un sistema social requiere también que las perso-
nas sean objetos de interés para otras personas. En rela-
ciones de amistad o amor, cada una de las dos personas
tiene un valor para la otra. En algunos grupos, cada miem-
bros es objeto de interés para todos los demas, y cada miem-
bro, por tanto, tiene un valor social para el grupo como
un todo. Ademds, ya que existen valores negativos tanto
como positivos, las personas pueden estar unidas o asocia-
das por su antagonismo con otras personas. Para los miein-
bros de un pacto anti-Comintern, el Comintern tiene un va-
lor social especifico. '

Entre los miembros de una sociedad encontramos un cier-
to tipo de acuerde respecto al valor ritual que atribuyen
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o objetos de distintas clases. Encontramos también que la
maxwm de estos valores rituales son valores sociales segun
ins liemoes definido antes. Asi, para un clan totémico local
en Australia, 1os centros totem, las especies naturales aso-
ciadas con ellos, es decir, los totems, y los mitos y ritos 1e-
iacionados tienen un wvalor social especifico para el clan; el
interss comun en ellos une a los individuos en una asociacion
fume v duradera.

En todas las sociedades conocidas existen valores sociales,
que varian mucho de una sociedad a otra. El problema de
vna ciencia natural de la sociedad (asi considero a la antro-
pologia social) es descubrir uniforrnidades mas profundas,
uo perceptibles inmediatarnente, bajo las diferencias superfi-
ciales. Es éste, sin duda, un problema en extremo complejo
que requiere que los estudios iniciados por sir Jarmes razer
y otros sean continuados por muchos investigadores durante
muchos afios. El objetivo altimo creo que seria hallar alguna
vespuesia relativamente adecuada a la pregunta: ¢Cudl es
la relacidrn de ritual y valores rituales con la constifucion
esencial de la sociedad Mwmana? He elegido un particular

‘esquema de acceso a este estudio que considero que es pro-

metedor —para investigar en algunas sociedades estudiadas
lo mas completamente posible las relaciones de los valores
rituales con otros valores, incluyendo los morales y los es-
téticos. En la presente conferencia intento, sin embargo,
interesaros unicamente en una pequefia parte de este estu-
dio: el problema de la relacion entre valores rituales y va-
lores sociales.

Un modo de aproxirnarse al estudio del ritual es conside-
var los motivos o razones de los ritos. Si uno examina la
literatdra antropoldgica, descubre que este sistema se ha
adoptado frecuentemente, Es, con mucho, el menos venta-
iose, aunque sea €l ‘mas conforime con el sentido comin.
Algunas veces, o ¢l objetivo de un rito es evidente, o los
gue jo practican dan una razdén. A menudo el antropdlogo
puede preguntar in razdm, pudiende ocurrir en tales cir-
cunstancias gue infecrmantes diferentes den rvazones dife-
renies, Lo gue constituye fundamientalmente el mismo rito
en dos sociedades diferentes puede fener difersntes fines y
mofivos en una y otra. Las razones que dan los imiembros de
cualquier comunidad de las costumbres gue observan son
dutos importantes para el antropdlogo. Pero seria caer en

grave error el suponer que la explicacién que dan de la
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costumbre es vahida, Lo que no puede ¢n modo alguno ex-
cusar al antropologo ¢s que cuando no pucede obtener del
mismo pueblo una razon de su comportamiento que le pa-
rezca satistactoria, le atribuye algun objetivo o razén segun
sus ideas preconcebidas sobre los motivos hunianos. Podria
citar muchos casos de la literatura etnografica, pero preficre
ilustrar lo que intento decir con una anécdota.

Un australiano enconird a un chino que colocaba un
cuenco de arroz en la tumba de su hermano. El australiano
preguntd en tono jocoso si suponia que su herniano iba
a volver y a comerse el arroz, La respuesta fue: «iNo!
Ofrecemos arroz como expresion de amistad y afecto. Pevo,
puesto que hablas de este modo, supongo que en vuestro
pais colocdis flores en las tumbas de vuestros muertos en la
creencia de que disfrutaran contemplandolas y oliendo su
dulce perfume.»

En lo referente a las limitaciones rituales, sus motivos
pueden variar desde una idea mmuy vaga de que algun tipo
de desgracia o infortunio, sin deteriminar de qué tipo, cs
probable que caiga sobre cualquiera que deje de observar
el tabu, hasta la creencia en que la no observancia produ-
cira algin restltado muy especifico e indeseable. Asi, un
aborigen australiano me dijo que si hablaba a cualquier
mujer que niantuviese relaciones de madre politica con él,
su cabello se volveria gris. ?

La tendencia, muy comun, a buscar la explicacién de las
acciones rituales en su propdgsito es el resultado de su falsa
asimilacidon a los que pueden llamarse actos técnicos. En
cualquier actividad técnica, una exposicién adecuada del
proposito de cualquier acto particular o cualquier serie de
actos constituye en sf{ rnisma una explicacién suficiente. Pero
los actos rituales difieren de los técnicos por contener en to-
dos los casos algin elemento simbdlico expresivo.

Un segundo camino para el estudio del ritual es, por

2. En caso de que pueda pensarse sue éste es un castigo snbrena-
tural inadecuade para una infraccion grave de las normas de com-
portamiento, sen necesarlas unas palabras aclaratorias. Las canas lle-
gan con la vejez, v habitualmente se asocian con la pérdida de la po-
tencia sexual. As{ es la vejez prematura con sus desventajas, ¥ sin
fas ventajas que habitualmente la acompafian, cuando no lo ¢s lo que

amenaza al hombre que deja de observar las leglas de evitacién. Por

otro lado, cuando el cabelle de un hombre es gris, v la madre de su
mujer ha pasado la edad de tener hijos, el tabii se relaja de modo
que les parientes pueden hablar si lo desean.
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tanto, una consideracion, no de su proposito ¢ razon, sino
de su significado. Estoy utilizando aqui las palabras sim-
bolo y significado conio equivalentes. Todo lo que tiene un
significado ¢s un simbolo v ¢l significado es cualguicr cosa
que se exprese por un simbolo.

¢Pero como vamos a descubrir Jos significados? No ¢stan
en la superficie. En un sentido la gente sabe siempre el sig-
nificado de sus propios simbolos, pero intuitivamente, pu-
diendo raramente expresarlo en palabras. ¢ Nos veremos, por
tanto, reducidos a conjeturar sobre significados ¢omo han
conjeturado algunos antropologos sobre razones y proposi-
tos? Creo que no. Micentras admitiimos el trabajo conjetural
de cualquier tipo, la antropologia social no puede ser una
ciencia. Creo que existen métodos para determinar, con con-
siderable grado de probabilidad, los significados de los ritos
y.otros simbolos.

Hay todavia un tercer camino para ¢l estudio de los ritos.
Podemos considerar los efectos del rito —no los efectos que
la gente que lo practica supone que produce, sino los efec-
tos que realmente produce. Un rito produce efectos in-
mediatos o directos sobre las personas que estan de cual-
quier modo directamente relacionadas con ¢l, que podentos
llamar, a falta de mejor término, efectos psicolégicos. Pero
hay también efectos secundarios sobre la estructura social,
esto es, la red de relaciones sociales que ligan a los indivi-
~duos en una vida ordenada. Estos pueden llamarse efectos

sociales. Considerando los efectos psicologicos de un rito
podemos conseguir definir su funcién psicoldgica. Es clara-
mente imposible descubrir la funcién social de un rito sin
tener en cuenta sus efectos psicoldgicos usuales o medios.
Pero es 'posible discutir los efectos psicoldgicos, si bien
ignorando mas o menos completamente los efectos sociolo-
gicos mas remotos, lo c¢ual es hecho a menudo en lo que
se llama «antropolegia funcional». :
Supongamos que queremos investigar en las tribus aus-
tralianas ritos totémicos de un tipo ampliamente disiribuido
por una gran parte del continente. El propdsito ostensible
de estos ritos, segun manifiestan los propios nativos, ¢s re-
novar o mantener alguna parte de la Naturaleza, tal como
una especie de animales o plantas, o la lluvia, o ¢l tiempo
frio o calido. Teneimos que decir, respecto a este proposito,
que desde nuestro punto de vista, los nativos estan equivo-
cados, pues los ritos no hacen en realidad lo que ellos creen
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que hacen. Nosotros creemos que la ceremonia de la lluvia
en realidad no hace que llueva. En tanto que los ritos son
representados con un propdsito, son inutiles, basados en
creencias erréneas. No creo que haya ningun valor cientifico
en intentar conjeturar los procesos de la razon que pueden
haber conducido a tales errores.

Se percibe claramente que los ritos son simbdlicos, y po-
demos, por tanto, investigar su significado. Para hacerlo,
hemos de examinar un considerable namero de ellos y des-
cubrir entonces que existe un tipo determinado de idioma
que se extiende desde la costa oeste del continente hasta la
costa este, con algunas variaciones locales. Dado que cada
rito tiene su mito asociado, podemos, de modo analogo, in-
vestigar el significado de los mitos. Hallamos, como resul-
tado, que el significado de cualquier rito particular e¢s com-
prensible a la luz de una cosmologia, una serie de ideas y
creencias sobre la Naturaleza y la sociedad humana que, en
sus rasgos mas generales, es habitual en todas las tribus aus-
tralianas. Los efectos psicoldgicos inmediatos de los ritos
pueden observarse, en cierta medida, hablando con quienes
los ejecutan y observandoles. El propdsito ostensible del
rito esta, sin duda, presente en sus mentes, e igualrnente la
compleja serie de creencias cosmoldgicas, por referencia a
las cuales tiene el rito un significado. Ciertamente una per-
sona que ejecuta un rito, incluso si, como ocurre a veces, lo
hace sola, deriva de él un sentimiento definido de satisfac-
cion; pero seria totalmente falso imaginar que esto se debe
sencillamente a que cree que ha ayudado a procurar mas
alimento para si y para sus compaideros de tribu. Su satisfac-
cion se debe a haber representado un deber ritual, podemos
decir un deber religioso. Diciéndolo con mis propias pala-
bras, lo que opino, segin mis propias observaciones, es que
expresa lo que el nativo siente; dirfa que en la representa-
cion del rito hace su pequefia contribucion, que es tanto
su privilegio como su deber, al mantenimiento del orden
del Universo del que hombre y Naturaleza son partes in-
terdependientes. La satisfaccion que asi recibe da al rito
un valor especial para €él. En algunos casos que conozco el
ultimo superviviente de un grupo totémico aun continua re-
presentando ritos totémicos por si mismo, y es esta satis-
faccion lo que aparenteniente constituye el unico motivo de
su accion.

Para descubrir la funcion social de los ritos totémicos



tenermos que considerar todo el conjunto de ideas cosmolo-
gicas de que cada rito es expresion parcial. Creo que es po-
sible mmostrar que la estructura social de una tribu austra-
linna esta relacionada de un miodo muy especial con estas
ideas cosmolodgicas y que el mantenimiento de su continui-
dad depende de conservarlos vivos en el mito y el rito.

Asi, cualquier estudio satisfactorio de los ritos totémi-
cos de Australia no séjo ha de basarse en la consideracion
de su proposito ostensible y su funcién psicologica, o en
un analisis de los motivos de los individuos que represen-
tan los ritos, sino en el descubrimiento de su significado y
de su funcién social.

Quizas algunos ritos no tengan funcion social. Tal puede
ser el caso con algunos tabus, como el existente en nuestro
propio pais contra derramar sal. Sin embargo, el método de
investigar los ritos y los valores rituales que he encontrado
1u4s provechoso a lo largo de un periodo de trabajo que cu-
bre unos treinta afios, es estudiar los ritos como expresiones
simbdlicas e intentar descubrir sus funciones sociales. Este
método no es nuevo, excepto en lo de ser aplicado al estu-
dio comparativo de muchas sociedades de diversos tipos.
I.os pensadores chinos lo aplicaron a su propio ritual hace
mas_de veinte siglos.

En China, en los siglos v ¥y vi a. de C., Confucio y sus
seguidores insistieron en la gran importancia de la ejecucién
correcta del ritual, de los ritos fuinebres y de duelo, y los
sacrificios. Después de Confucio, aparecié el reformador
Mo Ti, que ensefiaba una combinacién de altruismo —amor
por todos los hombres— vy utilitarismo. Sostenia que los
vitos mortuorios no tenian utilidad e interferian en las ac-
tividades utiles y debfan, por tanto, ser abolidos o reducidos
al minimo. En los siglos 111 y 11 a. de C,, los seguidores de
{onfucio, Hslin Tze y los compiladores de Li Chi (Libro
de los Ritos), replicaban a Mo Ti gque aunque estos ritos
podian no tener un fin utilitario, tenfan al menos una fun-
cidn social muy importante. Resumida, la teoria es que los
ritos son la expresion ordenada (el Li Chi dice embellecida)
de los sentimientos adecuados a una situacion social. Sirven
asf para regular y perfeccionar las emociones humanas. Pe-
Jdemos decir que la participacion en la representacion de
lus ritos sirve para cultivar en el individuo los sentimientos
de cuva existencia depende el mismo orden social.

Consideremos el significado y la funcion social de un

S

ejemplo de ritual sumamente simple. En las islas Andamén,
cuando una mujer espera un hijo, se le da a éstc un nom-
bre cuando aun estd en cl utero. Desde ese momento hasta
unas semanas despué¢s de que el nifio ha nacido a nadie se
le permite utilizar el nombre personal del padre o de la
madre; han de referirse a cllos por teknonitmia, ¢s decir, en
términos de su relacion con el nirio. Durante este periodo se
exige que ambos padres se abstengan de comer ciertos ali-
mentos que pueden comer libremente en otras ocasiones.

No obtuve de los andamanesecs ninguna explicacion del
proposito o razon para esta omision de los nombres. Supo-
niendo que el acto sea siimbolico, ;qué método, que no sea
el de conjeturar, puede llevarnos a descubrir su significado?
Sugiero que podemos cornenzar con una hipotesis general
como, por ejemplo, la de que cuando en una sociedad se
utiliza el imismo simbolo en contextos diferentes o en dife-
rentes tipos de ocasiones, existe algun elemento comun de
significado, y que, comparando los distintos usos-del simbo-
lo, podemos ser capaces de descubrir cual es el elemento
comun. Este es precisamente el método que adoptamos para
estudiar un lenguaje hablado no registrado, a fin de descu-
brir los significados de las palabras y los morfemas.

En Andaman se evita el nombre de la persona muerta
desde que ocurre la muerte hasta que concluye el funeral;
no se usa el nombre de la persona aue estd de luto por
un pariente; se evita el nombre de un joven o de una mu-
chacha que esté j-asando las ceremonias de la adolescencia;
no se habla de una novia ni de un novio, ni se dirige uno
a ellos por su propio nombre, durante un breve periodo des-
pués del matrimonio. Para los andamaneses el nombre per-
sonal es un simbolo de la personalidad social, es decir, de
la posicion que un individuo ocupa en la estructura social
y en la vida social. La evitacién de un nombre personal: es
un reconocimiento simbdlico del hecho de que por un tiem-
po la persona no estd ocupando una posicién normal en la
vida social. Puedc afiadirse que una persona cuyo nombre
no se usa temporalmente se considera que tiene por un tiem-
po un status ritual anormal.

Volviendo ahora a la regla respccto a evitar ciertos ali-
mentos, si se pregunta a los andamanesecs qué ocurriria si
el padre o la madre rompieran cste tabu, la respuesta habi-
tual es que él o ella enfermarian, aunque podria quizas afec-
tar también al hijo. Este es sencillamente un ejemplo de una
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norma tipica que se aplica a considerable ‘nflmero de¢ prohi-
biciones rituales. Asi, las personas que estan de luto por un
pafiente no pueden comer carne de cerdo ni tortuga de mar,
los alimentos mads importantes, y la razén que se da es que
podrian caer enfermos. o '

Para descubrir el significado de esta prohibicién d§ ali-
mentos por los padres podemos aplicar el‘ 1mismo metodp
respecto a la evitacion de sus nombres. Exxste’n normas si-
milares para los que llevan duelo, para las 1mujeres .durante
la menstruacion y para los jovenes en la adolesccn.cm. Pero
para una demostracion completa, hemos de cgnsndcrar el
lugar de los alimentos en el ritual ar!da.manes CcOImMo un
todo, y para un examen de 1 he de referirme a lo que ya
he escrito sobre el tema. ,

Me gustaria llevar vuestra atencion a otro. p‘unt'o del
método por el que es posible probar nuestras hlpot‘ems res-
pecto a los significados de los ritos. Tomemos' las diferentes
ocasiones en que dos ritos coinciden, por ejemplo la aso-
ciacion de la evitacién del nombre de una persona con la
prohibicion, a tal persona, de ciertos alimentos, que encon-
tramos en el caso de los que estan de duelo, por un lado, y
de los padres que esperan un hijo'por otro. Hemos.de supo-
ner que para los andamaneses existe alguna sernejanza im-
portante entre estos dos tipos de ocasiones, nacxmlent«? ¥
muerte, en virtud de lo cual tienen valores 1‘1tua]es'semvejan-
tes. No podemos quedar satisfechos con _cualqmer inter-
pretacion de los tabus sobre el nacimiento sin que baya una
explicacion paralela de los del duelo. En los términos que
estoy usando aqui podemos decir que en Andaman los pa-
rienies de una persona muerta recientemente, y el padre
v la madre -de un nifio que esta a punto de nacer ¢ ha
nacido recientemente, se hallan en un status rltual. anor-
mal. Lo cual se reconoce o se indica mediante la evitacion
de sus nombres. Se considera probable que sufran alguna
desgracia, mala suerte si se quiere, a no ser que obser\jen
ciertas precauciones rituales, una de las cuales es la evita-
cién de ciertos alimentos. En Andaman se cree que el peligro
en esos casos es el de enfermar. Tal es también el caso de
la creencia polinesia sobre el status ritt.n_i}l de 'cualquiera
que haya tocado un cadaver o un nifto recién nacido. Ha de
advertirse que para los polinesios, igual que para los a’nda‘-
maneses, la ocasion de un naciniiento tienes un valor ritual
seniejante a la de una muerte.
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“La interpretacién de los tabus en el nacimiento de un
nino, a la que llegamos estudiandola en relacion con todo el
sistema de valores rituales de los andamaneses, es demasia-
do compleja para ser expuesta aqui de modo completo. Ex-
presan claramente, sin embargo, de acuerdo con el lenguaje
ritual anclamanés, un interés similar por el hecho. Los pa-
dres demuestran su interés evitando ciertos alimentos; sus
amigos muestran el suyo evitando los nombres personales de
los padres. En virtud de tales tabus, la ocasion adquiere cier-
to valor social, tal como ha sido definido el término antes,

Existe una teoria que puede parecer aplicable a nuestro
ejemplo. Se basa en una hipotesis respecto a la funcion psi-
cologica de una clase de ritos. La teoria es que en ciertas ¢ir-
cunstancias el ser humano individual esta inquieto respecto al
resultado de algin hecho o actividad porque depende e¢n al-
guna medida de condiciones que no puede controlar pPor nin-
gun medio técnico. Observa, por tanto, algin rito que cree
que le asegurard buena suerte, sirve para tranquilizarle. Lo
mismo que un piloto lleva consigo en el avion una mascota
porque crec que le protegera del accidente, v asi rcaliza su
vuelo confiado.

La teorfa tiene una antigiiedad respetable. Quizas estaba
ya en el Prisiuis in orbe deos fecit iimer de Petronio v Sty
tius. Ha tomado formas distintas, desde la explicacion de
Hume de la religion hasta la explicacion de Malinowski de Ia
magia tiobriandesa. Ruede hacerse tan plausible mediante una
adecuada seleccion de ilustraciones que es necesario exami-
narla con un cuidado especial y tratarla con razonable c¢s-
cepticismo. Pues existe siempre el peligro de que tomemos
por la demostracion de una teoria lo que en ultimo término
prueba que es poco firme.

Creo que para ciertos ritos seria facil mantener con igual
plausibilidad una teoria exactamente contraria, es decir, que
si no fuera por la existencia del rito v las creencias asocia-
das con ¢l, el individuo no sentiria ansiedad, v que ¢l ¢fecto
psicologico del rito es crear en él un sentido de inseguridad
o peligro. Parece muy improbable que un andamands pueda
pettsar que es peligroso comer dugongo o cerdo o carne de
oriuga si no fuera por la existencia de un Hpo especitico de
ritual cuvo manifiesto Propasito es protegerie de tales peli

gros. Podrian mencionarse muchos cientos de Casos st ian-
tes de todo e mundo.

Asi, mientras que una teoria antropologica o5 quo la ma
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gia y la religion dan al hombre confianza, consuelo y un
sentido de seguridad, ® puede igualmente argilirse que le dan
rmiedos y preocupaciones de los que de otro modo podria estar
libre —miedo de la magia negra y cle los espiritus, miedo de
IYios, del Diablo, del infierno.

Realmente, en nuestros miedos y preocupaciones, asi como
en nuestras esperanzas, estamas condicionados por la comu-
nidad en que vivimos. Y es en gran medida mediante la
participacion en la esperanza y el miedo, mediante lo que
bemos llamado interéds comun en hechos o eventualidades,
por lo que los seres humanos estdn unidos en asociaciones
femporales o permanentes.

Para volver a los tabds andamaneses del nacimiento de
un nifio, hay dificultades en suponer que son los medios por
los que los padres se aseguran contra los accidentes que
pueden perjudicar un parto feliz. Si el futuro padre deja de
observar el tabu del alimento, sera él quien enfermara segun
la opinion general de los andamaneses. Ademas ha de seguir
observande los tabus después de que el nifio haya nacido
v esté a salvo. ;COmo vamos a procurar una explicacion pa-
ralela de Jos tabus similares observacdos por una persona de
duelo por un pariente muerto?

Los tabus asociados al einbarazo y al parto se explican a
menudo segun la hipotesis que he miencionado. Un padre,
preocupado por el éxito de una empresa sobre la cual no
tiene un control técnico v que estd sujeta al azar, se tranqui-
liza observando algian tabg o realizando alguna accidon magi-
ca. Puede evitar ciertos alimentos. Puede evitar hacer redes
n atar nudos; o puede rodear la casa desatando todos los nu-
dos v abriendo cualguier caja o recipiente cerrado.

Me gustaria sembrar en vucsiras mentes, si es que no esta
va all, la sospecha de que tanto la teoria general como su
aplicacion particular no dan la verdad cornpleta, pudiendo
acdlemas no ser ciertas en absoluto. El escepticisnio respecto
o las hip6tesis plausit:les, pero no demostradas, es esencial
¢n toda ciencia. Existen buenos metives para sospechar, por
&1 hecho de que la teoria hava sido centrastada solo con he-
chos que parecen compaginar con ella, sin que se haya hecho
ningun intento sistemdatico, gue yo sepa, de buscar hechas que

pars fa magia por Malinowski.

Esta teoria ha sido formulada per Loisy, v ha sido adoptada

no se ajusten a ella. Que existen muchos me lo demuestran
mis propios estudios.

I.a hipdtesis alternativa que ofrezco a vuestra considera-
cién es como sigue. En una comunidad dada, es apropiado
que un padre que espera un hijo sienta interés, o al menos
aparente sentirlo. I.a expresion simbdlica adecuada de su in-
terés se basa en el ritual general o lenguaje simbdlico de la
sociedad, v generalinente se considera que un hombre en
aquella situacion puede realizar acciones rituales o simbdli-
cas, 0 abstenciones. Por cada regla que debe ser observada
tiene que haber algun tipo de sancién o razén. Para los actos
que afectan de rmoda claro a otras personas, la moral y las
sanciones legales proporcionan una fuerza de control gene-
ralmente suficiente sobre el individuo. Para las obligaciones
rituales, las sanciones rituales proporcionan conformidad y
racionalizacion. La forma mas simple de sancion ritual es la
creencia aceptada de que si no se observan las normas del
ritual es probable que ocurra una desgracia indefinida. En
muchas sociedades el peligro que se espera se concibe de
un modo mucho mas concreto, como el peligro de enfermedad,
o en casos extrenmios, la rnuerte. En las formas nids especia-
lizadas de sancion ritual los buenos resultados que se espe-
ran, o los rnalos que se tenien, se definen mas especificamente
con referencia a la ocasion o significado del ritual.

La teoria no estd relacionada con el origen histdrico ni
es otro intento de explicar el ritual en térrninos de psicologia
humana; es una hipétesis que alude a la relacion de ritual y
valores rituales con la constitucion esencial de la sociedad
huimana, es decir, con aquellos caracteres generales invaria-
bles que pertenecen a todas las sociedades humanas, pasa-
das, presentes y futuras. Se apoya en el reconocimiento del
heche de que, mi ntras en las sociedades animales la coap-
tacion depende del instinto, en las sociedades hurnanas de-
pende de Ja eficacia de simbolos de tipos ruy diversos. Para
una apreciacion justa de su valor, la teoria gue estoy adelan-
tando ha de considerarse enctiadrada dentro de una teoria
general de los simbolos y su eficacia social.

Segun esta teoria, los tabus andarnaneses relativos al na-
cimiento, son el reconoctiniento obligatorio en una forma
simbdiica regularizada del significado e importancia del he.
cho para los padres ¥ para toda la comunidad. Sirven para
fijar ¢! valor social de las ecasiones de este tipo. Be modo

-analogo, he explicado en otro lugar que los tabus andama-
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neses relativos a los animales y a las plantas usados como
alimento son medios de fijar un valor social definido, basado
en la importancia social de la comida: la importancia social
de la comida no se debe a que satisface el hambre, sino a
que en una comunidad como un campamento o aldea anda-
manés una enorme proporcion de las actividades se relacio-
nan con la obtencion y la consuinicion del alimiento, y en
estas actividades, con sus ejemplos cotidianos de colabora-
cién y ayuda mutua, se producen continuamente las inter-e-
laciones de intereses que unen a hombres, mujeres y nifias
en una sociedad.

Creo que esta teoria puede generalizarse y aplicarse, con
las modificaciones adecuadas, a gran numero de tabus de
diferentes sociedades. Mi teoria irfa mas allda, pues quisiera
sostener, como hipdtesis razonable de trabajo, que tenemos
aqui las bases primarias de todo ritual y, por tanto, de magia
y religion, como quiera que se diferencien. La base primaria
del ritual, en cuanto a formulacion, es la atribucion de valor
ritual a objetos y ocasiones que o bien son en si mismos
objetos de importantes intereses comunes que unen a per-
sonas de la comunidad, o son simbdlicamente representativos
de tales objetos. Para ilustrar lo que intento decir en la ul-
tima parte de esta exposicion, pueden darse dos ejemplos. En
Andaman se atribuye valor ritual a la chicharra, no porque
tenga ninguna importancia social en si misma, sino porque
representa simbolicamente las estaciones del afio, que s tie-
nen importancia. En algunas tribus del este de Australia el
dios Baiame es la personificacion, es decir, el simbolo repre-
sentativo, de la ley moral de la tribu, y la serpiente del arco
iris (el equivalente australiano del dragoén chino) es un sim-
bolo que representa cl crecimiento y la fertilidad en la Na-
turaleza. Baiame v la serpiente del arco iris son a su vez re-
presentados por las figuras de tierra que se hacen sobre el
terreno del ceremonial sagrado de los ritos de iniciacion, en
el cual se representan los ritos. La veneracion que los aus-
tralianos profesan a la iimagen de Baiame o a su nombre, es
el método simbdélico de fijar el valor social de la ley moral,
en especial de las leyes relativas al matrimonio.

Para concluir volveré una vez mas al trabajo del antropo-
logo en cuyo honor estanmos aqui. Sir James Frazer, en su
Psvehe's Task y en otras obras se impone a si mismo demos-
trar como ~--segun sus propias palabras—- los tabus han con-
tribuido a edificar la conipleja fabrica de la sociedad. Asiinicid
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aquel estudio funcional del ritual al que he intentado, ¢n esta
conferencia v ¢n algun otro lugar, aportar algo. Pero ha ha-
bido un cambio. Sir James consideraba los tabus de las
tribus salvajes como la aplicacion préactica de creencias a
las gue se habia llegado por procesos errdnces de razona-
miento, y parece haber creido que los efectos de estas creesn-
cias de crear o mantener una seciedad ordenada estable son
algo accidental. Mi propia opinidn es que los ritos positivos
y negativos de los salvajes existen y persisten porque son
parte del mccanismo gracias al cual una sociedad ordenada
continda existiendo, sirviendo para establecer ciertos valores
sociales fundamentales. Las creencias por las que los ritos
se justifican v adquieren algun tipo de consistencia son las
racionzlizaciones de las acciones simbdlicas y de los senti-
mientos con ellos asociados. Sugeriria que lo que sir fames
Frazer parece considerar resultados accidentales de creen-
cias magicas y religiosas, constituye realmente su funcion
esencial y la razén ultima de su existencia.

NOTA

. La teoria del ritual perfilada en esta conferencia fue de-
sarrollada por primera vez en 1908 en una tesis sobre los
islefios andamaneses. Se reviso y amplié en 1913, siendo pu-
blicada en 1922. Por desgracia la exposicién que contiene
The Andaman Islanders no es clara, ya que algunos de mis
criticos no han entendido lo que es la teoria. Se ha supuesto,
por ejemplo, que con «valor socials quiero decir «utilidad».

El mejor tratamiento del tema del valor que conozco es
General Theory ef Value, 1926, de Ralph Barton Perry. Para
la teoria china del ritual, el informe mas facilmente accesi-
ble es el capitulo XIV de History of Chinese Philosophy,
1937, de Fun Yu-lan. El tercer capitulo, sobre los usos del
simbolismo, de Symbolism, its Meaning and Effect, de Whi-
tehead, es una admirable y breve introduccién a la teoria
sociolégica del simbolismo. ‘

Un punto muy importante, que no se ha tocado en la
conferencia, es ¢l indicado por Whitehead en la frase siguien-
te: «Ningun informe de los usos del simbolismo es completa
si no reconoce que los elementos simbdlicos de la vida tienen
la tendencia a presentarse de forma tuniultuosa, cotwio la ve-
getacién en una selva tropical.»
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Vill.  Religion y sociedad '

El Royval Anthropological Institute me ha honrado con
una invitacién para pronunciar una conferencia en honor
de Henry Myers, sobre el papel de la religion en el desarrollo
de la sociedad humana. Se trata de un tema importante y
complejo, sobre el cual, realmente, no es posible decir mu-
cho en una sola conferencia; pero como se espera que s¢a
la priinera de una serie continuada de conferencias, y que
cada conferencia sea una aportacién al tema, creo que lo
mejor que puedo hacer es indicar ciertas lineas que rmarquenm
la direccién de un examen adecuado del problema.

El modo habitual de contemplar las religiones es consi-
derar todas ellas, o todas excepto una, como formas de creen-
cias errdoneas y practicas ilusorias. No cabe duda de que la
historia de las religiones ha sido en gran medida una his-
toria del error v la ilusion. En todas las edades, los hombres
han esperado que mediante la propia representaciéon de los
actos u observancias religiosos podrian obtener algun bene-
ficio especifico: salud y larga vida, hijos para continuar el
linaje, bienestar material, éxito en la caza, lluvia, buenas co-
sechas, la fertilidad del ganado, victoria en la guerra, admi-
sion de sus almas, tras la muerte, en un paraiso, o, inversa-
mente, libertad por la extincion de la personalidad del
circulo de la reencarnacion. No creemos que los ritos de la
lluvia de las tribus salvajes produzcan realmente lluvia. Ni
creemos que los iniciados de los antiguos misterios obtuvie-
ran realimente, a través de su iniciacién, una inmortalidad
negada a otros hombres.

Cuando consideramos las religiones de otros pueblos, o al
menos de los llamados pueblos primitivos como sistemas de
creencias erréneas ¢ ilusorias, nos enfrentamos con el pro:
blema de cdmo llegaron a formularse y a aceptarse tales
creencias. A este problema es al que los antropodlogos han
prestado mas atencién. Mi opinién personal es que este mé-
todo de investigacién, incluso aunque pueda parecer el mas

1. «The Henry Myers Lectures, 1945.
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directo, no es ¢l que puede Hevarnos con mds probabilidad
a una comprension auténtica de la naturaleza de las reli-
giones. :

Existe otro modo de enfocar el estudio de las religicnes.
Podemos toimar en consideracién, al menocs comio una 3osi-
bilidad, la teoria de que cualguier religion es una parte im-
portante, ¢ inciluso esencial, del complejo sistema social
por el que los seres humanos son capaces de vivir juntos
en una organizacion ordenada de las relaciones humanas.
Desde este punto de vista, no tratamos de los origenes, sino
de las funciones sociales de las religiones, esto es, su con-
tribucion a la formiacion y al miantenimiento de! orden so-
cial. Hay muchas personas que dirian que religion verda:dera
{es decir, la suya) es solo la que puede procurar la base de
una vida social ordenada. La hipodtesis que estamos consi-
derando es que la funcion social de una religion es indepen-
diente de su autenticidad o falsedad, que las religiocnes que
creemos que son erroneas, o incluso absurdas o repulsivas,
como las de algunas tribus salvajes, pueden ser partes im-
portantes y efectivas de la maquinaria social, y que sin estas
«falsas» religiones la evolucion social y el desarrollo de la
civilizacion moderna habria sido imposible.

La hipdtesis, por tanto, es que en lo que consideramos
como religiones falsas, aunque la representacion de los ritos
religiosos no produzca realmente los efectos que deseaban
y esperaban los que los representan o toman parte de ellos,
tienen otros efectos, algunos de los cuales, al menos, pue-
den ser socialmente valiosos.

¢Cémo vamos a plantear el trabajo para demostrar esta
hipsétesis? No es comtin pensar en términos de religion en
general, religion en abstracto y sociedad en abstracto. Ni es
adecuado considerar alguna religion, particularmente si es
aquella en que hemos sido educados y sobre la cual esta-
remos predispuestos de uno u otro rodo. El tinico método
es el experimental de la antropologia social, le cual significa
que podemos estudiar, a la luz de nuestra hipotesis, un nu-
mero suficiente de diversas religiones particulares, o cultos
religiosos, en su relacion con las sociedades particulares en
que existen. Esto no es tarea de una sola persona sino de
muchas.

L.os antropélogos y otros investigadores han estudiado
profundamente la cuestion de la definicion adecuada “le re-
ligion. No intento tratar en esta ocasién tal (v:ma contradic-
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torio. Pero existen algunos puntos a considerar. Supondré
que cualquicr religion o culto religioso implica normalmen-
te clertas ideas o creencias, por un lado, v cicrtas obser-
vancias por otro. Hablard de estas observancias, Positivas y
negativas, es decir, acciones v abstenciones, como de ritos.

En lus paises curopeos, v mas particularmente a partir
de la Reforma, ha llegado a considerarse la religion prima-
Flamente como un asunto de fe. Es éste un fenémeno que
creo que necesita ser explicado en términos de desarrolio
soclal. Aqui estamos interesados solamente en sus efectos
sobre ¢l pensamiento de los antropologos. Existe enfre ni-
chos de ellos la tendencia a tratar la fe primariamente como
ritus considerados come los resultados de las creencias, Con-
tentran, por tanto, su atencién en tratar de explicar las erevn-
cias por hipotesis relativas a como pueden haberse formado
y adoptado.

Para mi este es el producto de una falsa psicologia. Se
sostiene a veces, por ejernplo, que los ritos funerarios v de
duelo son el resultado de la creencia en una alma qué 50-
brevive a la muerte. Si podemos hablar en términos de causa
y efecto, apoyaria la idea de que la creencia en una alma
que sobrevive no es la causa sino el efecto de los ritos. Roal-
mente ¢l analisis causa-efecto es desorientador. Lo que ocurre
en verdad es que los ritos y las creencias destinadas a jus-
tificarlos o racionalizarlos se desarrollan come partes de un
todo ccherente. Pero en este desarrollo esta [a accion, o la
necesidad de accién, que controla o determina la creencia
mds que otro medio. Las propias acciones son expresiones
simwoélicas de sentimientos.

Mi sugerencia es que, para intentar comprender una reli-
gion, hemos de concentrar primero nuestra atencion en los
ritos mas que en las creencias. El mismo criterio es adopta-
do por Loisy, que justifica su eleccion de los ritos de sacri-
ficito como tenmia de su analisis de la religion diciendo que
les ritos en todas las religiones son el elemento mds estable
y duradero, y, en consecuencia, en el que mejor pucede des-
cubrirse el espiriti de los cultos antiguos.?

Robertson Smith, el gran pionero de la ciencia de la re-

ligion, adopté este criterio. Escribia:
1 «les ries étand dans toutes les religions Uélément io piis Cone
dstant et le plus durable, celud, par cansasquent, aote se ddcuiivre e
FHELX !’c'._s‘;.irz’g‘ des culies anciens.s Essat historique sur i sacrifiee
Paris, 1920, p. 1. .



«Fn relacion con toda religion, sea antigua o modcerna,
descubrimos de un lado ciertas creencias y de otro ciertas
instituciones practicas rituales y normas de conducta. Nues-
ira costumbre actual es observar la religion del lado de la
creencia mas que del de la practica; pues hasta €pocas com-
parativamente recientes casi las tnicas forrnas de religion
estudiadas seriamente en Europa han sido las de las diver-
sas Iglesias cristianas, y todas las partes del cristianismo
concuerdan en que tal ritual es importante unicamente en
relacién con su interpretacion. Asi, el estudio de la religion
ha significado principalimente el estudio de las creencias
cristianas, vy la enseflanza de la religion ha comenzado ha-
hituakmente con el credo, deberes religiosos que se ofrecen
al aprendiz como surgiendo de las verdades dogimiticas que
se le ensefia a aceptar. Todo esto nos parece una cosa tan
normal que cuando estudiamos alguna religion antigua o
extrafia, suponemos naturalmente que nuestra primera la-
hor ha de ser buscar un credo v hallar en €l la clave para
el ritual v la practica. Sin duda los hombres no seguirian
habitualmente ciertas practicas sin atribuirles un significado;
pero podemos hallar como norma que mientras que la pll‘éct'i-
ca se fijaba rigurosamente, el significado que se le atribuia
era vago en extremno, y el mismo rito era explicado de modos
diferentes por pueblos diferentes, sin que surgiera en con-
secuencia ningun problema de ortodoxia o heterodoxia. En
la antigua Grecia, por ejemplo, se hacian determinadas cosas
en el templo y la gente estaba de acuerdo en que seria
impio no hacerlo asi. Pero si preguntabas por que se hacian,
probablemente obtendrias muchas explicaciones contradic-
torias entre si, de las distintas personas, y ninguno conside-
rarfa asunto de la menor importancia religiosa cudal de ellas
prefirieras aceptar. Ademas, las explicaciones ofrecidas po-
drian no corresponder a un sentimiento fuerte; pues en mu-
chos casos, podrian haber sido simplemente diferentes his-
torias respecto a las circunstancias bajo las que llego a esta-
blecorse por primiera vez el rito, por orden o por ejemplo
directo del dios. En resumen, el rite se relacionaba no con
el dogmia, sino con el mito.»?

«..Bs de suma importancia comprender claramente des-
de el principio que el use practico v el ritual eran, hablando

3. W. Robertson SMiTH, Lectures on the Religion of the Seniites,
1907, pp. 1617,
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estrictarmente, la suma total de las antiguas religiones. La
religion, en los tiempos primitivos, no era un sistema de
creencias con aplicaciones practicas; era una serie de prac-
ticas tradicionales fijas que todo miembro de la sociedad
aceptaba coma algo normal. Los hombres no serian hombres
si acordaran hacer ciertas cosas sin tener una razén para
ello; pero en la antigua religion no se formulaba primero
la razon como una doctrina v se expresaba después en la
practica, sino a la inversa, la practica precedia a la teoria
doctrinal. Los hornbres forman nornias generales de con-
ducta antes de que comiencen a expresar los principios ge-
nerales en palabras; las instituciones politicas sen mas an-
tignas que las teorfas politicas, y, de igual manera, las insti-
tuciones religiosas son mas antiguas que las teorias religio-
sas. Esta analogia 1o se ha elegido arbitrariamente, pues de
hecho el paralelismio en la antigua sociedad entre institucio-
nes religiosas y politicas es completo. En cada esfera se daba
gran importancia a la forma v precedentes, pere la explica-
cion de por qué se seguia el precedente consistia meramen-
te en una leyenda relativa a su primera creacion. Que el pre-
cedente, una vez establecido, fuera autoritario, no parecia
precisar prueb : alguna. Las normias de la sociedad se basa-
ban en ¢l precedente, v la existencia continuada de la socie-
dad era razén suficiente para que un precedente, una vez
establecido, se siguiese.»*

La relativa estabilidad de los ritos y la variedad de doc-
trinas puede ilustrarse partiendo de las religiones cristianas.
Los dos ritos esenciales de todas las religiones cristianas
son el bautismo y la eucaristia, y sabemos que el sacramen-
to mas solemne ¢s interpretado de modo diferente en ia
lglesia ortodoxa, la Tglesia romana v la Iglesia anglicana.
La insistencia actual sobre la formulacion exacta de las creen-
cias relacionadas con los ritos, imas que sobre los miismos
ritos, se dernuestra en fa forma en que los cristianos han
luchado y se han rnatado por diferencias de doctrina.

IHace muchos afios, en 1908, en una tesis sobre los is-
lefios andamaneses (que no se publicd hasta 1922) formu-
laba brevemente una teoria general de la funcion social de
los ritos y las ceremonias. La misma tesis sirve de basc a
las observaciones que ofreceré en esta ocasidon. Expucsta

4. Op. cit., p. 26.



del modo mas simple posible, la teoria es que una vida
social ordenada entre los seres humanos depende de la exis-
tencia en las mentes de los miiembros de una sociedad de
ciertos sentimientos que controlan la conducta del individuo
en sus relaciones con los deméas. Es evidente que los ritos
son las expresiones simbolicas reguladas de ciertos senti
mientos. Puede, por tanto, deniostrarse que los ritos tienen
una funcidn social especifica siempre y cuando tengan para
su efecto que regular, mantener y transmitit de¢ una gencra-
cion a otra los sentitmientos de los que depende la constitu-
cion de la sociedad. Me aventuraria a sugerir como formula
general que la religion es en cualquier lugar una expresion,
en una u otra forma, de un sentido de dependencia de un
poder fuera de nosotros mismos, un poder del que puede
hablarse como poder espiritual o moral.

Esta teoria no es en modo alguno nueva. Puede hallarse
en los escritos de los filosofos de la antigua China. Es mas
explicita en las enschanzas de Hsiin Tzu que vivio en el si-
glo 111 a. C., y en el Libro de los ritos (el Li Chi), que fue
compilado, algo mas tarde. Los autores chinos no escribian
sobre religion. Dudo que exista en chino alguna palabra que
exprese exactamente lo que nosotros entendemos por la pa-
labra religion. Escriben sobre /i, y la palabra se traduce por
ceremonial, nioralidad consuctudinaria, ritos, normias de bue-
nas formas, correccion. Pero ¢l cardcter con que se escribe
esta palabra tiene dos partes, de las que una se reficre a
los espiritus, el sacrificio y la oracion, y la otra significa
originalmente una vasija usada en la representacion de los
sacrificios. Podemos, por tanto, traducir adecuadamente /i
como «rituals. En cualquicr caso, los filosefos antiguos tra-
tan principalmente de los ritos funerarios y de los de sa-
crificio.

No cabe duda de que en China, como en cualquier otro
lugar, se crefa que muchos de los riies religiosos, o todos,

eran eficaces en el sentido de evitar los niales v procurar .

bienes. Se crefa que las estaciones no segulrian una a oira
en el orden debido, a menos gue el emperador, ¢l Hiio del
Ciclo, realizara los ritos establecidos en las épocas apropia-
das. Incluso bajo la republica un ragistvade reacio de un
lisien puede ser conducido por la opipion pitblica a turnar
la parte directiva de una ceremonia para la lluvia. Pero sur-
gios entre los letrados una actitud que quiza pueda Hamarse
onalista 0 agndstica. La mayoria 1o tenia en cuenta la

cuestion de Ja eficacia de los ritos. Lo que sc¢ creia importan-
t¢ era la funcidn social do los ritos, es decir, sus efectos de
producir v mantener una soctedad humana ordenada,

En un texto anterior a Confucio leemos que «mediante
¢l sacrificio uno puede demostrar la pledad filial v dar paz
al pucblo, pacificar el pats y ascgurar al pueblo.. Mediante
los sacrificios se consolida ta unidad del pueblor (Ch'u
Yii, 11, 2}

Sabdis que uno de los principales puntos de las ensefian-
zas de Conlucio era la importancia de la adecuada repre-
sentacion de los ritos. Perg se dice que Contucio no querta
discutiv lo sobrenatural. © En la filosolia de Confucio, muasi-
ca y ritual se consideran como medios de establecer v opre-
servar ¢l orden social, situandolus por encima de fus leves
y castigos como medios para este {in. Nosotros ¢nernos una
opinion muy distinta de la musica, pero pucdo recordaros
que Platén sostenia ideas semejantes, v vo sugeriria que
un cstudio antropoldgico de las relaciones entre musica (y
danza) y ritos religiosos podria aportar resultados interesan-
tes. Una parte del Libro de los ritos (el Yiielr Chi} trata de
la masica, El tercer parrafo dice: '

«Los antiguos reyes se preocupaban de todo aquello que
afectaba la mente. Y, asi, instituyeron ceremonias para dirt-
gir rectamente los designios de los hombres; musica para
dar armonia a sus voces; leyes para unificar su conducta; v
castigos para preservarlos de sus tendencias al mal, El fin
al que conducen ceremonias, musica, castigos y leyes, es el
mismo; son instrumentos mediante los cuales se igualan las
mentes del pueblo y aparece el buen orden en el gobicrno.» ¢

La idea de religion que aqui nos interesa puede resumir-
se en la siguiente frase del Libro de les Ritos: «las cere-
monias son ¢l vinculo que rnantiene unida a la multitud, v,
si desaparece cl vinculo, la multitud cae en la confusion.» -

Los ultimos filosofos.seguidores de Confucio, empezando
por Hsiin Tzu, dedicaron atencion a los niodos e¢n que los

5. Analects, VI, 20. Waley traduce este pasaje como: «El Maes-
i{'o nunca haslaba de prodigios, hazanas de fuerza, desordences o espi-
ritus.»

6. Traduccion de lLegge. Una traduccion alternativa de la ultima
frase psdria ser: «Ritos, mauasica, castigos y leyes tienen un unica v
mismo fin: unir los corazones y establecer el orden.»
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ritos, particularmoente los del sacrificio y los funcbres, rea-
Hsaban su funcion de mantener el orden social. El punto
principal de su teoria os que los ritos sirven para f<1'cgulax‘>>
+ «relinars los sentimientos hurmanos. Hsiin Tzu dice:

«Los ritos del sacrificio son las expresiones de los anhelos
Aiectivos de los hombies. Representan la altura del altruis-
mo, la te, ¢l amor v la reverencia. Representan la consuma-
cion de la correceidn v el refinamienton ” '

Hsiin Tzu dice de los ritos funerarios:

<Los ritos {1ij consisten en ser cuidadoso en el trataniien-
1o de la vida v la muerte. La Vida es el comienzo del hom-
bre, la Muerte es ¢l fin del hombre. Cuando principio y fin
~on buenos, el camino de la Humanidad es completo. El
Hombre Superior, por tanto, respeta el principio y venera
1 fin. Practica del Hombre Superior es hacer principio v fin
aniformes, v es en lo que radica la belleza del i v las nor-
mas de justicia (i), Pues prestar excesiva atencion a los
vivos v nenospreciar a los muertos seria respetarlos cuando
ionen conocimiento v dejar de hacerlo cuando no lo tienen...

»¥1 camino de la muerte es éste: una vez muerta una per-
~ona no puede volver de nuevo. {Comprendiendo estoj, el
ministro cumple plenamente con el honor debido a su gober-
nante, v el hijo con el honor debido a sus padres.

»Los ritos funerarios son por lo que los vivos dan belleza
ceremenial a los muertos; dirigirse a los 1muertos como sl
cstuvieran vivos: a los ausentes como a los presentes; y ha-
cer que el fin sea igual al principio...

»Se preparan los articulos usados en vida como si [los
muertos] solamente fueran a cambiarse de casa. Se toman
«6lo algunas cosas, no todas. Son tinicamente para dar la
apariencia, no para el uso préctico... De aqui que las cosas
[tal como fueron usadas] en vida se adornan pero no se
completan, v los “utensilios espirituales” son para aparen-

tar, pero no para usarlos...*

7. Las traducciones de Hsiin Tzu son de Fung Yu Lan y estan to
madas de su History of Chinese Philosophy, Pequin, 1937.

& Fung Yu Lan traduce por el término «utensilios espiritua}les:
ol termino chino ming ci'i, que Legge en el pasaje siguiente del Libro

v los ritos traduce comd «vasijas para el ojo de la {antasia»: «s.i‘.onfu~
“£n el trato con los muertos, si los tratamos como si estu-

<iw dijo:

=
~

»De aqui que los ritos funcrarios no tengan otro propd-
sito que el de evidenciar el significado de la muerte y de la
vida, despedir a los muertos con dolor y reverencia, y cuan-
do llega ¢l fin preparar la separacion del cuerpo... El servicio
a los vivos es embellecer su principio; despedir a los muer-
tos es embellecer su fin. Cuando se atiende al principio v
al fin, el servicio del hijo filial concluye, v el camino del Sabio
se completa. Menospreciar a los muertos y sobreestimar a
los vivos es ¢l camino de Mo [Tzul.® Menospreciar a los vi-
vos v sobreestimar a los muertos ¢s el camino de la supers-
ticion. Matar a los vivos al despedir a los muertos es un
homicidio. '* El método y forma del Ii ¥ normas de justi-
cia (i), es despedir a los rnuertos como si estuvieran vivos,
de modo que muerte y vida, fin ¥ principio, no tengan nada
que no sea apropiado y bueno. Esto hace el confucianista.»

La idea adoptada por esta escuela de filosofos antiguos
era que los ritos religiosos tienen importantes funciones
sociales independientes de cualquier creencia que pueda man-
tenerse respecto a la eficacia de los ritos. Los ritos dan ex-
presion regulada a ciertos sentimientos hurnanos vy as{ man-
tienen estos sentimientos vivos v activos. Y a su vez estos
sentirmientos, mediante su control o influencia sobre la con-
ducta de los individuos, hacen posible la existencia y con-
tinuacion de una vida social ordenada.

Es esta teoria la que propongo para vuestra considera-
cion. Aplicada, no a una sola sociedad como la antigua
China, sino a todas las sociedades humanas, apunta a la ce-

vieran totalmente muertos, es0 demostraria una {alta de afecto, y no
debe hacerse; o si los tratamos como si estuvieran totalmente vivos,
eso denotaria una falta de sabiduria, y no debe hacerse. Por este
motivo, las vasijas de bamhi [usadas en el entigrro de los muertos)
ao son adecuadas a! uso real; las de arcilia no pueden usarse para
lavar en ellas, las de madera no se puedlen esculpir; se templan los
laudes, pero sin exactitud; las flautas de pan estan acabadas petro no
afinadas; alli estan las campanas y las piedras musicales, pero carecen
de soporte. Se llaman vasijas para el ojo de la fantasia; esto es tratar
la los muertos! como si fueran infeligencias espirituales.”» Legge,
The Sacred Books of China; Parte 111, El L1 K1, I-X, Oxford, 1885, pa-
gina 148.

9. Mo Tzu era un filésofo que criticaba los ritos funerarios comd
ruinosos.

10. Se refiere a la antigua practica del sacrificio humano n el en-
tierro de personas importantes.
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rrelacion v variacion de las distintas caracteristicas o cle-
mentos de los sistemas sociales. Las sociedades difieren unas
de otras on su estructura y constitucion y, por tanto, en
las normas consuctudinarias de conducta de las personas
entre si. El sistema de sentimicntos del que depende la
constitucion social ha de variar, por tanto, cn corresponder-
cia con las diferencias de constitucion. En tanto que la re-
ligion tiene ¢l tipo de funcidn social que sugierce la teoria,
también la religion ha de variar en correspondencia con el
modo como csté constituida la sociedad. En un sistema so-
cial formado por naciones que tuchan entre si 0 que estan
dispucstas a hacerlo, para que la naciéon s¢ manienga fuer-
te s necesario que el sentimiento de patriotismo esté¢ muy
desarrollado. En tales circunstancias, el patriotismo o sen-
timiento nacional puede ser apovado por la religion. Asi, los
israclitas, cuando invadieron la tierra de Canadn bajo el
mando de Jesué, estaban inspirados por la religion que ha-
bian aprendido de Moisés y que sc centraba en ¢l Arca de
la Alianza v sus ritos.

La guecrra o el planteamiento de tal posibilidad es un
Jemnento esencial en la constitucion de gran namero de so-
ciedades humanas, aunque el espiritu bélico varfa mucho de
unas a otras. De acuerdo con nuestra teoria, una de las fun-
ciones sociales de la religion esta relacionada con la guerra.
Pucede dar a los hombres fe, confianza y devocion cuando van
a la batalla, va sean agresores o agredidos. En el reciente
conflicto, el pueblo alemén parece haber rogado a Dios por
la victoria no menos fervientemente que las naciones aliadas.

Sin duda, para comprobar nuesira teoria tenenios que
cxaminar muchas sociedades para averiguar la posible co-
rrespondencia demostrable entre la religion o religiones de
cualquiera de ellas y el modo como esa sociedad est:’ cons-
tituida. Si puede hallarse tal correspondencia, trataremos
entonces de descubrir v de definir en {a medida de lo posible
los principales sentimientos que encuentran su expresion
en la religion v contribuven, al mismo tiernpo, al manteni-
miento de la estabilidad en la sociedad asi constituida.

Una importante aportacion a nuestro estudic puede ha-
Nlarse en un libro, injustarnente ignorado por los antropolo-
gos, La Cité antigue, de Fustel de Coulanges. Es cierto que
fue escrito hace algun tiempo (1864} v que en algunos pun-
tos puede necesitar correcciones segun la rnas reciente in-
vestigacion historica, pero constiiuve, sin lugar a dudas, una
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valiosa contribucion a la teoria de la funcion social de la
religion,

El proposito del libro es demostrar, punto por punto, la
correspondencia entre la religion v la constitucién e la so-
ciedad en ¢l pasado en Grecia v Roma, y ¢émo en ¢! curso
de la Histeria amibas cambiaron juntas. Es cierto que ej
autor, conforme a las ideas del siglo x1X, conzebia tal co-l
rrelacion entre dos tipos de rasgos sociales en términos de
causa y efecto, siendo considerados los de una clase como
la causa que produce los de la otra clase. Los hombres del
mundo antiguo llegan a sostener ciertas creencias sobre las
a?mas de los muertos. Come resultado de sus creencias ha-
cian ofrendas en sus tumbas.

«Dado que los muertos tenian necesidad de alimentos v
bebida, parecia ser deber de los vivos satisfacer esta necesi-
dad. E! cuidado de procurar el sustento a los muertos no
s¢ dejaba al capricho o a los sentimientos variables de Jos
hombres; era obligatorio. Se establecié asi una religion com-
pleta de los muertos, cuyos dogmas desaparecieron pronto,
pero cuyos ritos persistian hasta el triunfo del cristianis-
mo.» !

Come resultado de esta religion, la antigua sociedad llega
a estar constituida en las bases de la familia, el linaje ag-
naticio y la gens, con sus leyes de sucesion, propiedad, au-
toridad y matrimonio.

«Una comparacion de creencias v leyes demuestra que una
religion primitiva constituvd la familia griega y la romana,
estableci6 el matrimonio y la autoridad paterna, fijé ¢l orden
de las relaciones vy consagrd el derecho de la pfops'edad v
¢l de la herencia. Esta misma religion, después de haber
agrandado y extendido la familia, formd una asociacidn ain
mayor, la ciudad, y reins en clla como habia reinado en
la familia. De ella surgieron todas las instituciones, asf como
todo el Derecho privado de los antiguos. De ella recibia Ja
cindad todos sus principios, sus normas, sus cesturribre
sus magistraturas. Pero, en el curso d
veligion fue modificada u olvic :
instituciones politicas se mnd

L The Ancient Cire {irad, de Willard Smraliy po 23
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tonces una scrie de revoluciones, v los cambios sociales si-

o 12
guieron regularmente al desarrolic del conocimiento.»
En su parrafo final el autor escribe:

«Hemos escrito la historia de una creencia. Fue estable-
cida v se constituyé una sociedad humana. Fue modiﬁcada‘y
ia sociedad sufrié wha serie de revoluciones. Desaparecio
v la sociedad cambié su caracter.» '

Esta idea de la primacia de una creencia y de una rela-
cion causal en la cual la religion es una causa y las otras
instituciones son el efecto, concuerda con una forma de pen-
samiento que era comun en el siglo xIx, Podemo.s, v yo asi
1o hago, rechazar esta teorfa y aceptar como valiosa y per-
manente contribucion a nuestro tema gran parte de lo que
Fustel de Coulanges escribié. Podemos decir que ha demos-
trado que en Grecia y Roma la religion, por un lado, y mu-
chas instituciones importantes, por otro, estan es}rechameq»
te unidas como partes interdependientes de un sistema uni-
ficado v coherente. La religion era una parte esencial de la
constitucion de la sociedad. La forma de la religion y la for-
ma de la estructura social se corresponden entre si. Como
dice Fustel de Coulanges, no podemos comprender las ins-
tituciones sociales, politicas y juridicas de las antiguas socie-
dades a 1menos que tengamos en cuenta la religion. Perg
igualmente es cierto que no podemos comprenéer la reli
gion si no es mediante un examen de su relacidn con las
instituciones. ‘

Una parte muy importante de la religion de la antigua
firecia v de la antigua Roma era el culto a los antepasados.
Podemos considerarlo corno un ejernptio de un cierto tipo de
religion. Un culto religioso del mismo tipo general ha exis-
tido en China desde la Antigiiedad hasta el presente. Cultos
del ruismo tipo existen actualmente y pueden ser estudiados
en muchas partes de Asia y Africa. Es, por tanto, posibl.e
hacer un amplio estudio comparativo de este tipo de reli-
pidn. Segiin mi propia experiencia, es en el culto a 195 apt_e»
pasados donde podemos descubrir y dgmostrar mas facil-
mente la funcion social de un culto religioso.

2, QOp. cit, » 12
11 Op. cir, p. 528,
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El término «culto a los antepasados» se usa a veces, en
un amplio sentido indefinido, para referirse a cualquier tipo
de ritos relativos a los rnuertes. Propongo utilizarlo en un
sentido mds limitado v definide de modo mas preciso. El
grupo que lleva a cabo el culto en esta religion estda formado
dnicamente por personas relacionadas entre si por descen-
dencia unilineal del miismic aniepasado o antepasados. En
Ja mayoria de los casos la descendencia s patrilineal, a tra-
vés de los varones. Pero en algunas sociedades, tales ¢omo
fa bakongo en Africa ¥ la navar en la India, la descenden-
cia es matrilineal v el grupo esta formado por los descen-
dientes de una antepasada. Los ritos en que paiticipan los
miembros del grupo, v sdlo ellos, hacen referencia a sus
propios antepasados, e incluyen normalrnente ofrendas y sa-
crificios.

Un linaje particular estd forinado por dos o tres genera-
ciones. Un linaje de cuatre o cinco generaciones normalmen-
te se incluird conio parte de uno de seis © siete generacio-
nes. En un sistema bien desarrollade, los linajes relaciona-
dos estan unidos en un cuerpo mas arnplio, comno la gens
romana o lo que puede denominarse clan en China. En
algunos lugares de China podemos encoptrar gran nucleo de
personas, en algunos casos hasta mil, todas con el mismo
nombre y descendientes por linea masculina de un antepasa-
do vardn, el fundador del clan. El clan estda dividido en li-
najes. '

Un linaje, si es de mis de tres o cuatro generaciones,
incluyve tanto a las personas vivas coio a las personas muer-
tas. Lo que se denomina culto a los antepasados consiste
en ritos realizados por los miembros de un linaje mas o©
menes amplio {es d=cir, que consisie en mas o0 rmenos gene-
raciones) con referencia a los migrnbros muertos del linaje.
Esos ritos incluyern ofrendas, habitualmente de alimento o
comida, y tales ofrendas se intsrpretan a veces como la
participacion de muertos y vivos en una comniida,

En ese tipo de sociedad lo que da ¢stabilidad a la estruc-
tura social es la solidaridad y continuidad del linaje y del
grupo mas amplio (el clan) formade por linajes relacionas
dos. Los deberes principales del individus son los que tie-
ne para con su linaje. ¥stos incluyen deberes para los miemn-
bros ahora vivos, pero también para aquellos que han niuerto
y para los que aun no han nacido. En el cumplirniento de
estos deberes el individuo es controlado e inspirado por el
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complejo sistema de sentimientos, de los que pod‘cm‘os decir
que el objeto en el cual se centran es el Mismo 111_m_]e, pasa-
do, presente y futuro. Primeramente, es este sistemia de
sentimientos el que se expresa en los ritos del culto a los
antepasados. La funcion social de los ritos esﬁob\fia: dandoles
expresion solemne y colectiva, los ritos reafirman, renuevan
y consolidan los sentimientos de los que depende la solida-
ridad social. '

No tenenios medios para estudiar cémo aparecid una so-
ciedad con.culto a los antepasados, pero podemos estudiar
la decadencia de este tipo de sistema en ¢l pasado y en el
presente. Fustel de Coulanges trata el tema en la Grecia y la
Roma antiguas. Y en el presente puede ser obs?rvado en
diversas partes del mundo. La escasa informacion que se
ha podido reunir sugiere que la organizacion de linaje vy
de unidad familiar de algunos lugares de India esta perdien-
do algo de su antigua fuerza y solidaridad, y que lo que
cabria esperar cemo acompafiamiento inevitable de lo ante-
rior, una debilitacién del culto a los antepasados, tambi¢n
se esta produciendo. Puedo hablar con mas seguridad de
algunas sociedades africanas, particularmente de las de
Sudafrica. El efecto del impacto de la cultura europea, inclu-
yendo las ensefianzas de fos misioneros crigtianos, es la
debilitacion en algunos individuos del sentimiento que los
une a su linaje. Desintegracion de la estructura social y de-
cadencia del culto ancestral son feridmenos simultancos.

Estoy dispuesto a afirmar que la teoria general de la
funcién social de las religiones puede demostrarse plena-
mente para un tipo determinado de religion. '

La contribucion mas importante a nuestro tema es un
trabajo de Emile Durkheim publicado en 1912. Su titulo es
Les formes élémentaires de la vie relzgzquse, y el sub?x'tulo,
La systéme torémique e Australie. Es digno .de mencion ¢l
hecho de que Durkheim fue discipulo de F‘uste'l de Cou(langes
en la Bcole Normale Supérieure, y gque ¢l mismo dijo que
la influencia mas importante en el desa}"rollo de sus ideas
sebre la religion era la de Rosertson Smith. ,

El objetivo de Durkheim era establecer una teoria gene-
ral de la naturaleza de la religion. En lugar de un ampiio
estudio comparativo de muchas religiones, preﬁri(').t(')mvar
an tipo sencillo de sociedad v Ilczvgr a cabo'un an{ah§15 in-
tensivo y detallado, y para tal fin eligio las tribus aborigenes
de Australia. Sostenia la idea de que estas tribus represen-
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tan el tipo mis simple de sociedad que sobrevive ¢n nuestros
tiermpos, pero el valor de su andlisis no es afectado en ab-
soluto st rechazamos esta fdea, cono ¥o misma hago.

El valor del libro de Durkheim consiste ext la exposicién
de upa teoria general de la religion gue ha sido desarvo-
Hada con la ¢olaboracion de Henri Hubert y Marcel Mauss,
partiendo de los fundamentos establecidos por Robertson
Smith. A menude se ha interpretado mal la exposicion de
esta teorvia de Durkheim. Una exposicion rouy clara, aungue
muy breve, de esta teoria puede hallarse en la introduccién
escrita por Henri Hubert en 1904 para la tradoaccion fran-
cesa del Manuel ' Histoire des religions de Chantepic de la
Saussaye. No es posible en esin ocasion examinar esta teo-
ria general. Quisiera solamente analizar una parte del tra-
bajo de Durkheim, su teoria de que el ritual sreligioso es
una expresion de unidad de la sociedad v que su funcion
ey «re-crear» la sociedad o ¢l orden social reafirmando y
consolidando los sentimientos sobre los que se basa la soli-
daridad social y, por tanto, el orden social. '* Durkheim com-
prucba esta teorfa mediante un examen de los ritos totémi-
cos de los australianos. Pues mientras Frazer consideraba los
ritos totémicos de las tribus australianas conyo asunto de
magia, Durkheirn los trata conio religiosos, porque los pro-
pios ritos son sagrades vy se refieren a seres sagrados, luga-
res y objetos sagrados.

En 1922 se sabia mucho menous sobre los aborigenes aus-
tralianos de lo que actualmente conocemos. Se ha compro-
bado que algunas de las fuentes utilizadas por Durkheim no
son fidedignas. Una tribu gque era bien conocida, por los
escritos de Spencer, Gillen y Strehlow —la aranda—, es ati-
pica en algunos aspectos. La informacien que Burkheim podia
usar era, por tanto, inmiperfecta. Adernas, no vuede decirse
que su manejo de este rnaterial fuera todo lo zjue podia ha-
ber sido. En consecuencia, hay muchos puntos en esta ex-
posicion que considero inaceptables. Creo, sin embargo, que
la principal tesis de Durkbeirmn respecto a la funcisn social
de los ritos toteniicos es valida, aunque requicre una revi-
sion y correccion a la luz del conocimiento actual, mas exac-
to v mas amplio. **

4. Op. eir, pp. 323, 497, ¢t al.
13. Para una critica de algunos puntos de la obra de Durkheim,
véase «Teoria socloiogica del totemismor en este volumen.
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Los seres a los que se refiere el culto australiano son
denominados comuninente como «antepasados totémicoss, v
yo mismo he usado el término. Pero es algo confuso, ya que
son seres miticos v no antepasados en el mismo sentido
que las personas muertas que se honran en el culto a los
antepasados. En la cosmologia de los nativos australianos, el
cosmos, el universe ordenade, incluyendo tanto el orden de
la Naturaleza como ¢l orden social, aparecio en un niomento
del pasado, que sugiero que sea llamado Principio del Mun-
o, pues este nombre corresponde a ciertas ideas que he
encontrado entre los aborigenes de algunas tribus. Este or-
den (natural v social) resulté de los hechos y aventuras de
ciertos seres sagrados. Estos seres, a los que llamaré Suw
Originales, son los antepasados totémicos de la literatura
etnoldgica. Las explicaciones de los rasgos topograficos, de
las especies naturales ¥y sus caracteristicas, v de las leyes
sociales, usos v costumbres, se dan en forma de mitos acer-
ca de los sucesos del Principio del Mundo.

Il cosmos osta regulado por la ley. Pero mientras con-
sideramos las leyes de la Naturaleza como exposiciones de
lo que invariablemente ha de ocurrir (excepto, por supuesto,
en los milagros), v las ieves morales o sociales como lo que
pucide observarse aunque a veces falle, los australianos no
hacen tat distincion, Para elios, el hombre y la mujer han
de observar las normas de conducta que quedaron fijadas
para siempre por los hechoes del Principio de! Mundo, e,
igualmente, la lluvia ha de caer en la estacion adcecuada, las
plantas deben c¢recer y producir fruto o semilla, v los ani-
mates deben dar hijos, Pero en la Naturaleza y en la socie-
dad humana existen irregularidades.

Fn lo que mie ayenturaré a llamar la religion totémica
de los aborigenes australianos, hay dos formas importan-
tes e ritual. Una de ellas consiste en los ritos realizados
en clertos lugares a los que se alude comunmente conlo a
«centros totenw. Un centro totem es un lugar que esta
especialniente relacionado con ciertas especies de objetos,
TS comiunniente con una especie particular de animal o
planta, o con un aspecto de la Naturaleza, como la lluvia
o 2l tiempo calido. Cada centro esta asociado con uno de
los Seres Originales {u ocasionalmente mas de uno). Frecuen-
temente se dice que el Ser ha entrado en la tierra en ese
tugar. Para cada centro totem existe un mito relacionado con
s hechos del Principio del Mundo. El centro totem, el mito
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relacionado con ¢l v los ritos que se representan alli perte-
necen al grupo local que posee el territorio en donde radica
el centro totem. Se cree que cada centro totem posee, en
una roca o un arbel, o en un charco de agua o un niontdon
de piedras, lo gque guiza podames llamar el «espiritu de la
vida», o la fuerza de la vida, de la especie totem.

Se ¢ree que los ritos representados en el centro totem por
los miembros del grupo local al que pertencce, o bajo su
mandoe vy direccion, renuevan la vitalidad de este espiritu
de la vida de la especie. En Australia oriental, el centro totem
se considera como la «casa» 0 «morada» de la especie, vy los
ritos se deneminan «poner en movimientos, Asl, el rite de
un centro totem de la lluvia trae la lluvia en la estacion
adecuada, el de un centro totem canguro asegura la provision
de canguros y el de un centre totemi de nifios procura el na-
cimiento de nifcs en la tribu.

Estos ritos irmnplican una cierta idea, que creo que pode-
mos llamar especificamente una idea religiosa, del lugar del
honibre en el universo. El hombre depende de lo que llama-
mos Naturaleza: de las sucesiones regulares de las estacio-
nes, de que la lluvia caiga cuando debe, del crecimiento de
las plantas y de la continuacion de la vida animal. Pero
como va he dicho, rmientras que para nosotros el orden
de la Naturaleza es una cosa y otra el orden social, para los
australianos son dos partes del mismo orden. El bienestar
del individuo o de la sociedad depende de que este orden
se mantenga sin alteraciones serias. Los australianos creen
que pueden asegurar la continuacion del orden social, o al
menos contribuir a ella, con sus acciones, incluyendo la re-
presentacion regular de ritos totémicos.

En los ritos que han sido descritos, cada grupo cuida
{si podemos expresarlo asi) solo de una parte de la Natura-
leza, de aquellas pocas especies de los centros totem. La
preservacion de orden natural como un todo depende, por
tanto, de las acciones de rmuchos grupos difeientes.

La estructura social de los nativos australianos se basa
en dos cosas: un sistema de grupos locales y un sistema de
parentesco basado en la tamilia. Cada pequedio grupo local
es un grupo de descendencia patrilineal cerrado; esto es, un
hombre nace en el grupo de su padre y sus hijos pertenecen
a su grupo. Cada grupo es independiente y autéonomo. La es-
tabilidad y continuidad de la estructura social depende del
grado de solidaridad del grupo local.
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Donde existia el grupo totémico gue he descrito (v exis
tia en una gran parte de Au\st}-alia), cz'ldq grupo Iloca/l k()n\
tituia un grupo de culto. El ritual totemico sf':f"‘;;fllvtlrxa L\I
presar la unidad y solidaridad del grupo y su M'!Cll‘vlc-“lif.lf‘zzidtih(‘
y separacion de otros grupos por la relacion f&}p(‘} «m:)(;l%‘l,
grupo con sus sacra. ¢l centro, © ccmr:os, totem, .I“u.», ,imxwl
Originales con ellos relacionados, los mitos v _cam‘uo;?.“:a que
aluden a esos Seres, y los totems o especies dc lgs CeNiros.
Durkheim destacd, creo que con dcu"ﬁa:\:iadu énfasis, este as
pecto de la funcién social del teternismo, . ‘

Existe, sin ern®argo, otro aspecto, pues aungue los grupos
totémicos locales constituyen entidades sociales permancentes
e individualidades separadas, son tarnbi¢n parte de una es-
tructura social mas amplia. El sistema de parentesco pro-
cura esta estructura social mas amplia. nga persona lcun‘
la que un individuo de una socicdad’ausirahana ganva ,Uim
algun contacto social estd unida a ¢l por un lazo _dc pf—uc_n~
tesco, cercano o distante, y la regulacion de la vida >o_cxal
consiste esencialmente en normas relativas al comportamien-
to con los diversos tipos de pariente. Por ejemplo, un hom-
bre mantiene una relacion muy estrecha con el grupo locgl
de su madre, y en muchas tribus con sus sacra: sus totems,

centros totem y ritos totémicos.

Aunque el tetemismo australiano separa los grupos locales

y da individualidad a cada uno, también ‘los une. Puc§ au’nj
que cada grupo estd especialmente relacionado con ciertas
partes del orden natural (por ejemplo, con la Huvia o cc;n
el canguro) y con ciertos Seres 'dcl Prmmmo del Mundﬂo,) la
sociedad como un todo se relaciena mediante la rcizgxpn
totémica con el orden total de la Naturaleza y con el Pr}@
cipio del Mundo como un todo. Esto puede apreciarse mf)€>r
en otro tipo de culto totémico, parte ‘dcl CLvla] consmtc« en
dramas sagrados en los cuales quicnes intervienen represen-
tan a diversos Seres Originales. lLas danzas.dvramatxcas SL
representan unicamente en las yeuniones religiosas en qu
se unen una serie de grupos locales, ¥ <& en estas ocasiones
cuando 10s jovenes son iniciados en la virilidad y en la vida
religiosa de la sociedad. . N
La sociedad ausiraliana no es simplemente una coleccion
de grupos locales separados; e¢s tarnbién un cuerpo (de perso-
nas unidas en un sistema de parentesco, El totemismo aus-
traliano es un sisteima cosmmologico por el que los fenémenos
de la Naturaleza se incorporan a la organizacion (L paren-
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tesco. Cuando yo estaba iniciando mi trabajo en Australia en
1910, un nativo me dijo: «Burgundi (canguro) {es] mi Kadja
(hermano mayor).» Esta sencilla frase de tres palabras da la
clave para la comprension del totemismo australiano. El na-
tivo que asi hablaba no queria decir que los individuos de
la especie canguro fueran sus hermanos. Queria decir que ¢l
mantenia una relacién social con la especie cangaro, consi-
derada cemo una entidad, semejante a la que un hombre
mantiene con su hermano mayor en el sistema de parentesco.
Siento no disponer de tiempo ¢n esta ocasien para extender-
me sobre este punto.

El informe que he dado del totemismo australiano difiere
notablemente del dado por Durkheim. Pero, lejos de contra-
decirla, confirina la teorfa general fundamental de Burkheim
én cuanto a la funcion social de la religion totémica de Aus-
tralia y sus ritos. Los dos tipos de culto totémico son la de-
mostracion, en actos simbolicos, de la estructura de ia so-
ciedad australiana y de sus origenes en un pasado sagrado
y mitico. La religion desempena la parte mas importan-
te en el mantenimiento de la cohesion y del ¢quilibrie so-
ciales. La religion es parte intrinseca de la constitucion de
la sociedad.

Me he referido, si bien tnicamente de pasada, & dos tipos
de religien: culto a los antepasados y totemisino austra-
liano. En ambos es posible demostrar la estrecha correspon-
dencia de la forma de la religion y la forma de la estruc-
tura social. En ambos puede verse cémo los rifos religiosos
reafirman y consolidan los sentimientos de los ‘gue depende
el orden social. He aqui algunos resultados significativos
para nuestro problema. Indican una cierta linea de inves-
tigacion. Podemos y debemos examinar otras religiones en
vista de los resultados ya obtenidos. Pero para hacerlo,
debemos estudiar las religiones en accion; hemos de tratar de
descubrir los efectos de la participacion activa en un culto
particular, primero los efectos directos sobre el individuo
y después los efectos en la sociedad de la que estos indi-
viduos son miembros. Cuando tengamos un numero sufi-
ciente de tales estudios, serd posible establecer una teoria
general de la naturaleza de las religiones y de su papel ean
el desarrollo social.

En la elaboracion de tal teoria general serd necesario
deterininar, mediante estudies coimparativos, las relaciones
entre religion v moralidad. Agui sélo disponemos de tiempo
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para referirnes muy brevermente a la cuestion de religion
¢ moralidad. Cito los ‘pasajes siguientes de Tylor comwo re-
presentacion de una teoria que parece ser ampliamente acep-

tada:

«Lin importante elemento de la religion, ¢l elemento mo-
val, que entre las naciones de nivel mas alto censtituye su

narte mas vital, tiene realmente escasa representacion cn la
18

veligion de las razas de nivel mas bajo.» o

«La comparacion de las religiones salvajes y de ~las civi-
lizadas pone de relieve, junto a una profunda semejanza en
su filosofia, el fuerte contraste en su accién practica sobre
ja vida humana. Si la religion salvaje puede considerarse
come sirnbolo de religion natural, la idea_populqr de que el
gobierno moral del universo es un dogma esenmgl de lla re-
ligidn natural se viene abajo. El animismo salvaje esta casi
libre de esc elemento ético que para la mente educada es
ol auténtice mavil de la religion practica. No es, como he
dicha, que la moralidad esté ausente de la vida j:le las' razas
de un nivel mds bajo. Sin un cédigo moral la existencia real
de la tribu mas rudimentaria serfa imposible; y realmente
las normas morales de las tribus salvajes estan bien defini-
das. Pero estas leyes éticas permanecen en su propio ferre-
no e tradicidn y opinién publica, comparativamente mdp
nendientes de las creencias animistas y de los rites que exis-
ten a su lado. El animismo mas baje no es inmoral; es
amoral... El problema general de la relacién de la moralidatj
con la religion es dificil e intrincado, y requiere gran canti-
dad de pruebas.» 7

Estoy de acuerdo con Tylor en que el problema de ,la
relacion de la moralidad con la religion es dificil e”intrm~
rado. Pero quisiera discutir la validez de la distincion aue
&1 establece entre las religiones de los salvajes y las de los
puelbios civilizados, » su declaracion di? aque el elemento mo-
ral «estid poco representado en la religion de las razas d'e
nivel mas bajo». Supongo que cuando se mantiene este cri-
terio, a menudo significa solamiente que en «las razas mas
bajas» la religion no va asociada al tipo de moralidad que
existe en las sociedades occidentales contemporaneas. Pero

16, Tylor, Primitive Culture, 38 ¢od, 1891, vol. [, p. 427
7. Op. efr, vol. 11, p. 366,
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las sociedades difieren en sus sistemas morales como en otros
aspectos del sistema social, ¥ lo que tenenios que exarninar
en cualquier sociedad dada es la relacién de la religion o
religiones de tal sociedad cen su sistema particular de mo-
ralidad.

El doctor R. F. Fortune, en su libro sobre la religién ma-
nus ha recusado el dictamen de Tylor. * La religidon manus
s 1o que puede llamarse un tipe cle espiritismo, pero no
es culto a los antepasados en el sentido en que he usado el
término en esta conferencia. El ¢ddigo moral manus prohibe
rigurosamente las relaciones sexuales, excepto ¢ntre marido
y mujer, condena la deshonestidad e insiste en el viguroso
cumplimiento de las obligaciones, incluyende las econdmi-
cas, entre los parientes. Las ofensas contra el cddigo nioral
arrojan contra el ofenser, o contra su familia, el castigo de
los espiritus, ¥y ha de buscarse el remedio en la confesion y
la reparacion del error.

Consideremos ahora el ¢aso del culto a los antepasados.
En las sociedades que 1o practican, la parte imas importante
del cédigo mornl es la que se refiere a la conducta del indi-
viduo en relaci;'n con su linaje y clan y con los miembros
individuales de los mismos. En la forma mas habitual de
culto a los antepasados las infracciones de este codigo aca-
rrean sanciones religiosas o sobrenaturales, pues son ofen-
sas contra los antepasados que se cree que envian el cas-
tigo. '

Tomammos de nuevo como ejemplo de las razas de nivel
mas bajo a los aborigenes australianos. Dado que la estruc-
tura social fundamental es un complejo sistema del recono-
cimiento ampliamente extendido de las relaciones de paren-
tesco, la parte mas importante del cédigo moral consiste en
las normas de conducia hacia el pariente de diferentes ca-
tegorias. Una de las acciones mas inmerales de que un hom-
bre puede ser culpable es la de tener relacienes sexuales con
cualquier mujer que no pertenezca a la categoria de su pa-
rentela dentro de la cual €l puede casarse legalmente.

La ley moral de la tribu se ensefia a los jéovenes en las
ceremonias sagradas conocidas como ceremonias de inicia-

18, R.F. Foritune Vanus Refigion, Filadelfia, 1933, pp. 3 v 356 El
libro del doctor Fortune es una valiosa aportacion al estudio de la
funcién social de a religion. Estudia una religion de un tipo muy poco
usual. :
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cién. Me referiré unicamente a las ceremonias llamadas Bora
de algunas de las tribus de Nueva Gales del Sur. Estas ce-
remonias fueron instituidas por Baiame en la época de'l Prin-
cipio del Mundo. Baiame mato a su propio hijo (idcnt‘llﬁcado
a veces con el toro sagrado) Daramulun y le devolvio a la
vida al tercer dia. Cuando la ceremonia es dirigida, todos
los iniciados «mueren» v vuelven a la vida al tercer dia. '?

Sobre el terreno ceremonial sagrado donde tienen lugar
estas iniciaciones hay habitualmente una imagen de Baiame
hecha de tierra, y a veces una de la esposa de Baiame. Junto
a estas iméagenes sc muestran los ritos sagrados a los inicia-
dos y se relatan los mitos sobre Balarne, o

Baiame instituyd no solo las ceremonias de iniciacion que
son, entre otras cosas, escuelas de- moralidad para los hom-
bres jovenes, sino también el sistema de parentesco con sus
normas sobre el matrimonio y el coniportamiento hacia los
parientes de distintas categorias. A la pregunta «¢Por CI“fé
observan ustedes estas complejas normas sobre el matri-
monio?s, 1a respuesta habitual es «Porque Baiame las esta-
blecid». Asi Baiame es el dador divino de leyes o, segun una
forma alternativa de expresién, es la personificacion de las
leyes tribales de moralidad.

Opino con Andrew Long v el padre Schmidt que Baiame
se parece en ese aspecto al Dios de los hebreos. Pero Baiame
no da proteccion en la guerra como Jehova hacia por los
hijos de Israel, ni es Baiame quien rige y controla la Natu-
raleza, las tormentas y las estaciones. Tales cuidados corres-
ponden a otra divinidad, la Serpiente del Arco Iris, cuya
imagen en tierra aparece también en el lugar del sagrado ce-
remonial. Baiame ocupa un lugar de Ser Divino que csta-
blecig las normas mas importantes de moralidad y las cere-
monias sagradas de iniciacion.

Estos ejemplos bastaran quizd para demostrar que la idea
de gue solamente las religiones rnés elevadas estan especial-
imente interesadas en la mworalidad ¥ que el elemento njoral
esta escasamente representade €n las religiones de las razas
de més bajo nivel, es muy discutible. 8i dispusiera de tiem-
po citaria otros eiemiplos de otras partes del mundos

o tal opinidn
. La X de Ya muerte vity ;o ia ureeccicn esia
5 i 11 o todos los
rmeses gn todes les parctes del mundoe por la muerie ¥ o reswrreceion
de la luna,
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Lo'que complica el problema es el hecho de que ley,
moralidad y religion son tres modos de controlar la conducta
humana que, en los diferentes tipos de sociedad, s coniple-
mentan y combinan entre si de diferentes modos. Para la ley
existen las sanciones legales, para la moral las sanciones d;:
la opinién publica y de la conciencia, para la religion exis-
ten sanciones religiosas. Un solo acto injusto puede merecer
dos o tres sanciones. La biasfemia y el sacrilegio son pecados
Y por tanto estan sujetos a sanciones religiosas, pero a
veces pueden también ser castigados por la ley como crime-
nes. }_En nuestra propia sociedad, asesinar es ‘inmoral, Y es
también un crimen castigable con la muerte; v es a la vez
un pecado contra Dios, de modo que el asesino, después de
su rdpida salida de esta vida a manos del cjecutor, ha de
enfrentarse a una cternidad de tornientos en los fuegos del
infierno.

Entran en accién las sanciones legales cuando no hay pro-
blema de moralidad o inmoralidad, y lo misme es valido
para-las sanciones religiosas. Algunos padres o doctores de
las Iglesias cristianas sostienen que una vida justa v virtuo-
sa dedicada a las buenas obras no salvara a un hombre del
infierno, a menos que haya obtenido la gracis aceptando
como verdaderas las doctrinas especificas ensefiadas por una
Iglesia.

Hay dilerentes tipos de sanciones religiosas, La pena por
el pecado puede concebirse simplemente como alienacion de
Dios. O puede haber la creencia en recompensas vy castigos
en la otra vida. Pero la forma mas extendida de sancion
religiosa es la creencia de que ciertas acciones producen en
cl individuo, o en la comunidad, una condicion de conta-
minacion ritual, de impureza, de la que es necesario ser pu-
rificado. La contaminacién puede deberse a cosas hechas in-
conscientemente y sin intencion, como puede verse en ¢l ca-
pitulo quinto del Levirico. ®uien inconscientemente haya to-
cado cualquier cosa impura, como el esqueleto de un ani-
mal impuro, es culpable, ha pecado y debe pagar su iniqui-
dad. Ha de hacer un sacrificio, una ofrenda, mediante lo cual
pueda ser purificado del pecado. _

La impureza ritual no implica condena moral. En ¢l ca-
pitulo doce del mismio Levitico leemos que ¢l Sefior decia a
Moisés que una mujer que ha tenido un hijo varén estara
impura durante siete dias y su purificacion se ha de srolon-
gar treinta y tres dias rnds, durante los cuales no tocard cosa
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sagrada ni entrara en el santuario. Si el hijo nacido es
hembra, el periodo de impureza es de dos semanas y el de
purificacion sesenta v seis dias. Asi el tener hijos contamina,
pero nadie supondria gue es inmoral, v contamina mas si el
nino es hembra que si-es varon.

Lo contrario a la corrupcién o maldad es la santidad.
Pero la santidad no wviene de llevar una vida lLonesta y
justa, sino de ejercicios religiosos, oracién y ayuno, el cum-
plimiento de la penitencia, la meditacidn y la lectura de los
libros sagrados. En el hinduismo el hijo de un brahmin
nace santo; el hijo de un trabajor del cuero nace impuro.

El campo cubierto por la moralidad y el cubierto por la
r¢ligion son diferentes; pert tanto en las sociedades primi-
tivas como en las civilizadas puede haber una zona en la
que Se superpongan.

Volviendo a nuestro tema principal, un escritor que ha
iratado la funcidn social de las religiones en base a un
estudio comparativo es Loisy, que dedica al tema algunas
paginas del ultimo capitulo de su valioso Essai tiistorique
str le sacrifice. * Aunque difiere de Durkheim en algunos
punios, su teoria fundamental es, si no idéntica, al menos
muy parecida a la del primer escritor. Hablando de lo que
¢ Hama la accién sagrada ('actiort sacrée), cuya forma mas
caractevistica es el rito del sacrificio, escribe:

«Hemos visto su papel en las sociedades humanas man-
teniendo v reforzando los vinculos sociales, aunque realmen-
te no ha contribuido en gran medida a crearlos. En ciertos
aspectos era la expresion de ellos pero el hombre esta hecho
Jde modo que expresando sus sentimientos pasa a estar mas
lirmemente fijo en ellos. La accion sagrada era la expresion
de la vida social, de las aspiraciones sociales; ha sido nece-
sariamente un factor de la sociedad...

»Antes de condenar inmediatamente el espejismo de la
veligion v el aparato del sacrificio como un simple derroche
de recursos v fuerzas, es adecuado observar que, habiendo
sido la religion la forma de consciencia social, y el sacrificio
1a expresién de esta consciencia, la pérdida era compensada
por una ganancia, de modo que en lo que se refiere a las
pérdidas puramente materiales, no hay realinente motivo para
msistiv en ellas, Ademas. el tipo de contribucion sagrada que

i

1 PN pp. RYLARNL

se requeria, sin utilidad real en cuanto al efecto que se es-
peraba, era parte intrinseca del problema de renuncias, de
contribuciones que, en toda sociedad humana, son condicién
de su equilibrio y su conservacién.» !

Pero junto a esta definicidon de la funcién social en tér-
minos de cohesi¢:n y continuidad social, Loisy busca lo que
¢l llama una férmula general (formule générale) en la cual
resume el papel que la religién ha desernpefiado en la vida
humana. Fsa formula es 1itil siempre v cuando recordenios
que es sdlo una formula. La que ofrece Loisy es que la
magia v la religion han servido para dar confianza a los
hombres.

En las sociedades mas primitivas es la magia la que da al
hombre confianza para afrontar las dificultades e incerti-
dumbres, los peligros reales e imaginarios que le rodean.

«A la merci dues éléments, des saisons, de ce que la terre
lui donne ou tui refuse, des bonnes ou des nmauvaises chan-
ces de sa chasse ou de sa péche, aussi du hasard de ses
combats avec ses semblables, il croit trouver le moyert de ré-
gulariser per des simulacres d’action ces chances plus ou
moins incertairies. Ce qu'tl fait sert 4 rien par rapport au but
qu'il se propese, ais il prend confiance en ses entreprises
et en lui-méme, i ose, et c'est en oSant que réellement il
obtient plus ou »roints ce qu'il veut. Confiance rudirmentaire,
et pour une hunible vie; miais c’est le comencement du
courage moral.» ?*

Esta es la misma teoria que mas tarde desarrolld Mali-
nowski con referencia a las practicas magicas de los habitan-
tes de las islas Trobiand.

En una etapa de desarrollo algo mas alta, «cuando el or-
ganismo social ha sido perfeccionado, cuando la tribu se ha
convertido en un pueblo y este pueblo tiene sus dioses, su
religion, es por esta religion por lo que se mide la fuerza de
la conciencia nacional, y es al servicio de los dioses nacio-
nales donde los hombres hallan una promesa de seguridad
en el presente y de prosperidad en el futuro. Los dioses son
la expresidn de la confianza que el pueblo tienen en s{ mismmo;

21, Op. cit., pp. 535-531.
22 Op. cit, p. 533.
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pero es en el culto a los dioses donde se alimenta esta con-
fianza». **

En una etapa maas avanzada de desarrolle sacial, las re-
ligiones que dan al hombre una promesa de inmortalidad
fe dan, por tanto, una seguridad que le permite soportar

valientemente las cargas de esta vida v afrontar las nids pe--

nosas obligaciones. «Es una forma més elevada ¥y més moral
de confianza en la vida» **

Esta formula e parece insatisfactoria porque subrava
lo que tinicamente es una parte de la actitud religiosa (o
magica). Ofrezco como alternativa la formula de que la re-
ligion desarrolla en la Humanidad 1o que podemos llamar
sentido de dependencia. Lo que quiero decir con esto puede
explicarse mejor con un ejemplo. En ura tribu sudafricana
con culto a los antepasados, un hombre siente que depende
de sus antepasados. De ellos ha recibido la vida y el ganado
que constituye su herencia. Mira hacia ellos para que le
envien hijos, multipliquen su ganado v le procuren bienestar
en otros aspectos de la vida. Esta es una cara del asunto. £l
puede depender de sus antepasados. Por otro lado esta la
creencia de que los antepasados observan su conducta, y
que si deja de cumplir sus deberes no s¢lo dejaran de prote-
gerle, sino que le enviaran una enfermedad o cualquier otra
desgracia. No puede mantenerse solo y depender uinicamente
de sus propios esfuerzos; tiene #iie depender de sus antepa-
sados. ' '

Podemos: decir que las creencias del adorador africano
de los antepasados son ilusorias, y sus ofrendas a sus dio-
ses realmente inutiles; que los muertos de su linaje realmen-
te no le envian ni bendiciones ni castigos. Pero los confu-
cianistas nos han demostrado que una religion como el culto
a los antepasados puede racionalizarse v librarse de las
creencias ilusorias que llamamos supersticion. Pues ¢ los
ritos de conmemoracion de los antepasados es suficientz que
los participantes expresen su gratitud respetitosa a aquellos
de quienes han recibido la vida, y su sentido de deber hacia
los que aun no han nacido, para quienes ellos a su debido
tiempo ocupardn la posicion de antepasados venerados. Per-
manece aun el sentido de dependencia. L.os vivos dependen
de los del pasado; tienen deberes para los que viven en el

23, Loc. cit.
24. Op. cit.,, p. 534.
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presente v para los que vivirdn en el futuro y que depen-
deran de ellos.

Os recuerdo que lo que hace del hombre un animal
social no es cierto instinto de grupo, sino el sentido de
dependencia en sus innumerables formas. El proceso de so-
cializacidn comienza el primer dia de la vida del rifio. Tiene
que aprender que él puede y tiene que depender de sus pa-
dres. De ellos recibe ayuda y bienestar; pero también tiene
que someterse a su control. Lo que estoy denominando sen-
tido de dependencia tiene siempre estos dos aspectos. Pode-
mos enfrentar la vida, sus azares y dificultades con confian-
za cuando sabemos que hay poderes, fuerzas y hechos con
que poder contar, pero tenemos que someter nuesira con-
ducta a normas impuestas. El individuo totalmente asocial
serfa el que creyera que podria ser totalmente independien-
te, confiando sélo en s{ mismo, no pidiendo ayuda v no re-
conociendo deberes.

He tratado de presentares una teoria de la funcion social
de la religion. Esta teoria ha sido desarrollada por el traba-
jo de hombres como Robertson Smith, Fustel de Coulanges,
Durkheim y Loisy. Es la teoria que ha guiado mis propios
estudios durante cerca de cuarenta afos. He considerado
que merecia la pena indicar que existia ¢n embrion en los
escritos de los fildsofos chinos de hace mas de veinte siglos.

Como cualquier otra teoria cientifica, es provisional, suje-
ta a revision y modificacién, a la luz de la futura investiga-
cién, Se ofrece porque puede ser un método util de inves-
tigacion. .o que es necesario para comprobar y posterior-
mente elaborar la teoria, es una serie de estudios siste-
madticos de diversos tipos de religiéon en relacion c¢on el sis-
tema social en el cual existen.

Resumiré las sugerencias que he hecho:

a) Para entender una religion particular tenemos que
estudiar sus efectos. La religion, por tanto, ha de ser estu-
diada e# accidn.

b) Dado que la conducta humana estd controlada o di-
rigida en gran parte por lo que hernos dado en Hamar sen-
timientos, concebidos como distiosiciones mentales, es ne-
cesario descubrir, en la medida de o posible, cuiles son les
sentimientos que se desarrollan en el individuo cemo resul
tado de su participacién en un culto religioso particular.

¢) En el estudie de cualquier religién hemos de exami-
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har, ante todo, las acciones religiosas especificas, las cere-
monias v los ritos colectivos o individuales.

4) El éntasis sobre la fe en doctrinas especificas que ca-
racteriza algunas religiones modernas parece ser el resulta-
do de determinados desarrollos sociales en las sociedades
de estructura compleja. ] ‘ .

¢) En algunas sociedades hay una inmediata y directa
relacion entre la religion y la estructura social, lo cual ha
sido ilustrado con eliculto a los antepasados v el totemismo
australiano. Lo mismo ocurre con las que podemos llamar
religiones nacionales, como la.de los hebreos, o las de los
Ectados-ciudad de Grecia y Roma.?® Pero dende llega a
existir una estructura religiosa separada indepencliente,
mediante la formacién de diferentes Iglesias o sectas, o gru-
pos de culto dentro de-un pueblo, la relacion de la relzzglé?
con la estructura social total, es, en muchos aspectos, indi-
recta ¥ no siempre facil de investigar. ‘

f) Se sugicre conio férmula general (cualquiera que sea
esa tormula puede merecer la pena) que lo que se expresa
en todas las religion'es es lo que he llamado sentido de de-
pendencia en su doble aspecto, y que las religiones cump}cn
su1 funcion social manteniendo constantemente este sentido

de dependencia.

2% «.entre Jos antiguos, lo que unia a cualquier socicdad‘ era un
culto. Lo mismo que un altar doméstico manten}'a a los miembros
de la familia agrupados a su alrededor. asi la ciudad era cl grup¢
colectivo de los que tenian las mismas divinidades protectoras y cele-
braban la ceremonia religiosa en el mismo altar.» FUSTEL bE Couvras-
wrs, ap. it p.o 193
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IX. Elconcepto de funcion en la ciencia social’

El concepto de funcion aplicado a las sociedades humanas
se basa en una analogia entre vida social v vida organica.
El reconocimiento de la analogia y de algunas de sus impli-
caciones no es nuevo. En el siglo x1x la analogia, el concep-
to de funcion y la imisma palabra aparecen frecuentemente
en la filosofia social y en la sociologia, Que yo sepa, la pri-
mera formulacidn sistematica del concepto, aplicado al
estudio estrictamente cientifico de la sociedad, fuc la de
Emile Durkheim en 1895 (Régles de lu mdtiode sociologi-
que).

La definicion de Durkheim es que la «funcidn» ‘de¢ una
institucidn social es la correspondencia entre ésta vy las ne-
cesidades {besoins en francés) del organismo social. Esta
definicion requieye cierta elaboracion. En primer lugar, para
evitar la. posible ambigiiedad, y en particular la posibilidad
de una interpretacion teleoldgica, me gustaria sustituir el
término «necesidades» por el término «condiciones necesa-
rias de existencia», o0, si se usa el térinino «necesidad», que
sea entendido sdélo en este sentido. Puede indicarse aqui,
como punto sobre el cual se volvera después, que cualquier
intento de aplicar este concepto de funcion en la ciencia so-
cial implica Ja suposicion de que #av condiciones necesa-
rias de existenzia para las sociedades humanas, lo misimo que
las hav para os organismos animales, y que pucden des-
cubrirse mediante el tipo adecuado de investigacion cienti-
fica.

Para la posterior elucidacion del concepto es convenien-
te usar la analogia entre vida social y vida organica. Como

todas Ias analogias, han de usarse con cuidado. Un organis-

mo animal es un aglomerado de células y de fluidos inters-

§,  Este ariicufo, que estd basado en comentarios que hice sobre
un articulo leido por el doctor Lesser en la American Anthropological
Association, fue publicado par primera vez en <American Anthiopo-
logist», vol. XXXII, p. 3 1935 donde se publico tambidn o1 witicule

del doctor Lesser.
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ticiales ordenados en mutua relacion, no como un agregado
sino como un todo vivo e integrado. Para el bioquimico, es
un sistema integrado por moléculas complejas. El sistema de
relaciones por el que estas unidades estan relacionadas es la
~estructura orgdnica. Tal como los términas se usan aqui, el
organismo no es en s{ mismo la estructura; es una colec-
ciéon de unidades (células o moléculas) ordenadas en una es-
tructura, es decir, en una serie de relaciones; el organismo
tiene una estructura. Dos animales adultos de la misma es-
pecie y sexo estan formados por unidades similares; orde-
nadas en una estructura similar. La estructura puede de-
finirse asi como una serie de relaciones entre entidades. (La
estructura de una célula es asimismo una serie de relaciones
entre moléculas complejas, y la estructura de un atomo es
una serie de relaciones entre electrones y protones.) Durante
el tiempo que vive, el organismo presenta una cierta con-
tinuidad de estructura, aunque no conserve la identidad
completa de sus partes constitutivas. Pierde algunas de sus
moléculas integrantes en la respiracion o en la excrecion:
toma otras por la respiracion y la absorcion alimenticia. Du-
rante un periodo sus células constitutivas no permanecen
inalteradas. Pero la ordenacion estructural de las unidades
constitutivas si. El proceso por el cual se mantiene esta
continuidad estructural del organismo se denomina vida.
El proceso vital esta formado por las actividades y las
interacciones de las unidades constitutivas del organisino, las
células, v los drganos en los cuales se unifican las células
en un-todo.

Tal como se usa aquf la palabra funcion, la vida de un
organismo se concibe como el funcionamiento de su estruc-
tura. A través y mediante la continuidad de este funciona-
miento se preserva la continuidad de la estructura. Si con-
sideramos cualquier parte recurrente del proceso vital, como
la respiracion, la digestion, etc., su funcion es la contribu-
cién que hace a la vida del organismo como un todo, el
papel que ella desempeiia en ésta. Tal como se usan aqui los
términos célula u organo, indican una actividad, y esta acti-
vidad tiene una funcién. Es verdad que cominmente habla-
mos de la secrecion de fluido gastrico como de una «fun-
cién» del estomago. En el sentido en que se usa aqui, de-
berfamos decir que se trata de una «actividad» del estomago,
cuya «funcién» es transformar las pretéinas de la alimenta-
cién, de forma que puedan ser absorbidas y distribuidas por
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s sangre a los tejidos.® Podemos percibir que la funcion
de un procese fisiolégico recurrente es, por tanio, una co-
responauingia enire este proceso v las necesidades {es deciy,
las condiciones necesarias de existencia) del organisimao.

8i emprendemocs una investigacion sistematica de ia natu-
raleza de los organismos v de la vida orgdnica, se nos plan-
tean tres series de problemas. (Hay, ademds, algunas otras
series de problemas relativos a aspectos o caracteristicas
de lg vida organica que no nos afectan.) Uno s ¢l de la
morfologia —gué tipos de estructuras organicas hiay, qué si-
militudes y gué diferencias muestran, y como ;3&)0(16}1 cla-
sificarse. Los segundos son problemas de fisiologia —como,
en general, realizan sus funciones las estructuras organicas,
lo cual, por tanto, es la naturaleza del proceso vital. En
tercer lugar estan los problemas de la evelucién o desa-
rx.'ol}() —-como llegan a existir los diversos tipos de¢ orga-
nisnios.

Pasando de la vida organica a la social, si examinanios
una comunidad del tipo de una tribu africana o australia-
na, podeimos reconocer la existencia de una estructura so-
cial. Los seres humanos individuales, que son ¢1 este caso
lgs unidades esenciales, estan conectados por.una secrie de-
finida de relaciones sociales dentro de un todo integrado.
La continuidad de la estructura social, como la de una es-
truciura organica, no se destruye por cambios en las uni-
dades. Los individuos pueden dejar la sociedad, por muerte
0.por otra razdn; otros pueden ingresar en ella. La conti-
nuidad de la estructura se mantiene por un proceso de vida
social, @ue consiste en las actividades e interacciones de los
seres humanos individuales y de los grupos organizados,
en los cuales estan unificados. La vida social de la comuni-
dad se define aqui como el funcionamiento de la estructura
social. La funcign de cualquier actividad recurrente, como el
castigo de un crimen o una ceremonia funerasia es la parte
que desempenia en la vida social como un todo y, por tan-
to, la contribucion que hace al mantenimienio de la conti-
nuidad estructural.

. 2 La insistencia en esta forma precisa de terminologia tiene como
fin precisar la analogia «ue auiere plantearse. No tengo ningun in-
conveniente en usar el término funcidn en fisiologia wara denotar tanto
las actividades de un érgano cemo los resultados de esta actividad e
¢l mantenimiento de la vida.
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El concepto de funcion, tal como se define aqui, incluve.
por tanto, la nocién de una estructura que consiste en una
serie de relaciones entre entidades wunificadas, la continui-
dad de cuya estructura se mantiene por un proceso vital
compuesto por las actividades de las unidades constitutivas.

51, teniendo en cuenta estos conceptos, emprendemos una
investigacion sistematica de la naturaleza de la sociedad hu-
mana y de la vida social, s¢ planteardan tres serics de proble-
mas. Primero los problemas de morfolegia social —qudé tipos
cle estructuras sociales hay, cudles son sus similitudes y sus
diferencias, y como pueden clasificarse. En segundo lugar,
los problemas de fisiologia social —cémo funcionan las es-
tructuras sociales. Tercero, los problemas de desarrollo
--cOmMo aparecen los nuevos tipos de estructura social.

Hay-dos puntos importantes en los cuales la analogia
entre organismo y sociedad quiebra. En un organismo ani-
mal c¢s posible observar la estructura organica de modo has-
ta cierto punto independiente de su funcionamiento. Es, por
tanto, posible hacer una morfologia independiente de la
fisiologia, Pero en una sociedad humana, la estructura social
como un todo solo puede ser observada e¢n su funcionamien-
to. Algunos. de los rasgos de la estructura social, como la
distrisucién geografica de los individuos y de los grupos,
pueden observarse directaimente, pero la mayoria de las re-
laciones sociales que constituyen en su totalidad la estruc-
tura, como las relaciones del padre y ¢l hijo, del comprador
v ¢l vendedor, del gobernante y el subdito, no pueden ob-
servarse si no es en las actividades sociales en que estas rela-
ciones estan funcionando. Siguese de aqui que una mor{olo-
zin social no puede establecerse con independencia de una
fisiologia social,

El segundo punto es que un organismo animal no puede
cambiar en el curso de su vida su tipo estructural. Un cerdo
no se transforma en hipopdétamo (el desarrollo del animal
desde la germinacion a la maduracién no es un cambio de
tipo, puesto que ¢l proceso en tedas su etapas es tipico de

la especie). Por otra parte, una sociedad, en el curso de su

historia, puede v logra cambiar su tipo estructural sin que

hova un corte en la continuidad.

Begin la definicion que aqui se ofrece, «funcidns es la
contribucion que una actividad parcial hace a la actividad
total de la que forma parte. La funcidn de un uso social
particular ¢s la contribucion que hace a la vida social total
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como luncionaniento del sistermna social total. Tal vision im-
plica que un sistema social {la estructura social total de una
socicdad junto con la totalidad de usos sociales en que esta
cstructura aparcece y de los cuales depende para la continua-
cion de su existencia) tiene un cierto tipo de unidad, del
que pucde hablarse como de una unidad funcienal. Podemos
definirlo como una condicton en la que todas las paries del
sistema social frabajan juntas con un grado suficivenite de
armonia o de consistencia interna, os decir, sin produciv
constantes conflictos que no pucdan resolverse o regularse.,

Esta idea de ta unidad funcional de un sistema social ¢s,
claro esta, una hipotesis. Pero es una hipotesis que para el
funcionalista es digna de comprobacion niediante ¢l examen
sistematico de los hechos,

Hay otro aspecto de la teoria funcional que debe mencio-
narsc sucintames; te, Volviende a la analogia entre vida social
vy vida orgéanica, reconocemos que un organismo puede fun-
cionar mds o menos cficientemente y establecemos una cien-
cla especial, la patologia, que ecstudia todos los fenomenos
de disfuncion. Distinguimos en un organismo lo que Hama-
mos salud y- enfermedad. Los griegos del siglo v oantes de
Cristo pensaron que se podia aplicar la misma concepeion
a la sociedad, a la ciudad-Estado, distinguicndo condiciones
de ewnomia (bucen gobierno, salud social) v de disnomia
(desorden, enfermedad social). En el siglo xtx Durkheim, en
su aplicacion del concepto de funcion, intento poner las ba-
ses de una patologia social cientifica, basada en la morfolo-
gia v en la fisiologia.* En sus obras, particularmente cuando
se rcfiere al suicidio, ¥ a la division del trabajo, intenta ha-
Har unos criterios objetivos que le permitan determinar si
una sociedad dada en un momento dado ¢s norimal o pa-
tologica, eunomica o disnomica. Por ejemplo, intenta maos-
trar que ¢l incremento del indice de suicidios en varios pai-
ses durante un periodo del siglo xix ¢s sintoma de una
condicion social disnomica, o, segun su terminologia, ans-
mica. Probablemente no exista un solo socidlogo que sos-

3. Opesicion, oy decir, antagenismo organizado v regulado, vs, sin
duda, un rasgo esencial de todo sistema social,

4. Para oxpresar do que aqui se Hama disnomia, Durkheim usaba
el tdrmino anomia (anonue o {rances), Es, scegun mi eriterio, napro-
piado. Salud v entermodad, cunemia v odisnomia, sen cseacialmenta
terninos relacienados,
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que sen cavacteristicas del tipo orgdnico, Las sociedades no
rnueren on ¢l misrmo sentids gque fos antmales, v por ello no
podemos definir disnomia como lo que conducg, s1 no se
remedia, a la muerte de la sociedad. Ademas, una sociedad
dificre de un organismo en gque pucde cambiar su tipo es-
tructural, o puede ser absorbida como parte integral de una
sociedad mayor. Por tanto, no podernos definir «disnomia
como una perturbacion de las actividades habituales de un
tipo social (¢como Durkheim intento hacer).

Volvamos por un momento a los griegos. Ellos considera-
ban la salud de un organismo y la euromia de una sociedad
como condicion constante de la armoniosa colaboracion de
todas sus partes.® Pero esto, en lo que respecta a la socie-
dad, es lo mismo que antes se consideraba unidad funcio-
nal o consistencia interna de un sistema social, y parece que
para el grade de unidad funcional de una sociedad particu-
lar podria ser posible establecer un criterio puramente obje-
tivo. Admitamos que esto no puede lograrse actiialmente;
pero la ciencia de la sociedad humana estd aun en su mas
temprana infancia. Por consiguiente, quiza deberiamos de-
cir que, mientras que un organismo que se ve atacado por
una enfermedad virulenta puede reaccionar, y, si no lo

ucion de s oesiiu iddades

hace, morird, una sociecdad que esta sumergida ¢n una si-°

tuacion de desunion o inconsistencia funcional (le que aho-
ra provisionalmente identificamos con disnoniia} no morirad,
salvo en ciertos casos comparativaimente raros, como algu-
na tribu australiana abrumada por la fuerza destructiva del
hombre blanco, sino que continuaréd luchando hacia algin
tipo de eunomia, algun genero de salud social, y puede, en ¢l
curso de esta lucha, cambiar su tipo estructural. Parece que

5. Personalmente, peciria aceptar en lo esencial las criticas de
Roger Lacormitse (Le miéihiode sociclogique de Durkheint, 1926, cap. IV)
sobre la teoria general de la patologia social de Durkheim, y jas ovi-
ticas al iratamiento que hace Burkheim del suicidio, planfeadas por
Hallbwachs (Les causes du suicide).

6. Cf.,, por ejempio, el libro IV de La Republica de Pla’ on.
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los «funcionalistas» tienen numerosas oportunidades de ana-
lizar este proceso hoy dia, en los pueblos sujetos a la domina-
cion de las naciones civilizadas y en estas naciones mismas. ’

La falta de espacio no nos permite debatir agui otro as-
pecto de la teoria funcional, la cuestion de si el canibio de
tipo social depende o no de la funcion, es decir, de las leyes
de la fisiologia social. Mi punto de vista es que hay tal depen-
dencla v que su naturaleza puede estudiarse en ¢l desarro-
llo de las instituciones legales y politicas, de los sistenias
ccononiicos y de las religiones de Europa a lo largo de los
ultimos veinticinco siglos. En las sociedades preliterarias
de las que se ocupa la antropologia, no es posible estudiar
los detalles de los largos procesos de cambio de tipo. El
inico género de cambio que los antropdlogos pucden obser-
var es la desintegracion de las estructuras sociales. Pero aun
aqui podemos advertir y comparar rnovimientos e¢spontaneos
hacia la reintegracion. Tenemos, por ejermplo, en Africa,
Oceania y América, la aparicion de nuevas religiones que pue-
den interpretarse, segun una hipotesis funcional, como inten-
tos de superar una condicion de disnomia social producida
por la rapida modificacion de la vida social al' contacto con
la civilizacion blanca.

El concepto de funcidn, tal como se definio antes, cons-
tituye una «hipotesis de trabajo» mediante la cual se for-
mulan un numero de problemas para la investigacion. Nin-
gun analisis cientifico es posible sin una formulacion seme-
jante de hipotesis de trabajo. Es necesario puntualizar aqui
dos cuestiones. Una, que la hipotesis no exige 'la afirmacion
dogmatica de que todo en la vida de cada corhwunidad tiene
una funcion. Exige tan solo aceptar que puede tener una, y
que esta justificado intentar descubrirla. La segunda cues-
tion que debe aclararse es que lo que parece ser el mismo
uso social en dos sociedades distintas puede tener funciones
diferentes en cada una de ellas. Asi, la practica del celibato

7. Para evitar un equivoco, quizid sea necesario advertir que esta
distincién de condiciones sociales eundmicas y disnémicas no aporia
ninguna valoracion de estas sociedacdes como sbuenas» o «natass. Una
tribu salvaje que practica la poligamia, ¢l canibalisma y la brujeria,
puede poseer un grado mas elevado de unidad funcional v de consis-
tencia que Jos Estados Unidos de 1935, Este juicio objetivo, pues tal
debe ser si ha de ser cientifico, es algo muy distinto de cualquier
juicio sobre cudl de dos sistemas sociales es mejor, cual es ¢l mas
deseado o el mds aprobado.
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en la lglesia catolica romana actual tiene funciones nuy
diferentes de las que ¢l celibato tuvo en la primitiva Igle-
sia cristiana. ¥n otras palabras, para definir un uso social, ¥y
por tanto para hacer comparaciones validas entre’ los usos
de los distintos pueblos o periodos, es necesario considerar
no s6lo la forma del uso sino también su funcion. Segin
osto, por ejeniplo, la creencia de un Ser Supremo en una
sociedad sencilla es algo distinto a tal creencia en una 1mo-
derna comunidad civilizada.

La aceptacion de la hipotesis o punto de vista funcional
expucsto antes tiene como consecuencia el reconociniiento
de un vasto naniero de problemas para cuya solucion son
necesaries amplios estudio$ comparativos de sociedades de
varios tipos distintos, y también estudios intensivos de tan-
tas sociedades particulares comwo sea posible. Los estudios
de campo de los pueblos mdas simples llevan, en principio, a
un estudio directo de la vida social de la comunidad como
funcionamiento de una estructura social, y de é€stos existen
varios cjemplos en la literatura actual sobre el tema. Dado
que la funcion de la actividad social debe hallarse exami-
nando sus efectos sobre los individuos, éstos se estudian bien
en ¢f individuo medio, bien teniendo en cuenta a éste y a
los individuos excepcionales. Ademas; la hipotesis conduce
a intentar investigar directamente la consistencia funcio-
nal ¢ la unidad de un sistema social, ¥ a determiinar en la
medida posible en cada caso la naturaleza de esta unidad,
Evidentemente, tales estudios de camipo seran distintos en
rnuchos aspectos de los estudios emprendidos desde otros
puntos- de vista, por ejemplo el punto de vista etnologico,
que insiste sobre todo en la difusion, No pretendemos que
un punte de visia sea mejor que el otro, sino solo que son
diferentes, y cualquier trabajo particular debe ser juzgado
teniendo en cuenta los objetivos que se plantea.

S la posicion indicada aqui se toma como una forma de
«funcienalismos, es Idgice hacer algunas consideraciones ies-

pecto al trabajo del doctor Lesser. Hace éste referencia a

unga diferencia de «contenido» entre la antropologia funcio-
nal v la no funcional, Desde el punto de vista expuesto
aqui, el contenido o materia objeto de la antropoiogia social
es toda la vida social de un pueblo en todos sus aspectos.
Por conveniencia de niancjo es necesario a veces dedicar
especial atencion a alguna parte o aspecto particular de la
vida social, pero si este funcionalisnio significa algo en defi-
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nitiva, sera el intento de ver la vida social de un pucblo comno
un todo, como una unidad funcional.

El doctor Lesser dice que el luncionalista subraye «jos
aspectos psicoldgicos de la cultura», supongo que alude al
reconocimiento que los funcionalistas hacen de que los usos
de una sociecdad actuan o «funcionan» unicamerite a wa-
vés de sus efectos en la vida, es decir, en los pensarnientos,
sentimicentos y acciones de los individuos.

El punto de vista «funcionalista» aqui presentado impli-
ca, sin cnibargo, que es necesario investigar lo mds ampiia-
mente posible toaos los aspectos de la vida social, conside-
rados ecn sus relaciones niutuas, y que una parte csencial
de la tareca es la investigacion del individuo y del niodo
como se amolda o se ajusta a la vida social,

Yendo del contenido al método, el doctor Lesser parece
descubrir alguna contradiccion entre el punto de vista fun-
cional y el historice. Esto es una reminiscencia de los in-
tentos hechos para descubrir un conliicto entre sociologia e
Historia. No debe haber contlicto, pero hay una diferencia,

No hay, ni puede haber, contlicto alguno entre la hipote-
sis funcional y 1} idea de que cualquier cultura, cualquier
sistema social, es el resultado final de una serie tnica de
accidentes historicos. Esto no contradice la idea del fisio-
logo de que ¢l cabatlo de hoy y todas las tormas precedentes
se ajustan, o sec ajustaron, a las leyes Hsiologicas, es decir,
a las condiciones necesarias de existencia organica. La pa-
leontologia y la tisiologia no estdn cn conflicto. Una «expti-
cacion» del caballo de carreras puede encontrarse en su
historia —-cémo -ha llegado exactainente a lo que es y a
donde estda, Otra «explicacions, enteramente independien-
te, consiste en mostrar como ¢l caballo es una especial
ejemphticacion de las leyes fisiolégicas. Similarmente, una
sexplicacion» de un sistema social serd su historia cuando
la conocemios —el informe detallado de como llego a ser lo
que ¢s y a estar en donde esta, Otra «explicacion» del niis-
mo sistema se obticne demostrando —c¢omo intentan hacer
los funcionalistas— gue es una ¢jeniplificacion especial de
las leyes de fisiologia social o de funcionamiento social. Los
dos tipos de expiicacidn ne se contradicen, sino que sc su-
plementan entre si.®

§. No veo razdn alguna por la que los dos tipos de estudio —el
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L.a hipdtesis funcional entra ¢n conilicto con dos punios
de vista que mantienen algunos etndlogos, v son pro“:able-
mente éstos, asumidos como sucede muchas veces sifi una
formulacion precisa, la causa de los antagonismos con tal
hipotesis. Una es la teoria de «parches y remiendos» de la
cultura, tomando tal denominacion de¢ la frase del profesor
L.owie * en que habla de «ese batiburrillo sin plan, ese ama-
sijo de remiendo y parches larnados civilizacién». Con-
centrar la atencion sobre lo que se llama difusion de
los rasgos culturales tiende a producir una idea de
la cultura como coleccion de entidades desemejantes (los
Haniados rasgos) reunidas por puro accidente historico, y
que tienen unicamente relacienes accidentales entre st. Tal
concepcion rara vez se formula y se mantiene con precision,
pero cemo punto de vista semiinconsciente parece controlar
el pensamiento de muchos etnoélogos. Esta, sin duda, en con-
flicto directo con }a hipdtesis de la unidad {uncional de los
sistemas sociales.

El segundo punto de vista que esta en contlicte directo
con la hipotesis funcional es el que considera que no existen
leyes sociologicas significativas que puedan descubrirse, como
las que estan buscando los funcionalistas. S¢ que hay dos
o tres etnologos que dicen sostener este punto de vista, pero
me ha resultado imposible saber lo que para ellos significa, o
en qué tipo de pruebas (racionales o empiricas) basan su

histérico y el funcional—- no puedan caminar codo con codo en per.
fecta armonia. De hecho, durante afios he estado ensefiando el estudio
histérico v geografico de los pueblos, bajo ¢l nombre de etnologia, en
estrecha asociacién con la arqueologia, y ¢l estudio funcienal de los
sisiemas sociales bajo ¢l nombre de antropologia social. Creo que ¢s
muy perjudicial mezclar las dos materias v confundirlas. Cf. The
Methods of Ethnology and Social Anthiropology, «Sout African Journal
of Sciences, 1923, pp. 124-147.

9. FPrimiuve Society, p. 441, Una exposicién concisa de este punt¢
de vista es el siguiente pasaje del articulo The Concept of the Guar-
dian Spirit in North America («Memoirss, American Anthropolgical
Association, 729, 1923}, p. 84, de la doctora Ruth Benedict: «Es, por lo
gue puedo ver, un hecho esencial de la paturaleza humana que el
kwombre adifica su cultura a base de elementos dispares gue coinbina
v recombina; v hasta que hayamos abandonado la supersticior, de que
¢l resultado es un organismo funciopalmente interrelacionadio, scre-
mos incapaces de observar objetivamente nuestra vida cuctural e
controlar sus manifestaciones.» Pienso gue, probablemente, ni el pro-
fesor Lowie ni la doctora Benedict mantendrian hoy tales puntos de
vista sobre la naturaleza de la cuitura.
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concepelion. Las gencraiizaciones sobre cualguier tipe de ol
jeto de estudio son de dos géneros: las generalizaciones de
opinién comun, y las que han sido verificadas o deniostradas
por un examen sistemdtico de las pruebas proporcionadas
por observaciones PFL’CIbBS realizadas sistematicamente. Las
generalizaciones del altimo tipo se denominan leyes cientifi-

cas, Los que sostienen que no hay leves en la sociedad hu-
mana, no pueden sostener que exisia ninguna generalizacion
sobre la sociedad humana, porque ¢llos mismos manticnen
tales generalizaciones ¢ incluso hacen otras nuevas por su
cuenta. Deben, por tento, mantener que en el m’mpo de los
fenémenos socmlcs en contradiceidn con los fensmenos fi-
sicos v biologicos, cualquier intento de prueba sistematica
de las generalizaciones existentes o de descubrir v verificar
otras nuevas es, por alguna razon inexplicable, inutil, o, tal
como dice el douor Radin, «pedir la luna». Argumentar
contra esto es inutil y verdaderamente imposible




X. Estructura social '

Algunos amigos me han sugerido que deberia aprovechar
esta oportunidad para indicar mi propio punto de vista so-
bre la antropologia social; y dado que en nii labor docente,
desde que se inicié en Cambridge y en la London School
of Economics hace muchos afios, he insistido constante-
mente en la importancia de la estructura social, rne sugirie-
ron que dijese algo sobre esta cuestidn.

Espero que me perdonen por comenzar con una explica-
cién personal. Se ha dicho en mas de una ocasién que, per-
tenezco a algo lamado «Escuela Funcional de Antropologia
Social» v hasta que soy su lider, o uno de sus lideres. Esta
Escuela Funcional no existe realmente; es un niito inventado
por el profesor Malinowski. £l ha explicado cémo, utilizan-
do sus misinas palabras, «el pomposo titulo de Escuela Fun-
cional de Antropologia fue inventado por mi, por mi propia
iniciativa, y en gran medida procede de mi sentido de
irresponsabilidad». La irresponsabilidad del profesor Ma-
linowski ha ten'do tristes resultados, ya que ha sembrado
el campo de la mntropologia con el confuso debate sobre el
«funcionalismo». El profesor Lowie ha anunciado que el prin-
cipal exponente, aunque no es inico, del funcionalismo en
el siglo xix fue el profesor Franz Boas. Creo que no puede
hablarse en ningiin sentido, como no sea en el puramente
cronolaogico, de mi como seguidor del profesor Boas o prede-
cesor del profesor Malinowski. La afirmacién de que soy
un «funcionalista» me parecia carente de contenido.

No hay lugar en las ciencias naturales para «escuelas»
en este sentido, y yo considero la antropologia social como
una rama de las ciencias naturales. Toclo cientifico parte
del trabajo de sus predecesores, se encuentra con proble-
mas que juzga significativos, y por observacidén y razonamien-
to procura aportar alguna contribucién al cuerpo en desa-

i. Presidential Address, Roval Anthropological Institute. Publica-
do por primera vez en el «Journal of the Royal Anthropotogical Insti-

tutex, vol. LXX, 1940,
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rrollo de la teorfa, f.a cooperacion entre cientificos deriva
del hecho de que estan trabajando sobre ¢l 1‘;‘1:1)51110 problema
o solire problemas relacionados. Tal cooperacion no da como
resultado la formacion de escuelas, en el sentido de las es-
cuelas de filosoffa o de pintura. No hay lugar para ortodor
xias o heterodoxias en ciencia. Nada hay que per_!udlqucé mas
a la ciencia que los intentos de establecer adhesiones a doc-
trinas. Todo lo que un profesor puede hacer es auxiliar al
estudiante en el aprendizaje, entendimiento v uso del meto-
do cientifico. Su labor no consiste en hacer dlsglml(;& ‘
Concibo la antropologia social como la ciencia ng%umi teo-
rica de la sociedad humana, es decir, la invcstigaqom de los
fenomenos sociales con métodos escncialmeptg s‘?xmlleu:cs a
los que se utilizan en las ciencias fisicas vy biologicas. I\:sl..y
totalmente de acuerdo en denoniinar a esta materia «s0Cio-
logia comparativa», si alguien lo desea. Es la 1?1atex*xa cn’
si, y no el nombre, lo importante. Como us.tedes saben, ha)_
alguhos etndlogos y antropélogog que sostienen que 1.10 es
posible, o al menos que no es util, aplicar a los fenomenos
sociales los métodos tedricos de las ciencias naturales. P.ara
estas personas la antropologia social, tal como la'hc qeﬁmdg,
no existe, y nunca existira. Para ellos, claro 'esta, mis explh
caciones carecen de sentido, o al menos no tienen el sentido
que yo pretendo que tengan. . .
Mientras yo defino la antropologia social como el estudio
de la sociedad humana, hay otros que la definen como el es-
tudio de la cultura. Podria quiza pensarse que esta diferen-
cia de definicién tiene escasa importancia. Realmente con-
duce a dos tipos distintos de estudio, entre los _gualcs es
casi imposible llegar a un acuerdo en la formulacién de los
problemas. ) ' '
Para una definicién preliminar de los fenomenos sociales
parece suficientemente claro que con lo que tenemys que
tratar es con relaciones de asociacion entre organisnmos in-
dividuales. En una colmena hay relaciones de asociacion en-
tre la reina, las obreras y los zanganos. ifay asociacion de
animales en un rebaifio, de una gata con sus crias. 't:s:tos son
fenomenos sociales; supongo que nadie los llamaria feno-
menos culturales. En antropologia, evidentemente, }nos veu-
pamos sélo de los seres hurnanos, ¥ en antrogxologxg social,
tal coimo vo la defino., lo gue tenemios que investigatr sox‘l
1as formas de asociacién que existen entre Jos seres hurnanos.
Consideremos cudles son los hechos concretos observa-

o
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bles que afectan al antropdlogo social, Si tenemos que esti-
diar, por ejemplo, los habitantes aborigenes de una parte
de: Australia, nos hallamos frente a un cierte nirnero de seres
humanos individuales en un cierto medio. Podemos obser-
var los actos de coinportamiente de estos individuos, inclu-
vendo, claro esta, sus actos hablados, y los resultados ma-
teriales de acciones pasadas. No observamos una «culturas,
puesto que esta palabra denota, no una realidad concrets,
sino una abstraccion, y se usa nornialmente come una vaga
abstraccién. Pero la observacién directa nos revela que estos
seres humanos estan conectados por una compleia red de
relaciones que tienen una existencia real., Uso ¢l término
«estructura social» para indicar esta red. Esto ¢s lo que yo
considero mi objeto de estudio si trabajo, no como un et-
nologo o un psicologo, sino como un antropologo social. No
quiero decir que el estudio de la estructura social sea todu
la antropologia social, pero lo considero, en un importante
sentico, la parte mas fundamental de esta ciencia.
Considero las ciencias naturales como la inveitigacion sis-
tematica de la estructura del universo, tal como se nos revela
a través de los sentidos. Hay algunas ramas separadas & im-
portantes de estas ciencias, cada una de las cuaies aborda
ciertos tipos o clases de estructuras, siendo su cbjetivo des-
cubrir las caracteristicas de todas las estructuras de este
tipo. Asi, la fisica atémica se ocupa de la estructura de los
atomos, la quimica de la estructura de las moléculas, la cris-
talografia y la quimica coloidal de la estructura de cristales
y coloides, y la anatomia y la fisiologia de la estructura de
los organismos. Hay, por tanto, lugar para una rama de las
ciencias naturales que tenga por objetivo el descubrimicato
de las caracteristicas generales de aquellas estructuras so-
ciales cuyas unidades componentes son seres humanos.
Los fendimenos sociales son un género diferenciado de
fenémenos naturales. Estan todos, de un modo u otro, liga-
dos a la existencia de estructuras sociales, bien estando
implicitos en ellas, bien como su resultado. Las esiructuras
sociales son tan reales como los organismos iadividuales.
Un organismo complejo s una coleccien de células vivas v
fluidos intersticiales ordenados en una clerta estructura;
una célula viva es, a su vez, uaa ordenacién estructural de
moléculas complejas. Los fenémenos psicoldgicos gue obser-
vamos en las vidas «de los organisinos no soi simplementa
el resultado de la naturaleza de las moléculas o dtorios cons-
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cualquicra esta formada por relaciones duales como la de
un padre vy su hijo, o un hermanc de la madre y el hijo de
su hermana. En una tribu australiana toda la estructura
social estd basada en una red de relaciones sernejantes de
persona a persona, establecida a través de conexiones ge-
nealdgicas.

En segundo lugar, incluyo dentro de la estructura social
la diferenciacidn de individuos v de clases por su papel so-
cial. Las diferentes posiciones so iales de los hombres y de
las mujeres, de los jefes y de los stibditos, de los patronos y
de los empleados, son tan determinantes de relaciones socia-
les como la pertenencia a clanes o tribus diferentes.

En el estudio de la estructura social, la realidad concre-
ta que nos ocupa es la serie de relaciones realmente existen-
te en un momento dado que ligan a ciertos seres humanos.
Sobre esto podemos hacer observaciones directas. Pero no
es esto lo que intentamos describir en su particularidad,
La ciencia {a diferencia de la Historia o de la biografia) no
se ocupa de lo particular, de lo unico, sino solo de lo gene-
ral, de los géneros, de los sucesos que se repiten. Las rela-
ciones reales de Tom, Dick y Harry, y la conducta de Jack
v Jill, pueden fisurar en nuestras notas de campo, y pueden
proporcionar ilustraciones para una descripcion general, Pero
lo que necesitamos para fines cientificos es una relacién de
la forma de la estructura. Por ejenipio, si en una tribu aus-
traliana observo un cierto nlunerce de ejemplos de conducta
entre una persona y otra que estan en la relacion hermano
de la madre e hijo de la hermana, es con el fin de poder
recoger con la inayor precisién posible la forma general o
normal de esta “elacidn, abstraida de las variacicnes de los
casos particulares, aunque teniendo en cuenta estas varia-
ciones.

Esta imworiante distincién entre estructura como una rea-
lidad concreta, existente veahwnente, gue ha de ser directa-
mente observada, ¥ forma estructural, tal corno 1o que el
investigador de carnpo describe, puede guizds aclararse mas
si tenemos en cuenta la corftinuidad de Ia estructura social
a través del tiempo; una centinuidad que no es estdtica como
la de un edificio, sino una centinuidad dindmica como la
de la estructura organica de un cuerpoe vivo. A lo largo de
la vida de un organismo, su estructura se renueva constante-
mente, v del mismo modo la vida social renueva constan-
temente la estructura social. 4Asi, las relaciones reales de
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personas y grupos de personas carnbian de afio en afio y has-
ta de dia en dia. Se incorporan a la comunidad nueves mien-
bros por nacimiento o inmigracion; otros salen de ella por
muerte o emigracion. Hay matrimonios v divorcios. Los ami-
gos pueden pasar a ser enemigos, o los enemigos hacer la
paz y convertirse en amigos. Pero mientras la estructura real
cambia de este mwodo, la forima estructural general puede
permanecer relativamente censtante durante un periodo de
tiempo mas largo o mas corto. Asi, si visito una comunidad
relativamente estable, y vuelvo a ella tras un peliodo de
diez afios, me encontraré con que muchos de sus n'iembros
han muerto y han nacido otros nuevos; los miemtiros que
sobreviven atin son va diez afios mas viejos, y sus relaciones
mutuas pueden haber experiimientado muchos cambios. Sin
embargo, puedo encontrarnie con que los tipos de relacio-
nes que puedo observar han experimentado muy pocos
cambios respecto a los observados diez afios antes. La forma
estructural ha cambiado poco.

Por otra parte, la forma estructural puede cambiar a
veces gradualmente, a veces con relativa rapidez, como en
el caso de revoluciones y conquistas militares. Pero aun en
los cambios mas revolucionarios se mantiene cierta conti-
nuidad de estructura.

Debo decir unas palabras sobre el aspecto espacial de la
estructura social. Es muy raro encontrarse con una cofnuni-
dad absolutamente aislada, sip ningun contacto con el exte-
rior. En el momento actual de la Historia, la red de relacip-
nes sociales se extiende por todo el mundo sin ninguna so-
lucién de continuidad absoluta en parte alguna. Esto da
lugar a una dificultad que no creo hayan enfrentado real-
mente nunca los socidlogos, la dificultad de definir lo que
se entiende por el término «una sociedad». Ellos hablan nor-
malmente de sociedades como si fuesen entidades discretas,
diferenciables, como, por ejemplo, cuando se dice que una
sociedad es un organismo. ¢Es el Imperio britdnico una so-
ciedad o una coleccion de sociedades? ¢Es una aldea china
una sociedad o es tan sélo un fragmento de la Republica
de China?

Si decimos que el objeto de nuestro estudio es el anali-
sis y Ia comparacion de las sociedades huinanas, debemos
ser capaces de decir a quu entidades unitarias nos estamos

refiriendo.
Si tomamos una locaiidad adecuada, de un tamafio adecua-

220

do, podemos estudiar 9‘ stxtema r::«mu,miaﬁ tal como apare-
ce en esta region, o8 ; i 28y

a lus habitantes en
Podernos asi obisen
estructura soo mi de
Hustrar lo gue quig
recientes de la Unlversidad de
dea japonesa, Suve Mura, del docic
sobre una comunidad 5?’1?&0‘(,azxsa:1€f‘¢ﬁ‘~ B
tor Horace Miner.

Estrechamiente conectada con esia gpoion de estrue-
tura soclal esta la concepcidn de «personalidad socials como
la posicion ocupada por umn ser hurnano en una estruciura
social, el coniplejo forniado por todas sus relaciones sociales
con ¢tros. Cada ser huniano gue vive en sociedad ¢s dos co-
sas: un individuo y una persona. Como individuo, es un
organismo bioldgico, una coleccion de un vasto ndmmero de
moléculas organizadas en una estructura conigleja, dentro
de la cual, en la medida en que persiste, se producen accio-
nes y reacciones fisiologicas v psicoldgicas, procesos y cam-
bios. Los seres humanos tomo individuos son objeto de
estudio de fisiologos y psicologos. El ser humano come per-
sona es un complejo de relaciones sociales. Es un ciudadano
de Inglaterra, un esposo y un padre, un albagil, un miem-
bro de una deterniinada congregacion inetodista, un votan-
te de un determinado distrito electoral, un miembro de su
sindicato, un afiliado al Labour Party, etc. Notese que todas
estas descripciones se refieren a una relacion social, o a un
lugar en una estructura social. Notese¢ también que una
personalidad social es algo que cambia en el curso de la
vida de una persona. Como persona, el ser humano es el
objeto de estudio del antropologo social. S6lo podemos estu-
diar a las personas en términos de estructura social, y la
estructura social s6lo en térininos de las personas que son
las unidades de que se compons.

Si alguien dice que en definitiva una persona v un indivi-
duo son en realidad la misma cosa, le recordaria ¢l credo
cristiano. Dios es tres personas, pera deciv gue ¢s tres in-
dividuos es ser culpable de una hergjia por la que muchos
hombres fueron condenados a muerte. Pero i no distinguir
individuo y persona no es tan s6lo una herejia religiosa, es
peor que eso, es una fuente de confusion ex i{,i ciencia.

He definido ya suficientemente, espero, Iz materia ob-
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jeto de la que considero una rama importante de la antro-
pologia social. El método a adoptar se deduce facilmente de
esta definicion. Debe combinar el estudio intensivo de socie-
dades determinadas (e¢s decir, de los sistemas estructurales
abservables en comunidades particulares) con la conipara-
£ion sisteimdtica de varias sociedades (o sistemas estructu-
rales de distintos tipos). El uso de la comparacion es indis-
pensable. El estudio de una sociedad determinada puede
proporcionar materiales para el estudio comparativo, o pue-
de dar lugar a hipotesis, que después necesitan cormprobarse
con referencia a otras sociedades; no puede dar resultados
dernostrados.

Nuestra primera tarea es, sin duda, aprender lo mas que
podamos de las diversidades o variedades de sistenias es-
tructurales. Esto exige investigacion de camnpo. Muchos de
los que hacen descripciones etnograficas no intentan dar
una relacion sisterndtica de la estructura social. Pero hay
algunos antropologos sociales, aqui y en América, que recono-
cen la importancia de estos datos y cuyos trabajos nos pro-
porcionan un cuerpo de materiales, en constante crecimien-
to, para nuestro estudio. Adeinas, sus investigaciones no se
timitan ya a las denorninadas sociedades «primitivas», sino
que se extienden a comunidades de regiones tales commo Si-
¢ilia, Japon, Ivlanda, Canad4, Estados Unidos.

Sin embargo, si hemos de lograr una auténtica morfolo-
gin comparativa de las sociedades, debemos consagrarnos a
elaborar algun género de clasificacion de tipos de sistemas es-
tructurales. Esta es la compleja y dificil tarea a la que he
consagrado mi atencion durante treinta afios. Es el tipo de
irabajo que necesita la cooperacion de un cierto numero de
investigadores, v cree ¢ue podria contar con los dedos de la
mano los que estan aciivamente interesados en €l en la ac-
sualidad. De todos modos, creo que se estan haciendo pro-
greses. Esta labor, claro estd, no produce resultados espec-
taculares, ¥y un libro sobre ia materia no seria, desde luego,
un best-seller antropoldgico.

Debemos recordar que la quimica v la biologia no llega-
140 a se¢r clencias formadas niientras no se lograron conside-
yables progresos en la clasificacion sistematica del objeto de
s11 investigacion, sustancias por un lado y plantas y aniinales
poy otro,

Junto a este estudio morfoldgico, consistente en la defini-
¢in, comparacion v clasificacion de los diversos sistemas es-
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tructurales, hay un estudio fisiologico. El problema aqui es:
;Cémo persisten Jos sistemas estructurales? ;Cudles son los
mecanismos que mantienen viva una red de relaciones socia-
les, y cémo funcionan? Usando los términos morfologia y fi-
siologia, podria parecer que vuelvo a la analogia entre socie-
dad y organismo que tan popular fue entre los filésofos me-
dievales, usada y a menudo mal interpretada por los sociolo-
gos del siglo X1x, y que es rechazada por muchos autores mo-
dernos. Pero las analogias, usadas adecuadamente, son ayu-
das importantes para el pensamiento cientifico, y hay una
analogia real y significativa entre la estructura organica y la
estructura social.

En lo que estoy llamando fisiologia social incluiimos no sélo
la estructura social sino todo género de fenémeno social. La
moral, el Derecho, la etiqueta, lareligion, el gobierno y la edu-
cacion son parter todas ellas clel coniplejo mecanismo por el
que una estructu,-a social existe ¥ persiste. Si adoptamos el
punto de vista estructural, estudianios estas cesas, no en
abstracto o de modo aislado, sino ¢n sus relaciones directas
o indirectas con la estructura social, s decir, haciendo refe-
rencia al modo en que dependen de las relaciones sociales
entre perscnas y grupos de personas, o al modo en que afec-
tan a tales relaciones. Solo puedo ofrecer aqui unas pocas
y breves ilustraciones de lo que esto significa.

Consideremos en primer lugar el estudio del lenguaje. Una
lengua es una serie conectada de usos verbales que se ob-
servan dentro de una determinada comunidad lingiiistica. La
existencia de comunidades lingiiisticas ¥y su volumen son ca-
racteristicas de estructura social. Hay, por tanto, una cierta
relacion muy general entre estructura social y lenguaje. Pero
si consideramos las caracteristicas especiales de una lengua
particular —su fonologia, su morfologia y hasta de un modo
amplio su vocabulario—, no hay ninguna conexion directa de
determinacion unilateral o mutua entre éstas y las caracteris-
ticas especiales de la estructura social de la comunidad den-
tro de la cual se habla esta lengua. Podemos imaginar facil-
mente que dos sociedades podrian tener formas de estructu-
ra social muy siruilares vy tipos de lenguaje muy diferentes
y viceversa. La coincidencia de una fornia determinada de es-
tructura social y de un determinado lenguaje en una comu-
nidad dada es siempre resultado de un accidente historico.
Podria haber, por supuesto, ciertas relaciones indirectas y
remotas entre estructura social y lenguaje, pero tendrian es-
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sa importancia. Asi, el estudie general comparative de las
sas puede diferenclarse veniajosarments como una rama

i lengua
mn independencia de la estraciura social de la
coomunidad en que se habla. )
Pero, por oirg lado, hay clertos rasgos de la hisceriy jin-
gilistica que estdn especificaments r ionados o
tructura social. Puede ponerse corno ejernplo de fendomeno
estructural, el fendémeno por el que el latin, de ser a lengua
de Ia peqguefia region del Lacio, paso a ser la de una parte
considerable de Europa, desplazando a oiras lenguas italicas,
etruscas, v a muchas lenguas celtas; y el subsiguiente proce-
so inverso por el cual el latin s¢ dividio en un niimero de
diversas formas locales de lenguaje, que pasarcn ultimiarnen-
te a formar las diversas lenguas rornances de hoy.

Asi, la expansion del lenguaje, la unificacion de un mi-
mero de comunidades separadas en una comunidad de lengua
vinica, y el proceso inverso de subdivision en comunidades
de lenguas diferentes son fenemenos de estructura social.
Andlogos son los casos en los que, en las sociedades que tie-
nen una estructura de clase existe un diferente uso del len-
guaje en las diferentes clases.

He considerado primero el lenguaje porque la lingiiistica
es, creo, la rarna de la antropologia social que puede ser estu-
diada mas facilmente sin referencia a la estructura social.
Existe una razon para ello. La serie de usos idiomadticos que
constituyen un lenguaje forman un sistema, v los sisternas
de este tipo pueden compararse para descubrir sus caracte-
res comunes generales o abstractos, cuya determinacion pue-
de darnos leyes, que seran especificamente leyes de lingiiis-
tica. '

Considerenios brevemente otras rarnas de la antropologia
social y su relacion con el estudio de la estructura social. Si
tomamos la vida social de una comunidad local durante un
periodo, digarnos un afio, podremos obse¢rvar una determina-
da suma total de actividades realizadas por las personas que
la componen. Podremos observar también una cierta distii-
hucion de estas actividades, una persona hace ciertas cosas,
otra persona hace otras. Esta distribucion de actividades,
ggquivalente a lo que se llama a veces division social del ira-
bajo, es un rasgo importante de la estructura social. Las
actividades se llevan a cabo porgue proporcionan algun tipo
de «gratificacion», como me propongo denominarlo, y e! ras-
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g0 caracteristico de la vida social es que las actividades de
ciertas personas proporcionan gratificaciones a otras perso-
nas. En un ejemplo sencillo, cuando un nativo australiano
va a cazar, consigue carne no sélo para si mismo, sino para
su mujer e hijos, y también para otros parientes a los que
tiene el deber de dar carne cuando la tiene. Asi, en cualquier
sociedad no solo hay una distribucion de actividades, sino
también una distribucién de las gratificaciones que resultan
de ellas, y algun tipo de maquinaria social relativarnente
simple o, a veces, altamente compleja, mediante la cual fun-
ciona el sisteina.

Es esta imaquinaria, o ciertos aspectos de ella, lo que cons-
tituye la materia especial’estudiada por los economistas. Se
interesan por los tipos de bienes que se producen, cémo se
distribuyen (es decir, su paso de persona a persona e de re-
gion a region} y el modo como se dispone de ellos. &si, las
denominadas instituciones econémicas son estudiadas exten-
sivamente haciendo una abstraccion mas o menos completa
del resto del sistema social. Este método proporciona indu-
dablemente resultados iitiles, sobre todo en el estudio de las
complejas sociedades modernas. Su debilidad se manitiesta
en cuanto intentamos aplicarlo al cambio de bienes en las
denominadas sociedades primitivas.

[.a maquinaria econdémica de una sociedad aparece bajo
una luz totalmente nueva si se estudia en relacion con la
estructura social. Fl intercambio de bienes y servicios de-
pende del mantenimiento de una deteriminada estructura,
una rea de relaciones entre personas y grupas de personas;
es el resultado de este mantenimiento y al misnro tiempo
coniribuye a él. Para los economistas y politicos del Canada,
el potlatch de los indios del noroeste de América era sim-
plemente una ruinosa locura y fue, por tanto, prohibido.
Para el antropologo, era la maquinaria que mantenia una es-
tructura social de linajes, clanes y mitades, con la que se
combina un orden de rango definido por privilegio.

Cualquier entendimiento completo de las instituciones eco-
nomicas de las sociedades humanas requiere que se estudien
desde dos angulos. Besde uno de ellos, el sistema econdémico
se contempla como un mecanismo 1mediante el cual se pro-
ducen, transportan, transfieren y utilizan bienes de diversos
tipos y cantidades. Desde el otro, el sistema econdrnico es
una serie de relaciones entre personas y grupgs que mantiene
este intercarmbio o circulacion de bienes y servicios, y es




mantenido por €l. Desde este ultimo punto de vista, el estu-
din de la vida econémica de las sociedades ocupa su lugar
como una parte del estudio general de la estructura social.

L.as relaciones sociales ninicamente pueden ser observadas
v descritas con referencia al comportamiento reciproco de las
peysonas relacionadas. La forma de una estructura social tie-
nes asi que describirse por los modelos de conducta a los que
los individuos vy los grupos se ajustan en sus relaciones mu-
tuas. Estas normas se formulan parcialimente en reglas que,
en nuestra propia svciedad diferenciamos como reglas de
etigueta, morales v legales. Las reglas, claro esta, solo existen
medianice el reconocimiento de los miembros de la sociedad;
va en reconocimiento verbal, cuando se establecen conio re-
glas, ya en su observancia en el comportarniento. Estos dos
modos de reconocimiento, como todo investigador de campo
sabe, no son la misma cosa y tienen que tomarse en cuenta
independientemente.

Si digo que en cualquier sociedad las reglas de etiqueta,
morales y Jegales son parte de un mecanismo mediante el
cual una determinada serie de relaciones sociales se mantie-
ne viva, tal afirmacion se considerard, supongo, un axioma.
Pero es uno de esos axiomas que miuchos investigadores de la
sociedad huniana aceptan verbalmente, aunque los ignoren en
los debates tedricos ¢ en sus andlisis descriptivos. La cues-
tidn no es que las reglas existen en toda sociedad, sino que
fo que necesitamos saber para una coniprension cientifica es
precisamente cormo €stas funcionan en general y en los casos
particulares.

Consideremos, por ejemplo, el estudio del Derecho. Si exa-
minamos los trabajos que existen sobre jurisprudencia, vere-
mos gue las instituciones legales se estudian la mayoria de
ins veces haciendo una abstraccidon, mas o menos conipleta,
del resio del sistema social del que forman parte. Este es,
sirn duda, el métode mnds conveniente para los abogados en
: estudios prefesionales. Pero en una investigacién cienti-
de la naturalezs de'la ley resulta insuficiente. Los datos
con que debe operar un clentifico son acontecirnientos gue
ocurren v pueden ser observados. En el caso del Berecho, los
acontecimientos que el cientifico sacial puede observar y
fomar asi como datos son Jog procedimientos que se utilizan
en los tribunales de justicia. Estos son la realidad, v para
el antropologo social son el mecanismo o proceso por el que
determinadas relaciones sociales definibles entre personas y
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grupos se restauran, mantienen o modifican. El Derecho es
parte e la maquinaria mediant¢ la cual se mantiene una cier-
ta estructura social. El sistermna juridico de una sociedad par-
ticular soélo puede ser entendido totalmente si se estudia en
relacion con la estructura social, y, a su vez, la comprension
de la estructura secial exige, entre otras c¢osas, un estudio
sistematico de las instituciones legales.

Me he referido a las relaciones sociales, pero no he hecho
aun una definicién precisa de ellas. Una relacion social existe
entre dos o mas ofrganismios individuales cuando hayv algun
ajuste de sus respectivos intereses, por convergencia de in
terés o por limitacion de los conflictos que podria provocar
la divergencia de intereses. Uso el término «interés» aqui, en
el sentido mzs ainplio posible, para aludir a toeda conducta que
considerainos tiene un objeto. Hablarde un interés implica un
sujeto vy unobjeto, vuna relacion entre ellos. Siempre que di-
gamos que un sujeto tiene un cierto interés en unobjeto, pode-
mos establecer la misma cosa diciendo que el objeto tiene
un cierto valor para el sujeto. Interés vy valor son términos
correlativos, que hacen referencia a las dos partes de una
relacion asimétrica,"

Asi, el estudio de'la estructura social conduce de modo in-
mediato al estudio de intereses o valores como determinan-
tes de relaciones sociales. Una relacion social no resulta de
una similaridad de intereses, sino que proviene, o bien del
interés mutuo de varias personas entre si, o bien de uno o
mas intereses coniunes, o de la combinacion de ambas cosas.
La forma mas simple de solidaridad social aparece cuando
dos personas estan interesadas a la vez en que se produzca
un cierto resultado y cooperan para este fin. Cuando dos o
mas personas tienen un inferés conitin por un objeto, puede
decirse gue este objeto tiene un valer social para las perso-
nas asi asociadas. 5i practicamente todos los miembros de la
sociedad tienen un intereés en la observancia de las leves, po-
demos decir que la ley tiene un valor social. El estudio de
los valores sociales en este sentido es, por tanto, una parte
del estudio de la estruciura social.

Fue desde este punto de vista desde el que en mi primer
trabajo enfocaba el estudio de lo que pueden llamarse valores
rituales, es decir, valores expresados en ritos y mitos. Es qui-
za tamnbién un axioma decir que la religidn es el cemento que
mantiene unida la sociedad. Pero para un entendimiento cien-
tifico necesitanios saber precisamente cdmo se produce esto,
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y éste es ¢l objetivo de amplias investigaciones en njichas
formas diferentes de sociedad. .;

Como ultimo ejemplo, permitidme que aluda al estudio de
la magia y de la brujeria, sobre el que hay una extensa lite-
ratura antropologica. Propondria la obra del doctor Evans-
Pritchard sobre los azandes como ejemplo iluminador cuan-
do se investigan estas cuestiones sistemdticamente, teniendo
en cuenta ¢l papel que desernpefian en las relaciones sociales
de los miiembros de una conrunidad.

Desde el punto de vista que he intentado exponer breve-
mente, las instituciones sociales, en el sentido de modos re-
gularizados de conducta, constituyen la maquinaria mediante
la cual una estructura social, una red de relaciones sociales,
mantiene su e¢xistencia y sucontinuidad. No sé si usarel térmi-
no «funcien», que en afnos recientes se ha usado, a veces in-
correctamente, con una multitud de significados, algunos de
ellos muy vagos. En lugar de usarse, tal como se debe hacer
con los términos cientificos, para ayudar a establecer distin-
ciones, se utiliza ahora para confundir cosas que deberian es-
tar diferenciadas. Por eso ie emplea a veces en lugar de las
palabras mas ordinarias «uso», «proposito» y «signiticados.
Me parece conveniente y adecuado, y también mas académi-
co, hablar del uso o los usos de un hacha, o el significado de
una palabra o un simbold, el propodsito de un acto de legisla-

cion, mas que usar la palabra funcion para estas distintas’

cosas. «Funcion» ha sido un término técnico muy titil en fi-
siologia, y por analogia con su uso en esta ciencia, seria un
medio de expresion muy conveniente de un importante con-
cepto de la ciencia social. Tal como acostumbro a usar la
palabra, siguiendo a Durkheim y a otros, definiria la funcion
social de un modo socialmente regularizado de actividad, o
de un modo de pensamiento, como su relacion con la estruc-
tura social, a cuya existencia y continuidad contribuye en al-
gin modo. Igualmente, en un organismo vivo, la funcion
fisioldgica de los latidos del corazon o de la secrecion de ju-
gos gastricos es su relacion con la estructura organica a cuya
existencia v continuidad contribuye. Es en este sentido en el
gue estoy interesado ¢n cosas como la funcion social d:zl cas-
tigo de un crimen, o la funcion social de los ritos tot¢inicos
de las tribus australianas, o de los ritos funerarios e los
islefios andarmaneses. Pero esto no es jo que el profesor Ma-
linowski o el profesor Lowie entienden por antropologia fun-
cional.
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Junto a estas dos divisiones del estudio de la wstructura
social a las que he llamado morfologia v fisiologia sociales,
hay una tercera, la investigacion de los procesos a traveés de
los cuales cambian las estructuras sociales, como aparecen
las nuevas formas de estructura. Los estudios del cariibio so-
cial en las Sociedades iletradas han estado confinados nece-
sariainente, de moedo casi general, a un tipo especial de pro-
ceso de cambio, la modificacion de la- vida soctal por la in-
fluencia o la doniinacidn de invasores o conguistadores
europeos. Recientemente ha pasado a ser una moda entre al-
gunos antropologos tratar los carnbios de este tipo segun lo
que se llama «contacto culturals. Por este término podemos
entender los efectos unilaterales o bilaterales de intcraccion
entre dos sociedades, grupos, clases o regiones que tienen
distintas formas de vida social, distintas instituciones, cos-
tumbres e ideas. Asi, en el siglo xviit hubo un imporiante in-
tercambio de ideas entre Francia y Gran Bretada, v en el
siglo x1x hubo una marcada influencia del pensamicnto ale-
man en Francia e Inglaterra. Tales interacciones son, sin
duda, un rasgo constznte de la vida social, pero nu implican
necesariamente un cambio notable de la estructura social.

I.os cambios que estan teniendo lugar en los pueblos ile-
trados de Africa son de un género muy diferenté:. Conside-
remos una colonia o posesion africana de una necién euro-
pea. Existe una region que estaba habitada, en un principio,
por africanos con una estructura social propia. Los europeos,
por medios pacificos o violentos, establecen un control sobre
la region, bajo lo que llamamos un «régimen colonial». Nace
una nueva estructura social y comienza a desarrollarse. La
poblacion incluye ahora un cierto nimero de europeos —fun-
cionarios del Gobierno, misioneros, comerciantes y en al-
gunos casos ¢olonos. La vida social de la region no es ya
simplemente un proceso que depende de las relaciones e in-
terrelaciones de los nativos. Nace una nueva estructura poli-
tica y econdomica en la cual los europeos, aunqué #ocos en
niimero, ejercen una influencia dominadora. Europeos y. afri-
canos constituyen clases diferentes dentro de la nueva estruc-
tura, con lenguas diferentes, diferentes costumbres y mo-
dos de vida, ¥ ordenes diferentes de ideas y valoras. Un tér-
mino adecuado para sociedades de este tipo seria e} de «so-
ciedades compuestas»; se ha sugerido tanibién el término «so-
ciedades plurales». Un ejemplo complejo de una sociedad
compuesta lo proporciona la Union Sudafricana, con su es-
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trictura politica y econdmica unica y una poblacidén que in-
cluye la llamada «gente de color» descendientes de europeos
de habla inglesa y de habla africana; la llamada «gente de
colors de la Provincia del Cabo; descendientes de holandeses
v hotentotes; los hotentotes puros; los «malayos» de Ciudad
del Cabo, descendientes de individuos emigrados del Archi-
pidlago Malayo; hindues y mahometanos de la India y sus
descendientes, v un ciertes numero de tribus bantiis que cons-
tituyen la mayoria de la poblacion de la Uniodn, considerada
cemo un todo.

El estudio de las sociedades compuestas, la descripcidn y
¢l andlisis de los procesos de cambio que se dan en ellas, es
una tarea complicada v dificil. El intento de simplificarla con-
siderando el procese conio un preceso unico en el cual dos
o mas «culturas» se interrelacionan, que es el método suge-
rido por Malinowski en su «Introduction to Memorandum XV
of the International Institute of African Language and Cul-
ture» en Methods of Study of Culture Contact in Africa
{1938), es simplemente un modo de esquivar la realidad. Lo
gue estda sucediendo en Sudéfrica, por ejemplo, no es la
interaccion de la cultura britanica, la africander {o boer),
ia hotentote, las distintas culturas bantus y la cultura in-
dia, sino la interaccién de individuos y grupos dentro de una
estructura social establecida que esta ella misma en un pro-
ces0 de cambio. Lo que estd sucediendo en una tribu trans-
keiana s6lo puede describirse reconociendo que la tribu ha
sido incorporada a un amplio sistema estructural politico y
econodinico.

Para el estudio cientifico de las sociedades primitivas
cuando estéan libres de la dominacién de sociedades mas
avanzadas, dominacién que crea esas sociedades compuestas,
nos encontramos. desgraciadamente con una falta casi com-
pleta de verdaderos datos histéricos. Mo podemos hacer otra
cosa que especular sobre los procesos de cambio que ocu-
rrieron en el pasado, del que no tenemos datos. Los antropo-
logos especulan sobre los cambios ocurridos antiguamente en
las sociedades de los aborigenes australianos o de los habi-
tantes de la Melanesia, pero tales conjeturas no son historia
v carecen de utilidad para la ciencia. Para el estudio del
cambio social en sociedades distintas a las compuestas a que
hemos hecho referencin, tenemos que referirnos al trabajo
de los historiadores que utilizan informes auténticos.

Ustedes son conscientes de que en ciertos circulos antro-
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poldgicos el término «antropologo evelucionista» es casi un
término despectivo. Se aplica, sin embargo, sin niucha discri-
minacion. Asi Lewis Mergan es tachado de evolucionista, a
pesar de que rechaza la teoria de la evolucion organica, y res-
pecio a la sociedad crefa no en la evolucisn, sino en el pro-
greso, [o que é1 concebia como ¢l constante adelanto del péne-
o humano, desde los burdos instrumentos de piedra y la pro-
miscuidad sexual hasta las complicadas maquinas y el matri-
monic mondgamo de Roechester, N.Y, Pero hasta antievolu-
cionistas como Boats creen en el progreso.

Es convenlente, creo, usar el térming «progreson para de-
signar e} proceso mediante el cual los seres humanos fogran
un mayor control sobre ¢ entorne fisico, mediante el incre-
mento del conocimiento v el avance de la fécnica por inven-
tos v descubrimientos. La forma como podernos ahora des-
truir porciones considerables de Ias ciudades desde el airve
es unio de los tltimes chovantes resultados del progreso. Pro-
greso no es lo mismo que evelucidn social, aunque esté es-
trechamente relacionado con ésta.

Evolucion, tal como vo entiende el iérmino, alude especi-
ficamente al proceso de aparicidén de nuevas formas de es-
tructura. La evolucidn organica tiene (dos raracteristicas im-
portantes: a) en el curso de ella un pequeflio numero de
tipos de organismos ha producido un nitrnero mucho mavor
de tipos; b) formas mas complejas de estructura organica
han nacido por el desarrollo de formas mas simples. Aunque
soy incapaz de atribuir algin significado preciso a frases ta-
les como la evolucion de la cultura o ia evolucién del len-
guaje, creo que la evolucion social es una realidad que la an-
tropologia social debe reconocer ¥ estudiar. Como la evolu-
cion organica, puede definirse por dos rasgos, Ha habido un
proceso a través del cual de un pequefio ntiruero de formas
de estructura social han surgido muchas formas diferentes en
el curso de la Historia; es decir, ha habido un proceso de di-
versificacién. En segundo lugar, mediante este proceso se han
desarrollado formas mas complejas de estructuras sociales a
partir de formas mas simples, o las han reemplazado.

El problema de cémo han de clasificarse los sistemas es-
tructurales, teniendo en ¢uenta su Imayor o nienor compleji-
dad, es una cuesti#n que requierve investigacion. Pero hay
prucbas de sue existe una estrecha relacidn entre compleji-
dad v otros rvasgos de los sisternas estructurales, principal-
rnente la arnplitud del campo de relaciones sociales, En un
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sistema estructural con un campo social total reducido, una
persona tipica o niedia niantiene relaciones sociales directas
e indirectas solo con un pequeno numero de personas distin-
tas. En sistemas de este tipo, podemos comprobar que la co-
munidad lingiiistica —el cuerpo de personas que hablan una
lengua— va de doscientas cincuenta a quinientas, mientras
que la comunidad pelitica es aiin menor, v las relaciones
econdomicas para el intercambio de bienes y servicios abar-
can sélo un campo muy limitado. Aparte de la diferenciacién
segin el sexo y la edad, hay muy poca diferenciacion de pa-
pel social entre personas o clases., Podemos comparar estos
sistemas de estructura social con los gue existen hoy en In-
glaterra o en los Estados Unidos. Asi el proceso de la historia
humana, al que creo puede aplicdrsele adecuadamente el
término evolucion social, podria definirse como el proceso
por el que sistemas a gran escala de estructura social han
surgido de sistemas de pequena escala, o los han reemplaza-
do. Sea o no aceptable este punto de vista, sugiero que el con-
cepto de evolucién social exige ser definido en términos de
estructura social.

No tengo tiempo en esta ocasién para examinar la rela-
¢ion del estudio de la estructura social con el estudio de la
cuttura. Les recomiendo el libro Naven de Gregory Bateson,
que constituye un interesante intento de estudiar conjunta-
mente ambas cosas. No he intentado tratar la antropologia
social como un todo v con todas sus distintas ramas y divi-
siones. Tan sélo he pretendido dar una idea muy general del
tipo de estudio al que he considerado provechoso dedicar
una porcion notable, y cada vez mayor, de mi tiempo y de
mis energias. La tinica recompensa que habia buscado, creo
que en cierto modo la he conseguido: una cierta percep-
cién de la naturaleza del mundo del que formamos parte, lo
cual sélo el paciente uso del método de las ciencias r atura-
les puede proporcionar. '
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*U Sanciones socialest

En toda cormnunidad hay cierias formas de counducta que
son habituales y caracterizan a esa conuinidad particular.
A tales formas de conducta podemos denominarlias usos. To-
dos los usos sociales van respaldados por Ia autoridad de la so-
ciedad, pero enire ellos algunos ¢stén sancionados ¥ otros no
lo estdn. Una sancidn es la reaccidn por parte de una socie-
dad, o de un considerable numero de sus miembros, hacia
una forma de conducta, que es asi aprobada (sanciones posi-
tivas) o reprobada (sanciones negativas). Las sanciones pue-
den diferenciarse, ademas, segiin sean difusas u organizadas,
‘as orimeras son expresiones espontianeas de apirobacion o
desaprobacidon de los miembros de la sociedad que actdan
como individuos, mientras gue fas segundas 501 auciones so-
ciales que se realizan de acuerdo con una tradiciGn v con un
precedimiento reconocido. Es i hecho significativo que en
todas las sociedades humanas las sancienegs negaiivas estén
mas definidas que las positivas. Las obligaciorics sociales
pueden definirse ¢omno reglas de conducta cuya no observan-
cia implica una sancion negativa de algun tipo. Se distinguen
asi de los usos sociales no obligatorios, como, por ejemplo,
procedimientos técnicos consuetudinarios.

Las sanciones que existen en una comunidad son motivo
de que ¢l individuo regule su conducta contforie al uso. Son
efectivas, primero por el deseo del individuo de obtener la
aprebacién y evitar la desaprobacidn de sus compafieros, por
su deseo de obténer las recompensas y evitar los castigos con
gue la comunidad prenia o amenaza, vy, segunde, por el he-
cho de gue el inclividuo aprende a reaccionar hecia modos
particulares de conducta con juicios de aprobacidn o desa-
probacidin del rnismo nmiodo gue sus compafieros, v mide,
por tanto, su propia conducta, tanto !a pasada como la fu-
tura, de acuerdo con norinas gue se ajustan mas O menos
estrechamente a las que prevalecen en & comunidad a la
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gue pertenece. Lo que se denomina conciencia es, por consi-
Qﬁcnte, en ¢l mas amplio sentido, el reflejo en el individuo
de las sanciones de la comunidad.

Es conveniente iniciar un debate sobre las sanciones, ha-
ciendo una consideracién de las sanciones negativas difusas,
incluyendo en ellas las reacciones hacia la conducta particu-
lar o general de un miembro de la comunidad que constitu-
ven juicios de desaprobai:ion. En tales reacciones no solo hay
diferencias de grado --la desaprobacion se siente ¥ expresa
con distintos grados de intensidad— sino tambi¢n diferencias
de género. Tales diferencias son dificiles de definir y de clasi-
ficaar, En la lengua inglesa, por ejemplo, hay gran ndmgro de
palabras que expresan desaprobacion de la conducta 1ndivi~
dual: éstas varian desde la descortesia, la groseria, la falta
cle decoro y la indignidad, a través de lo impropio, lo vergon-
z0s0, lo deshonroso y lo infamante. Toda sociedad o cultura
tiene sus propios modos de juzgar la conducta, ¥ éstos po-
drian estudiarse adecuadamente, en primer lugar, a traves
del vocabulario, pero hasta que no adelanten mas los estu-
dios comparativos de sociedades de tipos distintos no €s pe-
sible una clasificacion sistematica de los tipos de sancién di-
fusa negativa. Provisionalmente, la sancion negativa moral o
ética puede definirse como una reaccion de reprobacion de
una csimunidad hacia una persona cuya conducta se desa-
prueba; las obligaciones morales pueden asi considerarse
como reglas de conducta que, si no se observan, provocan
una reaccion de este tipo. Otra sancién diferenciable es la que
se da cuando la conducta de un individuo es juzgada ridicula
por parte de sus compafieros; se ha llamado a esto sancion
satirica. Las variedades de las sanciones difusas positivas, al
ser menos definidas que las sanciones negativas, son todavia
mas dificiles de clasiticar.

De las sanciones difusas descritas debe distinguirse las
que podemos llamar (en una amplia extension del término)
sanciones religiosas; éstas han sido denominadas también
sanciones sobrenaturales y sanciones misticas, pero ambos
términos tienen connotaciones insatisfactorias. Las sancio-
nes religiosas estan constituidas en una comunidad por la
existencia de ciertas creencias que son en si mismas obliga-
torias; es por tanto tinicamente dentro de una comunidad
religiosa donde existen estas sanciones. Toman la forma de
que ciertos actos de un individuo producen una modificacién
en su condicion religiosa, ya en una direccion deseable {bien)

234

va en una direccién indeseable {mal). Ciertos actos se consi-
deran agradables para Jos dioses o para los espiritus, o se
picnsa que establecen relaciones deseables con ellos, mien-
tras que otros los irritan o destruven de algan modo las
refaciones armoniosas que se persiguen. La condicion reli-
giosa del ndividuo se considera en estos casos determinada
por su relacion con seres espirituales personales. El cambio
en la condicion religiosa puede considerarse como efecto in-
mediato del propio acto, no mediato por sus efectos sobre
algun dios o espiritu personal, punto de vista comtn no sélo
en muchas de las sociedades mas simples, sino tanmibién en
una forma especial en el budismo vy en otras religiones avan-
zadas. El pecado puede detinirse como un modo de conducta
que cae bajo una sancion religiosa negativa. No hay ningan
término adecuado para expresar lo opuesto a pecado, es
decir, la accion que produce miérito religioso o una condicion
ritual deseable.

Las sanciones religiosas llevan en si iimplicita la creencia
de que las condiciones rituales o religiosas nias insatisfac-
torias (contaminacion, impureza, pecado) pueden eliminarse
o neutralizarse por procedimientos socialmente prescritos o
reconocidos, como la limpieza, el sacrificio, la penitencia, la
confesion v el arrepentimiento. Se considera que estos ritos
expiatorios actuan también de modo inmediato o mediata-
mente a través de los efectos que producen sobre los dioses o
los espiritus, segun se considere gue el pecado acttia en una
u otra forma.

Mientras en la civilizacion occidental moderna un pecado
se considera necesariamente una accion o un pensaniiento
voluntarios, en muchas sociedades simples una accion invo-
luntaria puede estar incluida en la definicion de pecado. La
enfermedad —por ejemplo la lepra entre los hebreos— es mi-
rada muchas veces de modo semezjante a la contaminacion
ritual o religiosa, v exige por tanto una expiacion o una pu-
rificacion ritual. Una condicion de impureza ritual o religio-
sa se considera normalmente como un peligro inmediato o
primario para el individuo; puede creerse que caerd enfermo
¥ que quizd nierird a rmenos que se purifique. En algunas reli-
giones las sancioness religiosas toman la forma de una creencia
de que un individuo que peca en esta vida sufrird alguna
forma de castigo en la otra. En muchos casos, un individuo
ritualmente itnpuro se considera una fuente de peligro, no-
solo para si mismo sino también para todos aquellos con los
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que entra en contacto, o para toda la comunidad. an fie-
cuencia, si no siempre, el pecador tiene en consecuencia una
obligacion, la de seguir el necesario proceso de puuizc._‘a.(_,xm}‘
Asi, las sanciones religiosas difieren de. las otras sanciones
difusas a causa de las creencias y concepciones m@lcadas, que
no pueden definirse o describirse de un modo snmp‘le.‘AIgEJ«
nas creencias similares implican practicas y procedum’c.n.tus
niagicos en relacion con la suerte, pero mlemras.las‘ obsez van-
cias religiosas y las creencias asoc1ad§s con ellas son (obl;gaj
torias dentro de una comunidad 1‘elig10§a dada, las primeras
son comparables a procedimientos técnicos usuales, per» no
obligatorios. ‘ | o
Las sanciones organizadas pueden considerarse desan.w
llos especiales de las sanciones difusa;, frecuenlcm:egt/e bajo
la influencia de las creencias pertenecientes a la rehgl‘on. Las
sanciones organizadas positivas, 0 sanciones de premio, rara
vez estan muy desarrolladas. Honox"es, c.ondecorzﬂac:{onrcs.ﬁtlilzujzf
los y otras recompensas al mérito, mdundas las mu‘;m;:‘mf:gs
monetarias, como pensiones especiales dadas ’al‘ indivi uq
por una comunidad como un todo, son caracteristicas de las
sociedades modernas. En las sogi‘cdades 1lelrad-as u? h)ohm~
bre que haya matado a un enemigo puede tener el (dercc.aci
de diferenciarse a si mismo colociandose alguna condecor
cion especial o de otros modos diversos. ]
Las sanciones negativas organizadas, entre las cuales des-
tacan las sanciones penales de las leyes crxmm‘z'llfrs, son pro-
cedimientos definidos y reconocidos que se dirigen contra
personas cuya conducta es objeto de desalpr‘obacxon socxa}.
Existen muchas variedades de tales procedimicntos, los mas
importantes y comunes son los siguientes: Sorpenmwmo a
una expresion abierta de reprobacnon o desprecio, Fom(i, plor
ejemplo, la exposiciéon publica forzosa en el cepo; .la‘ c'xc. u-
siéon parcial, permanente o tempqral,. de_ la partncql)acu?n
plena en la vida social y en sus privilegios, mcluyppdo a pelr_~
dida permanente o temporal de ios de_rechos civiles ore xi
giosos; pérdida especifica de rango social o fi'eg.rad'acil.(zin, ie
polo opuesto de la sancidn positiva de promocidn; pc?rc ida de
la propiedad por imposicion de una m‘uflta 0 por exﬂploplacxoll?
forzosa, o por destruccion; produccion dfﬂ cfi@lpx corp;ors’,
mutilaciéon o marca en las que el dolor es 1ncxc§gntal y o\. a-
sico es la exposicion permanente a la reprobac;on; t{?xpit’xlg’orf‘
permanente de la comunidad, como por el destxc_zrro, pns%(;r)li
y pena de muerte. Estas sanciones son sanciones legales
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cuando las impone una autoridad constituida, politica, mili-
tar o eclesidstica.

En toda sociedad existente las distintas sanciones prima-
rias forman un todo mds o nienos sistemético; que consti-
tuye fa maquinaria del control social. Hay una relacién in-
tima entre las sanciones religiosas y las morales, que varian,
sin embargo, en las distintas sociedades, y no pueden resumir-
s¢ en una breve féormula. En todas las sociedades, salve en
los Estados miodernos, profundamente secularizados, las san-
ciones legales primarias de la ley criminal tienen una estre-
cha relacién con las creencias religiosas. '

Junto a estas sanciones sociales primarias, y apoydndose
en ellas, existen ciertas sanciones que pueden denominarse
secundarias; se refieren a las acciones de personas o grupos
en sus efectos sobre otras personas o grupos. En el Derecho
civil moderno, por ejemplo, cuando un tribunal ordena aun
individuo que abone los dafios producidos, la sancién prima-
ria que existe tras la orden es el poder del tribunal de apro-
piarse por la fuerza'de sus bienes o encarcelarle, o castigarle
de otra manera si no obedece., Asi, las sanciones secundarias
consisten en procedimientos que una comunidad pone en eje-
cucion, generalmente a través de representantes, o mediante
otros individuos con la aprobacién de la comunidad, cuando
han sido violados derechos reconocidos. Se basai en el prin-
cipio general de que cualquier persona que haya sufrido una
ofensa tiene derecho a una satisfaccion, y que tal satisfaceion
debe ser de algun modo proporcionada a la gravedad de la
ofensa.

Uno de estos procedimientos son los actos de desagravio,
mediante los cuales ciertos actos de desquite, limitados y
controlados, son aprobados socialmente. Asi, en una tribu
australiana, cuando un hombre ha cometido una ofensa con-
tra ewro, a €ste le permite la opinién publica, a veces clara-
mente expresada por el hombre mgs viejo, arrojar cierto
numero de jabalinas o bumerangs contra el ofensor, o en
algunos casos herirle en el muslo. Después de esta satisfac-

¢ién no puede albergar ya malos sentimientos contra el ofen-
sor. En muchas sociedades iletradas, el asesinato de un in-
dividuo da derecho al grupo al que pertenece a obtener sa.
tisfaccion matando al ofensor o a algun miembro de su
grupo. En la venganza regulada, el grupo ofensor debe so-
meterse a esto como un acto de justicia y no debe intentar
una venganza posterior. Se considera que los que han reci-
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bido tal satisfaccion va no tienen motivos para albergar ma-
ins sentimientos. 5

La satisfaccion de la ofensa puede obtenerse también me-
Jdiante el duelo, un combate reconocido y controlado ent.re
individuos, o a través de combates similares entre dos gru-
pos. Entre las tribus australianas lel duele cen lanzas, biimev
rangs, bastones v escudos o cuchillos de piedra, con los Jpa~
Jdrinps listos para intervenir si creen que las cosas xap
demasiado lejos, es una alternativa frecuememex?te ado;,?~
tada en caso de un desquite unilateral. En estas mismas tri-
has, hay combates similares regulados entre dos -gmp.os,ﬁta
veces en presencia de otros grupos que ob‘sc.’rx’a.n si se _;uelci
Himpio, Es a veces dificil trazar una linea divisoria g&tre ta ei-
arupos de combate v la guerra; de hecho,l es posible cens
derarlo un tipo especial de guerra caracteristico dg‘la‘s foqe-
dades primitivas, mas que de las cnfihzac!as, an erulxgl?cS]i:
<in embargo, 1a guerra puede considerarse ur}% sancién .
<ial secundaria similar al dueio. Un grupo politico Iflant'}erie
¢1 reconocimiento de sus derechos ‘medmme Ja amenaza f‘
la guerra si estos derechos fuesen x.«'lo'lados. Aun en lras sorgr,‘:
1§8&0§-§ mas siimples se reconoce que ciertos actos SO?l Cor ec;
tos en la guerra y otros no lo SOr, Y gue una c{ecla’l auont o
wueira debe hacerse en ciertas clrmms't:;}ac;as ¥ quc.er'lilo In‘&
o5 tusta, de modo que la conducta bélica esta en cierta 1
dide controlada por sanciones difusas. ’

La indemnizacion se considera a veces una ah_c}masva (_jlﬁ].
desquite, como medio de dar v recibir satlstacjuon, nzT in
dernnizacidn es algo de valor dade por una persona o gx'u}pts}
2 ofra persona o grupo coa el fin de borrar o n.etx.uah‘zfu ?e
efectos der una violaciéon sde derechos. Puede cilsblgigglxrsize ;1
un regalo propiciatoric por el -h’echo det gtne‘gs obix.gtozn{.
fes decir, esta sujeta a una sancién negativa, difusa u orga

zacla) en determinadas circunsiancias. Un pago‘ h,echo‘.co‘r‘i;ci
anficipacion a una violacion de derechaos .con‘ eiﬂ LAc>);1is‘en‘L1fn%cle~
10 de la persona o personas que le rec1bc‘u puede a.ousx% -
rarss una indemnizacion En mug‘has socled:ad?s,‘ ‘tonllful c
una muier en mairipnonio se considera una yzolac}zon de Of
' ! os parientes de ésta, asi que para
er: de recibir una indemnizacidn
tos casos, ¢l procese de indemniza-
ud conr el de compra, gue €s una
de propiedad por una remunera-

chos de te familis v 1
s consientan en ello
s -1 E Yy oy
n 1a promiesa de tal. B
wogunrda clerta s
sferencia de dey

PRt

En muchas sociedades iletradas existen procedirnientos de”
indemnizacion bajo la difusa sancion de la opinion publica
que obligan a un individuo a indemnizar a otro cuyos dere-
chos ha violado. En algunas sociedades hay an derecho re-
conocido de la persona injuriada a indemnizarse a s{ misma
mediante aprepiacién forzosa de la propiedad del efensor,
Cuando la sociedad llega a estar politicamente organizada,
los procedimientos de desquite e indemnizacién, respaldados
antes por sanciones difusas, son sustituidos per sanciones
legales respaldadas por el poder de las autoridades judiciales
de imponer castigos. Asi surge el Derecho civil, por el gque
una persona ue ha sufrido una ofensa en sus derechos pue-
de obtener reparacién o restitucion de la persona respon-
sable,

En una conside acién de las funciones de las sanciones so-
ciales, lo rnds importante no son los efectos de la sancién so-
bre la persona a la que se aplican, sino mas bien los efectos
generales dentro de la comunidad que aplica las sanciones.
Pues la aplicacion de una sancion es una afirmacion directa
de sentimicntos sceiales por la comunidad, vy, Por tanto, cons-
tituye un mecanismo importante, quizds esencial, en el man-

tenimiento de estos sentimientos. Las sanciones negativas or-
ganizadas, en particular, ven gran medida las sanciones se-
cundarias, son expresivnes de una condicion de disforia so-
cial producida por algtn hecho. La funcidn de la sancién es
restaurar la euforia secial dando una expresion colectiva de-
finida a los sentimientos afectados por el hecho, como en jas
sanciones primarias y en cierta medida en,. las sanciones se-
cundarias, o eliminando un conflicto dentro de la propia co-
munidad. Las sanciones son, por tanto, de significacion pri-
mordial para la sociologia en cuanto son reacciones que se
producen en una parte de una comunidad ante acontecimien-
tos que afectan a su integracion.




Xil. Derecho primitivo’

Muchos juristas de la escuela histérica, en centraste con
los de ia escuela analitica, han usado el término ley inclu-
yendo en él la mayoria de los procesos de controi social, si
no todos. El término estd, sin emiargo, confinado usualmen-
te al «control social mediante la aplicacién sistematica de
la fuerza de la seciedad peliticamente arganizada» {(Pound).
I.a aplicacién limitada, mas conveniente para un anéalisis so-
ciolégico y una clasificacidn, sera la que se adopte ¢n este
articulo; el campo del Derecho sera censiderade, ¢ conse-
cuencia, como semejante al de las sanciones legales orga-
nizadas. Las obligaciones impuestas a los individuos en las
sociedades en que ne hay sanciones legales serdn ‘considera-
das c¢omo cuestion de costumbres y convenciones pero no
como Derecho; en este sentido algunas sociedades sencillas
no tienen Derecho, aunque todas tienen costumbres que es-
tan regspaldadas por sanciones.

La confusiéon derivada del intento de aplicar a las socie-
dades iletradas la disiinciéon moderna entre Derecho crimi-
nal y Derecho civil puede evitarse substituyéndcla por la
distincidon entre Derecho de delitos publicos y Derecho de
delitos privados. En toda sociedad se considera delite pu-
blico un hecho cuando normalmente lleva a un proczdimiento
organizado y regular de toda la comunidad o de los repre-
sentantes constituidos de la autoridad social, de la que se
deriva la fijacion de una responsabilidad de alguna persona
dentro de la comunidad, o la administracién por la comu-
nidad o por sus representantes de un dafio o castigo a la
persona responsable. Este procedimiento, que puede deno-
minarse sancion penal, es en su forma bdsica una reaccion
de la comunidad contra una accién de uno de sus propios
miembros que oféende algiin sentimiento moral fuerte y de-
finido, y provoca asi una situacion de disforia social. La
funcién inmediata de la reaccién es dar expresidon a un sen-

i. Publicado por primera vez en la Encyclopedia of the Sociai
Sciences, MacMillan Ce., Nueva York, 1933, vol. IX, pp. 202-206,
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timiento colectivo de indignacion moral y restaurar asf{ la
~uforia social, Su funcién ltima es rmantener el senticto mo-
ial en cuestion con el grado de fuerza rcquerido entre los
individuos que constituyen la comunidad.

Poca informacion precisa podenios obtener, coimpara-
Hyamente, respecto a las sanciones penales en las sociedades
Hetradas, Entre 1os actos gue sabemmos se tratan como deli-
tos publicos en las sociedades mas simples, esta el incesto, es
fecir, el matrimonio o la union sexual con personas con las
<uales tal relacion estd prohibida; la brujeria, o la magia
muzgra, realizada por una persona contra otra dentro de la
comunidad; las repetidas violaciones de la costumbre tri-
hal v varias formas de sacrilegio. En muchas sociedades ile-
tradas se aplica sancion penal principalmente, si no unica-
mente, a acciones que infringen costumbres que la comu-
nidad considera sagradas, de tal modo que la sanciéon mis-
ma puede considerarse casi una forma especial de san-
cion ritual. Las sanciones rituales se derivan de la creen-
cia de que ciertas acciones o acontecimientos producen una
contaminacion o una impuveza ritual individual o de grupo,
por lo que se requiere hacerla desaparecer. En algunos ejem-
plos de sancion penal es posible sostener que un hecho
como el incesto produce la contaminacién de toda la comu-
nidad dentro de la cual se produce, vy que el castigo, que
puede significar la muerte de los culpables, es un medio de
purificar a la sociedad. $i hay una autoridad establecida
‘guolitica o ejecutiva, aun del género mas simple, la desobe-
iliencia a sus mandatos puede ser objeto de sanciones pena-
les v tratada como delito publico; ademas, las ofensas di-
rectas contra la autoridad constituida o contra las personas
en que tal autoridad descansa puede ser objeto de sanciones
penales. Asi, cuando la autoridad social descansa en jefes,
una ofensa que seria un delito privado si se cometiese contra
una perscna comun puede ser considerada un delito publi-
o0 s} se comete contra uy jefe.

¥n el procedimiento d# una ley de delitos privados, una
persona o un cuerpo de psrsonas que han sufrido una ofen-
sa, pérdida o dafio por violacion de derechos reconocidos
apela a una autoridad judicial constituida, que declara a al-
guna gtra persona o cuerpo de personas dentro de la comu-
nidad responsable y determina y ordena que el ofensor dé
satisfaccion al ofendido, satisfaccion que frecuentemente
toma la forma de pago de indemnizacién o una compensa-
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cién de daiios. Un delito privado es, por tanto; una accion -
sujeta a lo que puede llamarse una sancién restitutiva, La
reglamentacion de los delitos privados en las sociedades ile-
ura(..ias se corresponde con el Dc_erecho civil de la época actual.
Hay, sin emibargo, algunas diferencias importantes. En ge-
_neral, en el Derecho moderno los actos que caen simplemen-
te en la esfera del Derecho civil son los que causan un per-
JuIcio, pero no son objeto de reprobacién. En consccuen-
cia, auneue la §apgién civil se exprese a través del pago
Ele dafios y perjuicios causados al ofendido, no es especi-
ficamente punitiva. Aun en el Derecho civil moderno, sin
emlzargo, un magistrado puede en casos especiales aplicar
«dafios punitivos», considerando que la ofensa es de tal
naturale;za que mierece ser objeto de reprobacidn y, por tan-
to, castigada. En el Derecho moderno, cuando una accion
es una'otensa a la moralidad y al niismo tienipo constituye
un dphto contra una persona, puede caer bajo la ley civil
y bajo la penal a un mismo tiempo. El énfasis en el c'astigo
del homicidio o el robo se debe a su aspecto de crimen con-
tra la comunidad mas que al principio de la restitucién
que deberia hacerse. a las victimas del delito.

En las sociedades iletradas, los delitos privados son prin-
cipalmente el asesinato, las lesiones, el robo, el adulterio y
el impago de las deudas; y aunque se los considera en prin-
cipio constitutivos de una ofensa contra algun mieinbro de
la coniunidad, estdn sujetos también a reprobaciéon moral
como acciones antisociales. La sanciéon es, con f{recuencia,
a la vez restitutiva y represiva, da satisfaccion a la persona
injuriada, e infringe un castigo al responsable de la injuria;
por ejemplo, en algunas tribus africanas se obliga al ladrén
a restituir, a la persona a quien ha robado, el doble del valor
de lo sustraido. En su forma basica, la ley de delitos
privados es un procedimiento para evitar o eliminar la dis-
foria social provocada por conflictos dentro de la comuni-
dad. Un delito cometido contra otro miembro o grupo de
la misrna comunidad, que inflige una ofensa a la victima,
crea una alteracién de la vida social que unicamente cesa
cuando se da satisfaccion a la persona o personas ofendidas.
Asi, en el Derecho nativo africano no se considera que un
juez ha resuelto propiarnente un caso mientras todas las
partes afectadas no estén satisfechas con la sentencia.

La distincion entre delitos publicos y delitos privados
ilustra el hecho de que la ley no tiene un origen unico. Una
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accion realizada por un miembro de la cm’im;z%;ﬁiaﬁ que ofen-
de el sentido moral de ésta puede estar sometida a tres
sanciones, la general o sancion moral difusa, que hace al
delincuente objeto de la reprobacidn de sus é.tm‘ﬂ}";;m ys: Ia
sancidn ritual, gue provoca en ¢l culpable una situacion de
impureza rvitual ge constituye un peligro para Li BISIIG Y
para aquellos con guienss esta en contacio 'w?i'lﬁa%Cf}‘ casos
la costumbre puede exigirle emprender vaa pundicacion
tual & expiacién, o puede creerse que como i".e.,sz,xb_ado de su
pecado caerd enfermo vy mori}‘fi~; v la sancion 1’?‘10'{"5;&@; };}O,r
la que la comunidad, a través de ciertas personas, gue actian
como autoridades judiciales constinsidas, inflige uit castigo
al detincuente, puede considerarse como una expresion colec
tiva de la indignacion moral provocada por ¢l acto, o como
medio de eliminar la contaminacion ritual gque 1”@51_}1{3.(16
éste imponiendo una explacidn al delincuente, o de anibas
- formas. . . o
Por otra parte, una accién que constituye violacion de _sffa
derechos de una persona o de un g upo Fi&?}pﬂ‘s@fn&i‘pkitfe_xi;‘,
provocar la represalia por parie del is@;ag'zaam cm;n;a la pfr»
sona ¢ grupo respoisable de la injuria. Cu;mc‘,c_z 1ales actos
de represalia estéan reconocidos por la costurnbre Cfié“ l}‘g&«
tificados y sujetos a un procedimiento de ffgu%&uu? cor-
suetudinario, puede decirse que existen varias formas de san-
ciones y de represalia. En una sociedad 1&ctrqda, generals
mente la guerra tiepe una sancion de este tpo; ‘«jg gue-
rrear es en algunas comunidades, como entre las nora_‘las
australianas, normalmente un acto de desquite emprendido
POr un grupo contra oire que se considera li”cspcn’x‘sah € (,15
una ofensa sufrida, v el procedimentio esia raguizyio por
un cuerpo de costurnbres reconocidas que ¢3 @Q_uwzﬁ%?m; al
Derecho internacional de las naciones moedernas La institu-
cion de una venganza organizada y rezuladsa es ove c;;sz’;pm
de sancion de desguite. La muerte de v hombre, s2a inten
cional ¢ accidental, constituve una ofensa a su clan, a st
comunidad local o a sus parientes, por lo que es necesaria
una satisfaccién. Se considera que ¢l grapo ofendide ?ﬂmdﬁ
justificadamente buscar la venganza, v existe con frecue neia
la obligacidn de gue los miembros de su grupe venguen al
muerto. La accion de desquite estd regulada por la COBTUITE
bre: la lex talionis exige que el dafio %r}ﬂigidg sea equivas
lente al dafio sufrido, v el principio de solidaridad colectiva
permite a los vengadores matar a una persona distinta del
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verdadero homicida, por cjemplo su hermano, o, on algunos
casos, cualquicr miembro de su clan. Cuando la institucion
osta completamente organizada, la costumbre exige que el
grupo responsable ¢le la primera muerte acepte fa de uno
de sus miembros como acto de justicia, y que no emprenda
represalias posteriores. Las sanciones de represalia pueden
aparceer también relacionadas con injurias de una persona
a otra; por ejemplo, el derecho, reconocido en ciertas cir-
cunstancias, de una persona a desafiar a otra a un duelo.
Entre las tribus australianas, un individuo que ha sido ofen-
dido por otro puede, con permiso de los nmids ancianos,
obtener el derccho a recibir satisfaceion arrojando jabali-
nas o bumerangs contra el ofensor, o hiriéndole en una parte
no vital del cucrpo, como las nalgas. En todos los casos de
sancion de este género hay un procedimiento consuetudina-
rio para satisfacer a la persona o al grupo injuriado, niedian-
te el cual puede expresarse el resentimiento, v que consiste
frecuentemente en producir un dafo a la persona o al grupo
responsable de la ofensa. Cuando funciona correctamente,
¢l resultado es proporcionar una expiacion de la ofensa v
climinar ¢l resentimiento en la persona o personas injutia-
das. En muchas sociedades, las represalias sereemplazan
il mayor 0 menor medida por un sistema dé indemmniza-
ciones; las personas o grupos que han ofendido’a otras per-
sonas o grupos, les proporcionan satisfaccion mediante cier-
tos objetos valiosos. El procedimiento de satisfacer al ofen.
dido mediante indemnizacien esta muy extendido en las so-
ciedades iletradas que no han desarrollado atn un sistema
legal en un sentido estricto.

Entre los yvurokas, que son recolectores v cazadores, que
viven en el norte de California en pequenas aldeas v que ca-
recen de organizacion politica, no hay ningan procedimien-
to regular para enfrentar las ofensas contra la comunidad, v
por tanto ninguna ley de delitos publicos. Las mjurias v
ofensas de una persona contra otra estan sujetas a indem-
nizaciones reguladas por la costumbre; toda invasion de un
privilegio o propiedad debe compensarse de modo exacto; por
la muerte de un individuo debe pagarse al pariente m4s
proximo una indemnizacién o precio de la sangre. Después
de un pleito o una guerra, las dos partes deben pagar por
los, mertos. Solo se consideran ¢l hecho v la cuantia del

danno; nunca la cuestion de la intencidn, la malicis, la negli-

gencia o el accidente. Aceptada Ia indernnizacion por la
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a, os impropio que fla persona ofendida albcrgutj re-
imiento. Como el pagd de las indeninizaciones se ajusta
oy negociacion entre las personas afectadas, y no por apet‘
laciin a una autoridad jusdicial, las leves de delitos privados
f; wnn sentido estricto no existen. Entre los ifugaes, que
«-,.,:u%%%x‘zm arroz en bancales construidos en las laderas .de las
culinas, 2n el norte de Luzdn en las islas FiliApinas, que ca-
vecen de organizacién politica v po tienen s;st}ema} de cla-
«la sociedad no castiga los delitos por si mismos, ¥
=i vinico castigo eg la censura de la opinidn pubhca»;‘fﬁs
tec c ho penal pablico, ninguna sancion
una persona gue practica la bru-

i, no existe un Dey
al real. Sin embargo, :
. vira uno de sus propios parientes es gjecutada por
e; por otra parie, se dice que cl‘irlzclesm entre 11'(:1-
hermana, el pavricidio v el fratricidio, guedan im-
s probable, sin ernbargo, que existan poder:osas vy
sanciones rituales countra estos actos. Una ‘ofensa

S

wetida por una persona contra otra, o la \.'iolaci(.’m. ,,de los
derechos de una persena por otra, provoca un (‘.Ollﬂl‘Lio en-
ire los parientes de ambos, incluyéndose entre estos pa-
rientes fos del padre v la madre hasta el tercer o cualtu\
arado, La muerte del ofensor o, a veces, de uno de Sm.
i);;n'iamtex como represalia, es el método {‘chflmz de obtengr
satisfaceidn en los casos de asesinato,.orupua, ad'ultc,rfxo
descubierto in fraganti, negativa a pagar una uulemmzac‘u')n
exiablecida para comipensar la ofensa sufrida, y la pCIS{S-
tente v voluntaria negativa a pagar una deuda cuando se
1.'mnen“posibilidadcs de pagarla. En otros casos, es lel Sa{go
de indemnizaciones lo que proporciona la satisfaccion debi-
da. No existen autoridades judiciaie_s ante las cualesg puedan
plantearse las disputas;’ las negoclaciones se rea‘hzan por
medio de un intermediario que no ha de pertenecer a nin-
guno de los dos grupos de parientes cnfrent_ados. Llert{ns
;m'ﬁonaﬁ son reconocidas como hdbiles 1mediadores, pero
carvecen de autoridad v no son, en absoluto, represep}:antes
de la comunidad corno un todo. Duranteila d1scusu>r} ']?s
dos partes estan en una situacion de enexmstad u oposiicxon
ritual, v cuando se llega a un acuerdo realizan una cereimos-
nia de reconciliacion. L# costumbre reconoce una esc}ala de
%ii‘wﬂ“dos, v en ciertas :circunstancias los pagos varian de
acierdn con la clase ~-rica, mediap pobre-- a lai que pir
fonece 1 grupo gue recibe o realiza el pago. Asi, los ifu-

gacss tipnen un sistema organizade de justicia que. sin €m-

ot e

bargo, no constituye un sistema de Werecho en el estricto
sentido del término, puesto gue no hay autoridad judicial.
Un paso importante en la forracién de un sistema legal
s ¢l reconocimiento de arbitros o jueces que examinan las
pruebas y deciden la responsabilidad ¥ la cuantia de los da-
nes; solo falta entonces una autoridad con poder para gje-
cutar las sentencias dictadas por fos jueces, Se ha afirmado
que en algunas sociedades se ha desarroliado un sistermna legal
para tratar los delitos privados de esta forrna. Las disputas
se plantean ante arbitros que declaran la costumbre a apli-
car en el caso concreto que se les presenta; tales tribuna-
les de arbitraje se transforrmas en tribunales regulares; y
finalmente se desarrolla en
to para obligar a cumplir la &
Una evolucion similar a ésia Ia ilustran las practicas de
los akambas, akikuvos v atherakas pueblos bantls que viven
al sur y sudeste del monte Kenya, en Africa oriental, en
comunidades de caserios diseminados, poseen ganado, ovejas
crand on campos cultivados a2 mano.

¥ cabras, y siembran &
Carecen de jefes v estan dividides en etapas generacionales
bien definidas, una de las cuales estd constituida por los
mas viejos, que ejercen el sacerdocio v las funcionzss judi-
ciales. Si se plantea una disputa en la cual una persona
cree que sus derechos han sido violados por otra, los ILi-
tigantes rednen : un cierto numero de ancianos del distrito
o distritos en que viven v éstos constituyen un tribunal que
Juzga el caso. El tribunal actyia primordialmente como corte
de arbitraje y como un medio para decidir los principios
de justicia consuetudinarios ediante los que debe resol-
verse la disputa; habitualinente no toma ninguna medida
para ejecutar la seniencia, sino que cleja esta tarea en ma-
nos del ofendido. En casos graves, sin embérgo, cuando la
ofensa afecta a toda la comunidad, o cuande el acusado
es considerado comwo delincuente habitual y peligroso, de
medo que la indignacién piablica transforma la cuestién en
un asunto publico, los ancianos pueden ejercer autoridad
para que se curnpla la sentencia. El procedimniento habitual
se basa en los poderes rituales de Jos ancianos; pueden
pronunciar una maldicidn, la cual se censidera que aca-
rrea inevitablemente un castigo sobrenatural sobre la per-
suna gue rehdsa someterse a la sentencia La muerte de un
nneinbro de un clan por un mismbro de otro, sea intencional
O accidental, es tratada por el tribunal de ancianos como
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un delito privade v se resuelve mediante el pago de una in-
demnizacion a les parientes de la victima por parte del ho-
micida v de sus parientes. L.os ancianos también poseen pa-
deres limitados para enfreniar los delitos publicos por ui
procedimiento conocido por kingolle o nwirige. Si una perso-
na es considerada culpable de brujeria o delincuencia ha-
bitual v se la reputa, por tanto, un peligro publico, los an-
cianos pueden condenarla a rmuerte o desiruir su casa y ex-
pulsarle del distrito. Antes de que puedan emprender tal
accién, los ancianos de las regiones mas remotas deben ser
llamados a consulta ¥ debe obtenerse el consentimiento de
los parientes mas préoximos del delincuente.

El sistema de los ashanti contrasta con el de los akam-
bas, que tienen un Derecho penal publico bien organizado,
siendo designados los delitos por un término nativo que
significa «acciones odiosas para los dioses». Se incluyen en-
tre éstos el asesinato, el suicidio, ciertos delitos sexuales
entre los cuales se incluyen relaciones incestuosas con ciertos
parientes por descendencia y por mmatrimonio, ciertas clases
de insultos, agresiones y robo, la maldicién contra un jefe,
la traicién, la cobardia, la brujeria, la violacion de los tabus
tribales reconocidos y el incumplimiento de una orden de la
autoridad central, publicada y habilitada con un juramento.
La concepcidn ashanti del Derecho es que todas estas accio-
nes son ofensas contra los poderes sagrados o sobrenaturales
de los que depende el bienestar de la comunidad, y que, a
menos que esas ofensas se expien mediante el castigo de las
personas culpables, toda la tribu sufrird las consecuencias.
Las funciones judiciales recaen sobre el rey o jefe (el que
ocupa el asiento sagrado), ante quien acude el ofendido. El
castigo de los delitos mas graves es la decapitacién, aunque
en ciertas circunstancias el condenado y sus parientes pue-
den «comprar su cabeza»; es decir, pagar un precio de re-
dencién mediante el cual salvan su vida. Los tribunales de
los jefes no se ocupan de los delitos privados, gque se consi-
deran «cuestiones caseras» y se resuelven a través de la
auioridad de los jefes de grupos de familias, 0o mediante
negociaciones. Una disputa relativa a un delito privado pue-
de ser presentada directarnenie ante el jefe, si una de las
paries hace un juramento, lo que transforma la disputa en
una cuestisn publica.

Mientras que los ancianos akambas s¢ ocupan priacipal-
mente de los delitos privades v ios jefes ashantis de los
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