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Esta edicion presenta de modo integral a uno de los mayores textos de la tradicion
antropologica: Ensayo sobre el don. Forma y razon del intercambio en las
sociedades arcaicas, acompanado por trabajos previos y elaboraciones posteriores.

Cada uno de estos textos aborda un fenémeno complejo y concreto, planteado como
hecho social total. El conjunto converge en un amplio panorama de grandes
problemas de economia, estructura social, derecho y politica: origen del contrato,
formas de la reciprocidad, la cohesion social y el antagonismo, los intercambios no
mercantiles, las variadas formas de la moneda.

Dos estudios tratan de la antigiiedad clasica: Una antigua forma de contrato entre
los tracios y El suicidio, contraprestacion suprema. Este, sobre la antigua Galia, se
complementa con un trabajo de H. Hubert sobre prestaciones totales en la literatura
celta. Otros escritos abordan el lenguaje medieval germanico: El don como veneno,
y La apuesta y el matrimonio.

También estudios posteriores al Ensayo sobre el don, sobre parentescos irreverentes
y sobre la cohesion social, que prolongan y renuevan criticamente a la tradicion
durkheimiana, replanteando la cuestion de la reciprocidad.

Al mostrar, a contramano de las teorias econdmicas corrientes, la existencia de
formas no mercantiles de moneda, el Ensayo sobre el don anticipd a algunas miradas
innovadoras contemporaneas. Puede contrastarse asi a Origenes de la nocion de
moneda, primer ensayo econdmico de Mauss, con sus obras de madurez: los cursos
de los anos 1930, en el texto Fendmenos econdmicos, y su tltimo aporte, junto a
Francois Simiand: La moneda, realidad social.

Estas investigaciones hicieron del potlatch, concepto indigena americano, un
concepto universal que abrié un nuevo campo de problemas, e impacto en varios
frentes, desde la antropologia hasta la filosofia francesa. Teniendo en cuenta a otros
conceptos indigenas, un apéndice de fuentes etnograficas da elementos de juicio
sobre uno de los problemas mas comentados que suscitd esta obra, la definicion
maori de hau; el texto de Ranapiri-Best es sopesado con material etnolédgico y
lingtiistico reciente.

Esta version se basa en las ediciones originales, y tiene notas que aclaran aspectos
puntuales, fundadas en la consulta de las fuentes del autor: las etnograficas, de
Ameérica y de Oceania, y las de la antigiiedad clasica, reuniendo y sistematizando el
principal material textual usado por Mauss.
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Los origenes de la nocion de moneda

De acuerdo a las instrucciones del Sr. Presidente, no puedo entrar en largas consideraciones -que
serian necesarias- acerca de la definicién de moneda, y sobre la manera en que, a mi juicio, podrian
tratarse los origenes de esta nocion. Sin embargo, antes de pasar a los hechos y a las hipdtesis que
esos hechos me han sugerido, me voy a permitir darles algunas indicaciones preliminares.

En primer lugar, esta claro que aqui hablamos de la nociéon de moneda. La moneda no es para nada
un hecho material y fisico, sino, en esencia, un hecho social; su valor es el de su poder de compra y la
medida de la confianza que se tiene en ella. De lo que estamos hablando es del origen de una nocion,
de una institucion, de una fe.

En segundo lugar. no se trata aqui de mostrar un origen, es decir un comienzo absoluto, un
nacimiento ex nihilo, por asi decir. Veran ustedes que, de manera contraria al lugar comtn, no es cierto
que, entre las sociedades que conocemos, o en las que, por hipoétesis, podemos representarnos, haya
habido alguna que estuviese totalmente desprovista de nociones que al menos sean analogas a lo que
ahora designamos en la practica bajo el nombre de moneda. Es decir que no buscamos cémo sobrevino
de golpe en la humanidad una idea de moneda, la cual le habria sido hasta entonces extrafia. Buscamos
bajo qué forma, la mas primitiva, mas simple, mas elemental, mejor dicho, que representarse pueda, se
ha manifestado la nociéon de moneda en las sociedades mas bajas que conozcamos.

Por supuesto que esto no es otra cosa que hipoétesis, lineas de trabajo, datos provisorios. Pero
una reunion tan amistosa como la nuestra, tiene por objetivo precisamente el permitir comunicarnos
estas ideas apenas esbozadas, estas pruebas atisbadas, todavia inmaduras, de las cuales se nutre un
trabajo cientifico en vias de realizacién.

***

Hara unos cuatro afios, trabajaba sobre los excelentes documentos que los misioneros alemanes de
Togo publicaron sobre las lenguas y las naciones ewhé de esas regiones. Entonces no estaba preocupado
para nada en la cuestion de los origenes de la nociéon de moneda. No sabia sobre el tema otra cosa que
el excelente librito del difunto Schurtz,! que abunda en hechos, no tanto en ideas. Y, si bien debia
ocuparme de la definicién de fendmenos econémicos, de la nocién de valor y en particular de la de
moneda, jamas habia tomado a estas cuestiones como un objeto particular de mis investigaciones.

Fue leyendo documentos ewhé, manejando los textos traducidos por Spieth y el diccionario de
Westermann, que algunas observaciones al azar me han brindado la hipétesis que voy a presentarles.

En particular estudiaba la nocién de dzd, equivalente a la de mana, que entre los ewhé es la del
poder, de las sustancias y la accién magicas. Y encontré, entre los derivados de la raiz dzd, encontré en
el diccionario de Westermann,? la palabra dzont, (Zauberding), cosa magica. “Toda clase de perla, o cosa
en forma de perla, etc.”. Era uno de los nombres de los [caracoles] cauri, tan usados, por otra parte, en
la magia y la religién3 de las naciones negras en general.

En torno a este hecho, muy pronto se cristalizaron otros, que formaron una suerte de sistema.
He aqui algunos, que se comparan por si mismos.

1 Grundiss einer Entstehungsgeschichte des Geldes, Weimar, 1898.

2 Wérterbuch der Ewhe Sprache. 1.Ewhe-Deutsch, ...p. 93,

3 El hecho que los collares de cauris sélo son llevados por los sacerdotes, magos y los hijos gemelos de los
sacerdotes y magos (v. Westermann, Ewe- Deutsch., p. 230, col. 1, s. v. hotsui to-to), prueba que los cauris
(hotsui) han sido ante todo ornamentos talismanes.
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Lanocién de mana en Melanesia, esta directamente ligada a la nocién de moneda.4 En las Islas Banks
y en las de Santa Cruz se llama rongo (sagrado rojo), a la moneda de concha que en otras partas recibe

el nombre de diwarra .
Otro ejemplar de la nocién de poder magico-religioso, es la nocién de maniti (mds exactamente

manido) entre los algonquinos. Pues el padre Thavenet 6 dice textualmente que las perlas de los
traficantes eran, para los algonquinos (posiblemente [del grupo ojibwa] saulteaux) las escamas de un
pez maniti /.

En otras partes la nocion de moneda esta aliada a la nocién mas precisa de lo sagrado. En Nueva
Guinea, asi como en el archipiélago Bismarck, la moneda, guardada en las casas de los hombres, lleva el

titulo de tambu. Sobre esto hay un antiguo trabajo de Schurtz.8

Por otra parte, estd mas claramente en relaciéon con la nocién de talisman. Es sobre todo el caso de
las tribus del noroeste norteamericano, en particular entre los kwakiutl, donde el nombre de logwa,
talisman, ente y objeto sobrenatural en particular, es el verdadero nombre de la parafernalia de los
clanes, las mantas y los cobres blasonados, verdadera moneda utilisada durante los potlatch, la serie de

intercambios de clan a clan9.! Ahora bien, el sentido primitivo de la voz logwa se vincula a la raiz logu,

que Boas traduce por poder sobrenatural.10

En todos estos casos el caracter religioso y magico de la moneda es bien acentuado; en muchas
poblaciones la nocién de moneda se vincula nominal y expresamente a la de poder magico.

Luego emprendimos nuestras investigaciones y -;espiritu de sistema?- apenas si encontramos
sociedad alguna suficientemente cercana a sus origenes en la cual el culto y la magia de las piedras,
caracoles, metales preciosos no les haya dado a estos objetos un verdadero valor. Los usos religiosos
del oro en la antigiiedad, los tallistas de piedra que hicieron el giro civilizatorio del Viejo Mundo, el
nombre de la perla en arabe, baraka (bendicién = mana bueno), todos estos hechos se suman, siendo
bastante conocidos como para que insistamos en ellos.

No obstante, descendamos mas en la escala social. Desde hace largo rato hemos quedad
sorprendidos por la importancia que tienen los cristales en muchisimas sociedades, muy primitivas o
muy civilizadas, sobre todo los cristales de cuarzo. Ya hemos llamado la atencion sobre los hechos

concernientes a la adquisicién de estos cristales por los magos australianos1l. Luego, en un libro
(bastante malo) en el relato -antiguo, por cierto- de una vieja hechicera [australiana] y un teniente de

navio inglés 12 encontramos la confirmacién de nuestra hipétesis: en tanto los cristales descomponen
la luz se impusieron en la imaginacién primitiva; agua pasada por el fuego que devino sélida y fria, he
aqui uno de los primeros misterios que haya encontrado el hombre. Nosotros mismos hablamos, en este
siglo, como esta vieja hechicera de la baja cuenca del Murray.

4 Codrington, The Melanesians, p. 103, etc.
5 Codrington, The Melanesians, p. 325, y ss.
6 Tesa, Studi del Thavenet, Pisa, 1881, p. 18.

7 La palabra mi'gis que designa a los talismanes, y sobre todo a las grandes escamas, es también sinénimo de
perlas (Cf. Hoffman, The Mide wiwin of the Ojibwa, VII° ARBAE, 1891, pp. 215, 219, 220). Por otra parte, el padre
Cuoq (Lexique de la langue algonquine, p. 220), identifica mikis con wampum, el collar-moneda de los iroqueses.

8 Preuss. Jahrbiicher, 1895, p. 50 y ss.

9cf. por ejemplo F. Boas, Sec.S., los tres versos de la p. 373; cf. Kwak.T, p. 355, pp. 18-19. Boas varid las grafias
10k, log, pero es la misma palabra y designa a las mismas cosas.%&@

10y, Boas y Hunt, Kwa.T., 111, p. 527, cf. I, p. L. 2.
11 Hubert et Mauss, Mélange d'histoire des religions, p. 155, p. 167 y ss.

12 Leigh, Reconnoitering Voyages in The New Colonies of South Australia, Londres, 1839, p. 160.
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Pero abstraigamos esta anécdota y esta hipétesis. ;No es asombroso que el mito del cuarzo, de la

montafia de cuarzo, fuente de talismanes 13 se encuentre en la costa noroeste de Norteamérica casi en
los mismos términos que en Australia?

Por otra parte, tenemos en Australia no sé6lo a hechos que tienen su equivalente en hechos de orden
puramente magico y religioso, sino también hechos econémicos. En principio, el comercio de estas
piedras de cuarzo y otros talismanes esta verificado, como también su valor. Asi, entre los arunta,
Spencer y Gillen constataron el uso de los lonka-lonka, grandes caracoles que provienen del golfo de

Carpentaria, donde se cree que bajé el Truenol4. La palabra lonka-lonka es, por otra parte, oriunda de

la lengua franca europea, y quiere decir lejos lejosls.
Y, hecho mas remarcable aln, en esas mismas tribus, no s6lo son objetos de comercio esos
talismanes magicos, sino que también se intercambian los emblemas sagrados de los individuos, los

churinga. 16 Tenemos la prueba que en esos peregrinajes que incluyen intercambio y comercio de esos

emblemas totémicos, de los cuales Spencer et Gillen nos han dado vividas descripciones,17 no soélo
deben verse hechos religiosos sino también hechos econdémicos; estas visitas entrafian numerosas

prestaciones: alimentacién, gozar de las mujeres, etc., o bien ocurren en otra ocasién.18 Pero hay atin
otro testimonio, que Spencer y Gillen, como Eylmann, nos brindan expresamente, sin sombra alguna de
idea preconcebida: los churinga, los objetos sagrados, pues tal es el sentido de la palabra, sirven de

medida del valor en estas tribus19. £l cuenta una anécdota en la cual sus guias, oriundos de naciones
muy distantes, le dijeron espontaneamente que ése era “el dinero de los negros”.

Quizas es a través de este sesgo como podemos representarnos las formas primitivas de la nocién
de moneda. La moneda, -sea cual sea la definicién que se adopte- es un valor patrén, es también un
valor de uso que no es fungible, que es permanente, transmisible, que puede ser objeto de transacciones
y usos sin deteriorarse, pero que puede ser el medio de procurarse otros valores fungibles, transitorios,
goces, prestaciones. Mas el talisman y su posesion (entre nosotros ya desde hace mucho, y sin duda ya
desde las sociedades mas primitivas) han jugado desde hace mucho el rol de ser objetos codiciados por
todos, cuya posesion le conferia al poseedor un poder que devino facilmente un poder de compra.

Ademas, ;no hay aqui algo que se parece a la naturaleza de las sociedades? Veamos un ejemplo.
El término mana, en las lenguas oceanicas! no sélo designa al poder de sustancias y actos magicos, sino

también la autoridad de los hombres.20 Asimismo, designa a los objetos preciosos, a los talismanes de

la tribu. 21 Es sabido cuantos intercambios, batallas y herencias los han tenido como su objeto. Si
sabemos representarnos el estado mental en el que funcionaron estas instituciones, ;qué hay de
irracional alli? La fuerza de compra de la moneda ;no es natural, cuando esta apegada al talisman, que,
en rigor, puede constreiiir a las prestaciones que los jefes demandan a sus subordinados y los magos a
sus clientes? Y, a la inversa, una vez que interviene la nocién de riqueza -aunque sea de forma muy
vaga-, ;no hay acaso necesidad de que la riqueza del jefe o del mago resida primordialmente en los

13 ¢f. Boas, Sec..S., p. 405; Boas y Hunt, Kwa.T., I, p. 111, 15, 20, 22 serie, p. 29, 1. 25-30, etc.

14y, entre otras la férmula arunta, Native Tribes of Central Australia, p. 545; la formula est4 mal traducida,
seguramente hablaba alli del trueno en el agua.

15 ¢, Kempe, “Vocabulary of the Tribes Inhabiting the Macdonnell Ranges”. Transact. Royal Society of South
Australia, XIV. s v.

16 Acerca de las cuales ver Durkheim, Formes élémentaires de la vie religieuse, p. 168 y ss.
17 Nat. Tribes, p. 159 y ss., Northern Tribes of Central Australia, p. 259 y ss.

18 ¢f. 1a férmule arunta, Northern Tribes, p. 263.

19 pje Eingeborenen Stid-Australiens, 1908, p. 179.

20y, Tregear, Maori Comparative Dictionary, s. v.

21 cf, p. €j. los textos traducidos por Percy Smith, “The ‘Aotea’ Canoe”, Journal of the Polynesian Society, IX,
1900, p. 220, arriba.
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emblemas que encarnan poderes magicos, o su autoridad (para decirlo brevemente), o que simbolizan
la fuerza del clan?

Schurtz sefiala, muy finamente,22 (a partir de Kubary, quien hizo la observacién en las islas

Palau),23 que el dinero no fue empleado primitivamente para la adquisicién de medios de consumo,
sino para la adquisicion de cosas de lujo, y para adquirir autoridad sobre los hombres. Cremos que el
poder de compra de la moneda primitiva es, ante todo, el prestigio que el talisman confiere a quien lo
posee, sirviéndose de él para mandar a otros.

No hay un sentimiento todavia muy vivo entre nosotros? Y la verdadera fe que alimentamos frente
/112 al oro y a todos los valores que emanan de su estimacién, ;acaso no es en buena medida la
confianza que tenemos en su poder? ;La esencia de la fe en el valor del oro no reside en la creencia de
que podemos obtener, gracias a él, las prestaciones —en cosas servicios- que el estado del mercado nos
permitira exigir a nuestros contemporaneos?

Sefores, estas son algunas reflexiones que puedo presentarles, con todas las reservas que implica el
hecho de ser simples hipdtesis de trabajo; les ruego que me ayuden con este trabajo con vuestras
informaciones y vuestras criticas.

Anexo 1). Discusion

[Tras la exposicion de Mauss, en el Institut Francais d’Anthropologie, Maurice Delafosse,
uno de los autores que cita Mauss sobre los sentidos de dz6 en las lenguas ewe de Togo,
hizo llegar la siguiente misiva, que se publica en el suplemento de L’Anthropologie a
continuacién del trabajo de Mauss. De algin modo, resignifica todo el planteo.
Transcribimos a continuacion el texto de Delafosse -segtiin Oeuvres, 2, p.115]

Westermann y Spiess le dan al término ewe dzonu la significicacién de ‘moneda’ y lo hacen derivar de
dzo, que querria decir “el fuego”, de modo que “moneda” seria equivalente a “cosa de fuego”.

De acuerdo a Delafosse, Bonaventure y Julord, que estudiaron el dialecto fon o dahomeyano de la
misma lenguja, no es asf; los autores alemanes confundieron dos raices muy diferentes: la raiz dzo (djo
o dyo), que significa “intercambiar” y la raiz z6 (por la z no sibilante, y por la o no cerrada) que significa
“fuego” y que sirve para designar al genio del fuego.

Es de la primera raiz de la que derivan:

adyo intercambio, comercio;

wa-dyo comerciar;

adyo-wa-to comerciante;

adyo-xwe, almacén, pequefio comercio;

y, por ultimo, adyo-un (en la forma compuesta, dyo-nu) moneda, o mercancia de intercambio,
palabra que no tiene ninguna relacion con la raiz zé “fuego”.

En cuanto a los cauris, s6lo son designados por la palabra akwe u okwe, que simplemente quiere
decir “caracol” como muestra el derivado akwe-to (sefior del caracol) que se refiere a todo molusco que
viven dentro de una concha (caracol de tierra, limnaea, etc.)

La palabra “pago”, aplicada al acto de pagar con numerario, es un compuesto del término akwe
(cauri) y del términ adyo (intercambio): akwedyo, en donde se encuentra la misma raiz que en adyonu.
Por otra parte, “especies que sirven como pago” se dice akwedyonu. (...).

22 [Heinrich ] Schurtz, [Grundrif$ einer]. Entstehungsgeschichte [des Geldes, 1898], p. 19.

23 Etnogr. Beitrdge, p. 9.
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La extension del potlatch en Melanesia.
(Sesién del Institut Francais d’Anthropologie, 17 de marzo de 1920)

Comunicacion
Marcel MAUSS hace una comunicacién sobre La extension del potlatch en Melanesia.

El potlatch es la institucidon -que hasta ahora se creia especifica del noroeste de América del
Norte- en la cual clanes y fratrias enfrentadas rivalizan entre si, con gastos, incluso destruccion de
riqueza, y que regula toda la vida social, politica, religiosa, estética, econémica de los kwakiutl, haida,
tlingit, etc.

Forma parte del sistema al que propusimos dar el nombre de “sistema de prestaciones totales”
el cual es normal en todas las sociedades basadas en clanes. Pues la exogamia es un intercambio de
todas las mujeres del clan ligadas por cognacién. Derechos y cosas, y ritos religiosos, y, en general,
todo se intercambia entre clanes y entre las diversas generaciones de diversos clanes, como es
evidente, p. ej. entre los warramungas, en Australia central, en donde todo se realiza de fratria actora a
fratria espectadora.

No obstante el “potlatch” se caracteriza por el caracter suntuario marcado, por el caracter
usurario de los préstamos consentidos de unos clanes a otros, por el caracter generalmente agonistico
de esta oposicién de clanes que parecen entrar en lucha, aun mortal, y asi como también en la serie de
contratos colectivos pacificos.

Una serie de estudios en la que reunimos diversos elementos dispersos de fiestas e
instituciones juridicas, en particular, rituales de confraternidades, nos permiti6 identificar a esta
institucion (ya antes de la guerra, -v. Année Sociologique, X1, p. 370 y ss.) en Melanesia occidental y en
Papuasia; y existiendo por igual tanto entre los paptas como entre los melanesios.

Los documentos de Thurnwald, a los que dedicamos una de las conferencias de este afio en la
Ecole des Hautes-Etudes, la hicieron aparecer en el noroeste de las Islas Salomén -pues no hay que
considerar al unu, la gran fiesta de [la regién de] Buin como si fuese simplemente la conclusiéon de un
simple contrato de alianza militar y de vendetta, sino como parte de todo un sistema de rituales
(astrondémico, etc.) de prestaciones (matrimonio, iniciacién), de grandes politicas (iniciacién de jefes,
etc.), econdmica (intercambios, préstamos, etc.). Thurnwald, a propésito de estos hechos de rivalidad
incluso emplea una expresion franco-alemana muy util.,: sich revanchiert: (Forschungen auf den
Salomon Inseln, 111, p. 9), que expresa muy bien con qué espiritu se hacen todas estas prestaciones y
contraprestaciones, o como en nuestras bodas campesinas las familias se “vengan” en sus modales y
en sus gastos.

La extension de esta institucién en las Salomoén nos llevé a revisar una masa de documentos
sobre Melanesia. Por mas que estdbamos bien familiarizados con la misma, jamas nos habiamos
percatado ni siquiera de la existencia de esas costumbres, que son sin embargo dominantes.

Ahora bien, en toda Melanesia central y oriental encontramos no solo trazas importantes de
“potlatch”, sino incluso formas agonisticas radicales en donde individuos y grupos llegan a consumir o
destruir riquezas del otro clan -que puede ser a la vez opuesto y aliado.

Por empezar: en las Fiji. Asi mirado se puede comprender a la famosa institucion del vasu
Williams, Fiji and the Fijians, 1, p. 34-35).,y comprenderla de modo muy distinto a una simple
pervivencia de derecho uterino: el sobrino que puede llegar a casa de su noble tio para usar lo que
quiera, consumir, destruir todo lo que pertenezca a éste y a su clan. O la del tauru, costumbre de clan a
clan, sobre la cual Hocart (JRAI, 1914) corrigié las afirmaciones -interesantes, es cierto- de Basil
Thomson (The Fijians, p. 5, p. 340. etc.). La del sotevu (Basil Thompson, p. 280, p. 389), intercambios
comerciales bajo la forma de tributo, de presentes y de fiestas, etc....
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En Nueva Caledonia se puede ver el funcionamiento de la institucién del benguam, primo
uterino, que es totalmente comparable al vasu fijiano (Lambert, Mceurs et coutumes des sauvages Néo-
Caledoniens, pp. 112, 133), la iniciacién (ib., p. 110), las fiestas funerarias (el famoso pilu-pilu), el
casamiento (ib., p. 92) se encuadran en el mismo sistema.

Por ultimo, en Melanesia central, una lectura mas atenta de Codrington nos convencié de que
hay que replantear desde este punto de vista a todo el estudio de las confraternidades -las llamadas
sociedades secretas- sociedades de hombres, jefaturas e intercambios. Pues los grados de la jerarquia
se adquieren por prestaciones rivales (The Melanesians, p. 55 ss.) y toda la “sociedad de los hombres
[los varones] de una tribu funciona de este modo” (Cf. [la asociacién llamada] suge, de las islas Banks,
p. 106 y ss.).I Es muy notable que en estas islas como en Melanesia occidental, ricas y numerosas
mascaras, blasones y esteras, sean el objeto de intercambios usurarios que se presentan como
apuestas (pp. 129, 133), y que seguramente estan asociados a grados, a funciones religiosas, y quizas a
nombres individuales de jefes, lo cual completaria la semejanza entre dichas costumbres y las que
habitualmente creemos que estan restringidas a la costa noroeste de América del Norte.

Esta comunicacién suscita una viva discusién entre su autor, y Rabaud y Piéron; este ultimo le
pregunta a Mauss, sobre el tema de las prestaciones totales, y sobre todo a los derechos de vida y de
muerte, si no hay acaso exageracion en los relatos de los viajeros, pues de ser asi, esas practicas
llevarian a la destruccion de la raza en el corto plazo. Mauss no cree que haya la menor exageracion en
los testimonios de los estudiosos que observaron estos hechos.
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Una forma antigua de contrato entre los tracios

Mucho antes de la guerra, nos llamaron la atencion (a G. Davy y a mi) ciertas formas que el contrato y
el intercambio de riquezas toman normalmente en un gran nimero de sociedades, australianas,

africanas, melanesias, polinesias, y de América del Norte. 1!

El contrato y el intercambio no tienen en absoluto el aspecto individual y puramente econémico del
trueque, sistema que se ha dado en adornar con el nombre de « economia natural », sin tener
seguridad acerca de si existié alguna vez una sociedad en la cual esta economia hubiese funcionado de
manera exclusiva o regular. En general, quienes se comprometen unos a otros no son individuos, sino
colectividades, clanes y grandes familias, a menudo bajo la forma de alianza perpetua, en particular a
proposito del matrimonio, de la alianza en el pleno sentido de la palabra. Las obligaciones mutuas que
estas colectividades se imponen reciprocamente no sélo engloban a todos los individuos, (y a menudo
a las sucesivas generaciones) sino que se extienden a todas las actividades, a todos los tipos de
riquezas : se intercambian asi, por danzas, por iniciaciones, todo lo que el clan posee, siendo la
contraparte: mujeres, nifios, alimentos, ritos, herencias, todo eso se pone en movimiento. Por ende
estos intercambios no son de naturaleza exclusivamente econémica. Todo lo contrario. Son eso que

proponemos llamar el “sistema de las prestaciones totales”.2

Entre esas formas normales de intercambio colectivo hay una muy notable, que sobre todo esta
extendida -hasta donde sabemos—en la costa noroeste de América del Norte y en Melanesia. Los
etnografos norteamericanos generalmente la llaman “potlatch”, -palabra difundida entre tribus
(confederaciones, mejor dicho) de la costa norte del Pacifico norteamericano. Es conocida sobre todo
gracias a los admirables trabajos de Boas, en particular sobre los kwakiutl. Proponemos conservar ese

nombre.3 Se caracteriza por dos rasgos: el primero es que todos los intercambios, que suelen ser
bastante complicados, y que en realidad implican una enormidad de prestaciones de todo tipo, se
inician bajo la forma de donaciones de presentes, (que en apariencia son puramente gratuitas) cuyo
beneficiario estara obligado a devolver el equivalente con usura. Toda la transaccién tiene un aspecto
suntuario, de verdadero derroche. Este caracter de revancha -sich revanchieren, dicen los

alemanes- 4, es atin mas comun en las invitaciones que se dan y devuelven nuestras familias
campesinas. Su intensificacion termina por dar un segundo rasgo a esta institucion del “potlatch”,

rasgo bastante marcado en Melanesia,” y mas aun en América. Es su caracter agonistico. Los clanes,
representados por su jefe, tienen entre si mas enfrentamientos que alianzas. Es una constante
rivalidad que puede llegar hasta el combatir, el dar la muerte, a la pérdida del nombre y de las armas.
Sea como sea, es por este medio que se fija la jerarquia de las familias y de los clanes. Esta forma

completa de “potlatch” es bastante rara.® No obstante existen, un poco por todas partes, sobre todo en
el mundo negro!'y polinesio, estas prestaciones totales que se inician por dones otorgados de gracia,
cuya aceptacidon trae consigo la obligacion de devolver dones mayores, festines y servicios.

1véase en particular Année sociologique, XI, p. 296 y ss.
2 Incluso M. Granet, La polygynie sororale, 1919, p. 44, creyé encontrar este sistema en la China antigua.
3v. Boas, Sec.S., p. 341, cf. p. 660.

4 Es la misma expresion que usa Thurnwald a propésito de las diversas fiestas alternadas cuyo conjunto
constituye el unu de la tribu Buin, en la isla de Bougainville (peninsula de la Gazelle) -v. B. Thurnwald,
Forschungen auf den Salomon-Inseln, 1912, vol. I1], p. 8.

5 Hemos insistido en varias intervenciones sobre esta extensién del potlatch en Melanesia (v. Année
sociologique, X1, p. 372 y ss., 374. Cf. Bulletin de I'Institut frangais d'anthropologie, 1921 -v. arriba, pp. %&).

6 V. Année sociologique, X1, 296 y ss.
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I
Hasta ahora nuestras pesquisas para encontrar hechos tan caracteristicos en el mundo indoeuropeo
habian sido infructuosas.

Sin embargo, de pura casualidad encontré en textos griegos la prueba de que poblaciones
considerables, los tracios del norte de la antigua Grecia, en particular los odrisios, de la zona de
Bisantes, conocieron instituciones de este tipo. Mas precisamente, para emplear la nomenclatura
establecida mas arriba, conocieron el sistema de prestaciones totales, con el primer rasgo del sistema
del “potlatch” evolucionado: dones de recuperacion usuraria en el sentido moderno del término.
Jenofonte vio funcionar estas instituciones. Tucidides habla de ellas. Sin embargo, no captaron su
sentido. Se sabe muy bien que los griegos no comprenden costumbres que sin embargo, picaros, son
los primeros en adoptar. Como nos observo [Antoine] Meillet, esto no restringe el valor de su
testimonio, al contrario: registraron hechos que no podian inventar.

Ya en Homero se encuentra una historia de este tipo: el episodio de Glauco, rey de Licia, &€tvog,

7 es decir huésped, amigo, ligado por contrato de clan a clan, de rey a rey, con Diomedes (lliada, VI,
211 y ss.), muestra que los griegos, inventores de la spondé y del contrato moderno, ya no
comprendian esos intercambios usurarios, en donde una parte da mucho mas que lo que recibe.! He
aqui la historia. Glauco y Diomedes se rencuentran en la batalla, se reconocen como “huéspedes”,

dejan de combatir, se cuentan la historia de Belerofonte, intercambian sus armas.8 “Pero Zeus el
Cronién privé entonces a Glauco de seso: al cambiarse las armas con las de Diomedes Tidida le dio oro
por bronce, en valor de cien bueyes por nueve”. Los griegos de la epopeya homérica, entonces, habian
visto funcionar a estas costumbres, y las consideraban como algo loco.

%
sk

El principal documento sobre la institucion del contrato de forma suntuaria, claramente definido,

entre los tracios, es el de Jenofonte (Andbasis, VII). Bien pintoresco, por cierto, y muy bien escrito.9
Jenofonte debe hacerse cargo de lo que resta de los “Diez Mil”. Esta “gran banda” es insoportable para
Bisantes y para los lacedemonios que comandan la ciudad. Jenofonte termina por poner a sus hombres
a sueldo del rey tracio Seutes, pretendiente al trono de los odrisios. Ahora bien, esta locacion de
servicio se hace precisamente mediante una serie de prestaciones sucesivas entre dos colectividades.

En una primera entrevista, Seutes promete al ejército tierras, botin.10 Y agrega “Y los haré mis
hermanos y mis comensales (sobre taburetes) y mis asociados, en todo lo que podamos conquistar. Y

a ti, Jenofonte, te daré mi hija, y si tienes una hija te la compraré a la manera traciall, y le daré por

residencia Bisantes12, que es el mas bello de mis dominios maritimos”. Ya vemos cémo el jefe tracio
no concibe un pacto de pago mas que como una alianza entre comensales, y de gente unida por
matrimonio, por intercambio de hijas y de bienes. Mas este no es mas que el proyecto de convencidn.

Poco tiempo después Jenofonte trae el ejército. Seutes13 especifica los pagos.

7 Tamaschek, Die Thraker (Sitzungsberichte d. Ak. d. Wiss., Wien Phil. Hist. Kl., 1898, t. CXXVIII, p. 41), admite el
parentesco entre tracios y licios.

8 Hasta ahora no es posible identificar la costumbre tracia con el episodio relatado por Homero. La evidencia
serfa muy débil; aqui s6lo invocamos el caso a titulo de ilustracion. Sin embargo, hay que tomar nota de que el
mito y el culto de Belerofonte estan estrechamente ligados a los tracios, y su leyenda, a Abdera (v. Tamaschek,
ib., p. 41).

9 Andbasis., V11, 2, 35.

10 1pid,, 2, 38.

11 Es decir : muy caro, v. Her6doto, V, 6.

12 Al oeste de Perianto, en la Propéntide.

13 y11, 3, 10.
15



No obstante, el contrato todavia no es perfecto; lo que lo consuma es la ceremonia. bastante
conocida con el nombre de “festin de Seutes”, cuyo parecido con “un potlatch” salta a la vista. He aqui
el texto: “Cuando estaban a punto de entrar al festin aparecié un tal Heraclides, de Maronea. Este iba
al frente de todos aquellos de quienes se pensaba que podian darle algo a Seutes. Primero se dirigié a

algunos parios,14 que habian llegado al lugar para concluir una alianza con Médocos, rey de los
odrisios, y le traian presentes, a él y a su mujer... Y los persuadio de este modo. Después, volviéndose a

Timasién de Dardano,15 como habia oido decir que tenia copas, y tapices barbaros, le dijo que cuando
Seutes invitaba a un festin, estaba la costumbre de que los invitados le hicieran presentes:

“y si él llegaba a ser un gran hombre [en la region] seras capaz de lograr volver a tu hogar
[estaba desterrado] y enriquecerte”. Y asi hacia con cada uno que se encontraba. Acercandose a
Jenofonte le dijo: ‘T eres de una grandisima ciudad, y tu nombre muy grande ante Seutes.

Quizas aspires a tener fortalezas en esta regién, como logré alguno de los tuyos, 16 y tierras. Es
digno de ti honrar a Seutes con la mayor magnificencia. Te aconsejo mi amistad, pues sé muy
bien que cuanto mas grandes sean tus presentes mas grandes son los favores que obtendras de
él’. Al oir esto, Jenofonte se qued6 incémodo, pues habia llegado de Parios sin mas que un
criado y lo justo necesario para el camino”.

Vemos aqui a un heraldo, chambelan, funcionario habitual de estos ritos, un tracio helenizado,17,
comprometer la serie oficial de presentes y de promesas que va a consagrar el festin. Luego del festin,
verdadera comida en comun, con libacién en comun, cada uno compartiendo los vinos y los platos de
todos, y es lo que en realidad termina de sellar el asunto.

En el transcurso del festin, ceremonia de donaciones: 18

Mientras seguia la bebida, entré un tracio con un caballo blanco; tomando una copa llena, dijo
asi: “Bebo para ti, Seutes; te doy este caballo: con esta monta, en la persecucién alcanzaras a
cualquiera; en la retirada, no tendras que temer al enemigo”. Otro, trayendo un esclavo, le dio a
beber, a su salud; otro bebi6 a la salud de su mujer, dandole vestidos. Y Timasién, bebiendo a su
salud, le obsequié una copa de plata y un tapiz que valia diez minas. Luego Gnesippos, un

ateniense, levantandose, dijo que esa era una antigua y bellisima costumbre, 19 que la gente
que tuviera un bien se lo diera al rey, y que, por el contrario, el rey le diera a quienes no tenian
nada. “De esta manera, si td me hacer regalos yo también tendré qué darte, y tendré de qué
honrarte “. Jenofonte, por su parte, se preguntaba como iba a hacer, ya que estaba en el sitial de
honor, sentado en el taburete mas préoximo a Seutes. Ahora bien, Heraclides orden¢ al
escanciador que le trajera el cuerno. Jenofonte, que ya estaba un poco bebido, le levanté con
firmeza y, habiendo recibido el cuerno, dijo: “Seutes, yo te doy a mi mismo, y a todos mis
buenos camaradas y amigos, que te seran fieles; todos ellos quieren tanto y mas que yo mismo,
ser los tuyos”.

14 pe Pario, sobre la Propodntele.

15 General [estrategos] de Jenofonte, desterrado de Dardane.

16 Alusién a la toma de Basantes por Alcibiades. Evidentemente, los tracios no tenian ni el material ni el oficio
necesarios como para tener fortalezas.

17 La institucién del heraldo no era desconocida ni en Melanesia ni en la costa Noroeste de Norteamérica.

18 Andbasis, V11, 3, 26.

19 Discurso poco comprensible y mal comprendido por Jenofonte. Quizas puede explicarse viendo aqui una
alusidn a la costumbre persa que Tucidides opuso a la costumbre tracias (v. mas abajo) : el rey recibe de los
grandes y les da a los pequefios. Como fuera, el ateniense esquiva la situacidn, y Jenofonte evidentemente se
complace en describir esta manera de esquivar el bulto.
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Sigue un pequefio discurso, en el cual Jenofonte se dispensa de no dar mas que su corazén y su
ejército, con la esperanza de conquistar alguna vez un reino. Seutes aparentemente se conformé, pues
enseguida se puso de pie, bebié con Jenofonte y sacudi6 con él (uno sobre el otro) el cuerno.!V Luego
vinieron musicas, danzas, -en las que participé Seutes en persona- e intermezzos cémicos.

Mas tarde Seutes hizo contratos que evidentemente eran del mismo tipo, con dos
lacedemonios, enviados de Thibron, el gobernador de Lacedemonia, para deshacerse del pequefio

ejército de Jenofonte.20

Finalmente todo el asunto termin6 de un modo bastante mediocre. Parece que el tal Heraclides
fue un tesorero-pagador bastante infiel, y los griegos no quedaron muy contentos con la conducta de
Seutes.

%
ksk

Es evidente en todo esto que se trata de un rasgo bien conocido de la vida tracia. Con respecto de estos
mismos odrisios y del ancestro Teres de este rey Seutes, dice Tucidides (II, 97):

El valor, la fuerza,21 era por lo menos de 400 talentos, en plata y en oro,V ademas presentes de

oro y plata no menos valiosos, 22 sin contar los tejidos, bordados y lisos, y los utensilios, -no
s6lo para el mismo rey, sino también para sus asociados en el trono, y para los nobles. Pues

ellos, al igual que los otros tracios, habfan establecido la ley contraria a la realeza persa,23
tomar mas que lo que se da (y era mas vergonzoso no dar estando conminado a hacerlo, que
pedir sin obtener). Ellos usaban esta costumbre todo lo que podian, pues entre ellos no podian
hacerse transacciones sin dar presentes. De ese modo este reino lleg6 a tener gran potencia.

El pasaje es perfectamente claro. Sin embargo, generalmente ha sido interpretado y traducido mal.

Tamaschek, en particular, no lo entendié. 24 1,a confusién ocurre por una frase, que en las ediciones
clasicas suele ponerse entre paréntesis: cuando no se comprende la institucion la frase es poco
inteligible, y a menudo se la toma por una interpolacién, sin motivo. Los manuscritos concuerdan en
atestiguar este detalle, por otra parte, concuerda perfectamente con los temas y el estilo de Tucidides.
Indica claramente que los tracios conminaban a la gente a hacerles presentes, y que en ello no habia
ninguna mendicidad, sino una forma del inicio del contrato. La descripcién de Tucidides es aqui -como
siempre- clara y precisa.

20 Andb,, V11, 6, 3.

211, dyvaylg, fuerza financiera de este reino: su rendimiento, diriamos.

22 Evidentemente Tucidides opone aqui los recursos provenientes de los tributos de los stibditos de Teres y los
que provienen de los regalos y los contratos colectivos de los extranjeros del reino.

23 Gnesippos sin duda hace alusién a esta ley. V. mas arriba.

24 1 0c. cit., p. 82.
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Por otra parte, tenemos otra mencidn de estos intercambios en el transcurso de festines, casamientos
y contratos. Anaxandrides, autor comico de la Comedia Media, varias veces coronado (premios de 382

a 349), nos describe asi en su Protesilao a las bodas de Ificrates25 en casa del rey Cotys26 de Tracia.

Si haces como te digo

te recibiremos con un espléndido festin;
no uno como el de Ificrates

el de Tracia, de esos en que se dice :

que fueron [bodas] como para hacer dormir los bueyes;27

que a través del 4gora se extendian

alfombras pdrpuras que subian hasta la Osa Mayor;

que fueron agasajados comedores de manteca [butiréfagos]

con su sucia cabellera, en nimero de diez mil;

que los calderos eran de bronce, mas grandes que cisterna [del tamafio]
[de doce lechos;

que el mismo Cotys se ciii6 [un delantal],

aporto el caldo en una cruch de oro;

y probando cada cratera

se embriag6 antes que los demas;

que Antigénidas tocé la flauta,

que Argas canto, y toco la citara

Kepisddoto el acarniense;

que cantaron en odas a Esparta, la de vastos campos,
y a Tebas de las siete puertas,

mezclando las melodias;

y tomé en dote28 bayos
caballos -dos tropas-,

una de cabras,

un saco de oro,

un frasco en forma de concha,

25 E) pasaje esta conservado por Ateneo, Deipnosoph., 1V, 131. Sin duda proviene de un didlogo entre esclavos,
uno de ellos tracio (cf. §eomoovvolg deimvolg verso final [“de nuestros amos” “el banquete”]), personajes bien
tipicos de una escena comica. El texto entero compara un festin y una boda de Tracia con un festin ateniense de
bodas, y no consiste exclusivamente (como dan a entender los Croiset, (Histoire de la littérature grecque, 11, p.
620) en la descripcion de un festin tracio. El del festin ateniense sigue tras el dltimo verso que hemos traducido.

26 Nombre de los reyes tracios egeos, y también de reyes tracios de Ilién. Es también el nombre de la diosa
madre entre los tracios (Estrabon, 404). Es, por dltimo, el nombre de una danza.

Nombre de los reyes tracios egeos, y también de reyes tracios de Ilidn. Es también el nombre de la diosa madre
entre los tracios (Estrabon, 404). Es, por ultimo, el nombre de una danza.

Sin dar ninguna hipétesis por probada, destacamos este rasgo. Parece tener algo en comun con varias
tribus tracias. En efecto, uno de los nombres de los reyes tracios, el de Sitalkes, nombre (0 mas bien titulo)
hereditario, designa también (Jenofonte, Anab., VI, 1, 6) a un canto, o mas bien a una mimica de la muerte del
héroe en una danza tracia.

Si, como suponemos, bajo esta institucién habia nociones importantes, entonces las costumbres tracias
estarian bien cerca de los tipos de « potlatch » norteamericano y melanesio. En efecto, estos vastos sistemas de
derecho y de fiestas comprenden un considerable niimero de prestaciones que son a la vez rituales y estéticas;
el noble, el jefe, el miembro de la confraternidad, -melanesia o norteamericana- lleva el nombre, la mascara, y
danza la danza del espiritu que personifica y encarna y cuyo rango deviene asi el suyo propio.

27 Adoptamos la leccién de Kaibel, BouBavkaiéocavAa, en una Gnica palabra.
28 Los atenienses, autor y espectadores, no entienden que de lo que aqui se trata es de la compra de la mujer.
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un bol [lleno] de nieve, un pote de granos de mijo,
un silo de diez codos repleto de cebollas,

y una hecatombe de ciempiés.V!

Asi fue, seguiin dicen, que Cotys de Tracia

caso a su hija con Ificrates.

Este festin sera mas brillante

que el del casamiento de nuestros amos...

Este pasaje comico no es menos curioso que las memorias del habil ateniense o que los precisos
decires del historiador. Pues nos muestra a un rey dando un festin e intercambiando a su hija del
mismo modo en que lo hizo Seutes: a cambio de una dote ridicula. Esta misma exageracion del uso
tracio prueba su vitalidad, y hasta qué punto era conocido.

***

Seria sumamente interesante encontrar en otros pueblos antiguos estos ritos y costumbres de gasto,
de rivalidad, de compromisos usurarios y suntuarios. Quizas podria verse aqui como esas formas
fueron degradandose hasta llegar al simple contrato de intercambio.

Seria sin duda ilustrativo que se hiciera un estudio de la donacién germdnica y de los
intercambios en textos celtas; nos gustaria que en él se comprometieran cientificos mas competentes
que nosotros. Ya es un buen punto haber encontrado formas de tratados, de matrimonio, de
intercambio, de prestaciones religiosas y estéticas mas o menos mezcladas como en Melanesia o en
América del Norte, en un pueblo europeo e indoeuropeo de la antigtiedad.
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La obligacion de devolver los presentes.
(Sesion del Institut Frangais d’Anthropologie, 16 de mayo de 1923)

Comunicacion
Mauss hace una comunicacién sobre La obligacién de devolver los presentes.

Senala el interés que presentan cierto numero de temas del derecho polinesio, en particular, el
maori.

Si los polinesios no conocen (o0 ya no conocen) a la institucién que merece en nombre de
“potlatch” en América del Norte, o en Melanesia, si conocen, de todos modos, formas de prestaciones
totales, o entre clanes, jefes y familias. Algunas representan un estado intermedio entre estas ultimas
instituciones y la del potlatch. En particular, todo contrato comienza por un intercambio de regalos
que se esta obligado a devolver, de un modo u otro; asimismo, en ciertos casos mas o menos definidos,
a devolver con un cierto excedente. El tema de la rivalidad y del combate es efectivamente extrafio a
este sistema, pero el tema del regalo que es dado de un modo que es a la vez obligatorio y voluntario, y
que es recibido de un modo que es a la vez obligatorio y voluntario, es esencial. En Samoa, la
institucion de los Tonga bienes esenciales de la familia, contra los oloas, bienes inmuebles y
extranjeros es totalmente caracteristica. En particular, hay que destacar el intercambio de los
llamados tonga, que Turner (Nineteen years in Polynesia, p. 179, Samoa, pp. 82-83) llama
impropiamente hijos adoptivos, cuando simplemente son nifios en situacidn de fosterage. Son “el
canal” mediante el cual los oloas llegan regular, completa y obligatoriamente a la familia de dicho nifio.

Estudiando esta institucion mas de cerca, y en especial el caso de Nueva Zelandia, en donde la
palabra tonga designa ante todo a bienes inmuebles, talismanes y tesoros de la familia, en especial de
la familia del jefe, puede dar cuenta de uno de los tres elementos de este sistema de derecho que
consiste en el intercambio perpetuo de regalos. Pues este sistema supone: 1° la obligacion de dar: 2° la
obligacion de recibir; 3° la obligacion de devolver. Es sobre este tercer elemento que a partir de ahora
es posible dar algunas indicaciones.

Un tema muy importante, debido a un jurista maori, Tamati Ranapiri, y muy bien consignado
por Eldson Best, Forest lore, ! fue percibido muy bien por nuestro lamentado amigo Robert Hertz. “Los
tonga, dice el jurista maori, estan dotados de hau, dicho de otro modo, dotados de espiritus. Cuando yo
doy un tonga y el receptor se lo da a un segundo beneficiario, este dltimo, empujado por el hau, por el
espiritu del primer regalo, no puede conservarlo para si bajo ningtin pretexto; esta obligado a
devolvérselo al primer donante”.

Este caracter espiritual de los intercambios estd tan marcado que el diccionario maori de
Williams indica como tercer sentido del término “hau” el de “return present” (Maori Dictionnary, p, 23,
col. 2).

En las regiones con potlatch se hallan temas equivalentes de derecho, en Melanesia,
en especial, en Nueva Caledonia; en el Noroeste norteamericano, en especial entre los kwakiutl y los
haida, etc.

Pueden sefialarse equivalentes en derecho germanico y quizas en ciertas supervivencias, ya
incomprendidas antafio, del derecho romano mas antiguo.

La sesion se levant6 a las 18:15.

El Secretario general
FR. DE KELTNER
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“Gift” como don y “Gift” como veneno

“Regalo” y veneno”. Estos dos sentidos, en los que se bifurc6 una dnica palabra [gift] en las diferentes
lenguas germanicas, parecen tan alejados entre si que los etimologistas tienen dolores de cabeza para
explicar el pasaje de uno al otro, y su comun origen. El destino mismo de la palabra varia segun las
lenguas: el sentido de veneno es practicamente el tinico que ha conservado el aleman moderno; el
sentido de regalo y de don es el tinico conservado en inglés; el holandés tiene dos términos, uno neutro,
otro femenino, para designar respectivamente al veneno, y al regalo y a la dote. Si en un lado se elimina
uno de los sentidos, por la otra parte se elimina el otro, y nunca queda clara la derivaciéon semantica.
Hasta donde puedo ver, los grandes diccionarios etimologicos del inglés y del aleman, el Murray y el
Kluge,! no dan ninguna explicacién satisfactoria sobre esto. Sin embargo hay que tomar nota de las
importantes observaciones de Hirt sobre el aleman Gift.2 Efectivamente, es evidente que Gift “veneno”
es un eufemismo y proviene de un tabu, de una palabra que se teme emplear: lo mismo en latin, venenum
corresponde a *venesnom, “Liebestrank”. ; Pero por qué es que el término gift y laidea de don que evoca
han sido elegidos justamente como simbolos del veneno? Es lo que queda por explicar.

Ahora bien, para el soci6logo y para el historiador del derecho germanico, la filiaciéon de esos
sentidos no ofrece ninguna dificultad.

Para esclarecer el tema, se nos perdonara el indicar algunos principios todavia muy poco
divulgados como para no necesitar ser expuestos de nuevo.

%
kk

En el mundo germanico ha florecido en alto grado el sistema social que propuse llamar “sistema de
prestaciones totales”. En este sistema no soélo juridico y politico, sino también econémico y religioso,
clanes, familias e individuos se ligan mediante prestaciones y contraprestaciones perpetuas de todo
tipo, habitualmente comprometidas bajo la forma de dones y de servicios (religiosos, u otros)
gratuitos.3

Tras haber creido por mucho tiempo que este sistema sdlo estaba generalizado en las sociedades
atrasadas, constatamos ahora su existencia en buena parte de los antiguos [sistemas de] derecho de las
sociedades europeas.* En particular, los grupos con los cuales se componian las antiguas sociedades
germanicas se vinculan por casamientos, por las nueras y los yernos, por los hijos nacidos de las dos
lineas, uterina y masculina, los sobrinos, primos, abuelo y nietos, criados los unos en casa de los otros,
y alimentados los unos por los otros, servidos unos a otros, 5 etc. —por servicios militares y por
iniciaciones, entronizaciones y festines que éstas provocan- ; por los muertos, las comidas funerarias y
las sucesiones, los usufructos, el retorno de dones que provocan, —-por dones graciosos, los préstamos
usurarios devueltos o por devolverse. Un incesante circulus de bienes y de personas confundidos, de
servicios permanentes y temporales, de honores y de fiestas dadas, devueltas, y por devolverse: he aqui

1 Kluge presiente que ha debido suceder la misma cosa con estas palabras que con vergeben, vergiften. Etymol-
Wérterbuch, 1915, p. 171.

2 Etymol. d. neuhochd. Sprache, 1909, p. 297. La vinculacién que hace Hirt con la serie: lubja (gotico), luppi (alto
aleman antiguo) “Liebe-Zaubertrank” [filtro magico de amor] es igualmente interesante, y fundamentada.

3 Para una revision sumaria de estas cuestiones, v. Davy: Eléments de sociologie, 1, p. 156 y ss.

4 Mauss: “Une forme archaique de contrat chez les Thraces” Rev. des études grecques, 1921 [v. arriba, en esta
edicion].

5 Aludo aqui al “fosterage” [el tener hijos de crianza] y a otras costumbres por el estilo.
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cémo debe representarse a buena parte de la vida social de los antiguos pueblos de Germania y de
Escandinavia.

Otras sociedades europeas antiguas, por ejemplo los celtas, han desarrollado especialmente
otros elementos de estos ritos y de estos antiguos derechos. En tierra gala, galesa e irlandesa, el tema
de la rivalidad, el del combate singular, el de la emulacidén a fuerza de gastos suntuarios, de desafios y
torneos, ha sido, por asi decirlo, exasperado.®lll Estas sociedades practican claramente esta forma de
prestaciones sociales de tipo agonistico, a la cual hemos propuesto dar el nombre ‘potlatch’, tomado del
chinooky de la jerga de los mercaderes y los indigenas de América, sobre cuyo aspecto juridico Davy ha
llamado la atenci6n.” Sabemos que estas formas estdn muy desarrolladas en el noroeste de
Norteamérica y en Melanesia. El potlatch propiamente dicho tampoco es ajeno a las costumbres de los
antiguos germanos y de los escandinavos.

Pero lo mas interesante para estudiar entre éstos el el don, la prenda. En efecto, la Gabe, y la (o
el) gift, el presente, aparecen aqui con rasgos particularmente desarrollados, mas manifiestos que en
muchas otros tipos de sociedades, sobre todo, mas que en las otras sociedades indoeuropeas. El aleman,
en particular, tiene toda una gama extremadamente rica de palabras, y de palabras compuestas,
expresando con ellas toda clase de matices, desde Gabe [don] y Mitgift [dote] hasta Morgengabe [dote
masculina], Liebesgabe [donacién caritativa], Abgabe [impuesto], y el tan curiosoTrostgabe, [lit.: don de
consuelo] ' 1]

***

Ahora bien, en todas estas numerosas sociedades, de todos tipos de grados de civilizacién, estos
intercambios y estos dones de cosas que ligan a las personas operan -en particular, en derecho maori-
a partir de un fondo comun de ideas: la cosa recibida en don, la cosa recibida en general compromete,
liga magica, religiosa, moral, juridicamente al donante y al donatario. Viniendo de uno, fabricado o
apropiado por él, siendo del, la cosa le confiere poder sobre el otro que la acepta. En el caso que la
prestacion dada no fuese devuelta en la forma (juridica, econémica o ritual) prevista, el donante
adquiere primacia sobre quien participe del festin, festin del cual ha absorbido las sustancias, sobre el
que ha desposado a la hija o esta ligado por la sangre, sobre el beneficiario que usa en su casa una cosa
encantada de toda la autoridad del donante.

La cadena de estas ideas es particularmente clara en los derechos y las lenguas germanicas, y se
ve facilmente como ahi se integran los dos sentidos de la voz gift. En efecto, la prestacidn tipo entre los
antiguos germanos y escandinavos es el don de bebida,® de cerveza; en aleman el presente por
excelencia® IV Ves el que se derrama (Geschenk [regalo], Gegengeschenk [contra-regalo]. Inutil evocar
aqui un nimero muy grande de temas de derecho y mitologia germanicas. Pero podemos ver: la
incertidumbre sobre la buena o mala naturaleza de los regalos jamas pudo ser mayor que en las
costumbres de este tipo, donde los dones consistian esencialmente en brebajes bebidos en comun, en
libaciones ofrecidas o devueltas. La bebida-regalo puede ser un veneno: en principio no lo es, salvo que
haya un oscuro drama, pero siempre puede ser posible que ocurra. En todo caso, siempre puede ser que
aquélla fuese un encantamiento (la voz gift ha conservado ese sentido en inglés) que ata para siempre

6 En un proximo nimero de la Revue celtique se veran notas de Hubert y de Mauss con respecto a este tema [v.
abajo, en esta edicion].

7 La foi jurée. (Travaux de L’Année Sociologique).

8 Von Amira, Nordgermanischer Obligationsrecht, 11, 362-63 y sobre todo Maurice Cahen, La libation. Etude sur
le vocabulaire religieux etc., p. 58, etc.

9 Para completar, deberia mencionarse también las “parafernalia” dadas por el marido a la mujer, acerca de la
cual TAcito describe el circuito entre las familias, Germania, 18 (en una frase mal comprendida habitualmente,
pero sin embargo perfectamente clara).
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a los comulgantes y que siempre puede volverse contra alguno de ellos, si faltase a la norma. Asi, el
sentido emparentado que liga gift-regalo a gift-veneno es facil de explicar, y natural.

Por otra parte, hay otras palabras, pertenecientes a este sistema de derecho, que igualmente, en
tierras germanicas, han guardado esta ambigiiedad. La prenda [gage], en derecho antiguo, también
correspondia a este encantamiento reciproco. Ya antes, en un trabajo clasico, Huvelin? presintig, en
este intercambio magico, el origen del lazo de derecho, comparable al nexum latino. Precisemos: gage,
wage, -wadium, vadi que liga al amo y al sirviente, al prestador y al deudor, al comprador y al vendedor,
es cosa magica y ambigua.lVll Es buena y peligrosa a la vez, se la arroja a los pies del contratante en un
gesto de confianza y de prudencia, de desconfianza y desafio a la vez. Cosa curiosa, ésta es atin la manera
mas solemne de intercambio entre los audaces navegantes y comerciantes de las islas melanesias de
Trobriand.1! Se ve aqui porqué aun se dice en inglés throw the gage en el sentido de arrojar el guante.

Por otra parte, todas estas ideas tienen dos caras. En otras lenguas indoeuropeas, es la nocién de
veneno la que es incierta. Kluge y los etimologistas tienen derecho a comparar la serie potio (ponzona)
y gift, gift. También podemos leer con interés la bonita discusion de Aulus Gellius12 VIl sobre la
ambiguédad del griego @dppakov y del latin venenum. Ya que la Lex Cornelia de Sicariis et Veneficis, de
la cual Cicerdn felizmente ha conservado incluso la “recitacion”, especifica también venenum malum.13
El brebaje magico, el delicioso encanto,'4 bueno, o quizas malo. ®iAtpov griego[Vlll ya no es un término
necesariamente siniestro, y la bebida de amistad, de amor, sélo es peligrosa si lo asi lo quiere el
encantador.

%
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Estas deducciones s6lo son un desarrollo técnico y filolégico acerca de un solo hecho, que solo sera
mencionado mas tarde. Pues forma parte de todo un conjunto de observaciones tomadas de toda clase
de derechos, de magias, de religiones y de economias de toda clase de sociedades, desde los melanesios
y polinesios e [indigenas] norteamericanos hasta nuestra moral. Al respecto, y sin salir del dominio de
los germanistas, podemos recordar que uno de los ensayos de Emerson: On Gifts and Presents,1> marca
muy bien el acuerdo y el desacuerdo que todavia sentimos al recibir regalos.

Encontraremos la exposicion de todos estos hechos en un trabajo sobre “la obligacién de
devolver los presentes” que serd publicado en el primer fasciculo de la nueva serie del Année
Sociologique.

10 “Magie et droit individuel”, Année Sociologique 10, p. 30 y ss.
11 yéase B. Malinowski, Argonauts...p. 473, y sobre todo notables fotos en las ldminas LXI, LXII y frontispicio.
1212, 9, que cita a Homero de modo muy pertinente.

13 pro Cluentio, 148. En el Digesto también se prescribe especificar de cual “venenum” se trata: “bonum, sive
malum”.

14 Si la etimologia que relaciona venenum (v. Walde, Lat. etymol. Wért., ad. verb.) de Venus y del sanscrito van,
vanati es exacta, lo cual parece verosimil.

15 Ensayos, v. la 22 serie.
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INTRODUCCION
Sobre el Don, y en particular sobre la obligacion
de devolver los presentes

EPIGRAFE

He aqui algunas estrofas del Hdvamal, uno de los antiguos poemas de la Edda escandinava.l ! Pueden
servir de epigrafe a este trabajo, en tanto ponen al lector directamente en la atmodsfera de ideas y hechos

en que nuestra demostracion va a moverse.2
39 Jamas encontré a hombre tan generoso,
Y tan desprendido agasajando a sus huéspedes
Que “recibir no fuera recibido”,
ni a nadie tan [... ]
de su bien

que recibir a cambio le disgustara.3

41 Con armas y vestidos
Deben complacerse los amigos
cada uno lo sabe por si mismo (por sus propias experiencias).
Quienes se devuelven mutuamente los regalos
Son amigos por mas tiempo
Si las cosas logran marchar bien

42 Hay que ser amigo
con el amigo
y devolver regalo por regalo
hay que tener
risa para la risa
y dano para la mentira.

1 Fue Cassel quien nos puso sobre la pista de este texto (Theory of Social Economy), vol. 1], p. 345. Los
estudiosos escandinavos estan familiarizados con ese rasgo de su pasado nacional.

2 Maurice Cahen tuvo la gentileza de hacernos esta traduccién.

3 La estrofa es oscura, sobre todo por faltar el adjetivo en el verso 4. No obstante, el sentido se clarifica cuando
completamos, como se hace habitualmente, con una palabra que quiera decir liberal, capaz de gastar. El verso 3
también es dificil. Cassel traduce: “que no tomara lo que se le ofrece”. La traduccién de Cahen, por el contrario,
es literal. “La expresion es ambigua, -nos escribe Cahen-, unos entienden: «que recibir no le fuera agradable».
Los otros interpretan: « que recibir un regalo no comportase la obligacién de devolverlo». Naturalmente, me
inclino por la segunda explicacion”. A pesar de nuestra incompetencia en noruego antiguo, nos permitimos otra
interpretacion. La expresion corresponde evidentemente a un viejo centén que deberia ser algo como “recibir
es recibido”. Si se admite esto, el verso haria alusién a ese estado del espiritu en que el que estan el visitante y
el que recibié la visita. Sin embargo cada uno acepta los presentes del duefio de casa y las contraprestaciones
de su huésped, porque son bienes, y son también un medio de fortificar el contrato del cual son parte
integrante.

Nos parece también que en estas estrofas puede desenmarafiarse una parte mas antigua. Su estructura
es siempre la misma, curiosa y clara. Cada una se centra en un centoén juridico: “Que [al] “recibir no fuese
[luego] recibido” (39), “quienes devuelven regalos son amigos” (41), “devolver regalo por regalo” (42),
“deberas aunar tu alma a la suya e intercambiar regalos” (44), “el avaro siempre tiene miedo a los regalos” (48),
“regalo dado siempre espera un regalo de vuelta” (145), etc. Es una verdadera colecciéon de dichos. Cada
proverbio o regla esta rodeado de un comentario que lo desarrolla. Nos encontramos aqui no s6lo con una
forma muy antigua del derecho, sino también con una forma muy antigua de literatura.
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4 Sabras que, si tienes un amigo
en quien confiar
, ¥ quieres n buen resultado
Tendras que mezclar tu alma y la suya
intercambiar regalos
y visitarlo a menudo
45 Pero si hay otro
de quien desconfias,
y quieres llegar a buen resultado,
tendras que decirle lindas palabras:
Pero tener pensamientos falsos
y devolver dafio por mentira
46 También deberas sonreirle
aun a aquel en quien no confias
y sospechas de sus sentimientos
Hay que sonreirle
Pero hablando de tripas corazén
Regalos devueltos deben parecerse a regalos recibidos
48 Hombres generosos y valientes
llevan la mejor vida,
no tienen nada que temer.
El timorato le teme a todo; el avaro le teme a los regalos.

Cahen nos llama también la atencién sobre la estrofa siguiente:

145 Mas vale no rogar (pedir)
que sacrificar de mas (a los dioses):
regalo dado siempre espera regalo de vuelta.
Mas vale no aportar ofrenda
Que gastar demasiado en ella.

PROGRAMA

Vemos cudl es nuestro tema. En la civilizacién escandinava, como en muchas otras, los intercambios y
contratos toman la forma de regalos, voluntarios en teoria, pero en realidad son hechos y devueltos de
manera obligatoria.

Este trabajo es un fragmento de estudios mas amplios. Desde hace afios, nuestra atencidn se enfoca
a la vez sobre el régimen de derecho contractual y sobre el sistema de prestaciones econdmicas entre
las diversas secciones o subgrupos de que estan compuestas las sociedades llamadas primitivas, y
también las que podriamos llamar arcaicas. Hay alli todo un enorme conjunto de hechos. Y éstos son
muy complejos en si mismos. Todo se entremezcla, todo lo que constituye la vida propiamente social
de las sociedades que han precedido a las nuestras -hasta las de la protohistoria. En estos fendmenos
sociales “totales”, como proponemos llamarlos, se expresan a la vez, de golpe, toda clase de
instituciones: religiosas, juridicas, y morales -siendo éstas tanto politicas como familiares-; econémicas
(v éstas suponen formas particulares de la produccion y del consumo, o mas bien de prestacion y de
distribucién); sin contar los fenémenos estéticos a los cuales dan lugar estos hechos, y los fen6menos
morfologicos que manifiestan estas instituciones.

De todos estos temas muy complejos, de esta multiplicidad de cosas sociales en movimiento,
queremos considerar aqui s6lo uno de estos rasgos, profundo pero aislado: el caracter voluntario, por
asi decir, de estas prestaciones; aparentemente libre y gratuito, constrefiido e interesado sin embargo.
Casi siempre, han revestido la forma del presente, del regalo generosamente ofrecido, incluso cuando
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en este gesto que acompafia la transaccién no hay sino ficcion, formalismo y mentira social, lo que hay,
en el fondo, es obligacion e interés econdmico. Incluso, bien si indicaremos con precision los diversos
principios que han dado este aspecto a una forma necesaria del intercambio -es decir, de la misma
divisiéon del trabajo social- de todos estos principios, no estudiaremos a fondo mas que uno. ;Cudl es
la regla de derecho y de interés en las sociedades de tipo atrasado o arcaico que hace que el presente
recibido sea obligatoriamente devuelto? ; Qué fuerza hay en la cosa que se da que hace que el donatario
la devuelva? He aqui el problema al problema sobre el cual nos fijaremos en especial, indicando al
mismo tiempo otros. Esperamos responder a esta pregunta especifica mediante un gran niumero de
hechos, y mostrar en qué direccion podemos comprometer todo un estudio de cuestiones conexas.
Veremos también a qué nuevos problemas nos conduce esto; unos, concernientes a una forma
permanente de la moral contractual, a saber: la manera como el derecho real continta, atin hoy, ligado
al derecho personal; los otros conciernen a las formas y a las ideas que siempre han presidido, al
menos en parte, al intercambio y que, aun hoy, sustituyen en parte la nocion de interés individual.

Alcanzaremos asi un objetivo doble. Por un lado, llegaremos a conclusiones, arqueolégicas, en cierto
sentido, sobre la naturaleza de las transacciones humanas en las sociedades que nos rodean y en las
que nos han precedido en lo inmediato. Describiremos los fendmenos de intercambio y de contrato en
sociedades que al contrario de lo que se ha pretendido, no estan privadas de mercados econémicos -
pues el mercado es un fendmeno humano que en nuestra opiniéon no es ajeno a ninguna sociedad
conocida- pero cuyo régimen de intercambio es diferente al nuestro. Veremos al mercado antes de la
institucion de los mercaderes y antes de su principal invencién la moneda propiamente dicha; cémo
funcionaba antes de que hubiesen sido halladas las formas modernas, digamos, (semitica, helénica,
helenistica y romana) del contrato y de la venta, por un lado, y de la moneda de ley [ titrée ] por el otro.
Veremos la moral y la economia que actuia en estas transacciones.

Y como constataremos que esta moral y esta economia funcionan atin en nuestras sociedades de
manera constante, subyacente, por asi decirlo, como creemos haber encontrado uno de los cimientos
humanos sobre los cuales se han edificado nuestras sociedades, podremos deducir algunas
conclusiones morales sobre ciertos problemas planteados por la crisis de nuestro derecho y la de
nuestra economia, para detenernos en aquéllos. Esta pagina de historia social, de sociologia teérica,
conclusiones de moral, de practica politica y econdmica, nos lleva, en el fondo, a plantear una vez mas

bajo nuevas formas, las antiguas pero siempre renovadas cuestiones4.

METODO SEGUIDO

Hemos seguido un método preciso de comparaciéon. En principio, como siempre, hemos estudiado
nuestro tema en determinadas areas elegidas: Polinesia, Melanesia, la costa noroeste de América del
Norte, y algunos grandes [sistemas de ]| derechos. A continuacion, no hemos elegido, claro est3, sino los
derechos en que, gracias a los documentos y al trabajo filol6gico, podiamos acceder a la conciencia de
las mismas sociedades, —-pues se trata aca de términos y de nociones; esto restringird mas atin el campo
de nuestras comparaciones. En fin, cada estudio descansé sobre sistemas que hemos logrado describir,
como se hara en lo sucesivo, de manera integral. Habiendo renunciado a esa constante comparacion

4 No he podido consultar Burckard, Zum Begriff der Schenkung, p. 53 y ss.Pero, para el derecho anglosajon, el
hecho que queremos iluminar ha sido muy bien intuido por Pollock y Maitland, History of English Law, t. 11, p.
82: “The wide word gift, which will cover sale, exchange, gage and lease”. [El amplio término gift, don, que
abarca venta, intercambio, prenda y préstamo] Cf. ibid., p. 12; ibid,, pp. 212-214: “No hay don gratuito que tenga
fuerza de ley”. Ver también toda la disertacion de Neubecker, acerca de la dote germanica, Die Mitgift, 1909, p.
65y ss.
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donde todo se entremezcla y donde las instituciones pierden todo color local, y los documentos su
sabor.?

PRESTACION. DON Y POTLATCH

Este trabajo es parte de la serie de investigaciones sobre las formas arcaicas de contrato, que Davy y yo
emprendimos desde hace tiempo.6 Se impone un resumen de las mismas.

***

No parece haber existido jamas, ni en una época cercana, ni en las sociedades a las que se llama, con

tanta confusion, primitivas o inferiores, nada que se pareciera a la llamada economfa natural.” Por una
aberracidon extrafia, pero clasica, se ha elegido ejemplificar esta economia con los textos de Cook

concernientes al intercambio y el trueque entre los polinesios.8 Ahora bien, son estos mismos
polinesios los que vamos a estudiar aqui, y veremos cuan alejados estan, en materia de derecho y de
economia, del estado de naturaleza.

En los sistemas econdmicos y de derecho que precedieron a los nuestros, digamos que jamas se
constatan intercambios simples de bienes, riquezas y productos en una adquisiciéon ocurrida entre
individuos. En principio, no son los individuos, sino las colectividades quienes se comprometen

mutuamente, intercambian y contratan;9 las personas presentes en el contrato son personas morales:
clanes, tribus, familias, que se enfrentan y se oponen, ya sea en grupos que estan cara a cara en el mismo

5 Las notas y lo que no estd en letra grande sélo es indispensable a los especialistas.

6 Davy, Foi jurée (Travaux de I'Année Sociologique, 1922); v. indicaciones bibliograficas en Mauss, Una forma
arcaica de contrato entre los tracios, Revue des Etudes grecques, 1921; R. Lenoir, “L'Institution du Potlatch”,
Revue Philosophique, 1924.

7 F. Somlo, Der Giiterverkehr in der Urgesellschaft (Institut Solvay, 1909), brindd una buena discusion de estos
hechos y una apreciacion, p. 156, en que comienza a entrar en el camino en que nosotros mismos vamos a
comprometernos.

8 Grierson, Silent Trade, 1903, ya dio los argumentos necesarios para terminar con ese prejuicio. Lo mismo que
von Moszkowski, Vom Wirtschaftsleben der primitiven Vélker, 1911; pero éste considera al robo como primitivo,
y confunde el robo con el derecho a tomar algo. Se encontrara una buena exposicion de los hechos maories en
W. von Brun, “Wirtschaftsorganisation der Maori” (Beitr. Dr Lamprecht, 18) @Leipzig, 1912, donde un capitulo
estad consagrado al intercambio. El trabajo mas reciente de conjunto sobre la economia de los pueblos llamados
primitivos es Koppers, Ethnologische Wirtschaftsordung, Anthropos, 1915-1916, pp. 611 a 651, pp. 971 a 1079;
sobre todo en lo que hace a la exposicidn de las doctrines; algo dialéctico en lo restante.

9 Desde nuestras dltimas publicaciones, constatamos en Australia un inicio de prestacién regulada entre tribus,
ya no solo entre clanes y fratrias, sobre todo en ocasién de muerte. En los kakadu, del Territorio del Norte, hay
una tercera ceremonia funeraria tras el segundo entierro. Durante esta ceremonia los hombres proceden a una
especie de investigacién judicial para determinar aunque sea ficcionalmente quién ha sido el autor de la muerte
por embrujamiento. No obstante, al revés de lo que ocurriria en la mayor parte de las tribus australianas, no se
ejerce ninguna vendetta. Los hombres se contentan con reunir sus lanzas y con decidir qué van a pedir a
cambio. Al dia siguiente, esas lanzas son llevadas a otra tribu -los umoriu, por ejemplo, quienes entienden
perfectamente el propdsito de tal envio. Una vez alli, las lanzas son dispuestas en paquetes segiin quiénes sean
sus propietarios. Y, de acuerdo a una tarifa ya conocida, los objetos deseados son puestos frente a tales
paquetes. Luego son llevadas a los kadaku. (Baldwin Spencer, Tribes of the Northern Territory, 1914, p. 247). Sir
Baldwin menciona que estos objetos pueden cambiarse otra vez por las lanzas, hecho éste que no
comprendemos muy bien. Al contrario, él halla dificil entender la a conexién entre estos funerales y los
intercambios, agregando: “los nativos no tienen idea de eso”. La costumbre, sin embargo, es perfectamente
comprensible: es una suerte de composicion juridica regular que remplaza a la vendetta, y que sirve de origen a
un mercado inter-tribal. Este intercambio de cosas que al mismo tiempo es intercambio de prendas de paz y de
solidaridad en el duelo, como tiene lugar habitualmente, en Australia, entre clanes de familias asociadas y
aliadas por casamiento. La Unica diferencia es que esta vez la costumbre se ha vuelto inter-tribal.
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espacio, o por intermedio de sus jefes, o bien de las dos formas a la vez 1110 Ademas, lo que
intercambian no es exclusivamente bienes y riquezas, muebles o inmuebles, cosas econémicamente
utiles. Ante todo, son cumplidos, festines, ritos, servicios militares, mujeres, nifios, danzas, fiestas,
ferias, donde el mercado no es sino uno de los momentos, y la circulacién de riquezas no es sino uno de
los términos de un contrato mucho mas general y mucho mdas permanente. Por ultimo, esas
prestaciones y contraprestaciones se contraen bajo una forma mas bien voluntaria, por medio de
presentes, de regalos, aunque sean en el fondo rigurosamente obligatorios, so pena de guerra privada
o publica. Propusimos llamar a todo esto sistema de prestaciones totales. Creemos que el tipo mas puro
de estas instituciones esta representado por la alianza de dos fratrias en las tribus australianas o
norteamericanas en general, donde los ritos, los matrimonios, la sucesion de los bienes, los vinculos de
derecho y de interés, los rangos militares y sacerdotales, son todos complementarios y suponen la
colaboracion de las dos mitades de la tribu. Por ejemplo, los juegos, estan particularmente regidos por

ellas.11 Los tlingit y los haida, dos tribus de la costa noroeste norteamericana expresan claramente la

naturaleza de estas practicas al decir que “las dos fratrias se muestran respeto”.12

Pero, en estas dos ultimas tribus del noroeste de América del Norte y en toda esta regién aparece
una forma tipica, por cierto, pero evolucionada y relativamente rara de prestaciones totales.
Propusimos llamarla potlatch, como hicieron autores norteamericanos que usaron este nombre
chinook que se ha vuelto parte del lenguaje corriente de blancos e indios desde Vancouver hasta Alaska.

o«

“Potlatch”, en esencia, quiere decir “alimentar”, consumir”.13 Estas tribus muy ricas que viven en las
islas, en la costa, o entre las montafias Rocosas y la costa, pasan el invierno en una fiesta perpetua:
banquetes, ferias y mercados, que también son la asamblea solemne de la tribu. Esta esta organizada
de acuerdo a confraternidades jerarquicas, sociedades secretas, -a menudo confundidas con las
primeras y con los clanes- y todo, clanes, matrimonios, iniciaciones, sesiones de chamanismo y de culto
a los grandes dioses, totems o ancestros colectivos o individuales del clan, se mezcla en un red
inextricable de ritos, prestaciones juridicas y econdémicas, y de fijaciones de rangos politicos: en la
sociedad de los hombres, en la tribu y en las confederaciones de tribus, hasta incluso internaciona-

Imente.14 Pero lo que es de destacar en estas tribus, es el principio de rivalidad y de antagonismo que
domina a todas estas practicas. Se llega a librar batallas, hasta la muerte de jefes y nobles asi

10 Incluso un poeta tan tardio como Pindaro dice: veavia yappp® mpomivwv olkoBev oikade, [se le da “al joven
yerno un brindis, de linaje a linaje”], Olimpicas, V11, 4;. Todo el pasaje acusa el estado de derecho que vamos a
describir. Los temas del presente, la riqueza, el matrimonio, el honor, el favor, la alianza, la comida en comtn y
los brindis dedicados, hasta el tema de los celos que azuzan al matrimonio, estan todos representados por
palabras expresivas y merecedoras de comentarios.

11vy.en particular las notables reglas del juego de pelota en los omaha: Alice Fletcher y La Flesche, Omaha
Tribe, Annual Report of the Bureau of American Anthropology, 1905-1906, XXVII, p. 197 y 366.

12 Krause, Tlinkit Indianer, p. 234 y ss., vio bien este caracter de las fiestas y ritos y contratos que describio, sin
darle el nombre de potlatch. Boursin, in Porter, Report on the Population, etc., of Alaska, in Eleventh Census
(1900), pp. 54-66 y Porter, ibid., p. 33, han visto bien el caracter de glorificacién reciproca del potlatch (en este
caso, llamandolo por su nombre). Pero es Swanton quien mejor lo remarcé: Tling.I, ARBAE XXVI, 1905, p. 345,
etc. Cf. nuestras observaciones, AS, t. X1, p. 207, y Davy, Foi jurée, p. 172.

13 Sobre el sentido de la voz potlatch, v. Barbeau, Bulletin de la Société de Géographie de Québec, 1911; Davy, p.
162. Sin embargo, no creemos que el sentido propuesto sea el original. En efecto, Boas indica que la palabra
potlatch en kwakiutl —aunque no en chinook-, tiene el sentido de feeder, el que alimenta, y de “place of being
satiated”, [lugar donde uno puede saciarse]. Kwa.T, v. 11, p. 43, no 2; cf. ibid., v. 111, p. 255, p. 517, s. v. pol. Pero los
dos sentidos del potlatch, don y alimento, no son exclusivos, pues la forma esencial de la prestacion es
alimentaria, al menos en teoria. Sobre este sentido v. mas abajo, p. 154 y ss [vvv@].

14 El Jado juridico del potlatch fue estudiado por Adam, en sus articulos en la Zeitschr. f. vergleich.
Rechtswissenschaft, 1911 y ss.y en la Festschrift dedicada a Seler, 1920, y por Davy en su Foi jurée. El lado
religioso y el econémico no son menos esenciales y no deben ser menos profundamente tratados. La naturaleza
religiosa de las personas implicadas y de las cosas intercambiadas o destruidas no son indiferentes a la
naturaleza misma de los contratos, no menos que los valores que les son afectados@.
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enfrentados. Por otra parte, se llega a la destruccion puramente suntuariald de riquezas acumuladas
para eclipsar al jefe rival, quien es al mismo tiempo un socio (habitualmente un abuelo, un suegro o un
yerno). Hay prestacion total en el sentido en que es todo el clan el que hace el contrato para todos, por

todo lo que posee y por todo lo que hace, por medio de su jefe.16 Mas esta prestacion tiene, por parte
del jefe un aspecto agonistico muy marcado. Aspecto esencialmente usurario y suntuario; estamos ante
todo en una lucha de nobles entre si por la jerarquia, de la cual ulteriormente se beneficiara su clan.
Proponemos reservar el nombre de potlatch a este tipo de institucion que podria llamarse -con menos
riesgo y mas precision, aunque con menos brevedad- prestaciones totales de tipo agonistico.

Hasta ahora apenas si habiamos encontrado ejemplos de esta institucion en tribus del noreste de

América del Norte, 17 en Melanesia y en Paptia.18 Por todas partes, en Africa, en Polinesia y en
Malasia, en América del Sur, en el resto de América del Norte, el fundamento de intercambios entre
clanes y familias que nos parecen el tipo mas elemental de prestacion total. Sin embargo,
investigaciones mas profundas hacen aparecer un nimero bien considerable de formas intermedias
entre estos intercambios de rivalidad exasperada, con destruccién de riquezas -como los del noroeste
norteamericano y de Melanesia, y otros donde la competencia es mas moderada, donde los
contratantes rivalizan en los regalos: como nosotros rivalizamos en nuestros regalos de fin de afio,

festines, bodas, y en las simples invitaciones, y nos sentimos con la obligacién a revanchieren19 [“dar
revancha”, pero también “devolver”] como dicen los alemanes. Constatamos estas formas intermedias

en el mundo indoeuropeo antiguo, entre los tracios, en particular.20
Este tipo de derecho y de economia contiene

diversos temas -reglas e ideas. El mas importante
de estos mecanismos espirituales es
evidentemente el que nos obliga a devolver el
presente recibido. Ahora bien, en ninguna parte la
razon moral y religiosa de esta constriccién esta
maés visible que en Polinesia. Estudiémosla, y
veremos con claridad qué fuerza compele, en
particular, a devolver una cosa recibida y, en
general a ejecutar los contratos reales. I

15 Los haida dicen “matar” la riqueza.

16 v. 1os documentos de Hunt en Boas, Ethn.Kw., XXXV ARBAE, t. 11, p. 1340, donde se encontrara una
interesante descripcion de la manera en que el clan trae sus contribuciones al jefe para el potlatch, y
expresiones muy interesantes: en particular el jefe dice: “Pues eso no sera en mi nombre. Sera a nombre tuyo, y
te vas a volver famoso entre las tribus cuando se diga que has dado esta propiedad para un potlatch” (p. 1342, I.
31yss.).

17 De hecho, el 4rea del potlatch sobrepasa los limites de las tribus del noroeste. En particular, hay que
considerar el “asking Festival” de los esquimales de Alaska como otra cosa que un préstamo de las tribus
indigenas vecinas: v. mas adelante, p. @, no 3.[n. 45 cap. 1].

18 y. nuestras observaciones en 4S, t. XI, p- 101 y t. XII, pp. 372-374 y Anthropologie, 1920 (Resumenes de las
sesiones del Institut francais d’Anthropologie). Lenoir ha sefialado dos hechos bastante claros de potlatch en
América del Sur (Expediciones maritimas en Melanesia, in Anthropologie, sept. 1924).

19 Thurnwald, Forschungen auf den Salomon Inseln, 1912, t. 111, p. 8, emplea el término.

20 Rev. des Et. grecques, t. XXXIV, 1921.[v. esta edicidn, arriba, p. @].
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CAPITULOI.
Los dones intercambiados
y la obligacion de devolverlos. (Polinesia)

sil)
PRESTACION TOTAL, BIENES UTERINOS
CONTRA BIENES MASCULINOS (SAMOA)

Durante mucho tiempo, en estas investigaciones sobre la extension del sistema de dones contractuales
pareci6 que no habia potlatch propiamente dicho en Polinesia. Las sociedades polinesias con
instituciones mas semejantes no parecian superar el sistema de “prestaciones totales”, de los contratos
perpetuos entre clanes que ponen en comun sus mujeres, hombres, nifios, ritos, etc. Los hechos que
habiamos estudiado entonces, sobre todo la notable costumbre de samoana de intercambiar esteras

blasonadas[!] entre los jefes en ocasién de un casamiento, no nos parecia superar ese nivell[de
potlatch]. @Parecia que faltaba el elemento de rivalidad, el de destruccion, de combate, que en cambio
no falta en Melanesia. Por ultimo, contabamos con pocos hechos. Hoy serfamos menos criticos.

En principio, en Samoa este sistema de regalos contractuales se extiende mucho mas alla de los

casamientos; estan presentes en los siguientes eventos: nacimiento de niﬁoz, circuncisién3,

enfermedad4, pubertad de la hija5, ritos funerarios 6, comercio”.
Ademas, hay claras evidencias de dos elementos esenciales del potlatch propiamente dicho: el del

honor, el prestigio, del “mana” que confiere la riqueza8, y el de la obligacién absoluta de devolver esos

1 Davy, Foi jurée, p. 140, estudid estos intercambios en ocasion del casamiento, y sus relaciones con el contrato.
Veremos que tienen también otra extensidon.

2 Turner, Nineteen years in Polynesia, p. 178; Samoa, p. 82 y ss. Stair, Old Samoa, p. 175.
3 Kramer, Samoa-Inseln, t. 11, pp. 52-63.

4 Stair, Old Samoa, p. 180; Turner, Nineteen years, p. 225; Samoa, p. 142.

5 Turner, Nineteen years, p. 184; Samoa, p. 91.

6 Kramer, Samoa Inseln, t. 11, p. 105; Turner, Samoa, p. 146.

7 Kramer, Samoa Inseln, t. 11, p. 96y p. 363. La expedicion comercial “malaga” (cf. “walaga”, Nueva Guinea), esta
en efecto bien cerca del potlatch, el cual es caracteristico de las expediciones en el vecino archipiélago
melanesio. Kramer usa el término “Gegengeschenk”, [literalmente: contra-regalo] para el intercambio de los
“oloa” contra los “tonga” -del cual vamos a hablar ahora. Ademas, si bien no hay que caer en las exageraciones
de los etndgrafos ingleses de la escuela de Rivers y de Elliot Smith, ni en las de los etnégrafos norteamericanos
que, siguiento a Boas, ven en todo el sistema de potlatch de América del Norte una serie de préstamos [de
difusion cultural]; hay que otorgarle a la difusion de instituciones la parte que le corresponde; sobre todo en
este caso, donde un considerable comercio, de isla en isla, de puerto en puerto, de muy largas distancias, desde
tiempos muy remotos, ha debido no sélo ser vehiculo de cosas sino también de las maneras de intercambiarlas.
Malinowski, en los trabajos que citaremos abajo, tuvo justamente la misma impresion de este hecho. V. un
estudio sobre algunas de estas instituciones (Melanesia noroeste) en R. Lenoir, Expéditions maritimes en
Melanésie”, Anthropologie, septiembre de 1924.

8 La competencia entre clanes maories se menciona muy seguido, en particular a propésito de las fiestas, p. €j.
S. P. Smith, Journal of the Polynesian Society (de ahora en més J.P.S.), XV, p.87,v.p. 1, p. 59, n. 4.
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dones bajo [pena de] perder el “mana”, esa autoridad, ese talisman, y esa fuente de riqueza que es la

autoridad misma9.

Por un lado nos dice Turner: “Tras las fiestas de nacimiento, haber recibido y devuelto los oloa y
los tonga -dicho de otro modo, los bienes masculinos y los bienes femeninos- el marido y la esposa no
quedaban mas ricos que antes. Pero tenian la satisfacciéon de haber visto lo que consideraban un gran

honor: masas de propiedades reunidas en ocasién del nacimiento de su hijo"10 Por otra parte, estos
dones pueden ser obligatorios, permanentes, sin otra contra-prestacion que el estado de derecho que
provoca@ qui les entraine. Asi, el nifio que recibe la hermana -y por consecuencia por el cuiiado, tio

uterino- de su hermano -y cufiado- para ser educado, es llamado un tonga, un bien uterino11.00 Ahora

bien, es “el canal por el cual los bienes de naturaleza indigenal2, los tonga, contintan fluyendo de la
familia del nifio hacia esta familia. Por otra parte, el hijo es, para sus padres, el medio de obtener bienes
de naturaleza extranjera (oloa) de los padres que lo han adoptado, y esto, mientras ese hijo viva”. “Este
sacrificio {de los lazos naturales crea una} facilidad sistematica del comercio entre propiedades
indigenas y extranjeras”. En suma, el hijo, bien uterino, es el medio por el cual los bienes de la familia
uterina se intercambian contra los de la familia masculina. Basta con constatar que, al vivir en lo de su
tio uterino, él tiene evidentemente derecho a vivir alli, y tiene, en consecuencia un derecho general
sobre sus propiedades, para que ese sistema de “fosterage”l aparezca como muy cercano al derecho

que se le reconoce al al sobrino uterino sobre las propiedades de su tio13 -cderecho corriente en la
region melanesia. Para que haya potlatch sélo falta el tema de la rivalidad, el del combate y de la
destruccion.

Pero destaquemos estos dos términos: oloa, tonga; mejor dicho, retengamos al segundo. Este designa

a los elementos permanentes de la parafernalia, en especial las esteras de casamiento 14, que heredan
por las hijas nacidas de tal matrimonio, decoraciones, talismanes, que llegan a la familia recién

fundada por el lado de la mujer, con obligacién de devolucién.15 Son, en definitiva, una especie de

inmuebles por destino.['V1 Los oloa 16 designan a objetos, instrumentos en su mayor parte, que son
especificamente los del marido: en esencia, son objetos muebles. También se aplica ese término a las

9 Larazén por la cual no decimos que en este caso hay potlatch propiamente dicho, es porque falta el caracter
usurario de la contra-prestacién. Sin embargo, como veremos en el caso del derecho maori, el hecho de no
devolver trae consigo la pérdida del “mana”, de 1a “face” como dicen los chinos; en Samoa se debe, bajo la
misma pena, dar y devolver.

10 Turner, Nineteen years, p. 178; Samoa, p. 52. Ese tema de la ruina y del honor es fundamental en el potlatch
del noroeste de América del Norte, p. ej. in Porter, 11th Census, p. 34.

11 Turner, Nineteen years, p. 178; Samoa, p. 83, habla de el joven “adoptado”. Se equivoca. La costumbre es
exactamente la del “fosterage”, Il de la educacion dada fuera de la familia natal, aclarando que este “fosterage”
es una especie de retorno a la familia uterina, ya que el hijo es criado en la familia de la hermana de su padre, en
realidad en la de su tio uterino, esposo de ésta. No hay que olvidar que en Polinesia estamos en tierra de doble
parentesco clasificatorio, uterino y masculino. V. nuestra resefia del trabajo de Elsdon Best, Maori
Nomenclature, en Ann. Soc., t. VII, p. 420 y las observaciones de Durkheim, Ann. Soc., t. V, p. 37.

12 Turner, Nineteen years, p. 179; Samoa, p. 83.

13 v. nuestras observaciones sobre el vasu fijiano, in Procés-verbal de ' F.A., in Anthropologie, 1921.
14 KRAMER, Samoa Inseln, s. v. toga, t. 1, p. 482; t. 11, p. 90.

15 ppid, t. 11, p. 296; cf. p. 90 (toga = Mitgift [dote]); p. 94, cambio de los oloa contra toga.

16 1pid, t. 1, p-477.VIOLETTE, Dictionnaire Samoan-Frangais, s. v. “toga” dice muy bien: “riquezas del pais que
consisten en finas esteras y olog, riquezas como casas, embarcaciones, géneros, fusiles “ (p. 194, col. 2); y remite
a oa, riquezas, bienes, que comprende a todos los articulos extranjeros.
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cosas que provienen de los blancos17. Evidentemente es una extension de sentido ocurrida
»,

recientemente. Podemos dejar de lado la traduccién que hace Turner: “Oloa-foreign”; “tonga-native”
[oloa extranjero, tonga nativo]. Es inexacta e insuficiente, aunque no esta exenta de interés, ya que

prueba que ciertas propiedades llamadas tonga estan mas ligadas al suelo18 al clan, a la familia yala
persona que los otros llamados oloa.

Pero si extendemos nuestro campo de observacion, la nocién de tonga toma otra amplitud.
Connota, en maori, en tahitiano, en tongano y mangarevano, todo lo que es propiedad propiamente
dicha, todo lo que hace rico, poderoso, influyente, todo lo que puede ser intercambiado, objeto de

compensacion 19, Son exclusivamente los tesoros, los talismanes, los blasones, las esteras e idolos
sagrados, a veces incluso las tradiciones, cultos y rituales magicas. Aqui volvemos a encontrar esta
nocion de propiedad-talisman, que seguramente esta generalizada en todo el mundo malayo-

polinesio, incluso en todo el Pacifico 20,

1))
EL ESPIRITU DE LA COSA DADA (MAORI)

Ahora bien, esta observacion nos lleva a una constatacién bien importante. Los taonga, al menos en la
teoria del derecho y de la religién maori, estan fuertemente ligados a la persona, al clan, a la tierra; son
el vehiculo de su “mana”, de su fuerza magica, religiosa y espiritual. En un proverbio, afortunadamente

recopilado por sir G. Grey 1 y C. 0. Davis 2 seles ruega destruir al individuo que los ha aceptados. Es
decir que contienen en si esta fuerza, en los casos en que el no fuese observado el derecho -sobre todo
la obligacién de devolver.

Nuestro lamentado amigo Hertz habia entrevisto la importancia de estos hechos; con un
desinterés que conmueve, habia anotado “para Davy y Mauss” sobre la ficha que contenia el siguiente

dato. Colenso dice 3: “Ellos tenfan una especie de sistema de intercambio, o més bien de dar regalos que
ulteriormente pueden ser intercambiados o devueltos”. Por ejemplo, se cambia pescado seco por

17 Turner, Nineteen years, p. 179, cf. p. 186. Tregear (sobre la palabra toga, s. v. taonga), Maori Comparative
Diccidnary, p. 468, confunde las propiedades que llevan ese nombre con las que llevan el nombre de oloa.
Evidentemente es una negligencia.

El reverendo ELLA, Polynesian native clothing, J.P.S., t. IX, p. 165, describe asi a los ie tonga (esteras):
“Eran la principal riqueza de los indigenas, antafio se servian de ellas como un medio monetario en los
intercambios de propiedad, en los casamientos y en ocasiones de especial cortesia. A menudo se las guarda en
las familias como “heirloms” (bienes sustituidos), y muchos viejos ie son conocidos y mas altamente apreciados
como habiendo pertenecido a alguna familia célebre”, etc. Cf. Turner, Samoa, p. 120. - Todas estas expresiones
tienen su equivalente en Melanesia, en América de Norte, y en nuestro folklore, como se vera.

18 Kriimer, Samoa Inseln, t. 11, pp- 90, 93.

19y, Tregear, Maori Comparative Dictionary, ad verb. taonga: (tahitiano), tataoa, donar propiedad, faataoaq,
compensar, donar propiedad; (islas Marquesas) Lesson, Polynésiens, t. 11, p. 232, taetae; cf. “tira los presentes”
tiau tae-tae, presentes dados, “regalos, bienes de su pais dados para obtener bienes extranjeros”; RADIGUET,
Derniers Sauvages, p. 157. La raiz de la palabra es tahu, etc.

20y, Mauss, “Origines de la notion de Monnaie”, Anthropologie, 1914 (Proces-verbaux de I'L.LF.A.), donde casi
todos los hechos citados, con excepcion de los casos americanos o “nigricios”, pertenecen a esta area.

1 proverbs, p- 103 (trad. p. 103).
2 Maori Mementoes, p. 21.

3 In Transactions of New-Zealand Institute, t. I, p. 354.
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pajaros en conserva, por esteras4. Todo esto se intercambia entre tribus o “familias amigas sin ningtin
tipo de estipulacién”.

Pero Hertz habia anotado también anotado un texto -que ahora encuentro en sus fichas- cuya
importancia se nos habia escapado a los dos, ya que yo también lo conocia.

Trata del hau, del espiritu de las cosas, y en particular del del bosque, y de la caza; Tamati
Ranapiri,[ uno de los mejores informantes maori de R. Elsdon Best, nos da, de manera totalmente

casual y sin ninguna toma de partido previa, la clave del problema.5 “Voy a hablarle del hau... El hau no
es el viento que sopla. Para nada. Suponga que usted tiene un articulo determinado (taonga) y que usted

me da este articulo, me lo da sin precio fijado6.II No hacemos negocio con eso. Ahora bien, yo le doy este
articulo a una tercera persona, la cual, después que pasé cierto tiempo, decide devolver algo en parte

de pago (utu), 7, él me da algiin presente (taonga). Ahora, este taonga que él me da es el espiritu (hau)
del taonga que recibi de usted y que yo le di a €l. Es necesario que le devuelva a usted los taonga que
recibi por esos taonga (venidos de usted). No seria justo (tika) de mi parte guardar estos taonga para

mi, sean deseables (rawe), o desagradables (kino). Debo dérselos a usted ya que son un hau 8 del taonga
que usted me ha dado. Si yo conservase ese segundo taonga para mi, podria venirme el mal, en serio,
incluso la muerte. Asi es el hau, el hau de la propiedad personal, el hau de los taonga, el hau del bosque.
Kati ena. (Suficiente sobre este tema).”

Este texto capital merece algunos comentarios. Puramente maori, impregnado de ese espiritu teoldgico
y juridico aun impreciso, las doctrinas de la “casa de los secretos”, pero asombrosamente claro por
momentos, s6lo ofrece una oscuridad: la intervencion de una tercera persona. Mas, para entender bien
al jurista maori, basta con decir: “Los taonga y todas las propiedades llamadas rigurosamente
personales, tienen un hau, un poder espiritual. Usted me da una de ellas, yo se la doy a un tercero; éste
me devuelve otra, porque él estd impelido por el hau de mi regalo; en cuanto a mi, estoy obligado a darle
a usted esta cosa, porque debo darle a usted lo que en realidad es el producto del hau de vuestro
taonga.”

Asi interpretada, la idea no sélo se vuelve clara, sino que aparece como una de las ideas maestras
del derecho maori. Lo que obliga, en el regalo recibido, intercambiado, es que la cosa recibida no es
inerte. Incluso abandonada por el dador sigue siendo atn algo de él. Por ella, éste ha prendido en el

beneficiario [del don], como por ella, propietaria, ha prendido en el ladrén9. Ya que el taonga esta

4 En teoria, las tribus de Nueva Zelanda estan divididas, por la misma tradiciéon maori, en pescadores,
agricultores y cazadores, y se supone que intercambian constantemente sus productos, cf. Elsdon Best, Forest-
Lore, Transact. N.-Z. Inst., vol. XLII, p. 435.

5 Ibid,, p. 431 texto maori, trad., p. 439.

6 La palabra hau designa, como la latina spiritus, al viento y al alma por igual; mas precisamente, al menos en
ciertos casos, al alma y al poder de las cosas inanimadas y de los vegetales, estando reservada la palabra mana a
los hombres y a los espiritus, aplicindose a las cosas menos a menudo que en melanesio.

7La palabra utu quiere decir satisfaccién de los vengadores de sangre, compensaciones, pagos, responsabilidad,
etc. Designa también al precio. Es una nocién compleja de moral, de derecho, de religién y de economia.

8 He hau. Toda la traduccién de estas dos frases fue abreviada por Elsdon Best, sin embargo, la sigo.

9 Sobre este tltimo punto, un gran ndmero de datos demostrativos habia sido reunido por R. Hertz, para uno de
los apartados de su trabajo sobre el Pecado y la expiacién. Prueban que la sancion del robo es el simple efecto
maégico y religioso del mana, del poder que el propietario conserva sobre la cosa robada -que ademas esta
rodeada de tabties y marcada por marcas de propiedad, totalmente cargada por las marcas de hau, de poder
espiritual. Es ese hau quien venga lo robado, quien se apodera del ladrén, lo encanta, le da muerte o lo obliga a
la restitucién. Se encontraran estos datos en el libro de Hertz que vamos a publicar, en los apartados que
estaran consagrados al hau.
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animado del hau de su bosque, de su terrufio, de su tierra; es verdaderamente “nativo” 10: ¢l hau
persigue a todo poseedor.
No solo persigue al primer dador, también eventualmente a un tercero, sino a todo individuo al

cual el taonga le sea simplemente transmitido11. En el fondo, es el hau quien quiere volver al lugar de
su nacimiento, al santuario del bosque, al clan y al propietario. Es el taonga o su hau -el cual por otra

parte es en sf una especie de individuol2- quien se apega a esta serie de usuarios hasta que éstos
devuelvan, (con sus bienes, sus taonga, sus propiedades o bien con su trabajo o su comercio, mediante
sus festines, festividades y presentes) un equivalente o un valor superior que, a su turno, daran a los
dadores autoridad y poder sobre el primer dador, que ha devenido el Ultimo donatario. Hete aqui a la
idea maestra que parece presidir, en Samoa y en Nueva Zelandia, a la circulacién obligatoria de riquezas,
tributos y dones.

Un dato como éste hecha luz sobre dos sistemas importantes de fendmenos sociales en Polinesia, e
incluso fuera de Polinesia. En principio, se capta la naturaleza del vinculo juridico que crea la transmis-
ion de una cosa. Volveremos enseguida sobre este punto. Vamos a mostrar cdmo estos hechos pueden
contribuir a una teoria general de la obligacion. Mas, por el momento, queda claro que en derecho
maori, el vinculo de derecho, vinculo por las cosas, es un vinculo de almas, ya que la cosa misma tiene
un alma, es del alma. Se sigue de ahi que presentar algo a alguien es presentar algo de si mismo.
Asimismo, nos damos cuenta mejor de la naturaleza misma del intercambio por dones, de todo eso que
denominamos prestaciones totales y, entre éstas, la del “potlatch”. Comprendemos clara y l6gicamente,
en este sistema de ideas, que deba devolverse a otro lo que es en realidad una porcién de su naturaleza

10Enel trabajo de R. Hertz se encontraran los documentos sobre los mauri a los cuales aludimos aqui. Estos
mauri son a la vez talismanes, salvaguardas y santuarios en donde reside el alma del clan, hapu, su mana y el
hau de su tierra.

Los documentos de Elsdon Best sobre este punto ameritan ser comentados y discutidos, en particular
aquellos que conciernen a las notables expresiones hau whitia y kai hau. Los pasajes principales son Spiritual
Concepts, Journal of the Polynesian Society, t. X, p. 10 (texto maori) y t. IX, p. 198. No podemos tratarlas como seria
conveniente, pero hete aqui nuestra interpretacién: “hau whitia, averted hau”, [evitar un grave peligro] dice
Elsdon Best, y su traduccion parece exacta. Ya que el pecado de robo o el de no-pago o el de no-contraprestaciéon
son claramente un desvio del alma, de hau como en el caso (que se confunde con el robo) del rehusarse a hacer
trato comercial o a hacer un regalo. Por el contrario, kai hau esta mal traducido cuando se lo considera como el
equivalente simple de hau whitia Designa bien, en efecto, el acto de comer el alma y es un correcto sinénimo de
whangai hau, cf. Tregear, Maori Comp. Dict, s. v. kai y whangai; pero esta equivalencia no es simple. Pues este
caso es el del alimento, kai, y la palabra alude a este sistema de comunidn alimentaria, de la falta que consiste en
continuar en deuda. Mas aun: la misma palabra hau pertenece a este campo de ideas: Williams, Maori Dict., p. 23,
s.v., dice: “hau, presente devuelto en forma de reconocimiento por un presente recibido”.

11 También llamamos la atencién sobre la notable expresion kai-hau-kai, Tregear, M.C.D., p. 116: “devolver un
regalo de alimento ofrecido por una tribu a otra; fiesta (isla Sur) [de Nueva Zelandia]”. Significa que el regalo y
la fiesta que se devuelven son en realidad el alma de la primera prestacion, que vuelve a su punto de partida:
“alimento que es el hau del alimento”. En esas instituciones y esas ideas se confunden toda clase de principios
que, por el contrario, son distinguidos con el mayor cuidado en nuestros vocabularios europeos.

12 Ep efecto, los taonga parecen estar dotados de individualidad, aparte del hau que les confiere su relaciéon
con su propietario. Portan nombres. De acuerdo a la mejor enumeracién (la de Tregear, loc. cit, p. 360, s. v.
pounamu, extraido de los manuscritos de Colenso) sélo comprenden, restrictivamente, las siguientes
categorias: les pounamu, los famosos jades, propiedad sagrada de los jefes y los clanes, habitualmente los tiki,
tan raros, tan individuales, y tan bien esculpidos; también diversas clases de esteras, una de ellas, sin duda
blasonada como en Samoa, lleva el nombre de korowai (inica palabra maori que nos hace acordar de la voz
samoana oloa, cuyo equivalente maori buscamos en vano).

Un documento maori denomina taonga a los karakia, férmulas magicas con titulo de propiedad
individual findividualheritable- magie spells]y consideradas como talismanes personales transmisibles: Jour.
Pol. Soc., t. IX, p. 126 (trad., p. 133).
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y sustancia, ya que aceptar algo de alguien es aceptar algo de su esencia espiritual, de su alma; la
conservacion de esta cosa seria peligrosa y mortal, y esto ultimo no sélo porque seria ilicita, sino
también porque esta cosa que viene -no s6lo moral, sino fisica y espiritualmente- de la persona,

esencia, aliment013, bienes, muebles o inmuebles, mujeres o descendientes, ritos o comuniones, os dan
prensién magica y religiosa. En fin, esta cosa dada no es cosa inerte. Animada, a menudo
individualizada, tiende a regresar a lo que Hertz llamaba su “hogar de origen”, o a producir, para el clan
y la tierra de donde ha salido, un equivalente que la reemplace.

13 Elsdon Best, Forest Lore, ibid., p. 449.
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I11
OTROS TEMAS: LA OBLIGACION DE DAR,
LA OBLIGACION DE RECIBIR

Para comprender por completo a la institucion de la prestacion total y del potlatch, queda pendiente
buscar la explicacién de los dos otros momentos que le son complementarios, ya que la prestacién total
no solo trae consigo la obligacion de devolver los regalos recibidos, sino que supone otras dos, también
importantes: por un lado, la obligacién de hacer [prestacion], por el otro, la obligacién de recibirla. La
teoria completa de estas tres obligaciones, de estas tres cuestiones del mismo complejo, darian la
explicacion fundamental satisfactoria de esta forma de contrato entre clanes polinesios. Por el
momento, s6lo podemos indicar la manera de tratar el tema.

Se podra encontrar facilmente gran cantidad de datos concernientes a la obligacidn de recibir. Ya
que un clan, una gran residencia familiar [maisonnée], una compaiiia, un huésped, no tienen la libertad
de no solicitar hospitalidad,'* de no recibir regalos, de no comerciar!’, de no contraer alianzas por las
mujeres y por la sangre. Los dayaks han desarrollado todo un sistema de derecho y de moral en torno
al deber que se tiene de no olvidar compartir la comida a la cual se asiste o que se ha visto preparar.16

La obligacién de dar no es menos importante; su estudio podria hacer comprender cémo los
hombres se han vuelto capaces de intercambiar [échangistes]. Aqui s6lo podemos indicar algunos
datos. Rehusar dar??, descuidar hacer una invitacion, asi como rehusarse a tomar la cosal8, equivale a

14 Aqui se ubicaria el estudio del sistema de hechos que los maories ubican bajo el expresivo término de
“desprecio de Tahu”. El principal documento se halla en Elsdon Best, Maori Mythology, in Jour. Pol. Soc., t. IX, p.
113. Tahu es el nombre “emblematico” del alimento en general, es su personificacién. La expresion “Kaua e
tokahi ia Tahu” “no desprecies al Tahu” se emplea en el caso de una persona que haya rechazado la comida que
se le ha dado. Mas el estudio de estas creencias que conciernen a la alimentacion en el territorio maori nos
llevaria muy lejos. Bastenos decir que este dios, hipdstasis de la comida, es idéntico a Rongo, dios de las plantas
y de la paz, y comprenderemos mejor estas asociaciones de ideas: hospitalidad, comida, comunioén, paz,
intercambio, derecho.

15y, Elsdon Best, Spir. Conc,, J. Pol. Soc,, t. IX, p. 198.

16 v. Hardeland, Dayak Worterbuch s. v. indjok, irek, pahuni, t. 1, p. 190, p. 397 a. El estudio comparativo de
estas instituciones puede extenderse a toda el area de la civilizaciéon malaya, indonesia y polinesia. La tinica
dificultad consiste en reconocer la instituciéon. Un ejempleo: Spenser Saint-John le da el nombre de “comercio
forzoso” al modo en que los nobles extraen tributo de los bisayas en el estado de Brunei (Borneo): comienzan
regalandoles tejidos, que luego se pagan durante muchisimos afios a una tasa usuraria (Life in the forests of the
far East, t. 11, p. 42). El error ya viene de los mismos malayos civilizados, que explotan una costumbre de sus
hermanos menos civilizados que estos mismos ya no comprenden. No vamos a enumerar todos los datos
indonesios de este tipo (v. mas abajo la resena del trabajo de Kruyt, Koopen in Midden Celebes).

17 Descuidar invitar a una danza de guerra es un pecado, una falta, que en la isla del Sur [de Nueva Zelandia] se
llama puha. H. T de Croisilles, Short Tradiciones of the South Island, J.P.S., t. X, p. 76 (nétese: tahua, gift of food ).

El ritual de hospitalidad maori comprende: una invitacién obligatoria, que el que llega no debe rechazar,
pero tampoco solicitar. Debe dirigirse hacia la casa de recepcion (diferente, segtin las castas), sin mirar
alrededor. Su anfitrién debe prepararle un plato adecuado a la ocasién, asistiendo humildemente. A su partida,
el extranjero recibird un regalo para el viaje (Tregear, Maori Race, p. 29), v. mas abajo los ritos idénticos de la
hospitalidad hindu.

18 En realidad, las dos reglas se mezclan indisolublemente, como las prestaciones antitéticas y simétricas que
prescriben. Un proverbio expresa esta mezcla: Taylor (Te ika a maui, p. 132, proverbio n° 60) lo traduce de
modo aproximado: “When raw it is seen, when cooked, it is taken.” [Cuando esta crudo lo miran, cuando esta
cocido, lo toman] “Mas vale comer un alimento a medio cocer (que esperar que hayan llegado los extranjeros)
que esté cocido y tener que compartirla con ellos”.
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declarar la guerra; es rechazar la alianza y la comunién??. Se sigue que se da porque se esta forzado a
eso, porque el donatario tiene una suerte de derecho de propiedad sobre todo lo que pertenece al
dador?20. Esta propiedad se expresa y se concibe como un lazo espiritual. Asi, en Australia el yerno, que
le debe todos los productos de su caceria a su suegro y a su suegra, no puede consumir nada delante de
ellos, por temor a que la mera respiracion de éstos envenene lo que come?2l. Hemos visto mas arriba los
derechos de ese tipo que tiene el taonga sobrino uterino en Samoa, los cuales son totalmente

comparables a los que tiene el sobrino uterino (vasu) en Fiji 22,

En todo esto hay una serie de derechos y deberes de consumir y de devolver, que corresponden a
los derechos y deberes de hacer presentesy de recibir. Pero esta mezcla apretada de derechos y deberes
simétricos y contrarios deja de parecer contradictoria si se concibe que, ante todo, hay una mezcla de
lazos espirituales entre las cosas que hasta cierto punto son parte del alma de los individuos y los
grupos que hasta cierto punto se consideran como cosas.

Y todas estas instituciones no expresan sino un unico hecho, un régimen social, una mentalidad
definida: que todo, alimento, mujeres, hijos, bienes, talismanes, tierra, trabajo, servicios, oficios
sacerdotales y rangos, es materia de transmisién y de rendiciéon de cuentas. Todo va y viene como si
hubiese intercambio constante de una materia espiritual, que comprende a cosas y hombres, entre los
clanes y los individuos, repartidos entre los rangos, los sexos y las generaciones.

V)
Observacion
EL PRESENTE HECHO A LOS HOMBRES
Y EL PRESENTE HECHO A LOS DIOSES

Un cuarto tema juega un rol en esta economia y esta moral de los presentes, es el del regalo hecho a los
hombres en vistas a los dioses y a la naturaleza. No hemos hecho el estudio general que haria falta para
destacar su importancia. Ademas no todos los datos disponibles pertenecen a las areas a la que nos acotamos

19E1 jefe Hekemaru ([cuyo nombre quiere decir] falta de Maru), segtn la leyenda, no quiso aceptar “el
alimento”, salvo cuando habia sido visto y recibido por la aldea extraia. Si su cortejo habia pasado
desapercibido y si se le enviaban mensajeros para rogarle, a él y a su séquito, que volviesen y compartieran la
comida, el respondia que “la comida no iba a seguir a su espalda”. Queria decir que la comida ofrecida a “la
espalda sagrada de su cabeza” (es decir cuando él ya habia traspasado los alrededores de la aldea) seria
peligrosa para quienes se la diesen. De ahi el proverbio: “La comida no seguira la espalda de Hekemaru”
(Tregear, Maori Race, p. 79).

20 En la tribu de Tuhoe le comentaron a Elsdon Best (Maori Mythology, J.P.S., t. VIII, p. 113) estos principios de
mitologia y derecho. “Cuando un jefe renombrado debe visitar un pais su mana lo precede”. La gente de este
distrito se pone a cazar y a pescar para tener buena comida. No consiguen nada “porque nuestro mana partio
adelante” y ha devuelto todos los animales, todos los peces invisibles; “nuestro mana los ha desterrado” (Sigue
una explicacion de la helada y de la nieve, del Whai riri (pecado contra el agua) que deja a la comida fuera del
alcance de los hombres). En realidad, este comentario un poco oscuro describe el estado en que estaria el
territorio de un hapu de cazadores cuyos miembros no hubiesen hecho lo necesario para recibir al jefe de otro
clan. Habrian cometido un “kaipapa, una falta contra el alimento”, y destruido asi sus cosechas, su caza y su
pesca, sus alimentos.

21p, ej. Entre los arunta, unmatjera, kaitish, (Spencer y Gillen, Northern Tribes of Central Australia, p. 610).

22 Sobre el vasu, ver sobre todo el viejo documento de Williams, Fiji and the Fijians, 18,58, t. 1, p. 34, y ss. Cf.
Steinmetz, Entwickelung der Strafe, t. 11, p. 241 y ss. Este derecho del sobrino uterino corresponde solamente al
comunismo familiar. Pero permite representar otros derechos, por ejemplo los de los parientes por alianza y lo
que en general se llama el “robo legal”.
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aqui. Por ultimo, el elemento mitolégico, que atin no comprendemos bien, es demasiado fuerte como para
poder abstraerlo. Nos limitaremos a hacer ciertas indicaciones.

En todas las sociedades del nordeste siberiano 1 y entre los esquimales, tanto los del oeste de Alaska? como

entre los de la orilla asiatica del estrecho de Bering, el potlatch 3 produce un efecto no sélo sobre los hombres,
que rivalizan en generosidad, no sélo sobre las cosas que en esa ocasién se transmiten o consumen, sobre las
almas de los muertos -cuyos nombres portan los hombres- que alli asisten y toman parte, sino incluso sobre
la naturaleza. Los intercambios de regalos entre los hombres “name-sakes”, homo6nimos de los espiritus,
incitan a los espiritus de los muertos, los dioses, las cosas, los animales, la naturaleza, a ser “generosos con

ellos” 4. Se explica que el intercambio de regalos produzca la abundancia de riquezas. Nelson 5 y Porter 6 nos
han dado una buena descripcion de estas fiestas y de su accion sobre los muertos, sobre la caza, los cetaceos
y los peces que cazan y pescan los esquimales. En la jerga de los tramperos ingleses se les da el expresivo

nombre de “Asking Festival” 7 de “Inviting in festival”. [@] Traspasan habitualmente los limites de los
asentamientos invernales. Esta accidn sobre la naturaleza esta realmente muy bien destacada en uno de los

ultimos trabajos sobre los esquimales.8

1 Ver Bogoras, The Chukchee (Jesup North Pacific Expedition, Mem. of the American Museum of Natural
History, New York), vol. VI Las obligaciones de hacer regalos, recibirlos y devolverlos, asi como la hospitalidad,
estan mas marcada entre los chukchi maritimos que entre los chukchi pastores de renos. V. Social Organization,
ibid., p. 634, 637. Cf. Regla del sacrificio y carneo del reno. Religion, ibid,, t. 11, p. 375: deber de invitar, derecho
del invitado a pedir lo que quiera, obligacién suya de hacer un regalo.

2 El tema de la obligacién de dar es profundamente esquimal. V. nuestro trabajo sobre las Variaciones
estacionales de las sociedades esquimales, Année Sociologique, t. IX, p. 121. Una de las ultimas recopilaciones
esquimales publicadas contiene aun mas cuentos de este tipo, que muestran la generosidad. Hawkes, The
Labrador Eskimos (Can. Geological Survey, Anthropological Series), p. 159.

3 Hemos considerado (Variaciones estacionales..., p. 121) a las fiestas de los esquimales de Alaska como una
combinacidn de elementos esquimales y de préstamos hechos al potlatch indio propiamente dicho. No
obstante, desde la época en que lo escribimos, fue identificado el potlatch, asi como el uso de regalos, en los
chukchi y los koriak de Siberia, como vamos a ver. El préstamo [cultural], por lo tanto, [de los de Alaska] puede
haber sido tomado tanto de estos tltimos como de los indios de América. Ademas, hay que tomar en cuenta a
las muy buenas y plausibles hip6tesis de SAUVAGEOT (Journal des Américanistes, 1924) sobre el origen asiatico
de las lenguas esquimales, hipétesis que vienen a confirmer las ideas mas frecuentes de arquedlogos y
antropologos sobre los origenes de los esquimales y de su civilizacidn. En fin, todo muestra que los esquimales
del oeste, en lugar de estar relativamente aculturados [dégénérés] con respecto a los del este y del centro, estan
mas cerca, lingliistica y etnolégicamente, de su cepa. Lo cual ahora parece probado por Thalbitzer.

En estas condiciones, debemos aseverar con mas firmeza que hay potlatch en los esquimales del este y
que el potlatch estd establecido desde hace mucho tiempo entre ellos. Quedan sin embargo los tétems y las
mascaras, que son bastante especiales en las fiestas del oeste; cierto nimero de las cuales sin duda tienen
origen indio. En suma, se explica bastante mal la desaparicion del potlatch esquimal al este y al centro de
América artica, salvo por el empequeinecimiento de las sociedades esquimales del este.

4 HALL, Life with the Esquimaux, t. 11, p. 320. Es extremadamente llamativo que esta expresion no nos haya sido
dada por observaciones sobre el potlatch de Alaska, sino a propdsito de los esquimales centrales, que sélo
conocen las fiestas invernales de comunismo y de intercambios de regalos. Esto prueba que la idea traspasa los
limites de la institucion del potlatch propiamente dicho.

5 Eskimos about Behring Straits, XVIIIth Ann. Rep. of the Bur. of Am. Ethn., p. 303 y ss.
6 Porter, Alaskan, XIth Census, pp. 138y 141, y sobre todo Wrangell, Statistische Ergebnisse, etc., p. 132.

7 Nelson, Cf. “asking stick” en Hawkes, The Inviting-in Feast of the Alaskan Eskimos, Geological Survey. Informe
45. Anthropological Series, 11, p. 7.

8 Hawkes, loc. cit., p. 7; p. 3; p. 9, descripcion de una de estas fiestas: Unalaklit contra Malemiut. Uno de los
rasgos mas caracteristicos de este complejo es la serie cdmica de prestaciones el primer dia y los regalos que
comprometen. La tribu que tiene éxito en hacer reir a la otra puede pedir lo que quiera. Los mejores bailarines
reciben presentes valiosos, p. 12, 13, 14. Es un ejemplo bien nitido y bien raro de representaciones rituales (no
conozco mas ejemplos que los de Australia y de América) de un rasgo que, por el contrario, es bastante
frecuente en la mitologia: el del espiritu celoso que, al reir, suelta la cosa que guarda.
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Los esquimales Yuit de Asia han incluso inventado una especie de aparato mecanico, una rueda ornada
con toda clase de provisiones, la cual se ubica sobre una especie de palo de cucafia, hecho con una cabeza de
morsa. Maniobrada al interior de la tienda con ayuda de otra rueda, se la hace girar en el sentido del

movimiento solar. No se podria expresar mejor la conjuncién de todos estos aspectos.9

También es evidente entre los chukchi, 10 y los koriakos del extremo nordeste siberiano. Ambos tienen
potlatch. Pero son los chukchi maritimos quienes practican al maximo, (como sus vecinos yuit, los esquimales
asiaticos que recién mencionabamos) estos intercambios obligatorios y voluntarios de dones, de regalos, a lo

largo de largas “Thanksgiving Ceremonies”, 11 ceremonias de accién de gracias, muy frecuentes en invierno,
que se suceden en cada casa, una tras otra. Los restos del festin de sacrificio se arrojan al mar o se abandonan
al viento, se devuelven al pais de origen, llevando consigo a los animales de caza matados en el afio, que
volveran al afio siguiente. Jochelson menciona fiestas del mismo tipo entre los koryaks, pero no asistio a ellas,

salvo a la fiesta de la ballena.12 Entre éstos, el sistema de sacrificio parece estar muy claramente
desarrollado.13
Bogoras 14 tjene razén en aproximar estas costumbres a la koliada rusa: nifios enmascarados van de

casa en casa a pedir huevos y harina, y nadie osa negarselos. Sabemos que esta costumbre es europea.15

Las relaciones de estos contratos e intercambios entre hombres y dioses aclaran todo un aspecto de la
teoria del Sacrificio. En principio, se comprende perfectamente: sobre todo en sociedades donde estos rituales
contractuales y econdémicos son practicados entre hombres, pero donde estos hombres son encarnaciones
enmascaradas, chamanicas a menudo, y poseidas por el espiritu del cual portan el nombre : en realidad

aquellos no acttian sino como representantes de los espiritu516. De modo que intercambios y contratos no
s6lo arrastran en su remolino a los hombres y a las cosas, sino también a los seres sagrados, a los cuales estan

relativamente asociados17.

Por otra parte, el rito del “Inviting in Festival” [@] finaliza con una visita del angekok (chaman) a los
espiritus hombres “inua”, —cuya mascara lleva-, quienes le informan que han disfrutado de la danza y que le
enviaran caza. Cf. regalo hecho a las focas. Jennes, Life of the Copper Eskimos, Rep. of the Can. Artic Exped., 1922,
vol. XII, p. 178, n. 2.

Otros rasgos del derecho de los regalos estan también muy bien desarrollados, por ejemplo, el jefe
“naskuk” no tiene derecho a rechazar ningtin presente, ni manjares, por raros que fueran, so pena de caer en
desgracia para siempre, Hawkes, ibid., p. 9.

Mister Hawkes tiene toda la razén de considerar (p. 19) a la fiesta de los Déné (Anvik) descrita por
Chapman (Congreso de Americanistas de Québec, 1907, t. II) como un préstamo de los indios a los esquimales.

9 V. fig. en Chukchee, t. VII (11), p. 403.

10 Bogoras, ibid., pp. 399 a 401.

11 jochelson, The Koryak, Jesup North Pacific Expedicion, t. V1, p. 64.
12 1pid., p. 90.

13 ¢f. p. 98, “This for Thee” [Esto para Vos].

14 Chukchee, p. 400.

15 Sobre usos de este tipo, v. Frazer, Golden Bough (3e éd.), t. 1], p. 78 2 85, p. 91 y ss.; t. X, p. 169 y ss. V. mas
abajo.

16 sobre el potlatch tlingit, v. mas abajo, p. 195 y ss. Si bien es esta una caracteristica fundamental de todo el
potlatch del noroeste de América del Norte, no es muy evidente, ya que el ritual es demasiado totémico como
para que su accion sobre la naturaleza no sea muy marcada, ademas de su accidn sobre los espiritus. Donde es
mucho mas claro es en el potlatch que se hace entre chukchis y esquimales en la isla Saint-Lawrence, en el
estrecho de Bering.

17 v. un mito del potlatch en Bogoras, Chukchee Mythology, p. 14, 1. 2. Se entabla un didlogo entre dos
chamanes: “What will you answer”, [con qué vas a responder] quiere decir “give as return present” [dar como
regalo de devolucion]. Este didlogo termina con una lucha, luego los dos chamanes acuerdan un contrato entre
ellos; intercambian su cuchillo magico y su collar magico, luego sus espiritus (asistentes magicos), finalmente,
su cuerpo (p. 15, 1. 2). Mas no alcanzan del todo el éxito con sus vuelos y sus aterrizajes; es que se han olvidado
de intercambiar sus brazaletes y sus “tassels”, [borlas] “my guide in motion” [mi guia en el movimiento]: p. 16,
1. 10. Finalmente lo logran. Vemos que todas las cosas tienen el mismo valor espiritual que el mismo espiritu,
son espiritus.
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Muy claramente este es el caso del potlatch tlingit, de uno de los dos tipos de potlatch haida, y del
potlatch esquimal.

La evolucion era natural. Uno de los primeros grupos de seres con los que los hombres debieron hacer
contrato, los cuales, por definicidn, estaban para hacer contratos con ellos, fueron ante todo los espiritus de
los muertos, y los dioses. En efecto, son ellos los verdaderos propietarios de las cosas y los bienes del

mundo.18 Es con ellos con quienes mas necesario era intercambiar, y con quienes era mas peligroso no
hacerlo. A la inversa, era con ellos con quienes intercambiar era lo mas facil y seguro. Justamente, la razén de
ser, y el objetivo, de la destruccion sacrificial, es una donacién que sea necesariamente devuelta. Todas las
formas del potlatch del noroeste de América del Norte y del nordeste asiatico conocen ese asunto de la

destruccién.19 Si se les da muerte a esclavos, si se queman preciosos aceites, y se tiran cobres al mar, y hasta
se hacen prender fuego regias viviendas, no es s6lo para manifestar poder, riqueza y desinterés. También es
para sacrificar a los espiritus y a los dioses -los cuales, de hecho, estan confundidos con sus encarnaciones
vivientes, los portadores de sus titulos, sus aliados iniciados.

Pero ya aparece otro aspecto que no necesita de este sostén humano, y que quizas sea tan antiguo como
el mismo potlatch: se cree que es a los dioses a quien hay que comprarles, y que los dioses saben devolver el
precio de las cosas. Quizas en ningun lado se expresa esta idea de manera mas tipica que entre los toradja de

las islas Célebes. Alli, nos dice Kruyt, 20 «g] propietario debe ‘comprar’ a los espiritus el derecho de consumar
ciertos actos sobre ‘su’ propiedad, en realidad es la propiedad ‘de ellos’. Antes de cortar ‘su’ madera, incluso
antes de labrar ‘su’ tierra, de plantar el poste de ‘su’ casa, debe hacer un pago a los dioses. Mas aun, mientras

la nocién de compra parece estar muy poco desarrollada en la costumbre civil y comercial de los toradja 21
la de comprar a espiritus y dioses es, por el contrario perfectamente constante.

Malinowski indica hechos del mismo tipo en las Trobriand, a propdsito de las formas de intercambio que
vamos a describir enseguida. Se conjura a un espiritu maligno, un “tauvau” que se encontro en la forma de
cadaver (de serpiente, o de cangrejo de tierra), presentdndole uno de esos vaygu’a, -objeto precioso,
ornamento, talisman y riqueza a la vez- que sirven a los intercambios del kula. Este don tiene una accién

directa sobre el espiritu de este espirituzz. Por otra parte, en ocasion de la fiesta de los mila-mila 23 potlatch
en honor a los muertos, las dos clases de vaygu’a, los del kula y aquellos que Malinowski llama por primera

vez241los “vaygu’a permanentes”, son expuestos y ofrecidos a los espiritus sobre una plataforma idéntica a la
del jefe.l' Eso hace buenos a sus espiritus. Estos llevan la sombra de las cosas preciosas al pais de los

muertos25, donde compiten por las riquezas, como compiten los hombres vivos que regresan de un solemne
kula?6.

18 v, Jochelson, Koryak Religion, Jesup. Exped., t. VI, p. 30. Un canto kwakiutl de la danza de los espiritus
(chamanismo de las ceremonias de invierno) comenta este tema.

jEspiritus: ustedes nos envian todo del otro mundo! / jEspiritus que quitan el juicio a los hombres!
iEspiritus, que han oido que tenemos hambre! ... / jRecibiremos mucho de ustedes! etc.
Boas, Sec.S, p. 483.

19v. Davy, Foi jurée, p. 224 y ss. y mas abajo p. @ -abajo en el ED@.

20 Koopen in midden Celebes. Meded. d. Konink. Akad. v. Wet., Afd. letterk. 56; serie B, no 5, pp. 163 a 168, pp.
158y 159.

21 pjd, pp. 3y 5 del resumen.

22 Argonauts of the Western Pacific, p. 511.

23 bid,, pp. 72, 184.

24p 512 (los que no son objeto de intercambio obligatorio). Cf. [Malinowski] “Baloma Spirits of the Dead”, Jour.
of the Royal Anthropological Institute, 1916.

25 Un mito maori, el de Te Kanava, Grey, Polyn. Myth., Ed. Routledge, p. 213, cuenta cémo los espiritus, las
hadas, se apoderaron de la sombra de los pounamu (jades, etc.) (alias taonga) expuestos en honor de ellos. Un
mito exactamente idéntico en Mangaia, Wyatt Gill, Myths and Song front the South Pacific, p. 257, cuenta la
misma cosa de los collares de discos de nacar rojo, y de cémo ellos ganaron los favores de la bella Manapa.

26 p, 513. Malinowski exagera un poco, Argonauts., p. 510 y ss., la novedad de estos hechos, perfectamente
idénticos a los del potlatch tlingit y a los del potlatch haida.
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Van Ossenbruggen, quien no sélo es un tedrico, sino un distinguido observador, que vive en el terreno,

percibié otro rasgo en estas instituciones27. El objetivo de los dones a los hombres y a los dioses también es
comprar la paz, con éstos y con aquéllos. Asi se mantiene a raya a los malos espiritus, mejor dicho, a las malas
influencias, incluso no personalizadas; ya que una maldicién humana permite a los espiritus celosos penetrar
en vosotros, mataros, permite actuar a las malas influencias, y las faltas contra los hombres hacen que el
culpable quede débil frente a espiritus y cosas siniestras. Van Ossenbruggen interpreta de esta manera
especifica al acto de lanzar moneda en el cortejo matrimonial chino, e incluso el precio de compra de la novia.

Sugerencia interesante, de la cual se puede extraer toda una cadena de datos.28

Vemos cémo podemos dar forma a una teoria y a una historia del sacrificio-contrato. El cual supone
instituciones como las que describimos, y, a la inversa, las realiza en grado maximo, ya que los dioses que dan
y devuelven estan para dar algo grande en lugar de algo pequefio.

No es por una pura casualidad que las dos formulas solemnes de contrato, do ut des, en latin [doy para

que des], en sanscrito dadami se, dehi me 29 han sido conservados también por textos religiosos.

Otra observacion: la limosna.

- Sin embargo, en la evolucion de los derechos y de las religiones, reaparecen mas tarde los hombres,
devenidos nuevamente los representantes de los dioses y de los muertos, si es que alguna vez han dejado de
serlo. Por ejemplo, entre los hausa de Sudan, cuando esta maduro el mijo y llega a ocurrir que hay epidemias

de fiebres, la inica manera de evitarla es dando presentes de trigo a los pobres.30. En los mismos hausa
(pero de Tripoli), en ocasién de la Gran Plegaria (Baban Salla), los chicos (costumbres mediterraneos y
europeos) visitan las casas: “Debo entrar ?...” “Oh liebre de grandes orejas ! Contesta, recibimos servicios por
un hueso” (Un pobre es feliz de trabajar para los ricos). Estos dones a los nifios y a los mas pobres son del

agrado de los muertos31. Quizas entre los hausa estos usos y costumbres son de origen musulman, 320 de
origen musulman, negro y europeo a la vez, incluso bereber.
Como fuera, vemos cémo aqui toma forma una teoria de la limosna. La limosna es el fruto de la nocién moral

del donydela fortuna33, por un lado, y de una noci6n de sacrificio por la otra. La liberalidad es obligatoria,
ya que Némesis!!l venga a los pobres y a los dioses del exceso de bienestar y de riqueza de ciertos hombres
que deben deshacerse de ella@: es la vieja moral del principio de justicia; dioses y espiritus consienten a que
las partes que lo que se compartia con ellos, destruido en sacrificios inttiles, sirva a los pobres y a los

nifios.34 Hemos contado la historia de las ideas morales de los semitas. La sadagah 35 4rabe es, en origen,
como la tzedaqd judia, exclusivamente la justicia, y [luego] se volvié limosna.l!Vl Incluso podemos fechar en
tiempo de la Misna, de la victoria de los “pobres”V en Jerusalén, el momento en que naci6 la doctrina de la

27 Het Primitieve Denken, voorn. in Pokkengebruiken... Bijdr. tot de Taal-, Land-, en Volkenk. v. Nederl. Indié, vol.
71, pp. 245 y 246.

28y Crawley, Mystic Rose, p. 386, emiti6 una hipdtesis de este tipo, y Westermarck vislumbré la cuestion y
comienza a probarlo. V. en particular History of Human Marriage, 2° ed., t. 1, p. 394 y ss. Pero en el fondo él no lo
vio claramente, por no haber identificado el sistema de prestaciones totales y el sistema mas desarrollado del
potlatch del cual todos estos intercambios, y en particular el intercambio de mujeres y el matrimonio no son
mas que una de sus partes. Sobre la fertilidad del matrimonio, asegurada por los dones hechos a los conyuges,
v. mas abajo@@.

29 Vajasaneyi sammhita [Yajur veda , recensién “blanca”]v. HUBERT y Mauss, Essai sur le Sacrifice, p. 105
(Année Soc., t. II).

30 Tremearne, Haussa Superstitions and Customs, 1913, p. 55.
31 Tremearne, The Ban of the Bori, 1915, p. 239.
32 Robertson Smith, Religion of the Semites, p. 283. “Los pobres son anfitriones de Dios”.

33 Los betsimisaraka de Madagascar cuentan que, de dos jefes, uno distribuia todo lo que estaba en su
posesion, el otro no distribuia nada y guardaba todo. Dios don6 la fortuna al que era prédigo y arruiné al avaro
(Grandidier, Ethnographie de Madagascar, t. 11, p. 67, n. a.).

34 Acerca de las nociones de limosna, generosidad y prodigalidad, v. la coleccién de datos de Westermarck,
Origin and Development of Moral Ideas, 1, chap. XXIII.

35 En cuanto al valor maégico, aun vigente, de la sadaqah, v. mas abajo.
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caridad y la limosna que, con el cristianismo y el islam, dio la vuelta al mundo. Fue hacia entonces que la
palabra zedaqa cambid de sentido, ya que en la Biblia no queria decir limosna.
Pero volvamos a nuestro tema principal: el don y la obligacién de devolver.

Estos documentos y comentarios no sélo tienen un interés etnografico local. Una comparacién puede

profundizar estos datos. Los elementos fundamentales del potlatch?’6 se encuentran en Polinesia,
incluso si ya no se encuentra la institucion completa; en todo caso, alli el intercambio-don es la regla.
Pero seria pura erudicidn destacar si este tema de derecho era s6lo maori, o en rigor, polinesio.
Desplazamos el tema. Podemos mostrar, al menos en el caso de la obligacién de devolver, que ésta
tiene una extension mucho mayor. Igualmente indicaremos la extension de otras obligaciones y vamos
a probar que esta interpretacién vale para varios otros grupos de sociedades

36 No pudimos tomarnos el trabajo de leer toda una literatura. Hay preguntas que no se plantean sino después
de haber terminado una investigacién. Mas no dudamos que recomponiento los sistemas de datos aislados por
los etnoégrafos, se encontrardn mas rastros importantes de potlatch en Polinesi. Por ejemplo, las fiesta donde se
exponen alimentos, hakari, en Polinesia, v. Tregear, Maori Race, p. 113, comportan exactamente las mismas
exhibiciones de productos, las mismas construcciones para mostrarlos, puesta en montones, distribucién de
alimentos, que los hekarai, fiestas con idéntico nombre de los melanesios de Koita. V. Seligman, The
Melanesians, pp. 141-145 y pl. Acerca del Hakari, v. también Taylor, Te ika a Maui, p. 13; Yeats, An account of
New Zealand, 1835, p. 139. Cf. Tregear, Maori Comparative Dic., s. v. Hakari. Cf. un mito en Grey, Poly. Myth., p.
213 (édicion de 1855), p. 189 (edicion popular de Routledge), describe el hakari de Maru, dios de la guerra;
mas la solemne designaci6 de los receptores es absolutamente idéntida a la de las fiestas de Nueva Caledonia,
de Fiji y de Nueva Guinea. Mas aun, hay aqui, un discurso que forma Umu taonga (un horno [de tierra] de
taonga) para hacer un hikairo (distribucién de alimentos), conservado en un canto (Sir E. Grey, Konga
Moteatea, Mythology and Tradiciones, in New-Zealand, 1853, p. 132) hasta donde puedo traducir (estrofa 2)

Dame por aqui mis taonga

Dame mis taonga, que los amontono
Que los amontono hacia la tierra
Que los amontono hacia el mar

etc... hacia el este

Dame mis taonga.

La primera estrofa, sin duda, hace alusién a los taonga de piedra. Vemos hasta qué punto la nocién misma de
taonga es inherente a este ritual de la fiesta de alimentos. Cf. Percy Smith, “Wars of the Northern against the
Southern Tribes”, J.P.S., t. VIII, p. 156 (Hakari de Te Toko).
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CAPITULO IL.

Extension de este sistema. Liberalidad, honor, moneda

1)
REGLAS DE LA GENEROSIDAD.
ISLAS ANDAMAN (N.B)

En principio, tambien se encuentran estas costumbres entre los pigmeos, los mas

primitivos de los hombres, segtin el padre Schmidt. 1 [[Radcliffe-]Brown, desde 1906
ha observado hechos de este tipo en las Andaman (isla del norte) y los ha descrito
en excelentes términos a propoésito de la hospitalidad entre grupos locales y las
visitas -fiestas, ferias que sirven para hacer intercambios voluntario-obligatorios-
(comercio de ocre y productos del mar por productos del bosque, etc.): “A pesar de
la importancia de estos intercambios, como el grupo local y 1a familia, en otros casos,
saben ser autosuficientes en cuanto a herramientas, etc.... estos presentes no tiene
el mismo fin que el comercio y el intercambio en las sociedades mas desarrolladas.
El fin es ante todo moral, con objeto de producir un sentimiento amistoso entre las

dos personas en juego, y, si la operacién no logré este resultado, falla todo...”. 2
“Nadie puede rechazar un presente que se ha ofrecido. Todos, hombres y
mujeres, tratan de superar a los otros en generosidad. Habia una especie de
rivalidad en cuanto a quién podria dar la mayor cantidad de objetos de mas
valor”.3&1l Los presentes sellan el casamiento, forman un parentesco entre las dos
parejas de parientes: otorgan a los “lados” la misma naturaleza, y esta identidad de

(N.B.) Todos estos hechos, como los siguientes, estan tomados de provincias etnograficas
de lo mas variadas, no siendo nuestro objetivo estudiar sus conexiones. Desde un punto de
vista etnoldgico, la existencia de una civilizacion del Pacifico no tiene sombra de duda, y
explica en parte bastantes hechos comunes, por ejemplo el potlatch melanesio y el
potlatch americano, incluso la identitad del potlatch nor-asiatico y norteamericano. Pero,
por otra parte, estos inicio entre los pigmeos son totalmente extraordinarios. No lo son
menos los rastros de potlatch indoeuropeo, del cual vamos a hablar. Nos abstendremos de
todas las consideraciones de moda sobre migraciones de instituciones. En nuestro caso,
demasiado facil y demasiado peligroso es hablar de préstamo; no menos peligroso es
hablar de invenciones independientes. Ademas, por sobre todo, todos estos mapas que se
trazan solo son el de nuestros pobres conocimientos, o ignorancias, actuales. Por el
momento, baste mostrar la naturaleza y la gran extension de un tema de derecho; que
otros hagan, si pueden, su historia.

1 pie Stellung der Pygmdenvélker, 1910. En este punto, no estamos de acuerdo con el padre
Schmidt. V. A4S, t. XII, p. 65 y ss.

2 Andaman Islanders, 1922, p. 83: “Si bien los objetos fueran considerados como presentes,
se esperaba recibir algo de igual valor, y se molestaban si el presente devuelto no
correspondia a lo esperado”.

3 Ibid., pp. 73, 81; cf. p. 237. Brown observa a continuacién hasta qué punto es inestable
este estado de actividad contractual; como lleva a repentinas disputas, por mas que a
menudo tuviera como objetivo el borrarlas.&
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naturaleza se manifiesta bien en una prohibicién entre los dos grupos que, de aqui
en mas, se hara tabu, a partir del primer compromiso matrimonial hasta el fin de sus
dias: de ahora en mas no se dirigiran mas la palabra, no se veran mas, pero

intercambian regalos perpetuos.4 En realidad, esta prohibicién expresa la intimidad
y el temor que reinan entre este tipo de acreedores y este tipo de deudores
reciprocos. La prueba de que éste es el principio, es ésta: el mismo tabu,
significando la sinultaneidad de intimidad y alejamiento, se establece entre jévenes
de ambos sexos que han pasado al mismo tiempo por las ceremonias de “comer

tortuga y comer cerdo”,> y que estan obligados de por vida al intercambio de

presentes. Igualmente, hay hechos de este tipo en Australia.® Brown también nos
sefiala aun ritos de reencuentro tras largas separaciones: el abrazo, el saludo con
llantos, y muestra como los intercambios de presentes son equivalentes a aquellos

ritos’ y como se mezclan ahf los sentimientos y las personas.8

En el fondo, son mezclas. Se mezclan las almas en la cosas, se mezclan las cosas
en las almas. Se mezclan las vidas: es por eso que personas y cosas mezcladas salen
cada una de su esfera y se mezclan: el contrato y el intercambio consisten
exactamente en eso.

II) PRINCIPIOS, RAZONES E INTENSIDAD
DE LOS INTERCAMBIOS DE DONES (MELANESIA)

Las poblaciones melanesias han conservado o desarrollado el potlatch mejor que las

polinesias,? pero ése no es nuestro tema. En todo caso, aquéllas han por un lado,
conservado, por el otro, desarrollado todo este sistema de dones y esta forma de
intercambio mejor que las polinesias. Entre las poblaciones melanesias también la

nocién de moneda aparece de manera mucho mas nitida que en Polinesia.10 En
parte el sistema se vuelve mas complejo, pero también mas preciso.

4p,237.
5p.81.

6 El hecho es en efecto perfectamente comparable con las relaciones kalduke de los ngia-
ngiampe, entre los narrinyerri, y a las yutchin entre los dieri; esperamos estudiar estas
relaciones en otro momento.

7p.237.

8 P. 245-246. Brown brinda una excelente teorfa socioldgica de estas manifestaciones de
comunion, de identidad de los sentimientos, del caracter a la vez obligatorio y libre de sus
manifestaciones. Hay otro problema, conexo, sobre el cual ya hemos llamado la atencién
“Expression obligatoire des sentiments”, Journal de Psychologie, 1921.

9 V. mas arriba, [n. jError! Marcador no definido., de la Introducciéon&@ 59 60, n..1].
10 ya retomaremos la cuestién de la moneda para el caso de Polinesia. V. mas arriba, [cap.

1, n. 5], la cita de Ella sobre las esteras samoanas. Sin duda las hachas grandes, los jades,
los tiki, los dientes de cachalote son monedas, como también lo son un gran ndmero de
conchas y de cristales.
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Nueva Caledonia. - En los caractéristicos documentos que Leenhardt ha recogido
sobre los neocaledonios encontramos no sélo las ideas que queremos localizar, sino
también su expresion. El ha comenzado a describir el pilu-pilu y el sistema de fiestas,

regalos y prestaciones de todo tipo, incluso de moneda, 11 que sin duda deben
calificarse como potlatch. Los temas de derecho declamados en discursos solemnes
de un heraldo son completamente tipicos. Asi, en ocasion de la presentacion

ceremonial de los fiames12 del festin, el heraldo dice: “Si hay algiin antiguo pild
frente al cual no hemos estado, entre los Wi.... etc,, alli ird a parar este fiame, asi como

tiempo atras un fiame semejante vino de ellos a nosotros...”.13 Es la cosa misma la
que vuelve. En en el mismo discurso, mas adelante: es el espiritu de los ancestros
quien deja “descender... sobre estos viveres el efecto de su accion y su fuerza@. “El
resultado del acto que ustedes han consumado reaparece hoy. Todas las
generaciones han aparecido en su boca”. Véase otra manera, no menos expresiva, de
representar el vinculo de derecho: “Nuestras fiestas son el movimiento de la aguja
que sirve a atar las partes del techado de paja, para hacer un solo techo, una sola

voz”.14 Son las mismas cosas que retornan, el mismo hilo que pasa15. Otros autores
sefialan estos hechos.16

Trobriand. - En el otro extremo del mundo melanesio, un sistema bien desarrollado
equivale al de los neo-caledonios. Los habitantes de las islas Trobriand estan entre
las mas civilizadas de estas razas. Hoy, ricos pescadores de perlas; antes de la
llegada de los europeos, ricos fabricantes de ceramicas, de moneda de conchas, de
hachas de piedra y de cosas preciosas, siempre han sido buenos comerciantes y
audaces navegantes. Y Malinowski los denomina de una manera verdaderamente
exacta al compararlos a los companeros de Jasén: “Argonautas del oeste del

11 “L,a Monnaie néo-calédonienne”, Revue d'Ethnographie, 1922, p. 328, sobre todo en lo
concerniente a las monedas de fin de funerales y a sus causas, p. 332. “La Féte du Pilou en
Nouvelle-Calédonie”, Anthropologie, p. 226 y ss.

12 1bid., pp. 236-237; cf. pp. 250 y 251.
13 p.247; cf. pp. 250-251.
14 pjjou, p. 263. Cf. Monnaie, p. 332.

15 Esta férmula parece pertenecer al simbolismo juridico polinesio. En las islas [la isla de
las Cook meridionales] Mangaia, la paz se simbolizaba por “una casa bien cubierta”,
reuniendo a dioses y a clanes bajo un techo “bien atado”. Wyatt Gill, Myths and Songs of the
South Pacific, p. 294.

16 g1 padre Lambert, Mceurs des Sauvages néo-calédoniens, 1900, describe numerosos
potlatch: uno de 1856, p. 119; la serie de fiestas funerarias, pag. 234-235; un potlatch de
entierro secundario, pp. 240-246; él se dio cuenta que la humillacion, la emigracion
incluso, de un jefe vencido, era la sancién por un presente y un potlatch no devueltos, p.
53; entendi6 comprendié que “todo presente pide otro presente en retour” [devolucidn,
vuelta], p. 116; utiliza la expresidn popular francesa “un retour”: “retour reglamentario”;
los “retours” son expuestos en las chozas de los ricos, p. 125. Los presentes de visita son
obligatorios. Son condicién del matrimonio, pp. 10, 93-94; son irrevocables, los “retours’
son hechos con usura, en particular con respecto al bengam, cierta clase de primo
hermano, p. 215. La trianda, danza de presentes, p. 158, es un caso notable de mezcla de
formalismo, ritualismo y estética juridica.

)
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Pacifico”. En un libro que es uno de los mejores de sociologia descriptiva,
restringiéndose, en cierto sentido, al tema que nos interesa, ha descrito todo el

sistema de comercio intertribal e intratribal que lleva el nombre de kula.17 Todavia
deberemos esperar su descripcion de todas las instituciones regidas por estos
mismos principios de derecho y economia: matrimonio, festividades mortuorias,
iniciacion, etc....; por lo tanto la descripciéon que daremos es atiin provisoria. Pero los

hechos son capitales y evidentes. 18 V]

El kula es una especie de gran potlatch, vehiculo de un gran comercio que se
extiende por todas las islas Trobriand, por parte de las islas de Entrecasteaux y de
las islas Amphlett. En todas estas tierras, afecta inidirectamente a todas las tribus, y
directamente a algunas grandes tribus: las de Dobu en las Amphlett, las de Kiriwina,
de Sinaketa y de Kitava en las Trobriand, de Vakuta en la isla Woodlark. Malinowski
no da la traduccion del término, que sin duda significa circulo. [Vl En efecto, es como
si todas las tribus, expediciones maritimas, cosas preciosas y objetos de uso,
alimentos y eremonias, servicios de todo tipo, rituales y sexuales, hombres y

mujeres, estuvieran todos presos en un circulo, 19 y siguiendo en tiempo y espacio,
en torno a ese circulo, un movimiento regular.

El comercio kula es de caracter noble.20 Parece estar reservado a los jefes,
siendo éstos tanto jefes de las flotas, de las canoas, como a comerciantes y también
a donatarios de sus vasallos, a saber: sus hijos, sus cufiados, quienes son también
sus subditos [sujets], y al mismo tiempo jefes de algunas aldeas enfeudadas
[enféodés].V! Se ejerce de manera noble, en apariencia puramente desinteresada y

modesta.21 Se lo distingue cuidadosamente del simple intercambio econémico de

17'v. “Kula”, Man, julio de 920, n° 51, p. 90 y ss.; Argonauts of the Western Pacific, Londres,
1922. En esta seccion, todas las referencias que no estén indicadas de otro modo se
refieren al libro.

18 No obstante, Malinowski exagera (pp. 513 y 515), la novedad de los hechos que
describe. En principio, el kula no es otra cosa, en el fondo, que un potlatch intertribal, de
un tipo bastante comin en Melanesia y al cual pertenecen las expediciones descritas por el
padre Lambert en Nueva Caledonia, asi como las grandes expediciones -como las olo-olo
de los fijianos, etc. v. Mauss, “Extension du potlatch en Melanesia”, en Proces-verbaux de
I'LF.A., Anthropologie, 1920. Me parece que el sentido de la palabra kula parece
relacionarse a otras palabras del mismo tipo, por ejemplo: ulu-ulu.&@ V. Rivers, History of
the Melanesian Society t. 11, p. 415y 485, t. |, p. 160.%%@ Pero, incluso el kula es menos
caracteristico que el potlatch americano en ciertos aspectos, siendo las islas mas
pequefias, las sociedades menos ricas y menos fuertes que las de la Columbia Britanica. En
éstas ultimas reencontramos todos los rasgos de los potlatch intertribales. Se dan incluso
verdaderos potlatch internacionales; por ejemplo, haida contra tlingit (Sitka era, de hecho,
un poblado comun [a ambos grupos], y el rio Nass un lugar de encuentro constante); los
kwakiutl contra los bellacoola, contra los heiltsuq; haida contra tsimshian, etc.; asi es la
naturaleza de las cosas: las formas de intercambio son normalemente extensibles e
internacionales -sin duda, sucede aqui como en otras partes: han seguido, tanto como han
abierto, a las rutas comerciales entre estas tribus igualmente ricas, igualmente maritimas.

19 Malinowski tiene preferencia por la expresidn kula ring [anillo kula].
20'p,97, “nobleza obliga”.

21y, p. 473, las expresiones de modestia: “toma estas sobras de mi comida de hoy, aqui las
traigo”, cuando lo que se estd dando es un collar precioso
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mercancias ttiles, el cual lleva el nombre de gimwali. 22Vl Este es practicado, en
efecto, ademas del kula, en esas grandes ferias primitivas que son las asambleas del
kula intertribal, o en los pequefios mercados del kula interior: se distingue por un
regateo muy tenaz de las dos partes, comportamiento indigno del kula. De un
individuo que no maneja el kula con la grandeza de animo necesaria se dice que lo
“maneja como un gimwali”. Aparentemente al menos, el kula -como el potlatch del

noroeste de América del Norte- consiste para unos en dar, para otros en recibir ;23
siendo los donatarios de un dia los donantes de la siguiente oportunidad. Incluso en

la forma mas completa, mas solemne, mas elevada, mas competitiva 24 del kula, la
de las grandes expediciones maritimes, de los Uvalaku, la regla es partir sin nada
que intercambiar, incluso sin tener nada para dar, ni siquiera como contraparte de
alimentos, los cuales tampoco son solicitados. Se hace afectacién de no hacer otra
cosa que recibir. El momento de devolver los regalos, con usura, sera al afio
siguiente, cuando la tribu visitante aloje a la flota de la tribu visitada.

Sin embargo, en los kula de menor envergadura, se aprovecha el viaje maritimo
para intercambiar cargamentos; los mismos nobles practican el comercio, ya que

hay hay mucha teoria indigena en todo estos; muchas cosas son solicitadas?25,
pedidas e intercambiadas, y se anuda toda clase de relaciones ademas del kula; pero
éste siempre es el objetivo, el momento decisivo de estas relaciones.

La misma donacién se imposta en formas muy solemnes, la cosa recibida es
desdenada, se la ve con desconfianza, no se la toma sino por un instante, después de

haber sido arrojada a los pies; el dador imposta una exagerada modestiaZ6: tras
haber llevado solemnemente, al son de la trompa de caracola, su presente, el se

excusa de s6lo dar sus sobras y arroja al pie de su rival y socio la cosa dada. 27 Sin
embargo, la trompa y el heraldo proclaman ante todos la solemnidad de la
transferencia. En todo esto, se busca mostrar liberalidad, libertad y autonomia al

mismo tiempo que grandeza.28 [VIT] 'Y, sin embargo, lo que estd en juego son
mecanismos de obligacidn, incluso de obligaciéon mediante cosas.

22, p. 95 189. 193. Es de manera puramente didactica, para hacerse entender por los
europeos, que Malinowski, p. 187, ubica al kula entre los “intercambios ceremoniales con
pago” (de retorno): la palabra pago, asi como la palabra intercambio, son igualmente
europeas. [&&]

23y, “Primitive Economics of the Trobriand Islanders”, Economic Journal, marzo 1921.

24 Rito del tanarere, exposicion de los productos de la expedicién, sobre la playa de Muwa,
pp. 374-375, 391. Cf. Uvalaku de Dobu, p. 381 (20-21 de abril). Se establece quién ha sido
el mas bello, es decir el mas afortunado, el mejor comerciante.

25 Ritual del wawoyla, pp. 353-354; magia del wawoyla, pp. 360-363.
26 vV.mas arriba [cap. 1], II, &66, 3n.21].

27 v. el frontispicio y las fotografias de las l1dminas LX y ss., v. mas abajo[p. 155&esde “No
obstante, el sistema es tipico” hasta el nuevo titulo “Otras sociedades melanesias”, etc.].

28 Como excepcion, sefialamos que se pueden comparar a estas morales con los excelentes
parrafos de la Etica a Nicomaco sobre la peyadompémneia y la éxevBepia [libertad].
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El objeto esencial de estos intercambios-donaciones son los vaygu’a, especie de
monedaZ9. Los hay de dos tipos, los mwali, bellos brazaletes tallados y pulidos en

29 NOTA DE PRINCIPIO SOBRE EL EMPLEO DE LA NOCION DE MONEDA. A pesar de las
objeciones de Malinowski (“Primitive Currency”, Economic Journal, 1923) persistimos en
el empleo de ese término. Con anterioridad, Malinowski protesté contra tal abuso
(Argonauts, p. 499, n. 2) y critica la nomenclatura de Seligmann. Reserva la nocién de
moneda para los objetos que no s6lo sirven como medio de pago sino de patrén de medida
del valor. Simiand me hizo parecidas objeciones a propoésito del empleo de la nocién de
valor en sociedades de este tipo. Desde su punto de vista, ambos estudiosos tienen razon:
entienden la palabra moneda y la palabra valor en sentido estricto. Asi mirado, s6lo hubo
valor econdmico cuando hubo moneda, y s6lo hubo moneda cuando las cosas preciosas,
riqueza misma condensada, y signo de riqueza, fueron realmente amonedadas, es decir
calibradas [titrées], impersonalizadas, desgajadas de toda relacién con cualquier persona
moral, colectiva o indiviudual que no sea la autoridad del Estado que las acufia. Mas la
cuestion postulada de esta forma no es sino la del limite arbitrario que debe ponerse al
empleo del término. A mi juicio, asi sélo se define un segundo tipo de moneda: la nuestra.

En todas las sociedades que han precedido a aquellas en que se ha amonedado oro,
bronce y plata, hubo otras cosas, piedras, conchas y metales preciosos, en particular, que
han sido empleados, y sirvieron de medio de intercambio y de pago; en un buen nimero
de sociedades que auin nos rodean, este sistema funciona de hecho, y es el que
describimos.

Es cierto que estas cosas preciosas difieren de lo que estamos habituados a
concebir como instrumentos liberatorio. En principio, ademas de su naturaleza econdmica,
de su valor, tiene mas bien una naturaleza magica y son, ante todo, talismanes: life givers,
[dadores de vida], como decia Rivers y como dicen Perry y Jackson. general en el interior
de una sociedad, Ademas, tienen una circulacién muy general al interior de una sociedad e
incluso entre sociedades, pero estan aun ligadas a personas o a clanes (las primeras
monedas romanas eran acufiadas por gentes [plural de gens: clanes]), en la individualidad
de sus antiguos propietarios, y en contratos llevados a cabo entre seres morales. Su valor
es todavia subjetivo y personal. Por ejemplo, en Melanesia a las monedas de ristras de
caracolas enhebradas todavia se las mide con el palmo del donante - Rivers, History of the
Melanesian Society, t. 11, p. 527; t. I, pp. 64, 71, 101, 160 y ss. Cf. la expresion Schulterfaden :
[lit.: braza del hombro, unidad de medida]: Thurnwald, Forschungen, etc., t. 11, p. 41 y ss.,
vol. [, p. 189, v. 15;, Hiiftschnur [lit.: cuerda de muslo]: t. I, p. 263, 1. 6, etc. Veremos otros
ejemplos importantes de estas instituciones. Es cierto que estos valores son inestables, y
que les falta este requisito, necesario a un patroén, a una medida: por ejemplo, su precio
crece y decrece con el niumero y la envergadura de las transacciones en que han sido
utilizadas. Malinowski compara de modo muy bello los vaygu'a de las Trobriand, que
adquieren prestigio a medida que van viajando, con las joyas de la corona. Del mismo
modo, los cobres blasonados del noroeste norteamericano y las esteras de Samoa
acrecientan su valor en cada potlatch, en cada intercambio.

Pero por otra parte, desde dos puntos de vista, estas cosas preciosas tienen las
mismas funciones que la moneda de nuestras sociedades, y pueden por lo tanto merecer al
menos ser clasificadas en el mismo género. Tienen un poder de compra, y ese poder esta
computado. A tal “cobre” de América del Norte se le debe un pago de tantas mantas; por tal
vaygu'a corresponden tantas canastas de fiames. La idea de nimero est3, atin cuando este
numero no esta fijado por una autoridad de estado, sino de otra manera, y varia de
acuerdo a la sucesion de los kula y de los potlatch. Ademas, este poder de compra tiene
verdaderamente poder liberatorio. Por mas que sélo esté reconocido entre individuos,
clanes y tribus determinadas, y sélo entre asociados, no por eso es menos publico, oficial y
fijo. Brudo, amigo de Malinowski, y residente por mucho tiempo en las Trobriand, como é],
les pagaba a sus pescadores de perlas con vaygu'a al igual que con moneda europea o con
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concha y llevados en las grandes ocasiones por sus propietarios o sus parientes; los
soulava, collares elaborados por los habiles torneros de Sinaketa en el bonito nacar

del spondylus rojo. Son solemnemente llevados por las mujeres,30

excepcionalmente por los hombres, en caso de agonia, por ejemplo.31 Mas,
normalmente, unos y otros son tesaurizados. Se los tiene para gozar de su posesion.
La fabricacion de unos, la pesca y la labor de joyeria de los otros, el comercio de
ambos objetos de intercambio y prestigio son, junto a otros comercios mas laicos y
vulgares, la fuente de la fortuna de los trobriandeses.

De acuerdo a Malinowski, estos vaygu’a estdn animados por una especie de
movimiento circular: los mwali, los brazaletes, se transmiten regularmente de oeste

a este, y los soulava viajan siempre de este a oeste.32 Estos dos movimientos en
sentido contrario se hacen entre todos los archipiélagos -Trobriand, Entrecasteaux,
Amphlett-, y en las islas aisladas, Woodlark, Marshall Bennett, Tubetube, y
finamente hasta la costa del extremo sureste de Nueva Guinea, de donde vienen los
brazaletes en bruto. Alli este comercio se encuentra con las grandes expediciones

mercaderias a precio fijo. El pasaje de un sistema al otro se hace con continuidad, por ende
es posible. (Armstrong hace observaciones muy claras con respecto a las monedas de la
isla Rossel, cercana a las Trobriand, y, si persiste en el error, el suyo es el mismo que el
nuestro. “A unique monetary system”, Economic Journal, 1924 -comunicado en pruebas de
imprenta).

A nuestro juicio, la humanidad ha marchado mucho tiempo a tientas. En principio,
en una primera fase, sélo ha encontrado ciertas cosas, casi todas magicas y preciosas, que
no se destruian por el uso, y les ha otorgado poder de compra; v. Mauss, “Origines de la
notion de Monnaie”, Anthropologie, 1914, in Proc. verb. de I'LF.A.| [v. arriba, p.@&] (En ese
momento, s6lo habiamos encontrado el origen lejano de la moneda). Luego, segunda fase,
tras haber logrado hacer circular las cosas, dentro de la tribu o fuera de ella, la humanidad
hallé que estos instrumentos de compra podian servir de medio de cuenta y de circulacion
de las riquezas. Es éste es el estadio que estamos describiendo ahora. Y es a partir de ese
estadio que, en época bastante antigua, en las sociedades semiticas, pero quizas en otra
muy antigua, sin duda, se ha inventado -tercera fase- el medio de separar estas cosas
preciosas de los grupos y de las gentes, haciendo de ellas los instrumentos permanentes
de medida de valor, incluso de medida universal, sino racional -a la espera de algo mejor.

Ha habido, creemos, una forma de moneda que ha precedido a las nuestras. Sin
contar aquellas que consisten en objetos de uso, todavia, por ejemplo, en Africa y Asia, las
placas y lingotes de cobre, de hierro, etc... y sin contar, en nuestras sociedades antiguas y
en las sociedades africanas actuales, el ganado (sobre esto Ultimo, v. mas abajo [nota 29,
cap. I1I, sobre los “constantes dones de vacas” en la India antigua [, 131 n.&&@]).

Pedimos excusas por haber estado obligados a tomar partido sobre estas
cuestiones demasiado amplias. Pero tocaban muy cerca a nuestro tema, y habia que ser
claro.

30 Lamina XIX. Parece que la mujer en las Trobriand, como las “princesas” del noroeste de
América del Norte y otras personas, sirve en cierto sentido como medio de exponer los
objetos de ostentacién... ademas de que asi los “encanta”. Cf. Thurnwald, Forsch. Salomo
Inseln, t. 1, pp. 138, 159, 192, V. 7.**W

31V. mas abajo.

32y, mapa, p. 82. Cf. “Kula”, in Man, 1920, p. 101. Malinowski nos dice que no encontré
razones miticas u otros sentidos de esta circulacion. Seria muy importante fijarlos. Pues si
la razon estaba en una orientacién cualquiera de estos objetos, tendiente a volver a un
punto de origen, siguiendo una via de origen mitico, seria entonces un hecho
prodigiosamente idéntica al polinesio, al hau maori.
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del mismo tipo que vienen de Nueva Guinea (massim meridionales), 33 que ha
descrito Seligmann.
En principio, la circulacion de estos signos de riqueza es incesante e infalible.

Ni se tiene el derecho de guardarlos demasiado tiempo, ni tampoco ser duro@ 34 4]
momento de deshacerse de ellas, ni se debe gratificar a nadie mas que a los socios

» o«

determinados, en un sentido determinado, “sentido brazalete”, “sentido collar”.35
Se puede y se debe guardarlos de un kula al otro, y toda la comunidad se enorgullece
de los vaygu’a que uno de sus jefes ha obtenido. Incluso cuando, en ocasiones, como
la preparacion de las fiestas funerarias, de los grandes s’oi, donde se admite recibir

siempre y no devolver nada.36 Se dar4 la s6lo para devolver todo, para gastar todo.
Es entonces, una propiedad que se tiene sobre el regalo recibido. Pero una
propiedad de cierto tipo. Podria decirse que forma parte de todos losa tipos de
principios de derecho que nosotros, los modernos, hemos cuidadosamente aislado
unos de otros. Es una propiedad y una posesion, una prenda y una cosa alquilada,
una cosa vendida y comprada y al mismo tiempo también puesta en depdsito,
mandato y fideicomiso: ya que no se te da la cosaas que os es dada sino bajo la
condicién deque la uses para otro, o para que se la transmitas usarla a un tercero, a

un murimuri, un “socio lejano”.37 Tal es el complejo econémico, juridico y moral,
verdaderamente tipico, que Malinowski supo descubrir, encontrar, observar y
describir.

Esta institucion tiene también su cara mitica, religiosa y magica. Los vaygu’a no
son cosas indiferentes, simples piezas de moneda. Cada uno, al menos los mas caros

y mas codiciadas, -y hay otros objetos que tienen el mismo prestigio,38 tiene un

nombre,39 una personalidad, una historia, y hasta una fibula. Hasta tal punto que
ciertos individuos obtienen de ahi su nombre. No se puede decir que sean realmente
objeto de culto, ya que los trobriandeses son, a su manera, positivistas. Mas no se
puede desconocer su naturaleza eminente y sagrada. Poseerlos es “estimulante,

reconfortante, calmante, en s{ mismo”.40 Los propietarios los manipulan y los

contemplan durante horas. Su simple contacto transmite virtudes.41 Se coloca a los
vaygu’a sobre la frente o el pecho del moribundo, se los frota sobre el vientre, se los
hace danzar frente a la nariz. Son el supremo confort.

33 V., sobre esta civilizacién y su comercio, Seligmann, The Melanesians or British New-
Guinea, cap. XXXIIl y ss. Cf. Année Sociologique, t. XI1, p. 374; Argonauts, p. 96.

34 “Los de Dobu son duros en el kula”, Arg., p. 94.
35 Ibid.
36 P, 502, p. 492.

37 E1“ remote partner” (muri muri, cf. muri Seligmann, Melanesians, p. 505, 752), es
conocido por al menos una parte de la serie de “partners”, como nuestros
@corresponsales de la bancabancarios.

38 . las observaciones, correctas y de alcance general, pp. 89 y 90, sobre los objetos de
ceremonia.

39 P. 504, nombres de pares, p. 89, p 271. V. el mito, p. 323: sobre la manera en que se
escucha hablar de un soulava.

40p 512.
41p, 513,
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Es mas: el mismo contrato queda afectado por esta naturaleza de los vaygu’a.
No sélo los brazaletes y los collares sino todos los bienes, ornamentos, armas, todo
lo que pertenece al partenaire esta realmente animado, al menos por el sentimiento,

quizas también por el alma personal, que son también parte del contrato.42 Una
férmula muy linda, la del “encantamiento de la caracola"43, sirve, tras haber

evocado a las cosas que el “candidato partenaire” debe pedir y recibir a encantar 44
y atraer a éste.

{Un estado de excitacion 45 se apodera de mi asociado 46}
Un estado de excitacion se apodera de su perro,
Un estado de excitacion se apodera de su cinturdn,

Y, enseguida, “... de su gwara (tabu del coco y el betel) 47;IXI . de su collar
bagido’u...; ... de su collar bagirihu; ... de su collar bagidudu 48, Xetc.”

42 p. 340, comentario, p. 341.

43 Sobre el empleo de la trompa, v. pp. 340, 387, 471. Cf. lamina LXI. La trompa es el
instrumento que se hace sonar en cada transaccién, en cada momento solemne de una
comida comunitaria, etc. Sobre la extensidn del uso de la trompa, aunque no sobre su
historia, v. Jackson, Pearls and Shells (Univ. Manchester Series, 1921).

El uso de trompetas, tambores, en ocasion de ceremonias y contratos, se da
también entre muchas sociedades negras, (guineanas y banttes), asiaticas, americanas,
indoeuropeas, etc., Se vincula al tema de derecho y de economia que estudiamos acj, y
merece un estudio aparte, en si mismo y en su historia.

44 p. 340. Mwanita, mwanita. Cf. el texto en kiriwina de los dos primeros versos (2°y 3°,a
nuestro juicio), p. 448. Esta voz es el nombre de un gusano largo, cubierto con corazas en
forma de anillo negro, que son identificados con los collares de discos de spondylus, p. 341.
Esta es la evocacién-invocacién: “Vengan juntos. Yo haré que vengan juntos. El arco iris
aparece alla. Haré que el arco iris aparezca alla. El arco iris aparece aqui.Haré que el arco
iris aparezca aqui” Malinowski, siguiendo a los indigenas, considera al arco iris como un
simple presagio.Pero también puede designar a los multiples reflejos del nacar. La
expresion: “vengan juntos” tiene que ver con las cosas valiosas que van a reunirse en el
contrato. El juego de palabras sobre “alli” y “aca 0” estdn muy simplemente representados
por los sonidos m y w, una especie de particula formativa: son muy comunes en magia.

Luego viene la segunda parte del exordio: “Soy el inico hombre, el tinico jefe”. Pero
s6lo es interesante para otros puntos de vista, en particular el del potlatch.

45 13 siguiente palabra que se traduce asi es, cf. p. 449, munumweynise, reduplicativo de
mwana ou mwayna que expresa el “itching” o “state of excitement”.

46yo supongo que tendria que haber un verso de este tipo porque Malinowski dice
formalmente, p. 340, que esta palabra principal del encantamiento designe el estado del
animo que invade al asociado y que le hara dar generosos regalos. [El pasaje de Malinowski
se refiere al “estado de excitacidn... que hace dar generosas ofrendas kula”)

47 Generalmente impuesto para el kula y para los s'oi, fiestas funerarias, en vistas a reunir
los alimentos y las nueces de betel que hacen falta, asi como los objetos preciosos. Cf. pp.
347 y 350. El encantamiento se extiende a los alimentos.

48 Diversos nombres de collares. No son analizados en la obra.

Estos nombres se componen de bagi, collar (p. 340-41), y diversas palabras. Siguen
otros nombres especiales de collares, igualmente encantados.

Como esta formula es del kula de Sinaketa, adonde se va por collares y se dejan los
brazaletes, s6lo se habla de collares. La misma férmula se emplea en el kula de Kiriwina,
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Otra férmula mas mitica 49, mas curiosa, pero de un tipo mas comun, expresa
la misma idea. El asociado del kula tiene un animal auxiliar, un cocodrilo al cual
invoca, quien debe traerle los collares (en Kitava, los mwali [brazaletes]).

“Handete, cocodrilo, trae a tu hombre, empujalo bajo el gebobo (la parte de la canoa
donde va el cargamento)”.
“Cocodrilo, traeme el collar, traeme el bagido’ue, el bagiriku”, etc...

Una férmula precedente del mismo ritual invoca un ave de rapiﬁa.50
La dltima férmula de encantamiento de asociados y contratantes (en Dobu o

en Kitava, por las gentes de Kiriwina), contiene una coplaS1 -de la cual nos da dos
interpretaciones. El ritual, a su vez, es muy largo; largamente repetido, su objeto es
enumerar todo lo que el kula proscribe, todas las cosas del odio y la guerra que hay
que conjurar para poder comenzar como amigos.

Tu furia, el perro huele
Tu pintura de guerra, el perro huele
Etc. ..[X1

Otras versiones dicen: 22
Tu furia, el perro es docil, etc.
o bien:

Tu furia se retira como la marea baja, el perro juega;
Tu célera se retira como la marea baja, el perro juega
Etc.

Hay que entender: “Tu furia se vuelve como el perro que juega”. Lo esencial es la
metafora del perro que se levanta y viene a lamer la mano del amo. Asi debe hacer
el hombre de Dobu, y también la mujer. Una segunda interpretacidn, sofisticada, no
exenta de escolastica, dice Malinowski, pero evidentemente bien indigena, da otro

pero aqui como lo que se buscan son brazaletes, lo que se mencionaria serian los nombres
de diferentes clases de brazaletes, el resto de la formula sigue igual.

También es interesante la conclusion de la férmula, pero, otra vez, s6lo desde el
punto de vista del potlatch: “Yo ‘voy a hacer kula’ (hago mi comercio), voy a engafiar mi
kula (mi asociado). Voy a robar mi kula, voy a escamotear mi kula, voy a hacer kula hasta
hacer hundir mi canoa. Mi fama es un trueno. Mis pasos un terremoto”.&@ La clausula
tiene una apariencia extrafiamente americana. Las hay analogas en las islas Salomoén. V.
mas abajo
49 p. 344, comentario p. 345. El fin de la férmula es el mismo que el que acabamos de citar
“Voy a hacer kula, etc.

50 p.343.Cf. p. 449, texto del primer verso con comentario gramatical.

51p.348.Esta copla viene después de una serie de versos (p. 347). “Tu furia, hombre de
Dobu, se retira (como el mar en marea baja)”. Luego sigue la misma serie con “mujer de
Dobu”. Cf. mas abajo. Las mujeres de Dobu son tabt, pero las de Kiriwina se prostituyen a
los visitantes. La segunda parte del encantamiento es del mismo tipo.

52 p, 348,349,
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comentario que coincide mejor con lo que sabemos del resto. “Los perros juegan
hocico contra hocico. Cuando mencionas la palabra perro, como esta prescrito
desde hace tiempo, las cosas preciosas vienen de por si (a jugar). Dimos brazaletes,
vendran los collares, unos y otros se van a encontrar (como los perros que vienen a
olfatearse)”. La expresion, la parabola, es bonita. Todo el entrelazamiento de
sentimientos colectivos aparece de golpe: la posible inquina entre asociados, el
aislamiento de los vaygu’a cesan por el encantamiento; hombres y cosas preciosas
se retinen como perros que juegan y acuden al llamado.

Otra expresiéon simbolica es la del casamiento de los mwali, brazaletes,
simbolos femeninos, y los soulava, collares, simbolo masculino, que tienden a ir el

uno hacia la el otro, como el macho hacia la hembra.53

Estas diversas metaforas significan exactamente lo mismo que expresa, en
otros términos, la jurisprudencia mitica de los maories. Sociolégicamente se trata,
otra vez, de la mezcla de cosas, valores, contratos y hombres, que aparece asi

expresada.54

Lamentablemente, conocemos mal la regla de derecho que domina estas
transacciones. O bien es inconciente y mal formulada por la gente de Kiriwina,
informantes de Malinowski, o bien, si es que es clara para los trobriandeses, deberia
ser objeto de una nueva investigacion. S6lo tenemos detalles. El primer don de un

vaygu’a lleva el nombre de vaga, “opening gift".55 Hace una apertura, compromete

definitivamente al receptor a un don de retorno, el yotile, 56 del cual Malinowski da
una traducciéon excelente: “clinching gift”: el “don que cierra y remacha” la
transaccidn. Otro titulo de este ultimo don es kudu, el diente que muerde, que corta

de verdad, desgajay libera.>” Este es obligatorio: se lo espera, debe ser equivalente
al primero, se lo espera, llegado el caso puede tomarse por la fuerza o por

sorpresa;58 es posible59 vengarse 60 por magia, o al menos por insulto y
resentimiento, de un yotile mal devuelto. Si se es incapaz de devolverlo, se puede en
rigor ofrecer un basi que s6lo “pincha” la piel, no la muerde, no concluye el asunto.

53 p. 356, quizas hay alli un mito de orientacién.

54 podriamos servirnos del término que habitualmente emplea Lévy-Bruhl:
“participacion”. Pero es precisamente ese término es el origen de confusiones y mezclas,
identificaciones juridicas, en particular, comuniones del tipo de éstas que estamos por
describir ahora.

Aca nuestro tema es el principio, es inutil detenerse en las consecuencias.

55p. 345 y ss. [La referencia corresponde a p. 98 y a 352 y ss.]
56 p, 98,

57 Quizas en esta palabra hay también una alusién a la antigua moneda de colmillos de
jabali, p. 353.

58 Uso de lebu, [tomar por la fuerza] p. 319. Cf. el mito en p. 313.

59 Queja violenta (injuria) [en latin], p. 357 (v. numerosos cantos de este tipo en
Thurnwald, Forsch., I).

60 p, 359. De un célebra vaygu'a se dice: “Unos cuantos hombres murieron por él”. Al
menos en un caso, el de la isla de Dobu (p. 356), parece que el yotile es siempre un mwali,
un brazalete, principio femenino de la transaccion: “We do not kwaypolu o pokala them,
they are women”. Pero en Dobu sélo los brazaletes son buscados, y puede que el hecho no
tenga otra significacion.
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Es una especie de regalo de espera, un interés por la mora, que apacigua al acreedor

ex-donante, pero no libera al deudor,61 futuro donante.
Todos estos detalles son curiosos, todas estas expresiones son indiscutibles

pero nos falta saber cudl es la sancién. ;Es puramente moral 62 y magica? ;El
individuo “duro para el kula” s6lo es despreciado y eventualmente embrujado? El
asociado que es infiel ;no pierde algo mas: su rango de noble o al menos su lugar
entre los jefes? Hete aqui lo que atin deberiamos saber.

No obstante, el sistema es tipico. Excepto el antiguo derecho germanico, del cual
hablaremos mas abajo, en el estado actual de la observacién, de nuestros
conocimientos histéricos, juridicos y econdémicos, seria dificil rencontrar una
practica de don-intercambio mas nitida, mas conciente, y ademas mejor
comprendida por el observador que la registra, que la que ha encontrado

Malinowski en las Trobriand.©3

El kula, su forma esencial, no es en si otra cosa que un momento, el mas
solemne, de un vasto sistema de prestaciones y de contraprestaciones que en
verdad parece englobar a la totalidad de la vida econémica y civil de las Trobriand.
Parece que el kula no es sino el punto culminante de esta vida, sobre todo el kula
internacional e intertribal; por cierto, es uno de los objetivos de la existencia y de
los grandes viajes, pero al fin de cuentas sélo los jefes, los de las tribus mas
maritimas, y mas bien los de algunas tribus maritimas, participan en él. No hace otra
cosa que dar concrecion y reunir a muchas otras instituciones.

En principio, el mismo intercambio de los vaygu’a se enmarca, en ocasion del
kula, en toda una serie de otros intercambios de una gama extremadamente variada,
que va del regateo al salario, de la solicitud a la pura cortesia, de la hospitalidad
completa a la reticencia y el pudor. En primer lugar, salvo las grandes expediciones

solemnes, puramente ceremoniales y competitivas,64 los uvalaku, todos los kula
son oportunidades de gimwali, de intercambios prosaicos; éstos no necesariamente

ocurren entre asociados.6° Hay un libre mercado entre los individuos de tribus
aliadas al lado de asociaciones mas estrechas. Segundo, entre los asociados del kula,
pasa una especie de cadena ininterrumpida de regalos suplementarios, dados y
devueltos, asi como transacciones [marchés]@ obligatorias. El kula incluso los

supone. La asociacién que constituye, principio del kula mismo,6 comienza por un

61 parece haber aqui varios sistemas de transacciones, diversos y entremezclados. El basi
puede ser un collar, cf. p. 98, o un brazalete de menor valor. Pero también pueden darse
otros objetos que no son estrictamente kula en caracter de basi: intervienen aqui espatulas
para la cal (del betel), collares ordinarios, grandes hachas pulidas (beku), p. 358, 481, que
también son especies de monedas.

62p, 157,359.

63 El libro de Malinowski, como el de Thurnwald, muestra la superioridad de la
observacién de un verdadero soci6logo. Por otra parte, son las observaciones de
Thurnwald sobre el mamoko, t. 111, p. 40, etc., la “Trostgabe” [v. en este volumen, supra,
pp-@], en Buin las que nos pusieron en camino tras una parte de estos hechos.

64p 211.
65 P, 189. cf. Iamina XXXVIL. cf. p, 100, “secondary trade”.
66 Cf. p. 93.
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primer regalo, el vaga, que es solicitado con todas las fuerzas mediante [dones]
“incitadores” [“sollicitoires”]; para este primer don se puede cortejar al asociado
futuro, aun independiente, a quien de alguna manera se le paga por una primera

serie de regalos.67 Aunque hay seguridad de que el vaygu’a de vuelta, el yotile que
aherroja el trato, sera devuelto, no se esta seguro que el vaga sera dado, incluso si
seran aceptados los “incitativos”. Esta manera de pedir y aceptar un regalo es la
regla, cada uno de los regalos que se hacen lleva un nombre especial, se los expone

antes de ofrecerlos, en ese caso, son los pari.68 Otros llevan un titulo que designa la

naturaleza noble y magica del objeto ofrecido.®9 Pero aceptar una de estas ofrendas
es mostrar que hay disposicidn a entrar en el juego, si no a seguir en él. Ciertos
nombres de estos regalos expresan la situacién de derecho que entrafia su

aceptacion: 70 esta vez se considera que el asunto estd concluido; este regalo es
comunmente algo bastante preciado: una gran hacha de piedra pulida, por ejemplo,
una cuchara de hueso de ballena. Recibirlo es comprometerse en serio a dar el vaga,
el primero don deseado. Pero aun no se esta comprometido mas que como asociado
a medias. Solo la tradicidén solemne compromete por completo. La importancia y la
naturaleza de estos dones proviene de la extraordinaria competicién que toma lugar
entre los posibles asociados de la expedicién que llega. Estos buscan el mejor socio
posible de la tribu opuesta. Es cosa seria, ya que la asociacion que tiende a crearse

establece una especie de vinculo de clan entre los asociados.”1 Para poder elegir

hace falta seducir, deslumbrar.”2 Siempre teniendo en cuenta los rangos,’3 debe
llegarse al objetivo antes que los demas, o mejor que los demads, provocando asi los
intercambios mas abundantes de las cosas mads ricas,que por supuesto son

67 Parece que estos regalos llevan un nombre genérico, wawoyla, pp. 353-354; cf. pp. 360-
361,. Cf. Woyla, “kula courting”, [@]p. 439, en una férmula magica donde justamente estan
enumerados todos los objetos que puede poseer el futuro asociado, cuya “ebulliciéon” debe
decidir el donador. Entre estas cosas esta seguramente la serie de regalos que sigue.

68 Es el término mas general: “presentation goods”, pp. 439, 205 y 350. El término vata'i
es el que designa los mismos regalos hechos por la gente de Dobu. Cf. p. 391. Estos “arrival
gifts” [dones de llegada] son enumerados en la férmula: “Mi tarro de cal, mi
cuchara,hierven, mi pequefio cesto, hierve etc.” (el mismo tema, y las mismas expresiones,
en p. 200).

Ademas de estos nombres genéricos, hay nombres particulares para diversos
regalos, correspondientes a diversas circunstancias. Las ofrendas de alimentos que le lleva
la gente de Sinaketa a los de Dobu (y no viceversa), los cacharros, esteras, etc., llevan el
simple nombre pokala que corresponde bastante bien a salario, ofrenda, etc. Son también
pokala, los gugu'a, “personal belongings” , p. 501, y. pp. 313, 270, de los cuales el individuo
se desprende para tratar de seducir (pokapokala, p. 360) a su futuro asociado, cf. p. 369.
Hay en estas sociedades un sentimiento muy vivido de la diferencia entre las cosas que son
de uso personal y las que son “properties”, cosas durables de la familia y de la circulacidn.

69 p, ej. p. 313, buna.
70p, ej.. los kaributu, pp. 344 y 358.

71 Le dijeron a Malinowski: “mi asociado, es lo mismo que el hombre de mi clan
(kakaveyogu). El podria pelear conmigo. Mi verdadero pariente (veyogu) es lo mismo que
el cordon umbilical, siempre estara con nosotros” (p. 276).

72 Eslo que expresa la magia del kula, el mwasila.

73 En efecto, los jefes de expedicion y los jefes de canoas tienen preferencia, s jefes
d'expédicion y les jefes de canoas ont en effet préséance.
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propiedad de los mas ricos. Competencia, rivalidad, exhibicién, busca de grandeza y

de interés, tales son los diversos motivos que subtienden a todos estos actos.”4
Estos son los dones de llegada; otros dones, sus correspondientes o sus

equivalentes: son los dones de partida (llamados talo’i en Sinaketa) 75 que autorizan
la despedida; siempre son superiores a los de llegada. Ya esta consumado, al lado
del kula, el ciclo de prestaciones y contraprestaciones usurarias.

Naturalmente -durante todo el tiempo que duran estas transacciones-
ocurrieron prestaciones de hospitalidad, de alimentos y, en Sinaketa, de

mujeres.” 6 En fin, durante todo este tiempo intervienen otros dones
suplementarios, siempre devueltos con regularidad. Incluso nos parece que el
intercambio de estos korotumna representa una forma primitiva de kula, -cuando

consistia en intercambiar hachas de piedra’” y colmillos de cerdo curvados.’8

Claro esta que todo el kula intertribal, creemos, no es sino el caso exagerado mas
solemne y mas dramatico de un sistema mas general. Hace salir a la tribu entera
misma del estrecho circulo de sus fronteras, de sus sistemas legales y de sus
intereses; pero también, normalmente, en el interior, los clanes, las aldeas, estan
ligados por vinculos del mismo tipo. En este caso son s6lo los grupos locales
domésticos, y sus jefes, quienes salen de casa, se visitan, comercian y contraen
matrimonios. Esto ya no se llama kula, quizas. Sin embargo, Malinowski opone con
razon el “kula maritimo”, del “kula del interior” y de “comunidades de kula” las
cuales proveen al jefe sus objetos de intercambio. Pero no es exagerado hablar en
ese caso de potlatch propiamente dicho. Por ejemplo, las visitas de los de Kiriwina

a Kitava para las ceremonias funerarias s’oi-/9 traen consigo muchas otras cosas
ademas del intercambio de los vaygu’a; se ve ahi una especie de ataque simulado

(voulawada), 80 una distribucién de alimento, con exhibicién de cerdos y de fiames.
Por otra parte, los vaygu’a y todos estos objetos no siempre estan fabricados,

cambiados e intercambiados por los jefes mismos81; y se puede decir que no estan

74 Un mito divertido, el de Kasabwaybwayreta, p. 342, retine todos estos moéviles. Se ve
como el héroe obtiene el famoso collar Gumakarakedakeda, como aventaja a todos sus
compafieros de kula, etc. V. también el mito de Takasikuna, p. 307.

75P.390. En Dobu, pp. 362, 365, etc.
76 En Sinaketa, no en Dobu.

77 Sobre el comercio de hachas de piedra v. Seligmann, Melanesians, etc., p. 350 y 353. Los
korotumna, Argonauts., pp. 365, 358, son generalmente cucharas de hueso de ballena
decoradas, espatulas decoradas, que sirven también de basi. Hay todavia mas dones
intermediarios.

78 Doga, dogina.
79 Pp. 486 a 491. Sobre la extension de estos usos en todas las civilizacioes llamadas

massim del norte, v. Seligmann, Melan., p. 584. Descripcion del walaga, pp. 594 y 603; cf.
Arg., pp- 486-487.

80 p, 479,
81p. 472.
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fabricados82 ni intercambioados por los jefes para ellos mismos. La mayor parte le
llega a los jefes bajo la forma de dones de sus parientes de rango inferior, sobre todo

los cufiados, -quienes al mismo tiempo son vasallos,83 o hijos enfeudados aparte
[fieffés]. En contraparte, la mayor parte de los vaygu’a, cuando vuelve la expedicion,
son transmitidos solemnemente a los jefes de aldea, de clan, y hasta a las gente
comun de los clanes asociados: en suma, a cualquiera que haya tomado parte de la

expedicién de manera directa, indirecta, a menudo muy indirecta.84 Todos estos
son recompensados de ese modo.

En diefinitiva: al costado (o, si se prefiere, arriba, abajo, alrededor; en el fondo,
anuestro juicio) de este sistema de kula interno, el sistema de dones intercambiados
invade toda la vida econémica, tribal y moral de los trobriandeses. La cual esta
“permeada” por él, como dice muy bien Malinowski. Es un constante “dar y

tomar”. 85X Est4 como atravesada por una corriente continua, y en todo sentido,
de dones dados, recibidos, devueltos, obligatoriamente y por interés, por grandeza
y por servicios, en desafios y en empefios. Claro que no podemos describir todos
estos datos, que Malinowski mismo no ha terminado de publicar. Veamos primero
dos principales

Una relacion totalmente andloga a la del kula es la de los wasi. 86 Establece
intercambios regulares, obligatorios, entre asociados de tribus agricolas por un
lado, maritimas por el otro. El asociado agricultor llega para depositar sus productos
ante la case de su partenaire pescador. Este, en otra ocasién, tras una buena pesca,

ira a la aldea agricola a devolverle con usura el producto de su pesca.87 Es el mismo
sistema de division del trabajo que hemos constatado en Nueva Zelanda.

Otra importante forma de intercambio reviste la forma de exhibiciones.88 Son

los sagali, grandes distribuciones89 de alimento que se hacen en diversos
momentos: cosechas, construccion de la cabana del jefe, construccion de nuevas

canoas, ceremonias funerarias.?0 Estos repartos se hacen para grupos que

82 La fabricacién y el don de los mwali por los cufiados lleva el nombre de youlo, pp. 503,
280.

83p.171 y ss.; cf. p. 98 y ss.
84 por ejemplo para la construccién de canoas, para rassemblement@ des poteries o las
provisiones. .

85 P.167: “Toda la vida tribal no es otra cosa que un constante ‘dar y recibir’; toda
ceremonia, todo acto legal y consuetudinario se hace con el acompafiamiento de un
contra-don; esta riqueza, dada y recibida es uno de los principales instrumentos de
organizacién social, del poder del jefe, de los lazos de parentesco [de sangre] y de los de
alianza”l Cf. p. 175-176 y passim (v. index: Give and Take).

86 Que a menudo es idéntica a la del kula, a menudo los partenaires son los mismos, p.
193; para la descripcién del wasi, v. pp. 187-188. Cf. lamina XXXVI.

87 La obligacién dura adn hasta hoy, a pesar de los inconvenientes y las pérdidas que
experimentan los perleros, obligados a dedicarse a la pesca y perder salarios importantes
por una obligacién puramente social.

88 V. 1amina XXXII y XXXIII.

89 La palabra sagali quiere decir distribucién (como la polinesia hakari), p. 491.
Description pp. 147-150; pp. 170, 182-183.

90y, p. 491.
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devolvieron servicios al jefe 0 a su clan: 91 cultivo, transporte de los grandes troncos
con que se construyen las canoas, postes, servicios finebres devueltos por la gente
del clan del difunto, etc. Estas distribuciones son totalmente equivalentes al potlatch
tlingit; también aparece el asunto del combate y de la rivalidad. Vemos enfrentarse
a clanes, fratrias, familias aliadas; en general parece que se trata de hechos grupales,
en la medida en que no se hace sentir la individualidad del jefe.

Pero ademas de estos derechos de grupo, ademas de esta economia colectiva,
ya mas alejada del kula, todas estas relaciones individuales de intercambio, a
nuestro parecer, son de este tipo. Sin embargo, como éste practicamente no se hace
sino entre parientes, aliados o partenaires del kula y del wasi, no parece que el
intercambio sea realmente libre. Incluso, en general, lo que se recibe, es decir
aquello cuya posesion se ha obtenido -no importa como-, no sera guardado para si,
salvo que sea realmente imprescindible; habitualmente se lo transmite a algtin otro,

a un cufiado, por ejemplo.92 Ocurre a veces que cosas que han sido adquiridas y
dadas vuelven, idénticas, en el mismo dia.

Todas las recompensas de prestaciones, de todo tipo, cosas y servcios, entran
en este marco,. Veamos, sin pretender un ordenamiento, las mas importantes.

Los pokala 93 y kaributu 94, “sollicitory gifts” [dones “de incitacién”] que vimos
en el kula, son especies de un género mucho mas vasto, los cuales corresponden
bastante bien a lo que nosotros denominamos salario. Son ofrecidos a los dioses, a

los espiritus. Otro nombre genérico del salario es vakapula 95, mapula 96: son
marcas de reconocimiento y de buena acogida, y deben ser devueltas. Al respecto,
Malinowski hizo97 [XIII] a nuestro juicio un gran descubrimiento que esclarece
todas las relaciones econémicas y juridicas entre los sexos al interior del

91 Esto es evidente sobre todo en el caso de las fiestas funerarias. Cf. Seligmann,
Melanesians, pp. 594-603.

92 p, 175.
93 p. 323, otro término, kwaypolu, p. 356.
94 pp. 378-379, 354.

95 Pp. 163, 373. El vakapula tiene subdivisiones que llevan titulos especiales, por ejemplo:
vewoulo (initial gift) y yomelu (final gift) (esto prueba su identidad con el kula, cf. la
relacion yotile vaga). Un cierto nimero de estos pagos lleva titulos especiales
karibudaboda designa a la recompensa de los que trabajan en las canoas, y en general a los
que trabajan por ejemplo en los campos, y en particular a los pagos finales para cosechas
(urigubu, en el caso de prestaciones anuales de cosecha por un cufiado, p. 63-65, p. 181), y
con fines de fabricar collares, p. 394 y 183. También lleva el titulo de sousala cuando es
suficientemente grande (fabricacion de los discos de caracoles kaloma, p. 373, 183). Youlo
es el nombre del pago para la fabricacion de un brazalete. Puwayu, el de la comida
brindada para alentar al equipo de lefiadores. V. el hermoso canto de la p. 129 :

La carne, el agua de coco y los names,

Se terminaron pero todavia jalamos... jmuy pesado!

96 Las palabras vakapula y mapula son formas diferentes del verbo pula, siendo vaka el
formativo del causativo, evidentemente. Sobre mapula, v. p. 178 y ss., 182 y ss. Malinowski
lo traduce a menudo como “re-pago”. En general esta comparado a una “cataplasma”; ya
que calma la pena y la fatiga por el servicio prestado, compensa la pérdida y calma la pena
y la fatiga del servicio devuelto, compensa la pérdida del objeto o del secreto dado, del
titulo y el privilegio cedido.

97 P.179. El nombre de los “dones por causa sexual” es también buwana y sebuwana.
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matrimonio: los servicios de todo tipo brindados a la mujer por el marido son
considerados como un salario-don por el servicio brindado por la mujer cuando ésta

otorga lo que el Coran llama “el campo”. [XIV]
El lenguaje juridico algo pueril de los trobriandeses multiplico las distinciones
de nombres para toda clase de contraprestaciones, segiin el nombre de la prestaciéon

recompensada,98 segun la cosa dada,99 la circunstancia,100 etc...., etc... Ciertos
nombres dan cuenta de todas estas consideraciones; por ejemplo, el don hecho a un

mago, o dado para la adquisicién de un titulo, se llama Iaga.101[XV] No se puede
creer hasta qué punto todo este vocabulario fue complicado por una extrafia inepcia
para dividir y definir, y por extrafios refinamientos de nomenclaturas.

Otras sociedades melanesias

No es necesario multiplicar las comparaciones con otros puntos de Melanesia. Sin
embargo, algunos detalles tomados de aqui y alla fortaleceran la conviccion, y
probardn que no es que trobriandeses y neocaledonios hubiesen desarrollado de
modo anormal un principio que no se encuentre entre otros pueblos similares.

En el extremo sur de Melanesia, en Fiji, donde ya hemos identificado el
potlatch, rigen otras notables instituciones que pertenecen al sistema del don. Hay
una estacién del afio, la del kere-kere, durante la cual no se puede rehusar nada a
nadie.102 Se intercambian dones entre familias en ocasién de matrimonios,103 etc.
Ademas, la moneda de Fiji, de dientes de cachalote, es exactamente del mismo tipo
que la de las Trobriands. Lleva el titulo de tambua; 104 est4 completada por piedras
(madres de los dientes) y de ornamentos, especie de “mascotas”, talismanes y
“amuletos de la suerte” de la tribu. Los sentimientos que alimentan los fijianos
frente a sus tambua son exactamente los mismos que los que acabamos de describir:
“Se los trata como a las mufiecas; se las saca de su canastita, se las admira y se habla

de su belleza, se las unta con aceite y se limpia a su madre”.105 Darla como presente
constituye todo un requerimiento; aceptarla es comprometerse.106

98 V. notas precedentes: Kabigidoya, p. 164, designa la ceremonia de la presentacion de
una nueva canoa, a quienes la hacen, al acto que ejecutan: “romper la cabeza de la nueva
canoa”, etc., y los regalos, devueltos, por cierto, con usura. Otras palabras designan la
ubicacién de la canoa, p. 186; dones de bienvenida, p. 232, etc.

99 Buna, dones de “big cowrie shell”, [gran caracol cauri] p. 317.
100 youlo, vaygu'a dado en recompensa por el trabajo de una cosecha, p. 280.

101 Pp. 186, 426, etc., designa evidentemente a toda contraprestacién usuraria. Ya que
hay otro nombre ula-ula para las simples compras de férmulas méagicas (sousula cuando
los regalos [“regalos-recompensa] pagan algo muy importante, p. 183).XV1 Ula'ula se dice
también cuando los presentes se ofrecen tanto a los muertos como a los vivos.

102 Brewster, Hill Tribes of Fiji, 1922, pp. 91-92.

103 1pid.,, p. 191.

104 Ibid., p. 23. Reconocemos la palabra “tabu”, tambu.
105 ppid,, p. 24.

106 1pid., p. 26.
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Los melanesios de Nueva Guinea y algunos papudas que han recibido su
influencia llaman a su moneda con el nombre de tau-tau; 107 es del mismo tipo y es
objeto de las mismas creencias que la moneda de Trobriand. 108 Debe
emparentarse también con el nombre de tahu-tahu 109 que significa el “préstamo

de cerdos” (en Motu y en Koita). Pues bien, este nombre 110 nos es familiar. Es el
mismo término polinesio, raiz de la palabra taonga, en Samoa y Nueva Zelandia,
joyas y propiedades incorporadas a la familia. Las palabras mismas, como las cosas,

son polinesias. 111xwi

Sabemos que los melanesios y los papuas de Nueva Guinea tienen potlatch.112
Los muy buenos documentos que nos aporta Thurnwald sobre las tribus de

Buin113 y sobre los banaro,114 ya nos han provisto muchos puntos de
comparacion. El caracter religioso de las cosas intercambiadas es evidente en este
caso, en particular, el de la moneda, en la manera en que recompensa cantos,
mujeres, amor, servicios; la moneda es, como en las Trobriand, una especie de

prenda. Thurnwald analizd, en un caso especial, bien estudiado,115 uno de los
hechos que mejor ilustran a la vez qué es este sistema de dones reciprocos, y qué
eso que incorrectamente se llama el matrimonio por compra: éste, en realidad,
comprende a prestaciones de todo tipo, incluso las de la familia politica: se manda
de vuelta a la mujer cuyos padres no hicieron suficientes presentes de devolucion.

En resumidas cuentas, todo el mundo de las islas y probablemente una parte del
mundo de Asia meridional que estd emparentado con aquéllos, conoce un mismo
sistema de derecho y de economia.

De estas tribus melanesias, alin mas ricas y comerciantes que las polinesias,
hay que hacerse una idea muy diferente que la que se hace habitualmente. Esta
gente tiene una economia extra-doméstica y un sistema de intercambio bien
desarrollado, a una pulsacién quizds mas intensa y rapida que la que conocian

107 Seligmann, The Melanesians (glosario, pp. 754y 77, 93, 94, 109, 204).

108y 1a descripcién de los doa, ibid., pp. 89, 71, 91, etc.

109 1pid., pp. 95 y 146.

110 Las monedas no son las tnicas cosas de este sistema de dones que estas tribus del
golfo de Nueva Guinea denominan con un nombre que es idéntico a una palabra polinesia
que tiene el mismo sentido. Ya indicamos mas arriba la identidad de los hakari
neocelandeses con los hekarai, ceremonias de exposicion de alimento que Seligmann nos

ha descrito en Nueva Guinea (Motu y Keita); v. The Melanesians, pp. 144-145, laminas XVI-
XVIIIL.

111y, m4s arriba. Es notable que la palabra tun, en el dialecto de Mota (islas Banks) -
evidentemente idéntico a taonga- tenga el sentido de comprar (en particular, comprar a
una mujer particular). Codrington, en el mito de Qat que compra la noche (Melanesian
Languages, p. 307-308, n° 9), traduce: “comprar a un precio elevado”. En realidad es una
compra siguiendo las reglas del potlatch, bien atestiguada en esta parte de Melanesia.

112y, 1os documentos citados en Année Sociologique, X1, p. 372.
113y, sobre todo Forsch., 111, pp. 38 a 41.

114 Zeitschrift fiir Ethnologie, 1922.

115 Forsch. I11, lamina 2, n° 3.
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nuestros campesinos, o las aldeas de pescadores de nuestras costas, hace quizas
menos de un siglo atrds. Tienen una vida econdémica extensa que traspasa las
fronteras de sus islas y sus dialectos; un comercio considerable. Ahora bien,
mediante dones brindados y devueltos, remplazan con vigor fuertemente al sistema
de compraventa.

El punto sobre el cual estos derechos han chocado -y, veremos, también el
derecho germanico- es la incapacidad de abstraer y dividir sus conceptos
econdmicos y juridicos. Por cierto, no tenian necesidad de ello. En estas sociedades,
ni el clan ni la familia saben disociarse ni disociar sus actos; ni los individuos, por
influyentes y concientes que fueran, pueden comprender que les hace falta oponerse
los unos a los otros y que hace falte que sepan disociar los actos de unos y los de los
otros. El jefe se confunde con su clan y el clan se confunde con él; los individuos
sienten que actian de una sola manera. Holmes observa sutilmente que las dos
lenguas —una papua, la otra melanesia- de las tribus de la desembocadura del Finke
que él conoce (la toaripi y la namau), s6lo tienen “un sélo término para designar la
compra y la venta, el tomar prestado y el pedir prestado”. Las operaciones

“antitéticas se expresan por la misma palabra”. 116 “Propiamente hablando, no
saben pedir prestado ni tomar prestado en el sentido en que nosotros empleamos
estos términos, pero siempre hay algo dado en forma de honorarios por el préstamo,

algo que se devuelve en la misma ocasién en que es devuelto el préstamo”.117 Esta
gente no tiene ni idea de venta ni idea de préstamo, y sin embargo realizan
operaciones juridicas que tienen la misma funcién.

Asimismo, la nocién de trueque no es mas natural para los polinesios que para
los melanesios.

Uno de los mejores etnoégrafos, Kruyt, aun utilizando el término ‘venta’ nos

describe con precisién118 este estado de 4nimo entre los habitantes de las Célebes
centrales. No obstante, ya hace tiempo que los toradja estan en contacto con grandes
comerciantes: los malayos.

De este modo, una parte de la humanidad, relativamente rica, trabajadora,
creadora de importantes excedentes, supo y sabe intercambiar cosas considerables,
bajo otras formas y por otras razones que las que nosotros conocemos.

I11) NOROESTE DE AMERICA DEL NORTE.

El Honor y el Crédito

De estas observaciones sobre algunos pueblos melanesios y polinesios se desprende
ya una figura definitiva de este régimen del don. La vida material y moral, el

116 1n Primitive New-Guinea, 1924, p. 294.

117 Digamos que Holmes describe el sistema de dones intermediarios bastante mal; v.
mas arriba, basi.

118y, el trabajo citado mas arriba. La incertidumbre del sentido de esas palabras que
traducimos mal como “comprar, vender”, no sélo esta limitado a las sociedades del
Pacifico. Volveremos sobre este tema, pero recordemos desde ahora que ain en nuestro
francés corriente la palabra vente [venta] designa tanto la venta como a la compra, y que
en chino so6lo hay una diferencia tonal entre los dos monosilabos que designan a los actos
de vender y comprar.
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intercambio, funcionan en estos casos bajo una forma que es a la vez desinteresada
y obligatoria. Ademas, esta obligacion se expresa de manera mitica, imaginaria o, si
se quiere, simbolica y colectiva: toma el aspecto de interés apegado a las cosas
intercambiadas; éstas jamas estan desgajadas del todo de quienes las intercambian.
La comunion y la alianza que establecen son relativamente indisolubles. En realidad,
este simbolo de la vida social -la permanencia de la influencia de las cosas
intercambiadas- sélo traduce, de modo bastante directo, la manera en que los
subgrupos de las sociedades segmentadas de tipo arcaico estan constantemente
imbricadas unas con otras, sintiendo que se deben todo, unos los otros.

Las sociedades indias del noroeste de América del Norte presentan las mismas
instituciones, s6lo que éstas son todavia mas radicales y mas acentuadas. En
principio, se dirfa que alli se desconoce el trueque. A pesar de su largo contacto con

los europeos,] no parece que ninguna de las considerables transferencias de
riquezas?2 que constantemente’ se manejan se haga de otra manera que la de las

formas solemnes del potlatch.3 Vamos a describir esta tltima institucién desde
nuestro punto de vista.

N. B. - Antes que nada, es indispensable una breve descripcion de estas sociedades.
Las tribus, pueblos, o mas bien grupos de tribus4 Ique vamos a considerar ahora,
residen todas en la costa noroeste de América del Norte: en Alaska,5 tlingit y haida;

I Desde el siglo XVIII con los rusos, con los tramperos franco-canadienses desde principios
del XIX

2 No obstante, ver el caso de las ventas de esclavos: Swanton, Haida Texts and Myths, in
BBAE, 29, p.410.a

3 Damos mas arriba una bibliografia sumaria de los trabajos teéricos que conciernen al
“potlatch”.

4 Este cuadro sucinto est4 trazado sin justificacién, pero es necesario. Aclaramos que no es
completo, ni en cuanto a nombre y nimero de las tribus ni en cuanto a sus instituciones.

Hacemos abstraccién de un gran nimero de tribus, principalmente de las
siguientes: 1°: nootka (grupo wakash, o kwakiutl), bella coola (vecino); 2°: Tribus salish de
la costa sur. Por otra parte, las investigaciones concernientes a la extension del potlatch
deberian ser extendidas mas hacia el sur, hasta California. Alli —cosa notable desde otros
puntos de vista- la institucion parece estar extendida en sociedades de los grupos
llamados penutian y hoka:&@ v. p. ej. Powers, Tribes of California (Contrib. to North Amer.
Ethn., I11), p. 153 (pomo), p. 238 (wintun), pp. 303, 311 (maidu); cf. p. 247, 3,25, 332, 333,
para otras tribus; observaciones generales, p. 411.

5 Las fuentes que permiten el estudio de estas sociedades son considerables, son
realmente muy confiables, muy copiosamente filolégicos, y compuestas por textos
transcriptos y traducidos. V. bibliografia sumaria en Davy, Foi jurée, pp. 21, 171y 215.
Agregar sobre todo F. Boas y G. Hunt, Ethnology of the Kwakiutl (citado de ahora en més
Ethn. Kw.), 35° ARBAE, 1921(...) ; F. Boas, Tsimshian Mythology, 31° ARBAE, 1916,
aparecido en 1923 (cit. en adelante Tsi.M..). Empero, todas estas fuentes tienen un
inconveniente: o bien las antiguas son insuficientes, o bien las nuevas no estan completas,
en lo referente al tema que nos ocupa aqui — a pesar de su detalle y su profundidad. La
atencién de Boas y de sus colaboradores de la Jesup Expedition se incliné hacia la
civilizaciéon material, hacia la lingiiistica y hacia la literatura mitolégica. Incluso los
trabajos de etndgrafos profesionales mas antiguos (Krause, Jacobsen) o mas recientes
(Sapir, Hill Tout, etc.) tienen la misma direccidn. El analisis juridico, econémico, la
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en Columbia Britadnica, los principales son haida, tsimshian y kwakiutl. También
viven del mar, o cerca de los rios, de su pesca mas que de la caza; pero no tienen
agricultura, a diferencia de los melanesios y polinesios. Son, sin embargo, muy ricos:
incluso ahora sus pesquerias, sus territorios de caza, sus pieles, les dejan
importantes excedentes, sobre todo si se los cifra en una tasa europea. Tiene las
casas mas sdlidas de todas las tribus americanas, y una industria del cedro
tremendamente desarrollada. Sus canoas son buenas; aunque apenas se aventuran
en alta mar, saben navegar entre las islas y la costa. Sus artes materiales estan muy
desarrolladas. En particular, incluso antes de la llegada del hierro en el siglo XVII],
sabian recoger, fundir, moldear y martillar el cobre que se encuentra en estado
nativo en el territorio tsimshian y tlingit. Algunos de estos cobres, verdaderos
escudos blasonados, les servian a guisa de moneda. Otro tipo de moneda fueron

seguramente las hermosas mantas llamadas chilkat,6 admirablemente decoradas,
que aun sirven como ornamentos; algunas de ellas tienen un valor considerable.
Estos pueblos son excelentes escultores y dibujantes profesionales. Las pipas,
mazas, bastones, las cucharas esculpidas de cuerno, etc., ornan nuestras colecciones
etnograficas. Toda esta civilizacion es notablemente uniforme, dentro de limites
bastante extensos. Evidentemente estas sociedades estan mutuamente relacionadas
desde fechas bien antiguas, aunque, —al menos a juzgar por sus lenguas- pertenecen
a por lo menos tres diferentes familias de pueblos.”[!] Su vida invernal, aun para las
tribus mas meridionales, es muy diferente de la del verano. Las tribus tienen una
doble morfologia: ni bien termina la primavera se dispersan en la caza, la
recoleccion de raices y bayas suculentas de las montafias, y la pesca fluvial del
salmén; a partir del invierno se reconcentran en las llamadas “ciudades”. Y es
entonces, durante todo el periodo de agrupamiento, que entran en un estado de

demografia, sino estan por hacerse, estan por completarse. (Sin embargo la morfologia
social ya se inicié mediante los diversos Census de Alaska y de la Columbia Britanica.)
Barbeau nos promete una monografia completa de los tsimshian. Esperamos esta
informacién indispensable y esperamos que en breve se imite su ejemplo, ya es hora. En
cuanto a numerosos puntos concernientes a la economia y al derecho, los viejos
documentos de los viajeros rusos, los de Krause (Tlinkit Indianer), de Dawson (sobre los
haida, kwakiutl, bella-coola, etc.), aparecidos en su mayor parte en el Bulletin del
Geological Survey de Canada o en los Proceedings of the Royal Society de Canad3; los de
Swan (sobre los nootka): Indians of Cape Flattery, Smithsonian Contrib. to Knowledge,
1870; los de Mayne, Four years in British Columbia, Londres, 1862, son aun lo mejores, y
sus fechas les confieren una autoridad definitiva.

Hay una dificultad en la nomenclatura de estas tribus. Los kwakiutl forman una
tribu, y también les dan su nombre a muchas otras tribus, las cuales, confederadas con
ellos, forman una verdadera nacidn con este nombre. Haremos el esfuerzo de hacer
mencion, cada vez, de qué tribu kwakiutl estamos hablando. Cuando no esté indicado, es
que se trata de los kwakiutl en sentido estricto [Kwagul de Fort Rupert]. La palabra
‘kwakiutl’ quiere decir simplemente ‘rico’,“humo del mundo”, lo cual de por si indica la
importancia de los hechos econdémicos que vamos a describir.

No vamos a reproducir todos los detalles de ortografia de las palabras de estas
lenguas.

6 Sobre las mantas chilkat, Emmons, “The Chilkat Blanket”, Mem. of the Amer. Mus. of Nat.
Hist., 111.

7 V. Rivet, en Meillet y Cohen, Langues du Monde, p. 616 y ss. Fue Sapir, “Na-Déné
Languages”, American Anthropologist, 1915, quien redujo definitivamente al tlingit y al
haida a ramas del tronco athabascano.
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permanente efervescencia. La vida social se vuelve extremadamente intensa, mas
aun que en las congregaciones tribales que pueden hacerse durante el verano.
Consiste en una especie de permanente agitacion. Son visitas constantes de tribus a
tribus enteras, de clan a clan y de familia a familia. Son fiestas reiteradas, continuas;
a menuda cada una de ellas es de muy larga duracion. En ocasion de casamiento, de
rituales variados, de promociones, se gasta sin medida todo lo que se ha reunido
durante el verano y el otofio con gran diligencia sobre una de las costas mas ricas
del mundo. Asi también ocurre con la vida privada: cuando se ha matado una foca,
cuando se abre una caja de bayas o raices en conserva, se invita a la gente del clan;
cuando queda varada una ballena se invita a todo el mundo.

La civilizacion moral también es notablemente uniforme: aunque haya un
espectro escalonado entre el régimen de la fratria de descendencia uterina (tlingit
y haida), y el clan de descendencia masculina atenuadal™! de los kwakiutl. Los
caracteres generales de la organizacion social, y del totemismo en particular, se
encuentran practicamente en todas las tribus. Como en Melanesia (en las islas
Banks) dichas tribus tienen cofradias, -mal llamadas sociedades secretas- a
menudo internacionales. Pero las sociedades de hombres -y, en el caso kwakiutl
seguramente también las sociedades de mujeres-, cortan a las organizaciones de
clan. Una parte de los dones y contraprestaciones que vamos a tratar ahora esta

destinada, como en Melanesia8 a pagar las graduaciones y los ascensos9[1V]
sucesivos en estas cofradias. Los rituales, los de las cofradias y los de los clanes,
tienen lugar en ocasion de casamientos de jefes, “ventas de cobres”, iniciaciones a
las ceremonias shamadnicas, y en ceremonias funerarias -estas ultimas estan mas
desarrolladas en el pais haida y en el tlingit. Todo esto se lleva a cabo en el curso de
una serie intermnable de “potlatch” devuelta indefinidamente. Hay potlatch por
todos lados, que a su vez responden a otros potlatchs . Como en Melanesia, es un
constante give and take, “dar y recibir”.

El potlatch mismo, un hecho tan tipico, y al mismo tiempo tan caracteristico de estas
tribus, no es otra cosa que el sistema de dones intercambiados.10 Sélo difiere de
éste por la violencia, la exageracion, los antagonismos que suscita, por un lado; por
el otro, por cierta pobreza de los conceptos juridicos, por una estructura mas simple,

8 Sobre estos pagos por adquisiciones de grados, v. Davy, Foi jurée, pp. 300-305. Para
Melanesia, v. los ejemplos en Codrington, Melanesians, p. 106 y ss., etc.; Rivers, History of
the Melanesian Society, I, p. 70 y ss.

9 La palabra ‘ascenso’ debe tomarse en sentido estricto propio y en sentido figurado. Asi
como el ritual del vajapeya'Vl (védico tardio) implica un ritual de ascensién por una
escalera de mano, los rituales melanesios consisten en hacer subir al joven jefe sobre una
plataforma. Los snahnaimuq y los shushwap [grupos salish del noroeste [norteamericano]
conocen el mismo tipo de andamio, desde donde el jefe distribuye su potlatch. Boas, 5°
Rep.NWI, 1891, ; 9° Rep. NWI, 1894, p. 459. Las otras tribus sélo conocen la plataforma
donde se sientan los jefes y las altas cofradias.

10 Asi describen su mecanismo los autores antiguos: Mayne, Dawson, Krause, etc. V. en
particular Krause, Tlinkit Indianer, p. 187 y ss., una coleccién de documentos de los
autores antiguos.
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mas bruta que en Melanesia, sobre todo entre las dos naciones del norte: tlingit y
haida.11

El caracter colectivo del contratolZ aparece mejor aqui que en Melanesia y
Polinesia. Estas sociedades, a pesar de las apariencias estan en el fondo mas
proximas a lo que llamamos prestaciones totales simples. También los conceptos
juridicos y econémicos tienen alli menos nitidez, menos precisién conciente. Sin
embargo, en la practica estos principios son formales, suficientemente claros.

Empero hay aqui dos nociones que son mdas evidentes que en el potlatch
melanesio, o en las instituciones mas evolucionadas o mas disociadas de Polinesia:

la nocién de crédito, de plazo, y también la nocién de honor.13

1Tsjla hipétesis lingliistica es exacta, y si los tlingit y haida son simplemente
athabascanos que han adoptado la civilizacién del noroeste (hipdtesis de la cual Boas no
esta muy alejado), el caracter tosco del potlatch tlingit y haida se explicaria de por si. Es
posible también que la violencia del potlatch del noroeste americano provenga del hecho
de que esta civilizacion esta en el punto de encuentro de dos grupos de familias de pueblos
que lo tenian por igual: una civilizacion que venia del sur de California, una civilizacion
llegada de Asia (sobre esto, v. mas arriba, p&&53 Sauvageot $%).

12 Davy, Foi jurée, p. 247 y ss.

13 sobre el potlatch, lo mejor que escribié Boas esta en estas paginas: 12° Rep.NWC, 1898,
pp. 54-55 (Cf. 5° Rep.NWC, p. 38): “El sistema econdmico de los indigenas de la colonia
britanica esta en gran medida tan basado en el crédito como el de los pueblos civilizados.
En todas sus empresas, el indigena se fia en la ayuda de sus amigos. Promete pagar por
esta ayuda en una fecha posterior. Si esta ayuda provista consiste en cosas de valor que
son medidas por los indigenas en mantas, como nosotros lo hacemos en moneda, promete
devolver el valor del préstamo con interés. El indigena no tiene sistema de escritura y, por
lo tanto hace la transaccién en publico, para que sea segura. El potlatch es: por un lado,
contraer deudas, por el otro, pagarlas. Este sistema econdmico se desarrollé hasta tal
punto que el capital poseido por todos los individuos asociados de la tribu excede con
creces la cantidad disponible de valores que existe; dicho de otro modo, las condiciones
son totalmente analogas a las que prevalecen entre nosotros: si desedsemos que nos
pagasen todas nuestras acreencias encontrariamos que de hecho no hay en lo mas minimo
el dinero suficiente para pagarlas. El resultado de una tentativa de todos los acreedores de
hacerse reembolsar sus préstamos seria un panico desastroso del cual la comunidad
tardaria mucho en recuperarse.

“Hay que entender que un indigena que, al invitar a todos sus amigos y vecinos a
un gran potlatch, aparentemente malgasta todos los resultados acumulados en largos afios
de trabajo, tiene dos objetivos de los que hay que reconocer que son sabios y dignos de
alabanza. El primero es pagar sus deudas. Esto se hace publicamente, con mucha
ceremonia, a la manera de un acto ante el notario. El segundo es ubicar los frutos de su
trabajo de manera de sacar el mayor beneficio, para si y para sus hijos. Quienes reciben
presentes en esta fiesta los reciben como préstamos, que utilizan en sus empresas del
momento, pero tras un intervalo de algunos afios hay que devolverlos al dador, o a su
heredero, con intereses. Es asi que el potlatch termina por ser considerado por los
indigenas como un medio de asegurar el bienestar de sus hijos, por si quedan huérfanos
cuando aun son jovenes...”.&&%

Corrigiendo los términos “deuda, pago, reembolso, préstamo”, y reemplazandolos
por términos como: presentes dados y presentes devueltos, términos que Boas termina
por usar, se tendra una idea bastante exacta del funcionamiento de la nocién de crédito en
el potlatch.

Sobre la nocién de honor, ver Boas, 7° Rep.NWC, p. 57.
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En Melanesia, en Polinesia, los dones circulan, como vimos, con la certeza de
que seran devueltos, teniendo como “seguridad” la virtud de la cosa dada, la cual es
en si misma esa “seguridad”. No obstante, en toda sociedad posible, esta en la
naturaleza del don el obligar a un plazo. Incluso por definiciéon, una comida en
comun, una distribucion de kava, un talisman que se lleva, no pueden ser
inmediatamente devueltos. El “tiempo” es necesario para ejecutar toda
contraprestacion. La nocién de plazo esta l6gicamente implicada cuando se trata de
devolver visitas, contraer casamientos, alianzas, establecer la paz, asistir a juegos y
a combates regulados, a celebrar ceremonias alternativas, devolver los servicios

rituales y de honor, “dar sus respetos” reciprocamente: 14 cosas, todas éstas, que se
intercambian a medida que las cosas son cada vez mas abundantes y ricas, a medida
que las sociedades se vuelven mas ricas.

La historia econémica y juridica corriente es altamente defectuosa al respecto.

Imbuida de ideas modernas, tiene ideas a priori de la evolucién, 15 sigue una légica
supuestamente necesaria; en el fondo, sigue fiel a las viejas tradiciones. Nada mas
peligroso que esta “sociologia inconsciente” como la llamé Simiand. Por ejemplo,
Cuq todavia dice: “En las sociedades primitivas, no se concibe otra cosa que el
régimen de trueque; en las avanzadas, se practica la venta al contado. La venta a
crédito caracteriza una fase superior de la civilizacion; aparece en principio bajo una

forma desviada que combina la venta al contado y el préstamo”.16 De hecho, el
punto de partida esta en otra parte. Esta dado en una categoria de derechos que fue
dejada de lado al no interesarle a juristas y a economistas: es el don, fendmeno
complejo, sobre todo en su forma mds antigua, la de la prestacién total, que en este
trabajo no estudiamos. Ahora bien, el don necesariamente lleva consigo a nocion de
crédito. La evolucién no ha hecho pasar el derecho de la economia de trueque a la
venta, ni ha hecho pasar el de la venta al contado al de la venta a plazos. Es sobre el
sistema a plazos de regalos dados y recibidos que se ha edificado, por un lado, el
trueque, por simplificacién por aproximacién de plazos antes escindidos; por el
otro, la compra y la venta, sea a plazos o al contado, y también el préstamo. Pues
nada prueba de que ninguno de los derechos que han traspasado la fase que
describimos (en particular: el derecho babilénico) hayan desconocido el crédito,
que todas las sociedades arcaicas que sobreviven en torno a nosotros si conocen. He
aqui otra manera simple y realista de resolver el problema de los dos “momentos

del tiempo” que el contrato unifica, y que ya ha estudiado Davy.17

No es menos grande el rol que juega el honor en estas transacciones de los indigenas.

En ningun lado el prestigio individual de un jefe y el prestigio de su clan estan
mas vinculados con el gasto, y con la exactitud para devolver usurariamente los
dones aceptados, de manera de transformar en obligados a quienes te han obligado
ati. En ese caso, el consumo y la destruccién realmente no tienen limites. En algunos

14 Expresién tlingit: Swanton, Tling.l, p. 421, etc.

15 No seha comprendido que la nocién de ‘a plazos’ no sélo es tan antigua sino tan simple,
-0, si se quiere, tan compleja- como la nociéon de ‘al contado’.

16 “Ktude sur les contrats de I’époque de la premiére dynastie babylonienne”, Nouv. Rev.
Hist. du Droit, 1910, p. 477.

17 Davy, Foi jurée, p. 207.
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potlatch debe gastarse todo lo que se tiene, sin resguardar nada.18 El asunto es
quién sera el mas rico, y también quién fue el mas locamente derrochador. El
principio de antagonismo y de rivalidad funda todo. El estatuto politico de los
individuos en confraternidades y clanes, los rangos de todo tipo, se obtienen por la
“guerra de propiedad”19V como por la guerra, o por la suerte, o la herencia, la
alianza o el matrimonio. Pero todo esta concebido como si se tratase de una “lucha
de riqueza".ZOVl El casamiento de los hijos, los asientos en las confraternidades, s6lo
se obtienen en el curso de potlatch intercambiados y devueltos. Y se los pierde en el

potlatch, como se los pierde en la guerra, en el el juego, en la carrera o la lucha.21

18 Distribucion de toda la propiedad: Kwakiutl, Boas, Secret Societies and Social
Organization of the Kwakiutl Indians, 1895 (en adelante Sec. Soc.), p. 469. En el caso de la
iniciacion del novicio, ibid., p. 551, Koskimo. Shushwap: redistribucién, Boas, 7° Rep.NWC.,
1890, p. 91; Swanton, Social Conditions of Tlingit Indians, 21° ARBAE (en adelante TIi.L), p.
442 (en ocasién de un discurso): “El ha gastado todo para hacerlo ver” (a su sobrino).
Redistribucién de todo lo que se ha ganado en el juego, Swanton, Texts and Myths or the
Tlingit Indians, BBAE n° 39. (de ahora en mas TLT.M.), p. 139.

19 Sobrela guerra de propiedad, v. el canto de Maa, Sec. Soc., p. 577, p. 602: “Combatimos
con la propiedad” La oposicidn, guerra de riquezas, guerra de sangre, se encuentra en los
discursos que se hicieron en el mismo potlatch de 1895 en Fort Rupert. V. Boas y Hunt,
Kwakiutl Texts, 1° serie, t. I1I (de ahora en mas citado Kwa.T. III), p. 485, 482; cf. Sec.S., pp.
668y 673.

20y, sobre todo el mito de Haiyas (Haida Texts, Jesup, VI, n°® 83, Masset), el cual perdié la
“cara” en el juego, muriendo en él. Sus hermanas y sobrinos guardan luto, dan un potlatch
en revancha, y él resucita.

Habria que estudiar, al respecto, el caso del juego: incluso entre nosotros no esta
considerado como un contrato, sino como una situacion en la que se empefia el honor, en
la cual se entregan bienes que al fin de cuentas podrian no entregarse. El juego es una
forma de potlatch y de sistema de dones. Su extension en el noroeste americano es
notable. Aunque sea conocido por los kwakiutl (v. Ethn.Kw.., p. 1394, s. v. ebayu: el ;juego
de dados? s. v. lepa, p. 1435, cf. lep, p. 1448, “segundo potlatch, danza”; cf. p. 1423, s. v.
magwacte) no parece jugar entre ellos un rol comparable al que parece que cumple entre
los haida, tlingit y tsimshian. Estos son jugadores empedernidos, permanentes. V. las
descripciones del juego de bastones [stick-game] entre los haida: Swanton, Haida (Jesup
Exped., V, 1), p. 58 y ss., 141 y ss., para las figuras y los nombres; el mismo juego entre los
tlingit, descripcion con los nombres de los bastones del juego: Swanton, TIi.L, p. 443. El naq
tlingit ordinario, la pieza ganadora, , equivale al djil haida.

Las historias estdn llenas de leyendas de juegos, de jefes que han perdido todo en
el juego. Un jefe tsimshian perdi6 hasta sus hijos y sus padres: Tsim. Myth., p. 207, 101; cf.
Boas, ibid., p. 409. Una leyenda haida cuenta la historia de un juego total de los tsimshian
contra los haida. V. Haida T.M., p. 322. Cf. la misma leyenda: los juegos contra los tlingit,
ibid., p. 94. Se encuentra un catdlogo de temas de este tipo en Boas, Tsim. Myth., p. 847 y
843. La etiqueta y la moral quieren que el ganador deje en libertad al perdedor, a su mujer
y sus hijos. Tlingit T.M., p. 137. Intil destacar el parentesco de este rasgo con las leyendas
asiaticas.

Hay innegables influencias asiaticas. Sobre la extensidn de los juegos de azar
asiaticos en América, v. el bello trabajo de E.B. Tylor, “On American Lot-games, as evidence
of Asiatic Intercourse”, Bastian Festschr. In suppl. Int. Arch. f. Ethn., 1896, p. 55 y ss.

21 Davy expuso el tema del desafio, de la rivalidad. Hay que agregar el tema de la apuesta.
V. p. €j. Boas, Indianische Sagen, pp. 203- 206; en las leyendas: apuesta de comidas, apuesta
de lucha, apuesta de ascenso, etc. Cf. ibid., p. 363, para un catdlogo de temas. La apuesta es,
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En cierto niimero de casos, no se trata de dar o devolver, sino de destruir,22 con el
fin de no dejar ni siquiera la sospecha de que se espera devolucién. Se queman
cajones enteras de aceite de olachen (candle-fish, pez-vela) o de aceite de ballena,23
se queman las casas, y miles de mantas; se estropean los cobres mas caros, se los

tira al agua, para aplastar, “achatar” al rival.24 No sélo cada uno hace asi sus
progresos, sino que también se hace progresar a la familia en la escala social. Vemos
un sistema de derecho y de economia en el que constantemente se gasta y se
transfieren riquezas considerables. Se puede, si se quiere, llamar a estas

hasta nuestros dias, un resto de estos derechos y de esta moral. S6lo empefia el honor y el
crédito, y sin embargo hace circular las riquezas.

22 Sobre los potlatch de destruccidn, v. Davy, Foi jurée, p. 224. Hay que agregar las
siguientes observaciones: dar es ya destruir, v. Sec. Soc., p. 334. Ciertos rituales de
donacidn suponen destrucciones: p. ej. el ritual de reembolso de la dote, o, como lo llama
Boas, “repago de la deuda de matrimonio”, implica una formalidad que se llama “hundir la
canoa”: Sec.S., pp. 518, 520. Pero esta ceremonia es figurada. Sin embargo las visitas al
potlatch haida y al tsimshian implican la destruccion real de las canoas de los que llegan.
Entre los tsimshian se la destruye a la llegada, tras haber ayudado con todo cuidado al
desembarco de todo lo que contenia, y se dan canoas mejores a la partida: Boas, Tsim.
Myth., p. 338.

Pero la destruccién propiamente dicha parece constituir una forma superior de
gasto. Se denomina “matar la propiedad” entre tsimshian y tlingit. Boas, Tsim. Myth., p.
344; Swanton, TIi.I, p. 442. En realidad, se le da este nombre incluso a la distribucién de
mantas: “tantas mantas fueron perdidas por verlo” Tli.I, ibid.,

En esta practica de la destruccién en el potlatch intervienen dos moviles: 1° el
asunto de la guerra: el potlatch es una guerra. Lleva ese titulo: “danza de guerra”, entre los
tlingit, Swanton, Tli.l, p. 458, cf. p. 436. De la misma manera que, en una guerra el que ha
matado se apodera de mascaras, nombres y privilegios de los propietarios muertos, del
mismo modo en una guerra de propiedades se mata a la propiedad : sea la de uno, para
que los otros no la tengan, o bien la de los otros, ddndoles bienes que estaran obligados a
devolver, o que no podran devolver.

El segundo asunto es el del sacrificio. V. mas arriba. Si se mata la propiedad es
porque tiene una vida. V. mas abajo. Un heraldo dice: “Que nuestra propiedad siga viva
bajo los esfuerzos de nuestro jefe, que nuestro cobre no termine roto” Ethn. Kwa., p. 1285,
1. 1. Quizas el mismo sentido de la palabra “yaq”, yacer muerto, distribuir un potlatch, (cf.
Kwa.T, 111, p. 59, 1. 3, e Index, Ethn.Kw.), se expliquen de esta forma.

Pero, en principio, de lo que se trata es, como en el sacrificio normal, de de
transmitir cosas destruidas a los espiritus, en este caso a los ancestros del clan. Este tema
estd por supuesto mas desarrollado entre los tlingit (Swanton, TIi.I, pp. 443, 462), entre
los cuales los ancestros no sélo asisten al potlatch, beneficiAndose de las destrucciones,
sino que también se benefician de los presentes dados a sus homénimos vivientes. La
destruccidn por el fuego parece ser caracteristica de este asunto Entre los tlingit, v. un
mito muy interesante, Tlingit T. M., p. 82. Haida: sacrificio por fuego ([aldea de ]
Skidegate); Swanton, Haida Texts and Myths, BBAE, n° 29 en adelante Haid.T.M.), pp. 36, 28
y 91. Este tema es menos evidente entre los kwakiutl, entre quienes existe empero una
divinidad llamada “Sentado sobre el fuego”, a quien, por ejemplo, se le sacrifica la ropa del
nifio enfermo, para pagarle. Ethn. Kw., pp. 705, 706.

23 Boas, Sec.S., p. 353, etc.
24 V. mas abajo, acerca de la palabra p/Es.
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transferencias bajo el titulo de intercambio, incluso de comercio, de ventaZ5 mas
este comercio es noble, lleno de etiqueta y generosidad y, en todo caso, cuando esta
hecho en otro espiritu, en vistas de una ganancia inmediata, es el objeto de un
marcado desprecio.26

Vemos que la nocidn de honor que actiia violentamente, que esta siempre pre-
sente en Melanesia, aqui se ejerce de modo devastador. Al respecto, las ensenanzas
clasicas miden mal la importancia de los mdviles que animaron a los hombres, y
todo lo que les debemos a las sociedades que nos han precedido. Hasta un estudioso
tan avisado como Huvelin se crey6 obligado a deducir la nocién de honor,
supuestamente ineficaz, de la nocién de eficacia magica.27 En el honor él sélo ve a
su sucedaneo, el prestigio. La realidad es mas compleja. Al igual que la nocién de
magia, la de honor no es extrafia a estas civilizaciones.28 El mismo mana polinesio
simboliza no soélo la fuerza magica de cada ser, sino también su honor; una de las

mejores traducciones de esta palabra es ‘autoridad, riqueza’.29 El potlatch tlingit,

25 parece ser que las mismas palabras ‘intercambio’y ‘venta’ son ajenas a la lengua
kwakiutl. En los diversos glosarios de Boas no encuentro el término ‘venta’ salvo para la
puesta en venta de un cobre. Pero esta subasta no es precisamente una venta, sino una
especie de apuesta, de lucha y generosidad. En cuanto al término intercambio, sélo lo
encuentro bajo la forma L'ay ; pero en el texto indicado, Kwa.T., 11, p. 77, 1. 41, él emplea la
palabra a propoésito de un cambio de nombre.

26y.1a expresion “avido de alimento” Ethn. Kwa., p. 1462, “deseoso de hacer fortuna
rapidamente”, ibid., p. 1394; v. la notable imprecacidn contre los “pequefios jefes” “Los
pequefios que deliberan, los pequefios que trabajan,... que son vencidos...que prometen
dar canoas,... que aceptan la propiedad dada;... que buscan la propiedad... que sélo
trabajan por la propiedad (el término que traduce “property” es “maneq”, devolver un
favor, ibid., p. 1403), los traidores”. Ibid., p. 1287, lineas 15 a 18, cf. otro discurso donde se
dice del jefe que ha dado el potlatch y de esas gentes que reciben y jamas devuelven: “se
les ha dado de comer, se les ha hecho venir, se les ha puesto sobre su espalda”, ibid., p.
1293; cf. 1291. V. otra imprecacién contra “los pequeiios”, ibid., p. 1381.

No debe creerse que una moral de este tipo sea contraria a la economia ni
corresponda a una pereza comunista. Los tsimshian maldicen la avaricia, y cuentan que su
héroe principal, Cuervo (el creador), fue despedido por su padre pues era avaro: Tsim.
Myth., p. 61, cf. p. 444. El mismo mito existe entre los tlingit. Estos maldicen igualmente a
la pereza y mendicidad de los huéspedes, y cuentan como Cuervo y los que iban de aldea
en aldea haciéndose invitar fueron castigados: Tlingit, M. T., p. 260, cf. 217.

27 “Injuria”, Mélanges Appleton; Magie et Droit Individuelle, AS., X, p. 28.

28 Entre los tlingit se paga por el honor de bailar: TLM.T., p. 141. Pago al jefe que compuso
una danza. Entre los tsimshian: “Todo se hace por el honor... Por encima de todo esta la
riqueza y la ostentacién de vanidad”; Boas, 5° Rep.NWC, 1899, p. 19; Duncan, (en Mayne,
Four Years, p. 265), ya decia: “por la simple vanidad de la cosa”. Ademas, muchos rituales,
no sélo el de la ascension, etc., sino también aquellos que consisten por ejemplo en
“levantar el cobre” (Kwakiutl), Kwa.T., 111, p. 499, 1. 26 “levantar la lanza” (tlingit), TL T, p.
117, “levantar el poste del potlatch”, funerario y totémico, “levantar la viga” de la casa, el
viejo mastil de cucafia, traducen principios de este tipo. No hay que olvidar que el potlatch
tiene por objeto saber cudl es “la familia mas «elevada»” (comentarios del jefe Katishan
acerca del mito de Cuervo, tlingit, TL. M. T., p. 119, n. a.).

29 Tregear, Maori Comparative Dictionary, s. v. “Mana”.
Habria que estudiar la misma nocion de riqueza. Desde nuestro punto de vista
actual, un hombre rico es un hombre que en Polinesia tiene mana, en Roma ‘auctoritas’ y,
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haida, consiste en considerar como honores a los servicios mutuos.30 Incluso en
tribus realmente primitivas, como las australianas, el punto de honor -sobre el cual
se es tan quisquilloso como entre nosotros- es el de dar satisfaccion mediante
prestaciones, ofrendas de comida, por el orden de precedencia y por ritos, tanto
como mediante dones.31 Los hombres supieron empefiar su honor y su nombre
mucho antes de saber firmar.

El potlatch del noroeste americano ha sido suficientemente estudiado por todo lo
concerniente a la forma misma del contrato. Sin embargo es necesario situar el
estudio que del contrato hicieron Davy y Léonhard@ Adam3Z en el cuadro mas
vasto que deberia formar con el tema que nos ocupa. Ya que el potlatch es mucho
mas que un fendmeno juridico: es uno de los fenémenos que proponemos
llamar “totales”. Es religioso, mitoldgico y shamanico, ya que los jefes que se
comprometen en el potlatch, representan y encarnan en el potlatch a
ancestros y a dioses. Dichos jefes bailan las danzas de estos ancestros y dioses,

son posidos por los espiitus de estos ancestros y esos dioses.33 Es econémico,

en estas tribus de Norteamérica, es un hombre “grande”, walas (Ethn. Kwa., p. 1396).
Estrictamente, sin embargo, sélo tenemos que indicar la relacién entre la nocion de
riqueza, la de autoridad, de derecho de mando a quienes reciben los regalos, y el potlatch:
es muy nitida. Por ejemplo, entre los kwakiutl, uno de los clanes mas importantes es el de
los walasaka (que también es nombre de familia, de danza y de confraternidad): este
nombre quiere decir “los grandes que vienen de arriba” que distribuyen al potlatch;
walasila no s6lo quiere decir riquezas, sino también “distribuciéon de mantas en ocasion
del remate de un cobre”. Otra metafora consiste en considerar que el individuo se ha
vuelto “pesado” por los potlatch que ha dado: Sec. Soc., pp. 558, 559. Se dice que el jefe
“traga a las tribus” a las que les distribuye sus riquezas; que “vomita propiedad”, etc.

30 Un canto tlingit dice, refiriéndose a la fratria del Cuervo: “Es la que hace ‘valuable’ alos
Lobos”. TL. M.T., p. 398, n°® 38. El principio segtn el cual los “respetos” y “honores” de dar y
devolver incluyen a los dones, es muy claro en ambas tribus.” Swanton, TIi.L, p. 451;
Swanton, Haida, p. 162, dispensa de devolver ciertos presentes.

31 Cf. mas abajo (conclusion).

La etiqueta del festin, del don dignamente recibido y que no ha sido solicitado esta
extraordinariamente marcada en estas tribus. Sefialamos sdélo tres datos kwakiutl, haida y
tsimshian, que para nuestro punto de vista son instructivos: los jefes y nobles comen poco
en los festines, los que comen mucho son los vasallos y las gentes del comun, ellos son,
literalmente, “fine bouche” [golosos]: Boas, Kwa. Ind,, Jesup., V, 11, pp. 427, 430; peligros del
mucho comer, Tsim. Myth., pp. 59, 149, 153, etc. (mitos); le cantan al festin, Kwa. Ind.,, Jesup
Exped., V, 11, pp. 430, 437. Suena la caracola, “para que se diga que no nos morimos de
hambre”. Kwa. T., 111, p. 486. El noble jamas pide. El shaman médico nunca pide un precio,
su “espiritu” se lo prohibe. Ethn.Kw., pp. 731, 742; Haida T. M., pp- 238, 239. Hay, sin
embargo, una confraternidad y una danza de “mendicidad” entre los Kwakiutl.

32y, Bibliografia mas arriba [“Introduccién”, /p.38 AS/notas jError! Marcador no
definido., jError! Marcador no definido., jError! Marcador no definido. y jError!
Marcador no definido.).

33 Los potlatch tlingit y haida desarrollaron especialmente este principio. Cf. Tli.L, p. 443,

462. Cf. discurso en TLM. T., p. 373; los espiritus fuman mientras fumen los invitados. Cf. p.
385, 1. 9: “Los que bailamos para ustedes no somos, en verdad, nosotros. Son nuestros tios,
muertos hace tiempo, los que estan por bailar acd”. Los invitados son espiritus, gona'qadet,
portadores de buena suerte, ibid., p. 119, nota A. De hecho, tenemos aqui la confusién pura
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y hay que ponderar el valor, la importancia, las razones y los efectos de estas
transacciones enormes, incluso hoy dia, cuando se las mide en valores europeos.34
El potlatch es también un fenémeno de morfologia social: la reunién de las tribus,
los clanes y las familias, incluso de los pueblos, produce un nerviosismo, una
excitacion, notables: se fraterniza, y sin embargo se continta siendo extrafio, se
entablan relaciones y también hay oposicion, en un comercio gigantesco, en un
torneo constante.35 Pasamos por alto los fenémenos estéticos, que son
numerosisimos. En fin, incluso desde un punto de vista juridico, ademas de que se
ha ya identificado la forma de estos contratos, y eso que podria llamarse el objeto
humano de los contratos, ademas del estatuto juridico de los contratantes (clanes,
familias, rangos jerarquias y esponsales), hay que agregar: los objetos materiales de
los contratos, las cosas que alli se intercambian, tienen también una virtud especial
que hace que se los dé, y sobre todo que se los devuelva.

Hubiera sido util -si hubiésemos tenido lugar- distinguir para nuestra
exposiciéon cuatro formas de potlatch en el noroeste americano: 12 un
potlatch en donde las fratrias y las familias son las Ginicas, o practicamente las
Unicas en intervenir (tlingit); 22 un potlatch en donde fratrias clanes, jefes y
familias cumplen un papel practicamente similar; 32 un potlatch entre jefes
enfrentados por clanes (tsimshian); 492 un potlatch de jefes y de
confraternidades (kwakiutl). Pero este tramite seria muy largo, y ademas, la
distincion de tres de las cuatro formas (falta la tsimshian) fue expuesta ya por
Davy.36 Por ultimo, en lo que hace a nuestro estudio, el de los tres temas del
don, la obligacion de dar, la obligacién de recibir y la obligacion de devolver,
estas cuatro formas de potlatch son relativamente idénticas.

Las tres obligaciones: dar, recibir, devolver

y simple de los dos principios del sacrificio y del don; comparable a todos los casos que
hemos ya citado-excepto, quizas, la accién sobre la naturaleza- (mas arriba, p. 56 &&@).
Darle a los vivos es darle a los muertos. Una notable historia tlingit (T M. T., p. 227),
cuenta que un individuo resucitado sabe cémo se hizo potlatch para él; el asunto de los
espiritus que reprochan a los vivos por no haberles dado potlatch es comun. Seguramente
los kwakiutl tuvieron los mismos principios. P. €j.. Ethn.Kw., discurso, p. 788. Los vivos,
entre los tsimshian, representan a los muertos: Tate le escribe a Boas: “Las ofrendas
aparecen sobre todo bajo la forma de presentes dados en una fiesta.” Tsim. Myth., p. 452
(Leyendas historicas), p. 287. Coleccién de temas, Boas, ibid., padam. 846, para
comparaciones con los haida, tlingit y tsimshian.

34V, mas abajo algunos ejemplos del valor de los cobres, p. 121, n.1 FALTA En Soc & An
35 Krause, Tlinkit Indianer, p. 240, describe bien estas modos de encararse entre tribus
tlingit.

36 Davy, Foi jurée, p. 171 y ss., p. 251 y ss. La forma tsimshian no se distingue muy
sensiblemente de la forma haida. Quizas alli es mas evidente el clan.
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La obligacion de dar es la esencia del potlatch. Un jefe debe dar potlatch, para si

mismo, para su hijo, yerno o hija,37 para sus muertos.38 No conserva su autoridad
sobre su tribu y sobre su aldea, incluso hasta sobre su familia, ni mantiene su rango

entre jefes 39 —nacional e internacionalmente- a menos que demuestre que los
espiritus y la fortuna lo frecuentan y lo favorecen,40 que la posee y que aquélla lo
posee.4l Sélo puede demostrar esta fortuna gastandola, distribuyéndola,

humillando a los otros, en poniéndolos “bajo la sombra de su nombre”.42 El noble
kwakiutl y haida tiene exactamente la misma nocién de “cara” que el letrado o el

oficial chinos.43 De uno de los grandes jefes miticos que no pasaba potlatch se decia

37 Serfa inutil retomar la demostracién de Davy acerca de la relacién entre el potlatch y el
estatuto politico, en particular el del yerno y del hijo, al igual que comentar el valor
comunial, propio de festines e intercambios. P. €j.. el intercambio de canoas entre dos
espiritus hace que no tengan mas “que un solo corazén”, siendo uno el suegro y el otro el
yerno: Secr. Soc., p. 387. El texto, Kwa.T., 111, p. 274, agrega: “era como si se hubieran
intercambiado los nombres”. V. también ibid.,, 111, p. 23 en un mito nimkish (otra tribu
kwakiutl) sobre la fiesta, el festin de casamiento tiene por objeto entronizar a la chica en la
aldea “en donde va a comer por primera vez”.

38 gl potlatch funerario esta atestiguado y suficientemente estudiado entre los haida y los
tlingit; entre los tsimshian, parece estar vinculado ante todo al fin del duelo, a la erecciéon
del poste totémico, y a la cremacion: Tsim. Myth. p. 534 y ss. Boas no nos indica potlatch
funerario entre los kwakiutl, mas se encuentra una descripcion de un potlatch de este tipo
en un mito: Kwa. T., 11, p. 407.

39 potlatch para conservar su derecho a un blasén, Swanton, Haida, p. 107. V. historia de
Leg.ex, Tsim. Myth., 386. Leg.ex es el titulo del principal jefe tsimshian. V. también ibid., p.
364, las historias del jefe Nesbalas, otro gran titulo de jefe tsimshian, y la manera como se
burla del jefe Haimas. Uno de los titulos de jefes mas importante entre los kwakiutl
(Lewikilaq) es el del de Dabend (Kwa. T. 1, p. 19, 1. 22; cf. dabend-gal'ala, Ethn. Kwa., p.
1406, col. I) quien, antes del potlatch, tiene un nombre que quiere decir “incapaz de llegar
al final” después del potlatch toma este nombre que quiere decir “capaz de llegar al final”.

40 yn jefe kwakiutl dice: “Esta es mi vanidad: los nombres, las raices de mi familia, todos
mis ancestros han sido... (y aqui declina un nombre que es a la vez un titulo y un nombre
comun), “dadores de maxwa” (gran potlatch): Ethn. Kwa., p. 887, 1. 54; cf. p. 843, 1. 70.

41y, mas abajo (en un discurso), p. 110, n 1: “Estoy tapado de propiedades. Soy rico en
propiedades. Puedo contar propiedades”. Ethn. Kwa., p. 1280, 1. 18.

42 Comprar un cobre, es ponerlo “bajo el nombre” del comprador, Boas, Sec. Soc., p. 345.
Otra metafora es que el nombre del dador de potlatch “gana peso” por el potlatch dado,
Sec. Soc., p. 349; “pérdida de peso” por el potlatch aceptado, Sec. Soc., p. 345. Hay otras
expresiones de la misma idea, de la superioridad de donante sobre el donatario: la nocién
que éste es en cierto sentido un esclavo hasta tanto no sea rescatado (entonces “el nombre
esta malo”, dicen los haida, Swanton, Haida. p. 70; cf. mas abajo); los tlingit dicen que “se
ponen los dones sobre la espalda de los que los reciben”, Swanton, Tlingit, p. 428. Los
haida tienen dos expresiones bien sintomaticas: “hacer ir”, “correr rapido”, su aguja (cf. la
expresién de Nueva Caledonia, mas arriba, 64 //&@techo de paja//), 1a cual parece que

significa “combatir un inferior”, Swanton, Haida, p. 162.

43 V. 1a historia de Haimas, cémo perdié6 su libertad, sus privilegios, mascaras y otras
cosas, sus espiritus auxiliares, su familia y sus propiedades, Tsim. Myth., pp. 361, 362.
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que tenia la “cara podrida”.44Vll La expresién es aqui hasta méas exacta que en China.
Ya que en el nordeste americano perder el prestigio es realmente perder el alma: lo
que se pierde en el potlatch es verdaderamente la “cara”, es la mascara de danza, el
derecho de encarnar un espiritu, de llevar un blasoén, un tétem, y la persona, VI que
se ponen asi en juego;45 en el juego de los dones46 como se puede perder en la

guerra47 o por una falta ritual.48 En todas estas sociedades hay apuro para dar. No

44 Ethn, Kwa., p. 805; Hunt, el autor kwakiutl de Boas, le escribe: “Yo no sé por qué el jefe
Maxuyalidze (en realidad, “dador de potlatch”), no dio nunca una fiesta. Y eso es todo. Asi
que lo llamaban Qelsem, es decir Cara Podrida.” Ibid.,, 1. 13 a 15.&&@

45 En efecto, el potlatch es cosa peligrosa, tanto si no se lo da como si se lo recibe. Las
personas llegadas a un potlatch mitico murieron por ello (Haida T., Jesup, V1, p. 626; y. p.
667, el mismo mito, tsimshian). Cf., para las comparaciones, Boas, Indianische Sagen, p.
356, no 58. Es peligroso participar de la sustancia del que da el potlatch: por ejemplo
consumir en un potlatch a los espiritus, en el mundo de abajo. Leyenda kwakiutl ([del
grupo] Awikenoq), Ind. Sagen, p. 239. V. el hermoso mito del Cuervo que saca los alimentos
de su asiento (varios ejemplares), Ctatloq, Ind. Sagen, p. 76; Nootka, ibid., p. 106.
Comparaciones en Boas, Tsim. Myth., pp. 694, 695.

46 g potlatch es, en efecto, un juego y una prueba. Por ejemplo, la prueba consiste en no
tener hipo durante el festin. “Antes morir que tener hipo”, se dice. Boas, Kwakiutl Indians,
Jesup Expedition, vol. V, parte II, p. 428. V. una formula del desafio “A que nuestro
huéspedes vacien (a los platos)...” Ethn. Kwa., p. 991, 1. 43; cf. p. 992. Sobre la
incertidumbre de sentido entre los términos que significan dar alimentos, devolver
alimentos y revancha, v. glosario (Ethn. Kwa., s. v. yenesa, yenka: dar alimentos,
recompensar, tomar su revancha).

47 V. mas arriba /p- 95, n2.%& la equivalencia del potlatch y de la guerra. El cuchillo en la
punta del bastdén es un simbolo del potlatch kwakiutl, Kwa.T. 111, p. 483. Entre los tlingit, es
la lanza levantada, Tlingit M.T., p. 117. V. los rituales de potlatch de compensacion entre los
tlingit. Guerra de los de Kloo contra los tsimshian, Tling. T. M., pp. 432, 433, n. 34; danzas
por haber esclavizado a alguien; potlatch sin danza por haber matado a alguien. Cf. mas
abajo ritual del don del cobre /p. 124, n. 6.&@/

48 Sobre las faltas rituales entre los kwakiutl, v. Boas, Sec. Soc., pp. 433,507, etc. La
expiacion consiste precisamente en dar un potlatch, o al menos un don.

Este un principio de derecho y de ritual importantisimo en todas estas sociedades.
Una distribucién de riquezas cumple el rol de una multa, de una propiciacién ante los
espiritus, y un restablecimiento dela comunién con los hombres. El P. Lambert, Moeurs des
sauvages néo-calédoniens, p. 66, ya habia observado entre los kanakas el derecho de los
padres uterinos de reclamar indemnizaciones cuando uno de los suyos se desangra en la
familia de su padre. La institucidn se reencuentra exactamente entre los tsimshian,
Duncan en Mayne, Four Years, p. 265; y p. 296 (potlatch en caso de pérdida de sangre del
hijo); debe poder compararse, probablemente, a la institucién maori del muru.

Los potlatch de rescate de cautivos deben se reinterpretados del mismo modo. La
familia, que ha dejado que [a uno de sus miembros] lo hagan esclavo debe dar un potlatch
no sélo para recobrar al cautivo, sino también para restablecer “el nombre”. V. historia de
Dzebasa, Tsim. Myth., p. 388. La misma regla entre los tlingit, Krause, Tlinkit Indianer, p.
245; Porter XIth Census, p. 54; Swanton, Tlingit, p. 449.

Los potlatch de expiacion de faltas rituales kwakiutl son numerosos. Pero hay que
destacar al potlatch de expiacion de los padres de mellizos que van a trabajar, Ethn. Kwa.,
p. 691. Le debes un potlatch alsuegro para recobrar a una mujer que te dejé...
evidentemente por tu culpa. V. vocabulario, ibid., p. 1423, col. 1, abajo. El principio puede
tener un empleo ficticio: cuando un jefe quiere tener la oportunidad de un potlatch, manda
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hay ocasion alguna, que se salga de la rutina ordinaria, aun fuera de los actos
solemnes y reuniones del invierno, en donde no se esté obligado a nvitar a los
amigos, de compartir los mejores frutos de la caza o de la recoleccién, que vienen de

los dioses y de los tétems; 491X donde no se esté obligado a redistribuirles todo lo
que viene de un potlatch en el que se ha sido beneficiario;>0 donde no se esté
obligado a reconocer, mediante dones, por cualquier servicio,51 los de los jefes, 52
los de los vasallos, los de los parientes;53 todo esto, al menos para los nobles, so

pena de violar la etiqueta y perder su rango.>4
La obligacién de invitar es totalmente evidente cuando se ejerce de clan a clan
o de tribu a tribu. Tampoco tiene sentido, salvo que se ofrezca a otros que no sean

los de la familia, del clan o de la fratrfa.55 Hay que convidar a quien pueda56 y

a su esposa de vuelta, a casa de su suegro, para tener un pretexto para nuevas
distribuciones de riquezas, Boas, 5th Report, p. 42.

49 En eel primer volumen de Ethn. Kwa., p. 757 y ss., Se brinda una larga lista de
obligacidn de fiesta, en ocasion de pesca, de recoleccion, decaza, de apertura de cajones de
conservas,%%@/; para la etiqueta, etc,, cf. p. 607 y ss.

50V, mas arriba, &@p. 94 n.

51v. Tsim. Myth., pp. 512, 439; cf. p. 534, para pago de servicios, kwakiutl, p. ej. pago al
que cuenta las mantas, Sec. Soc., pp. 614, 629 ([grupo kwakiutl] nimkish, fiesta de verano).

52 Los tsimshian tienen una notable institucién que prescribe dividir al potlatch entre
potlatch de jefes y potlatch de vasallos, y también establece qué le toca respectivamente a
cada sector. Si bien los rivales se enfrentan al interior de las diferentes clases feudales,
recortadas por clanes y fratrias, hay derechos qwue se ejercen no obstante de clase a clase.
Boas, Tsim. Myth., p. 539.

53 Pagos a los padres, Tsim. Myth., p. 534; cf. Davy, Foi jurée, para los sistemas opuestos
entre los tlingit y los haida, reparticiones de potlatch por familias, p. 196.

54 Un mito de los haida masset (Haida Texts, Jesup, V, I, n° 43) cuenta cémo un viejo jefe no
da potlatch suficiente; los otros no lo invitan mas, se muere de eso, sus sobrinos hacen su
estatua, dan una fiesta, diez fiestas en su nombre, entonces renace. En otro mito masset,
ibid., p. 727, un espiritu se dirige a un jefe y le dice: “Tu tienes demasiadas propiedades,
hay que hacer un potlatch” (wal = distribucion, cf. la palabra walgal, potlatch). Construye
una casa y paga a los constructores. En otro mito, ibid., p. 723, 1. 34, un jefe dice: “No
guardaré nada para mi”, cf. mas abajo: “Diez veces voy a hacer potlatch (wal)”.

55 Sobre la manera en que se enfrentan regularmente los clanes (kwakiutl), Boas, Sec. Soc.,
p. 343; (tsimshian), Boas, Tsim. Myth., p. 497. Esto va de suyo eun una sociedad de fratrias,
v. Swanton, Haida, p. 162; Tlingit, p. 424. Este principio esta expuesto notablemente en el
mito de Cuervo, Tlingit T. M., p. 115 y ss.

56 Naturalmente, estdn exhimidos de ser invitados quienes quedaron en falta, quienes no
dieron fiestas, quienes no tienen nombres de fiesta, Hunt, en Ethn. Kwa., p. 707; a quienes
no han devuelto el potlatch, cf. ibid., index, s. v. Waya y Wayapo Lela, p. 1395; cf. p. 358, 1.
25.
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quiera 57 o vaya 58 a asistir a la fiesta, al potlatch.59 El olvido tiene consecuencias

funestas.60 Un mito tsimshian importante®1 muestra en qué estado del espiritu ha
germinado este tema esencial del folklore europeo: el del hada mala a quien se
olvido invitar al bautismo o a la boda. El tejido de instituciones sobre el cual esta
entretejido aparece nitidamente aqui; vemos en qué civilizaciones ha funcionado.
Una princesa de una de las aldeas tsimshian ha concebido en el “pais de las nutrias”
y milagrosamente da a luz a “Pequefia Nutria”. Ella vuelve con su hijo a la aldea de
su padre, el Jefe. “Pequefia Nutria” pesca grandes fletanes [Hippoglossus] con los
cuales su abuelo agasaja a todos sus cofrades, jefes de todas las tribus. El abuelo se
los presentd a todos ellos, con la reconenbda,c recomendacion de que si adnaban de
pesca y lo encontraban a Pequefia Nutria bajo su forma animal, no lo mataran.
“Huéspedes mios: vean a mi nieto, que trajo esta comida para ustedes, la comida que
les servi a ustedes”. Asi el abuelo se vuelve rico, gracias a todos los bienes de todo
tipo que le daban los que llegaban a su casa para comer ballena, foca y todo el
pescado fresco que traia “Pequefia Nutria”, en plena hambruna de invierno. Pero se
habia olvidado de invitar a un jefe. Entonces, un dia que la tripulacién de una canoa
de la tribu olvidada se encontré con “Pequefia Nutria” con una gran foca en la boca;
el arquero de la canoa mat6 a “Pequena Nutria” y se llevo la foca. Y el abuelo y las
tribus buscaron a “Pequefia Nutria” hasta que se pregunto a la tribu olvidada qué es
lo que habia pasado. Esta se excusé: no conocian a “Pequefia Nutria”. Su madre la
princesa muri6 de pena; el jefe involuntariamente culpable le llev6 al abuelo jefe, en

expiacion, regalos de toda clase. Y el mito concluye: 62 “Es por eso que los pueblos
hacian grandes fiestas cuando nacia el hijo de un jefe y recibia un nombre, para que
nadie lo ignorase”. El potlatch, la distribucion de los bienes es el acto fundamental
del “reconocimiento” militar, juridico, econémico, religioso, en todos los sentidos de
la palabra. Se “reconoce” al jefe o a su hijo y se deviene en “reconocimiento” hacia
é1.63

57 De ahi viene el relato recurrente -igualmente comun en nuestro folklore europeo y en
el asiatico- del peligro que hay en el hecho de no invitar al huérfano, al abandonado, al que
cayd en la pobreza. P. €j.. Indianische Sagen, pp. 301, 303; v. Tsim. Myth., p. 295, 292: un
mendigo que es el tétem, el dios totémico. Catalogo de temas, Boas, Tsim. Myth., p. 784 y ss.

58 Los tlingit tienen una expresion notable: se supone que los invitados “flotan”, sus
canoas “van a la deriva por el mar”, el poste totémico que aportan esta a la deriva; lo que
los detiene es el potlatch, es la invitacidn, Tl T., p. 394, n° 22; p. 395, n° 24 (en discursos).
Uno de los titulos comunes del jefe kwakiutl, es “aquél hacia quien se rema”, es “el lugar
adonde se va”, p. €j. Ethn. Kwa., p. 187,1. 10 y 15.

59 La ofensa que consiste en descuidar a alguno hace que sus parientes solidarios se
abstengan de ir al potlatch. En un mito tsimshian, los espiritus no van pues no se ha
invitado al Gran Espiritu, cuando éste fue invitado van todos Tsim. Myth., p. 277. Una
historia cuenta que no estaba invitado el gran jefe Nesbalas, los otros jefes tsimshian no
fueron, y decian: El es jefe, uno no puede estar reiiido con él. Ibid., p. 357.

60 La ofensa tiene consecuencias poliiticas. P. ej.. potlatch de los tlingit con los
athabascanos que estan al este; Swanton, Tlingit, p. 435.Cf. TL. T. M., p. 117.

61 Tsim. Myth., pp. 170 y 171.

62 Boas pone en una nota esta frase del texto de Tate, su redactor indigena, ibid., p. 171, n.
a. Al contrario, la moraleja del mito tiene que estar unida al mito mismo.

63 Cf. el detalle del mito tsimshian de Negunaks, ibid., p. 287 y ss.y las notas de la pagina
846 para los equivalentes de este tema.
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A veces el ritual de las fiestas kwakiutl 64 y de las otras tribus de este grupo
expresa este principio de la invitacién obligatoria. Ocurre que una parte de estas
ceremonias comienza por la de los Perros. Estos estan representados por hombres
enmascarados que salen de una casa para entrar pro la fuerza a otra. Conmemora
este acontecimiento en el que las gentes de los otros tres clanes de la tribu de los
kwakiutl propiamente dichos cometieron la negligencia de no invitar al clan mas
lejano de los suyos, los guetela.65 Estos no quisieron quedarse “profanos”, entraron
en la casa del baile y destruyeron todo.

La obligacién de recibir no es menos constrictiva. No se tiene el derecho de rechazar
un don, de rechazar el potlatch.66 Actuar asi es manifestar que se teme tener que
devolver, es temer ser “aplastado” en la medida en que no se ha devuelto. En
realidad, ya se estd “aplastado”. Es “perder el peso” de su nombre;67 es, o bien
confesarse vencido de entrada,68 o, por el contrario, en ciertos casos, proclamarse
vencedor, e invencible.69 En efecto, parece ser, al menos entre los kwakiutl, que una
posicion reconocida en la jerarquia de victorias en anteriores potlatch permite
rechazar la invitacién, o incluso, cuando se esta presente, rechazar el don, sin que la
consecuencia sea la guerra. Pero entonces, el potlatch es obligatorio para el que ha
rehusado; en particular, hay que hacer mas rica la fiesta de la grasa, donde
precisamente puede observarse este ritual de rechazo.”0 El jefe que se cree superior
rechaza la cuchara llena de grasa que se le presenta; sale, va a buscar su cobre y
vuelve con este cobre a (“apagar el fuego” (de la grasa). Sigue una serie de
formalidades que marcan el desafio y que comprometen a dicho jefe, que ha
rechazado dar otro potlatch, a dar otra fiesta de grasa.”1 Pero, en principio, todo
don siempre es aceptado, y hasta alabado.”2 Debes apreciar en voz alta el alimento

64 p, ej.. lainvitacion a la fiesta de las grosellas, el heraldo dice: “Nosotros los invitamos a
ustedes que no vinieron”. Ethn. Kwa., p. 752.

65 Boas, Sec. Soc., p. 543.

66 Entre los tlingit, los invitados que se demoraron dos afios para ir al potlatch al cual
habian sido invitados son “mujeres”. TL. T., p. 119, n. a.

67 Boas, Sec. Soc., p. 345.

68 Kwakiutl. Se esta obligado a ir a la fiesta de las focas, aunque la grasa haga vomitar,
Ethn. Kwa., p. 1046; y. p. 1048: “trata de comer todo”.

69 Es por eso que a veces se dirigen con temor a los invitados; ya que éstos se
manifestarian superiores. Un jefe kwakiutl dice a un jefe koskimo (tribu de la misma
nacion): “No rechaces mi amable oferta, o tendré vergilienza, no rechaces mi corazon, etc.
Yo no soy ésos que pretenden, de esos que solo le dan a quienes compraron (= daron). Asi
es, amigos.” Sec. Soc., p. 546.

70 Boas, Sec. Soc., p. 355.

71v. Ethn. Kwa., p. 774 y ss., da otra descripcién de la fiesta de los aceites y las bayas de
salal; es de Hunt, y parece mejor; también parece ser que este ritual es empleado en el
caso en que uno no es invitado y no se da nada. Un ritual de fiesta del mismo tipo, dado en
desprecio de un rival, se hace con cantos con tambor, (ibid., p. 770; cf. p. 764), como entre
los esquimales.

72 Férmula haida: Haz lo mismo, dame buenos alimentos (en mito), Haida Texts, Jesup VI,
pp. 685, 686; (Kwakiutl), Ethn. Kwa., p, 767, 1. 39; p. 738, 1. 32; p. 770, historia de PoLelasa.

79



que te han preparado.’3 Pero, aceptandolo, uno sabe a qué se compromete.’4 Se
recibe un don “sobre la espalda”.”5 XSe hace algo mas que beneficiarse de una cosa
y de una fiesta, se ha aceptado un desafio; y se ha podido aceptarlo porque se tiene
la certeza de devolverlo,”6 de probar que no se es desigual.””7 Enfrentandose asi,
los jefes terminan metiéndose en situaciones coOmicas, y seguramente sentidas como
tales. Como en la antigua Galia o en Germania, como en nuestras fiestas estudiantiles,
de soldados o de campesinos: uno se compromete a tragar cantidades de comida, a
“hacer los honores” al que invita, de manera grotesca. Esto se lleva a cabo incluso
cuando sélo se es el heredero de quien sostuvo el desafio.”8 Abstenerse de dar,
como abstenerse de recibir,”9 es quedar en falta, rebajarse, -como abstenerse de
devolver.80

La obligacién de devolver81 es todo en el potlatch, en la medida en que no consiste en
mera destruccién. Al parecer, estas destrucciones, a menudo sacrificiales y
beneficiosas para los espiritus, no tienen necesidad de ser todas devueltas sin
condiciones, sobre todo cuando son obra de un jefe superior del clan o un jefe de un

clan cuya superioridad ya est4 reconocida82 Pero normalmente el potlatch debe ser

73 Los cantos que remarcan que no se esta satisfecho son muy precisos (tlingit), Tlingit
M.T., p. 396, n° 26, n° 29.

74 Los jefes entre los tsimshian tienen por regla mandar a un mensajero a examinar los
regalos que les traen los invitados al potlatch, Tsim. Myth., p. 184; cf. p. 430 y 434.
Sabemos, por un capitular del afio 803, que en la corte de Carlomagno habia un
funcionario encargado de una inspeccidn de este tipo. Maunier me sefiala este dato, que
mencionaba Démeunier.

75 V. mas arrib //p-101, n 3/&@ a. Cf. la expresion latina “ere obaratus”, en francés
obéré, [abrumado por deudas]//.&&v. apéndice: sobre los galos HUBERT//

76 Entre los tlingit, el mito de Cuervo cuenta que éste no fue a una fiesta porque los otros
(1a fratria opuesta; mal traducido por Swanton, que hubiera debido escribir fratria opuesta
a Cuervo) han metido mucha bulla y traspasaron la linea media que en la casa de baile,
separa a las dos fratrias. Cuervo teme que no sean invencibles. TI. M. T., p. 118.

77 La desigualdad que resulta del hecho de aceptar esta bien expuesta en los discursos
kwakiutl, Sec. Soc., pp. 355, 667,1. 17., etc.; Cf. p. 669, 1. 9.

78 p, ej.. tlingit, Swanton, Tlingit, pp. 440, 441.

79 Entre los tlingit un ritual permite hacer que se pague por adelantado, y permite, por
otra parte, que el anfitridn fuerce a un invitado a aceptar un regalo: el invitado no satisfizo
el gesto de salir: el donante le ofrece el doble mencionando el nombre de un pariente
muerto, Swanton, Tlingit Indians, p. 442. Es probable que este ritual corresponda a las
cualidades que tienen los dos contratantes, de representar los espiritus de sus ancestros.

80 v. discurso, Ethn. Kwa., p. 1281: “Los jefes de tribu no devuelven jamas... se desgracian a
si mismos, y t te educas como gran jefe, entre quienes se han desgraciado”.

81v. discurso (relato histérico) en ocasion del potlatch del gran jefe Legek (titulo del
principe de los tsimshian), Tsim. Myth., p. 386; se le dice a los haida: “Ustedes seran los
ultimos entre los jefes, porque no son capaces de tirar los cobres al mar, como si hizo el
gran jefe”.

82 El ideal serfa dar un potlatch que no fuese devuelto. V., en un discurso: “Deseas dar lo
que no sera devuelto”. Ethn. Kwa., p. 1282, 1. 63. Al individuo que ha dado un potlatch se lo
compara a un arbol, a una montafia (cf. mas arriba p. 72&&@): “Soy el gran jefe, el gran
arbol, ustedes estan sobre mi, mi empalizada, yo les doy la propiedad.” Ibid., p. 1290,
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siempre devuelto de manera usuraria, e incluso todo don debe ser devuelto de
manera usuraria. Las tasas son, en general de 30 % a 100 % por afio. Mas atn, si por
un servicio un sujeto recibe de su jefe una manta, cuando en la familia del jefe haya
un casamiento o sea entronizado un hijo, etc., tendra que devolverle dos mantas. Es
cierto que aquél, a su vez, redistribuira todos los bienes que obtenga en los préximos
potlatch en donde los clanes opuestos le devolveran sus beneficios.

La obligacién de devolver dignamente es imperativa.83 Se pierde la “cara” para

siempre si no se devuelve, o si no se destruyen los valores equivalentes.84

La sancién de la obligacién de devolver es la esclavitud por deudas. Funciona
entre los kwakiutl, haida y tsimshian, por lo menos. Es una institucién realmente
comparable, en naturaleza y funcién, al nexum romano. El individuo que no ha
podido devolver el préstamo o el potlatch pierde su rango, y hasta su caracter de
hombre libre. Cuando, entre los kwakiutl, un individuo cuyo crédito esta mal
considerado toma prestado, eso se llama “vender un esclavo”. No hace falta destacar
la identidad de esta expresion y de la expresién romana.85

De una madre que da un presente de compromiso matrimonial que involucra
a un hijo pequefio, los haida86 dicen -como si hubiesen reencontrado,
independientemente, la expresion latina- que “ponen un hijo sobre él”.

No obstante, asi como el “kula” trobriandés no es sino un caso supremo de
intercambio de dones, del mismo modo el potlatch, en las sociedades de la costa
noroeste de Norteamérica, no es sino una especie de producto monstruoso del
sistema de presentes. Al menos en areas con fratrias entre los haida y tlingit, quedan
importantes vestigios de la antigua prestacion total, tan caracteristica de los
athabascanos, el importante grupo de tribus emparentadas. Se intercambian
presentes con motivo de cualquier cosa, de cada “servicio”; y todo, ulteriormente, se
devuelve, o también se devuelve en el momento para ser redistribuido

inmediatamente.87 Los tsimshian no estan lejos de haber conservado las mismas

estrofa 1. “Levanten el poste del potlatch, lo inatacable, es el inico arbol grueso, la Gnica
raiz gruesa” Ibid., estrofa 2. Los haida expresan esto por la metafora de la lanza. Quienes
aceptan “viven de su lanza” (del jefe), Haida Texts (Masset), p. 486. Por otra parte, este es
un tipo de mito.

83 V. relato de un insulto por un potlatch mal devuelto, Tsim. Myth., p. 314. Los tsimshian
se acuerdan siempre de los dos cobres que los Wutsenaluk les deben, ibid., p. 364.

84 E] “nombre” queda “roto”, hasta tanto no se haya roto un cobre de igual valor al del
desafio, Boas, Sec. Soc., p. 543.

85 Cuando un individuo asi desacreditado solicita une distribucién o una redistribucién
obligatoria “compromete su nombre”; la expresion sinénima es “vender un esclavo”, Boas,
Sec. Soc., p. 341 cf. Ethn. Kwa., pp. 1451, 1524, s. v.: kelgelgend; cf. p. 1420.

86 Quizas no ha nacido atn la futura esposa, y el contrato ya hipoteca al joven, Swanton,
Haida, p. 50.

87 V. mas arriba. En particular, los ritos de paz entre los haida, tsimshian y tlingit,
consisten en prestaciones y contra-prestaciones inmediatas; en el fondo son intercambios:
prendas (cobres blasonados) y garantes, esclavos y mujeres. P. €j.. en la guerra de los
tsimshian contra los haida, Haida T. M., p. 395: “Como temian que sus oponentes pudiesen
enojarse de nuevo, casaron a sus mujeres, tuvieron casamientos de mujeres de cada lado,
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reglas.88 Y en numerosos casos hasta funcionan aparte del potlatch, entre los

kwakiutl.89 No insistiremos sobre esta evidencia: los antiguos autores no describen
al potlatch en otros términos, hasta tal punto que uno puede preguntarse si

constituye una institucién distinta.90 XIRecordemos que entre los chinook, una de
las tribus peor conocidas, aunque hubiera tenido la mayor importancia estudiarla,

la palabra potlatch quiere decir don.91

La fuerza de las cosas

Se podria ahondar aun mas el andlisis, probando que en las cosas intercambiadas en
el potlatch, hay una virtud que fuerza a los dones a circular, a ser dados y a ser
devueltos.

asf hubo paz.” En una guerra de haida contra tlingit. Voir un potlatch de compensacion,
ibid., p. 396.

88 V. mas arriba y en particular, Boas, Tsim. Myth., pp. 511, 512.

89 (Kwakiutl): una distribucién de propiedad en ambos sentidos, golpe a golpe, Boas, Sec.
Soc., p. 418; repago, al afio siguiente, de multas pagadas por faltas rituales, ibid., p. 596;
repago con usura del precio de compra de la novia, ibid., pp. 365, 366, pp. 518-520, 563, p.
423,1. 1.

90 Sobre la palabra potlatch, v. mas arriba p. 38, n° L. Por otra parte, parece que ni la idea
ni la nomenclatura suponen el empleo de este término, ni las lenguas del noroeste tienen
el tipo de precision que les otorga el ser un “pidgin” anglo-indigena basado en el chinook.

Como fuera, el tsimshian distingue entre el yaok, gran potlatch intertribal (Boas-
Tate, Tsim. Myth., p. 537; cf. p. 511; cf. p. 968, incorrectamente traducido como potlatch) y
los demas. Los haida distinguen entre el “walgal” , y el “sitka”, Swanton, Haida, p. 35, 178,
179, p. 68 (texto de los haida de Masset), potlatch funerario, y potlatch por otras causas.

En kwakiutl, la palabra comun al kwakiutl y al chinook “poLa” (saciarse) (Kwa. T.
[IL. p. 211. 1. 13. Pol. saciado, ibid., I11. p. 25, 1. 7) parece designar no al potlatch, sino al
festin o al efecto del festin. La palabra “poLas” designa al donante del festin (Kwa. T., 2°
serie; Jesup, t. X, p. 79, . 14; p, 43, 1. 2) y también designa al lugar donde uno se sacia
(Leyenda del titulo de uno de los jefes Dzawadaenoxu.) Cf. Ethn. Kwa., p. 770, 1. 30. El
nombre mas general en kwakiutl, es “p/Es”, “aplasdtar” (al nombre del rival) (Index, Ethn.
Kwa., s.v.) o bien vaciar las cestas (Kwa. T., I11, p. 93, 1. 1; p. 451, 1. 4). Los grandes potlatch
tribales e intertribales parecen tener su propio nombre: maxwa (Kwa T., 111, p. 451, 1. 15);
Boas deriva, de su raiz ma, a dos otras palabras, de manera bastante inverosimil: una de
ellas es mawil, la habitacion de iniciacidn, y la otra el nombre de la orca (Ethn. Kwa., index,
s.v.). De hecho, entre los Kwakiutl, hay una plétora de nombres técnicos que designan a
todo tipo de potlatch, y también a cada una de las diversas clases de pagos y repagos, o
mas bien, de dones y contra-dones: para casamientos, para indemnizar a chamanes, para
adelantos, para los intereses de un retraso, en definitiva, para toda clase de distribuciones
y redistribuciones. P. ej.. “men(a)”, “pick up”, Ethn. Kwa., p. 218: Un pequeiio potlatch en el
cual las ropas de la muchacha son arrojadas a la gente para que la junten ellos; “payol”,
“dar un cobre”; otro término para dar un canoa, Ethn. Kwa., p. 1448. Los términos son
numerosos, inestables y concretos, se superponen unos con otros, como en todas las
nomenclaturas arcaicas.

91y, Barbeau, “Le Potlatch”, Bull. Soc. Géogr. Québec, 1911, vol. 111, p. 278, n° 3, para este
sentido, enlas referencias indicadas.
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En principio, al menos los kwakiutl y los tsimshian hacen entre las distintas
clases de propiedades la misma distinciéon que los romanos, o los trobriandeses y
los samoanos. Para ellos, estdn por una parte estan los objetos de consumo, de
reparto vulgar. 92 (Yo no encontré rastros de intercambios). Y, por el otro, las cosas
preciosas de la familia, 93 los talismanes, los cobres blasonados, las mantas de
pieles o de tejidos que portan emblemas. Los objetos de éste ultimo tipo se
transmiten con la misma solemnidad con la que se transmiten las esposas, en el

matrimonio, los “privilegios,” al yerno,94 los nombres y los grados a los nifios y a

92 Quizas también de venta.

93 La distincién de la propiedad y de las provisiones es muy evidente en tsimshian, Tsim.
Myth., p. 435. Boas dice, , sin duda siguiendo a su corresponsal, Tate “La posesion de lo que
se denomina “rich food”, alimento rico [rico de riqueza, no de sabroso](cf. ibid., p. 406), era
esencial para mantener las dignidades en la familia. Mas las provisiones no se contaban
como constituyentes de la riqueza. La riqueza se obtiene por la venta {en realidad
dirfamos: dones intercambiados} provisiones u otras clases de bienes que, trasw haber
sido acumulados, son distribuidos en el potlatch.” (Cf. mas arriba p. 84, n° 9, Melanesia.)
Los kwakiutl incluso distinguen entre las simples provisiones y la riqueza-
propiedad. Estos dos dltimos términos son equivalentes. Aparentemente hay dos nombres,
Ethn. Kwa., p. 1454. El primero es yagq, ou ydgq (filologia vacilante de Boas), cf. index, s. v., p.
1393 (cf. yaqu, distribuir). La palabra tiene dos derivados : “yeqala”, propiedad y “ydxulu”,
bienes talismanes, parafernalia, cf. las palabras derivados de yd, ibid., p. 1406, La otra
palabra es “dadekas”, cf. index a Kwa. T. 111, p. 519; cf. ibid., p. 473, 1. 31; en dialecto de
Newettee, daoma, dedemala (indice de Ethn. Kwa., s.v.). La raiz de esta palabra es dd.
Curiosamente, ésta tiene sentidos analogos a los del radical indoeuropeo idéntico “da” :
recibir, tomar, aceptar en la mano, manejar, etc. Incluso los derivados son significativos.
Uno quiere decir “tomar un trozo de vestimenta del enemigo para embrujarlo”, otro,
“poner en la mano”, “poner en la casa” (aproximar los sentidos de manus y [latin] familia,
v. mas abajo) (en cuanto a las mantas dadas en adelanto de compras de cobres, que se
devuelven con interés); otra palabra quiere decir “poner una cantidad de mantas sobre la
pila del adversario, aceptarlas” haciendo asi. Un derivado de la misma raiz es mas curioso
aun : “dadeka, estar mutuamente celosos”, Kwa. T.. p. 133, 1. 22; evidentemente el sentido
original debe ser: la cosa que se toma y que vuelve celoso, cf. “dadego, combatir”, sin duda,
combatir con la propiedad.
Otras palabras tienen también el mismo sentido, mas preciso : p. ej. “propiedad en la casa”,
mamekas, Kwa. T., 11, p. 169, 1. 20.

94V, numerosos discursos de transmision, Boas y Hunt, Ethn. Kwa., p. 706 y ss.

Casi no hay cosa preciosa -moral y materialmente- (intencionalmente, no
empleamos el término ‘Util’) que no sea objeto de creencias de este género. En principio,
en efecto, las cosas morales [n bienes, propiedades, objeto de dones y de intercambios. Por
ejemplo, asi como en las civilizaciones mas primitivas, como las australianas, a la tribu a la
cual se le ha transferido algo se deja el corroborree,lil 1a representacion que se le ha
tomado, asf los tlingit, después del potlatch, a las personas que lo han brindado se les
“deja” une danza a cambio, (Swanton, Tlingit Indians, p. 442).[] La propiedad esencial,
entre los tlingit, la mas inviolable, y la que excita los celos de la gente, es la del nombre y la
del blasén totémico, ibid., p. 416, etc.; es la que hace volverse rico y feliz.

Emblemas totémicos, fiestas y potlatch, nombres conquistados en estos potlatch,
presentes que los otros deberdn devolver, y que estan asociados a los potlatch dados, todo
eso se sigue de un discurso kwakiutl “Y ahora mi fiesta va hacia él” (refiriéndose al yerno,
Sec. Soc., pp. 356). Son, pues, los “asientos” y también los “espiritus” de las sociedades
secretas las que son dados y devueltos (v. un discurso sobre rangos de las propiedades y la
propiedad de los rangos), Ethn. Kwa., p. 472. Cf. ibid., p. 708, otro discurso: “Aqui tu canto
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los yernos.XIl En estos casos es inexacto hablar de alienacién. Mas que objetos de
venta son objetos de préstamos, de verdaderas cesiones. Hay ciertos objetos, entre
los kwakiutl, que aunque se manifiesten en el potlatch, no pueden ser cedidos. En el
fondo, estas propiedades son sacra y la familia no se deshace de ellos, y si le toca
hacerlo, es con gran disgusto.[XI] [XIV]

Observaciones mas profundas haran aparecer la misma division de las cosas
entre los haida. En efecto, éstos han llegado a divinizar a la nocién de propiedad, de
fortuna, a la manera de los antiguos. Por un esfuerzo mitologico y religioso bastante
raro en América, alcanzaron a poder sustancializar una abstraccion: “Sefiora de la
propiedad” (los autores ingleses dicen Property Woman) de la cual contamos con
mitos y descripciones.95XV Entre ellos es la madre, nada menos, la diosa que es la
cepa de donde nace la fratria dominante, la de las Aguilas. No obstante, —cosa rara,
que suscita lejanas reminiscencias con el mundo asidtico y antiguo, ella parece
idéntica a la “reina”,96 a la pieza principal del stick game, la carta mas ganadora, de
la cual ella toma en parte su nombre.XVI Esta diosa también se halla en el pais tlingit,

de invierno, tu danza de invierno, todo el mundo tomara propiedad sobre ella, sobre la
manta de invierno; aqui esta este canto tuyo, aqui tu danza.” Los talismanes de la familia
noble y sus privilegios se designan en kwakiutl con una sola palabra : el término “k!ezo”
blasén, privilegio”, Kwa. T., 111, p. 122, 1. 32.

Entre los tsimshian, las mascaras y los sombreros blasonados de danza y de desfile
son denominados “una cierta cantidad de propiedad” seguin la cantidad dada en el potlatch
(segun los presentes hechos por las tias maternas del jefe a las “mujeres de las tribus”):
Tate en Boas, Tsim. Myth., p. 541.

Alainversa, por ejemplo entre los Kwakiutl, es de forma moral como son
concebidas las cosas, en particular s dos cosas preciosas, talismanes esenciales: el “dador
de muerte” (halayu) y “el agua de la vida” (que, evidentemente, son un Uinico cristal de
cuarzo), las mantas, que ya mencionamos, etc. Hay un curioso dicho kwakiutl : toda esta
parafernalia se identifica con el abuelo, lo cual es natural, pues se los otorga al yerno para
que se los devuelva al nieto, Boas, Sec. Soc., p. 507.

95 El mito de Djila’qons se encuentra en Swanton, Haida, pp. 92, 95, 171. La version de [los
haida de] Masset esta en Haida T, Jesup, V1, pp. 94, 98; la de [los haida de] Skidegate, Haida
T. M., p.316-17.&@ Su nombre figura en cierto nimero de nombres de familia haida, que
corresponden a la fratria de las aguilas. V. Swanton, Haida, pp. 282, 28.1, 292 y 293. En
Masset, el nombre de la diosa de la fortuna es mas bien Skil, Haida T, Jesup, VI, p. 665, 1. 28,
p. 306; cf. index, p. 805. Cf. el pajaro Skil, Skirl (Swanton, haida, p. 120). Skiltagos quiere
decir cobre-propiedad, y el relato fabuloso de la manera como se encuentran los “cobres”
esta asociado a este nombre, cf. p. 146, fig. 4. Un poste tallado representa a Djilqada, su
cobre, su poste y sus blasones, Swanton, Haida, p. 125; cf. lam. 3, fig. 3. V. las descripciones
de Newcombe, ibid., p. 46. Cf. su reproduccion figurada, ibid., fig. 4. Su fetiche debe estar
atiborrado de cosas robadas, y él mismo debe ser robado.

Su titulo exacto es “propiedad que hace ruido”, ibid., p. 92. Tiene cuatro nombres
suplementarios, ibid., p. 95. Tiene un hijo que porta el titulo de “Costillas de piedra” (en
realidad, de cobre, ibid., pp. 110, 112). Quien se encuentre con ella o con su hijo sera
afortunado en el juego. Ella tiene una planta magica; quien la come se vuelve rico;
igualmente se vuelve rico quien toca una pieza de su manto, o al encontrar a mejillones
que ella ha puesto en fila, etc., ibid., p. 29, 109.

Uno de sus nombres es: “La propiedad se queda en casa”. Numerosos individuos
portan titulos compuestos con Skil: “El que espera a Skil”, “camino hacia Skil”. V. listas
genealdgicas haida, E. 13, E. 14; y en la fratria del Cuervo, R 14, R. 15, R. 16.

Parece estar opuesta a “Mujer pestilencia”, cf. Haida T. M., p. 299.

96 Sobre djil, haida, y ndgq, tlingit, v. mas arriba, p. 94, n° 3.&@
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y su mito, quizas también su culto, se encuentra entre los tsimshian 97 y los

kwakiutl. 98

El conjunto de estas cosas preciosas constituye el ajuar magico, éste a
menudo es idéntico al donante y al recipiendario, y también al espiritu que ha dotado
de esos talismanes al clan, o al héroe que fue autor del clan que recibi6 dichos

talismanes del espiritu.99 De todas forma en todas las tribus el conjunto de estas
cosas siempre es de origen y naturaleza espirituales.100 Ademas, est4 contenido en
un cajén, , mejor dicho un gran batl blasonado101 que esta también dotado de una

97 El mito tsimshian esta incompleto, Tsim. Myth. p. 154, 197. Comparar las notas de Boas,
ibid., pp. 746, 760. Boas no hizo la identificacion, pero es clara. La diosa tsimshian lleva una
“ropa de riqueza” (garment of wealth).

98 Es posible que el mito de la Qominoqa, de la (mujer) “rica” tenga el mismo origen.
Parece ser el objeto de un culto reservado a ciertos clanes entre los kwakiutl, p. ej. Ethn.
Kwa., p. 862. Un héroe de los Qoexsotenoq lleva el titulo de “cuerpo de piedra” y deviene
“propiedad sobre el cuerpo”, Kwa. T., 111, p. 187; cf. p. 247

99 V. p. €j. el mito del clan de las Orcas, Boas, Handbook of American Languages, |, p. 554 a
559. El héroe creador del clan es a su vez miembro del clan de las Orcas. “Procuro
encontrar un logwa (un talisman, cf. p. 554, 1. 49) de usted”, le dice a un espiritu que ha
encontrado, el cual tiene forma humana pero es una orca, p. 557, 1. 122. Este lo reconoce
como uno de los de su clan; le da el arpén con punta de cobre, que mata ballenas (olvidado
en el texto p. 557): las orcas son “asesinas de ballenas”. El también le da su nombre (de

» o«

potlatch). Se llamara “lugar donde saciarse”, “sintiéndose saciado”. Su casa sera la “casa de
la orca”, con una “orca pintada en el frente”. “Y tu plato en esta casa sera la orca (tendra
forma de orca) y también (serdn orcas) el halayu (el que da la muerte), el “agua de la vida”,

y el “cuchillo con dientes de cuarzo para tu cuchilla de despostar”, p. 559.

100 yna caja milagrosa que tiene una ballena, y que ha dado su nombre a un héroe, llevaba
el titulo de “riquezas que llegan a la orilla”, Boas, Sec. Soc., p. 374. Cf. “la propiedad que
deriva hacia mi”, ibid., pp. 247, 414. La propiedad “hace ruido”, v. mas arriba. El titulo de
uno de los principales jefes de Masset es “aquél cuya propiedad hace ruido”, Haida Texts,
Jesup, VI, p. 684. La propiedad vive (kwakiutl): “Que nuestra propiedad siga viva bajo sus
esfuerzos, que nuestro cobre permanezca sin ser roto” cantan los maamtagila, Ethn. Kwa.,
p-1285,1. 1.

10T 4 parafernalia de la familia, la que circula entre los hombres, sus hijas o yernos, y que
volvera a los hijos cuando estos sean nuevamente iniciados o se casen, esta habitualmente
contenida en una caja o baul, adornada y blasonada, cuyos ensambles, su construcciéon y su
uso son totalmente caracteristicos de esta civilizacién del noroeste norteamericano (desde
los yurok de California hasta el estrecho de Bering). En general, las figuras y los ojos de la
caja son o de de totems, o bien de espiritus, y contiene los atributos de éstos, a saber: las
mantas historiadas, los talismanes “de vida” y “de muerte”, las mascaras, las mascaras-
sombrero, los sombreros y las coronas, el arco. El mito confunde a menudo el espiritu con
esta caja y su contenido. P. ej. Tlingit M. T., p. 173: el gonaqadet, que es idéntico al baul, al
cobre, al sombrero y al sonajero de cascabeles.

85



individualidad poderosal0Z que habla, se apega a su propietario, contiene su alma,
etc.103

Cada una de estas cosas preciosas, cada uno de los signos de riquezas tiene -
como en las Trobriand- su individualidad, su nombre, 104 sus cualidades, su

102 Es su transferencia, su donacién, lo que en origen, como cada nueva iniciacion o
matrimonio, transforma al receptor en unindividuo “sobrenatural”, en un iniciado, un
shaman, un mago, un noble, un titular de danzas y de sitios en una confraternidad. V.
discursos en las historias de familias kwakiutl, Ethn. Kwa., pp. 965, 966; cf. p. 1012.

103 L4 caja milagrosa siempre es misteriosa, y se la guarda en los arcanos de la casa.
Puede haber cajas dentro de cajas, embutidas en gran cantidad, una dentro de otra (haida),
Masset, Haida Texts, Jesup, V1, p. 395. Contienen espiritus, por ejemplo la “mujer ratén”
(haida), H.T.M., p. 340; otro ejemplo: el Cuervo que revienta los ojos del detentador infiel.
V. el catalogo de ejemplos sobre ese tema en Boas, Tsim. Myths, p. 854, 851. El mito del sol
encerrado en la caja que flota es uno de los mas extendidos (catalogo en Boas, Tsim. Myth.,
pp. 641, 549). Se conoce la extension de estos mitos en el Viejo Mundo.

Uno de los episodios mas comunes de las historias del héroe es el de la caja
pequeiiita, bastante liviana para él, demasiado pesada para todo el mundo, en donde hay
una ballena, (Boas, Sec. Soc., p. 374; Kwa. T, 2° serie, Jesup, X, p. 171) cuyo alimento es
inagotable, ibid., p. 23. Esta caja est4 animada, flota por su propio movimiento, Sec. Soc., p.
374. La caja de Katlian trae riquezas, Swanton, Tlingit Indians, p. 448; cf. p. 446. Las flores,
“estiércol del sol”, “huevo de lefia” “que hacen rico”; en otros términos, los talismanes que
contiene, las mismas riquezas, deben ser alimentados.

Una de ellas contiene el espiritu, “demasiado fuerte para ser apropiado” cuya
mascara mata al portador” (Tlingit T., p. 341).

Los nombres de estas cajas son a menudo sintomaticos de su uso en el potlatch.
Una gran caja de grasa se llama la madre (Masset, Haida Texts, Jesup, V1, p. 758. La “ caja de
fondo rojo” (el sol) “extiende el agua” en “el mar de las tribus” (el agua son las mantas que
distribuye el jefe), Boas, Sec. Soc., p. 551 y n° 1, p. 564.

La mitologia de la caja milagrosa es igualmente caracterisitica de las sociedes del
Pacifico Nor-asiatico. En Pilsudski, (Material for the Study of the Ainu Languages, Cracovia,
1913, pp. 124 y 125) se encontrard un hermoso ejemplo de un mito comparable. Esta caja
es dada por un oso, el héroe debe observar tabues, esta llena de cosas de oro y de plata, de
talismanes que dan riqueza. La técnica de la caja es la misma en todo el Pacifico Norte.

104 1,35 “cosas de familia son nombradas individualmente” (haida), Swanton, Haida, p.
117; portan nombres: casas, puertas, platos, cucharas talladas, canoas, trampas para
salmones. Cf. la expresion “cadena continua de propiedades”, Swanton, Haida, p. 15. -
Disponemos de la lista de cosas que son nombradas por los kwakiutl, por clanes, ademas
de titulos variables de los nobles, hombres y mujeres, y de sus privilegios: danzas,
potlatch, etc., los cuales son, igualmente, propiedades. Las cosas que nosotros llamamos
muebles, que son nombradas, personificadas, en las mismas condiciones son: los platos, la
casa, el perro y la canoa. V. Ethn. Kwa., p. 793 y ss. En esta lista, Hunt olvidé mencionar los
nombres de los cobres, de las grandes conchas de abalone y de las puertas. - Las cucharas
enhebradas en una cuerda tensa en una especie de canoa figurada llevan el titulo de “cabo
de ancla de cucharas” (v. Boas, Sec. Soc., p. 422, en un ritual de pago de deudas de
matrimonio). Entre los tsimshian, tienen nombre las canoas, los cobres, las cucharas, los
potes de piedra, los cuchillos de piedra, los platos de las jefas, Boas, Tsim. Myth., p. 506. Los
esclavos y los perros son siempre bienes de valor, y son seres adoptados por las familias.
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poder.105 Las grandes conchas de abalonel06, y los escudos estan cubiertos de
estas conchas, también los cintos y las mantas estan adornados con ellas,107xvil |35

105 E] tinico animal doméstico de estas tribus es el perro. En cada clan lleva un nombre
diferente (probablemente en la familia del jefe), y no puede ser vendido. “Son hombres
como nosotros”, dicen los kwakiutl, Ethn. Kwa., p. 1260 “Cuidan a la familia” contra la
brujeria y contra los ataques enemigos. Un mito cuenta cémo un jefe koskimo y su perro
Waned mutaban uno en el otro y llevaban el mismo nombre ibid., p. 835; cf. mas arriba p.
57&/% (islas Célebes). Cf. el fantastico mito de los cuatro perros de Lewiqilaqu, Kwa. T.,
III, pp. 18 y 20.

106 “Apalone” es palabra de la lengua franca chinook que designa a las grandes conchas de
haliétidos que sirven de adorno: pendientes de nariz (Boas, Kwa. Indians, Jesup, V, 1, p.
484), pendientes de oreja (tlingit y haida, v. Swanton, Haida, p. 146). También estan
colocadas sobre mantas blasonadas, cinturones y sombrero. P. ej.. (kwakiutl), Ethn. Kwa.,
p- 1069. Entre los awikenoq y los Lasiqoala (tribus del grupo kwakiutl), las conchas de
abalone estan colocadas alrededor de un escudo de forma extrafiamente europea, Boas,
5th Report, p. 43. Este tipo de escudo parece tener la forma primitiva o equivalente de los
escudos de cobre, los cuales también tienen una forma extrafilamente medieval.

Parece que las conchas de abalone han debido tener antafio valor de moneda, del
mismo tipo que lo tienen actualmente los cobres. Un mito ctatlolq (salish del sur) asocia a
ambos personajes, K'obois “cobre” y Teadjas “abalone”; su hijo y su hija se casan, y el nieto
toma el “baul de metal” del oso, se apodera de su mascara y de su potlatch, Indianische
Sagen, p. 84. Un mito awikenoq asocia los nombres de las conchas, asi como los de los
cobres, a las “hijas de la luna”, ibid., pp. 218 y 219.

Entre los haida, cada una de estas conchas tiene nombre, al menos las que son
conocidas y de gran valor, exactamente como en Melanesia, Swanton, Haida, p. 146. Por
otra parte, sirven para dar nombres a individuos o a espiritus. P. ej.. entre los tsimshian,
indice de nombres propios, Boas, Tsim. Myth., p. 960. Cf. entre los kwakiutl, los “nombres
de abalone”, por clanes, Ethn. Kwa., pp. 1261 a 1275, para las tribus awikenoq, nagoatok y
gwasela. Aqui hubo, por cierto, un uso internacional. - La caja de abalone de los Bella Kula
(caja enriquecida por caracolas) esta mencionada y descrita con exactitud en el mito
awikenoq; ademas, encierra la manta de abalone, siendo ambas el brillo del sol. Ahora
bien, el mito esta contenido en un relato referido a un jefe cuyo nombre es Legek, Boas,
Ind. Sag., p. 218 y ss. Este nombre es el titulo del principal jefe tsimshian. Comprendemos
por qué el mito viajo con la cosa. En un mito haida de Masset, el del mismo “Cuervo
creador”, el sol que le da a su mujer es una concha de abalone, Swanton, Haida Texts, Jesup,
VI, p. 313, p. 227. En cuanto a los nombres de héroes miticos que llevan titulos de abalone,
v. ejemplos, Kwa. T., III, pp. 50, 222, etc.

Entre los tlingit, estos caracoles estan asociados a los dientes de tiburén, T1. T., p. 129.
(Comparar con el uso de los dientes de cachalote; v. mas arriba, Melanesia.).

Todas estas tribus tienen ademas el culto de los collares de dentalia (pequefios
caracoles). V. en particular Krause, Tlinkit Indianer, p. 186. En sintesis, encontramos aca
exactamente todas las formas de moneda, con las mismas creencias, y sirviendo al mismo
uso que en Melanesia y, en general, en el Pacifico.

Estos diversos caracoles, por otra parte, eran objeto de un comercio que también
fue practicado por los rusos durante su ocupacion de Alaska; este comercio iban en los dos
sentidos, desde el gofo de California al estrecho de Behring, Swanton, Haida Texts, Jesup,
VI, p. 313.

107 Las mantas estan decoradas, al igual que las cajas; incluso aquéllas a menudo estan
calcadas de los dibujos de las cajas (v. fig., Krause, Tlinkit Indianer, p. 200). Tienen siempre
algo de espiritual: cf. las expresiones (haida): “cinturones del espiritu”, mantas
desgarradas, Swanton, Haida, Jesup Exped, V, I, p. 165; cf. p. 174. Cierto nimero de mantos
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mantas mismas, blasonadas, cubiertas de caras, de ojos, y de figuras animales y

humanas tejidas, bordadas.XVIll Las casas, las vigas, las paredes decoradas,108 son
seres. Todo habla, el techo, el fuego, las esculturas, las pinturas, pues la casa magica

no sélo esta edificadal09 por el jefe o su gente, o la gente de la fratria de enfrente,
sino también por dioses y ancestros; es aquélla la que recibe y vomita, a la vez, a los
espiritus y a los jovenes iniciados.

Cada una de estas cosas preciosas110 tiene una virtud productivaen si
mismalll, No sélo es signoy prenda; es signo y prenda de riqueza, principio magico

miticos son “mantos del mundo”: ([en el pueblo salish:] lilloet), mito de Qals, Boas, Ind.
Sagen, pp. 19y 20; (bella coola [otro pueblo salish],), “mantos del sol”, Ind. Sagen, p. 260;
un manto de peces: (heiltsuq), Ind. Sagen, p. 248; comparacion de los ejemplos acerca de
este tema, Boas, ibid., p. 359, no 113.%&@

Cf. la estera que habla, Haida Texts; Masset, Jesup Expedition, VI, pp. 430 y 432. El
culto de las mantas, de las esteras, de las pieles dispuestas como mantas, parece
aproximarse al culto de las esteras blasonadas de Polinesia.

108 Entre los tlingit se admite que en la casa todo habla, que los espiritus hablan a los
postes y vigas de la casa, y que hablan desde los postes y las vigas, que éstas hablan, y que
también los animales totémicos, los espiritus y los hombres y las cosas de la casa
intercambian didlogos; éste es un principio regular de la religién Mugit. P. ej., Swanton,
Tlingit, pp. 458, 459. La casa, entre los kwakiutl, escucha y habla; Kwa. Ethn., p. 1279, 1. 15.

109 La casa est4 concebida como una especie de mueble. (Es sabido que durante mucho
tiempo fue considerada com tal en derecho germanico). Se la transporta y ella se
transporta. V. numerosos mitos de la “casa magica”, edificada en un abrir y cerrar los ojos,
donada en particular por un abuelo (catalogados por Boas, Tsim. Myth., pp. 852, 853). V.
ejemplos kwakiutl, Boas, Sec. Soc., p. 376, y las figuras y laminas, pp. 376 y 380.

110 Igualmente, son cosas preciosas, magicas y religiosas: 1° las plumas de aguila,
identificadas a menudo con la lluvia, al alimento, al cuarzo, a la “buena medicina”. P. €j.
Tlingit T. M., pp. 383, p. 1128, etc.; haida de Masset, Haida Texts, Jesup, V1, p. 292; 2° los
bastones, los peines, tlingit T. M., p. 385. haida, Swanton, Haida, p. 38; Boas, Kwakiutl
Indians, Jesup, V, partie I, p. 455; 3° los brazaletes, p. €j. tribu del Fraser inferior, Boas,
Indianische Sagen, p. 36; (Kwakiutl), Boas, Kwa. Ind., Jesup, V, 11, 454.

111 Todos estos objetos, incluyendo a cucharas, platos y cobres llevan en kwakiutl el titulo
genérico de logwa, que quiere decir exactemente talismdan, cosa sobrenatural. (V. las
observaciones que nos han hecho sobre esta palabra en nuestro trabajo sobre los
“Origines de la nocién de monnaie” y en nuestro prefacio, Hubert y Mauss, Mélanges
d'histoire des Religions.) @& La nocion de “logwa” es exactamente la de mana. No obstante,
en este caso, y en cuanto al objeto que nos ocupa, es la “virtud” de riqueza y alimento la
que produce a la riqueza y al alimento. Un discurso habla del talismdn, del “logwa” que es
“el gran aumentador pasado de la propiedad,”, Ethn. Kwa., p. 1280, 1. 18 [The-Great-Past-
Increaser-of-Property]. Un mito cuenta como para un “logwa” fue “facil adquirir
propiedad”, como cuatro “logwa” (cinturones, etc.) amasaron fortuna. Uno de éstos se
llamaba “lo que hace que la propiedad se acumule”, Kwa. T., 111, p. 108. En realidad, es la
riqueza que crea mas riqueza. Un dicho haida incluso habla de “propiedad que hace volver
rico” -referido a las conchas de abalone que lleva la hija puber, Swanton, Haida, p. 48.
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y religioso del rango y de la de abundancia.112 Platos113 y cucharas114 conlas que
se come solemnemente, decoradas y esculpidas, con el blasén del tétem del clan, o
del totem del rango, son cosas animadas. Son réplicas de instrumentos inagotables,
creadores de alimento, que los espiritus dieron a los ancestros. Se las considera
maravillosas. Asf, las cosas se confunden con los espiritus, sus autores, los utensilios
de la mesa con los alimentos. Asimismo, los platos kwakiutl y las cucharas haida son
bienes esenciales de circulacién muy estricta, y son cuidadosamente repartidos

entre los clanes y las familias de los jefes. 115

La “moneda de renombre”116
No obstante, son sobre todo los cobres 117 blasonados, bienes fundamentales del
potlatch, los que son objeto de creencias importantes, y hasta de un culto.118 En

112 yna mascara era denominada “que obtiene alimento”. Cf. “y ustedes seran ricos en
alimentos” (mito nimkish), Kwa. T, 1], p. 36, 1. 8. Uno de los nobles mas importantes entre
los kwakiutl lleva el tétulo de “Invitador”, el de “dador de alimento”, el de “dador de
plumén de aguila”. Cf. Boas, Sec. Soc,, p. 415.

Las cestas y las cajas decoradas (por ejemplo las que sirven para la recoleccion de bayas)
son igualmente magicas; p. ej.: mito haida de Masset, Haida T., Jesup, VI, p. 404; el mito
muy important de Qals mezcla el lucio, el salmdn y el pajaro-trueno y una cesta que quedé
repleta de bayas por un escupitajo de este pajaro (Tribu del rio Fraser inferior) Ind. Sag., p.
34; mito equivalente Awikenoq, 5th Rep., p. 28, una cesta lleva el nombre de “jamas vacia”.

113 Ccada uno de los platos es denominados de acuerdo a lo que su escultura representa.
Entre los kwakiutl, representan a los “jefes animales”. Cf. mas arriba p. 115. Uno de ellos
lleva el nombre de “plato que queda lleno”, Boas, Kwakiutl Tales (Columbia University), p.
264,1. 11. Los de cierto clan son “logwa”; ellos le han hablado a un ancestro, el Invitador (v.
la penudltima nota) y le dijeron que los tome, Ethn. Kwa., p. 809. Cf. el mito de Hanigqilaku,
Ind. Sag., p. 198; cf. Kwa. T, 2° serie, Jesup, X, p- 1205: como el transformador le dio de
comer a su suegro (que lo maltrataba) las bayas de una cesta magica. Estas se
transformaron en zarzas que le salieron por todo el cuerpo.

114y, ma4s arriba, p. 115 n. 1.&&@
115V, mas arriba, ibid.

116 L3 expresién est4 tomada de la lengua alemana “Renommiergeld” [dinero de
renombre] y ha sido empleada por Krickeberg. Describe muy exactamente el empleo de
estos troqueles escudos, placas que son al mismo tiempo piezas de moneda, y ante todo
objetos de ostentacién que llevan los jefes en el potlatch, o aquellos en cuyo beneficio se
esta dando el potlatch.

117 por discutida que fuese, la industria del cobre del Noroeste de América del Norte es
auyn mal conocida. Rivet, en su destacable trabajo sobre la orfebreria precolombina,
Journal des Américanistes, 1923, 1a dej6 de lado adrede. En todo caso, parece seguro que
este arte es anterior a la llegada de los europeos. Las tribus del norte, tlingit y tsimshian,
buscaban, explotaban o recibian el cobre del Copper River. Cf. los autores antiguos, y
Krause, Tlinkit Indianer, p. 186. Todas estas tribus hablan de la “gran montafia de cobre”:
(tlingit). TL M. T., p. 160; (haida), Swanton, Haida, Jesup, V, p. 130; (tsimshian), Tsim. Myth.,
p- 299.

118 Aprovechamos la ocasion para rectificar un error que cometimos en nuestra “Note sur
'origine de la notion de monnaie”. Confundimos la palabra Laqa, Lagwa (Boas emplea las
dos grafias) con logwa. Tenemos la excusa que entonces Boas escribia a menudo las dos
palabras de la misma manera. Pero luego se volvié evidente que una quiere decir rojo,
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principio, en todas estas tribus hay un culto y hay un mito del cobre119 como ser
viviente. El cobre, al menos entre los haida y los kwakiutl, estd identificado con el

salmén, el cual también es a su vez objeto de un culto.120 Pero ademas de este

elemento de mitologfa metafisica y técnica, 121XX cada uno de los cobres es objeto
de creencias individuales y especiales. Cada cobre principal de las familias de los

jefes de clan tiene su nombre,122 su individualidad propia, su valor propio —en el

cobre, y que la otra queria decir s6lo cosa sobrenatural, cosa valiosa [de prix], talismdn, etc.
Empero, todos los cobres son logwa, lo que hace que nuestra argumentacion perdure. Pero
en este caso, la palabra es una especie de adjetivo y de sinénimo. P. ej. Kwa. T, 111, p. 108,
dos titulos de “logwa” que son cobres: el que es “facil adquirir propiedad”, “el que hace que
la propiedad se acumule”. Pero no todos los logwa son cobres.

119 E] cobre es cosa viva; su mina, su montafia son magicas, llenas de “plantas de riqueza”,
Masset, Haida Texts, Jesup, VI, p. 681, 692. Cf. Swanton, Haida, p. 146, otro mito. Tiene, y es
cierto, un olor., Kwa. T., 111, p. 64, 1. 8. El privilegio de trabajar el cobre es objeto de un
importante ciclo de leyendas entre los tsimshian: mito de Tsauda y de Gao, Tsim. Myth., p.
306y ss. Para el catalogo de temas equivalentes, v. Boas, Tsim. Myth., p. 856. El cobre
parece haber estado personalizado entre los bella coola, Ind. Sagen, p. 261; cf. Boas,
Mythology of the Bella Coola Indians, Jesup Exp., I, part 2, p. 71, donde el del cobre esta
asociado al mito de las conchas de abalone. El mito tsimshian de Tsauda se aproxima al
mito del salmén, que vamos a tratar.

120 En tanto que rojo, el cobre esta identificado: con el sol, p. ej. Tlingit T. M., n° 39, n° 81;
con el “fuego caido del cielo” (nombre de un cobre), Boas, Tsimshian Texts and Myths, p.
467;y, en todos estos casos, con el salmon. Esta identificacion es particularmente nitida en
el caso del culto de los gemelos entre los kwakiutl, gentes del salmén y del cobre, Ethn.
Kwa., p. 685 y ss. La secuencia mitica parece ser la siguiente: primavera, llegada del
salmon, sol nuevo, color rojo, cobre. La identidad cobre y salmdn es mas caracteristica de
las 'naciones del Norte (v. Catalogo de los ciclos [miticos] equivalentes, Boas, Tsim. Myth.,
p. 856). P. €j.. mito haida de Masset, haida T., Jesup, VI, pp. 689, 691, 1. 6,y ss., n° 1; cf. p.
692, mito n° 73. Encontramos aqui un equivalente exacto de la leyenda del anillo de
Policrates: el de un salmén que trag6 cobre, Skidegate (H.T.M., p. 82). Los tlingit tienen (y
de ahi, los haida) el mito de un ser, cuyo nombre se traduce en inglés como Mouldy-end
(nombre del salmdn); v. mito de Sitka: cadenas de cobres y salmones, TL T., p. 307. Un
salmoén en una caja se vuelve un hombre, otra version de Wrangel, ibid., n°® 5. Para los
equivalentes, v. Boas, Tsim. Myth., p. 857. Un cobre tsimshian lleva el titulo de “cobre que
remonta el rio”, alusion evidente al salmén, Boas, Tsim. Myth., p. 857.

Habria que investigar lo que aproxima al culto del cobre con el culto del cuarzo, v.
mas arriba, mito de la montafia de cuarzo, Kwa. T., 2° serie, Jesup, X, p. 111.

Del mismo modo, el culto del jade, al menos entre los tlingit, es comparable al del
cobre: hay un jade-salmén que habla, TLM.T., p. 5. Una piedra de jade habla y da nombres,
Sitka, Tl M. T., p. 416. En fin, hay que recordar el culto de las caracolas y sus asociaciones
con el del cobre.

121 Vimos que la familia de Tsauda entre los tsimshian parece ser la de los fundadores o la
de quienes detentan los secretos del cobre. Parece que el mito (kwakiutl) de la familia
regia Dzawadaenoqu es un mito del mismo género. Asocia a Laqwagila, el hacedor de
cobre, con Qomqgomgila, el Rico, y Qomoqoa, “la Rica”, que hace cobres, Kwa. T, 111, p. 50; y
liga el conjunto con un pajaro blanco (el sol), hijo del pajaro-trueno, que huele el cobre que
se transforma en mujer; la cual hace nacer a dos gemelos que huelen el cobre, Kwa. T., 111,
pp. 613 67.&%@

122 Cada cobre tiene su nombre. “Los grandes cobres que tienen nombres”, dicen los
discursos kwakiutl, Boas, Sec. Soc., pp. 348, 349, 350. Lista de nombres de cobres,
lastimosamente sin indicacion del clan que es propietario a perpetuidad, ibid., p. 344.
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pleno sentido méagico y econémico de la palabra valor-,123 permanente, perpetuo
bajo las vicisitudes de los potlatch por los que pasan, y hasta mas alld de las
destrucciones, parciales o completas .124

Tienen ademas una virtud atractiva que llama a los otros cobres, como la riqueza
atrae a la riqueza, como las dignidades traen consigo honores, la posesion de los
espiritus y las buenas alianzas,125 y a la inversa.XX Viven, tienen un movimiento

Estamos bastante bien informados de los nombres de los grandes cobres kwakiutl.
Muestran los grandes cultos y creencias que les estan ligados. Uno lleva el titulo de “Luna”
(tribu de los Nisqa), Ethn. Kwa., p. 856. Otros llevan el nombre del espiritu que encarnan, y
que los ha donado. P. €j.. 1a Dzonoqoa, Ethn. Kwa., p. 1421; reproducen la figura. Otros
llevan el nombre de los espiritus fundadores de los tétems: un cobre se llama “cara de
castor”, Ethn. Kwa., p. 142.7; otro, “lobo marino”, ibid., p. 894. Otros nombres simplemente
hacen alusién a la forma “cobre en T”, [sic] o “trozo superior largo”, ibid., p. 862. Otros se
llaman simplemente “Gran cobre”, ibid., p. 1289, “Cobre que suena”, ibid., p. 962 (que es
también nombre de un jefe). Otros nombres aluden al potlatch que encarnan, cuyo valor
concentran. El nombre del cobre Maxtoselem es “aquel ante el cual los otros cobres se
avergiienzan”. Cf. Kwa. T., III, p. 452, no 1: “tienen vergiienza de sus deudas” (deudas:
gagim). Otro nombre, “causa-disputa”, Ethn. Kwa., pp. 893, 1026, etc.

Sobre los nombres de los cobres tlingit, v. Swanton, tlingit, p. 4121, 405. La
mayoria de estos nombres son totémicos. Para los nombres de los cobres haida y
tsimshian, s6lo conocemos aquellos que portan el mismo nombre que los jefes, sus
propietarios.

123 El valor de los cobres entre los tlingit variaba de acuerdo a su altura, y se cifraba en
numero de esclavos, Tl. T., pp. 387, 260, p. 131 (Sitka y Skidegate, etc., tsimshian), Tate, en
Boas, Tsim Myth., p. 540; cf. ibid., p. 436. Principio equivalente: (haida), Swanton, Haida, p.
146.

Boas estudio bien la manera en que cada cobre aumenta de valor con la serie de
potlatch; por ejemplo: el valor actual del cobre Lesaxalayo, hacia 1906-1910 era: 9.000
mantas de lana de 4 délares cada una, 50 canoas, 6.000 mantas de botones, 260 pulseras
de plata, 160 pulseras de oro, 70 aros de oro, 40 maquinas de coser., 25 fondgrafos, 50
mascaras... y el heraldo dice: “Para el principe Lagwagila, voy a darle todas estas pobres
cosas” Ethn. Kwa., p. 1352; cf. ibid., 1. 28, donde el cobre se compara a un “cuerpo de
ballena”.

124 gobre el principio de destruccidn, v. mas arriba. Sin embargo, la destruccion de los
cobres parece ser de un caracter particular. Entre los kwakiutl se lo hace por trozos, donde
cada potlatch rompe un nuevo pedazo. Y se hace el honor de tratar de reconquistarlo, en el
curso de nuevos potlatch, a cada uno de los pedazos, y de los remacharlos juntos de nuevo
cuando estan completos. Un cobre de este tipo aumenta su valor, Boas, Sec. Soc., p. 334.

De todas maneras, gastarlos, romperlos, es matarlos, Ethn. Kwa., p. 1285,1.8 y 9. La
expresién general, (comtin también a los tlingit, TL. T., p. 63; p. 399, canto 43). Si estos
cobres no se ahogan, no fracasan, no mueren, es que son falsos, son de madera, flotan.
(Historia de un potlatch de tsimshian contra haida, Tsim. Myth., p. 369.) Rotos, se dice que
han “muerto en la playa” (Kwakiutl), Boas, Sec. Soc., p. 564 y no 5.

125 parece que, entre los kwakiutl, habia dos clases de cobres: los mas importantes, que
no salen de la familia, que no pueden ser rotos para volverlos a fundir, y otros que circulan
intactos, de menos valor, y que parecen servir de satélites a los primeros. P. ej.. Boas, Sec.
Soc., pp. 564, 579. La posesion de estos cobres secundarios, entre los Kwakiut],
corresponde sin duda a la de los titulos nobiliarios y a rangos de segundo orden, con los
cuales viajan de jefe a jefe, de familia a familia, entre las generaciones y los sexos. Parece
que al menos los grandes titulos y los grandes cobres quedan fijos al interior de los clanes
y las tribus. Seria dificil que fuese de otro modo.m!
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auténomo126 y atraen127 alos otros cobres. Uno de ellos, 128 entre los kwakiutl,
se llama “el arrastrador de cobres”, y la formula ilustra cémo los cobres se juntan en
torno de él, mientras que el nombre de su propietario es “la propiedad fluye hacia
mi”. Otro nombre frecuente de los cobres es el de “aportador de propiedades”. Entre
los haida, los tlingit, los cobres son una “fortaleza” alrededor de la princesa que los
lleva; 129 por otra parte el jefe que los posee130 se vuelve invencible. Son las
“divinas cosas planas”131 de la casa. A menudo el mito los identifica a todos, a

espiritus donadores de cobres,132 a propietarios de los cobres y a los cobres

126 yn mito haida del potlatch de jefe Hayas relata como cantaba un cobre: “esta cosa es
muy mala. Detente, Gomsiwa (nombre de un poblado, y de un héroe); alrededor del cobre
pequefio hay muchos cobres.” Haida Texts, Jesup, VI, p. 760. Se trata de un “cobre
pequefio” que deviene “grande por si mismo y en torno al cual se agrupan los otros. Cf.
mas arriba, el cobre-salmon.

127 En un canto infantil, Ethn. Kwa., p. 1312, 1. 3,1, 14, “los cobres con los grandes nombres
de los jefes tribales se reunieron en torno a él”. Los cobres tienen fama de “caer de por si
en la casa del jefe” (nom d'un jefe haida, Swanton, Haida, p. 274, E).Se “reencuentran en la
casa”, son “cosas chatas que se juntan ahi”, Ethn. Kwa., p. 701.

128y, el mito del “Traedor de cobres” en el mito del “Invitado” (Qoexsot'enox), Kwa. T, III,
p. 248, 1. 25, 1. 26. El mismo cobre se llama “traedor de propiedades”, Boas, Sec. Soc., p. 415.
El canto secreto del noble que lleva el titulo de Invitador es:

“Mi nomb re sera «propiedad que se dirige hacia mi», a causa de mi
«traedor» de propiedades”.

“Los cobres se dirigen a causa del «traedor» de cobres”

El texto kwakiutl dice exactamente “L'aqwagila”, el “hacedor de cobres”, y no

simplemente “el traedor”.

129 p, ej.. en un discurso (el potlatch tlingit, TI. T., p. 379; (tsimshian) el cobre es un
“escudo”, Tsim. Myth., p. 385.

130 En un discurso acerca de las donaciones de cobres en honor de un hijo iniciado de
nuevo, “los cobres dados sont une “armadura”, una armadura de propiedad, Boas, Sec. Soc.,
p. 557. (Haciendo alusion a los cobres que cuelgan de su cuello). Por otra parte, el titulo
del joven es Yaqois: portador de propiedad”.

131 yn ritual importante, en ocasién de la clausura de las princesas puberes kwakiutl,
manifiesta muy bien estas creencias: portan cobres y conchas de abalone y, en ese
momento, éstas toman el titulo de cobres, “cosas chatas y divinas, que se reencuentran en
la casa”. Se dice entonces que “ellas y sus maridos tendran cobres facilmente”, Ethn. Kwa.,
p. 701. “Cobres en la casa” es el titulo de la hermana de un héroe awikenoq, Kwa. T, III, p.
430. Un canto de doncella noble kwakiutl, (previendo una especie de svayamvara, una
eleccion del casado al estilo hinda), quizas pertenece al mismo ritual, y se expresa asi:
“Estoy sentada sobre cobres. Mi madre teje mi cinturén para cuando tenga platos de la
casa”, etc.” Ethn. Kwa., p. 1314.

132 A menudo los cobres son idénticos a los espiritus. Es el tema bien conocido del escudo
y el blasdon heraldico animado. Identidad del cobre y de la “Dzonoqoa” y de la “Qominoqga”,
Ethn. Kwa., p. 1421, 860. Hay cobres que son animales totémicos Boas, Tsim. Myth., p. 460.
En otros casos, s6lo son atributos de ciertos animales miticos. “El venado de cobre” y las
“cornamentas de cobre” juegan un rol en las fiestas kwakiutl de verano, Boas, Sec. Soc., p.
630, 631; cf. p. 729: “Grandeza sobre su corps” (literalmente, riqueza sobre su cuerpo). Los
tsimshian consideran a los cobres como “cabellos de espiritus”, Boas, Sec. Soc., p. 326;
como “excrementos de espiritus” (catalogo de temas, Boas, Tsim. Myth., p. 837); garras de
la mujer-nutria terrestre, ibid., p. 563. Los espiritus acostumbran utilizar cobres en un
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mismos.133 Es imposible discernir lo que constituye la fuerza de un espiritu y la

riqueza del otro: el cobre habla, grufie; 134 pide ser dado, destruido, es él el que se
cubre de mantas para abrigarse, asi como se entierra al jefe bajo las mantas que debe

distribuir.135

Mas, por otra parte, al mismo tiempo que bienes, 136 es la riqueza y la suerte
lo que se transmite. Es su espiritu, son sus espiritus auxiliares los que vuelven al
iniciado poseedor de cobres, de talismanes que son en si un medio para adquirir
cobres, riqueza, rango, y también espiritus, cosas que, por otra parte, son
equivalentes. En el fondo, cuando se considera al mismo tiempo a los cobres y a las
otras formas permanentes de riqueza que igualmente son alternativamente objeto
de tesaurizacidn y de potlatch, mascaras, talismanes, etc., se confunden con su uso y

con su efecto.137 Es por ellas que se obtiene los rangos; es porque se obtiene la

potlatch que se dan entre ellos, Tsim. Myth., p. 285; tlingit T. M., p. 51. “Les gustan” los
cobres. Para comparaciones, v. Boas, Tsim. Myth., p. 846; v. mas arriba p. 56.

133 Canto de Neqapenkem (Cara de Diez codos de largo): “Soy pedazos de cobre, y los
jefes de las tribus son cobres rotos”. Boas, Sec. Soc., p. 482; cf. p. 667, para el texto y una
traduccion literal.

134 E] cobre Dandalayu “grufie en su casa” para ser donado, Boas, Sec. Soc., p. 622
(discurso). El cobre Maxtoslem “se quejaba de que no se lo rompia”. Las mantas con que se
lo paga “lo mantienen caliente”, Boas, Sec. Soc., p. 5712. Recuérdese que lleva el titulo:
“Aquel a quien los otros cobres tienen verglienza de mirar” [lit., cfr. nota 241 arriba]. Otro
cobre participa del potlatch y “es vergonzoso”, Ethn. Kwa., p. 882, 1. 32.

Un cobre haida (Masset), Haida Texts, Jesup, VI, p. 689, “Aquél cuya propiedad hace
ruido”, y que es propiedad del jefe, después de haber sido roto canta: “Me pudriré aqui, ya
arrastré a unos cuantos” (a la muerte, a causa de los potlatch).

135 Los dos rituales del donante o donatario enterrados bajo pilas de mantas, o
caminando encima de ellas, son equivalentes: en un caso se es superior, en el otro caso
inferior a la propia riqueza.

1360bservacion general. Sabemos bien como y porqué, en el en el curso de qué
ceremonias, gastos y destrucciones se transmiten los bienes en el Noroeste de América del
Norte. Sin embargo, ain estamos mal informados en cuanto a las formas que reviste el
mismo acto de la tradicion de las cosas, en particular de los cobres. Cuestion que deberia
ser el objeto de una investigacidn. Lo poco que conocemos es extremadamente
interesante, y por cierto marca el vinculo de la propiedad y de los propietarios. No sélo eso
que corresponde a la cesion de un cobre se denomina “poner el cobre a la sombra del
nombre” de fulano, y su adquisicién “le da peso” al nuevo propietario entre los kwakiutl,
Boas, Sec. Soc., p. 349; no s6lo los haida, para manifestar que se compra una tierra, [dicen ]
que se levanta un cobre, Haida T. M., p. 86. Mas atn, ellos usan los cobres como percusion,
como en derecho romano: se golpea a la gente a quien se les da: ritual atestiguado en una
historia (Skidegate), ibid., p. 432. En ese caso, las cosas tocadas por el cobre le son
anexadas, son matadas por él: éste es, por otra parte, un ritual de “paz” y de “don”.

Al menos en un mito, los kwakiutl (Boas, Sec. Soc., pp. 383 y 385; cf. p. 677,1. 10)
han guardado el recuerdo de un rito de transmisién que se encuentra también entre los
esquimales: el héroe muerde todo lo que da. Un mito haida describe cémo Dama Ratén
“lamia lo que daba”, Haida Texts, Jesup, VI, p. 191.

137 En un rito de matrimonio (romper la canoa simbdlica), se canta:

“Voy a hacer pedazos el monte Stevens. Con él voy a hacer piedras para mi
fuego (tizones).

“Voy a ir y romper el monte Qatsai. Con él voy a hacer piedras para mi
fuego
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riqueza que se obtiene el espiritu y éste, a su vez, posee al héroe vencedor de
obstaculos y entonces, este héroe se hace pagar por sus trances chamdnicos, sus
danzas rituales, los servicios de son gobierno. Todo se engancha, todo se confunde,
las cosas tienen una personalidad, y las personalidades son, en cierto sentido, cosas
permanentes del clan. Titulos, talismanes, cobres y espiritus de los jefes son

homénimos y sinénimos,138 de la misma naturaleza y de la misma funcién. La
circulacion de los bienes sigue a la de los hombres, las mujeres y los hijos, de los
festines, de los ritos, de las ceremonias y de las danzas, incluso de las bromas y las
afrentas. En el fondo es la misma. Si las cosas son dadas y devueltas es porque se
dan y devuelven “respetos” —entre nosotros se diria “cortesias”. No obstante, al dar,
uno se da, y si uno se da es que se “debe” alos otros -tanto el bien como uno mismo.

Primera conclusion

Asi, en cuatro grupos importantes de poblaciones, hemos encontrado lo siguiente:
en principio, en dos o tres grupos, el potlatch; luego, la razén principal y la forma
normal del potlatch mismo; mas aln, mas alla de éste, y en todos estos grupos, la
forma arcaica del intercambio: el de los dones presentados y devueltos. Ademas,
identificamos la circulacidn de las cosas en estas sociedades con la circulacion de
los derechos y de las personas. En rigor, podriamos detenernos aca. El nimero, la
extension, la importancia de estos hechos, nos autorizan plenamente a concebir un
régimen que ha debido ser el de una parte muy grande de la humanidad durante
una muy larga fase de transicidn, la cual subsiste aun, y no sélo en los pueblos que
acabamos de describir. Nos permiten concebir que este principio de intercambio-
don ha debido ser el de sociedades que han traspasado la fase de la “prestacién
total” (de clan a clan, y de familia a familia) y que sin embargo no llegaron aun al
contrato individual puro, al mercado donde corre el dinero, a la venta propiamente

“La riqueza estd rodando hacia él, de parte de los grandes jefes.
“La riqueza esta rodando hacia él desde todas las direcciones;
“Todos los grandes jefes van a hacerse proteger por él”

138 Son normalmente idénticas, al menos entre los kwakiutl. Ciertos nobles sont
identificados con sus potlatch. Incluso el principal titulo del principal jefe es simplement
Maxwa, que quiere decir “gran potlatch”, Ethn. Kwa., p. 972, 976, 805. Cf. en el mismo clan
los nombres “donantes de potlatch”, etc. En otra tribu de la misma nacién, entre los
Dzawadeenoxu, uno de los titulos principales es el de “Polas”. V. mas arriba p. 110, n° 1; v.
Kwa. T, III, p. 43, para su genealogia. El principal jefe de los Heiltsuq esta en relacion con
el espiritu “Qominoga”, “la Rica”, y lleva el nombre de “Hacedor de riquezas”, ibid., p. 427,
424. Los principes Qagtsenoqu ont “nombres de verano”, es decir nombres de clanes que
designan exclusivemente “propiedades”, nombre en “yaq”: “propiedad sobre el cuerpo”,
“gran propiedad”, “que tiene propiedad”, “lugar de propiedad”, Kwa. T., I1], p. 191; cf. p.
187, 1. 14. Otra tribu kwakiutl, los Nagoatoq, da a su jefe el titulo de “Maxwa” y “Yaxlem”,
“potlatch”, “propiedad”; este nombre figura en el mito de “Cuerpo de piedra”. (Cf. Costillas
de piedras, hijo de Dama Fortuna, haida.) El espiritu le dice: “Tu nombre sera “Propiedad”,
Yaxlem.” Kwa. T., 1], p. 215, 1. 39.

Incluso entre los haida, un jefe lleva el nombre: “El que no se puede comprar” (el
cobre que el rival no puede comprar), Swanton, Haida, p. 294, XVI, I. El mismo jefe lleva
también el titulo “Todos mezclados”, es decir “asamblea de potlatch”, ibid., no 4. Cf. mas
arriba los titulos “Propiedades en la casa”.
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dicha, y sobre todo a la nocién de precio estimado en moneda @ensayadapesada y
“titulada”.
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CAPITULO I1I
Supervivencias de estos principios en los derechos
antiguos y las economias antiguas

Todos los hechos precedentes han sido recogidos en un campo, el que hoy se llama
la Etnografia. Ademas, estan localizados en las sociedades que pueblan el borde del

Pacifico.l Habitualmente, este tipo de hechos se utiliza como curiosidad, o, en rigor,
para comparar, para medir cuanto se alejan o acercan nuestras sociedades de este
tipo de instituciones a las cuales se las llama “primitivas.

No obstante, tienen un valor sociolégico general, pues nos permiten
comprender un momento de la evolucion social. Pero hay mas. Alcanzan también el
terreno de la historia social. Instituciones de este tipo han provisto en realidad la
transicion hacia las formas nuestras, nuestras formas de derecho y de economia.
Pueden servir para explicar histéricamente a nuestras propias sociedades. La moral
y la practica de los intercambios habituales en las sociedades que son nuestras
inmediatas predecesoras todavia conservan huellas mas o menos importantes de
todos los principios que acabamos de analizar. Creemos poder demostrar, de hecho,
que nuestros derechos y nuestras economias se han desprendido de instituciones

similares a las precedentes.2 Vivimos en sociedades que distinguen netamente
(ahora los mismos juristas critican esta oposicion) entre derechos reales y derechos
personales, entre las personas y las cosas. Esta separacion es fundamental:
constituye la condicién misma de una parte de nuestro sistema de propiedad, de
enajenacion y de intercambio. Ahora bien, es extrafia al derecho que acabamos de
estudiar. Incluso, nuestras civilizaciones, desde las civilizaciones semiticas, la griega
y la romana, distinguen netamente entre la obligacion y la prestacidon no gratuita,
por un lado, y el don, por el otro. ;Pero acaso estas distinciones no son bastante
recientes en los derechos de las grandes civilizaciones? ;Acaso éstas no han pasado
por una fase anterior, o es que no tenian esa mentalidad fria y calculadora?
;(Tampoco han practicado estos usos del don intercambiado en donde personas y
cosas se fusionan? El analisis de algunos rasgos de los derechos indo-europeos nos
va a permitir mostrar que también han transitado por ese avatar. En Roma vamos a
encontrar sus vestigios. En la India y en Germania vamos a encontrar a los derechos
mismos todavia vigorosos, que veremos funcionar todavia en una época mas bien
reciente.

L.
DERECHO PERSONAL Y DERECHO REAL

T por supuesto sabemos que tienen otra extension (v. mas abajo p. 179, no 1@ << 1V, IIl
Conclus. Soc. gral. 1ra. Nota: Micronesia, palau indochina. bereberes>>) y que la
investigacidn se detiene aqui s6lo de modo provisional.

2 [Antoine] Meillet y Henri Lévy-Bruhl, al igual que nuestro difunto amigo Huvelin, han
querido darnos preciosos consejos en cuanto al siguiente apartado.
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(Derecho romano muy antiguo)

Una comparacion entre estos derechos arcaicos y el derecho romano anterior a la
época relativamente muy baja, en que entra realmente en la historia,3 y el derecho

germanico del comienzo de la época histérica, 4 esclarece a ambos derechos. En
particular, permite replantear una de las cuestiones mas controvertidas de la

historia del derecho, la teoria del nexum.> 1l

En un trabajo que ha esclarecido muchisimo el tema,® Huvelin ha comparado
al nexum con el wadium germanico y con las“prendas suplementarias” en general
(Togo, Caucaso, etc.) dadas en ocasion de un contrato, ya que él ha comparado
vinculado a éstas con la magia simpatica y con el poder que da a la otra parte toda
cosa que ha estado en contacto con el contratante. Pero esta tltima explicacién sélo
vale para una parte de los hechos. La sancién magica s6lo es posible por la
naturaleza y el caracter espiritual de la cosa dada, -incluso aquélla sélo es
consecuencia de ésta. En principio la prenda suplementaria, y especialmente el

wadium germéanico,” son mas que intercambios de prendas, incluso son mas que
prendas de vida destinadas a establecer una posible influencia magica. La cosa
prendada es habitualmente algo sin valor: por ejemplo, los bastones

intercambiados, la stips en la estipulacién del derecho romano,8 y la festuca notata

3 Es sabido que, aparte de ciertas reconstituciones hipotéticas de las Doce Tablas y de
algunos textos de leyes conservados en inscripciones, en todo lo concerniente a los
primeros cuatro siglos del derecho romano sélo tenemos fuentes muy pobres. Sin
embargo no vamos a adoptar la actitud hipercritica de Lambert, “L'Histoire traditionnelle
des Douze Tables” (Mélanges Appleton, 1906). Pero convengamos que una gran parte de
las teorias de los romanistas, incluso la de los mismos “anticuarios” romanos, deben ser
consideradas como hipoétesis. Nos permitimos agregar una hipdtesis mas a la lista.

4 Sobre el derecho germanico, v. mas abajo.

5 Sobre el nexum, v. Huvelin, Nexum, in Dict. des Ant.; “Magie et Droit individuel” (A4S, X), y
sus analisis y discusiones en AS, VII, p. 472 y ss.; IX, 412 y ss.; XI, p. 442 y ss.; XII, p. 482y
ss.; Davy, Foi jurée, p. 13-15; para bibliografia y teorias de los romanistas, v. Girard, Manuel
élémentaire de Droit romain, 7° edic., p. 354.

Desde todos los puntos de vista, nos parece que Huvelin y Girard estdn muy cerca
de la verdad. A la teoria de Huvelin, s6lo proponemos un complemento y una objecién. La
“clausula de injurias” (Magie et Droit ind., p. 28; cf. “Injuria”, Mél. Appleton), a nuestro
juicio, no es s6lo mégica. Es un caso muy claro, un vestigio, de antiguos derechos de tipo
potlatch. El hecho que uno sea deudor y el otro acreedor, hace que el que es superior sea
capaz de injuriar a su opuesto, a su obligado. De alli sale una serie considerable de
relaciones, sobre las cuales llamaremos la atencion en este t. del Année Sociologique,
acerca de las Joking relationships, de los “parentescos burlescos” sobre todo Winnebago
(Sioux).l
6 Huvelin, Magie et Droit individuelle, AS, X.

7'V. més abajo, p. 153 //@ 152 y ss,: Derecho germanico//. En cuanto a la wadiatio, v.
Davy, Année, XII, pp. 522 y 523.

8 Esta interpretacion del término stips se fundamenta en Isidoro de Sevilla, V, p. 124, 30. V.
Huvelin, Stips, stipulatio, etc. (Mélanges Fadda), 1906. Girard, Manuel, p. 507, n° 4,
siguiendo a Savigny, opone los textos de Varron y de Festus a esta interpretacién figurada
puray simple. Pero Festus, tras haber dicho efectivamente “stipulus”, “firmus”, ha debido
hablar, en una frase que por desgracia esta parcialmente destruida, hablar de un “[.. 7]
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en la estipulacién germanica; incluso las arras,? [ de origen semitico, son mas que
avances. Son cosas, cosas animadas en si mismas. Sobre todo, son también residuos
de antiguos dones obligatorios, debido a la reciprocidad; los contratantes estan
ligados por ellas. Por esta razon, estos intercambios suplementarios expresan por

ficcidn ese vaivén de las almas y las cosas confundidas entre sf. 101 [v] g] nexum, el
“lazo” de derecho viene tanto de las cosas como de los hombres.

defixus”. -baston clavado en la tierra, quizas (cf. el golpe de bastén en ocasién de una
venta de tierra en los contratos de la época de Hammurabi en Babilonia, v. Cuq, Etude sur
les contrats, etc., Nouvelle Revue historique du Droit, 1910, p. 467).

9v. Huvelin, loc. cit., en Année Sociologique, X, p. 33.

10 No vamos a entrar en la discusién de los romanistas, pero vamos a agregar algunas
observaciones a las de Huvelin y de Girard acerca del nexum.

1°: El nombre viene de nectere ; en cuanto a este ultimo vocablo, Festus (ad verb;
cf. s. v. obnectere) ha conservado uno de los pocos documentos de los Pontifices que se
hayan llegado a conservar. Napuras stramentis nectito.&% Evidentemente el documento
hace alusién al tabtl de propiedad, indicado por nudos de paja. Es decir que la cosa tradita
estaba marcada y atada, y llegaba al accipiens cargada de ese lazo. Es decir que ella podia
atar.

2° El individuo que deviene nexus es el receptante, el accipiens. Ahora bien, la
férmula solemne del nexum supone que esta emptus, -que habitualmente se traduce por
“comprado”. Pero (v. mas abajo) emptus quiere decir, en realidad, acceptus. El individuo
que ha recibido la cosa es é] mismo y, mas que comprado es aceptado por el préstamo :
porque ha recibido la cosa y porque ha recibido el lingote de cobre que el préstamo le
otorga ademas de la cosa. Se discute la cuestioén de saber si hay en esta operaciéon
damnatio, mancipatio, etc. (Girard, Manuel., p. 503). Sin tomar partido en esta cuestion,
creemos que todos estos términos son relativamente sinénimos (cf. I'expresion nexo
mancipioque y esta otra: emit mancipioque accepit, en inscripciones (ventas de esclavos). Y
nada mas simple que esta sinonimia, ya que el s6lo hecho de haber aceptado algo de
alguien te convierte en obligado: damnatus, emptus, nexus.

3° Nos parece que los romanistas, incluyendo a Huvelin, por lo comtin no han
prestado suficiente atencion a un detalle del formalismo del nexum: el destino del lingote
de bronce, del a&s nexum, tan discutido por Festus (ad verb. nexum).[V] Este lingote, en
ocasion de la formacion del nexum, es dado por el tradens al accipiens. Pero —-creemos-
cuando éste se libera, no s6lo cumple la prestacién prometida, o libra la cosa o el precio,
sino, sobre todo, con la misma balanza y con los mismos testigos, devuelve ese mismo as
al prestador, al vendedor, etc., Entonces, él lo compra, lo recibe, a su turno. Gaius (III, 174)
nos describe perfectamente este rito de la solutio del nexum (el texto esta bastante
reconstruido; adoptamos la leccién de Girard, cf. Manuel, p. 501; cf. ibid., 751). En una
venta al contado, los dos actos ocurren, practicamente al mismo tiempo, o con intervalos
muy cortos, el doble simbolo aparece menos que en una venta a término o en un préstamo
operado solemnemente; es por eso que este doble juego no ha sido percibido. Pero
igualmente funcionaba. Si nuestra explicacién es exacta, ademas del nexum que viene de
formas solemnes, ademas del nexum que viene de la cosa, hay otro nexum que viene de
este lingote alternativamente dado y recibido, y pesado con la misma balanza, “hanc tibi
libram primam postremamaque” por los dos contratantes, ligados asf alternativamente.

4° Por otra parte, supongamos por un instante que podamos representarnos un
contrato romano antes de que se utilizara la moneda de bronce, antes del lingote de peso
mensurado, o incluso antes del trozo de cobre moldeado, el zs flatum que representaba
una vaca (se sabe que las primeras monedas romanas fueron acuiladas por las gentes
[plural de gens] y, representando ganado, fueron sin duda titulos que comprometian al
ganado de estas gentes). Supongamos una venta en la que el precio se paga en ganado real
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El mismo formalismo prueba la importancia de las cosas. En derecho romano
quiritario, la tradicion de los bienes -y los bienes esenciales eran los esclavos y el
ganado, mas tarde los fundos- nada tenia de comun, de profano, de simple. La

tradicién siempre es solemne y reciproca; 11 y ademas se hace en grupo: los cinco
testigos, amigos por lo menos, mas el “pesador”. Estd mezclada de consideraciones
extrafas a nuestras concepciones modernas puramente juridicas y puramente
econdmicas. El nexum que establecia, como bien vio Huvelin, todaviaesta lleno de
estas representaciones religiosas, sélo que él se excedié al considerarlas como
exclusivamente magicas.

Por cierto, el contrato mas antiguo del derecho romano, el nexum, ya esta
desprendido del trasfondo de los contratos colectivos y se ha desajado también del
sistema de los antiguos dones que comprometen. La prehistoria del sistema romano
de obligaciones jamas podra escribirse con certeza. Sin embargo, creemos poder
indicar en qué sentido podria buscarse.

Seguramente hay un lazo en las cosas, ademds de los lazos magicos y
religiosos, los de las palabras y los gestos del formalismo juridico.

Este lazo atun esta marcado por algunos viejos términos del derecho de los
latinos y de los pueblos italicos. La etimologia de algunos de estos términos parece
inclinarse en ese sentido. Lo que sigue estd indicado en caracter de hipotesis.

Seguramente, en el origen, las cosas mismas tenian una personalidad y una virtud.
Las cosas no son los seres inertes que el derecho de Justiniano, y nuestros

derechos, conciben. En principio, las cosas forman parte de la familia. La familia"

romana comprende las res y no so6lo las personas. Atin se cuenta con la definicion del

Digesto, 12 y es muy notable que mas nos remontamos en la antigiiedad, mas denota
la palabra familia, a las res que forman parte de ella, incluso designando a los viveres

y a los medios de vida de la familia.13 La mejor etimologfa de la palabra familia es
sin duda la que la vincula 14 al sanscrito dhaman, casa.V!

o figurado. Alcanza darse cuenta que el pago livraison de este ganado-precio, o de su
figuracion, acercaba a los contratantes, y en particular el vendedor al comprador; como en
una venta o en toda cesion de ganado, el comprador o el ultimo poseedor permanece, al
menos por un tiempo (vicios redhibitorios, etc.), en relacién con el vendedor o el poseedor
precedente (v. mas abajo los hechos del derecho hindu y los del folklore).

11 varrén, De re rustica, 11, p. 1, 15.

12 Sobre familia, v. Digesto, L, XVI, de verb. sign., n° 195, § 1. Familize appellatio, etc., et in
res, et in personas diducitur, etc. (Ulpiano). Cf. Isidoro de Sevilla XV, 9, 5. En derecho
romano, hasta una época muy tardia, a la accién en division de la herencia se La llamaba
“familize erciscundae”, Dig., X1, II. También en el Cédigo, 111, XXXVIIL. Por el contrario, res es
igual a familia; en las Doce Tablas, V, 3, “super pecunia tutelave suae rei”’. Cf. Girard, Textes
de droit romain, p. 869, n [“Sea el derecho como haya legado el pater familias sobre el
patrimonio y la tutela de su familia”], cfr. trad. cast. de José Arias, p. 506. Manuel, p. 322;
Cuq, Institutions, 1, p. 37. Gaius, II, 224, reproduce este texto diciendo “super familia
pecuniaque”. En el Cédigo (Justiniano), familia todavia es igual a res y substantia (V1, XXX,
5). Cf. todavia familia rustica et urbana, Digesto, L. XV], de verb. sign., n° 166.

13 Cicerdn, De Orat,, 56; Pro Caecina, V1I. - Terencio, “Decem dierum vix mihi est familia.”

14 walde, Latein. etymol. Worterb., p. 70. Walde tiene dudas sobre la etimologia que él
mismo propone, pero no hay lugar a dudas. Ademas, la res principal, el mancipium por
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Ademas, las cosas eran de dos tipos. Se distinguia entre la familia y la pecunia,
entre las cosas de la casa (esclavos, caballos, mulas, asnos) y el ganado que vive en

los campos, lejos de los establos. 19 Y se distinguia también entre las res mancipi y

las res nec mancipi, segun las formas de venta.16 En un caso, que corresponde a
cosas preciosas, incluyendo a los inmuebles y hasta los hijos, s6lo puede haber

enajenacion siguiendo las férmulas de la mancipatio,17 de la apropiacién (capere)
en la mano (manu). Se discute mucho para saber si la distincién entre familia y
pecunia coincidia con la distincién entre las res mancipi y las res nec mancipi. Para
nosotros, esta coincidencia -en origen- no tiene ninguna duda. Las cosas que
escapan a la mancipatio son precisamente el ganado menor de los campos y la
pecunia, el dinero, -y la idea, el nombre y la forma de pecunia derivan del ganado.V!l
Se diria que los veteres [los antiguos] romanos hacen la misma distincion que la que
nosotros acabamos de constatar en el pais tsimshian y en el kwakiutl, es decir: entre
bienes permanentes y esenciales de la “casa” (como se dice aun hoy en Italia, y entre
nosotros) y las cosas que pasan: los viveres, el ganado de praderas lejanas, los
metales, el dinero —con los cuales, en suma, hasta los hijos no emancipados podian
comerciar.

Ademas, la res no debio ser, en su origen, la cosa bruta y sélo tangible, el
objeto simple y pasivo de transaccién en que se ha convertido. Parece que la mejor

etimologia es la que al término con el sanscrito rah, ratih,18 don, regalo, cosa

agradable. La res ha debido ser, ante todo, lo que le place a algiin otro. 191Vl por otra
parte, la cosa esta siempre marcada, con sello; la marca de propiedad de la familia.
Comprendemos enseguida que de estas cosas mancipi, la tradicion solemne,

mancipatio, 20 crea un lazo de derecho. Pues, entre las manos del accipiens, queda
aun parcialmente un momento de la “familia” del primer proprietario; ésta
permanece ligada a él, y liga al actual posesor hasta que éste sea desprendido por la

excelencia de la familia, es el esclavo mancipium, cuyo otro nombre, famulus, tiene la
misma etimologia que familia.

15 Sobre la distincién familia pecuniaque, documentada en las sacratee leges (V. Festus, ad
verbum) y por numerosos textos, v. Girard, Textes, p. 841, n° 2; Manuel, pp. 274, 263, n° 3.
Es cierto que la nomenclatura no ha sido siempre muy segura; no obstante, contra el punto
de vista de Girard, creemos que fue antigua y originariamente cuando si hubo una
distincién muy precisa al respecto. Esta division, por otra parte, aparece también en
idioma osco, famelo in eituo (Lex Bantia, 1. 13).

16 La distincién entre res mancipi y res nec mancipi no desaparecié del derecho romano
hasta el afio 532 de nuestra era, por una expresa abrogacién del derecho quiritario.

17 sobrela mancipatio, v. mas abajo; el hecho que hasta una época tan tardia haya sido
obligatoria, o al menos licita, prueba con qué dificultad se desprendia la familia de las res
mancipi.

18 En cuanto a esta etimologia, v. Walde, p. 650, ad verb. Cf. rayih, propiedad, cosa
preciosa, talisman; cf. avéstico rae, rayyi, que tiene los mismos sentidos; cf. irlandés
antiguo rath, “presente gracioso”.

19 La palabra que designa a la res en idioma osco es egmo, cf. Lex Bant [Ley Bantial., 1. 6,
11, etc. Walde vincula egmo a egere, es la “cosa que hace falta”. Es muy posible que las
antiguas lenguas italicas hayan tenido dos palabras correspondientes y antitéticas; res
para designar a la cosa que se da y que da placer, y egmo para la cosa que falta y que se
espera.

20 v. mas abajo.
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ejecucion del contrato, es decir, por la tradicién compensatoria de la cosa, del precio
o servicio que vinculara a su turno al primer contratante.@@

Escolio
Hay dos puntos en los que la nocién de fuerza inherente en la cosa estuvo siempre presente
en derecho romano : el robo, furtum, y los contratos re.

En cuanto al robo,21 es claro que las acciones y obligaciones que trae consigo se
deben claramente a la potencia de la cosa. Esta tiene una aeterna auctoritas en si

misma, 22 [X] que se hace sentir cuando es robada, y para siempre. En cuanto a esta relacion,

la res romana no difiere de la propiedad hindu o haida.23

Los contratos re forman cuatro de los contratos mas importantes del derecho:
préstamo, deposito, prenda y comodato. También a cierto ndmero de contratos sin
denominacion --en particular los que estimamos que han estado, con la venta, en el origen

del contrato mismo-- al don y al intercambio, 24 se los llama igualmente re. Pero esto fue
fatal. En efecto, incluso en nuestros derechos actuales, como en el derecho romano, es

imposible salirse2® de las reglas mas antiguas del derecho: hace falta que haya cosa o
servicio para que haya don, y hace falta que la cosa o el servicio obliguen. Es evidente, por
ejemplo, que la revocabilidad de la donacién por causa de ingratitud, que es propia del

derecho romano reciente,20 pero que es constante en los derechos nuestros, es una
institucién de derecho normal, natural, podria decirse.

Mas estos hechos son parciales, y no sirven como prueba mas que para ciertos
contratos. Nuestra tesis es mas general. Creemos que no pudo haber existido, en las épocas
muy antiguas del derecho romano, ni un solo momento en donde el acto de la traditio de
una res, no haya sido —aun mas que palabras y escritos- uno de los momentos esenciales.

Por otra parte, el derecho romano siempre ha dudado sobre esta cuestion.2” Si bien
proclama por unlado la solemnidad de los intercambios, del contrato al menos, es necesaria,
como prescriben los derechos arcaicos que hemos descripto, si decia nunquam nuda traditio

transfert dominium;28 del mismo modo proclamaba, todavia en una época tan tardia como

la de Diocleciano2? (298 d.C.): Traditionibus et usucapionibus dominia, non pactis
transferuntur. La res, prestacion o cosa, es un elemento esencial del contrato.

21y, Huvelin, “Furtum” (Mélanges Girard), p. 159 a 175; Etude sur le Furtum, 1, Les
sources, p. 272.

22 Expresion de una ley muy antigua, Lex Atinia, conservada por Aulus Gellius, XVII, 7,
Quod subruptum erit ejus rei aeterna auctoritas esto [“si una cosa ha sido robada, la accién
legal sera eterna]. Cf. Extractos de Ulpiano, Il], p. 4 y 6; cf. Huvelin, Magie et Droit
individuel, p. 19.

23 V. mas abajo. Entre los haida, quien ha sido robado no tiene mas que poner un plato en
la puerta del ladron, y por lo general la cosa es devuelta.

24 Girard, Manuel, p. 265. Cf. Dig., XIX, 1V, De permut, 1, 2: permutatio autem ex re tradita
initium obligationi praebet.

25 Mod. Regul,, en el Digesto., XLIV, VII, de Obl. et act., 52, re obligamur cum res ipsa
intercedit.

26 Justiniano (en 532 J.-C.), Cédigo VIII, LVI, 10.
27 Girard, Manuel, p. 308.

28 PAULUS, Dig., XLI, 1, 31, L.

29 Cédigo, 11, 111, De pactis, 20.

101



Ademas, todas estas cuestiones tan discutidas son problemas de vocabulario y de
conceptos; considerando la pobreza de las fuentes antiguas, estamos muy mal parados
como para resolverlas.

Estamos bastante seguros hasta este punto@. Sin embargo, quizas se nos permita avanzar
algo mas alla, indicando a juristas y lingliistas una via que es posible que sea capaz de
conducir a una investigacion, tras la cual se pueda imaginar todo un sistema de derecho, que
en tiempo de la ley de las Doce Tablas, sino antes, ya estaba totalmente resquebrajado.
Ademas de familia y res hay otros términos de derecho que se prestan a un estudio
profundo. Vamos a esbozar una serie de hipétesis; cada una, por separado, quizas no sea
importante, pero el conjunto no deja de formar un corpus de bastante peso.

Casi todos los términos del contrato y de la obligacidn, y algunas formas de estos
contratos parecen vincularse a este sistema de vinculos espirituales creados par el peso en
bruto de la traditio.

En principio, el contratante es reus; 30 ante todo es el hombre que recibi6 la res de
otro, y deviene asi su reus, es decir el individuo que esta ligado por la cosa misma, es decir,

por su espiritu.31 Esta etimologia ya ha sido propuesta.X Muchas veces fue eliminada, como
si no brindase ningin sentido, por el contrario, tiene un sentido bien claro. En efecto, como

destaca Hirn,32 reus es originariamente un genitivo en os de res, y reemplaza a rei-jos. Es el
hombre que esta poseido por la cosa. Es cierto que Hirn, y Walde, que lo reproduce,33

traducen aca res por “proceso” y rei-jos por “implicado en el proceso".34 Mas esta
traduccion es arbitraria, al suponer que el término res es ante todo un término procesal. Por
el contrario, si se acepta nuestra derivacién semantica, siendo toda res y toda traditio el
objeto de un “asunto”, de un “proceso” publico, se entiende que el sentido de “implicado en
el proceso” sea, por el contrario, un sentido secundario. Con mas razon, el sentido de reus
como culpable es aiin mas derivado; trazariamos la genealogia de los sentidos de maneras

30 Sobre el sentido de la palabra reus, culpable, responsable, v. Mommsen, Rémisches
Strafrecht, 3° ed. p. 189. La interpretacion clasica proviene de una especie de a priori
histoérico que hace del derecho publico personal, y del derecho criminal en particular, el
derecho primitivo, y que ve en los derechos reales, y en los contratos, fenémenos
modernos y refinados. jQué simple seria deducir los derechos del contrato mismo!

31 Reus pertenece a la lengua religiosa (V. Wissowa, Rel. u. Kultus der Romer, p. 320,n° 3y
4), no menos que a la del derecho: voti reus, [Virgilio] Eneida, V, 237; reus qui voto se
numinibus obligat (Servius, Ad AEn., IV, v. 699). El equivalente de reus es voti damnatus
(Virgilio, Bucdlicas, V. v. 80); y esto es bien sintomatico, pues damnatus = nexus. El
individuo que ha hecho un voto esta exactamente en la posicion del que ha prometido o
recibido una cosa. Estd damnatus hasta que haya pagado.

32 Indo-germ. Forsch., XIV, p. 131.
33 Latein. Etymol. Wérterb., p. 651, ad verb. reus.

34Esla interpretacion de los mismos juristas romanos mas antiguos (Cicerdn, De Or., 11,
183, Rei omnes quorum de re disceptatur); tenian siempre en sentido res = asunto presente
en el espiritu. Es interesante que guarde el recuerdo del tiempo de las Doce Tablas, II, 2,
donde reus ne sélo designa al acusado, sino a las partes de todo asunto, al actor y al reus de
los procedimientos recientes. Festus (ad verb. reus, cf. otro fragmento “pro utroque
ponitur”), comentando a las Doce Tablas, cita dos jurisconsultos romanos sobre este tema.
Cf. Ulpiano sobre el Dig,, I, X1, 2, 3, alteruter ex litigatoribus. Las dos partes estan
igualmente ligadas por el proceso. Hay elementos para pensar que antiguamente también
estaban ligadas por la cosa.
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directemente inversa a como se hace habitualmente. Diriamos: 1° el individuo poseido por
la cosa. 2° el individuo implicado en el asunto causado por la traditio de la cosa. 3°, por

ultimo, el culpable y el responsable.35 De este punto de vista se aclaran un poco mas todas
las teorias del “cuasi-delito, origen del contrato, del nexum y de la actio. El sélo hecho de
tener la cosa pone al accipiens en un estado incierto de cuasi-culpabilidad (damnatus, nexus,

are obaeratus),X! de inferiorid espiritual, de desigualdad moral (magister, minister)36 frente
al librador (tradens).

Igualmente comparamos este sistema de ideas con cierto niimero de rasgos muy antiguos
de la forma practicada hasta ahora, si no comprendida, de la mancipatio,37 de la compra-
venta que devendra la emptio venditio,38 en el derecho romano mas antiguo. En primer
lugar, observemos que siempre trae consigo una traditio.39 El primer detentador, tradens,

35 La nocién de reus, responsable de una cosa, vuelto responsable por la cosa, es todavia
familiar para los jurisconsultos romanos mas antiguos que cita Festus (ad verb.), “reus
stipulando est idem qui stipulator dicitur, .... reus promittendo qui suo nomine alteri quid
promisit”, etc. Evidentemente, Festus hace alusion a la modificacion del sentido de estas
palabras en el sistema de Caucién conocido como la correalidad mais les vieux auteurs
parlaient d'autre cosa. En cuanto a la co-realidad, (Ulpiano en el Dig., X1V, VI, 7, 1, y el titulo
Dig., XLV, 11, de duo, reis const.) guardo el sentido de ese lazo indisoluble que liga a
individuo y a cosa, en el caso, el asunto, y con lui, “sus amigos y parientes” co-reales.

36Enla ley Bantia, en osco, minstreis = minoris partis (1. 19), es la parte que sucumbe al
proceso. jEn los dialectos italicos nunca se perdio el sentido de estos términos!

37 Los romanistas parecen hacer demasiado lejos la division entre mancipatio y emptio
venditio. En la época de las Doce Tablas, y probablementr bastante después, es poco
verosimil que haya habido contratos para la venta que hayan sido puros contratos
consensuales, como se volvieron luego en una época que se puede fechar, en tiempos de Q.
Scaevola. Las Doce Tablas emplean la palabra venum duuit@ justo para designar la venta
mas solemne que se pueda hacer, la cual por cierto puede operarse por mancipatio, la de
un hijo (XII T., IV, 2). Por otra parte, al menos para las cosas mancipi, en esta época la venta
se opera exclusivamente, en tanto contrato, por una mancipatio: todos estos términos son
sinénimos. Los antiguos conservaban el recuerdo de esta confusion. V. Pomponius,
Digesto, XL, VI, de statuliberis: “quoniam Lex XII, T., emtionis verbo omnem alienationem
complexa videatur”. [@@] A la inversa, la palabra mancipatio designo, por bastante
tiempo, hasta la época de las Acciones de la ley, a actos que son puros contratos
consensuales, como la fiducia, con la cual a veces se la confunde. V. documentos en Girard,
Manuel, p. 545; cf. p. 299. No hay duda que en un momento muy antiguo mancipatio,
mancipium y nexum fueron empleados bastante indistintamente.

Sin embargo, al conservar esta sinonimia, consideramos de aqui en mas
exclusivamente a la mancipatio de las res que forman parte de la familia y partimos del
principio conservado por Ulpiano, XIX, 3 (Cf. Girard, Manuel, p. 303): “mancipatio... propria
alienatio rerum mancipi”.

38 Para Varrén, De re rustica, 11, 1, 15; 11, 2, 5; 11, V, 11; 11, 104, 1a palabra emptio
comprende a la mancipatio.

39 Incluso podemos imaginar que esta tradicién era acompafiada con ritos del tipo que ha
sido conservado en el formalismo de la manumissio de la liberacidn del esclavo, el cual es
considerado como si se comprara a si mismo. Estamos mal informados sobre los gestos de
las dos partes en la mancipatio y, por otra parte, es muy llamativo que en el fondo la
férmula de la manumissio (Festus, s. v. puri) es idéntica a la de la emptio venditio del
ganado. Quizas, tras haber tomado en su mano la cosa que libraba, el tradens la golpeaba
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manifiesta su propiedad, se desprende solemnemente de su cosa, la libra, y asi al accipiens.
En segundo lugar, la mancipatio propiamente dicha corresponde a esa operacion. Quien
recibe la cosa la toma en su manus, y no sélo la reconoce como aceptada, sino que se
reconoce a si mismo como vendido hasta el pago. Siguiendo a los prudentes romanos, se
tiene la costumbre de no ver ahi mas que una mancipatio, y no entenderla mas que como
una toma de posesion, pero hay varias tomas de posesion simétricas, de cosas y de personas,

en la misma operaci(')n.40
Por otra parte, se discute, ya desde hace tiempo, la cuestion de saber si la emptio

venditio*1 corresponde a dos actos separados o a uno solo. Como se ve, brindamos aqui otra
razon para decir que son dos los que deben contarse, aunque puedan sucederse casi
inmediatamente en la venta al contado. Igual que en los derechos mas primitivos hay don y
luego don devuelto, asi hay en derecho romano antiguo la puesta en venta, luego el pago. En
esas condiciones no hay ninguna dificultad para comprender todo el sistema, y sobre todo

ala estipulaci(')n.42
En efecto, basta observar las féormulas solemnes que se han usado: la de la
mancipatio, concerniente al lingote de bronce, la de la aceptacién del oro del esclavo que se

rescata’3 (este oro “debe ser puro, probo, profano, de él [suyo]”: puri, probi, profani, sui);
son idénticas. Ademads, ambas son ecos de férmulas de la emptio mas antigua, la del ganado

y la del esclavo, que nos ha sido conservada bajo la forma del jus civile.** El segundo
detentador sélo acepta la cosa si estd exenta de vicios, sobre todo de vicios magicos; y sélo
la acepta porque puede devolver o compensar, librar el precio. Nétese las expresiones:

reddit pretium, reddere, etc., donde todavia aparece el radical dare. 45

A su vez, Festus nos conservo claramente el sentido del término emere (comprar), y
hasta la forma de derecho que expresa. Mas atin, dice: “abemito significat demito vel auferto;
emere enim antiqui dicebant pro accipere” (s. v. abemito) y en otra parte vuelve sobre este
sentido: “Emere quod nunc est mercari antiqui accipiebant pro sumere” (s. v. emere), siendo
este el sentido de la palabra indoeuropea que se vincula a la palabra latina misma. Emere,

es tomar, aceptar algo de alguien.46

El otro término de la emptio venditio también parece hacer resonar otra musica
juridica que la de los prudentes romanos,*” para quienes s6lo habia trueque y donacion
cuando no habia precio ni moneda, signos de la venta. Vendere, originariamente venum-dare,

con su palma. Se puede comparar con el vus rave, la palmada sobre el cerdo (Islas Banks,
Melanesia) y la palmada de nuestras ferias sobre la grupa del animal vendido. Pero éstas
son hipétesis que no nos permitiriamos si no fuera que los textos, sobre todo los de Gayo,
no estuviesen, en esta parte precisa, llenos de lagunas, que sin duda llenaran algun dia los
descubridores de manuscritos.

Recordemos también que encontramos un formalismo idéntico en el de la
“percusion” con el cobre blasonado entre los haida, v. mas arriba [cap. I, p. 124, n.5@@].

40 v, méas arriba observaciones sobre el nexum.
41 Cugq, Institutions juridiques des Romains, t. 11, p. 454.

42y, m4s arriba. La stipulatio, el intercambio de las dos partes del bastén, no sélo
corresponde a antiguas prendas, sino a antiguos dones suplementarios.

43 Festus, (ad manumissio).
44y, Varroén, De re rustica: 2,1, 15; 2, 5; 2, 5, 11: sanos, noxis solutos, etc.

45 Notar también las expresiones mutui datio, etc. De hecho, los romanos no tenian otra
palabra que dare, dar, para designar a todos estos actos que consisten en la traditio.

46 Walde, ibid., p. 253.
47 Dig,, XVIIL, 1, - 33, Extractos de Pablo.
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es una palabra compuesta de tipo arcaico,48xu prehistorico. Sin duda alguna, comprende
claramente un elemento dare, que recuerda el don y la transmisién. En cuanto al otro
elemento, para claro que toma prestado un término indoeuropeo que ya no significaba

venta, sino precio de venta, [wvn]], sanscrito vasnah, que Hirn 49 ha vinculado con una
palabra bulgara que significa dote, precio de compra de la mujer.[X11

Otros derechos indoeuropeos

Estas hipdtesis que conciernen al derecho romano mas antiguo son mas bien de
orden prehistoérico. El derecho, la moral y la economia de los latinos han debido
tener estas formas, pero cuando éstas fueron olvidadas cuando sus instituciones

pasaron a la historia. Pues justamente los romanos y los griegos,SO quizas siguiendo

a los semitas del norte y del oeste,51 inventaron la distincién entre derechos
personales y derechos reales, separaron a la venta del don del intercambio, aislaron
la obligaciéon morales y el contrato, y sobre todo concibiero la diferencia que hay
entre ritos, derechos e intereses. Fueron ellos quienes, por una verdadera, grande y
venerable revolution, dieron por superada a toda moralidad antigua y a esa

48 Sobre las palabras de este tipo, v. Ernout, “Credo-Craddha” [] (Mélanges Sylvain Lévi,
1911). Otro caso caso de identidad, como para res y tantas otras palabras, entre los
vocabularios juridicos italo-célticos e indo-iranios. Remarquemos las formas arcaica de
todas estas palabras: tradere, reddere.

49y, Walde, ibid., s. v. Vendere.

Incluso es posible que el término, muy antiguo, licitatio conserve un recuerdo de la
equivalencia de la guerre y de la venta (en subasta): “Licitati in mercando sive pugnando
contendentes”, dice Festus, ad verb. Licistati; comparado con la expresion tlingit, kwakiutl:
“guerra de propiedad”; cf. mas arriba, [cap. I, p, 97 2] acerca de la subasta y los potlatch.

50 No estudiamos lo suficiente el derecho griego, o mejor dicho las supervivencias del
derecho, que han debido ser previas a las grandes codificaciones de los jonicos y de los
dorios, para poder decir si verdaderamente los diferentes pueblos griegos ignoraron o
conocieron estas reglas del don. Habria que rever toda una literatura acerca de cuestiones
varias: dones, matrimonios, prendas (v. Gernet, EyyOay, Revue des Etudes grecques, 1917;
cf. Vinogradoff, Outlines of the History of Jurisprudence, 1, p. 235), hospitalidad, interés y
contratos, y aun asi no enocntrariamos mas que fragmentos. Sin embargo véase
Aristételes, Etica a Nicémaco, 1123 a3, acerca del ciudadano magnanimo y sus gastos
publicos y privados, de sus deberes y sus cargas, menciona las recepciones de extranjeros,
las embajadas, kai Swpeag kai dvtibwpedg, como gastan, €ig T Ko, y agrega ta 6 S®dpa
TOTg avabnuaotv €xel TL Opolov “Los dones tienen algo analogo a las consagraciones” (cf.
arriba, p. 99, n. 1, tsimshian @).

Hay otros dos derechos indo-europeos vivos que presentan instituciones de este
tipo: albanés y oseta. Nos limitamos a referir a las leyes o decretos modernsos que
prohiben o limitan en estos pueblos los excesos de las dilapidaciones en caso de
matrimonio, muerte, etc., p. ej. Kovalewski, Coutume contemporaine et Loi ancienne, p. 187,
n.

51 Es sabido que casi todas las férmulas del contrato estan documentadas por papiros
arameos de los judios de Philze en Egipto, del siglo V antes de nuestra era. V. Cowley,
Aramaic Papyri, Oxford, 1923. También se conocen los trabajos de Ungnad sobre los
contratos babilénicos (v. AS, XII, Huvelin, p. 508, y Cuq, “Etudes sur les contrats de
I'époque de la 1r¢ Dynastie babylonienne” (Nouv. Rev. Hist. du Dr., 1910).
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economia del don, tan azarosa, dispendiosa y suntuaria, entorpecida por
consideraciones sobre las personas, incompatible con un desarrollo del mercado,
del comercio y de la produccion, y, en el fondo, para esa época, anti-econémica.

Ademas, nuestra reconstitucion sélo es una hipdtesis verosimil. Sin embargo,
su grado de probabilidad se acrecienta, ya que otros derechos indoeuropeo,
verdaderos derechos y escritos, seguramente conocieron, en épocas todavia
histoéricas, ain préximas a nosotros, un sistema del tipo del que hemos descrito en
las sociedades de Oceania y de América, vulgarmente llamadas primitivas, y que, en
todo caso, son arcaicas. Podemos generalizar con alguna seguridad.

Los dos derechos indo-europeos que mejor conservaron estas trazas son el
derecho germanico y el derecho hindd. Ademas, contamos con numerosos textos
sobre ellos.

11,
DERECHO HINDU CLASICO. !
Teoria del don

N. B. -Para utilizar los documentos juridicos hindtes hay un dificultad bastante
grave. Los c6digos, y los libros épicos, cuya autoridad vale como la de aquéllos, han
sido redactados por los brahmanes -y si no fueron ellos, o al menos lo fue en su

1 El derecho hindu antiguo nos es conocido por dos series de recopilaciones, cuya
redaccidn es bastante tardia, comparada con el resto de las Escrituras. La serie mas
antigua esta constituida por los Dharmasiitra, a los que Biihler asigna una fecha anterior al
budismo (Sacred Laws en Sacred Books of the East, Intr.). Pero es evidente que un cierto
numero de estos siitra -ya que no la tradicién sobre la cual se fundaron- no es posterior al
budismo. En todo caso, forman parte de lo que los hindties llaman la Sruti, la Revelacién.
Otra serie es la de la smrti, la Tradicion, o la de los Dharmasastra: Libros de la Ley; el
principal es el famoso Codigo de Manu, el cual es apenas posterior a los sttra.

Hemos utilizado ante todo otro largo documento épico, el cual, en la tradicién
brahmanica, tiene un valor de smrti y de sastra (de tradicién y de ley ensefiada). El
Anusasana parvan (libro XIII del Mahabharata) es bastante mas explicito sobre la moral
del don que los libros de leyes. Por otra parte, tienen tanto valor, y la misma inspiracion
que aquéllos. En particular, parece que en la base de su redaccion esta la misma tradicion
de la escuela brahmanica de los Manava que aquella sobre la cual se apoya el Cédigo de
Manu mismo (V. Biihler, The Laws of Manu, in Sacred Books of the East, p. LXX y ss.). Se
diria que Manu y este parvan se citan el uno al otro.

Como fuera, este dltimo documento es inapreciable. Libro enorme de una enorme
epopeya del don, dana-dharmakathanam, como dice el comentario, a la cual mas del tercio
del libro, mas de cuarenta “lecciones le son consagradas. Ademas, este libro es
extremadamente popular en la India. El poema cuenta cdmo fue recitado de manera
tragica al gran rey Yudhisthira, (encarnacidén de Dharma, la Ley), por el gran Rey-vidente
Bhisma, acostado sobre su lecho de flechas al momento de su muerte.

Lo citaremos de ahora en mas asi: Anus., e indicamos en general dos referencias: n°
de verso y n° del verso por adhyaya [seccidn, “leccion”].
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provecho, justo en la época de su triunfo.z["] Sélo nos muestran un derecho tedrico.
Asi que s6lo podemos entrever lo que eran el derecho y la economia de las otras dos
castas, ksatriya y vaisya, por un esfuerzo de reconstruccién, con la ayuda de los
muchos testimonios que contiene. En este caso, la teoria de “la ley del don” -el
danadharma- que vamos a describir sélo se aplica realmente a los brahmanes, a la
manera en que éstos solicitan, reciben... para sélo devolverlos con sus servicios
religiosos; también se aplica a la manera en que se les debe el don. Naturalmente, es
este deber de dar a los brahmanes el que es objeto de numerosas prescripciones. Es
probable que relaciones muy diferentes reinaran entre gente noble, entre familias
de principes y al interior de las numerosas castas y razas, entre la gente del comtn.
Apenas si podemos adivinarlas. Pero no importa. Los hechos hindues tienen una
dimension considerable.

Inmediatamente después de la colonizacidn aria la antigua India era un pais de

potlatch por partida doble.31 En principio, el potlatch se encuentra en dos grandes
grupos que antaflo eran mucho mas numerosos, y formaron el sustrato de una gran
parte de la poblacién de la India: las tribus de Assam (tibetano-birmanas) y las
tribus de estirpe munda (austro-asiaticas). Incluso tenemos derecho a suponer que,
en medio de un decorado brahmanico, es la tradicion de estas tribus la que ha

subsistido.# Por ejemplo, en las reglas que prohiben comer sin haber invitado al

2 Es evidente por mas de un rasgo que, sino las reglas, al menos las redacciones de los
Sastray de las epopeyas son posteriores a la lucha contra el budismo, a la cual
mencionan.lil Como fuera, esto es cierto para el caso del Anusdsanaparvan, que esta lleno
de alusiones a esta religién. (V. en particular el adhyaya 120). Incluso es posible -ya que la
fecha de las redacciones definitivas puede ser tardia- que se pueda encontrar una alusiéon
al cristianismo, precisamente a propésito de la teoria de los dones, en el mismo parvan
(adhyaya 114, verso 10), en el que Vyasa agrega: “Tal es la ley ensefiada con sutileza
(nipunena, [recension de] Calcuta, naipunena, [recensién de] Bombay)”: “que no haga a los
otros lo que es contrario a a su yo, ése es el dharma (la ley), en resumen” (verso 5673).
Mas por otra parte no es imposible que los brahmanes, hacedores de férmulas y
proverbios, hayan podido llegar por si mismos a una invencién similar. De hecho, el verso
precedente (verso 9 = 5672) tiene un aire profundamente brahmanico: “Este al otro se
guia por el deseo (y se equivoca). En el rechazo y en el don, en la felicidad y en la desdicha,
en el placer y en el displacer, es relacionandose a si (a su yo) que el hombre mide (las
cosas), etc.”. El comentario de Nilakantha es formal y bien original, no cristiano: “Como
alguien se conduce frente a los otros, asi (se conducen los otros con él). Es sintiendo como
se aceptaria uno mismo un rechazo después de haber solicitado... etc., que vemos qué se
debe dar”.

3 No queremos decir que, ya desde una época muy antigua, la de la redaccién del Rg Veda,
los arios llegados a la India del noroeste** no hubieran conocido el mercado, el mercader,
el precio, la moneda, la venta (v. Zimmern, Altindisches Leben, p. 257 y ss.): Rg Veda, 1V, 24,
9. Sobre todo el Atharva Veda es familiar con esta economia. El mismo Indra es un
mercader. (Himno III, 15, empleado en Kausika-stitra, VII, 1; VII, 10 y 12, en un ritual de
hombre yendo a una venta. V. sin embargo dhanadd, ibid., v. 1, y vdjin, epiteto de Indra,
ibid.

Tampoco queremos decir que el contrato s6lo haya tenido en la India este origen,
en parte real, en parte personal y en parte formal de la transmisién de bienes, y que la
India no haya conocido otras formas de obligaciones, por ejemplo el cuasi delito. Sélo
buscamos demostrar esto: la subsistencia, al costado de estos derechos, de otro derecho,
otra economia y otra mentalidad.

4 En particular, ha debido haber -como hay atn en las tribus y naciones aborigenes-
prestaciones totales de clanes y de aldeas. La interdiccidon hecha a los brahmanes
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huésped que ha llegado, se podrian ver las trazas® de una institucién comparable al
indjok de los batak, y a otros principios de hospitalidad malaya: “él come el veneno
halahalah (el que come) sin particGipacién de su amigo”. Por otra parte,
instituciones del mismo tipo, sino de la misma especie, han dejado algunas huellas
en el Veda mas antiguo. Y como lo volvemos a hallar en casi todo el mundo

indoeuropeo,6 [Jtenemos razones para creer que los arios las llevaron también a la
India.” [IV] Sin duda las dos corrientes confluyeron en una época que casi podriamos

(Vasistha, 14, 10, y Gautama, XIII, 17; Manu, IV, 217) de aceptar cualquier cosa “de
multitudes” y, sobre todo, de participar en un festin ofrecido por ellas, seguramente
concierne a usos de este tipo.

5 Anus, verso 5051 y verso 5045 (= Adh. 104, verso 98 y 95): “que no consuma liquido
cuya esencia es extraida... ni sin hacer de ello el don a quien esta sentado a la mesa con é1“
(comentario: y que él hizo sentar y que debe comer con él).

6 por ejemplo el adanam, (don que hacen los amigos a los padres del joven tonsurado o del
joven iniciado, a la novia y al novio, etc.), es idéntico, incluso literalmente, a las Gaben
germanicas, que comentaremos mas abajo (v. los grhyastitra -rituales domésticos-,
Oldenberg, en el indice de Sacred Books, bajo estos diversos titulos).

Otro ejemplo, el honor que proviene de los regalos (de alimentos), Anus., 122,
versos 12, 13 y14 - “Honrados, honran; decorados ellos, decoran. “Es un donante aqui y
alla, se dice”, en todos lados es glorificado” (Anus., verso 5850.) Those who make gifts
obtain happiness hereafter and much prosperity here. Righteous men of this world, by
making gifts of food obtain both this world and that of Brahman himself with many other
regions of superior felicity. Those men who are adored by all, themselves adore him who
makes gifts. Those men that are honoured everywhere themselves honour him who make
gifts. Wherever the giver goes, he bears himself praised, He who does acts and he who omits
to do them gets each what is proportionate to his acts and omissions. X @

7 Un estudio etimologico y semantico permitiria obtener aqui resultados analogos a los
que hemos obtenido con respecto al derecho romano. Los documentos védicos mas viejos
estan repletos de palabras cuyas etimologias son aiin mas claras que las de los términos
latinos, y todas suponen, incluso las que conciernen al mercado y a la venta, otro sistema,
en el que intercambios, dones y apuestas ocupaban el lugar de los contratos (siendo los
contratos eso en que pensamos habitualmente cuando hablamos de estas cosas). A
menudo ha sido destacada la incertidumbre (general en todas las lenguas indoeuropeas),
de los sentidos de la palabra sanscrita que traducimos por dar: da, y de sus derivados,
infinitamente numerosos. P. ej. dda, recibir, tomar, etc.
Para dar aun otro ejemplo, elijamos las dos palabras védicas que designan mejor el
acto técnico de la venta, que son: parada Sulkdya, vender a un precio, y todas las
palabras derivadas del verbo pan, p. ej. pani, mercader.ll Ademas de que parada
comprende da, dar, Sulka, que tiene realmente el sentido técnico del latin pretium,
quiere decir algo muy distinto: no solo significa valor y precio, sino también: precio
del combate, precio de la novia, salario del servicio sexual, impuesto, tributo. Y pan
, que ha dado, a partir del Rg Veda, la palabra pani (mercader, avaro, cupido, y un
nombre de extranjeros), y el nombre de la moneda, pana (mas tarde el famoso
karsapana), etc., quiere decir vender, pero igualmente jugar, apostar, pelearse por
algo, dar, intercambiar, arriesgar, osar, ganar, poner en juego. Ademas, sin duda no
es necesario suponer que pan, honrar, alabar, apreciar, sea un verbo diferente al
primero. Pana, moneda, quiere decir igualmente: la cosa que se vende, el salario, el
objeto de la apuesta y del juego, la casa de juego e incluso el albergue que ha
reemplazado a la hospitalidad. Todo este vocabulario asocia a ideas que s6lo en el
potlatch estdn asociadas; todo revela al sistema de origen, el cual ha sido utilizado
para concebir al sistema ulterior de la venta propriamente dicha. Pero no
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situar, contemporanea de las partes posteriores del Veda y de la colonizacion de dos
grandes llanuras fluviales, las del Indo y el Ganges. Sin duda, las dos corrientes se
reforzaron la una a la otra.

Asfi, una vez que dejamos los tiempos védicos de la literatura, encontramos a
esta teoria extraordinariamente desarrollada, asi como sus usos. El Mahabharata es
la historia de un gigantesco potlatch; juego de dados de los Kauravas contra los
Pandavas; torneos y eleccién de novias por Draupadi, hermana y esposa poliandrica

delos Pér_ldavés.8 Otras repeticiones del mismo ciclo legendario estan entre los
episodios mas lindos de la epopeya, por ejemplo, el relato de Nala y Damayanti
cuenta, como el Mahabharata entero, la construccion del ensamblado de una casa,

un juego de dados, etc... 9 Pero todo est4 desfigurado por el giro literario y teoldgico
del relato.

Desde luego, nuestra demostracién actual no nos obliga a ponderar las
proporciones de los multiples origenes, ni a reconstituir hipotéticamente el sistema

completo.10 VTampoco es precisar en un trabajo, comparativo, a cantidad de clases
que estaban involucradas alli, ni la época en que floreci6. Mas tarde, por razones que
aqui no nos conciernen, este derecho desaparecio, salvo en favor de los brahmanes;
pero puede decirse con certeza que estuvo en vigencia a lo largo de seis a diez siglos,
desde el VIII° antes de nuestra era al II 6 11l de nuestra era. Alcanza con esto: la
epopeyay la ley brahmanica atin se mueven en la vieja atmésfera: alli, los presentes
aun son obligatorios, las cosas tienen virtudes especiales y forman parte de
personas humanas. Limitémonos a describir estas formas de vida social y a estudiar
sus razones. La simple descripcion sera bastante demostrativa.

La cosa dada produce su recompensa en esta vida y en la otra. Aqui engendra
automaticamente para el donante la misma cosa que ella misma;11 alla, se

proseguiremos esta tentativa de reconstruccién por etimologia. En el caso de la
India no es necesaria, y nos llevaria sin duda muy lejos del mundo indoeuropeo.

8V. el resumen de la epopeya en Mahdabharata, Adiparvan, [libro I], seccién 6.

9v. por ej.laleyenda de HariScandra, Sabhdaparvan, (Mahabh., libro 1], sec. 12; otro ej.
Virata Parvan, [libro IV] secc. 72.

10 Convengamos que, del tema principal de nuestra demostracion, la obligacion de
devolver, encontramos pocos hechos en el derecho hindt, salvo quizas Manu, VIII, 213.&%
Incluso el mas claro consiste en la regla que lo prohibe. Parece claro que en el origen el
sraddha funerario, la comida de los muertos que tanto desarrollaron los brahmanes, era
una ocasion de invitarse y de devolver las invitaciones. Pero proceder asi estaba
formalmente prohibido. Anus., versos 4311, 4315 = XIII, lect. 90, v. 43 y ss.: “Quien s6lo
invita a los amigos al sraddha no va al cielo. No hay que invitar a amigos ni a enemigos,
sino a neutros, etc. El salario de los sacerdotes ofrecido a sacerdotes amigos lleva el
nombre de demoniaco” (pisaka), v. 4316. Esta prohibicidn consiste sin duda una verdadera
revolucién comparada con los usos corrientes. Hasta el poeta jurista la vincula a cierto
momento y a cierta escuela (Vaikhanasa Sruti, ibid., verso 4323 = lect. 90, verso 51). Los
maliciosos brahmanes, en efecto, encargaron a los dioses y a los manes devolver los
presentes que se les hicieron. Sin ninguna duda el comtn de los mortales, continu6
invitando a sus amigos a la comida funeraria. Actualmente, asi continda siendo en la India.
El brahmadn, por su parte, no devolvia, no invitaba, e incluso en el fondo no aceptaba. Sin
embargo sus c6digos nos conservaron bastantes documentos para ilustrar nuestro caso.

11 Vasistha Dharmasiitra, XXIX, 1, 8, 9,11 a 19 = Manu, 1V, 229 y ss.. Cf. Anus,, todas las
secciones desde la 64 ala 69 (con citas de Parasara). Toda esta parte del libro parece tener
por base una especie de letania, medio astrolédgica, iniciada por un danakalpa, lecc. 64, que

109



reencuentra la misma cosa, aumentada. El alimento dado es el alimento que volvera
en este mundo al donante, este mismo alimento es lo que es en el otro mundo, este

alimento, el mismo, estara en la serie de sus renacimientos: 12 el agua, los pozos y

los manantiales que calman la sed;13 las ropas, el oro, los parasoles, las sandalias
que permiten caminar sobre el suelo ardiente, vuelven a usted en esta vida y en la
otra. La tierra que a usted le dio la donacion y que produce sus cosechas para otro,
hace acrecentar sin embargo vuestros intereses en este mundo y en el otro, y en los
renacimientos futuros. “Asi como la luna creciente se agranda dia a dia, el don de
tierra acrece de afio a afio (de cosecha en cosecha) [ As the moon waxes day by day,
even so the merit of a gift of earth becomes enhanced every time such earth produces

crops, p. 70.]".14 La tierra engendra las mieses, rentas e impuestos, minas, ganado.
El don que se le hace enriquece con estos mismos productos a donante y a

donatario.l> Toda esta teologia juridico-econ6mica se desarrolla en magnificas
sentencias hasta el infinito, en un sinnimero de centones, y ni los cédigos ni las

epopeyas son parcos en cuanto a este tema.16

determina las constelaciones bajo las cuales es preciso que esto o estotro sea dado de tal y
talatal y tal. 1 [y]

Srutam me bhavato vakyam annadanasya yo vidhih

naksatr ayogasyedanim danakalpam bravihi me (en realidad es 63, RA)-
"Yudhishthira said, 'When a king becomes desirous of making gifts in this world, what,
indeed, are those gifts which he should make, O best of the Bharatas, unto such Brahmanas
as are possessed of superior accomplishments? What gift is that by which the Brahmanas
become immediately gratified? What fruits do they bestow in return? O thou of mighty
arms, tell me what is the high reward attainable through the merit arising from gifts. What
gifts, O king, are productive of rewards both here and hereafter? I desire to hear all this
from thee. Do thou discourse to me on all this in detail.'

12 Anus, 3212; incluso la ofrecida a los perros y a los sudra, y a quien cocina para el perro
svapaka (= lect. 63, vers 13. [ phalguni purvasamaye brahmananam upositah
bhaksan phanita samyuktan dattva saubhagyam rcchati|Cf. ibid., vers 45 = v. 3243,
3248). [A gift of food made unto even a Chandala or a dog is never lost. P. 75]

13 v.1os principios generales sobre la manera en que se reencuentran las cosas dadas en
la serie de renacimientos. (XIII, lect. 145, vers 1-8, versos 23 y 30). Las sanciones
concernientes al avaro estan expuestas en la misma lectura, versos 15 a 23. En particular,
él “renace en una familia pobre”.

14 Anus, 3135; cf. 3162 (=lect. 62, versos 33, 60 99).[]
15 verso 3162 (= ibid., verso 90).

16 Enel fondo, todo este parvan, este canto del Mahabharata, es una respuesta a la
siguiente cuestion: ;cémo adquirir la Fortuna, la inestable diosa Sri? Una primera
respuesta es que Sri reside entre las vacas, alli donde esas diosas, las vacas, le permiten
residir: en su estiércol y en su orina. Es por eso que hacer el don de una vaca asegura el
bienestar (lecc. 82; v. mas abajo, p.@). Una segunda respuesta fundamentalmente hindq, y
que es incluso la base de todas las doctrinas morales de la India, ensefia que el secreto de
la Fortuna y de la Felicidad es (lect. 163) dar, no guardar, no buscar la Fortuna, sino
distribuirla para que retorne, en este mundo, bajo la forma del bien que habéis hecho, y en
el otro. Renunciar a si, no adquirir sino es para dar, esta es la ley de la naturaleza; ésta es la
Fuente de la verdadera ganancia (verso 5657 =lecc. 112, verso 27): “Cada uno debe
devolver sus dias fértiles distribuyendo alimentos”.
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La tierra, el alimento; todo lo que se da esta personificado. Son seres vivos con los
cuales se dialoga, y que forman parte del contrato. Quieren ser dados. Antafio, la
tierra habl6 al héroe solar, a Rama, hijo de Jamadagni; y cuando él escuch6 su canto

se la dio por entero al rsi Kasyapa mismo; ella decia, 17 en su lenguaje, sin duda
antiguo:

Recibeme (donatario)
dame (donador)
dandome me tendras de nuevo

y agregaba, hablando ahora una lengua brahmanica un poco chata: “en este mundo
y en el otro, lo que esta dado se adquiere de nuevo”. Un c6édigo muy antiguo dice
que’8[V1] Anna, el alimento mismo en tanto deificado, proclama el siguiente versolVlll

Aquel que, sin darme a los dioses, a los manes, a sus servidores y a sus huéspedes,
(me) consume preparada y, en su locura, traga (entonces) veneno, a ése yo lo
consumol, yo soy su muerte.

Pero a quien ofrece el agnihotra, cumple el vaisvadeva, 19 y come enseguida —con
alegria, pureza y fe-, para aquél yo devengo ambrosia, [a partir de] lo que queda
después que él aliment6 a quienes debe alimentar [VIT], y él goza de mi.

“the food that remains in the house after all the

family, including guests and servants have eaten

El ser compartido es parte de la naturaleza del alimento, no hacer participe al otro
es “matar su esencia”, destruir por si y para otros. Tal es la interpretacion de la
caridad y la hospitalidad, materialista e idealista a la vez, que dio el
brahmanismo.2% La riqueza esta hecha para ser dada. Si no hubiera brahmanes
para recibirla, “vana seria la riqueza de los ricos” [IX],

17 El verso 3136 (=lect. 62, verso 34) llama a esta estrofa una gatha. No es un [verso de
métrica] sloka: quiere decir que es de antigua tradicién. Ademas, creo que el primer
hemiverso mamevadatha, mam dattha, mam dattva mamevdapsyaya (vers 3137 =lect. 62,
vers 35), puede distinguirsetalmente del segundo. Ya el verso 3132 lo distingue (= lect. 62,
vers 30). “Como va la vaca a su ternero, las ubres llenas, derramando leche, asi corre la
tierra bendecida hacia quien doné tierras”.

18 Baudhayana Dh. su., 11, 18, no sélo es evidentemente contemporaneo a estas reglas de
hospitalidad, sino también del Culto del Alimento, del que se puede decir que es
contemporaneo a las fomas posteriores de la religion védica, y que perduré hasta el
vishnuismo, que lo incorporé.

19 sacrificios brahméanicos de la época védica tardia. Cf. Baudh. Dh. su,, 11, 6, 41 y 42. Cf.
Taittiriya Aranyaka, VIII, 2.

20 Toda la teorfa esta expuesta en el famoso didlogo entre el rsi Maitreya y Vyasa,
encarnacion de Krsna dvaipdyana mismo (Anus., XIII, 120 y 121). Todo este dialogo, en el
que hemos encontrado rastros de la lucha del brahmanismo contra el budismo, v. sobre
todo el verso 5802 (= XIII, 120, verso 10) debe haber tenido un alcance histérico, y hace
alusidén a una época en que krishnaismo venci6. Mas la doctrina ensefiada es bien de la
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the wealth possessed by wealthy people would be/p. 252/ useless.] ”.*'[ If
there were no Brahmanas endued with Vedic lore and good conduct for
accepting gifts

El que come sin saber, mata al alimento, y éste lo mata.22[X]

[The ignorant Brahmana, by eating the food that is offered to him, destroys what he
eats (for it produces no merit to him who gives it). The food that is eaten also destroys
the eater (for the eater incurs sin by eating what is offered to him).]

La avaricia interrumpe el circulo del derecho, de los méritos, de los alimentos

que perpetuamente renacen unos de otros.23

Por otra parte, en este juego de intercambios, asi como en el caso del robo, el
brahmanismo identific6 claramente la propiedad en la persona. La propiedad del
brahman es el brahman mismo.

La vaca del brahman es un veneno, una serpiente venenosa.

dice ya el Veda de los magos.24 El viejo codigo de Baudhé\yana25 proclama: “La
propiedad del brahman mata (al culpable) a los hijos y a los nietos, el veneno no es
(veneno); la propiedad del brahman es denominada el veneno (por excelencia).”
Contiene en si su sancién, porque es, en si, lo que hay de terrible en el brahman.Ni
siquiera es necesario que el robo de la propiedad del brahman sea consciente y

adrede. Toda una “seccién” [lit. Lectura, adhyaya]de nuestro Parvan,26 de la seccién
del Mahabharata que mads nos interesa, @cuenta como Nrga, rey de los Yadus, fue
transformado en un lagarto por haber dado a un brahman, por un error cometido
por su gente, una vaca que pertenecia a otro brahman. Este, que la recibié de buena

antigua teologia brahmanica, y quizas la de la moral nacional mas antigua de la India...
anterior a los arios.

21 bid,, vers 5831 (=lect. 121, vers 11). [p 70]

22 Ipjd., vers 5832 (=121, vers 12). Se debe leer, con la edicion de Calcuta, annam

[alimento] y no artham[riqueza] (70 /13) como en la edicién de Bombay). El siguiente
hemi-verso es obscuro, y mal transmitido. Algo significa, de todos modos: “Este alimento
que come, eso en lo cual es alimento, es el matador quien es matado, el ignorante”. [m]

«

quoi-elle-estune-nourriture il en-estle-meurtrier qui-esttuélignerant” Los dos versos
siguientes también son enigmaticos, mas expresan mas claramente la idea, y aluden a una
doctrina que debia llevar un nombre, la de un rsi : vers 5834 = ibid., 14), “el sabio, al comer
el alimento lo hace renacer como un sefior [maitre] y, a su vez, el alimento lo hace renacer
a él” (5863). “Tal es el desarrollo (de las cosas). Lo que es mérito del donante es mérito del
recipiente (yviceversa), pues aqui sélo hay una rueda que gira de un solo lado.” La
traduction de Pratap [] (Mahabharata) es muy parafraseada, pero se funda en excelentes
comentarios, y mereceria traducirse (s6lo un error la afea, evam Janayati, verso 14: es el
alimento, no la progenitura, lo que es re-procreado). Cf. = Apastamba Dh. su., 11, 7 y 3.
“Quien come antes que su huésped destruye a alimento, propiedad, descendencia, ganado
y al mérito de su familia.”

N a
>, Cd e O~ o - cae
O
. . 7 .
)

23 V. mas arriba.

24 Atharva Veda, v. 18, 3; cf. ibid., v. 19, 10.

251,5 y 16 (cf. mas arriba, la &eterna auctoritas de la res robada).

26 Lect. 70, Viene expuesta tras el don de las vacas (cuyo ritual esta dado en la lect. 69).
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fe, no puede devolverla, ni siquiera a cambio de cien mil otras; forma parte de su
casa, es como uno de los suyos:

Ella est4 adaptada a los lugares y a los tiempos, es una buena lechera, apacible y muy
aquerenciada. Su leche es dulce, un bien precioso y permanente en mi casa (verso
3466).

Ella (esta vaca) nutre a un chiquito mio que esta débil y recién destetado. Ella no
puede ser dada por mi...(verso 3467).

Ni siquiera aquél a quien ella fue birlada acepta otra. Irrevocablemente, es
propiedad de dos brahmanes. Entre los dos rechazos, el desdichado rey queda bajo

un encantamiento por miles de afos, por la imprecacién alli contenida.2”
Nunca es tan estrecho el vinculo entre la cosa dada y el donante, entre la
propiedad y el proprietario, como en las reglas que conciernen al don de la

vaca.28[X1 Son ilustres. Observandolas, alimentandose de cebada y de bosta de vaca,

acostandose en el suelo, el rey Dharma 29 (la ley), que es el mismo Yudhisthira, el
héroe principal de la epopeya, se vuelve un “toro” entre los reyes. Durante tres dias

y tres noches, el proprietario de la vaca lo imita, y observa al “voto de la vaca”.3 0]
Se alimenta exclusivemente de “jugos de la vaca”: agua, bosta, orina, durante una de
las tres noches. (En la orina reside la misma Fortuna, Sri). Durante una de las tres
noches se acuesta con las vacas, sobre la tierra, como ellas, y, -agrega el
comentarista- “sin rascarse, sin irritar a los bichos”, identificAndose asi, “a ellas, en

un tnica alma”.31 Una vez ingresado al establo, llamandolas con nombres

sagrados,32 Xlllggrega: “la vaca es mi madre, el toro es mi padre, etc.”. Repetira la
primera féormula durante el acto de donacién”. Y he aqui el solemne momento de la
transferencia. Luego de alabanzas a las vacas, el donatario dice:

Vrihaspati said, 'Duly observing restraints the while, the giver of kine should, on
the previous day, properly honour the Brahmanas and appoint the (actual) time of
gift. As regards the kine to be given away, they should be of the class called Rohini.

27 Vers 14 y ss. “La propiedad del brahman mata como la vaca del brahman (mata)
Nrgha”, vers 3462 (= ibid., 33) (y 3519 =lect. 71, vers 36).

28 Anus, lect. 77, 72; lect. 76. Estas reglas estan relatadas con un lujo de detalles un poco
inverosimil, seguramente tedrico. El ritual se atribuye a una escuela determinada, la de
Brhaspati (lect. 76). Dura tres dias y tres noches antes del acto, y tres dias posteriores; en
ciertas circunstancias dura incluso diez dias. (Verso 3532 =lect. 71, 49;ll vers 3597 = 73,
40; 3517 =71,32)

29 Vivia en un constante “don de vacas” (gavam pradana), verso 3695 = lect. 76, verso 30.

30 Aqui se trata de una verdadera iniciacién de las vacas al donador, y del donador a las
vacas; es una especie de misterio, updnitesu gosu, verso 3667 ( = 76, vers 2).

"Bhishma said, 'There is no gift, O lord of Earth, that is higher in point of merit than the gift
of kine. A cow, lawfully acquired, if given away, immediately rescues the whole race of the
giver.

31 Al mismo tiempo es un ritual purificatorio. El se libera asi de todo pecado (verso 3673
= lect. 76, verso 8).

32 Samanga (que tiene todos sus miembros), Bahula (grande, gorda), verso 3670 (cf. verso
6042, les vaches dijeron: “Bahula, samanga. No temas, estas calmada, eres una buena
amiga”). La epopeya no olvida mencionar que estos nombres son del Veda, de la Sruti. De
hecho, estos nombres se encuentran en el Atharvaveda, V, 4, 18, verso 3 y verso 4.
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The kine also should be addressed with the words--Samange and Vahule--Entering
the fold where the kine are kept, the following Srutis should be uttered,--The cow
is my mother. The bull is my sire. (Give me) heaven and earthly prosperity! The
cow is my refuge!--Entering the fold

p- 107

and acting in this way, the giver should pass the night there." He should again utter
the formula when actually giving away the kine. 1 The giver, thus residing with the
kine in the fold without doing anything to restrain their freedom, and lying down on
the bare earth (without driving away the gnats and other insects that would annoy
him as they annoy the kine), becomes immediately cleansed of all his sins in
consequence of his reducing himself to a state of perfect similitude with the kine.

Lo que ustedes [las vacas] son, eso soy yo;
hoy dia me he vuelto vuestra esencia,
dando a ustedes, me doy yo33 (verso 3676).

Y al recibir, el donatario dice (haciendo el pratigrahana):34Xv]

Transmutadas (transmitidas) en espiritu, recibidas en espiritu, glorificadnos a los
dos, ustedes a las formas de Soma (lunares) y de Ugra (solares) (verso 3677).35

Otros principios del derecho brahmanico nos hacen acordar, extrafiamente, a las
costumbres polinesias, melanesias y norteamericanas que describimos. La
manera de recibir el don es curiosamente analoga. El brahman tiene una
soberbia a toda prueba. Primero, él rechaza tener algo que ver con nada que

sea el mercado, e incluso no debe aceptar nada que venga del mercado.36 En
una economia nacional en la que habia ciudades, mercados, dinero, el
brahman permanece fiel a la economiala moral de los antiguos pastores
indoiranios, y también a la de los agricultores, al6genos o aborigenes de las

grandes llanuras. Y también mantiene esta actitud digna del noble37 que se

ofende cuando lo colman [de dones].38 Dos “secciones” del Mahabharata
cuentan cémo los siete rsi, los grandes Videntes, y su tropa, en tiempos de
carestia, cuando se iban a comer el cuerpo del hijo del rey Sibi, rehusaron los

33 Literalmente: “donante vuestro, soy donante de mi”.

34 “E] acto de tomar”, la palabra es rigurosamente equivalente a accipere, Aappavew, take,
etc.

35 El ritual prevé que se puede ofrecer “vacas en [forma de] torta de sésamo o de manteca
rancia”, y asimismo vacas “en oro, plata”. En este caso son tratadas como vacas de verdad,
cf. 3523, 3839. Los ritos, sobre todo los de la transaccion, son este caso mas
perfeccionados. A estas vacas se les dan nombres rituales. Uno de ellos quiere decir “la
futura”. La estadia con las vacas, “el voto de las vacas”, es todavia mas grave.

36 Ap. Dh. su,, I, 17 y 14, Manu, X, 86-95. El brahman puede vender lo que no fue
comprado. Cf. Ap.Dh.su,, I, 19, 11.

37 Cf. mas arriba p. 51, no 2@@; p. 66, no 2@@, Melanesia, Polinesia; p. 1 SIC@
(Germania), p. 157, n. 1; Ap. Dh. su,, 1, 18, 1; Gautama Dh.s., XVII, 3.

38 ¢f. Anus., lect. 93 y 94.
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cuantiosos regalos, hasta los higos de oro que el rey Saivya Vrsadarbha les
ofrecia, y le respondieron:

Oh rey: recibir de reyes, primero es miel, y al final veneno (v. 4459 = Lect. 93, v. 34).

Siguen dos series de imprecaciones. Toda esta teoria es incluso bastante comica. La
casta entera, que vive de dones, pretende rechazarlos 39. Luego transige y acepta
los que fueron espontineamente ofrecidos.#0 Luego establece largas listas41
XVacerca de qué gente, bajo qué circunstancias, y qué cosas#2 son pasibles de ser
aceptadas, llegando finalmente a que todo es admisible en caso de hambruna, 43 -

eso si, con la condicién de ligeras expiaciones.44

Es que el lazo que el don establece entre donante y donatario es demasiado
fuerte para ambos. Como en todos los sistemas que hemos estudiado mas arriba, e
incluso en mayor medida, el uno esta demasiado ligado al otro. El donatario se pone

bajo la dependencia del donante.4> Es porque el brahman no debe “aceptar” del rey
-y aun menos solicitar a él. Divinidad entre divinidades, él es superior al rey, y
derogaria esa superioridad si se rebajara a hacer otra cosa distinta que tomar. Y por

su parte, del lado del rey, la manera de dar importa tanto como lo que da.#6

El don es, a la vez, lo que debe hacer, lo que debe recibir y lo que es sin embargo
peligroso tomar.. Es que la misma cosa dada forma un lazo bilateral e irrevocable,
sobre todo cuando es un don de alimento. El donatario depende de la célera del

donante,#” e incluso cada uno depende del otro. Asimismo, no hay que comer en la
casa del enemigo.48

39 Ap. Dh. su.,, 1,19y 13, 3, en donde esta citado Kanva, otra escuela brahmanica.

40 Manu, 1v, p.[a@ragrafo] 233

41 Gautama Dh. su., XVII, 6, 7; Manu, IV, § 253. 233. Lista de personas a quienes el
brahman no puede aceptarles nada, Gautama Dh. su.,, XV1I, 17; Cf. Manu, IV, § 215 a 217.
Dh. su.,

42 Lista de las cosas que deben rechazarse. Ap., 1, 18, 1; Gautama Dh.s., XVII. Cf. Manu, 1V, §
247 a 250.

43 Ver toda la lect. 136 del Anus. Cf. Manu, 1V, § 250; X, § 101-102. Ap. Dh. su., 1, 18, 5-8; 14-
15; Gaut,, VII, 4, 5.

44 Baudhdyana Srautasitra, 11, 5, 8; 1V, 2, 5. El recitado de los Taratsamandi = Rg veda, IX,
58.

45415 energia y el brillo de los sabios son golpeados por el hecho de que reciben,”
(aceptan, toman). “Cuidate, oh, rey, de aquellos que no quieren aceptar” Anus. (v. 2164 =
lect. 35, verso 34).

46 Gautama Dh.s., XVII, 19,12 y ss.; Ap. Dh.s., 1, 17, 2. Férmula de la etiqueta del don, Manu,
VI, § 86.

47 Krodho hanti yad danam. “La c6lera mata al don”, Anus., 3638 = lect. 75, verso 16.

48 Ap. Dh.s. 11, 6, 19; Cf. Manu, 111, §5, § 8, con interpretacién teoldgica absurda: en tal caso,
“se come la falta de su huésped”. Esta interpretation se refiere a la prohibicién general en
la cual las leyes impidieron a los brahmanes ejercer uno de sus oficios esenciales, que atin
ejercen, y que se supone que no tendrian que ejercer: de comedores de pecados. Lo cual
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Se han tomado precauciones arcaicas de todo tipo. Los c6digos y la epopeya
se explayan, como tsaben explayarse los literatos hindues, sobre este asunto: dones,

donantes, cosas dadas, son términos a considerar relativemente,49 con precisiones
y escrupulos, de modo que no haya ninguna falta en la manera de dar y de recibir.
Todo es conforme a etiqueta, no es como en el mercado, donde objetivamente, por

un precio, se toma una cosa. Nada es indiferente.50 Contratos, alianzas,
transmisiones de bienes, lazos creados por esos bienes transmitidos entre
personajes que dan y reciben, la moralidad econémica tiene en cuenta a todo el
conjunto. La naturaleza y la intencién de los contratantes, la naturaleza de la cosa

dada, son indivisibles.>1 El poeta jurista supo expresar perfectamente lo que
queremos describir

“Acéa sblo hay una rueda (que gira en una sola direcci()n)"52

I11.
DERECHO GERMANICO.
(La prenday el don)

Si bien las sociedades germdanicas no conservaron trazas tan antiguas y tan
completas1 de su teoria del don, tuvieron un sistema tan claro y desarrollado de

quiere decir, en todo caso, que nada bueno sale de la donacién, para ninguno de las partes
contractuales.

49 Se renace en el otro mundo de acuerdo a la naturaleza de aquellos de quienes se acept6
recibir alimentos, o la de aquellos cuyo alimento se tiene en el vientre, o a la del alimento
mismo.

50 Toda la teoria esta resumida en una seccién del Anus., 1a 131, que parece ser reciente,
bajo el titulo adrede de danddharma (vers 3 = 6278): “Qué dones, a quién, cuando, por
quién.” Es aqui en donde estan expuestos de modo muy lindo los cinco motivos del don: el
deber, cuando se da espontadneamente a los brahmanes; el interés ("El me da, é] me dio, el
me dard”); el temor (“yo no soy de él, él no es de mi, él me podra hacer dafio”); el amor (él
me quiere bien, yo lo quiero ”) y “él da sin demora”; y la piedad: “él es pobre y se contenta
con poco”). V. también Lect. 37.@

51 También habria que estudiar el ritual mediante el cual se purifica la cosa dada, pero
que obviamente también es un medio de desprenderla del donante. Se asperja agua con
ayuda de una brizna de hierba kusa (para el alimento, v. Gautama Dh.s.., V. 21,18 y 19, Ap.
Dh.s., 11,9, 8). Cf. el agua que purifica la deuda, Anus., lect. 69, verso 21 y comentarios de
Pratap (ad locum, p. 313).

52 Verso 5834, v, mas arriba, [en esta seccidn, nota 22].

1 Los datos que conocemos provienen de monumentos bastante tardios. La redaccién de
los cantos de la Edda es bien posterior a la conversién de los escandinavos al cristianismo.
No obstante, En principio, no obstante, la época de la tradicién puede ser muy diferente a
la de la redaccion; ademas, incluso la época de la forma mas antiguamente conocida de la
tradicion puede ser muy diferente a la de la institucion. Hay aqui dos principios de critica
que jamas el critico deberia perder de vista.
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intercambios en forma de dones, voluntaria y forzosamente dados, recibidos y
devueltos, que pocos sistemas habra tan tipicos como este.
También la civilizacion germdanica carecié de mercado durante bastante

tiempo.2 Persistié esencialmente feudal y campesina; alli, no sélo la nocién sino aun

las palabras de precio de compra y de venta parecen ser de origen reciente.3! Mas
antiguamente habia desarrollado al extremo todo el sistema de potlatch, pero sobre
todo el sistema de dones. En la medida en que los clanes al interior de las tribus, las

grandes familias indivisas al interior de los clanes, 4 en la medida (v era en gran
medida) en que las tribus entre ellas, los jefes entre ellos, hasta los reyes entre ellos,
vivian moral y econémicamente fuera de las cerradas esferas del grupo familiar, se
comunicaban, se ayudaban, se aliaban, bajo la forma del don y de la alianza,
mediante prendas y rehenes, mediante festines y presentes lo mas grandiosos
posible. Mas arriba vimos la letania de los regalos, sacada del Hivamdl. Ademas de
ese hermoso paisaje del la Edda, vamos a indicar tres hechos

Queda por hacer un estudio en profundidad del vocabulario aleman, tan rico en

términos derivados de geben y gaben.5 Son extraordinariamente numerosos:
Ausgabe, Abgabe, Angabe, Hingabe, Liebesgabe, Morgengabe, Trostgabe, tan curioso
(nuestro precio de consolacién), vorgeben, vergeben (derrochar y perdonar),

widergeben y wiedergeben; el estudio de Gift, Mitgift, etc. 1l También est4 por hacerse

En este caso especifico, no se corre ningin riesgo al utilizar estos hechos. Primero,
una parte de estos dones, que tanta importancia tienen en el derecho que describimos,
esta entre las primeras instituciones atestiguadas entre los germanos. Es el mismo Tacito
quien nos las describe de dos maneras: los dones con motivo de matrimonio, la manera en
que vuelven a la familia de los donantes (Germania, XVIII, en un corto capitulo, que
esperamos retomar en otro momento); y los dones nobles, sobre todo los del jefe, o hechos
a los jefes (Germania, XV). Ademas, si estos usos se han conservado por tanto tiempo como
para que podamos encontrar semejantes vestigios, es porque eran so6lidos y se habian
enraizado fuertemente en toda el alma germanica.

2'y. Schrader y las referencias que indica, Reallexikon der indogermanischen
Altertumskunde, s. v. Markt, Kauf.

3 Se sabe que la voz Kauf [compra] y todos sus derivados vienen del latin caupo, mercader.
La incertidumbre sobre el sentido de las palabras leihen,[prestar, tomar prestado]
lehnen,[apoyarse??@] lohn, [pago, sueldo], biirgen, [ser garante de alguien] borgen,
[prestar, tomar prestado] etc., es bien conocida, lo cual prueba que su empleo técnico es
reciente.

4 Aqui no nos vamos a meter con la cuestién de la geschlossene Hauswirtschaft, de la
economia cerrada, de Biicher, Entstehung der Volkswirtschaft. A nuestro entender, es un
problema mal planteado. Una vez que hay dos clanes en una sociedad, necesariamente han
hecho contrato entre ellos, y hecho intercambio; también han intercambiado esposas
(exogamia), y sus ritos y sus bienes, al menos en ciertas épocas del afio y en ciertas
ocasiones de la vida. El resto del tiempo, la familia, a menudo bien restringida, vivia
replegada sobre si misma, pero nunca existié una época en la que la familia haya vivido
siempre asi.

5V. estas palabras en Kluge, y en los otros diccionarios etimoldgicos de las diferentes
lenguas germanicas V. von Amira sobre Abgabe, Ausgabe, Morgengabe (Hdb. de Hermann
Paul (paginas citadas en el indice).
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el estudio el estudio de las instituciones designadas por esos dones.® No obstante,
todo el sistema de los presentes y regalos, su importancia en la tradiciéon y el
folklore, incluyendo ala obligacién de devolver, estan admirablemente descritas por

Richard Meyer en una de los mas exquisitos trabajos de folklore que conozcamos.”’
Simplemente mencionémosla, y retengamos solamente las finas observaciones que
conciernen a la fuerza del vinculo que obliga, el Angebinde [lit. atado, vinculado]que
constituyen el intercambio, la ofrenda, la aceptacion de esta oferta y la obligacién de
devolver.

Por otra parte, hay una instituciéon que persistié hasta hace muy poco tiempo,
que sin duda adn persiste en los usos y costumbres econémicos de las aldeas
alemanas y que tiene una importancia extraordianria desde el punto de vista

econémico: es el Gaben,8 estricto equivalente del addnam hindd. En ocasién del
bautismo, de la comunién, del compromiso matrimonial, del casamiento, los
invitados -a menudo, la aldea entera-- tras el banquete de bodas, por ejemplo, el
dia previo, o bien el dia siguiente (Guldentag) [lit.: dia dorado]™ presentan regalos
de bodas cuyo valor generalmente supera en mucho a los gastos de la boda. En
ciertas comarcas alemanas es este Gaben lo que constituye la dote de la novia, se lo
obsequian la mafana de los esponsales, y ése es el llamado Morgengabe [lit.: don de
mafiana]. En algunos sitios, estos dones son una garantia de la fertilidad de la joven

pareja.9 Las primeras relaciones en ocasion del compromiso, los diversos dones que
hacen padrinos y madrinas en los diversos momentos de la vida para calificar y
ayudar (Helfete) a sus ahijados, también son imnportantes. Se reconoce este tema,
familiar a todas nuestras costumbres, en nuestros cuentos, nuestras leyendas sobre
la invitacidn, sobre la maldicién de los que no fueron invitados, la bendicion y
generosidad de los invitados, sobre todo cuando son hadas.

Una segunda institucién tiene el mismo origen. Es la necesidad de la prenda [gage]
en toda clase de contratos germanicos.['V110 Nuestra palabra francesa gage viene de

6 Los mejores trabajos siguen siendo los de J. Grimm, “Uber schenken und geben”, Kleinere
Schriften, 11, p. 174; y Brunner, Deutsche Rechtsbegriffe besch. Eigentum. V. también Grimm,
Deutsche Rechtsalterthiimer, 1, p. 246, cf. p. 297, sur Bete [@]= Gabe. La hipétesis segun la
cual se habria pasado de un don incondicional a un don obligatorio es inutil. Siempre hay
dos clases de dones; especialmente en el derecho germanico estos dos rasgos siempre
estuvieron mezclados.

7 “Zur Geschichte des Schenkens”, Steinhausen Zeitschr. f. Kulturgesch, 5°, p. 18 y ss.

8 véase E. H. Meyer, Deutsche Volkskunde, pp. 115, 168, 181, 188, etc. Sobre esta cuestion,
pueden consultarse todos los manuales de folklore germanico (Wuttke, etc.).

9 Aqui encontramos otra respuesta a la cuestién planteada (v. mas arriba) [@@cap. |, IV,
COMENTARIO. EL PRESENTE HECHO A LOS HOMBRES, etc.: “El objetivo de los dones a los
hombres y a los dioses es comprar la paz”], por van Ossenbruggen, acerca de la naturaleza
magica y juridica (el “precio de la desposada”. V. sobre este tema la notable teoria de las
relaciones entre las diversas prestaciones hechas a los esposos y por los esposos en
Marruecos, en Westermarck, Marriage ceremonies in Morocco, p. 361 y ss., y las partes del
libro alli citadas.]

10Enlo que sigue, no confundimos la prenda [gage] con las arras [arrhes] aunque las
arras, de origen semitico, -como lo indica el nombre en griego y latin- hayan sido
conocidas en derecho germanico reciente, como también en el nuestro. Incluso en ciertos
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ahi, de wadium (cf. el inglés wage, salario). Ya Huvelin11l mostré que el wadium

germ:—fmico12 brindaba un medio de comprender el vinculo contractual, y lo
comparaba al nexum romano. En efecto, segln lo interpretaba Huvelin, la prenda
aceptada permite, a cada uno de los contratantes del derecho germanico, actuar con
respecto al otro, ya que uno posee algo del otro, pues el otro, habiendo sido
propietario de la cosa, puede haberla encantado, y porque a menudo la prenda,
cortada en dos, era guardada por cada uno de los dos contratantes. Pero a esta
explicacion se le puede superponer una mas cercana. La sancién magica puede
intervenir, pero no es el Unico lazo. La cosa misma, dada y comprometida en la
prenda,[Vles un vinculo por virtud propia. En principio, la prenda es obligatoria. En
derecho germanico todo contrato, toda venta o compra, préstamo o deposito,
comprende una constitucion de prenda: se le da al otro contratante un objeto, en
general de poco precio: un guante, una pieza de moneda (Treugeld) [lit.: dinero de
lealtad], un cuchillo —en Francia, todavia hoy, unos alfileres- que seran devueltos en
ocasion del pago de la cosa librada. Huvelin observa que la cosa es de poco valory,
habitualmente, personal; compara a este hecho, con razén, con el tema de la “prenda

de vida”, del “life-token”. 13 La cosa asi transmitida est4, en realidad, toda cargada
de la individualidad del donante. El hecho que esté entre las manos del donatario
empuja al contratante a ejecutar el contrato, a rescatarse rescatando a la cosa. Asi,
el nexum esta en esa cosa, y no solo en los actos magicos, ni tampoco en las formas
solemnes del contrato, palabras, juramentos y ritos intercambiados, apretones de
manos; aqui es como en los escritos, los “actos” de valor magico, las “tarjas”, de las
cuales cada una de las partes guarda su parte, la comida en comin en donde cada
uno participa de la sustancia del otro.[Vll

Dos rasgos de la wadiatio prueban esta fuerza de la cosa. En principio, la

prenda [gage] no sélo obliga y liga; también empefia [engage] el honor,14 la
autoridad, el “mana” de quien lo libra.15 Este queda ubicado en una posicién inferior
en tanto no es haya liberado de su compromiso-apuesta. Pues la palabra wette,

usos de la palabra se han confundido con los antiguos dones; asi, el Handgeld [pago
simbolico]se dice “Harren” en ciertos dialectos del Tirol.

Aqui no nos preocupamos en destacar la importancia de la nocién de prenda
[gage] en materia de casamiento. S6lo destacamos que en los dialectos germanicos el
“precio de compra” lleva a la vez los nombres de Pfand, [prenda], Wetten, [lit.: apuestas],
Trugge [trueque] y Ehethaler [lit: moneda (taleros) de casamiento].

11 Année Sociologique, IX, p. 29 y ss.Cf. Kovalewski, Coutume contemporaine et loi ancienne,
p.111yss.

12 Sobre el wadium germanico puede consultarse también: Thévenin, “Contribution a
I'étude du droit germanique”, Nouvelle Revue Historique du Droit, IV, p. 72; Grimm,
Deutsche Rechtsalt., |, pp. 209 a 213; von Amira, Obligationen Recht; von Amira, in Hdb. de
Hermann Paul, I, pp. 254 y 248.

Acerca de la wadiatio, cf. Davy, AS, XII, p. 522 y ss.

13 Huvelin, p. 31.
14 Brissaud, Manuel d'Histoire du Droit frangais, 1904, p. 1381.

15 Huvelin, p. 31, n° 4, interpreta a este hecho tinicamente por una decadencia del rito
magico primitivo, el cual se habria vuelto un simple asunto de moralidad. Pero esta
interpretacion, es parcial, inttil (v. mas arriba p. 97, @n. 1), y no es excluyente con
respecto a la que proponemos.
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wetten, 16 [VII] que traduce el wadium de las leyes, tiene el sentido de “apuesta” asi
como el de “prenda”. Es un medio de constreiiir al deudor; en lo mas inmediato es el
premio de un concurso y la sanciéon de un desafio. En tanto el contrato no ha
finalizado, es como el perdedor de la apuesta, el que sale segundo en las carreras,
que pierde asi mas que lo que empefia, mas que lo que debera pagar; sin contar que
se expone a perder lo que recibi6, y que el propietario lo reivindicara en tanto la
prenda no haya sido retirada.

El otro rasgo muestra el peligro que hay en recibir la prenda. Pues no sélo se
compromete quien da, también queda vinculado el que recibe. Lo mismo que el
donatario de las Trobriand, que se pone en guardia frente a la cosa dada. Asi se la

tira a sus pies, cuando es una festuca notata, 17 cargada de caracteres rinicos y de
marcas —cuando es una tarja de la cual se guarda o no una parte- la recibe en el piso
o bien en su pecho (in laisum), y no en la mano. Todo el ritual tiene la forma del
desafio y de la desconfianza, expresa a ambos. A su vez, en inglés, hasta el dia de hoy,
throw the gage equivale a throw the gauntlet [retar a duelo arrojando el guante]. Es
que la prenda, como la cosa dada, guarda un peligro para los dos “co-respondientes”.

Veamos ahora el tercer hecho. Sin duda, en ninguna parte esta mejor representado
el peligro que representa la cosa dada o transmitida que en el derecho y las lenguas
germanicas, ambos muy antiguos. Esto explica el doble sentido del término gift si se
considera el conjunto de dichas lenguas: don por un lado, veneno por el otro. En otra

parte desarrollamos la historia semantica de esa palabra.18 Vil Este tema del don
funesto, del regalo o el bien que se vuelve veneno es fundamental en el folklore
germanico. El oro del Rin es fatal a quien lo conquiste, la copa de Hagen es mortal
para el héroe que beba en ella, innumerables cuentos y romances germanicos y

16 sobre el parentesco de las palabras wette, wedding, esperamos estudiarlo en otro
momento [v. mas abajo &@&]. La anfibologia de la apuesta y el contrato se marca incluso
en francés, por ejemplo: se défier [desconfiar, ponerse en guardia] y défier [desafiar].

17 sobre la festuca notata, v. Heusler, Institutionen, I, p. 76 y ss.; nos parece que Huvelin, p.
33, descuid6 el tema del uso de tarjas.

18 “Gift, gift”. Mélanges Ch. Andler, Estrasburgo, 1924 [v. arriba, P. &% @]. Se nos preguntd
porqué no examinamos la etimologia gift, traduction del latin dosis, que es a su vez
transcripcion del griego 8001, dosis, dosis de veneno. Esta etimologia supone que los
dialectos alto y bajo alemanes habrian reservado un nombre culto para una cosa de uso
vulgar, lo cual no es la ley semantica habitual. Y ademads, todavia quedaria explicar la
eleccion de la palabra “Gift” para esta traduccion, y el tabu lingiiistico inverso que pesé en
ciertas lenguas germanicas sobre esa palabra en su sentido de “don”. Por dltimo, el empleo
latino, y sobre todo griego de la palabra dosis en el sentido de veneno prueba que también
en la antiguédad clasica hubo asociaciones de ideas y de reglas morales como las que
describimos.

Postulamos una proximidad entre la incertidumbre del sentido de gift con respecto
ala que presentan el latin venenum, la de @{Atpov y la de @dappakov; habria que agregar la
proximidad (Breal, Mélanges de la société linguistique, t. I11 p. 410), de venia, venus,
venenum, con respecto a vanati (sanscrito, dar placer), y gewinnen, win (ganar).

Hay que corregir también un error de cita. Aulus Gellius disert6 bastante sobre
estas palabras, pero no es él quien cita a Homero (Odisea, 1V, 226); es el mismo jurista
Gaius, en su libro sobre las Doce Tablas (Digesto, L, XV, De verb. signif., 236).
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célticos de este tipo todavia acechan nuestra sensibilidad. S6lo citaremos la estrofa
en la que un héroe de la Edda,19,l1X] Hreidmar, responde a la maldicién de Loki.

Diste regalos,

Pero no regalos de amor

No los diste de corazén

Ya habrias perdido la vida

Si llegaba yo a saber de tu malicia

DERECHO CELTA

Otra familia de sociedades indo-europeas conocio, por cierto, a estas instituciones:

son los pueblos celtas; Hubert y yo hemos comenzado a probar esta afirmaci6n.20
[X]

DERECHO CHINO

Por ultimo, una gran civilizacion, la china, que conservo el derecho de esos tiempos
arcaicos que nos interesa aqui: reconoce el lazo indisoluble de toda cosa con el

propietario original. Hoy mismo, un individuo que vendié uno de esos bienes,21
incluso un bien mueble, guarda durante toda su vida, con respecto al comprador,
una especie de derecho “a llorar por su bien”. El padre Hoang se refirié a modelos

19 Reginsmadl, 7. Los Dioses mataron a Otr, [Nutria], hijo de Hreidmar, y estan obligados a
resarcir esa muerte con un montén de oro que cubra totalmente la piel de Otr. Pero el dios
Loki maldijo ese oro,!XI Hreidmar le responde con la citada estrofa. Debemos esta
indicacién a Maurice Cahen, quien destaca el verso 3: “de todo corazén” es la traduccion
clasica: en realidad, af heilom hug significa: “con una disposicién de espiritu que trae
suerte”.

20 Se encontrar4 este trabajo, El suicidio del jefe galo, con las notas de Hubert, en un
proximo ntimero de la Revue Celtique.

21 El derecho inmobiliario chino, como el derecho germanico y como nuestro derecho
antiguo, conocian la retroventa y los derechos -en sentido muy amplio - de recomprar los
bienes raices vendidos que no tendrian que haber salido de la herencia, o sea lo que se
llama el retractum de consanguineos. V. Hoang (Variétés sinologiques), “Notions
techniques sur la propriété en Chine”, 1897, p. 8 y 9. Pero no hay que tomar tan en cuenta
a este hecho: la venta definitiva de la tierra es, en la historia humana, y en China en
particuliar, algo muy reciente. Hasta en el derecho romano, y luego, en nuestros antiguos
derechos, los germanicos y el francés, la venta de la tierra estuvo rodeada de tantas
restricciones, provenientes del comunismo doméstico y del y del apego profundo de la
familia a la tierra y a la tierra de la familia, que la prueba hubiera sido muy facil; dado que
la familia es el hogar y es la tierra, es normal que la tierra escape al derecho a la economia
del capital. De hecho, las viejas y nuevas leyes del homestead y las leyes francesas mas
recientes subre el “bien de familia in-embargable” son una persistencia del estado antiguo,
y un retorno al mismo. Hablamos, ante todo, de [bienes] muebles.
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de estos “documentos de gemidos” que remite el vendedor al comprador.22 Es una
especio de derecho de suite sobre la cosa, mezclada a un derecho de suite sobre la
persona, el cual persigue al vendedor hasta mucho tiempo después de que la cosa
haya entrado definitivamente en otros patrimonios, y después de que todos los
términos del contrato hayan sido ejecutados.[Xll Mediante la cosa transmitida,
incluso si es fungible, la alianza pactada no es momentanea, y se presume que los
contratantes estan en dependencia perpetua.

De acuerdo a la costumbre anamita, [Vietnam central] aceptar un presente es
peligroso.

Westermarck 23, que sefiala este ultimo dato, ha llegado a vislumbrar
parcialmente su importancia.

22y, Hoang, ibid., pp. 10, 109, 133. Debo la indicacién de estos hechos a la buena voluntad
de Mestre y Granet, -quienes también los han constatado por su cuenta en China.

23 Origin... of the Moral Ideas, v. 1, p. 594. Westermarck sinti6 que habia un problema del
tipo del que tratamos aqui, pero sélo lo examiné desde el punto de vista del derecho a la
hospitalidad. Sin embargo hay que leer a sus observaciones, muy importantes, sobre la
costumbre marroqui del ‘ar (sacrificio constringente del suplicante, ibid., p. 386) y sobre el
principio “Dios y 1a comida lo pagaran” (expresiones notablemente idénticas a las del
derecho hindu). V. Westermarck, Marriage Ceremonies in Morocco, p. 365; cf.
Anthropological Essays E. B. Tylor, p. 373 y ss.
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CAPITULO IV.
Conclusion

[ ) CONCLUSIONES DE MORAL

Es posible extender estas observaciones a nuestras propias sociedades.

Una parte considerable de nuestra moral y de nuestra vida misma se queda
siempre en esta misma atmdsfera del don, de la obligaciéon y de la libertad
mezcladas. Felizmente, atin no todo esta clasificado exclusivamente en términos de
compray venta. Las cosas todavia tienen un valor afectivo ademas de su valor venal,
si es que acaso existen valores que sélo sean de este tipo. No es que s6lo tengamos
una moral de mercaderes. Todavia quedan grupos y clases que tienen las
costumbres de antafio, y casi todos nos plegamos a éstas, al menos en ciertas épocas
del afio o en ciertas ocasiones.

El don no devuelto vuelve inferior ain a quien lo ha acept6, sobre todo
cuando ha recibido sin espiritu de retorno. Recordar al curioso ensayo de Emerson,

On Gifts and Presents es permanecer todavia en el campo germanico. La caridad

sigue siendo hiriente para quien la acepta.2 ! lly todo el esfuerzo de nuestra moral
tiende a suprimir el patronazgo inconsciente e injurioso del rico “limosnero”.1!

La invitacion debe ser devuelta, como la “cortesia”. Se ven aqui, de hecho, las
huellas del viejo fondo tradicional, de los viejos potlatch nobles, y vemos aflorar
motivos fundamentales de la actividad humana: la emulacién entre los individuos

del mismo sexo,31V ese “imperialismo innato” de los hombres; lo que aparece es:
fondo social por un lado, fondo animal y psicolégico por el otro. En nuestra vida
social, tan especial, no podemos nunca rester en reste, como se dice todavia entre
nosotros [quedar en deuda frente a otro]. Hay que devolver mas de lo que se ha
recibido. La “vuelta” es siempre mas cara y mas grande. Asi, habia cierta familia
aldeana en nuestra infancia, en Lorena, que habitualmente se atenia a un tren de
vida de lo mas modesto; cuando llegaban las fiestas patronales, las de casamiento, o
de primera comunidn, o los velorios, era capaz de arruinarse por sus invitados. En
esas ocasiones habia que ser un “gran sefior”. Hasta puede decirse que una parte de
nuestro pueblo se conduce constantemente de esta manera, y, si se trata de sus
huéspedes, de sus fiestas, de sus regalos de fin de afio, gasta sin medida.

La invitacion debe ser hecha, y debe ser aceptada. Aun tenemos esta
costumbre, incluso en nuestras corporaciones liberales. Hace sélo cincuenta afios,
en ciertas partes de Alemania y Francia, toda la aldea era participe del festin de
bodas; la abstencién de alguno era mala sefial, presagio y prueba de envidia, de
“suerte”. En Francia, en numerosos sitios, todo el mundo participa de la ceremonia.
En Provenza, cuando nace un nifio, cada uno aporta su huevo, y otros regalos
simbolicos.

Las cosas vendidas tienen atn un alma, su antiguo propietario las sigue, y
aquéllas a él. En Cornimont, un valle de los Vosgos, habia una costumbre que era

1 Ensayos, 2° serie, V.
2 Cf. Cordn, Azora I, 265; cf. Kohler en Jewish Encyclopaedia, |, p. 465.&&% @
3 William James, Principles of Psychology, 11, p. 409.
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todavia corriente hasta no hace mucho, quizas haya todavia familias que lo hacen:
para que los animales comprados olviden a su antiguo amo, y no tengan la tentacion
de regresar “a casa de ellos” se hacia una cruz sobre el dintel de la puerta del establo,
se guardaba el cabestro del vendedor y se le daba sal en la mano. En Raon-aux-Bois,
se le daba una tostada con manteca, —a la cual se le habia hecho dar tres vueltas en
torno a la barra de donde cuelga la marmita- y se la presentaba en la mano derecha.V
Es cierto que aqui se trataba del ganado mayor, que forma parte de la familia. Pero
muchos otros usos y costumbres franceses indican que hay que desprender la cosa
vendida del vendedor, por ejemplo: dar un golpe sobre la cosa vendida, azotar a las

ovejas que se venden, etc....%

Hasta puede decirse que en estos tiempos toda una parte del derecho, el de los
industriales y el de los comerciantes, esta en conflicto con la moral. Los prejuicios
econdmicos del pueblo, los de los productores, provienen de su firme voluntad de
seguir la cosa que han producido, y la viva sensacién de que el trabajo se vende sin
que ellos sean participes del beneficio.

En nuestros dias, los viejos principios actian contra los rigores, las
abstracciones y las inhumanidades de nuestros codigos. Desde ese punto de vista,
puede decirse que toda una parte de nuestro derecho en gestacion y ciertos usos, los
mas recientes, consisten en volver para atras. Y esta reaccion contra la
insensibilidad romana y sajona de nuestro régimen es perfectamente fuerte y sana.
Algunos nuevos principios de derecho y costumbre puede ser interpretados de ese
modo.

Llevo mucho tiempo reconocer la propiedad artisticas, literaria y cientifica,
mas alla del acto brutal de la venta del manuscrito, de la primer maquina, o de la
obra de arte original. Las sociedades, en efecto, no tienen gran interés en reconocer
a los herederos de un autor o de un inventor, ese benefactor humano, mas que
ciertos derechos sobre las cosas creadas por el derechohabiente; se proclama de
buena gana que son producto tanto del espiritu colectivo como del espiritu
individual; todo el mundo desea que caigan lo antes posible en el dominio publico o
en la circulacion general de riquezas. Empero, el escandolo de la plus-valia de las
pinturas , esculturas y objetos de arte, en vida de los artistas y de sus herederos
inmediatos inspiré una ley francesa de septiembre de 1923, la cual le da al artista y
a sus derecho-habientes un derecho de suite sobre los beneficios [plus-values]

sucesivos en las ventas sucesivas de sus obras.?

4 Kruyt, Koopen, etc., cita hechos de este tipo en las islas Célebes, p. 12 de la cita. Cf. “De
Toradja's...” Tijd. v. Kon. Batav. Gen., LXIII, 2; p. 299, rito de la introduccion del bifalo en el
establo; p. 296, ritual de la compra del perro que se adquiere miembro por miembro, parte
por parte, y en el alimento que se escupe; ; p. 281, el gato no se vende bajo ninglin
pretexto, pero se presta, etc.

5 Esta ley no esta inspirada en el principio de ilegitimidad de los beneficios hechos por
sucesivos detentadores. Se la aplica poco.

La legislacion soviética sobre propiedad literaria y sus variaciones son bien
curiosas para ser estuduadas desde este mismo punto de vista: eprimero se nacionaliz6
todo; luego se dieron cuenta de que asi sélo se perjudicaba al artista que estaba vivo y que
asi no se generaban recursos suficientes para el monopolio nacional de edicién. Se
restablecieron entonces los derechos de autor, incluso para los clasicos mas antiguos, de

124



Toda nuestra legislacion de seguro social, ese socialismo de Estado ya
realizado, se inspira en el siguiente principio: el trabajador ha dado su vida y su
trabajo a la colectividad, por un lado, a sus patrones, por el otro, y si debe colaborar
con el seguro, quienes se han beneficiado de sus servicios no estdn exentos con
respecto a él con el pago del salario, y el mismo Estado representando a la
comunidad, con el concurso de sus patrones, y el suyo propio, le debe cierta
seguridad en la vida, contra el desempleo, la enfermedad, la vejez, la muerte.

Auln recientes e ingeniosas costumbres, como por ejemplo las cajas de
asistencia familiar, que nuestros industriales franceses han desarrollado libre y
vigorosamente a favor de obreros con cargas familiares, reponden inmediatamente
a esta necesidad de apegarse a los mismos individuos, de tener en cuenta sus cargas,

y de los grados de interés material y moral que estas cargas representan.®
Asociaciones analogas funcionan en Alemania, en Bélgica, con igual éxito. En Gran
Bretaia, en este tiempo de largo y terrible desempleo, que afecta a millones de
obreros se delinea todo un movimiento a favor de seguros de desempleo que serian
obligatorios y organizados por corporaciones. Las ciudades y el Estado deberan
sostener los inmensos gastos, pagos a los desocupados cuya causa de desempleo
proviene puramente de las industrias y de las condiciones generales del mercado.
Asi, distinguidos economistas, capitanes de la industria, (Mr. Pybus, sir Lynden
Macassey), operan para que las mismas empresas organicen estas cajas de
desempleo por corporaciones, para que ellas mismas hagan el sacrificio. Querrian,
en suma, que el costo de la seguridad obrera, de la defensa contra la falta de trabajo,
forme parte de los costos generales de cada industria en particular.
Toda esta moral y esta legislacion, a nuestro juicio, no son un problema,

sino un retorno al derecho.” Por un lado, vemos germinar e ingresar en los hechos
la moral profesional y el derecho corporativo. Las cajas de compensacion, las
mutuales que los grupos industriales forman en favor de tal o cual obra
corporativa no estan tachadas de vicio alguno, a los ojos de una moral pura, salvo
en un punto: su gestion es puramente patronal. Ademas, son grupos que actuan: e
Estado, las comunas, los establecimientos publicos de asistencia, las cajas de
jubilacion, las cajas de ahorro, las sociedades mutuales, el patronato, los
asalariados; estan asociados todos juntos, como ocurre por ejemplo en la
legislacién social de Alemania, de Alsacia-Lorena; y mafiana también lo serdn en la
legislacidn social francesa. Volvemos, pues, a una moral de grupos.

dominio publico, anteriores a las mediocres leyes que protegian en Rusia a los escritores.
Se dice que ahora los Soviets adoptaron una ley de tipo moderno. En realidad, como en
nuestra moral, en estas materias los Soviets vacilan y apenas saben por que derecho optar,
si por el derecho personal o por el derecho sobre las cosas.

6 Pirou ya hizo observaciones parecidas.

7 Ni hay que decir que aqui no preconizamos destruccién alguna. Los principios de
derecho que presiden el mercado, en la compra y en la venta, los cuales son la condicion
indispensable de la formacién de capital, deben y pueden subsistir al lado de los nuevos
principios, y de los mas antiguos.

Sin embargo, el legislador y el analista de las costumbres sociales no deben
arredrarse ante los principios del llamado “derecho natural”. Asi, no debemos considerar a
la distincién entre derecho real yderecho personal como otra cosa que una abstraccion, un
extracto tedrico de algunos derechos nuestros. Es preciso que subsista, pero confinada en
su sitio.
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Por otra parte, son individuos a los que el Estado y sus subgrupos quieren
cuidar. La sociedad quiere reencontrar su célula social. Busca, rodea al individuo, en
un curioso estado mental donde se mezclan el sentimiento de los derechos que tiene
con otros sentimientos mas puros: de caridad, de “servicio social”, de solidaridad.
Los temas del don, la libertad y la obligaciéon en el don, el de la liberalidad y el del
interés que se tiene en el dar, estan de vuelta entre nosotros, reaparecen como una
melodia dominante largo tiempo olvidada.

No obstante, no alcanza con constatar el hecho, hay que extraer de él una practica,
un precepto de moral. No alcanza decir que el derecho esta en vias de
desembarazarse de ciertas abstraciones: distincién de derecho real y de derecho
personal; que esta en vias de agregar otros derechos al derecho brutal de la venta y
del pago de servicios. Es preciso decir que esta revolucién es buena.

En principio, regresamos, y es necesario que asi sea, a las costumbres del
“gasto noble”. Hace falta que, como en los paises anglosajones, como en tantas otras
sociedades contemporaneas, salvajes y altamente civilizadas, los ricos vuelvan a
considerarse -tanto libre como forzosamente- como una especie de tesoreros de
sus conciudadanos. Las civilizaciones antiguas- de las que salen las nuestras- unas
tenian el jubileo, otras las liturgias, la institucién del khorégosy las triarquias, la
syssitia (comida en comun) los gastos obligatorios del edil y de los personajes
consulares.tVI; Habra que remontarse a leyes de este tipo. Ademas hace falta
preocuparse mas por el individuo, su vida, su salud, su educacién, -lo cual a su vez
es algo rentable- de la de su familia, y del porvenir de su familia. Hace falta mas
buena fe, sensibilidad, generosidad en los contratos de locacién de servicios, de
alquiler de inmuebles, de venta de alimentos de primera necesidad. Y ciertamente,
hace falta que encontremos el medio de limitar los frutos de la especulacién y la
usura.

Sin embargo, es preciso que el individuo trabaje. Es preciso que esté forzado
avalerse por si mismo, mas que por los otros. Por otra parte, es preciso que defienda
sus intereses, personalmente y en grupo. El exceso de generosidad y el comunismo
le serian tan perjudiciales a él y a la sociedad como el egoismo de nuestros
contemporaneos y el individualismo de nuestras leyes. En el Mahabharata, un genio
malhechor de los bosques le explica a un brahman que daba mucho, y mal: “;Ya ves
porqué estas tan flaco y palido?” Hay que evitar tanto la vida del monje como la de
Shylock. Esta moral nueva consistira, sin duda, en la buena mezcla que medie entre
realidad e ideal.

Asi, puede decirse que se puede, y se debe, volver a lo arcaico, a lo elemental;
encontraremos motivos de vida y de accién que muchas sociedades y muchas clases
sociales aun conocen: la alegria de dar en publico, el placer del gasto artistico
generoso, el de la hospitalidad y de la fiesta, privada y publica. La seguridad social,
la solicitud de ayuda mutua, de cooperacidn, la del grupo profesional, la de todas
esas personificaciones morales que el derecho inglés llama “Friendly Societies”,
valen mas que la simple seguridad personal que garantizaba el noble a los
labradores de sus tierras, mejor que la vida simple que da el jornal asignado por el
patrén, y hasta mejor que el ahorro capitalista —que sélo estd fundado sobre un
crédito cambiante.

Hasta es posible concebir lo que seria una sociedad en la que reinasen
principios como éstos. En las profesiones liberales de nuestras naciones principales
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ya funciona hasta cierto punto una moral y una economia de este tipo. El honor, el
desinterés, la solidaridad corporativa no son una palabra vana, sino que hacen a las
necesidades del trabajo. Perfeccionemos mas a estos grupos, y humanicemos del
mismo modo a los otros grupos profesionales. Se habra hecho un gran progreso, que
Durkheim preconizé a a menudo.

Creemos que de esta manera vamos a volver al fundamento constante del derecho,
al principio mismo de la vida social normal. No hay que desear que el ciudadano sea
ni demasiado bueno y subjetivo, ni demasiado insensible y realista. Hace falta que
tenga un un sentido agudo de su mlsion, pero también de los otros, de la realidad
social (;hay acaso otra realidad, en cuestiones de moral?). Hace falta que actue
tomando en cuenta a si mision, a los subgrupos y a la sociedad. Esta moral es eterna:
es comun a las sociedades mas evolucionadas, a las del futuro préximo y a las
sociedades menos desarrolladas que podamos imaginar. Tocamos la roca viva. Ni
siquiera hablamos en términos de derecho, hablamos de los hombres, y de grupos
de hombres, porque son ellos, es la sociedad, son los sentimientos de hombres, en
espiritu y en carne y hueso, los que estan actuando todo el tiempo, y han actuado
siempre.

Demostraremos esto. El sistema que proponemos llamar el sistema de prestaciones
totales, de clan a clan, -dentro del cual los individuos y grupos intercambian todo
entre ellos- constituye el sistema de economia y de derecho mas antiguo que
podamos constatar y concebir. Forma el fondo sobre el cual se desprendi6 la moral
del don-intercambio. No obstante, salvando las diferencias del caso, es exactemente
del mismo tipo que aquel hacia el cual querriamos ver dirigirse a nuestras
sociedades. Para hacer comprensibles esas lejanas fases del derecho, veamos dos
ejemplos tomados de sociedades extremadamente diversas.

En un corroboree (danza dramatica publica) [de los aborigenes australianos]

de Pine Mountain 8 (centro oeste de Queensland), cada individuo, por turno, entra
al lugar consagrado, teniendo en la mano el propulsor de su lanza, poniendo la otra
mano atras de la espalda; lanza su arma hacia un circulo, en la otra punta de la pista
de baile, proclamando a viva voz el lugar de donde viene, por ejemplo: “Mi comarca

es Kunyan” 9; se detiene por un momento, y durante ese tiempo sus amigos “ponen
un regalo”, una lanza, un boomerang, otra arma, en otra mano. “Un buen guerrero
puede recibir mas de lo que puede tomar con la mano, sobre todo si tiene hijas por
casar”.10

En la tribu winnebago (tribu sioux), los jefes de los clanes dirigen a sus

cofrades, 11 jefes de los otros clanes, discursos muy caracteristicos, modelos de esta

8 Roth, “Games”, But. Ethn. Queensland, p. 23,n° 28.

9 Este stibito anuncio del nombre del clan es muy usual en todo el este de Australia, y tiene
que ver con el sistema de honor y de la virtud del nombre.

10 Hecho notable, que hace pensar que mediante intercambios de presentes se realizan
compromisos matrimoniales.

11 Radin, Winnebago Tribe, XXXVII ARBAE, p. 320 yy ss.
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etiquetal2 extendida en todas las civilizaciones de los indigenas de América del
Norte. Cada clan cocina sus alimentos, prepara tabaco para los representantes de los
otros clanes, en ocasién de la fiesta del clan. Véanse como ejemplo algunos

fragmentos de discursos del jefe del clan de las Serpientes:13 “Yo los saludo; bien,
;como podria decirlo de otro modo? Soy un pobre tipo que no vale nada, y ustedes
se han acordado de mi. Esta bien... Pensaron en los espiritus y han venido a sentarse
al lado mio. Ya vamos a llenarles los platos, quiero saludarlos de nuevo a ustedes,
humanos que toman el lugar de los espiritus.” Y cuando cada uno de los jefes comio,
y se hicieron las ofrendas de tabaco en el fuego, la formula final expone el efecto
moral de la fiesta y de todas sus prestaciones: “les agradezco que hayan venido a
ocupar este sitio, les estoy agradecido. Me han alentado mucho. Las bendiciones de
los abuelos de ustedes (que tuvieron revelaciones y que ustedes encarnan) son
iguales a las de los espiritus. Esta bien que hayan tomado parte de mi fiesta. Asi debe
ser, como dijeron nuestros antiguos: «La vida de ustedes es débil, sélo pueden
fortalecerse por el consejo de los valientes». Ustedes me aconsejaron. Esto para mi
es la vida”

Asi, de una punta a otra de la evolucién humana, no hay dos sabidurias. Que
se adopte como principio de nuestra vida lo que siempre fue un principio, y lo sera
siempre: salir de si, dar, libre y obligatoriamente; no hay peligro de equivocarse. Asi
lo dice un hermoso proverbio maori:

Ko Maru kai atu
Ko Maru kai mai

“Da en la misma cantidad que tomes, y todo va a andar muy bien”.14

II) CONCLUSIONES DE SOCIOLOGIA ECONOMICA
Y DE ECONOMIA POLITICA

Estos hechos no sélo echan luz sobre nuestra moral, no sélo ayudan a dirigir nuestro
ideal; desde su punto de vista se puede analizar mejor los hechos econémicos mas

12y, articulo “Etiquette”, Handbook or American Indians, por Hodge.

13 p 326, por excepcion, dos de los jefes invitados son miembros del clan de la Serpiente.
Podemos comparar los discursos, exactamente aplicables, de una ceremonia
funeraria (de tabaco) tlingit, Swanton, TLM.T, BAE., n° 39, p. 372.

14 Rev. Taylor, “Te Ika a Maui”, Old New Zealand, p. 130, prov. 42, traduce, muy
concisamente “give as well as take and all will be right”, pero la traduccion literal
probablemente es ésta: Tanto como Maru da, Maru lo mismo toma, y eso esta bien, bien”.
(Maru es el Dios de la guerra y de la justicia).
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generales. Este andlisis tambien nos ayuda a entrever mejores métodos de gestion,
aplicables a nuestras sociedades.

Hemos ya visto unas cuantas veces como toda esta economia del
intercambio-don estaba lejos de caer en los marcos de la sedicente economia
‘natural’, del utilitarismo. Todos estos fendmenos tan considerables de la vida
econdmica de estos pueblos (buenos representantes, digdmoslo para que quede
claro, de la gran civilizacién neolitica), todas las supervivencias considerables de
estas tradiciones, en las sociedades cercanas a nosotros, o en nuestras costumbres,
escapan a los esquemas que habitualmente dan los escasos economistas que han

. . . ’ . 1 .
querido comparar a las distintas economias conocidas.” A nuestas reiteradas
observaciones agregamos las de Malinowski, que ha consagrado todo un trabajo a

“hacer estallar” las doctrinas corrientes sobre la economia “primitiva”.2!

He aqui una cadena muy soélida de hechos:

La noci6n de valor funciona en estas sociedades; se amasan excedentes muy
grandes en términos absolutos; a menudo se gastan a pura pérdida, con un lujo

relativamente enorme,3 el cual no tiene nada de mercantil; hay signos de riqueza,

tipos de moneda? que son intercambiados. Mas toda esta economfa tan rica atin esta
llena de elementos religiosos: la moneda aun conserva su poder magico, y todavia

estd ligada al clan o al individuo;5 las diversas actividades econdémicas, el mercado,
por ejemplo, estdn impregnadas de ritos y de mitos: guardan un caracter ceremonial,

obligatorio, eficaz,© estan llenas de ritos y de [sistemas de] derecho. Al respecto,
respondemos la cuestién que planteaba Durkheim acerca del origen religioso de la

nocién de valor econémico.”! Estos hechos corresponden también a una gran
cantidad de cuestiones concernientes a las formas y razones del tan mal llamado

intercambio, el “trueque”, la permutati08 IT'Vde cosas utiles, -la cual, siguiendo a los

prudentes romanos, los cuales a su vez seguian a Aristételes,g["] una economia
histoérica a priori consider6 como el origen de la divisién del trabajo. Lo que circula
en tales sociedades, sociedades de todo tipo, la mayoria ya bastante ilustradas, es

1 Biicher, Entstehung der Volkswirtschaft (3° edic.), p. 73, vio estos fen6menos econdémicos,
pero al reducirlos a mera hospitalidad subestimé su importancia.

2 Argonauts, p. 167 y ss.; “Primitive Economics”, Economic Journal, marzo 1921. V. el
prefacio de J. G. Frazer a Malinowski, Arg.

3 Uno de los casos mas extremos que podemos mencionar es el del sacrificio de perros
entre los chukchis (v. mas arriba p. 55@, n° 2). Puede ocurrir que los propietarios de los
mejores caniles masacren a toda su tropa de perros de trineos, y se ven obligados a
recuperarlos nuevamente.

4V. mas arriba, p. 119, etc..&&%

5 Cf. mas arriba., p.60yn, p. 228 y n. 2&&% @

6 Malinowski, Arg., p. 95. Cf. Frazer, prefacio al libro de Malinowski.
7 Formas elementales de la vida religiosa, p. 598, n 2.

8 Digesto, XVIII, I; De Contr. Emt., 1. Paulus nos explica el gran debate entre prudentes
romanos para saber si la “permutatio” era una venta. Todo el pasaje es interesante, incluso
si el error que hace el sabio jurista al interpretar a Homero (I/liada, V11,472 a 475: es cierto
que oivi¢ovto quiere decir comprar, pero las monedas griegas eran el bronce, el hierro, las
pieles, las vacas y los esclavos, todos los cuales tenian valores determinados.

9 La politica, libro 1, 1257 a, 10 y ss.; ndtese la palabra petadooig, [sic] ibid., 25.
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algo muy distinto que lo ttil. Los clanes, las distintas edad y, generalmente, los sexos
-a causa de las multiples relaciones a las que dan lugar los contactos- estan en un
estado de perpetua efervescencia econdmica; esta excitaciéon es a su vez muy poco
terrenal; es mucho menos prosaica que nuestra compraventa, nuestros contratos de
servicios o nuestros juegos bursatiles.

Sin embargo podemos ir aun mas alla del punto en que hemos llegado ahora. Las
nociones principales que hemos usado hasta aqui podrian ser disueltas, barajadas,
matizadas, definidas de otro modo. Los términos que hemos empleado: presente,
regalo, don, no son en si mismos del todo exactos. Es que no encontramos otros, eso
es todo. Conceptos de derecho y de economia que nos complacemos en oponer:
libertad y obligacidn; liberalidad, generosidad, lujo y ahorro, interés, utilidad, y que
serfa bueno ponerlos en un crisol. Al respecto, sélo podemos dar algunas

indicaciones: como ejemplo, 10 elegimos a las Trobriand. Lo que inspira a todos los
actos econémicos que hemos descrito es una nocién compleja; esa nocién no es nila
de la prestacién puramente libre y puramente gratuita, ni la de produccion y el
intercambio puramente interesados en lo tutil. Lo que florecio6 por alli se trata de una
especie de hibrido.

Malinowski hizo un serio esfuerzo 1l por encuadrar a todas las transacciones
que él constata entre sus trobriandeses desde en el punto de vista de los mdviles,
del interés y del desinterés; él los ubica en un punto situado entre el don puro y el

trueque puro tras regateo.12 Esta clasificacién es, en el fondo, inaplicable. Asi, de

acuerdo a Malinowski, el tipo ‘don puro’ serfa el don entre esposos.13[V1] Ahora
bien, a nuestro entender, uno de los hechos mdas importantes sefialados por
Malinowski, que realmente arroja mucha luz sobre las relaciones sexuales en toda

la humanidad, justamente consiste en comparar al mapula,14 el pago “asiduo” del
hombre a su mujer, con una especie de salario a cuenta del servicio sexual

otorgado. 15 También los regalos al jefe son tributos, las distribuciones de alimentos
(sagali) son resarcimientos por trabajos, por ritos efectuados, por ejemplo en caso
de haber pasado la noche en vela en un rito funerario.16 En el fondo, del mismo

modo en que estos dones no son libres, tampoco son realmente desinteresados. La
mayoria son contraprestaciones, y no sélo hechas para pagar cosas y servicios, sino

10 Muy bien podriamos elegir la sadaqah arabe: limosna, precio de la novia, justicia,
impuesto.. Cf. mas arriba, p. 57.&%&@

11 Argonauts, p. 177.

12 g muy notable que, en este caso no haya venta, pues no hay intercambio de vaygu'a, de
monedas. De modo que el grado maximo de economia que alcanzaron los trobriandeses,
no llega hasta el uso de moneda en el intercambio mismo.

13 Pure gift.
14p 179,

15La palabra se aplica al pago de una especie de prostitucion licita de las jévenes solteras;
cf. Arg., p. 183.

16 cf. mas arriba, p- 81, n. 3&%@. La palabra sagali (cf. hakari) quiere decir distribucidn.
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para mantener una alianza redituable 17 que incluso tampoco puede ser rechazada,

como ser la por ejemplo la alianza entre tribus de pescadores18 y tribus de
agricultores o de alfareros. Pero este hecho es general, lo encontramos por ejemplo

en tierras maories, tsimshian,19 etc. Vemos pues en donde reside esta fuerza,
practica y mistica a la vez, que acopla a los clanes al mismo tiempo que los divide,
dividiendo su trabajo y al mismo tiempo constrifiéndolos al intercambio. Aun en
estas sociedades el individuo y el grupo, o mejor dicho el subgrupo, sintieron
siempre como algo evidente el derecho soberano de rechazar el contrato: es eso lo
que le da un aspecto de generosidad a esta circulacion de los bienes; pero, por otra
parte, normalmente no han tenido ni derecho a tal rechazo ni interés en él: eso es lo
que hace que estas lejanas sociedades sean parientes de las nuestras.

El empleo de la moneda podria sugerir otras reflexiones. Los vaygu'a de las
Trobriand, brazaletes y collares, al igual que los cobres del noroeste norteamericano

o el wampun iroqués, son a la vez riquezas, signos20 de riqueza, medios de
intercambio y de pago, y tambien cosas que es preciso dar, e incluso destruir. Sélo
que son aun prendas ligadas a las persona que las emplea, y estas prendas los ligan.
Mas como, por otra parte, ya sirven de signos monetarios, se tiene el interés en
darlos para poder poseer otros nuevos, transformandolos en mercancias o en
servicios que a su tiempo volveran a transformarse en monedas. Se diria que el jefe
trobriandés o tsimshian procede (de modo muy lejanamente emparentado) a la
manera del capitalista que sabe deshacerse de su moneda en el momento mas qutil,
para pronto reconstruir su capital movil. Interés y desinterés explican por igual esta
forma de la circulacion de las riquezas y la de la circulacion arcaica de los signos de
riqueza consiguientes.

Aun la destruccion pura de riquezas no corresponde al completo
desprendimiento que parece. Aun esos actos de grandeza no estan exentos de
egoismo. La forma puramente suntuaria, —-casi siempre exagerada, a menudo
puramente destructiva—-, del consumo, en la cual bienes considerables, ahorrados
durante largo tiempo, son regalados de golpe, e incluso destruidos, sobre todo en el

caso del potlatch,211Vill]e da a estas instituciones un aire de puro gasto dispendioso,

17 ¢f. mas arriba, p-82.n.7, etc... &%@; en particular el don de urigubu al cufiado:
productos de la recoleccion a cambio de trabajo.

18 v. mas arriba &%@ p. 80, n. 6(wasi).

19 Maori, v. més arriba, p. 146, n.1. La division del trabajo (y su modo de funcionamiento
en ocasion de la fiesta entre clanes tsimshian), esta admirablemente descripta en un mito
de potlatch, Boas, Tsimshian Mythology, XXX1° ARBAE, pp. 274, 275; cf. p. 378. Podriamos
multiplicar hasta el infinito ejemplos de este tipo. Estas instituciones econémicas
efectivamente existen, incluso entre las sociedades infinimente menos evolucionadas. V.
por ejemplo en Australia la notable position de un grupo local poseedor de un yacimiento
de ocre rojo (Aiston y Horne, Savage Life in Central Australia, Londres, 1924, pp. 81, 130).

20 v. mas arriba. La equivalencia en las lenguas germanicas de las palabras token y
zeichen, para designar a la moneda en general, guarda las huellas de estas instituciones. El
signo que es la moneda, el signo que porta y la prenda que es, son una y misma cosa —-como
la firma de un hombre es, atin hoy, lo que compromete su responsabilidad.

21y, Davy, Foi jurée, p. 344 y ss.; Davy (Des clans aux Empires; Eléments de Sociologie, 1)
s6lo exagerd la importancia de estos hechos. El potlatch es util para establecer la jerarquia,
y amenudo la establece, pero eso no es absolutamente necesario. Asi, en sociedades
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de prodigalidad infantil. Por cierto, de hecho no sélo se hacen desaparecer cosas
utiles, alimentos valiosos consumidos en exceso, sino que incluso se destruye por el
placer de destruir; por ejemplo, los cobres, monedas, que los jefes tsimshian, tlingit
y haida tiran al agua y que los jefes kwakiutl y sus aliados rompen. Pero el motivo de
estos dones y estos consumos dementes, de estas locas pérdidas y destrucciones de
riquezas, no es para nada desinteresado, sobre todo en las sociedades de potlatch.
Entre jefes y vasallos, entre los vasallos y sus adeptos, es la jerarquia lo que se
establece mediante estos dones. Dar es manifestar la superioridad, ser mas, mas
alto, magister; aceptar sin devolver, o sin devolver mas, es subordinarse, volverse
cliente y servidor, volverse menos, caer mas bajo (minister).

El ritual magico del kula llamado mwasila 22 esta repleto de férmulas y
simbolos que demuestran que el futuro contratante busca ante todo ese beneficio:
la superioridad social, y hasta podriamos decir: brutal. Asi, tras haber encantado a
la nuez de betel que van a usar con sus asociados, tras haber encantado al jefe, sus
camaradas, sus cerdos, sus collares, luego la cabeza y las “aperturas”, mas todo lo
que se ha traido, los pari, dones de apertura, etc., tras haber encantado todo eso, el

mago, no sin exagerar, canta asf:23

Pateo al cerro, se voltea el cerro, se mueve el cerro, se derrumba el cerro. Mi
conjuro llega hasta la cumbre del Koyava’'u... Mi canoa se va a hundir.... etc. Mi
renombre es como el trueno, mi paso es como el ruido que hacen las brujas
voladoras. Tudududu.Vi!

Ser el primero, el mas lindo, el mas afortunado, el mas fuerte y mas rico: eso es lo
que se busca, y es asi como se lo obtiene. Mas tarde, el jefe confirma su mana al
redistribuir a sus vasallos, parientes, lo que viene de recibir; mantiene su rango
entre los jefes devolviendo brazaletes por collares, hospitalidad por las visitas, y asi
por lo consiguiente... En este caso la riqueza es, desde todo punto de vista, tanto un
medio de prestigio como algo util. Pero ;acaso es seguro que entre nosotros las cosas
son muy distintas? ;No es la riqueza, entre nosotros, ante todo una manera de
manejar a los hombres?

Hagamos pasar ahora por la prueba de fuego a otra nocion que acabamos de oponer
a la de don y de desinterés: la nocion de interés, de busca individual de lo util. Esta
tampoco se presenta como funciona en nuestra mente. Si algin motivo equivalente
anima a jefes trobriandeses o indigenas americanos, a los clanes de Andaman, etc. o
animaba antafio a generosos hindues, a los nobles germanos y celtas, en sus dones y
sus gastos, no es la fria razon del mercader, el banquero y el capitalista. En estas
civilizaciones se esta interesado, pero de otra manera que en nuestros tiempos. Se
tesauriza, pero para gastar, para “obligar”, para tener “hombres ligios”[*X] Por otra

africanas, sean bantties o no,&% no tiene potlatch, o no lo tienen muy desarrollado, o
quizas lo han perdido, y tienen todas las formas posibles de organizacion politica.

22 Arg., pp. 199-201; cf. p. 203.
23 Ibid,, p- 199. La palabra “cerro” designa en esta poesia al archipiélago de Entrecasteaux.
La canoa andara escurriendo agua bajo el peso de las mercaderias aportadas por el kula.

Cf. otra férmula, p. 200, texto con comentarios, p. 441; cf. p. 442, notable juego de palabras
sobre “espuma”. Cf. formula, p. 205; cf. mas arriba p. 124, n° 1.
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parte, se intercambia, pero ante todo son cosas de lujo, adornos, ropas, o son cosas
inmediatamente consumidas, festines. Se devuelve con usura, pero para humillar al
primer dador o al primero en hacer el intercambio, y no sélo para recompensarlo
por la pérdida que un “consumo diferido” le causa. Hay interés, pero ese interés no
es sino analogo a aquél que se dice que nos guia.

Entre la economia, relativamente amorfa y desinteresada al interior de los
sub-grupos, que rige la vida de los clanes australianos, o norteamericanos (en la
region este y en las praderas), por un lado, y la economia individual y de puro interés
—-que nuestras sociedades conocieron, al menos en parte, a partir de que fuera
encontrada por los pueblos semiticos y griegos-, por el otro; entre estos dos tipos,
digo, se despliega toda una inmensa serie de instituciones y acontecimientos
econdmicos, y esta serie no esta regida por ese racionalismo econémico sobre el que
suele teorizarse con tan buena gana.

La misma palabra ‘interés’ es reciente, de origen técnico contable: “interest”,
en latin, que se escribia sobre los libros de contabilidad ante las rentas por percibir.
En las antiguas morales antiguas mas epicureas, lo que se busca es el bien y el placer,
no la material utilidad. Tuvo que ocurrir la victoria del racionalismo y del
mercantilismo para que se pongan en vigor las nociones de beneficio y de individuo
y se las ponga a la altura de considerarse como principios. Casi puede ponerse fecha
al triunfo de la nocién de interés individual: a partir de Mandeville (Fdbula de las
abejas).[X] Sélo sorteando dificultades, y mediante perifrasis, pueden traducirse
estas ultimas palabras en latin o en griego, o en arabe. Hasta los hombres que
escribieron en sanscrito clasico, y emplearon una palabra bastante cercana a
nuestra idea de interés, artha, se hicieron una idea del interés, —asi como de las otras
categorias de la accion- distinta a la nuestra. Yalos libros sagrados de la India clasica
distribuyen las actividades humanes de esta forma: la ley (dharma), el interés
(artha), el deseo (kama). Pero, ante todo, se trata ante todo del interés politico: el
del rey y de los brahmanes, de los ministros, el del reino, y el de cada casta. La
considerable literatura de los Nitisastra no es econdémica. X1l

Son nuestras sociedades de Occidente las que han hecho del hombre, muy
recientemente, un “animal econémico”. Pero todavia no somos todos seres de ese
tipo. En nuestras masas, como en nuestras élites, el gasto puro e irracional es una
practica corriente; es aun caracteristica de algunos fésiles de nuestra nobleza. El
homo ceconomicus no esta detras de nosotros, sino ante nosotros, como el hombre
de la moral y del deber, como el hombre de la ciencia y la razén. El hombre, durante
mucho tiempo, fue otra cosa, es desde hace poco tiempo que es una maquina,
complicada por una maquina de calcular.

No obstante, aun estamos lejos, felizmente, de ese calculo utilitario constante
y gélido. Analicese en profundidad, estadisticamente, como hace Halbwachs para las
clases obreras, lo que es nuestro consumo, nuestro gasto, el gasto occidental de las
clases medias. ;Cudntas necesidades satisfacemos? ;Cudntas tendencias
satisfacemos, que no tienen a lo 1til como su objetivo ultimo? El rico, ;cuanto asigna
a lo util? ;Cuanto de su ingreso puede asignar a su utilidad personal? Sus gastos en
lujos, en arte, en locuras, en servidumbre, ;no lo asemejan a los nobles de antafio, o
a los jefes barbaros cuyas costumbres hemos descripto?

(Esta bien que sea asi? Eso eso otra cuestion. Quizas esté bien que haya otros
modos de gastar y de intercambiar que el gasto puro. Sin embargo, a nuestro
entender, no es en el calculo de las necesidades individuales como se hallara el
método de la mejor economia. Creo que, en tanto querramos desarrollar nuestra
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propia riqueza, deberiamos permanecer como algo distinto a los financistas puros,
aunque si volviéndones mejores contadores y mejores gestores. La prosecucion
brutal de los fines del individuo es perjudicial para la paz y para los fines del
conjunto, para el ritmo de su trabajo y de sus deleites, asi como (por efecto de
retroalimentacion) para el mismo individuo.

Como acabamos de ver, ya hay importantes sectores, a veces hasta las
mismas asociaciones de empresas capitalistas, que buscan, en grupo, contratar
[s‘attacher] a empleados en grupo. Por otra parte, todas las agrupaciones sindicales,
las patronales y las de asalariados, pretenden defender y representar el interés
general con tanto fervor como el interés particular de sus adherentes, y hasta de sus
corporaciones. Estos bonitos discursos, es cierto, estan ornados por bonitas
metaforas.. Sin embargo, hay que reconocer que no sélo la moral y la filosofia sino
también la opinién y el mismo arte econdmico empiezan a elevarse hasta este nivel
“social”. Se percibe que sélo puede hacerse trabajar a hombres que estén seguros de
se les va a pagar honestamente durante toda su vida por el trabajo que realizaron
honestamente -para si mismos y para los otros. El productor que es parte de un
intercambio percibe de nuevo -siempre lo percibi6- pero ahora de manera mas
cabal, que el intercambio, mas que un producto, mas que un tiempo de trabajo, da
algo de si: su tiempo, su vida. Quiere ser recompensado, aun modestamente, por ese
don. Mezquinar esta recompensa es incitar a la pereza y a la baja del rendimiento.

Quizas podamos indicar una conclusién, socioldgica y practica a la vez. La
famosa azora LXIV, [del Cordn]“El mutuo desengafio” (El juicio final), dada a
Muhammad en La Meca, dice de Dios :

15. Vuestros riquezas, vuestros hijos, son vuestra tentacién; bienes y
vuestros hijos son so6lo una tentacion, mientras que Dios les reserva una
recompensa [ajrun] enorme.

16. Temed a Allah con todas vuestras fuerzas: escuchad, obedeced, haced
la limosna (sadaqa) en interés propio. Quien se cuida de su avaricia sera feliz
[...]

17. Si hacéis a Allah un préstamo generoso el os pagara el doble, os
perdonarad, pues es y sera duplicara al devolvéroslo y os perdonara, ya que él
sabe reconocer y es magnanimo.

18. El conoce todo lo visible y lo invisible, es el poderoso y el sabio. Xl

Remplace usted el nombre de Ala por el de la sociedad y el del grupo profesional; o
agregue los tres nombres si es religioso; X! reemplace el concepto de limosna por el
de cooperacidén, de un trabajo, de una prestacion hecha hacia el otro: tendra una
buena idea del arte econémico que esta en via de laborioso trabajo de parto. Ya se lo
ve funcionar en ciertos agrupamientos econémicos y en el corazén de las masas, que
tienen a menudo mucho mas sentido de sus intereses y del interés comun que sus
dirigentes.

Quizas, estudiando estos lados oscuros de la vida social, se llegara a
esclarecer un poco el camino que deben tomar nuestras naciones, su moral, y al
mismo tiempo su economia.
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I1I) CONCLUSION DE SOCIOLOGIA GENERAL Y DE MORAL

Permitasenos una vez mdas una observacién de método, en cuanto al que hemos
seguido aqui.

No es que querramos proponer a este trabajo como un modelo. Son puras
indicaciones. No estd suficientemente completo, y el andlisis podria haberse

profundizado mas.1 En el fondo, son sobre todo preguntas que les planteamos a los
historiadores, a los etnografos, lo que proponemos son temas de investigacion; mas
un problema o dar una respuesta definitiva. Por el momento nos alcanza para estar
convencidos que se hallaran numerosos hechos si se avanza en esta direccidn.

Pero si asi fuera, es porque en esta manera de tratar el problema hay un
principio heuristico que querriamos desprender. Los hechos que aqui estudiamos
son todos, si se permite la expresion, hechos sociales totales; o bien, si se quiere,
generales —pero esta es una palabra que no nos gusta tanto. Esto quiere decir que en
ciertos casos movilizan a la totalidad de la sociedad y a todas sus instituciones
(potlatch, clanes enfrentados, tribus que se visitan, etc.) y en otros, movilizan a un
gran numero de las instituciones, en particular cuando estos intercambios y
contratos conciernen mas bien a los individuos.

Todos estos fenémenos son a la vez juridicos, econdmicos, religiosos, y hasta
estéticos, morfolégicos, etc. Son juridicos, de derecho privado y publico, de
moralidad organizada y difusa; estrictamente obligatorios, o simplemente alabados,
y desaprobados; politicos y al mismo tiempo domésticos; afectando tanto a las clases
sociales como a clanes y familias. Son religiosos: de religion estricta, y de magia y
animismo, de mentalidad religiosa difusa. Son econémicos: ya que, por un lado, la
idea de valor, de lo util, del interés, del lujo, de la riqueza, de la adquisicién, de la
acumulaciodn, y por el otro la idea de consumo, incluso la de gasto puro, puramente
suntuario, estan ubicuamente presentes, por mas que sean entendidas de otro modo
que como se entienden hoy entre nosotros. Por otra parte, estas instituciones tienen
un aspecto estético importante, el cual en este estudio fue dejado de lado adrede.
Pero las danzas que se ejecutan sucesivamente; los cantos y desfiles de todo tipo, las
representaciones dramaticas que se brindan de una faccion a la otra, de un asociado
al otro; los objetos de todo tipo que se usan, se adornan, se lustran, se recogen y
transmiten con amor, todo esto que se recibe con tanta alegria y que se presenta con
tanto éxito, los mismos banquetes, en los cuales todos participan; todo eso, comida,
objetos, y servicios, hasta el “respeto”, como dicen los tlingit, todo es causal de

emocidén estética, no sélo emociones en el plano de la moral o del interés.2 Esto no

1 Hay un 4rea sobre la cual nuestras investigaciones hubieran debido dirigirse, con
respecto a las que estudiamos, y es Micronesia. Hay un sistema de moneda y contratos
tremendamente importante, sobre todo en Yap y en las Palau. En Indochina, sobre todo
entre los mon-khmer, en Assam y entre los tibetano-birmanos, también hay instituciones
de este tipo. Por ultimo, los bereberes desarrollaron las notables costumbres de los hausa
(V. Westermarck, Marriage Ceremonies in Morocco. V. indice. s. v. présent). Doutté y
Maunier, mas competentes que nosotros, se reservaron el estudio de estos hechos. El viejo
derecho semitico, al igual que la usanza beduina también nos daran documentos valiosos.

2. el “ritual de Belleza” en el “kula” de las Trobriand, Malinowski, [Arg.] p- 334y ss., 336,
“nuestro asociado nos ve, que que nuestra figura es bella, no arroja sus vaygu'a”. Cf.
Thurnwald, sobre el uso del dinero como adorno, Forschungen, 11, p. 39; cf. la expresion
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sélo es cierto en Melanesia sino, ante todo, en ese sistema que es el potlatch del
noroeste de Norteamérica, y mas adn en el caso de la fiesta-mercado del mundo

indoeuropeo.31 En fin, se trata, claramente, de fendmenos morfolégicos. Todo
ocurre/@s'y passe en ocasion de asambleas, de ferias y mercados, o al menos en
ocasion de fiestas en las que aquéllos ocurren. Todas estas suponen congregaciones
cuya permanencia puede llevar toda una estacion del afio dedicada a la
concentracion social, como el potlatch de invierno entre los kwakiutl, o semanas,
como en las expediciones maritimas de los melanesios. Por otra parte, es preciso
que haya rutas, o siquiera senderos, mares o lagos que sirvan como medio de
transporte en tiempos de paz. Es preciso que haya alianzas, tribales e intertribales o

internacionales, el commercium, y el connubium.*

Esto es mas que ciertos temas, mas que elementos de instituciones, mas que
instituciones complejas, incluso mas que sistemas de instituciones, divididas por
ejemplo en religiéon, derecho, economia, etc. Son, cada una de ellas, un “todo”,
[“touts”], son sistemas sociales enteros, cuyo funcionamiento hemos tratado de
describir. Hemos visto a sociedades en estado dinamico o fisiolégico. No las
estudiamos como si estuviesen fijadas, en estado estatico, o mejor dicho cadavérico,
menos aun hemos querido descomponerlas y disecarlas en reglas de derecho, en
mitos, en valores y en precios. Fue considerandolas como un conjunto ensamblado
como pudimos percibir lo esencial, el movimiento del todo, el aspecto viviente, el
instante fugitivo en el que la sociedad toma conciencia, en el que los hombres toman
conciencia sentimental de ellos mismos y de su situacion, de cara al otro. En esta
observacién concreta de la vida social esta el medio de encontrar nuevos hechos que
ahora sélo estamos comenzando a vislumbrar. No hay nada mas urgente ni
fructifero, a nuestro entender, que este estudio de los hechos sociales totales.

Este tiene una doble ventaja. Primero, la ventaja de la generalidad, ya que
hechos de funcionamiento general tienen chances de ser mas universales que las
diversas instituciones o los diversos temas de estas instituciones, que siempre estan
mas o menos tefiidos de color local. Por sobre todo tiene una ventaja de realidad. Se
llega asi a ver a las mismas cosas sociales, en lo concreto, tal como son. Lo palpable
de las sociedades, mas que ideas o reglas, son los hombres, las agrupaciones y sus
comportamientos. Los vemos moverse, tal como en mecanica vemos a masas y a
sistemas, tal como en el mar vemos a los pulpos y las anémonas. Percibimos
numeros de hombres, de las fuerzas moviles que flotan en su ambiente y en sus
sentimientos.

Los historiadores sienten, y objetan con justa razén, que los sociélogos hacen
demasiadas abstracciones y separan demasiado unos de otros a los elementos de las
sociedades. Hay que hacer como ellos: observar lo que esta dado. No obstante, lo
dado es Roma, es Atenas, es el francés medio, es el melanesio de tal o tal isla, y no la
plegaria o el derecho en si mismos. [l Tras haber forzado a dividir y abstraer mas
bien en exceso, es preciso que los socidlogos se esfuercen en recomponer el todo.
Asi van a encontrar datos fértiles. (Y van a hallar la manera de satisfacer a los

Prachtbaum, en p. 34 [en alemdn, lit.: “arbol de esplendor”] t. IlI, p. 144, v. 6, v. 13; 156, v.
12; para designar a un hombre o a una mujer acicaladas con monedas. Por otra parte, al
jefe se lo designa como “el arbol”, I, p. 298, v. 3. A su vez, el hombre acicalado desprende
un perfume, [, p. 192,v. 7; v. 13, 14.c

3 Mercados de las novias; nocién de fiesta, feria [en latin].
4 Cf. Thurnwald, ibid,, 111, p. 36.
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psicélogos). Estos tienen mucho celo por su situacién privilegiada, sobre todo los
psicopatélogos, que tienen la certeza de estudiar lo concreto. Todos investigan, o al
menos deberian observar, el comportamiento de los seres totales, no divididos por
facultades. Es preciso imitarlos. El estudio de lo concreto, que es el estudio de lo
completo, es posible, y es mas cautivante y aun mas explicativo en sociologia.
Nosotros observamos reacciones completas y complejas de cantidades
numéricamente definidas de hombres, de seres completos y complejos. Nosotros
también describimos lo que son en sus organismos y sus psychai, al tiempo que
describimos el comportamiento de esta masay de las psicosis [sic] correspondientes
al mismo: sentimientos, ideas, voliciones de la multitud, o de las sociedades
organizadas, y de sus subgrupos. Nosotros también vemos cuerpos, y las reacciones
de esos cuerpos, cuyas ideas y sentimientos son habitualmente interpretaciones, y
mas raramente, motivos. El principio y el fin de la sociologia es el percibir el grupo
entero, y su comportamiento por entero.

No tuvimos tiempo -y hubiera sido extender indebidamente un tema acotado- como
para intentar entrever el trasfondo morfologico de todos los hechos que indicamos.
Sin embargo, quizas sea util indicar, que mas no sea como ejemplo del método que
querriamos seguir, por qué via proseguiriamos la investigacion.

Todas las sociedades que describimos mas arriba, excepto nuestras
sociedades europeas, son sociedades segmentadas. Incuso las sociedades indo-
europeas, laromana de antes de las Doce Tablas, asi como las sociedades germanicas
hasta tiempos muy posteriores, hasta la redaccion de la Edda, o la sociedad irlandesa
hasta la redaccién de su principal literatura, todavia estaban divididas a base de
clanes, o por lo menos en grandes familias mas o menos indivisas en su interior, y
mas o menos aisladas unas de otras en lo exterior. Todas estas sociedades estan o
estaban lejos de nuestra unificacion, y de la unidad que una historia deficiente les
otorga. Por otra parte, al interior de esos grupos, los individuos, aunque
intensamente marcados, eran menos tristes, menos serios, menos avaros y menos
personales que nosotros; y al menos en el aspecto exterior, eran, o son, mas
generosos, mas donantes que nosotros. Cuando, en ocasion de fiestas tribales, de
ceremonias de clanes opuestos, y de familias que se alian o se inician
reciprocamente, los grupos se visitan; incluso cuando en las sociedades mas
avanzadas -cuando la “ley de la hospitalidad” se ha desarrollado-laley de amistades
y contratos con los dioses llega para asegurar la “paz” de los “mercados” y de las
ciudades; durante todo este tiempo considerable, y en un gran numero de
sociedades, les hombres se embarcan en un curioso estado de danimo, de aprensién
y hostilidad exageradas, y de generosidad igualmente exagerada, pero que sélo ante
nuestros ojos parecen locas. En todas las sociedades que nos precedieron
inmediatamente, y en las que aun nos rodean, y hasta incluso en numerosas
costumbres de nuestra moral popular, no hay término medio: tenerse confianza
plena, o bien desconfiar por completo, deponer las armas y renunciar a su magia, o
dar todo, desde la hospitalidad fugaz hasta las hijas y los bienes. Es en los estados de
este tipo que los hombres renunciaron a guardar distancias, y supieron
comprometerse a dar y a recibir.

Es que no les quedaba otra. Dos grupos de hombres que se encontraban solo
podian, o bien apartarse -y, si se dejaban traslucir la desconfianza o se lanzaban
desafios, pelear- o bien tener trato. Aun los los derechos bien préximos a nosotros,
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hasta las economias no muy alejadas de la nuestra, aquellos con quienes se “trata”
son siempre extranjeros, aun cuando se es aliado de ellos. La gente de Kiriwina en

las Trobriand le dijeron a Malinowski: !l “Los hombres de Dobu no son buenos
como nosotros, son crueles, son canibales; cuando llegamos a Dobu les tenemos
miedo. Podrian matarnos. Pero fijese que escupo el jengibre y cambian de animo.
Deponen sus lanzas y nos reciben bien” Imposible traducir mejor esta inestabilidad
entre la fiesta y la guerra.

Uno de los mejores etnégrafos, Thurnwald, nos describe el caso otra tribu

melanesia, en una estadistica genealdgica,® un acontecimiento preciso que también
muestra cdmo esta gente pasa de golpe de la fiesta a la batalla. Buleau, un jefe, habia
invitado a otro jefe, Bobal, con su gente, a un festin, que probablemente hubiera sido
el primero de una larga serie. Comenzaron a repetir las danzas, durante una noche
entera. A la mafiana, todos estaban excitados, por la noche en vela, las danzas y los
cantos. A una simple observacién de Bulea, uno de los hombres de Bobal lo maté. Y
la tropa masacré, hizo pillaje y rapté a las mujeres de la aldea. “Buleau y Bobal eran
mas bien amigos, eran sélo rivales” le dijeron a Thurnwald. Todos observamos estos
hechos, incluso alrededor nuestro.

Es oponiendo larazdn y el sentimiento, colocando a la voluntad de paz contra
las bruscas locuras de este tipo como los pueblos lograron sustituir la guerra, el
aislamiento y el estancamiento, por la alianza, el don y el comercio.

He aqui lo que se podria encontrar al final de estas investigaciones. Las sociedades
progresaron en la medida en que ellas mismas, sus subgrupos, y por ultimo sus
individuos, supieron estabilizar sus relamientos, dar, recibir y, finalmente, devolver.
Para comerciar, primero era preciso saber deponer las lanzas. Fue entonces que se
logro intercambiar bienes y personas, y no solo de clanes a clanes, sino de tribus a
tribus y de naciones a naciones y-sobretodo- de individuos a individuos. Fue sélo a
continuacién que la gente supo constituirse, satisfacer mutuamente sus interesesy,
finalmente, defenderlos sin tener que recurrir a las armas. Asi fue que el clan, la tribu
y los pueblos supieron -y de este modo lo deberan saber mafiana, en nuestro mundo
llamado civilizado, las clases, las naciones y también los individuos- cémo oponerse
sin masacrarse, y como darse sin sacrificarse los unos a los otros. Es éste uno de los
secretos perpetuos de su sabiduria y de su solidaridad.

No hay otra moral ni otra economia ni otras practicas sociales que éstas. Los

bretones, en las Crénicas de Arturo cuentan’ cémo el rey Arturo, con ayuda de un
carpintero de Cornwall, inventd esta maravilla de su corte: la “Mesa Redonda”
milagrosa, en torno a la cual los caballeros no se pelearon mas. Antes, “por sérdida
envidia” en rifias estupidas, duelos y asesinatos ensangrentaban al mejor banquete.
El carpintero le dijo a Arturo: “Te haré una mesa muy linda, en donde van a poder
sentarse mas de mil seiscientos, y moverse alrededor, de donde nadie estara
excluido. Ningun caballero podra librar combate, pues ante ella el de alto rango
estard en el mismo nivel que el de bajo rango”. No hubo mas “cabecera”; a partir de
entonces no hubo mas peleas. En cualquier lugar que Arturo transportara su Mesa,
sus noble compafiia sigui6 contenta e invencible. Es de esta manera como, aun hoy,

5 Arg., p. 246.
6 Salomo Inseln, t. 111, tabla 85, nota 2.
7 Brut de Layamon, verso 22.736 y ss.; Brut, [de Wace] verso 9.994 y ss.

138



las naciones se hacen fuertes, ricas, felices y buenas. Pueblos, clases, familias,
individuos, podran enriquecerse, mas sélo estaran felices cuando sepan sentarse,
como aquellos caballeros, en torno a la riqueza comun. Inutil es buscar mas lejos
cudl es el bien y el bienestar. Esta alli donde, impuesta la paz, se trabaja con buen
ritmo, alternando el trabajo en comun y a solas; en la riqueza amasada y luego
distribuida, en el respeto mutuo y la generosidad reciproca que la educacion ensefia.

Se ve como puede estudiarse en ciertos casos el comportamiento humano
total, la vida social entera; y se ve como este estudio concreto no s6lo puede
conducirnos a una ciencia de las costumbres, a una ciencia moral parcial, sino
también a conclusiones morales, o, mas bien —para retomar un viejo término- de
“civilidad”, de “civismo”, como se dice ahora. Estudios de este tipo permiten, en
efecto, entrever, medir, sopesar los diversos méviles estéticos, morales, religiosos,
econdmicos, y los diversos factores materiales y demograficos cuyo conjunto funda
la sociedad y constituye la vida en comun, cuya direccién conciente es el arte

supremo, la Politica, en el sentido socratico de la palabra.[w]
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Acerca de un texto de Posidonio. El suicidio, contraprestacion
suprema

Albert Bayet utiliz6 1 un texto de Posidonio que, desde el punto de vista socioldgico,
es realmente importante.
En general, este documento fue muy mal comprendido, hasta tal punto que a

menudo se lo ha tachado de fabula. Ni Cougny? ni Bayet lo utilizaron en su
totalidad, quizas porque no podian reconocer su naturaleza. Mientras otros
autores, como Jullian, o el venerado D’Arbois de Juvainville, citan y estudian en
abundancia el contexto en que se mencionan a hechos que ellos comprenden, se
han abstenido, con prudencia, de comentar o traducir la dltima parte del extracto

de los libros de Posidonio que Ateneo inserta en el Deipnosofistas.3 Sin embargo
alli hay excelente informacion . Viene de ese hombre notable, Posidonio de
Apamea, que fue el mayor gedgrafo de su tiempo, y esta entre los mayores sabios y
de los mayores fiésofos griegos, un hombre formidable, que también visit6 a los
celtas de la Galia transalpina en el primer siglo antes de nuestra era. Ateneo cita el
pasaje como proveniente del libro 23 de las Historias. Kaibel supone que proviene
mas bien del inicio del libro 8, pero los los manuscritos son undnimes; ademas eso
no importa, lo que importa es que el texto haya sido bien transmitido, y es éste el
caso. Aqui lo mostramos, completo y traducido.

Se trata del ritual del festin entre los celtas, y los duelos que se
comprometen en esa ocasion, y las sangrientas costumbres que alli se observan

[Tooebwviog &' €v Tputi] kal elkootii T®V lotopLdV*

"KeAtol, onol'v, éviote Tapd TO S€TTVOV povopaxoDaoLv €V yap TOTG OTIAOLS
GyepBévtec? oxapaxobol kai Tpog dAMAoug dkpoxelpilovtal, ToTE 8¢ TTOTE 8¢
Kal LEYPL TPAVUATOG TIPOLAOL, Kal €K TOUTOV €peBloBevTeg, éav un €moxdoty ol
TAPOVTES, Kal EwG avalpéoews Epyovtal To 8¢ maAlaldov @notv OTL TapaTtefEVTWY
KOAVWV TO pepiov 0 KPpATLOTOG EAGUPBaveV: €l € TIG £TEPOG AVTLTOOALTO
GUVICTAVTO HOVORXXTIOOVTEGD péxpL TavaTov. "AAoL §' v BedTpw AaBovTeS
apyvplov 1 xpuoov, ol 8¢ olvou KepAUEWV APLOUOV TIVA, TILOTWOAUEVOL THV §O0LY,
Kot ToTg dvaykaiowg fi© @idoig Sadwpnaodpevol BTrtiot ékTabévTeg £t Bupedy
Kelvtay, kKal mTapdotag Tig Elpel TOV Aoy amokomrel”.

1 Le Suicide et la Morale, p 67.

2 Extrait des Auteurs grecs etc, 11, p. 320 y ss.

3 Deipnosofistas, 1V, 154 A (40 y ss.), cf. Fragm Hist. Graec. (Didot), Posidonius, p. 259.
4 Variante E.C. éyepBévrec.

5 Variante Hovopaxnoavtes (no cambia en nada el sentido)

6 Kaibel propone suprimir fj

141



“Los celtas, dice Posidonio, ciertas veces, en ocasion de los festines, se baten en
combate singular: pues, para ejercitarse con las armas [o bien, “excitados en

armas” /]se lian en combates figurados, y se van a las manos unos con otros; a
veces llegan a herirse, y sucede incluso que, sobreexcitados por las heridas, si los
otros asistentes no los sujetan, pueden llegar a quitarse la vida”. Cuenta también

que “antano, cuando se servian los asados, el mas fuerte se llevaba el pernil. 81Mas
si alguien se oponia, los dos se levantaban para pelear a muerte en combate
singular.
“ 7 . .
Otros [aca empieza la parte del texto que vamos a considerar] en la sala de

ceremonia (¢év tedBpw) , tras haber recibido? plata y oro -y algunos (de ellos), un
determinado niimero de copas para vino, y tras haber hecho solemne testamento
de la donacién y de dividirla y distribuirla como presentes a sus parientes

cercanos, 0 a sus amigos, 10 se acuestan boca arriba, recostados sobre sus escudos,

11 aparece un asistente y le corta el cuello con una espada” .

La descripcion es perfecta. Expresiones como Sta8wpeadpevol, Aaf3ovTeg,
TOTWOodpevVoL TNV 8001, son precisas, en un lenguaje maravilloso;son propias de
un etndgrafo y de un jurista que sabido observar.

El hecho en si no nos parece que ofrezca nada inverosimil. Es un rasgo, un
tema, de una institucién que, sabemos, jugd un rol considerable no sélo en la vida

de los celtas sino también en Tracia, entre los germanos, y en la India antigua.12
THemos propuesto llamar “prestacion total en forma agonista” o, para decirlo con
s6lo una palabra, “el potlatch”, -segtin el nombre que le dan los {indigenas norte-]
americanos del Noroeste. Este hecho céltico es uno de los ejemplos mas tipicos de
potlatch.

Como en el “potlatch” el héroe, futura victima, les pide a sus comparferos de
mesa -casi podriamos decir; de la Mesa Redonda- un determinado niimero de
presentes que éstos, desafiados, estén al tanto o no de la sancion que va a
sobrevenir, pero conminados a ejecutarla bajo pena de perder su rango, no pueden
rehusarse. Estos presentes son otorgados solemnemente, en publico, mas

precisamente en la gran sala cuadrada.13 del festin de los nobles y del torneo; el
publico garantiza el caracter definitivo del don. Entonces -rasgo @extraordinario-
el héroe que normalmente hubiera debido devolver con creces los regalos
recibidos, paga con su vida a aquellos que acaba de tomar. Habiéndolos distribuido
a sus parientes cercanos [ses proches] a los que enriquece de modo tan definitivo, a

7 Depende de que se lea &yepbévteg, o bien £éyepBévtes, seglin ciertos manuscritos. E.C. A
mi ne gusta mas leer éyepBévteg y traducir “excitados”.

8 Atin hoy es la pieza de honor de nuestros cazadores.

9 Es de destacar el sentido indeterminado de Aafovteg. Aappavev siginifica, como los
verbos simlares latinos emere, accipere, algo intermedio entre el sentido de tomar, aceptar,
recibir como don, como intercambio y finalmente, en caracter de compra.

10 Kaibel suprime 1j y traduce, por ende: “a aquellos mas queridos de entre sus parientes
cercanos”. Esta correccion es deseable.

11 Ritual funerario.

12y, Mauss, “Formes archaiques de Contrat chez les Thraces”. Rev. des Et. Grecques, 1921;
“Gift, Gift” (Mélanges Adler), 1924

13 ¢f. d’Arbois de Jubainville, Littérature. Celt. 1, 197.
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los que quiere tanto que se sacrifica por ellos, escapa, mediante la muerte, tanto a
toda contraprestacién como al deshonor que le sobrevendria si algin dia no
devolviera los presentes que habia aceptado. Por el contrario, muere como un
valiente, sobre su escudo. Desapareciendo de esa manera hace honor a su nombre.
Se sacrifica, con gloria para si mismo y con provecho para los suyos.

Una moral semejante no tiene nada de extraordinario, es a la vez militar y
financiera. Todavia hay una supervivencia inmediata en nuestras costumbres, en
donde algunos creen pagar sus deudas suicidandose. Y -dicho sea al pasar- a pesar

de lo que pretende Bayet, 14 un hecho de este tipo no refuta a la teorfa de

Durkheim sobre el suicidio altruista.15 Por el contrario, la confirma, pues en el
fondo es este un suicidio de soldado y de noble.

No obstante, mas alla de la explicacion de este hecho, lo que queremos decir
no es solo dar la impresion de que queda atestiguada, en principio, la institucién
gala del “potlatch”, (si se nos perdona este término): la rivalidad entre nobles en
ocasion de sus intercambios mutuos de festines y combates. Es también la
impresidn de que aqui se esta indicando hasta qué punto esta institucion habia
alcanzado entre los celtas una especie de paroxismo

Por otra parte, los especialistas en estudios celtas, han estado en lo correcto
en lo que hace a la primera parte del texto de Posidonio. Han vinculado a este
excelente documento con las admirables descripciones de la literatura irlandesa,
que abunda en festines heroicos, en multiples combates singulares, sobre todo el
del famoso festin de Bricriu, en donde los nobles se clasifican segin hayan
aceptado o no los desafios, econémicos o militares, de modo que se hacen
reconocer asi como vasallos, o bien como jefes. Incluso el episodio del detalle del

pernil, del jamén, esta bien descripto en la historia del puerco del Mac Datho.16

Es en la asamblea de nobles ante el rey que es fijada su jerarquia, en su
festin anual, pues es entonces que se ajustan cuentas sobre los desafios y
compromisos previos.

kkk

Por otra parte, el tema de la institucion que sefiala Posidonios, la del pago por la
muerte, y por el muerto, existe claramente entre los galos. Diodoro [de Sicilia] nos
dice que entre galos las deudas contraidas aqui en este mundo se reembolsan en el

otro. 171 E] potlatch continda en el mas alld: hay textos bien conocidos -Pomponio

Mela, Valerio Maximo- que describen las cosas en este sentido.18

Por ultimo, todo el mundo conoce en la region celta al suicidio como método
de ejecucion judicial, el cual es vinculado por [Henry] Sumner Maine al dharna de la
India antigualV (cf. Wh. Stokes, Lismore Lives of saints, p. 295). La huelga de hambre

todavia es costumbre en Irlanda.19 v

14 Le Suicide et la Morale, p. 269.

15 [Durkheim] Suicide, p. 238.

16 Duvau, en d’Arbois de Jubainville. Litt. Celt., V, 66 y ss.
17y, 28,5.

18 Pomponio Mela, I1I, 11 y Valerio Maximo, II, 6, 10.

19 Sobre el procedimiento del ayuno, v. las referencias dadas en Revue Celtique, t. XXXVII]I,
p- 338.
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Cabe preguntarse si este segundo tipo de suicidio no podria interpretarse
también desde el mismo punto de vista que acabamos de exponer. La teoria
generalmente adoptada al respecto es justa, pero parcial. Se admite corrientemente
que el suicidio no tiene otro objetivo que el de crear un espiritu que vendra a acosar
al deudor. Sin embargo es posible que haya un segundo tema mezclado al anterior,
el tema del muerto que paga en el otro mundo. En este mundo, como en el otro, el
deudor le debe a su acreedor: este lo lleva al otro mundo por su suicidio, y hara que
alli se haga el cobro. De todos modos, los dos temas no son excluyentes.

Hay todo un ciclo de ideas e instituciones extremadamente importantes entre
los celtas, -como también en todo el mundo indoeuropeo. Mas nos parece que aqui
todo esto esta particularmente exacerbado, al menos entre los celtas de Galia y de
Irlanda. En particular, todo lo que es potlatch propiamente dicho aqui se encuentra,
digamos, de manera exasperada.

***

Desde este punto de vista se esclarecen de modo singular a muchos aspectos de
instituciones galas, irlandesas, e incluso de las de la caballeria: por ejemplo, el
torneo, que estd a mitad de camino entre el juego y el combate; los métodos
novelescos de eleccion de casamiento, el principio, del “gasto noble”, etc. Mas aun en
tanto ha habido continuidad historica.

No obstante, es a los especialistas en el mundo celta y a los historiadores a
quienes tenemos que cederles la palabra.

OBSERVACION

Estos procedimientos no le pueden parecer absurdos a quienes conocen cuan extendidos
estan en el mundo indoeuropeo, pero es también notable que los privilegios del futuro
suicida, e incluso este arrastrar a la muerte al obligante por el suicidio del obligado (o a la
inversa) se hallan también en otra parte: en el mundo negro. Tenemos un excelente ejemplo
al respecto en la gran nacién de los ashantis. Esto prueba que se trata de métodos de
pensamiento muy humanos.

Rattay, Ashanti Proverbs, Oxford, 1916, p. 131, a prop6sito del juramento “por el dia
del rey” describe el hecho:

“Now, any one who thus ‘blessed’ the king was (cf. p. 68) without exception and
whitout possibility of pardon, killed. But a curious custom is in vogue. The curser is
permitted to name (within reasonable limits) the day and manner of his death and, during
this interval, is granted absolute license. He can demand any man’s wife, money and goods
to use and do as he likes with till the day of his death”.

Aqui Rattray ( o sus autores) destaca que este uso pone en jaque al despotismo de
los jefes: pues quien ha ‘bendecido’ de este modo a nombre del rey invierte el orden de las
cosas, se vuelve insoportable para todo el mundo, y esta especie de suicidio equivale a una
protesta. Este hecho es andlogo al que hemos estudiado entre los galos -a pesar de tener otra
funcién. Pero un segundo uso nos lleva exactamente al mismo ciclo de ideas que el que
acabamos de describir en la conclusion, el del dharna.

“A somewhat similar idea was un use through the well known custom of commiting
suicide, but before doing so ascribing the cause to some particular person who is thereby
compelled to commit suicide himself, or again the custom of swearing an oath on a person
that will kill you”.

Este ultimo procedimiento nos lleva a lo mismo que un suicidio de dharna. Ya que se
obliga a la persona asi “bendecida”, o a violar el juramento, de modo que muere por sus
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pecados, o bien a cometer un crimen, de modo que muere por la puniciéon legal. En
consecuencia, en el pais ashanti el suicidio ejecutorio lleva a la persona obligada al suicidio
a una cosa equivalente. Son los mismos mecanismos de ideas -todavia mdas acusados- que
funcionan en este reino negro y que también funcionaban entre los galos.
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El sistema de prestaciones totales en las literaturas celtas

HENRI HUBERT

El sistema de prestaciones reciprocas y totales al que comienza a fijarse el nombre
de potlatch, que Mauss s6lo emplea con circunspecciéon, por mas que él haya
contribuido mas que nadie a generalizarlo, era tan familiar a la mente celta que
brindé a las literaturas irlandesa y galesa, asi como al ciclo de la Mesa Redonda,
heredero de esta dltima, una gran variedad de temas literarios cuyo desarrollo en
relatos completos y su incesante reiteracion son también para tener en cuenta.

La Fiesta de Bricriu’ es el relato de un potlatch. Esta fiesta, preparada con
mucha anticipacién, para la cual Bricriu, el Tersites del Ulster,! hace construir un
magnifico saldn, hace acordar estrechamente al potlatch de la Columbia Britanica
que nos describen los etnégrafos norteamericanos. Aqui y alla se trata de un
debate sobre titulos y honores, en donde las mujeres apoyan a los hombres, cuyo
objeto es la parte del héroe.!! Lleva a una clasificacién de los individuos que asegura
la precedencia de Ca Chulaind y a la poblacién de Emuin Macha. Una de las pruebas
decisivas recuerda extrafiamente al suicidio ¢v tedBpw de Posidonio. Tres
competidores se someten al juicio del gigante Uath mac Imoman?,' que les
propone que le corten la cabeza con su hacha, con la condicién de que vinieran a
hacérsela cortar por €l al dia siguiente. Connall y Loegure no aceptan, Ci Chulaind
si, le corta la cabeza al gigante que luego se va, cabeza en mano. Llega [Cu Chulaind]
a la cita [al dia siguiente] y tiende el cuello. Uath se contenta con el simulacro, Ct
Chulaind arriesg6 la vida por su honor, pero tuvo la oportunidad de mantener su
apuesta.lV

La literatura galesa puede ponerse en paralelo a la Fiesta de Bricriu con el
cuento de Culhwch y Olwen,? especie de romance humoristico, parte del ciclo de
Arturo, que se encuentra a continuacion de los Mabinogion. Se trata de un
matrimonio, pero de un matrimonio con potlatch. El padre de Olwen, el
monstruoso Ysbadadden Benkawr, es en efecto muy exigente; alardea con
demandas a su futuro yerno, que también hace alardes de poder. Las cosas que
desea Ysbadadden son objetos rituales y miticos, que serviran para el festin de
bodas; la novela va contando la busca de objetos sagrados y de blasones.
Ysbadadden paga con su vida a los bienes que solicitd; éstos terminan siendo
adquisiciones de su hija. Pero también Culhwch se jugé la vida. Es lo que ocurre en
la innumerable familia de cuentos que tiene por tema la conquista o la liberacion
de una novia secuestrada. El suegro o el guardidan mueren: a menos que ocurra algo
que equivale a su muerte.

1 E. Windisch, Irische Texte, 1, p 254-302. D’Arbois de Jubainville, L’Epopée Celtique en
Irlande, 1, p. 81-148 (Cours de Littérature Celtique, t. V). G. Henderson, Fled Bricrend, the
Feast of Bricriu, Irish Texts Society, 1899 (edic. y trad.).

2 Fled Bricrend, 76.77.
37]. Loth, Les Mabinogion, 2° edic., t. I, p. 243 y ss.
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Un poema en inglés antiguo, del ciclo de Arturo, Syr Gawaine and the Grene
Knyghte,* consiste en toda su extension en las vicisitudes de un potlatch. Hace
acordar al episodio de Uath mac Imomain en la Fiesta de Bricriu. Gawain, el
sobrino de Arturo, apuesta su cabeza contra la de un caballero verde que reta a los
caballeros a que lo decapiten, con la condicion de que sufran la misma suerte
cuando él mismo los decapite, en un sitio indeterminado, transcurrido un afio.
Gawain parte, es recibido en un castillo, en donde su anfitrion le informa que ya
esta cerca de lograr su objetivo. Transcurren tres dias; el anfitrion sale de caza, los
dos caballeros juran intercambiar las piezas que cobren en la jornada. La castellana
quiere seducir a Gawain, que se resiste; cuando llega el anfitrion, le habla de los
besos que ha recibido, pero se cuida de mencionar a cierta cinta verde (que recibi6
de la dama) que debera proteger sus dias. El altimo dia, el anfitrion se revela: él es
el caballero verde. Gawain actiia. El hacha cae tres veces, a la tercera sélo le hace
un rasgufio. Gawain arriesgé su vida por el honor, el riesgo pag6 el honor, el
rasgufio paga a la cinta verde. Aqui, nuevamente hay desafio, contraprestacion,
potlatch.

No habria que cambiar gran cosa a lo maravilloso de estos tres relatos para
convertirlos en exposiciones documentales de ceremonias de potlatch. A falta de
obras semejantes todavia tenemos peripecias y episodios. Voy a dar tres ejemplos;
otros, mejor informados, pueden agregar mas.

La gran epopeya de la Tdin bé Cuailnge comienza con un potlatch entre
almohadas, en la alcoba de la reina de Connaught, Medb, y su principe consorte,
Ailill. Todo el relato procede de ese episodio. El rey y la reina comparan sus
honores. Al dia siguiente hacen el inventario comparado de sus riquezas: Ailill
presenta un magnifico toro de cuernos blancos (Findbennach) nacido de una vaca
de Medb, pero la reina no puede mostrar nada equivalente. Es preciso que ella
haga robar el toro pardo de Caailnge, en Ulster. Es sabido que la historia termina
con el combate entre los dos toros.

Un potlatch de otro tipo constituye la peripecia principal de uno de los
relatos irlandeses més lindos, el Tochmarc Etdine, “El cortejo a Etain”.5 V Etain,
esposa de Eochu Airem, rey de Irlanda, es una diosa reencarnada. Su marido
divino, Midir, la reconquista momentaneamente tras ganarle al rey un juego de
ajedrez en que este tiene el honor de cederle al ganador una prenda y un don, a
eleccion; Midir elige la reina. Eochu pide una revancha, una prérroga, trata de
defenderse. Pero las condiciones de la partida se cumplen.

En los Mabinogion, 1a historia de Pwyll, principe de Dyved y rey de los
Infiernos, contiene un relato que podria titularse El casamiento de Pwyll, en donde
la intriga consiste en préstamos y devoluciones, que se originan en un don de
honor.¢ En las bodas de Pwyll y Rhiannon, dioses infernales ambos, aparece un

4 Sir Frederick Madden, Syr Gawayne, p. 299 y ss. Cf. Jessie L. Weston, The Legend of Sir
Gawain (Grimm Library, t. VII), p. 85 y ss. La sefiorita Weston enumera un cierto niimero
de relatos en donde los héroes son Gawain, Lancelot, Gareth o Carados, y que terminan o
con un reconocimiento de paternidad, con romper un encantamiento, o bien con un
matrimonio. En este dltimo rasgo estas versiones se vinculan al tipo de Kulhwch y Olwen.

5 E. Windisch, Irische Texte, t. 1 p- 190-91. Cf. D’Arbois de Jubainville, Le Cycle mythologique
irlandais,p. 313 y ss. (Cours de littérature Celtique, t. I1). A. H. Leahy, Heroic Romances of
Ireland, t. 1. pp. 1-92, 169-171; t. II. P. 145-161.

6 J. Loth, Les Mabinogion, 2° edic., t. 1. p. 81 y ss.
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personaje llamado Gwawl, que es un dios de la luz, y que pide un don. Acordado el
don, él pide a Rhiannon; como no hay modo de evitarlo, la obtiene. Acordado el
don, Rhiannon sugiere una prorroga de un afio, y aconseja a Pwyll. Este reaparece
en las nuevas bodas [de Gwawl y Rhiannon], disfrazado de mendigo y munido de
un saco magico. Pide un don, se le otorga el don: jno es mas que un poco de
comida! Pero [en el saco magico] entra toda la mesa, y hasta [queda encerrado] el
mismo Gwawl, que termina recibiendo una tunda de palos. El don no viene sin
contrapartida. Los manjares del segundo festin son la contraparte de la novia
cedida. La historia de Pwyll muestra la moraleja del potlatch, por asf decirlo.
Engafié, con su saco magico. Ademas abus6 de su ventaja, apaleando a Gwawl.
Abuso que la familia, por las desventuras que sufre [Pwyll] en la siguiente parte del
relato, reconoce.

Una de las desventuras de la familia de Pwyll es el intercambio de cerdos,
que él ha traido del otro mundo, con las sombras de caballos creados por la magia
de Gwydion, hijo de Don. Es el primer episodio del Mabinogi de Math, hijo de
Mathonwy.” El pasaje es interesante, pues uno de los rasgos del potlatch aparece
con toda claridad. Es el juego de la puja. Gwydion encuentra al heredero de los
cerdos, Pryderi, hijo de Pwyll. No logra persuadirlo de que se los ceda, pues Pryderi
esta atado a la obligacion de no desprenderse de los cerdos ni por venta ni por don,
hasta que no se hayan duplicado. Gwydion regresa al dia siguiente con doce
padrillos, enjaezados con aperos de oro, doce perros de caza y doce escudos
dorados, explicando a su socio que aunque no pueda vender, ni dar, puede
intercambiar por un valor mas grande. Pryderi convoca a su consejo, que parece
sugerirle que debe hacerlo. Entre la puja y la palabra dada, se decide por la puja.

Mauss menciond al ciclo de Arturo.V! Por doquier, el tema del don que
vincula, exigido por uno, otorgado por otro, vuelve con insistencia y monotonia
muy particulares. Un considerable numero de episodios comienzan del siguiente
modo: un caballero, o una dama, llega a la corte de Arturo, se presenta al rey y le
pide un don, sin decir cudl. El rey lo promete. Se hace el pedido. El tiene el honor de
consentirlo. Generalmente se trata de un servicio que se espera, o bien del mismo
Arturo, o bien de uno de sus caballeros. A su vez, Arturo es liberal y cuida su
reputacion; su mesa esta abierta, y él en toda ocasion colma a su entorno con
presentes magnificos, pero comprometedores. Pues a menudo la contraparte de la
prestacion esta a la vista. El don es obligatorio, pero obliga al solicitante. De modo
que todo este mundo de hadas, que gira alrededor de Arturo, de los caballeros de la
Mesa Redonda, escuderos, damas, Damas del Lago y hasta demonios, se encuentra
atraido y ligado a una ronda fantastica de regalos, de servicios, de revanchas, en
donde cada uno lucha con generosidad y con malicia, a veces con las armas, pues
los torneos por cierto son parte de este vasto sistema de competencia y puja. Mas
hay aqui un rasgo que todavia debemos destacar: el don, si depende de lo
solicitado, no debe ser cualquier cosa; debe ser proporcionado en su condicién y
sobrepasarla s6lo por un poco; el que da se halla ante el desafio de ser generoso, o
de poder llegar a serlo, y responder al desafio. Un tercer rasgo es la sancién de
obligaciones confrontadas. Quien no cumple con sus compromisos pierde la cara,
pierde su rango. Ademas, la parte perjudicada o decepcionada tiene por donde
agarrarlo al otro, puede tomar su libertad, y hasta su vida.

7 Ibid., p. 179 y ss.
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Mas son historias que ocurren en el mundo de los dioses y de los héroes de
los romances, incluso en romances bastante modernos como los de Arturo. Esos
temas de romances y mitos se corresponden con practicas efectivas, muy antiguas,
y algo ha quedado de ellas en todas las regiones celtas. En Irlanda, por ejemplo, el
homenaje se realiza por intercambio de dones entre el superior y el inferior. El jefe
superior da un presente que se llama el taurcrec o el tuarastal; 1a aceptacion es
signo de compromiso de fidelidad; el jefe inferior devuelve un presente de ganado,
llamado cis. 8 VIl Conocemos su valor relativo gracias al Book of Rights.® Asi, el rey
de Ulster da al rey de Dal Riada tres padrillos, tres esclavos, tres mujeres y tres
barcos; el otro le devuelve trescientos bueyes, o sea casi diez veces mas.Vll De
modo que hay sobrepuja; no obstante, el circulo de prestaciones no concluye alli, y
es bien dificil decir quién pag6é demasiado o demasiado poco por las ventajas
recibidas. No hablamos, en este caso, de feudalidad: sin duda es una relacién
comparable a las relaciones feudales, pero constituida por procedimientos
propiamente celtas, cuyo empleo es el mas general, y el mas antiguamente
verificado. Que han creado, entre los galos, en Gran Bretafia y en Irlanda, a la
clientela. La clientela que nos han descripto los autores antiguos era una relacién
personal de compagnonnage.'X Sin embargo, sabemos, por los derechos de los
celtas insulares -como podemos adivinar para el caso de la Galia- que se trataba
también de un régimen de propiedad y que suponia intercambios de bienes.
Podemos representarnos asi a toda Irlanda, a los nobles y al resto, comprometida
en un ciclo indefinido de préstamos obligatorios y de préstamos de ganado con
intereses usurarios, que afectan a la condicién de las personas para bien o para
mal, por la dependencia o por especulaciones felices. Lo mismo, en la Galia, en
donde César nos sefala la existencia de una multitud de obaerati.X Los obaerati de
la Galia propiamente dicha deberian haberse asemejado menos a los de la
Narbonense, -quienes para satisfacer las exigencias del fisco tenian que pedir
préstamos de dinero a los especuladores romanos- que a los de Irlanda, que pedian
préstamos de ganado.

No hay que asombrarse que un sistema de instituciones, que juega con la
nocion y con el sentimiento del honor, haya tenido posicién semejante en la vida
social de los pueblos en los que el honor, sentimiento y nocién juridica, regia a la
vez a la moral y al derecho privado.

8p.w. Joyce, A Social History of Ireland, t. 1., p. 51.
9 0’'Donovan, Leabhar na gCeart, The Book of Rights, p. 155y p. 169, 10.
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Parentescos burlescos

N. B. - Este trabajo fue el objeto de una comunicacién (1926) en el
Institut Francais d’Anthropologie y este afio ha sido enviado a la
Primitive Culture, de Estados Unidos [N. del A.]

Esta cuestion se conecta con el conjunto de otras que venimos planteando desde
hace muchos afios: intercambios y jerarquias entre miembros de clanes y de
familias, entre siy con los de familias y clanes aliados: fenémeno social
completamente humano. Su estudio hara aparecer, por un lado uno de los origenes
de los hechos morales todavia asombrosos en nuestro folklore, y uno de los
origenes de fendmenos menos extendidos, mas evolucionados: las rivalidades

entre parientes y aliados, en particular del potlatch.1

1 Sobre estas rivalidades entre parientes, v. Rapport de I'Ecole des Hautes Etudes 1907,
1908, 1909, 1910, 1913, etc.,, 1919, 1920, 1921. Davy (Foi jurée, passim) y yo hemos
elucidado la cuestion de las trasmisiones, jerarquias y rivalidades entre parientes y
aliados, pero sélo en lo que se refiere al potlatch y los sistemas de contrato en el Noroeste
de Norteamérica y en Melanesia. Sin embargo estos casos, por importantes que fueran,
estan lejos de ser los Uinicos tipicos. Lo mismo puede decirse de estos que trataremos
ahora.

Todos ellos forman parte de un género mas amplio de instituciones que hemos
propuesto llamar, en varios ensayos (cf. Année Sociologique, n.s. 1, 1926: El Don) sistema de
prestaciones totales. En las mismas, un grupo de hombres, jerarquizados o no, debe a
cierto numero de otros hombres, parientes o aliados, que ocupan un lugar simétrico,
(superior, o igual, o inferior, o diferente a causa del sexo) toda una serie de prestaciones
morales y materiales (servicios, mujeres, hombres, ayuda militar, alimentos rituales,
honores, etc. .), todo lo que un hombre puede hacer por otro. Generalmente estas
prestaciones totales se ejecutan de clan a clan, de clase de edad a clase de edad, de
generacidn en generacion, de grupo de aliados a grupo de aliados. Native Tribes of South-
Eastern Australia, p. Howitt dio una buena descripcién de intercambios de alimento de
este tipo en muchisimas tribus australianas del sudeste. 756-759). Generalmente estas
prestaciones se hacen al interior de los grupos y de grupo a grupo, siguiendo el rango de
los individuos: rangos fisicos, juridicos y morales, determinados con mucha exactitud, por
ejemplo, por la fecha de nacimiento, y muy bien expresados, por ejemplo, por el lugar en el
campamento, por las deudas de alimentos, etc. ...

Quizas estas ultimas observaciones susciten asombro. Se dira que abandonamos
definitivamente las teorias de L. H. Morgan (Systems of Consaguinity and Affinity ; Ancient
Society, etc.) y las que se le adjudicaron a Durkheim, sobre el comunismo primitivo, sobre
la confusion de individuos al seno de una comunidad. Aqui no hay ninguna contradiccién.
Las sociedades, aun aquellas supuestamente desprovistas del sentido de los derechos y
deberes del individuo, afectan a este dltimo en un lugar completamente preciso: a la
izquierda, a la derecha, etc., en el campo; en el hecho de ser el primero o el segundo en las
ceremonias, o en las comidas, etc. ... Esto es una prueba de que el individuo cuenta, pero
también prueba que soélo lo cuenta en tanto que ser socialmente determinado. No
obstante, hay que admitir que Morgan y luego Durkheim exageraron el amorfismo del
clan; y que, como me observé Malinowski, no han prestado la atencion suficiente a la idea
de reciprocidad.
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Al respecto, consideremos a algunas tribus africanas (bantues).

La sefiorita Homburger, 2 con mucha exactitud, al mencionar las muchas
lenguas de etiqueta africanas (banties o no) ,! ha destacado el sentido de la palabra
hlonipa en zull: “tener vergiienza de”- En realidad no se puede brindar una

traduccién exacta 3 de este término en francés; no obstante, la palabra griega
adwg, el verbo dideloBal tienen justamente el mismo sentido:! a la vez: vergiienza,
respeto, pudor y temor, especificamente temor religioso -en inglés, awe.!ll Entre las
palabras que inspiran estos sentimientos estan las relaciones de un sexo con el
otro, la de suegra y yerno, la del suegro a la nuera, la del hermano mayor, la del jefe

entre los zultes; 4 entre los tsonga encontramos las mismas,!V y ademas la del tio

materno,

Las razones de dicho respeto son fundamentales: traducen, muy precisamente,
a varias relaciones, sobre todo religiosas, econémicas, juridicas, que ocurren al
interior de la familia o de grupos aliados. Hace tiempo propusimos una
interpretacion del tabu de la suegra, en el Congrés d’Ethnographie de Neufchdtel, en
1914, a partir de estos datos, y en particular a partir de materiales zultues y tsonga.
Estos ultimos, debidos a Junod, muestran que el tabu de la suegra se va borrando
progresivamente a medida en que se va saldando el lobola, 1a deuda del esposo: la

suegra es, por lo menos en este caso, una especie de acreedora sagrada.®

2 Procés-verbaux de I'Institut Frangais d’Anthropologie, 1926, en L’Anthropologie 1926.
3 V. el diccionario de Colenso sub verbo.
4 Callaway, Religions System of the Amazulu, p. 148, p. 314, p. 440.

5 Sobre esta relacién del tio materno y el sobrino = yerno, v. A.R. [Radcliffe] Brown, “The
mother's brother in South Africa”, [expuesto como] “Report of the South African
Association for the advancement of Science”, 1924, [publicado en | South African Journal of
Science, 1925, p. 542-545. Brown vio funcionar estas instituciones en las islas Tonga y en
Africa bantu; ha hecho correlaciones sobre las cuales vamos a hablar luego. Mas el Gnico
objetivo de [Radcliffe] Brown es el de explicar la relacidn entre tio y sobrino uterino en
estas sociedades. Aceptamos perfectamente la interpretacién que da, y su relacién con el
lobola -pago por la novia y la esposa- (p. 550). Lo que no aceptamos es la hipotesis de que
esto alcanza para explicar la posicion del tio materno. V. la resefia que damos acerca de
este trabajo en Année Sociologique, tomo 11, nueva serie [1927).

6 El principal material es el de Junod, ib., p. 230, 231, 232 y 239. La progresiva supresion
del tabu de la suegra también estd comprobada entre los ba-Ila; v. Dale y Smith, Ila
speaking Tribes, p. 60; el tabu de la suegra es mas bien un tabti de compromiso
matrimonial y en parte cesa en el momento de la donacién de la azada en el momento del
casamiento.

En los usos de una tribu del grupo nilético, los lango, se muestra con clara
evidencia que este tabt tiene se origina en una especie de contrato entre yerno y madre de
la mujer, entrando en vigencia a partir del momento en que hay un contrato sexual, o
promesa de contrato. El tabu incluso se observa en el caso de relaciones sexuales
clandestinas. Ocurre muy a menudo que la madre de la muchacha se da cuenta de lo que
ocurre porque el amante la evita. Ademas, en caso de una buena caceria, él debe consignar
una porcién de la carne en el granero de esta especie de suegra. Driberg, The Lango. A
Nilotic Tribe, etc. p. 160.
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No obstante, a estas relaciones les corresponden relaciones opuestas, las
cuales, siendo del mismo tipo, por su naturaleza y funcién, pueden servir para
explicar a todo este tipo en su conjunto, como una antitesis a una tesis. El revés de
la didwg es la UPp1g; el del respeto, el insulto y la incorreccién, la broma pesada y el
desparpajo; frente al deber abnegado sin contrapartida puede haber prerrogativas
sin limites y hasta sin reciprocidad, en ciertos casos. Los pueblos impropiamente
llamados primitivos, la gente llamada primitiva y, en realidad una gran cantidad de
clases y grupos entre nosotros, hasta el dia de hoy, no saben moderar ni su cortesia
ni su groseria. Nosotros mismos conocimos estos estados: o de excesiva audacia e
insolencia ante unos, o de excesiva timidez, molestias y constricciéon absoluta ante
otros. Parece ser entonces que existe un tipo de hechos morales, religiosos o
econdmicos, que agrupan a instituciones bastante numerosas en la humanidad, al

menos con un cierto grado de evolucién, / que corresponden con nuestra
descripcion. Lowie, y luego de él Radin, han propuesto darles el nombre de joking
relationships, parentescos burlescos, nombre bien elegido. Querriamos mostrar el
alcance y la extensién de ese tipo de hechos; aunque sea para suscitar nuevas

observaciones, todas las que sea posible.8
Al igual que los parentescos de respeto, los parentescos de broma estan bien

destacados por Junod entre los tsonga.? Lamentablemente este autor no ha

7 En efecto, el sistema de prestaciones totales, del cual forma parte el sistema de
parentescos burlescos, no parece haberse desarrollado en Australia en el sentido que
seguimos aqui, mas bien es el respeto lo que es la norma. El inico dato de bromas que alli
encuentro que esté asociado a parientes precisos no es muy importante, no aparece mas
que en una tribu, los wakelbura, y sélo concierne a un hijo, el hijo unico, se le da el nombre
de “mefiique” (“quinto dedo”: los wakelbura llaman a los hijos por el rango de nacimiento
a partir del nombre de los dedos). Muirhead especifica que "esta broma sélo se admite
mientras el muchacho sea pequefio, y solamente a los hijos de hermanos y hermanas del
lado materno: los padres no se suman a esta chanza”. Howitt, Native Tribes of S.-E. Aust. P.
748). En general en Australia s6lo parecen haberse desarrollado: el sistema de
prohibiciones, -absolutas casi siempre, o casi-, y el de las lenguas indirectas, o de etiqueta,
ante la hermana mayor, o ante la menor -segun sea el sistema de parentesco- y ante la
suegray el suegro. Aqui los tabuies se desarrollaron antes de las bromas. Como sea., los dos
ultimos estdn muy claramente ligados al sistema de prestaciones totales, -y este si que esta
presente de modo muy marcado. Por ejemplo: los apunta, etiqueta ligada a la ofrenda de
los cabellos, (Spencer y Gillen: Native Tribes of Central Australia, p. 465); los urabunna,
asociada a presentes alimenticios al suegro, Spencer y Gillen, Northern Tribes of Central
Australia, p. 610. Entre los unmatjera, kaitish y arunta, el alimento que ha visto el suegro
se vuelve tabu; hubo equilla timma, ‘le proyectd su olor’”. Entre los warramunga hay
donacidn [de] alimento, pero no tabud. Entre los binbinga, los anula, los mara, Spencer y
Gillen constatan tabues, no de lenguaje sino del rostro del suegro, y destacan, con
inteligencia: “este rasgo totalmente constante de regalos de alimento al suegro puede estar
asociado, en su origen, a la idea de una especie de pago por la mujer”. A partir de
Ossenbruggen le dimos otra interpretacion a estos datos (El don... p. 57 [v. arriba, p. @).

Se ve hacia donde hay que dirigir la busca para explicar una parte de la etiqueta,
pero una demostracion completa nos llevaria lejos de nuestro tema. Y estas indicaciones
solo sirven para reubicar al hecho de la broma en un marco mas general.

8V. mas abajo, [el siguiente apartado: “Los dos grupos de sociedades].

9 Sobre estas relaciones, v. Junod, The life of a South African Tribe, Ba-Thonga, 1° ed., p. 122
y ss.; sobre el tabu del jefe, p. 341 y ss., p. 355, p. 358, etc.
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indagado mucho en el estudio de este hecho de ‘tomarse libertades’, y la definicion
de parientes aliados esta mal precisada, salvo en lo que concierne a la relaciéon

entre sobrino y tio uterinos, 10 y a la del marido con las hermanas menores de su

esposa (posibles esposas).11

Brown consagro todo un trabajo a esta posicion del sobrino uterino y a sus
derechos sobre el tio uterino, en la region bantu y hotentote. Estamos seguros que
los vinculos de derechos abusivos estdn muy extendidos, y generalizados, en

muchos parentescos de la regiéon bantd:12 se distingue muy bien entre gente a
quien se le debe (el padre de la esposa, sobre todo) y gente que debe. No obstante
nuestra investigacion no es ni lo bastante profunda ni lo bastante extensa en esta
provincia etnografica, en donde a los observadores quizas se les pasaron por alto
numerosos hechos.

Los dos grupos de sociedades en donde estas costumbres son mas evidentes, o han
sido mejor estudiadas son las de las praderas norteamericanas y las de las islas
melanesias.

Fue entre los indios crow que Lowie tuvo el mérito de identificar, nombrar y
precisar, por primera vez, los parentescos burlescos. Primero los constaté entre los

“hijos de los padres” (es decir: entre hermanos de clan); 13 luego, entre los crow y
entre los blackfeet, en el grupo de cufiados y el de las cufiadas (es decir, entre
maridos posibles y esposas posibles); entre éstos, el lenguaje es extremadamente

licencioso, incluso en publico y aun en presencia de los padres.14 Luego encontré
las mismas costumbres entre los hidatsa, 1> entre hijos y hermanos de los padres

10 Junod, 1., p. 237

11 Junod, 1. p. 227 y sobre todo p. 255: “the uterine nephew is a chief, he takes any liberty
he likes with his maternal uncle”, cf. p. 206; hermana menor de la esposa, ib., p. 234, p.
228, broma con la mujer del tio materno, que en ocasién de su viudez se volvera la esposa
del sobrino, etc.... Cf. II, p. 178-79, para intercambio de bromas entre los diferentes grupos
de parientes en ocasién del matrimonio.

12 sobre relaciones de respeto entre los ba-Ila, v. en particular Smith y Dale, Ila speaking
people, 1, 241; p. 361. Los autores lo dicen muy bien: “Las relaciones entre los ba-Ila estan
marcadas por dos hechos: violenta independencia por un lado y por el otro escrupuloso
respeto por las leyes de la cortesia”. Sobre el derecho a tomar [apropiarse] -en sentidos
diferentes, L., p. 339., p. 336. En el caso de parentesco por edad -los jovenes que se han
iniciado en la misma ocasién son considerados como una especia de hermanos- el
privilegio de la libertad de tomar y la libertad de palabra se extienden, digamos, por toda
lavida. Ib., L, p. 539.

13 Crow Social Life (APAMNH t. XIX (1912), p- 204, 205, p. 187 y 189. Cfr. Primitive Society,
p.- 95-96, cf. p. 110.

14 societies of the Crow, Hidatsa and Mandan Indians, ib., X1, 1912, pp. 206-218.

15 Mandan, Hidatsa and Crow social Organization, ib. XXI, 1917, p. 42, p. 45, cf. Matthews,

Hidatsa Dictionnary, s.v. “ue, uaksa, uatikse”: “to ridicule unreasonnably or habitually " p.
208, in Ethnology and Philology of the Hidatsa Indians, Miscell. Publications, n° 7 of

Geological Survey, U. S. A. 1877.
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(que ya no son hermanos de clan: siendo aqui el clan, como es corriente en la
regién sioux, de descendencia uterina). Tanto entre los hidatsa como entre los
crow los parientes con relaciones de irreverencia no sélo tienen derecho a la
groseria, sino también autoridad de censores: con sus bromas ejercen el uno al
otro una verdadera vigilancia moral. V Aun el “mito de origen” de la institucion,

entre los crow, se reduce a este tema puramente ético. 16 Después Lowie volvié a

constatar estos parentescos entre los comanche, 17 (aunque no entre los
shoshone, que son sin embargo sus hermanos de raza) también en los creek y en
los assiniboine.V! No hay duda alguna de que este “rasgo” de “civilizacion” es muy
caracteristico de esta region.

Fue también en una tribu sioux, los winnebago, donde lo encontré Radin, de

forma mas desarrollada; también lo estudié mejor. 18 VIl En principio, dentro de su
propia parentela y su alianza, cada hombre es extremadamente reservado y cortés,
con todo el mundo. Por el contrario no deja de burlarse de los siguientes parientes
y aliados: hijos de las hermanas de los padres, de hermanos de las madres (es
decir: de sus primos cruzados, es decir posibles maridos y esposas), de hermanos

de la madre, cufiadas y cufiados.19 “Lo hace” (bromea) “cada vez que se presenta
la ocasion, sin que el otro pueda ofenderse”. En general, en la practica, estas
bromas se presentan como para entrar en tema: son reciprocas. Radin destaca
sutilmente que una de las razones de su existencia puede haber sido “que
procuraban un parate a esa constante etiqueta que obstaculizaba las relaciones
relajadas y sin pruritos entre parientes préximos.” El respeto religioso, en efecto,
esta compensado por la insolencia laica entre personas de la misma generacion
unidas por lazos cuasi matrimoniales. Resta el tio materno cuya posicién singular
estd marcada con mas claridad en la regién melanesia.

***

Los observadores norteamericanos han quedado impactados por la singularidad
de estos usos. Tienen una enorme tarea por delante, y apenas si han empezado.
Exageraron un poco lo original del caso, y renunciaron a dar una explicacion de
estos hechos. Radin se limita a observar que todos estos parentescos son, entre los
winnebago, de linea uterina; o bien entre personas que tienen derechos
matrimoniales reciprocos unos con otros. Lowie, por su parte, ha hecho al menos el

16 Myths and Traditions of the Crow (Anthr. Pap. Amer. Mus. Nat. Hist. XXV), p. 25y 30. La
costumbre se fundamenta en la frase final: “No, no lo mataré, mis parientes burlables [my
bad joking-relatives] se mofarian de mi”.

17 Shoshonean Ethnology, ib., XX, 1916, p. 286.

18 Winnebago Tribe (37t ARBAE, pp. 133-34). El nombre mismo de la costumbre existe en
el idioma winnebago. “Si se permite una libertad ante alguien que no pertenece a una de
las categorias precedentes, este Gltimo pregunta: “;qué parentesco burlesco tengo yo
contigo?”.
19 Radin esta un poco incémodo por su nocién del clan de la madre. Mas cuando el

p p
parentesco se cuenta por grupos, cuando es clasificatorio, sea por descendencia uterina o
por descendencia masculina, el casamiento entre primos cruzados siempre esta permitido,
salvo excepcion justificable.
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trabajo comparativo.20 Bajo la denominacién, igualmente justa, de “familiaridad
privilegiada”, las aproxima a los datos melanesios; sin embargo, cree que estos no
son tan tipicos. Sin embargo lo son, a nuestro entender: son igualmente claros. Mas
aun nos conducen a encontrar una explicacion.

Rivers se habia dado cuenta de la importancia de estos parentescos, sobre todo
en las islas Banks. El estudié por mucho tiempo la institucién del mucho es muy
evidente. Alli, los parientes se clasifican en los que se “poroporean”y los que no se

“poroporean”.21 VIl Las farsas, bromas pesadas, la imposicién de multas, licencias

del lenguaje y de gestos contrastan con la correccién ante otros parientes.22 El
marido de la hermana del padre es uno de esos blancos favoritos, y con quien usan
un lenguaje muy especial. Los parientes de poroporo son mas o menos los mismos
que los del caso winnebago: los de la misma generacion del clan en donde uno se
casa, mas los hermanos varones menores del tio materno, o mas bien los tios
maternos (ya que aqui, como entre los sioux, estamos ante un sistema de parientes
por grupos, o clasificatorio). La tinica diferencia concierne a la esposa del hermano,
con la cual no hay se debe hacer s6lo muy poco poroporo (en este caso se trata de

parentesco de hecho y ya no de parentesco de derecho).23 Rivers constata las
mismas instituciones en las islas del estrecho de Torres.24

Fox, instruido por Rivers, que le habia indicado los datos, 2> describi6 este
conjunto de instituciones contrastadas en San Cristobal (area oriental del
archipiélago de las Salomon), Alli hay prohibiciones muy graves, que rigen sobre
todas las hermanas y sobre el hermano mayor (cosa normal en Melanesia), pero

también (cosa anormal) sobre los primos cruzados.26 A esos tabties se oponen los
excesos, las libertades que se toman tios y sobrinos entre si; teniendo el sobrino el
derecho -extraordinario, pero normal- de ser, a pesar de su edad, el intermediario
obligado de las negociaciones matrimoniales de su tio: pues puede hablarle y,

20 primitive Society, pp. 95-96.
21 Rivers, History of the Melanesian Society, |, p. 35,40 y ss.; 11, p. 133.

22 Cf. Rivers, “Melanesian Gerontocracy”, Man, 1915, n°® 35; Mel. Soc., 1, p. 40. Hist. V. el caso
del pago de una multa si hay infraccién a la regla. Ib. p. 184.

23 Ib. p. 45
24 1b. I, p. 45
25 The Threshold of the Pacific, 1925, p. 62.

26 La razén de este tabii tan raro es probablemente la siguiente. Es muy probable que la
gente de San Cristdbal, sobre todo los del distrito de Bauro, haya cambiado su sistema de
parentesco y por ende, su nomenclatura (v. sobre las hesitaciones, p. 61). Tiempo atras
han debido casarse entre primos cruzados (hijo de hermano de la madre con hija de
hermano del padre). Luego por diversas razones se pasé a la prohibicion de ese grado
matrimonial. El casamiento en San Cristébal es ahora absolutamente anormal y
desregulado (cf. estadisticas en p. 57); le han dicho a Fox “nos casamos con la mau (hija de
la hija del hermano del padre) porque ya no podemos casarnos con la haho” (su madre) -p.
61. La causa de ese desconcierto es la gerontocracia, muy acusada en esta pequeiia isla.
Hace que no se despose a la hija de la hermana de su padre, alguien de la propia
generacion, sino a alguien de la generacion siguiente. Visto que este matrimonio se volvio
la regla, los primos cruzados justamente estan tan interdictos como hermanos y
hermanas., La misma costumbre se da en los distritos de Parigina y de Arosi, lo mismo en
Kahua, ib., p. 64-65.
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siendo de su clan, puede acercarse a los padres de la muchacha. La hermana del
padre igualmente tiene una posiciéon notable ante su sobrino: ella también es muy

libre con é1.27
En el caso de Nueva Caledonia, ya hace tiempo que se conocen estas
instituciones. El padre Lambert ha descripto bien, como todos los primeros

autores, 28 los tabis [sobre la] hermana, tan evidentes e importantes como para

que a otro observador, Atkinson, 29 le hayan servido como punto de partida de
toda una teoria: el hermano mayor, el cufiado, son menos respetados, pero

incomparablemente mas que en otras partes.30 En comparacién, Lambert mostré
muy bien cuanto inaudito derecho al pillaje, cudnta broma pesada se permiten

mutuamente los primos cruzados, los bengam o pe bengam.31 Una especie de
contrato perpetuo los une, y los lleva a mutuos privilegios absolutos, en donde
nacen y crecen rivalidades, en donde bromas sin fin marcan su mutua

licenciosidad, su intimidad y sus disputas sin limite. El sobrino uterino y el tio

uterino se tratan del mismo modo; 32 sin embargo, a diferencia de la gente de las
islas Banks y el resto de Melanesia, hasta en Fiji, el sobrino uterino tiene menos
derechos que el tio de dicha linea.

II

Todavia es prematuro dar una explicacién de estas reglas Estos hechos son
relativamente mal conocidos y poco numerosos, pero es posible indicar en qué
direccion tendria que buscarse su posible razon de ser.

Por empezar, estas instituciones tienen una funcién bien clara. Radin lo ha visto
muy bien. Expresan un estado sentimental psicolégicamente definido: 1a necesidad
de distension: un dejar pasar que se toma un respiro de unos modales demasiado
afectados. Se establece asi un ritmo que hace que ocurran sin peligro estados de
animo contrarios. La contencidn, en la vida cotidiana, busca revancha: la encuentra
en la indecencia y la groseria. Entre nosotros hay cambios de humor de este tipo:
en los soldados que salen de franco, en los escolares que se dispersan por el patio
de la escuela, en los caballeros que en el salén de fumar se distienden de dilatadas
cortesias con las damas. Pero no es este el lugar de detenerse en disquisiciones. La
psicologia y la moral sélo explican la posibilidad de estos hechos; sélo la
consideracién de diversas estructuras sociales y de practicas y representaciones
colectivas puede develar la causa real.

Se dirfa que al interior de un grupo social una especie de dosis constante de
respeto y de falta de respeto se distribuye desigualmente entre sus diversos
miembros. Pero en ese caso hay que ver -en particular en los grupos politico-

27 Ib., p. 61.
28 pe Rochas, La Nouvelle-Caledonie, p. 239, particularmente sobre el tabu de la hermana.
29 En: Andrew Lang y Atkinson, Social Origins and Primal Law, p. 214.

30 Meeurs des Sauvages néo-calédoniens, p, 94, 113. El padre Lambert dice textualmente
“hermano y hermana son sagrados uno para el otro”

311p., p. 115-16.

32 Leenhardt va a contar detalladamente datos de este tipo que ha observado en Nueva
Caledonia. Sabemos que esos detalles seran de importancia.
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domésticos cuyos segmentos asociados son las tribus que acabamos de ver- porqué
ciertos parentescos son sagrados, por asi decirlo, y otros son tan profanos que la
vulgaridad y la villania gobiernan las actitudes reciprocas. Es claro que no hay que
buscar en estos hechos una dnica causa. A la razén de estos disparates de
funcionamientos tan diversos hay que encontrarla en la naturaleza de cada relaciéon
domeéstica y en su funcion. Por ejemplo: no alcanza con decir que es natural que el
soldado se vengue con el recluta de las bromas pesadas que antes le infringié el
cabo: para que esto sea posible hace falta que haya un ejército y una jerarquia
militar. Del mismo modo, es por razones de constitucién del grupo familiar mismo
que ciertos padres son protegidos por la etiqueta y que otros en cambio son el
objeto natural de dispensas o injurias, o al menos victimas de privilegios de mal
gusto. En fin, si las diversas practicas y sentimientos, si los movimientos de las
estructuras domésticas expresan a las jerarquias, es porque corresponden a la
representacion colectiva que de tales jerarquias se hacen los grupos domésticos y
que cada miembro aplica por su parte. Las personalidades de la familia, del clan, de
los clanes aliados, se ubican sobre una especie de escala de valores religiosos y
morales. Las distintas actitudes sucesivas se distribuyen siguiendo esta escala,
segun los tiempos y las personas.

Se podrian dirigir a la investigacion y la observacion por las siguientes vias.

Las etiquetas y prohibiciones que protegen a ciertos parientes ya empiezan a
estar suficientemente estudiadas, si bien no suficientemente comprendidas. La
mayoria tiene multiples motivos. Por ejemplo, es evidente que la suegra es a la vez:
la mujer de la generacion proscripta dentro de la fratria permitida, o dentro del
clan aliado y permitido; también es la persona que, en el caso de una descendencia
masculina mas o menos reconocida, es la hermana de vuestro padre, y con cuya
sangre se tiene, por vuestra esposa, relaciones directas. Ella es la “vieja” persona
con la cual uno se comunica indebidamente con su hija, y cuya hija podria hacer.
“envejecer al yerno”; ella es la acreedora implacable del “campo sexual” que cultiva
el varon,X el propietario de sangre de los nifios que naceran de ese matrimonio;
ella simboliza los peligros del principio femenino, los de la sangre extrafna de la
mujer en tanto engendrante, y se hace cargar sobre ella las precauciones, que
esposo sOlo tomara ante su esposa en ocasion del matrimonio, sobre la
menstruacion, o la guerra, o los grandes periodos de expiacion. Es el objeto
constante de una cantidad de sentimientos concentrados; todos yacen, como se ve,

en su posicién definida en relacién al yerno.33

Del mismo modo se puede caracterizar a los parentescos de broma, pero caso
por caso y en cada sociedad. Hasta seria asombroso que se dejaran agrupar tan
bien en tipos, y que similitudes parecidas de instituciones se encuentren a
distancias parecidas, ordenadas por estructuras semejantes. La mayor parte de
estos parentescos son los de aliados, para decirlo con expresiones corrientes; pues
querriamos llamarlos mas bien aliados a secas y no hablar de parentesco, en estos
casos. En las tribus de las praderas norteamericanas, como en las de Melanesia,
este mutuo intercambio de familiaridades corresponde a la posibilidad de
relaciones sexuales; se da ante todo entre gente de la misma edad, grupos de
cunados y cuiadas, posibles esposos. Estas licencias que se toman son mucho mas
naturales en la medida en que los tabties que protegen a las mujeres del clan,

33 Resumimos aqui un estudio sobre el tabt de la suegra en Australia y en Africa bantt,
estudio cuyo desarrollo dejamos para otra ocasidn.
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madres, y hermanas y sus hijas en descendencia uterina, son mucho mas graves; en
el caso de los cunados, en especial, las obligaciones se complican con prestaciones,
-militares, o bien con las que derivan de intercambios de hermanos y de los
derechos que conserva el cuiiado para proteger a su hermana (el tema del cuento
de Barbazul).X Hay entre nosotros usos todavia vitales, entre enamorados
[Valentins et Valentines] que todavia rigen durante tiempo de bodas entre damas y
pajes de honor, dan una idea bastante aproximada de las costumbres que regulan a
las relaciones de contrato colectivo entre grupos de posibles cufiados: la mezcla y
la alternancia de oposicién y solidaridad es la norma -sobre todo en regiones de

parentesco clasificatorio. Ya Hocart34 observo estas instituciones entre los tsonga,
y esta caracteristica de cufiados que son, los unos a los otros, “dioses”. En cuanto a

esta expresion “dios”, 35 no marca simplemente un caracter religioso, sino un
caracter moral que también pertenece a los dioses: las prerrogativas de sus
derechos. Como ser el derecho a los bienes de los primos bengam en Nueva
Caledonia, o de los del sobrino uterino en Fiji y Nueva Caledonia, o bien, entre los
tsonga, a los del tio.

Rivers y Hocart3¢ ya vincularon a los parentescos poroporo y al sistema de
abusos que éstos traen consigo, con instituciones fijianas bien conocidas e incluso
clasicas, el vasu de Fiji, el pillaje regular que le hace el sobrino uterino al tio, en
especial entre familias nobles y reales, en donde el vasu sirve, por asi decirlo, de
recaudador de tributo. Hocart propuso una explicacién -que no tuvo la acogida que
merecia- de esta institucién, y también del parentesco tauvu.3” Parte de la
observacién de Junod concerniente al sobrino uterino “jefe”. Muestra que el
sobrino uterino es en Fiji claramente un vu, un dios para su tio, y alli se detiene.

Se nos disculpara si agregamos una hipétesis a esta observacién . No sélo hay
que considerar la posicion juridica, sino la posiciéon mitica de cada individuo en el
clan. Ya que hay una razoén de este tipo en el hecho de que el sobrino sea superior a
su tio. En todas estas sociedades, como en el noroeste de América del Norte, se cree

en la reencarnacién38 de los ancestros en un orden determinado; en este sistema

el sobrino uterino (no importa si es descendencia masculina o femenina),39 que
pertenece, por el espiritu que encarna, a la generacién del padre de su tio, tiene

toda la autoridad. Es para si un “jefe”, como dicen los tsonga.40 Incluso en el caso
de algunos sistemas, (esto es muy claro entre los ba-Ila)41 el individuo de la

34 “Uterine Nephew”, Man, 1923, n° 4.

35 Junod, Life of a South-African Tribe, p. 162.

36 Hocart, Man, 1914, n° 96.

37 Journal of the Royal Anthropological Institute, 1913, p. 101.

38 Hemos tratado mas de una vez, en nuestros trabajos citados arriba, sobre esta cuestion
de las reencarnaciones; las prestaciones operan entre gente calificada, actuandose a
menudo en calidad de representantes vivientes de los ancestros; a estos ultimos se los
representa en danzas, se los manifiesta por posesiones, se los notifica por apellidos, titulos
y nombres.

39 En tanto la segunda descendencia interviene como parte, por razones que seria largo
explicar, esto obliga a saltearse en el calculo a una generacioén, por lo menos

40y, arriba, nota 35.
41 gmith y Dale, Ila Speaking Tribes, I p. 321 y un excelente diagrama.
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tercera generacion tiene exactamente la misma posicion que el de la primera y que
el de la quinta, también en el caso de algunos otros sistemas (ashanti,#2X! dinastias

chinas#3) a causa del entrecruzamiento de dos lineas de descendencia, es el
individuo de la quinta generacién quien reencarna a su tatarabuelo: se comprende
asi que un joven tenga autoridad sobre un pariente de otra generacion anterior a la
suya, pero posterior a la de los ancestros que él reencarna. La prueba esta en que
basta con el cdmputo de generaciones y de reencarnaciones tenga otro punto de
origen para que el tio materno tenga, en cambio, derechos superiores a los de su

sobrino, como es en el caso de Nueva Caledonia.#4 Agreguemos que, en ciertos
casos, es al tio materno a quien uno le debe la esposa, es el suegro, como destaca
Brown entre muchos pueblos bantues, entre los hotentotes y en las islas Tonga.

Admitamos también otra interpretacion de Brown: 45 en tanto el tio uterino es el
representante masculino del principio femenino, de la sangre de la madre, es, como
dicen enérgicamente los tsonga, “madre masculina”; “masculina madre” seria una
traduccion igualmente exacta, y eso explicaria porqué se lo ubica habitualmente
por debajo del sobrino, y no por encima. Vemos entonces varias razones, cada una
de ellas suficiente, pero que han funcionado casi siempre de modo mdas o menos
simultaneo; por ejemplo, se entiende que el tabu de 1a madre se haya compensado
por una especie de profanacion sistematica del hermano materno.

Como sea, queda claro que los parentescos de broma corresponden a derechos
reciprocos, y que generalmente cuando estos derechos son desiguales

corresponden a una desigualdad religiosa.
***

Ademas, estamos bordeando la frontera de los hechos conocidos bajo el nombre de
potlatch. Es sabido que estos se destacan por su caracter agonistico, por rivalidad
de generosidad en combates de fuerza, grandeza, desafios en ocasion de insultos, y
al mismo tiempo por hospitalidad. Sin embargo puede verse la raiz de estas
rivalidades obligatorias en estas instituciones de parentescos de etiqueta y de

42 g mejor ejemplo que conozco es el que constatd Rattray entre los Ashanti: Ashanti, p.
38—39. Cuando pregunt¢ si era posible desposar a una tataranieta “se me respondi6 con
una exclamacion de horror, y diciendo que ‘es un tabud rojo para nosotros™. También lo
prueba el nombre del bisnieto y de todos los de su generacién: ese nombre es nana n’ ka’ so
(“nieto, no me toques la oreja”). Se dice que el simple roce el bisnieto o bisnieta a la oreja
del bisabuelo causaria su muerte inmediata”. El bisnieto es una especie de “doble” viviente
y peligroso.

43 Es este un tema que Granet desarrollé en extenso en varios pasajes, a propdsito de
genealogias y mitologias dindasticas chinas. Danses et Légendes de la Chine Ancienne,
passim.

44 Esta posiciéon del individuo de una generacién posterior que deviene superior a un
individuo de la generacién de su padre (padre, hermano de madre y hermano del padre)
por el hecho de ser un “abuelo” de clase fue destacado entre los banaro de Nueva Guinea
por Thurnwald. En la edicién inglesa de su trabajo llama a este tipo de parientes el goblin
grandchild; vincula este parentesco con el parentesco tauvu de Fiji. Banaro Society , in
Memoirs of the American Anthropological Association, XIII, 1917, pp. 324 y 282. No
tenemos a mano la edicién alemana, Die Gemeinde der Banaro, Stuttgart, Enke, 1922.

45 A. R. Brown, loc. cit,, pp. 554 y 553.
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parentescos de broma, instituciones mas primitivas, en los intercambios de
obligaciones y estos intercambios de bromas, muy visibles en el poroporo de las
islas Banks. Asimismo, el poroporo existe en Melanesia al lado del potlatch, como
un Utero en el que todavia no se ha despegado el primogénito. Ademas los
potlatchs estan asociados, por lo menos en Melanesia y en el noroeste de América
del Norte, a los diversos grados de parentesco, a las diversas alianzas y
padrinazgos. Son éstos (por lo menos en estos casos) los que deben entrar en la
categoria general de costumbres y etiquetas y bromas pesadas entre gente de las
mismas generaciones de clanes y de clanes aliados; por lo tanto, entre gente de
generaciones alternas que representan a otras generaciones de ancestros. Puede
percibirse aqui el puente que une a las instituciones de potlatch infinitamente
desarrolladas y a las instituciones mas toscas, mas simples, en donde tabuies y
etiquetas se oponen a insultos y falta de respeto. Tenemos aqui una primera
conclusion de historia légica.

Aqui se puede captar igualmente una buena cantidad de hechos tipicos de
bromas pesadas. En particular notamos ciertas similitudes funcionales con las
confraternidades de “persecuciéon” tan frecuentes en el noroeste norteamericano, y
también en la region de las praderas. Alli estas costumbres terminan por formar
una especie de profesion.

Estas se aproximan a grandes sistemas de hechos morales. Permiten también

vislumbrar una manera de estudiar a ciertas costumbres mas generales.46 Cuando
se las considera junto a sus opuestos, cuando se comparan la etiqueta y la
familiaridad, el respeto y el ridiculo, la autoridad con el desprecio, y cuando se ve
como se distribuyen entre diferentes personas y diferentes grupos sociales, se
comprende mejor su razén de ser.

Estas investigaciones también tienen un evidente interés lingiiistico. A
dignidad y la groseria del lenguaje son elementos importantes de estos usos. No
sélo se trata de temas que estan prohibidos, sino que se usan palabras prohibidas.
Los lenguajes de etiqueta y de clases (de clase de edad y de nacimiento) se
comprenden mejor porqué y en relacidon a qué se los transgrede sistematicamente.

En fin, si estos trabajos se prosiguen, haran esclarecer la naturaleza y
funcipon de elementos estéticos importantes, por supuesto que mezclados, como
siempre ocurre, con elementos morales de la vida social. Obscenidades, cantos
satiricos, insultos a los hombres y representaciones ridiculas de ciertos seres
sagrados son el origen de la comedia, asi como el testimonio de respeto a los
hombres, a los dioses y a los héroes nutre a lo lirico, a lo épico y a lo tragico.

46 AR. Brown, a quien le mostré la primera redaccion de este trabajo, me indic6 al
respecto varias ideas y datos extremadamente importantes, que él se reserva de publicar.
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La apuesta y el matrimonio (Wette-wedding)

Mauss trata de mostrar como ciertas cuestiones de semdntica comparada de los
términos concernientes a instituciones y a la moral son faciles de resolver en caso
que, en vez de atender solo a las palabras se considere a las insituciones que
designan; y que en vez de considerar los sentidos aparentemente l6gicos y actuales
se considera a las multiples alusiones y funciones que suponen los simbolos
juridicos antiguos.

Escogié como ejemplo a las palabras de la raiz *wedh; en particular a la
alemana Wette, la cual ya no tiene otro sentido que el de apuesta, y a la inglesa
wedding que no tiene otro sentido que el de casamiento: también otras lenguas
germanicas han elegido del mismo modo o un sentido, o bien el otro.

Sélo una de ellas conservo durante mucho tiempo el recuerdo de los dos
sentidos: el anglosajon. En ciertas palabras: wedlock “arrabo”! (dice un vocabulario
del siglo XI); wedfel, weldkeeper. Wedd todavia quiere decir a veces apostar, e
incluso en un documento del siglo XVI todavia se encuentra: “Stane Robeson
weddis ten markis aganes the said ten barrill that she would non mary the said
king of Swane”. “Mary” [to marry] esta empleado a propdsito para evitar la
anfibologia. “Wed, to pledge, to bet”, dice todavia la Whitby gloss. No obstante, el
sentido ya se desarrollaba casi exclusivamente en esta tltima direccion:
matrimonio. Solamnente esta evolucion se operaba por un intermediario:
matrimonio por donacién de prenda, de wed, de wadium, de precio, por decirlo asi
gruesamente. “To make (a woman) one’s wife by the giving of a pledge or earnest”,
dice el gran Diccionario de Murray, s.v. ! Durante ese tiempo en inglés del sentido
de apuesta se restringia a otra palabra, bet, que posiblemente era de la misma cepa
indoeuropea (*bwedh, de donde derivarian *wedh y *beth).

Aun en el aleman mas antiguo Wette no parece haber conservado el sentido
de matrimonio, sino exclusivamente el de prenda, wad, wadimonium, apuesta
[francés enjeu, pari]. (En francés la filiacion de gage y de gageure [prenda, y
apuesta] también traduce la misma historia semdantica).!!! Tan sélo el derecho
aleman conservé muy claramente, aun en el [codigo legal del siglo XII]
Sachsenspiegel los sentidos mas ricos del término wetten: pagar la apuesta, la multa
: wetten und blissen (Strafgeld) [apostar y pagar multas], contratar (posiblemente
en esta acepcion se oponga a leisten, etc.). Puede verse como los dones-prenda a la
familia de la novia (las munera de Tacito) pudieron en una época remota anterior
al momento de recopilacién de textos, designar a la Wette del matrimonio.

No obstante, si bien la “apuesta” desaparecié del término inglés wedding, y
el “matrimonio” del término Wette aleman, los dos sentidos estan atestiguados en
anglosajon. Wette a su vez siguid su curso: proceso, contrato de rivalidad, en usos
hoy desaparecidos, -0 s6lo de vigencia popular. La Wettlauf, 1a carrera del
Grenzstreit, de la fijacion de limites de los “comuneros”,V 1a desigualdad de la
Wette del rey y la del noble con respecto a la del labrador (von Amira in Hermann
Paul, p. 186), muestran que la Wette-apuesta es una forma popular del contrato.
Finalmente el marché aux filles con su remate (Wettseigerung), el Brautlauf de los
suabos, la carrera de la novia, colocan al matrimonio entre los contratos de prueba.
Y todo este conjunto: prendas, apuestas y contratos se clasifica entre las pruebas.
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Por otra parte, abundan los temas épicos y miticos de la prueba de la novia,
del concurso, de la eleccién. Freia, novia divina, es la apuesta ideal de los Ases y de
los dioses. Aunque pareciera que estas costumbres habrian sido mas bien
aristocraticas no han dejado de popularizarse, en todas partes; tampoco han
perdido ni su sentido originario ni su valor simbdlico.

Mauss aproxima a estos ultimos datos a varias costumbres indoeuropeas,
etc. El supone que se vinculan a la antigua institucién de las “prestaciones totales
de tipo agonistico”, del potlatch, como los llaman los indigenas del noroeste de
Norteamérica a las rivalidades entre contratantes. Este sistema, por cierto, existio
entre los indoeuropeos.

Esta comunicacidn fue seguida por una discusidn en la cual participaron
Génestal, Collinet, Perrot, Glotz, René Maunier y Meynial.
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La cohesion social en las sociedades polisegmentarias

Expuesto en 1931, publicado en el Bulletin de I'Institut Francais
de Sociologie n° 1, 1932, pp. 49-68, en Oeuvres, 3, pp- 11-26

La cuestion planteada es de esas en las que a uno mismo le es muy dificil ponerse
de acuerdo.

Habia que encontrar, para los etnégrafos, un método de observacion que a
partir de ahora se les pudiera recomendar, que les permitiera analizar in situ a los
fendbmenos generales de la vida colectiva. Se trataba de trazar el plano de lo que
generalmente se llama la sociologia general, la de una sociedad definida, no la de
toda sociedad posible Esta misma etiqueta: “fenémenos generales de la vida
social” es dificil de precisar.

En principio, abarca a un considerable nimero de hechos ya estudiados, de
modo literario por la antigua “psicologia social” al estilo de la de Taine. Se
distingue el caracter social, la mentalidad, la moralidad, la crueldad, etc., todo tipo
de nociones que no estan definidas, pero que todo el mundo aplica bastante bien.
En rigor, aqui no se trata de otra cosa que de transformar a la sociologia
inconsciente en una sociologia consciente segun la féormula que Simiand opuso,
hace tiempo, a las de Seignobos. Para una etnologia completa era absolutamente
necesario encontrar los medios de exponer estas cosas sistematicamente, sin
literatura; simplemente voy a hablar de una de las cuestiones asi planteadas.

Habia una necesidad imperiosa de tratarla. Todas las sociedades que
estudiamos, y que nuestros etnografos van a observar, sobre todo en las colonias
francesas en particular, son de un tipo de formas muy superiores a las formas
australianas, llegando hasta formas préximas a las sociedades que parieron a las
nuestras. La familia iroquesa esta muy lejos de la familia primitiva, hasta podria
decirse que es mas avanzada que la familia hebrea.Todas estas sociedades estan en
distintas etapas. Por ejemplo, a las sociedades negras del Africa las considero, por
mi parte, como equivalentes, e incluso superiores a las de los germanos o los celtas.
;Como observar entonces los hechos de cohesidén social, de autoridad, etc., en
sociedades que son a la vez barbaras y también bastante evolucionadas?

Inmediatamente se plantea la cuestion: ya no tomar a las instituciones una
por una, o de estudiar representaciones colectivas apartadas entre si, sino del
agenciamiento general de aquéllas en un sistema social ;Como describir este
hecho, que suelda a cada sociedad y enmarca al individuo, en términos que no sean
muy literarios, muy inexactos o muy imprecisos?

Ademas, es claro que ciertos problemas planteados por nuestros regimenes
sociales no se plantean en lo concerniente a las sociedades que corresponden a la
etnografia, y que éstas se plantean otros. Vamos a tratar el principal. Nuestras
sociedades estan relativamente unificadas. Todas las sociedades que queremos
describir tienen un caracter preciso, indicado en las Reglas del método de
Durkheim : es el de las sociedades polisegmentarias. Ahora bien, uno de los
problemas generales de la vida social es el llamado problema de la autoridad, y que
justamente nuestro lamentado amigo Huvelin habia transformado en problema de
la cohesion social. Lamentablemente el curso de Huvelin sobre esta cuestién no
estd listo, no esta publicado.! Hubiera sido fundamental, sobre todo sobre la
cuestion del Estado. Sobre ese punto no conozco el tenor. He tenido que reflexionar
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solo sobre este ultimo tema. Casi me doy por satisfecho renunciando
definitivamente -por mas que haya dudado por mucho tiempo, y dudo todavia- a
considerar al Estado como tnica fuente de la cohesion en estas sociedades. De
modo que, por ahora, -aunque ya no atribuyo al Estado el caracter exclusivamente
juridico y creo que la nocion de soberania se aplica en toda la vida social- creo que
el Estado no es el aparato juridico unico de la cohesion social, excepto en nuestras
sociedades. Por el contrario, en las que conciernen a la etnologia, la nocién de
soberania no agota las formas de cohesion social, -ni tampoco las de autoridad,
dividida como esta entre segmentos multiples y diversos, con multiples
imbricaciones. Siendo las imbricaciones una de las formas de la cohesion.

Creo que las cosas pueden exponerse como sigue:

Todos partimos de una idea algo romdntica de la cepa originaria de
nuestras sociedades: el amorfismo completo de la horda, luego del clan; los
comunismos que se desprenden a partir de ahi. Nos tomamos quizas varias
décadas para deshacernos de esta idea, no digo de toda la idea, pero si de una parte
notable de dichas ideas. Hay que ver qué es lo que hay de organizado en los
segmentos sociales, y cdmo la organizacion interna de los segmentos, mas la
organizacion general de estos segmentos entre si constituye la vida general de la
sociedad.

En sociedades polisegmentarias con dos segmentos, las mas simples que
pueden concebirse, es dificil comprender como se establecen la autoridad, la
disciplina, la cohesién, pues hay dos clanes, y la vida organica del clan A no es la del
clan B. Por ejemplo en Australia (Victoria, Nueva Gales del Sur) la de la fratria
Cuervo no es la de la fratria Aguila Halcén. En consecuencia, ya en las formas mas
elementales de divisién del trabajo social que podamos concebir-en una de las
divisiones mas simples que podamos imaginar-, el amorfismo es la caracteristica
de funcionamiento interior del clan, no de la tribu. La soberania de la tribuy, las
formas inferiores del Estado regulan, ademas de esta division, a las oposiciones
que vamos a ver ahora: las de los sexos, edades, generaciones y grupos locales. Se
cree a veces que discutir esta oposicion de sexos, edades y generaciones es
contradecir a la visién que habria tenido Durkheim del clan: gregario y puramente
colectivo. En realidad esas observaciones estaban mas que latentes en el conjunto
de los trabajos de Durkheim y de todos nosotros. Sélo se trataba de explicitarlos
mejor.

1. El grupo local: 1a idea de una sociedad que funcionaria como una masa
homogénea, como un fenémeno de masa puro y simple es una idea que debe
aplicarse, por cierto, pero solamente en ciertos momentos de la vida colectiva. Creo
haber dado ese principio de la “doble morfologia” un ejemplo selecto a propdsito
de los esquimales. Casi siempre ocurre lo mismo. Vivimos alternativamente en una
vida colectiva y en una vida familiar e individual, como quieran. Es indiscutible, de
ahorta en mas, que las instituciones nacen en momentos de vida en colectividad,
que se forman en estados de crisis, y que funcionan en la tradicién, en la rutina, los
rassemb@ regulares,. Como también es indiscutible que en todas las sociedades
mas antiguamente conocidas, como en las nuestras, hay una especie de momento
de retraccion del individuo y de la familia, en relacion a estados de vida colectiva
mas o menos intensos. Representémonos esto con un caso concreto.

Hoy mismo recibi de nuestro amigo A. R. Brown un trabajo muy interesante,
por asi decirlo el primero de morfologia social australiana, que estaba haciendo
falta absolutamente.!! Menciona la importancia, (describiéndola con insistencia), de
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la influencia del campamento, es decir del grupo local, en la vida social entera de la
horda, -y lo hace mejor que Malinowski y mejor que lo que él mismo habia hecho
antes. Las tribus australianas estan divididas, y viven en pequefios grupos que,
cosa curiosa, no superan nuestras previsiones estadisticas, estando compuestos
mas 0 menos por cuatro a seis familias, o sea una treintena de personas. Hay un
maximo y un minimo. En efecto aqui existe quizas la “horda” con su comunidad y
su igualdad; de todas maneras su indiscutible amorfismo es bien conocido y bien
observado. Sin embargo, como veran, este amorfismo envuelve de manera
constante al polimorfismo de las familias. Se acostumbra representar a la familia
australiana como algo completamente aislado. jNo! Esta sujeta dentro del pequefio
grupo local. Todos nos habiamos aventurado mucho, quienes creyeron observar el
aislamiento y quienes creyeron que el inico parentesco era el clan. ;Cual es la
diferencia que existe entre lo que Durkheim nos ensefid hace casi cuarenta afios y
lo que hemos observado ahora en estas mismas tribus? El grupo local, que era para
Durkheim un grupo de formacién muy secundaria, se nos presenta ahora como un
grupo de formacidon primaria.

Las observaciones de este tipo todavia pueden ser mas comodamente
repetidas en otras partes. Tomé a los australianos, extremadamente primitivos al
respecto; podria haber tomado otros ejemplos mucho menos primitivos.

2. La division por sexos es una division fundamental que ha hecho sentir su
peso en todas las sociedades, hasta un punto que no sospechamos. Nuestra
sociologia esta sobre este punto muy por debajo de lo que tendria que estar. Se le
puede decir a nuestros estudiantes, sobre todo a quienes podran un dia hacer
observaciones sobre el terreno, que s6lo hemos hecho la sociologia de los hombres
y no la sociologia de las mujeres, o de los dos sexos.

Pueden ver ustedes una division en sexos extremadamente pronunciada:
division técnica del trabajo, division econdmica de los bienes, division social entre
la sociedad de los varones y la sociedad de las mujeres (Africa Occidental,
Micronesia), sociedades secretas, rangos de mujeres (Noroeste de América del
Norte, indigenas pueblo), autoridad, cohesién. Las mujeres son un elemento capital
del orden. Por ejemplo, en Cércega la vendetta esta dirigida por las mujeres, como
lo esta en las poblaciones del Oeste australiano. Tenemos el texto de ciertas
lamentos funerales de lloronas compuestos por una vieja australiana de una tribu
de Perth en la primera mitad del siglo XIX, son notables.

3. La division por edades no es menos importante. Se superpone,
naturalmente, a las otras, veamos de qué modo. Las divisiones por edad, por
ejemplo en regiones africanas (Nigricia, Sudan, bantues), son dominantes. Quienes
fueron iniciados en la misma ocasién forman una confraternidad, o, mas
exactamente, una hermandad: son hermanos, y quienes tienen la misma edad son
sus cofrades. Jeanmaire conocia bien estas cosas, en lo concerniente a Grecia. Estas
divisiones son fundamentales en casi todas partes. Por ejemplo, los famosos arunta
[de Australia] se dividen cinco clases de edad, aproximadamente, y entre ellos no
puede alcanzarse la dltima clase activa hasta la edad de treinta, treinta y cinco
afios. El hombre estd sometido a una serie de iniciaciones, que desde cierto punto
de vista -depende de qué lado lo miremos- son bromas pesadas, que persisten
hasta esta época. En sociedades mucho mas avanzadas, en el noroeste de
Norteamérica, por ejemplo, el momento en que se llega al grado maximo en las
confraternidades, incluso cuando se tienen derechos de nacimiento, y no solo los
derechos precarios derivados de la posicidn, es el momento del fin de la madurez.
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E inmediatamente después generalmente les llega a los principes la hora de
retirarse: cuando se han perdido los poderes que caracterizan a la posesiéon de un
espiritu. La prueba de la danza es una excelente prueba. Granet nos lo ha ensefiado
in extenso de modo admirable para el caso de China. Esto en cuanto a la divisién
por edad.

4. Veamos la division por generaciones. Esta generalmente no coinciden con
la division precedente, como si coincide entre nosotros. Es preciso darse cuenta
que, en una sociedad primitiva o arcaica, el patriarca tiene hijos durante un lapso
de tiempo mucho mas grande que entre nosotros, y a menudo ejerce sus poderes
sobre varias mujeres, de todas las edades. Constantemente engendra hijos cuyas
chances de sobrevivir son mucho menores que entre nosotros, pero que se
espacian por un gran numero de afios. Por lo tanto un individuo puede ser mucho
mas joven que sus sobrinos nietos. Circunstancias de este tipo son el telon de
fondo de toda la historia de las instituciones que distinguen entre el primogénito y
los hijos menores, y también de todas las instituciones en las que un padre, -que
tiene para elegir, dentro de su numerosa descendencia, en particular la de sus
varias mujeres- opt6 por darle a uno de sus hijos los titulos y bienes de que
dispone soberanamente (sobre todo en castas y clases elevadas). Asi, mientras
entre nosotros el sistema de las [clases de] edades generalmente coincide bastante
bien con el sistema de las generaciones, de manera que sélo excepcionalmente el
tio es mas joven que su sobrino o sobrina, aqui en general no coincide sino a
medias, y a menudo no coincide nada.

Los grupos de componen asi de dos maneras: por edades y por
generaciones. Y esto ocurre aun en sociedades tan elementales como las
australianas, y sobre todo en las que pueden colocarse inmediatamente después de
las australianas: Melanesia, América del Norte, etc. Es al interior de cada
generacion que hay comunidad e igualdad dentro del clan y de la familia, como
también la hay al interior de cada clase de edad en la tribu, como la hay también
entre todas las edades, al interior del clan, o del grupo local. Por dltimo,
recordemos que hay comunidad y jerarquia al interior del mismo sexo, (en especial
en las sociedades de hombres) e igualmente al interior de la misma generacion de
cada sexo, los miembros difieran extremadamente en su edad y que todos los hijos,
nietos, bisnietos de un ancestro dentro de la gran familia indivisa (América del
Norte, Africa, etc.) sean iguales entre si. Cada generacién tiene su tipo de
comunidad y su posicion frente a otras generaciones.

Como ven, el sistema al interior de estos grupos de generaciones imbricadas
a la manera de dos pufios cerrados unidos por la parte exterior con los dedos
entrecruzados (hago este gesto a propdésito) hay otras, imbricadas unas a otras en
las cuales reinan otros comunitarismos y otros igualitarismos: de sexo, de edad, de
grupo local, de clan. Cada tanto, en organizaciones especiales como la militar, en
donde reina la clase de edad y la sociedad de hombres, aparecen, sobre todo en los
rangos inferiores, casos en donde la comunidad es casi absoluta, (las praderas de
América del Norte). Nosotros mismos hemos estado en esas condiciones. Hay
reformas de igualitarismo, de comunitarismo, que son reformas necesarias. No son
solo excluyentes de otros igualitarismos, como tampoco de la jerarquia a de estos
igualitarismos.

Asi tenemos que entender las cosas: esta curiosa cohesion se realiza por
adherencia y por oposicidn, por frotamiento, como en las fabricas de tejidos, de
cesteria. Asi, por ejemplo, en la nueva edicién del libro sobre los arunta, el
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lamentado Sir Baldwin Spencer brinda el plano del campamento tribal por grupos
locales; este plano corrobora exactamente lo que Durkheim y yo habiamos
supuesto a proposito de las clasificaciones por clan. I Todos los campamentos,
[todos los que acampan] a medida que van llegando al campamento tribal, se van
instalando rigurosamente siguiendo su orientacién de origen, de modo que
realmente se forma un circulo completo -sobre toda un rosa de los vientos- que
mas no sea por aglomeracion de pequeinas hordas que se reemplazan ritualmente.

De esto modo tendriamos que figurarnos las cosas: he aqui de qué modo las
observaciones de este tipo pueden ser utiles para la investigacién para los futuros
observadores. He aqui como nos representariamos a las cohesiones sociales desde
el origen: mezcla de amorfismos y polimorfismos

Ahora podemos sentir como, desde los comienzos de la evolucidén social, los
diversos subgrupos a veces mas numerosos que los clanes a los que pertenecen, en
pocas palabras: las diversas estructuras sociales,, pueden imbricarse,
entrecruzarse, soldarse, volverse coherentes.

Es as{i que se plantea por oposicion al problema de la comunidad y al
interior de la misma, el problema de la reciprocidad, o a la inversa, el de la
comunidad que obliga a la reciprocidad. Tienen ustedes un ejemplo en la vida
familiar actual, sin necesidad de remontarse a las familias del tipo de las de los
grupos politico-domésticos. Ustedes viven, en la familia, en un estado a la vez
comunitario e individualista de reciprocidades diversas, de mutuos buenos
servicios devueltos: algunos sin pensar en recompensa, otros de recompensa
obligatoria, ya que ustedes deben hacer con su hijo lo que les hubiera gustado que
sus padre hicieran con ustedes.

La reciprocidad puede ser directa o indirecta. Hay reciprocidad directa al
interior de cada clase de edad: en los rangos, en el campamento, todos estamos en
un estado de intercambios reciprocos: es el comunitarismo, en cierto numero de
sociedades (en Australia central, en el este y el oeste de América del Norte) en
donde, por ejemplo, se da por sentado que todos los cufiados de los dos clanes,
tienen derecho, unos a otros (o no, en ciertos casos) no sélo a las hermanas, sino
también a la hospitalidad, a alimentos, a ayuda militar y juridica. La disciplina de
edad y la de la simple reciprocidad se acumulan en otros casos en donde el
parentesco es rigurosamente reciproco, y no s6lo de nombre sino de hecho, aun
entre dos generaciones diferentes. Por ejemplo, alli en donde abuelo y nieto se
llaman ambos con un tinico nombre, el abuelo puede darle al nieto las mismas
prestaciones que éste le da, y al mismo tiempo por la misma razon, la de la
identidad del nieto y del abuelo, el padre puede ser tenido en menos. @ (Noroeste
de América del Norte, N. Caledonia, los ashanti, etc.). Como ven, el amorfismo y el
polimorfismo no son mutuamente excluyentes, y se les suma la reciprocidad. Un
ciertos casos, es el tatarabuelo quien es idéntico al tataranieto (ashanti, etc.); a
menudo, el hijo es netamente superior a su padre. He aqui qué cosa es el
parentesco reciproco y los derechos reciprocos, y las prestaciones reciprocas
directas.

Otras reciprocidades son indirectas, y todavia estan entre nosotros. Hay que
soportarlas en innumerables ocasiones: por ejemplo, las bromas pesadas de
iniciacion, de ingreso a una nueva carrera, etc. Normalmente, cuando soy
candidato, no puedo devolverle a un miembro del Instituto lo que me ha dado; todo
lo que puedo hacer es (por una vez) devolverle a otro candidato la moneda que
recibi. Y repitamoslo: lo que pueden darle a sus hijos es eso que sus padres han
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hecho por ustedes. Hete aqui lo que llamo la reciprocidad alternativa indirecta. Se
encuentra la reciprocidad indirecta simple, en especial en casos de alianza, por
ejemplo con respecto a los suegros, cufiados y cufiadas.

Se trata entonces de las divisiones en sentidos diversos de una tinica masa
de hombres y mujeres.

El clivaje por sexos, por generaciones y por clanes conduce a hacer de un
grupo A el asociado de un grupo B, pero esos dos grupos A y B, dicho de otro modo:
las fratrias, justamente ya estan divididas por sexos y por generaciones. Las
oposiciones cruzan a las cohesiones.

Tomemos como ejemplo a la situacién de los parientes con los que se
genera burla (Norteamérica, bantues, etc.), que he sefialado en un pequefio

trabajo.1 Habitualmente estos parentescos son los de cufiados y esposos legales
ante @v.v@ sus cufiadas y esposas legales (clan, sexo, generacién y edad a veces
determinan a estos dos grupos respectivos). Estan regidos por diferentes cosas, en
particular por el principio de reencarnacion que a su vez expresa otras cosas.
Ademas, se puede hacer chanzas con la suegra, o bien (para el caso es exactamente
lo mismo) evitarla absolutamente; hasta tal punto es lo mismo, que al mismo
tiempo que ella esta prohibida a su yerno, ella puede tener atribuciones excesivas
sobre él, como por ejemplo en ciertas tribus (Australia del sur) usos que han sido
muy bien descriptos por Howitt. Cuando un yerno trae caza al campamento de
residencia, todo va a parar a sus suegros. Como ven, hay aqui un sistema de
intercambio, de comunidad condicionada por separaciones. La situacion de esta
gente para con sus suegros es como la que tendriamos nosotros para con un
acreedor muy exigente. Hay comunismo, ya que los suegros tienen derecho a esa
cazay el yerno no lo tiene. Mas, al mismo tiempo, hay también toda una verdadera
organizacion, desarrollada hasta el detalle, hasta el individuo. Y hay reciprocidad
indirecta, si el yerno tiene a su vez yernos que le deben [dar] su caza.

Asi, todos los grupos se imbrican unos a otros, se organizan unos en funcion
de otros, por prestaciones reciprocas, por el encabalgamiento de las generaciones,
y por la estratificacion de edad.

Ahora es mucho mas facil comprender cémo pueden desprenderse una
disciplina, una autoridad, una cohesién. Por el contrario, cuando sélo se considera
a dos clanes completamente amorfos, se podria suponer a veces, por ejemplo en
Nueva Guinea, en América del Norte, en parte de Africa, que la sociedad esta
dividida en dos campos casi completamente opuestos. Para hacer comprender la
moralidad complicada que resulta de estas complicaciones que al fin de cuentas
son naturales y simples, tomemos por ejemplo un hecho que Labouret y sus
informantes locales ya no comprenden del todo bien. Se encuentran en un libro
que esta publicando ahora el Institut d’Ethnologie sobre las Tribus del grupo lobi
(Alto Volta).

Creo que Laboutet describe un hecho muy importante, que ya nos
sospechdbamos, algo analogo a las clases matrimoniales australianas en Africa, o,
lo que es lo mismo, una organizacion cuadripartita de la tribu (dos fratrias
divididas cada una en dos, seguramente segun la generacién), lo que Labouret
llama clanes aliados de dos en dos. A pesar de nuevas investigaciones de campo él
no logré encontrar ni exogamia de clan, ni sus uniones matrimoniales. Estas tribus
se dividen en A y B, subdivididas en A1 y A2, B1 y B2. A mi juicio todas ellas

1 Programme, E.H.E. [Ecole pratique des hautes études]1929.
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estaban antafio en mutuas relaciones de cufiados o de suegros (en todo caso, asi es
entre los ashanti).

Cuando A2 esta batallando contra B2, son los B1 quienes detienen la batalla
los A2, los B2 detendrian a los de A1. Las Unicas intervenciones permitidas son las
de suegros y yernos. A mi juicio, suegros y yernos estan en la batalla de los clanes.
En todo caso, los aliados son los tinicos que tienen el derecho a cantarles las
verdades a todos los de generacion anterior o los de la posterior; los otros, en
estado de constante oposicidn mutua guardan para si /@le aquant a soi/ la
etiqueta. Podria decirse, para este caso, que hay un derecho de policia: de una
generacion sobre otra generacion de la otra fratria dentro de un sexo determinado.
Y un derecho de comunidad, al interior de una generacion de dos fratrias. Esta
institucion, identificada en toda el Africa negra occidental, requiere empero
estudios mas profundos.

Ahondemos algo mas acerca de estas mismas tribus. Reconocen derechos a
las familias. Por otra parte, al interior de la generacién misma, derechos
individuales: el mayor, en una gran familia (que es, desde otro punto de vista,
indivisa) se distingue. A partir del momento en que desaparece el dltimo
descendiente de la generacion anterior, él es el patriarca. Asi se determina el
mayor, dentro de un grupo. Es el sobreviviente mas antiguo de la generacién mas
antigua. Hay un comunitarismo a partir de él, pero él es un jefe regular, un
individuo determinado. Cuando el ultimo miembro de una generacién desaparece,
la generacién que sigue pasa la jefatura de la familia a su mayor, y asi por lo
consiguiente (es el caso ashanti). Y, por otra parte, se establece la jerarquia de las
mujeres al interior de estos mismos grupos. Las mujeres, especie de reinas-
madres, conservan su titulo, atin viudas; y como la jefa de todas las esposas de
todos los hombres agrupados en torno a un patriarca (de un jefe, mas
precisamente) es la primera de las mujeres desposadas por el jefe, puede haber asi
desfasajes al interior del sexo femenino, en relacion al otro.

Al interior de una generacion puede haber entonces una disciplina de grupo,
y también multiples autoridades ademas del jefe. El error que cometimos fue el
preocuparnos exclusivamente de lo que llamamos las jefaturas, que no son sino la
jefatura publica. La jefatura en Africa, tal como la describiamos, es un fenémeno, no
diria de formacién reciente, sino de creacion secundaria, no se nos manifiesta mas
que en formas rigurosamente juridicas, en el poder del soberano, o en la
organizacion militar. Ya esas dos fuerzas no necesariamente se corresponden una a
la otra

Las cosas pueden complicarse, y lo que concebiamos como tnico puede
dividirse. Tomemos por ejemplo: aqui,'V el jefe de guerra y el jefe de paz; en otra
parte, en Porto-Novo [Benin] el rey del dia y el rey de la noche, segiin una
definicidon que soélo es inconcebible para nosotros (es preciso que el rey vele
siempre) hacen falta dos; entre los jarai (Indochina) tenemos un rey del Agua y un
rey del Fuego.

Asi, al interior del grupo, de los grandes subgrupos, de los pequefios grupos,
hay que distinguir dos tipos de cohesién: en principio, una disciplina
rigurosamente admitida para todos - pudiendo haber, incluso ya a partir de las
sociedades mas bajas una especie de organizacién, con multiples diferencias de
posicion al interior de los grupos y subgrupos que traen consigo multiples
disciplinas.

169



En fin, estos grupos pueden actuar unos en relacién a los otros. Veamos
cémo. Hay tres vias. Primera accién: la educacion. La educacion se da por sexo, por
edad y por generacion, sea al interior de la familia, sea -em especial desde el punto
de vista religioso- al interior de los campamentos secretos de la iniciacion, y, por
ejemplo en Australia central, de fratria a fratria, de suegro a futuro yerno.

2. La tradicidn. La transmision de las cosas y de las practicas, y de las
representaciones colectivas se hace por si misma. A mi juicio, la familia tiene el
mayor rol, aunque tampoco se lo debe exagerar. Pues en las sociedades arcaicas el
nifio escapa muy pronto a la familia propiamente dicha, sobre todo las hijas, al
padre, y los hijos, a la madre. El otro dia, en la discusién que tuvimos con un
distinguido psicologo sobre la formacidn de la razon en el nifio, el sostenia que la
razon comienza a desarrollarse en el nifio entre los siete y los once afios.V Le
contesté que eso era un fendmeno desigualmente repartido, absolutamente. En
Marruecos, un pequeiio esclave o el hijo de un artesano pobre que, a partir de la
edad de tres afios, en el Mellah o en la Medina, entre los arabes o entre los judios,
ayuda a su amo o a su papa contando con los dedos el nimero de hilos que
retuerce para @la ganse @ del sastre o del talabartero, un pequefio ayudante de
cordelero, tienen nociones técnicas precisas, evidentemente, que una nifiita suiza,
bien educada, de buena familia, educada en el ocio, en el confort y fuera de las
tareas, no va a tener. La razon adquiere una precocidad que entre nosotros no
tiene, y el nifio pronto escapa a la infantilidad, para ser @happé por la vida seriay
los oficios.

Asi, esta educacion garantiza derechos y cohesion, precisamente por este
entrecruzamiento de las educaciones.

Y entonces la costumbre viene a ahogar a la libertad. Pues cada subseccién
del clan, de la familia ,de los sexos, de las edades, de las generaciones, tiene el
derecho a mirar, tanto a sus opuestos como a sus miembros. En los clanes
exdgamos necesariamente hay mujeres de otro clan. El resultado no es que las
mujeres extranjeras sean abandonadas. Hay una demarcacién necesaria, pero no
absoluta. Véase la leyenda de Barbazul, quien es muerto por sus cufiados,
hermanos de su ultima esposa, que logré llamarlos. Los cufiados tienen el derecho
a inmiscuirse en la vida de los nifios y en la de la esposa -rasgo fundamental de la
vida arabe, bereber o china, neocaledonia o indigena de América del Norte.
Costumbre del grupo, costumbre de los subgrupos, autoridad de la costumbre de
estos subgrupos, entrecruzada en todos los sentidos. Eso es lo que encontrardn en
estas sociedades. Esta cohesion se traduce por series de habitos complementarios,
que se limitan unos a otros, y diversos: asi, a las diversas apropiaciones técnicas de
la tierra corresponden diversas propiedades de la tierra; a la diversidad de bienes,
diversas propiedades muebles. Los propietarios de la caza (nobles, {Africa
guineana) pueden ser distintos que los propietarios de las fincas, de las tierras
arables; éstos pueden no ser los propietarios de los arboles. Asi, a la nocion de
puro comunitarismo del derecho agrario podemos sustituir la nocién de
propiedades seccionadas entre comunidades; estos seccionamientos llegan hasta
el individualismo relativo de algunos derechos agrarios (huerto, tierra de
pastoreo) y con mas razon, a derechos muebles.

Las investigaciones que hice sobre la division de derechos en masculinos y
femeninos me permiten indicarles que todavia hay mas otras cosas por describir.

3. La nocién de paz. El tercer momento del funcionamiento de todos estos
segmentos y de todas estas secciones es precisamente algo que lamentablemente
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estd poco estudiado, (incluso por nosotros), y al respecto se deberia restaurar el
estudio, que fue clasico sin embargo entre los juristas, hara sesenta afos: lo que
expresa la nocion de paz. Si una sociedad es coherente, armoniosa y realmente bien
disciplinada, su fuerza puede decuplicarse por la armonia, con la condicién de que
haya paz.

Sobre esta nocion de paz encontraran excelentes paginas en el libro de Robert
Hertz sur el Pecado y la expiacién (en especial sobre Polinesia), cuando pueda
publicarlo. Podria hacerles conocer hermosisimos poemas maories que Hertz
habia anotado, y otros que él no conocia, sobre la paz y la armonia. Alli hay
hermosas cosas sobre el clan, sobre los grupos locales y la guerra, periodo negro.
Se diria que ellos han inventado los temas legendarios que hacen que en la India,
aun en nuestros dias, los periodos de la vida y de la historia se dividen en periodos
blancos y negros, frios y calidos. Esta nocidn de paz, que estudiaron antafo los
historiadores del derecho (Wilda, etc.) fueron muy bien estudiados en el derecho
germanico porque dicha nocién es completamente evidente, e incluso en la moral
(zufriede),V! fue muy descuidada, se volvio poco clara, sobre todo la nocién de paz
civil. Retomemos documentos que muy pocos jovenes conocen hoy, por ejemplo
este hermoso monumento de la historia y el pensamiento franceses: la Reptiblica
de Bodin. Este jurista fue, segin creo, como los otros juristas del tiempo de los
ultimos monarcas Valois, de la época de las guerras de religién, de la guerra civil, el
tedrico de la paz, y por sobre todo, de la paz del rey. En ese entonces él tenia en
mente esa nociéon muy importante; ahora, en cambio, -y no quiero hacerles
reproches a los colegios y facultades que nos rodean- decimos que se fatigan en
torno a las ideas de soberania, en vez de reflexionar sobre esta nocion de la pazy
de la vida armoniosa del Estado y de los subgrupos.

Concluimos con este ultimo grupo de hechos: la paz entre los subgrupos.
Postular esta cuestion a propdsito de las sociedades arcaicas no es inutil, y hasta
quizas nos podemos permitir -algo que nos permitimos en contadas ocasiones-
proponer conclusiones de moral politica.

Esta cuestion de la armonia normal de los sexos, las edades y las
generaciones, y de los diversos subgrupos (clanes, castas, clases, confraternidades,
etc.), de uno a otro, esta cuestion de la armonia interna de cada uno de ellos y de la
relacion de estas diversas armonias con la armonia general y con la moral normal
de la sociedad, esta cuestion ha desaparecido del horizonte sociol6gico. Ahora bien,
hay que ponerla en los primeros planos de estudio y de discusién.

Propongamos como podria ser abordada. Ademas de las conclusiones de
etndgrafo que pude indicar sobre la manera de estudiar, en una vida tribal
determinada y distinguiendo fuertemente entre unas y otras sociedades -por
ejemplo las malgaches de las africanas- creo que tenemos ahora, como soci6logos,
si siguen las indicaciones que se les acaba de brindar, el medio de plantear de
modo nuevo los problemas del pasado y, por otra parte, una manera de superar los
problemas del presente. Esta vision de la necesidad de los subgrupos
entrecruzados se aplica a nuestras sociedades. Les recuerdo que Durkheim, desde
el comienzo de sus investigaciones, pensé siempre que la solucion al problema del
individualismo y del socialismo consistia en establecer entre la anarquia
individualista y el poder aplastante del Estado una fuerza intermedia, el grupo
profesional. Este agrupamiento natural, ocupando el lugar de las familias extensas
que acabamos de tratar recién, e incluso del grupo familiar que ha ido
descomponiéndose hasta no consistir en nada mas que la familia conyugal.
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Por lo tanto, no creo ser infiel al pensamiento de Durkheim al proponerles,
en principio, atenuar las ideas corrientes concernientes al amorfismo originario de
las sociedades; y ademas, complejizar las ideas concernientes a la necesidad de ir
armonizando cada vez mas a nuestras sociedades modernas. Es preciso crear
numerosos subgrupos, reforzar constantemente otros, en especial los
profesionales, inexistentes o insuficientemente existentes. Debe dejarse que se
ajusten unos a otros, si es posible, naturalmente, si es necesario, bajo la autoridad
del Estado, en todo caso con su conocimiento y bajo su control.
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Anexo: La cohesion en la obra de Huvelin (1925).

Resefia de Paul Huvelin: “Les cohésions humaines. La place qu’y tiennent la
contrainte juridique et I'attraction morale”. Revue de I'Université de
Bruxelles, 1923 (oct.-nov.), extr. 23 pp. Publicado en L’Année Sociologique
1923-1924,n.s.,n° 1, 1925, pp. 216-17.

Huvelin proyectaba una Introduccién al estudio del Derecho, en el que lo sustancial
de esta primera leccion debia figurar, por mas que correspondiera a un curso sobre
el Espiritu del Derecho francés. Hace aqui un esfuerzo para reencontrar las bases
psicolégicas (simpatia, instinto gregario) de la vida social. Luego muestra cémo
estos elementos se expresan brutalmente en la forma primitiva de la solidaridad, la
“solidaridad mecanica”. A continuacion se separa de Durkheim, rechazando
emplear la expresién “solidaridad organica” en sociedades con “trabajo dividido”,
con “constriccion organizada” (p. 18), prefiere decir “de interdependencia
organica”, “hija de la necesidad y del deseo”.

Sin duda Durkheim no hubiera hecho ninguna objecién al empleo de este
término, y hubiera preferido su empleo, y no el de nociones demasiado
psicologicas. Sin duda las conclusiones de Huvelin le hubieran interesado
profundamente. En las sociedades con “interdependencia organica” y normales, en
“equilibrio juridico-moral”, Huvelin cree poder distinguir dos tipos diferentes de
cohesiones. En unas (Atenas, Francia) una “sociabilidad instintiva”, moral,
compensa los defectos de organizacion. Los hombres son mas sociables y menos
sociales. En las otras, (Esparta, Germania) los hombres, mas déciles, menos
independientes, saben organizarse y esforzarse a la organizacién. Entre estos dos
tipos morales de derecho se despliegan los tipos intermedios, por ejemplo el anglo-
sajon: anarquico y conservador.

Huvelin se encaminaba, como se ve, hacia un profundo estudio de etologia
colectiva.

173



Fendmenos econOmicos

De todos los fendmenos morales, los fendmenos econémicos son los que
permanecen mas arraigados en lo material; habitualmente se los agrupa como
fendmenos materiales, al lado de las técnicas; pero no son sélo fenémenos
materiales, son representaciones colectivas que dictan la actitud de los miembros
de una sociedad frente a la materia.

Por definicién, un fen6meno econémico es un fendmeno social, que rige un
conjunto de actividades que conciernen a objetos mas o menos necesarios; a todos
ellos, por lo comun, se los llaman bienes. El lado econémico de estos hechos los
distingue de un acto puramente técnico: es un servicio el que se paga, es un bien
que cambia de manos. ;Por qué se califica a los fendmenos econémicos de
politicos? Porque estan generalizados en una sociedad determinada, en una polis
determinada, en una ciudad determinada, por oposicion a la simple economia. !
Hasta el siglo XVI, economia y economia politica practicamente eran lo mismo,
pero a partir de esa época, la economia se opone al lujo, y tanto la economia como
el lujo se volvieron temas de estudio.

Segun Blicher, la vida econémica, en todo el mundo, habria pasado por tres
estadios: economia doméstica cerrada, economia doméstica abierta, economia
social. En realidad, la economia doméstica cerrada tal como la concibe Biicher
corresponde a la economia de una familia individual. La casa de la edad media
seria para este autor el caso tipico de la economia cerrada, pero se olvida que un
castellano de la edad media tenia ya a sus sirvientes y siervos, que la alimentaban.
Ademas, en el caso de la familia noble, hay gasto noble, es decir: sin medir el gasto.
Entre los australianos se encuentra un sistema de prestaciones totales: el ideal,
para un clan australiano, consiste en recibir a otro clan al que se le ofrece todo;
maximo de individuacién durante una parte del afio, maximo de apertura durante
la otra: eso es la economia australiana.

Stammler1 defini6 al fenémeno econémico como un fenémeno de masas
que se igualan entre ellas de acuerdo a derecho. Pero no puede haber transmision
sin que la sociedad esté presente, en alguna medida, para sancionar la transmision.

Para Giddings,2 los fendmenos econémicos resultan del conflicto entre
fenomenos juridicos y fendmenos técnicos. Sin duda, pero se trata de productos de
la técnica y no sélo de la técnica sin mas. De hecho, todos estos autores se olvidan
del fendmeno econémico mismo.

Aqui nos atendremos a la definicion de Simiand, para quien “el fenémeno
econdmico se distingue por la presencia de un mercado en general, y siempre por

la nocién de valor”.3 Son econémicos los bienes y los servicios cuyo valor esta
fijado por una masa social determinada. Donde no hay nocién de valor no hay
fenémeno econdémico.

Esta definicion del fenémeno econémico tiene la ventaja de hacer
desaparecer la nocion de necesidad y a la de utilidad. Sin duda, un mercado esta
formado por necesidades y utilidades de la masa mercantil, pero esas necesidades
no estan determinadas de por si, alcanza con estar vivo, y se puede vivir mal; estan

L'R. Stammler, Theorie der Rechtwissenschaft, Halle, 1911.
2p H. Giddings, The Principles of Sociology..., New York, 1896.
3 Francois Simiand, Cours d'Economie politique, 1re année, 1930-31

174



determinadas por la masa misma, por sus gustos, y no por sus necesidades. La
elasticidad de las necesidades humanas es tal que una légica cualquiera no tiene
poder de fijar sus limites. La misma nocién de necesidad es una nocion relativa a
un estado social determinado, a una época determinada; cuando cambia el estado
social las necesidades cambian. En la medida en que estas nociones de necesidades
y de utilidades funcionan, no lo hacen de la manera racional, elemental,
intelectualista, con que habitualmente se las describe; funcionan de manera
rigurosamente estadistica. Me refiero aqui a la gran escuela austriaca de economia
politica y a su teoria de la utilidad marginal. La utilidad marginal se define
estadisticamente, por el estado del mercado y por el estado de la civilizacién. En
todos los casos interviene la nocion de valor para el individuo. Son fenémenos de
masas. Aparece claramente que ni la nocién de utilidad ni la de finalidad son las
nociones fundamentales de los fendmenos econdmicos.

Por otra parte, fendmenos que solemos creer que son especificamente
econdmicos, como la divisién del trabajo, no lo son. La divisién de trabajo no es un
fendmeno exclusivamente econémico, es un fendmeno juridico, a menudo también
metafisico y religioso, y siempre es moral: la principal divisién de trabajo que
constatamos en la mayoria de los casos es que reparte las tareas entre los sexos y
entre las edades. Ahora bien, en ciertas sociedades s6lo las mujeres pueden ser
alfareras, en otras, s6lo los hombres pueden ser tejedores. Aqui no hay ningin
racionalismo. En fin, la organizacion del oficio, la misma organizacién del trabajo,
si bien constituye un fendmeno econémico, es de hecho, ante todo, un fenémeno
técnico: no puede haber division del trabajo sin un estado social definido, sin una
asignacion de tareas por la sociedad misma.

Los fendbmenos econdmicos se definen, en cierta medida, por la presencia de
la nocion de valor, como los fendmenos estéticos se conocen por la presencia de la
nocion de lo bello y los fen6menos morales por la presencia de la nocién de bien
moral. No es cuestiéon de querer comprender el valor econémico a partir de la
filosofia de los valores; en rigor, puede hablarse de jerarquia de valores
econdmicos, pero no hay que especular sobre los juicios de valor.

El razonamiento econémico es un razonamiento reciente. Homo economicus
ya existe en Aristdteles, pero no puede fecharse en verdad antes de la Fabula de las
abejas, de Mandeville. Los grandes trabajos ingleses y holandeses, en especial los
estudios de Gresham, habian preparado a la teoria de Mandeville.!! La categoria
econdmica es una categoria moderna; el hombre moderno esta todo el tiempo en el
mercado. Estamos tendiendo al completo fin de la economia doméstica cerrada por
la primacia de factores crematisticos de la acumulacion de capital y de la
distribucién del crédito, por el desarrollo de la producciéon mecanica de masa, que
necesita un capital considerable, por la reduccién misma de la agricultura a formas
econdmicas. Por otra parte, pensamos en una escala nacional y en una escala
internacional de valores; el problema de la distribucién [répartition], que antafio
se hacia al interior del clan y de la familia siguiendo reglas determinadas, se
resuelve ahora en el mercado publico.

La cuestion de la anterioridad del comunismo sobre individualismo no se
plantea. El padre Schmidt cita una cancion australiana que probaria, segtin él, que
toda el drea australiana es individualista. La madre le canta al hijo: “Vas a ser rico,
vas a ser fuerte, vas a ser grande, vas a ser el amo”. Pero el padre Schmidt no cita el
texto entero, que dice: “Vas a ser rico, da a tu madre, da a tu padre, da a tus
hermanos, da a todos”: es lo contrario del individualismo. En realidad, todo ocurre
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como si cada individuo, cada grupo social, estuviera en un estado de endésmosis y
de ex6smosis continua ante todos los demas.

Las sociedades, en rigor, pueden definirse por el comunismo o por el
individualismo, mas exactamente, por el grado de individualismo y de comunismo
que presentan: siempre estan ambos, lo que hay que determinar es su dosis.

En rigor, puede definirse la categoria econdmica en la subjetividad de una
sociedad: es el conjunto de valores, y de las instituciones que conciernen a esos
valores, reconocidos por la sociedad. Asi, diremos que la propiedad rural de los
alrededores de Paris corresponde a un régimen de economia capitalista: se trata de
grandes fundos, que necesitan gran inversién financiera, y que son explotadas por
asalariados y no por el propietario. Mas la técnica es la de un trabajo industrial y
también o es su organizacion.

En las sociedades primitivas, la economia esta dispersa entre todas las otras
actividades, alli no encontramos la individualidad de nuestra sociedad adquisitiva.
De modo que a los fendmenos econémicos hay que estudiarlos mediante un sesgo,
por su relacion con los otros fendmenos.

Para estudiar a la economia de una sociedad determinada se estudiara
sucesivamente a cada valor a toda el area australiana cada institucién que
conocieran a dichos valores. En muchos casos se paga para bailar cierta danza: la
danza es un valor econémico cuya naturaleza deberemos observar, asi como la
forma de pago, etc.

El empleo del método del inventario tiene obstaculos en este punto, pues
los indigenas siempre estan tentados a traducir el valor en moneda. Los precios
son funcion de la moneda: la moneda tendria que ser pues un patron de medida del
valor, y como t