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STONE      H1: KINSHIP AND GENDER: An Introduction.


· Vandaag de dag is er steeds meer interesse voor gender- identiteit en status. Vooral op crosscultureel en historisch vlak. Deze benaderingen geven ons een breder inzicht in vb. hoeverre vrouwen universeel onderworpen zijn aan de mannen of behandeld worden als “tweede klasse burgers”. Daarbij komt ook dat men verder gaat kijken dan zijn eigen cultuur en tijd, om zo tot een breder perspectief te komen over specifieke gender-onderwerpen in de eigen samenleving.

· Gender: 
· datgene wat de mensen verstaan onder de categorieën mannelijk en vrouwelijk

· + op welke manier mannen en vrouwen verweven zijn met andere dimensies van het sociale en culturele leven. (de sociale rollen die mannen en vrouwen spelen, de waarden die worden toegeschreven aan mannelijke/vrouwelijke activiteiten, de conceptie van de aard en betekenis van seksuele verschillen)

· al deze aspecten van gender verschillen van cultuur tot cultuur

In dit boek wordt gender crosscultureel bekeken door het framewerk van verwantschap. Er zijn verschillende vlakken waar de studie van gender en verwantschap met elkaar overlappen, het vlak dat hier benadrukt wordt is dat van reproductie.

· Reproductie:
· het overleven van een samenleving is afhankelijk van een succesvolle reproductie

· in elke samenleving is deze reproductie gereguleerd: wetten, normen, culturele ideologieën definiëren waar, wanneer en in welke context heteroseksuele geslachtsgemeenschap is toegestaan, verboden en of het wordt aangemoedigd of ontmoedigd. Wanneer deze geslachtsgemeenschap zich omzet in reproductie zijn er opnieuw wetten en normen, die de situatie bepalen, vooral wat betreft de toewijzing van de kinderen.
· de betekenis van huwelijk en scheiding en het idee van wettigheid zijn allen deel van hoe verschillende groepen omgaan met reproductie
· verwantschap is overal ter wereld deel van het sociale en culturele management van productie, en is op die manier gelinkt aan gender. 
Een belangrijk onderdeel van het boek is dan ook de reproductieve rollen van vrouwen en mannen, en hoe verwantschap deze rollen vormt.

· De reproductieve rol van de vrouw
· biologisch gesproken spelen ze een belangrijke rol, zwangerschap en geboorte

· verschillende discussies hier rond: namelijk in hoeverre deze biologische factoren nu invloed hebben op de genderverschillen. “biology = destiny”? Zo zijn er personen die stellen dat de “onderdrukking” van de vrouw biologische wortels heeft, ze wordt gedwongen een primaire verzorger te zijn voor het kind, en wordt daardoor verplicht thuis te blijven (Rosaldo) Anderen stellen dan weer dat dit sociologisch bepaald is (opgelegd door de mannen) en dat vrouwen niet noodzakelijk de primaire verzorgers zijn.
· door deze discussies stelt men zich nu niet enkel de vraag naar de universaliteit van de onderdrukking van de vrouw, maar ook naar de criteria die zorgen dat men dergelijke claims kan maken? Hoe kan men crosscultureel de status van de vrouw definiëren?
Vb. zo kunnen bepaalde vrouwen door buitenstaanders als onderdrukt aanzien worden, maar zien ze hun eigen situatie niet zo.

Vb. zo kunnen ook vrouwen binnen één samenleving verschillen van opvatting over gender.

Dit alles heeft gezorgd dat men nu meer interesse toont naar de verschillende strategieën van mannen en vrouwen, zowel op het vlak van gender als rassen, etniciteit, klasse en leeftijd.

· verder zijn er ook nog anderen, die stellen dat vrouwen onderdrukt worden omdat hun reproductiviteit een hoge sociale waarde heeft, en daardoor dus gecontroleerd wordt door mannen. 

Menselijke reproductie is duidelijk belangrijk voor het sociale leven, maar de connectie met gender blijft controversieel. Opvatting van Stone: Biologie betekent niet bestemming, maar de verschillen in reproductie tussen mannen en vrouwen zijn universeel en beïnvloeden zonder twijfel gender. Maar de mate waarin dit verschil gelinkt kan worden aan gender is niet overal hetzelfde. Ze is het er dus mee eens dat zowel gender als verwantschap voor het grootste deel cultureel geconstrueerd worden.

In het leggen van connecties tussen verwantschap en gender, focust Stone zich op 2 dimensies van reproductie: de seksualiteit van de vrouw en de vruchtbaarheid (reproductieve capaciteit) van de vrouw en hoe de verschillende culturen hier naar kijken.

Wat is verwantschap?

· Consanguineal: door afstamming, relatie tussen 2 personen als bloedverwanten

Affinal: relatie tussen 2 personen op basis van huwelijk

· In samenlevingen varieert de mate waarin verwantschapsbanden de basis vormen van hun sociale, economische en politieke structuur. In het algemeen kan men wel stellen dat in elke samenleving, verwantschap samengaat met rechten en plichten,  het is ook dit aspect van verwantschap dat het een sociale kracht geeft.

· Verwantschap is echter meer dan dat, het is ook een ideologie van menselijke relaties, het beïnvloedt culturele ideeën over hoe nieuwe mensen ter wereld komen en de betekenis van hun biologische en morele connectie met anderen. Hierover zijn er vele crossculturele verschillen, en de implicaties voor gender worden gereflecteerd in de verschillende ideeën over voortplanting

Vb. Zo heerst er in Maleisië het idee dat kinderen in vloeibare vorm gevormd worden in het hoofd van de man en bij de geslachtsgemeenschap wordt het overgegeven aan de vrouw (drager van het kind)

Vb. In de Euro-Amerikaanse samenleving bestaat er naast de modern, wetenschappelijke visie ook het idee van het “actieve generatieve mannelijke” zaad dat zich inplant in een “passief, voedende, vrouwelijke” bodem.

· deze voorbeelden geven een bepaalde levensgevende kracht aan mannen (deze visies blijven bestaan naast de modern-wetenschappelijke)

· De manier waarop een samenleving de relaties van verwantschap definieert en gebruikt = hun verwantschapssysteem. Naast de ideeën over reproductie zitten hierin ook de rechten en plichten tussen kingroepen, de linguïstische classificatie van de kin, de regels (normen) voor huwelijk, residentie…

De Verwantschapscode

· figuur 1.1: er zijn kleine verschillen tussen de kinshipcodes, maar de grote lijnen zijn gelijk.

· figuur 1.2: de symbolen kan men een verwantschapsdiagram opstellen, bekeken vanuit 1 persoon (ego), de kindred van ego. Dit diagram vertoont verwantschapsrelaties (niet noodzakelijk biologische). Verder zijn er ook dingen die het diagram niet tonen:

· of haar broers/zussen ouder of jonger zijn

· adoptie

Deze dingen kan men mits de nodige afspraken echter wel duidelijk maken, vb. een stippellijn als het gaat om adoptie, en nummers die de “volgorde” van de broers en zussen weergeven.

· figuur 1.3: deze letters kunnen gebruikt worden als een verkort systeem om relaties weer te geven. Ze kunnen ook aan elkaar gehangen worden om het “pad” van een relatie weer te geven, vb. MFBSD: moeders vader broers zoon dochter. (zie figuur 1.4 en 1.5)

Sleutelconcepten

· Descent: afstamming van dezelfde voorouders
Om te kunnen overleven vormen mensen samenhangende groepen. Verwantschap kan hierbij gebruikt worden, om discrete, stabiele groepen te vormen, die blijven bestaan doorheen de tijd.

Vb. van een hypothetisch vroege samenleving, waar men eerst trachtte de samenleving in de delen in groepen op basis van levende personen, dit mislukte echter door de vele overlappingen (als iedereen al zijn verwanten samenroept, zijn er mensen die tot verschillende groepen behoren), fig. 1.7. Daarna besloot men om indelingen te maken op basis van de voorouders, het resultaat ziet men in fig. 1.8.  Dit lukte wel, iedereen wist tot welke groep hij behoorde, en de groepen zelf kunnen blijven bestaan doorheen verschillende generaties.


Er zijn 3 (4) verschillende vormen van “afstamming” in de menselijke samenleving:

· cognatic: gebaseerd op banden zowel via de man als de vrouw => leidt tot een bilaterale samenleving

· patrilineal (agnatic): gebaseerd op links enkel via de man


· matrilineal (uterine): gebaseerd op links enkel via de vrouw       => leidt tot unilaterale samenleving.

· double descent: komt erg zelden voor, wordt verder behandeld in hoofdstuk 5.

Roger Keesing: maakte een onderscheid tussen:

· categorie: iets gemeen hebben

· groep: iets gemeen hebben en regelmatig met elkaar communiceren

· corporatie: iets gemeen hebben, communiceren en een gemeenschappelijk bezit hebben. Ze delen rechten en plichten.

· dit onderscheid kan men ook terugvinden in verwantschapsgroepen.

· Residence: In elke samenleving moet afstamming samen beschouwd worden met de woonplaats.

· localised descent groups: mensen van een afstammingsgroep gaan in een zelfde gebied wonen (vaak solide groepen). Figuur 1.9.

· dispensed descent groups: door groei, uitbreiding,… gaan mensen van 1 groep zich geografisch verspreiden. Figuur 1.9.

De band van iemand men zijn woonplaats kan even sterk en belangrijk zijn als de verwantschapsbanden. Vb. bij de Nuer.

Residentie is ook belangrijk in de zin van hoe het de structuur van een “domestic group” (mensen die dezelfde bronnen delen) beïnvloedt. Hiervoor moeten we kijken naar de verschillende vormen van post-huwelijk residentie (postmarital residence):

· patrilocaal (virilocaal): koppel gaat wonen op plaats van bruidegom

· matrilocaal (uxorilocaal): koppel gaat wonen bij de bruid

· ambilocaal: ze kunnen kiezen

· neolocaal: ze gaan op een nieuwe plaats wonen

· natolocaal: ze blijven elk bij hun verwanten wonen, bruid en bruidegom leven dus niet samen

· avuncolocaal: het koppel gaat wonen bij de broer van de moeder van de bruidegom.

· een samenleving gaat meestal 1 dominante wijze van postmarital residence kennen

· Huwelijk: relatie niet gebaseerd op verwantschap (affinal)

Het komt onder verschillende vormen voor in verschillende samenlevingen en wordt bijna overal geassocieerd met wettigheid en toewijzing van de kinderen.

Verschillende vormen van huwelijk:

· monogamie: huwelijk tussen 2 personen, meestal man en vrouw (meest voorkomend)

· polygyny: huwelijk van een man met meerdere vrouwen

· polyandrie: huwelijk van een vrouw met meerdere mannen

Twee andere belangrijke termen zijn:

· exogamie: regel dat men moet trouwen buiten de groep

· endogamie: regel dat men moet trouwen binnen de groep (vb. bij kastensysteem)

STONE      H2:    De evolutie van verwantschap en gender  

     Een belangrijk kenmerk in het sociale leven van veel niet-menselijke primaten is dominantie en het vormen van dominante hiërarchieën.

Een dominant dier is degene die wint in een gevecht; deze heeft meestal meer toegang tot hulpbronnen zoals voedsel, water of seksuele partners.

Als A B verslaat en B verslaat C, dan kan A C verslaan: dit resulteert in het vormen van een lineaire hiërarchie.

     Niet-menselijke primaten: meestal enkel bestudeerd om perspectieven te winnen op menselijk gedrag en evolutie. (vooral bavianen en chimpansees). Bavianen behielden stambomen doorheen evoluties en adaptaties aan het land zoals bij ons. MAAR grote diversiteit onder verschillende types van bavianen.

Chimpansees zijn onze dichtste evolutionaire “kozijnen”.

Goodall: gebruik van instrumenten, delen van voedsel, jagen, seksuele receptiviteit (in de niet vruchtbare periode): niet uniek menselijk.

1) Verwantschap en de evolutietheorie
Darwin: natuurlijke selectie: verwijst naar differentiële reproductie

              De tendens van bepaalde individuen in een bepaalde omgeving om in staat te zijn 

              meer nakomelingen te produceren dan andere individuen. Degenen die het meeste 

              produceren hebben de hoogste fitness, zodat hun genen in de grootste frequentie

              worden doorgegeven naar de volgende generatie.

              De sporen die de fitness in een bepaalde omgeving begunstigen, worden positief 

              geselecteerd.

· hierdoor doorheen de tijd evolutionaire verandering

Hamilton: probleem van altruïstische acts onder dieren in relatie met de natuurlijke selectie.

                 Hoe verklaar je individueel gedrag dat iemand anders’ fitness versterkt en die van

                 hemzelf verzwakt?

· concept van inclusieve fitness, waarbij een individu de transmissie van zijn 

genen naar de volgende generatie kan promoten, niet alleen door de kinderen

van dat individu, maar ook door altruïstische acts.

                  Latere onderzoekers gebruikten de term verwantschapsselectie om te verwijzen 

                  naar het proces waarbij natuurlijke selectie acteert op inclusieve fitness, dat de 

                  biologische basis voor verwantschapsversterkend gedrag is.

In relatie tot fitness: concepten van seksuele selectie en ouderlijke investering

· één sekse strijdt voor seksuele toegang bij de andere sekse

· bijdrage die ouders leveren bij de fitness van hun nakomelingen

Bij de meeste primaten: vrouwelijke investering hoger dan mannelijke

Trivers: seksuele selectie en ouderlijke investering zijn gerelateerd.

(a) Sociobiologie

         Wilson: “Sociobiologie: de nieuwe synthese”

                          Veel controversie: hij zou een biologisch determinist zijn.

                          Veel van het menselijk gedrag staat onder genetische controle; negeert het 

                          feit dat veel van het gedrag aangeleerd is, onderschat de kracht van 

                          Menselijke cultuur.

· nature vs nurture debat in de studie van menselijk gedrag.

              In de jaren 1970: sociobiologie: feministische zaak: de denklijn dat verkrachtingen

              Begrijpelijk zijn omdat mannen hun genen proberen te verspreiden, praat 

              onaangenaam mannelijk gedrag goed.

(b) Partnerschap en seksualiteit: evolutionaire psychologie

          Mannelijke tendens naar polygamie

          Vrouwelijke tendens naar monogamie

          Vrouwelijke afhankelijkheid bij mannen voor voorzieningen en bescherming.

          Verschillende mannelijke en vrouwelijke partnervoorkeuren en strategieën zijn 

          geëvolueerd in een cruciale tijd en plaats, nl de Omgeving van Evolutionaire 

          Adaptatie.

              Buss: mannen overal worden aangetrokken door vrouwen die tekens van goede

                              vruchtbaarheid tonen. Vrouwen worden aangetrokken door tekens van

                              weelde en macht.

                Evolutionaire psychologen houden niet langer vol dat vrouwen van nature 

                monogaam zijn.

                Vandaag: evolutionaire psychologen en andere evolutionaire sociale 

                wetenschappers: meer complexe en gediversifieerde mannelijke en vrouwelijke

                processtrategieën die afhangen van een variëteit van omstandigheden.

                Zijn patronen van seksueel gedrag geworteld in de biologische evolutie of in 

                sociale en culturele factoren?  

(c) De evolutie van patriarchie: evolutionaire ecologie

           Bestudeert hoe evolutionaire processen het sociaal gedrag beïnvloeden, met nadruk 

           op de omgevingsfactoren of de interacties tussen menselijk gedrag, de omgeving en 

           de cultuur.

           Meeste evolutionaire ecologen gaan weg van het genetische determinisme van 

           Vroege sociobiologen.

           Smits: interessante ideeën over de evolutionaire oorsprongen van patriarchie of

                      mannelijke dominantie. Nl primaten zoeken hun fitness te maximaliseren

                      ->mannen en vrouwen: verschillende reproductiestrategieën:

                      mannen: kwantiteit / vrouwen: kwaliteit

                      natuurlijke selectie heeft bij mensen de mogelijkheid versterkt om wat dan 

                      ook van een reeks van reproductieve strategieën te ontwikkelen en uit te 

                      drukken, afhankelijk van omgevingscondities. Daarom kunnen menselijke

                      sociale condities, zoals patriarchie, veranderd worden.

           Aandacht vooral op mannelijke agressie tegen vrouwen en vrouwelijke weerstand 

           hier tegen. Verschillende hypotheses:

· mogelijkheid van vrouwen om die agressie te weerstaan door allianties met 

andere vrouwen. Daarom vaak voorkeur voor patrilokale residentie, want dan

worden vrouwen afgezet van de steun van vrouwelijke verwanten.

· in het jacht maken op materiaal en reproductieve belangen schrijven vrouwen 

zich vaak in in een gedrag dat mannelijke hulpbroncontrole en mannelijke 

controle over vrouwelijke seksualiteit promoot. DUS zowel vrouwen als mannen dragen bij tot het handhaven van patriarchie.

                Nadruk op man zoekt kwantiteit, vrouw kwaliteit loopt parallel met het 

                sociobiologisch scenario van man-polygamie / vrouw-monogamie.

                Ze (Smits) biedt concrete suggesties aan om het genderverschil te verminderen,

                vanuit die vorige hypotheses.

                    Bv. Vrouwen gaan politieke solidariteiten vormen om zich te beschermen tegen

                           Mannelijk geweld en dominantie.

2) Verwanten herkennen

Wijd verspreid onder insecten, vogels en zoogdieren

Bij veel soorten: gedrag t.o. verwanten verschillend van gedrag t.o. niet verwanten

Studie van primaten verwantengedrag is vaak beperkt tot moederlijke verwanten. Bij soorten zoals de chimpansee kunnen nog de onderzoeker, nog de dieren zelf weten wie de vader is en wie met wie gerelateerd is via de vader. (behalve als men de techniek gebruikt van het opsporen van DNA)

Infanticide (doden van kinderen die je vrouw heeft met een andere man) is een mannelijke strategie om individuele fitness te promoten.

Vraag of mannelijke zor voor kinderen stijgt bij primaten met hoge levels van “paterniteitszekerheid”.

Wright: mannelijke zorg voor kinderen varieert sterk tussen verschillende primaten. Bij niet 

             menselijke primaten: als de hulp van de man niet noodzakelijk is voor het overleven 

             van het kind, investeert de man niet in ouderlijke zorg.

Smits & Gubernick: mannelijke zorg voor kinderen beter te verstaan als partnerkeuze strategie

                                dan als ouderlijke investeringsstrategie gelinkt aan paterniteitszekerheid.

                                D.w.z. voor de kinderen zorgen om bevriend te zijn met de moeder en zijn 

                                kansen bij haar te vergroten.

Hewlett: in menselijke evolutie: grotere mannelijke zorg voor de nakomelingen als resultaat 

              van sterkere sociale banden tussen mannen en vrouwen.

Verschillende vormen van verwantschapsherkenning:-vermijding

                                                                                     -adoptie

Er is evidentie dat sommige primaten niet alleen in staat zijn om hun eigen verwanten te herkennen, maar ook die van anderen.

3) Primate verwantschap
Dit gaat over afstamming en huwelijk: bestond al onder niet-menselijke primaten, maar deze twee elementen in 1 systeem samenbrengen is een unieke menselijke ontwikkeling. (FOX)

Sommige primaten vertonen alliantie, anderen afstamming: de twee patronen verschijnen nooit samen in hetzelfde systeem van primaten.

Alliantiepatroon van hamadryasbavianen combineren mat afstammingspatroon van multimannelijke groepen: basis van menselijke verwantschap.

Rodseth: andere mening: mensen zijn verschillend van andere primaten, omdat beide seksen 

               levenslang relaties behouden met bloedverwanten. Bij andere primaten behoudt 

               slechts 1 sekse deze levenslange banden. Deze unieke menselijke ontwikkeling staat 

               de mensen toe om zich te binden met andere groepen van niet verwanten.

· mogelijkheid om sociale relaties met anderen te behouden, zelfs wanneer ze voor langere periode afwezig zijn.

4) Primaat geslacht
Zijn er belangrijke en consistente gedragsverschillen tussen mannen en vrouwen?

Gedacht dat mannelijke primaten agressiever waren, maar niet door evidentie ondersteund.

Smits: sekse verschillen in zowel stijl als context van de agressie:

           Stijl: vrouwen vallen eerder aan zonder waarschuwing

           Context: vrouwen zijn meer agressief wanneer het om de bescherming van de kinderen 

                          gaat.

Andere wijdverspreide aanneming bij primaten: mannen zijn dominant over vrouwen. Dit beeld is wel aan het veranderen door betere veldstudies: documentatie van grotere genderdiversiteit. Mannelijke dominantie gezien als sociaal systeem waar mannen de voedselprioriteit hebben, ruimtelijke prioriteit en vaak beslissen over de reisroutes. Er zijn ook voorbeelden bekend van soorten waar de vrouwen dominant zijn en van soorten waarbij geen één sekse dominant is.

Silk: ondanks mannelijke dominantie behouden de vrouwen van alle niet menselijke primaten 

        autonomie over hun eigen leven.

De zaak van vrouwelijke autonomie is cruciaal in elke discussie over menselijk gender.

Sleutelvraag bij primaatstudies: Hoe, wanneer, waar en onder welke omstandigheden verloren sommige menselijke vrouwen hun autonomie?

Variaties in mannelijke dominantie correleren meestal met seksueel dimorfisme, of de uitwendige fysische verschillen tussen mannen en vrouwen: bij soorten waar de mannen dominant zijn, zijn de mannen groter en zwaarder, bij vrouwelijke dominante soorten zijn de vrouwen groter, bij monogame soorten zijn de mannen en de vrouwen ongeveer even groot.

Menselijke interpretaties over het gedrag van andere primaten veranderen doorheen de tijd en zijn controversieel.

Bv. onderzoek door Goodall bij chimpansees

(opletten dat je geen directe parallellen trekt tussen menselijke en niet menselijke soorten!!)  

5) Verwantschap, gender en menselijke evolutie

HOMINOID = classificatie van primaten waaronder apen en mensen.Hierbinnen de categorie HOMINID = moderne mensen en hun voorouders (ongeveer 5 miljoen jaar geleden van de hominoide lijn afgescheiden)

Australopithecinus -> homo habilis -> homo erectus -> homo sapiens: steeds toenemende hersengrootte.

Niet bekend welk soort “mating”systemen deze gebruikten. Wel speculaties door onderzoek die implicaties inhouden voor de ontwikkeling van menselijk verwantschap en gender.

Bv. Fox: Een unieke menselijke vernieuwing was het combineren van alliantie met afstamming in 1 systeem. Hoe is dit proces op gang kunnen komen? Zijn antwoord hierop verwijst naar 1 grote adaptatie: hominid jagen. Jagen veranderde alles: bv. nu instrumenten maken, leven in het open veld, op twee voeten lopen én het waren de mannen en niet de vrouwen die jaagden. Hierdoor werden vrouwen afhankelijk van mannen: geboorte van menselijke verwantschap is tegelijk de geboorte van vrouwelijke onderwerping.

Naast jachthypothese: opkomst van verzamelingshypothese, naar voor gebracht door vrouwelijke onderzoekers. Voedsel verzamelen van planten is een vrouwelijke activiteit. Hierdoor zouden de eerste instrumenten door vrouwen ontwikkeld zijn om het verzamelen meer efficiënt te maken. Deze theorie plaatst vrouwen in een actieve evolutionaire rol.

· verdeling van het werk op grond van sekse

· coalities van verwanten: vormen coöperaties
· door de verdeling van werk: handel in voedsel tussen mannen en vrouwen; die handel veranderde hun relaties tot elkaar: mannen hebben vrouwen niet alleen meer nodig voor seks, maar ook voor voedsel.
Fox: mannen hebben het monopolie over “mating” van de vrouwen gekregen in ruil voor vlees (vrouwelijke nood aan proteïne). Zo vindt ieder sekse zijn plaats en krijgt iedereen wat ie wil. Jagen heeft dus aan de mannen de toestemming gegeven tot economische en politieke controle over vrouwen.

Wat nog gaande was in het hominide systeem: vrouwen werden meer waard dan mannen: controle over vrouwen werd een bron van mannelijke politieke macht. Door vrouwen uit te delen kreeg de man meer verwanten (schoonbroers,…).

Door de combinatie van alliantie en afstamming vinden we een uniek element in de menselijke verwantschap: “de contributie van de menselijke primaten is niet de uitvinding van verwantschap, maar de inventie van inwendige wetten, relaties door huwelijk”.(FOX)

Twee punten van kritiek op Fox:

1) Is het echt zinvol dat vrouwen monopolie geven aan mannen over “mating” in ruil voor vlees? Hoe ga je van mannelijke en vrouwelijke uitwisseling van waardevolle producten en diensten naar mannelijke politieke en economische controle over vrouwen? Was vlees echt zó belangrijk? 

2) Wat met seks? Fox: seks als motief om toegang tot vrouwen te krijgen->huwelijk bel.

                              Hrdy: notie van paterniteit -> afstamming belangrijk

6) Incest en exogamie
Verschil tussen niet menselijke en menselijke primaten: niet zozeer te maken met het gedrag, maar wel met het feit dat mensen regels en instituties hebben uitgevonden om hun gedrag na te volgen en te reguleren.

· Incesttaboe: verbod op seksuele relaties tussen primaire verwanten. Is niet universeel onder de mensen (oude Egypte, Inca’s, Hawaï: wel broer-zus huwelijken)

· exogamie: men moet trouwen buiten een bepaalde groep 

Lévi-Strauss: incesttaboe als sleutel om mensen van dieren te onderscheiden: mensen markeren zichzelf als deel van menselijke cultuur, tegengesteld aan dierlijke natuur.

In termen van verwantschapssystemen is het taboe belangrijk, want als het niet zou bestaan zouden we zelfs geen verwantschapssystemen nodig hebben om de menselijke reproductie te reguleren. MAAR mensen niet uniek in het vermijden van incest (wel in de regels hier op)

Twee populaire theorieën om het menselijk incesttaboe te verklaren:

1) Westermarck: personen die samen opgevoed worden of dicht samenleven in de vroege kindertijd krijgen een afkeer om seksuele relaties met elkaar te hebben.

2) Freud: mensen wensen onbewust om incest te plegen, maar dit verlangen is onderdrukt, wat een schuldgevoel als gevolg heeft. 

Op alle twee is er kritiek, maar Westermarck wel beter stand gehouden.

Bv. China: ouders adopteren een meisje als toekomstige vrouw voor zoon: minder vruchtbaar huwelijk.

Hoe en waarom hebben mensen exogamieregels ontwikkeld?

Deze regels: gemeenschappelijk voor veel soorten van samenleving en zijn belangrijk geweest in de ontwikkeling van de menselijke cultuur. Toch is het niet-menselijk universeel.

Exogamie en incesttaboe zijn verschillend, maar toch verbonden. Exogamie heeft te maken met beperkingen op huwelijk, incesttaboe met beperkingen op seksuele relaties.

Relatie hier tussen: als een gemeenschap seks tussen twee mensen verbiedt, is het stom om hen wel te laten trouwen. Het omgekeerde is wel denkbaar: een gemeenschap kan mensen verbieden te trouwen, maar kan hen dan wel toelaten om seksuele relaties te hebben.

Als een groep huwelijken binnen de groep verbiedt, is ze verplicht om echtgenoten van andere groepen aan te werven. Door hun interafhankelijkheid hiervoor ontstaan er harmonieuze relaties tussen groepen. Huwelijken kunnen gebruikt worden om allianties tussen groepen te vormen en vast te maken.

7) Menselijke verwantschap
Het sociale leven van veel primate soorten houdt de structuur van afstamming in, maar de specifieke menselijke ontwikkeling was het combineren van afstamming met alliantie in 1 systeem. Dit systeem van “mate allocation” resulteerde in een nieuwe verwantschapscategorie: “in-laws”.

Menselijke verwantschap werd extreem belangrijk als kaderwerk voor de sociale structuur en het werd verweven met economische relaties, politiek en godsdienst. 

Incest en exogamie p. 53 

Verschil tussen menselijke primaten en niet-menselijke primaten: niet zozeer het gedrag op zich, dan wel hebben mensen regels en instituties uitgevonden om hun gedrag te regelen. 

Nog 2 verschilpunten in menselijke verwantschap: incest taboe en exogamie.

1) Incest taboe

· = verbod op seksuele relaties tussen primary kin (ouder-kind en zus-broer).

· = niet universeel, hoewel het bijna overal voorkomt.

· Claude Lévi-Strauss: taboe is wat mens (cultuur) van dier (natuur) onderscheidt.

· We zouden geen verwantschapsregels nodig hebben als het taboe niet bestond; toch is het fout aan te nemen dat verwantschapssystemen zijn ontstaan bij het ontstaan van het incesttaboe, want de meeste zoogdieren vermijden immers ook incest. 

· 2 belangrijke theorieën over ontstaan van het incest taboe:

· Freud: taboe is ontstaan uit een historisch overgeërfd schuldgevoel dat mensen hebben bij het plegen van incest. Ze willen het dus wel doen, maar onderdrukken het. 

· Westermarck: mensen die samen worden opgevoed, of die sinds vroege kindertijd bij elkaar wonen, hebben natuurlijke afkeer van seks met elkaar. Dit is volgens hem een menselijk instinct dat door natuurlijke selectie ontstaan is om de nadelige gevolgen van inteelt te vermijden. 

Westermarcks theorie heeft het beste standgehouden. Voorbeelden van bewijzen ervoor: kibbutzim in Israel en minor marriages in China.

· Impliciete of expliciete assumptie dat inteelt biologisch of genetisch schadelijk is:

· enerzijds: als de genenpool voornamelijk ‘goede’ genen bevat, is inteelt helemaal niet schadelijk.

· Anderzijds: als de groep in een veranderende omgeving moet overleven, kan inteelt schadelijk zijn omdat er dit een verlies aan genetische variatie, en dus aan flexibiliteit in verandering, zou betekenen. 

· debat nog aan de gang.

2) Exogamie

· = regel dat men buiten de groep moet trouwen

· = veel voorkomend, doch niet universeel

· incest taboe: beperkingen op seksuele relaties

exogamie: beperkingen op huwelijk

=> Relatie tussen de 2: als een samenleving sex tussen 2 mensen verbiedt, is het logisch dat ook huwelijk tussen de 2 verboden wordt. (andersom is het niet waar).

· reden voor bestaan van exogamie: helpt vreedzame relaties tussen groepen tot stand te brengen => interdependente relatie tussen 2 of meer groepen mbt. uitwisseling van huwelijkspartners. 

· Verbod op huwelijk binnen een groep kan samengaan met gebod op huwen met iemand uit een bepaalde andere groep. 

Human kinship p. 57

* Voorgaande vaststellingen:

1) niet alleen mensen hebben een incest taboe, of maken verwantschapsrelaties tot het centrum van hun sociaal gedrag: het sociaal leven van vele primaten wordt medebepaald door de structuur van descent.

2) Wel uniek voor mensen: verband leggen tussen descent met volwassen male-female ‘alliances’ in 1 systeem => nieuwe categorie van verwantschap: in-laws.

3) Exogamie werd belangrijk opdat groepen zich tot elkaar konden verhouden in potentieel niet-vijandige termen. 

4) Mannelijke dominantie over vrouwen komt voor in sommige primatengroepen

5) Vrouwelijke niet-menselijke primaten hebben meer autonomie over hun eigen leven, dan het geval is bij de meeste menselijke groepen.

* En toen? Verschillende auteurs hebben geprobeerd aan te tonen dat de meest voorkomende vorm van huwelijk monogamie of polygyny was bij de prehistorische mens, of dat de 1ste samenlevingen dan wel matriarchaal, patriarchaal of egalitair waren. MAAR blijkt dat deze auteurs gewoon zagen wat ze wilden zien.

* Zeker is dat menselijke verwantschap erg belangrijk werd als kader voor sociale structuur, en dat het verweven was met economie, politiek en religie. Met de komst van het pastoralisme werd verwantschap zelfs nog complexer; omdat het nu gebruikt werd voor het definiëren van rechten over nieuwe vormen van productief bezit en voor het overbrengen van deze rechten naar de volgende generaties => Kinship Corporations werden belangrijk.

STONE      H3: The power of patrilines

Inleiding p. 63

* Patrilineaire afstamming:

· alleen mannen kunnen membership doorgeven

· membership wordt doorgegeven via vader; alleen zonen kunnen die doorgeven naar nageslacht.

· Samenlevingen variëren in hoeverre vrouwen worden beschouwd als full members van hun natale patrilinie, en wat er met hen gebeurt als ze trouwen, in termen van of en in hoeverre ze hun rechten en plichten ten aanzien van hun natale patrilinie behouden of verliezen.

* meeste samenlevingen hebben patrilineaire descent.

* patrilineaire afstamming betekent NIET dat de samenleving alleen verwantschap langs mannelijke kant erkent, of dat vrouwelijke verwantschap genegeerd wordt 

· bijna alle samenlevingen vertonen bilaterale verwantschap: mensen beschouwen zichzelf als verwant aan moeder en vader, en via hen aan anderen.

· Verwantschap is dus normaal gezien bilateraal, zelfs in samenlevingen met unilineale descent.

* waarom zijn samenlevingen patrilineair? Mogelijke redenen:

· als samenleving patrilokaal is, is ze meestal ook patrilinair: 

° controle over levensbronnen => rechten hierover doorgeven via patrilineaire lijn.  

° als vooral man instaat voor subsistentie en hiervoor samenwerking met andere mannen nodig is 

(° residentie varieert onder matrilineaire samenlevingen.)

· relatie tussen patrilocaliteit en polygyny, twist en interne oorlog: polygyny  kan leiden tot gebrek aan vrouwen => adultery, vrouwen stelen, gevechten over vrouwen, … => patrilocaliteit gelinkt aan agressieve, competitieve mannen waarbij vrouwen oorzaak zijn van conflicten tussen mannen.

* descent groep kan bepalen hoe iemand economisch overleeft, hoe hij trouwt, met wie, en in het algemeen hoe hij leeft. Wat betekent dit voor patrilinie?

Lineage en clan p. 66

· lineage = groep mensen die hun afkomst van een gemeenschappelijke voorouder traceren via welbekende links.

· Patrilineage = als ze hun afkomst van een gemeenschappelijke voorouder traceren via mannelijke links.

· Descent groepen = groepen die met elkaar interageren en die hun lineage identiteit erkennen

· Corporate descent groepen = descent groepen die ook nog eens gemeenschappelijke bezit en/of rechten en plichten delen. 

  = groepen die als een zelfstandige entiteit voor sommige doelen kunnen optreden (dus blijven bestaan als er een individu afvalt).

· clan = gelijk een lineage, behalve dat de leden niet precies de genealogische connecties tussen elkaar kennen. 

· hebben wel dezelfde clan- naam

· kinderen nemen altijd clan- naam van de vader

· founding ancestor is vaak een mythologische figuur:

° identificatie met een heilige plant, dier of object = totemisme

° ontstaansmythen

· samenleving kan clans én lineages hebben, of ook slechts 1 van de 2.

Voorbeeld: het Oude Rome (L.H. Morgan)

- Tribes (stammen) waren onderverdeeld in gentes (clans).

- Romeinse gens als corporate verwantschapsgroep gebaseerd op patrilineaire afstamming. 

- gens is een benoemde, exogame, zeer corporate groep met gemeenschappelijk land en bezitsrechten, en met religieuze en politieke betekenis.

- deze kenmerken gingen verloren na een tijd, maar de clan identiteit bleef bewaard, hoewel die geen corporate groep meer was. 

- Paterfamilias: hoofd van vroege upper-class romeinse familie met uitzonderlijk veel macht over iedereen die tot het huishouden behoorde, zelfs tot de echtgenote toe.

- vrouwen hadden steeds een mannelijke guardian: ofwel hun vader ofwel hun echtgenoot.

a) free marriage: ze bleef onder hoede en controle van vader, behield erfrecht daar en hield haar oorspronkelijke naam.

b) Marriage with manus: echtgenoot heeft controle over haar, zij krijgt erfrecht bij echtgenoot en neemt naam van zijn gens aan. 

Of ze free marriage of marriage with manus kreeg, was beslissing van haar vader. 

Patrilokaliteit p. 71

· of en in hoeverre overlappen residentie en afstamming? Indien ja: de afstammingsgroep heeft grote invloed op de resident members. 

· Meeste patrilineaire samenlevingen zijn patrilokaal: getrouwd koppel gaat bij of in de nabijheid van de verwanten van de man wonen (meestal in hetzelfde huis). 

· Voorbeeld: figuur 3.4: de mannelijke patrilineaire verwanten blijven samen in een domestic unit:

- Orde: - mannen verbonden door bloed en door residentie => solidariteit

            -  autoriteit erkennen (vaak ouderen boven jongeren)

- indien de groepen exogaam zijn: vrouwen zijn niet verwant en komen van elders => minder solidariteit

· dit voorbeeld is ideaal voor patrilineaire-patrilokale groepen. In werkelijkheid splitsen patril.-patrilok. groepen zich vaak om verschillende redenen. 

· Soms zijn de vrouwen die erbij komen, zelf verwant of komen uit dezelfde groep.

· Voorbeelden van patrilineaire-matrilokale groepen (eerder uitzonderlijk):

· Mundurucú Indianen

· Yupik Eskimo

Patrilineaire procreatie p. 73

· voorgaande vaststellingen:

1) samenlevingen gebruiken regels van patrilineaire afstamming om groepen te vormen => kunnen machtige units in de samenleving vormen.

2) Patrilineaire samenlevingen zijn meestal patrilokaal => gevolgen voor domestic en huwelijksrelaties

· patrilineair getraceerde relaties zijn vaak belangrijk en hebben iets formeels en plichtachtigs ( matrilineair getraceerde relaties zijn vaak informeel, warm en affectueus (vooral tussen man en zijn moeders broer).

· Om te overleven moet de patrilinie mannelijke kinderen krijgen: alleen zoons kunnen membership doorgeven => samenlevingen hebben variaties op culturele mechanismen om de “voorkeur” voor mannelijke kinderen uit te drukken. 

=> gevolgen voor man, vrouw, instellingen van huwelijk en kinderen.

· zonen zijn erfgenamen, voorzieners van inkomen of arbeid, zorgers voor ouderen, en spirituele verzorgers van overleden ouders en andere voorouders. 

· Kinderen behoren door de band genomen altijd tot de patrilineaire units (dus niet tot individuele moeders of vaders), hoewel jonge kinderen vaak een tijdje bij de moeder blijven. 

Case 2: The Nuer p. 74

1) Inleiding

· Nuer waren tot voor kort pastoraal volk dat kuddes hoedde

· Toen kwamen ze onder Brits kolonialisme en later onder het gezag van de Soedanese staat met burgeroorlogen: dit veranderde veel op cultureel gebied.

· Deze case studie gaat over de periode daarvoor, nl. over de periode toen ze bestudeerd werden door Evans-Pritchard in de jaren 1930.

· Verwantschap bij Nuer niet zo stabiel, onveranderlijk als Evans-Pritchard zei, maar beïnvloed door interne oorlogen en territoriale uitbreiding bij Nuer.

· Grootste politieke eenheid = Tribe; waarvan hoofd geen echte politieke macht had.

· Ware politieke leven was verweven met patrilineaire structuur: georganiseerd in lineages en clans => die reguleren bloedconflicten, oorlog en settling of disputes.

· Clans = exogaam en onderverdeeld in lineages, die ook weer waren onderverdeeld in segmenten.

· Lineages waren territoriaal verspreid

· Dorpen waren corporate groepen, maar elk dorp werd geassocieerd met een hoofd lineage en er ook vaak naar genoemd.

· Nuer= patrilokaal, maar flexibiliteit mogelijk.

· Mannen en vrouwen leidden afzonderlijke, tegengestelde levens:

· Vb. initiatie: ° voor vrouwen: gradueel; eerste initiatieact is huwelijk.

        ° voor mannen: tss. 14 en 16 jaar; identiteit verbonden met krijgerschap en sterke band met collega-initianten die voor de rest van hun leven tot dezelfde leeftijdsclub zullen behoren; initiatie betekent dat vanaf nu de jongen de lineage zal kunnen voortzetten.

2) Mannen en vrouwen in het web van verwantschap

a) Dorpen:

bestaan uit boerderijen (“homesteads”), met min. 1 man en zijn vrouw(en) rond een centrale koestal (“byre”).

b) Ruimtes:

- Vrouwelijke ruimte: aparte hutten

- Mannelijke ruimte: stal => ook geassocieerd met de patrilinie zelf

Normaal gezien woont getrouwde man samen met zijn getrouwde broers en ev. vader samen in een aantal hutten en stallen in een soort gehucht (“hamlet”). 

c) Taken:

· vrouwen: koken, in de tuin werken en koeien melken

· mannen: jagen, vissen en voor het vee zorgen.

d) Vee: corporate bezit van mannen, hoewel ze alléén gemolken worden door vrouwen


=> mannen afh. van vrouwen vr. het melken => vrouwen zijn centrale figuren die


mannen bij elkaar houden.

e) Belang van afkomst en verwantschap

· lineage (afkomst) relaties zeer belangrijk

· maar ook andere relaties van verwantschap even belangrijk, die kunnen soms met elkaar clashen.

· Verwantschap is bilateraal: getraceerd via beide ouders

· Balans tussen belang van familieleden getraceerd via moeder en familieleden getraceerd via vader. 

f) Rol van vrouwen in dit systeem van relaties:

1. reproductie voor haar man’s lineage en haar kinderen worden leden van die lineage

Maar kijk nr. fig. 3.5. p. 78: bij polygyny is relatie tussen halfbroers – brothers from the byre -  (zelfde pa, andere ma) niet zo close als tussen broers die zelfde pa en zelfde ma hebben – brothers of the hut. 

2. hun kinderen linken aan de non-lineage, maternale verwanten: 

· moeders verwanten: deze relaties zijn affectiever, closer en tederder (vooral met moeder’s broer) 

· vaders lineage: legale en religieuze normen en het hele patroon van socio-politieke structuur

3. domestieke rol van koeien melken (zie eerder)

· vrouwen beïnvloeden het systeem op 3 manieren:

· voortzetten van de patrilinie

· houden mannen samen

· als bron van deling binnen patrilinie trekken ze mannen uit elkaar

Dus de rol van de vrouw in de structuur van verwantschap en afkomst houdt verband met een zekere ambivalentie tov. vrouwen die zogenaamd geuit wordt door een ‘latente vijandigheid tussen de sexen’. 

(p. 80-81 ontbreekt)

· huwelijk = continuum dat bestaat uit verschillende stappen; geen 1malig event.

· bridewealth vee werd ook in stappen gegeven (van bruidegom naar bruid’s verwanten).

* Stappen in het huwelijk:

- begin gemaakt door het jonge koppel, en dan goedgekeurd door de verwanten langs beide zijden.

· ‘wedding’: publieke affirmatie van exogamie van het huwelijk

· ‘consummation’: sex (allusie op mannelijke dominantie) : man en vrouw wonen nog altijd niet samen.

  opm. zelfs in het stadium van consummation kan het huwelijk nog altijd afgezegd worden => vee van de brideswealth wordt dan teruggegeven aan de bruidegoms verwanten.

· geboorte vh 1ste kind: afronding vh huwelijksproces: vrouw woont nog steeds bij haar vader. Als het kind gezoogd is, verhuist ze naar bruidegoms huis en krijgt daar een hut. Man en vrouw kunnen nog altijd scheiden, en het kind zal de vrouw toebehoren.

· Geboorte vh 2de kind: vrouw kan man nog steeds verlaten, maar de kinderen zullen toebehoren aan de lineage van de man (legale vader), en ze kan niet meer hertrouwen => patrilinie heeft rechten over wat uit de vrouw haar baarmoeder komt.

· bridewealth vee dient niet alleen om formeel huwelijk tot stand te laten komen, maar dus ook om de rechten over de kinderen te verwerven

· niet alle huishoudens zijn formele huwelijken, omdat vrouw, zelfs met 2 kinderen, nog altijd ergens anders kan gaan wonen. => 3 types v concubinage:

· widow: vrouw weigert optie v leviraat als haar man doodgaat en gaat samenwonen met andere man (kinderen behoren toe aan legale vader, dus 1ste man)

· wife: vrouw gaat samenwonen met andere man nadat ze haar 1ste man verlaat (kinderen behoren toe aan legale vader, dus 1ste man)

· unmarried: vrouw woont samen met man zonder te trouwen (man kan fee betalen (is geen brideswealth) om rechten over kinderen te krijgen; maar geen rechten over de vrouw zelf, of over toekomstige kinderen). Deze vrouwen worden enigszins als inferieur gezien aan echtgenotes.

· verschil dus tussen genitor (biologische vader) en pater (legale vader): legale vaderschap heeft meer belang dan genitor => male strategies om pater te worden:

1. trouwen: monogaam huwelijk. Maar man kan meer vrouwen nemen (meer zonen baren voor voortzetting van patrilinie): polygyny.

Als de 1ste vrouw onvruchtbaar is kan ze al dan niet scheiden.

Als de man zelf onvruchtbaar is?

2. blind-eye- adultery: vrouw mag oogluikend toegestaan vreemdgaan met andere man => ev. kinderen behoren toe aan de 1ste man

3. Ghost marriage: als 1ste man doodgaat voor hij kinderen heeft gekregen, kan vrouw met andere man (verwante van 1ste man) trouwen. Kinderen behoren toe aan 1ste man.

Waarom zou deze 2de man dit doen? 2 redenen:

· patrilineaire plicht om met haar te trouwen

· als hij dit niet doet en de 1ste man kinderloos blijft, kan die komen spoken en ongeluk veroorzaken in zijn eigen patrilinie.

4. woman-woman marriage: als vrouw onvruchtbaar blijkt, kan zij scheiden van de 1ste man. Ze blijft in haar vaders huis en ‘counts as a man’ => ze trouwt met andere vrouw, betaalt brideswealth en wordt een husband. De ‘wife’ heeft dan sex met een door de ‘husband’ gekozen man, en de kinderen behoren de ‘husband’ toe. De kinderen noemen haar ook ‘vader’. Ze krijgt ook een sociaal betekenisvolle rol als ‘husband’ en pater.

· kenmerken van al deze huwelijksvormen:

· gemak waarmee mannen én vrouwen circuleren doorheen gelegitimeerde sexuele en huwelijksunions.

· Kinderen worden zeer duidelijk gealloceerd aan de lineage van de husband

· Deze allocaties worden door het betalen van de vee brideswealth bestendigt. 

· Deze huwelijksvormen kunnen gezien worden als beschikbare strategieën om kinderen/zonen te krijgen, zelfs in het geval van onvruchtbaarheid bij man of vrouw. 

Maar de man kon dit recht verkrijgen door het betalen van de brideswealth => het is niet echt de man die de patrilineaire afkomst doorgeeft, maar het is de vrouw waarvoor brideswealth betaald werd 

· vrouwen hebben grote onafhankelijkheid mbt. sexualiteit: prehuwelijkse sex wordt niet afgeraden of gestraft; vrouwen hebben iets te zeggen over wie ze trouwen; na het huwelijk kunnen ze zelfs weggaan bij de man, al moet ze ev. haar kinderen achterlaten; en zelfs vreemdgaan is niet zo erg (illegaal maar niet immoreel).

Case 3: Nepalese Brahmans

De Brahmanen behoren tot de Indo-Nepalese groep, die economisch en politiek dominant is in Nepal. De term Brahman verwijst naar het kasten-systeem. Een kaste is ‘a ranked status group, with ranking sanctioned by religion’.

Hoger kasten worden als meer rein (‘pure’) (en minder vervuild) beschouwd als lager kasten volgens het Hindu-geloof. Brahmanen staan aan de top van het kasten-systeem en alleen zij mogen bijvoorbeeld priester worden. Vervolgens is er een hele hierarchië van kasten tot de ‘low untouchable castes’ onderaan. Als iemand in contact komt met een untouchable is een reinigingsproces nodig. Zo mag een hogere groep bv. geen voedsel nuttigen dat bereidt werd door een lagere kaste. Omgekeerd mag iedereen echter eten van voedsel bereidt door Brahmanen (als hoogste kaste).

Het endogaam houden van een kaste is ideaal en norm in Nepal.

Mannen zijn reiner dan vrouwen omwille van de menstruatie van de vrouw (cfr. R. Devisch, Anthropology of the Body). Vrouwen moeten zich in deze periode afzonderen en moeten naderhand zuiveringsrituelen ondergaan. Alles wat met het lichaam te maken heeft wordt als onzuiver gezien (innemen van eten, sex, …) Dit laatste wordt gezien als fysiek en geestelijk belastend en vrouwen zouden er meer nood aan hebben en de schuld hebben om mannen op deze wijze weg te trekken van verheven doelen.

Stone onderzoekt de Brahmanen op het platteland. Landbouw is hier de hoofdactiviteit. Zowel mannen als vrouwen werken op het veld hoewel de hoofdtaak van de vrouw het huishouden en opvoeding is. De Brahmanen zijn patrilineair en patrilocaal. De vrouwen moeten maagd zijn bij het huwelijk (anders is er geen religieus bekrachtigd huwelijk) wat gewaarborgd wordt door uithuwelijking op heel jonge leeftijd (nog voor menstruatie). Een bruid moet onderdanig zijn, vooral tegenover haar schoonmoeder. Hiervoor zijn er bij het huwelijk rituelen waarbij ze oa. de voeten van haar schoonmoeder moet aanraken met voorhoofd.  Zonder huwelijk wordt een vrouw niet als volwassen of als een lid van de kaste aanzien. Vanf het moment dat ze kinderen (en vooral zonen) voortbrengt, stijgt haar positie in de groep. Polygamie is toegestaan maar komt zelden voor en enkel sociaal aanvaard als de eerste vrouw kinderloos is.

1.De patrilinie: Iedere Brahman behoort tot twee patrilineaire categorieën : de ‘thar’ en de ‘gotra’.  De thar staat voor de familienaam, de gotra-naam wordt enkel bij religieuze rituelen gebruikt. Vrouwen nemen de thar en gotra-naam van hun echtgenoot over. Het gaat om categorieën (niet om groepen) omdat ze nooit samenkomen of gemeenschappelijke groederen of verplichtingen hebben. Thar en gotra zijn eerder voor persoonlijke identificatie en om te bepalen met wie men wel en niet mag huwen. De ‘kul’ verwijst naar de groep van verwantschap. Vrouwen worden geboren binnen de kul van hun vader en gaan later over naar de kul van de echtgenoot maar zijn hier slechts zijdelings lid. Een kul kan nogal verschillen in grootte en zijn soms verspreid over meerdere dorpen. Na verloop van tijd kan een kul ook verdwijnen of in twee breken. Het kenmerk van een kul is de aanbidding van dezelfde lineaire goden. Ze hebben ook verplichtingen tov. elkaar (bv. bij overlijden van iemand). Tenslotte is er de ‘pariwar’, het huishouden. Deze mensen leven en werken samen. Het is de belangrijkste unit. Ideaal moet een pariwar meerder generaties omvatten. In de praktijk is dit meestal niet het geval. Op p. 96 is een diagram (figuur 3.9) te zien met de verhouding van deze termen onderling.

1.1.Mannelijke patrilineaire solidariteit: Hoe groter de kul, hoe beter owv. meer verwanten die je kunnen helpen en hoe meer voldaan wordt aan de belangrijke waarde van solidariteit. Aangetrouwde vrouwen worden als een bedreiging hiervoor gezien (en er worden veel lasterverhalen over hen verteld : vb. p. 96) omdat men vreest dat ze broers uit elkaar willen trekken. Vooral in het begin bij aankomst in de kul van de man is het zwaar voor de vrouwen owv. de lage positie die ze moeten bekleden (tov. bv. schoonmoeder) en de enige op wie hopen te kunnen rekenen is de echtgenoot. Sex wordt hierbij als een belangrijke wapen gezien om de man voor zich te winnen en kinderen te baren om zo een hogere status te krijgen.

1.2.Patrilineaire continuiteit: Kinderen zijn zeer belangrijk, niet enkel om de lijn voor te zetten maar ook voor de overlijdenceremonie en alle gevolgen voor de ziel van de overledene. De druk om kinderen te krijgen ligt volledig bij de vrouw (bovendien wordt een kinderloze vrouw makkelijk voor heks aanzien). Geen kinderen kunnen krijgen is ergs, enkel doodgeborenen of miskramen te hebben, is iets minder erg maar wordt toch als een ziekte aanzien die men door fysiek contact kan oplopen. Enkel één kind kunnen krijgen is voor othodoxe Brahmanen ook onzuiver. Enkel meerdere kinderen en liefst minimaal één zoon is goed. Polygamie kan enkel als een vrouw onvruchtbaar is. Als een man onvruchtbaar is, mag de vrouw niet scheiden en hertrouwen.

1.3.Zuiverheid van nakomelingen: Om een zuiver Brahman-kind voort te brengen zijn er twee eisen: beide ouders dienen zelf Brahman te zijn en het huwelijk is religieus bekrachtigd (‘bihaite’-huwelijk, of ‘gift of virgin’-huwelijk). Zijn Brahmanschap kan men verliezen door een basisregel (vb. geen voedsel eten dat werd bereid door een persoon van een lagere kaste) te overtreden. Mannen kunnen hun status ook verliezen wanneer ze sex hebben met een ‘untouchable’ (de allerlaagste kaste). Met andere kasten kan een man wel sex hebben zonder zijn status te verliezen. Vrouwen kunnen enkel met één man gedurende hun hele leven sex hebben en dit enkel binnen het huwelijk, anders verliezen ze hun Brahman-status. Voor een Bihaite-huwelijk is het dus nodig dat het meisje maagd is (anders is ze geen Brahman meer). Sex buiten het huwelijk ‘vervuild’ de baarmoeder van de vrouw en kan (ook wanneer niemand anders ervan weet) de zuiverheid van de patrilijn schaden.

Er is wel een tweede huwelijk voor weduwes, maar die is niet religieus bekrachtigd, en wordt door veel vrouwen niet als positief ervaren. Hierbij verliest ze namelijk haar Brahman-statuut. Weduwes in het algemeen staan niet hoog aangeschreven. Ze worden ergens verantwoordelijk geacht voor de dood van hun man en (zeker bij jonge weduwen) als een bedreiging voor de moraliteit van de gemeenschap gezien. (vb. ‘Randi’ betekent weduwe maar ook prostituée). 

Mannen kunnen een huwelijk (wel geen bihaite-huwelijk) aangegaan met een lagere vrouw (tenzij met een untouchable) zonder hun status te verliezen. Hij kan wel geen voedsel, dat door haar bereid werd, eten en hun kinderen zijn ook geen Brahmanen.

2.Inferioriteit van de vrouwen: In termen van patrilineaire solidariteit is de vrouw verdelend en bedreigd, in termen van patrilineaire continuiteit cruciaal, in termen van zuiverheid van nakomelingen gevaarlijk. Om de inferioriteit van de vrouw aan te tonen is er het voorbeeld van ‘tij-rishi panchami’ (een driedaags festival). Het eerste deel (tij) gaat over het verlengen van het leven van de echtgenoot (vrouw is hiervoor verantwoordelijk), het tweede deel (rishi panchami) gaat over het wegwassen van de zonde van het onbewust aanraken van mannen tijdens de menstruatie. Op het einde van het festival worden de mythologisch oprichters (rishi) van de gotra van de man aanbeden.

Ook in het dagelijkse leven zijn veel voorbeelden van de lagere positie van de vrouw. Ze moet de voeten van de man aanraken met het voorhoofd zoals die van haar schoonmoeder, water over zijn voeten gieten en dit dan opdrinken (tweetal druppel weliswaar, maar het gebaar telt!), ook de aanspreekvormen en het gebruik van zijn bord bij het eten wijzen op haar ondergeschikte positie.

3.Superioriteit van dochters: Patrifocale samenlevingen (focus op vader en het patrilineaire), zoals de Brahmanen, zijn ook steeds filiafocaal (focus op dochter). Ze spelen een heilige, religieuze rol als dochter en zuster en zijn superieur aan de vader. Ook haar man heeft dezelfde status bij haar vader. Dit is zeer belangrijk voor een vrouw tijdens haar inferieure periode bij haar schoonfamilie en er blijft een hechte band met haar verwanten. Eens de vrouw kinderen heeft, krijgt ze een hogere positie. Moederschap is verbonden met zuiverheid. Het zuivert de vrouwelijke sexualiteit.

Contrasten en bemerkingen

Zowel de Nuer als de Brahamen zijn dus twee patrilineaire samenlevingen. In beide samenlevingen worden vrouwen als verdelend aanzien en komen ze van buitenuit binnen, en worden ze gewantrouwd. Verder zijn in beide samenlevingen ook banden gebaseerd op vrouwen. Bij de Nuer de ‘matrifocale subunits’ waarbij kinderen van een vrouw de andere vrouwen van hun vaders en hun half-broers niet vertrouwen en vaak tot splitsingen leidt. Bij de Brahmanen zijn er de ‘filiafocale banden’, waarbij de dochter als ‘sacred’ wordt aanzien door haar vader en broers en wat ook tijdens het huwelijk nog voor emotionele en materiële steun zorgt.

Beide samenlevingen verschillen echter erg in de opties om kinderen te krijgen. Bij de Brahmanen kan de man wel een tweede vrouw nemen maar ook dit helpt niet altijd. De vrouw moet zich sowieso met de situatie afvinden en zal gestigmatiseerd blijven als kinderloos. De Nuer hebben een hele waaier mogelijkheden. Van ‘surrogate genitor’ tot ‘blind-eye adultery’ en ‘ghost marriage’. Ook het ‘woman-woman marriage’ van de Nuer is niet gekend bij de Brahmanen. Ook adoptie kennen de Brahmanen niet (zeker niet op het platteland) tenzij van een nabij patrilineair weeskind.

Bij de Nuer heeft een vrouw ook zelf controle over haar sexualiteit. Ze moet geen maagd zijn om te trouwen, ze kan scheiden en een ander huwelijksverbond aangaan. Bij de Brahmanen leidt dit alles tot verlies van haar status voor de vrouw.

Bij overspel (dat bekend raakt) verliest de Brahman-vrouw niet enkel haar status, maar ze kan ook geen kinderen meer krijgen die Brahman zijn. Overspel ‘vervuilt’ de vruchtbaarheid van de vrouw (vernieling van eigendom van de echtgenoot) terwijl de Nuer het eerder zijn als diestal (waarop gewoon een boete aan de echtgenoot betaald moet worden.)

STONE      H4:   Through The Mother

Dit hoofdstuk zal gaan over matrilineaire samenlevingen, waarbij de afstamming en clanvorming gebeurd via de vrouwelijke lijn (figuur 4.1 p114) Toch is er grote diversiteit. Soms bezitten de vrouwen de eigendommen, in andere gevallen bezitten de mannen het en gaat het over naar de zonen van de zusters. 

Verder is er de vraag naar de positie van de man in matrilineaire samenlevingen. Het kan dat ze inderdaad weinig te zeggen over hun vrouw hebben als nieuwkomer, maar er zijn geen gevallen waarbij ze zo ondergeschikt zijn aan hun vrouwen en schoonfamilie als de Brahman-vrouwen in Nepal. Meestal zijn de mannen het hoofd van matrilineaire eenheden, hoewel bv. bij de Ashanti in West-Afrika, mannen en vrouwen samen aan het hoofd staan. Matrilineair mag niet verward worden met matriarchie (bestuurd bij vrouwen). J. Bacholen (1891) meende dat de vroegste samenlevingen matrilineair waren, en dat de matriarchie een vroege, inferieure periode in de menselijke culturele evolutie was. Met de civilisatie werden dit patriarchale samenlevingen. Matrilineaire samenlevingen zijn voor hem dan ook over overblijvsel van ons matriarchaal verleden.

Tegenwoordig menen antropologen dat matriarchie, waarbij vrouwen en niet de mannen de belangrijkste posities van de officiële autoriteit beheersen, niet bestaat en nooit bestaan heeft. (Er zijn natuurlijk wel voldoende samenlevingen waarbinnen de vrouwen een prominente rol spelen op alle terreinen van het leven zoals politiek, religie, …) Matrilineaire samenlevingen daarentegen bestaan wel.

Als reden waarom mannen steeds dominant zijn, geeft D. Schneider (1961) dat vrouwen verantwoordelijk zijn voor de opvoeding van de kinderen, daarom is de authoriteit in mannen gevestigd, ook in matrilineaire samenlevingen. In deze samenlevingen staat een kind niet onder het gezag van zijn vader maar van zijn moeders broer en gaat de macht (maar ook de afstamming volgens Meyer Fortes 1959) over van moeders broer naar de zoon van de zus (ipv. van moeder of kind). Dit klopt wel maar plaats de vrouw toch te ver op de achtergrond. R. Keesing (1975) spreekt eerder van een ‘Raad van Bestuur’, wat de mannelijke macht minder als een structuur aanduidt. De oudste mannen (zoals in figuur 4.2. p 116) hebben individueel macht over hun zussen en neven en nichten en collectief over heel de matrilinie.

The Matrilineal Puzzle

Hoe gaan matrilineaire samenlevingen om met de combinatie van mannelijke autoriteit en afstamming door de vrouw?

De ‘matrilineal puzzle’ wijst op de spanning tussen de echtgenoot en de broer(s) van de vrouw.  Allebei willen ze de kinderen controleren, de ene als vader, de ander als nonkel langs moeders kant (children’s matrilineal descent group).  Dit kan soms tot conflicten leiden.

Wat zijn mogelijke oplossingen?

1. matrilineal/matrilocal (fig.4.3 blz. 118)

Mannen worden gescheiden van de groep door het huwelijk.  De ‘affinal husband’ zou dan controle kunnen uitoefenen over hun vrouwen en kinderen en zo in het vaarwater van de positie van matrilineaire mannelijke autoriteit kunnen komen.

Een mogelijke oplossing hier zouden de ‘nucleated settlements’ zijn, waar iedereen heel dicht bij elkaar leeft.  Broers zullen bij het trouwen vertrekken, maar ze zouden niet ver zijn om nog te kunnen discussiëren over belangrijke zaken bij hun ‘matriline’.

2. matrilineal/patrilocal (fig. 4.4 blz. 119)
Dit houdt mannelijke matrilineaire leden samen.  Een ander probleem duikt hier op: de oplossing geldt enkel voor één generatie, de zus gaat inwonen bij haar echtgenoot.  De volgende generatie mannelijke matrilineaire leden is weg.  De echtgenoot kan meer controle uitoefenen over zijn kinderen.  Maar hoe kunnen de broers van de vrouw de kinderen ‘terugkrijgen’?  ‘Nucleated settlements’ kunnen hier helpen.

3. avunculocal residence (fig. 4.5 blz. 120)

Het getrouwde koppel gaat bij de moeders broer(s) van de bruidegom wonen.
4. visiting husband
Broers en zussen blijven samen in één ‘domestic unit’ gedurende heel hun leven. Na het huwelijk zal noch de bruid, noch de bruidegom verhuizen, maar zal de bruidegom zijn bruid bezoeken.  Dit lijkt de ideale oplossing aangezien het de matrilineaire mannen samenhoudt doorheen verschillende generaties.

Al deze oplossingen werden door antropologen gezien als partiële oplossingen.  De spanningen bleven.  In matrilineaire samenlevingen moet de band tussen broers en zussen sterker zijn dan de band tussen man en vrouw.  Hierdoor komt het dat matrilineaire samenlevingen hogere cijfers van echtscheiding zouden hebben.

Is de veronderstelling juist dat mannen altijd de controle en autoriteit hebben over vrouwen van hun afstammingsgroep?  Verder onderzoek heeft uitgewezen dat de status van macht van de vrouw hoger zou kunnen zijn dan die van de man, vooral in matrilocale samenlevingen  (zonder echter de universaliteit van de mannelijke autoriteit te verwerpen).

De ‘matrilineal puzzle’ duidt echter op de foute vooronderstelling dat matrilineaire afstamming een indicator van matriarchie zou zijn of dat deze matrilineaire afstamming het spiegelbeeld zou zijn van patrilineaire afstamming.  De ‘matrilineal puzzle’ vestigt de aandacht op de rol van de man binnen de matrilineaire samenleving.

De enige tekortkoming van de matrilineal puzzle is de vage, onduidelijke visie op de rol van de vrouw in de matrilineaire samenleving.  De mannelijke autoriteit zou een gegevenheid zijn.

Case 4: The Navaj

Kinship tradition

Descent

Navajo clans zijn matrilineaire exogame categorieën (geen corporaties).  Huwelijk en seksuele relaties binnen de clan zijn verboden.  De belangrijkste functie van de clan is voorzien in gastvrijheid en ondersteuning (vooral in religieuze of genezingsrituelen).

‘Phratries’ zijn groeperingen van verschillende clans in grotere exogame units.  Binnen deze samengebrachte clans zijn huwelijken ook verboden.

Leden van eenzelfde clan woonden verspreid.  Er was weinig bezorgdheid over de continuïteit van een clan.

Ook al werd elke Navajo geboren binnen zijn/haar moeders clan, de relatie van afstamming met de vader en de vaders matriclan werd ook erkend.  “One is ‘born of’ mother’s clan but ‘born for’ father’s clan.”  Vaderschap was belangrijk en complementair met het moederschap.  De vader werd gezien als zowel een ‘affinal’ (married into) als een ‘consanguineal’ (a direct ascendant whose clan the person was ‘born for’) verwant, de vader kreeg dus een duale verwantschapsstatus.  Het onderscheid tussen de twee was heel belangrijk: ‘consanguineal’ relaties waren gebaseerd op delen en geven (moeder-kind), ‘affinal’ relaties waren gesteund op uitwisseling en reciprociteit (man-vrouw).  

Noch de broers, noch de echtgenoot bleken sterke autoriteit uit te oefenen over de zussen of echtgenotes.  Tussen zussen en broers onderling, had de oudere enige autoriteit over de jongere.

Residence

De Navajo matrilineaire clan was belangrijk voor identiteit, huwelijk, seksuele verhindering, gastvrijheid en coöperatie.  Kampen werden georganiseerd rond vrouwen. Elke Navajo kon bij zijn/haar moeder blijven wonen of bij zijn/haar echtgenot(e).  Getrouwde koppels konden hun eigen regelingen treffen (living matrilocally, patrilocally of neolocally).

Labor and Property
De verdeling van werk aan de hand van geslacht was flexibel en variabel.  De meeste ceremoniële beoefenaars waren mannen, maar vrouwen konden dit ook zijn.  Hetzelfde geldt voor politieke rollen.  Landeigendom bestond niet maar wel gebruiksrechten.  De levensvoorraad was individuele eigendom.  De beide seksen hadden complementaire, economische rollen en beheerden een coöperatieve onderneming binnen het kamp.

Marriage
In het verleden werd het huwelijk gewoonlijk geregeld door de ouders.  Zowel man als vrouw konden huwen na de puberteit.  De bruidsschat werd betaald door de familie van de bruidegom aan de verwanten van de bruid.  Dit werd overgedragen om de seksuele rechten van de echtgenoot te verzekeren.  Het was ook mogelijk een huwelijk af te sluiten door enkel samen te leven zonder enige publieke ceremonie, ouderlijk arrangement of betalen van een bruidsschat.  Echtscheiding was gemakkelijk uitvoerbaar.  Polygyny was voorheen toegelaten, maar nu verboden.  Het ging voornamelijk over ‘sororal polygyny’ of het huwelijk van een man met twee of meer zussen.  Sex was voorbehouden voor tijdens het huwelijk.

Een andere gewoonte was het leviraat, waarbij de vrouw trouwde met de broer van haar overleden echtgenoot.

Women, Men, and Reproduction
Er werd veel belang gehecht aan reproductie.  Kinderen werden hoog gewaardeerd binnen de Navajo gemeenschappen.  Wanneer een koppel geen kinderen kon krijgen, kon een echtscheiding het gevolg zijn.  De centrale en positieve positie van de vrouw als ‘reproducer’ werd benadrukt.  Vrouwen gaven het kind identiteit en haar moedermelk zou helpen om karakteristieken van de vrouw aan het kind door te geven.  Het bloed van de menstruatie werd geassocieerd met fertiliteit maar het werd ook als gevaarlijk beschouwd.  Mannen waren ook belangrijk in de voortplanting maar speelden geen centrale rol.

Men and Kinship
Er is dus een zekere complementariteit tussen de seksen en een zekere centraliteit van de vrouwelijke positie.  Omwille van de duale verwantschapsstatus van de man (affinal-consanguineal), was de stabiliteit van de band met zijn kinderen afhankelijk van de stabiliteit en de duur van het huwelijk.  In de matrilocale samenleving van de Navajo werd de man ook gezien als brugfunctie tussen de families van de gehuwden.  Soms werd de man getrokken en gesleurd tussen de vrouwen in zijn leven, zijn moeder (extrusie) en zijn echtgenotes (intrusie).

Case 5: The Nayar

Clan and Lineage
Binnen de ‘Nayar’ geldt een soort kastensysteem.  Dorpen werden ingedeeld in matrilineaire clans, exogame categorieën.  Binnen de clan, waarvan de leden verspreid waren over verschillende buurten en dorpen, waren seksuele relaties verboden.  Het waren geen coöperaties. Wel hadden de leden recht op gastvrijheid van elkaar.

Er was nog een andere verplichting nl. Alle leden van een clan moesten geïnformeerd worden bij elke geboorte of sterfgeval binnen de clan.  Clans waren onderverdeeld in matrilineages.  Deze bestonden uit alle leden van een clan die woonden in dezelfde buurt of dorp.  In een buurt konden er wel zes tot tien verschillende lineages wonen, maar allen behoorden ze tot dezelfde kaste.  Noch clans, noch lineages hadden een officiële leider.  De verschillende lineages van een buurt, elk een verschillende clan representerend, werden verbonden met elkaar in speciale relaties, ‘enangar’.  Hierdoor ontstond een ceremoniële coöperatie tussen die verschillende lineages.  De huwelijksresidentie was natolocal zodat zowel man als vrouw bleven wonen, waar ze voor het huwelijk gehuisvest waren.

Marriage
Het huwelijk van de Nayar is intrigerend, zowel door zijn natolocaliteit als door het samen voorkomen van zowel polygynie als polyandrie, als door twee types van huwelijk dat de vrouw onderging, nl. ‘tali-tying’als een ‘joining together’ met een of meer ‘visiting husbands’.  Door de tali ‘a girl was regarded as having attained the status of a mature woman, ready to bear childeren and perpetuate her lineage’.   Het tali-tying huwelijk werd voor het meisje haar eerste menstruatie afgesloten.  Na dit huwelijk was de vrouw vrij om seksuele relaties aan te gaan met om het even welke man van dezelfde kaste of van een hogere kaste.  Deze ‘joining together’ huwelijken werden niet ceremonieel bestendigd en waren niet gelimiteerd.  Huwelijken werden wel beperkt door clan-exogamy en door de regel dat vrouwen geen mannen konden huwen van een lagere kaste.  Ook mocht een vrouw geen twee of meer mannen huwen van dezelfde lineage.  Deze regel gold ook voor de man.  De echtgenoot van het tali-tying huwelijk, kon ook een van de ‘visiting husbands’ worden, maar dit was niet noodzakelijk.  Het huwelijk van een ‘visiting husband’ bleef beperkt tot nachtelijke bezoekjes.  Er was één belangrijke verplichting die deze echtgenoten hadden te volbrengen t.o.v. hun vrouw nl. Wanneer de vrouw zwanger werd, moesten alle mogelijke vaders hun vaderschap erkennen door het geven van geschenken en kleren en door het betalen van de vroedvrouw.  Wanneer niemand deze betalingen deed, werd verondersteld dat de vader van een lagere kaste afkomstig was, waardoor de matrilineaire aanverwanten de vrouw en haar kind om het leven konden brengen.

Zowel het’tali-tying’ als het ‘joining together’ huwelijk waren gelegitimeerd voor vrouwelijke reproductie.  Er was weinig connectie tussen vaders en hun kinderen.  Vaders hadden geen rechten over hun kinderen en konden ook geen eigendom of titel op hen overdragen en vaak wisten ze ook niet dewelke hun echte (biologische) kinderen waren.  Wanneer een relatie met de moeder beëindigd werd, werd ook de band met zijn (mogelijke) kinderen verbroken.  De band tussen moeder en haar zonen was intens en sterk, gesteund op wederzijdse verplichting, loyaliteit en op liefde.  Ook de band moeder-dochter was sterk, maar niet zo sterk als die van moeder-zoon.  De autoriteit over de kinderen kwam voornamelijk van de moeder haar broers.  De band tussen zussen en broers was heel sterk.  

De  oplossing voor de ‘matrilineal puzzle’ was de zwakke band tussen man en vrouw en het samenhouden van matrilineaire mannelijke aanverwanten.

Vruchtbaarheid bij de Nayar

De menselijke reproductie en de vruchtbaarheid bij deze vrouwen is van groot belang. In tegenstelling tot de Navajo worden de nakomelingen niet ingezet in de landbouw (daarvoor zijn er slaven). 

Mannen dienen, eens ze ouders zijn, als krijgers. Sommigen worden later leider van de Property Group. Zonen voeren ook vaak de religieuze taken uit, zoals de begrafenisceremonies.

Vrouwen worden vooral van belang geacht voor de reproductie en de continuïteit van de matrilijn. 

De vruchtbaarheid van de vrouwen is zeer belangrijk. Onvruchtbare vrouwen brengen immers ongeluk, disharmonie en roepen de woede van de goden op. 

In religieus opzicht zijn de vrouwen machtig wegens het bezit van “sakti” (= goddelijke energie). 

De ceremonies die zich bezig hielden met de vrouwelijke reproductie waren vooral gericht op de promotie van de vrouwelijke vruchtbaarheid of op de preventie van de onvruchtbaarheid. De goden die hierbij aanbeden werden waren de “dharma devi” (= hun lineage godin), die de vruchtbaarheid van de jonge vrouw kon verhogen en de slangengoden, die de macht hadden over de (on)vruchtbaarheid van de vrouwen.

De vrouwelijke sexualiteit werd als bron gezien voor sociaal gevaar, zo bracht overspel oneer over de matrilineage. Een ander gevaar was het sexueel verlangen tussen matrilineair verwante mannen en vrouwen binnen één huishouden van een Property Group. De vrouwelijke en mannelijke plaatsen van het huis waren duidelijk afgebakend.

Vrouwen hadden een grote controle over hun eigen sexualiteit. De (bezoekende) echtgenoten waarmee ze sliepen hadden geen autoriteit over hen, noch over de kinderen. De vrouwen waren hun echtgenoten wel respect verschuldigd. Haar broers, vooral oudere broers en moeder’s broers hadden echter wel iets te zeggen over de vrouwen van de Property Group.

De autoriteit van de mannen in de Property Group, vooral die van de karanavan, werd ritueel aanvaard. De aanbidding van de dode karanavan gebeurde enkel door de mannen en berustte op wettelijke auroriteit, de vrouwen mochten hier geen deel aan nemen aangezien zij geen deel uitmaakte van deze wettelijke autoriteit. Door de reproductieve taak van de vrouwen hadden zij wel een soort morele autoriteit. 

De grootste autoriteit was de karanavan, het legale en officiële hoofd van de Property Group. Vrouwen en kinderen werden beschouwd als wettelijk minderen.

De oudste vrouw van het huishouden had de informele autoriteit over de andere vrouwen en kinderen. (een vrouw had slechts in één geval veel macht binnen de Property Group, dat was wanneer haar zoon of jongere broer de karanavan was)

Het Nayar huwelijk was gebaseerd op het principe van polyandrie (= 1 vrouw met meerdere mannen). Dit soort van huwelijk maximaliseerde de vruchtbaarheid. Indien de man immers onvruchtbaar bleek, kon de vruchtbare vrouw zonder problemen op zoek naar een vruchtbare man, waardoor ze niet kinderloos bleef. 

De reden van dit soort huwelijk wordt door onderzoekers ook gezocht in het feit dat de Nayar mannen vaak van huis waren door hun militaire dienst. Bij hun afwezigheid konden de vrouwen dan zonder problemen beroep doen op hun andere echtgeno(o)t(en).

Bij de Nayar is er ook sprake van hypergamie (waarbij een vrouw een man uit een hogere statusgroep huwt). 

Bij de Nayar kwam het erop neer dat een vrouw geen man uit een lager kaste mocht huwen, enkel indien de man uit een gelijke of hogere kaste afkomstig was, kon het huwelijk voltrokken worden.  

Een vrouw kon huwen met een Nayar-man, maar ook met een Nambuduri Brahmans-man (= de hoogste kaste). Deze laatsten zijn niet enkel niet-Nayar, maar daarbovenop ook nog patrilineair, patrilokaal en ze hebben hun eigen huwelijksregels; enkel de oudste zoon kon  trouwen volgens de volledige religieuze riten. De andere zonen mochten niet huwen volgens dit ritueel en konden daardoor de bezoekende mannen van de Nayar-vrouwen worden. Deze “huwelijken” werden conform de Nayar-regels voltrokken. Voor hen was het dan ook een legaal huwelijk. Voor de Nambuduri Brahmans waren dit echter geen echte “huwelijken” (immers enkel de oudste zoon kon volgens de hun geldende regels huwen), maar eerder een vorm van concubinage. 

Vandaag de dag rest er nog weinig van dit Nayar huwelijkssysteem. De tali-tying rite wordt niet langer uitgevoerd, het huwelijk is monogaam en de matrilineariteit is verschoven naar patrilineariteit. Mannen hebben tegenwoordig rechten en plichten ten opzichte van hun kinderen en de meeste koppels leven in nucleaire familie-eenheden. De grootste veranderingen zijn er gekomen bij de Britse veroveroveringen, echter wel over een lange periode. 

MATRILINEAIRE CONTRASTEN   (Navajo/Nayar)

1) Native American Group-Navajo:

Leven in een reservaat

Houden vee

Doen aan landbouw voor eigen onderhoud

2) Zuid Aziatische Hindu kaste groep-Nayar:

Ze leven ook landelijk, maar zijn een politiek deel ven een koninkrijk dat gespecialiseerd is in militaire dienst.

· De economische verschillen tussen beide groepen hebben een uiteenlopend effect op het leven van de mannen en de vrouwen.

1) Navajo: zowel mannen als vrouwen hebben een belangrijke rol op economisch gebied; ze hebben allebei een gelijke toegang tot en conrole over de bronnen en de middelen

2) Nayar: noch mannen, noch vrouwen spelen een rol in hun onderhoud (daarvoor zijn er slaven), mannen hebben echter wel de conrole over het matrilineaire productieve bezit en over het landgoed

· In beide samenlevingen werd afstamming getraceerd via de moeder en belangrijke afstammingscategoriën werden op deze basis gevormd. 

1) Navajo:








· de individuele identiteit wordt echter niet enkel op basis van de clan van


de moeder gedetermineerd, maar ook de vaders matriclan speelt hierin 


een rol (vergelijkbaar met de patrilineaire Nuer met hun “matrifocale 


units”)

· vader- en moederschap wordt als complementair beschouwd

2) Nayar:

· afstamming via de vader werd niet gebruikt om personen te identificeren

· individueel vaderschap werd amper erkend

· Hoewel beide groepen matrilineair waren, verhield dit afstammingsprincipe zich verschillend ten aanzien van gender; vooral dan wat betreft de matrilineaire afstamming en de autoriteit.

1) Navajo: vrouwen oefenden een groot deel van de macht uit en de kampen werden gevormd rond “hoofdvrouwen” 

2) Nayar: de residence groep bestaat uitsluitend uit verwanten die matrilineair verbonden zijn waarbij de oudste man het officiële en wettelijke hoofd van de groep was

de autoriteit binnen deze groep was gebaseerd op ouderdom, waarbij de oudste steeds het machtigst was, zo hadden de oudere vrouwen informele autoriteit over de jongere

· 1) 
Navajo: mannen en vrouwen worden complementair beschouwd wat betreft reproductie en leiderschap

2) Nayar: vrouwen worden uitgesloten van de aanbidding van de dode karanavan wegens hun reproductieve rol. De reproductieve rol van de vrouw staat tegenover de mannelijke leidersrol.

· De vrouwen van beide groepen hadden een cultureel gewaardeerde status wegens hun reproductieve en overdracht-van-afstamming mogelijkheden. Er is echter sprake van een verschil in de aard en de implicatie van die waardering. 

1) Navajo: 


- baarden zich niet veel zorgen omtrent het al dan niet “verderzetten van 


de lijn” 

- ze hadden geen religieuze ideeën omtrent de noodzaak van het baren van 



kinderen (voorouders werden niet aanbeden,...)

- reproductie was vooral een zaak van het getrouwd koppel

- de vrouwen werden niet verstoten of sociaal gestraft indien ze onvruchtbaar bleken

2) Nayar: 

- er was sprake van wel gedefinieerde afstammingsgroepen met bezit, men 


had groot belang bij de reproductie en de continuitiet van het geslacht

· Toch zijn er een aantal gelijkenissen wat betreft de reproductie en z’n gevolgen.

· in tegenstelling tot een patrilineaire maatschappij is de plaatsing van een vrouw haar kinderen in de kin-categoriën en –groepen relatief makkelijk

· vrouwen zijn vrij om het huwelijk te betreden of te verlaten

· Binnen beide groepen hebben de vrouwen controle over hun sexualiteit en z’n gevolgen.

Bij de Nayar was een relatie met een man uit een lagere kaste echter uitgesloten. Daarenboven waren de vrouwen verplicht een tali-tying huwelijk te hebben.

· Er bestaat tussen beide groepen ook een contrast omtrent de relatie tussen de vrouwelijke sexualiteit en de vruchtbaarheid.

1) Navajo: slechts één huwelijkspartner (sexualiteit was dus gebonden aan het huwelijk)

2) Nayar: verscheiden aantal sexuele partners toegestaan (zodat de voortplanting niet in het gedrang kwam)

· CONCLUSIE

1) matrilineaire afstamming zorgt niet noodzakelijk voor matriarchaten

2) verschillende samenlevingen gaan verschillend om met de verhouding tussen afstamming en gender

3) de man die de meeste autoriteit heeft over de vrouw, heeft niet noodzakelijk legitieme sexuele toegang tot haar (↔patrilineaire samenleving)

STONE      H5:   dubbele en cognatische afstamming

DUBBELE AFSTAMMING (double descent)

Afstamming waarbij iedereen zowel tot de patrilineaire als de matrilineaire groep behoort (*zie fig. 5.1, pg 158). De beide afstammingsgroepen hebben altijd verschillende functies of zijn van belang in verschillende contexten. 

CASE 6: THE BENG

De Beng onderhouden zichzelf door middel van jagen, verzamelen en tuinbouw. Ze doen ook aan ruilhandel met naburige groepen. 

Op politiek vlak zijn de Beng onderverdeeld in twee regio’s, elk met een eigen koning en koningin. In beide gebieden zijn verscheidene dorpen, waarvan elk wordt voorgezeten door een mannelijke en een vrouwelijke chef (zij moeten van dezelfde matriclan komen als de koning en koningin van de regio). 

Tegenwoordig zijn vele Beng-leden bekeerd tot de Islam, een enkeling is katholiek. De traditionele religie (= Aarde-cultus) gaat samen met deze nieuwe vormen van religie. Van de Aarde wordt geloofd dat ze vele krachten heeft. Ze heeft onder andere macht over de menselijke vruchtbaarheid en over de vruchtbaarheid van de gewassen. 

Bij de Beng geldt de dubbele afstamming met zowel matri- als patriclans. Ze zijn allebei onderverdeeld in lineages.

Patriclan

· strict exogaam

· via de patriclan erft men een aantal voedseltaboes

· deze clan is ook van groot belang bij overlijdens

· men gelooft dat de leden van de patriclan bepaalde talenten en persoonlijkheidskenmerken erven

Matriclan

Op bepaalde vlakken zijn de matriclans belangrijker in de Beng samenleving en cultuur

· landbouwland wordt via de matriclan geërfd (van moeders broers naar zusters zoons)

· politieke leiders moeten lid zijn van een bepaalde matriclan

· iemand z’n persoonlijk identiteit is ingebed in de matriclan


(de ziel zou geërfd worden van de moeder)

· hekserij wordt enkel via de matrilijn geërfd en men gelooft dat deze enkel effectief is tegen de matrikin van de heks

            →  hekserij kan ook gekocht worden van andere heksen, dit met behulp van geld 


of door een deel van jezelf (= je menstruele cyclus + je borsten) te verkopen, 


deze laatste vormt zorgt er dan ook voor dat je onvruchtbaar bent     


→ de kan is groot dat een onvruchtbare vrouw verdacht wordt van hekserij

· in tegenstelling tot de patriclan is het huwelijk bij de matriclan niet exogaam: het voorkeurshuwelijk bestaat uit een man die trouwt met een matrilaterale second cousin (=MMZDD) (dit zorgt voor een makkelijke verzoening bij ruzies)

→ Het huwelijk wordt geregeld door de ouders, zonder zeggenschap van de kinderen. Het verblijf is patrilokaal. Polygyny is toegestaan. De vrouwen keuren het echter meestal af. Men verwacht ook van de vrouwen (en niet van de mannen) dat ze maagd blijven tot hun verloving of huwelijk. 

Volgens de Beng moeten beide types van afstamming gescheiden worden gehouden. Ze zijn complementair, maar hebben wel degelijk verschillende activiteitensferen.

Sex verenigt man en vrouw en symboliseert de menging van beide clans. De mix wordt als gevaarlijk beschouwd. De ‘daad’ moet daarom aan bepaalde regels/controles onderworpen worden. Hieromtrent bestaat een belangrijk religieus taboe. Sex mag niet in het bos plaatsvinden. Het bos is immers speciaal voorbehouden voor de Aarde. Gemeenschap hebben in het bos zou de Aarde vervuilen. Bij het overtreden van deze regel worden zware straffen uitgesproken. Een moeilijke bevalling en droogte zou er ook het gevolg van zijn. Een koppel dat het taboe dus doorbreekt brengt de levens van de andere Beng-leden in gevaar. De menselijke vruchtbaarheid en die van het bos zijn met elkaar verbonden, maar men moet beide van elkaar gescheiden houden en de grenzen -die door het hebben van sex in het bos overschreden worden- tussen het dorp en het bos respecteren. In het algemeen moet alles wat te maken heeft met de menselijke sexualiteit gebeuren op de daartoe bestemde plaats, anders is dit schadelijk voor de Aarde en brengt het te vruchtbaarheid in gevaar. Er zijn ook een aantal menstruele taboes, maar ook zij moeten ervoor zorgen dat de menselijke vruchtbaarheid geen schade kan oplopen of dat de vrouw zelf geen gevaar loopt. 

De straf voor het overschrijden van zulke taboes blijkt voor zowel man als vrouw gelijk. Ook binnen de huwelijksrelatie hebben man en vrouw dezelfde status. 

korte conclusie:

Waarom bepaalde samenlevingen dubbele afstamming ontwikkelen is niet volledig duidelijk. De meest populaire verklaring gaat ervan uit dat zulke samenlevingen zich in een overgangsfase bevinden. Zij zouden eerste een matrilineaire samenleving representeren, maar zouden over verloop van tijd patrilineaire afstammingsprincipes incorporeren. De meeste van deze dubbele afstammingssamenlevingen zijn patrilokaal (patrilineaire mannen blijven samen en brengen hun vrouw mee in de groep). 

COGNATISCHE AFSTAMMING (cognatic descent)

*Zie fig 5.2, pg 164: in dit diagram zijn alle personen cognatische afstammelingen van de ‘founding’ voorouder (stichter). 

*Fig 5.3 pg 165:

Wat betreft dubbele afstamming zijn de matrilineaire en patrilineaire groep strikt gescheiden. Ego stamt slechts af van twee van de vier voorouders (cru gesteld).

Bij cognatische afstamming stamt ego rechtstreeks af van alle vier z’n voorouders.

Deze laatste constructie stemt overeen met hoe de Euro-Amerikanen de band met hun voorouders en afstammelingen percipiëren. De Euro-Amerikaanse samenlevingen zijn echter niet cognatisch samengesteld aangezien men in cognatische samenlevingen afstamming gebruikt om ‘corporate groups’ te vormen (zie hfst 1). Dit is niet het geval bij Euro-Amerikaanse samenlevingen. 

*Zie figuren 5.4,5.5 pg 166,167: indien twee personen uit twee verschillende groepen trouwen, zullen hun nakomelingen lid zijn van beide lineages (= overlappend lidmaatschap). 

Net zoals bij dubbele afstamming behoort een persoon gelijktijdig tot verschillende afstammingsgroepen. En ook bij cognatische afstamming hebben de verschillende groepen verschillende functies. Er vormen zicht verschillende discrete groepen. Deze kleinere groepen worden gevormd op basis van andere mechanismen dan afstamming. 

Vb: het principe van de ‘ouderlijke verblijfplaats’: indien twee mensen van verschillende afstammingsgroepen huwen, moeten ze beslissen bij welke groep ze zullen gaan wonen. Ze worden actief lid van de groep waar ze besluiten te wonen. *fig. 5.6 pg 168

Ze verliezen ondertussen echter niet hun rechten in de andere groep, maar hun ‘primaire rechten/affiliaties’ liggen bij de residentiële groep. Er kan later nog gewisseld worden van lidmaatschap. Cognate afstammingssystemen zijn over het algemeen dan ook flexibeler dan unilineaire. Antropologen gaan ervan uit dat het cognaat systeem eerder voorkomt in gebieden waar de relatie tussen de bronnen, bv. land, en de mensen precair is. 

Een andere manier om duidelijkheid te scheppen met betrekking tot het lidmaatschap, of om het aantal overlappen te minimaliseren, is het aanmoedigen van endogamie (= huwelijk aangaan binnen de eigen groep).

Een kenmerk van een groot aantal groepen met cognatische afstamming is de ingebouwde ‘patrilineaire bias’. De groepsleden vertonen namelijk vrij vaak een voorkeur tot patrilokaliteit, of  patrilineaire afstammelingen krijgen de voorkeur wat betreft het land of de bronnen van de groep. Er is dan sprake van zowel een cognatisch als een patrilineair afstammingsprincipe binnen de groep. Deze samenlevingen met patrilineaire bias verschillen amper van een gewone patrilineaire samenleving zoals de Nuer. Men kan cognatische afstammingsgroepen echter herkennen aan het eenvoudige feit dat indien men aan de groep zelf vraagt wie zoal lid mag worden, zij zullen antwoorden dat eenieder die afstamt van een voorouder dat kan. 

Cognatische afstamming staat in sommige gevallen in verband met gender. De reproductie van de groep is afhankelijk van de plaats waar de vrouw zich zal vestigen. Gaan het koppel wonen bij de groep van de man, dan zijn zij in het voordeel. Indien ze zich aansluiten bij de groep van de vrouw dan is deze groep verzekerd van afstammelingen. 

Vb: Maori, Nieuw-Zeeland

Voor de Britse overheersing was dit een zeer gestratificeerde samenleving, georganiseerd in chiefdoms. De Maori waren georganiseerd in verschillende cognatische afstammingsgroepen, hapu. Deze waren intern nog eens onderverdeeld in drie klassen. 

Binen de hapu waren de oudere lijnen superieur aan de jongere. Binnen de familie was een oudere broer superieur aan een jongere en waren de afstammelingen van een oudere broer superieur aan die van een jongere. 

De vrouwen waren inferieur aan de mannen, maar een hoger gerankte vrouw was superieur aan een lager gerankte man. 

De meeste mannen sloten zich aan bij hun vader en leefden patrilokaal. Soms dacht een man echter meer te kunnen winnen bij een aansluiting bij de afstammingsgroep van z’n moeder of van z’n vrouw. Een man verliet soms ook z’n hapu indien hij onder de dominantie en superioriteit van z’n broer uit wilde. 

Patrilineaire affiliatie en patrilokaliteit werden beschouwd als idealen, maar werden niet altijd nagestreefd. Er bestond een zeker flexibiliteit binnen dit systeem en in tegenstelling tot patrilineaire-patrilokale groepen bleef de controle over de vruchtbaarheid van de vrouw niet altijd bij de groep van de echtgenoot. 

CASE 7: THE KWAIO

De Kwaio leven op het Malaita-eiland in Melanesië. De Kwaiostreek is verdeeld in verschillende gebieden, die elk door een verschillende verwantschapsgroep gecontroleerd worden. Elk gebied, fanua, heeft zijn eigen voorouders. Keesing, die onderzoek bij de Kwaio gedaan heeft, maakt een onderscheid tussen primaire en secundaire rechten die men heeft in zo’n gebied. Secundaire rechten zijn de rechten om te leven in het gebied van de voorouders, om het land te bewerken en om deel te nemen aan bepaalde religieuze rituelen. Een persoon met primaire rechten mag uitgebreider deelnemen aan de kwesties van de verwantschapsgroep, hij speelt een grote rol in de rituelen en wordt een ‘stemgerechtigd lid met alle rechten’ in de grondbeheerders corporatie. Deze primaire rechten worden patrilineair doorgegeven. In elke fanua wonen de mannelijke patrilineaire verwanten met hun vrouwen samen. Het Kwaioysteem lijkt een standaard patrilineaire en patrilokale groep, maar elke persoon heeft secundaire rechten in andere fanua’s waar hij en zijn vrouw kunnen wonen en na verloop van tijd primaire rechten verkrijgen. dit komt echter niet zo vaak voor.

Elke fanua wordt geassocieerd met voorouderlijke heiligdommen en in de Kwaio-religie wordt een sterke nadruk gelegd op de verering van de voorouders. De voorouders nemen een zeer belangrijke plaats in bij de Kwaio. Men offert varkens om de voorouders te behagen, die hen kunnen beschermen of kwaad aandoen. Elke voorouder wordt vereerd door nakomelingen die bloedverwanten zijn. Als een vrouw trouwt en in haar mans fanua gaat leven vereert zij de voorouders uit haar eigen fanua. 

Mannen en vrouwen hebben verschillende rollen in en verschillende relaties met de voorouders cultus van de Kwaio. Het gunstig stemmen van de voorouders is een strikte mannenzaak. Vrouwen worden gezien als een bron van verontreiniging door hun menstruatie, wat een gevaar is zowel voor mannen als voor de heilige fenomenen. De verschillende rollen tussen mannen en vrouwen komen ook tot uiting in de verschillende plaatsen in een Kwaio-nederzetting. In het centrum van de nederzetting is een woning. De mannen slapen en eten in een huis boven de centrale woning, hiernaast is een heilige plaats waar de relikwieën van de voorouders worden bewaard en vereerd. Op deze 2 plaatsen mag een vrouw niet komen. Onder het centrale huis zijn plaatsen uitsluitend voor vrouwen. Hutten waar vrouwen tijdens hun menstruatie moeten verblijven en hutten waar vrouwen hun kinderen baren. Naast  de ruimtelijk  verschillen zijn er ook verschillen in het gedrag opdat de wereld van mannen en voorouders gescheiden zou blijven van de wereld van de vrouwen en de voortplanting. Deze 2 werelden komen uiteindelijk toch samen bij de vrouw die de toekomstige voorouders baart. Vrouwen zien hun maandelijkse uitsluiting wel niet als onderdrukkend. Ze zien zichzelf als belangrijke actoren in het behouden van de deugdzaamheid en de orde in de maatschappij en ze zien zichzelf verantwoordelijk voor de culturele overdracht en continuïteit doorheen generaties. Culturele ideeën over de vervuiling door vrouwelijke menstruatie en het gevaar van vrouwen zijn verspreid over heel Melanesië. De situatie van de Kwaio is milder dan die van in New Guinea (zie case 8).
CASE 8: THE HULI

Beschrijving :

· varkensteelt en tuinbouw

· informele leiders (big men)

· constante oorlogsvoering

· cognatische afstamming (van een voorouderlijke grondlegger)

· rechten van voorouderlijke afstamming primeert op rechten van andere afstammelingen

· residentie is veranderlijk 

Glasse spreekt van “parish” (parochie)= geografisch gebonden iets waarvan het lidmaatschap constant in beweging was.

- leden hebben gemeenschappelijk gebied

- lidmaatschap op basis van cognatische afstamming (niet volgens residentie)

- mannelijk lid moet voldoen aan 3 voorwaarden:

1) mee verdedigen bij oorlogssituaties

2) bijdrage leveren voor oorlogsgelden

3) aan bepaalde religieuze rituelen deelnemen

Indien niet aan de voorwaarden wordt voldaan, is er een sanctie moglelijk. (opschorting of einde lidmaatschap).

Vele mannen zijn lid van meerdere parochies en hebben dus meerdere verblijfplaatsen waartussen rotatie mogelijk. 

- vrouwelijk lid-zijn gebeurd op basis van cognatische afstamming, ook zij konden net als de mannen lid zijn en verblijf houden in verschillende parochies.

-man en vrouw leven niet  samen in 1 huishouden. De vrouw gaat naar de parochie van de man maar verblijft daar in een apart huis.

-Oorlog is een centrale bezigheid die van interpersoonlijk conflict kon uitdeinen tot conflicten tussen parochies. Cognatische afstamming voedde deze conflicten omdat lidmaatschap

“niet-exclusief” was, dus men kon conflicten vermijden door naar een andere parochie te gaan.

- ideeën vim. seksualiteit en man/vrouw contacten


-menstruerende vrouw wordt als gevaarlijk aanzien, vooral tegenover jonge mannen. 

Opl.: contact beperken 


-Vrouwen volgen menstruatietaboes om mannen niet in gevaar te brengen. Zo is het 


         niet naleven ervan een grond tot echtscheiding voor de man

-seksuele betrekkingen worden geregeld naar het verloop van de menstruatiecyclus. De vrouw kan na het einde ervan uit afzondering treden en toenadering tot de man zoeken.


De vrouw wordt als ‘polluting’ (vervuilend) aanzien, maar dit neemt af naarmate ze 


meer kinderen baarde. 

- overspel: de overspelige man en vrouw (haar verwanten) betalen aan de echtgenoot een compensatie (varkens).

- trouwen:

meisje ±15 j

jongen ±25 j

Waarbij de seksuele gemeenschap dmv een magische bereiding minder bedreigend wordt gemaakt.

- polygyny: waarbij de man meerdere vrouwen heeft in verschillende parochies

Vele mannen nemen boven op hun huwelijk nog vrouwen erbij (gem. 1,5 vrouw per man) die via ‘Courting Parties’ worden beschikbaar gesteld. (hierop zijn louter weduwen en ongehuwde vrouwen aanwezig)

- Vaders rechten over de kinderen zijn groter dan die van de moeder, en bij scheiding blijven ze bij de vader.

- mannelijke voorouderlijke geesten zijn beschermend

-vrouwelijke voorouderlijke geesten zijn schadelijk en gevaarlijk

-In vergelijking met andere maatschappijen in Nieuw Guinea hebben de Huli-vrouwen een nogal hoge status: zo bezaten ze varkens, konden huwelijk aangaan en beëindigen, en van groep veranderen waarmee ze cognatische banden hadden

BESLUIT: de cognatische afstamming: 


1) stimuleerde conflicten tussen de mannen 


2) milderde conflicten tussen mannen en vrouwen

MAAR: eerder onderzoek laat maar 1 zijde van de medaille zien, terwijl recenter onderzoek andere processen laat zien; 

Anna Meigs’ studie van de Hua

Het concept “NU” - levenskracht die zich in lichaamssappen bevind en bij vrouwen in grotere mate aanwezig zou zijn - wordt geanalyseerd. Dit zou de vrouwen een superioriteit aanmeten.

Men moet de “nu” van anderen vermijden

Vrouwelijk “nu”-proces

Vervuiling mindert na de menopauze of na het baren van 3 kinderen. Vrouwen kunnen dan aan bepaalde religieuze rituelen deelnemen en in de mannelijke ruimtes komen. Ze is vanaf dan zelf wel ontvankelijk voor vervuiling, en moet om dit te beletten de mannelijke taboes naleven. Men zegt dan dat “de vrouw als man wordt”

Mannelijk “nu”-proces

Jonge mannen streven naar reinheid door aantal taboes na te leven en contacten met vrouwen te mijden. Bij het huwen absorbeert de man een deel van de vrouwelijke vervuiling, maar deze wordt dan als minder schadelijk aanzien voor de man.

Oude mannen moeten de taboes niet meer naleven, men zegt dan dat “de man als vrouw wordt”

AFSTAMMING, VERBLIJFPLAATS, VROUWELIJKE VERVUILING

3 interessante theorieën ivm gender, reproductie en afstamming

1) theorie die vind dat alle maatregelen die vrouwen en seksuele relaties met vrouwen discrimineren een middel zijn tot regeling van de bevolking

2) theorie die het “gerontocratieargument” aanhaalt. Dit houdt in dat oudere mannen een dominantie wensen te handhaven over vrouwen en jongere mannen. De vrouwen die de varkens bezitten zijn van cruciaal belang voor deze mannen. Mannen meten hun sociaal prestige door handel en varkensuitwisseling, wat de controle over vrouwen dus wenselijk maakt.

Keesing is hier een aanhanger van, hij onderzocht de Kwaio-samenleving  en stelde vast dat dmv de vervuilingideologie en de leefregels de dominantie wordt gehandhaafd. 

Hij linkt gender en afstamming bij de Kwaio: patrilineaire en cognatische afstamming gaan samen met de vrouwelijke vervuilende krachten van de vrouw.

3) volgens Gelbner M. zijn corporatieve verwantschapsgroepen onstabiel door het veranderlijke lidmaatschap. Het probleem bij cognatische afstammingsgroepen is de actieve oorlogsvoering, wat de mannen uiteindelijk verplicht om samen te werken (voor verdediging).

Hierdoor wijken ze af van hun vijandigheid tegenover elkaar, en dit in tegenstelling tot de vijandigheid tot de vrouwen die wordt behouden. Deze theorie is gebaseerd op het 

in-uitgroepprincipe

BILATERALE SAMENLEVINGEN

= verwantschap zowel langs mannelijke als langs vrouwelijke zijde te traceren, maar zonder de vorming van gemeenschappelijke afstammingsgroepen.(vb: Euro-Amerikaanse samenleving)

- verschil met cognatische samenlevingen: deze vormen wel gemeenschappelijke verwantschapsgroepen

toepassing: de RUNGUS te Maleisië

- zij leven in “Longhouses”

- verblijven na het huwelijk matrilokaal, het koppel leeft 1 seizoen bij de bruid haar ouders, waarna de man een aparte leefruimte aan het longhouse aanbouwt

- Het longhouse vormt geen corporate groep (geen gemeenschappelijk bezit), is eerder een aggregaat van aparte nucleaire families. Deze nucleaire families zijn de belangrijkste eenheden en vormen op zich corporate groepen.

- 1 a 5 longhouses vormen een dorp met een hoofdman aan de top. Dit dorp vormt ook een corporate groep ( landgebruik gemeen), waarbij lidmaatschap niet op afstamming gebaseerd is. ( wel op daar geboren zijn, huwen, aanvraag)

- erven gebeurt bilateraal (geen landerving, door dorpsbezit)

volgens L. Appell is hier een gendersymmetrie aanwezig die los staat van het feit dat de maatschappij bilateraal is, maar wel gebonden is aan:

1) matrilokale elementen

2) economische rollen van man en vrouw

3) bepaalde geloofsovertuigingen

Seksuele betrekkingen buiten het huwelijk worden voor beide geslachten gelijk gesanctioneerd, en er is aan de vrouwen geen beperkingen opgelegd ivm menstruatiecyclus.

DUBBELE EN COGNATISCHE  BEVINDINGEN

Bij de Beng werd heteroseksualiteit als potentieel gevaarlijk aanzien en strikt geregeld, de vrouwelijke vruchtbaarheid werd er wel gewaardeerd.

Zowel matri-als patriclan hebben belang bij geboortes en brengt geen tweestrijd teweeg. Het zijn hier eerder de clans die gescheiden gehouden worden. Ongepaste seksuele betrekking (in het woud) bedreigd de vruchtbaarheid en wordt gelijk bestraft voor man en vrouw.

Deze Beng-casus staat in tegenstelling tot cognatische maatschappijen waar de vrouwelijke seksualiteit door de man als vervuilend wordt aanzien.

MAAR vervuiling en cognatische afstamming zijn niet aaneen gebonden!

Vb - er zijn cogn. ma. die de vervuiling niet hanteren

     - er zijn patrilineair ma. die de vervuiling wel hanteren

volgens L.Stone is er wel een verband tussen vervuiling en cognatische afstamming, omdat cogn. afstamming en veranderlijke verblijfsplaats een onzekerheid teweegbrengt voor de reproductieve capaciteit.

 Wij aanzien de vrouwelijke vervuiling als een vorm van vrouwenonderdrukking. Maar dit is slechts 1 zijde van de medaille, omdat hieraan een zekere ‘macht’ verbonden is die de basis kan vormen van een vrouwenmacht.

STONE      H 6: het huwelijk

Het begrip ‘huwelijk’ kent crosscultureel weinig vergelijkbaarheid. 

Vb: -Volgens ons is seks inherent aan het huwelijk, maar dit staat in contrast met het 

         celibatair huwelijk

- Huwen is volgens ons met rechten over kinderen verbonden, maar dit is niet het geval bij 

   de Navajo

De enige veralgemening:“Huwen houdt intimiteit in en creëert aangetrouwde familieleden”

In dit hoofdstuk zien we :

1) relaties tussen gehuwden volgens verschillende huwelijksvormen (monogamie, polygyny, polyandrie)

2) natuur van huwen als verwantschapsmechanisme

MONOGAMIE   POLYGYNY    POLYANDRIE

3 Types heteroseksuele huwvormen

1) monogamie = 1 man / 1 vrouw (vb Euro-Amerikaanse huwvorm)

2) polygyny = 1 man / meerdere vrouwen (vb Islamitische samenlevingen)

3) polyandrie = meer mannen / 1 vrouw (vb Nepalese Brahmanen, Tibetanen) 

Maar: zelfs dezelfde huwvormen kunnen anders werken naargelang de maatschappij waarin.

Vb: - bij Nepalese Brahmanen is polygyny toegestaan, maar is zeldzaam.

 -bij de Nuer wordt polygyny aanzien als prestigeteken

Wat mbt polyandrie?

Verschillende vormen:

· broederlijke polyandrie: 1 vrouw + meerdere broers.

· niet-broederlijke polyandrie: 1 vrouw + meerdere mannen die geen broers zijn

Verschillen mogelijk mbt:

· verblijfplaats

· eigendomsrechten

· seksuele regelingen

Het vroegste onderzoek ernaar wordt overschaduwd door een mannelijke bias.

Recent onderzoek laat objectievere visies toe. Volgens Nancy Levine vertelt de vroege visie meer over onze ideeën mbt polyandrie dan dat het fenomeen zelf wordt belicht.

Belangrijke kenmerken van polyandrie:

- Het geeft aanleiding tot een lage bevolkingsgroei als men meerdere mannen beperkt tot 1 vrouw!!!

- De maatschappij kan functioneren met minder vrouwen dan mannen in de populatie.

Sommigen besluiten hieruit dat het als bevolkingbeperkend mechanisme zou zijn ontstaan, omdat het veelal voorkomt in een omgeving met schaarse middelen. Maar dit is een ontoereikende verklaring!

Wat mbt “jaloezie” op seksueel gebied?

Euro- Amerikaanse vrouwen zouden polygyny moeilijk accepteren. 

Maar men moet dit voor elke maatschappij apart bekijken, omdat er zulke uiteenlopende reacties bestaan, gaande van ‘hekserijbeschuldigingen’ tot vredevolle samenwerking tussen de verschillende co-vrouwen.

CASUS 9 NYINBA-polyandrie

De Nyinba zijn een kleine groep Tibetanen die in een afgelegen, ruige regio van NW-Nepal leven. De middelen zijn hier schaars, en de bevolkingsgroei doet de druk op de omgeving stijgen. (oa. Armoede en ecologische degradatie zijn de gevaren hierbij) 

Zij spreken west-tibetaans, zijn boeddhistisch, herders zowel als landbouwers en langeafstandshandelaars. De mannen zijn soms lange periodes weg van huis, maar als ze thuis zijn assisteren ze de vrouwen op de akkers. Het handeldrijven wordt hoog gewaardeerd, in tegenstelling tot de vrouwelijke arbeid die een levensnoodzakelijke bijdrage is.

Ooit was de maatschappij verdeeld in slaven en meesters, maar dit werd door Nepal in 1929 verboden. Desondanks blijven er van de bevrijde slaven nog een aantal op het domein van de vroegere meester wonen, terwijl anderen economisch onafhankelijk werden en land verwierven. Tussen de nakomelingen van de slaven en meesters blijft er nog een sterk statusverschil. De ex-slaven wensen hun status te verhogen door te huwen met iemand van een hogere status.

De Nyinba zijn patrilineair en overwegend patrilokaal.

Als een koppel geen zoons heeft, kan een man worden ingebracht die matrilokaal komt wonen bij hun dochter. (alhoewel dit niet ideaal is, en hij als indringer kan worden aanzien)

De Nyinba zijn in patrilineaire clans verdeeld die geen ‘corporate groepen’ zijn, maar afstammingsgroepen (ook religieus belang: gemeenschappelijke clangoden aanbidden). Zij zijn exogaam.

Voordien 

Slaven waren monogaam en matrilineair 

Meesters waren polyandrisch en patrilineair

Nu zien we dat de onafhankelijke ex-slaven polyandrie en patrilineariteit aannemen, terwijl de afhankelijke ex-slaven het bij hun monogamie en matrilineariteit houden.

Hun visie mbt ‘erven’ laat zien dat de belangrijkste relaties worden doorgegeven door de vrouwen.

· de vader geeft de beenderen door aan zijn kind, en bepaald het uiterlijk en karakter

· de moeder geeft het bloed door aan haar kind

een andere belangrijke groep is de trongba 

= corporate landbezittende huishoudens die een naam hebben en die een deel van de bewoners hun identiteit invullen. En kernaspect van de polyandrie.

De zonen van de trongba erven samen de eigendom en moeten gans hun leven samenblijven. Soms wordt deze gesplitst maar dit is niet wenselijk.

Een kernaspect van de Nyinba-cultuur is de broederlijke polyandrie. De broers vormen gelijkwaardige partners voor de vrouw. De vrouw moet allen gelijkwaardig behandelen. Polyandrie zou de broederlijke solidariteit bevorderen en de broers samenhouden.

De seksuele planning per nacht is een flexibel en open gebeuren. En de seksuele betrekkingen zijn niet beperkt tot het huwelijk voor beide seksen.

“Co-joint huwelijk”is een vorm van polyandrisch huwelijk (5% van de hun polyandrische huwelijken)

= ontevreden mannen kunnen er een vrouw bijhalen die ook alle broers huwt. Hierdoor splitsen soms subgroepen af, of kunnen conflicten ontstaan.

Mogelijke combinaties naast polyandrie

Monogamie kan resulteren uit natuurlijke omstandigheden:

· als een man geen broers heeft

· als van de 2 broers er 1 sterft

polygyny kan ontstaan als:

-de vrouw kinderloos blijft ( is geen reden tot scheiding), wat de man toestaat een vrouw aan het huwelijk toe te voegen.. (1/3 huwelijk is polyandrisch-polygynisch)

niet polyandrisch-polygynisch is andere mogelijkheid:

· een koppel zonder zoon maar met een dochter, kan een man met hun dochter laten huwen, waarbij later de zus van de vrouw kan worden toegevoegd.

Zonen zijn van belang doordat ze bezittingen van de trongba erven en beheren. Zij geven ook de voorouderlijke naam door van de trongba. Zij moeten zorgen voor de ouders in hun oude dag. Er wordt voor zonen beter gezorgd

Dochters worden gewaardeerd om de allianties die ze teweegbrengen via ’t huwelijk, maar zij verlaten het ouderlijk huis en zijn voor ouders geen lange termijninvestering.

( seksratio = 118 zonen / 100 meisjes.

De identiteit van een kind is belangrijk (niet altijd eenvoudig vaststelbaar). De vader/kind band is hecht na de toewijzing van kind aan vader door de moeder.(geeft haar enige macht). De band is van belang voor erfrechten (zoons) en voor de bruidschat (dochter)

Polyandrie is verweven met verwantschapsconcepten en waarden

1) nadruk op solidariteit onder de broers

2) alleen dichte verwanten worden vertrouwd

a) daarom is huwen van bepaalde cousins toegestaan

b)  als nieuwe vrouw moet worden ingebracht, verkiest men de zus van de onvruchtbare vrouw

c) co-joint huwen wordt beperkt, omdat het zonen meebrengt die niet dicht verwant zijn

Vrouwen kunnen scheiding aanvragen, maar bij terugkeer naar haar familie kan ze niet rekenen op erfrechten van haar familie. De kinderen blijven bij de vader.

De vrouwelijke seksualiteit kent weinig beperkingen, omdat polyandrie de vrouwelijke seksualiteit en de reproductieve capaciteit scheidt.

De bronnen van haar macht

a) zij wijst bepaald kind toe aan bepaalde man

b) elk huishouden heeft een hoofdvrouw (oudste vrouw die toeziet op werk van de vrouwen) en dit wordt overgedragen op de schoondochter

besluit: polyandrie heeft bij de Nyinba een complex verband met de huishoudelijke economie, verwantschapswaarden, huishoudelijke structuur, gender, e.a. culturele tradities.

Maw. Bevolkingscontrole is onvoldoende verklaring voor het fenomeen polyandrie.

HUWELIJK EN ALLIANTIES

Huwelijk als bindmiddel tussen groepen is een menselijke uitvinding, maar niet eenvoudig omdat aanhuwenden elkaar vaak wantrouwen. Vandaar dat het regelen ervan lang kan duren.

Uitzondering: Euro-Amerikaanse samenlevingen die het huwelijk zien als een romantisch gebeuren.

Maar in alle culturen is er een basisspanning tussen:

· huwen als sociale/politieke/economische strategie

· huwen als instituut die interpersoonlijke relaties meebrengt

Huwen als alliantie doet ons terugkeren naar begrippen als

· exogamie

· endogamie

EXOGAMIE “Exogamie en cross-cousin huwelijk”

Cross-cousin = kinderen van 2 tegengestelde sekse-siblings

Parallel-cousin = kinderen van 2 gelijke sekse- siblings

Fig. 6.1 illustreert beide tgo 1 ego

Fig. 6.2 illustreert beide mbt. unilaterale afstamming. Ego’s cross-cousins zijn altijd uitgesloten van de unilineaire afstammingsgroep, terwijl de parallel-cousins wel lid kan zijn.

Vb. MZC is lid bij matrilineariteit / FBC is lid bij patrilineariteit

- In sommige samenlevingen is maar 1 type cousin toegestaan als huwpartner, in ander samenlevingen zijn meerdere types cousins toegestaan (zowel 1ste, 2de, 3de cousins)

- cross-cousins huwen kan worden toegestaan bij exogamie, maar waarom zou dit worden verkozen of voorgeschreven?

Volgend deel zien we hoe het cross-cousin huwelijk verband houdt met bepaalde types huwsystemen tussen groepen.

EXOGAMIE EN UITWISSELING: “vrouwenmanipulatie”?

 C. Lévi-.Strauss deelt exogame samenlevingen op in:

1)complexe huwsystemen: regel = buiten de groep huwen. (komt meest voor)

2) elementaire huwsystemen: regel = met wie men wel/niet kan huwen.(vroegste mensgroepen volgens Strauss)

als vorm van vrouwenuitwisseling over de generaties heen, die een duurzame band creëerde. 

We gaan na hoe dit "uitwisselen" in theorie werkt.

Fig 6.3. waarbij we vertrekken van 2 broer/zuster-paren die onderling huwen zodat tussen patrilineaire groep A en B een band ontstaat. Als dit over de generaties wordt gehandhaafd kom je uit bij Fig 6.4. Dit vormt systematische dubbele-cross-cousin huwelijken. 

Maar de realiteit is veel complexer dan deze ideale situatie. Hiervoor vervang je in het schema O/( door clans of lineages wat meer de realiteit benadert.

Een groep die in clans is verdeeld kan op haar beurt in moieties gehalveerd zijn, en waartussen de regel kan gelden dat je met de andere helft moet huwen. (vb.aboriginals)

Ook andere huwelijksuitwisselingssystemen zijn mogelijk, maar onder de antropologen is er geen consensus over hoe deze werken of wat ze betekenen.

M. Trawick (j.’90) gaf een nieuwe interpretatie aan cross-cousin huwen bij de Tamil-bevolking (Zuid-India). Volgens haar is er een verband met een cultureel bepaalde emotiedynamiek tussen bepaalde verwanten. Vooral de broer/zus band is een sterk emotioneel geladen band, waarbij de afkeuring van ‘het naar elkaar verlangen’ via het huwen van hun kinderen kan worden uitgedrukt.

C L-Strauss suggereert dat vroeg in de menselijke adaptatie de vrouw ondergeschikt was aan de man, omdat ze de 1ste handelswaar vormden tussen verschillende groepen mannen, die zo de reproductieve capaciteit en de seksualiteit controleerden.

Hij zag de vrouw als “totaal en waardevol geschenk” tussen mannen waaruit huwlijken ontstonden, maar in de 1ste plaats een band tussen de mannen creëerde, en pas dan tussen man en vrouw.

Dit staat in contrast met R. Fox zijn visie, waarbij oudere mannen de vrouwen controleerden en gebruikten om allianties met andere mannen aan te gaan

Sommige antropologen bekritiseren de idee dat mannen de vrouwenuitwisseling voor hun eigen politieke spelletjes gebruiken.

Bell Diane: bij de Aboriginals was vrouwuitwisseling in de handen van mannen, maar vrouwen participeerden in de selectie.

BESLUIT: 

· er is sprake van ‘politieke’ huwelijken door de banden die worden gecreëerd, maar het ‘afstemmen’ is een spel dat door beide seksen kan worden gespeeld.

· Huwelijksallianties kunnen helpen om groepen tot elkaar te brengen, maar droegen niet altijd bij tot vredevollere relaties tussen groepen. De lossere huwelijksband is niet voldoende om een oorlog te voorkomen.

ENDOGAMIE binnen unilineaire afstamming

We nemen aan dat een paar paleolithische jager-verzamelaargroepen dit toepassen, maar het is ook terug te vinden bij Arabische samenlevingen met patrilineaire lineages, waar de man zijn parallel-cousins kan huwen. 

Endogamie is niet bruikbaar om groepen tot elkaar te brengen, maar biedt anderen voordelen:

1) de afstammingsgroep behoudt de reproductiviteitsrechten van zijn vrouwelijke leden

2) eigendom blijft binnen de lineage bij erven

3) de vrouw blijft binnen de groep waarin ze wordt geboren

Er is geen beter voorbeeld van te vinden dan de Oude Romeinen, waarover meer in casus 10

CASUS 10: THE JULIO-CLAUDIANS

Historische context:
De periode hier besproken is de republiek en het vroege keizerrijk van het oude Rome.

vroege republiek:

Het mannelijke hoofd van de familie, de pater familias, had veel macht over al zijn patrilineaire verwanten. Hij was het oudste mannelijke familielid en had al de controle tot aan zijn dood. Huwelijken uit de hogere klasse waren ‘met de hand’. Dit wil zeggen dat de macht die de vader over zijn dochter heeft op het huwelijk wordt doorgegeven aan de echtgenoot. Vrouwen brachten bij hun huwelijk een bruidschat mee en verloren hun rechten over het eigendom van hun vader. Ze verkregen echter erfenisrechten over het eigendom van hun man. Een vrouw, getrouwd ‘met de hand’, kan zelf niet scheiden. Haar echtgenoot kan scheiden of haar doden als ze overspel pleegt of wijn drinkt. Huwelijken waren strikt monogaam. Vooral het eerste huwelijk werd gearrangeerd door de familie maar zowel de man als de vrouw moesten hiermee instemmen. Huwelijken dienden om de echtegenoot van kinderen te voorzien en om politieke banden tussen aristocratische families te creëren. Vrouwen moesten hardwerkend, bescheiden, onderdanig tegenover mannen, goede moeders, kuis en deugdzaam zijn. Er werd een grote nadruk gelegd op de maagdelijkheid van vrouwen, wat weerspiegeld werd in de cultus van de Vestaalse maagden.

Er werd veel belang gehecht aan de vruchtbaarheid. Nakomelingen waren belangrijk voor de voortzetting van het geslacht en voor het creëren van politieke banden door huwelijken. De Romeinse samenleving in de vroege republikeinse periode was  patriarchaal.

late republiek:

In de late republiek veranderde de situatie echter grotendeels. Ten eerste veranderden de eigendomsrelaties. Vrouwen konden geldige testamenten nalaten. Rome werd meer een bilaterale maatschappij. 

Een tweede grote verandering was het ontstaan van nieuwe relaties tussen eigendom en huwelijkstransacties. In plaats van huwelijken ‘met de hand’ waren er nu meer vrije huwelijken. Hierbij bleef de vrouw na haar huwelijk wettelijk onder de macht van haar vader en behield zijn naam. De bruidsschat bleef haar eigen bezit. Echtgenoten hadden weinig macht over hun vrouwen. Vrouwen konden scheiden, kregen meer autonomie en werden onafhankelijker. 

Ten derde vond er meer overspel plaats, opvallend ook tussen mannen en getrouwde vrouwen, terwijl dit vroeger tot de doodstraf leidde voor de vrouwen in kwestie.

Een mogelijke verklaring voor deze veranderingen is de verhoogde oorlogsvoering in het kader van  de uitbreiding van het Romeinse Rijk. De mannen waren gedurende lange periodes van huis of stierven op vroege leeftijd. Hierdoor werden de vrouwen gedwongen het op hun eentje te klaren.

Matchmaking and the rise of julius caesar

Dit deel bestaat hoofdzakelijk uit wie met wie trouwde, een verhouding had of  vermoorde en ga ik dus niet helemaal samenvatten. De belangrijkste punten:

De huwelijken onder Caesar waren vooral exogaam. Men gaat families met andere families verbinden om politieke banden te creëren en voordelige posities te bereiken. Augustus wou vooral de macht en de rijkdom binnen de eigen groep houden en regelde daarom endogame huwelijken. 

Hoewel vooral mannen veel te zeggen hadden in het manipuleren van huwelijken, waren ook vrouwen heel actief in het aanmoedigen van bepaalde huwelijken en het kiezen van minnaars om zo bepaalde gebeurtenissen te beïnvloeden. Er is een spanning tussen het huwelijk als een louter politieke, tactische zet en het huwelijk als een plaats van vertrouwdheid en affectie.

fig.6.6 toont de belangrijkste verwantschapsbanden tussen de keizers.

Zowel bij de Romeinen als bij de Nyinba zien we dat ze de vruchtbaarheid willen beperken. Hoewel de motivatie op elkaar lijkt, zijn de methodes verschillend. De Nyinba controleert vruchtbaarheid door polyandrie, terwijl de Romeinen dit doen met behulp van geboortebeperking en infanticide.

Wat betreft de relatie tussen vrouwelijke seksualiteit en vruchtbaarheid zien we een groot verschil tussen de Nyinba en de Romeinen dat we ook terugvinden bij de Nuer en de Nepalese Brahmanen (zie hfst. 3). Zoals bij de Nuer is er bij de Nyinba een onderscheid tussen de seksualiteit van een vrouw en haar vruchtbaarheid. Bij de Romeinen en de Nepalese Brahmanen is dat niet zo.

STONE      H7:   A history of Euro-American Kinship and Gender

Onze Euro-Amerikaanse tradities van verwantschap en gender worden gekenmerkt door de volgende eigenschappen: 

· elk huwelijk zal een nieuwe onafhankelijke economische eenheid opbouwen. Mensen moesten zich eerst een huwelijk en reproductie kunnen veroorloven (de vrouwen moesten een bruidschat hebben en de mannen grond) alvorens ze aan trouwen mochten denken. Dit is niet in overeenstemming met vele andere maatschappijen die Stone bestudeerd heeft waar nieuwe echtparen simpelweg in de bredere economische eenheden worden ingelijfd en waar hun arbeid louter als een bijdrage beschouwd wordt. 

· Nog iets waarin Europa van de rest van de wereld verschilt, is de relatief late leeftijd waarop mensen trouwen. Tussen 1350 en 1800 was dit nog 25 jaar (vrouwen meestal nog jonger). De leeftijd varieerde naargelang de tijd, regio en sociale klasse. Voor N-W-Europa had de latere leeftijd enkele belangrijke gevolgen: vrouwen kregen minder kinderen en koppels treedden als volwassenen in het huwelijk.

· Bovendien werd in de Westerse traditie ‘liefde’ een fundamenteel onderdeel van het huwelijk. Vandaag worden Euro-Amerikaanse huwelijken niet door de ouders geregeld en worden ze verondersteld gebaseerd te zijn op wederkerige aantrekking, affectie en emotionele verbintenis. Huwelijk moet de individuen gelukkig en voldaan maken ipv politieke of sociale allianties te creëren. Dit onderscheid is volgens Stone een beetje teveel benadrukt geweest: ook in huwelijksinitiaties speelt volgens haar seksuele aantrekking een zekere rol (Nuer en Navajo) en er kan toch ook in geregelde huwelijken spraken zijn van affectie? Haar ondervinding was dat er  in vele culturele tradities een spanning is tussen de praktische of socio-politieke dimensies van het huwelijk en de emotionele dimensies. 

· Het probleem is: wat bedoelt men juist met de term ‘liefde’? = passie en romance? Seksuele jaloezie? Dit zal samen met de relatief beperkte verwantschapsbanden en het gebrek aan ‘collectieve afstammingsgroepen’ (=corporate descent groups) in Euro-Amerikaanse samenlevingen zullen besproken worden. Tenslotte zullen we zien dat de Euro-Am. traditie van verwantschap en gender niet uniek is: ze heeft veel gemeen met de Aziatische traditie. (bijv. de zgn ‘dubbele seksuele standaard’) We zullen met Jack Goody zijn werk beginnen die vele links gelegd heeft tussen Europese en Aziatische huwelijkspatronen.

De bruidschat (=’dowry’ in English) en de dubbele standaard:
Goody zag enkele algemene contrasten tussen de samenlevingen van het sub-Sahariaans Afrika en die van Europa en Azië (of ‘Erasia’). Hij heeft het over de oudere, pre-industriële samenlevingen tov de praktijken van de late 20ste eeuw. Zo had hij het over verschillen in het wijdverspreide gebruik van de ‘bruidsweelde’ in Afrika (= een huwelijksbetaling die van de verwante van de bruidegom naar die van de bruid gaat) en de bruidschat in Eurasia (= de rijkdom die de ouders als economische steun aan hun dochter schenken wanneer zij huwt). Deze verschillen linkt Goody aan de bredere verschillen in de landbouwpraktijken en erfenispatronen tussen Afrika en Eurasia. 

*In Afrika noemt Goody het economisch patroon homogeen: vrouwen erfden van vrouwen en mannen van mannen. Productief bezit was in de handen van de mannen maar vrouwen spelen ook een essentiële rol in de productie. Deze soort van productie- en erfenissystemen werd gevonden in sociaal-economisch niet-gestratifieerde (=in lagen verdeeld) samenlevingen zoals die van de Nuer. Goody vindt dat de productie- en bruidsrijkdomsystemen in Afrika vervlochten zijn met de Afrikaanse vormen van huwelijk. Bruidsrijkdom maakt bijvoorbeeld polygonie gemakkelijker want het duurt wat vooraleer de familie voldoende rijkdom bijeen heeft en daardoor trouwen de zonen relatief laat. De dochters van die familie zullen relatief vroeg trouwen zodat de familie rijkdom van andere families binnenkrijgt om het huwelijk van hun zoon te betalen. Er zullen altijd meer vrouwen dan mannen bereid zijn te huwen als gevolg hiervan, en daardoor zullen sommige mannen meerdere vrouwen hebben. 

*In Aurasia-bruidschatssituaties zijn er gelijkaardige dimensies: de economie was er een van ploeglandbouw ipv de primitieve landbouw met de graafstok zoals in Afrika. Hierdoor was er in Eurasia meer productiviteit, een grotere bevolkingsdichtheid en een duidelijke vorming van sociaal-economische klassen. Deze samenlevingen werden gestratifieerd in klassen. Controle over land werd de sleutel voor statusvorming en continuïteit van status bij hun nakomelingen. Huwelijken werden in functie hiervan (van rijkdom en status) geregeld en ‘gematcht’ en zo behield de upperclass zijn klasse-endogamie of zgn ‘groepsstatus endogamie’ (Goody).  

Deze klasse-endogamie betekent nog niet dat iedereen moet trouwen met partners van een exact gelijke klasse. Het was zelfs sociaal beter in Europa om te trouwen met iemand uit een familie met een hogere status. In India is hypergamie zelfs de norm. Toch bleef er een zekere klasse-endogamie in Eurasia heersen. 

Het bruidschatshuwelijk werd een middel van klasse-endogamy en het stimuleerde monogamie want het zorgde voor een ‘huwelijksfonds’ dat uiteindelijk naar de kinderen zou gaan. Het zou veel te ingewikkeld zijn om de bruidschat te verdelen onder verschillende vrouwen. 

Dit landbouwsysteem bracht ook grote veranderingen teweeg in de sekseverdeling van het werk. De rol van vrouwen in productie nam af en die van mannen nam toe. 

Het voortduren van het klassesysteem door klasse-endogamie vereist dat bezit zich ontwikkelt naar vrouwen. De bruidsschat werd gebruikt om te zien wat de bruidegom waard is tov zijn familie, en hoeveel hij ervan mag erven.  

Goody schrijft dat net zoals het van belang werd om controle te hebben over huwelijken om zo de  groepsendogamie niet te onderbreken, werd het ook belangrijk om de voorhuwelijksactiviteiten van de kinderen te controleren mbv chaperonnes, veel nadruk op voorhuwelijkse maagdelijkheid, enz.. Dit laatste zou in de hogere klassen invloed gehad hebben op de waardigheid van het meisje, maar waarom stond alleen die van het meisje hiermee op het spel en niet die van de jongen? 

Alice Schlegel stelde zich die vraag en ze zei dat het kon zijn om het meisje te beschermen van zwangerschap van mannen van de lagere klasse die op grond daarvan met haar zouden willen huwen en vervolgens aanspraak zouden kunnen maken op haar vaders bezit. Al deze argumenten brengen meer inzicht in de zgn dubbele seksuele standaard (het anders behandelen van de seksen) van de Euro-Amerikaanse maatschappij en in de manier waarop men omging met gender in Eurasie. 

Er zijn ook andere verklaringen over deze dubbele standaard verschenen, zoals die van Sherry Ortner bijv.: ze discussieert over de betekenis van de term 'vrouwelijke kuisheidsethiek'. (female purity ethic) : de culturele idee dat de waardigheid van een sociale groep rust bij de kuisheid van zijn vrouwen. Hypergamie is een ideaal of beter een actueel feit, in premoderne staatsmaatschappijen. De ontwikkeling van de staat kan bijgedragen hebben tot de vrouwelijke kuisheidsethiek maar de veranderingen in de huwelijkspatronen (hypergamie: huwen in een hogere klasse,...) hebben volgens Ortner wel het zwaarst doorgewogen. Het huwen in hogere klassen om status te verhogen is een feit in klasse-gestratifieerde maatschappijen. Maar het was enkel mogelijk indien men hun dochter eerst opwaardeerde dmv de invoering van de bruidschat en het behoud van haar maagdelijkheid! ‘Assepoester’ werd het ideaal voor vrouwen. Deze vrouwen vertegenwoordigden al gauw hetgeen ook door de hogere klassen gewenst werd: een hogere status. Maar waarom is het juist die maagdelijkheid die zo aanspreekt? Het is een middel om de hegemonie van de hogere klassen te behouden. 

Waar Goody en Ortner het verhogen van de waardigheid dmv maagdelijkheid als een losstaand gegeven beschouwen, vind Schlegel dat het eerder in het beschermen van de familie tegen verleidelijke lagere klassen van rijkdomzoekers ligt. Zo behouden ze hun hogere levensstandaard, ook voor hun kinderen. 

Goody, Schlegel en Ortner hebben alleszins alledrie een link gelegd tussen de familie-eer en de seksuele kuisheid aan de ene kant en het behoud en overbrengen van de status en rijkdom aan de andere kant. Hun werk, en vooral dat van Goody, legt de aandacht op wat de Euro-Amerikaanse culturen gemeen hebben met die van Azie op gebied van gender en verwantschap. Een nieuwe vraag is hiermee opgerezen: waarom ontwikkelen maatschappijen een zorg om de vrouwelijke seksuele kuisheid? 

Van de Middeleeuwen tot de moderne tijd.

We hebben gezien dat de Romeinse maatschappij bilateraal geworden is bij de val van het Romeinse keizerrrijk. Ook vielen vele Germaanse stammen Rome binnen waarvan sommige groepen al Christelijk waren. Maar sommige van die stammen kunnen patrilineair geweest zijn. Ze hebben zich zoals we wel weten in het vroegere Westerse rijk gesetteld en een nieuwe cultuur ontwikkeld die vol van Romeinse, Christelijke en Germaanse invloeden zat. De grote meerderheid van de volkeren in Europa onderging een verzwakking van de verwantschapsgroepen. 

In Europa bleven sommige huwelijkspraktijken van de Germaanse volkeren voortduren tot in de Middeleeuwen. In sommige regio's waren er ook verschillende combinaties van huwelijksbetalingen. Maar toch kwam er geleidelijk aan een verschuiving van die vroegere huwelijkspraktijken naar een volledig directe bruidschat in Europa. Nog een andere Germaanse praktijk was polygonie (wat in de vroege Middeleeuwen al plaatsvond onder mensen zoals de Anglo-Saxons en de Franken) en ook deze verdween langzaamaan. Onder de Germaanse volkeren hadden de mannen het gemakkelijker om een scheiding aan te vragen, maar in de 11e eeuw zorgde de kerk ervoor dat het huwelijk onontbintbaar werd en polygonie was niet langer mogelijk. 

Europa, en later de Europese Nieuwe Wereld, werden bijgevolg gekarakteriseerd door bilaterale maatschappijen, strikte monogamie en bruidschat gedurende vele eeuwen. Alleen gedurende de laatste eeuwen nam het belang van de bruidschat af. Maar wat was de waarde van verwantschap nog voor die Europese volkeren? Voor de meeste klassen was er maar weinig verandering. De meesten trouwden wanneer ze in de 20 waren en voedden slechts enkele kinderen op en leefden in kleine nucleaire families. De opkomst van variaties in familievormen in Europa had niet zozeer doorheen de tijd plaats maar eerder tussen klassen en regio’s. Bijv.: in de kleine upperclasses was het zo dat grote uitgestrekte families in één huishouding leefden. 

De opkomst van kleine nucleaire families was geen gevolg van de industriële revolutie, het bestond al lang voordien, nog voor de 1800! Het is ook fout te denken dat huwelijken in het Europese verleden van lange duur waren. Tussen 1000 en 1800 was scheiding bijna onmogelijk maar in de plaats daarvan werden koppels van elkaar gescheiden door de dood. Het was dus door de lage levensstandaard dat de meeste huwelijken slechts 10 of 20 jaar duurden. Gottlieb argumenteert dat het vaak voorkomen van scheiding door een lage levensstandaard bijna automatisch samengaat met het weinig voorkomen van scheiding door legale middelen. 

Andere aspecten van het familieleven en gender ondergingen echter wel veranderingen in Europa. De voornaamste motor achter het opbouwen van de Europese vormen van verwantschap en gender was hoofdzakelijk de Christelijke kerk. Ze presenteerde een revolutionaire, nieuwe boodschap: seks is niet spiritueel en dit gold zowel voor mannen als voor vrouwen, en seks buiten het huwelijk was voor allebei even zondig. Huwelijksseks was enkel toegelaten zolang het in teken van de voortplanting stond. Vele Christelijken antwoordden hierop door celibataire religieuse ordes binnen te treden. Anderen reageerden dmv een 'spiritueel huwelijk' waar ongetrouwde maagden met mannelijke clerus samenleefden. Natuurlijk werd deze regeling wantrouwig bekeken en afgekeurd. De menselijke lust was iets ‘slecht’.

De Christelijke theologie had seks dus gedegradeerd maar ze had het dan tenminste voor zowel vrouwen als voor mannen gedaan. Toch leefde de dubbele standaard verder! Het groeide zelfs en bereikte een piek in 1800: de vrouw kon door haar man beschuldigd worden van overspel maar ze moest zelf wel de andere kant opkijken als ze haar man betrapte op ontrouw, aangezien ze over geen enkele wettige middelen beschikte. De houding tov overspel veranderde dus niet, alsook de associatie van familiale waardigheid met de kuisheid van haar dochters en vrouwen. Er leefden onder de mensen ook ambivalente mannelijke beelden over vrouwen die tot uiting kwamen in de kunst en literatuur van die tijd. De vrouw werd enerzijds gevreesd en beschuldigd van seksuele verleiding en anderzijds werden ze tot idool herroepen, de goede en pure vrouw die geïdentificeerd werd met de maagd Maria. Maria was de ideale vrouw. Maar een vrouw kon die maagdelijkheid natuurlijk nooit combineren met het moederschap. Hoewel de Christelijke kerk zich dus verzette tegen de dubbele seksuele standaard bevestigde ze wel de onderwerping van vrouwen aan mannen. Mannen moesten hun vrouwen beminnen en de echtgenoten moesten samen “één” zijn maar de autoriteit van de mannen was nog steeds duidelijk aanwezig. 

Samengevat was de positie van de vrouw relatief hoog in de vroege ME, maar nadat het officiële Christelijke geloof toegaf aan de dubbele seksuele standaard, verloren de Middeleeuwse vrouwen veel gebied. In de vroege ME lieten mannen van de upperclass vrouwen hun immers alleen achterlieten en moesten deze hun bezit zelf beheren. Dit gaf hun een gelijkaardige afhankelijkheid als die van vrouwen tijdens de Punische oorlogen. Later beperkten veranderingen in de wet en erfelijkheidspraktijken die mogelijkheden van de vrouw om bezit te accumuleren. 

Ook hun rol in de geneeskunde ging erop achteruit. Ze waren vooral als vroedvrouwen erg actief geweest maar dit potentieel kon zich niet verder ontwikkelen omdat de medische training naar universiteiten verhuisde waaruit de vrouwen verbannen werden. In de Middeleeuwse steden waar klassen van rijke handelaars groeiden, speelden de vrouwen in het begin een actieve economische rol. Maar later sloten de handelaarsgilden vrouwen uit en tegen 1400 waren ze vnl te zien in slecht betaalde, minder prestigieuze jobs… nog meer dan vandaag het geval is. 

Herlihy merkte de effecten op die de Gregoriaanse hervorming door de Christelijke kerk had op vrouwen. Deze hervorming had huwelijken met de Katholieke clerus verbannen. Zo verdwenen oa de spirituele huwelijken van maagden met de clerus. Er ontstond een vijandigheid tov vrouwen die verder uitliep naar scholen en nieuwe universiteiten. Hoewel Europa bilateraal was, was er een patrilineaire ideologie: het was het wijd verspreid gevoel dat de zonen de familielijn verder moesten zetten door de familienaam en de erfenis te behouden. Volgens Herlihy heeft de overgang van indirecte bruidschat naar directe bruidschat vervolgens de last van het huwelijk verplaatst van de familie van de bruidegom naar die van de bruid. Dit duurde voort tot poëten en priesters begonnen te protesteren tegen de veel te hoge kosten van het huwelijk, zoals Dante in de vroege 14e eeuw in zijn “the divine comedy”. Het werd een enorm sociaal probleem: vele vrouwen konden niet trouwen wegens gebrek aan een waardige bruidschat. De kloosters konden hen niet onbeperkt blijven opnemen. Het probleem was net dat de bruidschat werd gebruikt om de sociale status van de familie van de bruid uit te drukken. En toch maakte het de man in kwestie niet noodzakelijkerwijs rijker want zijn zussen of dochters hadden op hun beurt een grote bruidschat nodig die afkomstig was van de bruidschat die hun broer of vader had ontvangen van zijn eigen huwelijk. Er waren verschillende erfenispatronen geldig om een oplossing te geven op de vraag: hoe kan je je bezit intact houden, in het achterhoofd houdend dat iedere generatie een bepaald aantal mannen kan voortbrengen? 

*In Noord-Europa paste men de primogeniture (alleen de eerstgeborene krijgt erfenis) toe, maar hiermee wist men nog niet wat te doen met de jongere zonen die geen erfenis kregen. Oplossing: religieuze orders of kruistochten.

*In Zuid-Europa had men ervoor gekozen om de bezittingen te verdelen onder alle zonen maar hierdoor zou het bezit gefragmenteerd worden. Een oplossing hiervoor kon zijn: (kin group endogamy) endogamie in verwantschapsgroepen.  Zo konden twee broers hun bezittingen in één enkele generatie opsplitsen. Als de één zijn dochter de ander zijn zoon zou huwen en het bezit naar de ander zijn zoon zou gaan, zou het bezit  in de volgende generatie toch automatisch terugkeren naar de vader van de dochter. Zo bleef het bezit binnen de verwantschapsgroep. Dit gebeurde bijv. in delen van Italië. Later veranderde het systeem in echte collectieve patrilineaire afstammingsgroepen. Sommigen van deze zgn ‘consorteria’ ontwikkelden een sterke patrilineaire solidariteit dmv de adoptie van een lineage naam en gebeden voor hun voorouders in familiekapellen. Anderen werden machtige handelaarsgroepen in de steden. 

*In andere delen van Europa vormde de adel patrilineaire afstammingsgroepen die ook namen enz. ontwikkelden. Maar geen van deze groepen bleven verder bestaan. Europa ging weg van afstammingsgroepen en koos in de plaats daarvan het pad van ‘egocentrische kindreds’ en een beperkt aantal verwanten. Waarom?
Enkele antropologen probeerde hier een antwoord op te vinden. 

Robin Fox stelde voor dat de wijdere banden van het Europese verwantschap verbroken werden door de opkomst van de moderne staat. De staat werkte dmv bureaucratie en contracten, niet dmv bloedverwantschap of huwelijksallianties. 

Een nog meer controversieel antwoord kwam van Goody. Goody zei dat de echte kracht achter het afbreken van de wijde verwantschapsbanden veroorzaakt werd door de Christelijke kerk. De kerk wilde bezit en rijkdom. Ze had in het begin vele fondsen nodig om zich te ontwikkelen en religieuze praktijken uit te voeren. Ze wilde de rijkdom van de verwantschapsgroepen opslorpen dmv hervormingen in het huwelijk en andere praktijken. Vanaf de 4de eeuw is ze begonnen met het verbod van huwelijk met nauw verwanten. Tegen de 11de eeuw waren alle huwelijken met bloedverwanten verboden. Tot de periode van de reformatie heeft de kerk ook adoptie ontmoedigd. Ze wilde ook mannen het recht op concubines ontzeggen. 

Al deze praktijken hadden volgens Goody één ding gemeen: het waren allen erfenisstrategieën. Het waren manieren om bezit van de ene generatie naar de andere over te dragen. Bijv: polygynie (vroeger gebruikt om het aantal erfgenamen van een man te verhogen), scheiding (om de vruchtbaarheid van kinderloze echtgenoten te testen en zo potentiële erfgenamen aan te maken), het leviraat (om een vrouw haar vruchtbaarheid te behouden). We zagen in dit hoofdstuk en in het laatste hoe parallelle ‘cousin’-huwelijken dienden om het bezit intact en onder de controle van de verwantschapsgroep te houden terwijl het tussen verschillende generaties beweegt. Al deze praktijken werden door de kerk verboden of sterk ontmoedigd. Als mensen dus bezit hadden maar geen erfgenamen, dan werd hun bezit aan de kerk overgeleverd. En kinderloze weduwen konden ipv te hertrouwen hun bezit aan de kerk geven na de dood van hun echtgenoten. 

De kerk heeft niet alleen het leviraat verbannen, maar ook het hertrouwen van weduwen ontmoedigd. Want als ze hertrouwden, zou hun bruidschat van het vorig huwelijk naar een ander huwelijk gaan. De kerk zou in de plaats daarvan die bruidschat opslorpen en in ruil voor de weduwen zorgen in hun kloosters alsof het wezen betrof. 

Gevolgen: Volgens Goody zou de kerk hiermee dus het aantal erfgenamen erg reduceren. Ook concubines werden scheef bekeken: ze werden ‘de minnaressen’ van de echtgenoot genoemd en haar kinderen ‘bastaarden’. Andere gevolgen of doelen va de kerk waren het verliezen van de greep van de verwantschapsgroepen op bezit. Alles werd dus gedaan in het materiele voordeel van de kerk! De kerk wilde dat individuen de controle kregen over bezit en de beslissingen namen over de bestemming 

ervan ipv die machtige collectieve verwantschapsgroepen.

Met het verbannen van het ‘cousin’-huwelijk, scheen de kerk op twee vlakken te winnen: eerst zou de verbanning het bezit helpen uiteen rukken. Ten tweede zouden mensen toch met hun ‘cousins’ trouwen en ter compensatie daarvan de kerk een bepaald bedrag betalen. De kerk vocht en uiteindelijk verkreeg ze controle over huwelijken in het algemeen. Ze won gevechten tegen endogamie en scheiding en beïnvloedde de huwelijksceremonie. Ze bepaalde niet alleen wie wie kon huwen maar ook wat ‘huwelijk’ betekende. In 1439 werd het huwelijk het zevende sacrament. 

De kerk definieerde huwelijken op basis van een overeenkomst tussen ‘partners’(de echtgenoten) ipv tussen hun ouders zoals vroeger het geval was. Weer zou dit de controle van verwantschapsgroepen over het bezit sterk verminderen. Dit is belangrijk want het duidt aan hoe een bepaald Westers idee – dat liefde de basis voor een huwelijk moet zijn – mogelijk gepromoot geweest kan zijn. Ook een ander kenmerk van het moderne Westers concept van familie was volgens Goody het gevolg van de kerk: nl zijn op kinderen georiënteerde eigenheid: de sterke moederband werd sterk gepromoot door bijv de Madonna en het kind in de kunst te verheerlijken.

Goody besluit dat deze kenmerken soms zeer bepalend waren voor de Westerse familie waarmee de kerk zich als een spirituele en wereldlijke macht gevestigd heeft, als de eigenaar van bezit, als de grootste landbezitter, in een positie die onder controle werd gehouden door het systeem van het huwelijk, de gift en de erfenis. 

Volgens Goody hebben al deze erfenisstrategieën waartegen de kerk vocht en die ze ook veroverd heeft, mee de kenmerken bepaald (zoals monogamie, liefde als bepalende factor voor koppels, geen collectieve verwantschapsgroepen) die het Europese patroon van verwantschap en huwelijk heeft onderscheidden van dat van Azië. Deze kenmerken werden door Goody gegroepeerd in één enkele kader, nl dat van ‘de materiële hebberigheid’ ('material acquisitiveness') van de Katholieke kerk. 

Sommige critici betwijfelen of de kerkelijke leiders zovele eeuwen lang zo  materialistisch en manipulatief hebben gevochten voor het controleren van het bezit. De kerkleiders hebben het alleszins nooit zodanig verwoord in hun beleid: ze gaven in de plaats een morele en praktische uitleg aan hun positie. Het huwelijk met bloedverwanten bijvoorbeeld werd veroordeeld onder het mom van de morele reden dat een bloedverwante respect zou moeten hebben voor de ander en niet intiem mocht zijn, of voor de praktische reden dat op grotere afstand huwen het sociale alliantienetwerk zou uitbreiden. 

Maar een grotere vraag is of deze leiders zich ooit wel bewust zijn geweest van waarmee ze bezig waren? Goody lijkt zelf niet helemaal zeker te zijn hierover. Niet de hele kerk was er bewust mee bezig. Soms waren deze gebeurtenissen louter een gevolg van onbedoelde acties. Maar op lange termijn veronderstelt hij toch dat er een zekere relatie was tussen de acties en de interesses van de betrokkenen.  Soms leek het echter alsof ze heel goed wisten waarmee ze bezig waren zoals bijv in het bevestigen van concepten over ‘het nieuwe spirituele verwantschap’, alsof ze zich ervan bewust waren dat ze de mensen wat ondersteuning moesten geven ter compensatie van iets dat ze van hen hadden weggenomen. God was de vader en priesters werden vaders; kerkleden werden broers en zusters voor elkaar. En bovenal creëerden ze een nieuwe speciale categorie van fictieve verwanten: de peetouders die nieuwe banden creëerden tussen mensen. Deze banden hadden geen bezit als gevolg maar gaven wel een zekerheid voor kinderen die wees werden. Adoptie was immers verboden. 

Nog een criticus was de historicus Richard Saller die zei dat de praktijken waar Goody het over had helemaal niet nieuw waren: zo was de Romeinse maatschappij reeds strikt monogaam. Nog een uitdagendere kritiek kwam van Michel Verdon die zei dat Europese verwantschap ipv het resultaat van de kerk eerder het resultaat van vrouwelijke emancipatie was! Hij zei net als Goody dat vele van de vroege Christelijke bekeerlingen vrouwen  waren en dat vele van de beslissingen van de kerk bijgevolg door vrouwen gemaakt werden. Verder vraagt hij zich niet af waarom en hoe de kerk het bezit van vrouwen heeft opgeëist maar wel waarom de vrouwen hun bezit aan de kerk wilde ‘afgeven’. Zijn antwoord was dat vrouwen in het Christendom Vrijheid zagen: de vrijheid van het huwelijk en de reproductie. De vrijheid om te kiezen al dan niet te huwen. Geen enkele kerk heeft ooit openlijk verklaard dat het ideale leven een leven buiten het huwelijk was. De kerk bevrijdde vrouwen dmv de verheerlijking van het levenslange celibaat als de hoogste staat. En zwakkere mensen werden bevrijd door de verheerlijking van de kuisheid. Dus indien het mogelijk was: hoe minder seks men had hoe beter. De vroegere kerk verdoemde seks als iets dat volledig niet-spiritueel was; het was beter om levenslang celibaat te leven; aangezien vele mensen het niet konden volhouden, werden ze toch tenminste geacht te trouwen om ongeoorloofde voortplanting te voorkomen. Zelfs binnen het huwelijk was seks enkel voorbehouden aan reproductie. Vleselijk verlangen was slecht. Het Christendom promootte dus de individuele vrije keuze over zowel religie als over seks. 

Volgens Verdon was de vrije partnerkeuze bijv. ook een logisch gevolg van de vrije keuze om al dan niet te huwen. Op dezelfde manier waren zowel de verbanning van huwelijk tussen nauw verwanten als de verbanning van het leviraat een middel om vrouwen te bevrijden van de sociale druk om te huwen.

Waarom vonden vrouwen bevrijding in het verkrijgen van de keuze om al dan niet te huwen? 

Verdon: als reproductie niet onder controle is en de vrouwen geen gelijke toegang hebben tot werkgelegenheid, rijkdom en productiemiddelen, dan blijven vrouwen vnl ‘kinderbaarders’ en -verzorgers. Het Christendom bood vrouwen een ideaal leven aan: vrij van die kinderpraktijken en vrij van de onderwerping aan reproductie en indirect, aan vrouwen... Bevrijd worden van mannen dmv de vrijheid van reproductie, en bevrijd worden van reproductie dmv de vrijheid van seks. De kerk vond een voordeel in het bezit van vrouwen en vrouwen vonden hun eigen voordelen in maagdelijkheid en in het kerkelijk geassisteerd weduwschap. Verdon trekt dus sterke banden tussen Europese verwantschap, gender en religie. Deze banden worden verstevigd in de discussie van adoptie die niet zozeer verbannen was door de kerk als ontmoedigd. Adoptie verdween door de eeuwen heen als Europese praktijk en de reden daarom is volgens Verdon dat met de bekering tot het Christendom de voorouderlijke cultuur verdween. In het vroegere Romeinse keizerrijk zou de spirituele redding van iedere man volledig afhangen van het aantal afstammelingen die overbleven om deze cultus uit te voeren, want wanneer de ziel de wereld verliet zonder dat er iemand was om erover te waken, zou deze verdoemd zou zijn tot eeuwige vervloeking. Dus mannen zonder mannelijke afstammelingen om deze voorouderlijke cultus uit te voeren, adopteerden andere mannen als hun erfgenamen en lieten hun bezit aan hen achter in ruil voor deze service. Maar toen het Christendom dit bezit overnam, was adoptie niet langer nodig. Het Christendom bracht een absolute gelijkheid teweeg tussen de seksen bekeken vanuit een spiritueel standpunt aangezien de spirituele redding niet langer afhing van het feit of men wel genoeg zonen kon reproduceren. Wat betekende het Christendom dan voor mannen? Verdon schrijft dat de kerk mannen dominantie over vrouwen aanbood. 

Samengevat: Vele antropologen en historici zijn het erover eens dat van het Europese patroon van verwantschap en gender herleid is geweest tot de Christelijke kerk. Materiële voorwaarden (de economische interesses van de kerk) speelden volgens Goody hierbij een hoofdrol. Verdon houdt echter vol dat het de Christelijke ideologie en zijn aantrek tot vrouwen was. Goody zegt dat de mannelijke clerus aan de macht was en de vrouwen passier waren en onschuldig hun geld verloren, waar bij Verdon het net de vrouwen waren die assertief optraden. Misschien zijn delen van beide standpunten wel waar. Maar itt wat Verdon zegt, zouden we moeten opmerken dat indien vrouwen het Christendom inderdaad gebruikten voor hun eigen bevrijding, dit een strategie was die uiteindelijk niet gewerkt heeft. De meeste vrouwen trouwden met dominerende mannen en kregen kinderen in een maatschappij die de nadruk op de dubbele standaard legde. Deze die voor het celibaat kozen, werden uitgesloten van de maatschappij.

Wat wel opdook was een Europees patroon dat het afbreken van verwantschapsgroepen inhield en monogamie, permanente huwelijken en huwelijksliefde benadrukte. 

Volgende vraag: wat gebeurde er wanneer die patroon naar de kusten van Amerika verplaatst werd?

De Amerikaanse ervaring

Zoals Gottlieb en anderen al zeiden dat families van het Europees verleden in bepaalde opzichten niet zo verschillend waren van de moderne, zo zei Stephanie Coontz hetzelfde over het Amerikaanse verleden. Ze zegt dat Amerikanen nostalgisch terugkijken naar een verleden dat nooit heeft bestaan, dat ze een aantal beelden hebben gecreëerd van zgn. ‘gelukkige, stabiele families’. Zo willen ze hun visie van het verontrustende heden vertroebelen. Vandaag leeft 20% van de Amerikaanse kinderen in armoede, maar in 1900 leefde hetzelfde aantal in weeshuizen omdat hun ouders hun opvoeding niet konden betalen. En huwelijken in het verleden duurden door het toenmalig hoog sterftecijfer niet langer dan de moderne huwelijken. In 1900 werden dus evenveel kinderen in eenoudergezinnen opgevoed als nu. We moeten dus voorzichtig zijn met het interpreteren van de problemen van dit land mbt de afbraak van familiewaarden of de verwatering van de traditionele Amerikaanse familie.

Maar wat gebeurde in Amerika? Wat waren hun ideëen over de organisatie van familie, verwantschap, gender en relaties tussen de seksen?

Het is lange tijd een land geweest van etnische en klassendiversiteit en dat heeft deze vraag bemoeilijkt. De geschiedenis van de werkklasse was erg verschillend als die van de middenklasse. De zwarte families hebben heel wat andere ervaringen opgedaan dan de blanke. En binnen één etnische groep kunnen de ervaringen met verwantschap en gender ook nog verschillen ngl de regio en de klasse. We zullen enkele grote verschuivingen bespreken van de koloniale periode tot het heden met de focus op de witte middenklasse:

De vroege Europese kolonisten in de Nieuwe Wereld hebben enkele sleutelkenmerken van de Europese traditie die we daarnet gezien hebben overgebracht: nl de hechtenis aan de staat en het privé-bezit en socio-economische klassenstratificatie. Maar één ding dat de kolonisten niet meebrachten waren de grote afstammingsgroepen. Vele huishoudingen hadden mensen die niet verwant waren aan elkaar (bediendes van arme families). Er waren geen gescheiden kamers voor getrouwde koppels of voor de ouders en hun kinderen. Coontz: alles werd gedaan in de centrale kamer of hal: werken, eten, spelen, slapen,… Er was dus weinig spraken van een private familiekern weg van bedienden, werk, buren. Ze waren onderling erg aan elkaar verbonden zodat alles en iedereen in de buurt sterk in het oog werd gehouden.
CASE 10: 

De familie onder het koloniale tijdperk was een centrum van economische productie waarbij er een kleine afstand was tussen de publieke en de huishoudelijke sfeer van het leven.   De koloniale maatschappij was hiërarchisch opgebouwd en dit omwille van de organisatie.  Vrouwen waren onderdanig aan de man.  Ondanks de zware straffen op overspel was sex een onderwerp dat openlijk werd bediscussieerd.

De patriarchale koloniale families “fades away” door de enorme populatiestijging, immigratie, verstedelijking…  Ondanks deze verandering blijven familiebanden toch belangrijk.  Het is pas in de late 18de en begin 19de eeuw dat er belangrijke veranderingen ontstaan in het familiale leven en het begrip gender.  Waar vroeger het “huishouden” een eenheid was van productie en consumptie is deze herleid tot een eenheid van consumptie.  De splitsing tussen thuis en werkplaats is hierdoor ontstaan.  Zowel de man als de vrouw ging uitwerken maar de vrouw moest het doen met de minderwaardige en lager  betaalde jobs.  Enkel bij de middenklasse en de hogere klasse was de vrouw vrijwaard van buitenhuis te gaan werken omdat binnenshuis werken een hoger sociaal aanzien had.  Een nieuw soort samenleving ziet het levenslicht: “capitalist patriachy”: arbeiders zijn onderdanig aan de bediende, de vrouw aan de man….. 

Tussen  de beginnende industrialisatie en het heden, zijn er belangrijke veranderingen opgetreden op gebied van: de rol van man en vrouw, mannelijke en vrouwelijke idealen en de idealen en realiteit van het familiale leven en verwantschap.

Sheila Rothman heeft “de vrouw en haar eigen plaats (woman’s proper place) besproken over een tijdspanne van 150 jaar. (1800 en 1960).  Zij heeft ze in vier verschillende stappen onderverdeeld:

Virtuous womanhood (tijdens de 19de eeuw)  

De vrouw werd als meer puur aanzien.  Ze had tevens een natuurlijke capaciteit van betere eigenschappen en  zij werd beschouwd om dit door te geven in het gezin.  Haar taak: zorgstrekkende moeder voor kind en man.  De dichotomie bestond uit enerzijds de zorgdragende moeder en anderzijds haar seksualiteit.  Deze tweedeligheid werd aanzien in de contraceptie.  Virtuous womanhood werden gedoemd tot contraceptie.  Deze periode werd ook aanzien als de “cult of domesticity”.  Enerzijds de plaats van de vrouw (zorgdragend en altruïstisch) en anderzijds de plaats van de man (individualistisch en competitief).  Van de virtuous woman werd verwacht dat ze haar goede eigenschappen naar de buitenwereld toonde. 

            Educated motherhood (einde 19de eeuw)

Het opvoeden van kinderen werd een belangrijke vrouwelijke taak.  Gezien het belang ervan, was een opvoeding een noodzaak.  Dit gebeurde via vrouwelijke colleges.  In deze fase was er een fundamentele verandering waar te nemen.

Wife-companion (1920)

De plaats van de vrouw was naast de man.  Haar rol was er een van romantische, seksuele partner.  De Amerikaanse familie was in een crisis geraakt door het uitgaan werken van de vrouwen.  Liefde en romantiek waren een middel om alles opnieuw te lijmen.

Woman as person (1960-1970)

De vrouwen hadden een negatieve kijk op hun rol als “gedomesticeerde vrouw” en waren het beu om steeds economische afhankelijk  te zijn van hun mannen.  Het aantal werkende vrouwen nam steeds toe.  Een nieuwe dichotomie ontstond.  Namelijk, waar vrouwelijke vruchtbaarheid in verband werd gebracht met vrouwelijke seksualiteit, wordt het nu in verband gebracht met de vrouwelijke persoonlijkheid.  Deze dichotomie werd  duidelijk in de verschillende discussies over het conflict tussen de perceptie “ vrouw als autonoom  persoon op werkgebied” en “de vrouw als moeder”.

Faye Ginsburg toont in haar onderzoek aan hoe deze discussie is gegroeid en een uitdaging is geworden naar de vrouw toe.  Namelijk moeder en op het zelfde moment werken buitenshuis.  Zij bestudeerde vrouwelijke activisten in Fargo (North Dokota).  Twee grote groepen kwamen in de studie naar voor.  De “pro-life” en de “pro-choise” vrouwen.  Deze twee groepen kijken verschillend naar legale abortus

Pro-life: abortus is een zwakte voor de vrouwen want het bemoedigd de man naar onverantwoord seksueel gedrag

Pro-choise: abortus geeft de vrouw de kracht om te controleren met wie en wanneer ze kinderen wil.

Het is door deze discussie dat de vrouwen van Targo op zoek zijn hoe ze de “nature of womanhood” kunnen definiëren alsook hun eigen identiteit als vrouw

CASE 11: American kinship- a cultural account 
David M. Schneider heeft een studie aan dit onderwerp toegewijd.  Een studie die de Amerikaanse verwantschap analyseert in bredere culturele constructies. 

Amerikaanse verwantschap als een biogenetische substantie:

Schneider maakte een verschil tussen “basic” en “derived” .  Twee termen die in de verwantschap belangrijk zijn. De “basic” term slaat op vader, moeder, broer, zus, zoon, dochter, man, vrouw oom tante, neef, nicht.  De “derived” term zijn “basic” termen die samen gebruikt worden met modificatoren.  Voorbeelden zijn de voorzetsels zoals: stief(zoon), pleeg(ouder), in-law, (hebben als taak om een afstand te creëren tussen wie bloedverwant is en wie niet)

groot(vader), half(broer), eerste tweede en ex. (deze voorzetsels duiden op een afstand tussen personen)

Ondanks het verschil in functie geven de “derived” termen een bepaalde gradatie van bloedverwantschap weer.  Enkel de term ex.  Die geeft aan of je er toe behoort of niet.

Related  by blood is kenmerkend bij de Amerikaanse cultuur.  Bloedverwanten delen inderdaad dezelfde biologische substantie.  Verwantschap is biogenetische relatie.  Het werk van Schneider heeft aangetoond dat de Amerikanen (zoals gewoonlijk zeker) uniek zijn in de wereld wat betreft de constructie van verwantschap.  Doorheen het boek is het duidelijk dat verwantschap eigenlijk geladen is met verschillende culturele percepties.  Vb zijn de Nuer (de vader is diegene die de bruidschat heeft betaald aan de moeder, ook al is hij de biologische vader niet), en de Zumbagua in Ecuador.

Toch heeft Schneider  het idee in vraag gesteld dat biogenetische conceptie van verwantschap universeel is.  Hij stelt voor dat het toch verschillend kan zijn van de Amerikaanse cultuur. (duidt op de culturele perceptie van verwantschap) 

Natuur en recht:
Opnieuw maakt Schneider een onderscheid.  Namelijk, “order of nature” (de manier dingen zijn in de natuur, vb: bloedverwanten) en “order of law” (een geheel van regels, gebruiken en tradities vb: relaties die ontstaan door een huwelijk) en dit in relatie tot de Amerikaanse verwantschap.  Schneider stelt dat “de mens” deel uitmaakt van de natuur (order of nature) maar op hetzelfde ogenblik ook speciaal is.  Er ontstaat op die manier een contradictorische relatie tussen de mens en natuur.  Hij stelt dat de “order of law” deze contradictie oplost. (2 manieren)

Enerzijds de “three classes of relatives”.  Namelijk (1) verwanten door de natuur, (2) verwanten door het recht (3) verwanten door zowel de natuur als door het recht.  Waarbij schneider de laatste categorie de belangrijkste vindt.   Anderzijds het concept familie waarbij zowel order of nature en order of law in elkaar geweven zijn.  Man en vrouw die zowel vader en moeder zijn maar zij moeten tevens legaal getrouwd zijn.  Op die manier is de familie een product van de natuur maar met een inmenging van menselijke reden.  Er moet wel opgemerkt worden dat S. een cultureel model tracht te beschrijven

Sex en liefde:

De Amerikaanse Familie is tevens opgebouwd door sex tussen man en vrouw (ware liefde wacht).  Schneider bekijkt dit als een metaforische lijm die het gehele gezin samenhoudt maar sex is zowel cultuur als natuurlijk bepalend.   

Hij stelt dat er twee soorten van “liefde” in het gezin te bemerken zijn.  De liefde tussen man en vrouw en de liefde tussen pa en kind, ma en kind.  

STONE      H 8: Kinship, gender and the New Reproductive Technologies: the beginning of the end? 

The New Reproductive Technologies

Het bepalen van de biologische vader:

Rond 1900 ontwikkelen zich technieken om het vaderschap te bepalen.

1. ABO bloedgroep systeem:

Met deze test kon men mannen uitschakelen uit een groep die zich uitgaven als de biologische vader.

2. DNA fingerprinting technique:

DNA wordt gemakkelijk geïsoleerd uit een staaltje bloed.  Uit deze DNA kan men met een bepaalde zekerheid nagaan wie de vader is.

3. PCR en RFLP technique:
Met deze test kan men een bepaalde zekerheid terugbrengen tot een grotere zekerheid.  Deze technieken  zorgen voor een genetische fingerprint van een individu

Het bepalen van de sexe van een ongeboren kind

Twee technieken worden toegepast om het geslacht te kunnen achterhalen:

1. amniocentesis

Via een naald dringt men binnen tot in de amniotic zak dat zich rond de foetus bevindt.  Uit deze zak haalt men amniotic vocht.  Deze techniek is een gevaar voor de baby.  In India is deze techniek bij wet verboden omwille van het gevaar maar in de VS is deze techniek een dagelijkse procedure om genetische afwijkingen te achterhalen

2. chorionic villus sampling

Deze techniek is minder gevaarlijk dan de vorige.  Hier neemt men via een tube die in de vagina wordt aangebracht, vlokjes van de chorioniczak die zich rond de foetus bevindt.

Artificial Insemination and In Vitro Fertilization

NRT’s worden gebruikt in geval van onvruchtbaarheid van een individu of een koppel.

-Oorzaak bij mannen: 

( gebrek van het sperma (te weinig in aantal of ‘immotile’ sperma cellen) 

(impotentie (fysiologisch of psychologisch). 

-Oorzaak bij vrouwen:  complexer. 

(Een vrouw kan steriel zijn, door de afwezigheid van de ovulatie (ofwel worden geen eicellen geproduceerd of de eicellen kunnen zich niet verplaatsen door de eileiders die geblokkeerd zijn). 

(De vrouw kan vruchtbaar zijn (een eicel laten bevruchten), maar de bevruchte eicellen kunnen zich niet nestelen in haar baarmoeder. 

2 van de mogelijke procedures tot oplossing zijn: artificiële inseminatie (AI) en in vitro fertilisatie (IVF).

AI: kan gebruikt worden wanneer een koppel een kind wilt en de man onvruchtbaar is. In dit geval kan de biologische vader een anonieme spermadonor zijn wiens sperma afkomstig is van de spermabank. De spermabank categoriseert het sperma volgens de fysische karakteristieken van de donoren (huid-, oog- en haarkleur, grootte en algemene lichaamskenmerken)  zodanig dat de toekomstige ouders de ‘look’ van hun nakomeling min of meer kunnen bepalen. 

AI =  eenvoudige techniek. Donorsperma wordt geplaatst in de baarmoeder van de vrouw op het gepaste moment van haar menstruele cyclus. 

Slaagpercentage: ongeveer 30%  bij vers sperma en ongeveer 15% bij bevroren sperma.

AI kan ook gebruikt worden voor vrouwen die een zwangerschap willen zonder geslachtsgemeenschap. Vb. een alleenstaande vrouw kan een kind wensen zonder de betrokkenheid van de biologische vader via anonieme spermadonatie. Of, een vrouw kan draagmoeder zijn voor een getrouwd koppel dat geen kinderen kan krijgen door de onvruchtbaarheid van de vrouw.  In dit geval wordt de draagmoeder kunstmatig bevrucht met het sperma van de man. De spermadonor is dan vanzelfsprekend niet anoniem, maar seksuele betrekkingen tussen de man en de draagmoeder zijn onnodig.

IVF: complexer en duurder dan AI + lager slaagpercentage dan AI in gevallen waar vers sperma gebruikt wordt (ongeveer 14%). 

IVF werd voor de mens ontwikkeld in de late’70. In deze procedure worden onvolwassen eicellen chirurgisch verwijderd uit de eierstokken van de vrouw en samen geplaatst met sperma in een steriel petri dish samen met een voedend medium. Wanneer de spermacellen een lage beweeglijkheid vertonen, kunnen ze in het cytoplasma van de eicel geïnjecteerd worden door middel van een heel fijne glasnaald. Deze laatste techniek = intracytoplasmische sperma injectie (ICSI). Wanneer de bevruchting plaatsgevonden heeft, laat men het embryo toe van zich enkele dagen lang op te delen. Dan wordt het embryo verwijderd van het schaaltje en geïmplanteerd in de baarmoeder van de vrouw. 

Normaalgezien worden verschillende eicellen verwijderd,  in vitro bevrucht op hetzelfde moment en samen ingeplant.Vaak zal slechts 1 embryo of geen enkel zich verder ontwikkelen. Overtallige embryo’s als resultaat van de IVF die niet ingeplant werden kunnen bevroren en gebruikt worden op een volgend tijdstip. 

Bij IVF,  gebeurt iets volledig nieuws met het moederschap. De vrouw die de eicellen ‘levert’, kan of kan niet de vrouw zijn die het kind draagt en baart. Eens de eicellen van een vrouw bevrucht zijn buiten de baarmoeder, kunnen ze ingeplant worden ofwel bij de vrouw zelf of bij een andere vrouw. 

Tabel 8.1: vat de verschillende vormen van AI en IVF samen en toont de verschillende opties mogelijk afhankelijk van het reproductieve probleem. 

[Case 12: Frustraties bij IVF

E. Bartholet: onderging verschillende jaren IVF behandelingen. Ze was een alleenstaande vrouw en had moeilijkheden om geaccepteerd te worden voor de behandeling in de periode van haar pogingen.  Uiteindelijk onderging ze toch 8 pogingen tot zwangerschap, waarvan geen enkele slaagde. 

In het begin was ze heel erg gemotiveerd en voelde ze dat het volledig naar eigen keuze deed. Later, ervoer ze IVF als een levensdominerende ervaring. Ze schreef: ‘de behandeling is zo intensief dat het bijna onmogelijk is om erdoor te geraken zonder je volledige levensenergie te focussen op de poging om zwanger te geraken. Elke IVF faling versterkt het gevoel van verlies en ongeschiktheid  eigen aan de onvruchtbaarheids –strijd. En elke IVF faling versterkt het gevoel de onvruchtbaarheid te overkomen.] 

Enkele bijkomende NRT’s

Embryo-adoptie: kan toegepast worden op case 1 in tabel 8.1. 

( De moeder kan geen kind concipiëren maar wel een kind baren. I.p.v. IVF te gebruiken met donoreicellen, kan de echtgenoot artificieel een andere vrouw bevruchten die als een heel tijdelijke draagmoeder dient. Na een week wordt het embryo uit de baarmoeder van de draagmoeder gehaald en in de baarmoeder van de moeder geplaatst. 

Eicelbevriezing: 

( Een procedure waarin eicellen van een vrouw bevroren worden voor later gebruik. Tot nu toe is deze procedure niet echt succesvol gebleken, maar eens geperfectioneerd kan het een hele waaier aan reproductieve opties openen. Vb. een vrouw kan haar eicellen laten bevriezen wanneer ze jong en gezond is en ze later in haar leven gebruiken wanneer haar vruchtbaarheid lager zou zijn. Een alternatief hierop is dat een oudere vrouw eicellen gebruikt van een jonge donorvrouw. Deze kunnen ‘ontdooid’ worden, bevrucht worden met IVF en geïmplanteerd worden bij de oudere vrouw. 

Klonen: 

( Klonen kan verschillende vormen aannemen, waarvan organisch klonen relevant is voor de context onder discussie.  In deze procedure worden twee of meer genetische identieke organismen geproduceerd, waarbij methoden gebruikt worden die donereicellen gebruiken ontdaan van z’n eigen genetisch kernmateriaal en een donorkern of cel van een ander of hetzelfde individu. Met deze methodologie is sperma totaal onnodig voor de productie van een embryo en, uiteindelijk, een volwassen persoon. 

Onbedoeld klonen komt op een natuurlijke wijze voor bij de mens. Het produceert identieke tweelingen , als resultaat van het vroege splitten in 2 gescheiden embryo’s van een enkele bevruchte eicel. Identieke tweelingen zijn dus klonen van elkaar. (noot: verschil met 2-eiïge tweeling!)

Het klonen van dieren is niet nieuw. Een beginnend succes werd bereikt in het midden van ’60 in GB door John Gurdon (1968), die klonen produceerde van de Zuid-Afrikaanse geklauwde pad. Naar het einde toe oogstte Gurdon eicellen en vernietigde hun DNA met ultraviolette stralen. Vervolgens isoleerde hij kernen van ‘tadpole intestinal’ cellen en injecteerde ze in de van hun eigen DNA leeggehaalde eicellen. Tot 2% van de geïnjecteerde eicellen ontwikkelden zich tot volgroeide volwassenen. 

Het eerste succesvolle klonen van een zoogdier vond meer dan 30 jaar later plaats, in 1997. (het schaap Dolly. Deze gebeurtenis haalde de internationale pers omdat het schaap gekloond werd van genetisch materiaal dat geïsoleerd werd van volwassen cellen van de uier van een ooi, die dus de echte genetische moeder van Dolly was. Tot dan toe werd geloofd dat cellen of kernen van totaal verschillende organen niet hergeprogrammeerd konden worden tot embryonale ontwikkeling.

De techniek die Dolly produceerde bestond uit het ‘oogsten’ van een eicel van een donor, het verwijderen van het genetisch materiaal van de eicel en deze ontkernde eicel doen samensmelten met een volwassen uiercel, die z’n eigen DNA bevat in de kern van een andere donor. Dit ei werd dan ingeplant in een draagmoeder, waarin het embryo Dolly zich ontwikkelde. 

Kort daarna, in 1998, kondigde een V.S./Japans/Brits/Italiaans team het klonen van muizen aan. De methode die hierbij gebruikt werd verschilde lichtjes van degene die Dolly produceerde. Onderzoekers kloonden de eerste muis door het verwijderen van de kern van een donorei door aspiratie met een injectiespuit en door deze te vervangen met een microgeïnjecteerde kern die geïsoleerd was van een cumulus cel. 

Dus, de eerste gekloonde muis was het resultaat van de transfer van een nieuwe kern in een ontkernde eicel, terwijl Dolly het resultaat was van de fusie van een ontkernde eicel met een volledige cel. 

Een belangrijke drempel bij het klonen van mensen was tot nu toe het lage slaagpercentage bij het klonen van zoogdieren: slechts een klein aantal van de gemanipuleerde eicellen hebben zich volledig ontwikkeld, en het aantal abnormale geboortes ligt hoog. Dus, de mogelijke risico’s bij deze potentiële NRT zijn onaanvaardbaar voor menselijk gebruik. Desalniettemin is er geen twijfel dat vooruitgang op dit vlak onvermijdbaar is.

Op een bepaalde manier zal menselijk klonen, als het zich ooit voordoet, de meest radicale van de NRT’s zijn aangezien het aseksuele reproductie gebruikt bij leden van een tot nu seksuele reproductieve groep. Alle andere NRT’s hier besproken, zijn gebaseerd op de combinatie van een vrouwelijke eicel en mannelijk sperma, ook al is er geen seksuele betrekking. 

Sociale, legale en morele implicaties

Ook al helpen de NRT’s de onvruchtbare koppels, toch brengen ze enkele nieuwe vormen van sociale relaties met zich mee. Vb. door het gebruik van bevroren embryo’s kunnen (en zijn ook ) twee genetische tweelingen verschillende jaren van elkaar geboren worden. Door gebruik van dezelfde technologie kan een vrouw het leven geven aan haar eigen identieke tweeling of zelfs aan haar eigen genetische tante of nonkel. 

Vb. zie einde pag. 289, begin pag.290.

Natuurlijk heeft het gebruik van NRT’s tot nu toe goede resultaten opgeleverd, tenminste voor die koppels die eindelijk het kind hebben waar ze zo naar verlangden. Maar te vaak rijzen er problemen met de sociale en wettelijke status van de bevroren embryo’s. In een bekende zaak van 1989, Davis vs Davis, gebruikte een koppel uit Tennessee IVF omdat mevrouw Davis wel een kind kon vormen maar niet kon baren. Negen eitjes werden bevrucht, twee werden ingeplant, zonder succes in de baarmoeder van mevrouw Davis en de overige zeven werden bevroren voor een latere poging. Maar het koppel scheidde. Ze gingen naar de rechtbank voor het lot van de embryo’s. Mevrouw Davis wou dat ze ingeplant werden, maar meneer Davis wilde ze vernietigen. Hij argumenteerde dat hij het recht had om geen vader te zijn. Uiteindelijk hertrouwde mevrouw Davis en wou ze dat de embryo’s geschonken werden aan en ander onvruchtbaar koppel. Dus de zaak was opgelost, maar het opende een moeilijke discussie: 

( Wie heeft het recht over de bevroren embryo’s?

( Moeten bevroren embryo’s bepaalde rechten hebben, beschermd door de wet? 

Andere zaak in Australië: pag. 290. 

( Moeten de embryo’s recht hebben op de erfenis?

 Een belangrijkere zaak, moreel gezien, is de vraag of bevroren embryo’s het recht moeten hebben om geboren te worden en wie beslist of, wanneer en onder welke omstandigheden menselijke embryo’s geschonken kunnen worden aan medisch onderzoek. 

Moeten er vooreerst zelfs bevroren embryo’s geproduceerd worden? Natuurlijk is het bevriezen van embryo’s een bruikbare NRT voor onvruchtbare koppels, en in het geval van IVF wordt de vrouw gespaard van verscheidene ‘laparoscopies’ door de optie van het bevriezen van extra embryo’s die de eerste keer geproduceerd werden.  

(Maar, is het bevriezen van embryo’s een onverantwoordelijke voortplanting? Welke soort maatschappij , met welke visie op het menselijk leven zijn we aan het bouwen? Hoe kunnen we zelfs maar denken over bevroren embryo’s? 

Sarah Franklyn argumenteert dat een bevroren embryo wankelt op de grens tussen wetenschap en natuur, zodat het een ambivalente status heeft waardoor z’n identiteit en mening gecontesteerd kunnen worden:

‘ Het embryo is een ‘cyborg’ geheel, het tot een zijn worden is zowel organisch als technologisch. Ook al is het volledig menselijk, het wordt geboren uit de wetenschap, het bewoont het tijdeloze ijsland van vloeibare nitrogene opslagtanks… Als potentieel onderzoeksmateriaal (wetenschappelijk object), bijna- burger ( het heeft legal rights) en potentiële persoon (menselijk subject), heeft het embryo terzelfder tijd een ‘cyborg’ liminaliteit in z’n tegenstrijdige locatie tussen wetenschap en natuur.’

Morele en legale moeilijkheden omringen ook het uitvoeren van draagmoederschap, meer specifiek ‘contract’ of ‘commercieel’ draagmoederschap. Deze vorm van draagmoederschap (toegestaan in de VS), is in de meeste landen die regulerende wetten hebben betreffende NRT’s illegaal. Velen benadrukken dat ze het niet voor het geld doen, maar om onvruchtbare koppels toch een kind te bezorgen. 

De studie betreffende draagmoederschap van Helena Ragoné  in de VS toont aan hoe het draagmoederschap aan de vrouwen zelfvertrouwen en een vorm van belangrijkheid en waarde geeft. Ze beweert dat deze vrouwen meer betekenis geven aan hun leven door verder te gaan dan de beperkingen van hun eigen huiselijke situaties of hun weinig beloonde jobs door iets vitaals te doen voor anderen.

Andere studies hebben aangetoond dat draagmoeders gewoonlijk geen arme vrouwen zijn die op zoek zijn naar geld maar eerder vrouwen uit de werkende klasse. Zie de studie van Ragoné, pag. 291. Nog steeds is het aspect van sociale klasse en economische ongelijkheid een heet hangijzer in de context van het draagmoederschap. Het koppel dat een draagmoeder zoekt is meestal rijk, althans rijk genoeg om zich de kosten van het draagmoederschap en extra bijkomende kosten ($20 000 of meer) te kunnen permitteren. Maar draagmoeders, die ook niet arm zijn, behoren niet tot deze geprivilegieerde sociale klasse. Is dit alles OK, of is het contract – draagmoederschap een nieuwe vorm van klassenexploitatie?

In een discussie betreffende draagmoederschap kaart Sarah Boone zowel raciale als klassenongelijkheid aan door enkele storende culturele parallellen te trekken tussen eigentijdse draagmoeders en de positie van zwarte vrouwelijke slaven in het vroeger America. Boone beschrijft zwarte slavenvrouwen als ‘bottom women’ in de gender en raciale hiërarchie van een vroegere Amerikaanse maatschappij, een hiërarchie die blanke mannen bovenaan plaatste, gevolgd door blanke vrouwen en zwarte mannen. Ondertussen werd de ‘ blanke vrouw als top vrouw de psychisch delicate aseksuele moeder/vrouw , ondergeschikt hulpje. Boone vraagt zich af of de draagmoeder een ander ‘type’ van ‘bottom women’ is, iemand waarvan de status gemeten wordt niet door seksuele toegang tot haar  maar door de reproductieve toegang tot haar lichaam. Uiteindelijk laat het gecommercialiseerde gecontracteerde draagmoederschap aan geprivilegieerde mannen en vrouwen toe de voortplantingscapaciteiten van andere vrouwen te kopen of te huren om een genetische erfgenaam te hebben.

We kunnen stellen dat, in tegenstelling tot de slavenvrouwen, draagmoeders hun werk kiezen en, zoals we gezien hebben geen arme of onbevoordeelde personen zijn. Toch suggereren de observaties van Boone dat draagmoederschap zich niet afspeelt in een vacuüm, maar in een socio-culturele context waar het onafscheidbaar is van het aspecten gender en sociale ongelijkheid.

Morele kwesties, debatten en controversies over de NRT’s blijven voortgaan. Maar het is op verwantschap en gender dat deze nieuwe technologieën hun grootste impact kunnen hebben.

Verwantschap en gender

We hebben reeds gezien hoe het gebruik van ingevroren embryo’s sommige conventionele noties van een verwantschapsrelatie in verwarring kan brengen. Is de vrouw die leven geeft aan haar genetische nonkel zijn nicht of zijn moeder? Wat gebeurt er met ons verwantschapssysteem als de grenzen van onze kernbegrippen van verwantschap, die door onze voorouders ingevoerd zijn en voor vanzelfsprekend genomen zijn gedurende eeuwen, afgevlakt worden? Meer schokkend is misschien zelfs de fragmentatie van moederschap dat resulteert uit de technologische mogelijkheid om conceptie te scheiden van geboorte en eicellen van baarmoeders. Robert Snowden en z’n collega’s beweren dat we momenteel 10 verschillende termen nodig hebben om de noties moeder en vader weer te geven. De termen die zij voorstellen zijn de volgende:

1. Genetic mother

2. Carrying mother

3. Nurturing mother

4. Complete mother

5. Genetic/carrying mother

6. Genetic/nurturing mother

7. Carrying/nurturing mother

8. Genetic father

9. Nurturing father

10. Complete father

De eerste drie termen geven de verschillende fases in de conceptie, gesticulatie, en zorg voor het kind weer.  Deze drie aspecten van het moederschap kunnen door 1, 2 of drie verschillende vrouwen uitgevoerd worden. Wanneer 1 moeder alle drie deze aspecten vervult, is ze de ‘complete’ moeder. Merk op dat een kind in dit systeem 5 verschillende personen als ouder kan hebben, zonder eventuele stiefouders erbij te betrekken. Maar het is eigenlijk enkel het moederschap dat verdeeld werd door de NRT’s, omdat we reeds lang aan het idee gewoon zijn dat een kind een vader kan hebben als z’n genetisch of biologische vader en een andere vader als z’n opvoeder, wettelijke vader.  Zo zijn we ook gewoon aan het feit dat wettelijke of zorgende moeders verschillend kunnen zijn van de genetische of biologische moeder. Wat hier nieuw is, is het opdelen van het biologische moederschap in 2 delen: de verwekking en de gestatie.

In vergelijking met onze samenleving, kan een volk zoals de Nuer misschien andere conceptuele problemen met verwantschap ondervinden wat betreft de NRT’s. Voor hen heeft de vader (en de patrilineaire verwantschapsgroep) de wettelijke rechten, niet de moeder. Verder werden deze rechten duidelijk vastgelegd door betalingen in vee, zonder betrekking te hebben op het biologische vaderschap.

In Amerika daarentegen zijn de ideeën rond verwantschap gebaseerd op de culturele noties van de biologie. Strathern bespreekt hoe de NRT’s de Euro-Amerikaanse noties van de ‘natuur’ zelf als van de fundamentele ideeën over wat de persoonlijkheid vormt uitdaagt. (Door het feit dat door de NRT’s het natuurlijke moederschap nu ook opgedeeld kan worden).

Wat momenteel gebeurt is dat diegenen die betrokken zijn bij NRT’s de oude Amerikaanse ideeën betreffende verwantschap niet afdanken, maar in tegenstelling moeite doen om de culturele noties van ‘echt’ biologisch ouderschap te bewaren.

2 contexten:

1. Lesbische koppels: hier kan minstens 1 van de partners bevrucht worden met donorsperma. 

Studie van C. Hayden: toont aan dat sommige lesbische koppels met kinderen iets volledigs nieuw construeren wat betreft verwantschap: dubbel moederschap. Deze koppels kiezen ervoor om hun kinderen op te voeden in om omgeving van ouderlijke gelijkheid. 

2. Draagmoederschap: 

( volgens de studie van Ragoné:  ‘benadrukken programma’s, draagmoeders en koppels die aspecten van draagmoederschap die het meest consistent zijn met de Amerikaanse ideologie wat betreft verwantschap, ze tonen minder aandacht voor / negeren die aspecten die niet congruent zijn met deze ideologie.

Dus ook al zijn de middelen om verwantschap te bereiken veranderd, de consistente nadruk op familie en op de biogenetische basis van Amerikaanse verwantschap blijft essentieel onveranderd. 

De NRT’s hebben aanleiding gegeven voor debatten tussen vrouwen algemeen en meer specifiek bij feministen over welk effect deze technologieën hebben op vrouwen en de relaties tussen de seksen.

( sommige feministen: keuren de NRT’s goed omdat ze het moederschap fragmenteren en omdat ze vrouwen distantiëren van de ‘natuur’ en natuurlijke reproductie. (oorzaak van vroegere lage status van de vrouw).

( Anderen: beargumenteren dat het wettelijke gebruik van NRT’s de vrouwenrechten ondersteunt om over hun eigen lichaam controle te hebben.

De NRT’s zijn goed voor vrouwen, maar ze moeten onderworpen worden aan strenge controles en met voorzichtigheid benaderd worden.

( Vb.: er moeten reglementeringen opgesteld worden waarbij draagmoeders de controle houden over hun zwangerschap, en dat vb. de ‘contracting fathers’ geen recht hebben om te zeggen hoe een draagmoeder zich moet gedragen tijdens de zwangerschap. 

Wat betreft de beschuldigingen van ‘baby selling’ door draagmoeders, kan men zich ook de vraag stellen waarom er geen parallelle beschuldigingen zijn tegen de betalingen aan mannen die hun sperma doneren. 

J. Raymond: kritiek op NRT’s in boek ‘Women As Wombs’ :

( In haar boek beschrijft ze de NRT’s als ‘geweld tegen vrouwen’: omdat een mannelijk gedomineerd ‘medisch fundamentalisme’ zowel het probleem (onvruchtbaarheid) en de oplossing (NRT’s) definieert , brengt de toepassing van deze nieuwe technieken een ‘toeëigening van het vrouwelijke lichaam door mannelijke wetenschappelijke experts’ met zich mee. 

Raymonds stelling is dat de NRT’s onze maatschappelijke perceptie van moederschap en vaderschap veranderen, zowel conceptueel als wettelijk, en dat vrouwen het moeten afleggen in dit proces. 

En wat met toekomstige reproductieve technologieën? 

( Menselijk klonen: kan voor intrigerende scenario’s zorgen wat betreft verwantschap en gender. Vb. zie pag 297 bovenaan. 

Vrouwen kunnen de enige genetische en biologische ouder zijn van haar eigen jongere tweeling zus die terzelfder tijd haar dochter is. Op dezelfde manier kunnen mannelijke klonen geen genetische moeder hebben, enkel een vader die de donor was van de kern. (Natuurlijk is hier wel een draagmoeder nodig voor de ontwikkeling van het embryo.) 

( een wereld zonder mannen, met enkel vrouwen kan theoretisch gezien, wanneer klonen de gewone menselijke reproductie vervangt. 

Continuities:

= korte samenvatting van het boek, waarin de verschillende hoofdstukken eventjes aangehaald worden( zie volledige samenvatting. 

KEMP    Kinship and the management of personal relations

Kinship and the management of presonal relations: kin terminiologies and the ‘axiom of amity’. 

Dit artikel is een poging om verwantschap op een ander manier te benaderen. Ze analyseert het gebruik van verwantschapstermen. Maar stelt dat het onderzoek van het gebruik van deze termen uitgebreid moet worden, voorbij de principes van genealogische classificaties. Veronderstellen dat de basis van verwantschapstermen genealogisch is verklaart nog niet waarom en wanneer mensen de termen gebruiken. Dit artikel toont aan dat de genealogische classificatie maar één component is van de analyse van het gebruik van verwantschapstermen. Dit gebruik is deel van het totale veld van conventies die de alledaagse interacties ordenen.

De belangrijkste conclusie is dat termen die normaal gezien dienen om verwanten aan te spreken of naar verwanten te verwijzen ook gebruikt worden voor mensen die geen genealogische verwanten zijn van het Ego. Door het gebruik van deze termen worden de waarden die gelden tussen verwanten opgeroepen bij niet verwanten. 

Twee situaties worden geanalyseerd. Eerst de Thaise en daarna wordt de Maleisische op overeenkomsten en verschillen getoetst.

In Thailand is verwantschap noch de basis van de gemeenschapsgroepen, noch van de hiërarchie. Verwantschap heeft de rol van ideologie. De morele kwaliteiten van de verwantschapsrelaties zijn de oorzaak van het feit dat verwantschapstermen zo frequent (en ook ‘fictief’) worden gebruikt in de sociale interactie. 

Relaties tussen verwanten zijn langdurig, relaties gekenmerkt door gegeneraliseerde wederkerigheid, gebaseerd op liefde en vertrouwen. In de verwantschapsrelaties geld het ‘vriendschapsaxioma’ (axiom of amity), de regel van het voorgeschreven altruïsme, onberekend geven. Maar verwantschapstermen zijn ‘polysemic’, de betekenissen zijn niet begrensd tot verwantschap en nieuwe betekenissen ontstaan. Verwantschap als een cognitief systeem sticht een opvallend stabiele en permanente ascriptieve ideologie om de sociale relaties te ordenen. 

In de gehuchten die ontstaan op het platteland door de veranderende samenlevingsorde is het verwantschap samen met lokaliteit die de  basis vormen van een community identiteit. Verwantschap is geen basis van de politiek-economische situatie en laat zich vooral gelden door z’n morele en andere (amity) kwaliteiten. Gezien de fluïditeit van het sociale leven en de dominantie van eigenbelang in de gehuchten is verwantschap de enige stabiele basis, waar het vriendschapsaxioma geldt met kenmerken als liefde en vertrouwen.

In de verwantschapsterminlogie is er bijna uitsluitend een differentiëring naar leeftijd en geslacht (de differentiëring wijst op een hiërarchisering). In de termen is er een onderscheid tussen de aanspreekterm en de verwijzingsterm. De termen worden ook op een fictieve wijze gebruikt voor niet genealogisch verwanten. De eigenheid van de termen zorgt voor twee soorten van structurele ‘amnesie’. Affiniteitsverbanden kunnen verward worden met bloedverbanden; ‘first cousins’ kunnen gepresenteerd worden als volle siblings. De transformatie van affiniteitsband tot bloedbanden is het duidelijkst bij koppels. 

Zij die de verwantschapstermen voor niet verwanten gebruiken trachten de voordelen van verwantschap in die niet-verwantschapsrelaties over te planten. 

De Thaise samenleving is gebaseerd op de premisse van ongelijkheid. Zowel het Boeddhisme met de gerichtheid op het individu als de morele waarden ondersteunen die ongelijkheid die in de verwantschapstermen is uitgedrukt (onderscheid naar leeftijd die benadrukt wordt). Maar de termen doen meer dan de ongelijkheid benadrukken, de verwantschapstermen transformeren de calculerende competitieve relaties door de idealen van liefde en vertouwen, het axioma van vriendschap. De termen houden geen formeel juridisch vastgelegde plichten en rechten in en doen daarom juist meer beroep op de gratuïte goedheid van diegene die ze aanspreken met die term. 

Samenvattend: de verwantschapstermen drukken de morele en andere culturele principes van hiërarchie uit die de hele Thaise samenleving doordringen. Daarom kunnen we dus zeggen dat de verwantschap een ideologie is. 

In Maleisië is de situatie vergelijkbaar. Toch zijn er enkele verschillen. 1) Verwantschap is veel meer gezien als een manier om te onderscheiden tussen in-, en outsiders; 2) er is een grotere verbale nadruk op de speciale kwaliteiten van het gedrag tussen de verwanten (de verplichtingen en verwachtingen, uitwisseling van diensten). 

Toch worden de verwantschapstermen ook op een fictieve manier gebruikt. (gebruik in een niet-genealogsch verwante relatie). 

De intrinsieke (morele) karakteristiek van de Maleisische verwantschapsideologie (generalised reciprocity) wordt daarenboven nog versterkt door de Islam die in haar leer het belang van verwantschap benadrukt, alsook het belang van de ‘vrijwillige’ bijdragen. 

Ook hier kunnen we het besluit herhalen: 

verwantschap is een ideologie waarbij we in het gebruik van de verwantschapstermen de meest basale waarden van de samenleving kunnen ontdekken. 
LAMPHERE  Strategies, cooperation and conflict among women in domestic groups

From: Woman, Culture, and Society

In de meeste samenlevingen geldt dat de wereld van het huishoudelijke en het familiale de wereld  van de vrouwen is, en dat de wereld van het publieke en de politiek de wereld van de mannen is.

Verwachting is dan dat vrouwen binnen dezelfde huishoudelijke groep dezelfde interesses delen,en zich verenigen als er zich problemen voordoen. (problemen afkomstig van dagelijkse activiteiten zoals kinderen opvoeden, voedselbereiding, maken van kleren, en zelfs het verzamelen en kweken van voedsel).

Maar uit ethnografische studies blijkt het tegendeel: veel huishoudelijke groepen worden beheerst door conflicten en competitie tussen vrouwen.

(    verslagen over:

· Jaloezie tussen co-vrouwen

· Dominantie van de schoonmoeder mbt schoondochter

· Ruzies tussen schoonzussen

Zijn dan ook  veel voorkomend.

Dit artikel gaat over familieleven in een variëteit van maatschappijen om zo de factoren te bekomen die samenwerking en gemeenschappellijke voordelen karakteriseren tov die factoren die conflict en competitie uitlokken.

In de antropologische literatuur vinden we vooral twee thema’s terug mbt tot familie en huishoudelijke groep: (beide vanuit mannelijk standpunt afkomstig)

1. familie structuur als een development cycle (Fortes, Goody)

( er werd gekeken naar vorming, ontwikkeling en splitsing, vooral vanuit mannelijk standpunt (maw de manier waarop vrouwen de mannelijke dominantie in het huishouden bekijken werd zelden behandeld)

2. bij de analyse van het huwelijk (Radcliffe-Brown, Leach, Gluckman) legde men de nadruk op de rechten en taken die via het huwelijk getransfereerd werden van kingroep van de echtgenote naar de groep van de echtgenoot en / of naar de rechten en plichten die uit het huwelijk zelf voortkwamen.

Lamphere wil een alternatieve aanpak (mbt familie en huishoudelijk groepen)  beschrijven, vanuit het perspectief van de vrouw.

Deze aanpak bevat 3 elementen:

1. ze zal de politieke aspecten van het familiale leven bekijken (eerder dan enkel rechten en plichten)

2. ze behoudt het concept van development cycle en zal ermee de structuurveranderingen binnen een huishoudelijke groep over een bepaalde tijdsspanne behandelen. Dit onderwerp zal niet enkel in relatie met mannen – die toch een authoritaire positie hebben - , maar vooral aandacht hebben voor de rol van de vrouw, en hoe gelijk welke specifieke vrouw, in relatie tot de toebedeling van macht en authoriteit, verandert terwijl ze ouder wordt en haar kinderen volwassen worden.

3. Ze zal de strategieën die vrouwen gebruiken om te bereiken wat ze willen bereiken analyseren (of dit nu gaat over het zelf beslissingen kunnen maken of invloed kunnen uitoefenen over diegenen die de beslissingen maken)

De distributie van macht en authoriteit in de familie, de ‘development cycle’ van de huishoudelijke groep en de strategieën van de vrouwen zijn allemaal gerelateerd aan mekaar.

Macht en authoriteit zijn concepten die gekarakteriseerd worden door de manier waarop ze gemaakt en uitgevoerd worden.

“Macht”, is volgens Weber,” de waarschijnlijkheid dat een actor binnen een sociale relatie in de positie is om zijn eigen wil door te drijven ondanks weerstand en ongeacht de basis waarop de waarschijnlijkheid rust.”

De meeste groepen hebben een soort van onbeschreven macht, zodat een individu of een groep die niet in een authoritaire positie staat, onder omstandigheden toch beslissingen kan maken en medewerking van diegenen die in de machtige positie zitten, kan verkrijgen.

Vb. In huishoudens waar de man de authoritaire positie heeft en de legitieme rechten heeft om beslissingen te maken, kan de vrouw een onbeschreven macht bezitten. Hiermee wordt bedoeld dat vrouwen medewerking  kunnen verkrijgen door het zich onthouden van voedselbereiding en seksuele diensten.

De relatie van een individu mbt de distributie van macht en authoriteit in een domestieke groep is het beste geconceptualiseerd in termen van strategieën die een persoon gebruikt om zijn of haar doel te bereiken.

Strategieën van vrouwen zijn een antwoord op de machtsdistributie en zullen differentiëren naargelang vrouwen de mogelijkheid hebben om beslissingen te nemen , of dat die beslissingen door mannen worden genomen.

Aangezien vrouwen vaak geen machtspositie hebben, is invloed het sleutelconept waarin je inzicht moet hebben om  overtuigingsvormen te kunnen analyseren. 

Waar mannen de dominante positie hebben, kan een vrouw in haar rol als moeder, echtgenote of zus misschien de beslissing van de man beïnvloeden door hem ervan te overtuigen dat zijn beslissing in zijn eigen voordeel is, of misschien in het voordeel van zijn kinderen of andere ‘kin’.

De doelstellingen van vrouwen zijn natuurlijk gedefinieerd door hun positie in de maatschapij in zijn geheel, en door hun plaats in de development cycle van de familie. Een vrouw heeft dus misschien geen toegang tot land, of tot een leiderspositie maar ze kan misschien wel een aantal zaken verwezelijken in het voordeel van vb haar zoon (meer controle over economische bronnen, meer politieke macht, rituele positie voor hem)

Voor zichzelf wil ze misschien:

· genoeg van het land van haar echtgenoot om voedsel te kunnen kweken voor zichzelf en de kinderen

·  veiligheid op haar oude dag

·  cash via een handelszaakje

· iemand die om haar rouwt

Maatschappijen waarin de domestieke en de politieke sferen geïntegreerd zijn, zijn maatschappijen waar de macht binnen de groep gedeeld wordt door mannen en vrouwen.

Vrouwelijke strategieën focussen op samenwerking voor dagdagelijkse activiteiten

In maatschappijen waar domestieke en politieke  sferen gesplitst zijn, en waar we ‘extended’ families vinden , zijn macht en authoriteit rond de hierarchie van de man gebouwd.

Vrouwelijke strategieën focussen hier op ‘politieke’ doelstellingen vb. beïnvloeden van de mannen die de macht in handen hebben.

Lamphere zal in haar artikel deze twee soorten maatschappijen en de strategieen die eruit voortkomen trachten te contrasteren door huishoudelijke groepen te bestuderen in maatschappijen waar domestieke en politieke sferen geïntegreerd zijn,  en die te vergelijken met cases met maatschappijen die meer gestratificeerd zijn en waar politieke en domestieke context verschillend zijn. 

Voorbeelden hiervan zijn afkomstig uit:

a) boerengemeenschappen in’ state societies’

b) Afrikaanse stammenmaatschappijen

c) Moderne industriële maatschappij

In elke type van maatschappij wordt het relatieve effect van de economische factoren onderzocht, specifiek de bijdrage van de vrouw aan de inkomsten van het huishouden en hoe deze bijdrage haar strategie binnen de domestieke groep bepaalt.

A. Vrouwen, strategieën en samenwerking bij de Navajo

De Navajo was een los georganiseerde groep jager-verzamelaars toen ze naar het Zuidwesten emigreerden en werden daarna pas afhankelijjk van veeteelt en landbouw. De ‘pre-conquest’ politieke organisatie bestond uit leiderschap van een stamhoofd, die weinig authoriteit had, maar wie advies gaf, en disputen regelde. Deze stamhoofden waren mannelijk, en tot de dag van vandaag worden bijna alle politieke posities bij hen bekleed door mannen (hoewel vrouwen niet uitgesloten worden).

Het systeem van de reservaten heeft een politieke superstructuur opgelegd aan de Navajo, maar de meeste belangrijke beslissingen worden nog steeds in de huishoudelijke groep, of door individuen genomen. Bezit is eigendom van individuen, en er ligt een grote nadruk op autonomie.

Hulpvragen worden indirect gemaakt, en Navajo’s verwachten vrijgevigheid van de anderen als antwoord op een indicatie van hulpbehoevendheid.

Al deze omstandiheden zorgen ervoor dat er een relatieve gelijkheid is van mannen en vrouwen, vooral in de familie, en indiceert dat de politieke en domestieke sfeer ongedifferentieerd is.

Navajo huishoudens hebben vaak de vorm van matrilokale grootfamilies, en zijn gestructureerd door vrouwelijke bondgenootschappen, gesteund door een positieve culturele waarde toegekend aan de moeder.

De grootfamilies volgen een development cycle:

1. rond (kort na) huwelijk leeft het koppel bij de moeder van de echtgenote, of de moeder van de echtgenoot. In praktijk vaker het eerste omdat de moeder-dochter band sterker is (gevolg:eerder uxorilokaal dan virilokaal).

2. kort na het huwelijk zal het koppel een eigen woonst betrekken in het kamp

In de extended familie hebben de ouders, of de weduwe-moeder een autoritaire positie vb. mbt agricultureel-gebonden werk. Eerder dan hierarchisch hebben de Navajo een egalitair concept van authoriteit: de beslissing van een individu is niet bindend tov een andere persoon/groep. In de plaats daarvan maakt een Navajo een beslissing en verwacht een gelijkaardige van een andere Navajo. Als ze akkoord gaan, dan zijn ze beide verplicht samen te werking in gedeelde activiteiten.

Navajo ouders of de weduwe-moeders leggen hun beslissingen niet op aan andere houishoudens, maar dienen als focus voor communicatie en organisatorische factor bij samenwerking.

Vragen voor hulp worden direct tussen ouders en kinderen gesteld, hoewel de vader de moeder kan gebruiken als intermediaire persoon tussen hem en zijn dochters. De aangetrouwden (vooral de echtgenoot die uxorilokaal leeft) zitten in een buitenstaanderspositie. De echtgenoot en zijn vrouw zullen in het begin geen team vormen, eerder is de echtgenote de buffer tussen hem en haar ouders. 

Als een huwelijk blijft bestaan zal het centrum verschuiven naar het koppel zelf, en zal het koppel een eenheid vormen.

Naargelang het parentale koppel ouder wordt, zal (zeker na de dood van de moeder, aangezien zij een belangrijke rol speelt in de communicatie) de spanning tussen broers en zussen en hun echtgenotes/n  toenemen vb. mbt lifestock.

Samenwerking buiten de huishoudelijke groep is puur op egocentrische basis gestoeld. Om hulp voor bepaalde ceremonies te bekomen gebruiken zowel man als vrouw de proximity strategie:

I. leden van de residentiele groep ( makkelijkst gerecruteerd

II. mensen met banden met primaire en secundaire kin (primair: genealogische link met ego vb. ouders,broers en kinderen en secundair: genealogische links op afstand vb. broers / zussen van de ouders)

III. buren waarmee een individuele clan banden heeft

IV. verre clanleden zullen vaak enkel aan begrafenissen of zeer grote ceremonies deelnemen.

Meestal zijn er 2 individuen die ceremonies organiseren (vb. echtgenoot en vrouw), en men activeert meerdere mensen van de andere familie als de ene weinig kin heeft.

Samenvatting:

Bij de Navajo zijn de domestieke en politieke sferen relatief ongedifferentieerd, en worden de meest cruciale beslissingen binnenin de domestieke groep genomen (eerder dan in een bredere politieke kring). Authoriteit binnen de domestiek groep is egalitair met de nadruk op individuele autonomie.

Bij jager-verzamelaar groepen, waar de band de grootste sociale eenheid vormt, zijn de politieke en domestieke sferen zelfs nog meer geïntegreerd dan bij de Navajo.

Materiaal mbt de Bosjesmannen en de Eskimo’s bevestigt de relatie die Lamphere suggereert tussen de machtsdistributie en vrouwelijke strategieën.

Authoriteit is er egalitair, beslissingen zijn gemaakt via consensus en de autonomie van het individu is gemaximaliseerd.

In contrast met de Navajo is de nucleaire familie de grootste domestieke eenheid bij zowel de Bosjesmannen als de Eskimo’s, en de echtgenoot-vrouw relatie is stabiel doorheen het gehele leven van de vrouw. De development cycle van de nucleaire familie veroorzaakt geen veranderingen in de interesses van de vrouw of haar bondgenoten.Eerder dan een graduele shift van samenwerking met ‘natal kin’ naar die met echtgenoot en kinderen, zullen Bosjesman vrouwen of Eskimo vrouwen onafhankeljk werken of samen met de echtgenoot doorheen hun hele volwassen leven. Maar op het zelfde moment hebben zij een voortdurend netwerk van occasionele co-werkers (vrouwen), de dichtste hier zijn zussen, moeders, nichten en mogelijk ook schoonzussen (wordt momenteel nog onderzocht).

Bosjesman en Eskimo vrouwen zien hun doelstellingen als primair hetzelfde als die van hun echtgenoten.

De relatie man-vrouw bij de eskimo’s is zeker een dominant tov ondergeschikte. Dit in fel contrast met de Bosjesmannen, maar dit is misschien te danken aan het feit dat Bosjesman vrouwen 2/3 van het voedsel aanbrengen.

Ondanks de verschillen in familiestructuur  valt het op dat de vrouwelijke strategien allemaal draaien rond hulp verwerven in pimair economische taken.

Hoewel man en vrouw misschien afzonderlijk werken en dikwijls samenwerken met mensen van hetzelfde geslacht,verschillen de vrouwelijke strategieën niet veel van die van de mannen.

Vrouwen hebben positieve banden met vrouwelijke ‘kin’ en met andere vrouwen in de ‘two-band’ maatschappij, waar de nucleaire familie belangrijk is en Navajo vrouwen hebben een zeer dichte band met vrouwelijke kin in een systeem waarin de uxorilokale uitgebreide familie heel belangrijk is.

Wat gebeurt er in gemeenschappen waar de politieke sfeer en de huiselijke sferen uit elkaar liggen en waar het gezag hiërarchisch is en in handen van de man binnen de groep? (moeilijk door de verscheidenheid van politieke systemen cross-cultureel) 

De autoriteits structuur van de huishoudelijke groep wordt beinvloed door economie en machtsrelaties binnen de grotere samenleving.

Wat zijn de vrouiwelijke strategiën (die verbonden zijn met wetten van afkomst, erfenissen, huwelijk en toegang tot de economische bronnen.) en hoe beinvloeden ze de huiselijke groepsstructuur in:

1) boerensamenlevingen in staat gemeenschappen
2) tribale gemeenschappen

3) moderne industriële gemeenschappen

B. patricentrale boerenfamilie

Binnen de boerengemeenschappen (meestal patrilineair of bilateraal, polygenie is zeldzaam en stammenvorming is zwak of afwezig. (gezag vader boven zoon en man boven vrouw) controleert de man de economische aspecten.

Door het patrilokaa lhuishouden zal een nieuwe bruid (als vreemdeling en met laagste status binnen de groep) een uterine familie proberen te vormen om haar isolatie weg te werken en haar toekomst te verzekeren ( en hogere status te verwerven). De schoonmoeder zal dit als een bedreiging ervaren, de loyaliteit van haar zoon wordt door z’n bruid ondermijnd, Er ontstaat conflict en competitie vrouw- schoonmoeder, die een hoogtepunt bereikt wanneer de de vader gestorven is en voor het land en goederen verdeeld is onder de zonen (joint patrilocal), met het uiteenvallen van de familiale groep als gevolg.

De autoriteitsstructuur van patrilokaal, patrilineair uitgebreide families (vader over zoon en man over vrouw) veroorzaakt eerder conflict dan cooperatie onder de vrouwen. De developmental cycle bij uitgebreide families zorgt voor grote status verschillen onder de vrouwen. De nieuwe bruid (laagste status) zal naarmate haar kinderen groeien meer invloed op haar man en meer loyaliteit van haar zonen winnen. De schoonmoeder heeft autoriteit over schoondochters, toch zal ze hen als concurrentie van haar invloed beschouwen.

Buiten de familiale sfeer zullen de vrouwen minder intense relaties aangaan binnen de vrouwelijke samenleving en vandaar uit de mannelijke beslissingen beinvloeden door het manipuleren van opinie en door roddels te creeren (en zo relaties te beëindigen).. 

De vergrote economische invloed van de vrouw heeft de neiging de broer-zuster rivaliteit aan te wakkeren en waar demannelijke authoriteitrol verwacht wordt creeert deze rivaliteit een “machismo syndrome” (de man bezit het gezag in de publieke sfeer en de maakt de officiele beslissingen in het huis, terwijl de vrouw veel invloed heeft in de huiselijke beslissingen) Er is dus geen mannelijke hierarchie binnen de huishoudelijke groep en door de controle van de vrouw over economische bronnen kan ze de mannelijke dominantie tegenwerken en dit zonder dat er competitie is met andere vrouwen.

C. uitgebreide families in Afrikaanse maatschappijen

Zoals in boerengemeenschappen zijn depolitieke en huishoudelijke sferen gescheiden en is het familiale gezag in handen van de man en zal de vrouw invloed proberen uit te oefenen via haar man of haar zoon.. 

Daarbuiten zijn er enkele verschillen:

In tribale samenlevingen zijn samenwerkende verwantschaps groepen de basisblokken van de politieke structuur. De vrouwen onderhouden een band met hun eigen verwanten na het huwelijk (echtscheidingen zijn relatief gemakkelijk omdat ze terug kunnen naar hun eigen groep (vader of broer) en dit bv. als ze geen invloed heeft op haar man) Hierdoor kunnen ze zich verzetten tegen de mannelijke dominantie van de aangetrouwde groep. Matrilineair afstamming zal de macht van vrouwen nog verhogen tegenover de patrilineaire.

Ook de faktor polyginie
 zal de macht van iedere vrouw in de huisleijke structuur reduceren waardoor deze hun strategien gaan wijzigen. Er ontstaat competitie tussen de co-vrouwen i.v.m. eten en  sexuele diensten verkrijgen, waarbij elk probeert hun uterine familie op te bouwen ten koste (conflict) van de co-vrouwen haar kinderen.Een nieuwe vrouw zal dus voor de andere een bedreiging vormen en resulteerd in minder attenntie voor hen en hun kinderen. Aan de hand van de Kanuri-vrouw (patrilocaal, polygeen) toont Lamphere aan dat de vrouw echtscheiding als strategie kan gebruiken 

Afhankelijk van de economische bronnen (via handel) zal een vrouw invloed hebben op beslissingen binnen de familiale groep en op het mannelijke gezag (zoals bij bilaterale boerensamenlevingen). Ook ontstaan er “extra-domestic women groups” (meestal in geconcentreerde nederzettingen) die de een redelijke politieke macht kunnen bezitten 

Een andere factor is afkomst en erfenis. Lamphere toont aan dat bij de Ashanti (matrilineaire systemen) vrouwen de mogelijkheid krijgen om over economische bronnen (land) te beschikken en zo meer domestiek gezag te verkrijgen en  zo minimaliseren de mannelijke dominantie. De Ashanti vrouwen hebben 2 mogelijke strategieën: 

1. de uterine familie opbouwen, daar het de kern is van de matrilineaire 

structuren, die een huishouden kan vormen met haar aan het hoofd

 2. bij haar broer intrekken waar ze een redelijke invloed heeft

D. vrouwelijke strategieën in moderne industriële maatschappijen

bv arbeidsklasse en zwarte gemeenschappen

De moderne westerse samenlevingen die subgroepen familiebanden en verwantschapspatronen vertonen, worden gekarakteriseerd door ‘matrifocal’ en ‘womencentred’.De Engelse werkklasse man gaat werken (lange uren weg van thuis en meestal onderbetaald), binnen het huis is hij dominant. Dit resulteert in het vormen van een samenlevingen waar de vrouw-dochter relatie belangrijk is in de zin dat er goederen en diensten konden worden uitgewisseld om de magere inkomsten van de man aan te vullen.(De vrouwelijke samenwerking verloopt best wanneer de fysische afstand klein is en bij nauwe verwanten) Wanneer de de vrouw economisch onafhankelijk wordt kan ze beslissen om te scheiden en zo een nieuw gezin te stichten.

Verschillend van de Engelse werkklasse met een mannelijke dominantie binnen de nucleaire familie en waar de vrouwelijke verwantschapband een extra huishoudelijke netwerk vormt, zijn zwarte vrouwen veelal mede bewoners bij zowel mannelijke als vrouwelijke leden van hun verwantschaps netwerk. Ondanks de mannelijke dominantie bij de zwarte bevolking (vinden enkel occasioneel werk waar vaardigheid vereist is en kunnen zo moeilijk de rol van man-verzorger vervullen) hebben de vrouwen toegang tot economische bronnen en kunnen huishoudelijke eenheden zelf onderhouden. 

De vrouwelijke strategieën van beide zijn te vergelijken met de Navajo en jager-verzamelaar groepen. Vrouwen maken belangerijke beslissingen binnen de huishoudelijke sfeer (er zijn onder de vrouwen gemeenschappelijke interessen) en er is een goeie samenwerkiing tussen verwante vrouwen. Toch zijn, bij de Engelse werkklasse en Zwarte stedelijke gemeenschappende, huishoudelijke sfeer en de politieke gescheiden en noch de man noch de vrouw hebben macht of autoriteit over de politieke.

Conclusie

Lamphere bespreekt het vrouwelijk perseptief, behandelt vrouwen als politieke actoren die strategieën bezigen om bepaalde doeleinden te bekome. Vrouwelijke strategieën houden onmiddellijk verband met de structuur van macht en autoriteit in de huishoudelijke groep en met de vrouwelijke positie die in relatie staat tot de ‘development cycle’.

In maatschappijen zoals de Navajo, Eskimo en de bosjesmannen, waar de huishoudelijke en politieke sferen geïntegreerd zijn, zijn de vrouwelijke strategieën gefocusd op samenwerking. Ze zijn ‘economisch  in de zin dat zichtoespitsen op het uitwisselen van goederen en diensten. De vrouwen maken beslissingen in een gemeenschap waar de autoriteit gedeeld en waar de politiek binnen de huishoudens besproken wordt. 

In veel maatschappijen waar de huishoudelijke en politieke sferen afgescheiden zijn zal de uitgebreide familie structuur gebaseerd zijn op mannelijke hierarchie. De vrouwelijke strategieën zijn toegespitst op het beïnvloeden van de mannelijke autoriteit. Via verfijnde methoden kunnen ze de mannelijke visie veranderen, moeders bouwen loyalitiet op bij hun zonen, vrouwelijke buurtgroepen gebruiken roddels om de mannelijke beslissingen in die gemeenschap te beinvloeden.De vrouw speelt de mannelijke bloedverwant tegenover hun man bij het vereffenen van onenigheden. 

De toegang van vrouwen tot economische bronnen, de mogelijkheid om goederen en diensten te onttrekken  geven de vrouw onbepaalde macht of verhogen de invloed over hun man, zoons en broers.

Vrouwelijke strategieën in deze families bestaan uit het uitoefenen van controle en zijn gefocust ook op economische bronnen (ruil van goederen en diensten binnen een netwerk van verwanten). Doch opereren ze alleen zelfstandig in de huishoudelijke en niet in de politieke sfeer Vrouwen twisten met of domineren andere vrouwen wanneer ze er baat mee hebben. Ze delen en ruilen wanneer het hen en hun eigen doel dient. Coöperatie en conflicten onder vrouwen in familie en verwantschapsgroepen kunnen niet begrepen worden zonder naar de huishoudelijke en politieke structuur te refereren, naar de vrouwelijke positie daarbinnen en naar factoren die de band vormen tussen de familie en de grotere gemeenschap.

FORTES, M. The significance of descent in Tale social structure

Er is over het algemeen weinig bekend over de afstammingssystemen in West-Afrika. Goed onderzoek ernaar is dus noodzakelijk.

Fortes deed onderzoek bij de Tallensi omdat ze een uitzonderlijk uitgelijnd afstammingssysteem hebben dat een grote invloed uitoefent op het sociale systeem. De hoge graad van stabiliteit en continuïteit die Tale samenleving karakteriseert berust op het afstammingssysteem. Verder werpt hun systeem ook licht op vragen van meer algemeen theoretisch belang:

-de discussie rond gezin en clan: welke komt eerst in de tijd?

-de tijdsfactor in sociale structuren. Een lineage moet zowel gevisualiseerd worden als een configuratie op een gegeven tijdstip als een dynamisch evenwicht in de tijd.

In deze tekst worden de principes uiteen gezet die de lineage organisatie bepalen

Paradigma van het lineage systeem

De tale lineage functioneert als een systeem waarbij de delen invloed hebben op het geheel en vice versa. Vanuit het oogpunt van de Tallensi zelf is de lineage een ‘associatie van mensen van beide seksen die alle gekende afstammelingen van één enkele bekende voorvader samenbrengt in één ononderbroken mannelijke lijn’. Het is een unilineaire, ‘agnatic’ (afstamming langs vaders zijde) afstammingsgroep. De lineage verschilt in grootte: de kleinste bestaat uit de kinderen van een vader, de grootste bestaat  uit alle afstammelingen in de mannelijke lijn van de meeste verafgelegen voorouder die de leden van de lineage kennen (tussen de kleinste en de grootste eenheid worden meestal 8 tot 10 generaties erkend). Er worden offers en begrafenisceremonies gebracht aan de voorouders. Alle Tale lineages zijn hiërarchisch geordend tussen de kleinste en de grootse lineage. Binnen een lineage van eender welke grote is elke graad van segmentatie functioneel significant. Elk segment heeft een ‘focus of unity’ en een index van haar identiteit in de gerefereerde voorouder, waarbij ze zich onderscheidt van andere segmenten in dezelfde orde in de hiërarchisch georganiseerde set van lineages.

De segmenten van de hoogste orde (= de grootste eenheden) zijn verantwoordelijk voor de solidariteit van een lineage. De rechten, verplichtingen en privileges worden eerlijk onder hen verdeeld. De kleinere eenheden worden enkel erkend in relatie tot de grotere. Alle grote segmenten van een lineage van eender welke grootte worden gezien als ontleend van de broers, zonen van de stichter van de lineage. Ze worden beschreven als sunzop (brotherhood) van elkaar. De maximale lineage kan geen sunzop hebben, anders zou hij deel uitmaken van een meer omvattende lineage. In de praktijk hebben ze die vaak wel, door banden met clans of door het samenbrengen van lineages die niet strikt dezelfde ‘agnatic’ afstamming hebben

De lineage is patrilocaal en polygaam. Dus kinderen van dezelfde man worden gedifferentieerd als kinderen van verschillende moeders. Wanneer een nieuwe lineage ontstaat is er de regel dat wanneer de nieuwe lineage los van andere lineages ontstaat, alle kinderen van een man een eenheid van dezelfde afstamming vormen in relatie tot hun vader, of ze nu van één of van verschillende vrouwen komen. Wanneer de nieuwe lineage ontstaat als deel van een meer omvattende lineage wordt ze geïdentificeerd door te refereren naar de moeder van de stichtende voorouder.

Een lineage is een tijdelijk systeem van evenwicht. Er is continuïteit in de tijd.

De maximale lineage wordt steeds groter in aantal, maar de vorm verandert niet: het is een eenheid van ‘agnatic’ afstamming. Veranderingen in minimale lineages kunnen het evenwicht van eender welk groter segment niet veranderen. Dit wordt uitgedrukt in de namen van de segmenten die, eens gegeven, voor altijd vastliggen.

Dus: je hebt maximale en minimale lineages die allebei opgedeeld zijn in kleine tot grote eenheden. De componenten van een lineage worden gevisualiseerd als lineage-segmenten, niet als individuen. In een uitzonderlijke situatie kunnen sommige of alle lineage-semgenten elk gerepresenteerd worden door één persoon 

(voor een visueel overzicht van het verwantschapssysteem: p. 43.  Het toont het grootste segment van een maximale lineage)

Connectie tussen verwantschap en de lineage

Verwantschap is het fundament van de sociale structuur van de Tallensi.  Zowel hun recht, economie, politieke en religieuze instituties worden door verwantschap gedetermineerd.  Al deze instituties determineren ook elkaar.  Zo goed als alle sociale relaties worden bij de Tallensi dus genealogisch bepaald.

2 soorten genealogische verbanden: cognatische en agnatische

· Cognatisch: (vermeende) bloedverwantschap.  Linken persoon aan persoon/lineage, lineage aan lineage in een specifiek verband.  

Cognatische verwantschap is eindeloos, aangezien iedereen uiteindelijk wel met iedereen verwant is.  

Speciale persoonlijke banden die onafhankelijk van lineage banden functioneren.  Verschillende effectiviteit naargelang verschilllende situaties+ breiden sociale relaties uit, aangezien ze bruggen slaan tussen de verschillende clans.

· Agnatisch: gebaseerd op de gemeenschappelijke stamboom (dus niet een specifiek verband tussen groepen en/of personen).  Agnaten zijn cognaten (cognaten niet noodzakelijk agnaten)

die dezelfde waarden en belangen hebben.  

Interactie tussen cognatische en agnatische verwantschap het best te zien in het gezin: cogantische verwantschap linkt kind aan ouder en sibling aan sibling, agnatische verwantschap isoleert de mannen als lineage.  

Significant verschil tussen intra- en extra-familiaal verwantschap: intra-familiaal verwantschap is dubbelzijdig: er is zowel een agnatische als een cognatische band.  

Bijvoorbeeld: er kan rivaliteit zijn tussen zoon en vader (cognatisch niveau).  Toch zullen ze dan op agnatisch niveau nog steeds dezelfde voorvader vereren, hetzelfde patrimonium beheren, dezelfde waarden, plichten en rechten (die van hun lineage) volgen.  

Paradox in familiestructuur: man en vrouw mogen geen bloedverwanten zijn   bloedverwantschap is geworteld in verwantschap die absoluut geen bloedverwantschap mag zijn. 

Algemeen concept van verwantschap

Verwantschap=bloedverwantschap, maar nog belangrijker zijn de sociale relaties die hieruit ontstaan.  Bloedverwantschap regelt de economie, de politiek, het recht, de morele waarden en de rituelen van elke lineage.

Bij morele waarden is niet zozeer het gedrag dat hieruit vloeit belangrijk, maar vooral het feit dat bloedverwantschap moreel bindend is.  Dit is het meest duidelijk te zien in hun attitude tov het huwelijk.  Ze trekken een scherpe lijn tussen een bloedverwant en een aangetrouwd familielid.  Bij een huwelijk verbinden beide partijen zich immers vrijwillig.  Bloedverwantschapsbanden zijn niet vrijwillig en ontstaan automatisch.  

Tallensi zien het huwelijk als een mogelijke bron van conflict (bv over de bruidsprijs).  Dit conflict ontstaat dan door de verschillende waarden/belangen van de verschillende lineages. Bloedverwanten worden dus verboden te trouwen, aangezien dit dus de solidariteit zou verbreken.  En aangezien bloedverwantschap zo belangrijk is en de basis van alle sociale relaties, mag deze solidariteit zeker niet verbroken worden.

Bloedverwantschap is zo dominant in hun sociale structuur dat alle sociale relaties die gemeenschappelijke belangen impliceren gelijkgesteld kunnen worden aan bloedverwantschap (Iemand met dezelfde politieke standpunten kan dan als bloedverwant beschouwd worden).

Het belang van vaderschap en patrilineariteit

Je geboorte en meer bepaald je lineage bepalen je status en rol in de Tallensi-samenleving.  De agnetische afkomst is vooral voor de man belangrijk, want via zijn vader erft hij land en ander eigendom, zijn clan-lidmaatschap, politieke rechten, rituele plichten + rituele relaties met voorouders.  De vrouw erft enkel clan-lidmaatschap.  

Zoals zovele andere ongeletterde samenlevingen, maken de Tallensi onderscheid tussen fysiologisch en sociaal vaderschap (cfr. Genitor en pater, termen van Radcliffe-Brown). De fysiologische vader is altijd de sociale vader.  

Ook een kind uit overspel wordt het sociaal en natuurlijk kind van zijn/haar moeders man genoemd en krijgt bijgevolg dezelfde rechten als zijn natuurlijke kinderen.   Wanneer de man impotent is en hij zijn vrouw een buitenhuwelijkse relatie toestaat, wordt dit zelfs niet als overspel, maar als kunstmatige bevruchting aanzien.  

Als een ongetrouwde vrouw een kind krijgt, wordt dit het pleegkind van haar vader of broer.  In geval van een dochter heeft het kind dezelfde rechten als alle andere vrouwen in de lineage. Zoon: wordt ook hetzelfde behandeld als alle andere jongens in de lineage

 2 fundamentele tekortkomingen:

 - kan niet erven van zijn pleegvader (tenzij er geen andere erfgenamen zijn)                                                                                           

 - mag niet offeren aan de geest van zijn pleegvader of  diens voorouders

Pleegvader is dus sociale, maar niet natuurlijke vader.

Status pleegzoon is dezelfde als die van een mannelijke slaaf in vroegere tijden.  Tallensi vonden het dus immoreel slaven en onwettelijke zoons, op uitzondering van deze 2 tekortkomingen, anders te behandelen dan hun eigen afstammelingen.

Het rituele in de paterlinie

Iemands band met zijn voorouders is eerst en vooral een rituele band.  

Bijvoorbeeld: wanneer een man trouwt heeft hij de exclusieve rechten over de reproductiviteit van zijn vrouw.  De legitimiteit van een kind wordt bedreigd wanneer het verwekt wordt op een plaats waar de man zijn huwelijksrecht niet geldt.  Daarom is sex tussen  man en vrouw (en zelfs tussen hun agnaten) verboden in haar vaderlijk huis.  De rechten die de man door het huwelijk over haar reproductiviteit heeft, gelden daar niet.  In haar ouderlijk huis heeft de vrouw terug de status van dochter en heeft haar vader alle rechten over haar. 

Wanneer een vrouw een kind baart, is het van haar man en zijn clan.  Daarom is het die clan hun recht en plicht voor haar en haar kind te zorgen.  Ook de geboorte en opvoeding van het kind dient onder vaders (of vaders lineage) dak te gebeuren.  

De betekenis van het moederschap en matrilineariteit

Het concept soog drukt het idee uit van matrilineaire in tegenstelling tot patrilineaire afstamming.  Qua efficiëntie, legitimiteit, rituelen en emotionaliteit staat matrilinealiteit recht tegenover patrilinealiteit.  Tegelijkertijd zijn beiden ook complementair.

Er is geen onderscheid tussen een natuurlijke en sociale moeder.

Mensen die ‘soog’ zijn, stammen af van 1 vrouw.  Ook als die vrouw kinderen heeft van verschillende mannen van 1 clan of uit verschillende clans, blijven haar kinderen ‘soog’.

Zowel patri- als matrilineariteit wordt dus erkend in Tale cultuur (zoals in de meeste West-Afrikaanse culturen).  Maar matrilineariteit houdt zich enkel bezig met het spirituele en het emotionele, zodat ze geen bedreiging vormt voor de patrilineage, die het recht, economie, politiek en het rituele leven beheert.  

Hekserij wordt overgedragen via de matrilineaire lijn.  Als een vrouw van hekserij beschuldigt wordt, zijn haar zoons en dochters dat ook.  Meer zelfs, iedereen die ‘soog’ met haar is wordt er dan van beschuldigd.  Haar agnaten echter niet, dus haar vader of zijn dochters van andere vrouwen niet.  

Heksenbeschuldigingen komen echter niet veel voor en als ze er dan toch zijn, worden ze meestal gemaakt door mede-echtgenotes (zoals in vele Afrikaanse samenlevingen).  

Heksenbesculdigingen komen zo weinig voor ov 2 redenen:

-  de voorouderrituelen lossen de meesten sociale en psychologische spanningen op      

-   idee van hekserij past niet in hun op verwantschap gebaseerde cultuur:  alle sociale contacten worden gereguleerd door verwantschapsbanden en het idee van zoiets slecht als hekserij in hun lineage zou hun sociale leven in de war gooien.

Het fundamenteel onderscheid tussen patri- en matrilineariteit:  patrilineariteit zorgt voor een sociale structuur, matrilineariteit enkel voor inter-personele banden.  Soog is in essentie een persoonlijke band die individu met individu verbindt.  Het draait hier om emotionaliteit, intimiteit en vertrouwen.  Iemand waarmee men een intieme, vertrouwelijke band heeft wordt daarom ook soms als soog beschouwd.

Sexuele relaties tussen mensen die soog zijn, worden als incest tussen broer en zus beschouwd en zijn dus taboe.

Door de exogamie van de vrouwen is er een ruimtelijke spreiding van de matrilineaire lijn over de generaties heen.  Dit heeft als gevolg dat iemands meest nabije matrilineaire verwant ook het dichts bij hem/haar woont.

Verdere soog (dus zowel ruimtelijk als biologisch) kent men meestal niet meer, matrilineair verwantschap wordt enkel onderhouden door persoonlijk contact.

Door die verspreiding van matrilineaire verwanten ontstaan de banden met andere clans.  Hierdoor kan men ook economische steun verwachten van andere clans.  

Bijvoorbeeld:  de gewassen rijpen niet terzelfdertijd in Taleland.  Laatrijpe gebieden kunnen dan steun vragen aan vroegrijpe gebieden totdat hun gewassen rijp zijn.  Dan kunnen de vroegrijpe gebieden op hun beurt gewassen terugvragen.

1. Gender, Reproduction, and Kinship








� Polygenie  wordt geassocieerd met


*samenleving waar de vrouw de landbouw taken opzich neemt en waar de opeenvolgnde vrouwen land kunnen bekomen


* samenleving  die politieke en sociale gestratifieerde divisies bevatten, waardoor de vrouw economische rechten kan vorderen en waardoor  huwelijken kunnen gebruikt worden om politieke banden tussen, ongelijke groepen te creëren.


*de overheersing van de man (84% van polygenie is patrilokaal)


Daar de huiselijke groepen meestal 2 of 3 generatie eenheden bevatten is de dominantie van man over vrouw en de competietie onder de co-vrouwen kritischer dan het schoonmoeder-schoondochter conflict
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