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R. Benedict, visione e guardianship. Il modello emerso

Nel saggio sulla visione nelle Pianure Nordamericane di
Ruth Benedict del 1922 venivano per la prima volta enucleati
alcuni tra gli aspetti caratterizzanti I'esperienza visionistica nella
realtd nativa amerindiana attraverso un’analisi sapientemente
indirizzata alla dimostrazione dell’insostenibilita di un’origine
unica della visione e delle sue manifestazioni in seno alle diverse
etnie delle Pianure. Ampliato e per certi versi modificato dal
successivo studio sul complesso dello spirito custode in
Nordamerica (Benedict 1923), il lavoro, costruito sulla base di
uno schema classico diffusionista, ha finito col diventare
insostituibile referente e humus di raffronto per tutti i seguenti
studi sullo stesso tema, indipendentemente dal loro impianto e
dalle loro finalita.

La formulazione della tesi di Benedict passa attraverso
I’esame dei soli tre aspetti per l'autrice qualificanti la visione
nelle Pianure, dunque i pit idonei a dimostrare l'inesistenza di
tracce di un presunto modello comune originario nelle
manifestazioni regionali del complesso rituale. La pratica
dell’autotortura, I'acquisizione di uno spirito guida e la presenza
di una classe sciamanistica abilitata proprio dalla visione
all’esercizio della professione sono i tre foci individuati da
Benedict che risultano, in ultimo, non tanto «parti dell’idea-
visione delle Pianure pensata come un tutto» quanto elementi
distinti e separati che alla visione si accompagnano
«combinandovisi in differenti proporzioni e con diverse
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connotazioni» (1922: 3) (1). La diade visione-tortura si esprime
con la massima evidenza fra i Teton Dakota che vengono cosi a
costituire il centro dal quale tale connessione si diffuse se non,
plausibilmente, il centro nel quale fu originata. Presso altre
societd, infatti, visione e automutilazione sembrano rispondere
a bisogni mistici diversificati e restano oggettivamente
finalizzate a scopi rituali diversi.

Nel sistema di credenze dei Blackfoot, ad esempio,
l’autotortura, conosciuta e praticata, € pensata come «un
sacrificio al Sole di parti tagliate dal proprio corpo» (1922: 6);
tra i Crow e i Cheyenne visione e automutilazione appaiono
concomitanti nella pratica, pure non v traccia di una loro
congiunzione nei complessi mitici € cosmogonici.

Procedendo verso il sud delle Pianure il binomio visione-
automutilazione va progressivamente attenuandosi fino alla
totale disgiunzione come tra gli Omaha e i Pawnee che, perlatro,
conoscono diversi tipi di tortura; la congiunzione e l'interazione
dei due tratti sembra dunque raggiungere il suo climax nella
porzione nordorientale delle Pianure. D’altro canto la tortura,
anche quando si presenti dissociata dalla visione, si richiama
manifestatamente a intenti sacrificali rivolti al Sole; e il Sole
riveste una posizione di estrema importanza sia nel sistema di
credenze sia nel registro di attivita cultuale dakota.

1l circuito Mandan-Dakota si qualifica cosi come 'area in
cui Sole-visione-tortura confluiscono in un modello simbolico e
comportamentale stabile e, quindi, come il centro d’irradiazione
della diade visione-automutilazione, la cui diffusione in tempi
pili recenti ai Crow e ai Cheyenne spiega le difformita esistenti
tra mitologia e rituale in queste etnie. Il fatto che tra i
Blackfoot 'esperienza visionistica e la pratica della tortura si
presentino disgiunte e che tra gli Arapaho i rituali siano stati
mantenuti incruenti attesta inoltre che la co-diffusione dei due
tratti cultuali si & arrestata ai margini delle loro regioni
d’insediamento.

In ogni caso, nelle grandi Pianure Nordamericane, almeno
una volta nel corso della vita & di norma offerta a ciascuno, con
la visione, la possibilita di un’esperienza di accesso e scambio
con il soprannaturale da cui attendersi il soddisfacimento di
desiderata personali e comunitari - fortuna nella caccia e nella
guerra, prestigio - in una parola "potere" e benessere. La visione
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si qualifica cosi come il medium pit efficace ad assicurare € a
rassicurare, vettore della relazione mistica diretta con esseri
soprannaturali - spiriti custodi e no -, base indispensabile di
stabilita emotiva e sicurezza materiale e, al tempo stesso,
strumento di conferma e di accrescimento di status sullo sfondo
della  realta  costantemente incerta  delle  Pianure.
Un’opportunita vitale, dunque, le cui occasioni  possono
contrarsi presso etnie che affidano la gestione del sacro a classi
sciamanistiche rigorosamente definite da pratica e competenze.

Tra i Dakota gli sciamani costituiscono una categoria di
professionisti contraddistinta da precisi poteri e specifici
attributi; lo stesso & vero per i Pawnee dove il reclutamento
nella classe sciamanistica, gerarchizzata, & subordinato a una
dimostrabile diretta esperienza visionistica, sebbene «(...) non
sia sufficiente un solo sia pur decisivo evento, ma vengano
richiesti un lungo apprendistato e una vasta esperienza»
(Benedict 1922: 10) per esercitare lo sciamanesimo.
La visione dunque non sempre qualifica direttamente la
professione sciamanistica né fonda differenziazioni di statuto
sociale (2).

Al di fuori della regione delle Pianure la visione si coniuga
in modo pit definito alla professione sciamanistica
ricongiungendosi, tra laltro, con Pacquisizione dello spirito
guida; «Va detto che gli sciamani e non la maggioranza della
gente (...) possiede spiriti custodi; la nozione generale di spirito
custode caratteristica delle tibu del Lower Columbia si
indebolisce verso sud o forse sarebbe meglio dire che non si &
mai sviluppata in quest’area» rileva Sapir (1907: 42) a questo
proposito, lasciando aperto un certo numero di interrogativi su
processi e dinamiche responsabili nel tempo della
condensazione e della dispersione regionale dei tratti confluenti
nel binomio individuato.

Fra i Takelma dell’Oregon, ad esempio, non soltanto la
visione & gestita in regime di monopolio dagli sciamani ma
visione e acquisizione di uno spirito custode si fondono
indissolubilmente in un unico complesso rituale in disaccordo
con i sistemi convenzionalmente presenti nelle Pianure. Inoltre,
al normale rapporto di reciproca dipendenza espresso in termini
di paternalistica benevolenza da parte dello spirito custode e di
filiale devozione da parte del suo protetto si sostituisce qui una
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piu rigida subalternita dello sciamano, costretto ad accettare
anche protettori soprannaturali molesti e ad astenersi da ogni
infrazione al codice comportamentale imposto dalla
guardianship. Ogni devianza dalle norme viene intesa come una
grave offesa alla divinita che pud vendicarsene in vari modi
riducendo cosi lo sciamano in una scomoda posizione di
"schiavitll professionale"; egli & d’altra parte in una certa misura
ripagato con il pubblico riconoscimento dell’insostituibile ruolo
di mediatore con il mondo soprasensibile (3).

Nelle Pianure, al contrario, agli sciamani non & riservato di
norma alcuno statuto di speciale risalto: essi devono il loro
potere a una visione o al fatto di avere visioni con particolare
frequenza senza che cid si traduca in convenzioni restrittive: la
visione resta di fatto un canale di accesso al soprannaturale
aperto a tutti.

Tra i Blackfoot, per citare un caso emblematico, ogni
sciamano si specializza nella cura di malattie diverse e ciascuno
esercita solo nell’ambito delle proprie competenze: ma i poteri
dello sciamano non rappresentano che Iaccentuazione
istituzionalizzata di potenzialita o di effettive capacita
individuali generalizzate.

Le diverse configurazioni dell’etnema  visione-
sciamanesimo si prestano in realta a varie interpretazioni
riconducibili in generale a due orientamenti contrapposti.
11 punto di vista di Haeckel (1938) a questo riguardo, secondo il
quale la ricerca della visione e lacquisizione dello spirito
custode, nella versione "allargata", non rappresenterebbero che
Pestensione di prerogative originariamente riservate alla
categoria degli sciamani sembra essere confermata dal fatto che
l'una e laltra, oltre a costituire normalmente parte integrante
della carriera sciamanistica, in alcuni casi - come in quello dei
citati Takelma - risultano di fatto off-limits per il resto della
comunita. D’altra parte attribuire alla visione la funzione di
medium ratificante l’esercizio della professione sciamanistica
non esclude I'opzione inversa, che cioe¢ dal modulo allargato si
sia passati a quello ristretto. In realtd, i casi in percentuale p1u
frequenti, in cui Dlincontro non mediato con esseri
soprannaturali la cui natura pud definirsi nei termini della
concessione - da parte dell’agente spirituale - di una protezione
personale e individuale, risulta essere una potenzialita diffusa,
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sembrano appoggiare la possibilita che tale relazione mistica si
sia solo successivamente estesa agli sciamani finendo col
costituire il  fondamento  della  loro  professione.
In ogni caso, il carattere multiforme dell’esperienza visionistica
e delle modalita di acquisizione di uno spirito custode non
favoriscono uno schieramento deciso per l'uno o Taltro
orientamento.

Benedict riassume i differenti casi in cinque situazioni
convenzionali, nessuna delle quali, peraltro, associabile a
unarea di distribuzione geograficamente unitaria. ~ Nelle
Pianure, in conformita con le

tendenze democratiche dell’area, e con l'assenza di una vera
classe sciamanistica, la ricerca della visione e I'acquisizione di uno
spirito guida rappresentano esperienze generalizzate - nondimeno -
la specializzazione nella cura di specifiche malattie o nella
produzione della pioggia o una particolare fortuna nella caccia e
nella guerra qualificano alcuni individui come medici-stregoni. Si
tratta in ogni caso di una distinzione fondata soltanto sulla maggiore
o minore quantitd di potere posseduto e non meglio marcata di
quella tra individui pit 0 meno ricchi o pill o meno valorosi (1922:
67-68).

Nel secondo caso, esemplificato dall’area del Plateau, la
ricerca della visione per assicurarsi uno spirito guida &
esperienza comune ma l'apparizione di particolari geni tutelari
implica la chiamata alla carriera sciamanistica.

1l terzo modello include casi di discontinua collocazione
geografica in cui l'acquisizione di uno spirito custode & possibile
per tutti e in cui la linea di demarcazione tra sciamani € no €
definita da fattori diversi da una presunta ottenuta guardianship,
ad esempio il pagamento di prestazioni fornite oppure un
ortodosso apprendistato. ~ Talora, inoltre, ’esercizio della
professione pud dipendere da norme di discendenza e di
ereditarieta.

Tra i casi individuati da Benedict solo quelli relativi a etnie
della California e dellarea artica confluiscono nel modello
"ristretto” per definizione, in cui l'acquisizione dello spirito
guida & prerogativa dello sciamano che, solo, & in grado di
ottenere visioni.
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L’esercizio dello sciamanesimo, infine, pud essere sancito
non dall’acquisizione di uno spirito guida bensi dalla visione in
sé, mentre gli agenti tutelari rappresentano il potenziale
attributo di ciascuno ad avvenuta inziazione nel clan di
appartenenza.

Sull’ultimo nodo della sua indagine Benedict si esprime
dicendo che «la visione nelle Pianure nordamericane ¢ molto
pit generale di quanto non sia l’acquisizione di uno spirito
custode» (1922: 17), in quanto anche senza tener conto delle
cospicue variazioni formali nel rapporto umano-superumano
che s’instaurano attraverso una visione, la nozione stessa di
spirito custode non & sempre presente. La forma pid
perfezionata di impianto della guardianship si riscontra tra i
Crow dove il potere offerto nel corso di una visione rappresenta
un’elargizione di favori che si esprime nei termini di una
relazione di parentela: il protetto viene infatti "adottato” dal suo
spirito custode, mentre questo si chiama e si fa chiamare
"padre", assumendo nei confronti del figlio «una sorta di paterna
responsabilita (...) che & del tutto estranea ai sistemi di credenze
di altre etnie» (1922: 13). Nelle Pianure relazioni parentali di
questo tipo non sono individuabili presso alcun’altra societa se si
fa eccezione per quella omaha. I Blackfoot, ad esempio,
ritengono che il potere provenga da animali che, incontrati in
particolari circostanze e luoghi, assumono lidentita di spiriti
custodi senza che cid implichi alcun legame di parentela. Tra i
Cheyenne la relazione con l’agente spirituale ¢ operativamente
mediata dallo sciamano cui spetta la formale assegnazione dello
spirito guida in occasione dell’iniziazione post-puberale; la
ricerca della visione non si presenta associata in alcun modo
allacquisizione di un agente tutelare e la visione stessa ha
soprattutto «lo scopo di assicurare la comunicazione mistica con
il Sole» (Benedict 1922: 15).

Tra i Cheyenne, presso i quali alla tradizionale figura dello
spirito custode si sostutisce frequentmente quella del «secret
helper» o «the spirit who told me in sleep» (Grinnell 1972: 113)
l'interazione umano-divino assume un carattere peculiarmente
meccanico. Gli spirit helpers, generalmente sotto spoglie
antropo-zoomorfe, appaiono nel corso del normale digiuno
rituale in risposta alla produzione di offerte sacrificali - tabacco,
cibo, uno scalpo, la falange di un dito - e, come sottolinea
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Grinnell (ibidem), «non appaiono a un uomo prima dei
vent’anni, spesso non prima che abbia condotto attivita belliche
o che abbia partecipato a cerimonie della Medicine Lodge».

Dall’accoglimento dell’offerta sacrificale, intesa come «fare
cid che ha valore per gli esseri soprannaturali» (Hoebel 1971:
85) e culturalmente codificata nei contenuti e nell’iter formale, ci
si aspetta immediate risposte concrete: salute per sé e per i
propri congiunti, successo nella caccia, potere sciamanistico.
Nel sistema di credenze cheyenne l'ottenimento dei propri
desiderata non rappresenta che il naturale risultato di uno
scambio inteso nei rigidi termini di una relazione di causa-
effetto nell’ambito della quale al rispetto delle formule rituali
imposte dalla divinita e alla perfetta conduzione delle cerimonie
corrisponde automaticamente un adeguato soddisfacimento
delle richieste; un impianto in cui, a condizione di una perfetta
esecuzione formale, «gli esseri spirituali cheyenne rispondono
alle azioni in maniera affatto meccanica» (Hoebel 1971: 85) (4).

Spirit helpers per lo pit concepiti in forma animale e
associati a luoghi precisi, omologabili agli agenti spirituali
cheyenne si sostituiscono agli spiriti custodi personali tanto piu
frequentemente quanto piu si procede verso il sud delle Pianure,
dove la « nozione di agente tutelare nell’accezione comune non
ha pil posto alcuno nella ricerca della visione » (Benedict 1922:
16).

Gli spirit helpers dei Pawnee proteggono in modo
particolare i bambini, agendo attraverso i poteri medianici di
loro congiunti ancor prima della loro nascita (5).

La guardianship nella versione crow sembra essere replicata
ai confini nordorientali delle Pianure presso gli Ojbwa; qui,
infatti acquisire uno spirito custode equivale a diventarne nipote
(granchild o nephew, Landes 1968: 10), da cui ’obbligo
d’invocazione nelle preghiere, in privato e in pubblico, usando
Pappellativo corrispondente. Tra la visione crow e quella ojibwa
non sembrano emergere perd altre somiglianze; al contrario,
mentre i primi accentuano nell’interazione umano-superumano
P'aspetto individuale, i secondo ne esaltano piuttosto il lato
comunitario.

Benedict, dal canto suo, rileva una singolare concomitanza
di tratti fra gli Ojibwa e gli Omaha, anche in dettagli di
diffusione assai limitata. Ad esempio il termine usato per
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definire la relazione tra i due interlocutori, 'assenza di esseri
antropomorfi nella visione, I'usanza di erigere un tepee per
Iiniziato (6). E’in realta possibile che la continuita geografica
dell’insediamento ojibwa abbia favorito ’'adozione di tratti tipici
delle Pianure del complesso cultuale della visione da parte degli
Ojbwa stessi che ne avrebbero in seguito sviluppato un modello
proprio. Essi, peraltro, hanno investito la visione di valenze
mistiche tra le quali P’acquisizione di uno spirito guida non
sembra essere prioritaria.

Nel 1923 Benedict torna a riferirsi ai Crow come all’etnia
rappresentativa di tutta larea delle Pianure, nella quale
nondimeno resta innegabile I’esistenza di ampie divaricazioni
nei modelli rituali applicati nella ricerca della visione.

Presso i Crow la visione, oltre a consentire I’instaurazione
del legame parentelare fittizio/cerimoniale di cui si & detto,
conserva molti dei tratti diffusamente presenti in tutte le
Pianure: non esistono restrizioni relative all’eta o al sesso in
ordine all’ottenimento di una visione, che pud prodursi
spontaneamente - indipendentemente dai bisogni personali o in
momenti critici dell’esistenza individuale - oppure nel corso di
una convenzionale ricerca; questa si svolgera secondo la prassi
istituzionale, rispettando cioe¢ un periodo di digiuno rituale,
isolandosi nei luoghi prescritti e, talvolta, ricorrendo a pratiche
di automutilazione.

Resta di fatto - e in comune con le altre societa
nordamericane - che «la visione & un’istituzione molto pil
diffusa e generale di quanto non sia il procurarsi uno spirito
custode » (Benedict 1923: 15) e che & «quasi universalmente
vero che la ricerca della visione viene perseguita anche per
scopi diversi da quello di acquisire un personale spirito guida»
(idem: 28).

Benedict (1923: 56) rileva poi che nello spirito tutelare -
che si associa in maniera discontinua all’esperienza visionistica -
¢ invece riscontrabile «una tendenza sistematica a esternarsi e
perpetuarsi in ceri tipi di raggruppamento sociale» anche se non
¢ possibile individuare in questi processi associativi alcuna
norma stabile. In alcune regioni infatti la guardianship &
inserita nelle cerimonie iniziatiche post-puberali, in altre si lega
a registri simbolici a carattere totemico, in altre ancora
confluisce nei sistemi ereditari, investita di ruoli diversi nelle
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diverse circostanze, in dipendenza delle specifiche realta tribali
contestuali (7).

Se I’acquisizione dello spirito custode in concomitanza con
I’iniziazione post-puberale & diffusamente presente presso molte
etnie delle Pianure, la sua influenza sulle attivita economiche
comunitarie & per lo pit fluida e discontinua limitandosi in
sostanza ad operare nei sistemi economici blackfoot e omaha
(8).

In conclusione «la visione & passata tra gli antropologi
come una manifestazione indecifrabilmente inclusiva mentre la
sua relazione con la nozione di spirito custode & apparsa
dialetticamente fortuita» (Benedict 1923: 20), producendo nelle
diverse  circostanze, formule convenzionali  specifiche
riconducibili a differenti modelli tribali, in dipendenza di quali si
registrano nella visione stessa variazioni morfologiche e di
contenuto e oscillazioni nelle soluzioni rituali e di riferimento
simbolico.

In certi casi la visione & inserita nei sistemi economici nativi
assumendo  connotazioni  spiccatamente  materialistiche;
emblematico & il caso dei Blackfoot dove i diritti di una visione
«e canzoni, i tabu, il potere, le concessioni  di
drammatizzazione» (Benedict 1922: 17) possono essere
legittimamente acquistati e dove le visioni stesse, garantendo
prestigio sociale e rispettabilita, costituiscono un elemento
funzionale del sistema economico tribale al punto da attestarsi
come «la base dell’economia clanica, in modo tale che investire
in esse equivale -[in termini occidentali] - a investire in banca »
(Benedict 1922: 18).

L’acquisto, il trasferimento e la natura dei diritti di una
visione risultano per lo pilt aderire alla stessa formula, fatte
salve lievi variazioni, presso tutte le etnie in cui la transazione &
ammessa.

Presso gli Hidatsa la visione & un bene ereditabile e le
modalita della sua trasmissione si iscrivono nello schema tipico
della filiazione duale. Sebbene, infatti, qui vigano norme di
discendenza matrilineare la visione viene ereditata per via
paterna: condizione irrinunciabile ai fini di una legittima
trasmissione dei diritti & che la visione dell’erede costituisca la
replica della visione di suo padre e, quindi, degli ascendenti
nella stessa linea.
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In ogni caso il pid alto livello di sosfisticazione nelle
modalita di trasmissione ereditaria viene raggiunto con il
modello omaha che coniuga la ricerca della visione in epoca
post-puberale all’acquisto/eredita  della visione stessa,
conducendo apparentemente a una doppia possibilita. Si tratta
in realta di un’opzione fittizia in quanto valore reale ¢ attribuito
solo alla visione ereditata dal proprio genitore previo
pagamento dei diritti previsti. La visione ereditata/acquistata
garantisce 'accesso a una delle Societa Sacre che gestiscono il
potere fra gli Omaha e cioe¢ a quella di normale reclutamento
per il proprio clan di appartenenza.

Il sistema cosi rigorosamente codificato, organizzato in
modo da canalizzare nelle diverse Societa Sacre diversi tipi di
visione e nato forse allo scopo di preservare I'eredita familiare
delle visioni, ha finito col produrre un’inevitabile conflittualita
tra padre e figlio e ovvie frizioni relazionali dovute alla naturale
riluttanza del primo a trasmettere al secondo i diritti della
propria visione e a cedergli il potere restandone cosi privo egli
stesso. Ogni padre, sembra, posponeva il pil1 a lungo possibile il
momento della cessione e, quando possibile, si asteneva dal
trasferire il potere in suo possesso o lo faceva solo in punto di
morte (9). «Ogni padre sperava che il proprio figlio ottenesse
potere indipendentemente da lui: a che scopo insegnargli come
sottrarglielo?» commenta Fortune (1969: 40) aggiungendo: «Ho
la netta impressione che gli adolescenti non sapessero neanche
della possibilita della trasmissione del potere».

Pur inserita in una spirale di obblighi inderogabili, ogni
generazione omaha tentava dunque, plausibilmente, di
svincolare la successiva dalla necessita del trasferimento del
potere nel paradossale intento di restituire alla visione il valore
reale negatole dalla perfetta costruzione del sistema delle
Societa Sacre.

Le diverse varianti tribali e i differenti  schemi
comportamentali ad esse associati, non confluendo in un
registro omogeneo, inducono Benedict a rinunciare alla
possibilita di definire il presunto modello originario della
visione nelle Pianure Nordamericane: cid non esclude, d’altra
parte, che «la visione e non lo spirito custode costituisce il
tratto religioso unificante del Nord America» (Benedict 1923:
40).
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In realta, pure attraverso la varieta delle formule adottate,
nella visione delle Pianure &€ comunque individuabile un
impianto formale comune a tutta P'area risultante dall'insieme di
alcuni tratti la cui presenza stabile costituisce un nucleo
insopprimibile non emerso - o volutamente omesso -
nellindagine di Benedict, che tuttavia rappresenta I'adeguata
base di studio di analogie e/o divergenze strutturali e formali.

1l digiuno rituale, lisolamento e il luogo scelto per la
ricerca della visione, I'intento di sollecitazione di sentimenti di
compassione negli agenti spirituali e la determinazione nel
perseguire l'ottenimento di forme diverse di potere formano
una sorta di cellula strutturale enucleabile in ciascuna delle
formule native adottate. Un etnema socio-religioso che
permane inalterato anche sullo sfondo di contesti in cui
linterazione umano-divino oscilla fra i poli di un’enfasi
accentuatamente personale in alcuni casi e comunitaria in altri,
e attraverso la mutazione della visione da un modulo
contrassegnato da valori essenzialmente materialistici - come tra
i Crow - a un altro che si connota invece per aspetti
segnatamente spirituali - come tra i Pawnee. Tra questi infatti,
I’assenza o la rinuncia all’acquisizione di uno spirito custode cui
ricorrere per 'appagamento di bisogni personali corrisponde a
un diverso stadio di coscienza religiosa in cui la visione @
investita di intensi valori spirituali e segna il suo passaggio da
«mezzo meccanico per controllare forze ed eventi a mezzo di
comunicazione mistica» (Benedict 1922: 20).

Tra le finalita materialistiche fondamentalmente espresse
nel conseguimento di ricchezza e prestigio dei Crow e il
disinteressato registro di relazione spirituale dei Pawnee &
racchiuso un vasto spettro di scelte intermedie, non ultima
quella in cui interessi personali e intenti comunicazionali si
fondono.

Nel lavoro di Benedict si avverte dunque la presenza di
temi che la stessa si & limitata a suggerire e di altri che ha
deliberatamento scelto di non trattare ma il cui esame,
nondimeno, sembra opportuno per la formulazione di un quadro
fenomenologico completo di contenuti, motivazioni, forme e
funzioni del complesso socio-rituale della visione nelle Pianure
Nordamericane, per usare le sue parole «il tratto religioso pit
unificante del Nordamerica» (Benedict 1922: 40).
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Il potere, il digiuno rituale, Peta, il sesso. Il modello omesso

Il possesso di potere costituisce manifestatamente una delle
motivazioni pil pregnanti nella "programmazione" della ricerca
di una visione.

11 tipo di potere conseguibile nel corso di una visione &, si &
visto, di natura estremamente varia; si pud dire che in ciascuna
societa sia individuabile una rigorosa corrispondenza tra tipi di
potere e agenti spirituali. Il margine di variazione della natura
del potere e delle modalita del suo conseguimento, secondo i
dati di R. Flannery (1952), sembra tuttavia a un’analisi attenta,
contrarsi fino a produrre nella realta una semplice casistica
dicotomica:

a) il potere viene conferito una volta per tutte e se ne pud
disporre liberamente

b) l'esercizio del potere conseguito dipende dalla continuita
di relazione con l'essere soprannaturale che I'ha elargito alla
quale & necessario richiedere ogni volta ’autorizzazione all’uso.

Nelle Pianure Nordamericane lo spirito custode e lo spirit
helper offrono un tipo di potere che, nella maggioranza dei casi,
diventa proprieta del protetto, quindi oggetto di normale
trasferimento, di donazione o di eredita. Con ci0 tuttavia non si
escludono formule elargitive diverse in cui gli agenti spirituali
conferiscono un potere il cui diritto d’esercizio va rinnovato di
volta in volta. E’ il caso dei Gros Ventres nelle cui visioni gli
spiriti pit ricorrenti, ancestrali, conferiscono poteri di
divinazione o di "chiaroveggenza" per esercitare 1 quali &
necessario che gli stessi vengano evocati di volta in volta.

La classificazione proposta da Flannery fondata sul tipo di
potere conseguito sembra dunque rimandare a una distinzione
tra spiriti custodi e spirit helpers da un lato e spiriti ancestrali
dall’altro; Flannery sostiene perd che la diversa natura del
potere non dipende dal genere di spiriti che appaiono nel corso
della visione né dal tipo di visione (spontanea o conseguita con
una convenzionale ricerca) bensi dal diverso modo di operare
dello spirito stesso. Un agente soprannaturale pud infatti
elargire, nel corso di una visione, uno specifico potere
terapeutico da esercitarsi liberamente. Lo stesso puo tuttavia
essere evocato a fini diagnostici; il suo potere in questo caso non



















































