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Meskie versus zenskie czy meskie w zenskim

i zenskie w meskim? Problem relacji piciowych
w mitach australijskich
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Male versus Female or Male in Female and Female in Male? The Issue
of Sex Relations in Australian Myths

Abstract

The social structure and gender relations in Aboriginal societies clearly indicate that the male do-
main is favoured in contact with the sacred. Nevertheless, male-female relations are not as unequiv-
ocally established as they are thought to be within Aboriginal mythology. The sex of sacred charac-
ters such as the Rainbow Serpent or Cannibal Monster is extremely flexible even within the same
version of a myth. The general character of male/female relations tends to be one of exchange,
where male sacred power is a derivative of the female power of fertility. The most sacred values,
belonging to the sacred-secret realm, are established by the tension between male and female prin-
ciples, marked by moving those elements that belong to one gender to the domain of the other. This
construct also establishes the threat of desacralisation, connected with moving the object back to
the domain it came from.
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Matka Plodnosci i warkotki

Tekst ten probuje rozwiazac jeden z istotnych paradoksow dostrzeganych przez ba-
daczy mitéw australijskich. Wiaze si¢ on z trudnosciami w zdefiniowaniu ptci takich
postaci, jak Teczowy Waz, stworczy przodkowie czy nawet sama Bogini Plodnosci
[Fertile Mother] na Ziemi Arnhema. Ow indyferentyzm dotyczy zarowno samych
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postaci, jak i towarzyszacej im symboliki oraz wyposazenia. Najstynniejszy przypa-
dek to pomylenie przez Spencera pici postaci boskiej okreslanej zwykle jako Kuna-
pipi, Nagurnguruk lub Mumanna. Odnoszac si¢ do mitologii Mungarai znad Roper
River (Srodkowa Ziemia Arnhema), Spencer stwierdza:

Mungarai posiadaja szczegotowa tradycje¢ okreslajaca, w jaki sposdb po raz pierwszy znalezli
si¢ w posiadaniu owych paleczek [kunapippi — de facto chodzi tu o warkotki]. W dawnych
czasach, ktdre nazywaja Kurnallan, zyt niezwykle wielki cztowiek, zwany Kunapippi. Istniat
zanim jeszcze pojawili si¢ wspolczesni czarni tubyley i powiadaja, ze mial z soba wiele tore-
bek dilly. Mial takze wiele duchdéw-zarodkow, samych chlopcédw i zadnej dziewczynki, i trzy-
mat je w swych torbach. Co jaki$ czas $piewat w taki sposob, jak to robia dzisiaj me¢zezyzni
odprawiajacy §wigte ceremonie, poruszajac dlonig przed ustami, by wydawaé dzwigk zwany
Tjungulamma.

Na poczatku wedrowat pod ziemia, ale w koncu wynurzyt si¢ na powierzchni¢ i tam rozbit
obdz, otoczony walem ziemnym, $cigl przy tym mnodstwo trawy, ktdra potozyt na srodku
miejsca do obozowania. Skonczywszy, wyciagnat chtopcow ze swych toreb dilly i potozyt na
trawie. Mial troch¢ Swigtych pateczek, zwanych, podobnie jak on sam, Kunapippi. Zrobit je,
dlatego byt pierwszym, ktory wszedt w ich posiadanie. Potem zrobil opaski na czoto dla chtop-
cow 1 zatozyl je im doktadnie w ten sam sposob, jak dzisiaj tubylcy ozdabiaja swoich mtodych
W czasie ceremonii inicjacji.

Potem podzielit chtopcow, najpierw na dwie grupy, zwane Nakarangua i Ngaballana, tak by
w kazdej bylo tyle samo. Najpierw zabral Nakarangua i kazdemu z nich powiedziat, do jakiej
nalezy jakima (podklasy). Jednemu wigc powiedzial: jakina nunji ngaritibellan, innemu: jakina
nunji ngabullan 1 tak dalej. Potem wziat Ngaballana i powiedziat jednemu: jakina nunji ngabu-
rella, a drugiemu: jakina nunji ngangiella i tak dalej, az kazdy chtopiec uzyskal przynaleznos¢
do wlasciwej podklasy — jakina.

Sam Kunapippi nie nalezat do zadnej klasy ani grupy totemicznej; nalezat do nich wszystkich,
byt wielkim mezczyzna o olbrzymich stopach.

Po nadaniu jakina nadat tez chtopcom ich namaragua, nazwy totemiczne. Zanim jednak to
zrobil, pokazat im rézne corrobori czy tez ceremonie, mowiac im, do ktorej grupy kazda z nich
przynalezy. Te szczegodlne corrobori nazywa si¢ Tjon. Zaczat odprawiaé je o zmierzchu i kon-
tynuowal przez calg noc, wydajac caly czas dzwigki Tjungulamma. Przed wschodem stonca
ozdobil malunkami dwoch chtopcdéw, méwiac im, co robié i jak tanczyc¢, a potem usiadl, by
ich obserwowaé. O wschodzie stonca mogli chwilg odpoczaé. Potem zaczat ponownie tance
i powiedzial chtopcom, by sami si¢ ozdobili — niektorzy byli krokodylami, inni papugami, emu
itd., zatem wszystkimi namaragua, czyli grupami totemicznymi — wtedy znéw powiedziat kaz-
demu z nich, do jakiej grupy przynalezy czy tez raczej, ktora z nich nalezy do niego, méwiac
jednemu: namaragua nunji warmin, twoim totemem (jest) emu, drugiemu: namaragua nunji
nanung, twoim totemem (jest) miod i tak dalej az do konca listy.

Po zakonczeniu ceremonii i przekazaniu wiedzy chtopcom Kunapippi odszed! i ztapat duzo
ryb, krokodyli, zo6twi itd., napetniajac kosze zdobycza i zabierajac z powrotem do obozu, by
chlopcy mieli co jes¢. Wzial jedna z pateczek Kunapippi, a kiedy wrdcit, zakrecit nia, by chtop-
cy wiedzieli, ze jest juz blisko. Chlopcy zerwali si¢, widzac jak nadchodzi z upolowanymi
zwierzgtami. Nigdy jeszcze nie widzieli zadnego, a kiedy Kunapippi powiedziat im, jak si¢
nazywa kazde z nich, zjedli je wszystkie. Nie gryzli migsa, tylko je potykali. Kazdy zjadt po
kawatku z kazdego migsa. Potem Kunapippi wzial dwa bumerangi, chtopcy ozdobili sig, i pod-
czas gdy on wybijal rytm, tanczyli swoje corrobori lub Tjon, tak wigc poznali je na przyszios¢.
Nastepnie Kunapippi odprawit ceremonie obrzezania oraz subincyzji i pokazat im, jak wyko-
nywac operacje.
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Przybyli tubylcy z odleglych stron. Nie mieli jakina ani namaragua, zostawili tez swoje kobie-
ty. Kiedy dotarli do obozu, Kunapippi zapytat ich, Jakina nimmo nunji, jaka jest wasza jakina?
Tubylcy nie wiedzieli i nie mogli odpowiedzie¢. Stangli w milczeniu. Kunapippi nie pozwolit
im zblizy¢ si¢ do ceremonialnego obozu. Podzielit ich wigc, najpierw na Nakarangua i Ngabal-
lana. Potem kazdemu mezczyznie nadal wlasciwa jakina (podklasg) i namaragua (totem), jak
tez powiedziat im, jaka jest wlasciwa lubra do poslubienia dla kazdego, poniewaz w tamtych
czasach zenili si¢ z jakakolwiek. Tradycja méwi, nie dajac po temu zadnego powodu, ze potem
Kunapipi zabit i zjadt wszystkich, z wyjatkiem dwoch, ktéorym udato si¢ uciec. Pozniej zwy-
miotowat ich kosci, a kiedy po pewnym czasie tych dwoch mezezyzn wrécito, nic procz nich
nie znalezli, gdyz Kunapippi zjadt cale migso.

Dwaj mezczyzni pospieszyli do swego kraju i spotkawszy wielu swoich ludzi, powiedzieli
im, co si¢ stalo. M¢zczyzni uzbroili sie w kamienne tomahawki i podkradli do obozu, gdzie
Kunapippi siedziat razem ze swoimi chlopcami. Zblizyli si¢ cichutko i nagle jeden z mg¢zczyzn
wbit mu siekier¢ w plecy, drugi w bok. Zraniwszy go, me¢zczyzna uderzyt z tytu w kark i zabit
Kunapippi. Przed $miercia zdazyt zjes¢ dwoch swoich whasnych chlopcow, ale otworzyli mu
brzuch i wyciagneli ich zywych.

Chtopcy Kunapippi przemieszali si¢ z obcymi i nauczyli ich wszystkich kwestii zwiazanych
z jakina i namaragua. Urzadzili potem roézne corrobori i pokazali je mezczyznom oraz po-
wiedzieli im, jak przeprowadza¢ operacje obrzezania i subincyzji. Wzigli tez $wigte pateczki
Kunapippi, ukryli i odtad zawsze ich uzywali.

Obecnie zadna lubra nie moze zobaczy¢ sakralnych obiektéw, ale plemi¢ Mungarai posiada
tradycj¢ dowodzaca, ze nie zawsze tak byto, i podobnie jak u Aranda oraz innych plemion, jesli
wierzy¢ tradycji, byt czas, kiedy kobietom wolno byto widzie¢ i wiedzie¢ znacznie wigcej niz
obecnie'.

Mit ten nalezy do standardowego repertuaru inicjacyjnego Australii, w ktérym
motyw ludozerczego potwora laczy sie z przekazem dotyczacym pochodzenia war-
kotek i1 znany jest we wszystkich obszarach kulturowych kontynentu. Jednak na ob-
szarze Ziemi Arnhema potwor jest z reguly plci zenskiej, co sprawia, ze przyznanie
Kunapipi meskiej pici byto przez badaczy traktowane jako ewidentny /apsus Spen-
cera. I tak, W.E.H. Stanner analizuje mit staruchy Mutjingga u Murinbata z potu-
dniowo-zachodniej Ziemi Arnhema?, uznajac ja za forme Matki Ptodnosci (kale neki
»matka nas wszystkich”), o tajemnym imieniu Kalwadi/Karwadi. Mutjingga, ktorej
opiece rodzice powierzaja swoje dzieci na czas polowania, uprowadza je, a nastepnie
polyka i ucieka z miejsca zbrodni. Zostaje wytropiona i zabita, a z jej rozprutego
brzucha rodzice wyciagaja swoich synéw zywych i catych.

Z kolei Ronald Berndt zauwaza, ze podstawowa postacia aktywna wschodniej
Ziemi Arnhema jest Kunapipi, okres$lana przez niego zawsze jako Matka Ptodno-
$ci, Wielka Matka, Matka Nas Wszystkich itp. Kilkakrotnie® podaje analogiczny do
Murinbata czy Mungarai mit staruchy przybierajacej posta¢ pigknej dziewczyny, by
wabi¢ mezczyzn, a nastgpnie zjadac, a wige rodzaj Baby Jagi i — podobnie jak Babie

' B. Spencer, Native Tribes of Northern Territory, London 1914, s. 214-217 (przektady, o ile nie
zaznaczono, ze jest inaczej, pochodza ode mnie — A.Sz.).

2 W.E.H. Stanner, On Aboriginal Religion, ,,Oceania Monographs”, 1966, nr 11, Sydney, s. 40-80.

3 R.M. Berndt, C.H. Berndt, The Eternal Ones of the Dream, ,,Oceania” 1946/7, vol. 17,s. 71; R M.
Berndt, Kunapipi, Melbourne 1951, s. 148—153.
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Jadze — towarzyszy jej symbolika inicjacyjna. Dotyczy ona przede wszystkim po-
wstania warkotek, w ktore zostaje wcielony glos i/lub natura kanibalki.

Dawno w pewnym miejscu mieszkala Starucha Kunapipi [ ‘Kuna:pipi] razem z dwiema corka-
mi Mungamunga [ Muy3’ Muy3). Z ich pomoca zwabiala mezczyzn do swojego obozu i zabi-
jata [...] W koncu mezczyzni przybyli w wigkszej liczbie, a po spotkowaniu z dziewczynami
udali, ze $pia; zerwali si¢ wczesnie i zabili Staruche, ale dziewczyny ocalaty*.

Przede wszystkim warto zwrdci¢ uwage na tajemne imi¢ bohaterki mitu, Ku-
napipi. Worms i Elkin ttumacza je jako: ,,Kobieta-duch”, Berndt za$ jako ,,lono”.
Inne ezoteryczne formy znane na Ziemi Arnhema, takie jak Kalwadi czy Mutjingga,
oznaczajg ,,staruche”, z kolei w egzoterycznym jezyku postaé ta nosi imi¢ Mumuna
lub Mumunga, odnoszace si¢ do dzwigku warkotki, z ktorag Kunapipi jest utozsa-
miana. Wielka Matka ukazuje tutaj swoj grozny, destrukcyjny aspekt, zachowujac
jednoczesnie inne podstawowe cechy: rozdzielnos¢ na dwie siostry okreslane mia-
nem Mungamunga na zachodzie lub Malidma na wschodzie Ziemi Arnhema (analo-
gicznie jak siostry Djanggawul badz Wawilak), zwiazek z obrzgdami inicjacyjnymi,
wreszcie opozycja do postaci meskiej, ktora w micie jest jej zabojca. Wersja podana
przez Berndta w Kunapipi® precyzuje, ze zabdjca byl Orzet Klinoogonowy, ktory
obudzit si¢, zanim Mumuna zdazyla go zmiazdzy¢, i zabit ja, corki za$ uciekty. Staru-
cha, umierajac, wydata charakterystyczny okrzyk, a jej krew rozlata si¢ na okoliczne
drzewa. Orzel $ciat drzewo i zrobit zen pierwsza warkotke, ktorej gltos odtwarza od-
tad krzyk Mumuny. Na Ziemi Arnhema mamy wigc silny zwiazek miedzy warkotka
a Boginig — zgodnie z mitem — nawet genetyczny. Wedlug Basedowa, warkotka jest
doktadnie jezykiem Kunapipi wycietym przez jej zabojcow®. Takze Spencer wie-
lokrotnie powtarza, ze posta¢ boska strzegaca warkotek zwana byta Nagurnguruk
lub Mumanna’. Elkin podaje, ze warkotka uzywana przez Rembaranga w rytuatach
Yabuduruwa nazywana byta Nagorgok (Dagorga[k]). Jest to kolejne imi¢ Wielkiej
Matki, a dla Rembaranga — imi¢ przywodczyni grupy przodkow zwanych Munga-
munga, prowadzacej ich przez kraj®. Podany przez Maddocka kolejny ,,ludozerczy”
mit Gunwinggu moéwi explicité: ,,Lumaluma byta Kunapipi. Potykata ludzi i wyplu-
wata ich kosci. Byta warkotka™’.

Tajemnica warkotki stanowi centrum meskich kultéw nie tylko Ziemi Arnhema,
ale tez centralnej i potudniowej Australii. Nie tylko jednak na Ziemi Arnhema wigze
si¢ paradoksalnie z postacig zeniska. Na potwyspie York u Wik-Munkan to kobiety
znalazly pierwsze warkotki, ktére nastgpnie dobrowolnie przekazaty mezczyznom.
Jednak w jednym z mitéw miodszy z obracajacych warkotkg braci-Kakadu zostaje

4 R.M. Berndt, C.H. Berndt, The Eternal Ones...

> R.M. Berndt, Kunapipi, s. 148—153.

¢ H. Basedow, The Australian Aboriginal, Adelaide 1925, s. 270-271.
7 B. Spencer, Native Tribes of Northern..., s. 165, 176.

8 A.P. Elkin, The Yabuduruwa, ,,Oceania” 1961, vol. 31, nr 3, s.175.

® K. Maddock, Metaphysics in a Mythical View of the World [w:] Rainbow Serpent; a Chromatic
Piece, 1.R. Buchler, K. Maddock (eds.), Hague—Paris 1978, s. 104.
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zmieniony przez starszego w kobiete i zostaje jego zona'’. Podobnie ambiwalentna
plciowo jest warkotka:

rzeczywista forma moiya [warkotka przedstawiajaca mtodg dziewczyne], pakapaka [warkotka
przedstawiajaca dojrzata dziewczyng] i zenskiej moipaka [para warkotek reprezentujaca mat-
zenstwo| zdaje si¢ wyobrazac ,,wewngtrzne” cze¢sci pu ‘a, czyli organu kobiecego, co sugeruje
ukrycie ich w dziupli lub szczelinie w drzewie. Forma meskiej moipaka jest ewidentnie fallicz-
na. Istotnie, mowi sig, ze zenska moipaka jest pu’a tantya ,,ukryta w pochwie” lub ,,we wnetrzu
pochwy”, a meska moipaka jest kuntya tantya ,,ukryta w penisie” badz ,,wewnatrz penisa”''.

Na potudniowym wschodzie kontynentu warkotka powstaje z ciala, gtosu i krwi
postaci odgrywajacej rolg¢ syna badz postanca uranicznego boga, jak Tundun, syn
Mungan-ngauy u Kurnai czy Daramulun, postaniec Baiamego na swiat. Jednak mes-
kim czuringom (tundun) towarzysza zenskie (rukut tundun). Obecnosc¢ ,,zenskich”
warkotek u Kurnai (rukuf) czy Wiradjeri (moonibear) o nazwach bedacych imionami
zon Tunduna i Daramuluna wskazuje jednak, ze nie musi to by¢ wylacznie ,,zaptad-
niajgca moc meska”, jak cheieliby Berndt, Hiatt czy Réheim. Nawet u Aranda prze-
kaz o powstaniu warkotek jest zwigzany z transformacja na linii meskie — zenskie,
mianowicie, kiedy ich przodek — Inkata Achilpa — manipuluje zwiazanymi w pary
czuringami tworzacymi sakralng konstrukcje Ambilyerikirry, méwi sie, ze czuringa
pod spodem jest ,,zenska” (arragutja albo malia), na wierzchu zas meska (atua lub
uria). W pewnym momencie przodek odwigzuje dwie meskie czuringi, zostawiajac
same zenskie, a potem prze mie nia zenskie w meskie. W rezultacie powstaje para
Twanyirika, demonicznych opiekunéw inicjacji, ktorych glosem i ciatem sa dwie
warkotki pokazywane inicjowanym!'?. Przynalezno$¢ piciowa warkotki jest zatem
przedmiotem mitycznych transformacji strukturalnych i nie nalezy wiaza¢ jej z ce-
chami jednej pici ani z jednym bostwem!>,

Z jednej strony bostwo, okreslane przez najwiekszych znawcow Aborygenow
jako ewidentnie zenskie, byto uznane przez Spencera za meskie, z drugiej strony zas
skojarzona z nim warkotka o wybitnie meskiej symbolice zdumiewajaco tatwo zmie-
nia pte¢. Oznacza to, ze niekoniecznie Spencer si¢ pomylit, mégl bowiem odnies¢
si¢ do kryjacej si¢ za Kunapipi meskiej charakterystyki. Stad konieczno$¢ zmodyfi-
kowania nie tylko standardowych interpretacji symboliki warkotki jako piorunowej
mocy gromowladnego meskiego bostwa uranicznego'®. Przewarto$ciowaniu musi
ulec rozumienie relacji ptciowych w obrebie aborygenskiego modelu swiata. Stawia-

10 U.H. McConnell, Myths of the Mungkan, Melbourne 1957, s. 119-124; eadem, Myths of the Wik-
munkan and Wiknatara Tribes, ,,Oceania” 1935-1936, nr 6, s. 68-70.

' Op.cit.s. 71.

12 B. Spencer, J. Gillen, The Arunta, London 1927, vol. 1, s. 365.

3 Por. A. Testart, Des rhombes et des tjurunga; la question des objets sacrés en Australie,

,L’Homme” 1993, vol. 33, nr 125, s. 37-43.

4 Np. J. van Baal, The cult of the bull-roarer in Australia and Southern New Guinea, ,,Bijdragen
tot de Taal-, Land- en Volkenkunde”, Leiden 1963, vol. 119, nr 2, s. 201-214; M. Eliade, Religie austra-
lijskie; wprowadzenie, Warszawa 2004, s. 106—108; idem, Inicjacja, obrzedy, stowarzyszenia tajemne,
Krakow 1997, s. 42; K.P. Kopping, Bull-roarers [w:] Encyclopedia of Religion, L. Jons (ed.), New York
2005, vol. 2, s. 1320-1321.
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jac w ten sposob problem, zaktadam, Ze istnieje ,,ogolnoaustralijski” model, ktérego
zasadnicze cechy sa niezalezne od zmiennosci poszczegolnych uktadéw jezykowo-
-kulturowych. Na ile mogg sadzi¢, mozna zasadnie mowi¢ o mitologii australijskiej
jako zbiorze wzajemnie przenikajacych si¢ idei, przekonan i motywow analogicznie
do postrzegania przez Lévi-Straussa mitologii indianskiej na kartach Mythologiques.
Czynnikami wspierajacymi taki punkt widzenia sa: wzgledna izolacja'®, dlugotrwa-
to$¢ zasiedlenia kontynentu'® oraz zachowanie ciagtosci kulturowe;.

Relacje miedzy plciami w Australii a religia

Przedmiotem zainteresowania jest system mityczny, jednak w tej perspektywie istot-
na staje si¢ zwlaszcza relacja migdzy tym, co mozna nazwac ,terazniejszoscia kul-
turowq”, a systemem mitycznym. Od czasoéw pierwszych podr6éznikéw i misjonarzy,
takich jak Edward John Eyre, George Grey, Thomas Livingstone Mitchell, George
Taplin, spotecznosci Aborygenow byty bowiem dosy¢ jednoznacznie charakteryzo-
wane jako androcentryczne:

Relacja ta jest opisywana w ten sposob, ze kobieta jest niewolnica, okrutnie bitg albo raniong
oszczepem w razie stwierdzenia niewiernosci, czgsto pozbawiang zywnosci, mimo ze wyko-
nuje najbardziej niewdzigczne prace, opiekuje si¢ dzie¢mi i w czasie wedrowki nosi wszystkie
rzeczy przynalezne rodzinie, wlacznie z meskimi. Ten obraz stat si¢ podstawg wielu rozpraw
antropologicznych!’.

Daisy Bates uwazata nawet, ze jesli sytuacja kobiet Aborygenow si¢ poprawita, to
zasadniczo pod wptywem dziatan kolonizatoréw. Co wazniejsze, wraz z autokratycz-
ng pozycja mezczyzn w zyciu rodzinnym czy plemiennym, podkreslano catkowite
skoncentrowanie na meskiej czesci spotecznoséci w zyciu religijnym. W tym ujeciu
pojecie sacrum silnie zwiazane jest z tym, co wydzielone, grozne, zakazane!'®.

W wigkszosci przypadkdw aborygenskie okreslenia ‘sacrum’ zaktadaja pewien poziom tajnosci
[secrecy], ale niekoniecznie okreslaja to, co uwaza si¢ za sakralne w bardziej ogdlnym sen-
sie. Majg zabarwienie wskazujace na tajemny kraniec kontinuum, podczas gdy sakralnos¢ jest
znacznie szerzej rozprzestrzeniona, ,,rozptywa si¢” lub ekspanduje poza wylacznos¢ tajemnego
gruntu rytualnego.

15 Nawet uwzgledniajac skrajnie dyfuzjonistyczne stanowisko Tony Swaina zawarte w jego ostat-
niej pracy (4 Place for Strangers; towards a history of Australian Aboriginal being, Cambridge 1993),
mozna przyja¢ za nim istnienie ,transaborygenskiej idei konstrukcyjnej”, pochodzacej od pierwszych
mieszkancoOw Australii i uniwersalnie rozprzestrzenionej na catym kontynencie.

16 W ten sam sposob Lévi-Strauss uzasadnia oparcie na mitologii Péinocno-Zachodniego Wybrzeza
Pacyfiku jako na wyjsciowej w przypadku obu Ameryk. C. Lévi-Strauss, The Naked Man; Introduction
to a Science of Mythology, vol. 4, New York 1981, s. 14-15.

17 S. Bloodworth, Gender relations in Aboriginal society, http://www.anu.edu.au/polsci/marx/in-
terventions/gender.htm [dostep: 10.09.2011].

18 Por. R. Tonkinson, The Jigalong Mob; Aboriginal Victors of the Desert Crusade, Menlo Park
1974, s. 81.

¥ R.M. Berndt, Australian Aboriginal Religion, Leiden 1974, vol. 1, s. 11.
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Ten niszczacy, grozny aspekt mocy zwiazanej z przodkami i Czasem Snu manife-
stuje si¢ zwlaszcza nieinicjowanym, kobietom i dzieciom, ktorzy naleza do innego po-
rzadku i nie powinni interesowac si¢ tajemna strong zycia. ,, Tajemna [sacred-secret]
aktywnos¢ jest pod kontrola mezczyzn, podczas gdy zwykta sakralna aktywno$é
obejmuje obie ptcie”?. Patrzac jednak od strony kobiet, jak tego dowiodty Catherine
Berndt, Phyllis Kaberry czy Diane Bell*!, dostrzegamy takze tajemnice, tzw. kobiece
sprawy [women's business], w ktdrych uczestniczenie zabronione jest mgzczyznom,
a obie sfery sa, jak pisze Berndt, wzajemnie dla siebie grozne i wykluczajace?.

W tej sytuacji nalezatoby oczekiwaé, ze meskie i zenskie role sa twardo wyzna-
czone 1 nie zachodzi zadna forma konwergencji obu sfer, a rozdziat ten jest wsparty
mitycznie. Sztandarowym przyktadem takiego funkcjonowania jest mit zalozyciel-
ski tajnych stowarzyszen meskich, oparty na zamianie kobiet na mezczyzn, ktorzy
odcinajg kobiety od inicjacji, przerywajac lini¢ przekazu tajnych idei. Takie mity
wystepuja rowniez na terenie Australii. Opisuja sytuacje, w wyniku ktorej swieta
wiedza i1 przedmioty, jakimi dysponuja kobiety, przechodzi na wtasnos¢ mezczyzn.
Dla przyktadu u Aranda przodkowie klanu Achilpa spotykaja si¢ z kobietami, ktdre
niosg wilasne przedmioty obrzedowe (tnatantje/nurtunje) i maja whasne obrzedy, po
czym wymieniaja si¢ z nimi rytualng wiedza®. Od tej pory kobiety nie powinny dys-
ponowa¢ $wigtymi parafernaliami, a ich wiedza nie dotyczy tajemnych obrzedow.
Na wschodniej Ziemi Arnhema mit odebrania wtadzy kobietom obecny jest w kom-
pleksie mityczno-rytualnym rodzenstwa Djanggawul, wyczerpujaco opisanym przez
Berndta?*. Dwie siostry Djanggawul wedruja po przysztym terytorium fratrii Dua
w towarzystwie brata, niosac ze sobg ,.falliczne” §wigte przedmioty rangga zawinig-
te w mate ngainmara, stanowiaca modelowy symbol Zzenski. W pewnym momencie
siostry ida polowac (co jest czynnoscig meska), zostawiajac Swigte przedmioty wi-
szace na stupie, o ktéry wspiera si¢ ich szatas. Brat z pomoca pozostatych mg¢zczyzn
kradnie je wraz z przynaleznymi do nich piesniami 1 odtad mg¢zczyzni zajmuja si¢
organizacja tajemnych obrzedow.

Na uwage zashuguje fakt, ze w tych przypadkach kobiety nie zostaja odsunigte
od spraw sakralnych. Mit Aranda méwi o wymianie sakralnej wiedzy migdzy mez-
czyznami a kobietami, co oznacza ostateczne wyznaczenie 1ol obu ptci w strukturze
Swiata. Natomiast w przypadku Djanggawul, kiedy siostry przekonaly sig¢, ze nie
zdotaja odebra¢ mezczyznom rangga, zaczety si¢ zastanawiac.

2 R.M. Berndt, C.H. Berndt, Man, Land & Myth in North Australia; the Gunwinggu people, East
Lansing 1970, s. 115.

2 Sposrdd najwazniejszych ujeé zenskiej religijnosci warto wymieni¢: C.H. Berndt, Interpretations
and Facts in Aboriginal Australia [w:] Woman the Gatherer, F. Dahlberg (ed.), New Haven 1981; eadem,
Digging sticks and spears, or, the two-sex model [w:] Woman's Role in Aboriginal Society, F. Gale (ed.),
Canberra 1974; P.M. Kaberry, Aboriginal Woman, Sacred and Profane, London 1939; D. Bell, Daughters
of the Dreaming, Sydney 1990.

2 R.M. Berndt, Australian Aboriginal Religion...,s. 12.

2 B. Spencer, J. Gillen, Native Tribes of Central Australia, London 1892, s. 138.

2 R.M. Berndt, Djanggawul,; an Aboriginal Religious Cult of North-Eastern Arnhem Land, London
1952.
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— Co robimy? — spytata miodsza. — Wszystkie nasze torby przepadly, wszystkie znaki, cata
nasza moc potrzebna do §wigtego obrzegdu!

Ale jej siostra odpowiedziata:

— Mysle, ze mozemy je zostawic. Megzczyzni potrafia teraz odprawiaé go, potrafig si¢ troszczy¢
o $wigtosci. Mozemy zajac si¢ zbieraniem zywnosci dla nich, poniewaz teraz nie powinni si¢
zajmowac jej zbieraniem, jak robili dotad. A my wiemy wszystko. Tak naprawdg¢ nic nie stra-
city$my, bo pamigtamy wszystko i mozemy uzyczy¢ im tej niewielkiej czastki. Czyz nadal nie
jeste$my $wigte, nawet jesli stracitySmy torby? Czyz nie mamy nadal naszych macic?®

I mtodsza siostra zgodzita si¢ ze starsza.

W ten sposéb Dwie Siostry zostawily wszystkie swoje Sny w tym miejscu. Zapehily je tez
wieloma ludzmi, podczas gdy Brat Djanggawul i jego towarzysze $piewali piesni i odprawiali
obrzgdy Nara fratrii Dua. Siostry zrobity takze bardzo swigte zrodto, tak swigte, ze podejs¢ don
moga jedynie siwowlosi starcy. Jest to §wigte zrodto Marabai®.

Sens tej wymiany zdan mozna sprowadzi¢ do tezy, ze sacrum jest dwubieguno-
we: z jednej strony opiera si¢ na meskiej mocy obrzedowej, z drugiej, na kobiecej
zdolnosci do dawania zycia. Oddajac mezczyznom §wigte przedmioty wraz ze znajo-
moscia obrzeddw, kobiety zostawiaja sobie moc plodnosci, uznajac ja za wazniejsza
emanacjg¢ sacrum.

W jakim stopniu te dwie formy sakralnosci sq wigzane przez Aborygenow, mo-
zemy si¢ przekonad, przygladajac si¢ dalszym losom sidstr Djanggawul. W pewnym
momencie brat Djanggawul dokonuje skrdcenia ich niezmiernie wydtuzonych tech-
taczek, w rezultacie siostry Djanggawul sq traktowane tak jak inicjowani chlopcy po
obrzezaniu, czyli dalibingu lub galibingu. Wystuchuja sakralnej piesni, sa malowa-
ne §wietymi wzorami oraz nie wolno wymawia¢ ich imion poki nie zjedza chleba
z orzechow sagowca. Moze wigc to by¢ konieczna w micie wymiana sakralnej wie-
dzy, podobnie jak w wypadku Achilpa. Co wazniejsze, odcigte fragmenty ich tech-
taczek, podobnie jak przycigty penis brata, staja si¢ $wietymi przedmiotami rangga,
uznawanymi zwykle przez freudowsko nastawionych badaczy za symbole falliczne,
podobnie jak warkotki.

W zachodniej czgsci Ziemi Arnhema, u Gunwinggu, mit odebrania wladzy ko-
bietom odnosi si¢ do $wigtego gongu ubar, uzywanego w czasie ceremonii inicja-
cyjnych. ,,Na poczatku ‘u:wa:r [= ubar] nalezat tylko do kobiet™?’. Jednak pewnego
dnia mezczyzna-Kangur Kanda:gi przyszedt popatrzy¢, jak przebiega taniec Kangura
w wykonaniu kobiet. Kobiety jednak tanczyty bardzo wolno, a na dodatek kiedy
podskakiwaty, ich piersi majtaly si¢ na boki, wobec tego Kanda:gi odestal kobie-
ty do obozu, a me¢zczyznom nakazat wprowadzenie szybszego tanca ‘wolubanbuni.
Co ciekawe jednak, jedna z wersji mitu referuje zmiang¢ w odwrotna strong: kobie-
ty przygotowywatly taniec na tajemnym gruncie, a me¢zczyzni w obozie krzyczeli

% Stowa te mozna tez rozumie¢ jako dotyczace maty ngainmara, ktéra zwinigta w rulon, z wysta-

jacymi na zewnatrz fredzlami jest podstawowym symbolem zenskim, traktowanym jako odpowiednik
pochwy.

2 R.M. Berndt, Djanggawul..., s. 40-41. Por. W. Lloyd Warner, 4 Black Civilization: A Study of an
Australian Tribe, New York 1958, s. 329-330.

27 R.M. Berndt, C.H. Berndt, Sexual Behavior in Western Arnhem Land, New York 1963, s. 122.
Por. analogiczna sytuacj¢ w micie Karadjeri: R. Piddington, Karadjeri initiation, ,,Oceania” 19321933,
nr3,s. 57.
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Gaidba! Gaidba!, gdy ustyszeli gongi, byloby to wigc catkowite odwrocenie rol.
Mit wskazuje, ze to mgzczyznom nie bardzo udawat si¢ taniec powitalny i w koncu
musialy si¢ tym takze zajaé kobiety. Wowczas Djig, jeden z przodkow, rozgniewat
si¢ 1 powiedzial, ze Ubar jest tylko dla mezczyzn. Cisnat w kobiety oszczepem, zmu-
szajac je do pozostania w obozie.

Podsumowujac, mozna stwierdzi¢, ze zmiana wlascicieli sakralnego paraferna-
lium 1 obrzed6w z kobiet na me¢zczyzn oznaczalaby silng separacje tych sfer, zaktada
bowiem wyjsciowa opozycj¢ meskie/zenskie. Tu jednak analiza mitdw australijskich
napotyka podstawowa trudnos$¢, gdyz, jak stwierdziliSmy, bohaterowie mitéw zbyt
fatwo zmieniaja przynalezno$¢ ptciowa. Ta wymiennos¢ wydaje si¢ charakterystycz-
ng cecha mitéw australijskich.

I tak, w ujeciu Berndtéw u Gunwinggu tworcami rytuatléw sq meskie postacie mi-
tyczne: Yirawadbad, Lumaluma czy Nagugur, posredniczace miedzy Matka Ptodno-
$ci a pierwszymi ludzmi. W szczegdlnej sytuacji na osi meskie/zenskie znajduje si¢
Lumaluma. Jest to cztowiek-Wieloryb, ktdry jako przodek i obrzedowy przewodnik
potowy Dua przybyt ze wschodu z zadaniem ,,stworzenia kraju” — w tym aspekcie
jego wedrowka jest odpowiednikiem przemieszczenia Djanggawul ze wschodniej
Ziemi Arnhema. Podobnie jak Yirawadbada, cechuje go nadreprezentacja mesko-
Sci: jest gwaltowny, budzi przerazenie rodziny, gromadzi wokot siebie wiele kobiet
i dzieci. Zgodnie z mitami lubit porywac kobiety, a ich mgzow i/lub dzieci zabijaé,
by potem piec i zjadaé ich ciala, kiedy juz si¢ natanczyt. Mit ustanowienia maraiin®®
moéwi, ze kiedys zobaczyt w oddali na wybrzezu w Guwulabulu unoszacy si¢ dym.
Wiciekty, gdyz jedna z jego zon zostata przekazana innemu, poszedt sladem stupa
dymu do Guwulabulu i odnalazt szatas, w ktorym siedzieli Laradjeidja i Gundamara,
para duchow-organizatorow $wigta maraiin. Laradjeidja nalezat do polowy Yiritja,
Gundamara do Dua, niesli z soba sakralne przedmioty niezbgedne do odprawienia
obrzedu, owinigte w liscie pandanusa. Kiedy Lumaluma oskarzy? ich o zastawienie
jego strumienia, przodkowie — znajac jego reputacj¢ — uciekli w poptochu, zostawia-
jac wigkszos¢ swigtych przedmiotow. Wraz z pozostatymi schronili si¢ w pobliskim
billaboongu, a Lumaluma ciskat w kazdy z przedmiotéw oszczep, tym samym zmie-
niajac je w zywe istoty.

Laradjeidja i Gundamara chcieli si¢ zemsSci¢ i urzadzili kolejne maraiin. Zgodnie
z oczekiwaniem Lumaluma pojawil si¢ w czasie trwania rytuatu, wowczas zaczajeni
ludzie przeszyli go oszczepem. Lumaluma, zanim umarl, wyjasnit ludziom zasady
organizowania $wigta maraiin, uzycia swigtych parafernalidow oraz obowiazywania
tabu zywnos$ciowych w ich czasie.

Jednak nawet ta jednoznaczna figura meskosci ma swoja zenska strong. Wedrow-
ce Lumalumy na powierzchni towarzyszy ,,cien” — doktadnie tym samym szlakiem,
cho¢ pod ziemia, wedrowata Ngalyod, czyli Tecza, zenska forma Teczowego Weza.
Oznacza to, ze Lumaluma, podobnie jak Yirawadbad, jest przeksztalceniem, me-
ska postacig Ngalyod. Yirawadbad jest ,,meskim” wezem, Lumaluma ,,ci¢zarnym”
wezem. Swiadczy o tym mit Gunwinggu, podany przez Maddocka®, zréwnujacy

2 R.M. Berndt, C.H. Berndt, Man, Land & Myth...,s. 121-122.
¥ K. Maddock, Metaphysics in a Mythical View of the World, s. 104.
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wieloryba z Kunapipi, kanibalka, warkotkami i przebiciem oszczepem. Co wigcej,
w micie dotyczacym ustanowienia innego rytuatu, mianowicie Kunapipi, Lumaluma
przekazuje niesiony przez siebie wizerunek Nagalyod pierwszym zarzadcom rytuahu,
ojcu i synowi zwanymi Nagugur. Od tej pory nazywa sie go ,,Matka Ngalyod”*°.
Dlatego Maddock uwaza go za postac zenska, hipostaz¢ Kunapipi: ,,Lumaluma byta
Kunapipi. Potykata ludzi i wypluwata ich kosci. Byta warkotka ™!,

3% R.M. Berndt, C.H. Berndt, Man, Land & Myth..., s. 123.

31 K. Maddock, Metaphysics in a Mythical Wiew of the World, s. 104. Na wschodniej Ziemi Arnhe-
ma w micie Djanggawul wieloryb usituje potkna¢ ptynace w lodzi rodzenstwo. Jego rozwarta paszcza
z fiszbinami odnoszona jest do zwinigtej maty ngainmara, ta za$ do kobiecej pochwy, szalasu inicjacyj-
nego itp. R.M. Berndt, Djanggawul..., s. 174-175.





