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Abstract

A Matter of Honor. On Masculinity in the Old Icelandic Family Sagas

The paper deals with the concept of masculinity in selected 13th-century Icelandic
family sagas (Islendingasdgur). The author argues that the then ethos of aggressive
masculinity, based on such values as honor, vengeance, subordination of women,
and supremacy over other masculinities, oppressively influenced men who wanted
to meet the exorbitant demands of medieval Icelandic society in order to avoid so-
cial stigmatization and accusations of effeminacy. The author refers to the notion of
“hegemonic masculinity’, a concept proposed by Raewyn Connell in her influential
book Masculinities. In the paper, the model of hegemonic masculinity, characterized
by the desire to sanction patriarchy and male domination, is confronted with other
types of masculinities (subordinate and marginalized masculinities). Therefore,
the following issues are also discussed: male initiation and code of honor, violence
against women, emotions of the saga protagonists. The author concludes that un-
written orders and prohibitions that were supposed to protect men from dishonor
and loss of social position contributed to a repressive system based on heroism and
violence.
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W jednym ze swoich artykutéw Helga Kress okreélila starois-
landzkie sagi mianem ,meskiej literatury” (masculine literature),
majac na wzgledzie nie tyle krag czytelniczych odbiorcéw, ile sto-
pien zmaskulinizowania $wiata przedstawionego tych dziel. Jeszcze
dalej poszta Jéhanna Katrin Fridriksdottir, ktéra w kontekscie an-
drocentryzmu dawnej literatury islandzkiej moéwi o ,,meskosci hege-
monicznej” (hegemonic masculinity) oraz ,kulturze macho” (macho
culture). Tym tropem podaza réwniez John Stephens, stawiajac traf-
ng teze o ,,patriarchalnej strukturze” (patriarchal structure) islandz-
kiego spoteczenstwa doby $redniowiecza, a takze Carol J. Clover,
piszac o dwczesnej ,,binarnosci spolecznej” (social binary)', zaklada-
jacej podzial na silnych mezczyzn (w tej grupie znajduja si¢ réwniez
~meskie” kobiety) i calg reszte spoleczenstwa, czyli: kobiety, dzieci,
starcow, ,,niemeskich” mezczyzn, niewolnikdw etc. Tego typu orze-
czenia, wskazujgce dobitnie i jednoznacznie na prymat mezczyzn
w $redniowiecznej Islandii, mozna by rzecz jasna mnozy¢, a kazdy
glos kontestujacy taki stan rzeczy nalezaloby, jak sie wydaje, uzna¢
za naduzycie.

Rzecz paradoksalna, ze kwestia staroislandzkiej meskosci (czy
moze raczej: staroislandzkich meskosci) jeszcze do niedawna nie byta
zbyt czgsto rozwazana, jedli nie liczy¢ odkrywczego, acz opartego je-
dynie na wybranych przyktadach, studium Prebena Meulengrachta

! Kolejne przytoczenia: H. Kress, “You will find it all rather monotonous”. On

Literary Tradition and the Feminine Experience in Laxdela saga, w: The Nordic
Mind. Current Trends in Scandinavian Literary Criticism, ed. by EE. Andersen,
J. Weinstock, Lanham 1986, s. 181; J.K. Fridriksdéttir, Gender, Humor, and Power in
Old Norse-Icelandic Literature, w: Laughter, Humor, and the (Un)Making of Gender.
Historical and Cultural Perspectives, ed. by A. Foka, J. Liliequist, New York 2015,
s. 214; J.K. Fridriksdottir, Gender, w: The Routledge Research Companion to the
Medieval Icelandic Sagas, ed. by A. Jakobsson, S. Jakobsson, New York 2017, s. 231;
J. Stephens, The Unwelcome Suitor. Patriarchal Norms, Masculine Inefficiency, and
Negative Modelling in the Old Icelandic Kormdks saga, ,Parergon” 2 (1992), s. 162;
C.J. Clover, Regardless of Sex. Men, Women, and Power in Early Northern Europe,
»Representations” 44 (1993), s. 13.
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Serensena o dyshonorze w dawnej literaturze islandzkiej?, szkicow
Carla Phelpsteada o roli zarostu i penisa w $redniowiecznej Islandii’®
czy artykutéw Asdis Egilsdéttir' oraz Armanna Jakobssona’® na te-
mat meskiej tozsamo$ci w pojedynczych sagach. Wprawdzie impas
przerwal Gareth Lloyd Evans, ktéry w swojej rozprawie doktorskiej
podjat probe usystematyzowania tego zagadnienia na kanwie kilku-
nastu sag rodowych®, lecz owa problematyka w dalszym ciagu, jak
mozna sadzi¢, daje szerokie pole do badawczych eksploracji.

Jak zgodnie utrzymujg uczeni, w dominujacym staroislandzkim
modelu meskosci, opierajagcym si¢ na dazeniu do podporzadkowa-
nia kobiet i supremacji nad innymi mezczyznami, najwyzsza wartos¢
stanowil honor, nie tylko wlasny, lecz takze calego rodu, a elementar-
ng meska powinnoscia byla jego obrona, nawet za ceng zycia’. Staw-
ka nieustannej gotowosci do obrony honoru, badz to w wymiarze
indywidualnym, badz tez wspdlnotowym, byla koniecznos¢ ciag-
tego potwierdzania swojej meskosci, rozumianej jako zdolnos¢ do

2 P. Meulengracht Serensen, The Unmanly Man. Concepts of Sexual Defamation
in Early Northern Society, transl. by J. Turville-Petre, Odense 1983.

* C. Phelpstead, Hair Today, Gone Tomorrow. Hair Loss, the Tonsure, and
Masculinity in Medieval Iceland, ,Scandinavian Studies” 1 (2013); idem, Size Matters.
Penile Problems in Sagas of Icelanders, ,,Exemplaria” 3 (2007).

4+ A. Egilsdéttir, Masculinity and/or Peace? On Eyrbyggja saga’s Mdhlidingamdl,
w: Frederic Amory in Memoriam. Old Norse-Icelandic Studies, ed. by J. Lindow,
G. Clark, Berkeley 2015.

5 A. Jakobsson, Masculinity and Politics in Njdls saga, ,Viator” 38 (2007). Zob.
tez R. Jakubczyk, ,Wielu, co go widzi, nie wie, czy to chlop czy niewiasta”, czyli o (nie)
meskosci w staroislandzkiej Sadze o Egilu i Sadze o Njalu, ,,Przeglad Humanistyczny”
2 (2018).

¢ G.L. Evans, Models of Men. The Construction and Problematization of
Masculinities in the Islendingaségur, University of Oxford 2015 (niepublikowana
praca doktorska).

7 Zob. W.I. Miller, Humiliation and Other Essays on Honor, Social Discomfort,
and Violence, Ithaca 1995, s. 116; P. Meulengracht Serensen, Social Institutions and
Belief Systems of Medieval Iceland (c. 870-1400) and Their Relations to Literary Pro-
duction, w: Old Icelandic Literature and Society, ed. by M. Clunies Ross, Cambridge
2000, s. 23.
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stosowania przemocy i natychmiastowego powziecia odwetu, w oba-
wie przed wykluczeniem z grona ,prawdziwych” mezczyzn oraz
spoleczng marginalizacja. Spoczywajacy na przedstawicielach plci
meskiej nakaz zemsty rodowej oraz narzucony etos meskosci, nader
surowy w swoich zaloZeniach i oparty na rygorystycznym pojmo-
waniu rol plciowych, opresyjnie oddziatywal na samych mezczyzn,
ktorzy za wszelkg cene usitowali sprosta¢ wymaganiom stawianym
przez $redniowieczne spoleczenstwo islandzkie®. Trzeba bowiem
miec¢ na uwadze fakt, ze wszelkie dzialania i zachowania nienorma-
tywne, a wiec niezgodne z dominujacym wariantem meskosci, nara-
zaly meski honor na szwank, a niekiedy wrecz okrywaly mezczyzne
hanbg (nid)°.

Odwolujac si¢ do spolecznej teorii plci autorstwa Raewyn Con-
nell, wylozonej w paru miejscach, a bodaj najpetniej w studium Ma-
sculinities, wydanym po raz pierwszy w 1995 roku'’, ktérej glownym,
by nie rzec sztandarowym, zalozeniem jest, jak wskazuje sam tytut
ksigzki, istnienie tylez jednej uniwersalnej meskosci, co wielu réz-
nych jej odmian, 6w dominujacy i najczesciej praktykowany przez
mezczyzn w Sredniowiecznej Islandii wariant mozna by okresli¢
mianem ,meskosci hegemonicznej”"!. Model ten zaklada, ujmujac
rzecz skrétowo, hegemonie zewnetrzng oraz wewnetrzng, czyli do-
minacj¢ nad kobietami i innymi meskosciami'?, a jego fundamental-
nymi wyznacznikami sg: heroizm, autonomia, dazenie do uzyskania

§ Zob. A. Jakobsson, Masculinity..., s. 214.

® Szerzej pisze na ten temat m.in. E Strom, Nid, ergi, and Old Norse Moral At-
titudes, London 1973.

1 Korzystam z wydania drugiego: R. Connell, Masculinities, Berkeley 2005.

W Ibidem, s. 77. Nawiasem mowiac, we wczesniejszej o kilka lat ksigzce termin
ten zostal uzyty m.in. w kontekscie bohateréw sag (R. Connell, Gender and Power.
Society, the Person and Sexual Politics, Cambridge 1987, s. 249). Zob. tez R. Connell,
J.-W. Messerschmidt, Hegemonic Masculinity. Rethinking the Concept, ,Gender and
Society” 6 (2005).

12 Zob. D.Z. Demetriou, Connells Concept of Hegemonic Masculinity. A Cri-
tique, ,Theory and Society” 30 (2001), no. 3, s. 341.
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wladzy i wysokiej pozycji spotecznej, agresja i sklonnos¢ do uzywa-
nia przemocy, a jednoczesnie opanowanie, powsciagliwos¢ w okazy-
waniu emocji oraz dystans'. Mesko$¢ hegemoniczna, definiowana
przez Connell jako zbiér praktyk stuzacych usankcjonowaniu pa-
triarchatu i meskiej dominacji', jest modelowym wzorcem, idealem
meskosci konstruowanym i przetwarzanym przez spoleczenstwo.
Connell wyrdznia nadto inne warianty meskosci, oparte na relacji
przyzwolenia (authorization) oraz wspétudziatu (complicity), ktére
w mniejszym lub wigkszym stopniu czerpig korzysci z patriarchatu',
lecz nie przejawiajg niektorych cech badz zachowan typowych dla
meskosci hegemonicznej, stad tez sg jej podlegte.

W niniejszym tekécie pragne przyjrzec si¢ strategiom konstruo-
wania meskosci w wybranych staroislandzkich sagach rodowych. In-
teresowa¢ mnie bedzie zwlaszcza sposob, w jaki dwczesni mezczyzni
mysleli, dziatali, wyrazali uczucia i zbijali ,,meski kapital” (masculine
capital)'® - by nawigza¢ do nosnego terminu ukutego blisko deka-
de temu przez Erica Andersona — pozwalajacy uzyska¢ dominujaca
pozycje w spoleczenstwie. W centrum zainteresowania znajdzie sig
zaréwno model meskosci hegemonicznej, jak i meskosci zmarginali-
zowane i podporzadkowane, innymi stowy: symbolicznie wykluczo-
ne i stygmatyzowane spotecznie ze wzgledu na przejawianie ,,nieme-
skich” cech lub zachowan. Analiza ograniczy si¢ wylacznie do kilku
sag rodowych, pominigte zostang natomiast inne podgatunki sag,
tworzone mniej wiecej w tym samym czasie, ktére moglyby stanowic¢
jeden z mozliwych kontekstow interpretacyjnych'.

13 Zob. M. Donaldson, What is Hegemonic Masculinity?, ,,Theory and Society”
22 (1993), no. 5 (special issue: Masculinities), s. 644.

14 R. Connell, Masculinities, s. 77.

5 Ibidem, s. 79-81. Connell nazywa to zjawisko ,,dywidenda patriarchalng”
(patriarchal divident).

' E. Anderson, Inclusive Masculinity. The Changing Nature of Masculinities,
New York 2009, s. 42.

7" Mysle tu chociazby o sagach wchodzacych w sktad kompilacji o rodzie
Sturlungéw (Sturlunga saga). O honorze w tejze kompilacji pisze w ogolnych zary-
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Na wstepie nalezy przypomnie¢, ze sagi rodowe (family sa-
gas), alternatywnie okreslane réwniez sagami o Islandczykach
(Islendingasigur)'®, s3 - obok sag krélewskich (konungasogur),
wspolczesnych (samtidarsogur), rycerskich (riddarasogur), bisku-
pich (biskupasiogur) ilegendarnych (fornaldarsogur) - jednym z pod-
gatunkow pis$miennictwa staroislandzkiego. Tlem sag rodowych sg
najczesciej wydarzenia miedzy 930 a 1030 rokiem, a wigc konco-
we etapy zasiedlenia wyspy, ustanowienie zgromadzenia ogélnego
(Alpingi), przyjecie chrzescijanstwa przez Islandczykow i wyksztat-
cenie si¢ ustroju politycznego zwanego Pjédveldio’. Owe zdarzenia
znajdujg rzecz jasna oddzwiek w wielu sagach, jednakze ich central-
nym tematem s3 konflikty pomiedzy protagonistami badz catymi
rodami, rozwigzywane zazwyczaj zbrojnie®. Strukture owych opo-
wiesci mozna podzieli¢ na szes¢ czgsci: wstep, konflikt, kulminacja,
zemsta, ugoda, nastepstwa?’. Do sag rodowych zalicza si¢ obecnie
czterdziesci utwordw?, poczawszy od najobszerniejszej, skompono-
wanej ze stu piecdziesieciu rozdzialéow, Sagi o Njalu (Njdls saga)®,

sach R. Bauman, Performance and Honor in 13"-Century Iceland, ,The Journal of
American Folklore” 392 (1986).

'8 W sprawie sag rodowych zob. m.in.: TM. Andersson, The Icelandic Fami-
ly Saga. An Analytic Reading, Cambridge 1967; idem, The Growth of the Medieval
Icelandic Sagas (1180-1280), New York 2006; C.J. Clover, Icelandic Family Sagas,
w: Old Norse-Icelandic Literature. A Critical Guide, ed. by C.J. Clover, J. Lindow, New
York 1985; V. Olason, Family Sagas, w: A Companion to Old Norse-Icelandic Litera-
ture and Culture, ed. by R. McTurk, Malden 2005; R. Gogosz, Sagi o Islandczykach,
w: Sagi islandzkie. Zarys dziejow literatury staronordyckiej, red. ]. Morawiec, £. Neu-
bauer, Warszawa 2015.

19 Zob. K. Hastrup, Culture and History in Medieval Iceland. An Anthropological
Analysis of Structure and Change, Oxford 1985.

% Zob. T.M. Andersson, The Icelandic Family Saga, s. 11.

21 Podzial ten zapozyczam od Theodore'a M. Anderssona (ibidem, s. 6-30).

2 Zob. V. Olason, Family Sagas, s. 114-115. Co symptomatyczne, ponad poto-
wa sag ma w tytule posta¢ meska. Tylko jedna — Saga o synach Droplaug (Droplau-
garsonar saga) — ma w tytule posta¢ kobieca.

# Wielu uznaje Sage o Njalu za najwybitniejsza islandzka sage rodowa. William
Paton Ker okreslil j niegdy$ mianem ,,najwspanialszej ze wszystkich sag” (W.P. Ker,
Epic and Romance. Essays on Medieval Literature, New York 1897, s. 218).
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a na krétkiej, kilkunastostronicowej Sadze o Olkofrim (Olkofra saga)
skonczywszy. Zostaly one spisane w gléwnej mierze w XIII wieku,
a ich autorzy sg najczesciej anonimowi, wyjawszy moze Sage o Egilu
(Egils saga), ktorej autorstwo przypisuje si¢ — cho¢ kwestia to dys-
kusyjna - Snorriemu Sturlusonowi (1179-1241)*. Skadinad Snorri
zostal uznany przez niektérych badaczy (miedzy innymi przez Jona-
sa Kristjanssona®) za inicjatora procesu tworzenia sag rodowych
w $redniowiecznej Islandii. O ile trudno dzi§ wskaza¢ ze stuprocen-
towa pewnoscig najstarsza sage rodowas, o tyle za najmiodsza uznaje
sie powszechnie Sage o mieszkaricach Fljotsdalu (Fljétsdeela saga),
spisana najprawdopodobniej na przetomie XV i XVI wieku®. Specy-
ficzna natura tych dziel, wigzaca si¢ z faktem, ze tworzono je kilkaset
lat po opisywanych w nich wydarzeniach, moze zreszta budzic¢ zasad-
ne watpliwosci co do ich faktograficznej wiarygodnosci. Sagi rodowe
zachowaly sie w licznych $redniowiecznych manuskryptach, a takze
w pozniejszych o kilka wiekéw odpisach. Najbardziej znanym $red-
niowiecznym rekopisem, zawierajagcym jedenascie sag rodowych,
jest Mooruvallabok (AM 132 fol.) z pierwszej polowy XIV stulecia®.
Pierwsze edycje sag rodowych ukazaly si¢ w 1756 roku w Holar, gdzie

» Za taka atrybucjg optowalo wielu badaczy: Bjérn Magnusson Olsen, Sig-
urdur Nordal, Peter Hallberg czy Vésteinn Olason. Obecnie nie brak jednak coraz
$mielszych gloséw podajacych te hipoteze w watpliwos¢é. W tym duchu wypowie-
dzial si¢ np. K.J. Wanner, Snorri Sturluson and the Edda. The Conversion of Cultural
Capital in Medieval Scandinavia, Toronto 2008, s. 26.

% Zob. J. Kristjansson, Var Snorri Sturluson upphafsmadur Islendingasagna?,
»Andvari” 32 (1990), s. 85-100.

% Zob. W. Sayers, Principled Women, Pressured Men. Nostalgia in Fljotsdeela
saga, ,Reading Medieval Studies” 22 (1996), s. 21.

¥ Manuskrypt wzial swa nazwe od gospodarstwa Modruvellir w Eyjafjordur.
Skiada si¢ z dwustu kart i niemal w catosci zostat spisany przez jednego skrybe. Pod
koniec XVII wieku rekopis zostal przekazany przez rodzine dwczesnego wladciciela,
Magnusa Bjornssona, do Kopenhagi, gdzie wiaczono go do zbioréw Arniego Mag-
nassona. W 1974 roku manuskrypt powrdcit na Islandie.
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znajdowala si¢ jedna z dwdch, obok Skélholt, islandzkich diecezji**,
a pierwsze ttumaczenia (m.in. na angielski, francuski i niemiecki)
ogloszono drukiem w XIX wieku?®. Styl sag rodowych jest lapidarny,
rzeczowy i pozbawiony odautorskiego komentarza, nawet gdy rela-
cja dotyczy najbardziej dramatycznych wydarzen.

1. Meska inicjacja

Analizujac rytualy przejscia, w tym réwniez réznorodne obrze-
dy inicjacyjne, Arnold van Gennep podzielit ich strukture na trzy
cze$ci: faze preliminalng, zwigzang z wylaczeniem jednostki z da-
nej spolecznosci, faz¢ liminalng, czyli krétko- lub dtugotrwaly okres
przejsciowy pomiedzy dawna a przyszla rolg spoleczng, oraz faze
postliminalng, polegajaca na uzyskaniu przez jednostke nowego sta-
tusu i jej ponownym wlaczeniu do spolecznos$ci®. Powyzszy schemat
niejednokrotnie znajduje odzwierciedlenie w staroislandzkim cere-
moniale wcielenia chfopcéw do grona mezczyzn, a za przyktad niech
tu postuzy, by ograniczy¢ si¢ do najjaskrawszego, tytutowy bohater
Sagi o Viga-Glumie i jego - nie do konca pomyslna, trzeba to od razu
podkresli¢ - meska inicjacja. Warto dla jasnosci wywodu zarysowa¢

#  Wydano wéwczas kilkanascie sag rodowych, m.in. Sage o Grettirze (Gret-

tis saga Asmundarsonar), Sage o Gislim (Gisla saga Stirsonnar), Sage o Viga-Glumie
(Viga-Glims saga), Sage o sprzymierzonych (Bandamanna saga), Sage o Viglundzie
(Viglundar saga) oraz Sage o Bardzie (Bdrdar saga Sncefellsdss). Diecezja w Holar
zostala utworzona w 1106 roku, a jej pierwszym biskupem byt Jén Ogmundarson.

¥ Zob. H. Hermannsson, Bibliography of the Icelandic Sagas and Minor Tales,
Ithaca 1908. Pierwsze polskie ttumaczenia wybranych sag rodowych - pidra Artura
Gorskiego - ukazaly sie w 1931 roku. Przeklady zostaly oparte w przewazajacej
mierze na tlumaczeniach niemieckich, wobec czego Gorski nie ustrzegl sie
niedociagnie¢, zwlaszcza w przypadku sagowych eponiméw i toponimow.

* A.van Gennep, Obrzedy przejscia. Systematyczne studium ceremonii, przel.
B. Bialy, Warszawa 2006, s. 36.
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tlo wydarzen tejze opowiesci: pietnastoletni Glum®!, utraciwszy ma-
jatek ojca i okrywszy sie z tego powodu niestawg, opuszcza Islandie
i wyrusza do Norwegii, zatrzymujac sie u swojego dziada, Vigfusa.
Poczatkowo jest traktowany przez tamtejszg spolecznos¢ lekcewaza-
co iz dezaprobatg, podczas uczty gospodarz przydziela mu najgorsze
miejsce, jawnie okazujac mu tym gestem brak szacunku®’. Poloze-
nie Gluma zmienia diametralnie zabicie berserka, ktérym to czy-
nem niejako naprawil wlasna reputacje i zaskarbil sobie powszechne
uznanie. Po tym wydarzeniu, poczytywanym za ,,demonstracj¢ me-
stwa” (VG 22)*, Glum otrzymuje od Vigfusa drogocenny plaszcz,
zlotg widcznie oraz miecz, a nastepnie powraca na Islandie, gdzie
odzyskuje rodowe wlosci i staje si¢ osoba wptywowa.

Schemat ten, ktéry w $lad za Mirceg Eliadem mozna by okresli¢
mianem ,inicjacji heroicznej”*, jest zatem nastepujacy: mlody bo-
hater udaje si¢ za granice, gdzie - zrazu ignorowany i wySmiewany —
dowodzi swojej odwagi czynem, zabijajac berserka lub (jak ojciec
Gluma, Eyjolf; VG 11) niedzwiedzia, utozsamianego zwykle z owymi
wojownikami®, po czym otrzymuje w darze miecz, funkcjonujacy

31 W calym tekscie stosuje spolszczony zapis imion bohateréw sag.

2 W éredniowiecznej Skandynawii miejsce przy stole zalezalo od stawy, statusu
i zamoznoéci. Go$cie majetni oraz cieszacy sie estyma zajmowali miejsca w tawach
ustawionych najblizej centrum (M.W. Williams, Social Scandinavia in the Viking
Age, New York 1920, s. 319-320).

3 W ten sposdb oznaczam odniesienia do sag (cyfra po skrocie wskazuje nu-
mer strony): E = Saga o Egilu, przel. A. Zatuska-Stromberg, Poznan 1974; G = Saga
o Gunnlaugu Wezowym Jezyku, przel. A. Zatuska-Stromberg, Wroclaw 1968; GR =
Grettis saga Asmundarsonar, G. Jénsson gaf tt, Reykjavik 1936 (IF VII); H = Saga
o Hallfredzie skaldzie kfopotliwym, wstep i przel. ]. Morawiec, Wroclaw 2011; HT =
Saga o Honsa-Thérim, przel. E Kuklewski, Sandomierz 2009; L = Saga rodu z Laxda-
lu, przet. A. Zaluska-Stromberg, Poznan 1973; N = Saga o Njalu, przel. A. Zatuska-
-Stromberg, Poznan 1968; VG = Saga o Viga-Glumie, przel. L. Malinowski, Sando-
mierz 2010.

* M. Eliade, Rites and Symbols of Initiation. The Mysteries of Birth and Rebirth,
New York 1975, s. 81.

% Zob. M. Danielli, Initiation Ceremonial from Norse Literature, ,Folklore”
2 (1945), s. 233. Badaczka ta wskazuje na podstawie analizy kilku sag, ze pokonanie
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w sagach jako symbol falliczny i synonim wtadzy*, i powraca w ro-
dzinne strony, by broni¢ honoru rodu oraz sprawowa¢ rzady nad
dystryktem. W przypadku Gluma uzyskanie dojrzalosci fizycznej
nie idzie jednak w parze z akceptacja spoleczng; cho¢ protagonista,
sportretowany przez tworce sagi jako jednostka leniwa, nierozgar-
nieta, aspoleczna, a nawet szalona¥, zostal wlaczony w poczet mez-
czyzn, to jednak nigdy nie stal si¢ pelnoprawnym czlonkiem lokal-
nej spotecznosci, co w ostrych stowach komunikuje mu jeden z jego
antagonistow: ,Udajesz teraz wielkiego czlowieka, Glumie, ale dla
nas wydajesz si¢ tym samym idiotg, jakim byles, zanim wyruszyles
w $wiat” (VG 26).

Jak wspomniano, otrzymanie miecza bylo symboliczng cezurs,
finalnym etapem procesu inicjacyjnego i wiazalo si¢ z osiggnigciem
przezinicjowanego najwyzszego stopnia dojrzaloscii meskosci. Totez
nie dziwi, ze miecze s3 w sagach najpilniej strzezonymi atrybutami,
bohaterowie nadaja im nazwy adekwatne do ich wlasciwosci, przypi-
suja im magiczng moc™®, przechowuja je z pietyzmem i nie odstepuja

w walce berserka (a innymi stowy: silniejszego od siebie przeciwnika) byto na ogét
warunkiem sine qua non uzyskania statusu mezczyzny.

% H. Kress, Taming the Shrew. The Rise of Patriarchy and the Subordination of
the Feminine in Old Norse Literature, w: Cold Counsel. Women in Old Norse Litera-
ture and Mythology, ed. by S.M. Anderson, K. Swenson, New York 2002, s. 90.

Oto charakterystyka Gluma: ,[...] nie bral udzialu w pracach na gos-
podarstwie i byl raczej opdzniony w rozwoju. Byl zawsze powsciagliwy i malomdéwny;,
wysoki mezczyzna ze znieksztalconymi brwiami, prostymi blond wlosami, chudy
i uwazany raczej za tepaka; nie uczestniczyl w spolecznych zgromadzeniach”
(VG 17). W innym miejscu saga opisuje jego niekontrolowany wybuch szalenczego
$miechu: ,,[...] jego cialem zawladnely spazmy $miechu. A chwycity go tak bardzo,
ze jego twarz pobladla i Izy rozmiaru gradowych bryl wyptynely z jego oczu. Pézniej
czesto zachowywal sie w ten sposdb, gdy byt w nastroju do zabijania” (VG 26). Na
temat szalenstwa w literaturze staroislandzkiej zob. J.G. Hoyersten, Madness in the
Old Norse Society. Narratives and Ideas, ,Nordic Journal of Psychiatry” 5 (2007).

*  Prym wiedzie w tym wzgledzie Skofnung, miecz, ktérym wedtug legendy
miat wlada¢ krél Hrolf Kraki. Wzmianka o tym mieczu pojawia si¢ m.in. w Sa-
dze rodu z Laxdalu (rozdz. 57) oraz w poczatkowych rozdziatach Sagi o Kormaku
(Kormadks saga). Bron ta byta znana z magicznych wladciwosci: ,,[...] natura miecza
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ich na krok. Albowiem strate miecza, niezaleznie od okolicznosci,
uznawano wowczas za dyshonor i czyn dozgonnie dyskwalifikujacy
mezczyzne, a nawet za akt symbolicznej kastracji, z racji fallicznych
konotacji owej broni. Bole$nie przekonuje si¢ o tym chociazby Geir-
mund, bohater Sagi rodu z Laxdalu (Laxdela saga)®, tracac bezpo-
wrotnie swoj miecz Rebacz Nog, co gorsza, na rzecz kobiety (L 66).

W $redniowiecznej Islandii kluczowe znaczenie w procesie so-
cjalizacji chlopcéw do rél mezczyzn odgrywaly pelne przemocy
i brutalnosci gry i rozrywki, takie jak zapasy, walki koni czy zawo-
dy pitkarskie, podczas ktérych ,,site meska wystawiato si¢ na probe”
(E 77)*. Ksztaltowaly one umiejetnos¢ walki z przeciwnikiem oraz
stanowily poligon doswiadczalny dla mlodych mezczyzn przed cze-
kajacymi ich w przysztosci krwawymi pojedynkami na §mier¢ i zy-
cie, lecz nade wszystko byly publiczng areng rywalizacji o meski pry-
mat. Sportowe zmagania, majace na celu szybsza adaptacje chtopcow
do srogich regul meskiego $wiata, opartych na kulcie sily i imperaty-
wie zemsty, przemienialy sie nierzadko w pole bitwy oraz stawaly si¢
zarzewiem konfliktow, co dobrze obrazuja dwa epizody Sagi o Egilu.
Pierwszy z nich traktuje o zawodach pitkarskich, podczas ktérych
ledwie siedmioletni Egil, doznawszy porazki i upokorzenia w rywa-
lizacji ze starszym przeciwnikiem, méci si¢, zabijajac swojego rywala,

jest taka, ze storice nigdy nie moze $wieci¢ na jego glowice i ze nie wolno go obnazy¢
w obecnosci kobiety. Rana zadana tym mieczem nie zagoi sie, jezeli si¢ nie przylozy
do niej kamienia zdrowia, ktory nalezy do miecza” (L 141).

¥ Saga ta zajmuje wyjatkowe miejsce na mapie literatury staroislandzkiej, gdyz
pierwszoplanowe role odgrywaja w niej silne, niezalezne i charyzmatyczne posta-
ci kobiece, z Gudrun na czele, odwaznie wystepujace przeciw meskiej dominacji.
Niektorzy badacze, majac na uwadze feminocentryzm sagi, twierdzili nawet, ze
jej autorem byla kobieta. Takg hipotez¢ stawia m.in. L. Auerbach, Female Experi-
ence and Authorial Intention in Laxdeela saga, ,Saga-Book of the Viking Society”
25 (1998-2001), s. 45-46.

0 Temat ten rozwijajg: M.W. Williams, Social Scandinavia...; ].D. Martin, “Svd
Iykr hér hverju hestadingi”. Sports and Games in Icelandic Saga Literature, ,Scandi-
navian Studies” 1 (2003); R. Gogosz, Horse-fights. The Brutal Entertainment of the
Icelanders in the Middle Ages, ,Sredniowiecze Polskie i Powszechne” 5 (2013).



12 Radostaw Jakubczyk

czym wywoluje niezadowolenie ojca oraz wasnie w regionie (vide
E 78-79). Drugi epizod dotyczy zas konfrontacji dwunastoletniego
Egila ze swoim ojcem, Skalla-Grimem, ktéra tylko dzieki interwencji
jednej z kobiet nie konczy sie synobdjstwem:

Thord i Egil byli w tej grze [w zawodach pitkarskich - R.J.] przeciwnikami
Skalla-Grima, zmeczyli go i zyskali nad nim przewage. Wieczorem jednak,
po zachodzie stonica, zaczelo si¢ Egilowi i Thordowi wies¢ gorzej, Grim stat
sie tak mocny, ze chwycil Thorda w pot i uniést w gore, potem rzucit nim
o ziemie z taka silg, Ze polamat mu wszystkie kosci, chtopak wyzionat ducha
na miejscu. Potem zlapal Egila. [...] Brak zawotata: ,,przemienito cie w ber-
serka, Skalla-Grimie! Na wlasnego syna szal swdj kierujesz!” (E 79).

Wolno przypuszczad, ze agresja Skalla-Grima wobec syna, wywo-
tana urazeniem jego meskiej dumy na oczach innych mezczyzn przez
krotkotrwale uzyskanie przewagi fizycznej, ma swe zrédio w obawie
ojca przed potencjalng zamiang rol na plaszczyznie rodzinnej oraz
spotecznej. Ow strach byt prawdopodobnie tym wiekszy, ze wielu
(a zwlaszcza jego matka) widzialo w niesfornym Egilu, ktéry dys-
ponowal nadzwyczajng jak na swoj wiek sila, przyszlego przywdd-
ce (»przeznaczone jest mu by¢ wodzem”; E 79). Zapewne niepokdj
Skalla-Grima budzil réwniez fakt, ze Egil byl wowczas w wieku,
w ktorym chlopcy zaczynali juz bra¢ aktywny udzial w zyciu spo-
tecznym*. Stad o ile pierwszy postepek swego syna Skalla-Grim
jeszcze zbagatelizowal i potraktowal jako znak ostrzegawczy (,,byt
bardzo niezadowolony z tego, co zaszlo”, lecz nie wyciagnat zadnych
konsekwencji wobec syna; E 79), o tyle p6zniejszy jego czyn uznat
juz za otwarty bunt przeciw swojemu autorytetowi tak ojcowskie-
mu, jak spofecznemu®. Nazbyt agresywna reakcje Skalla-Grima, wy-
wolang atakiem syna na jego meska tozsamos¢, mozna wiec w tym

4 Zob. C. Callow, Transitions to Adulthood in Early Icelandic Society, w: Chil-
dren, Childhood and Society, ed. by S. Crawford, G. Shepherd, Oxford 2007, s. 54.
42 7ob. A. Jakobsson, Troublesome Children in the Sagas of Icelanders, ,,Sa-
ga-Book of the Viking Society” 27 (2003), s. 14. Badacz ten omawia szczegdlowiej
skomplikowane relacje migdzy Egilem a Skalla-Grimem w szkicu Egils saga and
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$wietle odczytywac jako prébe sttumienia, czy wrecz unicestwienia,
zagrozenia plynacego ze strony dorastajacego do roli mezczyzny Egi-
la. Probe skadingd skuteczng, gdyz skruszony Egil decyduje sie po
tym wydarzeniu na wyjazd zagraniczny, a wiec poniekad rozpoczyna
inicjacje na nowo*.

2. Kodeks honorowy

Wedle tresciwej definicji zawartej w jednej z sag, cztowiek honoru
to jednostka, ktdrej ,,reputacji i prestizu nie splamita zadna hanba”
(VG 20). Staroislandzkie pojecie honoru mozna zatem sprowadzic,
za Meulengrachtem Serensenem, do normy spolecznej, systemu
niepisanych zasad, ktére mezczyzna winien respektowad, by nie
okry¢ sie¢ niestawa*. Naczelnym zadaniem kazdego przedstawiciela
plci meskiej byl, jak juz powiedziano, krwawy odwet za zniewage
lub splamienie dobrego imienia rodu, a uchylanie si¢ od tego obo-
wigzku $ciggato na mezczyzne hanbe. Istotng role odgrywaly w tym
wzgledzie kobiety, ktére dodatkowo podburzaty mezczyzn, stanow-
czo domagajac sie od nich natychmiastowej reakcji w postaci czynu
zbrojnego®. Motywacyjne, jesli tak rzec, przemdwienia kobiet byty
nad wyraz ostre w swej wymowie i uderzaly w dume zwlekajace-
go z zemstg mezczyzny. Oto jeden z przykladow, mowa Thorgerd

Empathy. Emotions and Moral Issues in a Dysfunctional Saga Family, ,Scandinavian
Studies” 1 (2008).

# Niektorzy interpretatorzy Sagi o Egilu twierdza, ze tytutowy bohater nigdy
nie osiggnal, ze wzgledu na spolecznie niedopasowanie, petnej dojrzalosci (A. Ja-
kobsson, Troublesome..., s. 16).

# Zob. P. Meulengracht Serensen, Fortelling og cere. Studier i isleendingesaga-
erne, Arhus 1993, s. 187.

#  Zob. na ten temat: E. Mundal, The Position of Women in Old Norse Society
and the Basis for their Power, ,NORA. Nordic Journal of Feminist and Gender Re-
search” 1 (1994); C.J. Clover, Hildigunnr’s Lament, w: Cold Counsel...
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wzywajacej synéw do odwetu na Bollim: ,,Straszne to jest nieszcze-
$cie mie¢ synow niezdolnych do czynu. Jestem przekonana, ze byloby
lepiej, gdybyscie byli corkami waszego ojca, ktore by sie powydawato
za maz” (L 133). Jak mozna si¢ domysla¢, reakcja na takie dictum,
zasadzajace si¢ na uragajacym poréwnaniu do kobiet, byt niemal
natychmiastowy odwet na sprawcy zabdjstwa czlonka rodziny. Nic
wigc dziwnego, ze wobec tak silnie wywieranej na dwczesnych mez-
czyznach presji zwigzanej z zemsta, wielu z nich, z réznych powo-
dow nie bedac w stanie jej dokona¢, wolalo raczej umrze¢ anizeli zy¢
w hanbie (przyktadem tytulowy bohater Sagi o Njalu; zob. N 261).
Réwnie niehonorowa byla odmowa udzialu w pojedynku. Otéz
w $redniowiecznej Islandii istnialy dwa rodzaje pojedynkoéw: einvigi,
czyli rzadziej praktykowana walka bez okreslonych regut, w ktorej
uczestniczyli jedynie pojedynkujacy sie rywale, a takze hélmganga
(dost. ,,pojscie na wyspe”) — uznana przez prawo walka, odbywajaca
sie w miejscu oddalonym, najczgsciej na malej wyspie lub na spe-
cjalnie przygotowanym do tego wydarzenia ,boisku holmowym”
(E 152). Ten rodzaj pojedynku odbywat si¢ wedlug $cisle ustalonych
regul, ktore przed walka odczytywano uczestnikom. Walczacym, za-
opatrzonym w miecz i trzy tarcze, towarzyszyli sekundanci, a pierw-
sze uderzenie wyprowadzal mezczyzna, ktédrego wyzwano na poje-
dynek*. Walke toczono do momentu, w ktérym jeden z rywali zostat
zabity lub nie mogt kontynuowaé pojedynku z racji odniesionych
ran, za$ nagroda za triumf bylo legalne zajecie majatku pokonane-
go*’. Taki sposob zalatwiania zatargéw zostal na Islandii zakazany
w 1006 roku*, a wplynal na to nierozstrzygniety pojedynek dwoch
skaldow, Gunnlauga i Hrafna, ktére to zdarzenie lakonicznie relacjo-
nuje autor Sagi o Gunnlaugu Wezowym Jezyku (Gunnlaugs saga orm-

% Zob. G. Jones, Some Characteristics of the Icelandic ‘Holmganga’, ,The Journal
of English and Germanic Philology” 2 (1933), s. 214-215.

47 Zob. M. Ciklamini, The Old Icelandic Duel, ,,Scandinavian Studies” 3 (1963),
s. 176. Wyzwanie na pojedynek bylo wigc nie tylko ,,zamachem” na meskos¢ rywala,
lecz takze na jego status spoleczny.

8 Zob. K. Hastrup, Culture and History..., s. 214.
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stungu), piszac, ze decyzj¢ podjeto ,na wniosek najrozumniejszych
mezow zgromadzonych na sejmie” (G 56). Wiele $wiadectw sago-
wych (m.in. N 41; HT 32; VG 53) potwierdza, Zze odmowe stoczenia
pojedynku (a takze ucieczke z pola bitwy) poczytywano wéwczas za
tchorzostwo, a jej bezposrednim nastepstwem byly utrata honoru
i spoteczne napigtnowanie®. Mezczyzne, ktory sie tego dopuscit, na-
zywano pejoratywnie nidingr (dost. ,fajdak’, ,,lotr”), a wyraz ten byt
jedna z najbardziej obrazliwych obelg i odnosit si¢ do utraty meskich
cech charakteru®. Jak wida¢, pojecie honoru, oparte na fundamen-
cie chorobliwego heroizmu, bylo w §redniowiecznej Islandii podszy-
te strachem przed wylaczeniem z grona ortodoksyjnych mezczyzn®
oraz lekiem przed utratg spolecznego uznania i posadzeniem o nie-
meskos¢.

Jesli pojedynek byt najbardziej honorowym sposobem na rozwig-
zanie zatargu miedzy mezczyznami (,tak bedzie po mesku”, poucza
miodszych braci najstarszy syn Njala; N 104), to grupowy atak na
osamotnionego rywala uwtlaczal honorowi napastnikéw, o czym
przypomina jeden z protagonistow Sagi o Viga-Glumie: ,Nie jest
bowiem odwaznym czynem, gdy trzech staje przeciwko jednemu”
(VG 62). Co zaskakujace, zabicie bezbronnego lub kapitulujacego
rywala nie zawsze bylo, wnoszac z analizowanego korpusu tekstow,
warto$ciowane jako jednoznacznie negatywne, by przytoczy¢ dwie
najmocniej zapadajace w pamie¢ sceny: podstepne, nieszlachetne

¥ Wyjatek stanowi pojedynek Hallfreda z Grisem, opisany w dziesiatym roz-
dziale Sagi o Hallfredzie (Hallfredar saga vandreedaskdlds). Ten pierwszy wycofat sie
z walki na wie$¢ o §mierci kréla Olafa Tryggvasona, z ktérym pozostawat w serdecz-
nych relacjach, a wczesniej terminowal na jego dworze. Decyzja Hallfreda poczat-
kowo nie spotkala si¢ ze zrozumieniem przeciwnego obozu, ktéry orzekl, ze ,,skald
zachowuje si¢ niemesko” (H 141), jednak ostatecznie — po interwencji samego
Grisa - nie zostala uznana za tchérzostwo.

50 Zob. P. Meulengracht Serensen, The Unmanly Man...

! Nawigzuje tu do terminu ,meskos$¢ ortodoksyjna” (orthodox masculinity),
ktérym E. Anderson (Inclusive Masculinity..., s. 96) okresla ,,hegemoniczng forme
konserwatywnej meskosci” (,hegemonic form of conservative masculinity”).
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zranienie Gunnlauga przez Hrafna podczas ich drugiego pojedynku
(G 64)> i ciecie zrezygnowanego Kjartana przez Bolliego (L 126).
Wprawdzie oba czyny pociagaja za sobg zemste rodowg, lecz ich oce-
na nie jest tak surowa, jak w przypadku odmowy udzialu w poje-
dynku i grupowej napasci na jednego rywala. Odmiennie rzecz ma
sie z kolei z podpaleniem wroga w jego domostwie; zaréwno podto-
zenie ognia przez Thoriego pod gospodarstwo Blund-Ketila (Saga
o Honsa-Thoérim [Heensa-Péris saga)), jak i podpalenie dworu Njala
przez Flosiego s3 zgodnie okreslane jako czyny haniebne (HT 25;
N 264), a sprawcy zostaja pogardliwie nazwani chtopcami (N 260),
czyli symbolicznie pozbawieni statusu mezczyzny. Skadingd sam
Flosi ma $wiadomos¢, ze swoim czynem $ciggnal na siebie hanbe,
i konstatuje samokrytycznie: ,Nie szczy¢my si¢ tym, ze Njal zostal
spalony, bo tym stawy sobie nie zyskalismy” (N 265).

3. Przemoc wobec kobiet

Jak pisze Joseph H. Pleck, patriarchat to dualny system, w ktérym
mezczyzni daza do sprawowania wladzy nad kobietami i inny-
mi mezczyznami®. Jednym z narzedzi stuzacych do ustanowienia
i podtrzymania patriarchatu, a w rezultacie do uzyskania kontroli
i dominacji, jest przemoc®. W patriarchalnym spoleczenstwie is-

52 Theodore M. Andersson (The Displacement of the Heroic Ideal in the Family
Sagas, ,Speculum” 45 (1970), no. 4, s. 579) nazwal te scene ,,najbardziej niehono-
rowym epizodem w literaturze sagowej” (,the most dishonorable episode in saga
literature”).

3 Zob. J.H. Pleck, Men’s Power with Women, Other Men, and Society. A Men's
Movement Analysis, w: The Gender Gap in Psychotherapy. Social Realities and Psy-
chological Processes, ed. by E.H. Carmen, P.P. Rieker, New York 1984, s. 86.

% Zob. M. Kaufman, The Construction of Masculinity and the Triad of Mens
Violence, w: Beyond Patriarchy. Essays by Men on Pleasure, Powet, and Change, ed.
by M. Kaufman, Toronto 1987.
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landzkim doby $redniowiecza kobiety byly pasywne i podporzad-
kowane mezczyznom, o czym $wiadczy nie tylko niemal calkowite
wykluczenie ich ze sfery publicznej” i z gier o honor™, lecz takze
pozbawienie prawa do samostanowienia w kwestii zawierania mal-
zenstw”’. Niemniej stosowanie przemocy wobec kobiet uznawano na
0gol za postepowanie niegodne mezczyzny, czego dowodem jeden
z epizoddw Sagi o mieszkaricach Eyri (Eyrbyggja saga). Oto podczas
walki jeden z mezczyzn obcial dlon Aud, ta jednak za wszelka cene
usituje zataic¢ ten fakt, by uchroni¢ meza, pomawianego o ten czyn,
przed pietnem czlowieka bez honoru. Thorarinn zostal ostatecznie
oczyszczony z niestusznych podejrzen, za$ rzeczywistego sprawce,
Odda, powieszono®®. Mimo ze w $redniowiecznej Islandii potepia-
no wszelkie akty meskiej agresji wobec kobiet, z tego tez wzgledu
celem zemsty rodowej byli wylacznie mezczyzni, to jednak dwczes-
ne prawo zezwalalo w wyjatkowych przypadkach na zabicie kobiety
przez mezczyzng, na przyklad za uprawianie czaréw™. Co osobliwe,
w wielu sagach rodowych mozna doszukac¢ si¢ przyktadow instru-
mentalnego traktowania kobiet przez mezczyzn, a takze przypad-
kow agresji werbalnej, fizycznej i seksualnej. Totez mozna zatozy¢,
ze meska przemoc wobec kobiet nie byta w §redniowiecznej Islandii
zjawiskiem incydentalnym.

Jedna z najciezej zniewazanych postaci kobiecych w sagach ro-
dowych - chociaz ona sama nie pozostaje w tej materii dfuzna - jest

% Rozwodzi sie na ten temat Z. Borovsky, Never in Public. Women and Perfor-
mance in Old Norse Literature, ,,The Journal of American Folklore” 443 (1999).

% Okreélenie P. Bourdieu (Mgska dominacja, przel. L. Kopciewicz, Warszawa
2004, 5. 63).

37 Zob. . Jochens, Women in Old Norse Society, Ithaca-London 1995, s. 25, 27.

58 Zob. Eyrbyggja saga, E.O. Sveinsson, M. bérdarson gafu tt, Reykjavik 1935
(IF IV) - rozdzial 18 i 20; zob. tez A. Egilsdéttir, Masculinity and/or Peace?...

% Zob. W.I. Miller, Beating Up on Women and Old Men and Other Enormities.
A Social Historical Inquiry into Literary Sources, ,Mercer Law Review” 3 (1988),
s. 765.
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Hallgerda (Saga o Njalu), nazwana przez Skarphedina ,kurwg’®,
»ta, co katy sobg wyciera” (N 190) oraz siarczyscie spoliczkowana
przez swojego meza Gunnara za kradziez zywnosci (N 110)°. O ile
Hallgerda méci si¢ na mezu, odmawiajac mu pomocy, gdy zostaje on
otoczony przez wrogow i ostatecznie zabity (N 161), o tyle Gudrun
(Saga rodu z Laxdalu), uderzona w twarz przez malzonka za doma-
ganie si¢ coraz to drozszych podarunkéw (L 75), niemal natychmiast
decyduje sie na rozwo6d®, przy okazji dyskredytujac jego meskos¢
poprzez wreczenie mu niemeskiej koszuli z glebokim wycieciem.
Wypada w tym kontekscie napomkna¢, ze noszenie przez mezczyzn
kobiecych ubran bylo w sredniowiecznej Islandii wzbronione. We-
dle dwczesnego prawa taki czyn podlegal karze czasowej banicji®.
Podarunek Gudrun, godzacy w honor meza, mozna zatem uznac za
symbol wykluczenia z meskiej spolecznosci.

Zdarza sie nadto, ze w przyplywie gniewu lub w obronie swojej
meskiej tozsamo$ci mezczyzni posuwaja sie do zabicia kobiety
(jak Skalla-Grim; E 80) oraz gwaltu, co ilustruje Saga o Grettirze
(rozdz. 75). Bezlitosnie wykpiony przez jedna z kobiet za niewspol-
mierny do ogromnej postury rozmiar czlonka, Grettir w rewanzu
dopuszcza sie gwaltu, o czym autor sagi informuje implicite (zob.
GR 239-241). Przemoc seksualna jest dla protagonisty $rodkiem
dyscyplinujacym, majacym przyprowadzi¢ krngbrng kobiete do

% Uzycie tego wyrazu (isl. piita) jest niecodzienne. W $redniowiecznej Islandii
kobiety nie uprawialy bowiem prostytucji, a samo spoteczenstwo byto dos¢ liberalne
w kwestii kobiecej seksualnosci (L. Lonnroth, Njdls saga. A Critical Introduction,
Berkeley 1976, s. 116).

6 Kradziez mienia byla jednym z najpowazniejszych przestepstw. Owczesne
prawo wyro6znialo dwa rodzaje kradziezy: jawna (rdn) oraz skryta (pidf). Pierwszy
wigzal si¢ z publicznym obwieszczeniem kradziezy przez ztodzieja, za$ drugi -
z ukrywaniem przez sprawce swojego czynu. Surowszej karze podlegala kradziez
skryta.

¢ Jak zauwaza Jenny Jochens (Women in Old Norse..., s. 58), meska przemoc
wobec kobiet jest w sagach najczestsza przyczyna rozwodow.

8 Zob. Laws of Early Iceland. Grdgds, vol. 2, transl. by A. Dennis, P. Foote,
R. Perkins, Winnipeg 2000, s. 219.
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porzadku®, narzedziem stuzacym do przywrdcenia obowiazujacej —
acz chwilowo zachwianej - hierarchii piciowej. Zjadliwa drwine
z rozmiaru jego czlonka mozna w tym kontekscie uznaé nie tylko
za jawny, bezpardonowy atak na meskos¢, lecz takze poniekad -
w szerszej perspektywie — za symboliczng prébe zdyskredytowania
patriarchalnego porzadku. Gwalt stanowi natomiast orez, stad po-
réwnanie penisa do miecza i ,wojownicza” leksyka triumfalnego
wiersza Grettira (GR 240-241), w walce o zachowanie spolecznego
status quo i podtrzymanie wladzy nad kobietami®. Gwalt jest zara-
zem najbardziej ekstremalng forma potwierdzenia meskosci, swoista
manifestacja meskiej sily i potenciji.

4. Okazywanie emocji

Jak nietrudno zauwazy¢, wyglad, zachowanie i czyny mezczyzn pod-
dawano w s$redniowiecznej Islandii permanentnej, czestokro¢ na-
zbyt surowej, ocenie. Od mezczyzny wymagano, by w kazdej sytuacji
odznaczal si¢ meska postawg i zachowywal meznie, a dotyczylo to
takze kwestii okazywania emocji. Mezczyzna nie tylko winien byt
cechowac si¢ heroizmem, odwagg i sil fizyczng, ale takze musial
by¢ powsciagliwy, zdystansowany i niesklonny do objawiania swoich
uczu¢, albowiem (nadmierna) emocjonalno$¢ byta domeng kobiet.
Jak mozna si¢ domyslaé, pohamowanie emocji bylo dla 6wczesnych
mezczyzn nielatwym zadaniem, biorgc pod uwage czeste testy me-
skosci i liczne proby kwestionowania ich meskiej tozsamosci. Presja
byta tym wieksza, ze emocje, takie jak upokorzenie, wstyd, strach,

¢ Zob. E. Charpentier Ljungqvist, Rape in the Icelandic Sagas. An Insight in the
Perceptions about Sexual Assaults on Women in the Old Norse World, ,Journal of
Family History” 4 (2015), s. 435.

¢ Co ciekawe, we wcze$niejszym epizodzie sagi (rozdz. 19) Grettir skutecznie
broni jedna z kobiet przed zbiorowym gwaltem planowanym przez berserkéw, zy-
skujac tym stawe meznego czlowieka (GR 69).
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objawiajace si¢ zmianami somatycznymi®® (np. zaczerwienieniem
lub nerwowymi spazmami), zdradzajy, jak argumentuje Pierre
Bourdieu, ,mimowolng podleglos¢ ciala probujacego si¢ broni¢
przed osadem (oceng) ze strony grup dominujacych™’. Slowem,
sprowokowanie mezczyzny do okazania stabosci, poprzez wywota-
nie niekontrolowanej, wyrazonej przez jego cialo, reakcji emocjo-
nalnej, wigzalo si¢ z ustanowieniem relacji podleglosci, rozdziatu na
dominujacych i zdominowanych.

Za przyklad niech postuzy epizod przywotlanej juz parokrotnie
Sagi o Njalu, obrazujacy skrajne reakcje trzech synéw tytulowego
bohatera - Skarphedina, Grima i Helgiego - na dotkliwg zniewa-
ge ich meskodci, ktorej dopuscit si¢ Sigmund, uktadajac obelzywy
wiersz. Jak glosi saga, najstarszemu ,,na czoto wystapit [...] pot kro-
plisty, a na policzkach ukazaly si¢ czerwone plamy, a to si¢ nigdy
wczesniej nie zdarzato. Grim milczal, przygryzajac wargi. Helgi ani
drgnal” (N 103). Mozna mniemac, ze tylko Helgi, a w mniejszym
stopniu réwniez Grim, zaprezentowali w tej sytuacji prawdziwie me-
ska postawe, nie dajac sie¢ wyprowadzi¢ z rownowagi oraz ignorujac
prze$miewcze wystgpienie Sigmunda. Zaskakuje natomiast postawa
Skarphedina, kreowanego przez tworce sagi na wzorzec meskosci
(byt ,mocny i meski”; N 240), ktory zwykle byt ,,spokojny i opano-
wany” oraz mial ,blada twarz”, co w kulturze islandzkiej stanowito
znak opanowania (N 69). Jednostkowy brak samokontroli Skarphe-
dina stawia go chwilowo, z czego on sam zdaje sobie zresztg sprawe,
w pozycji podleglosci wobec Sigmunda, dotychczasowa hierarchia
mezczyzn zostaje wszakze szybko przywrocona za sprawa brutalnej
zemsty (N 105)%.

% Zob. w tej sprawie: K. Wolf, Somatic Semiotics. Emotions and the Human Face
in the Sagas and peettir of Icelanders, ,Iraditio” 69 (2014); E. Porter, T. Manrique
Anton, Flushing in Anger, Blushing in Shame. Somatic Markers in Old Norse Emo-
tional Expressions, ,Cognitive Linguistic Studies” 2 (2015), no. 1.

¢ P. Bourdieu, Meska dominacja. .., s. 51.

6 Skarphedin obcina Sigmundowi glowe, a jego czyn mozna interpretowac
zaréwno jako probe efektownego, by tak rzec, zamanifestowania triumfu nad ry-



Sprawa honoru albo o meskosci w staroislandzkich sagach... 21

Co wiecej, okazywania emocji nalezalo wystrzega¢ si¢ nawet po
$mierci bliskich, bowiem, jak oschle instruuje Kari, ,,co innego przy-
stoi mezowi niz ronienie tez nad umartymi” (N 267)%. Co oczywiste,
wielu sagowych protagonistow, majac na uwadze owa przestroge, za
wszelka cene usiluje powstrzymac sie od ptaczu po utracie najbliz-
szych, uciekajac si¢ do rozmaitych sposobow”. Przyktadowo po
$mierci syndw Egil przez trzy dni stroni od ludzi, tak mocno ttumiac
w sobie placz, ze jego cialo nabrzmialo, a ,kaftan i spodnie pekly”
(E 186). Ostatecznie jego bol koi ulozenie elegijnego wiersza na ich
cze$¢ (E 188), ktory pelni funkcje zastepczego srodka uzewnetrz-
nienia uczué. Znacznie radykalniejszym lekarstwem na cierpienie
po stracie cztonkéw rodziny jest odwet na tych, ktérzy przyczynili
sie do ich $mierci. Jak radzi Skalla-Grim pograzonemu w zatobie
ojcu, ,nalezy raczej szukac zemsty” anizeli ,,oddawac¢ si¢ smutkowi
[...], bezwladnie kladac sie do toza” (E 47). Zdaje si¢ przy tym, ze
emocjonalne reakcje mezczyzn na wies¢ o $mierci najblizszych byty
niekiedy spolecznie usprawiedliwiane i nie zawsze godzity w meski
honor”'. Swiadczyé mogg o tym, na przyklad, wyrozumialo$é spo-
tecznosci dla niemeskiego (zob. N 271), jak sam je okreslil, zacho-

walem, jak i forme kary za obrazliwy wiersz. W tym duchu mozna réwniez od-
czytywa¢ $ciecie Bjorna przez Thorda, opisane w Sadze o Bjornie (Bjarnar saga
Hitdeelakappa). Zob. Bjarnar saga Hitdeelakappa, S. Nordal, G. Jonsson géfu ut,
Reykjavik 1938 (IF III), rozdziat 32.

¥ TJak zauwaza jedna z badaczek, w sagach o wiele czesciej rozpaczaja ojcowie
po stracie synéw niz odwrotnie. Wyjatek stanowia przybrani synowie, ktérzy rzadko
kryja sie z zalem po $mierci swoich opiekunéw (C. Jorgensen Itnyre, The Emotional
Universe of Medieval Icelandic Fathers and Sons, w: Medieval Family Roles. A Book of
Essays, ed. by C. Jorgensen Itnyre, New York 1996, s. 184).

70 Warto na marginesie nadmieni¢, Ze motyw placzu me¢zczyzn czgsto pojawia
sie réwniez w mitologii staronordyckiej oraz w sagach krolewskich. Zagadnienie
to podnosza: E.M. Goeres, How to Do Things with Tears. The Funeral of Magniis
inn godi, ,Saga-Book of the Viking Society” 37 (2013); K. Mills, Grief, Gender, and
Genre. Male Weeping in Snorri’s Account of Baldr’s Death, Kings’ Sagas, and Gesta
Danorum, ,The Journal of English and Germanic Philology” 4 (2014).

I Takg teze stawia K. Wolf, Somatic Semiotics..., s. 139.
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wania Thorhalla po $mierci Njala i deklaracja, ze ,nie powinien po-
czytywac sobie tego za hanbe” (N 272). Nie zmienia to jednak faktu,
ze bohaterowie sag rodowych czestokro¢ posadzajg antagonistow
o placz, aby podwazy¢ w ten sposob ich meskos¢ (spotyka to cho-
ciazby Gunnara i Skarphedina; por. N 120-121, 264, 341), a konse-
kwencja tego rodzaju ztosliwych insynuacji jest najczesciej zemsta
zniewazonego mezczyzny.

5. Dominacja i podleglos¢

Wedlug Connell, dominacja jednej grupy mezczyzn wigze si¢ za-
wsze z marginalizacja (marginalization) i/lub podporzadkowaniem
(subordination) innych meskos$ci’?. Meskosci zmarginalizowane nie
wykazuja pewnych cech typowych dla meskosci hegemonicznej
(np. nie stosujg przemocy), lecz przyzwalaja na patriarchalny porza-
dek i s3 jego beneficjentami. Meskosci podporzadkowane podlegaja
za$ symbolicznemu wykluczeniu za przejawianie cech i zachowan
niezgodnych z modelowym wzorcem mezczyzny. Rozpoznania te
mozna odnie$¢, zdajac sobie sprawe z ryzyka anachronizmu, do
opisu relacji miedzy mezczyznami w $redniowiecznej Islandii oraz
ich walki o wladze. Warto w tym celu ukazad trzy typy sagowych
meskosci: Hruta, bedacego uosobieniem meskosci hegemonicznej,
Thorda, reprezentujgcego meskos¢ podporzadkowang, oraz Njala,
ucieles$niajacego mesko$¢ zmarginalizowana.

Jak precyzuje Saga rodu z Laxdalu, Hrut jest ,,meski” (L 14), dzigki
sile fizycznej zdobywal ,,zawsze pierwsze miejsce we wszelkich pro-
bach sit meskich” (L 36), jest réwniez ,,najlepszym rebaczem” (L 37),
nie unika walki mimo przewagi liczebnej przeciwnika i nie waha si¢
powzig¢ odwetu za zabicie syna (L 86). Ponadto jest on niezalezny
i rozumny (L 38), potrafi kontrolowa¢ emocje (L 87), cieszy si¢ po-

72 R. Connell, Masculinities, s. 78, 80.
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wazaniem spolecznodci (,,lud go stawil”; L 85), ,ma wiladz¢” (L 89),
ajego rod jest ,prawie nietykalny” (L 57). Do tego stanu rzeczy przy-
czynia si¢ niewatpliwie posiadanie szesnastu synow, gdyz taka liczba
meskich potomkéw dawata w §redniowiecznej Islandii ,,stawe i po-
tege” (L 39). Dzigki swoim cechom Hrut szybko pnie si¢ w hierarchii
spolecznej”, stale pomnazajac majatek i poszerzajac swoje wpltywy
w regionie, nawet kosztem brata Hoskulda, nad ktérym takze zdo-
bywa przewage. Stowem, meskos¢ daje wladze, a jak nietrudno spo-
strzec, Hrut skupia w sobie wszystkie cechy modelowego mezczyzny,
pozadane przez 6wczesne spoleczenstwo: site, heroizm, madros¢,
autonomie, opanowanie, zadze zemsty i potencje, ktora w $rednio-
wieczu byta jednym z gtéwnych wyznacznikéw meskosci™.

Na przeciwleglym biegunie drabiny spolecznej przedstawionej
w owej sadze znajduje si¢ natomiast Thord, zdominowany nie tylko
przez innych mezczyzn, ale i przez swojg zone Vigdis, ktéra twarda
reka ,sprawuje rzady” (L 25) na niwie rodzinnej i spotecznej. O ile
Hruta mozna uzna¢ za wcielenie staroislandzkiej meskosci, o tyle
Thord jest jej zaprzeczeniem. Bedac czlowiekiem bojazliwym (L 30),
bezdzietnym (L 31), uleglym wobec Zony i niezdolnym do heroicz-
nego zrywu, Thord staje si¢ jednostka ,mato znaczacg” (L 31), po-
gardzang przez innych mezczyzn, ktérzy odsuwaja go od sprawo-
wania rzagdow nad regionem, a wszelkie ,,meskie” sprawy konsultujg
zjego zona”. Z ust jednego z nich pada nawet stwierdzenie, ze Vigdis
»podle wyszla za maz” (L 29), saga glosi nadto, ze ich malzenstwo zo-
stalo zawarte ,,bardziej ze wzgledu na majatek niz na poparcie, jakie
mogl jej da¢ malzonek” (L 17). Niemozno$¢ przystosowania sie do

73 Zob. V. Arnason, Morality and Social Structure in the Icelandic Sagas, ,The
Journal of English and Germanic Philology” 2 (1991).

¢ Zob. V.L. Bullough, On Being a Male in the Middle Ages, w: Medieval Mascu-
linities. Regarding Men in the Middle Ages, ed. by C.A. Lees, Minneapolis 1994, s. 41.
Nawiasem moéwiac, w nieco innym $wietle kwesti¢ potencji Hruta przedstawia Saga
o Njalu (por. rozdz. 7).

7> Na temat ,,meskich” kobiet w tejze sadze pisze szerzej L. Auerbach, Female
Experience...
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regul agresywnej meskosci wigzala si¢ zatem z utratg pozycji, wladzy,
a nawet ze spolecznym odtraceniem, co raz jeszcze uzmystawia, jak
wygoérowane wymagania stawiano dwczesnym mezczyznom’®.

Z kolei Njala mozna by ulokowa¢ pomigdzy mezczyznami hege-
monicznymi a podporzagdkowanymi. Protagonista nigdy nie uzywa
swojego miecza, polegajac tylez na sile fizycznej, ile na sile argumen-
tow, co automatycznie dyskwalifikuje go w oczach dominujgcych
mezczyzn, przemocy torujacych sobie droge do podporzadkowania
innych meskosci. Njal ma ponadto znaczacy defekt fizyczny, mianowi-
cie nie ma zarostu (N 84), uchodzacego wéwczas za jedng z gtéwnych
oznak meskosci”’. Z powodu swojej odmiennosci jest on bezlito$nie
wykpiwany (okresla sie go ,dziadem bezbrodym™; N 102) i zajmuje
marginalng pozycje w meskiej hierarchii’. Jest zarazem znakomi-
tym znawcg prawa, czynnie uczestniczy w rozstrzyganiu prawnych
sporéw, dzieki czemu niejako rekompensuje swoj ,,niemeski” wyglad
i zyskuje powazanie spofecznosci. Mimo ze protagonista nie zostal
zakwalifikowany do grupy hegemonicznych mezczyzn i rozmysélnie
godzi si¢ z takim stanem rzeczy, to milczaco akceptuje surowe za-
sady panujace w meskim $wiecie, czego $wiadectwem jest chociazby
gest przyzwolenia na odwet synéw na Sigmundzie (zob. N 103-104).
Symboliczna zgoda Njala na planowang zemste, objawiajaca sie bra-
kiem stanowczej reakgji, ktéra mogtaby powstrzymac zapedy synow
i udaremni¢ ich zamiar, stawia protagoniste w roli wspdtuczestnika,
a by¢ moze nawet wspotwinowajcy”. Taka interpretacje uprawomoc-

76 Niektorzy bohaterowie sag rodowych tak bardzo pragng dowieé¢ swojej me-
skoéci i odwagi, ze niekiedy narazajg si¢ swoimi dzialaniami na $miesznos¢. W krzy-
wym zwierciadle ukazal to zagadnienie autor Sagi o Njalu (por. rozdz. 150-152),
poddajac krytyce rygorystyczne reguly meskiego $wiata. Czyni to na przykladzie
tchorzliwego 1 wySmiewanego nawet przez swoja zong Bjorna, ktéry odgrywa role
bohaterskiego mezczyzny, walczgc u boku Kariego. Epizod ten komentuje W.E. Judd,
Valgerdr’s Smile, ,Scandinavian Studies” 3 (1984).

77 Zob. A. Jakobsson, Masculinity..., s. 196.

78 Zob. C. Phelpstead, Hair Today..., s. 10.

7 Taka wykfadnie sugeruje M. Stieblin-Kamienski, Ze swiata sag, przel. J. Li-
twiniuk, Warszawa 1982, s. 125.
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nia pochwalna, aczkolwiek przesycona ironia, eksklamacja (,,btogo-
stawione wasze rece! Teraz nie bedzie juz sagdu polubownego”; N 105),
wyartykulowana przezen tuz po ogloszeniu zabojstwa® Sigmunda
i jego kompanéw przez Skarphedina, Grima i Helgiego. Jego wspot-
wine lagodzi jednakze fakt, Ze 6wczesne prawo dozwalato na zabicie
osoby, ktora dopuscita sig, jak Sigmund, komponowania i publicz-
nego prezentowania ,,potwarczych ryméw” (N 106), podwazajacych
mesko$¢ antagonisty®. Za okolicznoé¢ tagodzaca mozna tez uznac
jego wczesniejsze proby mediacji, majace na celu sklonienie synow
do ugody (zob. N 100-101). Totez Njal uczestniczy w owym brutal-
nym meskim $wiecie jedynie posrednio, na zasadzie przyzwolenia.
Majac $wiadomos¢ niemoznosci zfagodzenia jego nieprzejednanych
regul, protagonista je akceptuje, lecz jednoczes$nie odgrywa role roz-
jemcy, za wszelka ceng dazacego do zapobiezenia krwawemu finalowi
zatargu. Przypadek Njala pokazuje, ze nawet pokojowo usposobiony
i ,niemesko” wygladajacy mezczyzna moze si¢ w tym $wiecie z powo-
dzeniem odnalez¢, a kluczem do sukcesu jest znalezienie kompromi-
su miedzy wymogami agresywnej meskosci a dgzeniem do pojedna-
nia zwasnionych stron i bezkrwawego zazegnania konfliktu.

Podsumowanie

Selektywna z koniecznosci analiza, tak pod wzgledem doboru teks-
tow, jak omawianych zagadnien, podjeta w niniejszym szkicu za-
$wiadcza o niebywale rygorystycznych i nieuznajacych kompromisu
wymogach stawianych mezczyznom przez $redniowieczne spote-

% Sredniowieczni Islandczycy stosowali rozréznienie na zabdjstwo (vig) i mor-
derstwo (mord). Pierwszy czyn, obwieszczany przez sprawce tuz po jego dokona-
niu, mogt by¢ zrekompensowany odszkodowaniem. Morderstwo, trzymane przez
sprawce w sekrecie, wykluczato taka mozliwo$¢, okrywalo go hanbg i skazywalo na
banicje (J. Byock, Viking Age Iceland, London 2001, s. 225-226).

81 Zob. Laws of Early Iceland..., s. 354.
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czenstwo islandzkie, w ktérym pojecia takie jak honor i dyshonor
odgrywaly kluczowa role. Niepisany system nakazow i zakazoéw,
majacy ocali¢ mezczyzn przed hanbg, napietnowaniem i utratg po-
zycji spolecznej, opresyjnie oddzialywal na nich samych. Z eksklu-
zywnego grona ,prawdziwych” mezczyzn wykluczalo przeciez nie
tylko sprzeniewierzenie si¢ idealom agresywnej meskosci, ale nawet
nazbyt wrazliwe usposobienie. Owe nieformalne zasady, klarownie
wyznaczajace podzial na dominujacych i zdominowanych, honoro-
wych i niehonorowych, meskich i niemeskich, sktadaly si¢ na repre-
syjny system oparty na zbrojnym rozwigzywaniu zatargéw. Trzeba
przy tym podkresli¢, ze tak wymodelowany przez tworcodw sag meski
modus operandi, nierzadko rozmy$lnie przejaskrawiony w celach lu-
dycznych, byl wyrazem ich krytycznego stosunku do, mocno zako-
rzenionego w $wiadomosci spolecznej, mitu meskosci.
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