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— i de mayatalende lakandoneres verdenssyn

I lakandonernes myter kan vi finde de grundelementer, som ggr det muligt for os at forsta
den sarlige opfattelse, disse indianere har gjort sig af rummet og tiden. Ved mentalt at
genskabe sig universets oprindelse danner de sig et billede af, hvorledes de tre rum, som
er ngdvendige for den kosmiske ligevagt, er indrettede og beskafne. For det er solens
gang fra det ene til det andet af disse rum, som sikrer, at livsprincippet bestdr, at samfun-
det af Sande Mennesker' reproduceres.

Opdelingen af universet i tre, et himmelsk, jordisk og underjordisk, rum tillader en be-
stemmelse af det rumlige domane for menneskers handlen — i midten, fglgelig pa jorden
—og samtidig en bestemmelse af dette rums tidslige granser. Deres guder har anbragt dem
i hjertet af et rum af skov, som blev skabt netop for dem. Derfor anskuer lakandonerne
deres egen eksistens som en fase i solens liv, som de er ndet til, efter de dukkede frem af
ktoniske rum, og for de skal vende tilbage til de samme steder efter dgden.

Demiurgerne skabte disse rum og opndede derved at skabe orden i principperne for
menneskets vilkir. Med hjemsted i centrum af et univers, pa en jord, som blev dem be-
troet, er lakandonerne vidner til solens daglige bevagelse fra deres skovs ene horisont til
den anden, ad en bane, der leder den fra zenit til de dedes egne, hvorfra den atter vil
dukke frem for at sikre verdens og menneskers overlevelse. Solen forbinder disse tre rum
i lpbet af drets dage og det er derigennem, den fuldfgrer sin genskabelsesopgave. Deri
bliver den bistdet af menneskene, der med deres ofringer n@rer guder og stjerner.

Parret sol-méne tager vare pa livet, men det udggr ogsa en trussel om ded. Lakando-
nerne ved fra myterne, at deres univers tre gange tilforn er blevet omstyrtet, deres skov
oversvgmmet eller brendt bort, deres forfadre sgnderfleenget, deres historie brudt af —
fgrend samfundet atter kunne genfgdes, nu underlagt andre uordner og underkastet andre
truende magter.

Tider og rum flettes sammen i lakandonernes tzenkning. Men forst efter der var skabt
rum, kunne tidens orden dannes ved stjernernes bevagelsesbane. Systemets regelmaes-
sighed, ligevaegten mellem livets og dedens principper, som er underlagt stjernernes
vekslen, kunne kun bringes til veje i kraft af menneskenes vedvarende anstrengelse for at
tilfredsstille betingelserne for stjernernes gendannelse. Kun ved rituelt at skaffe guderne
nzring lykkedes det mayaerne — og for dem alle mellemamerikanske kulturer — at opret-
holde orden i kosmos.
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Disse kulturer giver sdledes udtryk for de smertelige anstrengelser, menneskene ma
gore sig for at sikre, at rummet og tiden fortsat gendannes. Adskillelsen af himmelske og
jordiske rum, af solens og ménens principper, af lysets og mgrkets faser, danner sikrin-
gen af himmellegemesystemets stabilitet. Menneskene er ansvarlige for denne skrgbe-
lige orden, og deres ritualer giver dem muligheden for at udgve den regulerende indvirk-
ning pé universets ligevagt. Kun i kraft af menneskets kultur sikres orden i kosmos og,
at naturen tilvejebringer samfundet de ressourcer, som behgves for dets velfzerd.

Symbolske forestillinger om solen

Ifglge de nordlige lakandoneres mytologi blev solen, K’in, skabt af Hach Ak Yum,? og
indianerne forestiller sig ham som en meget hvid mand, hvis hoved udstréiler et livgi-
vende lys — det selvsamme som oplyser mdnen. Han er ude af stand til at forblive i en
ubevagelig tilstand og gennemlpber himmelbuen fra gst til vest, fra daggry til skumring.
Han hviler under jorden, hvor han styrker sig, fgr han genoptager sin gang.?

I en myte fra den sydlige gruppe* nzvnes en person, kaldet Kinian Beh K’in (solens
vejs vogter), som det var blevet pdlagt at nzre solen under dens rejse om dagen. Hver dag
steg han op til zenitpunktet for at give solen styrke, midtvejs pi dens bane. Denne szl-
somme figur (som alene omtales i denne tekst) lader sig ledsage af en sjazldent skreem-
mende, tohovedet jaguar, for den besad evnen til ,,at fordoble sig selv, til at dele sig i to*,
ndr den tog sig for at overfalde de Sande Mennesker, som vovede sig op pd ,,solens vej*.
Uden tvivl drejer det sig om forestillingen om himmeljaguarer, der er i stand til at destru-
ere verden under en solformgrkelse.’

Sydlakandonerne identificerer solen som K’in Ich Ahau (Herre med solansigtet).®
Han er den anden af tre brgdre, og han modsvarer derfor guden Ah Kyantho hos
nordlakandonerne. Der bestir en dobbelt relation mellem Hach Ak Yum og hans @ldre
broder Ah Kyantho bade i kraft af, at de er helbrgdre, og har en felles hustru, Ak Na’.
Ved sin forening med Ak Kyantho-K’in Ich Ahau reproducerer Ak Na’ tydeligt de to
store himmellegemers anleg for opposition-komplementaritet, og bekrafter atter de
dualistiske organisationsprincipper i det samfund, hun har frembragt. Omvendt definerer
de tre brgdre i kraft af det spskendeprincip, som forener dem, universets tre rum, samti-
dig med at de reproducerer tidens gang: himmelguden Ik Chan Yum modstilles
Zukunkyum, den underjordiske verdens Herre, medens K’in Ich Ahau drager igennem
hvert af de rum, hvor hans brgdre hersker, ved bade at forene sig med jorden og fjerne sig
bort fra den ved gry og skumring.

I dagligdagens univers behersker mandene for-middag-rummet; de sikrer med deres
arbejdsindsats gruppens reproduktion. Kvinderne traekker sig da tilbage i det huslige
rum, da de er udelukket fra mandlige ggremadl. Om eftermiddagen varetager mand og
kvinder sammen forskellige opgaver: de mgdes i svedjerydningen eller familie-
verkstedet for at udfgre de ting, der krever samarbejde af alle. Natten er kvindetid, hvor
de under médnens tegn udnytter rummet for den huslige autoritet, som betrygger den so-
ciale orden. Manden rejser lige som solen, hvis symbolske udtryk i menneskesamfundet
han er, i jordens dybder for at befrugte kvinden, ménens symbol, som sikrer artens repro-
duktion. Hver aften dykker solen ned i morkets rige, hvor han befrugter jorden, og hvor-
fra han atter stiger op i morgengryet. Og efter en lang rejse generobrer den sin plads i

120



zenit som symbol pd lysets sejr over mgrket. Ganske som solen, der drager ud, dykker
ned i doden og genfpdes af mgrket, spger manden den evige tilbagekomst.

Symbolske forestillinger om vinden og vandet:
regnens guddomme

Béde regnfaldenes oprindelse og deres fordeling ud over érstiderne har lakandonerne
beskrevet i en meget smuk fortzlling, som Boremanse har publiceret (1986:54-56).% Vi
vil citere enkelte uddrag, som pé en tydelig méde viser, hvorledes disse indianere fore-
stiller og forklarer sig de meteorologiske fenomener i lgbet af soldret.

Mensabik er en gud, der levede i en grotte pa en sgbred. Han brendte kopal og fangede
denne rggelses rog i en terrakottakrukke. S kradsede han lidt pd den, og ud af den slap
noget valdigt sort [...] Han tog en papeggjehale, en arahale, og han smurte soden ud over
den. Han spredte halen i luften og rystede dens arafjer. Soden, rggelsesrogen, dannede sky-
emne. Og sodmageren sang sin sang [...] Sa fordelte han soden mellem Vandguderne. Han
gav noget til ,,Nord“, han gav noget til ,Nordgst“, han gav noget til ,,Oversvgmmelsen-
hvorfra solen-kommer*, han gav noget til ,,Vestguden®, han gav noget til ,,Sydvest“. Han
gav ikke noget til ,,Syd*, for det er en tgr, regnlgs vind. ,,Syd* sender skyer tilbage til
Nord* [...] Alle regnstromme m4 sgges hos Mensabiik. Det er Ah K’in Chob som beder
om dem pd Hach Ak Yums vegne. Han kommer med en lille flaskekalabas (som mal) [...]
— Har du sod, s tgrtiden kan fi ende hos jordboerne? [...]

Ah K’in Chob drager bort med sin lille flaske, fuld af sod, for at finde Vandguderne. De
lever i underjordiske huler, under klipperne i skoven. Talrige er de. Ah K’in Chob deler
soden ud imellem dem.

— Herrer, her er efter Vor Faders ord netop det, der kan fa tgrtiden til at slutte; her er det, der
fir blomsterne pd poukté-traet’ til at springe ud, og dem pé onté-trzeet;'" her er det, der fir
floder og seer til at gd over deres bredder'' —til hver tid sit mél. Og her til vindene fra nord
[...] Og Vandmenneskene skabte regnen og sendte den mod jorden (de rejste pd himlen) [...]
Hor her, hvordan de gor torden. De ryster arahalen og synger deres sang for den. Med vifte-
slag slér de [...] Dum, bum! De ryster arahalen og fir skymasser til at rejse sig. Derfor slir
de luften med viften, for at f skyer til at rejse sig og tordenen til at genlyde. Dum, bum!
Regnguderne har en gron gkse, med den kan de frembringe lyn. Nér de fir gje pd en demon
i skoven, lgfter denne sin tunika og viser dem sin bagdel, mens den raber:

— Se min rgv, se min rgv!

Si bliver Regnguderne vrede og slir demonen med deres grgnne gkse. Det er lynet. Hvis
dzmonen spger tilflugt i et hult tre, kaster Regnguderne deres gkse oppefra, og lynstrilen
rammer ned pa treet. Det er sddan, de frembringer lyn og torden, vind og regn. Det hander,
de efter et voldsomt regnfald lader den lange arahale med dens smukke fjer treekke hen
over himlen, og deraf kommer regnbuen. Hvad betreffer haglen, er det Hach Ak Yum, der
lader sin svigersgn sgge den hos Itzanohk’uh.

Vigtigt er det at f4 belyst, hvorfra disse mytiske personer, som forbindes med vinde, regn-
fald og skyer, stammer, og hvorledes de knytter sig til verdens kvindelige principper ved
regnstrgmmenes komme. De ,,Rpde Drenge®, vind- og uvejrsbringerne, er skaberens tre
eldste sgnner. De blev forstpdt fra himlen, da de engang gjorde oprgr mod deres faders
magt og forsggte at drebe deres yngre bror, T'uup, og derfor blev de dgmt til at tage op-
hold pa jorden, hvor deres opgave bestdr i at fordele vind og regnvand. Man finder dem
kun i nordlakandonernes mytologi, dog har figuren Wayantekob hos sydlakandonerne
optaget visse af deres treek. Da de forbindes med regn —og i deres Wayantekob-trak —med

121



deden, stdr de i nzr tilknytning til Mensabik,'? men ogsd til X-Kale’ox/Ak Na’, da de jo
er hendes sgnner. I kraft af deres navn, Chak Xib, er de teet forbundet med den rede farve,
som karakteriserer dem. Nu er et af de udmarkende trek ved den gamle, forspanske
mayagudinde Ix Chebel Yax —som er gift med skaberguden Itzam Na’"* — netop sammen-
knytningen med farven rgd, da hun har til opgave sammen med sin mand at oversvomme
jorden.'* Men ved et andet trek forbindes denne mangefacetterede gudinde, under navnet
Ixchel, med vaevning og bgrmefadsler og ledsages da af farven hvid. I Chilam Balam fra
Chumayal® forbindes hun ogsi med fedemidler, is@r majs, under navnet Cab (Jordens
herskerinde); hos lakandonerne forbindes hun med brgdtraet'® i kraft af den ceremonielle
term X-K’ale’ox (Vor frue brgdtraets gule 1gv).'” Nar hun forbindes med sine sgnner, de
tre Rede Drenge, knyttes hun til regnfald og vinde, og som den yukatekiske manegudinde
Ixchel beskrives hun ogsd som hgvding over Chac’erne: den efterklassiske og nutidige
mayamytologis vind- og regnander. Lopez de Cogolludo'® praciserer, at hun dér forbin-
des med Chac’en i syd. I mayakosmologien reprasenteres syden af farven gul, og dertil er
X-K’ale’ox jo knyttet i kraft af sit navn. I Dresdenkodeksen forbindes hun ogsd med regn-
strommene og farven gul og omgives altid af Chac’er: vandstrgmme synes at sprudle frem
fra deres spredte ben eller fra kar, de udgser over jordsmonnet.

En ch’ol-myte fra Palenqueomradet beretter om en mand ved navn Chahc. Han sender
en af sine tjenere hjem til sig, for at denne kan bede Chahcs hustru om at vave sin mand et
klade. Parrets bgrn er froer, som er sat til at vogte huset. Chahcs hustru spinder meget bom-
uld, og dette bliver de skyer, hvormed Chahc kan kontrollere og sende regnfaldene.'® Her har
vi en sldende analogi mellem regnguddommens hustru, bomuld og de vandbarende skyer,
hvilket understreger homologien mellem en kvindelig vandguddom og manegudinden.

Hvis nu disse arkaologiske og etnografiske detaljer synes at bekrafte forbindelsen
mellem X-Kale’ox (yukatekisk: X-Kan Le Ox) og Chac-figurerne, og det vil sige med
regnens oprindelse, sa vil en sammenligning mellem dem og lakandonmyten ikke desto
mindre, ud over visse analogier, lade en razkke tvetydigheder treede frem.

X-K’ale’ox og hendes sgnner forbindes med rgd, fordi de som ansvarlige for himmel-
vandene ogsa forbindes med ¢st og med livet: farven red reprasenterer solens tilbage-
komst til verden i ¢st.”” I myten om regnfaldene deler Mensabiik soden ud mellem sine
hjzlpere, for at de skal fordele de vandbringende vinde ud over skoven. Men syden far
ingen sod. Faktisk siges det, at Syd ,.er en regnlgs, tor vind. ,,Syd* sender sine vinde til
»Nord“...“ Nu er Nord jo forbundet med hvid, og ifslge Thompson er hvid (zac) den
anden farve som tilskrives manegudinden i hendes egenskab af herskerinde over vav-
ning (zacal: at veve).” Uden tvivl peges der her pA minegudindens dobbelte personlig-
hed: hun er bade skaberens hustru (hvid, vavning, bgrnefgdsler) og moder og hgvding
for vindbringerne (gul, tor vind, ded). Dette vind-fra-syd-trak, tgrhedens vind og derfor
deden, synes altsd at tilskrive denne mangefacetterede gudinde uheldsvangre og ded-
bringende egenskaber.

En passage i Chilam Balam fra Chumayel understreger faktisk denne sammen-
knytning af mdnen med farven hvid, regnfald og bomuld:

Manen var omgivet af hvide regnkredse. Himlene fyldtes med regn; regnskyl genlgd i him-
lene; himlene blev stormet af regnfald, af himmelske regnfald, af himmelske regne af bom-
uld [...]%2
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Vinde og regnfald kan skiftevis veare livets eller dedens vektorer, alt efter heftig-
heden, hvormed de raser, eller tidsrummet, hvori de viser sig. Derved reproduceres den
dikotome fordeling af egenskaber, som tilskrives de guddomme, der kontrollerer de kli-
matiske f2nomener, samtidig med at de skiller dret i de tidscykler, der skanderer drstider-
nes vekslen: ,,Til hver tid sit mal*.

Den sod, Mensabiik deler ud af, er en rogelsesrgg, og det er fra denne rog — fra denne
tdge, der breder sig ud mellem himmel og jord — at regnen vil stromme. Mens vindene er
,formidlere af tiden*?, fremtrader tigens rogdannelser som ,formidlere af rummet** —
for de adskiller menneskene, der modtager vejrligets velgerninger, fra guderne, der
skznker dem. Men kan tdgen skille ad, kan den ogsa forbinde:* derfor aflegger de Rgde
Drenge bespg hos deres slegtninge ved ,,at brende en vej* til himlen og skaber dertil
regnbuen, der danner en skrgbelig forbindelse mellem fugtigheden fra den jord, de har
badet i regn, og varmen fra den sol, de nermer sig.

Som moder til vindbringerne (hos lakandonerne) og hevding for regnbringerne (i
stgrstedelen af de andre mayakulturer®) indlejrer manegudinden et kvindeligt princip
centralt i de symbolske forestillingen om regnen. Selvom der i den lakandonske myte (i
Boremanses overszttelse) henvises til ,,vandguder*, som alle er Mensabiks hj&lpere, mé
disse figurer — lige som Chac’erne blandt andre mayaer — forbindes med vandets kvinde-
lige og ktoniske principper.

@kologi og sleegtskab

Lakandonmytologien er preget af den sn@vre sammenhang, der bestdr mellem univer-
sets og samfundets orden: de meteorologiske, gkologiske og altomfattende kosmiske
fenomener begribes og fortolkes ud fra de modeller, der forklarer og regulerer
slegtskabsrelationerne. Nir menneskesamfundet genopferer gudesamfundet,” og nér
hver af disse guddomme er palagt en s@rlig opgave i de klimatiske fasers virkemdde og
de meteorologiske f&nomeners fremkomstrytmer, bliver det tydeligt, at vi har at gore
med eksistensen af et kosmologisk system, i hvis midte mennesket spiller en betydnings-
fuld rolle — en rolle, der er komplementer til gudernes, og hvis logik er indskrevet i den
familiemassige ansvarsfordeling og slagtskabssystemet.

Skaberens familie er mere end blot en model af den sociale organisation. Netop ved
at hvert af dens medlemmer knyttes sammen med naturfznomener,” er det den, der sik-
rer de klimatiske kredslgbs gentagelse, og derved angiver den over for menneskene,
hvorledes disse bgr forvalte det sociale rum, den sociale tid, nemlig i overensstemmelse
med det ansvar, hvert enkelt af dem har féet at varetage. Det er ved at afkode dette
tilknytningssystem, vi fir mulighed for at forstd, hvorledes lakandonerne opfatter den
parallelisme, som bestir mellem samfundets og universets orden.

Hach Ak Yum stér for den hgjeste autoritet, for han har skabt solen. Hos befolkningen
ved Lacanjafloden er han solens yngre broder, og i en kekchi-myte identificeres han selv
med solen.? Skaberen har fem bgrn. Hans tre forste spnner — regnfaldene og tordenvejr-
enes vinde — danner regnbuen og bliver pd denne made de forbindende storrelser mellem
himlens og jordens rum, samtidig med at de udger vejrperiodernes adskillende stgrrelser.
Bergvet deres ®ldrerettigheder, skifter de til en status som yngre: de fortaber deres plads i
himlen ved siden af faderen og bliver knyttet sammen med verdens kvindelige side, regn-
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faldene. Deres moder, X-K ale'ox, udger regnens fjerde princip, og skal man tro de forskel-
lige versioner af myten om regnfaldenes oprindelse, er hun ogsa deres hovding. Hun er
knyttet til médnen og kompletterer som sidan solen i lpbet af agerbrugscyklens vejrligsfaser.

Hach Ak Yums yngre datter har fra sin moder arvet en forbindelse med ménen. Af og
til identificeres hun som Ixchel, det vil sige som hustru til Ah K’in Chob, der jo selv er en
guddom med solegenskaber. Skaberparrets yngste sgn, Ah T uup,* er solens beskytter;
han har arvet symbolerne pid mandlig autoritet (de rituelle sange), og det er derfor ham,
der drager omsorg for solens genkomst og drstidernes vekslen. Lakandonerne pakalder
ham i szrlig grad ved solformgrkelser. Ogsd Hach Ak Yums to @ldre brgdre forbindes
med solen: Zukunkyum, fordi han er dens beskytter i den underjordiske verden, og Ah
Kyantho, fordi han knyttes sammen med den i den sydlige lakandongruppes mytologi.

Nir vi ser bort fra de tre faldne brgdre, der tilskrives kvindelige egenskaber og optrz-
der underlagt en kvindes (deres moders) kontrol, kan alle mandsfigurerne i denne
familieenhed szttes i forbindelse med solen — gennem helbroderskab (Zukunkyum), af-
stamning (T uup) eller &gteskabsalliance (Ah K’in Chob) er de alle ansvarlige for dens
bane eller dens ernaring.

Omvendt har kvinderne herredgmmet over médnens rum og den vdde 4rstid. De
mand, der har mistet deres @ldrerettigheder, s&ttes netop i forbindelse med kvinder,
bide hvad angdr tiden (regntiden) og de rum (grotter og huler), som kendetegner dem.

Komplementariteten mellem de vasner, der danner famelieenheden — forbundet med
de hierarkiprincipper, som giver enheden sammenhzngskraft — udger grundlaget for den
sociale orden, men ogsa betingelserne for den universelle orden. Og disse udmarkende
trek har lakandonmyterne hentet i slegtskabssystemet, samtidig med at de forlener de
selvsamme treek med bestandighed og legitimitet.

Oppositions-, alternans- og komplementaritetsprincipper

Pé baggrund af denne fremlaggelse af etnografiske oplysninger, analyse af myter, og
beskrivelse af menneske- og plantelivets store faser, fremtrader der, imellem komponen-
terne i det sociale univers, en serie oppositioner, som vi kan genfinde i selve naturens
organisationssystem. Og de vidner om, hvorledes samfundet og kosmos begribes i en
dualistisk form. Den kan sammenfattes p4 denne made:

Mand : kvinder :: Zldre : yngre
Sol : Méane :: Terke : regn

Ud fra disse primare homologirelationer danner der sig en hel kede af oppositioner, som
tydeligere praciserer de associationsforbindelser, hvormed lakandonerne fortolkende
opfatter deres univers.
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Akserne gst-vest og nord-syd

Solen gennemlgber verden fra gst til vest, og disse kardinalpunkter bliver derfor til udtryk
for liv og dgd (red: livet i gst; sort: dgden i vest). Manen sattes i forbindelse med syd og
nord, og den tilskrives selv egenskaber, der er s@rkender ved netop disse horisonter (gul:
varmen i syd; hvid: kulden i nord).>! Medens forbindelsen mellem solhimmellegemet og
aksen opgang-nedgang kan afdakkes i samtlige tekster, der refererer til kosmisk orden,*
er manehimmellegemets forbindelse til nord-syd-aksen mere hypotetisk — selvom den
findes i hovedparten af nutidige og gamle, mellemamerikanske kulturer —fordi den findes
i en ofte indirekte, tilslgret form. Vi har allerede bemarket forbindelsen mellem X-
K’ale’ox og bdde tgrtidens vinde og de regnmettede vinde fra nord, men denne forbindel-
se ma findes i allegoriske udtryk, som kun det esoteriske sprog er i stand til at oversztte.
Myten udggr faktisk ,,ikke en homogen diskurs, fordi den i sine forskellige dele kan vare
mere eller mindre farvet af symbolisme og udvise forskellige grader er esoteriskhed*.%
Inden for denne opposition mellem paradigmatiske enheder finder vi atter andre op-
positioner, nemlig inden for de par, som udger modstillingernes skelet. Sdledes kan ma-
nen ogsa forbindes med solnedgangen, da den hersker over de marginale rum. Pa den
anden side fremviser hvert enkelt af disse paradigmatiske par ogsa selv en model af kos-
mologisk og gkologisk dualisme. Sdledes galder det, at mens vindene fra gst, der jo op-
stdr pa golfkysten, er gunstige for liv og tunge af frugtbarhedsbringende vand, forer de
vinde, der stammer fra vest, ikke andet end uorden med sig — de valter og knekker plan-
ter og ledsages ikke altid af velggrende regnvejr. Mens de tgrre og varme vinde fra syd
ikke medfgrer andet end vandlgs stormstgdsblast og derfor anses for at vare neutrale
vinde, uden indvirkning pd de Sande Menneskers liv, regnes de fugtige og isnende vinde
fra nord for budbringere om kulde, der med sig barer hagl og sygdomme, og derfor be-
tragtes de som sare uheldssvangre bdde for menneskers og vinterhgstes overlevelse.
Mens altsé det solare princip kun gver indflydelse langs gst-vest-rummet, knyttes det
lunare princip bide til samme akse (i vest) og dominerer alene nord-syd-rummet ved i sig
at samle dette rums mangfoldige trek (velggrende-skadelig, varm-kold, tgr-fugtig osv.).

Nomadisk og sedentaer

Solen bevager sig; uden rast gennemvandrer han himmelske og underjordiske rum. Som
en utrzttelig rejsende drager han gennem menneskenes og himmelhvalvingens skov, for
han gennemsgger dén i underverdenen. I lakandonsamfundet — der karakteriseres ved patri-
uksorilokal residens — forlader manden, efter solens eksempel, sin faders hus, nar han skal
indgd @gteskab og selv grundlaegge et ildsted. Til daglig drager ogsd han, sammen med
sine sgnner eller brodre, sine svigersgnner eller svogre, gennem skoven og indfinder sig
kun p4 det sted, han bor, for der at indtage sine maltider og ggre sin hustru frugtbar.
Modsat ham, er Ménen autokton; hun er sedentar og hendes bevagelser pd himmel-
buen er begrensede. Hun kommer frem og forsvinder ifglge sine faser, hvor hun tager til
i vaekst og flygter bort til de smager i sger og floder, hvor hun har valgt at bo.** Anskuet
efter denne model, knytter ogsd kvinden sig sterkt til sit fedested. Hun drager manden til
sin verden og holder ham fast i sit land. Matrilokalitet er et kvindeprivilegium i overens-
stemmelse med det autoktoniprincip, der forbindes med Manens person.*® Det er de
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autoktone kvinder fra Lacanjafloden, for hvem det lykkedes at samle de mand fra for-
skellige familier, som fordums levede spredt. Og det er over kvinderne, de rettigheder til
autoktoniadgang gér, som ger, at deres bern bliver deres bedstefadres ligemand. Denne
beskrivelse af det sociale system er stik modsat den, myterne udtrykker, for i disse ggres
de autoktone til de ldre, og nomaderne til de yngre. De gamle (toltekiske og aztekiske)
myter fremhazver dette udtryk for mellemamerikansk tankegang, nir de forbinder de
nyankomne mexica med vilde-nomader-fattige-yngre, som havde held til underkaste sig
de civiliserede-fastboende-rige-@ldre.** Men hvorfor betragtes de sedentzre, autoktone
kvinder i nutidens samfund som yngre, og hvorfor giver lakandonerne mandene og deres
efterkommere @ldrestatus? Denne mandlige magt, som mand si gridigt har kempet
med kvinder om og sd kostbart har vundet, og som vi finder dybt indlejret i slegtskabs-
terminologien — representerer den ikke de yderste anstrengelser, som mandene ma gore
for til egen fordel at forvandle en samfundsorden, som unddrager sig dem, fordi det er en
orden, der har varet underlagt kvindelige principper fra tidernes morgen og stadig vil
vere det til tidernes ende og oplgsning?

Om dette tema har Galinier®’ i sin analyse af otomi-samfundet understreget, at ,,kvin-
derne sidder inde med kontrollen over de overnaturlige krafter. De er Verdens Herre [...]
og samler i sig universets hele rigdom [...] Denne overmagt belaster faretruende samfun-
dets, den kommunitzre ordens, sammenhangsevne, som mandene er garanter for*.
Mens mandene forsgger at fastholde den reelle magt, har kvinderne eneret p4 den egent-
lige magt. Og det er den systematiske udnyttelse af dualismen (og dens antropologiske
og kosmiske aspekter®®), som muligger netop denne logik i de sociale relationer, og da
iser i relationen mand-kvinde.

En og mange

Solen er udelelig; den fodes, dor og lever atter op, men den er altid samme himmelle-
geme sdvel i sin daglige fase som under sit liv om natten. En kekchi-myte* omtaler ek-
sistensen af en aftensol, som blot skulle vare et spejlbillede af den selv, men hvad enten
den gengives i et spejl eller i sin virkelige fremtradelse, forbliver den det samme him-
mellegeme, som utrztteligt gennemstrejfer universets rum.

Omvendt er mdnen mangeartet, bidde i kraft af sine egenskaber og de steder, hvor den
finder hvile. Allerede dens fire faser forlener den med et trek af mangfoldighed og
omskiftelighed, som solen ikke har. Snart tiltagende, snart aftagende eller fuld @ndrer
den udseende og egenskaber p4 samme tid. Den er frugtbar eller svanger, nir den er fuld,
den er gold, nér den er i n, og den er faretruende under en formgrkelse. Den tager skik-
kelse af mange i den underjordiske verden, hvor den optreder som X-Tabay er, dens jor-
diske og underjordiske figurer, og som menneskenes moder, bliver den deres ledsager.
Minen er én pd himlen (om end i forskellige fremtradelser), men den kan ogsa gere sig
til mange, nar den tager ophold pd smdger, i grotter og i de store kapoktraer. Men den er
frem for alt mangefacetteret i egenskaber, magt, i sine gaver og indsigter: herre over bar-
nefedsler, men ogsd over kure mod sygdom, ulykker og dromme.* Ménen er hersker
over liv og dgd, men knyttes ogsd sammen med planternes vakst og de regnstrgmme, der
giver dem vade, med skumring og daggry, med livets morgenstund og dets forfald.
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Lys og merke

Solens verden er lysets, derfor ogsé det offentliges og dagens. Det er samtidig mandenes
rum — domanet for deres sammentraf, forsamlinger og beslutninger. Solen er symbolet
pé den mandlige, officielle og nedarvede autoritet. Mdnens rum, der knytter sig til mgr-
ket, til grotters dunkelhed og ildstedets halvskygge, er billedet pé det private, pd mgder
mellem kvinder, p4 de aftaler, sdidanne mgder kan foranledige, og pa de strategier, der dér
kan lzgges. Det er det hemmeliges, det skjultes og det dulgtes verden, hvor indflydelser
kan gores geldende bag om det officielle: billedet p en splittet magt, som kvinderne lige
som deres moder ma vave sammen for utrztteligt at genskabe samfundets grundlag.

Himmelsk og ktonisk

Dog forhindrer dikotomien ikke, at de principper, den stiller op mod hinanden, kan
veksle med hinanden. De dualistiske kendetegn, som lakandonerne anvender for at gore
sig universet forstdeligt og for at regulere deres eget samfundsliv, ggr andet og mere end
at opstille modsztningerne. De understreger ogsd, at der findes en ordnet rekke af faser,
perioder eller egenskaber, som synes at udelukke hinanden i kraft af deres tilsyneladende
uforenelighed. Men det er jo ogsé sddan, at solen indtager zenit, fgr den dykker ned i den
underjordiske verden, og derved lader den manen beherske nattehimlen. Og i sine
ktoniske aspekter er mdnehimmellegemet ogsa en underverdensbeboer, der bytter plads
med solen som synlig for menneskers blik. I sit regnaspekt fglger Manen Solen, komplet-
terer den ved at tage dens plads.

Majs:maniok::myre:slange

Vi genfinder dette komplementaritetsprincip i plante- og dyrekategorierne. Korn-
planterne, is@r majs, knyttes til solen og dens komme. I ch’ol-skabelsesmyten var det et
ildlyn, der frigjorde majsen fra dens underjordiske tilholdssted: efter i lang tid at have
varet indesparret i jordmerket, si majsen dagslys, da ildstjernen blev sat pd sin plads af
skaberen. Majsen havde altsd del i verdens ktoniske principper, for den blev draget frem
af solen, som gjorde den til en gave til menneskene og gav sin billigelse til dens mangfol-
digggrelse og vakst. Rodfrugterne, derimod, er maneplanter, hvis vakstcyklus beher-
skes af nattehimmellegemets fasekredslgb. De forste sis af mand, de sidste plantes af
kvinder, men alle kulturplanter er komplementzre og tjener til at opretholde en ligevaegt
i ernzringen alt efter produktionscyklens differentierede forlgb.

Ogsé dyrene klassificeres i overensstemmelse med de parametre, som omspander
den universelle orden og det sociale system. Slangen er knyttet til de dpdes verden, mgr-
ket, regnen og frugtbarheden. I Dresdenkodeksen optreder den adskillige gange som
udsmykning pa Ixchels kappe, hovmodigt sammenrullet om dennes hir. Myren er et dyr,
der knyttes til solen, som den hjalp med at trekke majsen ud af dens skjul. Skgnt myren
er i stand til at bryde igennem den underjordiske verden, forbliver den alligevel et jord-
dyr, bdde menneskets forbundsfalle og rival i udnyttelsen af kornets kerner.

Mayaerne pd Yucatan fortolker maneformerkelser som en myres forspg pé at bide
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himmellegemet i ansigtet, mens stgrstedelen af de andre mayatalende samfund forklarer
méneformgrkelsen som et slagsmil eller et skeenderi, hvor Solen og Ménen sztter sig op
mod hinanden som en fglge af sidstnavntes utroskab. Myren knyttes altsd sammen med
solprincippet og dens sammenstgd med Mdanen understreger blot de stridigheder, som
periodisk modstiller det kosmiske pars halvdele.

Liv og ded

Solen er symbolet pd liv og hib, men ogsa det himmellegeme, som barer pa truslen om
universets apokalyptiske gdeleggelse. Ligesom ménen, der knyttes sammen med 4nde-
verdenen i underverdenen, med fgdslens dgdsfarer og dedens tusmgrkekomme, ogsa er
beskytterinden ved barsel, menneskets livsvaverske og kilde til planternes frugtbarhed.
Skiftevis forenede og adskilte i livs- og dedskredslgbene veksler sol og m4ne med hinan-
den for at sikre universets fornyelse, og i ritualerne bares vidne om denne uoplgselige
komplementaritet. Médnen er billedet pd det fuldstzndige, det stabile og bestandige.
Fordi den dagligt forbinder lyset og merket og livet og dgden, implicerer den en forestil-
ling om fylde: ménen sammenbinder de to dele af et kosmisk system, der trues af evig
ikke-orden — den er helhedens billede. Dens sedentere karakter ggr den til den faste
grund under et system, der graviterer omkring méanens figur. Selv solen dgr og genfgdes,
mens mdnen aldrig hgrer op med at leve og, méned efter méned, at fade menneskelivets
fosterkim.

Den kosmiske ligevagt i lakandonernes univers vipper omkring bipolariteten mand-
kvinde, der tjener som fysisk stgtte for en komplet serie symbolske forestillinger, som
selv er organiseret i form af paradigmatiske par. Undersggelsen af homologien mellem
de principper, som treder frem pi baggrund af dette system af forbindelser, lader en
sarlig logik treede frem — logikken i det sociale system, som grunder sig p4 den kategori-
elle modsatning &ldre-yngre. Men disse mods@tninger, som far begreberne symmetri og
hierarki til at intervenere, strukturerer ogsa den mytiske teenkning. Der findes altsi en
sldende parallelisme mellem de former, forestillingen om den ideale verden antager, og
de former, den reelle verden er organiseret efter, og denne parallelisme fremstiller den
markante betydning af et dualistisk begrebssystem, der anvendes til at skabe og derefter
reproducere et socialt univers, som er tilpasset tankens fordringer.

Oversat af Kennet Pedersen
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Noter

10.

11.
12
13¢

14.
15.
16.

17.
18.
19.
20.
2}

22.
23,
24.

Lakandonerne i Chiapas, mayatalende indianere i den sydlige tropiske regnskov i Mexico, betegner sig
selv med denne term: ,,Hach Winik*.

Ordret: ,Nuestro Verdadero Sefior*, universets og menneskenes skabergud hos nordlakandonerne. Hans
modsvarighed hos sydlakandonerne er: Ich Chan Yum, ordret: ,Nuestro Pequefio Sefior**. Han er den sidst-
fodte af de tre brgdre, som danner den guddommelige trehed af herrer over lakandonsk tid og rum.

Zukunkyum (Hach Ak Yums @ldre broder) er ansvarlig for solens hvile og for at bringe ham til verdens
ostkant ved daggry, si han kan genoptage sin daglige bevagelse over himlen.

Se Boremanse 1986:188.
Se Marion 1992.

K’in: sol; Ich: ansigt eller gje; Ahau: herre. En yukatekisk mayaguddom, som forbindes med solen, hed
Kinich Ahau: solansigt eller herre med solgjet (Thompson 1975:289).

Den store manegudinde.

Denne myte er en sammenfatning af de oplysninger, Boremanse har indsamlet, og dem, der er publiceret
af Bruce (1974:63-67) og Cline (u.d.).

Forf. anm: Bucida buceras, et tropisk tr, der blomstrer i maj.

Forf. anm: Et (ikke-identificeret) tropisk tra, som blomstrer i august, nir regnfaldene er allermest vand-
fyldte.

Forf. anm: De kraftige regnskyl fra oktober til november.

Vogter af de dedes underjordiske land og regnfaldenes herre.

Itzam: leguan; Na’: hus, altsd Leguanens hus. Denne store klassiske mayagud fortolkes blandt arkzologer
som havende varet universets skaber. Han blev fremstillet med en ggleagtig krop, hvorpd verden mentes
at hvile. Forskellige versioner af dette mellemamerikanske, halvt himmelske og halvt ktoniske, ur-uhyre
viser, at denne kosmogoniske fortolkning af jordens oprindelse har varet felles for alle forkolumbianske
kulturer. Se Graulich (1987), Soustelle (1986) og Thompson (1975).

Jf. Thompson (1975:257).

Citeret fra Thompson (1975:258).

Brosimum alicastrum eller Trophis racemosa, som man anvender i stedet for majs, nir der er kornmangel.
Maya: Ox, eller: Hach ox; spansk: ramon.

Yukatetisk: X-Kan Le Ox: femininum-gul-lgv-brodtra.

Cogolludo (1867-68), citeret fra Thompson (1975:258).

Aulie (1951), citeret fra Thompson (1975:306-7).

I mayakosmologien forbindes red med gst, hvid med nord, sort med vest og gul med syd.

Thompson (1975:257). I mellemamerikansk tznkning forbindes nord med underverdenen, Mictlan
(Duverger 1979:125), med natten og regntiden (Graulich: personlig meddelelse 1992).

Chilam Balam de Chumayel:165.
Jf. Lévi-Strauss (1991:269).
Jf. Lévi-Strauss (1991:269, 244).
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25.
26.
27.
28.
29.

30.
3.

32.

33.

35.

36.
37.
38.
39.

Jf. Lévi-Strauss (1991:224).

Se nzrmere Thompson (1975:297-337).

Mere indgdende i Marion (1992), kapitlerne 5, 7 og 8.

Klimatiske, atmosfariske, meteorologiske og gkologiske.

I denne myte, som Thompson har syntetiseret, er solen den anden af tre brgdre. Venus er den ldste, og den
mindste broder, som straks forvandles til en abe af sine brgdre, bliver til natstjernen. Sol gifter sig med
Mine; efter at hustruen har begédet dobbelt hor, redder parret sig fra at blive brandt pa et bal, for derp at
stige op pd himlen og sl4 sig ned dér.

Ah: et prafiks, der angiver maskulinum, mens Ix (eller: X-) angiver femininum.

I mellemamerikansk mytologi blev syd forbundet med middag og tertid, alts varme, mens nord blev for-
bundet med midnat, regntid og kulde (Graulich: personlig meddelelse 1992).

I mayaernes billedfremstillinger er tegnet for dynastisk magt en ceremoniel, gst-vest-orienteret stok, hvis
yderpunkter dannes af slangegab. Man har identificeret dette emblem som symbol for det at bare verden.

Jf. Perrin (1976:166). Hvad angdr mayaerne, har det i serlig grad varet referencer til farver og til de ud-
tryk, farverne hentyder til, som har varet afkodningsmidler over for det esoteriske sprog, der jo i overve-
jende grad anvendes ved rituelle bpnfaldelser.

. Mens solen beskrives ved den position, den indtager under sin gang over himlen (Tan u okor K’in: solen

gdr ud; tan u chumuk ka K’in: solen er i midten, dvs. zenit; tan u bin K’in: solen gér bort), identificeres
ménen efter sine faser, og det vil sige efter sin fremtredelsesmdde, figur og form (tan u chiir Ak Na’: Vor
moder er ved at blive tyk; Ne tarak u bak Ak Na’: Vor moder er tyk, det vil sige fuld; Muulik Na’: Vor
moder er slank; osv.) — for nir den aftager og senere forsvinder, skjuler den sig p4 smager (muulik na’),
som udger tilflugtssteder af land i et univers af vand.

Dette trak, husker vi, tilskrives médnen i andre mellemamerikanske kulturer — som anfort af Graulich
(1987:128).

Graulich (personlig meddelelse).

Jf. Galinier (1985:968).

Jf. Galinier (1985:968).

Se Thompson (1939:169-70) og Graulich (1987).

. Mere indgdende i Marion 1992, kapitel 2.
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