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Uwagi ogolne

W niniejszej pracy podjeto probe ukazania zmian zachodzacych wspolczesnie
w kulcie tamilskiej bogini Marijamman (Mariyamman), ksztaltowanych przemia-
nami spoteczno-religijnymi zapoczatkowanymi ok. lat 70. XX w.1. W poszcze-
gblnych rozdziatach ukazano Marijamman w roznych kontekstach spoteczno-
-rytualnych, wskazujac jednoczesnie na jej role we wspdtczesnym hinduizmie
doby statej migracji ludnosci ze wsi do miast oraz na przemiany zachodzace
w kulcie, ktore sprawiaja, ze z pomniejszego bostwa wioskowego zmienita sig¢
w bogini¢ aspirujaca do panteonu panindyjskiego. Jest to zatem rowniez przy-
czynek do badan antropologicznych nad $aktyzmem ludowym, czyli kultami
bogin poludniowoindyjskich, w ktorym znajduje si¢ przeglad i analiza pojec
niezbednych do badan nad bostwami zenskimi, ich roli i pozycji w panteonie
hinduskim.

Gtownym obiektem rozwazan w niniejszej publikacji jest wspotczesny stan
kultu Marijamman, ktéry wpisuje ja jednoczesnie w sfere natury (niska pozycja,
przynaleznos¢ do matej tradycji), jak rowniez w sferg kultury (wysoki status,
wielka tradycja), co jest rezultatem syntezy w wyniku ciaglych przemian kultu-
rowych i spolecznych, jakim podlega wyobrazenie bogini. Za sprawg synkretycz-
nego charakteru jej kultu, obszar napi¢¢ pomiedzy tymi obszarami znacznie si¢
zmnigjsza i zaczyna dominowaé¢ zmieniony obraz bogini, awansujacej w hierar-
chii bostw indyjskich. Jest to zatem takze studium tych elementéw rytuatu i dyna-
micznie rozwijajacych si¢ wierzen lokalnych, ktdre, jak ukazano na przyktadzie
Marijamman, ksztattuja swiadomos¢ wiernych i warunkujg pozycje bogini.

I Podana data ma charakter jedynie orientacyjny — w tym czasie P. Younger, jako pierwszy
zwroécil uwagge na postepujace w kulcie Marijamman procesy upodabniajace ja do bogin panindyj-
skich, bedace wynikiem przemian spoteczno-religijnych. P. Younger, A Temple Festival of Mari-
yamman, ,,Journal of the American Academy of Religion”, t. 48, nr 4, 1980, s. 493-517.
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Opiera si¢ ona na analizie wspolczesnie spisanych tekstow zrodlowych —
religijnych pie$ni pochwalnych (paktippatal), ukazujacych procesy zachodzace
w kulcie bogini i1 determinujace jej pozycje w panteonie bostw hinduskich.
Poszczegolne problemy badawcze ujgte w pracy wynikajg zasadniczo z bogatej
zawartos$ci tre§ciowej analizowanych tekstow. Zwrocono w nich uwage na naj-
popularniejsze aspekty religijnosci tamilskiej ujawniajace si¢ w kulcie Marijam-
man, jak tez opisy i wzmianki o rytuatach, lokalizacji jej $wiatyn, oczekiwaniach
wyznawcOw czy rodzaju przyjmowanych przez nig ofiar. W piesniach widac, jak
lokalne wierzenia tamilskie wchodza w nieustanne interakcje z tradycja panin-
dyjska, a Marijamman swobodnie funkcjonuje na ich styku, balansujac pomiedzy
wierzeniami obydwu systemow religijnych. Interesujacy nas $aktyzm ludowy na
Potudniu Indii obejmuje zatem zaréwno kulty bogin lokalnych, czesto plemien-
nych, reprezentujacych tamilski nurt klasyczny, jak rowniez bogin panindyjskich,
dajac pelny obraz wspodlczesnych wierzen tamilskich. Boginie od zawsze zaj-
muja w nich uprzywilejowana pozycje w stosunku do bostw meskich, sa potezne
i niezalezne. Zasadniczo niebezpieczne, zadne krwi, nieustannie wymagaja od
wyznawcoOw podejmowania prob ich przebtagania, skladania im ofiar oraz sta-
tej atencji. Obdarzone natomiast nalezytym szacunkiem zmieniajg si¢ w dobro-
dziejki dziatajace na ich korzysé¢. Poniewaz glownym obszarem dziatan bogin
tamilskich, w tym Marijamman, jest zsytanie choréb, nadrzgdnym celem obrze-
doéw saktyzmu ludowego jest zapobiezenie chorobie badz zapewnienie szybkiego
powrotu do zdrowia. Istotne staje si¢ rowniez uzyskanie ochrony przed zlymi
mocami oraz innymi niebezpieczenstwami, obfito§¢ plonéow, plodnos¢ ludzi
i zwierzat, o czym traktuja teksty zrodtowe.

Analizowane w pracy dzialania bogin tamilskich, ukierunkowane gltownie na
pomoc jednostce podlegajacej ich opiece, tworza zazwyczaj dluga i skompliko-
wang relacje¢ z wiernymi. Zauwazmy, ze obecnie bostwa zenskie, aby zacho-
wacé wysoka pozycje i sprosta¢ wymaganiom wspolczesnego §wiata, muszg stale
poszerza¢ spektrum dotychczasowych specjalnosci, chociazby o sprawy doty-
czace polityki czy biznesu. Takze w obliczu problemu migracji ludnosci ze wsi
do miast, gdzie kwestie obfitosci plondw czy ptodnosci zwierzat schodzg na dal-
szy plan, boginie wiejskie stanely przed trudnym zadaniem nadazenia za swoimi
wyznawcami. Wobec takich wyzwan przejmuja one cechy bostw panindyjskich,
pozwalajace im na dotarcie do jak najwigkszej liczby wiernych. W wyniku prze-
mian spoteczno-kulturowych wywotujacych w nowo przybytej do miast ludno-
$ci uczucie zagubienia, pomoc Marijamman staje si¢ jeszcze bardziej pozagdana,
zapewnia bowiem poczucie przynaleznosci, stabilizacje¢ i kontynuacje. Obecnie
bogini, ktorg jeszcze do niedawna uznawano jedynie za kaprysne bostwo wiej-
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skie odpowiedzialne za sprowadzanie chorodb, jest zrodlem ochrony. Stata si¢
tagodna boginig-matka, kochajaca swe dzieci (wyznawcow), czego wyraz odnaj-
dujemy w piesniach ku jej czci. Utwory te, osadzone gigboko w realiach zarowno
codziennego, jak i przede wszystkim rytualnego zycia mieszkancow Indii Potu-
dniowych w kompleksowy sposdb pozwalaja bada¢ ztozony status Marijamman.
Pokazujg one, ze wiele rytuatow charakterystycznych dla kultu tej bogini ulegto
zmianie, a nawet wykluczeniu ich z ogolnej praktyki, aby sprosta¢ wymogom
nowego kontekstu rytualnego i zmienionym oczekiwaniom jej wspotczesnych
wyznawcow z klasy sredniej. Piesni sg wigc $wiadectwem narodzin nowej tra-
dycji rytualnej w Tamilnadu ukazujacym zmiany w rytuale i $wiadomosci reli-
gijnej Tamilow.

Stan badan

Kultowi Marijamman poswi¢cono wiele wspdlczesnych opracowan zaréwno
w jezyku tamilskim, jak i w jezykach europejskich, jednak Zadne z nich nie analizuje
poswigconych jej pie$ni. Problematyka kultu Marijamman jest podejmowana w roz-
prawach naukowych?, ale w wigkszo$ci wypadkow dotycza one mniej lub bardziej
szczegOlowych opisow §wiat ku jej czci, mitow opowiadajacych histori¢ jej narodzin
czy poszczegdlnych rytuatéw. Interesujgce nas zbiory piesni nie zostaty jak dotad
zbadane. Dostgpne jest wprawdzie jedno tamilskie zrodto internetowe, zawierajace
tlumaczenie zbioru Kolysanki [dla] czcigodnej Marijamman3 na jezyk angielski, jed-
nakze bez analizy utworow*. Poza nim na uwage zastuguje rowniez praca w jezyku
tamilskim A. Dasaradana: Piesni [opowiadajgce] histori¢ Marijamman’®, w ktorej
obok obszernej analizy kultu Marijamman znajduja si¢ utwory pochodzace gtow-
nie ze zbioru SMT, opatrzone komentarzem badacza. To szczegétowe i catkowicie
po$wiecone Marijamman opracowanie jest waznym wktadem w badania nad jej kul-
tem 1 podkresla wage pie$ni ku jej czci. Wérdd publikacji tamilskich nalezy wspo-

2 Sg to miedzy innymi prace Ch. Neuenhofer, Ayyanar and Mariamman: Folk Deities in South
India, Blurb, 2012, A. van Voorthuizen, Mariyamman s Sakti: The Miraculous Power of a Smallpox
Goddess, w: A. Korte (red.), Women and Miracles Stories: A Multidisciplinary Exploration, Brill,
Leiden, Boston 2001, s. 248-271 i wiele innych istotnych prac wymienionych na s. 15-18.

3 Dalej: SMT.

4 P.R. Ramachander, K.R. Shankar, S. Kurar, Mariyamman thalattu, http://www.omjai.org/
Mariamman20%20Thalattu%20-%201, [22.02.2017].

5 A. Tacaratan, Mariyamman kataippatal, Pavai Printers (P) Ltd., Cennai 1995.
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mnieé jeszcze Dzieje i owoc wiary w [boginie] MarijammanS, Sri Wedawijasara,
ktére, mimo ze brak w nich wzmianki o pie$niach, sa, podobnie jak praca Dasara-
dana, bogatym studium wierzen zwigzanych z boginig.

Innego typu zrdédlem jest sztuka dramatyczna teatru ulicznego terukkuttu
(terukkiittu)’. Dramat o powstaniu Marijamman poprzez zniszczenie Renuki®
autorstwa S.S. Upattijajara, dostarczajgca informacji na temat okoliczno$ci naro-
dzin Marijamman na ziemi. Znajduje si¢ w nim takze obszerne, literackie opra-
cowanie mitu o Renuce (Rénuka, sanskr. Renuka) i Dzamadagnim (Jamatakni,
sanskr. Jamadagni) oraz p6zniejszych losach bogini.

Z kolei praca Swigtynie Marijamman® Wajradzadana jest szczegbtowym
opracowaniem wazniejszych miejsc kultu bogini, w ktorym ukazano tez systemy
lokalnych wierzen ksztaltujacych jej postac. Opracowanie to zawiera ponadto
opis wygladu bogini, jej upodoban i histori¢ miejsc, w ktorych znajduja si¢ jej
swigtynie. Dwie kolejne pozycje, Bostwa wioskowe'0 oraz Bostwa opickuricze'l
autorstwa R. Ponnammal, sg zbiorem lokalnych opowiesci i mitéw o tamilskich
bostwach opiekunczych, ukazujacych ich kult w réznych regionach Tamilnadu.
Mimo ze teksty nie koncentrujg si¢ gtéwnie na Marijamman, dostarczajg wiele
informacji na temat jej rytuatu, przebiegu §wiat oraz wierzen.

Roéwniez badacze zachodni interesuja si¢ Marijamman, a do najwazniejszych
opracowan kultu bogini ich autorstwa, ze szczegdlnym uwzglednieniem kwe-
stii istotnych dla niniejszej pracy, w tym m.in. przemian spoteczno-politycznych
w Tamilnadu, nalezg artykuty W. Harmana, ktore sa cennym studium wielo-
aspektowosci kultu Marijamman. Sktadanymi bogini §lubami Harman zajat si¢
w Promises Made to Goddesses: Women's Boons and Men's Fears!'2, a z kolei
From Fierce to Domesticated: Mariyamman Joins the Middle Class'3 i Taming

6 Sr1 Vétaviyacar, Mariyamman varaldrum valipattup payanum, Sankar patippakam,
Cennai 2005.

7 Terukkuttu, dost. ‘przedstawienie uliczne’ (teru — ‘ulica’, kuttu — ‘przedstawienie’) forma
sztuki teatralnej zarowno o ludowej tematyce sakralnej, jak i klasycznej, czgsto ukazuje row-
niez epizody z eposu Mahabharata, w tym szczegodlnie losy bogini Draupadi (Tiraupati, sanskr.
Draupadi).

8 C.C. Upattiyayar, Renukai cammaram ennum mdariyamman urpatti natakam, Cennai (brak
daty wydania).

9 Vairajatan, Mariyamman alayankal, Vijaya Paplikésans, Cennai 2011.

10 R. Ponnammal, Kirama tevataikal, Kiri tirétin gjensi piraivet limitet, Cennai 2011.

I R. Ponnammal, Kaval teyvankal, Kiri tirétin &jensi piraivet limitet, Cennai 2012.

12 W. Harman, www.unikoeln.de/philfak/indologie/kolam/kolam3/mariyamman.html,
[20.01.2012]

13 'W. Harman, From Fierce to Domesticated: Marijamman Joins the Middle Class, ,,Nidan —
International Journal for the Study of Hinduism”, t. 24, 2012, s. 41-66.
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the Fever Goddess: Transforming a Tradition in Southern India'* zawieraja ana-
lize zmian zachodzacych w kulcie Marijamman w wyniku migracji ludnos$ci do
miast, ktora wprowadzita Marijamman w zupetie nowy kontekst. W. Harman
jest rowniez autorem artykutu Possession as Protection and Affliction: The God-
dess Mariyamman s Fierce Grace's, w ktorym znajdziemy ciekawg analizg zja-
wiska nawiedzenia i mediacji w kulcie Marijamman.

Na uwage zastuguje praca P. Youngera, ktory uwzgledniajac szczeg6lnie
kontekst ekonomiczny oraz spoteczno-polityczny, analizuje réwniez procesy
ksztattujace postac ,,nowej” Marijamman (4 Temple Festival of Mariyamman©).
Wazne sg takze monografie J.P. Waghorne: Diaspora of the Gods: Modern
Hindu Temples in an Urban Middle-Class World'" oraz The Gentrification of
the Goddess'8, w ktorych autorka koncentruje si¢ przede wszystkim na pro-
cesach majacych na celu ztagodzenie wizerunku Marijamman. J.P. Waghorne
bada w nich proces obtaskawiania lub raczej ,,udomowiania”, jakiemu podda-
wana jest posta¢ Marijamman, co prowadzi do podniesienia jej statusu i zain-
teresowania ze strony szerszej grupy wiernych sposrod nowych cztonkow
klas $rednich.

Pomocnym zrodltem informacji w analizie pozycji bogini w panteonie
bostw hinduskich ze wzgledu na jej status matrymonialny okazata si¢ ksigzka
L. Foulston At the Feet of The Goddess: The Divine Feminine in Local Hindu
Religion'®. Omawia ona pozycje wioskowych bostw zenskich w panteonie tamil-
skim i zwigzana z nimi koncepcje zenskiej energii Sakti (cakti, sanskr. Sakti).
Z kolei praca o podobnej tematyce, autorstwa L.E. Gatwood Devi and The Spouse
Goddess: Women, Sexuality and Marriage in India?°, dostarcza istotnych szcze-
g6tow dotyczacych kobiecosci oraz jej roli w Indiach. Cenne sg takze wyniki
badan E. Masilamani-Meyer, przedstawione w monografii Guardians of Tamil

14 'W. Harman, Taming the Fever Goddess: Transforming a Tradition in Southern India,
,Manushi”, nr 140, 2004, s. 1-13.

15 'W. Harman, Possession as Protection and Affliction: The Goddess Mariyamman's Fierce
Grace, s. 185-198, w: F.M. Ferrari (red.), Health and Religious Rituals in South Asia: Disease,
Possession and Healing, Routledge, London 2011.

16 P. Younger (1980), op. cit.

17 J.P. Waghorne, Diaspora of the Gods: Modern Hindu Temples in an Urban Middle-Class
World, Oxford University Press, New York 2004.

18 J.P. Waghorne, The Gentrification of the Goddess, World Heritage Press, Quebec 2001.

19 L. Foulston, At The Feet of The Goddess: The Divine Feminine in Local Hindu Religion,
Sussex Academy Press, Portland 2002.

20 L.E. Gatwood, Devi and The Spouse Goddess: Women, Sexuality and Marriage in India,
Manohar, Delhi 1985.
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Nadu: Folk Deities, Folk Religion, Hindu Themes?!. Cho¢ autorka nie skupia si¢
na Marijamman, jej praca jest waznym zrodtem informacji na temat kultu bostw
wioskowych w Tamilnadu, ich pozycji w panteonie, ikonografii, rytuatow i ofiar.
Nalezy takze wspomnie¢ o innych autorach, jak B. Beck?2, A. Good?3, Y. Nishi-
mura?* czy A. Allocco?, ktorzy znaczaco przyczynili sie do zwiekszenia wiedzy
ogolnej na temat tamilskich bogin wioskowych z reprezentujaca je Marijamman
na czele?6. Na uwage zastuguje rowniez M. Trawick Egnor jako jedna z wazniej-
szych badaczek koncepcji $akti i lokalnych bogifn, w tym Marijamman. W 1984 r.
ukazala si¢ jej monografia The Changed Mother or What the Smallpox Goddess
Did When There Was No More Smallpox?’, w ktorej autorka poddaje analizie
status Marijamman w §wietle zmian spotecznych.

Z polskich opracowan szczegdlnie cenna jest rozprawa doktorska J. Kusio
Postac¢ wrozbitki-kuratti w tradycji tamilskiej: Analiza tamilskich zrodet pisanych
i przekazow ustnych?3, ktora, mimo ze nie jest w catosci poswiecona Marijam-
man, zawiera analiz¢ wielu istotnych elementow jej kultu, jak mediacja, choroba
i uzdrawianie. Rozprawa ta to rowniez wartosciowe studium wielu aspektow tra-
dycji tamilskiej.

21 E. Masilamani-Meyer, Guardians of Tamil Nadu: Folk Deities, Folk Religion, Hindu The-
mes, Verlag der Franckeschen Stiftungen zu Halle, Halle 2004.

22 B. Beck, The Goddess and the Demon: A Local South Indian Festival and Its Wider Context,
,»Purusartha”, nr 5, 1981, s. 83—-136; B. Beck, Goddesses Who Dwell on Earth: A Folk Paradigm
of Divine Female Multiplicity, w: Sree Padma (red.), Inventing and Reinventing the Goddess: Con-
temporary Iterations of Hindu Deities on the Move, Lexington Books, Lanham 2014, s. 13-63.

23 A. Good, The Annual Goddess Festival in a South Indian Village, ,,South Asian Social
Scientist”, t. 1, nr 2, 1982, s. 119-167.

24 Y. Nishimura, 4 Study of Mariyamman Worship in South India: A Preliminary Study on
Modern South Indian Village Hinduism, Institute for the Study of Languages and Cultures of Asia
and Africa, Tokio 1987.

25 A. Allocco, Snakes, Goddeses, and Anthills: Modern Challenges and Women's Rituals
Responses in Contemporary South India, 2009, s. 305-307, rozprawa doktorska, Emory University,
Atlanta 2009. https://etd.library.emory.edu/view/record/pid/emory:1f0dk, [22.06.2015].

26 Tstotne wzmianki o Marijamman pojawiajg si¢ rowniez w pozycjach dotyczacych kultu
bostw wioskowych: H. Whitehead The Village Gods of South India, Asian Educational Services,
New Delhi, Madras 1988, a takze w pracy W.T. Elmore, Dravidian Gods in Modern Hinduism,
Asian Educational Services, New Delhi 1984.

27 M. Trawick Egnor, The Changed Mother or What the Smallpox Goddess Did When There
Was No More Smallpox, ,,Contributions to Indian Studies”, nr 18, 1984, s. 24-45.

28 J. Kusio, Posta¢ wrozbitki-kuratti w tradycji tamilskiej: Analiza tamilskich Zrédel pisanych
i przekazow ustnych, niepublikowana rozprawa doktorska, Uniwersytet Warszawski, Warszawa
2002.





