9. JAMBUN: LA MANERA ABORIGEN DE CONSTRUIR EL
PARENTIU.

"'Si algo distingue al ser humano, ello es
su gran facilidad para aprender trucos.
Esta podria ser la generalizacion

mas obvia sobre la conducta

social humana: que es extremadamente
plastica y variable."

Adam Kuper

9.1 REGULACIONS SOBRE LA SEXUALITAT. Prohibicions i tabus.

Segons la informacio recollida per Roth (Butlleti nim.10, 1908) les prohibicions
de relacions sexuals entre persones de diferent sexe estan directament vinculades a les
regles matrimonials ideals'. El primer principi, e més important, és que ning no pot
tenir relacions amb algu del mateix grup exogamic. El trencament d'aquesta norma es
podia castigar amb lamort, en el cas dels grups del nord-oest del territori dyirbal, o amb
el menyspreu i laridiculitzacié, en €l cas dels grups que ocupaven les zones de més a

sud.

Existeix poca informacié sobre tabus d'incest entre els grups dyirbal del nord de
Queendand i la més antiga i extensa la proporcionen els butlletins etnografics de Roth

(1908). Aquest autor, sense definir quines relacions considera incestuoses i amb un

! Informacié d'aguest tipus, relacionant prohibicions sexuals i prescripcions matrimonials, és la que
utilitzaria Lévi-Strauss per formular la seva hipotesi sobre els avantatges externs, d'alianca, per explicar
el tabu de I'incest com a pauta universal. Una de les objeccions que es fa a aguesta proposta és que les
prohibicions de |'incest tenen a veure amb les relacions sexuals entre parents i les normes exogamiques es
refereixen a les relacions conjugals. De manera que si es prohibeix a dues persones mantenir relacions
sexuals, també se'ls esta prohibint que es puguin casar, pero es pot prohibir el matrimoni sense passar per
prohibir les relacions sexuals. També cal tenir en compte la mateixa informacié que aporten Roth i Dixon
pel que fa a nord-est de Queensland i, altres autors pel que fa a atres arees dAustralia (P.Worsley a
Groote Eylandt; Hiatt i Berndt a Arnhem Land) , sobre la quantitat de casos en que la redlitat diferia del
model i es produien tant unions matrimonials "incorrectes’ com relacions sexuals "prohibides’- que
constituien un tema de murmuracio recurrent-, constitueixen també fonts etnografiques de quiestionament
del plantejament de L évi-Strauss.
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posicionament classic de principis de segle, afirma que no es practiquen en aquesta

zona

"Whatever the general faults of the natives may be, incest in not
included in them, and | am satisfied in my own mind that the
idea which has prompted him to avoid as fas as possible the
intermarriage  of blood relatives represents a gradual
development of the moral sense."?

Segurament en la ment de Roth les relacions incestuoses basiques eren les que
vinculaven pare-filla, mare-fill i, germa-germana, pero res no diu sobre quines eren en
realitat les relacions sexuals que consideraven prohibides els mateixos Aborigens. Es
problable que a la pregunta sobre si un home podia tenir relacions amb la seva filla o
una dona amb e seu fill, o entre germans, la resposta fos de rebuig i repugnancia
manifesta, perd poc sabem -per boca de Roth- d'altres relacions. En cap cas, sembla, no
es permetien relacions entre germans i germanes reas i classificatoris i aguesta era la

relacié més afectada per comportaments pautats de distanciament i evitacio.

"It is the usual practice for a man never tot talk to his blood-
sister, or sometimes not even mention her name, after she has
once reached womanhood."?

Altres relacions també absolutament prohibides eren les d'una persona amb els
fills dels seus propis fills, els néts; sobretot entre un home i la filla del seu fill i, una
donai € fill delasevafilla (probablement tenia aveure amb el grup exogamic, ja que
SD per a ego masculi i DS per a ego femeni estaven classificats en la mateixa secci6

matrimonial que ego).

Roth no utilitza €l terme seccions concretament -aguesta nomenclatura sera
introduida més endavant per Radcliffe-Brown els anys trenta- perd parla de "divisions

exogamiques’, la qual cosa ve a significar el mateix, ja que es tracta de la divisio de la

2 Roth, W.E. 1984. North Queensland Ethnography. Records of the Australian Museum Sydeny1907-
1910. Western Australia: Aboriginal Studies Press. Vols. Il i Ill. Bulletins 1-18. Facsimile edition.
Butlleti 10, pags. 2-3.
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societat en quatre grups a partir dels quals sestableixen les regles dintercanvis
matrimonials i es marca la pertinenca de la descendéncia d'aguestes unions a un dels
grups. Ja hem esmentat anteriorment |'existencia de quatre seccions dintercanvi
matrimonial en les tribus dyirbal -i en tornarem a parlar a l'apartat 9.5 quan tractem €
tema de les aliances matrimonials-, € que interessa remarcar ara és com es relacionen

les classes matrimonialsi les prohibicions sexuals.

El sistema de seccions incorpora, de fet, un sistema de meitats, ja que en la
mateixa estructura del sistema, dues seccions pertanyen a una mateixa meiteat i les atres
dues, al'altra meitat exogamica. Es d'esperar doncs, que els membres de |a propia meitat
(la qual inclou la propia secci6 i dels germans i dels cosins i cosines para-lels i, la
secciO del pare d'ego i els seus germans, entre d'altres) esdevinguin parelles sexuals
prohibides per a ego. En aquest sentit les prohibicions que esmentava abans, entre

germansi entreego i elsfills dels seusfills, respondria a aguesta situacio.

Perd no totes les persones (parents reals i classificatoris) que pertanyen a l'altra
meitat i ales altres dues seccions esdevenen parelles matrimoniables potencials. En una
de les seccions, shi troba lamare i tots els seus germans i en l'altra, els cosins i cosines
creuats, elsfillsi filles dels homes de la secci6 anterior. | en € cas de les tribus dyirbals,
no totes les persones incloses en la seccid correcta, segons € model, esdeven parelles
potencials. En aquest grup hi ha certs parents que en queden exclosos. Els mateixos que
en altres grups tribals australians serien les parelles preferencials, els cosins o cosines
creuades, estan en aquest cas subjectes a prohibicions’. La relacié entre ego masculi i
els seus FeZS i MeBS, en la nostra terminologia de parentiu és de sogres. Es a partir de
la relacio entre cosins creuats que sestablira un matrimoni preferencial. Es dona una
relacié dafinitat que reforca els lligams de parentiu existents i homés dins d'aguest

parentiu es realitzaran els matrimonis considerats correctes.

% Roth, W.E. Op. cit. Butlleti 11, pag. 78.

4 Ja Sesmenta en e'apartat 7.1 que existia una prohibici6 establerta a casar-se entre cosins primers, ja
fossin paral-lels o creuats. Per aixo, tot i estar dins la secci6 correta, €ls cosins creuats estaven subjectes a
prohibicions especials, com és el fet d'haver dutilitzar el llenguatge d'evitacid, €l Jalnguy amb aguns
d'aguests parents.
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Es tornara a tractar aquest tema meés endavant, analitzant com saltera el sistema
de seccions amb les preferéncies matrimonials reals. Aqui es tractava de presentar i

entendre algunes prohibicions sexuals.

I millor presentar-ho en forma de diagrama geneal 0gic per copsar visuament de

guines relacions de parentiu estem parlant.

Figura 1°. El matrimoni preferencial es marca amb una fletxa en dos sentits: ¢y

l_l_l—l | I l I

bulu bulu bulu babi babi babi
FFZ FFB FF = FM FMZ FMB
| I I I |
bimu bimu nguma nguma ngalban
FeZ FeB F FyB FyZ
waymin jurgay jurgay A jurgay guyugan
FeZD B/lZ B/IZ EGO B/Z FyZD(=SW)
nyubi wuribu
FeZS | LY | | FyZS (=DH)
bulgu galbin
FeZSD (=W) BCh
nyurra daman
FeZSS ZCh

Cal tenir present que en aguesta figura només es representa lalinia paterna d'ego
i que en redlitat FeZ i MeB ocupen posicions equivalents, de manera que el matrimoni

esrealitzaamb lafilladels cosins creuats bilaterals°.

Evidentment els canvis que shan produit en I'estil de vida aborigen han afectat
directament la manera de relacionar-se entre parents, tant pel que fa a les relacions

sexuals com als matrimonis com i la transmissio de les normes socials. Tot i aixi,

> Reproduiit de Dixon. 1989. Op.cit. Pag. 257, amb un canvi: Dixon aplega en la mateixa categoriabulgu a
FeZChD i aix0 no és correcte. En lafigura que es presenta aqui apareix només FeZSD com abulgu,
perque ésla tnica parella possible i selimina FeZDD d'aquesta categoria.
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malgrat el context diferent en que es produeixen avui dia, es mantenen algunes de les

pautes tradicionals.

Els comportaments més pautats pel que fa a les relacions sexuals, actualment,
tenen a veure amb la relacio entre germans de diferent sexe. Totes les persones
entrevistades ho van posar de manifest. Els més grans, recordant les situacions
d'evitacio entre germans i germanes dins de I'entorn familiar i també en la vida del
campament en general; i els més joves, explicant situacions en qué ells mateixos es

troben avui diaen les quals actuen tal com els les van transmetre els seus parents.

Abans’ els nens i nenes que eren germans, reals i classificatoris, a partir d'una
certa edat (més o menys prop dels 10 anys) no podien jugar plegats, ni a casa (o
cabana), ni fora de casa. En els campaments hi havia zones diferenciades on jugaven els

nens amb els nensi unes altres zones per ales nenes.

L es restriccions entre germans af ectaven també la disposicié a l'hora de menjar.
A més de jugar per separat, €ls apats també es realitzaven per separat. | no solament
entre nens i nenes, sind també entre homes i dones. Les dones preparaven el menjar per
a tothom pero els homes i els nois menjaven primer i les dones i les nenes havien
d'esperar que els homes acabessin per fer-ho elles. Es tractava que no sasseguessin
junts, per reforcar encara més aguesta separaci0 que disposava € comportament
tradicional. | no només no podien seure junts, sSiné que, a més, no podien seure en €l
mateix lloc en que havia estat préviament un noi 0 una noia. Tampoc no estava ben vist

mirar directament els altres, ja fossin germans 0 no, perd es considerava més greu si

® Dixon, R.M.W. 1989. Op. cit. Pag. 257.

" El terme abans fa referéncia a partir d'ara i en tot aguest capitol, a |'epdca en qué encara no shavia
produit una alteracio radical del sistema de vida tradicional aborigen. No sempre significa la vida
semindmada en campaments i vivint de la caga, la recol-lecci6 i la pesca. En molts casos es tractava de
grups de families aborigens que vivien d'una manera forca estable, en granges o en cabanes dins del
territori de granges ramaderes explotades per blancs. Perd tot i viure prop dels blancs, culturalment
seguien vivint molt lluny d'ells. Si les persones més grans entrevistades tenen poc més de 60 anys, aix0
significa que sestan referint afa més o menys uns 50 anys, per tant, pels volts de 1940.
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eren germans. Es tractava d'evitar el maxim possible qualsevol proximitat fisica entre

germans”.

Es donava, per tant, una indentificacio entre e comportament dins I'entorn
familiar més immediat i € de I'entorn (constituit per parents) social general. Les
prohibicions dins la familia Sextrapolaven a la resta del campament i les normes que
afectaven els membres del campament eren les que es practicaven dins les families. A
partir d'aguesta edat les dones socupaven més de les nenes i els homes més dels nens,
ensenyant-los les seves respectives obligacions i preparant-los per a la vida adulta que
els esperava; la qual cosa no significava dos méns (el femeni i el masculi) oposats siné
totalment complementaris. Aprenien, tots ells, activitats similars, com pescar, extraure
latoxicitat de certsfruits, construir cabanes o cuinar; pero tambe altres activitats que no
coincidien, com I'habilitat necessaria per descobrir i cagar una bona presa -els nens-, i

on i quan trobar els millorsfruitsi baies -les nenes.

Avui dia, les restriccions entre germans segueixen vigents. Ha canviat la forma
en com es practica perod € contingut segueix sent evitar fins on sigui possible certa
intimitat entre germans. L'estil de vida actual i I'estructura de les cases modernes fan
que malgrat mengin tots plegats a taula’ (homes i dones, nens i nenes, germans i
germanes) hi hagi una clara distribuci6 espacia que separa el mon dels germans del de
les germanes. Es tracta dels dormitoris. A totes les cases hi ha una habitacio per als nois
I una per ales noiesi Sensenya als uns i as altres que no poden entrar en € lloc de

dormir dels seus germans o germanes.

8 Com explicava molt graficament un dels elders entrevistats (LD), i suposo que veient la meva cara de
certa estranyesa, "si tu fossis la meva germana jo no podria seure a la cadira on t'has assegut tu una
vegada haguessis marxat" (traduccid). En entrevistes successives amb altres elders, home i dones, es
repetial'exemple"si tu fossis lameva germana...” 0"si vingués un germateu no podria seure ala mateixa
cadira...". Una de les senyores va afegir que € trencament d'aquesta norma podia produir fins i tot
malalties. Pero va ser I'Unica persona que ho va esmentar. La resta deien que simplement de petits es
comportaven com els havien ensenyat i jugaven per separat i seient per separat. Si a algun nen se li
ocorriajugar amb les nenes 0 a l'inrevés, comentaven rient que primer, no I'acceptarien facilment i segon,
que les mofes del's seus companys 0 companyes serien de tal magnitud que se li treurien rapidament les
ganes de tornar-ho aintentar.

° Laqual cosa es valora negativament per part de la gent més gran, perd saccepta com ainnevitable.
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L'exemple de GR, una jove de 20 anys és forca explicit. Va viure a Jambun
durant la seva infantesa i adolescéncia; ara, pero, per motius laborals viu a Tully (el
poble més proper a la comunitat) amb e seu germa. Aquest fet ja és per S mateix
destacable. Sap perfectament que en € passat aix0 no hauria estat possible, que els tabus
culturals de la seva gent no permetien a un germa adult i solter, compartir casa amb una
germanatambé adultai soltera -probablement en el passat cap dels dos no serien solters.
La GR explicaque mai entra al'habitacio del seu germa, ni ell aladella. En canvi, quan
va a Jambun o quan les seves germanes, més jovenetes, vénen a casa seva, entren i
surten tranquil-lament de la seva habitacio. Les seves germanes tampoc no entren mai a
lacambradel seu germa. | quan visita ales seves germanes més grans, ambdues casades
i que viuen a Jambun, tampoc no entra a la seves habitacions, no per les seves

germanes, sind pels marits d'elles. Significariatambé trencar el tabu.

Ladistribuci6 de I'espai afecta les actituds de les persones que I'utilitzen. No és
el mateix viure en una cabanai en un campament gue en una casa, amb parets divisories
i diferents espais segons les activitats i en una comunitat o poblat. Aquest rebuig a
entrar o usar I'habitacié d'algun parent amb qui cal mantenir certes restriccions també es
posa de manifest en la relacid entre pares i filles -un dels principals tabus que existia i

segueix existint.

Un home no se sentira gens comode i evitara tant com pugui utilitzar €l
dormitori que ha estat d'alguna filla seva, encara que aguesta ja no visqui amb la
familia. Aixi ho expressava un dels elders. El GE afirma que ni podria fer la migdiada
en I'habitacio de la seva filla-ellaja esta casadai viu en un dtre lloc-, perque de petit |i
van ensenyar com de tabu era la propia filla per a un home, i que aguesta prohibicié
sagreujava encara més durant |'adolescéncia de la noia, en la qual no podia ni tocar les
seves coses ni estar-hi a prop. El castig era ser travessat a la cuixa per una llanca. Avui

dia ningl no e castigaria per fer-ho, perd no pot, la qual cosa ens parla de com de
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profundes son algunes actituds respecte de les relacions sexuals prohibides dins €l

parentiu™.

| aguesta actitud també es posa de manifest en I'opinié i lavaloracié que
mereixen algunes unions que shan donat dins de la comunitat. Aix0 no ha evitat
I'acceptacié de la unid. Per exemple, baixava el to de veu de qui ho explicava i es
comentava que a la gent no li agradava parlar-ne, quan es tractava de dos "germans’
aparellats, en una unio de fet. Un cop esbrinat qui eren el pare i la mare d'aguesta
parella, resulta que eren fills de diferents relacions anteriors, que compartien perd una

germanaen comu™.

[ ] o A
[

En e passat, aguestes unions (hi havia un altre cas de similar) no haurien estat
possibles, de cap de les maneres i probablement se'ls hauria castigat amb la mort. En €l
sentit tradicional es tractava d'una unié entre un germa i una germana i, per tant
absolutament prohibit.

"It was not allowed to have sex with own parents people. They
got to be related long way. Not to daughter, step-daughter,
sister, cousin or aunty. They would be kill."

JB

19 Aquest mateix senyor es veu obligat a acceptar la preséncia d'una altra filla seva quan ve a pasar alguns
caps de setmana. La noia sinstal -la sense demanar permis al dormitori dels seus pares amb un matalas a
terra. | no per transgredir cap norma, simplement perque és I'inica habitacid on hi ha aire condicionat.
Aquestafillaviu al marge de la comunitat i de latradicio aborigen, a una ciutat, treballai és independent.
Per als pares aborigens és molt dificil negar qualsevol cosa a un fill, encara que vagi en contra de les
seves propies creences sobre el comportament adequat. En aquest cas les prohibicions de relacio entre
paresi filles queda superat per lacondescenciaen d tracte delsfillsi filles cap el's pares.

1 Seriaun exemple del que Frangoise Héritier anomena "incest de segon tipus”', ésadir, larelaci6 sexual
prohibida entre parents per afinitat. Héritier, F. 1994 Les deux soeurs et leur mére. Anthropologie de
I'inceste. Paris: editions Odile Jacab.
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Un altre exemple de les restriccions que afecten els parents propers fa referencia
a un episodi personal. Durant la meva convivéncia amb una familia aborigen (pare,
mare, fill i visita de molts altres parents) es va donar el cas que lamarei € fill havien
de passar uns dies fora per guestions de feina. A mesura que sapropava el diade la seva
marxa, la mare de la familia anava insistint a veure qui vindria a fer-me companyia
durant la seva abséncia. De bon primer, la meva incapacitat per interpretar correctament
el que en redlitat estava passant, va fer que que jo actués erroniament dient que no calia
molestar a ningl per mi. Tan bon punt em vaig adonar de la situaci6 -jo havia estat
incorporada a la familia com a "filla" i per tant, no podiem estar a casa sols dues nits €l
meu "pare” i jo-, ssimplement vaig callar i acceptar tots els suggeriments de la senyora.
Quan ja van ser fora, el pare va dir que vindria un nen a dormir i que li possessim el
matalas al menjadorl. Ell deuria pensar que em debia alguna explicacio, perque va

afegir:

"That's the Aboriginal way, you know... you are may daughter,
S0, you know..."

GE

Existeix, no obstant, cert desgjustament entre e costum o € seguiment de les
normes tradicionals i la practica real i diaria. L'endemd, seguint amb |'episodi anterior,
havia de venir la seva cunyada pero no la va trobar i finalment no es va quedar ningu a
dormir. 1, un temps més tard, quan tota la familia era de viatge, € fill vatornar uns dies
abans que els seus pares. Tot i ser, nosaltres, "germans' no es va considerar en cap
moment gue no fos pertinent que visguessim junts i sols per un periode curt de temps.
Sembla com si les pautes tradicionals es visquessin principalment de manera individual
i finsalaon sigui practic dur-les aterme. Defet, era el pare qui se sentiaincomode amb
la situacio d'un home i la seva "filla" sols a casa, perd no |li suposava una contradiccio
(laqual cosano vol dir que ho aprovés) que hi visguessin € seu fill i laseva"germana’.
De la mateixa manera que aquest fill, quan vaala ciutat (a Cairns), dorm a casa la seva
germana i no passa res. Per descomptat en habitacions diferents. Es millor que estigui

amb un parent, encara que sigui la germana, que no pas amb desconeguts.
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9.2 ESDEVENIR PERSONA. Les creences sobre procreacio: els nens
somniats. Els tabus alimentaris durant I'embaras. Lligams

consanguinis. Adopcions.

Les creences sobre procreacio dels Aborigens d'Austrdia va ser un tema
d'amplia discussié durant un temps dins |'ambit antropologic. Des que les primeres
descripcions etnografiques parlaven de la manca de connexio, per part dels indigenes,
entre I'acte sexual i la reproduccié humana, I'antropologia va utilitzar I'exemple dels
Aborigens per donar suport als plantejaments que emfatitzaven la naturalesa social del
parentiu. També és cert, que € mateix exemple Semprava per mostrar com era de
primitiva la ment nadiva, incapac de percebre contradiccions'. Ja es presenta en
I'apartat 3.2 quin ha estat € proceés interpretatiu dels diferents autors sobre aguest tema.
Aqui només es tractara aquesta quiestio a partir de lainformacio que existeix sobre I'area
del nord-est de Queensland.

Les tribus de la selva, entre les quals hi ha les dyirbals, han estat sovint
presentats en els treballs antropol dgics com pobles que desconeixien la connexio entre
relacions sexuals i la concepciod de criatures. Aquesta visié es deu principalment a les
propies interpretacions de Roth (Butlleti 5, 1903) sobre les explicacions nadives

respecte del naixement dels infants:

"Sexual History. Conception not necessarily due to copulation...
Although sexua connection as a cause of conception is not
recognised among the Tully River blacks so fas as they
themselves are concerned, it is admitted as true for all animals...
A women begets children because (a) she has been sitting over
the fire on which she has roasted a particular species of black
bream, which must have been given to her by the prospective
father, (b) she has purposely gone ahunting and caught a
certain kind of bull-frog, (¢) some man may have told her to be
in an interesting condition, or (d) she may dream of having had
the child put inside her."

12 No deixa de ser curiés, que durant una &poca es considerés com una caracteristica "primitiva’ aguesta
manca de relacié entre sexualitat i procreacié expressada pels nadiusi interpretada pels antropolegs i, que
avui dia, quan aguesta "desconnexid" és una redlitat a causa de les noves tecniques reproductives, es
consideri com un signe de la més desenvol upada tecnol ogia moderna.
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Dixon (1972, 1989) en canvi afirma gue la gent era absolutament conscient de
les causes de la reproduccié humana®® i la prova la trobariem en la llengua dyirbal.
Existeixen dos verbs transitius que indiquen una clara referéncia a la participacio

masculinai femeninaen la generacié d'un nou ésser huma:

- Bulmbi "be the male progenitor of, beget". Tipicament aquest verb té com a subjecte
"pare’ (nguma) i com a objecte "fill". Per extensio de les relacions de parentiu
també saplica a altres parents (FeB, FyB) amb € significat: "beget as a father does,

either directly or through a brother".

- Gulngga té dos significats. 1- "breastfeed". Sutilitza per descriure I'acte d'una mare
aletant e seu fill. 2- "when awoman has given birth to a child, maternal begetting".
Igual que en el cas anterior el subjecte és "mare" (yabu) i I'objecte és el seu fill o
fillai, també en aguest cas, sesten I'Us d'aquest terme a altres parents (MeZ, MyZ)
amb el significat de "give birth to as a mother does, either directly or through a
sister".*

A més de lareferénciaala participacié de les persones en la procreacio, penso
gue aguests termes ens apunten cap a un tema fonamental. Ens parlen de tres tipus de
relacions entre parents, no sabem si les més importants entre el's diferents pobles dyirbal
perd st més no suficientment importants per distingir-les amb termes especifics. D'una
banda tenim la relacié entre un home i la seva descendéncia, que sexpressa amb el verb
bulmbi; d'una altra, la vinculacié entre una dona i la seva descendencia, la qua
sexpressa amb € verb gulngga; i, finalment, la relacié que existeix entre grups de
germans i per extensio la que pot existir entre aquests i la descendencia de qualsevol
dells. Aquestarelacié sexpressa amb I'Us extensiu d'aquests mateixos verbs a germans i

germanes dels progenitors.

B3| que prendre "tal qual" les manifestacions dels indigenes, com fa Roth, seria comparable a creure que
les cigonyes realment participen en |'arribada de |es criatures a la societat europea.
4 Dixon, R.M.W. The Dyirbal Kinship system. Op.cit. pp.253-254
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Un dels aspectes més destacats de les ideologies de procreacidé entre els
Aborigens Australians i, per tant també entre els pobles dyirbal, ha estat I'existencia de
nens-esperits que son introduits d'alguna manera dins de les dones i que es manifesten a
través dels somnis. Per tot Australia existeixen centres de nens-esperits, generalment
associats a llocs daigua (i per tant, de vida), vinculats a éssers mitics creadors i
considerats sagrats. L1ocs que van ser creats per aquests éssers mitics. Els nens-esperits
prenen la forma d'un animal o qualsevol criatura que els permet ser atrapats o0 escapar
amb facilitat. Un home veura un nen-esperit en un somni, €l qual se li adrecara com a
pare i |i preguntara per la seva mare, I'home li indicara quina és la seva esposa™. No
sempre del descobriment d'un nen-esperit sesdevé I'embaras immediat d'una dona. Els
nens-esperits poden ser molt fonedissos. També pot ser que un home porti en somnis un
nen-esperit durant molt de temps abans d'entregar-lo, si no esta casat per exemple, sha
d'esperar a estar-ho. De vegades, un home no sap que fer amb el i € torna a deixar on
I'ha trobat. En la literatura etnografica, sovint, sha interpretat aquesta ideologia com a
exclusiva a I'hora d'entendre e procés reproductiu. Com si només es tinguessin en

compte aspectes espirituals en |'acte procreatiu, desvinculant-lo de les relacions sexuals.

En les concepcions aborigens, pero, la part fisicai espiritua de la persona son

complementaries: I'una no és possible sense |'altra.

"The physical or material facts of existence are obvious, and
undeniable; but aongside them, or underlying them, these
people assume that there are other facts which are not bound in
the same way by considerations of time and space: the
dimension of spirit, or soul, or life-essence, without which
human existence is inconceivable" .*°

La visié més generalitzada és que de les relacions sexuals entre un home i una
dona sesdevé un fetus que té vida mortal (com els animals) pero, les persones tenen a
meés, una altra vida, que és immortal. Aquesta dimensio espiritual prové d'algun dels

ancestres sobrenaturals que entra en e cos d'una dona embarassada. Es a dir, I'entrada

> Berndt and Berndt. 1992. "The life cycle: growing up”. A: The world of the first australians. Canberra:
Aboriginal Studies Press. Fifth edition.
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de I'esperit només és possible si existeix un fetus. igualment aquest fetus no podria
desenvolupar-se i créixer sense la seva part animica. D aquesta manera, entre els
Aborigens Australians es parla de la participacio activa dels nens-esperits, els quals
penetren en la dona i, I'home hi participa descobrint via somnis on trobar-los. Quan els

troba, elsintrodueix dins la seva esposa.

Per tant, els pobles aborigens, coneixien i coneixen la necessitat de les relacions
sexuals per a la concepcié (per a la concepcié convencional, és clar), perd no ho
consideraven d'especial importancia. Les relacions sexuals son obvies, son les que
preparen el cami i faciliten |'arribada dels esperits™.

Ladimensié espiritual de la concepcio es posa de manifest, ameés, en la creenca,
atota l'area de North Queensland, d'una connexié entre els nens-esperits, els ancestres i
la dimensié totemica, relacionada, ahora, amb el territori. Les persones no son la
reencarnacio de cap avantpassat, tot i que hi estan estretament vinculades. La relacio
amb els ancestres és directai social més que genética i biologica (Sharp, 1943), la qual
cosa fa que sigui possible que un fill i un pare provinguin de diferents avantpassats. A
meés, el desti d'un esperit totémic personal és variable. En algunes tribus, aquest retorna
al mon espiritual dels totems; en altres, descansa en € territori Ilunya dels morts (que

pot ser un lloc fictici pero real en I'imaginari col -lectiu).

Entre els pobles dyirbal, una de les creences sobre nens-esperits diu que aquests
presenten formad'ocell, el corriol, s ha de ser unanena, i de serp, si hade ser un noi; i

unavegada dins la mare, prenen forma humana.

"When at night the blacks hear the curlew crying out, they will
say: "Hallo!, there's a baby somewhere about”. In the case of a
boy, the woman will probably be out hunting, and suddenly sing

16 Berndt and Berndt, Op.cit. pag. 150

1 A I'oest dArhem Land, a nord d'Austrélia, per exemple, creuen que calen cinc o sis gjaculacions en
dies successius perque una dona quedi prenyada. EI semen sera la base del fetus que creix amb la sang
menstrual retinguda durant I'embaras, amb els aliments que pren lamare i amb lallet maternal que durant
I'embaras circula internament. Després el pare, en noves relacions sexuals, introduira |'esperit de la
criaturadins del fetusi, apartir d'aguest moment el fetus comenca a prendre formai serael seu esperit qui
sencarregara del seu desenvolupament.
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out that she sees the snake in question, and, as often as not, run
away. Her mates, even she herself will perhaps, join in looking
to see where the serpent has got to, and turn over rocks, leaves
and logs in their fruitless search -it can nowhere be found, and
this is a sure sign that it has reached its destination, and the
future mother knows now that she is pregnant."*®

Una altra via que tenen els esperits d'entrar dins les dones és a través de l'aigua.
Pot passar que mentre una dona es banya en un riu, llac o gorja, algun dels esperits
penetri dins seu. El que no explica Roth és s aix0 podia passar en qualsevol [loc amb

aigua o en llocs especials on les dones anaven a banyar-se per quedar-se embarassades.

Una vegada es tenia consciéncia de I'embaras, existien senyals que permetien
predir si la criatura seria un nen o una nena. A més de la presencia del corriol o de la
serp abans de I'embaras, el color o laforma dels mugrons indicava el sexe de l'infant. Si
els mugrons eren protuberants seria un nen i s eren més aviat plans, llavors era una

nena.

Sembla que no hi havia una clara preferencia per un sexe o l'dtre a I'hora de
tenir descendencia. Depenia més de s ja es tenia nens, llavors es preferia nenes o a
I'inrevés. De fet, es veien avantatges en ambd’ss casos. Si era nen, cagariai gudaria els
seus parents quan fossin ja grans, seria e portador dels rituals sagrats que i serien
transmesos per linia paterna; si era nena, gjudaria al sosteniment dels seus pares i quan

es casés, e marit de lafillatambé col-laboraria en la supervivéncia del grup familiar.

Tampoc no hi havia discriminacié sexua a I'hora de practicar I'infanticidi.
Depenia més de les circumstancies familiars -si els naixements eren massa seguits- i
dels imperatius de la vida a la selva -époques magres. Era la mare qui Sencarregava de
fer desaparéixer la criatura, per estrangulament o ofegant-la a I'aigua, generalment al
cap d'un dia o com a molt dos, del naixement. Els casos més habituals, documentats,
dinfanticidi era per deformitats o pel naixement de bessons. En aguest cas només un

dels dos en sobreviuria

18 Roth, W.E. Op. cit. Buleeti 5. Pag. 23
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Segurament també es practicava |'avortament, perd0 no n'hi ha massa

d'informacio, tan sols un curt paragraf a butlleti nimero 10 de W.E. Roth, pag.14:

"In the north-Western Disctricts, on the east coast-line and
elsewhere, abortion does not appear to be an uncommon
practice. It is performed by the fixation of a thick cord wound
very tightly round and round the abdominal walls, combined
with the punching by hand or stick upon the more palpable and
apparently firmer portions of the unborn child."

Avui dia, les creences tradicionals sobre procreacid segueixen formant part de
I'ideari col-lectiu que envolta la reproducci6. La mateixa existencia de nens-esperit o
somniar-hi com a part del procés d'esdevenir persona es manté en les ideologies de
procreacio, igua que la vinculacié entre les persones i aguna manifestacio de la
naturalesa (animals, plantes o pluja) com a expressié dels ootems. Tant per a la gent
meEs gran com per als més joves es tracta de fets concrets de la seva propia experiencia.
Tothom ha sentit a parlar de "dream on babies’ o0 coneix algun cas d'agun fet especial

relacionat amb el naixement de criatures.

Si en € passat hi havia llocs de significacié especia i perillosa per a les dones
prenyades, actualment aguests Ilocs segueixen existint i afectant el procés dembaras. La
BT explicava com ella mateixa havia advertit a seu fill i la seva dona que estava
esperant una criatura que no anessin a banyar-se a un lloc concret perqué la forca de la
serpent irisada podia ser perillosa; ells no li van fer casi més tard, la noia va perdre €l
fill.

La gent segueix somiant les criatures com a pas previ a un embaras. El que no
esta tan clar és qui somia. Algunes respostes apuntaven cap al nyubi o pare del marit; en
canvi altres, que era la propia dona, qui llavors esdevenia yabu, qui somniava amb €l

seu fill i després quedava embarassada.
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Els nens-esperits existeixen i tornen si no han pogut néixer. Es a dir, quan un
nen es moria a cap de poc de néixer, la mateixa criatura, el seu esperit tornava. | la
provaesta, per aJB en lasevapropiafilla, laqual vaperdre tres criaturesi totes tres van

tornar: "they came back, you see?'. Lanoiaté aratresfills. dos nensi una nena.

L'esperit de les criatures no nascudes esta relacionat amb € totem del nounat.
S6n nombroses les histories que connecten les persones amb algun fet significatiu
ocorregut durant I'embaras o en néixer, la qual cosa es converteix en la manifestacio del
totem de la persona. Per exemple, MJ, un dels elders de Jambun, explicava el cas d'un
wiru (marit) que havia pescat una gran anguila amb la seva llangca i n'hi va donar de
menjar ala seva esposa. Al cap de poc temps, la dona va comencar a marejar-se i a no
trobar-se bé. Aixi van saber que estava embarassada i que havia estat I'anguila. La
criatura va néixer amb una marca a cos en e mateix lloc on la llanca havia travessat
['anguila. Un atre cas. un amic de MJ, €l pare del qual va matar un opossum pero de
manera que li va trencar les dents a la pobra bestia. Al cap de poc la seva dona es va
quedar embarassada i € fill, quan va ser més gran, tenia tota la dentadura irregular.
Quan li preguntaven a aquest home, com és que tenia les dents aixi, contestava que li

veniadel seu totem, de |'opossum.

Aquestes histories també les comparteix la gent jove. La GR, de 21 anys, esta
convencuda que hi ha algunarelacio entre el naixement d'una criaturai algun fet estrany
d'algun animal o planta. | afegeix tota orgullosa: "in fact, | am such a kind of child".
Explica que quan la seva mare estava embarassada, €l seu pare, que havia sortit a cagar,
es va trobar unes falgueres que no eren gens habituals, amb uns colors molt vius. | per
aixo, ella va néixer amb el ulls d'un estrany color verd. Primerament, la seva mare, la
HD -qui va explicar-me la mateixa historia-, va pensar que la nena tenia problemes de
visid, pero quan la mare del seu marit li va explicar el motiu rea d'aguest color va

deixar de preocupar-se. Al cap d'un temps, €l color esva anar esvaint.

La HD, de 17 anys, tot i que té poques referencies sobre e fet de "dream on

babies' com a part del naixement, si que té molt clar que hi ha animas que es
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comporten d'una manera estranya quan una dona esta embarassada i deixen una marca

en € cosdelescriatures.

| el corriol o laserp segueixen constituint un senyal del sexe de lacriatura:

"One day, | stood under a big tree. There was a carpet snake, a
big one, in the tree, and someone said "look out, look out”... |
let my husband and my uncle kill it, a big one, to dead. | didn't
know but | was on the way with the eldest boy. Yes, the

snake..."

BT

Igual passaamb els mugronsi la panxa de les dones prenyades. En lainformacié
recollida per Roth, no sespecifica sobre € color dels mugrons pero les declaracions de
JB van ser forca explicites en aquest sentit: si son de color marré sera nena, perd s els
mugrons sén més aviat negres, sera nen. Igual passa amb la posici6 de la criatura. Si la
panxa de la dona embarassada esta amunt, sera una nena i, si esta baixa, sera nen. Son

creences que segueixen compartint la majoria de les dones adultes de Jambun®.

Aquestes creences conviuen amb les interpretacions introduides a partir de
I'arribada dels occidentals a Austrdlia i les seves (nostres) propies creences sobre
procreacio. Segons la visio del cristianisme, I'home realitza el paper més actiu en I'acte
generatiu d'un nou ésser huma i la dona es veu com a smple receptacle. En la
perspectiva nadiva, si bé I'home té un paper destacat en €l fet reproductiu, la dona és qui

porta a terme la tasca més important:

"Where do babies come from?... Well, where we can find it
out?. I'll say it in the bible way. God gave a father and a father
gave a seed to the mother. All right. And the father dropped the
seed in the mother's bed... You get me?. Well, that's the way...
Then, the mother carry the baby and... mother carry him and
mother give him birth... Yabu, you see?. Nguma nothing, you
see?. Man did nothing, just dropped the seed in mother's bed.
Well, mother do the rest".
JB

19 No massa diferents, per cert, de les que hi haal nostre entorn cultural.
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No solament laintroduccio de noves creences religioses, hafet variar i disminuir
el manteniment d'algunes conviccions culturals tradicionals, la perdua d'accés a territori
tribal tambeé hi ha contribuit:

"Because land is gone, people have no acces to land... And that
land is where spirits come from".

GE

Els tabus alimentaris durant I'embaras. En e passat, existien certs aliments
que estaven totalment prohibits per a les dones embarassades, perque es considerava
gue afectarien el correcte desenvolupament de la criatura. En la informacio recollida

per Roth sesmenten €l I'equidnai el ualabi:

"One particularly hump-backed boy explained his deformity to
me as due to his mother having eaten porcupine when carrying
him"?°

Pero I'aliment més prohibit erai, és avui dia, € barramundi. Totes les persones
entrevistades, grans i joves, coincidien aremarcar la perillositat d'aguest peix quan una
dona estava embarassada i fins que la criatura no camina per s sola -la qual cosa
significa durant tot e periode d'alletament. L'explicacio nadiva és que si la dona menja
aquest peix, I'esperit del barramundi entrara dins la criatura. Tothom tem que aixo passi
perqué provocara convulsions en el menut. De la mateixa manera com es belluga € peix
a l'aigua, a batzegades, aixi fara moure e nad0. No és aconsellable ni cuinar
barramundi prop d'una dona prenyada, perque e seu esperit és molt, molt perillés i
poderds. Encara que la dona no en mengi, nomeés per proximitat ja posa en perill el seu
fill.

Casos en qué aix0 ha passat son nombrosos. Abans, i € fill de BT i BC n'és

nomeés un exemple, quan una criatura tenia convulsions en néixer -perque la seva mare

% Roth, W.E. Op.cit. Butlleti 5 pags. 25-26.
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havia menjat barra- portaven el nen el gubi (el metge natiu) perque li tregués I'esperit

del peix de dins. Avui dia, segueix passant, pero la solucié es busca en els hospitals:

"Of course, it can happen now, because it is an spirit, and they
are till."
JB

Un cas més recent, laHT, va perdre € fill que esperava |'any passat per menjar
barramundi -diu la mare del seu marit. El nen va néixer prematur i no va sobreviure®.
Finsi tot avui dia-la noia torna a estar embarassada- quan la mare del seu marit cuina
barra’, s fills menuts d'aguesta noia van a menjar-lo a casa de la seva avia, pero ellaho

té prohibit.

La GE recorda perfectament que quan estava embarassada del seu primer fill, la
mare del seu marit no li deixava menjar barramundi i li preparava sopa de tortuga, que

eramésinofensiva.

Altres aliments prohibits son: I'anguila negra, I'equidna i la sand goanna (un
tipus de llangardaix). La primera perqué produeix diarrees en la criatura; € segon,
perqué amb les seves punxes pot perjudicar a bebe i, €l tercer, perque li produira
migranyes (I'esperit de la guana sarrapafort al cap de la criatura, de la mateixa manera

gue saferraales branquesi elstroncs dels arbres per enfilar-se).

Finsi tot els mésjoves (com mostren les respostes de dos joves, de 21 anys|'un i
de 17 anys l'dltre), sovint més esceptics en questions sobre esperits, reconeixien la
connexié que hi podria haver entre la ingestio d'aguns animals i les consegiencies

negatives en les criatures i en coneixien casos:

"There must be a connection, otherwise, why?... There's
deffinetly a connection there".
GW

2 Actualment, seli atribueix al'esperit del 'barramundi' no només el poder de causar convulsions sing
també qualsevol altre problema de salut que es presenti en els nounats o abans de néixer.
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Alguns d'aguests aliments estaven subjectes a més, a altres restriccions que no
afectaven només les dones embarassades sind totes les persones, homesi dones, que no
haguessin arribat a certa edat, i que no haguessin estat iniciats. Es el cas de I'equidnai la
sand goanna. A aguests shi afegien dos tipus de marsupials, € rock possum i €l
bandicoot. Sembla ser que aquestes prohibicions estaven encarades a assegurar la
supervivéncia dels més ancians, ja que es tracta d'animals facils d'atrapar prop dels
campaments i, per aixo, es reservaven per a la gent gran, perqué tinguessin aiments a
I'abast facilment.

Avui dia les prohibicions que afectaven persones no iniciades no se segueixen i
tothom menja el queli ve de gust. De fet, actualment, no esfaladistincio entre iniciatsi
no iniciats, perqué ja no es practiquen els rituals d'iniciacio i per tant, les restriccions

alimentariesi atres pautes que hi estaven associades també shan deixat de practicar.

Perd en e procés d'esdevenir persona, en la ideologia de procreacié dels
Aborigens de la selva, la dimensié espiritual segueix coexistint amb la sexual i es
materialitza en el fet de somniar les criatures i en la manifestacio i poder dels esperits a

través de laingesta d'alguns éssers vius (animals).

Els lligams consanguinis. La importancia dels [ligams consanguinis, entesos a
partir de la descendéncia comuna, es pressuposa perd no ocupa un lloc destacat a lI'hora
de situar les persones en relacié amb seu grup de parentiu. De la mateixa manera que la
sexualitat es pressuposa en € procés reproductiu, perd no és ni I'tnic principi ni € més
important. Quan neix una criatura hereta del seu pare la pertinenca ala mateixatribu (s
els pares provenen de tribus diferents), e nom personal d'algun parent paterni el totem
familiar, el qual estara vinculat a un territori concret. La filiacio és, en aquest sentit,
patrilineal. Tot i aixi es considera que una persona pertany als dos grups de parents, a

patern i al materni, téiguals dretsi obligacions cap als parents de totes dues bandes®.

% De fet, seguint les regles matrimonials tradicionals, tant pel sistema de seccions com pel matrimoni
preferencial d'ego amb FeZSD o FeZSS o MeBSD o MeBSS, els dos grups a's quals pertanyen el parei la
mare respectivament ja estan, lamajoriade les vegades, préviament emparentats.
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També compartira la mateixa sang que el seu pare i la seva mare, pero no sera
aquest I'element gque els converteixi en parents, i la prova esta, per aBT (com a exemple
d'atres respostes similars) en e fet que tots els fills i filles tenen la sang dels pares
progenitors i, en canvi, poden ser molt diferents d'ells™. Perd el que si que compartiran

per semprei elsuniraés el country, €l territori heretat del grup familiar.

| una persona tindra drets sobre un territori perque li seran reconeguts per laresta
de la gent, perqué ocupa un lloc en el grup de parents propietari d'aguest territori en

concret, tant si hi ha nascut directament com si no.

"No, blood got nothing to do with it. It's how you were fitted
into the family relationships. Once you are put in there and
you're given a tittle there, in the family, that's what matters. If
you got the right to be in that family, even if you were adopted,
doesn't matter for Aboriginal people, as long as you got that
position there. Nothing to do with blood... Aboriginal people
bring other people kids as their own, without any feeling of...
you know, 'you are not of my blood'. White people do but not
Aboriginal people".

GE, elder

"To be part of a huge communal family, that's what parents and
children share... it's not only the blood. It's respect and love.
Y ou've brought up that way, you know".

GW, 21 anys.

Tots els descendents d'un mateix avantpassat tindran algun tipus de dret en €
territori. Encara que se sigui descendent d'un home Jirrbal, posem per cas, casat amb

una dona Girramay, ego sera propietari del country del seu pare i del seu grup tribal

% E terme blood en aquest context denota més caracter i manera de ser que no pas semblanca fisica
També sutilitzal'expressio "he got his father's or mother's blood" quan un fill Sassemblaa seu pareo ala
seva mare. Perd no per la fesomia sind per expressar caracteristiques del comportament. Per exemple, si
el pare eraun bon lluitador i a fill també és bo en lalluita, dirant que té lamateixa sang que el seu pare.
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pero també podra reclamar drets en el country de la seva mare. Perque e parentiu a la

practica és bilateral encara que lafiliacié tribal sigui patrilineal®,

Els nexes que sestableixen a partir del reconeixement de parentiu, ja siguin
consanguinis i/o tribals -ambdos culturals-, son per sempre. Els drets que adquireix una
persona pel fet de néixer i ser reconegut dins d'un grup, no canvien encara que aguesta
persona creixi i visqui dins d'un atre grup familiar. 1 aix0 ens porta a plantgjar la
questio de I'adopcid. Es dificil trobar una situacio, en el context dyirbal, en qué agquest
terme es pugui aplicar anb el mateix sentit que se |li déna a occident®. En el cas dels
pobles aborigens del nord-est de Queensland, el fet de fer-se carrec del fill d'algu altre
(parent) no significa cap canvi en lafiliacié de lacriatura. | no es donava, ni en el passat
ni ara, la situacio d'una criatura que no tingués cap parent a prop que no se'n pogués
cuidar si |i faltavalamare o e pare®. Per tradicio, si un nen o una nena perd lamare (0
no se'n pot ocupar), tot i seguir tenint el seu pare, una de les germanes joves de la mare
socupara de la criatura. No és per casualitat que la mare i la germana jove de la mare
comparteixin e mateix terme de parentiu: yabu. En aguest cas, €ls nens seguiran
anomenant pare (nguma) a seu progenitor, com han fet fins aleshores i mare (yabu), a

la germana de la seva mare, també com han fet sempre.

| s no pot ser lagermanajove de lamare, de ben segur, que hi hauraalguna altra

parenta, ja sigui una germana més gran de la mare, o alguna avia o alguna germana del

2| més avui dia, en que es donen forca casos de gent d'ascendéncia Aborigen per part de mare i no-
aborigen per part de pare, ja sigui asiatica 0 melanésica 0 europea, i per aconseguir cert reconeixement
Aborigen tracen els seus Iligams genealogics per linia materna. No es tracta d'una invencio, sind d'una
realitat que ja existiaen lamanera de fer tradicional, e reconeixement i €l dret de vincular-se per parentiu
matern. Només que ara sutilitza més agquesta facultat per aconseguir subvencions o reivindicar drets
territorials.

% Segons e Codi civil espanyol, I'adopcié pot ser simple o plena. L'adopcié simple és aquella en la qual
I'adoptat conserva un cert lligam amb la familia d'origen i, excepte pacte en contrari, €ls cognoms; no té
drets legitimaris ni pot influir en les legitimes, ocupant en la successié intestada €l lloc després del
conjuge vidu, amb exclusié dels col-laterals. L'adopcié plena és aquella en la qual I'adoptat pren els
cognoms de o dels adoptants; en la successio ocupa € mateix lloc que els fills propis i trenca tot Iligam
amb lafamiliad'origen.

% En aquest sentit és significativa la dificultat i la sorpresa que mostrava la gent per entendre la meva
pregunta. Les respostes, invariablement, apuntaven a la germana de la mare. | si no podia ser aguesta,
alguna altragermana. | si no podia ser, ... Davant lameva insisténcia d'anar proposant noves possibilitats,
a final el comentari era: "Anna, there's always someone around!”.
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pare, que acollira els nens i nenes que es trobin en la situacié de no poder viure amb la
seva propia mare. La primera responsabilitat recaura pero, en les germanes de la mare -

encaragque elsfills no deixin de formar part del grup del pare.

Pero aixo no té res a veure amb I'adopcio, perque que se n‘ocupin atres parents
no significa que canviin de familiai molt menys de filiacié. Elsfills sempre pertanyen a
la familia en qué han nascut encara que siguin criats en una altra (la qual estara també
constituida per parents). El grup tribal de la criatura sera e gque haura heretat del seu
pare, tant si viu amb ell com si no, i hi mantindra tots els drets com a membre del grup,

el nom, €l territori i € totem.

Aquesta manera de fer funciona al marge del sistema oficial austraia
d'adopcions. L'Unica vegada que els pobles aborigens van participar en programes
d'adopcidé va ser imposat pel govern. Les adopcions que es van reditzar en un altre
temps, d'infants aborigens per part de families australianes d'origen europeu, eren del tot
forcades i formaven part de la politica d'assimilacié que el govern australia va instaurar
a finals dels anys cinquanta, per intentar convertir els nens i nenes mestissos (els qui
anomenaven half-caste) en e menys aborigens possible. De |la mateixa manera que, en
I'etapa proteccionista, se separava per la forca els pares dels fills, mestissos i no
mestissos, per internar els menuts aborigens en centres on se suposava que se'ls havia de
preparar per a futur que els tenien destinat: convertir-se en els criats de la societat

dominant?’.

“\egeu apartat 2.2
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9.3 CRIANCA | CURA DE LA DESCENDENCIA. Persones i grups
relacionats amb Il'atencié i I'educacioé dels fills. Fer-se adult. La
transmissié del coneixement tribal®.

En I'estil de vidatradicional, lainfantesa aborigen estava absolutament Iligada a
lavidade laresta de la comunitat, és adir, no hi havia cap aillament de les criatures

respecte de la vida quotidiana del campament®.

Els nensi les nenes aprenien les pautes de conducta a partir de I'exemple dels
Adults -homesi dones- i d'altres criatures. A més de laimitacio, també sutilitzava com
ametode educatiu, lamofai les esbroncades, rient-sei renyant les critures que no es
comportaven com sesperava d'elles (una de les actituds menys acceptades erala de
faltar el respecte a una persona gran); pero poques vegades es castigava una conducta
equivocada. Els adults eren generalment forga permissius i pogues vegades mostraven
nerviosisme o angoixa quan els més menuts no actuaven com calia. | quan aixo passava,
Si es castigava algun nen, nomeés era responsabilitat del seu propi pare o del germamés
gran del pare. Si alguna altra persona castigava o pegava aguna criaturaque no fosla

seva, sovint eramotiu suficient per iniciar un conflicte entre adults.

Una criatura, fins que podia caminar, passava la major part del seu temps amb la
seva mare. Ellal'aletavai la carregava quan anava a buscar aliments ala selva (aixo si
no I'havia deixat al campament a cuidado de I'avia). Mentre la mare recollia fruits i
baies, la criatura descansava dins una especie de llencol fet amb escorga d'arbre que la
mare duia penjada en cabestrell. Més endavant sensenyava a menut a aguantar-se
damunt els malucs o damunt I'espatlla de la mare i a afagar-se dels seus cabells. En

aquesta postura shi manteniafinsi tot durant les cerimoniesi les dancesrituals.

% Es tracta aqui del coneixement tradicional, del que té a veure amb la vida ala selvai amb els sabers
culturals i sagrats dels pobles Dyirbal. No sesmenta la transmissié d'adtres coneixements, els que
sadquireixen a I'escola. No perqué no es considerin importants -son basics per a la seva supervivéncia
social a Austrdlia, sSind perqué en no existir abans, no es pot establir cap comparacié de canvis i
continuitats, que ésI'objectiu d'aquest treball.
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El mon dels més menuts se centrava principalment en els seus paresi laresta de
germans. Dormia amb €ells i eren les persones que més sovint li donaven de menjar i la
carregaven amunt i avall. Pero hi havia moltes altres persones que entraven en relacio
amb les criatures, altres adultsi altres nensi nenes del campament, que li parlaven, que
jugaven amb ells i que també els cuidaven i |li donaven de menjar. De manera que

practicament tot €l grup local interveniaen el procés de socialitzacié de les criatures.

Aquest aprenentatge social es realitzava participant en lavida diaria. Es tractava
d'un procés actiu i practic en el qual els més menuts es familiaritzaven amb e seu

entorn natural i al mateix temps amb el seu entorn social.

Acompanyant lamare i altres dones -segurament totes relacionades per parentiu-
aprenien quins aliments eren comestibles i quins no, on aconseguir-los, com interpretar
els senyals de I'entorn, petjades o restes danimals, etc.; en definitiva, aprenien a
conéixer i a manipular € seu entorn. Les nenes, a mesura gue creixien continuaven
ajudant les seves maresi tietes i cosines, a recol-lectar; en canvi els nens, quan creixien
passaven cada vegada més temps amb els homes adults i els acompanyaven quan

anaven de cacera

Els nens i les nenes aborigens aprenien també, com tots els nenes i nenes de
qualsevol cultura, a partir de jocs i cancons. Un dels jocs habituals era una activitat
semblant a la que nosaltres coneixem com "jugar a paresi a mares'®, aprenent aixi les

normesi les terminologies correctes de parentiu.

Sembla ser que no hi havia massa restriccions pel que feia als temes que
tractaven els adults davant dels infants, excepte en el cas de temes sagrats. Els temes
sexuals es tractaven obertament. De fet, en un campament hi havia poques possibilitats

de privacitat i aix0, podia comportar que els nenes i les nenes presenciéssin parelles

% Per a una descripcié més detallada de la vida infantil aborigen vegeu Berndt & Berndt, The world of the
first australians.. Op. cit. Pags. 157-165.

% Joc que en I'ambit aborigen deuria ser forca més complicat que en el nostre cas, per la gran quantitat de
relacionsi de parents.
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mantenint relacions sexuals igual que eren testimonis de tota la resta dactivitats
ordinaries (que no extraordinaries com serien certes cerimonies ni I'accés a certs llocs

sagrats) realitzades per |les persones adultes.

Fer-se adult i transmissié del coneixement. La seglent etapa en la vida dels
nens i nenes aborigens eren els ritus d'iniciacid, els quals implicaven un procés centrat
en ritus de pas especifics que marcaven el canvi d'estatus socials, la transicié d'una
categoria social a una altra, és a dir, I'inici de I'etapa adultai lafi de la infantesa. En €
cas dels pobles de la selva del nord-est de Queensland, sembla ser que només es
realitzaven ritus d'iniciacié per als nois, i que les noies passaven a l'etapa adulta a partir
de la pubertat. Els ritus diniciacié femenins, ala on existien d'Austrdia, constituien
principalment ritus de pubertat que marcaven el canvi d'estatus cap ala maduresa sexual
i la capacitat de procrear, la transicio formal de filla depenent a esposa i mare

relativament independent.

A partir de les cerimonies d'iniciaci6 els noisi de pubertat les noies, €ls joves es
podien casar i assumir les responsabilitats que els corresponia en la familiai en la vida
ritual.

Existia tot un misteri a voltant dels ritus. | aixi havia de ser. El secretisme
fomenta el caracter sagrat dels rituals. Els nois no sabien massa bé que calia esperar,
fins que ho experimentaven ells mateixos. | després, se'n guardaven prou d'explicar-ho
als qui encara no eren iniciats, per temor als terribles castics que podien patir i,
possiblement, també per I'orgull que suposava ser dipositari d'un coneixement que €ls
vinculavaamb el mén dels adultsi els desmarcava dels infants.

Es tractava de ritus principalment pasius en els quals els principiants arribaven al
nou estatus pels actes que els hi feien, no pas pel que €ells havien de fer. En aquest cas,
recordem-ho, consistia en lareclusi6 dels nois, una alimentacio especial i a practicar-los

incisions sota el pit.

383



Elsritus d'iniciacié constituien un punt central per aladisciplinai I'entrenament
d'un noi que esdevindria a partir de llavors, un membre complet de la seva societat i, un
guardia de lamitologia sagrada del seu grup.

El procés diiniciacio simplement obriala portaa mén secret i sagrat del grup. La
informaci6 no es donava tota completa en les primeres fases de lainiciacié; sin6 que €l
nois continuaven aprenent aspectes sagrats a llarg de la seva vida i podia ser que

arribessin a ser ancians abans de conéixer les revelacions finals.

Socialment, els ritus diniciacié emfatitzaven i subratllaven la demarcacio entre
sexes i entre adults i criatures. Significava l'increment d'estatus per a tot un grup de
gent: per als novicis, per as responsables de lainiciacié (els encarregats de dur a terme
el ritual concret que es tractés, ja fos circumcissio o subincissio, els quals havien
d'entregar alguna de les seves filles en matrimoni a novici, és adir, havien d'estar en la
categoria nyubi) i per als parents més propers. Per as pares, significava que un nou
membre adult safegia a la familia; per a novici significava aconseguir conjuge; per as
responsables de la iniciacid, aconseguir un gendre 0 una jove; per als atres parents
participants, regals pels serveis prestats; i, per a tots plegats, significava assumir noves
obligacionsi responsabilitats.

Avui dia, igua que abans, molta gent esta implicada en el procés d'atencio i
educacio dels nens i nenes. No és com la vida al's campaments de la selva, pero lavida
en comunitats aborigens, com és € cas de Jambun, fa que gairebé tothom de la
comunitat entri en contacte amb qualsevol delsinfants que hi viuen.

Principalment la mare és qui socupara dels fills, sobretot quan aquests son
menuts i encara molt dependents, perd compartira la responsabilitat amb € pare. |
sovint hi haura alguna atra "mum around"”, alguna germana de la mare, 0 alguna de les

avies, ja sigui la mare de I'home o la mare de la dona -si és que hi viuen a prop. Les
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germanes mes grans també desenvolupen un paper destacat en la cura dels germans més

petits.

Alguns exemples. Tant e GR com la HD (cosins paral-lels per linia paterna,
adults entre 40 i 50 anys, i veins a Jambun) van créixer en families extenses en les quals
a més de la mare, tot un ventall de parents es van ocupar d'ells quan eren petits. En
destaquen el paper de la mare, perd també apunten, ambdds, la importancia dels
germans i germanes grans i afirmen gue haver de cuidar germans més petits guda a
madurar abans. | ho utilitzen com a estratégia en les seves propies families, en les quals

elsfillsi filles més grans shan hagut d'ocupar o encara ho fan, dels més petits.

La BT i la HD, a més d'estar emparentades préviament per desdendencia (la
MMF d'unai laMF de I'dtra eren germanes), estan vinculades per afinitat, ja que €l fill
de BT ésla parellai e pare dels fills de la filla dHD. Aix0 les converteix en l'avia

paternai materna delsfills dels seusfills.

1
r?
A O
|.(BT)A
A |.(HD)
LT_L
1
A O

Totes dues compateixen responsabilitats en I'atencid, alimentacio i educacio dels
seus néts. Encara que les criatures viuen amb els seus pares (i amb una germana de la
mare amb la seva parellai € fill d'ambdds)™, passen gran part del temps a qualsevol de

les dues cases de les seves avies, sobretot la nena que és petita i encara no esta

3! Estractade lacasanim. 14 laqual aplega dues germanes amb les seves parellesi descendéncia, les
guals vivien abans amb els pares de ladona, unadellesi, amb els pares de I'home, I'altra.
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escolaritzada. No hi ha massa distancia entre les tres cases (lanimero 14, la18 i la24
que apareixen en el planol de Jambun a final de I'apartat 8.1, pag. 351), de manera que
és facil per as nens tradladar-se d'una a I'altra, ni aix0 suposa massa preocupacio per
alsadults.

La GP, de 36 anys, se sent responsable dels fills dels seu germa i, d'alguna
manera, de la resta de criatures de Jambun. | en més d'una ocasio ha gjudat algun jove

(deixant-1i diners, per exemple) abans que ho fessin els mateixos pares. Ho havia de fer.

El GW, un jove de 21 anys, es fa carrec moltes vegades dels fills de la seva
cosina paterna, sempre gue li ho demanai mai no harebut diners per fer-ho, ni seli ha

ocorregut demanar-ho, ho considera"part of my duties".

| en les successives visites i estades a Jambun, es podia observar continuament
com diferents persones socupaven de les mateixes criatures en distintes ocasions. La
mateixa ubicaci6 i distribucié dels habitatges de la comunitat facilita les relacions en
aguest sentit.

En les practiques concretes de cura dels infants hi juga un paper destacat tot el
coneixement i I'experiéncia que es manté de |'época tradicional. Sobretot pel que faala
gent més gran. La JB recorda que abans, quan els homes i les dones més joves
marxaven a cagar o recollir aliments o a les granges a treballar, deixaven el seus fills,
nadons, amb alguna avia. Ella mateixa havia cuidat els seus nétsi sabia que si ploraven
0 es mostraven inguiets, només calia posar € cordd umbilical del part (el qua es
guardava durant un temps), al cap del menut i aquest es quedava tranquil, dormint fins
gue tornava la seva mare per alimentar-lo. Diu que avui dia no es fa gens de cas

d'aixd*®, tot i que ellaha comprovat que funciona.

* | no només perqué ja no se segueixen algunes de les practiques tradicionals, sind a més, perqué
dificilment es pot guardar el cordé umbilical quan avui dia practicament tots els neixements tenen lloc al's
hospitals i, en aquests no sacostuma a donar els cordons umbilicals dels parts a les mares o als seus
parents.
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Es considera molt important que les criatures sentin i coneguin les histories de la
seva gent, de la seva cultura. | lamillor hora per parlar a's més petits, assegurala JB, és
alanit, abans d'anar a dormir. Parlar sota una bona lluna o una nit ben estelada, com es
feia abans, facilita la comunicacio. Actualment, perd, a Jambun, altres activitats han
substituit aquestes estones i les families acostumen a veure la televisio a la nit. No
obstant aixo, €ls dies que es va de camping, a pescar, tota la familia o amb més parents,

saprofita per ensenyar als més joves com anaven abans les coses.

Es necessari que la canalla aprengui la manera de fer tradicional. | per ensenyar-
los no n'hi ha prou a explicar de que es tracta, siné que ho han de veure i fer-ho

directament. Han d'experimentar-ho:

"They got to see... Tell them straight and show them straight...
Don't eat this... What is good eaten, straight from the tree or not.
That's the way we learnt from our parents.”

JB

Perdo amb els canvis que shan produit en e seu entorn (desforestacio,
desaparicié d'espécies vegetas, desplacament d'animals autoctons) és dificil transmetre
el coneixement d'aquest entorn. Amb la desaparicié d'arbres i plantes ha desaparegut
també part de la seva herencia cultural. Reproduint a catala les manifestacions de GR,
"si jano hi ha els mateixos arbres que abans, és dificil dir als nens el seu nom en la
[lengua aborigen. O, abans hi havia molts peixos al rierol de Moombay, ara jano hi sén
i els nens no poden aprendre el seu nom en 'language’ perque no saben de quin peix es

tracta".

El principal valor que cal transmetre als més joves és respecte. Respecte cap als
elders, cap als altres en general i cap a un mateix. Una de les coses més importants que
els pares poden fer pels seus fills, segons I'opinid de HD, és dedicar-los temps, escoltar-
los, fer-los notar que son importants, perqué ho sén i perquée adquireixin confianca en

ells mateixos.
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Ja no es practiquen, avui dia, les cerimonies d'iniciacié dels nois ni els ritus de
pubertat de les noies com a demarcador entre la infantesa i etapa adulta. La valoracio
d'aguests tipus de rituals varia segons els elders o els més joves. Per as primers,
constituia la manera correcta i socialment reconeguda de passar a |'etapa adulta, encara
que cap d'ells no hi va passar per I'experienciani té "tribal marks'. Per als més joves es

tractad'unatradicio del passat, que afortunadament, ja no existeix:

"They cut somewhere in your belly... I'm so glad there's nothing
like that now."
GW

Actualment existeixen diferents concepcionsi situacions que marquen €l final de
lainfantesa. En el passat es valorava en un noi "to become a good hunter”, la qual cosa
vindria a significar "to be a good worker in wertern terms” i ser Gtil ala comunitat en el
sentit de ser capac de proveir daiments el grup i d'adquirir coneixements de la vida
tradicional. Avui dia, tenir feina es pot considerar un signe de maduresa. Perd no nomeés
tenir feina, sind ser responsable i mantenir-la. Per a GE, un dels elders e terme
responsabilitat és un concepte occidenta i el que més shi acostaria a parer seu en sentit
aborigen és "caring out things and common sense”. Per a BT, els nens passen a ser
considerats adults "when they leave the school and go to work..."; encara que, afegeix,
per a una mare sempre seran els seus "kids', tinguin I'edat que tinguin. Per a GE i GM
"when they can learn to take responsabilities’. Per a MN fins que no es casen. | per a
GW i GR ser adult té a veure amb la capacitat de ser responsable i no dependre
economicament dels pares. Sigui quina sigui la situacié un marcador acceptat és la
disposicio legal -a Australia- de majoria d'edat, els 18 anys. A aquesta edat, ja haura
finalitzat |a seva etapa escolar, segurament estaran treballant i molt probablement viuran

en parellai estaran a punt de ser pares.

Latransmissio del coneixement estava en funcié de la maduresa individua de la
persona. Un noi no erainiciat fins que no es considerava que estava preparat i una noia
no passava €ls ritus de pubertat fins que la seva fisiologia ho posava de manifest. La

idea, expressada per un dels elders, és que cada personaté el seu propi ritme i necessita
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el seu temps per aprendre. Si se la pressiona és pitjor. No es pot anar contra la propia

natural esa de cadascu.

El coneixement més important, €l que tenia a veure amb els mites d'origen
sagrats, es comunicava gradualment. Una vegada superat €l primer estadi d'iniciacio, i
guan €l jove ja tenia les marques tribals, havia de passar un temps a bush, a bosc
selvatic, amb algun parent -podia ser €l pare o el germa de lamare-, €l qual I'ensenyaria
i I'entrenariaen lavidaalaselvai en els sabers de la seva cultura. Elselders de Jambun,
tot i no haver passat pel ritus diniciacio, tots ells, de joves, més o menys als 15 o 16
anys, van passar € seu periode a bosc, aprenent dels homes encarregats de la seva
preparacio. Es considera €l bush com la millor escola de la vida. Algun dells ho ha

intentat també amb el's seusfills, amb més o menys exit.

Avui dia, la sensacio dels elders és més aviat decebedora: "we are fighting
against technology..." Els joves no mostren massa interes real pel mén de laselvani pel
coneixement tribal. Han de competir amb nous i molt diversos interessos, que atrauen

elsjoves cap a mén consumista occidental:

"Y oung people, they don't learn properly. Because they got too
much white way."
JB
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9.4 RELACIONS DE PARENTIU | RELACIONS PERSONALS. La filiacio.
Parents paterns i parents materns. Generacions alternes. Relacions
amb el grup residencial familiar i relacions amb el grup familiar més

distant. Les relacions personals

La filiacié tradicional dyirba prové, en principi, del pare, de manera que
gualsevol descendent d'un home queda adscrit a grup tribal del pare i € nom personal
aborigen reforga aquest vincle ja que provindra dels parents per linia paterna. De totes
maneres, es reconeixia els lligams de parentiu amb els parents paterns i amb els parents
materns indistintivament. El parentiu era doncs, bilateral. No podem perdre de vista
pero, que les regles matrimonials i les practiques d'aparellament feien que les persones

estiguessin préviament vinculades per parentiu abans d'estar-ho per afinitat.

| avui dia, a Jambun també. Un fill pertany al grup de parentiu del seu parei a
de la seva mare. Hi té dretsi obligacions amb ambdés. Encara que la tribu, € totem, el
territori i els llocs sagrats li sOn transmessos per linia paterna, i aixi sexplicita, de fet,
també |i provenen per linia materna, perqué molt probablement alguna connexié

genealogica hi hauraentre el parei lamare.

Tot i que l'adscripcidé prové del pare, sembla que existia, i existeix, certa
flexibilitat respecte d'aix0, podent escollir a quin grup tribal pertanyer. Es el cas de LD,
fill d'un home girramay i una dona jirrbal. Seguint la norma tradicional hauria de ser
jirramay, i no obstant aix0, es reconeix i és reconegut com ajirrbal. "I take my mother
side", diu. | no tan sols és per alaresta de la gent de la comunitat un home jirrbal, sind

gue amés, estractad'un dels elders més respectats a Jambun.

I hi pot haver donar excepcions. Seria € cas d'un home de fora casat o gjuntat
amb una dona daguna de les tribus dyirbal i establerts a Jambun. Llavors la
descendencia seguira la linia materna . "We don't know nothing about him", diran, i

reconeixeran els fills d'aguesta parella com a jirrbal o girramay, segons sigui la seva
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mare. Es el cas d'un altre dels elders de Jambun. El pare de MJ era d'origen asidtic i la
seva mare era girramay. Ell és Girramay i a més, el responsable de la custodia del
territori que pertany ala seva familia. Totala seva descendéncia pero, és girramay, com
ell.

Aixo significa que avui dia, el Iloc on es neix pot establir la pertinenga a un grup
tribal sempre que algun dels progenitors hi tingui vincles de parentiu i, per tant, també
territorials. Abans passava que generalment la gent neixia en el mateix territori d'on era
el parei amés, la gran majoria d'aparellaments es produien entre persones o del mateix
grup tribal o de grups tribals relacionats (com era el cas de les tribus dyirbal). Amb tot
el procés de dispersio de la poblacié aborigen des de I'arribada dels occidentals a
Australia, aixo ha canviat i ha afectat a les possibilitats matrimonials o d'aparellament i

també ala seva descendencia

Existeix certa disassociacio entre lafiliacio tribal -jirrbal, girramay o mamu, per
exemple- i la filiaci6 legal reconeguda a partir dels cognoms -anglesos. No
necessariament el cognom patern coincideix a formar part del grup tribal patern (tot i
que en la gran majoria de casos -a Jambun- coincideixen). Es tracta d'una situacio nova,
a causa de les noves formes d'aparel lament que es practiquen avui dia. Es pot donar, i de
fet esdona, el cas que alguns dels fills d'un home portin el cognom anglés de la dona o
companya i atresfills, el seu propi. Estara relacionat amb la situacié de la parella en €l
moment del naixement de cada fill. LaGD i e AH van conviure un temps junts abans
de casar-se oficialment. Quatre dels seus fills van néixer durant la seva convivencia i
tots ells porten el cognom de la mare. Més endavant, una vegada casats, van néixer dues
nenes més, les quals porten e cognom del pare. Sigui quin sigui e cognom dels
germans, tots ells segueixen lafiliacié tribal paternai son jirrbal, com el seu pare. De la
mateixa manera els seus noms aborigens segueixen la linia de parents paterns. Aquest
fet no significa cap tipus de diferenciacié social per part de la resta de la comunitat i,

molt menys per part del propi grup de parentiu®,

391



El reconeixement de la filiacié és un assumpte del grup de parentiu, i va més
enlla de les actituds i comportament dels individus. Una situacio que es produeix cada
vegada més sovint, no a Jambun, pero si ales arees més urbanes i que afecta parents de
gent de Jambun, és la de dones que tenen fills de diferents relacions i que conviuen amb
una parellala qual no necessariament és el pare dels seusfills, 0 ho és d'alguns dels seus
fills. En aguests casos, quan €ls fills conviuen amb la mare, encara que els pares de les
criatures no se'n responsabilitzin ni els reconeguin directament, les families d'aguests
homes si que ho fan. Com? doncs reconeixent i tractant aquests nens i nenes com a

membres del seu grup de parentiu, i garantint els seus drets com atals*.

A tall dexemple, el GB va tenir una filla amb una noia fruit d'una relacio
esporadica. Mai no I'ha reconeguda ni n‘ha volgut saber res. La nena, que té uns 10
anys, viu amb la seva mare i la parella de la seva mare i €s fills dambdos en una
poblacio veina on viu lafamilia del noi. Aquest comportament esvaviure, i esviu, amb
certa pena i desconcert per part dels pares d'ell, perque per a €ells es tracta de la seva
néta. Aquest home va marxar cap a una altraciutat aviurei mai no hatingut cap relacio
amb la seva filla. La resta de la familia, pare i germans i germanes del noi, tracten la
nena, quan es veuen, com a filla dels seu fill i del seu germai utilitzen els termes de
parentiu que el's correspon per parentiu: "aunty, uncle, niece or grand-ma'. La conviden,
de tant en tant, a passar uns quants dies a casa seva™ i la cuiden i mimen com fan amb

laresta de criatures, fills de parents o damics.

El sistema de seccions de |'organitzacio tradicional dyirbal, a més d'establir les
possibilitats matrimonials dels individus, feila que es produis un vincle especia entre
generacions alternes (de la mateixa manera que passa en molts altres grups tribals

% 'tnic inconvenient es pot donar per quiestions administratives o quan sintenta fer arbres genealogics
utilitzant la nomenclatura occidental de cognoms.

¥ Les gliestions economiques, és adir, els diners per al manteniment de les criatures, aniran a carrec de la
persona que socupa i conviu amb les criatures. Es un dels tipus d'gjut que Saconsegueixen a través de
‘Centrelink’, I'entitat oficial que distribueix, entre d'altres, les subvencions i gjudes per a persones que
tenen familiars a carrec seu, ja siguin ascendents, descendents o colaterals.

% Durant les dues estades que vaig redlitzar a Austrélia, aquesta nena va estar passant uns dies amb els
Seus "avis, tietsi tietes".
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d'Austrdia), de manera que €l pare del pare d'ego, ego i la descendencia dels fills d'ego

(no delesfilles), coincidien en la mateixa unitat social.

Un home: Es casa amb un dona: Els fills/es son: | els fills/es dels fills:
Gurrgila Garrbawuru Jigungara Gurrgila
Jigungara Gurgurru Gurrgila Jigungara
Garrbawuru Gurrgila Gurgurru Garrbawuru
Gurgurru Jigungara Garrbawuru Gurgurru

O € que és el mateix, substituint les seccions dyirbals per leslletresA, B, Ci D

respectivament:

Les unitats socials formades per persones de la mateixa seccid, com és el cas de
les generacions aternes, constituien categories socials més que grups. Berndt and
Berndt (1992) diferencien el que és'grup social' el qual implicaalgun tipus d'interaccio i
contacte directe entre els seus membres amb proposits definits i també implica
interessos comuns. En canvi ‘categoria social' vincula transversalment aquests grups,

classificant les persones per a proposits particulars:

"For example, all those so classified do not necessarily come
together, and they may not have interests in common. However,
such categories tend to systematize socia relations and to
classify together certain kinds of persons for purposes of social
identification. The endogamous generation levels of the
Western Desert categorized all persons in one of two ways,
which is important on ritual occasions. Such levels are
structurally sifnificant in section and subsection systems, and
they are apparent, too, in kinship systems where one's
grandparents and grandchildren are classified together in
contrast to one's parents and children."

% Berndt and Berndt, op.cit. pags. 97-98
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L'dnica informaci® respecte de 'generacions alternes pel que fa als pobles
dyirbals, la proporciona R. Dixon (1989) quan després de presentar els termes de

parentiu apunta, sense especificar:

"A generation two distant form ego's is grouped with ego's
generation as opposed to a generation one distant."*’

Avui dia, a Jambun, el sistema de seccions ja no sutilitza ni com a marc de les
aliances matrimonials ni per definir categories socials relacionades per parentiu. Només
els elders'i no tots, basicament els més grans 0 els qui van viure l'estil de vida

tradiciona durant la sevainfantesarecorden les seccionsi com funcionaven:

"My bulu (FF) was Jigungara. Me, I'm Jigungara too”
JB

Per a la resta de gent, adults i joves, existeix una relacié especial entre ‘avis i
'néts' perd no ho vinculen al fet de pertanyer a la mateixa categoria de seccio, siné a
fet de pertanyer al mateix grup familiar i tribal. En aquest sentit, no es diferencia entre
avis paternsi avis materns. Tant e FF com el MF com laFM o laMM poden mantenir
amb la descendéncia dels seus fillsi filles els mateixos vincles. No es considera que hi
hagi una relacio més especial entre un home i €l's seus néts de la que hi pot haver entre
unadonai els seus. Tindraaveure més amb la proximitat residencial, les necessitats i
disponibilitatsi amb les afinitats personals. Totes les dones entrevistades que eren avies,
s'ocupaven sovint dels seus néts o els havien criat durant una época®. Els homes, avis,
també se n'ocuparan. Una de les situacions meés repetides, durant el treball de camp en
les entrevistes a elders i a homes i dones adults, era la presencia i les interrupcions
constants de nétsi/o netes (i altres criatures) dels entrevistats que volien participar en les

converses, o I'atencié continuada dels més grans cap als petits, vigilant-los de lluny o de

% Dixon, op.cit. pag. 252.

% La gran mobilitat que es déna entre la poblacié aborigen, ja esmentada en atres apartats d'aquest
treball, com avia per aconseguir millors condicions laboralsi socials, o per altresinteressos, fa que sovint
les dones més grans del grup familiar (generalment les avies, pero també alguna germana de les avies 0
dels pares) es facin carrec de les criatures d'aquesta poblacié més mobil. Segurament aixo ha facilitat
aguesta mobilitat.
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prop i parant sovint la xerrada si aixi ho reclamaven els menuts o els perdien massa

estona de vista; 0 arribava algu atre preguntant pels seus néts.

Les relacions dins el grup residencial familiar i amb el grup familiar més
distant no es veuen com a massa diferenciables. Les valoracions de la gent entrevistada
no distingia entre "close or distant family" siné que es parlava de "a big family group"
en e que sinclouen tots els parents, tant el's que viuen a Jambun com els que viuen ales
poblacions veines i els que viuen a atres zones dAustrdia. Totes les respostes
indicaven també com n'és d'important viure prop de la familia®™ perd "no matter if they
are close or distant family... we call al them family". La distancia no sembla ser un
obstacle pel manteniment de relacions, almenys aixi es valora. La proximitat, esta clar,
afecta la frequéncia del tracte perd no necessariament la seva intensitat: "it's not the

distance..." i lagent afirmatenir "close relationship with distant family".

Qualsevol parent -0 parents- sera acollit Sl es presenta a casa. Pel temps que
calgui. Aquesta és la manera de fer aborigen i es consideraria un falta greu no actuar
d'aquesta manera. Les obligacions de parentiu permeten i faciliten I'alta mobilitat que es
déna entre la poblaci6 aborigen d'Australia, la qual, afavoreix ahora la mateixa
supervivencia d'aquest col-lectiu. Sha esmentat anteriorment que una caracteristica
general de I'Austrdlia Aborigen son, la continuitat de I'hospitalitat i la reciprocitat en les
relacions de parentiu i com aquestes delimiten en gran part I'area geografica, la distancia
dins la qual es moura una persona. D'igual manera funciona amb la gent de Jambun i

amb els seus parents, propers o distants.

| pel que fa ales relacions personals tampoc no es contemplen fora de I'ambit
del parentiu. En un entorn dominat pels parents hi ha poques possibilitats d'establir
relacions personals a marge d'aguests parents. Tant entre la poblaci6 més gran com

entre lamésjove.

¥ Només una noia, la GP, afirmava que ella era un cas a part, perqué no considerava especialment
important viure a prop de lafamiliai, amés, li agrada molt viatjar i quan ho fa no troba afaltar massala
sevafamilia

395



Per esbrinar I'abast de les relacions personals les preguntes que es formulaven®
versaven sobre a qui es demanaria gjut en cas de malaltia, de necessitar diners, per
demanar consell o per demanar que cuidessin €ls fills una estona; també es preguntava
quina era la persona a la qual es tenia més confianga i es considerava millor amiga.

Invariablement les respostes apuntaven cap a parents. "to my sister”, "to my uncle for
advise and my sister for illness’, "to my brother, for anything | need", "to the family",
"to my old man (el marit)", "to my daughters and grandchildren” "to mum" "to mum or

dad", son algunes de les contestacions més repetides.

Segons €l tema que es tracti sacudira als elders. Per a qlestions que tenen a
veure amb delimitacions del territori, pel nom personal que li correspon a un nounat o
per establir els Iligams geneal0gics amb algu, es demanara consell als elders, pero per
als temes més personals sadregcaran a altres parents -els quals poden coincidir amb

algun elder pero no necessariament.

Al capitol on es presenten les relacions de Jambun amb |'exterior (8.3) es parla
de les interrelacions amb poblacié no aborigen, la qual se centra en aspectes més aviat
administratius i laboras. Perd pel que fa a relacions personas, pogues ocasions es
produeixen en les quals la gent de la comunitat entri en contacte amb persones no

aborigens.

Podria semblar, no obstant aixo, que entre la gent més jove, entre els adol escents
S més no, al'hora de pensar en amistat es fes referéncia a altres joves, aborigens i/o no
aborigens, tenint en compte que aguests nois i noies han anat a I'escola de Murray
Upper i alade Tully on shan interrelacionat amb nois i noies no aborigens. Doncs, no.
Els millors amics i amigues acostumen a ser els cosins i cosines de la mateixa

comunitat.

Només un noi, de 21 anys, e quals no viu a Jambun (sin6 a Tully) pero que hi

esta molt vinculat per parentiu, sobre la questié de confianca i amistat, va fer una

“OVeure el gui6 de les entrevistes en I'annex.
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distincio entre "in my family side: R, M, M, A and E" (tots ells cosins seus) i forade la
familia"B, M and Ch", joves de la seva edat, aborigens i blancs amb els quals surt els
caps de setmana. A la familia d'aquest mateix jove, hi ha membres que no son
aborigens; es tracta del's seus cunyats. La germana gran esta casada amb un noi australia
d'origen alemany, el germa també sha casat amb una noia de Tasmania i d'origen
alemany i, l'altra germana sha casat recentment amb un noi, australia, d'origen hindu.
Perd aquesta situaci6 familiar no es dona en cap de les families de Jambun, on no hi viu

cap persona no aborigen.
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9.5 L'APARELLAMENT | LES ALIANCES MATRIMONIALS. Tipus de
matrimoni i la seva valoracid. Diferents vies d'aconseguir parella.
Tipus de residencia postnupcial. Relacions d'evitaci6é. Separacions i

divorci

En la societat aborigen tradicional una persona casada era una persona adulta

inqiestionablement™. | tenir descendéncia confirmava encara més |'estatus d'adullt.

Generalment per al reconeixemen social d'un matrimoni era suficient que la
parella visgués junta, a la mateixa cabana, i ambdds assumissin certes responsabilitats
cap aells mateixosi cap ales seves respectives families (per exemple, el repartiment de
menjar per part de I'home cap als parents propers de la seva esposa, concretament a la
mare de I'esposai a germa de la mare de I'esposa, €ls quals juguen un paper destacat en
els pactes matrimonials®). No hi havia cerimonies ni celebracions especials. De totes

maneres un matrimoni es considerava com atal després del naixement del primer fill.

"The ceremonial sign of marriage is represented by the building
of a hut and the lighting of afire on the part of the girl (though
this duty may be performed by her mother) and by the seizing
of ther wrist on the part of the husband.

There is no public celebration or rejoicing on the advent of a
marriage, nor do the contracting parties don anything in the way
of special ornaments or decorations."*

Tipus de matrimoni. La poliginia era una forma legitima de matrimoni tot i que
la majoria de les unions eren monogames. Com més gran era una home, més
possibilitats tenia d'aconseguir més esposes. Sembla ser, per la informacié dels
butlletins de W.E. Roth, que no totes les esposes tenien la mateixa consideracio. La que

Shavia casat per prometensa i arranjaments familiars era la que gaudia de la posicié de

L Aquest criteri segueix vigent avui dia. EI matrimoni o qualsevol relacié socialment acceptada, segueix
marcant I'etapa adulta, tot i que actualment també es tenen en compte aspectes com la majoria d'edat que
marcalallel australiana o lasituacio laboral.

“2 Tindale, Norman B. "Little People (in/of the) Australian Rainforest. Account of the Barrinean negritoes
who were the first australians'. Notes manuscrites del seu treball de camp, 1938-39.

3 Roth, W.E. Butlleti 10. Pag.3
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meés prestigi, en contraposicio a les esposes que havien arribat per herencia o per
captura; pero la favorita del marit acostumava a ser la més jove. No era infrequient que
les coesposes d'un home fossin un grup de germanes, ja que quan un home es casava,
adquiria també certs drets sobre les germanes de la seva esposa -sempre gue no

estiguessin ja casades.

Les regles matrimonials tradicionals establien que un home shavia de casar
preferentment amb lafillade fill d'una germana gran del pare o amb lafilladel fill d'un
germa gran de la mare (MeBSD o FeZSD). Qualsevol persona que es trobi en larelacio
de fill d'un germa gran de la mare d'un home o fill de la germana gran del pare d'aquest
home, ocupa la categoria de Nyubi. La traduccié més correcta d'aquest terme no és
"sogre”, sind "qualsevol sogre potencia”. Més d'una persona (diu Dixon que més de
mitja dotzena de persones) podien estar en una relacié de nyubi respecte d'un home i
aquest segon podia esperar casar-se amb la filla de qualsevol d'ells. Amb quina en
concret, seriadecidit pels paresi € matrimoni seria"promés" anys abans que pogués ser
realitzat. Aquest home hauria d'utilitzar I'estil Jalnguy (llenguatge d'evitacié) amb totes

aquelles persones que anomenés nyubi.

Hi ha certa contradiccié en tot I'article de Dixon (1989) quan parla del matrimoni
preferencial entre ego i els fills dels seus cosins creuats. Primer sembla que tant elsfills
dels cosins com de les cosines creuades constitueixen parella potencial per a ego; pero
meés endavant, quan ho vincula amb el sistema de seccions, afirma (ara si correctament)
gue MeBDCh i FeZDCh queden fora d'aguesta possibilitat ja que pertanyen ala mateixa
secci6 d'ego o alade paredego i, per tant ala seva mateixa mitad. Com gue aixo no és
possible a causa del principi exogamic, ego en redlitat es podra casar amb els fills de
MeBSCh o FeZSCh que siguin nyubi per a ell, perd no amb els fills d'un cosi creuat a

qui anomenawaymin.**

4 |'esposa de nyubi sempre sera wayman per a ego, pero per viaafinitat, laqual cosa suposaunarelacio a
través d'algun dels avis d'ego, pero no dels pares d'ego.
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En el primer apartat d'aquest capitol ja es parlava dels matrimonis preferencials
relacionant-ho amb les prohibicions sexuals, i es presentava en aquella ocasié un dibuix
amb €l tipus de parentiu que existia entre les parelles preferencials. M'ha semblat oportu

repetir agui el dibuix que ho exemplifica

Figura 1. El matrimoni potencial es marca amb unafletxa en dos sentits: ¢—p

l_l_l—l I I | I

bulu bulu bulu babi babi babi
FFZ FFB FF :| FM FMZ FMB
| | | | |
bimu bimu nguma nguma ngalban
Fez FeB F FyB Fyz
waymin jurgay jurgay A jurgay guyugan
FeZD B/iZ B/Z EGO B/Z FyZD(=SW)
nyubi wuribu
FeZS | Pl i | FyZS (=DH)
bulgu / galbin
FeZSD (=W) Ch, BCh
nyurra daman
FeZSS ZCh

Com es pot apreciar amb aquest dibuix i ja sha esmentat abans, els cosins
creuats no son la parella preferencial perd en canvi, és a través d'ells que sestableix
aquesta parella. A Austrdlia dominava, en I'epoca tradicional, la norma matrimonial de
casar-se entre cosins creuats, perd no a tot arreu se seguia el mateix principi. El que si
gue apareix arreu és laregla d'aconseguir parella a partir de larelacio de cosins creuats.
| només podia anar aixi, S més no, en tots els casos en qué la societat sorganitzava a

partir del principi exogamic de meitats.

"Varias veces sefidlamos que, dondequiera que exista, ese
sistema de mitades desemboca en clasificaciones que incluyen a
los hermanos, o las hermanas y a los primos paralelos en una
Unica'y misma categoria que proviene de la misma mitad que €
sujeto; mientras que los primos cruzados pertenencen
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necesariamente a la mitad opuesta. Ello no implica que por ese
hecho los primos cruzados se transformen en conyuges
autorizados o prescritos, aungue ése sea € caso maés frecuente.
Por otra parte, los dieri del sur de Australiatienen un sistemade
mitades y prohiben el matrimonio de los primos cruzados. Sin
embargo, incluso para ellos es la nocion de primos cruzados la
gue sirve para determinar el conyuge posible: en vez de los
primos cruzados, son los hijos de los primos cruzados |o que se
casan. Sea cual fuere laregla de matrimonio, puede decirse que
el sistema de las mitades desemboca necesariamente en la
dicotomia de los primos, y que e cényuge preferido
obligatoriamente debe encontrarse, respecto del sujeto, en una
conexion de parentesco que equivale a la relacion de primo
cruzado o que debe establecerse por su intermedio."*

Algunes de les posshilitats concretes que e matrimoni preferencia
representava, per a ego masculi (per a ego femeni nomeés cadria intercanviar els

simbols), eren doncs:

A- FeZSD B- MeBSD
o A A O
L -
| |
® = AFEg ® = AFEQgo
C- FMyBD D- MFyZD
1
o A A| [ ]
|
EgoA = @ Ego A = @

Si relacionem les preferencies matrimonialsi el sistema de seccions veurem que

la correspondeéncia no és exacta. Recordem les seccionsi com es vinculen:

4 Lévi-Strauss, Cl. 1991. "II. Australia. Los sistemas clasicos'. A: Las estructuras elementales del
parentesco. Barcelona: Paidds. 32 Reimpresion. Pags..205-206
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Un home: Es casa amb un dona: | els fills sén:

Gurrgila Garrbawuru Jigungara
Jigungara Gurgurru Gurrgila
Garrbawuru Gurrgila Gurgurru
Gurgurru Jigungara Garrbawuru

GURRGILA <<——> GARRBAWURU

JGUNGARA <——— GURGURRU

Idealment, una persona Gurrgila es casara amb algu Garrbawuru i una persona
Jigungara ho fara amb algu de la seccié Gurgurru. Pero, en el cas dyirbal, existiaameés,
una altra possibilitat (Sexpressa amb laliniatrencada en €l dibuix anterior). En agquesta,
una persona Gurrgila es podia casar amb algu Gurgurru i, una persona Jigungara ho
podia fer també, amb algl Garrbawuru. D'aguesta manera, hi havia un altre matrimoni

menys preferencial perd igualment acceptat.

Si reprenem la informacié sobre e matrimoni preferencial amb els fills dels
cosins creuats (MeBSCh o FeZSCh) i la correlacionem amb € sistema de seccions
veurem que si, per exemple, ego pertany ala seccié gurrgila, i es casa amb MeBSCh o
FeBSCh, llavors aquesta unié el vinculara amb algu de la secci6 gurgurru, gque seriala
segona possibilitat que deiem en el paragraf anterior. Per0 si lamare d'ego o laseva FeZ
es van casar seguint també aquest matrimoni menys preferencial, llavors els MeBSCh i
FeZSCh, amb qui ego es casara, seran de la seccid garrbawuru, i per tant, € vincle es
constituira seguint el model ideal.

De fet, tot i que alguns nyubi i wayman -ja hem dit que més d'una persona
ocupara aguestes categories- seran cosins creuats reals, n'hi haura d'altres que impliquen
un vincle consanguini molt més indirecte (per exemple, €l que té a veure amb un germa

meés gran classificatori d'una mare també en sentit classificatori).
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Segons la informacio recollida per Dixon, sembla ser que existia una clara
preferencia perqué no es donessin unions entre parents massa propers. En aquest sentit,
es preferia e fill o la filla d'algun cosi creuat classificatori amb qui possiblement es
compartien besavis perd no avis, que no pas amb els fills dagun cosi creuat

classificatori més proper amb el qual es compartien els mateixos avis.

Tot aguest sistema pot semblar forca prescriptiu pero la realitat sempre supera
els mateixos sistemes (no només la ficcid). Es aquesta una prerrogativa humana que
ddéna molta feina als antropolegs, afortunadament. El sistema de parentiu classificatori
amplia enormement les possibilitats; a més, la practica de matrimonis intertribals
afavoria noves relacions i, finalment, |'alteracio del sistemafins afer encaixar la parella

"correcta” dins del model, acabava d'engrandir encara més, les possibilitats.

"Suppose that a tribe had about 500 members. Each of these
was classified into one of 23 kin categories with respect to ego.
Calculations show that there were likeli to be about 30 females
who he would call balan bulgu ‘potential wife'... Some of these
[] might be too old or too young, or aready promised to
someone else. But there should still be a reasonable pool from
which a wife could be chosen... Dyirbal people found no
difficulty in amending a kin classification in order to suit social
needs and wishes... If no 'correct wife' was available for a
young man, then approppriate adjustments might be made to kin
(or, perhaps, section) classification, so that a particular girl
became a 'correct wife."*®

Existia certa variacio entre unes i altres tribus dyirbals pel que fa a sistema de
seccions. Les situades més a nord del territori presentaven només una organitzacio de
dues meitats -semblant a la de les tribus veines, encaramés a nord i fora ja del territori
dyirbal-; en canvi, les tribus de més a sud -girramay i jirrbal- practicaven el sistema de
guatre seccions que hem descrit aqui. Defensa Dixon (1989) que aquest fet suggereix

gue el sistema de seccions es va escampar probablement en époques recents pel territori

“6 Dixon, R.MW. 1989. Op.cit.Pag.266. | explica a més un cas concret referit pels seus informants en el
gual un home que es vol casar amb la filla d'un atre, proposa un canvi de terme de parentiu per poder-ho
fer ‘correctament’.
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dyirbal i acausadelainfluenciade lestribus veines del sud. | que lagent, en genera, se
sentia molt més vinculada als termes i les relacions de parentiu que a sistema de
seccions, pel que fa as arranjaments matrimonials (almenys aquesta és la informacio

recollida durant el seu treball de camp, ésadir, els anys seixanta)®’.

Diferents vies d'aconseguir parella. El procediment més habitual era que algun
dels nyubi d'ego (masculi), algun sogre potencial, prometiala sevafillaen matrimoni a
€90 quan aguesta encara era una criaturai ego, segurament, un adolescent. Unavegada
€go havia crescut, havia estat iniciat i havia provat a ulls de la comunitat que era un bon
cacador i capa¢ d'aconseguir menjar per alaseva promesai lamare de la seva promesa,
només llavors podiareclamar el dret sobre la seva promesa. També existiala possibilitat
gue unanoiareclamés el seu dret sobre el seu promeés, si aguest encara no ho havia fet

guan lanoiajahaviaarribat ala pubertat.

La prometenca des de lainfantesa era, per tant, el més comu i el considerat més
correcte, tot i que no fos I'Unica via per arribar @ matrimoni. En principi ni € noi ni la
noia participaven directament en el's acords matrimonials, sSiné que aguest tema estava

en mans dels seus familiars. Basicament el parei lamarei els seus germansi germanes.

4" En canvi lainformacié dels butlletins de Roth, publicats entre 1905 i 1910 (per tant, anteriors al treball
de Dixon), parlen de la divisié interna de les tribus de North Queensland en quatre grups exogamics entre
els quals es redlitzaven els intercanvis matrimonials:
"Throughout the whole of North Queensland, sexual communism,with
its specialisation of marriage, is only permissible on the following
lines, hence these four divisions have been termed exogamous groups

or divisions:

male  + female = resulting offspring
Kupuru Kurkella = Banbari

Wungku Banbari = Kurkulli

Kurkilla Kurpuru = Wungku

Banbari Wungku = Kupuru

Roth, Bulletin no. 18 pp. 101

A part de laterminologia, i per tant de lesinterpretacions, questionables de Roth, pel que faa comunisme
sexual i als termes dels quatre grups, els quals dificilment serien els mateixos a totes les tribus de tota
I'area de North Queensland (tot i la proximitat d'alguns termes com es pot apreciar en la informacié de
Roth i les seccions Dyirbal segons Dixon), € que interessa és el fet que ja en I'época en que es va aplegar
aquesta informacio (a partir de 1895) existia la divisio en quatre grups exogamics en les tribus d'aquesta
zona.

Llavors, o la introduccio recent del sistema de seccions, com diu Dixon, no és tan recent -si fa gairebé
cent anys ja existia- 0, no tots els grups tribals del North de Queensland es dividien en quatre grups
exogamics, com deia Roth.
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Tot i aixi unanoia es podia negar a casar-se amb un home i dir que en preferia un atre.
La seva familia intentaria convencer-la perd s ella estava decidida a no fer-no no
I'obligaven, i podien acabar acceptant |a persona elegida per la noia. De totes maneres,
en una societat en laqual els acords familiars en questions matrimonials eren acceptats i

considerats com ideals, pogques ocasions hi havia en qué no se seguis la norma.

Altre maneres d'aconseguir parella podien ser:

-per heréncia: levirat i sororat
-per fugida
-per captura

El levirat i el sororat eren practiques habituals, tot i que sembla que es donava
meés el primer que el segon. Els costums sobre aquestes dues practiques matrimonials
variaven forcad'unazonaal'atradel territori dyirbal. Des d'haver d'esperar que
finalitzés el periode de dol perque ladona es traslladés al campament del germadel seu
difunt marit, a canviar de cabanal'endema mateix de lamort del marit. A laareade
Tully, informa Roth®, la vidua podia ser reclamada per qualsevol dels germansrealsi
classificatoris del difunt que fos suficientment gran per casar-se (i, per tant, hagués estat
jainiciat). Aixo podiaimplicar, avegades, que es produis algun tipus de lluita entre dos
0 més d'aquests homes que tenien dret a casar-se amb la vidua. Ellano estava obligada a

tornar-se a casar, pero sovint es veien mes avantatges a casar-se que a no fer-ho.

Amb les vies d'aconseguir parella que shan presentat fins ara podria semblar que
no existia gairebé cap possibilitat de Iliure eleccio, que sempre intervenien altres parents
en els acords matrimonials i, que I'atraccié matua com a motiu d'aparellament no es
tingués en compte en la societat dyirbal. Aixo no era aixi. També hi havia la possibilitat
gue una persona, noi 0 noia, decidis casar-se amb algu que no era la persona escollida
per la seva familia (com ja hem dit anteriorment). Perd aquesta opccio tenia el seu cost.

Unarelacio de parella basada en I'eleccid i |'afecte mutu entre un home i una dona podia

“8 Roth, W.E. Bulleti 10 pag. 9.
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exigtir pero calia que hi hagués un cert reconeixement de la comunitat. Si tots dos eren
solters, la cosa no era tan complicada com si un dels dos era casat. En el primer cas es
tractava de trencar alguna promesa de prometenca amb els conseguents regals que calia
efectuar per apaivagar lesires dels parents amb qui shavia arribar a acords. En el segon
cas, |'acceptacio passava per lafugida de la parellai e seu retorn a cap d'un temps, que
podia ser d'un 0 dos mesos. Tant en un cas com en |'altre, com apuntava abans, la
parella havia de sotmetre's a una especie de castig per part de la comunitat abans de ser

plenament acceptats:

"But when they do come back, both have to run the gauntlet of
the outraged community, certain members of which will cripple
them with knives by hacking into the shoulders and buttocks,
will bruise or hammer them about the limbs and head with
sticks and boomerangs, or puncture the fleshy parts of the
thighs with spears. The perpetratros of the punishment take very
good care that the injuries inflicted should not prove fatal,
because were this contingency to occur they know full well that
the death would be avenged by the victim's brothers, etc.
Having undegone the recognised chastisement for breaking the
old-established rule, the couple is now recognised as husband
and wife."*

De vegades podia passar que, si 1a noia que havia fugit estava casada, quan la
parella d'amants retornava a campament, ella tornava amb & seu marit i aguest
|'acceptava -després de fer-la passar per algun castig fisic- i perdonava I'home amb qui
havia fugit. Perd s ellainsistia que volia viure amb aguest home, llavors els dos homes
[luitaven i € que en sortia victorios era qui es quedava amb la noia. Aixo, si e marit
acceptava lluitar, perque també podia passar que e marit simplement no volgués
recuperar la seva esposa i ni l'acceptés a la seva cabana ni volgués lluitar per ella
Llavors tothom, a la comunitat, entenia que renunciava als drets que pogués tenir sobre

ella, i Sacceptavala parellafugada com amarit i muller.
La captura d'una dona per un home també era una possibilitat d'aconseguir

parella, perd no sembla que fos massa practicada, sobretot pel risc que suposava de

violenciai d'enfrontament amb els parents de la dona -si presentaven alguna resisténcia-
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, anb els parents de I'hnome -el qual havia de justificar la seva actitut- o amb la gent

daltrestribus, si ladona havia estat capturada en un altre grup vei.

La residencia postnupcial. La mgoria de la informacié que hi ha respecte
aquest tematé a veure amb la composicié de les bandes en el moment de ser estudiades.
Nicolas Peterson (1974) parla d'un model de residéencia mixt, que oscil-la entre la
residéncia uxorilocal, per laqual les parelles sestableixen al campament dels pares de la
noia durant un tempsii, laresidéncia virilocal, amb els parents del noi*. Aquest sistema
posa de manifest la fluidesa i flexibilitat necessaries per adaptar-se a les circumstancies
ecologiques i socioculturals que es donguin en un determinat moment. En grups
cacadors-recol -lectors era molt important poder comptar amb la movilitat de la gent que
permetés gjustar la mida del grup als recursos disponibles. Per aix0, la composicio de

les bandes variava a llarg del temps.

Les relacions d'evitacio afectaven principalment els parents afinsi es
remarcaven amb un llenguatge d'evitacié especific: Jalnguy, una llengua diferent (de
fet, un vocabulari diferent que seguia la mateixa estructura i gramatica que la llengua
utilitzada en el dia adia o Gwal) que un home havia dusar davant de o parlant amb la
seva "mother-in-law". Jalnguy també sutilitzava entre una donai €l seu "father-in-law"
i entre certs tipus de cosins. Cada persona de les diferents tribus dyirbal coneixia aquest

[lenguatge i sabia quan I'havia de fer servir. La postura correcta entre agquests parents

“ Roth, W.E. Butlleti 10 pag. 9.

% Ppeterson, Nicolas. 1974. "the importance of women in determining the composition of residential

groups in Aboriginal Australia’. A: Women's role in Aboriginal society. Canberra: Australian Institute of

Aboriginal Studies.

Aquest treball aporta basicament informacio de la zona dArnhem Land (al nord d'Austrdia) pero atres

estudis mostren que e model que presenta seria perfectament aplicable a altres contextos. Explica

Peterson que en € moment de redlitzar € seu treball de camp la majoria dels homes vivien en el grup

residencial de les seves esposes. | que aix0 té a veure amb motius sociologics i ecologics. El tipus de

residéncia esta relacionat amb la importancia de la participacié femenina en el sosteniment alimentari del

grup i amb la necessitat dels homes més grans de tenir accés a les tasques productives de les dones joves.

Per aix0 existeixen (i practiquen) dues estratégies:

- Orretenir e control productiu sobre les sevesfillesi per tant sobre el dels marits de les seves filles. |
aqui entrarialaresidencia uxorilocal.

- O, la segona estratégia, que generalment segueix a la primera, i que consisteix en procurar-se una
novai jove esposa. | per aixo, lapoliginia
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guan coincidien era parlar donant-se I'esquena i sempre evitant el contacte visual o

guedar-se a soles.

El llenguatge d'evitaci6 va deixar d'utilitzar-se activament cap al 1930°%. Els
canvis socias que sestaven produint, la pérdua delslligamstribalsi la pressio per parlar
anglés segurament van influir en la desaparicié d'aquest llenguatge especial, igua que
en la disminucié d'acci6 del dyirbal en general. Des d'aleshores, el Gwual susa en totes
les circumstancies de comunicacié. Sembla ser (Dixon, 1984) que la relacié d'evitacio
entre el's parents corresponents es va continuar respectant durant un temps (almenys fins
als anys seixanta que és quan R.Dixon va realitzar treball de camp), de manera que un
"gendre” no mirava directament a la mare de la seva esposa i parlava en un to més

respectuds si ellahi era present.

Pel que faa divorci, tant els homes com les dones podien aconseguir trencar la
seva unié matrimonial, tot i que era més facil fer-ho per als homes. Els procés variava
forca d'una area al'dtra. Podia passar que un home simplement li digués ala seva dona
gue es volia divorciar i ella marxava. Tots dos tenien llibertat per tornar-se a casar.
També podia ser que e marit, refés primer el nou matrimoni de la seva esposa amb
algun dels seus germans reals o consanguinis. El trencament d'un matrimoni era més
facil segons com shagués originat. Si havia estat preparat per la familia era més
complicat que s Shavia establert per decisié voluntaria. El primer cas que hem posat, es
donava si launi6 havia estat per decisié dels dos conjuges; el segon, si la parella shavia
establert per decisio familiar, per aixo una manera de mantenir les aliances matrimonials

erague lanoia seguis vinculada alafamilia de I'hnome, perd amb un altre marit.

Actualment son molts els canvis que shan donat en les pautes d'aparellament.

El sistema de seccions i les regles matrimonials tradicionals han desaparegut de I'esfera

*! Dixon, R.S. 1984. Searching for Aboriginal languages. Memoirs of a Field Worker. University of
Queensand Press. St. Lucia. Brishane. Pag. 92
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d'accio al'hora de buscar i trobar parellai, és clar, també han deixat de practicar-se les

relacions que hi estaven associades, com és el cas de les normes d'evitacio.

En principi, lalliure decisi6 individual és la norma per aparellar-se. La gent es
casa amb qui desitjai els familiars no intervenen en aquesta decisio. Abans, recordem-
ho també existia certallibertat i es podia rebutjar una parella escollida pels parents, pero
I'abast de I'eleccié de cada individu estava delimitada per les normes que regulaven les

aliances matrimonialsi pel reconeixement de laresta del grup.

La valoracio que sen fa, de la llibertat d'eleccié de parella, varia molt s la
persona que I'emet és gran o jove. Els adultsi joves ho valoren positivament, i ésl'opcio

gue ells han seguit 0 pensen seguir; en canvi, elselders ho interpeten negativament:

"Now, terrible, sisters married to brothers... they would be kill
in the past.”
LD

En aguesta declaracio, germans i germanes sha d'entendre com a relacions

massa properes, que en el passat no haurien estat permeses. Exposem tres casos:

1. Larelacié és massa propera perque proveé dels descendents de dues germanes i les
filles d'aquestes dones, les quals, segons la manera d'entendre € parentiu dyirbal,

son també germanesi, per tant, els seusfills també.

Fee

>
o
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2. En aquests cas, es tracta de I'aparellament entre dos grups de germans, dos germans
units a dues germanes (fins aqui no significaria e trencament de cap norma
tradicional) els quals son, a més, cosins creuats, i seguint latradicio, podrien ser uns

"sogres' dels altres, perd mai parella:

3. |, aguest altre cas ja sha presentat en |'apartat 9.1 (pag. 359) sobre prohibicions i
tabUs sexuals. Es tracta de la uni6 entre un home i una dona, en laqual lamare dela
dona esta unida a pare de I'home, pero ells, la parella en qlestiod, provenen de

relacions anteriors del seu parei la sevamare.

A>» ©® » A -

L1

»

Com es comentava llavors, en el passat aguestes unions no haurien estat

possibles, i sells hauria castigat probablement amb la mort.
De casos de matrimonis, o unions de fet, que compleixen les regles tradicionals
també n'hi havia, perd no son els més practicats i gairebé esdevenen més I'excepcié que

lanorma. Expliquem I'inic exemple.

1- En aguest cas se segueix e model A, el més preferent i el més practicat en la

societat tradicional dyirbal. Estracta de la parella principa de la casa nimero 18.
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El que si que es dona és I'aparellament dins del parentiu, perd no sempre amb els
parents que tradicionalment es consideraven els correctes. També sha apuntat ja en un
altre lloc que totes les unions, ja siguin les més tradicionals o les que se salten totes les
reglamentacions culturals, son acceptades avui dia (es valoraran més positivament o

MESs negativament perd ningu no rebutjarala unio de ningu).

Més exemples, els quals safegirien als que es mostren al comencament, sense que

rebin la mateixa consideracié de "terrible" per part dels elders:

1- En aguest cas, la unié no segueix cap dels models tradicionals perque vincula dues

persones de la mateixa meitat patrilinial.

1

A
A

..

>—o—o

2- Aquesta unié sembla que segueix €l model tradicional pero en redlitat vincula dues

persones que pertanyen ala mateixa meitat exogamica.

>b— & O

Ego
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3- Aquesta unid, tot i que esta més alunyada del parentiu genealogic, prové dels
descendents de dues germanes i, per aix0 no es considera correcta, tot i relacionar

persones que es troben en les seccions correctes.

o> »>—o
>—r—0—9

| els aparellaments més practicats es produeixen amb gent de fora, homes i
dones aborigens d'atres grups tribals o dels mateixos grups tribals dyirbals pero sense
connexions directes amb la gent de Jambun. Tot i que la informacié aportada per les
entrevistes apuntava a remarcar que tots eren parentsi que practicament no hi havia gent
datres llocs, una analisi més profunda de les unions posen de manifest que la majoria
de les parelles shan establert amb un dels seus membres provinent d'altres arees. També
és veritat, pero, que aquestes unions, en alguns casos, shan produit amb grups de

parents d'altres tribus.

Es presenten a continuacio els lligams de parentiu entre les parelles de Jambun i
les vinculacions amb persones de fora. Sha seguit la distribucio de les cases, segons la
informacid recollida en la segona estada d'investigaci 6. Les parelles que apareixen sense
connexio geneal 0gica per part de cap dels seus membres, no significa que no existeixin
vincles de parentiu. EIl membre de la parella que és de Jambun estara relacionat amb la
resta de persones de la comunitat, encara que aqui no es reculli. Entre parentesi
sassenyala el grup tribal dyirbal a qual pertanyen un o els dos membres de la parella.
Al final sasenyala € tipus de residencia postnupcial de cada parella. Cal comentar,
finament, que les unions que no apareixen es deu a fet de no disposar dinformaci6

suficient per conéixer les seves relacions ni la seva procedéencia.
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Casa 1- Ladonaés de Jambun (jirrbal) i ell és defora, sense vincles de parentiu
geneal ogics amb ningu de la comunitat. Residencia uxorilocal.
®» A

Casa 2- Tots dos son de Jambun i amb lligams geneal ogics (ellaésjirrbal i €ll,
girramay). Es tracta d'una de les unions considerades no correctes per vincular

els descendents de dues germanes. Residencia comunolocal.

1
o7
A A
o »

Casa 4/Casa 5/Casa 19 - Tres aparellaments de gent de Jambun (dos homesjirrbal i una
noia girramay) relacionada geneal dgicament i gent procedent d'altres Ilocs també
vinculats per parentiu. Es tracta de tres persones, vinculades per parentiu, que
suneixen a persones de fora també relacionades per lligams de parentiu entre

elles (dues germanes i €l fill d'una tercera germana). Constitueixen dos casos de

residenciavirilocal i un d'uxorilocal.

> —— > TO
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Casa 7/Casa23- Es tracta també de dues unions de gent de Jambun préviament
emparentada (I'home és de latribu jirrbal i ladonagirramay) i dues persones de
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fora també relacionades per parentiu. Residenciavirilocal en un casi uxorilocal,

en l'dtre.

Casa 8- Aqui hi haunauni6 que requereix dos comentaris. D'una banda, es tracta
d'una de les parelles ja esmentades abans, considerada practicament com una
unid entre germans (una de les quals es comentava en veu baixa). |, d'una altra,
estracta, ames, delaunio entre el's descendents de dues germanes i per tant, no
correcte. Es mostren a continuacio les dues vinculacions, que afecten la mateixa

parella. (Els dos membres de la parella son girramay). Residencia comunolocal .

A» @@ » A -

Casa 10- L'home és de Jambun (girramay) i ella és de fora, sense vincles de parentiu

geneal 0gics amb ningu de la comunitat. Residencia virilocal.

®=-A
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Casa 13- L'home és de Jambun (girramay) i ella és de fora, sense vincles de parentiu

geneal 0gics amb ningu de la comunitat. Residencia virilocal

®=-A

Casa 14/Casa 18 - En aquest cas es tracta del matrimoni principal (tots dosjirrbal), el
que segueix el model tradicional A (ja esmentat) i les unions de les dues filles
amb homes (girramay) del seu grup de parentiu. Tots ells amb connexions

geneal 0giques. Residencia comunolocal en els tres casos.

o

.
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Casa 15- Ladona és de Jambun (Girramay) i ell és de fora, pero del mateix grup tribal

gue la seva dona. Residéncia uxorilocal.

®» A
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Casa 21- Matrimoni entre un home girramay i unadonajirrbal, parents. Residéncia

comunolocal.

1

A
L
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Casa 24- Unié dins del parentiu (i anbdds girramay) considerada no correcta per

tractar-se de parents massa propers (és l'dtre cas que es comentava en veu

baixa). Residencia comunlocal.

1
o A

-
A-©

Casa 27A- L'home és de Jambun (jirrbal) i ella és de fora, sense vincles de parentiu

geneal 0gics amb ningu de la comunitat. Residenciavirilocal.
®=- A
Casa 27C- Ambdds son de Jambun (ellagirramay i el gulngay, |I'inic membre d'aquesta
tribu dyirbal que resideix avui dia a Jambun). La dona té vincles geneal 0gics
a Jambun pero de I'nome es desconeix |'existencia de vincles geneal ogics.

Residéncia comunolocal.

®=-A
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De manera més sintetizada, lainformacio és la seguent:

. Tipus d'aparel lament:

5 unions de gent de Jambun amb gent de fora sense vincles de parentiu
5 unions de gent de Jambun amb membres d'un grup de parentiu de fora

6 unions entre homes i dones de Jambun amb vincles de parentiu perd sense

seguir lesregles tradicionals.

1 unid seguint algun dels models tradicionals

1 unid entre persones dels grups tribals dyirbal pero sense Iligams de parentiul.

. Tipus de residéncia postnupcial:

4 casos de residencia uxorilocal
8 casos de residencia comunonlocal

6 casos de residenciavirilocal

Les principals consideracions que es poden extraure de tota aguesta informacio

son:

Els parents ja no son els encarregats dels acords matrimonias i aixo ha afectat
directament els tipus d'aparellament que es produeixen actualment. Malgrat que
I'apreciacio de la gent de la comunitat de Jambun no va en aguest sentit, la majoria
d'unions es realitzen avui dia amb persones daltres grups tribals no relacionats
tradicionalment amb els grups dyirbal. Aquest fet segurament té a veure amb els
canvis que hi ha hagut en I'estil de vida. La gent ja no viu en bandes més o menys
nomades dins d'un territori determinat i la gran dispersié de la poblacio aborigen

posa en contacte persones que dificilment shaurien trobat en |'época tradicional.

Continuen havent-hi unions dins del grup de parentiu. Unions que vinculen, com en
el passat, €ls diferents grups tribals dyirbal, jirrbal, girramay i gulngay. Es una
consequéncia logica del fet de viure i créixer en una comunitat. Els parents

congtitueixen una part important del ventall de parelles potencials. Perd la majoria
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d'aguestes unions vinculen persones amb connexions de parentiu que Saparten de les
normes tradicionals d'aliances matrimonials. Una vegada més, els canvis que han
sofert els pobles dyirbal dificulten el manteniment d'aquestes pautes d'alianca, a
més, de laintroducci6 de lalliure eleccid en |'aparel lament.

Si abans € tipus de residéncia dominant era principalment virilocal amb una etapa
uxorilocal prévia, actualment, el més practicat és el comunolocal. Totes les unions
gue vinculen persones relacionades per parentiu, continuen vivint a Jambun una
vegada shan casat 0 guntat. La importancia de viure a prop dels parents i la
dificultat de sobreviure al marge dels parents probablement influeixen en la decisio

d'on viure.

Ja sha assenyadat anteriorment la nombrosa preséncia de parelles de fet en
contraposicio als matrimonis eclesiastics o civils. No es valora negativament que
una parella decideixi viure plegada sense cap cerimonia i, de fet, en el passat, €
reconeixement social d'una parella es realitzava quan aquesta vivia en la seva propia
cabana, sense cap ritus especial. Tot i aixi, algunes persones, poques, consideren que
ésmillor e matrimoni eclesiasitc o civil, laqua cosaté aveure amb laintroduccid i
la influencia de noves confessions religioses. Les dades son prou aclaridores

respecte I'opci6 de lamajoria de la gent.

Algunes de les pautes relacionades amb les aliances matrimonials que han
desaparegut totalment son la poliginia, €l levirat i €l sororat, €l sistema de seccions
per establir les aliances (continuen existint pero, en la memoria dels elders), la
prometenca des de la infantesa i, totes les normes i tabus d'evitacio que caia
mantenir en presencia d'alguns parents ("today they don't care who you are... they
just pass in front of your nose" comentava la MN, una de les senyores elders de
Jambun).
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Pel que faalaseparacié o el divorci lavaloracio també és diferent segons els
elders 0 segons els més joves, igua que en el tema de la lliure eleccié de parella. |
també, com en aguell cas, la interpretacié que es fa de les normes tradicionals no
encaixen ben bé amb la informacié etnografica de que es disposa sobre les pautes
culturals del passat. Segons els elders abans no existia el divorci (digual manera que no

existia, segons ells, lapossibilitat d'escollir [liurement la parella):

"Split up didn't exist in the past. They protected the kids'

GE
"They dind'nt split up in the past. Today is nothing... people just
come and go"

MN
"In the early daysthey couldn't split up"

MJ

En canvi, per als adults i joves, la separacid és una practica més, com ho és
ajuntar-se o0 casar-se amb qui es vulgui. L'Unica diferéncia amb el passat és potser que,

avui dia, les dones tenen tanta facilitat com els homes de separar-se o de divorciar-se.

Quan una parella se separa el que passi amb la descendencia depén del motiu de
la separacid i de I'edat dels fills. Quan sbn molt petits acostumen a quedar-se amb la
mare, la qual comptara amb I'gjuda de la seva propia mare, de les seves germanes i/o
d'atres dones i homes del seu grup de parentiu®®. Si la dona és la que marxa de la
parella, els fills es queden amb el pare; s és ell qui se'n va, llavors es queden amb la
mare. La mare de I'hnome també participara activament en la crianca dels seus néts. Ja
hem esmentat en |'apartat destinat alacriancai cura de la descendéncia que son diverses
les persones, totes elles emparentades, que socupen dels nens i nenes i, també sha
comentat que els avis i avies materns i paterns juguen un paper important en |'atencié
dels menuts. Els fills pertanyen, per filiaci6, a grup de parentiu patern (excepte quan

I'home prové d'un altre grup tribal, i finsi tot Ilavors depen) i per parentiu bilateral, tant

2 El K. i laKim. S6n dos germans d'entre 8 i 10 anys que viuen amb la seva mare, GM (separada de la
seva parellai pare dels crios). Les persones que sencarregaven de donar-los I'esmorzar, fer que arribessin
al'escolai cuidar-los quan sortien fins que la seva mare €els venia a buscar, eren el germa gran del pare
dellai lasevadona
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al grup patern com a matern. La familia d'un home separat, elsfills del qual viuen amb
laseva mare i els seus parents, segueixen considerant aguests nens i nenes membres del
Seu grup i se n'ocuparan. D'igual manera, els parents d'una dona separada, elsfills dela

gual estan amb el grup del pare, segueixen vinculats a aguestes criatures.

A Jambun hi troben diferents tipus de situacions que tenen a veure amb la
separaci6 o € divorci i e desti de la descendéncia. Una vegada més sttilitza la
informacio de les unitats domeéstiques que apareix a l'apartat 8.1.

1.- Elsfills es queden amb la mare:

Casa 16. 2 adults i 5 criatures. La dona hi incorpora la descendencia d'una

relacié previa. (Informacié de 1998 1 1999)

Casa 11- 3 adults i 1 criatura. Unitat domestica composta per un grup de
germansi € fill d'una de les germanes amb una parella anterior. (Informacié de
1998.)

.iA

Casa 5- 3 adults. Es mantenen la parellai un delsfills de ladona, els altresfillsi

la descendéncia shan traslladat a altres poblacions. (Informacio de 1999.)

A » O
A
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Casa 3- 2 adults. Es tracta d'un dels casos que anomenaven de ‘residencia
conjugal’ remarcant que e fet que no aparegui descendéncia no significa que no
n'hi hagi. En aquest cas, I'nome de la parella te diverses filles d'una relacio
anterior, perd que viuen amb la seva mare. Per aix0 sinclou aquest cas com a
exemple de situacié en que els fills conviuen amb les mares -encara que no sigui
aJambun. (Informaci6 de 1998.)

[ = A

2- Elsfills es queden amb el pare

Casa 22- 1 adult i 2 criatures. La mare dels nens i antiga parella de I'home viu

amb la seva nova parella també a Jambun. (Informacié de 1998 i 1999.)

A

—

A A

Casa 26- 2 adults. Ha vingut a viure un fill de I'home, el qual abans vivia en una

ciutat. (Informacié de 1999.)

A

A
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3-Elsfills viuen amb altres parents:

Casa 2 - 6 adultsi 3 criatures. Els dos fills de la dona (marcada amb un asterisc)
I el seu company -arajaseparatsi ellavivint amb la seva nova parella-, conviuen
amb les germanes de la mare de la mare d'aquesta dona. En €l sentit tradicional

son les seves yabu. (Informacié de 19981 1999.)

r

*

A » © A » @

e

Casa 13- 4 adultsi 6 criatures. La filla que tenia un nen d'una relacié prévia ha
maraxat a viure amb la seva parella actual i e nen sha quedat amb els avis

materns. (Informaci6 de 1999.)

I
7
A

Les separacions i €ls divorcis han fet augmentar I'aparellament seqiencial. La
monogamia és |'unic tipus de matrimoni que es practica avui dia -la poligamia no esta
contemplada en lalegislaci6 australiana-, perd una persona pot tenir més d'una parella al

llarg delasevavida.
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9.6 EL PAPER DE LES DONES. Women business. Mares solteres i

filiacié. La vida domeéstica. Altres esferes de participacié femenina.

Women business. En latradicio aborigen els "assumptes de dones" inclou un
vast domini de realitats i experiencies que tenen a veure principalment amb temes
relacionats amb la procreacio, com son la pubertat, la menstruacio, I'embaras i € part.
No son pero, aquestes les Uniques questions relacionades amb el mon femeni. Ni de bon
tros. Les dones participaven activament en totes les esferes socials, ja fos aconseguint i
processant aliments, o lluitant en els corroborees quan les coses anaven mal dades pels

seus homes, o prenent decisions en les reunions de tots els elders del grup.

I, en aguest espai femeni, tampoc estaven soles les dones. Els homes hi
intervenien constantment. Igual que les dones intervenien en el's assumptes que podien
semblar o, que es presentaven com a exclusivament d'homes®. En aguest sentit, €
concepte de "complementarietat funcional” entre homes i dones que saplica quan es
tracta de la vida economica a I'Australia Aborigen en general, es podria estendre a tots

esnivellsdelavidasocial.

En e cas delsritus de pubertat, es creia que es facilitava el seu desenvolupament
s les noies eren estimulades per un home, no qualsevol, sinG homés pel qui hi tenia
dret, com era el cas del 'promes o marit. Sovint les noies ja vivien amb els seus marits
abans de la pubertat i jeure amb ells, deien, estimulava €l creixement dels pits i

I'aparicio de laregla

3 Finsi tot en els ambits en qué sempre shan presentat com més excloients entre géneres com és el moén
ritual. Es cert que existien cerimonies i rituals als quals només podien accedir els homes adults i iniciats,
pero les dones també comptaven amb les seves propies cerimoniesi cangons i, a més, la seva participacio
era essencial per poder redlitzar els ritus d'iniciacio masculins, els més secrets. Si les dones no haguessin
estat alarecollint i preparant aliments per tots els homes i joves que participaven en €l ritual en qliestio, i
per la resta de gent del grup que restava als campaments, dificilment haurien aguantat ni sobreviscut,
sobretot en rituals de llarga durada.

423



Pel que fa ala menstruacio, es creia que provenia del fetge, quan regularment es
trencava en dos i sagnava. Les dones la podien aturar col-locant-se sota un tipus concret
d'eucaliptus i deixar-se remullar per la substancia enganxosa que desprenen agquests
arbres (Roth, Bulletin 5). També sassociava la regla al corriol™ de manera que aguest
ocell introduia € seu bec en la vulva de les dones per recollir la "mel” que tant li
agradava a seu pare, I'huraca. Les dones acostumaven a cobrir-se amb escorga d'arbre
quan tenien el periode. Alguns dels tabus relacionats amb la menstruacio feien que €els
marits sinstallessin en una altra cabana, temporalment, o simplement dormissin a ras,
el més Iluny possible de la cabana de la seva esposa. Els homes evitaven les dones que

tenien lareglai, sobretot, tocar-les.

L es cerimonies que marcaven la menarguia o primera menstruacio tenien a veure
amb assegurar la reproduccié de les noies i sempre implicaven un periode de reclusio i
separacio del grup principal. Les maresi a vegades les germanes de la noia eren les que
guiaven la cerimonia, la cuidaven i li portaven menjar durant els dies que era sola a
bosc. Al final del periode (podien ser 5 0 6 diesi generalment es repetia durant les tres
primeres menstruacions) les noies eren reintroduides a grup decorades amb plomes
d'au, collarets d'herba i petxines o pintades amb ocre per marcar la seva nova posicio.
La majoria de les vegades tornar a grup volia dir tornar amb € marit, ja que sovint les

noies eren casades poc abans de la pubertat.

Practicament arreu d'Austrdlia el naixement d'una criatura tenia lloc fora del
campament principa en una cabana especial o un tallavents. Els naixements constituien
un assumpte principalment femeni en el qual participaven la mare de la noia i alguna
germana s €s que vivien suficientment a prop, o lamare del marit i altres coesposes, s
viviaen el grup del seu home. Si € part presentava algun tipus de problema savisava a

metge natiu o savi, a gubi, qui ajudava amb cancons que €l part es desenvolupés amb

> Recordar només que el corriol també esta relacionat directament amb la concepcié de criatures, sent
unade les formes que presenta un nen-esperit, si ha de ser nena.
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exit. El marit, si shi veiaen cor, podia ser-hi i presenciar tot el procés. Després de donar

allum pero, lamare havia d'estar separada del seu marit durant uns quants dies™.

Les dones parien gjupides sobre un forat que es feia a terra, mentre les altres
dones que actuaven de llevadores gjudaven la mare tot fent-li massatges a la zona
lumbar. La partera acostumava a aguantar-se de les branques dels arbres que hi havia a
prop, per gjudar-se a empenyer i també se solia posar una corda ben tibant a sota del pit
per facilitar la sortida del nadd. Un cop neixia la criatura, €l cordé umbilical estallavai
es posava a voltant del coll de la criatura, per prevenir que plorés. La placenta

Senterrava al forat que shavia excavat pel part.

Tots aquests coneixements romanen avui dia més en la memoria, sobretot, de
les dones més grans, que no pas en la practica, ni de grans ni de joves. Les dones elders
de Jambun recorden perfectament que quan neixia una criatura es tallava el cordd i seli
posava a sobre, com per protegir-la. Quan la deixaven amb alguna avia perque €ls pares
anaven atreballar (ales granges) deixaven € bebe amb el cordd tapant-li I'orella, perqué
notés el contacte de la seva mare mentre era fora. Aixi no plorava. El cordd es tallava
amb lawyer-cane i després |'enterraven, a cap d'un temps, generalment a lloc on havia
tingut lloc el part. Abans sempre hi havia algu, una altra dona per gjudar a part: la mare,
la mare de la dona o de I'home, alguna de les seves germanes, o qui fos. Basicament la
FM o MM cuidavala partera, eraqui tallava el cordd i embolicava el nad6 en una manta

fetad'escorca. Res no en queda avui d'aguestes practiques:

"Not today, today people go to hospital. They (women) are to
frighten now."

JB

Actuament, tots els naixements es produeixen als hospitals i dins del sistema

sanitari australia. Només shan donat casos de dones que han donat allum a casa seva a

% E| periode de reclusié de les dones després de donar allum podiavariar d'un parell de setmanes a un sol
dia. A les zones desertiques, I'estil de vida més nomada implicava que shavia d'estar llest per marxar €l
més aviat possible. En canvi en arees costaneres, on el nomadisme era més gradual i estacional, les dones
podien romandre més temps per recuperar-se.
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causa de les inundacions de I'época de pluges i, en aguest casos, existeix un servei

meédic que es trasllada en helicopter a qualsevol comunitat™.

En el tema de mares solteres cal fer un aclariment. No hi ha de casos com
aquests a Jambun en €l sentit estricte, o hauriem de considerar la majoria de dones de
Jambun com a mares solteres (ja hem esmentat més d'una vegada que les parelles opten
per gjuntar-se més que No pas per casar-se i que es reconeix igualment la seva unid). Dit
aixo, si que trobem alguna situacié (per exemple lafilla de la casa 13) de dones que han
tingut descendéncia de relacions esporadiques. En aquests casos, la filiacio de la
descendencia seguira la linia materna, tot i que la filiaci6 tribal pot seguir la norma
tradicional, és a dir, I'adscripcio de la tribu paterna. Si existeix cert reconeixement del
pare i aguest és d'alguna de les tribus dyirbal, € fill seguiralalinia del pare, pero si és
defora(d'unaaltratribu), i lamarei €l fill viuen alla, seguiralaliniadelamare.

També sha comentat la situacié de parelles en les quals ds fills porten €
cognom angles de la mare, perque en e moment del naixement, la parella no ha
formalitzat la seva unig, perd conviuen junts, per tant encara que oficialment constin
com a mares solteres, simplement vol dir no casades, la qual cosa no significa no

aparellades. Es possible que alguna d'aquestes parelles es casin més endavant.

En I'entorn aborigen, fora de Jambun, si que apareixen cada vegada més casos de
noies joves amb descendénciai sense parella fixa. Segons la valoracié que en feiaI'GE
(agent comunitari, encarregada de I'oficina de 'Centrelink’ de Tully, on es gestionen els
ajuts i subvencions que afecten majoritariament la poblacié aborigen), les noies tenen
fills ben joves perque sha convertit en una manera de viure, sense haver de treballar.

Aconsegueixen gjudes economiques si tenen fills a carrec seu i no viuen en parella. A

% | a qualsevol lloc, perqué en aguesta época de I'any no només les comunitats aborigens es veuen
afectades per riades i inundacions, sind també les granges i cases, de propietaris blancs, situades en zones
remotes.
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vegades fins i tot, diuen que viuen soles, quan se sap (extraoficialment) que estan

convivint amb algun "boyfriend", per seguir cobrant I'sjut familiar>”.

Tasques domestiques. En € passat no es donava una diferenciacio
absolutament radical de les tasques que reditzaven els homes i les dones. Tots
socupaven de la supervivencia del grup. Si que hi havia activitats més propiament
masculines -com ara cacar, fabricar escuts, llancesi boomerangs- i altres més propies de
les dones -recol lectar, recollir llenya, cuidar les criatures més menudes-; pero les dones
també cacaven petits animalsi els homes recullien aliments. I, tant els uns com les altres
sabien i podien cuinar, fer foc, i tots participaven en la construcci6 de les cabanes -mija-
encara que amb feines diferents (els homes socupaven de I'estructura amb branques

gruixudes i, les dones de la coberta, amb branques més primesii fulles de palmera).

Potser per aix0, avui dia, tampoc no existeix una amplia diferéncia entre els
homes i les dones pel que fa a les tasques domestiques. Les dones socupen de la casa i
delsfills, pero els homes també. Les dones treballen fora de casa (quan tenen feina) i els
homesigual. Tant els uns com les altres van a pescar sempre que poden i sovint hi van
junts. Els homes també van a comprar, cuinen i cuiden els més menuts de casa. Una
imatge que es repetia sovint era veure un home, el pare o l'avi, cuidant-se d'una criatura
gue amb prou feines caminava, cridant-la perque era hora de menjar o preguntant on era

perqué seli havia escapat®®.

Un home sol pot cuidar-se asi mateix igual que una dona sola o pot fer-se carrec
d'altres parents. Per aix0, en les unitats domestiques trobem tant casos d’homes com de

" Aquesta mateixa persona, afirmava que a l'oficina de Tully hi ha més noies blanques que no pas
aborigens que sol-liciten aquest tipus d'ajut. No es van poder recollir prou referéncies fidedignes per
contrastar aguesta informacié.

% |a familia amb la que vaig conviure pot servir d'exemple (malgrat I'excepcionalitat que suposa que la
mare de la familia tingués dificultats per desplacar-se). El fill -un jove de 21 anys- cuinavala majoria de
les vegades, comprava sovint i, de tant en tant passava |'aspiradorai endrecavala sala, posavalarentadora
amb laroba de tota la familia, I'estenia i Socupava de planxar la seva. El pare, també cuinava, pero més
de tant en tant, es planxava la seva propia roba i també s'ocupava de comprar. La mare, com ja he dit,
amb dificultats per caminar (per I'obesitat i altres problemes associats) dirigia les operacions del sofa
estant.
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dones vivint sols, com d'unitats monoparentals encapcal ades per homes o per dones. En
I'estil de vida tradicional agquestes situacions no es donaven, no tenien sentit, pero les
habilitats domestiques que ja exercien abans, els ha permes, sobretot als homes, afrontar

noves situacions com viure sols 0 ocupar-se dels seus parents.

Totes les respostes de les entrevistes posaven de manifest que les tasques
domeéstiques es comparteixen dins la parella i es distribueixen entre els diferents

membres de la unitat domestica.

| aquesta manera de fer es generalitza a la resta d'activitats, de manera que les
dones participen igua que els homes en els afers de la comunitat, ja sigui formant part
del board (el consell), trebalant en els camps o participant en les assemblees generals
de la comunitat. Les dones, com a membres que son del seu grup de parentiu, esdevenen
propietaries del territori que han heretat igual que els seus parents masculins i, hi tenen
responsabilitats a I'hora de cuidar aquests llocs. En les quiestions que tenen a veure amb
la tradici6, les dones formen part del grup dels elders amb els mateixos drets que €els
homes. De la mateixa manera que en el passat les dones participaven en les lluites dels
homesi tenien els seus propis pals de lluitar per gjudar als seus homes, tenien veu en les
assemblees s havien arribat a I'estatus d'elders i mantenien la custodia del territori que
els era propi per parentiu. En aquest sentit, les relacions de génere segueixen sent,

basicament, de complementarietat; havariat laforma pero no el contingut.

428



9.7 VALORACIO DELS SISTEMES ABORIGEN | OCCIDENTAL DE
PARENTIU.

La manera d'entendre €l parentiu en la societat dyirbal i la manera de valorar-lo
no es pot destriar de la manera d'entendre i de valorar la seva cultura en general.
L'organitzacié del parentiu esta relacionada amb el significat del territori, amb € moén
dels mites i els sers creadors, amb |'entorn ecologic i socia i, amb els avantpassats; i,
aixo es posa de manifest en elstermes i les relacions de parentiu. També esta relacionat
amb |'experiéncia diaria de dependéncia economica respecte de la societat dominant
(blancaaustraliana). Per aix0, les manifestacions sobre la valoracio dels sistemes de
parentiu aborigen i occidental expressen opinions sobre la culturai la societat en general

dels dos sistemes.

En la vaoracié del sistema de parentiu propi, I'aborigen, un dels principals
valors que es destaguen és el 'respecte. Es el més valudsi principal valor que els pares
poden i, deuen, ensenyar as seus fills. Respecte cap as atres i respecte cap a un
mateix. Aix0 és € que els hi van ensenyar els seus pares i parents i aixo és el que
intenten transmetre als seus fills. Una de les coses més importants que els pares poden
fer pels seusfills, segons I'opinid de HD, és dedicar-los temps, escoltar-los, fer-los notar
gue son importants, perque ho son i perqué adquireixin confianca en ells mateixos. En el
valor 'respecte’ sinclou tot allo que es considera positiu, com és la propia cultura i
tradicio:

"Respect, it coversalot of things."
HD

"Respect... is the number one in the top list. Means our culture,
our tradition..."
GW

Els aspectes més destacats, a més del respecte, son la importancia que se li dona

acuidar lesrelacions de parentiu i familiars:

"Keeping the family together more than everything.”
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GPi MN

"Keeping the family together... respect the elders...and looking
after one another."
BT

"Responsability towards their family and children... respect...
closeness of the family."
GE

Lavaloraci6 de la manera de fer del present esta directament relacionada amb la
valoracié de la tradicio i amb ald que senyora del passat. En aquest sentit, les
respostes posen de manifest la nostalgia per aspectes de I'estil de vida tradicional com
son la vida a l'aire lliure, I'accés al territori, explicar histories, o els planys de la gent
durant els ritus de dol. Tot aixo, és clar, relacionat amb les persones, amb els seus
avantpasssats:

"Listening to the old stories,... but mostly | miss the old
people... | missthe crying in mournings.”
HD

"The law... and camping, cooking the eel, hunting the
wallaby."
LD

"The long walks with mum and aunty and cousins... Today
to get a place we just jump in the car... Yes, walking
everywhere and find animals you normally don't see...
sugarglider, white wallaby...I also miss some of the old
fellas."

GP

"The old people, their voices... walk around and camp
around... they (the old people) telling us songs... You
never hear again."

BT

"Those days were the best, better than today. Today they
cannot even walk!"
MN
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"The land, | miss my country gone... That's what | miss,
the life in the river,... clean creeks... walking anywhere...
All hte natural things, all the knowledge has gone with it
(the land)."
GE
Per als més joves, e que més valoren sexpressa en alo que voldrien transmetre
als seus descendents, quan en tinguin, del que han aprés del seus parents i, una vegada

més apareix lavinculacié entre territori, llenguatge i parentiu:

"Where they are from, their language names and what it
means."
HD (16 anys)

En la valoracio del sistema occidental d'organitzar el parentiu, €l terme que més
apareix, quan parlen de I'actitud que menys els hi agrada del mén no-aborigen, torna a
ser el respecte, pero ara és la manca de respecte la que es remarca cap a les persones
grans principalment. També apareix repetidament, en sentit negatiu, e sentit de
propietat dels blancs el qual sinterpreta com a egoisme, no saber compartir i, I'emfasi

gue seli dénaalsdiners:

"White way is selfish, what they value most is money."

HD
"They don't know to share... live stuck in four walls."

GP
"They put all on money."

GE

La societat occidental, segons la manera de pensar aborigen, esta massa
preocupada per la seguretat en tot i, se centra en la jerarquia i en la divisio de les
persones en classes, segons €l qui teneni els qui no tenen i aixo ho utilitzen per situar la

gent, "to map people”; quan per aells, diuen, aixo no té cap importancia.

En lavaloracio del mén blanc en general, no només en el sistema de parentiu és

significativa la coincidéncia de totes les respostes en la manca d'elements positius i

431



valuosos. Les respostes sobre aguesta quiestio o0 eren en sentit negatiu: "Nothing good in
white culture"(MJ), "nothing good in the white way" (GM), "white way is not really
valuable" (GE); o sexpressava en un llarg silenci i canvi de tema finalment. L'Unica
resposta una mica favorable prodeceix d'un dels elders qui, tot i no valorar positivament
"the white way" en destaca el sentit de |'autoritat, probablement per tractar-se d'un dels

elements que més troben afaltar elselders:

"They (white people) have no values... but they got a better way
of keeping authority."
GE

Sembla que hi ha certa contradiccio entre el que més es valora de la propia
cultura, € respecte i, e gque més enyoren les persones grans de Jambun, |'autoritat que
gaudien en el passat. Per mantenir |'autoritat cal comptar amb el respecte de la gent, ja
que l'autoritat es pot preservar mentre hi hagi respecte cap a qui I'exerceix. En el cas de
Jambun, la qlestié no esta tant en els valors que es mantenen com en la dificultat de la
seva transmissié. No és que la gent no consideri €l 'respecte’ com un element valuds,
sinG gue troba dificil transmetrel a les noves generacions: "They (young people) don't
learn properly... too much white way... you know what | mean?' (JB). | aix0 passa no

nomes amb el respecte, sind també amb altres aspectesi valors de la culturatradicional .

En la comparacié dels dos sistemes, I'aborigen i I'occidental, €l primer es valora
molt més positivament que el segon i I'emfasi es posa en la relacio entre les persones.
Probablement aixo0 té a veure amb les propies estrategies de supervivencia cultural, ja

gue dificilment es mantindra allo que no es valora.

"People are important. Relations come first... build the
relationship in mutual respect. Y ou white people got banks, we
have our relationships.”

GE
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CONCLUSIONS

""No dejaremos de explorar
Y el final de la exploracion sera
Llegar al punto de partida

Y conocer el sitio por primera vez."

T.S. Elliot

Es buscava amb aquest treball una aproximacio a unarealitat cultural diferent i
tnica (com ho son totes les cultures) per aprendre i comprendre la dinamica que
envolta les relacions que semmarquen dins del parentiu: com funcionen, per qué
canvien, quins elements shi incorporen, qué es desestimai que es manté del passat, en

definitiva, com es construei xen.

El context cultural escollit per portar a terme aquesta investigacio és el dels
pobles indigenes d'‘Australia, concretament la comunitat Aborigen de Jambun, una
comunitat de recent creacié que ha viscut un procés historic similar a que han patit
molts altres grups tribals arreu del continent: invasio, dispersio, desestructuracio i
finAment marginaci6. La seva és una historia de supervivéncia en la qua el
manteniment de la tradicié conviu amb la incorporacio de noves pautes i maneres de
fer, en un procés de renegociacié constant entre tradicié i modernitat que delimita totes

les esferes d'actuaciO cultural, per descomptat també les relacions de parentiu.

En la primera part del treball es plantgja quin tipus de relacié vincula dos
ambits culturals com son les relacions de parentiu i la identitat etnica en el cas dels
Aborigens Australians i com I'antropol ogia sha aproximat a aquesta relacio. Perdo com
gue avui dia, poques son les societats tradicionals (s és que n'existeix alguna) que es
desenvolupin a marge del context politic i economic que va desencadenar el
colonialisme i €l capitalisme, es presenta a comencament, una explicacio del procés

historic que va portar a's pobles Aborigens ala situacio actual en que es troben.
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Pel que fa a la interpretacié dels estudis antropologics, € treball bibliografic
porta a concloure gque la decreixent importancia que la literatura antropologica més
recent atribueix al parentiu en el procés de construccié identitaria dels Aborigens
Australians es deu tant als canvis gue shan produit en la propia teoria antropologica
del parentiu com as canvis que shan donat en la forma d'organitzar les relacions de
parentiu en € cas dels aborigens com a les modificacions dels trets culturals que se
seleccionen per a la construccio de la identitat aborigen. En aquest sentit, les veus
critiques a voltant deal concepte de "parentiu" com a categoria analitica han encetat
una etapa de guiestionament sobre la pertinenca i la mateixa existencia del "parentiu”
tal i com Sentenia fins ara dins els estudis antropologics i la seva adequacio per
explicar atres cultures fora de I'occidental; a més a més, els canvis radicals que van
viure els pobles aborigens han donat com a resultat noves formes d'entendre i de
practicar les relacions de parentiu, diferents i allunyades de les que apareixien en els
textos més classics i que havien situat a les cultures aborigens en els esquemes més
"algebraics' dinterpretacié antropologica; i, finalment, el context politic actual de
[luita i reivindicacions pels drets territorials aborigens, influeix en les estratégies
didentificacié i en la seva interpretacio, emfatitzant elements culturals, com la

vinculacié amb €l territori.

Les questions relacionades amb la conceptualitzacio del propi grup i la
conceptualitzacio del parentiu van estretament Iligades en €l cas aborigen. El parentiu
ofereix continuitats des del passat tradicional fins el present que faciliten un sentiment
d'unicitat i de diferenciacio respecte la poblacié no-aborigen. Larelacio que sestableix
entre aquests dos ambits culturals és, penso, que la identitat inclou el parentiu, perd no
nomeés a aquest, sind també altres dominis culturals com el vincles amb €l territori, les
creences centrades en el Dreaming i altres ideologies sobre procreacié, compartir una o
varies llengues, un procés historic comu, una situacio present de marginacio, una accio
de resisténcia i unes expectatives de futur compartides (centrades en la recuperacio de
drets territorials, integracio social i increment de participacio en la societat australiana

en general). No tots aguests trets culturals participen amb igual importancia en la
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identitat étnica aborigen, €ls vincles de parentiu constitueixen un element basic en la

formulacio i construcci6 del sentiment d'aboriginalitat.

La manera d'organitzar les relacions de parentiu avui dia no son les mateixes
d'abans. Han canviat alguns aspectes del contingut i de laformadel parentiu (apareixen
noves formes d'organitzacié familiar i nous tipus de relacions) pero persisteix com a
element ideologic important en e manteniment d'un sentiment identitari aborigen.
Sobretot els aspectes més tradicionals de les relacions de parentiu. D'aguesta manera,
el parentiu actua com a eix que permet la continuitat d'una consciéncia diferenciadora
vers els "atres’, els no aborigens i, facilita també el manteniment i la continuitat del

"nosaltres’, del collectiu aborigen.

En € cas concret de la comunitat de Jambun el sistema de parentiu (com a
construccio cultural) també es concebeix més en relacio amb el sistematradicional que
en la practica real i sutilitza com a fet diferenciador (rebutjant el sistema occidental i

valorant el propi).

S6n molts el's canvis que shan produit en la cultura del's pobles de la selva del
nordest de Queensland i no es tracten tots en aguest treball. Seguint amb I'objectiu
esmentat a la Introduccio, passem tot seguit a mostrar els principals canvis i
permaneéncies que shan donat en la manera d'organitzar les relacions de parentiu entre
les tribus dyirbals que viuen, avui dia a Jambun. L'explicacio es presenta aplegada en
quatre grans blocs. aquelles pautes que practicament han desaparegut, les que es
mantenen sense massa variacions respecte el passat, les que se segueixen practicant
pero amb variacions respecte latradicio i les que representen noves incorporacions.

1- PAUTES QUE HAN DESAPAREGUT. Ladesforestaci6 i explotacio intensiva del
sol a causa de |'ocupacié agricola i ramadera dels colons occidentals ha alterat
radicalment |'entorn ecologic tradicional dels pobles dyirbals. Lavida ala selva ha
deixat d'existir en € sentit d'abans (tal i com es descriu en € capitol 7) i, amb €ella,

els campaments com a model d'assentament i les cabanes com a forma de vivenda.
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L es politiques governamentals de dispersio i d'intervencié han donat com a resultat
les noves comunitats i les cases de disseny occidental i aix0 ha portat a la
concentracié d'unes poques persones (parents) de tribus dyirbals a Jambun. Moltes
de les activitats propies de l'estil de vida tradicional seminomada ja no es
practiquen -nomeés tenien sentit en un ecosistema selvatic-, perd perduren les que
encara son viables. Per exemple, a cap jove li sembla necessari caminar hores i
hores per enfilar-se als arbres a buscar aliments, quan aquests es poden aconseguir
facilment al supermercat; tampoc sabrien com fer-ho i els homes gue ho saben son
massa grans per practicar-ho.

En l'aspecte dorganitzacié social, els principals canvis se situen en |'ambit
cerimonia i en e control social. L'Ultima cerimonia d'iniciacio i celebracio d'un
corroboree vatenir lloc cap els anys quaranta. Avui dia els homes adultsi joves ja
no mostren marques tribals com a senya de la seva maduresa socia ni les
necessiten per a casar-se. Els'elders, els més ancians, jano son els tnics dipositaris
del control social del grup. El seu poder ha minvat considerablement en la mateixa
proporcié en que ha disminuit el respecte que tradicionalment sells hi dispensava;
el respecte cap a la gent gran pero, se segueix concebint com un valor que cal
transmetre.

Pel que fa a l'organitzacié del parentiu, les pautes d'aparellament son les més
afectades pels canvis. Han deixat d'existir la poliginia, €l levirat i el sororat.
Dificilment es podria casar un home amb més d'una dona quan €l sistema legal
australia no preveu la poligamia i quan la politica d'aniquilaci6 i de dispersié dels
diferents governs australians han causat una davallada considerable de la poblacio
aborigen en genera. El sistema de seccions i les regles matrimonials prescriptives
han desaparegut totalment de les practiques de buscar parella, només els elders, i
no tots, recorden els noms de les seccions i € tipus de matrimoni considerat
preferencial. D'igual manera les relacions devitaci6 amb certs parents
(principalment entre un home i la mare de la seva esposa) ja no formen part de les
normes de comportament. Tampoc shan mantingut la majoria de prohibicions

alimentaries que existien i que es recomanaven sobretot durant els embarassos.
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Amb la desaparicié d'aguestes pautes ha desaparegut també el Ilenguatge que hi
estava associat. Ningu parla ja en Jalnguy (llengua d'evitacié) a Jambun i son
poques les persones (elders) que en recorden alguns mots. Tampoc sutilitza massa
lallenguatradicional en €l diaadia, € Gwal, tot i que la majoria de la gent I'entén
meés que & parla, exceptuant-ne les criatures, les quals només poden reconéixer
algunes paraules. L'angles ha passsat a ser la llengua d'Us habitual, s més no
['anglés aborigen. Aquesta situacié del Dyirbal, que Annette Schmidt defineix com
"agonica’, és el resultat d'una estratégia orientada a facilitar la integracié de les

noves generacions ala societat australiana.

PAUTES QUE ESMANTENEN. La gent, pero, segueix vivint amb i entre parents,
com en €l passat. Les obligacions que comporten les relacions de parentiu,
d'hospitalitat i reciprocitat, se segueixen valorant i practicant i, en e context
economic i socia en que es desenvolupa la vida diaria aborigen, faciliten la
distribuici6é dels pocs recursos que ténen al seu abast; ja sigui en termes de feina,
daliments o de diners. També es manté la mobilitat, amb un sentit diferent a
d'abans, el qual caracteritzava la vida aborigen. Ara no es déna d'un campament a
un altre o d'un territori tribal aun altre, sin6 d'un poble a un altre o, d'una comunitat
a una ciutat, o d'un estat a un atre, o de casa a la preso, perdo sempre seguint les
xarxes de parentiu.

El fet de seguir vivint entre parents fa que en I'educacio i la crianca dels fills hi
segueixi intervenint tot el grup: en el passat tots els membres del campament; avui
dia, tots els membres de la comunitat.

La connexid entre persones i territori continua vigent. Tothom es reconeix com a
propietari d'algun lloc especific i reconeix la propietat de qualsevol altra persona
respecte un lloc concret que li és propi per heréncia familiar i tribal. Tant aquesta
relacié com el reconeixement que les persones procedeixen d'aguests llocs es
manifesta amb les expressions que empren indistintivament "I belong to that place”
0 "That place belongs to me, to my family".

Avui dia, igual que en el passat, quan neix una criatura a Jambun se sap quin nom

persona aborigen li correspon. La persona encarregada de posar €ls noms ja haura
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decidit quin és el parent per linia paterna que transmet el seu nom al nounat. Aquest
nom estara, a més a mes, relacionat amb el lloc concret amb que esta vinculada la
familia i, acabara per descriure alguna caracteristica particular de la persona, com
ara una certa habilitat per nedar com ara un peix o tenir mal geni com ara un fort
vent.

Lafiliacio tribal continua sent patrilineal principalment, amb la possibilitat d'optar
per lalinea materna, igual que esfeiaen el passsat. Actualment, les opcions tenen a
veure amb €l fet que el pare o lamare (real o fictici) siguin membres d'algunes de
les tribus tradicionals de Jambun. Es a dir, s fills d'un home de Jambun sempre
seguiran la sevafiliacié i en € cas d'una dona de Jambun aparellada amb un home
de fora, la descendencia seguiralalinia materna.

També es mantenen intactes algunes relacions de parentiu. Els cosins para -lels, els
fills de germans del mateix sexe, segueixen sent considerats com a germans i, la
mare i la germana de la mare mantenen el mateix tipus de relacio entre elles i amb
la seva respectives descendéncia. D'igual manera permaneix €l mateix terme de
parentiu en dyirbal per ambdues, Yabu. | encara que sutilitzi la terminologia
anglesa per anomenar aquests parents, "cousins' o "aunties', la vinculacié que
existeix entre €lls és la que correspon a la manera tradicional d'entendre aquestes
relacions. Aquest fet es pot comprovar per exemple, quan uns fills es queden sense
mare, aleshores sentén que la primera obligacié recau en la germana d'aquesta
dona.

En e tema matrimonial, ara igual que en €l passat, e reconeixement socia de la
unid entre un home i una dona és suficient per alaformacio d'una parella. Per aixo,
la gran majoria d'unions de Jambun constitueixen "unions de fet" sense passar per
cap tipus de cerimonia eclesiastica o civil (esdevenint unions d'igual dret que les

gue si han celebrat alguna cerimonialegal).

PAUTES QUE ES MANTENEN AMB VARIACIONS. Tot i que I'estil de vida
tradicional practicament sha esvait, es mantenen a pesar de tot, algunes de les
activitats que es realitzaven en el passat pero de forma diferent. Segueix sent una

practica habitual anar a bush, a bosc, a buscar fruits o plantes o anar a pescar a
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riui alaplatijao finsi tot cacar algun uallabi, perd els estris que sutilitzen no son
els d'abans. Avui dia, les bosses de plastic han substituit els cistells de canya, els
rifles ales llances i les [lanxes de motor a les canoes. També ha variat |'assiduitat
en que sefectuen aguestes activitats. Ja no representen les principals tasques per
aconseguir els aliments diaris sind, més aviat, actes relacionats amb I'oci i passar-
sho bé La continuitat d'aguestes practiques ha permes e manteniment del
vocabulari en llenguatribal que li correspon, aixi com la permanéncia d'algunes de
les maneres de cuinar, les quals per la seva inusualitat es converteixen en tot un
espectacle per ala propia gent de Jambun.

El control dels elders no és comparable a que els hi era propi, no obstant aixo,
segueixen sent els dipositaris dels coneixements pel que fa a saber tradicional.
Tenen I'Gltima paraula i se€lls segueix consultant quan € tema té a veure amb
delimitacions i connexions territorials, relacions genealogiques i decidir e nom
personal que li pertoca a cada persona. Ara perd, comparteixen €l poder amb els
adults de la comunitat, els quals administren i gestionen Jambun.

Els termes de parentiu se segueixen utilitzant per referir-se a la relacions entre
parents, pero no tots ni tothom. Només alguns dels elders els coneixen i els empren
guan correspon. En canvi, els adults en poden reproduir uns quants -principal ment
els que vinculen parents per linia directa: Nguma, Yabu, Babi, Bulu, Ngagi, Gumbu,
Galbin, Daman. | el mésjoves gairebé nomeés els identifiquen quan el's senten.

De tot € corpus de creences sobre procreacio, somiar amb els nens que han de
néixer segueix formant part de l'ideari col.lectiu perd no es té una idea clara de
guina persona és |'encarregada de dream on babies. També se segueix considerant,
en certa manera, que hi hallocs (relacionats amb |'aigua), aixi com alguns fets (el
comportament estrany d'algun animal) i aliments (basicament el peix barramundi)
gue poden intervenir en el fet procreatiu, facilitant o perjudicant el naixement d'una
criatura. Per0d aquestes concepcions estan desapareixent a poc a poc i perviuen més
com un element de la tradicié que com una practica del present.

La complementarietat en les tasques economiques i domestiques realitzades pels
homes i les dones se segueix donant, ara perd han canviat les unitats domestiques

en gue sefectuen.
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[, tot i que jano existeixen zones clarament diferenciades per algunes activitats dels
nois i les noies, com succeia en els campaments de la selva, es mantenen avui dia,
algunes pautes d'evitacio entre germans; de manera que els dormitoris d'unsi atres

es consideren espais inviolables.

PAUTES DE NOVA INCORPORACIO. Els radicals canvis que es van produir
arran de la invasi@ van portar un nou estil de vida amb un sistema economic
diferent i amb poques possibilitats de representativitat politica. Aixo ha significat
un esfor¢ d'adaptacié important i noves formes d'organitzacio. La feina a les
plantacions dels grangers veins de Jambun o als propis camps de la comunitat, aixi
com la dependéncia del's gjuts governamental s domina la vida economica de la gent
i, e consell delacomunitat, la seva vida politica.

La gran dispersié que van patir tots els pobles aborigens d'Austrdia va fer que
entressin en contacte individus i grups de tribus que tradicionament no tenien
massa 0 cap relacio. Aquest fet ha modificat substancialment les opcions
matrimonials i d'aparellament. D'aquesta manera trobem a Jambun que es dénen
nombroses unions amb persones d'altres tribus i per tant dificilment vinculades per
parentiu, com succeia en el passat (és en aguests casos quan la filiacié acostuma a
seguir la linia materna). Aquests aparellaments queden absolutament fora de les
regles matrimonials tradicionals, perdo no son els Unics. Poques unions segueixen
avui dia el matrimoni preferencial del passat, tot i aixi continuen produint-se dins
del parentiu.

Apareixen noves formes d'organitzacio familiar que no tenien precedents perque
era inconcebible un tipus de vida que no fos grupal. Aixi existeixen avui dia a
Jambun llars unipersonals formades per persones soles grans o joves i unitats
domestiques monoparentals constituides tant per dones com per homes i Ilur
descendéncia.

Una clara mostra de |a pérdua de poder dels més ancians i dels canvis en la manera
d'organitzar les relacions de parentiu és € fet que es dongui la possibilitat
d'ingressar persones grans en una residencia. De totes maneres, quan aixo0 passa, es

valora forga negativament, tant per part de la persona afectada com per laresta de
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membres de la comunitat els quals consideren gue la primera responsabilitat estaen

mans de lafamilia.

Els canvis i les continuitats que shan esmentat mostren quina és la realitat
actua en la que es troba la comunitat de Jambun i com Sarticulen les relacions de
parentiu entre els seus membres. En € procés de construccié del parentiu les
continuitats des del passat representen el marc ideal de referéencia en el qual les noves
pautes shi van incorporant i constitueixen la base de la seva especificitat cultural. Pero
la situacié dinestabilitat i marginacio social i economica on aquestes pautes es
desenvolupen amenacen la seva propia permanencia. La dificultat principa de la
continuitat cultural -pel que fa a relacions de parentiu- de Jambun no esta tant en €l
manteniment de pautes tradicionals, com en la seva transmissio a les noves
generacions. Alhora aguesta mateixa sSituacid marginal propicia un entorn
d'autoreproduccio cultural en qué es rebutja la cultura dominant i es revaloritza la
propia. Es una de les principals contradiccions en qué es troben moltes de les
comunitats aborigens a Australia (i a atres paisos): I'exclusio afavoreix en certa
manera la reproduccié cultural. En aquesta dinamica perversa, I'atraccié que representa
I'estil de vida modern occidental és sovint massa poderosa i fa que cada vegada sigui

meés dificil transmetre pautesi valors de latradici6 aborigen ales noves generacions.

La dinamica de les relacions de parentiu es caracteritza per una gran fluidesa i
permeabilitat. El professor Joan Bestard en el seu llibre Parentesco y Modernidad
senyala la paradoxa que es déna entre la fluidesa i 1a permanencia de les relacions de
parentiu:

"El parentesco tiene diferentes contenidos culturales. La
formas generales del parentesco se sittian en €l nivel dela
continuidad, mientras que el contenido de las relaciones
puede presentarse en términos de cambio."*

! Bestard, Joan. 1998. Parentesco y Modernidad. Barcelona: Paidés.
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Penso que no es tracta d'una paradoxa, S més no en els termes en que ho
presenta e professor Bestard. Fluidesa i permanéncia o canvis i continuitats no son
conceptes oposats quan ens referim a relacions de parentiu, SinG complementaris.
Estem davant d'un fenomen -les relacions de parentiu- que es construeix culturalment i,
per tant, varia en € temps, en la formai en e contingut i, la seva conceptualitzacio
també. Apareixen noves formes que impliquen noves relacions i les noves relacions
porten aformes noves, tot dins d'un marc de referencia que és menys variable (tot i ser-
ho) com és la tradicid. La relacio és de fluidesa dins de certa permanencia de pautes
tradicionals i de noves incorporacions. Almenys en el cas que es presenta en aquesta
tesi. Més que fluidesa, crec que les relacions de parentiu les hem d'entendre a partir de
la seva elagticitat. Tenen la propietat de donar-se i de replegar-se en funcié de les

necessitats i expectatives de les personesi els grups que entren en relacié.

Exemples del que es vol expressar seria el fet que una de les consegiiencies dels
canvis en |'estatus de la gent més gran (canvi en el contingut) ha portat a nous tipus
d'unitat domestica, com és el cas de persones grans vivint soles -0 en una residéncia-
(canvi en la forma); o la relaci6 que es dona entre dues germanes i la seva
descendéncia (continuitat en el contingut) es manté sigui quina sigui la forma en que
sexpressi aquesta relacio. O I'obligacié d'hospitalitat i reciprocitat (continuitat en el
contingut) en forma de diners més que daiments (canvi en la forma); o €
reconeixement social de la constitucié d'una parella (continuitat en € contingut) com a
via d'acceptacio de les parelles que no han passat per cap cerimonia a banda de viure
plegades (continuitat en la forma). I, evidentment, a més a més, els canvis en €
contingut de les relacions es poden manifestar encara que la seva forma es mantingui.
Seria el cas de |'obligacio de reciprocitat entre parents, la qual avui diai a causa de les
exigencies de I'estil de vida occidentalitzat, es realitza en base a quiestions economiques

i de serveis (per exemple, haver de deixar el cotxe sempre que es demana).
Aquesta reflexi6 sobre lafluidesai la permanénciaen laformai el contingut de

les relacions entre parents ens porta a una altra consideracio, aguesta sobre |'adequacié

del concepte d'Organitzacio de la Procreaci 6 per analitzar les relacions de parentiu. Des
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de ja fa un temps, els estudis sobre e Parentiu es troben en un moment de
questionament del paradigma utilitzat fins ara i |'aparicié de noves propostes (el
concepte de "relatedness’ per exemple). El treball que es presenta aqui, Semmarca dins
d'aguesta conjuntura per aixo, tot i ser un dels objectius de la investigacio posar a
prova el terme Organitzacio de la Procreacio en un contexte cultural especific, se

segueix utilitzant laterminologia classica, com el mateix concepte de Parentiu.

La mateixa realitzacié del treball de camp sSorienta seguint la proposta
enunciativa que es planteja en la definicié d'Organitzacié de la Procreacio (tal com
apareix a la Introduccid) la qual cosa indica |'acceptacié d'aguesta proposta. Voldria,
pero, afegir un parell d'apreciacions al respecte. La primera té a veure amb la forma,
amb el mateix mot "procreaci¢”. Cal extraure qualsevol sentit biologic al terme perqué
en redlitat, estem parlant de relacions que van més enlla del fet procreatiu i de les seves
interpretacions en diferents cultures. El problema és que el mot "procreacid” remet

41

massa a sentit de reproduccié humana.. "Procreacid” en aguesta definicié no significa
nomeés procrear, sind que implica vincles biologics, socials, espirituals i ideologics. De
manera que probablement e que cal és trobar un terme més adient. La segona
apreciacié esta relacionada amb el contingut. Comparteixo la proposici6 amb una
dificultat pero, la seva dimensié temporal o millor dit, lalimitacié d'aguesta. Tal i com
es presenta sembla com si un cop la descendencia esta situda en la vida finaitza el
procés 0 s més no, que es reinicia perd amb altres protagonistes. Penso que les
relacions que sestableixen a partir de la descendéncia no sesgoten amb les que
apareixen quan la descendéncia inicia €l seu procés. Es més, e fet de no tenir
descendencia no exhaureix les relacions. Els "fills' no deixen de ser-ho pel fet de tenir
o no tenir fills ells mateixos. Les relacions se solapen, safegeixen, es complementen i,
en alguns casos, entren en contradiccid. Les relacions entre parents tenen, a més, una
dimensié que abarca tota la vida terrenal i, en molts casos -els Aborigens Australians
entre ells- també I'espiritual de les personesi dels grups. | com passa sovint, laformai
el contingut es relacionen, de manera que fal'efecte que I'Organitzacié de la Procreacio
es plantegi en termes linials, primer la sexualitat, després les idees sobre la formacio de

les persones i, a continuacié la seva crianca, els grups implicats i els models i
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representacions associats. Quan en redlitat es tracta d'un procés en € qua €s
avantpassats, els esperits o els sers creadors poden intervenir-hi tant com el pare o la
germana de la mare. Aquesta objecci6 es pot solventar aclarint que I'enumeracio de la
definicié no posa de manifest un ordre de passos a seguir. Les normes i usos relatius a
la sexualitat no necessariament representen el primer pas per a entendre les relacions
entre parents. Podriem parlar i explicar el fenomen comencant per qualsevol dels punts
plantgjats. Perqué sigui com sigui, € Parentiu o I'Organitzacié de la Procreacio -amb
els descarrecs esmentats-, abasten un ampli camp de relacions entre persones i grups
considerats parents, que conformen fluides i elastiques xarxes socias i son ahora,

dinamicsi perdurables en el temps. Aquesta és la seva gran riquesa.
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