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Abstract

This article examines the symbolism of fire in the Gadjari higher initiation ceremonies and
Jardiwanpa ceremonies among the Warlpiri. Fire is used in these ceremonies in three forms: high
flame torches called witi/wanbanbirri, wandabi projectiles made out of bark, and djindjimirimba
sticks. The analysis of the myths connected to fire reveals that the Warlpiri associate it with the
motif of cosmic catastrophe in which their ancestors, manipulating high, sacred paraphernalia, cut
through the Milky Way. The result of the separation of the stars is a huge bush fire. According to the
myth, the sight of a flame falling from the sky forced the ancestors to conduct initiation ceremo-
nies. The patron of these ceremonies is associated with the Coalsack Dark Nebula in the Milky Way,
and the wanigi paraphernalia used with the Southern Cross. Fire is of ambivalent significance for
the Warlpiri — on the one hand it brings death and destruction, and on the other it provides cleansing
and brings to life that which is dead.
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Znaczenie Gadjari

Gadjari (katjiri — dostownie ,,[dojrzata] Kobieta”, wzglednie ,,Starucha”, ale takze
ngatikatjara — ,,Matka z Ciotka”) jest odgrywang dorocznie niezalezng $ciezkg wta-
jemniczenia, organizowana przez polowe!' ztozong z podsekcji Jupurrula-Jakamar-

! Tekst ten stanowi kontynuacje artykutu: Australijskie ceremonie ognia. Ogien w religii Warlpiri
zamieszczonego w: ,,Studia Religiologica” 2014, z. 47, nr 1, s. 29-42, gdzie wyjasnione sa podstawowe
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ra-Jangala-Jampijinpa. Konczy si¢ subincyzja, cho¢ takze niesubincyzowani moga
uczestniczy¢ w obrzgdach w roli ,,mtodszych adeptow” malbagara/malbanba. Pod
koniec cyklu zostang subincyzowani, a do nastgpnej ceremonii przystapig juz w roli
starszych adeptow. Chociaz glowny motyw mityczny Gadjari powinien dotyczy¢
wedrowki Dwoch Kobiet (Ganda), v Warlpiri ceremonia jest potaczona z mitolo-
gia Inicjowanych Mgzczyzn (Mamandabari oznacza dostownie: ,,polaczeni wiezig
wspolzaleznosci inicjowani mezczyzni”’) w zespdt zwany czgsto maliara (dostownie:
»adept inicjacji”, odpowiednik okreslenia urliara u Aranda). Podobienstwo Gadjari
do obrzedow Kunapipi z Ziemi Arnhema jest tak rozlegle, ze w istocie stanowig
ten sam zespot dziatan w odniesieniu do gtownych symboli rytualnych. Scenariusze
dziatan r6znia si¢ dopiero obrz¢dami pobocznymi.

Centrum symboliczne kompleksu rytualnego Gadjari stanowi uktad dwoch war-
kotek roznej wielkosci, symbolizujgcych starsza i mtodszg siostr¢ Ganda i zwanych
mandagi oraz djabanba. Odglosy warkotek sg objasniane niewtajemniczonym jako
dzwieki wydawane przez kobiety, gdy tanczac na jednej nodze, uderzajg si¢ po thu-
stych posladkach. Po wstgpnym okresie odosobnienia i krgcenia warkotkami ich ta-
jemnica zostaje objawiona adeptom jednocze$nie z uciele$nieniem bezposredniego
kontaktu z Siostrami, czyli momentu, gdy adepci z zawigzanymi oczami muszg naj-
pierw wsadzi¢ palec do jamy wypetnionej krwig z nacietych ramion inicjowanych,
potem go oblizaé¢ i wreszcie ugryz¢ koniec ostrza oszczepu. Krew jest przez hiero-
fantdw nazywana moczem Siostr, a ostrze ich techtaczka. Oznacza to wlaczenie do
wspolnoty wtajemniczonych, a ukhlucie oszczepem w jezyk przypomina o nakazie
zachowania absolutnego milczenia na temat tego, w czym uczestnicza.

Zakonczeniem kompleksu wtajemniczenia jest symboliczne odrodzenie adeptow
z tona Dwoch Siostr. Zgodnie z przekonaniami niewtajemniczonych zostaja oni po-
tknieci przez Gadjari, ktére potem nimi wymiotujg. Na $rodku gruntu ceremonial-
nego, najlepiej w poblizu drzewa o roztozystej koronie, zostaje wykopany owalny
dot o wymiarach 3,6 m x 1,8 m x 75 cm zwany ngangguru (nangkuru), ktéry bedzie
odgrywat role ,tona Gadjari”. Obramowuja go dwa waty ziemne, zwane maliara,
w ktore wetknicte sg gatazki ,krzaka Emu” (Eremophila). Maja one symbolizowaé
zardwno samych adeptdw, jak i pare Mamandabari. Do Mamandabari odnosza si¢ tez
dwa obrzgdowe stupy gumagu (kumaku, w Kunapipi odpowiadajg im stupy yerma-
linji) o dhlugosci okoto 4 m, ozdobione biato-czerwonymi pasami puchu. Jeden z nich
ozdobiony jest symbolami pnacza hoi (ngalyipi), drugi weza Yarripiri (ewentualnie
innej formy Te¢czowego Weza, Wana, SciSlej zwiazanej z wodg). Stupy wbija si¢
w ziemi¢ po obu stronach ngangguru, a u ich podnézy gromadzi si¢ stos posmaro-
wanych ochrg metrowej dlugosci patykow, ktore beda pochodniami (djindjimirimba)
rzucanymi nad glowami adeptow.

Mtodsi adepci wchodza do ngangguru i siadajg z pochylonymi glowami. Hiero-
fanci dzielg si¢ na dwie grupy, tak by przy kazdym stupie znalezli si¢ przedstawiciele

terminy. Potowy Warlpiri nie majg nazw wilasnych, tworza je cztery podsekcje, odpowiednio: Jupurrula-
-Jakamarra-Jangala-Jampijinpa, oraz Japaljarri-Jungarrayi-Japanangka-Japangardi. We wszelkich
dzialaniach obrzedowych jedna taka potowa okreslana jest jako wiasciciele ceremonii (kir(d)a), druga
— jako wykonawcy (kulungulu).
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dwoch podsekeji — wiascicieli 1 wykonawcow. W wersji podanej przez Mervyna
Meggitta zaczynajg potrzasac silnie stupami, tak by ozdoby zaczgty si¢ od nich od-
rywac 1 wpada¢ do dotu. W wersji Wilda zostat opisany jeden stup, ktory zostaje wy-
rwany z ziemi przez hierofantéw, przeniesiony nad ngangguru i trzymany poziomo
nad glowami siedzgcych?.

Na koncu mistrzowie ceremonii dajg dyskretny znak wykonawcom gurungulu, by zapalili djin-
djimirinba i rozdali pozostatym. Obie grupy gurungulu cofaja si¢ kilka krokéw i zaczynaja
ciska¢ w siebie nawzajem ptongce lub tlgce si¢ pochodnie, zarazem odrzucajac te, ktore spadty
na nich do dotu, nad ktérym stoja. Me¢zczyzni z potowy gira [whascicieli kirda — A.S.] $piewaja
odpowiednie piesni cyklu Mamandabari. Wymiana ognia trwa kilka minut, poki wszystkie
pochodnie nie zgasng lub si¢ nie roztrzaskaja. Powietrze jasnieje od ptongcych wegli, leca-
cych w réznych kierunkach po zderzeniach pochodni; spadaja na gira, na gurungulu, a przede
wszystkim na adeptow. W istocie uczestnicy tak rzucaja cze$¢ pochodni, by spadly one na
chtopcéw, ktérych nie sa w stanie zastonié liscie Eremophili. Zaden z nich nie moze nawet
pisna¢ w czasie tej, kluczowej dla ceremonii, proby ognia. Bez oparzen nie moga zostaé nga-
naguruguru, ,,zjadaczami wiedzy”, dazacymi do fazy prawdziwych maliara, ktérzy moga si¢
pochwali¢ calg ich kolekcja®.

Wedlug wersji Wilda adepci nastepnie ,,rodzg si¢”, wypetzajac z ,tona Gadjari”,
po czym petzng wzdhuz stupa, tak by ociera¢ si¢ o niego piersiami i brzuchami, ana-
logicznie do adeptow Kurdiji, ktdrzy ocierali si¢ o wanigi. Zdaniem Meggitta hie-
rofanci pozwalaja w tym momencie adeptom spojrze¢ w gore, gdzie przez chwile
widzg kotyszace si¢ stupy w migotliwym $wietle ognisk, po czym zostajag wypedzeni
z dotu krzykami i biciem, oraz poganiani wirujacymi warkotkami. Pytani przez nie-
go Warlpiri w zaden sposob nie odnosili dotu ngangguru do kobiecego tona ani nie
mowili o ,,narodzinach”.

Wild zwraca uwage, ze bardzo powaznie traktowana proba ogniowa jest poprze-
dzona dziataniami starszych adeptéw wystepujacych w roli klaunéw obrzgdowych,
ktérzy:

[...] zbieraja si¢ po obu stronach jamy w poblizu ognisk i ,,tafnicza jak kobiety”, wydaja kobiece
okrzyki i chwytajac pochodnie, machaja nimi w powietrzu i uderzaja o ziemi¢, rozrzucajac
iskry. Potem unosza pochodnie nad glowami, schodza do dotu i przez chwile tancza w ten sam
sposob w jego wnetrzu®.

Meggitt takze stwierdzil istnienie zartobliwej formy proby u potnocnych Warlpiri,
ktéra ograniczata si¢ jednak tylko do rzucania znienacka pochodni, w czasie kiedy
grupy wykonawcow przygotowywaty piesni djamala. Wowczas kakofonii dzwiekow
towarzyszyt tez chaos wywolany ogniem i $miechy tych sposrdd uczestnikow cere-
monii, ktorzy ulegli poparzeniu®. Inne zadanie klaunow polega na wspigciu si¢ na

2 S.A. Wild, Men as Women: Female Dance Symbolism in Walbiri Men's Rituals, ,,Dance Research
Journal”, 1977, vol. 10, nr 1, s. 16.

3 M. Meggitt, Gadjari among the Walbiri Aborigines of Central Australia, pt. 2, ,,Oceania” 1966,
vol. 36, nr 4, s. 311.

4 S.A. Wild, op.cit., s. 20.
> M. Meggitt, Gadjari..., pt. 2, s. 304.
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drzewo stojace nad dotem ngangguru i nasladowanie zachowan oposow (tak zwany
taniec oposa), tacznie z oddawaniem moczu na znajdujacych si¢ w dole adeptow.

Podazajac za opisem Wilda, mozna uzna¢ klaunéw obrzedowych za reprezentan-
tow nieobecnej w tajemnym rytuale strony kobiecej, niezbednej do zajScia wymiany.
Taniec oposa zwigzany jest jednak z inng symbolika, w ktorej szczeg6lna rolg odgry-
wa wspiecie si¢ na drzewo (przyjrzymy si¢ jej pdzniej).

Mitologia Gadjari

Zrozumienie symboliki Gadjari wymaga odwolania si¢ do mitéw. Te jednak oferujg
odmienne interpretacje w zaleznos$ci od tego, czy mamy do czynienia z wesja egzo-
teryczng, czy tajemng. Niewtajemniczeni wierzg, ze Gadjari to dwie tluste kobiety,
ktére w porze suchej kryja si¢ w ziemnej jamie, a w czasie pory deszczowej wedruja
po okolicy, szukajac mtodych chtopcow, ktérych potykaja. Jedynie inicjowani w Gad-
Jjari mezczyzni potrafia nakloni¢ je do zwymiotowania ofiar®. Zgodnie z bardziej
rozbudowang wersja mitu w potwory zmienity si¢ zony dwdch braci-drzew Mulga
(Akacji) Walangari, kiedy ci zostawili je, by opiekowaly si¢ niedawno obrzezanymi
chlopcami. Kobiety potknety chtopcow i schowaty si¢ w jaskini, gdzie zwymiotowa-
ty resztki, zostawiajac je na nastgpny positek. Mezczyzni wytropili je dzieki rojacym
si¢ przy wejsciu do jaskini stadom much. Podkradli si¢ do $pigcych kanibalek, spe-
tali je tatwopalnym pngczem maribi i rozpalili wielkie ognisko, w ktérym sptongty
kobiety i ciata ich synow. Pozbawieni zon i dzieci Walangari nie wiedzieli, w jaki
sposob mozna zachowac ciagto$¢ rodowa. Na szczescie jednemu z nich przy$nita si¢
ceremonia rezurekcyjna. Rozpalili wigc ognisko ztozone z resztek bumerangow i ich
wiasnej broni, sporzadzonych wczesniej warkotek oraz gniazd papuzek, skropili ca-
1o$¢ krwig z ramienia i podpalili. Kiedy w niebo uniosty si¢ chmury czarnego dymu,
mtodszy brat wezwat duchy dzieci specjalnym okrzykiem, ktory powtarzat tak dlugo,
az wszystkie powrocity do zycia. Razem z nimi przybyty takze setki innych duchow-
-zarodkow dzieci, dzigki czemu Warlpiri stali si¢ licznym plemieniem’.

W przypadku tej, raczej egzoterycznej, wersji mitu Gadjari, ogien pojawia si¢
najpierw jako narzedzie destrukcji potwornych siostr i szczgtkow ich ofiar. Nietrud-
no zauwazy¢, ze mit wyraznie manifestuje wrogos¢ sfery meskiej i zenskiej, ktorej
kwintesencjg staje si¢ spalenie kobiet. Jesli przyjmiemy, ze aktywujace si¢ w czasie
pory deszczowej Gadjari stajg si¢ reprezentacja wody, to w perspektywie wyjscio-
wego dla wszystkich ceremonii ognia mitu Jarapiri staje si¢ jasne, ze ich zartoczno$é¢
moze zosta¢ opanowana dzigki ogniowi. Interpretacje t¢ wspiera jedna z wersji tego
mitu, w ktorej mezczyzni Walangari znajduja w jaskini wylacznie zwloki swych sy-
now, a potem wygania ich z niej wtasnie waz Yaribiri®.

¢ Ibidem, s. 294.
7 Ibidem, s. 294-300.
8 Ibidem, s. 299, przyp. 110.
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Drugi ogien w tej interpretacji bedzie specyficznym sposobem uniknigcia $ciste-
go zwiazku reprodukcji ze sferg kobieca. Pokazuje, ze tajemnie ufundowana moc sa-
kralna mezczyzn jest ekwiwalentem zyciodajnej mocy kobiet. Uwage zwraca opozy-
cja migdzy gromadzacymi si¢ wokot trupow (czarnymi) chmarami much a czarnym
dymem z zyciodajnego ogniska przywotujagcym duchy-zarodki. Czy jednak istnieje
jakies$ przetozenie obu ognisk na obrzedowe uzycie ognia w ceremonii Gadjari? Jed-
nym ze stabych sladow wydaje si¢ kwestia warto$ci symbolicznej jaskini. Jak podaje
Meggitt: ,,niektorzy mezczyzni twierdza, ze jaskinia to w istocie dot ngangguru, kto-
ry wykopali Mamandabari, przechodzac przez Yinabaga™.

Zgodnie z rekonstrukcja mitu Mamandabari dokonang przez Meggitta, stworczy
przodkowie Mamandabari tworzyli terytorium Walbiri, ustanawiajac zarazem dla jego
mieszkancoOw ceremonie inicjacyjne, cho¢ nic nie wskazuje na to, by sami je wyna-
lezli (przypisuje si¢ to raczej innej parze Inicjowanych Mezczyzn zwanych Ngarga).
Wyjatkiem jest Gadjari. T¢ ceremoni¢ Mamandabari mieli stworzy¢ w miejscowosci
Djindjimirimba (,,Miejsce Pochodni”). Zerwali dwa $wieze pedy akacji, a nastgpnie
wycieli z nich warkotki Starszej i Mlodszej Siostry oraz mate kije-kopaczki (giari
— mniejsze od kobiecych kopaczek). Potem wykopali dot ngangguru i, zaleznie od
wersji, albo sporzadzili osobno par¢ obrzedowych stupoéw gumagu, albo ich giari,
wbite w ziemig, zmienily si¢ w gumagu. Zmieszali krew, ktora sptywata im z nacieé¢
na przedramionach, z czerwong ziemig z gniazda termitéw (nie dysponowali bowiem
ochra). Tg pasta ozdobili si¢ wzajemnie i posmarowali stupy gumagu oraz warkotki
1 przygotowane patyki-pochodnie djindjimirimba. W konsekwencji wszystkie te ele-
menty przesigkni¢te s3 mocg sprawcza i istotowg Mamandabari. Wreszcie stangli po
dwoch stronach ngangguru i zaczgli ciska¢ w siebie plonacymi gatgzkami, uskakujac
przy tym i kotyszac sig, a takze kolejno trzgsli stupami gumagu i krecili warkotkami.
Ich gwattowne ruchy spowodowaty, ze materiat zdobiacy ich ciata i parafernalia ode-
rwat si¢ i wpadt do ngangguru, zmieniajac si¢ w duchy-zarodki guruwari. Na koniec
Mamandabari zeszli do jamy i dokonali na sobie nawzajem subincyzji'?, az wreszcie
— wyczerpani tymi dziataniami i uptywem krwi — zasneli'!.

Rano nastgpnego dnia Mamandabari wprowadzili do swych ciat stupy gumagu
1 kopaczki giari, wpychajac je w oparzeliny tak, ze staly si¢ czescig ich szkieletow.
Dzigki temu mogli je tatwiej nie$¢ 1 wyciagac z siebie w kolejnych miejscach, gdzie
powtarzali Gadjari. Wreszcie w miejscowosci Nyugulgu wykopali dét w poblizu
wielkiego pnia drzewa landi, z ktorego skorzystali, by uksztaltowa¢ kolejne parafer-
nalia. Od tego momentu gumagu, giari i warkotki wykonuje si¢ z drewna na wzor
ko$ci Mamandabari.

Ezoteryczny mit nie oferuje nam wyjasnienia konieczno$ci uzycia ognia i charak-
terystycznych parafernaliow. Wtasnie z tego powodu Meggitt byt sktonny sgdzié, ze
obrzed Gadjari zostal zaimportowany i1 nastgpnie mechanicznie potaczony z mitem

° Ibidem, s. 298, przyp. 109.
10 Dlatego musi by¢ ich dwdch. Problem ten powrdci przy analizie Engwury u Aranda.

M. Meggitt, Gadjari among the Walbiri Aborigines of Central Australia, pt. 1, ,,Oceania” 1966,
vol. 36, nr 3, s. 180—181.
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Mamandabari'?. Doktadnie z takg samg sytuacjg mamy jednak do czynienia w obrze-
dzie Kunapipi, ktorego podstawg jest mit siostr Wawilak. Nie ma w nim wzmianki
0 ognistym deszczu zrzucanym na glowy adeptow!'®. Wydaje si¢, ze mity mogg by¢
zwigzane z tego typu obrzgedami dwojako: albo jako bezposredni, drobiazgowy in-
struktaz uzycia odpowiednich symboli rytualnych, albo jako zrédto ogdlnych idei,
niekoniecznie w petni zgodnych z syntagma obrzgdu. W przypadku Engwury u Aran-
da mitem instruktazowym jest opowies¢ o wedréwcee przodkow Achilpa, zrgby ideo-
we dzialan obrzedowych zakres$la za$ mit wspinajacego si¢ do nieba Numbakulli. Dla
Gadjari role te odgrywaja odpowiednio mit wedrowki Mamandabari i mit Jarapiri'4
w pelni uksztattowane na potudniu terytorium Warlpiri. Z tego powodu istotny staje
si¢ jeden z kolejnych epizodéw wedrowki Mamandabari.

Odpoczywajac w miejscowosci Guanbara, ustyszeli dziwny hatas. Poczatkowo mysleli, ze
kto$ probuje rozpali¢ ogien, uzywajac gunggala, czyli $widra ogniowego [podkr.
— A.S.] i bezskutecznie szukali obcego na poboczu szlaku. Ale szukajac, odkryli, ze dzwigki
te wydaje niezwykle dlugi i jaskrawo ubarwiony pyton dywanowy Yaribiri. Cho¢ byli bardzo
glodni, waz byl zbyt duzy, by go atakowac, zatem rozczarowani mezczyzni przeniesli si¢ do
nastepnej pieczary, w ktorej zaspiewali o wezu i jego wielobarwnym grzbiecie: Guangmana
nyanggainya guanba nyanggainga / Swider ogniowy widzieliémy, Guanbara widzieli$my's.

Z pozoru jest to opis nieistotnego spotkania z wgzem, ktory jest za duzy, by go
zje$¢. Wazniejsze jest jednak otwarte zroéwnanie Yaribiri'®, ktory jest dla Warlpiri Te-
czowym Wezem (,,wielobarwny grzbiet”!) — sprawcg opadoéw w mitologii Kunapipi,
z ogniotworczym $swidrem ogniowym. Taka role przypisuja mu zalozyciele ceremo-
nii ognia. Obecnos¢ Yaribiri/Jarapiri w micie Mamandabari wskazuje na konieczno$¢
odnoszenia Gadjari do jego kompleksu mityczno-rytualnego, aczkolwiek blizej nie
precyzuje zalezno$ci migdzy nimi. Lgcznikiem symbolicznym ewidentnie jest ogien.

Przebieg mitu Mamandabari shuzy przede wszystkim do zaakcentowania ekwi-
walencji przodkow, warkotek, stupow obrzedowych oraz pochodni djindjimirimba.
Znakiem zasadniczej tozsamosci tych elementow jest czerwona substancja z krwi
Mamandabari i czerwonej ziemi z gniazda termitow, ktora nastepnie zostaje w micie
zrownana z krwig z rany po subincyzji. Fakt posmarowania wszystkich paraferna-
liow pasta z krwi 1 ziemi tworzy ich istotowg jedno§¢ z Mamandabari. Zgodnie ze
$wiatopogladem Warlpiri (i w zasadzie wszystkich Aborygenow), aktywnos¢ przod-
kéw Czasu Snu jest generowana przez moc sprawczg guruwari (dostownie ,,odcisk”,
»Slad” [przodkal])', za ktorg kryje si¢ zarbwno ptodno$é, przedstawiana w postaci

12 Zob. A. Szyjewski, Australijskie ceremonie ognia..., s. 31.

13 Berndt kilkakrotnie wspomina, ze czeScig Kunapipi jest obrzucanie adeptow ptonacymi glow-
niami (djamala mareiin), nie komentuje tego jednak, ani nie podaje mitow, ktore by usprawiedliwity
obecnos$¢ ognia. Zob. R.M. Berndt, Kunapipi. A study of an Australian Aboriginal cult, Melbourne 1951,
s. 46, 124, 179, 196.

14

Zob. A. Szyjewski, Australijskie ceremonie ognia..., s. 32-33.
5 M. Meggitt, Gadjari..., pt. 1, s. 192.

1 W tym przypadku jest to pyton dywanowy [Morelia spinota] .

17 N. Munn, Walbiri Iconography. Graphic representation and cultural symbolism in a Central Aus-

tralian society, Ithaca 1973, s. 28-29.
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duchow-zarodkow, jak i tozsamo$¢ klanowa 1 sekcyjna (w aborygenskim angielskim
nazywa si¢ jg skin — ,,skorg”), a takze takie przeksztalcanie krajobrazu, by go uczy-
ni¢ zdatnym do funkcjonowania cztowieka (przede wszystkim przez wprowadzenie
zroédet wody). Guruwari to magiczny tacznik, dzieki ktéremu drewniane paraferna-
lia, koSci Mamandabari i jezyki siostr Gadjari staja si¢ przedmiotami rytualnymi.
Zgodnie z mitem polaczenie jednego z drugim umozliwiajg oparzenia, ktorych do-
znali Mamandabari. Warto tu przypomnie¢ weza Jarapiri, w wyjSciowym micie przy-
palanego pochodniami tak dlugo, az zrzucit skore, ktéra przeksztalcita si¢ w skapa
ro$linno$¢ i mlode weze z obszaréw pustynnych. Ognisty deszcz jest z tej perspekty-
wy wzmocnieniem rozchodzenia si¢ guruwari rozrzucanej wokol przez potrzasanie
parafernaliami. Symbolika ziemi z kopca termitéw oraz krwi jako no$nika guruwari
moze natomiast by¢ wyjasniona jedynie w kontek$cie kompleksu mitycznego sidstr
Wawilak z Ziemi Arnhema'®.

W micie Mamandabari znajdujemy jeszcze jeden §lad, ktory wigze si¢ z cere-
monig obrzezania, a przez nig z catym rozpatrywanym kompleksem symbolicznym:
ogien = rana inicjacyjna. Para przodkow dostrzega wznoszace si¢ w oddali kieby
czarnego dymu wywotane pozarem buszu. Spowodowali go ludzie Snu Ognia, kto-
rzy chcieli zapolowaé na kangury. Ogien jednak wyrwat si¢ spod kontroli. W jedne;j
z wersji stalo si¢ tak dlatego, ze rozpalajacym byt mezczyzna niedawno obrzezany.
W rezultacie Mamandabari musieli szybko zgasi¢ rozprzestrzeniajace si¢ plomienie,
uzyli do tego wlasnego moczu®. O ile w epizodzie dotyczacym kanibalek ogien byt
srodkiem wybawienia, o tyle teraz stat si¢ zrodlem zagrozenia. W obu przypadkach
bohaterami opowiesci sa chlopcy zaraz po ceremonii Kardiji. Problem lezy zapewne
w krwi ptynacej z niezagojonych ran, ktére z jednej strony przywabiajg potwora ini-
cjacyjnego, z drugiej za§ — wywolujg pozar w swoistej inwersji sytuacji siostr Wawi-
lak z Ziemi Arnhema (ich krew menstruacyjna/poporodowa przywabita Teczowego
Weza Yurlunggura i wody potopu).

Mozna wskaza¢ na jeszcze jedng ognista ekwiwalencje. W tym celu musimy si¢
odwota¢ do tradycji zachodnich sasiadow Warlpiri — Walmadjeri i Gugadja®, ktorzy
przeksztatcili kompleks ludozerczych kobiet, tak by przechwycil on motywy znane
z wezesniejszych rozwazan i stopit je w cato$¢. Grupa kobiet Ganabuda wedrowata
w poblizu White Lake, prowadzac nowicjusza przed obrzezaniem, ktéremu organi-
zowaly ceremoni¢ wstepng bandimi. Mialy z sobg sakralne parafernalia — podtuzne
deski zwane darugu. Kiedy wbily je w ziemige, z ich szczytow wydostat sie ogien,
ktory spustoszyt okolice i spalit wiele z nich. Uratowaly si¢ tylko te, ktére schowa-
ly si¢ w jamie wygrzebanej w ziemi. Kiedy wyszty na powierzchni¢, m¢zczyzna-

18 Zob. A. Szyjewski, Mitologia australijska jako nosnik tozsamosci, Krakow 2014, s. 151-175,
rozdz. 5: Pochionigte siostry, s. 151-176; idem, Problem relacji ptciowych w mitach australijskich — za-
sada matrioszki, ,,Studia Religiologica” 2012, z. 45, nr 2, s. 117-124 . W wersji ,,egzoterycznej” w miej-
sce ziemi z termitiery pojawiaja si¢ gniazda papuzek [zob. wyzej, s. 3).

Y M. Meggitt, Gadjari..., pt. 1, s. 183; S.A. Wild, op.cit., s. 16.

2 R.M. Berndt, Traditional morality as expressed through the medium of an Australian Aboriginal
Religion [w:] Australian Aboriginal Anthropology, R.M. Berndt [ed.], Nedlands 1970, s. 224-232; idem,
The Walmadjeri and Gugadja [w:] Hunters and Gatherers Today: A Socioeconomic Study of Eleven Such
Cultures in the Twentieth Century, M.G. Bicchieri (ed.), New York 1972, s. 177-216.
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-jaszczurka Gadadjilga chcial je posias¢. Poniewaz uzyl magii mitosnej na jumari
(kobiecie, z ktora cztonek jego sekcji nie powinien si¢ wigzac), pozostate Ganabuda
zabily go, przebijajac mu jadra zaostrzonymi kijami-kopaczkami (gana) i odcinajac
penis. Odciety narzad zaczal jednak zy¢é wlasnym zyciem i towarzyszyl im w we-
dréwkach. Kobiety usprawiedliwiaty zabdjstwo tym, ze Gadadjilga byt stary i siwy
i ze nie pasowat do mtodych partnerek. W czasie dalszej wedréwki kobiety podzielity
si¢ na dwie grupy: starsze szty powoli, gdyz musialy dzwigac i rzezbi¢ nowe darugu,
miodsze za$, zwane Mungamunga, szty przodem, polujac i zywigc starsze kobiety,
ktéore w zamian wtajemniczaly je w obrzedy. Ostatecznie obie grupy rozeszly si¢
1 stracity z sobg kontakt. Aby go odzyska¢, zorganizowano w Jandeia specjalny ob-
rzed z uzyciem pochodni zwanych widi (witi/wedi).

Ganabuda wyruszyly w dalszg drogg zjednoczone. Polowaly w ten sposob, ze
ciskaty w zwierzyn¢ deseczkami darugu, wykorzystujac tym samym ich tajemna
moc. W nocy m¢zczyzna o imieniu Djalaburu, ktéremu nie podobato si¢, ze kobiety
dysponuja tajemnymi parafernaliami i krecg warkotkami, ukradt im moc maia prze-
chowywang przez kobiety pod pachami. Odtad nie moga one postugiwac si¢ darugu.
Rolg te przejeli mezczyzni. Mit ma wige swoj dalszy ciag, ale jego bohaterami sg
me¢zcezyzni. Latwo mozna si¢ domysli¢, ze do tego momentu zawiera on tre$¢ odwro-
cong wzgledem rytualnej rzeczywistosci?!, gdyz obrzedy inicjacyjne wykonuja mez-
czyzni podzieleni na starszych hierofantéw i mlodszych mys$liwych. Ich dziatania
przypominajg te, ktore wystepuja w grupie Achilpa u Aranda.

U Walmadjeri z pogranicza Kimberley i pustyni istnieje tradycja przodkow din-
gari, ktorzy dosiedli $wietego przedmiotu darugu (zasadniczo jest to odpowiednik
pirmal) i odlecieli do nieba?’. Co wicgcej, darugu zostaje im skradzione przez me¢z-
czyzne-Kolczatke Djilgamada i musza go tropi¢, przy$wiecajac sobie darugu jak
pochodniami. Dziatania przodkoéw, w wyniku ktérych §wiete parafernalia staja si¢
pochodniami typu widi, a zarazem zostajg skojarzone ze sfera niebieska, stanowig
kolejne potwierdzenie wyprowadzanych w poprzednim tek$cie® wnioskéw dotycza-
cych natury i znaczenia widi dla Warlpiri. Podobienstwo ztamania darugu w wyniku
kradziezy do ztamania stupa kauaua u Aranda pozwoli na zrozumienie roli takich
stupéw w dalszych analizach australijskiej symboliki ognia.

2! Henri Petri uwaza, ze chaotyczna rzeczywisto$¢ mitdw dingari, do ktorych nalezy ta opowiesc¢,
kojarzona jest przez Walmadjeri z ciemnoscia, a nastgpna faza (bugari), pod kontrolg meskich herosow
Wadi Gudjara jest przepelniona swiattem, gdyz Wadi Gudjara odpychaja niebo od ziemi swoimi darugu.
H. Petri, Anthropological research in the Kimberley area of Western Australia, nadbitka referatu, za:
R.M. & C.H. Berndt, The World of the First Australians, Sydney 1977, s. 266. Tym samym podziat:
dingari-gurangara/bugari-gara odpowiada rozréznieniu starszego i mtodszego Alcheringa u Aranda.

2 R.M. Berndt, Traditional morality ..., s. 226.

3 Zob. A. Szyjewski, Australisjkie ceremonie ognia..., s. 29-42
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Buluwandi

Wsrod obrzedow ognia sensu stricto najpopularniejsza jest Jardiwanpa, ktora zostata
kilkakrotnie sfilmowana®. Obecnie stanowi rodzaj wizytowki Warlpiri, ,,ikoniczny
wyznacznik ich prawdziwej kultury”® i zasadniczo wyparta inne formy ceremonii
ognia. Buluwandi (Puluwanti), jej odpowiedniczka u drugiej potowy Warlpiri, do-
czekata sie nie tylko filmu i opisu, lecz takze sporu interpretacyjnego. Sprobujemy
przyjrzeé si¢ uzyciu ognia w jej obrebie.

Obrzedy Buluwandi trwaja okoto czterech tygodni, podczas ktorych odbywaja si¢
tance, z tym ze kulminacja obrzeddéw nastgpuje w czasie dwoch ostatnich nocy. Zgod-
nie z opisem Petersona me¢zczyzni i1 kobiety tancza odwroceni do siebie twarzami,
przedzieleni wbitym w potudniowg cze$¢ gruntu tanecznego shupem. Peterson pod-
kresla, ze czterometrowy stup niesie z soba symbolike ofidyczng: ma wymalowane
czerwienig wizerunki weza Banangula, stanowigcego poéinocny odpowiednik Jarapi-
ri*. Kobiety stoja w jednym rzg¢dzie na potudniu pola, mezczyzni za$ tworza potkole
z wierzchotkiem na stupie. Mezczyzni tanicza z bumerangami, by przedostatniej nocy
zamieni€ je na kije-kopaczki. Ustawieni sg w ten sposob, ze blizej kobiet stoja wyko-
nawcy, a za ich plecami wiasciciele ceremonii. Tanczac, jedna potowa porusza si¢ po
potkolu zgodnie z ruchem wskazoéwek zegara, a druga w odwrotnym kierunku?®.

Przedostatniej nocy po obu stronach gruntu tanecznego buduje si¢ szatas meski
i zenski (minjirmurru), po czym rozpala si¢ przed nimi ogien. Potem mezczyzni wy-
konawcy konstruuja pochodnie, zwane wanbanbirri, odpowiadajace witi potudnio-
wych Warlpiri. Nastgpnie owa grupa mezczyzn, podskakujac, podchodzi do kobie-
cego szaltasu i rzuca w strong kobiet i dzieci ptonace kawatki kory zwane wandabi
lub wadamirri. (Peterson zauwaza, ze ma to charakter zartobliwy i pozorowany oraz
ze nikt nie zostaje wowczas poparzony). O zachodzie stonca wbijaja w ziemie¢ po-
chodnie. Ustawiaja je w dwoch rzedach po dwanascie w kazdym, zostawiajac przy
tym sze$ciometrowe przejscie na calej szerokosci gruntu tanecznego mieszczacego
si¢ miedzy meskim i zenskim szatasem. Nastepnie rozpala si¢ trzy ognie — dwa mate
przy me¢skim szatasie dla obu sekeji whascicieli ceremonii i jeden gldwny przy stupie.
Kazdy z gospodarzy kolejno podchodzit do centralnego ogniska:

Przy ogniu kigkal, zblizat wigzke galazek (maribi) do ognia. Potem chowat jg za plecami i co-
fajac sie, wsadzal do ognia tak, by dwie trzecie wiazki si¢ zapalito. Wykonawca z podsekcji

2 R. Sandall, 4 Walbiri Fire Ceremony, Ngatjakula [film], Canberra 1977; N. Lander, Jardiwarnpa
— a Walpiri fire ceremony [film], Canberra 1993.

% @G. Curran, Contemporary ritual practice in an Aboriginal settlement. The Warlpiri Kurdiji cer-
emony, Canberra 2010 [nieopublikowana praca doktorska], s. 46.

26 N. Peterson, Buluwandi. A Central Australian ceremony for the resolution of conflict [w:] Austra-
lian Aboriginal Anthropology. Modern studies in the social anthropology of the Australian Aborigines,
R.M. Berndt [ed.], Nedlands 1970, s. 203.

27 Warto to odnie$¢ do obserwacji Spencera i Gillena dotyczacych podobnego dziatania nosicieli
stupoéw/pochodni Arachitta w czasie ceremonii obrzezania (Lartna) u Aranda: ,,By¢ moze ma to jakis
zwiazek z podzialem plemienia na dwie polowy, ale nie wskazywalo to na rzeczywisty sktad obu grup,
gdyz nie podzielily si¢ wedtug przynaleznosci do potow”. B. Spencer, F.J. Gillen, The Arunta. A study of
a Stone Age People, London 1927, s. 199-200.
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djangala lub djagamara stat z tyhu, pilnujgc, by tancerz nie zabrat jej z plomienia, zanim si¢
nie rozpali. Niektorzy strofowali tancerza, ktory ze strachu nie podchodzit wystarczajaco blisko
ognia. Wyciagajac wiazke z ognia, tancerz potrzasat nig energicznie nad glowa, tak ze sypat
si¢ z niej deszcz iskier 1 ptonagcych galazek; djambadjima i djuburula [podsekcje wykonawcow
— przyp. A.S.] gasili iskry zielonymi lis¢émi. Potem z powrotem wsadzano wiazke do ognia
i caly proces si¢ powtarzat. Po drugim podpaleniu tancerz wstawat, dostawat kij-kopaczke, kto-
rg przeskakiwatl lub przekraczal, trzymajac oburacz, stojac naprzeciw kobiet uczestniczacych
w ceremonii*®.

Kiedy tancerz odchodzil na bok, a potem udawat si¢ do swojego ogniska przed
meskim szatasem, wykonawcy naigrawali si¢ z niego, mowiac, ze stabo tanczy. Po
zakonczeniu indywidualnej prezentacji tancerze razem podchodzili do pochodni
wanbanbiri. Wykonawcy wyciggali je z ziemi i podpalali, po czym potrzasali nimi
tak, by na glowy zebranych sypat si¢ deszcz iskier z ptonacych lisci, gaszonych na-
stepnie przez kobiety i starszyzne wykonawcow. Dopalenie si¢ pochodni konczyto
ceremoni¢. Nastepnego dnia wlasdciciele przekazywali grunt rytualny wykonawcom.

Zgodnie z przekonaniem Warlpiri ceremonie ognia stuzyly do rozwigzywania
problemoéw spotecznych i narastajacych konfliktow wewngtrznych. Pozorowana
walka i ognisty deszcz mialy oczy$ci¢ atmosferg i przywrdci¢ rownowage. Oznacza
to, ze odczytanie znaczen dziatan obrzgdowych musi si¢ opiera¢ na wyznaczanych
syntagmg opozycjach. Podstawowa tworzy relacja meskie/zenskie, oparta na osi
przestrzennej poétoc (meski szalas + pozycja tancerzy) — potudnie (zefiski szatas +
pozycja publicznos$ci). Pochodnie wanbanbirri sa narzgdziami ataku, a w kazdym ra-
zie niosg zagrozenie — ogien spadajacy z nieba na glowy publicznosci. Ich zapowiedz
stanowig kawatki kory wandabi, ktérymi obrzuca si¢ kobiety. Odpowiedzig jest
$miech i krzyki, co wskazuje na pozorowany charakter ataku. Opozycje¢ rozwadnia
tez uzycie zenskiego kija-kopaczki przez tancerzy w poprzedniej fazie ceremonii, jak
1 poprzedzenie deszczu ptongcych lisci z wanbanbirri — zrzuceniem takich samych
liSci z matych wiazek maribi na tancerzy. W rezultacie ogien pojawia si¢ trzykrotnie:
jako wandabi, maribi i wanbanbirri. Jest skierowany kolejno przeciw kobietom, tan-
cerzom i wszystkim zgromadzonym, w sytuacji gdy ciskajacy ogien nabieraja cech
zenskich (kij-kopaczka).

Zdaniem Petersona znacznie wazniejsze od relacji plciowej jest w Buluwandi
odniesienie wtasciciele/wykonawcy, przy czym kazda z potow rozpada si¢ na dwie
patrylinearne linie podsekcji wyznaczanych przez uktad ojcowie—synowie. Nie
wchodzac glebiej w interpretacje®, warto zauwazy¢, ze wykonawcy zajmujg raczej
pozycje mediatoréw. Mimo rytualnych atakow stownych na witascicieli w istocie pil-
nuja, by oni sami siebie nie poparzyli. Tym samym Buluwandi nie jest symbolicznym
odegraniem konfliktu w celu facylitacji napie¢ spotecznych. Jego rola oczyszczajaca
ujawnia si¢ w uzytej symbolice.

2 N. Peterson, op.cit., s. 208.

¥ Krytyczng analize jego tekstu przeprowadza John Morton. J. Morton, Splitting the Atom of Kin-
ship: Towards an understanding of the symbolic economy of the Warlpiri fire ceremony [w:] Ethnography
and the production of anthropological knowledge. Essays in honour of Nicolas Peterson, Y. Musharbash,
M. Barber (eds.), Canberra 2011, s. 17-38. Analiza zostanie rozwazona pdzniej ze wzgledu na bardziej
uniwersalny charakter jego wnioskow.
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Ognisty deszcz i Droga Mleczna

W dotychczas analizowanych obrzedach Warlpiri dominujg dwie postacie ognia.
Pierwsza okresliliSmy jako ,,ognisty deszcz”. Jest to manipulowanie ogniem, ktore
prowadzi do spadania z gory na gtowy uczestnikow ptonacych lisci, kawatkow kory
czy szczatkow pochodni. Druga posta¢ ognia Scisle si¢ wigze ze specyfika pochodni
witi/wanbanbiri. Sa to wysokie i tatwopalne konstrukcje przywiazywane do nog tan-
cerzy, ktorymi mozna walczy¢ i ktorymi manewruje si¢ w celu stworzenia pewnego
rodzaju przejscia. Niezaleznie od czastkowych sensow, w jakie wyposazaja je rytuaty
1 ich mityczne odpowiedniki, mozliwe jest znalezienie wspolnego znaczenia, ktore
pozwala przenikna¢ meandry symboliki.

Fundacyjny mit Jarapiri pokazuje, ze dziatania obrzgdowe, w ktérych wykorzy-
stuje si¢ ogien, a w zasadzie deszcz ognisty, stanowig rodzaj rytualizacji relacji mie-
dzy Teczowym Wezem Jarapiri a przodkami — Galaséwkami Wanbanbiri, stabiliza-
¢ji mozliwych zagrozen przez akwatyczne moce Teczowego Weza. W micie Ngalia
ludzie-Galasowki ustawiaja si¢ z pochodniami witi w dwodch rzgdach w celu utoro-
wania szlaku, ktorym mogtby si¢ poruszac Jarapiri. Galasowki skojarzone sg z jednej
strony z krwawigcym eukaliptusem, z drugiej — przez biate galasy — z wzorem ob-
rzgdowym symbolizujacym gwiazdy. Sg wiec ,,ziemskimi” odpowiednikami gwiazd.

Zaangazowanie tancerzy witi w inicjacji Kardiji do charakterystycznego prze-
noszenia wanigi wzdhuz ich rzedu pokazuje ten sam schemat aktywnosci. Paralelne
dziatania kobiet oraz ikonografia skaty Ngama wskazujg, ze wanigi, bedaca postacig
Jarapiri, jest symbolicznie skojarzona z Droga Mleczng i wnoszeniem po wyznaczo-
nej przez nig drodze. Otrzymujemy wigc jeden z kluczy metaforycznych, ktorego,
rzecz jasna, nie mozna traktowac jako jedynego (co jest najczestszym btedem ana-
liz mitoznawczych). Rzeczywisto$¢ uktadow obrzgdowo-mitycznych opiera si¢ na
zwielokrotnionych skojarzeniach metaforycznych, tworzacych ostatecznie palimp-
sest symboli. Dla ceremonii ognia rownie istotne sg kody spoteczne dotyczace relacji
ptciowych (mezczyzni vs. kobiety) czy sekcyjnych (kira vs. kulungulu), kod meteo-
rologiczny oparty na zmianach por roku (pora sucha vs. deszczowa), zwlaszcza zas$
inicjacyjny generujacy formy chirurgiii rytualne;.

Podazanie tym tropem wydaje si¢ jednak ptodne. Tance witi majg wplynaé na
stan $wiata, zapewniajac zyciodajng moc inicjowanym adeptom. Otrzymaja ja, jezeli
spadnie na nich ognisty deszcz, bedacy odtworzeniem jakiego$ zdarzenia z Czasu
Snu. Takie wtasnie zdarzenie opisujg mity Warlpiri dotyczace pary Ngarga, Inicjowa-
nych Mgzczyzn, odpowiedzialnych za wprowadzenie obrzezania w kraju Warlpiri.

Niektorzy Warlpiri mowia, ze Ngarga przyszli z kraju Mudbara i ze zostali stworzeni, gdyz
(nieznani) przodkowie Mudbara pokroili Mleczna Drogg na kawalki, by stworzy¢ pojedyncze
gwiazdy na nocnym niebie; istoty Czasu Snu sg niektorymi z tych gwiazd. Inni wierzyli, Ze to
sami Ngarga pocigli Droge Mleczna, podrozujac przez kraj Mudbara, postugujac si¢ w tym
celu swoimi dtugimi deskami obrzedowymi [jarandalba]®.

30 M. Meggitt, Gadjari among the Walbiri Aborigines of Central Australia, pt. 4, ,,Oceania” 1966,
vol. 37, nr 2, s. 124.
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Analogiczne mity funkcjonujg réwniez w innych plemionach, cho¢ nie kojarza
tak bezposrednio parafernaliow obrzgdowych i chirurgii inicjacyjnej z ciatami nie-
bieskimi.

Mity Warlpiri traktujg niekiedy przodkow totemicznych jako spadtych z nieba.
To samo mowi si¢ o Ngarga, ktorzy mieli si¢ pojawi¢ w miejscu zwanym Yanjilpiri
(,,Gwiazdy”), ktore odtad stato si¢ gléownym centrum inicjacji Kardiji*'. Krajobraz
okolic Yawjilpiri peten jest odtamkoéw skalnych i nieréwnosci, ktoére sa uznawane
za wynik upadku. Latwo tu stwierdzi¢ ten sam mechanizm interpretacyjny, z ja-
kim mamy do czynienia w przypadku krajobrazu Bouala u poludniowych Warpliri
i Pitjantjatjara®*: nierownosci terenu sg skutkiem dzialania ognia pochodni witi, pa-
rzacego Weza Jarapiri; tym samym horyzontalny uktad mitu Weza zostaje przetozo-
ny na wertykalng akcje przodkow w odniesieniu do Drogi Mlecznej. Poszukiwane
zdarzenie bylo wigc rodzajem chirurgii rytualnej, w wyniku ktorej Droga Mleczna
ulegla rozpadowi. Wywolali je Ngarga, patroni inicjacji, swoimi pot¢znymi parafer-
naliami. Mit glosi, ze widok spadajacego z nieba ognia sktonit Ngarga do urzadze-
nia obrzezania mlodziezy. Jak wynika z jego dalszej czesci, ceremonie inicjacyjne,
w ktérych pojawia si¢ taniec ognia, s3 odtworzeniem tej katastrofy.

[...] w Waluwangu, miejscu, gdzie brakuje drewna na opal, me¢zczyzni wymykali si¢ z grona ko-
biet, by odegra¢ ceremonie odtwarzajace pierwotne pocigcie Drogi Mlecznej. Dzisiejsi Warlpiri
nie znajg szczegotow tych ceremonii poza tym, ze aktorzy mieli na sobie ozdoby z biatego pu-
chu przedstawiajace gwiazdy i kotysali si¢ w obrzedowy sposdb, by uwolni¢ duchy-zarodki®.

Wspotczesni Warlpiri wiedza jedynie, ze Ngarga, wedrujac po kraju, zapoczatko-
wali uzycie symboli inicjacyjnych, poczynajac od Eremophili jako oznaki inicjowa-
nych adeptoéw, a na pochodniach witi konczac.

[...] mtodzi ludzie uzyli pnacza do przywiazania liSci do trzymetrowych tyczek. Kazdy przygo-
towat dwie tyczki. Po udekorowaniu, wzorem Snu Gwiazd, przywiazywat je sobie do kostek,
tak ze obie tyczki ciggnely si¢ wzdhuz ciata, tworzac lisciasty baldachim nad glowa. O zmroku,
kiedy byli gotowi, weszli na grunt ceremonialny, gdzie wszyscy si¢ zebrali. Utrzymujac tyczki
w pionie, tanczyli, zywo skaczac obok ognia. Starcy uderzali w tyczki kijkami i skandowali
do rytmu, podczas gdy pozostali uderzali o ziemig¢ tarczami i §piewali o wedrowkach grupy?*.

Nalezy wiec sobie wyobrazi¢ witi jako rodzaj narzedzia umozliwiajgcego mani-
pulowanie uktadami niebieskimi, a ich podpalenie jako rodzaj katastrofy kosmiczne;j,
w wyniku ktorej co$ stato si¢ z Droga Mleczng. Jak zatem mowi mit, kiedy$ przodko-
wie rozbili Droge Mleczng (Yiwarra ,Droga”/”Sciezka”) na mate kawatki, ktore prze-
istoczyly sie w gwiazdy i zostaly przez nich umieszczone na niebie z uzyciem witi.
Te, ktore spadly na ziemig, zmienily si¢ w $wiete miejsca®>. W konsekwencji to samo
okreslenie Yiwarra oznacza zard6wno Droge Mleczna, jak i Sciezki Snu (songlines) od-

31 D. Betz, Singing the Milky Way. A journey into the Dreaming [film], Canberra 2003.
32 Zob. A. Szyjewski, Australijskie ceremonie ognia..., s. 32.

3 M. Meggitt, Gadjari..., pt. 4, s. 124.

3 Ibidem,s. 127.

3 http://www.aboriginalartstore.com.au/aboriginal-art-culture/yiwarra-1.php [dostep: 24.05.2012];
M.J. Meggitt, Gadjari..., pt. 4, s. 124.
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twarzajace droge przodkéw. Mit Ngarga wyjasnia wiec, w jaki sposob uktad niebianski
przektada si¢ na dziatania przodkéw w zwigzku z obrzezaniem jednego z chtopcow.

Podczas gdy obrzezywano wpatrujacego si¢ w sznurkowy krzyz chtopca, starucha (ktéra miata
by¢ siostra jego babki ze strony ojca), ktora mieszka na Mlecznej Drodze, pilnowata, by nie
stata mu si¢ zadna krzywada. Ale mimo jej uwagi chtopiec nagle zmart, nie mogac wytrzymac
bolu przypalenia napletka pochodnig. Starucha natychmiast zemscila si¢ na obu rzezakach,
magicznie ich zabijajac. Rzezacy, chlopiec i sznurkowy krzyz wzniesli si¢ na Droge Mleczna,
gdzie dotaczyli do staruchy. Od tej wszyscy oni pilnuja kazdego obrzezania i powoduja, ze
operacje sa przeprowadzane czysto i skutecznie.

Meggitt (a raczej jego informator) nie rozszyfrowuje mitu do konca. Jest jednak
jasne, ze wanigi, czyli sznurowy krzyz, namotany na parg jarandalba, to Krzyz Potu-
dnia, gorujacy nad Drogg Mleczng. Tozsamos¢ dwoch rzezakow jest bardziej rozmy-
ta (chodzi o dwie jasne ,,gwiazdy” w poblizu Drogi Mlecznej), ale mozna z duzym
prawdopodobienstwem uznac ich za Obtoki Magellana. Staruche, jak zostato dowie-
dzione w innym miejscu®’, mozna identyfikowa¢ z ciemng mgtawica Worek Wegla.
W niej kryje si¢ kobieca posta¢ o demonicznych cechach, zarzadzajaca takimi kom-
pleksami inicjacyjnymi, jak Gadjari v Warlpiri 1 Kunapipi na Ziemi Arnhema. Jesli
za$ sprobujemy w tym samym kontekscie ustali¢ znaczenie tancerzy witi, to ustawie-
ni w dwa rzedy tworzg charakterystyczne jasne pasma Mlecznej Drogi przedzielone
pasmem ciemnej materii.

Jak wynika z dotychczasowych analiz, u Warlpiri szczeg6lnie silne jest taczenie
obrzezania z ogniem. Na to uwiklanie zwracaja uwagg wszyscy aborygenolodzy zaj-
mujacy si¢ inicjacjami. W narracjach mitycznych przybiera ono posta¢ obrzezywa-
nia z uzyciem ognia, a wiec przypiekania czy tez wypalania napletka pochodnig
(ewentualnie uzycia §widra ogniowego lub pochodni jako narzedzia chirurgii rytu-
alnej). Ten sposodb obrzezania zawsze niesie negatywng charakterystyke, niemniej
jednak odniesienie: ptongca pochodnia = krwawigcy po obrzezaniu penis = zycie
adepta przenika calg obrzgdowos¢ Warlpiri. Zdaje si¢ wiec, ze ogien ma ambiwa-
lentng charakterystyke. Z jednej strony niesie $mier¢ i zniszczenie, z drugiej oferuje
oczyszczenie i ozywienie tego, co martwe. Jesli wiec dokonamy charakterystycznego
dla Warlpiri korelujacego przeniesienia: obrzezywany (wzglednie subincyzowany)
penis : narzgdzie obrzezania: ,,przecieta” Droga Mleczna : pochodnia witi (wzglgdnie
sakralna deska jermalindji), to nie dziwi nas ani uwiktanie podstawowych obrzedow
inicjacyjnych w symbolike astralna, ani uzycie witi w ich obrebie.

Ognisty deszcz oznacza z kolei zyciodajng strong zywiotu ognia: oczyszcza i prze-
ciera droge do sacrum i odnowienia. Analogonem byloby tu uzycie rytualne krwi —
jej uptyw, sam w sobie niebezpieczny, stuzy odrodzeniu wyczerpanych (na przyktad
w czasie wedrowki przez pustyni¢ przy braku wody silniejsi Aborygeni dzielg si¢
swoja krwig ze stabszymi) oraz umozliwia przeje¢cie sakralnej, stworczej mocy guru-
wari. Tu w interpretacji pomocne okazujg si¢ mity rozpalenia ognia, ktory wymyka

3 M. Meggitt, Gadjari..., pt. 4, s. 128.
37 A. Szyjewski, Tnatantja, Droga Mleczna, Axis Mundi. Wymiar wertykalny mitow australijskich,
,,Przeglad Religioznawczy” 2013, nr 1, s. 35-54; idem, Mitologia australijska jako nosnik tozsamosci...
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si¢ spod kontroli. W konsekwencji przodkowie chronig si¢ przed nim w otworze
w ziemi, co cz¢$¢ badaczy traktuje jako mityczny precedens uzycia dotu ngangguru
w Gadjari i przerzucania nad nim ptongcych pochodni. Mity spolecznosci pustyn-
nych podajg jeszcze jedng mozliwo$¢ uratowania przed ogniem — przez spuszczenie
krwi z zyt 1 zagaszenie nig ptomieni.

Bibliografia

http://www.aboriginalartstore.com.au/aboriginal-art-culture/yiwarra-1.php [dostep: 24.05.2012].

Berndt R.M., Kunapipi. A Study of an Australian Aboriginal Cult, Melbourne 1951.

Bernd R.M, Traditional Morality as Expressed through the Medium of an Australian Aboriginal
Religion [w:] Australian Aboriginal Anthropology, R M. Berndt (ed.), Nedlands 1970.

Berndt R.M., The Walmadjeri and Gugadja [w:] Hunters and Gatherers Today: A Socioeconomic
Study of Eleven Such Cultures in the Twentieth Century, M.G. Bicchieri (ed.), New York 1972,
s. 177-21e.

Betz D., Singing the Milky Way. A Journey into the Dreaming [film], Canberra 2003.

Curran G., Contemporary Ritual Practice in an Aboriginal Settlement. The Warlpiri Kurdiji Cere-
mony, Canberra 2010 [nieopublikowana praca doktorskal].

Lander N., Jardiwarnpa — a Walpiri Fire Ceremony [film], Canberra 1993.

Meggitt M., Gadjari among the Walbiri Aborigines of Central Australia, pt. 1 ,,Oceania” 1966,
vol. 36, nr 3, s. 173-213.

Meggitt M., Gadjari among the Walbiri Aborigines of Central Australia, pt. 2 ,,Oceania” 1966,
vol. 36, nr 4, s. 283-315.

Meggitt M., Gadjari among the Walbiri Aborigines of Central Australia, pt 4, ,,Oceania” 1966,
vol. 37, nr 2, s. 124-147.

Morton J., Splitting the Atom of Kinship: Towards an Understanding of the Symbolic Economy of
the Warlpiri Fire Ceremony [w:] Ethnography and the Production of Anthropological Know-
ledge. Essays in Honour of Nicolas Peterson, Y. Musharbash, M. Barber (eds.), Canberra 2011,
s. 17-38.

Munn N., Walbiri Iconography. Graphic Representation and Cultural Symbolism in a Central
Australian Society, Ithaca 1973.

Peterson N., Buluwandi. A Central Australian Ceremony for the Resolution of Conflict [w:]
Australian Aboriginal Anthropology. Modern Studies in the Social Anthropology of the Austra-
lian Aborigines, R. M. Berndt (ed.), Nedlands 1970, s. 200-215.

Petri H., Anthropological Research in the Kimberley Area of Western Australia, nadbitka referatu,
za: RM. & C.H. Berndt, The World of the First Australians, Sydney 1977.

Sandall R., 4 Walbiri Fire Ceremony, Ngatjakula [film], Canberra 1977.

Spencer B., Gillen F.J., The Arunta. A Study of a Stone Age People, London 1927.

Szyjewski A., Australijskie ceremonie ognia. Ogien w religii Warlpiri, ,,Studia Religiologica”
2014, z.47,nr 1, s. 29-42.

Szyjewski A., Mitologia australijska jako nosnik tozsamosci, Krakéw 2014.

Szyjewski A., Problem relacji piciowych w mitach australijskich — zasada matrioszki, ,,Studia Re-
ligiologica” 2012, z. 45, nr 2, s. 117-124.

Szyjewski A., Tnatantja, Droga Mleczna, Axis Mundi. Wymiar wertykalny mitow australijskich,
,.Przeglad Religioznawczy” 2013, nr 1, s. 35-54.

Wild S.A., Men as Women: Female Dance Symbolism in Walbiri Men's Rituals, ,,Dance Research
Journal” 1977, vol. 10, nr 1, s. 14-22.



