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Abstract
Chiririnka — Blue Omen of Andean Death

This essay is a monographic draft attempt concerning one of the most widely known omens of
disease and death throughout the native Andean cultures. Among many signs, interpreted as ap-
proaching death, the figure of bluebottle fly called in Quechan chiririnka has a key position, which
extends from pre-Colombian times, and its popularity exceeds other similar signs of similar mean-
ing. Up to this date it retains its significance in funerary beliefs and functions in various forms of
folklore, especially in songs. At the same time it is also commonly thought to be an incarnation of
human soul, what finds resemblance in folk beliefs and tales of mythic characteristics, including
tropes found in indigenous eschatology. This essay relies on ethnographic sources, and very im-
portant contributions to this topic which can be found in books and essays of José Maria Arguedas.

Keywords: death omens, soul, Andean folklore, funerary beliefs, chiririnka, bluebottle fly, José Ma-
ria Arguedas.

W jednym z nielicznie zachowanych, XVII-wiecznych andyjskich ,lamentéw
wanka”, wzorowanych na najstarszym tego typu utworze w jezyku keczua Ataw
Wallpap puchukakuyninpa wankan z okoto 1550 roku (pelny tekst wraz z komen-
tarzem w: Inkowie... 2015), odnajdujemy - niejako na marginesie zasadniczej
tematyki — wiele interesujacych przyczynkow do etnografii i kultury duchowej
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ludéw andyjskich. Niemal kazda fraza poematu zawiera tresci, ktdre pozornie
sprawiajg wrazenie metafor i ozdobnikéw poetyckich, lecz dla etnologa i reli-
gioznawcy posiadaja warto$¢ zrédtows, gdyz czytelnie i nieprzypadkowo nawig-
zujy do obszaréw tradycyjnych wierzen i mitologii prekolumbijskiej. Poemat,
o ktéorym moéwimy, przettumaczony przez Jana Szeminskiego (Inkowie... 2015:
71-79), stanowi przyktad kontynuacji folklorystycznych form literackich, zapo-
czatkowanych prawdopodobnie w Villcabambie w polowie XVI wieku wymie-
nionym lamentem o $mierci Ataw Wallpy. Zaréwno pierwowzor, jak i oparte na
nim pdzniejsze poematy odgrywane byly przez wieki, az do czaséw wspolczes-
nych, gtéwnie przez wedrowne teatrzyki, podczas fiest i malomiasteczkowych
targdéw na rozlegtych terenach Andéw i Altiplano. Przekazywane z pokolenia na
pokolenie odpisy tych tekstow etnografowie napotkali w wielu miejscach od Ca-
jamarki na pétnocy Peru po boliwijskie Potosi. Wanki glteboko zakorzenily sie
w kulturze plebejskiej Anddow, stajac sie nosnikiem zmityzowanej historii Peru
w przelomowym momencie jego dziejow, zwigzanym z przybyciem Hiszpanow
i poczatkiem konkwisty. Pelnily i w duzym stopniu pelnig do dzi$ funkcje ludycz-
nego, nacechowanego emocjonalnie przekazu, upowszechniajac popularng wizje
tamtych wydarzen i wplatajac ja w szerszy system $wiatopogladu mitycznego, ze
szczegdlnym wyeksponowaniem watku millenarystycznego, zapowiadajacego po-
wrot Inki i odrodzenie Tawantinsuyu (Szeminski, Ziotkowski 2014: 373-398, roz-
dzial Inkaski mesjanizm; Posern-Zielinski 1974). Ten zasadniczy, konstytutywny
sens lamentoéw wanka doczekal sie poglebionych analiz, a szczegoly tresci i budo-
wy utworéw — drobiazgowych studiow egzegetycznych. Wanki intryguja badaczy
zlozonoscia kontekstow, wieloscig sposobow odczytu oraz niepowtarzalng syner-
gia tresci werbalnych i symboliki wizualnej, zespalajacych tragedi¢ z ludycznym
komizmem jako $rodkami stuzgcymi do artykulacji przestania oraz tworzenia
dramaturgii spektaklu (por. np. Szeminski 1992: 171-193).

Posrod bogactwa szczegolow etnograficznych, zawartych we wzmiankowa-
nym lamencie, odnajdujemy wazny i wczesny chronologicznie przyczynek do te-
matu naszych poszukiwan. Anonimowy poeta takimi oto stowy buduje nastrdj
nadchodzacego nieszczescia:

Przeczuwala dusza moja
bez ustanku w snach-marach niespokojna
przerazona.
Niebieska mucha zwiastujaca $mier¢,
bezmiar rozpaczy

(Inkowie... 2015: 72; podkr. autoréw).

XVII-wieczna wzmianka o blekitnej musze expressis verbis wprowadza nas
w problematyke, ktérg pragniemy omoéwié. Jest nig mucha, zwana w jezyku ke-
czua chiririnka, i jej niezwykly fenomen w folklorze oraz wierzeniach funeralnych
mieszkanncow Andéw. Nazwanie malej muchy ,fenomenem” moze wydawac sie
przesada, lecz w miare poznawania jej intrygujacej i wieloznacznej roli w kulturze
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miano to zyskuje pelniejsze uzasadnienie. W wierzeniach andyjskich chiririn-
ka zajmuje zaskakujaco wazne miejsce jako owad bedacy zwiastunem $mierci.
W konsekwencji wyraziScie zaznacza swoja obecno$¢ w kulturze duchowej lu-
dow zamieszkujacych rozlegle obszary gérskie od Ekwadoru, poprzez Peru, az po
Boliwig'. Pojawia sie od wiekdw, najpewniej od czaséw prekolumbijskich, w ob-
szarze wierzen zwigzanych ze $miercig i przenika takze do sfery zrytualizowanej
obrzedowosci funeralnej. Do dzi$ pozostaje tematem badz przedmiotem sym-
bolicznych odniesien w pradawnych piesniach zatobnych, spiewanych zbiorowo
przez kobiety podczas ,,czuwania” przy zmartym. Melodia tych piesni ma cechy
onomatopeiczne, nasladujace brzeczenie chiririnki (Huaman 2004: 253). Lecz co
ciekawe, obecno$¢ tej muchy nie zamyka si¢ wytacznie w obszarze kultury zwia-
zanym bezpos$rednio ze $miercig. Odnajdujemy ja réwniez w folklorze stownym,
w catkowitym oderwaniu od sytuacji stricte mortualnych - szczegdlnie w postaci
licznych szlagieréw muzyki huayno. Piosenki te, wykonywane zaréwno w jezyku
keczua, jak i po hiszpansku, czgsto zyskuja duza popularnos¢ i wchodza do reper-
tuaru znanych i cenionych piosenkarzy oraz zespotéw muzycznych?. Ich specy-
ficzny nastrdj, ekspresyjny, cho¢ niepozbawiony refleksyjnosci, daleko odbiega od
posepnosci europejskich kanondw piesni zalobnych, stanowigc zmystows ilustra-
cje odmiennie pojmowanych relacji miedzy sferg zycia i $mierci.

Szczegdlowe badania zrédel etnograficznych przynosza kolejne zaskoczenia
i w istotny sposob poszerzaja krag obecnosci chiririnki w przestrzeni tradycyj-
nej kultury Andéw. Oto bowiem liczne przestanki dowodzg istnienia jeszcze in-
nego, wyraznego ,wcielenia” tego owada - jako materializacji duszy ludzkiej.
Animistyczna rola chiririnki, spleciona z profetyczna funkcja zwiastunki $mierci,
definiuje jej posta¢ jako owada o wyjatkowo glebokich i pradawnych zwigzkach
zaréwno ze sferg wierzen i praktyk funeralnych, jak i szerzej - ze sferg eschatologii
andyjskiej. Oba te ,wcielenia” wspoltworza komplementarng i niesprzeczng ja-
kos¢, ujawniajac w konkretnych sytuacjach swoja profetyczng badz animistyczna
strone lub tez wspdtwystepujac w obu tych rolach. Znamiennym dowodem du-
zego znaczenia tej muchy jest nadawanie jej miana Chiririnki Apu’. Tytul Apu
przynalezy meskim wcieleniom sity i wladzy — osobom wodzdéw, wladcow, a takze
wielkim gérom uznawanym za §wiete oraz utozsamianym z nimi bogom tych gor.

' Podany w przyblizeniu obszar zakreéla tereny, z ktérych pochodza znane autorom przekazy

zrodlowe na temat chiririnki. Wydaje si¢ jednak prawdopodobne, ze kompleks podobnych wierzen
na temat tej muchy jako zwiastunki $mierci wystepuje rowniez w innych rejonach Ameryki Potu-
dniowej.

> Przyklady peruwianskich piesni ludowych jako zwiastunki émierci wystepuja réwniez w in-
nych rejonach Ameryki Potudniowej. Uwian o chirirince z rejonu Huancavelica: https://www.yo-
utube.com/watch?v=5usZ-c2bd08 [dostep: 29.04.2015] oraz Ayacucho: https://www.youtube.com/
watch?v=708UAZjkR34 [dostep: 29.04.2015].

> Przykladowo jeden z zacytowanych wczesniej utworéw muzyczno-wokalnych w jezyku ke-
czua nosi tytut Apu Chiririnka, a wéroéd stow piosenki wielokrotnie powtarza si¢ to okreslenie w rdz-
nych kontekstach.
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Stowo to uzyte w kontekscie chiririnki dobitnie streszcza nature tego owada, eks-
ponujac aspekt jego ,wladczosci” i mocy, wyplywajacych z koneksji animistycz-
no-eschatologicznych oraz roli postanca $mierci.

Chiririnka w sposob szczeg6lny zaistniata w twdrczosci José Marii Arguedasa,
ktérego dziela w warstwie opisywanych realiow mozna bez wahania traktowac
jako pelnoprawne zrodla etnograficzne. Ten wybitny etnolog, ktory swoja wiedze
opieral zaréwno na doswiadczeniach wlasnego zycia (dziecinstwo i wczesng
mlodos¢ spedzit wsrod Indian i Metysdw), jak i na wyksztatceniu uniwersyteckim
oraz dlugoletniej pracy naukowej, z charakterystyczng dla siebie wrazliwoscia
dostrzegal wyjatkowo$¢ oraz wazng role chiririnki w kulturze Indian. Konteksty,
sceny i sytuacje, w ktorych pojawia sie ten owad na kartach jego ksigzek, stano-
wig literackie, lecz osadzone w $cistych rygorach prawdy, wskazéwki badawcze,
ulatwiajace zarysowanie jak najpelniejszej charakterystyki chiririnki w tradycji
andyjskie;j.

Przechodzac do szczegoiow, wypada blizej przedstawi¢ bohaterke naszej opo-
wiesci. Chiririnka to mucha z rodziny plujkowatych, Zyjaca w Ameryce Potu-
dniowej w wielu odmianach, ktérych tacinskich nazw nie bedziemy szczegétowo
wymienia¢ (najpopularniejsze to Calliphora vomitoria i Calliphora erythrocepha-
la). Jest wieksza od zwyklej muchy domowej (wystepujacej réwniez w Andach),
a jej najbardziej charakterystyczna cecha jest metaliczne, opalizujgce ubarwienie,
najczesciej niebieskie, lecz czasem zielonkawe lub zmieniajgce kolory w obrebie
gamy zielono-niebieskiej, w zaleznodci od kata padania $wiatta. Teczowe efekty
barwne daja sie zauwazy¢ takze na jej skrzydlach. U niektérych gatunkow zwra-
cajg uwage duze oczy w kolorze czerwonym, lecz bywaja tez czarne jak reszta glo-
wy. Na podstawie opisow etnograficznych, uwzgledniajacych jedynie kolor oraz
wielko$¢ muchy, mozna przypuszczad, ze chiririnka wystepuje w kilku podobnych
zewnetrznie gatunkach biologicznych. Dla naszych celow szczegdtowa analiza di-
pteriologiczna nie jest jednak konieczna.

Tak jak blekitny kolor jest zasadnicza cechg wizualng chiririnki, tak najwaz-
niejszg cechg postrzegania jej aktywnosci, determinujacg charakterystyke mitycz-
ng, jest pojawianie si¢ jej przy ciele cztowieka chorego lub rannego, a wiec takiego,
ktéry w naturalny sposob zbliza sie do $mierci. Dotyczy to réwniez ludzi starych,
ktorych potencjal zyciowy gasnie z przyczyn biologicznych, niekoniecznie wy-
wolanych choroba. W takich sytuacjach pojawienie si¢ chiririnki traktowane jest
jako wyrocznia - zgodnie z przekonaniem, Ze przybywa tylko do tych, ktérym
nieuchronnie pisana jest $mier¢. Szczegolnie gleboki strach budzi w czasie epide-
mii. Pojawienie si¢ jej w miejscach nieobjetych jeszcze zarazg stanowi niewatpliwy
znak zblizania si¢ choroby.

Chiririnka stanowi wrézbe $mierci wylacznie dla cztowieka. Widywana przy
zwierzetach nie budzi strachu ani nie jest postrzegana jako zwiastunka $mierci.
Zrédta etnograficzne nie odnotowuja interpretacji jej obecnosci przy zwierzetach
domowych jako zapowiedzi pomoru. Niepokdj wywoluje jedynie wowczas, gdy
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uporczywie krazy nad czlowiekiem lub siada na nim - szczegélnie w sytuacji, gdy
ten znajduje si¢ w bliskim lub potencjalnym stanie zagrozenia zycia.

Przekonania o obecnosci chiririnki przy czlowieku w agonii lub w stanie
przedagonalnym nie mozna traktowac jako wytworu fantazji, gdyz podobnie jak
tysiace faktow z rzeczywistosci réwniez i ten funkcjonuje w zbiorowej wyobraz-
ni jako rezultat odwiecznej obserwacji natury. Niewatpliwie istnieja racjonalne,
a wiec wytlumaczalne w kategoriach nauki, przyczyny tego zjawiska. Poszukiwa-
nia skoncentrowane na procesach chemicznych towarzyszacych agonii ludzkiego
ciala polgczone z badaniami nad ,,preferencjami” zapachowymi tych owadow za-
pewne doprowadzilyby do stworzenia wiarygodnych hipotez. Nie od dzi$§ wiado-
mo, ze okreslone stany chorobowe skutkuja wytwarzaniem przez ciato substancji
zapachowych o $cisle okreslonym skladzie chemicznym, najczesciej niewyczu-
walnych przez czlowieka, lecz bez trudu rejestrowanych przez zwierzeta. Licz-
ne eksperymenty diagnostyczne potwierdzily empirycznie zdolnos¢ niektérych
zwierzat do wykrywania u czltowieka chordb, szczegdlnie zmian nowotworowych.
Badania na ten temat sg bardzo zaawansowane, a literatura medyczna obfituje
w powazne opracowania tej problematyki. Skuteczno$¢ diagnostyki stosowane;j
z uzyciem pséw szkolonych do wykrywania markeréw zapachowych réznych od-
mian raka wynosi od 70 do 90%. Warto zwréci¢ uwage, ze dotyczy ona wczesnych
stadiow choroby, a wigc okreséw stosunkowo odleglych od ewentualnej $mierci.
Nie wystepuja wtedy jeszcze widoczne (lub wyczuwalne) objawy, a pacjent spra-
wia wrazenie calkowicie zdrowego. Trudno wykluczy¢ hipoteze, ze chiririnka
moze posiada¢ podobne zdolnosci diagnostyczne. Jest wszakze owadem o wyjat-
kowej wrazliwosci na zapachy (Connor 2008: 51-53 i n.). Zjawisko gromadzenia
sie tych much przy czlowieku umierajacym najpewniej posiada wiec etiologie na-
ukowa, cho¢ jeszcze nierozpoznana. Mogtaby ona ttumaczy¢ nie tylko przypadki,
gdy owady te pojawiaja si¢ na czlowieku, bedgcym ewidentnie w stanie bliskim
$mierci, lecz takze takie, gdy interesuja si¢ kims, kto nie zdradza jeszcze widocz-
nych symptoméw wchodzenia w okres premortalny. W warunkach andyjskich nie
dotyczy to schorzen nowotworowych, gdyz prawie tam nie wystepuja (Ryn 2007:
129-130), lecz moze mie¢ zwigzek z ,wyczuwaniem” proceséw chemicznych za-
chodzacych we wczesnych fazach innych chordb, typowych dla tego rejonu $wiata
badz towarzyszacych postepujacej atrofii starczej (atrophis senilis).

Nalezy jednak zaznaczy¢, ze gdyby nawet hipoteza taka zostala potwierdzo-
na, to ttumaczytaby tylko pewien zakres przypadkéw, mozliwych do wyjasnienia
w naukowym porzadku dialektycznym. Z zalozenia rozmijataby si¢ jednak z au-
tonomicznym nurtem logiki mitycznej, ujmujacej przyczyny i istote choréb w zu-
pelnie inny sposob. Fenomen chiririnki wykracza bowiem daleko poza obszar
medycyny w rozumieniu europejskim. Dlatego problem etiologii naukowej tego
zjawiska, niewatpliwie fascynujacy dla badacza medycyny andyjskiej, w rozwa-
zaniach etnologicznych wydaje si¢ drugorzedny. Przestanki fizyczno-biologiczne
muszg, co prawda, wchodzi¢ w zakres systemowego opisu zjawiska kulturowego
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o charakterze mitycznym, lecz wylacznie w takiej formie interpretacyjnej, jaka
nadaje im miejscowa kultura.

W celu uzmystowienia tej réznicy wystarczy zauwazy¢, ze chiririnka zwiastuje
wszelka $mier¢, a nie tylko te, ktora jest skutkiem choroby lub starczego uwia-
du (marasmus senilis). W wypadku epidemii wskazuje jej przyszle ofiary, cho¢
nie ulegly jeszcze zarazeniu. Zwiastuje $mier¢ nagla i gwaltowna, niepoprzedzo-
ng zadnymi symptomami, a takze zjawia si¢ w jej metaforycznych i metonimicz-
nych odmianach (sen, letarg, stan smutku i rozpaczy). Obszar semantyczny zja-
wisk zwigzanych w tak szerokim ujeciu ze $miercig, a konotowany przez figure
mityczng tej muchy nie ogranicza si¢ zatem do wymiaru biologicznego, a nawet
psychologicznego, gdyz obejmuje réwniez — a moze przede wszystkim — wymiar
kulturowy.

Powréémy do konkretnych przyktadow zrodtowych. Znawcy historiografii an-
dyjskiej twierdzg potzartem, ze na 397 rysunkach stynnej Kroniki Felipe Guaména
Pomy de Ayali (1615) mozna znalez¢ materiat ikonograficzny do kazdego tematu,
zwigzanego z historig i kulturg Inkéw. Przestudiowaliémy wiec to dzieto z na-
dzieja odnalezienia w nim $§ladéw na temat chiririnki. Rezultat okazat si¢ dysku-
syjny i niejednoznaczny, lecz mimo to godny wzmianki. Na jednym z rysunkéw
(Guaman Poma de Ayala 1615, fot. 281) widzimy Indianina w otoczeniu zwierzat
postrzeganych jako wrogie badz ztowrdzbne. Odnajdujemy wérdd nich dwa owa-
dy: czarnego motyla, ktéry wsrod Indian andyjskich byt takze zwiastunem $mier-
ci (Carranza Romero 2005: 16; Arguedas 1980: 158), oraz drugiego o ksztalcie
trudnym do jednoznacznej identyfikacji, opatrzonego podpisem w keczua: ,Nina
nina curucta ayzaycuuan, uarmi uanonca’, co thtumacz przetozyl: ,Una nina nina
(una especie de avispa) ha arrastrado un gusano, mi mujer va a morir”. Podpis
i jego tlumaczenie tez nie sa do konca jasne. Nina nina to niekoniecznie ,,rodzaj
osy’, poniewaz w jezyku keczua moze to by¢ ,,blyszczacy owad™ lub rodzaj wazki®.
Lecz czy réwniez mucha? Ksztalt odwloku oraz skrzydet bardziej przypominajg
wazke niz muche lub os¢. Nazwa nina nina takze nie sugeruje chiririnki, gdyz
zadne sposrdd jej znaczen odnotowanych w stownikach keczua nie dotyczy mu-
chy. W dodatku na rysunku owad niesie w tapkach innego owada (moze pajaka?),
co najpewniej wiaze sie z jakim$ nieznanym nam watkiem ze sfery wierzen badz
obserwacji natury®. Z jednej strony w przekazach o chirirince brak takiego watku,
a spekulacja, ze moze to by¢ posta¢ ,,duszy”, bylaby naduzyciem. Z drugiej — iden-
tyfikacja lecacego owada jako osy tez budzi watpliwos¢, gdyz owad ten — pomija-

* W stowniku E Carranza Romero (2003: 140) brak tlumaczenia nina nina jako ,,0sa”. Nato-
miast w stowniku Diccionario... ,0sa” pojawia si¢ jako jedno z mozliwych ttumaczen wyrazenia
nina nina.

> Wedtug informacji korespondencyjnej od prof. Jana Szeminskiego.

¢ Intuicja podpowiada, ze rysunek owada unoszacego wlocie innego owada nie jest przypadko-
wa fantazja rysownika, a rozwigzania zagadki nalezy szuka¢ w bogatych poktadach mitéw, wierzen
i opowiesci andyjskich dotyczacych swiata zwierzat.
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jac zupelny brak podobienstwa ksztaltu — nie ma negatywnych konotacji wsrod
Indian ani nie jest postrzegany jako zwiastun $mierci, wiec umieszczenie go w an-
dyjskim bestiarium zla byloby nieuzasadnione. Tym bardziej ze w koncowej czgsci
podpisu czytamy intrygujace stowa: , moja Zona umrze”, jednoznacznie brzmigce
jak wrozba $mierci. W $wietle znanych nam zrédel sposréd owadow tylko chiri-
rinka oraz czarny motyl s3 w Andach zwiastunami $mierci (zob. Carranza Rome-
ro 2005: 12-18), a zatem tres$¢ podpisu wskazywataby bardziej na nasza muche niz
innego owada. Duze watpliwo$ci budzi jednak sam rysunek, gdyz owad, nawet
gdy uwzgledni si¢ nieudolnos¢ rysunkowsa autora, raczej nie przypomina muchy.
Interpretacja rysunku jest wiec trudna i bez dodatkowych informacji zrédlowych
nie przynosi jednoznacznej odpowiedzi. Wiemy, ze na przefomie XVIi XVII wie-
ku chiririnka byta juz obecna w wierzeniach Indian, wigc mogla zaistnie¢ w Kro-
nice Guamana Pomy de Ayali. Pozostaje jednak zagadka, czy omdéwiony rysunek
moze by¢ jej pierwszym portretem.

W kontekscie najstarszych zrédel pojawia si¢ pytanie o ewentualne wplywy
wierzen i folkloru iberyjskiego (a szerzej: europejskiego) na uksztaltowanie si¢
postaci chiririnki w kulturze andyjskiej. Tematu tego nie bedziemy jednak roz-
wija¢, gdyz wymagalby drobiazgowej analizy obszernego materiatu etnograficz-
nego z Europy, co przekracza ramy tego opracowania’. Zasygnalizujemy jedynie,
ze w europejskich kulturach ludowych $redniowiecza (a nierzadko niemal do
czasow wspolczesnych) mucha miewala negatywne konotacje, lecz rzadko wyste-
powala w roli zwiastuna $§mierci. W réznych rejonach kontynentu, w tym takze
w hiszpanskiej Galicji (Merino 2000: 208-209), mucha byla jednym z wcielen cza-
rownicy badz diabta. Spotyka si¢ natomiast, cho¢ sporadycznie — migdzy innymi
na obszarach Stowianszczyzny (Moszynski 1967: 539, 540, 550, 553) — skojarzenie
muchy z duszg cztowieka.

»Chiririnka jeszcze si¢ spdznia, a ona przychodzi tuz przed $miercig” (Argue-
das 1979: 118) - to stowa z opowiadania Arguedasa Zgon Rasu-Niti, bedacego
niezréwnanym opisem stynnego peruwianskiego ,,Tanica Nozyc”, $mierci starego
tancerza oraz symbolicznych narodzin jego nastepcy. Ten niezwykly i wielokrot-
nie omawiany utwor (Huaman 2004: 252; Gondor-Wiercioch 2009: 218-219)
stanowi wybitng wypowiedz literacka, lecz zarazem wielopoziomowsg analize et-
nologiczng mitu wiecznego powrotu — obumierania dla narodzin i wzrastania ku
$mierci, w rytmie andyjskiego tanca, ktory ,porusza caly $wiat i czas™. Oczeki-
wanie na chiririnke stanowi ostatni etap wchodzenia w $mier¢, lecz umiera tylko
cialo tancerza. Taniec trwa dalej, podjety i kontynuowany przez mtodego nastep-
ce mistrza. Arguedas czyni wyrazng aluzje do andyjskiej koncepcji duszy, ktéra
opuszczajac cialo, moze wnikna¢ w innego czlowieka. Obecno$¢ chiririnki w tym

7 Tematyka ta zostala obszernie oméwiona w cytowanej pracy S. Connora (2008).

8 Okreélenie to pada w najstarszym andyjskim zbiorze mitéw z Huarochiri (spisanych w keczua
na przel. XVIiXVII w.) i stanowi sedno rozumienia i odczuwania muzyki i tarica w kulturze Andéw.
Zob. Bogowie i ludzie... 1985: 26.
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przelomowym rite de passage stanowi aluzje do dwoistosci jej natury: jako zwia-
stunki $mierci oraz inkarnacji duszy.

Cytowane przez nas fragmenty utworéw José Marii Arguedasa maja walor
zrodlowy i moga by¢ traktowane jako rodzaj syntez wielu pojedynczych prze-
kazéw, gdyz nie ma w nich licentia poetica, lecz jest to rygorystyczny dokument
etnograficzny, wyrazony w wybitnej formie literackiej. Sensualizm i wrazliwo$¢
emocjonalna, obce narracji tekstow naukowych, staja si¢ tutaj niezbednym
i wzbogacajacym elementem opisu prawdy.

W Glebokich rzekach, ksigzce w duzej mierze autobiograficznej, znajdujemy
wyjatkowo sugestywne wspomnienia na temat epidemii tyfusu, ktora nawiedzita
andyjskie miasteczko Abancay i okoliczne wsie. Arguedas mieszkal w nim wow-
czas (lata 20. XX w.) w internacie, pobierajac nauke w szkolce, prowadzonej przez
ksigzy. Atmosfera narastajacego strachu w obliczu zarazy, pochlaniajacej kolej-
nych mieszkancow, uaktywnita wéréd ludzi szczegélng wrazliwos¢ na znaki, in-
terpretowane jako zapowiedz $mierci.

W tamtych dniach przejmowala mnie groza, kiedy siadala na mnie mucha lub gdy z powaly
czy krzaka opuszczal si¢ pajak. Po wsiach uwazano te owady za $mierciono$ne. Kure, co za-
gdakala na podwdrzu, gonili kijem, obrzucali kamieniami. Zabijali. (...) Chrapliwy, urywany
glos kury wybuchal poérdd ciszy, ktdrej przestrzegano we wszystkich domach. Gwattowny wiatr
byt grozny, bo kurz przynosit $mier¢. Migsa zarznietych baranéw nie wystawiali na stonce, bo
gniezdzila sie w nich chiririnka, blekitna mucha, co nawet w nocy bzyka, wieszczac $mier¢;
na kilka godzin przedtem wietrzy w zywym czlowieku trupa i krazy w poblizu (Arguedas
1973: 221; podkr. autoréw).

Uzupelnieniem tego opisu moze by¢ przekaz, ze Indianie czesto starali si¢ za-
bi¢ chiririnke, aby w ten sposdb zapobiec zwiastowanej przez nig $mierci (Huaman
2004: 252). W innym miejscu autor ponownie przywoluje wspomnienie o zwia-
stunce $mierci: ,Nad glowa zaczela mi brzecze¢ chiririnka. Nie przestraszylem
sie. Z daleka czuja one trupa i kraza nad nim, bzykajac zalobnie” (Huaman 2004:
225; podkr. autorow ).

Mucha pojawiajaca sie wraz ze $miercig wystepuje kilkakrotnie w utworach
Arguedasa. Pisarz nie zawsze nazywa jg wprost chiririnkg, lecz kontekst nie po-
zostawia watpliwosci. W poruszajacej powiesci Lis z Gor i Lis z Nizin muchy to-
warzysza zgonom Indian, bytych gérnikéw, $miertelnie wyniszczonych pylica:
»Muchy zjadaly ten czarny wegiel, co im z nosa wychodzil” (Arguedas 1980: 156).
Motyw much obecny jest takze w kilku innych dzietach Arguedasa, m.in. w Todos
las sangres, gdzie zabojstwo znienawidzonego hacedado Don Lucasa, gnebigce-
go Indian, zapowiada rdj chiririnek, krazacych nad jego gtowa (Huaman 2004:
254). Z ksigzki tej warto tez zacytowacl ustep z zalobnej i pelnej cierpienia pies-
ni zebraczki Gertrudisy, ktérej oczy placza krwawymi tzami. Zawiera on dwie
wrozby $mierci, popularne w kulturach andyjskich: posta¢ muchy chiririnki oraz
zlowieszcze wycie psow:
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Muszka ktora zapowiada $mier¢,

unosi si¢ nad brama $wiatyni;

potok blota zapowiada;

wszystkie psy wyja na placu (Arguedas 1964: 423; przel. i podkr. autoréw).

W jednym z anonimowych poematdéw mesjanistycznych o powrocie Inki, ttu-
maczonych przez Arguedasa z jezyka keczua, takze pojawia si¢ motyw chiririnki:

Zimne $piace jezioro, czarng skale,
muche, zwiastunke smierci,

fagodne serca ludzkie

na calym $wiecie [...]

(Inkowie... 2015: 87, podkr. autoréw).

Zacytowane powyzej utwory subtelnie poszerzaja obszar funkcjonowania
»zwiastunki $mierci” z jednoznacznej interpretacji symbolicznej na krag meta-
forycznych badz metonimicznych standéw $mierci, ktére wyraznie odczytujemy
takze w ttumaczeniu XVII-wiecznego tekstu w jezyku keczua, przytoczonym na
wstepie tego opracowania. Bezgraniczny bdl czy rozpacz wprawiaja w rodzaj le-
targu (,snu-mary”), a wiec stanu zawieszenia miedzy Zyciem a $miercig, kiedy
nadlatuje juz skrzydlata postanka z ,,tamtej strony”. Kolejny przyktad, ktory chce-
my pokazaé, potwierdza obecnos¢ chiririnki w metonimicznym kregu $mierci,
ktorego przykladami sa nie tylko trans lub letarg, ale takze zwykly sen.

W jednej z andyjskich basni o wyraznych, archaicznych koneksjach mito-
logicznych wystepuja miody i urodziwy pasterz Inti (czytelne nawigzanie do
Stonca), jego matka, czerwony ptaszek Pissaca oraz para lisic (Ramirez, Juan
2014). Pominiemy diuzszg narracje tego tekstu, koncentrujac sie na finale opo-
wiesci, w ktérym Inti uzywa podstepu, by odebra¢ lisicom swoj flet. Postepuje
zgodnie z radg muchy chiririnki i kladzie si¢, udajac martwego, ta za$ krazy nad
nim, glo$no bzyczac. Lisice, wnioskujac z obecnosci ,,muchy $mierci’, nabieraja
przekonania, Ze Inti nie Zyje. ZbliZaja si¢ do niego, ten za$ zrywa si¢ i odbiera im
swoja wlasno$¢. W basni tej motyw udawania snu, ktéry jest metonimia $mierci,
pojawia sie nieprzypadkowo i znamienne jest, ze wymysla go chiririnka, ktora
»czesto ogladata walke miedzy zyciem a $miercig” (Ramirez, Juan 2014). Symulo-
wanie snu jest rownoznaczne z symulowaniem $mierci. Uzyskujemy jednoznacz-
ng informacje, ze obecno$¢ bzyczacej chiririnki nad cztowiekiem definiuje go jako
zmartego. Przekonanie lisic odzwierciedla bowiem identyczne przeswiadczenie
ludzi upatrujacych Scisty zwiazek miedzy tg muchg a $miercig. Chiririnka w oczy-
wisty sposob poswiadcza zgon, ktéry nastgpil, badz antycypuje go, czyniac de
facto zmarlym czlowieka, ktdry jeszcze zyje, lecz zostal przez nig naznaczony nie-
odwracalnym wyrokiem $mierci. Dodatkowym walorem opowiesci jest jej nie-
watpliwy archaizm, siggajacy najpewniej czaséw prekolumbijskich, co utwierdza
nas w przypuszczeniu, Ze wierzenia na temat chiririnki maja rodzima i bardzo
starg geneze.
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Przytoczone przyklady, wybrane sposréd wielu podobnych, dowodzg, ze funk-
cjonowanie chiririnki w kulturach ludowych Andéw nie ogranicza si¢ wylacznie
do sytuacji $mierci w sensie dostownym. Posta¢ tej muchy moze pelni¢ funk-
cje figury retorycznej, na przyktad w lamencie czy pie$ni, wzmacniajac srodki
ekspresji w wyrazaniu uczué tragicznych i zwigzanych ze $§miercia. Swiadczy to
o sile i intensywnosci wierzenia w wyobrazni zbiorowej oraz jego ugruntowaniu
w szerszym systemie $wiatopogladu mitycznego. Teze ta dopetniaja przyklady za-
czerpniete ze sfery skojarzen chiririnki z konkretnymi elementami rzeczywistosci.
Carlos Huaman, analizujac obszary znaczeniowe i ukryte aluzje w tworczosci Ar-
guedasa, mowi o ,chiririnkach — wojskowych i policjantach”, gdyz przez Indian
byli postrzegani jako ci, ktérzy przynosza $mier¢ (Huaman 2004: 254). W XIX wie-
ku skojarzenie to zostalo wzmocnione blekitnym kolorem munduréw armii chi-
lijskiej, ktéra od czasow stynnej ,wojny o Pacyfik’, zwanej tez ,wojng o saletre”
(1879-1884) wstawila sie niebywatlym okrucienstwem wzgledem Peruwianczy-
koéw i Boliwijczykow. Blekitni zotnierze chilijscy stali si¢ dla mieszkancow tej cze-
$ci Andow wcieleniem diablow i w takiej postaci zaistnieli w potocznym jezyku.
»Kiedy pil, niebieskie diably w niego wstepowaly, wiec sktonny byt do kiétni i bi-
jatyk” (Inkowie... 2015: 266) — opowiada jeszcze w latach 70. XX wieku Indian-
ka z Cuzco, zapewne nieswiadoma genezy okreslenia ,,niebieskie diabty” Innym
ciekawym przykladem poszerzenia sfery odniesien do chiririnki jest powszechnie
stosowana nazwa ,kwiatu umartych” (,flor de la muerte”) dla rosliny z gatunku
aksamitki, o z6ttych lub zo6lto-pomaranczowych platkach, na ktérych lubi siada¢
ta mucha. Kwiat ten wydaje won gnijacego miesa, co wzmacnia sit¢ skojarzenia.
Inny rodzaj kwiatka, majacy ksztalt bucika i réwniez chetnie odwiedzany przez
chiririnke, zwany jest ,bucikiem umartych” - ,,zapatito de los muertos” (w keczua
Ayak’zapatilla) lub ,zapatito de diablo” (w keczua Pucllu-pucllu). Bukiety tych
kwiatéw bywaja przynoszone na groby i czgsto porastaja mogity oraz wilgotne,
zacienione miejsca’.

Szczegolowe poszukiwania w obrebie réznych odmian jezyka keczua oraz
miejscowych dialektow, jak rowniez w andyjskim folklorze stownym (piesni,
recytacje, przystowia i porzekadla, zagadki, itp.) z pewnoscig wykazalyby wiele
dalszych skojarzen i powigzan réznorodnych rzeczy i zjawisk z chiririnkg. Nie
dysponujemy tak obszernymi materiatami, lecz przekonanie to opieramy na do-
$wiadczeniach wyniesionych z badan nad innymi zwierzetami w kulturach andyj-
skich (zwlaszcza nad lisem) (Jodlowska, Maka 2015). Ich rezultatem byty stwier-
dzenie zaskakujgco rozleglego obszaru odniesien do konkretnego zwierzecia oraz
bogaty polisemantyzm jego nazwy, funkcjonujacy w wielu sferach z otoczenia

? ,Pomyslalem o tym aksamitnym kwiatku - Indianie go nazywaja ayak’zapatilla, ,,bucik zmar-
tego”. [...] Ayak’zapatilla rozkwita wesolo i bujnie pod wilgotna $ciang lub pod murem, nawiedzaja
go duze czarne muchy” (Arguedas 1973: 139). Por. Huaman 2004: 260-261, gdzie autor obszernie
omawia znaczenie ,,bucika umartych” w zwigzku z wierzeniami i praktykami funeralnymi oraz mo-
tyw tego kwiatka w tworczo$ci Arguedasa, a takze: Kolff 1997: 122-123.
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czlowieka, czegsto pozornie niczym niezwigzanych z tym zwierzeciem. Logika
rzadzaca takimi skojarzeniami zdaje si¢ potwierdza¢ stanowisko Lévi-Straussa,
iz »jezyk przenosni zrodzit si¢ jako pierwszy, dostowno$¢ zostata wymyslona na
ostatku”, a metafora byta ,pierwotng forma mysli dyskursywnej” (Lévi-Strauss
1968: 136-137).

Wyrazona przez nas teza o gtebokim zakorzenieniu ,muchy $§mierci” w trady-
cji andyjskiej oraz o jej wielorakich zwigzkach systemowych z réznymi sferami
kultury zyskuje szczegdlne egzemplifikacje w tych odmianach wierzenia, ktére
upatruja w chirirince inkarnacji duszy ludzkiej. Motyw ten odnajdujemy juz
w najstarszym zbiorze mitéw andyjskich, ktéoremu Arguedas nadal poetycki tytut
Bogowie i ludzie z Huarochiri:

Bardzo dawnymi czasy, je$li jakis czlowiek zmarl, to jego cialo pozostawiano przez pie¢ dni.
Jego dusza wielkosci muchy odlatywata z glosnym ,,Frr”. (...) Styszalem, ze w miejsce, ktére
nazywamy Yarutini, po wschodzie stofica przybywala dusza. Dawnymi czasy byly to dwie, trzy
duze muchy (Bogowie i ludzie... 1985: 93-94; podkr. autoréw).

Jak juz wspomnielismy, aluzje do dwoisto$ci natury tej muchy - jako zwiastun-
ki $mierci oraz jako wcielenia duszy - mozna odczyta¢ w stynnym opowiadaniu
Arguedasa Zgon Rasu-Niti. Motyw ten przewija sie zaréwno w materiatach etno-
graficznych, ktore rejestruja wyrazone expressis verbis wypowiedzi Indian o duszy
ulatujacej z czlowieka w postaci blekitnej chiririnki (zob. np. Gose 2004: 156), jak
i w folklorze. Jan Szeminski stwierdza jednoznacznie: ,Duze niebieskie muchy
po dzi$§ dzien uwazane s za dusze zmarlych” (Inkowie... 2015: 72). W $rodko-
wym i potudniowym Peru, a takze w Boliwii, odnotowano rézne wersje opowiesci
bedacej pelng poetyki, andyjska wersja mitu orfickiego'. Jedna z nich pochodzi
z rejonu Arequipy i wigze si¢ z gérag Coropung (6425 m n.p.m.), potozong okoto
180 km na pn.-zach. od tego miasta. Jest to pokryty $niegiem i lodowcami masyw
wulkaniczny - od tysigcleci jedna z najswietszych gor Apu na terenie Peru. Lacza
sie z nig rozbudowany kompleks mitéw indianskich oraz niezwykle bogata spus-
cizna kulturowa, zwigzana z historig obszaréw polozonych w jej otoczeniu. Géra
zajmuje wazne miejsce w wierzeniach eschatologicznych Indian, ktérzy uwazaja
jej wnetrze za miejsce pobytu dusz zmarlych. Liczne opowiesci na jej temat od-
zwierciedlaja skomplikowane koncepcje zaswiatow w kosmowizji andyjskiej, ale
z racji rozleglosci tematu nie bedziemy ich tu streszczac!'.

Mit orficki, pochodzacy z tych okolic, opowiada histori¢ Indianina, ktéry nie
mogac pogodzic si¢ ze $miercig ukochanej zony, wyruszyt ze swojej wsi do Coro-
puny, by odnalez¢ dusze malzonki w krainie umarltych. U wrot zaswiatéow spot-

1 M.S. Cipolleti, El motivo de Orfeo y el viaje al reino de los muertos en América del Sur, http://
www.iai.spk-berlin.de/fileadmin/dokumentenbibliothek/Indiana/Indiana_9/IND_09_Cipolletti.
pdf. Autorka przytacza m.in. opowie$¢ zawarta w pracy J.M. Arguedasa (1956).

' Na temat mitologii Coropuny zob.: Gose 2004: 154-166; Valderrama Fernandez, Escalante
Gutiérrez, 233-264 .
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kat straznika w postaci §wietego Franciszka. Pozornie zaskakujaca w tym miejscu
osoba chrzescijanskiego $wietego jest jednym z wielu przykladéw andyjskiego
synkretyzmu, ktéry objawia si¢ niekiedy w nieprzewidywalnych zbitkach lub re-
interpretacjach watkéw dwdch religii. Swiety nie wpuscit Indianina do wnetrza
gory, lecz ujety jego blaganiem przynidst mu kawalek trzciny, mowiac, ze jest
w nim dusza jego Zony. Przykazal jednak, by trzymat ja w zamknietych dioniach
az do powrotu do domu. Ten jednak nie opart sie ciekawosci, wczesniej otworzyt
dlonie i ujrzal trzcine, na ktérej siedziala dusza zony w postaci biekitnej muchy
chiririnki. Niestety, nie zdazyt ponownie zamknga¢ dioni; uwolniona odleciala
z powrotem w kierunku Coropuny.

Przekonanie, ze chiririnka zapowiada nadejscie $mierci oraz ze moze by¢ in-
karnacjg duszy ludzkiej, to dwa nurty tego samego wierzenia. W zaleznosci od
kontekstu jeden z nich dominuje, lecz drugi zwykle tez pozostaje czytelny. Zwro-
ciliSmy uwage na poszerzenie obszaru funkcjonowania chiririnki na sfery metafo-
rycznych i metonimicznych odniesient do obu tych nurtéw, co daje si¢ zauwazy¢
w zywej i spektakularnej obecnosci tej muchy w folklorze andyjskim - w lamen-
tach, piesniach, a zwlaszcza w opowiesciach ludowych oscylujacych migdzy bas-
nig a mitem. Wymienione formy kulturowego istnienia chiririnki dopelnimy na
koniec znamiennym i waznym przykladem, ktéry dowodzi, ze posta¢ ta przenik-
neta réwniez do sfery magiczno-obrzedowej. Otdz zrodla etnograficzne (Valder-
rama Fernandez, Escalante Gutiérrez, 264) notuja ciekawy zwyczaj, praktykowany
w Dniu Wszystkich Swietych we wsiach $rodkowego i potudniowego Peru. India-
nie wierza, ze w tym szczeg6élnym momencie dusze zmartych zamieniajg sie w chi-
ririnki i przylatuja do domoéw, by zaspokoic gtéd. W zwiazku z tym przygotowuja
wieczorem naczynie z ttuszczem lamy i knotem, wokdt ktérego ukltadaja siedziska
dla much w postaci kilku cegiel adobe, wyscielanych kawaltkami skéry. Unoszaca
sie won spalanego tluszczu stanowi pokarm dla dusz-chiririnek, ktore przylatuja
w nocy. Zwyczaj ten posiada uniwersalne cechy praktyk ofiarnych, podczas kto-
rych najwazniejszym sktadnikiem byl zawsze tluszcz - spalany i przekazywany
béstwu w formie unoszacego si¢ dymu. Nawet w wypadkach ofiar calopalnych
ze zwierzat, na przyklad lam, ttuszcz byt czescig przynalezng wylacznie boskie-
mu adresatowi ofiary, migso zas spozywali uczestnicy ceremonii'?. W kulturach
andyjskich tluszcz miat szczegdlng range, gdyz stanowit najwazniejsza substan-
cje ciala czlowieka i zwierzecia, zawierajaca potencjal zycia i plodnosci’®. W tym
wypadku ofiara zostala zredukowana do sedna, czyli do samego ttuszczu, a zywi

12 Przyklady praktykowanych w ten sposob ceremonii ofiarnych Inkéw zostaly opisane i udo-
kumentowane wypisami ze Zrédet z XVI-XVIII wieku, por. Szeminski, Zidtkowski 2014: s. 220-221
in. Zob. tez: Connor, 2006: 52-53.

B W keczua wira, »tluszczy, jest symbolem zycia i witalnoéci” — Inkowie... 152 (komentarz
Jana Szeminskiego do fragmentéw XVI-wiecznej relacji Cristobala de Moliny). Obszernie na temat
thuszczu ludzkiego i zwierzgcego w kulturze andyjskiej: E. Jodtowska, M. Maka 2016, rozdzial ,,Ko-
notacje kulturowe ludzkiego ttuszczu”.
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zachowujg dystans, nie uczestniczac w biesiadowaniu chiririnek. Zwyczaj ten po-
siada zdecydowanie regionalng, andyjska forme, synkretyzujac w niepowtarzal-
ny sposob prastary watek miejscowych wierzen z chrzescijaniska obrzedowoscia
ku czci zmartych, praktykowang w Dniu Wszystkich Swietych. Na jeden szcze-
g6t warto wszakze zwroci¢ szczegdlng uwage. Otoz nie bez znaczenia jest nocna
pora odwiedzin dusz-chiririnek. Jest to bowiem jedyna mucha, ,,co nawet w nocy
bzyka, wieszczac $Smier¢” (Arguedas 1973: 221). Muchy nie sag bowiem owadami
nocnymi, a jedynie chiririnka wytamuje si¢ z tej reguly, jakby jej istotg rzadzily
inne prawa, gorujace nad $wiattem i ciemnoscia. Ta jej niezwykla cecha zostata
zauwazona i zinterpretowana w ramach wlasciwego jej porzadku mitycznego.

Systemowa analiza wierzen zwigzanych z chiririnkg ujawnia ich zlozonos¢ —
wigksza, niz to wynika z pojedynczych przekazéw. Zarysowany przez nas szkic
akcentuje ich wielowatkowo$¢ oraz obecnos¢ w szerszym kontekscie kultury, lecz
daleko mu do wyczerpania tematu. Intuicja podpowiada, Ze samo poglebienie
motywu inkarnacji duszy ludzkiej w chiririnke ujawniloby dalsze, gtebokie zwiaz-
ki tej muchy z tresciami mitycznymi, przyblizajac kolejne aspekty logiki tworze-
nia symbolu w tradycji andyjskiej.

Badania zwiagzkow chiririnki z dusza wymagaja rozpoznania skomplikowanej
struktury wierzen animistycznych, a zwlaszcza koncepcji zaktadajacej istnienie
w czlowieku trzech dusz'. Rola i funkcjonowanie kazdej z nich sg wyraznie okre-
$lone. Kazda pozostaje w odmiennej relacji do ciata, implikujac zaréwno adekwat-
ne formy zrytualizowanych praktyk funeralnych, jak i zabiegéw terapeutycznych,
stosowanych przez andyjskich curanderos, szamandéw i brujos (Ryn 2007: 198-
237). Uwzglednienie tej koncepcji w zwigzku z wierzeniami na temat chiririnki
dodatkowo komplikuje temat. Z kolei analiza logiki symboli w tradycji andyjskiej
poszerza obszar odniesien miedzy innymi do sfery postrzegania i wartosciowania
doznan zmystowych: dzwiekéw, zapachéw i barw.

W wypadku chiririnki sfera bodzcow stuchowych jest szczegélnie wazna. Pod-
kresla sig, Ze jej nazwa jest onomatopeja, nasladujaca charakterystyczny odglos
brzeczenia tej muchy, bardzo specyficzny i odmienny od dzwiekéw, wydawanych
przez inne owady (Huaman 2004: 252). Wspomnielismy wcze$niej, ze odglos
ten, poza odzwierciedleniem w nazwie, znalazl takze przelozenie na melodyke
niektorych piesni zalobnych, $piewanych przez kobiety podczas czuwania przy
zmartym. Niewatpliwie ton brzeczenia tego owada, wywolany czestotliwoscig ru-
choéw skrzydet, wplywa w okreslony sposéb na doznania psychiczne czlowieka.
Nie mozna wykluczy¢, ze chiririnka emituje impulsy foniczne o charakterze in-
fradzwigkow, wzbudzajgce podswiadome uczucie niepokoju czy nawet leku'>. Re-

4 Szczegbly wierzen, zwigzanych z koncepcja trzech dusz, omawiaja m.in.: P. Gose (2004: 156);
R. Valderrama Fernandez; C. Escalante Gutiérrez (154-166). Motyw ,kilku dusz” wystepuje tez
w prozie Arguedasa (1979: 137).

15 Zob. na temat infradzwigkéw, emitowanych przez przyrode oraz przedmioty (np. niektére
instrumenty muzyczne), a takze ich wplywu na przezycia emocjonalne czlowieka L. Michta (2013:
73-92).
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zultat ten jest czynnikiem psychologicznym, lecz dzwigk, ktdry jest jego zrodtem,
zostal wlaczony w kompleks wierzen na temat tej muchy i stat sie bodzcem wy-
dzielonym ze $§wiata odgloséw natury poprzez nacechowanie go konkretng trescia
kulturowa. Jego percepcja nie jest bezrefleksyjna, lecz uruchamia wyrazisty i silny
emocjonalnie kontekst skojarzen ze $miercia.

Nie bez znaczenia jest takze warto$ciowanie doznan zapachowych, ktére — po-
dobnie jak smakowe - majg w znacznym stopniu geneze kulturows, a nie biolo-
giczna. Miejsca, w ktorych pojawia si¢ chiririnka, kojarza si¢ ze smrodem gni-
cia i rozkladu. Muchy te Zeruja na martwym miesie zwierzat i obsiadaja ludzkie
zwloki badz ciato w agonii. Skladajg larwy i rodza si¢ w gnijacej materii $mier-
ci. Gromadzg si¢ tam, gdzie jest brudno i gdzie postepuje obumieranie tkanki
organicznej. W prozie Arguedasa konsekwentnie pojawiaja si¢ w opisach takich
miejsc (np. zatoki Chimbote) oraz w metaforycznych obrazach brudu i zepsucia
(Huaman 2004: 253-255). Odczuwany tam oddr budzi jednoznaczne skojarzenia
ze $miercig oraz — w szerszym kontekscie — z cechami i wlasciwosciami, postrze-
ganymi gleboko pejoratywnie.

W poszukiwaniach zmierzajacych do zdefiniowania symboliki chiririnki nie
sposob poming¢ podstawowego bodzca wzrokowego, jakim jest biekitny kolor tej
muchy. Mercedes Lopez Baralt, analizujac metaforyke Arguedasa we fragmentach
jego prozy lub przekladéw z keczua zawierajacych motyw chiririnki, odwoluje sie
do biekitu jako aluzji do nieskoniczonosci, reprezentowanej przez niebo i morze
(Lopez Baralt 2012: 25-35). Blekit oddzialuje na uktad parasympatyczny cztowie-
ka, wywolujac wrazenie chlodu, oddalania si¢ (dalekie elementy krajobrazu staja
sie blekitne), a takze nostalgii i tesknoty. W niektorych czesciach Mezoameryki,
na przyklad u Aztekow, btekit wigzano z kraing, do ktorej przenosili si¢ niewolni-
cy ztozeni w ofierze, i kolor ten pojawial sie konsekwentnie w tych rytuatach (Ma-
tfocha, Radnicka 2012: 161). Analitycy symboliki barw zwracaja uwage na blekit
jako kolor zalobny w wielu rejonach $wiata.

Niebieskie plamy po$miertne nie uszty uwagi ludzi, wobec czego mozna by i kolor niebieski —
cho¢ w niewielkim zakresie - zaliczy¢ do koloréw zmarlych. Faktem jest, iz istnieja zwyczaje,
w ktorych blekit traktowany jest jako kolor zmarlych. (...) ,,Psychiczna blisko§¢” biekitu i czerni
mozna stwierdzi¢ w wielu jezykach i na wielu obszarach geograficznych (Gross 1990: 143-144).

Blekitne muchy jako wystanniczki zta, zagrazajace zdrowiu i zyciu ludzi, po-
jawiaja si¢ na przyklad w wierzeniach skandynawskich (Connor 2008: 46-47).
W starozytnych grobowcach egipskich odkryto biekitne rzezby much naturalnej
wielkosci, lecz ich przeznaczenie pozostaje niejasne (Connor 2008: 36). Wykaza-
nie zwigzkéw systemowych niebieskiego koloru chiririnki z innymi elementami
jej symboliki wymagaloby dalszych poszukiwan zrédtowych, a takze poglebione;
analizy roli biekitu w kulturach andyjskich, gdyz najlepsze nawet opracowania na
temat barw w kulturze (np. Gage 2008) nie zawierajg wystarczajacych danych dla
tego rejonu $wiata.
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Przyklad chiririnki, opisanej przez nas w szkicowym zarysie, obrazuje zaska-
kujace bogactwo tresci, zwigzanych z kazdym, nawet bardzo waskim wycinkiem
tradycyjnej kultury Andéw, ukazujac zlozono$¢ i wielowarstwowos$¢ jej kompo-
nentow. ,,Mucha $mierci” ujawnia konotacje z watkami mitologii Keczua, obsza-
rem wierzen i praktyk funeralnych, koncepcji eschatologicznych oraz folkloru
i metaforyki poetyckiej. Nie bez przyczyny ozyla wiec tez w tworczosci José Marii
Arguedasa, ktéry z niezréwnang intuicjg etnologa utrwalil jg na kartach wielkiej
literatury peruwianskiej.
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