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LUDZIE CZY ZWIERZETA? PRZODKOWIE W MITACH
ULURU U PITJANTJATJARA

Zalozenia

Proby odpowiedzi na pytania uniwersalne, dotyczace funkcjonowania czy
my$lenia cztowieka na poziomie gatunkowym sa z gory skazane na porazke
bez uwzglednienia szerokiego wachlarza rozwiazan kulutrowych. W sytuacji,
kiedy pytamy o kwestie zakotwiczone w tak rozmytym definicyjnie zjawisku
jak mit, wymaga to szczegblnego doprecyzowania zatozen refleksji. Ustalenie
kim ,tak naprawde” sa bohaterowie mityczni i na ile ich specyfike wyznacza
istotowa kontrintuicyjnosc¢ ich postaci, jak twierdza zwolennicy refleksji kog-
nitywistycznej (np. Boyer 2006, s. 138-167; idem 2002, s. 68-92; Pyysidinen
2007, s. 179-207; Atran 2013, s. 66-100) powinno by¢ skutkiem przegladu
mozliwie wielu kulturowych realizacji mitu. Proponuje uznaé¢ ujecie mitu
i jego protagonistow w wersji Aborygenow australijskich jako prototypowe
w sensie teorii podobienstwa rodzinnego.

Podstawowym, konstytutywnym elementem aborygenskiego modelu
Swiata sy narracje mityczne, ktore sg probami opisu zdarzen Czasu Snu,
zakodowanych w tajemnych przekazach-piesniach. ,Prozaiczne” mity sa wa-
riacjami na temat zdarzeil sygnalizowanych w piesniach. Piesni nie sa nar-
racjami, lecz raczej ilustracjami pewnych stanéw, w jakich znajduja si¢ bo-
haterowie. Stanowia zatem punkty state, na ktorych opiera sie konstrukcja
kolejnych wersji mitu. Z drugiej strony uzyta w nich metaforyka zostaje
wykorzystana do ksztattowania powiazan elementéw narracyjnych mitu.

Jako podstawa refleksji postuzy mitologia Uluru, tradycyjnego $wietego
miejsca Aborygendéw pustynnego interioru, nalezacych do grupy Pitjantjat-
jara. Monumentalnos§¢ Uluru i wielo$¢ jej cech wyrdzniajacych sprawia, ze
woko!l niej skupity sie tradycje Tjukurrpa (Snu) kilku zespotow przodkow,
a dobrze udokumentowana obecno$¢ mitéw Uluru w literaturze aboryge-
nologicznej (Mountford 1948, 1965, 1976; Harney 1957, 1959, 1963, idem,
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s. 63-76; Layton 2001, UKNPH 2009 i 2012); utatwia $ledzenie tresci, ktore

zwykle s3 utajniane’.

Uluru, ze wzgledu na swoje poltozenie i wymiary nie jest prostym upa-
mietnieniem pojedynczego mitu. W skalnych formacjach odzwierciedlaja sie
zarowno przodkowie (tjukuritja) immanentnie zwigzani z tym centrum reli-
gijnym, jak i przybysze z zewnatrz. Trzy podstawowe mity Uluru obejmuja
dokonania: — Wiyai Kutjara — ,Dwoch Nieinicjowanych Chlopcow”; — Mala
— Filandrow Kosmatych [Lagorchestes hirsutus| zwiazanych z pétnocna $cia-
ng Uluru; — Kuniya — Pytonéow Dywanowych [Morelia spinota| walczacych
z Liru (roznymi formami jadowitych wezy) na potudniowej $cianie Uluru.

W ramach komplekséw mityczno-rytualnych Uluru pojawiaja sie tez
inne postaci, wlaszcza T7jinta-tjintja kobieta-Wachlarzowka |Rhipidura leu-
cophrys| oraz kobieta-Zimorodek Luunpa [towczyk czczony — Todiramphus
sanctus|. Istoty te nazywane sa mezczyznami (wati) i kobietami (minima),
lecz ich dziatania sa nie tylko czysto ludzkie, ale wiaza sie $cisle z ich zwie-
rzeca natura (Layton 2001, s. 13). Przodkowie niekiedy wchodza miedzy
soba w zmienne relacje, niekiedy dzialaja catkowicie niezaleznie. Przy czym
ich aktywnos¢ nie ogranicza si¢ do okolic Uluru i te same mitologemy, jakie
pozostawity §lady na stokach Uluru, pojawiaja sie w innych miejscach.
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Rysunek 1. Gléwne elementy topografii Uluru (Ayers Rock).

!Cho¢ czesé tych zrodel poddawana jest w watpliwosé (Bill Harney nie mial antro-
pologicznego wyksztalcenia, jego teksty maja charakter popularny i obciazony blednymi
wnioskami, Charles Mountford interesowal sie przede wszystkim fotograficzna i ikonogra-
ficzna dokumentacja $wietych miejsc, a jego informatorzy nie pochodzili z Uluru), tym
niemniej Layton dowiodl, ze zasadniczo faktografia zamieszczona w tekstach obu badaczy
zgodna jest z jego informacjami.
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Mitologia Wiyai Kutjara

Powstanie skaly Uluru jest skutkiem dziatan pary przodkéw nazywanych
Wiyai Kutjara. Terminem wiyai okresla sie chtopcow, ktorzy rozpoczynaja
wedréowke przedinicjacyjna. Dwaj Chtopcy pojawiaja sie czesto w przeka-
zach Pitjantjatjara, znani sa przede wszystkim z zabicia Teczowego Weza
Wanampi z Pantu (Jez. Amadeus) (Layton 1992, s. 56)% na p6inocy. Mie-
jsce, w ktérym obecnie znajduje sie Uluru, pierwotnie bylo twardym pia-
skowym wzniesieniem, powstalym po rozpadzie termitiery, ze wzgledu na
uksztaltowanie chetnie wykorzystywanym jako tajemny grunt inicjacyjny
przez Mala i Kuniya (Mountford 1976, s. 414). Wedle jednej z wersji Wiy-
at Kutjara zostali zwabieni dZzwiekami pies$ni inicjacyjnych Mala, ktoérych
natury, jako jeszcze nie inicjowani, nie znali. Widzac rozmiekla po deszczu
ziemie, bawili sie ugniatajac mul, az przeistoczyt sie w wielki plaskowyz.
Potem wspieli sie na jego wierzchotek i zaczeli zjezdza¢ w dot na brzuchach
lub na poduszkach z lisci, co do niedawna bylo praktyka dzieci Pitjant-
jatjara (Mountford 1965, s. 148-149). Wedtlug Mountforda slizgajacymi sie
byty dzieci kobiety-Wachlarzowki. Kiedy wzgérze mutu zaschto, stato sie
dzisiejsza skata Uluru.

Rozpowszechnione na tym obszarze mity Wiputa Kutjara stwierdzaja,
ze chlopcy poszli dalej na potudnie, gdzie obozowali na wzgérzu Wiputa
w Musgrave Range (prawd. Ayliffe Hill, samo Wyputa jest blotnistym bil-
labongiem, pozostalym po Kings Creek). Na szczycie rozbili ob6z i poszli
polowa¢ na okolicznych wzgorzach. Tam zabili walabie (euro), w obecnym
skalnym zagtebieniu w tozysku strumienia Kings Creek, zrobili piec ziemny
i upiekli ja w nim. W czasie pieczenia odpadl ogon walabii i chtopcy rzucili
go za siebie tak, ze upadl na szczyt wzgorza i wybil dziure w skale gle-
boka na 6 metrow. Dzieci Yakuntjatjara bawia sie, schodzac do jej wnetrza
i wznoszac tumany pytu.

Jak sie jednak okazuje, epizod z odpadnieciem ogona pieczonego kan-
gura/walabii jest rozpowszechniony w mitach calego obszarzu Pustyni Za-
chodniej. Symbol ogona wiaze sie¢ najpewniej z ceremoniami inicjacyjnymi.
Zapach wydobywajacy sie z ogona przywabia przodkéw tak, jak stup cere-
monialny ,przywabia” inicjowanych. Przy tym ogon zwykle nazywa sie tak
samo jak penis poddawany operacjom: wipu, kalu etc. Nad jez. Amadeus
mowi sie, ze grupa inicjowanych (maliara) przodkow Wanpiny pod przewo-
dem mezczyzny-Kuny Workowatej (Kuninggu) (Dasyurus viverrinus — kuna
workowata lub nietaz plamisty) o imieniu Wantapari wedrowala na poinoc

*Nad jez. Amadeus mit weza i Dwoch Chlopcow nazywa sie Yarritjitii. Mit mowi, ze
Chlopcy wedrowali razem z wezem (Maurice, s. 16).
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z Wiputa. Upiekli tam kangura, ale przy pieczeniu eksplodowal jego ogon.
Zapach ogona przywabil z Watarke drugiego mezczyzne-Kune Workowata
Tjatityi. Poprowadzil cata grupe do billabongu Watarka i tam odbyt sie
wielki obrzed (Maurice 1989, s. 18).

Zdarzenie z ogonem jest wiec przypisywane albo Nieinicjowanym Chlop-
com w ludzkiej formie, albo w pelni inicjowanym Wanpiny w postaci Kun
Workowatych. W pewnych wariantach Wanpiny to wtasnie zjadany Kan-
gur, Walabia badz Euro Malu, w innych wedrujacy z Kata Tjuta Kangur
przeistacza sie w mezczyzne-Kune Wantapari. Rozwiazaniem moze by¢ in-
formacja, ze Wantapari podrozowal razem z grupa maliara o r a z z para
synéw, co oznacza, ze byli nieobrzezani i wobec tego byli oni wtasnie Wiyas
Kutjara.

Mit Wiay: Kutjara mowi, ze skierowali sie potem na poinoc do Atila
(Mount Connor). Kilka kilometréw na potudniowy zachod od Atila, w Anari,
jeden z nich zobaczyl filandra kosmatego. Rzucil w niego swoja maczuga
(tjuni), ale chybil, tjuni wybil w ziemi dziure, ktora stata sie zrodtem wody.
Chtlopiec napit sie, ale niczego nie powiedzial bratu, ktéry niemal umart
z pragnienia. Pokldcili sie ze sobg i rozdzielili. Ostatecznie dotarli do szczytu
Atila, gdzie zmienili si¢ w dwa glazy (Layton 2001, s. 3-5, 14)3.

Mountford, w swojej analizie mitéw zwigzanych z Atila przypisuje po-
wyzsze zdarzenia przodkom, nazywanym przez niego lodowymi ludzmi,
mezczyznami- Nina (Layton — Wati Nyinnga; Harney — Ninya). Mieli ciala
pokryte szronem, a wlosy, brwi i bokobrody pokryte soplami lodu. Zywili
sie wylacznie filandrami Mala, na ktore polowali rzucajac patkami tjuni.
Aby bron byta skuteczniejsza, uktadali je codziennie w dwa stosy, zalez-
nie od tego, do ktorej potowy nalezaly, po czym cztonkowie przeciwstawne;j
potowy skrapiali je krwig, zwiekszajac skutecznos¢ towiecka. Analogicznie
przyspieszali porost wlosoéw cztonkéw przeciwnej potowy. Ludzie ci spedzali
czas pory goracej $piac w zimnych podziemnych jaskiniach pod jeziorem
Unagaltja, ozywiali sie zima i wychodzili przynoszac ze soba mroz.

Zmiennos$é¢ wersji powoduje, ze takze tozsamos¢ gléwnych protagonis-
tow mitu wydaje sie zmienna. W tym przypadku mit dotyczy przodkoéw
w formie antropomorficznej, ale nie znaczy to, ze w innym miejscu nie stang
sie grupa ludzi-Kun Workowatych albo ludZzmi-Lodem. Rzadowego Komi-
sarza badajacego zgloszenie pretensji do ziemi tamtejszych Pitjantjatjara

3Layton wskazuje, ze bracia przestaja dziala¢ jako jednos¢, kiedy jeden z nich zataja
posiadanie zapasu wody i odmawia podzielenia si¢ nig z drugim (czesty motyw mitologii
aborygenskiej, ale nigdy nie wiazany z bra¢mi). W efekcie samolubny brat staje si¢ przod-
kiem grupy Matuntatjara, a drugi Yankutjatjara. Linia podzialu terytorialnego prowadzi
przez Atila.
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dziwita ta zmienno$¢ przyporzadkowan (Maurice 1989, s. 23), ale jest ona
powszechna w mitach australijskich. Postaci przodkéw nie sa niezmienne,
czed¢ ich aktywnosci moze odbywac si¢ pod ziemia albo w innej od standar-
dowej formie. Tradycje mityczne migrujac wiaza si¢ z innymi przodkami,
poszczegdlne epizody takze ulegaja transformacji. W micie Wiyai Kutjara
wazny jest silny zwiazek z symboliky inicjacyjna (ogon, Uluru jako grunt
obrzedowy, spuszczanie krwi) oraz opozycja w stosunku do ludzi-Filandrow
Kosmatych Mala i wody. Bracia zywig sie przede wszystkim filandrami i za-
bijaja je, gdzie tylko moga spotkaé, cho¢ jednemu si¢ to udaje czesto, a drugi
jest stabym mysliwym. Z drugiej strony, jeden z nich wydaje sie by¢ wiazany
z susza, a drugi z pora deszczowa, razem reprezentuja powszechne w mitach
australijskich przejscia miedzy biegunowoscia opozycji suche/mokre czy tez
gorace/zimne.

Mitologia Mala

Zgodnie z gléwnym mitem poéinocnej $ciany Uluru, wyszczegblnione na
niej miejsca sa pozostatosciami po aktywnosci przodkéw nalezacych do Fi-
landrow Kosmatych Mala, miniaturowych kangurowatych wielkosci zajaca.
Ludzie-Mala przybyli na teren pozniejszej skaly, zeby odprawié ceremonie
inicjacyjne, wiazane z obrzezaniem i subincyzja, obozujac nad zbiornikiem
wodnym Ininti/Tjinindi w miejscu, gdzie teraz wznosi si¢ poiocny rog
Uluru. Mezczyzni przeprowadzali operacje inicjacyjne na kupce twardego
gruntu pozostalego po termitierze. Grunt wydzielony byt potkolistym watem
odgarnietej ziemi. Sptywata na niego krew z ran inicjacyjnych oraz ofiaro-
wana przez mezezyzn (Mountford 1976, s. 414; idem 1965, s. 86). Grunt ten
zmienit sie w tylnia $ciane cylindrycznej jaskini Warayuki, w ktorej przepro-
wadzano operacje, a odwiedzajacy to $wiete miejsce sktadali ofiare z krwi
Z ramienia.

Zgodnie z mitem, Mala przybyli z kraju zwanego Marunun-
ga/Mawulyarungu, na pétnocny zachod od gory Liebig, w poblizu obecnego
Yuendumu. Do Uluru podeszli z zachodu. Szlak ich wedrowki wida¢ do
dzisiaj jako ptaskie pasmo skaly wystajacej z ziemi. Dalsza droga po wypie-
trzeniu stala sie Mala Wipu, ,wejéciem” lub ogonem” Mala*, czyli obecnym
szlakiem, ktorym wchodzi sie na Uluru. Harney przedstawia to bardzo poe-
tycko:

*W tym miejscu, pisze Harney, rozpoczynaja sie wszystkie obrzedy Mala, a Webo
(Wipu) jest znakiem, ktory maluje sie na mostkach uczestnikow (kumbunduru). Ogon
ma rozne znaczenie dla Aborygenow, lecz jednym z najwaznejszych jest rownowaznosé:
penis = ogon, obecna w calej ceremonii obrzezania.
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,Irwa ciemno$¢ jako mrok nocy. Wszedzie panuje milczenie, dopoki nie
zabrzmi glos, ktory, niczym warkotka, wzywa zycie do powstania. I tak tote-
miczne postaci Mala-waddi, czyli ludzi-Filandrow podnosza sie, by uformo-
wac ogon i zad wielkiej istoty. Po dzi§ dzien widzimy ten symbol w postaci
Webo, czyli ogona Uluru (miejsca, ktore biali nazywaja ‘Climb’)” (Harney
1959, s. 185).

Jest to wiec ogon praprzodka Mala, ktory byt pierwszym wtlascicielem
rytuatu (Harney 1963, s. 78). Przodkowie Mala niesli ze soba stup Ngaltawa-
ta®, uzywany w trakcie ceremonii inicjacyjnych. Stup ten zostal wielokrotnie
odwzorowany jako szczegélne elementy Uluru, w sposob jasny jest nim tez
sam Mala Wipu.

Zanim przystapili do czesdci tajemnej, w Katyr Tilkil, lezacym pod poino-
cng $ciana Mala Wipu odbylo sie wielkie korobori mezczyzn i kobiet Mala.
Mezczyzni tanczyli po prawej, kobiety po lewej (Layton 2001, s. 5). Trwato
to, poki kobiety nie odeszty, gdyz nie wolno im oglada¢ tajemnych ceremonii,
powinny natomiast przygotowac zapas pozywienia i paliwa na inicjacje. Od-
zwierciedleniem uroczystosci pozostata podwojna grota z meskim i zenskim
otworem oraz grupa glazow, bedacych transformacja $piacych, zmeczonych
tancerzy.

Whrew oczekiwaniu, ze syntagme mitu wyznacza przede wszystkim ko-
lejnodé¢ Swietych miejsc, nie da sie traktowa¢ w ten sposdb odciskéw po-
zostawionych przez przodkéw Mala. Zgodnie z logika tajemnych ceremonii
mezczyzni 1 kobiety rozdzielili sie. Przodkowie mezczyZni-Mala koncentro-
wali swoje inicjacyjne dziatania obrzedowe wokét poétnocnego wierzchotka
Uluru, na obszarze od péinocnego stoku rozpadliny Kantju do gtéwnego
obozu kobiet w Tjukatjapi. Teren ten byt zakazany kobietom i tak jest tez
obecnie. Odpowiada zatem wymienionemu w mitach Mala i Wiyai Kutja-
ra gruntowi ceremonialnemu w postaci pozostalosci po termitierze. W jego
srodek wbito stup Ngaltawata. Od tego momentu ceremonii nie wolno byto
przerwaé, stup wytwarza bowiem moc zmuszajaca inicjowanych do podda-
wania sie jego wplywowi — wiezi ich w swoim zasiegu (Strehlow 1947, s. 111).

Cata spotecznos¢ Pijantjatjara dzieli sie na dwie potowy, zdaniem Tin-

®Ngalta oznacza drzewo, zwane drzewem trawowym (grass tree) albo pustynnym
kurragongiem (Brachychiton gregorii). Z jego pnia wykonywano stup obrzedowy (Dun-
cum, s. 17), a korzenie drzewa, takze zwane ngalta, zawieraja duza ilos¢ wody, ktora
mozna wysysaé¢ (Robinson et al. 2003, s. 479); moze dlatego Ngalta to takze nazwa rzeki
Murray w pd-wsch. Australii (Amery, Williams 2009, s. 266). Nazwa ta odnosi si¢ tez do
rodlin z rodziny zoltakow (Xanthorrhea), ktorych szczegdlng cecha jest wyrastajaca z ke-
py trawy pionowo kilkumetrowa palka (Roheim 1988, s. 120); wg inych zrodet trawowe
drzewo tu u Pitjantjatjara kata-kultu, kata-puru, ulpa, urara (Latz 1996). Wata oznacza
ostrze oszczepu, czubek.
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dale’a pozbawione nazw. Wtasna potowe nazywa sie Nanandaruka (ego +
dziadkowie = ,nasze kosci”) a przeciwna Tjanamiltjan (rodzice ego + dzieci
ego = ,ich ciato”) (Tindale 1935-1936, s. 200-201).

Ceremonie inicjacyjne odbywaja si¢ w przestrzeni zorganizowanej nie-
zmiennie przez te wewnetrzne podzialty. Centrum wyznacza stup obrzedowy,
po jednej jego stronie obozuja mezczyzni nalezacy do tej potowy plemienia,
do ktorej naleza inicjowani mtodziency. Posrodku, cho¢ blizej kregu i ogni-
sku Nanandaruka beda leze¢, twarza w dot, zniewoleni” przez moc stupa
adepci, zwani ulpura. Po przeciwnej stronie znajduje sie obdz mezczyzn dru-
giej polowy, z ktorej rekrutuja sie straznicy inicjowanych oraz wykonawcy
operacji. W bezpiecznej odlegtosci od przestrzeni obrzedowej znajduja sie
obozy kobiece Tjanamiltjan i Nanandaruka, od strony mezczyzn wlasnej
polowy. Z zewnatrz, z tajemnego miejsca, w ktorym bedzie przygotowywa-
na, zostaje w noc obrzezania przyniesiona wansigi, ktora najpierw wbija sie
po stronie Tjanamiltjan, potem — pochylona pod katem — posrodku grun-
tu ceremonialnego, w poblizu miejsca, gdzie leza inicjowani, tak by dobrze
o$wielato ja ognisko.

kcja obozu inicja

Rysunek 1. Schemat obozu inicjacyjnego Pitjantjatjara.

Gdyby istotnie syntagma mitu byla wyznaczana przez uktad swietych
miejsc, centralne miejsce zajmowaltaby reprezentacja stupa Ngaltawata albo
wanigi. Na Uluru jest to niezwykta formacja skalna, znajdujaca sie na pot-
nocnym wierzchotku skaly. Sktada sie na nig pionowy filar skalny, czesciowo
oddzielony od gléwnego masywu, wysoki na 150 metréw i siegajacy do po-
ziomu ziemi. Zgodnie z interpretacja Aborygenéw jest to stup Ngaltawata,
niesiony przez starszyzne Mala i wbity w miejscu, ktore obecnie jest naj-
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wyzszym punktem Uluru. Wykonawcy ceremonii odpowiedzialni za stup sa
teraz glazami rozrzuconymi pod podstawa filaru, a na jego przodzie wyryty
jest wizerunek kobiety-Zimorodka Luunpa. Jeden z informatoréw Mountfor-
da uwaza shup za niedokoriczona wanigi, ktorej nie udato sie zrobi¢ przed
atakiem demonicznego Dingo Kurpany’iego (Mountford 1976, s. 405).

Poniewaz jednak ten informator nigdy nie byt nad Uluru, Moutford nie
podziela jego opinii. Na zachod od Ngaltawata znajduje sie jaskinia Waray-
uki, naj$wietsze z tajemnych miejsc Uluru. Zgodnie z relacja Mountforda
ona takze zorganizowana jest w uktadzie dwudzielnym. Powstala w miejscu,
gdzie przodkowie Mala |Layton wiaze jaskinie z mitem Kuniya (Layton
2001, s. 121)] przeprowadzali inicjacje mlodziezy, lacznie z operacjami.
Adeptéw uktadano na odpowiednim do poltowy kamieniu i dekorowano
roznobarwnymi wzorami. Potem, na innym kamieniu, dokonywano ciecia.
W tym czasie mezczyzni otwierali sobie zyly na ramieniu i po subincyzji, by
skropi¢ miejsce operacji, ktore pierwotnie miato postaé¢ termitiery. Pdzniej
miejsce to przeistoczyto sie w jaskinie, w ktorej sktadano ofiary z krwi, po-
lewajac nig tylng sciane. ,Mniej wiecej w $rodku §ciany znajduje sie czarna
pionowa linia (w 1940 byl tam krag), ktora dzieli jaskinie zgodnie z funda-
mentalnym podzialem plemienia na dwie potowy: Nanaduraka i Tanamail-
djan. Prawa strona jest Nanadurake w odniesieniu do mojego informato-
ra Balingi czyli nalezy do jego grupy totemicznej, lewa jest Tanamildjan”
(Mountford 1965, s. 96). Wedtug Harneya w jaskini znajdowal si¢ krag ka-
mienny, a w jego centrum pionowy kamien falliczny, ale ten uktad zostal juz
rozebrany (Harney 1960, s. 67). Podloga jaskini ma intensywnie czerwona
barwe od warstw ochry, ktore wcierano w adepta. Sciany takze sy czerwone,
co przypisuje si¢ ofiarom z krwi. Tym samym Warayuk: jest jednoczesnie:
mitycznym gruntem ceremonialnym Mala, rzeczywistym miejscem operacji
inicjacyjuych oraz symbolicznym obozem inicjacyjnym, odzwierciedlajacym
strukture spoteczna Pitjantjatjara.

Na wschod od filaru Ngaltawata znajduje sie tzw. jaskinia starszyzny
(Tyilpi Pampa Kulpi). Zgodnie z mitem rozbili tam swoj oboz doswiadcze-
ni uczestnicy ceremonii, pilnujacy Ngaltawatae i jego tajemnic. Na planie
rytualnym tu przechowywano tajemne swietosci: stup Ngaltawata i czurin-
gi kupityi, poki zwiekszenie ruchu turystycznego nie zmusito Pitjantjatjara
do przeniesienia $wietosci do Atila. Sama starszyzna Mala spoczywa wokot
stupa, zamieniona w kamienie. Ich brody staty sie stalaktytami z jaskini.
Oboz starszyzny oddzielal tajemne miejsca meskie od mitycznego obozu
kobiecego, ktorego pozostatoscia jest potezna pozioma szczelina Tjukatjapsi,
znajdujaca sie za zalomem skaly na wschodniej §cianie Uluru. Mezczyzni
pemili wiec zarazem funkcje straznikow zabezpieczajacych grunt obrzedowy
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przed niepowotanymi.

Zasadniczo taki uklad topograficzny wyznaczony jest przez stosunki
przestrzenne mitycznego obozu Mala i wydaje sie zgodny ze schematem
rytualnym. Tym niemniej, na poludnie od Tjukatjapi, w potowie Sciany
wschodniej znajduje sie kolejne miejsce §wiete: Inintitjara, otaczajace sa-
kralne centrum obrzedowe i billabong Ininti. Uwazany byl za kolejne prze-
ksztalcenie jaskini, w ktorej odbywaly sie inicjacje Mala (Mountford 1976,
s. 407). Dlatego tam codziennie starszyzna przynosita stup Ngaltawata. We-
dtug Harneya przy Ininti odbywaly sie obrzedy konczace procedury ini-
cjacyjne, kiedy adeptéw uwalniano z mocy stupa, co skutkowato wybuchem
radosnych okrzykow i podskokow (Harney 1957, s. 20).

Niezwykle istotna role dla mitologii Mala odgrywa skalne otoczenie,
ktora wznosi si¢ na zboczu przeszto sto metréw ponad Ininti. Jest to spe-
cyficzny zaspot wielkich wklestych ksztattow, powstatych w wyniku erogzji
skaty. Ich wydrazone wnetrza maja strukture podobna do plastréw miodu.
Tworza one uktad, ktory jest kolejnym odzwierciedleniem obozu inicjacyj-
nego ludzi-Mala (Mala Nura). Odpowiednik Ngaltawaty i ciemnego pasa
z Warayuk: znajduje sie pomiedzy obszarami erozji uznawanymi za ob6z
starszyzny (Mala Nura, przez bialtych nazywany ,Czaszka” lub ,Mo6zgiem”
z powodu specyficznego ksztaltu) nalezacej do pierwszej potowy, a Pindlu
(,Gniazdem”), obozem straznikow inicjacji, a wiec krewnych ze strony mat-
ki inicjowanych z drugiej polowy, pilnujacych inicjowanych symbolizowa-
nych przez posta¢ mitycznego Orlecia (wg Harneya Kuddinba, Mountforda—
Gudrun). Jest to biegnace przez caly $ciane Uluru czarne pietno, zwane
Kumbunduru (,Czarna Skala”), pozostale po wodzie sptywajacej z wierz-
chotka skaty do billabongu Ininti. Kumbunduru dzieli wigec ob6z przodkow
na dwie potowy, ktore spotykaja sie u jego stop w $wietym miejscu Ininti-
tjara.

Kumbunduru jest kompleksowym symbolem, w ktérym jednoczy sie kil-
ka perspektyw. Tym terminem okresla si¢ wszelkie ciemne pietna pozostate
po sptywajacej z Uluru wodzie. Jedno z nich, znajdujace sie na wschod
od jaskini Warayuki, bylo takze wyréznione rytualnie: \W czasie obrzedu
mezczyzni gromadzili sie przed tym symbolem, by §piewa¢ piesni szczescia.
Spiewali tak dtugo, podskakujac i cieszgc sie, poki nie padli na ziemie, to-
czac sie z radosci” (Harney 1960, s. 67). Kumbunduru dla Harneya byl wiec
odpowiednikiem stupa Ngaltawata; o ile Ngaltawata zmuszat uczestnikdéw do
poddania sie rygorom ceremonii, o tyle Kumbunduru oznaczal wyzwolenie
z niej.

Podstawowe znaczenie Kumbunduru w ceremoniach inicjacyjnych jest
inne. Taki czarny znak (narkapala) rysowano na mostkach mezczyzn, uczest-
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niczacych w inicjacjach. Byl to znak noszony przez przedstawicieli grupy,
ktorzy wyruszali jako postaricy, by zaprosi¢ sasiednie spotecznosci na ini-
cjacje. Dowodzit prawdziwosci ich postania i wskazywal, ze uroczystosci
juz si¢ zaczynaja (Harney 1960, s. 67). Taki sam rysunek umieszczano na
piersiach samych inicjowanych po przejsciu wtajemniczenia (Harney 1960,
s. 17). Zdaniem Harneya Kumbunduru jest tajemnym znakiem zwigzanym
z kobiecym” kultem Kerungara i oznacza raczej techtaczke lub pochwe
(Harney 1963, s. 82)5. Do innych senséw Kumbunduru dociera Geza Ro-
heim. Jeden z badanych przez niego Pitjantjatjara, Pukuti-wara mial sen,
w ktorym pojawily sie symbole inicjacyjne: ,Moja dusza poleciala na za-
chod w formie Samulu puchu orta klinoogonowego. |...| Potem polecialem
na Droge Mleczna, gdzie wznosi sie czarna gora (Kumpun-duru), na ktora
zawsze leca dusze” (Roheim 1934, s. 55; idem 1945, s. 192). Tym samym
mityczne Kumbunduru staje siec mgtawica Worek Wegla, umieszczona na
Drodze Mlecznej, ktorej charakterystyczny wyglad takze mozna okreslié¢ ja-
ko ciemne pietno obramowane dwoma rzedami gwiazd i jasnej materii. Dro-
ga Mleczna zwana jest Ngaltararai (co oznacza prawdopodobnie polaczong
stupem pare), a mit wyjasniajacy te nazwe wiaze ze soba Droge Mleczna
i obrzezywanego penisa.

Kiedy badalem jezyk gestéw Pitjantjara powiedziano mi, ze cala dloi otwarta
z drgajacymi palcami, wskazujacymi ruch w gore, oznacza Droge Mleczna. Stownym
ekwiwalentem tego gestu jest Ngaltarara lub Yakurura, tj. chtopiec z matka. To wszyst-
ko, co moéwi sie kobietom, ma to by¢ chlopiec-Kangur z matka. Inicjowanym mowi sie,
ze to Wara-pulena-pulena ,Och to boli, boli!”. Kobieta siadla na penisie chlopca, zanim
rana po obrzezaniu si¢ wygoita. Krzyknat: ,To boli, boli!” (G. Roheim, The Milky Way
..., 8. 370).

Tak wiec symbol Kumbunduru taczy znaczenia ceremonialne w postaci
stupa Ngaltawata i/lub wanigi, kosmologiczne (Droga Mleczna z Workiem
Wegla) oraz antropologiczne (obrzezany penis, techtaczka/pochwa) i topo-
graficzne (czarne pietna na $cianach Uluru).

Zwraca uwage zwielokrotnienie odwzorowan obozu inicjacyjnego w to-
pografii Uluru. Przedstawia go zar6wno otoczenie Ngaltawata, jak i wnetrze
Warayuki i formacje erozyjne Mala Nura. Poniewaz Aborygeni widzg niekie-
dy w olbrzymich monumentalnych formach skalnych przeksztatcone obozy
Mala i ich wyposazenie, mozna stwierdzi¢, ze ludzie- Mala nie sa postrzegani
jedynie jako grupa potmetrowych torbaczy. Kiedy ida, niosac w rekach stup
Ngaltawata i docieraja do wzniesienia pozostatego po termitierze, obrazo-

SLayton podaje, ze kobiety malowaly sobie na piersiach symbol Minyma Kunimi, aby
zwiekszy¢ ilog¢é mleka (Layton 1992, s. 58).
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wani sa antropomorficznie. Kiedy jednak termitiera jest w pewnym sensie
calos¢ Uluru, a stup Ngaltawata ma 150 metrow wysokosci, nastepuje utrata
skali poréwnawczej. Dlatego dwaj cztonkowie starszyzny niosacy stup moga
by¢ wyobrazani w postaci kikusetmetrowych filaréw skalnych.

Te same zjawiska powtarzaja sie, kiedy przyjrzymy sie elementom topo-
grafii Uluru, pozostatym w wyniku aktywnosci kobiet-Mala. Pierwsze miej-
sce swiete kobiet Mala znajdowalo sie na potlnoc od Mala Wipu, na sasa-
dujacej z nim $cianie Uluru. Zwane byto Mala Puta ,Torba samicy Mala”
(Harney — Putta). Tam Minyma-Mala odtaniczylta taniec obrzedowy i zo-
stawita duchy-zarodki Mala, ktore czekaja w jaskini, jak w torbie, by wejsc¢
do ton kobiet Mala i sie narodzi¢. Kobiety Spiewaja tu piesni dla sprowa-
dzenia dzieci. Mezczyznom nie wolno wchodzi¢ do jaskini, zatrzymuja sie
zatem przed nig i §piewaja piesni. Stoja w miejscu, gdzie obozowali przod-
kowie, ktorzy przyrzadzali tam sobie pierwszy posilek, zostawiajac po sobie
osmalone dziury (Harney 1960, s. 66; idem 1958, s. 185; idem 1957, s. 18).
Zdaniem Harneya, piesni tu $piewane sa piesniami o reinkarnacji (Harney
1963, s. 79), w czym ma racje, gdyz Mala Puta jest centrum rozmnozenia:
Minya-Mala uderzyta swoim kijem-kopaczka Wana w ziemie, zaptadniajac
ja duchami-zarodkami. W pieéniach inma $piewanych przez mezczyzn, po-
zywienie przodkéw—lesne pomidory werin-werin i dzikie rodzynki edonba—
pojawito sie na $wiecie po wbiciu w ziemie Wana przez Matke. Z owocow
tych powstali z kolei ludzie (Harney 1963, s.17).

Kobiety nie zostaly w Mala Puta, lecz zostaty odestane dalej do Tjuka-
tjapi, gdzie bylo ich tajemne miejsce inicjacyjne. Byt to ob6z kobiet i dzieci
Mala, potozony za zalomem Uluru, by niewtajemniczeni nie widzieli obrze-
doéw mezczyzn. Obecnie jest to wielka pozioma szczelina, dtuga na 350 m.
Oboz dzielit si¢ na trzy czesci: najbardziej pétnocny fragment szczeliny byt
miejscem dzieci, srodkowy i potudniowy przeznaczone byly dla kobiet od-
powiednio pierwszej i drugiej potowy. Ponad szczeling skata uksztattowana
jest w ten sposob, ze tworzy podwojny nawis, przeciety w potowie pionowa
szczeling. Samo uksztaltowanie skaty wskazuje wiec znowu na zasadnicza
dwudzielnosé¢ Tjukatjapi zgodnie ze struktura spoteczng Pitjantjatjara.

Miejsce to w interpretacjach informatoréw jest przesycone moca i sym-
bolika kobieca, co nie dziwi, jako ze wedtug Harneya Tjukatjapi (Djugajabi
w jego zapisie) znaczy ,Otwarta Pochwa” (Harney 1960, s. 69). Tym samym
jest paralelne w stosunku do Mala Puta, gdzie dominuje zwierzeca charakte-
rystyka plciowa. Szczelina wypelniona jest naciekami skalnymi, przy czym
stalaktyty z ,obozu dzieci” to piersi kobiet Mala, podczas gdy w jaskiniach
kobiet — to ich techtaczki. Wedlug Laytona kobiety Mala odbywalty w Tjuka-
tjapi swoje obrzedy, a powiewajace fredzle spodniczek z wlosia (mawulari)
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zmienity sie stalaktyty (Layton 2001, s. 6). Glazy, rozrzucone w poblizu, to
kobiety Mala zbierajace drewno i pozywienie oraz ich dzieci lub odchody.
Zaczerniona $ciana klifu na wschod od ich obozéw pochodzi¢ ma od sadzy
z ognisk kuchennych, wzglednie sa to slady po ogniu, w ktérym kobiety
Mala spality mezczyzn-Liru, ktorzy podkradli sie i widzieli ich tajemnice
(Harney 1963, s. 83). ,\W tym miejscu |...]| aborygenskie kobiety $piewaly
swoje pieéni ‘Yeripindji’ o ptodnosci skierowane do jastrzebia kirakip, sym-
bolu pozadania seksualnego, podczas gdy mezczyzni szli z namalowanymi
Kumbunduru, by zaprosi¢ starszyzne i ich rodziny na wielkie §wieto Kerun-
gra” (Harney 1963, s. 82).

Oznacza to, ze mitologia Tjukatjapi podkresla fakt paralelnosci dzia-
tan obrzedowych wykonywanych przez mezczyzn i kobiety. Niezaleznie od
koniecznosci przygotowywania positkow, zbierania paliwa oraz opieki nad
dzie¢mi, kobiety odprawialy swoje obrzedy, utajnione w stosunku do mez-
czyzn i dzieci. Odpowiednikiem meskiego stupa Ngaltawata byl specjalny
kij-kopaczka Wana, nalezacy do przywoddczyni kobiet. Kobiety przeprowa-
dzaly swoje obrzedy tanczac wokot wbitego w ziemie Wana, ubrane w spe-
cjalne spodniczki mawulari, ktorych powiewanie zapewniato ptodnosc.

Podobnie jak w przypadku zwielokrotnionych meskich obozoéw, Tjuka-
tjapi ma swoj odpowiednik w oddalonej od niej o kilometr formacji skalnej
Taputji (Mountford — Tabudja, Harney — Tupidji), potozonej przy tej sa-
mej stronie Uluru blizej jej potudniowo-wschodniego cypla. Jest to wzgorze
oddzielone od gtéownego korpusu Uluru, zwane niegdys Mala Ayers Rock
(Little Ayers Rock). Zgodnie z mityczna topografia byto to miejsce gtownej
aktywnosci kobiet Mala, koncentrujacych sie na zbieraniu zywnosci, ale tez
na obrzedach zwigzanych z kobiecymi sprawami. Wskazuje na to ilo$¢ od-
niesieri do kija-kopaczki Wana. Wedlug Harneya gtéwna piesn tu $piewana
brzmiata:

Stad, w tym otwartym miejscu spogladamy szczesliwi na, grunt obrze-
dowy”.

Moutford pisze, ze do Taputji kobiety przeniosty sie z Tjukatjapi
w chwili, gdy meskie obrzedy zblizaly sie do kulminacji, aby zapewni¢ ta-
jemno$c¢ ich przebiegu. Takie dzialanie istotnie pojawia sie w inicjacjach
australijskich, takich jak bora, kiedy kobiety kilkakrotnie przenosza obodz.
Kobiety Mala szukaty przede wszystkim z6ttych owocéw dzikich pomidorow
yirtumba (Solanum coactiliferum) oraz nasion, z ktorych robily ciasto, zwa-
ne nyuma. Placki z niego sa widoczne w postaci ptaskich kamieni na szczycie
Taputji. Zgodnie z zasada reprezentacji, stosy dzikich pomidoréw zgroma-
dzone przez kobiety pozostaly w postaci kilku wzniesien, a rzedy zebranych
owocow sa podtuznymi grzbietami skalnymi wystajacymi z ziemi. Zdaniem
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Harneya na zakonczenie inicjacji w kotlinie Iminti odbywal sie obrzedowy
positek z uzyciem neuma.

Podobnie jak w Tjukatjapi, na Taputji dominuje symbolika kobieca, po-
czynajac od hipostaz stupa-kopaczki Wana, poprzez piersi, wlosy lonowe,
dzieci i podziatl na mtode kobiety, karmiace matki i starsze wtajemniczo-
ne. W jaskini pory deszczowej, ktora byta schronieniem karmiacych matek,
lezace kamienie to ich dzieci, a §lady na zwietrzalej wnece stanowiacej ten
obo6z to piersi matek.

Szczegolnie istotna dla strony kobiecej byta Wana, czyli kij-kopaczka,
przeksztalcony w stup obrzedowy. Jej przeciaggniecie, wzglednie ona sama
przeksztalcita sie¢ w podtuzna szczeline skalna w wierzchotku Taputji (Mo-
untford 1965, s. 73-74), Wana pozostata tam w postaci lezacego podtuzne-
go gtazu (Layton 2001, s. 4). Nie wiadomo, czyj kij-kopaczka przeksztalca
sie w stup obrzedowy. Harney identyfikuje Wana, opisany przez niego ja-
ko ,Swiety kij-kopaczka Matki”, z Ngaltawadi (Harney 1960, s. 65). Jesli
uznad¢ hipoteze o zwiazku Wana z techtaczka, wowczas wtascicielka bytaby
kobieta-Wachlarzowka T1jindi-tjindi, ktorej imie oznacza wlasnie techtacz-
ke. Ze wzgledu na paralele z symbolika sakralnych parafernaliow z Ziemi
Arnhema, powstalych tak z penisa brata jak i techtaczek siostr Djanggawul
(Berndt 1952) hipoteze te mozna uznaé za zasadna.

Atak Kurpany’ego

Zgodnie z gtownym mitem Mala, byli oni w trakcie ceremonii inicjacji, kie-
dy wbity w ziemie stup Ngaltawata oznaczal przywiazanie ludzi do gruntu
ceremonialnego. Wowczas do Mala przybyt postaniec od ludzi- Winatalka”
przebywajacych w Kikingkura (zachodnie Petermann Ranges) ok. 200 km na
zachod od Uluru. Winatalka urzadzali ceremonie inicjacji i zapraszali Mala
do przyjscia. Wedlug jednej z wersji, chcieli w ten sposdb zapewnié¢ sobie
uzywanie puchu z pisklecia orta Kaddiba, ktorego Mala trzymali w swoim
obozie i ktérego puchem ozdabiali sie na uroczystos$ci. Mala nie chcieli prze-
rywacé ceremonii, poza tym oburzyta ich pazerno$é¢ Winatalka, ktorzy zadali
sprowadzenia Orlecia. Zdecydowali o odmowie i przekazali ja postaricowi
razem z bialg glinka lub popiotem z ogniska do uzycia zamiast puchu (co
jest uwazane za oznake despektu).

" Winatalka (Mountford — Windulka, Layton — Wintalka, Harney — Windralga) oznacza
ziarno akacji Mulga (Acacia aneura), czyli Wanari, osiagajacej do 10 m wysokosci, niere-
gularnie kwitnacej. Jej bardzo twardego drewna uzywano do wytwarzania broni (oszczepy
i tarcze — mulga, bumerangi itp.) i narzedzi oraz czuring. Ziarna uciera si¢ na paste, po-
dobna w smaku do masta orzechowego. Do ich otwarcia niezbedne jest uzycie ognia. Zob.:
R. Duncum, Uluru Kata, s. 12.
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Tym postancem byt czlowiek-Fletowka Gornik, Panpanpala. Wrocit do
Kikingkura krzyczac: Pak! Pak! Nie przyjda! Nie przyjda!” tak, jak to do
dzi§ robig fletowki. Przekazal biaty glinke starszyznie Winatalka, ktora to
oburzylo i rozsierdzito. Odtad w czasie inicjacji w Kikingkura nie uzywa sie
puchu orla, zamiast niego uczestnicy smaruja sie bialtym popiotem/glinka.
Analogicznie, Mala z Uluru nie uzywaja stupa Ngaltawata do inicjacji, gdyz
pozniej zostal im wykradziony przez Kurpany’ego (Keneally). Obrazeni Wi-
natalka zwrocili sie do swoich clever mandw (szamanow-czarownikow), by
sporzadzili narzedzie zemsty — demona (mamu) o ksztalcie dingo, zwanego
Kurpany. Zaleznie od wers;ji jest to albo posta¢ wyjatkowa, albo istnieje cata
klasa Kurpany’ich, ktore przemierzaly kraj Ptjantjatjara w roznych kierun-
kach (UKNPH 2009, s. 77; Uluru-Kata 2012, s. 76 i1 106). Harney podaje mit
z Kikingura, wyjasniajacy (UKNPH 2012), skad sie wzieta taka specyficzna
posta¢ demonow.

Karndju (mezczyzna-Agama Siatkowa, wystepujacy tez w mitach Uluru — przyp.
zmieniajac A. S.) byl wielkim myS$liwym. Pomagato mu stado dingo: w miejscu zwanym
Bambwal polowali na Kangura Snu (Malu przyp. A.S.) uciekajacego na poétnoc. W Milka-
jarra pogon stala sie tak zajadla, ze psy nie wytrzymaly tempa i zdechly, sie w okoliczne
wzgorza. Jeden z dingo zdotal dopasé Kangura, ktory go rozszarpat. Odtad tamto miej-
sce, zwane Pulpiala bylo nawiedzane przez obrzedowego Psa Kurapuni, ktéry wylaniat
si¢ z dziury w ziemi. Jesli pojawia sie wsrod Windralga (ludzi- Mulga) podejrzenie, ze ktog
z nich zmart w wyniku czaréw, poszkodowany krewniak moze wysta¢ z pomoca obrzedu

demonicznego psa, by dokonal zemsty (Harney 1960, s. 70).

Do przywotania Kurpany’ego trzeba uzy¢ krzakéw, wtykanych wokot
Pulpiala tak, by wskazywaly droge do domniemanego zabdjcy i zaspiewac
piesn:

Wywesz winnych i zniszcz ich!”

Wowczas Kurpany przybieral posta¢ kreta workowatego Itjaritjari
i przekopywat droge do podejrzanego. Jesli byt niewinny i pies nie wyczuwat
w nim nic ztego, zostawial go. Jesli nie, rozdzieral mu gardtlo i zaciagat pod
ziemie (Harney 1960, s. 71). Przywolywanie Kurpany’ego nalezy do stan-
dardowych umiejetnosci clever-mendw, ale tym razem uzyto bardzo wiele
mocy, gdyz w Kaltukatjara (Docker River) zgromadzono najpotezniejszych
szamanow, ktorzy dziatali razem.

Clever-mani wkrotce zakrzatneli sie wokol dzieta. Utozyli szkielet: galaz z akacji
mulga jako kregostup, rozgatezione galazki jako uszy, zeby matego kreta workowatego na
jednym koiicu, ogon bandikota na drugim, kobiece wlosy na grzbiecie i reszte dnia spedzili

na $piewaniu magicznych piesni, by wypetni¢ Kulpunye duchem zta. Potem, od zachodu
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storica do wschodu zostawili go samego, gdyz taka potworna istota moze dojrzewac tylko
w ciemnosciach (Mountford 1965, s. 102).

Nastepnego dnia Kurpany wykazywal oznaki zycia i potrafit przepel-
znac¢ kawaltek. Powtorzono seans i nastepnego ranka Kurpany osiagnat swoje
wymiary i odpowiednig wielkos¢ zebow. Wyruszyt ku obozowi Mala nad Ulu-
ru, by ich zniszczy¢. Zgodnie z mitem podrézowal zaréwno na powierzchni
jak i pod nig. Potrafit nawet zmieni¢ postac¢, przeistaczajac sie w drzewo,
kore (mikara), ptaka (tjulpu) badz trawe i dzieki temu nikt go nie zauwazyt
(UKNPH 2012, s. 96). Ta zmiennoksztattnosé nalezy do demonicznej natury
Kurpany’ego i cho¢ inne postaci mityczne takze potrafity zmieniaé¢ postac,
on szczegblnie w tym celowal, wykorzystujac swe umiejetnosci do destrukeji
wroga. Przybyl do Uluru w potudnie, kiedy wyczerpani nocnymi obrzeda-
mi i taricami Mala spali, nie wiedzac o zagrozeniu. Kiedy znalazt sie pod
obozem, gdzie przechowywano piskle Orta Kudrun i uniést teb, zauwazyta
go strazniczka, kobieta-Zimorodek Luunpa.

Postaci kobiety-Zimorodka nalezy przyjrzec sie blizej, gdyz stanowi ona
szczegoblnie interesujace potaczenie cech antropo- i teriomorficznych. Luunpa
— Stara Kobieta-Zimorodek, opiekunka inicjowanych, jest Scisle zwigzana
z mitem Kurpany’ego. Przypisywanych jest jej kilka jaskin i miejsc, niektore
z nich sa projekcjami ,horyzontalnej” akcji na §ciane Uluru, inne — odtwo-
rzeniem mitu na szczycie.

Przede wszystkim wyjasni¢ trzeba niespotykana w rzeczywistosci ob-
rzedowej, a silnie obecna w mitologii funkcje kobiety-straznika inicjowanych.
Wrynika ona ze szczegblnej symboliki zimorodka w Australii. Zimorodki ko-
jarza sie na Pustyni z inicjacja ze wzgledu na gniazdowanie w wykopanych
norach. Szczegoélnie istotny jest tu obraz zimorodka wchodzacego z jednej
strony, a wylatujacego z drugiej strony wzgorza, w analogii do zachodzacego
i wschodzacego storica. Podkresla to jasny poblask piér, analogizowany ze
stonecznym promieniem (Curran 2010, s. 212-213). Co ciekawe, dla Pitjan-
tjatjara z Irrwanyere kobieta-Zimorodek byta matka Waiyi Kutjara, Dwoch
Chlopcow — tworcow Uluru (Macfarlane 2010, s. 21, 225). Zapewne dlate-
go inicjowani w tym miejscu czuli, ze sa pod szczegolng opieka Zimorodka.
Zakoriczeniem procesu inicjacji jest od$piewanie o wschodzie Gwiazdy Za-
rannej piesni Zimorodka, kopiacego w ziemi: ,Piesni Gwiazdy Zarannej i
Zimorodka nalezy wylacznie do inicjowanych” (Bates 1967, s. 38, 40).

Zgodnie z mitem, Luunpa mieszkalta w poblizu obozu adeptéw w jaskini,
poniewaz obawiala sie niebezpieczenstwa. Czuwala nad nimi, siedzac wyso-
ko w jednej ze swych straznic. Wedtug Harneya nosito ono nazwe Pindju
,Gniazdo”. Nalezy do niego piesn Luunpy, ktora Spiewa sie w jej Swietym
miejscu:
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»,Loondba siedzi wérdd swych odchodéw tam wysoko Jej czary powia-
domia nas o nadciaganiu wroga” (Harney 1960, s. 69).

Trzy miejsca sa z nia szczegdlnie wiazane: jaskinia na poziomie gruntu,
zwana przez biatych ;Old Woman’s Cave”; Pindju, czyli ,Gniazdo”, straznica
na $cianie Uluru, z ktoérej najczedciej wypatrywata, czy nic nie zagraza obo-
zowl inicjowanych; kamien stojacy bezposrednio pod Pindju koto Ininti, na
ktorym lubita sie wygrzewac. Stojac na tym kamieniu wydata ostrzegawczy
okrzyk: Purkara! Purkara®®. Odtad kamien ten jest nazywany Kamieniem
Przestrogi.

Istnieja rozne wersje ruchow Kurpany’ego, kiedy atakowal Mala. We-
dtug jednej z nich najpierw pospieszyt do Tjukatjapi, obozu kobiecego. Nie
zdotal jednak dosta¢ sie do jego wnetrza, kobiety przepedzity go, za ce-
ne zycia dwoch z nich. Skierowal sie wiec do obozu meskiego Mala Watsi.
Kurpany rzucit sie na Orta i rozszarpat go, a potem zabit wszystkich Mala
w obozie. Luunpa zdotata jedynie ostrzec starszyzne pilnujaca inicjowanych
adeptow i sakralnego gruntu.

Styszac ostrzezenie Luunpy, mezczyzni zebrali sie, wyciagneli stup na-
ldawata z gruntu rytualnego i przekazali inicjowanym adeptom, by ci odcia-
gneli go w bezpieczne miejsce. Odciski ich stop staty si¢ wielkimi szczelinami
w polnocno-zachodnim narozniku Uluru, a ogromna kolumna skalna lezaca
miedzy nimi to przeksztatcony stup Ngaltawata. Stopy adeptow Mala wy-
bily tez gtebokie rynny na szczycie skaly, gdy ciagneli stup z jej p6éinocno-
zachodniej na potudniowo-wschodnig strone. Inne jeszcze slady zostawili
mezczyzni Mala, uciekajacy przed Kulpunya.

Adepci Mala, ciagnac stup naldawata, uciekli wraz z kobieta-Zimorodkiem Lunba
na wschod na gore Mt Sir Henry, gdzie jest zrodlo zwane Qolra (oczywiscie jest to to
samo, co Uluru), w poblizu stacji Mt. Cavanagh, na granicy poludniowej i $rodkowej
Australii. Wedlug Balingi, caly mit zostal powtornie odegrany, kiedy Kulpunya biegt za
nimi i powtoérnie atakowal ludzi Mala (Mountford 1965, s. 114).

Przekaz dotyczacy Kurpany’egoi Luunpy zdradza charakterystyczne dla
mitologii australijskich zwielokratnienie epizodéw mitycznych. Trzy miejsca
zajmowane przez Luunpe: gniazdo, jaskinia i kamieri sa w istocie tym samym
miejscem roztozonym w topografii Uluru. Maja przedstawia¢ galaz drzewa,
na ktorej strzegla inicjowanych. Jej cialo zmienione w kamien znajduje sie
pod jej jaskinia na poziomie ziemi, na wierzchotku Uluru na poludniowe;j
stronie, a nacieki w samej jaskini sa jej piersiami. W swojej wysokiej ja-
skini Luunpa znajduje sie pod postacia matego krzaka, wystajacego z jamy

®http://laptop.deh.gov.au/ parks/ uluru/management/programs/mala-
reintroduction.html [data dostepu: 13.04.2015].



LUDZIE CZY ZWIERZETA? ... 79

(Mountford 1965, s. 104-108)".

Analogicznie mozna rozpatrywaé ruchy Kurpany’ego. Swiadectwem je-
go ataku jest kilka charakterystycznych kamieni, zwanych  kamieniami Kur-
pany’ego”’, majacych wyobraza¢ miejsca, w ktorych demon zastygal przed
kolejnym atakiem. Mountford pokazuje je jako odrebne przystanki, tym
niemniej nie da sie zrekonstruowa¢ drogi jego ataku, gdyz opisujace go
wersje mitu sa wzajemnie sprzeczne. Np. jedna wersja mowi, ze Kurpany
wpadt do Tjukatjapi, ale ostrzezone przez Luunpe kobiety uciekly z obozu.
Szukajac ratunku pobiegly na miejsce ceremonii, Mala Wati, tym samym
dokonujac jej desakralizacji. Za nimi wbiegt Kurpany, zabijajac i zjadajac
mezcezyzn Mala. Ocaleli mezezyZzni i kobiety pobiegli na potudnie. Ucieka-
li tak wieleset kilometrow, a Kurpany ciagle ich przesladowat (Uluru-Kata
2012, s. 106). W wersji Mountforda Kurpany wbiegt najpierw do obozu
kobiety-Wachlarzowki 1jind, znajdujacego sie nad samym billabongiem In-
inti. Upamietnieniem jego ataku jest wysokie drzewo rosnace u ujscia jaskini
Tyininti oraz wielki glaz ze zwezajacym sie koricem. Oba te elementy kra-
jobrazu uznawane s3g jednocze$nie za jego ciato. Potem Kurpany skierowal
sie do meskiego obozu, gdzie zabit Orlecie Kudrun, rozdzierajac jego ciato
na kawalki, widoczne odtad jako dwa biale pasma na skale nad przenie-
sionym na zbocze obozem. Atakujac zostawial za sobg glebokie slady tap,
ktore takze zostaly utrwalone w skale Uluru jako zespo6t par otworéw. Po-
tem zaatakowal 1 zniszczyl wszystkie kobiety i dzieci w Tjukatjapi, a na
konicu pobiegt do gléwnego obozu kobiet w Taputji i lezacego naprzeciw
obozu starszych mezczyzn. Zanim dotart do mezczyzn, Luunpa zdazyta ich
ostrzec, dzieki czemu uciekli, unoszac ze soba Ngaltawata.

Niezaleznie od kierunku ataku, efektem byla ucieczka Mala i profana-
cja ceremonii. Warto podkresli¢, ze atak powtorzyl sie w doktadnie ten
sam sposob, kiedy grupa starszyzny oddaliwszy sie od Uluru sprobowata
powroci¢ do ceremonii. Kurpany pogonil te grupe pod ziemig (potrafit dra-
zy¢ ziemie zmieniony w kreta workowatego), wydostal sie na powierzchnie
w okolicy Mt Sir Henry i zabit, gdy probowali dokoniczy¢ ceremonii. To
miejsce takze nazywa sie Uluru. Byla tez druga grupa Mala, ktora pobie-
gla na potudnie, do Ulkiya (Mt Caroline) w Musgrave Ranges (Kerle 2005,
s. 18). Ci biegli noca, dlatego Kurpany ich nie wytropil. Tam sprobowali
dokonczy¢ ceremonie. Jej centralng atrakcjg mial by¢ taniec pisklecia Orta
Kudrun, trzymanego w jaskini na szczycie wzgoérza. Podobnie jak w Uluru,
obozu pilnowata strazniczka-Zimorodek Luunpa. Podobnie jak poprzednio,

“Mountford raportuje, ze do roku 1940 w goérnej jaskini rosto duze drzewo czerwonego
eukaliptusa. Po jego obaleniu przez wichure, mit Luunpy ,przeniesiono” na rosnacy obok
krzak. Zob. tez.: Layton 2001, s. 11; Harney 1957, s. 21-22; idem 1960, s. 69.
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wypatrzyta atakujacego Kurpany’ego, ostrzegajac uczestnikéw ceremonii.
Kurpany zabil Kudrun i przegonit ludzi-Mala, ktorzy uciekli do Ulkiya lub
Undari na potudniu. Efektem jest zatem niemal dostowne powtdrzenie sy-
tuacji z Uluru, tacznie z nazwa miejsca tak, jakby mit z Uluru mechanicznie
przeniesiono kilkadziesiat kilometréw na potudniowy wschod.

Kurpany wydaje sie zywi¢ szczegolnag nienawisé do kobiet z jednej, a do
przechodzacych inicjacje adeptéow z drugiej strony. Jest wiec odpowiednia
hipostaza potwora inicjacyjnego. W micie pojawia sie¢ w roli jego szcze-
gblnego wroga tajemnicze piskle orta, ktére Mountford nazywa Kudrun,
a Harney Kuddinba. Owo Orlecie stanowilo skarb i pow6d dumy Mala, kto-
rzy wykorzystywali jego puch wytacznie do ozdabiania cial na uroczystosci
inicjacyjne. Harney laczy oba te elementy w ten sposob, ze w mysl jego
interpretacji adepci po przystrojeniu ich puchem orta klinogonowego (ku-
doong) nosza nazwe Kuddinba i to na nich poluje Kurrapuni (Kurpany),
zastepujacy obraz Teczowego Weza zazwyczaj potykajacego adeptow Ke-
rungary (Harney 1960, s. 70, 72). Tych dwoch adeptow to dwa kamienie na
ponoc od Kamienia Matki i Ininti, zwane Duzym i Malym Kuddinba. Istot-
nie, w obrebie inicjacji Pitjantjatjara orzel pojawia si¢ jedynie w kontek-
Scie puchu, jakim ozdobieni sa mezczyzni. Puch przylepia si¢ do ciat krwia
pochodzaca z subincyzowanych peniséw, powtoérnie nacietych. Tindale
wspomina o takiej ozdobie dwukrotnie: raz, kiedy mezczyzni odgrywaja
role grupy przodkow-Dingo (!) i drugi raz, kiedy — tuz przed obrzezaniem —
przynosza wanigi i pokazuja ja adeptom (Tindale 1935-1936, s. 217). W tym
przypadku ewidentnie odgrywaja role Orta Klinoogonowego, jesli bowiem
wanigi odczytacé jako odniesienie do Drogi Mlecznej i Krzyza Poludnia, to
zarazem w polu symbolicznym powinno znalez¢ sie gniazdo Orla (Szyjewski
2014, s. 314-316).

Pitjantjatjara maja tez mit o Orle Waluwara, ktérego odciskiem stopy
jest Krzyz Potudnia, a Worek Wegla — gniazdem (Mountford 1976, s. 450-
452). Ta konstrukcja kosmologiczna ma swoje odpowiedniki w calej Au-
stralii, jak np. mit Orta Mullzan na potudniowym wschodzie. Orta, ozdoby
ciala, inicjacje i Droge Mleczna wiaze ze soba w jednej narracji wersja mitu
pochodzaca od Nambutji, zanotowana przez Roheima..

SWielu Wati tukurita (przodkéow w ludzkiej postaci) wylonilo sie w Eri-
pilangula (Wielki Billaboong). Poszli do Ngitji (Ogien) 1 rozpalili ogienq,
tam gdzie wzbil sie dym, teraz wznosi sie¢ wielka wydma. Potem poszli
do Antjilpiri (Billabongu) i zasiedli wokot zrodta wody. Wyslano postaica,
przybranego szczurzymi ogonami (mani) i zdobionego, by wezwal innych ludzi na

corrobori. Zebralo sie wielu ludzi z Wayungari. Miano obrzeza¢ chlopca, ktory lezal na
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brzuchu. Bili go swoimi tarczami. Bylo tam wiele kobiet, ktore taiiczyty (wintami'®).
Polozyli chlopca na tarczy, dali mu oslone na penisa i zwiazali wtosy, czyli zrobili
pukuti. Potem dlugo niesli go na zachod na plecach, az dotarli do Alwaritji (wegiel).
Tam obrzezano wielu chtopcow. Na wszystkich wyrosty piéra podobne do piér orta
klinoogonowego (podkr. A. S.), podobnie jak na mezczyznach i kobietach. Mezczyzni
i chlopcy mieli na glowach waningi. Polaczyli swoje waninge ze soba i usiedli na nich
wszyscy jak na stole. Polaczone waning: byly jak jedna waninga; odlecieli na niebo
w postaci ortéw klinoogonowych, a ich waningi staly sie¢ Droga Mleczng” (Roheim 1934,
s. 109-110).

Z tego powodu mozna podtrzymaé sugestie Harneya, ze Orlecie Ku-
drun/Kuddinba stanowi mityczna reprezentacje obrzezanych adeptow i ze
wchodzac w role pisklecia zostaja oni ,pozarci” przez Kurpany’ego, czy-
li wprowadzeni do rowu Nanggaru/kornala, wykopanego przed kamieniem
majacym wyobraza¢ Kurpany’ego (Kurapunni Bulli). W calej Australii roz-
powszechniony jest mit o potwornych dingo, olbrzymich i dzikich psach, kto6-
re strzegy powigzanej z Drogg Mleczng postaci mitycznej, zwykle Staruchy-
Kanibalki jak Minyma Mingari,Walujapi czy Eingana (Szyjewski 2014, s. 83,
266). Jedna z form takiego dingo-potwora moze by¢ Ankotarinja z mitolo-
gii Aranda, ktory — podobnie jak Kurpany — dziata samotnie, podczas gdy
zwykle potworne dingo atakuja parami lub caltym stadem.

Kobieta-Wachlarzowka Tjinta-tjintja

Z perspektywy transformacji bohateréw mitycznych Uluru warty blizszego
przedstawienia postacia jest kobieta-Wachlarzowka Tjinta-tjintja (Harney:
Djindra-djindra; Mountford: Tjinderi-tjinderiba; Layton: Tyintir-tjintir).
Wachlarzowka jest bardzo waznym ptakiem w mitach Uluru. Harney stwier-
dza, ze zostala przeszyta oszczepem za podgladanie meskich sekretow w Wa-
rayuki. To samo pisze Mountford, twierdzac, ze zdaniem Aborygenow, jesli
jakie§ meskie sekrety przedostaja sie do kobiet, to wine ponosi podstuchu-
jaca wachlarzowka i przeganiaja te ptaki, kiedy dyskutuja tajemne kwestie
(cho¢ Mountford nie odnosi tego przekonania do opisywanej w micie kon-
kretnej kobiety-Wachlarzowki z Uluru). Z kolei Layton podaje, ze w obrze-
dowych piesniach (inma) tradycji Mala mowi sie, ze Tjinta-tjintja tanczy
jak mezczyzna” (Layton 2001, s. 14). Generalnie wynika to z zachowania
wachlarzowek, ktore przemieszczajac si¢ po ziemi wypinaja do przodu piers
i kotysza sie z boku na bok, co moze przypominaé¢ standardowy meska fi-
gure taneczng. Zarazem wachlarzowka niesie glebokie skojarzenia z kwinte-

0K obiecy taniec ceremonialny w czasie inicjacji meskich. Aranda nazywaja go ndape-
rana (przyp. G. Roheim).
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sencja kobiecodci: jej Spiew oddawany jest jako powtarzanie: djinda, djinda
(lechtaczka, techtaczka). Mountford opisuje jaskinie, stanowiaca, jej jej oboz,
jako odlegta 0 40 m od ciata ptytka jame w Scianie Uluru, na prawo od In-
inti. Glazy w $rodku i dookota jaskini to dzieci Wachlarzowki, Yulanya.
Wewnatrz jaskini miedci sie krotka szczelina w ksztalcie tunelu, a w nim
znajduja sie cztery kamienie, bedace jej najmtodszymi dzie¢mi. Bialy §lad
biegnacy z podnoéza tej jaskini to ich mocz. Miejsce to stanowi silne centrum
rozmnozenia Wachlarzowki, pelne duchéw-zarodkéw, nazywanych wlasnie
yulanya, czekajacych na mozliwos¢ weielenia do tona kobiet (Mountford
1965, s. 152).

Jaskinia-ob6z kobiety-Wachlarzéowki z dzie¢mi i struga moczu wypty-
wajaca z obozu Yulanya emanuja z czterech kamieni-dzieci Tinta-tintja,
dwa po lewej naleza do 1 potowy, dwa po prawej — do 2. Duchy wkraczaja
w tylko w tona tych kobiet, ktore sa Tanamildjan (z przeciwnej potowy)
dla nich. Ten watek wskazuje, ze Tinta-tintja staje sie lokalnym wariantem
Kutungi, Bogini-Matki, rozsiewajacej po calym kraju miedzy Musgrave i
Mann Ranges duchy-zarodki (Mountford 1976, s. 519-546). Wachlarzowka
niesie wiec z soba niepokojacy posmak potaczenia meskiego i zeniskiego ele-
mentu. Tanczy meskie tance i wykrada meska wiedze, przekazujac ja za
posrednictwem gtosu-techtaczki. Mezczyzni widza w niej zwiastuna zagro-
zenia, a nawet Smierci, twierdzg, ze jest najsprytniejszym ptakiem. Potrafi
sprowadza¢ deszcz, moze tez przyzywac Teczowego Weza (Szyjewski 2014,
s. 237, 280).

Ten zestaw cech kaze odniesé¢ je do przewijajacego si¢ w calej austra-
lijskiej symbolice inicjacyjnej motywu Inicjujacych Kobiet. Chodzi o grupe
gwaltownych i wojowniczych kobiet, ktore taniczac przemierzaja kraj. Sa
uzbrojone w tarcze, ktorymi uderzaja o ziemie, produkujac charakterystycz-
ny, dudniacy odgtos, w niektorych wersjach takze w miotacze oszczepow i
inng bron meska. Niosa ze soba stupy obrzedowe i $wigte parafernalia typu
czuring, wykonujac zwigzane z nimi rytualy, a przede wszystkim wykonu-
ja operacje inicjacyjne, zwlaszcza obrzezanie. U Aranda przybieraja postac
kobiet Unt(h)ippa (T. G. H. Strehlow — Nddpa), ktore Spencer i Gillen nazy-
waja ,przewrotnymi” i  niesamowitymi” (mischievous, uncanny), zaliczajac
je do eruncha czyli demonicznych postaci z Alchera. Ten niepokéj i poczu-
cie niesamowito$ci wzbudza nie tylko posiadanie meskich parafernaliow i
meskiego charakteru, lecz swoista biseksualnosé. Gillen w swoich notatkach
polowych wspomina, ze Unthippa posiadaly tak zenskie, jak i meskie orga-
ny plciowe, z wylaczeniem jader, oraz ze najpierw stracily penisy, a potem
w Wankima z powodu intensywnego tanca, wypadly im macice, one same
za$ zstapity pod ziemie. Odtad w Wankima sa bogate zloza czerwonej ochry
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(w wydanej pracy motyw androgynicznosci Untippa jest opisany ogledniej)
(Gillen 1901-1902, s. 296; Spencer i Gillen 1927, s. 344). Theodor Strehlow
zapewne z tego powodu nazywa kobiety Nddpa ,zdeformowanymi”.

Jak to opisano wczesniej (Szyjewski, Australijskie ceremonie ognia), pu-
stynnym odpowiednikiem kobiet Untippa jest para kobiet typu Gadjari lub
Mungamunga, takze posiadajacych meskie cechy i dysponujacych meskimi
narzedziami i §wietosciami. Niekiedy, tak jak u Walmadjeri i Gugadja, sta-
ja sie grupa wielu kobiet, zwanych Ganabuda lub Mungamunga u Warlpiri,
a Kunkarunkara u Pitjantjatjara. Charakterystycznym elementem ich prze-
mieszczania sie jest odgtos uderzania tarczami (kurdiji) o ziemie. Jak wiemy
z analizy kompleksu Bora w potudniowo-wschodniej Australii, stanowi to
przetworzenie motywu Daramuluna-olbrzyma, ktorego przejscie miedzy ko-
bietami markowane jest przez mezczyzn uderzajacych patkami o ziemie.
Analogicznie, wykorzystanie stupa jaebirili jako uktadu fallicznego przez
Mungamunga odbywa sie w taki sam sposob, jak wtajemniczajaca star-
szyzna postepuje ze stupem Daramuluna — trzymajac go miedzy nogami
i poruszajac w przod i w tyt.

Dla kobiecych obrzedéw w Australii charakterystyczne jest uzycie po-
dtuznych parafernaliow, w postaci stupa zwanego milirs, przedtuzonego
kija-kopaczki wana badz oszczepu ganau’wa. Zdaniem Catherine Berndt
niosa one jasna symbolike falliczna, zarazem kojarzac sie z Teczowym We-
zem (Berndt 1950, s. 28, 32, 34, 38, 43). Niezaleznie od tego, w piesniach
dotyczacych stupa pojawia si¢ jego obraz jako ,techtaczki” (nga:ba). Ponie-
waz techtaczke nazywa sie tez djindi, piesii odwoluje sie do postaci kobiety-
Wachlarzowki (Djindibiri), ktorej krzyk brzmi: djindidjindi. Zarazem ,cza-
sami, zamiast djarani (forma djindibiri — przyp. A. S.) uzywa sie stowa ja-
rawari lub djarawari (Teczowy Waz)” (Berndt 1950, s. 49-50). Wreszcie, do
techtaczki odnosi sie tez dji-mbi’la: — kamienne ostrze oszczepu, a stosunek
seksualny jest kojarzony z taczniem drzewca oszczepu z ostrzem.

Mit kobiety-Wachlarzowki streszcza w ramach przekazu o wybiciu Py-
tonow Dywanowych Kuniya przez Jadowite Weze Liru Mountford (Mo-
untford 1965, s. 144-152), ktory nazywa ja Tjinderi-tjinderiba. Kobieta-
Wachlarzowka, corka przywodczyni Kuniya Ingridi, pojawita sie nad Uluru
»z grupa dzieci” (co moze faktycznie oznacza¢ kandydatow oczekujacych
na inicjacje), nazywanych Yulanya. Zatrzymali si¢ nad jama Tjinindi (In-
indi, u Harneya Nginindi Miejsce Drzewa Koralowego), a wiec w miejscu,
w ktorym obecnie jest billabong Ininti, do ktérego wody spltywaja wlasnie
wzdtuz czarnego pasma Kumbunburu. Ich ostona z gatezi stata sie wysokim
w tym miejscu klifem skaty Uluru. W czasie ataku Liru, Tjinderi-tjinderiba
zostala przebita oszczepem (!) przez brata wodza Liru, Kulikudjeri. Spra-
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gniony zemsty za zabicie brata, zakradtl si¢ w miejsce, gdzie Wachlarzowka
lezata na stonicu z dzieémi i rzucil oszczepem, przebijajac ja na wylot. Jej
ciato spoczywa opodal Ininti pod postaciag podtuznego gltazu (Harney na-
zywa go ,, Djindra-djindra bully” — kamieniem Wachlarzowki), w ktorym po
dwoch stronach sa okraglte otworki, wyznaczajace miejsca, gdzie wlecial
i wylecial oszczep. Jej dzieci, w réznym wieku, sa reprezentowane przez
kamienie opodal. Bardzo wydtuzony ksztalt lezacego glazu wskazuje, ze
znacznie bardziej przypomina ltechtaczke niz ciato ptaka.

Harneyowi nieco inaczej opowiedziano mit Wachlarzowki. Mianowicie
i podglada¢ ich tajemne obrzedy. Zostala za to przebita oszczepem przez
leworekiego straznika Mala (Harney 1960; idem 1957, s. 22).

Gtlaz wyobrazajacy go stoi opodal Kamienia Matki. Jesli potaczymy
obie wersje, otrzymujemy mit przypominajacy opowie$¢ o Mutjindze u Mu-
rinbata. Chodzi o wersje przekazu o staruszce-kanibalce jako zeriskim po-
tworze inicjacyjnym. Mutjingga (,Starucha” — jeden z przydomkow bogini
Kunapipi), ktorej polecono pilnowa¢ dzieci, wyprowadza je z jaskini na stori-
ce, by wyschty, po czym zjada i ucieka przed zemsta rodzicow. Zostaje zabita
przez pare braci nazywanych Lewo- i Praworecznym, ktérzy otwieraja jej
brzuch i wyprowadzaja z niego potkniete dzieci. U Warlpiri ten mit po-
jawia sie w wersji dwoch kobiet zwanych Mungamunga, wzglednie Gadja-
ri/Gadjeri. Kiedy ich mezowie potajemnie obrzezali synow, kobiety, rozgnie-
wane wylaczeniem ich z kregu uczestnikow wszczely ktotnie i zostaly pobite
bumerangami. Z zemsty zjadly swoje dzieci i uciekly, chowajac sie w jaski-
ni, tam dzieci zostaly przetrawione i zwymiotowane. Slady Mungamunga
wytropili mezczyzni. Zobaczywszy, co sie stato z ich dziecmi, spalili kobiety,
a nastepnie zdobyli magiczne formuty, dzieki ktorym dzieci przywrécono do
zycia z uzyciem ognia.

To wtasnie mit Mungamunga stat si¢ podtozem tajemnych rytualow,
zarowno meskich (Gadjari), jak i kobiecych (llbinji, Tjarada i Jawalju). Je-
sli zatozy¢, ze Harney mial racje i po ,stonecznej” stronie Uluru odprawiano
obrzedy Kurangara, to zgodnie z logika Kurangary w ich obrebie mezczyzni
uzywali tajemnych symboli kobiecych, przynaleznych do Tjarada i Jawalju.
Jest to tym bardziej mozliwe, ze ma precedens w postaci ceremonii Yirbin-
dji (Ilbingi). Phyllis Kaberry uwaza, ze Yirbindji ze wschodniego Kimberley
jest kobieca tajemna ceremonia (Kaberry 1939, s. 256-259). Tymczasem in-
formator Petriego wskazuje, ze Yirbindji stanowila czes¢ Kurangary (Petri
1950, s. 116). Analogicznie Juwalju, zdaniem samych kobiet Warlpiri, stano-
wi odpowiednik meskich tajemnych obrzedéw i powinien pozosta¢ w sferze
tajemnej (limba:l — $wietej) (Berndt 1950, s. 45).
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Mungamunga sa dwiema corkami Staruchy (Old Woman w aborygen-
skim angielskim), Jaba’djaudjau i Uru’'nganada, czasami traktowanymi ja-
ko wieksza grupa mtodych kobiet (,munga” oznacza dziewczyne). W Czasie
Snu przybyly z poludnia, krainy stonych wod (Ngabaijadu), gdzie lubity
spacerowal w czasie deszczu i przeszty przez pustynie, spotykajac innych
przodkow. Obecnie mieszkaja w niebie, skad przygladaja sie ludziom. Nor-
malnie sa niewidzialne, mozna je jednak zobaczy¢ w postaci jasnowlosych
mtodych i tadnych kobiet, niosacych stup jaebirili, uzywany w ceremonii
Jawalju. Whijaja go w ziemie i tancza wokol niego. Czasami wiaze sie je
z liliami wodnymi mendaritj zbieranymi przez kobiety, sprowadzaniem desz-
czu i Teczowym Wezem, ktérego symbolem ma by¢ ich obrzedowy stup; one
same s3 bardzo zainteresowane seksem. 7 drugiej strony przypisuje sie im
rozpalenie ognia, ktory wywotal wielki pozar buszu. Najczesciej jednak ich
zadaniem jest ukazywanie sie we $nie kobietom i przekazywanie im kolejnych
ceremonii, ktore bylyby im poswiecone.

Zamieszczone tu analogie wskazuja, ze Tintja-tintja uwazana jest za hi-
postaze Kutungt, Bogini-Matki, wedrujacej z gromada dzieci réznego wieku.
Grupa wedrujacych kobiet (z dzie¢mi) nazywa sie Kunkarunkara (wzorem
jest tu siedem siostr-Plejad) (Berndt 1950, s. 534). Tak wtasnie jest wi-
dziana Tinta-tintja znad Inindi. Wydaje sie zatem, ze tu moze sie kry¢ jed-
na z przyczyn, dla ktérych Hanrey interpretuje kompleks mityczno-rytualny
Uluru jako kult Matki Ptodnosci w stylu Kurangara (por.: Kunkarunkara!),
Gadjari czy Kunapipi. Dla niego — zapewne tak jak dla jego informatorow
— Wachlarzowka jest lokalna hipostaza Matki Plodnosci (Kutunga). Nazy-
wa ja wiec Matka, billabong Ininti Lonem Matki, a calos¢ kotliny Inind:
identyfikuje z Nangaru ,Miejscem Matki”. Jaskinie Tinta-tjintja nad Inint:
okresla jako Ngati ,Pepek” Matki.

Harney zauwaza tez w Ininti kolejne sakralne centrum rozmnazania,
ktore umkneto uwadze Mountforda. Jest to duza skala wznoszaca sie blisko
Kamienia Ostrzezenia, Luunpa puli na lewo od niego. Harney nazywa go
Kamieniem Matki Kerungery (Harney 1960, s. 70; idem 1963, s. 83; idem
1957, s. 22).

Wymalowane sa na nim koncentryczne kregi i czerwona falista linia.
Zdaniem Harneya, malujac te linie przy kazdym obrzedzie Aborygeni $pie-
waja wolng piedn, podobna do pieéni ,ztobienia drogi”, obecnej w obrzedach
Kunapipi (Harney 1960, s. 72). Z tytu, za Kamieniem Kerungery, naprzeciw
rysunkéw znajduja sie drobniejsze kamienie, reprezentujace kobiety-Mala
mlace ziarna na ,chleb Kerungery’, ktory stanowi obrzedowy positek w cza-
sie uczty koriczacej rytualty Kurangary na poinocy.
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Nie dziwi, ze rysunek (linia przedstawiajaca weza) jest istota rytualu Kurangara.
Jego piedn przedstawia $mieré¢ wielkiej Matki wszystkich plemion oraz jej odrodzenie —
jak znalazla si¢ w kraju i jak uderzajac w ziemie swieta wana — Yalmanindji péinocnych
plemion — spowodowala wyplyniecie wod i kraj stal sie zdatny do zamieszkania przez

ludzi odprawiajacych jej kult (Harney 1959, s. 188).

To przyporzadkowanie skrytykowal Robert Layton, ktéry uwaza, ze
,hajbardziej znaczaca pomytka Harneya byto uznanie, ze na péinocnej stro-
nie Skaty funkcjonowat kult ‘Bogini-Matki’, prawdopodobnie wywodzi sie
to z btednej interpretacji sakralnego miejsca Nangaru zwigzanego ze Snem
Jamu oraz pewnych elementéow mitu Filandrow Kosmatych” (2001, s. 13).
Kamieri Matki jest zatem centrum rozmnozenia Jamu (1992, s. 53) niemaja-
cym nic wspoélnego z kultem Matki. Nie jest to az tak oczywiste, jako ze jam
jest jednym z istotnych symbolicznych atrybutéw wlasnie Bogini-Matki, no-
tabene jasno kojarzonym tak z tonem, jak z penisem (por.: Mountford 1976,
s. 61). Layton uwaza Kamieri Matki za kamien T7jinta-tjintja, miejsce roz-
mnozenia jamu, ktérym zywia sie wachlarzéowki. Jest to wiec miejsce odwie-
dzane okresowo, gdzie kobiety na podstawie skalnej kamienia robia znaki,
a mezczyzni maluja je czerwong ochra, aby zwiekszy¢ ilo$¢ jamu. Koncen-
tryczne kregi oznaczaja, wedtug jego informatora, ,zaréwno piersi kobiet,
jak i jam czyli korzenie rosliny urpa” (Layton 1992, s. 57). Urpa — [tarvine]
Boerhavia diffusa.

‘Whnioski

Kluczowa dla zrozumienia relacji miedzy przodkami mitycznymi, ich potom-
kami, zwierzetami totemicznymi, sakralnymi parafernaliami i krajobrazem
jest dla Aborygenow idea kuruny, decydujacej o istocie i korzeniach dane-
go zjawiska. Kuruna jest tez moca przeksztalcania rzeczywistosci, w postaci
odciskania na niej §ladoéw, najczesciej stanowiacych charakterystyczne cechy
krajobrazu. Zatem na niej opiera sie tozsamo$¢ przodkéw, a w mitach au-
stralijskich powszechny jest temat destrukcyjnej utraty tozsamosci, a przez
to destabilizacji spoistosci cielesnej i duchowej (Szyjewski 2014, s. 69-72).
Innymi stowy, istoty, ktore traca swa przynaleznosé gatunkowa i nabieraja
cech hybrydalnych, staja sie groZznymi demonami mamu.

Tym niemniej fakt, iz postaci tjukuritja czyli przodkéw — heroséw mitu
sg ztozeniem ich cech zoomorficznych i antropomorficznych nie oznacza ich
demonicznosci czy niestabilnej tozsamosci. Przodkowie stanowia kategorie
taczng, cechowana zaréwno przez ich dziatania ludzkie, jak i zwierzece ce-
chy charakteru. Mit walki Minyma Kuniya z przywddca Liru pokazuje, ze
mozna mowic o przelaczaniu formy antropo- i zoomorficznej w zaleznosci od
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potrzeb. Z regulty ruch opisywany przez rysunki sladéw/tropoéw odnosi sie
do zoomorficznosci tjukuritja. Jednak dysponuja jednoczesnie cielesnoscia
Judzka”, a zwlaszcza Judzkim” wyposazeniem kulturowym (tarcze, oszcze-
py i noze wojownikow Kuniya i Liru, kije-kopaczki kobiet Mala itp.).

Szczegodlnie interesujacy jest tu przyklad kobiety-Wachlarzowki Tjinta-
tyintja. Jest jedna z kilku charakterystycznych dla Uluru postaci przodkin-
Matek o licznym potomstwie. W tej funkcji opisuje sie ja antropomorficznie
jako rozedmiang kobiete o mlecznych piersiach, wyposazona w pokazna tech-
taczke, a jej dzieci oddaja mocz, ptacza i bawia si¢ zjezdzajac na siedzeniach
ze skaly. Tym niemniej jest dla Aborygenow ciekawskim ptakiem, przylatu-
jacym do zgromadzen ludzi, by podstuchiwa¢ meskie tajemnice. W Uluru
jej miejscem kultowym jest Nangaru, centrum rozmnozenia jamu, ktérym
zywia si¢ wachlarzowki. Jednoczesnie wyobraza ja podtuzny kamien, kto-
ry powinien stanowi¢ jej ,cialo”, przebite oszczepem, nie ma jednak ani
formy ornitomorficznej, ani antropomorficznej. Teoretycznie, na zasadzie
metonimicznej, zwiazek wyznacza fakt, ze kamien jest ,przebity” tak, jak
przebito Tjinta-tjintja i lezy w poblizu jej jaskini. W praktyce jednak me-
tonimia dotyczy techtaczki jako reprezentacji i kobiety (kwintesencja” ko-
biecosci) i ptaka (odgtos wydawany przez wachlarzowki podobny jest do
stowa: tjintja — lechtaczka). W efekcie mamy do czynienia z postacia mi-
tyczna o behawiorze tak kobiety, jak i wachlarzowki, symbolizowane]j przez
kamieri-techtaczke.

Warto przetestowaé tezy kognitywistéw na postaci Kurpany’ego, kto-
ry jest istota silnie hybrydalna, a przez to demoniczna. W ujeciach kogni-
tywistycznych postacie mityczne cechuje rozmycie kategorialne, naruszaja
bowiem zasady konstrukcji domen ontologicznych. Zarazem nie powinny na-
ruszac ich w stopniu nadmiernym, gdyz utrudnialoby to zapamietywanie ich
osobliwosci. Tymczasem Kurpany jest skonstruowany na szkielecie z gatezi
drzewa mulga (kategoria ROSLINA), potrafi zmieniaé¢ sie w drzewo, trawe,
a nawet kore (a wiec juz nie roslina, lecz jej czesé: TKANKA). Standardowo
przybiera posta¢ psa dingo z ogonem bandikota i znacznie powiekszonymi
zebami kreta workowatego (kategoria ZWIERZE), o czerwonych oczach.
Moze poruszaé sie lecac jako ptak, jak i ryjac pod ziemia jak kret workowa-
ty, zmienia si¢ w kamieri (MINERAL), moze tez by¢ catkowicie niewidzialny
jako wiatr (ZYWIOL). Przy tym rozumuje, planuje i nienawidzi (OSOBA)
i jest pozbawiony siersci, z wyjatkiem pasma kobiecych wloséw na grzbie-
cie. Gtownymi ofiarami jego zaciektosci sa orleta-inicjowani adepci. Tym
samym wielokrotnie narusza granice miedzykategorialne, nie wspominajac
o taksonomicznych. Z tej pozycji jego istnienia w mitach nie jest w sta-
nie wyjaéni¢ boyerowska ogélna teoria istot nadprzyrodzonych, jako ze taka
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posta¢ powinna by¢ jak najszybciej zapomnianal.

Kurpany w istocie jest wykreowany przez australijska tradycje kulturo-
wa w sposob wlasciwy logice aborygeniskiego modelu $§wiata. Zgodnie z nia,
im wieksza hybrydalno$¢ wykazuje dana istota, w tym wiekszym stopniu
przynalezy do dziedziny demonicznej. Istnieje kilka sposobéw rozpoznawa-
nia demondéw mamu, nawet jesli przeksztatcaja sie w jakas ,zwyczajna” isto-
te. Istotnym wyroznikiem sa tu czerwone oczy i gwaltowne zachowanie wy-
nikajace z destrukcyjnej natury. Zbudowanie przez clever-mandéw postaci
Kurpany’ego na szkielecie z gatezi mulga jest Scisle zwiazane ze sposobem
tworzenia wizerunkow postaci mitycznych. Mianowicie figury, ktore budu-
je sie na potrzeby ceremonii inicjacyjnych, usypuje si¢ z ziemi narzucone;j
na szkielet z gatezi, ktory ma podtrzymywac konstrukcje. Tak zbudowano
postaé¢ Teczowego Weza na Bore w 1858 roku:

s- - -] czarni usypali wielki kopiec osobliwego ksztattu, w odkrytej przestrzeni wsrod
buszu. Przystapiwszy do jego badania, stwierdziliSmy, ze byl przykryty kawatkami kory;
kiedy odstoniliémy czterdziesci czy piecdziesiat z nich, zobaczylismy, ze figura przypomi-
na ksztaltem kaczke, ale z szyja, glowa i wystajacym jezykiem weza. Cialo bylo dlugie
na 15 stop, wysokie na 6 do 7 stop. Szyja i glowa mialy 10 stop dlugosci i wystawaly
nad ziemia. Cialo zostato wykonane z galezi krzewdéw i drzew, zwigzanych razem, szy-
ja 1 glowa byta pojedyncza kloda o odpowiednim ksztalcie, jednym koiicem wkopana
w ziemie przy galeziach. Calod¢ zostala obtozona blotem, a po zaschnieicu ozdobiona
czerwonymi i bialymi pasmami i smugami. Glowe uksztaltowana na podobienstwo glowy
weza ozdobiono czerwienia. Pysk figury wyposazono w przerazajacy rozdwojony jezyk.
Grunt wokol tej dziwnej figury byl zdeptany w promieniu okoto 50 stop stopami wielu
mezczyzn” (Fraser 1892, s. 23-24)12.

Ze wzgledu na trwalos¢ drewna, akacji mulga uzywa sie do tworze-
nia sakralnych parafernaliow, takich jak czuringi czy warkotki. Stad wzieta
sie rodlinna charakterystyka Kurpany’ego. Z kolei ksztalt dingo zawdzie-
cza on rozpowszechnionej w Australii tradycji mitycznej, w ktorej bohater
lub bohaterka posiada stado potwornych psow, atakujace na jego/jej roz-
kaz wszystkich wrogoéw i rozszarpujacych ich na kawaltki. Czesto dotyczy to
penisa przodka probujacego zgwalci¢ kobiete czy grupe kobiet.

Przemiany w drzewa czy kamienie sa, z kolei, skutkiem funkcjonowania

" Rzecz jasna, szybkosé bytaby wzgledna, gdyz teorie kognitywne mitu dotycza pro-
ces6w ewolucyjnych, obliczanych na tysiaclecia. Tym niemniej rozpowszechnienie mitoéw
demonicznych w Australii wskazuje, ze wielopoziomowa hybrydalnosé nie jest specjalnie
sprzeczna z mechanizmami pamieci kulturowej.

!2 Analogicznie Spencer i Gillen opisuja tworzenie postaci Wollunki — Mini-imburu —
przez Warramunga (Spencer, Gillen 1904, s. 232-234). Nie jest to wiec wylacznie tradycja
z potudniowo-wschodniej Australii, lecz znaja ja tez mieszkaricy pustynnego interioru.
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zasady tozsamodci kuruny w praktyce. Latwo ja wyprowadzi¢ z prawidto-
wosci odnoszenia elementéw uksztaltowania i szaty roglinnej Uluru do form
poszczegdlnych przodkéw. W konteksécie Uluru jako w miare jednolitego
plaskowyzu uwage mitotworcza przyciagaja przede wszystkim odpadte od
gltownego masywu glazy, kamienie i filary skalne. W zaleznosci od tego, jaki
mit maja zilustrowa¢, moga sta¢ sie: grupami przodkéw Mala, duchami-
zarodkami, szkieletemm upolowanego emu, zastygla postacia Kurpany’ego,
Luunpy, Tjinta-tjintja czy szalasem z ostona od wiatru. W tym uktadzie
niestotne s3 wy miary danej formacji skalnej, wazniejsza jest jej
osobliwog$¢ np. osamotnienie lub — przeciwnie — bliskie sasiedz-
two drugiej, podobnej skaly (jak przedstawienie mezczyzny-Liru gwalca-
cego kobiete-Mala (Mounford 1965, s. 65 pl. 31, s. 68), szczegdlny ksztalt
(dzieci Pulari w jaskini). Podobienistwo ksztaltu ma tu znaczenie drugo-
rzedne, cho¢ np. zabici ludzie-Kuniya to zwykle podtuzne gltazy. Znacznie
wazniejsze sa analogie strukturalne, czego gtéownym wskaznikiem sa sposo-
by rzutowania dwudzielnosci spotecznosci Pitjantjatjara na formacje skalne
wyraznie podzielone na pot (oboz kobiet Mala w Tjukatjapi, jaskinia Wa-
rayuki, ksztalty erozyjne zbocza nad Inintitjara). Przyporzadkowanie z kolei
powoduje kojarzenie szczegélnych elementéw danej formacji ze zjawiskami
charakterystycznymi dla okreslenia opozycji. I tak np. stalaktyty w Tju-
katjapi sa w czesci kobiecej techtaczkami lub spddniczkami obrzedowymi,
a w czedci dzieciecej — piersiami kobiet Mala. W innych jaskiniach moga
stac sie brodami starszyzny meskiej czy wreszcie liéémi drzewa, pod ktérym
obozowal przodek. Same jaskinie zasadniczo sa przeksztalconymi obozami
poszczegdlnych grup, na jakie dzieli sie spolecznosé w czasie inicjacji, ale
nie przeszkadza to, by w innym miejscu otwory jaskin byty krzyczacymi
ustami (Ikari) czy ranami zadanymi nozem (Untju Kuntanya). W jaskinie
przeksztatcito sie drzewo, pod ktorym lezat cztowiek-Agama Kantju, a po-
rozrzucane wokolo glazy to jego wnetrznosci oraz narzedzia, jak miotacz
oszczepow. Zespot stalaktytow, ktory biali nazywali ,Organami” takze jest
jego wnetrznosciami.

Innymi stowy, nie istnieje jednolity kod przeksztatcen, ktory pozwalaltby
przewidzie¢, jaki element mityczny przeksztalci sie w jaki fragment krajo-
brazu. Zasadniczo roslinno$é¢ trawiasta i krzewy sa skojarzone z wlosami
(czesto tonowymi) przodkow. Ale np. nalot pokrywajacy zbocze zachodniej
Sciany Uluru jest §ladem po ogniu, w ktérym sptonat oboéz ludzi-Scynkow
(Mita Kampanga). Kodu przestrzennego jako dominujacego uzyto do ozna-
czenia trzech okrzykow, jakimi ,wtasciciel” ceremonii inicjacji wzywa inicjo-
wanych do stawienia sie przed obliczem starszyzny. Pierwsze wezwanie do
jaskini Warayuk: przeistoczyto sie w kamien widoczny wysoko na szczycie
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Uluru ponad jaskinia. Drugie wezwanie — to drzewo stojace w najwyzszym
punkcie potki skalnej tuz nad jaskinia, a rosnace ponizej drzewa to pozostali
uczestnicy ceremonii. Trzecie wezwanie wyobraza rosnacy we wnetrzu samej
jaskini uschty krzew, korzeniami whity w $rodek $ciany. Tym samym nie-
istotne jest przyporzadkowanie elementu krajobrazu do rodzaju czy gatunku
przyrodniczego, wazny jest uktad strukturalny przektadajacy porzadek cza-
sowy (trzy kolejne wezwania) na przestrzenny (elementy wertykalnie coraz
blizsze miejsca inicjacji). Prawdopodobnie ma to wyobrazac nieodparty cha-
rakter wezwania, ktore w sposob magiczny przyciaga wzywanych adeptow
(Warner 1956, s. 361; Szyjewski 2014, s. 86, 225).

Z tego powodu Kurpany porusza si¢ w ten sposoéb, ze niewidzialny
i niezauwazalny podbiega w dane miejsce, po czym na chwile zastyga. Te
yprzystanki Kurpany’ego” przeksztalcaja sie w poszczegdlne wyrdzniajace
sie z otoczenia kamienie, ale niekoniecznie, gdyz nad Ininti wyobrazany jest
on jako wysokie, samotne drzewo. Poniewaz jednak na obszarze Uluru r6zne
miejsca moga przedstawia¢ to samo zdarzenie w micie, nie da sie skonstru-
owal porzadku przestrzennego przemieszczen Kurpany’ego. Prowadzi to do
kolejnego wniosku. W przypadku takiego kompleksowego uktadu jak Uluru
nalezy porzuci¢ przekonanie, ze szlaki Snu przodkow (songlines) wyznacza-
ja syntagme mitu. Dzialajac zgodnie z ta zasada, miatem wielokrotnie pro-
blemy z przyporzadkowywaniem wtasciwych punktéw charakterystycznych
Uluru do mitu. Poszczegblne epizody mityczne powtarzaja sie¢ w roznych
kontekstach geograficznych jak pieczenie ogona kangura lub euro Malu przez
Wiyai Kutjara, kilkakrotne powtoérzenie ataku Kurpany’ego na odprawiaja-
cych ceremonie Mala. W efekcie np. mit cztowieka-Agamy Siatkowej Tjati,
Kantju lub Lingka, ktory nie jest w stanie odkopaé rzuconego zbyt silnie bu-
merangu i umiera z zalu, pojawia si¢ jako miejscowa tradycja w Atila (Mt.
Connor) (Layton 2001, s. 10), Katatjuta (Olgas) (Harney 1963, s. 39) oraz
— niezaleznie — w dwoch miejscach wokot Uluru (Mountford 1976, s. 426).

Prawdopodobnie za$ jego podstawa jest transformacja ogolnoaustralij-
skiego motywu zwigzanego z wedrowka Ksiezyca na niebo (sierp = bume-
rang) i jego znikaniem na trzy dni nowiu (Szyjewski 2014, s. 293-294).

W obrebie krajobrazu sakralnego zachodzi wielokrotne rzutowanie epi-
zodoéw mitycznych na elementy wyrdzniajace, zgodnie z podstawowsg symbo-
likg epizodu. Przyktadem moze tu postuzyé¢ stup Ngaltawata, ktoérego trans-
formacja jest zarowno na wpot oddzielony od masywu filar skalny na pot-
nocnym cyplu, poprzedzajacy go uktad gigantycznych kolumn, wysokich na
cale zbocze, ciemne pozostatosci sptywajacych w réznych miejscach stru-
mieni wody (Kumbunduru), oraz szlak wspinaczki na Uluru zwany Mala
Wipu (Ogon Mala). Nietrudno zauwazy¢, ze zasady zwielokrotnionej analo-
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gizacji dotycza nie tylko przektadania syntagmy mitu na uktad terytorialny,
lecz sa podstawa kojarzenia ze soba elementéw mitycznych, obrzedowych,
topograficznych i kosmologicznych. Prowadzac dalej odniesienia do Ngalta-
wata nalezatoby wiaczy¢ do jego pola semantycznego ogon ( Wipu), samych
inicjowanych, ich penisy, rysunek narkapale na mostkach uczestnikoéw ce-
remonii, pochwy i techtaczki kobiet, ich narzedzia — kije-kopaczki Wana,
wreszcie same postacie przodkow, jak Tyinta-tjintja czy mistrz ceremonii
Mala, a w sensie kosmologicznym Droge Mleczna.

Krazace wérod Pitjantjatjara narracje mityczne podlegaty transforma-
cjom, ktore nie tylko modyfikowaly tres¢ przekazow, ale tez umozliwiaty
istnienie wariantéw przyporzadkowar krajobrazu do mitu. Przy Sledzeniu
kolejnych wersji mitologii Uluru wida¢ stopniowe zanikanie mitologii Kretow
Workowatych Itjaritjari. W UKNPH jaskinie przypisywane dotad Itjaritjari
sa uznane za przynalezne do mitologii Male (UKNPH 2012, s. 111). Zapew-
ne ten proces jest odpowiedzialny za niektore réznice w przyporzadkowaniu
protagonistéw mitu do odpowiednich miejsc. Za przyktad moze tu postuzy¢
mit walki przywoédczyni Kuniya z wodzem Liru, zwanym przez Mountforda
Kulikudjeri (co Harney zapisuje jako Kurukajarra — ,Czuje Oko”)'3. Bieg
mitu pozostawia watpliwos$¢ co do tozsamosci protagonistow, nie wiemy bo-
wiem, czy Minyma Kuniya (czyli Kobieta-Kuniya — tak postaé te nazywa
UKNPH) jest ta Minyma Pulari, ktora niosta jaja do centrum rozmnozenia,
czy tez Kuniya Ingridi, jak ja nazywa Mountford. Widoczna w postaci weza
na wschodnim zboczu Mutitjulu, przybiera posta¢ ludzka w czasie ztowro-
giej ceremonii tworzacej irdti/arukwita i walki z Liru, a nastepnie zwinieta
w klebek nad Kulpi Mutitjulu czuwa nad tym schroniskiem skalnym wypel-
nionym rysunkami oraz cata dolina. Jej mit jest specyficzny dla Pitjantja-
tjara znad Uluru, ale u Aranda pojawia sie przekaz, ktory zawiera wspolny
element z mitem Minyma Kuniya. Mianowicie mezczyzna-Teczowy Waz
Ljaltakalbala z billabongu Emianga wedrowal w towarzystwie ciotki-starej
kobiety-Wachlarzowki (Detjera), ktora cheiata zmusi¢ go do polkniecia jej
wrog6w. Poniewaz leniwy bratanek nie chciat sie ruszy¢, uderzyta go swoim
kijem- kopaczka w glowe, a kolejny cios zadata swoim pojemnikiem (tana)
oslepiajac go'*. Tutaj protagonistami sg mityczny Teczowy Waz (kulaia),
zwykle wiazany gatunkowo z pytonem dywanowym i kobieta-Wachlarzowka,

Y Harney nieco inaczej rozpisuje role poszczegolnych bohateréw pojedynku. W jego
ujeciu walka odbywata sie w okolicach Wila Alpuru miedzy wodzem Liru zwanym Mu-
lu/Mula ,Nos”, a Kuniya Nangu ,Oszczep”. Natomiast rany po nozu zrobit Kurukajarra,
posta¢ ktora prawdopodobnie nie jest Kulikudjeru, lecz jego przeciwnikiem, mltodym
baratankiem Wilalburu Bulari (Wila Alpuru Pulari).

Y“Rozne wersje tego mitu odnotowane sg [w:| Spencer, Gillen 1927, s. 347-348; Strehlow
1971, s. 147-154; Mountford 1978, s. 39; Roheim 1988, s. 76-77.
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wchodzaca w miejsce Minyma Kuniya. Obecnosé takiej wersji moze ttuma-
czy¢ problemy z zakwalifikowaniem przez informatoréw Harneya imienia
Kulikudjeri do grupy Liru, jak tez uznawanie przez Mountforda przynalez-
nej kobiecie-Wachlarzowce jaskini Ikari za upamietnienie zatoby Ingridi po
stracie syna.

W postaciach mitycznych Australii przejawia si¢ zaréwno charaktery-
styka ludzka, jak i zwierzeca, pozwalajac przetestowaé podstawowe tezy
wspotczesnych teorii nadprzyrodzonych agenséw. Mitologia Uluru pochodzi
ze specyficznego kregu kulturowego, obejmujacego aborygerniskie spoleczno-
$ci pustynnego interioru. Tym niemniej wydaje sie, ze wykazane powyzej
procesy wiazania ze soba narracji mitycznych, dziatan obrzedowych i cha-
rakterystycznych cech krajobrazu dotycza nie tylko aborygeriskich modeli
swiata. Nie tylko w Australii mity potrzebuja ukonkretnienia, przetozenia na
elementy otaczajacego $wiata. Mozna zaktada¢ z duzym prawdopodobieri-
stwem, ze przektad bedzie przebiega¢ zgodnie z wykazanymi tu zasadami.
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Andrzej Szyjewski

HUMANS OR ANIMALS? ANCESTORS IN PITJANTJATJARA
MYTHS OF ULURU

Keywords: myth, Australian Aborigines, Pitjantjatjara, Initiation, Uluru, Ayers Rock,
social structure, transformation

Myths focusing on the Uluru (Ayers Rock) are closely correlated with the characteristic
elements of its shape. This allows us to formulate a number of proposals concerning
the perception of Aboriginal mythical ancestors, especially their animal versus human
characteristics. In contrast to the totally hybrid status of demonic beings (mamu), such
as Kurpany, ancestors reveal their ambigous nature rather seldom. When moving, they
were usually described as zoomorphic beings, but at the same time they were endowed
with "human" moods of behaviour, and especially "human" cultural equipment. However,
their transformations into the distinctive elements of the Uluru landscape went randomly,
without any stable code of transformation. The Dreaming tracks of ancestors also could
not provide the syntagm of myth, due to the constant repeating of mythic episodes in
different geographical contexts. Therefore depicting mythic episodes in rock formations,
trees or grass could not offer unabiguous asignments. However, symbolic structures that
were projected on the elements of Uluru landscape took the lead in the processes of
transformations, what espacially may be observed by the repeatable presence of dual
social organization code in the symmetric layout of the rock features.



