Jarostaw Zratka

Kilka uwag na temat k’uhul ahaw,
legitymizacji jego wiadzy i
stroju krolewskiego u Majow

Stworzona przez Majéw cywilizacja osiagngla swe apogeum w okresie
klasycznym trwajacym od III do IX wieku n.e. W tym czasic na tzw.
Obszarze Centralnym, ciagnacym si¢ od meksykanskich standw wschodnie-
go Tabasco i poludniowego Campeche, poprzez pdlnocna Gwatemalg, az po
Belize i zachodnia ¢zes¢ Hondurasu, funkcjonuja ogromne miasta—panstwa.
Majowie nie stworzyli nigdy jednolitego panstwa zarzadzanego centralnie.
Mapa geopolityczna ich ziem przypominala bardziej system rywalizujacych
ze soba miast—panstw, podobny do tego, jaki istnial w starozytnej Grecji. W
okresie klasycznym najwaznigjszymi i najsilniejszymi z nich byly Tikal i
Calakmul, ktére prowadzily ze soba ciagle wojny. Mnigjsze miasta byly
czgsto podporzadkowane lub znajdowaly si¢ w strefie wplywow jednego z
dwoch wymienionych osrodkéw.

Oficjalny tytul, jakiego uzywali wladcy poszczegdlnych osrodkéw Ma-
jow, brzmial ahaw (l.mn. ahawob), co mozna przetlumaczy¢ jako "pan,
wladca". Tytut ahaw byl jednak uzywany szerzej, nie tylko przez samego
wladcg, ale takze m.in. przez najwyzszych dostojnikdéw z rodziny krélew-
skiej. Od konca IV wieku wiladca dla podkreslenia swej wysokiej pozycji byl
wigc czesto tytutowany & ‘whul ahaw ("$wigty wladca, pan"). W okresie kla-
sycznym wladcy uzywali takze tytutu kaloomte, ktdéry mozna przettumaczy¢
jako "krol krolow" [Fahsen 1992:14,15]. Byl on zastrzezony tylko dla
przedstawicieli najpotezniejszych dynastii [Martin—Grube 2000:17], m.in. z
Tikal, Calakmul czy Copan.

K’uhul ahaw, jako najwaznicjsza osoba w spoleczenstwic Majow, sta-
nowil glowny temat sztuki. Kwestia legitymizacji jego wladzy byla z kolei
jedna z najistotniejszych spraw zycia polityczno-religijnego. Wyobrazenia-
mi wladcéw zdobiono stele, fasady budynkdw badz ich wngtrza. Wizerunki
k’uhul ahawob znajdowaly si¢ z reguly w miejscach publicznych w celu
gloryfikacji wladcy i podkreslenia jego najwyzszej pozycji spotecznej. Tko-
nografia u Majéw byla jednym z podstawowych narzedzi propagandy. Za-
warty w niej program ideologiczny miat ukaza¢ wladcg jako tego, ktdry
posiada nie tylko najwyzsza wladzg polityczna, ale i religijna; jest istota,
ktéra potrafi kontaktowac si¢ z Zaswiatami i istotami nadprzyrodzonymi
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m.in. po to, aby przekazywac ich wol¢ poddanym. Na zabytkach publicz-
nych wladcy Majoéw byli ukazywani w trakcie réznego rodzaju rytualow i
zachowan, z ktoérych najbardziej istotne i kluczowe znaczenie mialo rytual-
ne upuszczanie krwi — dla k’uhul ahawob nicodzownie zwigzane z kwestig
legalizacji sprawowanej przez nich wladzy. Chcac odpowiednio odczytad
ikonografi¢ i zrozumie¢ role wladcy, ktéry byl jej glownym tematem,
musimy najpierw nieco migjsca poswigci¢ kwestii kosmologii u Majéw.

Zarys kosmologii Majow. Rola rytuatu upuszczania krwi

Wedlug wierzen Majow $wiat zamieszkaly przez czlowicka usytuowany jest
na grzbiecie gada, wyobrazanego najczesciej jako aligator lub zélw. Nad
nim znajduje si¢ niebo, po ktorym poruszaja si¢ ciala niebieskie i ktore w
sztuce wyobrazane bylo najczesciej jako dwuglowy potwor (tzw. Kosmiczny
Potwor, z ang. Cosmic Monster). Swiat podziemny zwany Xibalba znajduje
si¢ ponizej ciala gada i zamieszkuja go — podobnie jak ziemi¢ — ludzie,
zwierzgta 1 ros$liny. W centrum ziemskiego $wiata znajduje si¢ o (axis
mundi) zwana w jezyku Majoéw Wakah—Kan ("sze$¢ nieb") i bedaca osia ko-
munikacji pomiedzy wszystkimi trzema swiatami. Os ta nie jest zlokalizo-
wana w konkretnym migjscu na ziemi, ale moze by¢ zmaterializowana
praktycznie wszedzie w osobie samego wladcy w trakcie odpowiedniego ry-
tualu. W sztuce wyobrazano ja pod postacia tzw. Drzewa Swiata, na ktérego
szczycie niemal zawsze spotykamy swigtego ptaka ltzam—Ye, lub pod
postacia samego wladcy (ryc. 1) [Schele—Freidel 1990:66—68].

Sam akt komunikacji pomi¢dzy swiatem ziemskim a $wiatem nadprzy-
rodzonym byl najczgsciej symbolizowany przez tzw. Weza Wizji, posiadaja-
cego dwie glowy lub przez ceremonialne berlo w ksztalcie dwuglowego we-
7a (zwane tez Berlem Wezowym lub Ceremonialnym), w okresie klasycz-
nym bedace takze symbolem wladzy krélewskiej (ryc. 2). Komunikacja z Za-
$wiatami dokonuje si¢ w trakcie tzw. rytuatu poszukiwania wizji, na ktory skla-
daly si¢ przede wszystkim taniec’ i upuszczanie krwi z czgsei ciala uwazanych
za $wicte. U mezczyzn byly to genitalia i jezyk, u kobiet sam jezyk.

" Taniec odgrywal bardzo wazna rolg w zyciu religijnym Majow, zaréwno
elity, jak i nizej usytuowanych grup spolecznych. W trakcie tanca zaklada-
no na sicbic kostiumy i maski przedstawiajace bogoéw oraz przodkdw, w
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Ryc. 1. Wladca w pozie Drzewa Swiata na steli F z Quirigua (po lewej) oraz
przedstawienic Drzewa Swiata z plyty grobowej w Swiatyni Inskrypcji w
Palenque (po prawej) [Schele—Freidel 1990:fig. 2:15].

W wierzeniach nie tylko Majéw, ale i innych spoleczenstw mezoamery-
kanskich, bogowie stworzyli czlowicka po to, aby ten oddawal im czesc,
karmit ich i przywolywal. Najwi¢kszym darem, jaki Majowie mogli zlozy¢
swoim bogom, byla ich wlasna krew. We krwi czlowicka rezyduje boski,
Swigty pierwiastek zwany k’ulel [Freidel-Schele—Parker 1993:202,204].
Dlatego tez w trakcie najwaznigjszych ceremonii nie tylko wladcy, ale

ktérych osoba taficzaca miala si¢ zazwyczaj symbolicznie przeksztalcaé
[Schele—Mathews 1999:82, por. Freidel-Schele—Parker 1993:257-292].
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réwnicz inni wysocy dostojnicy oraz przywodcy rodzin mieszkajacych w
wioskach upuszczali krew do naczyn, na posagi bdstw lub na ziemig.
Czlowick ofiarowywat tym samym bogom najwigkszy dar, jaki posiadat.

Ryc. 2. Przedstawienia Weza Wizji (a) oraz ceremonialnego berta w
ksztalcie dwugltowego weza (b) [Schele-Freidel 1990: fig. 2:3].
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Ryc. 3. Stela 11 z Tikal (a). Wladca ukazany w chwili upuszczania krwi i
materializowania si¢ bogow, ktorzy znajduja si¢ w gérnej czgsci steli.
Nadproze nr 25 z Yaxchilan (b). Scena ukazujaca moment po rytualnym
upuszczeniu krwi. Pani K ab ‘al Xook ukazuje si¢ przodek w paszczy Weza
Wizji [Schele—Freidel 1990:fig. 10:7, 7:3b].

Wyczerpanie, brak snu, taniec w rytm monotonnej muzyki oraz srodki
halucynogenne pomagaly Majom wprowadzi¢ si¢ w stan glebokiego transu
w rytuatach samookaleczenia [Schele-Mathews 1999:78]. W jego trakcie
ofiarnik nacinal, nakluwal lub dziurawil genitalia badz jezyk za pomoca
ostrych narzgdzi takich, jak obsydianowe lub krzemienne przekluwacze
oraz ekscentryki?. W przypadku przeklucia przez powstale w ciele otwory

2 Ekscentryk krzemienny (z ang. eccentric flint) — rodzaj narzgdzia krze-
miennego lub obsydianowego, ktory byl wykonywany na potrzeby ceremonii
zwigzanych z rytualnym upuszczaniem krwi. Ekscentryki krzemienne sa
uformowane na ksztatt ludzi, zwierzat lub istot nadnaturalnych.
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przeciagany byl czesto sznur ponabijany cierniami, kolcami agawy lub
osciami ryb (popularne byly zwlaszcza kolce trygona). Studia nad odmien-
nymi stanami $wiadomosci wskazuja na to, ze u osoby wprowadzonej w gle-
boki trans pod wplywem bolu (nie odczuwanego na skutek blokady systemu
autonomicznego) moga pojawi¢ si¢ stany wizyjne [por. Iwaniszewski
1997:51]. W trakcie tego rodzaju wizji, ktdre byly ukierunkowane, Majowie
kontaktowali si¢ z istotami nadprzyrodzonymi: przodkami i bogami.

W sztuce Majow rytual upuszczania krwi i poszukiwania wizji byl
przedstawiany w réznorodny sposdb. Wiladca lub wysoki dostojnik poddaja-
cy si¢ upuszczaniu krwi mégl by¢ ukazany: 1) w momencie przygotowywa-
nia si¢ do tego waznego rytualu (np. nadproze nr 1 z Yaxchilan); 2) w jego
trakcie — wowczas celebrans jest najczesciej ukazany w chwili nakluwania
wybranych czgéci ciala za pomoca ostrych przedmiotéw; ze zranionych
migjsc leje si¢ krew; celebransowi moga ukazywac si¢ juz w tym momencie
(lub jeszcze nie) istoty nadnaturalne, ktoére zazwyczaj unosza si¢ nad nim w
powictrzu lub wylaniaja z paszczy Weza Wizji (np. stela nr 11 z Tikal, ryc.
3a; stela nr 2 z Ixlu); 3) bezposrednio po upuszczeniu krwi; celebransowi uka-
7zuja si¢ przywolane istoty nadprzyrodzone wylaniajace si¢ z paszczy Weza
Wigzji, Ceremonialnego Berla lub szybujace nad postacia (np. nadproza nr 15 i
25 z Yaxchilan, ryc. 3b; stela nr 3 z Ucanal, stele nr 29, 31, 40 z Tikal).

Rytual poszukiwania wizji, ktdrego czgscia jest upuszczanie krwi, byl
dokonywany w trakcie najwazniejszych wydarzen takich, jak dedykacja
$wigtyni, zakonczenie waznych cykli kalendarzowych, objecie tronu lub
prestizowego urzedu. Kluczowa rolg w tych rytualach odgrywal jednak sam
k’uhul ahaw. To on byl gwarantem pomyslnosci dla calej spolecznosci i on
upuszczajac krew utrzymywat wszech§wiat w rownowadze oraz kontaktowat
si¢ z bogami i swymi przodkami, a nstgpnie przekazywal ich wole pod-
danym. U wladcow Majow rytual poszukiwania wizji byl takze zwiazany z
bardzo istotng kwestia — legalizacja sprawowanej przez nich wladzy. Aby to
nalezycie zrozumie¢, nalezy pos$wigciC nieco migjsca problematyce orga-
nizacji spoleczefistwa Majow.

Podstawowa jednostke spoleczna zardwno w obrgbie arystokracji, jak i
nizej usytuowanych warstw spolecznych, stanowila rodzina, a nast¢pnie
rod. Poszezegdlne rody zgrupowane byly z kolei w klany. Kazdy z klandéw
wywodzil swa genealogi¢ od wspdlnego przodka. Jednak czlonkowie tylko
jednej rodziny w obrgbie rodu mogli wykaza¢ si¢ prostym systemem
genealogicznym od mitycznego przodka, zalozyciela tego rodu. To wlasnie
oni zasiadali na tronie. Wykazanie w obrgbie dynastii krolewskiej pocho-
dzenia od przodka, zalozyciela tej dynastii, bylo mozliwe w wypadku zacho-
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wania zasady primogenitury. Rodziny i klany byly zhierarchizowane w za-
leznosci od bliskosci i pokrewienistwa z dynastia panujaca, na czele ktdrej
stal wladca [Schele—Freidel 1990:84-90; Iwaniszewski 1997:50-52].

Tego typu organizacja spoleczefistwa prowadzila do rywalizacji o
wladzg w obrgbie najwazniejszych klandéw 1 rodéw, stad sporo migjsca w
inskrypcjach Majoéw poswigcano ukazaniu linii genealogicznej wywodzacej
si¢ od mitycznego zalozyciela. Waznym zabiegiem, cho¢ nie jedynym, ktory
mial zapewniC ciaglos¢ dziedziczenia w obrgbie dynastii rzadzacej, bylo
wyznaczanie na nastepce panujacego wladcy jego syna jeszcze za zycia tego
pierwszego. Wladza kazdego nowo wybranego k'uhul ahaw byla
potwierdzana na drodze rytualu upuszczania krwi i poszukiwania wizji
przodkdw, ktdrzy objawiajac si¢ wladcy legitymizowali jego prawa do tronu.
Wladca tym samym potwierdzal legalno$¢ swojej pozycji w systemie
genealogicznym swego rodu i klanu. System ten dzialal w miar¢ sprawnie
dopoty, dopdki przestrzegana byla zasada primogenitury i prawa zwigzane z
sukcesja tronu. Z inskrypcji Majow wiemy jednak, ze wypadki przerwania
ciaglosci dynastycznej zdarzaly si¢ — i to czgsto. Zachodzily one nie tylko
na skutek braku potomstwa meskiego w rodzinie krélewskiej, ale takze w
zwiazku z r6znego rodzaju perturbacjami natury polityczne;.

Legitymizacja czy manipulacja?

Skomplikowane wydarzenia zwiazane z legitymizacja wladzy, zachowaniem
ciaglosci linii dynastycznej i stosunkami panujacymi wsrdéd najbardziej
wplywowych rodéw obrazuje nam historia takich osrodkéw Majow, jak
Palenque, Caracol, Yaxchilan czy Tikal.

W Palenque patrylinearna ciaglo$¢ dynastyczna zostala przerwana w mo-
mencie, kiedy krdl K'inich Janaab’ Pakal® (zwany popularniec Pakalem)
objal tron po swej matce Pani Sak K 'uk ** bedacej formalnym wladca Palen-
que w latach 612-615. Ojcem Pakala byl K an Mo’ Hix pochodzacy spoza
dynastii rzadzacej. Pakal i jego syn K inich Kan B’alam przy pomocy roz-
budowanego programu ikonograficzno—architektonicznego prébowali do-

3 Wszystkie transkrypcje imion wladcéw wymienianych w tekscie sa cyto-
wane za: Martin—Grube 2000.

4 W tekstach glificznych prawdziwe imi¢ Pani Sak K uk’ bylo zapisywane
Muwaan Mat. Jest to imi¢ Bogini—-Matki.



192

wies¢ ciaglosci dynastycznej w Palenque i legalnosci sprawowanej przez
nich wladzy. W inskrypcjach glificznych Pakal i K'inich Kan B’alam
przedstawiali lini¢ dynastyczna Palenque tak, jakby ta nic zostala nigdy
przerwana (w mysl zasady patrylinearnej). Dodatkowo obaj wladcy w tek-
stach glificznych utozsamiali Pania Sak K uk’ z matka bogéw zwang Mu-
waan Mat, ktora wedlug mitéw miala narodzi¢ trzech najwazniejszych bo-
gow Majow okreslanych wspdlczesnie mianem Triady z Palenque®. Wedlug
tekstow Pakal miat si¢ takze narodzi¢ w tym samym dniu, w ktdérym przed
wickami narodzila si¢ wspomniana Bogini—-Matka. Pakal chciat w ten spo-
s6b udowodnic, ze jest "ulepiony” z tej samej boskiej substancji, co bogini.
Przekazanie wladzy Pakalowi przez Pania Sak K 'uk’, uwiecznione m.in. na
tzw. Owalnej Tablicy Palacowej z Palenque, zostalo symbolicznie poréwna-
ne do przekazania przez Boginig—-Matke wladzy swym dzieciom—bogom
(rvc. 4). W mys$l tego programu wladza mogla wigc by¢ dziedziczona nie
tylko po linii meskiej, ale takze zefiskiej [Schele-Freidel 1990:223-224].
Na boskie koneksje wspomnianych wladcéw mialy wskazywal takze
stiukowe rzezby pokrywajace kolumny na szczycie Swiatyni Inskrypcii.
Wyobrazono na nich K'inich Kan B’alam w wieku dziecigcym, posia-
dajacego atrybuty boga Kawila zrodzonego z bogini Muwaan Mat. Palenque
jest doskonalym przykladem na to, jak w sztuce dzigki zrecznej manipulacji

5 Triad¢ z Palenque tworza bostwa narodzone przez bogini¢ Auwaan Mat,
zwane w skrocie G I, G IT 1 G III. G I byl czgsto utozsamiany z planctg We-
nus i bogiem zwanym Chac; przedstawiano go jako istot¢ posiadajaca na
policzkach rybie pletwy, ostry zab rekina wystajacy z ust i zausznicg w for-
mie muszli. G II, zwany tez Kawil, to bostwo opickuficze dynastii krolew-
skiej wyobrazane pod postacia istoty o cechach zoomorficznych, z ktorej
czola wylania si¢ najczesciej siekiera i woluty dymu; jedna z nédg tego bos-
twa zakoniczona jest cielskiem weza. Bog G III utozsamiany byl ze sloricem
i przedstawiany najczesciej jako istota posiadajaca ucho jaguara, znak kin
"slonce", trojkatny zab rekina wystajacy z ust i element przypominajacy
sznurek ciagnacy si¢ pod okiem w kierunku czota. W tej klasycznej formie
G III zwany jest tez czgsto Jaguarem Bogiem Zaswiatow lub Brodatym Bo-
giem Jaguarem i kojarzony ze slonicem w czasie jego nocnej wedrowki. Bos-
two G I moze by¢ takze ukazywane pod postacia jaguara lub samej jego glowy,
czy tez jako tzw. Dzieciatko Jaguar posiadajace cechy noworodka i jaguara. Roz-
nice w przedstawianiu boga G III wynikaja z pewnoscia z istnienia réznych
aspektow tego bostwa, ktore nie sa niestety do korica poznane.
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symbolami religijnymi potwicrdzona zostala legalno$¢ wladzy sprawowanej
przez Pakala i jego nastgpcg.
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Ryc. 4. Owalna Tablica Palacowa z Palenque. Pani Sak K uk’ przekazuje
atrybut wladzy (nakrycie glowy) swemu synowi Pakalowi
[Schele—Freidel 1990:fig. 6:7].

Podkreslenie ogromnej roli matki kréla w procesie legitymizacji wladzy
jest takze wyraznie widoczne w Caracol. W roku 599 wladz¢ w tym os$rodku
obejmuje Wezel Ajaw bedacy synem wezesniejszego krola Caracol noszace-
go imi¢ Yajaw Te’ K'inich i jego zony, kobiety zwanej przez epigrafow Pa-
nia 1. Po $mierci Wezel Ajaw tron Caracol zostaje przejety nie przez jego
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syna, lecz przez Kana 11, ktdry byl dzieckiem Yajaw Te’ K’inich i jego dru-
giej zony, Pani Batz’ Fk’. Z inskrypcji wiemy takze, ze Pani Batz’ Ek’ po-
chodzila spoza Caracol. Prawa Kana 11 do tronu Caracol mogly by¢ nieco
nadwatlone, stad wladca ten poswigcil wiele migjsca na to, aby podkresli¢
rolg swej matki w procesie dziedziczenia wladzy i potwierdzi¢ legalnos¢
sprawowanych przez siebie rzadéw. Na steli nr 3 ustawionej w roku 652
Kan 11 opisuje rytual upuszczania krwi, jakiego dokonal w wieku 5 lat pod
egida swego ojca, Yajaw Te’ K'inich. To wydarzenic oraz wzmianka na
jego temat na steli nr 3 mialy potwierdza¢ prawa Kana 11 do tronu Caracol.
Dodatkowo niemal polowa tekstu na steli nr 3 poswigcona jest osobie matki
Kana 11. Jeden z najlepiej wyposazonych grobdéw krolewskich w Caracol,
odkryty na tereniec kompleksu Caana pod piramida B-19, byl najprawdopo-
dobniej migjscem wiecznego spoczynku Pani Batz’ Ek’, co dodatkowo po-
twierdza bardzo wazna role, jaka kobieta ta odegrala w dziejach Caracol. Z
drugiej jednak strony Kar II calkowicie pomija w tekstach historyczno—
genealogicznych swego poprzednika na tronie, przybrancgo brata Wezef
Ajaw, 1 skupia si¢, oprocz matki, przede wszystkim na osobic ojca i jego
czynach [Martin—Grube 2000:91-92].

W przypadku Yaxchilan mamy do czynienia z sytuacja, ktoéra obrazuje
nam skomplikowane prawa zwiazane z sukcesja wladzy krolewskiej. /tzam-
naaj B’alam (popularnic nazywany Tarcza Jaguar) byl jednym z najpotez-
ni¢jszych wladcdw Yaxchilan. Wstapil na tron w roku 681. Jego zona byla
Pani K'ab’al Xook, kobicta pochodzaca z wplywowego rodu Yaxchilan.
Jednak na swego nastgpce Tarcza Jaguar wyznaczyl syna, ktérego mial nie
z Pania K'ab 'al Xook, lecz z inng kobicta, zwana 7k’ Czaszka, pochodzaca
z jednego z wplywowych rodoéw miasta Calakmul. To posuni¢cie mialo na
celu m.in. zaciesni¢ wigzy polityczne z Calakmul, ktore bylo w owym czasie
jednym z najpot¢zniejszych osrodkéw Majow. Musialo jednak wywolaé
oczywisty sprzeciw ze strony przywodcow rodu, z ktérego pochodzita Pani
K’ab’al Xook. Tarcza Jaguar staral si¢ wiec z jednej strony uzyskac
aprobatg swojego wyboru ze strony innych wplywowych rodéw Yaxchilan, z
drugiej natomiast musial zaspokoi¢ ambicje rodu Pani K'ab’al Xook. Z
rozkazu Tarczy Jaguara w Yaxchilan powstal szereg zabytkéw, ktore reali-
zowaly wspomniane wyzej zamierzenia. W swiatyni nr 23, ktérej budowa
byla poswigcona przede wszystkim osobie Pani K ab ‘al Xook, na nadprozu
nr 25 wida¢ scen¢ ukazania si¢ Pani K ‘ab ‘al Xook mitycznego zalozycicla
dynastii krolewskiej Yaxchilan zwanego Yoaat B'alam (ryc. 3b). Przodek
wylania si¢ z paszczy Weza Wizji zmaterializowanego w trakcie rytualu
upuszczenia krwi. Wydarzenie to mialo miejsce w zwigzku z wstapieniem
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na tron Yaxchilan Tarczy Jaguara w 681 roku. Na innym nadprozu (nr 24)
Pani K'ab’al Xook jest ukazana w towarzystwic Tarczy Jaguara w mo-
mencie przeciagania przez jezyk sznura ponabijanego kolcami. Teksty znaj-
dujace si¢ obok mdwia, ze przedstawiona scena upamigtnia narodziny Ptaka
Jaguara, syna Tarczy Jaguara i Pani /k’ Czaszka. Nadproza 24 i 25 mialy
wigc podkreslac z jednej strony wysoka pozycje rodu Pani K 'ab 'al Xook,
ktérej ukazal si¢ sam Yoaat B’alam — wiclki zalozyciel dynastii, z drugicj
natomiast wyrazaly one zgod¢ na wybdr nastgpcy tronu w osobic Ptaka
Jaguara [Schele-Freidel 1990:265-271].

W Tikal mamy do czynienia z inng cickawa sytuacja, kiedy wladza zo-
staje przejeta z rak miejscowej dynastii przez przedstawicieli arystokracji
pochodzacych spoza terytorium Majow. Do roku 378 w Tikal rzadzila
lokalna dynastia, ktérej zalozycielem byt Yax Ehb’ Xooc. Ciaglosc tej dy-
nastii zostala przerwana na drodze zbrojnego przejecia wladzy przez obcych
najezdzcéw, w wyniku ktérego dotychczasowy krdl Tikal o imieniu Chak
Tok Ich’aak zostal najprawdopodobniej zamordowany [Stuart 2000; Mar-
tin—Grube 2000:29]. Sprawcami tych wydarzen byli Sivah K'ak’ i Yax
Nuun Ayiin pochodzacy by¢ moze z samego Teotihuacan, odleglego od
Tikal o ponad 1000 km. W momencie najazdu Sivah K 'ak’ wystgpowal naj-
prawdopodobniej w roli opickuna niepelnoletniego wowczas Yax Nuun
Ayiina, ktory objat tron Tikal w 379 roku. Yax Nuun Ayiin na steli nr 4,
ktéra upamigtniala jego wstapienie na tron, zostal wyobrazony w stroju teo-
tihuacafiskim z atrybutami wladzy typowymi dla centralnego Meksyku.
Jednak juz na steli nr 18 ustawionej niespelna 20 lat pdzniej wladca ten
przejmuje nicktore elementy stroju krolewskiego Majéw (m.in. elementy
pasa kroélewskiego). Wydaje sig, 7ze z objecia wladzy w Tikal przez obcych
najezdzcéw mogli by¢ niezadowoleni przedstawiciele lokalnych wplywo-
wych rodéw. Jednak syn i nastgpca Yax Nuun Ayiina, wladca o imieniu
Sivaj Chan K awiil zr¢cznie postugujac si¢ ikonografia stara si¢ udowodnic,
7e jest prawowitym wladca Tikal, oraz podkresli¢ swe przywigzanie do
migjscowej tradycji i dawnej dynastii krdlewskiej. Na ustawionej przez
siebie w roku 445 steli nr 31 Siyaj Chan K awiil ukazany zostal w krolew-
skim stroju Majéw w pozie, ktoéra niemalze kopiowala sposob przedstawie-
nia jednego z pierwszych znanych wladcow Tikal ze steli nr 29 z 292 roku
(rvc. 5). Krél ma nakrycie glowy identyczne do tego, jakie nosi wladca na
steli nr 29. Dodatkowo wspomniane nakrycie zdobi kartusz z imieniem Yax
Ehb’ Xooc, mitycznego zalozyciela lokalnej dynastii w Tikal. Krol stara si¢
wigc ukaza¢ swe zwiazki z lokalna dynastia i przedstawi¢ siebie jako jedne-
go z godnych nastgpcow wezesniejszych wladcéw Tikal. Z drugiej jednak
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w N

ubdstwiony przodek
(Yax Nuun Ayiin)
unoszacy sig nad wladea

kartusz z imieniem
Miotacz Wiéczni-Sowa

nakrycie gtowy

ptaka Kzam-Ye glificzny zapis imienia

Siyaj Chan K'awiil
Sak Hunal

glificzny zapis imienia
Yax Ehb’ Xook

pektorat

Ryc. 5. Stela nr 31 z Tikal: calo$¢ przedstawienia (a), fragment z
wyobrazeniem wladcy Sivaj Chan K awiil (b)
[Jones—Satterthwaite 1982:fig. 51].

strony podkresla swe odmienne pochodzenie i zwiazki z Teotihuacan przed-
stawiajac po obu swych stronach ojca Yax Nuun Ayiina w teotihuacanskim
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stroju wojennym i unoszac w prawej rece nakrycie glowy zdobione kar-
tuszem z imieniem Miotacz Wlbczni—Sowa, ktory byl jego dziadkiem i by¢
moze wladca Teotihuacan [Martin—Grube 2000:31; Stuart 2000]. Ta zrecz-
na manipulacja symbolami i ikonograficznymi wyobrazeniami miala stuzy¢
tylko jednemu celowi, a mianowicie publicznemu ukazaniu legalnosci spra-
wowanych przez Sivaj Chan K awiila rzaddw. Dodatkowo wladca ten kazat
spisa¢ histori¢ Tikal z tylu steli 31 zaznaczajac w ten sposob swoje doklad-
ne migjsce w linii dynastii krélewskie;.

Sposoéb przedstawiania wladcy

Sposdb, w jaki przedstawiano wladce Majow na stelach i innych publicz-
nych zabytkach, mial podkresla¢ jego role jako najwaznigjszej postaci w
spoleczenstwie oraz stuzy¢ gloryfikacji jego osoby. K uhul ahaw byl ukazy-
wany w odpowiedniej pozie i stroju, z emblematami wladzy, ktére mialy
wskazywa¢ na legalno$¢ sprawowanych przez niego rzadéw. Ponizej opi-
sane zostana tylko wybrane i charakterystyczne dla okresu klasycznego spo-
soby ukazywania wladcow Majoéw oraz najwazniejsze atrybuty i emblematy
wladzy krolewskiej.

Jednym z najpopularniejszych sposobéw przedstawiania kréla bylo uka-
zywanie go w tzw. pozie Drzewa Swiata. Wladca byl wowczas wyobrazany
w calej swej okazalosci stajac si¢ zywym weieleniem axis mundi. Dzigki ry-
tuatowi upuszczania krwi kroél otwieral portal do zaswiatow wystepujac w
roli osi komunikacyjnej laczacej oba $wiaty. Jest to jeden z najstarszych i
najpopularni¢jszych w sztuce Majow sposobdéw przedstawiania krola. Na
szarfie zdobiacej przepaske biodrowa wladcy znajduje si¢ w takim przypad-
ku przedstawienie galezi i pnia Drzewa Swiata. Na pien sklada si¢ wizeru-
nek tzw. boga C, ktéry ma podkreslaé $wigtos¢ tego obiektu®. Galgzie drze-
wa Wakah—Kan zdobione sa na swych koncach stylizowanymi wyobrazenia-
mi gléw wezy, ktdre zostaja przeniesione na krawedzie przepaski biodrowej
noszonej przez wladcg. Rece wiladey, ktory w tym schemacie trzyma
Ceremonialne Berlo, ugigte sa zazwyczaj na klatce piersiowej pod katem
prostym lub na ksztalt litery V, w bardzo charakterystycznym gescie zare-
zerwowanym niemal wylacznie dla ukazywania tego rodzaju regaliéw.

¢ Glificzny zapis glowy tego bostwa mozna odczytaé k& ‘ul, co znaczy "boski,
swigty" [Schele—Freidel 1990:410].
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Berlo w ksztalcie dwuglowego weza mialo symbolizowaé nie tylko Sciezke
komunikacji z zaswiatami, ale takze plaszczyzng nieba. Element ten w iko-
nografii Majéw wystepuje niemal zawsze w klasycznym ujeciu Drzewa
Swiata. Na nakryciu glowy wladcy moze znajdowaé si¢ przedstawienie tzw.
Niebianskiego Ptaka zwanego /tzam—Ye (czasem jest to nakrycie glowy w
formie tego ptaka), ktory rezyduje na szczycie drzewa Wakah—Kan. Przed-
stawienia tego typu spotykamy m.in. na steli F z Quirigua (ryc. 1).

Bardzo cickawa scena znajduje si¢ na steli C w Copan, gdzie wladca
przedstawiony jest w pozie drzewa Wakah—Kan o pniu zakonczonym glowa
aligatora. Jest to jedna z odmian klasycznego ujecia Drzewa Swiata. Na
steli C galezie tego drzewa w formie stylizowanych wyobrazen glow wezy
znajduja si¢ po obu stronach przepaski biodrowej ukazanej jako glowa
aligatora o ostrych zgbach. Lapy gada znajduja si¢ z kolei w okolicy pasa
wladey” [Schele-Mathews 1999:143].

W ikonografii wezesnych stel Majéw znamy kilka przykladoéw, na kto-
rych wladca przedstawiony jest w pozie podobnej do opisanych wyzej, z Ce-
remonialnym Berlem w r¢kach. Zza paszczy wezy tworzacych wspomniane
berlo wylaniajq si¢ cielska dwdch innych wezy opadajace w doél ku stopom
wladcy. Z ich otwartych paszczy wydostaja si¢ wyobrazenia przodkéw lub
bogow przywolanych przez krola. Cielska wezy sa czasem zdobione kartu-
szami z wyobrazeniami przodkéw (np. Caracol, stela nr 5). Wzdluz nich
moze si¢ znajdowac rdwniez szereg przedstawien tworzacych duza plaszczy-
zng, na ktdra sklada si¢ ozdoba z pi6ér, motyw potrdjnej kokardy czy wize-
runki istot nadnaturalnych: bogéw i przodkéw ukazanych zazwyczaj pod
postacia gtow posiadajacych cechy czaszki (np. stele nr 1 [ryc. 6], 2128 z
Tikal, stela nr 16 z Caracol). Wszystkie te postacie i clementy ciagna si¢
wzdluz ciala weza symbolizujacego $ciezke komunikacji z Zaswiatami.
Przedstawienia tego rodzaju mialy nie pozostawia¢ zadnych zludzen co do

7 Przedstawiane wladcy w pozie Drzewa Swiata ma w Mezoameryce glebo-
kie korzenie, siegajace jeszcze czasdw olmeckich. Olmekowie jako pierwsi
w tej strefie kulturowej postrzegali swych wladcow jako zywe wciclenie
Drzewa Swiata i uosobienie centrum wszechéwiata [Schele 1995:106-107].
W tej pozie na nakryciu glowy wladcy olmeckiego pojawia si¢ symboliczne
wyobrazenie Drzewa Swiata w formie tzw. koniczyny (z ang. trefoil) [Railly
1995:38]. Dolna czg$¢ nog krola byla czasem ukazywana w formie stylizo-
wangej glowy aligatora, co nawiazywalo do zakoriczenia pnia w jednej z wer-
sji przedstawien Drzewa Swiata [Freidel-Schele—Parker 1993:196].
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tego, ze przedstawiona na steli osoba to prawowity wladca, zywiciel bogdw i
ucielesnienie axis mundi w jednym.

— berfo w ksztalcie
dwuglowego weia

pas krolewski zdobiony.
wizerunkami béstw,

z tancuchem zakoficzonym
tzw. personifikacja gtowy

— spodniczka
Boga Kukurydzy

cielsko weza, wzdluz
ktérego ciagna sig
wizerunki istot
nadprzyrodzonych

glowa boga G 11l
wylaniajaca sig
Z paszczy wgza

Ryc. 6. Stela nr 1 z Tikal [Jones—Satterthwaite 1982:fig. 1].

Przedstawianie symbolicznego wizerunku Drzewa Swiata na przepasce
biodrowej wladcy bylo zabiegiem bardzo popularnym w sztuce Majéw i nie-
koniecznie zawsze zwiazanym z rytualem upuszczania krwi i poszukiwania
wizji, a wigc z otwieraniem przez kréla portalu taczacego oba $wiaty. Tego
rodzaju przepaska mogla si¢ pojawi¢ m.in. takze w stroju wojennym, jednak
jej przeslanie zawsze pozostawalo takie samo — ukaza¢ wladcg jako istote
stanowiaca centrum wszech§wiata.

Na uwage zasluguje bardzo cickawy sposob przedstawiania wladcow
Piedras Negras. Niemal kazdy nowowybrany wladca tego o$rodka ustawial
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ptak izam-Ye

pasmo nieba wiadca

materiat ze Sladami stop

jedna z ghow Zbroczonych knwla

Kosmicznego Potwora

drewniana konstrukcja
(podium)

jeniec ztoFony w ofierze

Ryc. 7. Stela nr 11 z Piedras Negras [Schele-Miller 1986:fig. 11.4].

tzw. niszowa stele, ktdra miala upamigtni¢ objecie przez niego tronu (ryc.
7). Ten kluczowy moment byl przedstawiany na stelach z nisza w bardzo
typowej konwencji. Wladca jest ukazany w pozycji siedzacej na tronie
wylozonym skora jaguara. Otacza go pasmo nicba (pod postacia tzw.
Kosmicznego Potwora), co ma symbolicznic wskazywa¢ na to, ze krol
ukazany zostal w sferze niebios. Nad krolem czgsto znajduje si¢ wizeruneck
ptaka ltzam—Ye. Ponizej tronu wladcy ukazywano konstrukcje drewniang
przypominajaca szafot (lub drabing?), w centrum ktérej znajduje si¢ dhugi
pas materialu poplamiony sladami stép zbroczonych krwia. Pod nim ukazy-
wano zazwyczaj zlozonego w ofierze jenca. Odcisnigte slady stép biegnace
od ofiary ku goérze, w kierunku wladcy, mialy symbolizowa¢ droge, ktora
k’uhul ahaw musial przejs¢ od miejsca ofiary zlozonej w celu uswietnienia
ceremonii objgcia przez niego tronu do samego tronu krélewskiego [Miller—
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Taube 1993:38]. W tej konwengji ukazano nowowybranych wladcéw Pied-
ras Negras na stelach nr 25, 6, 11, 14.

Stréj wladcy

W sztuce Majow wysoka pozycje k’'uhul ahaw mial podkreslaé noszony
przez niego strdj, na ktory skladaly si¢ emblematy wladzy, symbole reli-
gijne czy wyobrazenia samych bostw wystepujacych w roli opickundéw lub
patronéw. W tym migjscu opisane zostana tylko wybrane i typowe dla
wladcéw Majow clementy stroju krolewskiego oraz przedmioty pelniace
funkcj¢ atrybutéow wladzy.

Jednym z najwazniejszych elementéw stroju krdélewskiego bylo nakrycie
glowy. Zdobil je zazwyczaj szereg elementdw o znaczeniu symbolicznym.
Nakrycia glowy mialy form¢ luznych narzutek lub tworzyly rodzaj helmu
przykrywajacego cala glowe z wyjatkiem czgsci twarzowej wladcy. Do
nakry¢ przytwierdzone byly najczesciej pidra, zausznice (wykonywane przez
Majow z zielonych kamieni: nefrytu lub jadeitu) oraz motywy plecionki,
bedacej symbolem wladzy krélewskiej. Bardzo czgsto na nakryciach glowy
pojawiaja si¢ wyobrazenia bdstw, z ktorymi wladca si¢ utozsamial, lub w
ktére si¢ przemienial w trakcie odpowiedniego rytualu. Szczegélnie czgsto
na nakryciach glowy spotykane sa oblicza takich bostw, jak G, GII i G
III, a takze ptaka /tzam—Ye. Krol mogl rowniez nosi¢ na twarzy maske z
obliczem takiego boga. Na nakryciu glowy czgsto pojawiaja si¢ kartusze z
imieniem danego wladcy (dzigki czemu mozna latwo zidentyfikowad
przedstawiong postac) lub z imieniem przodkéw (np. wspomniana juz stela
31 z Tikal). W Tikal na stelach nr 29, 31 i 40 spotykamy bardzo cickawy
rodzaj nakrycia glowy, ktére ma zasi¢g lokalny i jest zwane nakryciem ze
sznurem (ryc. 8a). Sklada si¢ na nic tkanina zwana pixom, z ktorej zwisa
sznur bedacy symbolem szamanskiej pozycji wladcy [Valdes—Fahsen—
Cosme 1997:28]. Krol posiadajacy ten rodzaj nakrycia glowy to osoba,
ktéra ma zdolno$¢ kontaktowania si¢ z bogami i przodkami oraz przeka-
zywania ich woli poddanym.

Na nakryciach glowy wladcow spotykamy czgsto wyobrazenie tzw. Po-
czwornego Potwora bedacego personifikacja naczynia, do ktérego ofiarowy-
wano krew dla bogéw (ryc. 8b). Skladalo si¢ na nie przede wszystkim
naczynie z wizerunkiem zoomorfa i znakiem o/ symbolizujacym portal do
Zaswiatéw. Na naczyniu znajduja si¢ trzy przedmioty: kolec trygona
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shluzacy do upuszczania krwi, muszla spondylusa bedaca symbolem sily
zyciowej k'ulel, przedmiot (pektoral) z motywem dwoch krzyzujacych si¢
linii, zwigzany z pojeciem tzw. way — zwierzgcych 1 duchowych towarzyszy,
ktérzy dziela z czlowickiem jego sile¢ zyciowa [Freidel-Schele—Parker
1993:216-217; Schele-Mathews 1999:415]. W Palenque Drzewo Swiata
jest niemal zawsze usytuowane na Poczwoérnym Potworze. Pojawienie si¢
tego elementu na nakryciu glowy wladcy mialo podkreslac jego rolg jako
axis mundi — osi komunikacji oraz zywicicla bogdéw. Nakrycie glowy
zdobione tego rodzaju wyobrazeniem spotykamy m.in. na steli nr 1 z Cara-
col, steli nr 34 z El Peru i kilku nadprozach z Yaxchilan.

Popularne u Majéw bylo takze tzw. balonowato uksztaltowane nakrycie
glowy (ryc. 8d), stanowigce czg$¢ stroju wojennego, na ktory skladaly si¢ przede
wszystkim tarcza, miotacz widczni i strzaly. Strdj ten zostal przejety z
ikonografii Teotihuacan, wiazal si¢ z wojng i skladaniem w ofierze jencow.

Niecodzownym clementem stroju krélewskiego Majow byl pas. Pas kro6-
lewski sklada si¢ najczesciej z opaski zdobionej okraglymi elementami
przypominajacymi zausznice oraz motywami w ksztalcie litery X. Do opas-
ki przytwierdzone sa glowy bedace ekwiwalentem glifu akaw lub wyobraza-
jace glowe boga G III, czy tez innych béstw. Ponizej wymienionych elemen-
tow znajduja si¢ zazwyczaj: wzor plecionki (symbol wladzy krélewskic)) i trzy
plytki wykonane z nefrytu. Z opaski zwisa laficuch zakonczony glowa lub calym
wyobrazeniem boga Chaca (G I) lub tzw. personifikacja glowy® (ryc. 6).

Tylna sakwa (z ang. backrack) to inny popularny element stroju krolew-
skiego, zakladany przez wladcoéw z tyhu na plecach, przytwierdzany najczes-
ciej do pasa. Byl wykonany z materialéw nietrwalych, w formie framugi, w
jakiej zazwyczaj umieszczano glowy przodkéw. Znaczenie tylnej sakwy mo-
£a nam cz¢$ciowo naswictlic wspdlczesne obserwacje dokonane przez etno-
graféw wsrod Majdéw Quiche, ktdrzy przedstawiaja ludzkie cialo w kontek-
$cie czasowo—przestrzennym. Wedlug nich przednia czgs¢ ciala jest zwiaza-
na m.in. z rzeczami, ktore rozgrywaja si¢ w terazniejszosci lub wydarza si¢
w przyszlosci. Tylna czg$¢ ciata nawiazuje z kolei do przeszlosci, przodkow
1 dnia ahaw, w czasie ktérego oddawano im cze$¢. Ta informacja moze nam
pomdc w odpowiedzi na pytanie, dlaczego Majowie tak czgsto umieszczali
w tylnej sakwie wyobrazenia gléw przodkow [Tate 1992:81].

8 Personifikacja glowy to clement pojawiajacy si¢ bardzo czgsto w stroju
krélewskim wladcy. Tego typu glowa oznacza, ze obickt, do ktdrego jest
przytwierdzona (zazwyczaj pas krélewski, nakrycie glowy) ma nagromadzo-
na w sobie $wietq moc i energi¢ [Schele—Miller 1986:43,44].
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Wladcy Majow nosili na sobie rézne rodzaje odziezy, poczawszy od
zwyklej przepaski biodrowej, poprzez roznego rodzaju spddniczki, skon-
czywszy na bogato zdobionych pelerynach i plaszczach. Odziez tego rodzaju
byla wykonywana z materialu, papieru i piér. Zdarzaja si¢ rowniez okrycia
obszywane plytkami z nefrytu. Tego typu eclementy stroju mialy przede
wszystkim podkresla¢ wysoki status spoleczny osdéb, przez ktére byly no-
szone. Jednak niektére z nich, jak wspominana juz przepaska biodrowa
zdobiona wyobrazeniem Drzewa Swiata, czy tez tzw. spodniczka Boga
Kukurydzy, mogly mie¢ glebokie znaczenie symboliczne.

Na poczatku okresu klasycznego na przepasce biodrowej, obok stylizo-
wanych gléw wezy ukazywanych po jej bokach, nie ukazywano jeszcze wi-
zerunku pnia drzewa w formie tzw. boga C. W centrum przepaski znajdo-
wal si¢ wtedy sznur zakoniczony zazwyczaj motywem plecionki i/lub perso-
nifikacja glowy (ryc. 6). Dopiero w okresie pdznoklasycznym upowszechnia
si¢ ukazywanie na przepasce oblicza tzw. boga C (ryc. 1) [Coggins 1994:29;
por. Proskouriakoff 1950:70,73].

Spodniczka Boga Kukurydzy byla pokryta uko$ng kratka i miala, na za-
sadzie analogi do mitu o bogu kukurydzy, symbolizowa¢ $mier¢ i powtoérne
narodziny wladcy w Zaswiatach. Innymi slowy, wladca ubierajac tego ro-
dzaju spodniczke wskrzeszal dawny mit o bogu kukurydzy, w ktorego roli
tutaj wystepowal. Tego rodzaju spodniczke spotykamy m.in. na stelach nr 1
(rvc. 6) i nr 40 w Tikal. W podobnej spddniczce pokrytej ukosng kratka
byly zazwyczaj przedstawiane kobiety. Spoddniczce tej towarzyszyla za-
zwyczaj niewielka tunika o podobnym ukosnym wzorze oraz stylizowane
wyobrazenie glowy rekina xoc znajdujace si¢ w okolicach pasa. Glowa xoc
miala wskazywac¢ na to, ze osoba noszaca tego typu clement jest idealng
zong 1 matka [Coggins 1994:31].

Okolice klatki piersiowej wladcy byly niemal zawsze zdobione réznego
rodzaju naszyjnikami i pektoralami, wykonywanymi z nefrytu lub przed-
miotow nietrwalych (drewno itp.). Pektoraly najczesciej wyobrazaly bdstwa
lub symbole wladzy krolewskiej: Boga G III, Sak Hunal (patrz dalej), czy
antropomorficzng wersje glifu ahaw [Schele-Miller 1986:70].

Bardzo wazne miejsce w ikonografii przedstawien wladcéw zajmuja em-
blematy wladzy — przedmioty, ktére mialy wskazywac na najwyzsza pozycje
trzymajacych je oso6b. Nie sposob tutaj wymieni¢ wszystkich tego typu
przedmiotdw, stad ponizej zostang wspomniane tylko najwazniejsze z nich
— te, ktére mialy kluczowe znaczenie w procesie legitymizacji wladzy.

Najwazniejszym i najczesciem spotykanym w ikonografii Majow emble-
matem jest wspominane juz kilkukrotnie ceremonialne berto w ksztalcie
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Ryc. 8 (poprzednia strona). Przedstawienia nakry¢ gloéw oraz symboli
atrybutéw wladzy Majow, a) nakrycie ze sznurem, stela 31 z Tikal; b)
nakrycie z przedstawieniem tzw. Poczwdrnego Potwora, nadproze 14 z
Yaxchilan; ¢) nakrycie z przedstawieniem maski boga G I (sklada si¢ z
wizerunku ptaka wodnego trzymajacego w pysku rybe), stela 2 z Tikal; d)
balonowato uksztaltowane nakrycie glowy, stela 5 z Uaxactun; ¢)
przedstawienia berla z odstajacymi na zewnatrz paskami, zdobione
motywem potrojnej kokardy, stele 7 1 8 z Tikal; f) berla z wyobrazeniem
boga Kawila (G II), Yaxchilan; g) rézne przedstawienia bostwa Sak Hunal,
h) glowa boga G III trzymana przez wladce ze steli nr 31 z Tikal.

dwuglowego weza (ryc. 2b). Przedmiot ten trzymany przez krola wskazywal
na jego zdolnos$¢ do komunikowania si¢ z bogami i przodkami i, co za tym
idzie, na legalno$¢ sprawowanych przez niego rzaddéw. Wladca dzierzacy
tego rodzaju emblemat byl ukazywany frontalnie (lub z profilu, za wyjat-
kiem klatki piersiowej, ktora przedstawiano en face). Ten sposob przedsta-
wiania mial na celu przede wszystkim wyeksponowanie najwazniejszych
elementéw krolewskiego stroju, w tym berla. Rece wladcy ugicte byly na
klatce piersiowej pod katem prostym lub na ksztalt litery V. Wida¢ to m.in.
na stelach nr 3 1 20 z Uaxactun i stelach nr 1 (ryc. 6) i 2 z Tikal. Czasami berlo
w ksztalcie dwuglowego weza bylo noszone ukosnie na klatce piersiowe;j, jak np.
na steli nr 40 z Tikal, steli nr 3 z Caracol czy steli nr 31 z Naranjo.

Duza popularnoscia cieszylo si¢ takze berlo o wygladzie prostej laski z
odstajacymi na zewnatrz clementami (przypominajacymi czgsto trojkaty),
zdobione zazwyczaj w trzech miejscach motywem potrojnej kokardy,
bedacej symbolem rytualu upuszczania krwi (ryc. 8¢). W Tikal od drugiej
polowy V w. tego typu berlo wypiera calkowicie ceremonialne berlo w
ksztalcie dwuglowego weza, wehodzac na trwalte do miejscowej ikonografii.
Symbolika tego typu przedmiotu byla najprawdopodobniej zblizona do
ceremonialnego berla w ksztalcie dwuglowego weza. Przedmiot zdobiony
motywem potrojnej kokardy mial wskazywaé na zdolno$¢ wladcy do
kontaktowania si¢ z bogami i przodkami na drodze rytualu upuszczania
krwi i poszukiwania wizji. W sztuce tego typu berlo bylo trzymane przez
wladcg w gescie bardzo podobnym do tego, ktéry byl zarezerwowany dla
ceremonialnego berla w ksztalcie dwuglowego weza, tj. horyzontalnie, w
poprzek klatki piersiowej (np. stela nr 16 z Tikal) lub nieco ukosnie.

Do$¢ powszechnie spotykanym w sztuce Majéw emblematem wladzy
bylo berlo z wyobrazeniem boga Kawila (G II), ktérego jedna z ndég ma
posta¢ weza (ryc. 8f). Kawil byl patronem dynastii panujacej i bdstwem
blisko zwiazanym z dziedziczeniem wladzy. Osoba trzymajaca tego typu
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przedmiot w rece miala wystgpowaé w roli prawowitego wladcy, nad kté-
rym swa opicke sprawuje Kawil. Berlo takie spotykamy m.in. na nadpro-
zach nr 1, 3, 42 z Yaxchilan, stelach E i F (p6lnocna strona) z Copan.

Jednym z najwazni¢jszych i najstarszych emblematéw wiladzy byla
réwnicz opaska z wyobrazeniem bdstwa Sak Hunal, noszona przez kréla na
czole (ryc. 8g). Mogla by¢ przedstawiana jako tréjplatkowy element badz, w
swej bardziej rozbudowanej formie, jako glowa ludzka lub glowa o cechach
zoomorficznych zwienczona na glowie trzema platkami. Opaska Sak Hunal
byla dla Majow czym$ w rodzaju korony krolewskiej. W procesie przekazy-
wania lub obejmowania wladzy ten rodzaj emblematu czesto byl wrgczany
(obok innych przedmiotéw, np. nakrycia glowy) nowemu wladcy jako jeden
z regalidw. Innym przedmiotem przekazywanym podczas obrzeddéw przeje-
cia wladzy byt tzw. Personifikowany Przekluwacz, na ktory sklada si¢ ostrze
wykonane z kamienia, rybia o$¢ lub kolec agawy, zdobione motywem po-
tréjnej kokardy i niewielka glowka o cechach zoomorficznych. Personifiko-
wany Przekluwacz jako kluczowy przedmiot w rytualach upuszczania krwi i
poszukiwania wizji byl jednym z emblematéw wladzy i elementem $wiad-
czacym o legalnosci wladzy osoby, w ktorej rece byl oddawany. Sceny prze-
kazywania Personifikowanego Przekluwacza w rece nowowybranego wladcy
sa m.in. spotykane w ikonografii Palenque.

Glowy lub cale wyobrazenia bogdéw byly réwnie czgsto noszone przez
wladcow Majow, pelniac role podobna do innych wspomnianych regaliow.
Najczesciej noszono w rgkach cale wyobrazenia bostw takich, jak Kawil i
Sak Hunal (Tablica z Dumbarton Oaks [Freidel-Schele—Parker 1993 :fig.
4:5]; Tablica ze vaiatyni Stonca w Palenque) czy G III, ktérego ukazywano
w formie samej tylko glowy (np. stele nr 29, 4, 31 z Tikal, ryc. 5, 8h) lub
calej postaci, zazwyczaj jaguara (np. stela nr 24 z Xultun). Béstwo moglo
takze pelni¢ funkcje opickuncze w stosunku do trzymajacej je osoby.

Podsumowanie

Rytual upuszczania krwi i poszukiwania wizji przodkoéw i bogéw to nie-
zwykle popularny motyw w sztuce Majow okresu klasycznego. Wladca w
trakcie samookaleczenia zywi bogéw swa krwia, przekazujac im czastke
swego kulel. Najwazniejsza czescia rytualu upuszczania krwi byla jednak
kwestia legitymizacji wladzy & uhul ahaw, ktora, jak mogliSmy si¢ przeko-
na¢, nic zawsze odbywala si¢ zgodnie z zasadami primogenitury. Tego ro-
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dzaju ceremonia odbywala si¢ przypuszczalnie w miejscach publicznych na
oczach wysokich dostojnikéw i thumu obserwujacych moment "przejscia” do
Zaswiatdw. K uhul ahaw, pod wplywem transu, nakluwal ostrymi przed-
miotami genitalia lub jezyk otrzymujac wizje, ktdre nie mialy pozostawiac
zadnych zludzefi co do jego zdolnosci komunikowania si¢ ze $wiatem nad-
przyrodzonym. Chcac uwiecznic to wazne wydarzenie wladcy kazali przed-
stawia¢ siebiec w trakcie réznych etapow rytuatu samookaleczenia, na ste-
lach, nadprozach i innych plaskorzezbionych monumentach. K whul ahaw
byl w ten sposéb ukazywany w niezwykle bogatym stroju, ktéry miat pod-
kresla¢ jego boskie koneksje i pochodzenie oraz nie pozostawia¢ watpli-
wosci co do legalnosci sprawowanych przez niego rzadow.
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