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»KAA PUU TE RUHA; KAA HAO TE RANGATAHI" —
RODZINA MAORYJSKA POMIEDZY SWIATEM
TRADYCYJNYM A NOWOZYTNOSCIA

,, Niech cig nie zraza kolor mojej skory,
Ciemnej odziewy palgcego stonca”
(Szekspir — Kupiec wenecki)

Przemingt stary swiat stworzony przez naszych polinezyjskich przodkéw, a swiat nowy do-
piero sie ksztaltuje. (...) Rozlecialy si¢ w pyl wielkie pelnomorskie todzie, a dowddcy
wypraw morskich i znawcy rzemiost odeszli do krainy duchow. Oznaki i symbole ducho-
wej i doczesnej wladzy zostaly rozproszone po muzeach innych ludow. Stawa epoki ka-
mienia ulotnila sie z Polinezji.

Stara sie¢ pelna jest dziur, jej oka przegnily, odlozono jg wiec na bok.

Jakq to nowq zarzuca sie sie¢ rybackq?

(Te Rangi Hiroa)

Wstep

W pracy tej jako ,,Maoryséw” bedziemy rozumie¢ mieszkancow Nowej
Zelandii pochodzenia polinezyjskiego. Odrzucamy, jako wprowadzajaca
ucigzliwy zamet semantyczny, konwencje nazywania ,,Maorysami’ wszyst-
kich Polinezyjczykow, tak wigec mieszkancéw atoli, wysp i archipelagdw ob-
jetych gigantycznym trojkatem, ktoérego wierzchotkami sg Hawaje na pdino-
cy, Nowa Zelandia na potudniu i Wyspa Wielkanocna na wschodzie. Jako
brzmiace juz dzi$ zbyt pretensjonalnie odrzucamy tez nazywanie rodowitych
mieszkancow Nowej Zelandii ,,Maorami” lub ,,Maoryjczykami”, cho¢ i takie
okreslenia znane sg w polskiej tradycji jezykowej. Jako z nacechowanego
pejoratywnie, rezygnujemy tez z okreslania Maoryso6w mianem ,,dzikich”,

,hiecywilizowanych”, ,,prymitywnych” itp.

! (maor.) ,,0drzuca sie starg sie¢, z nowa idzie si¢ na potow”.
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Celem pracy jest opisanie fundamentalnego przeistoczenia, jakiemu ule-
glo spoteczenstwo maoryjskie w konsekwencji zetknigecia si¢ z nowozytno-
$cig 1 akulturacji zaistniatej w wyniku zderzenia si¢ jego rodzimej kultury z

kultura zachodnig.

Kulture maoryjska sprzed kolonizacji uznajemy tu za archaiczng. Rozu-
miemy pod tym pojeciem zarowno fakt, iz nie przeszla ona stadium cywili-
zacyjnych przemian towarzyszacych rewolucji agrarnej, jak i fakt, iz charak-
ter tej kultury byl na wskros sakralny, ona za$ sama ukierunkowana metafi-
zycznie. Argumentowanie tego drugiego pogladu zbytnio jednak odbiegato-
by od zasadniczego watku pracy i zajeto zbyt duzo miejsca, totez pozwalamy
sobie zasugerowaé zainteresowanym czytelnikom samodzielne poszukiwa-
nia w tej dziedzinie. Przywolywana w pracy literatura przedmiotu, dostarcza

tu naszym zdaniem odpowiednich sugestii i wskazowek bibliograficznych.

Cywilizacj¢ zachodnia, reprezentowang w kontaktach z Maorysami
gtownie przez biatych Brytyjczykdw, uznajemy z kolei za wytwor nowozyt-
nosci (Moderny), zwigzane] mi¢dzy innymi z odmiennym niz w kulturach
archaicznych rozumieniem istoty czlowieka, jego roli, powinnosci i miejsca
wobec spoleczenstwa, wspdlnoty, ziemi i przyrody, sacrum wreszcie. Nie-
ktére z tych momentow rdéznicujacych, szczegdlnie te determinujace naszym
zdaniem istniejagcg strukture spoteczna, tak wigc rdwniez rodzinng, zostang

omowione w pracy.

Wychodzimy tu z zatozenia o esencjonalnie roznym, nawet przeciwstaw-
nym sobie charakterze kultury tradycyjnej i cywilizacji nowozytnej. Idziemy
tu §ladem etnologéw orientujacych sie na przesztosé, postrzegajacych kultu-
r¢ maoryjska jako kompletna, pelng i funkcjonalng w czasach sprzed jej
akulturacji z cywilizacja zachodnig. Akulturacje ta (westernizacje) postrze-
gamy raczej jako czynnik destrukcji i rozkladu niz transformacji. Innymi
stowy, naszym zdaniem, przemiany jakim ulegla w nowozytnosci kultura
maoryjska — w tym maoryjska rodzina, ktorg staramy si¢ w tej pracy omowic

— byly tozsame z zaglada jej kluczowych elementow.
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Konstruujac wywod, wychodzimy z zalozenia potwierdzonego ustalenia-
mi przywotywanych badaczy, ze znana na Zachodzie rodzina nuklearna jest
wytworem nowozytnosci, nieznanym tradycyjnym spotecznosciom maoryj-
skim. Stad spora czes$¢ pracy poswigcamy opisowi archaicznego spoleczen-
stwa maoryjskiego, starajac sie wskaza¢, jakiego rodzaju struktury i instytu-
cje spoteczne istnialty w nim, zanim pojawita si¢ rodzina nuklearna typu za-
chodniego, w sposob niepelny i zmieniony suplementujaca ich funkcje. Opis
nie dotyczy rodziny w takiej postaci, w jakiej znamy ja na wspdtczesnym
Zachodzie. Rodzina taka bowiem w archaicznym spoteczenstwie maoryj-
skim nie istniata. W to miejsce staramy si¢ wskazac, ze w pewnym sensie —
ze wzgledu na rozumienie pokrewienstwa i cykl rozwoju demograficznego i
przestrzenne] ekspansji — najwigksze istniejace w tym spoteczenstwie struk-

tury, a mianowicie plemiona, byty jako catosci wielkimi rodzinami.

Skoro zatem wobec przednowozytneego spoteczenstwa maoryjskiego nie
jest mozliwe $cisle rozdzielenie zagadnienia struktury spotecznej od zagad-
nienia rodziny, skazani jesteSmy na opisanie w czesci pierwszej naszej pracy
charakteru takich elementow tej struktury jak réd, klan, plemig, a nawet da-
jacych sie¢ w nim wyodrebnié warstw spolecznych: wodzéw, arystokracji i
pospolstwa. Jak staramy sie to wykazac, na ksztalt 1 tre$¢ tych struktur, klu-
czowy wplyw miaty zaleznosci i stosunki w innych spoleczenstwach ograni-
czone zasiegiem do rodziny. Haslowo odnosimy si¢ rowniez do niektérych
tresci 1 znaczen mistycznych i sakralnych przypisywanych przez archaicz-

nych Maorysow opisywanym przez nas instytucjom.

Znaczenie czynnika kluczowego dla rozpadu archaicznego spoteczenstwa
maoryjskiego przypisujemy zmianie struktury wtasnosciowej. Dokonala si¢
ona w warunkach brytyjskiego podboju i kolonizacji archipelagu, stad tez
druga cze$¢ pracy poswiecamy wielce skrotowemu, by nie powiedzie¢ wrecz
hastowemu, omdéwieniu przemian w tej dziedzinie. Przedmiotem pracy nie
jest jednak gospodarcza historia Nowej Zelandii ani historia Maorysow, za-
tem staramy si¢ nadmiernie nie rozciggac tego watku. Jego omdowienie uwa-

zamy za konieczne, jako czynnika warunkujacego i tta dla przemian beda-
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cych gléwnym tematem pracy, zbedne jednak zbytnie jego rozbudowywanie,
jako nie bedacego elementem samodzielnym i nie wspottworzacego central-

nego watku wywodu.

W czgsci trzeciej opisujemy ksztalt nowozytnego spoteczenstwa maoryj-
skiego. Staramy sie przy tym podkresli¢ te jego cechy, ktore zdaja sie nam
by¢ reliktami przeniesionymi z epoki archaicznej, adoptujacymi si¢ za§ w
warunkach nowozytnosci jako patologiczne. Zwracamy rowniez uwage na
trudnosci adaptacyjne spoleczenstwa uksztalttowanego w warunkach przed-
nowozytnych, wobec ,,inwazji nowoczesnosci” 1 ,,szoku przysztosci”, jakie

dotknely Maoryséw w okresie kolonialnym i pokolonialnym.

Wprowadzenie: Maorysi i Polinezja

Nowa Zelandia zasiedlona zostala w trzech falach migracyjnych pomig-
dzy X a XIV wiekiem przez ludno$¢ pochodzenia polinezyjskiego, postugu-
jaca sie jezykami z malajsko-polinezyjskiej podrodziny jezykowej i prze-
mieszczajaca si¢ pomiedzy poszczegdlnymi wyspami i1 archipelagami Pacy-
fiku na dwukadtubowych todziach z poktadem i masztami, lub na lodziach
jednokadlubowych ze stabilizujacym je plywakiem na wysiegniku®. Wraz z
Wyspa Péinocna (Te Ikaa Maui) oraz Wyspa Poludniowa (Te Waki Punamu)
zasiedlone zostaly takze potozone na potudnie od nich mniejsze wyspy i ar-
chipelagi Chatham, Antypodow, Aucland i Campbella. Zasiedlenie wysp
Nowej Zelandii dokonato sie¢ w toku tzw. ekspansji austronezyjskiej, rozpo-
czete] przez mieszkancow Tajwanu lub potudniowych Chin okoto czwartego
tysigclecia przed Chrystusem. To wiasnie na ten okres datuje si¢ poczatek
wytwarzania przez nich charakterystycznych wygladzonych kamiennych na-
rzgdzi 1 zdobionej ceramiki (tzw. ceramika Ta—p'en-k'eng), pochodzace za$
Z nieco pozniejszego okresu pozostatosci tajwanskiego ryzu i proso $wiadcza

o zwigkszeniu produktywnosci éwczesnego rolnictwa’. Zaréwno tradycja

2 Zob. P. H. Buck, Wikingowie Pacyfiku, Warszawa 1983, s. 32-43.
> J. Diamond, Strzelby, zarazki, maszyny. Losy ludzkich spoleczeristw, Warszawa 2000, s.
406-410 i nast.
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ustna Maorysow, jak i wspolczesne badania archeologiczne dostarczajg do-
wodow na przybycie na wyspy Nowej Zelandii ok. 950 roku n.e. wyprawy
zeglarza imieniem Kupe. Okoto 1150 roku w Bay of Plenty wyladowa¢ mia-
ta kolejna wyprawa dowodzona przez legendarnego Toi. Okoto 1350 roku
do wybrzezy archipelagu doptynaé za$ miata ostatnia i najliczniejsza fala
migrantow, ktorzy przybyli na pokladach tzw. ,,Wielkiej Flotylli”, najpraw-
dopodobniej z archipelagu Wysp Towarzystwa lub Wysp Cooka, ladujac w
regionie Bay of Plenty. To wlasnie oni kulturowo, etnicznie i antropologicz-
nie zasymilowali poprzednich osiedlencow, nastepnie zas poprzez podboje i
matzenstwa dali poczatek szczepom zamieszkujacym cale terytorium archi-

pelagu.

Rodzina polinezyjska réznita si¢ znaczaco od zachodniej. Byta to rodzina
wielopokoleniowa, bardziej przypominajaca klan, w takim ksztalcie, w ja-
kim istnial on w Szkocji czy Irlandii, lub we wczesnosredniowiecznej Pol-
sce. W domu rodzinnym zyly wspolnie trzy, lub nawet cztery pokolenia.
Gdy dom ten ulegal przepehieniu, nowy budowany byt w jego poblizu dla
mtodszej linii rodowej. Przedstawiciele mtodszej i starszej linii pozostawali
w bliskich i czestych kontaktach. Gdy kobieta wychodzita za maz za mez-
czyzn¢ z odleglej rodziny, przenosita si¢ do domu rodziny meza. Mezczyzni
poslubiajacy kobiety z odleglych rodzin sprowadzali je do wlasnego domu
rodzinnego. Kobieta taka zostawata wlaczona do rodziny me¢za poprzez mat-
zenstwo. Dzieci ze zwigzku uznawane byly za cze$¢ rodziny meza, dziedzi-
czac cztonkostwo po ojcu. Z uptywem czasu potomkowie danej rodziny roz-
przestrzeniali si¢ w danym regionie, zachowujac jednak przy tym silne
zwiazki sasiedzkie i §wiadomos¢ wspolnego pochodzenia oraz pokrewien-
stwa. Czlonkowie rodziny dopuszczani byli na wielkie zebrania rodzinne, na

ktorych dyskutowano kwestie istotne dla catosci klanu.

Tego rodzaju instytucja rodziny-klanu, jak twierdzi uznany badacz etno-
logii tego regionu Te Rangi Hiroa (1877-1951), byla szeroko rozpowszech-

niona na wszystkich wyspach Polinezji*. Kwestie dotyczace calego rodu

*T.Rangi Hiroa, The Coming of the Maori, Wellington 1949, s. 331.
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rozwigzywane byly wspolnie. Gdy spory wewnetrzne, przeludnienie lub
konflikty z silniejszymi sgsiadami zmuszaly okreslong grupe do poszukiwa-
nia nowej siedziby na innych wyspach, woéwczas wsrod emigrantow wyru-
szajacych w tej samej todzi byly na ogét osoby ze soba spokrewnione. Wy-
ladowawszy na nowej ziemi, niewielkie grupy rozwijaly si¢ wzdluz trady-
cyjnych linii pokrewienstwa w wigksze grupy rodzinne, nastepnie zas w kla-
ny, w plemiona i w grupy plemienne, wciaz potaczone wigzami pokrewien-

stwa i pochodzenia od wspdlnego przodka.

Pierwsi kolonisci Nowej Zelandii przybyli na trzech wielkich todziach, w
trzech grupach. Nazwali si¢ tangata whenua (lud ziemi). Poszczegdlne gru-
py przyjely za swe nazwy stowo ,,rzesza” (tini), oraz imi¢ przywodcy todzi
na ktoérej przybyli na Nowa Zelandi¢, potaczone spdjnikiem ,,0”. Nazwy
trzech grup brzmialy wiec odpowiednio Tini o Maruiwi (Rzesza
Maruiwi'ego), Tini o Ruatamore (Rzesza Ruatamore'go), oraz Tini o Taiwa-
taro (Rzesza Taiwataro'ego). W okresie pozZniejszym wyodrgbnila si¢ jesz-
cze czwarta grupa, nazwana od imienia jednego z cztonkéw oryginalnej za-
togi todzi migrantéw Tini o Pananehu (Rzesza Pananehu). Grupy te zasiedli-
ly tereny dzisiejszych nowozelandzkich prowincji Taranaki, Hawke's Bay i
Auckland. Kolejne grupy przybyszoéw osiedlity sie¢ w regionie Whakatane
(Tini 0 Awa znana tez pod imieniem o szerszym znaczeniu 7ini o Toi), oraz
Wellington (7ini o Ngaitara). Najliczniejsza jednak okazala si¢ trzecia fala
migrantow, ktorzy osiedlili si¢ zar6wno na zachodnim jak i na wschodnim
wybrzezu Wyspy Polnocnej okoto 1350 roku. Wchtongli oni ludnos$¢ po-
przednich fal migracji, dajac poczatek strukturze plemiennej, jaka istniala na

archipelagu w okresie jego europejskiej kolonizacji.

I. Archaiczna rodzina maoryjska
1. Genealogia i pokrewienstwo

Spoteczenstwo maoryjskie zlozone bylo z réznego poziomu naktadaja-

cych sie na siebie grup o charakterze genealogicznym. Afiliacja do tych grup
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miata charakter ambilateralny, czyli Maorys mdgl sie do nich przylaczaé po-
przez dziedziczenie cztonkostwa po linii pochodzenia zardwno zenskiej jak i
meskiej. Mozliwa byla rownoczesna przynalezno$¢ do kilku grup tego sa-
mego poziomu. Byly to grupy ambilinealne, uprawnienie do cztonkostwa w
ktérych wyprowadzane bylo z bycia potomkiem zalozyciela plemienia w li-
nii zaréwno meskiej jak i zenskiej. Spoteczenstwo maoryjskie roznito si¢ za-
tem zarowno od grup patrylinealnych, sktadajacych si¢ z 0sdb spokrewnio-
nych ze sobg w linii meskiej, jak 1 od grup matrylinealnych, ktorych czton-
kowie spokrewnieni sg w linii zenskiej. Tworzyli spoteczenstwo zorganizo-
wane na podstawie pochodzenia, ale nie wylacznie patrylateralnego, ani nie
wylacznie na podstawie matrylateralnego. Cztonkostwo w okreslonego stop-
nia grupie spotecznej Maorys osiagal poprzez dziedziczenie po obojgu ro-
dzicach — gdy nalezeli oni do tej samej grupy, wowczas uzyskiwat podwojne
prawo czlonkostwa, jesli za$ nalezeli do dwoch roznych grup, uzyskiwatl
prawo do czlonkostwa w obydwu. Zazwyczaj jednak wieksze znaczenie
przypisywano dziedziczeniu w linii meskiej. Mlode pary malzenskie najcze-
$ciej mieszkaly wraz z rodzing ojca meza, w ten sposdb wiazac sie z jego
grupa genealogiczng i nadajac realng tres¢ przynaleznosci do niej. W wy-
padku niemoznos$ci zamieszkania na terytorium grupy, wobec ktorej prawa
formalnie byly dziedziczone, zmniejszaty si¢ one proporcjonalnie do spadku
czestotliwosci 1 czasu odwiedzin w danej grupie. Dziedziczone bywaly przez
trzy, czasem przez cztery pokolenia, w koncu jednak nie bedac wykorzysta-
nymi, wygasaty. Maorys mogt jednak w kazdym momencie zmieni¢ swoja
afiliacje grupowa na afiliacj¢ z inng grupa z ktorag wigzalo go pokrewien-
stwo, cho¢by osiedlajac sie na jej terenie i wlaczajac w jej zycie wspolnoto-
We.

Spoteczenstwo maoryjskie oparte jest na klasyfikacyjnym systemie po-

krewiefistwa®. Stosowana w nim terminologia pokrewienstwa nie posiada

wigc — jak w opisowym systemie pokrewienstwa — $cisle okreslonych desy-

Pojecie  klasyfikacyjnego systemu pokrewienstwa wprowadzone zostalo przez
amerykanskiego antropologa Ludwika Henryka Morgana (1818-1881) w jego pracy Systems
of Consanguinity and Affinity of the Human Family (1871).
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gnatdw osobniczych powigzanych konkretnym stosunkiem pokrewienstwa,
lecz tymi samymi terminami ujmuje krewnych tej samej linii genealogiczne;j
oraz krewnych linii rownolegtych, ale tego samego szczebla. Tak wigc w je-
zyku maoryjskim tym samym terminem okresla si¢ rzeczywistego ojca jak i
jego rodzonych braci a takze najdalszych cho¢by kuzyndéw. Podobnie tym
samym terminem okresla si¢ rodzong matke oraz siostry i kuzynki obojga
rodzicow. Identycznie rzecz si¢ ma z cztonkami kolejnych linii zstepujacych
1 wstepujacych (pradziadkowie, dziadkowie, dzieci, wnuki, prawnuki) oraz
krewnymi tej samej generacji co ego: ,siostrami” sa dla Maorysa zard6wno
jego rodzone siostry jak i kuzynki, ,.braémi” zaréwno rodzeni bracia jak i
kuzyni. Stosowano przy tym zasady starszenstwa pochodzenia, uznajac za
»starszych braci” wszystkich synow starszych braci swojego ojca, za$ za
mtodszych braci wszystkich synéw mtodszych braci swojego ojca. Stosowa-
nie zasady pokrewienstwa klasyfikacyjnego niezwykle poszerzato rodzing
Maorysa. Zyl on w otoczeniu krewnych liczonych na setki, lub nawet na ty-
sigce. Spokrewniony lub spowinowacony byl ze wszystkimi cztonkami wio-
skowej spotecznosci, zas spokrewniony ze wszystkimi cztonkami plemienia.
Zaden Maorys nie mdgl na stale osiedli¢ si¢ w jakiej$ wiosce, jesli nie wyka-
zal si¢ uprzednio pochodzeniem od wspdlnego z jej mieszkancami przodka,
lub nie zwigzal si¢ z ich spolecznoscia przez matzenstwo lub adopcje. Ma-
orysi okazywali szacunek i postuszenstwo nalezne biologicznym rodzicom
takze rodzicom klasytikacyjnym, za$ uczucia ojcowskie lub braterskie takze
dzieciom i rodzenstwu klasyfikacyjnemu. W sposéb znaczaco odmienny od
zachodniego, ksztattowato to psychike indywidualng i poczucie wiezi spo-
tecznych. Tworca dojrzatej polinezyjskiej antropologii i zarazem sam z po-
chodzenia w polowie Maorys —wspomniany wyzej nowozelandzki badacz Te
Rangi Hiroa tak opisuje wlasne doswiadczenia na tym polu: ,.Kiedy powie-
dziano mi, ze wiekowa osoba, ktorej nigdy wczesniej nie widzialem byla dla
mnie tuupuna (tzn. dziadkiem — R.L), moje serce ocieplilo sie¢ w stosunku do
niej. UmiesScitem go w tej samej kategorii co innych tuupuna, ktérzy zyli w
tej samej wsi i mieli dla mnie Zywe uczucia. Byl on czlonkiem rodziny. Wie-

rze, zZe terminy pokrewienstwa znaczq dla Maorysow wiecej, niz dla Euro-
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pejczykow. Postugiwanie si¢ terminami maoryjskiego pokrewienstwa pomo-
glo utrzymac przy zZyciu to, ze wszyscy czlonkowie plemienia nalezeli do tej
samej rodziny, i wzmacnialo wiezy krwi, sprawiajgce ze trzymali si¢ oni ra-

6, System pokrewienstwa uznawa-

zem tak w czasie dobrej, jak i zlej pogody
ny w spoteczenstwie maoryjskim nie wprowadzal wigc zadnej réznicy mie-
dzy krewnymi ojca i matki, nie przywiazywal tez uwagi do dystansu gene-
alogicznego, za to za najwazniejsza sprawe uznawatl poziom generacji i star-

szenstwa.

Ze stosowaniem klasyfikacyjnego systemu pokrewienstwa taczy sie duze
znaczenie przywigzywane do znajomosci genealogii. Jak wskazemy na to w
dalszej czesci naszego wywodu, przynalezno$¢ do okreslonego rodzaju gru-
py spoleczenstwa maoryjskiego mozliwa byla po wykazaniu swojego po-
chodzenia od przodka-zatozyciela tej grupy. Okreslenie starszenstwa pocho-
dzenia od przodka-zatozyciela wspolnoty i stopnia pokrewienstwa z pozosta-
tymi czlonkami plemienia, determinowaly pozycj¢ danego ego 1 jego rodziny
wobec pozostalych elementdw sktadowych i podgrup plemienia. Jak zazna-
czymy to nizej, naktadaly si¢ na to rowniez reguty dziedziczenia wiasnosci i
przekazywania jej pomiedzy pokoleniami. Dziedziczenie 1 pokrewienstwo
byly zatem dwoma najwazniejszymi czynnikami wplywajacymi na znacze-
nie genealogii. Byly one przedmiotem przekazu ustnego i utrwalania w kul-
turze oralnej, ludy polinezyjskie w toku zasiedlania kolejnych wysp Pacyfiku

zatracily bowiem znajomogé pisma.’. Pytany na okolicznos¢ znajomoscei ge-

T. Rangi Hiroa, dz. cyt., s. 342-343.

Jedynym wyjatkiem jest do$¢ stabo poznana kultura mieszkancéw Wyspy Wielkanocne;j.
Postugiwali si¢ oni nieodczytanym do dzi$, a utrwalanym na drewnianych deszczutkach
pismem koahu rongo-rongo. Wedlug lingwisty Stevena Rogera Fishera i dominujacych dzis
wsrdd antropologdw opinii, pismo zostalo wynalezione przez mieszkancow Rapa-nui, ale
prawdopodobnie dopiero po pierwszych kontaktach z Europejczykami. By¢ moze inspiracja
dla jego powstania byto ladowanie na wyspie Hiszpanéw w 1770 roku, by¢ moze zas najazd
peruwianskich towcéw niewolnikéw w latach 1862-1863, w toku ktérego porwano potowe
mieszkancow Wyspy Wielkanocnej, zrywajac ciaglos¢ przekazu jej ustnej kultury.
Odczytanie i interpretacje pisma utrudnia fakt, ze do dzi§ zachowalo si¢ zaledwie 25
zapisanych nim drewnianych tabliczek. By¢ moze jednego z ostatnich zyjacych znawcow
pisma rongo-rongo spotkata w czasie swojego pobytu na Wyspie Wielkanocnej w roku 1914
brytyjska antropolog Katarzyna Routledge (1866-1935). Dane przez niego wyjasnienia nie
wystarczyly jednak do zrozumienia pisma. Zob. J. Diamond, Upadek. Dlaczego niektore
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nealogii pochodzacy z plemienia Tuhoe, z klanu Ngati-Koura starszy mez-
czyzna o imieniu Tamarau, w ciggu trwajacego trzy dni postuchania opisat
nowozelandzkiemu antropologowi Elsdonowi Bestowi (1856-1931) gene-
alogiczna linie pochodzenia skladajaca si¢ z 1400 nazwisk!® Taka whasnie

byta potega zdolnosci mnemotechnicznych niepismiennych ludéw Polinez;i.

2. Struktury pokrewienstwa
2.1. Wielka rodzina (whaanau)

Najmniejsza czastka maoryjskiego spoteczenstwa jest wielka rodzina na-
zywana whaanau (od stowa ,,rodzi¢”). Cztonkowie tej samej whaanau two-
rzyli wspolne gospodarstwo domowe i1 mieszkali pod jednym dachem. Byta
to wspolnota autarkiczna, samozarzadzajaca si¢ i autonomiczna wzgledem
wspolnot wyzszych szczebli. Uznawana byla wobec nich za wspdlnote pier-
wotng i historycznie je poprzedzajaca. Na zebraniach, na ktérych dyskuto-
wano wspolne dla danego klanu decyzje, whaanau wystepowala jako zwarty
podmiot z jednolitym dla wszystkich swoich czlonkéw 1 uzgodnionym po-
migdzy nimi wezesniej stanowiskiem. W sktad whaanau wchodzili zazwy-
czaj rodowy patriarcha (kaumaatua), jego zona lub zony, a takze synowie, i
czasem tez corki ze swymi rodzinami. Whaanau nalezatoby zatem zdefinio-
wac jako ,,poszerzone gospodarstwo domowe™ i wspdlnote genealogiczng o
charakterze hierarchicznym 1 patriarchalnym. Niektérzy antropologowie
wskazuja jednak i na inne mozliwe znaczenie tego terminu. Ma ono miano-
wicie odnosi¢ si¢ do kaumaatua 1 jego potomkdéw zardéwno w linii meskiej
jak 1 zenskiej, niekoniecznie zyjacych we wspdlnym gospodarstwie, przy
wylaczeniu z tej kategorii 0s6b spowinowaconych’. Rozciaglosé generacyjna
whaanau obejmuje zazwyczaj cztery lub pie¢ nastepujacych po sobie poko-

len.

spoleczenstwa upadly, a innym si¢ udalo, Warszawa 2007, s. 103-104; A. Kondratow,
Zaginione cywilizacje, Warszawa 1973, s. 202-210.

$  Zob. E. Best, The Maori, vol. I, Wellington 1929, s. 344-345.

o . Metge, Maorysi z Nowej Zelandii, Warszawa 1971, s. 24.
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a) Malzenstwo

W spoteczenstwie maoryjskim ranga dziewictwa zalezata od pozycji spo-
tecznej dziewczyny. Im pozycja ta byla wyzsza, tym wieksza wage przywia-
zywano do czystosci przedmalzenskiej. Corki wodzow i arystokratki byly
szczegolnie strzezone i szkolone w sztuce zycia spotecznego, co podnosito
ich matrymonialng atrakcyjnos¢. Wyr6zniano wsrdd nich trzy uktadajace sig
hierarchicznie od najwyzszej do najnizszej warstwy: mareikura, wahine ari-
ki, oraz najnizsza kahurangi. Dziewczeta zareczone uznawane byly za rapu'’
i rowniez miaty obowigzek zachowaé cnote. Poza tymi wyjatkami, uwazano
ze mlodzi moga, a nawet powinni mie¢ przedmatzenskie do§wiadczenia sek-
sualne, byleby zachowali przy tym dyskrecje i zbytnio nie angazowali sie
emocjonalnie. Wybor malzonka byt decyzja niezwykle powazna, gdyz pro-
wadzi¢ mégt do wzmocnienia wlasnej whaanau, lub do zadzierzgnigcia sto-
sunkow z innymi grupami. Dlatego decyzje nalezaty do starszyzny rodzinnej
lub gminnej. Arystokracja zareczata swoje potomstwo jeszcze w dziecin-
stwie. Towarzyszyl temu rozbudowany rytual religijny majacy zapewnié
ptodnos¢ stadtu. W przypadku pospdlstwa mtodzi podejmowali niekiedy
rézne pozaformalne kroki celem naktonienia starszych do zalegalizowania
ich zwiagzku. Istniaty silne sankcje przeciw matzenstwom pomiedzy kuzyno-
stwem pierwszego i drugiego stopnia, oraz przeciw malzenstwom kobiety o
wysokiej pozycji spotecznej z mezczyzng z pospdlstwa. Podobne ogranicze-
nia nie dotyczyly malzenstw mezczyzn ze znamienitych rodéw z kobietami z
warstw nizszych. Wigkszos¢ malzenstw zawierana byla w obrebie tego sa-

mego plemienia i tego samego hapuu’’.

Na matzenstwa cztonkow roznych wspolnot terytorialnych patrzono nie-
chetnie i dopuszczano je przede wszystkim jako kroki o charakterze poli-
tycznym — majace zawigza¢ lub wzmocnié¢ przymierze pomiedzy réznymi
wspolnotami. Zwykli czlonkowie plemienia mieli na og6t tylko jedna Zone.

W rodzinach wodzowskich praktykowano poligamie, dopuszczajac liczbe do

' Wyjasnienie terminu zob. dalsza czes¢ tekstu.
' Wyjasnienie terminu zob. dalsza czes¢ tekstu.
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czterech mozliwych zon. W przypadku wielozenstwa, pierwsza zona i jej po-
tomstwo cieszyli si¢ przywilejem starszenstwa wobec pozostatych zon i ich
potomstwa. Cudzoléstwo mezatki uwazano za grzech i naruszenie metafi-
zycznego porzadku, $ciagajace na wspdlnote kare nadprzyrodzong. W przy-
padku przylapania zony z kochankiem, maz mial prawo zabi¢ oboje. Do-
puszczano rozwody, ktérych przeprowadzenie byto sprawa stosunkowo pro-
sta. Nie wymagano przy tym zwrotu daréw $lubnych. Rozwddka lub wdowa
zobowigzana byta do znalezienia sobie kolejnego me¢za lub powrotu do swo-
jej whaanau, ktéra wowczas sie tym zajmowata. Malzonkowie mieszkali za-
zwyczaj z rodzing ojca me¢za, zajmujac z dzie¢mi wlasny dom do spania lub
wydzielong czes¢ wigkszego pomieszczenia. Przystugiwata im wlasnos¢
ziemi i dobytku. Dzietnos$¢ byta uznawana za jeden z wymogéw matzenstwa,
szczegblnie za$ pozadani byli synowie. Bezdzietno$¢ kobiety mogla by¢
uzasadnieniem rozwodu lub poslubienia kolejnej zony. Liczba dzieci w ro-
dzinie, wliczajac w to zmarle niemowleta, rzadko przekraczata szes¢. Plod-
nos¢ kontrolowano naktadajac fapu na stosunki seksualne w czasie trwajace-
go do dwoch lat okresu karmienia piersig. Niekiedy wywolywano tez poro-
nienia, a z rzadka dopuszczano zabijanie niemowlat. Poréd odbywat si¢ w
osobnym namiocie poza wioska i obtozony byl fapu. Po porodzie namiot
niszczono, w tydzien po urodzeniu dziecko poddawano za$ obrzedowi ini-
cjacji, poswiecajac je bostwu wojny lub pokoju. W rodzinach arystokratycz-
nych i wodzowskich wniesienie do domu rodzinnego nowo narodzonego
dziecka, szczegodlnie gdy byl to pierworodny syn, faczyto sie¢ z uroczysta fe-

ta.

2.2. Klan (hapuu)

Gdy whaanau stawala si¢ zbyt liczna i wszyscy jej czlonkowie nie mogli
dhuzej funkcjonowaé we wspolnym gospodarstwie domowym, wowczas jej
miodsza galaz pod kierownictwem jednego z synow lub mlodszego brata
kaumaatua organizowala nowe gospodarstwo domowe w poblizu swojej

macierzyste] whaanau. Kilka spokrewnionych ze sobg i zamieszkujacych na
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wspolnym terytorium whaanau tworzylo podjednostke spoleczna nazywang
hapuu (od stowa ,.cigza™). Termin ten, ,,uzywany byl na oznaczenie rozsze-
rzonej grupy rodzinnej, by wyrazié¢ idee pochodzenia od wspolnego przodka i
podkresli¢c tym wiezy krwi, ktore jednoczyly rodziny dla celu wspdlpracy w

. . . . 9912
aktywnych dzialaniach i w obronie”

. W pewien sposdb mozna by wiec po-
réwnac¢ rozciggnigte zazwyczaj na okoto dziewigciu generacji hapuu do in-
stytucji klanu. Bylo ono grupa genealogiczng okreslong przez afiliacje ambi-
lateralng, czyli przez pochodzenie od wspolnego przodka zaréwno w linii
meskiej jak 1 zenskiej. Hapuu bylo plemienng podjednostka organizacyjna,
w ktorego posiadaniu znajdowat si¢ okreslony wycinek plemiennego teryto-
rium. Bylo ono najczesciej wystepujacym podmiotem w dziedzinach takich
jak uzytkowanie ziemi, wytwarzanie i postugiwanie si¢ wspdlnym bogac-
twem w rodzaju todzi lub doméw spotkan, a takze w sytuacji przyjmowania
gosci z innych hapuu. Jego cztonkowie tworzyli jedng lub dwie sasiadujace
ze soba wspdlnoty terytorialne. Matzonkowie z innych hapuu byli asymilo-
wani jako cze$¢ funkcjonalna hapuu, w ktorym zyli 1 dopuszcezano ich do ko-
rzystania z wszelkich zasobéw gminy dopodki pozostawali na jej terytorium,
nie zostawali jednak cztonkami grupy genealogicznej. Taki status mogly
uzyska¢ dopiero ich dzieci. Czlonkowie hapuu, ktorzy nie zamieszkiwali na
jego terytorium, nie tracili przez to praw plynacych z czlonkostwa w nim.
Mogli z nich korzysta¢ w stopniu proporcjonalnym do czestotliwosci i diu-
gosci swoich w nim odwiedzin. Mogli tez przekazaé¢ swoje uprawnienia wo-
bec danego hapuu potomkom. Pozycja hapuu wobec wspdlnoty plemienne;j
przypomina pod pewnymi wzgledami pozycje whaanau wobec hapuu. Klan
uznawano za wspolnote pierwotng wobec plemienia, oraz autarkiczng. Na
zebraniach plemiennych hapuu wystepowaly z uzgodnionym wczesniej we

wiasnych szeregach i ujednoliconym przez to stanowiskiem.

Wraz ze wzrostem liczebnosci swoich czltonkow hapuu ulegato dalszym
podziatom. Mtodsi synowie zaktadali nowe hapuu na czesci dotychczasowe-

go terytorium, lub na ziemiach nowo zasiedlonych czy zdobytych. W takie;j

"2 T. Rangi Hiroa, dz. cyt., s. 333.
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sytuacji grupa tego rodzaju wezesniej lub pozniej przyjmowata nowa nazwe.
Hapuu wywodzace si¢ od wspdlnego przodka wceiaz jednak postrzegaty sie
jako zwigzane wspolnota krwi 1 przy okazji powazniejszych przedsiewziec
militarnych ich czlonkowie przylaczali si¢ do wspdlnych wojsk. Zajmujacy
sie badaniem spoleczenstwa maoryjskiego antropolog pisal: ,,Podstawowg
rzeczq jest zrozumienie, Ze wewnqtrz maoryjskiego plemienia nie istniala w
zadnej formie wewnetrzna rywalizacja lub walka o przetrwanie. Taka rywa-
lizacja byla ograniczona do sfer poza-plemiennych. Grupy rodzinne i ple-
mienne mogly czasem kidcic si¢, a nawet ze sobg walczy¢, i rzeczywiscie nie-
kiedy to robily. Kiedy jednak pojawialo sie jakiekolwiek zagrozenie ze-
wnetrzne dla plemienia, sporow takich zaprzestawano, i klany zwieraly swo-
je szeregi i prezentowaly jednolity front wobec jakiejkolwiek agresji z ze-
wngtrz.”® Hapuu uznawane jest za strukturalny odpowiednik wspolnoty

sub-plemienne;j.

2.3 Plemig (iwi)

Grupa spokrewnionych ze soba i wywodzacych si¢ od wspdlnego przodka
hapuu formowala plemie¢, w jezyku maoryjskim znane jako iwi (od slowa
,K08¢”). W okresie kolonizacji istnialo okolo piecdziesigciu iwi, bedacych
niezaleznymi jednostkami politycznymi zajmujacymi osobne terytoria. Inte-
gralnosci plemiennych terytoriow i swoich praw politycznych plemiona
strzegly zbrojnie, cho¢ codzienne spory miedzyplemienne starano si¢ roz-
wigzywaé pokojowo. Iwi byly grupami genealogicznymi typu ambilinealne-
go, cztonkostwo w ktorych dziedziczylo si¢ zarowno w linii zenskiej jak i
meskiej. Mozliwa byla zatem rownoczesna przynaleznos¢ do kilku plemion.
W praktyce zdarzalo si¢ to niezwykle rzadko, gdyz malzenstwa miedzyple-
mienne byly raczej wyjatkiem niz regula. O przynaleznosci do iwi decydo-
walo pochodzenie od wspolnego przodka uznawanego za zatozyciela ple-

mienia, lub adopcja przez cztonka plemienia. Liczebnos$¢ iwi wahala sie od

B g, Best, dz. cyt., s. 339.
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kilku do wielu tysigcy czlonkow. Gdy tylko liczebnos¢ lub sita danego ha-
puu pozwalata mu samodzielnie broni¢ swej niezaleznosci, stawato si¢ ono
automatycznie plemieniem. Z kolei ostabione wojnami, epidemiami lub glo-
dem iwi mogly zosta¢ zdegradowane do roli podgrup plemiennych'® we-
wnatrz grup od siebie silniejszych. Kwalifikacja konkretnych podmiotow
jest tu do$¢ utrudniona i powstaje wiele niejasnosci wokoél uznania danej

grupy w konkretnym czasie za samodzielne iwi, czy za podgrupe plemienna.

Grupa plemion wywodzacych si¢ od wspdlnego przodka tworzyta niekie-
dy luzng konfederacje wspolnie przeciwstawiajaca sie¢ wrogom zewnetrz-
nym. Wigzi taczace spokrewnione ze soba plemiona nie byly tak silne jak w
przypadku wiezi taczacych spokrewnione ze soba i co za tym idzie wcho-
dzace w sktad tego samego iwi podgrupy plemienne i hapuu, ale w sytuacji
wspolnego zagrozenia utalentowany orator mogt rozbudzi¢ plynace i stad
sentymenty. Luzne konfederacje tego rodzaju nie zawsze byly jednak gru-
pami genealogicznymi. Niekiedy w ich sktad wchodzily plemiona i grupy
plemion wywodzace si¢ od réznych zalozycieli, ktorzy jednak przyptyneli na
Nowga Zelandie na poktadzie tej samej todzi. Wiasnie dlatego konfederacje te
nazywano waka (od stowa ,,t6dz”). Plemiona nalezace do tej samej waka,
cho¢ niekiedy organizowatly si¢ dla wspdlnych celow (przede wszystkim mi-
litarnych), czesto walczyly tez pomiedzy soba. Nawet jednak prowadzac
miedzy soba wojny, cztonkowie poszczegdlnych iwi zachowywali $wiado-
mos$¢ przynaleznosci do wspolnej waka. Szczegdlnie wyraziscie lojalnosci
takie dalo si¢ zaobserwowac na terenach pomie¢dzy Tamaki na pdinocy i
Mokau na potudniu (waka Tainui), na Ptaskowyzu Centralnym (waka Ara-
wa) i w regionie Hawke's Bay (waka Maataatua). Mniejsze znaczenie posia-

daty one natomiast w Northland i w Taranaki. Waka nie byla jednak — o

" Podgrupa plemienna jest autonomiczng lub wyodrebniona na podstawie takich
czynnikéw jak dialekt, odmienna tradycja genealogiczna czy teren zamieszkania
lokalizowany poza terenami plemiennymi, grupa wewnatrz plemienia. Dzieli z plemieniem
wspodlna kulture i jest wobec niego organem pochodnym. Jej wyodrebnienie nastgpuje w
toku przestrzennej i strukturalnej ewolucji macierzystej wspolnoty plemiennej pod
wplywem czynnikéw takich jak liczebno$¢ plemienia, poziom jego rozwoju kulturowego,
wielko$¢ zajmowanego terytorium i lokalne uwarunkowania przestrzenne. Zob. J. Metge,
dz. cyt., s. 230.
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czym warto pamieta¢ — kolejnego poziomu samowystarczalng wspolnota
znang socjologii spoteczenstwa maoryjskiego. Najbardziej ztozong maoryj-
ska struktura spoleczng bylo iwi. Rézne plemiona wchodzace w sklad tej
samej waka utrzymywaly ze soba kontakty i niekiedy okazjonalnie taczyty
sie dla celow ofensywnych lub defensywnych, lecz waka byly jedynie incy-
dentalnymi koalicjami zadaniowymi, rozpadajacymi si¢ natychmiast po
osiagnieciu wspolnego celu. Byly zaledwie przelotnymi fenomenami, nie
istniaty za$ jako zwarci, samoistni i trwali uczestnicy stosunkéw spolecz-

nych.

3. Rola pokrewienstwa w strukturze z spolecznej i gospodarczej
3.1. Altruizm krewniaczy

Dobrym przykladem znaczenia pochodzenia réznych plemion maoryj-
skich od wspolnego przodka jest przytoczony przez Te Rangi Hiroa epizod z
wojny prowadzonej przez noszacego imi¢ Uerata wodza plemienia Ngati
Tama z Potnocnego Taranaki. Gdy oblegal on w paa (ufortyfikowanej ma-
oryjskiej osadzie przypominajacej wszesnosredniowieczne stowianskie gro-
dzisko) cztonkéw konkurencyjnego plemienia, dowodzeni przez niego wo-
jownicy zdobyli niemal wszystkie szance przeciwnika. Garstka pozostatych
przy zyciu obroncow schronita si¢ wowczas na ostatnim pozostatym w ich
rekach tarasie ziemnym. Wodz bronigcego si¢ plemienia zawolal wowczas,
ze chce rozmawiaé z liderem oblegajacych. Gdy Uerata wzigwszy widcznie
wspial si¢ na taras, przywddca obroncdéw zapytat go: ,,O Uerata, jaki znak z
przesziosci masz dla mnie?”. Uerata zrozumial wtedy, ze pokonany wodz
jest jego dalekim krewnym, wobec czego podnidst w obydwu dioniach
wlocznie nad glowa, po czym zlamat jg na kolanie i bez slowa zszedt do
swoich wojownikéw, ktdrzy milczaco podporzadkowujac mu sig, odstapili

od oblezenia i podazyli za nim do swojej rodzinnej wioski."

> Opowies¢ i cytat przytaczamy za T. Rangi Hiroa, dz. cyt., s. 349.
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Cechg charakterystyczng spoteczenstwa maoryjskiego byl wspdlnotowy
charakter jego zwyczajow i zycia spotecznego. Maorys dziatal nie jako jed-
nostka, ale jako cztonek whaanau, hapuu, lub iwi. Dobro wspdlnoty do kto-
rej nalezal, nie tyle przewyzszato, co catkowicie wchlaniato dobro jego sa-
mego. Dla Maorysa dobro wspdlnoty byto jego wlasnym dobrem i nie potra-
fit on wyobrazi¢ sobie dobra osobistego, ktore mozna byloby przeciwstawic
dobru wspolnoty. Ciekawa ilustracja tego sposobu myslenia jest poruszajaca
historia opowiedziana przez mieszkajacego przez dtugie lata posrod Maory-
sow nowozelandzkiego antropologa Elsdona Besta (1856-1931). Jeden z je-
go maoryjskich przyjaciot o imieniu Te Piki-kokutu, podczas wojny toczone;j
z Bialymi przez plemi¢ Rua-tahuna, zostal wyslany przez starszyzne ple-
mienng do obozu wojsk rzadowych z misja dyplomatyczng zawarcia pokoju.
W tym czasie jego zona o imieniu Maria'® zostala ciezko ranna i lezata
umierajaca. Swojego odchodzacego meza pozegnata stowami, powtdrzony-
mi pozniej przez ich corke Bestowi, juz w bardziej pokojowych czasach:
LldZ ze swojg przesylkq. Nie mysl o mnie, ale tylko o plemieniu. SzliSmy u
swego boku w pigknych dniach mlodosci, ale moje lata juz si¢ wypelnity. Coz
moze znaczyé, jesli ten ostatni krétki odcinek przejde samotnie.”"" Te Piki-
kokutu wyruszyl wigc ze swoja poselska misja, gdy za$ znalazl sie na szczy-
cie grani Pu-kareao, ustyszal z oddali grzechot wystrzatow karabinowych,
ktorych glos powiedziat mu, Zze juz nigdy nie zobaczy Marii. Jej dni na tym
$wiecie dobiegly konca: podazyta Szeroka Droga Tane, wiodaca do $wiata

WYZSZego.

3.2. Patriarchalizm

Spoteczenstwo maoryjskie byto skrajnie zhierarchizowane i wspdlnoto-
we. ,,W spoleczenstwie maoryjskim indywiduum nieledwie moze zosta¢ na-

zwane podjednostkq spoleczng, zatracalo si¢ ono w whaanau, lub w grupie

' Wiekszos¢ plemion maoryjskich przyjeta chrzest jeszcze przed podbojem i pelna
kolonizacja archipelagu przez Brytyjczykow.
17 Cyt. za: E. Best, dz. cyt., s. 343.
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rodzinnej, ktora moze zosta¢ uznana za podjednostke spoleczng wystepujgcg
w zyciu Maoryséw. Podobnie prawdziwa rodzina zatracala sie w grupie™®.
Bylo spoleczenstwem ,,zamknigtym”, o pozycji w ktorym decydowato po-
chodzenie klanowe i starszenstwo wewnatrz kazdej z grup genealogicznych.
Brytyjski prawnik i politolog Edward Jenks (1861-1939) w swojej pracy 4
History of Politics (1900) zaklasyfikowal je jako spoleczenstwo w patriar-
chalnym stadium rozwoju. Starszy posiadal tam wyzsza range niz mlodszy, a
potomek starszego wyzsza rangg niz potomek mtodszego. ,,Musimy wzigé
pod uwage, ze chociaz Maorysi znaczng czes¢ czynnosci wykonywali wspol-
nie i do pewnego stopnia dzielili produkty swojej pracy, ich system spoleczny

w zadnym wypadku nie byl demokratyczny”"’

Pochodzacy w meskiej linii starszenstwa od zalozyciela plemienia lub od
zatozyciela wspolnoty nizszego rzedu, uznawani byli za rangatira, co odpo-
wiadalo pozycji europejskiej arystokracji. Rody rangatira 1 ich cztonkowie

wyrozniali si¢ zamoznoscia, posiadajgc wigcej zon, ziemi i niewolnikow.

Czlonkowie najstarszych w linii pochodzenia rodéw petnili rolg
zwierzchnikow (ariki), zarbwno na poziomie hapuu, jak 1 iwi. Wladza nad
plemieniem i podgrupami plemiennymi byta dziedziczona z pokolenia na
pokolenie po linii starszenstwa w ramach rodow ariki. Wodzowie plemienni
sprawowali swoja wtadze wespdt z naczelnikami poszczegdlnych hapuu, na-
zywanymi tohunga ahurewa, rekrutujagcymi sie zawsze sposrod rangatira
kaptanami o najwyzszym wyksztalceniu (najwyzszym kaptanem byl sam
wodz), oraz stojacymi na czele whaanau rodowymi patriarchami kaumaatua.
Zaréwno w hapuu jak 1 w iwi godnos$¢ ariki przechodzila z ojca na najstar-
szego syna. Gdy z powodu niedostatkow fizycznych lub umystowych byt on
niegodny sprawowania swojej funkcji, wowczas starszyzna plemienna wy-
bierata regenta w osobie wuja, kuzyna lub mtodszego brata, ale wtasciwym
naczelnikiem dozywotnio pozostawat ten, komu godnos$¢ owa przystugiwata

z racji jej dziedziczenia. W przypadku, gdy pierworodnym dzieckiem byta

'8 E.Best, dz. cyt., s. 341.
voT Rangi Hiroa, dz. cyt., s. 337.
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corka, przystugiwal jej arystokratyczny tytul fapairu i otaczano ja szczegol-
na czcig, od dziedziczenia wladzy byla jednak w wigkszosci plemion odsu-
ni¢ta na rzecz mlodszych braci. Przez porownanie do tradycyjnych spote-
czenstw europejskich, mozna by stwierdzi¢ ze wladza byla przekazywana w
klanowo-plemiennym spoteczenstwie maoryjskim droga legitymizmu dyna-

stycznego opartego o zasade primogenitury.

Potomkowie mtodszych linii rodu lub ci, ktoérych przodkowie stracili sta-
tus przez bycie odpychanym od malzenstw ze starszymi liniami rodziny,
osobiste niepowodzenia, osiedlenie si¢ w duzej odleglosci od reszty wspdl-
noty, czy przez uwazang za najbardziej hanbigcy przypadek niewole, klasy-
fikowani byli jako pospodlstwo, czemu w jezyku maoryjskim odpowiadaty
terminy fuutuuaa lub ware. Spoteczenstwo maoryjskie bylo jednak relatyw-
nie mlode i strukturalnie niezréznicowane, ponadto niezwykle silne byly w
nim wi¢zi rodowe i pami¢¢ genealogii, tak wiec w blizszej lub dalszej linii
wszyscy cztonkowie wspdlnoty plemiennej byli ze soba w jaki$§ sposéb spo-
krewnieni. Z tego powodu, zaden z Maorysow nie uwazal sie za ware”.
Przez matzenstwo lub droga osiagni¢¢ osobistych mogli oni podnies¢ swdj
status spoteczny i awansowa¢ do miana rangatira. Maoryjska struktura spo-
teczna, jako historycznie nieokrzepla, byla dos$¢ elastyczng. Poszczegdlni
Maorysi, wszyscy w pewien sposob czujac si¢ rangatira i okazujac szacunek
wynikajacy z przestrzegania zasady rodowego starszenstwa, zachowali przy
tym arystokratyczne poczucie dumy i nigdy w zwigzku z tym nie wyksztatci-
ty sie¢ w ich spotecznosci wiernopoddancze gesty wobec ariki, tak charakte-
rystyczne dla innych wysp Polinezji.?! Wodzowie maoryjscy uciekali sie ra-
czej do sugestii i porad niz do wydawania polecen i rozkazow, zas wigkszos¢

ich decyzji musiata by¢ zatwierdzana przez plemienny wiec.?

" Elsdon Best zauwaza, ze Maorys pytany o to, kto nalezy do fuutuuaa wskazywat zawsze
innych, nigdy zas siebie samego. E. Best, dz. cyt., s. 346.

*!' Na Hawajach znany byt gest padania z pozycji siedzacej na twarz przed wodzem, co
nigdy nie wystgpowato na wyspach Nowej Zelandii. Zob. T. Rangi Hiroa, dz. cyt., s. 348.

2 E. Best, dz. cyt., s. 348; J. Metge, dz. cyt., s. 45-46. Co interesujace, apoteoze podobnie
rozumianej arystokratycznej dumy, niechetnej zbyt silnej wladzy monarchicznej znajdujemy
réowniez u narodéw europejskich. Znane jest na przyktad przywiazanie polskiej szlachty do
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3.2.1. Sakralne tresci hierarchii spolecznej
a) Mana

Prestiz i1 pozycja spoteczna zwigzana byla z sakralng energia mana, beda-
cg rodzajem niematerialnego fluidu, przenoszacego si¢ z osoby na osobg i z
przedmiotu na przedmiot, zwigkszajac przy tym lub zmniejszajac swoj po-
tencjal. Mana dziedziczyli wszyscy wolni, ale jej ilo$¢ 1 potega uzaleznione
byly od spolecznej rangi osoby. Maorysi zobowigzani byli do stosowania si¢
do calego zespotu nakazéw i zakazoéw, norm i zasad, by nie uszczupli¢ mana
wlasnej lub innych ludzi. Wlasne czyny Maorysa w ciggu calego jego zycia
mogty zwielokrotni¢ lub pomniejszy¢ jego mana, w ten sposéb wplywajac
na jego pozycj¢ i prestiz spoteczny, czynigc takze mozliwym awans w tej
dziedzinie. Mana plemiennego wodza wzrastatla wraz z sukcesami plemie-
nia, byla pochodng preznosci i zywotnosci plemienia. Nawet gdy iwi za-
wdzieczalo swoje sukcesy nie samemu ariki, ale jego madrym doradcom lub
liderom podgrup plemiennych, mana ogniskowata si¢ zawsze na osobie
wladcy. Analogicznie wszelkie niepowodzenia wspolnoty ktdra kierowal da-
ny ariki, pomniejszaly automatycznie jego mana. Czyje$ niepowodzenia, na
przyktad zdegradowanie do pozycji wi¢znia lub niewolnika, zaniedbanie
obowiagzku zapewnienia bezpieczenstwa gosciowi, lub ocalenie zycia w bi-
twie dzigki mana osoby trzeciej, Swiadczyly o niedostatku mana danej osoby
i w przypadku gdy dotyczyly rangatira, degradowaty ich spolecznie do sta-

tusu ware.

b) Tapu

Spoteczne elity, szczegolnie zas ariki byli tez uznawani za tapu. Oznacza-
o to zapodmiotowienie w nich sakralnej energii, czynigcej ich niedostgpny-

mi dla okreslonej kategorii 0sob, zwykle obejmujacej pospolstwo, pod groz-

swoich stanowych przywilejow i wolnosci, na gruncie literatury francuskiej poglady takie
zostaty nawet skonceptualizowane do postaci odrebnej doktryny ,neofeudalnej” przez
autorow takich jak Henryk de Boulainvillers (1658-1722) i Henryk hrabia d'Antraigues
(1753-1812).
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ba kary i1 zemsty sit nadprzyrodzonych. Szczegdlny status ariki , sprawial ze
ich osoby wsrod pozostatych cztonkéw plemienia wzbudzaty poczucie gte-
bokiego respektu i leku, zarazem za$ dumy i satysfakcji z posiadania osoby o
tak wielkiej dystynkeji jako przywddcey plemienia. Ariki witani byli czesto
zdaniem "Haere mai te mana, haere mai te tapu, haere mai te wehi", co w
swobodnym tlumaczeniu oznaczato ,,Pozdrowienie dla mocy, pozdrowienie
dla swigtosci, pozdrowienie dla strachu”. Miejscem zogniskowania tapu
wodza byla jego glowa. Dlatego wlasnie nalezalo niezwykle uwazaé przy
strzyzeniu ariki, czego mogt podjaé si¢ jedynie wtajemniczony fohunga (ka-
ptan). Gdy wodz polozyt gtowe na ziemi, na przyklad podczas snu w obcej
chacie, po przebudzeniu powinien dotkna¢ dlonig miejsca na ktérym spo-
czywata jego glowa, nastepnie za$ dotkna¢ czubka swojego nosa, by w ten
sposdb spowodowaé powrdt mana na jej miejsce. Kontakt z mana wodza
mogl okazac sie dla postronnego Maorysa $miertelnie niebezpieczny. Z tego
tez powodu nikt nie mdgl pi¢ z naczynia, ktorego wczesniej uzywat ariki.
Jego tapu rozciagato sie rowniez na jego wlasnos¢ osobista, szczegdlnie tego
rodzaju jak ubrania lub ornamenty, co chronilo je przed przywlaszczeniem
sobie przez innych czlonkow plemienia. Tapu bylo whasciwoscia przypisy-
wang na state lub czasowo okreslonym osobom, przedmiotom, czynnosciom
lub miejscom. Slowo to oznaczato rowniez same objete zakazem przedmio-
ty. Tapu uswiecato lub czynito nieczystymi swoje przedmioty, okreslajac
migdzy innymi staty wzajemny stosunek warstw spotecznych, grup wieku i
plci. Niekiedy fapu mialo tez charakter przestrzennie lub czasowo ograni-
czony i wowczas naktadane bylo na dowolny przedmiot lub osobe na okre-
Slony okres, pelnigc role rozporzadzen i edyktow prawnych wydawanych
przez hierarchi¢ plemienng, zatem begdac jednym z instrumentéw wiladzy w
jej rekach. Wszyscy Maorysi byli do pewnego stopnia tapu, jednak w szcze-
g6lny sposob wlasciwos¢ ta przystugiwata ariki i rangatira. Poza cérkami
ariki 1 tohunga akurewa kobiety nie byly tapu. Pozostawaly jednak pod dzia-
taniem tapu w okresie menstruacji, cigzy i pologu. Ponadto zenskie organy
plciowe byly uwazane za antyteze tapu, w zwiazku z czym kobiety czesto

braly udziat w zdejmowaniu fapu.
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3.3 Wlasnos¢

Ze strukturg klanowa spoleczenstwa maoryjskiego zwigzany byl jego sys-
tem wlasnosci ziemi. Naszym zdaniem — co postaramy si¢ wykaza¢ w dal-
szej czesci tekstu — to wlasnie likwidacja tego systemu wtasnosci byta pod-
stawowym czynnikiem rozpadu owej struktury. Ziemia (terytorium) byto
wlasnoscig plemienng. W jego obronie plemiona prowadzity wojny. Wia-
sno$¢ terytorium pochodzi¢ mogla z pierwszenstwa odkrycia, z podboju, z
dziedziczenia po przodkach, z cesji lub z zasiedlenia. Dane terytorium
uznawano za wiasnos¢ konkretnego plemienia tak dlugo, jak plemie to
utrzymywato na nim swoja obecnos¢. Materialnym jej wyrazem bylo rozpa-
lanie ognisk na danym terenie. W przypadku konfliktow miedzyplemiennych
o wlasnosci danego obszaru decydowata w ostatecznym rozrachunku sita.
Prawo zasiedlania i uzytkowania ziemi rozdzielone bylo miedzy podgrupy i
jednostki, jednak prawo alienacji i zbytu przystugiwalo tylko grupie. Prawa
jednostek 1 mniejszych grup zawsze podporzadkowane byly prawom wigk-
szych grup. Terytorium plemienne podzielone bylo na mniejsze czgsci pod-
dane pod zarzad poszczegdlnym hapuu. Zwalczaly one wszelkie ingerencje
na swym terenie, z ktérego to powodu pomiedzy hapuu nalezacymi do tego
samego iwi dochodzito czesto do wojen na tle wlasnosci ziemi. Ziemia pozo-
stajaca w dyspozycji kazdego hapuu nie mogla by¢ przekazana nikomu in-
nemu bez zgody calego plemienia. W ramach kazdego hapuu prawo posia-
dania réznorakich dobr miaty poszczegdlne whaanau, mate rodziny i jed-
nostki. Tyczylo sie to dobr i surowcoéw istotnych dla funkcjonowania gospo-
darki danego kraju. Tak wigc w przypadku plemion zyjacych w lasach i zaj-
mujacych si¢ lowiectwem byty to drzewa ulubione przez ptaki i miejsca po-
lowu szczuréw, w przypadku plemion nadmorskich i nadrzecznych w gre
mogly wchodzi¢ towiska ryb lub tawice skorupiakow, w przypadku spotecz-
nosci kopieniaczych byly to dziatki ogrodowe lub poletka Inu etc. Dobra te
podlegaly dziedziczeniu, ale nie mogly by¢ zbywane bez zgody catego ha-

puu — nawet na korzys¢ wspotmatzonka wiasciciela. Podlegaly one rowniez
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konfiskacie za odszkodowaniem przez hapuu lub jego wodza, jesli dobro
wspolnoty tego wymagalo. Ziemia byta dla Maoryséw zarowno zrédlem zy-
cia 1 dobr materialnych, jak i posiadala wlasnosci sakralne — faczyta wspol-
not¢ z przeszloscig i przodkami. Maoryjskie legendy i piesni plemienne
opiewaja urode¢ ziemi, kazdy za$ wojownik za honor poczytywat sobie pas¢
w boju w obronie matki-ziemi i ztozonych na $wigtych cmentarzach pro-
chow przodkow. Stosunek Maoryséw do ziemi wyrazal archaiczny i wspdl-
notowy charakter tego ludu, dla ktoérego plemi¢ bylo rozciagnieta w czasie i
przestrzeni poszerzong wielka rodzing, za$ tozsamosci czlowieka tresé

nadawatly dziedzictwo przodkow i przynaleznos$¢ do grupy genealogicznej.

Wiasnos¢ prywatna byta wsréd Maoryséw w zasadzie nieznana. Bylo to
zZwigzane z organizacja pracy. Maorysi preferowali prace w grupach. Nawet
zadania mozliwe do wykonania przez pojedynczego czlowieka wykonywali
wspolnie, zaciesniajgc przy tym wzajemne wigzi towarzyskie i uczuciowe
okolicznosciowymi pogwarkami i przys$piewkami. Wigkszos¢ codziennych
zadan wykonywaly zmieniajace si¢ zespoty tej samej whaanau, podczas gdy
zadania wymagajace bardziej zréznicowanej i fachowej pracy wykonywano
pod kierownictwem specjalistow w liczniejszych zespotach. Wiekszos¢ za-
tem dobr wytworzonych i wyprodukowanych wspdlnie byta wlasnoscig gru-
py, ktéra je wytworzyta. W dyspozycji whaanau pozostawaty jej domy
mieszkalne, pomieszczenia gospodarcze i przybory rybackie. Wyposazenie o
wiekszym znaczeniu byto wlasnoscig wioski lub hapuu. Wspdlnie wyprodu-
kowang zywno$¢ czesciowo magazynowano w spichrzach wioskowych, cze-
Sciowo za$ rozdzielano pomiedzy whaanau wedtug potrzeb, wydzielajac
przy tym specjalne premie dla szczeg6lnie zastuzonych rzemieslnikow lub
mys$liwych. Jednostka posiadala prawo uzytkowania poszczegoélnych poletek
oraz przedmiotow uzytku indywidualnego: odziezy, narzgdzi, surowcodw po-
trzebnych do wykonywania rzemiosta, broni. Szczegdlnie drogocenna bron i
ozdoby byly wlasnoscig rodow ariki, w ramach ktorych byla dziedziczona w
kolejnych pokoleniach, ale nie mogli oni wydawac¢ jej nikomu bez ogdlnej
zgody wspdlnoty. Pozostajace wlasnoscig rodziny narzedzia rzemieslnicze,

bron mysliwska i surowce naturalne byly przekazywane w drodze dziedzi-
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czenia z ojca na syna (np. oszczepy, ulubione przez ptactwo drzewa) lub z
matki na cdorke (np. uzywane jako narzedzia tykwy, krzaki Inu). Dobra uzyt-
kowane przez osoby indywidualne i wspolnoty nizszego rzedu podlegaly
konfiskacie za odszkodowaniem przez starszych ranga cztonkéw plemienia
lub przez wspdlnote wyzszego rzedu, w praktyce jednak zdarzato si¢ to dos¢
rzadko. Powszechny byl zwyczaj pozyczania, cho¢ rzecz pozyczona powin-
na ulec zwrotowi, gdy tylko wlasciciel jej potrzebowat lub gdy zakonczono
jej uzytkowanie. Pozyczajacy rewanzowal sie¢ wtascicielowi drobnym poda-
runkiem lub pozyczka wzajemng. Réznice majatkowe w spoteczenstwie ma-
oryjskim opieraty si¢ na prawie rodzin ariki do wigkszego udzialu w dobrach
wytworzonych przez wspolnote, cho¢ nie uzytkowali oni tych débr tylko dla
wlasnej korzysci. Pokrywali z nich réznorodne przedsiewziecia publiczne,
za$ zwyczaj zobowigzywat ich do hojnej pomocy potrzebujacym cztonkom
wspolnoty. Wlasnos¢ w spoteczenstwie maoryjskim miata zatem charakter
rodzinny i wspdlnotowy, prawo do udziatu w niej bylo zas pochodne wig-

zom genealogicznym i pokrewienstwu z zatozycielem plemienia.

II. Zderzenie z nowozytnoS$cia i zaglada tradycyjnej rodziny maoryj-
skiej

Rozktad archaicznego spoteczenstwa maoryjskiego wiaze si¢ z akultura-
cja Maoryséw w nowozytnej kulturze zachodniej. Samo pojecie akulturacji
uzywane jest w socjologii w réznych znaczeniach. Piotr Sztompka (ur. 1944
r.) uwaza akulturacje za ,.szczegdlng odmiane socjalizacji”™® i uznaje ja za
przejmowanie przez jednostke tresci kulturowych odmiennych od tresci na-
bytych w jej rodzimej kulturze. Akulturacja zatem to ,,proces wdrazania
Jednostki do kultury innej niz ta, ktorg nabyla przez wychowanie (socjaliza-
¢je)”**. Pojecie akulturacji zwiazane jest tu zatem z jednostka. Nam bardziej

przydatne wydaje si¢ zwigzanie go z kultura, czy tez z systemem kulturo-

P, Sztompka, Socjologia. Analiza spoleczenstwa, Krakow 2002, s. 249.
24 Tamze, s. 253.
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wym, jak robi to nowozelandzka antropolog Joan Metge (ur. 1930 r.)*. We-
dlug tej badacz akulturacja zachodzi w warunkach mniej lub bardziej dtugo-
trwalych kontaktow odmiennych kultur lub systeméw kulturowych. Jest to
proces drastycznej kulturowej zamiany, polegajacy na wprowadzeniu do
jednego systemu kulturowego elementow innego systemu, celem dostoso-
wania go do nowej sytuacji kulturowej konfrontacji. Pomimo zmian i zapo-
zyczen podlegajacy akulturacji system kulturowy nie musi jednak stracic¢

swojej kulturowej odrebnosci czy autonomii.

Dwoch kolejnych terminow uzytecznych dla opisania wyzwan, z jakimi
skonfrontowane zostato archaiczne spoteczenstwo maoryjskie, moze naszym
zdaniem dostarczy¢ futorolog Alvin Toffler (ur. 1928 r.). Wprowadza on po-
dzial na spoleczenstwa ,,pierwszej fali”, w ktorych gospodarka towiecka i
zbieracka zastgpiona zostata przez gospodarke agrarna, oraz spoleczenstwa
»drugiej fali”, ktére doswiadczyly juz rewolucji przemystowej 1 wigzacego
sie z nig umasowienia i centralizacji’®. Moglibyémy zaryzykowaé teze, ze w
XIX-wiecznej Nowej Zelandii doszto do ,,spotkania dwdch swiatow” - auto-
chtonicznych spoteczenstw archaicznych sprzed nastania ,,pierwszej fali”
przemian technologicznych, ktére nie wyszly jeszcze poza zbieracko-
towiecki typ gospodarki i rolnictwo kopieniacze, oraz spoleczenstwa za-
chodniego stojacego na progu ,.drugiej fali” przemian technologicznych i
cywilizacyjnych. W przypadku autochtondw zderzenie takie musiato spowo-
dowaé ,,szok przysztosci™’ i towarzyszace mu stres i kulturowa dezorienta-
cje¢ pod presja nowej rzeczywistosci. Tego wiasnie rodzaju objawy obser-
wowa¢ mozna w przypadku gwattownie adaptujacego zachodnie innowacje

spoteczenstwa maoryjskiego w XIX 1 XX wieku.

Pierwsze jego kontakty z przedstawicielami Zachodu miaty miejsce w po-
towie XVII wieku. W 1636 roku gubernatorem generalnym niderlandzkich
kolonii na Dalekim Wschodzie zostal Antoni van Diemen (1593-1645). Z

» Zob. J. Metge, dz. cyt., s. 233.

% Zob. A. Toffler, Trzecia fala, Warszawa 1997.

7 Pojecie wprowadzone przez A. Tofflera w jego pracy Future Shock z 1970 r. Zob. A.
Toffler, Szok przysztosci, Poznan 1998.
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jego siedziby w Batawii na Jawie wyruszyta ekspedycja do zbadania regionu
Archipelagu Japonskiego, nastepnie zas w 1642 r. kolejna wyprawa pod kie-
runkiem Abela Tasmana (1603-1659) dla zbadania Mo6rz Potudniowych.
Okrety ,,Heemskirk™ i ,,Zeehaan”, na ktérych plyneli cztonkowie wyprawy,
byly pierwszymi statkami europejskimi, jakie pojawily si¢ u wybrzezy No-
wej Zelandii®®. W zwiazku z agresywnym postepowaniem krajowcéw nie
doszlo wéwczas do zawigzania trwatych kontaktow, ktére rozwinigto dopie-
ro po doptynigciu do archipelagu w 1769 roku przez brytyjskiego zeglarza
Jakuba Cooka (1728-1779). Na wyspach archipelagu pojawili si¢ europejscy
towcy fok i wielorybow, misjonarze i handlarze. Maorysi sprzedawali im
zywnos¢ 1 dostarczali sily robocze] w zamian za europejskie narzedzia i
bron. Pojawienie si¢ zachodnich ,,strzelb, zarazkéw i1 maszyn” doprowadzilo
do znacznego zmniejszenia liczebnosci maoryjskiej populacji. Od polowy
wieku XVIII do poczatku lat 40-tych wieku XIX liczba Maorysow zmniej-
szyta sie z ok. 150 tysiecy do ok. 70 tysiecy® . Obfite zniwo zbieraly zarow-
no znacznie podwyzszajace straty w konfliktach zbrojnych bron palna, jak i
nieznane dotychczas choroby jak odra i grypa. Coraz bardziej uzaleznieni od
europejskich dostaw (ubrania, bron, amunicja, narzedzia, lekarstwa), w
znacznej juz czgsci znajdujacy si¢ pod kulturowym wpltywem Anglosasow,
wyniszczeni wewnetrznymi  konfliktami miedzyplemiennymi, Maorysi
zwracali si¢ do misjonarzy i biatych osadnikéw o pomoc w zawarciu pokoju
pomiedzy sktéconymi plemionami. W efekcie w 1840 roku brytyjski kapitan
1 pdZniejszy pierwszy gubernator kolonii brytyjskich na Nowej Zelandii Wil-
liam Hobson (1792-1842) doprowadzit do poddania si¢ przez cze$¢ maoryj-
skich wodzdéw brytyjskiej Koronie w traktacie z Waitangi. Kluczowe dla na-
szego wywodu byly rozstrzygnigcia traktatu dotyczace z jednej strony zrze-
czenia si¢ przez maoryjskich wodzow suwerennosci na rzecz brytyjskiej Ko-
rony (art. 1 traktatu), z drugiej natomiast potwierdzenie dotychczasowych

praw wiasnosci ziemi wobec plemion i innych jednostek spotecznych, z

 T. Rangi Hiroa, Explorers of the Pacific: European and American Discoveries in
Polynesia, Honolulu 1953, s. 17-18.
2 A Posern-Zielinski, Polinezja-swiat nieznany, Warszawa 1972, s. 284.

90



gwarancjg prawa jej pierwokupu dla Korony. Odpowiednie zapisy artykutu 2
Traktatu brzmialy: ,,JKM Krélowa Anglii gwarantuje i potwierdza wodzom i
plemionom Nowej Zelandii, oraz rodzinom i jednostkom, ich w peini wy-
lgczng i niekwestionowang wlasnos¢ ziem, nieruchomosci, lasow, towisk i
innych rodzajow wlasnosci, ktore mogq posiada¢ indywidualnie lub zbioro-
wo tak dlugo, jak diugo bedzie to ich zyczeniem, i jak dlugo bedg chcieli by
pozostaly one ich wlasnoscig; ale wodzowie zjednoczonych plemion i wo-
dzowie indywidualni ustepujq Jej Wysokosci wylgczne prawo pierwokupu
tych ziem, tak ze wlasciciele bedq podlega¢ rozporzgdzeniu sprzedazy po ta-
kich cenach, jakie zostanq uzgodnione pomigdzy wiascicielami i osobami
wyznaczonymi przez Jej Wysokos¢ do pertraktowania z nimi w Jej imie-
niu". Zapisy te nie zapobiegly rabunkowi maoryjskiej ziemi przez brytyj-
skich osadnikow i australijskich spekulantéw, co doprowadzito do serii ma-
oryjskich powstan antykolonialnych w latach 1843-1872°!, sttumionych
ostatecznie przez kolonialne wladze brytyjskie. Wprowadzona w 1852 roku
konstytucja dawata prawa polityczne Maorysom obwarowujac je jednak ma-
jatkowym cenzusem wiasnosci ziemi. W ten sposob pozbawiala praw poli-
tycznych Maorysow zyjacych we wspdlnotach plemiennych, gdzie indywi-
dualna wtasno$¢ ziemi byta nieznana. Maorysi ptacili prawie potowe podat-
kéw, ale tylko 5% srodkow budzetu krajowego przeznaczane bylo na reali-
zacje celdéw maoryjskich. Nigdy tez nie doszto do proklamowania zapowie-
dzianych w konstytucji okregow tubylczych, w ktérych moc obowigzujacych
norm prawnych zyskaloby maoryjskie prawo plemienne. Zajmujacy si¢ ba-
daniami ludéw Polinezji etnolog Aleksander Posern-Zielinski (ur. 1943 r.)
ocenia, ze ,,W rzeczywistosci jednak (konstytucja) skierowana byla przeciw-

ko ich (Maorysoéw) plemiennej strukturze i plemiennej wilasnosci ziemskiej.

% Treaty of Waitangi, http://www.nzhistory.net.nz/politics/treaty/read-the-treaty/english-
text (07.12.2011).

3! Piekng ilustracja literacka narodowowyzwolenczych powstan Maoryséw i zarazem jedna
z pierwszych wzmianek w literaturze polskiej na temat tego odleglego ludu jest zawierajaca
watki autobiograficzne powies¢ Sygurda Wisniowskiego (1841-1892) Dzieci krolowej
Oceanii (1877). Opisuje ona walki na Nowej Zelandii w czasie najwiekszego natezenia
zmagan, w latach 60-tych XIX wieku. Wisniowski wykorzystat w swoim utworze
informacje zebrane podczas osobistego pobytu na archipelagu w latach 1864-1865.
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Prawa polityczne — w mysl nowej ustawy zasadniczej — otrzymac mieli tylko
ci Maorysi, ktorzy zerwali ze swymi macierzystymi plemionami i pedzili zy-
wot niezaleznych wiascicieli matych kawatkow ziemi. Wiasciwym celem, kto-
ry przyswiecal autorom tego prawa, bylo rozbicie spojnosci maoryjskiego
spoleczenstwa, (...). Nowa konstytucja, sprzeczna ze starym plemiennym po-
Jeciem wiasnosci kolektywnej, przymiosla takze ucigzliwe podatki i wiele

. r . . . 2
ograniczeh administracyjnych.”

Porazki kolejnych powstan antykolonialnych i zwigzane z tym rugi ziem-
skie znacznie ostabily materialng baze zycia Maoryséw. Plemiona wspolpra-
cujace z Biatymi w ciggu niecatych dwudziestu lat ulegly rozktadowi, depo-
pulacji 1 wywlaszczeniu. Plemiona izolujace si¢ w srodkowej czesci Wyspy
Potnocnej 1 nie przyjmujace praw kolonialnych zachowaty lepsza kondycje.
W 1865 roku rzad kolonialny ustanowil Trybunat ds. Ziemi Tubylczej (Na-
tive Land Court), ktory dokonal indywidualizacji maoryjskiej wiasnosci
ziemskiej, dajac indywidualnym wtascicielom prawo do sprzedazy swoich
dziatek. Przyspieszylo to i zintensyfikowato procesy rozkladowe w spote-
czenstwie maoryjskim, a takze przyczynito si¢ do wywlaszczenia Maorysow
z kolejnych siedmiu milionéw akrow do roku 1892. Gdy w latach 80-tych
XIX wieku ostatnie izolujace sie od cywilizacji zachodniej plemiona z Wy-
spy Polnocnej zgodzity si¢ podda¢ swoje ziemie jurysdykcji Trybunalu ds.
Ziemi Tubylczej, doprowadzilo to do ich wywtaszczenia, rozpadu rodowe;j
struktury spotecznej i w efekcie takze do depopulacji. Na przetomie XIX i
XX wieku nastgpita ekonomiczna marginalizacja i proletaryzacja Maorysow,
najczesciej zajmujacych pozycje nisko optacanej, ubogiej i niewykwalifiko-
wanej sity roboczej na farmach prowadzonych przez Biatych. Proby samo-
organizacji i powolywania wlasnych instytucji administracyjnych byly ad-
ministracyjnie thumione przez wladze kolonialne. Maorysi dotknigci zostali
przez szereg plag wilasciwych nizszym warstwom spoteczenstw nowozyt-
nych. Tymczasem do roku 1921 kolejne sze$¢ milionéw akréw ziemi ma-

oryjskiej przeszio w rece Biatych. W kolejnych latach pierwszej polowy XX

32 A. Posern-Zielinski, dz. cyt., s. 291.
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wieku nastapito wlaczenie Maoryséw w system nowozelandzkiego panstwa
opiekunczego, w ramach ktorego udzielano materialnej, finansowej i organi-
zacyjnej pomocy Maorysom adoptujacym si¢ do sposobu zycia Biatych i po-
dejmujacym sie¢ gospodarowania na indywidualnych nadziatach ziemi. Przy-
spieszylo to strukturalne upodabnianie si¢ spoteczenstwa maoryjskiego do
spoteczenstw zachodnich i zintensyfikowalo procesy urbanizacyjne. W 1936
roku 9% Maorysow mieszkatlo w miastach, podczas gdy w 1945 roku juz
15%. Ludno$¢ miejska ulegata na ogét kulturowemu i spotecznemu wyko-
rzenieniu z dawnych tradycji i poddawata si¢ westernizacji. W drugiej poto-

wie XX wieku i na poczatku wieku XXI procesy te ulegly nasileniu.

III. Nowozytna rodzina maoryjska
1. Malzenstwo i wychowanie dzieci

W czasach nowozytnych matzenstwo i zalozenie rodziny pozostaja dla
Maorysow waznym zyciowym priorytetem. Osoby bezzenne, szczegdlnie
kobiety, uwaza si¢ za winne niedopelnienia swojego spolecznego obowigz-
ku. Proporcjonalnie, liczba dorostych zonatych Maorysow jest wigksza, niz
analogiczna liczba Biatych®. Zwiazki sa rejestrowane, ale Maorysi uznaja za
malzenstwa rowniez pary zyjace w zwigzkach niezarejestrowanych. Reje-
stracja zwigzkow to instytucja narzucona przez Biatych, ktéra Maorysi ak-
ceptuja, ale zarazem uznajg tradycyjne dla ich spotecznosci zwiazki de facto
za w rownym stopniu wazne. Cenigc wysoko malzenstwo jako instytucje,
Maorysi mniejsza wage przywiazuja do jego trwalosci. Rozwdd uznawany
jest za wydarzenie przykre, ale mieszczace si¢ w ramach akceptowanych za-
chowan spotecznych. W spolecznosci maoryjskiej matzenstwo, zgodnie z
przednowozytng tradycja, uznawane jest za rozwigzywalny kontrakt spo-
teczny. Rozbite malzenstwa sg zatem czeste 1 pospolite w spotecznosci ma-
oryjskiej. Coraz rzadsze sa malzenstwa kojarzone przez starszych. Mlodzi

Maorysi sami dobierajg sobie zyciowych partnerow, starajac si¢ jedynie na-

f3 J. Metge, dz. cyt., s. 62.
3 Tamze, s. 106.
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stepnie o zgode rodu. Odbywa si¢ wtedy uroczyste zebranie obydwu rodzin.
Czasem ze wzgledu na réznice wyznaniowe, stanu spotecznego lub zadaw-
niong wrogos¢ pomiedzy grupami, rodziny nie udzielajg zgody na $lub. Pet-
noletni (majacy powyzej 21 lat) Maorysi zawieraja go wowczas pomimo te-
go, niepelnoletni zyja zas w wolnych zwigzkach do czasu, gdy narodziny
dziecka nie przyniosg im zgody rodzicielskiej. Stosuje si¢ wyszukany cere-
monial $lubny, ktérego najbardziej barwnym elementem jest tzw. ,,ceremo-
nia kwiatu”. Najstarszy z rodu pana mlodego, w ktorego rodowej siedzibie
odbywa si¢ uroczystos¢ weselna, w czasie przyjecia wywotuje nazwy za-
proszonych iwi 1 hapuu. Na to zawolanie odpowiadaja podchodzac do niego
mtodzi mezczyzni z kazdej z wymienionych wspolnot. Starzec wrecza im
wtedy kawalek tortu weselnego, owiniety w papierowa serwetke i ozdobiony
sztucznym kwiatem. Dawniej ceremonia kwiatu obwarowana byla obowigz-
kiem recytowania przez podchodzacych miodych ludzi rodowej genealogii,
co miato potwierdzi¢ ich prawa do reprezentowania swojej wspdlnoty.
Smutnym obrazem dzisiejszej degeneracji starych tradycji jest fakt, ze kan-
dydat ,.Spiewajacy o swoj kwiat” nie musi juz recytowac genealogii, a moze
zaspiewaé choéby ostatnio popularny przeboj muzyki pop. Wspdtczynnik

dzietnosci maoryjskich kobiet jest wyzszy niz biatych kobiet®.

Nierzadko zdarzaja si¢ wsrod Maorysow rodziny wychowujace do dzie-
sieciorga, lub nawet powyzej dziesieciorga dzieci. Liczne potomstwo uwaza
sie¢ za zyciowe osiggnigcie, niezaleznie od tego, jak potocza sie pozniej jego
losy. Rodziny nie posiadajace wlasnych dzieci, niemal zawsze wychowuja
cudze. Adopcja jest szeroko rozpowszechniona, nie bedac przy tym sforma-
lizowana. Rodzina przyjmuje na wychowanie dzieci zarowno $lubne, jak i
nieslubne. Dzieci zazwyczaj znaja swoich prawdziwych rodzicow i okolicz-
nosci adopcji. Przybranymi rodzicami zostaja bardzo czesto dziadkowie.
Whasciwi rodzice moga w dowolnym momencie zazada¢ zwrotu dzieci. To,
wraz z pomniejszonymi mozliwosciami wyegzekwowania dyscypliny przez

wiekowych na ogot dziadkéw, sprawia, ze dzieci adoptowane staja si¢ po-

3 Tamze, s. 109.
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wodem wigkszych zazwyczaj trudnosci wychowawczych i zyja w wigkszym
poczuciu niepewnosci. Mate (nuklearne) rodziny maoryjskie prowadza naj-
czesciej wlasne gospodarstwo domowe. Na obszarach wiejskich czesciej
zdarza si¢ zycie pod jednym dachem i prowadzenie wspolnego gospodarstwa
przez rodzing trzypokoleniowa (rodzice, dzieci, dziadkowie) lub wspdlnie z
krewnymi. We wspdlnym uzytkowaniu pozostaje wowczas dom i obejscie.
W miastach kilka rodzin zajmuje niekiedy jedno mieszkanie, majace wspdl-
ne wejscie, wygody i kuchni¢. Podzial obowigzkow rodzicielskich 1 wycho-
wawczych w nowozytnej rodzinie maoryjskiej jest charakterystyczny dla
nizszych warstw kazdego spoteczenstwa wchodzacego w epoke Moderny.
Prace domowe i gospodarskie wykonuje kobieta, na ktorej spoczywa row-
niez obowigzek dogladania i dbania o dzieci. Ojciec zaopatruje rodzing w
srodki do zycia, przebywajac poza domem cale dnie, niekiedy zas tygodnie i
miesigce. Jego rola w prowadzeniu gospodarstwa domowego ogranicza si¢
do dostarczania srodkéw do zycia i wykonywaniu wymagajacych wigkszej
sity 1 bardziej skomplikowanych prac, ktéorym nie bylaby w stanie podota¢
kobieta. Rola wychowawcza ojcoOw polega na zabieraniu chtopcow na wy-
prawy, grach sportowych i majacych z rzadka miejsce zabawach z dzie¢mi.
Pozostata czg$¢ wolnego czasu me¢zczyzni maoryjscy spedzaja w towarzy-
stwie innych mezczyzn, grajac w karty, pijac, polujac, towigce ryby, pomaga-
jac sobie w domowych naprawach etc. Ojciec maoryjski jest zatem ,,0jcem
nieobecnym”. Dzieci, szczegolnie w regionach wiejskich, wychowuja si¢ na-
tomiast w bliskiej odlegtosci od dalszych krewnych, ktérzy spelniajg nad
nimi dozér pod nieobecnos¢ rodzicéw, choé na ogét w sposéb bardziej od
rodzicow pobtazliwy. Powoduje to okreslone konsekwencje dla przebiegu
procesu wychowawczego. Dzieci maoryjskie w pierwszych miesigcach swo-
jego zycia sa otaczane miloscig i rozpieszczane przez rodzicéw, krewnych i
starsze rodzenstwo. Szybko sa jednak odtracane, szczegdlnie po narodzinach
kolejnego dziecka. Oddawane sg pod opieke starszemu rodzenstwu, byleby
tylko zabrato je ono sprzed oczu rodzicom. Dzieci starajg si¢ wtedy zwrocic
na siebie uwage ptaczem lub popisami, gdy zas to nie skutkuje, zamykaja si¢

w sobie, staja ponure i nieufne. W po6zniejszych latach zycia, dzieci wycho-
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wuja sie¢ w duzej mierze bez udziatu dorostych, przebywajac we wlasnym
towarzystwie. Formuja duze bandy, wewnatrz ktérych ustalane sg wlasne,
niezbyt zazwyczaj ztozone reguly postepowania. ,,Kolaboracja” ze §wiatem
dorostych jest potepiana. Przyjaznie indywidualne niemal nie wystepuja, za
to w kazdej z band panuja bardzo serdeczne stosunki grupowe i solidarnos¢
wobec obcych. Wydaje si¢ to by¢ mozliwym przezytkiem form plemien-
nych. Pod opieka dzieci maoryjskich pozostaje zazwyczaj mtodsze rodzen-
stwo. Relacje z nim rzadza si¢ najczesciej przemocy starszych wobec mtod-
szych, cho¢ zachowuja oni solidarno$¢ wobec ataku z zewnatrz. Przejscie od
wieku mlodzienczego do dorostego trwa kilka miesiecy i dokonuje sie w
siedemnastym roku zycia. Warunkami okreslajagcymi wyksztalcenie si¢ i
trwanie takiego modelu wychowawczego jest zycie w licznych rodzinach, w
relatywnie gorszych niz Biali warunkach ekonomicznych, wreszcie postawy
i praktyki zaposredniczone w nowozytno$¢ z przeszlosci archaicznej. W
okresie wychowawczym formowaniu ulega matryca osobowosci maoryj-
skiej. Poczatkowe rozpieszczanie zaszczepia nawyk dazenia raczej do szyb-
kiej satysfakcji, niz pdzniejszej nagrody. Kaprysy rodzicow, nagle zmniej-
szenie pobtazliwosci z ich strony, podwazaja w dziecku poczucie wlasnej
wartosci 1 podkopuja u niego wiare we wlasne sity. Zaréwno to, jak i men-
talne przezytki archaicznych sposobdéw zycia w strukturze plemiennej, po-
woduja u Maorysa silng potrzebe akceptacji, aprobaty i przynaleznosci.
Wieksza wage niz do abstrakcyjnych zasad, Maorys przywigzuje do umie-
jetnosci postepowania w okreslonych sytuacjach i w relacjach z konkretnymi
ludZzmi. W nieznanych sytuacjach i wsrdd obcych czuje sie zagubiony, jest
zaktopotany i niesmialy. Stara si¢ w nich odnaleZ¢ znane sobie elementy, na
ktorych nastepnie koncentruje uwage. Pogoda i towarzyskos¢ Maorysow jest
maska ukrywajaca niepokoj, brak wiary w siebie, oczekiwanie na przyjazny
odzew 1 aprobate. Typ wychowania i wptyw dawnej archaicznej struktury
spotecznej hamuja wsrod Maoryséw dazenie do sukceséw indywidualnych.
Wazniejsze sg dla nich akceptacja przez grupe, poczucie wspdlnoty i przyna-

lezno$ci. Mniejsza role niz u Biatych odgrywaja wartosci materialne.
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2. Pokrewienstwo i genealogia

Cecha roznigcag Maorysow od Biatych jest tzw. ,,wielki $wiat pokrewien-
stwa” tych pierwszych. Oznacza to, ze maja oni rozlegly krag krewnych i
powinowatych, koncentrujacy sie¢ wokot ich ego, r6zny zas od kregdéw zakre-
Slonych wokot innych ego. Przecietnego Maorysa cechuje postawa whana-
ungatanga, czyli zainteresowania sprawami pokrewienstwa. Przywigzuje on
tez duza uwage do whanaunga, czyli do utrzymywania stosunkdw pomigdzy
krewnymi. Potrafi na ogot wymieni¢ ponad dwiescie nazwisk krewnych lub
potomkow znanych sobie krewnych. Rzadko widuje ich bezposrednio, ale
zazwyczaj W ten czy inny sposob utrzymuje z nimi kontakt. Duzo czgsciej
zachodzi to w regionach wiejskich, gdzie nierzadko wigkszo$¢ mieszkancow
wioski jest ze soba spokrewniona. Zwigkszenie mobilnosci przestrzennej
Maorysow po wejsciu ich spoleczenstwa w epoke Moderny i wzrost wielko-
$ci migracji, spowodowaly rozpad jednosci tradycyjnych struktur prze-
strzennych i1 klanowych. Maorysi czgsto zmieniajag miejsce zamieszkania,
réwniez z powodoéw zarobkowych, zawieraja matzenstwa z osobami z od-
miennych plemion i z daleko polozonych regionow Nowej Zelandii. W re-

zultacie maja krewnych rozsianych po catym archipelagu®®.

To obniza site wiezi i poczucia krewniaczej solidarnosci, zmniejsza inten-
sywnos¢ wzajemnych kontaktow , rozluznia i pomniejsza znaczenie whana-
unga. Solidarno$¢ krewniacza zachowuje jednak znaczenie przy przenosze-
niu si¢ w nowe miejsce zamieszkania. Krewni mieszkajacy w oddalonych
regionach zobowigzani sg udzieli¢ pomocy nowo przybytym cztonkom wta-
snej rodziny. W spoleczenstwie maoryjskim obserwuje sie¢ gwattowny spa-
dek znaczenia starszenstwa rodowego towarzyszacy pomniejszeniu znacze-
nia i zanikowi klanowych struktur spotecznych. Nastepuje tez uznanie rodzi-
ny nuklearnej w miejsce whaanau jako podstawowej komorki spotecznej.
Silniej odczuwana jest réznica pomigdzy wiasnymi a klasyfikacyjnymi ro-

dzicami i dzie¢mi. Brak jest zainteresowania rodzenstwem spowinowaco-

36 Znaczace spolecznosci Maoryséw zyja tez w Australii (ok. 110 tys w 2010 r.),
Zjednoczonym Krolestwie, USA i Kanadzie.
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nym plci odmiennej jako potencjalnymi wspotmatzonkami. Wciaz pozostaje
aktualna zasada maoryjskiej aroha (mitosci i solidarnosci krewniaczej), za-
dajacej pelnej lojalnosci materialnej i zyciowej wobec krewnych, zarowno w
sytuacjach, gdy jest to stuszne, jak i wowczas, gdy jest niestuszne. 7 krew-
nymi nalezy dzieli¢ si¢ wszystkim, zawsze by¢ gotowym do udzielenia im
pomocy i ugoszczenia ich. Wyjatki od tej zasady mozliwe sa tylko w przy-
padkach cigzkiej sytuacji materialnej lub niesolidnosci krewnego, naduzywa-
jacego goscinnosci lub szczodrobliwosci cztonkow rodziny. Wraz ze zmniej-
szaniem si¢ stopnia pokrewienstwa zmniejsza si¢ intensywnos¢ wzajemnych
obowigzkow Maoryséw wobec siebie, nie zmienia si¢ natomiast ich tres¢ i
natura. Lojalno$¢ rodzinna jest bardzo silna. Sprawienie ktopotéw krewnemu
uznawane jest za najgorszego rodzaju dyshonor. Bycie opuszczonym przez
krewnych sprowadza Maorysa na dno nieszczes$cia. Niepowodzenia mate-
rialne dokuczaja mu mniej, niz samotnos¢ i oderwanie od rodziny. Urbaniza-
cja i migracje rozerwaly naturalne wiezi rodowe wsrod Maorysow, zetknely
za to ze sobg niekiedy bardzo odleglych krewnych. Czestsze w zwiazku z
tym staty si¢ przypadki naduzy¢ maoryjskiej aroha, szczegdélnie w miastach,
gdzie niesolidni krewni korzystaja niekiedy z gosciny Maoryséw lub ich

szczodrosci, bez intencji zados¢uczynienia Swiadczen.

Rola pochodzenia zmniejszyta si¢ od czaséw przejscia spoteczenstwa
maoryjskiego z epoki archaicznej w epoke nowozytna. Wciaz jednak zacho-
wuje znaczenie w kwestii dziedziczenia nadzialéw ziemi, okreslenia statusu
spolecznego 1 wyboru przywodcow, cztonkostwa w grupach réznych stopni i
pozyskiwania od nich $§wiadczen. Zmniejsza si¢ znajomos$¢ wciaz jednak
przywolywanej na zebraniach maoryjskich wspolnot whakapapa (synoni-
micznie zwanej tez niekiedy taataingoa — recytacja imion). Polega ona na
wymienianiu z pamigci listy imion przodkow, niekiedy przeplecionej infor-
macjami na temat urodzen lub zwigzkéw matzenskich, prowadzacej od okre-
Slonego przodka do okreslonego potomka. Maorysi maja wigc po kilka wha-
kapapa, w zaleznosci od rozpoczynajacego rod przodka i powigzan wybra-
nych w danym pokoleniu. Wszelkie znaczenie utracita zasada starszenstwa

rodowego. Zatarly si¢ réznice pomiedzy rangatira i tuutuuaa, szczegdlnie w
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miastach. Maorysi duzo mniej cenig sobie pochodzenie ze starszej linii ro-
dowej, nie czynig ré6znic pomiedzy starszym a mtodszym rodzenstwem ro-
dowym, nie biorg pod uwage sprzeciwu wobec planowanego zwigzku mat-
zenskiego, jesli jako powod sprzeciwu podaje sie przeszkode natury rodo-
wej. Podwazany jest prestiz i spoteczne przywddztwo najstarszych w struk-
turze rodowej mezczyzn, poza czynnosciami obrzegdowymi na ogdt zastepo-
wanych przez nowych przywodcow, przewyzszajacych ich zdolnosciami
osobistymi. Mozna zaryzykowaé stwierdzenie o rozpadzie klanowej struktu-
ry archaicznego spoleczenstwa maoryjskiego i o wypieraniu tradycyjnych
przywodcow kaumaatua przez nowych posiadaczy wiadzy ,.eksperckiej”,
przez nowozytnych tohunga. Wciaz jednak Maorysi zachowuja identyfika-
cje i poczucie przynaleznosci do iwi 1 hapuu, bedacych, podobnie jak w cza-

sach archaicznych, ambilinealnymi wspdlnotami genealogicznymi.

3. Relikty struktur plemiennych
3.1. Wielka rodzina (family)

W spoleczenstwie maoryjskim, szczegdlnie na obszarach wiejskich, wy-
réznia si¢ grupy krewniacze nazywane ,rodzinami” (ang. families). Licza
one od trzydziestu do pieédziesieciu 0sob i w ich sktad wchodza zarowno
cztonkowie ,,prawdziwi”, czyli wywodzacy si¢ w linii me¢skiej lub zenskiej
od wspdlnego przodka, jak i cztonkowie ,,przylaczeni”, czyli wspdimatzon-
kowie i dzieci. Wielkie rodziny gospodaruja na ziemi odziedziczonej po
wspolnym przodku, bedacym na niej zazwyczaj taangata whenua (dost.
»~czlowiekiem ziemi”, tzn. rodowitym dziedzicem miejscowej ziemi). Zwy-
kle byt nim niezyjacy juz dziad lub pradziad najstarszych zyjacych cztonkow
wielkiej rodziny. Po jego $mierci wielka rodzina dzieli si¢ na galezie wywo-
dzace si¢ od najczcigodniejszych zyjacych starcéw, ktore stopniowo unieza-
lezniajg si¢ od siebie. Gdy wymra ostatni pamigtajacy osobiscie wspdlnego
przodka, gatezie oddzielaja si¢ od siebie, cho¢ wcigz zachowuja swiadomos¢
pokrewienstwa i silne wzajemne zwigzki. Rozdzielone gal¢zie wielkiej ro-

dziny pozostaja zazwyczaj w granicach tego samego hapuu. Emigranci za-
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chowuja czlonkostwo w wielkiej rodzinie, dopoki podtrzymuja z nig rze-
czywiste wiezi. Gdy tego zaniechaja, wielka rodzina o nich zapomina. Mat-
zonkowie z innych wspdlnot i dzieci przybrane, cho¢ nie adoptowane, nie
moga wystepowaé na zebraniach rodzinnych jako méwcy, ani dziedziczy¢
ziemi, ponadto jednak s3 w codziennym zyciu cztonkami rodziny de facto.
Zdarza si¢ przynaleznos¢ do dwdch lub wigcej wielkich rodzin, pomiedzy
ktore Maorys dzieli swoje obowiazki, przyznajac jednak pierwszenstwo tej
sposréd nich, posrod ktorej zyje. Glowa wielkiej rodziny jest zazwyczaj naj-
starszy mezczyzna z najstarszej galezi, nazywany maatamua (najstarszym z
rodzenstwa) lub kaumaatua. W niektérych przypadkach starszenstwo krwi
ustepuje przed walorami osobowosci lub wiedzy. W miastach wielkie rodzi-
ny moga by¢é grupami genealogicznymi, ale czasem skladajg si¢ na nie
cztonkowie kilku r6znych grup tego rodzaju, potaczeni wigzami powinowac-

twa lub adopcji.

3.2. Klan (hapuu)

Wspotczesne hapuu wywodzone sg od przodkdw zyjacych co najmniej
osiem pokolen wstecz i sktadaja sie z paruset, do kilku tysiecy ludzi. Niekie-
dy hapuu dzieli si¢ na mniejsze hapuu, ktére wyodrebnily sie w blizszych
wspolczesnoscei czasach, i ktére przy szczegolnych okazjach tacza sie wyste-
pujac jako jedno duze hapuu. Zwykle hapuu zajmuje grunta przyshugujace
mu dawniej jako podgrupie plemiennej, bezposrednio nalezy jednak do nie-
go jedynie marae (plac, na ktorym stoi maoryjski dom zebran). Mniejsze i
pézniej wyodrebnione hapuu zajmuja tereny blisko ze soba sasiadujace, na
ogol wydzielone z terytorium historycznego hapuu, ktérego podjednostke
stanowia. Przynalezno$¢ do hapuu dziedziczy si¢, podobnie jak w przypadku
przynaleznosci do iwi, po rodzicach. Jest to zatem grupa genealogiczna am-
bilinealna. Mozliwa jest przynalezno$¢ do kilku hapuu, sposrod ktorych Ma-
orys wybiera to gtowne 1 najwazniejsze. Znaczenie przynaleznosci do hapuu
wigksze jest na obszarach wiejskich, gdzie czesto wcigz jest ono elementem

istniejacej spotecznej rzeczywistosci. Mlodzi Maorysi zamieszkali w mia-
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stach nierzadko nie potrafig juz jednak wymieni¢ nazwy swojego macierzy-
stego hapuu. W relacjach wewnatrzplemiennych Maorysi wystepuja przede
wszystkim jako czlonkowie swojego hapuu, na zewnatrz plemienia jednak

juz jako czlonkowie swojego iwi.

3.3. Plemig¢ (iwi)

Maoryjskie iwi wigzane sa nominalnie z ziemig przyznang im w traktacie
z Waitangi z 6 lutego 1840 roku. W rzeczywistosci ziemia ta w czesci prze-
szta w rece Biatych, w czesci zostata rozdzielona pomigdzy indywidualne
dzialki, jedynie kilka dziatow i plemienny marae pozostaja wlasnoscia iwi
jako wspolnoty. Liczebno$¢ plemion siega od tysigca do ponad dziesigciu ty-
siecy. Czlonkowie danego plemienia zwykle — poza obszarami miejskimi —
stanowig wiekszos¢ mieszkajacych na jego plemiennym terytorium Maory-
sow. Nie przeczy temu fakt, ze nie wszyscy Maorysi mieszkajg na swym
plemiennym terytorium. O cztonkostwie w plemieniu decyduje urodzenie
lub adopcja przez czlonka plemienia, ale w staraniach o nabycie czlonkostwa
nie jest wymagana whakapapa. Wystarczy powtorzyé przynaleznosé ple-
mienng rodzicéw. Jedynie przy staraniach o pomoc z plemiennej kasy za-
pomogowej lub przy staraniach o przywddztwo plemienia wymaga si¢ legi-
tymizowania si¢ whakapapa (w ostatnim przypadku takze pochodzeniem ze
starszej linii rodowej). Mozliwe i coraz czesciej spotykane jest cztonkostwo
w kilku iwi jednoczesnie. Plemiona wciaz r6znig si¢ dialektami, obyczajami,
obrzedowoscig. Aktualne wcigz jest postrzeganie iwi jako wspolnoty krew-
niaczej, co wptywa na bardziej pozytywny stosunek Maorysa do obcych z
wlasnego plemienia, mniej zas zyczliwy wobec czlonkow innych awi. Przy-
naleznos$¢ plemienna nie niesie dzi§ ze soba dla Maorysa zadnych liczacych
si¢ korzysci materialnych (majatek dziedziczy si¢ po rodzicach, lub zdobywa
wilasnym wysitkiem), zapewnia mu jednak wcigz okreslone miejsce w spo-
teczenstwie, wiazac z przeszloscia i jej bohaterami, oraz z powszechnie

uznawang i szanowang przez ludzi z zewnatrz grupa spoleczna.
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3.4. Starszenstwo i hierarchia spoleczna

Rozprzezenie tradycyjnego maoryjskiego spoleczenstwa klanowego naj-
lepiej wida¢ na przyktadzie fundamentalnego przeksztalcenia pozycji trady-
cyjnych przywddcow. Coraz czesciej, przywddey ktéorym ranga taka przy-
stuguje z racji rodowego starszenstwa, w sprawach konkretnych lub cato-
Sciowo, ustepuja miejsca przywddcom wylanianym ze wzgledu na wybitne
osiggniecia lub wyksztalcenie. Mana rzadziej rozumiana jest jako wiasci-
wos¢ o cechach sakralnych, czesciej natomiast jako ,,prestiz” lub ,,autorytet”.
Jest ona dziedziczona, ale mozna ja tez posig$¢ dzigki wybitnym wlasciwo-
Sciom osobistym. Wciaz istotng role odgrywaja kaumaatua, ktérymi zostaja
mezezyzni w wieku powyzej piecdziesieciu lat legitymizujacy si¢ starszen-
stwem rodowym i tradycyjna wiedza maoryjska (w zakresie whakapapa, re-
toryki, historii i obrzedowosci), ze wzgledu jednak na zastepowanie wielkiej
rodziny przez rodzing nuklearna, rzadziej glowa rodziny i gospodarstwa do-
mowego jest rownoczesnie kaumaatua. W miastach starszenstwo rodowe nie
ma znaczenia przy wyznaczaniu danej osoby na kaumaatua — moze by¢ on
nawet potomkiem niewolnikéw, byleby znal obrzgdowos¢ maoryjska i spel-
nial kryterium wieku. Transformacji ulegto réwniez znaczenie terminu ran-
gatira. W zwiazku z rozpadem tradycyjnych wiezi klanowych i wspolnot
genealogicznych, stracila znaczenie i ulegla zanikowi zasada rodowego star-
szenstwa. Rangatira kierujacych hapuu moze by¢ zatem kilku rdwnoczes$nie.
Mieszkajacy w miastach Maorysi uzywaja za$ tego terminu w zupehie
zmienionym znaczeniu; na okreslenie swoich przetozonych w pracy. Uzycie
stowa ariki w niektérych regionach zanikneto zupelnie w odniesieniu do lu-
dzi, od czasu gdy misjonarze chrzescijanscy okresla¢ nim zaczgli Boga.
Wisrod innych plemion nastapita erozja znaczenia i wladzy ariki, do miana
ktorego pretenduje niekiedy kilka lub nawet kilkanascie os6b rownoczesnie.
Uzywa si¢ wowczas opisowego sformulowania ,,ngaa rangatira o te iwi”,
czyli ,,wodzowie plemienia”. Godnosci kaumaatua, rangatira i ariki sa dzie-
dziczone przez pierworodnych syndw najstarszych rodéw. W przypadku
kaumaatua mtodsi synowie lub potomkowie mtodszych linii rodowych moga

zdoby¢ dla siebie pozycje kaumaatua zastynawszy jako mowcy, organizato-
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rzy, lub eksperci w sprawach maoryjskich. Godnosci te i tytuly przystuguja
swoim posiadaczom dozywotnio. W miastach pozycja starszyzny i faangata
wheua ulegta dalszemu ostabieniu i znane sa przypadki dzialania wtérnych
zrzeszen 1 stowarzyszen maoryjskich nie liczacych si¢ ze zdaniem taangata
whenua. Znaczng pozycje kosztem tradycyjnych lideréw rodowych uzyskali
w nowozytnym spoleczenstwie maoryjskim specjalisci i przywodey funk-
cjonalni. Do tych pierwszych zaliczy¢ mozna postow do Parlamentu, urzed-
nikow sadowych i municypalnych, duchownych, nauczycieli, lekarzy, piele-
gniarki, osoby wyksztalcone zawodowo. Ci drudzy to kierownicy funkcjo-
nalnych klubow i stowarzyszen maoryjskich, przywddcy grup krewniaczych
i innych grup nieformalnych. Jedni i drudzy zajmuja pozycje¢ dawnych to-
hunga — specjalistow w zakresie wiedzy religijnej i rzemieslniczej. Zmienit
si¢ jedynie rodzaj posiadanych przez nich umiejetnosci, fakt pochodzenia nie
tylko sposrdd ramgatira ale ze wszystkich warstw spolecznych, wreszcie
skoncentrowanie na wiedzy $wieckiej i1 brak inicjacji w ezoteryczng wiedze
religijng. Wywieraja oni istotny wplyw na funkcjonowanie wspdlnot ma-

oryjskich i rywalizuja o znaczenie z tradycyjnymi liderami rodowymi.

4. Wlasnosé.

Pozycje dla trwalosci archaicznych reliktéw w spotecznosci maoryijskiej
zachowuje dziedziczona po przodkach ziemia (whenua) oraz ptynace z tego
tytulu prawa. W starszym pokoleniu Maoryséw wcigz obecne jest poczucie
mistycznych zwiazkéw laczacych ziemie i pozycje osobista jej posiadacza.
Legitymizujacy si¢ pochodzeniem ze starszej linii rodu i dziedziczacy w da-
nej okolicy ziemi¢ po przodkach nazywani sg faangata whenua (zaznaczy¢
przy tym warto, ze Maorysi moga dziedziczy¢ ziemig i by¢ taangata whenua
w kilku wspolnotach rownoczesnie) i formuja tradycyjng spoteczng elite,
pelniac godnosci przywodcze i przewodniczac zebraniom wspdlnoty. Do
godnosci takich tradycyjnie nie byli dopuszczani nie wywodzacy si¢ od
wspolnego przodka i wobec tego nie posiadajagcy w danym regionie ziemi.

Coraz czesciej jednak si¢ to zmienia i odznaczajacy sie¢ wyjatkowymi przy-
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miotami osobistymi, zastepuja lub wypieraja tradycyjng elite taangata whe-
nua. Wyodrgbniona w nowozelandzkim prawie nieruchomosci tzw. ,,ziemia
maoryjska”, pozostajaca wlasnoscia Maoryséw i oblozona ograniczeniami
dotyczacymi obrotu handlowego nig i jej zbywania, zostala sadownie po-
dzielona pomiedzy indywidualnych wilascicieli. Zlikwidowano w zasadzie
wlasnos¢ wspolnotows i plemienng, ograniczajac ja do rezerw, marae 1 wla-
snosci rady plemienia. Naszym zdaniem, spoteczne i kulturowe konsekwen-
cje tej decyzji byty dalekosi¢zne, bedac jednym z najpowazniejszych czyn-
nikow rozpadu maoryjskiego archaicznego spoleczenstwa klanowego i
upodobnienia go do zachodnich spoteczenstw nowozytnych. Wprowadzenie
indywidualnej wlasnosci ziemi w spoleczenstwie o klasyfikacyjnym syste-
mie pokrewienstwa doprowadzito nie tylko do rozdrobnienia wlasnosci po-
przez podzialy pomiedzy spadkobiercéw, uniemozliwiajace jej efektywne
ekonomicznie uzytkowanie, ale tez stworzylo warunki dla przestrzennego i
gospodarczego uniezaleznienia si¢ jednostek i rodzin nuklearnych, rozbijajac

W ten sposob whaanau i hapuu.

5. Narodziny czy poronienie rodziny nuklearnej?

Uwiad i zanik struktur klanowych doprowadzit do zaprzestania spetniania
przez nie tradycyjnych funkcji socjalnych i wychowawczych, znanych w
spoleczenstwie archaicznym sprzed kolonizacji. To z kolei spowodowato
obserwowane zaburzenia funkcji wychowawczych i pauperyzacje¢ oraz pro-
letaryzacje Maorysow, bedacych we wspotczesnym spoleczenstwie nowoze-
landzkim przede wszystkim pozbawionymi wlasnosci i niewykwalifikowa-
nymi robotnikami rolnymi i przemystowymi. Pauperyzacja i przeludnienie w
stosunku do mozliwosci rozdysponowania ,,ziemi maoryjskiej” byly tez
czynnikiem powodujacym migracje do miast, gdzie doszto do dalszej prole-
taryzacji Maorysoéw i do postepujacej anomii spotecznej i erozji kulturowe;.
Zniszczenie materialnej ,,bazy” archaicznego spoleczenstwa maoryjskiego w
postaci wspolnotowej wlasnosci ziemi i znajdujacych si¢ na niej zasobow,

zaowocowalo rozpadem kulturowej i socjopsychologicznej ,,superstruktury”
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tego spoteczenstwa i w rezultacie spowodowato jego rozktad do postaci spo-
teczenstwa nowozytnego, pod wieloma wzgledami przypominajacego
wspolczesne spoteczenstwa zachodnie, w tym takze spoteczenstwo nowoze-
landzkich Bialych. Znaczace réznice pomiedzy obydwiema rasami dotycza
tylko w widocznym stopniu nizszych wskaznikéw cywilizacyjnych w spo-
tecznosci maoryjskiej. Krotsza jest przecigtna dtugos¢ zycia Maoryséw w
stosunku do przecigtnej dlugosci zycia Biatych, Maorysi osiagaja gorsze
wyniki o§wiatowe i majg nizsze kwalifikacje zawodowe, wyzszy jest wsrod
nich odsetek bezrobotnych, alkoholikow, narkomanow, chorobliwie otytych,
przestepcow, nizsze sg przecietne dochody, czesciej dochodzi do przemocy

domowej i wyzszy jest wskaznik samobojstw’’.

Fabularng ilustracjg dramatycznej sytuacji, w jakiej znalezli si¢ Maorysi
po zetknigciu si¢ z nowozytnoscig i jej przejawami takimi jak migracje,
urbanizacja, kapitalizm, panstwo opiekuncze, alkohol i inne uzywki, rozktad
tradycyjnych wiezi spotecznych i degeneracja zycia rodzinnego stat si¢ glo-
sny film Once Were Warriors (1994)® w rezyserii maoryjsko-
nowozelandzkiego rezysera Lee Tamahori'ego (ur. 1950 r.). Film opowiada
histori¢ rodziny maoryjskiej, w ktorej ojciec straciwszy prace i zyjac z zasil-
ku dla bezrobotnych, popada w alkoholizm i z coraz wigksza brutalnoscia
traktuje swoich najblizszych. Pozbawieni opieki synowie trafiaja odpowied-
nio do ulicznego gangu i do sierocinca, wrazliwa i zamknigta w sobie corka
zostaje zgwatcona przez jednego z krewnych i1 popelnia samobojstwo. Pod-
czas jednej z libacji urzadzonych w swym mieszkaniu, pijany maz katuje na
oczach obecnych swoja zone. Ta po samobdjstwie corki porzuca go i wyjez-
dza do swojej rodzinnej wsi, by uciec od realiow nowoczesnosci i asymilacji
w nowozytnym spoleczenstwie, do harmonijnego $wiata starych maoryjskich
wartosci i1 tradycyjnej kultury. Film odbil si¢ szerokim echem w Nowej Ze-

landii wzniecajac dyskusje nad spotecznymi i kulturowymi konsekwencjami

7 J. Metge, dz. cyt., s. 78-92; 103-106; 114-117; 170-176; 207-216 i in.
** Film oparty zostat na wydanej w 1990 roku powieéci Alana Duffa (ur. 1950 r.) pod tym
samym tytutem.
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dwustuletniej asymilacji Maorysow w nowozytnym spoteczenstwie opartym

na wartosciach Zachodu.

6. Nowy czlowiek, nowy naréd, nowy Swiat.

Strukturalnym 1 kulturowym przemianom ws$réd Maorysow towarzyszy
od poczatku XX wieku stalty wzrost ich populacji. Najnizszy poziom osig-
gnela ona na poczatku lat 20-tych XX wieku. W 1921 roku liczbe ludnosci
maoryjskiej oceniano na 56 987 o0sob, co stanowilo 4,5% 6wczesnej popula-
cji Nowej Zelandii. Tempo rocznego przyrostu populacji maoryjskiej wyno-
sito wowczas 1,6%. W kolejnych latach wskazniki te stopniowo rosty, by w
1961 roku siegna¢ odpowiednio 167 086 oso6b uznanych za Maoryséw, sta-
nowigcych 6,9% calej ludnosci Nowej Zelandii, ze Sredniorocznym tempem
wzrostu na poziomie 4%°° W 1991 roku liczba Maoryséw zyjacych w No-
wej Zelandii wynosita 434 847 osob, w ciggu kolejnych pigtnastu lat wzrosta
0 30% (o 13 482 osoby) do liczby 565 329 os6éb w 2006 roku, co stanowito
14,6% owczesnej populacji Nowej Zelandii. Wsrdd osob deklarujacych ma-
oryjska narodowos¢ w 2006 roku, 52,8% zadeklarowato pochodzenie czysto
maoryjskie. W 2011 roku liczba Maoryséw wzrosta do 673 500 0sob™.
Wzrostowi temu towarzyszg procesy umasowienia, uniformizacji i homoge-
nizacji Maorysow, ktorzy przestawszy by¢ spoteczenstwem hierarchicznym i
organicznym, stajg si¢ nowozytnym, ujednoliconym i egalitarnym narodem.
Nowozytny naréd maoryjski — byt spoleczny nieznany w okresie archaicz-
nym, gdy najwyzszego rzedu wspolnotg spoleczng bylto iwi — nie ma juz cha-
rakteru pierwotnego i przyrodzonego, lecz - stosownie do charakterystyki te-
go rodzaju form spotecznych dokonanych przez amerykanskiego socjologa

Benedykta Andersona (ur. 1936 r.) - jest wspdlnota wtérng i wyobrazong. Za

" Dane na podst. J. Metge, dz. cyt., s. 79.

Y Dane na podst. Quick Stats About Maaori. Census 2006/Tatauranga 2006,
http://www.stats.govt.nz/Census/2006CensusHomePage/QuickStats/quickstats-about-a-
subject/maori.aspx (07.12.2011); Maaori Population Estimates,
http://www.stats.govt.nz/browse for_stats/population/estimates_and_projections/maori-
population-estimates.aspx (07.12.2011).

106



niemieckim socjologiem Ferdynandem Tonniesem (1855-1936) mozna by

go uzna¢ za blizszy raczej ,,gesellschaft”, niz ,.,gemeinschaft”.

Zakonczenie: ,,Ludzie ci wymarli podobnie jak Moa”"!

Tradycyjne spoleczenstwo maoryjskie przestato istnie¢. Grupy plemien-
ne, bedace niegdy$ wielkimi rodzinami, stracity swdj wspolnotowy charakter
przeksztatcajac sie w luzne stowarzyszenia i zrzeszenia folklorystyczno-
towarzyskie. Zniknety lub wyprane z pierwotnej tresci zostaty whaanau i
hapuu. Wigkszo$¢ mieszkajacych w miastach Maorysow nie potrafitaby si¢
juz do zadnej przypisaé. Zanika umiejetnos¢ whakapapa, przywddztwo i
kontrola spoteczna oparte na starszenstwie przestaty funkcjonowac. Maorysi
przestali by¢ taangata whenua, migrujac z powoddw zarobkowych we
wszystkich kierunkach i osiedlajac si¢ we wszystkich czgsciach Nowej Ze-
landii, a nawet poza jej granicami. Nikt juz nie potrafi okresli¢, kto przyna-
lezy do starszej, kto zas do mtodszej linii rodowej. Nie tylko wspolnoty tery-
torialne, ale takze dumni ze swych starozytnych korzeni rangatira, rozptyne-
li sie¢ w niezroznicowanej masie nowozytnego spoteczenstwa nowozelandz-
kiego. W nowych warunkach, utrzymywanie dawnych rodowych wiezi prze-
stato by¢ zachowaniem adaptacyjnym, a stato si¢ patologicznym, totez je za-
rzucono. Ziemia stracita przypisywane jej niegdy$ mistyczne i sakralne tre-
$ci, a zaczela by¢ traktowana jako zwykty czynnik produkcji. Liczba Ma-
orysow od blisko stu lat wzrasta, przekroczywszy wielkos¢ sprzed koloniza-
cji. Nie znaja oni jednak swojego ojczystego jezyka (komunikatywnie jest
nim w stanie postugiwaé sie 4% ludnosci Nowej Zelandii*?, podczas gdy
Maorysi stanowia ponad 14% ludnosci), nie znaja swoich korzeni i porzuca-
ja swoje tradycje, by sta¢ si¢ beneficjentami panstwowego systemu opieki

spotecznej. Powoduje to moralng i kulturowa degeneracje tego etnosu.

I Przystowie staromaoryjskie. Moa (Dinornithiformes) to rzad wytepionych przez
Maoryséw na przetomie XVIII i XIX wieku wielkich roslinozernych ptakow, zyjacych
wczesniej na Nowej Zelandii.

2 Quick Stats..., dz.cyt.

107



Smierci dawnego $wiata, $wiata utrzymujacego wiez z Tradycja®, towa-
rzysza narodziny nowej rzeczywistosci. Cywilizacja zachodnia z jej konflik-
tami, chciwo$cig, indywidualizmem 1 pogonig za zyskiem zajeta miejsce
dawnych form zycia w szczesciu 1 harmonii z naturg. Spontaniczno$¢ i au-
tentyczno$¢ dziatan Maoryséw, ich umiejetnos¢ pracy zespotowej dla
wspolnego dobra, bezinteresowna goscinnos¢, zyczliwos$é, umiejetnosé
wspodlzycia z przyroda oraz duma z historii i tradycji wlasnego rodu i rasy
staja sie¢ w nowoczesnym spoteczenstwie kapitalistycznym, zurbanizowanym
1 zindustrializowanym zachowaniami nieadaptacyjnymi i patogennymi. Za-
stepuja je wiec takie elementy mentalnosci zachodniej jak scjentyzm, eko-
nomizm, racjonalizm, mechanicyzm, materializm, utylitaryzm, wypranie z
czystych i szlachetnych uczué. ,,Czy cywilizacja ze swymi wzlotami i upad-
kami (...) moze zaoferowac wigksze szczescie anizeli to, ktore jest udziatem

7" _ pyta znany badacz kultury maoryjskiej i sam zara-

(...) prostego ludu
zem Maorys, Te Rangi Hiroa. Tradycyjna rodzina maoryjska jest juz tylko
wspomnieniem. Jej miejsce zajeta nowozytna rodzina nuklearna. Jej instytu-
cja naktada si¢ jednak na takie elementy historycznej mentalno$ci Maorysow
jak nieprzywigzywanie uwagi do dziewictwa, trwatosci matzenstwa, wza-
jemnej bliskosci rodzicéw i dzieci. Tu wcigz w pewnym sensie zywe sg po-
stawy, ktore byly adaptacyjne w spoleczenstwie archaicznym, staty sie jed-
nak patogenne w spoleczenstwie nowozytnym. Dlatego wspdtczesna rodzina
maoryjska przezywa kryzys. Niszcza ja ubdstwo, alkoholizm, przemoc do-
mowa, brak dozoru rodzicielskiego i opieki na dzie¢émi. Te ostatnie suple-
mentuja sobie dysfunkcjonalnos¢ rodziny w grupach réwiesniczych. To wia-
$nie w mtodziezowych grupach rowiesniczych w jakiej$ zdefektowanej for-
mie odzyly niektore postawy wlasciwe okresowi plemiennemu. Mtodzi tatu-
ujg twarze 1 cale ciata, formujg wilasng hierarchie , jak mozna to zobaczy¢ w
filmie Once Were Warriors. Film ten pokazuje réwniez, jak zdegenerowane

formy przyjety wspolczesnie, znane z okresu plemiennego meskie stowarzy-

# Na temat pojecia Tradycji zob. pisma francuskiego filozofa Renata Guénona (1886-
1951), np. Orient et Occident (1924).

*P. H. Buck, Vikings of the Pacific, Chicago 1972, s. 130, cyt. za: A. Posern-Zielinski,
Postowie, w: P. H. Buck, Wikingowie Pacyfiku, Warszawa 1983, s. 273.
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szenia i grupy towarzyskie. Rowniez zasada maoryjskiej aroha przemieniana

jest przez wspotczesny swiat w swoja karykature.

Maorysi nie w pelni zostali obdarci ze swoich tradycji, ale tez nie w pelni
przyjeli cywilizacje nowoczesng. Nie sg juz w petni wielkimi plemiennymi
rodzinami i wspdlnotami genealogicznymi. Na miejsce tych dawnych struk-
tur 1 wspdlnot pojawily si¢ nowozytne: jednostka, rodzina nuklearna, stowa-
rzyszenie oraz narod. O ile najwyzszym poziomem zbiorowej identyfikacji
archaicznego Maorysa bylo wewngetrznie uwarstwione i zakorzenione w ro-
dzinnej ziemi przodkow plemig, o tyle dzi$ tozsamos¢ plemienna ustepuje na
rzecz nowej tozsamosci narodowej, wspolnej tym razem wszystkim Maory-
som. Nardd ten ulegl typowo nowozytnej masyfikacji i uniformizacji, jedyna

za$ jego wyrazista wewnetrzng strukturg pozostata rodzina nuklearna.

»Stara sie¢ przegnita, wiec odlozono ja na bok — czy jednak nowa okaze si¢

réwnie mocna?”’
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SUMMARY

“KAA PUU TE RUHA; KAA HAO TE RANGATAHI” - MAORI
FAMILY BETWEEN A TRADITIONAL WORLD AND MODERNITY

Traditional Maori society has ceased to exist. Tribal groups, which are

used to big families have lost their Community character transforming into
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loose associations and associations of folklore-social. Disappeared or
washed out of the original content has been whaanau and hapuu. Most live in
cities Maori would not be able to assign any longer. Fading ability to whaka-
papa, leadership and social control based on seniority ceased to function.
Maoris ceased to be taangata whenua, migrating from commercial reasons in
all directions and settling in all parts of New Zealand, and even beyond its
borders. No one can determine who belongs to an older, whoever the
younger lineage. The death of the old world, the world of continuing bond
with tradition, accompanied by the birth of a new reality. Western civiliza-
tion with its conflicts, greed, individualism and the pursuit of profit has re-
placed old forms of life in happiness and harmony with nature. Spontaneity
and authenticity of Maori activities, their teamwork skills for the common
good, selfless hospitality, kindness, ability to coexist with nature and pride in
the history and traditions of their family and race are in a modern capitalist
society, urbanized and industrialized nieadaptacyjnymi and pathogenic be-
haviors. Replace them so the mentality of western elements such as scien-
tism, economism, rationalism, mechanistic materialism, utilitarianism, wash

with clean and noble feelings.
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