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BIULETYN MISJOLOGICZNO-RELIGIOZNAWCZY

Zawarto§é: 1. OPRACOWANIA. Nowe religie wsrod Indian Ameryki Péinoc-
nej. II. INFORMACJE. Etnoreligioznawcze badania terenowe wéréd ludu Kon-
komba w poélnocno-wschodniej Ghanie ¥.

I. OPRACOWANIA

Nowe religie wéréod Indian Ameryki Polnocnej

Wérdd Indian Ameryki Péinocnej rozwingly sie na przelomie XIX i XX w.
trzy nowe religie synkretyczne: taniec duchdéw, peyotyzm oraz shakeryzm,
ogarniajgce swym zasiegiem wielkie tereny Poéinocnego Zachodu Standéw Zjed-
noczonych i Kolumbii Brytyjskiej w XKanadzie (shakeryzm), stany Nevada,
Oregon, Kalifornia i obszary Wielkich Rownin (taniec duchéw) oraz rozlegle
przestrzenie Potudniowego- Zachodu w Stanach Zjednoczonych (peyotyzm).
Jedna z tych nowych synkretycznych religii, taniec duchéw, jako ruch upadt,
jednak jego natywistyczne idee przetrwaly. Natomiast dwie pozostale religie,
peyotyzm i shakeryzm, istnieja do dzi$, sa bardzo prezine i stanowia powainy
czynnik integrujgcy wsérdod plemion indianskich.

Taniec duchéw

- Taniec duchéw (Ghost Dance)! byt najpoteiniejszym ruchem religijnym
wsréd. Indian Ameryki Péinocnej w XIX w., jednakze spontanicznym i rela-
tywnie krotkotrwalyme?, Przestrzenny zasieg jego oddzialywania byl bardzo
rozlegty i-mimo Ze byl ruchem stosunkowo nietrwatym, skutki jego byly da-
lekosiezne zar6wno dla rozwoju kultury indianskiej,:jak i losu Indian jako
spolecznosci. Pierwsza fala religii tafica duchéw z lat siedemdziesigtych XIX w.
objela plemiona indianskie zachodnich rejondéw stanu ‘Nevada, cze$é stanu
Oregon oraz Kalifornie, natomiast druga fala, z roku 1890, ogarnela wielkie
obszary Rownin. Te drugg fale tafica duchow trzeba uznaé za ostatni etap
rozwoju calego lancucha innych religii podobnego typu, ktorego pierwszym
ogniwem byl taniec proroka (Prophet Dance)3, z ktérego nastepnie wziety po-

* Redaktorem niniejszego biuletynu jest ks. Wiadystaw Kowalak SVD,
Warszawa.

-1'W. M. Daniels, American Indians, New York 1957; C. Du Bois,
The 1870 Ghost Dance, University of California Anthopological Records 3 (1939)
passim; A. H. Gayton, The Ghost Dance of 1870 in South-Central Cali-
fornia, University of California Publications in America Archeology and
Ethnology 28(1630) 57—82; W. Hill, The Navaho Indians and the Ghost
Dance of 1890, American Anthropologist 46 (1944) 523; A. Lesser, The Cul-
tural Significance of the Ghost Dance, American Anthropologist 35 (1933) 108—
115; J. Money, The Ghost Dance Religion and the Siuxr Outbreak of 1890,
Fourteenth Annual Report of the Bureau of Ethnology 1892—1893, 2 (1896)
641—1136; E. Nowicka, Bunt i ucieczka. Zderzenie kultur i ruchy spolecz-
ne, Warszawa 1972, 49—89.

2'Zanikngt na przelomie XIX i XX w.; por. J. Mooney, art. cyt., 928.

» 3D. F. Aberle, The Prophet Dance and Reaction to- White Contact,
Southwetern Journal of Anthropology 15(1959) 74—83; L. Spier, The Pro-
p.}zet"Dance and Its Derivatives: the Source of the Ghost Dance, General Se-
ries of Anthropology 1 (1939) 35. )
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czatek i rozwinely si¢ roizne ruchy religijne, jak kult domu podziemnego
(Earth Lodge Cult), kalifornijski kult Bole-Maru, taniec snu (Dream Dance)?*,
kult proroka Smohalli oraz shakeryzm?,

Wiasciwym inspiratorem tanca duchdéw i kodyfikatorem jego zasad byt
Indianin z plemienia Paiute imieniem Wovoka, ktéry powolujgc sie na
objawienia Boze i inne cudowne zdarzenia potwierdzajgce jego $wieto$é, bar-
dzo przyczynil sie do rozpowszechnienia tej religii. W taniec duchdéw bylo
zaangazowanych przeszio 30 plemion, tzn. okolo 60 tys. osob, z ktérych naj-
bardziej gorliwe byly plemiona Paiute, Arapaho, Caddo, Cheyenne, Shoshoni
i Pawnee¢.

Centrum doktryny tanca duchéw stanowi millenarystyczne proroctwo
o catkowitej, radykalnej i gwaltownej przemianie $wiata; wedlug proroctwa
Wovoki kataklizm zniszczy niebawem caly istniejgcy $wiat, a na jego miej-
sce powstanie swiat nowy, w ktorym nie bedzie ani choréb, ani $mierci, a In-
dianie powrdca do swego dawnego Zycia plemiennego i dawnych obyczajéw.
Na odnowiong ziemie powrdcg roéwniez wszyscy Indianie, ktérzy kiedykol-
wiek zyli i zlgczg sie ze swymi krewnymi i przyjaciolmi. Biali znikng, a ich
przedmioty codziennego uzytku pozostang do dyspozycji Indian. Oczekiwano,
ze lada miesigc, lada dzien przeobrazenie to nastgpi. Tanczono zalecony przez
proroka taniec oczekujgc na kataklizm przewidywany w rdinych terminach.

Taniec duchow ‘¢harakteryzuje sie bogatg obrzedowoscig. Centrum dzia-
lalnosci tej religii stanowia obrzedy taneczne i wlasnie od rytualnego tanca
wykonywanego w czasie nabozenstw pochodzi nazwa religii: taniec duchdw,
taniec bowiem sakralny jest wykonywany na cze$é duchow i zmarlych przod-
kow. Ceremonia taneczna odbywala sie regularnie co kilka tygodni. Taniec
rozpoczynal sie po poludniu lub wieczorem, trwal przez cztery kolejne noce
i koniczy! sie o brzasku ranka pigtego. Do tanca Indianie ubierali sie w peilny
stroj tradycyjny. MezczyZni byli okryci kocami, ktore zrecznie obwiazane
wokét ciala trzymaly sie na nim podczas tanca bez pomocy rgk, kobiety za$
mialy diugie do ziemi szale, ozdobione fredzlami. Wlosy strojono dwoma ma-
lowanymi piérami sroki, wrony, pardwy lub orla — ptakéw uwazanych za
$wiete w mitologii indianskiej, a szczeg6lnie w nowej religii. Siuksowie czesto
nakladali biale, z niebieskim obramowaniem woko!l szyi i szerokimi rekawa-
mi koszule, tzw. koszule duchow, ktorym przypisywano specjalng moc. Przed
tanncem kaplan malowal na czolach i policzkach tancerzy tradycyjnymi far-
bami rézne emblematy, jak kola (przedstawialy stonce), péikola (ksieiyc) oraz
krzyie (gwiazda poranna). Sakralne malowanie mialo duze znaczenie, gdyz
nadawalo ostrosci wizjom uzyskiwanym w tancu i sprzyjalo zdrowiu fizycz-
nemu. Punktem kulminacyjnym obrzedu bylo takie nateienie ekstazy, ie
wiele os6b wpadalo w trans, padalo bez przytomnosci na ziemie, drzate na-
pietymi mieéniami. Trans traktowano jako stan bardzo cenny, gdyz wierzo-
no, ze utrata przytomno$ci powoduje wyzdrowienie lub zabezpieczenie przed
chorobg 7. Budzacy sie z transu od razu opowiadal tanczacym tres$é swych wi-

¢S, A. Barret, The Dream Dance of the Chippewa and Menominee
Indians of North Wisconsin, Bulletin of the Public Museum of the Cily
of Milwake 1(1911) 25.

8 M. W. Smith, Continuity in Culture Contact: Exemples from Sou-
thern British Columbia, Man 55 (1955) 7.

¢$J. Mooney, art. cyt., 926.

7 Stan transu (ekstazy) lub utrate przytomnosci w czasie wykonywania
obrzedéw kultowych uwaza sie za utrate wlasnego Zycia, aby w cielesng po-
wloke moglo wstgpi¢ dynamiczne zycie ducha. Podstawe tego przekonania
stanowi wiara, Ze duchy, zwlaszcza duchy przodkoéw, wcielajg sie od czasu
do czasu w istoty cielesne, zazwyczaj w swych krewnych lub potomkéw. Za
zewnetrzne przejawy przebywania ducha w czlowieku uwaza sie drgawki,
zwilaszeza konwulsyjne drgawki konczyn, utrate rownowagi lub — wrecz
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zji. Byly to zwykle spotkania ze zmarlymi krewnymi i przyjaciélkami, obra-
zy z dawnego zycia indiafhskiego oraz wydarzenia zapowiadajgce nadejscie
millenarystycznej iprzemiany. Nastepnie szli z grupg tancerzy do pobliskiego-
strumienia i rytualnie obmywali cialo. W tancu mogli bra¢ udzial wszyscy
czlonkowie wspoélnoty plemiennej: kobiety, mezczyzni, dzieci, starzy i mtodzi,
silni i stabi, zdrowi i chorzy, ktérzy przede wszystkim zyli nadziejg, ze pod
wplywem tanca sakralnego, a szczegélnie $wietego transu, odzyskaja zdrowie..
W ‘taincu duchdéw mozina dostrzec wyraine $lady wplywow chrzescijan-
stwa. Wierzy sie w Boga, ktory jest identyfikowany z dawng indianska po-
stacig stworcy $wiata Wielkiego Ducha. Spotykamy roéwniez Jezusa-Zbawce,.
litosciwego Syna Bozego i Odkupiciela. Nierzadko prorok Wovoka bywa iden-
tytikowany z Jezusem, Synem Bozym, Wovoka zostal zabity przez biatych, ale-
zmartwychwstal i powrédcit na ziemieg, by ukaraé bialych za ich niegodziwo-
éci. Wovoka-Jezus przyszedl najpierw do biatych, lecz oni go nie przyjeli,
dlatego stal sie Bogiem Indian i przyjdzie przy koncu $wiata, by ich wpro-
wadzi¢ do nowego zycia. Dlatego nalezy go czci¢ tancem i modlitwg, przy-
gotowujgc sie w ten sposob na jego przyjscie.
- Taniec duchow byl silnie millenarystyczny. Proroctwo millenarystyczne:
stanowilo podstawe jego doktryny. Jest takze typowym ruchem mesjanistycz-
nym: Wovoka byl uwazany za proroka i mesjasza, zbawce Indian, ktérego-
nadejscie jest zapowiedzig i wstepnym etapem przemian, ktére majg nastg-
pié. W poszczegélnych plemionach wystepowali oprdocz mesjasza prorocy, apo-
stolowie nowej religii, otaczani szacunkiem i czcig. Stagd religie te¢ mozna row-
niez okresli¢ jako profetyczng.

Peyotyzm

Peyotyzm jest obecnie najwazniejszg indianskg nowa religia synkretycz--
ng w Ameryce Poélnocnej, o najszerszym zasiggu spolecznym i geograficz-
nym3. Wyznawcéw peyotyzmu mozna spotkaé niemal na calym obszarze Sta-
néw Zjednoczonych od Arizony i Nowego Meksyku na potudniu az do Wiel—
kich Jezior na polnocy oraz czeSciowo w Kanadzie i Meksyku. Jedynie ple-
miona z Poélnocnego Zachodu mniej sie nim interesuja, gdyz od lat osiem-
dziesigtych XIX w. nalezg do indianskiego Kos$ciota Shakersow.

przeciwnie — zdolnoé¢ do bardzo szybkich ruchéw, napiecie muskuléow lub.
zesztywnienie czlonkow, silne pocenie sie, przyplyw ogromnej sily fizycznej,
glosne szlochanie i lkanie, rzezenie i charczenie, glebokie oddychanie, dusz-
no$ci i uczucie duszenia sie, zaburzenie stuchu, zgrzytanie zebami, drgania
oczu i wytrzeszczanie ich, wydobywanie si¢ piany z ust, podskakiwanie, nagte-
znieruchomienie i in.; por. W. Kowalak, Ruchy charyzmatyczne a kul~
tury afrykanskie, Zeszyty Naukowe KUL 19(1976) nr 3, 3—21.

$C. G. Barber, Peyote and the Definition of Narcotic, American.
Anthropologist 61 (1959) 641—646; M. Gusinde, Der Peyote Kult. Entste~
hung und Verbreitung, w: Festschrift zum 50-jdhrigen Bestandjubildum des
Missionshaus St. Gabriel, Wien-Médling 1939, 401—499; C. Maluf, Gosiute
Peyotism, American Anthropologist 44(1942) 93—103; R. E. Newberne,
Peyote, Lawrence 1955; J. S. Slotkin, Peyotism 15211891, American.
Anthropologist 57 (1955) 202—230; W. La Barre, The Peyote Cult, New
York 1969 (wyd. 4 -— 1975, poprawione i uzupelnione); V. Lanternari,
Movimenti religiosi di libertd e di salvezza dei popoli oppressi, Milano 1960,
67—111; D. F. Aberle, The Peyote Religion Among the Navaho, New York
1966; P. Radin, A Sketch of the Peyote Cult of the Winnebago. A Study
in Borrowing, Journal of Religion Psychology 7(1914) 1—22; E. Nowicka,
dz. cyt., 90—143; M. Posern-Zielinska, Peyotyzm. Religia Indian Ame~
ryki Péinocnej, Wroctaw 1972.
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Peyotyzm narodzil sie pprawdopodobnie w latach siedemdziesigtych lub
osiemdziesigtych ubieglego stulecia w poludniowej czesci obszaru Wielkich
Rownin, a na przelomie XIX i XX w. nastapila silna jego dyfuzja, tak ze
dzisiaj liczbe peyotystéow okresla sie na ponad 259 tys., co stanowi mniej wig-
cej polowe ogoétu Indian Ameryki Pélnocnej?.

Peyotyzm jako religia skupia sie wokoél kultu kaktusa peyotu, od ktdérego
nazwe przejela sama religial0. Wizje i halucynacje wywolane przez zawarte
w nim alkaloidy, traktowane sg jako kontakty czlowieka z sitami nadprzyro-
dzonymi 1, Rytualne za$ konsumowanie kawatkoéw tej rosliny réwnoznaczne
Jjest, w przekonaniu Indian, z chrzescijanskim przyjeciem XKomunii §w. Peyo-
tyzm jest jednym z bardzo nielicznych ruchoéw religijnych, ktoéry wywalczyt
sobie prawo oficjalnego uznania religii rownorzednej z innymi w ramach wy-
znaniowej struktury Stanoéw Zjednoczonych 2. Od 1918 r. posiada swag wilasng
organizacje koscielng znang pod nazwa Rodzimy Ko$ciél Amerykanski (Native
American Church). Kosciél ten ma luing i nieformalng strukture wewnetrzng
0 charakterze swobodnej federacji lokalnych grup kultowych, sama organi-
zacja za$ nie ma wiekszego wplywu na spéinosé ogolu wyznawcow. Peyo-
tysta, w przekonaniu peyotystow, jest ten, kto spozywa peyot.

Wigkszos¢ obrzedow kultowych peyotyzmu przyjeto pod wplywem chrze-
Scijanstwa forme nabozehstw odprawianych periodycznie w rownych odste-
pach czasu przez caly rok. Rytual peyotystyczny jest nazywany ,spotkaniem”,
ktore zwykle zaczyna si¢ w sobote wieczorem po zachodzie stonca (okoto
godz. 21.00) i preecigga sie az do wieczora dnia nastepnego. ,,Spotkanie” od-
bywa si¢ gv namiocie (tipi), w budynku specjalnie na ten cel zbudowanym
(tzw. hogaM), a nawet w domu prywatnym lub wprost na wolnym powietrzu.
W obrzedach kultowych peyotyzmu mozina wyrdznié cztery zasadnicze kom-
ponenty: modlitwe, $§piewy sakralne, spozywanie peyotu na wzér przyjmowa-
nia Komunii $§w. oraz kontemplacje. Najistotniejszym z mich jest obrzed
przyjmowania i konsumowania $wietej rosliny, bedacy przejawem zaréwno
wewnetrznej lgcznosci wszystkich wiernych, jak i forma nawigzania kontak-
tu ze $wiatem nadprzyrodzonym. Sciste przestrzeganie w czasie ,komunii”
wlasciwych rytualnych gestow i formul gwarantuje zeslanie na nich odpo-
wiedniego ladunku niematerialnej sity (odpowiednik melanezyjskiej mana 13),
niezbednej do uzyskania szczeScia, powodzenia i zapewnienia sobie zdrowia.
‘Sila ta znajduje sie w réznych przedmiotach, roslinach, zwierzetach i zjawi-
skach przyrody, ale najczeSciej, jak wierza Indianie, sila ta weciela sie
w peyot 4. Jeden z mitow glosi, ze Bdg w trosce o los ludzkosci tubylczej

9D. F. Aberle, dz. cyt. 353.

16 Peyot (nahuatl, peyotl — Lophophora williamsii) nalezy do rodziny
kaktusowatych (cactaceae), choé na pierwszy rzut oka nie ma nic z nig
wspolnego. Ksztaltem i wielkoScia przypomina raczej wyrosnieta bialy mar-
chew lub S$rednich rozmiaréw rzepe. Wieksza cze$¢ kaktusa znajduje sie
w ziemi. Ojczyzng peyotu jest péilnocny Meksyk, gdzie dzieki swym wilasci-
wosciom odurzaJacym (meskalina) byl uiywany w tradycyinych obrzedach
religijnych, jak i dla celéw leczniczych lub podczas zabiegéw chlrurglcznych
por. E. Lips, Ksiega Indian, Warszawa 1960, 86.

11 Por. przyp. 7.

12 Sposrod tysiecy nowych religii (KoScioldw niezaleinych) tylko Jedna
zostala przyjeta w 1968 r. do Swiatowej Rady Kosciolow: jest nig kimban-
gizm w Afryce (Kosciél Chrystusa; pelna nazwa: Ko$ciol Chrystusa Na Ziemi
Zalozony Przez Proroka Kimbangu W Wiosce Nkamba 6 Kwietnia 1921 r.).

13 Por. W. Kowalak, Kulty cargo ne Nowej Guwinei, Warszawa 1982,
66-—68.

14 Por. C. Kluckhohn — D. Lelghton The Navaho, Cambridge
1974, 178—199; T. Dajczer, Inicjacje i ich wymiar kosmzczny u ludow Ka-
lzformz Warszawa 1984, 46—78.
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stworzyl specjalng dla niej rosline i zamknal w niej cze$¢ swojej mocy. Spo-
zywanie zatem peyotu umozliwia wchlonigcie zawartego w nim sacrum. In-
karnacje boskiej sily w peyocie potwierdzaja w mniemaniu Indian halucyno-
genne wlasciwosci rosliny, ktdére sprawiaja w organizmie te niecodzienne
reakcje. Sa pne, jak sadzg Indianie, wyrazem laski Bozej u$wiecajgcej czlo-
wieka. .
Jedng z podstawowych prawd w peyotyzmie, zaczerpniety z chrze$cijan-
stwa, jest wiara w Tréjce Swieta, pojmowang jednak politeistycznie, a nie
monoteistycznie, jako jednos$¢ trzech os6b. Bog-Ojciec utozsamiony zostal
z Wielkim Duchem, tajemnicza silg przenikajgca calg przyrode, aczkolwiek
niektore plemiona nie uznajg jego zastug kreacjonistycznych. Chrystusa uwa-
Za sie nie tylko za zbawiciela -wszystkich ludzi i zalozyciela religii bialych,
lecz takze za zalozyciela peyotyzmu, specjalnie przeznaczonego dla Indian.
W ten sposob chce bie podkresli¢ objawiony charakter peyotyzmu, stawia sig
£0 na jednej plaszczyinie z chrzeScijanstwem oraz wskazuje rdownoczesnie
wspolne zrodio obu tych religii. Niekiedy Chrystusa utoZzsamia sie z niektéry-
mi z bohateréw mitolcgii indianskiej lub z Wielkim Duchem opiekunczym,
ktorego biali unicestwili, albo tez uwaza sie¢ Go za pewien typ ducha-oredow-
nika, ulatwiajgcego kontakty z niecsiggalnym i poteznym Bogiem Ojcem.
Wazine miejsce w peyotystycznym panteonie zajmuje tzw. Ptak Wodny,
utozsamiany czgsto z Ptakiem-Grzmotem, nieraz przedstawianym w postaci
golebia, ktory niewatpliwie stanowi przejete z chrzescijanstwa upostaciowa-
nie Ducha Swietego. RoOwniez Duch Peyotowy jest mocno podkreslany i ob-
darzany mianem istoty litosciwej, zawsze zyczliwej czlowiekowi. Mozliwosé
bezposredniego obuowania ze $wiatem nadprzyrodzonym zapewnia kaktus
peyot. Przyjecie peyotowej ,,komunii” pozwala uwolnié sie od doczesnej, przy-
ziemnej szarzyzny zycia i wznie$é¢ sie na plaszczyzne duchowej sublimacji, na
ktérej nawiazuje sie juz bezposredni dialog z silami nadprzyrodzonymi.
Duzy udzial komponentéw chrzescijanskich w peyotyzmie zaznacza sie
w symbolice i obrzedach kultowych. Przywoédca kultowy symbolizuje nowo
stworzonego czlowieka, a jego zona — Nowe Jeruzalem. Gra na piszczalce
o podlnocy zapowiada narodziny Chrystusa, a muzyka poranna symbolizuje gre
na trgbie oglaszajacej koniec $wiata. Czapka z futra wydry noszona przez
przywddce kultowego jest symbolem korony cierniowej Chrystusa, ktory po-
jawi si¢ w dniu ostatecznym. Wzgorek ziemi spelniajacy role oltarza repre-
zentuje gbére¢ Synaj lub Golgote. Ogdlnie mozna stwierdzié, Ze zewnetrzna,
wizualna warstwa obrzedowosci zachowala charakter indianski, natomiast
warstwa interpretacyjna ma charakter chrzescijanski. Wiele tresci Staregoi No-
wego Testamentu zakorzenilo si¢ w peyotyzmie, przy czym procesy synkre-
tyzacyjne zachodza przede wszystkim przez zmiane lub dodanie nowego zna-
czenia do tre§ci biblijnych. Lektura Biblii wypelnia niekiedy znaczng czesé
naboienstwa peyotowego. Najwieksza popularnoscig cieszy sie Stary Testa-
ment, a ulubionymi wersetami sg Wj 12, 8 i 12, 14, ktéorymi uzasadnia sie
koniecznosé¢ organizowania sakralnych uczt w porze nocnej oraz przyjmowa-
nia w czasie ich trwania posilkdw (,gorzkie ziola” — to wilasnie peyot) 5. Do
chrzescijanskiej formy chrztu zostal réwniez upodobniony obrzed inicjacyj-
ny, wprowadzajgcy nowo pozyskanego aspiranta do spolecznosci peyotystycz-
nej, Chrztu udziela jeden z odprawiajgcych nabozenstwo ,,duchownych”.
Macza palce w peyotowym wywarze, ktorym namaszcza czoto neofity, wypo-
wiadajgc przy tym formule: ,,Chrzcze cie¢ w imie Boga, Syna i Ducha Swie-

® I tej samej nocy spozywaja migso pieczone w ogniu, spozywaija je
z chlebem niekwaszonym i gorzkimi ziotami” (Wj 12, 8). ,.Dzien ten bedzie
d@a was dniem pamietnym i obchodzié go bedziecie jako $Swieto dla uczcze-
nia Jahwe. Po wszystkie pokolenia w tym dniu $wietowaé bedziecie na za-
wsze” (W] 12, 14). -
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tego, ktory nazywany jest Swietobliwosciga Boga” !¢, Z chrzeicijanskich kom-
ponentéw wystepujgcych w kulcie peyotu mozna jeszcze wymienié znak krzy-
za, spowiedZz stanowigcg obrzed odzyskania czysto$ci rytualnej, §wiecenie
niedzieli jako siédmego dnia wolnego od zajeé, pieéni peyotystyczne (hymny,
choraly, psalmy) oraz modlitwy, ktére co do tresci i formy moga nieraz siu-
2yé jako wzor poprawnej formuly modlitwy chrzescijanskiej 17,

Chrze$cijanskie komponenty wystepuja nie tylko w obrzedowej i doktry-
nalnej sferze peyotyzmu, lecz takze w zakresie organizacji przez stosowanie
nazwy ,kosciol” dla okreélenia nowej religii. W 1909 r. peyotysci przyjeli ofi-
cjalng nazwe Union Church, ktorg w 1914 r. zmienili na The First Born
Church of Christ, a od 1918 r., jak juz wspomniano, wystepuje pod nazwg
Native American Church. Zastosowanie do peyotyzmu nazwy ,kosciol” miato
postawié peyotyzm na réwni z innymi wyznaniami chrzescijanssimi, co wy-
nikalo z dgzenia do formalnego przystosowania sie do religijnych wzorow
obcego spoleczenstwa. Bezspornym wydaje sie fakt, ze Indianie §wiadomie dg-
23 ‘do takiej modyfikacji ich nowej religii, by nie ustepowala ona chrzesci-
janstwu ani pod wzgledem wartosci przezyé duchowych, ani tez form obrze-
dowych 1 organizacyjnych. Wedlug licznych sondazy peyotystycznej elity in-
telektualnej, peyotyzm stanowi indianskg, rodzimg wersje chrzescijanstwa.

Shakeryzm

Inng waing i trwalg do dzi§ nowa synkretyczng religia Indian Ameryki
Poélnocnej jest indianski shakeryzm 18, Podobnie jak peyotyzm, shakeryzm zro-
dzit sie w koficu XIX w. i rozpowszechnil wsréod plemion Pélnocnego Zacho-
du Yakima, Puyllup, Nisqually, Squaxin, Umatilla, Wasco-Wishram oraz
w wielu mniejszych grupach znad rzeki Kolumbii!®. Na te tereny nie dotarl
taniec duchéw ani tez peyotyzm ktéry w pélnocnych stanach rozpowszechnil
sie juz po uksztaltowaniu sie shakeryzmu.

Za date powstania shakeryzmu mozna uznaé rok 1881, w ktorym miody
Indianin John Slocum (ur. 1850) zachorowal, popadt w odretwienie, ktore
przez rodzing i sgsiadow uznane zostalo za $mieré. W trakcie przygotowan do
pogrzebu odzyskal przytomnosé i zaczal zebranym opowiadaé o swej ,Smier-
ci” i ,zmartwychwstaniu”. Dusza jego byla w niebie, gdzie otrzymala wiele
pouczen moralnych oraz nakaz, by glosil to objawienie wsréd Indian. Wkrétce
potem zbudowano maly kosciél, w ktorym Slocum glosit swe nauki. Zaczeto
patrze¢ na niego jako na mesjasza, ktéry zbawi Indian.

Nauki gloszone przez proroka uformowaly sie w ciggu dziesiecioleci
w dosé spojng doktryne. Zasadnicze tresci dotyczg pewnych zasad etycznych.

1P, Radin, The Winnebago Tribe, Bureau of American Ethnology
37 (1923) 389.

17 Por. np. M. Posern-Zielinska, dz cyt, 211—212.

% E. D. Andrews, The People Called Shakers. A Search for the Per-
fect Society, New York 1963; H. G. Barnett, The Shakers. A Messianic
Cult of the Pacific Northwest Carbondale 1957; E. Nowicka, Indianski
shakeryzm, Etnografia Polska 16 (1972) z. 2, 231—-—249; J. Collins, The In-
dian Shaker Church. A Study of Continuity and Change in Religion, South-
western Journal of Anthropology 6(1950) 399—411; M. W. Smith, Puyailup
of Washington, w: R. Linton (red), Acculturation in Seven American in-
dian Tribes, New York 1940, 3—37; V. Lanternari, dz cyt, 125131,

¥ Nazwe ,shakeryzm” nosi takie pewna sekta wsrod ludnosci bialej, za-
lozona w 1747 r. przez Ann Lee w Wielkiej Brytanii, ktorej wyznawcy na
skutek prze$ladowania przeniesli si¢ z Wielkiej Brytanii do Ameryki i osie-
dlili sie w. stanie Kentucky. Prawdopodobnie istniejg jakie§ genetyczne po-
wigzania miedzy shakeryzmem-sekta a shakeryzmem indianskim.
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Prorok zakazal picia alkoholu, palenia tytoniu, zakladow na wyscigach kon-
nych oraz uprawiania gier hazardowych. Odrzucil réwniez i potepil tradycyj-
ny indiahski szamanizm oraz zwigzane z nim praktyki lecznicze. Shakeryzm
pozostawal pod wplywem misji katolickich, od ktorych przejgl podstawowe
tresci religijne: wiare w Boga Stworce swiata, jego Syna Jezusa Chrystusa,
Ducha Swietego, Maryje, anioldow i diably. Koncepcja nieba i piekla oraz kary
za grzechy jest stabo rozwinieta i niejasna, choé¢ z chrzescijanstwa przyjeto
sakramenty, jak chrzest i ispowiedZz oraz ide¢ nagrody posSmiertnej za dobre
zycie na ziemi. Biblie uznaje tylko polowa shakersow, reszta za$ odrzuca ja
jako niepotrzebng, tak jak byla niepotrzebna Apostolom. W ogéle idee prze-
jete z chrze$cijanstwa sa w shakeryzmie niejasne i na rézne sposoby przez
poszczegdlnych wyznawcéw interpretowane, w gwiazku z czym shakerysci
dzielg si¢ na grupy i réine odlamy lokalne, mniej lub bardziej tradycyjne
lub chrzescijanskie. Shakersi rozwineli koncepcje duszy, choroby i uzdrowie-
nia. Dusza moze opusci¢ ciato, gdy czlowiek jest chory, gdy doznaje niepo-
wodzenia lub gdy nie frealizujg sie jego zamiary. Indianie jednak chorujgina-~
czej niz biali, dlatego potrzebuja, jak sadzag, innego niz oni leczenia #,

Shakeryzm rozwinal bardzo bogate formy obrzedow kultowych. Mozna
wérod nich wyrdzni¢é obrzedy odprawiane prywatnie w domu oraz obrzedy
i nabozenstwa kos$cielne, wykonywane z udzialem calej lokalnej wspolnoty.
Budowa kn$ciolow oraz ich wystroj wewnetrzny i zewnetrzny ma charakter
wyraznie chrze$cijanski: oltarz nakryty bialym obrusem, Swiece, z tylu duzy
krzyz, dzwonki, obrazy wzorowane na obrazach katolickich, rozstaw lawek —
wszystko to sprawia wrazenie koscioléw chrzescijanskich. Centralng czescia
nabozenstwa jest rytualne trzesienie sie 2!, podczas ktérego wszyscy uczestni-
cy wprowadzajg sie w gwaltowne drgawki, $piewajac specjalne pies$ni i dzwo-
nigc dzwonkami®2. Trzesienie sie rozpoczyna kaplan lub inna osoba prze-
wodniczgca w nabozenstwie, nastepnie zaczynaja trzasé sie kobiety, a potem
mezczyZni. Wszyscy wychodzg z lawek na Srodek kosciola przed oltarz. Pod-
niecenie emocjonalne wazrasta. Trzesienie rozpoczyna sie od wyprostowanej
postawy z wyciggnietymi przed siebie rekami. Nastepnie cze$é bardziej pod-
ekscytowanych shakersow pochyla sie w przod. Szczeki maja silnie zwarte,
gsta zaci$niete, brwi zmarszczone. Na twarzy pojawia sie grymas napiecia
i wysitku. Ruchy stajg sie coraz bardziej spazmatyczne. Wszyscy przytupujs,
wyrzucajg gwaltownie nogi we wszystkich kierunkach, podskakuja przy
sztywnych kolanach. Niektérzy wznosza rece do géry, inni klepia sie po
udach, drapiag cialo, a gdy zabrzmia dzwonki, klaszcza w ich rytm. Drienie
zaczyna sie od dloni, przesuwa sie na ramiona i szyje. Potem zaczyna pod-
skakiwaé glowa. Podczas obrzgedu $piewa sie dwa rodzaje pieéni: jedne sa
pochodzenia katolickiego i protestanckiego, drugie stanowig indianskie $piewy
glossolaliczne. Trzesienie sie jest uwazane za dar bozy, ktéry ma skuteczna
moc terapeutyczng.

. Znaczna cze$é obrzedéw kultowych jest poswiecona uzdrawianiu chorych.
Liczne epidemie ospy, odry, kokluszu, a takze gruZlica dziesigtkowaty ple-
miona PéInocnego Zachodu. Tradycyjne szamanskie metody uzdrawiania byly
wobec tych chordéb bezradne. Shakeryzm za§ dawat rytualne $rodki ich zwal-

# M. W. Smith, Shamanism of Shaker Religion of Northwest America,
Man 54 (1954) nr 8, 181.

2 Stad pochodzi nazwa shakeryzm (ang. to shake = trzasé¢ sie, drzeé).

# Koncepcja rytualnego trzesienia sie pochodzi od Mary Slocum, zony
Jo_hn'c} Slocuma. Gdy jej maz lezat martwy, Mary przeiyla szok, ktory obja-
wit S1€ w spazmatycznych drgawkach. Drzac na calym ciele w konwulsjach,
gbh.z;")la si¢ do loza zmarlego i wowczas odzyskal on przytomnosé, ,,wrocit do
zycia”. ,Zmartwychwstanie” Slocuma tlumaczy sie jako nastepstwo $wietej
mocy, kidra Bog zestal na Mary w postaci drgawek.
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czapia. Moc leczniczg przypisuje si¢ wielu gestom, ktére uczestnicy obhrzedu
wykonujg podczas terapeutycznego spotkania. Mozna je sklasyfikowa¢ w kil-
ka grup: nakiladanie rgk — stuizy do umiejscowienia choroby lub do prze-
niesienia boskiej mocy z uzdrawiajgcego na chorego; drapanie -— siuzy do
wydobycia grzechu z ciala chorego; diubanie w ciele chorego — w celu wy-
dobycia przedmiotu magicznego bedacego przyczyng choroby; klepanie — ma.
wprowadzi¢ do ciala chorego moc; wachlowanie przed twarzg chorego — ma
»wywiac¢” grzechy; przesuwanie $wiecy, kiorej plomien ma chroni¢ przed cho-
robg i magig. Shakeryzm zaklada, ze uzdrowienie moze nastapi¢ tylko przez.
zbiorowe dzialanie calej wspolnoty podczas ekstatycznego rytualu uzdrawia-
nia.

Waznym komponentem obrzedowym sg procesje ze Sciskaniem sobie rgk.
W kierunku przeciwnym do wskazoéwek zegara uczestnicy obrzedu obchodzg
w dwoch rzedach ko$ciol $ciskajgc sobie wzajemnie rece. Niektorzy przywod-
cy lokalnych grup shakerystycznych zwracajg uwage, by rece sciskaé sobie do-
kladnie i starannie, tak ,aby diabel nie méglt sie miedzy nie wslizngé” 2.
Wszyscy $Sciskajg sobie dionie 'dajac wyraz wzajemnej zyczliwosci i zaufania.
Fizyczna bliskos¢ poza tym moze tworzyé poczucie blisko$ci psychicznej.

Shakersi uwazajg swa religie za religie Indian i dia Indian przeznaczo-
na, dostosowana do potrzeb i warunkéw, w ktorych sie znalezli. Zorganizo-
wall sig w osobny niezalezny Kosciél zwany Shaker Church, ktory juz od
diuzszego czasu uznawany jest za legalng forme zycia religijnego Indian. Or-
ganizacyjnej stronie shakeryzmu mozna przypisa¢ funkcje tworzenia nowej
wiezi w spoleczenstwie indianskim, stanowigcej zwartg zbicrowos¢ o wspol-
nych religijnych celach, o przestrzeganych normach postepowania, poczuciu
solidarnosci i uznawanych wspélnie autorytetach i przywéddecach. Z punktu
widzenia religijnego natomiast shakeryzm trzeba uznaé¢ za wzmozony wysi-
fek zindianizowania chrzescijanstwa oraz dostosowywania tradyeyjnych form
kultowych do nowej religii chrzes§cijanskiej, z jakg sie zetkneli.

ks. Wiadystaw Kowalak SVD, Warszawa

II. INFORMACJE

Eincreligioznaweze badania terenowe wérod ludu Koenkemba
w pélaocno-wschodniej Ghanie

Przedmiotem tego artykulu o charakterze informacyjnym sa uwagi i re-
fleksje dotyczice metody 1 tematyki etnograticznych badan terenowych, ktore
przeprowadzilern od lipca 1984 do stycznia 1985 r. wéréd ludu Konkomba
w poélnocno-wschodniej Ghanie. Badania te naleig do jednego z nurtow ba-
dawczych Katedry Historii i Etnologii Religii KUL i byly finansowane przez
Instytut Anthropos. Instytutowi temu oraz wszystkim, ktorzy pomagali mi
w czasie siedmiomiesiecznych badan terenowych wséréd Konkombow, wyra-
zam slowa podziekowania.

Lud XKonkomba zamieszkuje obszar sawanny w poéinocno-wschodnie}
Ghanie i w poélnocnym Togo, potozonym pomiedzy 0°20° dl. geogr. zach.
a 0°50° di. geogr. wsch. oraz migdzy 9°10” a 10°35" szer. geogr. pn. Gidwne
skupiska Konkombéw znajduja sie na réwninie dorzecza Oti (lewobrzeiny do-
plyw rzeki Wolty), spotyka si¢ ich réwniez w okregach zamieszkalych przez
Dagombéw, Nanumbéw i Gondzéw w Regionie Pélnocnym Ghany . Konkom-
bowie s3 w Regionie Pélnocnym druga co de wielkosci grupg etniczng (wig-

23 M. G. Barnett, The Shakers. A Messianic Cult of the Pacific North—
west, Carbondale 1957, 228. .

1 Zob. 1960 Population Census of Ghana. Atlas of Population Characteri-
sticy, Accra 1964, mapa nr 9; G. Manessy, Les langues gurma, Bulletin
de I'Institut Fundamental d’Afrique Noire 33 (1971) série B, 226.
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ksza grupg jest tylko lud Dagomba), liczaca okolo 130000 czionkow 2. Wraz
z jezykami gurma, basari (tobote, tyam), moba, kasele jezyk konkomba nale-
zy do grupy gurma jezykoéw gur (= woltyjskich)3. Konkombowie graniczg na
polnocy z ludami Ngangan, Anufo (Czakosi), Komba, Bimoba, Mamprusi, na
zachodzie i poludniu z Dagombami, a na wschodzie w Togo z ludami Basari
(Tobote, Be-Tyambe), Kabre¢, Lamba (Losso) 4.

Wsérod ludu Konkomba mozna wyréznié kilka plemion, ktére dzielg sie
na rody, czyli klany, ioraz lineaze. Czlonkowie rodu zamieszkujg jedng lub
wiecej wiosek. Wioska sklada sie z kilku lub kilkunastu zagréd, w ktorych
znajdujg sie tradycyjnie okragle chaty pokryte strzechg z trawy i ktére po-
laczone sg metrowej wysokosci murem, tworzgc zamknieta calosé w formie
duzego kola. W zagrodzie mieszka przecietnie okolo 20—30 oséb naleigcych
zwykle do kilku rodzin braci lub ich synow. Kilka zagrdéd laczy sie w lineaz,
ktory moze dzieli¢ sie na mniejsze grupy (sublineaze). W wiosce spotykamy
najczesciej dwa lub trzy lineaze. Najmniejszg grupe spoleczng stanowi rodzi-
na, ktéra wystepuje w formie monogamicznej i poligynicznej. Pochodzenie,
nastepstwo i dziedziczenie sg regulowane wedlug zasady patrylinearnej. Kazda
jednostka nalezy do okreslonego lineazu i rodu patrylinearnego, ktérego czion-
kowie wywodzg sie od wspolnego przodka. Konkombowie sg grupa segmen-
tarna, w ktorej wladza tradycyjnie sprawowana jest nie przez naczelnego wo-
dza plemienia, lecz przez starszyzne wioskowg na czele z najstarszym miesz-
kancem wioski lub najstarszym czionkiem rodu (uninkpel).

W zyciu gospodarczym Konkombdéw decydujgce znaczenie ma gospodarka
kopieniacza typu samowystarczalnego, polgczona z hodowlg drobiu, koz, owiec
i bydta. Pewng role odgrywa réwniez rybotowstwo. Konkombowie stosujg ro-
tacje upraw i gospodarke odilogows, a ziemie zdobywajg systemem zarowym,
przez wycinanie i palenie krzewdéw i traw. Uprawia sie zboza: sorgo, proso.
fonio i kukurydza na polach przyzagrodowych (linampal asaak, kinanchang)
oraz jamy, maniok, ryz, orzeszki ziemne, okre i czerwony pieprz na polach
oddalonych od zagréd (kisaak).

Z zyciem gospodarczym i spotecznym Konkombéw zlgczone sg $Scisle ry-
tualy i wierzenia, ktére bedg zasygnalizowane przy omawianiu tematyki ba-
dan terenowych.

Metoda etnograficznych badan terenowych

Lud Konkomba znany jest w literaturze afrykanistycznej dzieki bada-
niom brytyjskiego antropologa spolecznego Davida Taita oraz Jean-Claude

2 Liczba Konkombéw w b. Zlotym Wybrzezu (Ghana od 1957 r.) w 1948r.
wynosila 59640, a w Togo, wedlug R. Cornevin (Histoire du Togo, Paris
1939, 92 n.), 18 605. Natomiast wedlug spisu ludnosci z 1960 r. w Ghanie 110 150
os6b moéwilo jezykiem konkomba. Zob. M. Manoukian, Tribes of the
Northern Territories of the Gold Coast, London 1951, 12; D. R. Smock,
K. Bentsi-Enchill, The Search for National Integration in Africa, New
York 1975, 170; T. Naden Kinship Terminology and some of the Social
Correlates or Outworkings of the Kinship System in Ghanaian Culture, Le-
gon 1974, 2.

3ID. Westermann, M. A, Bryan, The Languages of West Africa,
London 19702, 67. Por. rowniez G. Manessy, art. cyt., 219—230; tenze,
Les langues oti-volta. Classification généalogique d’un group de langues vol-
taique, Paris 1975, 234—237; tenze, Rapport sur les langues voltaiques,
w: Actes du second colloque international de linguistique négro-africaine. Da-
kar 12—16 avril 1962, Dakar 1963, 262 n.; R. Ohly, Jezyki Afryki, Warsza-
wa 1974, 137, 143, 176. Konkombowie nazywajg siebie Bikpokpam, obszar za-
mieszkaly przez nich — Kikpokpan, a jezyk — likpakpaln.

4 Zob. R. Cornevin, dz. cyt, 21; M. Manoukian, dz cyt, mapa;
1960 Population Census of Ghana, mapa nr 9; F.-C. Froelich,
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Froelicha, francuskiego administratora w pélnocnym Togo w latach
1940—1948 5. Szczegolnie wazne sa wyniki badan Taita, prawnika naukowego
University College w b. Zlotym Wybrzezu, nad strukturg spoleczng i politycz-
ng Konkombéw w poélnocno-wschodniej Ghanie. Tait prowadzil badania sta-
cjonarne w okregu Saboba od sierpnia 1950 do stycznia 1952 r.® Z literaturg
etnograficzng i lingwistyczng na temat Konkombéw i innych ludéw péinocnej
Ghany zapoznalem sie w czasie dwumiesiecznych badan (sierpien-wrzesien
1983) w bibliotekach School of Oriental and African Studies w Londynie oraz
Instytutu Anthropos w St. Augustin kolo Bonn.

Za wyborem Saboby jako miejsca moich badan zadecydowaly takie czyn-
niki, jak wyniki badan Taita nad strukturg spoleczng i polityczna, ktore sg
bardzo pomocne w badaniach nad obrzedowoscig i wierzeniami Konkombow,
waznosé Saboby jako centrum badanego ludu w Ghanie oraz istnienie misji
katolickiej ksiezy werbistéow w tym malym os$rodku miejskim, liczacym
w 1970 r. 1329 mieszkancow ’. Zamieszkalem w misji katolickiej w Sabobie,
skad codziennie odwiedzalem okoliczne wioski w promieniu okolo 20 km.
W pierwszych pieciu miesigcach pracowalem z dwoma tlumaczami-asysten-
tami, z ktérymi zwykle do potudnia przebywalem w wioskach, prowadzac
przecietnie w dwu zagrodach dwugodzinne wywiady z dwoma lub wieloma
informatorami. Po poludniu tlumacze pracowali w biurze misyjnym, przepisu-
Jjac wywiady z tasm magnetofonowych w jezyku konkomba i w tlumaczeniu
angielskim. Poniewaz od wspolpracownikéw w duzej mierze zalezy powodze-
nie w osigganiu zamierzonych celéow, wazng sprawa jest dobor odpowiednich
tlumaczy, ktérymi byli: James Nanji Kunji, Konkomba, ur. w 1952 r.,
wspolpracownik Instytutu Lingwistycznego w Tamale, oraz Yao Wumbei,
Komba, ur. w 1930 r., inspektor szkolny. W ostatnich dwu miesigcach wspot-
pracowalem ponadto z trzema innymi tlumaczami z ludu Konkomba:
A. Tige Tachin, Isaac Batun Sukpen, Daniel Wajah Simberi.

Sposrdod pieciu plemion zamieszkujgcych tereny stosunkowo blisko lub wo-~
kol Saboby — Biczabob, Nakpantiib, Bimonkpom, Bigbem, Binafiab — trzy
plemiona: Biczabob, Nakpantib, Bimonkpom byly przedmiotem moich badan.

W pierwszym etapie badan (lipiec—sierpienn) zapoznalem sie z nastepujg-
cymi wioskami zamieszkalymi przez wspomniane plemiona — Biczabob:
Saboba, Tilangben, Bwagbaln, Nalongni, Dicheen, Kitiek, Kumwatiek, Kuwa-
ni, Bwakol, Sobib, Kpeg; Nakpantiib: Gbadagbam, Nabwa, Nakpando,
Kpanjol; Bimonkpom: N-nalog, Chakpong, Kukul, Sambul, Saangul. Wy-
wiady w tych wioskach prowadzilem przede wszystkim z najstarszymi miesz-
kancami lub kaptanami (utindaan).

Drugi etap badan (wrzesien~listopad) stuzyt poglebieniu i poszerzeniu
zdobytych dotychczas wiadomo$ci. W tym celu przebywalem najcze$ciej
w szesciu ‘wioskach: Nalongni, Kitiek, Sobib (Biczabob), N-nalog, Kukul (Bi-
monkpom), Nabwa (Nakpantub) Inne, poprzednio poznane wioski i mieszka-
jace tam rody odwiedzatem juz tylko sporadyczme

P. Alexandre, R. Cornevin, Les poulations du Nord-Togo, Paris 1963,
4,6,9 87; Z. Filipow, Ghana. Nie tylko kakao, Warszawa 1974, 20.

’s Zob F.-C. Froelich, La tribu Konkomba du Nord Togo, Dakar
1954, 12.

. W celach naukowych Tait odwiedzil dwukrotnie Konkomboéw w1953 r,,
podczas ferii wielkanoenych i bozonarodzeniowych. Zob. J. Goody, Intro-
duction, w: D. Tait, The Konkomba of Northern Ghana, London? 1964,
XIV; D. Tait, The Family, Household, and Minor Lineage of the Kon-
komba, Africa 26 (1956) 219. .

7 Liczbe mieszkancéw Saboby podaje wedlug danych spisu ludno$ci
w okregu Yendi w 1970 r., znajdujacych sie w misji katolickiej ksiezy wer-
bistéw w Yendi.
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W trzecim etapie badan (grudzien—styczen) zaistniala niespodziewana
moiliwoéé uczestniczenia w czesto powtarzajacych sie obrzedach zwigzanych
z oskarzaniem o czary i oczyszczaniem czarownikOéw, przebywalem przede
wszystkim w wiosce Nalongni. Na mocy decyzji starszyzny wioskowej lineazu
Kotiendo tej wioski mianowany zostatem czlonkiem rodu Nalatiib, dzielgcego
sie na trzy lineaze: Bwarado, Kotiendo i Wajado® W tym ostatnim etapie
uczestniczylem rowniez w obrzedach dozynkowych w wioskach Nalongni, Ki-
tiek, Nabwa i Sobib. Poznaniu i zrozumieniu zycia spolecznego i systemu wie-
rzen stuzyly nie tylko regularne wywiady w wioskach. Ogromna role w tym
zakresie spelnialo réwniez uczestnictwo, dzieki zaproszeniom starszyzny wielu
wiosek, w rytualach religijnych zwigzanych z badang problematykg. W czasie
obserwacji uczestniczgcej przeprowadzanych rytuatéw wypowiadane modlitwy
i stowa towarzyszgce czynno$ciom rytualnym nagrywane byly na ta$mie ma-
gnetofonowej. W sumie zebralem informacje od 82 respondentéw, wsrdéd kto-
rych 54 nalezalo do plemienia Biczabob, 7 — plemienia Nakpantiib, a 24 —
plemienia Bimonkpom. Z wiekszo$§cig respondentéw przeprowadzilem jeden
lub dwa wywiady, z 22 osobami mialem od trzech do siedmiu wywiadow.
Z fetyszerem Bakam z klanu Nalatiib spotkatem sie 34 razy. Spotkania te
polegaly przede wszystkim na uczestniczeniu w obrzedach przez niego prze-
prowadzanych.

Tematyka badan

Siedmiomiesigczny okres bhdan pozwalal na ogdélne zapoznanie sie z kul-
turg Konkombow. Bardziej szczegélowe i dokladniejsze studium musialo z ko-
niecznodci ograniczy¢ sig do wybranej problematyki badawczej. W szerszym
konteksécie spoleczno-religijnym badatem trzy zagadnienia: rytualy agrarne,
obrzedy 1 wierzenia pogrzebowe, rytualy zwigzane z oskarzaniem o czary
i oczyszczaniem czarownikow. W zyciu spoteczno-religijnvm Konkombéw de-
cydujgce znaczenie majg rytualy zwigzane z gospodarka rolng i waznymi eta-
pami zycia jednostki i spolecznosci. Rytualy zwigzane z symbolami wyzna-
czajg aktywnosé i odzwierciedlaja dynamike zycia badanego ludu. Ponadto
uwierzytelniaja i podtrzymujg wierzenia oraz pozwalaja je w ogéle pozna¢
i zrozumieé.

Z gospodarkg rolng Konkombow, ktéra jest podstawg ich egzystencji,
zwigzane sg liczne rytualy i praktyki religijno-magiczne. Przy braku syste-
moéw irygacyjnych nieregularno$é¢ opadéw i od czasu do czasu wystgpujace
okresy suszy dajg sie dotkliwie we znaki rodzimej ludno$ci, Pod tym wzgle-
dem katastrofalny byl rok 1983, poprzedzony niewystarczajaca ilosciag opadow
w dwu poprzednich latach — 1981 i 1982, Z powodu braku zywnosci w tych
latach nie odbylo sie wiele tradycyjnych rytualéw zniwnych ani obrzedow
zwigzanych z ostatnim etapem rytualu pogrzebowego, zwanego likpotor. Rok
1984 byt pod wzgledem opadéw rokiem pomys$lnym, co wyrazilo sie w sto-
sunkowo dobrych zbiorach. Niepewno$é co do jakosci plonéw i pomyslno-
Sci zbior6éw tlumaczy istnienie obrzedéw zwigzanych z sezonowymi pracami
rolniczymi. Na poczatku roku agrarnego, a wiec przed rozpoczeciem pory de-
szczowej w maju (trwa ona do pazdziernika—listopada) kaplani poszczegdlnych
rodéw razem ze starszyzng wioskowg skladajg ofiary w miejscach sakralnych,
zwigzanych z ziemia (litingbaln). Kazdy r6d ma taks ,S$wigtynie ziemi”, ktérg
sg $wiete zagajniki lub pojedyncze drzewa, najczeéciej baobaby. Na poczatku
pory deszczowej lub nieco pézniej, gdy ilo$é opaddéw jest niedostateczna, za-

8 Czlonkowie lineazu Bwarado pochodzg od przodka Bwara i mieszkaja
w wiosce Toma. Natomiast czlonkowie lineazéw Kotiendo (ich przodkiem byt
Kotien) i Wajado (pochodzg od przodka Waja) zamieszkuja wioske Nalongni.
Mieszkancy sasiedniej wioski Dicheen wywodzg sie z lineazu Wajado.

9 — Collectanea Theologica z. I
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klinacze deszczu skladaja przodkom ofiary z kurczat lub perliczek proszac
o deszcz. Uzywajg do tego celu garnkéw i ,lekéw” -— kawalkdéw drewna ze
§cisle okres§lonych drzew i krzewoéw. Garnki te, zawierajgce zwykle specjalne
kamienie, znajdujg si¢ przed chafy wejsciows, prowadzgcg do zagrody po
prawej stronie.

Poniewaz na czas mojego pobytu przypadaly pierwsze zbiory rosliny bul-
wiastej — jamow (sierpien) i Zniwa zb6z sorga i prosa oraz drugie zbiory
jaméw (grudzienn—styczen) bratem udziat w wielu uroczystosciach dozynko-
wych. Ofiary o charakterze dziekczynnym i blagalnym z kurczat, kur, kogu-
tow 1 perliczek sklada sie na grobach zmarltych przodkéw, a takie po prawej
lub lewej stronie drzwi wejSciowych chaty prowadzacych do zagrody, a naj-
czefciej w podwoérzu zagrody. Ofiary skilada najstarszy mezczyzna zagrody
w otoczeniu innych mezczyzn, kobiet i dzieci, a obiektami, ktérym ofiary
sg skladane, sg takie przedmioty sakralne, jak garnki przedstawiajace duchy
bliznigt, miski zrobione z kalebasy, czyli tykwy, ktore sg symbolem psotnych
duchow buszu (bininkpiib) czy tez duszy czlowieka (nwiin), dzidy zwigzane
z duszg czlowieka, czarki gliniane symbolizujgce rézne rodowe duchy opie-
kuncze (liwaal) oraz garnki z lekami, umiejscowione na glinianym slupie,
drzewku lub stojaku z konaru drzewa na zewnatrz lub w podworzu zagrody.
Przypisuje sie tym garnkom dzialanie lecznicze i apotropeiczne, tj. bronigce
przed czarownikami. Oprocz tradycyjnych dozynek zwigzanych ze zbiorem
pierwszych jaméw 1 odprawionych w =zagrodach, uczestniczylem roéwniez
w tego typu dozynkach organizowanych przez fetyszer6w takich kultéow jak
grumadi, tigari i nanguli. Te kulty, obce tradycyjnej religii Konkombéw, przy-
wedrowaly z poludnia i odgrywajg coraz wiekszg role w Zyciu religijnym
mieszkancOw wiosek. Poniewaz fetyszerami sg ludzie miodzi, kulty te stojg
w pewnej opozycii do religii tradycyjnej, w ktérej starszyzna sprawuje czyn-
noéci sakralne oraz wydaja sie znaczng przeszkodg w dzialalnosci misyjnej
Kofcioléw chrzefcijanskich. Fetyszerowie skladaja duza ilo$¢ ofiar z drobiu,
kozléw i baranéw rdéinym przedmiotom (rogom, kulom, siekierkom) — fety-
szom, dziekujgc im za plony i proszac o ogdélng pomyslno§é, opieke i obrone
przed szkodliwym dziataniem czarownikéw.

W zyciu religijnym i spolecznym Konkombdéw niezmiernie wazng role
odgrywaja przodkowie (jadiatiib). Jako posrednicy pomiedzy bogiem Uwum-
bhor a zyjacymi biorg oni aktywny udzial w Zyciu spolecznosci i wplywaja na
losy #Zyjacych. Przodkowie symbolizujg ciggto$é struktury spolecznej, sakrali-
zujg patrylinearny porzadek spoteczny oparty na zasadzie pokrewienstwa
i primogenitury? i sg gwarantami respektowania i przestrzegania norm
etycznych i wszelkich przepiséw prawa zwyczajowego. O waznodci przodkow
$wiadczg obrzedy pogrzebowe, ktére wyrazajg wieZ tzw. Zywych zmarlych
z zyjgeymi i umozliwiajg zmarlym przejScie do krainy przodkéw (jadzatiib-
do). Ze wzgledu na warunki klimatyczne pochdéwek zmarlego odbywa sie
w dniu $mierci lub nastepnego dnia, jezeli zgon nastgpit wieczorem lub nocs.
W uroczysto$ciach pochéwkowych biorg udzial najblizsi krewni lineazu, czton-
kowie rodu oraz mieszkancy sgsiednich wiosek zwigzani ze zmarlym wiezami
powinowactwa i sgsiedztwa. Do przeprowadzenia obrzedé6w pogrzebowych
nieodzowna jest obecno$é przedstawicieli $cisle okre§lonych rodoéw, zwigza~
nych ze soba relacjg tzw. partnerstwa rytualnego (mantotiib). Ludzi starych,
mezczyzn i kobiet, Zegna sie przy akompaniamencie duzych bebnéw taticami

9 Primogenitura (= pierwor6dztwo) jest to prawo pierwszenstwa w dzie-
dziczeniu majatku i wladzy przyslugujace najstarszemu synowi lub najstar-
szemu potomkowi w linii prostej. Zasada ta jest obowigzujgca wséréd Kon-
kombéw jako legitymacja do sprawowania wladzy spolecznej i religijnej. Zob.
A. Zajgczkowski, Muntu dzisiaj. Studium afrykanistyczne, Warszawa
1970, 27.
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i $piewem, w ktéorych przez wiele godzin bierze udzial przede wszystkim
miodziez, a takze mlodsze osoby wieku dojrzalego obojga plci. Starszyzna
i licznie zgromadzeni widzowie z przyjemnoscig przypatruja sie tahcom,
a wszyscy czestowani sg przez krewnych zmarlego wysokoprocentowym alko-
holem wlasnej produkceji (apeteszi). W zalezno$ci od statusu spolecznego, zmar-
tych grzebie sie blisko zagrody (ludzie starzy) lub na polu przyzagrodowym
(ludzie w $rednim wieku i dzieci). W przypadku nieoczekiwanej, a wiec przed-
wezesnej $mierci ludzi w sile wieku lub dzieci nie ma tancéow ani $piewow.
Pierwszy etap rytualu pogrzebowego konczy sie w przypadku meiczyzn trze-
ciego, a kobiet — czwartego dnia tzw. oczyszczeniem chaty i zagrody zmar-
lego oraz praniem jego odziezy.

Dalsze etapy rytualu pogrzebowego to ,gotowanie jedzenia zmariemu”
(lisachong), odwiedzenie pola zmariego przez wdowy, dzieci i krewnych, oraz
iikpotor, klory odbywa sie zawsze przy koncu pory suchej (marzec—kwiecien),
trwa okolo tygodnia i kofczy rytual pogrzebowy. Dopiero po tym finalnym
obrzedzie pogrzebowym (majgcym miejsce nieraz kilka lat po pochowku)
zmarly starzec (Iub staruszka) osigga status przodka, a jego wlasnosé (zie-
mia, zony, przedmioty sakralne i wladza) zostaje odziedziczona i przejeta za
posrednictwem najstarszego czlonka lineazu przez krewnych zmartego w linii
prostej, zgodnie z zasadg primogenitury. Od tego momentu Konkombowie
wspominajg zmartego razem z innymi przodkami w obrzedach o charakterze
rodzinnym i rodowym, odprawianych w roéinych sytuacjach zyciowych. Po-
przez modly i ofiary starajg sie oni uzyskaé poparcie i przychylno$é¢ przod-
kéw. Wielostopniowy rytuat pogrzebowy pozwala zniwelowaé zaklocenia po-
wstale w spolecznosci na skutek §mierci jej czlonkow. Pozwala on jednostkom
przezwyciezyé bol po stracie najblizszych, zaakceptowaé nowg sytuacje i prze-
jaé pozycje spoleczng zmarlego, a mianowicie jego prawa i obowigzki. Ob-
rzedy pogrzebowe podkreflajg wartosé zycia, ktore jest najwyzsza wartoscia
wszystkich Afrykandéw, i integrujg nie tylko najblizszg rodzine zmarlego, ale
wszystkich czlonkéw grupy lineazowej i rodowej, co w konsekwencji pro-
wadzi do sp6jnosci plemion i calego ludu.

W ostatnim etapie badan (grudzien—styczen) uczestniczylem w wiosce
Nalongni w kilkakrotnie powtarzajgcych sie rytualach zwigzanych z oskar-
zaniem o czary i oczyszczaniem czarownikéw. Przez czary (czarownictwo) ro-
zumie sie czynno$ci i praktyki zmierzajgce do sprowadzenia zla na czlowieka
lub spolecznosé 9. Czarownicy powszechnie uwazani sg przez Konkomboéw za
ludzi zlych i aspolecznych. Praktyki czarownicze mogg wykonywaé zaréwno
mezezyzni, jak i kobiety. Od dluzszego czasu ludzie podejrzani przez spo-
lecznoé¢ o praktykowanie czardéw sg uwazani za osoby Zyjgce na marginesie
zycia spolecznego wioski. BezpoSrednim powodem oskarZenia o czary trzech
mezezyzn z klanu Nalatiib byly choroby kilku osdéb. Na mocy decyzji star-
szych postanowiono zwrécié sie o pomoc do fetyszera Bakam, czlonka klanu
Nalatiib, pochodzacego z Nalongni, a obecnie mieszkajacego niedaleko Yendi.
Bakam posiada fetysze zwigzane z kultem Kofi Jabaku, spelnia on ponadto
funkcje lekarza rodzimego, czyli herbalisty i wrézbity. Leczenie chorych po-
laczone jest zawsze z ofiarami skladanymi fetyszom.

_ Osoby oskarione o czary imogag sie zgodzié z tym faktem lub zaprzeczyé,
ze sy czarownikami. W pierwszym przypadku fetyszer przeprowadza obrzedy
oczyszczajgce, trwajgce cztery lub pieé¢ dni. Specjalne tarice i piesni oraz szu-
kanie tzw. zlych lekoéw, ktorymi czarownik szkodzil innym, odbywajg sie za-
wsze w pocy i {rwajg dwie lub trzy noce. Do obrzedéw oczyszczajacych na-
lezg takie ryty jak nocne tance, obmycia czarownika i szukanie zlych lekéw

W Zob. S. Zawadzki, H. Zimon, Czary, w: R. hukaszyk,

L. Bienkowski, F. Gryglewicz (red), w: Encyklopedia Katolicka. t.3,
Lublin 1979, kol. 768—770

9*
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w zagrodzie czarownika, puryfikacja czarownika oraz unieszkodliwienie zlych
lekdw polgczone ze skladaniem ofiar, §cinanie ,,ztego drzewa”, w ktorym, we-
diug wierzenh Konkomboéw, czarownik uwiezil dusze chorych osob, oczyszczenie
zagrody czarownika, a czasem rowniez puryfikacja zagrody i pola os6b po-
szkodowanych przez czarownika. Obrzedy puryfikacyine wigza sie z duzymi
wydatkami, ktorymi obcigZeni sg czarownik i jego krewni. W obrzedach tych
uczestniczy wielu ludzi. W $piewach i tancach biorg udziat kobiety, mez-
czyini i dzieci, a w innych rytach puryfikacyjnych bezposrednio zaangazowa-
ni sa tylko mezczyzni. Obrzedy te majg na celu zaréwno oczyszczenie tych
czarownikow, jednostek uspolecznionych, ktdérzy tego pragna i wyrazajg cheé
zmiany zycia, jak i ich reintegracje do grupy spotecznej.

Oskarzona o praktykowanie czaréw osoba moze jednak wyraznie zaprze-
czyé temu. Wowczas, pod wplywem presji spolecznej, zostaje ona poddana
probie, w czasie ktorej fetyszer wykazuje jej wine w obecnos$ci licznie ze-
branych widzé6w. Dokonuje tego za pomoca dwu krotkich miotelek zrobio-
nych z twardej slomy. Osoba oskarzona siada na moZdzierzu, fetyszer moczy
miotelki w wodzie i podchodzge z tylu naglym ruchem lgczy wilgotne mio-
tetki wlosiem i chwyta nimi osobe za gardlo i rzuca na ziemie. Probe te
fetyszer powtarza kilkakrotnie. Oskarzony o praktykowanie czaréw meiczy-
zna z wioski Toma, mimo kilkakrotnych préb dowodzacych jego wine publicz-
nie, nie przyznat sie do niej. Dopiero kilka godzin pdZniej wyznal prywatnie
fetyszerowi, ze jest czarownikiem. Aby uniknaé kosztownego rytuatu puryfi-
kacyjnego, wkrotce uciekl! do Togo. Inng osobg oskarzong o podanie frucizny
byla kobieta z Saboby (z plemienia Komba), warzgca z sorgo tradycyjne piwo
(pito) i prowadzaca bar w miescie. Oskarzyl jg mlody mezczyzna, ktoéremu
w barze podala trucizne w tykwie z piwem i ktéry na skulek tego ciezko
zachorowal. Mimo udowodnienia winy przez fetyszera, kobieta ta nie przy-
znala sie do popelnienia tego przestepstwa Decyzja wodza z Saboby zostala
skazana na wysoks. grzywne pieniezng, ktéra w formie odszkodowania miala
przekazaé choremu mezczyznie, a ponadto musiala opuscié na zawsze Sabobe.

Silnie zakorzeniona w$réd Konkombdéw wiara w czary wyjasnia i podaje
‘przyczyny choréb i émiercl. Z obawy przed posgdzeniem o uprawianie cza-
row zmusza ponadto do poszanowania obowigzujacych wartosci moralnych
i norm postepowania spolecznego. Daje réwniez mozno$§é uzewnetrznienia na-
pieé, uczué nienawisci i agresji oraz stuizy rozladowaniu indywidualnych
i zbiorowych frustracji. Funkcje te tiumacza fakt przetrwania czarownictwa
u Konkombéw mimo przemian kulturowych i religijnych.

Zasygnalizowana w tym artykule tematyka badan bedzie systematycznie
opracowywana i kolejno publikowana wraz z dokumentacjy tekstéw. Plano-
wane s takie dalsze badania terenowe wéréd Konkombéw w poéinocno-
-wschodniej Ghanie.

ks. Henryk Zimon SVD, Lublin



