B. B. GOSWAMI *

ROZWOJ BADAN ANTROPOLOGICZNYCH I ICH OSRODKI
W INDIACH

W poczatkach XIX w. antropologia kulturowa na Zachodzie, mimo
iz blisko powigzana z socjologia, wylonila sie jako odrebna galaz wie-
dzy. Rozw6j antropologii w Anglii utorowat jej droge takze w Indiach,
chociaz nastepowalo to wolno; antropologiczne badania spotecznosci
plemiennych i wiejskich sg bardzo niedawnego pochodzenia. Artykut
ten w sposdb przegladowy omawia rozwoj badan antropologicznych
(etnograficznych — red.) w Indiach oraz ich osrodki.

Dla wiekszosci ludzi Zachodu Indie w poczatkach XIX w. byly
krajem peinym dziwnych i zaskakujacych zwyczajow, dla podroznikow
i poszukiwaczy przygod Indie wydawaly sie krajem wielce obiecuja-
cym. Niektorzy podréznicy spisywali czesto dokiadne notatki o rze-
czach przez siebie widzianych, wielu spos$réd nich publikowalo te obser-
wacje i sprawozdania (patrz wczesne tomy ,,Asiatic Researches”, Lon-
don). Dla misjonarzy ludy indyjskie byly poganskimi, wiec szli oni po
kraju krzewiac swojg ewangelie. W czasie tych wedrowek niektorzy
pokochali Indie, w wyniku czego powstawaly efektowne relacje o zyciu
mieszkancéw Indii. Specjalnej wzmianki w tym kontekscie wymagaja
postacie kilku misjonarzy, wsrod nich zas Williama Carey, ktéry na-
uczyl sie jezyka oraz poznal wierzenia religijne mieszkancéw Bengalii
i pozostawil opis tego kraju szczegdlnie cenny i o wyjatkowym znacze-
niu. W. Robinson, inny misjonarz z Amerykanskiej Misji Baptystéw,
opublikowal gramatyke jezyka assamskiego z okolic Serampore (Bengal)
" juz w 1840 r. i zatozyl w 1846 r. czasopismo ukazujace sie co miesigec.
Ludzie ci mieli jeszcze wielu sobie podobnych.

Ten stan rzeczy nie tworzyl wszakze jeszcze antropologii. W Indiach
antropologia pojawila sie dzieki imperializmowi brytyjskiemu. Po do-

* Autor jest pracownikiem naukowym Anthropological Survey of India
w Mysore. Jego artykul, nadeslany w 1965 r. publikujemy bez zmian.
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konaniu petnego podboju Indii w 1857 r. Anglicy uznali za celowe kom-
pletowanie obrazu wierzen i zwyczajow ,krajowcéw indyjskich”  dla
potrzeb administracji. Pierwszy krok w tym kierunku zrobicno za rzg-
déw wicekréla lorda Curzona. Powotal on Komisje Etnologiczng (Ethno-
logical Committee), ktéra przygotowata wystawe w Jahalpore (Madhya
Pradesh) w 1866 r. i w tymze roku opublikowala krétkie sprawozda-
nie. W nastepnym roku J. Forbes Watson i William Kaye zebrali
kolekcje zdje¢ z wielu czesci Indii i opublikowali jg w trzech tomach !.
Dla czlonkéow Komisji Etnologicznej stalo sie to bodizcem do podjecia
opracowan opisowych. Praca nad ich publikacja rozdzielona =zostala
wedlug podzialu kraju na prowincje i kazdg z nich powierzono jednej
osobie, ktérej zadaniem bylo przeprowadzenie dokladnych badan i spo-
rzgdzenie szczegdlowego studium. W wyniku tej pracy pojawily sie
publikacje, z kt6:ych tylko kilka mozemy tu wymieni¢. W roku 1869
wydrukowano Memoirs of the history, folklore aend distribution of the
races of the North Western Provinces of India H. M. Elliota, w roku
1872 Descriptive ethnology Bengalii E. T. Daltona, trzy tomy za$ pracy
Hindu tribes and castes ks. M. E. Sherringa ukazaly sie w latach 1873—
—18812 Po nich pojawily sie takie opracowania etnograficzne, jak
Tribes and castes in Bengal H. H. Risleya w roku 1893, oraz inne prace
z cyklu Tribes and castes (Plemionra i kasty) dla standéw: Pendzab,
Prowincje P6inocno-Zachodnie, Prowincje Srodkowe, Indie Poludniowe
i Bombaj. Ksiestwa indyjskie, jak Mysore, Cochin i Travancore, takze
wydawaly podobne zbiory 3. Ten okres przygotowawczy, znany na ogot
jako etap Tribes and castes, prof. S. C. Dube scharakteryzowal naste-
pujaco: .

,Orientacja tych tomdéw jest administracyjna raczej niz akademicka czy
naukowa, gdyz ich podstawowym celem bylo zaznajomienie administratora

z réoznorodno$cia zwyczajow u poszcezegblnych warstw ludno$ci kraju. Wickszosé
materiatu, ktéry ztozyl sie na te dziela, zbierana byta w poépiechu przez nizszych

I N.K. Bose, Fifty years of science in India, [w:] Progress of anthropology
and archeology, Calcutta 1963, s. 33.

2 Inng waing pracy tego okresu jest traktat o prawie i zwyczaju hinduskim
John D. Maine. (Brak niektéorych danych bibliograficznych lub ich niekompletnosc
plynie stad, ze Redakcja nie zawsze byla w stanie uzupeinié te braki oryginatu —
Red.) '

3 Oto niektére pozycje majgce duzg warto$é dla poznania problematyki ple-
miennej Assamu, NEFA i Nagalandu z historycznego punktu widzenia: A. Mac-
kenzie, History of the relations of the government with the hill tribes of the
North East Frontier of Bengal, Calcutta 1884; R. Reid, History of the frontier
areas bordering on Assam from 1883—1941, Shillong 1942; L. W. Shakespeare,
History of Upper Assam, Burmah and North Eastern Frontier, London 1914.



BADANIA ANTROPOLOGICZNE W INDIACH 287

urzednikow o stabym wyksztalceniu ogélnym i bez Zadnégo przygotowania
specjalistycznego” 4.

Angielscy autorzy wspomnianych ksigzek czesto korzystali z pomo-
cy Hinduséw. Jednakze L.K.A. Iyer byl pierwszym Hindusem, ktéry
podjat sie tej pracy samodzielnie. Uzyskal on pézniej tytut profesora
i w 1920 r. zostal pierwszym wykladoweca antropologii na uniwersytecie
w Kalkucie.

Pod koniec etapu ,,plemion i kast” pewni autorzy skierowali sie
w strone intensywnej dokumentacji zycia poszczegdlnych plemion i kast 5.
Proba ta dala w wyniku pojawienie sie lepszych opracowan charaktery-
zujgcych sie wiekszg glebig i szczegdlowoscia opisu opartego o osobistg
obserwacje i szersze, nie za$ wycinkowe, potraktowanie opisywanego
przedmiotu. Monografie tego okresu dopomogly przyszitym badaczom
zrozumie¢ pozytywy i negatywy pracy terenowej. Byly to w. istocie
najlepsze lata ksztaltowania sie indyjskiej antropologii. Dopiero wow-
czas zapoczgtkowane zostaly konstruktywne badania antropologiczne.
Sposroéd pracownikéw administracji Hutton, Crooke oraz inni dobrze
rozumieli braki etapu ,,plemion i kast”; Crooke ujat je nastepujaco:

,opracowania plemion i kast sporzadzane byly w réznych prowincjach
Indii [...] na zaméwienie lokalnych rzgdéw nie tyle w interesie wiedzy antropo-
logicznej, lecz jako bezposrednia pomoc w pracy administracji. A przeciez cele
zarzadcOw i poborcéw oraz potrzeby antropologéw bardzo sie réznia” e.

W tym czasie niektérzy urzednicy administracji brytyjskiej pracuja-
cy w rejonach zamieszkalych przez plemiona Assamu, a takze gdzie
indziej, opublikowali serie poswieconych tym plemionom pozycji, pel-
nych szczegolow i drobiazgowych obserwacji. Mozna tu wymienié¢ takich
autoréw, jak Shakespeare, Gordon, Hutton, Parry i Mills, ktoérzy pisali
o Kuki, Khasi, Naga Angami, Sema, o  Lakhar, Lhota, Rengma i Ao
Naga. Sa to pozycje uzyteczne, gdyz traktujg one o gléwnych aspektach
zycia plemiennego — ziemia i ludzie, ekologia, Zzycie gospodarcze, kul-
tura materialna, organizacja spoleczna, cykl zyciowy, religia, magia,
czarownictwo, jezyk, folklor, prawo zwyczajowe itp.

Przy tym stanie rzeczy problemami plemiennego zycia i ideologii
zainteresowal sie Rai Bhadur Sarat Chandra Roy nalezacy do s$rodo-

48 C. Dube, Social anthropology in India, [w:] G. R. Madan, A. K.
Saran [redl], Indian anthropology, Bombay 1962, s. 237.

5L. Fawcett, Nayar caste of Malabar, 1901; W. H. Rivers, The Toda
of the Nilgiri Hills, London*1906; E. Stack, The Mikirs, London 1908, T. C.
Hodson, The Meitheis, L.ondon 1908.

6 ,Man in India”, t. 1, s. 2.
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wiska prawniczego w Bihar. Poniewaz mieszkal on w miescie Ranchi
lezagcym na obszarze zamieszkalym przez plemiona Biharu, wykazywat
duze zrozumienie réznych aspektéw zycia tych plemion i wielokrotnie
przedkladal 6wczesnemu rzgdowi swoje uwagi na temat pewnych ano-
malii spolecznych i niewlasciwych regul prawnych. Stal sie on niemal
rzecznikiem probleméw i trudnosci ludnosci plemiennej.

S. C. Roy opublikowal w roku 1912 swojg pierwsza prace zatytulo-
wang The Mundas and their country, po ktorej przyszly takze inne.
By! on zalozycielem ,Man in India”, najstarszego czasopisma indyjskiej
antropologii. By! pierwszym Hindusem, ktéry systematycznie propago-
wal potrzebe badan nad plemionami, byl wiec pierwszym, ktéry wpro-
wadzil etnografie indyjska do swiata akademickiej antropologii narodéw
angielskojezycznych. Jego prace demonstruja w pewnym stopniu dyna-
miczne podejscie i daja odbicie niedoli zycia plemion. W rozumieniu
dzisiejszych rygoréw rzadzacych problemowymi studiami grup plemien-
nych moglyby one nie uzyskaé miana wysoce naukowych, wszakze wpltyw
Roya na antropologie indyjskg dal owocne rezultaty i z uwagi na te
wazng role nazywa sie go czesto ,,0jcem antropologii indyjskie]”. Jego
publikacje inspirowaly calg generacje antropologow i nawet teraz czyta-
ne sg przez badaczy, zanim ci podejmga sie pracy wsréd plemion, zwla-
szcza Biharu.

Prof. D. N. Majumdar — ,najwiekszy akademicki antropolog, jakie-
go Indie dotad wydaty”, ktéry zmart 31 maja 1960 r. — stawial pierw-
sze kroki w antropologicznej pracy terenowej pod kierunkiem S. C. Ro-
ya. Majumdar poswiecil sie antropologii powszechnej. Jego pierwszy
artykul dotyczacy zwyczaju palenia wizerunkéw ludzkich pojawil sie
w 1923 r. w ,Man in India” i byl bliski metodzie Frazera, klasyczna
za$ monografia o Hos of Kolhan opublikowana znacznie pozniej (1950)
nosi $lady wplywoéw szkoly funkcjonalnej B. Malinowskiego  w antro-
pologii brytyjskiej. W latach 1923—1950 Majumdar opublikowal wiele
artykulow w pismach specjalistycznych oraz dwie wazne ksigzki, jedna
poswiecona losom plemion pierwotnych w Uttar Pradesh i druga anali-
zujagca kompozycje etniczng Indii 7. Czolowe czasopismo antropologiczne
Indii “The Eastern Anthropologist” zalozone zostalo przez niego. Pisatl
nie tylko monografie plemienne, lecz interesowal sie takie badaniem
ludnosci wiejskiej. Dzieki jego nieustannemu wysitkowi uniwersytet
w Lucknow przyznat antropologii status samodzielnego przedmiotu
i w uznaniu jego zaslug stworzyl dla niego katedre w 1950 r. Od tego
-czasu nadal on antropologii nowg orientacje. Jego praca Caste and com-

7D, N. Majumdar, The fortunes of primitive tribes of U. P., 1944; Races
and cultures of India, 1944 (wyd. 2, Bombay 1958).
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munication in an Indian village (1958) przedstawia duze znaczenie dla
tych, ktérzy interesujg sie problemem wiejsko-miejskiego continuum
(zwlaszcza ostatni rozdzial tej ksiazki ma olbrzymia wartosé teoretyczna
dla zagadnienia dynamiki spoleczenstwa kastowego). Majumdar redago-
wal takze dwie ksigzki z serii ,,Rural Profiles” (1955, 1960), ktore maja
wartoéé encyklopedyczna w dziedzinie badah nad wsia indyjska. Inng
wazng postacia i autorem serili monografii byl dr V. Elwin (zmart
w 1964). Swa kariere w Indiach rozpoczal jako misjonarz, lecz pod
wplywem Mahatmy Gandhiego poswiecil sie problematyce grup ple-
miennych i1 bronit ich intereséw az do konca swego zycia. Dal on lite-
rackie opisy plemion Orissy # oraz Madhya Pradesh?. Cze$¢ jego publi-
kacji to czysta etnografia, niektére wszakze maja charakter proble-
mowy 10, inne za$, pisane pod koniec zycia, odznaczajg sie interwen-
cyjnoscig i dotycza polityki prowadzonej wobec plemion . Posiadl on
bliska znajomos¢ zycia plemiennego (jego zona pochodzila z jednej
z takich grup). Pisal na réznorodne tematy, takie jak mity, opowiesci
i pieéni ludowe, sztuka i religia. ~

Elwin byl popularny i szanowany, lecz ,profesjonalni antropologo-
wie nie brali powaznie jego prac” 12, jak pisze Bose.
,Jedna z najlepszych ksigzek Elwina The Baiga poSwigecona jest plemieniu
zamieszkujgcemu w poblizu Mandla w Madhya Pradesh. Ten sam rejon zostal
nastepnie opracowany przez Stephen Fucha w jego The Gond and Bhumia of
Eastern Mandla (1960), przy czym Bhumia jest inng nazwg dla Baiga. Fucha
stwierdzil przez implikacje, Ze Elwin popelnil powazny blgd pomijajgc zwigzki
istniejgce pomiedzy Bhumia i Gondami. Cze$ciowy obraz jest obrazem falszy-
wym, nawet jeSli prawdziwy jest w swoich fragmentach” 13,

Warto jednocze$nie odnotowaé inng uwage Bose:

s,Wazna cecha prac Elwina polega na jego pieknym, literackim opisie mysli
i uczué ludzi plemion opartym o znajomos¢ ich sztuki i literatury jak rdéwniez
o badania nad ich osobowo$cia. Jego Phulmat of the Hills, czyli krotkie biografie,
ktérych zreszta jest bardzo wiele w jego ksigzkach, przedstawiajg wielkg war-
to$¢ pozwalajac nam wejrzeé w zycie tych ludzi; jest to ten aspekt kultury,
ktérego niestety prawie calkowicie brakuje w pracach wielu innych antropolo-
gow w Indii” 4,

8 V. Elwin, Bondo Highlander, Bombay 1950; T'ribal myths of Orissa, Bom-
bay 1954.

9 V.Elwin, The Muria and their Gotul, Bombay 1947; Myth of Middle
India, Bombay 1949.

10 Patrz np. praca V. Elwina, Maria murder and suicide, Bombay 1943.

'V, Elwin, Philosophy for NEFA, Shillong 1957; A new deal for tribal
India, Delhi 1963.

12 Bose, op. cit., s. 36.

13 Tamze.

14 Tamze, s. 37.

19 — Etnografia Polska, t. XII
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Sposroéd misjonarzy, ktorzy wiedzy antropologicznej o plemionach
przysporzyli cennego materiatu, précz Elwina wymieni¢ nalezy takze
ks. ks. Johna Hoffmana i Arthura Van Emelena. Ich niezakonczona
praca zatytulowana Encyclopaedia Mundarica jest przypuszczalnie ,,nie-
porownywalna z zadnym z calego zespolu indyjskich studiow antro-
pologicznych i jezykoznawczych jesli idzie o glebie i wszechstronnosé
zawartej informacji”’ 15, Skromna monografia poswiecona ludowi Purum
z pogranicza 'indyjsko-birmanskiego i napisana przed przeszio 20 laty
przez T. Ch. Dasa 16 wywolala ostatnio duze zainteresowanie w $wiecie
w zwigzku z dyskusja o preskrypcyjnym systemie malzenstwa.

Opisowe monografie pozostajg wcigz jeszcze na marginesie zaintere-
sowan badaczy. Niektérzy z nich przygotowuja monografie opisowe
wysoce literackie 17, inni zas piszg je wedlug wzoru tradycyjnego 18.
Niektérzy postawili w centrum swego zainteresowania dynamike spo-
teczenstwa 19, inni relacjonuja fakty w sposob czysto encyklopedyczny.
Zwrécono uwage na to, Zze w poréwnaniu z iloscig zyjgcych w Indii
plemion liczba monografii jest znikoma *. Majumdar stwierdzil, iz wielu
antropologéw indyjskich nie formutuje probleméw ,z tej przyczyny,
ze niewielu dzi$ interesuje sig¢ badaniami etnograficznymi czy tez opi-
sem zwyczajow i postepowan ludzkich, niezaleznie od tego, jak bardzo
dziwaczne i groteskowe moga one byé” 20,

Badania analityczne sg nowym zjawiskiem w antropologii indyj-
skiej. Od dawna juz istniejg ksigzki poswiecone indyjskiej spolecznosci
wiejskiej takich autoréw, jak H. Maine i B. H. Baden Powell 21, W po-
czgtkach biezgcego wieku wielu ekonomistéw, administratoréw, socjo-
logéw i in. wykazywalo glebokie zainteresowanie zyciem ekonomicznym

* W roku 1958 opublikowano zestawienie wskazujace, ze na ogoélng liczbe 193
giownych grup plemiennych i kastowych, badaniami etnograficznymi objeto jedy-
nie 48, przy czym przeszlo polowa badan przeprowadzona byla przez cudzoziem-
cobw. Przy tej samej okazji zwrdcono uwage, nie po raz pierwszy zresztg, ze Indie
bedac ,jedng z najbogatszych kopaln zlota dla studiéw antropologicznych” znaj-
duja sie na szarym kohcu pod wzgledem intensywno$ci badat. (S. K. Sriva-
stava, Status and role of anthropology in independent India, Third Indian
Sociological Conference, Agra 1958, s. 2, 7).

15 Tamze.

16 T. C. Das, The Purums, an old Kuki tribe of Manipur, Calcutta 1945.

1M C. Flirer-Haimendorf von, The Reddis of the Bison Hilis, London
1945; tenze, Himalayan barbary, London 1955.

188 Fuchs, The Gond of Bhumia of Eastern Mandla, Bombay 1960.

¥ D, N. Majumdar, Himalayan polyandry, Bombay 1962.

20D, N. Majumdar, Some extracts from London diary, ,Manav Darpan”,
University of Lucknow, t. 6: 1962, s. 6.

A H J. Maine, Village communities in the East and West, London 1871;
B. H Baden-Powell, The Indian village community, London 1896.
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wsi indyjskiej i probowalto opisa¢ lub tez zinterpretowaé jego problemy,
jak tez zasady organizacji spolecznej. Jednakie wiekszo$¢ tych prac
miala charakter ogélny albo tez przypominata wydawnictwa statystycz-
ne, braklo im za$ analitycznego opisu stosunkéw spotecznych.

Pomimo wszystko ,,nalég pisania” wspomoégl sprawe nauk spolecz-
nych. Administratorzy i politycy stawali sie coraz bardziej $wiadomi
pozytywnych i negatywnych stron zycia wiejskiego, ktére miaty tak
niewiele materiatléw dokumentalnych. W wyniku tego dr D. N. Majum-
dar w 1942 r. oraz dr B. S. Guha w 1943 r. mieli moznos$¢ wyglosi¢
serie wykladéw z antropologii dla poezatkujacych pracownikéw admi-
nistracji.

Od roku 1950 rozwinal sie w antropologii indyjskiej nowy kierunek,
ktéry akcentuje intensywne badania wsi jako grupy (unit) w celu
zrozumienia wiejskiego makroorganizmu *. Wiekszo$¢ antropologéw
skierowala sie ze swymi pracami badawczymi na wie$ pozostawiajac na
uboczu terytoria plemienne. Dube charakteryzuje te zmiane nastepu-

jaco:

LAntropologowie nie koncentrujg sie juz przede wszystkim ani nawet w znacz-
nej czeSci na badaniu kultur plemiennych, coraz liczniej pracujg oni wéréd blizej
polozonych spoteczno$ci wiejskich, gdzie odkryli interesujace mozliwoéci badan
w zakresie teoretycznym oraz nauki stosowanej” 22,

* Makroorganizm wiejski” jest synonimem calego spoteczefistwa wiejskiego
Indii reprezentujgcego pewien kompleks cech kulturowych traktowany czesto jako
zrodto, no$nik czy tez symbol tego, co nazywa sie ,hindusko$cig”. Stad czesto
spotykane w literaturze abstrakcyjne pojecie Wsi Indyjskiej. U podioza tej kon-
cepcji znajduje sie prawdziwe z pewnoScig prze$wiadczenie o decydujacym wply-
wie mas wiejskich (zawsze dominujacych liczebnie) na proces tworzenia nowych
wartoSci kulturowych czy tez asymilowania warto§ci obcych dzieki wyjatkowo
preznej i trwalej strukturze organizacyjnej. Koncepcja ta ma jednak swoje za-
sadnicze, jak sie wydaje, zrédlo w okreS§lonej myS$li filozoficznej reprezentowanej
przez Gandhiego i Coomaraswamiego. Specyficzny ruch nacjonalistyczny przeciw-
stawiajacy sie angielskiemu panowaniu opieral sie m. in. na idealizowaniu prze-
szto§ei i gloryfikowaniu naleiacych do niej instytucji (stad czerpie swoje sily
takze idea rad wiejskich — panczajatéw). Odrzucanie wspdlczesnej cywilizacji
zachodniej i nawolywanie do powrotu do reprezentowanej przez wie§ tradycyjnej
kultury i organizacji spolecznej nie zostalo co prawda w Indiach przyjete jako
reguta postepowania, ale idea ta miala duzg popularno§é i wplynela na sposéb
myS$lenia takze swoich przeciwnikéw. Stad tak czeste traktowanie kultury wsi
nie jako reliktu, lecz po prostu przejawu kultury ogélnoindyjskiej — ,,starozytnej”,
ujmowanej czesto statycznie, gdyz przypisywanej calemu niemal okresowi poprze-
dzajacemu podbdj angielski. Takie ujecie cigzy takze w znacznym stopniu na
kierunku badan wychodzacym z zalozenia, ze w pierwszym rzedzie nalezy poddaé
naukowej analizie relacje pomiedzy tradycjag i zmianami narzuconymi przez
zjawiska wspolczesne.

28, C. Dube, The study of Indian village, Presidential address to social
anthropology section, [w:] 37d Indian Sociological Conference, Agra 1958,
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W tym kontekscie istotny okazat sie rok 1955. Ukazalo sie wowczas
kilka publikacji indyjskich i obcych antropologéw poswieconych Zyciu
wsi indyjskiej i zmierzajgcych do wyjasnienia indyjskiego makroorga-
nizmu wiejskiego poprzez badania mikroorganizméw. Najwazniejsze
opublikowane woéwczas ksigzki to prace Dube, Majumdara, Srinivasa
i McKim Marriotta 23,

W tym samym roku Srinivas stwierdzil kategorycznie: ,,wbrew kry-
tycyzmowi wobec terminu sanskrytyzacja [blizsze omodwienie dalej —
B.B.G.] bede go uzywal nadal [..] 2% W nastepnych latach ukazala
sie inna seria ksigzek poswieconych wsi indyjskiej, a mianowicie Bai-
leya Caste and the economic frontier (1957), Dube India’s changing
village (1958), Lewisa Village life in Northern India (1958). Wszystkie
one zajmujg sie strukturalnymi lub tez organizacyjnymi zmianami we
wsi indyjskiej zainicjowanymi przez lub wyniklymi wskutek pojawienia
sie pewnych nowych zjawisk w plaszczyznie techniki, lub tez po prostu
jako rezultat kontaktu kulturowego.

Metoda badann nad wsig, niezaleznie od implikacji teoretycznych,
ma takie dogodne strony, jak fakt, ze ludnos$¢ wsi moze by¢ poddana
intensywnemu badaniu poprzez stala obserwacje przez uczonego jako
outsidera, a takze umozliwia spojrzenie na nig z punktu widzenia wies-
niaka poddanego wzajemnej zalezno$ci wiejskiego systemu gospodar-
czego i politycznego plynacej z podstawowego faktu wspbirezydencii.
Metoda ta umozliwia takze antropologowi stosowanie surowych srodkéw
weryfikacyjnych, gdyz pracujac na malym terenie moze on podda¢
doktadnej kontroli sposoby zbierania informacji.

Jednakze tendencja do badan nad wsig zawsze wystawiona byla na
krytyke. R. K. Mukherjee stwierdzil: , strukturalnie wie§ nie moze byé¢
uznana za jednostke (padstawowsg) i dlatego badania wsi z tego punktu
widzenia majg dla nas malg wartosé” 25, Wskazal on na to, ze wies
w Indiach nie stanowi calkowitego izolatu spolecznego 6. W 1960 r.
Chauhan rzucil pytanie, czy skoro wie§ jest pojeciem, to moze ona

2 S, C. Dube, Indian village, London 1955; D. N. Majumdar, [red],
Rural profiles, Lucknow, t. 1: 1955, t. 2: 1960; M. N. Srinivas [red)], India’s
villages, Calcutta 1955; McKim Marriott [red.], Village India, studies in the
little community, Chicago 1855.

24 M. N. Srinivas, Sanscritisation and westernisation, {w:] Aiyappan
i Balaratnam [red.], Society in India, Madras 1956, s. 113.

% R. K. Mukherjee, A note on village as unit or variable for studies of
rural society, ,,The Eastern Anthropologist”, t. 14: 1961, nr 1, s. 17.

26 Nalezy odnotowaé, ze juz w 1852 r. M. W. Smith réwniez poddal
w watpliwo$é celowo§¢ zajmowania sie wsig w Indii jako jednostka badaweczs,
patrz jego artykut The Misal — a structural village group of India and Pakistan,
sAmerican Anthropologist”, t. 54, 1952.
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reprezentowaé cechy charakterystyczne narodu indyjskiego, czyli podatl
on w watpliwos¢ samg przydatno$¢ badan nad wsiag w antropologii
indyjskiej %’.

Mozna wszakze zaobserwowaé, ze znaczna czes¢ antropologdéw nadal
stosuje to podejscie nie przeczgc, Zze ma ono swoje wady, lecz stwier-
dzajagc jednoczesnie, ze ,stosowanie pojecia Wsi Indyjskiej, czy tez
moéwienie o reprezentatywnym charakterze pojedynczej wsi w skali
ogolnokrajowej jest bezplodne” 28,

W celu ulepszenia metody Bailey zaproponowal, by dla poznania
szerszych systemow wiejskich poddano badaniom oddziatywanie ,,wsi
na zewnatrz”. Podejscie do badania wsi jako mikroorganizmu pojmuje
on jako sposéb prowadzacy do zrozumienia ,,calo$ciowego przekroju
spoleczenstwa indyjskiego”, nad ktérym studia powinny byé¢ wedlug
niego podjete we wlasciwym czasie przez zawodowych antropologéw 2.

A. C. Mayer twierdzi, ze wie§ jest problemem bez znaczenia w sy-
tuacji, gdy istnieje:

»potrzeba szeroko ujetych studidw — organizacji pokrewienistwa lub tez
systemu gospodarczego — ktére by objely duze terytoria; lecz technika pracy ogra-
nicza liczbe ludzi poddanych obserwacji, najlepiej do rozsadnie zakre§lonego ob-
szaru, na ktérym nawigzywaé mozna kontakty osobiste” 3¢,

Szukajge sposobu zaspokojenia wspomnianej potrzeby Mayer suge-
Tuje rowniez technikg badan wychodzacych poza wies.

»Polega ona na badaniu wewnatrz- i pozawiejskich dzialan ludno$ci poszcze-
gbélnej wsi i podjeciu nastepnie préby okre$lenia struktury tych dziatan skiero-
wanych na zewnagtrz wsi. Korzy$ci takiego podejScia sg dwojakie, po pierwsze
badacz ma do czynienia z ograniczong i tatwa w organizowaniu grupa ludzi,
ktérych wiezi obserwowalne sa w dzialaniu tak we wsi, jak i na zewnatrz
niej; po drugie wiezi ze Swiatem zewnetrznym sa takZe ograniczone iloSciowo,
gdyz z zaloZzenia obserwacja skierowana jest tylko na te dzialania, w ktérych
sami wiedniacy sg aktorami [..] Zewnetrznowiejski typ badan stara sie zachowaé
podejScie holistyczne i mikroorganiczne i ono wlasnie jest tu centralnym pro-
blemem, nie za$§ wie$, do ktérej odnosi sie zebrany material”s,

Przykladami tego typu badan sg prace Gougha, Mayera i Millera 32,

2 B. R. Chauhan, Hindpur, the Indian village, [w:] 5th Indian Sociological
Conference, Lucknow 1960.

Y. Atal, Rural studies, Indian wvillage, , The Eastern Anthropologist”,
t. 14: 1961 nr 3.

% F. G. Bailey, The scope of social anthropology in the Study of Indian
society, [w:] Madan, Saran, Indian anthropology, s. 257.

A C. Mayer, System and network, an approach to the study of poli-
tical process in Dewas, [w:] Madan, Sarana, op. cit., s. 267.

31 Tamze.

2 K. Gough, Changing kinship usages in the Setting of political and eco-
nomic change among the Nayars of Malabar, ,Journal of the Royal Anthropolo-
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G. S. Bhatt 3 w swym artykule Badanic nad wsiq w Indii stwierdza,
ze stosowane metody posiadajg pewne luki i wymagajg uzupeilnien
i przyjecia nowej orientacji. Na temat za§ spraw poruszonych wyzej
Bhatt pisze:

,Tak czesto dyskutowane pojecie »typowej wsi« wydaje sie byé mitem,
chociaz kazdy musi spotkaé wie§, ktéra okazuje sie typowa w odniesieniu do
probleméw i zjawisk, ktore chce badaé. Po drugie badajacy nie wie, czy powinien
najprzéd sformulowaé problem i okre§li¢ zjawiska, ktoére chce badaé, czy tez
powinien sprébowaé przede wszystkim poznaé region i wie§, i pdzniej dopiero
okreflié zjawiska po przyjrzeniu sie im blizej. Zaleznie od sytuacji mozna bronié
kazdego sposobu i mozna go zadowalajgco stosowalé z pewnymi ograniczeniami.
Po trzecie nie mozna unikngé pewnej dozy arbitralno$ci przy wyborze wsi
niezaleznie od tego, czy rozpoczyna sie od wioski i przechodzi do sformulowania
problemu, czy tez rozpoczyna od problemu i poszukuje regionu a potem wsi.”

Alternatywne sugestie metodologiczne przedstawili Lewis % (ktéry
zaproponowal 15 zmiennych umozliwiajgcych wytypowanie idealnej wsi
dokonawszy poréwnania cech charakterystycznych 100 wiosek) oraz
Chauhan (na podstawie spisu ludnosci Indii z 1951 r.) 3. Iravati Karve
podjela sie zakreslonych na dziesie¢ lat badan w regionie Maharastra,
ktéry wyodrebnita opierajgc sie na kryterium jezykowym 3. W roku
1960 Dube zasugerowal rozwigzanie wielu probleméw metodologicznych
poprzez zastosowanie badan zespolowych. Powiedzial on: ,,Badania ze-
spolowe mogg by¢ poteznym narzedziem, lecz przy ich stosowaniu
konieczna jest maksymalna ostrozno$é” 3, , Mozliwosei, jakie kryjg sie
w badaniach zespolowych, jeszcze dotgd pozostajg nieznane. Udane
eksperymenty nie sg tu calkowitg rzadkoscig, lecz ich ilo§é jest Zzaltos-
nie mala” ¥,

MowiliSmy dotgd o problemach badawczych, zainteresowaniach oraz
metodach stosowanych przez antropologéw indyjskich. Sprébujmy to
podsumowaé. W poczatkach, to znaczy w okresie plemion i kast, autorzy

gical Institute”, cz. 1, t. 82: 1952, London 1960; A. C. Mayer, Caste and Kinship
in Central India; E. J. Miller, Caste and territory in Malabar, ,American
Anthropologist”, t. 56: 1954 nr 3.

3 G. S. Bhatt, Rural Research in India, [w:] The Eastern Anthropologist,
t. 16: 1963 nr 1.

34 Tamze, s. 24.

* O. Lewlis, Group dynamics in a North Indian village, a study of factions,
New Delhi 1954.

3% Chauhan, op. cit.

3" Bhatt, op. cit.

# Dube, Methodological problems in group research, [w:] 5th Indian Socio-
logical Conference, Lucknow 1960.

¥ Dube, Social anthropology in India.
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nastawiali sie na ogbélny opis lub tez kompilacje zycia plemion i kast,
niekiedy omawiali takze dzialanie poszczegélnych instytucji. Na pézniej-
szym etapie okresu przygotowawczego pewni autorzy dolgczali takze
do swych obserwacji wyjaénienia dotyczace zwigzkéw przyczynowych.
Wraz z rozwojem antropologii akademickiej badacze przeniesli swoje
zainteresowania ze spolecznosci plemiennych na wiejskie (nie oznacza
to wszakze calkowitej utraty zainteresowania plemionami). Niektorzy
z nich pracujgc wérod spoleczenstwa wiejskiego przystgpili do analizy
konkretnych probleméw. Na przyklad Srinivas przeprowadzil badania
nad religias i spoleczefstwem wsréd Kurgow ¥, Podejmowano takze
badania nad calym wachlarzem zagadnien zwigzanych z zyciem spo-
tecznosci czy grupy. W tej dziedzinie wspdlne prace przygotowali za-
réwno socjologowie, jak i antropologowie 41,

Antropologowie w Indii wykazujg duze zalnteresowame badaniem
kast. Dr K.S. Mathur uporzadkowal literature poswiecong kastom
w cztery wielkie grupy. W pierwszej jego kategorii znalezli sie autorzy,
ktorzy przedstawili powazne i nacechowane sympatig badania ,,rygoréw
podzialu spolecznego, zrodet ich powstawania oraz wszelakich sposobéw
stosowania ich we wszystkich fazach zycia” 42, Nastepnie wydziela on
autoréw interpretujgcych wspolezesne struktury kastowe oraz te, ktére
je poprzedzaly w S$wietle starozytnych zrodel pisanych. W trzeciej
kategorii znalezli sie ci, , ktérych gtéwnym celem bylo wykazanie szkod,
jakie kasty wyrzadzily spoleczenstwu indyjskiemu” %3. Na koricu umie$-
cit publikacje zawierajgce materiat bezposredni zebrany we wsi i przed-
stawiajgce interpretacje praktycznego funkcjonowania kasty.

Badania organizacji spoteczenstwa indyjskiego, bardzo przydatne dla
antropologéw, podejmowane byly glownie przez zawodowych socjo-
logéw, konkretnie Zimmera %4, Webera4® i Prabhu %. Zainteresowanie
pochodzeniem systemu kastowego zostalo ostatnio zarzucone. Obecnie za-
stapilo je badanie struktury i funkcjonowania tego systemu w konkret-
nym terenie oraz jego dynamiki wynikajgcej z wplywu wspoéiczesnych

9 M. N. Srinivas, Religion and society among the Coorgs of South India,
Oxford 1952.

4 W zwigzku z tym nalezy wymieni¢é K. M. Kapadia, Marriage and
family in India (1956) oraz G. S. Ghurye, Family and kin in Indo-European
culture (1955). Dr Ghurye z Uniwersytetu w Bombaju uwazany jest nie tylko za
pioniera socjologii, lecz takZe za seniora antropologii w Indii. Wykazuje on sze-
rokie zainteresowania, a jego wszystkie prace zyskaly uznanie.

2 K. S. Mathur, Caste and ritual in a Malwa village, Bombay 1964.

43 Tamze, s. 2. .

#“ H Zimmer, Myths and symbol in Indian civilization, London 1948.

% M. Weber, The Hindu social system, Mineapolis 1950.

# P. N. Prabhu, Hindu social organisation, Bombay 1954.
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przemian. Zaklada sie, ze tego rodzaju badania dopomogg lepszemu
zrozumieniu systemu i jego teoretycznych implikacji. Tak wiec obecnie
badania nad kastami obejmujg takie zagadnienia, jak kasta i rytual,
kasta i pokrewienstwo, stosunki miedzykastowe, kasta i zajecia pro-
dukcyjne, przywodztwo a hierarchia kastowa itp. Mozna dodaé¢, ze
zainteresowanie taks problematykg zainicjowane zostalo przez badaczy
amerykanskich i1 brytyjskich, a wiekszo$¢ Hinduséw poszla w ich
$lady *.

W miare pojawiania sie nowych publikacji oraz nowych orientacji
niektérzy antropologowie stawiajg nowe pytania. Na przyklad Bose
pochloniety jest nastepujacym zagadnieniem: ,,jak to sie stalo, ze kasty
zdolaly przetrwa¢ prawie dwa tysigce lat?’ 4%, Je$li przyjmujemy, ze
klasa uprzywilejowana utrzymuje status quo poprzez sprawowanie wla-
dzy politycznej i gospodarczej, to dlaczego bramini oraz inne ,kasty
dominujace” (wedlug terminologii stosowanej przez pewnych antropo-
logéw) potrafili zachowaé wplywy nawet po tym, gdy najezdzcy muzul-
manscy zaleli kraj ideologiag obrazobdrstwa oraz roéwnosci spolecznej
i gdy elita odpowiedzialna za podtrzymywanie tradycji braministycz-
nych utracila wladze polityczng? ¢ Niektérzy autorzy sugerujg odpo-
wiedzi na te pytania, lecz Bose zgodnie ze swoim wlasnym stylem
analizy nie zadowala sie tymi odpowiedziami.

M. N. Srinivas interesuje sie zjawiskami zwigzanymi z funkcjonowa-
niem kast. Zajmuje sie rdéwniez zagadnieniem przemian spolecznych
oraz procesami wiodgcymi do ozywienia kast i uaktywnienia ich roli
w spoleczenstwie, zwlaszcza kast znajdujacych sie na nizszym szczeblu
drabiny kastowej. Proces ten nazywa Srinivas sanskrytyzacja. By poje-
cie to uczyni¢ jasniejszym, zacytujmy autora:

»System kastowy wcale nie jest systemem sztywnym, w ktérym pozycja

kazdej skladajgcej sie nan kasty ustalona jest raz na zawsze. Przesuniecia
zawsze byly mozliwe, zwlaszcza w Srodkowych pozycjach hierarchii. Niskie kasty

* Jak autor wskazuje jeszcze w dalszym ciggu artykulu, wplyw zwlaszcza
amerykanskich badaczy spoleczenstwa na etnografie indyjsks zaznaczyl sie bardzo
silnie wkrétce po uzyskaniu niepodlegloSci powodujgc spadek zainteresowania
przeszloScig oraz wieloma instytucjami kultury spolecznej czy duchowej. Nasta-
wienie sie na badanie ,maltych grup” oraz ich funkcjonowania, postepujgcy
socjologizm, sprawiajg, ze obserwuje sie zaawansowany na wielu odcinkach pro-
ces integracji etnografii z socjologia. Zauwazyé mozna, ze typowo socjologiczne
badania nad ukladem stosunkéw w grupie oraz miedzygrupowych we wsi, uzu-
pelniane sg proébami odniesienia ich do wartosci tradycyjnej kultury (por.
wspomniane na dalszym miejscu koncepcje Marriotta).

47 N. K. Bose, Researches in Indian anthropology, Presidential address,
[w:] 6th Annual General Meeting, India Anthropological Society, Calcutta 1962.

8 Bose, Fifty years..
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byly w stanie w ciggu jednej czy dwu generacji wznie§é¢ sie na wyiszg pozycje
w hierarchii przez przyjecie wegeterianiznu i abstynencji oraz sanskrytyzacie
swego rytualu i panteonu. Inaczej méwigc przeimowaly one w mozliwie naj-
pelniejszej formie zwyczaj, obrzedy i wierzenia braminéw. Adopcja braministycz-
nego sposobu zycia® przez kaste nizszg wydaje sie by¢ zjawiskiem czestym, mimo
ze teoretycznie wzbronionym. Proces ten nazwany zostal sanskrytyzacjg” .

Dla kast umieszezonych wysoko w hierarchii kastowej Srinivas for-
muluje inne wazne pojecie, mianowicie proces westernizacji*. Wediug
autora sanskrytyzacja zwigzana jest z przejeciem zasad braministycz-
-nych, westernizacja za$§ prowadzi do sekularyzacji. Sanskrytyzacja jest
wiec bez watpienia zasadniczym elementem poprzedzajgcym westerni-
zacje %, Zaréwno w procesie sanskrytyzacji, jak i westernizacji odnaj-
dujemy zjawiska akumulacji kulturowej oraz kulturowego obumierania.
Barnabas omawiajgc koncepcje Srinivasa pisze: ,wraz z rozwojem
uprzemystowienia, komunikacji, rozszerzeniem sie zakresu zaje¢ i wzro-
stem oswiaty wydaje sie prawdopodobne, ze westernizacja stanie sie
procesem dominujgeym” 51,

Inny problem o duzym znaczeniu teoretycznym wysuneto kilku
amerykanskich zwolennikow Roberta Redfielda i Miltona Singera. We-
dlug ich koncepecji wsie indyjskie stanowig ,,male spolecznosci” 52,
w zwigzku z czym istotnym zagadnieniem staje sie poznanie ich zwigz-
ku z tradycja kulturowg wielkich spotecznosci. Poszukujgc rozwigzania
Marriott zaproponowal pojecia ,uniwersalizacji” i ,parafializacji”.
Pierwsze z nich stosuje ,,dla okreslenia zjawiska przekazywania dalej
i wyzej [w stosunku do grupy wyjsciowej — tlum.] nie tylko $wiado-
mosci kulturowej, lecz takze tresci kulturowych” 3. Parafializacja zas
jest odwrotnym ,,procesem lokalizacji, sprowadzania do wymiaréw przy-
stepnosci, utraty formy literackiej, ograniczania do mniej systematycz-

* Dotyczy on nie tylko kast wyzszych. Sam Srinivas zwrdécil uwage na
zjawisko poszukiwania awansu spolecznego i kulturalnego za po$rednictwem
wlgczania sie — z wlasnej nieraz inicjatywy — do grupy tzw. kast i plemion
rejestrowanych, czyli poddanych zgodnie z postanowieniami konstytucji szcze-
gblnej trosce w ramach polityki spolecznej zmierzajgcej do polepszenia bytu
»grup upoSledzonych”. Por. M. N. Srinivas, Ustréj kastowy i jego przysztosé,
[w:] I. Sachs, [red.] Spoleczno-ekonomiczne problemy Indii, Warszawa 1960,
s. 68.

¥ Srinivas, Sanscritisation and..., s. 90.

5% A, P. Barnabas, Sanscritisation, , The Economic Weekly”, Bombay,
15 IV 1961, s. 618. Interesujgce sg rdwniez poglady Srinivasa na zagadnienie
wKasty dominujgcej”, pominiemy je tu jednak z braku miejsca.

% Por. D. N. Majumdar, Caste and communication in an Indian village,
Bombay 1958 (ostatni rozdzial).

52 Mc Kim Marriott, op. cit.

53 Tamze, s. 197.
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nych, mniej refleksyjnych wymiaréw. Proces parafializacji stanowi
charakterystyczne dzielo twoércze malych spoleczenstw bedacych skla-
dowymi cywilizacji Indii” 5. Wedlug Sarana pojecia te ,zaciemniaja
istotng réznice pomiedzy procesami dekadencji i tworzenia” 5.

W ostatnich latach tematem dyskusji akademickich w antropologii
indyjskiej stala sie pozycja, jakg plemiona i kasty zajmujg w caloscio-
wym systemie spotecznym Indii.

Niektérzy antropologowie twierdzs, ze pomiedzy plemieniem i kastg
istnieje continuum i wskazujg, ze plemie i kaste musimy widzie¢ jako
krancowe punkty tej samej linii rozwojowej. Z drugiej strony inni
utrzymujsa, ze nie jest to prawdg, gdyz istniejg plemiona calkowicie
izolowane, Ghurye za$§ juz w roku 1943 dowodzil, ze je$li chodzi o ple-
miona Indii srodkowych, wszystkie one sa grupami , Hinduséw cofnie-
tych w rozwoju”. Surajit Sinha w doskonatej pracy % pokusit sie o roz-
wigzanie kontrowersji dotyczgcej stosunku grup plemiennych do wiej-
skich spolecznosci hinduskich analizujgc zagadnienie od strony zespolu
cech zwigzanych ze $rodowiskiem, gospodarka, struktura spoteczng i sy-
stemem ideologicznym. Niedawno znéw oglosit artykul poswiecony tym
zagadnieniom przedstawiajgc propozycje oceny tej kwestii5’. Wydaje
sie wszakze, ze o ile koncepcja continuum plemie — kasta moze znalezé
potwierdzenie dla Indii peninsularnej, to nie da sie jej obronié¢ dla
gorzystych obszar6w Assamu oraz pewnych terenow rejonu Indii przy-
himalajskich.

W ostatnich latach opublikowano wazne studium Ansariego, ucznia
Majumdara, po$wiecone kascie muzulmanskiej w Uttar Pradesh 3. Jak
stychaé, kilku studentéw uniwersytetu delhijskiego podjelo sie prze-
prowadzenia dalszych podobnych badanh.

Ukazaly sie réwniez w druku wyniki badan nad zyciem grup ple-
miennych zajmujgcych sie oddzialywaniem zjawisk wspoélczesnych na
tradycyjng strukture tych plemion 5, Z punktu widzenia badania prze-

54 Tamze, s. 200.

5 A. K. Saran, India, [w:] J. Roucek I[red.], Contemporary sociology,
London 1964, s. 1028.

5 S, Sinha, Tribal cultures of peninsular India as a dimension of little
tradition in the study of Indian civilization.

57 S, Sinha, Tribe-caste and tribe-peasant continua in Central India, ,Man
in India”, t. 45: 1965 nr 1.

58 G. Ansari, Muslim caste in U. P., The Ethnographic and Folk Culture
Society, Lucknow 1960.

* Berrman, Hindus of the Himalayas, Berkeley 1963; D. N. Majumdar,
Himalayan polyandry, Bombay 1962; Sachidananda, Culture change in tribal
Bihar, Calcutta 1964.
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mian kulturowych powazne znaczenie majg publikacje Epsteina i Sil-
vertsena 9, Pierwszy autor zademonstrowal jak antropolog moze do
analizy jednego problemu zastosowa¢é metody badan podstawowych
i pomocniczych, podezas gdy drugi przyjat strukturalistyczny punkt
widzenia przy badaniu zjawisk o charakterze politycznym.

Czytelnik przypuszczalnie zauwazyl, Ze o ile w ciagu ostatnich
15 lat antropologia indyjska doczekala sie pozytecznych opracowan
poswieconych wsi, to nie podejmowano powaznych badan ogélnych czy
tez szczegolowych na obszarach zamieszkalych przez grupy plemienne.
We wlasciwym momencie pojawila sie przestroga wydawcow pisma
,,Bastern Anthropologist”, ktérzy stwierdzili, ze:

,Potrzeba przeprowadzenia ogbélnych i szczegblowych badan wsrdéd tak zwa-
nych spoleczno$ci plemiennych Indii jest palgca w §wietle faktu, ze podlegaja
one szybkim przemianom i wkrétce moze by¢é na to zbyt poéino. Obecna nasza
wiedza o cechach fizycznych, zwyczajach i zyciu spolecznym tych grup jest
daleko niepelna. Badacze indyjscy wydajg sie by¢ bardzo podatni na wplyw antro-
pologéw obcych. Kladziony obecnie nacisk na badanie spoleczenstwa wiejskiego oraz
czlon6w bardziej skomplikowanego i szerszego spoleczenstwa miejskiego powinien
spotkaé sie z zacheta, jednak nie mozna pozwolié na to, by stal sie dominujacy.
Kierunek badan antropologicznych w Indii powinien byé bardziej podporzadko-
wany wewnetrznym potrzebom antropologii indyjskiej niz najnowszym zaintere-
sowaniom badawczym ksztaltowanym przez antropologéw amerykanskich. Prace
ich reprezentujg niewatpliwie najwyzszy standard i musimy im dotrzymaé kroku,
lecz jednoczefnie nie mozemy zapominaé o tym, Ze znajomo$é indyjskich spo-
tecznoSci plemiennych nie osiggnela jeszcze na zadnym odcinku kompletno$ci
i wyrafinowania studidw poswieconych spoleczenstwom afrykanskim czy Indian
amerykanskich” 6i,

Wydaje sie, ze niewiele osrodkow badawezych zwrécilo uwage na to
ostrzezenie.

*

Antropologia kulturowa i spoleczna w Indiach nie stanowi dwu wy-
raznie odrebnych szkél myslenia. Antropologia spoteczna jest tu uwaza-
na za czgs¢ antropologii kulturowej, gdyz badania nad kulturg trak-
tuje sie szerzej niz studia nad zyciem spolecznym. W uniwersytetach
wykladajacych antropologie kladzie sie nacisk na ,,globalng sume do-
konan czlowieka”, program za$ uwzglednia wszystkie aspekty faktow
spotecznych, psychicznych i materialnych. Studia wyzszego stopnia
traktujg o integracyjnym charakterze systeméw kulturowych, ktére

8 T S. Epstein, Economic development and social change in South India,
Bombay 1962; D. Sivertsen, -Where the caste barriers fall, New York 1963.
61 Art. redakcyjny w: ,, The Eastern Anthropologist”, t. 14: 1961, nr 3, s. 207.
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zwykle ujmuje sie z punktu widzenia dynamiki rozwojowej lub tez
struktury spolecznej, dzieki czemu studenci niekiedy wigzg sie z socjo-
logig. Brytyjska szkota antropologii wysuwajgca na czolo interakcje
spoteczne ma w Indiach wielu zwolennikéw, podobnie jednak jest ze
szkolg amerykanska, ktora wybija pojecie kultury i jej atrybut inte-
gracyjny.

W Indii istniejg dwa glowne sektory odgrywajgce role promotorow
badan antropologicznych. Organizacje i instytuty pierwszego sektora
utrzymywane sg przez rzad centralny lub rzgdy krajowe, w drugim
za$ sektorze znajdujg sie uniwersytety ksztalcagce w przedmiocie i po-
dejmujgce sie jednocze$nie badan w znacznej czeSci pod patronatem
i z funduszy rzadéw centralnego i krajowych. Istniejg réwniez pewne
autonomiczne organizacje o charakterze spolecznym, ktére posrednio stu-
zg sprawie antropologii jako nauki stosowanej. Organizacje filantro-
pijne, ktére by interesowaly sie badaniami antropologicznymi, praktycz-
nie nie istnieja.

Najwazniejszym, dobrze zorganizowanym i najwiekszym osrodkiem
badan antropologicznych jest Anthropological Survey of India podlega-
jacy ministerstwu os$wiaty rzgdu centralnego. Zostal on utworzony
w grudniu 1945 r. pod kierownictwem zmarlego juz dr. B. S. Guha.
Poprzednio istniala komdrka antropologiczna przy Zoological Survey
of India. Osrodek powstal w celu przeprowadzania szeroko zakrojonych
badan w dziedzinie antropologii, stuzenia pomoca przy rozwigzywaniu
probleméw administracyjnych, zwlaszcza w odniesieniu do pierwotnych
i zacofanych plemion, dzialania na rzecz rozwoju nauki, a takze po-
pierania harmonii i jednosci w zyciu narodu oraz na koniec inicjowa-
nia 1 propagowania s$rodkéw zmierzajgecych do podniesienia poziomu
materialnego i zdrowotnego zycia ludnosci. Celem rozpowszechnienia
wiedzy antropologicznej o$rodek publikuje biuletyny i studia oraz wy-
konuje dokumentacje filmowg i fotograficzng. W ramach osrodka pra-
cuja trzy dzialy: antropologii fizycznej, antropologii kulturowej oraz
pomocniczy (obejmujacy sobg muzeum, statystyke, tlumaczenia, biblio-
teke itp.). Na polu antropologii kulturowej o$rodek podejmuje badania
w dziedzinie gospodarki pierwotnej, techniki i sztuki, lingwistyki,
folkloru i psychologii. Moéwigc skrétowo, oérodek interesuje sie teore-
tycznymi i praktycznymi aspektami badan antropologicznych.

Od niedawna (rok 1961) departament statystyczny rzgdu Indii robi
wiele w zakresie publikowania materialéw waznych dla antropologii.
Komitet Programoéw Badaweczych istniejgcy przy Komisji Planowania,
ktéry powstal w 1953 r., réwniez wykazuje zainteresowanie antropo-
logig sugerujac podejmowanie w pracy badawczej nowych probleméw
istotnych z punktu widzenia potrzeb planowego rozwoju kraju.



BADANIA ANTROPOLOGICZNE W INDIACH 301

Powolany pod egidg centralnego rzadu Indii odrebny osrodek antro-
pologiczny poswiecony problematyce plemiennej NEFA * opublikowatl
serie monografii naukowych. Do antropologii odwoluje sie takie w try-
bie pomocniczym Urzgd Komisarza dla Kast i Plemion Rejestrowanych,
gdyz kontroluje on przedsiewziecia podejmowane w celu ulatwienia
spotecznego i gospodarczego rozwoju ludnosci uposledzonych plemion
i kast.

Niektore rzady krajowe powolaly instytuty badawcze: kultur ple-
miennych oparte na modelu, jaki stanowi Anthropological Survey of
India. Wséréd nich na uwage zastluguja West Bengal Tribal Research
Institute, Chhindvaran Tribal Research Institute w Madhya Pradesh
oraz Bihar Tribal Research Institute. Publikujg one biuletyny i mono-
grafie. ‘

Wsrod pracownikow stuzby spolecznej, ktérzy polozyli duze zastugi
w dziele polepszenia sytuacji plemion, na czolo wysuwa sie nazwisko
A. V. Thakkar Bapa. W 1945 r. rzucil on pomyst powolania ogdélno-
krajowej organizacji dzialajace] na rzecz polepszenia bytu spoleczenstw
plemiennych. W 1948 r. stworzy! organizacje zwang Bharatiya Adim-
jati Sevak Saugh, ktéora w latach pézniejszych otrzymata pomoc od
rzadu centralnego i rzadéw krajowych. Obecnie wiele instytucji z ca-
lych Indii wspélpracuje z ta organizacjg. Od czasu do czasu przygoto-
wuje ona konferencje poSwigcone problematyce bytu plemion, na kto-
rych wyglaszane sg roéwniez referaty o zblizonej do zasadniczej tema-
tyce. Sprawozdania z tych konferencji ukazujg sie w formie ksigzkowej.
Organizacja publikuje réwniez w New Delhi raz na kwartal ilustrowane
pismo pod nazwg ,,Vanyajati”.

Sposrdd innych organizacji pozarzgdowych wymieni¢ mozna Indian
Science Congress Association, Gujerat Research Society oraz Social
Science Association, ktére aktywnie uczestnicza w rozwijaniu wiedzy
i praktyki antropologicznej.

Wspomnialem juz, ze zainteresowanie antropologia w Indiach po-
wstalo nie jako odpowiedZz na potrzeby natury teoretycznej, lecz jako
funkcja sluzebna wobec administracji brytyjskiej. Zaczgtek akademicki
dat jej sir Asutosh . Mukherjee mianujge L.K.A. Iyera na profesure
na Uniwersytecie Kalkuckim w roku 1920 (Katedre honorowsg dla
S. C. Roya — prawnika z wyksztalcenia — utworzono na Uniwersyte-
cie w Patna w 1918 r.) Nastepnie jednak przez diugi czas trwal za-
st6j we wprowadzaniu przedmiotu na uniwersytety indyjskie. Sytuacja
zmienila sie na korzys¢ od roku 1950. Obecnie antropologia wyktadana
jest na jedenastu uniwersytetach. Na jednym uniwersytecie istnieje

* North East Frontier Agency — polnocno-wschodni okreg przygraniczny.
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pelny kurs dyplomowy, inny za$ posiada wydzial antropologii spolecz-
nej. Publikuje sie siedem pism drukujacych artykuly z dziedziny antro-
pologii indyjskiej, z nich pie¢ ukazuje sie regularnie. Procz tego pozy-
cje naukowe z tego zakresu znajdujg rowniez miejsce w wielu innych
pismach socjologicznych i poswieconych stuzbie spolecznej. Pewne orga-
nizacje nieregularnie drukujg lub tez powielaja wyniki swoich prac
rozprowadzajgc je wsrod czytelnikéw zainteresowanych problemem.

*

W zakresie teorii takie koncepcje, jak dyfuzja czy ewolucja, nie
mogly rozwingé sie na gruncie indyjskim, gdyz pojecia funkeji i struk-
tury okazaty sie bardziej przekonujagce. Bodzcem do umocnienia sie
tej sytuacji bylo podjecie studiéw nad wsig i badan monograficznych.
Swego czasu uniwersytet kalkucki uwazany byl za centrum szkoly stref
i cech kulturowych *, kladac wielki nacisk na badanie kultury ma-
terialnej. Wraz ze $miercig profesoréow K. P. Chattopadhya i T. C. Das
szkota ta prawie zupelnie zniknela. Zwolennikiem ,,cech” jest takze do
pewnego stopnia Bose, ktory lubi wykresla¢ ich zasiegi na mapie. Jego
spos6b rozumowania mozna latwo odczytaé z niedawnej publikacji
zbiorowej zainicjowanej i przygotowanej pod jego kierunkiem 2. Inng
postacig wykazujgcg szczegoélne zainteresowanie ,,procesami kulturowy-
mi” i ,regionem kulturowym” jest pani Iravati Karve. Pozostala wiek-
szoé¢ antropologéw indyjskich razem z ich brytyjskimi i amerykanskimi
kolegami koncentruje sie woké! strukturalno-instytucjonalnych inter-
pretacji 1 w procesie uogdlnien nie wychodzi poza granice terenu przez
siebie badanego. '

Metody badan terenowych stosowane przez antropologéw indyjskich
nie réznig sie od znanych powszechnie metod etnograficznych. Badacz
poznaje jezyk grupy, wsrod ktorej ma pracowaé, zyje z nig i zbiera
informacje przez obserwacje uczestniczgcg. Okres spedzony w terenie
zalezy od problemu, funduszéw oraz budzetu czasowego badacza. Z pu-
blikowanych sprawozdah wynika, ze przecietny okres pracy w terenie
miedci sie w granicach od roku do poéttora. W przeszlosci antropologo-
wie unikali zbierania danych statystycznych, obecnie jednak metoda
statystyczna jest w szerszym uzyciu. Antropolog kulturowy mozZe prze-
prowadzi¢ spis ludnosci w grupie, spis inwentarza zywego i martwego
oraz podda¢ ocenie potencjal gospodarczy zbierajac odpowiednie dane
ilosciowe. Wykorzystuje sie takze kwestionariusze, lecz technika ich

* Wedlug koncepcji Wisslera i Kroebera.
62 N. K. Bose [red], Peasant life in India, a study in Indian unity and
diversity, Calcutta 1961.
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stosowania jest posrednia i polega na przeprowadzaniu rozméw nie-
formalnych 63. '

W ostatnim okresie administratorzy i politycy w Indiach poczynajg
docenia¢ wage antropologii, gtéwnie jako dostarczycielki szczegétowych
i rzeczowych informacji*. Antropologowie wykorzystywani sg obecnie
w roznych placéwkach, jak w Organizacji Upowszechniania Racjonal-
nego Rozwoju Wsi i jej odpowiedniku dla grup plemiennych; instytu-
tach badawczych — Spoteczno-Gospodarczym, Ekonomiki Rolnej oraz
Terenow Jatowych, w Narodowym Instytucie Badan Rozwoju Wsi,
w departamentach planowania, zdrowia, statystyki itp. Ich rola w tych
placébwkach polega albo na wynajdywaniu nowych faktéw istotnych
dla planistéw, na stuzeniu radg, wskazywaniu pulapek i stabych punk-
tow roéznych przedsiewzie¢ dokonujgc ich wszechstronnej oceny. Innymi
stowy (niezaleznie od badan podstawowych) pomoc antropologa wy-
korzystywana jest w badaniach pomocniczych i diagnostycznych. Ze-
brane przezenh materiaty dotyczgce matych grup znajdujg szersze za-
stosowanie przy studiowaniu spoteczno-ekonomicznych aspektéw gospo-
darki indyjskiej oraz wielu podobnych zagadnien. W ostatnim artykule
dr Roy Burman wskazuje na nowe zadania stojace przed antropologami
indyjskimi. Pisze on:

»Skoro socjalistyczny model spolteczenstwa przyjety zostal jako =zasadniczy
cel, skuteczno$é¢ jego realizacji bedzie zawsze zalezala od zdolno$ci twoérczej
i tradycji narodu. PowinniSmy jednak wyraznie stwierdzi¢, ze wydarzenia
w dynamicznym spoteczenstwie nie sg determinowane jedynie przez tradycje;
istnieje wspo6lzalezno$é czynnikéw technicznych i gospodarczych z jednej strony
oraz kulturowych i spolecznych z drugiej [..] Zadaniem antropologéw powinno
sta¢ sie badanie dominujacego systemu wartoSci zaréwno w ramach calego na-
rodu, jak i malych spoleczno$ci, by méc okre$li¢, w jaki sposéb hamuja one
lub tez wspomagajg wysilki w kierunku rozwoju” &,

Tiumaczenie i przypisy redakcyijne
Stawoj Szynkiewicz

* Warto tu jedn'ak przytoczyé krytyczna opinie wygloszong we wprowadza-
jacym referacie wygloszonym na sekcji antropologicznej podczas III Indyjskiej
Konferencji Socjologicznej: ,Jesli wiec wskazuje na rozbiezno$é miedzy mozli-
wodciami badan antropologicznych oraz ich wilasciwym wykorzystaniem dla dalsze-
go rozwoju badan, a takze ich zastosowaniem w dziele budownictwa narodowego
i rekonstrukcji Indii, nie winie za to antropologéw..” i dalej: ,nalezy uswiadomié
sobie bardzo istotny fakt ignorowany przez politykéw 1 pracownikéw stuiby
spotecznej, ze jedynie stosujac podejScie naukowe rozwigzaé mozina problemy
plemienne Indii i przypuszczalnie wszystkie problemy tego kraju” (Sriva-
stava, op. cit,, s. 2, 8).

8 Por. Social anthropology and the study of rural and urban Societies, [w:]
M. N. Srinivas, Caste in modern India and other essays, Bombay 1962.

% B. K. Roy Burman, Exploratory concepts from the anthropological

point of view on problems of planning and research for Social Development Office
of the Registrar General, India [powiel.], b.r. i m.
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ROLA CZYNNIKOW SPOLECZNO-EKONOMICZNYCH
W KSZTALTOWANIU SIE RELIGII SYNKRETYCZNYCH
NA PRZYKLADZIE PEYOTYZMU

Zagadnienie przeobrazen kulturowych stalo sie jednym z wazniej-
szych probleméw badawczych wspdlczesnej antropologii. W wyniku
tych zmian ulegaly rowniez zasadniczym przeksztalceniom dotycheza-
sowe podstawy ideologiczne spotecznosci tubylezych. Na skutek ze-
tkniecia sie dwoch, bardzo rézinych typéw wyobrazen religijnych za-
czely powstawaé nowe formy wierzen, okreslanych w literaturze przed-
miotu jako religie synkretyczne.

W miare $ledzenia wspdlczesnie powstajacych ruchéw religijnych
zaczeto dostrzegaé praktyczne znaczenie tego typu badan. Zwrécono
uwage na fakt Scistego zwigzku synkretyzmu z okres§long sytuacja
spoleczno-gospodarcza, polityczng i kulturowag ludéw, u ktérych zja-
- wisko to przebiega. Przedmiotem badan staly sie wzorce osobowe, sy-
stem nakazéw.i zakazdéw, ksztaltowanie osobowosci i postawy czlowieka
wobec przyjetego przez siebie nowego kompleksu religijnego. Kompleks
6w z racji tej, iz stanowi przejaw przystosowywania sie kultur tubyl-
czych do cywilizacji europejskiej, wprowadzil pewne wzorce i postawy
stanowigce rodzaj kompromisu miedzy tym, co tradycyjne, lecz wlasne,
a tym, co nowe, cho¢ obce. Obserwacja i badanie proceséw formowania
sie zespolu wierzen religijnych o charakterze synkretycznym pozwolito
na czesciowe chotby poznanie mechanizméw ksztaltujgcych w dalekiej
przeszlosci religie, majgce dzisiaj, niekiedy, kilka tysiecy lat liczaca
tradycije.

Procesy zmian kulturowych przebiegajacych w $wiecie wyobrazen
religijnych sg zjawiskiem bardzo czestym, wystepujgecym wszedzie tam,
gdzie europejska polityka kolonialna spowodowala znaczng dezorganiza-
cje Srodowiskowych, a co za tym idzie, ekonomicznych podstaw Zzycia
tubylcéw. Tego typu dezorganizacja nieodlgcznie zwigzana byla z za-
chwianiem sie calego systemu stosunkéw spotecznych i polityeznych.
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Nic wiec dziwnego, ze procesy .te pozostawaly nie bez wplywu na
swiat tubylczych wierzen.

Religia, ta najmniej elastyczna i podatna na zmiany dziedzina ludz-
kiej kultury, ulegala szybko procesom akulturacyjnym w warunkach
politycznej i kulturowej dominacji grupy europejskich kolonistéw nad
ludnoscig tubyleczg. W warunkach nowej rzeczywistosci stare wierzenia
zaczely traci¢ swe funkcje i wskutek tego na niemal wszystkich obsza-
rach podlegajacych europejskiej kolonizacji zaczynaly pojawiaé¢ sie co-
raz to nowe ideologie religijne, wysuwajgce wlasnych prorokéw
i Mesjaszy.

Religie synkretyczne byly dotychczas bardzo réznie okreflane i oce-
niane. W amerykanskiej literaturze przedmiotu najczesciej spotkaé sie
mozna z terminem — ruchy natywistyczne (nativistic movements).
Okreélenie to rozpowszechnit w spotecznej i kulturowej antropologii
Ralph Linton 1, Traktowal on natywizm jako specyficzne stadium akul-
turacji, w ktorym dawaly sie zauwazy¢ pewne tendencje przeciwsta-
wienia sie procesom przystosowawczym poprzez $wiadomy nawro6t do
dawnych, rodzimych tradycji.

Interesujace nas zjawiska religijne nazywano réwniez ruchami
millenarystycznymi, mesjanistycznymi, proroczymi, separatystycznymi,
sektanckimi, odrodzeniowymi, przystosowaweczymi, apokaliptycznymi,
czy tez ruchami entuzjastycznymi lub wreszcie kryzysami religijnymi.

Mnogo$¢ tej terminologii spowodowana zostala przede wszystkim
postawa badaczy, ktorzy na podstawie analizy konkretnych, $cisle
okreslonych terytorialnie i chronologicznie ruchéw wysuwali na plan
pierwszy jaka$ jedna, najwazniejsza wg nich ceche, od ktorej tworzono
nazwe. Przenoszenie jednak okreslenia adekwatnego dla matego zbioru
zjawisk na wszystkie, wspoélcze$nie ksztaltujgce sie zespoly wierzen
religijnych ludéw kolonialnych nie zawsze jest w pelni stuszne i uza-
sadnione 2.

Do bardziej znanych i stosunkowo najlepiej zbadanych zjawisk tego
typu na terenie Ameryki Pin. nalezy ,taniec duchéw” i peyotyzm.
W Ameryce Pld. podobne zjawiska zaobserwowano w naszym stuleciu
m.in. u plemion Tukuna, Guarani i Tupinamba. Pojawiajgecy sie tam
prorocy przepowiadali nastapienie ery kataklizméw, w czasie ktoérej
tubyley zostang uwolnieni od Biatych. Pe jej zakonhczeniu nastgpié ma
nowy ,zloty wiek”, okres szcze$cia i beztroski, charakteryzujacy sie

1R. Linton, Nativistic Movements, ,American Anthropologist”, t. 45: 1943,
s. 230—240. Korzystam z przedruku w: Reader in Comparative Religion. An
Anthropological Approach, Evanston—Elmsford 1962, s. 490—492.

2 A, Posern-Zielinski, Melanezyjskie ruchy millenarystyczne jako
przyklad wspdiczesnych przeobrazen kulturowych, ,Etnografia Polska”, t. 11: 1967,

26 — Etnogratia Polska, t. XII
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nieustannym przybywaniem z nieznanych kierunkéw duzych statkow
zaladowanych wieloma upragnionymi towarami, wytworami wspodiczes-
nej cywilizacji europejskiej. Ruchy te sg bardzo zblizone do melanezyj-
skich tzw. ,kultow Kargo”, bedacych w zasadzie zaciemniong przez
religijng ideologie formg walki narodowowyzwolehczej i przejawem
rodzgcego sie nacjonalizmu. Na pozostalym obszarze Oceanii ruchy
religijne o wydzwieku antykolonialnym i niepodleglosciowym wystepo-
waly, podobnie jak peyotyzm, w 2 pol. XIX w., a wiec w tym okresie,
w. ktorym $wiatowy kolonializm doszedl do szczytu swego rozwoju.
Zaréwno ruchy nowozelandzkie, tahitanskie, jak i hawajskie wymie-
rzone byly przeciwko kolonizatorom, ktorzy w tym wlasnie okresie
wlaczali te wyspy w sfere kapitalistycznej produkeji. Na tych wiec
terenach powstawaly rozmaitego rodzaju sekty, czesto zorganizowane
na wzor wojskowy, ktérych dogmatyka stanowila konglomerat miejsco-
wych wierzen i idei chrzescijanskich 3.

Najwieksze rozmiary przybraly te ruchy w czarne] Afryce. Tam
tez mialy one najsilniejszy wydzwiek polityczny. Najslawniejszy z nich
byt tzw. ,kinbangizm” w Kongo. Ze wzgledu na swo6j antykolonialny
charakter zapoczatkowaly one wiele masowych akeji na rzecz wyzwo-
lenia narodowego, a wielu ich prorokéw przeksztalcilo sie w przywdd-
cow pdzniejszych partii politycznych 4.

Do grupy wyzej omawianych zjawisk nalezy réwniez peyotyzm —
przedmiot niniejszych rozwazar. Artykul ma na celu przedstawienie
zasadniczych aspektow badan nad peyotyzmem, ze szczegdlnym uwzgle-
dnieniem tych zagadnien, ktére w dotychczasowej literaturze nie zna-
lazly ostatecznego rozwigzania. Do tej pory stosunkowo malo uwagi
po$wiecano zwigzkom, jakie zachodza miedzy niedawno powstalg religia
a sytuacja gospodarcza i spoleczno-polityczng poéilnocnoamerykanskich
Indian. Te wtlasnie problemy bedg przedmiotem szerszego nieco omoé-
wienia i préby interpretacji w ramach ponizszego opracowania.

*

Najsilniejszy rozwdj peyotyzmu, synkretycznej religii indiansko-
~chrzescijanskiej, przypada na koniec XIX i poczgtek XX w. Kultem
religijnym otoczony jest maly, pozbawiony kolcow kaktus, peyote5, od

3P. Worsley, The trumpet shall sound, A study of Cargo cult in Mela-
nesia, London 1957. Korzystam z wyd. ros.,, P. Uorsli, Kogda wostrubit truba.
Issliedowanie kultow Kargo w Melanezii, Moskwa 1963.

4B. I. Szariewskaja, Staryje i mowyje rieligii tropiczeskoj i juznoj
Afriki, Moskwa 1964.

5 Peyote (Lophophora williamsii) nalezy do rodziny kaktusowatych. Roénie
dziko na wzgérzach w dolnym biegu Rio Grande oraz pélnocnych i §rodkowych
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ktéorego nazwe przejela sama religia. Zawarte w kaktusie alkaloidy
powodujg w organizmie ludzkim bardzo skomplikowane fizjologiczne
i psychologiczne zaburzenia, od bezsenno$ci poczawszy, a na niezwykle
barwnych wizjach i halucynacjach skonczywszy 6. Forma oddawania
religijnej czel sg calonocne nabozenstwa, w czasie ktérych wyznawcy
peyotyzmu konsumujg kawalki kaktusa. Wigkszo$¢ tych peyotowych
spotkan ma na celu uzdrawianie poszczegdélnych oséb dzigki leczniczej
mocy zawartej w cudownej roslinie oraz gorgcym modlitwom zebra-
nych wiernych?. Omawiana religia posiada rowniez od 1918 r. swa

stanach Meksyku. Najcze$ciej spotyka sie¢ go na suchych, wysoko polozonych
stepach stanéw: Coahuila, Zacatecas, San Luis Potosi, Tamaulipas, Aguascalientes,
Queretaro i Jalisco. Peyote przypomina ksztaltem co$ poSredniego miedzy mar-
chwia a rzepg. Wieksza jego cze$¢ znajduje si¢ pod ziemisg, na powierzchni za$
pozostaj> jedynie pdikulisty czubek.

6 Te reakcje na peyote wywolane sg skladem chemicznym roéliny. Dotych-
czasowe analizy wykryly w peyocie 9 alkaloidéw: anhalin, anhalamin, mescalin,
anhalonidyn, anhalonin, lophophorin, pellotin, anhalinin i anhalidin. Sposréd wy-
7zej wymienionych alkaloidéw w peyocie wystepuje w najwiekszych ilo$ciach
mescalin. Ten wlasnie zwiazek wywoluje kolorowe, niemal kalejdoskopowe wizje.
Wrazliwoséé na kolory u osobnika poddanego dziataniu peyotu stopniowo wzmaga
sie dochodzac do orgii barw, dzieki duzemu wyczuleniu na najmniejsze nawet
odchylenia w tonacjach poszczegdlnych koloréw, ktérych w ogble zazwyczaj sie
nie zauwaza. Wizje te bardzo czesto polaczone sg z sensacjami stuchowymi,
a niekiedy czuciowymi i wechowymi. .

7 W zwigzku z tym, Ze peyotyzm poélnocnoamerykanski wywodzi swéj rodowdd
z Meksyku, we wspbiczesnej formie rytuatlu reprezentowanego przez obrzedowoa$é
Indian R6wnin i Prerii znajduje sie wiele meksykanskich elementéw kultowych.
Proces przejmowania poszczegdlnych elementdw, uzalezniony od lokalnego podloza
kulturowego, spowodowal stosunkowo duzg réznorodno$é form rytualdéw. Zasad-

niczo wyréznia sie dwa typy — meksykanski i réwninny. Miedzy obszarem, na
ktéorym wystepuje rytuat typu meksykanskiego, a obszarem rytuatu réwninnego
znajduje sie teren przejSciowy — laczacy w réwnej mniej wiecej mierze elementy

meksykanskie z réwninnymi. Jest to obszar zamieszkaly przez Apaczéw Mesca-
lero. W rytuale typu meksykanskiego najistotniejsza role odgrywa obrzedowa
wyprawa po peyote, a nastepnie uroczyste swieto, w ktébrym dominujacym elemen-
tem jest taniec. Na obszarze Rownin i Prerii ekspedycje peyotowe sg raczej spora-
dyczne, a $wigta rodling zdobywa sie na ogél droga zakupu, bardzo czesto nawet
w specjalnych domach handlowych, ktérych wiascicielami sa Biali. Peyotyzm
w Meksyku ma charakter sezonowy, natomiast w Ameryce Péinocnej nabozefi-
stwa odbywaja sie regularnie przez caly rok. Uroczystosci meksykanskie ponadto
zwigzane s3 Sci$§le z polowaniem, uprawg ziemi i zabiegami o deszcz, co nie
wystepuje zupelnie na Preriach. Tam nabozenstwo zwigzane jest czefciej z uzdra-
wianiem chorych.

W Meksyku ceremonie odbywajg sie giéwnie pod golym niebem, natomiast
na Preriach — w specjalnie w tym celu wzniesionym namiocie — tipi. W nim
to uwage wyznawcéw skupia przede wszystkim oltarz z ziemi, usypany w ksztalcie
poétksiezyca lub podkowy, nie znany zupelnie w Meksyku. Inne sg réwniez atrybuty



308 MIRA FOSERN-ZIELINSKA

organizacje koscielna, znana pod nazwg — Tubylczy Koscié! Amery-
kanski (Native American Church), posiadajacy swe placowki lokalne,
stanowe, a takie organ centralny kierujacy i koordynujacy ich dzia--
talnosé 8.

Peyotyzm jest jednym z bardzo nielicznych tubyleczych ruchéw reli-
gijnych, ktére wywalczyly sobie prawo oficjalnego uznania ich jako
religii ré6wnorzednych z innymi.

Ta jego aktywno$¢ i popularno$é zwroécita na siebie bardzo szybko
uwage uczonych, ktérzy poczawszy od II dziesieciolecia XX w. zaczeli
przeprowadzaé systematyczne badania naukowe tego interesujgcego,
wieloaspektowego zjawiska. Dzisiejsza bibliografia prac traktujgcych
o peyotyzmie obejmuje ponad 1000 pozycji. Podsumowaniem pierw-
szych 20 lat badan byly trzy obszerne monografie problemu, ktére
napisali przedstawiciele trzech réznych szkoét etnologicznych. Najwczes-
niejsza praca uczonego berlinskiego, G. Wagnera, reprezentowata meto-

kultowe obszaru prerii. Tamn bowiem wprowadzono do rytualu laske, beben, grze-
chotke z tykwy i gwizdek z orlej koSci. Niektérzy tylko Indianie meksykanscy
uzywali drewnianego bebna, gdy tymczasem Indianie réwninni postugiwali sie
obciggnietym skoéra kotlem, napelnionym cze§ciowo woda. W Meksyku S$piewa
pieéni tylko przywo6dca, na Preriach za§ kaidy uczestnik nabozenstwa. Spiewom
towarzyszy zawsze akompaniament bebna i grzechotki, ktére krgza w tipi od
jednego wyznawcy do drugiego w S$ciSle ustalonym porzadku. Ale obok tych réznic
oba obszary reprezentujace rézne typy rytualne lgczy duza ilo§é cech wspélnych.
Sa to przede wszystkim: odbywajace sie w nocy uroczysto$ci, uwazanie peyotu za
fetysz, uzywanie piér, rytualny krgg, ogien i palenie kadzidla, chrzest, $piewy,
uzywanie tytoniu podczas nabozenstw, publiczna spowiedi grzechéw i rytualne
$niadanie skladajgce sie z prazonej kukurydzy, slodzonego miesa i owocow.

8 Miedzyplemienny charakter tej organizacji zostal jeszcze bardziej rozszerzony
przez stworzenie miedzynarodowej federacji wszystkich odlaméw koScielnych
peyotyzmu znanej jako ,, Tubylczy Ko§cié6t Amerykanski Ameryki Poélnocnej” (Na-
tive American Church of North America). Fundusze tej organizacji pochodzg ze
skladek crzlonkowskich. Polowa sumy zatrzymywana jest przez miejscowa gmine
koscielna, druga za$§ cze§¢ przesyla sie do zarzgdu stanowego. O zywotnych spra-
wach koSciota decyduje ogélny zjazd delegatéw poszezegdlnych gmin peyotowych.
Zjazd ten odbywa sie co roku w ostatni pigtek listopada, na og6t! w El Reno, gdzie
wlasnie w 1918 r. ukonstytuowal si¢ Tubylczy Ko$ciél Amerykanski. Tam takze
znajduje sie pomieszczenie, w ktérym obraduja peyoty$ci. Przez cala pozostals
cze$¢ roku stanowi ono muzeum udostepniane zwiedzajacym. Piecze nad nim roz-
toczyla meska organizacja indiafiska noszaca nazwe , Wigwam”.

Tubylezy Koéciél Amerykanski — ostateczna forma peyotowej organizacji —
odegral duzg role w rozprzestrzenianiu peyotyzmu na tereny dotad nim nie objete.
Gminy peyotowe w poszczegblnych stanach USA wysylalty swych ,misjonarzy” do
nowych regionéw, nie znajacych jeszcze peyotowej ideologii. Tubylczy Koéciél
Amerykanski dazyt i w dalszym ciagu czyni usilowania uczynienia z peyotyzmu
uniwersalnej religii obejmujacej wszystkich Indian. W swych dazeniach podkresla
miedzyplemienny charakter tej religii oraz jego tubylczodé, co zostalo $wiadomie
zaznaczone nawet w nazwie organizacji ko$cielnej.
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dologiczne zalozenia historycznej szkely berlinskiej?. Druga z kolei,
W. La Barre’a zwigzana byla z amerykanska szkolg etnopsychologicz-
ng 10, trzecia wreszcie, M. Gusindego, zostala napisana z pozycji kul-
turowo-historyezrnej szkoly wiedehskiej 1. Prace Wagnera i Gusindego
sg niezwykle przydatne dla naszych badan ze wzgledu na stosunkowo
najwizkszg ilcsé materiatu historyczriego {cho¢ nie zawszz wlasciwie
ujetego), ktorego niemal zupelnie brakuje w pracy La Barre’a. Nie-
mniej i ta ostatnia pozycja oceniana jest bardzo wysoko ze wzgledu
na solidnie opracowany material zrodtowy (oscbiste badania terenowe
autora) i dzieki temu nalezy do klasycznych dziet traktujgcych o peyo-
tyzmie. La Barre dokonal ponadtc oceny calej publikowanej na ten
temat literatury 1 bardzo obszernych nie publikowanych dotychczas
materialéw z najnowszych badan terenowych innych specjalistéw. Po-
czawszy od lat czterdziestych XX w. peyotyzm stat sie jednym z waz-
niejszych przedmiotoéw amerykanskich badan antropologicznych. Nowsze
publikacje stracily jednak ogélny charakter. Uczeni tym razem skon-
centrowali sie na kilku, ich zdaniem najbardziej interesujgcych, zagad-
nieniach, a, mianowicie: 1) botanicznej 1 historycznej identyfikacji
peyotu sposréd wielu podcbnych do niego oszalamiajgcych roslin srod-
kowoamerykanskich, 2) genezie peyotyzmu, 3) przyczynach jego akcep-
tacji oraz kierunkach dyfuzji na terenach Ameryki Pélnocnej, i wresz-
cie 4) problemie synkretyzacji wierzen staroindianskich z chrzescijan-
skimi. Ale i te stosunkowo waskie zagadnienia wybrane z caloksztaltu
problematyki nie zostaly do tej pory wszechstronnie opracowane. L.a-
two dostrzegalne sg dziedziny, na ktére uczeni amerykanscy w ogoéle
nie zwroécili uwagi, by¢ moze czesto ze wzgledéw natury metodologicz-
nej. Ostatecznie rozwigzano problem botanicznej identyfikacji przed-
miotu religijnej czci — peyotu. W wyniku ozywionej dyskusji miedzy
antropologami i etne-botanikami a reprezentantami nauk biclogiczno-
-medycznych ustalono, iZe przedmiotem peyotowego kultu jest maty
kaktus, okre§lony przez botanikéw jako Lophophora williamsii.
Wielu uczenych swoéj wysitek skierowato na przesledzenie wszyst-
kich danych, mogacych rzuci¢ s$wiatlo na -pochodzenie peyotyzmu.
Wiadomo dzi§ bezsprzecznie, #e religia ta wywodzi sie z Meksyku,
i to z okresu na dlugo przed przybyciem Europejezykéw na kontynent

9 G. Wagner, Entwicklung und Verbreitung des Peyote-Kultes, ,Baessler-
-Archiv”, t. 15: 1932.

10 W. La Barre, The Peyote Cult, ,,Yale University Publications in Anthro-
pology”, t. 19: London 1938.

1 M. Gusinde, Der Peyote Kult. Entstehung und Verbreitung, [w:] Sankt
Gabriel Studien. Festschrift zum 50-Jdhrigen Bestandsjubilium des Missionshauses
St. Gabriel, Wien 1939.
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amerykanski. Wspélczesna nauka nie jest jednak do tej pory w stanie
okreéli¢c wieku kultu meksykanskiego, a tym bardziej niemozliwe jest
ustalenie okresu, na ktéry przypada wylgcznie pozakultowe stosowanie
peyotu. Istnienie takiego okresu sugerujg pierwsi kronikarze i obser-
watorzy hiszpanscy, ktérzy obok opiséw rytualnego stosowania tej
ro§liny wskazujg na fakt uzywania jej w celach przepowiadania przy-
szto$ci, losé6w prowadzonej wojny, zaspokojenia glodu i pragnienia,
dokonywania czaréw, leczenia ran i najrozmaitszych innych schorzen.
Wybitny botanik Schultes' datuje poczatkowe stosowanie Lophophory
williamsii juz jako religijnego sakramentu, w oparciu o informacje
zawarte w pracy Sahaguna na III w. p.n.e.1? Datowanie to jest jak
dotagd chyba najbardziej $miate i zaden inny uczony nie potwierdzit
powyzsze] tezy.

Najbardziej kontrowersyjne zdania wywolal problem dyfuzji peyo-
" tyzmu na obszar Stanéw Zjednoczonych, przy ézym skoncentrowano
sie gléwnie na zagadnieniu, kiedy i jakie plemiona stopniowo przej-
mowaly nowg ideologie religijng i jaki byl wktad ich wlasnych tresci
kulturowych do peyotyzmu. Znacznie mniej interesowano sie przyczy-
nami tak spontanicznego rozprzestrzeniania sie nowej religii, ogarnia-
jacej w bardzo krotkim przeciez czasie olbrzymie potacie Stanéw
Zjednoczonych i poludniowsg cze$¢ Kanady. I dlatego warto blizej za-
poznaé¢ sie z ekonomiczng, spoteczng i polityczng sytuacja Indian
w okresie nasilania sie kontaktéw z grupa biatych kolonistow, kiedy to
amerykanscy tubylcy zaczeli przejmowaé nowg ideologie stajac sie jej
zagorzalymi zwolennikami. W wyniku tych stalych kontaktow zaczety
przebiega¢ w spolecznosciach indianskich procesy akulturacyjne, z kto-
rymi peyotyzm byl Scisle zwigzany 1 niejako stanowil ich produkt.
Akulturacja jednak, wskutek réznych zmiennych determinujgcych jej
przebieg na réznych obszarach Ameryki Pélnocnej, nie miala jedno-
litego charakteru. Ta wielotorowo$é i roznorodnoéé¢ zmian kulturowych
wplyneta réwniez na fakt akceptacji nowego kompleksu religijnego oraz
jego dyfuzji. Totez wydaje sie konieczne przedstawienie tego problemu
w aspekcie zmian akulturacyjnych, uwypuklajagc w szczegdlnosei te
wszystkie ich determinanty, ktére odegralty roéwnieZ znaczng role
w przyjmowaniu i popularyzowaniu nowej religii.

Jednym z najistotniejszych czynnikéw powodujgcvch powazne zmia-
ny w zakresie tradycyjnych systeméw spoleczno-kulturowvch wskutek
sytuacji kontaktowej jest zmiana warunkéw srodowiskowwch. Element
ten odegral zasadniczg role takze w przypadku peyotyzmu. W wyniku

2R, E. Schultes, The Appeal of peyote (Lophophora williamsii) as a me-
dicine, ,,American Anthropologist”, t. 40: 1938, s. 698—715.
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kolonizacji Ameryki Polnocnej ludnos$¢ indianska zmuszona byla zmie-
nia¢ wielokrotnie swe siedziby i typ gospodarki. Wplywalo to destruk-
cyjnie na tradycyjng kulture, stosunki spoteczne i zespél wierzen reli-
gijnych. I tak np. przybyli w XVII w. angielscy i francuscy osadnicy
wyparli plemiona wschodnie za Missisipi, w glab suchych, malo uro-
dzajnych réwnin, gdzie Indianie nie mogli uprawia¢ ziemi i z koniecz-
nosci musieli zmieni¢ swéj typ gospodarki, zajmujac sie teraz glownie
myslistwem. Najsilniejszg dezorganizacje kulturowa przezyly pre-
ryjne plemiona koczujacych towcéw bizona. Z warunkami ich egzy-
stencji silnie zwigzane byly formy organizacji spolecznych oraz caty
kompleks religijnych obrzedéw, zabiegéw magicznych i mitéw. W 2 pol.
XIX w. w kulturze tej nastgpil silny kryzys w wyniku wytrzebienia
bizona — gléwnego zwierzecia lownego oraz akcji umieszczania Indian
w rezerwatach. W zyciu gospodarczym Indian ROwnin i Prerii, opartym
teraz gléwnie na uprawie ziemi, zaszly tak dalekie zmiany, ze po-
ciggnely one za soba rowniez generalne zmiany w zakresie zycia spo-
Jecznego i wierzen religijnych 13.

W okresie Akoczowniczego myslistwa jednostkg polityczng bylo
plemie. Masowe wyniszczenie Indian, nedza, zaleznos¢ polityczna z jed-
nej strony, a z drugiej rozlam w obrebie poszczegélnych plemion,
wywolany $wiadomie przez amerykanskg administracje poprzez wy-
chowywanie mlodej generacji w indianskich internatach szkolnych
w celu oderwania jej od rodzimych tradycji, spowodowaly zalamanie
sie .jednosci plemiennej. W wyniku dziatania tych czynnikéw plemie
mialo znaczenie na og6é! tylko nominalne. W zwigzku z ta sytuacja
zaczgl wyksztalcaé sie zupelnie nowy typ $wiadomosci przyjmujgcej
wielokrotnie charakter swiadomosci rasowej. Swiadomosé ta, zwana
pan-indianizmem przygotowala grunt pod przyswojenie religii, ktorej
pochodzenie i rozwéj byly zwigzane ze $wiatem indianskim. Dobrze juz
wyksztalcona $wiadomos$¢ rasowa zadecydowala o tym, Ze peyotyzm
W swym rozwoju na terenie USA i poézniej Kanady przyjgl charakter
religii migdzyplemiennej. Jej spoleczne i polityczne znaczenie lezy
w tym, ze stala sie manifestacja nowej sytuacji, w jakiej znalezli sie
wszyscy Indianie, manifestacjg nowego sposobu akceptacji zycia 4.

W nowych warunkach socjo-ekonomicznych przestaly réwniez funk-
cjonowaé dawne wierzenia religijne. W sytuacji religijnego kryzysu
znacznie latwiej bylo peyotyzmowi zaja¢é miejsce starej ideologii, tym
bardziej ze w przypadku spolecznosci Indian Prerii stanowigcych sy-

138 A, Tokariew, Istortko-etnograficzieskije oblasti koriemnogo nasielie-
nija Amieriki, [w:] Narody Mira, t. 1: Narody Amieriki, Moskwa 1859, s. 57—59.

4 Wagner, op. cit., s. 33—84; La Barre, op. cit, s. 93, 113; Gusinde,
op. cit., s. 476—471. \
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stemy ,,sztywne”, stosunkowo silnie zintegrowane, tzw. prog tolerancji
na zmiany pozwalat jeszcze na przyjecie peyotyzmu, bedacego konglo-
meratem dawnych religijnych koncepeji indiatiskich i nowych, chrzesci-
janskich modyfikacji. Grupy te zdecydowanie odrzucaly natomiast
mozliwosé akceptacji chrzescijanstwa w jakiejkolwiek oryginalnej jego
odmianie. Dlatego tez w obliczu catkowitej dezorganizacji religijnej
pod wplywem coraz intensywniejszych zmian w zakresie zycia spo-
leczno-ekonomicznego, przyjecie peyotyzmu stanowilo doskonale wyj-
$cie dla Indian Prerii. Stawiajgc bowiem opér procesom przystoso-
wawczym, tym bardziej ulegali kulturowemu kryzysowi. Jedng z mozli-
wych drég wyjscia z tej sytuacji bylo zastosowanie pélsrodkéw, do
jakich w zakresie ideologii zaliczyé mozna niewagtpliwie peyotyzm:.

Znacznie mniejszg popularnoscig cieszyl .sie on w$réd plemion
wschodnich i poludniowo-wschodnich. Reprezentowaly one tzw. kultu-
re ,,gietky”, co zdecydowanie odbilo sie na tempie spolecznego roz-
padu. Np. Indianie przesiedleni w 1832 r. znad Atlantyku do dzisiejszej
Oklahomy — Krikowie, Czoktawowie, Czikasawowie, Czirockowie i Se-
minole, wchodzgecy w sklad tzw. ,Pieciu Cywilizowanych Plemion”
przyjeli czeéciowo juz w poczagtkowym okresie kontaktéw z europej-
skimi osadnikami chrzescijanstwo i przystosowali sie do cywilizacji
europejskiej w dosé szerokim zakresie 15, Stad tez pozniejszy rozpad ich
wierzen religijnych i zycia spolecznego nie byl polgczony z tak wielkim
kryzysem, jaki przezywali Indianie Rownin i Prerii. Sytuacja ta wy-
nikala nie tylko z faktu, ze wyze] omawiane grupy Indian z latwoscig
i bez zbytnich konfliktow wewnetrznych adaptowaly zmiany, wykazu-
jac przy tym stosunkowo duzg gietkosé¢ i tolerancje wobec elementow
obcej im kultury. Zalezna ona byla réwniez od typu gospodarki, jaka
reprezentowali Indianie wchodzgcy w sklad grupy ,,Pieciu”. Zawsze
bowiem byli oni osiadlymi rolnikami i takimi pozostali réwniez w re-
zerwatach. Zatem po ciezkiej wedréwce przesiedlenczej mogli na no-
wych terenach kontynuowaé swojg tradycyjng kulture, choéby w za-
kresie gospodarki. Plemiona te musialy dostosowa¢ sie do nowych
warunkéw srodowiskowych, ale nie do nowych form ekonomiki. Nic
wiec dziwnego, ze grupa ta, najwieksza pod wzgledem liczebnosci (po-
nad 100 tys.), mimo 2Ze znajdowala sie w samym centrum obszaru
objetego peyotyzmem, niemal zupeinie go nie przyjela 6.

Z licznych przekazéw pierwszycti badaczy peyotyzmu wynika, iz
pionierami nowego kultu byli na ogé! Indianie mlodzi, ktéorzy z réz-

15 Zachowali ponadto swe dawne organizacje spoleczne. Posiadali wlasng
administracje. Zorganizowali parlament na wzdér parlamentu amerykanskiego.
Wagner, op. cit., s. 81—82.

16 Wagner, op. cit.,, s. 85.
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nych wzgledéw nie byli juz $ci$le zwiazani z tradycyjnymi kulturami
swych plemion. Oni to w pierwszym rzedzie ulegli kryzysowi, byli wiec
najbardziej podatni na to, co nowe. Pconadto przyjety peyotyzm dawal
mlodszej generacji mozino3¢ spolecznego awansu i uznania. Mlody czlo-
wiek mial wielkie szanse sta¢ sie przywodcea kultu, zyskujac przez to
prestiz w oczach pozostalych wspélwyznawceow. Peyotyzmn wigc za-
pewnial mu awans, ktorego tak latwo nie osiggnatby nawet w warun-
kach istnienia dawnej tradycyjnej kultury. Ponadto z calym swym
bogatym ceremonialem bardziej odpowiadat ihdiaﬁskiej tradycji niz np.
obrzedowosé protestancka 17. Starsza generacja oczywiscie przeciwsta-
wiala sie tym nowym tendencjom i za wszelkg cene starala sie utrzy-
maé kulture tradycyjng. Stad tez wynikalo wiele konfliktow w obrebie
poszezegblnych plemion, co jeszcze bardziej poglebialo kulturowy kry-
zys 18, Jakkolwiek ten ostatni wniosek wydawalby sie sprzeczny z wy-
zej przedstawionym twierdzeniem, iz peyotyzm byl tym czynnikiem,
ktory tagodzit kryzys kulturowy, to kontrowersja ta jest tylko po-
zorna. Nowa ideologia doprowadzila do rozlamu jednosci plemiennej,
roznigc ze sobg poszczegélne generacje. W opozycji staneto pokolenie
najstarsze, utrzymujgce dotgd w przewazajgcej mierze wladze w swych
rekach. Nie odczuwalo ono w zasadzie kulturowego kryzysu, zyjac mimo
zmienionych warunkoéw, w zamknietym $wiecie przeszlosci. Kultywujac
tradycyjne wzory w zakresie wierzen grupa ta starala odgrodzi¢ sie od
wszelkich ideologicznych innowacji. Po stronie peyotyzmu natomiast
opowiedzialy sie dwie generacje, a mianowicie — s$rednia i najmtodsza,
ktére z racji swego aktywnego zaangazowania w sprawy plemienia
najdotkliwiej odczuwaly kulturowsg dezorganizacje i dla tej wtlasnie
cze$ci indianskich spolecznos$ci peyotyzm stal sie jedng z mozliwosci
uzyskania duchowej réwnowagi. Tak wiec peyotyzm z jednej strony
burzyt dotychczasows strukture spoleczng plemienia, z drugiej zas byt
czynnikiem pozytywnym, pozwalajgcym pozostalej wiekszosci uzyskaé
ideologiczng stabilizacje.

W wyniku ciggtych kontaktéw grup indiariskich z Bialymi nastgpilto
zachwianie réwnowagi wewnetrznej, co z kolei umozliwilo wylamanie
sie z rygorystycznego dotad systemu spolecznej kontroli jednostek
sktonnych w nowej sytuacji uzyskaé¢ wyzszg pozycje w ukladzie stra-
tyfikacyjnym. Zatem glebokie przemiany w zakresie oddzialywania

17 Na obszarze, ktory opanowal peyotyzm, dziataly na ogo6l misje protestanckie.
Ich purytanizm odtrgcal Indian, totez woleli zwrdci¢ sie ku nowej ideologii pola-
czonej z ciekawg, bogatg obrzedowo$cig, ktéra nie byla obca tradycyjnej kulturze,
a réwnocze$nie dostosowata sie do nowych warunkéw adaptujgc pewne elementy
chrzescijanskie.

15 Wagner, op. cit.,, s. 80.
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mechanizmoéw samokorygujacych, a co za tym idzie takze zalamanie
sie w.w. stanu réwnowagi, pozwolily na skuteczne oddzialywanie wply-
wow zewnetrznych, co w naszym przypadku przejawilo sie w przyjeciu
peyotyzmu — religii znacznie lepiej funkcjonujgcej w nowej rzeczy-
wistosci niz pozbawione calej swej kulturowej bazy stare kulty ple-
mienne.

Jak z powyzszych rozwazan wynika, przyczyny przejmowania przez
Indian peyotowej ideologii religijnej wigzaly sie $ciSle z ich sytuacja
polityczng, spoteczng, ekonomiczng i kulturowa powstala w wyniku
europejskiej kolonizacji. Koniecznos¢ zmiany srodowiska geograficznego
i typu gospodarki, przy coraz bardziej obnizajgcym sie standarcie zy-
ciowym, spowodowala zalamanie sie dawnych wartosci i wzoréw kultu-
rowych. W tej sytuacji zaistnialy warunki sprzyjajace powstaniu takiej
religii, ktora stanowila pomost miedzy niefunkcjonujacg juz kulturg
tradycyjna a niezrozumialg jeszcze cywilizacjg europejska. Ta nowa
religia, spelniajgca w duzym stopniu nadzieje swych wyznawcéw, byla
w pelni zalezna od stopnia w.w. przemian. Im zmiany te byly w danej
grupie wieksze, tym wiekszg popularnos¢é zdobywala sobie tam nowa
ideologia, tym bardziej pobudzala aktywno$é swych wyznawcow, ktorzy
stawali sie jej gorliwymi propagatorami, a ponadto wprowadzali do
niej ciagle modyfikacje zmieniajgc nieustannie jej oblicze. Najwiekszy
odsetek wyznawcoéw peyotyzmu rekrutowal sie z tych plemion, ktére
najdotkliwiej odczuly skutki europejskiej kolonizacji. W momencie jed-
nak znacznej poprawy ich sytuacji ekonomicznej liczba zwolennikéw
stopniowo zmniejszala sig. Takie zjawisko mialo np. miejsce wsrad
Mandanéw. W 1953 r. zaczeto jednak budowaé¢ na terenie ich rezerwatu
zapore w celu stworzenia olbrzymiego zbiornika wody po obu stronach.
rzeki Missouri. Dla Indian zamieszkujacych te tereny oznaczalo to za-
lanie ich najbardziej urodzajnych gruntéw. Mandandéw usunieto z zyznei
doliny rzecznej, w ktérej przez ostatnie 70 lat (od 1883 r.) zdotali przy-
swoi¢ sobie nowy typ gospodarki polegajgcy na uprawie ziemi. Prze-
niesiono ich teraz na tereny wyzynne, suche, nie nadajgce sie do upra-
wy. W tym to okresie zauwaza sie znéw odrodzenie peyotyzmu i zwréo-
cenie si¢ ku niemu znacznie wiekszej ilosci Indian niz mialo to
miejsce jeszcze na krotko przed ich translokacjg 1. Podobne zjawisko
zaobserwowano u Nawahdow. Peyotyzm zdobyl tam znéw znaczenie
w wyniku przymusowej redukeji stad owiec i koni .

Amerykanscy antropologowie malto uwagi poswiecali w swych bada-
niach zwiazkom zachodzacym miedzy zmianami polityczno-ekonomicz-

" E. M. Bruner, Mandan, [w:] Perspectives in American Indian Culture
Change, Chicazo 1961, s. 187, 190—191.
20 E Z Vogt Navaho [w:] ibidem, s. 278—281, 317.
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nymi i spoleczno-kulturowymi a akceptacjg i zywiolowym rozprze-
strzenianiem sie pevotyzmu. Problem ten zauwazyt natomiast A. Kroe-
ber, ktéry w zwigzku z tym postawil teze, iz ludy dotkniete spotecz-
nym rozpadem i kulturowg degradacja sklonne sg przyjaé szybko nowe
religie, zwlaszcza takie, ktére obiecujg im cudowny nawrét do pier-
wotnego sposobu zycia i tradycji przodkéw 2L Przeciwko teorii tej wy-
stgpito z ostrg krytykg wielu badaczy, wg ktérych rzeczywiste przy-
czyny akceptacji, a nastepnie dyfuzji peyotowej religii tkwiag w zupet-
nie innych zjawiskach. Jedni widzg je w specyficznych wtasciwosciach
rosliny (wywolywanie wizji), inni — w opinii okreslajacej ten kaktus
jako cudowny srodek leczniczy: La Barre natomiast, i nie tylko on,
docenia znaczenie obu tych czynnikéw w procesie przyjmowania peyo-
tyzmu 1 stanowisko to wydaje sie jak najbardziej stuszne 22. Wizje
bowiem odgrywaly w tradycyjnej kulturze Indian Prerii niezwykle
wazng role. Podczas inicjacji lub przygotowan wojennych starano sie
uzyskaé¢ halucynacje wzrokowe za wszelkg cene, nawet za cene tortu-
rowania sie lub dlugotrwaltych postéw. Uzyskanie ich bylo warunkiem
koniecznym do zdobycia sobie ducha opiekunczego. O znaczeniu tej
potrzeby swiadczy fakt istnienia nawet swego rodzaju ,handlu” wizja-
mi. Wymiana odbywala sie miedzy tymi, ktoérzy pomimo usilnych
starai ich nie mieli, a tymi, ktorzy mieli je w nadmiarze 23.

Tym wszystkim klopotom i trudnosciom z pewnoscia zapobiegatl
calkowicie peyote. Udostepnil on bowiem wizje i zarazem obcowanie
z silami nadprzyrodzonymi bez odwolywania sie do postow, dtugich
przygotowan, czy nawet samotortur.

Zdolno$é wywolywania wizji przez peyote mozna bezsprzecznie uznaé
za jeden z czynnikdw przemawiajacych za akceptacjg peyotyzmu, tym
bardziej ze najwiekszg swg popularnosé osiggngl on na obszarach, gdzie
pogon za wizjami w czasach przed kolonizacjg przybierala znaczne nawet
rozmiary, jak np. u Indian Prerii. Natomiast plemiona z grupy Pueblo,
nie ubiegajace sie nigdy o tego typu przezycia, nie zaakceptowaly
réwniez i peyotyzmu. Faktu tego nie mozna jednak uwazaé za czynnik

2 A. L. Kroeber, The Arapaho, ,,American Museum of Natural History”,
t. 18: New York 1907. :

22 W. La Barre, Twenty Years of Peyote Studies, ,Current Anthropology”,
t. 1, nr 1: 1960, s. 52.

B K, Beringer, Der Meskalinsrausch, seine Geschichte und Erscheinungs-
weise, ,Monographien aus dem Gesamtgebiete der Neurologie und Psychiatrie”,
t. 49: Berlin 1927, s. 14; H. E. Driver, Indians of North America, Chicago 1961,
s. 101; R. Benedict, Wzory kultury (Patterns of Culture), Warszawa 1966,
s. 149—163; W. La Barre, Note on Richard Schultes, ,,The Appeal of Peyote”,
sAmerican Anthropologist”, t. 41: 1939, s. 340—341.
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jedyny. Nalezy bowiem pamieta¢, ze w diugotrwalym okresie kolonizacji
hiszpanskiej, a pdiniej amerykanskiej, Indianie Pueblo pozostawali stale
na zajmowanych dotgd przez siebie terenach. Podstawe gospodarki
w dalszym ciggu stancwila kopieniacza uprawa ziemi, cho¢ wzbogacona
0 pewne umiejetnosci — giéwnie w zakresie uprawy nowych roflin,
stosowania systemu nawadniajgcego oraz hodowli przywiezionych przez
Europejezykéw zwierzat. Kuitura Pueblo nie zmienila wiec w zasadzie
swego dotychczasowego charakieru, nie bylo zatem potrzeby szukania
nowych rozwigzan w zakresie wycbrazen religijnych.

Niebezpodstawny jest rowniez poglad, iz na rzecz przyjecia peyo-
tyzmu wplyneta slawa peyotu jako roéliny leczniczej?: Resliny tego
typu cieszyly sie wsrod Indian szezegédlng czceig, a przeciez Lophophora
willigmsii stynela jako niezwykle skuteczny lek o wszechstronnym za-
stosowaniu. Jeszcze wspblczesnie dla wielu z nich pojecie medycyny
rownoznaczne jest z peyotem. W mniemaniu Indian leczy! on najsprzecz-
niejsze przypadlo$ci. Z jednej strony usuwat impotencje piciows, z dru-
giej za$ dziatal hamujgco na zbyt silny poped seksualny. Pomagal mno-
zeniu potomstwa, ale rownoczesnie byl sSrodkiem zapobiegajgcym nie-
pozadanej cigzy. Uspokajal zdenerwowanych, ale skutecznie tez dzialal
na apatie. Nic wiec dziwnego, ze te jego wszechstronne wlasciwosei
sktonity ludzi do oddawania mu nawet czei boskiej.

La Barre laczy ,lecznicza moc” peyotu z wlasciwosciag wywolywania
wizji. Jest przekonany, ze gdyby nie ta wlasciwosé, wielce watpliwe
byloby, czy nowi wyznawcy tak szybko uwierzyliby w jego terapeu-
tyczne dziatanie 2, Zatem pierwotng przyczyng akceptacji kultu peyotu
sg barwne, kalejdoskopowe wizje i stan oszolomienia, natomiast domnie-
mane wlasciwosci lecznicze moina traktowaé jako zjawisko wtoérne.
Niemniej jednak 1 tego drugiego czynnika nie nalezy lekcewazyg,
z pierwszych bowiem badan nad peyoiyzmem (XIX w.) wynika, ze przy-
czyng jego popularnoici, a co za tym idzie ekspansji na tereny USA,
byly przede wszystkim wiasciwesel lecznicze, Wizje utwierdzaly Indian
w przekonaniu, iz kaktus ten jest cudowng rpéling o nadprzyrodzonych
wiasciwosciach, natomiast jego terapeutyczne zdolnosel stanowily naj-
lepszy dowéd s$wiadcezgey o faktyczne] inkernacjii w peyocie nadnatu-
ralnych sil. Zatem oba te czynniki, nierozerwalnie ze sobg splecione
i wzajemnie sile uzupeiniajgce, zapewnily roslinie w tamfiych specyficz-
nych warunkach historycznych ogrocmnng kariere.

Rozpatrujgc przyczyny powszechnej akceptacii peyotyzmu nie mozna
réwniez pomingé¢ faktu, iz w okresie najsilniejszej jego ekspansji Indianie

2% Schultes, op. cit.
% L.a Barre, Twenty.., s. 52.
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poinocnoamerykansey zakonczyli etap zbrojnej walki wyzwelenczej. Juz
w pilerwszym okresie kolonizacji obszaréw Ameryki Pélnocnej przez
Eurcopejczykéw Indianie podjeli z nimi walke zbrojng, organizujac liczne
powstania, ktére z nielicznymi tylko wyjatkami konczyly sie niepowo-
dzeniem. Przyczyna tych klesk lezala w politycznym i kulturowym roz-
biciu plemion podejmujacych pojedyncze nieskoordynowang walke. W tej
sytuacji zaistniala potrzeba wyksztalcenia jednej, wspoélnej plaszczyzny
porozumienia, ktéra utorowataby droge do polaczenia sie rozmaitych
grup indianskich zréznicowanych nie tylko jezykowo, ale i kulturowo.
Tym wspdlnym niejako mianownikiem okazala sie ponadplemienna idea
walki wyzwolenczej, ktéra stopniowo zaczela przybiera¢ zabarwienie
religijne, stajgc sie p6zniej punktem wyjscia dla nowych, ogdlnoindian-
skich religii. W zwiazku z taka tendencjg zaczynali pojawia¢ sie po-
czawszy od XVIII w. liczni prorocy, ktérzy obok hasel o charakterze
religijnym nawotywali do stworzenia jednego zwigzku lgczacego wszyst-
kie plemiona indianskie i wzywali swych wspéiplemienncow do powrotu
do tradycyjnego stylu zycia, do odrzucenia wszystkiego, co przyjeli od
bialych przybyszow. Wezwania tego typu cieszyly sie duzg popularnoscig
wérod amerykaniskich tubylecow i rozprzestrzenialy szybko od plemienia
do plemienia. Pierwszym z wodzow, ktory juz w XVIII w. wykorzystat
tego rodzaju ideologie, byl Pontiac, czlonek algonkinskiego plemienia
Ottawa 2. Ten nowy, ideologiczny aspekt walki zbrojnej od tej pory
bywat skwapliwie wykorzystywany w nastepnych powstaniach. Ich przy-
wodcy starali sie nawet ulatwia¢ dzialalnosé¢ poszczegdélnym prorokom,
by na bazie jednej ponadplemiennej ideologii pozyskaé sobie mozliwie
jak najwiekszg liczbe grup indianskich i w ten sposéb, lgczgc swe sity,
doprowadzi¢ do zwyciestwa nad kolonizatorami.

Wiek XIX byt ostatnim stuleciem zbrojnej walki wyzwolenczej
Indian. W tym okresie kolonizacja europejska osiggnela najwieksze roz-
miary. 1lo$¢ bialych osadnikéw gwaltownie wzrastala, powodujgc tym
samym coraz wieksze kurczenie sie terytoriéw indianskich. Nic wiec
dziwnego, ze roéwniez w tym czasie mialy miejsce masowe wystgpienia
zbrojne, ktére ze wzgledu na swéj zZywiotowy i lokalny charakter na
0got konczyly sie klesky. Nadzieja na uwolnienie od ciemiezcéw przy-
brala w tym stuleciu zapoczgtkowang juz w ubieglym wieku forme

% C. Thomas, Pontiac, [w:] Handbock of American Indians north of Mexico,
»Smithsonian Institution. Bureau of American Ethnelogy”, t. 30: 1910, cz. 2, 5. 280;
J. Mooney, The Ghost Dance Religion and the Sioux Outbreak of 1890, [w:]
14th Annual Report of the Bureau of Ethnolegy to the secretary of the Smithsonian
Institution, t. 2, Washington 1896, s. 662—870; S. Grzybowski, Tomochawki
i muszkiety. Z dziejéw Ameryki Pdinocnej XV—XVIII w. Warszawa 1965,
s. 208—207. *
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religijnych, proroczych ruchéw, ktore dazyly do zerwania ze wszystkim,
co przynidsl biaty czlowiek. ’

Najwicksze, a zarazem ostatnie, bylo powstanie Dakotéw zwigzane
z religijnym ruchem, tzw. ,,tanca duchéw”. Zatozycielem jego byt prorok
Wovoka z kalifornijskiego plemienia Pajute. Nie znalazl on jednak zwo-
lennikow wsérdéd swoich ziomkéw. Ideologie stworzong przez Wovoke
przyjety natomiast pozostale plemiona péinocnoamerykanskie i wkrotce
cbjeta ona niemal wszystkie rezerwaty Standéw Zjednoczonych.

»Taniec duchow’” jako pierwszy wsréd ruchdéw tego typu przybrat
forme religii. Stanowil wiec nastepne ogniwo w ewolucji form walki
z Bialymi, bezposrednio wyprzedzajace peyotyzm. Roéwnocze$nie za-
adaptowal pewne, cho¢ nieliczne jeszcze elementy chrzescijanskie, jak
np. idee Mesjasza, ktory zbawi Indian. Jedynie u Dakotow ruch ten
przybral forme zbrojnego powstania. Jednakze kleska Indian pod
Wounded Knee w 1890 r. zakonczyla jednocze$nie i ostatnie w historii
powstanie, 1 religie ,tanca duchéw” %7.

Po upadku tego ruchu zaczyna gwaltownie rozprzestrzeniaé sie peyo-
tyzm. Jest tc ostatnie ogniwo walki o niezalezno$¢ Indian. Peyotyzm
ogarngl prawie te same obszary co ,taniec duchow”, a wielu dawnych
»prorokow” tego ostatniego stalo sie gorliwymi propagatorami nowej
religii. :

Po tylu poniesionych kleskach péinocnoamerykanscy tubyley wyrzekli
sie wszelkich doczesnych aspiracji, przyjmujgc bierng postawe wobec
istniejgcej rzeczywistosci 1 nie podejmujgc wiecej walki ze $wiatem Bia-
lych. Oczywiscie, w dalszym ciggu potepiali wszystko, co nie miato bez-
posredniego zwigzku z kulturg indianskg, ale ten negatywny stosunek
nie mial juz charakteru aktywnego. Wojownicze niegdy$ plemiona za-
sklepily si¢ w swej rezygnacji i biernej akceptacji otaczajgcego ich
Swiata. Jedyna ucieczke od rzeczywistosci znalazly w peyotowych
wizjach.

Powstanie wiec peyotyzmu, tragicznego w swej biernoéci ruchu reli-
gijnego, ma glebokie uzasadnienie w calym okresie kolonizacji Ameryki

" Mooney, op. cit, s. 641—1136; J. Mooney, Ghost Dance, [w:] Handbook
of American Indians morth of Mexico, ,Smithsonian Institution. Bureau of Ame-
rican Ethnology”, t. 30: 1807, cz. 1, s. 491—492; Gusinde, op. cit.,, s. 475, 477—
—479; Driver, op. cit., s. 102; T. J. Jutz Bunty indyjskie w Ameryce PO6l-
nocnej roku 1891, ,Missye Katolickie”, Krakéw 1882, s. 19—20; I. A. Zolota-
riewskaja, Miesto indiejciew w obszczestwiennoj i kulturnoj zizni SSzA, [w:]
Kultura indiejciew. Wkilad koriennogo nasielienija Amieriki w mirowuju kulturu,
Moskwa 1963, s. 288—327; B. Barber, A Socio-cultural Interpretation of the
Peyote-Cult, ,American Anthropologist”, t. 43: 1941, s. 673—675. Korzystatam
z przedruku w: Religion, Society and the Individual. An Introduction to the So-
ciology of Religion, New York 1967, s. 497.
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Polnocnej, lecz bezposrednie przyczyny jego rozwoju tkwig w XIX w. —
okresie najwiekszych przesladowan Indian. Dlatego tez dla badacza peyo-
tyzmu nie moga pozosta¢ obojetne pewne fakty historyczne, ktore zade-
cydowaly o istnieniu tej religii lub wrecz jg poprzedzaly, tak iz stanowila
ona ich konsekwentne nastepstwo.

Okres kolonizacji przyniést Indianom dziatalno$é¢ chrzescijanskich
misjonarzy, ktérzy zaczeli glosi¢ nows doktryne religijng. W wyniku
silnej akeji chrystianizacyjnej natozyly sie na stare obrzedy religijne —
nowe, narzucone przez religie zdobywcéw, co w sumiie dalto interesujacy
bardzo konglomerat, ktéry réznil sie jednak zasadniczo od jakiejkolwiek
religii staroindianskiej i odbiegat réwnoczesnie od rozmaitych form
chrze$cijanstwa. Wynikiem tych synkretyzacyjnych procesow byt row-
niez peyotyzm. ‘

Jako tego typu religia powstat on w wyniku dgzen Indian do stwo-
rzenia takiego systemu, ktéry odpowiadalby poziomem religii Biatych,
ale réwnocze$nie stanowilby dorobek wylacznie indianski. W zwigzku
z tym peyotyzm jest w mniemaniu krajowcow indianska wersjg chrze-
$cijanstwa. Zdaja sobie oni jasno sprawe z tego, ze wiele zaczerpneli
z religii Bialych, ktorg jednak przetworzyli i przystosowali do wilasnych
potrzeb kulturowych i psychicznych. Ze szczegdlowej analizy wspoi-
czesnego peyotyzmu — nie mieszczgce] sie w ramach niniejszego opraco-
wania — wynika, iz Indianie zaadaptowali z pewnymi modyfikacjami
teologie, etyke i eschatologie chrzescijanska, ktére dzieki tym modyfika-
c¢jom zblizyty sie bardziej do tradycyjnych elementéw indianskiej kul-
tury. Peyotyzm potrafit wykrystalizowa¢ pewng ilo$¢ starych koncepciji
religijnych, ktére w potaczeniu z nows, chrzescijansks interpretacjg sta-
nowily doskonatg konkurencje dla wplywu misji chrzescijanskich, stara-
jacych sie coraz bardziej przyciggaé mloda generacje. Przeciwwage dla
akeji misyjnych tworzyli przywodey i najbardziej aktywni zwolennicy
peyotyzmu, ktérzy checac utrzymaé¢ milodziez indianiskg z dala od tych
wplywéw wybrali droge kompromisows polegajgca na zaadaptowaniu
i przystosowaniu pewnych elementéw chrzescijanstwa religii, ktéra sta-
nowita dla miodziezy duza atrakcje 2.

Wielu badaczy krytycznie odnosito sie do okreélania peyotyzmu jako
religii synkretycznej. Niektérzy z nich uwazali, iz ma on zasadniczo
charakter tubylezy, a zawarte w nim pewne elementy chrzescijanskie
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sg niczym innym, jak wtérnymi, i to bardzo przypadkowymi naleciato-
$ciami stosunkowo Swiezej daty 2. Inni jeszcze zupelnie nie zwracali
uwagi na procesy synkretyzacyjne, nie dostrzegajac w badanym przez
siebie zjawisku elementéw obeych indianskiej kulturze i tradycji 30. Naj-
bardziej zagorzalym zwolennikiem tezy o synkretycznym charakterze
peyotowej religii byt O. C. Stewart. Twierdzil on, ze wszystkie odmiany
peyotowej obrzedowosci na pélnoc od Rio Grande zawieraja elementy
chrzescijanskiej teologii i rytuatu polgczene z elementami tubylczymi 31,
Nalezy sobie jednak zdawaé sprawe z tego, ze wplywy chrzescijanskie
nie sg jednakowe u wszystkich plemion indianskich wyznajgcych peyo-
tyzm. U niektérych zaznaczyly sie silniej, u innych sg niekiedy stabo
dostrzegalne. I to wlasnie w gléwnej mierze stalo sie przyczyng scepty-
cyzmu wiekszos$ci uczonych odnoénie do problemu — czy peyotyzm jest
religig synkretyczna, czy opartg wylgcznie o tradycje tubylcze. Najistot-
niejsza w tym wzgledzie wydaje sie jednak opinia o religii samych jej
wyznaweow, ktorzy uwazaja jg jednak za wlasng wersje czy odmiane
chrzescijanstwa. Jakkolwiek by uczeni interpretowali poszczegélne czyn-
nosci i atrybuty kultowe, czy to widzac w nich wplywy chrzescijanskiej
doktryny i kultu, czy tez przywroécone na nowo do zycia zapomniane
juz elementy dawnych wierzen, niezmieniony pozostanie jednak fakt
swiadomych dgzen samych Indian w kierunku takiego zmodyfikowania
swej religii, by niczym nie ustepowala chrzescijanstwu, religii zwigzane]
z Europejczykami, grupa, ktéra z jednej strony stanowila przedmiot
nienawiéci i pogardy, z drugiej jednak reprezentowala ten poziom kul-
tury, do ktérego Indianie pragneliby podnie$¢ swojg wlasng. Swiadomosé
nizszosci wlasnych wzorow kulturowych, polgczona z podziwem dla do-
minujgcej kulturowo grupy Amerykanéw, stworzyla sytuacje sprzyjajaca
przejmowaniu pewnych, wyselekcjonowanych elementéw chrzescijan-
skich, w duzej mierze zblizonych czy to formgs, czy — rzadziej — trescig
do okreflonych elementéw wierzen staroindianskich.
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Poglady wiekszosci uczonych negujacych znaczenie wplywoéw chrze-
Scijanskich w uksztaltowaniu sie wspolczesnej formy tej religii stajg sie
jednak uzasadnione na bazie ich koncepcji teoretycznych. Badacze ci
traktujg peyotyzm jako reakcje na zagrozenie tubylczej kultury przez
kulture grupy dominujacej, przejawiajgcg sie w swiadomym, wtérnym
nawrocie do starych indianskich wzoréw i tradycji. Widzg peyotyzm jako
produkt proceséw antyakulturacyjnych, ktéry okreslili za Lintonem jako
ruch natywistyczny. W tym ujeciu problemu trudno im traktowacé istnie-
nie wplywoéw chrzescijanskich jako zjawiska odgrywajgcego jakgs zasad-
niczg role w procesie ksztaltowania sie omawianej przez nas religii.
Wg tych bowiem zalozen teoretycznych — w ruchach natywistycznych
nie moze by¢ przeciez miejsca na jakiekolwiek obce wplywy. Istotg ich
ma by¢ przeciez tubylczosé. Ale teza ta, postawiona— a priori — odnosnie
do peyotyzmu, nie znajduje pokrycia w faktach. Nalezy jg uzna¢ za
religie synkretyczng, ktéra niewatpliwie najwiecej zaczerpnela z trady-
cyjnych wyobrazen religijnych, ale ktorg uksztaltowal réwniez Swiat
wierzen chrzescijanskich. .
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