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DAGNOSLAW DEMSKI
Instytut Archeologii i Etnologii PAN, Warszawa

NIEBRAMINSKIE ZRODELA LUDOWEGO HINDUIZMU.
BOGOWIE MNIEJSI!

Kazdy, kto zetknal si¢ w literaturze poswigconej hinduizmowi z pojeciem
,,bogow mniejszych”, ,,bostw nizszych” lub ,,bostw innych”, posiada pewne
wyobrazenie na temat tych poj¢¢. W przedstawieniach religii Indii najczes-
ciej wymieniane byly one w dalszej kolejnosci za wielkimi bogami hinduiz-
mu, wielka tréjca Brahma, Wisznu i Siwa, czy tez rownie wielkich i popular-
nych bogéw, jak Rama, Kryszna czy Parasurama. Obie te grupy bogow
zaliczane s3 zwykle do przeciwstawnych kategorii ze wzgledu na wiele cech
odrozniajacych je, m. in. zasigg ich oddzialywania, np. ogolnoindyjski lub
regionalny, lokalny, czy tez rodzaj i wielko$¢ przypisywanej im mocy. Po-
stawilem sobie pytanie — co si¢ za tymi pojeciami kryje? Odpowiedz na to
pytanie rzuca rowniez wigcej Swiatla na kwesti¢ zZrodet ludowego hinduizmu.
Ponizej przedstawiam moje uwagi na ten temat.

*

Historia badan hinduizmu liczy sobie juz wiele lat. Tradycyjna indologia
opierata swoje studia na badaniu klasycznych tekstow. Zrodla pisane, nie
tylko w sanskrycie, ale rowniez w jezykach regionalnych, stanowia bogaty
pod wzgledem ilosci, jak i treSci zbior materialow, nie do konfca zreszta
zbadany. Polem zainteresowania etnologdw jest rowniez wspolczesna kul-
tura ludowa Indii, oparta w wigkszosci na przekazie ustnym. Powstaje
pytanie czy sa to dwie odmienne tradycje, te same, czy tez moze jeden
z wariantow innych tradycji? Niemiecki etnolog G.D. Sontheimer postulo-
wal badania Zzrédet pisanych i rownolegle badanie kontekstu, w jakim owe
zroédla powstawaly (Sontheimer 1989, s. 2). W takim ujgciu sa one wszystkie
czescig jednego zbioru.

! Inspiracja do napisania tego artykulu byly badania terenowe przeprowadzone w latach
1989-1993 wirdd pasterzy Rabari w Gudzaracie i Radiastanie oraz plemienia Warli w stanie
Maharasztra.
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Jednak ten zbidr nie jest bynajmniej jednorodny. Trudno zreszta auto-
rytatywnie wydzieli¢ poszczegdlne tradycje, poniewaz wszystkie watki i ele-
menty s3 zmieszane i ciagle jeszcze podlegaja procesom sanskrytyzacji. Jesli
uznamy, ze wigkszo$¢ tekstow pisanych nalezy do tradycji braminskiej, to
z pewnoscia tradycje ustne zaliczy¢ mozna do ogolnej kategorii zrodet
niebraminskich.

Najbardziej znany podzial, rodem z literatury klasycznej, na zachowania
dharmya, czyli zgodne z obyczajem i adharmya, czyli niegodne braminow
wydaje sie byt zbyt powierzchowny, chociazby przez fakt, ze do tradycji
braminskiej, podobnie jak do ludowej, naleza wisznuizm, Siwaizm i siak-
tyzm. Bardziej typowy dla tradycji braminskiej jest wisznuizm, dla ludowej
natomiast $iwaizm i siaktyzm. Tak wigc elementy Siwaizmu i siaktyzmu
zaadoptowane przez nurt braminski uzyskaly inna forme.

Na przeciwleglym biegunie hinduizmu braminskiego rozwijaly si¢ nurty
zwigzane z pozostalymi kastami. Przede wszystkim byt to ruch bhakti?
podkreslajacy zasade¢ rownosci wszystkich ludzi wobec boga. Inny nurt
kultéw tantryckich podkreslal znaczenie osobistej mocy, dazenia do realiza-
¢ji, jako jedyne kryterium osiagni¢cia pozycji. W obu nurtach tracit na
7naczeniu statys spoleczny czy urodzenie. Te ruchy znajdowaly odbior
wérdod kast niebraminskich lub wrecz zaliczanych do najnizej stojacych
w hierarchii spolecznej hinduizmu. Poza hinduizmem pozostawaly dlugo
szamanistyczne formy kultéw plemiennych, chociaz i one ulegly wplywom
idei hinduizmu.

Ponadto w $rodowisku grup niebraminskich rozwijaly si¢ lokalne formy
synkretyczne laczace islamski sufizm z ideami bhakti. Ich zasieg byt za-
skakujaco szeroki, czego przykladem sa Sikhowie, Kabir. Droga calkowite-
go oddania si¢ bogu lub jego manifestacjom bhakti zdominowala z uptywem
czasu inne drogi hinduizmu. Idee islamu, propagowane giéwnie na péinocy
przez sufizm, towarzyszyly rozkwitowi bhakti. Ruchy te objgly szerokie
masy ludnosci pozostajacej w dole hierarchii spotecznej hinduizmu.

Trudno o precyzyjne wskazanie poczatkow poszczegolnych elementow
ludowego hinduizmu. Nie jest to moim celem. Chce natomiast zwroécié
uwage na pewne najbardziej charakterystyczne cechy tych nurtow.

Braminskie zasady surowo domagaty si¢ zachowania $cistych granic kasto-
wych, porzadkowania rzeczywistoSci wedlug regul czystosdci i nieczystosci.
Wsrod niebraminiskich spolecznosci ludzie obdarzali na co dziefi tym samym
szacunkiem sanjasinow, joginow, gosaindow, ale rowniez pirow, fakiro6w i derwi-
szOw, a wiec postacie nie zawsze zaliczane do kategorii czystych rytualnie.

W ikonografii siaktyzmu i tantry dominowaty przedstawienia pierwiast-
ka zenskiego, podczas gdy w ruchach bhakti, w tym kulcie Kryszny, pod-
kreslany byl zwykle pierwiastek meski.

2 Poczatki ruchu bhakti na poludniu Indii datuje si¢ na VI w. n.e., jego rozkwit na pémocy
przypada na XIV w. n.e.
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W zalezno$ci od podejécia do tematu mozna generalnie wyroznié w lite-
raturze kilka uje¢ problemu bogow mniejszych. Bogowie mniejsi byli wigc
traktowani jako:

— postacie reprezentujace jedna z wielu, ludowa wersje Ramajany (Smith
1986, 1991);

— demony i zle moce (O’Malley 1935; Crooke 1896);

— problem deifikacji Iudzi i przodkéw (Blackburn 1985; Coccari 1990;
Thapar 1981; Aiyappan 1976; Pocock 1973);

— przykiad egzemplifikacji mozaiki lokainie obowiazujacych stosunkow
spolecznych (Prakash 1986);

— przyklad synkretyzmu religijnego na pograniczu hinduizmu i islamu
(Van der Veer 1992);

— postacie reprezentujace plemienny kult przodkéow (Vitebsky 1995;
Knipe 1977).

Kazdy z autorow uzywa odmiennych terminéw dla rozroznienia rodza-
jow bogow lub bostw, najczeSciej wysuwajac na plan pierwszy pewne ich
aspekty, pomijajac inne. Coz wigc si¢ za tym kryje? Fenomen kultu ,,bogoéw
mniejszych” dotyczy glownie kultury ludowej, wiejskiej i plemiennej, ale nie
tylko. Doswiadczenie uczy, ze rowniez czlonkowie wyzszych kast, czy wy-
znawcy innych religii, korzystaja z pomocy tajemniczych sil, kryjacych si¢ za
tymi pojeciami. Stad plynie wniosek, ze zjawisko to wykracza poza ramy
jednej religii.

Jakie rodzaje bogdw, bostw i innych nieziemskich istot wymieniaja $wie-
te ksiggi hinduizmu? Pomijam tu szczegolowe analizy zrodel pisanych. Jako
przyklady postuzyly mi dane na ten temat przedstawione w Traktacie 0 Zac-
nosci Manusmryti, ktory wymienia wiele ich rodzajow. Wérod nich znajdzie-
my ,,bogoéw starszych™ (sans. sadhjowie, czyli ,tych, ktérzy musza byé
przeblagani”). Swiat, ktory zamieszkuja znajduje si¢ ponad $wiatem bogdw.
Bogowie ci zwigzani sa z Brahma-stworca §wiata. Nie sg oni tak bezpo-
srednio zalezni od skladania ofiary jak bogowie ,,normalni” (sans. deva);
(Manusmryti 1985 s. 186). Dalsze grupy stanowia bohaterowie (sans. najaka,
»ten, ktoéry wiedzie”), demiurgowie (sans. asura), pierwotnie dobre istoty
boskie, ktére potem staly sie gléwnymi przeciwnikami bogéw. Dalej ge-
niusze (sans. gandharva), ktorzy mieszkaja w niebie, obja$niajacy boskie
prawdy. Ojcowie pierwszej ludzkiej pary, milosnicy kobiet, nachodza je,
by si¢ z nim zespala¢, sa obdarzeni olbrzymimi genitaliami i uwazani za
ekspertéw w muzyce. Dalej Marutowie, nauczyciele (sans. acarja, znajacy
reguly postepowania, przewodnik duchowy). W dalszej kolejnosci poéibo-
gowie (sans. jaksza), istoty potboskie z otoczenia Kubery, na ogol przyjazne.
Przypominaja ich takze gana devata, grupa bogdéw pomocniczych nalezacych
do otoczenia wazniejszych bogéw. Wymienieni sa tez przodkowie (sans.
pitarah, czyli ojcowie), a wsrod nich dwie kategorie: bezpos§redni przodkowie
danej osoby w prostej linii oraz protoplasci rodu ludzkiego w ogodle. Traktat
zaleca uhonorowad ich odprawiajac ryt zaduszny i zlozenie im w ofierze



112 DAGNOSEAW DEMSKI

zadusznych kulek ryzowych. Pozostale grupy to diably (sans. pifaca), zle
stwory o zoltawej cerze lubiacy surowe migso, upiory, czyli przerazajacy
synowie Gniewu (sans. krodha) oraz demony (sans. rakszasa) zrodzone ze
stopy Brahmana, nawiedzajace przerazajace miejsca kremacji, przeszkadza-
jace w skladaniu ofiar i pozerajace ludzi.

Juz w czasach powstawania Traktatu o Zacnosci zycie spoleczne cecho-
wala bogata réznorodnosc. Tak dluga lista bdstw i istot nieziemskich Swiad-
czy o dostrzeganiu ztozono$ci grup stojacych za réznymi kultami. Ewolu-
ujaca my$l bramifnska wykonala duza prace kodyfikacyjna, umozliwiajaca
wchlonigcie réznych kultéw lokalnych i plemiennych przez gléwny nurt
hinduzimu. To byla przyczyna istnienia i wyliczania tylu mozliwych istot
nieziemskich.

W mitologii indyjskiej Brahma, Wisznu, Siwa i inni obecni byli przy
réznych etapach powstawania §wiata. To glowne postacie panteonu Wielkiej
Tradycji, znane na poémocy i potudniu, na wschodzie i zachodzie Indii.
Takze Indra, Jama czy inne. Wszystkie zaliczane sa do rozwijajacego sie
nurtu ponadregionalnej Wielkiej Tradycji hinduizmu.

Domy$lamy si¢, ze ,,bogowie mniejsi”’ naleza do lokalnych ,,Malych
Tradycji”. Lokalno$é kultu jest pierwsza cecha, wedlug ktorej dokonano
kategoryzacji. Generalnie w literaturze przedmiotu uwazano, ze ludowy
hinduizm jest mieszanina braminizmu z lokalnymi kultami animistycznymi,
a pozycja, jaka zajmuje on w religii mas w danym rejonie zalezy od tego, jak
daleko si¢gal tam wplyw braminow. Kult bostw i ztych duchow, zwigzany
z animizmem, mial najwigcej zwolennik 6w wsrod kast nizszych, szczegodlnie
pochodzenia drawidyjskiego. Tak pisali o tym Crooke i O’Malley (O’Malley
1970, s. 129).

Podziatowi na tradycje wielka i mala odpowiadat takze podziat na kulty
braminskie i niebraminskie. Kontakt migdzy nimi prowadzil do rozleglej
wymiany i wzajemnych zapozyczen, co zresztg znalazlo sie¢ w zasi¢gu zainte-
resowan wielu badaczy. Rozwinal sie nurt badan procesu hinduistycznej
transformacji nazywany, za Srinivasem, procesem sanskrytyzacji lub hin-
duizacji (Srinivas 1965). W jezyku Traktatu o Zacnosci Manu i innych pism
religijnych odpowiadalo to podzialowi na sfery zachowan godne braminéw,
czyli dharmya 1 ich niegodne, czyli adharmya. Czy poza lokalnoscia sa jakie$
inne cechy wyrézniajace kulty od siebie, ich przedmiot i specyfike?

Dawni autorzy wymieniali niektore cechy kultéw niebraminskich. Pod-
kreslano wigc przede wszystkim fakt, ze kaplanami kultoéw bogdéw mniej-
szych byli ludzie pochodzacy z kast nizszych, a bostwa i istoty przeblagac
mozna tylko za pomoca ofiar zwierzecych (bawoly, owce, kozly, drob i §wi-
nie), chociaz przyjmuja takze inne, bezkrwawe ofiary. Ponadto bogowie
mniejsi przedstawiani sa w nieznany ikonografii braminskiej sposoéb, a wiec
najczesciej w postaci glinianych kopczykow, dzbanow, kamieni i drewnia-
nych kolkow wbitych w ziemie, takze drzew i owocéw. Znane byly rowniez
wizerunki koni i stoni lub jezdzcow.
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Zwrocono uwage, ze dzialania kultowe wyplywaja gldwnie z obawy
przed ich potezna moca, polegaja na odstraszaniu ich, a ostatecznym celem
mialo by¢ poczucie wigkszego bezpieczenstwa. W pewnych przypadkach
moc taka musi zostaC przeblagana, ulagodzona lub jesli kryje si¢ za tym
niebezpieczny demon szukajacy dla siebie miejsca na ziemi, nalezalo go
uspokoi¢ znajdujac mu je. W takim miejscu skladano mu ofiary ofiary
(O’Malley 1970 s. 133).

Mamy wiec tu podzial na grupy spoleczne, wyzsze i nizsze kasty. Lokal-
nos¢ w sensie wydzielonego terytorium, ale takze w sensie odregbnej grupy
spoleczne;j.

Fakt odmiennej ikonografii, prostych form przedstawienia wskazuje na
odrebne ludowe zrédla wyobrazni i bardziej wyrafinowane o bardziej ztozo-
nej symbolice.

Wreszcie dostrzeganie w kultach odmiennych form postrzegania Swiata,
postaw i wyobrazni, podkresla znaczenie innego systemu wartosci i innego
rodzaju ,,zakotwiczenia” w otaczajacym S$wiecie.

Odstraszaniu shuza rézne dzialania, np. rysowanie specjalnych wzordow
geometrycznych i postaci na Scianach domow, bicie w bebny, strzelanie na
wiwat, stawianie na brzegach pol drewnianych kolkéw wbitych pionowo
w ziemi¢ lub ustawianie pionowo kamieni pomalowanych farba (O’Malley
1970, s. 136). Mamy tu do czynienia z wyeksponowaniem ochronnego lub
opiekunczego charakteru tych bostw.

Innym przykiadem potwierdzajacym dzialania zmierzajace do przeblaga-
nia i oblaskawienia ztych mocy bylo stawianie §wiatynki na stale w jednym
miejscu dla krazacych w poblizu duchow. Byly one grozne dla ludzi, zgodnie
z przekonaniem, jeSli nie posiadaly stalej siedziby. Fakt rozpoznawania ich
po znakach, np. nieszczgScia w domu lub pojawienie si¢ go we $nie jednego
z czlonkow grupy, §wiadczy o innych narzgdziach poznawczych. W takim
wypadku miejscowy wrozbita odczytuje wrozby i zaprasza wedrownego
ducha do nowej siedziby w poblizu wsi. Duch ten moze przemowié za
posrednictwem medium nalezacego do rodu. W innym przypadku sklada sie
ofiary przed drzewem, ktore nawiedzaja duchy. Pod koniec kazdego miesia-
ca jedzenie wklada si¢ do garnkow i ustawia na rozstajach drog, sugerujac
w ten sposob duchom opuszczenie wsi (O'Malley 1970, s. 137). Tego rodzaju
zachowania znane sa we wszystkich czesciach §wiata.

Eksponowanie tych cech bostw w kultach ludowych wskazuje na pierw-
szoplanowa funkcj¢ opiekuncza tych bostw. Potwierdzaja to ich nazwy
grama devata. Autorzy podkreslali ich dobre nastawienie do mieszkaticOw
wsi lub grupy, jesli regularnie dbaja o nie i zaspokajajg ich potrzeby, ale
moga sta¢ sie grozne dla mieszkancow, je§li tylko zostang zaniedbane.
Kazda wie§ ma wlasne bostwo opiekuricze, ktérego wladza nie sigga poza
granice wsi (O’Malley 1970, s. 139). Nalezy dodac¢, ze role bostw opiekun-
czych speniaja zarowno bostwa zenskie, jak i meskie. Te pierwsze cechuja
wyznawcow siaktyzmu.
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W kulturze ludowej wazna klasa bogow mniejszych byli takze ubostwieni
przodkowie, lokalni bohaterowie, w tym takze kobiety, ktore popelnily sati,
czyli zgingly Smiercia me¢czenska (O’Malley 1970, s. 152). Z ta kategoria
bogdw wiaza si¢ bostwa przedstawione w ikonografii w postaci wezow.

Wreszcie ostatnig kategoria sa nieziemskie istoty kryjace si¢ w kulturze
pod pojeciami demondéw i zlych duchoéw. Wyrdznia ich od pozostatych
brak kultu i kaptanéw. Klasyfikowani sa jako najczesciej zfe i nie posiadajg
atrybutow $wiadczacych o funkcji ochraniania granic wsi. To wlasciwi
straznicy terytorium kszetrapala maja ich odstraszy¢ od granic wsi. Do-
magaja si¢ one ofiar zwierzecych, a poSwiecone im obrzgdy koncza sig
czesto noca opetanczym tancem (O’Malley 1970, s. 154). Zjawisko to wy-
stepuje w catych Indiach. Ciala tancerzy wykrecaja si¢ w konwulsjach,
wirowaniach i podskokach.

Demony dziela si¢ na kolejne dwie kategorie, czyli na te, ktére posiadajg
imiona, rozpoznane atrybuty wladzy oraz te, ktore imion nie posiadaja
i przypominaja raczej mniej grozne straszydla (O’Malley 1970, s. 156). Naj-
bardziej wyrdzniajaca cecha tych kultow jest mozliwos¢ wejScia w kontakt
z tymi bostwami lub opetania przez nie.

Jak widzimy, ustalenia badaczy ludowego hinduizmu nie odbiegaja dale-
ko od przykladoéw podanych w Traktacie o Zacnosci.

Roéznorodnos¢ tradycji i warstw kulturowych Indii utrudnia jednorodna
prezentacje kwestii bogdbw mniejszych, mozna jednak mowi¢ o nich jako
o jednej kategorii. Rodzaj kultu zalezy od miejsca w hierarchii spolecznej, od
dystansu, jaki dzieli go od tradycji braminskiej, pasterskiej, ludowej czy
plemiennej.

Jak pisal Prakash, jednostka i wspolnota definiuje siebie w relacji do
zmarlych, a $wiat duchoéw jest polem mocno naladowanym znaczeniami
(Prakash 1986, s.218). Jako odrgbna kategorie kulty bogéw mniejszych
lacza wspolne cechy, ktore czgdciowo wymienilem powyzej: lokalno$¢, funk-
cja opiekuncza, trans lub opgtanie jako specyficzna forma kontaktu z nimi,
zwiazki z przodkami, specyficzne postrzeganie §wiata, prosta symbolika
przedstawien. Moim zdaniem, t¢ kategori¢ bogéw podzieli¢ mozna na trzy

giowne grupy.

BOSTWA OPIEKUNCZE

Do tej grupy bogéw mniejszych zaliczane sa rozne ich rodzaje w zalez-
nosci od zasiggu i ich dzialania. Ich podstawows funkcja jest opieka nad
wspolnota. Beda tu z jednej strony, bogowie opiekunczy calych wsi (sans.
bhumi, grama devata) czyli terytorium, z drugiej bogowie opiekunczy grup,
czyli wspolnoty ludzi. Bostwo opiekunicze wsi jest najczgséciej rodzaju zen-
skiego. Obok grama devata funkcjonuja rowniez bostwa opiekunowie kasty
(sans. jati devata) i bostwa opiekunowie rodow (sans. kula devata).
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Ryc. 1. Mommai Mata, bogini opiekuncza kasty pasterzy wielbladow Rabari, Kaczczh.
Fot. Dagnostaw Demski, 1992

Zycie kast nizszych hinduizmu zorganizowane jest w sposob tradycyjny
zachowujac dawne wi¢zi rodowe. Podstawowa wspolnota poza rodzina nuk-
learna, w jakiej zyje jednostka, jest lineaz, czyli grupa ludzi wywodzaca si¢
od wspolnego realnego przodka, o ktérym pamigé zyjacych nie zatarla sie.
Zazwyczaj cztonkowie takiej wspdlnoty zajmuja jedna dzielnice (gudz. fa-
liya) lub ulice (gudz. vas, wandh) na wsi, w ktorej stoi kapliczka poswigcona
opiekunczej bogini lineazu (gudz. kula devata). Grupa taka jest egzogamicz-
na, jednoczy je kult bostwa, celebruje wspolnie wszystkie doroczne i rodzin-
ne obrzedy. Wspdlnie sktada si¢ na pokrycie kosztow z tym zwiazanych.
Wewnatrz tej wspolnoty wybierany jest kaplan i ewentualni jego pomocnicy.
Do ich zadan nalezy zadbanie o potrzeby bogini, komunikowanie ich calej
grupie oraz skladanie odpowiednich dla niej ofiar.

Lineaze skladaja si¢ na szersza zbiorowos¢, czyli rod. Definiuje si¢ go
jako grupe ludzi wywodzacych si¢ od wspdlnego mitycznego przodka.
W przypadku pasterzy Rabari z Gudzaratu kazdy rod ma réwniez boginig
opiekuncza, ale nie ma ona wigkszego znaczenia w praktyce. Rod takze jest
egzogamiczny. Najszersza wspolnota u pasterzy Rabari jest kasta rozumiana
jako wspdlnota endogamiczna zwiazana z okre§lonym terytorium. Stad np.
Kaczczhi Rabari i Dheberiya Rabari jako dwie odrebne grupy endogamicz-
ne zyjace na sasiednich terytoriach. Boginia opiekuficza kasty jest Mommai
Mata, ktdéra obok bogin opiekunczych lineazy, traktowana jest jako najbar-
dziej znaczace bostwo pasterzy.
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Dlaczego od bogini opiekunczej zalezy pomyslno$é czlonkéw lineazu
czy kasty? Bostwo opiekuncze rozumiane jest jako uosobienie ducha calej
wspolnoty, symbol wspolnoty interesow, wspolnego losu ludzi Zyjacych naj-
czeScie] na tym samym terytorium. Wspolczesnie, kiedy dos¢ powszechna
staje si¢ migracja zarobkowa do miast, siedziba bostwa opiekunczego po-
zostaje na starym miejscu, na wsi. Przynajmniej przez pierwsze pokolenia.
Doroczne i rodzinne §wieta staja sie okazja do wielkich zjazdow rodzinnych
czlonkow przybywajacych z odlegtych czgsto miast.

Inna kwestia jest ple¢ bostwa opiekunczego. Powszechnym bostwem
opieckunczym wiosek jest bogini matka. Wsérod bostw opiekuniczych kast,
rodow i lineazy mozliwe sa zarowno bostwa zenskie, jak i meskie. Zwykle
wyznawcy siaktyzmu maja zenskie bostwa opiekuncze.

Jakie jest pochodzenie bostw opiekunczych? Wsérod nizszych kast Gu-
dzaratu zenskie béstwa opiekuncze uwazane sa za kolejne lokalne emanacje
bogini Hing Ladz. Wigkszo$¢ z nich, wedtug legend, wywodzi si¢ z paster-
skiej kasty Czaranow, znanych jako deviputra, ,,dzieci bogini”’, w przeszlosci
zwigzanej z kultem siaktyjskim. Najbardziej popularne postacie bogin owia-
ne sa mitami i legendami, jednak niemal na kazdej wsi liczne sg rowniez
mniej znane historie Swigtych kobiet z kasty Czaranéw, czasem bezimien-
nych, ktore stracity gwaltownie zycie poswigcajac je dla wspoinoty.

Z najbardziej znanymi meskimi béostwami opiekuiiczymi wiaza si¢ rownie
znane mity. Sa nimi najczgdciej postacie historyczne lub legendarne, ktore
kiedy$ zyly na tym terenie. Najczesciej sa to czlonkowie ksiazgcych rodow
radzpuckich Radzastanu i Gudzaratu lub niektorych kast pochodzenia
etnicznego, np. Dzatéw i Gudzarow. Radzpuci ci za zycia byli praktykujg-
cymi joge, uzyskujac cudowne moce siddhi i zaszczytny tytul mahasiddhy lub
siddhy. Ich zycie zakonczylo si¢ nagle podczas walki. Postacie te wspolczes-
nie pelnia czasem funkcje rodowych bostw opiekunczych.

W kultach zwigzanych z nurtem bhakti kladzie si¢ nacisk na oddanie si¢
osobistemu bostwu opiekunczemu (sans. ista devata), nawet kosztem rodzin-
nych (kula devata) i kastowych (jati devata) bostw opiekuniczych.

BOHATEROWIE LOKALNI, STRAZNICY WSI I POL

Na czym polega réznica miedzy boéstwami opiekunczymi kula devata
a straznikami wsi i pol (sans. kszetropala)? Jak widzieliSmy, te pierwsze penia
funkcje opiekunicza obejmujaca wspdlnote ludzi. Wraz z migracja calej wspol-
noty towarzysza jej na nowe miejsca. Natomiast bostwa herosow vira lub
straznikow wsi i pol zwigzane sa z miejscowa przestrzenia terytorialna.
Straznikami sa czgsto znane bostwa radzpuckie Guga, Czanhan, Pabudzi,
Rathor, Waczra Dada Solanki itd., ale i mniej znane liczne postacie nalezace
do historii lokalnej lub zwiazane ze zmartymi niedawno czlonkami wspolnoty.
To samo bostwo mgskie moze by¢ bogiem opiekunczym, jak i straznikiem pol.
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Ryc. 2. Guga Czauhan, heros radzpucki przedstawiany jako bostwo wezowe, straznik pol, Kaczezh.
Fot. Dagnostaw Demski, 1992

Tradycyjnie pola uznawane byly rowniez za wiasno$¢ lineazu. Ich granice
wyznaczane byly kiedy$ za zycia przodkow, rzadko przetrwaly w tym sa-
mym ksztalcie.

Pole od dawna nalezace do lineazu rozpoznat mozna czesto po istnieniu
na jego obrzezach starych miejsc kultu zwigzanych z lineazem. Stoja tam
straznicy pol lub kamienie poSmiertne ludzi, o ktoérych pamieé nie prze-
trwala. Stanowia one dowodd przynaleznosci pola do lineazu. Nowo zaku-
pione pola zwykle pozbawione sa starych miejsc kultu lineazu, chociaz moze
pojawic si¢ tam figurka straznika pol.

W ludowym hinduizmie bostwa straznikéw przedstawiano w stereotypo-
wy sposob. Najczgsciej byl nim uzbrojony jezdziec na koniu lub postaé
weza. Wizerunki z tej samej wsi sa tego samego ksztaltu, poniewaz produ-
kowane przez tych samych rzemieslnikow. Miejscowi wyznawcy rozpoznaja
je po masci konia, ktorego dosiada jezdziec. Pasterze z Kaczczhu rozréz-
niaja Pabudzi na niebieskim koniu, Waczra na czerwonym koniu, Dzakhkh
na biatym, Alam Dada na brazowym koniu.

Straznicy wsi i pol moga domagac si¢ regularnie zarowno krwawych, jak
i innych ofiar. Ich $wigta celebrowane jest raz do roku przez czlonkow
calego lineazu.
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Ryc. 3. Dzakhkh, jezdziec na biatym koniu jako straznik pol, Kaczczh.
Fot. Dagnostaw Demski, 1992

PRZODKOWIE

W przeszioéci tradycyjnie czlonkowie nizszych kast Gudzaratu chowali
swoich zmarlych w ziemi. Dzisiaj wiekszo$¢ spolecznosci praktykuje juz
kremacj¢ ciata po Smierci doroslego czlonka grupy. Zmarli grzebani byli na
przeznaczonej na ten cel ziemi w okolicach wsi. Lokalni kaptani po $mierci
chowani byli takze w ziemi, ale miejsce ich spoczynku upamigtniano niewiel-
ka budowla skladajaca si¢ z ptyty kamiennej. To miejsce nazywano ota lub
samadhi. W rocznicg $mierci oddawano mu cze$é. Podobnym nagrobkiem
obdarzano czasem rowniez inne wazne, zashizone dla wspolnoty postacie.

Odmiennie traktowano zwykle inng kategori¢ zmarlych, tzn. tych, ktoérzy
odeszli nagle, w wyniku tragicznego wypadku, zabdjstwa, czesto daleko od
rodzinnej wsi, tak ze nikt nie zna miejsca pogrzebania ciala. Konsekwencja
takiej $mierci bylo zatrzymanie si¢ na pewnym etapie na drodze do stanu
przodka. Hinduizm uznaje stan przodka preta oraz stany posrednie migdzy
zywym czlonkiem wspolnoty a przodkiem, rowniez nalezacym do wspolnoty.
Aby osiggnad stan przodka konieczne sa obrzedy posmiertne sraddha, doko-
nywane co roku w sezonie zadusznym przez syna zmarlego. Brak potomstwa
uniemozliwi przeistoczenie si¢ duszy zmarlego w stan preta. W takiej sytuacji
znajduje si¢ ona poza wspolnota i wedlug wierzen przebywa w poblizu
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Ryc. 4. Kamienie poSmierine (paliya) z Gudiaratu reprezentujace osoby zmarie Smiercia
nienaturalng, Bhudz, Kaczczh.

Fot. Dagnostaw Demski 1990

miejsca $mierci lub przy granicy rodzinnej wsi. Bedac tam staje si¢ niebez-
pieczna dla zywych mieszkancéw wsi i czlonkoéw lineazu. Aby ja uspokoic
nalezy zaspokajac jej potrzeby do czasu, kiedy jej sity si¢ wyczerpia.

Aby dusza nie wedrowala po okolicy osadza sig ja w jednym miejscu,
wbijajac na granicy drewniany kolek, ustawiajac podluzny kamien lub
w niektérych przypadkach wznoszac kapliczke. W ten sposob krajobraz
wiejski jest oznaczony przez skupiska takich kamieni po$miertnych. Dopoki
Zyja rowiesnicy lub krewni kamien kojarzy si¢ z jakas historig. W praktyce
wiele z nich jest juz bezimienna. Zarysy postaci sugeruja tylko, jakiego
rodzaju tragiczne wydarzenie zakonczylo zycie cztowieka.

WNIOSKI - BOGOWIE MNIEJSI JAKO CZLONKOWIE WSPOLNOTY

Ludowy hinduizm przechowal wiele zachowan i wyobrazen zwiazanych
z danym regionem. Widoczne sg jego powiazania z kultami lokalnych ple-
mion, chociaz same plemiona przejmuja dzisiaj czgsto wzorce hinduistyczne.
Obok wspomnianych juz wspolnych cech roznych kategorii bostw mniej-
szych, rownie charakterystyczny byl specyficzny rodzaj kaplana — straznika
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tego kultu, ktorego zadaniem bylo bezposredni kontakt z bostwem. Zawsze
byl on czlonkiem kasty niebraminskiej lub spolecznosci plemiennych. Kap-
lani tacy nosza rozne nazwy w zaleznosci od czgSci Indii, w ktorej mieszkaja
i jezyka, jakim si¢ postuguja. W Gudzaracie nazywa si¢ ich bhopa, bhuva lub
bhagat. W grupach plemiennych Indii kulty te obsluguja szamani.

Nie nalezy jednak miesza¢ dwoch odrebnych pojeé, ludowego hinduizmu
z kultami plemiennymi, chociaz kaplani w obu rodzajach kultow wykazuja
pewne podobienstwa. Szamanizm jest niezaleznym, autonomicznym syste-
mem wyobrazen religijnych o pewnej uniwersalnej strukturze. Podstawowa
réznica migdzy tymi kultami jest fakt, ze szamani plemienni, ktorzy wcho-
dza w bezposredni kontakt z bostwami i przodkami, odbywaja rowniez
odlegle podroze w poszukiwaniu duszy. Kaptanow ludowego hinduizmu
sklasyfikowaé mozna generalnie tylko jako media, nie do koiica panujace
nad bostwem, lecz uzyczajace swojego ciala jako ,,wierzchowca” dla szuka-
jacego kontaktu bostwa. Czasowo zostaja oni owladnigci przez bostwa.

Przechodzimy tu do kluczowego pytania — kim sa owe bostwa? Wy-
mienialem do tej pory plemiona i kasty nizsze jako grupy, w ktorych kult
bogdéw mniejszych ma istotne znaczenie. Bostwa opiekuncze posiadaja zresz-
ta wszystkie, a wiec takze i wyzsze warny hinduistyczne. Jednak bezposredni
sposob kontaktowania si¢ z nimi zachowat si¢ wérod kast nizszych, ale takze
czasem u innych kast, zaliczanych do warny kszatrijow, np. radzputow.

W spolecznosciach plemiennych klasyfikowanych poza systemem kasto-
wym, krajobraz postrzegany jest jako zasiedlony przez liczne nieziemskie
istoty. Generalnie wystgpuja licznie bostwa personifikujace roézne zjawiska
przyrody oraz réwnie licznie zasiedlajacy okolice przodkowie3.

Kazde wzgorze, kazdy wigkszy strumien, zrodlo, drzewa czy skaly zwig-
zane sa z jakim$ duchem. Wykorzystywane gospodarczo okolice wsi zasied-
lane sa przez przodkow, czlonké6w wspolnoty. Dalej poza granicami wsi
rozpoczyna si¢ teren zasiedlany przez duchy zwierzat i wigkszych duchow,
np. wzgorze Mahalakszmi niedaleko Thana.

Inaczej jest w kultach kast nizszych. Ich bostwa opiekunicze w Gudzaracie
pochodza z kast bardzo blisko z nimi zwiazanych (Radzpuci, Czaranowie).
Poza systemem warnowym i kastowym funkcjonuje tam kategoria spoteczna ter
tansli, czyli ,,trzynascie misek”, do ktorej zaliczani s3 oprocz lokalnych rodow
radzpuckich, takze inne Scisle zwiazane z nimi kasty rzemieSlnik 6w, pasterzy, tj.
wojowniczych grup shuzacych w przeszlosci w roznych formacjach militarnych.
Do dnia dzisiejszego posiadaja one ten sam status wyrazajacy si¢ we wspolnym
biesiadowaniu. Kasty nalezace do ter tansli tworzyly rodzaj wspolnoty kulturo-
wej, ktorej wzorcem byt r6d miejscowych radzputéw, a wazne miejsce zajmuje
kasta Czaranow, w przeszlosci prawdopodobnie spelniajaca jakie§ funkcje
kaplanskie lokalnych kultéw zenskiej mocy siakti.

3 Doskonatym wspoélczesnym opracowaniem na ten temat jest ks1qzka angielskiego antro-
pologa P. Vitebskyego (Vitebsky 1995).
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W tej wspolnocie funkcje bostw opiekunczych spelniaja legendarne po-
stacie radzpuckich joginéw, siddhéw lub mahasiddhow oraz kobiety z kasty
Czaranéw. Pozostale nieziemskie istoty w wiejskim krajobrazie Gudzaratu,
w tym demony, dusze zmartych nagla smiercia naleza do wspdlnoty wiej-
skiej, kastowej czu lineazowej. Nie wymagaja one zadnych kaplanow, nie
mozna jednak zapomnie¢ o ich potrzebach.

Dostrzec mozna pewne podobienstwa w obu przykladach. W przypadku
kultéw plemiennych bostwa mniejsze maja charakter kultu przodkoéw,
jako cztonkow wspoélnoty zywych. U pasterzy z Gudzaratu lub innych
grup zaliczanych do ter tansli obdarzanych przez nich czcig bogowie mniej-
szych uznal mozna za zmarlych czlonkow szerszej wspolnoty, ktorej sta-
nowiag czgse.

Kulty plemienne maja charakter bardziej autonomiczny, kulty ludowego
hinduizmu sa natomiast czgScia szerszego regionalnego kompleksu spo-
lecznego i kulturowego. Wspolna cecha jest fakt istnienia silnych wigzéw
opartych na podstawach rodzinnych. W istocie jednak w zhierarchizowanym
systemie warnowym Indii Zycie spoleczne rozwija sie na poziomie lineazu
czy kasty.

Kult bostw opiekunczych podkresla wage lineazy i kast, a ich duze
znaczenie jest przejawem ich postawy wobec podzielonego na segmenty
Swiata. W takim widzeniu $wiata czlowiek jest czeScia wspolnoty (lineaz,
rod, kasta, ter tansli). Na poziomie grupy plemiennej zyje on wérod czlon-
kow rodu zywych i zmartych. Grupy, ktore na skutek przemian historycz-
nych zostaty wlaczone do hinduizmu, weszly w sklad lokalnej wspolnoty, na
czele ktorej znajdowal si¢ patron, najczgsciej radzput oraz bramin. Wigzy
migdzy nimi charakteryzowala zasada zalezno$ci patron-stuzba, podobnie
jak w systemie dzadzmani*.

W kulcie bogéw mniejszych wspolnoty lokalnej wigkszego znaczenia
kosztem zmarlych przodkow nabraly postacie zmartych patronéow lub in-
nych grup posiadajacych znaczaca pozycje. Na skutek wzrastajacej pozycji
braminéw w takich wspoélnotach, znaczenie dawnych kultéw zmalalo. Za-
stapili ich bogowie braminscy, o ponadregionalnym charakterze. Towarzy-
szyt temu proces degradacji lub wrgcz demonizacja dawnych bostw do rangi
bogow mniejszych lub demonow. Nastapilo ,,rozszczepienie” wspélnoty na
ludzi, zajecia, zachowania czyste 1 nieczyste lub godne i niegodne.

Glownym sposobem komunikacji z bogami mniejszymi i przodkami
pozostalo osigganie standw transowych. Jest ono mozliwe tylko w tradycyj-
nych wspoélnotach, ktoérych przetrwanie uzaleznione jest od zabiegéw zmie-
rzajacych do podtrzymania rownowagi migdzy wiasng tradycja a wymogami
Zycia w szerszym otoczeniu.

* System dzadimani (sans. jajmani) — Swiadczenie wzajemnych ustug w lokalnym systemie
gospodarki, stworzonym w ksiestwach feudalnych Indii, usankcjonowany zasadami hinduizmu.
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Czym jest wiedza lub madros¢ ptynaca z transu, opgtania? Wiaze si¢ to
z pewnym rodzajem wrazliwosci religijnej odbierajacym rzeczywistoséw ka-
tegoriach istot duchowych. Dotykamy tu zagadnienia dwoch przeciwnych
postaw religijnych, z ktérych jedna opiera si¢ w wigkszym stopniu na bezpo-
srednim doswiadczeniu, druga na wierze. Na bazie pierwszej szanse roz-
winigcia si¢ miala magia, na bazie drugiej mitologia.

Sa dwa rodzaje kontaktu z bostwem: pierwszy za posSrednictwem oséb
speliajacych funkcje medium migdzy obu Swiatami, drugi za posrednic-
twem obrz¢dow i rytualow kaplanskich.

Wspélnota i tworzace ja jednostki nastawione sa na odbior najmniej-
szych sygnaloéw pojawiajacych si¢ calkiem nieoczekiwanie, ktore traktuje sie
jako zagrazajace rownowadze. Zyja wedtug rytmu przyrody, rozpoznawal-
nym i znaczacym w danym $rodowisku. W tym przypadku nie roznia si¢ od
rozwinietych braminskich kultow religijnych. W hinduizmie rézne dawne
formy i techniki rozpoznawania przyszlosci zastgpila astrologia.

Mnogos$é sygnalow stanowi czesto szum informacyjny, nad ktorym trud-
no zapanowac. Aby tego uniknac cztowiek mial dwie drogi przed soba:

— szukaé sily pozwalajacej mu uniezalezniC si¢ od zmian dookota i uzy-
ska¢ odporno$¢ na niepowodzenia. To zadanie podejmowane i preferowane
bylo przez, z jednej strony, religie uniwersalistyczne, z drugiej za$§ przez
rézne formy ascezy dajace wewngtrzna moc;

— druga droga doprowadzi¢ miala do osiagnigcia umiejgtnosci rozpo-
znawania i reagowania na wszystkie, nawet najmniejsze sygnaly, plynace
z otoczenia, a §wiadczace o zmianach lub istnieniu wielu nieznanych do tej
pory sit i rytméw. Odpowiednie reagowanie na nie oznaczalo podporzad-
kowanie si¢ ich woli.

W pierwszym przypadku rozwijane sa takie umiejgtnosci jak: sila wiary,
rozumienie sensu egzystencji ludzkiej, podazanie za nakazami wiary, prze-
strzeganie norm, np. czystosci, lub pokonywanie wlasnych stabosci.

W drugim przypadku rozwija si¢ zdolnos$¢ rozpoznawania sygnalow,
znakéw na drodze opracowywania technik wrozbiarskich, poddawanie si¢
rytmowi wewnegtrznemu i zewngtrznemu, bycie w zgodzie z tym ruchem.

Z czego wyplywa fakt podazania tymi drogami? Czy cywilizacja, edukacja
czy nauka podsuwa inne rozwiazania? Czy przyczyna lezy gdzie indziej, np.
w wigzach rodzinnych? Co w takim razie powoduje zmiany wi¢zi rodzinnych?

W kultach ,,bogdw mniejszych’ wspolnota stanowi cz¢§¢ danej ziemi, czy
srodowiska i zyje rytmem tej ziemi, na ktory skladaja si¢ pejzaz, zwierzeta,
ro$linno$é, ludzie. Dla kultéw wiejskich Gudzaratu charakterystyczne jest
doswiadczenie zenskiej boskiej energii siakti. Mit bogini opiekuficzej paste-
rzy Rabari Mommai Maty i jej 12 synow wezowych (radzpuckich herosow,
m.in. Pabudzi, Waczra, Wasuki, Guga, Nagnath, Ramder, Tunwar) wskazu-
je na charakter zaleznosci migdzy zenska energia boskoSci i meskimi bogami
mniejszymi. DoSwiadczanie energii siakti jest powszechne, a rozpoznawane
sygnaly pojawiaja si¢ praktycznie w kazdej dziedzine Zycia, rytmow przyro-
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dy, z obserwacji dobrobytu calej wspolnoty, snow, okolicznosci przyjmowa-
nia ofiary przez boéstwa, przypadki choroby lub $mierci, nieszczgécia, wyda-
rzenia z otoczenia spolecznego, z kontaktéw z przodkami.

Proces oslabienia sily tradycyjnej wspdlnoty, tzn. lineazu czy rodu, na
rzecz wspdlnot nowego rodzaju widoczny jest w sferze ewolucji bogdw
mniejszych, zmian zachodzacych w relacjach miedzy nimi.

Wyzsi bogowie hinduizmu Brahma, Wisznu, Siwa nie maja najczeéciej
charakteru opiekunczego, chociaz Siwa jako patron Benares lub regionu
Uttar Khand posiada takie cechy. Naleza do innego systemu przekonan,
ktory znalazl swoje miejsce w tradycyjnej spolecznosci, kiedy wspolnota ta
stala sie czeScia wiekszej wspolnoty. Przyjmuja jednak rol¢ bogow wiek-
szych, obcych, nalezacych do obdarzonych wigksza sila spotecznosci domi-
nujacych w regionie i z tego powodu nalezy si¢ z nimi liczy¢.
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DAGNOSELAW DEMSKI
NON-BRAHMANIC SOURCES OF FOLK HINDUISM. MINOR DEITIES

Summary

In the literature concerned with Hinduism we often find the terms: “minor gods”, “inferior
deities”” or “other deities”. In the descriptions of the religions of India where deities are
mentioned they are usually preceded by great gods of Hinduism, especially the great trinity
— Brahma, Vishnu and Shiva. Each of these two groups of gods was ranked among one of two
oposed categories according to many distinctive features, e.g. all Indian vs local or regional
range of their activity or kind and size of power attributed to them. The author’s question is:
what lies behind these concepts? The answer throws more light on the problem of non-
-Brahmanic sources of folk Hinduism.

It remains in accordance with the postulate of complementing written sources with the
context in which they came into being. This is the task of field researchers — ethnographers and
folklorists. Various categories of minor deities were mentioned as early as the Codex of Manu.
They also appear in the works of more recent authors whose main approaches to this problem
are discussed in the article. According to more traditional approach minor deities were
regarded as demons and evil forces. Later interpretations of local pantheons of minor gods try
to see in them either the folk version of the epic of Ramayana or deification of the dead and
ancestors. Some others explain them as an example of the syncretism somewhere between
Hinduism and Islam or symbolic expression of the mosaic of local social relations, or else,
ancestor worship. In the next part of the article the author presents his own classification of
minor gods into some categories. In order to rank particular deities to this or that category he
had to emphasize some of their attributes as distinctive and disregard other ones. There are
categories of tutelary gods of local commuities. They are often female deities. Local gods and
the guardians of the borders of villages and fields make up a similar category. Their task is the
defense of a given territory. They are entirely male but strongly connected with female tutelary
ones with mythical kinship ties. In lower-status castes or in communities with stronger tribal
influences there is a category of gods — ancestors, founders of the village, clan or lineage. All
these three categories of minor deities have one thing in common: their dlose association with
a particular kind of social unit: descent group. caste or a group of castes with common descent
and history (e.g. ter tansli of Gujarat) or a territorial community.

According to folk imagination the areas around settlements which are economically
exploited are populated with ancestors, members of the community. Beyond the borders of
those areas there are territories inhabited by spirits of animals and other ghosts and the
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community has no strong hold over them. In tribal communities classified outside the caste
system the situation is similar — the countryside is perceived as the area inhabited by numerous
supernatural beings. They are generally personifications of natural phenomena or numerous
ancestors. Due to the assimilation of tribal groups into Hinduism changes took place. In the
cult of minor gods of local communities the figures of dead patrons or figures from other
groups of important status acquired more significance at the expense of dead ancestors. Owing
to growing position of the Brahmans in those communities the significance of older cults
diminished. They were replaced by Brahmanic gods of pan-regional character. It happened
together with degradation or even demonization of former gods to the rank of minor deities or
demons. A “split” of the community appeared, a division of people, their occupations and
behaviour into pure and polluted, respectable and disrespectable.

Higher gods of Hinduism have usually no attributes of tutelary deities and they are not
part of local communities. They come from other belief system which found its place in
traditional communities after those communities had been included into bigger society. The
gods took the role of major, alien gods belonging to communities endowed with greater power
and dominant in the region and because of that they should be respected.

Translated by Anna Kuczyhska-Skrzypek



