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WSTEP

t.ad kosmiczny, w ktorego istnienie Nowogwinejczycy wie-
rza, obejmuie dwie zasadnicze rzeczywistosci: doswiadczalng
oraz pozado$wiadczalng. Do rzeczywistosci dos§wiadczalnej za-
licza sie $rodowisko naturalne i jego ekonomiczne zasoby,
przede wszystkim zwierzeta, oraz zamieszkujgce swiat istoty
ludzkie. Do rzeczywistosci natomiast pozado$wiadczalnej na-
lezg byty duchowe, nieosobowe, taiemnicze sily, jak rowniez,
chociaz nie zawsze, totemy. Pomiedzy tymi rzeczywistosciami
zachodzi potrojny zwiagzek: 1) czlowiek w relacii do drugiego
czlowieka, ktérg okreslié mozra jako system sovoleczna-poli-
tyczny; 2) czlowiek w stosunku do &rodowiska naturalnego
1 jego zasobow, czyli system ekonomiczny; 3) czlowiek wobec
bytéw duchowych, tajemniczych sit i totemow, ezyli sy<tem re-
ligijny. Systemy te, w swej strukturze rdzne, funkcjonalnie jed-
nak nakladaja sie na siebie i s3 calkowicie zintegrowane. Sy-
Stemy bowiem ekonorniczne stuza zardwno prawnym, jak i po-
lityeznym oraz religiinym celom. Systemy spoleczno-polityczne
53 jednoczes$nie systemami religijnymi i ekonomicznymi, a pra-
Wa i obowiazki jednostki posiadaja charakter religiiny, ekono-
Miczay i polityezny. Wierzenia za$§ religijne uzasadniaja i wy-
lasniajg powstanie $wiata fizycznego oraz jego ekonomicznych
zasobow, podaija sposoby ich wykorzystania, a zarazem uzasad-
Niajg istnieigce struktury spoleczno-polityczne. Dostarczaja
TOwniez $rodkdéw do kontrolowania i utrzvmania tadu kosmicz-
Nego przez odprawianie odpowiednich ohrzedéw rytualnych na
Czes¢ duchéw i zmarlych przodkéw. Wierzenia zaimuja wiec
Szczegdlng role w pogladach tubylcow na tad kosmiczny.

W ostatnich trzydziestu latach ukazalo sie wiele dziet i ar-
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‘tykuléw z zakresu etnografii wysp Melanezji jako wynik badan
terenowych, ale koncentrujg sie one przede wszystkim na tra-
dycyjnych systemach ekonomicznych, spolecznych i politycz-
nych oraz przemianach kulturowych, dokonujacych sie w tym
rejonie $wiata. Natomiast nie zajmujag sie wierzeniami religij-
nymi, poza jedng pozycjs, omawiajagca wierzenia o$miu plemion
z Zach. i Wsch. Highland oraz dwoch plemion z wybrzeza i kil-
koma ogélnymi pracami o religii Oceanii.! Celem artykulu
jest przynajmniej czeSciowe wypelnienie tej luki, przy tym
w odniesieniu tylko do poéinocno-wschodniej cze$ci Nowe]
Gwinei, gdzie autor przebywal w r. ak. 1976/77. Pominigta wiec
zostata poludniowo-wschodnia cze$é wyspy, tzw. Papua, cala
zachodnia czes¢, tzw. Irian Zachodni (dawn. Nowa Gwinea Ho-
lenderska) oraz przylegle wyspy.

I. MAGIA A RELIGIA

Problem relacji religii do magii w zakresie poréwnawcze]
historii religii nalezy do zagadnien, ktore ciggle pozostaja
otwarte i nierozwigzane. Jedng z konsekwencji tego stanu jest
brak okreslonej koncepcji rytualéw magicznych. Wsrod wielu
préb odroznienia magii od religii na uwage zastuguje poglad
przyjmowany przez wiekszo$¢ religiologéw zachodnich, ktéry
okresla religie jako wiare w istoty nadprzyrodzone, magie na-
tomiast ogranicza do techniki zwigzanej z ta wiarg lub tez do
calkowicie mechanicznej praktyki rytualnej, obliczonej na auto-
matyczne urzeczywistnianie zamierzonych rezultatow. Badajac
jednak wierzenia religijne Nowogwinejczykéw trzeba poczynic
pewne do$¢ istotne zastrzezenia nawet wobec tej opinii. , Re-
ligia” jest pojeciem uformowanym przez uczonych europejskic
i nie zawsze jego tre$¢ da sie zastosowaé do innych regionow,
a zwlaszcza do Nowej Gwinei. Wyspiarze postugujg sie takimi
pojeciami, jak mity, totemy, béstwa, herosy kulturowe, zmal'l_lv
przodkowe, duchy, ale nie znajg kolektywnego pojecia ,,reli-
gia” 2 Dlatego, w przeciwienstwie do §wiata zachodniego, reli-
gia ich nie moze by¢ uwazana za samoistny wytwor kulturowy,

1 Gods, Ghosts and Men in Melanesis (red. P. Lawrence — M. J.
Meggitt), Melbourne 1965, H-. Nevermann — E. A. Worms —
H. Petri, Les religions du Pacifique et d’Australie, Paris 1972 (tlum.
niem.: Die Religionen der Siidsee und Australiens, Stuttgart 1968); J-
Guiart, Les religions de ’Oceanie, Paris 1962, .

2 Por. T. Dajczer, Doswiadczenie religijne $wiata w religiach PO~
2achrzedcijanskich, STV 15 (1977) nr 2 s. 137—167.
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odnoszacy sie do transcendentnej rzeczywistosci kosmosu. Sta-
nowi bowiem jeden z aspektow integralnego porzgdku kosmicz-
nego, w kidrego istnienie Wyspiarze wierzg.

Przy takim ujeciu zagadnienia w zastosowaniu do Nowej
Gwinei nie da sie w ogole utrzymaé¢ opinii odrézniajacych
magie od rehgu Zadna z trzech klasycznych teorii przyjmujg-
cych to rozroznienie nie wyjasnia w pelni wierzen religijnych
Wyspiarzy. Wedlug E. B. Tylora religia jest wiarg w byty
duchowe wyzszego rzedu, ktore czlowiek stara sie zjednaé so-
bie czynno$ciami obrzedow rytualnych, uzalezniajac swe dzia-
tanie od ich woli. Byty duchowe (bostwa, duchy i inne istoty
nalezace do transcendentnego porzadku kosmicznego) moga
czlowiekowi pomagaé lub mu szkodzié¢, jezeli uznajg to za sto-
sowne. 3 Magia natomiast, wedlug J. G. Frazera, nie ma nic
wspoélnego z religig, bo stanowi przekonanie, ze cztowiek sam,
bez pomocy bytéw duchowych i niezaleznie od nich, moze
wplywaé na nieosobowe tajemnicze sily oraz kontrolowaé je
przez stosowanie odpowiedniej techniki rytualnej. Odwolujgc
sie do zalozen E. B. Tylora o blednym kojarzeniu idei, J. G.
Frazer twierdzi, ze magia jest pseudowiedzg, opierajqcg sie na
prawie podobienstwa i nasladownictwa. Czlowiek pierwotny
usiluje opanowaé¢ bieg proceséw przyrody dla celow praktycz-
nych i czyni to bezposrednio, za pomocy zakleé¢ i obrzedéw
rytualnych, zmuszajgc wiatr, zwierzeta i rosliny do stuchania
jego woli. Dopiero pozniej, gdy przekona sie o ograniczonym
zasiegu swej wladzy magicznej, zwraca sie z prosba lub wyzwa-
nhiem do istot wyzszych (demondéw, duchéw przodkow, bogdw).

tym rozgraniczeniu miedzy bezposrednim opanowaniem
przyrody a zjednaniem sobie sit wyzszych widzi J. G. Frazer
zasadniczg réznice miedzy magig a religia. Magia, utrzymujaea,
ze czlowiek moze ujarzmié przyrode, o ile bedzie znal rzgdzace
nig magiczne prawa, jest w tym wzgledzie podobna do nauki.
eligia za$, jako wyznanie ludzkiej slabo$ci i bezradnosci
W pewnych sprawach, wynosi czlowieka ponad poziom magii
1 utrzymuje swg niezaleznoé¢ na réwni z naukg, wobec ktorej
Magia ulega.*
Teoria ta, przyjmujaca magie i religie za dwie rézne rzeczy-

3 E. B. Tylor, Primitive Culture. Researches into the Development
of Muythology, Philosophy, Religion, Language, Art and Custom, London
1891; tenze, Researches into the Early History of Mankind and the

evelopment of Civilization, London 1865.

“J. G. Frazer, The Golden Bough. A Study in Magic and Reli-
gion, t. 1—12, London 31911—1915 (t1. pol.: Ztoia galqZ, Warszawa 1962).
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wistosci, stala sie punktem wyjscia dla wielu nowoczesnych
badan. Przynajmniej jednak z dwoch powoddw nie moze mieé
zastosowania do Nowej Gwinei. Wiele plemion, szczegdlnie
z wybrzeza (prowincja Madang), odprawia obrzedy kultowe nie
w zamiarze zyskania sobie przychylnosci bytéow duchowych,
lecz z wyrazng intencja, zeby automatycznie dzialaly one we-
dlug woli czlowieka.® Chodzi wiec nie o uzaleznienie efektow
odprawianych obrzedow od woli duchéw, lecz 0 wymuszenie
od nich zamierzonych przez czlowieka skutkéw. Ponadto tech-
niki rytualne, ktére wedlug okreslen E. B. Tylora i J. G. Fra-
zera nalezaloby uznaé za czysto magiczne, w rzeczywistosci sg
praktykami religijnymi, gdyz uwazane sq przez Wyspiarzy za
pochodzace od duchow i przodkow, a dane zostaly czlowiekowi
dla jego dobra.

B. Malinowski, ktory przeprowadzil badania na Wy-
spach Kiriwina (Trobrianda), dopatruje sie réznicy miedzy ma-
gia a religiag w celach, jakie tkwig w kazdej czynnosci ryfual-
nej. Magia nosi charakter indywidualistyczny, a religia raczej
spoleczny. Obrzedy religijne sg celem samym w sobie i nie
maja innego Scisle okreslonego celu, magia natomiast postuguje
sie technikg rytualng jako $rodkiem do osiggnecia celow ze-
wnetrznych, ktére sg jednoznaczne i SciSle okreSlone (zapew-
nienie obfitych zbioréw, rozmnazania sie $Swin, dobrych lowow
i polowéw, powodzenie w walce itp.). Magia jest sztukg prak-
tyczna, skladajaca sie z czynnossci wiodacych do okreslonego
celu, religia za$ to zesp6! samoistnych aktow. Magia posiada
przepisang, ograniczong sztuke: zaklecia, obrzed i napiecia
uczuciowe, a religia ze swymi zlozonymi wierzeniami (panteon
duchéw i demonow, totemy, duchy opiekuncze, przodk-owit?)
nie posiada takiej prostej techniki i dlatego jej jednosé¢ wi-
doczna jest raczej w funkcji, jakg spelnia. Magia to specyficzna
sztuka stuzgca specyficznym celom, stad tez zawsze znajduje
sie w rekach specjalistow, religia natomiast jest sprawa wszyst-
kich biorgeych w niej udzial. € )

Takie okreslenie magii przez B. Malinowskiego i odréznieni€
jej od religii sprawia, ze niemal zadnego aspektu zycia Wyspia-
rzy nie mozna by zakwalifikowaé jako religijnego. Kazda bo-

5 Por. P. Lawrence, The Ngaing of the Rai Coast. W: Gods
Ghosts and Men, dz. cyt., s. 208.

¢ B. Malinowski, Argonauts of the Western Pacific, London 1922
(tt. pol.: Argonauci Zachodniego Pacyfiku, Warszawa 1867); tenze, Ma-
gic, Science and Religion, New York 1926 (tl. pol.: Magia, nauka i reli-
gia. W: Szkice z teorii kultury, Warszawa 1958 s. 389—466).
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wiem ich czynnoé§é rytualna ma na celu specyficzne, praktyczne,
$cisle okreslone zadanie do spelnienia. Odnosi sie to takze do
dziedziny mitologicznej, w ktérej kazdy mit ma na celu wy-
jasnienie lub uzasadnienie konkretnego faktu z Zycia Wyspia-
rzy na ziemi i w zaswiatach. Region Melanezji jest ogromnie
zroznicowany zardéwno pod wzgledem jezykowym, rasowym,
jak i kulturowym. Mityczne tradycje, wierzenia religijne, oby-
czaje, praktyki magiczno-religijne oraz psycho-religijne prze-
zycia, wyrazane w sztuce, Spiewach i tancach, sg do tego stop-
nia niejednorodne, ze trzeba byé¢ bardzo ostroznym w uogélnia-
niu charakteru wierzen religijnych, wystepujacych na roéznych
wyspach rozleglych wéd Pacyfiku. To, co jest prawdziwe
i moze mie¢ zastosowanie na Wyspach Kiriwina, nie zawsze
jest prawdziwe na innych wyspach, oddzielonych od siebie ba-
riera morza, jezyka i przestrzeni.?

E. Durkheim za podstawe rozroznienia magii od religii
przyjagt charakter wierzen religijnych oraz odprawianych obrze-
dow. Wedlug niego religia posiada charakter par excellence ko-
lektywny i spoteczny. Wskazujac na spoteczng nature i pocho-
dzenie roznych zjawisk, w sposéb posredni autor wywodzi je
z religii. Przy tym definiuje religie, wychodzgc od cechy wspol-
nej wszystkim znanym wierzeniom religijnym, tj. podzialu
Swiata na dwie przeciwstawne dziedziny: sacrum i profanum.
Jest to cechg charakterystyczng my$li religijnej, ktéra dzieli
rzeczywisto$é kosmosu na dwie catkowicie wykluczajace sie na-
wzajem i opozycyjne czeSci, obejmujgce calosé¢ zjawisk. Wy-
obrazenia, ktére wyrazaja nature rzeczy $wietych i ich wza-
Jemne relacje, sa wierzeniami religijnymi. Jednakze na religie
skladajg sie nie tylko wyobrazenia i wierzenia jako wyraz sta-
néw Swiadomosciowych, lecz cala sfera ckreslonych sposobow
dzialania, tj. rytualéw i obrzedéw. Wierzenia religijne symboli-
Zujg spdjnosé porzadku spolecznego, a obrzedy umacniajg go.

agia natomist, wedlug E. Durkheima, ma charakter indywi-
dualistyezny i separatystyczny. Nie laczy ludzi we wspélnote,
cho¢ moze byé uprawiana przez duza grupe. Wierzenia religij-
e s3 zawsze wspolne dla okreslonej zbiorowosci, sg rzecza gru-
PY, a mie jednostek. Nie istnieje Kosciol magiczny, podczas gdy
religia, jako fenomen kolektywny, jest nieodlaczna od Kosciota.
Dlatego E. Durkheim definiuje religie jako spdjny system wie-
Izen i praktyk odnoszacy sie do rzeczy Swietych, tzn. wydzie-
lonyeh i zakazanych, ktore lacza wszystkich wierzgcych i prak-
\\

" Por. W. Howells, The Pacific Islanders, New York 1973; Peoples
and Cultures of the Pacific (red. A. P. Vayda), New York 1968,
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tykujagcych w jedng wspdlnote moralng, zwang kosciolem. Re-
ligia zatem jest fenomenem spolecznym zaréwno w swej gene-
zie, jak i ze wzgledu na swoje oddzialywanie. Stanowi tez fe-
nomen spoleczny w tym rozumieniu, ze Bog jest wyobrazeniem
spoleczenstwa. Jej spoleczna rola polega na tym, ze lezy u po-
czatkoéw wszelkiej ludzkiej cywilizacji. Magia zas ma charakter
wybitnie aspoleczny i jednostkowy, bo opiera sie na indywi-
dualnej relacji wystepujgcej pomiedzy wykonujacym obrzedy
a jego zwolennikami oraz, w przeciwienstwie do religii, nie
formuje zgromadzen lub kosciolow. 8

Teorii E. Durkheima rdéwniez nie mozna bez zastrzezen od-
nies¢ do wierzenr Wyspiarzy. Byloby bowiem rzeczg trudna,
a nawet wrecz niemozliwa wyroznié obie kategorie poje¢ na
podstawie spolecznej, czyli na podstawie liczby osdb $cisle
zwigzanych z wierzeniem i z rytualem. Zakladajgc pewne zréz-
nicowanie liczbowe poszczegbélnych grup oraz mitéw i rytua-
tow, wszyscy czlonkowie wspélnoty wirtualnie akceptujg wszel-
kiego rodzaju wierzenia tej wspdlnoty jako jednej caloscl
i w ten sposdb tworza jeden spdjny system wierzen i praktyk.
Przy tym wszystkie wierzenia Wyspiarzy wyplywaja ze wspol-
nych zalozen i podstaw intelektualnych, czyli ze wspélnej, zbio-
rowe]j mentalnosci, choéby to byly dzialania magiczne, a wigc,
wedlug okreslen E. Durkheima, separatystyczne. Zresztg liczbg
osob biorgcych udzial w czynnosciach rytualnych determinuja
okolicznosci, domagajace sie wiekszej lub mniejszej liczby o-Sé*?:
aby dany rytual byl skuteczny, charakter zas wierzen religl)-
nych i obrzedéw nie odgrywa w tym wypadku zadnej roli.

Chociaz przy omawianiu wyobrazen religijnych nie mozna
przeciwstawia¢ magii religii, to jednak nie da sie pomija¢ do-
robku wyzej wspomnianych uczonych. Za E. B. Tylorem i J. &-
Frazerem trzeba przyjaé intelektualny i poznawczy charaktier
wierzen religijnych, tlumaczacych zjawiska §wiata i porzadku
kosmicznego. Wraz z B. Malinowskim nalezy podkresli¢ role
tych wierzen w okres$lonym $rodowisku geograficznym i eko-
nomicznym. Zastluga E. Durkheima jest zwroécenie uwagi na
funkcje wyobrazen religijnych w zyciu spotecznym i politycz-
nym. Tym niemniej w odniesieniu do Nowej Gwinei nie mozna
mowié o magii i religii jako dwoch odrebnych rzeczyW1§tos—
ciach kulturowych, poniewaz pomiedzy tymi dwoma zjawiska-

8 E. Durkheim, Les formes elementaires de la vie religicuse, Pa-
ris 1912 s. 65. in
9 Por. P. Lawrence, Religion and Magic. W: Anthropology *?
Papua New Guinea (red. I. Hogbin), Melbourne 1973 s. 203 n.
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mi istnieje Scisty zwigzek nie tylko genetyczny, lecz rowniez
tresciowy. Zachodza one na siebie, wzajemnie sie przenikajg
1 do tego stopnia sie warunkujg, ze moga by¢ rozpatrywane tylko
lacznie. Niemozliwg rzeczg jest okresli¢, gdzie konczy sie magia,
a zaczyna religia. Dlatego przez wierzenia religijne bedziemy
rozumieli domniemane wyobrazenia Wyspiarzy o nadnaturalnej
rzeczywistosci kosmosu. Pozwoli to unikngé przenoszenia do
ich religijnych wyobrazen tresci wypracowanych w innych kul-
turach, tj. uwzglednié jedynie wierzenia uformowane przez nich
samych, w ich wlasnym s$rodowisku kulturowym i spotecznym.

II. WIARA W BYTY DUCHOWE

Wyobrazenia Nowogwinejczykdow o nadnaturalnej rzeczywis-
tosci kosmosu, aczkolwiek roinig sie w szczegoélach, sg jednak
pod dwoma wzgledami jednolite: wszystkie spolecznosci wierzg
w tego samego mniej wiecej rodzaju byty duchowe oraz uwa-
Zajg, ze rzeczywisto$é nadnaturalna jest $cisle zlgczona ze Swia-
tem fizycznym, a nawet moze stanowié jego integralng czesé.
Swiat pozaempiryczny jest tylko w ograniczonym sensie nad-
naturalny. Przedstawiciele tego $wiata — bogowie, duchy,
przodkowie, demony, totemy — mieszkaja na ziemi wsréd ludzi
lub w poblizu ich osiedli i moga bezposrednio ingerowaé w ich
Zycie oraz postepowanie. Nawet te duchy, ktére zyjg poza zie-
mig (np. bostwa niebianskie plemion Mae i Kyaka) nie sg uwa-
Zane za transcendentne. Roéznice zachodzg jedynie w odniesie-
niu do liczby i znaczenia autonomicznych bytow duchowych,
miejsca ich przebywania, natury zmarlych oraz wystepowania
lub niewystepowania toteméw. Byty duchowe, w ktorych
istnienie Wyspiarze wierzg, dziela sie na cztery grupy: byty
duchowe, ktorym przypisuje sie wlasciwosci stworcze lub opie-
kuncze (bostwa, herosy kulturowe); byty duchowe bez wlasci-
Wosci stwoérczych lub opiekunczych (demony, wiedZmy, prze-
chery); duchy zyjacych (dusze) i zmarlych oraz totemy i tajem-
nicze sily.

1. Niektérym boéstwom przypisuje sie wlasciwosci zaréwno
Stworcze, jak i opiekuncze, tzn. ze sg one odpowiédzialne za
Caly kosmos lub przynajmniej za pewne jego dzialy. Bdstwa
'E'P: zyja w poblizu osiedli ludzkich, wsréd ludzi oraz bezposred-
Nio wplywajgq na porzadek i lad panujacy w kosmosie. Inne bo-
Stwa s3 tylko opiekuncze, tj. nie braly udzialu w stwarzaniu

0osmosu, jednak opiekujg sie nim i odgrywaja powazng role
W zyciu ludzkim. Istniejg réwniez duchy, ktore sg tylko stwor-
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cze — okreSla sie je jako herosy kulturowe: stworzyly swiat,
ale go opuscity i odpoczywaja w blogiej bezczynnosci, nie trosz-
czac sie wiecej o jego losy. Wystepuja jednak roéznice co do
liczby i znaczenia tych bytéw duchowych. Ludnosé¢ Mae i Kya-
ka (Zach. Highland) przyjmuje istnienie wiekszej liczby boéstw.
Przy tym Mae przypisujg im znaczenie stworcze, Kyaka za$
nie zwracaja na to uwagi, a wilasciwosci opiekuncze wigzg tylko
z jedynym bostwem. Ludnos$¢ okolic Kainantu (Wsch. High-
land) wierzy w wigkszg liczbe béstw stworczych, podczas gdy
Siane uznajg tylko jedno bostwo, ktorego gléwng funkcjg i za-
daniem jest troska o zmarlych. Chimbu oraz Gahuku Gama,
najblizsi sgsiedzi Kainantu, maja nie do$§¢ wyraznie sprecyzo-
wane wyobrazenia o tych bytach duchowych lub wrecz nie
wierzg w nie. Ludno$¢ wybrzeza od rzeki Fly az do prowincji
Sepik wierzy w byty stwércze i opiekuncze, ktore podzielily
sie swg wladzg z pomniejszymi bostwami. W prowincji Madang
na Wybrzezu Rai ludnos$é¢ wierzy w dwa wazne byty stwor-
cze — Kilibob i Manup, natomiast w Zatoce Astrolabe przyj-
muje sie caly panteon bostw. W zyciu praktycznym najwieksza
rola przypada béstwom opiekunczym, ktére przedstawia si€
w rzezbach i maskach oraz do ktérych odprawia sie obrzedy
rytualne.!® Natomiast herosy kulturowe, ktore nie troszczg si€
o $wiat i ludzi, nie pelnig w praktycznym zyciu Wyspiarzy zbyt
wielkiej funkcji oraz nie majg swych ,,podobizn”.

Mowige o boéstwach stworczych, nalezy wyjasni¢ tez pojecie
stworzenia w wierzeniach Wyspiarzy. Tylko niektére spolecz-
nosci wierza, ze bostwa te stworzyly Swiat akiem swej wolly
lub my$li. Wiekszo§é utrzymuje, ze ich bostwa nie ,,stworzyly”
Swiata, lecz mialy szczeécie przyczyni¢ sie do ,,zaistnienia’
wszystkich ,,pierwszych rzeczy”’ (zwanych w jezyku neomala-
nezyjskim — mama bilong ol samting); one to ,,przyniosty” lub
»Wyluskaly” juz gotowe rzeczy, zrobione gdzie§ na krancach
$Swiata. Chimbu za$ i Gahuku Gama w ogole nie sg zaintereso-
wane problemem sposobu stworzenia przez bostwa. Spolecz-
nosci te sg nastawione praktycznie i wystarcza im przekonanie,
ze o dobra kulturowe oraz struktury spoleczne i religijne tro-
szcza sie bostwa i ludzie.

Herosy kulturowe stworzyly struktury i zwyczaje spoteczne.
To one ustanowily malzenstwo, normy moralne, podz1ehly

10 Por. J. Guiart, Oceanic Art. Masks and Sculptures from fggg’
n ’

Guinea, Milano 1968; H. K el m, Kunst vom Sepik, t. 1—3, Berli 4
C. A. Valentine, Masks and Men in Melanesian Society, Kansa
1961.
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ludzko$¢ na linie genealogiczne, klany i grupy jezykowe. Bo-
stwa nauczyly czlowieka, wedlug jakich zasad wykonywac
rzezby, maski, bebny, flety. Od nich pierwsi ludzie dowiedzieli
sig, jak wykonywaé tance sakralne, $piewaé, przeprowadzaé
inicjacje, ceremonie wymiany, odprawiaé¢ obrzedy pogrzebowe,
jak wzmacnia¢ sile rozrodezg czlowieka, jak hodowaé Swinie,
uprawia¢ rosliny, czyni¢é ogrody bardziej wydajnymi. Row-
niez od béstw stwérczych pochodzi sposéb budowy domoéw,
lodzi, robienia strzal i wedek, technika polowu ryb, sposéb roz-
Ppalania ognia. Istniejg takze mity wyjasniajgce istnienie do-
bra i zla na $wiecie, madrosci i glupoty ludzkiej, kanibalizmu
1 morderstwa. 11

2. Byty duchowe, ktore wedlug wierzen Wyspiarzy nie pel-
nig funkeji stworczych lub opiekunczych, uchodzg za szkodliwe
dla czlowieka, a nawet mogace spowodowaé $Smieré. Wyraz
»duchy” (tambaran) u Melanezyjczyké6w nie ma jednolitego
znaczenia. Wywodzi sie z jezyka Tolai, gdzie oznacza wylacznie
dusze osdb niedawno zmarlych, ktore sg uwazane za duchy zte
i szkodliwe. W wielu jednak rejonach Nowej Gwinei uzywa sie
tego pojecia na okresSienie wszelkiego rodzaju duchéw zlych,
uwodzgcych ludzi i powodujacych rézne choroby oraz Smieré.

prowincji Sepik nazwa ta oznacza przodkéw. Demony (ma-

salai) sg to samoistne duchy zle, ktore nigdy nie miaty lacznosei
z duszg ludzky. Zamieszkujg one lgki lub przebywaja w buszu
1 usitujg réznymi sposobami szkodzié¢ czlowiekowi. Ich dzialal-
nos¢ kojarzy sie szczegdlnie z kleskami i nieszczeSciami zywio-
lowymi, chorobami, przypadkami tajemniczej $mierci i samo-
bojstwami. Bywaja zwykle przedstawiane w postaci weza prze-

ywajacego w wirach wodnych, rzekach i moczarach. Mogg tez
Przyjaé¢ postaé zwierzat i ludzi.

ieszkancy wybrzezy, szczegdlnie w okolicach Madang, sg

Przekonani, ze niektore zyjace osoby, zaréwno kobiety, jak
1 mezczyZni, mogg by¢ wiedzmami (sanguma). 2 Osobom tym
Przypisuje sie posiadanie specjalnej sily duchowej, mogacej
zabi¢ czlowieka, spowodowaé ciezkie obrazenia, choroby i wezel-

lego rodzaju nieszcze$cia. Moga one zmienia¢ swoj wyglad,
fruwaé¢ jak ptaki, plywaé jak weze. Dzialajg zwlaszcza noca
W buszu, stad w niektérych okolicach bywajg nazywane ludzmi
¥

Y Por. R. Poignant, Oceanic Mythology, London 1967; R. B.

1% on, Oceanic Mythology, Boston 1916.

Z Por. L. B. Glick, Sanguma. W: Encyclopeedia of Papua and

€w Guinea (red. P. Ryan), t. 2, Melbourne 1972 s. 1029 n.; R. M.
:Bel‘ndt, Excess and Restraint, Chicago 1962 s. 223—228.
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buszu (man bilong bus) lub czarownikami (man bilong poisin).
Osoby podejrzane lub uznane za czarownikéw doznaja wielu
przykrosci ze strony swoich wspo6iplemiencéw, bywajg przesla-
dowane, a nieraz — cho¢ obiektywnie niewinne — zabijane,
aby zapobiec ich dalszej rzekomo destrukcyjnej dzialalnosci.
Istnieje tez wiara w byt duchowy, okreslany jako glupi, ale
jednoczesnie sprytny oszust (man bilong lub trikman). W pro-
wincji Madang duchy takie nazywane sa gnek. Nie czynia
one krzywdy ludziom, ale czesto platajg im zlosliwe figle. Sa
niedostrzegalne, chyba ze zmieniajg sie w szczura, halas lub
ptomien. Siedzg w buszu i wzdychajg, rzucajg na doét ze stro-
mych wzniesien kamykami, podszczypuja ludzi, zamieniajg re-
baczom siekiery, stawiaja klody pod nogi. Ocenia sie je jako
personifikacje dowcipkujgcego czlowieka lub tez jako symbol
humoru czy niewlasciwego zachowania sie.

3. Osobng grupe bytow duchowych, wedlug wyobrazen Wy-
spiarzy, tworza duchy ludzi zywych (dusze) oraz zmartych. No-
wogwinejczycy na ogél interesuja sie nie pochodzeniem duszy
ludzkiej (devil bilong man), ale jej dzialalnoscig. Kiedy pierw-
szy czlowiek zostal stworzony, zostalo mu wlane zycie przez
tchnienie, krew, $line albo czlowiek ozywil si¢ przez wode,
promienie sloneczne lub zielone liscie. Zycie (istota zycia) jest
przekazywane z pokolenia w pokolenie i nigdy nie moze zagi-
na¢. Dusze ludzka pojmuje sie jako samoistny byt duchowy,
zyjaey w ludzkim ciele (w watrobie) badz tez poza nim. 13 Nie
jest ona bytem bezcielesnym, niematerialnym, lecz raczej sta-
nowi duchowg kopie czlowieka, tzn. ma odmienng forme ciala.
Moze méwi¢, chodzi¢ i to o wiele sprawniej niz cialo, moze
nawet przyja¢ rézne formy ciala ludzkiego czy zwierzecego.
Chociaz istnieja rézne pojecia na okreslenie duszy mieszkajace]
w ciele (np. tchnienie, cien, obraz, duch), to jednak ogét Wy-
spiarzy wierzy, ze czlowiek ma tylko jedng dusze. Cien czlo-
wieka czy obraz odbity w wodzie lub lustrze uwazany jest za
jego dusze. W czasie snu czlowieka dusza moze opusci¢ cialo
1 wyjs¢ na spacer po wiosce, w buszu, moze nawet udaé sie dQ
bardziej odleglych miejscowosci. Gdy podczas takiej wedrowki
spotka inne, podobnie specerujace dusze lub duchy przodkéw,
moze z nimi oméwié niektére wazne sprawy zyciowe. Wyspia-
rze sq przekonani, ze w czasie snu czlowieka dusza otrzymuje
wiadomosci dotyczace przyszlosci, natchnienie do tworzenia no-
wych $piewéw i tancéow, budowy domoéw, rzezby masek. We

13 Por. H. Fischer, Studien iber Seelenvorstellungen in -Ozeanien,
Miinchen 1965.
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$nie mozna réwniez rozpoznaé wilasciwego zabdjce, zlodzieja,
cudzoloznika lub czarownika. Sny s3 uznawane za zjawiska
realne, naturalne, podobne do =zjawisk zycia codziennego,
a dziatalno$¢ duszy we $nie niczym nie r6zni sie od dzialtal-
nosci czlowieka na jawie. Poniewaz sg inspirowane przez duchy
zmarlych przodkoéw, nalezy je realizowac i postepowaé wedlug
ich wskazowek. Prawda ta jest wyrazona powiedzeniem: $nigcy
czlowiek nie klamie, gdyz to jest prawda (driman i no giaman,
em t samting tru). Utrata przytomnosci (man i dai) jest zna-
kiem, ze dusza czlowieka opuscila ciato, a zly duch lub czarow-
nik nie pozwala jej wrocié. Zte duchy lub demony mogg spra-
wié, ze ludzie majg zle sny, krzycza we $nie, przezywajg som-
nabulizm, stajg sie lunatykami. 14

Dane etnologiczne, ciggle jeszcze niekompletne i zbyt ogdlni-
kowe, sugerujg, ze Wyspiarze odrozniajg dwa rodzaje duchéw
ludzi zmartych: duchy ludzi niedawno zmarlych oraz duchy lu-
dzi dawniej zmartych (duchy przodkow, przodkowie). Miesz-
kancy gér przypisuja obu rodzajom duchéw rozne funkcje.
Natomiast mieszkancy wybrzeza koncentrujg sie raczej na du-
chach niedawno zmarlych os6b, a wrecz ignorujg duchy przod-
kéw. Wiara w reinkarnacje jest slaba zaréwno u Wyspiarzy goér
jak i wybrzeza. Tylko nieliczne dane dotyczace Siane, Kyaka
1 Iatmil $wiadczg o jej istnieniu.

Duchy niedawno zmarlych oséb (tambaran) budzg zywe za-
interesowane ludnosei nie tylko regionow gorskich, ale i wy-
brzeza. Wedlug podan mitycznych czlowiek nie miat umieraé,
popelnit jednak jakis blad, za ktory zostal ukarany pozbawie-
niem zycia wiecznego i odtad musi umieraé¢. Gdy czlowiek
umiera, dusza jego opuszcza cialo, wychodzi przez usta lub
pPrzez ciemigczko. Krewni umierajgcego moga zatrzymaé wy-
chodzacg dusze, -a je$li juz wyszla, zmusi¢ jg do powrotu.

tym celu nalezy odprawi¢ odpowiednie obrzedy rytualne.
Niektore z tych obrzedéw odprawia sie po to, aby odpedzié¢ zle
duchy, ktore starajag sie porwaé lub pozreé¢ dusze. Po $mierci
czlowieka dusza zyje przez pewien czas w poblizu swego domu
lub wioski i moze nawet wyrzadzaé krzywde swym zyjacym
krewnym. Pozniej jednak idzie do buszu i tam siedzi lub wisi
na drzewie, szczegolnie na fikusie. Wiele plemion nie troszczy
si¢ wiecej o dusze wierzac, ze zyjg one w buszu, zadowolone
I szczedliwe. Wedlug wierzen Chimbu dusza siedzi na grobie,
—_—
M Por. M. J. Meggitt, Dream Interpretation among the Mae Enga-

g{GNew Guinea, Southwestern Journal of Anthropology 18 (1962) s..
—229.



170 WLADYSLAW KOWALAK [1 2]

gdzie jest pochowane cialo, lub przebywa w poblizu grobu.
Ludno$¢ zas wybrzeza wierzy, ze dusza idzie do miejsca wiecz-
nego spoczynku i zamieszkuje wodospady, jeziora, szczyty gor-
skie, dno morskie, groty i tam zyje szcze$liwie wraz ze swymi
wspoélplemiencami wczesniej zmariymi. Wyspiarze bardzo sie
bojg tych miejsc i zblizajg sie do nich rzadko, tylko w razie
koniecznosci, np. gdy trzeba zebra¢ owoce lub przygotowaé cos
-do jedzenia. W miejscach wiecznego zycia dusz nie przebywaja
béstwa stwarzajgce, ktére mieszkajg w innych miejscach.
Grzmoty, blyskawice lub trzesienia ziemi sa znakiem, ze dusza
przybyla juz do miejsca swoich przodkéow.

Co pewien czas dusze pozostajace w miejscach wiecznego
spoczynku moga je opusci¢, aby odwiedzié znajome dusze prze-
bywajace w buszu lub w wiosce. Przybierajg wtedy posta¢ swie-
tlika, zwierzecia lub ptaka. W obrzedach pogrzebowych wzywa
sie duchy zmarlych, aby przybyly i byly obecne w maskach lub
w glosie instrumentéw muzycznych. Roznorakie stopnie tych
obrzedéw sa korelatywne do réznych stopni desocjalizacji
zmarlej osoby, przez ktore przechodzi dusza opuszczajaca
Swiat zywych i przenoszaca sie do miejsca przebywania zmar-
iych przodkéw. Dusze zwyklych $miertelnikow bywajg na ogol
po pewnym czasie zapomniane. Dusze za$ slawnych przywoéd-
coOw plemiennych, dzielnych wojownikéw, ludzi bogatych, cza-
rownikéw moga sta¢ sie duchami opiekunczymi i pomagajacy-
mi ludziom zyjgcym albo tez duchami zlymi, ktérych wszyscy
sie bojg. 15

Nalezy doda¢, ze wedlug przekonan Wyspiarzy grzech (wina)
popelniony przez czlowieka nie powoduje zadnych skutkéw do-
tyczaeych duszy i jej zycia pozagrobowego. Ma on charakter
materialistyczny i dotyczy raczej ciala. Ianymi stowy, zycie
moralne czlowieka nie ma zadnego wplywu na rzeczy ostatecz-
ne. Tym niemniej istnieje ogdlne przekonanie, ze dobra ziem-
skie, zdobyte przez czlowieka za jego zycia i rozdane innym
przy jego $mierci, moga przyczyni¢ sie do szcze§liwego zycia
duszy po Smierci.

s W niektérych okolicach prowinc}i Sepik wystepuja wierzenia,
iz kazdy poszczeg6lny czlowiek ma swojego opiekunczego ducha, kt6-
ry jest nazywany strézem (wasman lub man lukaut). Dotychczasowe
‘badania nie pozwalaja ustali¢, czy te duchy opiekufcze nalezy uwa-
zaé za samoistne byty duchowe, czy tez za przepostaciowanie duszy
ludzkiej. Nie moina przy tym wykluczaé mozliwosci, ze duchy te sa
indywidualnymi totemami. Slynne rzetby znad Sepiku przedstawiala
czasami ducha opiekuczego z tylu, za plecami figurki ludzkiej, co mo-
globy potwierdzi¢ te ewentualnosé.



[13] WIERZENIA LUDOW N. GWINEI 171

Przodkowie (tumbuna) sg to wybitne jednostki, ktore zmarly
juz dawno i staly sie slawne przez swoje wyjatkowe zdolnosci
lub czyny, np. sg to wybitni lowcy, wojownicy lub czarownicy.
Dali oni poczatek klanom i lineazom. Tradycja przodkéw za-
warta jest w mitach i genealogiach, a takze w kamieniach,
maskach, rzezbach i specjalnych domach (stynne haus tambu-
ran w prowincji Sepik). Niektore plemiona nadajg dzieciom
imiona stawnych przodkow celem ich uczczenia. Szczegolnag
okazjg odwolywania sie do przodkéw jest inicjacja, obrzedy
wymiany, $lub, a takze obrzedy dla zwiekszenia urodzajnosci
oraz wyznaczania granic pol i ogrodéw.® Duchy niedawno
zmarlych sg uwazane raczej za niebezpieczne i szkodliwe, na-
tomiast przodkowie uchodzg za duchy opiekuncze, troszczace
sie o dobrobyt i pomy$lno§é swych zyjagcych potomkow, szcze-
g6lnie ze swego klanu, chociaz nie zawsze. Nie wspomagaijg
bowiem swych potomkéow wtedy, kiedy ci nie sktadajg im ofiar
lub zaniedbujg si¢ w uroczystych obchodach tradycyjnych
Swiat.

4. Czwartg wreszcie grupe bytow duchowych stanowig to-
temy i tajemnicze sily. Wierzenia religijne oraz sposob zycia

yspiarzy sg Scisle zlgczone z naturg, przede wszystkim za$ ze
zwierzetami, i dlatego relacje czlowieka do natury tlumaczy
sie tam pojeciami spolecznymi i religijnymi wzajemnej za-
leznosci i wspolpracy. Totemy (pisin) mozna uznaé za spolecz-
no-religijne zworniki, lgczgce czlowieka z naturg. Moga byé
nimi zwierzeta, ptaki, ryby, gady, drzewa, rosliny lub zjawiska
przyrody, majgce specjalny zwigzek z czlowiekiem. Czasami
totemy sg3 uwazane za przodkéow (tumbuna), dlatego totemoéw
nie wolno lowié, zabija¢ lub niszczyé. Od czasu do czasu na-
lezy im zlozyé ofiare, aby zjednaé sobie ich opieke i pomoc.
Ogblna forme totemows stanowia totemy grupowe, tzn. kazdy
lineaz, klan lub nawet polowa rodu (moiet) jako grupa ma swoj
totem. Rzadkie sg totemy indywidualne. Jedynie w prowincji
Sepik wystepuja przekonania, ze poszczegdlne osoby mogg mieé
swoje totemy. Totemy odnoszace sie do zycia seksualnego sg
nieznane. Niektérzy etnolodzy odrdzniajg dwa rodzaje tote-
mow: moga one uchodzi¢ za domniemanych przodkéw danej
Brupy patry- lub matrylinearnej albo tez moga by¢ jedynie
symbolem (herbem, emblematem), ktoéry obrata sob’e dana gru-

18 Por. R. A. Rappaport, Pigs for the Ancestors. Ritual in the
Ecology of a New Guinea People, New Haven 1972; Pigs Pearlsheils
and Women. Marriage in the New Guinea Highlands (red. R. M. Glas-
Se — M. J. Meggitt), New Jersey 1969.
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pa na skutek pewnych skojarzen, ale bez zadnych powiazan
genealogicznych. Tradycje totemowe sa bardziej zywe wsrod
ludnoéci wybrzeza niz u gorali.

Charakterystycznym pojeciem w slownictwie nowogwinej-
skim jest sita, jakg posiadajg niektore rzeczy oraz osoby, np.
przywodcy, czarownicy, zaklinacze deszczu. Dyskusje na ten
temat zapoczatkowal R, H. Codrington w 1891 roku.1?
Okreélit on sile terminem mana, zaczerpnietym ze stownictwa
Wysp Salomona, gdzie nazywana jest mamanae-u, menda, ma-
nanmanga. Pojecie mana lub raczej pawa, jak sie ja dzi§ na-
zywa w jezyku neomelanezyjskim, bylo szeroko dyskutowane
i analizowane przez etnologow, antropologow i socjologow.
Obecnie jednak dyskusja ta nieco stracita na aktualnoéci glow-
nie z tego powodu, ze te tajemniczg sile w wielu przypadkach
da sie utozsami¢ z bytami duchowymi, o ktérych byla wyze]
mowa.

Mozna powiedzieé¢, ze pawa jest to dynamiczne zmaterializo-
wanie stosunku do bytéw duchowych w ogédlnosci lub do nie-
ktorych ich typéw w szczegolnosci. Tym niemniej slowa tego
uzywa sie w najrozmaitszych znaczeniach i odmianach. Jest to
pojecie abstrakcyjne i ogélne, a zarazem konkretne. Obejmuje
zesp6l obrzedéw magicznych i religijnych, jak réwniez zespdtl
bytow duchowych oraz wszystkie osoby i rzeczy uczestniczace
w obrzedach. Nadaje wartosé religijng, magiczng, a nawet spo-
leczng rzeczom i ludziom. Pozycja spoleczna jednostki jest uza-
lezniona od wazno$ci jej pawa. Bogactwo uwaza sie za rezultat
pawa: czlowiek moze ciezko pracowad, lecz jeSli duchy nie wy-
razg zgody na korzystanie z pawa, nigdy nie stanie sie boga-
tym. Dla niektérych plemion peawa oznacza pienigdz.

W zakres pojecia pawa wchodzi szereg nieustalonych rzeczy-
wistosci. Kolejno i rownoczeénie jest ona jakoscig, substancja
i aktywnoscig. Przedstawia sobg jakos&¢, tzn. rzecz, ktoéra ma
pawa, lecz nie identyfikuje sie z tg rzecza. Jest to moc, ciezar,
cieplo, co$ obce, niezatarte, oporne, nadzwyczajne. Pawa j?S!l
nastepnie substancjg, rzecza latwa do uzywania, lecz réwniez
niezalezng. Dlatego mogg sie nig postugiwaé tylko te jednostkl,
ktére jg posiadajg i to w samym akcie pawa, tzn. o odpowied-
nich kwalifikacjach w czasie sprawowania obrzedéw. Pawa jest
przekazywalna i wyobrazana jako co§ materialnego: styszy s1€
ja, widzi, jak wychodzi z rzeczy, sprawia szmer, znika w po-

7 R H Codrington, The Melanesians. Studies in Their Anth7o-
pology and Folklore, Oxford 1891.
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staci oblokéw lub plomieni. Moze uczyni¢ czlowieka bogatym,
ale moze go rowniez zabié. Pawa oznacza wreszcie aktywnose:
jest silg, przede wszystkim silg bytow duchowych — przod-
kéw i duchéw przyrody. Nie wszystkie jednak byty duchowe
ja posiadaja, dlatego nie zawsze sg skutecznymi duchami. Po-
niewaz wszystkie demony sg duchami, lecz nie wszystkie du-
chy demonami, pawa nie utozsamia sie z pojeciem ducha. Sa
to okreslenie bliskie sobie, ale jednoczesnie odmienne. Pawa
istnieje i dziala w sposob niezalezny, jest bezosobowa, podczas
gdy duch jest osobowy. Niekoniecznie jest sily zwiazang z pew-
nym duchem, bo moze by¢ silg przedmiotu nie posiadajacego
charakteru duchowego {(np. kamienia). Pozostaje jednak sila
duchowa, nie dzialajagcg mechanicznie i powodujacg skutki na-
wet na odleglosé. Pawa jest silyg obrzeddw, ale obrzedy nie
tylko sa obdarzone pawa, bo moga tez nig zawsze by¢. Istnieje
nieskonczona ilo§¢ pawa, ale wydaje sie, ze roznorakie jej ro-
dzaje sg jedng i tg samg zlokalizowang sila, rozdzielong pomie-
dzy ludzi, duchy, rzeczy, zdarzenia.

Fawa zatem jest par excellence sila, prawdziwg skutecznos-
cig rzeczy, ktéra nie niszczy, lecz wzmacnia ich mechaniczne
dzialanie. Sprawia np., zZe sie¢ napelnia sie rybami, ze dom zo-
stal solidnie zbudowany, ze kanu dobrze plywa po wodzie, pole
Jjest urodzajne, lekarstwo dziala skutecznie, strzata trafia do
celu. Rownoczeénie jednak pawa jest oddalona od wydarzen
Zycia powszedniego. Otacza sie jg takim szacunkiem, ze latwo
moze sta¢ sie tabu. Prawdopodobnie kazdy przedmiot stano-
wiacy tabu posiada pawe i wiele przedmiotéw posiadajgcych
Pawa, w tym takze miejsc i kamieni, objetych jest tabu. Przede
wszystkim pawa oznacza duchowe dzialanie na odleglosé, od-

ywajgce sie miedzy zywymi istotami i nleozywionymi rze-
czami. Jest czym$ w rodzaju eteru, niewazkiego, udzielajgcego
sie i samodzielnie sie rozprzestrzeniajacego. Stanowi wewnetrz-
ny i specjalny Swiat, w ktérym wszystko odbywa sie tak, jakby
tylko pawa w nim wystepowala. W tych dzialaniach i oddzia-
lywaniach nie uczestniczg zadne inne sily poza pawa. Wszystko
odbywa sie w zamknietym kregu, w ktorym wszystko jest pawa
1 ktory sam powinien byé pawa.

I1I. OBRZEDY KULTOWE
Wiara w byty duchowe nasuwa z kolei zagadnienie obrzedow

klillt-owych, tj. czynnosci, przez klore Wyspiarze staraja sie na-
Wigzaé przyjazne stosunki z bostwami i duchami, aby dzialaly na
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ich korzys$é. Rytual sprawowania obrzedéow, czesto odprawiany
z zachowaniem tabu dla wzmocnienia ich skutecznos$ci, moze
przybraé rézne formy. Bywa wykonywany dla bytow ducho-
wych 1 uchodzi za substytut spotkania sie z nimi t{warzg
w twarz. PodkresSla wtedy i zawiera idee przeblagania przez
modlitwy i ofiary oraz natarczywie blagalnej prosby, czy tez
wrecz targowania sie o przychylnosé duchéw, aby wymusié
od nich udzielenie débr materialnych. Moze to rOwniez by¢ ry-
tual odprawiany dla tajemniczych sil, regulowany czynnosciami
o charakterze magicznym. Obrzedy te, wedtug przekonan Wy-
spiarzy, sa obdarzone silg (pawa), gdyz zostaly ustanowione
przez byty duchowe. Nosza nieraz charakter obrzedéw czaro-
dziejskich, stuzacych do zabijania ludzi lub wyrzadzania im
szkody (poisin). Chociaz niekiedy domagajg sie wspoldzialania
bytéw duchowych, zasadniczo jednak dzialaja w sposdb ma-
giczny. Rzadko przy tym spotyka sie obrzedy dla béstw stwa-
rzajacych i totemowych. Wiekszo$é obrzedow jest odprawiana
dla béstw opiekunczych, duchdéw przodkow, tajemniczych sil
oraz dla uspokojenia i oddalenia duchow zlych. Wszystkie
te obrzedy maja jedna ceche wspodlng: nie sg zinstytucjonalizo-
wane, pomimo ze mozna przytoczyé pewne przykiady wskazu-
jace na zaczatki z instytucjonalizacji. Zasadniczo jednak nie ma
kaplanow i §wigtyn. Kazdy mezczyzna i niektéore kobiety wie-
dzg, w jaki sposdéb odprawiaé obrzedy, choé sg miedzy nimi
mniej lub wiecej wyspecjalizowani w tym zakresie. Obrzedy
bywajg odprawiane na polach, w ogrodach, domach mezczyzn
(haus bot) i na cmentarzach. Tylko w nielicznych przypadkach
domy mezczyzn przemienione zostaly na $Swigtynie. Niektore
jednak spolecznosci majg specjalne miejsca lub domy, gdzie
przechowuje sie rzezby, maski, $wiete flely, kamienie, czaszki
lub kosci zmarlych. Miejsca te dla dzieci i kobiet zwykle sta-
nowig tabu. Instytucja kaplanoéw wystepuje sporadycznie wsréd.
plemion goéralskich (np. u Huli). Na ogét kazdy inicjowany mez-
czyzna moze pelnié funkcje kaplana, a w niektéorych obrze-
dach magicznych nawet kobieta. 19

Blizsza analiza tekstéw religijno-magicznych oraz $piewow
wykazuje, ze wiekszo$é z nich posiada charakter modlitwy i to
przeblagalnej lub blagalnej, nie zas$ dziekczynnej. Niektore for-
muly sugeruja modlitwe dziekczynng, w rzeczywistosci jednak
jest to raczej schlebianie béstwom dla przypodobania sig im
niz ich uwielbienie. Inne formuly charakteryzujgq sie stanow-

1 Por. C. V. Turner, The Sinasina Stone Bowl Cult, Pract.
Anthrop. 17 (1970) nr 1 s. 28—32.
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czos$cig czy wrecz napastliwoscig wobec bytow duchowych, aby
wymusié na nich spelnienie zadanej prosby. Wiele formul mo-
dlitewnych polega jedynie na wydawaniu nieartykutowanych
dzwiekow, przekrecaniu stéw znanych, ktérych wlasciwego
sensu trudno sie domys$lié. Zaklecia magiczne bywaja zwykle
otoczone tajemnica i sa przekazywane z pokolenia na pokolenie
tej samej linii rodowej. Zaklecia jednej linii, jeSli majg byé
uzyte w innej linii, muszg byé wykupione.

Najbardziej powszechng formg ofiary jest zabijanie §win. 1#
Ofiarowywane bywaja rowniez inne zwierzeta (kapule), nie-
ktore ptaki, rosliny (jam), zywnos$é, orzechy betelowe oraz ty-
ton. Wydaje sie, ze sens skladania ofiar polega na tym, iz majg
one stanowié pokarm dla przodkéw i duchow. Natomiast zabi-
janie $§win posiada réwniez znaczenie oczyszczajace oraz odna-
wiajace zycie i udzielajgce sil zywotnych. 2¢ Posiltki, spozywane
zwykle po zlozeniu ofiar, sg oznaka oraz symbolem jednosci
i lgcznosei zyjacych czlonkéw klanu ze zmartymi, ktorzy ozy-
wiajg w ten sposéb swojg z nimi przyjazn, utrwalaja pokoj
1 wzmacniajg prestiz grupy. Dlatego obrzed ofiarny to nie tylko
widowisko rozrywkowe, festiwal (singsing), lecz przede wszyst-
kim komunikowanie sie ze zmarlymi, reprezentowanymi przez
maski, rzezby i sakralne instrumenty muzyczne (flety).

Obrzedy kultowe majgce na celu dobro jednostki lub spolecz-
nosci (papait) odgrywaja duzg w zyciu Wyspiarzy role, szcze-
80lnie w takich okolicznosciach, jak nagle i nieprzewidziane
zmiany, nieszczes$cia losowe lub zagrazajace niebezpieczenstwa.
Najwazniejsze formy obrzedowe wystepuja przy czynnosciach
zZwigzanych z zyciem spolecznym 4 ekonomicznym, tj. przy
uprawie ogrodu, lowieniu ryb, polowaniu, budowie kanu,
uzdrawianiu, przy zabiegach zmierzajgcych do zmienienia po-
8ody, w zalotach, dla wzmozenia plodnosci, prestizu i dobro-
bytu, skracaniu sobie dtugiej i niebezpiecznej drogi, odniesienia
Sukcesu w potyczkach wojennych. Uzywa sie w tym celu od-
Powiednich roslin lub korzeni drzew, ziemi, wody, specjalnych
kamieni, starych dziel sztuki tradycyjnej, czaszek, piszczeli,
Prochéw zmarlych i innych reliktow ludzkich. Do najczestszych
technik towarzyszacych sprawowaniu obrzedéw nalezy moé-

—_—

Y Por. A. P. Vayda — A. Leeds — D. Smith, The Place of
Pigs in Melanesian ~Subsistence, Washington 1961; L. J. Luzbetak,

he Socio-Religious Significance of a New Guinea Pig Festival, Anthr.
Quart. 2 (1954) s. 59—80. 102—128.

® Por, E. Mantovani, A Fundamental Melanesian Religion, Point
8 (1977) 5. 154—165.
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wienie szeptem, dmuchanie, glebokie oddychanie, kolysanie,
zamiatanie, wycieranie, czyszczenie, cmokanie, klanianie sie,
schylanie, chowanie sie, zakopywanie, mycie sig, kgpanie itp.

W przytoczonych przykladach uczestnicy ograniczajg sie do
jednej tylko czynnosci, mianowicie nasladowanie tego, co pra-
gng osiggngé. Oczywiscie nie chodzi przy tym o zwykle nasla-
downictwo, ktére byloby czyms negatywnym, jako pozbawione
niepowtarzalnej szczerosci 1 spontanicznosci, stanowigcej istote
dziatania obrzedowego. W rytach tych dokonuje sie zespole-
nie banalnych powtoérzen z aktami twoérczymi, rutyny z ory-
ginalnoscig, gdyz nasladownictwo takie stanowi element struk-
tury religijnej. Jezeli okreslona spolecznos¢ moze dokona¢ wy-
boru techniki nasladowniczej, to nie zachodzi juz mechaniczne
odzwierciedlanie czego$, co istnieje uprzednio w przyrodzie.
Zamiast biernej realizacji schematu i doslownego kopiowania
modelu mamy do czynienia raczej z typem dzialania twoércze-
go i dynamicznego, zarowno pod wzgledem formy jak i tresci.
Dzialanie to nie ogranicza sie do powtorzenia jakiegos zdarze-
nia, lecz rozwijajac sie spontanicznie wytwarza je $wiadomie
na plaszczyznie kulturowej, tj. zmierza do uksztaltowania okre-
slonej sytuacji zgodnie z akceptowanym idealem, czyli do
stworzenia nowej rzeczywistosci.

Inna forma obrzedow, ktéore mozna okresli¢é jako czarodziej-
skie {poisin), ma stluzy¢ do szkodzenia czlowiekowi lub jego do-
brom. Czarownik (man bilong mekin poisin) stara sie wywolaé
u kogos chorobe lub zabi¢ go. Usiluje sprawié¢, ze zachoruje
Swinia, ogréd nie obrodzi, nastgpig kleski zywiolowe. Wyspia-
rze wierza, ze zle spojrzenie, zla mysl lub przeklenstwo moze
wyrzadzi¢ nieobliczalne szkody. Czarownik potrafi jednak réw-
niez zapobiec temu przez wypowiedzenie zaklecia nad ludzkimi
substancjami, jak nad $ling, ekstrementami, resztkami orzecha
betelowego czy papierosa. Przy wykonywaniu tych czynnoscl
postuguje sie technikg imitacyjng, np. spalania, gotowania, tlu-
czenia, bicia itp. Nie obce sg, niestety, przypadki uzywania
Srodkow trujacych z roslin i korzeni, ktore sie miesza z jedze-
niem przeznaczonym dla upatrzonej ofiary. Jes$li kto§ zauwazy,
ze czar zaczyna dzialaé, stara sie zastosowaé przeciwczary albp
tez usiluje przekupié czarownika, aby wplynat na zahamowanié
szkodliwego procesu.

W odniesieniu do czaréw, choréb i §mierci stosuje sig wroz-
by. Ludzie przy pomocy duchoéw lub tajemniczych sil probujd
doj$¢ prawdy i wykryé tego, kto jest winny choroby, $mierch
zlych zbioréw czy zlej pogody. Zwykla technikg wrozby jest
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np. odwiedzanie cmentarzy, analizowanie snéw, obserwacja
zachowania sie zwierzgt, badanie ciata ludzkiego, a takze rdzne
manipulacje z ro$linami, szczegdlnie z galagzkami bambusowymi.

W czasie glodu lub klesk zywiolowych, przed rozpoczeciem
walk czy urodzeniem sie dziecka Wyspiarze zwykli wyznawac
publicznie swoje winy, a niekiedy wyznajg je réwniez swym
przodkom. Wydaje sie, ze takie oskarzanie sie ma raczej cel
spoleczny niz charakier religijnej spowiedzi,

Tabu dotyczy szczegbélnie kobiet, toteméw i zmartych. Zaden
dorosly mezczyzna nie powinien mie¢ kontaktow z kobietg mie-
sigezkujgeg lub rodzgcg dziecko. Musi tez powstrzymaé sie od
stosunkow seksualnych przed rozpoczeciem wykonywania
obrzedéw rytualnych, polowaniem oraz potyczkami wojenny-
mi. Tabu stanowia réwniez niektore miejsca, wody, rzeki i go-
Ty, gdyz — wedlug wierzen Wyspiarzy — mieszkajg tam duchy
lub demony. Niemal kazda spolteczno$¢é ma swoje tabu pokar-
mowe, obejmujgce niektore rosliny, ryvby i zwierzeta.

1V. FUNKCJE WIERZEN RELIGIJNYCH

Do wlasciwego zrozumienia religii Nowogwinejczykow nie
wystarczy rozpatrywaé jg tylko jako fenomenu kulturowego.
Konieczne jest rowniez rozpatrzenie jej w kontekscie calego
porzadku kosmicznego oraz powigzania ze strukturami spolecz-
nymi i ekonomicznymi. W swoich wierzeniach religijnych Wy-
spiarze nie przeprowadzaja na ogo6l teoretycznej refleksji nad
wlasnym srodowiskiem naturalnym. 2! Pojmuja je jako rzeczy-
Wistos¢é samo przez sie zrozumialg, ktoérej nie trzeba sie zbytnio
obawiaé, za wyjatkiem niektérych okolicznosci, np. przy wy-
buchu wulkanu, trzesieniu ziemi itp. Te spolecznosci, ktére
malo lub w ogdle nie interesuja sie bytami duchowymi stwor-
czymi (Kyaka, Chimbu, Gahuku Gama), wierza, ze ziemia i jej

gactwa istnialy zawsze i nie zastanawiajg sie nad problemem
jej poczatkow. Dlatego plemiona te nie maja mitéw wyjasnia-
jacych powstanie $§wiata ani tez obrzedow rytualnych, ktore
zapewnialyby jego dalszg egzystencje. Nawet te spoleczno$ci,
ktore wierzag w herosow kulturowych (Huli, Mae, Siane, Ara-
Pesh, Hgaing, Garia), majg bardzo slabo rozwinietg ideg stwo-
rzenia §wiata i natury.

Natomiast Wyspiarze gleboko zastanawiajg sie nad niekto-

Z Por. R. A. Rappaport, Rituel Regulation of Environmental Re=-
lations among New Guinea People, Ethnology 6 (1967) s. 17—30.
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rymi szczegolami swego sSrodowiska, takimi jak gory, rzeki,
wodospady, wiry wodne, mokradla, wertepy, wyspy, groty,
drzewa, roéliny i zwierzeta. W tym zakresie istnieje wiele mi-
téw i opowiadan wyjasniajacych ich powstanie, rodzaj bostw,
ktore tam mieszkaja, oraz dlaczego miejsca te w niektorych
przypadkach stanowig tabu, jaka jest funkcja skal, roslin
i zwierzagt w obrzedach itp. Wyspiarze rzadko kiedy przejawiaja
filozoficzng zadume, ale za to bardzo czesto widaé u nich lek
i przerazenie. Rozrdzniajg miejsca dobre i zle, z ktérych ludzie
bgdz mogg odnie$¢ pozytek, badz tez muszg ich unikaé. Do
niektéorych miejsc nie wchodzag, gdyz lekajg sie ich, a jesli wejse
tam musza, odmawiajg zaklecia magiczne 1 skladajg ofiare,
aby zjednaé¢ sobie przebywajgce tam duchy lub uzyskaé¢ od
nich informacje co do niewyja$nionego zdarzenia. Do innych
za$ wchodzg chetnie, gdyz tam mieszkajg dobre duchy i zyezli-
we tajemnicze sily, ktére moga przywroci¢ zdrowie, wzmocnié
site, przyczynié¢ sie do wiekszej plodnosci. Dlatego tez istniejg
obrzedy przeblagalne oraz cbrzedy gwarantujgce wtasciwe wy-
korzystanie tych miejsc. To, co M. Eliade stwierdza o miej-
scach $wietych w odniesieniu do Europy i Indii, ma rowniez
zastosowanie na Nowei Gwinei. 22 Jednakze w przeciwienstwie
do Europy czy Indii Wyspiarze Nowej Gwinei patrza na $wiat
nie oczyma filozoféw lub poetdéw, lecz praktykow i uzytkow-
nikéw. Zachodzi jeden tylko godny uwagi wyjatek: gigantyczne
szezyty gorskie, poteine grzmoty i blyskawice, obfite tropikal-
ne opady mogg wprawi¢ Wyspiarzy w zadume i przywies¢ im
na myS$l religijny sens zycia, przy chwilowym przynajmniej
zapomnieniu o pragmatyzmie.

Podobnie malo interesujg sie¢ Wyspiarze pochodzeniem czlo-
wieka, chociaz pewne informacje na ter temat zawiera ich
mitologia. Niektoére spolecznosci wierzg w odwieczne istnie-
nie czlowieka. Niekiedy mity moéwia, ze czlowiek zostal stwo-
rzony przez wszechpotezne myslenie Boga albo ze Boég ulepil
czlowieka z gliny czy wyrzezbil z drzewa i ozywil go przez
wlanie krwi, tchnienie w niego ducha, udzielenie $liny lub
przy pomocy bostwa stwarzajgcego. Dokonalo ono aktu ozy-
wienia czlowieka przez samo wydanie rozkazu lub wylanie wo-
dv na jego figure z drzewa czy gliny. Inne wyobrazenia do-
tycza metamorfozy czlowieka 7ze zwierzat 11b roslin, szczegbl-
nie z bambusu. Do$é powszechna iest mitolosiczna idea, kto6-
rag mozna by nazwaé ,teorig wylowienia”: ptak morski nurko-

2 M. Eliade, Sacrum, mit, historia, Warszawa 1974.
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wat kilka razy w wodzie morskiej i wylowil z niej istote ludz-
kg, wzglednie sam sie w nig przemienil. Badania etnologiczne
wykazaly istnienie mitéw, wedlug ktérych bogowie uczynili
czlowieka z drzewa,?® z mulu ziemi,®* z dojrzalego owocu 2 lub
z krwi. Niektére mity glosza, ze na poczatku byl tylko jeden
lub kilku mezczyzn, ale nie bylo kobiety, ktéra zostala ufor-
mowana dopiero pozniej, np. przez odciecie palca mezczyzny
1 przemienienie go w kobiete. Jeszcze inne mity podaja, ze
pierwsze kobiety powstaly =z orzecha kokosowego lub tuby
bambusu. Enga wierzg, ze mezczyzni i kobiety istnialy zaw-
sze jako byty niebieskie, ktore pdzniej zeszly na ziemie i roz-
poczely zycie ludzkie.26 ’

Bardzo wazng funkcje pelni religia w dzialalnosci ekonomi-
cznej i spolecznej Wyspiarzy, kiéra jest gtowng troska ich zy-
cia i nie moze by¢é uwazana za zrozumialg sama przez sig. Brak
stabilnos$ci w tej dziedzinie prowadzi czesto do napiec¢ i niepo-
kojéw, stgd nalezy stabilnos¢ te stale utrwala¢ i wzmacniac.
Np. zapewnienie urodzaju i pomy$lnosci w zbiorach przez ob-
rzedy rytualne oparte na mitach staje sie problemem na mia-
re egzystencji ludzkiej. Istniejg wierzenia gloszgce, ze syste-
my ekonomiczno-spoleczne powstaly dzieki dzialaniu jednego
lub dwoch bytéw duchowych (okolice Kainantu, Wsch. High-
land, zatoka Astrolabe).2?” Wedlug innych wierzen struktury
ekonomiczne stanowig skutek dzialalnosci wiekszej liczby by-
tow stwédrczych (Huli, Mae, Hgaing, okolice Bagasin, Ara-
pesh). Niektore plemiona zagadnieniu temu poswiecajg niewie-
le uwagi lub wrecz je ignoruja (Siane, Chimbu, Gahuku Gama,
Kyaka, Tangu, Lesu, Toambaita).28

Glownymi potrzebami w systemach spoleczno-ekonomicz-
nych, ktére majg byé¢ zaspokojone przez obrzedy rytualne, sa:
obfite urodzaje, plodnosé zwierzat, skutecznos¢ w wykonywa-
niu rzeczy oraz ogdlny dobrobyt spolecznosci. Wszystkim eta-

#F E Williams, Papuans of the Trans-Ely, Oxford 1936.

_2“ H. Aufenanger, Customs Beliefs and Material Culture in the
Highlands of New Guinea, Anthropos 58 (1963) s. 187—208.

% G. Landtmann, The Kiwai Papuans of British New Guinea,
London 1927.

% Por. H Strauss — H. Tischner, Die Mi Kultur der Hagen-
berg Stdmme in Ostlichen Zentral Neu Guinea, Hamburg 1962 s. 47 n.;

. M. McGregor, Learning from Wape Mythology, Pract. Anthr. 16
(1969) nr 5 s. 202 n.

7 Por. R. A. Rappaport, Ritual in the Ecology of a New Guinea
i;?&ple, Columbia 1966; I. Hogbin, A Guadalcanal Society, New York

# Por. Gods, Ghosts and Men, dz. cyt., s. 12.
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pom zycia ludzkiego towarzysza odpowiednie obrzedy rytual-
ne. Poniewaz zycie to jest zagrozone przez rdéznego rodzaju
byty duchowe i tajemnicze sily lub strzezone przez nie, dlate-
go praktykowane sa rozne zaklecia i obrzedy dla chronienia
zycia czy jego wzmocnienia: dla wzbudzenia miloéci, udziele-
nia sit dziecku, sprowadzenia deszczu, uzyskania dobrych zbio-
row, uleczenia z chordéb, wlasciwego wykonania rzezb itp. Ma-
ja one jednoczes$nie charakter indywidualny i spoleczny, celem
bowiem ich jest ochrona zaréwno poszczegdlnej jednostki, jak
i calej grupy klanowej. Odnosne obrzedy rytualne mozna usy-
stematyzowaé w trzech grupach: obrzedy odprawiane na czesé
bytéw stworczych i opiekunczych, zawierajagce idee prosby,
targowania sie z duchami lub wrecz wymuszania od nich spel-
nienia prosby (Huli, Kuma); obrzedy religijno-magiczne (u
Arapesh, zatoka Astrolabe, okolice Bagasin); obrzedy na czes¢
zmarltych przodkoéw, wystepujace u wszystkich spotecznosci.

Na czolo wysuwaja sie obrzedy za Zmarlych: ceremonie za-
lobne, ofiary z gotowanych pokarmow, z orzechow betelowych,
z tytoniu oraz ofiary skladane przy okazji tzw. kultow me-
skich.2® Juz J. G. Frazer okreslil je jako centralng tajemnice
spoleczenstwa pierwotnego.’® Sg to obrzedy inicjacyjne, pola-
czone z rytualnymi tancami, wymiang $win, warzyw i roznego
rodzaju- kosztowno$ci. Mozna jednak dostrzec roznice po-
miedzy obrzedami odprawianymi przez Wyspiarzy z gér a
mieszkancami wybrzeza. Goérale wierzg, ze wieksze korzysci
ekonomiczne odniosa przez zlozenie ofiar duchom dawniej
zmarlych czyli przodkom, tubylcy natomiast z wybrzeia uwa-
zaja, ze niedawno zmarli sg bardziej zyczliwi ludziom i moga
wiecej pomoc Przy tym gorale s4 bardz1e] liberalni przy skla-
daniu ofiar i decyzje o ich przyjeciu czy odrzuceniu pozosta-
wiaja przodkom, plemiona zas$ z wybrzeza starajg sie wymu-
si¢ na niedawno zmarlych spelnienie prosby. Emocjonalny cha-
rakter obrzeddow na cze$¢ zmarlych odpowiada charakterowi
stosunkow miedzyludzkich tych dwoch grup Wyspiarzy. W ry-
tuale gérali wystepuja momenty targowania sie ze zmarlymi,
a nawet przekupywania ich, podczas gdy plemiona z wybrzeza
stosujg zasade wzajemnosSci wymiany: do, ut des. Istnieje tez
szeroki zestaw obrzedéw wymuszajacych od przodkéow np. opa-
dy deszczu lub pogode sloneczng.

Badacze wierzen religijnych Wyspiarzy wykazuja, ze zacho-

2 Por. M. R. Allen, Male Cults and Secret Initiations in Melanesia,
Melbourne 1967.
3 J G.Frazer, dz. cyt., s. 278.
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dzi réwniez korelacja miedzy typem systemu spolecznego a
jego wierzeniami. Pokrywa sie to z twierdzeniem E. Durk-
heima, iz rzeczywistoscig, ktora znalazla swoj wyraz w wyo-
brazeniach religijnych i mitologiach, a jednoczesnie stanowi
obiektywng i uniwersalng przyczyne doznan religijnych, jest
spoleczenstwo. Durkheim nazywa spoleczenstwo przedmiotem
religii, a jej istote upatruje w ,idei spoleczenstwa”.3! Wierze-
nia religijne Wyspiarzy sg przyporzadkowane trzem przeciw-
stawnym sobie dychotomiom: cialo — dusza, zywy — zmarly,
meski — zenski. Na plaszczyznie spolecznej religia stuzy do za-
pewnienia dobra spolecznosci: odprawiane obrzedy skierowa-
ne s do zmarlych, aby uswietni¢ narodziny dzieckd, 1mc_]ac3e,
sluby, pogrzeby. Uroczystosci polaczone z wymlana pozywie-
nia oraz maskowymi tancami ku czci zmarlych i przodkow
(tzw. tance tumbuna) nalezg do gléwnych obrzedéw Wyspia-
rzy. Zasadniczym celem tych rytualow jest uproszenie zmar-
lych i przodkéw, aby dali sile dzieciom, mlodziezy odwage,
plodnoéé kobietom, a zmarlych przyjeli do swego grona. We-
wnetrzna ich funkCJa jest jeszcze glebsza: da]q one s1le zy-
ciowg grupie oraz utrwalajg pozycje spoleczng i znaczenie kla-
nu. Rytual wymiany jest przejawem materialnej i spolecz-
nej sily klanu, a jednoczes$nie uzaleznia jedna grupe od dru-
giej. Lider klanowy lub wioskowy zyskuje na autorytecie, je-
zeli dzieli sie dobrami z inng grupag.

Wierzenia rehglJne Wyspiarzy w zasadniczy sposdéb wply-
waja na spojnos¢ i statosé¢ ladu spolecznego przez formulowa-
nie praw moralnych i naklanianie wspolnoty do przestrzega-
nia ich, chociaz wplyw ten nie u wszystkich plemion ma ten
sam stopien nasilenia. W okolicach Kainantu istniejg mity re-
gulujace samokontrole czlowieka oraz jego wilasciwe zachowa-
nie i postepowanie. Wedlug wierzen Huli strézem moralnosci
jest bostwo Datagaliwabe. Mieszkancy wybrzeza nie lacza za-
sadniczo wierzen religijnych z m-oralnos'cia, choé niektore ple-
miona (Nakani, Manus) uwazaja, ze byty duchowe interesujg
sie moralno$cig czlowieka. W wierzeniach Busama i Garia du-
chy karzg za takie wykroczenia, jak cudzoléstwo, kazirodztwo
1 morderstwo.32 Trudno natomiast dopatrzec sie relac31 miedzy
religiy a moralnoscia u plemion Kaoka i Ngaing. Plemiona te
53 przekonane, ze dobre prowadzenie sie jest problemem spole-
—_——

M E. Durkheim, Elementary Forms of the Religious Life, Glencoe
1947 5. 421,

2 Por, P. Lawrence, Cargo Cult and Religous Beliefs among the
Garia, Intern. Archives of Ethnography 47 (1954) s. 1—20.
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cznym czysto ludzkim 1 wykroczenia przeciwko niemu mogg
by¢ karane wylgcznie sankcjami $wieckimi. Istnieje jednak
ogdlne przekonanie, ze duchy i przodkowie tylko wtedy za-
reaguja na odprawiany rytual, jezeli beda przestrzegane pra-
wa i przepisy klanowe.3 Tance sakralne, Spiewy i ofiary przy-
czynia sie do uzyskania dzigki interwencji przodkéw doébr ma-
terialnych o charakterze spolecznym, jezeli ludzie bedg zyli
jak bracia, bedg wyznawali swoje winy oraz zachowywali tra-
dycje, moralne i spoteczne prawo klanu.

Sztuka nowogwinejska jest rowniez zwigzana z wierzeniami
religijnymi i spoleczno-religijnymi strukturami.® W zasadzie
nie istnieje sztuka $wiecka. Maski i rzezby przedstawiajg by-
ty duchowe, przede wszystkim duchy niedawno zmartych oraz
przodkow, a nieraz rowniez totemy. Maski i rzezby to nie tyl-
ko zwykle portrety przodkéw, lecz takze ich wcielenia, ktdre
reprezentuja sile przodkéw. Z maskami, rzezbami i sakralny-
mi fletami zwigzanych jest wiele tabu. Nie sg one dostepne dla
kobiet oraz niewtajemniczonych i nalezy je trzymaé¢ w tajem-
nicy przed nimi. Proces rzezbienia masek czesto jest zlgczo-
ny z odprawianiem obrzedéw kultowych. Niektore rzezby,
szczegdlnie przedstawiajace byty totemowe, uchodzg ze emble-
‘maty, symbole, znaki klanowe, ktére nie zostaly wymyslone
przez ludzi, lecz pochodza od samych toteméw. Dla Wyspia-
rzy nie stanowi to zadnej trudnos$ci przejaé $piewy lub tance
sakralne od innych szczepow, ale jest rzeczg niemozliwg na-
$ladowanie rzezb, masek, malowidel, klanowych symboli 1lub
zakleé magicznych innego klanu, gdyz posiadajg one charak-
ter gleboko religijny i noszg cechy nalezgce wylgcznie do da-
nej grupy klanoweij.

Wyobrazenia religijne Wysplarzy stanow1q integralny sklad-
nik ich epistemologii. Mity i dzialalnosé rytualna, jak wspom-
niano, sa w pewnym stopniu przejawem rozumienia przez Wy-
spiarzy natury kosmosu oraz szukaniem sposobow do wyko-
rzystania jego bogactw ku pozytkowi czlowieka. Z ogdlnego
za$ pojecia kosmosu, zarowno doswiadczalnego, jak i pozaem-
pirycznego, wynika, ze religia ma charakter Scisle praktyczny
i materialistyczny. Jest ona raczej technologig zbawienia czto-

B N. de Groot, Christian Morality in Papua New Guinea, Ver-
bum 18 (1977) s. 208—222,

M Por. G. Koch, Kultur der Abelam, Berlin 1968; C. A. Schmitz
Wantoat: Art and Relzgzon of the Northeast New Guznea Papuans, The
Hague 1963; P. Wirz, Kunst und Kult des Sepik-Gebietes, Amsterdam
1959; S. Chauvet, Art de la Nouvelle Guinee, Paris 1930.
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wieka niz duchowsg silag, majgcg stuzy¢ temu celowi.3d Jezeli
chodzi o relacje religii do wiedzy, nalezy w wierzeniach Wy-
spiarzy rozrézni¢ dwa systemy poznawcze: wiedze techmiczo-
-empiryczng oraz sakralna, objawiong przez przodkow, ktorzy
otrzymali ja od béstw i herosow kulturowych przy stworzeniu
Swiata. Trzeba jednak pamieta¢, ze takie rozrdznienie jest
oparte na kategoriach zachodniego systemu epistemologiczne-
go. Wedlug poje¢ zachodnich wiedza jest rezultatem badan
1 wysitkéw czlowieka, zmierzajacych do poznania rzeczywi-
stosci i zjawisk $wiata. Wyspiarze natomiast, szczegélnie z wy-
brzeza, wierza, ze takze wiedza empiryczna zostala objawio-
na ludziom przez byty duchowe. Od czaséw stworzenia byty
te zyja stale wsrod ludzi i objawiajg sie im we snach, wizjach
lub innych nadzwyczajnych doswiadczeniach. Ukazaly one
czlowiekowi sens i cel kultury oraz okreslily praktyczne $rod-
ki i narzedzia do korzystania z jej bogactw, a ponadto spo-
sob produkowania i wykonywania tych narzedzi. Daly row-
niez czlowiekowi co§ wazniejszego: ezoteryczng wiedze, mito-
logie oraz formy rytualne, aby wszelkie jego przedsiewzigcia
byly skuteczne.

Wyspiarze posiadaja rzeczywiscie znaczny zasoéb wiedzy
praktycznej, bez ktorej zycie ich byloby w powazinym stop-
niu utrudnione lub wrecz niemozliwie. Potrafig znalezé odpo-
wiedni gatunek ziemi pod odpowiednie rosliny; umiejetnie wy-
korzystujg zasady technologiczne budowy kanu, na ktorych
odbywajg dlugie rejsy morskie; znajg wlasciwosci lecznicze
ziél i skrzetnie z nich korzystajg; wykonujg recznie wedlug
Scistych praw akustycznych potezne bebny (garamuty), za po-
mocg ktéorych przesylajg sygnaly na dalekie odleglosci. Ich
znajomo$¢ praw natury moze wprawi¢ Europejczyka w zdu-
mienie. Jednakze sami Wyspiarze nie uwazajg tej znajomosci
za wiedze w $cislym tego slowa znaczeniu. Technologia wyko-
nywania rzeczy, przedmiotoéw, narzedzi jest sama w sobie kwe-
stig zdolnosci i wprawy, ktorg mozna naby¢ droga doswiadcze-
nia lub nauczyé¢ sie od ludzi starszych. Jest to zatem wiedza
techniczna, nierefleksyjna i ograniczona. Dopiero wierzenia re-
ligijne nadaja jej warto$é i sens. Doswiadczenie zinterpreto-
wane wedlug kategorii mitologicznych staje sie istotg ,,praw-
dziwej wiedzy” 3 Jezeli czlowiek pragnie mieé efekty w ja-
kiejkolwiek dzialalnosci, musi odprawié¢ odpowiednie obrzedy,

% Por, H . Never mann, art. ¢yt.,, s. 100—134.
% Por. P. Lawrence, Politics and 'True Knowledge’, New Guinea
2 (1967) nr 1 s. 34—49.
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pochodzgce od bostw z czasow stworzenia i przez nich Scisle
okre§lone, w przeciwnym bowiem przypadku cala jego dzia-
lalnos$é pozostanie nieskuteczna i bezowocna.

Trudno wiec zgodzi¢ sie z opinig, ze Wyspiarze sg nielogicz-
ni i mniej inteligentni niz ludzie Zachodu. Na takiej ocenie
zawazy! poglad L. Lévy-Bruhla, wedlug ktorego czlo-
wiek pierwotny nie mysli logicznie i nie uznaje zasady do-
statecznej racji, dlatego jego mentalno$é¢ nalezy okresli¢ jako
prelogiczna.3” Wyspiarze nie majg filozofii typu intelektuali-
stycznego, ale w swojej praktycznej dzialalno$ci postepuja
bardzo logicznie oraz dochodzg do konkluzji poprawnych w
Swietle wlasnych przekonan religijnych. Jezeli przestanki sg
inne, inne tez musza by¢ wnioski. Jest to rozumowanie od-
mienne niz na Zachodzie, co nie znaczy, ze jest ono nielogicz-
ne.

Szczegdlna predylekcja Wyspiarzy do wiedzy sakralnej mo-
ze sugerowaé, ze ich myslenie charakteryzuje sie mistycyz-
mem. Tymczasem myslenie tych ludzi, choé przesigkniete mo-
tywami religijnymi, nacechowane jest pragmatyzmem. Prag-
matyzm ten widoczny jest zwlaszcza w przestrzennym 1 cza-
sowym pojmowaniu kosmosu. Rzeczywisto$§¢ bowiem nadna-
turalna lgczy sie jak najscislej z rzeczywisto$cig naturalng, przy
czym punktem centralnym obu rzeczywistosci jest czlo-
wiek. Jego relacja do innych ludzi tworzy systemy spoleczno-
-polityczne, natomiast jego relacja do bytow duchowych sta-
nowi istote religii. Pragmatyzm Wpyspiarzy przejawia sie w
tym, ze przez wypelnianie swoich obowigzkéw daza do zjedna-
nia sobie drugiego czlowieka, aby on réwniez odwzajemnia¥
sie innym. Podobnie przez wykonywanie obrzedow rytualnych
starajg sie wplynaé na byty duchowe, aby ‘myslaly o nich i ob-
darzaly ich dobrami materialnymi. Prace uwazajg za czynnoS¢
skladajaca sie zardowno z elementdéw techniki $wieckiej, jak
i obrzedowej, majgcych te samg warto$¢é ze wzgledu na ich
pochodzenie od bytéw duchowych.

Jesli chodzi o czasowe wymiary kosmosu, to jest on, we-
dlug Wyspiarzy, statyczny i niezmienny. Nie istnieje pojecie
tradycji i historii w sensie zachodnim, nie mierzy sie tez cza-
su datami i zdarzeniami, ktére dokonaly sie w przeszlosci.
Mierzenie czasu odbywa sie w dwojaki sposob: przez czas eko-
logiczny lub przez czas kosmiczny. Czas ekologiczny to nastep-—
stwo por roku w cyklu jednorocznym, w ktérym wyznaczane

%L Lévy-Bruhl, Les fonctions mentales dans les sociétés infé-
rieures, Paris 1910.
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sg dni na uroczystoéci i rytualy. Czas kosmiczny stanowi odpo-
wiednik ogdlnie przyjetego czasokresu istnienia kosmosu. Ma
on ograniczony zakres uzytkowy i nie siega daleko w przesz-
tos¢é. Kazda nowa generacja zapomina o swoich antenatach.
Czas nie plynie, bo okres od zaistnienia rzeczywistosci ziem-
skiej jest bezczasowy. Po zaistnieniu $Srodowiska naturalnego
(opisywanego przez mity) wylonily sie z niego przypadkowo
rosliny, zwierzeta, rytualy, a nawet byty ludzkie. Mity opisu-
ja powstanie wszelkich przejawow kultury przesztosci w taki
sposéb, jak wygladajg one obecnie. Nie istnieje idea ulepsza-
nia rzeczywistosci przez eksperymentowanie. Zdarzenia prze-
szto$ci sg zdarzeniami tferazniejszosci i bedg zdarzeniami jutra.
Relacja miedzy czlowiekiem a bytami duchowymi (religia) w
caloksztalcie kosmosu ma ustalong i niezmienng forme, naj-
lepszg ze wszystkich mozliwych i nie wykazuje zadnych ten-
dencji do ulepszenia §wiata w przyszlosci.

‘Wiedza zatem, w przekonaniu Wyspiarzy, jest tak samo sta--
tyczna i ograniczona, jak lad kosmiczny, na ktérym sie opie-
ra. Moze byé zglebiona i poszerzona tylko na skutek specjal-
nej interwencji i objawienia sie bytow duchowych, zamieszku-
jacych $wiat naturalny. Religia catkowicie zaspokaja wszelkie
intelektualne potrzeby, gdyz funkcjonuje w strukturach spo-
teczno-ekonomicznych jako czynnik zapewniajgcy ich operaty-
wnos¢ oraz skuteczno$é. Na skutek cigglego powtarzania sie
wydarzen 1 czynnosci, zwigzanych z zyciem ekonomicznym
1 spolecznym w cyklu rocznym, niemal kazde zjawisko jest tlu-
maczone w kategoriach religijnych i podporzadkowane religii.
Caly $wiat widzialny — roczne dojrzewanie roslin i owocéw,
plodno$é $win, narodziny dziecka, a nawet $mier¢ — dowodzi,,
ze religia nie ma charakteru mistycznego, lecz opiera sie na
zasadach doswiadczalnych i sprawdzalnych. Nie ma potrzeby,
a8 nawet mozliwosci, uciekania si¢ do wiedzy abstrakcyjnej
1 ttumaczenia nig zjawisk $§wiata. Gdy zachodzi mozliwo$¢ wy-
boru miedzy rozumowaniem intelektualnym a interpretacja re-
ligijno-magiczng, Wyspiarze decydujg sie na te druga mozli-
wos¢é, ktora wyplywa z ich Swiatopogladu i determinuje roz-
Wigzywanie problemdw zyciowych. Nawet w czasach obec-
nych, choé zycie religijne stracilo nieco ze swych barwnych
obrzedéw i rytualéw, mys$lenie jednak nadal pozostaje trady-
Cyjne. Wspblczesne systemy edukacyjne nie zmienily, jak do-
tad, istoty , prawdziwej wiedzy” Wyspiarzy, a zjawiska kul-
tury oraz cywilizacji wspolczesnej sg tlumaczone przez nich
wedlug tradycyjnych religijno-magicznych doswiadczen.
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ZAKONCZENIE

Tradycyme wierzenia rehgune Nowogwmechykow sg scisle
powiazane z wierzeniami, wyrazajgcymi spoleczne potrzeby in-
tegracji oraz odzw1erc1edla]acym1 stosunki pokrewienstwa
i organizacje grupy rodowej, lokalnej czy plemiennej. Normy
funkcjonujace w tych strukturach nie mogg byé¢é analizowane
w podobny sposéb jak instytucje i organizacje religijne rozwi-
niete, gdyz w spoleczenstwach tych nie ma spisanych regul po-
stepowania i spolecznego zachowania sie, ktore bylyby wpro-
wadzone w zycie przez organa oficjalne. Jednos¢ norm jest za-
pewniona przez jednos¢ tradycji i wierzen religijnych, ktére
nie tworzg zinstytucjonalizowanych zestawow wierzeniowych.
Jako typowo pierwotne nie posiadajg wydzielonego systemu
pogladow, praktyk i instytucji spolecznych, lecz sg integralnie
zlaczone z caloscia zycia grupy spolecznej, wspodluczestnicza w
kazdej ich dzialalnosci wytwoérczej i artystycznej oraz stanowia
niezbedny element ich codziennej praktyki spolecznej. Wierze-
nia te, bez wzgledu na ich wymowe i znaczenie oraz lokaine
odrebnosci, wyrastajg ze wpolnego podioza, jakim jest zespol
podstawowych tresci wierzen religijnych spoleczenstwa pier-
wotnego. Wysilki zmierzajagce do utrzymania ladu i porzadku
w stosunkach spolecznych oraz ze $wiatem nadnaturalnym
znajduja wyraz w szeregu roznych obrzedow kultowych, wyko-
nywanych w cyklu kalendarzowym bagdz tez przy okazji waz-
niejszych wydarzen w zyciu jednostki lub grupy.

Wszelkie czynnosci zycia spolecznego i ekonomicznego s2
determinowane wierzeniami religijnymi, w ktérych mozna do-
'patrzeé sie podwoéjnej funkcji. Wierzenia te pelnig funkcje
wyjasniajgca caly porzgdek kosmiczny i nadajg mu obowigzu-
jaca moc. Mowia o poczgtkach $wiata fizycznego i zasobow eko-
nomicznych, o pochodzeniu czlowieka oraz systemow 5poleCZ‘
nych i politycznych. WyJasma]q istnienie dobra i zla na §wie-
cie oraz konieczno$¢ Smierci i rodzaj zycia pozagrobowego:
Wierzenia religijne sa wiec filozofig zycia pelnigcg funkci€
poznawczg. Dostarczajg tez Wyspiarzom odpowiednich srod-
kow, aby $wiat funkcjonowat wlasciwie. Tylko wiedza religii-
na ]est wiedzg prawdziwg, mowiacg czlowiekowi, jak zapano-
wacé nad Swiatem przy pomocy odprawianych rytualow, gwa-
rantumcych skuteczno$é w dzialalnoéci ekonomicznej, spotecz-
nej i biologicznej. Wyspiarze posiadajg pewien zaséb wiedzy
i zdolnosci praktycznych lecz wiedze te tlumacza zawsze W
oparciu o wierzenia religijne i obrzedy rytualne. Mozna je
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zatem uznac¢ za technologie zycia o charakterze zdecydowanie
praktycznym.

Wielu etnologéw, antropologdéw i socjologow wyjasnia wie-
rzenia religijne Nowogwinejczykéw wylacznie w punkfu wi-
dzenia socjologicznego i psychologicznego, uwazajac instytucje
1 rytualy religijne jedynie za symbol czy reakcje czlowieka na
jego psychiczne i spoleczne potrzeby. Tego rodzaju ocena jest
zbyt uproszczona i niekompletna. Wprawdzie nielatwo jest
wykry¢ w wierzeniach i rytualach Wyspiarzy elementy trans-
cendencji, tym niemniej wierzenia te przejawiaja egzysten-
cjalng zaleznos$¢ czlowieka od Tajemnicy, ktéra niekiedy nazy-
wajg Bogiem. Tradycyjne obrzedy rytualne mozna uznaé za
znak zaleznos$ci czlowieka od tej Tajemnicy i stgd przyznaé im
ukrytg funkcje teologiczna.

Nature of the New Guinea-People’s Religious
Beliefs

Summary

Materials presented in the article apply to the mainland of Northe-
ast New Guinea taking no account of Papua and West Irian. In the
first part of the article is described question of magic to religion re-
lation with regard to New Guinea. Specialists in matters of religion in
the West distinguish between magic and religion and they are of opi-
nion that the two are two self-contained cultural realities. But it does
not refer to New Guinea; none of three classic distinctions between
the two, propounded by E. B. Tylor, J. G. Frazer, B. Malinowski and
E. Durkheim, can be consistently substantiated by the evidence availa-
ble. Religion and magic show some differences, but the dominant fun-
ction of both is the same: they are a means of fostering socic-econo-
mic welfare, so they can be considered together only.

The second part of the article talks the beliefs in spirit-beings over,
who can be classified into four groups: creative and/or regulative
Spirit-beings (deities, cultural heroes); autonomous spirit-beings who

have no creative and/or regulative functions (demons — masalai,
Pucks — sanguma, tricksters — man bilong trik); spirits of the living
(souls — devil bilong man) and the dead (ancestors — tambaran, tum-

buna); totems (pisin) and occult forces (pawa).

In the third part of the article mention is made of practices by which
Man assumes that he must maintain correct relationship with gods and
Spirits, so that thev will automatically employ themselves to his advan-
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tage. An efforts to secure the social and religious order as well as
a good relationship with supernatural beings find its expression in a
number of various rites performed either in the curse of calendar cycle
or when the opportunity occurs in individual’s and group’s lifetime.
Any social and economic action is determined by the religious beliefs,
which perform threefold function, that was represented in the fourth
part of the article.

Religion serves to explain and validitate the total cosmic order; it
tells men how the physical world, the economic resources as well man
and his socio-political systems came into existence. It explains also
why there is good and evil in the world, why man has to die and
what happens to him after death. Religion is the philosophy of life,.
it has a cognitive function.

Religion provides men with the techniques to keep the world ope-
rating properly. Religious knowledge is real knowledge which tells.
men how to master the world by performing ritual which guarantees
success in important economic, social and biological undertakings. All
people have a considerable store of factual knowledge and practical
skills, but this is not regarded as real knowledge. Furthermore this
knowledge and the skills are not just secular, but they are penetrated
with religious explanations and rituals. Religion is the technology of
life, it has a predominant pragmatic function.

Most anthropologists and sociologists try to explain religion in New Gu-
inea as a cognitive and pragmatic system only. They may also try toex-
plain religion from a soclial and psychological point of view; they rec-
kon that many religious institutions and rituals are only symktols or
reactions of man’s psychological and social problems. All these attempts
are very valid but they are also limited and therefore incomplete. Em-
pirical sciences will have difficulties in discovering in beliefs and ri-
tuals signals of transcendence. Nevertheless traditional religious beliefs
reveal man’s existential dependence on a Mystery which some pecple
call God and traditional rituals are also a sign of man’s commitment to
this Mystery. Religion is the expression of the spirituality of life, it
has a hidden theological function.

W. Kowalak’



