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EWA NOWICKA
INDIANSKI SHAKERYZM

Indianski shakeryzm?! jest jednym z trwalych ruchéw religijnych 2
Indian Ameryki Poélnocnej. Podobnie jak pejotyzm shakeryzm zrodzit
sie w koncu wieku XIX i do dzi$ jest kultem zywym wsréd plemion
Poélnocnego Zachodu. Rozpowszechniony jest w takich plemionach, jak
Yakima, Puyallup, Nisqually, Squaxin, Umatilla, Wasco-Wishram oraz
w wielu malych grupach znad rzeki Kolumbii. Shakeryzm obejmuje wige
swym zasiegiem stany Washington oraz cze§¢ Oregonu 1 Kalifornii
w Stanach Zjednoczonych, a takze czes¢ prowincji Kolumbia Brytyjska
w Kanadzie. Jest to obszar kulturowo bardzo zréznicowany, posiadaja-
cy jednak pewng specyfike w stosunku do reszty terenu Ameryki Pol-
nocnej. Pierwotna gospodarka tych drobnych plemion opierala sie na
ryboléwstwie stodkowodnym (uprawianym na rzece Kolumbii i jej do-
plywach) oraz morskim (na wybrzezu Pacyfiku oraz w cie$ninie Puge-
ta). Wazng role odgrywalo rowniez zbieractwo. Natomiast stosunkowo
mniej istotne bylo myslistwo, co odréznialo Indian tych terenéw od rol-

1 Nazwe ,shakeryzm” nosi poza indiansksg niezalezng religia, ktérej poswigcony
jest niniejszy artykul, takie sekta wérdéd ludnosci bialej. Shakeryzm ten powstal
w 1747 roku zalozony przez Ann Lee w Wielkiej Brytanii. Z powodu przes§ladowan
wyznawey tej sekty wyemigrowali do Ameryki i osiedlili si¢ w stanie Kentucky,
a nastepnie cze$§¢ z nich roéwniez zamieszkala w stanie Indiana, Prawdopodobne
sg genetyczne powiazania miedzy tg sekty a indianskim shakeryzmem; te sprawy
nie zostang tu rozwiniete. Nalezy jedynie zaznaczyé, ze nazwa indiafnskiej religii
“Shaker Church” zostala jej nadana przez dr. Jamesa Wickershama, bialego praw-
nika z miasta Olimpii, kt6ry znal réwniez sekte bialych shakerystoéw. Pewne podo-
bienstwa w obrzedowosci tych dwdch religijnych ugrupowan sklonily Wickersha-
ma do zastosowania uZywanej juz nazwy ,shakeryzm” do nowej religii Indian
Poéinocnego Zachodu. Por. E. D. Andrews, The people called shakers, a search
for the perfect society, New York 1963.

2 Pojeé takich, jak ,religia”, ,ruch religijny” czy ,kult”, uzywam w tym arty-
kule zamiennie, choé z pewno$cig nie sg one réwnoznaczne. Wydaje sie jednak, zZe
dla celéw ponizszych rozwazan rozroéznienia te nie majg wiekszego znaczenia.
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niczych lub myS$liwskich tubylcéw pozostalych czesci Ameryki Pélnoc-
nej 2.

Obszar dzialalnosci shakeryzmu charakteryzuje wiec pewna jednoli-
toé¢ kulturowa, gospodarcza, historyezna i geograficzna. Penetracja bia-
lego czlowieka dotarla tu stosunkowo pozno, bo dopiero w polowie wie-
ku XIX 4 Indianie terenéw Podlnocnego Zachodu mniej ucierpieli z po-
wodu nasilenia sie kontaktéow z Bialymi w ciggu drugiej polowy wieku
XIX niz plemiona na przyklad Wielkich Réwnin, totez w slabszych for-
mach zaznaczal sie ich protest wobec nacisku obcej cywilizacji. Pojawie-
nie sie shakeryzmu i podobnych mu mniej trwalych ruchéw religijnych
zaznacza etap wejscia w SciSlejsze stycznosci z Bialymi i kryzysu kul-
tury pierwotnej.

Nie wszystkie plemiona Poélnocnego Zachodu w réwnym stopniu za-
interesowaly sie nowym ruchem religijnym; trudno jednak na tym eta-
pie badan znalezé czynniki, ktérym przypisa¢ by mozZzna szerokie roz-
powszechnienie shakeryzmu w jednych i slabe w innych grupach ple-
miennych. Trudno tez wyjasni¢ fakt, ze plemiona takie jak Kwakiutle
czy Nootka shakeryzmu w ogéle nie przyjely, choé nie mozna watpié, iz
wiesci o nowym kulcie docieraly do nich juz od dawna. Wydaje sie, ze
czynnikéw zjawiska te wyjasniajacych nalezy szukaé z jednej strony
w sytuacji spoteczno-gospodarczych kontaktéw z cywilizacjg bialego
czlowieka, a z drugiej w charakterze kultury poszczegdlnych plemion
i grup lokalnych.

Na obszar Pélnocnego Zachodu (z wyjatkiem pélnocnych czeéei Kali-
fornii) nie dotarl Taniec Duchéw — ruch religijny z 1870 i 1890 roku —
ani pejotyzm, ktéry w péinocnych stanach USA rozpowszechnil sie juz
po uksztaltowaniu sie shakeryzmu.

3G. Gibbs, Tribes of Western Washington and Northwestern Oregon, [w:]
Tribes of the extreme Northwest, red. Dall W., Washington 1877, s. 163-241.

4 W konhcu wieku XVIIT tylko przypadkowo statki biatych ludzi docieraly do
wybrzezy poélnocno-zachodnich. Wyprawa Vancouvera z lat 1790-iych, a nastepnie
Lewisa i Clarke’a z lat 1805-1807 dostarczyly pierwszego zetkniecia sie Bialych
z plemionami tego obszaru. Pierwsze trzy dziesieciolecia wieku XIX zaznaczajg sie
stosunkami handlowymi z bialymi handlarzami futer. W latach 30-tych przyby-
waja pierwsi misjonarze, a w latach 40-tych pierwsi osadnicy, ktérych liczba stop-
niowo ro$nie. Wowczas juz sg zajmowane bezprawnie ziemie indiafnskie. W 1855 ro-
ku wielu plemionom narzucono przeniesienie sie do rezerwatéw. Woéwcezas Yakima
zareagowali protestem zbrojnym. Inne slabsze plemiona, jak Wasco-Wishram, nie
stawialy oporu. Traktatem z 1865 roku zabroniono uprawiania ryboléwstwa ograni-
czajgc mozliwosci poruszania sie Indian zamieszkalych w rezerwatach. W ten spo-
s0b wiladze administracyjne sadzily, ze Indian zmusi sie do przejécia na rolnictwo.
D. French, Wasco-Wishram, [w:] Perspectives in American Indian culture chan-
ge, Chicago, Illinois 1961, s. 352-354, 372, 375.
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Shakeryzm jest religia synkretyczna — lgczy elementy pochodzace
zarowno z chrzescijanstwa, jak i z tradycji sakralnej Indian. Zjawisko
synkretyzmu mnie bedzie jednak zasadniczym przedmiotem niniejszych
rozwazan. Shakeryzm zostanie tu przedstawiony przede wszystkim jako
reakcja podbitego spoleczenstwa indianskiego na dominacje obcego ludu
i kontakt z technicznie wyzsza kultura — reakcja twoéreza i konstruk-
tywna, zmierzajaca do naprawy zniszczen, ktére ze soba ni6st podbdj
i kontakt spoleczno-kulturowy. Poszczegdlne elementy doktryny, obrze-
dowosci i wewnetrznej organizacji shakeryzmu sa wyrazem tego aktyw-
nego i konstruktywnego stosunku omawianej religii do zniszczonej lub
powaznie zakloconej spolecznej wiezi i kultury spoleczenstwa pierwot-
nego. Jedynie taka interpretacja pozwala na calkowite zrozumienie tego
spoleczno-religijnego zjawiska, jakim jest shakeryzm i niektére inne
wspolczesne religijne ruchy indianskie. Zauwazyé nalezy, ze shakeryzm
wykazuje wiele podobienstw do takich indianskich religii, jak pejotyzm
czy irokeska religia proroka Handsome Lake’a. Stusznie wiec wigzal je
Fred Voget w jedna kategorie i rozpatrywal w terminach ,reformacji”
i ,,akomodacji”. Wszystkie te ruchy religijne mozna interpretowaé¢ w po-
dobny sposob, powstaly one bowiem na pewnym okreSlonym etapie roz-
woju kontaktow miedzy kulturami pierwotnymi a cywilizacjg bialego
czlowieka i reprezentuja podobne ideologiczne postawy swych uczest-
nikéw.

NARODZINY SHAKERYZMU

Za date narodzin shakeryzmu uznaé mozna rok 1881, kiedy to mlo-
dy Indianin John Slocum otrzymal wizje wraz z nadprzyrodzonym obja-
wieniem i pouczeniem. John Slocum, urodzony okolo 1850 roku, pocho-
dzit z malego plemienia Squaxin, zyjacego na wybrzezu Cie$niny Pugeta.
W mlodym wieku ozenil sie z Indianka, Mary Thompson, i pracowal jako
drwal przy wyrebie lasu. Z jego pietnasciorga dzieci tylko dwie corki
dozyly wieku dorostego, reszta umarla w dziecinstwie. Wraz z Zong Slo-
cum uczeszczal na nauki do misji protestanckiej‘, a potem do katolickiej,
lecz zostal ochrzczony prawdopodobnie dopiero w roku 1878. Wykazywal
w tym okresie zycia sklonnosci do picia alkoholu i uprawiania gier ha-
zardowych, podobnie zresztg jak wielu jego wspdlplemiencéw. Ci, ktorzy
znali Slocuma, okreslali go jako skromnego, nie$miatego i lagodnego, wy-
kazujgcego pewne sklonnosci mistyczne i kataleptyczne 5.

5J. Mooney, The Ghost Dance religion and the Sioux outbreak of 1890.
XIVth Annual Report of the Bureau of Ethnology 1892-93, pt. 2, 1896, s. 653-1102;
H. G. Barnett, The shakers, a messianic cult of the Pacific Northwest, Carbon-
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Pod koniec roku 1881 John Slocum ciezko zachorowal i wydawal sie
bliski $mierci. Gdy krewni i sasiedzi uznali, ze umarl, zaczeto przygoto-
wywacé pogrzeb. Gdy przyniesiono trumne, nagle odzyskal przytomnosé
i zaczal zebranym opowiadaé o swej ,$mierci” i ,zmartwychwstaniu’ 6,
Dusza jego opuscila cialo i udala sie na miejsce Bozego Sadu. Aniol wy-
gnal jg jednak z ,,Ziemi Obiecanej” i objawil mu wszystkie grzechy jego
zlego zycia. Slocum ujrzal wlasne cialo w stanie straszliwego rozkltadu .
Nastepnie otrzymal! nakaz powrotu na ziemie i naklaniania grzesznych
wspolplemiencéw do zycia chrzescijanskiego 8.

Nauki Johna Slocuma spotkaly sie wsréd Indian z zywym przyje-
ciem. W znacznym stopniu sprzyjala temu ogédlna atmosfera religijnego
podniecenia, ktore w latach 70-tych i 80-tych ogarnelo Indian Pélnocne-
go Zachodu. W tym okresie pojawialo sie wielu indianskich prorokéw,
ktérzy zapowiadali koniec éwiata i makazywali moralng poprawe oraz
przygotowywanie sie do Sadu Ostatecznego. John Slocum byl jednym
z tych prorokéw; uzyskal on jednak szczegdélnie duzg popularncsé, a jego
wizja, w przeciwienstwie do objawien innych wizjonerow, stala sie¢ pod-
stawg trwalego ruchu religijnego.

Bezposrednim poprzednikiem Johna Slocuma byl na obszarze Cie$ni-
ny Pugeta Big Bill, wizjoner beznadziejnie c¢hory ma gruzlice. Chcial on
popelni¢ samobdjstwo przez powieszenie sie na drzewie. Mial jednak
wizje, w ktérej jego zmarly brat nakazal mu zy¢ i zalozyé na ziemi nowa
religie. Zapowiadal tez przyjScie mesjasza — zbawcy Indian. Bill na-
uczal, ze Indianie powinni naprawi¢ swe obyczaje i porzucié praktyki
szamanskie. Objawienie i zmartwychwstanie Johna Slocuma nastgpilo
zaledwie w pare miesiecy po $mierci Big Billa, wiec Slocum mogt byé¢
przez Indian przyjety jako zapowiedziany przez Billa mesjasz. Zbieznos¢
tresci gloszonych przez Billa i Slocuma $wiadczy o wplywie wcezedniej-
szego objawienia Billa na Johna Slocuma °.

Wyznawcey Slocuma zbudowali koécidl, w ktérym prorok zaczal na-
uczaé. Z dalekich stron przybywali Indianie, aby sluchaé¢ jego nauk.

dale 1957, s. 6-7. Praca Barnetta jest najpelniejszg i najbardziej gruntowna wspodl-
czesng monografig shakeryzmu. W wielu punktach autor nie zgadza si¢ z Moone-
vem, ktérego opisy koryguje.

8 Obecnie wsréd shakerystow krazy wiele opowie$ci mniej i bardziej prawdo-
podobnych o okolicznoéciach uzyskania przez Slocuma wizji i o sposobie, w jaki
prorok zakomunikowal zebranym jej tre§ci. Istnieje wersja gloszaeca, ze bylo
nawet dwoéch braci Slocuméw. Barnett, op. cit.

?V. Lanternari, Les mouvements religieux des peuples opprimés, Paris
1962. Przejawy zjawiska autonekroskopii ttumaczy sie jako skrajny wyraz poczu-
cia winy. Wyjasnienie to w przypadku Johna Slocuma wydaje sie zupelnie trafne.

8 Barnett, op. cit, s. 6-31, 345-347.

9 Ibidem, s. 344-346.
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DOKTRYNA

Zasadnicze tresSci gloszone przez Johna Slocuma dotyczyly pewnych
regul etycznych. Zakazal on picia alkoholu, palenia tytoniu, zakladania
sie na wysécigach i uprawiania gier hazardowych. Potepil réwniez trady-
cyjny indianski szamanizm i zwigzane z mim praktyki lecznicze. Zrodla
upadku indianskich spolecznos$ci prorok upatrywal w moralnym zepsu-
ciu. Glosil on: ,Jesli sig¢ zmienimy, Bég nam pomoze”. Wsrod tych
pierwszych nauk Slocuma pojawilo sie tez mesjanistyczne proroctwo
o bliskim koncu Swiata i Drugim Przyjsciu Jezusa, ktory ma sadzi¢ lu-
dzi. Nie mozna jednak shakeryzmu nazywac¢ kultem mesjanistycznym,
gdyz juz w ostatnich latach XIX wieku oczekiwania mesjanistyczne
znikly, a wspodlczesny shakeryzm glosi jedynie zbawienie po $mierci 9.

Tresci gloszone przez proroka uformowaly sie w toku dziesiecioleci
rozwoju zalozonej przez niego religii w do$¢ spojng doktryne. W poczat-
kach naszego stulecia rozwinela sie dogmatyczna, etyczna i obrzedowa
strona nowego kultu. Wigkszego znaczenia nabral tez antyszamanizm
shakeryzmu. Te cze$¢ indianskiej tradycji shakerysci uwazaja za prze-
jaw degeneracji, z ktora nalezy walczyé. Na miejsce dawnych leczniczych
praktyk szamanskich, shakeryzm uksztaltowal wlasne metody rytualne-
go leczenia korzystajgc zreszta w sposéb niezamierzony z wzorow sza-
manizmu.

Potepienie szamanizmu przez Johna Slocuma moze by¢ czesciowo
wyjasnione jego osobistym, negatywnym do$wiadczeniem zyciowym,
zZwigzanym z magig. Zostal on wplagtany w rodzinng intryge i jako po-
dejrzany o czary mogl sie spodziewaé¢ atakéw wrogosci w postaci prak-
tyk magicznych ze strony wrogo usposobionych krewnych swej zony.
Antyszamanizm Slocuma mial jednak znaczenie ogélnospoleczne. Atmo-
sfera podejrzliwoéci wydawala sie wielu Indianom nie do zniesienia
i powszechnie wystepowano przeciwko szamanizmowi i szamanom, kto-
rych czesto posadzano o uSmiercanie pacjentéw. Zdarzaly sie nawet przy-
padki krwawej zemsty na podejrzanym szamanie 11,

W czasie intensyfikacji kontaktéw Indian z Bialymi wzrosla liczba
szamanow oraz szamanskich praktyk, przede wszystkim czarnej magii,
sprowadzajacej choroby i émieré. Fakt ten mozna tlumaczyé przy po-
mocy psychologicznego mechanizmu, zgodnie z ktérym nastepstwem
psychologicznych napieé¢ i frustracji jest agresja. W tym wypadku fru-

10 Niestusznie czyni wiec Barnett okreslajac w tytule swej ksiazki shakeryzm
mianem ,kultu mesjanistycznego” (messianic cult).

U M. W. Smith, Shamanism of shaker religion of Northwest America, »,Man”,

vol. 54: 1954 nr 8, art. 181, oraz tenze, Puyallup of Washington, [w:] Accultura-
tion of seven American Indian tribes, red. Ralf Linton, New York 1940 ss. 18-20.



138 EWA NOWICKA

stracja mogla by¢ spowodowana presjg spoleczenstwa ludzi bialych,
a sposob wyrazenia agresji przybral forme czarnej, zloczynnej magii.
Zgodnie z przyjetymi wierzeniami, kazdy mogt byé ukrytym zlym sza-
manem, kazdy wiec moégl byé¢ posadzony o wykonywanie czarnej magii
i szkodzenie ludziom. Niweczylo to wzajemne zaufanie miedzy wspol-
plemiencami i niszezylo podstawy wiezi spolecznej. Zakaz i potepienie
szamanizmu stuzyly wiec przywréceniu zaufania i odbudowie wiezi spo-
lecznej zniszczonej przez nacisk spoleczenstwa ludzi biatych. Jednoczes-
nie dzialalno$é misjonarzy przyczynila sie do dewaluacji prestizu, jakim
si¢ szamani cieszyli w tradycyjnym spoleczenstwie Indian Polnocnego
Zachodu. Wysilki shakeryzmu zmierzaly do przywrécenia poczucia bez-
pieczenstwa w ramach grupy plemiennej.

Shakeryzm zapewnial tez swym zwolennikom odporno$é na zloczyn-
ng dzialalno§é szamandéw, co dla Indian psychologicznie mialo wielkie
znaczenie. Poniewaz Indianie nie mogli ufaé¢ bialym osadnikom, misjo-
narzom i urzednikom agencji, przywrécenie zaufania w ramach wlasnej
grupy mialo wielkie znaczenie dla zachowania réwnowagi psychicznej
i spolecznej Indian. Na miejsce praktyk szamanskich, ktore mogly przy-
nosi¢ zaréwno dobre, jak i zle skutki, shakeryzm oferowal Indianom do-
broczynnag religie. Przywréceniu zaufania oraz manifestowaniu psychicz-
nej blisko$ci wszystkich shakerystéw mial tez stuzy¢ zalecany sposob
zwracania sie do siebie czlonkéw kosciola shakerystycznego: ,,moja dro-
ga siostro” i ,,moj drogi bracie” 12,

Podobny sens kulturowy mialy tez inne eiyczne reguly. Rozpo-
wszechnione w tym czasie wérod Indian picie alkoholu i gry hazardowe
przyczynialy sie do rozbicia rodziny, a co za tym idzie, wiezi spolecz-
nych o znaczeniu podstawowym dla integracji spoleczenstwa. Zakazy te
mialy tez przywrécié jednostce poczucie wlasnej wartosei i osobiste]j
godnosci. Shakeryzm dawal Indianom moralne i religijne cele duchowe.
Mogly sie one sta¢ podstawg reorganizacji zycia tych jednostek, ktore
poddaly sie nalogom, a takze tych Indian, ktérzy na skutek procesu
akulturacji utracili dawng kulture i nmie przyjmujac nowych wzoréw nie
mogli znalezé dla siebie miejsca we wspdlczesnym S$wiecie. Shakeryzm
formulowal bowiem nowe =zasady i mnormy postepowania wypelniajac
»pustke kulturows”, co mialo wielkie znaczenie w sytuacji dewaluacji
warto§ci 1 norm postegpowania stanowigcych podstawe zycia plemienne-
go — sytuacji bedacej nastepstwem nacisku cywilizacji bialtego czlo-
wieka.

Shakeryzm narodzil sie wsréd czesciowo juz schrystianizowanych
Indian i z chrzescijanstwa zaczerpnal! podstawowe wyobrazenia religij-

2 Barnett, op. cit.
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ne: wiare w Boga-Stwoérce Swiata, jego syna Jezusa, Ducha Swietego,
Marie, anioly i diably. Z chrzescijatistwa przyjal tez niektére sakra-
menty, jak chrzest i spowiedz, idee nagrody pod$miertnej za zycie na
ziemi i koncepcje odrodzenia sie Boga13. Obecnie cze$é¢ shakerystéw
traktuje Biblie jako ksiege $wieta; jednak okolo 3/+ wszystkich wyznaw-
cow odrzuca ja gloszac, ze mie jest ona im potrzebna, podobnie jak nie
byla potrzebna pierwszym chrzedcijanskim apostotom 4. W 1932 roku na
ogélnym spotkaniu shakerystéw skrajni wrogowie Biblii nazwali Pismo
Swiete diabelsks ksiegg zawierajaca zbior klamstw. Wszystkie z chrze-
Scijanstwa przejete idee sg w shakeryzmie niejasne i roznie przez po-
szczegblnych wyznawceow interpretowane. W zwigzku z tymi réznicami
shakerysci dzielg sie na grupy lokalne i odlamy mniej lub bardziej tra-
dycjonalne czy chrzescijanskie.

Shakeryéci rozwineli koncepcije duszy, choroby i uzdrowienia. Dusza
moze opuszczaé cialo, gdy czlowiek jest chory, gdy doznaje miepowodze-
nia lub gdy jego marzenia sie nie realizujg. Koncepcja choroby jako wy-
niku usuniecia przez szamana duszy z ciala lub wprowadzenia do ciala
szkodliwego przedmiotu pochodzi z tradycyjnych indianskich wyobra-
zen. Shakerys$ci uwazaja, ze Indianie chorujg na inne choroby; wyma-
gaja wiec innego niz Biali leczenia 5. Wprawdzie wierza, Zze shakeryzm
Indianom Bog dal tak samo, jak dal Bialym religie katolickg czy prezbi-
teriansks, lecz odczuwajg zarazem, ze inna jest sytuacja Indian niz Bia-
Iych, wiec ich religie réwniez powinny sie réznié. Indianie, jak mowia
shakerysci, sg najbiedniejszymi ludzmi na $wiecie, Bég dal im wiec no-
wg religie, aby przynosila im moc, uzdrawiala ich i poprawiala ich
obyezaje. Shakery$ci zdaja wiec sobie sprawe ze specyficzno$ei sytuacji
Indian i wierza, ze ich religia odbuduje na nowej sakralnej zasadzie
spoleczenstwo indianskie.

Wobec Biatych shakeryseci obecnie nie sg nastawieni wrogo. Konflikty
z Bialymi charakteryzowaly jedynie pierwsze 10 lat rozwoju indianskie-
go kultu. Shakerysci nie potepiaja takze przyjmowania elementéw kul-
tury bialego czlowieka. Nie byloby wiec stuszne okreflanie shakeryzmu
mianem ruchu natywistycznego, gdyz pojecie ,natywizm” mieSci w so-
“bie obrone rodzimosci 6. Wobec natywistycznego kultu Pom-pom daza-
cego do odnowienia tradycyjnych tancow shakerys$ci sa nawet nasta-
wieni wrogo. Marian W. Smith shakeryzm nazywala ruchem witalistycz-
nym, pod mianem witalizmu rozumiejac ,kazde $wiadome, zorganizowa-

13 Tbidem, s, 28.

14 Ibidem, s. 190.

5 Smith, Shamanism..; Barnett, op. cit.,, s. 174.

8 R, Linton, Nativistic movements, “American Anthropologist”, vol. 45:
1943.
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ne dazenie ze strony czlonkéw spoleczenstwa do wecielenia do swej kul-
tury wybranych aspektéw innej kultury bedacej z nia w kontakcie” 17,
Zaznaczy¢ nalezy, ze taki ruch witalistyczny, jakim jest shakeryzm, mogt
sie pojawié¢ dopiero na etapie zaawansowanych kontaktéw z obcym spo-
leczenstwem i kulturg, gdy ocalenie nienaruszonej postaci kultury spole-
czenstwa pierwotnego stalo sie juz niemozliwe. Shakeryzm jest przeja-
wem procesu akulturacji; David French sadzi, ze mamy tu do czynienia
z przypadkiem okreslonego typu akulturacji, wyrazajacego sie w swo-
bodnym lgczeniu elementéw stykajagcych sie kultur i tworzeniu z nich
nowego, synkretycznego tworu, ktéorym jest w tym wypadku nowa reli-
gia 18, Shakeryzm jest jednak nie tylko przejawem proceséw przemian
kulturowych, lecz réwniez aktywnym czynnikiem tych przemian po-
przez swa postawe akceptacji wobec elementéw obcej kultury. W ten
sposOb nowa religia sprzyja przejmowaniu bez oporéw dowolnych czesci
obcej kultury.

OBRZEDOWOSC

Shakeryzm rozwingl bogata obrzedowosé. Wéréd jego obrzeddéw wy-
rozni¢ mozna prywatne domowe modly i nabozenstwa koscielne odby-
wane z udzialem calej lokalnej grupy wyznawcdéw. W domu kazdy sha-
kerysta ma modlitewny stol, nakryty bialg serweta, na ktérym lezg
dzwonki, krzyz i §wiece umieszczane czesto na ramionach krzyza. Przed
tym coltarzykiem shakerysta ma obowigzek modli¢ sie codziennie, a na
spotkania powinien zabiera¢ dzwonki i §wiece. Niektére lecznicze obrze-
dy mogg sie rowniez odbywaé w domu chorego. Najwazniejszym obrze-
dem jest jednak cotygodniowe spotkanie w $wigtyni zbudowanej na
wzor koscioléw chrzescijaniskich. Réwniez wewnetrzne urzadzenie ko-
Sciola ma charakter chrzescijanski. Naprzeciwko drzwi stoi oltarz na-
kryty bialym obrusem, na ktérym spoczywaja dzwounki, swiece, a z tylu
duzy krzyz. Na $cianach wiszg czasem obrazy wzorowane na katolickich.
Duza cze$é wnetrza zajmujg trzy rzedy drewnianych law. Wokot sali
biegnie pod §cianami lawa, na ktérej zasiadajg obserwatorzy nie uczest-
niczacy bezposrednio w obrzedzie. Miedzy rzedami law i oltarzem po-
zostawiona jest wolna przestrzen, gdzie stoja krzesta dla chorych pod-
czas obrzedu uzdrowieniowego. Kobiety, a rzadziej mezczyZni, ubieraja
sie na obrzedy w specjalne biale stroje ozdobione niebieskimi pacior-
kami 19,

17 Smith, Shamanism...
8 French, op. cit., s. 420-422,
¥ Barnett, op. cit.,, s. 133-134.
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Podczas wielogodzinnego nocnego spotkania shakerysei zbiorowo sie
modla, Spiewaja piesni i wykonuja swoje religijne praktyki. Podstawowg,
czesciag obrzedu jest rytualne trzesienie sie. (Stad pochodzi nazwa shake-
ryzmu, gdyz w jezyku angielskim ,,to shake” znaczy trzasé sie lub drzeé.)
Wéwezas to wszysey uczestnicy obrzedu wprowadzajg sie w gwaltowne
drgawki $piewajac specjalne pieéni i dzwonigc dzwonkami.

Trzesienie sie rozpoczyna kaplan lub inna osoba kierujaca nabozen~
stwem zaczynajac od przytupywania w rytm wybijany przez dzwonki.
Nastepnie przystepuja do trzesienia sie kobiety, a potem mezczyZni.
Wszysey wychodzg z lawek, gdzie zajmowali przeznaczone im miejsca,
na wolng przestrzen przed oltarzem. Podniecenie emocjonalne wzrasta
stopniowo. Trzesienie rozpoczyna sie od wyprostowanej postawy z wy~
ciggnietymi przed siebie rekami; miesnie twarzy sg rozluznione, co na-
daje jej wyraz odpoczynku. Nastepnie cze$é bardziej podnieconych oséb
przechodzi do pozycji pochylonej. Wéwczas szezeki sg silnie zwarte, usta
zacis$niete, brwi zmarszczone i na twarzy pojawia sie grymas emocjo-
nalnego napiecia i bdélu. Ruchy staja sie coraz bardziej spazmatyczne.
Wszyscy przytupuja, wyrzucajag gwaltownie nogi lub podskakuja przy
sztywnych kolanach. Niektdrzy wznosza rece do gory albo trzymaja je
przed sobg ugiete lub wyprostowane. Inni podczas najwiekszego napiecia
emocjonalnego klepig sie dtornmi po udach, drapig wlasne cialo, a gdy
zabrzmig dzwonki, klaszcza w ich rytm. Drzenie zaczyna sie od dloni,
przesuwa sie ma ramiona i szyje. Potem podskakiwaé zaczyna glowa, po-
chylajac sie na boki oraz w gore i na dol. H. G. Barnett wysledzil
w chaotycznych z pozoru ruchach okre§lone wzory, co sklania go do
przypuszczenia, ze nie sg to ruchy calkowicie spontaniczne, gdyz ich
koordynacja wymaga dlugiego treningu 20.

Shakerysci $piewaja podczas obrzedu dwa rodzaje pie$ni. Jedne sg
wzorowane na katolickich i protestanckich piesniach religijnych, ktorych
zbiory w tlumaczeniu na jezyki indianskie misjonarze rozdawali wérod
ludno$ci katechizowanej. Drugi typ stanowig indianskie pie$ni glossola-
liczne, ktére towarzyszg trzesieniu sie i wzmagajg napiecie emocjonal-
ne. Najczesciej powtarzane sylaby w tych pie$niach to: ai, hai, hi, hoi,
hu, i. Melodia zaczyna sie od bardzo wysokich tonéw i gwaltownie prze-
chodzi do bardzo niskich, a tempo stopniowo wzrasta. Miedzy poszcze-
golnymi sylabami $piewajacy gleboko nabieraja powlietrza, ktére nastgp-
nie gwaltownie wydmuchujg, co sprawia wrazenie zawodzenia lub lka-
nia 21,

Trzesienie sie jest uwazane za dar bozy, ktéry ma moc leczniczg. Jed-
nak réwniez w sprawie interpretacji tej podstawowej czeéci obrzedo-
20 Jbidem, s. 248-256.
21 Ibidem, s. 236-237.
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wosci | dokiryny nie ma wsrdd shakerystéw jednomys$lnosci. Spotkad
mozna nawet przeciwnikow trzesienia sie wéréod wyznaweow kultu
stworzonego przez Slocuma. Ci sposrdd shakerystow, ktorzy uznajg Bi-
blie, trzesienie sie odrzucajg, natomiast zwolennicy trzesienia sie pote-
piajg Biblie i tych jest znaczna wickszosé.

Koncepcja rytualnego $wietego trzesienia sie pochodzi od Mary Slo-
cum, zony Johna Slocuma. Gdy jej maz lezal martwy, Mary w glebo-
kiej rozpaczy przezyla szok, ktory objawil sie w spazmatycznych drgaw-
kach. Drzac konwulsyjnie zblizyla sie do loza zmarlego i woéwczas —
jak sie dzi§ opowiada — odzyskal on przytomnosé. Zmartwychwstanie
Slocuma tlumaczone jest jako nastepstwo $swiete] mocy, ktéra Bog ze-
stal na Mary w postaci drgawek. John Slocum poczgtkowo niechetnie
sie odnosil do trzesienia sie, lecz wkrotce otrzymal wizje, w ktorej Bog
mu objawil, ze trzesienie sie ma wielkg warto$é. Nastepnie trzesienie
przyczynilo sie do rozprzestrzenienia sie shakeryzmu, gdyz wie$é o cu-
downym leku, dajagcym wielkg moe, pobudzala wyobraznie Indian i spra-
wiala, ze przybywali do ko$ciola Slocuma nowi zwolennicy z wielu sa-
siednich i odleglych plemion. Do nowego kultu Indian przekonywaly
przypadki cudownego wyleczenia z beznadziejnej choroby poprzez Swig-
te drzenie.

Trzesienie sie, ktére polega na wprowadzeniu sie w stan ekstazy
i czesciowo niekontrolowanych zachowan motorycznych, ma ogromne
znaczenie psychologiczne, a posrednio i spoleczne. Ekstaza daje wy-
znaweom poczucie kontaktu z nadprzyrodzonym Swiatem, a co za tym
idzie, przezycie uczestniczenia w wielkiej sprawie, w ten sposob two-
rzac u Indian poczucie wlasnej wartosci i osobistego znaczenia. Bylo to
takze czynnikiem dzialajacym na rzecz wytworzenia sie nowej solidar-
nosci wéréd Indian, gdyz wspolne zbiorowe przezywanie emocjonalnej
ekstazy wzmagalo wiezi wérod wyznawcow shakeryzmu. Ekstatyczny
rytual shakerystow odrywa ich §wiadomos$é od codziennego zycia i jego
trudnosci przenoszac czlowieka w Swiat wyzszych celéw i wartosci.
Obrzedowa strona shakeryzmu spelnia wiec funkcje kompensacyjng
w Zyciu wyznawcéw. Poza tym gwaltowne ruchy i przezycia podczas
trzesienia sie dawaly upust energii nagromadzonej w psychice pod wply-
wem frustracji, kitérag Indianie odczuwali na skutek podporzadkowania
Bialym. To zastepcze rozladowanie agresji moze przeciwdziala¢ konflik-
tom, ktére powstaja jako wymik agresywnych zachowan stanowigcych
mechanizm obronny w sytuacjach rodzacych frustracje.

Podkresli¢ nalezy, ze znaczna cze$¢ obrzedéw shakerystycznych po-
Swiecona jest uzdrawianiu chorych. Tak silne zainteresowanie shake-
ryzmu uzdrawianiem moze by¢ wyjasnione w konteks$cie zdrowotnych
probleméw, z ktérymi borykali sie Indianie w ciaggu swego kontaktu ze
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spoleczenstwem Bialych. Liczne epidemie ospy, odry, kokluszu, a takze
szerzenie sie gruzlicy dziesigtkowaly plemiona Pélnocnego Zachodu. Tra-
dycyjne szamanskie metody uzdrawiania, operujgce elementami pierwot-
nej medycyny, byly wobec tych chordéb bezradne. Shakeryzm dawal na-
tomiast rytualne érodki ich zwalczania. Moc leczniczag przypisuje sie wie-
lu gestom, ktére uczestnicy obrzedu wykonuja podczas uzdrowieniowe-
go spotkania. Wszystkie one majg swe zrédio w szamanskich praktykach
leczniczych. Mozna je poklasyfikowaé w nastepujacy sposob: 1) nakla-
danie rak, ktére stuzy umiejscowieniu choroby lub przeniesieniu boskiej
mocy z uzdrawiajgcego na chorego; 2) drapanie, ktére stuzy wydobyciu
grzechu z ciala chorego; 3) dlubanie w ciele chorego w celu wydobycia
przedmiotu magicznego bedacego przyczynag choroby; 4) klepanie, ktore
ma wprowadzié¢ do ciala chorego moc; 5) wachlowanie przed twarzg cho-
rego, ktéore ma powodowa¢ ,,wywianie grzechow’’; 6) przysuwanie $wie-
cy, ktorej plomienn ma chroni¢ przed choroba i magia.

Shakery$ci stosujg te metody uzdrawiajgc nie tylko wlasnych wy-
znawcOw, lecz rowniez innych Indian. Czesto zreszta uzdrowienie jest
przyczyng nawrocenia na shakeryzm.

Mimo zewnetrznych zbieznosci, sposéb uzdrawiania przyjety w sha-
keryzmie odbiega od wzoréw tradycyjnego leczenia szamanskiego 22
Dawniej sam szaman istaral sie o uzdrowienie swego pacjenta, shake-
ryzm natomiast zaklada, Zze uzdrowienie moze nastapi¢ przez zbiorowe
dzialanie calej grupy podczas ekstatycznego rytualu. To zbiorowe dzia-
lanie na rzecz zdrowia jednostki rodzi przyjazne uczucia w obrebie gru-
py wyznawcéw, a takze wsrod wszystkich Indian wzmagajac poczucie
wiezi lub nawet identyfikacji jednostki z grupa.

Wazng czesciag shakerystycznego obrzedu sa procesje ze Sciskaniem
sobie rgk. Zgodnie z kierunkiem przeciwnym do ruchu wskazéwek ze-
gara uczestnicy obrzedu obchodzg w dwdch rzedach ko$cidt Sciskajge so-
bie wzajemnie rece 2, Pierwotnie Sciskanie sobie rak bylo w shakeryz-
mie zupelnie $wieckim rytualem powitalnym; wchodzac do kosciola
przed nabozenstwem wszyscy sie witali ze soba przez podawanie sobie
rgk, co bylo zalecane przez misjonarzy, a takze przez Johna ‘Slocuma.
Dopiero Louis, ktéry po Johnie Slocumie byl najwazniejszym przywoédcea
shakeryzmu, uczynil ze $ciskania sobie rgk rytual religijny, stanowia-
cy cze$¢ nabozenstwa. Niektérzy przywéddey lokalnych grup éhakery-
stycznych zwracaja uwage na to, aby rece $ciskaé¢ sobie doktadnie i sta-
rannie, tak ,aby diabel nie mogl sie miedzy nie wéliznaé¢”. Procesjom
tym mozna przypisa¢ funkcje tworzenia wiezi w ramach grupy wyznaw-

2 French, op. cit.,, s. 394-395.
22 Barnett, op. cit, s. 228-231.
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cow. Wszyscy $ciskajg sobie dlonie dajac tym wyraz wzajemnej zyczli-
wosci i zaufania. Poza tym fizyczna bliskosé, ktorej doznajg ludzie
Sciskajacy sobie rece, tworzy¢ moze poczucie bliskosci psychicznej.

Dla wzmocnienia wiezi wazny jest tez wspdlny positek, ktory spo-
zywany jest w domu zbudowanym zwykle jako przybudéwka kosciola
lub w jednym z doméw prywatnych po odbytym nabozenstwie. Jest to
przyjecie fundowane z dobrowolnych skladek. Na te uczte zapraszani sa
rrzede wszystkim wszyscy goécie, ktorzy licznie przybywajg z dalekich
nawet okolic 24, Wizyty wzajemne i wspélne ucztowanie likwidujg nie-
ufno$¢ miedzy poszezegdlnymi plemionami i grupami lokalnymi przy-
czyniajgc sie do stworzenia wiezi miedzyplemiennej. Swa religie shake-
ry$ci uwazaja za religie Indian, wszystkich Indian, i w zasadzie tylko
dla Indian przeznaczona, dostosowana do potrzeb i warunkéw, w kto-
rych Indianie sie znalezli. Shakerysci zauwazaja bowiem wspdlnote sy-
tuacji Indian bez wzgledu na pochodzenie plemienne, i méwia, ze obja-
wienie Johna Slocuma bylo darem Boga dla biednych ludzi. W ten spo-
s6b shakeryzm przyczynia sie do powstania i utrwalenia sie Swiado-
mosci przynaleznosci do ponadplemiennej indianskiej wspolnoty 2. Za-
tem wiez, ktéra tworzy shakeryzm, jest wiezia panindiansks, ponadple-
mienng, wykraczajacg poza tradycyjne ramy wiezi klanowej i rodzin-
nej. Jest to typ wiezi, ktéry ma szczegélne znaczenie w dzisiejszej sy-
tuacji spolecznoéci indianskich, gdy zburzone zostaly podstawy trady-
cyjnej klanowej i wielkorodzinne] oraz plemiennej wiezi charaktery-
stycznej dla indianskich spoleczno$ci pierwotnych. Gdy na mocy tak
zwanego Aktu Nadania (Allotment Act) ziemie indianiska rozdzielono
na male dzialki, ktére przydzielono poszczegdlnym indianskim rodzi-
nom, poderwana ostatecznie zostala tradycyjna indianska zasada wspél-
nej plemiennej wlasnodei ziemi bedaca podstaws plemiennej wiezi. Od-
tad Indianie gospodarowali na malych dzialkach wlasnej ziemi jako od-
rebne gospodarcze jednostki. Czes¢ Indian podjela prace zarobkowa przy
wyrebie lasu, polowach lososi lub ostryg. Podrywalo to gospodarcza jed-
noé¢ wielkiej — wielopokoleniowej i rozgalezionej — rodziny podwa-
zajac jej solidarnosé. W tej sytuacji wieZ ponadplemienna stala sie dla
Indian najistotniejsza podstawg odbudowy 'zdezintegrowanego spote-
czenstwa indianskiego.

PRZESLADOWANIA I WALKA O LEGALIZACJE

Zaréwno doktryna i obrzedowosé, jak i wewnetrzna organizacja sha-
keryzmu ulegaly w toku swego rozwoju wielu przemianom. Wierzenia

24 Ibidem, s. 315.
2% French, op. cit, s. 419.
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i rytualy wzbogacaly sie, a struktura organizacyjna uzyskiwala swéj
ostateczny ksztalt. Nalezy zaznaczyé, ze shakeryzm formowal sie w wa-
runkach szczegoélnie niekorzystnych. Spotykal sie mianowicie z prze$la-
dowaniami ze strony indianskich szamandw, a takze misjonarzy i admi-
nistracji.

W naukach Johna Slocuma misjonarze chrzescijanscy widzieli po-
wazng konkurencje dla swej dzialalnodci prozelitycznej. Indianskich sza-
manéw natomiast shakeryzm otwarcie zwalczal, nie moze wiec dziwié,
ze byli oni do nowego kultu nastawieni wrogo. Cze$é szamandéw zreszty
przylaczyla sie do shakeryzmu znajdujaec w nim dla siebie miejsce, czes$é
pozostala w opozycji. Misjonarze zadali, zeby shakery$ci uznali zwierzch-
nictwo ktoérej§ z misji chrzescijanskich albo zaprzestali swych praktyk.
Shakerysci nie rezygnujgc jednak ze swej niezaleznosdci zaczeli sie spo-
tykaé potajemnie. ‘'Wiladze administracyjne potepialy shakerystyczne
praktyki jako szkodliwe dla zdrowia. Kierujac sie tymi zarzutami admi-
nistracja w porozumieniu z misjonarzami wydala w Quileute dokument
oficjalny ,,Regulations for Shakers Meetings”. Sformulowano w nim na-
stepujace ograniczenia dla shakerystycznych obrzeddow:

1. Spotkania nie moga sie odbywaé¢ w niedziele po poludniu ani po
zmierzchu.

2. Wolno odbywaé spotkanie po poludniu w érode, lecz nie moze ono
trwaé dtuzej niz trzy godziny.

3. Dzieciom uczeszczajagcym do szkoly nie wolno uczestniczyé w spot-
kaniach.

4. Nie wolno uzywaé dzwonkoéw i innych instrumentéw wywoluja-
cych halas poza jednym dzwonem wzywajacym na nabozenstwo.

5. Pomieszczenia, w ktérych odbywaja sie spotkania, powinny byé
dobrze przewietrzane przez otwieranie drzwi lub co najmniej dwodch
okien.

Dokument ten podpisal superintendent, Edwin Minor 26,

Pierwsze dwa ograniczenia maja wyraznie na celu zminimalizowanie
wplywu spotkan shakerystycznych na udzial Indian w naboZenstwach
misyjnych. Pozostale ograniczenia zmierzajg do upodobnienia obrzedo-
wosci shakerystycznej do nabozenstw chrzescijanskich.

U plemion, ktére byly zywo zainferesowane nowym kultem, prze-
$ladowania nie zniszezyly shakeryzmu, a nawet wzmocnily go przez wy-
tworzenie u jego wyznawcéw solidarnosci obronnej. Tam jednak, gdzie
shakeryzm nie zapuscil jeszcze glebszych korzeni, szykany ze strony
wladz lokalnych i misjonarzy decydowaly o dalszym rozwoju ruchu. Tak
na przyklad shakeryzm zostal stlumiony w plemieniu Nez Percé.

% Barnett, op. cit, s. 97.

10 — Etnografia Polska XVI z. 2



146 EWA NOWICKA

Przywodcy shakeryzmu w dazeniu do uzyskania oficjalnego uznania
indianskiej religii przez misje wprowadzili niektére chrzescijanskie sa-
kramenty, jak chrzest, spowiedz, oraz pewmne koscielne obyczaje. Aby
dodaé¢ shakeryzmowi powagi, urzadzali wielkie spotkania wzorowane na
zebraniach sekt i odlaméw chrzescijanskich. W zdobyciu legalnego sta-
fusu przez shakeryzm oraz w uksztaltowaniu sie jego wewnetrznej orga-
nizacji wazna role odegral wspomniany juz dr James Wickersham. Jako
prawnik Wickersham mogl Indianom pomodc w formalnej procedurze lega-
lizacji. Ostatecznie shakeryzm uzyskal oficjalne uznanie ze strony wladz
w roku 1892.

ORGANIZACJA WEWNETRZNA

W pierwszych latach istnienia shakeryzmu kierownicza role odgry-
wal w nim prorok John Slocum, uwazany réwniez za indianskiego me-
sjasza. Wkrdtce jednak rzeczywiste kierownictwo osiagngl jego uczen,
Louis Yowaluch, zwany tez Louisem z Mud Bay. John Slocum nato-
miast pod koniec swego zycia, o ktérym mamy bardzo niewiele infor-
macji, przestal sie interesowaé losami zalozonego przez siebie kultu. Jego
nastepca, Louis, wszedl wkrétce w powazny konflikt z Mary Slocum,
ktéra z nim rywalizowala w zajeciu najwyzszej pozycji przywodey. Kon-
flikt dotyczyl przede wszystkim sprawy pozornie blahej, a mianowicie
kierunku poruszania sie podczas koscielnych procesji — zgodnego lub
przeciwnego do ruchu wskazéwek zegara. W konflikcie zwyciezyl Louis,
lecz shakeryzmowi grozil wéwezas calkowity rozpad.

Ostateczny zarys wewnetrznej struktury zostal shakeryzmowi nada-
ny w roku 1892, gdy uzyskal on legalizacje. Wéwcezas to na trwajacym
w Mud Bay ogélnym spotkaniu z udzialem dr. Jamesa Wickershama zo-
stala ustalona wewnetrzna organizacja shakeryzmu, ktéra uprzednio
miata charakter zupelnie nieformalny. Louisa wybrano na najwyzsze
stanowisko biskupa. Na drodze wyboru wyloniono kilku ,starszych”
wlacznie ze Slocumem i Louisem. ,,Starsi” wyznaczyli 5 os6éb (w tym
Louisa i Johna Slocuma) na pastoréw. Ustanowiono tez wtedy urzad mi-
sjonarza, nikogo jednak jeszcze nie wybierajac na to stanowisko 2. Za-
uwazy¢ nalezy, ze misjonarz w shakeryzmie spelnia inna funkcje niz
w kosciolach chrzeScijanskich; jego zadaniem jest bowiem wzmacnia-
nie wiary u wyznawcéw, a nie nawracanie niewiernych.

Ta zasadnicza luzna struktura shakeryzmu przetrwala do dzi$, choé
indianski kosciol, ktéry od tej chwili nosil oficjalng nazwe ‘Shaker
Church, przezywal okresy prawie calkowitego rozpadu. W zasadzie na

27 Ibidem, s. 107.
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jego czele stol wysSwiecony biskup, a kaplanami sg réwniez wyswiecani
pastorzy. Zdarza sie jednak, ze funkcje biskupa i pastoréw pelnig ludzie,
ktérzy oficjalnie nie zostali wyznaczeni. Od roku 1905 do 1907, po $mierci
Louisa, kosciod shakerystéw pozostawal bez biskupa i grozila mu catko-
wita dezorganizacja. Natomiast w latach 30-tych dzialalo jednoczesénie
dwoch biskupow i dwa zespoly ,starszych”. Obecnie ghakery$ei organi-
zujg coroczne ogdélne spotkania latem lub jesienia, po zakonczeniu zbio-
réw. Wlasnie na takich zebraniach sg wy$wiecani biskupi i pastorzy.

Z powodu réznic w interpretacji poszczegdlnych zasad doktrynalnych
1 obrzedowych powstawaly w shakeryzmie odlamy, ktére szukaly wlasnej
drogi rozwoju. Jednak mimo luznego i slabo sformalizowanego charakte-
ru organizacji kosciola shakeryzm zachowal swa organizacyjna integral-
nos¢, a takze — co moze jest wazniejsze — wewnetrzng solidarnosé i po-
czucie wiezi. Zwarto$é shakeryzmu wynika jednak raczej z wiezi psy-
. chicznej niz z formalnej struktury organizacyjnej. Shakeryzm, mimo swej
luznej struktury, moze byé dla Indian oparciem organizacyjnym w ich
zdezintegrowanym spoleczno-kulturowym Swiecie.

Organizacyjnej stronie shakeryzmu mozna przypisa¢ funkcje tworze-
nia nowej wiezi w spoleczenstwie indianskim. Elementy organizacji sha-
keryzmu k3 zrozumiate przez odniesienie do sytuacji zaklécenia wiezi
spotecznej wsrdd Indian obszaru Pélnocnego Zachodu. Osadnictwo bialych
Amerykanéw oraz zamykanie Indian w rezerwatach uniemozliwilo pro-
wadzenie tradycyjnego sposobu gospodarki zbieracko-lowieckiej, ktéra
opieraé sie musi o wielkie obszary naturalne. Zaklocito to zarazem struk-
ture spoleczng i kulture pierwotna. W powstalej organizacyjnej proézni
shakeryzm stanowi nowa forme zbiorowego dzialania. Shakerysci tworza
zwartg zZbiorowosé o wspdlnych religijnych celach, o przestrzeganych
normach postepowania, o poczuciu solidarnoéci, o uznawanych wspoélnie
autorytetach i przywédcach. Dawny autorytet szamanéw zostal podwa-
zony przez nauki misjonarzy, a wladza $wieckich przywdodcow plemien-
nych stracila na znaczeniu. W tych warunkach shakeryzm stal sie bazg
organizacyjna dla rozwoju w nowym kierunku spolecznodcl indianskich,
stanowigc zarazem oparcie psychiczne dla wykolejonych spotecznie In-
dian.

Funkcjonalne wyjasnienie shakeryzmu, ktoére zostalo tu przedstawio-
ne, traktuje ruch ten jako wyraz mniej lub bardziej §wiadomie podejmo-
wanych dazen w kierunku osiaggniecia spoleczno-kulturowej integracji
oraz biologicznego przetrwania Indian jako ludu. Tworzy nowy typ wie-
zi religijnej i ponadplemiennej — jedynej wiezi, ktéra w istniejacych
warunkach moze polaczyé Indian. Prébuje zaradzié dezintegracji spole-
czenstwa indianskiego poprzez likwidacje miszezacych skutkéw zderzenia
spoleczno-kulturowego. Shakeryzm jest wiec zarazem organizacyjnym
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tworem wypelniajacym miejsce zburzonej wiezi plemiennej, a takze ru-
chem spolecznym o sformulowanym programie przemian kulturowych.

W takich samych kategoriach warto rozpatrywaé¢ pejotyzm i religie
proroka Handsome Lake’a, gdyz wszystkie te ruchy religijne wykazujg
wiele podobienstw zaréwno w doktrynie, jak i w roli, ktérg spehniajg
w stosunku do wspolczesnego spoleczenstwa Indian — roli przebudowy
spoleczno-kulturowej, odnowy wiezi spolecznej i organizacji zycia i oso-
bowosci Indian w zmienionych warunkach.

Znaczenie shakeryzmu i jego miejsce w procesach spoteczno-kulturo-
wych inne bylo oczywidcie w koncu wieku XIX i inne jest dzis. W pierw-
szych dziesiecioleciach swego istnienia shakeryzm skupial Indian pod-
danych najsilniej procesowi wykorzenienia z kultury plemiennej i akul-
turacji do wzoréw spoleczenstwa bialego czlowieka. Dzi§ jest imaczej;
ruch ten skupia mniej zeuropeizowang czes$¢ spolecznosci indianskich,
ktéra w mniejszym stopniu wlacza sie psychicznie do $wiata bialego
czlowieka. Czesé mlodych Indian, ktorzy zdobywaja Srednie lub wyzsze
wyksztalcenie, w ostatnich latach organizuje nowe formy protestu prze-
ciwko dominacji bialego czlowieka. Sa to manifestacje, protestacyjne mar-
sze, a takze tak zwane ,,Fish-Ins” — protestacyjne polowy na lowiskach,
ktére whrew prawom ustalonym w dawnych traktatach przekazane zo-
staly do eksploatacji przedsiebiorstwom rybackim nalezacych do Bialych.
Dla wielu — a byé moze dla wiekszosci dzisiejszych Indian — forma
reakcji na dominacje bialego czlowieka, jaka stanowi shakeryzm, jest
adekwatna do ich potrzeb.

Narzuca sie wiec pytanie, dlaczego program kulturowej przemiany
przybiera wéréd Indian forme religijng. W znacznym stopniu wynika to
z charakteru pierwotnego spoleczenstwa indianskiego, w ktérym powsta-
wanie nowych ruchéw religijnych bylo zjawiskiem znanym, a innowa-
cje kulturowe czesto wlasnie w formie religijnej sie¢ wyrazaly. Zarazem
jednak religijna forma ruchéw adaptacyjnych ma gleboki sens psycholo-
giczny. Odwolanie sie¢ do pomocy sil nadprzyrodzonych w sytuacji wlas-
nej bezsilno$ei i bezradnosci wobec rozgrywajacych sie wydarzen daje
Indianom psychologicznie pewne oparcie. Sitting Bull, prorok w Tancu
Duchéw, innym indianskim ruchu religijnym, oéwiadezyt w 1890 roku na
miedzyplemiennym spotkaniu, Zze jesli teraz sily madprzyrodzone India-
nom mnie pomogs, to sg oni zgubieni. Wypowiedz ta dobrze ilustruje po-
stawy wielu Indian, réwniez wyznawcéw shakeryzmu. Zaufanie, ktére
pokladaja w mocy boskiej, powoduje redukcje lekéw i tworzy podstawe
integracji osobowosci.

Religijng reakcje na dominacje obcego spoleczenstwa, jakg jest shake-
ryzm, mozemy uzna¢ za forme dzialania dostosowana do sytuacji spo-
teczno-gospodarczej, w ktorej Indianie sie znajduja. Nielicznej indian-
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skiej mniejszosci niewiele pozostawiono drog samoobrony w wielomilio-
nowym, przemyslowym i masowym spoleczenstwie bialych Amerykanéw.
Indianska pélmilionowa zbiorowos¢ stanowi dzi§ margines zycia spolecz-
nego, politycznego i gospodarczego w Ameryce Poélnocnej.

Ewa Nowicka
THE INDIAN SHAKERISM
A Summary

Shakerism is one of the syncretic Indian religions in North America. Along
with peyotism and the Iroquois religion of the prophet Handsome Lake, it is an
important religious movement of the North American aborigines. It was establish-
ed in 1881 by a young religious leader John Slocum, a member of the tribe Squa-
xin living in the region of Puget Sound. On his deathbed Slocum had a mystical
transe during which God revealed to him his order to propagate the new religion
and to encourage the Indians to live in innocence. The religion became widespread
among many tribes along the river Columbia and in Puget Sound area, and now
it also flourishes in other Indian reservations.

It is assumed that Shakerism was a reaction of Indian communities towards
the white conquest and the foreign civilization of the white man. Shakerism was
a creative and farsighted response of Indians of the North Western United States
to social desorganization and disintegration brought by the contact with the pre-
dominating white impact.

The constituent elements of shakerism, its doctrine, its ethics, its rituals and
inner organization, can be considered in terms of such a creative response.

Shakerism forbids alcohol, tobacco and gambling. These addictions used to
be disastrous for health and family life and they degraded many Indians to the
lowest social levels. Shakerism also forbids the traditional shamanism, as it
destroyed mutual confidence among Indians. The rich ritual side of Shakerism also
serves to support the weakened or destroyed social link. Common prayers and,
above all, collective sacral shaking, brings about psychical states enhancing the
feelings of solidarity and unity within the group of confessors. The new social
link among the followers of John Slocum is also reinforced by the organizational
framework of their church, adopted by shakerism during its development, The
new link surpasses and replaces the tribal ties, once essential for the Indians and
destroyed by contacts with the foreign white society. Tribes are no longer signi-
ficant social, cultural or economic units. A general Indian society is emerging and
Shakerism contributes to the process.

Shakerism is a syncretic religion, uniting several elements of old Indian cults
and of Christianity. It is a result of social and cultural changes of Indian commu-
nities. Among them there are changes in attitudes towards the native and foreign
cultures. Shakerism approves the borrowing of some cultural patterns of white
man and it is not generally hostile towards white people. Thus it can be said that
Shakerism is an adequate social and cultural response to the situation of con-
quest and alien influences.



