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(2 pol. XVIII — pocz. XIX w.)

Dzieje ruchow spoleczno-religijnych Indian zamieszkujacych obszary obec-
nych Stanéw Zjednoczonych mozna rozpatrywac¢ na wiele sposobéw. Jednym
z nich byloby chronologiczne uszeregowanie poszczegélnych ruchéw. Ujecie
takie nie mogloby wszakze uwzgledni¢ takich zmieniajacych si¢ czynnikow
o istotnym znaczeniu nie tylko dla samej genezy ruchéw, ale i ich cech cha-
rakterystycznych, jak typ zaleznoéci kolonialnej i postkolonialnej, fazg stosun-
kow interetnicznych, dziatalno$¢ chrystianizacyjna w jej wyznaniowych od-
mianach, edukacje itp. A przeciez rzutowaty one bezposrednio na zaawanso-
wanie procesu akulturacji u poszczegélnych grup inicjujacych badz wspiera-
jacych swym uczestnictwem kolejne ruchy. JakZe inny kontekst kulturowy
towarzyszyl peyotyzmowi Delawaréw (Harrington, 1921, s. 185), ktorzy przy-
faczyli si¢ do niego w latach 1890-1892, majac w swych dziejach juz blisko
300 lat doswiadczen w zakresie kontaktéw z Bialymi i euro-amerykanskiej
dominacji w poroéwnaniu z sytuacja kulturowa Salishéw znad Puget Sound,
ktorzy w latach osiemdziesiatych XIX w. zainicjowali shakeryzm (Barnett,
1957, s. 5-6), znajdujac si¢ dopiero od kilkudziesieciu lat w orbicie wply-
wow obcej cywilizacji. Mimo duzej w obu przypadkach zbieznosci chrono-
logicznej, stopien akulturacji wspomnianych wyzej grup Indian byt ze soba
nieporownywalny. 1 dlatego dla celow niniejszego studium Kkonieczne jest
uwzglednienie problemu tzw. ,,granicy” (Turner, 1920) przesuwajacej si¢ w cia-
gu wiekéw od potudnia, wschodu, pdinocy i zachodu. Fakt ten sprawil bo-
wiem, ze w jakim§ okresie poszczegélne grupy Indian znajdowaly si¢ na
odmiennym etapie akulturacji, dysponujac odmiennym zasobem wiedzy o Bia-
tych i ich cywilizacji, co rzutowalo na nier6wnomierny udzial obcych ele-
mentéw , w tubylczym bagazu kulturowym. Co wazniejsze za$ — istnienie
owej granicy mialo znaczacy wplyw na los tubylczej ludnoscei, rdznicujac
go w zaleznosci od dystansu, jaki ja dzielit od tej szczegélnej linii demar-
kacyjnej. W czasie do§¢ luznej traperskiej i handlowej penetracji Wielkich
Roéwnin, ktéra w niklym stopniu byla odczuwana przez ich mieszkancow,
Indianie Wschodu doswiadczyli juz presji’ osadniczej Bialych i kolejnych fal
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przymusowych przesiedlen na zachéd. Ta odmiennos$¢ sytuacji politycznej
i spoleczno-kulturowej musiata wigc znalezé swe odbicie chocby w samym
natezeniu ruchéw spoteczno-religijnych na obu tych obszarach.

Rownie istotne znaczenie zarowno dla samej ideologii ruchow, jak i ich
programdéw przebudowy §wiata — nie méwiac juz o towarzyszacej im obrze-
dowosci religijnej — mialo dziedzictwo kulturowe Indian. Trudno bowiem
przecenia¢ rolg tubylczej kultury, a zwlaszcza tradycyjnych koncepcji i prak-
tyk religijnych w ksztaltowaniu okreslonego typu ruchu. Dopiero rozpatrze-
nie danego ruchu — z jednej strony — w kontekscie tubylczych tradycji kul-
turowych, a z drugiej — przy uwzglednieniu calej ztozonosci stosunkoéw in-
teretnicznych zdaje si¢ gwarantowaé wlasciwa interpretacje interesujacych nas
faktéw. Ponadto uwzglednienie tych-czynnikow pozwala wydzielic wéréd ru-
chow spoteczno-religijnych kilka ich zespoléw, ktorych specyfike wyjasnic
mozna wylacznie poprzez odwolanie sie do konkretnego kontekstu histo-
ryczno-kulturowego. '

Stosujac omdwione wyzej kryteria dla wydzielenia poszczegdlnych zespo-
6w indianskich ruchéw spoleczno-religijnych wyrazicie zaznacza sig grupa
tych zjawisk zainicjowanych i funkcjonujacych wéréd Delawaréw nalezacych
do wschodniej grupy Algonkindéw, ktorzy w okresie pojawiania. sig tubyl-
czych ruchéw spoleczno-religijnych znajdowali sig juz zasadniczo w orbicie
wplywow anglosaskich.

Analiza ruchow religijnych jednej grupy etnicznej ma na celu uchwycenie
pewnej ewolucji idei, celow 1 $rodkow ich realizacji oraz ukazanie drog
ideologicznej inspiracji tworcow nowych ruchow, ktorzy czerpali z doswiad-
czen swych poprzednikow.

Wsréd ruchow spoteczno-religijnych Delawaréw wydzielic mozna trzy za-
sadnicze zespoly: 1) ruchy, ktore charakteryzowal natywizm przy réwno-
czesnej tolerancji wobec cywilizacji europejskiej i gloszony otwarcie pacyfizm;
2) ruchy o programie natywistycznym, pacyfistyczne, cho¢ jawnie antyeuro-
pejskie; 3) ruchy o ideologiach natywistycznych, aktywnie antyeuropejskie,
ktore bezposrednio inspirowaly indianskie powstania. Przedmiotem niniejszej
analizy beda dwie pierwsze kategorie ruchow ze wzgledu na wspélna dla
nich cech¢ — pacyfizm.

Wymienione tu grupy ruchéw spoteczno-religijnych nie stanowia ciagu
ewolucyjnego, w ktorym mielibysmy do czynienia z chronologicznym na-
stepstwem kolejnych zespotow ruchow. Dlatego tez rozwdj idei czy $rodkow
stosowanych do osiggnigcia wyznaczonych celow mozna zasadniczo $ledzié
tylko w obrebie jednego zespolu ruchow, tym bardziej ze na ogél w ramach
takiej grupy ruchoéw dokonywaly si¢ rowniez zapozyczenia ideologiczne. Na-
tomiast rzadko jaki§ ruch z jednego zespolu inspirowal ideologi¢ ruchu
reprezentujacego inng grupe.

*

Rekonstrukcja wezesnych' dziejow indianskich ruchéw spoteczno-religijnych
w Ameryce kolonizowanej przez Anglosasow opiera si¢ na bardzo szczuplych



REFORMY RELIGHNE DELAWAROW 33

zrodlach, ktore pozostawili po sobie glownie chrzescijanscy misjonarze. Do-
starczaja one informacji o fali fermentu religijnego u Delawarow w 2 pol.
XVIII i na pocz. XIX w. Przypadek ten — jak trafnie zauwazyl Wallace —
stuzy¢ moze za ,laboratorium dla studiéw nad tym, co mozna by nazwac
. epidemiologia ruchéw religijnych” (Wallace, 1956, s. 2).. Zgadzajac si¢ z tym
stwierdzeniem nalezy jednak zada pytanie, czy fakt szczegdlnego natgzenia
ruchdéw spoteczno-religijnych wylacznie wéréd tej grupy Indian byl efektem
jei wyjatkowej sytuacji politycznej i spoleczno-kulturowej, czy tez podobne
zjawiska mogly réwniez towarzyszy¢ procesom akulturacji wielu innych spo-
fecznoéci indianskich, ktore nie znalazly jednak swych dziejopisarzy. Brak
odpowiedzi na to pytanie pozwala u§wiadomi¢ sobie fragmentarycznos¢ da-
nych, jakimi wspdlczesnie dysponujemy.

Najwczesniejsza informacja o tubylczym proroku Delawaréw pochodzi
z 1745 r. od prezbiterianskiego misjonarza Davida Brainerda, ktéry w latach
1744-1747 zajmowat si¢ chrystianizacja tej grupy Indian (Wallace, 1956,
s. 4-6). W latach nastgpnych pojawily si¢ dalsze relacje donoszace o pro-
fetycznej dzialalnosci innych tubylczych charyzmatykow. Przyjmujac rok 1745
za poczatek kilkadziesiat lat trwajacej fali religiijnych niepokojow wsroéd
Delawar6éw przyjrzyjmy si¢ blizej srodowisku kulturowemu i politycznemu,
w jakim 6w ferment uzewnetrznil si¢ w postaci ruchéw spoleczno-religijnych.

Pierwsze, do§¢ luzne kontakty Delawarow z Bialymi siggaja pierwszej
¢wierci XVI w., ale dopiero zaloZenie w sto lat pdzniej stalych osad han-
dlowych nad rzeka Hudson i Zatoka Delaware zwiazalo kilkutysieczng gru-
pe tych Indian S$ciSlejszymi wigzami ekonomicznych zaleznosci z Europej-
czykami, gtéwnie holenderskiego, szwedzkiego, angielskiego i francuskiego po-
chodzenia. Przedmiotem handlu byly skory wymieniane na szereg europej-
skich dobr materialnych, takich jak odziez, ozdoby, bron palna, miedz,
siekiery, kilofy, noze, igly, nozyczki, lusterka, kociotki do gotowania itp.
W ostatnim ¢wieréwieczu XVII w. na skrajach delawaryjskich terytoriéw
zaczeli osiedla¢ si¢ na stale przybysze z Europy. Rownocze$nie rabunkowa
gospodarka mysliwska Indian nastawiona wylacznie na maksymalne zdoby-
wanie Srodkow wymiany handlowej (skér) spowodowala zdziesiatkowanie
zwierzyny townej na rodzimych terytoriach. Nastapito to w okresie, gdy
Delawarowie odeszli juz w duzym stopniu od swej pierwotnej ekonomiki
opartej zarOwno na mysSlistwie, jak i na uprawie ziemi. Zarzucenie w po-
waznej mierze tego ostatniego sposobu zdobywania zywnosci uzaleznito ich.
od handlu z Bialymi. Rosnace zapotrzebowanie na skéry zmusito t¢ grupe
Indian do opuszczenia swych terytoriow w Dolinie Delaware! i przesunigcia
sie¢ w latach dwudziestych i trzydziestych XVIII w. na poinocny zachdd
(Hunter, 1971, s. 39-40; Wallace, 1956, s. 3; Newcomb, 1956, s. 70-84), co
zapoczatkowalo wieloetapowa, poczatkowo dobrowolna, a pdzniej przymuso-
wa ich migracje na zachdd, ktorej kres nastapit dopiero w 2 pol. XIX w.
w Oklahomie. Owo porzucenie ziemi przodkéw podyktowane wzgledami eko-

1 Pierwsze grupy Delawaréw zaczely opuszczaé ten teren juz okolo 1690 r.
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nomicznymi musialo niewatpliwie zachwiaé¢ poczuciem bezpieczenstwa Dela-
wardw, ktorych nadto trapil juz alkoholizm, choroby zakazne przywleczone
przez Bialych i krwawe wojny z indianskimi mieszkancami terytoridw
oéciennych. '

W ciggu pierwszego stulecia kontaktow z europejskimi kupcami i kolo-.
nistami Delawarowie przejeli od przybyszow wiele wytworow ich techniki,
ktore juz pod koniec XVII w. staly si¢ niezbednymi dla nich elementami
materialnego wyposazenia, jakie zastapilo mniej doskonale produkty tubyl-
czego rgkodzieta. W podobnej sytuacji znalazto si¢ rowniez wiele innych sa-
siadujacych z nimi grup. Oznaczalo to permanentne wojny, w ktoérych naj-
grozniejszymi przeciwnikami okazali si¢ Irokezi. Z krwawych walk z nimi
Delawarowie wyszli podbici i zdziesiatkowani przez tego liczebniejszego ry-
wala. Efektem tych niekorzystnych zjawisk stala si¢ jednak polityczna reor-
ganizacja i konsolidacja Delawarow, w wyniku ktorej luzny zespd! autono-
micznych spolecznoséci lokalnych zastapita okoto potowy XVIII w. bardziej
scentralizowana organizacja plemienna, podejmujaca zjednoczone dzialania
zar6wnb wobec wrogich grup Indian, jak i Bialych. Pomogla im ona unie-
zalezni¢ si¢ od Irokezéw, a roéwnocze$nie przeciwstawiac si¢ zbrojnie Bialym
{(Newcomb, 1956, s. 84). :

W latach pieédziesiatych X VIII w. Delawarowie zostali wciagnigci w kon
flikty europejskich poteg kolonialnych, opowiadajac si¢ w swojej wigkszosci
po stronie Francji przeciwko Wielkiej Brytanii, ktérej sojusznikiem byli z ko-
lei Irokezi. Polityczne przetargi i terytorialne ustgpstwa $wiadczone wzajem-
nie przez oba mocarstwa doprowadzily do krétkotrwatego spokoju na po-
graniczu (Newcomb, 1956, s. 87-88).

Wkroétce jednak doszlo znéw do napig¢ i otwartych aktow wrogosci,
a ich przyczyna byla zaré6wno osadnicza presja Brytyjczyk6w na nowe te-
rytoria Delawarow w dolinach Ohio i Alleghenéw, jak i znacznie gorsze
dla Indian warunki handlu niz za czasOw francuskich. Wigkszoé¢ Delawa-
réw do koncv brytyjskiego panowania na kontynencie amerykanskim uczestni-
czyla w walkach zbrojnych przeciwko przedstawicielom tej kolonialnej pote-
gi, prowadzonych ze zmiennym szczg$ciem. Dziatajac gléwnie na pograniczu,
pladrowali europejskie osady, w ktorych rekwirowali konie, bydlo, psy i §wi-
nie. Hodowla tych zwierzat wzbogacita dotychczasowa dziatalno$¢ gospodar-
cza Delawaréw. Wskutek wojen i migracji jeszcze bardziej jednak ograniczyli
~oni zakres uprawy ziemi, poswigcajac z koniecznosci wigcej czasu myslistwu
nastawionemu giownie na zdobywanie skor (np. bobrow), a nie miesa (np.
jeleni) (Newcomb, 1956, s. 89-91).

W tym okresie (2 pol. XVIII w.) Delawarowie w znacznym zakresie
oswoili si¢ z wytworami europejskiego rzemiosta, ktorych posiadanie odczu-
wali juz jako niezbedna konieczno§é. Ta akulturacja w sferze wyposazenia
materialnego szla wigc w parze ze zmianami w ich ekonomice. Z kolei
uwiklanie sic w krwawe wojny z Bialymi i ludami o$ciennymi oslabito
delawaryjska organizacje spoleczna m. in. przez rozpad wigzi rodzinnych,
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zanik kontroli spolecznej i niedawnej jeszcze solidarnosci plemiennej. Uswia-
damiany przez Delawar6éw niedowlad wszystkich tych instytucji w potaczeniu
z permaneninymi porazkami militarnymi, gwaltowna depopulacja plemienia
oraz skutkami alkoholizmu stat si¢ pozywka, na ktorej zaczely wyrastaé
poczawszy od pol. XVIII w. natywistyczne ideologie tubylczych prorokéow
(Newcomb, 1956, s. 93).

Kontakty Delawarow z obca cywilizacja nie ograniczaly si¢ wylacznie
do sfery europejskiego handlu i osadnictwa. Pewna role w tym zakresie
odegrali rowniez chrzeécijanscy misjonarze. Dzialalno$¢ prozelityczng zainicjo-
wali u schylku 1 pol. XVII w. szwedzcy luteranie. Mimo prowadzenia jej
w jezyku Delawardéw, ich sukcesy katechetyczne ograniczyly si¢ do zdobycia
niewielkiej liczby neofitow wsrod Indian mieszkajacych w najblizszym sa-
siedztwie osad Bialych (Wallace, 1956, s. 3).

W XVII w. Delawarowie znalezli si¢ rowniez w kregu oddzialywania
kwakrow (Bowden, 1981, s. 151-152). Pracujac gléownie wérod Irokezoéw,
kilku z nich udalo si¢ na teren dzisiejszej Pensylwanii i New Jersey. Ich
praca polegala jednak bardziej na zaznajamianiu tamtejszych Indian z cywi-
lizacja europejska. niz na czystej ewangelizacji. Nie oferowano im zorgani-
zowanej, nowej religii w miejsce tubylczych wierzen i rytualéw. Dzialalnosé
kwakrow, choé¢ o glebokich motywacjach religijnych, przejawiala sie gtownie
w filantropii, handlu i dyplomacji. Nic wigc dziwnego, ze tylko w odnie-
sieniu do kilku oséb wirdd Delawaréw mozna méwi¢ o nawrdceniu. Nie-
mniej jednak dos$¢ znaczny ich krag zaznajomil sie, chocby pobieZnie,
z doktryna 1 etyka kwakrow?2 (Wallace, 1956, s. 4; Mooney, 1907, s. 879, 886).

W 1744 r. prace misyjna z ramienia Society for the Propagation of
the Gospel rozpoczal prezbiterianin David Brainerd (Bowden, 1981, s. 152-
157). Probujac walczy¢ z demoralizacja Delawardw, szerzyl on wsréd nich
nauki chrzescijanskie, kladac szczegdlny nacisk na problem grzechu i zbawie-
nia. Misjonarz ten mial zdolnoé¢ doprowadzania swych tubylczych stuchaczy
‘do stanu zbiorowe] histerii. Grupa nawrdconych przez niego Indian znajdo-
wala zapewne w tych przezyciach dogodny sposob roztadowania nekajacych
ich napig¢ spolecznych i poczucia winy za upadek norm moralnych, a w no-
wej religii widziala nadzieje na zbawienie od wszelkiego rodzaju zla. Sto-
sunkowo krotka, bo niespelna trzyletnia dziatalno$¢ D. Brainerda, choé
uwieniczona pewnym sukcesem misyjnym, z natury rzeczy musiala by¢ ogra-
niczona (Wallace, 1956, s. 4-5; Mooney, 1907, s. 879).

Jego dzielo podjeli wiréd Delawaréw w 1747 r. Bracia Morawscy (Gray
i Robb Gray, 1956), ktorych dzialalno$¢ chrystianizacyjna kontynuowana do
konica XVIII w. byta w owym czasie najbardziej znaczaca3. Wieloletnia ich
aktywno$¢ prowadzona w kilku osrodkach misyjnych zdobyta im setki neo-

\

2 Obszerniejsza charakterystyka dziatalnosci kwakrow wérod Indian — zob. Kelsey, 1917.
3 Informacje na temat dzialalnosci Braci Morawskich w Ameryce Péinocnej — zob.
Loskiel, 1794.
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fitdw. Obok dzialalnosci katechetycznej propagowali wérod swych podopiecz-
nych' europejski styl zycia. W ramach programu ,cywilizowania dzikich”
nauczali ich uprawy ziemi, hodowli zwierzat oraz wielu rzemiost. Duzy na-
cisk kladli réwniez na ksztaltowanie takich postaw wobec pracy, jak solid-
no$¢, punktualno$é, obowiazkowos¢ itp., przyczyniajac si¢ do ekonomicznego
rozkwitu delawaryjskich o$rodk6w misyjnych (Bowden, 1981, s. 159).

Ciagle walki na pograniczu miedzy Indianami a nacierajagcym bialym
osadnictwem nie ochronity placowek misyjnych przed wrogoscia obu zaanga-
zowanych w konflikcie stron. Indianie traktowali osady swych schrystiani-
zowanych pobratymcéw jako obiekty, w ktorych tatwo mozna zdoby¢ poza-
dane tupy, natomiast w odczuciu Bialych — tubylczy neofici stanowili taka
sama przeszkode dla kolonizacji, jak Indianie broniacy orezem swych tery-
toriow (Weaver, 1955, s. 242-252). W efekcie misje Braci Morawskich byly
wielokrotnie obiektami zbrojnych napasci, a ich mieszkaficy mordowani
(Loskiel, 1794, s. 175-182; Clark, 1975, s. 143-148). Pozostali przy zyciu
tubylczy chrzeécijanie uchodzili wraz z misjonarzami na zachod, zakladajac
tam nowe osady (Beaver, 1966, s. 20-22). Pogromy te sukcesywnie uszczupla-
ly liczebno$¢ misyjnych spotecznosci indianskich, ktore ponadto zmniejszaly
si¢ rowniez wskutek stopniowego opuszczania ich przez dotychczasowych
wiernych. W obawie o wlasne Zycie powracali oni do swych ,,poganskich”
spolecznosci, porzucajac réwnoczesnie chrzescijanstwo na rzecz tubylczych
wierzen i praktyk religijnych (Mooney, 1907, s. 880-881; Wallace, 1956,
s. 6-7; Bowden, 1981, s. 157-162). :

Wsréd Delawarow zamieszkujacych zachodnia Pensylwanie dziatali kroét-
ko w potowie XVIII w. rowniez jezuici, zaznajamiajac ich z katolicka dok-
tryna i obrzadkiem (Mooney, 1907, s. 878).

Wszystkie te wysilki chrystianizacyjne podejmowane w XVII i XVIII w.
nie zostaly jednak uwieniczone wigkszymi sukcesami. Ich bezsprzeczna zastu-
ga polegala natomiast na zaszczepieniu Indianom zamieszkujacym tereny
objete katechizacja pewnej wiedzy z zakresu chrzescijanskich koncepcji ideo-
logicznych. Cho¢ ich przyswojenie (i to powierzchowne) ograniczato si¢ do
niewielkich liczebnie grup ludnos$ci tubylczej, to jednak ich spoleczny rezo-
nans byl na tyle szeroki, Zze korzystano z ich znajomosci w sytuacjach
kryzysowych, wplatajac chrzescijanskie rozwigzania religijne w ideologie in-
dianskich ruchéw spoteczno-religijnych. Wyniesiona z terenu misji wiedza
o religii Europejczykéw rzutowata wiec na ksztalt i kierunek przeobrazen
religijnych wér6d Delawarow. '

*

Naszkicowane powyzej kontakty Delawarow z Europejczykami oraz skutki
tych powiazan staly si¢ Zrédlem niepokojow, ktore od potowy XVIII w.
zaczely wstrzasaé tubylczym zyciem religijnym. Poczatkowo zjawisko to miato
charakter indywidualny, a natywistyczne hasta gloszone przez poszczegoélne
Jjednostki nie znajdowaly jeszcze szerszego, spolecznego oddiwigku. Pojawie-
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nie si¢ pierwszych tubylczych mezow opatrznosciowych, ktorzy — mimo bra-
ku poparcia ze strony swych wspolplemiencow — stworzyli jednak zreby poz-
niej rozwijanych koncepcji ideologicznych, jest godne odnotowania jako po-
czatkowa faza fermentu religijnego, z ktoérego nastgpnie wyrastaly ruchy spo-
feczno-religijne. '

Bezposrednim bodzcem mobilizujacym aktywno$¢ takich jednostek byly
z jednej strony coraz znaczniejsze rozmiary chrystianizacji Indian, a z dru-
giej — nasilajacy sig proces rozktadu ich tradycyjnego zycia religijnego. W for-
mie reakcji na t¢ sytuacje niektore jednostki zaczgly formutowacé apele o jego
odrodzenie oraz przywrocenie mu dawnego ‘ksztattu. Ludzie ci, podkreslajac
wartosci tubylczych wierzen i rytuatéw, probowali wzmocni¢ swoj autorytet
poprzez powolywanie si¢ na objawiony charakter wlasnych wizji i przekazy-
wanie swym wspotplemiencom woli sit nadprzyrodzonych.

Szczuplos¢ zrédet pisanych nie pozwala wnioskowa¢ o skali omawianego
tu zjawiska. Najwczesniejsza informacja na ten temat pochodzi z 1745 r.
i wspomina o dzialalnoéci tubylczego charyzmatyka, ktéry nawolywal o pow-
rét Delawarow do ich tradycyjnej religii, bedacej — w jego interpretacji —
darem ich Boga. Odejicie od niej stalo si¢ zrodiem wszelkich nieszcze$é
Indian, a zwlaszcza ich demoralizacji. Walczac z zepsuciem moralnym, czlo-
wiek Ow ostro potepiat pijanstwo, upatrujac w nim przyczyne fizycznej i mo-
ralnej degeneracji Indian.

Wyraznie podkre§lana przez niego opozycja zla i dobra znalazta swoje
odbicie rowniez w koncepcji poSmiertnego zbawienia. Dusze wszystkich zmar-
tych wedrowaly na poludnie, przy czym dusze ludzi dobrych docieraty do
pigknego miasta, w ktorym doznawaly szcze$cia, natomiast dusze ztych ludz
krazyly wokét jego murdéw, nie mogac ich przekroczyc.

Charyzmatyk ten wyjasnial pochodzenie swej misji objawiona mu wola
Boga, ktory jakoby udzielit mu zasadniczych informacji o sobie oraz prze-
kazal bezposrednie wskazowki co do celow i sposobdw dalszego dzialania
swego wybrarica. Objawienie to nastapilo podczas samotnego od wielu mie-
sigcy Zycia w puszczy podjetego na skutek blizej nie sprecyzowanych klo-
potow osobistych, ktore sklonily go do tej dobrowolnej ucieczki od ludzi.
Nawiazanie bezposredniego kontaktu z istota nadprzyrodzona przeobrazito —
jak twierdzil — jego osobowos$¢. Dostrzegajac od tej pory nowe cele swego
dziatania, zaczal roOwnoczes$nie inaczej postrzegaé tudzi, do ktérych powrécit
ze swego odosobnienia, kierujac si¢ wobec nich zasada mitosci i tolerancjis

Jego misja nie spotkalta si¢ jednak z nalezytym odzewem wsrod wspol-
plemiencéw, wobec czego — zniechgcony daremnoicia swoich wysitkow —
zamierzal porzuci¢ wlasne $§rodowisko, by poszukaé zrozumienia i zaangazo-
wania wérod innych, mniej zdeprawowanych i obojetnych spolecznosci tu-
bylczych (Wallace, 1956, s. 5-6, 8).

Hasta podobne do omoéwionych wyzej zaczgly pojawiaé si¢ z wigksza
czgstotliwoscia poczawszy od lat pigédziesiatych XVIII w. W tym tez okresie
po raz pierwszy napotkaly one sprzyjajacy klimat spolecznego zainteresowa-
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nia 1 aprobaty, a wielu pojawiajacych sie od tej pory charyzmatykéw po-
trafilo skupi¢ woko! siebie grupe zwolennikow, ktorzy utozsamiali sie z glo-
szong przez owych $wigetych mezdéw ideologia. Spoleczne poparcie udzielone
takiej indywidualnej, odosobnionej dotychczas dzialalnosci zainicjowato zja-
wiska zwane ruchami spoleczno-religijnymi.

I. RUCH PAPOONANA (PAPOUNHANA), 1752-1763

Na miano ruchu w pelni zashuguje juz religijna aktywno$§¢ odnotowana
wérod Indian Munsi (jednej z podgrup Delawaréw), na czele ktorej stat
wowczas wodz Papoonan. Dysponujac z tego tytutu odpowiednim autory-
tetem, mial on duze szanse zainteresowania swych wspoélplemieicow wlasna
wizja reformy tubylczego Zycia religijnego. Nalezy tu odnotowac, ze przed-
stawit ja w postaci objawienia, ktorego doswiadczyl — wg swej relacji —
w trakcie wizji, stanowiacej tradycyjnie uznany spos6b nawiazywania bez-
posrednich kontaktoéw z sitami nadprzyrodzonymi (Harrington, 1921, s. 61-63;
1913, s. 227). ‘

Reformatorska dziatalno§¢ Papoonana przypadla na lata 1752-1763. Byl
to okres nasilonych migracji jego grupy na skutek brytyjskiego zwycigstwa
nad koalicja francusko-indianska. Wyparcie Francuzéw radykalnie zmienilo
ukiad sit na pograniczu, skazujac tubylczych mieszkancow tego obszaru na
coraz wigkszg zalezno$¢ od kolonialnej polityki Wielkiej Brytanii. Poczucie
zagrozenia wywolane przez utratg wlasnych terytoridow, wybicie zwierzyny,
depopulacje i alkoholizm sprzezone z coraz bardziej widocznymi zmianami
w obrgbie wlasnej kultury stawalo si¢ pozywka dla spolecznych niepokojow,
ktorym dal wyraz nowy przywodca religijny. Papoonan podjat te funkcje
w chwili, gdy na jego do$wiadczenia bgdace udzialem catej grupy nalozyto
si¢ nieszczeScie osobiste — $mier¢ ojca. Gloszone przez niego hasta natywi-
styczne zostaly zaakceptowane przez wspolplemiencoéw, w efekcie czego
na nowo powrdcono do dawnych, zanikajacych juz praktyk religijnych.
Spoleczna akceptacje uzyskal rowniez pacyfistyczny program. tego przywodcy,
sformulowany niewatpliwie pod wplywem kontaktow z kwakrami. Odrzuce-
nie klotni, pijafistwa, nierobstwa i wojny jako alternatywy rozwiazywania
konfliktow miedzyludzkich przez spoleczno§¢ wiernych sprawilo, ze zaczeto
ich okresla¢ mianem ,kwakierskich Indian”.

Papoonan i jego zwolennicy odcinali si¢ od chrzescijanstwa jako religii
niewlasciwej dla Indian, ale nie byli wobec niego wrogo ustosunkowani.
Wrecz przeciwnie. Stojac na stanowisku, ze kazda religia jest no$nikiem
uniwersalnych wartosci, z uwaga wysluchiwali nauk gloszonych przez kwakrow
i Braci, Morawskich. Papoonan odwiedzil nawet siedzibe kwakrow w Filadelfii.
Oddzialywanie misjonarzy chrzescijanskich na te¢ tolerancyjnie usposobiong
grupe Indian o orientacji natywistycznej bylo tak wielkie, 22 w 1763 r.
opuscili oni swego dotychczasowego przywodce religijnego i odwrocili si¢ od
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jego nauk, zwracajac si¢ z prosba o utworzenie na ich terytorium stalej
misji morawskiej, ktora wkroétce zostala tam zalozona (Hunter, 1971, s. 42;
Wallace, 1956, s. 8-9).

II. RUCH CEREMONII WIELKIEGO DOMU — 1805 R.

Do pacyfistycznej ideologii Papoonana zorientowanej na moralng i reli- .

gijna odnowe tubylczych spolecznoéci nawigzata w 1805 r. rowniez przed-
stawicielka Munsi, ktéra przyczynila si¢ do odrodzenia tradycyjnej Cere-
monii Wielkiego Domu, nadajac temu obrzedowi range gléwnego rytualu
religijnego plemienia. W okresie dzielacym reformatorska dziatalnos$¢ proro-
kini od jej poprzednika dzialali wéréd Delawaréw przynajmniej dwaj inni
charyzmatycy — Wangomen i Neolin. Ich ideologie nie ograniczaly si¢ jednak
~ wylacznie do nawolywania o odrodzenie tubylczych tradycji i rezygnacje
z obcego dorobku kulturowego, lecz zawieraly juz hasla jawnie antyeuro-
pejskie. O ile jednak ruch zainicjowany przez Wangomena w 1760 r. podjal
wylacznie werbalna krytyke obcej kulturowej infiltracji tubylczego zycia,
o tyle Neolin dzialajacy w latach 1762-1766 sformulowal program aktywnej
walki zarowno z cywilizacja europejska, jak i z samymi Europejczykami,
inspirujac indianska rebelig, na czele ktorej stanglt w 1763 r. Pontiac.

Powrdt w 1805 r. do koncepcji pacyfistycznych oraz wyrazna ucieczka
w sprawy czysto religijne i moralne mogla by¢ efektem militarnej porazki
Indian dowodzonych przez Pontiaca, ktorych do walki z Bialymi mobilizo-
waly zapewnienia proroka o nadprzyrodzonych gwarancjach tubylczego zwy-
cigstwa. Zdyskredytowanie Neolina i jego ideologii oraz sytuacja polityczna,
w jakiej znalezli si¢ Delawarowie po wojnie Pontiaca, mialy zapewne ogrom-
ny wplyw na uksztaltowanie negatywnej autooceny wlasnych szans w kon-
frontacji z sitami europejskimi. Ona to mogla sta¢ si¢ sita napedowa dla
ruchu, ktory swoj cel zogniskowal wylacznie na odrodzeniu tradycji religijnej.

Druga polowa XVIII w., a wigc okres, ktory dzielit wystapienia Papoona-
na od ruchu Ceremonii Wielkiego Domu, byl bardzo burzliwy w zyciu po-
litycznym Delawaréw. Na skutek uwiklania si¢ w wojny miedzy Wielka
"Brytania a Francja o sprawowanie kontroli w Dolinie Ohio (lata czter-
dzieste i pigcdziesiate) odczuli oni bole$nie represyjna polityke zwycieskiej
strony brytyjskiej. RoOwnocze$nie znacznie pogorszylty sie warunki handlu
z Bialymi. a nadto wjawnil si¢ kryzys w ramach wtasnej tradycyjnej gospo-
darki (ograniczenie efektywnosci uprawy ziemi i mySlistwa).

Narastajace niezadowolenie z tej sytuacji sprawilo, ze Delawarowie czyn-
nie zaangazowali si¢ w wojng Pontiaka. Po poniesionej klesce zawarli oni
‘w 1765 r. rozejm, na mocy ktorego utracili wszystkie swoje tereny lezace
na poludnie i wschod od rzeki Ohio. Obszary te zamieszkiwata wigkszo$é
plemienia. Ludno$¢ ta, w zwiazku z postanowieniami traktatu, przesiedlila
si¢ na terytoria wchodzace w sklad dzisiejszej Indiany.
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Podczas Wojny o Niepodleglos¢ Delawarowie na ogoél poparli Ameryka-
néw, chociaz niektére ich grupy opowiedzialy si¢ po stronie brytyjskiej.
Powstanie antyamerykanskiej frakcji plemienia stanowilo przede wszystkim
reakcje na wtargnigcie i coraz wieksze nasilanie si¢ bialego osadnictwa na
poinoc od rzeki Ohio (Prucha, 1971, s. 155-156), mimo ze obszary te od
1763 r. byly prawnie zastrzezone jako wlasno$¢ tubylcza4 (Tyler, 1973,
s. 29-30; Prucha, 1971, s. 13-25). Rosnaca na ziemiach Delawaréw liczba
- Amerykanéw byla zrodtem permanentnych konfliktéw zbrojnych, ktérym
kres potozyto dopiero w 1794 r. zwycigstwo generala A. Wayne’a nad wro-
gimi plemionami pod Fallen Timbers. Zawarty w 1795 r. traktat w Green-
ville pozbawil Indian tytuléw wtasnosci do powaznej czgéci ich -dotychcza-
sowego stanu posiadania w granicach 6wczesnego Terytorium Poétnocno-
Zachodniego (Prucha, 1971, s. 157; 1984, s. 62-67), w zwiazku z czym wiele
grup Delawaréw udalo sie nad rzeke White; inni za zgoda wiladz hiszpan-
skich przesiedlili si¢ wraz z Indianami Shawnee na terytorium dzisiejszego
stanu Missouri, natomiast delawaryjscy chrzescijanie wraz z misjonarzem —
morawianinem D. Zeisbergerem przenieéli swa koloni¢ do Kanady, osiedlajac
si¢ nad rzeka Thames w poblizu nieco wczesniej tu przybylej grupy Munsi
(Newcomb, 1956, s. 89-90). 4

Wraz z tymi politycznymi wydarzeniami, ktére pozbawily Delawaréw ich
dotychczasowych terytoriéw plemiennych, postepowala akulturacja, coraz bar-

dziej przeksztalcajac ich tradycyjne milieu kulturowe. Handel z Biatymi byl .

niewyczerpanym zrodtem zdobywania wytwordw europejskich. Delawarowie
zaakceptowali niektore elementy odziezy i ozdoby stroju. Zaczeli tez powoli
nasladowa¢ budownictwo mieszkalne bialych osadnikéw. Potrafili juz pra-
widlowo postugiwac si¢ wieloma wyrobami przemystowymi i konserwowac je.
Rownoczesnie zubozyli wiasne, oparte na tradycji, podstawy utrzymania.
Na skutek migracji na zachéd znad wybrzezy atlantyckich musieli zarzuci¢
przybrzezne rybolowstwo jako jedno ze zrédet zdobywania $rodkéw zywno-

Sciowych (Harrington, 1913, s. 222). Zmniejszeniu ulegla rowniez produkcija.

rolna. Zlozyta sie na to nie tylko preferencja lowiectwa jako tej galezi, ktora
miata najwigksze znaczenie ekonomiczne ze wzgledu na handel z Bialymi.
Rolnicza dziatalno§¢ Delawaréw ograniczal sila rzeczy réwniez ich udziat
w wojnach oraz kolejne cesje terytorialne i zwiazane z nimi migracje. By¢
moze wlasnie 6w upadek ekonomicznego znaczenia uprawy ziemi nie sprzyjat
zapozyczeniu pluga i zwigzanych z nim technik rolniczych, cho¢ przejeto
juz europejskie zwierzeta domowe i podstawowe, bardzo jeszcze ograniczone
umiejetnosci ich hodowli (Newcomb, 1956, s. 90-93).

4 Chodzi tu o prawne konsekwencje stynnej ,,proklamacji” z 1763 r. kréla Jerzego III,
ktéra m. in. wyznaczyla granice rozdzielajaca terytoria indianskie (lezace na zachdd od grzbie-
tu Apallaché4w) od obszar6w uznanych za wlasno§¢ Bialych (na wschodzie od tej linii).
W dokumencie tym po raz pierwszy zdefiniowano i wyznaczono wschodnia granicg tzw.
~kraju Indian” zastrzezonego dla ludno$ci tubylczej. Znajdujacych si¢ juz tam brytyjskich
poddanych zobowiazano do wycofania si¢ na wschdd, poza owa linie demarkacyjna.

N



REFORMY RELIGUNE DELAWAROW 41

Sytuacja polityczna oraz zmiany w ekonomice i materialnym wyposaze-
niu Delawaréw mialy duzy wplyw na wszystkie ogniwa ich organizacji spo-
fecznej, stanowiac zrodlo powaznych w tym zakresie perturbacji. Upadek
centralnego, silnego wodzostwa spowodowal zanik jednolitego stanowiska
w stosunkach politycznych z Bialymi i rozproszenie dziatan obronnych.
W tej sytuacji poszczegdlne grupy Delawardéw, wciagnigte w polityczne roz-
grywki europejskich mocarstw kolonialnych, a pézniej miodych Stanéw Zjed-
noczonych, podzielity si¢ na stronnikéw i militarnych sprzymierzencéw obu
zwasnionych w kolejnych konfliktach stron. Przestal rowniez dziala¢ mecha-
nizm Kontroli spolecznej. Zarowno same spolecznosci, jak i ich wodzowie
utracili moznoé¢ oddzialywania na zachowanie poszczegolnych cztonkoéw in-
dianskich zbiorowoéci, co bylo szczegdlnie dokuczliwe w przypadku szerza-
cego si¢ alkoholizmu. Walke z nim podjeli dopiero przywddey ruchéw spo-
feczno-religijnych, ktorzy — dzieki swemu charyzmatycznemu autorytetowi —
potrafili z duzym powodzeniem eliminowac ten naldég u swych zwolennikow.
Dezorganizacja spoleczna wyrazita sie rowniez w licznych przypadkach roz-
padu rodzin, czemu towarzyszyl zanik autorytetu ludzi starszych. Z tym
zdeprecjonowaniem rozmaitych form organizacji spolecznej szedt pospolu upa-
dek tradycyjnych norm moralnych (Newcomb, 1956, s. 93).

W tej atmosferze pojawila sie prorokini z grupy Munsi, ktora we wczes-
niejszym okresie byla chrzecijanska neofitka zyjaca w osadzie Braci Moraw-
skich — Friedenshuetten. Fakt ten tlumaczy obecno§¢ wielu elementow chrze-
Scijaiiskich w naukach owej przywodczyni. I tak np. w wizjach, ktorych
doswiadczala w pierwszej polowie 1805 r., pojawiali si¢ aniotowie. To oni
zobowigzali ja do pouczenia Indian, jak winni dalej postepowac. Dyrektywy
te dotyczyly zasadniczo spraw czysto religijnych i moralnych, cho¢ ich czg$é
odnosila sie rowniez do sfery kultury. Prorokini, posredniczac w przekazy-
waniu swym sluchaczom nadprzyrodzonego postannictwa, poddala krytyce
dotychczasowa obrzgdowos¢ religijna twierdzac, Ze opiera si¢ ona na bezwar-
tosciowych sztuczkach, a brakuje w niej prawdziwych modléw i ofiar.
W sferze moralnosci zalecala zastapienie wrogoéci szczerg mitoscia blizniego.
Ustosunkowujac sig do aktualnego stylu zycia innych wspoéliplemiericow,
nakazywala powr6t do wzoréw obowiazujacych w przesztosci. Caly ten pro-
gram, przedstawiony jako wyraz woli sit nadprzyrodzonych, zostal wsparty
sankcja kary, jesliby Indianie nie chcieli go realizowa¢. W takim przypad-
ku — jak przepowiadala prorokini — wszyscy tubylcy zgina na skutek strasz-
liwej burzy (Wallace, 1956, s. 10). '

W grupie omawianych tu ruchéw pacyfistycznych po raz pierwszy do-
piero w 1805 r. pojawia si¢ motyw nadprzyrodzonej kary za niepostuszen-
stwo wobec §wiata transcendentnego. Pochodzenie tego motywu nalezy prze-
de wszystkim przypisa¢ chrzeScijanskiej przeszlosci prorokini, ktéra miala
okazj¢ zapoznaC si¢ na terenie misji z koncepcja kary za nieposhiszenstwo
wobec boskich przykazan. Niewykluczone jednak, Ze element ten byl réwniez
W pewnej mierze reminiscencja profetycznej dziatalnodci Neolina, ktéry po-
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dobny los przepowiadal Indianom obojetnym Iub niechetnym jego ideologii.

W sferze rytualnej prorokini byla rzecznikiem odrodzenia Ceremonii Wiel-
kiego Domu, stanowiacej uprzednio jedna z wielu rownorzednych form re-
ligiinej obrzedowosci Delawarow. Odnoszac w tym zakresie pelny sukces,
prorokini wprowadzila do tradycyjnego scenariusza tej ceremonii elementy
kilku innych rytualow. Synteza ta przeksztalcita Ceremoni¢ Wielkiego Domu
w gléwna uroczystosé religijna plemienias. Fakt ten mozna uzna¢ za ideolo-
giczne usankcjonowanie plemiennej konsolidacji®, ktéra wystapita kilkadziesiat
lat wczesniej, a raczej za probe jej ratowania, w 1805 r. bowiem ulegla juz
ona powaznemu rozkladowi.

Owa zreformowana Ceremonia Wielkiego Domu przetrwala do lat dwu-
dziestych XX w., a sporadycznie reaktywowano ja jeszcze w czasie II wojny
$wiatowej. Jej miejsce w Zyciu religijnym Delawarow zajal peyotyzm (New-
comb, 1956, s. 109-112).

1II. RUCH STAREGO KAPLANA — WANGOMENA (OD 1760 R))

Narastajace w 2 pol. XVIII w. konflikty interetniczne znalazly swoje
odbicie w ideologiach niektéorych nowo powstajacych ruchow spoteczno-reli-
gijnych, w ktorych poczawszy od lat sze$édziesiatych na czolo zaczela wy-
bija¢ si¢ ostra krytyka przybyszow z Europy. Miejsce dawnej tolerancji wo-
.bec ich kultury zajeta otwarta wrogo$¢. Antyeuropejskimi hastami postugi-
wano si¢ badz to w celu u$§wiadomienia Indianom koniecznoséci przeciw-
stawiania si¢ naporowi obcej cywilizacji i obrony wilasnego dorobku kultu-
rowego, badz tez w celu podjecia likwidacji przybyszow jako czynnika za-
grazajacego egzystencji ludnosci tubylczej. W pierwszym przypadku ruchy
zachowaly swoéj pacyfistyczny charakter, w drugim za$ inspirowatly indianskie
rebelie, dostarczajac ideologii konsolidujacych wieloplemienne zbiorowosci
powstancow.

Wsrod najwezesniejszych ideologii pierwszego typu wymienic¢ nalezy nauki
tzw. Starego Kaplana. o ktorego dzialalnosci w 1760 r. donosily relacje
czlonkoéw poselstwa Pensylwanii przebywajacego na terytorium Delawardéw
w miejscowosci Asinsing’ (Hays, 1954, s. 76-77). Charyzmatyk ten poslugi-
wal si¢ piktogramem, ktéry nazywal ,Indianiska Biblia”. Codziennie rano
obchodzit z nia wszystkie domy, odczytujgc zawarte w niej treSci. Prorok
ten przyczynil si¢ do odrodzenia wielu dawnych religijnych ceremonii Dela-
warow. Ponadto wprowadzil liczne obrzgdowe innowacje, m. in. rytuat opo-
wiadania snéw podczas wiosennego $wigta dzigkczynienia, calonocne tance,

¥ Szczegoétowy opis tej ceremonii oraz zwigzanych z nia wierzen — zob. Speck, 1931;
Harrington, 1913, s. 228-231; 1921, s. 81-152.

¢ Poglad taki wyrazit Newcomb, 1956, s. 127.

7 Zob. rowniez F. Post, “Journal...” Manuscript on File with the Historical Society of
Pennsylvania, Harrisburg 1760: May 28. [w:] Hunter, 1971, s. 42-43.
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modlitwy do Stonca o brzasku, skladanie ofiar z pierwszych plodow rol-
nych, itp. Podjal rowniez — tak jak i poprzedni prorocy — walke z piciem
alkoholu (Wallace, 1956, s. 9). Pdzniejsze zrodla nie wspominajg juz nic
o owym Starym Kaplanie. Natomiast wiadomo, ze w kilka lat pdzniej
(w 1767 r.) jeden z najaktywniejszych misjonarzy Braci Morawskich, David
Zeisberger. spotkal w Goshgoshing — osadzie delawaryjskich uchodzcow.
swego bylego sluchacza Wangomena, ktorego aktualna dzialalno$¢ - jak
wynika z relacji — byla bardzo zblizona do poczynan Starego Kaptana.
Przede wszystkim przebywal rowniez w Asinsing przed jego zburzeniem
w 1764 r. oraz postugiwal si¢ Biblig tak, jak Stary Kaptan. Zbieznosci te
pozwolily Ch. E. Hunterowi wysuna¢ przekonujaca hipotezg, ze relacje mowia
tu o tej samej osobie (Hunter. 1971. s. 43).

Blizszych informacji o Wangomenie® dostarczyl bliski wspolpracownik
Zeisbergera — Johann Heckewelder, ktory zetknal sig z tym prorokiem
w 1766 r. Wangomen, nalezacy do grupy Munsi, uznal w pewnym mo-
mencie, ze pobierane przezen nauki chrzedcijanskie sa sprzeczne z jego
wlasnymi pogladami i od tej chwili zaczal okazywac otwarta nieche¢ swemu
niedawnemu katechecie. Rozpoczynajac wérdd indianskich neofitow dziatal-
no$¢ religijna odwotat si¢ do objawienia, w ktorym Wielki Duch polecit
mu pogodzi¢ Delawarow z ich prawdziwym, czyli indianskim Bogiem i zawro-
ci¢ z drogi wiodacej niechybnie do nieszczeécia. Wangomen, powolujac si¢
na otrzymany od Boga mandat posrednika. staral sig¢ go dodatkowo wzmoc-
ni¢ opowiesciami o cudownym znalezieniu si¢ w miejscu, z ktorego roz-
taczal si¢ widok na trzy nieba. Kazde z nich przeznaczone bylo dla innej
grupy rasowej, ktore wspolzyly ze soba na ziemi amerykanskiej. Jedno
z nich przeznaczone bylo dla Indian. drugie dla Murzyndéw, trzecie — dla
Bialych. Prawdziwym niebem bylo oczywiscie niebo Indian, gdzie tubylcy
sa nagradzani za swoje ziemskie zycie wiedzione w zgodzie ze wszelkimi
kanonami indianskiej tradycji. Natomiast najgorsze warunki panowaly w nie-
bie dia Bialych, ktorzy — niczym w biblijnym piekle — mieli by¢ ukarani
za swoje przestgpstwa popelnione zar6wno wobec Indian, jak i wobec Mu-
rzynoéw. Pierwszych bowiem pozbawiaja ojczystej ziemi, a drugich traktuja
jakby byli zwierzetami, bijac ich i handlujac nimi, choé sa to ludzie stwo-
rzeni réwniez przez Boga.

Nauki proroka, w ktorych zawarta byla ostra krytyka panujacych wow-
czas stosunkéw interrasowych, okazaly si¢ bardzo atrakcyjne, zdobywajac
propagowanym przez niego ideom sporo goracych zwolennikéw. Mnigjsza
natomiast popularnoscia cieszyla sie jego walka z alkoholizmem, choé¢ od-
powiedzialnoscia za alkoholizm Indian obarczat Bialych. Obserwujac nie-
chetny stosunek stuchaczy do swych antyalkoholowych wystapien, zarzucit
je w obawie zaprzepaszczenia dotychczasowych osiagnie¢ wiasnej dzialalnosci.
Wysunal natomiast inny cel walki, a mianowicie czarownictwo, przeciwko

8 Heckewelder (1821, s. 502) nazywa go Wangomendem.
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ktoremu skierowal caly swéj charyzmatyczny autorytet. Motyw ten spotkat
si¢ z zainteresowaniem i poparciem najwyzszych wladz plemienia. W 1775 r.
zlecity one Wangomenowi sporzadzenie listy czarownikow, ktérych nalezy
postawi¢ przed sadem plemienia i skaza¢ na $mier¢ pod zarzutem dzialania
na szkode wiasnego ludu. Zainicjowane w ten sposdb prawdziwe polowanie
na czarownice przybralo niebywale rozmiary. W pewnym momencie Wango-
men zaczal obawiaé sig, ze i on moze zosta¢ uznany za czarownika, wobec
czego wycofal sig z tej akcji i powrdeit do poprzednio gloszonych -idei
(Heckewelder, 1821, s. 503-504).

Mimo szczuptosci Zrodel na temat dzialalnosci Wangomena, mozna z pew-
noscia stwierdzié, ze propagowana przez niego ideologia obejmowala juz
znaczng liczbe obcych, chrzescijaiskich elementow. Wynikato to zaréwno
z doéwiadczen zyciowych samego charyzmatyka (bezposrednie jego uczest-
nictwo w katechizacji prowadzonej przez Braci Morawskich), jak i z faktu
podjecia dzialalnoséci badz to wsrdd indianskich neofitow, badz grup, ktore
posiadaly juz pewna znajomo$¢ chrzeécijaniskiej ideologii. I dlatego walka
Wangomena o wyznawanie przez Indian wlasnej religii i odwrdcenie si¢ ich
od chrzescijanstwa nie ograniczala si¢ do reaktywowania w czystej formie
dawnych delawaryjskich wierzen i rytualdw. Wprawdzie przyczynit sie on
w istotny sposob do odrodzenia niektorych zarzuconych juz praktyk reli-
gijnych, ale réwnocze$nie spopularyzowat wiele nowych, dotychczas nie zna-
nych elementéw, ktore z cala pewnoscia nie mialy chrzescijanskiego rodo-
wodu. Obok tych dwoch tendencji przenikajacych jego nauki, tj. natywi-
stycznej i innowatorskiej, uwypukia si¢ jeszcze inna, ktora jest nosnikiem
krytyki czgéci tubylczego dziedzictwa kulturowego. Ujawnila si¢ ona w anty-
‘czarowniczej dziatalno§ci Wangomena, ktorej celem bylo wyeliminowanie nie-
ktérych tradycyjnych praktyk magicznych i religijnych.

Sama idea walki z czarownictwem jest zapewne obcego pochodzenia,
a znalazta aprobatg Wangomena i jego zwolennikow w sytuacji dotkliwie
odczuwanego przez Delawaréw zagrozenia ich egzystencji biologicznej (rap-
towny wzrost §miertelnosci na skutek niepowodzen wojennych, choréb epi-
demicznych, alkoholizmu i niedozywienia). Nie znajac w pelni wszystkich
przyczyn tego stanu rzeczy, przynajmniej czescig niepowodzen obcigzali oni
swoich wspoélplemiencow, ktorzy nadal jeszcze uprawiali praktyki okreSlane
przez misjonarzy mianem czarOw i zabobonow. Przejecie tej terminologii
przez proroka postuzylo do bezwiednego napigtnowania i bezkompromisa-
wego zwalczania fragmentu indianskiej tradycji.

Tego typu zachowanie wyrazajace si¢ w czeSciowej negacji wlasnej kul-
tury przewija sie do$¢ czesto w ruchach spoleczno-religijnych, stanowiac
zjawisko wspolwystepujace z zapozZyczaniem obcych elementéw kulturowych
1 wprowadzaniem ich do systemu religijnego o tubylczym rodowodzie. Jest
to pierwszy, wstepny etap tzw. procesu synkretyzacji. W przypadku Wan-
gomena takim wyraznym obcym zapozyczeniem bylo postugiwanie si¢ przez
niego piktogramem, ktory prorok obdarzy! mianem indianskiej Biblii, przez
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co nadal mu range tubylczego odpowiednika Pisma sw. chrzeécijan. Fakt
ten mial wyrazne znaczenie kompensacyjne, stanowigc niepodwazalny argu-
ment §wiadczacy o rownorzednosei religii rodzimej i obcej. Postugujac sie
nim, Wangomen staral si¢ przekona¢ wspoélplemiencow, Ze nie istnieje zadna
obiektywna potrzeba wyznawania religii przybyszéw zza Oceanu, skoro ich
wlasne wierzenia, rytualy i akcesoria liturgiczne w niczym nie ustgpuja
chrzescijanstwu; sa tylko inne, dostosowane do indianskich potrzeb.

*

Umiarkowana, bierna antyeuropejskos¢, ktorey rzecznikiem byt Wango-
men, nie doszia juz do gloswr w nastgpnych ruchach spoleczno-religijnych.
Jej miejsce zajely hasta jawnie nawolujace do dziatann zbrojnych. Tego typu
tresci znalazly sig m.in. w ideologii inspirujacej wielka rebelie Pontiaca.
Widoczny we wczesnych ruchach spoleczno-religijnych pacyfizm odnajdujemy
natomiast p6zniej w ruchach centralnych plemion algonkinskich. Postawa ta
zdaje si¢ przesuwal wraz z ,granica” na zachdd, stanowiac typowa reakcje
srodowisk tubylczych na pierwsza, niezbyt krytyczna jeszcze fazg stosunkow
interetnicznych.

Ta swoista reguta powtarzajaca sie na poszczegdlnych obszarach euro-
pejskiej kolonizacji Ameryki Pélnocnej polegata na zastgpowaniu poczatko-
wej tolerancji przez wrogo$¢ najpierw bierna, ograniczajaca si¢ do sfery
ideologiczno-kulturowej, a nastgpnie — aktywna, militarng. Taka kolejnos¢
postaw propagowanych przez rodzace si¢ sukcesywnie ideologie religijne ko-
responduje ze stopniowym pogarszaniem si¢ stosunkow interetnicznych. In-
dianie, kumulujac negatywne dos$wiadczenia w tym zakresie, coraz bardziej
oddalali si¢ od tolerowania obcych i sklaniali do uznania dzialan zbrojnych
jako jedynego, skutecznego sposobu uwolnienia si¢ od uciazliwej obecnosci
Bialych. Byla to juz wszakie nowa faza fermentu religijnego Delawardw,
dajaca poczatek odmiennemu typowi ruchéw spoteczno-religijnych.
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Mirostawa Posern-Zielifiska

RELIGIOUS REFORMS OF THE DELAWARES
AS AN ATTEMPT OF SOCIO-CULTURAL REINTEGRATION
(Second half of the 18 century — beginning of the 19 century)

Summary

The article deals with the study of the religious reforms undertaken by the Delawares
in the II half of the 18 century and at the beginning of the 19 century in response to
the complex of disintegrating factors: drastically deteriorating interethnic relations with the
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Whites. successive territorial cessions economic failures, the danger of biological deterioration
of the population and socio-cultural disorganization. The natives' attempts of surmounting
all those dangers have been considered on the instance of three pacifistic socio-religious
movements: |) The movement of Papoonan (1752-1763), 2) The Big House ceremony (1805),
3) The Old Priest — Wangomen movement (since 1805). The author studies the mentioned
events on the background of political. economic and socio-cultural conditions.

The cylical character of the religious movements of the Delawares allows to follow the
evolution of certain ideas and to ascertain the origins of the inspirations of the prophets.
Since the religious movements played an important role in forming the Delawares’ attitudes
towards white people and their civilization the author analysed how those attitudes have
been changing in the context of successively deteriorating interethnic relations and the more
and more negative experiences cumulated by the Indians. The attitudes appeared in a series
forming logical sequences — from a friendly tolerance to hostility. In the phenomena we
consider here the hostility revealed as a verbal one only, in the ideological and cultural
sphere. Their following evolution led to the religious reforms of a different type — the
militaristic ones.

Translated by Anna Kuczynska-Skrzypek



