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CHINY: W KREGU NOWYCH KULTOW

Katarzyna Golik

SYNKRETYCZNE KULTY )
WSPOLCZESNYCH MANDZUROW

Wstep

Mandzurowie, zarbwno w przesztosci, jak i obecnie, nie naleza do spoteczno-
Sci o ortodoksyjnym podejsciu do kwestii religijnych. Jedng z konsekwencji takiej
postawy jest zréznicowanie praktyk i zachowar rytualnych w ramach specyficznej
dla tego ludu struktury spotecznej. Sprzyja to eklektyzmowi religijnemu i tatwo-
Sci taczenia elementdw z roznych systemow religijnych. Czesé Mandzurdéw prak-
tykuje kult przodkéw (w tym kult cesarzy) i szamanizm, ktore przetrwaly przede
wszystkim na terenie historycznej Mandzurii. Do$¢ popularny jest tez buddyzm,
a wlasciwie dwa jego dos¢ rdézne nurty — mahajana i wadzrajana. Niejednokrotnie
systemy te przenikaja sie, tworzac niejednolity zbidr wierzen i praktyk.

Celem niniejszego opracowania jest przedstawienie wspdlczesnych zjawisk reli-
gijnych wystepujacych wsrdd osob, ktore deklaruja przynaleznos¢ do narodowosci
mandzurskiej. Studium to opiera si¢ w znacznej mierze na badaniach terenowych
autorki i1 zrodtach internetowych. Mimo ze nie wszystkie przyktady owej religij-
nosci mogg by¢ reprezentatywne dla catej wspolnoty, pewne wnioski odnosnie do
samej natury procesow zachodzacych w sferze religijnej wydaja si¢ uzasadnio-
ne. Bardzo waznym zrédlem dla autorki byta praca doktorska Michaela Lickori-
sha Tending the Eternal Tomb: Manchu Identity after Empire', ktora jest obszer-
nym kompendium wiedzy o obyczajowosci mandzurskiej na terenach wiejskich.
Badania autorki dotycza przede wszystkim spotecznosci wigkszych osrodkdow, ta-

! Cytowania na podstawie egzemplarza pracy doktorskiej, ktora zostata wydana w 2008 r. przez
Australian National University (red.).
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kich jak Pekin, Mukden (Shenyang), Dalian i Chengdu, mogg wigc stanowi¢ uzu-
pelnienie opracowania Lickorisha.

Mozna zaryzykowac tezg, ze specyficzne odmiany religijnosci czesci spotecz-
nosci Mandzuréw stanowig dla nich element identyfikacji jako osobnej grupy spo-
fecznej lub narodowosciowej, zardwno przez inne ludy, jak i przez nich samych.
Wydaje sig to szczegdlnie istotne w kontekscie niejednoznacznosci proceséw ich
asymilacji przez kulture chinska. Opis praktyk religijnych poprzedzony wiec zosta-
nie zarysem formowania si¢ struktury spotecznej, a takze dawnych wierzen, ktore
pozostaja punktem odniesienia dla wspotczesnych Mandzurdw.

Problem ,, mandzurskosci”

Podwaliny organizacji spotecznej Mandzuréw polozyl wiadca Dzurdzenow?
Nurchaczi (Nurgaczi) poprzez stworzenie z podlegtych mu ludéw struktur woj-
skowo-administracyjnych, tj. choragwi’ — najpierw czterech w 1601 r., a nastgp-
nie oS§miu w 1614 r. Sama nazwa Mandzu zostata wprowadzona w 1635 r. przez
jego syna Hong Taijiego* na okreslenie wszystkich choragwianych’. Waznym pro-
cesem bylto wcielanie roznych ludow do systemu o$miu choraggwi i w rezultacie
podziat na ,,nowych” i ,,starych” Mandzuréw. Jednym ze skutkéw tego procesu
stalo si¢ wyodrgbnienie w 1634 r. choragwi mongolskich, w 1642 r. za$ choragwi
nikanskich (chinskich). Nie decydowato tu jednak kryterium etniczne. Choragwie
mandzurskie byly znacznie liczniejsze niz mongolskie czy chinskie®, co wskazuje
na wlaczenie obcych ludow do struktur wojskowych nominalnie dzurdzenskich’.
Do choragwi wcielano przedstawicieli roznych narodowosci, glownie Hanow. Na
marginesie mozna wskazaé¢ na te procesy jako sprzyjajace sinizacji Mandzurow,

2 Dzurdzenowie (chin. ni zhen) byli ludem tunguskim z grupy potudniowe;j i zatozycielami $re-
dniowiecznego panstwa Jin, nast¢pnie panstwa mandzurskiego.

3 Byla to udana proba zastapienia organizacji ludow i plemion innymi strukturami, ktére podle-
galyby cesarzowi, nie zas wtasnej arystokracji. W tym czasie zresztg organizacja rodowo-plemienna
miata si¢ znajdowac¢ w stanie schytkowym, co utatwialo reforme, cho¢ nie zanikta catkowicie i bar-
dzo sporadycznie spotykana jest nawet wspolczesnie.

4 Pierwszy cesarz mandzurskiej dynastii Qing (wczesniej wladca dynastii Pozniejszej Jin, panu-
jacy w latach 1627—-1643 pod imionami Tiancong, a nastgpnie Chongde — przyp. red.).

5 W tekscie terminy ,,choragwiany™ i ,,Mandzur” beda uzywane zamiennie.

¢ Hanowie (a takze Huiowie) tworzyli Zielong Choragiew (Liiying) przede wszystkim w Chi-
nach wiasciwych, bywali tez lokalna policja. Zielona Choragiew nie weszta w sktad chinskiej Armii
Os$miu Choragwi, tzn. nie uzyskata tych samych przywilejéw co choragwiani Chinczycy.

7 Rownolegle w Mongolii i Tybecie istniaty lokalne jednostki militarne.
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gdyz dla wigkszosci ,,nowych Mandzuréw” kultura mandzurska nie byta rodzima®,
jezyk ten zas byl jezykiem obcym®. Po rewolucji Xinhai akces do chorggwianych
byt dobrowolny. Wiele ludow, ktore znalazty si¢ w systemie choragwi, moglo sie
uznawac za Mandzuréw, jak tez zadeklarowaé odrgbnos¢ wobec nich'. Byt to przy-
padek m.in. czgsci Mongolow, z ktorych wigkszos¢ uwaza sie za przynaleznych
do narodowosci mongolskiej, niektdre grupy jednak zarejestrowane sg jako Man-
dzurowie na podstawie faktu stuzby ich przodkéw w mongolskich choragwiach''.

Niekiedy w tym kontekscie pojawia si¢ twierdzenie — powtarzane zreszta przez nie-
ktorych Mandzuréw — ze ,chinskie stalo sie mandzurskim, mandzurskie — chinskim”.
Juz za czasow Hong Taijiego opozycja Dzurdzen — Nikan (mandz. Chinczyk) u cho-
ragwianych zostala uznana za bezsensowng. Prawdopodobnie rowniez z tego powo-
du kfadziono tak duzy nacisk na uzywanie nowej nazwy — Mandzu. Nawet jezeli sam
Hong Taiji silnie utozsamiat poszczegodlne etnosy z ich kulturowymi i jezykowymi atry-
butami, nie byly one uznawane za nienaruszalne'?. Niewatpliwie od czasow cesarstwa
byly to kultury nierozerwalnie sprzezone, co nie oznacza jednak, Ze staly si¢ tozsame.

Wraz z podbojem Chin w 1644 r. przez dynasti¢ Qing Mandzurowie zmieni-
li sic w uprzywilejowany stan wojskowych. Interpretacja ich sposobu rzadzenia
panstwem oraz zmiany w ich kulturze przyczynily si¢ do powstania wyobrazenia
o catkowitej sinizacji Mandzurdw, czgsto jeszcze w trakcie panowania dynastii.
Sprawa ta wydaje si¢ znacznie bardziej ztozona. Mandzurowie zaadaptowali, ale
tez zmodyfikowali'® kulture chinskg do zarzadzania imperium', co pociagneto za

¥ Nastapita akulturacja Hanow wcielonych do choragwi mandzurskich, jednak liczniejsi Hano-
wie rowniez zaszczepiali wlasne obyczaje wsrod niezbyt licznych Mandzuréw. Zob. Edward J.M.
Rhoads, Manchus & Han: Ethnic Relations and Political Power in Late Qing and Early Republican
China, 1861-1928, University of Washington Press, Seattle 2000, s. 55.

¢ Kong Jing, Manzhou minzu gongtong xingcheng licheng [Powszechna ewolucja narodowosci
mandzurskiej], Liaoning Minzu Chubanshe, Shenyang 2008, s. 63—99; Pamela K. Crossley, Owing
China, [w:] Kimberly Kagan (red.), The Imperial Moment, Harvard University Press, Cambridge
2010, s. 95.

W dniach 5-10 maja 2014 r. na Centralnym Uniwersytecie dla Narodowosci w Pekinie od-
byt si¢ cykl seminariow japonskiego badacza Yanagisawy Akiry z Uniwersytetu Waseda, poswigco-
nych przemianom etnicznym ludéw Armii O$miu Choraggwi od XVII w. do czaséw wspdtczesnych,
gdzie zagadnienie to bylo szczegdtowo analizowane, gtdwnie w zakresie pochodzenia, jak i poz-
niejszych loséw Solondw.

1" Przyktadem moze by¢ mieszkajacy w Niemczech chinski kompozytor Chen Xiaoyong, ktory
uwaza si¢ za Mandzura, podczas gdy jego przodkowie stuzyli w choragwi mongolskiej.

12 PK. Crossley, Owing China, s. 95.

13 Uradyn E. Bulag, Collaborative Nationalism. The Politics of Friendship on China’s Mongo-
lian Frontier, Rowman & Littlefield Publishers, Inc., Plymouth 2010, s. 4-5.

4 Mark C. Elliott, Manchu Widows and Ethnicity in Qing China, s. 3—4, http://www.ncbi.nlm.
nih.gov/pubmed/20120554 [dostep 10 marca 2014]; Frederic E. Wakeman, The Fall of Imperial Chi-
na, Free Press, New York 1977, s. 80-82.
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soba zanik jezyka, tradycyjnego trybu zycia i zwyczajow znacznej czesci z nich.
Gleboka akulturacja czesci niechinskich choragwianych nie musiata si¢ wigzaé
z uznaniem tej kultury za wilasng. Paradoksalnie wraz ze zmniejszaniem si¢ dy-
stansu kulturowego moégl rosnaé¢ dystans psychologiczny'. Niekiedy mozna spo-
tka¢ sie z opinig innych mniejszosci etnicznych w Chinach, ze Mandzurowie sie
zasymilowali i nie maja ,,uczué narodowych” (minzu ganging, IS5 N), co nie-
jeden choragwiany potwierdzi. Wspolczesnie w ramach inicjatyw i stowarzyszen
nastepuje proba samookreslenia sie przez Mandzuréw. Nalezy przy tym zaznaczy¢
ich duza swiadomos¢ w zakresie pochodzenia, gdyz na ogot doskonale zdaja sobie
sprawe z tego, ze powstali w wyniku przenikania si¢ réznych ludow.

Dla wspotczesnych badaczy, a nawet dla samych potomkéw choragwianych,
»~mandzurskos¢” stata si¢ trudna do zdefiniowania. Nalezy pamigtac, ze nie oni
sami okreslali si¢ jako narodowosé, gdyz takiego pojecia przed XX w. w ogodle
nie znali. Mozna nawet stwierdzi¢, ze jako narod zostali zdefiniowani przez Sun
Yat-sena, ktory rozpropagowal w jezyku i umystach termin minzu ([Ji%), co byto
narzedziem polityki konsolidacji Chinczykow jako narodu m.in. przeciwko panu-
jacej dynastii Qing'e.

Nawet wybitni badacze historii Mandzurdw, przede wszystkim Mark C. Elliott
czy Pamela Crossley, nie maja prostej definicji mandzurskiego fenomenu. Ksztal-
tujaca sie od XVII w. tozsamos¢ tej spolecznosci podlega przemianom. Wydaje
sie, ze analizujac kwestie etniczno$ci, mozna si¢ odwota¢ do koncepcji przytoczo-
nej przez prof. Elliotta w kontekscie Mandzuréw. Uwaza on etnicznos¢ za forme
dyskursu, wylaniajqcq sie ze spolecznej organizacji i politycznego zatwierdzenia
roznic wynikajgcych z kultury i pochodzenia — faktycznych lub postrzeganych'.
Definicja ta ujmuje etniczno$¢ w nowoczesny sposob'®, jako proces ksztaltowania
sie i przemiany owej tozsamosci, opartej na specyficznym dla danej grupy swie-
cie idei. W przypadku Mandzurow jej instytucjonalng podstawa jest m.in. struktu-
ra spoleczna choragwianych, ktora po podboju Chin stata si¢ identyfikacja stanu
przypominajacego szlachte. Rowniez Michael Lickorish, podsumowujac dyskusje
wspomnianych uczonych, silniej akcentuje ,,mandzurskos¢” w kontekscie grupy
spolecznej czy klasy niz etnicznosci rozumianej bardziej tradycyjnie lub wedlug
(stosowanego rowniez w Chinskiej Republice Ludowej) podejscia badaczy radziec-

15 M.C. Elliott, The Manchu Way: The Eight Banners and Ethnic Identity in Late Imperial Chi-
na, Stanford University Press, Stanford 2001, s. 16—17.

16 Por. Sun Yat-sen, Trzy zasady ludu, thumaczenie Agnieszka Lobacz, Wydawnictwo Akademic-
kie Sedno, Szkota Wyzsza Psychologii Spotecznej, Warszawa 2014.

17 [...]1 form of discourse arising from the social organization and political assertion of cultu-
re or descent-based difference — actual or pereceived. M.C. Elliott, The Manchu Way..., s. 16—17.

% W przeciwienstwie do ujmowania etnicznosci jako konstruktu trwatego, utozsamianego z od-
rebnoscig kulturowa lub tez wykluczajacego rownolegle tozsamosci etniczne.
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kich'. Ponad stulecie propagowania w Chinach koncepcji narodowych, zakonczo-
ne administracyjnym wyodrgbnieniem 56 narodowosci (w tym Mandzuréw), nie
moglo jednak pozosta¢ bez wplywu na postrzeganie Mandzuréw, rowniez przez
nich samych. Prawdopodobnie owo formalne wyodrebnienie tej grupy spotecznej
sprzyjato zachowaniu poczucia odrebnosci, nawet przy stabych podstawach odreb-
nosci kulturowej®. ,,Bierna” przynalezno$¢ do Mandzuréw sprowadza sie do za-
pisu w dowodzie osobistym, czasem wiaze si¢ z miejscem zamieszkiwania w jed-
nostce autonomicznej mniejszosci mandzurskiej. Wielu choragwianych w czasach
przesladowan rejestrowalo si¢ jako Hanowie, mimo to obecnie ich potomkowie
odwotuja sie do swojej ukrywanej do niedawna tozsamosci.

W publikacji poswigconej ksztattowaniu si¢ narodowosci mandzurskiej, w nie-
wielkim fragmencie poswieconym wspodlczesnym choragwianym, Kong Jing przy-
tacza wypowiedzi choragwianych, ze Mandzurem po prostu si¢ jest — bez zadnych
konkretnych atrybutow. Interesujace, ze jest to jedyny fragment ksiazki, gdzie za-
miast Manzhouren (35 \) uzywane jest pojecie Manzu (i %)*'. Wida¢ pewien
uzus jezykowy. Hanowie zwykle uzywaja nazwy tej mniejszosci z sufiksem ,,na-
rodowos¢”, tj. ,,Mandzur” lub ,,narodowos$¢ mandzurska” Manzu. Mandzurowie,
szczegolnie w kontaktach z nie-Hanami, obok nazwy narodowosci chetnie dodaja
termin ,,cztlowiek™ i sami siebie nazywaja ,,Judzmi Mandzurii”, czyli Manzhouren®.
O ile uzycie nazwy narodowej w potaczeniu z terminem ,,narodowos¢” w rozmo-
wie w jezyku chinskim jest spotykane, to w jezyku mandzursko-sibijskim* takich
polaczen uzywa si¢ niestychanie rzadko®. Moze to wynikaé¢ z wplywu jezykow
etnicznych na nawyki jezykowe powielane w jezyku chinskim. Mozliwe tez, ze
przynaleznos¢ do ,,czlowieczenstwa” jest wazniejsza niz bycie okreslanym po-
przez ,.etnicznos¢”. Odniesienie si¢ w ten sposob przez Konga do wspodtczesnej
»~mandzurskosci” wskazuje, ze moze by¢ ona trudna nie tylko dla zachodniego ba-

19 Michael Lickorish, Tending the Eternal Tomb. Manchu Identity after Empire, egz. pracy dok-
torskiej, Canberra 2008, s. 20-21.

2 Stawoj Szynkiewicz, Zmiany polityki Chiriskiej Republiki Ludowej wobec mniejszosci etnicz-
nych po 1978 roku: ku uznaniu odrebnosci kulturowych, [w:] Krzysztof Gawlikowski, Matgorzata
Lawacz (red.), Wielkie przemiany w Chinach. Proba bilansu reform Deng Xiaopinga, Szkota Wyz-
sza Psychologii Spotecznej, Warszawa 2012, s. 185.

21 Kong Jing, Manzhou minzu..., s. 222-223.

22 Cho¢ np. Chinczyk Han z potnocno-wchodnich Chin moze odnies¢ to okreslenie do siebie
w kontekscie geograficznym.

3 W wiekszosci klasyfikacji jezykow tunguskich mandzurski i sibijski uwazane sa za odreb-
ne jezyki, cho¢ istnieja podstawy uznania sibijskiego za dialekt mandzurskiego. Obecnie oba jezyki
mieszaja si¢ ze soba, gdyz Mandzurowie, uczac si¢ ,.jezyka przodkow™, siggaja po pomoce naukowe
w sibijskim. Rowniez jezyka potocznego ucza sie czegsciej od Sibijezykow niz od nielicznych natu-
ralnych uzytkownikow jezyka mandzurskiego.

2 W kontaktach nieoficjalnych, gdy wylacza si¢ urzednicza nowomowe.
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dacza, ale nawet dla historyka wywodzacego sie z tej grupy spotecznej. Sytuacje
komplikuje dodatkowo fakt, ze rownolegle wystepuje samookreslenie, cho¢ rzad-
sze, za pomocg kategorii ,,chorggwiani” (¢i ren, Jif \)* wskazujacej na strukture
nie etniczna, lecz stanowa.

Podstawa odrézniania Mandzuréw od Hanéw w pewnym zakresie moze by¢
dystans psychologiczny oparty na poczuciu odrgbnosci — faktycznej lub postrzega-
nej*. Dlatego wystapienie we wszystkich wspolnotach mandzurskich konkretnych
elementow odrdzniajacych moze by¢ drugorzedne — wazniejsze jest, ze teoretycz-
nie istniejg i moga wystapi¢. Czasem moga one w polaczeniu ze soba tworzy¢ cos
na ksztalt tozsamosci. Gdyby rozlozy¢ 6w system na czynniki pierwsze, sktadalby
si¢ z nastepujacych elementow: Mandzurii jako (mitycznego) miejsca pochodzenia,
imperium Qing, Armii Osmiu Choragwi, rytualow, kultow szamanskich i przod-
kéw totemicznych. Wiele z powyzszych czynnikow powiazanych jest z elemen-
tami magicznymi i wierzeniami. Nawet elementy historyczne, takie jak miejsce
pochodzenia czy przede wszystkim podbdj Chin, mogly zosta¢ powiazane z reli-
gijnoscia”’. Nie wszyscy ,,nowi Mandzurowie” pochodzili z Mandzurii, a tym bar-
dziej z Gér Wschodniomandzurskich, czy wyznawali szamanizm typu attajskiego,
co jednak wydaje sie mniej istotne w kontek$cie utozsamienia si¢ z mitem ,,zalo-
zycielskim” imperium. Z Mandzuria facza si¢ konkretne miejsca powigzane z le-
gendami, kultem przodkow i przede wszystkim z grobami cesarskimi, ktore sta-
nowig spoiwo dla zréznicowanych odtamoéow choraggwianych®. Podobng funkcje
pelni pamie¢ o jezyku i pismie, ktora rowniez moze podlega¢ mitologizacji. Po-
nadto cze$¢ Mandzuréw zachowala pamig¢ o matrylinearnosci, co wskazuje na
kontynuacj¢ swiadomosci z czasow archaicznych, kiedy to kobiety byly szaman-
kami i pelnily najwazniejsze funkcje kultowe. Tym, co odréznia Mandzuréow od
Hanow, jest wysoki stopien rytualizacji zycia chorggwianych, etykieta, tabu itp.?,
co bywa szczegdlnie widoczne u mlodszych pokolen. Zdarza si¢ jednak, ze ele-
menty te przybieraja radykalnie prosta forme¢ lub moga by¢ wynikiem stereotypu,
niekoniecznie odpowiadajacego stanowi faktycznemu. Odmienno$¢ Mandzurow
moze zatem sprowadzaé sig, przyktadowo, wylacznie do stwierdzenia, ze ,,Ha-
nowie sg brudni”. Albo tez po tym, jak (wedtug legendy) pies miat uratowaé zy-

2 Czyli potomkow ludow zorganizowanych w osiem jednostek administracyjno-wojskowych
zwanych choraggwiami.

2 M.C. Elliott, The Manchu Way..., s. 16—17.

270 czym bedzie mowa ponizej, gtownie przy okazji rytuatu pielgrzymek i sktadania ofiar na
grobach cesarskich i swietych miejscach przodkow — faktycznych lub wyimaginowanych. Innym
przyktadem moze by¢ powigzanie podboju Chin z kontrolg smoczej sity.

2 Por. M.C. Elliott, The Limits of Tartary: Manchuria in Imperial and National Geographic,
,.The Journal of Asian Studies” 2000, t. 59, nr 3.

¥ M. Lickorish, Tending the Eternal Tomb..., s. 4—6, 18, 58—63 i in.
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cie Nurchacziego®, Mandzurowie nie powinni spozywa¢ migsa tego zwierzgcia.
Czes¢ chorggwianych deklaruje, ze w odroznieniu do Chinczykow tego nie robi,
,mimo ze [psina] jest bardzo smaczna’!. Inni nie o$miela si¢ spozy¢ jej w poko-
ju z oltarzem przodkow*.

Religijnos¢ jako czynnik dystynktywny

Wsrdéd swoich atrybutow kulturowych Mandzurowie sami czgsto eksponuja
jezyk i pismo, historie, a takze etykiete. Bardzo rzadko bezposrednio odnosza si¢
do religii i terytorium, mimo ze te dwa elementy wptywaja na roznice w systemie
myslenia choragwianych wobec Hanow. Pojawia si¢ jednak watpliwos¢, czy reli-
gijnos¢ mandzurska tak bardzo si¢ r6zni od chinskiej, ze mozna mowi¢ o odmien-
nej kategorii narodowej. Niekoniecznie jednak sam fakt, ze religijnos¢ mandzur-
ska niekiedy ma specyficzne cechy, sprawia, ze mozna ja traktowa¢ jako atrybut
narodowosciowy. Rozpatrujac specyfike religijnosci Mandzuréw, nalezy zazna-
czy¢ zréznicowanie praktyk i zachowan rytualnych w ramach tej narodowosci, co
bywa przyczyna, jak i skutkiem religijnego eklektyzmu.

Znaczna cze$¢ Mandzurdw wyznaje kult przodkdw, czesto takze podobny do
niego kult cesarzy. Niekiedy roéwniez opiera swoja duchowos¢ na wierzeniach sza-
manskich kultywowanych w ukryciu na terenie Mandzurii. Dystynktywne prak-
tyki religijne Mandzuréw bazuja przede wszystkim na kultach pierwotnych Dzur-
dzendw i innych ludéw Potnocy. Nalezat do nich wspominany kult przodkow. Byt
on zwigzany z praktykami religijnymi przed oltarzykiem umieszczonym w za-
chodniej czesci domostwa®. Mial tez znaczenie przestrzenne, wyodrebnial bo-
wiem miejsca zwigzane z przodkami czy duchami szamanskimi, co sktadato si¢ na
swoistg geografi¢ religijna. Historycznie Dzurdzenowie praktykowali tez kult bo-
gin i szamanek okreslanych mianem Matki. Do gléwnych Matek ** naleza: Matka
Fodo lub Fotuo (Matka Wierzba, mandz. fodoho — wierzba), Matka Nime (Matka
Opiekuncza, mandz. nimeku — choroba), Matka Taiyang (Sloneczna Matka), Mat-
ka Yueliang (Matka Blasku Ksiezyca) i Matka Omosi lub Womuxi (Bogini Daja-
ca Potomstwo, rowniez bogini ospy). Matkami okreslane byly tez szamanki, takie
jak Ubasziben lub Wubuxiben (Matka Wybawicielka), Dalaihan czy Zhao Yueliang

30 The Legend of Nurhaci and the Dog, https://vimeo.com/46038383 [dostep 28 lutego 2015].

31 M. Lickorish, Tending the Eternal Tomb..., s. 4—6.

32 Ibidem, s. 120—-121.

3 Ibidem, s. 7073, 111 i in.

3 Por. Magdalena Stoszek, Posta¢ szamana w mitologii i legendach mandzurskich, nieopubli-

kowana praca magisterska, Uniwersytet im. Adama Mickiewicza w Poznaniu, 2011, s. 25-26, 50—
—-57, 60-61, 86, 98-101.
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(Matka Poszukujaca Blasku Ksiezyca). Poza Matka Fodo postacie takie, jak Ab-
kai Hehe (Niebianska Pani), Zhualuo Mama, Xilun Mama, sa obiektem kultu kla-
nowego réwniez i wspolczesnie®.

Mandzurowie czcili tez Niebo — abka-i enduri — taczace m.in. mongolska idee
tngri i w pozniejszym okresie ide¢ chinskiego tian. Z koncepcji tej prawdopodob-
nie wywodzilo si¢ rowniez synkretyczne mongolsko-chinskie wyobrazenie o wlad-
cy uniwersalnym, uwidaczniajace si¢ w tytule Nurchacziego — abka-i fulingga (po-
myslny los z niebios), co sprawia wrazenie kalki jezykowej z mongolskiego tytutu
Czyngis-chana (tngri-jin 3ajayatu). Rowniez uzywany przez Mandzuréw termin
oznaczajacy wladce — han — jest laczony przede wszystkim z tytutem turecko-mon-
golskim gayan, nastepnie z chinskim huang®.

Spadkiem po Dzurdzenach jest szamanizm®” typu altajskiego®®. Charakterystycz-
ng cecha jego mandzurskiej odmiany jest mitologia, w ktérej dominujaca role od-
grywaja szamanki. Pewna osobliwo$¢ mandzurskiego szamanizmu stanowi funk-
cjonowanie réznych typow szamana. Po pierwsze, istnieje instytucja ,,wielkiego
szamana” (amba saman) lub inaczej ,,szamana dziko zrodzonego” (yesheng saman,
HF2E 5%759). Rownolegle istnieje tez ,,szaman domowy” (hoo-i saman, jia saman,
Z 5%, funkcja z nadania rodu. Nie jest to postaé budzaca respekt poréwnywal-
ny z ,,wielkim szamanem”, nie ma nawet wymogu popadania w stan ekstazy*".

W wierzeniach Mandzuréw funkcjonuja tez elementy, ktore mozna identyfiko-
wac jako totemy. Wystepuje tu kolejny problem teoretyczny zwigzany z definicja
totemu, gdyz obiekty te powinny by¢ traktowane jako tabu, co nie zawsze ma miej-
sce. Zakaz zabijania dotyczy przede wszystkim orléw, uwazanych za dusze szama-
néw w trakcie lotu szamanskiego. Poza istotami czczonymi dos¢ powszechnie, ta-
kimi jak sroka, wilk czy wspomniany orzel, pojawiaja si¢ tez zwierzgta specyficzne

3% Nicola di Cosmo, Manchu Shamanistic Ceremonies at the Qing court, Joseph P. McDermott (red.),
State and Court Ritual in China, Cambridge University Press, Cambridge 1999, s. 367.

3¢ Willard J. Peterson, Cambridge History of China, t. 9, cz. 1: The Ch’ing Dynasty to 1800,
Cambridge University Press, Cambridge 2002, s. 18—19; N. di Cosmo, Manchu Shamanistic Cere-
monies..., S. 368-369.

37 Mianem ,,szamanizm” okreslane sg, niezbyt precyzyjnie, nickiedy bardzo odmienne systemy
praktyk i kultéw. Warto wspomnie¢, ze czgsto jako zrodtostow terminu podawany jest tunguski wy-
raz saman, sa — wiedzie¢.

3% Choragwiani Chinczycy mieli wlasnych szamanow.

3 M. Stoszek, Postaé szamana..., s. 16, 21.

40 Co, na marginesie, jest atrybutem definiujagcym szamanizm na gruncie zachodniego religio-
znawstwa. W przypadku szamanizmu mandzurskiego funkcjonuje instytucja oficjalnie niemajaca
tego atrybutu, blizsza kaptanowi, ale okreslana w jezyku mandzurskim terminem saman — takim sa-
mym jak w wypadku szamana doswiadczajacego standw ekstatycznych.
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dla regionu czy klanu. Mozliwe, ze pozniejsze taczenie tytutdéw urzednikoéw cesar-
skich ze zwierzetami (oraz kolorami)*' odzwierciedlato koncepcje dzurdzenskie*.

W czasach dynastii Ming i Qing na terenach Mandzurii rozpowszechnit si¢ bud-
dyzm, ktéry wplynat rowniez na praktyki szamanskie®. Cesarz Hong Taiji uznat
patronat bodhisattwy madrosci Mandzuszriego* nad Mandzurami®, w po6zniej-
szym okresie za$ cesarz Qianlong stal si¢ nauczycielem odlamu Gelugpa buddy-
zmu tybetanskiego*. Wspotczesnie buddyzm weigz jest dos¢ popularny, zaréwno
w odmianie chinskiej, jak i tybetanskiej. Wraz z sinizacja Mandzuréw jezykiem
liturgicznym stal si¢ starochinski, zatem w sferze idei dominowata chinska ma-
hajana. Jesli chodzi o panteon bdstw, trudno jednoznacznie wskaza¢ dominujacy
nurt, gdyz konieczne byloby badanie reprezentatywnej proby ottarzykow domo-
wych. Z obserwacji autorki nie wylania si¢ spdjny obraz. W pewnych przypadkach
widoczne byly bdstwa chinskie?’, w innym za$ — wylacznie buddowie i bodhisat-
twowie wadzrajany*®. Odnotowany byl takze oftarzyk zdominowany wizerunkami
chinskimi, lecz jego gléwnym obiektem kultu byl Padmasambhawa®. Warta za-
znaczenia jest tez wyrazna obecnos$¢ buddyzmu tybetanskiego na terenach Man-
dzurii, gdzie klasztory obstugiwane przez mongolskich lub tybetanskich mnichow
ciesza si¢ nieporownywalnie wigksza liczba odwiedzajacych niz obiekty sakralne
przejete przez mnichow chinskich™®.

Wobec akulturacji i taczenia spuscizny réznych ludéw nie dziwig kulty chin-
skich bostw, przede wszystkim Caishena (Boga Dobrobytu), Guandiego, Zaoshe-
na (Ducha Kuchni) czy faczonego z kultem Nieba Yuhuanga (Jadeitowego Cesa-
rza). Co wiecej, niektdre kulty Swiadomie faczono, jak w przypadku utozsamienia

4 W.J. Peterson, Cambridge..., s. 19.

42 Cho¢ i wplywy chinskie rowniez pewnie odgrywaly role w ksztaltowaniu si¢ tego systemu.

4 M. Stoszek, Postaé szamana..., s. 11.

# Jedna z koncepcji etymologii nazwy Mandzur wskazuje na Mandzurszriego, inna wskazuje
zrédlostow tego terminu w dzurdzenskiej tytulaturze wojskowej. N. di Cosmo, Manchu Shamani-
stic Ceremonies..., s. 370-375.

4 A takze Awalokiteswary nad Tybetanczykami oraz Wadzrapaniego nad Mongotami.

4 706Me czapki” staly sie tez narzedziem polityki mandzurskiej wobec Mongotéw, wsréd ktérych
propagowanie ideatow buddyjskich i przede wszystkim wigzanie znacznej czgsci mezezyzn w klasz-
torach wptywato na ostabienie wartosci bojowej. Baabar, Dzieje Mongolii, thum. Stanistaw Godzin-
ski, Dialog, Warszawa 2009, s. 93—102. Por. tez U.E. Bulag, Collaborative Nationalism..., s. 4-5.

47 Wieczny Grob w Xinbinie, wizyta w 2011 r.

4 Badania terenowe wiasne w Dalianie w 2011 r.

4 Badania terenowe wiasne w Dalianie w 2011 r.

0 Jak Beita w Mukdenie.
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za czasow cesarza Kangxi (Elhe Taifina) postaci tybetansko-mongolskiego boha-
tera Gesera z Guandim®'.

Szczegolnie wazny w wierzeniach Mandzuréw wydaje sie kult cesarzy. Rod
krolewski miat si¢ wywodzi¢ z Gor Wschodniomandzurskich, z czasem jednak
staly si¢ one mitycznym miejscem pochodzenia zwyklych Mandzuréw, ktorych
nobilitowalo bezposrednie czerpanie ze zroédta smoczej sity. Gory te byly dla nich
miejscem pochodzenia ich przodkow, dlatego mogly przyja¢ skladane im ofia-
ry. Mityczna genealogia miejsca stanowi dzigki temu istotny czynnik ksztattuja-
cy tozsamos¢™. Niewatpliwie wplyw na poczucie wspolnoty roznych ludow w ra-
mach choragwi miata tez budowa grobdw cesarzy i pielgrzymki do nich wiadcow.
W efekcie inwazji na Chiny stabo zaludniona Mandzuria jeszcze bardziej opusto-
szata. Choragwiani zostali rozrzuceni w garnizonach wojskowych powiekszajace-
go sie imperium. Sklonilo to rzadzacych do odtworzenia mitu terre natale dla cesa-
rzy*?, ale tez dla zwyklych Mandzuréw. Zgodnie z nim réd Aisin Gioro wywodzit
si¢ z Mandzurii, ktora miata si¢ sta¢ sanktuarium kultu ich przodkow. Identyfika-
cja z tym regionem przeniosta si¢ z rodu panujacego na Armig¢ O$smiu Choragwi.
Zamysl polityczny utrzymania jednosci stanu wojskowego stal sie jednym z fun-
damentow narodowej identyfikacji**. Proces przechodzenia od mitu cesarskich na-
rodzin do zsubiektywizowanego miejsca® — kolebki mandzurskosci — wzmacnia-
ny byt rowniez przez uzycie do tego celu tradycyjnych wierzen.

Smok byt dla Mandzuréw symbolem prastarej sity, stad powiazanie z nim sta-
lo sie sprawa najwyzszej rangi. Mandzurscy cesarze, od Nurchacziego zaczyna-
jac, ze szczegdlnym uwzglednieniem Kangxiego i Qianlonga, Swiadomie zaprzegli
smocza potege do budowania wlasnej sity oraz mitycznej wspdlnoty Armii Osmiu
Choragwi. Gory Wschodniomandzurskie byly mitologicznym miejscem narodzin
cesarzy, przez co wzrost potegi rodu Aisin Gioro uwarunkowany zostat ruchem sity
zyciowej, nazywanej smoczg energig (long gi, 7#’<.). O ile Géry Wschodnioman-
dzurskie bytly punktem ekspansji, to Hetu Ala i Mukden stanowily miejsce manife-
stacji owej sily. Tradycyjnie cesarz byl utozsamiany ze smokiem, a jego pochdwek
uznawano za natozenie uprzezy jego potedze. Z powyzszych przyczyn krolewski
pochowek i smocze narodziny sa tozsame*. Dlatego kazdy z pétnocno-wschodnich
grobowcow cesarskich umieszezony zostat na meridianach energetycznych, poto-
zonych wzdtuz tak zwanej smoczej zyty (long mai, JEJik). Swiadomos¢ owej mi-

1 Wedtug prof. Gereldzawa, literaturoznawcy i religioznawcy z Akademii Nauk Spotecznych
Mongolii Wewngtrznej, Hohhot 2012.

2 M. Lickorish, Tending the Eternal Tomb..., s. 126.

3 M.C. Elliott, The Limits of Tartary..., s. 603.

3* N. di Cosmo, Manchu Shamanistic Ceremonies..., s. 385-387.

3 M.C. Elliott, The Limits of Tartary..., s. 604—605.

% M. Lickorish, Tending the Eternal Tomb..., s. 92.
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tycznej geografii jest szczegdlnie silna w bocznej odnodze rodu cesarskiego, ktdra
zajmuje si¢ opiekg nad ,,Wiecznym Grobem” — Yongling (7K [%)*". Géra Qiyuan,
u ktorej stop powstal, nazywana jest Muduri jenden-i ba®, czyli Kotyskg Smoka
lub Miejscem Smoka.

Synkretyczne pochowki

Przenikanie si¢ r6znych wierzen i praktyk ma dtugg tradycje, towarzyszyto
zapewne juz pierwszym kontaktom ludow Polnocy z cywilizacjg chinska. Pro-
cesy te mozna tatwo zaobserwowac w okresie Qing, z ktérego pochodza zrdédla
zaro6wno pisane, jak i ustne. Dawne mity nie muszg by¢ swiadectwem prawdy
dla wspodtczesnych, lecz ksztaltuja one swiadomos¢ choragwianych. O przenika-
niu si¢ folkloru tunguskiego i kultury chinskiej $wiadcza legendarne wydarzenia
zwigzane z pochdwkami cesarzy. Zarzadzanie przestrzenia, a szczegdlnie smo-
cza sifa, spowodowalo zwrocenie si¢ ku praktykom chinskiej geomancji. Wiare
w jej skuteczno$¢ mozna uznaé za objaw akulturacji. Nalezy jednak pamietac,
ze w czasie formowania si¢ cesartwa mandzurskiego feng shui stanowito meto-
de stosowang stuzebnie wobec mandzurskiej religijnej tradycji dotyczacej po-
strzegania przestrzeni.

Potwierdzenie tych przypuszczen mozna znalez¢ w wydarzeniach historycznych
zwigzanych z pochoéwkiem wladcoéw dzurdzenskich i mandzurskich. W 1583 r.
Nurchaczi pochowat swojego ojca Taksiego oraz dziadka Giaconngg w tzw. gro-
bie Dwoch Przodkéw w poblizu 6wczesnej stolicy Mandzurow Hetu Ala. Nastep-
nie w 1624 r. przeniost stolice do Dongjingu (0wczesna nazwa Liaoyangu) i naka-
zat ekshumacje przodkow oraz pochowanie ich w nowym miejscu. Zachowanie to
wskazuje na wiare w Scisly zwigzek $wiata zywych i umartych w kulturze Dzur-
dzendw, gdzie bliskos¢ przodkow jest wymagana do odtwarzania zwigzkow ry-
tualnych. Jednak juz syn Nurchacziego, Hong Taiji, chowajac ojca, kierowal si¢
w wigkszym stopniu wiedza plynaca z geomancji. Grobowiec zostal umieszczo-
ny na pétnocnym wschodzie 6wczesnej stolicy, czyli Mukdenu. Wybor miejsca
poprzedzity trzyletnie badania terenu i procesy deifikacji przestrzeni, az wybrano
Shijushan, czyli Gore o Kamiennych Ustach. Zerwana zostala tradycja umiesz-
czania grobowcow blisko rezydencji, gdyz Fuling (%), zwany tez Grobowcem
Wschodnim, jest dos¢ oddalony od centrum miasta. Hong Taiji natomiast zostal

7 Chodzi 0 Mauzoleum Yongling (u podnéza gory Qiyuan w prowingji Liaoning), gdzie pocho-
wani sg przodkowie Nurchacziego (przyp. red.).

% Zhang Shouguo, Qing Yongling [Qingowski Wieczny Grob], Dalian Chubanshe, Dalian 2000,
s. 1,4, 8.
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pochowany w do$¢ specyficznym miejscu: w potnocnej czesci Mukdenu, znacznie
blizej centrum miasta, na ptaskiej przestrzeni bez wzgorz i rzek. Lokalizacja ta nie
wydawala si¢ wiec odpowiednia z punktu widzenia geomancji, za to mogta by¢
blizsza tradycji dzurdzenskiej. Jednak w 1651 r. pierwszy cesarz mandzurski pa-
nujacy za Wielkim Murem usypat wzgodrze za grobowcem Zhaoling, co wskazuje
na adaptacje regul feng shui. By zachowaé zasady geomancji na tym terenie, trze-
ba byto przetransportowac ziemi¢ na wzgorze z odleglych terendw. Towarzyszyty
temu zmiany nazw przestrzeni’’. W tym samym roku przebudowano grob Dwadch
Przodkdéw poprzez dodanie dwoch pawilondw ze stelami. Imperialna Rada Astro-
nomii stwierdzita, ze garnizon zakldca feng shui grobu Hong Taijiego, co spowo-
dowato przemieszczenie siedziby wojskowych®. W 1657 r. general Oboi stwier-
dzil, ze feng shui jest korzystniejsze w Grobie Dwdch Przodkow niz w grobowceu
w Dongjing. Ponownie zatem ekshumowano Takesiego i Giaconggi oraz dwdch
dalszych przodkéw — Monke Temiira oraz Fumana — i ztozono ich w odnowio-
nym Grobowcu Dwoéch Przodkéw koto Hetu Ala. Wigzalo sig to z chinskg trady-
cja uszanowania ,,czterech przodkow™®!, prawdopodobnie wywodzaca si¢ z trady-
cji ,,Czterech Patriarchéw”®? buddyzmu chan (zen). Zostalta tez zmieniona nazwa
—na Wieczny Grob (Yongling)®.

Echo opisywanych proceséw pobrzmiewa tez w mitach i legendach. Wtad-
ca Dzurdzendéw Nurchaczi powigzat pochowek ojca z duchem drzewa — wielkie-
g0 wigzu. Zachowanie to mozna laczy¢ z mandzurskim kultem drzew, szczegdl-
nie Matki Wierzby (Fodo). Umieszczenie trumny w galeziach drzewa przywodzi
na mysl pénocna tradycje ,.drzewnego pochowku”, dzieki ktéremu nastepuje po-
taczenie krajobrazu z krwia zmarlego, a zatem i z krwia jego potomkow®. W le-
gendzie dodatkowo oba elementy zostaty potknigte przez gore. Co istotne, to kra-
jobraz narzucat swoja wole czlowiekowi, nie odwrotnie. Poczatkowo drzewo nie
chceialo przyja¢ trumny, dopiero Nurchaczi musial si¢ podporzadkowa¢ duchowi,
aby ten zezwolil mu na ,,spokrewnienie si¢” za posrednictwem zmartego. Wedlug
innej wersji podania to smok kieruje procesami przyrody i za posrednictwem nieja-
ko ,,ofiarowanego” zmarlego faczy swoja krew z krwig Nurchacziego. Dzigki temu

% M. Lickorish, Tending the Eternal Tomb..., s. 93—94.

0 Tbidem, s. 94.

o P.K. Crossley, Owing China..., s. 204.

2 Cong si zu dao wu zu kan Zhongguo Chanzong de dianji [Od czterech przodkéw do pigciu
przodkow — patrzac na zatozyciela chinskiego Zen|, http://www.lingshh.com/cairx/12.htm [dostep
24 czerwca 2015]; Si zu — Daoxin dashi [Czterech Przodkéw — Mistrz Daoxin], http://www.ctworld.
org.tw/chan_master/east004-0.htm [dost¢p 24 czerwca 2015].

% M. Lickorish, Tending the Eternal Tomb..., s. 95.

6 Ibidem, s. 101, za: Jie Liang, Shoulingren de Zhuangyuan [Ogréd Straznika Grobowca], Dong-
fang Chuban Zhongxin, Fushun Shiyou Erchang Yinshuachang 1998, s. 15.
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sam wladca Dzurdzendw, jego potomni, a wreszcie caly podlegly mu lud czerpia
od niego site zyciowa, zyskujac legitymizacje swojej wladzy, a takze pielegnujac
odrebnos¢ wobec innych ludow®.

Jeszcze wigcej jest wersji legend o Hong Taijim szukajacym miejsca pochdw-
ku dla ojca. Decyzja zostala podjeta pod wplywem licznych znakow — rozmaitych
omendw chinskiego feng shui, takich jak walka wezy. Ich przemiana w $wiatto
dala wladcy do zrozumienia, ze obserwowat starcie smoka i feniksa, czyli aspek-
tow yin i yang. Inna wersja podania mowi, ze jeden z ministréw-astronoméw za-
uwazyl, ze gora ta lezy wzdluz linii grzbietu Gor Wschodniomandzurskich®. Jest
i inny motyw. Astrolodzy stwierdzili, ze przed pochowaniem Nurchacziego Hong
Taiji miat za zadanie znalezienie 100 zrodet w 100 dni. Ostatniego dnia brakowa-
fo jednego zrédla. Wtedy stary czlowiek, ktdry nazwat si¢ straznikiem stu zrédet,
powiedzial cesarzowi, ze krynice ukladaja sie w ksztalt smoka, a jego glowa jest
gorace zrddlo u podnézy Gory o Kamiennych Ustach. Legenda ta ma mieszane
motywy: z jednej strony przestrzen jako cialo smoka mogla si¢ opiera¢ na lokal-
nych wierzeniach, z drugiej — dziewiatka jako liczba cesarska i tajemniczy straz-
nik znajduja odpowiedniki w chinskiej tradycji¢’. Zrédla tez maja swoje znaczenie,
gdyz w mandzurskich podaniach w Gérach Wschodniomandzurskich bije potezne
zrédlo, dostownie — wody, ale w podtekscie — smoczej sity®®.

Roéwniez mieszane podejscie do znakow przestrzeni objawia si¢ w legendzie
o miejscu pochowku Hong Taijiego. Podczas walki cesarz odnidst rany od cioséw
Yuan Chonghuana. Wtedy zlecialy si¢ sroki i przykryly jego ciato. Po uniknieciu
$Smierci Hong Taiji zaczat poszukiwania miejsca swojego spoczynku, lecz geoman-
ci byli bezradni. Woéwczas wladca zobaczyt sroki i uznal, ze skoro one go obroni-
ly, to i wskazaly odpowiednie miejsce pochowku, z czym nie poradzili sobie mi-
strzowie feng shui. ,,Zwierze, ktore chronito mnie za zycia, bedzie mnie strzec i po
$Smierci”. Opowies¢ ta ilustruje porazke chinskich geomantéw wobec mandzur-
skiego totemu, a takze przegrang chinskiego bohatera (Yuan Chonghuana) z sita-
mi lokalnej przyrody. W formie walki zbrojnej mamy zatem wspotistnienie, ale
i starcie dwoch $wiatopogladdéw, mandzurskiego i chinskiego. Drugorzedny stat
si¢ fakt, ze wzgdrze wskazane rzekomo przez sroki powstato pdzniej — pod wply-
wem rad chinskich geomantow®.

% Ibidem, s. 99—-102.

% Tbidem, s. 98.

7 Tbidem, s. 99.

% Por. Rody, plemiona i panistwa. Pochodzenie wladcéw Furii, [w:] Jerzy Tulisow, Legendy lu-
dow Mandzurii, t. 1, Wydawnictwo Akademickie Dialog, Warszawa 1998. Por. tez inne mity o Go-
rach Wschodniomandzurskich: Pod bialg gorq i gdzie indziej, [w:] J. Tulisow, Legendy ludow Man-
dzurii, t. 2, Wydawnictwo Akademickie Dialog, Warszawa 1998.

% M. Lickorish, Tending the Eternal Tomb..., s. 98.
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Poza znaczeniem religijnym grobowce rowniez odgrywaly istotna role spo-
leczng. Jak istotna, moze $Swiadczy¢ to, ze samych opiekunow grobow cesar-
skich w Hebei (czyli Wschodnich i Zachodnich Grobowcdow) liczono w dzie-
sigtkach tysigcy. Jesli doda¢ opieke nad setkami grobowcdw ksigzat z bocznych
linii (dostownie synoéw cesarskich — huangzi), to okazuje sie, ze odsetek chora-
gwianych Dzurdzenow czy Chinczykow sprawujacych rozmaite funkcje piele-
gnacji, ochrony czy kultu musial by¢ bardzo wysoki. Nie byli to jedynie Man-
dzurowie — tradycja ,, Wiecznego Grobu” mowi o tysigcu jencow mingowskich,
ktorzy wznosili jego konstrukcje. Co si¢ z nimi stato? Pozostaja domysly — czes¢
stala si¢ stuzba lub ludzmi nizszych profesji, inni by¢ moze zostali wchlonie-
ci i przysposobieni do bycia choragwianymi opiekunami grobowca. Ich funkcja
jednak okazala si¢ znaczaca za sprawa sakralizacji grobowca, wynikajaca z tra-
dycyjnych wierzen, zabiegdw feng shui oraz rytuatow odprawianych przez set-
ki ludzi — budowniczych i quasi-kaptanow. Paradoksalnie, nawet opiekunowie
,»Wiecznego Grobu” o bardzo niskim statusie, dzieki ciaglosci miedzygeneracyj-
nej i intensywnosci rytuatu, zachowywali silnag i stabilng tozsamos$¢™. Ci bada-
cze, ktory twierdza, ze obecnie mandzurski kult przodkow jest w chaosie, moga
mie¢ racje w zwiazku ze zmianami w sposobie zycia i asymilacji Mandzurow
przez Hanow. Nie mozna jednak wykluczy¢ zréznicowania uwarunkowanego
klanem, statusem czy etnosem, o czym $wiadczg chociazby ,,subetniczne” roz-
nice w strukturze oltarzy przodkow’'.

Nowe czy stare praktyki religijne?

Przekonanie o catkowitym zaniku specyfiki kulturowej Mandzurow mogto wyni-
ka¢ nie tylko z faktycznego zaawansowania ich akulturacji, ale rowniez z dawnych
staran choraggwianych, ktorzy chcieli stworzyc¢ takie wrazenie i zatrze¢ zewnetrzne
roéznice wobec chinskiego otoczenia. Dlatego tez osoby spoza spoteczno$ci uzna-
ly ukrywane kulty i tradycje za utracone. Obecnie obserwuje si¢ ,,wychodzenie
z podziemia” choragwianych poprzez rejestracje struktur spotecznych jako towa-
rzystw naukowych i edukacyjnych, a nawet komitetéw partyjnych. Tendencjom
do ujawniania swojej tozsamosci moga towarzyszy¢ coraz bardziej otwarte prak-
tyki religijne. Przy czym zmiany spoteczne i zanik réznych tradycji nie pozwalaja
jednoznacznie odpowiedzie¢, na ile pewne praktyki sa kontynuacja autentycznych
tradycji, a na ile proba ich rekonstrukeji czy wrecz narzedziem konsolidacji spo-
fecznosci. Procesy narodowosciowe w Chinskiej Republice Ludowej, ktore two-

7 Ibidem, s. 97.
7! Ibidem, s. 127.
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rza popyt na kulture etniczna, niejednokrotnie w formie ,,cepelii”, w poréwnaniu
z innymi narodowosciami w niewielkim stopniu dotycza Mandzuréw™. Ich kultu-
ra takze jednak bywa elementem komercjalizacji, zaréwno Chinczykéw Han, jak
i miejskich choraggwianych, szukajacych swoich korzeni. W $wietle prob odrodze-
nia narodowego Mandzurow, za sprawg odwotania do tradycyjnych wierzen, moz-
na dostrzec ewolucj¢ instytucji szamana z religijnej w kierunku symbolu tradycji
lub tez popkulturowego folkloru.

Przyktadem przenikania si¢ roznych funkcji szamana jest gréd Hetu Ala w Man-
dzurskim Powiecie Autonomicznym Xinbin, w ktérym miescita sie rezydencja Nur-
chacziego. Na potrzeby zwiedzajacych za drobng oplatg zaaranzowano spektakl
szamanski, w trakcie ktorego dwoch dorostych mezezyzn wykonywato piesn w je-
zyku mandzurskim. Niewiele czasu minelo wtedy od otwarcia szkoly dla dzieci
z wykfadowym mandzurskim™, a owi szamani twierdzili, ze piesn zostata im prze-
kazana przez przodkéw. Wskazuje to na zachowanie instytucji szamana w tej spo-
fecznosci oraz na ciaglos¢ przekazu tradycji, co nie przeszkadzato spadkobiercom
w jej komercjalizacji. Sami szamani zas przedstawiaja niekiedy odmienne koncep-
cje szamanizmu, nie zawsze jednak uwazaja si¢ za aktywnych posrednikow pomig-
dzy $wiatem zywych a umartych. Funkcje¢ szamana traktujg jako element tradycji,
a nie postuge duchowa’™. Rownolegle mlodzi pasjonaci i popularyzatorzy kultury
mandzurskiej, tacy jak bloger Xu Ke (%) oraz piosenkarze Song Xidong (4%t
#:) i Su Han (7 7€), odbywaja podrdze po mandzurskiej prowincji w poszuki-
waniu ostatnich uzytkownikéw jezyka mandzurskiego. Ucza sie od nich tradycyj-
nych piesni, w tym szamanskich, ktére publikuja w sieci lub wykonuja na scenie.
Dzigki nim oraz ,turystycznym szamanom” elementy kultow mandzurskich staja
sie czescig kultury masowe;j.

Nie ma jednak wigkszych watpliwosci, ze kult przodkow przetrwat jako praktyka
rodzinna. We wspolnotach zamieszkujacych tradycyjne domostwa nawet organiza-
cja przestrzeni wigzala si¢ z tymi zwyczajami’. Wraz z odejSciem od tradycyjnego
budownictwa trudno jednoznacznie stwierdzi¢, czy odwzorowywana jest przestrzen
rytualna. Nie mozna jednak wykluczyé¢, ze idee te funkcjonuja w znieksztatconej
formie. Przykladowo w jednym domostwie to olftarzyk buddyjski umieszczony byt

2 Por. Katarzyna Golik, ,, Internal Orientalism” in the Context of a State-Nation Building Pro-
cess in the People s Republic of China, ,,Dalny vychod”, Ro¢nik IV, Univerzita Palackého v Olomo-
uci, Otomuniec 2014, s. 37-39.

73 Chodzi o Szkote Podstawowa Xinbin Wieczny Grob (7 2 7K B35 1 /N 2) w miescie Xinbin.

" Manchu Shamans’s Lost World, http://news.xinhuanet.com/english2010/china/2010-
-04/14/c_13250448 3.htm [dostep 28 lutego 2015].

75 Piesn szamanska Manchu s song, ek 1, https://www.youtube.com/watch?v=K GWVDx4R-
P68&I1ist=PL90B19E84F6FBCA20 [dostegp 28 lutego 2015].

" M. Lickorish, Tending the Eternal Tomb..., s. 58—63.
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po stronie zachodniej, ottarzyk przodka zas — po wschodniej. Nie zmienia to faktu,
ze kazdego poranka mandzurska pani domu rozmawiala przed nim z duchem ojca,
palac mu kadzidla i papierosy, a wieczorem oddawala si¢ czytaniu ksiag buddyj-
skich i modlitwom przed oftarzykiem z buddami”’.

Zaskakujaca moze by¢ aktywnos¢ miejskiej mlodziezy w zakresie kontaktow
z przodkami. Co wiecej, chorggwiani czesto nie wstydza sie i nie ukrywaja tego
faktu, a wigc nie uwazaja, ze jest objawem zacofania. Mimo deklarowanego scep-
tycyzmu nie wykluczaja autentycznosci tych doswiadczen, a przede wszystkim
traktuja je jako element identyfikacji’®. Znamienny wydaje sie wpis blogera wy-
wodzacego sig, sadzac po nazwisku, z rodziny cesarskiej: W koszmarze ustyszatem
placz mojej matki, wydawato mi sie, ze widze przede mng przodkow przeklinajgcych
w gniewie swych niegodnych potomnych. W glebi duszy czutem, ze duchy szaman-
skie szeptaly mi przepowiednie. [ wszystko to napelnito mnie smutkiem i wstydem
— nie rozumialem, co mowili”. Przytoczony fragment okazatl si¢ wstepem nie do
opisu mistycznych doznan, lecz do apelu o powr6t do nauki jezyka mandzurskie-
go. Wstrzas wywotany niezadowoleniem przodkdéw miat obudzi¢ potrzebe powro-
tu do zanikajacego atrybutu kulturowego — wymierajacego jezyka.

Jak wspomniano, wazng role w wierzeniach mandzurskich odgrywal rowniez
kult cesarzy. Tendencje do czczenia zatozycieli dynastii panujacej czesto spoty-
ka si¢ u ré6znych ludéw Azji Wschodniej. Dla Mandzuréw cesarze byli (faktycz-
nie i religijnie) twércami etnosu, co upodabnia ich kult do kultu ofiar sktadanych
przodkom. Kult ten propagowany w czasach dynastii Qing mial na celu budowa-
nie wspodlnoty wieloetnicznych choragwianych, na dodatek rozproszonych na ol-
brzymim terytorium imperium. Zadekretowanie pielgrzymek mieszkancow garni-
zonu do grobdéw cesarskich w Mandzurii byto narzgdziem utrzymywania jednosci
wobec zaniku (lub braku) wszelkich innych cech odrézniajacych od otoczenia, do
ktérego mieszkancy garnizonéw musieli sie upodabniaé. Praktyki te eksponowaty
role imperium jako punktu odniesienia dla tozsamosci mandzurskiej®.

Wspdlczesnie, jak sie okazuje, cze$¢ chorggwianych nadal praktykuje kult ce-
sarzy. Przyktadem moze by¢ oddalone od ,,macierzy” miasto Chengdu, w ktorym
choragwiani potomkowie osadnictwa wojskowego, w ramach dziatalnosci ,,ludo-
wego towarzystwa naukowego™®!, podczas wspolnych $wiat praktykuja wspolny
kult cesarzy mongolskich i mandzurskich®. W przypadku tej spolecznosci klu-

77 Mandzurka z Dalianu, 60 lat, wywiad z 2011 .

7 Mandzurka z Pekinu, 32 lata, wywiad z 2012 r.

™ Jin Zi, jirjing.blog.sohu.com [dostep 10 listopada 2012].

% M. Lickorish, Tending the Eternal Tomb..., s. 90-94.

81 Badania terenowe w Chengdu podczas rytuatu sktadania ofiar w 2007 r.

82 Na co dzien oba te ludy majg osobny pokoj rytualny — jeden z portretem Nurchacziego, dru-
gi — Czyngis-chana.
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czem s3 dwie postacie o imieniu Mongke Temiir, ktore zostaly ztaczone w jedna.
Mongolski Mongke Temiir byt wnukiem Batu-chana, wladca Ztotej Ordy i zmart
w 1280 r. na terenie dzisiejszej Rosji. Dzurdzenski Mongke Temiir, nazywany tez
Dudu Mentemu, byt wodzem plemienia Odoli zabitym w 1433 r.%. Przodek Nur-
chacziego, Mongke Temiir, pochowany zostat w Wiecznym Grobie, ktéry stal sie
centralnym miejscem kultu wtadcow. W ten sposdb potomek Czyngis-chana oraz
przedstawiciel Dzurdzendw zostali ,,uwspolnieni” przez dwa ludy i pomogli stwo-
rzy¢ wyobrazona cigglos¢ dwoch rodow cesarskich®. Zwiazki krwi, polityki i spo-
sobu zycia, odzwierciedlajace si¢ w stwierdzeniu, ze ,,Mandzurowie i Mongolowie
to jedna rodzina” (Man Meng yi jia, i# % — %), otrzymaly legitymizacje religijng
mitycznego wspolnego przodka — Czyngis-chana.

Wspdlnota wierzen z Mongotami manifestuje sie w réznych aspektach. Jest
to przede wszystkim uznanie wilczego przodka®, zwigzkow kultury, krwi i je-
zyka. Mandzurowie wrecz chetniej odwotuja si¢ do jakiej$s formy wspolnoto-
wosci wlasnie z Mongotami niz z teoretycznie blizszymi im ludami tunguski-
mi, jak Ewenkowie czy Oroczeni®. Podejscie to moze si¢ wigza¢ z faktem, ze
w przeszlosci wskazanie na powigzania z Czyngis-chanem stanowilo legitymi-
zacje¢ wladzy, obecnie zas $wiadczy o rownorzgdnym statusie dwoch ludow, kto-
re utworzyly imperia na terenie Chin. Mozna przypuszczaé, ze wlasnie oparta na
mocarstwowosci identyfikacja przyciaga Mandzuréw do Mongotow. Jednocze-
$nie zblizenie to nie ma na celu wchionigcia Mongoldw, ktérych czgsé — ale nie
wszyscy — byta choragwianymi. Ze wzgledu na nieokreslonos¢ ,,mandzurskosci”
zblizenie ideowe i religijne z Mongotami wydaje si¢ tego skutkiem, cho¢ moze
powodowa¢ dalsze ,,rozwodnienie” ich spotecznosci zamiast konsolidacji Man-
dzurow jako grupy etniczne;j.

Wracajac do kultu cesarzy — mozna sadzi¢, ze to przede wszystkim groby pierw-
szych wladcow iich przodkow stanowia centralne miejsce w historycznej geografii
religijnej Mandzurii. Dwaj pierwsi wladcy panstwa Armii Osmiu Choragwi spo-
czywaja w mauzoleach w starej stolicy kraju, Mukdenie (chin. Shenyang). W Fu-
ling pochowany jest Nurchaczi, Zhaoling (4F%) zas, inaczej Grobowiec Pétnoc-

83 Por. W.J. Peterson, Cambridge History of China..., s. 20. Przyktady .,spokrewniania si¢” zna-
ne sg u innych ludéw Pétnocy.

% Nalezy wspomnie¢ tez o promowanej wsrod Mongotdéw za czaséw dynastii Qing koncepcji,
wedtug ktorej cesarz mandzurski byt reinkarnacja Czyngis-chana.

85 Wilczy przodek™ jest uznawany przez Mandzuréw i wschodnich, raczej schinszczonych Mon-
gotow. Czes¢, szczegodlnie posrod stepowych Mongotow, dystansuje si¢ od tej koncepcji. W ostat-
nich latach dyskusja na ten temat rozgorzata za sprawa poczytnej powiesci Wilczy totem Jiang Ron-
ga, notabene Mandzura z pochodzenia.

% Zaden z moich mandzurskich rozméwcow nie uwazat Sibijczykow za odrebng narodowoscé,
za to cz¢s¢ Sibijezykow dystansuje si¢ od Mandzurow.
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ny, nalezy do Hong Taijiego. Zaréwno literatura, jak i badania wlasne wskazuja, ze
szczegblne miejsce zajmuje Yongling®’, czyli miejsce pochowku przodkéw Nurcha-
cziego. Zdarza si¢, ze odwiedzajacy grobowiec motywuja to wyraznie religijnymi
wzgledami. Nawet dla rodzin zarejestrowanych jako Chinczycy Han i twierdza-
cych, ze nastapita catkowita sinizacja Mandzuréw, wyprawa do Wiecznego Gro-
bu wykraczala poza wycieczke turystyczng®.

W przeciwienstwie do Fuling i Beiling odwiedzajacy Yongling maja bez-
posredni dostep do grobowcow. Posrodku rosnie drzewo, ktore bylo opiewane
w poezji cesarza Qianlonga®. Przy tych grobach autorka byta w 2013 r. $wiad-
kiem interesujacego rytuatu. Ubrana na biato szescioosobowa mandzurska rodzi-
na przeprowadzala specyficzny obrzed, ktory w pierwszej czesci miat buddyjska
forme w zakresie modlitw i gestow. W dalszej fazie nastgpito spalenie swiec,
kadzidet i ofiarowanie alkoholu wigzace si¢ tez z kultem przodkow. W ostat-
niej fazie na grobach cesarskich odbyt si¢ piknik z bardzo bogatym jadlospisem
i z dwoma rodzajami trunkow. Rodzina ta, cho¢ deklarowata sie jako wyznaw-
cy buddyzmu, praktykowata kult cesarzy, by¢ moze ich faktycznych przodkéw
(nie chcieli wyjawi¢ nazwiska rodowego, mimo ze rzekomo je znali). Jezyk
buddyzmu chinskiego uzywany do liturgii takze w kulcie przodkéw wskazuje
na polaczenie sie dwoch systemdéw wierzen. Opisana sytuacja dowodzi tez nie-
zbicie specjalnego statusu Yonglingu w wyobrazni religijnej Mandzurow. Je-
$li na dodatek przypomna si¢ badane przez Michaela Lickorisha rytuaty klanu
Zhao”, mozemy domniemywac, ze zaobserwowana ceremonia nie byta wyda-
rzeniem okazjonalnym. Brakuje za to informacji w opracowaniach i zrédtach
osobowych na temat religijnego znaczenia Wschodnich i Zachodnich Grobow-
coOw w prowincji Hebei.

Na istotne punkty w geografii religijnej sktadajg si¢ tez opiewane w mitach ob-
szary przyrodnicze z Dhuga Biala Géra®' (mandz. Golmin Sanggiyan Alin, chin.
Changbaishan)” oraz Amurem (mandz. Sahaliyan Ula, chin. Heilongjiang)” na
czele. Rownie istotna jest tez granica — Wielki Mur — za ktdra rozpoczyna si¢ Man-

7 M. Lickorish, Tending the Eternal Tomb..., s. 95-105.

% Rodziny Mandzuréw z Mukdenu i z Tieling, Yongling, 2013 r.

% Oryginalne drzewo runglo, ale na jego miejscu rosnie kolejne.

% M. Lickorish, Tending the Eternal Tomb..., s. 6887 i in.

1 Goéry Wschodniomandzurskie.

2 Por. Rody, plemiona i paristwa. Pochodzenie wladcéw Furii, [w:] J. Tulisow, Legendy ludéw
Mandzurii, t. 1. Por. tez Manchu Origin Myth, https://vimeo.com/46063617 [dostep 28 lutego 2015],
oraz wspotczesng piosnke Hargaxame wecere alin, https://www.youtube.com/watch?v=0py_I25Q0ys
[dostep 28 lutego 2015].

% How the Heilongjiang (Amur River) Got Its Name, https://vimeo.com/45659487?from=outro-
-local [dostep 28 lutego 2015].
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dzuria®. Obecnie konstrukcja ta nie stanowi istotnej granicy w sensie administra-
cyjnym, jej przekroczenie jednak, szczegdlnie w Shanhaiguan, dla Mandzuréw
stanowi przejscie do przestrzeni zsakralizowanej™. Jest tez w makroskali granica
miedzy sferami — wewnetrzng i zewnetrzng. Poza wspomnianymi elementami do-
chodza jeszcze regionalne miejsca kultu, specyficzne dla klanéw czy plemion, na
przyktad Fenghuangshan w Liaoning dla czesci plemienia Heszeri®.

Wierzenia nowego mandiurskiego narodu

Jak juz wspominano, trudno uchwytna ,,mandzurskos¢” nie zamyka si¢ w jed-
nym okreslonym systemie religijnym. O ile mozna powigza¢ mobilizacje spotecz-
nosci choragwianych z praktykami religijnymi, to etnicznos¢ i religia nie musza by¢
nieroztaczne. Dla wielu Mandzurow odkrywanie kultury i jezyka moze si¢ mani-
festowaé bez odwotan do aspektow religijnych lub odbywac sie¢ w ramach innych,
nowych zespolow wierzen. Niejednokrotnie tradycyjne systemy wierzen i prak-
tyk przenikaja si¢ i moga by¢ kultywowane nawet w przypadku konwersji na reli-
gie monoteistyczna. Znamiennym przyktadem moze by¢ ,.klasa mandzurska™’ na
Uniwersytecie Ludowym w Pekinie™, w ktorej jeden z nauczycieli® byt ,,nowym
muzutmaninem”'%. Za to pewien kursant, ktory przyjat katolicyzm, zapytany, czy
nadal kontaktuje si¢ z szamankami, sktada ofiary pradziadkowi i modli si¢ przy
buddyjskich ,,oémiu symbolach szczescia” (ba ji xiang, )\ 7 +£)'", stwierdzit, ze
nie widzi w tym sprzecznosci ze swoja nowa religia' .

Ksztaltujaca sie¢ wspolczesnie nowa tozsamos¢ narodowosciowa Mandzuréw
ma rozmaite plaszczyzny odniesienia, w tym przede wszystkim pamie¢ historycz-
na, jezyk, kulty szamanskie, obrzedowos¢ wiejska oraz kulture dworska okresu

4 Na mapie wykonanej przez jezuitow wszystkie nazwy geograficzne w Azji na pétnoc od Wiel-
kiego Muru byly napisane po mandzursku, na potudnie zas — po chifisku. M.C. Elliott, The Limits....,
s. 624; M. Lickorish, Tending the Eternal Tomb...,s. 11,90 in.

9 Roznice w podejsciu byly wyraznie odczuwalne w reakcjach Mandzura wspolnie podrézuja-
cego z chinskimi kolegami podczas mijania Shanhaiguan, 2012 r.

% Rozmowa dwdch potomkow plemienia Heszeri, jednego przybytego z Dalianu do ,,0jczyzny
dziadka™ oraz miejscowego, Fenghuangshan, 2011 r.

7 Formalne lub nieformalne stowarzyszenia wzajemnego nauczania jezyka mandzurskiego.

%% Autorka uczestniczyta kilkakrotnie w zajeciach tej grupy w latach 2011-2012, ponadto utrzy-
muje kontakty z uczestnikami kursu.

9 Mandzur z Pekinu, wywodzacy swoje pochodzenie od cztonkéw strazy cesarskiej, obecnie
zamieszkaty w dolinie Ili, gdzie moze postugiwac si¢ gldwnie jezykiem sibijskim.

10 Okreslenie za doktorem Wtodzimierzem Cieciura.

101 http://baike.baidu.com/view/5898.htm [dostep 28 lutego 2015].

12 Mandzur z Jinzhou, 33 lata, wywiad z 2012 r.
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imperium. Nowym fenomenem sa ponadlokalne stowarzyszenia, cz¢sto skupione
wokot kursow jezyka i pisma mandzurskiego. W kontekscie ruchow spolecznych,
stanowigcych zalazek nowego narodu mandzurskiego, nastapita fetyszyzacja je-
zyka i pisma. W pierwotnych kultach fetysze petnily wazne funkcje, wspotczesnie
jednak rowniez ich rola wydaje si¢ znaczaca, cho¢ niedoceniana. Szczegélnie tam,
gdzie sformalizowane i zinstytucjonalizowane praktyki religijne stabna, rola fety-
szy moze rosng¢. Problem ten w odniesieniu do Mandzuro6w mozna rozpatrywacé
z kilku punktow widzenia.

Szacunek wobec pisma wpisany jest w system wadzrajany, gdzie istnieje tra-
dycja kultu ksiggi. Wspodlczesnie jednak ksiegi buddyjskie pisane sa w jezyku
chinskim, nie za§ w mandzurskim. Estyme wobec jezyka pisanego wida¢ raczej
dopiero w ostatnich latach za sprawa uzycia go podczas czynnosci kultowych, sil-
niej kojarzonych z wierzeniami przedbuddyjskimi. Swiadczy o tym popyt na ar-
tefakty z napisami mandzurskimi, takie jak manuskrypty, blogostawienstwa na-
pisane przez szamana, kaligrafia itd. Popularnoscia ciesza si¢ wspomniane kursy
jezykowe, warsztaty kaligrafii i inne wydarzenia, podczas ktérych mozna samemu
pracowa¢ z pismem. W wiekszosci przypadkdw znajomos¢ pismiennictwa man-
dzurskiego jest bardzo ptytka, zaspokaja jednak potrzebg nawigzania do tradycji
i rytuatow oraz tworzenia atrybutdw ,.etnicznosci”. Dlatego raczej mato kto wie-
rzy we wskrzeszenie zywego jezyka, pozostawiajac mu raczej status zblizony do
faciny czy esperanto.

Podsumowanie

Tozsamo$¢ mandzurska, niezaleznie od tego, czy uznamy ja za etniczna,
stanowg czy klasowa, ma silne fundamenty w postaci imperialnej przesztosci
i struktury spotecznej, ktére wydaja sie dos¢ odporne na asymilacje. Watpliwo-
$ci co do tego, czy Mandzurowie sg narodem, czy wytacznie potomkami wielo-
etnicznej ,,szlachty”, towarzysza samym choragwianym. Cz¢s¢ z nich probuje
wskazywa¢ na odmienne od Hanow miejsce (mitycznego) pochodzenia. Chin-
czycy rowniez wywodza siebie od smoka, lecz niekoniecznie objawiajacego si¢
w Gorach Wschodniomandzurskich. Praktyki religijne i mity cesarskie oraz wy-
obrazona genealogia Mandzuréw moga stanowi¢ istotny element formowania
sie narodowos$ci mandzurskiej, ktora tworzy si¢ i przeksztatca. Czes¢ wspdlcze-
snych poszukuje dodatkowych punktéw odniesienia dla swojego ludu. W pogra-
zonym w chaosie wartosci i powracajacym do religii spoteczenstwie chinskim
zachowane lub odtworzone oryginalne kulty nabieraja dodatkowego znaczenia.
Mandzurowie moga odrdéznia¢ sie od Hanow nie tylko etykieta i obyczajami,
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ale i konkretnymi zachowaniami religijnymi. Szczegdlnie dlatego, ze wydaje
sie, iz mamy faktycznie do czynienia z pewna ciagloscia specyficznych dla nich
idei religijnych. Niezaleznie od tego rdzne formy religijnosci, cho¢ inkluzywne
i eklektyczne, moga stanowi¢ atrybut ksztaltujacej si¢ etnicznosci mandzurskiej.
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CHINY: W KREGU NOWYCH KULTOW

Joanna Afek

CHINSKIE TRADYCYJNE PRAKTYKI MAGICZNE
NA RZECZ OSIAGNIECIA 1 UTRZYMANIA BOGACTWA

Wstep

Kult pienigdza i bogactwa w Chinach nie jest niczym nowym. Ten aspekt chin-
skiej mentalnosci juz dawno zauwazyli wielcy badacze chinskiej kultury i obycza-
jowosci. Max Weber pisal: Nadzwyczajny rozwdj i dynamizm chinskiej zgdzy zarob-
ku to zjawiska od dawna juz nieulegajgce najmniejszej watpliwosci. |...] Pilnos¢
i pracowito$¢ Chinczykoéw zawsze uchodzily za niezrownane', oraz: Nigdy i nigdzie
w zadnym z krajow cywilizowanych z takq emfazq nie przedstawiano materialnego
dobrobytu®. W tradycyjnych Chinach staran o dostatnie zycie nigdy nie potgpiano,
wrecz przeciwnie — zalecano je i chwalono. Chiny byly krajem i olbrzymiego bo-
gactwa, i strasznej biedy. Po kilku dekadach wzglednego egalitaryzmu za czasow
maoistowskich Chinczycy, wraz z otwarciem na $wiat i reformami ekonomiczno-
-spotecznymi zapoczatkowanymi przez Deng Xiaopinga pod koniec lat 70., znow
zaczeli sie bogacié, tym razem na niespotykana dotad skale, a roznice w docho-
dach i poziomie zycia ponownie staly si¢ drastyczne?.

' Max Weber, Socjologia religii. Dziela zebrane. Etyka gospodarcza religii swiatowych, ttu-
maczenie Tadeusz Zatorski, Grzegorz Sowinski, Dominika Motak, Zaktad Wydawniczy ,,Nomos”,
Warszawa 2006, s. 65.

2 Ibidem, s. 190.

3 Wedtug Banku Swiatowego wspotezynnik Giniego, czyli Wskaznik Nierdwnosci Spotecznych,
w 2011 r. w Chinach wynosit 37 (przy czym 0 oznacza egalitaryzm, a 100 maksymalna nieréwnosc);
w Polsce ten wskaznik wynosi 32. Strona Banku Swiatowego: http://data.worldbank.org/indicator/
SL.LPOV.GINI [dostep 7 marca 2015].



