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Aleksandra Janowska
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W kregu indianskiej duchowosci - budowa i symbolika
Swietej fajki oraz rola jej opiekunéw’

Mityczne poczatki $wietej fajki wskazuja na niezwykla role, jaka odgrywa
w indianskich spoteczno$ciach, poniewaz towarzyszy wielu obrzegdom o charak-
terze ceremonialnym lub sakralnym. Kazde plemi¢ przystosowalo obrzed palenia
fajki do wlasnych rytuatéw czy tradycji religijnych. Indianie preryjni uzywali fajki
jako swoistej pieczeci przy okazji pomyslnie zakonczonych pertraktacji réznymi
plemionami albo jako symbol zawarcia przymierza. Od nich zwyczaj palenia fajki
dotarl do plemion lesnych, ktére w czasie ceremonii fajki oddawaly cze$¢ czterem
Duchom Wietrznym oraz Duchowi Ojca Niebo i Duchowi Matki Ziemi?®.

Fajke palono tylko podczas szczegdlnych okazji, aby uchronic sie przed nie-
przyjaciétmi, zapewnic¢ sobie pomys$lne lowy, wyjedna¢ blogostawienstwo sit
nadprzyrodzonych, odwroci¢ gwaltowna nawatnice znad ludzkich siedzib, spro-
wadzi¢ deszcz lub fadng pogode, przypieczetowa¢ zawarty uklad i wazne zebra-
nie starszyzny, uczci¢ obecno$¢ dostojnych gosci®. Uzywano jej takze jako
symbolu pokojowych zamiaréw i swoistej biatej flagi, podczas wypraw na tereny
zamieszkane przez wrogie plemiona; co szczegdlnie godne podkreslenia to fakt,

iz wedrowcowi niosacemu fajke zawsze ofiarowano opieke i serdeczng goscine.

' Zmodyfikowany fragment pracy magisterskiej: Indiariska Swigta fajka, napisanej w Katedrze

Etnologii i Antropologii Kulturowej UMK, Torun 2009.

2 Por. L. Michalik, Swigta Fajka, ,Kayas Ochi’, (1990), nr 7-8, s. 5.

* L. Michalik, Wojownicy gwiaZdzistych tarcz. Duchowos¢ i kultura Indian Ameryki Pétnocnej,
Krakow 1999, s. 280.
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Znajac pochodzenie $wietej fajki oraz role, jakg pelnita, nalezaloby zastano-
wic¢ si¢ nad tym, czym wlasciwie ona jest, w jaki sposob zostata zbudowana i czy
zawiera jakie$ ukryte sensy. Na plaszczyznie materialnej $wigta fajka jest przed-
miotem ztozonym z dwoch gléwnych czedci: glowki i cybucha. W zaleznosci od
roli, jaka miata spelnia¢, a takze miejsca wystepowania, mozemy wyro6zni¢ kilka
jej odmian: fajko-tomahawki, fajki z cybuchami w ksztalcie wazy i popularne
kalumety. Ten ostatni typ fajki stal si¢ najbardziej znanym; charakteryzuje sie
dlugim cybuchem i rzezbiong glowka, ksztaltem przypominajaca odwrécong li-
tere T. Nazwa kalumet wskazuje proweniencje francuska, gdyz wzigla si¢ ze znie-
ksztatconego francuskiego slowa ,,chalumeau” (fujarka). Wéréd Indian miala
jednak inne nazwy, takie, ktore wigzaly sie nie tyle z jej wygladem, co z funkcja,
jaka spelnialy, np. Indianie Lakota nazywaja ja candu, co oznacza: ‘wetkna¢ cos$
w drewniana rekojes¢. Z kolei Kri z Réwnin uzywaja stowa ospwa kun, znacza-
cego mniej wiecej: ‘co$ co oczyszcza za pomocg goraca’.

Fajka, oprocz podstawowych czesci skladowych, zawierata réznego rodzaju
zdobienia wykonane ze szczeciny jezozwierza, szklanych koralikéw, konskiego
wlosia, skorzanych rzemieni i ptasich piér. Czasami gtéwka fajki bywata finezyj-
nie inkrustowana srebrem lub artystycznie rzezbiona, zas najczestszym tematem
tych przedstawien byly zwierzeta totemowe, np. niedzwiedz, orzel czy bizon.
Niekiedy fajka byta wykonana wedtug wskazéwek dawanych opiekunowi przez
duchy. W tak przygotowanych gléwkach fajek miescil si¢ tyton — od naparstka az
po uncje. Cybuchy uzywane do $wigtej fajki takze charakteryzowaly si¢ niezwy-
kia wymyslnos$cig formy, mialy rozmaite ksztalty — mogly by¢ proste, zakrzywio-
ne, spiralne, okragte, ptaskie, dtugie i krdtkie. Z reguty, strong zdobnicza zajmo-
waly si¢ kobiety, przygotowujac dekoracje¢ ze wspomnianych paciorkéw, pior,
skory i wlosia. Jednak to zawsze mezczyzni oktadali cybuchy gotowymi dekora-
cjami, a czasem i lulki fajek®. Istnialy takze tzw. fajko-tomahawki, sktadajace sie
z metalowego ostrza i cybucha, ktore wprowadzili do Ameryki Europejczycy
w czasie wojen francusko-indianskich. Wigkszos$¢ egzemplarzy tych fajek po-
chodzita z fabryk w Europie, ale niektdrzy artysci indianscy kopiowali je w rzez-

bach z kamienia.

4 Por. ibidem, s. 280.
5 Ibidem,s. 285.
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Roéwnie starannie i bogato ozdabiano rekwizyty towarzyszace ceremoniom pa-
lenia fajki, m. in. podtuzne torby, wyszywane kolorowymi paciorkami, farbowany-
mi kolcami jezozwierza i skdrzanymi fredzlami, w §rodku ktorych przechowywa-
no $wietg rosline - tyton, a niekiedy tez same fajki®. Indianie lesni przechowywali
swoje fajki w kunsztownie wyszywanych koralikami torbach z ciemnego aksamitu,
na ktérym umieszczali charakterystyczne kolorowe wzory kwiatowe. Wieczorami
zawieszano je w domostwach albo obok nich na specjalnym tréjnogu.

Rozmaito$¢ ksztaltow i sposobéw wykonania $wietej fajki nie wyczerpywala
sie jedynie w kwestii samego zdobnictwa. Réwniez dobdr mineraléw, z ktérych
byly wytwarzane glowki fajek, pozwalaly na stworzenie niezwyklej i oryginalne;j
swietej fajki. Najczesciej do wyrobu uzywano katlinitu. Indianie z plemienia Ko-
manczoéw, Ute, Bannock i Szoszonéw uzywali do wyrobu lulek miekkiego ka-
mienia o zielonkawym kolorze. Kri z Réwnin oprécz katlinitu wykorzystywali
do sporzadzania fajek pewnej odmiany czarnego kamienia, migkkiego i fatwego
do obrébki nozem, ktéry znajdowali na brzegach jezior i rzek w poblizu Battle-
ford i Eagle Hills, w dzisiejszej prowincji Saskatchewan. Czarne Stopy i ich sasie-
dzi z Gor Skalistych sporzadzajg glowki swietych fajek z szarozielonych wapien-
nych itotupkéw znajdowanych przy korytach gorskich potokéw. Gotowe glowki
barwiono na czarno i wcierano ttuszcz dla polysku. Irokeskie fajki wykonywano
najczesciej z migkkich kamieni o réznych odcieniach - od zéitawego, czerwone-
go i brazowego - po czarny’.

Ed McGaa, wspoélczesny nauczyciel lakockich tradycji, wspomina o fajce
z jadeitu: ,Wodz Eagle Feather, §wiety czlowiek, ktéremu okazjonalnie asystowa-
tem, mial leczniczg fajke zrobiong z zielonego jadeitu. Wnoszac z mocy i sily
aktywnosci Wodza Eagle Feather, ewidentnie duch $wiata nie mial mu za zte, ze
nie uzyt zwyczajowej fajki z katlinitu™. Pisze réwniez o tym, ze fajka moze by¢
wykonana z innego materialu niz kamien fajkowy, do tego celu réwnie dobrze
moze postuzy¢ czarny gliniasty kamien, ktory przez wieki byl uzywany wsrod

Eskimosow jako material na totemowe rzezby’. Podobny wachlarz mozliwosci

¢ Por. L. Michalik, Swigta Fajka, ,Kayas Ochi’, (1990), nr 7-8, s. 3-7.

7 L. Michalik, Wojownicy gwiazdzistych tarcz..., s. 283.

8 E. McGaa, Eagle Man, Mother Earth Spiritualty. Native Paths to Healing Ourselves and Our
World, New York 1990, s. 135, (wszystkie cytaty z tej ksigzki zostaly przettumaczone przez
autorke artykulu — A. Janowska).

®  Ibidem, s. 136.
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rozposciera si¢ w kwestii wyboru materialu na cybuch - moze by¢ wykonany
z kazdego rodzaju drewna. Sumak jest najbardziej popularnym materialem na
cybuch, poniewaz jest tatwy w obrobce. Eagle Man zdradza, w jaki sposéb doko-
nuje sie tego procesu: ,Goracy drut jest wielokrotnie wktadany przez rdzen i dla-
tego fatwo wywierci¢ droge przez dtugos¢ cybucha™.

Z tej pobieznej prezentacji feerii barw i ksztaltow, jakie mogta przybieraé
$wieta fajka, wylania sie dos¢ oczywisty wniosek, ze sam budulec nie spelniat
najwazniejszej roli, nie determinowal znaczenia fajki i nie predestynowat jej do
bycia przedmiotem kultu. Istota cudownodci fajki polegala nie tyle na jej ze-
wnetrznej pigknosci, ile na roli, jakg miafa spetnia¢. Co godne podkreslenia, to
fakt, iz dla niektérych plemion sama fajka byla jedynie rekwizytem, zas prawdzi-
we sakralne moce kryt w sobie tyton i to wlasnie ta §wieta roélina bywata sklada-
na duchom zwierzgcym w ramach prosby o zapewnienie mysliwym udanych
towow.

W $wietych fajkach palono tyton, ale réwniez kinnikinick, mieszanke, w kto-
rej pierwotnym skladzie trudno byloby szuka¢ tytoniu, gdyz zawierala kore
krzewu macznicy, czerwonej wierzby, derenia i innych lesnych roslin. Mieszanek
o podobnym sktadzie jeszcze dzisiaj niekiedy uzywa si¢ do obrzedowego palenia
swietej fajki, niezaleznie od popularnego tytoniu.

Dla wielu Indian fajka takze obecnie jest symbolem szczegélnej wiezi tacza-
cej istoty zamieszkujace Ziemie ze Stworca. Jest najswietszym przedmiotem,
a zarazem oltarzem, z ktérego unosi si¢ ofiarny dym tytoniowy ku czci nadziem-
skich mocy. Symbolika $wigtej fajki jest niezwykle bogata i zréznicowana, jak
mowi Wallace Black Elk: ,nie ma konca nauce, ktorg kryje w sobie fajka™'.
W ujeciu kosmicznym fajka reprezentuje wszechswiat, jest ottarzem, z ktérego
wznoszone s3 wraz z dymem modlitwy do Stwoércy. Zlaczenie gléwki fajkowej
z cybuchem ma wymiar symboliczny - jest aktem kreacji wszech$wiata, kiedy
obie te czesci zostaja polaczone, fajka staje sie $wieta. Louis Two Ravens Irwin,

opiekun fajki, tak charakteryzuje istote swietosci, ktéra kryje w sobie fajka:

Fajka jest dla nas najswigtszym przedmiotem, ktory dal nam Stwérca by$my mieli si¢ czego
trzymad. Nie modlimy sie do fajki, ale poprzez nia. Jest tym, co faczy nas ze Stwdrcg i staramy si¢

10 Tbidem, s. 137.
"' W. H. Black Elk, W. S. Lyon, Black Elk. The Sacred Ways of a Lakota, New York 1991, s. 18,
(wszystkie cytaty z tej ksigzki zostaly przettumaczone przez autorke artykulu — A. Janowska).
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realizowa¢ w naszym zyciu to, co ona reprezentuje. Fajka jest dwoma cze$ciami, ktore ztaczone sa
w jedno, jest oftarzem. Wypelniajac glowke fajki, napelniamy ja wszystkimi rzeczami wszech$wia-
ta. Palac fajke, laczymy nasz oddech z oddechem wszystkich zyjacych stworzen i wysylamy to jako
modlitwe do Wielkiego Ducha i do sil wszechéwiata. Fajka reprezentuje chunka luta, dobra Czer-
wong Droge, droge, po ktdrej kroczy si¢ w harmonii z ziemig i z wszystkimi krewnymi, dlatego
wiasnie fajka to symbol prawdy. Tylko prawda i dobre mysli moga towarzyszy¢ nam, gdy palimy
chanunpa, Swieta Fajke. Reprezentuje ona wiec pokéj i zrozumienie pomiedzy ludzmi'.

W stereotypowym mysleniu przyjeto sie uwazac $wietg fajke za fajke pokoju,
ktérego oczywiscie jest symbolem, jednak jak méwi Czarny Los, lakocki szaman,

obecnie nie ma pokoju miedzy ludzmi:

Wiekszos¢ ludzi nazywa to fajka pokoju, jednak teraz nie ma pokoju miedzy ludzmi na ziemi.
Opowiadano mi, ze byl dtugi czas spokoju, ze byl pokéj na tym $wiecie. Duzo si¢ méwi o pokoju
miedzy chrze$cijanami, lecz to sa tylko puste stowa. Pokdj moze staé sie rzeczywisty, stad jest moja
modlitwa, ktdra jest przekazywana za pomoca naszej Swietej Fajki. Zostala zawarta w tej ksigzce
(The Sacred Pipe. Black Elk’s Account of the Seven Rites of the Oglala Sioux — przyp. A. J.). Chce
w niej wyjasni¢, czym fajka jest naprawde. Pokéj moze przyjs¢ do tych ludzi, ktérzy potrafig zro-
zumied, za$ zrozumienie musi przyj$¢ z serca, nie z glowy. Uswiadomig sobie zatem, ze my India-
nie znamy te jedng prawde — Boga - i modlimy si¢ do niego ciagle".

Czarny Lo$ wielokrotnie podkresla, jak wazna i §wigta jest fajka, ze jest ona
emanacjg sacrum, a kazdy krok z nig czyniony jest $wiety, jest modlitwa do Wiel-
kiego Ducha, tak bowiem przykazata Lakotom mityczna Kobieta Biatego Ciele-
cia Bizona, gdy ofiarowywata im swdj cenny dar od Stworcy:

Z ta $wieta fajka bedziecie chodzi¢ po Ziemi. Ziemia jest waszg Babka i Matka, jest $wieta.
Glowka tej fajki jest z czerwonego kamienia - to jest Ziemia. Wyrzezbiona na §rodku w kamieniu
glowa bizoniego cielecia reprezentuje wszystkie czworonozne istoty, ktore zyja na waszej Matce.
Lulka fajki z drewna reprezentuje wszystko, co roénie na Ziemi. I te dwanascie piér, ktére wisza tu,
gdzie lulka Iaczy si¢ z gtéwka, pochodza od Wanbli Galeshka (Cetkowanego Orla). One reprezen-
tujg orta. Wszystkie te rzeczy symbolizuja wszech$wiat. Gdy palicie fajke, ich glosy tacza sie w was
i sa wysylane do Wakan Tanki, Wielkiego Ducha. Kiedy si¢ modlicie z pomoca fajki, modlicie sie
dla wszystkiego i ze wszystkim'.

12

L. Two Ravens, R. Liebert, The Life and Teachings of a Spiritual Warrior, “Shaman’s drum’,
(1997), nr 4. Zob. L. Two Ravens Irwin, R. Liebert, Budowanie mostéw pod swietym drzewem,
(thum.) O. Czeszejko, ,,Kayas Ochi’, (1999/2000), nr 4, s. 11-22.

3 The Sacred Pipe. Black Elk’s Account of the Seven Rites of the Oglala Sioux, (ed.) ]. E. Brown,
Norman 1989. Zob. Swigta fajka. Opowies¢ Black Elka (Czarnego Losia) o siedmiu obrzedach
Oglala Siouxéw, (tlum.) E. Gawel, ,,Kayas Ochi’, (1995), nr 3, s. 23.

4 Ibidem, s. 24.
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Juz w micie o pojawieniu si¢ $wietej fajki mamy do czynienia z symboliczna
interpretacja elementéw budowy fajki. Wiadomo wigc, ze gléwka (najczesciej
wykonana z katlinitu, czyli legendarnej glinki barwionej indianskg krwig) sym-
bolizuje Matke Ziemie oraz zenskie moce we wszechswiecie, reprezentuje takze

krolestwo mineratéw. Wallace Black Elk objasnia to w nastepujacy sposob:

Musisz zrozumie¢ Chanunpe. Co to znaczy, gdy méwimy Chanunpa. Cha to ,drewno, drze-
wo”. Nunpa to ,,dwa”. Czarka - lulka reprezentuje caly swiat. Cybuch reprezentuje Drzewo Zycia.
Ta Chanunpa zostala ofiarowana nam przez Kobiete Biatego Cielgcia Bizona, ciggle mamy te ory-
ginalng Chanunp¢. Arvol Looking Horse jest jej opiekunem. Chanunpa jest jak radio, jak radar.
Mozesz komunikowa¢ si¢ stad bezposrednio z gléwna Chanunpa, mozesz komunikowac sie bez-
posrednio z madroscia. Tak jak powiedziatem, Tunkashila jest madroscig sama w sobie, a Babcia
jest wiedza.

Bizon oddat swe Zycie by§my mogli nosi¢ jego szate (skore). Jego krew wsigkla w ziemie i sta-
fa si¢ kamieniem. Stagd mamy czerwone kamienie. Ale takze mamy czarne kamienie. Te kamienie
reprezentuja wszech$wiat. Reprezentuja kobiete. Drzewo Zycia, cze$é cybucha, to mezczyzna. To,
co meskie i zeniskie spotyka si¢ w Channunpie. [...] Chanunpa jest bardzo $wieta. Nie rzezbimy jej,
to robi Stworca, wtedy oferuje ja swoim ludziom. Chanunpa jest $wietoscia nad $wieto$ciami
w calym wszechéwiecie. Bedzie znana na catym $wiecie. To nasze proroctwo'®.

Swieta fajka to universum, to mistyczne polaczenie dwéch antagonistycz-
nych pierwiastkéw — zenskiego i meskiego, ktére dopelniajac si¢, tworzg boska
jednos¢. Jednakze na tym nie wyczerpuje sie symboliczne znaczenie fajki, jest
bowiem ona czyms, co laczy w sobie nie tylko kosmiczne energie, ale takze
wszystkie krélestwa — mineratéw (glowka fajki), rodlin (cybuch), zwierzat (ozdo-
by uzyte do dekoracji cybucha, najczgsciej pidra lub kawatki skor) oraz ludzi
(osoby palace fajke). Zatem palac $wieta fajke, opiekun taczy si¢ z calym wszech-
$wiatem, nie modli sie li tylko w swoim imieniu i wylacznie dla siebie — on staje
sie jedynie kolejnym ogniwem taczacym caloksztalt stworzenia z jego Kreato-
rem. W $wietej fajce spotykaja si¢ rowniez cztery zywioly: zar palacych sig zidt,
lisci tytoniu - reprezentuje ogien; gtéwka fajki wykonana z mineratu jest odbi-
ciem zywiotu ziemi; wode symbolizuje wilgo¢ zawarta w mieszance, zas zywiot
powietrza jest niezbedny, by mieszanka w ogole sie¢ palifa.

Fajka nie jest symbolem rzeczy, ktdre s3 §wiete, ona jest §wieta sama w sobie,
dlatego nie kazdy jest powolany, by stac si¢ jej opiekunem. Osoba opiekujaca sie

fajka i praktykujaca ceremonie $wietej fajki oraz jej tradycje, ma nalozona na

' 'W. H. Black Elk, W. S. Lyon, op. cit., s. 51.
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siebie wielka odpowiedzialno$¢ wobec swoich braci i siostr, swej ziemi i kraju,
a takze wobec Matki Ziemi. Sprébujmy wigc przyjrze¢ si¢ blizej opiekunom
swietej fajki oraz kryteriom, jakie musza oni spelnic.

Bycie opiekunem $wigtej fajki to wielki przywilej, ale réwnie czesto ogromne
poswigcenie, trzeba by¢ naprawde zdecydowanym, by przyja¢ na siebie taka od-
powiedzialnos¢, gdyz w zaleznosci od sposobu, w jaki bedzie si¢ fajke traktowa-
to, mozna zyska¢ w niej dobrego nauczyciela, jak i wielkiego wroga. O §wiado-
mosci poswiecenia sie dla $wigtej fajki opowiada Louis Two Ravens, jej opiekun:

Przez cztery lata taficzytem z fajka, ktorg trzymat dla mnie Dziadek Henry. Gdy ceremonia si¢
konczyta, oddawatem fajke. Po czterech latach, gdy po raz kolejny oddawalem fajke, on podnidst
rece i powiedzial: Zatrzymaj ja. Teraz to ty musisz opiekowa¢ si¢ nig dla ludzi. Czutem si¢ strasz-
nie. Ze wszystkich ludzi to wlasnie ja zostalem uhonorowany Swietg Fajka i dlatego wlasnie zapta-

kalem. Cieszylem si¢ z tego zaszczytu, ale z drugiej strony nie czulem si¢ godzien i rzadko kiedy
wyciagatem fajke.

Ci, ktorzy opiekuja sie fajka, nie sa doskonali. Sg tacy jak inni ludzie, tez maja problemy. Oni
jednak zobowigzali sie, Ze beda kroczy¢ Czerwona Droga, ze poswigca swoje Zycie na szukaniu
réwnowagi i pracy dla dobra innych ludzi. Niezaleznie czy mamy przy sobie fajke czy nie, musimy
i$¢ ta droga, bo sami stali$my sie fajka'.

Louis Two Ravens przestrzega, ze fajka moze by¢ najwiekszym ciezarem,
ktory trzeba w zyciu nies¢. Przyznaje wprost, ze zdarzaly sie chwile, gdy nie czut

sie wart sprawowania opieki nad fajka i wiele razy ja opuszczal:

Moje duchowe przebudzenie dokonywalo sie powoli. Stopniowo uczytem si¢ jak wie§¢ godne
zycie bez alkoholu, narkotykdow i bez zazdroéci i nienawiéci. Nauczylem sie jak przezy¢ swoje zycie
dla Stworcy. Nie ma konca nauce, a droga przede mna wciaz daleka'.

Podobne ostrzezenie, by nie igra¢ z mocami uosabianymi w fajce, wysyta
Wallace Black EIk, piszac, iz:

Chanunpa jest naprawde $wigta i naprawde trzeba by¢ bardzo ostroznym, gdy si¢ nig opieku-
jesz. To nie zabawka, kiedy posiadasz czes¢ madrosci Stworcy i moce Babci, po jednej kropli z kaz-
dego, w swoich rekach. Moc jest jak atom. Nazywamy ja bomba nuklearng albo bomba z neutro-
nami, ale ta moc jest w naszych rekach. I ten dar, ta milo$¢ jest w naszych rekach'.

¢ Louis Two Ravens, R. Liebert, op. cit., s. 16.
7 Ibidem,s. 17.
'8 W. H. Black Elk, W. S. Lyon, op. cit., s. 54.
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Nalezy wyjasni¢ réznice miedzy terminem ,,opiekun fajki” a ,wlasciciel”. Oso-
ba decydujaca sie zosta¢ opiekunem nigdy nie jest posiadaczem fajki, a jedynie
kims, kto za jej pomoca moze stuzy¢ innym ludziom, pomagaé swojemu plemie-
niu. Wallace Black Elk moéwi wprost, iz $wieta fajka jest wlasnoscig calej

spotecznosci:

Chanunpa jest dla wszystkich. Nie nazywaj jej nawet Chanunpa Black Elka. Nigdy tak nie
moéw. Ta Chanunpa nalezy do twoich ludzi. Nalezy do narodu. Nabiera mocy. Nabiera jej przez
lata. Poprzez kolejne etapy osiagga moc. Ta Chanunpa nie jest wiec moja. Nalezy do ludzi. Poprzez
Chanunpe moge widzie¢ caly $wiat. Mowi mi co si¢ stato i co si¢ dzieje. Jest troche jak film*.

Warto zastanowic¢ si¢, co moze sktoni¢ cztowieka do pojscia wlasnie taka
$ciezka mocy, dodajmy, $ciezka, ktéra zaktada wiele wyrzeczen, obwarowana jest
$cidle tabu, a w dodatku moze sprzysigc si¢ przeciwko danej osobie? Przymus
wstgpienia na trudng droge ku $wietosci moze pojawic si¢ pod wieloma posta-
ciami. Paula Gunn Allen wyréznia wsérdd nich kilka: wizje, w ktorej jest sie kie-
rowanym przez Ducha Opiekunczego; bliski kontakt z tymi sprawami od wczes-
nego dziecinstwa, tradycje lub dziedzictwo®. Rzeczywiscie, sa to najczesciej
spotykane formy wtajemniczania adepta w arkana §wietosci fajki. Jednak oprécz
wymienionych przez badaczke sposobow istnieje jeszcze zwykla wolna wola.
Opiekun fajki pochodzi zwykle z wyboru.

W zasadzie - jak konkluduje inny badacz - kazdy Indianin ma prawo do
opieki nad fajka, chociaz w praktyce ten przywilej musi by¢ usankcjonowany
w specjalnym rytuale religijnym. Zwykle fajka przechodzi w rece kolejnego opie-
kuna poprzez specjalne posty i obrzed oczyszczenia. Niektore fajki sg przezna-
czone do wylacznego uzytku kobiet, inne mezczyzn. Meska fajka staje si¢ nieczy-
sta, jesli dotknie jej kobieta i odwrotnie®’.

Wspominajac o specjalnych warunkach, ktére musi spelni¢ przyszty opiekun
fajki, czyli poddanie si¢ m.in. rytualnemu oczyszczeniu w szalasie potow, tzw. swe-
at-lodge, a takze postom, przypomina nieco poszukiwanie wizji przez mlodzien-
cow, ktorzy osiagneli dojrzatos¢. Mircea Eliade tak charakteryzuje proces osigga-

nia $wietoéci poprzez kolejne etapy wtajemniczania kandydata na szamana:

19 Ibidem, s. 59.

2 P. G. Allen, Mistycyzm Indian amerykariskich, (thum.) M. Maciotek, ,Tawacin’, (1992), nr 3,
s. 3-9.

2l Zob. L. Michalik, Swie;ta fajka, ,,Kayas Ochi’, (1991), nr 2, s. 3.
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Mtodzieniec, ktory osiagnal dojrzalos¢, ale nie dotknal kobiety, musi odejs¢ w gory i tam
dokona¢ pewnej liczby wyczynéw. Musi zbudowac¢ szatas potéw (sweat-hause), w ktérym winien
spedzaé noce; rankiem moze powracaé do wioski. Przez noc oczyszcza si¢ w parach, tanczy i $pie-
wa. Wiedzie ten zywot, niekiedy latami, do chwili, az mu si¢ przys$ni, ze zwierze, ktore pragnat
uczyni¢ swym duchem opiekuniczym, pojawia si¢ i obiecuje mu pomdc. Z jego pojawieniem si¢
nowicjusza ogarnia omdlenie. ,Czuje si¢ jak pijany, nie wiedzac, co si¢ z nim dzieje, czy jest dzien
czy noc”. Zwierze mowi mu, zeby je wzywal, kiedy potrzebuje pomocy i przekazuje mu specjalng
piesn, dzigki ktdrej bedzie mogl je wzywad?.

Czy zatem opiekun fajki musi by¢ szamanem, czy raczej nalezaloby powie-
dzie¢ medicine man? Rolling Thunder, opiekun $wietej fajki, zdaje si¢ zgadzac
z taka teza, gdyz twierdzi, ze urodzit sie, by zosta¢ uzdrawiaczem, ze bylo mu to

z gory przeznaczone:

Jednak urodzitem sig, aby zosta¢ tradycyjnym uzdrawiaczem. Wielu ludzi pyta sie, jak do tego
doszlo. Nie mozna posiaé¢ tej wiedzy, tylko czytajac ksigzki lub chodzac do szkoty. Mam kilku lu-
dzi, ktérzy chcieliby zosta¢ uzdrawiaczami, ale chcialbym wskazaé na jedng wazng rzecz, o ktdrej
nigdy przedtem nie wspomnialem - o $wiecie mocy i jeszcze kilku innych rzeczach - to nie jest
tatwe. (...) Nie robimy nic na pokaz. Zadne pienigdze nie pokryjg wartoséci lekéw tradycyjnych
Indian. Zjawil si¢ u mnie kiedy$ pewien czlowiek... Byl synem szefa wielkiego przedsigbiorstwa
w Nowym Yorku. Przylecial prywatnym samolotem i zaoferowal mi 10 tysigcy za wyleczenie go
z czerwonych guzéw, ktore mial na plecach. Odméwilem mu. S rzeczy na tym $wiecie, ktorych
nie mozna kupi¢ i Indianie amerykanscy zyja zgodnie z ta zasadg. Nie mozemy i§¢ do sklepu i ku-
pi¢ naszych lekéw. Nie mozna przyjs¢ ot tak sobie i kupi¢ uzdrawiacza®.

Rolling Thunder przy okazji wyznaje niezwykle szokujaca rzecz, a mianowi-
cie, ze wiele lat temu probowano ,wybi¢” wszystkich indianskich wodzéw

i uzdrawiaczy:

Nie ma w tym stwierdzeniu Zadnej przesady, mimo iz ten fakt nie znajdzie si¢ pewnie nigdy w pod-
recznikach historii. M6j ojciec kroczyt droga uzdrawiacza. Nastepny mdgt by¢ jego syn lub wnuk i tak
przez siedem pokolen to nasienie ciagle zyje. Indianie nauczyli si¢ ukrywac takie osoby, kiedy to wszyst-
ko si¢ zaczelo. Nawet dzisiaj ukrywajg niektdre dzieci, aby nie porywano ich sitg do szkét*.

Stawanie si¢ czlowiekiem zwanym medicine man zwigzane jest z kroczeniem
po $ciezce wyrzeczen, prawdy i ustawicznego samodoskonalenia, nie mozna za-

ktada¢, ze osiagneto si¢ pelni¢. Szaman to osoba zyjaca miedzy dwoma $wiatami,

2 M. Eliade, Szamanizm i archaiczne techniki ekstazy, (ttum.) K. Kocjan, Warszawa 1994, s. 110.

»  D. Boyd, Rollinig Thunder. A personal exploration into the Sacred Healing Powers of an Ame-
rican Indian Medicine Man, New York 1980. Zob. Rolling Thunder - tradycyjny uzdrawiacz
Szoszonow i Czirokezéw, (thum.) M. Janowski, ,,Kayas Ochi’, (1999), nr 2, s. 18.

2 Ibidem, s. 22.

91



podrézujaca miedzy réznymi wymiarami czasoprzestrzeni, a nade wszystko to
osoba, majaca kontakt z duchami. Kazde zetkniecie si¢ z takim ,paranormal-
nym” zjawiskiem wymagalo oczyszczenia, byto rytualem przejscia, po ktorym
nastepowal powrdt do ziemskiej rzeczywisto$ci. Louie McAlpine, tradycyjny
szaman z plemienia Osage/Cherokee, opowiada, ze za kazdym razem, gdy spot-

kat sie z duchami, nie mégt by¢ przez nikogo dotkniety:

(...) po od$piewaniu pie$ni wszyscy powstali i ruszyli w strone szatasu pary, ktory wzniesli i
zaczeli przygotowywac sie do ceremonii. Poniewaz dopiero co mialem kontakt z duchami - nikt
nie mdgl mnie dotkna¢, dopoki si¢ nie oczy$citem®.

Droga ku szamanizmowi i ku $wigtej fajce czesto zaczyna si¢ juz w dziecin-

stwie. McAlpine wspomina, ze:

(...) jedyna rzecza, ktora taczyla mlodych ludzi, byt fakt, ze wszyscy $nilismy. Edukacje¢ roz-
poczynali$my miedzy 4 a 7 rokiem zycia. Kazdy z nas $nit sny dotyczace przesztych lub przyszlych
zdarzen, a ich znaczenie objasniali seniorzy zgodnie z dawnymi zwyczajami?*.

Obecny, dziewigtnasty juz, opiekun mitycznej Swietej Fajki podarowanej La-
kotom przez Kobiete Bialego Cielecia Bizona, Arvol Looking Horse, réwniez
zostal wyznaczony na opiekuna, bedac jeszcze dzieckiem, zgodnie z wielowieko-

wa rodzinng tradycja:

ZwyKkle przed $miercig opiekun fajki ma wizj¢ komu ja przekazaé. Zawsze przekazywana jest
krewnemu, mezczyznie lub kobiecie. Tuz przed $miercia, babka miala wizje i przekazata Fajke
mnie. Bylo to w roku 1966, mialem wtedy zaledwie 12 lat. Moja babka nauczyla mnie jak by¢ opie-
kunem Fajki, ale bylem wtedy maly, wigc zapomniatem wigkszos¢ tego, co méwita. Pdzniej ojciec
nauczyt mnie reszty. Ta Swieta Fajka byta przekazywana z pokolenia na pokolenie wéréd krew-
nych. Wraz z nig, poprzez ustng a nie pisemna tradycje, byla przekazywana nasza religia. Zostalem
wigc nauczony dawnego sposobu opiekowania si¢ Fajka dla narodu Sjukséw.

Odtad Sjuksowie posiadali Swieta Fajke Bizoniego Cielecia. Od tego czasu byta ona nasza re-
ligig. Kazdy lud ma swoja religie a to jest religia Sjukséw. Obecnie Fajka znajduje sie w spoteczno-
$ci Green Grass, w rezerwacie Cheyenne River. Gdy ludzie méwia o niej po angielsku, nazywaja ja
Sacred Pipe (Swieta Fajka), ale gdy mowia o niej po indiafisku, zawsze nazywaja jg Ptehincala hu
cannunpa iha wacekiya, co znaczy modli¢ sie z fajka?.

» L. McAlpine, Teachings of the Ancestors. The Early Training of an Osage Medicine Man, (ttum.)
M. Maciotek, ,,Shaman’s Drum’, (1996), nr 42, s. 55-57.

%6 Ibidem, s. 32.

¥ A.Looking Horse, Swie;ta fajka we wspétczesnym Zyciu, (thum.) D. Pohl, ,Kayas Ochi’, (1996),
nr 3, s. 32.
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Swieta fajka jest przedmiotem mocy, zapewnia najsilniejsza obrone przed

zfem, jak pisze Frank Fools Crow:

Uzywam jej prawie zawsze, kiedy prowadze jaka$ ceremonie. Fajka jest $wietym darem dla
narodu Sjuksdw, reprezentujacym nasza wspodlnote, ktora taczy nas z Wakan Tanka i jego pomoc-
nikami. Kiedy bierzemy do rak fajke i uzywamy ja w trakcie ceremonii, jest to mniej wiecej tak, jak
gdyby chrzescijanin podczas swojej modlitwy trzymat w swoich dfoniach Jezusa Chrystusa®.

Nie dziwi zatem fakt, ze przyszty opiekun musi zosta¢ poddany licznym pro-
bom, nim bedzie piastowal owa funkcje. O niezwyklym doswiadczeniu zwigza-
nym ze szkoleniem si¢ do roli medicine mana pisze wspomniany juz Louie
McAlpine:

W trakcie uzdrawiania Ziemi zostatem zakopany w piachu, az wrécitem do zycia, mialem
odslonieta jedynie twarz. Zaraz po tym jak mnie pogrzebano, mdj stryjeczny dziadek, szaman
klanowy, usiadt obok mnie w towarzystwie dwdch pomocnikéw klanowych, ktérzy zmieniali sie
co pare godzin.

Pomocnicy klanowi siedzieli i §piewali piesni mocy Tho'-xe z akompaniamentem recznego
bebna i grzechotki. Po chwili poczulem, ze uderzenia w beben staja si¢ uderzeniami mojego wtas-
nego serca.

Z jakiego$ powodu moje cialo przestato zy¢. Nie moge powiedzie¢, ze tam, gdzie konficzylo sie
moje cialo, zaczynala si¢ Babcia Ziemia. Czulem sie calkowicie zespolony z ziemia. Nigdy nie
czulem takiego zespolenia z czymkolwiek innym w trakcie innej ceremonii uzdrawiania. (...) Po
zakonczeniu uczty i wysprzataniu stolu, stryjeczny dziadek zlozyl ofiare tytoniu, potem zapalili-
$my $wieta fajke. Pierwszy raz palilem tyton z dziadkiem, zakrztusilem sie, a pomocnicy i krewni
wybuchneli $miechem. Nawet dzisiaj, gdy kto§ palac pierwszy raz tyton zakrztusi sie — §miejemy
sie. To swoista inicjacja, ktorg bedzie si¢ zawsze pamigtato®.

Szamani, bedac mediatorami miedzy ludzmi a duchami, musza posiadac
niezwykla wrazliwo$¢ na osigganie ekstatycznych stanéw, na transcendentne
przezycie. O niezwyklym pochodzeniu szamana — opiekuna $wietej fajki - mowi

Frank Fools Crow:

Wszyscy uzdrawiacze réznig sie od zwyktych ludzi. Wprawdzie nie wyrézniaja sie od otocze-
nia ani wygladem ani zachowaniem, ale mimo to sg inni. To gtéwnie ich sposéb myslenia i to co
przezywaja jest inne. Dysponuja wgladem, ktorego nie posiadajg inni ludzie. Dzigki tym mys$lom i
wgladowi sa w stanie osiaga¢ wyzyny niezbedne im do wykonywanej pracy. Oprécz tego, w poréw-
naniu z innymi ludzmi, ktorzy nie uzdrawiaja lub sg tylko zwyklymi uzdrawiaczami, mamy moc-

2 T.E. Mails, Fools Crow - Wisdom and Power, Tulsa 1991. Zob. Nauczyciele duchowych tradycji.
Frank Fools Crow, (ttum.) L. Michalik, ,,Kayas Ochi’, (2000), nr 1, s. 52.
¥ L. McAlpine, op. cit., s. 36-38.
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niejsze uczucia. Dzigki temu osiggamy wyzyny proéciej i szybciej. Dzigki naszym uczuciom moze-
my szybko zmienia¢ intensywno$¢ swoich wysitkéw w trakcie przeprowadzanej ceremonii albo
uzdrawiania chorego, by doj$¢ do szczytu®.

Zetkniecie sie ze sferg sacrum naznacza $wietoscia, a czesto tez uzdrowiciel-
skimi mocami i darem jasnowidzenia, od szamana jedynie zalezy, w jaki sposéb
postuzy si¢ tymi mocami. Frank Fools Crow postuluje, by korzystac z tych daréw
w imi¢ milosci, pamigtajac, ze szaman jest jedynie tymczasowym narzedziem,
jakim postuguje sie Stwdrca:

Przybywa do nas moc uzdrawiania, leczenia, jasnowidzenia, rozwigzywania probleméw,
a takze odnajdywania zaginionych przedmiotéw. Moc stuzy réwniez do szerzenia milosci, wywo-
tywania zmian, dbaloéci o pokdj i plodnos¢. Nie stuzy ona jednak do zdobywania wladzy nad in-

nymi, albowiem Zrédlo mocy nie pochodzi od nas samych. Moc przychodzi do nas i przechodzi
przez nas jak przez pustg ko$¢, caly czas jednakze nalezy do Wakan Tanki i jego pomocnikow?..

Odpowiedzialno$¢ za taka moc cigzy nie tylko na przysztych opiekunach
swietej fajki, ale takze na ich nauczycielach. Frank Fools Crow pisze, iz najtrud-
niejszym elementem jest znalezienie wlasciwej osoby, ktéra rzeczywiscie gotowa
by byta zrezygnowac z wielu rzeczy w imie mitosci i madrosci:

(...) jednym z powodoéw, ktore spowodowaly moje obecne ktopoty, aby znalez¢ ludzi, ktérym
mogtbym przekazaé swoje ,,leki’, swoja wiedzg uzdrawiacza, jest to, ze istnieje tak mato ludzi pragna-

cych zy¢ moralnie i skromnie. Co prawda uzywaja wielu stow, ze chcieliby si¢ uczy¢, ale w rzeczywi-
stosci nie majg zamiaru zrezygnowac ze swoich licznych przyjemnosci i materialnych wygdod?®.

Wisrod wielu opiekunow $wietej fajki mozna spotkac takze kobiety, petniace
te funkcje, jednak istnieje tylko jeden moment, w ktérym powinny one wstrzymac
sie od zapalenia $wietej fajki i jest to czas, gdy sa ,,pod wpltywem Ksigzyca’, czyli
kiedy miesigczkuja. Nie jest to zwigzane z ,,nieczystoscig’, a wrecz przeciwnie,
spowodowane jest to tym, ze kobieta doznaje oczyszczenia w naturalny sposéb,
przez co dysponuje tak ogromng mocg, ze nie powinna faczy¢ tych energii. Mez-
czyzna musi podpieraé si¢ pewnymi substytutami, czyli stosowac szalas pary czy
swieta fajke w momentach, kiedy tego potrzebuje. Podobnie jest w plemieniu

Muskogee. Dziadek Serce Niedzwiedzia (Bear Heart) mowi:

% Nauczyciele duchowych tradycji. Frank Fools Crow..., s. 50-51.
3 Ibidem,s. 51.
2 Ibidem,s. 51.
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W naszej kulturze odnosimy si¢ do Boga uzywajac okreslenia ,,On”. W Biblii nigdy nie méwi
sie o kobiecie w genealogii. Jest wigc rzecza naturalng, Ze przyjmujemy i uzywamy stlowa szaman.
W moim plemieniu, jednakze, bylo tyle szamanek, ilu szamanéw. Niektore z nich mialy ogromna
wladze. Mogly one zacza¢ praktykowaé dopiero w pdzniejszym wieku, po menopauzie. Niektore
moga zaczaé od razu, ale musza wtedy na czas miesigczki zaprzestaé jakichkolwiek dziatan®.

Gdy juz si¢ zostanie opiekunem S$wietej fajki, nalezy spelni¢ swoja role
w mozliwie najpelniejszy i najlepszy sposob, a oto kilka wskazowek Wallacea
Black Elka jak postepowac ze $wieta fajka:

Starzy ludzie powiedzieli mi, ze trzeba by¢ bardzo ostroznym, kiedy akceptujesz Chanunpe.
Kiedy wkladasz mieszanke do gtéwki fajki, nigdy nie powinienes uzywac brzydkich stow ani mie¢

ztych mysli, nie powiniene$ zlorzeczy¢ ani zyczy¢ komus $mierci. Jedli ustysze, ze kto§ mimo
wszystko tak zrobil, wtedy zabiore te Chanunpe, roztacze ja i zwroce tej osobie™.

Fajka jest jednym z naj$wietszych przedmiotéw sakralnych dla indianskiego
ludu. Zawsze powinna by¢ traktowana z wielkim szacunkiem. Dzieki §wietej faj-
ce mozna nie tylko wznosi¢ modty dziekczynne i wlasne prosby do Stworcy,
mozna takze za jej pomoca uzdrawia¢, takie przestanie otrzymal Czarny Los,

najbardziej znany lakocki wizjoner i szaman:

(...) Méwiac to, trzymal w rece fajke pokoju z cetkowanym orlem rozpostartym nad cybuchem.
Orzet wygladat jak zywy, gdyz unosil si¢ w powietrzu, trzepoczac skrzydlami, a jego oczy
spogladaly prosto na mnie.

- Z ta fajkg bedziesz chodzil po ziemi i leczyt kazdg napotkana chorobe - powiedziat Dziadek
i wskazal na mezczyzne, ktory byt caly jasnoczerwony (kolor dobroci i obfitosci); mezczyzna po-
tozyt sie na ziemi, skulit si¢ i przemienit w bizona, po czym zaraz wstal i pogalopowal w strone
gniadych koni ze wschodu, ktére takze przemienily si¢ w bizony, ttuste i liczne®.

Zatem jedna z funkgji, jaka pelni medicine man, jest uzdrawianie, ale réownie
wazng role odgrywa on takze w innych obrzedach magiczno-religijnych, np.
podczas wspolnego polowania oraz — tam, gdzie istniejag — w stowarzyszeniach
tajemnych (typu Midewiwinu) lub sektach mistycznych (typu ,,Ghost-Dance re-

ligion”). Szamani péinocnoamerykanscy twierdza, iz posiadajg wladz¢ nad at-

Dziadek Bear Heart (Serce Niedzwiedzia) - rozmowa Ricka McBride z tradycyjnym uzdrawia-
czem z plemienia Muskogee, (ttum.) A. Czeszejko, ,Kayas Ochi’, (1999), nr 1, s. 20.

*  'W. H. Black Elk, W. S. Lyon, op. cit., s. 53.

% Czarny Los. Opowies¢ indiatiskiego szamana. Dzieje Swigtego czlowieka Siouksow Oglala opo-
wiedziane poprzez Johna G. Neighardta (Plomienng Tecze), (ttum.) M. Maciotek, M. Nowo-
cien, Poznan 1994, s. 54.
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mosfera (powodujg lub powstrzymuja deszcz), majg dar jasnowidzenia, wykry-
wajg sprawcow kradziezy, bronig ludzi przed urokami czarownikow. Jak podaje

wspomniany badacz:

(...) w dawniejszych czasach wystarczylo, Ze szaman Pawiotso wskazal wystepnego czarowni-
ka, by usmiercono go i spalono jego dom. (...) Dzisiaj szamani sg raczej uzdrowicielami, chociaz
ich rytualne pieéni, a nawet wlasne deklaracje méwig niemal o boskiej wszechmocy.*

Odzibwejowie znaja dwa rodzaje szamanéw: wabeno (,czlowiek jutrzenki’,
~czlowiek wschodni”) i dzessakkid (jéssakkid), prorocy i wizjonerzy, zwani tez
»kuglarzami” i ,,odstaniajacymi ukryte prawdy”. Obie kategorie dowodzg szaman-
skich prestizéw: wabeno nazywani sg takze ,,JudZmi ognia” i moga bezkarnie doty-
ka¢ rozzarzonych wegli; dZessakkidowie dokonuja uzdrowien, przez ich usta prze-
mawiajg bogowie i duchy, sg stynnymi , kuglarzami’, gdyz potrafig btyskawicznie
uwalniac sie z krepujacych ich sznuréw i tancuchéw?. Istnieje jeszcze jeden rodzaj
szamanizmu, ktory utworzyl sie wspdlczesnie, a jego przedstawicielami sg tzw.
»plastikowi szamani”, czyli osoby, ktore ,,zdradzily” rodzime i wielowiekowe trady-
cje oraz wlasng kulture, dzielgc si¢ ta wiedzg z nie-Indianami. Wsr6d tradycjona-
listéw indianskich spotykaja si¢ zazwyczaj z duzym ostracyzmem i pogarda. Taki
los spotkal réwniez zalozyciela Bear Tribe (Plemienia Niedzwiedzi), odzibwejskie-
go szamana Sun Bear’a, ktéry na mocy otrzymanej wizji postanowit ,,otworzy¢ si¢”
na ludzi innych ras i zapoznac ich ze swojg rodzima kulturg i wierzeniami. Sun
Bearowi przyswiecala rowniez troska o kondycje Matki Ziemi, ktorg zamieszkujg
wszyscy ludzie, bez wzgledu na kolor skéry i pochodzenie. Z podobnym nastawie-
niem mozna byto si¢ spotkac juz pod koniec XIX-tego wieku, ilustrujg to przejmu-

jace stowa wodza Seattle’a, wypowiedziane w roku 1855:

Ziemia nie nalezy do cztowieka, cztowiek nalezy do Ziemi. Cokolwiek przydarzy si¢ Ziemi —
przydarzy sie czlowiekowi. Czlowiek nie utkal pajeczyny Zycia, jest nitka w tej pajeczynie; niszczac
pajeczyne zycia — niszczy samego siebie®®.

Z podobna krytyka, ktora dotkneta Sun Bear’a, spotkalo sie wielu wspdtczes-
nych indianskich medicine manow, by wymieni¢ choc¢by wielokrotnie cytowa-

nych przeze mnie Wallace’a Black Elka czy Eda McGaa; takze $wiete kobiety nie

% M. Eliade, op. cit., s. 298-299.
37 Ibidem, s. 314-315.
% Czarny Los. Opowiesé..., s. 9.
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uniknely krytyki — Dhyani Ywahoo z plemienia Czirokezéw czy Babcia Twylach
Nitsch z Senekéw; do tej listy mozna dopisa¢ takze Dziadka Bear Heart (Serce
Niedzwiedzia) z plemienia Muskogee. Ow ostatni wprost pisze, iz: ,jesteSmy za

to krytykowani przez naszych wtasnych ludzi. Méwig oni:

»Sprzedaje si¢ nasze wartosci duchowe”, ,,Oni sprzedaja nasze tradycje”. My jednak staramy sie
zanie$¢ to przestanie ludziom, aby stali si¢ $wiadomi. (...) Rozwazmy dziatalnoé¢ indianskich kos-
ciotéw. Niektorzy ludzie méwia: ,ITrzymajcie z dala wszystko, co nie-indianskie”. A ja na to odpo-
wiadam: ,,Jezeli odrzucacie wszystko, co nie-indianskie, to nie powolujcie si¢ tez na stowo ,,kos-
ciol’, poniewaz pochodzi ono z innej rzeczywistoéci, nie naszej®.

Indianie, ktorzy podzielili si¢ swoimi tradycjami, dali tez przekaz swoim
uczniom, dzieki czemu mogg oni glosi¢ ich stowa, a przede wszystkim praktyko-
waé konkretng tradycje, z wszystkimi jej przestankami. Warto zaznaczy¢, ze
w Polsce taki tradycyjny przekaz i pozwolenie maja Leszek Michalik i Elke Mi-
chalik, bezposredni uczniowie Sun Bear’a, ktérzy prowadzg warsztaty i semina-
ria poswigcone kulturze indianskiej; oboje sa takze opiekunami $wietych fajek
w tradycji Ojibway/Bear Tribe/Evelyn Eaton. Polscy indiani$ci zdobywaja swoje
swiete fajki od osoby, ktora réwniez postanowila podzieli¢ sie swoimi tradycjami
z nie-Indianami - Buda Johnstona, nauczyciela tradycji odzibwejskich, rzeczni-
ka praw swojego narodu, artysty. Jest on prezesem indianskiej organizacji Opie-
kunowie Sakralnej Tradycji Wytworcow Fajek (The Keepers of the Sacred Tradi-
tion of Pipemakers) z siedziba w Pipestone w stynnych kamieniotomach katlinitu
- indianskiego $wietego kamienia fajkowego. Opiekunowie Sakralnej Tradycji
Wytworcow Fajek sa niewielkg grupa, ktora stworzyla swojg organizacje w celu
ochrony wyrobisk czerwonego kamienia na potrzeby przedstawicieli wszystkich
duchowych wierzen. Pochodza z plemion Ojibway, Dakota, Cheyenne, Chero-
kee, Choctaw, zrzeszaja tez kilku ,,bialych”. Pomyst narodzit sie w trakcie waznej
uroczystosci, jaka byto pochowanie wielce szanowanego Indianina z plemienia
Lakota, na jego cze$¢ urzadzone duze pow-wow, ale nikt z dwoch tysiecy Indian
nie mial przy sobie $wietej fajki, ducha zmartego Lakoty wyprawiono w zaswiaty
z uzyciem... papierosa. Johnston zlozyl wowczas slubowanie, ze jesli kiedykol-
wiek powrdci w okolice Pipestone, bedzie sporzadzal fajki z katlinitu i innych

naturalnych kamieni, dostgpne dla kazdego, kto tylko bedzie ich potrzebowal®.

¥ Dziadek Bear Heart..., s. 20.
4 Zob. B. Johnston — droga swietej fajki, oprac. L. Michalik, ,,Kayas Ochi”, (2003), nr 1, s. 28.
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Na szczegdlng uwage zastuguje fakt, iz obecnie $wieta fajka stuzy nie tylko In-
dianom, ale wszystkim ludziom, ktérzy w nig wierzg. Arvol Looking Horse, opie-

kun legendarnej Fajki Bizoniego Cielecia, komentuje to w nastepujacy sposob:

Fajka stuzy wszystkim ludziom, wszystkich ras, tak dtugo jak dlugo si¢ w nig wierzy. Kazdy
moze mie¢ Fajke i trzymac ja w swej rodzinie. Ale jedynie Sjuksowie moga mie¢ ceremonie ze
Swieta Fajka Bizoniego Cielecia. Zawinigtko Fajki zawsze bylo otwierane od czasu do czasu przez
osobe, ktéra w danym momencie si¢ nig opiekuje. Do pomocy w tej ceremonii wybierani s rézni
ludzie. Swigta Fajka jest bardzo potezna, jest w centrum, za$ wszystkie inne fajki sa jak jej korzenie
albo galezie. Swieta Fajka przekazuje swoja moc innym fajkom. Wszystkie fajki musza zostaé po-
blogostawione, uswigcone (yuwakan). Kazdy czlowiek mocy jest uprawniony do uczynienia tego,
bowiem jego fajka jest bardzo potezna. Ale wielu ludzi chce, by fajki zostaly pobtogostawione
przez Swieta Fajke. Co roku przybywaja do Green Grass, aby pomodli¢ sie z fajka i aby ich fajki
zostaly poblogostawione®..

Swieta fajka cho¢ stuzy celom religijnym, sama nie tworzy religii, nie skupia
wokot siebie wyznawcow, nie zabiega o holdy, a przede wszystkim nie tworzy
wokot siebie instytucji i nie rzadzi sie dogmatami. Wallace Black Elk pisze w swej
ksigzce, ze chcac zrozumied $wietg fajke — Chanunpe, trzeba zaakceptowac fakt,
iz jest to sposob zycia, Sciezka zycia; wspomina, iz:

Kto$ kiedy$ mnie zagadnal; czy musimy posiada¢ Chanunpe zeby przylaczy¢ sie do ,religii
Swietej Fajki’, ale to nie ta droga. To nie jest zorganizowany kosciol. To nie jest religia Indian. To
$ciezka zycia. Oto przyczyna dlaczego stalem sie dziwny. Jestem inny. Jestem zupelnie inny niz inni

ludzie. Chcialbym wyjaéni¢ ci te droge. Kiedy przychodzisz wprost z uniwersytetu do szalasu, je-
ste$ z powrotem w przedszkolu®.

Dla rdzennych Amerykanéw jest ona nie tylko $wietym przedmiotem daro-

wanym przez Stworce, jest rowniez ich... krewna:

Chanunpa jest nasza krewna. Wiec nie jestesmy sierotami. Mamy w niej Tunkashile i Babcie.
Moc jest w niej. To wszystko jest w naszych rekach, wiec powinniémy sie o to troszczy¢. Pamietam,
jak moja babcia dbata o Chanunpe. Czasami brala ja w ramiona i kotysata jak dziecko.(...) czasami
$piewala jej kotysanki i modlila sie do niej. Modlita si¢ o swoje wnuki i zawsze dzialo sig tak, jak to
sobie wymodlita®.

Wallace Black Elk przekonuje, ze $wieta fajka nie stuzy do ,,jednorazowego

uzytku”, ze potrafi sta¢ ostrzezenia i sprowadza¢ na wlasciwa droge:

1 A. Looking Horse, op. cit., s. 33.
2 W. Black Elk, W. S. Lyon, op. cit., s. 59.
4 Ibidem, s. 58.
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Chanunpa bedzie ci stuzyta przez dtugi czas - nie tylko raz, ale wiele razy. To wla$nie powod,
dla ktorego jest tak swieta. Duch przybedzie do ciebie i powie, ze Chanunpa jest wakan. Wtedy
lepiej zacznij si¢ modli¢, gdyz to jest ostrzezenie. Nie oznacza to, ze jest lekiem na cale zlo. To nie
tak, nie tedy droga. To jedynie ostrzezenie*.

Black Elk przytacza réwniez absurdalng historie zwigzang ze swieta fajka i po-

strzeganiem jej jako swoistego ,,narzedzia szatana” przez amerykanskie wladze:

W 1905 i 1908 roku przybylo do Lakotéw paru komisarzy z Waszyngtonu, przeprowadzajac
$ledztwo w sprawie chanunpa. Chcieli dowiedzie¢ sie, co jest prawda o niej a co nie, czy stuzy do
ciemnych praktyk czarodziejskich, a moze pochodzi wprost od Boga. W konficu wreczyli nam kar-
teczki zwigzane z wynikami swojego $ledztwa. Pisato tam, jak zgodnie z prawem amerykanskim
powinni$my traktowaé moce zwiazane z fajka. Kongres postanowil, ze nasza praca z duchami jest
nielegalna. ,Musicie pozby¢ si¢ tych duchéw”. To rozkaz. To nakaz prawa®.

Jednak dla Indian $wieta fajka oprécz funkeji obrzedowych i religijnych jest
réwniez pomostem do dawnych tradycji, do zarania kultury. Uczy uniwersal-
nych prawd, wartosci i szacunku wobec kazdego stworzenia. Cho¢ czasy sie
zmienily, a wiele waznych rytualéw przepadlo w mrokach dziejow, chociaz glo-
balizacja i unifikacja zalewaja wspolczesny $wiat potezng falg, a konsumpcjo-
nizm staje si¢ miernikiem kultury, wazne jest, by pielegnowa¢ tradycyjne warto-
$ci i zwyczaje. Indianie majg $wiadomos¢, ze pewnych rzeczy nie da sie juz
zmieni¢, ze czasy wolnosci i fowcdw bizonéw juz minely, jednak mimo to pragna
kultywowa¢ wlasne tradycje, czasem poddajac je niezbednym modyfikacjom,

tak jak w przypadku materialow wykorzystywanych w waznych ceremoniach:

(...) Nasze obecne modlitwy s juz inne. Nie korzystamy juz ze skory ani sproszkowanej farby.
Zamiast nich wykorzystujemy skrawki kolorowego ptétna. Musi by¢ wyprodukowane w 100 %
z bawelny. To substytut. Zaczeliémy uzywac substytutow cztery czy pie¢ pokolen wczesniej. Ludzie
w moim wieku pochodza sprzed trzech pokolen i cate zycie uzywaja tych substytutéw. M6j dziadek
byt jednym z pierwszych, ktory korzystat z kolorowego ptétna do sporzadzania wezelkéw tytonio-
wych. Duch pozwolil mu na korzystanie z owych substytutéw, gdyz bizony odeszty*.

Czasem jednak podyktowane jest to mniej subtelnymi przestankami — ubd-
stwem. Obrzedowe przygotowywanie tradycyjnych potraw, spozywanych po

uroczysto$ciach, zostalo zmodyfikowane na potrzeby wspotczesnych realiow:

“  Ibidem, s. 54.

4 Ibidem, s. 53.

6 Wspdlczesni nauczyciele tradycji lakockich. Wallace Black Elk, (oprac.) L. Michalik, ,Kayas
QOchi”, (2000), nr 1, s. 53 - 56.
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Jest réwniez specjalny sposéb przygotowywania jego positku. Dla przykladu - uzywamy calico
corn (odmiana kukurydzy) i mieszamy z fojem i rodzynkami. Woda powinna pochodzi¢ ze zrédta.
Jednak czasem musimy uzywaé substytutow. Czasem musimy wzig¢é wode z kranu albo otworzy¢
puszke kukurydzy. Staramy si¢ uzywa¢ wisni amerykanskiej, ale jesli nie mozna jej zdoby¢, bierzemy
zamiast tego puszke czarnej boréwki amerykanskiej. Jesli nie mamy suszonego miesa, otwieramy kon-
serwe z wolowing lub co$ innego. Uzywamy tego, co mozemy zdoby¢, poniewaz jestesmy biedni’.

Rdzenni mieszkancy Ameryki pragna pielegnowac swoje zwyczaje, niektorzy
tradycjonalisci chcg zamknaé sie we wlasnym kregu i jedynie tam kultywowac
mistyczne obrzedy; jednak wielu Indian zrozumiato potrzebe podzielenia si¢ tym
wszystkim, co moze w przyszlosci pomoc odnowi¢ sie Matce Ziemi, matce —
wszystkich stworzen: dwunoznych, czteronoznych, tych siegajacych korzeniami
serca ziemi i tych wzbijajacych sie w przestworza. Dzielgc si¢ swoim dziedzictwem
z nie-Indianami i dajac im przekaz na prowadzenie sakralnych ceremonii, w tym
obrzedéw zwigzanych ze $wieta fajka, maja nadzieje, Ze zapobiegng nie tylko
zniszczeniu planety, ale i autodestrukcji czlowieka w ogole; czlowieka pozbawio-

nego kontaktu ze Stworca, z pigknem przyrody i z samg istotg sacrum...
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Summary

Aleksandra Janowska

(Nicolas Copernicus University in Torun)

In the sphere of Indian spirituality - the construction and symbolic
meaning of the holy pipe and the role of its guardians

North-American Indians are a nation around which many legends, giving a falsified

image of the actual state of Indian culture and spiritual heritage, have grown. However,
contemporary Native Americans are struggling not only against accumulated stereotypes
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and the lack of tolerance, but also against the problem of alcoholism and the disappearance
of bonds between tribes.

The turn of the 1960s and 1970s showed that Indian culture still has much to offer
not only to the Indian themselves, but also to the people outside their circle, to so-called
non-Indians. A gradual return to their own ancient traditions and ceremonies, which
had survived in a virtually unchanged form for many centuries, occurred. One of the
paths of spiritual renaissance was determined by the holy pipe — a mythical item of sacral
power, the item thanks to which it was possible to establish contact with the Maker and
the entire creation. It is with the holy pipe that one of the most honourable roles which
could ever be assigned to a human being is connected - being a guardian of the holy
pipe. As a rule, the process of becoming the guardian is abundant in numerous sacrifices
and constant self-cultivation, as well as receiving instructions so as to become fully
deserving of this sacred service.

Currently, in some of the tribes, it is also a non-Indian that may become the guardian
of the holy pipe as long as he/she meets all the criteria and is actually prepared to proceed
down “the red path”

As the years were passing, Indian spirituality started also to be combined with the
elements of Christianity, which fact resulted in the formation of various religious
movements, among which the leading ones are peyotism and the Native American
Church. This latter movement compiles old Indian traditions and new (Christian)
religious instructions. Therefore, the significance of the holy pipe is changing, and this
item is — due to a peculiar association — becoming identified with the Body of Christ.

In spite of numerous transformations of the vision of the world, changes in
consciousness and culture, the role of the holy pipe as an sacral item has lost nothing of
its deep, mystical significance and is still the greatest value and cultural heritage of the
contemporary Indians.
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