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Jezyk i matzenistwo. Réznice kulturowe posréd Indian
Wari’ i Moré z perspektywy antropologii historycznej

Wprowadzenie'

ntropolodzy badajacy kultury tubylczych ludéw Amazonii i Papui Nowej

Gwinei wspoélpracuja czasami z ludZzmi, ktérych przodkowie w XIX i XX w.
(czyli stosunkowo niedawno) przez kilka pokolen zyli bez kontaktu z kultura
odmienng od ich wlasnej. Taka izolacja, mozliwa ze wzgledu na warunki histo-
ryczne i geograficzne, w najlepszym wypadku koniczy sie ostatecznym ustano-
wieniem pokojowych i trwalych relacji z izolowanga populacja. W literaturze
przedmiotu proces ten jest nazywany pacyfikacja®. Od czaséw kolonialnych tak
rozumiane ,spotkania kultur” mialy miejsce w réznych czesciach $wiata, jednak
wspomniane regiony charakteryzuja sie tym, ze wydarzenia te przebiegaty tam
catkiem niedawno (w XX w.). Zatem badacze tych obszaréw dysponuja niepo-
wtarzalng okazja udokumentowania wcigz zywych wspomnieni na temat takich

! Tekst powstal na podstawie materialéow etnograficznych, zebranych w trakcie realizacji
grantu finansowanego przez Narodowe Centrum Nauki - ,Tradycja z tubylczego punktu
widzenia. Wspélczesnosé a przeszlosé w dyskursie i praktykach Indian Moré z Amazonii boli-
wijskiej” (2015/17/N/HS3/00078).

2 Taka pacyfikacje nalezy rozumie¢ jako ustanawianie pokojowych relacji spolecznych bez
uzycia przemocy, przyciagajac izolowana ludnosé¢ oferowanymi przedmiotami pochodzenia
przemystowego. Proces ten prowadzi do centralizacji osadnictwa i przejecia administracyjnej
opieki przez parnstwo nad izolowana wczesniej populacjg ludzka.
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spotkari®. Wydarzenia te maja specyficzny przebieg, jednak oprocz elementéw je
réznigcych mozna w nich odnalezé pewne prawidlowosci i schematy.

W tym tekscie syntetycznie poréwnam przypadki takich XX-wiecznych
pacyfikacji amazonskich Indian Wari’" i Moré. Celem tej analizy jest wykazanie
zasadniczych réznic kulturowych, jakie dzis odnajdujemy miedzy tymi niegdy$
spokrewnionymi kulturowo ijezykowo ludami. Wskaze na specyficzne wydarze-
nia, ktére mogly mie¢ wplyw na pojawienie si¢ i utrwalenie tych réznic.

Przeglad literatury i zaplecze teoretyczne

Ostatnie dekady przyniosty imponujacy wzrost liczby prac antropologicznych
analizujacych proces kolonizacji pozaeuropejskich i rekonstruujacych te wyda-
rzenia z tubylczego punktu widzenia. Stalo sie to mozliwe dzigki wzmozonym
studiom archiwalnym i wypracowaniu nowych narzedzi analitycznych na
gruncie historii, a takze samej antropologii. Wzmiankuje tutaj o dorobku dwéch
badaczy - ich strategia badawcza stanowi gléwna oS teoretyczna, ktéra inspiruje
sie w niniejszym tekscie. Chodzi o dzieto francuskiego historyka i antropologa
Natana Wachtela (1977 [1971]) oraz prace amerykanskiego antropologa Mar-
shalla Sahlinsa (1981 i pézZniejsze 1985 [2006], 1995 [2007]). Wachtel jako jeden
z pierwszych podjal sie analizy podboju Nowego Swiata, przyjmujac za motyw
przewodni punkt widzenia samych Indian®. Sahlins natomiast wykorzystat te
strategie do analizy pierwszych kolonialnych spotkan Hawajczykéw z Biatymi
i wypracowat bardziej ogélny model teoretyczny, uwzgledniajacy zwiazki histo-
rii i antropologii. To, co taczy obu tych badaczy, to procedura badawcza, ktéra
najprosciej mozna zsyntetyzowac w postaci trzech punktow.

Po pierwsze, analizuja oni zastane Zrédla historyczne, przyjmujgc antropolo-
giczng perspektywe i starajq sie zrekonstruowac tubylczy punkt widzenia wyda-
rzen. Tym samym oddaja glos tym, ktérych Zrédta historyczne (pisane z per-
spektywy zwyciezcéw) uznaja za pokonanych. Po drugie, obaj badacze w celu
zrekonstruowania tubylczego punktu widzenia positkuja sie strukturalizmem.
Sa przy tym $wiadomi jego ograniczen i staraja si¢ w tworczy sposob te ogra-
niczenia przekracza¢. Obaj pokazuja, w jaki sposéb struktury dlugiego trwania
ulegaja transformacjom pod wplywem konkretnych wydarzen (spotkan kultur).
Zgodnie ze strukturalistyczna strategig, rekonstruujac tubylczy punkt widzenia,
skupiaja sie gléwnie na analizie tubylczej mitologii®. Po trzecie, zwracaja duza

* Jest to o tyle istotne, Ze przedstawiciele tych kultur nie dysponuja pisemnymi zZrédtami wta-
snej historii.

* W rzeczywistosci pierwszym znanym mi badaczem, ktory przyjat taka strategie, byt meksy-
kariski filozof i historyk Miguel Leén-Portilla (1959). Jednak Wachtel pierwszy zastosowat stra-
tegie badawczg, ktéra jest dla mnie zapleczem teoretycznym niniejszego tekstu. Szczegdétowaq
charakterystyke podejscia badawczego Wachtela polski czytelnik znajdzie w tekscie Tomasza
Falkowskiego (2010).

®> Skupianie si¢ na mitologii nie jest jedynym narzedziem omawianej strategii badawczej. Kilka
lat p6zZniej brazylijscy antropolodzy Manuela Carneiro da Cunha i Eduardo Viveiros de Castro
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uwage na specyficzne konteksty, w ktérych wydarzenia miaty miejsce, i analizujg
te wydarzenia, nieustannie odnoszac je do rekonstruowanego $wiatopogladu
tubylcow.

Na zarysowanej tutaj strategii badawczej opiera sie réwniez praca brazylij-
skiej antropolog Aparecidy Vilaga (2010, 2016) na temat procesu pacyfikacji posréd
Indian Wari. Zaréwno te, jak i inne prace badaczy beda dla mnie gtéwnym zro-
dlem materialéw poréwnawczych dotyczacych pacyfikacji Wari’ i Moré. Ludy te
scharakteryzuje w dalszej czesci tekstu. W tym miejscu chcialbym uwypukli¢
pewien oryginalny aspekt podejscia Vilaca.

Poniewaz w przeciwienistwie do przypadkéw opisywanych przez Wachtela
i Sahlinsa pacyfikacja Indian Wari’ nastapita relatywnie niedawno (druga potowa
XX w.), Vilaga miala mozliwo$¢ wzbogacenia swojej strategii badawczej o dodat-
kowy poziom, niedostepny wczeéniej wspomnianym badaczom. Jej praca zawiera
analizy struktur dlugiego trwania w mitologii oraz zyciu ceremonialnym Wari’
i opiera sie na bezposrednich relacjach uczestnikéw wydarzen. Stwarza to mozli-
wos¢ znacznie doglebniejszego przeanalizowania tego, jak specyfika konkretnych
wydarzen wplywa na transformacje kultury.

Na gruncie antropologii wcigz niewiele jest prac w calosci poswieconych
zagadnieniu pacyfikacji ludéw tubylczych z uwzglednieniem wspomnien i bezpo-
$rednich relacji samych pacyfikowanych. Innymi stowy, takich, ktére zawieratyby
wystarczajaco ,gesty opis” wydarzenia, by ukazac jego specyfike. Ze wzgledow
historyczno-geograficznych uprzywilejowanymi obszarami do tego typu analiz
sa wspomniane Amazonia i Papua Nowa Gwinea. Pozycje, ktére chciatbym szcze-
golnie zasygnalizowad, jako cenne w tej materii, to: Schieffelin i Crittenden (1991)
na temat pacyfikacji ludow znad rzek Stricland i Purari w Papui Nowej Gwinei
oraz Albert i Ramos (2002) o pierwszych kontaktach miedzy Biatymi i Indianami
z p6Inocnej Amazonii. Obie prace szczegoétowo pokazujq elastycznosé tubylczego
Swiatopogladu i jego zdolnoé¢ do wlaczania obcych poje¢ do dotychczasowych
schematéw myslowych. Ponadto Schieffelin i Crittenden (1991: 285-287) zwracajg
szczegoblna uwage na to, ze specyficzne okolicznosci spotkania kultur i jego prze-
bieg silnie wptywaja na charakter i skale transformacji, jakim podlega kultura
w reakcji na to wydarzenie. W niniejszym tekscie skupiam sie na okolicznosciach
i przebiegu pacyfikacji Indian z dorzecza Guaporé-Mamoré w Amazonii, jako
zaplecze intelektualne traktujac dorobek wspomnianych badaczy.

Indianie Wari’ i Moré

Ludy Wari” i Moré nalezg do rodziny jezykowej chapacura, ktéra dawniej stano-
wita stosunkowo liczebng grupe dwunastu odrebnych jezykéw mozliwych do

(1985) pokazali, ze mozna réwniez rekonstruowacé tubylczy punkt widzenia, skupiajac sie na
analizie praktyk kulturowych. Oni akurat analizowali kanibalizm XVI-wiecznych Tupinamba.
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zidentyfikowania historycznie®. Wspolczesnie zyja uzytkownicy jedynie trzech
znich: boliwijscy Indianie Moré oraz brazylijscy Oro Win i Wari”. Nalezy zazna-
czy¢, ze jedynie Wari’ wciagz moéwig w swoim rdzennym jezyku. Jezyki moré
i oro win sg uznawane za silnie zagrozone wyginieciem (Angenot 2002; Birchall,
Dunn, Greenhill 2016). Indianie Wari’ sa najlepiej poznanym ludem z rodziny
jezykowej chapacura pod wzgledem etnograficznym i historycznym (Mason 1977;
Meireles 1989; Von Graeve 1989; Conklin 2001; Vilaga 2010, 2016). Z tego wzgledu
prace im poswiecone stanowia dobry material poréwnawczy dla moich badan
dotyczacych Moré.

Indianie Moré zamieszkuja dzi$ dwie osady (Monte Azul i Vuelta Grande)
w boliwijskim departamencie Beni. Liczba mieszkancéw tych osad wynosi 199
0s6b (Chyc 2016; por. Crevels 2008: 152)%. Szacuje sie, ze w latach 90. XX w. dodat-
kowo blisko 30 Indian Moré mieszkato w Brazylii, gléwnie w Guajara-Mirim
i Porto Velho (Angenot de Lima 2002; Crevels 2008: 152). Nie dysponuje jeszcze
pelnymi danymi dotyczacymi liczby Moré, ktérzy wspoélczednie zamieszkujg
tereny po stronie brazylijskiej. Przed pacyfikacja (w 1933 r.) liczebno$¢ Indian
Moré mogta oscylowaé¢ w granicach 500-1000 oséb (por. Snethlage 2016: 311).
W wyniku choréb, ktére zdziesiatkowaly ten lud w latach 1933-1938, ich liczeb-
noé¢ w 1939 r. wynosita ok. 80 oséb (Leigue 1975: 186). W roku 2008, 2014, 2016
i 2017 prowadzilem etnograficzne badania terenowe posréd Moré, w ostatnich
latach skoncentrowane na rekonstrukgji historii tego ludu’.

Indianie Wari’ zamieszkuja wspoélczesnie osiem osad (siedem administro-
wanych przez Fundacao Nacional do Indio - FUNAI, i jedna o nazwie Sagarana
znajdujaca sie pod kuratela diecezji katolickiej z Guajara-Mirim), stanowia popu-
lacje liczaca 3956 os6b (Siasi/Sesai 2014). Gléwne badaczki tego ludu szacujg, ze
przed pacyfikacja (w 1955 r.) liczebnoé¢ populacji Indian Wari” spadta do ok. 1000
0s6b (Conklin 2001: 56; Vilaga 2010: 338, przyp. 9). W wyniku choréb, ktére zdzie-
sigtkowaly ten lud podczas pacyfikaciji, przezyto ok. 400 os6b (Conklin 2001: 56).

Pomimo wielu podobienistw, dotyczacych m.in. osadnictwa, samowystar-
czalno$ci ekonomicznej, ingerencji w gospodarke panistwowa i system o$wiaty,
widocznych w procesie modernizacji wspétczesnych Wari” i Moré (Vilaca
2010: 301-304, 2016: 251-255; Chyc 2013, 2015), uderzajace sa pewne odrebnosci,

¢ Z lingwistycznego punktu widzenia wcigz nie jest jasne, czy wszystkie byty odrebnymi
jezykami. Dlatego precyzyjniejsze jest zastosowanie tutaj angielskiego terminu ,doculects”
(zamiast ,jezyk”), zaproponowanego niedawno przez lingwistéow Cysouw i Good (2013).
Por. Birchall, Dunn, Greenhill (2016: 256, przyp. 2).

7 W ostatnich latach badania etnograficzne posréd Indian Oro Win prowadzil amerykanski
antropolog i lingwista Joshua Birchall (2010).

8 Wedtug spisu ludnosci przeprowadzonego w Boliwii w 1994 r. z nazwa Moré utozsamialo sie
108 0s6b (Astete, Murillo 1998).

9 Od 2016 r. badania byly finansowane w ramach grantu Narodowego Centrum Nauki -, Tra-
dycja z tubylczego punktu widzenia. Wspodlczesnosé a przeszloé¢ w dyskursie i praktykach
Indian Moré z Amazonii boliwijskiej” (2015/17/N/HS3/00078); we wczesniejszych latach -
ze $rodkéw wlasnych przy dofinansowaniu w postaci pokrycia kosztéw przelotu do Boliwii
przez Instytut Etnologii i Antropologii Kulturowej oraz Wydzial Historyczny UAM.
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ktére analizuje w tym tekscie. Koncentruje sie¢ na dwoch kluczowych réznicach:
tubylczym jezyku i preferencjach matzenskich.

Jezyk

Indianie Wari” sa jedynym ludem chapacura, ktérego rodzimy jezyk nie jest
zagrozony wyginieciem. Wspélczesnie ok. 3 tys. ludzi komunikuje sie w wari™.
Dzieci ucza sie go od najmlodszych lat w wiekszosci osad Indian Wari'. Jedynie
w Sagarana codzienna komunikacja przebiega w jezyku portugalskim", a wari’
jest nauczany w szkole?. W przypadku Indian Moré liczebnos¢ uzytkownikéw
tego jezyka zdolnych do komunikowania si¢ w nim (w réznym stopniu zaawan-
sowania) jest o wiele mniejsza. Pod koniec XX w. lingwistka Geralda Angenot
de Lima przeprowadzita badania lingwistyczne, z ktérych wynika, ze liczba ta nie
przekraczata 21 aktywnych uzytkownikéw moré. Byly to osoby, dla ktérych moré
byt jezykiem pierwszego kontaktu, ale nauczyli sie oni porozumiewac réwniez
w jezyku hiszpanskim. Szesédziesiat pie¢ oséb zostalo zaklasyfikowanych przez
badaczke jako uzytkownicy bierni jezyka moré. Byly to osoby porozumiewajace
sie w jezyku hiszpansku, ktéry dla wiekszosci byl jezykiem pierwszego kontaktu,
ale rozumiaty moré i w r6znym stopniu potrafily sie porozumiewac w tym jezyku
(Angenot de Lima 2002: 37). W przeciwienistwie do studiéw nad jezykiem wari’
badania lingwistyczne na temat moré sa wcigz w fazie poczatkowej (Miiller 1995;
Ferrarezi 1997; Duran 2000; Angenot de Lima 2002; Birchall, Dunn, Greenhill
2016), a sam jezyk nie jest jeszcze efektywnie nauczany w szkotach w Monte Azul
i Vuelta Grande.

Z moich badan przeprowadzonych posréd Indian Moré wynika, ze wsp6t-
czeénie liczba 0s6b komunikujacych sie w jezyku moré lub w réznym stopniu
go rozumiejacych zmniejszyla sie w osadzie Monte Azul do 21%. W tym tylko
3 osoby z tej grupy poznaly jezyk moré jako pierwszy. Tylko 2 osoby do dzi$
zyjace, urodzone w pierwszych latach po 1937 r., réwnolegle nauczyly sie jezyka
moré i hiszpanskiego. W pierwszej dekadzie po pacyfikacji wszyscy jako pierw-
szego jezyka uczyli si¢ hiszpanskiego i tylko wyjatkowo mieli kontakt z moré,
tzn. w sytuacji, gdy rodzice méwili w tym jezyku'. Oprécz wskazania danych

10 Znajomos¢ jezyka portugalskiego jest znacznie mniejsza niz rdzennego jezyka wari’
we wszystkich osadach z wyjatkiem osady Sagarana, bedacej pod kuratelg administracji kato-
lickiej (Conklin 2001: 61).

1 Von Graeve (1989: 88, 129) podkreéla, Ze szczegélnie w pierwszych dekadach po pacyfikacji
znajomosc jezyka portugalskiego byta wysoko ceniona poéréd Indian Wari’ i pozwalata uzy-
ska¢ wyzszy status spoleczny dzieki mozliwosci posredniczenia w relacjach z Biatymi.

12 Informacja osobista (Birchall 2017).

3 Dane te nalezy traktowac jako wstepne. Wspotrealizuje obecnie pogtebione badania lingwi-
styczne w ramach projektu ,Salvaguarda do Patriménio Linguistico e Cultural dos Povos Indi-
genas Transfronteiricos e de Recente Contato na Regido Amazonica” 914BRZ4019 - UNESCO/
FUNALI - subprojeto Moré-Cojubim.

14 Znam réwniez dwa przypadki, kiedy to dziadkowie (odpowiednio babka i w drugim przy-
padku dziadek) uczyli swoje wnuki jezyka moré.



196 Pawet Chyc

ilosciowych przedstawie réwniez wnioski ptynace z pewnej obserwacji etno-
graficznej, dotyczacej obecnego stosunku Indian Moré do ich wlasnego jezyka.

Generalnie jezyk moré jest nieobecny w codziennej komunikacji w Monte
Azul. W rzeczywistosci poczatkowo jedyne spontaniczne rozmowy (w mojej
obecnosci) w jezyku moré pojawialy sie w trakcie okoliczno$ciowych spotkan,
gdy wszyscy bylismy pod wplywem alkoholu®. Warto zauwazy¢, ze stosunek
Indian do méwienia o rdzennym jezyku sie zmieniat. Przyktadowo w 2008 r. na
moje bezposrednie pytanie o stopieni znajomosci moré wszyscy moi rozmoéwcy
(z wyjatkiem dwoéch os6b w srednim wieku, z ktérymi spedzalem najwiecej
czasu) twierdzili, Ze nie znajg tego jezyka (no sabermos hablar). Po miesigcu mojego
pobytu niektére osoby uprzejmie kierowaty mnie do najstarszych Indian w wio-
sce, twierdzac, ze tylko oni znaja ,jezyk” (w dyskursie Indian Moré - dialecto,
rzadziej idioma). Jednak te same osoby, kiedy byty pod wplywem alkoholu, roz-
mawialy lub wypowiadaly sentencje w moré albo spontanicznie, albo by¢ moze
jedynie w wyniku mojej obecnosci (bez poruszania przeze mnie tematu jezyka),
wiedzac, ze wykazywatem zainteresowanie ta kwestig. W rezultacie zaczatem
podejrzewad, ze znajomosé rdzennego jezyka jest bardziej powszechna, niz
poczatkowo sadzitem.

Szczegodlnie po utworzeniu w 2014 r. Instytutu Jezyka i Kultury Moré (Insti-
tuto de Lengua y Cultura Moré)'® mieszkaricy Monte Azul znacznie czesciej zwie-
rzali mi sie, ze znaja stowa w moré, a nawet twierdzili, ze znaja ten jezyk (sabemos
hablar). Te deklaracje mogly sie pojawi¢ réwniez z tego powodu, ze z wieloma
z moich rozméwcéw znatem sie juz od dluzszego czasu. Jednak, np. w 2016 r.,
mialem okazje uczestniczy¢ w krétkim badaniu ankietowym (survey research)
boliwijskich lingwistow w Monte Azul. Kwestionariusze dotyczyly znajomosci
jezyka rdzennego. Ku mojemu zaskoczeniu wiele oséb - w tym kobiety i dzieci,
ktore najczesciej w rozmowach ze mna zaprzeczaly znajomosci moré - twierdzito
teraz, ze zna ten jezyk. W rzeczywistosci podejrzewalem, ze niektére z nich znaja
dostownie kilka stéw w moré. Czasami lingwisci okazywali sie na tyle pragma-
tyczni, ze prosili o wypowiedzenie (lub napisanie) kilku sentencji w moré, wéw-
czas prawda wychodzita na jaw?.

% Uroczystosci organizowane w dni $wigteczne, np. Dzient Niepodleglosci - 6 sierpnia, czy
Dzieri Matki - 27 maja, czesto polaczone z rozgrywkami pitki noznej miedzy Monte Azul
i Vuelta Grande oraz spozywaniem alkoholu przemystowego, rzadziej domowego wyrobu.

16 Jednostki zakladane przez powotany na mocy dekretu nr 1313 z 2012 r. Instituto Plurinacio-
nal de Estudio de Lenguas y Culturas podleglty boliwijskiemu Ministerstwu Edukacji. Takie
Instytuty z zalozenia powstaja posrod wszystkich 36 ludéw indiariskich w Boliwii oraz przed-
stawicieli spolecznosci afroboliwijskiej. Wiecej zob.: www.ipelc.gob.bo/ [dostep: 12.03.2017].
7" Oczywiscie nie chodzi tutaj o to, jaka prawda wychodzita na jaw. Dla mnie ta sytuacja jest
interesujaca, poniewaz pozwala postawi¢ etnograficzny problem dotyczacy kwestii tego, jak
Moré rozumieja, co oznacza zna¢ jezyk (conocimiento) lub na czym polega jego uczenie sie
(aprendizaje). Nalezy dodacd, ze wplyw na odpowiedzi udzielane podczas tych badan lingwi-
stycznych moglt mie¢ réwniez fakt, ze lingwisci zaangazowani w te badania pracowali dla
boliwijskiego rzadu i sami o tym informowali.
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W rezultacie, poréwnujac ze soba aktualng sytuacje jezykowa Indian Wari’
i Moré, widzimy zasadnicza réznice w podejsciu do rdzennego jezyka oraz
w praktycznej umiejetnosci komunikowania sie¢ w nim.

Preferencje malzenskie

W przypadku Indian Wari” zdecydowanie dominujaca tendencja jest zawieranie
malzenistw w obrebie wlasnej grupy etnicznej, w uproszczeniu - zdefiniowanej
wedtug kryterium jezykowego'®. Badacze podkreslaja jednak, ze nie mamy tutaj
do czynienia z typowa zasadq endogamii, gdyz zdarzaty sie matzeristwa naj-
pierw pomiedzy grupami lokalnymi w ramach wiasnej grupy etnicznej, a péZniej
z Indianami z innych grup etnicznych (Von Graeve 1989: 67; Conklin 2001: 28;
Vilaga 2010: 43, 45; 2016: 58)". Niemniej historycznie najstarsza forma byty mat-
zenstwa wewnatrz grup lokalnych (Von Graeve 1989: 62; Conklin 2001: 19; Vilaca
2010: 45). Chociaz matzenstwa z Indianami z innych grup etnicznych (Oro Win,
Canoé, Karipuna, Makurap, Arua) z uptywem czasu stawaly sie coraz czestsze,
to jednak, zdaniem Vilaga (2010: 240, 309, 337 przyp. 5, 339 przyp. 2), Indianie ci
podlegali procesowi ,wari’-zacji”. Oznacza to, ze zamieszkiwali oni osady Wari)
uczyli sig ich jezyka i spozywali z Wari” positki. Wszystkie te elementy wptywaja
na ogodlng konstatacje brazylijskiej antropolog, ze z punktu widzenia samych
Wari’ z uplywem czasu ludzie ci byli postrzegani jako nalezacy do tej samej
grupy etnicznej, wiec malzenstwo z nimi bylo matzeristwem w obrebie wlasnej
grupy (Vilaga 2016: 139, 301, 304). Zaréwno w przeszlosci, jak i wspoétczesnie nie-
liczne matzenistwa Indian Wari’ z Bialymi byly i sa oceniane negatywnie® (Vilaga
2010: 50, 299; 2016: 139). Bernard Von Graeve (1989: 67) wspomina, ze dawniej byty
krytykowane réwniez malzenstwa z Indianami z innych grup etnicznych.

W przypadku Indian Moré tendencje do zawigzywania malzeristw wewnatrz
wlasnej grupy lokalnej zaobserwowano juz w trakcie pierwszych bezposrednich
kontaktéw z tym ludem. Niemiecki etnograf Emil Heinrich Snethlage, ktory
nawiazal z Moré pokojowy kontakt w latach 1933-1934, wspomina w swoim
dzienniku terenowym, ze Indianie sq podzieleni co najmniej na dwie grupy
lokalne, zdefiniowane wedlug niego na podstawie wiezi pokrewieristwa i wspo6l-
nego zamieszkiwania (w nomenklaturze Snethlage: Moré i Itoreauhip)*. Zdaniem
niemieckiego badacza byly one ze soba skonfliktowane. Obie komunikowaly sie

8 Poniewaz Wari’ byli grupa monolingwistyczng, umiejetnos¢ komunikacji w wari’ byla
jednoczesnie kryterium identyfikacji.

¥ Von Graeve (1989: 83, 87) opisuje, jak w wyniku epidemii, ktére nastapily podczas procesu
pacyfikacji, matzenstwa miedzy grupami staly sie powszechne nie tylko ze wzgledu na cen-
tralizacje osadnictwa, lecz przede wszystkim ze wzgledu na zdziesigtkowanie populacji wielu
grup lokalnych i niemozliwosé¢ utrzymania preferencji dla malzeristwa wewnatrz grupy.

% Stowo ,Bialy”, w jezyku Wari' - wijam, oznacza tutaj kazdego nie-Indianina (Vilaca
2010: 304). Zatem réwniez caboclos.

2 W rzeczywistosci w miare prowadzenia badarn sam zaczat stosowa¢ nomenklature sugeru-
jaca podziat na wiecej grup lokalnych, np. grupa Tomtau, grupa Iwo etc. (Snethlage 2016: 854).
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w jezyku moré, ale najprawdopodobniej rywalizowaly miedzy soba o kobiety.
Zalozenie to opieral na wlasnej obserwacji etnograficznej - podczas wizyt w cha-
tach Indian usitlowat spotka¢ kobiety Moré, ale poczatkowo byly one przed nim
ukrywane (Snethlage 1937: 36; 2016: 211-212, 214-215, 222-223).

Boliwijski pedagog Luis Leigue Castedo natomiast podkresla, ze w momencie
nawigzania kontaktu z Moré zyli oni rozproszeni w zidentyfikowanych przez
niego trzech grupach lokalnych (w nomenklaturze Leigue Castedo: Azul, Corte
i Castafial). Zdaniem Boliwijczyka gléwnym powodem tego podziatu byla mala
liczba kobiet i zwigzana z tym konieczno$¢ odseparowania wlasnej zony od nie-
spokrewnionych mezczyzn w obawie przed jej utratg (Leigue Castedo 1975: 37).
To, co wyréznialo Indian Moré na tle Indian Wari’ i jest istotne w toku dalszej
analizy, to fakt, Zze poéréd Moré przed 1938 r. wychowywali sie rowniez ludzie
o fizjonomii rasy bialej (jasniejsza skoéra i jasniejszy kolor oczu). Najbardziej
spektakularng ilustracja tego zagadnienia jest historia Pam Toka i jego dzieci,
ktora relacjonuje Leigue Castedo w ksiazce El Itenez Salvaje. Jak twierdzi autor,
pewnego razu Indianin Moré o imieniu Anom razem z innymi Indianami, zaata-
kowal barke na rzece Mamoré, na wysokosci obecnej wioski Santa Rosa de Vigo.
Napastnikom wydawato sig, ze wszystkich zabili, ale pladrujac 16dz, zorientowali
sig, ze przy zyciu pozostal kilkuletni chlopiec. Anom zabrat go ze soba, ponie-
waz brakowalo mu synéw?. Nazwat chlopca Pam Toka, ktéry zastynat p6zniej
ze swojej walecznosci, ale rowniez nietypowego wygladu - byt wysoki, miat bialg
skoére ijasne zielonkawo-niebieskie oczy (ojos zarcos). Prawdopodobnie zginat od
kuli, co sugeruje, ze brat udzial réwniez w pézniejszych atakach na barki. Miat
syna - Sapaje Ikit, ktory takze wyréznial sie jadniejsza skora i jasnymi oczyma,
mial czworo dzieci. Najciekawsze w tej historii jest dla mnie to, ze cérka Sapaje
Ikit, ktéra Leigue Castedo zobaczyl pierwszy raz w 1938 r., miata wéwczas wediug
jego oceny ok. 90 lat. Tak jak ojciec, miata jasniejsza karnacje i jasne, zielonkawe
oczy. Zdaniem Leigue Castedo (1975: 79-80) byta réwniez jedyng osoba w pode-
sztym wieku, ktéra dozyta momentu pacyfikacji w 1938 r. Analiza dat w tej historii
u$wiadamia nam, ze zjawisko porywania obcych dzieci musiato trwac na dtugo
przed nawigzaniem pokojowych relacji z Indianami Moré>.

Jak zobaczymy w czesci artykutu poswieconej pacyfikacji, malzenistwa Indian
Moré z przedstawicielami innych grup indianskich i nie-Indianami nastgpity juz
w pierwszych latach pacyfikacji. Wspolczesnie procent tzw. mieszanych mat-
zenstw jest bardzo duzy. Z moich wstepnych analiz wynika, ze obecnie na 36
rodzin zamieszkujacych Monte Azul i Vuelta Grande, az 22 skladaja si¢ z miesza-
nych matzenstw?. Co oznacza, ze jeden z matzonkéw w takim domu pochodzi

2 Zaréwno Leigue Castedo, jak i Snethlage podkreslaja, ze posréd Moré przed pacyfikacja
bardzo powszechna byla kontrola urodzen poprzez usmiercanie drugiego dziecka, w szczeg6l-
nosci, jesli byto plci zeniskiej (Snethlage 1937, 2016; Leigue Castedo 1975).

» Przyjmijmy, ze Pam Toka mial 5 lat, kiedy zostat porwany, i 15-20 lat, kiedy poczat swo-
jego syna Sapaje Ikit. Przyjmijmy ten sam przedziat wieku dla poczecia corki Sapaje Ikit. Jesli
w 1938 r. Leigue Castedo ocenit jej wiek na 90 lat, to przyjmijmy, ze miata 80 lat. Wéwczas
napad, o ktérym mowa, mégl mie¢ miejsce ok. 1833 r. (przy wariancie 5-15-15)!

% Na potrzeby tych statystyk definiuje tutaj rodzine jako zamieszkujaca odrebny dom.
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z innej grupy etnicznej lub jego rodzice nie identyfikowali sie jako Indianie®.
Doktadne dane wskazuja: 8 malzenistw z Indianami Movima, 6 z Indianami
Itonama, 1 matzenistwo z Indiankg Cayubaba, 1 z Indianinem MojefholTrinitario,
1 z Indianka Cavinefia, 1 z Indianka Chacobo i 6 matzenistw z nie-Indianami.
Wszystkie wymienione malzenistwa aktualnie mieszkaja w Monte Azul i Vuelta
Grande.

Proponuje, abysmy przyjrzeli sie teraz waznemu wydarzeniu w historii Indian
Wari’ i Moré, jakim niewatpliwie bylo nawiazanie z nimi trwatych i pokojowych
relacji, czyli tzw. procesowi pacyfikacji. Przebiegal on inaczej w obu przypad-
kach, i to wlaénie ré6znice w tym procesie pomagaja nam zrozumiec wspotczesne
réznice kulturowe poéréd tych dwéch ludéw indiariskich z rodziny jezykowej
chapacura.

Pacyfikacja Indian Wari’

Pacyfikacja Indian Wari’ rozpoczeta sie w 1956 1. i trwata do 1962 1., kiedy to ostat-
nie grupy lokalne nawigzaly trwate i pokojowe relacje ze spoteczenistwem brazy-
lijskim?. Proces ten zostal zainicjowany przez zespoét sktadajacy sie z przedsta-
wicieli jednostki rzagdowej do spraw ochrony Indian, tzw. Servico de Protecio aos
Indios (SPI), oraz kilku misjonarzy z New Tribe Mission (NTM), a w p6zniejszym
etapie réwniez przez lokalnych przedstawicieli rzadu brazylijskiego i misjona-
rzy Kosciota katolickiego (zob.: Von Graeve 1989: 51; Conklin 2001: 47; Vilaca
2010: 209-223, 229-249, 255-295; 2016: 88-90). Szczegolnie na poczatku pacyfika-
cji misjonarze NTM mieli zapewniaé SPI wsparcie lingwistyczne. Przed 1957 r.
przedstawiciele NTM odwiedzili boliwijskich Indian Moré zyjacych razem
z Leigue Castedo w Ncleo Indigenal Moré w celu przeprowadzenia wstepnych
badan lingwistycznych nad ich jezykiem. Dzieki temu zgromadzili podstawowe
sfownictwo jezyka z rodziny chapacura, ktére miato utatwi¢ im komunikacje
z Wari’ (Vilaga 2010: 199-200, 224; 2016: 87). Warto podkresli¢, ze przed pacyfikacja
Wari’ nie mieli zadnych pokojowych relacji z sasiednimi ludami i nie komuniko-
wali si¢ w innym jezyku niz ich wilasny, zatem byli monolingwistyczni (Vilaga
2016: 57). Ten fakt stanowil ogromne wyzwanie dla misjonarzy, ktérzy nie znali
wari’ i musieli sie go nauczyé¢ od podstaw?® (Vilaga 2016: 98).

% Na potrzeby tych statystyk przyjetym przeze mnie kryterium tozsamosci etnicznej jest
pochodzenie ojca. Zatem skala malzenistw mieszanych réznilaby sie przy przyjeciu innych
kryteriow, np. dla kryterium pochodzenia matki jest to liczba 18. Wedtug autoidentyfikacji
osoby liczba ta znacznie spada - jest to 11 malzenstw mieszanych. Wszyscy moi rozméwcy
zaklasyfikowani przeze mnie wedtug kryterium pochodzenia ojca jako nie-Moré mieszkajg od
lat posr6d Moré i sami czasem identyfikowali sie jako Moré. Opisanie wszystkich niuansow
autoidentyfikacji wymagaloby odrebnego tekstu.

% W rzeczywistosci ostatnia ok. 30-osobowa grupa bedaca czescia Indian Oro Mon (nazwa
grupy lokalnej Wari’) nawigzata pokojowy kontakt dopiero w 1969 r. (Conklin 2001: 48; Vilaca
2010: 245-249).

¥ Wezesniejsze studia jezyka moré nie mogly stanowi¢ skutecznej strategii, poniewaz jezyki
moré i wari’ znaczaco sie od siebie r6znig i w niewielkim stopniu sa wzajemnie zrozumiate
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Na pézniejszym etapie pacyfikacji, kiedy w 1961 r. zostal nawigzany kontakt
z grupami z regionéw rzek Laje i Negro, skutecznoé¢ nauki jezyka wari’ przez
misjonarzy znacznie wzrosta. Bylo to spowodowane tym, ze niektérzy Wari’
z tych regionéw, wkrotce po nawiazaniu kontaktu, rozpoczeli prace na plan-
tacjach okolicznych patronéw i powracali po kilku miesigcach, a nawet latach,
jedynie z rudymentarng znajomoscia jezyka portugalskiego (Vilaga 2016: 99, 101).

Poznanie jezyka Wari’ bylo dla misjonarzy kluczowe, poniewaz umozliwiato
realizacje ich misji ewangelizacyjnej. W tym celu niemal na poczatku pacyfika-
cji rozpoczeli oni prace nad ttumaczeniem fragmentéw Biblii na jezyk tubylczy
(Vilaga 2016: 36, 48, 97-100). Pomimo trudnosci z translacja takich poje¢, jak ,,Boég”
czy ,milos¢”, misjonarzom NTM udalo sie zdoby¢ zaufanie Wari’ i przekonac nie-
ktérych z nich do przejécia na chrzescijafistwo oraz do pomocy w roli tubylczych
konsultantéw w dalszych pracach nad przektadem Biblii (Vilaga 2016: 36-37,
144-200). Jak zauwaza Vilaga (2016: 88-89), sami Wari’ odrézniali misjonarzy
NTM od innych Biatych ze wzgledu na ich dtugoletni pobyt posréd Indian.

Zwazywszy, ze zaden z badaczy Indian Wari’ nie wspomina o negatywnym
stosunku misjonarzy czy pracownikéw SPI do rdzennego jezyka wari, mozemy
przypuszczaé, iz byl on obiektem pozytywnego zainteresowania ze strony
Biatych?®. W pierwszych dekadach po pacyfikacji nie naciskano zbyt mocno na
Indian Wari” w celu wymuszenia na nich komunikacji w jezyku portugalskim.
Z kolei w pdézniejszych latach administracyjny nacisk na nauke jezyka portugal-
skiego w szkotach zostat ztagodzony przez realizowana polityke dwujezycznosci
w szkotach (Vilaga 2016: 252). Pacyfikacja oznaczata réwniez centralizacje osad-
nictwa. Rozproszone grupy lokalne zaczely gromadzic¢ sie i osiedla¢ wokot miejsc
kontaktu z Biatymi (zob.: Von Graeve 1989: 51-53; Conklin 2001: 49-50; Vilaca
2010: 210-214 2016: 87-88). Z czasem takich punktéw kontaktowych bylo kilka i,
jak zauwaza Vilaga (2010: 240-241, 252), niektdre z nich zostaly zasiedlone przez
pojedyncze grupy lokalne, cho¢ byly réwniez takie osady, w ktérych wspélnie
zaczeli zamieszkiwaé przedstawiciele kilku dawnych grup lokalnych. W wyniku
wzmozonego kontaktu z Bialymi w latach 1956-1959 oraz 1961-1962 Wari’ zostali
zdziesigtkowani przez choroby, co drastycznie zmniejszylo ich populacje (zob.:
Von Graeve 1989: 52-55, 58, 81-82; Conklin 2001: 47-50; Vilaca 2010: 219-223, 242,
286-288; 2016: 88)*.

Kryzys demograficzny i wspdlne zamieszkiwanie na pewno miaty wptyw
na zwigkszenie sie liczby matzenistw pomiedzy grupami lokalnymi oraz mat-
zefistw z Indianami z innych grup etnicznych. Mona by sadzi¢, ze w konsekwen-
cji tego ,rozluzniania zasad” zawigzywania matzenistw dopuszczalne stang sie
malzenistwa z nie-Indianami. Jednak Wari” pozostali negatywnie nastawieni do

(konsultacja wlasna, Birchall 2017).

% Nie oznacza to, ze inne elementy dawnej kultury Wari’, takie jak: nagos¢, malowanie ciata
i szczegdlnie kanibalizm, nie byly krytykowane (Conklin 1997, 2001: 59-60).

¥ Szacuje sie, ze zginelo od 65% do 80% populacji (Von Graeve 1989: 81; zob. tez: Conklin
2001: 56).
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malzenstw z Bialymi (Vilaga 2010: 299). Wydaje sig, ze istotna role odgrywaty tutaj
czynniki symboliczne, zwigzane z wyobrazeniami na temat Biatych.

W swoich monografiach poswieconych pacyfikacji Indian Wari” Vilaca
(2010: 304) rekonstruuje ich $wiatopoglad oraz przedstawia jej zdaniem istotne
kosmologiczne przyczyny odrzucenia malzenstw z Bialymi, ktérych Wari’
okreslaja w swoim jezyku terminem wijam (wrég). Wedlug niej, nazywajac Bia-
tych wrogami, Wari’ podkreslaja dystans i réznice, jakie dziela Wari’ i Biatych,
nawet tych (jak misjonarze NTN czy pracownicy FUNAI), z ktérymi wspdlnie
zamieszkiwali (Vilaga 2010: 304; 2016: 140). Zdaniem Vilagy (2010: 309-311), Wari’
nie zawieraja malzenistw z Bialymi, poniewaz chcg utrzymac ich w pozycji wro-
gow, ale jednoczesnie sa zainteresowani ich odmiennoécig, ktéra jest dla nich
atrakcyjna. Zawarcie malzenstwa byloby procesem ,wari’-zacji” Bialych, a tego
Indianie chca uniknaé, poniewaz ich pragnieniem - jak konkluduje Vilaca - jest
che¢ doéwiadczania $wiata z dwéch perspektyw — Wari’ oraz Biatych. Zyja z Bia-
tymi dostatecznie blisko, by méc podziela¢ ich odmienny punkt widzenia, ale
jednoczes$nie musza dbac o zachowanie tej odmiennosci poprzez niezawieranie
z nimi malzenstw. Powréce do tej kwestii w zakonczeniu artykutu.

Pacyfikacja Indian Moré

W XX w. pacyfikacja Moré przebiegata dwuetapowo®. Pierwszy etap byt rezul-
tatem naukowej ekspedycji niemieckiego etnologa Snethlage (zob. 1937, 2016)
wzdtuz rzeki Guaporé w latach 1933-1934. Podczas swojej wyprawy udalo mu sie
nawigzaé pokojowe relacje z Indianami Moré, stosujac klasyczne metody przycia-
gania Indian poprzez oferowanie im metalowych narzedzi. Zapotrzebowanie na
nie byto u Moré bardzo duze, o czym $wiadczy praktyka atakowania przez nich
todzi na rzekach Mamoré i Guaporé w celu zdobycia narzedzi (Leigue Castedo
1975: 4-13). Strategia okazala sie skuteczna i juz po kilku tygodniach Snethlage
(zob. 2016: 169-199) odwiedzat chaty poszczegoélnych rodzin, wymieniajac przed-
mioty ich kultury materialnej na narzedzia i inne przedmioty pochodzenia
przemystowego.

Snethlage przedstawit pierwsze etnograficzne opisy kultury materialnej
Indian Moré. Pozostawil po sobie bogata dokumentacje wizualng, sporzadzit
obszerne listy stéw w jezyku moré, a takze nazw wlasnych oraz imion osob, ktére
spotkat (Snethlage 2016). W tym tekscie interesujgce dla nas sg jego spostrzezenia
na temat podziatu Indian na co najmniej dwie grupy lokalne oraz dotyczace
tendencji do zawierania matzenistw wewnatrz grup lokalnych. Ciekawe sg réw-
niez jego obserwacje na temat jezyka moré. W 1933 r. Snethlage stanat przed
problemem monolingwistycznosci Indian Moré i musiat uczy¢ sie ich jezyka od

% Wedtug zrédet historycznych mozemy przyjaé, ze Indianie Moré pierwszy raz zostali
w duzym stopniu spacyfikowani w XVIII w. przez Jezuitéw. Okoto 4 tys. Indian Moré miato
by¢ scentralizowanych w misjach San Miguel, Santa Rosa, San Simon (Meireles 1989: 79, por.
127). Na przetomie XVIII i XIX w. powrdcili oni do zycia w lesie tropikalnym.
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podstaw. Mata pomoc stanowita dla niego lista stéw z jezyka huanyam, zebrana
przez szwedzkiego etnografa Erlanda Nordensiolda®. Snethlage szybko dostrzegt
podobienstwo miedzy tymi jezykami, w rzeczywistosci zaklasyfikowanymi juz
w 1913 r. do tej samej rodziny jezykowej (Crequi-Montfort, Rivet 1913).

Drugi etap nawigzywania pokojowego kontaktu z Moré, ktory przyjat postac
»skutecznej pacyfikacji”, nastapil pod koniec 1937 r. W wyniku splotu réznych
okolicznosci boliwijski pedagog Leigue Castedo otrzymat srodki finansowe
i wsparcie militarne w celu podjecia pacyfikacji Indian Moré*. Proces ten trwat
od grudnia 1937 r. do co najmniej 1942 r., kiedy to ostatecznie wszystkie rodziny
Moré osiedlily sie na state w Ntcleo Indigenal Moré*.

Leigue Castedo razem ze swoja zong zyl z Moré przez 25 lat, starajac sie
zrealizowac wlasng wizje pacyfikacji Indian, w zalozeniach oparta na popularnej
poséréd intelektualistow boliwijskich lat 40. XX w. idei escuela Ayllu de Wari-
sata®. Najwazniejsze dla nas w tym artykule sa dwa zalozenia tego projektu.
Po pierwsze, ze nalezy traktowaé Indian jako podmioty procesu edukacji, ktéra
powinna miec¢ charakter praktyczny (nauka konkretnych zawodéw), po drugie,
ze proces tej edukacji i wlaczania Indian w struktury parnistwowe powinny zacho-
dzi¢ z poszanowaniem prawa do wartosciowych elementéw ich wiasnej kultury
i tradycji, m.in. poprzez edukacje dwujezyczna (por. Pérez 1963)®.

Realizacja tych postulatéw w praktyce okazata sie bardzo trudna. Poniewaz
Leigue Castedo nie miat wyksztalcenia lingwistycznego, jego mozliwosci komu-
nikacji z Indianami Moré byly na poczatku ograniczone. Korzystat on z posred-
nictwa braci Suarez - mieszkaricéw okolicznej osady Alejandria, ktérzy kilka lat
weczedniej usilowali nawigzaé pokojowe relacje z Indianami Moré (Leigue Castedo
1975: 10). Mimo ze Indianie poczatkowo podkradali im rézne rzeczy, rodzinie
Suarez zalezalo na nawigzaniu z nimi kontaktu i poznaniu ich jezyka. W wyniku
tych prob Suarez wychowywali dzieci Moré, ktére w niejasnych okolicznosciach
znalazly sie pod ich opieka®. Suarez nauczyli si¢ podstaw jezyka moré, ktére

1 Rotger Snethlage zabral ze sobg w teren niemieckie wydanie ksigzki Nordenskiolda For-
schungen und Abenteur in Siidamerika z 1924 r. (informacja wlasna, Snethlage 2016).

32 Wspomniane okolicznosci to m.in.: napas¢ Indian Moré w 1911 r. na 16dz, ktéra podrézowat
ojciec pozniejszego prezydenta Boliwii Germana Busha (Leigue Castedo 1975: 13), wiesci o roz-
poczetych juz pokojowych relacjach z Moré nagloénione w La Paz przez czeskiego osadnika
Alberto Komarek (goscil u siebie Snethlage w 1933 r. i 1934 r.), a takze koniecznos¢ lepszego
kontrolowania granicy z Brazylia.

% Nrtcleo sktadato si¢ z dwoch osad. Puerto Moré (ulokowane nad rzekg Guaporé), ktore sta-
nowilo centrum edukacyjne, ze szkolg, internatem, chatami mieszkalnymi i kapliczka, oraz
Monte Azul (oddalone o ok. 10 km w glab ladu), ktére stanowilo centrum produkcyjne (znaj-
dowaly sie tam poletka i poczatkowo nieliczne chaty mieszkalne).

¥ Escuela Ayllu de Warisata zostala zainicjowana w 1931 r. w Boliwii posréd lokalnej spo-
tecznosci Indian Aymara jako projekt spoteczno-edukacyjny taczacy ,socialist philosophy with
Aymara cultural and organizacional principles” (Luykx 1999: 45).

% Ocena wartosci lezala w gestii pedagogow.

% Relacje moich rozméwcow, w tym jednej bezposredniej uczestniczki tych wydarzeri, znacz-
nie sie r6znig. Osoby trzecie uwazaja, ze dzieci zostaly porwane przez braci Suarez. Z kolei
Indianka, ktéra byta wychowywana przez Suarez, przypuszcza, ze trafita pod ich opieke razem
z matka, jako czteroletnie dziecko (Chyc 2016).
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umozliwiatly im rudymentarng komunikacje z Indianami. Tym samym odegrali
kluczowa role w pierwszych latach pacyfikaciji i centralizacji Indian Moré.

Systematyczna nauka jezyka moré i komunikacja w tym jezyku nie byty dla
Leigue Castedo i jego zespolu nauczycieli ani fatwe, ani strategiczne. Prioryte-
tem stalo sie natomiast nauczanie jezyka hiszpanskiego, ktorym zostali objeci
doroéli Moré i ich dzieci. Nauka jezyka hiszparnskiego miata stanowi¢ baze dla
integracji z boliwijskim spoteczenistwem narodowym (cel pacyfikacji). O ile wigk-
szo$¢ moich rozméwcoéw wspomina, ze sam Leigue Castedo dazyt do nauczenia
sie jezyka moré, o tyle sprowadzeni przez niego nauczyciele nie wykazywali
takiego zainteresowania. Ponadto w pierwszych latach centralizacji osadnic-
twa w Nucleo Indigenal Indianie Moré od razu znalezli si¢ w otoczeniu wielu
karafo® (Biatych), takich jak: zolnierze, rodzina Suarez, nauczyciele i rzemieslnicy
sprowadzeni przez Leigue Castedo do nauki rzemiosta i pomocy przy budowa-
niu osady. Wedlug moich informatoréw wszyscy ci karafo negatywnie oceniali
zaréwno wszelkie przejawy dawnej kultury Indian Moré, jak i uzywanie przez
nich rodzimego jezyka.

Rozmawianie w jezyku moré bylo zabronione w szkole, ale krytykowane
przez nauczycieli réwniez w przestrzeni publicznej®. Z relacji moich interloku-
toréw wynika, ze komunikacja w rodzimym jezyku w ciagu kilku lat ograni-
czyta si¢ niemal wylacznie do sfery prywatnej. Unikano rozmawiania w moré
w obecnoéci karafo, a swobodna komunikacja w tym jezyku odbywata sie tylko
w domowym zaciszu. Jednak bierna nauka jezyka w domu byta bardzo ograni-
czona ze wzgledu na organizacje zycia codziennego w Ntcleo. Istotne znaczenie
miala tutaj strategia zaczerpnieta z idei escuela Ayllu de Warisata, polegajaca na
edukacji poprzez prace. Procz nauki jezyka hiszpanskiego elementem integracji
Indian ze spoteczenistwem narodowym byt szkolny program zorientowany na
nauke praktycznych zawodéw zwigzanych z uprawa ziemi, hodowla zwierzat
i stolarka (por. Leigue Castedo 1975). W ramach zaje¢ praktycznych Leigue
Castedo rozdzielal obowigzki réznym grupom ludzi. Podczas gdy wszystkie
dzieci i niezamezne kobiety zamieszkiwaly w Puerto Moré, wiekszos¢ samot-
nych mezczyzn i niektére zamezne pary mieszkaly w miejscu dzisiejszej osady
Monte Azul. Pracowali oni tam jako poszukiwacze kauczuku® (siringeros), przy
produkcji cukru z trzciny cukrowej (trabajadores de molienda) lub odpowiadali za
uprawe poletek dla calej spotecznosci (agricultores).

¥ Karafo generalnie odnosi sie do wszystkich nie-Indian, a zatem nie tylko Biatych, ale réw-
niez Metysow. Niektorzy moi informatorzy twierdza, ze w jezyku moré istnieja dwa stowa
okreslajace ,Biatych” (w lokalnym jezyku hiszpanskim - civilizados). Karafo oznacza Boliwij-
czykéw, z kolei karajano - Brazylijczykéw (Chyc 2016). Angenot de Lima sugeruje, ze stowo
karajano oznacza generalnie ,,obcy” (2002: 675), , Bialy” byl okreslany terminem towa’ko karajano
(2002: 673), a takze morato - obcy rasy biatej (2002: 675). Stowo towa - oznacza kolor biaty (Chyc
2016).

¥ Sporo informatoréw twierdzi jednak, ze niektérzy mezczyzni, ktdrzy zostali spacyfikowani
w wieku 35-45 lat, do korca swych dni komunikowali si¢ niemal wylacznie w jezyku moré
i niechetnie uczyli si¢ jezyka hiszpariskiego, ktéry znali najczesciej na bardzo rudymentarnym
poziomie (Chyc 2016).

¥ Kauczukowiec brazylijski (Hevea brasiliensis).
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Ze wzgledu na polityke wychowawcza prowadzong przez Leigue Castedo
dzieci spedzaly wiekszos¢ czasu oddzielone od swoich rodzicéw, uczac sie
w szkole. Spozywaly positki w internacie, a nawet nocowaty w nim, jeéli rodzice
pracowali w Monte Azul. Dlatego bierna nauka jezyka moré w domach nie byla
mozliwa. Z kolei obecna w modelu escuela Ayllu de Warisata idea dwujezycz-
noéci w szkole z wielu wzgledéw okazala si¢ niemozliwa do zrealizowania.
Do najwazniejszych mozemy zaliczy¢ brak systematycznych studiéw jezyka moré
oraz nieche¢ nauczycieli do tego jezyka i niemal wszelkich przejawow kultury
Indian Moré.

Rowniez w kwestii malzeniskich preferencji zmiany nastgpity bardzo szybko.
Jak juz wspomniatem, jeszcze przed pacyfikacjg Indianie Moré wychowywali
dzieci o fizjonomii rasy bialej. Nie byty one jednak dzie¢mi matzeristw miesza-
nych, tzn. Indian z Biatymi. Z prowadzonych przeze mnie badan nad pokre-
wienstwem i genealogia wynika, Zze pierwsze malzenistwa z nie-Moré zostaty
zawarte w pierwszych latach pacyfikacji przez mezczyzn w érednim wieku (Chyc
2014, 2016). W kolejnych dekadach sa widoczne tendencje wzrostowe w liczbie
malzeristw mieszanych. Chociaz wigekszos¢ z nich byla zawierana pomiedzy
mezczyznami Moré i kobietami nie-Moré, to ich rezydencja zawsze znajdowala
sie w Nucleo Indigenal Moré. Byto tak zasadniczo do roku 1963, kiedy to Leigue
Castedo z powodu probleméw zdrowotnych opuscit Nitcleo i na stale osiedlit
sie w Santa Cruz de la Sierra. Wyjatek stanowila grupa dziesieciu mlodych mez-
czyzn, ktéra w 1959 . przeniosta sie na strone brazylijska i w wiekszosci nigdy juz
nie powrdcila do Monte Azul. Wszyscy oni zawarli zwiazki z kobietami nie-Moré
i wiekszo$¢ z nich osiedlila si¢ w Brazylii (gtéwnie brazylijskim Guajara-Mirim
i okolicach)®.

Koncowe rozwazania

Podsumowujac, chcialbym przywotaé¢ kilka zasadniczo jasnych juz w toku
wywodu powodéw wystepowania rézni¢ kulturowych miedzy wspélczesnymi
Indianami Wari” i Moré oraz rozwazy¢ kilka mniej oczywistych kwestii.
Problem jezyka wydaje sie stosunkowo prosty. Z pewnoscia fakt, ze wsp6t-
czeénie Wari’ w przewazajacej wiekszosci méwig w swoim jezyku, a Moré niemal
zupelnie przestali go uzywaé, wynika z r6znic widocznych podczas poréwnania
proceséw pacyfikacji tych ludéw. W przypadku Wari’ jezyk tubylczy okazat sie
kluczowy nie tylko w pierwszych latach pacyfikacji (komunikacja z ta monolin-
gwistyczna grupa nie byta mozliwa w zadnym innym jezyku), ale przede wszyst-
kim w szerszym sensie, jako narzedzie, za pomoca ktérego misjonarze mogli
realizowaé zatozony przez siebie cel chrystianizacji Wari. W wyniku zbiegu

% Wedtug moich rozméwcow gtéwnym powodem migracji tych mtodych mezczyzn nie byto
jednak poszukiwanie kobiet, a raczej sprzeciw wobec metod wychowawczych w Ntcleo Indi-
gena Moré. Po opuszczeniu Nucleo przez Leigue Castedo powrdcilo jedynie dwoéch z nich
(Chyc 2014).
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okolicznosci komunikacja w tubylczym jezyku stata sie istotna dla dwéch stron
tego spotkania. Jak widzieliémy, w przypadku Indian Moré sytuacja przedsta-
wiata si¢ odmiennie.

Nie wydaje mi si¢ rozstrzygajace postawienie kwestii w ten sposob, ze w prze-
ciwienstwie do $wiata Indian Moré w éwiecie Indian Wari’ jezyk swiadomie
odgrywat istotng role w procesie budowania ich tozsamosci. Pozytywna ocena
jezyka jako wyrdznika tozsamosci etnicznej nie jest wystarczajagcym czynnikiem
jego przetrwania. Nalezy bra¢ pod uwage kontekst historyczny i specyfike wyda-
rzen, ktére wzmacniaja lub oslabiaja uzywanie rdzennego jezyka, oraz podmio-
towos¢ samych aktoréw wydarzen.

Mozna dodatkowo rozwaza¢ tutaj czynnik populacyjny. Indianie Wari’
w momencie pacyfikacji byli liczniejsza grupa niz Indianie Moré. Jednak po
pierwsze, ta réznica nie jest statystycznie az tak ogromna. Po drugie, mniejsza
liczebnos¢ Indian Moré mogtaby przemawiaé nawet na korzysé¢ postawy bardziej
konserwatywnej i skutkowaé¢ wiekszym oporem przed nauka jezyka hiszpan-
skiego. Liczebnos¢ rzeczywiscie odgrywa role, jesli poréwnamy liczbe nie-Indian
mieszkajacych z Wari” i Moré po pacyfikacji. W przypadku Wari” bylo to kilku,
kilkunastu misjonarzy i pracownikéw SPI wéréd 400 Wari. W przypadku Indian
Moré bylo to kilkudziesieciu nie-Indian (rodzina Leigue Castedo, nauczyciele,
rzemieslnicy, zolnierze, pracownicy najemni) posréd 80 Indian Moré ocalatych
z epidemii. Te dysproporcje w liczbach sa znaczne.

Warto jeszcze przyjrzec sie tubylczemu punktowi widzenia. Vilaga (2016: 57)
w monografii poSwieconej relacjom Indian Wari’ z misjonarzami zauwaza, ze
dla Wari’ nie ma wiekszego znaczenia, w jakim jezyku zachodzi komunikacja,
poniewaz nie jest ona zalezna od jezyka. Umiejetno$¢ komunikacji zdaniem Wari’
wynika nie z postugiwania sie tym samym jezykiem, ale z faktu wspodlnego prze-
bywania i dzielenia positkéw (Vilaga 2016: 61). Z ich punktu widzenia, to ten
czynnik (dlugotrwata obecnos¢ misjonarzy posréd nich) odegratl kluczowa role
w procesie, w wyniku ktérego slowa wymawiane przez misjonarzy staly sie dla
Wari’ zrozumiale (Vilaca 2016). Teza ta jest na tyle ogdlna, ze mozna ja dopaso-
wac réwniez do danych historycznych na temat Moré. Spozywanie positkow
z Leigue Castedo (karafo) i generalnie zycie z Biatymi przez 25 lat mogto, z punktu
widzenia Moré, pozytywnie wplywac na umiejetnoé¢ rozumienia ich mowy
(jezyka hiszpanskiego). Chociaz moi rozmoéwcy nigdy explicite nie podkreélali
tej zaleznosci, to sytuacje, takie jak ta, ktérg sygnalizuje dalej, moglyby sugerowac
zasadnos¢ tej tezy.

Obecnie wszyscy Moré na co dziet méwig w jezyku hiszpanskim - fakt
ten nie jest przez nich podkreslany, kiedy wskazuja na swoja autoidentyfikacje
jako Moré. Niemniej jezyk hiszpariski uzywany w Monte Azul i Vuelta Grande
zawiera sporo zapozyczen z jezyka moré - szczeg6lnie w postaci toponiméw, oraz
zjezyka portugalskiego. Nazwy wielu miejsc sa okreslane w jezyku moré, nawet
jesli maja swoje odpowiedniki w jezyku hiszpaniskim. W pierwszych miesigcach
mojej obecnosci wéréd Indian, kiedy ze wzgledu na wystepowanie toponiméw
w jezyku moré nie wiedziatem, o czym byla mowa, tubylcy $miali sie ze mnie
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i podkreslali moja niewiedze. Jednak z czasem, niektérzy spontanicznie zauwa-
zali, ze zaczynam je rozpoznawac i sam ich uzywam. Pojawialy si¢ komentarze
wiazace moja dtuzsza obecnosé posréd Moré z umiejetnoscia rozumienia, o czym
jest mowa.

Warto réwniez podkreéli¢, ze méwienie w jezyku hiszpanskim jest z kolei
traktowane przez Moré jako czynnik wzmacniajacy ich autoidentyfikacje jako
civilizados. Wiele razy styszalem wypowiedzi typu: ya no somos indios, no hablamos
dialecto, hablamos espariol (,nie jestesmy juz dzicy, nie méwimy w moré, méwimy
po hiszparisku”). Komunikacja w jezyku moré jest kojarzona z najstarszymi
mieszkaricami wiosek (viejos), o ktérych méwi sie, ze porozumiewaja sie w jezyku
moré, nawet jesli w rzeczywistosci, na co dzien, robig to w jezyku hiszpariskim.
Jezyk moré jest rowniez traktowany jako cecha charakterystyczna dawnych
Moré (indios, ancianos, antepasados). Reasumujac, mozemy przyjaé, ze méwienie
w jezyku moré (hablar dialecto/idioma) jest traktowane przez wspoélczesnych Moré
jako czynnik klasyfikujacy. Innymi stowy, jezyk ma znaczenie, a jego porzucenie
moze by¢ znaczace. W tym kontekscie interesujaca jest dla mnie odpowiedz na
pytanie, na ile przejécie z jezyka moré na hiszpanski (jezyk karafo) bylo pod-
miotowa decyzja samych Moré. Uwazam, ze Indianie Moré mogli sami chcie¢
takiej zmiany i wykorzystali sprzyjajace czynniki historyczne, jak np. mozliwos¢
wspoélnego zycia z karafo. Jednak ta hipoteza wymaga dalszych szczegétowych
badan i analiz, na ktére brakuje tutaj miejsca.

Pozostaje kwestia mieszanych malzenistw, ktéra nie jest zrozumiata jedynie
w Swietle poréwnania proceséw pacyfikacji Wari” i Moré. Pacyfikacja dla obu
grup otworzyla mozliwos¢ pokojowego zycia z wrogami (wijam) i obcymi (karafo).
Wydaje sig, ze obecne réznice w tendencjach mieszanych malzenistw sa wynikiem
decyzji samych Indian, ktérzy réznie zareagowali na podobne sytuacje histo-
ryczne. Hipoteza robocza, ktéra przyjmuje, zaklada, ze istotna role odgrywaja
tutaj kwestie struktur dtugiego trwania, rozumianego przeze mnie jako kultu-
rowo uwarunkowany stosunek do odmiennosci.

W amazonistyce powszechnie przyjmuje sig, ze mechanizm tworzenia grup
ludzkich (w sensie fizycznym i symbolicznym) opiera si¢ na opozycji wnetrze
(tozsame, swojskie) i zewnetrze (obce, odmienne, wrogie). Innymi stowy, tzw.
zewnetrznos¢ (outside) wzgledem wlasnej spotecznosci jest niezbedna do tworze-
nia tej spolecznosci (Viveiros de Castro 1986; Overing 1986). W sensie fizycznym
jest konieczne zdobywanie np. pozywienia i surowcéw z zewnatrz, w sensie
symbolicznym natomiast np. imion czy szerzej - wiedzy. Reasumujac, istnienie
zwierzat czy wrogow jest istotne dla tworzenia wlasnej spofecznosci.

Vilaga (2010: 309-311), wyjasniajac niecheé¢ Indian Wari” do matzenstw z Bia-
tymi, opiera swoja argumentacje na klasycznym amazonskim modelu wnetrze-
zewnetrze. Jej zdaniem, Wari” unikaja malzenstw z Bialymi, aby nie dopuscic¢
do utraty obcosci/odmiennosci, ktéra charakteryzuje Biatych. Zgodnie z logika
Indian Wari” poslubieni Biali ulegliby ,wari’-zacji” i utraciliby swoje odmienne
cechy, ktére obecnie stanowia dla Wari” wartos¢. Zdaniem Vilaca nawet sam fakt
roznicy jest dla Wari” wartoscig. Gdy spojrze¢ na takie zachowanie pod katem
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stosunku Wari’ do odmiennosci, wéwczas jest widoczne charakterystyczne
dla wielu kultur amazonskich zainteresowanie tym, co odmienne, i pozadanie
tego. Jednak w przeciwienstwie do Indian Moré, Wari wkiadaja wysitek w to, by
utrzymac réznice miedzy Biatymia Wari’. Wedtug Vilagca Wari’ chcag doswiadczac
Swiata w taki sposob, jak Biali, ale interesuje ich mozliwo$¢ powrotu do punktu
widzenia Wari’. Poniewaz ich zdaniem pozycja czlowieka (wari”) i wroga (wijam)
jest ontologicznie identyczna, to przemiana jednych w drugich jest mozliwa
i odwracalna (Vilaga 2010: 304).

Materiat etnohistoryczny zebrany przeze mnie posréd Indian Moré utrudnia
przyjecie wzgledem nich identycznej interpretacji. Jak widzielismy, dane histo-
ryczne pokazuja, ze Moré co najmniej kilka pokolen praktykowali ,,adopcje”
porywanych dzieci pomimo ich ewidentnej odmiennosci etnicznej*. Zgodnie
z logika wielu amazonskich kosmologii mozemy zalozy¢, ze z punktu widzenia
Moré ,adoptowani” karafo byli ,moré-izowani” - uczyli sie méwic¢ w jezyku moré,
jedli z nimi positki, mieli dziecii zyli jak Moré (lacznie z napadaniem na fodzie,
jak w przypadku Pam Toka). Sugeruje to znacznie silniejsze wchianianie odmien-
noéci przez Indian Moré, niz ma to miejsce w przypadku Wari’.

Dodatkowo praktyka zawierania malzenistw z nie-Moré, ktéra pojawiata
sie niemal réwnoczesnie z procesem pacyfikacji Moré, poddaje sie interpretacji
jako przejaw tego samego mechanizmu - silnego zawtaszczania odmiennosci.
Jednak po pacyfikacji nie mamy do czynienia z procesem ,moré-izacji’, lecz
ze zjawiskiem, ktére wyglada na jego przeciwienistwo, czyli ze stopniowym
przyjmowaniem sposobu zycia karafo (poczawszy od jezyka hiszpanskiego,
przez koncepcje pracy produkcyjnej, po odmienne praktyki cielesne - jedzenie,
spanie, higiena). Brakuje tutaj zatem postawy charakterystycznej dla Wari, ktéra
przejawia sie¢ w checi zachowania réznicy w punktach widzenia Wari’ i Biatych
w celu zachowania mozliwosci przechodzenia miedzy tymi punktami widzenia.
Stosujac jezyk opisu zaproponowany przez Vilace, moglibySmy powiedzie¢, ze
Moré do$wiadczaja dzi$ wiata catkowicie z punktu widzenia karafo (civilizados)

Jedli przyjac¢ ten model, pozostaje odpowiedz na pytanie: céz sie jednak
stalo z punktem widzenia Moré? Za Vilaca, przez punkt widzenia rozumiem
tutaj ,sposéb zycia” (2010: 304). Poprzez analogie do Wari” mogliby$my przy-
jaé, ze jednym z wyréznikéw sposobu zycia Moré, wedlug nich, byto méwienie
w jezyku moré, niejedzenie soli, odwiedzanie krewnych potagczone ze wspélnym
piciem duzych iloéci napoju z manioku (chicha), napadanie na fodzie etc. Jesli tak
zdefiniujemy punkt widzenia Moré, mozemy dostrzec ciekawy paradoks. Moje
badania etnograficzne sugeruja, ze jezyk moré i sposéb zycia dawnych Moré jest
dzi$ traktowany przez wspoétczesnych Moré jako co$ obcego, co przynalezy do

# Mam réwniez nieliczne informacje na temat kobiet nie-Moré porywanych z napadanych
todzi. MezczyZni zawsze byli zabijani. Jednocze$nie nikt z moich rozméwcoéw nie przypomina
sobie, zeby Moré porywali kobiety z innych lokalnych grup Moré, ktére zdaniem moich infor-
matoréw pozostawaly jednak wzgledem siebie we wrogich relacjach. Niekt6érzy wspominaja,
ze kobiety byly porywane sposérod sasiednich grup indiariskich - Itonama i Cayubaba (Chyc
2016).
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dawnych Moré (zawsze nazywanych przez moich rozméwcow: indios, ancianos,
viejos, antepasados)**. Zatem mamy tu do czynienia z interesujaca zamiang miejsc
miedzy kategoriami swéj-obcy (Moré-karafo)**. Dla dawnych Moré obcy byli
karafo. Dzi$, dodwiadczajac $wiata z punktu widzenia karafo (civilizados), to punkt
widzenia dawnych Moré (indios) staje sie obcy dla wspoétczesnych Moré.

Wydaje sie, ze w rzeczywistosci ré6znice w preferencjach matzenskich i w sto-
sunku do rdzennego jezyka moga by¢ przejawem odmiennoéci majacych swoje
glebsze podloze i dotyczacych réznych postaw wzgledem odmiennosci. O ile
Wari’ wydaja sie wktadac¢ wysilek w utrzymanie pewnego dystansu miedzy nimi
a Biatymi, o tyle Indianie Moré daza do zniwelowania tego dystansu poprzez
wlaczanie nie-Indian w relacje pokrewieristwa - dane historyczne pokazuja, ze
robig to juz od kilku pokolen, i poprzez komunikacje w jezyku hiszpariskim.
By¢ moze, zyjac jak cywilizowani, kiedy$ zechcg zawtaszczyé odmiennoéé, jaka
wspoblczesnie stal sie dla nich jezyk i sposob zycia dawnych Moré.
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SUMMARY

Language and marriage. Cultural variability among the Wari’ and Moré
Indians from a historical anthropology point of view

In this text, I compare the current socio-cultural situation of two indigenous groups from
the Guaporé region in Amazonia formerly related culturally and linguistically. I focus
on two main cultural differences between modern Wari’ and Moré Indians - language
and marriage. I argue that those are consequences of two factors. Local historicities
and a different attitude toward otherness.

Keywords: Amazonia, comparison, historical anthropology, identity.



