ELZBIETA BINCZYCKA

FLYING AFRICANS. FORMOWANIE SIE TOZSAMOSCI KULTUROWE]

AFROAMERYKANOW A NOWE RUCHY RELIGIJNE W AMERYCE

T he theme of human aerial flight permeates the mythology of Black America. —
pisze Lorna McDaniel w swoim artykule The flying Africans: extent and
strength of the myth in the Americas (McDaniel, 1990, 28). W niniejszym artykule
chciatabym przyjrze¢ sie korzeniom tego mitu oraz pierwotnym obszarom jego wy-
stepowania, a takze scharakteryzowac pokrotce zwiazek tej narracji z formowaniem
sie tozsamosci kulturowej Afroamerykanéw na tle powstawania w Ameryce no-
wych ruchéw religijnych. Przedmiotem moich rozwazan bedzie nie tyle sama nar-
racja, ile okolicznosci historyczne 1 kontekst etno-geograficzny jej powstania oraz
warunki religijno-polityczne sprzyjajace jej rozprzestrzenianiu sie.

Ze wzgledu na niedostatek materiatow zrédlowych trudno ustali¢, kiedy 1 gdzie
doktadnie zrodzily sie wérdd czarnych spolecznosci Nowego Swiata wierzenia do-
tyczace przemiany w ptaka 1 powrotu pod jego postacig do Afryki. McDaniel w za-
cytowanym przeze mnie powyzej artykule zwraca uwage, iz korzeni tej narracji
szuka¢ nalezy nie tylko na terenie dzisiejszych Stanow Zjednoczonych; dotyczy ona
nieco szerszego obszaru obejmujacego zardwno potudniowo-wschodnia czes¢ USA
jak 1 potnocno-wschodnie regiony Ameryki Potudniowej, Antyle i basen Morza
Karaibskiego, stamtad bowiem pochodza gléwnie podania, legendy, muzyka 1 po-
ezja, a takze materiaty zebrane w latach trzydziestych ubieglego wieku w ramach
Georgia Writer’s Project w pionierskich pracach pierwszych badaczy afroamerykan-
skiego folkloru wydanych w 1940 pod redakcja Mary Granger jako Drums and Sha-

dows: Survival Studies among the Georgia Coastal Negroes (Granger, 1986).
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Dzigki temu wtasnie korpusowi tekstow oraz pozniejszym, zbeletryzowanym
wydaniom legend 1 Afro-amerykanskich opowiesci ludowych (folktales) z wybrzeza
Georgii przyjeto sie kojarzy¢ mit Flying Africans z wydarzeniami, ktore mialy miej-
sce w lecie 1803 roku u wybrzeza St. Simons Island, kiedy to grupa niewolnikow
z plemienia Igbo' przetransportowana z Afryki na jednym ze statkow, korzystajac
z nieuwagi handlarzy, zdotata popetni¢ tam zbiorowe samobdjstwo.

Wszystkie fakty dotyczace tego wydarzenia pochodza z zapiskéw wlascicieli
1 handlarzy niewolnikow, ale wiekszos¢ historii jest trudna do odtworzenia. Pomi-
mo iz w 1798 roku Georgia Constitution zakazata importu niewolnikéw, wiosna
1803 roku do wybrzezy St. Simons Island przybit statek przewozacy Afrykanow
z plemienia Igbo, ktorych handlarz William Mein sprzedat Jamesowi Couperowi
(Powell, 2010, 253-280). Podczas podrozy ze Skidaway do St. Simons Island czton-
kowie plemienia Igbo wzniecili powstanie, ktore doprowadzito do smierci nadzorcy
i1 dwoch zeglarzy, jednak zamiast ucieczki wybrali zbiorowe samobojstwo w wo-
dach pobliskiej zatoki Dunbar Creek, w miejscu nazywanym teraz Igbo Landing.

Phillip Morgan w swoim artykule Lowcountry Georgia and the Early Modern
Atlantic World, 1733-1820 piszac o sytuacji georgijskiej czarnej spotecznosci w tam-
tych latach mowi o szczegblnej roli czczenia pamieci afrykanskich przodkéw. Nie-
ustanna pamie¢ o przesztosci wptywa na zywotnos¢ legend i mitow, w tym takze
mitu Flying Africans, ktory zyskal na tamtych terenach szczegdlne znaczenie

w zwiazku z wydarzeniami z 1803 roku. Jak pisze Morgan:

Apparently, the inspiration for the story was a real-life event that took place around the turn
of the century. It involved a group of Ibo (also known as Igbo) slaves brought illegally into
Georgia; transported in an overcrowded coasting schooner, they rebelled. Some of them, it
was claimed, drowned themselves in the expectation they would return to Africa. One story
was that they turned into buzzards, took wing, and flew back across the Atlantic. In this
way, the weak escaped the powerful clutches of the strong. Other versions were not connec-

ted to a drowning (Morgan, 2010, 13).

" Inne formy: Ibo, Ebo [przyp. E.B.]
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W pamieci afroamerykanskiej spolecznosci, z ktéra wywiady przeprowadzali
w latach trzydziestych cztonkowie Federal Writers' Project wydarzenie to przybiera
duze znaczenie i przyjmuje bardzo wyrazne ksztalty.

W mojej refleksji nad mitem Flying Africans chciatabym jednak p6js¢ nieco dalej,
przychylajac sie tym samym do stanowiska Kathariny Schramm 1 innych badaczy
opowiadajacych sie za tym, iz jego korzenie siegaja najprawdopodobniej samych
poczatkow niewolnictwa. Narragja ta, ideologicznie bardzo bliska pdzniejszemu
Panafrican Movement zrodzita sie jeszcze dawniej, w spoleczenstwie niewolniczym,
w ktorym, jak pisze amerykanski badacz tej tematyki Ira Berlin w swojej ksiazce

Pokolenia w niewoli:

(-..) wlasciciele niewolnikéw stworzyli ideologie podleglosci, szukajac legitymizacji swej wia-
dzy w prawach naturalnych albo boskich. Przybrata ona forme ideologii rasistowskiej, po-
niewaz niewolnictwo w Nowym Swiecie zaczeto utozsamiaé wyltacznie z ludzmi afrykan-

skiego pochodzenia (Berlin, 2010, 27).

Bezdyskusyjnie bunt Afrykanow niedaleko zatoki Dunbar Creek i zwiazane
z nim opowiesci o tym, iz buntownicy nie utopili sie w wodach zatoki, ale prze-
mienili si¢ w ptaki po to, by odlecie¢ z powrotem do Afryki, znaczaco wptynat na
ksztatt, rozpowszechnianie si¢, popularnos¢ i zywotnos¢ tej narracji. Korzenie tej
ostatniej siegaja jednak jeszcze glebiej.

Zdaniem Algirdasa Greimasa wraz z uplywem czasu i ostabianiem sie potaczenia
ze sfera sakralng mity ulega¢ moga transformacji, przeksztatcajac sie w bajki, w kté-
rych zachowana zostaje narracja 1 uktad strukturalny symboli, badz w legendy, kie-
dy to struktura mitu zostaje przeniesiona na wydarzenia historyczne i historia
ksztaltowana jest na wzor mitu (Greimas, 2007). Podobnie moze by¢ rowniez
iw tym przypadku, kiedy to na wczesniejsza strukture mityczna natozone zostaly
pozniejsze wydarzenia historyczne.

W kolejnych wiekach niewolnictwa, w miare uptywu czasu i zmian gospodar-

czo-ekonomicznych (takich jak rozwdj gospodarki plantacyjnej, radykalnie od-
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miennej formy produkcji towarow, ktora wymusita takze duze zmiany w organiza-
cji spoteczne)) majacych niebagatelny wplyw na pogorszenie sie¢ warunkdéw pracy,
a co za tym idzie obnizenie si¢ statusu kulturowego zniewolonej ludnosci, zmieniata

sie takze polityka dotyczaca samej instytucji. Dlatego, jak pisze Berlin:

Sledzac wieki historii niewolnictwa Afrykanéw i Afroamerykanéw, nalezy pamietal, ze zna-
czenie mialy zar6wno moment dziejow, jak i miejsce. Geografia niewolniczego zycia zmie-
niata sie z uptywem czasu. [...] Dopiero wojna domowa — podobnie jak w wypadku wielu
. , . . . ’ ) /
innych aspektow zycia w Ameryce — po raz pierwszy stworzyla wspélnote doswiadczen

Afroamerykan6éw (Berlin, 2010, 24).

To, co do czasu Wojny Secesyjnej’ sktadalo sie na konstrukt spoteczno-
psychologiczny, ktéry mogliby$my nazwaé ,doswiadczeniem niewolnictwa”, zale-
zalo wiec od szerokosci geograficznej, warunkow klimatycznych, historii, nastro-
jow spolecznych oraz szeregu innych czynnikéw. Z tej przyczyny stosunkowo
trudno jest naukowo mowi¢ o amerykanskim niewolnictwie jako takim, bez odno-
szenia si¢ do konkretnych wydarzen historycznych czy szerokosci geograficznych.

Mimo to proba nakreslenia zarysu ogdlnej sytuacji etnohistorycznej, ktora zro-
dzila interesujaca mnie narracje wydaje sie by¢ w tym miejscu nieodzowna, cho-
ciazby z uwagi na fakt, iz jak pisze Ewa Nowicka, w swoim artykule Sporne proble-

my w badaniach nad mitem:

Myslenie mityczne znamionuje [...] znaczny stopien etnocentryzmu w tym sensie, iz brak
jest w nim kategorii uniwersalnych, ktére stosowatyby sie do wszystkich ludzi. Mit z zatoze-
nia jest zespolem tresci jednej kultury. Nie interesuje sie porzadkiem spotecznym innych
zbiorowosci. Jako uzasadnienie spotecznego porzadku, instytucji 1 wzoréw postepowania mi-

ty z natury rzeczy ograniczaja swoje zainteresowania do danej zbiorowosci, co nie znaczy

? Podobnego zdania jest amerykafiski socjolog Ron Eyerman, w ktdrego pracy czytamy: The
notion of a unique African American identity emerged in the post-Civil War period, after slavery
had been abolished. zob. R. Eyerman, Cultural Trauma. Slavery and the Formation of African

American Identity, Cambridge 2011, s. 1.
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oczywiscie, ze te same opowiesci nie funkcjonuja w innych zbiorowosciach, juz nie jako mi-

ty, ale jako swieckie bajki, zabawne historyjki bez sankcji sakralnej (Nowicka, 1984, 88-89).

Sytuacja, o ktérej pisze Nowicka w zacytowanym powyzej fragmencie wydaje
si¢ bardzo dobrze odnosi¢ do sytuacji narracji, ktora stata sie przedmiotem niniej-
szego artykutu. Mit Flying Africans ma swoja geneze w okreslonych warunkach hi-
storyczno-spolecznych: zrodzit sie w spoleczenstwie niewolniczym (Berlin 2010,
19-35), najprawdopodobniej na potudniu dzisiejszych Stanoéw Zjednoczonych, gdzie
jestem sktonna umiejscowié jej geneze, nie tylko ze wzgledu na materiat etnogra-
ficzny zbierany tam na poczatku dwudziestego wieku, do ktérego bede sie jeszcze

odnosi¢, ale przede wszystkim z uwagi na fakt, iz jak pisze Berlin:

Preferencje plantatoré6w dla okreslonych nacji, wiezi stworzone na statkach, a by¢ moze
przypadkowa dominacja jednej grupy narodowej pozwalaly poszczegdlnym afrykanskim

kulturom odrodzi¢ sie w scenerii plantacji (Berlin, 2010, 84).

Okolicznosci te, razem z poczatkowym oporem plantatoréw wobec chrystiani-
zacji niewolnikow, stworzyly odpowiednie warunki dla uformowania sie mitu Fly-
ing Africans, ktorego poszczegédlne warianty opowiadajace o zdolnosci Afrykanéw
1 Afroamerykanow do przemiany w ptaki i powrotu do domu obecne s3 po dzis
dzien w Swiatowej literaturze i kulturze dzigki takim pisarzom jak Toni Morrison
czy Alejo Carpentier.’

Mit stanowi pewien system, nadaje sens, a przy tym tworzy kulture 1 przepaja
mysli jej uczestnikow. Jego powstanie wiaze si¢ z okreslonymi warunkami spotecz-
no-gospodarczo-przyrodniczymi; stad wlasnie moje (oparte réwniez na badaniach

folklorystow) zatozenie, iz mit Flying Africans powstal i rozwinat sie na Potudniu

* Chodzi mi w szczegdlnosci o powies¢ Morrison Song of Solomon i powie$¢ Carpentiera El re-
ino de este Mundo, ktérych polskie tytuty to Piesn Salomonowa i Krolestwo z tego $wiata. [przyp.

EB.]
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USA. Sytuacja ta mogla nie mie¢ miejsca na Potnocy, chociazby dlatego, iz spote-

czefistwo niewolnicze nigdy w pelni si¢ tam nie wyksztalcito (Berlin, 2010, 95), za$

[...] posiadacze niewolnikéw na Potnocy, w przeciwienstwie do ich kolegow dalej na potu-
nie, nie byli zainteresowani tworzeniem sie autochtoniczne] ludnosci niewolniczej. Z ich

d byl t t e autocht j lud J

punktu widzenia niewygody i koszty dzielenia si¢ z niewolnikami zattoczonymi kwaterami

przewazaly nad zyskami ptynacymi z samo odradzajace; sie sity roboczej (Berlin, 2010, 92).

W zwigzku z tym posiadacze nie zachecali swoich niewolnikéw do wstepowania

w zwiazki, nie zapewniali rOwniez rodzinom wspolnego miejsca zamieszkania,
. . . . . . ./ . . . . . .

a przeciwnie: rutynowo rozdzielali Zony i mezow, dzieci i rodzicow, a takze nie-
chetnie przyznawali im prawo do odwiedzin. Jak pisze Berlin: Na pétnocy babcie
i dziadkowie stali si¢ zjawiskiem nieznanym wigkszosci ludzi pochodzenia afrykariskie-
go.(Berlin, 2010, 92) Warunki te, z oczywistych powodow nie sprzyjaja formowaniu
sie¢ mitow ,powrotu”, ktérych jadro lezy w kontakcie z przodkami.

Po 1810 roku z Kentucky 1 Tennessee zaczeto eksportowaé niewolnikéw do in-

, . . .

nych stanéw, co wigzato sie z uchwaleniem przez Kongres w 1808 roku zakazu

transatlantyckiego handlu niewolnikami. Jak pisze Berlin:

Wewnetrzny handel niewolnikami stat sie¢ obok produkeji na plantacjach najwiekszym biz-
nesem na Potudniu i by¢ moze tez biznesem najbardziej nowoczesnym, za sprawg nowych

form transportu, sposobow finansowania oraz reklamy (Berlin, 2010, 161).

Wielkie masy ludnosci zmuszone byty wiec do migracji w inne szerokosci geo-
graficzne. Autor Pokoleri w niewoli okresla te sytuacje mianem Drugiej Przeprawy
Srodkowej (Second Middle Passage), poniewaz dla niewolnikéw stawata sie ona nie-
jednokrotnie podobnym horrorem, co sama Middle Passage — przeprawa przez Oce-
an Atlantycki z Afryki, do Nowego Swiata. Przez kolejne pokolenia stosunek do

kultury i tradycji zniewolonej ludnosci nie ulegat wiekszym zmianom. Jak pisze
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Junius P. Rodriguez w swoim artykule African American Culture and Strategies for

Survival:

Much of slavery was premised on the notion that Africans or blacks born in the Americas
who were enslaved had to be separated from any knowledge of a cultural past and indoctri-
nated in the understanding that only servitude and bondage were fitting conditions for per-
sons of their rank and status. Plantations and farms served to educate in only the most puni-
tive terms, so that the enslaved accepted the conditions in which they found themselves and
dared not fashion any sort of cultural defense against the stifling burden of labor and the de-

meaning sense of nothingness that slave status imposed on them (Rodrigiez, 2007, 121).

Kupowani, sprzedawani, posiadani, niewolnicy postrzegani byli bardziej jak
przedmioty niz osoby, za$§ wszystkie mechanizmy instytucji niewolnictwa nasta-
wione byly na utrzymywanie ich pokornych 1 zastraszonych, po to, aby plantato-
rom fatwiej byto nad nimi zapanowal. Zdaniem Rodrigueza taki stan rzeczy mogt
mie¢ miejsce jedynie wtedy, gdy niewolnicy pozbawieni byli wlasnej, odrebnej kul-

tury:

This worldview of the masters could only be replicated in the hearts and minds of slaves if
they were prevented from having a culture of their own that resisted all of these efforts and

fashioned a spirit of hope in an otherwise hopeless world (Rodrigiez, 2007, 121).

Jak pisze Rodriguez powstawanie nowych formacji kulturowych stanowi ztozo-
ny proces, w ktérym czerpanie z przesztosci jest rOwnie wazne jak odnoszenie sie
do terazniejszosci po to, by stworzy¢ spojny swiatopoglad zaktadajacy zaréwno
pewna ciagtosc, jak rowniez wprowadzajacy zmiany.

Kultura czarnych mieszkancow Afryki, pozbawionych swoich korzeni i prze-
wiezionych sita do Nowego Swiata oraz ich potomkéw, nie miata szans na taki pro-
ces ksztatltowania sie w sytuacji odciecia od rodzin i1 przodkow 1 rzucenia w nowe,
straszne okolicznosci. Wedtug Rodrigueza formacja kulturowa wytworzona w ta-

kiej sytuacji stanowita swoisty mechanizm radzenia sobie z rzeczywistoscia (coping
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mechanism) 1 byta naturalng odpowiedzia na dehumanizujaca rzeczywistos¢, w jakiej
przyszto im zy¢. Wytworzenie wlasnej kultury stanowito w tym wypadku prébe
utrzymania jakiej$ ciaglosci (poprzez odwolania sie do przesztosci 1 tradycji) oraz
jedyna mozliwg forme sprzeciwu wobec kultury biatych. Stalo sie tez jedynym ob-
szarem niepodlegajacym catkowitej kontroli z ich strony, pozwalajac przy tym zno-

si¢ brzemie, jakim bylo niewolnictwo. Jak pisze Rodriquez:

In a society where slaves owned little that was theirs, the sense that they owned their own
culture was a powerful force that helped to create an alternative reality for the slave commu-
nity. Living essentially in two worlds—one that was fashioned by the slave owners and im-
posed upon them and another that was formulated within their own hearts and minds-slaves

found a way to endure the burden of slavery (Rodriguez, 2007, 122).

Z tej perspektywy doswiadczenie niewolnictwa staje sie rodzajem traumy kultu-
rowej (cultural trauma). Wedtug Piotra Sztompki mianem traumy mozemy okresli¢
glebokie, negatywne konsekwencje zmian kulturowo-spotecznych obejmujacych
wiele aspektow Zycia. Szczegdlnie traumatogenne beda tu zmiany gwattowne i ra-
dykalne, dotykajace centralnych dla zbiorowosci wartosci, regut czy przekonar
(Sztompka, 2003, 69). Okolicznosci, ktore traume wywotalty moga by¢ réznorakie*,
jednak jej efektem jest najczesciej dezorganizacja, dyslokacja 1 wytracenie spoteczen-
stwa ze stanu roOwnowagi. Tkanka najwrazliwsza na traumatyczne doswiadczenia
jest kultura — stad mowimy wiasnie o traumie kulturowey.

W kontekscie problemu niewolnictwa tym ostatnim pojeciem postuguje sie pro-
fesor socjologii Uniwersytetu Yale Ron Eyerman w swojej ksiazce Cultural Trauma:
Slavery and the Formation of African American Identity. Jak pisze Eyerman we wste-

pie do ksiazki:

* Sztompka méwi tutaj o trzech poziomach: indywidualnej biografii, zbiorowosci 1 — na po-
ziomie makrospotecznym — historii. Trauma historyczna bedzie tu trauma wojny, kolonizagji,

rewolucji. Wiecej na ten temat zob. ( Sztompka, 2003, 454-473). [przyp. E.B.]
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The “trauma” in question is slavery, not as institution or even experience, but as collective
memory, aform of remembrance that grounded the identity-formation of a people

(Eyerman, 2011, 1).

Trauma kulturowa jest tu wiec rozumiana jako swego rodzaju forma pamieci
kolektywnej, ktorej mechanizm znaczaco rozni sie¢ od mechanizmu traumy indywi-
dualnej, poniewaz bierze udziat w formowaniu sie tozsamosci zbiorowej 1 przepra-
cowywaniu zbiorowej pamieci. Z jednej strony niewolnictwo jako wymuszone po-
stuszenstwo, subordynacja i catkowite poddanie sie¢ woli ,pana” sprzyja rozpadowi
zdominowanej grupy z drugiej zas, w szerszej (rOwniez czasowo) perspektywie do-
prowadza do uformowania sie nowej tozsamosci opartej na ,pamieci traumy”, ktora
obejmie w ten sposob takze kolejne pokolenia Afroamerykanow, nawet tych, kto-
rzy nie urodzili sie w niewoli. W ten sposob niewolnictwo, czy raczej: pamiec nie-
wolnictwa staje si¢ jedna z podwalin nowej, odrebnej formacji kulturowej. Do-
$wiadczenie traumatyzujace jest tak silne kulturowo, iz nie pozwala wroci¢ do for-
macji sprzed jego doSwiadczenia, konieczne jest wiec stworzenie nowej tozsamosci,
ktéra zapewni nowa przynaleznosc.

Przenoszac refleksje Eyermana na grunt moich rozwazan dotyczacych mitu Fly-
ing Africans, powiedzie¢ mozna, ze do$wiadczenie niewolnictwa zamyka Afryka-
nom i Afroamerykanom droge do domu, oddziela ich od Afryki bariera, ktora
znajdzie stosowne odzwierciedlenie rowniez w samej tresci mitu. Doswiadczenie
traumy niewolnictwa okreslito czarna spotecznos¢ Ameryki tak silnie, ze stalo sie
forma collective memory — zbiorowej pamieci, zdolnej oddziatywac retrospektywnie

na cala spolecznos¢. Jak pisze Eyerman:

In this sense, slavery was traumatic in retrospect, and formed a “primal scene” which could,
potentially, unite all “African Americans” in the United States, whether or not they had
themselves been slaves or had any knowledge of or feeling for Africa. Slavery formed the
root of an emergent collective identity through an equally emergent collective memory, one
that signified and distinguished a race, a people, or a community depending on the level of

abstraction and point of view being put forward (Eyerman, 2011, 1).
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Doswiadczenie niewolnictwa to do$Swiadczenie konstytuujace nowa tozsamosé
kulturowa, razem z jej potencjatem, ktory w procesie formowania sie tej tozsamosci
jest w stanie pomoéc jednostkom osiagnaé samorozumienie, poprzez zmuszenie ich
do autorefleksji nad wtasna kondycja 1 historia. Tozsamos¢, ktorej etosowi odpo-

wiada mit Flying Africans. O kolejnym etapie tej Swiadomosci pisze Eyerman:

Once this consciousness has matured and become a political force, whites would be forced to
recognize their own limitations and culpability, their own particularism. It was here that in-
tellectuals would have a leading role to play, in the development of this racial consciousness,
and in its transformation into a political force through organized collective action (Eyerman,

2011, 70-71).

Rozbicie kulturowe, utrata tradycyjnych plemiennych wartosci oraz system za-
kazow 1 nakazé4w wprowadzonych przez posiadaczy ztozyly sie na specyficzny
uktad dzielacy mieszkancow Ameryki na dwie, ostro odgrodzone od siebie klasy:
biatych ,pandéw” i czarnych niewolnikéw. Pomimo takiego odseparowania (i duze-
go oporu ze strony posiadaczy) w miare uplywu czasu nastepowata chrystianizacja
tych ostatnich.

Wedtug Iry Berlina istotnym czynnikiem majacym wpltyw na ksztaltowanie sie
tozsamosci sprowadzanych do Ameryki niewolnikéw byt takze negatywny stosu-
nek misjonarzy chrzescijanskich do czarnoskorej ludnosci i jej ,bluznierczych 1 nie-
ludzkich” obrzedow religijnych czy praktyk poligamicznych (Berlin, 2010, 83-84).
Mimo to, jak pisze Rodriguez, na potudniu dzisiejszych Stanéw Zjednoczonych
w okresie poprzedzajacym wojne secesyjna powszechny byl poglad, iz niewolnicy
majacy styczno$¢ z Chrzescijafistwem s3 bardziej pasywni 1 ulegli niz ci, ktérych
chrystianizowa¢ nie usitowano, dlatego tez plantatorzy zachecani byli do ,nawraca-
nia” niewolnikow, nie w trosce o ich Zbawienie, ale zeby poprawi¢ wydajnos¢ pra-
cy 1 utatwié sobie zarzadzanie plantacjami (Rodriguez, 2007, 124).

Niewolnicy poczatkowo opierali sie chrystianizacji, jesli jej proby byly w ogodle

podejmowane, z czasem sytuacja ta ulegla jednak zmianom, nawet wtedy jednak sita
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podziatow spotecznych i odrebnos¢ klasy panow od klasy niewolnikéw prowoko-

wala ostre zaznaczenie religijnych odrebnosci.

Warunki te wywolaly zapotrzebowanie na religie ucieczki o charakterze ekstatycznym, opar-
ta na importowanych z Afryki elementach wierzen Fonéw, Jorubow i Mandingo (w pdzniej-
szym okresie takze ludow Bantu) ,ubranych” w katolicka liturgie. Zebrania nocne (calendas)
przeistaczaly sie w praktyki kultowe, z doprowadzaniem sie do stanu transowego przy wto-

rze bebnow (Szyjewski, 2008, 556).

— pisze Andrzej Szyjewski. Francuski Le Code Noir podpisany przez Ludwika XIV
w 1682 roku 1 bedacy podstawowa ustawa regulujaca status niewolnikow zyjacych
na francuskich Antylach, a p6zniej rowniez w Luizjanie (Chew, 2007, 230-231)
otwarcie zakazywat jednak publicznego praktykowania religii innych od katolicy-
zmu, stad we francuskich koloniach Nowego Swiata spotkania religijne nabraly cha-
rakteru tajnych stowarzyszen, gdzie bebny traktowano jako swietosé, a glos ich ttu-
miono wkopujac w ziemie.(Szyjewski, 2008, 556)

To wlasnie woéwczas wytonily sie, wedlug Szyjewskiego nowe autorytety religij-
ne, za$ zwiazki calendas dajac jedyna mozliwosé na kontynuowanie tradycji afry-
kanskich zaczety dziataé oficjalnie jako tak zwane kota wzajemnej pomocy cabildo
1 combite.

Do niewolnikow, ktorzy zdecydowali sie na przyjecie chrzescijanistwa przema-
wialy szczegélnie starotestamentowe historie o niewoli egipskiej i Mojzeszu. Jak

pisze Rodriguez:

The story of Moses, though muted to conform to the wishes of southern planters, found spe-
cial meaning among the long-suffering bondsmen who were longing for liberation. In many
respects, the messianic language of redemption found in the Christian message offered hope
to those who awaited a better day and also inspired the urgency of action to seek justice in
the face of ever-present evil. Depending on the reading of the gospels, one might find their
redemption awaiting in the hereafter, or a more immediate day of judgment might await

them (Rodriguez, 2007, 124).
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Niewolnicy stali si¢ zdaniem Rodrigueza szczegélnie podatni na chrzescijanska
ewangelizacje, poniewaz sprawy wiary nie ograniczaty sie dla nich tylko i wylacznie
do udziatu w nabozenstwach, ale odwotywaly sie takze wprost do ich codziennego
doswiadczenia.

Dla rozwoju nowych ruchéw religijnych bedacych synkretyzmami religii ple-
miennych (afrykanskich, nierzadko réwniez z pewnymi komponentami indianski-
mi) 1 chrzescijafistwa kluczowy stat sie wiek XIX i zniesienie niewolnictwa, ktore
rozbito dualistyczng strukture spoleczna, o ktérej mowitam powyzej. W 1804 po
rewolucji niewolnikéw z francuskiej kolonii Saint-Domingue proklamowano nie-
podlegtos¢ Haiti, w 1833 roku zniesiono niewolnictwo w koloniach brytyjskich,
aw 1848 w koloniach francuskich, zas w roku 1865 roku niewolnictwo na terenie
USA zniosta trzynasta poprawka do Konstytucji Stanéw Zjednoczonych. Kraje
Ameryki Potudniowej, oprécz Brazylii, gdzie parlament znidst ostatecznie niewol-
nictwo w 1888 roku, znosily niewolnictwo same w miare uzyskiwania niepodlegto-
Sci: Chile w 1823 roku, Meksyk w 1829, Boliwia 1831, Urugwaj w 1842, Ekwador
w 1851, Peru i Wenezuela w 1854, za$ na Kubie dokonat tego rzad hiszpanski
w 1880 roku. W konsekwencji tych wydarzen wiekszos¢ bytych niewolnikow, opu-

Sciwszy plantacje, przeniosta sie do miast. Jak pisze Szyjewski:

W tych warunkach religia musiata pozosta¢ eskapistyczna. Byly niewolnik pozostawiony
sam sobie rychlo ladowat w grupie kultowej. Czas ten wykorzystaly najréznorodniejsze mi-

syjne ruchy amerykanskie na propagowanie swoich idei (Szyjewski, 2008, 567).

Zmiana statusu czarnej ludnosci wprowadzita zamet w stosunkach pomiedzy
wyzwolencami 1 ludzmi, ktérzy dotychczas znali ich tylko jako niewolnikow. Za-
niepokojeni byli zarowno plantatorzy czy byli posiadacze, ktorym nietatwo byto
pogodzic sie z nowa sytuacja, jak i biali nieposiadajacy wczesniej niewolnikow, jako,
ze dystans pomiedzy czarnoskérymi a nimi ulegt znacznemu zmniejszeniu. Natu-

ralna niejako konsekwencja takiej sytuacji byto narastanie wzajemnej wrogosci, kto-
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re sktonito zaréwno jednych jak 1 drugich do wycofania sie w dwa osobne $wiaty.

Jak pisze Berlin:

Dla czarnych taka separacja stata sie okazja, by odkry¢ na nowo swa szczeg6lna historie 1 od-
zyskaé wyjatkowe dziedzictwo. Niezaleznos¢ kwater niewolnikow — ich odrebny jezyk,
muzyka, wierzenia, modele przywodztwa — zaowocowata afro amerykanskimi szkotami,
bractwami, stowarzyszeniami dobroczynnymi oraz, co najwazniejsze, kosciotami. Instytucje
te wiodly przed wojna’ niepewny, czesto krétkotrwaty zywot, albo, w przypadku kosciotéw
dla biatych i czarnych, spychaly czarna ludnos¢ na podrzedna pozycje, ktéra nazwaé by

mozna co najwyzej obywatelstwem drugiej klasy (Berlin, 2010, 244)

Na terenie Stanéw Zjednoczonych w sferze religijnej zachowata sie jednak pew-
na ciagltos¢ — powstale po wyzwoleniu koscioty, podobnie jak odbudowywane ro-
dziny czy nazwiska przybierane przez wyzwolencow, wywodzity sie bezposrednio
z dawnego porzadku, ktory oczyszczony zostal tylko z ograniczen niewolnictwa.
W ten sposéb powielano znane sprzed wojny teologie 1 przynalezno$¢ wyznaniows.
Tymczasem od poczatku lat czterdziestych do potowy lat szes¢dziesiatych dzie-
wietnastego wieku na Jamajce rozwingt sie czarny (tubylczy) baptyzm stawiajacy
sobie obok celow religijnych takze cele polityczno-spoteczne, ktérego kulminacjy
stato sie Wielkie Przebudzenie (Great Awakening) z roku 1861. Jego celem byta re-
konstrukcja tacznosci 1 wiezi kulturowej pomiedzy czarnoskorymi mieszkancami
Afryki 1 Jamajki.

Pomiedzy innymi ruchami religijnymi w latach szes¢dziesiatych dziewietnastego
wieku rozwineta sie rowniez, silnie nawiazujaca do praktyk i rytualow afrykanskich
Pocomania.

W kontekscie tematu niniejszej pracy formacja ta wydaje sie szczegdlnie intere-
sujaca, z uwagi na fakt, iz sprzezone z nia wierzenia i rytualy bardzo silnie zogni-

skowane s3 wokot mitu 1 dramatu regeneracji kulturowej, z jego centralng wiarg

> Chodzi tu o Wojne Secesyjna [przyp. E.B.]
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w koegzystencje $wiata doczesnego 1 duchowego uniwersum przodkow. Jak pisze

Leslie R. James:

Milions of Africans were brought to the New World, including Jamaica, to work as slaves on
the sugar plantations or estates that developed as the base of the modern industrial and eco-
nomic system. Most of the slaves, who came from West Africa, carried their ancestral or tra-
ditional religious and cultural system with them across the Atlantic, and used it to develop
new religious and cultural systems in response to the hardships and brutality of slavery and
plantation life. Pocomania belongs to what is called Revivalism in Jamaican religions. Conse-
quently, the terms “Revivalism”, “Pocomania”, “Kumina” and “Zionism” are frequently used
to refer to various indigenous Jamaican religious traditions that bear similar features (James,

2009, 323).

Pocomania modyfikuje afrykanskie dziedzictwo przodkow i dostosowuje je do
kontekstu Jamajskiego przynoszac swoim wiernym uzdrowienie z kulturowej
traumy niewolnictwa i utraty ojczyzny przodkow. Kwestie tozsamosci s3 tu niero-
zerwalnie splecione zagadnieniem duchowego dziedzictwa. Wiez miedzy zywymi
1 umartymi przektada sie tu na zwiazek pomiedzy teraz i dawniej, Jamajka 1 Afryka,
stad bardzo silna w tej formacji stata sie idea, rozumianego zaréwno fizycznie, du-
chowo jak 1 metaforycznie powrotu do Afryki, ktory moze mie¢ miejsce rowniez
po $mierci.

Nieco pozniej, bo w 1920 roku na samej Jamajce pojawia sie, wywodzacy sie
z kosciota metodystéw bedwardyzm, ktorego nazwa wzieta sie od nazwiska jego
proroka Bedwarda, ktory oglosit sie drugim Chrystusem, dziesie¢ lat pézniej zapo-
czatkowany zostal ruch Rastafari, zas Bedward 1 Marcus Garvey (tworca podstawo-
wych zalozen rastafarianizmu) postrzegani sa jako ,Mojzesz 1 Aron” jamajskiego
panafrykanizmu. Swiadomoé¢ wspblnego do$wiadczenia niewolnictwa, kolonialne-
go wyzysku 1 dominacji a takze wszechobecny charakter rasizmu zmusita czarna
ludnos¢ USA, Karaibéw 1 Afryki do uformowania wspodlnego frontu. Frontem tym

stat sie Pan-African Movement.
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Korzenie panafrykanizmu s3 dla badaczy tak stare jak handel niewolnikami, ale
w kategoriach zorganizowanego, samoswiadomego ruchu rozpoczat sie on w pierw-
szym dwudziestoleciu dwudziestego wieku na terenie bylych kolonii brytyjskich.®
Jako ideologie po raz pierwszy zdefiniowal panafrykanizm William du Bois scisle
wiazac go z nacjonalizmem Afrykanskim 1 dazeniem narodéw Afryki zaréwno do
spoteczno-politycznego wyzwolenia, jak 1 do zjednoczenia catego kontynentu.

Idee panafrykanskie miaty swoje zrodto w ruchach zwiazanych z czarnym na-
cjonalizmem (Black Nationalism) najbardziej wyrazistym w latach dwudziestych
dwudziestego wieku podczas tzw. Renesansu Harlemu (Harlem Renaissance — lata
20 1 30 dwudziestego wieku), kiedy to czarni tworcy, pisarze 1 muzycy uzywali swo-
jego talentu jako mozliwosci ekspresji swojej kulturowej tozsamosci. Jego odpryski
znalez¢ mozna réwniez w tworczosci artystow afroamerykanskich urodzonych
w kolejnych dekadach, co $wiadczy o nosnosci 1 aktualnosci tych idei, czego przy-
ktadem moze by¢ zainspirowana idea powrotu do zrédet (return to the source) twor-
czos¢ Faith Ringgold z lat szes¢dziesiatych, o ktorej pisze Alma J. Billingslea-Brown,
w swojej pracy Crossing Borders Through Folklore: African American Women's Fiction

& Art:

The expression of Africanité and the idea of the “return to the source” in Ringgold’s work
range from the conscious adaptation of African design patterns and the description of African
textile techniques to the use of African mystical and cosmological beliefs. The Wake and Res-
urrection of the Bicentennial Negro (Figure 3) is a performance piece that draws on these mys-
tical and cosmological beliefs. With masks and taped music as background, performers mime
and dance the event of a black American wake that culminates in a uniquely African resur-

rection (Billingslea-Brown, 1999, 62).

® Teren bytych kolonii francuskich zdominowata, wyksztatcona na poczatku lat trzydziestych
we Francji, doktryna negritude, zakladajaca powrét do, zmarginalizowanej i zdeprecjonowane;j
przez biatych kolonialistéw ,,murzynskosci” 1 postulujaca separacje cywilizacji afrykanskiej od in-

nych przy réwnoczesnym gloszeniu haset rasistowskich wobec kolonizatoréw. [przyp. E.B.]
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Solidarnos¢ czarnych mieszkancéw Nowego Swiata 1 Afryki wykreowana zosta-
ta przez etos wspotdzielonego doswiadczenia opartego na tym samym kulturowym

1 historycznym dziedzictwie.

Essentially Pan-Africanism developed from consciousness into a movement that galvanized
resistance against colonialism in Africa and worldwide racism by the mid-twentieth century

(Adeleke, 2007, 193).

— pisze Tunde Adeleke. Ten sam etos przyczynit sie do powstania 1 popularnosci
narracji Flying Africans, jeszcze przed uksztattowaniem sie na poczatku dwudzieste-
go wieku samego ruchu panafrykanskiego. Korzenie panafrykanizmu i mitu Flying
Africans s3 tozsame, bo interesujaca mnie opowies¢ podobnie jak Pan-African
Movement ma swoje zrodto w przekonaniu o duchowej facznosci czarnych miesz-
kahacéw Nowego Swiata z Afryka. Przekonanie to zaznacza sie silnie juz niemal
u samych poczatkéw niewolnictwa. Jak pisze Katharina Schramm, omawiajac dzieje

formowania sie wsréd niewolnikéw nowej afroamerykanskiej tozsamosci:

If Africa was acknowledged in this cultural universe, the continent often featured as a spiritu-
al or metaphysical entity. In songs and, above all, in the emergent religious culture of Blacks,
Africa served as a point of reference to which the slaves’ hopes for redemption could be at-
tached. The biblical prophecy “Princes shall come out of Egypt; Ethiopia [standing for Africa
as a whole] shall soon stretch her hands unto God! (Psalms 68.31) became an important
means of self-assurance, because it entailed the promise of an end of suffering and the belief in

cultural resurrection (Schramm, 2010, 39).

Schramm piszac o panafrykanizmie nazywa go ,powrotem do domu” — Home-
coming, zastrzegajac przy tym, iz stal sie on na przestrzeni czasu ideologia majaca
bardzo duzy potencjal zarowno w jednoczeniu jak 1 dzieleniu ludzi w swoich ha-
stach ,powrotu” i ,wyzwolenia Afryki, czarnego kapitalizmu etc. operujac katego-
ria Afryki jednolitej 1 (w réznych znaczeniach) homogenicznej; a wiec nie-

rzeczywistej. Autorka African Homecoming... zajmuje sie¢ w swojej ksiazce kwestia-
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mi ideologiczno-politycznymi, podkreslajac rownoczesnie, w rozdziale podsumo-
wujacym, iz tytutowy ,powrdt do domu” jest fenomenem o bardzo dtugiej historii.
W ten sposéb zataczamy koto, po raz trzeci wracajac do wspomnianego przeze
mnie mitu Flying Africans, na ktorego powigzanie z ideologia panafrykanska wska-

zuje takze sama Schramm:

However, homecoming is a phenomenon with a long history. It hasit'srootsinthe
mythsofthe “flying Africans” who were said to return home after death in
bondage, and it found an expression in the first attempts of freed slaves to resettle on the Af-

rican continent (Schramm, 210, 245).

Istotnos¢ tej narracji dla ksztaltowania sie tozsamosci etnicznej Afroameryka-
now jest wiec nie do przecenienia, poniewaz zawiera ona w sobie jedna z najbardziej
kluczowych dla amerykanskiej czarnej diaspory idei. Jej znaczenie poglebia ustna
forma — w niepismiennej spolecznosci oddziatywanie przekazoéw oralnych ma kapi-
talne znaczenie, zas potencjal mitu 1 podania ludowego (folkzale) jest w takich oko-
liczno$ciach fundamentalny dla pozostawania w Zywym kontakcie z przesztoscia.®

Jak pisze Rodriguez:

One of the strongest cultural elements within the slave community was the power of story to
convey message and meaning while preserving the historical association with a remembered
past. Among peoples who were largely illiterate, the use of story to convey knowledge and

institutional history was quite powerful. Use of the oral tradition permitted the

” Podkreslenie moje [przyp. E.B]

® Warto w tym miejscu odnies¢ si¢ do rozwazaf Derridy dotyczacych opozycji mowy i jezyka
pisanego. Autor Margineséw filozofii wychodzi od pierwotnej, zapomnianej juz ambiwalencji
greckiego stowa farmakon, ktore stosuje Platon do okreslenia, czym jest pismo. Pismo jest farma-
konem — trucizna 1 lekarstwem jednocze$nie. Ma by¢ lekarstwem na pamie¢, ale tak naprawde jest
trucizna, bo to co zapisane, nie musi by¢ pamietane. Tekst zapamietany oddziatuje inaczej niz tekst
zapisany. Pismo to proteza pamieci — pomaga, ale odcina od pelni mozliwosci i dziata wbrew natu-

rze (Derrida, 1992, 39-61).
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transgenerational migration of ideas and beliefs to occur, so that younger generations of

slaves might have some connection with a dynamic, albeit distant, past (Rodriguez 2007, 124).

Opowies¢ o Flying Africans ma wiec wielki potencjat mogacy spoié afrykanska
przeszlo$§¢ z amerykanska terazniejszoscia, ideologie panafrykafiska z medycyna
ludowa i wudu. Mimo jej przemoznego wptywu na wspolczesng kulture (jest to mo-
tyw wyraznie wystepujacy w muzyce wywodzacej sie od Negro spirituals), a takze
literature dla dorostych (wspomniani przeze mnie powyzej Morrison 1 Carpentier
to tylko dwoje z szerokiego grona prozaikéw odwotujacych sie wprost do tego mi-
tu) oraz literature dziecieca 1 basnie jest to temat wciaz nie do konca przebadany
1 prawie zupelnie nieznany polskiemu odbiorcy.

Ogromny potencjal tej, wciaz niedostatecznie zbadanej, narracji ma tutaj klu-
czowe znaczenie — poprzez swoja obecno$¢ w powiesciach ttumaczonych na wiele
jezykdw, znanych i cenionych na autoréw stat sie on istotna czescia $wiatowego
dziedzictwa kulturalnego. Jego nieeuropejska geneza jest o tyle istotna, ze stanowi
odbicie ,innego porzadku” i nie pozwala interpretowa¢ go w kategoriach, ktore
chciatby narzuci¢ umyst europocentrycznego odbiorcy. Jak zauwaza Toni Morrison

w wywiadzie dla New Republic z 1981 roku:

I think the myths are misunderstood now because we are not talking to each other the way
I was spoken to when I was growing up in a very small town. You knew everything in that
little microcosm. But we don’t live where we were born (...). So the myths get forgotten. Or
they may not have been looked at carefully. Let me give you a example: the flying myth in
Song of Solomon. If it means Icarus to some readers, fine; I want to take credit for that. But
my meaning is specific: it is about black people who could fly. That was always part of the
folklore of my life; flying was one of our gifts. I don’t care how silly it may seem. It is eve-

rywhere—people used to talk about it, it’s in the spirituals and gospels.” (LeClair, 1994, 122)

Chodzi tu o cos wiecej niz historia Ikara. Odwotujac sie do narracji Flying Afri-
cans wprowadza Toni Morrison do kanonu $wiatowej literatury pewna konkretna

narracje majaca swoje korzenie w wierzeniach i1 opowiesciach amerykanskiej czarnej
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diaspory, roznigca sie od greckiego mitu takze tym, iz jest ona zywa, prawdziwa.
W dobie $wiatowego spoteczenstwa transfer pewnych tresci kulturowych w rézne
zakatki swiata jest tylko kwestia czasu, stad narracja ta rozprzestrzenita si¢ daleko
poza miejsce swojego pochodzenia i pierwotnego wystepowania. Mimo to jej sens
jest od nich nieodlaczny; by méc go zrozumie¢ nalezy siegnac¢ do miejsc i sytuacji
tworzacych sama opowies¢, ktorg teraz, dziesiec lat po wyrdznieniu Morrison Lite-
racka Nagroda Nobla, jestesmy sktonni uznac za ,nasza”.

Jedyna znang mi polska badaczka tej tematyki, a w szczegdlnosci jej literackich
przejawow, jest dr hab. Katarzyna Mroczkowska-Brand, ktorej pragne serdecznie

podzigkowal za pomoc 1 inspiracje do napisania niniejszego artykutu.
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