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Wyobraznia fantazmatyczna a animizm
w Amazonii. O ograniczeniach w stoso-
waniu pojecia fantazmat w badaniach an-
tropologicznych

It goes without saying, but I will say it anyway, that when I speak of Ese
Ejja “animism” I do not mean it as a concept to be evaluated but as a pheno-
menon for us to understand. In other words. [ am not interested in whether
they are right or wrong in talking about the eshahua of animals or plants,
but what it means to them.

Isabella Lepri

Wprowadzenie'

spélczesne antropologiczne teorie animizmu rozumieja go przede

wszystkim jako ontologie, ktéra zaklada, ze pewne cechy ludzkie
(ciato, dusza, jezyk, kultura) sa réwniez wlasnoscia innych bytéw, takich jak
niektére zwierzeta, roéliny, obiekty i zjawiska przyrodnicze. W przekonaniu
amazonskich animistéw $wiat zamieszkiwany jest przez Osoby, ktérych sto-
pient podmiotowosci zazwyczaj zalezy od mozliwosci, jakie daja im ich cie-
lesne formy. Najpotezniejsze z bytéw zamieszkujacych ten swiat (powerful
beings?) moga zmienia¢ swoja zewnetrzna forme cielesng, w jakiej manife-
stuja sie innym. Jest to $wiat, w ktérym podmiot nigdy nie ma pewnosci z kim

* Chcialbym podziekowa¢ dwém anonimowym recenzentom oraz uczestnikom ,Forum
doktorantéw”, organizowanego przy IEIAK UAM, w ramach ktérego prezentowana byta robo-
cza wersja tekstu, za wnikliwe uwagi krytyczne. Mam nadzieje, ze ich uwzglednienie uczynito
tekst bardziej klarownym.

2W klasycznych etnografiach opisywane jako ,,duchy”. Jednak ze wzgledu na historyczno-
kulturowe konotacje tego pojecia na potrzeby niniejszego tekstu przyjmuje nowsza, bardziej
neutralng nomenklature — sprawcze byty (powerful beings), por.: 1. Lepri, Bodies, Souls and
Powerful Beings: Animism as Socio-Cosmological Principle in an Amazonian Society, [w:] The
Handbook of Contemporary Animism, ed. G. Harvey, Durham, Acumen 2013, s. 294-306.
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ma do czynienia. Poniewaz zewnetrza posta¢, pod jaka byty widzg siebie na-
wzajem (ich cielesna forma) zawsze kryje w sobie jaki$ stopien podmioto-
wosci®. Na przyklad, zdaniem potudniowoamerykanskich Indian Ese Ejja?,
pozornie zwyczajne zwierze napotkane w lesie moze posiada¢ eshahua (ter-
min tlumaczony zazwyczaj jako ,dusza”)® lub w ogéle okaza¢ sie edosiquiana
(sprawczym bytem), jedynie manifestujacym sie pod postacia zwierzecia. Co
istotne, tak rozumiany animizm to nie tylko przekonania, ale réwniez wyni-
kajace z nich praktyki. Francuski antropolog Philippe Descola pisze wprost,
ze animi$ci nawigzuja z naturg relacje spoteczne. Animizm jawi sie zatem
jako zespét pogladéw i zachowan radykalnie odmiennych wzgledem panuja-
cego w kulturze Zachodu naturalizmu®.

Celem tekstu jest refleksja nad pytaniem: czy pojecie fantazmatu moze
by¢ przydatne jako narzedzie interpretacyjne w antropologicznych bada-
niach nad animizmem? Jak staram sie pokaza¢, pomysly interpretowania
animizmu w kategoriach fantazmatu byly obecne juz od samych poczatkéw
naukowej refleksji nad tym fenomenem. Argumentuje, ze pojecie fantazmatu
moze by¢ potencjalnie uzyteczne do interpretacji animizmu jedynie przy od-
rzuceniu jego potocznego rozumienia i radykalnym przedefiniowaniu jego
ujecia psychoanalitycznego. Jednak nawet wéwczas pozostaje narzedziem
problematycznym.

W potocznym odbiorze fantazmat jest zazwyczaj rozumiany jako ztudze-
nie, wytwor wyobrazni, bardzo luzno lub wcale zwigzany z doswiadczeniem.
Moéwiac o fantazmatach, mamy na mysli urojenia, iluzje, fantazje. Potoczne
rozumienie fantazmatu niesie ryzyko upatrywania w nim przyczyn tych wy-
powiedzi badz zachowan, ktére z réznych wzgledéw uznamy za irracjonalne.
Jako przyklad rozwazmy narracje amazonskich animistéw na temat jagu-
aréw i dzikich $win pekari. Wedlug Indian zwierzeta te postrzegaja siebie sa-
mych jako posiadajacych ludzkie ciala, ludzkie domy, relacje spoteczne i ludzka
kulture’. Takie narracje, ze wzgledu na ich pozornie irracjonalng tres¢, tatwo
moga by¢ uznane za przyktad fantazmatéw niemajacych wiele wspdlnego z
doswiadczeniem. Argumentuje, ze interpretowanie takich wypowiedzi w ka-

3E. Viveiros de Castro, Cosmological Perspectivism in Amazonia and Elsewhere, HAU Master
Class Series, Manchester 2012; P. Descola, Beyond Nature and Culture, transl. J. Lloyd, The
University of Chicago Press, London - Chicago 2013.

* Grupa indianska z rodziny jezykowej takana zamieszkujaca wzdluz rzeki Beni na tere-
nach Boliwii i Peru. Znani réwniez pod nazwa Chama w Boliwii i Huarayos w Peru.

°®Na temat dylematéw zwigzanych z ttumaczeniem tego terminu zobacz: I. Lepri, op. cit.

6 P. Descola, In the Society of Nature: A Native Ecology in Amazonia, transl. N. Scott,
Cambridge University Press, Cambridge 1996.

"E. Viveiros de Castro, Cosmological Deixis and Amerindian Perspectivism, “The Journal of
the Royal Anthropological Institute” 4, no. 3, 1998.
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tegoriach fantazji jest zagrozone bledem etnocentryzmu. Z tubylczego punktu
widzenia tre$¢ tych narracji ma swoje zrédlo w doswiadczeniu. Zatem antro-
pologiczna interpretacja animizmu musi uwzgledniaé ten aspekt animistycz-
nego punktu widzenia.

W literaturze naukowej rozpatrywanie animizmu w kategoriach fanta-
zmatoéw, czy szerzej tworéw wyobrazni, jest obecne juz od samych poczatkéw
XIX-wiecznych rozwazan nad geneza religii. W niniejszym tekscie skupiam
sie na dwéch przedstawicielach klasycznej psychologicznej interpretacji ani-
mizmu. Na podstawie prac Wundta i Freuda staram sie pokazaé¢, jak animizm
zaczal by¢ rozumiany w kategoriach psychologicznych mechanizmoéw. Na-
stepnie przechodze do wskazania ograniczen i ukrytych zatozen zwigzanych
z psychoanalitycznym rozumieniem fantazmatu. Jednak glebsza krytyka
tego narzedzia jest, moim zdaniem, mozliwa dopiero w §wietle rozstrzygnie¢
metodologicznych charakterystycznych dla badan antropologicznych. Zgod-
nie z antropologicznym credo przyjmuje, ze poznawczo uprzywilejowany jest
tubylczy punkt widzenia zjawisk okreslanych przez nas jako animizm. Opie-
rajac sie na pracach antropologicznych wskazuje istotna role, jaka odgrywa
w $wiatopogladzie animistycznym wiedza pochodzaca z doswiadczenia. Ta
procedura pozwala mi przeprowadzi¢ ten rodzaj krytyki fantazmatu, ktéry
stawia nowe problemy badawcze.

Wundt, Freud i animizm

Wprawdzie Wundt nie poswiecit zadnego odrebnego tekstu dla stworzenia
teorii animizmu, jednak wiaczy! sie w XIX-wieczng debate nad genezg religii,
odnoszac sie réwniez do tego zjawiska. Z jednej strony, mozna przedstawic
zastrzezenie, ze koncepcja Wundta zdecydowanie opiera sie na pomystach
zaproponowanych przez klasyka religioznawczych studiéw nad animizmem,
Edwarda Burnetta Tylora. Rzeczywiscie, niemiecki psycholog zaakceptowat
Tylorowskie spekulacje na temat tego, ze idea duszy (ozywiajacej byty na-
tury) musiala pojawi¢ sie w umysle czlowieka pierwotnego przede wszyst-
kim w wyniku blednych interpretacji takich zjawisk, jak: sen, omdlenia czy
$mierc®. Z drugiej jednak strony, Wundt dzieki swoim pionierskim badaniom
z zakresu psychologii eksperymentalnej, mégt wyrazniej sprecyzowaé wspo-
mniane sugestie Tylora.

Przede wszystkim Wundt w przeciwienistwie do Tylora nie interpreto-
wal animizmu jako religii, przy czym jego argumentacja nie opierala sie na

8E. B. Tylor, Cywilizacja pierwotna: badania rozwoju mitologji, filozofji, wiary, mowy, sztuki
i zwyczajow, przel. Z. A. Kawerska, ,Wydawnictwo Glosu”, Warszawa, 1896.
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modnym wéwczas stwierdzeniu (przeciwko ktéremu Tylor wystepowal), ze
spoleczenstwa pierwotne po prostu nie sg zdolne do uczué¢ wyzszych i zacho-
wan tak wzniostych jak religia. Propozycja Wundta opierala sie na innego
typu argumentach. Wundt uwazal, ze o religii mozemy méwi¢ dopiero wtedy,
kiedy mamy do czynienia z wyobrazeniem idei transcendencji. Natomiast
zdawal sie dostrzega¢, ze w animizmie wszelkie idee na temat duszy i bytéw
duchowych zaktadajg mozliwo$¢ doswiadczenia ich obecnosci®. W tym sensie
animizm nie byl religia, a bardziej swiatopogladem'. Traktowal nie o tym, co
transcendentne, ale o tym, co istnieje jako dostepne doswiadczeniu.

Z pozytywistycznego punktu widzenia XIX-wiecznych badaczy nie ule-
galo watpliwosci, ze owe pojawiajace sie w narracjach animistéw byty du-
chowe nie istnieja obiektywnie w sensie empirycznym. Przez psychologéw
postrzegane byly one jako umyslowe idee, bedace efektem zachodzacych
proceséw psychicznych zwigzanych z apercepcja, funkcjonowaniem pamieci
czy fantazjowaniem''. Jednoczesnie nie odmawiali oni animistom prawa
do subiektywnego odczuwania obecnosci tych bytéw. Nie zakladali réw-
niez, ze skoro bytéw duchowych nie ma, to jedynym uzasadnieniem dla nar-
racji na ich temat jest umieszczenie ich w obrebie systemu wierzeniowego.
Alternatywnym sposobem bylo przyjecie zalozenia, ze istnieja one w su-
biektywnym $wiecie animisty jako projekcje lub fantazmaty, na mocy praw
psychologicznych.

Nie jest moim celem wikla¢ sie¢ w szczegély psychologicznych teorii
Wundta. Na potrzeby niniejszego tekstu chcialbym jedynie zasygnalizowac
te fragmenty jego koncepgji, ktére lezaly u podstaw animizmu w rozumieniu
omawianego tu nurtu psychologicznego. W kontekscie prac Wundta takim
podstawowym pojeciem bedzie jego koncepcja apercepdji.

Najogoélniej rzecz ujmujac, Wundt poprzez apercepcje rozumial taki pro-
ces poznawczy, ktéry angazuje uwage podmiotu i koncentruje jg na okreslo-
nym zjawisku, jednoczeénie determinujac jego interpretacje. Uwage nalezy

9 Jak zauwaza znawca dorobku Tylora — Martin Stringer — pojecia takie, jak ,duch” czy
,dusza” (majace swoje konotacje historyczno-kulturowe), uzyte zostaly przez twérce klasycznej
teorii animizmu do opisu bytéw, ktérych status ontologiczny z punktu widzenia spoleczenstw
pierwotnych mdgl by¢ inny niz ten, ktéry my przypisujemy duchom. M. D. Stringer, Rethinking
Animism: Thoughts from the Infancy of Our Discipline, “The Journal of the Royal Anthropological
Institute” 5, no. 4, 1999, s. 546.

Warto podkresli¢, ze réwniez Freud uwazatl animizm za system myslenia, a nie religie.
Poréwnaj S. Freud, Totem i tabu: kilka zgodnosci w zyciu psychicznym dzikich i neurotykow, przet.
M. Poreba, R. Reszke, Warszawa, Wydawnictwo KR, 1997., s. 104. Powrécimy do tego rozrdz-
nienia w dalszej czesci tekstu.

1 Por6wnaj w szczegdlnosci rozréznienie jakie czyni Wundt miedzy umystem a duchem
(spirit), w: W. M. Wundt, Principles of Physiological Psychology, transl. E. B. Titchener, London,
S. Sonnenschein & Co., The Macmillan Co., New York 1904, s. 18.
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rozumie¢ tutaj jako stopient zawezania $wiadomos$ci podmiotu w kierunku
zjawiska, ktérego ten doswiadcza. Skupianie uwagi na danym zjawisku ozna-
cza eliminowanie z pola §wiadomo$ci innych bodzcéw i wyczulenie na bodzce
zwigzane z tym konkretnym zjawiskiem. Co istotne, s3 to zaré6wno bodzce
pochodzace z zewnetrz, jak i wewnatrz ciata (np. emocje). Tak rozumiana
apercepcjajest w psychologii Wundta prawidlowym procesem poznawczym®.

Najkrécej rzecz ujmujac, animizm byt zdaniem Wundta wynikiem dziatania
apercepdji zogniskowanej na personifikacje. Dostrzegajac istotne znaczenie tego
procesu dla ksztattowania sie animizmu (i szerzej myslenia magicznego), Wundt
ukut dla niego osobng nazwe apercepcji personifikujacej (personifying apper-
ception® / personificirende apperception'®). Nalezy podkresli¢, ze nie mamy
tutaj do czynienia z teza o odmiennym charakterze umystowosci czlowieka
pierwotnego (L. Lévy-Bruhl). Wundt podkresélal, ze personifikujaca apercep-
¢ja nie jest jakim$ odrebnym typem apercepcji. Raczej musimy ja rozumied
jako prawidlowo dzialajacy mechanizm psychiczny wyczulony na bodzce
zwigzane z personifikacjg®.

Owo wyczulenie ma swoje Zrédo w samym mechanizmie apercepdji, ktéry
jak podkreslilismy wczesniej, koncentruje uwage na bodzcach zewnetrznych
i wewnetrznych. Zdaniem Wundta, bodzce wewnetrzne (emocje, odczucia i po-
czucie woli) u animisty s wzmacniane poprzez mechanizm apercepgji i pro-
jektowane na $wiat zewnetrzny. Podmiot nie tylko widzi swoje wlasne stany
emocjonalne i wolicjonalne jako obecne réwniez w obiektach zewnetrznych,
ale jednoczes$nie jego stan pobudzenia wplywa na to, jak interpretuje bodzce
zewnetrzne i jak wtdrnie utozsamia je ze swoim stanem. Tym samym jego
wlasne cechy osobowe s3 przypisywane $wiatu zewnetrznemu. Tak, w naj-
prostszy sposéb rzecz ujmujac, dziala mechanizm apercepcji personifiku-
jacej. Jednoczesnie Wundt podkresla, ze stopien tej personifikacji moze
by¢ rézny. O ile stany emocjonalne mogly by¢ przypisywane kamieniom,
roélinom czy obiektom materialnym, o tyle intencjonalnos¢ i zdolnos¢ do
dziatania przypisywana byla jedynie w przypadku obiektéw rzeczywiscie po-
strzeganych jako poruszajace sie'é.

2W. M. Wundt, Outlines of psychology, transl. Ch. H. Judd, W. Engelmann, Stechert,
Leipzig, New York 1976; W. M. Wundt, Principles of Physiological Psychology.

BW. M. Wundt, Outlines of psychology, s. 303-304.
W. M. Wundt, Grundriss der Psychologie, W. Engelmann, Leipzig 1897, s. 356.

> Wund wykazal sie tutaj niesamowitg intuicja. Wiele lat pozniej Stewart Guthrie po-
stawil duzo bardziej precyzyjnie podobna hipoteze odnosnie do specyficznych mechanizméw
poznawczych lezacych u podtoza zjawisk okreslanych mianem animizmu. S. Guthrie, Faces in
the Clouds, Oxford University Press, New York 1995.

18W. M. Wundt, Outlines of psychology.
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Innymi stowy bodzce, ktére obiektywnie niekoniecznie musiatyby by¢ inter-
pretowane jako oznaczajace intencjonalny ruch (np. upadek drzewa), w wyniku
wyczulenia na personifikacje, beda interpretowane $wiadomie jako zjawiska
upodmiotowione. Zatem w koncepcji Wundta mechanizm apercepdji zognisko-
wanej na personifikacje bytby podiozem dla animizmu od strony fizjologiczno-
-psychologicznej. Badacz ten, podobnie jak pézniej Freud, zwracal uwage
na to, ze intensywno$¢ dzialania tego mechanizmu jest wzmocniona nie
tylko u spoteczenistw pierwotnych, lecz réwniez u dzieci w normalnej fazie
rozwojowej.

Stawial réwniez teze, ze w przypadku dzieci — jak to okreslal, w spoleczen-
stwach cywilizowanych — proces personifikacji jest wyciszany poprzez eduka-
cje i srodowisko spoleczne (w domysle nieanimistyczne). Z kolei w przypadku
spoleczenstw pierwotnych mechanizm ten bylby dodatkowo wzmacniany
przez socjalizacje w srodowisku, w ktérym dominuje myslenie animistyczne.
Formulujac taka konstatacje, niemiecki psycholog zgodnie z duchem swojej
Volkerpsychologie, wskazuje na drugie, tym razem psychologiczno-spoteczne
podioze animizmu. Tym drugim zr6dlem miatoby by¢, tak jak w teorii Tylora,
doswiadczanie przez animiste wlasnych marzen sennych oraz sytuacji omdlen
i $mierci u innych oséb.

Interpretowanie tych zjawisk jako $wiadczacych o koniecznosci istnienia
duszy, w rozumieniu pierwiastka ozywiajacego byty, byto dodatkowo wzmac-
niane przez opisany juz mechanizm apercepcji personifikujacej. Wedlug
Wundta idee te mogly sie narodzi¢ jako mysli jednostkowe, jednak z czasem
w wyniku komunikacji byly przekazywane i powielane z pokolenia na poko-
lenie, przyjmujac do$¢ spdjna postaé $wiatopogladu animistycznego. Gtéwne
zalozenia tego $wiatopogladu, nie tylko byly podzielane przez spotecznosci
pierwotne na drodze spotecznej socjalizacji, ale réwniez znajdowaly swoje
potwierdzenie w indywidualnych do$wiadczeniach kazdego kto mial marze-
nia senne, widzial omdlenia czy $mier¢”’. Nalezy jednak pamietad, ze tresci
doswiadczane w marzeniach sennych, zgodnie z podejsciem psychologizuja-
cym, mialy swoje Zr6dto w pamieci i wyobraZzni. Innymi stowy, niezaleznie od
spotecznego konsensusu co do istnienia bytéw duchowych, ich bezposrednie
do$wiadczenie zawsze pozostawalo dla animisty wynikiem proceséw su-
biektywnych. Z pozytywistycznego punktu widzenia wszelkie opowiesci
na temat duchéw przywolywaé mogly jedynie indywidualne obrazy z pamieci
i wyobrazni jednostki'®.

"Warto podkresli¢, ze Wundt wykazal sie w tym miejscu wrazliwoscig na kontekst kultu-
rowy. Zgodnie z antropologicznym zalozeniem dostrzega, ze animizm jest nie tylko zjawiskiem
wspieranym przez mechanizmy psychologiczne, ale dla swojego ugruntowania i trwania wy-
maga socjalizacji w spoleczenstwie juz podzielajacym animistyczne przekonania.

BW. M. Wundt, Outlines of psychology.



WYOBRAZNIA FANTAZMATYCZNA A ANIMIZM W AMAZONIL...

Nie wchodzac glebiej w niuanse mechanizméw poznawczych w psycho-
logii Wundta, chcialbym jedynie podkresli¢, ze zgodnie z jej zalozeniami
mechanizm apercepcji byl powigzany z pamieciag i wyobraznia, w ktérych
przechowywane byly wyobrazeniowe reprezentacje (Einbildungsvorstellung,
takze Erinnerungsbild) doswiadczanych zjawisk. W sytuacji silnego pobudze-
nia emocjonalnego (np. polowanie) wyobraznia wzmacniala proces perso-
nifikacji $wiata'®. Wundt nie definiuje w ramach swojej psychologii pojecia
fantazmatu, ale jesli go uzywa, to nie w rozumieniu mechanizmu obronnego,
ale raczej jako mechanizm obrazowego myslenia powigzanego z przywoty-
waniem owych wyobrazeniowych reprezentacji®®. To, co nalezy podkresli¢
w Wundtowskim ujeciu animizmu, jako wyobrazni fantazmatycznej, to
uznanie do$wiadczenia (zar6wno w postaci bodzcéw zewnetrznych jak i we-
wnetrznych) za jeden z niezbywalnych sktadnikéw tej wyobrazni.

Ostatecznie formulujac caly problem w bardziej ogélny sposéb, w pracach
Wundta, animizm jest gtéwnie efektem dziatania mechanizméw funkcjonu-
jacych w obrebie psychiki cztowieka, a zatem jego geneza jest fundamental-
nie psychologicznej natury.

Z tego samego zalozenia wychodzi Zygmunt Freud. W pracach Freuda
réwniez niewiele jest bezposrednich odniesiert do animizmu. Najbardziej
explicite wypowiada sie on na temat tego zagadnienia w dziele Totem i tabu.
Austriacki psychoanalityk, zasadniczo opiera sie na ustaleniach Tylora i Wundta,
co do genezy powstania w umysle czlowieka pierwotnego idei duszy. Powo-
tujac sie na ustalenia Wundta, podziela réwniez jego opinie, ze animizm nie
tyle jest religia, co systemem myslenia o $wiecie. W dodatku dodaje ,ten
pierwszy $wiatopoglad ludzkosci jest teorig psychologiczng”

Zygmunt Freud, powolujac sie na poglady Marcela Maussa i Henri Hu-
berta?? uwaza, ze animizm nie tylko jest $wiatopogladem, ale réwniez sktada
sie z komponentu praktycznego, jakim jest magia. Opowiada sie tym samym
po stronie krytykéw Tylora, ktérzy zarzucali mu, ze jego teoria animizmu
czyni z ludzi pierwotnych mato praktycznych teoretykéw. Magia jest za-
réwno nieodlagcznym elementem, a zarazem technika animizmu, pozwala-
jaca skutecznie dziatac i osiggac cele w $wiecie zamieszkanym przez duchy.
Freud, powolujac sie na ustalenia Frazera odnosnie do dwéch typéw magii

PW. M. Wundst, Principles of Physiological Psychology; W. M. Wundt, Outlines of psychology.

2OW. M. Wundst, The Principles of Morality and the Departments of the Moral Life, transl. M. E.
Washburn, London, Sonnenschein 1901, s. 50.

21S. Freud, Totem i tabu, s. 104.

22H. Hubert, M. Mauss, Esquisse d’une théorie générale de la magie, Presses Universitaires
de France, Paris 1903.
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— przenoénej i nasladowczej — dokonuje interesujacego przejécia do tez le-
zacych u podstaw psychologicznego nurtu badan nad animizmem.

Austriacki psychoanalityk zauwaza, Ze zasady stycznosci i podobien-
stwa, lezace u podstaw rozréznienia dwéch typéw magii, sa w gruncie rzeczy
zasadami lezacymi u podtoza psychologicznego mechanizmu asocjacji. Innymi
stowy, proponuje wyjasnienie praktyk magicznych (jak i $wiatopogladu ani-
mistycznego) przez odwotanie sie do psychologicznych mechanizméw sko-
jarzen miedzy ideami. Jego zdaniem, czlowiek pierwotny zyje w Swiecie
swoich wyobrazen, a wiele pragnien zaspokaja poprzez imitacje. Na przyktad
nasladuje zwierze, co do ktérego pragnie, by stalo sie jego tupem. Jak zauwaza
dalej ,rzeczy ustepuja miejsca ich wyobrazeniom: wszystko, co czyni sie z wy-
obrazeniami musi tez dzia¢ sie z rzeczami”?®. Freud stwierdza, ze tym, co
rzadzi magia i animizmem jest zasada, ktéra okresla mianem wszechmocy
mysli, czyli przekonaniem o mocy sprawczej swoich mysli**. W przypadku
cztowieka pierwotnego owo przekonanie miato sie opiera¢ na btednej inter-
pretacji zwigzkéw miedzy przyczynami i skutkami rzeczy. Tutaj Freud po-
wiela ustalenia Tylora i Frazera. Jednak, o ile u cztowieka pierwotnego Freud
rozumial wszechmoc mysli jako naturalny etap rozwoju $wiatopogladu ani-
mistycznego, o tyle u swoich pacjentéw zasade tg rozpoznawal jako oznake
choroby psychicznej.

Rozwazajac fantazmat

Idea wszechmocy mysli, czyli przekonania, ze my$l moze realizowaé pragnie-
nia, prowadzi nas ku koncepcji fantazmatu, ktérg Freud wprowadza jako
istotny element swojego podejécia psychoterapeutycznego. W swoich pracach
austriacki psychoanalityk nigdzie nie podaje jasnej definicji fantazmatu, a w
dodatku zdaje sie stosowac go zamiennie z pojeciem fantazji. W ujeciu psycho-
analizy fantazja spelnia Zyczenia i pragnienia, ktérych zrédla tkwia w nie-
$wiadomosci. Przyjmuje zatem, ze w klasycznym ujeciu psychoanalitycznym
fantazmat rozumiany jest jako powstaly w procesie fantazjowania wytwor
wyobrazni (najczesciej w postaci obrazowej), mocno powigzany z popedami,
ajego rola jest kompensowanie pragnien niemozliwych do zrealizowania®.

23S, Freud, Totem i tabu, s. 113.
248, Freud, Totem i tabu.

% S. Freud, Objasnianie marzer sennych, przet. R. Reszke, Wydawnictwo KR, Warszawa
1996. Nalezy dodac¢, ze w polskich przektadach prac Freuda niezmiernie rzadko mozna sie
spotkac z terminem ,fantazmat”. Zazwyczaj stosuje sie szersze pojecie fantazji.
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Nie wchodzac w niuanse zwigzane z psychoanalitycznym rozumieniem
fantazmatu, chcialbym jedynie wskaza¢ na zalozenia lezgce u jego podstaw,
istotne dla dalszego wywodu. Po pierwsze, w klasycznym ujeciu psychoana-
litycznym fantazmat jest mocno kojarzony z patologicznym stanem choro-
bliwego uciekania od probleméw rzeczywistosci w $wiat fantazji. Po drugie,
krytycy Freuda zarzucaja mu, ze jego rozumienie fantazmatu jest tak nie-
jednoznaczne, iz trudno jest ustali¢ czy dotyczy on wydarzen zupelnie wy-
imaginowanych, czy tez zwigzanych z doswiadczeniem. Po trzecie, pojecie
fantazmatu zbudowane jest na przyjeciu zalozenia o istnieniu ,,naturalnego”
podziatu $wiata na rzeczywisto$¢ psychiczng i materialng.

Pierwszy problem mozemy uzna¢ za rozwigzany na mocy rozstrzygniec
historii. Jak zauwaza Maria Janion, wspélczesne rozumienie fantazmatu
w nauce i sztuce skutecznie wyzwolito go od skojarzen chorobotwérczych.
Pozbawiony konotacji diagnostycznych fantazmat oznacza swobodne przed-
stawienie wyobrazeniowe $wiadczace o twérczej sile wyobrazni®. Takze sam
Freud w swoich pé6zniejszych pracach odszed! od rozumienia fantazmatu
w kategoriach patologicznych na rzecz dostrzegania w nim twoérczej sity wy-
obrazni, stanowigcej lekarstwo na zrédlo cierpien dnia codziennego®. Réwniez
wzgledem drugiego problemu Freud dokonal w swych pézniejszych pracach
pewnych korekt.

W odpowiedzi na zarzut, ze nie jest jasne, czy fantazmat reprezentuje
wydarzenie, ktére rzeczywiscie mialo miejsce, czy jest zupetnie wyimagino-
wane, ojciec psychoanalizy precyzuje, ze byloby btedem rozumie¢ fantazmat
jako twér zupelnie fikcyjny. Z jednej strony wydawaé by sie moglo, ze Freud
w ten sposéb opowiada sie za uznaniem dos$wiadczenia jako decydujacego
aspektu w tworzeniu sie fantazmatéw. Z drugiej jednak strony, uzasadnia-
jac swoje stanowisko, wprowadza innego typu argument. Zdaniem Freuda,
fantazmaty maja realnos¢ psychiczna w przeciwienstwie do realnosci mate-
rialnej?®. W ten sposéb pojecie fantazmatu zostaje w sposéb jednoznaczny
uwiklane w stary filozoficzny problem ducha i materii, ktéry Freud formu-
tuje w postaci podziatu rzeczywistosci na psychiczng i materialna.

Jednak czym innym jest zaloZenie o dualnej naturze bytu, znane jako
stary filozoficzny problem dualizmu cialo/dusza. Postrzeganie bytéw natu-
ralnych jako posiadajacych swoiste ,wnetrze” i ,zewnetrze” wydaje sie ideg

% M. Janion, Projekt krytyki fantazmatycznej: szkice o egzystencjach ludzi i duchéw, PEN,
Warszawa 1991.

7S Freud, Kultura jako zrédto cierpien, przel. J. Prokopiuk, Wydawnictwo KR, Warszawa
1992; S. Freud, Wstep do psychoanalizy, przel. S. Kempneréwna, W. Zaniewicki, Wydawnictwo
DeAgostini, Altaya, Warszawa 2001.

%S, Freud, Wstep do psychoanalizy, s. 319.
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miedzykulturowa®. Z kolei czym innym jest postulat dualizmu rzeczywi-
stoéci psychicznej/fizykalnej. Problem z podzialem zaproponowanym przez
Freuda polega na tym, Ze wymaga on przyjecia zalozenia, ze istnieje co$ ta-
kiego jak psychika i ze pewne stany, ktére przezywamy, dzieja sie tylko w na-
szym umysle. Takie zalozenie jest juz z kolei bardzo specyficznym pogladem
uwarunkowanym historycznie i kulturowo, oraz co najmniej — w przypadku
spoleczenistw animistycznych — jest zalozeniem problematycznym®. Powr6-
cimy do tej kwestii w zakoniczeniu. W tym miejscu chcialbym jedynie wska-
za¢ na zwiazek tych zastrzezen z definicjg fantazmatu, ktéra przyjmujemy
jako punkt wyj$cia w niniejszym tomie.

Rozumiemy fantazmat jako wytwér wyobrazni zawierajacy w sobie
pewne elementy rzeczywistosci i stanowiacy pochodna doswiadczen mie-
dzyludzkich, a takze praktyk wynikajacych z relacji ludzi ze zwierzetami,
roslinami i rzeczami. Dokonujemy tym samym pewnych rozstrzygnie¢ wzgle-
dem psychoanalitycznego i potocznego rozumienia fantazmatu. Po pierwsze
uznajemy, ze relacje ze $wiatem wplywaja na tre$¢ fantazmatu. Jednym z ce-
16w tego tekstu jest zwrdcenie uwagi na to, ze animizm jest efektem wie-
dzy pochodzacej z doswiadczenia. W tym sensie uznanie doswiadczenia za
istotny element fantazmatu pelni rozstrzygajaca role w wykorzystaniu go jako
narzedzia konceptualizacji animizmu. Problematyczny pozostaje jednak fakt,
ze przyjeta przez nas definicja fantazmatu zasadniczo utrzymuje dychoto-
mie podzialu rzeczywistosci na psychiczng i materialng. To zatozenie stanowi
najwiekszg trudnos¢ w zastosowaniu fantazmatu jako narzedzia konceptuali-
zacji animizmu w $wietle materiatu etnograficznego. Zanim przejdziemy do
przedstawienia antropologicznych interpretacji animizmu na przykladzie
spotecznosci indianiskich obszaru Amazonii, konieczne jest uczynienie kilku
uwag natury metodologiczne;.

Z tubylczego punktu widzenia

Przede wszystkim nalezy wskaza¢ na odrebno$¢ celéw. Podejscia klasyczne
(psychologiczne czy religioznawcze) realizowaly program studiéw pozytywi-
stycznych. Zainteresowane byly wyjasnieniem animizmu z punktu widzenia
niezaleznego obserwatora. W takim podejsciu przedmiotem badan nie jest
to, jak animista rozumie, przezywa i konceptualizuje animizm (czyli animi-
stycznie do$wiadcza $wiat), ale to, czy na podstawie przyjetych przez bada-

2P. Descola, Beyond Nature and Culture, s. 116.

%0 A. Lillard, Ethnopsychologies: Cultural Variations in Theories of Mind, “Psychological
Bulletin” 123, no. 1, 1998, s. 3-32.
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cza kryteriéw mamy mozliwo$¢ okresli¢ dane zjawisko jako w swej istocie
religijne lub psychologiczne. Podejscie takie do osiggniecia swojego celu nie
wymaga wiktania sie w filozoficzng refleksje, dotyczacg tego, jaki status on-
tologiczny maja dla animisty takie zjawiska, jak sny, duchy i inne aspekty
jego doswiadczenia rzeczywistosci.

Z kolei podejscie antropologiczne, z ktérego czerpie argumenty w dalszej
czedci tekstu, realizuje program studiéw w ramach zatozen konstruktywizmu
epistemologicznego. Jest nastawione na rekonstrukcje tubylczego punktu
widzenia, zgodnie z idea, ze z wielu interpretacji animizmu najbardzie;
warto$ciowa poznawczo jest ta, ktéra mozna zrekonstruowac, opierajac sie
na tubylczym rozumieniu zjawisk. Precyzujac, w dalszej czesci tekstu opierad
sie bede na argumentach bardziej radykalnej wersji konstruktywizmu, ktéra
reprezentuje tzw. zwrot ontologiczny w naukach humanistycznych. Zwolen-
nicy zwrotu ontologicznego w antropologii postulujg koniecznos¢ potrakto-
wania wypowiedzi i zachowan animistéw jako ontologicznie uprawnionych
(potraktowania ich serio)!. Celem tego przedsiewziecia nie jest jednak roz-
strzyganie, czy animistyczne zalozenia s3 ontologicznie mozliwe w naszym
$wiecie®?. Celem jest raczej wyobrazenie sobie takiej ontologii, wzgledem
ktérej animizm jest racjonalnym i praktycznym sposobem zycia®*. Program ten
nalezy zatem rozumie¢ jako odmiane konstruktywizmu ontologicznego.

Wspomniane ujecia paradygmatu pozytywistycznego nie moga potrak-
towa¢ zalozen ontologicznych animizmu jako majacych swoje zrédlo w do-
$wiadczeniach rzeczywistosci empirycznej. Oznacza to, ze kazde z nich
bedzie redukowa¢ animizm do takich sfer rzeczywistosci, ktére pozwolg nie
traktowa¢ dostownie narracji i zachowan animistycznych. Religioznawcze
podejécie do animizmu przyjmuje, ze postulowane przez animistéw byty sa
tredcig wierzen religijnych. Z kolei oméwione psychologiczne podejécie do
animizmu redukuje je do efektéw dzialania proceséw psychicznych. W ujeciu
tym postulowane byty moga by¢ czescia subiektywnego doswiadczenia jedy-
nie jako halucynacje lub fantazmaty.

3LE. Viveiros de Castro, Zeno And The Art Of Anthropology Of Lies, Beliefs, Paradoxes, And
Other Truths, ,Common Knowledge” 17, no. 1, 2011, s. 128-145; E. Viveiros de Castro, The
Relative Native, “Hau: Journal of Ethnographic Theory” 3, no. 3, 2013, s. 473-502.

#1. Lepri, op. cit., s. 294.

33E. Viveiros de Castro, The Relative Native.

3 Nawet skrotowe przedstawienie zalozen antropologicznej wersji konstruktywizmu on-
tologicznego wymaga osobnego tekstu. W dalszej czesci przybliza¢ bede jedynie zagadnienia
bezposrednio zwigzane z animizmem. Synteze zalozen antropologicznej wersji tzw. zwrotu

ontologicznego czytelnik odnajdzie w: E. Kohn, Anthropology of Ontologies, “Annual Review of
Anthropology”, vol. 44, 2015, s. 311-327.
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Tymczasem z trwajacej od przeszlto dwéch dekad antropologicznej de-
baty na temat animizmu w Amazonii wylania sie propozycja potraktowania
go jako ontologii symetrycznej wzgledem naszego naturalizmu®. Propozy-
cja ta zaktada, ze animizm (podobnie jak naturalizm) jest przede wszystkim
ontologia oparta na wiedzy wynikajacej z doswiadczenia. Wiedza ta nie jest
wiedza teoretyczna, rozumiang jako spéjny $wiatopoglad ani tym bardziej
ideologig religijng. Jest to wiedza praktyczna, wynikajaca z doswiadczania
$wiata, ktéra rzadko jest poddawana refleks;ji, ale lezy u podstaw zachowan
i narracji, ktére stanowia przedmiot badan dla badaczy zainteresowanych,
animizmem, jako fenomenem?®®. W ostatniej czesci tego tekstu, odwolujac sie
juz bezposrednio do rozwazan etnograficznych, postaram sie wskaza¢ trzy
typy doswiadczenia, z ktérych pochodzi wiedza lezaca u podstaw animizmu
w Amazonii, w rozumieniu zwrotu ontologicznego.

Doswiadczenie animistyczne w Amazonii

Najprosciej rzecz ujmujac, poprzez dos$wiadczanie rozumiem tutaj sposéb
zdobywania wiedzy przez podmiot o otaczajagcym go $wiecie. Sposrédd réz-
nych tradycji konceptualizacji doswiadczenia, na potrzeby tego tekstu ogra-
niczam sie do dwoch ujed, okreslanych przez J6zefa Kréla jako empirystyczne
i fenomenologiczne jego rozumienie®”. Najkrécej rzecz ujmujac, doswiadcze-
nie w ujeciu empirystycznym i fenomenologicznym oznacza to wszystko, co
jest bezposrednio dane podmiotowi w procesie postrzegania rzeczywistosci
zaréwno zmystami, jak i uwarunkowane specyfika jego ciala.

Na podstawie zrdédel etnograficznych wyrézni¢ mozemy trzy gtéwne ro-
dzaje doswiadczenia, z ktérych pochodzi wiedza lezaca u podstaw animizmu
w Amazonii:

(1) do$wiadczenie szamanskie,

% E. Viveiros de Castro, Cosmological Deixis...; E. Viveiros De Castro, Cannibal Metaphysics,
transl. P. Skafish, University of Minnesota Press, Minneapolis 2014; P. Descola, Beyond Nature
and Culture, trans. by J. Lloyd, foreword by M. Sahlins, University of Chicago Press, Chicago
2013; B. Latour, Nigdy nie bylismy nowoczesni. Studium z antropologii symetrycznej, przet.
M. Gdula, Oficyna Naukowa, Warszawa, 2011.

% Odnosnie do tej tezy poréwnaj dyskusje Kohn & Fausto w: C. Fausto, Feasting on
People: Eating Animals and Humans in Amazonia, “Current Anthropology”, 48, no. 4, 2007,
s. 516; L. Costa & C. Fausto, The Return of the Animists: Recent Studies of Amazonian Ontologies,
“Religion and Society: Advances in Research” 1, no. 1, 2010, s. 89-109.

37 Czytelnika zainteresowanego bardziej szczegotowa charakterystyka réznych rodzajow
rozumienia do$wiadczenia odsytam do tekstu: J. Krél, Psychologiczne koncepcje doswiadczenia
religijnego, ,Roczniki Psychologiczne”, nr 2, vol. 7 (2004), s. 5-21.
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(2) do$wiadczenie ze snu,

(3) doswiadczenie w samotnosci.
Ze wzgledu na ograniczong ilo$¢ miejsca charakterystyka tych typéw doswiad-
czenia bedzie bardzo syntetyczna. Zanim jednak do niej przejde, konieczne
jest zarysowanie pewnych ogdlnych zalozen ontologii animistycznej i powia-
zanej z nig koncepcji perspektywizmu indiariskiego w Amazonii*. Zalozenia
te sa referowane na podstawie rekonstrukgji etnograficznych®.

Po pierwsze, z tubylczego punktu widzenia rzeczywisto$é mozna podzieli¢
na widzialng i niewidzialng. Podzial ten nie jest staly. To znaczy: niektére nie-
widzialne aspekty moga sta¢ sie widzialne w okreslonych sytuacjach — watek
ten zostanie poruszony dalej. Ponadto niewidzialne nie oznacza niematerialne
czy duchowe. W rzeczywistosci tubylcze pojecia, ktére dawniej etnografowie
tlumaczyli jako ,dusza” czy ,duch”, nie oznaczaly bytéw nieposiadajacych
ciala. Na przyklad u Indian Ese Ejja termin eshahua oznacza byt ktéry ma spe-
cyficzne cialo, chociaz jest niewidzialny®. Ponadto niewidzialna czes$¢ rzeczy-
wisto$ci nie jest postrzegana jako transcendentna. Oznacza to, ze w pewnych
okolicznosciach istnieje mozliwo$¢ komunikacji pomiedzy tymi dwoma aspek-
tami rzeczywistosci®, co w istocie jest kwintesencja szamanizmu w Amazonii.

Po drugie, osoba sktada sie z dwdch aspektéw. Swojego wnetrza — ktére
jest niewidzialne i najczesciej jest konceptualizowane w formie ludzkiej po-
staci — oraz swojego zewnetrza, czyli specyficznego ciala, takiego, jakie jest
wystawione na widok innych, na normalnym — widzialnym — poziomie rze-

% Czytelnika zainteresowanego polskimi tekstami na temat perspektywizmu indiariskiego
zachecam do przeczytania: M. Chudziak, Cialo — kontekst amazoriski. Nowe mozliwosci interpre-
tacji zjawisk kulturowych na przykladzie kanibalizmu pogrzebowego, [w:] Cztowiek, Spoteczenstwo,
Wiara. Studia Interdyscyplinarne, red. B. Stawiarski, [b. w.], Wroctaw 2008, s. 129-38; T. Bulin-
ski, Ludzie, zwierzeta i inne byty w swiecie Indian Amazonii. Wstep do perspektywizmu, [w:] Ludzie
i Nie-Ludzie. Perspektywa socjologiczno-antropologiczna, red. A. Mica & P. Luczeczko, Orbis
Exterior, Pszcz6tki 2011 s. 89-113; M. Kairski, Osoby wielorakie. O sposobach bycia w wieloswiecie
Indian E'nepa (Amazonia Wenezuelska), [w:] W kregu probleméw ekologii kultury, red. H. Cha-
tacinska & K. Kropaczewski, Wydawnictwo Naukowe UAM, Poznan 2011, s. 27-41; K. Swierk,
Perspektywizm, mitos¢ i cykady. Uczucia, transformacje i etos w opowiesci Jerinti z folkloru Indian
Matsigenka, ,Indigena” 3, nr 1, 2013, s. 26-51.

% Rozumiem przez to, ze nie sg one antropologicznymi abstrakcjami w tym sensie, ze maja
swoje oparcie w empirii do§wiadczenia etnograficznego. Nie sg réwniez ,czystym” tubylczym
punktem widzenia, gdyz sa rekonstrukcja dokonywana przez etnografa na podstawie analizy
codziennych praktyk i narracji nigdy nieformutowanych przez Indian w postaci spéjnego, ustan-
daryzowanego $wiatopogladu. C. Geertz, Wiedza lokalna. Dalsze eseje z zakresu antropologii inter-
pretatywnej, Wydawnictwo Uniwersytetu Jagielloniskiego, Krakéw 2005; poréwnaj T. Bulinski,
op. cit.; E. Viveiros de Castro, The Relative Native.

“°T. Lepri, op. cit. Por6wnaj réwniez T. Bulinski, op. cit.
“P. Descola, Beyond Nature and Culture, s. 248-249.
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czywistoéci. Na przyktad jaguar z punktu widzenia Indianina bedzie sktadat
sie z ciala jaguara, ktére jest jego zewnetrzem, oraz aspektu wewnetrznego
w formie ludzkiej postaci, ktéra w normalnych warunkach jest niewidoczna®.

Po trzecie, sen (a dokladnie $nienie) jest rodzajem doswiadczenia, ktére
traktuje sie jako cze$¢ biografii $nigcego. Niekonieczne sen musi by¢ postrze-
gany jako ,ta sama rzeczywisto$¢”, nieodréznialna od stanu czuwania, lecz duza
pewnoécig nie jest on traktowany jako co$, co ,,tylko odgrywa sie w gtowie”. Dla-
tego wydarzenia, ktére przytrafiaja sie podczas snu, s3 czescig biografii $nigcego
(wspomina sie je jako wydarzenia przezyte) lub wplywaja na podejmowane
przez niego decyzje poza snem — do czego réwniez wrécimy w dalszej czesci
tekstu. Tak specyficzne rozumienie snu powigzane jest z podziatem osoby
na ,wnetrze” i ,zewnetrze”, poniewaz tym. co poznaje i doswiadcza $wiata
podczas snu, jest wlasnie wnetrze osoby*.

Mozemy zatem zauwazy¢, ze animizm w istocie dokonuje pewnych roz-
strzygnie¢ ontologicznych nie tylko wzgledem tego, co istnieje, ale réwniez
wzgledem tego, jaki $wiat jest. Najkrdcej rzecz ujmujac, $wiat jest podzielony
na aspekty widzialne i niewidzialne, pomiedzy ktérymi komunikacja jest moz-
liwa. Staja sie one dla siebie dostepne w zaleznoéci od tego, co dzieje sie w da-
nym momencie z podmiotem (jego wnetrzem i zewnetrzem) poznajacym ten
$wiat poprzez swoje zaangazowanie w nim. Tak najproéciej chcialbym opisa¢
ogdblne zalozenia ontologii animistycznej. Stanowia one niezbedny kontekst,
w ramach ktérego przyjrzymy sie trzem rodzajom doswiadczenia lezacego
u podstaw animizmu.

W spolecznosciach indianskich Amazonii szamanizm bardzo rzadko
jest wyspecjalizowang rola czy instytucja spoleczna. Czesciej powszechne jest
przekonanie, ze kazda osoba posiada w mniejszym lub wiekszym stopniu zdol-
noéci szamanskie*. Wyrazem tych zdolno$ci jest umiejetnoéé komunikowania
sie ze sprawczymi bytami (powerful beings), umiejetnosc¢ leczenia jest jedynie
efektem tej komunikacji (tak samo, jak umiejetno$¢ zapewnienia townej
zwierzyny). Oczywiscie umiejetnosci komunikacji z bytami nie s jednakowe
u wszystkich. O ile potencjalnie kazdy moze by¢ szamanem, o tyle w prak-
tyce jedni majg wieksze predyspozycje do komunikowania sie z bytami, inni
mniejsze. Do$wiadczenia, o ktérych mowa ponizej, dotyczg oséb majacych
duze zdolnosci szamanskie.

“2T. S. Lima, The Two and Its Many: Reflections on Perspectivism in a Tupi Cosmology, “Ethnos”
64, no. 1, 1999, s. 107-131; T. S. Lima, Um peixe olhou para mim: o povo Yudjd e a perspectiva,
Editora UNESP: Instituto Socioambiental, NuTI, Sio Paulo, Rio de Janeiro 2005.

“3E. Kohn, How Dogs Dream: Amazonian Natures and the Politics of Transspecies Engagement,
“American Ethnologist” 34, no. 1, 2007, s. 3-24.”

44 C. Fausto, Warfare and Shamanism in Amazonia, transl. D. Rodgers, Cambridge Univer-
sity Press, Cambridge, New York 2012, s. 182.
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Doswiadczenie, ktére staje sie udzialem szamana, jest najbardziej bezpo-
$rednim sposobem komunikacji z niewidzialnymi bytami i gtéwnym zrédltem
wiedzy o ich istnieniu. Wiele etnografii amazonskich podkresla wyjatkowos¢
i ambiwalencje postaci szamana jako tego, kto potrafi kontrolowa¢ swoja
zmiane punktu widzenia na tyle, ze jest w stanie w miare bezpiecznie wi-
dzie to, co zazwyczaj jest niewidzialne. W kontekscie amazonskim oznacza
to widzie¢ byty w ich ludzkiej postaci, tak jak one same siebie widza*. Do
spotkan tych najczesciej dochodzi podczas $nienia lub transu, nie zmienia to
jednak faktu, ze sg one traktowane jako przezyte doswiadczenia szamana ze
wzgledu na 6w specyficzny status $nienia.

Précz osobistych narracji szamana o jego spotkaniach z niewidzialnymi
bytami, réwnie konkretnym $wiadectwem realnosci tego doswiadczenia sa
pieéni, imiona oraz szeroko rozumiana wiedza, ktérg szaman nabywa w wy-
niku takich spotkan. Réwnie przekonujace jest to, ze szaman dzieki dobrym
relacjom spolecznym ze sprawczymi bytami jest w stanie poméc chorym
(ktérzy leczeni s przez te byty lub w niektérych wariantach przez szamana
z pomoca tych bytéw), jak réwniez zaszkodzi¢ wrogom. Takze dzieki swoim
relacjom z bytami szaman jest w stanie zapewni¢ swojej spolecznosci ich
przychylno$¢, szczegdlnie tych, ktére sa wladcami zwierzat, a to od nich za-
lezy pomyslnosé w polowaniu. Skutecznoéé w tych wszystkich praktycznych
sytuacjach (leczenie, polowanie, zabijanie) moze sklania¢ Indian do potrak-
towania do$wiadczenia szamana jako wiarygodnego Zrédta wiedzy o spraw-
czych bytach zamieszkujacych $wiat w ontologii animistycznej*.

Poza do$wiadczeniem szamana ludzie majg réwniez swoje wlasne do-
$wiadczenia ze $nieniem. W tych snach wnetrze osoby*” wedruje i dodwiadcza
swoich przezy¢, ktére, jak juz wspomnieli$my, sg traktowane jako cze$¢ bio-
grafii $niacego. Szczegély tego doswiadczenia sa réznie przedstawiane w et-
nografiach, jednak da sie wyprowadzi¢ ogdlny wniosek, ze we $nie mozliwy
jest kontakt wnetrza osoby $niacej z niewidzialnymi bytami doswiadczanymi
albo w formie ich wewnetrznej ludzkiej postaci, albo w ich zewnetrznej for-

4 E. Viveiros de Castro, Cosmological Deixis and Amerindian Perspectivism; T. S. Lima, The
Two and Its Many; T. S. Lima, Towards an Ethnographic Theory of the Nature/Culture Distinction
in Juruna Cosmology, “Revista Brasileira de Ciéncias Sociais”, 2000.

6 C. Fausto, Warfare and Shamanism in Amazonia; B. A. Conklin, Images of Health, Illness
and Death Among the Wari (Pakaas Novos), Univeristy of California, San Francisco 1989;
A. Vilaca, Strange Enemies: Indigenous Agency and Scenes of Encounters in Amazonia, transl. D.
Rodgers, Duke University Press, Durham, NC 2010.

7 Cze$¢ osoby majaca zawsze swoja tubylcza nazwe. W przypadku wspominanych wcze-
$niej Indian Ese Ejja jest to stowo eshahua. W klasycznej antropologii ttumaczony jako ,du-
sza”, jednak ze wzgledu na jego historyczno-kulturowe konotacje zastepujg je tutaj bardziej
neutralnym terminem ,wnetrze” (por.: P. Descola, Beyond Nature and Culture).
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mie, najczesciej zwierzecej. Takie spotkania réwniez s3 dla kazdego $niacego
zrédlem wiedzy nie tylko o istnieniu tych bytéw, ale przede wszystkim wie-
dzy, ktéra przydaje sie w zyciu codziennym. Czesto sg to piesni lub inne for-
muly, ktére utatwiajg wchodzenie w relacje z bytami poza stanem $nienia.
Utatwiajg one takze polowanie lub uprawe roslin. Wydarzenia we $nie decy-
duja réwniez o tym, czy w danym dniu myéliwy w ogéle zdecyduje sie podjac
polowanie, czy zostanie w domu*®.

Ostatnim rodzajem doswiadczenia, bedace zrédlem wiedzy o tych bytach,
ktére w klasycznym animizmie okreslano mianem duchéw, jest specyficzny
typ doswiadczenia, ktéry na potrzeby tego tekstu okreslitem mianem — do-
$wiadczenia w samotnosci. Zgodnie z licznymi narracjami w etnografiach
amazonskich, przytrafia sie ono ludziom (najczesciej dzieciom i kobietom),
ktérzy z réznych przyczyn znajda sie samotnie w lesie lub generalnie z dala
od swoich bliskich i swojej osady. W sytuacji takiego osamotnienia mozliwe
jest doswiadczenie bezposredniego spotkania z niewidzialnym sprawczym
bytem. Jest to jedna z nielicznych sytuacji w ktérych niewidzialne staje sie
widzialne, nawet dla kogos, kto ma male zdolnosci szamanistyczne. Byt taki
najczesciej manifestuje sie w swojej ludzkiej lub podobnej do ludzkiej postaci.
Komunikacja z nim jest mozliwa w spos6b bezposredni, poprzez rozmowe,
a nawet nawigzanie relacji spotecznych (np. wspélne jedzenie). Nalezy pod-
kresli¢, ze osoba, ktéra doswiadcza takiego spotkania, nie jest w stanie snu
czy transu. Jednak z tubylczego punktu widzenia sam fakt, ze nagle widzi sie
to, co normalnie jest niewidzialne, $wiadczy o tym, iz punkt widzenia $wiata
ulega drastycznej zmianie. W $wietle perspektywizmu indianiskiego jest to
sytuacja niebezpieczna szczegdlnie, kiedy w poblizu nie ma nikogo bliskiego,
kto méglby zapewnié o tym, ktéry punkt widzenia jest tym wlasciwym®.

Zakonczenie

Chcialbym powréci¢ do podstawowego problemu zasygnalizowanego na po-
czatku tego tekstu. Do pytania, czy fantazmat moze by¢ pojeciem przydat-
nym do interpretacji animizmu? Oczywiscie wszystko zalezy od przyjetego
celu. Jesli naszym celem jest konceptualizacja animizmu jako zjawiska wy-
stepujacego posréd ludnosci indianskiej Amazonii, wéwczas pojecie to moze
by¢ problematyczne. Szczegélnie jesli zdecydujemy sie przyja¢ konstrukty-
wistyczng perspektywe i konceptualizowa¢ animizm z tubylczego punktu
widzenia. Trudno$¢ wystepuje niejako na dwéch poziomach.

“8P. Descola, In the Society of Nature; E. Kohn, How Dogs Dream.

“9E. Viveiros de Castro, Cosmological Deixis...
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Pierwszy poziom jest dos¢ tatwy do scharakteryzowania. Jak staratem
sie ukaza¢, animizm jest z tubylczego punktu widzenia wiedzg wynikajaca
z dodwiadczania $wiata. Tymczasem w potocznym rozumieniu fantazmat
kojarzy sie z czym$ zmyslonym, co jest tak fantazyjne, ze nie moze by¢ rzeczy-
wiste. Potoczne rozumienie fantazmatu nie tylko wydaje sie nieprzydatne,
ale réwniez moze prowadzi¢ do uproszczonej wizji animizmu — jako rodzaju
fantazjowania na temat przyrody. Taka wizja przywoluje XIX-wieczne teorie
uczonych, ktérzy w animizmie dostrzegali jedynie irracjonalne wierzenia lub
zupelnie bledne wnioski na temat funkcjonowania $wiata. Zwazywszy na to,
ze Wundt i Freud w wielu miejscach opierali sie na pogladach Tylora (Freud
dodatkowo na pogladach Frazera), echa takiej uproszczonej wizji mozemy
odnalez¢ réwniez u podstaw psychologicznego nurtu badan nad animizmem.

Jak staratem sie ukaza¢, istota tego podejscia polegata na zredukowaniu
animizmu do poziomu zjawisk psychologicznych. Zaréwno Wundt w swo-
jej koncepdji apercepcji personifikujacej, ktéra projektuje wewnetrzne stany
podmiotu na otaczajaca go rzeczywistos¢, jak i Freud, ze swoja ideg rzeczywi-
stosci psychicznej (krélestwa dla fantazji i fantazmatu) jako alternatywy dla
rzeczywisto$ci materialnej, redukuja doswiadczenie animistéw do poziomu
subiektywnych $wiatéw, dziejacych sie jedynie w ich umystach.

Tutaj pojawia sie najwazniejszy problem zwigzany z aplikowaniem kon-
cepdji fantazmatu. Wykorzystanie go do interpretacji animizmu w Amazonii
jest problematyczne ze wzgledu na jego uwiklanie w siatke pojeciowa naszej
zachodniej epistemologii. Wyrazajac problem inaczej, nawet jesli zdefiniu-
jemy, ze fantazmat zawiera w sobie pewne elementy rzeczywistosci i stanowi
pochodng doswiadczen relacji z ludZzmi, zwierzetami czy rzeczami, musimy
go traktowaé przede wszystkim jako wytwér wyobrazni. Wykorzystujac go
jako narzedzie interpretacji, utrzymujemy tym samym zalozenia naszej episte-
mologii, w ktérej doswiadczenie jest zaposredniczone przez umysl. Problem
w tym, ze wiedza o posredniczacej roli umystu nie jest wiedza uniwersalna
kulturowo.

Animizm, jak ukazuja to zwolennicy zwrotu ontologicznego, wydaje sie
alternatywa dla naszej modernistycznej epistemologii i ontologii®*. Zatem
préba jego konceptualizacji oparta na tubylczym punkcie widzenia wymaga od
nas nowego aparatu pojeciowego. Na chwile powrécimy do wskazanych przeze
mnie trzech typéw doswiadczenia, w celu ukazania przyktadowych probleméw
epistemologicznych, ktdre trzeba bra¢ pod uwage przy konceptualizacji ani-
mizmu. Jak staralem sie ukazaé, animizm jest z tubylczego punktu widzenia
oparty na wiedzy pochodzacej z doswiadczenia. Nie jest to wiara w transcen-

*0E. Viveiros de Castro, Cannibal Metaphysics; Por. E. Domanska, Retroactive Ancestral
Constitution, New Animism and Alter-Native Modernities, “Storia Della Storiografia” 65, no. 1,
2014, s. 61-75.
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dentne béstwa, z ktérymi nie mozna mie¢ kontaktu innego niz poprzez kult.
Jest to wiedza pochodzaca z doswiadczenia, dostownie z wchodzenia w rela-
cje ze $wiatem. Sprawcze byty, ktére pojawiaja sie w narracjach animistéw,
sa przez nich doswiadczane we $nie, transie lub w sytuacjach osamotnienia
w lesie.

Jednak z punktu widzenia naszej epistemologii przywolane przeze mnie
trzy rodzaje doswiadczenia, bedace zZrédlem wiedzy lezacej u podstaw animizmu,
tatwo daja sie zredukowa¢ do poziomu subiektywnych doznan. Jesli przyjrzec
sie im blizej, wszystkie trzy s doswiadczeniem subiektywnym w tym sen-
sie, ze przezywajacy je podmiot zawsze doswiadcza ich sam. Szczegélnie wy-
mowny jest trzeci rodzaj doswiadczenia, ktérego warunkiem wstepnym jest
samotnos¢ (podkreslana w narracjach tubylczych). Jednak réwniez sen i trans
sa zjawiskiem subiektywnym, z naszego naturalistycznego punktu widzenia,
dziejacym sie w umysle.

Niemniej to wlasnie zalozenie o umysle, w ktérym dzieja sie te wszystkie
doswiadczenia, wydaje sie obce ontologii animistycznej. Wcigz mato wiemy
(w sensie etnograficznym) o tym z jakiego powodu i w jakim sensie w animi-
zmie sen i trans sa uznawane za nie mniej realne niz codzienna aktywnos¢.
Przychodzi mi na mys$l hipoteza, ze jesli nie mamy idei umystu/wyobrazni,
jako czego$ ,w czym dzieja sie” nasze sny, wowczas catkiem racjonalne jest
zalozenie, ze s3 one formga realnego doswiadczenia, ktére przeciez przezy-
wamy bardzo intensywnie. Nawet nam, naturalistom przekonanym o istnie-
niu umystu, sny wydaja sie tak realne, ze niejednokrotnie po przebudzeniu
musimy powtarzac sobie, ze ,to byl tylko sen”, w domysle — to dzialo sie
tylko w umysle.

Dla jasno$ci, nie sugeruje tutaj, ze Indianie amazoniscy nie przezywaja
wewnetrznych stanéw emocjonalnych, intencjonalnych lub Ze nie przypisuja
ich innym. Pragne jedynie zaznaczy¢, ze przypisywanie stanéw wewnetrz-
nych nie musi by¢ réwnoznaczne z zakladaniem idei umystu. O ile przypi-
sywanie ludziom pewnych stanéw wewnetrznych wydaje sie uniwersalng
sklonnoscia, o tyle nie s one powszechnie rozumiane jako stany mentalne®.
Bardzo czesto miejsce umystu zajmuje koncepcja duszy lub innej sily spraw-
czej, ale nawet wéwczas jej sens i znaczenie nie pokrywa sie z zachodnia idea
umystu’2.

Wydaje sie, ze etnografia amazonistyczna dotychczas dos¢ malo uwagi
poswieca problemowi ,braku idei umystu” lub inaczej rzecz ujmujac — nie-

*1P. G. Vinden, Junin Quechua Children’s Understanding of Mind, “Child Development” 67,
no. 4, 1996, s. 1707-1716; A. Lillard, op. cit.

2 A. Wierzbicka, Soul and Mind: Linguistic Evidence for Ethnopsychology and Cultural
History, “American Anthropologist” 91, no. 1, 1989, s. 41-58.
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mozliwosci poznania stanéw wewnetrznych innych. Tymczasem znane s3 na
gruncie amazonistyki prace wskazujace posrednio, ze idea umystu jako zrédla
intencjonalnosci, jak réwniez miejsca, w ktérym ulokowana jest wiedza, jest
zasadniczo obca ludom indianskim tego regionu®. Tym bardziej wydaje mi
sie zasadne wskazanie tego problemu jako wartego dalszych pogltebionych
studiéw etnograficznych, zwlaszcza ze zagadnienie to, znane jako problem
yhiedostepnosci umystu innych” (opacity of others mind), jest przedmiotem
intensywnych badan posréd spolecznosci animistycznych obszaru Papui
Nowej Gwinei**. Dotychczasowa wymiana doswiadczen i wiedzy miedzy ba-
daczami Amazonii i Melanezji przynosita bardzo owocne rezultaty®.

Z tubylczego punktu widzenia — w ktérym brak idei umystu — idea
fantazmatu jest czyms$ zupelnie obcym. To, co my traktujemy jako wytwory
wyobrazni bedace pochodng doswiadczenn miedzyludzkich oraz relacji ze
zwierzetami czy roslinami, dla animisty jest po prostu czescig doswiadczenia
przyjmujacego postac relacji spotecznych z r6znymi podmiotami. W dodatku
z jego punktu widzenia s3 to relacje z bytami, ktdre tylko w swej zewnetrznej
formie przyjmuja postaé zwierzat czy roslin. Dzieki wchodzeniu w relacje
z nimi podczas snu czy transu animista wie z wlasnego doswiadczenia, ze
byty te w swej wewnetrznej postaci s3 podobne do niego (maja jezyk, kulture
etc.). Rozwazanie animizmu jako czegos, co zawiera w sobie lub w jakis spo-
s6b operuje fantazmatami, wydaje sie przedsiewzieciem trwale osadzonym
w naszej modernistycznej epistemologii. Tymczasem powazne potraktowanie
animizmu jako odmiennej ontologii wymaga zmierzenia sie réwniez z episte-
mologicznymi wyzwaniami tego innego $wiata.

%K. M. Kensinger, How Real People Dight to Live: The Cashinahua of Eastern Peru, Prospect
Heights: Waveland 1995; C. McCallum, The Body That Knows: From Cashinahua Epistemology to
a Medical Anthropology of Lowland South America, “Medical Anthropology Quarterly” 10, no.
3,1996, s. 347-372.

%4 J. Robbins, On Not Knowing Other Minds: Confession, Intention, and Linguistic Exchange
in a Papua New Guinea Community, “Anthropological Quarterly” 81, no. 2, 2008, s. 421-429;
J. Wassmann, B. Trauble, J. Funke (eds.), Theory of Mind in the Pacific: Reasoning across Cultures,
Winter, Heindelberg 2013.

*T. Gregor & D. E Tuzin, Gender in Amazonia and Melanesia: An Exploration of the
Comparative Method, University of California Press, 2001.
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Phantasmatic Imagination vs. Animism in the Amazon. About the
Limitations in the Application of the Concept of a Phantasm in
Anthropological Studies

Abstract

From the anthropological point of view, animism is understood as a set of attitudes
and behaviors radically different from that based on the Western culture naturalism.
The purpose of this text is a reflection on the question: whether the concept of the
phantasm may be useful as a tool for interpretation in anthropological studies on
animism? As I try to show, the endeavors to interpret animism in terms of the
phantasm have been present since the very beginning of the scientific reflection
on this phenomenon. In this text, I focus on two representatives of the classical
psychological interpretation of animism. Basing on the works by Wundt and Freud,
I show how animism began to be understood in terms of psychological mechanisms.
Then I move on to indicating the restrictions and hidden assumptions relating to the
psychoanalytic understanding of phantasm. However, a deeper critique of this tool is
possiblein thelight of anthropological research only. According to the anthropological
credo, the native point of view should be privileged if we want to understand the
phenomenon referred to us as animism. Basing on the anthropological work, I point
out how important knowledge in the animistic worldview derived from experience
is. This procedure allows me to carry out the critique of the phantasm concept that
poses new research problems.

Keywords: animism, anthropology, phenomenology, phantasm, Wundt, Freud.



