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WSTEP

Celem niniejszej rozprawy jest analiza tabu i przesadow w Chinach w aspekcie
kulturowym 1 jezykowym. Za punkt wyjscia do badan przyjmuje teori¢ obrzedow Arnolda
van Gennepa, teori¢ tabu Mary Douglas i jej kontynuacje¢ w postaci teorii Jerzego
S. Wasilewskiego. Arnold van Gennep stworzyt rewolucyjna teori¢ obrzedoéw przejscia, ktore
sa wspolne wielu kulturom, i ktorym zawsze towarzysza liczne tabu. Mary Douglas badata
biblijne zakazy zywieniowe, natomiast Jerzy S. Wasilewski — polska kultur¢ ludowa.
Zarowno Douglas — brytyjska antropolog, jak 1 Wasilewski — polski etnograf, znalezli dla tabu
1 przesadow wspolny mianownik — jest nim proba ustanowienia sytuacji $wigtej, rajskiej,
takiej, jaka byla na poczatku §wiata. W takiej sytuacji zakazane jest to, czego w ,,raju” nie
byto 1 nie powinno by¢, tj. Smierci 1 jej pochodnych, chordb, seksualnosci, pracy fizyczne;,
wydalania 1 kosmetyki. Co wigcej zakazy konstytuuja sytuacje petni, jednosci, harmonii, wigc
zakazane jest wszystko to, co tg¢ pelni¢ narusza, tj. kldtnia, brak i pustka, pozyczanie
i wydawanie. Wedtug Wasilewskiego ilos¢ zakazow wzrasta nie tyle przy obrzedach przejscia,
co przy sytuacjach zalazkowych 1 $wigtych, tj. S$wigtach, okresie cigzy, §lubu, pogrzebu.

W  Chinach, mimo odmiennych uwarunkowan historycznych, religijnych,
filozoficznych oraz jezykowych ten mianownik okazatl si¢ podobny — jest nim réwniez proba
ustanowienia sytuacji idealnej, wzorcowej, harmonijnej. Ale jest to sytuacja, w ktorej
akcentuje si¢ dodatkowy aspekt — dobrostan, rozumiany jako pomys$lno$¢, dlugowiecznos¢
i bogactwo. Harmonia za$ jest definiowana przez chinskie pojecia filozoficzne, takie jak yin
i yang, pie¢ pierwiastkow, zodiak, energia gi. Wiele zakazéw wystepujacych w Chinach jest
bardzo podobna lub wrgcz identyczna z zakazami wystgpujacymi w europejskiej (polskiej)
kulturze ludowej. Jednakze istnieja rowniez liczne roznice — w materiale chinskim istnieje
ogromna ilo$¢ zakazow uwarunkowanych lingwistycznie, majacych swe zrédto
w homofonicznej strukturze j¢zyka chinskiego. Podsumowujac — tabu i przesady chinskie
sa uwarunkowane zarowno kulturowo, jak 1 jezykowo.

W Chinach problemem tabu catosciowo zajmowali si¢ Ren (2004, 2005), Wan (2005)
oraz Yan (2007), ktorzy byli jednak jedynie kompilatorami, a nie teoretykami tabu. Ich dzieta
to zbior wszystkich tabu 1 przesadéw wystgpujacych dawniej 1 obecnie na terytorium Chin.
Ich prace w duzej mierze pokrywaja sig¢, wnosza bardzo duzo materiatu badawczego,
ale brakuje im analizy 1 wyjasnienia. W innych pracach etnograficznych opisujacych roézne

aspekty obyczajowosci chinskiej mozna odnalez¢ rozne przyktady tabu i przesadow,



ale w wigkszo$¢ pokrywaja si¢ one z pracami Rena (2004, 2005), Wana (2005) oraz Yana
(2007). Natomiast Guo (2007) omoéwit badania nad przesadnoscia wspdiczesnych
Chinczykow, a szczegolnie urzednikow panstwowych 1 cztonkow Komunistycznej Partii Chin.

Na Zachodzie nikt nie badal catosciowo tabu w Chinach. Francuski misjonarz
i sinolog, Henri Doré (1914, 1915, 1916, 1917, 1918), skompilowat prace Recherches sur les
superstitions en Chine (ang. Researches into Chinese Superstition), w ktorej zebral tabu
1 przesady panujace wsrdd Chinczykoéw mieszkajacych w delcie rzeki Jangcy na przetomie
XIX 1 XX wieku. W Polsce Katuzynska (1987, 1990, 2001, 2004, 2005, 2008) podejmowata
w swoich pracach problem tabu i przesadow w jezyku 1 kulturze chinskiej. W swoich
wczesniejszych pracach (Katuzynska: 1987, 1990, 2001) zajmowata si¢ chinskimi nazwami
geograficznymi, ktore ulegaty wielokrotnym i r6znym zmianom ze wzgledu na istnienie tabu
panstwowego, tj. imienia cesarza 1 innych dostojnikow chinskich. W pracach p6zniejszych
(Katuzynska 2004, 2005, 2008) badata chinskie nazwy osobowe, w ktorych element tabu jest
rowniez silnie zaznaczony. Huang i Tian (1990) zajmowali si¢ chinskim tabu jezykowym
W ujeciu socjolingwistycznym; badali tabu z podziatem na cztery grupy: tabu zwigzane
z sankcjami, seksem, funkcjami ciata oraz rzeczami nieprzyjemnymi. Tabu jezykowe,
Zwiazane z wregczaniem prezentOw oraz postrzeganiem poszczegdlnych zwierzat chinskiego
zodiaku wsrod Chinczykow, badat Chu (2009). O przesadach zwiazanych z jezykiem pisali
badacze Schmidt i Pan (1994), ktérzy zajmowali si¢ thumaczeniem zagranicznych marek firm
1 produktow na jezyk chinski; Chan 1 Huang (1997, 2001a, 2001b), ktorzy badali nazwy
chinskich marek oraz Chang i1 Lii (2008), ktérzy zajmowali si¢ badaniem aspektu
»pomys$lnosci” w nazwach chinskich firm i produktow. Natomiast tabu zwigzanym z liczbami
zajmowali si¢: Ang (1997), ktéry badal postrzeganie cyfr arabskich i liter alfabetu tacinskiego
wsrdod Chinczykow; Chau et al. (2001), ktorzy zbadali wptyw numeru mieszkania na jego
cen¢ w Hongkongu; Philips et al. (2001) udowodnili, ze data zawierajaca kojarzona
ze $miercia cyfr¢ 4, ma wplyw na wzrost $miertelnosci wsrod chinskich i1 japonskich
pacjentdw z chorobami serca w Stanach Zjednoczonych; Simmons i Schindler (2003), badali
jak wiara w pomyslne 1 pechowe liczby wptywa na kreowanie cen produktow reklamowanych
w prasie; natomiast Chong 1 Xin (2008) oraz Woo et al. (2008) analizowali aukcje tablic
rejestracyjnych organizowane przez wladze Hongkongu i dowiedli, ze wystgpuje silna
preferencja dla cyfr i uktadow cyfr ,,szczgsliwych”.

Badan nad przesadami zwigzanymi ze $wigtami jest bardzo mato: Yang et al. (2008:
1990) zbadali wptyw jaki wywiera wiara w miesiac duchow na liczbe utonie¢ na Tajwanie.

Natomiast przesady zwiazane z zodiakiem w aspekcie demograficznym badat Kaku et al.
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(1975) oraz Lee i Paik (2006), ktérzy zajmowali si¢ odpowiednio spoleczenstwem japonskim
1 koreanskim, gdzie przyjeto chinski zodiak i przesady z nim zwigzane; natomiast Goodkind
(1991, 1995, 1996, 2004) badat wpltyw wiary w pomys$lno$¢ znaku Smoka na wzrost liczby
urodzen wsrod Chinczykéw; Yip et al. (2002) badali to samo zagadnienie; Wong i Yung
(2005) analizowali, czy rzeczywiscie osoby spod znaku Smoka maja ,,lepsze” zycie; Vere
(2008) rowniez zajmowat si¢ chinskim zodiakiem w aspekcie demograficznym.

Wpltyw wiary w pomyslna date narodzin na liczbe operacji cesarskiego cigcia
w Chinach analizowali Lee et al. (2001) oraz Hsu et al. (2008). Nie ma badan stricte
naukowych nad przesadami i tabu zwigzanymi z ceremoniami weselnymi; doniesienia na ten
temat pojawiaja si¢ jedynie w prasie popularnonaukowej i codziennej. Inaczej wyglada
sytuacja z ceremoniami pogrzebowymi — J.J.M. de Groot (1892, 1894, 1897, 1901, 1907,
1910) w swoim dziele The Religious System of China rowniez odnosit si¢ do chinskich
zakazow, glownie zwiazanych ze $miercia 1 sfera duchowa; Watson 1 Rawski (1988)
zredagowali tom poswigcony $mierci oraz uroczysto$ciom pogrzebowym w dawnych
1 wspotczesnych Chinach; Lee (2003) omawial wspdlczesne zwyczaje pogrzebowe
Chinczykow w Singapurze; Oxfeld (2004) za$ badala wspoétczesne wiejskie ceremonie
pogrzebowe w Chinach; wspoétczesnymi cmentarzami i kolumbariami zajmowata si¢ Teather
(1998, 2000). Istnieje wiele prac popularnonaukowych dotyczacych tabu i przesadow,
ale z przyczyn oczywistych nie zostana one wykorzystane w tej pracy.

Nakazy 1 zakazy, czy ogo6lnie mowiac przesady spoteczne, ktore beda analizowane
w tej pracy, dotycza gtownie narodowosci Han, stanowiacej wigkszos¢ w Chinskiej Republice
Ludowej. Beda to przesady, ktore byly praktykowane w przesztosci, ale nie odeszly zupetnie
W zapomnienie, tj. wystepuja w ograniczonej formie lub ograniczaja si¢ do pewnego
terytorium Chin. Oméwione zostana rowniez przesady, ktére narodzily si¢ stosunkowo
niedawno. Wigkszo$¢ przyktadow zostata zaczerpnigta z chinskich monografii poswigconych
przesadom oraz doniesieniom prasowym potwierdzajacym istnienie danych zjawisk
we wspolczesnych Chinach. Przywolane zostana rowniez wymienione wyzej badania
Jje€zykoznawcze, socjologiczne i psychologiczne poswigcone chinskiej przesadnosci.

Jezykowe oraz kulturowe uwarunkowania tabu i1 przesadow w Chinach zostaty
przeanalizowane w siedmiu rozdziatach, ktére maja podobna strukturg: wstgp teoretyczny
dotyczacy danego zagadnienia, ukazanie go przez pryzmat kultury zachodniej oraz chinskiej,
szczegotowe omowienie danego tematu w jego aspekcie kulturowym i jezykowym, wnioski.

Rozdzial pierwszy zawiera analiz¢ tabu oraz przesadu od strony teoretycznej,

ich definicje 1 interpretacje oraz kulturowe uwarunkowania w kulturze zachodniej i chinskie;j.
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Przywolane tu zostaty definicje stownikowe tabu i1 przesadu (w jgzyku polskim i chinskim),
antropologiczne teorie tabu (poczynajac od Frazera, przez Durkheima, van Gennepa, Douglas,
konczac na Wasilewskim) oraz psychologiczne teorie przesadu (Jahoda, Vyse, Campbell),
a takze jezykowe 1 filozoficzno-religijne (tj. konfucjanizm, taoizm, buddyzm) uwarunkowania
zakazow 1 przesadow w Chinach. W oparciu o ten material zostata zbudowana moja teoria
tabu — pojawia si¢ ono gltownie w sytuacjach poczatkowych, zalazkowych, a takze
w sytuacjach przejscia, a jego celem jest stworzenie sytuacji idealnej, harmonijne;j, rajskie;j.
Zakazane jest wszystko to, co tej sytuacji nie pozwala zaistnie¢, co ja zaktoca 1 zaburza.
Dodatkowym czynnikiem generujacym zakazy jest sama struktura chinskiego jezyka. Dlatego
w kolejnych rozdzialach zostaly przeanalizowane tabu i przesady zwiazane z ich aspektem
Jjezykowym 1 kulturowym.

Rozdziat drugi jest poswigcony tabu jezykowemu, przywotane zostaly tu jego
definicje 1 wspodlczesne interpretacje. Oméwione zostaly zasady tworzenia nazw w jezyku
chinskim, tabu imion oraz tabu w j¢zyku potocznym (stow niepomyslnych, terminoéw
zwiazanych ze zubozeniem, wyrazen wulgarnych oraz tabu jezykowe niektorych grup
spotecznych). Ostatnie dwa podrozdziaty poswigcone sa chinskiej numerologii, tabu
zwiazanemu z liczbami oraz jego konsekwencjom spoteczno-ekonomicznym. Tabu jezykowe
mozna réwniez bada¢ pod katem tworzenia sytuacji idealnej — okazuje sig, ze rzeczywiscie
zabronione jest wypowiadanie takich stow, ktore zaktdcaja harmonig, tj. zwiazanych
ze $miercia, choroba, seksem, drapieznymi zwierzgtami.

Rozdziat trzeci dotyczy tabu i przesadéw $wiatecznych. Swigto interpretowane jest
tutaj jako sytuacja niezwykta, odwotujaca si¢ do poczatkdw stworzenia, mitéw 1 legend,
reaktualizujaca idealny poczatek. Z tego wzgledu towarzysza mu liczne tabu i przesady, ktore
w zaskakujaco duzej liczbie sa zbiezne z zakazami wystepujacymi w europejskiej kulturze
ludowej. W rozdziale tym opisuje chinski kalendarz, almanach, okresy solarne
oraz poszczegolne $wigta kalendarzowe 1 zwiazane z nimi zakazy oraz przesady w aspekcie
kulturowym 1 jezykowym.

W rozdziale czwartym zostalty omowione przesady zwigzane z chinskim zodiakiem,
ktory jest ewenementem na skale §wiatowa, a przesady z nim zwiazane sa dosy¢ szczegdlne,
gdyZz maja ogromny wplyw na wspodiczesna sytuacje demograficzng i spoteczng Chin.
Opisana jest tutaj historia chinskiego zodiaku, poszczeg6lne znaki zodiaku i ich odniesienia
jezykowo-kulturowe oraz przesady zwiazane z zodiakiem 1 ich konsekwencje spoleczno-

demograficzne.



W rozdziale piatym zajmujg si¢ tabu oraz przesadami zwigzanymi z okresem ciazy,
narodzinami i wychowaniem dzieci. Jest to kolejna (po $wigcie) sytuacja zalazkowa, ktorej
towarzysza liczne tabu, niejednokrotnie zbiezne z zakazami wystepujacymi na Zachodzie.
Przeanalizowane tu zostalo postrzeganie ciazy, porodu i potogu w kulturze zachodniej oraz
chinskiej, konfucjanskie fundamenty chinskiej rodziny oraz poszczegolne etapy ciazy, porodu,
potogu, pierwszych lat zycia dziecka i zwiazane z nimi tabu i przesady.

Rozdzial szdésty zawiera analizg tabu 1 przesadow obowiazujacych w czasie
uroczystosci Slubnych, ktore mimo swego laickiego, konfucjanskiego rodowodu i co za tym
idzie wysokiego zrytualizowania, takze zawieraja wiele zakazoéw 1 nakazow, gdyz $lub
traktowany jest tutaj w wigkszej mierze jako sytuacja przej$cia. Opisane sa tutaj poszczegolne
etapy zargczyn, uroczystosci slubnych i weselnych oraz tabu i przesady z nimi zwiazane (w
szczegoOlnosci odnoszacych si¢ do wyboru kandydatow, poréwnywania ich horoskopow,
ustalania dat poszczegdlnych wydarzen itp.).

W rozdziale siodmym zawarte sa przesady zwiazane ze $miercia, pogrzebem i zaloba
oraz z wywodzaca si¢ z uroczystosci zatobnej sztuka fengshui. Obrzedy zwiazane ze $miercia,
pogrzebem 1 zatoba, podobnie jak uroczystosci Slubne maja pochodzenie konfucjanskie,
sa bardzo zrytualizowane, ale traktowane beda tutaj, jako obrzedy przejscia, ktérym
towarzysza liczne zakazy 1 nakazy. Przeanalizowane tu zostalo postrzeganie $mierci
i zmartego w kulturze zachodniej oraz chinskiej oraz tabu zwiazane z poszczegodlnymi
etapami: przed sama $miercia, po zgonie, w czasie pogrzebu i1 zatoby. I tak, jak w przypadku
tabu obowiazujacych w czasie innych sytuacji zalazkowych badz przejscia, zaskakujaco wiele
z nich ma wymiar uniwersalny.

W pracy zostaly przeanalizowane zakazy zwiazane z sytuacjami poczatkéw i/lub
przejscia, dlatego, pominigte zostaty przesady i tabu poszczegdlnych grup zawodowych
1 profesji oraz szeroko rozumiane tabu nowozytne.

W calej pracy do zapisu ideograficznego uzyto znakow uproszczonych, a do zapisu
fonetycznego znakow chinskich — transliteracji pinyin. Nazwy i pojecia chinskie zapisane
zostaty kursywa, w okraglych nawiasach umieszczona zostata ich transkrypcja 1 podane znaki.
W nawiasach kwadratowych znajduja si¢ wyjasnienia autorskie. Wszystkie tlumaczenia

pochodza od autorki rozprawy, o ile nie zaznaczono inacze;j.
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ROZDZIAL PIERWSZY

TABU ORAZ PRZESAD W KULTURZE ZACHODNIEJ I CHINSKIEJ

1.1. Tabu — definicje i interpretacje

Pojecie tabu juz dawno wyszto poza dyskurs akademicki i jest niezwykle popularne w zyciu
codziennym. Od chwili pojawienia si¢ w Europie jako egzotyczne, trudne do zdefiniowania
taboo, do wspoblczesnego, nagminnie uzywanego tabu, przeszto dluga droge. Wspodtczesnie
stowa ,,tabu” uzywa na si¢ na okreslenie niemal wszystkiego, o czym nie mowi si¢ publicznie
1 szczerze (poczynajac od zarobkow, poprzez przemoc w rodzinie czy molestowanie w pracy,
konczac na chorobie 1 $mierci). Modne jest réwniez ,,przetamywanie tabu”, czyli zachgta
do otwartego poruszania tematow wstydliwych czy tez przykrych. Odwiedzajac pierwsza
z brzegu ksiggarni¢ trafimy tam na szereg ksiazek zawierajacych stowo ,.tabu” w tytule: Tabu
i niewinnos¢', Przelamaé tabu’, Zdrowie bez tabu’, Marketing bez tabu, czyli jak to robig
najlepsi®, Zakazane mitosci. Seksualnosé i inne tabu’. Wiele z nich z istota tabu ma niewiele
wspolnego. Mamy wrazenie, ze kultura masowa, a zwtaszcza media, naduzywaja tego stowa,
przez co traci ono swoje pierwotne znaczenie 1 coraz bardziej oddala si¢ od swej istoty.

A czym wilasnie jest tabu? Co jest istota tego pojecia? Czy jest ono pojeciem
uniwersalnym, wspolnym wszystkim kulturom i spoteczenstwom? Dlaczego Europejczycy
musieli odkry¢ egzotyczne i ,,dzikie” ludy, zeby przyswoi¢ pojgcie tabu. Czy nie istniato ono
w naszej europejskiej kulturze przed wyprawami Jamesa Cooka? Ten angielski zeglarz
1 odkrywca w czasie trzeciej wyprawy dookota swiata w 1779 roku jako pierwszy zanotowat
w swoim dzienniku slowo faboo, spotykajac si¢ z nim na rdznych wyspach Oceanii
(Wasilewski 2010: 17). Stowo to stato si¢ na tyle popularne, ze juz w 1791 roku jego definicja
(,,obszar zakazany”) znalazta si¢ w New English Dictionary (Wasilewski 2010: 17). A jaka

jest etymologia stowa ,,tabu”:

[...] notowane w oceanskiej podgrupie jezykéw austronezyjskich tabu lub tapu jest ztozeniem
czasownika ta — ,,zaznaczac”, i przystowka intensywnosci pu, a wigc thumaczy sig jako ,,to, co

" Smolar, A., (2010). Tabu i niewinnosé. Wydawnictwo Uniwersitas, Krakow.

? Dirie, W., Milborn, C., (2010). Przelama¢ tabu. Thum. Barbara Tarnas, Swiat Ksiazki, Warszawa.

? Bankhofer, H., (2010). Zdrowie bez tabu. Thum. Barbara Janowska-Michnowska, Klub dla Ciebie, Warszawa.

4 Hall, R., (2011). Marketing bez tabu, czyli jak to robiq najlepsi. Thum. Michat Konewka, Marcin Kowalczyk,
Edgard, Warszawa.

> Konarzewska, M., Pacewicz, P., (2011). Zakazane milosci. Seksualnos¢ i inne tabu. Wydawnictwo Krytyki
Politycznej, Warszawa.
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silnie zaznaczone”. Tak etymologizowali je dziewigtnastowieczni badacze Polinezji, a ich
objasnienie przyjat sir James George Frazer, ktory opracowat to hasto dla przelomowego 1X
wydania Encyclopaedia Britannica z 1875 r. (Wasilewski 2010: 39).

Stowo ,,tabu” zatem powinno by¢ kojarzone z tym, co wydzielone i zakazane, ze wzgledu
na swoja swigtos¢ lub nieczystos¢. W blizszym nam kregu kulturowym islamu, w jezyku
arabskim odpowiednikiem stowa ,,tabu” jest stowo haram, oznaczajace rzeczy niedozwolone
1 zamknigte, w odroznieniu od halal, czyli dozwolonego i otwartego; podobnie jest w jezyku
hebrajskim z para kadosz 1 koszer (Wasilewski 2010: 40).

Natomiast definicja terminu ,,tabu” ze Stownika wyrazow obcych (2002) brzmi:

1. wedlug wierzen ludéw pierwotnych: zakaz stykania si¢ z pewnymi przedmiotami,
osobami albo zwierze¢tami lub zakaz dokonywania pewnych czynnosci; takze: przedmiot,
osoba, zwierzg objgte tym zakazem.

2. nietykalna swigto$¢; takze: temat, ktorego nie wolno poruszac itp.

<fr. tabou, z ang. taboo, z jezykow polinezyjskich tapu ‘zakazane, $wigte’>, (Stownik

Wyrazow Obcych 2002: 1085).

Za Stownikiem wyrazow obcych mozemy przyja¢, ze wspdiczesnie mamy do czynienia
z dwoma zakresami znaczeniowymi stowa ,tabu”: jedno ,tabu” funkcjonuje w dyskursie
naukowym jako co$ zabronionego 1 wydzielonego, objetego swigtym zakazem, drugie ,,tabu”
funkcjonuje w dyskursie pozanaukowym, w obiegu publicznym, jako co$, o czym nie méwi
si¢ wprost, bo jest wstydliwe, zbyt intymne. Stanistaw Widlak (1968) wprowadza
rozroznienie na tabu pierwotne i tabu nowozytne, to pierwsze odnosi si¢ do zakazu religijno-
magicznego, wystgpujacego w spoleczenstwach pierwotnych 1 zanikajacego wraz z rozwojem
cywilizacyjnym. Tabu nowozytne za$ odnosi si¢ do zakazdéw towarzysko-obyczajowych
istniejacych we wspoOtczesnym spoteczenstwie 1 ,,0znacza tyle, co zakaz, cenzura,
sprawowana w sposob mniej lub bardziej bezposredni przez otoczenie” (Widtak 1968: 11).

Dla Widtaka tabu nowozytne jest kontynuacja tabu pierwotnego:

Fakt dialektycznej ciaglo$ci rozwojowe]j wartosci zjawiska tabu postuluje genetyczna tacznosc
migdzy poszczegdlnymi jego przejawami, wspotzaleznos¢ migdzy jego formami na réznych
etapach zycia spotecznego. Stad tez wyrazne powiazanie, jakie istnieje migdzy tabu
pierwotnym 1 tabu nowozytnym. Mozna stwierdzi¢ z cala pewno$cia, ze tabu pierwotne
zanikajac przechodzi, przynajmniej czgSciowo, w etyke spoleczno-towarzyska, stanowiaca
podstawe i jeden z glownych przejawdw tabu nowozytnego. Inaczej mowiac, obok zanikania
pewnych form tabu pierwotnego mamy do czynienia z kontynuacja ewolutywna
i przeszczepianiem innych form tegoz tabu na gruncie nowej rzeczywistosci spotecznej, przy
czym obok tych form tradycyjnych, bezposrednio i $cisle zwiazanych genetycznie z tabu
pierwotnym, powstaja nowe rodzaje manifestacji tabu, posrednio, czasem wrgcz luzno tylko
zwiazane z tabu pierwotnym, a bgdace dialektycznym wynikiem nowych warunkow, nowej
rzeczywistosci spotecznej. I tak np. zakaz wywotany wstydem, skromnoscia, przyzwoitoscia
lub delikatnoscia jest czgsto powiazany Scisle z przesadnym tabu pierwotnym, chronigcym
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pewne czesci ciata, czynnosci i stany wchodzace w zakres utrzymania i przedtuzenia gatunku,
przed dziataniem magicznym mocy nadprzyrodzonych (Widtak 1968: 11).

Anna Tyrpa (2009) dzigki analizie listéw do redakcji w rubryce ,,Porady zyciowe bez
tabu” w magazynie telewizyjnym ,,Tele Tydzien”, pokazata, co wspotczesnie Polacy uwazaja
za ,tematy tabu”. Sa to: $mier¢, choroba, odmienno$¢ fizyczna, niechciana ciaza,
wykroczenia przeciw prawu, przemoc w rodzinie, pieniadze. Autorka pisze, ze wigkszos¢
z nich ma ,,charakter ponadczasowy, mogtyby zosta¢ napisane [listy do redakcji — przyp. aut.]
rownie dobrze 10 czy 20 lat temu. Zaden z nich nie porusza probleméw najcigzszych, ktére w
kazdej kulturze sa oblozone tabu (zabdjstwo, kazirodztwo, obecnie zwane czgsto
molestowaniem seksualnym w rodzinie, pedofilia, AIDS, nowotwory, brak $rodkow
do zycia).” (Tyrpa 2009: 20). To tabu popularne (nowozytne), obecne w kulturze masowej,
nie bedzie przedmiotem tej pracy.

Wielu antropologéw, socjologéw i1 psychologdéw prébowalo zinterpretowaé pojecie
»prawdziwego” tabu. Histori¢ zmagan z problematyka tabu przytocz¢ za Deliegem (2011),
Vyse’m (1997) 1 Wasilewskim (2010). Dziewigtnastowieczni etnografowie tacy jak Wilhelm
Wundt (1832-1920), Heinrich Schurtz (1863-1903) czy Hutton Webster (1875-1955) taczyli
tabu z jakim§ konkretnym Igkiem, np. przed duchami  (Wasilewski 2010: 54).
Psychoanalitycy, poczawszy od Zygmunta Freuda (1856 — 1939) poprzez Géza Roheim
(1891-1953), taczyli powstanie zakazéw z wczesnym dziecinstwem cztowieka. Freud
upatrywat Zrodet tabu w stlhumionym pierwotnym pozadaniu kobiet z najblizszej grupy
krewniaczej, natomiast Roheim uwazat, ze tabu pozwala na symboliczny powro6t do tona
matki. Inni psychoanalitycy stawiali tezg przeciwna, w ktorej tabu mialo wtasnie zapobiegaé
checi powrotu do matki (Wasilewski 2010: 55). Jednak bardziej przekonujace interpretacje
zaproponowali wielcy mysliciele antropologii: James George Frazer (1854-1941),
Emil Durkheim (1858-1917), Arnold van Gennep (1873-1957), Mary Douglas (1921-2007)
oraz Jerzy S. Wasilewski (ur. 1951).

Frazer byl wyznawca ewolucjonizmu, dla niego kazde spoleczenstwo przechodzito

przez trzy fazy rozwoju: magie, religi¢ oraz nauke (Deliége 2011: 43). Jego zdaniem:

[...] magia opiera si¢ na dwoch podstawowych prawach. Pierwsze z nich to ,,prawo
podobienstwa”, ktore zaktada ,,podobne wywotuje podobne” (the like products the like) czy
tez ,,skutek podobny jest do przyczyny” [cyt. Frazer 1969: 37]. Z tej zasady czarownik
wyciaga wniosek, ze mozna wywota¢ skutek poprzez nasladowanie go — jest to magia
homeopatyczna. Gdy czarownik chce zabi¢ lub okaleczy¢ wroga, moze uszkodzi¢ jego
wizerunek — jesli ucierpi wizerunek, ucierpi rOwniez cztowiek. [..] Drugie prawo jest prawem
kontaktu lub przenosni — zgodnie z nim rzeczy, ktore kiedy$ pozostawaty ze soba w kontakcie,
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nadal dziataja na siebie, chociaz sg rozdzielone. Opierajac si¢ na nim czarownik stosuje magi¢
przeno$na: cokolwiek zrobi z przedmiotem materialnym, wptynie to na osobg, ktora wczesniej
miata z nim kontakt. Zasadzie tej podlegaja wszystkie cze$ci ciata ludzkiego; jest ona
podstawa urokdéw. W wielu czgsciach $wiata panuje przekonanie, ze jesli si¢ zdobgdzie czyjs$
kosmyk wloséw albo strzgp ubrania, mozna wywiera¢ wplyw na tego cztowieka (Deliege
2011: 44).

Dla Frazera podtozem tabu jest ,lek przed duchami i1 nieokreslonymi sitami ukrytymi
w przyrodzie” (Wasilewski 2010: 63). Jednakze zrodta pochodzenia zakazoéw nie mozna
ogranicza¢ tylko do strachu przed nieznanym.

Z kolei Durkheim wyszedt za zatozenia, ze ludzie dziela $wiat na dwie odrgbne,
heterogeniczne sfery: sacrum i profanum (Giddens 2006: 560, Wasilewski 2010: 66). Sacrum
to wszystko to, co $wigte, wydzielone i1 zakazane, natomiast profanum to strefa zycia
codziennego, przyziemnego, cielesnego i nieczystego. Dla Durkheima tabu stoi na strazy
sacrum, poniewaz poprzez zakaz, izolacjg¢, powstrzymanie si¢ wydziela $wigta przestrzen
1 ustanawia $wigty czas. Jednak w wielu spoteczenstwach i kulturach wydzielenie nie musi
oznacza¢ $wigtosci, np. miesiaczkujaca kobieta bardzo czgsto jest tabuizowana, ale czy przez
to uswiecona?

Nowe spojrzenie na zjawisko tabu w spoteczenstwie wniosta do antropologii teoria
obrzedow przejscia Arnolda van Gennepa (1873-1957). Ten francuski badacz folkloru

zauwazyt, ze:

Zycie jednostki niezaleznie od typu spolecznos$ci zasadza si¢ na sukcesywnym przechodzeniu
z jednej grupy wieku do drugiej, od jednego typu zaje¢ do drugiego. Tam, gdzie ten podziat
jest wyrazny, przejsciu towarzysza specjalne akty, ktorym w naszym spoteczenstwach
odpowiada na przyktad tradycja terminowania u mistrza danego rzemiostla.
W spoteczenstwach mniej cywilizowanych akty te wyrazaja si¢ w ceremoniach, bowiem
zaden akt nie jest tam wolny od aspektu duchowego. Kazda zmiana w Zyciu jednostki zawiera
wspotoddziatywanie sfery profanum i sfery sacrum, interakcje, ktore podlegaja
porzadkowaniu i kontroli, by spoleczenstwo na tym nie ucierpiato. Sam fakt istnienia narzuca
konieczno$¢ sukcesywnego przechodzenia z jednej spotecznosci do drugiej, z jednej sytuacji
spotecznej do kolejnej w taki sposob, ze zycie jednostki staje si¢ serig etapow, ktorych
poczatek i1 koniec tworza zamknigta cato$¢ o niezmiennym porzadku: narodziny, dojrzatosé
spoteczna, malzenstwo, rodzicielstwo, awans klasowy, specjalizacja zawodowa, $mier¢.
Kazdemu z tych etapéw towarzysza ceremonie. Ich cel jest niezmienny: przeprowadzié
jednostke z jednego $cisle okreslonego stanu do drugiego — réwnie $cisle zdefiniowanego.
A skoro cel jest ten sam, to i srodki sa bardzo podobne, jesli nie identyczne. Jednostka zas
radykalnie si¢ zmienia, poniewaz ma za soba szereg etapoéw i granic. Stad tez ogdlne
podobienstwo ceremonii narodzin, ceremonii zwiazanych z dziecinstwem, ceremonii
dojrzalosci spotecznej, zargczyn, zaslubin, ciazy, rodzicielstwa, wstgpowania do spotecznosci
religijnych czy w koncu pogrzebow. Co wigcej, ani spoteczenstwo, ani jednostka nie zyja
w oderwaniu od natury, od wszech§wiata, ktory z kolei podlega odwiecznemu rytmowi,
odciskajacemu si¢ pigtnem na zyciu ludzkim. We wszech§wiecie takze istnieja etapy
1 momenty przejscia, stadia posuwania si¢ naprzod i okresy przestoju. Tak wigc ludzkie
ceremonie przejscia nieodtacznie sa zwiazane z rytmem przejs¢ kosmicznych — z miesigca na
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miesigc (na przyklad ceremonie pelni ksigzyca), a jednej pory roku do kolejnej (przesilenie
wiosenne, zrownanie dnia z nocg), z roku na rok (Nowy Rok), (Gennep 2006: 30-31).

A nastepnie dokonal podziatu tych rytualdw na: rytuaty animistyczne lub dynamistyczne
(nieosobowe), rytualy sympatyczne (oparte na wierze we wzajemne oddziatywanie
podobnego na podobne, czgsci na cato$¢ itp.) lub przenosne (oparte na przekonaniu, iz cechy
wrodzone lub nabyte maja charakter materialny i moga by¢ przenoszone poprzez kontakt
fizyczny lub na odlegtos¢), rytuaty bezposrednie (maja moc wywolywania natychmiastowych
skutkow) lub posrednie (skutek jest odbiciem, reperkusja), rytualy pozytywne (akt woli

przetozony na okreslony rytual) lub negatywne:

Te ostatnie nosza potoczna nazwe¢ tabu. Tabu to zakaz lub, inaczej mowiac, nakaz
,hieczynienia”. Psychologiczne rzecz ujmujac, tabu odpowiada pojeciu aktu woli negatywnej
(podczas gdy obrzed pozytywny odpowiada pojeciu aktu woli), co znaczy, ze zawiera w sobie
wole (che¢ dokonania czego$) oraz, ze jest aktem, a nie zaprzeczeniem aktu. Jednakze
podobnie jak zycie nie moze polega¢ wylacznie na permanentnej bezczynnosci, tak samo
i tabu nie moze samo w sobie stanowi¢ rytuatu, a juz z pewnos$cia nie moze tworzy¢ magii.
W tym sensie tabu nie jest autonomiczne — istnie jako przeciwwaga dla obrzedoéw
pozytywnych. Inaczej mowiac, kazdy rozpatrywany odrgbnie rytuat negatywny ma wlasna
indywidualnos¢. Tabu moze by¢ rozumiane wylacznie w odniesieniu do rytuatow
»aktywnych”, z ktorymi koegzystuje w ceremoniach [...] (Gennep 2006: 34-35).

Rytuaty te wystgpuja w réznego rodzaju ceremoniach wyznaczajacych rytm zycia jednostki
1 pozwalajacych przechodzi¢ przez kolejne jego etapy (tj. narodziny, inicjacje, Slub, ciaza,
rodzicielstwo, pogrzeb itp.). Ceremonie te maja okreslona strukturg i przebiegaja podobnie
w bardzo réznych kulturach. Van Gennep nazwat je ,,obrzgdami przej$cia” i1 podzielit

na nastgpujace kategorie:

[...] rytualy wylaczenia (separacji), rytualy okresu przejsciowego (marginalnego) 1 rytuaty
wylqczenia (integracji). Te trzy podkategorie sa w réznym stopniu rozwinigte w ramach tej
samej populacji, jak rowniez w obregbie tej samej grupy ceremonii. Rytualy wylaczenia
dominuja w ceremoniach pogrzebowych, rytuaty wlaczenia — w zaslubinach, natomiast rytuaty
okresu przejsciowego moga stanowic istotny element ciazy, zargczyn, inicjacji, a w wypadku
adopcji, powtérnego rodzenia, kolejnego malzenstwa, przechodzenia z drugiej do trzeciej
grupy wieku itp. Moga by¢ ograniczone niemal do minimum. O ile w teorii kompletny
schemat rytuatléw przejScia sktada si¢ z rytualow preliminalnych (wylaczenia), rytuatow
liminalnych (okresu przejSciowego) oraz rytualdow postliminalnych (wlaczenia), o tyle
w praktyce grupy te rdznia si¢ migdzy soba zarowno co do ich miejsca (wagi), jak i stopnia
rozwinigcia (Gennep 2006: 36 — 37).

W czasie obrzedu przejécia cztowiek najpierw zostaje wylaczony z grupy, nastepnie pozostaje
w stanie przejSciowym, by uzyskujac nowy status, zosta¢ z powrotem wlaczonym

do spotecznosci. W zaleznosci od charakteru obrzedu (narodziny, wesele czy tez pogrzeb)
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wzajemne proporcje poszczegolnych etapdw maja rdzna wagg 1 zakres czasowy. Ceremoniom
tym towarzysza rdzne rytuaty, w tym rytuaty negatywne — tabu.

Za przetlom w interpretacji tabu mozna uzna teori¢ brytyjskiej antropolog
Mary Douglas (1921-2007). Douglas w swojej ksiazce Czystos¢ i zmaza (2007, org. 1966)
analizuje biblijne zakazy pokarmowe i stawia postulat, aby wszystkie zakazy interpretowac
cato$ciowo, znalez¢ dla nich wspdlny mianownik. Dla zakazéw biblijnych jest nim kryterium
rozlacznos$ci 1 integralnosci. Pokazuje ona, ze w Torze zakazuje si¢ dziatan, ktore z natury
rzeczy przynaleza do roéznych porzadkow: taczenia mleka z migsem w przygotowywaniu
jedzenia, taczenia dwoch rodzajow przedzy w tkaniu materiatu, taczenia dwoch rodzajow
ziarna w obsiewaniu pola, taczenia dwodch rodzajow zwierzat w  zaprzegu.
Takie ,,pomieszanie” uwaza si¢ za nieczyste, naruszajace porzadek boski, ktory polega
na rozdzieleniu (Swiatta od ciemnosci, nieba od ziemi, ladu od morza itd.). W konsekwencji
za nieczyste zostaja w Biblii uznane zwierzg¢ta pomieszanych kategorii: ryby bez tusek,
zwierzgta ladowe, ktore oprocz lap maja jeszcze skrzydita, a takze $winia, ktora
»ma rozdwojone kopyto, a nie przezuwa”. Dla Mary Douglas zakazy te maja na celu
wykreowanie sytuacji idealnej, istniejacej na poczatku stworzenia §wiata opisanego przez
Ksiege Rodzaju. Tabu stuzy utrzymaniu porzadku boskiego, rajskiego. Douglas (2007: 90)

pisata:

Stad wida¢ jasno, ze zardbwno pozytywne, jak i negatywne nakazy maja by¢ sprawcze, a nie
sa jedynie S$rodkiem ekspresji; przestrzeganie ich pozwala osiagna¢ powodzenie,
sprzeniewierzenie si¢ im naraza na zagrozenie. Tym samym mozemy je traktowaé tak, jak
traktujemy pierwotne nakazy rytualne unikania pewnych zachowan, ktorych tamanie
sprowadza zagrozenie na czlowieka. Nakazy, podobnie jak obrzedy, sa nakierowane na ideg
swigtosci Boga, ktora cztowiek powinien odtworzy¢ w swoim zyciu. Jest to wigc $wiat,
w ktorym ludzie osiagaja powodzenie, upodabniajac si¢ do boskos$ci, i ponosza klgske, gdy
oddalaja si¢ od niej. Gdyby nie bylo zadnych innych wskazowek, powinnismy by¢ w stanie
zrekonstruowac hebrajska ideg tego, co §wigte, badajac nakazy, dzigki ktérym ludzie moga si¢
do niej upodobnicé.

Wasilewski wychodzi od teorii tabu Mary Douglas i taczy ja z teoria religii, ktora
stworzyl Mircea Eliade (1907-1986), 1 dla ktorego istota sacrum jest powr6t do mitycznych
poczatkow (Eliade 1974). Dla Eliadego zaréwno organizowanie przestrzeni (stawianie domu,
swiatyni, zaktadanie wioski) jest ,,powtarzaniem wzorcowego dzialania bogow” (Eliade 1974:
58), natomiast $wigtowanie nie jest jedynie upamigtnieniem wydarzenia mitycznego
(religijnego), ale jego ,reaktualizacja” (Eliade 1974: 96). Czlowiek religijny w swoim

zachowaniu chce nasladowac bogdw, chce przywrocic to, co dzialo si¢ na poczatku:
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A ,na poczatku” na ziemi dzialaty istoty boskie lub potboskie. Tesknota za poczatkiem jest
wigc tesknota religijna. Cztowiek pragnie odnalezé czynna obecno$¢ bogdéw, pragnie zy¢
w $wiecie §wiezym, czystym i mocnym, takim, jaki wyszedl z rak stworcy. To wlasnie
tesknota za doskonaloscia poczatkow wyjasnia w duzej mierze okresowy powr6t in illo
tempore. W terminologii chrze$cijanskiej mozna powiedzie¢, ze chodzi o ,tgsknot¢ za rajem”,
jakkolwiek — na poziomie kultur prymitywnych — kontekst religijny oraz ideologiczny jest
catkiem inny niz w judeo-chrzescijanstwie. Ale czas mityczny, reaktualizowany okresowo,
jest czasem uswigconym przez obecno$¢ boska i mozna powiedzie¢, ze cheé zycia
w obecnosci bogow i w $wiecie doskonatym (bo ledwo poczetym) odpowiada tgsknocie
za sytuacja w raju (Eliade 1974: 104).

Wasilewski, podobnie jak Douglas, analizuje biblijne zakazy zywieniowe 1 zauwaza,
ze Tora uznaje za czyste tylko te zwierzgta, ktoére maja zagwarantowane cechy
ros$linozernosci, tj. dwoja kopyto 1 przezuwaja (dwojenie kopyt wyklucza pazury, ktore stuza
przeciez do polowania na inne zwierzeta, identycznie jak przezuwanie, ktore jest alternatywa
migsozernosci). Wszystkie zakazane ptaki sa rowniez drapiezne. Wasilewski dochodzi
do wniosku, ze celem tych zakazéw jest odzwierciedlenie sytuacji mitycznej, idealne;j, rajskie;.
W raju, opisanym przez Ksiege Rodzaju nie bylo ani zabijania, ani $mierci, a wigc
1 migsozernosci, nie byto kontaktéw seksualnych, chorob, gtodu, brudu. Pojawily si¢ ono

dopiero po upadku cztowieka 1 wygnaniu go z raju. Dla Wasilewskiego tabu:

tworzy [...] warunki do zaistnienia sytuacji wzorcowej, $wigtej, jak réwniez harmonijnej pod
wzgledem spotecznym. Przede wszystkim wyklucza biologiczno$é, lezaca u podstaw
zawodnej ludzkiej kondycji; wylacza tez uptyw czasu, zmiennos$¢ i dysharmoni¢. W sumie
zakaz blokuje przejawy czasowosci, ktora nie godzi si¢ z transcendencja — po to, by ustanowic
cho¢ chwilowa replike pozaczasowej rzeczywistosci sakralnej. Jej wzor zostat ukonkretniony
w postaci rajsko-sakralnego kompleksu mitologicznego; jest to mityczny obraz S$wiata
alternatywnego, w ktorym nie istnialy i nie istnieja koniunkcja seksu i $mierci, choroby,
konieczno$¢ odzywiania sig, a wigc 1 przeklenstwo zdobywania zywnosci w pocie czota,
a dalej wszelka fizjologia i nieczystos¢ biologicznego rozkladu, tak samo jak nie istniaty
klasyfikacyjne anomalie i hybrydy (Wasilewski 2010: 119).

Wasilewski konfrontuje swoja teori¢ z polska kultura ludowa i wszelkie zakazy kulturowe
zwigzane z prokreacja 1 ciaza, czy z zakazami pokarmowymi, rzeczywiscie wpisuja si¢
w teori¢ powrotu do rajskiego ideatu. Teoria Wasilewskiego bedzie dla mnie punktem wyjscia

do interpretacji tabu w kulturze chinskie;.

1.2. Przesad — proba zdefiniowania pojecia

W mysleniu potocznym przesad to falszywe przekonanie o istnieniu zwiazku przyczynowo-

skutkowego migdzy dwoma zdarzeniami, np. zobaczenie kominiarza przynosi szczescie, o ile

na jego widok ztapiemy si¢ za guzik. Nikt naukowo nie udowodnil, ze taki zwiazek istnieje,
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ale wiara w ten przesad jest dosy¢ powszechna. Dla wielu oséb tego rodzaju przesady
nie maja wigkszego znaczenia, dla innych sa wazne, tj. rzutuja na ich myslenie i postgpowanie.
W naszej zachodniej kulturze przesadéw jest coraz mniej, co wiaze si¢ W pewnej mierze
z zanikiem tradycyjnej kultury, laicyzacja spoleczenstwa i1 postgpem nauki. Nikt juz nie
zabrania cigzarnej kobiecie patrzenia na zajaca w obawie przed urodzeniem dziecka
z ,zajecza warga’ tj. rozszczepieniem wargi i/lub podniebienia. Co najwyzej zwraca si¢
uwage cigzarnej, zeby nie nosita korali, poniewaz moze to grozi¢ zaplataniem si¢ ptodu
w pepowing. Jak wida¢ pewne przesady uwazane sa za ,zabobony”, za przezytki
tradycyjnego, zacofanego mysSlenia, inne, rdwnie bezpodstawne, trwaja po dzi§ dzien.
Przesady te maja swe zrodto w dawnym mysleniu magicznym i sa glgboko zakorzenione
w tradycyjnej kulturze (Kowalski 2007, Wasilewski 2010). Tego rodzaju przesady bede
nazywac przesadami kulturowymi. Oprocz przesadow kulturowych mamy do czynienia
z przesadami indywidualnymi czy tez osobistymi: ,,Sa to takie wierzenia 1 praktyki, ktére
pojedynczy ludzie przyswajaja sobie na wlasny uzytek, zazwyczaj nie komunikujac
ich innym” (Jahoda 1971: 36). Moze to by¢ indywidualna szczg$liwa liczba, kolor, dzien
tygodnia, moze to by¢ przekonanie studenta, ze na egzamin trzeba wlozy¢ przynoszaca
szczescie koszule, czy tez przynies¢ szczesliwy dlugopis. Mechanizmem dziatania przesadow
osobistych zajmuje si¢ gtownie psychologia (Jahoda 1971, Vyse 1997).

W swojej ksiazce Psychologia przesqdu Gustav Jahoda (1971) prébuje odpowiedzied
na pytanie: czym jest przesad? Przywotuje przy tym teorie wielu znanych i wybitnych
psychologow, socjologow i1 antropologdéw. Nie zgadza si¢ z dunskim psychologiem Alfredem
Lehmannem, ze ,,przesad jest forma btedu” (Jahoda 1971: 65), ani z Zygmuntem Freudem,
ze ,przesad jest jednym z wyrazOw uzewngtrzniania si¢ nieswiadomych procesow
psychicznych, ktérych zrédto tkwi w pewnych doswiadczeniach dziecinstwa” (Jahoda 1971:
109). Jahoda podwaza réwniez stanowisko behawiorystow, ktorzy ,,[...] uwazaja, przesadne
poglady 1 praktyki za wynik uczenia si¢, mniej wigcej tak jak wszystkie inne formy
zachowania; z ta tylko réznica, ze w przypadku przesadu uczenie si¢ przybralo niejako zty
obr6t.” (Jahoda 1971: 109-110). Doswiadczenie Burrhusa Skinnera, w ktorym znany
psycholog udowodnial, ze golebie tez sa przesadne, poddal miazdzacej krytyce.® Jahoda

6 Skinner w 1948 roku opublikowat artykut ,,<<Superstition>> in the pigeon” (,,Przesady” u golebi), gdzie
zostato opisane doswiadczenie, w ktorym ,,gofab jest umieszczony w klatce, gdzie w regularnych, z gory
okreslonych odstgpach czasu dopuszcza si¢ go do pokarmu na przeciag pigciu minut. [...] pozostawiono
przypadkowi to, jaki ruch gotab bedzie wlasnie wykonywal w momencie, kiedy pojawi si¢ pokarm. Na przyktad
jeden ptak w decydujacej chwili krecil akurat glowa w kierunku przeciwnym do ruchu wskazéwek zegara;
wzmocnienie utwierdzito t¢ czynno$¢ i byt ona pozniej powtarzana cze$ciej niz inne; to z kolei sprawito
oczywiscie, ze byla ona wigcej razy nagradzana, az wreszcie ten jak gdyby rytual krgcenia gtowa utrwalit si¢ na
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udowodnit, ze Skinner pomylit pojgcia reakcji 1 wzmocnienia z przesadem, czyli zwiazkiem
przyczynowym. Jahoda widzi braki w psychologicznych wyjasnieniach przesadu, poniewaz
brakuje im aspektu spotecznego. Sigga zatem do teorii antropologdéw i etnografow, ktorzy
badajac spoleczenstwa pierwotne, doszli do trafnych wnioskow. Polski etnograf Bronistaw
Malinowski, badajac przez szereg lat rybackie ludy Archipelagu Trobriandzkiego,
sformutowat teze, ze czlowiek ucieka si¢ do magii, gdy okolicznosci w ktorych si¢ znajduje
nie podlegaja pelnej jego kontroli; im wigksze niebezpieczenstwo 1 niepewnos¢, tym wigcej
praktyk magicznych. To spostrzezenie, jest punktem wyjscia dla Jahody, ktory dochodzi

do ponizszej konkluzji:

Jest doprawdy uderzajace, jak bardzo przesad spehia to zalozenie, bo przeciez jest on zrédtem
przynajmniej subiektywnego poczucia przewidywalnosci i kontrolowania sytuacji. Tym
samym moze by¢ $rodkiem redukowania niepokoju; skoro za$ intensywny niepokdj moze
blokowaé¢ skuteczne dzialanie w niebezpiecznych sytuacjach, to nie jest wykluczone,
ze przesad gra w pewnych warunkach rolg czynnika ulatwiajacego przetrwanie. Koncepcja
ta — jesli jest trafna — tlumaczylaby w pewnej mierze, dlaczego grupy ludzi narazone
na wielkie ryzyko fizycznej lub zawodowej klgski (gornicy, marynarze, lotnicy, aktorzy)
wykazuja wigksza podatno$¢ na przesady w poréwnaniu z innymi, nie wystawionymi na taki
hazard. Wprawdzie nasza wiedza o calym tym problemie jest jeszcze niewystarczajaca,
wyglada jednak na to, ze trzeba go rozpatrywaé w kategoriach ztozonego modelu interakcji
pomigdzy poziomem niepewno$ci 1 ryzyka charakteryzujacym dana sytuacj¢ a cechami
uwiktanej w nia jednostki. Cztowiek, ktory idzie na niewinny hazard, nie potrzebuje przesadu;
ale zagorzaly gracz o wysokie stawki [...] jest notorycznie przesadny (Jahoda 1971: 197).

Jahoda konczy swoja ksiazke stwierdzeniem, ze wbrew opiniom i Zyczeniom o$wieconych
intelektualistow, przesad nie zniknie wraz z rozwojem nauki i postgpem spotecznym, gdyz
jest immanentna cecha ludzkiego umystu oraz ,integralna czg$cia mechanizmow
adaptacyjnych, bez ktorych ludzkos¢ nie bytaby zdolna do przetrwania” (Jahoda 1971: 214).
Do podobnych wnioskéw dochodzi Stuart A. Vyse (1997) w swojej ksiazce Believing
in Magic. The Psychology of Superstition. Jego praca powstala prawie trzydziesci lat
po ksiazce Jahody (oryginalne pierwsze wydanie w 1969 roku) i przynosi nieco $wiezsze
poglady na temat przesadow. Vyse rozpoczyna od przegladu antropologicznych teorii
dotyczacych przesadoéw, a raczej myslenia magicznego, by mie¢ podstawy do stworzenia
swojej wlasnej psychologicznej teorii przesadu. Przywotuje teori¢ magii homeopatycznej
1 magii kontaktowej James’a Frazera (1854-1941). Frazer uznat myslenie magiczne za btedna
probe thumaczenia i kontrolowania §wiata. Jego teori¢ skrytykowat przywotany przez Vyse’a

francuski socjolog Emil Durkheim (1858-1917). Dla niego magia odnosi si¢ do strefy

dobre.” (Jahoda 1969: 114-115). Wedlug Skinnera przesady rodza si¢ z takich wilasnie przypadkowych
koincydencji.
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profanum, nie ma nic wspdlnego z bosko$cia, natomiast religia do strefy sacrum. Funkcja
spoteczna magii i religii jest zupelnie rdzna, ta pierwsza shuzy jednostkom, druga grupom
spotecznym. Dla Durkheima 1 jego nastgpcoéw (glownie Marcela Maussa 1 Luciena Lévy-
Bruhla) spoleczenstwa postugujace si¢ magia byly na etapie ,,przednaukowym”. Vyse,
podobnie jak Jahoda (1971), przywotuje tutaj przelomowe odkrycie Bronistawa
Malinowskiego (1884-1942), ktoéry wiaze magi¢ z jej spoteczna funkcja redukowania
niepewnos$ci 1 zagrozenia. Dodaje jeszcze teori¢ brytyjskiego badacza Keitha Thomasa
(ur. 1933), ktory przeanalizowal magiczne wierzenia i praktyki na Wsypach Brytyjskich
od 1500 do 1700 roku. Thomas doszedl do wniosku, ze wiele praktyk poganskich i przesadow
zostato zaakceptowanych przez chrzescijanstwo, by nie zniechgca¢ ludnosci do nowej wiary.
Praktyki magiczne nie wymieraly wraz z postgpem technologicznym, tylko zmieniaty si¢
wraz Z nowymi aspiracjami spotecznymi.

Vyse przywotuje badania Gallupa z 1978, 1990 1 1994 roku na ponad tysiecznej grupie
Amerykanow, z ktorych to badan wynika, ze wspolczesne spoteczenstwo jest w duzej mierze
przesadne, wierzy w cuda (79%), konsultuje si¢ z wrdzbitami (14%), boi si¢ czarnego kota
przebiegajacego droge (14%), (Vyse 1997). Vyse zaktada, ze wiele osob jest przesadnych,
ale si¢ do tego nie przyznaje, gdyz praktykowanie przesadow jest ,,niemodne”. Vyse buduje
swoja teorig przesadu opierajac si¢ na wnioskach, do ktoérych doszedt Gustav Jahoda. Tak jak
jego poprzednik dzieli przesady na spoteczne 1 indywidualne, a z tej racji, ze jest
psychologiem, zajmuje sig raczej przesadami indywidualnymi. Przywotujac wiele badan Vyse
zbudowat model przesadnej osoby. Jest to cztowiek wykonujacy zawdd aktora, gornika,
marynarza lub student, sportowiec albo hazardzista, raczej kobieta niz m¢zczyzna, o nizszym
poziomie edukacji, przy czym wiek nie gra istotnej roli. Odznacza si¢ wyzszym poziomem
konserwatyzmu, strachu przed $miercia, alienacji, neurotyczno$ci, depresyjnosci
1 niezadowolenia oraz nizszym poziomem inteligencji, skuteczno$ci dziatan i poczucia
wlasnej wartosci (Vyse 1997: 55). Oczywiscie taki model to tylko twér naukowy,
przyblizajacy cechy osoby przesadnej. Wedtug Vyse:

Istnieje wiele psychologicznych zrodet przesadu, ale jednym z najwazniejszych jest

bezposrednie doswiadczenie zyciowe. Zostajemy przesadni, gdyz [..] nasze przesady wydaja

si¢ dziala¢. Co$ dobrego lub zlego wydarzy si¢ w koincydencji z czym$ szczegdlnym,

i w rezultacie jestesmy bardziej sktonni do podobnego zachowania w przysztosci. Gdy rezultat

jest negatywny, to unikami takiego zachowania. Metoda przyswajania przesadnych praktyk
opierajaca si¢ na koincydencji zdarzen zwana jest w psychologii asocjacjq (Vyse 1997: 60).
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Jesli jakies$ przypadkowe wydarzenie zostanie wzmocnione (np. przez powtorzenie), to jest to
prosta droga do powstania przesadnego zachowania. Jesli np. dwa razy otrzymam bardzo
dobra oceng z egzaminu bedac ubrana w t¢ sama bluzke, to z pewnoscia zatozeg ja na nastepny
egzamin. Oczywiscie teoria asocjacji to tylko jedno z wyjasnien pochodzenia przesadow.

Uzupetnia ja teoria iluzorycznej kontroli’:

Badania nad kontrola i jej korzy$ciami doprowadzity do dwoch waznych wnioskéw na temat
przesadow opierajacych si¢ na iluzorycznym poczuciu kontroli. Po pierwsze, powszechne
ludzkie pragnienie kontroli jest istotnym motywem przesadnego zachowania. Przesady
zapewniaja poczucie kontroli nad zjawiskami niepodlegajacymi kontroli. Po drugie, [...]
badania wykazatly, ze dajace poczucie kontroli praktykowanie przesadow w sytuacjach stresu
lub zagrozenia, a ma duza wartos$¢ psychologiczna (Vyse 1997: 132).

Przesad funkcjonuje jako metoda radzenia sobie ze stresem. Inne badania wykazaty, Zze juz
mate dzieci maja ogromne sktonno$ci do przesadnego zachowania (Vyse 1997). Ogromna
role¢ w uczeniu si¢ przesadow odgrywa dziecigcy konformizm, uleglo$¢ autorytetem oraz
sktonno$¢ do fantazjowania. Czg$¢ tych zachowan jest oczywiscie nabywana w procesie
socjalizacji. Dla Vyse’a przesady nie sa ani nienormalne, ani nie $wiadcza
0 nieprzystosowaniu, sa irracjonalne w pojgciu naukowym. Wiele z nich ma obsesyjny
1 kompulsywny charakter. Jednakze, jesli kto§ naprawde wierzy w myslenie magiczne stajace
za przesadami, to postepujac przesadnie jest w swoim postgpowaniu racjonalny, mimo,
ze samo mys$lenie jest nieracjonalne.

We wspoélczesnym $wiecie, w szeroko rozumianej kulturze zachodniej, popularnych
jest wiele przesadow, nie niosa one jednak powazniejszych konsekwencji dla jednostki
czy tez spoteczenstwa. Wyjatek stanowia takie grupy jak zawody podwyzszonego ryzyka
(gornicy, rybacy, marynarze), studenci, sportowcy czy tez aktorzy teatralni (Potter 1999).

7 Jeffrey Rudski (2001, 2003, 2004, 2007) réwniez zajmowat si¢ badaniem przesadéw od strony psychologii. W
jednym z ciekawszych do$wiadczen przeanalizowal zalezno$¢ migdzy wiara w przesady, iluzorycznym
poczuciem kontroli oraz optymizmem (Rudski 2004). W jego badaniu wzigto udziatl dwustu siedemdziesi¢ciu
pigciu amerykanskich studentéw, ktérzy mieli za zadanie wypehic trzyczesciowa ankietg. Aby zbada¢ ich wiarg
w iluzoryczne poczucie kontroli poinformowano ich, ze maja do dyspozycji trzy kupony na loterig: kupon ,,A”
zostal wybrany zgodnie z ich ,,szczeg$liwymi liczbami”, kupon ,,B” zostat znaleziony ma ulicy, a kupon ‘C”
wybral komputer. Studentéw zapytano (1) ktéry z kupondéw mogliby oddaé, (2) ktéry kupon najbardziej
cheieliby zachowaé, (3) czy zamieniliby kupon ”A” na dwa kupony ,,C” (wygenerowane przez komputer).
Wyniki badan okazaty si¢ zgodne z teoria iluzorycznej kontroli: mimo, ze kazdy z kuponow dawat taka sama
szans¢ na wygrana, to ankietowani najtatwiej pozbyliby si¢ kuponu ,,C” (43,1% badanych), a najchgtniej
zatrzymaliby kupon ,,A” (50,6% badanych). Wymian¢ kuponu ,,A” na dwa kupony ,,C”, ktéra dwukrotnie
zwigkszataby szans¢ na wygrana, zaakceptowalo tylko 56, 1% badanych. Ci, ktoérzy wymieniliby kupon nie
roznili si¢ pod wzgledem optymizmu/pesymizmu od tych, ktérzy nie chcieli dokona¢ wymiany, natomiast
okazali si¢ mniej przesadni. Rudski nie znalazt zalezno$ci migdzy optymizmem/pesymizmem a wiara w
przesady, ale dowidodl w swoim badaniu, Ze istnieje zalezno$¢ migdzy wiara w przesady a iluzorycznym
poczuciem kontroli.
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Przyczyny tego stanu rzeczy analizuje Colin Campbell (1996). Wedlug roéznych danych
statystycznych Campbell przyjmuje, ze okolo trzydziesci procent populacji brytyjskiej wierzy
w jakiego$ rodzaju przesady i liczba ta nie spada drastycznie od kilkudziesigciu lat
(). od pierwszych badan przeprowadzonych po zakonczeniu drugiej wojny S$wiatowej).
Campbella nie satysfakcjonuja wspolczesne teorie, za pomoca ktdrych probuje wyjasni¢ sig
fenomen przesadéw, poniewaz po pierwsze klada one nacisk na psychologiczny,
a nie spoteczny aspekt przesadéw, po drugie przesady prymitywnych spoleczenstw
afrykanskich, sredniowiecznej Europy 1 wspotczesnego Zachodu traktuja tak samo (Campbell
1996: 155). We wspolczesnych spoteczenstwach przesady nie sa czg$cia jakiego$ wspdlnego
rytuatu, tak jak byly w spoteczenstwach tradycyjnych. Sa bardziej indywidualne, ludzie
ktorzy je praktykuja nie znajduja sensownego wytlumaczenia dla nich, co wigcej niektorzy
wrecz twierdza, ze ,praktykuja, ale nie wierza” w przesady. Campbell przywotuje
tu za Peterem McKellarem pojgcie ,,potowicznej wiary” (half-belief) na okreslenie
przesadnego zachowania, w ktdrego skuteczno$¢ sig¢ nie wierzy, ale praktykuje (np. odpukuje
w niemalowane drewno, ale nie wierz¢ ze to na pewno uchroni przed nieszczgsciem),
(Campbell 1996: 157-158). Wspotczesne spoleczenstwo zachodnie nastawione jest
na dziatanie, aktywno$¢, sprawczos¢. Jednostka czuje si¢ niekomfortowo w sytuacji, na ktora
nie ma wplywu, ktorej efektow nie jest w stanie poddaé¢ swojej kontroli. Wtedy wtasnie
ucieka si¢ do przesadu: robi co$§, w co nie do konca wierzy, ale co daje jej poczucie jakiegos$
panowania nad sytuacja. Wspotczesne przesady to rytuaty, a nie magia.

Przywotana teoria przesadow Campbella (1996) nie wyjasnia przesadnosci
wspotczesnych Chinczykéw. W Chinach przesady i1 zakazy nie maja znaczenia tylko
instrumentalnego, rytualnego. Przeczy temu nie tylko skala zjawiska, ale rdwniez szereg
badan 1 analiz, ktére dowodza, ze Chinczycy nie tylko praktykuja stare przesady, ale rowniez

kreuja nowe i rzeczywiscie w nie wierza.

1.3. Tabu a przesad

Z powyzsze] analizy jasno wynika, ze pojeciem tabu zajmuja si¢ gtownie antropolodzy,
pojeciem przesadu — psychologowie. I w tym wlasnie lezy réznica migdzy tymi dwoma
zagadnieniami — tabu przynalezy w wigkszej mierze do sfery spolecznej, przesad —
indywidualnej. Inne jest pochodzenie 1 zrodlostow, a takze ,,zastosowanie” tych pozornie
bliskich sobie poje¢. Tabu jest narzucane 1 kontrolowane przez spoteczenstwo, jego

przestrzeganie czy tez naruszanie moze mie¢ konsekwencje nie tylko jednostkowe, ale takze

-22 -



grupowe (oddziatywaé na rodzing, wioske, klan). Tabu ma fundamenty religijno-mistyczne,
bardzo glgboko zakorzenione w kulturze. Natomiast przesad jest czgsto kreowany
indywidualnie przez jednostke, jego zastosowanie lub nie, ma wegzsze, bo jednostkowe,
konsekwencje. W tradycyjnym spoleczenstwie tabu obowiazywato wszystkich — mozna zatem
powiedzie¢, ze dawniej wszyscy byli przesadni, poniewaz przestrzegali wszelkich zakazow
1 nakazow. Obecnie tabu wystepuje w tagodniejszej formie, nie dotyczy juz tylu aspektow
zycia, co dawniej, ale liczba ludzi przesadnych jest nadal bardzo duza. Dotyczy to szczegdlnie

Chinczykow, ktérzy byli i1 sa przesadni w wigkszej mierze niz ludzie Zachodu.

1.4. Tabu i przesad w kulturze chinskiej

W kulturze chinskiej termin tabu istnieje w dwdch wariantach: zapozyczonym i rdzennym
(Wan 2005: 4). Wariant zapozyczony to transliteracja polinezyjskiego stowa faboo — tabu
(tabu, & A7), gdzie znaki skladajace si¢ na ten wyraz nie niosa zadnego znaczenia (3,
¥ oznacza ,wieze”, a bu, A ,material”). Wyraz ten jest bardzo rzadko uzywany,
w przeciwienstwie do rdzennie chifiskiego wyrazu oznaczajacego tabu — jinji (jinji, 255).
Pierwszy jego zapis si¢ga dynastii Han (206 p.n.e. — 220 n.e.), wigc mozemy domniemywac,
ze samo pojecie tabu ma jeszcze dluzsza histori¢ (Ren 2004: 1, Wan 2005: 4). Wedlug
Wielkiego stownika jezyka chiriskiego (Hanyii da cidicn, JX 12 X 1/ # 1993: 923) stowo 25 &
(jinji) ma trzy znaczenia: 1. tabu; rzeczy nieuchwytne (jihui; biji de shiwu, =if; &1
W ); 2. w trosce o zdrowie unika¢ zazywania niektorych produktow lub lekow
(weiyin shéydng ér bimidn shiyong mo zhong shipin huod yaowu, 1 P45k 57 i i e £ H S
ik Z5%)); 3. wskazuje na zakazy i przykazania religijne (zhi jinling jiétido, 5254 .4%).
Znaki sktadajace si¢ na wyraz tabu 4% (jin) oraz = (ji) maja nieco r6zne znaczenia: 2% (jin)
oznacza ,,zabraniac¢”, ,,zakazywac”, ,,zabronione przez prawo”, ,,zastrzezony obszar” (Chinese
— English Dictionary 1997: 628); = (ji) ,,zazdro$ci¢”, ,baé si¢”, ,unikac¢”, ,,zaniecha¢”
(Chinese — English Dictionary 1997: 563). Znak 2% (jin) jest zawarty w nazwie stolecznej
rezydencji cesarskiej, zwanej Zakazanym Miastem (jinchéng, 253%). Oprocz terminu jinji
(jinji, 252, popularne jest rowniez okreslenie jihui (jihui, 5 1), majace wydzwiek bardziej
kolokwialny 1 funkcjonujace wsrod nizszych warstw spotecznych. Drugi czton tego wyrazu
(hui, ¥) oznacza ,uwazaé co$ za tabu”, ,,zakazane stowo”, ,zakazane imie” (Chinese —

English Dictionary 1997: 532), ma wigc mocniejszy wydzwigk, zawarte jest réwniez
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w popularnym powiedzeniu: ,,Przekraczajac granice zapytaj o zakazy, przybywajac do obcego
kraju zapytaj o zwyczaje, przekraczajac prog obcego domu zapytaj o tabu” (ru jing ér wen jin,
ri gué ér wen su, rd mén ér wén hui, ABTifm4%, AEMEE, ATTEET), (Ren 2004:
2). Reasumujac, w jezyku chinskim stowo tabu jinji (jinji, 2% =) oznacza unikanie,
powstrzymywanie sig¢ od tego, co zakazane, zabronione, zastrzezone.

Natomiast stowo przesad mixin (mixin, 2£{5) sktada sie¢ z dwoch znakow K (mi) —

2

»Zmieszany”, ,otumaniony”, ,zagubiony”, ,entuzjasta”, ,fan”, ,zdumiony” (Chinese —
English Dictionary 1997: 828), oraz {5 (xin) — ,,prawda”, ,,zaufanie”, ,wierzy¢”, ,.znak”,
Hlist”, informacja” (Chinese — English Dictionary 1997: 1389). Zatem jesli dostownie
chcieliby$my thumaczyé stowo mixin (mixin, 2K{%), to mielibySmy zbitke ,,otumaniajaca
wiara”. Jest to stowo o znaczeniu raczej pejoratywnym, uzywanym wtasnie na okreslenie
zabobonu, czego$ godnego potepienia. W zargonie antropologicznym stowo rzadko spotykane,
w odréznieniu wiasnie od stowa ,,zakaz” - jinji (jinji, 25 =).

Wedtug chinskich badaczy tabu spetnia trzy funkcje: funkcj¢ ochronna
(anquan biohu gongnéng, 4R IHE), funkcje paralizowania §wiadomoéci (xinli mabi
gongnéng, /L ELBRFE LI RE), funkcje integrowania spoteczenstwa (shéhui zhénghé gongnéng,
t & #45 I HE), (Ren 2005: 6). Funkcja ochronna polega na stosowaniu tabu w celu
uchronienia si¢ przed wszelkimi nieszcze$ciami, funkcja paralizowania §wiadomosci polegata
na wierze, ze stosujac si¢ do zakazéw mozna kreowaé swoj wilasny los, natomiast dzigki
funkcji integrowania spoteczenstwa utrzymywano harmonig¢ i spoko6j. Wan (2005: 9) z kolei
podkresla regulacyjna funkcje tabu — nie stosowanie si¢ do niego skutkuje kara, co pozwala
na utrzymanie norm i zasad zycia w spoleczenstwie. Sa to wyjasnienia powierzchowne,
oparte na dziewigtnastowiecznej mysli antropologicznej, nie wnoszacej nic nowego do teorii
tabu.

Zatem, czy odlegta nam kulturg chinska mozna bada¢ zgodnie z teori¢ Wasilewskiego?
Przypomnijmy, Ze jego zdaniem wigkszo$¢ zakazow pojawia si¢ w sytuacjach poczatkowych
badz przejscia, a stluza one wykreowaniu stanu idealnego, rajskiego, stanu peini i harmonii.
Dlatego zakazane jest wszelkie zabijanie, praca, seks, kosmetyka. Czy przetozenie tej teorii
na warunki chinskie ma jakikolwiek sens? Przeciez w Chinach nie byto Pisma Swietego,

zupehnie obca jest im koncepcja raju utraconego, kary boskiej czy grzechu.® Dominujacy

¥ W filozofii taoistycznej obecna jest koncepcja Najwyzszego Pokoju, ktory ,,0znaczat kraing idealnej
szczesliwosei 1 wolnosci, w ktorej panuje sprawiedliwosé, a wszystkie energie kosmiczne i spoteczne kraza
nieprzerwanym, miarowym rytmem. Termin ten po raz pierwszy pojawia si¢ w kontek$cie muzyki, opisujac
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w Chinach taoizm, a tym bardziej konfucjanizm, jest raczej systemem filozoficzno-
spotecznym, a nie stricte religijnym. Buddyzm naptynat do Chin, ktore juz posiadaty dojrzaly
system spoteczny i bogata kulturg. Ich mitologia, w poréwnaniu do chociazby greckiej, jest
bardzo uboga (Granet 1997: 33). A przeciez wiele zakazoOw zwiazanych z cyklem zycia
cztowieka (narodzinami, $lubem, prokreacja, $wigtami) czy jezykiem jest zaskakujaco
podobnych do zakazéw wystepujacych w polskiej kulturze ludowej. Z czego to wynika?
Z banalnego faktu, ze wszyscy ludzie sa tak samo uksztattowani i podobnie patrza na Swiat?
Mozemy przeciez zatozy¢, ze wyobrazenie $wiata idealnego jest wspolne wszystkim kulturom.
W takim idealnym $wiecie nie ma chordb, glodu i pragnienia, a co za tym idzie wydalania
i brudu, seksualnosci oraz $mierci. Wiele zakazéw funkcjonujacych w Chinach by na to
wskazywalo. Moja analiza tabu dotyczacego roznych aspektow zycia nasuwa podobne,
aczkolwiek nie identyczne, wnioski.

Moim zdaniem istota zakazu, polegajaca na pojawianiu si¢ go w sytuacjach
poczatkow/przejscia oraz wykreowaniu sytuacji idealnej, jest wspolna tak odlegtym kulturom
jak polska ludowa i chinska (tradycyjna i wspolczesna), a by¢ moze w konsekwencji wspolna
wszystkim spoleczenstwom na Ziemi. Idea zakazoéw jest podobna, ale maja one rdzny
wydzwiek — w polskiej kulturze ludowej jest to dazenie do odtworzenia sytuacji rajskiej,
stworzonej przez Boga, natomiast w kulturze chinskiej jest to dazenie do zagwarantowania
robwniez sytuacji wzorcowej, ale rozumianej bardziej jako stan harmonii, pomys$lnosSci
1 dobrobytu. W kulturze polskiej mamy kreacj¢ boska, w chinskiej — ludzka. Chinski raj tym
si¢ rozni od chrzescijanskiego, ze oprocz braku $mierci, pracy, seksu i brudu nie ma w nim
réwniez biedy. Ten akcent ekonomiczny jest bardzo silnie zaznaczony w chinskiej tradycji.
Praca Wasilewskiego (2010) byta tu ogromna inspiracja intelektualna, a pewne spostrzezenie
kluczem do postawienia mojej tezy. Otoz jeszcze nie tak dawno wchodzac do domu sasiadow
nalezatlo umoczy¢ palce w kropielnicy z woda $wigcona, przezegna¢ si¢ i1 pozdrowié
domownikow stowami ,,Niech bgdzie pochwalony Jezus Chrystus”, a w odpowiedzi styszato
si¢ ,,Na wieki wiekow”. Ten sposob witania si¢ byt popularny na polskiej wsi jeszcze
dwadziescia, trzydziesci lat temu. Natomiast w tradycyjnych Chinach, a wielu regionach
roOwniez obecnie, pozdrawia si¢ drugiego czlowieka stowami ,,Oby$ si¢ wzbogacit”

(gongxi facai, %= & W). Wspolczesni Chinczycy pozdrawiaja sie rowniez retorycznym

doskonatla harmonig i zgodno§¢ dzwigkow. W swym bardziej politycznym znaczeniu wystgpuje w kronikach
Shiji [Zapiski historyka Sima Qiana — przyp. aut.], okreslajac ustanowienie doskonatego porzadku. Droga do
Najwyzszego Pokoju sa dobroczynne rzady, ktore sprzyjaja nie tylko poddanym, lecz takze sitom Niebios i
Ziemi, prowadzac w ten sposob do stanu szczg¢sliwej harmonii, w ktéorym sity natury sa zawsze dobroczynne i
nigdy nie przynosza szkody.” (Kohn 2012: 98). Stan ten mial mie¢ miejsce u zarania chinskiej historii i mogt
zosta¢ powtorzony dzieki kreacji ludzkiej.
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pytaniem ,,Czy juz jadte$?” (chi fanle méi you, "z 1t T X ). To diametralnie ro6zne
podejscie, wyrazone w tak elementarnym gescie jakim jest pozdrowienie drugiego czlowieka,
oddaje idealnie istotg rzeczy.

Idea tej pracy jest pokazanie jak Chinczycy we wszelkich zakazach (i nakazach) daza
do zagwarantowania sobie optymalnej sytuacji dobrostanu, dajacej w konsekwencji poczucie
szczegscia i1 spetnienia. Analizowane bedzie w tej pracy tabu pierwotne w rozumieniu Widtaka
(1968) 1 Wasilewskiego (2010), a nie tabu nowozytne. W Chinach wiele zakazow
tradycyjnych (tabu pierwotne) przetrwato do dzis, mozemy je rowniez nazywacé przesadami
spotecznymi w rozumieniu Jahody (1969) oraz Vyse’a (1997). W moim przekonaniu termin
»przesad spoleczny” jest trafniejszym okresleniem opisywanych przeze mnie zjawisk, gdyz
obejmuje nie tylko zakazy (tabu) ale réwniez nakazy. Tabu nowozytne, a wigc wszelkie

zakazy obyczajowo-towarzyskie, nie beda przedmiotem tej pracy.

1.5. Filozoficzne i religijne uwarunkowania tabu w Chinach

Chiny sa krajem, w ktorym wigksza wage przywiazywano do filozofii niz do religii. Chinski
filozof 1 historyk filozofii Feng Youlan (1895 — 1990) thtumaczy to w ten sposob:

[...] tesknota z czyms$, co kryje si¢ poza obecnym, rzeczywistym §wiatem, jest jednym z
wrodzonych pragnien rodzaju ludzkiego i Chinczycy nie stanowia wyjatku od tej reguty. Nie
maja oni wiele do czynienia z religia, poniewaz tak duzo zajmowali si¢ filozofig. Nie sa
religijni, poniewaz sg filozoficzni. Swoja tgsknotg za tym, co kryje si¢ poza obecnym,
rzeczywistym s$wiatem, zaspokajaja poprzez filozofie. Réwniez poprzez filozofie wyrazaja
1 cenig warto$ci nadmoralne, a doswiadczaja ich przez zycie zgodne z filozofia (Feng 2001: 7).

Ta odmienno$¢ zostata uwarunkowana po pierwsze warunkami geograficznymi (Chiny to kraj
kontynentalny, z dostgpem do morza, ale nie wykorzystujacy go w taki sposob jak
Europejczycy), po drugie warunkami ekonomicznymi (Chiny to kraj w ogromnej mierze
rolniczy, gdzie ziemia byla 1 jest podstawa gospodarki), (Feng 2001: 20-21). W tradycyjnych
Chinach uczeni/urz¢dnicy byli czgsto wiascicielami ziemi, ktora uprawiali chiopi/rolnicy.
Ludzi zyjacych z rzemiosta bylo stosunkowo malo, a kupcami zawsze pogardzano.
Z rolniczego charakteru gospodarki chinskiej wyniknglo niezwykle umitowanie natury,
charakterystyczny system rodzinny (przywiazanie do ziemi 1 kult przodkéw), konserwatyzm
1 nieche¢ do zmian.

Bardzo duzo pojg¢ filozofii chinskiej wyksztalcilo si¢ u zarania chifiskiej kultury,
a przetrwaly one i oddziatywaty na zycie spoteczne, religijne, polityczne przez cale wieki

istnienia cywilizacji chinskiej. Bez ich poznania zrozumienie jakiegokolwiek aspektu
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chinskiej cywilizacji jest niemozliwe. To one wlasnie ksztaltowaty chinskie rozumienie stanu
idealnego, harmonijnego. Jedna z podstawowych 1 najbardziej pierwotnych koncepcji jest

zasada harmonii pierwiastkow yin i yang (yinyang, HFH):

[...] dwie sily, ktorych przemienna gra i wspoétdziatanie jest podstawa powstania catego
wszech$wiata. Yin i yang sa przeciwnymi manifestacjami dao lub Najwyzszego Ostateczngo.
Ich konkretnymi przejawami sa niebo i ziemia. Ze zmieszania yin i yang powstaje Pigé
Elementéw; te z kolei sa podstawa powstania dziesigciu tysigcy rzeczy. Ten proces
powstawania wszystkich zjawisk jest traktowany cyklicznie, jako nie majace konca
powstawanie i przemijanie, w ktorym wszystko przeobraza si¢ w swe przeciwienstwo, kiedy
juz osiagneto szczyt swego rozwoju. Powodowanie tej stalej ,,przemiany” jest podstawowa
cecha yin i yang, przemiana jest ruchem dao. [...] Pierwotnie yin oznaczalo poéinocny,
odwrocony od stonca stok gory i byto w konsekwencji kojarzone z zimna, pochmurna pogoda
oraz z zakrytym chmurami niebem. Yang oznaczato stok goéry skierowany ku stoncu i bylo
wobec tego zwiazane z jasnoScia i1 cieptem. W systemie odpowiedniosci migdzy
mikrokosmosem a makrokosmosem yin i yang podporzadkowano rézne wlasciwosci: yin jest
zenskie, pasywne, przyjmujace, mroczne, mickkie. Symbolami yin sg ksi¢zyc, woda, chmury,
tygrys i zotw, kolor czarny, potnoc, oldéw i liczby parzyste. Natomiast yang jest meskie,
aktywne, tworcze, jasne, twarde. Symbolami yang sa m.in. slonce, ogien, smok, kolor
czerwony, poludnie, rte¢ i liczby nieparzyste. [...] (Encyklopedia mqdrosci Wschodu 1997:
393).

Na tej koncepcji oparta jest wrdzebna Ksiega przemian, ktorej podstawa jest osiem
trygraméw ba gua (bagua, /\ ), (Encyklopedia madrosci Wschodu 1997: 25). Kazdy z
trygramow sktada si¢ z trzech linii (przerywanej yin i/lub ciaglej yang), a te z kolei tworza

sze$¢dziesiat cztery heksagramy. Rownie elementarna jest koncepcja pigciu zywiotow wu

xing (wiixing, T14T):

[...] dost.: ,,pie¢ poruszajacych”, takze wude, dost.: ,,pie¢ cndt”; Pie¢ Elementow, pig¢ faz
przemiany czyli Pig¢ Mocy, ktore reguluja bieg zjawisk natury. Sa to woda, ogief, drzewo,
metal i ziemia. Te ,,Pi¢¢ Elementow” nie nalezy pojmowac¢ jako realne substancje, lecz raczej
jako abstrakcyjne sity i symbole okreslonych podstawowych wlasciwosci materii: natura wody
jest nawilzanie i wylewanie si¢; natura ognia jest rozgrzewanie i wznoszenie si¢; natura
drzewa jest gigcie si¢ i naprostowywanie; natura metalu jest przyjmowanie ksztattoéw, a natura
ziemi — zyzno$¢. W okresie Krolestw Walczacych pojawilo si¢ wyobrazenie, ze elementy te
warunkuja si¢ nawzajem i popieraja, ale tez pokonuja si¢ i niszcza (xiangsheng xiangke),
drzewo warunkuje ogien, ogien — ziemig, ziemia — metal, a metal — wode, woda za$§ — drzewo.
Jednoczes$nie woda pokonuje ogien, ogien — metal, metal — drzewo, a drzewo pokonuje ziemig,
ziemia za§ pokonuje wodg. Teoria ta miala tez znaczenie dla medycyny chinskie;j.
W skomplikowanym systemie odpowiedniosci Pie¢ Elementéw powiazano z porami roku,
kierunkami geograficznymi, kolorami, smakami, liczbami, organami wewnetrznymi i innymi
kategoriami. [...] (Encyklopedia madrosci Wschodu 1997: 380).

Do podstaw chinskiego kanonu filozoficznego mozna zaliczy¢ rowniez koncepcjg energii
zyciowej gi (qi, ), zasade dao (dao, i) oraz zodiak, ktore beda omoéwione w dalszej czesci

pracy.
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1.5.1. Wierzenia pierwotne

Chinska mentalnos$¢ ksztaltowala si¢ przez setki lat, a jej zrodtem sa: szczegdlne wierzenia
pierwotne oraz trzy wielkie systemy filozoficzno-religijne: konfucjanizm, taoizm i buddyzm.
Ze wzgledu na ich specyfikg oraz pewna izolacjg 1 ciaglo$¢ istnienia, cywilizacja ta rozni si¢
od innych wielkich systeméw spoteczno-politycznych. Przede wszystkim brakuje w niej idei
jedynego boga. Kult Shangdi, najwyzszego bostwa oraz kult Nieba 1 Ziemi, ktore zrodzity si¢

w drugim tysiacleciu p.n.e., nigdy nie przerodzily si¢ w religi¢ monoteistyczna:

W warunkach starozytnych Chin kult najwyzszego bodstwa pozostal kultem arystokracji
rodowo-plemniennej upatrujacej w Szang-tim [Shangdi wedtug transkrypcji pinyin — przyp.
aut.] swojego przodka. [...] Do Szang-ti nie tyle modlono sig, co proszono go jako zmartego
krewnego-opiekuna o pomoc i poparcie. Wzajemne stosunki wiadcy z Szang-tim zawsze
opieraly si¢ w istocie na zwyklych ludzkich uczuciach (pragnienie spodobania si¢ bogu,
pozyskanie jego przychylnosci, Igk przed rozgniewaniem go, obowiazek informowania itp.),
lecz w zadnym wypadku nie ma jakichkolwiek mistycznych, nie do ogarnigcia rozumem
zwiazkach. Réwniez 1 sam Szang-ti, w odréznieniu od wielkich bogdéw innych narodow
starozytno$ci, nie byt ani uosobieniem jakiejkolwiek idei (mitosierdzia, mitosci),
ani personifikacja zadnej sity przyrody. Byt po prostu zmartym przodkiem, lecz wtasnie jako
przodkowi przypisywano mu ogromna wladz¢ nad catym §wiatem duchow, ktore rzadzity
przeciez wszystkimi pozaziemskimi sitami (Wasiliew 1974: 67).

Z biegiem lat kult Shangdi zaniknat (pozostat jedynie kult przodkéw), a jego miejsce zaczat
zajmowa¢ kult Nieba, abstrakcyjnej sily regulujacej (bgdacej uosobieniem rozumu
1 sprawiedliwo$ci), (Wasiliew 1974 : 69). Kult Nieba stat si¢ obowiazkiem wtadcow Chin
(zwanych synami Nieba), ktérzy albo zyskiwali jego aprobate (czego wyrazem byty takie
znaki jak dobra pogoda, urodzaj, powodzenie), albo budzili jego gniew (wyrazany za pomoca
susz, powodzi 1 katastrof). Z kolei kult Ziemi byl zwiazany z idea ptodnosci 1 rozmnazania,
a takze kultem zmartych. Wszystkie te kulty byly w duzej mierze sformalizowane i racjonalne,
odprawiane przez wyzsze warstwy spoteczne (arystokracj¢ 1 wltadcow), natomiast religijnym
potrzebom ludu stuzyta magia (Wasiliew 1974: 75). Najwczes$niej magia zajmowali si¢
czarownicy-szamani, ktorzy w innych kulturach zostali zastapieni przez kaptanow, natomiast
w Chinach, gdzie kasta kaptanska nie wyksztalcit sig, przetrwali stosunkowo dtugo. Szamani
nawiazywali kontakt z duchami, ,,spotykali si¢” z duchami zmartych, odprawiali egzorcyzmy.
Szamanki za$ byly odpowiedzialne za rytualy zwiazane ze stymulowaniem ptodnosci
1 rozrodu (poprzez np. sprowadzanie deszczu). Inng kategorig stanowili wrdzbiarze, na ogot
ludzie pi$mienni i wyksztalceni, ktorzy za pomoca réznych obrzedéw wrdzbiarskich
przewidywali przysztos¢ (Wasiliew 1974: 79). Poczatkowo (II tysiaclecie p.n.e.) stuzyli

wladcom, z czasem zaczgli stuzy¢ zwyklym ludziom w rozstrzyganiu licznych, drobnych
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problemow (tlumaczyli sny, zajmowali si¢ wyznaczaniem miejsca pod lokalizacje grobu lub
domu, poréwnywali horoskopy przysztych matzonkow itp.).

W religii starozytnych Chin brakowato wielkich antropo- czy zoomorficznych bogow,
wczesne wierzenia nie doprowadzily do rozwoju jednej, obowiazujacej religii z jednym
bogiem. Co wigcej, w pierwszym tysiacleciu p.n.e. powstaly dwa wielkie systemy
filozoficzno-religijno-spoteczne, z ktérych jeden szybko stat si¢ ortodoksja, drugi —

heterodoksja. Pierwszy to konfucjanizm, drugi — taoizm.

1.5.2. Konfucjanizm

Tworca konfucjanizmu byt mistrz Kong (Kongzi, L) zyjacy w latach 551-479 p.n.e.

1 znany na Zachodzie jako Konfucjusz:

[...] pochodzil z rodziny szlacheckiej z ksigstwa Lu (dzisiejsza prowincja Shandong), ale
wzrastat w skromnych warunkach. W wieku 15 lat postanowil poswigci¢ si¢ karierze
urzedniczej. W wieku ok. 20 lat otrzymat stanowisko naczelnika magazynu, potem nadzorcy
pol krolewskich. Pod kierunkiem réznych nauczycieli poglebiat swa wiedze o starozytno$ci
i jako pierwszy w dziejach Chin zgromadzil wokot siebie grupg uczniow. W wieku 50 lat
peit stanowisko ministra sprawiedliwos$ci. Jednakze na skutek intryg politycznych musiat je
opusci¢ i uda¢ si¢ na wygnanie. Nastapily lata wedrowki od jednego kraju do drugiego
w nadziei wprowadzenia w czyn reform politycznych i spotecznych, poniewaz Konfucjusz byt
przekonany, ze potrafi odnowi¢ swiat. W wieku 67 lat mogl powrdci¢ do swego kraju, gdzie
zmart w 479 r. przed Chr. (Encyklopedia madrosci Wschodu 1997: 180).

Szkota, ktora zatozyt Konfucjusz, zwana jest szkota ru (1, 1), (Feng 2001: 44). Glownym
celem Konfucjusza byto uratowanie zagrozonych upadkiem ideatéw starozytnosci (Wasiliew
1974: 113, Encyklopedia mqdrosci Wschodu 1997: 180, Nakamura 2005: 210). Przypisuje mu
si¢ zredagowanie starozytnych dziet: Ksiegi piesni, Ksiegi dokumentow, Ksiegi muzyki
i Ksiegi obyczajow oraz autorstwo Wiosen i jesieni (pierwsze chinskie dzieto historyczne) —
tzw. pigcioksiggu. Jego nauki zostaly zebrane przez uczniow Konfucjusza 1 wydane jako
Dialogi konfucjanskie. Jak pisze Nakamura (2005: 209): ,,Wszystkie te ksigegi maja
symbolicznie rOwny status i1 ciesza si¢ takim autorytetem, jakiego nie ma zadna inna ksigga.
[...] pigcioksiag stanowil ustalony wzorzec zycia dla Chinczykéw. Przedstawiat
najwazniejsze precedensy. W tym wiasnie czasie dzieta te zaczely by¢ postrzegane jako
doskonatos¢ i prawda sama w sobie.” W Chinach wzory postgpowania ujete byty w ksiggach
Swieckich, a nie spisanych z natchnienia boga, tak jak Biblia. Konfucjusz nawotywat
do powrotu do idealnych poczatkow historycznych, a nie rajskich w rozumieniu Eliadego

(1974) czy tez Wasilewskiego (2010).
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Konfucjusz krytykowat wspotczesnos¢, za wzor stawial dawne, minione czasy;
stworzyt ideat cztowieka szlachetnego, ktory wyr6znia si¢ takimi cechami jak humanitarno$é
1 sprawiedliwo$¢. Uwazatl, ze spoleczenstwo musi dzieli¢ si¢ na rzadzacych 1 myslacych
bedacych na gorze oraz rzadzonych i pracujacych na dole. Gléwnym kryterium tego podziatu
powinno by¢ nie pochodzenie, ale cenzus wyksztatcenia. Za cel dobrych rzadow stawiat

pomyslnos¢ ludu. W konfucjanizmie dominowat pierwiastek etyczny, moralny, a nie religijny:

Scisle méwiac, do problemoéw religii jako takiej — biorac pod uwage jej nature metafizyczna
1 mistyczna albo tez system pozbawionych pierwiastka racjonalnego obrzgdow i zabobonow —
konfucjanizm odnosit si¢ bardzo chtodno, czasami wrecz negatywnie. Sam Konfucjusz
z duzym sceptycyzmem traktowal prymitywne wierzenia w najrozmaitsze duchy, tak
rozpowszechnione w Chinach za jego czasow. [...]

Konfucjusz, jak wynika to z Lun-jii [Dialogow konfucjanskich — przyp. aut.], nie lubit mowic¢
o rzeczach nadprzyrodzonych i duchach. Unikat réwniez mowienia o losie i przeznaczeniu,
nie chcac najprawdopodobniej paralizowaé woli czlowieka, ogranicza¢ jego mozliwosci
i wptywu na wiasny los i zycie innych ludzi. Jest rzecza znamienna, ze kiedy zapytano go,
co to jest Smier¢, filozof odparl: ,,Poki nie pojales zycia, jak mozesz $mier¢ zrozumiec?”
(Wasiliew 1974: 123-124).

Dla Konfucjusza nie wazna byla mistyka, ale ceremonial, obrzegdowa strona rytuatu;
przestrzeganie i odpowiednie odprawianie ceremonii uwazal za bardzo wychowawcze
1 utrzymujace porzadek spoteczny. Konfucjanizm cechuje si¢ racjonalizmem 1 prymatem
moralnos$ci nad religia. Konfucjusz jednak nie byt ateista, wierzyl w najwyzsza sil¢ boska
jaka byto Niebo, ktdre kierowato zyciem spotecznym i regulowalo stosunki migdzyludzkie.
Konfucjanisci uznali wladcg (cesarza od czasow dynastii Han 206 p.n.e. —220 n.e.) za jedyna
osob¢ w panstwie godna bezposredniego kontaktu z Niebem, sktadania mu ofiar
1 odprawiania rytualéw. Cesarz stat si¢ najwyzszym zwierzchnikiem religijnym (Granet 1997:
88). Wiadca byt panem, miat prawa, ale tez obowiazki, na strazy ktorych stali konfucjanisci —
urzednicy. Braki w cnocie i wypelnianiu obowiazkéw mogly skutkowaé cofnigciem przez
Niebo mandatu, potrzebnego do sprawowania wiadzy. Lud miat prawo do obalenia ztego
wiladcy. Jednakze obalenie wiadzy nie miato na celu, tak jak na Zachodzie, budowanie
nowego porzadku spotecznego, ale przywrdcenie starego, tego, co zostalo zniszczone.
Drugim kultem, wyniesionym na wyzyny przez konfucjanizm, byt kult przodkéw (Wasiliew
1974: 134, Granet 1997: 100). Polegat on na regularnym odprawianiu uroczystych obrzgdow
1 sktadaniu ofiar zmarlym przodkom w obecnosci catej rodziny, a niekiedy calego klanu.
Obrzedu dokonywat najstarszy cztonek rodu (dzigkowal za dobrodziejstwa i prosit o opieke),
a w zmartego przodka wecielal si¢ przewaznie najstarszy wnuk zmartego. Ten prosty

ceremoniat zostal uznany przez konfucjanistow za najwazniejsza powinnos¢ kazdego
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Chinczyka. Zostal on dodatkowo wzmocniony przez teori¢ mitosci synowskiej — cnotg xiao
(xido, # ). Za najwazniejsza powinno$¢ cziowieka Konfucjusz uznat szanowanie
1 bezwzgledne postuszenstwo rodzicom oraz osobom starszym. Kult przodkéw 1 cnoty xiao
»stworzyly w Chinach prawdziwy kult rodziny, ktoremu rownego nie bylo chyba nigdzie”
(Wasiliew 1974: 140). Rodzina idealna, wedlug Konfucjusza, to rodzina wielopokoleniowa,
mieszkajaca pod jednym dachem, na czele ktorej stoi ojciec-patriarcha. Konfucjanizm wywart
ogromny wptyw na ksztatt 1 funkcjonowanie chinskiej rodziny (ceremonii §lubnych, rytuatow
zwiazanych z porodem i wychowaniem dzieci, obrzadkéw pogrzebowych itp.). Przyczynit sig
réwniez do nadania kobietom upokarzajacej, podrzednej roli w rodzinie 1 spoteczenstwie.
Konfucjanizm, wraz z nastaniem dynastii Han (206 p.n.e.) stal si¢ ideologia panujaca
(Rodzinski 1974: 94), konfucjanisci zorganizowali nie tylko zycie spoleczne, ale 1 polityczne
kraju. Zajmowali nie tylko wysokie stanowiska na dworze, ale z czasem, wigkszo$¢ urzedow
w panstwie. Z biegiem lat cata biurokracja byla opanowana przez konfucjaniskich urzednikow,

podobnie jak o$wiata i edukacja.

1.5.3. Taoizm

Konfucjanizm stal si¢ ideologia oficjalna, a w opozycji do niego rozwijala si¢ druga wielka

doktryna filozoficzna — taoizm. Wasiliew (1974: 235) pisat:

Konfucjanizm nie mogt i nie pragnat wlaczy¢ do swoich rytualéow i kultow licznych ludowych
wierzen i zabobonow, magicznych i mantycznych obrzedow, szamanskich tancow i zaklge
czarownikow, ktore siggaly glebokiej starozytnosci, a bynajmniej nie znikngly po pojawieniu
si¢ i ugruntowaniu nauki Konfucjusza. Konfucjanisci nierzadko nawet wysmiewali zabobony
1 magiczne obrzedy. [...] Skoro jednak godzenie tych przezytkow z kultami konfucjanskimi
bylo niemozliwe, pozostawato jedno wyjscie — zostawi¢ je samym sobie, uwaza¢ za
egzystujace jakby na nizszym szczeblu religijno-ideologicznego systemu kraju. [...] Nie mogli
tego nie wykorzysta¢ przeciwnicy konfucjanizmu, przede wszystkim ci, ktorych doktryna
moglaby bez powaznego uszczerbku dla siebie przyja¢ istnienie prymitywnych kultow
i zabobonow. Taka doktryna, ktorej gleboka mistyczna tre$¢ nie tylko bez trudu mozna byto
odnies¢ do konglomeratu najstarszych wierzen religijnych, lecz ktora stworzyla rowniez dla
tych wierzen nowy solidny i trwaty fundament, byt taoizm.

Za tworce taoizmu uwaza si¢ wspoOtczesnego Konfucjuszowi, ale nieco od niego
starszego — Laozi (L#ozi, % T-), ktéremu przypisuje si¢ autorstwo Daodejingu (mylnie,
poniewaz ksiazka ta zostata napisana dopiero w IV lub nawet III wieku p.n.e.), (Encyklopedia
madrosci Wschodu 1997: 191, Feng 2001: 105-106). Daodejing dostownie Ksiega drogi

i cnoty to podstawowy tekst taoizmu, sktadajacy si¢ z pigciu tysiecy znakoéw. Traktat ten
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moéwi o drodze dao (dao, 1) ° i cnocie de (dé, 1%)'° oraz sposobach ich zrozumienia
1 osiagnigcia:
W Daodejingu interpretuje si¢ dao jako wszechogarniajaca Ostateczna Zasade, ktora istniata
przed niebem i ziemia. Jest ono nienazywalne i nieopisane; jest matka wszystkich rzeczy;
pozwala, by wszystko powstalo, ale nie dziata. Jego sita — de — jest tym, co zjawiska
otrzymuja od dao i tym, co je czyni takimi, jakimi sa.
Aby urzeczywistni¢ jednos¢ z dao — cel zwolennikéw taoizmu filozoficznego — ,,$wigty” musi
zrealizowa¢ w sobie wspolne wszystkim istotom prawo powrotu do zrodta (fu). Moze on to

osiagnaé przez to, ze przyswoi sobie pustke (wu) i prostote (pu) dao i bedzie trwal
w bezcelowym dziataniu (wuwei), (Encyklopedia madrosci Wschodu 1997: 78).

Podobna tematyka zajmowat sie ,,drugi ojciec taoizmu” — Zhuangzi (Zhuangzi, J£¥), (368-
286 p.n.e.), autor dziela Zhuangzi (znanego rowniez jako Nanhua zhengjing — Prawdziwa
ksiega potudniowego kwiatu), (Encyklopedia madrosci Wschodu 1997: 411, Feng 2001: 122).
Zhuangzi ostro krytykowat konfucjanizm, nawolywat do wolnosci, zycia godnego z natura,
ascezy i prostoty. Na tym gruncie rozwinat sie taoizm filozoficzny (daojia, i %), ktorego
wyznawcy uznali za cel potaczenie sie z dao oraz taoizm religijny (daojido, 1 #}), ktorego
adepci dazyli do osiagnigcia niesmiertelnosci fizycznej. Taoizm religijny wchtonat, odrzucone
przez konfucjanizm, mity i obrzedy, prymitywne wierzenia i zabobony, magi¢ i mantyke
(Wasiliew 1974: 247). TaoiSci dokonali swoiste] syntezy wyrafinowanej filozofii
i prymitywnego folkloru: w stare mity powplatali watki taoistyczne (np. czyniac z bogini
Xiwangmu — Matki Krolowej Zachodu — bogini¢ nie§miertelnosci dysponujacej niezbgdnym

eliksirem). Taoistom nie pozostato nic innego: konfucjanizm za czaséw dynastii Han (206

® Wedtug Encyklopedii madrosci Wschodu (1997: 76-77): [...] dost.: ,,droga”; centralne pojecie taoizmu, ktory
od niego wzial swoja nazwg. [...] Pierwotnie znaczenie znaku pisma dao to ,,droga”, moze on jednak oznaczaé
takze ,,nauk¢”. Juz bardzo wczesnie pojgcie to byto uzywane w znaczeniu postgpowania czlowieka, regut
moralnych, ,,drogi cztowieka”; takie znaczenie ma ten znak w pismach konfucjanskich. W Daodejingu Laozi po
raz pierwszy nadano terminowi dao znaczenie metafizyczne: jest on tam uzyty w znaczeniu wszechogarniajacej
pierwszej zasady bgdacej u podstaw wszystkich zjawisk. Jest to rzeczywistos¢, z ktorej wytania sig¢ wszechswiat
i ktora Laozi z braku odpowiedniego terminu nazywa dao. [...] Dao jest [...] bez imienia, jest nienazywalne.
Jest to jedna z jego najwybitniejszych cech. [...] Dao jest ,,matka”, ktora rodzi ,,dziesigc¢ tysigcy rzeczy” (wanwu)
i je zywi. Jest to wige prazrodlo bytu. [...] Do dao wracaja [...] wszystkie rzeczy z powrotem. Jest o zasada
uniwersalna. [...] opisuje si¢ dao jako niewidoczne, niestyszalne, niezglebione, wieczne i nie dajace si¢ zmieni¢
przez zadne wplywy zewngtrzne. Jest ksztaltem bezksztaltu; obejmuje byt i niebyt. Byt jest funkcja dao, niebyt
jego esencja. Jest ono wielka jednoscia, w ktorej znikaja przeciwienstwa. [...] Dao dziata spontanicznie i wedle
swej natury. Jego dzialanie jest bez akcji 1 bez celu, przez co nie ma niczego, co by si¢ nie stato. W $wiecie
zjawisk dao manifestuje si¢ przez swa silg, swa ,,cnote”; to jest to, co wszystkie rzeczy dostaja od dao i przez
co stajg sig¢ one tym, czym sa. Urzeczywistni¢ jedno$¢ z dao — oto cel wszystkich taoistow. Rozumowa wiedza
o dao nie wystarcza jednak do tego; adept musi sta¢ si¢ z dao jednym, przez to, ze sam w sobie urzeczywistni
jedno$¢, prostote i pustke dao. Nastgpuje to poprzez poznanie intuicyjne. [...] Dao mozna tez urzeczywistnié
poprzez pozostawanie w ciszy, ktora jest istotnym dostepem do dao. [...]

" Wedtlug Encyklopedii madrosci Wschodu (1997: 83): [...] dost.: ,,cnota, moc”; sita dziatajaca dao, zasada
tkwiaca w kazdej rzeczy, jej wlasciwos$¢ 1 prawidtowosc, ktore kazda rzecz otrzymuje od dao i ktéra czyni ja tym,
czym jest i przez co si¢ manifestuje w §wiecie zjawisk. Procz tego de oznacza cnotg¢ osiagnigta przez
urzeczywistnienie dao. [...]
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p.n.e. — 220 n.e.) zostal uznany za ideologi¢ panstwowa i eliminowal inne filozofie. Taoisci,
chcac przetrwaé, zaproponowali wladcy poszukiwanie nieSmiertelnosci, prostemu ludowi —
magi¢, mantyke, zabobony itp. (Wasiliew 1974: 248). Pierwszym wtadca opgtanym idea
niesmiertelnosci byt Pierwszy Cesarz Dynastii Qin (259 — 210 p.n.e.), kolejnym cesarz Wu
(156 — 87 p.n.e.) z dynastii Han. Stopniowo jednak taoisci zaczgli odchodzi¢ od wynalezienia
samego eliksiru, a skupili si¢ na metodach osiagania dlugowiecznosci (dieta, odpowiednie
praktyki seksualne, ¢wiczenia oddechowe 1 gimnastyka, kontemplacja). Taoisci z czasem
zaczeli zajmowac si¢ rowniez alchemia (wytwarzali rozne cudowne piguiki 1 mikstury, a przy
okazji wynalezli proch), astrologia i wrézeniem z gwiazd (interpretowali zjawiska niebieskie,
opracowywali kalendarze, zodiaki, wyznaczali ,pomy$lne” dni dla okre§lonych
przedsigwzig€), geomancja czyli sztuka fengshui (wyznaczali miejsca 1 potozenie grobow oraz
domostw, a przy okazji wynalezli kompas), magia (wykonywali talizmany, papierowe
zaklecia, magiczne zwierciadta chroniace przed ztymi duchami) oraz medycyna ludowa
(leczyli i wytwarzali leki). Dzigki temu zdobyli ogromna popularno$¢ wsrdéd chiopstwa
1 nizszych klas spolecznych. Niejednokrotnie w historii Chin przywodcy sekt taoistycznych
stawali na czele rebelii chiopskich 1 doprowadzali do obalenia wiladzy cesarskiej
(np. powstanie Zottych Turbanéw z 184 roku n.e. przyczynito si¢ do upadku dynastii Han).

Taoizm przeksztalcil si¢ w swoista religig, ale nigdy w hierarchiczny, scentralizowany
kosciot (Wasiliew 1974: 282). Miat swoich mnichow mieszkajacych w klasztorach
taoistycznych, stanowiacych wyksztalcong elit¢ oraz przyuczonych adeptow taoizmu
specjalizujacych si¢ we wrozeniu, geomancji badz medycynie, zyjacych jak ludzie §wieccy.
Niektorzy mnisi opuszczali klasztory 1 mieszkali, w licznie rozsianych po Chinach,
swiatyniach taoistycznych, gdzie odprawiali ceremonie, sktadali ofiary, oraz zaspokajali
rozne religijne 1/lub magiczne potrzeby okolicznej ludnosci. Taoizm inkorporowat nie tylko
kulty ludowe, ale rowniez przerdzne bdstwa i bohaterow do swojego ogromnego panteonu.
Na sama doktryng, jak i1 instytucje taoistyczne duzy wpltyw mial buddyzm, ktory dotart
do Chin w II wieku n.e. (Wasiliew 1974: 284). Poczatkowo obie religie si¢ wspieraty
1 uzupelniaty, z czasem zaczgly rywalizowac. Taoizm przeksztalcat sig, wiele jego idei
odchodzilo w zapomnienie (np. poszukiwanie eliksiru nie$miertelnosci), ale przez cata
histori¢ Chin wywierat wptyw zaréwno na elity, na sztukg i literaturg (szczegdlnie poezjg),
jak i lud. Taoizm, tak jak inne religie, byt prze§ladowany w czasach maoistowskich, obecnie

przezywa odrodzenie (Kohn 2012: 233).
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1.5.4. Buddyzm

Trzeci system religijno-filozoficzny, ktory wywarl ogromny wpltyw na spoteczenstwo
1 kulture Chin, to buddyzm (Wasiliew 1974: 309). Buddyzm to religia obca, znacznie rdznigca

si¢ od doktryn religijno-filozoficznych, ktore maja korzenie wytacznie chinskie:

Buddyzm, religia przebudzonego; jedna z trzech wielkich religii $wiatowych. Zatozona w 6-5
w. przed Chr. przez historycznego Budde — Sakjamuniego. Jako odpowiedz na pytanie
o0 przyczyng wplatania istot w kolowrot weielen (samsara) i mozliwos¢ wydobycia sig z niego
— co bylo centralnym zagadnieniem filozofii indyjskiej w czasach Buddy — oglosit on — Cztery
Szlachetne Prawdy, ktore stanowia jadro nauki i ktoére poznal w momencie o§wiecenia. Wedle
Buddy zycie jest przemijajace (anitja), nierzeczywiste (anatman, skandha) i dlatego poddane
cierpieniu (duhkha). Poznanie tych trzech cech egzystencji (trilakszana) stanowi poczatek
drogi buddyjskiej. To, ze istnienie podlega cierpieniu, jest spowodowane pozadaniem (tryszna)
i niewiedza (awidja), totez przez ich likwidacje mozliwe jest wyzwolenie z samsary.
To zaplatanie istoty w kotowrét istnien tlumaczy buddyzm tancuchem uwarunkowanych
powstan (pratitja-samutpada). Zakonczenie tancucha wecielen oznacza urzeczywistnienie
nirwany.

Droga wiodaca do tego jest wedle Czterech Szlachetnych Prawd — O$mioraka Sciezka, ktora
obejmuje szkolenie w obyczajnosci ($ila), medytacj¢ (samadhi, dhjana), madros¢
i zrozumienie (pradzna).

Te podstawowe mysli buddyzmu istnieja we wszystkich szkotach buddyzmu, sa jednak réznie
interpretowane 1 stanowia podstawe skomplikowanych systemow filozoficznych buddyzmu.
Nauki buddyzmu sg zebrane w Tripitaka.

Wspolnota buddyjska (sangha) sktada si¢ z mnichéw i mniszek (bhikszu, bhikszuni) oraz
ze $wieckich (upasaka). [...], (Encyklopedia madrosci Wschodu 1997: 51-52).

Moment pojawienia si¢ buddyzmu w Chinach nie jest do konca jasny (Granet 1997: 118,
Feng 2001: 273, Nakamura 2005: 228). Przyjmuje si¢, ze dotart on do Pafstwa Srodka
w okresie panowania cesarza Minga (68-75) z dynastii Han. W kazdym razie od II wieku n.e.
Luoyang, 6wczesna stolica Chin, stat si¢ przodujacym osrodkiem buddyzmu chinskiego,
gdzie dziatali mnisi z Indii i Azji Srodkowej, tlumaczac na chinski sutry buddyjskie
(Wasiliew 1974: 323). Aklimatyzacja buddyzmu w Chinach byta do$¢ trudna, po pierwsze
ze wzgledu na problemy z przektadem termindéw buddyjskich na jezyk chinski. Poczatkowo
postugiwano si¢ terminami taoizmu religijnego, co przynositlo wiele wypaczef, pdzniej

wprowadzano terminy sanskryckie w ich transkrypcji chinskiej. Po drugie:

[...] trudnosci aklimatyzacyjne wynikaly rowniez z tego, ze wiele kategorii buddyjskiego
$wiatopogladu i etyki poczatkowo bylo zbyt sprzecznych z ogoélnie przyjetymi w Chinach.
Tak wigc na przyklad buddysci widzieli w zyciu jedynie cierpienie i zlo, natomiast dla
wychowanego w tradycjach konfucjanskich cztowieka zycie bylo darem, ktéry nalezy cenié
nade wszystko. Dla buddysty najwazniejsze byto istnienie na tamtym $wiecie, dla Chinczyka
za$§ — na tym. Buddyzm zawieral akceptacj¢ egoizmu, w jego pierwotnej nauce wartos¢
posiadata wylacznie jednostka oraz jej karman. Dla Chinczyka byto to nie do przyjecia: wigzi
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rodzinne, kult przodkéw zawsze stawiano wyzej niz jednostke i indywidualnos¢ (Wasiliew
1974: 325).

Buddyzm byt religia obca 1 ze wzgledu na swoja odmienno$¢ bardzo czgsto atakowany przez
Chinczykow. Poczatkowo ksztattowat si¢ wraz z taoizmem, co shuzylo obu religiom
(nawzajem od siebie czerpaty i inspirowaty). Z biegiem lat buddyzm zaczat rozwijaé si¢ jako
samodzielna religia, lecz w znacznym stopniu ulegajaca sinizacji (polegajacej nie tylko
na odpowiednim tlumaczeniu terminéw, ale rowniez idei). Wiele pojg¢ czysto buddyjskich,
nie majacych odpowiednikow w chinskim mysleniu, nie tylko ,,adaptowano”, ale czasami
falszowano, aby mogly zosta¢ przyjete przez Chinczykéw (Nakamura 2005: 266). Buddyzm
rozwijal si¢ w czasie rozbicia Chin, ciaglych wojen, glodu i migracji ludno$ci, dlatego jego
idee wyzwolenia si¢ od cierpienia padaly na podatny grunt. Wypeiat tez pewna pustke
duchowa 1 odpowiadal na religijne potrzeby ludnos$ci. Powstawalo coraz wigcej klasztorow
(czgsto utrzymywanych z datkow arystokracji badZ cesarza), na mnichow wys§wigcano coraz
wigcej Chinczykow, mys$l buddyjska kwitta. Powigkszat si¢ takze panteon bostw buddyjskich:
w IV wieku rozpoczat si¢ kult Maitrei (Buddy Przysztych Czasow), w V wieku — Amitabhy
(Buddy Zachodniego Raju) oraz Guanyin (pierwotnie bodhisatwa Awalokite§wara, pozniej
zmieniony w Bogini¢ Mitosierdzia i Cnoty). Cecha specyficznie chinska bylo to, ze:
»Na pierwszy plan w panteonie buddyjskim wysungly si¢ postacie tych buddow
1 bodhisatwow, z imieniem ktorych Chinczycy najczesciej] wiazali swoje nadzieje na lepsza
przysztos¢, na szczesliwe zycie 1 wielkie przemiany” (Wasiliew 1974: 342). Z kultem Maitrei
1 Amitabhy wiazala si¢ nadzieja na zycie w raju, natomiast Guanyin miata pomagac
cierpiacym, a przede wszystkim kobietom pragnacym zajs¢ w ciaz¢ i urodzi¢ syna; byla
réwniez boginig-opiekunka morza i patronka marynarzy.

Liczba klasztorow 1 mnichdéw rosta w imponujacym tempie — w VI wieku na potudniu
Chin istniato 30 tysigcy klasztorow i1 2 miliony mnichéw i nowicjuszy, na potnocy — 40
tysigcy klasztorow i1 3 miliony mnichoéw i nowicjuszy (Wasiliew 1974: 339). Buddyzm
przeniknat do wszystkich warstw spotecznych, a buddyjskie $wiatynie, pagody 1 kapliczki
staly si¢ nieodlaczna czgscia chinskiego krajobrazu. Mnisi buddyjscy zaczgli by¢ zapraszani
na uroczystosci pogrzebowe, gdzie recytowali sutry utatwiajace zmarlemu dostanie si¢ do raju;
wzywano ich réwniez do chorych i cierpiacych. Wraz z rozwojem buddyzmu w Chinach
powstawato wiele szkot i sekt, z ktorych najpopularniejsza byta sekta Chan, ktora nawotywata
do medytacji, ale réwniez cieszenia si¢ zyciem i praca (Wasiliew 1974: 355). Szkoty i sekty

funkcjonowaty w licznych klasztorach, ktére byty zwolnione z podatkdw, a utrzymywaly si¢
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z ustug religijnych na rzecz okolicznej ludnosci (odmawianie sutr, odprawianie ceremonii
pogrzebowych, handel kadzidtami i wonnos$ciami itp.) oraz datkéw. Z czasem ich liczba byta,
nawet jak na Chiny bardzo duza, a ich bogactwo 1 wplywy — ogromne. Wielu chtopéw wolato
odda¢ swoja ziemig klasztorowi (i od niego dzierzawi¢, uwalniajac si¢ tym samym
od podatkdéw), a 1 wielcy posiadacze ziemscy woleli zatozy¢ klasztor 1 uwolni¢ sig¢ spod
jurysdykeji panstwa. Wzrost potegi ekonomicznej, a co za tym idzie politycznej, buddyzmu
spotkat si¢ z ostra reakcja wladz — w latach 842 — 844 cesarz Wuzong (840 — 846) z dynastii
Tang wydat szereg dekretow przeciw buddyzmowi, w wyniku ktérych zamknigto wiele
klasztoréw, ulegt konfiskacie ich majatek, a tysiace mnichow 1 mniszek przeszio do stanu
swieckiego (Wasiliew 1974: 367). Po tych zniszczeniach i sekularyzacji buddyzm w Chinach
nie powrocil juz nigdy do dawnej swietnosci 1 potggi. Przyczynito si¢ do tego umacnianie
konfucjanizmu jako ideologii panstwowej oraz taoizmu, jako religii rodzime;j
(przeciwstawiane]j ,,obcemu” buddyzmowi) oraz upadek buddyzmu w Indiach. Buddyzm
stopniowo upadal, a kolejny cios zadali mu komunis$ci w drugiej polowie XX wieku. Obecnie

buddyzm, tak jak inne religie w Chinach, cieszy si¢ ograniczong wolnoscia i powoli odradza

sie.

1.5.5. Synkretyzm religijny

W Chinach panowat swoisty synkretyzm religijny (Wasiliew 1974: 388, Granet 1997: 133).
Te trzy wielkie doktryny — konfucjanizm, taoizm i buddyzm — wspotistniaty przez cata
histori¢ Chin, wplywaly na siebie nawzajem oraz oddzialtywaly na szereg instytucji
spotecznych, sposoby myslenia i funkcjonowania spoteczenstwa chinskiego. Zadna z religii
nie byla samowystarczalna, kazda oferowata co$ innego: konfucjanizm odgrywat najwigksza
role w dziedzinie etyki, stosunkéw spotecznych i rodzinnych (dogmaty i ceremonie), ale
brakowalo mu emocjonalno$ci; taoizm panowal w dziedzinie wierzen, obrz¢gdéw, zabobondw,
bostw, duchdéw, wrozb 1 magii, ale brakowalo mu glebszej duchowosci, ktéra zapewniat
buddyzm (troszczyt si¢ o zbawienie duszy, odpuszczenie grzechow, spokodj zmartych).
Synkretyzm ten cechowal si¢ eklektyzmem, uniwersalnos$cia, brakiem centralizacji
1 organizacji, liberalizmem (Wasiliew 1974: 393 — 394). W Chinach nigdy nie dochodzito
do wojen religijnych (Nakamura 2005: 282).

Jeszcze jedna cecha chinskiego synkretyzmu byt olbrzymi panteon bostw 1 kultow,
ktore mozna podzieli¢ na: kulty panstwowe (kult Nieba 1 kult Ziemi); ogdlnonarodowe (kult

zatozycieli trzech religii — Konfucjusza, Laozi, Buddy, kult bogini mitosierdzia Guanyin, kult
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boga wojny Guandi); lokalne (o ograniczonej sferze dziatania i konkretnych funkcjach, na
przyklad miejscy bogowie-patroni chengwang (chéngwang, ¥ T ) oraz ich wiejskie
odpowiedniki tudishen (tudishén, 1-3#i)); domowe (kult przodkéw, kult ducha domowego
ogniska czyli Boga Pieca Zaoshena (Zaoshén, %i:#)); kult bostw opiekunczych (ogromna
liczba patronéw réznych grup zawodowych); kult zjawisk 1 sit przyrody (Stonca, Ksigzyca,
planet i gwiazd, bostw piorunu, btyskawicy, deszczu, wiatru, czasu, por roku, gor); kult
zywiotu wodnego (morz, rzek, jezior, deszczu oraz smokoéw za nie odpowiedzialnych); kult
zwierzat 1 roslin (smoka, feniksa, jednorozca, zotwia, tygrysa, kota, koguta, lwa, matpy, weza,
lisa oraz starych drzew takich jak sosny, sliwy, granaty, kasztanowce, drzewa brzoskwiniowe,

kult krwawnika, lotosu), (Wasiliew 1974: 395 — 426). Bostwa te:

[...] w wyobrazeniu Chinczykéw w zadnym wypadku nie byly niedosigglymi, mistycznymi
i nie ponoszacymi odpowiedzialno$ci za swoje postepki istotami. Przeciwnie, widziano w nich,
a zwlaszcza w bostwach zywiotu wodnego, ktére ponosity odpowiedzialnos¢ za sprawy tak
istotne w zyciu ludzi, przede wszystkim urzednikow, ktérym powierzono okreslone obowiazki.
Jesli bostwo wywiazywato si¢ z nich dobrze, oddawano mu czes$¢, sktadano ofiary i podarunki,
jesli popetnialo pomyltki lub btedy prowadzace do nieszczes¢ 1 katastrof, nalezato
przypomnie¢ mu o jego powinnosciach, zgani¢ lub nawet ukara¢ (Wasiliew 1974: 420).

Chificzycy podchodzili do religii bardzo racjonalnie. Dzielili duchy na dobre shen (shén, i)
oraz zte gui (gui, %), ale nie przeciwstawiali ich sobie, modlili si¢ zaréwno do tych dobrych,
jak i ztych (De Groot 1910: 1107, Wasiliew 1974: 426). Przed ztymi duchami — demonami —
starali si¢ chroni¢ domy, rodziny 1 siebie samych poprzez rdzne talizmany, zaklgcia, modty
1 ofiary. Magia, mantyka i zabobony towarzyszyly cztowiekowi juz przed poczgciem, 1 dtugo
po jego $mierci. Ale stosunek Chinczykow do religii byt (i nadal pozostaje) specyficzny:
Ani dogmat, ani duchowny nie byly najwazniejsze w zyciu religijnym Chinczykow. Sktadato
si¢ ono z niezliczonych drobnych rytuatéw (byty to rytualy religijne, poniewaz odprawiano je
obowiazkowo: jednakze trudno jest okresli¢ stopien skutecznosci, jaki przypisywano kazdemu
z nich) i z masy powiazanych ze soba wierzen — byly to wierzenia religijne o charakterze

zbiorowym, jednak trudno powiedzie¢, jakie uczucia kazde z nich budzilo w konkretnym
cztowieku (Granet 1997: 136).

Chinczycy koncentrowali si¢ na biezacym, codziennym Zyciu czlowieka,
co doprowadzito do uksztaltowania si¢ $wiatopogladu materialistycznego i1 $wieckiego
(Nakamura 2005: 236). Ukierunkowato ich to na byt doczesny: ,,W rezultacie praktyki
religijne w Chinach obejmowaly odmawianie wielu modlitw i stosowanie zaklg¢, ktorymi
ludzie pragneli odsuna¢ wszelkie nieszcze$cia 1 przywotla¢ dobry los. [...] Nie bylo czyms$

niezwyklym potaczenie nauczania moralnosci oraz polityki z gloszeniem prawd religijnych,
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gdyz gtownym celem Chinczykow bylo zaspokajanie podstawowych potrzeb cztowieka”
(Nakamura 2005: 237).

To nastawienie na zapewnienie sobie swoistego ,,raju na ziemi”, a wigc dtugiego,
spokojnego zycia w dobrobycie, jest immanentna cecha spoteczenstwa chinskiego, widoczna
dla wielu badaczy zajmujacych si¢ duchowoscia Chinczykow (Wasiliew 1974, Weber 2000,
Nakamura 2005). Max Weber w swoim monumentalnym dziele Socjologia religii. Etyka
gospodarcza religii swiatowych (2000, pierwsze wyd. 1920) wielokrotnie podkresla ten

aspekt chinskiej mentalnosci:

Nadzwyczajny rozwo6j i dynamizm chinskiej zadzy zarobku to zjawiska od dawna juz nie
ulegajace najmniejszej watpliwosci. [...] Pilno$¢ i pracowito$¢ Chinczykoéw zawsze uchodzity
za niezrownane (Weber 2000: 65).

Zycie religijne réwniez miato nieco inny wymiar:

Zwiazek ze strefa religii, bez wzgledu na to, czy miala ona charakter magiczny, czy kultowy,
pozostal przy tym w swej istocie zorientowany na doczesno$¢, i to znacznie mocniej
1 W sposob bardziej zasadniczy, niz dzieje si¢ to zazwyczaj gdzie indziej. [...] Powszechne
zastosowanie miatoby w kazdym razie stwierdzenie: ortodoksyjny, wyznajacy konfucjanizm
Chinczyk odprawial swe rytualy (inaczej niz buddysta), majac na uwadze swoj doczesny los:
dhugie zycie, dzieci i bogactwo, w niewielkim tylko stopniu pomy$lnos¢ samych przodkow,
a juz na pewno nie ze wzgledu na swoje osobiste losy w ,,zas§wiatach” — w jaskrawym
przeciwienstwie do egipskiego kultu zmartych, zorientowanego przede wszystkim na wtasne
posmiertne przeznaczenie (Weber 2000: 126-127).

A nacisk na bogacenie si¢ byt szczegolnie mocno akcentowany:

Nigdy i nigdzie w zadnym z krajéw cywilizowanych z taka emfaza nie przedstawiano
materialnego dobrobytu (Weber 2005: 190).

I jeszcze jedno:

Afirmujacy $wiat utylitaryzm oraz przekonanie o etycznej warto$ci bogactwa jako
uniwersalnego $rodka wszechstronnej moralnej doskonato$ci w potaczeniu z niebywala
gestos$cia zaludnienia nadaty ,,zapobiegliwosci” 1 oszczednos$ci niespotykana gdzie indziej
intensywnos$¢. O kazdy grosz targowano si¢ zawzigcie i kazdy skrzetnie liczono, a kupiec
codziennie podliczal swe zyski i straty. Godni zaufania podroznicy opowiadaja, ze wsrod
mieszkancéw Chin pieniadz i interesy finansowe byly w prywatnych rozmowach tematem
dominujacym w stopniu, jak si¢ zdaje, rzadkim gdzie indziej (Weber 2005: 193).

Ten ped do bogacenia sig i nastawienie na byt doczesny nie przetozyly si¢, zdaniem Webera,
na powstanie w Chinach nowoczesnego kapitalizmu (Weber 2000). Zabraklo idei zbawienia
1 wiary w predestynacj¢ (typowej dla kalwinizmu), gdzie efekty pracy na ziemi sa znakiem
bozej taski. W Chinach zycie spoteczne byto zdominowane przez konfucjanistow (ktorym

wystarczato sprawowanie urzedu, aby dostatnio zy¢€), a religijne przez taoistow (dla ktérych
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praktyki magiczne 1 wrozebne, geomancja itp. byly Zrodtem niematego dochodu). Zaré6wno

konfucjanisci, jak i taoiéci byli zainteresowani podtrzymywaniem tego status quo.

1.5.6. Mantyka, przepowiednie, omeny, czary, kultura dobowrdézbna

W Chinach nie powstat zinstytucjonalizowany kosciol, dlatego mnisi taoistyczni (i w pewnej
mierze buddyjscy) zagospodarowali religijno-magiczny obszar zycia Chinczykow.
Ich zadaniem byta nie tylko opieka nad klasztorami 1 $§wiatyniami, ale takze $§wiadczenie
ustug magicznych 1 religijnych lokalnej ludno$ci. Zajmowali si¢ oni sktadaniem ofiar,
wznoszeniem modtow, wrozeniem, stawianiem horoskopow 1 przepowiedni. Wymagato
to niezwyklej wiedzy 1 nie bylo zadaniem tatwym.

Najpopularniejsza forma wrozenia (suanming, 5 1) byto wrézenie na podstawie daty
i godziny urodzenia, ktére byty zestawiane z piecioma elementami i znakami zodiaku'' (Doré
1917: 323). Na podstawie tych danych do$§wiadczony wrézbita przepowiadat los i przysztosé
klienta. Inna, popularna forma wrozenia bylo czytanie z rysow twarzy — mianxiang
(mianxiang, [fI4H), ktére ma trzy tysiacletnig tradycje i wywodzi si¢ z taoistycznej sztuki
medycznej (Doré 1917: 327, Koontz 2004). Mnisi taoistyczni diagnozowali stan zdrowia
pacjenta na podstawie rysow jego twarzy. Wedlug tradycji taoistycznej ksztalt, wielko$ci
1 kolor poszczego6lnych czgsci twarzy koresponduje z odpowiednimi organami wewngtrznymi
cztowieka 1 na tej podstawie mozna okresli¢ stan jego zdrowia. Mozna réwniez powiedziec
wiele o0 jego charakterze, predyspozycjach, wadach i zaletach.'? Niektorzy przepowiadali los

cztowieka na podstawie dtugosci i budowy kosci oraz stawoéw (Doré 1917: 336). Wrdzono

" Wiecej na ten temat w rozdziale poswigconym zodiakowi.

1> Czytaniem z ryséw twarzy zajmuja si¢ obecnie specjalnie wyszkoleni mistrzowie. Sztuka czytania z rysow
twarzy znalazta niezwykte zastosowanie — mianowicie w procesie zatrudniania i awansowania pracownikow
a takze zarzadzaniu firmami i réznymi instytucjami (Hemtasilpa 2004). W czasie rozméw kwalifikacyjnych
z kandydatami na pracownikéw w wielu chinskich firmach obecna jest osoba, ktdra analizuje rysy twarzy
kandydata i niejednokrotnie decyduje o jego zatrudnieniu. Profesor Cheng Ping z Krajowej Szkoly Administracji
Publicznej przeprowadzit badania wsrod powiatowych urzgdnikow panstwowych, z ktorych wigkszos¢ nalezy do
ateistycznej Komunistycznej Partii Chin, na temat ich wiary w przesady (Guo 2007). Okazato sig, ze 28,3%
wszystkich urzednikéw wierzy w mianxiang jako wiarygodna metode oceniania ludzkiego charakteru
i awansowania podwladnych. Odsetek wierzacych w czytanie z rysow twarzy wsrdd ogoétu spoleczenstwa jest
nizszy i wynosi 26,7%.

Podobnym przesadem jest czytanie z linii papilarnych, ktora ma na celu ustalenie inteligencji i predyspozycji
zawodowych danego cztowieka oraz pomoc w wyborze odpowiedniego kierunku studiéw lub zawodu (Lu 2008).
Jest popularne w Hongkongu i powszechne na Tajwanie. Osoby zajmujace si¢ profesjonalnie czytaniem z linii
papilarnych powotuja sig¢ na lekarzy, ktorzy korzystaja z linii papilarnych przy diagnozowaniu niektorych choréb
dziedzicznych np. zespolu Downa. Jednakze laczenie linii papilarnych z predyspozycjami zawodowymi jest
zdaniem samych lekarzy duzym naduzyciem. Chinczycy jednak zaprowadzaja do deramtoglifikow swoje dzieci
by zdecydowac o ich dalszej edukacji, przyszli studenci pragna porady na temat najbardziej odpowiadajacego
ich zdolno$ciom kierunku studiow, ludzie dorosli by upewnic si¢ w swoich wyborach. Konsultacje te sa odptatne,
odbywaja si¢ w specjalnych centrach dermatoglifiki.
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takze na podstawie rzutu monet (qidnbo, £% P), rzutu bambusowych deszczulek (gianbo, ¥

B), ciagniecia losow (bogua, M #) oraz analizowania znakow (cézi, M 7), (Doré 1917: 340-
362). Ta ostatnia forma wrozenia to ang. glyphomancy — polega ona na odpowiednim
odczytywaniu znaku napisanego przez petenta. Doré (1917: 360-361) przytacza taki oto
przyktad:

Pewnego dnia jedna osoba, ktérej ojciec byt chory, przyszta z zapytaniem, czy ojciec
wyzdrowieje. Napisala znak yi — oznaczajacy jeden. ,,To zty omen — powiedziat wrozbita — yi
— jest ostatnig kreska w znaku sheng “E oznaczajacym zycie, i pierwsza kreska w znaku si 3t
oznaczajacym $mieré. Zycie twojego ojca dobiega kresu i jest on na skraju $mierci”.
Wroézbiarz zapytat nastgpnie o znak zodiaku ojca. ,,M06j ojciec jest spod znaku Wotu, shu niu
J&4.” — odpowiedzial. ,,0, to zmienia posta¢ rzeczy; jesli dodasz znak yi — do znaku wol,
niu 2+, to otrzymasz znak sheng 12, oznaczajacy zycie. Twoj ojciec bedzie zyt.”

Chinczycy stuchali takze odgloséw ptakéw (nido jido, 1Y) i na tej podstawie przepowiadali
przysztos¢ (Doré 1917: 370). Byla to czynno$¢ dosy¢ skomplikowana, gdyz trzeba byto
okresli¢ kierunek krakania np. wrony (potudniowy, pdétnocny, wschodni i zachodni) oraz porg
krakania. I tak: ,,Jesli krakanie dochodzito doktadnie z potudnia i jesli miato miejsce migdzy
trzecia a siddma rano, to oznaczalo to otrzymanie prezentdéw, jesli migdzy siddma a jedenasta
przed potudniem, to oznaczato to wiatr lub deszcz, jesli od jedenastej do pierwszej po
poludniu, to mozna bylo spodziewac si¢ kidtni, jesli od pierwszej do piatej po potudniu,
to zapowiadalo to nadej$cie wielkiego nieszczescia, jesli od piatej do siodmej wieczorem —
sprawy sadowej.” (Doré 1917: 370-371). Wrdzono takze na podstawie plomienia w lampie
(deng hua, XJ 1), pieczenia uszu (&r r&, F-#), mrowienia oczu (yan tido, fEBk), pieczenia
twarzy (mian ré, [fi#\), a nawet kichania (di pénti, ] Wil#), a takze specjalnych znakéw
napisanych na palcach lewej dtoni (da shi, ] 1}) czy tez metody zwanej ,,pie¢ nazwisk” (wii
xing, T1.2F), (Doré 1917: 372-379, 400).

Do najpowszechniejszych praktyk magicznych, stosowanych przez Chinczykéw
mieszkajacych w delcie Jangcy, nalezato: zapraszanie egzorcystow (qidngtongzi, 37 1),
by wypedzili z domu demony; okadzanie parujacym octem (xiangtan, 7y %) domostwa
(w przypadku nawiedzenia go przez zte moce lub chgci zapewniana szczgscia 1 dostatku);
wyrabianie drewnianych (murén, A A ) lub papierowych (zhirén, 4% A\ ) atrap wroga
i zakopywanie ich w ziemi przy wtorze przeklefstw; sktadanie §lubéow bogom (xiiyuan, VFJi);

przysieganie (diizhou, W 5t); zaprzysieganie braterstwa (bai xiongdi, 7/t #5), (Doré 1918:
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478-499). Chinczycy chronili si¢ przed ztymi mocami za pomoca przeréznych amuletow,
do ktorych najcze$ciej zalicza sie: monety z ust nieboszczyka (hankougian, 7 [1%%); monety
trzymane w ustach przez Biatego Dziadka (Bai Laoyé han de qidn, [1:£37 & 1ER), ktory jest
obnoszony w czasie procesji na cze$¢ Krola Miasta (Chéng Wang, 3 T); monety pozostale
po spalaniu papierowych ofiar (shao lingqian, 5%Z=%%); materiat z pieczecia urzednicza (yin
fuzi, EUE 1), ktory uwazany jest za niezwykle pomys$lny i Chificzycy owijali nim pieniadze;
almanach cesarski (huangli, % J/j), ktory mial moc uzdrawiajaca; rézne rosliny i ziota';
material z wizerunkiem lub pieczecia jakiego$ bozka (shoupa, 7 IH) noszony na glowie;
amulety z drzewa brzoskwini (tdofu, #kFF); dmuchanie w rece po wyjséciu z wychodka (chii
méofang chui shou, H 3 7 F); miecz odpedzajacy demony (zhin yao jian, Hrik&1),
zrobiony z monet nawleczonych na sznurek; néz ktorym zabito cztowieka (wieszany nad
drzwiami do sypialni); gwozdzie ktorymi przybija si¢ wieko trumny (Doré 1918: 500-509).

Czary byly odprawiane przez rdzne osoby, ktdre generalnie nazywano
,,czarownikami” (wa, AX), (De Groot 1910: 1187). Posiedli oni sztuke widzenia i panowania
nad demonami, zajmowali si¢ ich wypedzaniem (egzorcyzmy), wrdzeniem 1 uzdrawianiem.
W prowincji Anhui i Jiangsu, z kolei bardzo popularne byly czarownice taoistyczne
(dao ndinai, & @1 %), (Doré 1918: 546). Dzielity si¢ na czarownice jedzace migso oraz
czarownice-wegetarianki, a te z kolei na takie, ktore zajmowaty si¢ leczeniem albo takie,
ktore zajmowaty si¢ egzorcyzmami. Czarownice taoistyczne rekrutowatly si¢ z kobiet, ktore
zostaly wyleczone przez demony (lasice lub lisy) 1 przez to, stawaly si¢ ich uczennicami.
Ludzie wierzyli w ich seksualne zwiazki z fasicami 1 lisami, dlatego budzity strach, ale byty
wzywane do chorych i opgtanych.

Uzupetnieniem tych praktyk jest tzw. kultura dobrowrdzbna (jixidng wénhua, 74
AK), kultura pomyslnosci, ktora jest przeciwienstwem kultury ztowrézbnej. Chinska kultura
dobrowrdzbna skoncentrowana jest wokot kilku podstawowych symboli: szczescia (fi, #4),
dtugowiecznodci (shou, 7#3), bogactwa (cai, 1), wysokiego statusu spotecznego (i, ),
radosci (xi, 32, a takze pokoju (an, %), (Doré 1917: 433-439, Wasiliew 1974: 436, Kasareto:
2011: 50). To wilasnie te znaki traktuje si¢ nie tylko, jako dekoracje, ale przede wszystkim,

jako symbole szeroko rozumianej pomys$lnosci. Oprocz znakow (w rdznych formach i na

r6znych przedmiotach), do kultury dobrowrdzbnej zaliczy¢ mozna: wizerunki bogéow i bostw

1 Bedzie o nich mowa przy okazji opisywania roznych sposobow §wigtowania.
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opiekunczych (np. Boga Szczgsécia, Boga Bogactwa oraz Boga Dhugowiecznosci); wizerunki
zwierzat 1 ptakéw (np. mitycznego smoka i feniksa, nietoperza, ktéry jest symbolem szczgscia,
czy tez ryby, ktéra jest symbolem dostatku); wizerunki roslin i kwiatow (np. brzoskwinia
symbolizujaca dtugie zycie, granat symbolizujacy ptodnosc), (Kasaretto 2011: 54-56). Niemal
cata sztuka wysoka, ale rowniez sztuka ludowa oraz uzyteczna jest naznaczona symbolami
dobrowrdzbnymi:
Wyobrazenia dobrowrozbne (jixiang tu’an) odnalezé mozna prawie we wszystkich formach
sztuki chinskiej. Spotykamy je w malarstwie, rzezbie, architekturze, sztuce uzytkowej
i ludowej. Widnieja wszedzie tam, gdzie powierzchnia pozwala na umieszczenie obrazow
(wzordéw) symbolizujacych  szczgScie, sukces, powodzenie, dostatek, dobrobyt,
dlugowiecznosé, pokdj, itd. Jako formy symboliczne petnigce zaréwno funkcj¢ zdobnicza, jak
1 semantyczng pojawiaja si¢ na budowlach, meblach, lampach, lustrach z brazu, dzwonach,
monetach, instrumentach muzycznych, naczyniach z laki, nefrytu, brazu, miedzi, srebra,
przedmiotach codziennego uzytku, porcelanie, ceramice, wachlarzach, latawcach, strojach,

ozdobach, obrazkach noworocznych (nianhua), wycinankach, estampazach, drzeworytach
(Kasaretto 2011: 49).

Liu 1 Wang (2009) w ksiazce poswigconej chinskim obrazkom dobrowr6zbnym dziela
je na nastepujace kategorie: wyrazajace zZyczenia spokoju (pingan rayi, P> UlE), szczescia
(xizi fhzi, & 785, pomyslnosci (jiging youyu, 7 KA 4%), dlugowiecznosci (yannian
yishou, #E 4 75 7 ), licznego potomstwa (dudzi dudsin, % | % ¥ ), powodzenia
na egzaminach urzedniczych (sanyuan jidi, =7 %7), awanséw (guanyun xidngtong, 1z
“E1l), pokoju (taiping shéngshi, A P &% tH), uczciwoscei (chéngshi shouxin, ¥ 3K 5F1F),
dostatku (jinbdo mintang, 4> 7 ¥ %) oraz bohaterstwa (doushi yingxiong, =} -3 HfE).
Obrazki z kategorii ,,zZyczenia spokoju” czesto przedstawiaja wazon (ping, Jffl), ktory jest
homofonem stowa ,,pok6j” (ping, *F*), (Liu, Wang 2009: 3). Obrazki z kategorii ,,zyczenia
szcze$cia” zawieraja bardzo czesto wizerunki srok (xique, 1), ktore symbolizuja szczescie,
albo tez nietoperzy (fi, M), poniewaz ich nazwa w jezyku chinskim brzmi identycznie
jak ,szczeScie” (fu, #& ), (Liu, Wang 2009: 25-56). Obrazki z kategorii ,zyczenia
pomyslnosci” przedstawiaja za$ rybe (yu, fi1), ktora poprzez homofoniczno$¢ reprezentuje
nadwyzke (yu, 4%); owce (yang, =F), ktére sa homofonem sity yang (yang, FH), a ,trzy yang"
lub tez ,,dziewig¢ yang" to symbole powodzenia z chinskiej ksiggi wrozebnej pt. Ksiega

przemian (Yijing, % &), (Liu, Wang 2009: 59-72). Obrazki z kategorii ,,zyczenia
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dtugowiecznosci” reprezentowane sa poprzez wizerunki O$miorga Nie§miertelnych'® (ba
xianrén, J\ Al \), kamieni, goér, kwiatobw i owocow brzoskwini, kwiatdéw chryzantem,
orzechow, jeleni, granatow, sosen (Liu, Wang 2009: 75-144). W ikonografii chinskiej czgsto

spotyka sie bostwo dtugowieczno$ci Shou Xinga (Shouxing, 7 /), ktérego:

[...] przedstawiano przewaznie siedzacego na jeleniu i trzymajacego w rekach gataz
brzoskwiniowego drzewa. Na koncu galezi umieszczano zwdj oraz tykwe, gdyz oba te
przedmioty symbolizowaly dtugowieczno$¢. Samego Szou-singa [Shou Xinga w transkrypcji
pinyin — przyp. aut.] zawsze przedstawiano jako sympatycznie u$miechnigtego staruszka
o bardzo wysokim czole. [...] Za symbol dhugich lat zycia i nieSmiertelnosci uwazano jelenia,
ktorego czegsto dosiadal Szou-sing. Wyobrazenie jelenia i nawet tylko znak pisma, ktorym
oznaczano jelenia (wymawiany tak samo, jak znak oznaczajacy pensj¢ urzednicza) zawsze
byto jednym z dobrze znanych, ulubionych i zrozumialych symbolicznych zyczen
pomyslnosci. Za inny symbol dlugowieczno$ci uwazano zurawia, za jeszcze inny cykadg.
Dhugowieczno$¢ symbolizowaly réwniez: brzoskwinia, sosna, bambus (z powodu swej
wyjatkowej trwatosci) itp. (Wasiliew 1974: 438-439).
Obrazki z kategorii ,,zyczenia licznego potomstwa” przedstawiaja czgsto rosliny, ktdre maja
duzo nasion, tj. tykwy, dynie, granaty (Liu, Wang 2009: 147-178). Samo bodstwo
wielodzietnosci nie istnialo w panteonie chinskim; z prosba o wielu synéw zwracano si¢ do
roznych bostw (Wasiliew 1974: 439). Obrazki wyrazajace ,zyczenie powodzenia
na egzaminach urzgdniczych” przedstawiaja np. po trzy okragle owoce liczi, trzy owoce
longan oraz trzy orzechy wtoskie, co symbolizuje trzy stopnie egzamindéw urzgdniczych, przy
czym ,,okragly” (yuan, |7 ) jest homofonem stowa yuan (yuan, JG), odnoszacego sie
do egzaminéw (Liu, Wang 2009: 181). Obrazki z kategorii ,,Zyczenie awansu” moga np.
przedstawia¢ matpg siedzaca na plecach drugiej malpy z podpisem ,,z pokolenia na pokolenie
z pieczecia markiza” (beibéi fenghou, 2E3E L), poniewaz ,,plecy” (béi, 1) sa homofonem
stowa ,,pokolenie” (béi, #E), a ,,matpa” (hou, ¥%) homofonem stowa ,,markiz” (hou, £), (Liu,
Wang 2009: 210). Z kolei obrazki z kategorii ,,zyczenie pokoju” przedstawiaja czesto

przepiorki, poniewaz pierwszy czton ich nazwy (anchtin, #55%) brzmi identycznie jak ,,poké;j”

' O$mioro Niesmiertelnych: ,,0d epoki Ming (1368-1644) symbolizuja rozne aspekty zycia (mhodo$é, staro$é,
ubostwo, bogactwo, arystokracja, lud, kobieco$¢ i megskos¢). 1. Li Tiekuai — przedstawiany z zelazna laska
i tykwa z eliksirem nie$miertelnos$ci; kiedy w czasie jednej z magicznych podrézy utracit pierwotne ciato, weielit
si¢ w kulawego zebraka. 2. Zhang Guolao, taoista epoki Tang, mial biatego osla, ktérego sktadat jak chusteczke
i ozywiatl kilkoma kroplami wody. 3. Lii Dongbin posiadal magiczny miecz symbolizujacy pokonanie zadz,
agresji 1 ignorancji, pod wplywem wieszczego snu porzucit karier¢ urzednicza; nauczal, ze w drodze do
doskonatoéci najwazniejsze jest wspoélczucie, alchemig zewngtrzna zastapit alchemia wewnetrzna. 4. Cao
Guojun w gorach napotkal Li Dongbina i innego nie$miertelnego, ktérym powiedzial, ze podaza Droga.
Zapytany o to, gdzie jest niebo, pokazat wlasne serce. 5. Han Xiangzi (bratanek wielkiego filozofa Han Yu);
zdolny muzyk, mial niezwykte umiejgtnosci, potrafit sprawic, ze w zimie zakwitly piwonie, a na ich ptatkach
pojawil si¢ profetyczny wiersz. 6. He Xianggu — jedyna kobieta w tej grupie; dzigki spotkaniu z niesmiertelnym
nauczyla sig, jak zrobi¢ eliksir niesmiertelnosci. 7. Lan Caihe, ktory tak dalece panuje nad swoim cialem, ze nie
odczuwa zimna i goraca. 8. Zhongli Quan — generat z epoki Han, ktérego armia zostata doszczgtnie rozbita.
Uzyskawszy nie§miertelno$¢, pomagat ludziom w karierze urzg¢dniczej.” (Religa 2012: 38).
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(an, %), (Liu, Wang 2009: 228). Obrazki z kategorii ,,zyczenie bogactwa” moga zawieraé
zlote rybki (jinyt, 4xff), ktorych nazwa jest homofonem wyrazenia ,,ztoto i nefryt” (jin yu,
4:7K), (Liu 2009: 260). Sam bog bogactwa to Cai Shen (Caishén, ), ktorego kult byt

bardzo rozpowszechniony w Chinach:

Ku czci Ts’ai-szena [Cai Shena w transkrypcji pinyin — przyp. aut.], ktéry jednoczesnie byt
patronem kupcow, we wszystkich miastach wznoszono wspaniate swiatynie. W dniach $wiat
noworocznych oraz w 9-tym miesiacu w $wiatyniach Ts’ai-szena oraz przed domowymi
ottarzami odprawiano rytuaty ku jego czci. Najciekawsza chyba osobliwoscia tego kultu byto
to, ze laczyta si¢ z nim zazwyczaj niestychanie bogata i r6znorodna ikonografia, obfitujaca
w najrézniejsze symbole. [...] za symbol bogactwa uwazano pieniadze, kosztownosci (przede
wszystkim nefryt i zloto) oraz gatazki korala. Niektoére symbole maja wymowe mniej
dostowna: u noég Ts’ai-szena wyobrazano naczynie gliniane, ktéore bylo naczyniem
czarodziejskim, poniewaz posiadalo cudowna wlasciwo$¢é wielokrotnego pomnazania
wszystkiego, co si¢ w nim znajdzie. Czgsto obok postaci przedstawiajacych $wit¢ boga
bogactwa umieszczano rysunek zaby, z pyska ktérej sypia si¢ pieniadze i kosztownosci.
Podobnie wyobrazano na rysunkach réwniez smoki i konie. Za symbol bogactwa uwazano tez
rybe (Wasiliew 1974: 437).

Natomiast obrazki z serii ,,zyczenia bohaterstwa” zawieraja czgsto walczace koguty lub tez
orla, symbol odwagi (Liu, Wang 2009: 269-270). Jak wida¢ z powyzszych przyktadow
chinska symbolika dobro-wr6zbna jest w ogromnym stopniu uwarunkowana homofoniczna
struktura jezyka.

Czgsto spotykanym elementem krajobrazu chinskiego byt réwniez kamienny stupek
z napisem tzw. ,kamienna stela” (shigdndang, f1H{(*Y), ustawiany przed domem, mostem,

przy drodze, ktory mial za zadanie chroni¢ przed demonami (Doré 1917: 438).

1.6. Jezykowe uwarunkowania tabu w Chinach

Wiele zakazéw 1 nakazow, niespotykanych w Zadnej innej kulturze, wystgpuje w Chinach —
jest to spowodowane specyficzna, homofoniczng struktura jgzyka chinskiego. Wiele zakazow
réwniez jest poprzez homofoni¢ wzmocniona i utrwalona.

Oficjalnym jezykiem Chinskiej Republiki Ludowej jest jezyk mandarynski (tj. jezyk
urzedowy) zwany rowniez jezykiem powszechnym (piitonghua, 3% ). Powstat on na bazie
dialektu pekinskiego, jest ogdlnonarodowym jezykiem nauczanym w szkotach, postuguja si¢
nim media, urzedy, ucza sie go cudzoziemcy. Obowiazujaca transkrypcja to pinyin (pinyin, Hf
). Jest to jezyk wspolczesny rézny od jezyka klasycznego, ktorym postugiwali sig literaci

1 osoby wyksztatlcone w Chinach cesarskich.
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Mandarynski sktada si¢ z sylab zbudowanych wedtlug okreslonych zasad. Kazda
sylaba sktada sig z trzech czg$ci: naglosu, wygtosu i tonu. Naglos to poczatkowa spolgtoska
(b, p, m, f, d, t, n, 1, z (polskie dz), c, s, zh (polskie dz), ch (polskie cz), sh (polskie sz),
r (polskie z), j (polskie dz), q (polskie ¢), x (polskie $), g, k, h) lub y (polskie i albo j) oraz
w (polskie t). Wyglos to pojedyncza samogtoska lub kombinacja samoglosek (a, o, e, u, 1, i)
zakonczona czasami spotgtoska n lub ng lub r. Z tych kombinacji powstaja sylaby np. ba, ku,
mao, pen, song, er. Kazda sylaba moze wystapi¢ w jednym z czterech tondw: rownym (np.
ma), wznoszacym (np. ma), falujacym (np. ma) lub opadajacym (np. ma). Kazdej sylabie
z tonem moze odpowiada¢ jeden, kilka lub kilkanascie znakow, a kazdy znak ma inne
znaczenie. Np. sylabie shi opowiadaja nastepujace znaki: J~ (zwloki), 2K (straci¢), Jii
(nauczyciel), H\ (wesz), i (wiersz), Jifi (lew), jiti (wprowadzi¢), . (wilgotny). Brzmienie
sylaby 1 ilo$¢ tonéw moze by¢ rdézna w poszczegdlnych dialektach, ale znaki graficzne
pozostaja te same. | wilasnie ta wysoce homofoniczna struktura jgzyka chinskiego lezy
u podstaw silnego tabu lingwistycznego.

Pismo chinskie powstato okoto czterech tysigcy lat temu 1 ulegato ciaglym zmianom,
z czego ostatnia to uproszczenie z lat 50. XX wieku (Kajdanski 2011: 231-232). Liczba
znakow takze ulegala zmianom: od trzech tysigey trzystu po zjednoczeniu Chin w III w. p.n.e.
do czterdziestu tysiecy na poczatku XVIII w. Po powstaniu Chinskiej Republiki Ludowe;j
Komitet ds. Reformy Jezyka Pisanego ustalit podstawowy kanon siedmiu tysigcy znakdéw
(potrzebna jest znajomos¢ okoto dwoch tysigcy znakdw, aby przeczyta gazete), (Kajdanski
2011: 232). Kazdy znak zbudowany jest z dwdch czesci: klucza i reszty kresek. Klucz (okoto
dwustu, w zalezno$ci od slownika) wskazuje na znaczenie znaku, reszta kresek moze
wskazywaé na wymowe. Podstawowe klucze to: cztowiek (rén, A), kobieta (nli, %), syn (zi,
), drzewo (mu, K), trawa (30, ) itp. W znaku ¥ (ma) — ,,matka” , kluczem jest , kobieta”
(nli, %), a druga cze$¢ znaku wskazuje na wymowe (md, Zj). Znaki odszukiwane sa
w stowniku za pomoca kluczy i liczby kresek. Stowa w jezyku chinskim moga by¢
zbudowane z jednego, dwu (w wigkszosci), trzech lub wigkszej ilosci znakéw. Rowniez
struktura pisma chinskiego ma znaczenie przy omawianiu chinskich zakazéw jezykowych.

Homofoniczna struktura jezyka oraz specyficzna struktura pisma warunkuja silne tabu

jezykowe, ktorego anegdotyczng probke przytacza Wan (2005: 262):

Jeden bogaty gospodarz budowal nowy dom i aby przyciagnaé szczescie, kazal stuzacemu
zaprosi¢ kilku ludzi, by pogratulowali nowej siedziby, powiedzieli kilka pomyslnych stow.
Przyszto czterech ludzi, w tym jeden o nazwisku Zhao [#X — przyp. aut.], ktérego bogaty
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gospodarz zapytat: ,,Czy jest to Zhao [M — przyp. aut.] z powiedzenia ‘Szczgscie jak gwiazdy
wysoko $wieci’ [ A2 =1 — przyp. aut.]?”. , Nie, musisz od znaku zniszczy¢ [} — przyp. aut.]
w stowie eliminacja [ ‘K — przyp. aut.] odja¢ trzy kreski i doda¢ znak i$¢ [ — przyp. aut.]
ze stowa ucieczka [ 3£ — przyp. aut.].”. Drugi cztowiek nazywat si¢ Chang [ — przyp. aut.]
—,,Czy to Chang [ — przyp. aut.] z powiedzenia ‘Dtuga historia’ [dost. ‘Dalekie zrodta, dtugi
strumien’; YHIZEYL:]?2”. ,Nie, musisz wzia¢ gore ze znaku zastawiaé¢ [ — przyp. aut. ]
w slowie lombard [24%fi — przyp. aut.], a na dole doda¢ znak powiesié [Ti — przyp. aut.]
ze stowa wisielec [T14E % — przyp. aut.].”. Trzeci cztowiek nazywat si¢ Qu [ — przyp. aut.]
—,,Czy pana nazwisko to Qu [l — przyp. aut.] z powiedzenia ‘Spiewaj glosno chwalac pokéj’
[k — MR F — przyp. aut.]?”. ,Nie, musisz do znaku zwloki [/ — przyp. aut.] dodaé
na dole znak wyjscie [} — przyp. aut.] ze stowa pogrzeb [} — przyp. aut.].” Czwarty
czlowiek nazywal sie Jiang [Z% — przyp. aut.] — ,Czyz to nie Jiang [§8 — przyp. aut.]
z powiedzenia ‘Dlugowieczno$¢ bez granic’ [ )7 75 JG 48 — przyp. aut.]?”. ,\Nie, moje
nazwisko pisze si¢ odwracajac znaki na sukinsyna [ £ /\ — przyp. aut.] i dodajac na dole znak
kobiety [% —przyp.  aut.] ze stowa przestepcy i prostytutki [ 5 ¥ 448 — przyp. aut.].”
Bogaty gospodarz sklal stuzacego za przyprowadzenie takich ludzi, a stuzacy dodajac oliwy
do ognia, wykrzywiajac usta, powiedzial: ,Kazdy z nich chcial przyspieszy¢ $mier¢
gospodarzy, jakze bym mogt sig im przeciwstawié?”".

Ta specyficzna struktura jezyka miata wpltyw na chinski sposob postrzegania
1 wyrazania $wiata (Nakamura 2005: 182). Graficzny zapis jezyka chinskiego oraz ,,0bfito$¢
stow okreslajacych obiekty i ksztalty oraz ubdstwo czasownikéw wyrazajacych zmiany
1 przeksztalcenia” (Nakamura 2005: 181) mialy niebagatelne konsekwencje dla rozwoju
chinskiej mentalno$ci. Chinczycy wyrazaja pojecia w sposob konkretny (np. ,.epigrafia”
to ,,pisanie w metalu 1 kamieniu™), wyjasniaja pojgcia za pomoca dostrzegalnych symboli
(np. doskonato$¢ za pomoca okraglego ksztaltu), skupiaja si¢ na konkretach, a nie
abstrakcjach. Z tego wzgledu jezyk chinski nie sprzyjat rozwojowi mysli abstrakcyjnej, w tym
filozofii w rozumieniu zachodnim (Nakamura 2005: 191). Nie rozwingta si¢ u nich ani
dialektyka, ani logika, za to szczegdlny nacisk kiadli na fakty w dziedzinie historii 1 nauk
spotecznych, wysoko cenili przesztos¢, co spowodowato rozwdj historiografii i zamitowanie

do tworzenia encyklopedii.

1.7. Whnioski

Podsumowaniem tego rozdzialu moga by¢ stowa Marcela Graneta (1997: 137), jednego
z najwigkszych sinologéw, badaczy chinskiego zycia religijnego i chinskiej cywilizacji:
»Wedlug badaczy, Chinczycy sa narodem najbardziej rzeczowym 1 praktycznym, ale

1 najbardziej zabobonnym na $wiecie: rzadko natomiast mowi sig, iz sa narodem religijnym.

!> Chinczycy tego typu gry stowne, polegajace na zastgpowaniu stéw niepomyslnych antonimami, nazywaja
taokoucai (tio kou cii, i} 1), (Wan 2005: 262).
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W rzeczywistosci, dzigki poczuciu tradycji 1 sklonnosci do konformizmu, przestrzegaja oni
wszystkich zwyczajowych praktyk. Wtasnie w tym tkwi sedno religii narodowe;j.”
Cywilizacja chinska pod tym wzgledem rozni si¢ od cywilizacji Zachodu, jednakze
wiele zakazow, nakazow, tabu 1 przesadow jest wspolnych obu kregom kulturowym. Zakaz,
jak to dowiodl Wasilewski (2010) pojawia si¢ zawsze tam gdzie mamy do czynienia
z sytuacja poczatku lub przejscia, zakaz konstytuuje sytuacje idealna, rajska. A taka sytuacja
rajska jest wspolna wielu kulturom. W sytuacji rajskiej objete tabu jest: usmiercanie, seks,
menstruacja, dotykanie gota r¢ka, wachanie, wydalanie, jedzenie, kosmetyka, sprzatanie,
pozyczanie, wydawanie (Wasilewski 2010: 347). Wszystkie powyzsze zakazy spotykamy
zarbwno w europejskiej (polskiej), jak i chinskiej kulturze. W Chinach wigkszy nacisk
potozony jest na materialny wymiar tego ideatu, harmonig yin i yang, pigciu pierwiastkéw,
znakéw zodiaku oraz energii gi. Dodatkowo sam jezyk i jego homofoniczna struktura sa

zrodtem wielu dodatkowych, specyficznych zakazow 1 przesadow.
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ROZDZIAL DRUGI

TABU JEZYKOWE

2.1. Tabu jezykowe

Tabu jezykowe jest manifestacja tabu ogdélnego na ptaszczyznie jezyka (Widlak 1968: 7).
Jest zjawiskiem bardzo starym, ale podlegajacym zmianom wraz z rozwojem spoteczenstwa.
Widtak (1968) dzieli tabu na tabu pierwotne, charakterystyczne dla spoleczenstw
prymitywnych oraz tabu nowozytne, charakterystyczne dla spoteczenstw wspotczesnych.
Tabu pierwotne ma swoje zrodlo w wierze w magi¢ jezyka i1 jego kreacyjna moc —

wypowiedzenie nazwy przywoluje rzecz nazwana:

Tak wigc dla czlowieka prymitywnego wszystko co moze okaza¢ si¢ niebezpieczne
w zetknigciu czy grozne w skutkach — réwniez i stowa, stanowiace dla niego materialna czg$§¢
przedmiotu do ktdérego si¢ odnosza — wszystko wigc co nie jest noa, swojskie, jest sacrum,
tabu, $wigte 1 zakazane, rowniez i w realizacji jezykowe;j.

W praktyce zycia codziennego cztowieka pierwotnego tabu jest wigc po prostu rezerwa,
ograniczeniem, zakazem; jest zakazem usankcjonowanym karami nadnaturalnymi. Ztamanie
zakazu jezykowego — poprzez wymowienie stlowa tabu, czyli przez dotknigcie, poruszenie
przedmiotu tabu — pociaga za soba automatycznie sankcje nadnaturalne, automatyczna karg
o charakterze religijno-magicznym (Widtak 1968: 10).

Tabu pierwotne, ze wzgledu na motywacjg, dzieli si¢ na: tabu zapobiegawcze, ktore poprzez
nie wypowiadanie pewnych stow, chroni przed nieszczeSciami i1 katastrofami oraz tabu
sympatyczne, ktore z kolei poprzez wypowiadanie pewnych slow (a unikanie innych),
pozwala na osiagnigcie zamierzonego celu. Tabu pierwotne, wedlug Widtaka (1968: 10),
zanika wraz z rozwojem cywilizacji 1 pozostaje jako przezytek w warstwach mniej
rozwinigtych. Tabu jezykowe istnieje jednak nadal, jako tabu nowozytne, motywowane
wzgledami towarzysko-obyczajowymi. Tak wigc tabu pierwotne wynikato z Igku przed
nieznanym, obcym, natomiast tabu nowozytne ma swe zrodlo w lgku przed swoimi, przed
obstrukcja towarzyska — w czasach wspodiczesnych nastapito przejscie od tego,
co niebezpieczne, do tego, co nie wypada. Zgadzam si¢ tu z Dabrowska (2006: 26), ze wiara
w magi¢ slowa nadal jednak wystgpuje, tylko w trochg¢ innej postaci anizeli
w spoteczenstwach tradycyjnych. W jezyku polskim §wiadcza o tym dwa powiedzenia: ,,Nie

wywoluyj wilka z lasu” oraz ,,O wilku mowa, a wilk tu”. W jezyku chinskim mamy z kolei
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powiedzenie: ,,Mowa o Cao Cao', a Cao Cao juz tu” (shud Cdo Cao Cao Cao jiu dao, Ui i 14
W 3])). W przypadku tabu jezykowego w kulturze chinskiej mamy caty czas do czynienia
z zarOwno z tabu pierwotnym, jak 1 nowozytnym. Tabu pierwotne nie zaniknglo wraz
z rozwojem cywilizacyjnym, wrecz przeciwnie, niektére jego formy ulegly wzmocnieniu,
pojawily sig tez nowe jego przejawy i1 beda one tematem dalszych rozwazan. Natomiast tabu
nowozytne, warunkowane wzgledami towarzyskimi (dobrym wychowaniem, wstydem), nie
bedzie przedmiotem tej pracy. Tabu pierwotne towarzyszy obrzedom i uroczysto$ciom
zwiazanym ze $wigtami 1 poszczegdlnymi etapami zycia cztowieka (od narodzin, poprzez
slub, az do $mierci), ktore bgda omawiane w dalszej czg$ci pracy. Natomiast tabu nowozytne
dotyczy gtownie sfery towarzyskiej, przejawia si¢ w codziennej konwersacji, w prasie,
literaturze pigknej, a wigc w dziedzinach, ktore wykraczaja poza ramy tej pracy.

Z powyzszego omoOwienia wytaniaja si¢ dwie gldéwne przyczyny powstania tabu
jezykowego — pierwsza to wierzenia religijne, druga — normy dobrego wychowania.
Za Dabrowska (2006: 37) przyjmuj¢ nastepujacy podziat przyczyn wystgpowania tabu
jezykowego: wierzenia religijne, magia 1 strach; przyzwoitos¢, skromnos¢, wstyd; dobre
wychowanie, wspoéiczucie 1 litos¢; tabu dyplomatyczne. Powstanie tabu lingwistycznego
w kulturze chinskiej ma zlozone przyczyny. Wiele zakazow j¢zykowych ma na celu
stworzenie sytuacji harmonijnej, petlnej. Tak jak inne zakazy konstytuujace sytuacj¢ idealna,
rajska dotycza: $mierci, seksualno$ci, jedzenia, wydalania, wydawania itp. Rzeczywiscie
wiele zakazow jezykowych dotyczy tych sfer zycia cztowieka, ale wiele tez ma inne, stricte
lingwistyczne pochodzenie. Niezmiernie wazna przyczyna powstania tabu jezykowego jest
homofoniczna struktura jezyka chifiskiego.” Tak wiec przyczyny powstania tabu jezykowego
w Chinach sa generalnie mowiac dwie: psychologiczno-kulturowe oraz stricte lingwistyczne.
Z moich badan wynika, ze do tej pory nikt nie badat tabu jezykowego pod katem tworzenia
sytuacji idealnej, podobnie jak to jest uczynione z innymi zakazami.

Leszczynski (1988: 28) z kolei, rozréznia tabu w planie tresci oraz tabu w planie
wyrazania:

W pierwszym wypadku idzie o tematy tabu, ktorych si¢ — zgodnie z norma spoteczna — nie

powinno poruszaC. Przestrzeganie tabu polega tu w zasadzie na przemilczeniu tego, co jest

nim objgte. [...] Ukryciu tematu, uznanego za tabu, stuzy¢ moze nie tylko przemilczenie.

Zdarza sig¢ jego zastapienie przez temat eufemistyczny. [...] Tabu co do planu wyrazania to
przede wszystkim wyrazy tabu. W szczegoélnej sytuacji (tabu poprawnosciowe) moze ono

' Cao Cao (155-220) — chinski polityki, wojskowy i poeta. Mimo swoich zashug, uwazany jest przez Chinczykoéw
za okrutnego, nieludzkiego despote.
* Struktura jezyka i pisma chinskiego zostala omowiona w rozdziale pierwszym.
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dotyczy¢ takze innych poziomoéw jezyka. [...] natozenie tabu na wyraz nie pociaga za soba
koniecznie rezygnacji z samego tematu, bo moéwiacy (piszacy) dla ominigcia zakazanego
wyrazu (wyrazenia) ma do dyspozycji srodki zastepcze — eufemizmy. Wsrdd tych zastgpczych
sposobow mowienia, bez uzycia wyrazow podlegajacych tabu, wymienimy: przeksztalcenia,
elipsg, synonimy, peryfrazy, aluzje, informacje o charakterze metajezykowym (Leszczynski
1988: 28-33).

Jak wida¢, Leszczynski podaje rézne sposoby reagowania na tabu jezykowe: moze to by¢
przemilczenie albo eufemizm, albo inne $rodki stylistyczne, takie jak: elipsa, synonim,
peryfraza, aluzja. Odnos$nie do chinskiego tabu jgzykowego mozemy méwi¢ zardwno o tabu
w planie tresci, jak i w planie wyrazania. Reakcja na tabu sa zardwno przemilczenia, jak
1 szereg srodkow stylistycznych. Natomiast dla Dabrowskiej (2006: 29) bezposrednia reakcja
na tabu jezykowe jest eufemizm. Wyrdznia ona siedemnascie dziedzin wystgpowania
eufemizmow (tabu jezykowego): 1. wierzenia religijne; 2. nazwy niebezpiecznych zwierzat;
3. choroby; 4. $mier¢ i zjawiska z nia zwiazane; 5. wady, natogi i przywary ludzkie (defekty
moralne 1 umystowe); 6. cechy fizyczne cztowieka; 7. status finansowy 1 nazwy pienigdzy;
8. etykieta jezykowa; 9. przewinienia, przekroczenia i kary (dziatania sprzeczne z prawem lub
spotecznie nieakceptowane); 10. potajanki, przeklenstwa i wyzwiska; 11. nazwy czgsci ciata;
12. nazwy czg$ci garderoby; 13. nagos$¢; 14. nazwy czynnosci fizjologicznych; 15. zycie
seksualne; 16. polityka 1 dyplomacja; 17. odrazajacy wyglad lub zapach (Dabrowska 2006:
75-77).° Odmienny jest jednak podzial na dziedziny wystepowania tabu jezykowego
w Chinach. Zaréwno Ren (2005), jak i Wan (2005), ktorzy zajmowali si¢ tabu w chinskiej
kulturze, podobnie omawiaja zakazy jezykowe, zestawiajac je w cztery grupy, tj. zakazy
jezykowe zwiazane ze: stowami przywotujacymi zlo i katastrofe (xionghuo ciyl, X ialif),
zwane rowniez jezykiem niepomyslnym (bu jili yiyan, A7 FiE5); stowami zwiazanymi
z zubozeniem (pocai ciyl, B% 1A% ); stowami wulgarnymi (xiedd ciyl, ZEEATE) czy tez
nieprzyzwoitymi (wéixi¢ ciyt, R H); stowami zwiazanymi z jezykiem réznych grup
spolecznych (jituan jinjiyu, £E 7125 = 1F). Wedtug takiego wiasnie klucza zostana omowione
zakazy jezykowe w tym rozdziale. Inni badacze (Huang, Tian 1990: 69) natomiast, dziela
tabu jezykowe na nastgpujace grupy: tabu zwigzane z sankcjami, tabu zwigzane z seksem,
tabu zwiazane z funkcjami ciata oraz tabu zwiazane z rzeczami nieprzyjemnymi. Wedtug
Yana (2007) oraz Wana (2005) w jezyku chinskim istnieja cztery sposoby unikania stow
niepomy$lnych: po pierwsze zastepuje sie je antonimami (finyiyt, J S i%), po drugie -

synonimami lub stowami bliskoznacznymi (guan huo xiangjin mingchén, J¢ECAHIT 44 FK),

’ Wigkszos¢ z tych kategorii to kategorie nie wystepujace w sytuacji rajskiej, idealnej.
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po trzecie — metaforycznymi (biyu, LEMT), po czwarte — omowieniem (jidtud wénci, 1RFE 3L
#%). Ani Wan (2005), ani Ren (2005) nie uzywaja okreslenia eufemizm (wéiwinyt, ZSiik).
Natomiast Huang 1 Tian (1990: 77-78) pisza wprost, ze eufemizm jest reakcja na tabu
jezykowe w jezyku chinskim, w ktorym istnieja cztery narzedzia eufemizowania:
zastgpowanie (synonimem, antonimem), dwuznacznos$¢ (np. uzywanie wyrazenia ,,ten rodzaj
choroby” w odniesieniu do choroby wenerycznej), pominigcie (W miejsce zakazanego stowa

wstawienie znaku [ lub stowa ,,zakazany’), implikacja (zasugerowanie).

2.2. Imiona i nazwy w jezyku chinskim

W kulturze tradycyjnej zar6wno imig, jak i nazwa byly traktowane nie tylko jako neutralne
oznaczniki osoby lub przedmiotu, ale ich czg$¢ (Kowalski 2007: 165, 340). Z tego powodu
wszedzie na S$wiecie mozna spotka¢ szczegOlne zalecenia dotyczace nadawania
1 postugiwania si¢ imionami. Najbardziej rozpowszechnionym byl poglad, ze ,,cztowiek sam
przynosi sobie imi¢” — imi¢ powinno mie¢ zwiazek z data przyj$cia na $wiat, np. poprzez
nadanie imiona patrona, ktérego $wigto przypada w dniu urodzin (Kowalski 2007: 165).
Nie inaczej byto (i jest) w Chinach:
W kulturze chinskiej (jak i wielu innych) wigz pomigdzy imieniem i rzeczywisto$cia uwazana
byta nie za formalna czy idealna, lecz za rzeczywista i niezmiernie wazna. Gongsun Longzi,
filozof z okresu Wschodniej Dynastii Zhou (770-249 r. p.n.e.), stwierdzil: ,nazwa jest
oznaczeniem rzeczywistosci” [...]. De Groot, wybitny badacz chinskiego systemu religijnego
zauwazyt: ,, Starozytni Chinczycy byli zdominowani przez wyobrazenie, ze istoty sa blisko
zwiazane ze swoimi nazwami” [...]. Traktowanie imion jako niemal rzeczywistych faktow

sprawito, ze Chinczycy wyrazali swe kulturowo nacechowane Zyczenia, starannie dobierajac
nazwy wlasne i ustalajac rézne zasady dotyczace ich uzycia i ochrony (Katuzynska 2005: 81).

W Chinach imiona oraz nazwy odgrywatly i nadal odgrywaja bardzo wazna rol¢ w zyciu
cztowieka, w Zyciu spotecznym 1 biznesowym. Z wyborem i uzywaniem imion wiaze si¢
wiele r6znego rodzaju tabu i przesadow, ktore maja swoje zrodlo w bardzo starej chinskiej
tradycji oraz homofonicznej strukturze jezyka chinskiego. Tabu imienia to tabu pierwotne
(w rozumieniu Widlaka 1968), ktére przetrwato do dzi§ oraz tabu w tresci wyrazania
(w rozumieniu Leszczynskiego 1988).

W jezyku chifiskim najpierw podaje sie nazwisko (xing, %), a nastepnie imie osoby
(mingzi, %), np. Li Hongyu (Li Hongyu, 224 %), Li — nazwisko, Hongyu (,,Czerwony
Nefryt”) — imig. W sumie istnieje okoto trzech tysigcy nazwisk (w wigkszosci

jednosylabowych), z czego mniej niz dziesig¢ procent jest w powszechnym uzyciu
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(Katuzynska 2008: 43). Natomiast imiona tworzone sa samodzielnie poprzez zestawianie
dowolnych poje¢ (znakéw). Do tego jeden czlowiek moze posiada¢ wiele imion: imig
osobiste (ming, 44), nadawane w chwili urodzenia i uzywane przez rodzicéw oraz krewnych;
imi¢ spoleczne (zi, “¥)*, nadawane z chwila uzyskania pelnoletnio$ci, uzywane przez
przyjaciot i znajomych; przydomek lub pseudonim (hao, *5), przyjmowany szczegdlnie przez
artystow 1 pisarzy; dawniej wladcy i dostojnicy otrzymywali réwniez imiona po$miertne (shi,
Wi ), a cesarze otrzymywali dodatkowo po$miertne tytuly $wiatynne (miaohao, Jifi 5 ),
(Pimpaneau 2001: 264, Katuzynska 2005: 82).

Istnialo sze$¢ kategorii imion, ktorych nalezato unika¢ w nazewnictwie osobowym:
imiona od nazwy panstwa, imiona od nazwy urzgdu, imiona od nazw gor i rzek, imiona
od nazw chordb, imiona od nazw zwierzat domowych, imiona pochodzace od okreslen
rytualnych naczyn czy produktow (Katuzynska 2004: 84, Wan 2005: 168-169). Z tych
wzgledow wybdr imienia dla dziecka byt juz od najdawniejszych czaséw sprawa niezwykle

wazna i skomplikowana:

Tradycyjnie, imiona byly i przewaznie sa wybierane z uwaga kladziona nie tylko na ich
znaczenie, ale rOwniez warto$¢ brzmieniowo-estetyczna sylab oraz liczbg kresek lub innych
elementdw w zapisanym znaku. W Chinach wrézbici i mistrzowie dobierajacy imiona czgsto
pomagali i nadal pomagaja przy wyborze odpowiedniego imienia. Rady udziela si¢ w oparciu
o astrologiczne lub ezoteryczne zasady, liczbg kresek w znaku stuzacym do zapisu imienia lub
postrzegane elementarne wartosci znaku albo stowa, w odniesieniu do daty urodzenia danej
osoby i elementarnych wartosci osobistych. Chinczycy wierza, ze jako$¢ zycia i los cztowieka
sa predestynowane przez ludzkie bazi J\¥ ‘osiem znakow’, tj. osiem znakow w czterech
parach wskazujacych na rok, miesiac, dzien i godzing narodzin, z czego kazda para sktada si¢
z dwoch odpowiednich znakéw z dwoch cyklicznych zestawdw: tiangan K+ ‘niebianskich
pni’ i dizhi i 3 ‘ziemskich galezi’, [...]. Te osiem znakéw ma réwniez zwiazek
z symbolicznymi zwierzetami z 12-rocznego cyklu, shiixiang J& #H, [...] oraz pigcioma
pierwiastkami uniwersum, wixing .17, tj. metal, drewno, woda, ogien i ziemia [...].
Chinczycy wierza, ze poprzez odpowiedni wybor imienia jako$¢ zycia moze ulec polepszeniu,
a los zmieniony. Dlatego tez stowa i znaki w imionach byly i nadal czgsto sa dobierane
zgodnie z tymi zatozeniami w celu zapewnienia pomyS$lnosci osobom je noszacym
(Katuzynska 2008: 37).

Wybor imienia dla dziecka jest wigc procesem bardzo skomplikowanym 1 do tego

obwarowanym wieloma tabu (Ren 2005: 237, Yan 2007: 38)°. W kazdym imieniu powinna

* Wlasnie z polaczenia imienia osobistego (ming, %4) z imieniem spolecznym (zi, F) powstalo wspdtczesne
okre$lenie imienia — mingzi (mingzi, % 7).

>W dawnej kulturze europejskiej rowniez przykladano duza wage do wyboru imienia: ,,Szczegdlny status
imienia nakazywat niezwykta dbato$¢ przy wyborze imienia i sposobach jego uzywania. Wybor przypadkowy
czy tez spowodowany nieistotnymi wzgledami (np. estetyka, moda, sympatia do osoby o danym imieniu) mogt
zaowocowac nieoczekiwanymi i groznymi konsekwencjami. [...] Odpowiednie dobranie imienia dziecka miato
duze znaczenie ochronne. Istnialo przekonanie, ze pewne imiona maja wlasciwosci ochronne przejmowane
automatycznie od innych noszacych je osob. W folklorze europejskim zapisano, ze diabet nie kusi kobiet
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by¢ zachowana rownowaga pomigdzy elementami yin 1 yang oraz pigcioma pierwiastkami,
a takze zgodno$¢ imienia ze znakiem zodiaku danej osoby (Yan 2007: 39-53).°
O rownowadze pomigdzy elementami yin 1 yang w imieniu decyduja dwa czynniki: logiczny
(i, #) oraz numeryczny (shii, %), (Yan 2007: 39). Czynnik logiczny okre$la przynalezno$¢
znakéw sktadajacych si¢ na imig¢ do elementu yang (niebo, stonce, mgzczyzna, poludnie,
przdd, lewa strona, powierzchnia, jasnos¢) lub do elementu yin (ziemia, ksigzyc, poinoc, tyl,
prawa strona, wngtrze, ciemno$¢) na podstawie naturalnego podziatu. Natomiast czynnik
numeryczny okresla przynalezno$¢ znakow na podstawie liczby kresek, z ktérych sa
zbudowane, i tak nieparzysta liczba oznacza element yang (jeden, trzy, pig¢, siedem, dziewig¢)
a parzysta element yin (dwa, cztery, sze$¢, osiem, dziesi¢¢). Kazdy znak mozna analizowac
pod katem czynnika logicznego i numerycznego, np. znak ,krol” (wang, +) odnoszacy si¢
do mezczyzny logicznie przynalezy do elementu yang, natomiast numerycznie do elementu
yin, gdyz sklada si¢ z parzystej liczby kresek (czterech). Znak ,,wiatr” (feng, ) logicznie
1 numerycznie przynalezy do elementu yin. Z dwéch powyzszych przyktadow znak ,krol”
(wang, 1) jest pomys$lny, gdyz zachowuje rownowage pomigdzy yin i yang, natomiast
w znaku ,,feng” (féng, X\) dominuje element yin, i w zwiazku z tym nie jest odpowiednim
znakiem przy wyborze imienia. Generalnie znaki, w ktorych pierwiastkiem jest stonce (ri, H),
ogien (hud, ‘K), $wiatto (guang, J%;) logicznie przynaleza do elementu yang, natomiast
zawierajace pierwiastek kobiety (nli, %), trawy (cio, ™) Iub wody (shui, 7K) przynaleza do
elementu yin. Znaki, ktorych nie mozna podda¢ powyzszej analizie, traktowane sa jako znaki
neutralne. Niektorzy Chinczycy uwazaja takze, ze jesli nazwisko pod wzgledem ilosci kresek
jest yang, to imi¢ powinno by¢ yin i na odwro6t; liczba kresek w nazwisku i imieniu powinna
by¢ zblizona, jesli jest pomigdzy nimi zbyt duza rdznica, to zakldca to rownowage
1 negatywnie wplywa na pomys$lno$¢ danej osoby. Harmonia powinna by¢ rowniez
zachowana pomigdzy yin-yang imienia a charakterem danej osoby. Jesli mgzczyzna jest
delikatny i wrazliwy (yin), powinien mie¢ silne i mgskie imi¢ (yang).

Imi¢ danej osoby powinno by¢ ustalone rowniez z zachowaniem harmonii pomigdzy
pigcioma zywiotami (metal, drzewo, woda, ogien, ziemia), (Yan 2007: 41). Chinczycy wierza,
ze zywioly te pozostaja ze soba w cyklu tworzenia (drzewo rodzi ogief, ogien rodzi ziemig,

ziemia rodzi metal, metal rodzi wodg, woda rodzi drzewo) albo destrukcji (metal niszczy

o imieniu Maria lub tez tych, ktére urodzity si¢ w §rodg, sobote lub niedzielg. Podobnie diably oszczgdza¢ miaty
Michaling, Michata i Jozefa [...].” (Kowalski 2007: 167).
® Nakazy konstytuujace sytuacje harmonijna.
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drzewo, drzewo niszczy ziemig, ziemia niszczy wodg, woda niszczy ogien, ogien niszczy
metal). Cykl tworzenia zapewnia pomyslnos¢, cykl destrukcji moze by¢ powodem nieszczgs$¢
(Yan 2007: 42). Wedlug chinskich przesadow, nazwisko 1 imi¢ powinno naleze¢ do cyklu
tworzenia, np. Liu Bo (Lia Bo, XIJi%) — nazwisko Liu (lii, XI|) z uwagi na pierwiastek ,,n6z”
w zapisie graficznym, przynalezy do zywiotu metalu, natomiast imi¢ Bo (bo, ) oznaczajace
»fale”, do zywiolu wody. Migdzy metalem a woda zachodzi relacja tworzenia, tak wigc jest to
potaczenie korzystne. W tradycyjnych Chinach bardzo czesto w obrgbie jednej rodziny
starano si¢ zachowac rownowage pomiedzy zywiotami w imionach np. dzieci. Przy piatce
synéw imiona mogly brzmie¢ nastepujaco: najstarszy syn Li Zidong (Li Zidong, 27 #5),
gdzie ostatni znak ¥k (dong), przynalezy do zywiotu drewna; drugi syn Li Zifeng (Li Zifeng,
251 14), gdzie ostatni znak J4§ (feng) przynalezy do zywiotu ognia; trzeci syn Li Ziji (Li Ziji,
2= 4L), gdzie ostatni znak Jt (j1) przynalezy do zywiotu ziemi; czwarty syn Li Ziyu
(Li Ziyu, Z=F%k), gdzie ostatni znak £k (yu) przynalezy do zywiotu metalu; piaty syn
Li Ziyong (Li Ziyong, Z=7K), gdzie ostatni znak ¥k (yong) przynalezy do zywiotu ziemi.
Zardwno migdzy zywiolami, jak 1 imionami zachodzi cykl tworzenia, ktory przynosi
harmonig 1 pomyslnos¢.

Chinczycy wierza réwniez, ze powinna by¢ zachowana harmonia pomigdzy imieniem
a wygladem i charakterem cztowieka (Yan 2007: 43). W dawnych Chinach wielu lekarzy
wrozbitow potrafito na podstawie budowy ciata, koloru skory, barwy glosu i usposobienia
zakwalifikowa¢ danego cztowieka do jednego z pieciu zywiotow 1 tak mu dobra¢ imig, zeby
zachowa¢ harmoni¢ pomigdzy Zywiotami. RoOwniez datg i godzing przyj$cia na $wiat mozna
przeanalizowa¢ pod wzglgdem pigciu zywioldw i odpowiednio dobra¢ imi¢ dziecku. Kazdy
znak chinski na podstawie ksztattu, znaczenia 1 ilosci kresek mozna zakwalifikowac
do jednego z pigeciu zywiotow. Znajac sytuacje cztowieka pod wzgledem pigciu zywiotow
oraz majac do dyspozycji odpowiednie znaki, mozna tak wybra¢ imig, by zachowana byla
harmonia przynoszaca szczescie. Jesli komus w dacie urodzenia brakuje np. zywiotu metalu,
to powinien dosta¢ go w imieniu wedle zasad ,,uzupeiniaé, to czego brakuje” oraz ,,uzupetiaé
tyle, ile brakuje”.

W doborze imienia istotna rol¢ odgrywa réwniez znak zodiaku (Yan 2007: 49). Znak
zodiaku oraz imi¢ powinny ze soba korespondowac. Np. osoba spod znaku Smoka, pana

wodnych przestworzy, powinna mieé¢ imie zawierajace pierwiastek ,,woda” (shui, 7K) lub

,»deszcz” (yu, F), bo przyniesie jej to szczeScie i bogactwo, natomiast pierwiastki ,,gora”
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(shan, 1l1), ,ziemia” (i, 1), ,,pole” (tian, M), ,kamien” (shi, /1) moga by¢ powodem
katastrof zyciowych. Osobie spod znaku Swini pomyslno$¢ zapewni imie¢ zawierajace
pierwiastki “trawa” (cdo, ) lub ,ryz” (mi, >K), natomiast pierwiastki ,,n6z” (dao, JJ),
,,mieso” (rou, R, ,krew” (xu¢, Ifil) moga byé przyczyna nieszcze$¢. Generalna zasada jest
taka, ze w imieniu powinny by¢ zawarte pierwiastki korzystne dla danego znaku zodiaku
(oznaczajace np. pozywienie), a powinno unika¢ si¢ pierwiastkow zagrazajacych danemu

znakowi (oznaczajace np. narz¢dzia stuzace zabijaniu).

2.3. Tabu imienia

Zachowywanie niektorych imion w tajemnicy jest charakterystyczne dla réznych kultur
(Dabrowska 2006: 78, Kowalski 2007: 165). W wielu spoteczenstwach przede wszystkim na
imi¢ boga byto natozone surowe tabu, ktore wiazalo si¢ albo ze strachem (wypowiedzenie
imienia boga moglo sprowadzi¢ jego gniew), albo z szacunkiem (bylo zbyt ,.Swigte”, zeby je
wypowiadac):
Imig¢ Boga nalezy do najscislej strzezonych tajemnic — w nim bowiem zawarta jest czg$¢ jego
mocy, ponadto jego wlasciwe imig¢ odnosi si¢ do innej niz ludzka rzeczywistosci. To dlatego
znakiem najwyzszego zaufania do Mojzesza byt fakt, iz Bog pozwalal mu poznaé swoje
niewystowione imi¢. Imig jgko czes¢ swigtosci wymagato wiec odpowiednich zachowan, stad
przepisujacy $wigte ksiegi Zydzi musieli trzymac¢ si¢ drobiazgowych instrukcji — a na $wigte

imi¢ Boga zostawiano wolne miejsce, specjalnym, doskonale czystym atramentem pisarz mogt
je wpisa¢ po dokonaniu rytualnych ablucji [...], (Kowalski 2007: 165).

W Chinach tabu nie moglo dotyczy¢ imienia Boga, poniewaz nie istniat tam jeden Bog,
ale caly panteon bogoéw, bogin 1 bostw. W zawigzku z tym tabu objglo imiona wiladcow
1 cesarzy, ministréw, wysoko postawionych urzednikéw i osob $swigtych, 1 okreslane byto
stowem tabu panstwowe (gudhui, 11 ); istnialo réwniez tabu dotyczace przodkow
i seniordw rodziny — tabu prywatne (sthui, fAi#5), (Wan 2005: 160). Tabu imienia pojawilo sie
juz w czasach dynastii Zhou (1126-256 r. p.n.e.) i trwalo nieprzerwanie do upadku cesarstwa
w 1911 roku. Poczatkowo tabu dotyczyto imion zmartych, pdzniej zostato rozszerzone na
imiona zyjacych (Katuzynska 1990: 20, Ren 2005: 236). Tabu imienia osoby zmartej miato na
celu oddzielenie $wiata yang (zyjacych) od $wiata yin (umartych); powodowato, ze demony,

nie znaly pierwotnego imienia zmarlego 1 nie mogly mu zaszkodzi¢, jak rowniez nie mogly
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zaszkodzi¢ zyjacym (Ren 2005: 236).” Tabu poczatkowo dotyczyto tylko znakéw zawartych
W imieniu, pdzniej zostalo rozszerzone na homonimy i znaki podobne graficznie; poczatkowo
dotyczyto jednego cztonu imienia, pdzniej — obydwu (Katuzynska 1990: 20). Poczatkowo
dotyczyto jedynie warstwy wyzszej, wladcow 1 dostojnikdw, pozniej rowniez warstw
nizszych stajac si¢ powszechnym, ludowym zwyczajem (Ren 2005: 236).

Od czaséw Zachodnich Zhou (XII w p.n.e.) wraz z nastaniem kolejnego wiadcy lub
objgciem stanowiska przez kolejnego ministra czy urzednika wprowadzano tabu, zakazujace
uzywania stow i znakow znajdujacych si¢ w imionach tych oséb. I tak pierwszy cesarz Chin
Qin Shi Huang (221 — 210 r. p.n.e.) nazywat si¢ Ying Mingzheng (Ying Mingzhéng, fm % 1),
dlatego stowo i znak oznaczajacy ,,polityke” (zhéng, ¥) stat si¢ tabu (Huang, Tian 1990: 70,
Ren 2005: 237, Wan 2005: 160). Rowniez wyrazy brzmiace identycznie lub podobnie staly
si¢ zakazane, np. znak zhéng w stowie ,,pierwszy miesiac” (zhéngyué, IF }]) zmieniono na
duan (duanyué, ¥ H), oznaczajacym to samo (Wan 2005: 160). Gdy nastat cesarz Tai Zong
(626 - 649 r. n.e.), ktorego imi¢ brzmiato Li Shimin (Li Shimin, Z={[X), znak shi
oznaczajacy ,generacje” musial zostaé zastapiony znakiem dai 18, a znak min X,
oznaczajacy ,,ludzi” znakiem rén A. Wszystkie znaki (nowe i stare) funkcjonuja wymiennie
do dzi$ (Huang, Tian 1990: 70).® Oprocz zastgpowania zakazanych znakéw nowymi,
podobnie brzmiacymi lub wygladajacymi (yizi, %), stosowano inne metody respektowania
tabu np. wymawiano zakazane stowo w innym tonie (gdid, £{i¥%) lub zapisywano znak
pomijajac ostatnia kreske (quebi, $it2E), zdarzaly si¢ rowniez sytuacje, ze zakazany znak
pomijano, zostawiajac puste miejsce (shéngchén, 2 FK albo quéwén, [# ) lub tez wstawiano
znak ,,pewien” (mou, =), (Wan 2005: 163-164).

W dawnych Chinach nie tylko imiona panujacego cesarza i cesarzowej byty objete
tabu, ale rowniez ich wiek oraz znak zodiaku (Ren 2005).” Np. cesarzowa Cixi (1835-1908)

z dynastii Qing byta spod znaku Owcy. Aktorzy wystawiajacy na jej dworze sztuke, w ktorej

7 Zasada ta dzialata rowniez w druga strong — zawolanie demona po imieniu sprawiato, ze tracil on swoja moc
(De Groot 1910: 1125).

¥ Inne przyklady to: ,,panstwo” funkcjonujace jako guo (gud, ) zamiast bang (bang, ), ktére byto imieniem
cesarza Liu Banga; ,,pelny” funkcjonujace jako man (min, i) zamiast ying (ying, #1), ktére bylo imieniem
cesarza Liu Yinga; ,,otwieraé” funkcjonujace jako kai (kai, JI') zamiast gi (qi, i), ktére byto imieniem cesarza
Liu Qi; ,,uczony” funkcjonujace jako maocai (madcai, /%/4") zamiast xiucai (xiucai, 75 /4", ktore byto imieniem
cesarza Liu Xiu; ,,powazny” funkcjonujace jako yan (yan, ) zamiast zhuang (zhuang, J+), ktore byto imieniem
cesarza Liu Zhuanga (Huang, Tian 1990: 70).

° Wigcej na ten temat w rozdziale poswigconym przesadom pogrzebowym.

-56 -



owca wpadata w paszczg tygrysa, musieli zmieni¢ ten fragment i zamiast owcy wstawic rybg
wpadajaca w sie¢ rybaka.

Jesli znak w imieniu obywatela byt taki sam lub nawet jego wymowa brzmiala
podobnie do imperialnego znaku zakazanego, nalezato go zmieni¢: ,,Na przyktad Xuan —
cesarz z dynastii Han — nosit imi¢ Xun i1 wymogl, by imi¢ zmarlego filozofa Xun Zi,
wymieniane w tekstach naukowych pisanych w tamtym czasie, brzmiato Sun Qing. Podobnie
Li Yuan — pierwszy cesarz dynastii Tang — rozkazal, by imi¢ zmarlego eseisty Tao Yuan
Minga zmieni¢ na Tan Yuan Ming” (Luo 2010: 90). Tabu imienia bylo przestrzegane przez
wszystkich, w tym roéwniez przez wybitnych intelektualistow: ,,Przykladem moze by¢ poeta
z czasow Tang — Du Fu, ktéry nigdy nie wymienit stow <<hai tang>>'" w swoich poematach,
poniewaz Hai Tang bylo imieniem jego matki” (Luo 2010: 90-91).

Znaki objete tabu mogly wystepowaé w nazwach miejscowosci, rowniez i je nalezato
zmieni¢ (Katuzynska 1987: 177, Wan 2005: 164). Znaki tabu obejmowaly: imiona osobiste
cesarzy lub cesarzowych; imiona cztonkow rodu cesarskiego; imi¢ Konfucjusza; nazwy
panujacych dynastii (np. Tang lub Ming); imiona badz nazwiska oséb znienawidzonych przez
wiladcow. Listg znakéw objetych tabu ustalat osobiscie cesarz, jak rowniez wskazywatl nazwy,
ktore nalezato zmieni¢. Powodowalo to, albo catkowita zmiang nazwy miejscowosci, albo

zmiang jednego ze znakow:

Pomimo wigc widocznych usitowan wprowadzenia jakiego$ systemu zastgpowania znakow
objetych tabu innymi, na ogo6t panowala w tej dziedzinie znaczna dowolnos¢. R6zne metody
stosowane w celu wykluczenia z zapisu nazw geograficznych znakéw zabronionych
przyczynity si¢ przede wszystkim do zatarcia przejrzystosci etymologicznej wielu nazw,
wprowadzily sporo zamieszania w ten dzial toponomastyki chinskie;j.

Ponadto zjawisko tabu stato si¢ przyczyna stosunkowo duzej ptynnosci nazw w cywilizacji
chinskiej. Kazda nazweg, w ktorej znajdowal si¢ znak zakazany nalezalo w jaki$
z wymienionych tu sposobow zmieni¢. Niektéore nazwy byly za$ zmieniane wielokrotnie,
ze wzgledu na obejmowanie zakazem roznych znakoéw podczas panowania kolejnych dynastii
(Katuzynska 1987: 181).

Z nazwani miejscowosci wiaze si¢ jeszcze jeden aspekt jezykowy: wiele z nich byto
nazwami ,,pomy$lnymi” lub zawieralo znaki ,,pomyslne”, tj. pokoj (an, %), dostatek (chang,
), obfitos¢ (féng, Z=), bogactwo (fu, & ), szczescie (fu, &), pomyslnosé (ji, 7), dobro (jia,
5%), zdrowie (kang, %), radosé (1¢, ’K), spokdj (ning, T%), pokdj (ping, “F*), powodzenie (qing,
IX), dlugowieczno$é (shou, %), bezpieczenstwo (tai, Z%), rozkwit (xing, %), (Katuzynska

2001: 184-185). Chinczycy nadawali nazwy miejscowosciom zawierajace te znaki, wierzac

ze dzigki temu sptynie na nich pokdj, bogactwo i szczgécie. Natomiast niektdore nazwy

' Co znaczy ,,chinskie kwitnace dzikie jablonie” [przypis thumacza — przyp. aut.].
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miejscowosci wywotywaty przerazenie, przekonanie, ze negatywnie wptywaja na los ludzi
i dlatego nalezalo je zmieni¢ (Ren 2005: 242).

Przesady zwiazane z imionami odgrywaly czasem rol¢ w czasie egzamindw
panstwowych w imperialnych Chinach:

Wai Li Chronicles ujawniaja, ze w czasie egzaminow wstgpnych w 1496 roku cesarzowi
zdarzylto sig zatwierdza¢ dokumenty egzaminacyjne niejakiego Zhu Xi Zhou i zwr6cil na nie
uwagg towarzyszacemu mu generatowi Xu Wen Yingowi: ,,Ten czlowiek ma imperialne imig”.
General Xu odpowiedzial: ,,Dzieje jego rodziny si¢gaja osmiuset lat wstecz”. Cesarz uznat to
za pomyslny znak i dlatego nadat kandydatowi tytul uczonego numer jeden (Number One
Scholar)".

The Qing Texts takze odnotowaly, ze w czasie egzamindéw w 1544 roku cesarz Qian Long
zobaczyt wynik Hu Chang Lianga i poniewaz to imig¢ spodobalo mu sig¢, mianowal go na
stanowisko gtdéwnego egzaminatora. [...]

Imiona kandydatow na egzaminach mogly sta¢ si¢ takze powodem nieszczgscia. Dla
przyktadu, za czasow dynastii Qing Fan Ming Qiong uzyskal wysoki wynik na egzaminach
wstepnych. Kiedy jego imi¢ wywotano na dworze, cesarz btednie ustyszat je jako Wan Min
Qiong i usunat go z wysokiego miejsca na liscie (Luo 2010: 171).

Za zlamanie tabu panstwowego grozita kara $mierci (Huang, Tian 1990: 69).
Na poczatku panowania dynastii Qing (1644-1911) siedemdziesiat osob (w tym publicysci,
drukarze i sprzedawcy ksiazek) zostalo straconych za opublikowanie ksiazki, w ktorej
pojawilo si¢ imi¢ pierwszego cesarza dynastii mandzurskiej zapisane chinskimi znakami.
Tabu panstwowe zostato zniesione wraz z upadkiem cesarstwa w 1911 roku. Natomiast tabu
prywatne, czyli unikanie zwracania si¢ po imieniu w stosunku do przodkéw, zmartych
1 starszych oséb w rodzinie przetrwato do dzi§ (Ren 2005: 236, Wan 2005: 161). Wan (2005:
168) istnienie silnego tabu imienia w Chinach tlumaczy wiara w czary, obawa, ze wrdg
Znajacy nasze imig¢, moze nam w ten sposob zaszkodzi¢. Dlatego od najdawniejszych czasow
unikano wypowiadania imienia przodka oraz cztonka rodziny lub stow identycznych lub
podobnie brzmiacych jak te zawarte w imionach. Wan (2005: 161) przytacza ciekawa

anegdotg:

Pochodzacy z Caoyan Wang Stara Dziewiatka miat bardzo prawa synowa, ktéra nigdy nie
wypowiadata zawartego w imieniu teScia stowa ,dziewig¢” [jiu — przyp.aut.] ani jego
homofonu. Wang Stara Dziewiatka rozglaszal to na wszystkie strony, ale jego dwoch
przyjaciédt nie dawato temu wiary, postanowili p6j$¢ z nim o zaklad. Na poczatku dziewiatego
miesiaca dwaj przyjaciele poszli do domu Wanga Starej Dziewiatki, ale nie zastali go, wigc
poprosili synowa o przekazanie informacji: ,,JesteSmy Zhang Stara Dziewiatka i Li Stara
Dziewiatka, mamy tu w reku butelke alkoholu [jiu — przyp.aut.], korzystajac z okazji, ze dzi$
przypada dziewiaty dzien dziewiatego miesiaca, chcielibySmy umowic si¢ ze Stara Dziewiatka
na wypicie alkoholu.” Powiedzieli i poszli. Stara Dziewiatka wrocit do domu, a synowa
powiedziata do niego: ,,Jeden cztowiek nazywajacy si¢ Zhang Trzy Trzy i jeden o nazwisku
Li Cztery Pig¢, trzymajac w reku butelke Jiaodongshu (synonim alkoholu na terenie prowincji

" Tytut nadawany temu, kto zajat pierwsze miejsce podczas najwyzszych egzaminéw cesarskich [przypis
thumacza — przyp. aut.].
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Jiangsu), z okazji dzisiejszego $wigta Chong Yang [Podwdjnej Dziewiatki — przyp. aut.]

chcieliby zaprosi¢ tescia na bankiet.” Dwoch przyjaciot ustyszawszy to, przegralo zaktad ze

Starym Dziewiatka.

O zakazie zwracania si¢ po imieniu do starszych i przelozonych méwi przystowie: ,,Syn nie
wymawia imienia ojca, a uczen nauczyciela” (zi bu yan fii ming, t4 bu yan shi hui, A5
%, FEAF I, (Ren 2005: 236). Do dzi§ w chinskiej rodzinie jej cztonkowie, glownie
mlodsi w stosunku do starszych, zazwyczaj nie zwracaja si¢ do siebie po imieniu, ale
po ,funkcji” jaka pelnia w rodzinie czyli ,,dziadku”, ,,babciu”, ,tato”, ,,mamo”, ,bracie”,
»siostro”, . stryjku”, ,stryjenko”, ,,wujku”, ,,ciociu” itd. Nawet matzonkowie migdzy soba nie
wolaja si¢ po imieniu, zona moze nazywaé meza: ,,zewnetrzna glowa” (waitou de, #h3k 1),
,sklepikarz” (zhinggui de, 45 1), ,,pan domu” (dangjia de, 4% 1), a maz Zone: ,,bedaca
w mieszkaniu” (wili de, /& HL[1), ,,gotujaca positki” (zuofan de, 4 ¥)), ,,pania wewnatrz
domu” (néi dangjia de, N 4% [), (Ren 2005: 237). W jezyku chifiskim terminy okre$lajace
krewnych 1 powinowatych sa bardzo precyzyjne, wyraznie oddzielaja pokolenia, lini¢ ojca od
linii matki, starsze i1 mlodsze rodzenstwo. Podobnie sytuacja wyglada w chinskich
instytucjach i firmach. Koledzy z pracy, a zwlaszcza podwtadni w stosunku do przetozonych,
nie zwracaja si¢ do siebie po imieniu, ale uzywaja zazwyczaj formy ,,nazwisko plus funkcja”,
np. ,nauczycielu Wang” (Wang ldoshi, &I, ,,prezesie Zhang” (Zhang zong, K .:),
»dyrektorze Li” (Lijingli, Z£:P1), ,inzynierze Fu” (Fu gong, & 1.).

Nie wolno byto reagowa¢ na wiasne imig, gdyz po imieniu zwracaty si¢ do czlowieka
demony, chcace zawladna¢ jego dusza (De Groot 1907: 493, Wan 2005: 171).
W tradycyjnych Chinach istniato przekonanie, ze szczegdlnie zagrozone jest nowonarodzone
dziecko, na ktére czyhaja demony chcace mu zaszkodzié. Zeby odwrdcié ich uwage, rodzice
nadawali niemowletom odstraszajace imiona mleczne (riiming, ¥/ 4%), tj. imiona noszone
tylko we wczesnym dziecinstwie. Stosowano przy tym kilka technik: nadawano imiona
obrzydzajace np. Smierdziel (Chouchou, % R ), Psia Kupa (Goushi, ¥ Jg );
uprzedmiotawiajace, np. Cegla (Zhuantéu, 4% 3k), Goéra (Shan, 1l1); deprecjonujace,
np. Glupek (Shisha, & 18 ), Tepak (Hanzi, ¥ -); zenskie chlopcom, gdyz wierzono,
ze dziewczynki nie sa atrakcyjne dla demonow. Praktyka ta ma jeszcze miejsce w niektorych
wiejskich 1 zacofanych rejonach Chin (De Groot 1910: 1128, Katuzynska 2004: 93, Wan 2005:
173). Szczegdtowa analize tych imion, tzw. ,,ztych imion” (éming, % 44) czy tez ,,brzydkich

imion” (chouming, H %) przeprowadza Kaluzynska (2004), thumaczac ich wystgpowanie
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m.in. wiara w duchy i magiczna sit¢ nazw: ,,Chinskie <<zle>> imiona, jak prawdopodobnie
wierzono, miaty moc oddalania ztych wptywdéw czy nieszczgsé. Takie nazwy okredla si¢ jako
apotropeiczne, od greckiego stowa apotropaios ‘oddalajacy zlo’, poniewaz w niektorych
kulturach <<odpychajace imi¢>> miato czyni¢ czlowieka nieatrakcyjnym dla ztych duchow
[...]1.”” (Kaluzynska 2004: 88). Chinczycy wierzyli rdwniez, ze deprecjonujace imiona
oddalaja od dzieci choroby i nieszczg$cia, a takze pozwalaja na tatwiejsze wychowanie.
Katuzynska (2004: 90) po przeanalizowaniu ponad stu wyrazéw wystepujacych jako imiona
lub ich czgséci, dokonata nastepujacej klasyfikacji ,,ztych imion”: od nazw zwierzat
uwazanych za brzydkie i bezwarto§ciowe (psy 1 $winie, 28%), od nazw zwierzat uwazanych
za wstrgtne 1 szkodliwe (robaki, weze, wszy, gasienice itp., 12%), od nazw zwierzat
uwazanych za grozne 1 okrutne (pantery, szakale, tygrysy, lisy, wilki, niedzwiedzie itp., 13%),
od nazw chorob i1 wad fizycznych (pieprzyki, wrzody, kaleki, czarne cze$ci ciata itp., niecate
12%), od okreslen nielubianych czy znienawidzonych rzeczy, ludzi lub zjawisk (ztodzie;,
rozbojnik, zebrak, klgska itp., ponad 10%), od okreslen obrzydliwych (odchody, tajno itp.,
prawie 5%), od wstretnych czy Zle odbieranych cech ludzi, zwierzat czy zjawisk (brzydota,
glupota, wstret itp., prawie 10%), od stow niepomys$inych (smutny, nieszczegsliwy, biedny,
Smier¢ itp., 12%).

Wedlug innego przesadu jesli dwie osoby w danej rodzinie czy klanie nosza to samo
imie¢ moze to sprowadzi¢ nieszczescie na te osoby.'? Dlatego od najdawniejszych czasow
unikato si¢ nadawania takich samych lub nawet podobnie brzmigcych imion w obrg¢bie jednej
rodziny (Wan 2005: 162). W Chinach nie do pomyslenia jest praktyka stosowana
na Zachodzie, gdzie nadaje si¢ imiona po dziadkach lub rodzicach (np. Jan Junior). Przesad

ten moze prowadzi¢ do fatalnych skutkow, o czym donosita chinska prasa:

Mgzczyzna z powiatu Qingyuan, prowincja Hebei, byl tak przesadny, ze zabit znajomego ze
swojej wioski, poniewaz ten nosit takie samo imi¢ jak jego krewny, ktory niedawno zmart.
Kilka tygodni temu matka i wujek Li zmarli na skutek choroby. [Li] przypisat te zgony
znajomemu z wioski wierzac, ze ci ktorzy nosza te same imiona sa predestynowani do
zamordowania si¢ nawzajem. Kierujac si¢ tym dziwacznym przekonaniem, Li zabit
wspomnianego czlowieka w ostatnig sobotg. Zostat aresztowany i wkrotce stanie przed sadem
oskarzony o morderstwo [...] (China Daily 2008a).

Chinczycy obawiali sie rowniez przezwisk (chudhdo, %i*5) nadawanych im przez

innych ludzi: ,,Ziemia obawia si¢ krzywych drég, cztowiek obawia si¢ przezwisk™ (di pa zou

'> Ten przesad znany jest rowniez w Polsce: ,,W folklorze polskim istnial zwyczaj, wedlug ktorego nie wolno
bylo w jednej rodzinie nadawa¢ dwom osobom takiego samego imienia. Moéwiono bowiem, ze jedna z nich
bedzie musiata wkrotce umrzeé. Zdarzalo sig, ze gdy ojciec byt cigzko chory nadawano jego imi¢ rodzacemu si¢
dziecku. Obdarzano nim réwniez dziecko, ktore urodzito si¢ juz po jego $mierci. Zapewniato to ciaglos¢ sit
witalnych , mocy, zdolnosci, itd. [...]”, (Kowalski 2007: 167).
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xiédao, rén pa qi chuohdo, HiFERIE, AMIL45), (Ren 2005: 237)." Natomiast
dawniej 1 obecnie bardzo popularne byly pseudonimy (gtownie artystyczne i literackie),
a niektorzy mieli ich ogromna ilo§¢ — np. wybitni chinscy pisarze — Lu Xun miat ich sto
czterdziesci, a Mao Dun ponad dziewig¢édziesiat (Luo 2010: 175).

W sytuacji wielkiego nieszczg$cia czy choroby, mozna zmieni¢ imi¢ aby odwrécié
swoj los (De Groot 1910: 1136, Kowalski 2007: 166). W 2003 roku w Hongkongu
o sze$cdziesiat siedem procent w stosunku do 2001 roku (tysiac pieéset siedemdziesiat osiem
podan w 2003 w stosunku do dziewigciuset czterdziestu trzech podan w 2001) wzrosta liczba
0s0b chcacych zmieni¢ swoje imi¢ (Moy 2005). W tym roku sytuacja ekonomiczna
Hongkongu nie byla najlepsza, do tego epidemia SARS pogorszyta sytuacje. Osoby chcace
zmieni¢ imi¢ kierowaly si¢ przesadem moéwiacym, ze odpowiednia zmiana imienia,
uwzgledniajaca wiele czynnikoéw, moze wplynac na polepszenie sytuacji ekonomicznej danej
osoby. Eksperci fengshui'* zajmujacy sie wybieraniem odpowiednich imion przestrzegaja
przed zbyt czgstym zmienianiem imienia, zalecaja jedna zmiang w ciagu calego zycia. Imig

moze by¢ rowniez zmienione ze wzgledow politycznych:

Nowo wybrany gubernator generalny Hongkongu, David Wilson ", zmienit chinskie
thumaczenie swojego imienia z Wei Déwei na Wei Yixin, prawdopodobnie dlatego, ze
poprzednia wersja jego imienia, w budowie chinskich znakéw, dwukrotnie zawierata
pierwiastek gui ,,demon”, ktory nie jest pomys$lnym symbolem. Poza tym, wymowa wei
przypominata dzwigk innego znaku wei, ktdry znaczy ,niebezpieczenstwo”. Mozemy
bezpiecznie zatozy¢, ze David Wilson poczul potrzebg zmiany swojego chinskiego imienia,
aby inni ludzie nie wzigli go tego za zty omen na przysztos¢ (Huang, Tian 1990: 81).

Natomiast w tradycyjnych Chinach popularny byt obyczaj karania podwladnych przez

wiladcoéw zmiang ich nazwiska, nadajac im ,,diabelskie nazwisko™:

Na przyktad kiedy Sima, wladca prowincji Zhao w czasach dynastii Jin, probowal obalic
rezim Jin, cesarz Sima Zhong skrocit xing [nazwisko — przyp. aut.] Si Ma do Ma, wyrzucajac
go z imperialnego rzadzacego klanu, cesarz Wu z dynastii Qi20 [blad w druku? — przyp. aut.]
ukaral Zi Xianga, zmieniajac jego xing [nazwisko — przyp. aut.] na Xiao. Cesarzowa Wu Ze

" W kulturze europejskiej natomiast: ,,Przezwiska ludowe jako nazwy osobowe naleza do utajnionej strefy
jezyka — nie wypowiada sig¢ ich w obecnosci 0s6b przezywanych; nie zwraca si¢ do kogo$ za pomoca przezwiska;
i wreszcie [...] niechgtnie udziela si¢ informacji na ich temat osobom obcym, spoza $rodowiska w ktorym
funkcjonuja. Przyczyny psychologiczno-spoteczne pojawiania si¢ tabu j¢zykowego obejmuja: 1) wierzenia
religijne, magig 1 strach oraz te przyczyny psychiczne, ktore leza u podstaw tabu nowozytnego, tj.: 2)
przyzwoitos$¢, skromno$¢, wstyd; 3) dobre wychowanie wspotczucie i lito$¢; 4) roztropnos¢ i spryt warunkujace
tabu dyplomatyczne [...], (Oronowicz-Kida 2009: 235).

' Eksperci fengshui, zwani rowniez mistrzami fengshui, zajmuja si¢ lokalizacja groboéw, doméw oraz siedzib
firm w oparciu o starozytng wiedze. Podejmuja si¢ rowniez wszelkiego rodzaju doradztwa personalnego
i biznesowego w oparciu o praktyki magiczne. Wigcej na ten temat w rozdziale po§wigconym przesadom
pogrzebowym.

" David Wilson (ur. 1935) byt gubernatorem Hongkongu w latach 1987-1992. Jego zmieniona wersja nazwiska

i imienia to 255 (Wéi Yixin), a poprzednia Z1 1% 51 (Wei Déwei).
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Tian z dynastii Tang bardzo nienawidzila poprzedniej pierwszej zony cesarza i dlatego
zmienita jej xing [nazwisko — przyp. aut.] na Mang. Podczas panowania tej samej dynastii
cesarz Li Long Ji zemscil si¢ na konspiratorze Dou Huai Zhen, zmieniajac jego xing
[nazwisko — przyp. aut.] na Du. Praktyke t¢ kontynuowano w nastgpnych latach, az do czasow
dynastii Qing, kiedy to cesarz Yong Zheng narzucit swoi znienawidzonym braciom xing
[nazwisko — przyp. aut.] A Qi Na'® oraz Sai Si Hei'” (Luo 2010: 79-80).

2.4. Nazwy firm i produktow

Przesady maja zastosowanie nie tylko w sferze prywatnej, tj. przy wyborze imienia dla
dziecka, ale rowniez w sferze publicznej, a zwlaszcza biznesowej, tj. przy wyborze nazw firm,
instytucji, produktow oraz tlumaczeniu nazw obcych. Przy wyborze nazwy firmy
czy produktu znaczenie ma: ton i ilo$¢ sylab oraz struktura morfologiczna i semantyczna
nazwy (Chan, Huang 1997, 2001a, 2001b), ilo$¢ kresek w znakach sktadajacych si¢ na nazwe
(Chang, Lii 2008) oraz ,,pomys$lno$¢” nazwy (Schmidt, Pan 1994, Chan, Huang 1997, 2001a,
2001b).

Przy kreowaniu chinskiej nazwy firmy czy produktu, nalezy pamigta¢ o specyfice
jezyka chinskiego, ktory jest jezykiem ideograficznym, tonalnym i homofonicznym, dlatego
w chinskiej nazwie zardéwno znak, ton jak i brzmienie majq bardzo duze znaczenie. Chan i
Huang (1997) przeanalizowali nazwy pigciuset dwudziestu siedmiu nagrodzonych produktéw,
pochodzacych z Pekinu 1 Szanghaju z réznych branz (tekstylia, zywnos$¢, produkty
farmaceutyczne, produkty codziennego uzytku itp.) pod wzgledem: struktury sylabiczne;,
struktury tonalnej, struktury semantycznej i struktury morfologicznej. Okazalo sig, ze 97,9%
wszystkich nazw bylo wielosylabowych (90,5% dwusylabowych, 6,45% trdjsylabowych
i niewielka reszta czterosylabowych), a tylko 2,1% jednosylabowych. Chinczycy silnie
preferuja nazwy dwusylabowe, co wynika z charakteru wspodtczesnego jezyka chinskiego,
w ktorym 70% stow sklada si¢ z dwoch sylab. Preferencja ta ujawnia si¢ rowniez w chinskich
dwucztonowych imionach. Chan i Huang (1997) dowiedli réwniez, ze w Chinach preferuje
si¢ nazwy produktow, w ktorych wystepuja wysokie tony (tj. pierwszy réowny i drugi
wznoszacy), a nie niskie (tj. trzeci falujacy 1 czwarty opadajacy). Kombinacje W-W (ton
wysoki plus ton wysoki) oraz N-W (ton niski plus ton wysoki) zaobserwowano w 72,61%
nazw. Chinczycy preferuja nazwy zakonczone tonem wysokim. Pod wzgledem struktury
morfologicznej badacze zauwazyli réwniez wyrazna sktonno$¢ do budowania nazw

o kombinacji modyfikator-rzeczownik (77,61% wszystkich nazw), z czego 51,61% nazw to

' Co znaczy ,,$winia” po mandzursku [przypis thumacza — przyp. aut.].
7 Co znaczy ,,pies” po mandzursku [przypis thimacza — przyp. aut.].

-62 -



uktad rzeczownik-rzeczownik. Odnotowano réwniez silng tendencj¢ do nadawania nazw

pozytywnych, pomys$lnych, majacych przynies¢ szczgscie i dobrobyt (66,03% nazw):

[...] Chifnczycy bardzo rozwaznie wybieraja pomys$lne stowa i unikaja pechowych wyrazen.
Np. stowo yu oznaczajace rybe jest uwazane za bardzo pomyslne, glownie w czasie obchodow
Nowego Roku, poniewaz brzmi identycznie jak stowo yu oznaczajace ‘nadwyzke pieniedzy’.
Inny przyktad to liczba shuang — ‘dwa’ — bardzo faworyzowana w chinskiej kulturze,
oznaczajaca zrownowazony, petny i podwodjny. Uzycie tej liczby wystapito w 5,9 procentach
przypadkéw w naszych danych. Inna wyjatkowa cecha w chinskim nazewnictwie,
to nagminne uzycie nazw ulubionych chinskich zwierzat (9,35 procent) i ulubionych chinskich
roslin (11,39 procent). Ulubione chinskie zwierzgta to smok, kon, zuraw, panda, tabgdz, feniks,
jelen itp. Ulubionymi chinskimi kwiatami sa kwiaty $liwy, peonie, chryzantemy i réze. Ich
nazwy reprezentuja bardzo pozytywne znaczenie dla Chinczykéw — na przyktad smok sile,
zuraw dlugowiecznos¢, peonia bogactwo (Chan, Huang 1997: 234).

Te same kryteria, ktére stosuje si¢ przy wyborze imienia dla dziecka, brane sa pod
uwage przy wyborze nazwy dla nowej marki, z tym ze pigc pierwiastkow musi harmonizowac
z branza, z ktorej pochodzi produkt, jego wlasciwosciami 1 miejscem produkcji (Chang, Lii
2008). Przy wyborze nazwy dla produktu najwazniejsza jest suma kresek w znakach
sktadajacych si¢ na nazwe (Chang, Lii 2008). Do ilosci kresek od jednego do osiemdziesigciu
jeden przypisane sa wartosci: pomyslna (dla 1, 3, 5-8, 11, 13, 15-18, 21, 23-25, 29, 31-33, 35,
37,39,41,45,47,48, 52,57, 61, 63, 65, 67, 68, 81), szczegsliwa, ale nieckompletna (dla 38, 55,
58, 71, 73, 75) oraz pechowa (dla 2, 4, 9, 10, 12, 14, 19, 20, 22, 26, 27, 28, 30, 34, 36, 40, 42-
44, 46, 49-51, 53, 54, 56, 59, 60, 62, 64, 66, 69, 70, 72, 74, 76-80). Jesli w znakach
sktadajacych si¢ na nazwe wystepuje wigcej niz osiemdziesiat kresek, to warto$¢ ta jest
dzielona przez osiemdziesiat 1 bierze si¢ pod uwage reszte. Chang 1 Lii (2008)
przeanalizowali ponad tysiac dwiescie nazw produktoéw pochodzacych z Tajwanu, majacych
uznanie klientoéw (sze$éset pigédziesiat pig¢ produktéw) badz innowacyjnych (pigéset
czterdzieSci siedem produktéw). Po przeliczeniu ilosci kresek w nazwach okazato sig,
ze siedemset pigtnascie nazw miato pomysing ilo$¢ kresek, co stanowi 59% wszystkich nazw,
a czterysta osiemdziesiat siedem nazw mialo ilos¢ kresek pechowa (41%). Co wigcej,
az 62,6% nazw produktéw o wyzszym ryzyku rynkowym (tj. przeznaczonych na eksport)
miato pomys$lna ilo$¢ kresek. Badania te dowodza, ze przesady maja duzy wplyw na
kreowanie nazw produktow w chinskim srodowisku biznesowym.

Zagraniczne firmy wchodzace na rynek chinski ze swoja nazwa lub nazwa nowego
produktu powinny wzia¢ pod uwagg aspekt lingwistyczno-kulturowy przy ttumaczeniu nazw
(Schmidt, Pan 1994). Ze wzgledu na ideograficzna naturg jezyka chinskiego juz sam znak

zawarty w nazwie jest symbolem, niejako drugim logo firmy, dlatego powinien by¢ dobrany
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1 zapisany niezwykle starannie. Ze wzgledu na homofoniczna i tonalna naturg¢ jgzyka
chinskiego dobierane znaki powinny by¢ przeanalizowane pod wzgledem pozytywnych
1 negatywnych asocjacji. Przy wyborze nazwy wazne sa roOwniez czynniki kulturowe, takie jak
tzw. ,,szczesliwa nazwa’:
Pepsi Cola jest szczgsliwa nazwa w jezyku chinskim (oznacza ,,sto szczgsliwych rzeczy”).
Zeby zakwalifikowaé nazwe¢ jako szcze$liwa, nazwa powinna zachowac¢ odpowiednia
rownowage pomigdzy yin i yang — w skrocie, zenskie i meskie wlasciwosci. Znaki yang
zbudowane sa z nieparzystej liczby kresek, za$§ znaki yin z parzystej liczby kresek. W nazwie,

sktadajacej si¢ z dwodch lub trzech znakéw, kombinacja elementow yin/yang rowniez ma duze
znaczenie. Yin Yin Yang jest lepsze od Yin Yang Yin (Schmidt, Pan 1994: 38).

Chinskie firmy poswigcaja duzo czasu i1 funduszy na wybdr odpowiedniej nazwy, na
rynku dostgpna jest cata masa poradnikéw w tym zakresie; ustugi swe $Swiadcza rowniez
zawodowi mistrzowie dobierajacy imiona nie tylko dzieciom, ale firmom, instytucjom
i produktom. Réwniez niektore firmy zagraniczne rozwazaja aspekt kulturowy przy
tlumaczeniach, np. Coca Cola, ktorej chinska nazwa (K&kou kél¢, mJ 1 1] JR) oznaczajaca
»smaczna i radosna” budzi duza sympati¢ Chinczykow, podobnie jak Mercedes Benz (Bénchi,
FE0h) — ,,pedzié¢ szybko” czy Boeing (Boyin, ) — ,.fala dzwieku”. Taka wrazliwo$¢
kulturowa pomaga budowa¢ pozytywny wizerunek firmy i produktu. Zdarzaja si¢ rowniez
tlumaczenia nietrafione, ktore moga zawazy¢ na wizerunku firmy czy tez produktu,
a w konsekwencji przynies¢ zmniejszone zyski, lub nawet straty finansowe. Przyklady
nieudanych przeksztalcen nazw zagranicznych marek na jezyk chinski: Peugeot (Bidozhi, #r
#0) dostownie ,,piekny”, nazwa zbyt kobieca; Pizza Hut (Bishéngke, 4 /%) dostownie
»irzeba wygrywaé klientow”, co brzmi zbyt desperacko; Marks&Spencer (Misha, 7))
przypomina imi¢ zenskie, a dotyczy marki odziezy zard6wno damskiej, jak 1 meskiej; Rolex
(Laolishi, 55 JJ1-) nie niesie konkretnego znaczenia, a dwa pierwsze znaki oznaczaja prace
fizyczna, malo kojarzaca sie z luksusem; Microsoft (Weirudn, /# %) dostownie , malutkie
1 stabe”, co kontrastuje z rzeczywista pozycja firmy (Siniarski, Zajdler 2011: 160).

Francis et al. (2002) przeanalizowali angielskie 1 chinskie nazwy tych samych
produktow dostgpnych w Chinach i Hongkongu. Okazalo sig, ze przy tlumaczeniu nazwy na
chinski firmy zagraniczne uwzgledniaja czynniki kulturowe. Sposréd czterdziestu dziewigeiu
przebadanych firm, dwadziescia sze$¢ (tj. 53,1%) uwzglednito aspekt kulturowy przy
thumaczeniu swojej nazwy, sposrdd stu osiemdziesigciu dziewigciu lokalnych nazw
produktéw sze$cdziesiat jeden (tj. 27,35%) =zawieralo aspekt kulturowy. Badacze

zakwalifikowali 3,5% lokalnych nazw produktéw do kategorii ,,szczedliwa liczba”, 7% do
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kategorii ,,pomyS$lne stowo”, 38,5% do kategorii ,,skarb” a 45,6% do kategorii ,,dobrobyt”.
Co wigcej, nazwy lokalne maja wigcej pozytywnych konotacji niz nazwy oryginalne.
W przypadku nazw angielskich 24,33% miato pozytywne konotacje, a 75,68% neutralne.
Natomiast w przypadku ich chinskich odpowiednikow 57,85% pozytywne, a 41,7% neutralne.

2.5. Tabu w jezyku potocznym (yliyan jinji, 15522 3)

W jezyku chinskim ,,tabu jezykowe” jest okre$lane osobnym znakiem - £ (jin), (Ren 2005:
235). Znak ten sktfada sie¢ z dwoch elementow: ,ust” (kdu, 1) oraz ,,zakazu” (jin, Z%) i jest
objasniony jako: ,,zamkna¢ usta, z ust zakazany dzwiek” (kou bi yé&, cong kou jin shéng, I 4]
t, MIEZER), (Ren 2005: 235). Oprocz tego pojecia w jezyku chinskim istnieje rowniez
pojecie ,,stowa zakazane przez tabu” — #fi#; (bihui) i tychze bedzie dotyczy! ten podrozdziat,
podzielony na cztery czesci: tabu stéw niepomysinych (bu jili yliyan, A~ 7 F|iE ), tabu stow
zwiazanych ze zubozeniem (pocai ciyt, %11 17]7F), tabu stow wulgarnych (xieda ciyu, i
118, tabu jezykowe grup spotecznych (jitudn jinjiyu, #2225 =1%). Bedziemy tu mieli
do czynienia z tabu pierwotnym w rozumieniu Widtaka (1968), ktére trwa w mniejszym lub
wigkszym zakresie do dzi§ oraz tabu w planie wyrazania w rozumieniu Leszczynskiego
(1988). Reakcja na tabu jezykowe beda tu nastgpujace $rodki stylistyczne: eufemizm,

synonim, antonim, peryfraza, elipsa, metafora.

2.5.1. Tabu sléw niepomyslnych (bu jili yityan, A5 FES)

W chinskim jgzyku potocznym popularne jest powiedzenie: ,,Mdowiac o Zle przyciagasz zlo,
mowiac o nieszczgsciu przyciagasz nieszczescie”, (shud xiong que xiong, shud huo que huo,
Ui XA X, Ui AW A A ), (Ren 2005: 240). Dlatego Chinczycy szczegélnie unikaja
wypowiadania stow zwiazanych ze ztem i katastrofa (xionghuo ciyti, XI4pid]i%), a naleza do
nich stowa zwiazane ze $miercia, choroba, rozpadem, groZznymi zwierzgtami. Sa to, jak
widzimy, zakazy konstytuujace sytuacj¢ idealna. W Chinach, podobnie zreszta jak w niemal
kazdej kulturze, najwigksze przerazenie budzi S$mieré, a tabu $mierci jest jednym

z najpowszechniejszych:
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W dawnej kulturze ludowej $mier¢ nie byta eliminowana ani przemilczana, nie otaczala jej
nieche¢ czy paralizujacy strach, byla interpretowana jako logiczny bieg wydarzen, jako
naturalna konsekwencja zycia [...].
Obecnie we wspotczesnym Swiecie zauwaza si¢ tendencj¢ do tlumienia, usuwania
i eliminowania wszystkich przejawow $mierci i konsekwencji jakie za sobg pociaga. Czlowiek
unika zwiazanych z nia tematdéw, nie mysli o swojej Smierci, trudno mu godzi¢ wlasne ,,ja” ze
swiadomoscia, ze moze umrzeé, odrzuca taka ewentualnos$¢, cho¢ przeciez wie, ze jest
$miertelny. To wyobcowanie $mierci objawia si¢ rowniez w jezyku, w daznosci do
eufemizowania zjawisk $mierci i realiow z nia zwiazanych. Smier¢ zawsze budzi groze i Ik,
dlatego nie moéwi si¢ o niej wprost, tylko zastepuje przez omoéwienie, moéwienie peryfrastyczne,
eufemizowanie — przez co oddala si¢ ja, umniejsza jej wymiar badz — przez okreslenia
zargonowe — deprecjonuje si¢ ja, wulgaryzuje, poniza, wy$miewa, sprowadza do sfery
profanum — w przeciwienstwie do sakralnych formut przejetych z jezyka religijnego, ktore
$mier¢ uwznio$laty [...], (Jasik 2009: 179).
Juz w starozytnej Ksiedze rytuatéw (Li ji, ¥Lic)) spotykamy zakaz mowienia wprost o $mierci:
,O $mierci cesarza mowi sig, ze upadt, o cesarskim ksigciu, ze odszedl, o urzedniku wyzszej
rangi, ze zakonczyl, o zotnierzu, Ze nie pobiera zotdu, o zwyklym czlowieku, ze umarl”
(tianzi si yué béng, zhithéu yué hong, dafii yué zf, shi yué bu lu, shu rén yué si, KT HEH
B, WEEE, KREZA, HEARE,  FEAEIZE), (Ren 2005: 240). Na poczatku tabu
$mierci dotyczyto jedynie przedstawicieli wyzszych klas, z czasem rozprzestrzenito si¢ wsrod
klas nizszych, stajac si¢ bardzo powszechnym. Stowo ,$mier¢” miato zatem wiele
eufemizmow'®, ktére byly zroéznicowane klasowo — urzednicy i osoby wyksztatcone okreslaty
,,$mieré” w nastepujacy sposob: ,,zakonczyé chorobe” (jizhong, % #%), ,,0dejs¢” (keéshi, iziih),
,,0dej$¢” (wugu, YIi), ,,zmeczyé sie $wiatem” (yanshi, K1), , stracié rodzicow” (qiyang, 5+
7%), ,.ufundowad rezydencje” (juan gudnshe, $51E ), ,,opusci¢ hall” (qi tingzhang, 5 MK),
,rozlozyé rece i stopy” (qi shouza, JiF &), ,,zmienié sie w dusze” (qianshén, iT ),
,przemieni¢ si¢” (qianhua, 1Tt ); natomiast prosci ludzie uzywali eufemizméw mniej
wyrafinowanych: ,,zakonczyé” (za, %%), ,,znikna¢” (mo, %), ,,opuécié §wiat” (xiashi, i),
,,0dej$¢” dostownie ,,podziekowaé $wiatu” (xieshi, #itH), ,,odejs¢” (shishi, Hrtt), ,wstapié
do nieba” (shéngtian, J}-K), ,,zestarze¢ sie” (130 le, & 1), ,,nie by¢” (bu zai le, ANET),
,zgubi¢” (diti le, % 1), ,,0dej$¢” (zdu le, & 1), (Ren 2005: 240). W prowincji Guangdong
nawet w takich powiedzeniach, jak ,,$miaé si¢ $miertelnie” (xido si wo, &AL F) stowo
,Smiertelnie” (si, 4t) zastepuje sie stowem ,.zywo” (shéng, 4) i mamy ,,$miaé si¢ zywo”

(xido shéng wo, £4:3Kk), podobnie powiedzenie ,,$miertelnie zdenerwowany” (qi si wo, 4L

FX) zamienia si¢ na ,,zywo wzburzony” (ji shéng wo, J#EFK), (Ren 2005: 241, Yan 2007:

'8 Huang i Tian (1990:73) pisza, ze wedtug statystyk w jezyku chinskim istnieje sto czterdziesci eufemizméw
zastgpujacych stowo ,,$mier¢”.
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231). Tak wigc stowo ,,$miertelny” (si, #t) zostato zastapione antonimem ,,zywy” (shéng, ).
To zastgpowanie stow tabu antonimami jest dosy¢ szczegdlnym zjawiskiem, czgsto
spotykanym w jezyku chifiskim. W niektorych rejonach Chin nazwisko ,,Shi” (), ktore
moze brzmie¢ w dialekcie podobnie do stowa ,,$mieré¢” (si, 4b) zastepuje si¢ podobnym
znakiem (li, F) i wymawia ,,Li”, na tej samej zasadzie nazwisko ,,Shi” (shi, jifi) zastepuje sie
znakiem (shéng, f'f) i wymawia ,,Sheng” (Ren 2005: 241). Ze $mierci nie nalezalo zartowac,
ani nawet przeklina¢ kogo$§ zyczac mu Smierci; jesli jednak komus wyrwalo si¢ stowo
»smier¢”, to nalezato kichna¢ albo kilkakrotnie splunac. ¥ Nie wolno byto rowniez
wypowiadaé stowa ,trumna” (guancai, 15 #4), ale zastepowaé je homofonicznym stowem
,bogactwo” (cai, 1), a przy wnoszeniu trumny do domu moéwito sie: ,,Posada (trumna)
przyszta, bogactwo (materiat) réwniez, dobrobyt (gwozdzie trumienne) w dwdjnasob
rozkwita”, (guan (guan) yé lai, cai (cai) yé li, cai ding (cai ding) liing wang y1 qi 1ai, B (F§)
Wk, WM b)) Wk, WT (M4 WHE—552K, (Ren 2005: 241). Wspdlczesnie tabu
zwiazane ze stowem ,,$mier¢” rozciagni¢to nawet na podobnie brzmiaca liczbg ,,cztery” (si,
IY), o czym bedzie mowa podzniej.”> W Chinach ze $miercia kojarzy si¢ rowniez zegar,
ktorego wymowa (zhong, #') jest identyczna z brzmieniem stowa ,koniec” (zhong, #%),
dlatego jest zakazany jako prezent; az 70% badanych przez Chu (Chu 2009: 126) Chinczykow
nie podarowaloby zegara bliskiej osobie lub znajomemu.

Stowem nalezacym do kategorii ztych jest réwniez ,,choroba” (bing, J4) i stowa z nim
zwiazane. W kulturze zachodniej tabu jest nakladane przede wszystkim na nazwy chorob
bardzo groznych, trudno uleczalnych i/lub $miertelnych oraz wenerycznych (Dabrowska 2006:
89). Natomiast w kulturze chinskiej nawet bardzo odlegte skojarzenia z choroba sa
tabuizowane, co jest doskonalym potwierdzeniem tezy, ze choroba jako nie nalezaca do
porzadku rajskiego, jest ,,zakazana”. W Hongkongu odwiedzajac chorego zabronione jest

przynoszenie: mieczykow, kwiatow jasminu oraz kwiatow §liwy (Ren 2005: 242). W jezyku
chifiskim stowo ,,mieczyk” (jianlan, $!/*%) brzmi podobnie jak ,,napotka¢ trudno$ci” (jiannan,
ILAE), stowo ,jasmin” (moli, K #]) jak ,.bez profitu” (moli, K7F), a stowo ,,$liwa” (méi, 1)

nasuwa skojarzenia z ,,pechem” (ddoméi, {#|%5). Zamiast mowié ,,braé lekarstwo” (chi yao, 1z

"% Jednak w partyjnej gazecie People’s Daily dwukrotnie pojawito si¢ zakazane stowo ,,$mier¢”: 14 wrze$nia
1971 roku, gdy pisano o $mierci radzieckiego przywodcy Chruszczowa oraz 7 kwietnia 1975 roku, gdy pisano o
$mierci tajwanskiego przywodcy Czang Kaj-szeka. Uzycie stowa ,,umarli” (si le) pokazywato nienawistny
stosunek wtadz CHRL do tych oséb, (Huang, Tian 1990: 75).

% Az 80% badanych przez Chu (Chu 2009: 127) Chificzykéw utozsamia liczbeg cztery ze $miercia.
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Z4j) uzywa sie powszechnie powiedzenia ,,pi¢ dobra herbate” (hé hio cha, M54 %), (Ren 2005:
242, Wan 2005: 26). Mniejszo$¢ Hakka z prowincji Guangdong nie méwi nawet ,,wypisywac
recepte” (kai yaofang, J#j7J), tylko ,,wypisywaé czerwony duplikat”, (kai dandi, 7 /})%),
(Yan 2007: 231). W prowincji Zhejiang nie méwi sig ,,zachorowa¢” (shéngbing, 424%), tylko
,nieswiezy” (bu xinxian, /).

W dialekcie kantonskim stowo ,.pusty” (kong, %¥) brzmi podobnie jak ,,zly” (xiong,
X|), dlatego w wyrazeniu ,,puste mieszkanie do wynajecia” (kong wii zhdo zi, =)= 3 7),
stowo ,,pusty” (kong, %) zastepuje si¢ stowem ,,pomys$lny” (ji, i), ktory jest antonimem
stowa ,,zty” (ji wii zhao zii, 75 /&), (Ren 2005: 241, Yan 2007: 231). Powszechnie unika
sie rOwniez wyrazenia ,,zmarszczy¢ brwi” (méiméao dio le, JEEf# T7), poniewaz przywotuje
to stowo ,,pech”, (ddoméi, {#]%%), (Wan 2005: 39). Aby uniknaé¢ skojarzenia z wyrazem
,,odchodzi¢” (li, &) homofoniczne stowo »gruszka” (li, &) zastgpuje si¢ peryfraza ,,owalny
owoc” (yuangud, |7 %).?' Na tej samej zasadzie zastepuje si¢ stowo ,,parasol” (sin, <x), ktory
z kolei brzmi identycznie jak ,,rozchodzié sie” (sin, #i{), peryfraza ,,pionowy kapelusz” (shuli,
245,22 W wyrazie ,,melon” (kiigua, 77 /i), pierwszy znak to ,.gorzki” (kii, 77), dlatego
zastepuje sie go znakiem ,,chtodny” (lianggua, 5 /).

Chinczycy wierza, ze w czasie snu dusza opuszcza ciato i wraca do niego dopiero nad
ranem (Ren 2005: 242). O poranku zabronione bylo moéwienie o smokach, tygrysach,
demonach, a przede wszystkim o wlasnych snach, gdyz mogto to przynies¢ nieszczescie:
,»O poranku nie méw o snach, o zmroku nie méw o demonach”, (zhao wu jiang meéng,
yé wu jiang gui, HAZ) W8, %)), (Ren 2005: 243). W wielu rejonach Chin budzace
strach stowo ,,tygrys” (hti, %) zastepowane bylo sie stowem ,,kot” (mao, ), ,,wielki kot”
(da mao, KJ¥), a na péocy ,,wielki robak” (da chéng, K H), (Yan 2007: 231). Obecnie te

zakazy jezykowe odchodza w zapomnienie (Wan 2005: 39).

*! Ze wzgledu na t¢ homofonie gruszka jako owoc nie powinna by¢ dzielona na p6t miedzy przyjaciotmi czy tez
malzenstwem — tak uwaza 50% badanych przez Chu Chinczykow (Chu 2009: 124).

W badaniach prowadzonych przez Chu (2009: 126) 60% Chinczykow unika dawania parasola w prezencie,
wlasnie przez wzglad na t¢ homofonig.
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2.5.2. Tabu sléw zwigzanych z zubozeniem (pocai ciyi, % M 7] %)

Kolejna kategoria stow, ktore objete byty tabu sa stowa zwiazane z zubozeniem (pocai ciyu,
A1), (Ren 2005: 243, Wan 2005: 39). Ta kategoria stow nie podlega tak ewidentnemu
tabu w kulturze zachodniej i nie jest omawiana w opracowaniach.” Mozna powiedziec,
ze Chiny sa tu wyjatkiem. Wystgpowanie osobnej kategorii tabu stow zwiazanych ze
zubozeniem $wiadczy dobitnie o chinskim ukierunkowaniu sytuacji idealnej na dobrobyt
1 pomyslnos¢.

W dawnych Chinach ludzie na przywitanie nie mowili ,,dzien dobry”, tylko ,,zyczg ci
bogactwa” (gongxi facai, 5= &), poniewaz dbanie o byt materialny byto gléwna troska
kazdego Chinczyka (Ren 2005: 243, Wan 2005: 39, Yan 2007: 232). W czasie przygotowan
do obchodow Nowego Roku trzeba byto by¢ szczegdlnie ostroznym 1 uwaza¢ na
wypowiadane stowa. Jednym z elementéw dekoracji noworocznej byly obrazki z Bogiem
Bogactwa (Cai Shén, i fi!), ktore sprzedawali specjalni domokrazcy. Tradycyjnie mowilo sig,
ze Boga Bogactwa ,,zaprasza si¢” (qing, i) do domu, a nie po prostu ,.kupuje” (mdi, ¥).
Nigdy tez nie mozna byto odmowi¢ zakupu obrazka mowiac ,,nie chce” (bu yao, A, tylko
.juz mam” (yijing youle, & 4 15 T ). Nierozwazna wypowiedz mogla obrazi¢ Boga
Bogactwa i1 sprowadzi¢ nieszczg$cie na cala rodzing. Chinczycy postugujacy si¢ dialektem
kantonskim przy sktadaniu zyczeh noworocznych nigdy nie moéwia ,,Szczgsliwego Nowego
Roku” (xnnian kuaile, Hr 4R K) ani ,,Zycze ci szczeécia” (zhu ni kuaile, fLF/R P 4R),
poniewaz stowo ,,szczescie” (kuaile, i 4K) w kantonskim brzmi podobnie jak ,,szybki upadek
(w domysle bogactwa)” (kuai luo, FR7%).

W Hongkongu w restauracjach nie uzywa si¢ stowa ,,smazy¢” (chdo, #) poniewaz
oznacza ono rowniez ,,zwolnienie z pracy” i nawet w menu jest ono czgsto zastgpowane
synonimami (Ren 2005: 244). Natomiast w prowincji Henan w czasie przyrzadzania potraw
zakazane jest wypowiadanie takich stow jak ,jmalo” (shido, 7b), ,nie” (méi, ¥%), ,tylko”
(guang, %), ,,nie wystarczy” (bu gou, A%), ,.zepsuty” (lan, %%), ,,skonczyt si¢”(wan le, 5¢
1), w przekonaniu, Ze moze to spowodowaé rzeczywiste braki w pozywieniu. Gdy kto$
zapyta o ciasteczka noworoczne, to nie mozna wprost powiedzie¢, ze ich nie ma (méi le, V%

1), tylko, ze jest ich petno (min le, ii% J"); zakazane jest mowienie, ze pierozki noworoczne

» W tradycji polskiej zabrania si¢ stawiania torebki na ziemi, aby nie wyszly z niej pieniadze.
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rozkleity si¢ w gotowaniu (lan le, %% 1), trzeba powiedzie¢, ze ,,zarobity” (zhéng le, 43t 1),
co ma si¢ kojarzy¢ z zarabianiem pieniedzy. Mamy tu ponownie do czynienia z antonimami
jako reakcja na tabu jezykowe. W czasie klejenia pierozkéw nie mozna ich liczy¢, poniewaz
liczenie zawiera w sobie obawe przed niedostatkiem. Podczas odpalania petard nie mozna
moéwi¢ ,,ping ping ping” (ping ping ping, "-F-Pf) tylko ,ba ba ba” (ba baba, W\WIWL),
poniewaz w prowincji Henan ,,ping” (ping, ") jest homofonem slowa ,,beng” (béng, jiif)
oznaczajacego ,,upadek”, natomiast ,ba” (ba, W\) to homofon wyrazu ,fa> (fa, &) ,
wskazujacego na rozkwit i bogacenie si¢ (Ren 2005: 245).

W prowincji Guangdong starsi ludzie unikaja okre$len ,.stryjek” (bofl, {H4Q) oraz
wstryjenka” (bomu, 1H £} ), poniewaz w tamtejszym dialekcie sa to homofony slowa
,,po stokro¢ nic” (bdi wii, H JG), oznaczajacego ,nic nie mie¢”, (Ren 2005: 245). Na
okreslenie stryja i stryjenki uzywa si¢ synonimow ,,starszy brat ojca” (bobo, [11[1) oraz ,,zona
starszego brata ojca” (boniang, {H4R). W wielu rejonach Chin nie uzywa si¢ stowa ,jezyk”
(shé, %), gdyz w lokalnych dialektach brzmi ono identycznie jak ,utrata” (shi, 7l) w stowie
,utrata bogactwa” (shicai, PHI). W prowincji Guangdong ,,jezyk” (shé, ) okresla sie
stowem ,,miesigczny profit” (yuéli, H#), na ozor wieprzowy mowi sig¢ wigc ,,wieprzowy
miesieczny profit” (zhii yueéli, %% H #]), (Yan 2007: 232-233). Natomiast w prowincji
Sichuan na ,,jezyk” (shé, ) uzywa sie okre$lenia ,,przyciagaé bogactwo” (zhaocai, AI4),
zatem ozOr wieprzowy to ,.$winia przyciaga bogactwo” (zhii zhaocai, % #3l1), a krowi to
okrowa przyciaga bogactwo” (nit zhaocai, 2} #1 14 ), (Ren 2005: 246). W prowincji
Guangdong wyrazem tabu jest rowniez ,ksiazka” (shii, 15), brzmiaca identycznie jak
,przegrana” (shil, %), dlatego w stowie ,,almanach” (tongshii, 1 19) zastepuje sie drugi znak
sfowem ,wygrana” (tongshéng, i ). W dialekcie kantofiskim homofonem stowa
,przegrana” (shii, %) jest rowniez wyraz ,,jedwab” (s1, #2), dlatego wyraz ,.,trukwa” (sigud, 22
JK) rowniez zapisuje i wypowiada sie w zmodyfikowanej formie (sishéng, 22}if). Unika sie
rowniez stowa ,,suchy / pusty” (gan, 1), ktory zamienia sie na antonim ,,mokry / profit” (run,
). Wyraz ,,watrobka” (gan, i) brzmiacy jak ,suchy / pusty” (gan, 1), zastepuje sie
znakiem ,,wilgotny / profit” (run, i), i tak mamy zamiast ,,wieprzowej watrobki” (zhii gan,
) mamy ,,wieprzowy profit” (zhii run, 47#), a zamiast ,,drobiowej watrobki” (j1 gan, ¥
JH) — ,.drobiowy profit” (i run, X5i[H), (Wan 2005: 40, Yan 2007: 233).
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W prowincji Zhejiang w czasie obchodzenia Nowego Roku wiesza si¢ na drzwiach
napisy ,,Niech bogactwo i skarby zagoszcza w tym domu” (zhdo cai jin bio, 33 %) oraz
,,Uprzejmo$¢ rodzi bogactwo” (héqi shéng cai, A1), (Ren 2005: 246, Wan 2005: 40,
Yan 2007: 233). Jednak pierwiastek ,,muszla” (béi, Dl), ktory znajduje si¢ w znaku
,bogactwo” (cai, Ii}), brzmi jak ,,przeciwnie” (béi, 1) w stowie ,,sprzeciwiaé si¢” (weibéi, 1f
1), dlatego zostal on zamieniony na bardzo podobny w zapisie pierwiastek ,,patrze¢” (jian,
). Co wiecej przy takim zapisie ,patrzy si¢” na bogactwo, co wzmacnia noworoczne

zyczenia.

2.5.3. Tabu stéw wulgarnych (xiedi ciyti, ZEEE1HE)

Nastepna grupe stow tabu stanowia stowa wulgarne (xiedu ciyl, 21 1H), (Ren 2005: 247).
Obejmuja one nazwy intymnych czgsci ciala i intymnych czynnosci, co jest typowe dla wielu

spoteczenstw:

W toku dziejow, podobnie jak w odniesieniu do innych tabu, motywacja ulegala zmianom.
Niewymienialnie nazw czgsci ciala powoli wigzano nie tyle z przypisywanymi im
wlasciwosciami magicznymi, lecz z innym pojmowaniem wstydu. W przypadku genitaliow,
dodatkowym czynnikiem wspomagajacym tabu byla tajemnica prokreacji. Przekazywanie
zycia wzbudzato lgk i szacunek [...]. Do dzi$ tabu natozone jest na pewne czgsci ciata, chociaz
nie jest ono juz — wskutek zmian obyczajowych — tak rygorystycznie przestrzegane. Owe
»pewne czesci ciata” to genitalia, posladki i piersi kobiece. Wynikiem przestrzegania tabu
obyczajowego jest tabu na plaszczyznie jezykowej. Do wyrazoéw zakazanych naleza tzw.
wyrazy nieprzyzwoite, odnoszace si¢ dzi§ przede wszystkim do sfery seksu i wydalania
(Dabrowska 2006: 200).

Chinczycy unikaja méwienia wprost o intymnych czgsciach ciala, uzywaja w tym celu
peryfraz: ,tamte” (nage, #) albo ,,dolna cze$¢” (xiabu, K ), (Ren 2005: 247, Wan 2005:
41, Yan 2007: 233). Mowienie o kontaktach seksualnych (kolejny zakaz spotykany przy
kreowaniu sytuacji rajskiej) jest rOwniez tabu w kulturze chinskiej; uzywa si¢ eufemizméow
typu: ,,zalatwiaé¢ sprawe” (banshi, /f5¥), ,,sprawy domowe” (fangshi, ;5 5f), ,,wspolne 167ko”
(tongchuang, [F][K), ,,zycie malzenskie” (fliqi shenghuod, KFEAVE), ,relacje damsko-meskie”
(nanndl guanxi, % % ¢ R), ,krasé kurczaki i psy” (tou jT mo gou, i A A0), | szukaé
kwiatow, wacha¢ wierzby” (xtin hua weén liti, -{£[H#ll) — eufemizm nierzadu, (Ren 2005:
247, Wan 2005: 41). Stowa, ktore w jakikolwiek sposob kojarza si¢ seksualnie, sa unikane

przez Chinczykéw. Nawet okreslenie ,,wychodzi¢ za maz” (jia, U%) zastepuje sie eufemizmem

-71 -



,opuszcza¢ dom” (chiimén, H17), a ,,zaj$¢ w ciaze” (hudiyun, 1f4%) eufemizmami ,,mie¢”
(ySule, F 1) lub ,,dodatkowa rado$¢” (tianxi, ¥5=-), (Ren 2005: 248).

Okreslenia oddawania stolca (13 shi, $7 J£), moczu (sa nido, #{JR), korzystania
z toalety (shang césud, b JJIT), ,,menstruacji” (yuéjing, H %) musza by¢ zastgpowane
odpowiednimi eufemizmami: ,,wyj$¢ do toalety” dostownie ,,0odda¢ szacunek” (chii gong,
7X), »ulzyé sobie” (ji€ shou, fi#F), ,,wygoda” (fangbian fangbian, J7 {5 {#), ,,wej$¢ do
jedynki” (shang y1 hao, I—"5), , wakacje” (lijia, /1), (Ren 2005: 247, Wan 2005: 41 - 43).
Stow tych uzywa si¢ do obrazania lub przeklinania innych. Slowem czgsto uzywanym
w przeklenstwach jest rowniez ,jajo” (dan, &), ktére funkcjonuje w znaczeniu ,,meskie
jadra” i dlatego jest obrazliwe (Wan 2005: 40). Oprécz stéw zwiazanych z seksualnoscia,
do obrazania innych stuza takze stowa zwiazane z niektorymi zwierzetami, takimi jak: krolik
(tu, %), pies (gou, H1), osiot (Ifi, ') i wot (nit, 4*), (Ren 2005: 248, Wan 2005: 43).
Wykorzystuje si¢ je do zniewazania mnichow buddyjskich, ktérych nazywa si¢ ,tysymi
ostami” (tiilli, 75%") oraz mnichéw taoistycznych, o ktorych méwi sie ,,wole nosy” (ni1 bizi,
2F B 1), Stowem, ktore rowniez shuzy jako wyzwisko jest ,,zotw” (gui, ffi), ktory do czasow
dynastii Tang (618-907), razem ze smokiem, feniksem i gilinem**, stanowit grupe czterech
boskich zwierzat, po czasach dynastii Yuan (1279-1368) stat si¢ okresleniem pejoratywnym
(oznaczajacym alfonsa), (Ren 2005: 248, Wan 2005: 43, Yan 007: 234).

W Chinach, podobnie jak w kulturze zachodniej, stowami tabu sa te okreslajace
psychiczne 1 fizyczne utomno$ci cztowieka oraz kalectwo (Wan 2005: 43,
Yan 2007: 234). Nie mowi sie np. ,,gtuchy” (&rdud long, H-2#), ale ,,majacy klopoty ze
stuchem” (érdud you diin bu bian, F-Ze fiAE).

2.5.4. Tabu jezykowe grup spolecznych (jituan jinjiyu, &£ H2E =iE)

Ostatnia grupe stow tabu stanowia stowa zwiazane z jezykiem roznych grup spolecznych
(jituan jinjiyu, M5 23E), (Ren 2005: 249).% Sa to ludzie réznych profesji (np. trupy
teatralne, prostytutki, wiedzmy), grupy przestgpcze (gangi, mafie, chuligani) czy tez tajne

stowarzyszenia. Ren (2005: 249) omawia pie¢ zwierzat: lisa (huli, JX1H) badz tygrysa (laohu,

** Qilin to mityczne zwierze zbudowane z czesci pochodzacych od innych zwierzat; mylnie zwane chinskim
jednorozcem.
» Jak juz wspominatam wczeéniej, zakazy zwiazane z poszczegolnymi zawodami, nie beda przedmiotem tej

pracy.
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¥ %) ewentualnie zotwia (liobie, Z%%), tasice (huangshiilang, 7% f{JR), jeza (ciwei, KIJH),
weza (shé, I¥) oraz szczura (ldoshti, % ), ktorych nazwy byty tabu dla: pétnocnych trup
teatralnych, wiedzm oraz prostytutek. Wszystkie te grupy nazywaly przytoczone zwierzgta
albo ,,piecioma nie$miertelnymi” (wii da xian, . KAill) albo ,,piecioma rodzinami” (wii da jia,
T.K%), a wypowiadanie oryginalnych nazw bylo zabronione. U podstaw tego tabu lezy
prastary kult zwierzat.

Nizsze grupy spoleczne, do ktorych nalezaly osoby trudniace si¢ sztuka,
oszukiwaniem czy zyjace z wiary w zabobony (aktorzy, komicy, muzykanci, sprzedawcy
lekow, wrdzbici, prostytutki) miaty swoj wlasny Zzargon zwany ,,0osiem wielkich kawalkow”
(ba da kuai, /\_KIR) albo ,,dziesie¢ wielkich kawatkow” (shi da kuai, | KIR), zawierajacy
stowa, ktore nalezato, pod grozba kary ze strony towarzyszy, zastgpowac innymi (Ren 2005:
250). Do zbioru ,,0émiu wielkich kawatkéw” nalezaty: smok (l6ng, J£) albo wilk (lang, Ji);
tygrys (hii, j%); sen (méng, ); zab (ya, 1) albo lampa (déng, ]); waz (shé, 1) albo demon
(gui, ); krolik (tu, %) albo ptacz (kii, 2), albo dusza (shén, fi), albo mgta (wu, %5); most
(qido, #r), pagoda (ti, ¥%) albo zawali¢ si¢ (ta, 3). Natomiast do ,dziesieciu wielkich
kawatkow”, ktorymi postugiwali si¢ komicy z Chin péinocnych lezaty powyzsze stowa oraz
,$wiatynia” (miao, J#i) i ,,chochlik” (yao, 4k). I tak, prostytutki z miasta Kaifeng zastepowaty
zakazane stowo ,smok” (l6ng, J¥) wyrazeniem ,morski pasek” (hai tidozi, ¥ %% F),
a muzycy z prowincji Shandong zakazane stowo ,,demon” (gui, %) wyrazeniem ,,czarny
cien” (héi yingzi, 252 ¥), (Ren 2005: 252). Dobér stow tabu Ren (2005: 250) wyjasnia
nastepujaco: zarowno smok (16ng, J¥), jak i wilk (lang, &) oraz tygrys (hi, £) naleza do
zwierzat budzacych strach; $wiatynia (mido, Jfi), chochlik (yao, %k), demon (gui, %) oraz sen
(méng, %) naleza do poje¢ odnoszacych sie do $wiata duchowego, ktory nalezy traktowaé
z ostroznoscia; stowo ,,zab” (y4, 4°) jest homofonem stowa ,,ya” (ya, f&f) zawartego w nazwie
urzedu - yamen (yamén, fi[7]), ktory byt w dawnych Chinach siedziba wladz lokalnych,
takze sadowniczych, bedacych zagrozeniem dla tychze grup spotecznych; stowo ,,mgla” (wu,
%) to z kolei homofon stowa ,,btad” (wu, %); stowo ,,pagoda” (td, ¥%) to homofon stowa
zawali¢ si¢ (ta, 3§), sugerujacego niepowodzenie w biznesie; stowa lampa (déng, 4])
najbardziej obwiaty sig prostytutki, poniewaz przywolywalo ono podobnie brzmiace stowo
,wykopa¢” (déng, % ) — baly sie one ,wykopania® z pracy i utraty Kklientow.

Najpowazniejszym ztamaniem tabu byto wypowiedzenie stow tabu o §wicie (Ren 2005: 253).
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W takiej sytuacji nalezato udac¢ si¢ przed ottarz przodkéw, ztozy¢ ofiary, przez caty dzien nie
opuszcza¢ domu, nie podejmowac zadnej pracy; osoba, ktéra ustyszata ztamanie tabu, mogta
domagac si¢ od winowajcy rekompensaty w postaci rownowartosci dziennych zarobkow.
Obecnie wiele grup zawodowych postuguje si¢ zargonem (hanghua, 17 if ),
a przerdzne grupy spoleczne tajnym jezykiem (héihua, FE1F), ktory jest pelen przerdznych
zakazdw jezykowych. Yan (2007: 231) omawia tabu lingwistyczne hodowcow jedwabnikéw
z prowincji Jiangsu oraz Zhejiang. Unikaja oni stowa ,.ciepto” (wén, ifi), poniewaz jest to
homofon stowa ,,plaga” (wen, Ji). Nie uzywaja okreslenia ,,wskaznik ciepta” (termometr) -
(weéndu bido, il /&), tylko zastepuja je okresleniem ,wskaznik zimna i goraca” (hanshi
bidto, F£23K). Zakazane jest rowniez wypowiadanie stowa ,,$wiatlo” (lidng, +%), poniewaz
wyrazenie ,jasne jedwabniki” (lidng can, 5 4%) oznacza chorobe jedwabnikow, z tego
wzgledu zamiast mowié, ze ,;rozwidnia si¢” (tidn liang le, K+ T), uzywa sie okre$lenia
,.dzien otwiera oczy” (tian kai yan le, KJFHE T7). Nie mozna méwié ,,sos sojowy” (jiangyou,
¥ 1H), poniewaz stowo ,,50s” (jidng, #) jest homofonem stowa ,,sztywny” (jiang, i), a nikt

nie chce, zeby jedwabniki zesztywniaty.

2.6. Uroki i zaklecia (huafa, IH %)

Jednym z bardziej specyficznych przesadow zwiazanych z jezykiem sa uroki i zaklgcia.
Odwotuja si¢ one do wiary w niezwykla moc jezyka i pisma w szczegolnosci w przypadku
Chin. Henry Doré¢ (1915, 1916), francuski jezuita kolekcjonujacy chinskie przesady
na poczatku XX wieku w dorzeczu Jangcy (prowincje Anhui i Jiangsu), az dwa tomy swego
dzieta pt. Research into Chinese Superstition poswigcil chinskim urokom 1 zaklgciom.
W czasach Wschodniej Dynastii Han (25 — 220) gtowny taoista kraju zgromadzil wszystkie
zaklgcia w jednym dziele, ktore stuzylo kolejnym pokoleniom mnichéw taoistycznych
(i buddyjskich) przez nastepne dwa tysiaclecia (Doré 1915: 158). Zaklecia (huafi, IH]£F)
mnisi spisywali na réznokolorowym papierze, 1 w zalezno$ci od przeznaczenia, albo wieszano
je w domach na $cianach, drzwiach lub ciele cztowieka (jako talizmany), a w przypadku
zaklg¢ uzdrawiajacych, pocierano nimi chore miejsca, palono i spozywano popiot z lekiem
badz herbata.

Uroki 1 zaklecia miaty bardzo szerokie zastosowanie; za Henrym Doré (1915) mozna

je podzieli¢ na lecznicze, przynoszace szczescie, religijne (magiczne). Do leczniczych zakleé
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nalezaty (Doré 1915: 166-209): przywolujace dusz¢ (w przypadku choroby dziecka wkiadano
je pod poduszke), zaklgcia zodiakalne (powiazane ze znakiem zodiaku chorej osoby),
chroniace przed zaraza, chronigce przed chorobami zakaznymi, leczace kaszel, zatrzymujace
wymioty, zatrzymujace przyspieszone bicie serca, leczace dur brzuszny, powstrzymujace bol
brzucha, leczace obrzek, na bodl serca, glowy i niestrawno$¢, na bdl oczu, leczace astme,
na odkrztuszanie $luzu i cigzkie oddychanie, na zapalenie ptuc, na uporczywe pocenie sig,
na goraczke, na obnizenie temperatury ciata, rozwiewajace smutek 1 zto$¢, odganiajace strach,
przeciw delirium, na boéle brzucha, na biegunke, przyspieszajace pordd, na opuchlizng
réznych czgsci ciala, przeciw nieprzyjaznym duchom, przeciw niespodziewanym i nieznanym
chorobom, zatrzymujace krwawienie z nosa, przeciw zapaleniu piersi u karmiacej kobiety,
chroniace kobiet¢ w pologu, zapewniajace szczgsliwy porod, na kolke, leczace wszystkie
choroby, na porazenie stoneczne, na choroby wsrod bydta, na choroby §win. Natomiast
do zakle¢ przynoszacych szczescie naleza (Doré 1915: 211-224, Doré 1916: 256-261):
zapewniajace obfite plony, konczace suszg, przynoszace uniwersalng wydajnos¢, zsyltajace
niebianskie pociesznie, zapewniajace ochrong nowemu domostwu, zapewniajace obfitos¢
zlota, dajace zyski 1 zapewniajace bogactwo, znak-szyfr (jeden znak sktadajacy si¢ z kilku
innych) zapewniajacy pomyslnos¢, posade i dlugowiecznos¢, zaklecie zapewniajace wzrost
fortuny, chronigce ludzi na morzu, zapewniajace pokdj, na dlugowieczno$é, zaklecie
przeciwko pigciu zarazom (wieszane piatego dnia piatego miesiaca)”®, zaklecia chroniace
przed ogniem. Natomiast do zakle¢ religijnych mozna zaliczy¢ (Doré 1916: 233-246, 253-
255): zaklecia zapewniajace szczesliwe odrodzenie, zaklecie otwierajace bramy buddyjskiego
raju, informujace wtadcg piekiet (by wypuscit dusze), przynoszace korzysci dziecku, ktorego
matka zmarla podczas porodu, nakazujace wiladcy piekiet wypuszczenie duszy wisielca,
nakazujace witadcy piekiet wypuszczenie duszy osoby zamordowanej, uwalniajace dusze
od nekania przez zte moce, nakazujace wiadcy piekiet wypuszczenie duszy osoby zmarlej
w wyniku niesprawiedliwego wyroku, uwalniajace duszg osoby zmartej w wyniku
odniesionych ran, ratujace duszg¢ topielca, ratujace duszg osoby zmarlej w wyniku
oszczerstwa, zaklgcia wypedzajace demony.

Zaklecia wypisywane byty przez buddyjskich lub taoistycznych mnichdéw na papierze
o odpowiednim kolorze, czgsto trudnym do odczytania stylem pisma, przypominaty edykty
cesarskie w formie i tresci (jesli miaty nakazujacy ton). Sktadaly si¢ od jednego do kilkunastu

znakow, np. zaklecie na dlugowiecznos¢ mogto miec tylko jeden, artystycznie wypisany znak

*® Wigcej na ten temat w rozdziale poswigconym przesadom $wiatecznym.
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,,dlugowieczno$¢” (shou, 7#); zaklecia na powstrzymanie krwawienia z nosa skladato sig

T K) i oznaczato: ,,Niech piorun wpadnie

z dwoéch znakow ,,grzmot” 1 ,,dmuchac” (Iéi chui,
do nosa 1 aresztuje krwawienie” (Doré 1916: 305). Natomiast zaklgcie zapewniajace wzrost
fortuny skladalo si¢ z nastepujacej sekwencji znakoéw: ,,niebo” (tian, K), ,,ziemia” (di, Hb),
,»sto stworzen” (bailei, 1K), ,rozkazywaé” (zhi ling, $§ %), ,motyl” (hu, ##), ktory
w lokalnym dialekcie jest homofonem stoéw ,zaklecie” (fii, £F) oraz ,.chroni¢” (hu, ),
,»czarny tygrys” (héi hu, S /%), na ktorym jezdzi Boég Bogactwa” (Doré 1916: 318). Zaklecie
mowito o tym, ze dusza §wiata nakazuje Bogowi Bogactwa chroni¢ petenta i pomnaza¢ jego

fortung.

2.7.Tabu liczb (shuzi jinji, 72 =)

Cyfry 1 liczby w kazdej kulturze odgrywaty bardzo wazna rolg:

Liczenie nie jest wylacznie kwestia rachunkowosci i sporzadzania spisOw inwentarza. Jego
sens zbudowany jest na przestankach siggajacych znacznie glebiej, okresla ono bowiem
sposoby widzenia $wiata. Liczby, ktore w wielu kulturach i religiach maja swoja
skomplikowana i nie zawsze dla wspolczesnych przejrzysta symbolikg, sa elementem
niezwykle istotnym w budowaniu imago mundi. Za ich pomoca probuje si¢ opisac
Wszechswiat 1 jego podziaty, relacje miedzy réznymi jego fragmentami, a takze odrgbny
charakter kazdego z nich. [...] Kwestia podstawowa dotyczaca liczb i liczenia jest opozycja
parzystosci i nieparzystosci (Kowalski 2007: 278-279).

Nie inaczej jest w kulturze chinskiej, gdzie liczby nie tylko odwzorowuja sposob patrzenia na
swiat, ale takze poprzez swoja homofoni¢ sa zrodtem wielu tabu i1 przesadow. Generalna
zasada jest taka, ze w przypadku szczesliwych wydarzen (Slub, narodziny dziecka itp.)
preferuje si¢ liczby parzyste, gdyz wyrazaja Zyczenie podwojenia, a unika si¢ liczb
nieparzystych (Ren 2005: 243). Przekonanie to wyraza powiedzenie: ,,Podwaja¢ szczescie”
(hdo shichéng shuang, 4f=f % *0), (Yan 2007: 254). Przy smutnych okazjach (pogrzeb,
choroba itp.) preferowane sa liczby nieparzyste, a unika si¢ liczb parzystych, by z kolei nie
podwoi¢ nieszczescia. Te zasadg podkresla popularne w Chinach powiedzenie: ,,Szczg$cie nie
przychodzi w parze, a pech nigdy w pojedynke”, (fi wii shuang zhi, huo bu dan xing, #&J5*{
&, WANEAT), (Ren 2005: 243).

Jedynka zazwyczaj oznacza sytuacje inicjalna, poczatkowa dla ,dziania si¢”
(Kowalski 2007: 281). W filozofii chinskiej ,,Najwigksze Jedno” (taiyi) powstato

z ,,Najwigkszego Najwyzszego” (faiji), a nast¢pnie przemienito si¢ w dwie zasady yin i yang,
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z ktorych to z kolei wywodzi sig pie¢ zywiotéw (Eberhard: 1996: 96). Tak wigc ,,jeden” dato
poczatek wszech§wiatu, a zarazem jest catkowite i skonczone; jest przypisane Niebu.
W obyczajowosci chinskiej jeden (yi, —) jest liczba ,,pojedyncza”, dlatego nie powinno
obdarowywac¢ si¢ nowozencow (stanowiacych parg) pojedynczym prezentem, gdyz mogtoby
to przynies¢ nieszczgscie (Wan 2005: 220, Yan 2007: 254).

Dwojka, tak jak wszystkie liczby parzyste, jest liczba zenska, przypisana Ziemi
(Eberhard 1996: 58). Dwa (¢ér, ) to liczba parzysta, w parzyste dni miesiaca w niektorych
regionach Chin nie organizuje si¢ pogrzebow, aby nie podwoi¢ nieszczgscia (Wan 2005: 220,
Yan 2007: 254). Z tego samego wzgledu chorego nie powinno si¢ obdarowywaé podwdjnym
prezentem.

Trzy, tak jak wszystkie liczby nieparzyste, jest liczba mgska, przypisana mezczyznie
(Eberhard 1996: 262). Ma w filozofii chinskiej duze znaczenie:

Od tréjcy: niebo, ziemia, me¢zczyzna wyprowadza si¢ wiele cykli trojkowych. We wczesnej
epoce Han na przyklad wymyslono system, wedlug ktorego trzy cechy: ,,lojalno$¢” (zhong),
»szacunek” (jing) i ,,ogtada” (wen) odpowiadaly ,trzem dynastiom” (Xia, Shang, Zhou). [...]
Wedtug Ksiegi rytuatow (Liji) mezczyzna usytuowany migdzy niebem a ziemia odpowiada
liczbie trzy. Za ,,Trzy Skarby” (san bao) uznawani sa Bhaiszadzja Wielki Lekarz, Budda
Siakjamuni i Amitabha — Budda Przysztosci. [...] Znaczace jest tez pojecie ,,Trzy nauki” (san
jiao) czy tez maksyma ,Trzy nauki sa jednoscia”. Oba wyrazenia odnosza si¢ do
konfucjanizmu, taoizmu i buddyzmu. [...] ,,Trzy Kosze” to nazwa trzech czesci buddyjskiego
kanonu. Jednym z najczg$ciej uzywanych zlozen jest ,troje przyjaciol”. Sa to ro§liny
symbolizujace dhugie zycie: bambus, sosna i $liwa. Klasyczna ksiega trzech znakow (Sanzijing)
to elementarz, ktory dawniej chinscy uczniowie musieli pozna¢ i umie¢ na pamigg. [...] ,, Troje
uciskanych” (san ya) to trzy stworzenia, ktorych si¢ nie jada. Sa to: dzika kaczka, gdyz jest
symbolem mitosci matzenskiej; pies, bo wiernie stuzy swemu panu; czarny wegorz, poniewaz
symbolizuje wierno$¢ i oddanie, jakie powinny panowaé¢ pomiedzy wladcami i poddanymi.
,»11Zy yang” (san yang) oznaczaja wiosenne miesiace, w ktorych meski zywiot (yang) nasila
si¢. Przypisuje si¢ im znaczenie: wiosna, szczg$cie 1 powodzenie. Przedstawia si¢ je na
ilustracjach w postaci owcy (yang) lub trzech owiec obok siebie. ,,Troje oczu” kobiety to jej
oczy i pochwa. , Trzema starcami” nazywano dawniej najstarszych mieszkancow wsi lub
zwiernikow miasta. [...] (Eberhard 1996: 262-264).

Trzy (san, —) zarowno w mandarynskim, jak i wielu dialektach jezyka chinskiego, jest
homofonem stowa ,,rozej$¢ sie” (sin, #{), (Wan 2005: 220, Yan 2007: 254). W zawiazku
z tym unika sig ,,trojki” przy wreczaniu prezentdw, w czasie ceremonii $lubu, nawet cena 3,30
jest zakazana. W Chaozhou w prowincji Guangdong godzing trzecia zastgpuje si¢
powiedzeniem ,,druga sze$c¢dziesiat minut” (Wan 2005: 220).

Czworka w tradycji chinskiej ma réwniez bardzo duze znaczenie (Eberhard 1996: 49-
51). Symbolizuje Zachdd oraz Ziemig, ktéra wedtug wyobrazen Chinczykéw jest kwadratowa;

mamy cztery pory roku; ,,cztery sztuki” uczonego (wyrazane za pomoca gitary, szachownicy,
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ksiggi 1 obrazu); ,.cztery skarby pracowni” uczonego (tusz, papier, pedzelek 1 kamien
do tuszu); ,,czterokolorowe kamienie do gry” to dawne karty do gry; Czteroksiqg obejmuje
Dialogi Konfucjusza, Ksiege Mencjusza, Wielkq nauke oraz Doktryne srodka. Ale cztery (si,
P0) to homofon wyrazu ,$mier¢” (si, 4t), ktory w Chinach jest wyrazem tabu. Tabu
to rozciagnigto na sama liczbeg cztery, ktdra uznaje si¢ za niezwykle pechowa i1 niepozadana
(Ren 2005: 241, Wan 2005: 220, Yan 2007: 254). W Chinach panuje obecnie swoista tetra-
fobia. W wielu budynkach nie ma pigtra 4, 14 czy 24, zastepowane sa one odpowiednio 3a,
13a123a, wiele tez budynkow nie jest numerowanych liczba 4. W wielu szpitalach nie ma sal
o numerze 4, a w samolotach numeréw miejsc zawierajacych cyfr¢ 4. Czworka jest
niepozadana w numerach rejestracyjnych samochodéw, numerach mieszkan, cenach
produktow, a takze datach 1 numerach telefonéow komorkowych. Komunistyczny rzad
Chinskiej Republiki Ludowej ma do numerologii stosunek ambiwalentny. Z jednej strony
wszelkie zabobony i1 wiara w przesadny sa pigtnowane w oficjalnych wystapieniach
i dokumentach, z drugiej strony urzednicy panstwowi sami postuguja si¢ wiara w szczesliwe
1 pechowe liczby przy podejmowaniu decyzji. Ogromne kontrowersje wzbudzila decyzja
wiadz lokalnych Haikou, stolicy prowincji Hainan, gdzie od 6 sierpnia 2007 roku usunigto
cyfre¢ 4 z systemu komputerowego generujacego numery tablic rejestracyjnych (Beijing
Review 2007b). Wprowadzenie tej regulacji argumentowano wyj$ciem naprzeciw petentom,
ktérzy woleli przyjs¢ drugi raz do urzedu, niz otrzymac rejestracj¢ samochodowa z pechowa
cyfra 4. Po usunigciu czworki ilos¢ osob zgtaszajacych si¢ po nowy numer wzrosta o 20%.
Urzednicy zapewniali, ze regulacja ta nie wynika z wiary w przesad, czego dowodem miato
by¢ zachowanie tablic rejestracyjnych z cyfra 4 na samochodach lokalnej policji 1 urzednikow.
Wiadze lokalne Haikou nie byly pierwszymi, ktore taka regulacje wprowadzity. Podobne
przepisy obowiazuja od 2004 roku w Shenzhen 1 Guangzhou, gdzie wycofano wszystkie
numery rejestracyjne konczace sie cyfra 4 (Beijing Review 2004). Podobnie postgpuja wiadze
Tajwanu, gdzie w szpitalach nie ma czwartego pigtra, czy tez sali numer cztery; w numeracji
tajwanskich okr¢tow wojennych pominigto numer ,,1102” (poniewaz poszczegdlne liczby
sumuja si¢ do czterech) oraz numer ,,1104” (poniewaz konczy si¢ czworka); nie ma
autobusow linii 4, ani rejestracji samochodow zakonczonych kombinacja ,,94”, ktora
w dialekcie tajwanskim mozna odczytaé ,przekrecié sie” (zhin si, #g4t), (Ren 2005: 241).

W mistyce chinskiej ,,pig¢” jest jedna z najwazniejszych liczb (Eberhard 1996: 204).
Odpowiada jej pie¢ zywiotow (drewno, ogien, ziemia, metal, woda), pie¢ kierunkow $wiata,

pie¢ barw, pie¢ zapachow, pie¢ smakdéw, pie¢ zwyczajow, pie¢ jadowitych zwierzat, pigc
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gatunkow zwierzat, pie¢ rodzajow stosunkéw migdzy ludzmi, pie¢ symptomow lubieznosci
kobiety, pie¢ zakazéw buddystow, ,,Pieciu Czystych” (Ksigzyc, woda, sosna, bambus, $liwa),
Piecioksiqg (Ksiega dokumentow, Ksiega piesni, Ksiega przemian, Ksiega rytualow oraz
Ksiega ceremonii), ,,pie¢ warto$ci moralnych” (mitosierdzie, poczucie obowiazku, madros¢,
niezawodnos$¢, zachowanie zgodnie z ceremoniatem), ,,pige¢ btogostawienstw” (bogactwo,
dhugie zycie, cisza i pokdj, cnota, zycie bez chorob), W numerologii pie¢ (wi, 11.) moze by¢
odczytywane jako ,,ja” (wo, %) lub ,,nie” (wl, JG) i w zaleznosci od tego postrzegane jako
liczba szczesliwa lub pechowa.”’

,Liczba sze$¢ nie odgrywa w chinskiej symbolice liczb wielkiej roli” (Eberhard 1996:
247), a sze$¢ (lin, 73) to liczba w wielu regionach Chin neutralna. Ale np. w niektorych
rejonach prowincji Hubei liczba sze$¢ jest bardzo pechowa, unika si¢ jej przy wreczaniu
prezentéw czy tez gotowaniu potraw (szczegoélnie jaj), stuzy do przeklinania ludzi (Ren 2005:
243, Wan 2005: 221). Szes¢ (lit, 7~) moze by¢ odczytywane jako ,,ptynnie” (shunshun 1ili, i
JRAIF]) 1 przez wielu Chinczykow jest pozadane np. w numerze telefonu (Wan 2005: 220,
221).

Siodemka jako liczba nieparzysta jest liczba yang, ale w mistyce powiazana jest

z kobieta oraz sila yin:

»diedem Gwiazd” to [...] nazwa cial niebieskich w konstelacji Wielkiej Niedzwiedzicy.
Siodmy dzien starego kalendarza ksi¢zycowego to dzien przybierajacego nowiu, a siodmego
dnia siddmego miesiaca obchodzi si¢ jedno z wielkich dorocznych $wiat: jest to gldwnie
$wicto kobiet i mtodych dziewczat™ [...] Nadaje ona [siédemka] rytm rozwojowi pierwiastka
zenskiego: w siddmym miesiacu zycia dziewczynce rosna mleczne zgby, ktére wypadaja
w wieku siedmiu lat. W wieku 2 razy 7 lat otwiera si¢ ,,droga yin” (wystapienie pierwszej
menstruacji), ktéra w wieku 7 razy 7 lat si¢ zamyka (klimakterium). [...] Siédemka odgrywa
znaczna role w kulcie zmartych® (Eberhard 1996: 230).

Siedem (qi, 1) to w wielu regionach Chin liczna neutralna, ale niektore kobiety si6dmego
dnia miesigca nie opuszczaja domow, uwazajac go za dzien pechowy (Yan 2007: 254-255).
Analogicznie osiem, mimo, ze jest liczba parzysta — yin, dominuje w zyciu m¢zczyzny
(w wieku o$miu miesigcy wyrzynaja si¢ chtopcom zgby mleczne, ktore traci w wieku o$miu
lat, w wieku 2 razy 8 staje si¢ mgzczyzna, natomiast przestaje nim by¢ w wieku 8 razy 8 lat),
(Eberhard 1996: 184). Osiem odgrywa rolg w trzech wielkich filozofiach Chin: mamy ,,osiem

kosztownos$ci konfucjanizmu”, ,,0$miu taoistycznych $wigtych” oraz osiem elementow

7 O piatym miesiacu, uwazanym za niezwykle pechowy, wigcej w rozdziale po$wigconym przesadom
zwigzanym ze Swigtami.

¥ Wigcej na ten temat w rozdziale poswigconym przesadom zwiazanym ze $wigtami.

¥ Wigcej na ten temat w rozdziale poswigconym przesadom pogrzebowym.

-79 -



buddyzmu. Wspodtczesnie osiem nabrato zupetnie nowego znaczenia. Otoz liczba osiem (ba,
J\) w dialekcie kantonskim brzmi identycznie jak ,.bogaci¢ si¢” (fa, X z wyrazenia facai, X
4). W calych Chinach zapanowala swoista moda na ,,0semki”, a Chinczykow opetata
octofilia: przesadni Chinczycy pragna mie¢ oOsemki w numerach telefonéw, numerach
rejestracyjnych samochodow czy tez numerach mieszkan. Jak donosi prasa, trzydziestoletni
biznesmen zaplacil trzy tysiace sze$Cset sze$cdziesiat funtdéw za rejestracj¢ APY88S,
uwazajac t¢ sumg za niewielka za tak szczg$liwa konfiguracj¢ (The Times 2006). Z kolei
anonimowy nabywca zaptacit okoto dwustu tysigcy yuanow (ok. 29500 USD) za rejestracje
88888 do swojego samochodu wartego czterdziesci tysigcy yuanow (ok. 5800 USD), (China
Daily 2008b). Z kolei linie lotnicze Sichuan Airlines wylicytowaty numer telefonu 8888 8888
za 2,33 mln juanow (280000 USD) argumentujac, ze numer jest tatwy do zapamigtania
1 uszczesliwia klientow (BBC News 2003). Zarowno licytacje numerdw rejestracyjnych jak
1 numerdw telefonéw organizuja wtadze lokalne czerpiac z nich ogromne dochody. Przesadni
Chinczycy nie tylko chca mie¢ pomyslne numery, ale rowniez tak dobieraja daty waznych
przedsigwzi¢¢, by zapewni¢ im powodzenie. Datg Slubu, pogrzebu czy otwarcia biznesu
dobierali tradycyjnie wrozbici lub kierowano si¢ almanachem, ale po wprowadzeniu
kalendarza gregorianskiego nowy system zapisywania dat tez jest brany pod uwagg. Igrzyska
Olimpijskie w Pekinie rozpoczynaly si¢ 8 sierpnia 2008 roku o 8.08 wieczorem. Dobra data
na rozpoczecie biznesu jest 18 wrzesénia gdyz data ta czytana po chinsku (jill yao ba, JL—/\)
brzmi jak ,,szybko sig¢ wzbogaci¢” (jiu yao fa, 5 %L &). Data $lubu jest rowniez dobierana z
rozmystem.’® W 2008 roku najpopularniejszym dniem na wstapienie w zwiazek matzenski
byt 8 sierpnia, a takze 11 stycznia oraz 11 listopada (Shang 2007). Masowe S$luby
przyczyniaja si¢ do wielu problemow natury ekonomicznej i organizacyjnej. O wiele trudniej
1 kosztowniej jest wynajac¢ tego dnia odpowiednia restauracj¢, przezorne i przesadne pary
rezerwuja miejsca z duzym wyprzedzeniem. Oczywiscie caly przemyst weselny w Chinach
jest odpowiednio przygotowany i zarabia na przesadach obywateli.

Informacja o zmianie prefiksu telefonicznego z 818 na 626 w San Gabriel Valley,
na wschdd od Los Angeles zostata umieszczona na gléwnej stronie lokalnej gazety chinskiej
1 wstrzasngla mieszkancami o pochodzeniu chinskim do tego stopnia, ze niektorzy zaczeli
rozwazacé przeprowadzke (Lusetich 1996). Powodem byta zmiana prefiksu ze szczgsliwego,
bo zawierajacego dwie cyfry 8, na wydawatoby si¢ rownie dobry, bo zawierajacy dwie cyfry

6. Jednak nie do konca — 626 sumuje si¢ do 14, co mozna odczytaé jako ,,ja umre”.

% Wigcej na ten temat w rozdziale poswigconym przesadom $lubnym.
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Dziewig¢ to podniesiona do potegi cyfra trzy, a wige cyfra mgska o niezwyklej mocy
(Eberhard 1996: 64). Cyfra dziewie¢ (jin, JL) jest homofonem wyrazu ,,dtugo” (jin, A),
dlatego przez wielu Chinczykow jest postrzegana jako szczgsliwa (Wan 2005: 221).
Dziewiatego dnia dziewiatego miesiaca obchodzi sig §wieto podwdinego yang.”!

W Chinach zupetnie nie jest znany typowy dla krajow zachodnich przesad zwiazany
z pechowa trzynastka (Wan 2005: 221). ,,Trzynascie” uzywane jest jedynie w przezwiskach:

»lrzynascie kropek™ oznacza przestgpce (Eberhard 1996: 264).

2.8. Konsekwencje spoleczno-ekonomiczne zwigzane z tabu liczb

W kregu naukowcoOw zainteresowanie przesadami chinskimi zwigzanymi z numerologia nie
jest zbyt duze, jednakze przeprowadzono pewne badania w tym zakresie. Wszyscy badacze
doszli do zgodnych wnioskéw, ze w Chinach istnieje powszechna i1 glgboka wiara w pechowe
i pomyslne liczby, ktéra jest przejawiana nie tylko indywidualnie przez Chinczykow,
ale rowniez instytucjonalnie. Co wigcej, na przesadach zwiazanych z liczbami zarabiaja nie
tylko podmioty prywatne, ale i panstwowe. W Polsce nikt zadnych badan w tym kierunku nie
przeprowadzatl, nie ukazaty si¢ réwniez zadne publikacje na temat chinskich przesadow.

Chinczycy pytani o ich stosunek do numeru telefonu komérkowego zawierajacego
kombinacje 6semek oraz kombinacje czworek byli do§¢ zgodni w swoich odpowiedziach (Li
2007). Numer telefonu z 6semkami przypisywali osobom zamoznym, ktore osiagnety sukces
1 poprzez numer telefonu zaznaczaja swoj status. Byli tez sktonni zaptaci¢ wigcej za taki
wyznacznik bogactwa. Numer z czworkami uwazano za pechowy. W Chinach istnieje
ogromy biznes zwiazany ze sprzedaza numerdw telefonow komoérkowych. Ceny zaleza
od uktadu 1 ilosci cyfr pomyslnych i pechowych w numerze. Najtansze sa oczywiscie te
najmniej pomyslne.

Woo et al. (2008) oraz Chong 1 Xin (2008) przeanalizowali aukcje tablic
rejestracyjnych organizowane przez wladze Hongkongu i dowiedli, ze wystgpuje silna
preferencja dla liczb 1 uktadow liczb ,szczesliwych” w licytowanych numerach
rejestracyjnych samochodow.*” Przesadni Chificzycy sa gotowi placi¢ bardzo wysokie ceny
za szczgsliwe numery, ktore nie tylko maja przynie$¢ szczg$cie wlascicielowi, ale same w

sobie sa symbolami bogactwa. W ten sposob tablica rejestracyjna z pojedynczym numerem 9

3! Wigcej na ten temat w rozdziale poswigconym przesadom zwiazanym ze §wigtami.
32 Juz sam fakt organizowania takich aukcji §wiadczy o niezwyklej przesadnosci Chinczykow w kwestii doboru
liczb.
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osiagneta na aukcji z 19 marca 1994 roku ceng trzynastu min HKS$ (US$ 1 = HKS$ 7,8).
Co wigcej, jak zauwazyl Woo (2008: 48), chinscy klienci nie traktuja wszystkich
szczgsliwych sekwencji jednakowo. Wazny jest dla nich uklad 1 ilos¢ szczgsliwych liczb.
Rejestracje z wigksza iloscia liczb pomysinych (6, 8 1 9) osiagaty wyzsze ceny niz te, ktére
zawieraly mniej szczg¢§liwych liczb. Posiadacze drogich aut czyli ludzie zamozni byli sktonni
ptaci¢ wigcej za odpowiedni numer rejestracyjny samochodu. Natomiast Chong i Xin (2008:
273) zauwazyli, ze osiagane ceny na licytacjach maja zwiazek z sytuacja gospodarcza kraju —
im wyzszy Hang Seng Index tym wyzsze ceny na aukcjach. Prosperity sprzyja w tym
przypadku przesadom, natomiast kryzys wrecz przeciwnie — zmniejsza sitg ich oddziatywania.

Chau et al. (2001) zbadali wptyw numeru mieszkania na jego cen¢ w Hongkongu.
Ich badania jednoznacznie pokazaly, ze za mieszkania na pigtrach 8, 18 1 28 (a wigc
zawierajace szczesliwa liczbe 8 w numerze) przesadni Chinczycy byli sktonni ptaci¢ srednio
o 2,8% wigcej niz za pozostate. Nie zauwazono natomiast ujemnego efektu liczby 4 (4.
mieszkania zawierajace liczbe pechowa nie byly tafisze).”> Chau et al. (2001: 39) analizowani
ceny mieszkan w czasie boomu gospodarczego oraz w czasie kryzysu i doszli do wniosku,
ze w czasie prosperity wystgpuje wigksza gotowos¢ do ptacenia za dobro luksusowe jakim
jest pomys$lny numer mieszkania. W czasie kryzysu gotowos¢ ta drastycznie spada. Stad
wniosek, ze w momencie, gdy ludzie sa sklonni zaptaci¢ duzo wigcej za szczg$liwy numer
mieszkania, to ceny nieruchomosci zblizaja si¢ do maksimum i w niedlugim czasie zaczna
spadac.

Wiara w szczgsliwa 6semke 1 pechowa czworke odbija si¢ rowniez na kreowaniu cen
produktéw reklamowanych w prasie (Simmons, Schindler 2003). Z analizy czterystu
dziewigédziesigciu dziewigciu cen reklamowanych produktow w prasie z Szanghaju,
Hongkongu i1 Tajwanu, publikowanych w styczniu 1 lutym 1996 roku, jednoznacznie wynika,
ze cyfra 8 pojawia si¢ w cenach znacznie, bo az czterokrotnie czgsciej, niz wynikatoby
to z rachunku prawdopodobiefistwa. Natomiast cyfra 4 pojawita si¢ w analizowanych cenach
najrzadziej (1,4% wszystkich badanych cyfr).

Postrzeganie cyfr i liter pod katem szczg$cia przebadal Ang (1997), ktéry zapytal
sze$¢dziesigciu dziewigciu Chinczykéw o postrzeganie liter od A do Z oraz cyfr od 1 do 9
uzywajac siedmiostopniowej skali (1 bardzo pechowa, 7 bardzo szcze$liwa). Przebadani
Chinczycy za najbardziej szczgsliwe uznali litery A (Srednia 5,67) i S (Srednia 4,61) oraz

cyfre 8 (Srednia 6,10), za najbardziej pechowe litery F ($rednia 3,50) 1 Z ($rednia 3,58) oraz

3 Badacze nie zwrocili uwagi, ze w wielu budynkach uzyteczno$ci publicznej i prywatnej brakuje pietra o
numeracji 4, 14, 24 itd. Numery te sa pomijane lub zastgpowane odpowiednio numerami 3a, 13a, 23 a itd.
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cyfre 4 (Srednia 3,03). Litera A byta uwazana za szczesliwa, gdyz jest pierwsza litera alfabetu
oraz kojarzy si¢ z ocena A (najwyzsza) stosowang w czasie egzaminéw. Kolejna szczgsliwa
litera S kojarzy si¢ po pierwsze z symbolem amerykanskiego dolara oraz z takimi angielskimi
stowami jak success (sukces), superiority (wyzszo$<€), special (wyjatkowy) 1 status (pozycja).
Natomiast pechowa litera F przywotuje angielskie stowo failure (niepowodzenie), a pechowa
litera Z jest ostatnia litera w alfabecie, dlatego moze oznacza¢ ostatnie miejsce we wszelkich
przedsigwzigciach. Dzigki tym badaniom Ang udowodnil, ze Chinczycy kieruja sig
przesadami w ocenie literowo-cyfrowych nazw produktow. Literowo-cyfrowe nazwy
produktow, to takie ktore zawieraja cyfr¢ 1 numer, ale nie niosa zadnego znaczenia. Moga to
by¢ skréty nazw badz symbole, jak to jest powszechnie stosowane w oznaczaniu np. serii
samochodéw (Audi A8, Volvo S60), telefonow komdrkowych (Nokia N96, Motorola W377),
komputeréw (Samsung R710, Lenovo SL300) i innych produktow. Na Zachodzie litera X
1 cyfra 7 maja pozytywne konotacje, gdyz X kojarzy si¢ z chrzescijanstwem, a cyfra 7 jest
uwazana za szczg$liwa. W Chinach symbole te sa odbierane zupetnie inaczej — litera X
postrzegana jest negatywnie, gdyz oznacza btad, natomiast 7 nie jest liczba szczesliwa.
Postugujac si¢ wynikami pierwszego badania Ang przeprowadzit kolejne (73 Chinczykom
zostaly przedstawione literowo-cyfrowe nazwy produktow A4, A8, F4, F8, S4, S8, Z4 1 Z8)
1 udowodnil swoja hipotezg, ze nazwy produktow zawierajace szczgsliwe litery 1 szczgsliwe
cyfry sa postrzegane jako bardziej pomys$lne, mogace odnies¢ wigkszy sukces marketingowy
1 majace lepsza jakos¢ od tych, ktore zawieraja pechowe litery 1 pechowe cyfry.

Co ciekawe, firma Apple wypuszczajac na rynek komputer Power Mac 4400/2200
w 1996 roku postanowita zmieni¢ jego symbol na Power Mac 7220/200 dla komputerow
kierowanych na rynek azjatycki (Frith 1997). Firma Apple kierowata si¢ w tym przypadku
wiedza o chinskich uprzedzeniach w stosunku do liczby 44.

Philips et al. (2001) udowodnili, ze data zawierajaca pechowa, kojarzona ze §miercia
cyfr¢ 4, ma wplyw na wzrost $miertelnoSci wsrdd chinskich 1 japonskich pacjentow
z chorobami serca w Stanach Zjednoczonych. Zestawiono daty zgonu wszystkich
Japonczykow 1 Chinczykow (209 908 os6b) oraz Amerykandow (47 328 762 o0so6b)
zarejestrowanych komputerowo od poczatku stycznia 1973 roku do konca grudnia 1998 roku.
Zauwazono, ze i1lo$¢ zgondw z powoddw chordb serca wsrdd Chinczykow 1 Japonczykow
wzrasta 4-go kazdego miesiaca: o 7% w przypadku zwyklej choroby serca, o 13%
w przypadku chronicznej choroby serca 1 az o 27% w przypadku chronicznej choroby serca
w Kalifornii. Nie wykryto takiej zaleznosci w kontrolnej grupie Amerykanow, gdzie zgony

rozkladaty si¢ rownomiernie przez caly miesiac. Badacze tlumacza to zjawisko ,.efektem
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ogara Baskervillow” (Charles Baskerville, bohater jednego z opowiadan Artura Conan Doyla,
zmarl na serce na skutek silnego stresu). Chinscy 1 japonscy pacjenci, dla ktorych cyfra 4
brzmi podobnie jak stowo ,,Smier¢”, umieraja 4-go dnia miesiaca czgsciej z powodu silnie

odczuwanego stresu bedacego wynikiem wiary w przesad.

2.9. Whnioski

Zarowno tradycja, jak 1 homofoniczna struktura jezyka chinskiego sa silnymi determinantami
tabu jezykowego w Chinach. Wspoélczesnie mamy do czynienia zarowno z tabu pierwotnym
(Widtak 1968), ktore przetrwato w réznych formach nawet kilka tysiecy lat, jak i1 tabu
nowozytnym. Tabu imienia, ktore pojawito si¢ klika wiekow przed nasza era 1 jest
uwarunkowane kulturowo, trwa w prawie niezmienionej postaci do dzi§. Chinczycy nadal,
czy to na plaszczyznie zawodowej, czy prywatnej, nie zwracaja si¢ do siebie po imieniu.
Chinczycy, ktorzy maja kontakt z Zachodem, czgsto przybieraja imiona anglojezyczne
(Simon, John, Maggy, Susan itp.) i uzywaja ich w kontaktach z cudzoziemcami, ale sg to
wyjatki. Z kolei tabu $mierci, ktérego poczatki siggaja pierwszego tysiaclecia przed nasza era,
rowniez trwa do dzis, co wigcej zostato rozciagnigte na cyfre cztery 1 od kilkunastu lat mamy
w Chinach do czynienia ze swoista tetrafobia. Z omdwienia form wystgpowania tabu na
plaszczyznie jgzyka wysuwa si¢ jeszcze jeden wniosek — silnie tabuizowane sg te stowa czy
wyrazenia, ktore zagrazaja pomyslnosci 1 dobrobytowi, kreowaniu sytuacji idealnej
1 harmonijnej. Oprocz catej kategorii zakazanych stow zwiazanych ze zubozeniem
1 katastrofami (tabu zapobiegawcze), mamy takze do czynienia z masa stow przywolujaca
szczeg$cie 1 bogactwo np. wiara w moc dsemki (tabu sympatyczne). Dlaczego tabu pierwotne
w obu postaciach trwa 1 rozwija si¢ w spoteczenstwie chinskim, mimo jego niebywatego
rozwoju cywilizacyjnego? Moim zdaniem mamy tu do czynienia z nastepujacymi
przyczynami: po pierwsze ciagtos¢ tradycji chinskiej i wiara w to, Ze to, co powstalo dawniej
jest dobre i wlasciwe, po drugie niezmienne pragnienie zapewnienia sobie szczg$cia
1 dobrobytu, a po trzecie homofoniczna struktura jezyka chinskiego, ktora tabu umacnia 1 nie
pozwala mu zaniknacg.

Z tabu jezykowym mamy do czynienia nie tylko na ptaszczyznie jezyka, przejawia si¢
ono w roznych aspektach zycia spolecznego, kultury i obyczajow chinskich. Pojawia sig
zarOwno przy swigtowaniu, jak 1 obrz¢dach zwiazanych z ciaza, narodzinami i wychowaniem

dziecka, obrzedach weselnych oraz pogrzebowych. Tabu i przesady zwiazane z tymi

-84 -



obrzadkami maja rowniez podwojne podloze: kulturowe 1 jezykowe, 1 bgda przedmiotem

analizy w kolejnych rozdziatach.
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ROZDZIAL TRZECI

TABU I PRZESADY SWIATECZNE

3.1. Swietowanie

Wedlug Zadrozynskiej (1985) kazde §wigtowanie ma wiele elementoéw wspolnych, takich jak:
zalezno$¢ obrzeddéw od wedrowki stonca, symbolika ognia, roélin i drzew, zwierzat i ptakdw,

magia i przesady, i wreszcie zabawa i teatralnos¢:

Oczywiscie najbardziej spektakularne sa wszystkie te elementy $wigta, ktére odbiera si¢ jako
widowiska, jako teatr. Jest ich bardzo wiele 1 dlatego, w pewnym uproszczeniu, mozna mowié
o teatrze $wiat. Reguly jego wymagaja wydzielenia specjalnej przestrzeni, powiazania akcja
poszczegbdlnych wystepujacych postaci, przeciwstawienia ich widzom, to znaczy biernym
uczestnikom $wigta. Jednak zawsze czas spektaklu, z punktu widzenia tak aktorow, jak
i widzoéw, musi by¢ — i jest — czasem niezwyklym. Nie mogt niegdy$ ten swiateczny spektakl
odbywa¢ si¢ o dowolnej porze dnia czy roku. Doroczne $wigta mialy i maja doktadnie
wyznaczone dla siebie terminy. Wtedy to nastgpuje kreacja §wiatecznej przestrzeni i zaczynaja
obowiazywa¢ specyficzne reguly, odmienne od rzeczywistego zycia ludzi. Czas ten
wypetniony byl dziataniami niemozliwymi w codziennosci. Wrézono, co mozna ocenié¢ jako
dazenie do poznania rozstrzygnie¢ dokonywanych przez los (alea). Tanczono, grano,
$piewano, pito wina, miody, piwo, wodki — a mozna by to nazwac¢ wkraczaniem w inny $wiat
za pomoca oszotomienia (illinx). Rywalizowano i organizowano konkursy [..], a to mozna by
przyporzadkowaé postawie rywalizacji (agon). Jednocze$nie [...] tworzono prawdziwy
spektakl $wiateczny, ktory rozgrywat si¢ w dwoch jakby wymiarach. W pierwszym z nich
ludzie pokazywali ludziom widowisko opowiadajace o kontaktach z nadprzyrodzonymi sitami,
co byto pozadane ze wzgledu na wiar¢ w mozliwosci tych sit. W drugim — wszyscy uczestnicy
swigta stawali sig¢ aktorami widowiska odgrywanego dla mieszkancow innego $wiata, ktorym
komunikowano wtasne oczekiwania (Zadrozynska 1985: 34-35).

Troche odmienna wizje $wigta prezentuje Mircea Eliade (1974), dla ktérego kazde

swigto jest przede wszystkim powrotem do mitycznych poczatkow czlowieka:

[...] czas Swigty z natury swej jest odwracalny, w tym sensie, ze w istocie swej jest to
uobecniony praczas mityczny. Wszelkie $wigto religijne, wszelki czas liturgiczny polega na
reaktualizowaniu jakiego$ sakralnego wydarzenia, ktére dokonato si¢ w przesztosci mitycznej,
»ha poczatku”. Religijne uczestniczenie w jakim$ $wigcie zaklada wyjscie ze zwyklego
trwania czasowego, celem wilaczenia si¢ w czas mityczny, reaktualizowany przez owo $wigto.
Czas sakralny daje si¢ wigc bez konca odzyskiwaé, bez konca powtarza¢ (Eliade 1974: 87).

Zatem czas §wigta jest powtdrzeniem mitu, jest stworzony przez bogdéw 1 dziatalno$cia bogow
uswigcony. W $wigtowaniu unicestwia si¢ miniony rok i czas poprzez oczyszczenie
(np. spalanie). Swigto to powrét do poczatkow. Rowniez chinskie swieta sa tego dowodem, co

zostanie pokazane w dalszej czg$ci tego rozdziatu. Eliade byl inspiracja dla teorii $wigta
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Wasilewskiego (2010: 319-381); teoria Wasilewskiego jest z kolei kluczem do zbadania tabu
1 przesadow wystgpujacych w czasie chinskiego $wigtowania. Analizujac polskie ludowe
zakazy S$wiateczne Wasilewski doszedt do wniosku, ze w swej istocie wyrazaja idee
zatrzymania czasu — §wigto jest powrotem do mitycznej, rajskiej bezczasowosci, a to, co ten
powrdt uniemozliwia, utrudnia czy zaktoca, jest zakazane. Zakazy $wiateczne mozna zestawic
w nastgpujace grupy: zakazy przetworzen kulinarnych (zakaz palenia w piecu, zakaz
gotowania, nakaz jedzenia zimnego itp.), zakaz pracy (zakaz pracy cigzkiej, ale réwniez zakaz
szycia, tkania, przedzenia, motania nici itp.), zakazy izolacyjne (np. zakazy wydawania z
domu, zakaz wychodzenia z domu, zakaz méwienia, nakaz zachowania tajemnicy), a takze
wszystkie inne obowiazujace w okresach poczatkowych lub przetomowych: zakaz zabijania,
zakaz kontaktow seksualnych, tabu krwi, w tym krwi menstruacyjnej, zakaz jedzenia
1 wydalania, zakaz zabiegdw kosmetycznych i sprzatania, zakaz pozyczania.

Mimo ogromnych roznic kulturowych, filozoficznych 1 historycznych, bardzo wiele
zakazéw wystgpujacych w Chinach jest podobna lub identyczna z polskimi zakazami
ludowymi. W Chinach, podobnie jak w kulturze zachodniej wszystkie dni $wiateczne byty
obwarowane wieloma tabu 1 przesadami, ktore miaty cechg wspdlna: ich przestrzeganie miato
zagwarantowac sytuacj¢ idealna, pierwotna, rajska. W kulturze polskiej na pierwotne nakazy
nalozono religi¢ chrzescijanska, natomiast w kulturze chinskiej konglomerat konfucjansko-
taoistyczno-buddyjski. Z tego wzglegdu mozemy twierdzi¢, ze w Europie dazono
do zrealizowania sytuacji rajskiej, natomiast w Chinach przesunig¢to akcent na realizacje
idealnego bytu doczesnego — dobrostanu, rozumianego jako pomys$lno$¢, dobrobyt
1 dlugowieczno$¢. Nacisk na aspekt ekonomiczny widoczny byt réwniez w samym przebiegu
swiat, dekoracjach, wyrazaty go rowniez liczne przystowia i porzekadta. Natomiast aspekt
religijny nie dominowal w chinskim $wigtowaniu w takim stopniu, jak to mialo miejsce
w kulturze chrzescijanskiej. Chinskie zakazy 1 przesady s$wiateczne, jak kazde inne,
sa dodatkowo wzmacniane przez j¢zyk i jego homofoniczna strukturg.

W jezyku polskim stowo ,,$wigto” od razu nasuwa skojarzenia z czyms$ ,,Swigtym”,
odsyta do religii 1 wiary w Boga. Inaczej jest w jezyku chinskim, gdzie stowo ,,§wigto” — jie
(jié, 17) ma jeszcze wiele dodatkowych znaczef: 1. kolanko, wezel, petla; 2. sekcja, cze$¢;
3. odcinek, dlugo$¢; 4. swigto, pamigtny dzien, wakacje; 5. ograniczaé; 6. gospodarowac,
oszczedzac; 7. przedmiot; 8. moralna jednos¢, czystosé; 9. wezet w nawigacji; (Chinese —

English Dictionary 1997: 608). Na t¢ wyjatkowos¢ zwraca uwage Wan:
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Co okreslamy stowem jie, generalnie trawa i rosliny maja jie, jie jest kluczowym miejscem
ro$liny, dopiero za jie moga wyrasta¢ odgalgzienia. Czas rowniez posiada ,jie”, ktore sa
kluczowymi momentami czterech por roku. Ludzie dziela czas na dwa okresy, czas
»powszedni” i czas ,,wyjatkowy”. Jie przynalezy do czasu wyjatkowego, jest rowniez czasem,
kiedy tatwo sig co$ ,,przydarza” (Wan 2005: 132-133).

Chinskie ,,swigto” byto (i jest) tak jak kazde $wigto czasem wyjatkowym i rzadzacym
si¢ wlasnymi regulami, jednak blizsze jest angielskiemu terminowi festival i odnosi si¢
w wigkszym stopniu do §wieckiego celebrowania okreslonych dni w roku. We wspolczesne;j
kulturze chinskiej $wigtowanie ma rzeczywiscie bardziej laicki przebieg, cho¢ nie brak w nim
elementow religijnych, takich jak sktadanie ofiar 1 modlenie si¢ do r6znych bostw.

Swieto to szczegdlny rodzaj czasu wyznaczanego przez kalendarz, a ten poprzez
obserwacje¢ dobowej wedrowki stonca, miesigcznych zmian ksigzyca oraz zmian por roku.
Kazdy kalendarz byt tak opracowywany, aby byl najblizszy pelnemu cyklowi stonecznemu.
Chinski kalendarz jest potaczeniem kalendarza ksiezycowego (yinli, 1)Jf7) z kalendarzem
stonecznym (yangli, PH/Jj). Zwany jest kalendarzem rolniczym (néngli, 4% JJj) lub starym
(Giuli, IH}7) w odroznieniu od kalendarza gregorianskiego zwanego powszechnym (gongli,
~JJ1) Tub nowym (xinli, 1 J)i), ktory stat sie kalendarzem oficjalnym wraz z upadkiem
cesarstwa 1 nastaniem Republiki (obowiazuje od 1 stycznia 1912 roku). W kalendarzu
tradycyjnym:

Dzien i rok to jednostki czasu zwiazane ze Stonicem, miesiac za$ z Ksigzycem. Poniewaz

jeden cykl ksigzycowy trwa 29,53 dnia, rok lunarny sktadal si¢ z sze$ciu miesigcy

trzydziestodniowych,  zwanych  wielkimi  miesigcami, oraz  szesciu  miesigcy
dwudziestodziewigciodniowych, inaczej matych miesigcy. Problem przy opracowaniu
kalendarza wynikal z nieprzystawalnosci tych réznych cykli: dwanascie miesiecy
ksiezycowych dawato liczbe 354, podczas gdy rok stoneczny trwat 365 dni i sze$¢ godzin. [...]

Aby miesigce przypadaty we wlasciwych porach roku, raz na trzy lata dodawano trzynasty
miesiac [...]. Wyznaczone dodatkowe miesiace nazywano runyue (Pimpaneau 2001: 246).

Dla spoleczenstwa rolniczego, jakim bylo 1 pozostalo w duze; mierze do dzi$
spoleczenstwo chinskie, wazniejszy jest kalendarz stoneczny. Dzieli on rok na cztery czesci
wyznaczane przez przesilenie letnie (xiazhi, & 42) i przesilenie zimowe (dongzhi, 4 %*) oraz
rownonoc wiosenna (chiinfén, #47) i rownonoc jesienng (qitifen, £k 4J) oraz okresy solarne
(jiéqi, 15"), liczace po 14, 15 lub 16 dni. Jeden okres solarny to przesuniecie Stonca
na ekliptyce o 15 stopni. Kolejne okresy solarne to: ,,poczatek wiosny” (lichtin, 7. %),
,deszczowe wody” (yushui, W 7K), ,przebudzenie insektow” (jingzhé, f5i#), ,,réwnonoc

wiosenna” (chiinfén, ##47)), ,,czysto$é i jasnos$é” (qingming, ¥i5 ), ,,zbozowy deszcz” (giiy,
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¥ W), ,poczatek lata” (lixia, 37 %), ,dojrzewajace zboze” (xidioman, /)3 ), ,ziarno
w klosach” (mangzhong, T°#J), ,przesilenie letnie” (xidzhi, % %), ,,maty upal” (xidosht,
/N, wielki upal” (dashu, K#), ,poczatek jesieni” (liqici, 7. %K), ,,ustapienie upahu”
(chushu, 4b-#), ,,biata rosa” (bailu, [1#%), ,,réwnonoc jesienna” (qiafen, #K4}), “zimna rosa”
(hanly, J€#%), ,,opad szronu” (shuangjiang, # %), ,,poczatek zimy” (lidong, 37.4¢), ,,maty
$nieg” (xidoxué, /NE), ,wielki $nieg” (daxug, A=), ,,przesilenie zimowe” (dongzhi, 4 %),
,maty mroz” (xidohan, /N3E), ,wielki mroz” (dahan, K3&). Kazdy miesiac ksiezycowy
zawiera dwa okresy solarne.

Natomiast przy zapisie dni Chinczycy tradycyjnie postugiwali si¢ kombinacja dwoch
znakow: jednego z dziesieciu niebianskich pni (tiangan, K) oraz jednego z 12 ziemskich
gatezi (dizhi, #137). Niebianskie pnie to: jia (jid, H), yi (yi, £), bing (bing, ), ding (ding,
1), wu (wu, JR), ji (i, &), geng (géng, P¥), xin (xin, ), ren (rén, L), gui (gui, %%).
Ziemskie gatezie to: zi (zi, 1), chou (chou, 1), yin (yin, §), mao (mio, YI), chen (chén, &),
si (si, B), wu (wii, 7F), wei (wéi, A%), shen (shén, H), you (you, B), xu (xt, JX), hai (hai, %).
Pierwsza kombinacja to jia-zi, druga yi-chou, trzecia bing-yin 1 tak dalej, w sumie
sze$¢dziesiat kombinacji. Kazdy kolejny dzien w cyklu szes¢dziesigciodniowym (dwa
miesiace ksigzycowe) okreslany byl przez jedna kombinacjg. Doba, rozpoczynajaca sig
o 23:00, dzielona byta na dwanascie dwugodzinnych okreséw, oznaczanych kolejnymi
znakami dwunastu ziemskich gal¢zi lub przypisanym im dwunastoma znakami zodiaku.
I tak 23.00 — 1.00 to zi lub pora szczura, 1.00- 3.00 to chou lub pora bawotu, 3.00 — 5.00 to
yin lub pora tygrysa itd. Do oznaczenia lat wykorzystano dwanascie znakéw zodiaku.
W oparciu o ten system opracowano kalendarz zawierajacy zardwno dwanascie miesigcy
ksigzycowych, jak 1 dwadziescia cztery okresy solarne. Chinczycy obchodza niektore §wigta
w oparciu o kalendarz ksigzycowy np. Nowy Rok (pierwszy dzien pierwszego miesiaca),
Swieto Smoczych Lodzi (piatego dnia piatego miesiaca), Swigto Srodka Jesieni (pietnastego
dnia 6smego miesiaca), a inne w oparciu o kalendarz sloneczny np. $wigto Qingming, czyli

swigto odwiedzania grobow zmartych.
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3.2. Almanach (tongshéng, 3& i)

W wielu chinskich domach obecny jest almanach (tongshéng, i ), rodzaj kalendarza
zawierajacy wiele astrologicznych informacji o kazdym dniu, jak rowniez wyznaczajacy dni
pomyslne 1 pechowe dla poszczegodlnych przedsigwzig¢ zwiazanych z Zyciem prywatnym
i zawodowym, takich jak zareczyny, §lub, pogrzeb, objecie urzedu, podpisanie kontraktu,
podréz, ale rowniez zakupy czy obcigcie wloséw. Obecnie istnieja réwniez almanachy
internetowe. Niestety nie ma badan, ktére by informowaty jak duzy odsetek Chinczykow

kieruje si¢ almanachem w zyciu codziennym. Ponizej strona z almanachu w wersji

angielskiej':

|© @]« Thursday 4 August, 2011

Chireeze animal simanac Yealy pillz Monthly pillar D aily pillar

T Rat 6 i Metal Fiabbi YinWood Goat “Vin Metal Fiabbit
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gu Fabbit @ Conflict diechon
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[N §) [ NG SHUI STORE [
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. 46.47.1. 4, Band 8
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Eh Merkey @ Dy - well Marithly and annual fkang stars
PHRocster (@)  Favousbletasks  Unfvousabletasks MW NE

Dog Digging well :
am @ [
igging W E
Q Sowang zeeds

@ Good dy E‘U;'f;‘

) Awerage day Noamal ravel S SE
‘ Bad day Dig

Howe bo uze thiz infoemation

2B constellabans -This i & poweeilul date sebachion methad grang foitunabe and sveadable tasks an & daly bazis.

Monthly and snrual flving stais - this chait dsplays the annual [ight] and monthly (left) g sta lboations.

“Yearky, monthly and daily pllars - these pilars are for reference only for thoge that follow Ba Zi

Daily auspicious umbers - Uze theses numbers when selecting lobtery number, rouleite etc.,. These are general
Fuzpicious numers ormdated from the three pdlars.

Confhct direction - Avoid these daily confbict directions when perfosming important phessical tasks ke dagging efc.

Chinese Anmal Almanac - az pou may all know, we all have a Chinese animal which iz based on the peas and

month thal we wete boin, Just because the red face may signify & bad day, you should take this a2 more of an

indicalion o take more care during this day, Even my best days have been ed face days $o do not hide away

from evensthing during a red day.

! http://www.fengshuiweb.co.uk/advice/dailyfreealmanac.htm / stan na 4 sierpnia 2011 .
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Uwagg zwracaja mato wyrafinowane emotikony przypisane poszczegdlnym znakom zodiaku
1 opisujace pomys$lno$¢ danego dnia (,,dobry dzien, ,,zwykty dzien” oraz ,,zty dzien”). Wedtug
powyzszego almanachu 4 sierpnia 2011 roku jest pomys$lny dla takich zadan jak: kopanie
studni, sadzenie, kopanie, wysiewanie nasion, modlenie si¢, uczenie si¢, zwykle
podrézowanie. Jednocze$nie jest to dzien niepomys$lny dla: podpisania kontraktu, wesela,
pochowku, planowania pogrzebu, zar¢czyn, pierwszej randki, zakonczenia znajomos$ci oraz
obcigcia wltosow. Szczgsliwe liczby to: 46, 47, 1, 4, 6 1 8. Na pierwszy rzut oka czynnosci
objete zakazami sa dosy¢ przypadkowe, ale wiele z nich taczy jedna cecha wspolna:
sa w wigkszos$ci czynno$ciami poczatkowymi, zalazkowymi 1 wtasnie dlatego objgtymi tabu.
W tradycyjnych Chinach wiele tabu wiazalo si¢ ze zmianami ksig¢zyca, np. w czasie
petni ksigzyca zabroniony byt ptacz (Ren 2005: 349). Obecnie przesadni Chinczycy w
okreslone dni poszczegdlnych miesiecy unikaja pewnych zachowan, wierzac ze moga one
sprowadzi¢ nieszczescie. Wsréd Hanow popularne jest powiedzenie ,,Siodmego nie opuszcza
si¢ domu, a 6smego nie wraca sie do niego” (qi bu chiimén, ba bu huijia, LA ], /A
%), (Ren 2005: 350). Dlatego tez siddmego dnia kazdego miesiaca przesadni Chinczycy nie
wyruszaja w podrdz, a na 6smego nie planuja powrotow do domu. W piaty, czternasty
1 dwudziesty trzeci dzien miesigca nie rozpoczyna si¢ budowy domu, nie organizuje Slubow
ani pogrzebow, nie odwiedza si¢ znajomych (Ren 2005: 350). Réwniez wiele mniejszosci
narodowych ma swoje wlasne zakazy dotyczace poszczegdlnych dni w miesiacu,
np. Tybetanczycy z prowincji Qinghai kazdego szostego 1 dziewiatego dnia miesiaca nie fapia

owiec (Ren 2005: 350).

3.3. Okresy solarne (jiéqi, 7 5)

Z nastaniem niektérych z dwudziestu czterech okresoOw solarnych wiaze si¢ wiele tabu
1 przesadow (Ren 2005: 353, Wan 2005: 144). Kazdy z okresow solarnych jest poczatkiem
1 przejSciem jednocze$nie, dlatego zgodnie z nasza teoria, musza mu towarzyszy¢ zakazy.

Obrzedy przejscia:

[...] odnajdujemy takze w wielu ceremoniach zwiazanych ze zmiana por roku. Nastgpuja one
podczas przesilenia letniego i zimowego [...], a takze podczas wiosennego i jesiennego
zrownania dnia z noca. Rytuaty wylaczenia polegaja w tym przypadku na wygnaniu zimy,
a obrzedy wlaczenia na przyjmowaniu do wioski lata. Gdzie indziej znéw zima umiera,
a odradza sie lato lub wiosna.

Pory roku tak naprawd¢ maja dla Iudzi znaczenie wylacznie ze wzgledu na konsekwencje
gospodarcze — zar6wno w sferze dziatalnosci przemystowej (zima), jak i w sferze gospodarki
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rolnej (wiosna i lato). Co za tym idzie, rytuaty przejscia $ciSle zwiazane z porami roku sa
niemal identyczne z tymi, ktorych celem jest zapewnienie odrodzenia si¢ zycia roslinnego po
okresie przejSciowym spowolnionej, zimowej wegetacji. Maja one takze za zadanie
wskrzeszenie zycia seksualnego zwierzat, co ma doprowadzi¢ do powigkszenia stad.
Wszystkie te ceremonie zawieraja obrzedy przejscia i rytualy sympatyczne (bezposrednie lub
posrednie, pozytywne lub negatywne) plodnosci, rozmnazania i wzrostu (Gennep 2006: 177-
178).

W tradycyjnych, rolniczych Chinach aspekt gospodarczy zwigzany ze zmianami pér roku ma
ogromne znaczenie. Przede wszystkim w dni, w ktére przypadaja kolejne okresy solarne,
bacznie obserwuje si¢ pogodg i1 na jej podstawie przewiduje obfitos¢ 1 jako$¢ plonow
w danym roku. Wyksztalcily si¢ réwniez inne przesady, ktére sa praktykowane obecnie,
roOwniez w nowoczesnych 1 zlaicyzowanych miastach.

Co jaki$ czas w chinskim kalendarzu Nowy Rok przypada po pierwszym okresie
solarnym ,,poczatek wiosny” (lichiin, 37.%) i mamy wtedy do czynienia z tzw. ,,wdowim
rokiem” (guafu nian, Z ¥ 4F ) lub ,$liskim rokiem” (hudnian, ¥ 4F ), tj. rokiem
bezksigzycowe] wiosny. Wiele osob nie wstgpowato w tym roku w zwiazek malzenski,
wierzac ze skonczy si¢ on $miercia matzonka: ,,W roku z dwiema wiosnami, umrze megza
nowy konar” (y1 nidn liing g¢ chiin, si le zhang fii xin le gén, NN, LT L RHT T
#2), (Ren 2005: 352). Natomiast lata zawierajace dwie ksiezycowe wiosny, byty tradycyjnie
uwazane za bardzo pomyslne dla nowozencoéw, o czym mowi przystowie z prowincji Henan:
,Slub w roku z dwiema wiosnami daje szczgécie i pomyslno$é” (shuangchin nian i jiéhin da
jioda L, XA H 450§ K3 KF)), (Ren 2005: 352). Tradycja ta upadta w czasach
maoistowskich, a odrodzila si¢ zupelnie niedawno (Lynch 2005). W XXI wieku ,,wdowim
rokiem” byl rok 2005, 2007 1 2010, natomiast rokiem z dwiema ksigzycowymi wiosnami —
2006 1 2009, 1 jak donosi prasa, miato to wplyw na liczb¢ zawieranych malzenstw
w Chinach.” Rok z dwiema ksigzycowymi wiosnami jest pomyslny dla mieszkancow
prowincji Shandong oraz Hebei rowniez z innych powodow, co wyraza przystowie: ,,W roku
z podwdjna wiosna fasola droga jak ztoto” (y1nidn liding g¢ chiin, douzi gui ra jin, —-H >
#, S T5tin4r), (Ren 2005: 352). Takze Chinczycy z prowincji Hubei i Henan lubia lata
z dwiema wiosnami ksigzycowymi: ,,W roku z podwojna wiosna, bydto drogie niczym ztoto”

(y1 ni4n liang t6u chiin, huangnit gui si jin, —fEH k7F, 4 5142), (Ren 2005: 352).

W 2005 roku w Shanghaiu o 20% spadala liczba zawieranych matzenstw. Natomiast w ciagu trzech
pierwszych miesigcy 2006 roku zarejestrowano czterdziesci cztery tysiace par malzenskich, dwa razy wigcej niz
w analogicznym okresie roku poprzedniego (Fairclough, Chao 2006). Ten swoisty boom matzenski przyczynit
si¢ do wzrostu cen ushug, a co za tym idzie dochodéw w sektorze slubnym. Wedtug danych prasowych w 2006
roku dziesie¢ miliondw par matzenskich wydato na §luby i przyjecia weselne trzydzie$ci miliardow dolarow
(Prasso, Wang 2007: 24).
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Z dniem kiedy rozpoczyna sig trzeci okres solarny ,,przebudzenie insektow” (jing zhé,
PHHY), z reguly jest to poczatek marca wedtug kalendarza gregorianskiego — robaki po okresie
hibernacji obudzone zostaja przez wiosenne burze. Wiosenne grzmoty sa jak najbardziej
pozadane po tym dniu, nie wczesniej: ,,Jesli grzmi w jingzhe, to zboze 1 ryz beda tanie”,
(1éida jingzhé gti mi jian, F5 FJ P KIK); ,Jesli uslyszysz grzmoty w jingzhe, to ryz
bedzie niczym bloto”, (jingzhé wén 1éi mirani, 5 # [H T K W &), (Ren 2005: 353).
W prowincji Jiangsu natomiast popularne jest powiedzenie: ,Jesli robaki kasaja przed
przebudzeniem [tj. okresem solarnym ,,przebudzenie insektow” — przyp. aut.], to ludzie beda
jes¢ psia karme”, (wei zhé xian zh&, rén chi gdu shi, AL, AWM E), a w prowincji
Guizhou nastepujace: ,Jesli w jingzhe ustyszysz grzmoty, to robakéow i wezy bedzie cate
mrowie”, (jing zhé ydu 1éi ming, chong shé dud chéng qun, TREATHENG, HlEZ k),
(Ren 2005: 353). Z trzecim okresem solarnym wiaze si¢ ciekawy przesad, praktykowany
wspotczesnie gtownie w Hongkongu (Wong 2008). W miejscu zwanym Mostem Ggsiej Szyi,
za niewielka optata mozna zamowi¢ u wyspecjalizowanej osoby, przewaznie kobiety, ,,bicie
podlego cztowieka” (da xido rén, ¥J /N N). Chodzi o pobicie papierowego substytutu
zagrazajacego cztowieka, co ma uchroni¢ przed niebezpieczenstwem z jego strony. Obrzadek
ten jest bardzo popularny wsréd miodych pracownikow umystowych, ktorzy w ten sposob
odreagowuja stres i napigcie wynoszone z pracy. ,,Bicie podlego cztowieka” jest najbardziej
efektywne w dniu ,,budzenia si¢ insektéw”. W dniu kiedy insekty budza si¢ ze snu zimowego,
zaczynaja zabija¢ szkodniki, dlatego ten dzien stat si¢ symbolem walki z wrogiem.

Z piatym okresem solarnym wiaze si¢ przystowie: ,,Pszenica nie obawia si¢ wody
przez caty rok, boi si¢ jedynie nocnego deszczu w Qingming” (maizi bu pa si ji shui, zhi pa
qingming y1 yé& yu, 2 FAMPUZK, HANEH—®/ ), (Wan 2005: 146). Tego dnia nie
powinien ani pada¢ deszcz, ani wia¢ wiatr, bo przyniesie on susz¢. Natomiast dobra pogoda
gwarantuje obfito§¢ plonow, o czym moéwi przystowie z prowincji Zhejiang: ,,Gdy
w  Qingming jest pogodnie i jasno, to rolnicy maja obfite Zniwa”,
(qingming ri you qing you ming, zhongtian rén zi you shouchéng, & W] H i W, Fh
NAEFUW), (Wan 2005: 146). Dawniej Chinczycy narodowosci Han w Qingming mieli
w zwyczaju nosi¢ wierzbowe witki (wetknigte w ubranie lub w postaci wianka na glowie),
gdyby tego zaniechali, po $mierci mogliby zamieni¢ si¢ w zottego psa: ,,W Qingming nie

nosisz wierzby, po S$mierci zamienisz si¢ w zoltego psa”’, (qingming bu dai liu,
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sthou bian hudnggsu, i& AT, FEJ5 A2 5 M), (Wan 2005: 146). To powiazanie wierzby

z za§wiatami jest typowe dla wielu kultur:

Drzewo to jest symbolem sit witalnych i corocznego odradzania si¢ zycia, jest wodolubne
i najczesciej ros$nie na terenach podmoktych. Na powiazania z woda, a tym samym ze §wiatem
akwatycznym i podziemnym wskazuje tez inna osobliwos¢ drzew. Prochniejace pnie §wiadcza
o procesach rozkladu, gnicia, destrukcji, ktore pochtaniaja wszelkie formy. Obszerne dziuple
wypetione §wiecacym noca prochnem przywotuja obraz $§mierci i moga by¢ postrzegane jako
droga prowadzaca za granic¢ ludzkiego $wiata. Gigtkie, zwisajace galgzie pewnej odmian
wierzby nasuwaja skojarzenie z rozpuszczonymi wtosami, ktore sa znakiem smutku i zatoby.
Zarowno wodolubnos$¢, prochnica i rozpad, jak i wiosenne odrodzenie mocy witalnych
i plenno$¢ oznaczaja w mysleniu magicznym wpisanie ro§liny w porzadek $wiata
podziemnego. Tam wiasnie, w obszarze niezrdznicowanego chaosu nocy unicestwione zostaja
wszelkie formy i jednoczes$nie bierze poczatek nowe zycie. [...]

Powiazanie z granica migdzy $wiatami i wynikajaca stad koneksja z demonami moze by¢
wykorzystana w dzialaniach apotropeicznych. [...] Umieszczone w miejscach szczegdlnie
narazonych na kontakt ze ztymi mocami badZz trzymane w domu czy noszone przy sobie
w porach niebezpieczenstw gatazki wierzbowe powinny odstreczy¢ demony i uchyli¢ inne
niebezpieczenstwa (Kowalski 2007: 593-596).

Kolejny okres solarny, z ktorym taczy si¢ szereg przesadow, to ,,poczatek lata™ (lixia,
AL 5), (Ren 2005: 355, Wan 2005: 146). Przede wszystkim tego dnia powinno padaé,
W przeciwnym razie mozna spodziewac si¢ suszy 1 nieurodzaju, o czym mowia przystowia:
,Gdy w nastanie lata nie pada, mozna wysoko odwiesi¢ brony” (lixia bu xia, liba gao gua,
NEAT, AfEH); ,,Gdy w nastanie lata nie pada, pola nie beda orane” (lixia bu xia,
gaotian bu ba, V. B AT, HHAK); ,Nie ma deszczu w nastanie lata, nie bedzie ryzu
do tuskania” (lixia wi yu, duitéu wami, 32 & J5 W, 3k J5>K), (Ren 2005: 355).
W niektorych rejonach Chin w dniu nastania lata byt zwyczaj wazZenia sig, aby nie straci¢
na wadze w upalne lato; w prowincji Jiangxi trzeba bylo tego dnia pi¢ herbate, by uniknaé
goryczy lata; w prowincji Jiangsu za§ zabraniano dzieciom siada¢ na progu’: ,.Jesli
w nastanie lata przysiadziesz na progu, to tatwo zasniesz” (lixiari zué6 ménkan, rongyi da
késhui, 2.5 HAET TR, &5 1), (Ren 2005: 355). W niektorych rejonach Chin w dniu
nastania lata nie mozna byto je$¢ ryzu, ani nic sypkiego, jedynie zrobiony z ryzu lub maki
specjalny kleik (lixiaht, 37 % #]), (Wan 2005: 146). Jesli mezczyzna nie zjadl tego dnia
kleiku, to nie miat sity pracowaé. Wierzono takze, ze wiejacy tego dnia potudniowy wiatr,
wywiewa megska witalno$¢.

Dla chinskiej wiejskiej spotecznosci rownie waznym dniem w roku jest letnie

przesilenie (xiazhi, & %), (Ren 2005: 355, Wan 2005: 146). Najbardziej obawiano si¢ tego

3 Stanie lub siadanie na progu czyjego$ domu bylo zawsze zakazane wérdd Chinczykow narodowosci Han (Wan
2005: 31).
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dnia burz: ,,Gdy grzmi w letnie przesilenie, to susza bgdzie w czerwcu, gdy pada w letnie
przesilenie, to beda upaty” (xiazhi you 1éi, lityué han, xiazhi féng yu, san faré, & 21,
NHE, BEFEEW, =), (Ren 2005: 355).

Z kolei w dniu poczatku jesieni (ligiti, 37 fKk), mieszkancy prowincji Yunnan nie
przechadzaja si¢ po polach, bo grozi to marnymi jesiennymi zbiorami (Ren 2005: 355, Wan
2005: 146). Mieszkancy prowincji Shandong nie myja si¢ tego dnia w obawie przed wysypka
lub rozwolnieniem. Deszcz, grzmoty 1 wiatr zapowiadaja zte plony. Natomiast w dniu
poczatku zimy (lidong, 37.4¢), nie je sig¢ surowych warzyw i owocow, by nie podupas$¢ na
zdrowiu (Ren 2005: 356).

Dzien przesilenia zimowego (dongzhi, 4 %) byl w starozytnosci wielkim $wigtem,
za czasOw dynastii Song (960-1279), az trzy dni byly wolne od pracy (Juan 2010: 132).
Obecnie dzien ten przebiega w nastepujacy sposob:

Rankiem w dniu $wigta gotuje si¢ zupg z kulkami ryzowymi (tangyuan), ktéra najpierw

ofiarowuje si¢ w duzej sali bostwom i duszom antenatéw, a nastgpnie cata rodzina zbiera sig,

by ja spozywaé. Na wsiach przykleja si¢ kulki ryzowe na uchwytach drzwi, by bieda nie miata
wstepu do domu. Wlasciwa uczta $wiateczna, ztozona z potraw i napojow alkoholowych,

odbywa si¢ dopiero w potudnie i ja réwniez poprzedza zlozenie ofiary przodkom, po czym
rodzina ucztuje i radosnie obchodzi Zimowe Swigto (Juan 2010: 133).

Okresy solarne 1 zwiazane z nimi przesady byty bardzo wazne dla chinskich rolnikow.

3.4. Swieta kalendarzowe

3.4.1. Nowy Rok (xinnian, H4F)

Chinski Nowy Rok (xinnian, 7 ) przypada pierwszego dnia pierwszego miesiaca
kalendarza ksigzycowego, zazwyczaj pod koniec stycznia lub na poczatku lutego kalendarza
gregorianskiego. Zwany jest rowniez Swigtem Wiosny (chiinjié, ##17) i obecnie obchodzony
jest przez pie¢ lub siedem dni; dawniej trwat dwa tygodnie, az do pigtnastego dnia pierwszego
miesiagca. Jest najwazniejszym i najhuczniej obchodzonym §wigtem w Chinach (Ji 2008: 30).
Przygotowania do tego najwazniejszego dnia w roku rozpoczynaly si¢ juz w dwunastym
miesiacu, dokladnie dwudziestego trzeciego dnia dwunastego miesigca, kiedy to przypada
Swieto Boga Pieca (Zaoshén, %14, (Cormack 1923: 121, Wasiliew 1974: 407, Ji 2008: 30).
Jest to bostwo zamieszkujace kuchenny piec, jego wizerunek wisi wlasnie nad piecem.

Boéstwo to towarzyszy rodzinie przez caty rok, a dwudziestego trzeciego dwunastego miesiaca
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opuszcza domostwo 1 udaje si¢ do nieba, by zda¢ relacjg z zycia rodziny. Tego dnia sktada mu
si¢ ofiary i robi wszystko, zeby jego relacja byta pozytywna, a rodzina zdobyta przychylno$¢
niebios. W niektorych rejonach Chin Boga Pieca poi si¢ alkoholem, alby nie byt w stanie zdaé
swojej relacji (Tian 2006: 81-82). Wiasnie wtedy spala si¢ jego stary wizerunek 1 wiesza
nowy, na znak rozpoczecia nowego okresu: ,,Odprowadzanie i witanie tsao-shena [zaoshena
w transkrypcji pinyin — przyp. aut.] obchodzili w Chinach dostownie wszyscy. Co roku
sprzedawano 40-50 milionéw jego barwnych wizerunkow, wisiaty one w kazdym domu”

(Wasiliew 1974: 408). Nic dziwnego — symbolika pieca jest uniwersalna:

[...] Stanowiac swoista enklawe obcego $wiata w obszarze $miertelnikow i1 aktualizujac
doswiadczenie graniczno$ci, piec oraz jego najblizsze otoczenie wyznaczaja miejsce,
w ktorym przebywaja duchy i demony. [...] Piec i jego przedluzenie jakim byl komin,
wyznaczaja droge mediacji — przejscia miedzy $wiatem S$miertelnikow i1 zaswiatami.
W dodatku w piecu bierze poczatek wszystko to, co nowe. Przy nim tez rozgrywaty si¢ te
rytualne czynnosci, ktore doprowadzi¢ miaty do usankcjonowania odmienionego stanu rzeczy
(Kowalski 2007: 436-437)

Bog Pieca wraca dopiero po siedmiu dniach, tj. trzydziestego dwunastego miesiaca, a okres
jego nieobecnosci to czas wielkich porzadkdw 1 przygotowan do $wiat Nowego Roku. Za van
Geneppem (2006) mozemy przyjaé, ze jest to czas wylaczenia. Wielkie porzadki
rozpoczynaja si¢ juz nastgpnego dnia, tj. dwudziestego czwartego, kiedy to przypada ,,dzien
zmiatania domu” (sdofang ri, 15 H), (Ji 2008: 36). W prowincji Hubei tego dnia zakazany
jest wszelki uboj, natomiast w prowincji Henan nie wolno uciera¢ czosnku, bo w przeciwnym
razie rodzina zubozeje (Ren 2005: 372). Na Tajwanie dwudziesty czwarty dwunastego
miesiaca zwany jest ,,dniem odprawiania bostw” (songshén i, 3% H) i zabronione jest
luskanie ryzu (Ren 2005: 372).* Wysprzatany dom nalezalo przystroi¢ czerwonymi
lampionami, obrazkami noworocznymi, znakami oraz obrazkami dobro-wrézbnymi np. ryb
(symbolizujacych dostatek), srok (symbolizujacych szczgs$cie i radosc), pigciu nietoperzy
(symbolizujacych pie¢ elementéw szczg$cia: powodzenie, szacunek, dlugowiecznosc,

bogactwo i rado$¢) oraz r6znymi sentencjami (Sidichmienow 1978: 282). Natomiast:

Drzwi i $ciany sklepow ozdabiano napisami wykonanymi tuszem lub ztota farba na
czerwonym papierze z zyczeniami szczescia: ,,W handlu niech oczekuje powodzenie”;
»Niechaj wszystkim poczynaniom towarzyszy sukces”; ,,Na polkach towary nigdy nie leza
dlugo™; ,,Do kasy potokiem ze wszystkich stron naptywaja bogactwa” itd. [...] Wedhug
starodawnego obyczaju wierzyciele i dluznicy do pierwszego dnia Nowego Roku musieli
zakonczy¢ migdzy soba wszelkie rozliczenia, sptaci¢ dlugi, zeby ,,0bie strony byly czyste”.

* Zardwno ucieranie czosnku, jak i luskanie ryzu mozna interpretowaé jako ,zakazy przetwarzania natury
w kulture, a wige sposob symbolicznego powrotu do wyjsciowego stanu naturalnego.” (Wasilewski 2010: 323).
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Jest wigc zupelnie zrozumiate, ze w wigili¢ §wigta oglaszano bankructwa, a pomigdzy
wierzycielami i dtuznikami trwaty klotnie (Sidichmienow 1978: 282 — 283).

Przygotowania trwaly wiele dni, az do trzydziestego dnia dwunastego miesiaca,
ostatniego dnia roku. Ostatni dzien starego roku czyli wigilia Nowego Roku (chuxi, 5% 47)

to dzien szczegolny, dzien pozegnania starego i przygotowania do powitania nowego (Ji 2008:

40, Ren 2005: 373, Wan 2005: 141).” W tradycyjnych Chinach wygladat on nastepujaco:

Wieczorem w wigilie Nowego Roku (chuxi), gdy zegnano stary rok, zbierala si¢ cata rodzina,
aby razem bawic sig¢ i ucztowaé. Caty dom byt udekorowany. Czasem wznoszono specjalny
ottarz ku czci nieba i ziemi (tiandizhuo), z obrazem przedstawiajacym sto bostw. Atmosfere
$wiateczna podkreslaty kwiaty §liwy czerwonolistne] (fanghua), hodowane w szklarniach juz
od czasow dynastii Tang, oraz wypisane zazwyczaj na czerwonym papierze zyczenia
pomyslnosci — ,,paralelne sentencje” (duilian) przyklejane na murze po obu stronach bramy
lub na drzwiach. Na skrzydtach drzwi zewngtrznych naklejano nowe kolorowe odbitki
ksylograficzne wizerunkow straznikow bram (Menshen). By zapewni¢ sobie fortung, za
Scigtych galeziach zawieszano monety albo kupowano miniaturowe drzewo mandarynkowe,
ktorego drobne owoce symbolizowaty brytki zlota (yaogianshu — drzewo, ktérym wystarczy
potrzasnaé, by zyskaé fortung). Pomigdzy jedenasta wieczor a pierwsza rano, w porze szczura,
sktadano ofiary boéstwom: smakolyki noworoczne, suszone owoce i specjalne ciasteczka
(niangao). Byta to bowiem pora przybywania duchoéw na ziemig¢. O godzinie pierwszej palono
znajdujacy si¢ na ottarzu obraz z wizerunkami bostw, jednakze ztozone ofiary pozostawiano
az do Swieta Lampionéw. Rozpoczynato si¢ strzelanie z petard. Przed wejsciem do kazdego
domostwa i w alejkach uktadano suche galgzie, aby uslysze¢ nadchodzace zte duchy.
Nastepnie rodzina, kompletnie ubrana udawata si¢ na kilkugodzinny spoczynek, poniewaz
Nowy Rok nalezato spedzi¢ na czuwaniu (shousui). Od switu kontynuowano uroczysto$ci:
po spaleniu trociczek przed tabliczka przodkéw czlonkowie rodziny — w kolejnosci
od najstarszego do najmtodszego — sktadali sobie Zyczenia. Najmtodsi dostawali od starszych
prezenty lub pieniadze w czerwonej kopercie (Pimpaneau 2001: 147-148).

Z obchodzeniem wigilii Nowego Roku wiaze si¢ réwniez wiele tabu i przesadow (Ren 2004:
162, Ren 2005: 373, Wan 2005: 140). Jako, ze $wigto jest czasem poczatku, zakazy maja na
celu zagwarantowanie sytuacji idealnej 1 harmonijnej, w bardzo wielu przypadkach pokrywaja
si¢ z zakazami istniejacymi w innych kulturach (Wasilewski 2010: 219).

Chinczycy narodowos$ci Han wierza, ze tego dnia bdstwa zstgpuja z niebios i nalezy
je odpowiednio przyja¢: w prowincjach Heilongjiang, Henan, Anhui oraz na Tajwanie
zabronione sa juz wszelkie porzadki, nie mozna wylewa¢ na zewnatrz brudnej wody ani

wyrzucaé $mieci (Ren 2005: 373).° Zabronione jest rowniez kldcenie sie, ptakanie, a takze

> Rozpoczynanie $§wigtowania w jego wigilig jest praktyka uniwersalna (Wasilewski 2010: 355).

® Ten zakaz jest obecny rowniez w europejskiej kulturze ludowej: ,,Polskie wierzenia ludowe mowia explicite, ze
$mieci to pieniadze, bogactwo i dlatego w okreslonych momentach trzeba np. spali¢ je w piecu, nie wolno za$
wynosi¢ ich poza dom, ,,gdyz si¢ w ten sposéb pieniadze z domu wyrzuca” [...]; to samo wyraza biatoruski
zakaz zamiatania w Nowy Rok, ,,bo razem ze $mieciami wysztoby z chaty szczascio” [...], (Wasilewski 2010:
312). Utozsamianie $mieci z bogactwem bedzie si¢ przewija¢ przy réznych okazjach, nie tylko $wiatecznych.
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szycie’; w rejonach, gdzie wierzy sie, ze tego dnia szczur wydaje corke za maz, nie mozna
wpuszcza¢ do domu kota, bo moze on wystraszy¢ szczury, a te sa gwarantem dostatku (Ren
2005: 373). Zabronione jest rowniez zabijanie® zwierzat, a szczegélnie kur’. Nie mozna
wypowiada¢ stow zwiazanych ze §miercia czy choroba; nie wolno rowniez niczego rozbic:
,Jesli rozbijesz naczynia w wigili¢ Nowego Roku, to z pewnoscia spotka cig nieszczgscie
w nadchodzacym roku” (chuxi dipd win zhin, ci nidn bi zao xiongshi, &4 ¥ i ,
IAE L TE X EH); pechowe jest rowniez rozlanie na podloge oleju z lampy: ,.Jesli w wigilie
Nowego Roku rozlejesz olej z lampy na podtoge, rodzina doswiadczy wielu chorob lub
innych nieszczg$¢” (chuxi jiang déngyou po di, jia zhong bi dud jibing, huo you bu li zhi shi,
bR A7 K AT ik, Kb 25, s AR ZF); tej nocy psy nie powinny szczekad:
,»Jesli psy noca nie szczekaja, w przysztym roku choréb bedzie mato” (nian ye gou fu jiao,
14i nian bing shao, TR M HEIY, SKAPT/D), (Wan 2005: 140). Wszystkie te zakazy maja
na celu zachowanie pelni i1 jednosci.

W niektoérych regionach Chin wieczorem w wigili¢ Nowego Roku stawia si¢ przed
wejsciem do domu kij, ktéry ma spetni¢ dwa zadania: po pierwsze pilnowac aby bogowie
bogactwa i szczgscia nie uciekli z domostwa, po drugie nie pozwoli¢ aby zte demony wkradly
si¢ do domu (Wan 2005: 140). Kij ten stoi az do pigtnastego dnia pierwszego miesiaca, tj. do
Swieta Lampiondéw. Gdyby go zabraklo to: ,,Zte demony wkradtyby si¢ do domu, a Bog
Bogactwa uciekt, jesli nie sprzedatoby si¢ ludzi, to trzeba by sprzeda¢ domostwo™ (y€ gui jin
mén cai shén chli, bu mai rén kou méi fang wii, BF RWBE M HH, A2 AH K5 R), (Wan
2005: 141).

" Wasilewski (2010: 343) wyjasnia to w ten sposob: ,.Jesli pod proponowanym w tym tekscie katem spojrzeé
na symbolike szycia i czynnosci podobnych, to okaza si¢ one symptomami ziemskich plag — konieczno$¢
chronienia si¢ przed zimnem, a takze nieustannego procesu wytwarzania rzeczy i ich reperowania (jako ze
podatne sa na zniszczenie), a wigc szycia, tatania, cerowania.”

¥ Zakaz zabijania i spozywania produktow pochodzenia zwierzecego (a takze cebuli i czosnku, traktowanych
jako przyprawy, a wigc operatory zmiany) wyznawcow buddyzmu obowigzywal: od pierwszego do pigtnastego
dnia pierwszego, siodmego i dziesiatego miesiaca (na cze$¢ ,,Trzech Zasad”, (san yuan, —JU)); od pierwszego
do dziewigtnastego dnia drugiego i szdstego miesiaca (na cze$¢ bogini Guanyin, (Guanyin, M % )); dwudziestego
trzeciego dnia szostego miesiaca (na cze$¢ Boga Ognia, (Hud Shén, ‘K #)); dwudziestego czwartego dnia
szostego miesiaca (na cze$¢ Boga Grzmotu), i gdy pierwszy raz w nowym roku ustyszy si¢ grzmot;
dwudziestego piatego dnia szdstego miesiaca (z okazji urodzin ,,niebianskiego geniusza”, (Xin, ¥)); trzeciego
dnia 6smego miesiaca (z okazji urodzin Boga Pieca (Zao Jun, %17Y)); pierwszego i pigtnastego kazdego miesiaca
(na cze$¢ Nieba i Ziemi); trzeciego i sibdmego dnia kazdego miesiaca (na cze§¢ Boga Potnocnego Bieguna, (Béi
Dou, dt-=})); przez dziewieé pierwszych dni kazdego miesiaca (na cze$¢ ,,dziewigciu niebianskich cesarzy™),
(Doré 1915: 451-453).

W polskiej kulturze ludowej mamy réowniez zakaz zabijania zwierzat w dni §wiateczne i szczegdlne

wyroéznienie kury i pierza z niej pochodzacego; jest ona uwazana za ptaka nieczystego (Wasilewski 2010: 233-
234).
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Oprécz porzadkdéw nalezy rowniez przygotowaé odpowiednie $wiateczne potrawy
oraz zadba¢ o to, aby rodzina $wigta spedzala w komplecie (Ji 2008: 40). Brak
jakiegokolwiek cztonka rodziny spowoduje braki w dobrobycie (Wan 2005: 141). W czasie
positku nie wolno si¢ ktoci¢ ani wymysla¢ komukolwiek, bo obraza si¢ w ten sposéb duchy
przodkow; nie wolno zajmowa¢ miejsc przy stoliku ofiarnym, sa one zarezerwowane dla
duchéw przodkoéw; nie mozna na gltos wypowiadaé imion dzieci, poniewaz moga je ustyszec
zte duchy 1 sprawi¢, ze dziecko wczesnie umrze (Wan 2005: 141). Bardzo przestrzega si¢
zasady, zeby nikt obcy nie przeszkadzat w czasie positku, poniewaz grozi to powaznym
zakloceniem spokoju w nadchodzacym roku (Wan 2005: 141). Widzimy, Ze sa to kolejne
nakazy zachowania pelni i harmonii. '’

Podczas wspolnej wigilijnej wieczerzy musi by¢ wiele rozmaitych potraw — symboli
dostatku. Mamy tutaj sytuacj¢ przesunigcia akcentu na zabezpieczenie bytu doczesnego,
wzmocniona homofoniczna struktura jezyka chinskiego. Podczas wieczerzy wigilijnej nie
moze zabrakna¢ rybich gtéw (yutou, f13k) ani rybich ogonow (yawéi, £ )E), poniewaz stowo
,ryba” (yt, ) jest homofonem stowa ,,nadwyzka” (yu, %), a gtowa i ogon odnosza si¢ do
poczatku i konca roku: ,,0d poczatku do kofica bedzie nadwyzka” (tou wéi dou you yu, k&
#A4%), (Wan 2005: 141). Jedzac rybe nie mozna jej przekrecaé, poniewaz moze to grozié
przewrdceniem si¢ todzi lub samochodu w wyniku wypadku.'' W czasie wieczerzy wigilijnej
panuje swoisty obyczaj przekrgcania na zasadzie homofonii nazw niektorych potraw, tak aby
miaty pomys$lne brzmienie (Wan 2005: 141). 1 tak jedzac daktyle (zdo, &) trzeba powiedzie¢
,wiosna przyjdzie wczeénie” (chiin 14i zio, K 5); jedzac $liwke daktylowa (shi, #ii) —
,,wszystkie sprawy przebiegna gladko” (shi shi shun, Z55)lil); migdaty (xingrén, #7{~) —
,hiech przyjdzie szczeScie” (xing fu 1ai, F45K); tofu (doufu, T Ji) — ,,szczescie dla calej
rodziny” (quén jia fu, 42%4f); orzechy ziemne (huashéng, {£/£) — ,,dlugo rodzi¢ owoce”
(chang shéng guo, K42 ); ciasteczka noworoczne (nidngao, 4-¥k) — ,rok w rok coraz
wyzej” (nidn nian gao, F4FEH)); trzcine cukrowa (ganzhe, HE) — , $wieta w $wieta coraz
wyzej” (jié jié gt o, 177 &), (Wan 2005: 141). Nie wypowiedzenie tych stéw sprawi,

ze nadchodzacy rok bedzie niepomysiny. Na Tajwanie uczta wigilijna wyglada podobnie:

' Kolejne tabu wspolne wielu kulturom: ,,Dokonuje si¢ wowczas spotkanie z sacrum [...]; $wieta sa realizacja
communitas, co wida¢ w zakazach klocenia si¢ albo w majacych magiczna sankcjg¢ licznych przepisach
nakazujacych wspdlne, nieprzerwane spozywanie kolacji (z jednej miski, bez wstawania), niewychodzenie
z domu w dzien Bozego Narodzenia itp.” (Wasilewski 2010: 352).

' Jest to bardzo powszechny przesad, wystepujacy nie tylko w czasie $wiat; stosuje sie do niego 50% badanych
przez Chu (Chu 2009: 127) Chinczykdow.
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Po ztozeniu ofiar cala rodzina, dorosli i dzieci, zasiada do stolu z uczta noworoczna, ktora

popularnie zwie si¢ Weilu (wokot pieca). Starozytni siadali bowiem na ziemi, dookota pieca,

a kiedy pojawity sig stoly, piecyk zaczgto chowac¢ pod stotem, dla upamigtnienia starozytnego

zwyczaju. Na czterech rogach wokot pieca uklada si¢ monety, majace symbolizowad

bogactwo. Potrawy, ktore podaje si¢ podczas kolacji wokot pieca, rowniez posiadaja
znaczenie symboliczne, np. caidou (fasola) brzmi podobnie jak cai tou (dobry poczatek), zas
potrawa dtugich lat (changniancai) oznacza zyczenie dtugowiecznosci. Kulki rybne (yuyuan),
migsne i krewetkowe maja przynies¢ powodzenie na egzaminach trzech szczebli (san yuan ji
di). Ryba (yu) kojarzona jest z zyczeniem rokrocznej nadwyzki, czyli dochodu (nian nian you
yu). Jes¢ nalezy bez pospiechu, im wolniej, tym lepiej, bo to oznacza dlugotrwatos¢, czyli
dlugie zycie. Natomiast jesli danie stanowi tylko jedna ryba, wowczas nie nalezy jej jes¢, gdyz

tylko jej pozostawienie moze przynies¢ upragniony dostatek (Juan 2010: 135).

Tradycyjnie w Nowy Rok czuwa si¢ do $witu (shousui, “F %/ ) umilajac czas
jedzeniem 1 grami towarzyskimi, puszczajac petardy, obdarowujac si¢ czerwonym kopertami
z pieniqdzmilz, sktadajac poktony przodkom i bozkom, a obecnie oglada si¢ w telewizji
wielka Swiateczng gale. W tym czasie réwniez obowiazuja roézne tabu, np. nie mozna
hatasowa¢, by nie obudzi¢ ztych duchow, zabronione jest przegladanie si¢ w lustrze, by nie
zobaczy¢ demona ', nie wolno rowniez rozlaé oleju z lampy na podtoge (Ren 2004: 162, Wan
2005: 142). W prowincji Henan po potozeniu si¢ spa¢ nie mozna wsta¢ i zalatwic sig,
poniewaz stowo ,kal” (shi, JE) jest w tamtejszym dialekcie homofonem stowa ,,$mier¢”

(si, #t), (Ren 2005: 373).

3.4.2. Pierwszy miesigc (zheéngyue, 1 A)

Tabu i przesady obowiazujace w pierwszym miesiacu (zhéng yué, 1 H) sa w duzej mierze
kontynuacja przesadow noworocznych, a wigc takich ktdre maja zapewni¢ sytuacje wzorcowa
1 harmonijna. Przez pierwszy miesiac nowego roku wazne jest, aby nie wydarzyto si¢ nic, co
zaktocitoby domowy spokdj, poniewaz mogloby to rzutowa¢ na pomys$lnos¢ catego
nadchodzacego roku (Ren 2005: 356). Zatem nie mozna nic rozbi¢, w przeciwnym razie
w nadchodzacym roku z pewnoscia wydarzy sig¢ jakie§ nieszczgscie (Ren 2005: 356). Gdy
jakie$ naczynie zostanie rozbite, nalezy powiedzie¢ ,,Spokoj przez caty rok” (sui (sui) sui

(sui) pingan, % (#) % (#) %), gdzie ,rok” (sui, %) jest homofonem stowa

,10zbi¢” (sui, #); mozna tez powiedzie¢ ,Im wigcej rozbite, tym wigksze bogactwo”

' Tradycyjnie dzieci, pod koniec wieczerzy, sktadaty pokton starszym pokoleniom, i dostawaly za to prezenty w
postaci pieniedzy (Doré 1915: 620).

W polskiej kulturze ludowej przegladanie si¢ noca w lustrze rowniez grozito zobaczeniem diabta lub glowy
upiora (Wasilewski 2010: 356).

' Na temat zakazu wydalania w okresach poczatkow takze w rozdziale poswigconym przesadom §lubnym.
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(yue dayue fa, #$] 8 &), czy tez ,Jesli stare nie odejdzie, to nowe nie przyjdzie”
(jit de bu qu, xin de bu lai, I[HIKIAZL, B4 k), co przypomina nasze ,na szczgscie”,
(Ren 2005: 356). W pierwszym miesiacu nowego roku spotkanie orszaku pogrzebowego
moze przynies¢ pecha, ale nie wszedzie (Ren 2005: 356). W jezyku chinskim stowo ,,trumna”
(guancai, 15 #4) jest homofonem stowa ,,dochodowa posada” (guancai, E I1f), dlatego
natknigcie si¢ na trumng¢ moze oznacza¢ pomyslnos¢. Rodziny, w ktérych panuje zatoba przez
trzy lata nie moga odwiedza¢ krewnych i znajomych, same tez nie powinny by¢ odwiedzane
(Ren 2005: 356). Jesli trzeba ztozy¢ w takiej sytuacji wizyte, to nie mozna przekracza¢ progu
domostwa, tylko rozmawia¢ na zewnatrz. Przez pierwszy miesiac nowego roku nie wolno si¢
ktoci¢ ani przeklina¢ innych, bo moze to przynie$¢ nieszczgsScie (Ren 2005: 356).
W tradycyjnych Chinach nie wolno bylo wotaé lekarza do chorego >, gdyz mogto
to spowodowac¢ chorowanie przez caly rok (Ren 2005: 357). Lekarz réwniez nie powinien
wizytowa¢ pacjentOw przez pierwszy miesiac nowego roku. Megzatki odwiedzajac domy
rodzicow, powinny bezwzglednie wroci¢ na noc do domu megza, poniewaz ,,Przez pierwszy
miesiac nowego roku dom nie moze by¢ pusty” (zhéngyué bu kong fang, i H A% )57), (Ren
2005: 357).'® Przez pierwszy miesiac nowego roku nie mozna przeprowadzaé sie ani
wykleja¢ okien, bo moze to przynies¢ pecha (Ren 2005: 357). Zabronione jest roOwniez
zmienianie i pranie odziezy oraz zakladanie zniszczonych ubran (Ren 2005: 357)."7 W Nowy
Rok dzieci zakladaja nowe ubrania, zalozenie zniszczonej czy podarte] odziezy przynosi
pecha. Powszechny jest rowniez zakaz obcinania wlosOw przez pierwszy miesiac nowego
roku: ,,W pierwszym miesiagcu nie obcinaj wloséw, jesli obetniesz, to umrze twoj wuj”
(zhéngyué bu i tou, ti tousijijin, 1IE HAHIk, FILIEC5), (Ren 2005: 357). Wiele
innych zakazoéw ma bardziej ograniczony charakter, np. zakaz obcinania paznokci'®, w

przekonaniu, ze demon wykuje z nich zelazo, a wlasciciel zachoruje; zakaz tuskanie ryzu w

> W zwyklym, nie§wiatecznym okresie, z chorym i chorowaniem réwniez wiazato si¢ wiele zakazow:
jezykowych (omoéwionych wczesniej) oraz kulturowych. Np. w prowincji Zhejiang nie mozna ktas¢ lekéw na
piec, nie mozna ich tez dlugo przechowywaé, nie mozna sktada¢ recepty (Wan 2005: 25). W prowincji Henan
za$ fusow po leku nie mozna wyrzuci¢ ani do $§mieci, ani do toalety, najlepiej wyla¢ je na zewnatrz domu, na
droge, gdzie zostang zadeptane przez innych (Wan 2005: 26).

' W polskiej tradycji ludowej mamy podobny zakaz: ,,Specyficzna izolacja panuje w momentach $wiat: zakazy
wychodzenia z domu, odwiedzania innych w dzien Bozego Narodzenia i Niedzielg Wielkanocna maja na celu
stworzenie niezaktoconej wspodlnoty rodzinnej” (Wasilewski 2010: 367).

'7 Zakazy obrzeddw higienicznych obecne sa rowniez w polskiej kulturze ludowej (Wasilewski 2010: 305).

' Kolejny zakaz higieniczny obowiazujacy w dni $wiateczne, wspdlny wielu kulturom; tu stowa angielskiej
piosenki: ,,W poniedzialek paznokcie obcinasz, ustyszysz dobra nowing. Obcinasz je we wtorek, dostaniesz buty
nowe. Gdy w $rodg si¢ za nie wezmiesz, to w podr6z pojedziesz. Gdy w czwartek si¢ ich pozbedziesz, kolejnych
butow ci przybedzie. Obcinasz je w piatek, otrzymasz pieniadze (albo rozboli cig zab, albo czeka cig smutek).
Gdy w sobotg je obetniesz, zobaczysz swego kochanka w niedzielg. Lecz jesli w niedzielg to zrobisz, dopadnie
cig¢ diabel niechybnie.” (Potter 1999: 154).
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obawie przed marnymi zbiorami; zasiggnigcie porady u wrozbity przed udaniem si¢ w podréz
(Ren 2005: 357).

Wiele przesadow noworocznych wiaze si¢ z poszczegdlnymi dniami pierwszego
miesiaca, z czego najwiecej dotyczy pierwszego dnia Nowego Roku (zhéngyue chiyi, 1F H
#]—), w przekonaniu, ze jaki pierwszy dzien Nowego Roku, taki tez caty rok, (Ren 2005:
358). W wielu przypadkach sa powtdrzeniem noworocznych przesadow, ktére zostaty juz
omowione wczesniej.

Z samego rana pierwszego dnia Nowego Roku nalezato uda¢ si¢ do lokalnych §wiatyn
1 zlozy¢ tam ofiary, w postaci zapalenia kadzidet i1 spalenia papierowych pienigdzy (Doré
1918: 629). W pierwszy dzien pierwszego miesigca nie mozna: zabijaé zwierzat 1 jesc¢
wieprzowiny, nalezy spozywac stodkie potrawy; przeklina¢, gani¢ ani bi¢; zamiata¢ podtogi
1 wyrzuca¢ $mieci, aby nie wyrzuci¢ przy okazji szczescia i bogactwa; zwracac si¢ do siebie
po imieniu; kicha¢ lezac w poscieli (Ren 2005: 358-359). Obserwuje si¢ rowniez pogode,
wazne, aby tego dnia bylo stonecznie i bezwietrznie, co zwiastuje dobre plony (Ren 2005:
358 ). Popularne sa powiedzenia: ,Jesli w Nowy Rok jest pogodnie, to ziarna dobrze sig
ukorzenia” (yuandan qing bu yin, wii gii zha xia gén, 7 HBEAR, HAH THR) oraz ,,Jesli
w Nowy Rok jest pogodnie i1 jasno, to bgdzie dostatek i spokoj, jesli w Nowy Rok wieje
i pada, to ryz bedzie drogi, a jedwabniki mizerne” (yudndanri qing ming,
nidn feng rén anning; yuandanri feng yu, mi gui céan ér x1, 7t H HIEH, 4EFEANZLT5 JTH
HXR, >Koidx JL#), (Ren 2005: 358). W pierwszy dzien nowego roku kobiety nie moga
opuszcza¢ domu, a tym bardziej odwiedza¢ doméw rodzinnych, bo przyniostoby to pecha
i biede (Ren 2005: 358). Wychodzac z domu unika si¢ spotkania z mnichem'’, mniszka
1 wdowa, gdyz zapowiadato to klopoty: ,Jesli spotkasz mnicha w Nowy Rok, to ubogi
bedziesz chtop” (chiiyl yu héshang, qiéng de jing dangguang, #]—IEFIM], FF K 246);
,Jesli wpadniesz na mniszke, to przegrasz kazdy zaklad” (péng dao nigi, féngdi bisha, filf 3]
Je i, &L LJesli spotkasz wdowe w Nowy Rok, to z pewnoscia bedziesz sam”
(xTnnidn yu guafu, biding zuo guanfu, FrFEBEFH, L@ MEZK), (Wan 2005: 135).
Zakazane jest rOwniez uzywanie nozyczek, igiel 1 nici (Ren 2005: 358, Wan 2005: 134).
Wszystkie ostre narzedzia sa chowane na okres Nowego Roku, poniewaz mozna za ich
pomoca przecia¢ dochodowa karierg, a nawet przerwac lini¢ rodu pozbawiajac si¢ synoéw

1 wnukow (Wan 2005: 135). Wsrdéd Chinczykéow narodowosci Han popularne jest

' W polskiej kulturze ludowej przypadkowe spotkanie ksiedza w okresie $§wiatecznym réwniez przynosito pecha
(Wasilewski 2010: 337).
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powiedzenie: ,,Rusz noéz, uzyj kija, a przez caly rok rodzina nie zazna spokoju”
(dong dao nong zhang, zhi y1nian néi jia bu anning, ) JJFEM, T —HENEK AL T), (Ren
2005: 359). W Nowy Rok nie mozna sprzata¢, poniewaz rozpryskana woda, zamiecione
1 wyrzucone $mieci, to wyrzucone z domu szczescie 1 bogactwo (Ren 2005: 359, Wan 2005:
134). Co wigcej w prowincji Heilongjiang pestki stonecznika, skorki owocoéw 1 inne $mieci
zamiata si¢ pod t6zko w celu ,,gromadzenia bogactwa” (ju cai, 2/11), a wyrzuca na zewnatrz
dopiero po trzech dniach; natomiast w prowincji Hubei mowi sig: ,,Nie wolno przez trzy dni
zamiata¢, aby nie wyrzuci¢ bogactwa” (jin sdo chu san ri, weéi zhi bu chii cai, 2541k = H,
1HZ AN, (Ren 2005: 359). Nie mozna rowniez niczego pozyczaé ani kupowaé, zreszta w
Nowy Rok nikt niczego nie moze tez sprzedaé (Ren 2005: 359). > Szczegélnie zakazane jest
pozyczanie ognia i pieniedzy (Ren 2005: 359).>' Tego dnia nie mozna zobaczy¢ $ladow krwi,
gdyz jest to bardzo zty omen mogacy sprowadzi¢ nawet $mier¢ na tego, ktory Slady krwi
zobaczyt (Wan 2005: 136). Wiaze sig z tym zakaz zabijania zwierzat w okresie $wiat Nowego
Roku. Chinczycy wierza, ze pierwszy dzien Nowego Roku to swigto koguta, drugi psa, trzeci
swini, czwarty owcy, piaty wotu, szosty konia, siodmy cztowieka. Pechowa jest réwniez
smier¢ w Nowy Rok (Qiao 2005: 2, Ren 2005: 360, Wan 2005: 136). Nikt nie moze
wypowiadaé pechowych stow, takich jak: ,,zepsuc¢” (po, %), ,,zty” (huai, i), ,,nie” (méi, %),
,,$mieré” (si, At), ,,tylko” (guang, J%), ,,demon” (gui, %), ,,zabijaé” (sha, /%), ,,choroba” (bing,
J9), ,,bol” (tong, J), ,.straci¢” (shi, %), ,,biedny” (qidng, 73), (Ren 2005: 360, Yan 2007:
252). Ztamanie tabu wiaze si¢ z przekonaniem, ze kolejny rok bedzie pechowy. Nie mozna
ptaka¢ w Nowy Rok (Ren 2005: 361, Wan 2005: 134). Zakazana jest nawet popotudniowa
drzemka (Ren 2005: 360, Wan 2005: 134). Jesli mgzczyzna si¢ zdrzemnie, to jego bruzdy na
polu ulegna zniszczeniu, jesli kobieta, to jej kuchnia sie rozpadnie (Ren 2005: 360).*
W wielu rejonach Chin w Nowy Rok nie je si¢ rOwniez migsa, tylko potrawy postne (Ren
2005: 360, Wan 2005: 135). Przygotowujac pierozki trzeba uwazac, aby si¢ nie rozkleily, bo
przynosi to pecha, a jesli juz jaki$ si¢ rozpadnie, to nie wolno powiedzie¢ ,,popsuto si¢” (po le,
it 1), tylko ,,zarobito si¢” (zhéng le, 4 1), (Ren 2005: 360). Tego dnia nie mozna rowniez

jes¢ potraw gotowanych we wrzatku ani zup, w przeciwnym razie przez caty rok bedzie si¢

% To kolejny, uniwersalny zakaz: ,, Wszelka pozyczka — jako wydawanie, pozbywanie sig, ubytek — jest zakazana
w tych momentach, gdy dba si¢ o zapewnienie petni, maksymalnego stanu posiadania. Dlatego zakazy naktadane
w okresach poczatkowych (Boze Narodzenie, dni po urodzeniu dziecka czy przychéwku) obejmuja wszystko, co
jest w gospodarstwie, bez wzglgdu na symbolike przedmiotow.” (Wasilewski 2010: 213).

*! Identycznie w polskiej kulturze ludowej (Wasilewski 2010: 316).

2 Zakaz spania w momentach $wiatecznych, poczatkowych wystepuje rowniez w polskiej kulturze ludowej
(Wasilewski 2010: 144).
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jadlo kleik ryzowy czyli strawg ubogich (Wan 2005: 135). Nie wolno rowniez je$¢ kleiku,
pieczonych bulek, ciasteczek noworocznych (Tajwan) ani slodkich ziemniakéw,
bo sprowadzaja one niedostatek (Ren 2005: 360). Trzeba natomiast zjes¢ rybe, ale nie do
konca, poniewaz stowo ,,ryba” (y0, i) jest homofonem stowa ,;nadwyzka” (ya, 4%), (Yan
2007: 252). Nie wolno réwniez przyjmowaé lekow (Ren 2005: 360, Wan 2005: 135).
Niepomyslne jest rowniez krakanie wron 1 szczekanie psOw noca (Ren 2005: 360).
Na potudniu Chin popularne jest przekonanie, ze w Nowy Rok Matka Studnia przeglada sig
w tafli wody w studni, robiac coroczna toalete (jing ma zhao jing, H-4 M ET), (Wan 2005:
135). Nie mozna jej przeszkodzi¢ macac wodg, dlatego zakazane jest nabieranie wody ze
studni w Nowy Rok. Mogloby to zdenerwowa¢ Matke Studni¢ i nie obdarzytaby ona
szczgsciem danej rodziny.

W  Chinach kobiety razem z matzonkami drugiego dnia pierwszego miesiaca
(zhéngyue chi’ér, 1I- H#] ) odwiedzaja swoje rodzinne domy, a prezent dla te$ciéw musi

by¢ podwojny, nigdy pojedynczy (Ren 2005: 361).%

Z kolei w Pekinie drugiego dnia
pierwszego miesiaca sklepikarze 1 ludzie biznesu sktadaja ofiary Bogowi Bogactwa (Caishén ,
W4, a w poludnie jedza zupe z pierozkami zwana ,,zupa skarbow” (yuanbdo tang, JGE %),
w nadziei na dobre zyski w nowym roku (Ji 2008: 48). Drugiego dnia pierwszego miesiaca
Bog Bogactwa jest rowniez czczony w prowingcji Anhui (Doré 1918: 637).

Wiele zakazow dotyczacych pierwszego dnia pierwszego miesiaca obowiazuje przez
trzy dni, ale trzeci dzieh Nowego Roku (zhéngyué chiisan, 1 H %] =) miat rowniez swoje
wlasne zakazy (Ren 2005: 362). Trzeciego dnia pierwszego miesiaca nie wychodzi sig
z domu i nie odwiedza si¢ krewnych ani znajomych, w zaciszu wtasnego domostwa sklada si¢
ofiary bostwom 1 przodkom. Na Tajwanie wierzy sig, ze tej nocy szczur wydaje swoja corke
za maz (Ren 2005: 362). Dlatego trzeba wczesnie si¢ polozy¢ spac, zgasi¢ wszystkie Switata
1 nie przeszkadza¢ szczurzemu weselu. Obfito$¢ szczurdw jest znakiem bogactwa, dlatego
trzeba je odpowiednio traktowaé, nie zabija¢ 1 nie ploszyc¢.

Piaty dzieh pierwszego miesiaca (zhéngyué chiwii, 1= H #] 1), zreszta jak piaty
kazdego miesiaca, jest dniem pechowym, tego dnia najlepiej zosta¢ w domu i nie
podejmowac zadnych ryzykownych dziatan (Ren 2005: 362).

Szosty dzieh pierwszego miesiaca (zhéngyueé chiiliu, 1F H#J75) zwany jest ,,dniem

pozegnania biedy” (songqiong ri, i%%5 H); tego dnia zgromadzone przez ostatnie dni $mieci

> Wigcej na ten temat w rozdziale poswigconym tabu jezykowemu.
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zostaja wyrzucone z domu, co ma symbolizowa¢ wyrzucenie za drzwi biedy (Ji 2008: 50).
W niektorych rejonach Chin wycina si¢ z papieru wizerunek Pigcio-biedy (Wiiqiong niang, 1.
95UR) z duza torba na plecach i wykurza z domu za pomoca fajerwerkow (Ji 2008: 50).
W dolinie rzeki Jangcy wyrzucanie biedy wygladato w ten sposob:

W niektorych rodzinach panuje zwyczaj wyrzucania Boga Biedy, Sung k’iung-shen [song
giongshen wg transkrypcji pinyin — przyp. aut.], 2%%3 . Po péocy albo nad samym ranem,
papierowy wizerunek, na ktorym widnieje napis ,,Bog Biedy”, K iung-shen [Qiongshen wg
transkrypcji pinyin — przyp. aut.], 75 ff!, jest wynoszony za zewnatrz i sktadany przed
$wiatynia Boga Ziemi, T u-ti Lao-yeh [Tudi Laoye wg transkrypcji pinyin — przyp. aut.], -}
£45. Jest tam spalany i rodzina mniema, Ze w ten sposob jest chroniona przed jego zgubnym
wplywem. Po powrocie do domu, wizerunek Boga Bogactwa, Ts’ai-shen [Caishen wg
transkrypcji pinyin — przyp. aut.], W4 #fi, jest instalowany w rodzinnej $wiatyni. Zapala mu si¢
kadzidta i $wiece, i skladajac poklony, prosi si¢ go o zestanie bogactwa i dostatku
w nadchodzacym roku (Doré 1918: 626-627).

Siédmego dnia pierwszego miesiaca (zhengyué chiigi, 1 H#]-£) w wielu rejonach
Chin nie wolno uzywa¢ igiet i nici, zgodnie z powiedzeniem: ,Jesli w dzien cztowieka
bedziesz szy¢, to uszkodzisz oczy babki” (rén ri zuo zheén xian, zhuan zha popo yan, A H il
ek, L 2EUEHR), (Ren 2005: 363). Siodmy dzien Nowego Roku przypisany jest
cztowiekowi, o czym byla juz wczesniej mowa.

Dziesiaty dzien pierwszego miesiaca (zhéngyué chiishi, 1F %] 1) to dzien urodzin
kamienia (shitbu shéngri, 13k 42 H); tego dnia zabronione jest uzywanie wszelkich
kamiennych narzgdzi, np. mlynow (Ren 2005: 364).

Pigtnasty dzien pierwszego miesiaca to Swigto Lampionéw (yuanxido jié, JGH ).
Chinczycy przystrajaja tego dnia ulice lampionami 1 je podziwiaja, jedza specjalne pierozki
(yuanxido, JG ), urzadzaja tafce smoka i lwa, a takze sktadaja ofiary i blagaja o szczeScie
Wielkiego Cesarza Trzech Palacow:

W oczach ludu $wiat przyrody dzieli si¢ na trzy strefy: niebianska, ziemska i wodna. Strefy te

odpowiednio spersonifikowano. Stad powstala laczna posta¢ Wielkiego Cesarza Trzech

Patacow (Sanguan dadi), ktory zawiaduje Patacem niebianskim (tianguan), ziemskim (diguan)

i wodnym (shuiguan). Nowy poczatek w 15. dniu I miesigca jest dniem narodzin Sanguan

dadiego. Jego glowne zadanie polega na zsylaniu szczgscia, wigc lud zrywa si¢ bladym

sSwitem, by — ztozywszy ofiary — zdazy¢ odda¢ hotd Wielkiemu Cesarzowi Trzech Patacow
i wyblaga¢ u niego upragnione szczgscie (Juan 2010: 113).

W prowincjach Henan 1 Shandong w Swigto Lampionow §wiezo wydana za maz kobieta nie
moze odwiedzi¢ swego domu rodzinnego: ,,Jesli zobaczysz §wiatto swojego domu rodzinnego,

to umrze twoj maz” (kan le niang jia déng, yao si liogonggong, & T WREKLT, EILEZAN),
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(Ren 2005: 365). W wielu rejonach Chin wazne, alby tego dnia nie wial wiatr, nie padat
deszcz ani $nieg, bo zwiastuje to choroby i nieszczgscia, (Ren 2005: 365).

Z kolei w prowincji Henan wierzy sig, ze szczurze wesele odbywa si¢ szesnastego
dnia pierwszego miesigca (zhéngyu¢ shilit, IFJ]175). Tego dnia nie mozna przeszkadzaé
szczurom palac §wiatto poniewaz: ,,Szczur wydaje corke za maz, boi si¢ widoku §wiatta”
(l3oshti jia nli, pajian liangguang, & &K 2, M IL-EJ%), a takze ,,Ty mu przeszkodzisz
jednego dnia, on bedzie cie niepokoié¢ przez caty rok” (ni ndo ta yi tidn, ta ndo ni y1 nian, /i

B—K, BERR—E), (Ren 2005: 365).

3.4.3. Drugi miesigc (ér yue, —H)

Wedtug dawnych wierzen Chinczykéw drugi dzien drugiego miesiaca (&r yué ér, — J ) to
Swigto bostwa ziemi, zapewniajacego urodzaj 1 pomyslnosé:
Urodzaj przedstawiano symbolicznie w postaci gory ziaren, schodow oraz spichrza: ludzie
zyczyli sobie nawzajem takiego urodzaju, azeby do szczytu usypanej gory ziaren trzeba byto
wspina¢ si¢ po schodach. W dniu tym dniu pieczono bob i ziarna stonecznika. Z maki bobowe;j
i przypalonego cukru przygotowywano stodycze.
Z dniem Er-jiie-er zwiazane bylo réwniez Wiosenne Swigto Krowy. Po ulicach obnoszono
przymocowana do bambusowego szkieletu posta¢ krowy, napelnionej ziarnem pigciu
podstawowych zb6z uprawianych w Chinach pétnocnych. Przed $wigtym miejscem (czgsto
przed ottarzem Swiatyni Rolnictwa) krowe rozrywano na strzepy. Ludzie z thumu starali sig

pochwyci¢ skrawek kolorowego papieru albo gar§¢ ziarna, co zgodnie z wierzeniami
ludowymi miato zapewni¢ dobry urodzaj (Sidichmienow 1978: 288-289).

Obecnie drugi dzien drugiego miesiaca $§wictuje si¢ jako dzien przebudzenia smoka — tego
dnia ,,smok podnosi gtowe” (16ng tai tou, J#4fk), (Qiao 2005: 60, Ren 2005: 367, Wan 2005:
143, Ji 2008: 74, Zhou 2008: 67). Podniesienie glowy przez smoka oznacza nadejscie
pierwszych wiosennych deszczy i burz, ocieplenie 1 niedlugie rozpoczgcie prac polowych.
Przychylno$¢ smoka ma zapewni¢ odpowiednia pogodg i pomyslno$¢ plonéw. W dniu, kiedy
,»smok podnosi gtowe” rézne produkty 1 czynno$ci nazywa sig ,,smoczymi”, np. myjac nogi
mowi sig, ze ,,myj¢ nogi smoka” (Ren 2005: 367). Tego dnia nalezy by¢ rowniez bardzo
ostroznym: nie mozna uzywac ostrych narzedzi, bo mozna zrani¢ smoka w oko; nabierajac
wodg ze studni, nie mozna obija¢ kublem o jej $ciany, gdyz mozna w ten sposéb uderzy¢
smoka w gltowe; zakazane jest uzywanie mtynka, bo mozna zmiazdzy¢ smokowi gtowe (Ren
2005: 367, Wan 2005: 143). Nie powinno si¢ tez pra¢, gdyz mozna oparzy¢ skore smoka (Ren
2005: 376, Zhou 2008: 69). Tego dnia kobiety nie powinny odwiedza¢ domoéw rodzinnych,
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gdyz moglyby podepta¢ rodzinne zboze, a to przynosi nie tylko ubogie zbiory, ale réwniez
$mier¢: ,,Jesli drugiego dnia drugiego miesiaca podepcze si¢ rodzinne zboze, to jesli nie
umrze ojciec, to z pewnoscia umrze matka (eryue er cdi le niangjia de cang, bu zhu si gongdié,
bi ding si poniang, — JJ —ER TIREKHIE, AFILAZE, ViEstLEdR), (Ren 2005: 368,
Wan 2005: 143). Mamy to do czynienia z powtorzeniem wielu zakazéw §wiatecznych, ktore
maja na celu zachowanie petni i harmonii.

W Chinach, gléwnie na polnocy, panuje przesad zakazujacy obcinania wlosow
W pierwszym miesiacu nowego roku ksiezycowego, gdyz moze to sprowadzi¢ nieszczgscie na
cztonkéw rodziny, zwlaszcza wujka (Ji 2008: 76, Lin 2007: 20). Wsréd Chinczykow
popularne jest powiedzenie: ,,Golisz glowg w pierwszym miesigcu, spodziewaj si¢ $mierci
swego wuja” (zhéng yué ti tou, si jiu jiu, 1E H#1k, ZL5H ), (Ji 2008: 76). Wiosy nalezy
$cia¢ dopiero drugiego dnia drugiego miesiaca. Obcigcie wloséw w dniu kiedy ,,smok podnosi
glowg” ma przynies¢ szczgcie na caly rok. Drugiego dnia drugiego miesiaca salony
fryzjerskie w Chinach przezywaja prawdziwe oblgzenie, trudno jest si¢ dosta¢ do fryzjera bez
uprzedniej rezerwacji (Lin 2007: 20). Nie obcinanie wlosOw przez pierwszy miesiac nowego
roku przez Chinczykoéw moze §wiadczy¢ o checi zatrzymania przy sobie szczegdlnej mocy
tkwiacej we wilosach. Podobne przekonania istnieja rowniez w innych kulturach. Kowalski
pisze:

Wilosy sa pozostaloscia siersci i kojarza si¢ z porastajacym ciala zwierzat owlosieniem.
W kulturze magicznej nie uczesane wlosy kojarza si¢ z dzikoscig i chaosem Natury oraz
$wiatem podziemnym; fryzura za$ oznacza poddanie si¢ normom Kultury i wpisanie si¢ w tad
ludzkiej ekumeny. Fakt odrastania wloséw przez cate zycie cztowieka (niektorzy sadza, ze
nawet po $mierci) pozwala w nich widzie¢ jeden z przejawdw procesow odradzania sig
Kosmosu; dlatego wigzano je z mocami rozrodczymi i ptodnos$cia ziemi. Z kolei obcigte wlosy
staja si¢ przedmiotem o osobliwym statusie — oddzielone od czlowieka (podobnie jak
paznokcie) sa z jednej strony odrgbnym przedmiotem, z drugiej za$ pozostaja glebokim
zwiazku z calo$cia ciala. Sa nieczyste, dwuznaczne taksonomicznie i moga by¢ przedmiotem
dzialan magicznych, jako ze wedlug zasady pars pro toto (jak nazwa, imi¢ czy wizerunek)
skutek wykonany na czg$ci odnosi¢ si¢ bedzie takze do catosci. [...] W dawnych kulturach
wazniejsze niz wzgledy estetyczne bywaly obrzedowe zasady dozwolonego i zabronionego
obcinania, czesania i zmiany fryzury (Kowalski 2007: 602 - 607).

3.4.4. Trzeci miesigc (san yueé, — H)
Trzeciego dnia trzeciego miesigca (sanyué¢ san, — H — ) przypada tradycyjne S$wieto
Wiosennego Oczyszczenia (shangsi jié, [ EL717), (Ji 2008: 82). Dawniej Chinczycy szli tego

dnia nad wodg 1 dokonywali rytualnego przywotywania duchow i btagali je, by strzegly przed

katastrofami (Ren 2005: 368, Wan 2005: 143, Ji 2008: 82). Obecnie w wielu rejonach Chin

- 107 -



organizuje si¢ pikniki, oraz spotkania ze znajomymi. W niektorych rejonach Chin tego dnia
swiezo wydane za maz kobiety nie moga odwiedza¢ swoich doméw rodzinnych: ,,Jesli trzeci
dzien trzeciego miesiaca spedzisz w domu rodzinnym, umrze twdj maz, zawali si¢ Swiat”,
(zai niangjia guo le sanyueé san, si le zhangfu ta le tian, LR KL T = H =, LT LR T
K), (Ren 2005: 368, Wan 2005: 143). W prowincji Hunan nie mozna tego dnia zobaczy¢
mrowki, w prowincji Jiangsu z kolei jest to $wigto rosliny znanej u nas jako tasznik pospolity
(qicaihua, 3¥=%4%). Tradycyjnie tego dnia kobiety zbieraja te roéline, aby zapewnié rodzinie
dostatek: ,, Trzeciego dnia trzeciego miesiaca, tasznik wygrywa z peonia, jesli kobieta go nie
zbierze, to nie bgdzie miata pienigdzy na wydanie, jesli zbierze, to zapetni ryZzem spizarnig”,
(sanyu¢ san, qicaihuasai mi dan, nlirén bu cha wu gian yong, niirén yi cha mi mén cang,
= A=, FAET)T, W AR, LK &), (Ren 2005: 368, Wan 2005:
143).

3.4.5. Czwarty miesigc (si yue, /1 H)

Najwazniejszym §wigtem w czwartym miesigcu jest $wigto zwigzane z czwartym okresem
solarnym gingming (qingming, & W) — Swieto Czystosci i Jasnosci. Jest to $wigto
przypadajace na sto pie¢ dni po przesileniu zimowym. Swigto Qingming jest polaczeniem
Swieta Zimnego Jedzenia oraz Swieta Czystosci i Jasnosci (Gao 2005: 46, Ji 2008: 86).
Swigto Zimnego Jedzenia (hén shi ji¢, E 5 77) zostato ustanowione na poczatku naszej ery na
pamiatke bohaterskiej $mierci Jie Zhitui (Jié Zhitui, /2 #£), ktoéry zginat w plomieniach
z rozkazu swego pana (Holzman 1986: 53). Poczatkowo obejmowato ono tylko rejony
Tai’yauan w prowincji Shanxi, pdzniej objgto caty kraj, mimo odgornych prob zakazania tego

swigta. Polaczone $wigto przebiegato ono mniej wigcej w taki sposob:

Dwa dni weze$niej wygaszano wszystkie piece i paleniska i jedzono tylko zimne potrawy.
Dzien ten nazywano zreszta Swietem Zimnego Jedzenia (Hanshljle) lub Swigtem
Zabraniajacym Dymu (Jinyanjie). Trzeciego dnia odbywato sie Swieto Czystej Jasnosci
(Qingming) czy tez Swieto Nowego Ognia, gdyz tego dnia na nowo rozpalano w piecach.
Z czasem stalo si¢ ono przede wszystkim S$wigtem ku czci zmartych, nazywane tez
Zamiataniem Grobow (Saomu): rodziny udawaly si¢ na groby przodkow, zamiataly je
i czyscity, sktadaty ofiary z papierowych pienigdzy, zapalaly trociczki 1 ucztowaly,
spozywajac ofiarne pokarmy (Pimpaneau 2001:150).
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Oprécz wygaszania piecow >* , odwiedzania grobow przodkdéw, przypinania witek

wierzbowych, tego dnia wyrusza si¢ rowniez na wycieczki, puszcza latawce, husta na
hustawkach, gra w pitke, urzadza walki kogutow (Ji 2008: 86).”> Przesady zwiazane z tym
swigtem zostaly przedstawione juz wczesniej. Mozna jedynie doda¢, ze niektére kobiety nie
uzywaja igiel tego dnia wierzac, ze zaszkodzi to im oczom na staro$¢ (Cormack 1923: 169).
Na Tajwanie Swigto Czystosci i Jasnosci jest dniem wolnym od pracy, poswigca si¢ go na

sprzatanie grobow 1 oddawanie czci zmartym (Juan 2010: 116).

3.4.6. Pigty miesigc (wityue, F. A)

Piaty miesiac kalendarza ksigzycowego, to wedtug wierzen Chinczykéw, jeden z najgorszych
miesiecy w roku (Xuan 2006: 21, Wan 2005: 137, Ji 2008: 94). Jest to miesiac walki sit yin
1 yang, $mierci 1 zycia, miesiac chorob zakaznych. Nazywany jest ,,zlym miesiacem” (€yue,
W% H), ,miesiacem zatrutym” (dayue, & H) lub ,,strasznym miesigcem” (xiongyue, X H),
(Doré¢ 1918: 645, Qiao 2005: 118, Ren 2005: 368-369, Yan 2007: 253). Stad wiele zakazow
1 przesadow. W piatym miesiacu nie mozna stawia¢ doméw: ,,Postawisz dom w piatym
miesiacu, to wylysieje ci glowa”, (wiiyué gai shi, ling rén téu ti, L @5 =, 2 AkLR®);
obejmowaé urzedu: ,,Obejmiesz urzad w piatym miesigcu, to ci¢ usuna, a nie przesuna”’
(wityu¢ dao guan, zhi midn bu gian, 7. J 2|, 2 HAIT); szyé kolder, poniewaz nie bedzie
miat kto pod nimi spaé: ,Nie ma kto spa¢ pod kotdrami uszytymi w piatym miesiacu”,
(wityug tao béizi wa rén shui, T HEH# 1o A\ HE) albo przyniosa $mier¢: ,,Uszyj podszewke,
umrze corka, uszyj powloczke, umrze syn; uszyj posciel, z pewnoscia umrze matka”, (tian ge
11ér, si gé nli’ér, tian g& mian’er, si g& han’ér; tian y1 chuang, bi si niang, ML, JEN L

JLs AL, 2Dl 3K, FEIR), (Wan 2005: 137-138). Mate dzieci nie moga

** Wasilewski (2010: 322-323) interpretuje ten zwyczaj nastgpujaco: ,,Jnna forma szeroko pojetego zakazu
przyjmowania pozywienia, obficie notowana w materiatach etnograficznych, jest panujace w pewnych okresach
przelomowych 1 $wiatecznych, zalecenie jedzenia zimnego (surowego) oraz zakaz gotowania. Eacznie
z panujacymi wtedy zakazami wykonywania operacji kulinarnych (pieczenia, kiszenia) wraz takimi ich
sktadowymi, jak palenie w piecu, mielenie na zarnach, thuczenie w stgpie itp., mozna je rozumie¢ tak samo jak
omawiane wczesniej zakazy uzywania soli 1 innych przypraw: jako zakazy przetwarzania natury w kulture,
a wigc sposob symbolicznego powrotu do wyjsciowego stanu naturalnego. To samo dzieje si¢ na poziomie
rytuatu poprzez obrzedowe wygaszanie ognia w okresach konca starego i poczatkéw nowego.”

> Na powiazanie §wicgta z zabawami ruchowymi, bedacymi wyrazem checi powrotu do prapoczatkéw i/lub do
czasu tworczych przodkow, a takze ich funkcj¢ magiczna, zwrdcita uwageg Iwona Kabzinska-Stawarz (1994).
Zawody organizowane w czasie $wiat czy momentdw przetomowych w zyciu spoteczenstw spelniaja, poza
funkcja rozrywkowa, rowniez funkcj¢ magiczna. Takie aktywnosci jak walki ludzi i zwierzat, wyS$cigi, strzelanie
z tuku, przeciaganie liny, hustanie si¢ na hustawkach, maja charakter ruchowy, ktory przypisany jest Naturze,
rozwojowi 1 jest przeciwienstwem zastoju 1 martwoty. Sa organizowane w sytuacjach granicznych,
w momentach przejscia, oczekiwania na zmiang, otwarcia nowego etapu.
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obcina¢ wlosow, bo grozi to chorobami; pechowe sa rowniez obfite opady, bo zapowiadaja
marne zbiory (Wan 2005: 138). Z kolei w prowincji Henan w piatym miesiacu ludzie
obawiaja si¢ potudniowego wiatru: ,,Potudniowy wiatr w piatym miesiacu przynosi wielka
wode” (wliyué nanfeng fa da shui, 7. H m X & K 7K), natomiast w prowincji Zhejiang
niepomyslny jest chtodny piaty miesiac: ,,W piatym miesiacu nie jest goraco, to pie¢ zboz nie
dojrzeje” (wityué bu ré, wit gt bu jie, ft H A, HAHALY), (Ren 2005: 369).

Wierzy sig, ze dzieci urodzone w piatym miesiacu sg nie tylko pechowe, ale przyniosa
nieszczescie rodzicom: ,,MOwi sig, ze syn urodzony w piatym miesiacu zaszkodzi ojcu, corka
matce” (su shud wiiyué shéng zi, nan hai fu, nii hai mii, {80l H HET, BER, LFHE,
(Wan 2005: 138). W dawnych Chinach dzieci urodzone piatego dnia piatego miesiaca
uwazano za szczego6lnie niebezpieczne, wierzono, ze moga doprowadzi¢ do $mierci rodzicow.
Niemowl¢ta urodzone piatego dnia piatego miesiaca zabijano, porzucano albo w najlepszym
wypadku oddawano rodzinie matki (Wan 2005: 139).

Piagtego dnia piatego miesiaca kalendarza ksiezycowego przypada roéwniez Swigto

Smoczych Lodzi, w Chinach zwane Swigtem Podwojnej Piatki (duanwii jié, %ii2F-19):

[...] Z pewnoscia bylo to starozytne $wigto wod, o czym $wiadcza organizowane do dzi$
wyscigi todzi wyrzezbionych w ksztalcie smoka, czyli ,,smoczych todzi” (longzhou jingdu).
Poniewaz dokonywat si¢ wtedy ekspansja zywotnych sit natury, nalezalo wytegpi¢ wszystkie
choroby, wyobrazone pod postacia pigciu jadowitych stworzen (wudu): stonogi, skorpiona,
weza, jaszczurki 1 ropuchy. Dla osobistej ochrony nalezato wypié xionghuangjiu, z6tte wino
pomieszane z realgarem (dwusiarczkiem dwuarsenu). Wywieszano symbole Niebianskiego
Mistrza (tianshu fu) lub podobizny pogromcy demondéw Zhong Kui’a, a takze liscie tataraku
(changpu), przypominajace miecze, oraz todygi bylicy (aizi), z koszyczkami kwiatowymi
wywolujacymi skojarzenie z malutkimi glowami tygrysa. Dzieci nosily splecione wtokna
czerwonego jedwabiu, do ktérych przyczepiano wyhaftowana glowe tygrysa, poniewaz
uwazano, ze zwierz¢ to pozera zte duchy, oraz haftowane saszetki z trociczkami, ktore jakoby
mialy dziatanie ochronne. Tego dnia spozywano specjalng potrawe: kulki kleistego ryzu z
owocami kandyzowanymi i migdatami, owinigte w liScie bambusa (zongzi). Pozniejsza
tradycja wymagata, by zawiniatka te wrzuca¢ do wody jako ofiarg dla ducha poety Qu Yuana
(ok. 339 — ok. 278 p.n.e.), ktory popetnit samobdjstwo, rzucajac si¢ do rzeki Miluo. Wedtug
innej tradycji, mialy one shuzy¢ za pokarm zwierzgtom wodnym, by nie pozarly ciala poety
(Pimpaneau 2001:150).

Chinczycy wierza, ze smocze lodzie maja moc odpgdzania ztych mocy 1 zapewniania
szczg$cia (Juan 2010: 119). Ale oprocz wyscigbw smoczych todzi, piatego dnia piatego
miesigca organizuje si¢ rowniez zawody w strzelaniu z tuku oraz , konkursy traw” (doucdo,
S}-#i), ktore polegaja na zaczepieniu o siebie i ciagniecia lodyg jakiej$ rosliny, sosnowych
igiet lub ogonkéw z lisci topoli (Ji 2008: 99). Tajwanczycy tego dnia kapia si¢ w rzekach

1 strumykach, ale réwniez urzadzaja sobie domowe kapiele z dodatkiem zidl, wierzac,
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ze zapewni im to zdrowie (Juan 2010: 120). Ziola zebrane tego dnia maja rowniez wyjatkowa
moc lecznicza, podobnie jak spozywanie brzoskwin, baklazandéw i fasoli oraz dekorowanie
domoéw witkami wierzby, brzoskwini 1 baniana (Juan 2010: 120).

Piatego lub szdstego dnia piatego miesiaca wypada kolejny okres solarny ,,poczatek
lata” (lixia, "Z.5) i z tej okazji obchodzone jest Swigto Poczatku Lata (lixia jié, 375 1¥),
(Ji 2008: 92). Najpopularniejszym zwyczajem zwigzanym z tym $wigtem jest gotowanie jaj
na twardo 1 zawieszanie ich w specjalnych woreczkach na szyjach dzieci, ktore nastgpnie
rywalizuja ze soba, czyje jajko jest najtwardsze. Dzieciom zawiazuje si¢ rowniez
na nadgarstkach pigciokolorowe nitki, by ustrzec je przed nieszczg$ciem i choroba (Ji 2008:
92). Natomiast w prowincji Anhui i Jiangsu z samego rana domy dekoruje si¢ li$¢émi tataraku,
ktore przypominaja swoim wygladem miecze i1 dlatego maja chroni¢ przed ztymi mocami
(Doré 1918: 646). Temu samemu stuza rowniez liscie bylicy. Tego dnia mnisi taoistyczni
1 buddyjscy sprzedaja wizerunki ,,pigciu jadowitych zwierzat” (zmija, wij, skorpion, ropucha
1 pajak), ktore specjalnie stempluja, i ktore wiesza si¢ na $cianie domu, by chronity przez

zaraza.

3.4.7. Szésty miesiac (linyue, 7 H)

W Chinach szostego dnia szdstego miesiaca (littyug liv, 7~ H 75) obchodzi sie $wieto Suszenia
Odziezy (shai’yi jié, Wi4<15), (Ren 2005: 370). Polega ono na wyniesieniu na dwor odziezy
1 ksiazek, 1 suszeniu ich na stoncu, by pozby¢ si¢ moli. Tego dnia kapie si¢ takze psy i koty,
aby usuna¢ z nich pchty; kobiety natomiast myja wlosy, w przekonaniu, ze wlosy umyte w ten
dzien nie beda si¢ przettuszcza¢ (Zhou 2008: 75-76). W ten dzien nie powinno ani padac, ani
by¢ pochmurno: ,,Jesli széstego dnia szdstego miesiaca pada, to robactwo zniszczy warzywa”
(lityue liuri yu, cai gén zao chongzhu, /N H/NHW, SEARIE HUIT) oraz ,,Jesli szostego dnia
szOstego miesiaca jest pogodnie, to krowy 1 owce beda drogie niczym zloto”
(lidyué liori yang, nit yang gui ra jin, /S H/NH, 4-=E51414), (Ren 2005: 370). Szosty
dzien szostego miesiaca jest rowniez nazywany Swietem Niebianskiego Podarunku
(tiankuang jié, KWL 5), (Ji 2008: 102). Tego dnia dzieci odwiedzaja ze swoja matka
dziadkow, ktorzy czota wnukéw znacza czerwona kropka na szczgscie. RoOwniez w ten dzien
obchodzone jest Swigto Kréla Robakéw (chongwang jié, Hi £ 1), (Wasiliew 1974: 427,

J12008: 102). Krol Robakéw to bostwo wladajace wszystkimi szkodliwymi owadami:
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Na rysunkach przedstawiano go razem ze wspottowarzyszami wedrowki, starcem i staruszka.
Starzec uosabial demona zla i wypuszczal z naczynia szkodliwe owady, staruszka za$
przeciwnie, zbierala je i chowata z powrotem do swego czarodziejskiego naczynia; Cz ung-
wang [Chong Wang w transkrypcji pinyin — przyp. aut.] natomiast znajdowal si¢ jakby
posrodku migdzy dwiema silami, pozwalajac im dzialaé, lecz z umiarem. Aby zachgcié
Czung-wanga do popierania staruszki w jej dobrych poczynaniach, w catym kraju 6-tego dnia
6-tego miesigca sktadano mu obfite ofiary i dokonywano rytuatéw w specjalnych $wiatyniach
i kapliczkach, zar6wno na wsiach, jak i w miastach (Wasiliew 1974: 427).

3.4.8. Siédmy miesiac (qiyue, £ H)

Si6édmy miesiac kalendarza ksiezycowego w Chinach (przewaznie koniec lipca, sierpien lub
wrzesien wedhug kalendarza gregorianskiego) to miesiac duchow (guiyue, " H), okres
w ktorym otwieraja si¢ bramy niebios 1 piekietl, a duchy zmartych moga wyj$¢ na zewnatrz do
Swiata zywych (Ren 2005: 370, Wan 2005: 143, Ji 2008: 110). W czasie tych swoistych
wakacji duchy nalezy odpowiednio przyjac, ugosci¢, na ottarzykach ofiarnych przygotowac
dary, pali¢ kadzidta 1 papierowe pieniadze, a nawet wystawia¢ sztuki teatralne w celu
zapewnienia duchom odpowiedniej rozrywki. Zle ugoszczone duchy moga si¢ msci¢ na
zyjacych 1 sprawia¢ im klopoty. Szczegdlnie niebezpieczne sa duchy osob, ktore zmarty
w wyniku nieszczg$liwych wypadkow, a ich zwloki nie zostaly odpowiednio pogrzebane.
Kulminacyjnym dniem miesiaca duchow jest dzien pigtnasty, na ktory przypada §wigto Zhong
Yuan (zhongyuan jié, 1 7C15), o korzeniach taoistyczno — buddyjskich (buddyjska nazwa to
Swigto Yu Lan Pen Jie (y0 lan pén jié, i 275 7)), (Wan 2005: 143).2° W czasie tego $wicta
odprawia si¢ w domach i1 §wiatyniach odpowiednie nabozenstwa w intencji zmartych, sktada
ofiary, puszcza lampki na wodzie (Ji 2008: 110). ,,Spotkanie” ducha tego dnia grozi pechem
przez caly nastepny rok; w tym dniu nie mozna zabija¢, poniewaz zostanie si¢ ukaranym
przez duchy (Ren 2005: 371, Wan 2005: 143). W niektorych czgéciach Chin tego dnia dzieci
zostaja przez rodzing matki obdarowywane szmaciana zabawka w ksztalcie owcy, aby

przyniosta im pokdj (J1 2008: 112).

26 Pochodzenie tej ceremonii wywodzi si¢ z legendy o Mahamaudgaljajanie, ktory dzigki swojemu <<boskiemu
oku>> ujrzal, ze jego matka odrodzi si¢ jako glodny duch, wobec czego postanowit ja uratowaé. Budda
powiedzial mu, ze jedynie potaczone wysitki wszystkich mnichéw buddyjskich moga zltagodzi¢ meki
cierpiacych. Z tego przekazu rozwinatl si¢ zwyczaj sktadania ofiar z pozywienia, ubrania itd. gtodnym duchom.
Ofiary te maja takze wyzwoli¢ od cierpien siedem pokolen przodkow tego, ktory przyniodst ofiary. Polaczenie
mysli buddyjskiej z ludowym chinskim zwyczajem kultu przodkoéw wyjasnia niezwykta popularnos¢ tego swigta
w Chinach, w ktorym udziat biora nie tylko buddysci, ale takze taoisci oraz konfucjanisci (Encyklopedia
madrosci Wschodu 1997: 353).
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Miesiac duchoéw (zwany tez miesiacem glodnych duchéw cho¢ poprawne thumaczenie
to samotne duchy) uwazany jest za bardzo niebezpieczny, unika si¢ w tym okresie
podejmowania jakichkolwiek czynnos$ci zwiazanych z ryzykiem, takich jak zakup
nieruchomosci lub auta, otwarcie biznesu, wyjazd na wakacje itp. Przesady zwiazane
z miesiacem duchow sa bardzo popularne szczeg6lnie w Hongkongu i na Tajwanie.

Yang et al. (2008: 1990) zbadali wptyw jaki wywiera wiara w miesigc duchéw na
liczbe utonie¢ na Tajwanie. Chinczycy w czasie miesiaca duchéw unikaja ryzykownych
przedsigwzi¢¢, zeby nie kusi¢ losu 1 nie $ciagna¢ na siebie nieszczgscia. Panuje powszechne
przekonanie, ze duchy osob, ktore zgingly w wypadkach badz utongty, a ich ciata nie zostaty
odnalezione i nalezycie pochowane, nie moga zazna¢ spokoju po $mierci. Dlatego szczegodlnie
podczas miesiaca duchow unika si¢ wszelkich aktywno$ci powiazanych z woda.
Na podstawie danych z lat 1981 — 2005 dotyczacych przyczyn $mierci, Yang et al. udowodnit,
ze liczba zgonéw w wyniku utonigcia w okresie miesiaca duchdéw byta nizsza od liczby
zgonéw w pozostatych miesiacach. Smiertelno$é¢ (liczba zgonéw na 1 min mieszkancow)
w wyniku utonigcia wynosita 1,42, kiedy miesiac duchéw wypadatl w lipcu, 1,37 w sierpniu
1 1,03 we wrzesniu. W dni, w ktore nie wypadat miesiac duchow $miertelnos¢ w wyniku
utonigcia byla wyzsza 1 wynosita odpowiednio: 1,75 w lipcu, 1,68 w sierpniu, 1,13 we
wrzesniu. Zjawisko to mozna wytlumaczy¢ faktem, ze wiele firm, szkoét 1 rodzin unika
organizowania nadmorskich imprez, barbecue, rejsow itp. w czasie miesiaca duchdw,
a osobowy powiazane z morzem, takie, jak rybacy moga by¢ bardziej ostrozni podczas
wykonywania swojej pracy.

W czasie miesigca duchow obserwuje si¢ generalny zastdj w biznesie, znacznie spada
np. sprzedaz nieruchomosci (Taiwan Economic News 1998). Niektore firmy postanowity
w zwiazku z tym p0j$¢ pod prad 1 wykorzysta¢ miesiac duchéw w celach marketingowych
(Burns 2004: 54). Firma Kimberly-Clark, producent artykutow higienicznych, aby zwigkszy¢
sprzedaz papierowych rgcznikéw kuchennych, ktérych uzywa od 70% do 92% gospodarstw
domowych na zachodzie i jedynie 42% gospodarstw tajwanskich, opracowata kompleksowa
kampani¢ reklamowa oparta na wierze w miesiac duchow. Wypuszczono na rynek reczniki
kuchenne oraz inne domowe akcesoria z motywem ottarzyka ofiarnego, ktére byly
w sprzedazy jedynie podczas miesiaca duchéw. Podczas kampanii reklamowej w mediach
przekonywano, ze uzywanie recznikow kuchennych pozwoli na odpowiednie przygotowanie
domu do przyjgcia duchoéw. Dzigki temu sprzedaz rgcznikow wzrosta o 15%, a firma

postanowita zastosowa¢ podobne metody w Hongkongu 1 Chinach kontynentalnych.
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W sidédmym miesiacu kalendarza ksigzycowego, doktadnie siodmego dnia (qiyue qf,
-+ H-t) wypada Swieto Podwéinej Siddemki (qixijié, -&4 1), zwane rowniez Swigtem
Sprawnosci (qiqido jié, 7 T517), Swietem Wolarza i Tkaczki, a potocznie — chifiskim §wigtem

zakochanych (Qiao 2005: 149-150). Swigto to:

[...] wiazalo si¢ z mitologiczna historia mitosna Wolarza i Tkaczki (Niulang i Zhinii). Tego
dnia sroki tworzyly na niebie most umozliwiajacy spotkanie obu gwiezdnych bostw,
rozdzielonych Mleczna Droga. Swigto to obchodzily zwlaszcza kobiety. Skladaty Tkaczce
w ofierze rézne damskie akcesoria wykonane z papieru. Dziewczyny prosily, by sprawita,
zeby staty si¢ znakomitymi hafciarkami, dostaty dobrych mezoéw i mogly ich ujrze¢ we $nie
(Pimpaneau 2001: 151).

3.4.9. Osmy miesiac (bayue, /\ H)

Pigtnastego dnia 6smego miesiaca przypada Swieto Srodka Jesieni (zhongqiti jié, HAKTY).
Chinczycy podziwiaja tego dnia ksigzyc w pemi (ktory wedlug chinskiej mitologii
zamieszkuje bogini Chang’e, krolik ucierajacy eliksir niesmiertelnosci, ropucha oraz Wu
Gang, skazany na $cinanie ciagle odrastajacego drzewa cynamonowego) oraz jedza specjalnie
na t¢ okazje przygotowane ciasteczka ksiezycowe (Pimpaneau 2001: 151-152, Ji 2008: 114).
Petnia ksigzyca symbolizuje pelnig¢ rodziny, ktére powinna spgdza¢ to §wigto w komplecie
(J1 2008: 114). W Chinach to gtownie kobiety czcza Ksigzyc — ktory tak jak one przynalezy
do pierwiastka yin — poniewaz: ,,Mezczyzni nie czcza Ksigzyca, kobiety nie sktadaja ofiar
Ogniu” (nan bu bai yue, nti bu ji zao, HAFEH, LAZAL), (Zhou 2008: 81). Wazne zeby
tego dnia nie padat deszcz: ,,Jesli chmury zakryja ksigzyc pigtnastego dnia 6smego miesiaca,
to $nieg zasypie §wiatla pigtnastego dnia pierwszego miesigca” (bayue shiwll yun zh€ yue,
zhéngyue shiwtixuédideng, )\ H T+ H =#EH, 1IEH T FHI4T), (Ren 2005: 371).
Wierzono takze, ze deszcz w Swicto Srodka Jesieni zapowiada zta aur¢ w roku nastgpnym

(Yan 2007: 254).

3.4.10. Dziewigty miesigc (jit yue, JLH)

W dziewiatym miesiacu obowiazuje wiele zakazoéw, zreszta sam dziewiaty miesiac zwany jest
,,miesigcem zakazow” (jiyue, = H), (Ren 2005: 371). W tym miesigcu nie mozna powlekaé

kolder, poniewaz nie bedzie miat kto pod nimi spac (jitiyue bu tao bei, tao bei méi rén shui,

JUAAER, E#B AE), a bezdzietne kobiety nie urodza synéw (Ren 2005: 371).
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Dziewiatego dnia dziewiatego miesiaca przypada Swieto Podwojnej Dziewiatki
(chéngyang jié, HFH7T). W wierzeniach Chificzykéw dziewiatka to najwyzsza liczba yang
i dlatego wlasnie w nazwie tego $wiecta cyfra ,,dziewie¢” (jit,, JL) jest zastapione znakiem
,yang" (yang, F[1).>" Chinczycy wierza, ze tego dnia moze spotkaé ich wielkie nieszczescie,
dlatego wyruszaja na rytualna wycieczke w gory (dénggao, & i), (Sidichmienow 1978: 295,
Zhou 2008: 82). Wspinanie nie musi koniecznie odbywac si¢ w gorach, moze to by¢
wchodzenie po schodach budynku lub wspinanie si¢ na pagode (Ji 2008: 120). Waznym
elementem obchodéw Swigta Podwojnej Dziewiatki sa chryzantemy, ktorymi nie tylko
dekoruje si¢ domy, ale rdwniez pije wino chryzantemowe oraz spozywa specjalne ciasteczka
(Xuan 2006: 28-29, Ji 2008: 123). Wszystko to ma znaczenie symboliczne:

Ze swigtem Chongyang wiaze si¢ wiele dawnych zwyczajow, jak np. degustacja specjalnego

ciasta, zwanego chongyanggao. Poniewaz wyraz gao (ciasto) brzmi podobnie jak pisany

innym znakiem wyraz gao, ktory dostownie znaczy ,,wysoki”, a takze oznacza ,,awans,
powodzenie”, jak w powiedzeniu baishi jugao (we wszystkich sprawach bedzie powodzenie)

— uznaje si¢ to za szczgsny omen. Pije si¢ przy tej okazji wino chryzantemowe, poniewaz jego

nazwa jujiu brzmi podobnie jak jiujiu (dwie dziewiatki), nawiazujace do daty $wigta, totez

uwaza si¢ powszechnie, ze poprzez raczenie si¢ owym winem mozna sobie zapewnié

dtugowiecznos¢ 1 zy¢ dtugo (jin), (Juan 2010: 131).
Tego dnia bacznie obserwuje si¢ pogodg, najlepiej, zeby padato: ,,Jesli w dzien podwojnej
dziewiatki nie pada, to trzeba czekac trzynastego, jesli trzynastego nie bedzie deszczu,
to zima bedzie sucha” (chéngyang wu yii kan shisan, shisan wu yii y1 dong gan, 2 [HICW A
+=, T =W —4%7T), (Ren 2005: 371).

Obecnie dziewiatego dnia dziewiatego miesiagca obchodzony jest w Chinach dzien

ludzi w podesztym wieku (Ji 2008: 120). Rowniez na Tajwanie jest to panstwowe Swigto

Ludzi Starszych (13orén jié, 22 A7), (Juan 2010: 130).

3.4.11. Dziesigty miesigc (shi yue, + H)

Pierwszy dzien dziesiatego miesiaca zwany jest Swigtem Ofiarowania Zimowego Ubrania
(songhan yijié, 1% £ 4 17); tego dnia tradycja nakazywata kobietom wyposazy¢ swoja
rodzing w ciepta, zimowa odziez, a zmartym krewnym zlozy¢ w ofierze trzy rzeczy: pierozki,

zimowe ubranie oraz ofiarne pieniadze (Ji 2008: 124-125).

" Wigcej na ten temat w rozdziale poswigconym tabu jezykowemu.
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W dziesiatym miesiacu wazne jest, aby osiadl szron, gdyz jego brak zapowiada gtod:
»W dziesiatym miesigcu nie ma szronu, w thuczku nie ma cukru” (shiyu¢ wu shuang,
duitéu wa tang, + H JCHE, WESLICHE) oraz ,,W dziesiatym miesiacu brak szronu przyniesie
nieurodzaj” (shiyu¢ wu shuang zht da huang, I+ H Jo#E 3 K57%), (Ren 2005: 371-372).

3.4.12. Jedenasty miesigc (shiyi yue, +— H)

Z kolei w jedenastym miesiacu, zwanym miesigcem zimowym (dongyué, %4 H), w Chinach
potnocnych powinien pojawié sig $nieg: ,Jesli w jedenastym miesiacu nie spadnie $nieg,
to na polach nie bedzie pszenicy” (dongyué wi xué, tidn zhong wi mai, & HJt%, WP
#%); ,Jesli zima nie ma $niegu, to robactwa bedzie duzo” (dong wi xué, chong zi dud, 4G
%, HFZ£), (Ren 2005: 372). Na poludniu za$ $nieg jest niepozadany: ,,Jesli w jedenastym
miesigcu mamy szron, to thuczki nie zobacza cukru” (shiyiyué rud you shuang, duitou bu

jian tang, +— HEGH, LA WHE), (Ren 2005: 372).

3.4.13. Dwunasty miesigc (shi’ér yué, T-—=H)

W 6smy dzien dwunastego miesiaca wypada Swieto Laba (laba, fii /\), ktére ma
pochodzenie buddyjskie (Zhang 2008: 167, Zhou 2008: 87). Istotnym elementem obchodow
tego $wigta jest spozywanie wielosktadnikowej owsianki Laba (labazhou, fi&i /\ i), (Doré
1918: 651, Xuan 2006: 44, Ji 2008: 132). Chinczycy spozywaja owa owsiank¢ na pamiatke
potrawy, ktéra w dniu opuszczenia domu przyrzadzila poézniejsza Guanyin, Bogini
Mitosierdzia (Cormack 1923: 174-175). W tradycyjnych Chinach tego dnia megzatki nie
powinny odwiedza¢ domow rodzinnych: ,,W $wigto Laba nie je si¢ rodzinnego ryzu; zjesz
rodzinny ryz, to przez cale zycie ci nie wzrosnie” (laba bu chi nidngjia mi; chi le niangjia mi,
y1 beéi zi haibuqi, 5/ \ANIZIRFAK; W2 TIRFEAK, —FEFiLARL), (Ren 2005: 372).
Natomiast w prowincji Shandong oraz Zhejiang, mtode mezatki musza tego dnia odwiedzi¢
dom rodzinny, gdyz w przeciwnym razie przyniosa nieszczescie rodzinie meza: ,,Zjesz
positek w Swieto Laba, to rodzina sie rozpadnie; wypijesz owsianke w Swigto Laba, to
rodzina zubozeje do cna (chile labafan, yT jia rén yao san; hé le labami (zhou), y1jia qiong

dao di, "z T )\, —FKNERG M THE)UK GE) , —%553)K), (Ren 2005: 372).
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W dwunastym miesiacu rozpoczynaly si¢ przygotowania do obchoddéw $wiat

noworocznych, ktore to zostaly oméwione na poczatku tego rozdziatu.

3.5. Whnioski

Analiza kalendarza oraz $wiat z nim zwiazanych, daje nam obraz chinskiego $wigtowania
jako zjawiska w duzym stopniu podobnego do $wigtowania w kulturze zachodniej.
Oczywiscie daty 1 rodzaje §wiat sa zupelnie inne, poniewaz wynikaja z odmiennej tradycji
1 historii, ale ich struktura jest zblizona do siebie. Podobnych, a nawet identycznych, jest
wiele zakazow $wiatecznych (np. zakaz zbijania, jedzenia migsa, zakaz wyrzucania $mieci),
poniewaz mialy one wspolny mianownik — dazenie do sytuacji idealnej, peilnej, harmonijne;,
takiej, jaka istniala na poczatku. Jest to rzeczywisto$¢ Swigta — nie ma w niej miejsca na
zabijanie, wydawanie, wydalanie, rozpad, uzywanie operatoréw kultury, ktoére przypominaja
lub symbolizuja upadek, przej$cie od natury do kultury. To, co roézni chinskie zakazy i
przesady od zachodnich, to dodatkowe zorientowanie na dobrostan, a takze nasilone

wystepowanie tabu zwiazanego z jgzykiem.
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ROZDZIAY. CZWARTY

TABU I PRZESADY ZWIAZANE Z CHINSKIM ZODIAKIEM

4.1. Zodiak

Geneza zachodniego zodiaku nie jest do konca jasna i do tej pory wywotuje spory' wéréd
naukowcow (Gurshtein 1995, Kaurov i1 Raevsky 1995: 333). Jednoznaczna jest jedynie

definicja zodiaku. W astronomii:

Zodiak [tac. < gr.], Zwierzyniec Niebieski, pas strefy niebieskiej, szerokosci ok. 16°, ciagnacy
si¢ wzdhuz ekliptyki, na tle ktérego przemieszcza si¢ w ciagu roku obserwowane z Ziemi
Stonce; podzielony na 12 w przyblizeniu rownych cze$ci, tzw. znakéw Zodiaku (Baran, Byk,
Bliznigta, Rak, Lew, Panna, Waga, Skorpion, Strzelec, Koziorozec, Wodnik, Ryby), ktorych
nazwy odpowiadaja nazwom gwiazdozbiorow potozonych w ich obrgbie 2000 lat temu;
wskutek presji osi ziemskiej wzajemne potozenie znakow Zodiaku i gwiazdozbiorow ulega
zmianie (znak pozostaje w danym gwiazdozbiorze przez ok. 2100 lat), (Encyklopedia PWN).*

Natomiast w astrologii znakom zodiaku arbitralnie przypisano rdzne znaczenia, ktore
sa wykorzystywane do stawiania horoskopow. Ksiggarnie 1 Internet pelne sa
popularnonaukowych publikacji dotyczacych znakéw zodiaku, a niemal w kazdej gazecie czy
tez magazynie mozna znalez¢ opisy poszczegdlnych znakow zodiaku oraz horoskopy. Ludzie
na Zachodzie czg¢sto pytaja o znak zodiaku i na tej podstawie przypisuja ludziom rézne cechy
charakteru (,,Barany sa uparte”, a ,,Panny romantyczne” itp.). Konotacje te nie maja zadnego
uzasadnienia, ani odzwierciedlenia w rzeczywistosci (Reichardt 2010: 40-45).> Zachodni
zodiak nie odgrywat nigdy tak duzej roli w kulturze, jak to miato (i ma) miejsce w Chinach.

Chinski zodiak (shéngxiao, “E ) jest zupelnie odmienny od tego, ktérym poshuguja
si¢ ludzie Zachodu, poniewaz dotyczy nie tylko miesigcy, ale takze lat, dni oraz godzin
(Zhang 1999: 1, Kiinstler 2001: 33). Chinski zodiak zawiera dwana$cie zwierzat: Szczur (shi,
i), Wot (nit, ), Tygrys (hu, %), Krolik (tu, %), Smok (16ng, J£), Waz (shé, 1), Kon (ma,
1), Owca (yang, ), Malpa (héu, ¥#), Kogut (ji, #9), Pies (gou, #), Swinia (zhid, J%).

' Spory dotycza tego, czy zodiak ma pochodzenie babilonskie, czy inne.

2 Haslo ,,zodiak”: http://encyklopedia.pwn.pl/haslo/4001986/zodiak.html, dostep: 26 stycznia 2012.

3 Reichardt postanowit pordwna¢ cechy przypisywane poszczegdlnym znakom zodiaku przez www.astrology-
online.com z danymi ze spisu powszechnego przeprowadzonego w USA w latach 1972-2008. Okazalo sig, ze
cechy zwiazane z seksem, z matzenstwem oraz z pogladami politycznymi maja si¢ nijak do tego, co glosi na
temat znakéw wspomniany portal.
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Jest on powiazany z cyklem sze$¢-dziesigtnym, tj. astrologicznym systemem niebianskich pni

i ziemskich gatezi®:

W Chinach dziesig¢ Niebianskich Pni (jia, yi, bing, ding, wu, ji, geng, xin, ren, gui) oraz
dwanascie Ziemskich Galezi (zi, chou, yin, mao, chen, si, wu, wei, shen, you, xu, hai) sa
uzywane rowniez do oznaczania lat. Pierwszy rok jest oznaczany przez pierwszy pien (jia) i
pierwsza gataz (zi) i stad jest nazywany jiazi. Drugi rok jest oznaczany przez drugi pien (yi) i
druga gataz (chou) i zwany jest rokiem yichou. W ten sam sposob tworzone sg kolejne lata
bingyin, dingmao, wuchen, jisi, gengwu, xinwei, renshen oraz guiyou. Jedenasty rok to rok
Jiaxu, ktory jest kombinacja pierwszego pnia i jedenastej galezi. W ten sposéb mamy lata yihai,
bingzi, dingchou.... W sumie mamy szesCdziesiat réznych kombinacji pni 1 galezi
reprezentujacych szesc¢dziesiat lat, ktére zwane sa jiazi. W jednym jiazi dwanascie lat stanowi
jeden cykl, a kolejne lata sa reprezentowane przez dwanascie zwierzat, stad rok szczura, woltu,
tygrysa, krolika, smoka, weza, konia, owcy, malpy, koguta, psa i $wini (Zhang 1999: 1-2).

Nowy Rok (xinnian, #i4F), a wraz z nim panowanie kolejnego zwierzecia zodiaku,
obchodzony jest bardzo hucznie na przetomie stycznia i lutego (jest §wigtem ruchomym) nie
tylko w Chinach, ale rowniez innych krajach azjatyckich konfucjanskiego kregu kulturowego.
W czasie obchodow Nowego Roku ulice, sklepy, restauracje, domy itd. dekoruje si¢
wizerunkami zwierzgcia, ktore bedzie patronem kolejnego roku. W mediach pojawiaja sig
proroctwa przygotowywane przez roznego rodzaju wrdzbitow i mistrzow fengshui, ktorzy na
podstawie kombinacji znakéw zodiaku, Zywiotow 1 uktadu planet przewiduja, co czeka
ludzkoé¢ w nadchodzacym roku.” Opracowuje si¢ takze horoskopy dla poszczegolnych
panstw, politykéw i gwiazd show businessu.® W chinskiej kulturze znaki zodiaku petnia
rowniez funkcje¢ symboliczna:

Pojedyncze zwierzg¢ta umieszcza si¢ na ubraniach, szczegoélnie na ubrankach dziecigcych,

i wielu innych przedmiotach, nadajac im rozbudowana symbolike. Tygrys jest wtedy

zapowiedzia wspaniatego zdrowia, Malpa to szybka i pomy$lna kariera zawodowa, Kogut

wrozy talenty literackie i wojskowe, a kojarzy sig¢ on ponadto z odwaga i wiarygodno$cia. Na
Tajwanie Kogut wiaze si¢ ponadto z zalozeniem rodziny (Kiinstler 2001: 48).

Geneza chinskiego zodiaku nie jest jednoznaczna, ale wedlug wielu badaczy ma on
pochodzenie rodzime, a nie obce (Zhang 1999: 2, Kiinstler 2001: 34, Wu 2006: 5). Natomiast
wedtug Wasiliewa (1974: 269):

4 Patrz rozdziat poswigcony chinskiemu kalendarzowi.

> Np. przypadajacy na 2008 rok Szczura zapowiadano jako rok napigé migedzynarodowych, naturalnych
i lotniczych katastrof oraz sex skandali (Agence France-Presse 2008a). Miat on przypomina¢ analogiczny rok
1948, kiedy to powstalo panstwo Izrael i rozpoczgla si¢ blokada Berlina oraz poprzedni rok Szczura,
przypadajacy w 1996 r., w ktorym to miato miejsce ponad dwadziescia katastrof lotniczych.

® Rok 2009, rok Wolu, w ktérym brakowato elementu ognia, miat przynie$¢ dalsza recesje, trzgsienia ziemi oraz
problemy prezydentowi USA Barackowi Obamie, ktory jest spod znaku Wolu, a co gorsza jest czterdziestym
czwartym (a wigc niezwykle pechowym) prezydentem Stanéw Zjednoczonych. Wolem byl réwniez prezydent
Richard Nixon, premier Wielkiej Brytanii Margaret Thatcher oraz ksigzna Diana (Sinn 2009).
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Starozytny chinski system zawiazany z zodiakiem ksi¢zycowym astronomicznych wyobrazen
i prognoz astrologicznych jest bardzo ciekawy i, zdaniem niektorych specjalistow, nasuwa
mys$l o zwiazkach z systemem starobabilonskim. W kazdym razie niezalezno$¢ astronomii
chinskiej budzi pewne watpliwos$ci. Zgodnie z tym co pisze w swoich rozprawach C. Bezold,
niektore zjawiska niebieskie traktowano w starochinskiej i starobabilonskiej astrologii mniej
wiecej jednakowo i interpretowano je jako zagrozenie zycia wiadcy, oznake zblizajacego si¢
zwycigstwa nad wrogiem itp. Zbieznosci te pozwolily na wysunigcie hipotezy zapozyczen
kulturalnych oraz daly podstawg do twierdzenia, ze system pierwszych astrologicznych
prognoz chinskich przeniknat do Chin z Babilonii w I tysiacleciu p.n.e. (Wasiliew 1974: 269).

Za czasOw Wschodniej dynastii Han (25 - 225) zwyczaj okre$lania lat za pomoca
nazw zwierzat przybyl do Chin z poinocy. Wczesniej nazwy zwierzat byly wykorzystywane
do okreslania por dnia i nocy.” Najstarsze zapiski dotyczace chinskiego zodiaku siegaja
dynastii Qin (221 — 207 p.n.e.) i $cisle tacza zwierzgta zodiaku z systemem ziemskich galgzi,
a wigc z porami dnia 1 nocy, a nie lat (Zhang 1999: 2-3). Zodiak na pewno jest

,wynalazkiem” bardzo starym:

Uczeni przyjmuja, ze zodiak jest wynalazkiem babilonskim. Nie ma informacji, kiedy i gdzie
ustalita si¢ jego chinska symbolika. Musiato si¢ to sta¢ wezesniej niz 2 tys. lat  temu, w tym
czasie bowiem chinscy astronomowie dzielili widzialna orbit¢ Stonca na 12 , domow”
i uwazali, ze kazdy ,,dom” znajduje si¢ pod wiadza jednego z 12 zwierzat. W tradycji
buddyjskiej zachowala si¢ legenda, ze kiedy$ Budda zaprosit na noworoczne spotkanie
wszystkie zwierzeta, ale zjawilo si¢ tylko 12 — w takiej kolejnosci, w jakiej uszeregowane sa
znaki zodiaku. W czasach dynastii Han (206 p.n.e. — 220) figurki zwierzat symbolizujacych
znaki zodiaku wktadano do grobowcoéw zmartych. Czesto przedstawiaja one postacie
ludzkie w strojach urzedniczych, z glowami 12 zwierzat (Kajdanski 2011: 399).

Powiazanie zodiaku z latami nastapito wiele pozniej. Chinczycy probowali wyjasnié
dlaczego wiasnie te, a nie inne zwierzeta weszty w sktad zodiaku (Zhang 1999: 3, Kiinstler
2001: 36, Wu 2008: 35). Najpopularniejsza teoria taczy aktywno$¢ zwierzat z porami doby,
do ktoérych sa przypisane. I tak szczury sa najbardziej aktywne migdzy 23:00 a 1:00 (pora zi),
woly przezuwaja w godzinach 1:00 — 3:00 (pora chou), tygrysy ozywiaja si¢ migdzy 3:00
a 5:00 (pora yin) itd. Inna teoria taczy znaki zodiaku z pierwiastkami yin 1 yang, jednak zadne;j

z nich nie mozna uzna¢ na naukowa.

Starozytni w rozwiazanie zagadki zodiaku wtozyli niemato wysitku umystowego. Tak wigc
mielié§my dziwaczne teorie o palcach i pazurach, o brakach w wygladzie [zwierzat — przyp.
aut.], o zwyczajach i zachowaniu zwierzat, mieli§my teori¢ dwunastu miesigcy, teori¢
dwunastu jednostek doby, i jeszcze wiele innych skomplikowanych wyjasnien. Wszystkie te
wyjasnienia, chociaz trudno stwierdzi¢, ktore jest prawdziwe, odzwierciedlaja bogata kulture
i dtuga histori¢ zodiaku (Wu 2008: 35).

’ Dobe dzielono na dwanascie dwugodzinnych okresow, rozpoczynajac od godziny 23:00; kazdemu okresowi
przypisana byta jedna z dwunastu ziemskich gatgzi oraz jedno z dwunastu zwierzat zodiaku.
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Innym problem, ktory zaprzatat glowy starozytnych jest wyjasnienie takiej, a nie innej
kolejnosci zwierzat w zodiaku (Zhang 1999: 5). Na ten temat krazy wiele legend. Wedtug
jednej z nich do Nefrytowego Cesarza® przybyli tygrys (whadca gor), smok (wladca wod)
1 feniks (wladca lasow) poskarzy¢ si¢ najwyzszemu wtadcy na cztowieka, ktéry im dokuczat.
Cesarz postanowit wezwac¢ do siebie zwierzgta, a pierwszych dziesi¢g¢ miato staé sig
patronami poszczegdlnych lat, i w ten sposdb ochroni¢ si¢ przez czltowiekiem. Cesarz
wyznaczyl spotkanie nast¢pnego dnia o piatej rano przy bramie do Potudniowego Nieba.
Wszystkie zwierzgta zajety sie przygotowaniami do podrozy, za wyjatkiem szczura, ktory
kopal swoja norkg. Gdy zobaczyl myjacego si¢ kota, zapytat gdzie si¢ on wybiera. Kot
wszystko mu opowiedziat i potozyt si¢ spac, proszac szczura, zeby go rano obudzit. Szczur
wstat o trzeciej rano 1 nie obudzit kota, bojac si¢ ze ten wyprzedzi go w wyscigu do cesarza.
Gdy przybyt przed bramg, wszystkie zwierzeta juz tam czekaty. Szczur przemknat miedzy ich
nogami i1 gdy rdwno o piatej otworzyly si¢ drzwi, jako pierwszy stanat przed obliczem wladcy.
Nastegpnie wszedl wol, potem tygrys i tak do koguta, ktory wszedl jako dziesiaty. W tym
momencie cesarz rzekt ,,goule” (gou le, % 1) — ,,wystarczy”, ale skryba zrozumiat, ze chodzi
o psa ,,gou” (gou, J1) i jego tez zapisat. Cesarz rzekl wiec ,,zule” (zlle, /& 1) — ,,wystarczy”,
a skryba znow si¢ pomylit i zapisat §winig, ktérej chinska nazwa brzmi podobnie ,,zhu” (zha,
¥). Gdy cesarz zobaczyl na liScie dwanaScie zwierzat zakonczyl zapisy i w ten sposob
powstat chinski zodiak. Gdy szczur wrocit do siebie, zastal myjacego si¢ kota. Gdy kot
zorientowal sig, ze zostat oszukany przez szczura, stal si¢ od tego momentu jego najwigkszym
wrogiem (Zhang 1999: 5-7, Kiinstler 2001: 37-39, Wu 2008: 75). Wedlug innej legendy to
wol pierwszy przybyt pod patac, ale sprytny szczur schowat si¢ za jego uchem 1 gdy
otworzyly si¢ drzwi patacu, szybko wskoczyt przed wolu i zostal zapisany jako pierwsze
zwierze zodiaku.

Z chinskim zodiakiem zwiazanych jest wiele tabu, ktére miaty i maja do tej pory
ogromne znaczenie kulturowe i spoteczne. W wielu wypadkach zakazy zwigzane z zodiakiem
rzeczywiscie tworza sytuacj¢ idealna, harmonijna w chinskim rozumieniu (jako harmonia yin
1 yang, pigciu pierwiastkow itp.). Duze znaczenie ma rowniez brzmienie 1 symbolika znakow
zodiaku. Dawniej zodiak odgrywat szczegolna rolg przy kojarzeniu matzenstw, obecnie znaki
zodiaku brane sa pod uwagg przy planowaniu i1 rodzeniu dzieci, a obie te sytuacje

sa sytuacjami poczatkowymi, zalazkowymi.

® W mitologii chifiskiej Nefrytowy Cesarz to ,,pan wszystkich bogéw” (Eberhard 1996: 29).
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4.2. Dwanas$cie znakéw chinskiego zodiaku (shi’ér shéngxido, + —4 H)

Szczur (shi, ) jest pierwszym zwierzeciem zodiaku. Wedhug réznych legend zdobyt to
miejsce dzigki swojemu sprytowi, wykorzystujac wotu, badz oszukujac kota (Wu 2008: 74-
75).° W wyobrazeniu starozytnych Chinczykéw najwazniejsza cecha szczura jest jego
zdolno$¢ do przepowiadania przysztosci (Zhang 1999: 16). Szczur tanczacy u bram
krolewskiego patacu przepowiadal upadek krolestwa, natomiast widok szczura tanczacego na
podwoérzu, przynosit nieszczescie catej rodzinie. W wielu opowiesciach szczur peini rolg
ambiwalentna: raz jest szkodnikiem i przyczyna ludzkich nieszczg$¢, innym razem ostrzega
cztowieka przed niebezpieczenstwem (Zhang 1999: 19). Chinczycy Han wierza, ze raz
w roku szczur wydaje swoja corkg za maz (w roznych regionach Chin jest to inny dzien,
z reguly przypada w pierwszym miesiacu kalendarza ksigzycowego), (Zhang 1999: 73). Tego
dnia nie mozna myszom i szczurom zaklocaé spokoju.'® Szczurze wesele jest czestym
motywem dekoracyjnym w pokoju nowozencoéw, z uwagi na witalno$¢ i ptodnos¢ tego
gryzonia. W wielu regionach Chin, w r6znym czasie, odprawia si¢ ceremoniaty, majace na
celu albo przegonienie gryzoni z domow 1 poél, albo ubtaganie ich, by nie niszczyly plonow
(Zhang 1999: 72). Chinczycy Han w poludniowej czg$ci prowincji Zhejiang, dwudziestego
piatego dnia pierwszego miesiaca obchodza dzien ,Niszczenia Mysich Oczu”, co ma

pomagaé w niszczeniu tych gryzoni:

Ludzie staja po zachodniej stronie pokoju i rzucaja ugotowanymi, czarnymi ziarnami soi przez
belke wiszaca pod sufitem, mamroczac przy tym: ,,W gore do konca zachodniego, w dot do
konca wschodniego, szybki koniec rodu mysiego”. Wierzy sig, ze tylko te ziarna soi, ktore
przeleca przez belke i spadna po wschodniej stronie pokoju licza si¢ przy usuwaniu myszy
(Zhang 1999: 71).

Szczur zjadajacy zboze, gryzacy przedmioty, roznoszacy choroby, uwazny jest za
jednego ze szkodnikow (Wan 2005: 202). Z drugiej strony, dawni Chinczycy wierzyli, ze tam
gdzie sa szczury, tam tez jest bogactwo, czgsto wige nazywali go ,,Bogiem Bogactwa”
(Caishén, W fi1), (Wan 2005: 202). O szczurze gryzacym co$ noca mowi sie, ze ,liczy
pieniadze”, a z kolei skapca nazywa si¢ ,,pieni¢znym szczurem” (Eberhard 1996: 246, Chu
2009: 127). W Szanghaju mamy do czynienia z trzema przesadami dotyczacymi szczurow

(Wan 2005: 203). Po pierwsze, widok szczura wychodzacego z norki lub przebiegajacego

® W badaniach Chu (Chu 2009: 128) nad postrzeganiem poszczegdlnych zwierzat chinskiego zodiaku przez
Chinczykoéw, Koreanczykow i Amerykanow, 50% ankietowanych Chinczykow stwierdzito, ze nazwanie kogo$
szczurem nie jest obrazliwe, 50% byto przeciwnego zdania.

' Wigcej na ten temat w rozdziale po§wieconym chifiskim $wigtom.
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przez ulicg ma przynies¢, jesli nie chorobg, to jakie$ inne nieszczg$cie. Po drugie, nocne
szczurze odglosy sa zapowiedzia domowej katastrofy. Po trzecie, widzac szczura gryzacego
jakas rzecz, nie mozna go przeklina¢, tylko nazwac ,,wujkiem szczurkiem”. Osoby urodzone
w roku 1948, 1960, 1972, 1984, 1996, 2008 sa spod znaku Szczura i wedlug wierzen
Chinczykéw posiadaja cechy charakteru typowe dla tego zwierzgcia: spryt, umitlowanie dobr
materialnych 1 sktonno$¢ do ich gromadzenia, oszczgdno$¢ przechodzaca czasami w skapstwo,
gospodarnos¢, madros¢ 1 kolezenskos¢ (Zhang 1999: 111-116).

Wot (nit, %) to zwierze bardzo cenione przez Chificzykow. Za czasow dynastii Shang
(1600 — 1046 p.n.e.) kosci woldow, obok zotwich skorup, byty uzywane do wrézenia (Zhang
1999: 22).'" Od wiekéw wot byt wykorzystywany nie tylko przy uprawie ziemi i transporcie,
ale rowniez w celach religijnych jako zwierzg¢ ofiarne (Zhang 1999: 21). Woét przyczynit sig
do rozwoju chinskiego rolnictwa, bo to wtasnie zwierze bylo i jest gtowna sita pociagowa na

chinskiej wsi. Chinczycy cenia jego silg, pracowitos¢ 1 fagodno$¢:

[...] Jezyk chinski nie odroznia wolu, krowy i byka. Wot jest zwierzgciem roboczym. Do dzi$
wielu Chinczykow nie jada wotowiny, gdyz jest to wedlug nich niemoralne. Jak mozna
zabija¢ 1 zjadaé zwierzeg, ktore pomaga w zbiorach i dlatego zastuguje na wdzigczno$¢?
To tabu mogto pojawi¢ si¢ w Chinach wraz z buddyzmem, gdyz wiaze si¢ z hinduskimi
zakazami dotyczacymi spozywania migsa, szczegdlnie wotowiny.

W éredniowieczu niektorzy cesarze wydawali edykty zabraniajace zabijania i jedzenia wotow;
zakazy te obowiazywaly czasowo. [...] W Chinach Poludniowych natomiast wot (lub tez
bawol wodny) otoczony byt kultem, nie majacym nic wspdlnego z buddyzmem. Wot
symbolizuje wiosng, poniewaz pracg na roli zaczynano od ceremonii orania, w ktorej brat
czynny udzial réwniez cesarz. Budowano S$wiatynie na cze$¢ ,,zéltego wotu” (bovina
communis). Woly o innej barwie nie byty wielka rzadko$cia: wedtug starego przekazu z rzeki
koto miasta Luoyang wylonity si¢ kiedy§ dwa czarne i dwa niebieskie woty, po czym
walczyly ze soba. Czgsto dopatrywano si¢ zwiazkow wolu z woda. Gdy pojawiato sig
niebezpieczenstwo przetamania tamy, do rzeki wrzucano brazowe lub kamienne figury
wotéw. Istnieje wiele legend, w ktorych wot wychodzi z drzewa, biegnie do rzeki, a nastgpnie
czczony jest jako bostwo. Wszystkie te opowiesci cechuje wiara w wielka site wotu. [...]
(Eberhard 1996: 289-290).

Najpopularniejszym mitem, w ktorym wystepuje wot jest ten o Wolarzu i Tkaczce. '
Chinczycy czcza urodziny wotu piatego dnia pierwszego miesiaca kalendarza ksiezycowego
(Zhang 1999: 74). Tego dnia tadna pogodna wrézy dostatek, zla — nieszczgscie. W dniu
swigta wotu Chinczycy obchodza si¢ z tymi zwierzetami szczegolnie dobrze, zabronione jest
ich bicie i zabijanie. Z tej okazji wielu Chifczykow pali trociczki w Swiatyniach Kréla Wotu
1 oglada opere. Rozne mniejszosci narodowe maja rozmaite zwyczaje powiazane z wotem

(Wu 2008: 86, Zhang 1999: 74). Osoby urodzone w roku 1949, 1961, 1973, 1985, 1997,

"' W przywotanych wezesniej badaniach Chu (Chu 2009: 128) 80% Chinczykéw uznato nazwanie kogo$ wolem
za wlasciwe.
"2 Wigcej na ten temat w rozdziale po$wigconym $wigtom.
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2009 sa spod znaku Wotu 1 tak jak to zwierzg, wedtug wierzen Chinczykow, odznaczaja si¢
wytrwalo$cia, spokojem, cierpliwo$cia, pracowitoscia, uporem, cechami przywodczymi
1 organizacyjnymi (Zhang 1999: 116-120).

Tygrys (hu, J§), trzecie zwierze chinskiego zodiaku, uwazany jest za krola zwierzat
nie tylko ze wzgledu na swoja drapieznos$¢ i silg, ale rOwniez z powodu umaszczenia: pregi na
jego czole przypominaja chinski znak ,krola” (wang, 1), (Zhang 1999: 29, Wu 2008: 94).
Tygrys byl zatem kojarzony z wladza 1 dostojenstwem. Wierzono rowniez, ze tygrysy, a co za
tym idzie ich wizerunki, maja moc odstraszania demondw, dlatego obrazy z tygrysami byly
wieszane na drzwiach lub w gtéwnym holu domostwa. Tygrysa bano si¢ tak bardzo, ze nie
wymawiano jego nazwy, zastgpujac ja okresleniem ,,wielki robak” lub ,.krél gér” (Eberhard
1996: 265, Chu 2009: 128)."* W legendach dotyczacych tygrysa czestym motywem jest jego
zdolnos¢ do przybierania ludzkiego ciata 1 pod ta postacia poslubiania kobiet (Zhang 1999:
31). Wiele mniejszosci etnicznych Chin uwaza tygrysa za swojego boga gor (Zhang 1999: 79).
Wizerunek tygrysa ma za zadanie odstrasza¢ demony i dodawaé odwagi. Dlatego wiele
chinskich dzieci nosi buty lub czapki z naszyta tygrysia glowa. W prowincji Shanxi dzieci
dostaja w prezencie na urodziny poduszki w ksztalcie tygrysa na znak blogostawienstwa
(Zhang 1999: 80). Osoby urodzone w 1950, 1962, 1974, 1986, 1998 i 2010 sa spod znaku
Tygrysa. Maja, tak jak ich zwierzgcy patron, dzika naturg, odznaczaja si¢ energia, odwaga,
determinacja, ale tez egoizmem i zmienno$cia nastrojow (Zhang 1999: 120-123).

Krolik (tu, %&), czwarty znak zodiaku, kojarzony jest przede wszystkim z plodnoscia
i dlugowiecznoscia.'* Wedtug wierzen Chinczykow Nefrytowy Krélik mieszka na Ksiezycu,
gdzie w mozdzierzu uciera eliksir nieSmiertelnosci (Eberhard 1996: 297, Zhang 1999: 33).
Wierzenie to ma zwiazek z mitem o Chang’e i eliksirze nie$miertelnoéci.'> Dawniej krolik
uwazany byt za zwierze przynoszace szczgscie, a pojawienie si¢ czerwonego krélika brano za
dobry omen dla wiadcy, gdyz $wiadczyto to jego praworzadnosci i1 zastugach (Zhang 1999:
35). W wielu regionach Chin pierwszego dnia nowego roku wiesza si¢ na drzwiach
frontowych glowe krolika zrobiona z maki, w celu odegnania zta i nieszczg$¢. Natomiast
w nadbrzeznych rejonach prowincji Shandong, w dniu kiedy przypada okres solarny
qgingming (4, 5 lub 6 kwietnia) oraz guyu (19, 20 lub 21 kwietnia), kiedy maz wraca do domu,

zona wktada mu w rgce biatego krolika, aby zapewni¢ mu powodzenie 1 bezpieczenstwo na

' Na ten temat rowniez w rozdziale poswigconym tabu jezykowemu.

'* A7z 80% badanych Chinczykow uznato, ze krolik nie jest obrazliwym okresleniem (Chu 2009: 128).

1> Bogini Chang’e, zona tucznika Hou Yi, ktory zestrzelit dziewie¢ Stonc ratujac w ten sposob ludzko$é przed
susza, skradta mu eliksir niesmiertelnosci i za karg¢ zostala uwigziona na Ksigzycu, gdzie towarzyszy jej
Nefrytowy Krolik (Kiinstler 2001: 170).
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morzu (Zhang 1999: 81). W niektorych regionach Chin cigzarne kobiety nie jedza kréliczego
migsa, aby ich dziecko nie urodzito si¢ z tzw. krolicza warga czyli rozszczepiona warga i/lub
podniebieniem. Wierzy si¢ takze, ze wsrod krolikdw nie ma osobnikdéw ptci meskiej, a samice
zachodza w ciaze zlizujac delikatne pedy roslinne, rodza mate wypluwajac je (Eberhard 1996:
297). Z tego tez wzgledu partnera przejmujacego rolg zenska w zwiazku homoseksualnym
nazywa si¢ zajacem, a ,,polowaé na zajace”, to odwiedza¢ w domu publicznym mtodego
mezczyzng. Stowo ,.krolik” (tu, %) brzmi podobnie jak stowo ,,wymiotowaé” (tu, ) oraz

,plu¢” (tu, Itt), i w tym konteks$cie jasne jest powiazanie krolikow z wymiotowaniem:

Obraz, na ktorym migdzy dwoma mezczyznami stoi trzeci, wypluwajacy trzy zajace, odnosi
si¢ do Tang Mu, ktorego zmuszono, by zjadl wlasnego syna. Zwymiotowal i wyplul trzy
zajace. Istnieja takze opowiesci, ze krol Wenwang (dynastia Zhou) wyplut jednego po drugim
trzy zajace. Powstaly one z klusek sporzadzonych z ciata jago wlasnego syna, ktore
podsunigto mu do zjedzenia [...], (Eberhard 1996: 297).

Osoby urodzone w 1951, 1963, 1975, 1987, 1999 i 2011 sa spod znaku Krolika
1 dziela z nim takie cechy jak: opanowanie, elegancj¢, ambicjg, uprzejmos¢ 1 goscinno$é
(Zhang 1999: 123-126).

Smok (l6ng, J¥) jest znakiem wyjatkowym, gdyz to jedyne, nierealne zwierze
w catym zodiaku. Chinczycy uwazaja si¢ za potomkow smoka (Zhang 1999: 37).
Wyobrazenia smoka byty bardzo rézne (z tuskami, z rogami lub bez, ze skrzydlami), ale
zawsze pozytywne, poniewaz w kulturze chinskiej smok jest zwierzgciem dobrym
1 pozytecznym — bogiem deszczu lub morskich przestworzy. W czasie dotkliwej suszy
urzadzano smocze procesje, by prosi¢ o deszcz (Doré 1918: 685). Uwazano dawniej,
ze cesarskie rydwany byty zaprzg¢gnigte w smoki, p6zniej smok stal si¢ symbolem wtadzy
cesarskiej, obecnie jest symbolem Chin. Smok, wedlug réznych chinskim kronik, miat si¢
pojawia¢ na ziemi przy okazji niezwyklych wydarzen, takich jak np. narodziny Konfucjusza
(Dor¢é 1918: 678-679).

Rozne chinskie grupy etniczne odmiennie obchodza $wigto smoka, wspolne jest
jednak sktadanie ofiar w §wiatyniach oraz organizowanie tzw. tancoOw smoka. Uroczystosci sa
prowadzone glownie przez mezczyzn urodzonych w roku smoka (Zhang 1999: 82).
Chinczycy Han $wigtuja dzien smoka drugiego dnia drugiego miesiaca kalendarza

ksigzycowego kiedy to ,,smok podnosi glowg”, natomiast piatego dnia piatego miesiaca
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organizowane sa wyscigi smoczych todzi.'® Natomiast w prowincji Anhui odprawiana jest

nastgpujaca uroczystosc:

Przez kilka dni w okolicach pigtnastego dnia pierwszego miesiaca ksigzycowego specjalna
grupa tancerzy tanca smoka wedruje po miasteczkach i wsiach. Zamezne kobiety, ktore
urodzily tylko dziewczynki, oczekuja tancerzy przed wjazdami do swoich wsi, kazda
z czerwong $wieczka w rekach. Kiedy przybedzie grupa tancerzy, prosza ich o wymiang
$wieczek na te z glowy smoka. Nastgpnie umieszczaja je w swoich sypialniach, co ma
zapewni¢ urodzenie nast¢pnym razem chtopca. Jesli urodza chlopca w tym roku, to nagrodza
smoka upominkami (Zhang 1999: 84).

Smok (léng, J¥) wystepuje w wielu nazwach miejscowosci (Matka Smoka, Smocze Jezioro,
Miasto Kowloon czyli Jiulong to ,,Miasto Dziewigciu Smokéw” (Eberhard 1996: 236).
Mtodej parze sktada si¢ zyczenie posiadania dzieci powiedzeniem: ,,Smok ma dziewigciu
synoéw, kazdy innego rodzaju” (pierwszy nosi cigzary, drugi gasi pozary, trzeci potrafi
wydawa¢ odglos dzwonu, czwarty jest silny jak tygrys, piaty zartoczny, szosty kocha wodg,
siodmy dzielnie walczy, 6smy jest mocny jak lew, dziewiaty posiada zmyst obserwacji),
(Eberhard 1996: 236-237). ,.Smocza §linga” nazywa si¢ ambr¢ — kosztowne perfumy
sprowadzane z krajow arabskich, ,,smocze oczy” to mate, stodkie owoce longan.

Osoby urodzone w 1952, 1964, 1976, 1988, 2000 i 2012 sa spod znaku Smoka.
W mniemaniu Chinczykdéw Smok jest najlepszym, najbardziej pozadanym, przynoszacym
szczgscie 1 bogactwo, znakiem.!” W jezyku chinskim istnieje powiedzenie ,,mie¢ nadzieje, ze
dziecko stanie si¢ smokiem” (wang zi chéng 16ng, ¥ ¥ [ J¥), a wiec kim$ kto odniesie
sukces w kazdej dziedzinie zycia. Wedtug Chinczykéw osoby urodzone pod znakiem Smoka
sa silne, dumne, zadne wtadzy, entuzjastyczne, praktyczne, szczere, adorowane i podziwiane
przez innych (Zhang 1999: 126-130).

Waz (shé, %), szosty znak zodiaku, uwazany byl przez Chificzykow za ,,matego
smoka” (w niektorych rejonach Chin zwany ,,domowym smokiem”), bardzo czgsto pojawiat
si¢ w opowiesciach w parze ze swoim ,,starszym bratem” smokiem (Zhang 1999: 42).'* Weze,
przynalezac do kategorii yin, rowniez w kulturze chinskiej taczone byly z kobietami,
np. mityczna stworzycielka ludzi Niiwa miata ciato weza. Ilustracja weza z trojkatna glowa to
symbol zenski (Eberhard 1996: 278). W jezyku chinskim popularne jest powiedzenie

,,dorysowa¢ wezowi stopy” (hua shé tian zh, HIES 2), czyli co$ przedobrzy¢. Na potudniu

'® Wigcej na ten temat w rozdziale po$wigconym $wigtom.

' Jednakze az 40% respondentow uznato, ze nazwanie kogo$ smokiem przywoluje negatywne konotacje, takie
jak chciwosé, nieprzyjaznos¢ i nadpobudliwosé seksualng (Chu 2009: 129).

'8 Ale 70% Chinczykéw uznaje, ze nazwanie kogo$ wezem jest nicodpowiednie, gdyz weze sa zte, brzydkie i
zimne (Chu 2009: 129).
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Chin nadal praktykuje si¢ czczenie wegzy w poswigconych im $wiatyniach. Z kolei w
niektorych rejonach Chin widok weza przynosi pecha: ,,Waz zrzucajacy skoére przynosi pecha
mezczyznie, waz wypelzajacy z jaskini — kobiecie” (Zhang 1999: 86). Nie zabija si¢ rOwniez
we¢za znalezionego w domu, tylko wynosi si¢ go w pole i puszcza wolno. Gdzie indziej uwaza
sig, ze spotkanie dwuglowego wegza przyniesie rychla $mieré¢ (Wan 2005: 205). Natomiast
znalezienie 1 zatrzymanie w¢zowej skory ma przenie$¢ bogactwo. Na Tajwanie jada si¢ duzo
wezy, gdyz ich migso ma mie¢ dobry wplyw na oczy, natomiast tluszcz weza jest
niebezpieczny, gdyz powoduje kurczenie i zte funkcjonowanie penisa (Eberhard 1996: 278).

Sny o wgzu maja rézne znaczenie:

Jesli cztowiekowi $ni sig, Ze goni go waz, to sen taki przynosi szczg$cie. Sen o czarnym wezu
zapowiada narodziny cérki, natomiast siwy waz oznacza narodziny syna. Na Tajwanie sen o
wezu wrozu utratg bogactwa. Jesli we $nie cztowieka osaczaja weze, zapowiada to zmiang w
zyciu; jest to nawiazanie do we¢za zrzucajacego stara skorg, tzn. weza, ktory ulega przemianie.
Jesli mezczyzna $ni o jednym tylko wezu, oznacza to nowa znajomo$¢ z kobieta (Eberhard
1996: 277-278).

Osoby urodzone w 1953, 1965, 1977, 1989 1 2001 sa spod znaku We¢za 1 maja
wyrafinowany gust, sa niezalezne, podejrzliwe, rozwazne 1 wymagajace (Zhang 1999: 130-
134).

Kon (md, 1), podobnie jak wol, petit wazna role w zyciu spotecznym, a zwlaszcza

" W zapiskach historycznych podkresla si¢ wyjatkowa wicz

militarnym, dawnych Chin.
mig¢dzy koniem a jego panem, a takze opisuje niezwykle pigkne i madre konie (Zhang 1999:
48). Konie byly rowniez inspiracja dla artystow, malarzy i rzezbiarzy. Szosty dzien szostego
miesigca kalendarza ksigzycowego to w wielu prowincjach Chin dzien konia (Zhang 1999:
87). Tego dnia dobra pogoda zapowiada pomyslno$s¢ hodowcom koni, zta — nieszczescia.

Motyw konia jest czgsto obecny w obrzadkach $lubnych, oto jeden z przyktadow:

W Dengcheng w prowincji Shaanxi mam do czynienia z malzenskim obyczajem ,,posylanie
ztotego konia”. Po zargczynach strona panna mtodego wysyla rodzinie panny mlodej konia
zrobionego ze srebra lub zlota. Jesli rodzina nie jest zbyt zamozna, mozna wysta¢ konia
uszytego z zottego materialu. Ma to oznacza¢ powodzenie i ciagle sukcesy (Zhang 1999: 90).

Stowo ,.kon” (ma, %), ma znaczenie symboliczne i wystepuje takze w wielu powiedzeniach:

' W badaniach Chu (Chu 2009: 129) 60% Chinczykéw uznato, ze mozna nazwa¢ druga osobe koniem, jesli ta
cigzko pracuje; 40% byto przeciwnego zdania, gdyz powiedzenie ,,Kon nie ma pojgcia o swojej dtugiej mordzie”
oznacza brak wiedzy o swoich wadach.
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Obraz przedstawiajacy mezczyzng z obtadowanym kosztowno$ciami koniem wyraza zyczenie
wysokiej rangi urzg¢dniczej z odpowiednimi dochodami. Jesli natomiast na obrazie widnieje
maltpa (hou) dosiadajaca konia, wyraza on obdarowanemu Zzyczenie, ,,.by natychmiast”
(mashang, dostownie ,.konno”) otrzymatl godnos¢ szlachecka (hou)”. [..]

,,Zej$¢ z konia” to symbol szamana , ktory zaprasza do siebie bogow. ,,Jecha¢ konno” oznacza
wsrdd prostytutek menstruacje. ,,Konskie wiadro” (matong) to nocnik, ktory podczas
ceremonii §lubnych symbolizuje dziecko, ,konskie oko” to za§ otwdr w penisie. ,,Kon
potrzasa kopytem” to nazwa jednej z 30 pozycji podczas stosunku ptciowego (Eberhard 1996:
111).

Osoby urodzone w 1954, 1966, 1978, 1990 1 2002 sa spod znaku Konia. Osoby te sa
optymistyczne, inteligentne, towarzyskie, eleganckie, kochliwe i niestate w uczuciach (Zhang
134-138).

Owca (yang, ), 6sme zwierze zodiaku, ze wzgledu na swoja uleglo$¢ i tagodnosé,
byta wykorzystywana w dawnych Chinach w celach rytualnych (Zhang 1999: 52). Kojarzona
jest nie tylko potulno$cia, ale rowniez ze szczesciem i pigknem.*® Chifiski znak oznaczajacy
,,pickno” (méi, 3¢) sklada si¢ z dwoch czesci: gornej oznaczajacej ,,owce” (yang, =) i dolnej
oznaczajacej ,,duzy” (da, K). Jest takze homofonem stowa yang (yang, FH) i moze
symbolizowa¢ meska silg; z drugiej strony uwaza si¢ ja z symbol dziecigcego oddania, gdyz
klgczy przed matka, gdy ja ssie (Eberhard 1996: 186). W starozytno$ci czarownicy wrézyli na
podstawie wnetrznosci owcy: jasny zotadek symbolizowat pomys$lnos¢, krwawe serce — pecha
(Zhang 1999: 93). Motyw owcy czgsto pojawia si¢ w chinskich legendach, gdzie owca
zmienia si¢ w kamien, rybg, rozsadza sprawy sadowe, pomaga ludziom (Zhang 1999: 55-56).
W prowincjach Hubei, Hunan, Zhejiang i Hebei obchodzi si¢ §wigto owcy czwartego dnia
pierwszego miesiaca kalendarza ksiezycowego. Hodowcy owiec prognozuja pomys$lnosé
w interesach na podstawie pogody w tym dniu: stoneczny dzieh wrdzy pomysSInosc,
pochmurny — nieszczgscia. Tego dnia owce sa traktowane i karmione w wyjatkowo dobrze,
tak aby odwdzigczyly si¢ licznym rozrodem. (Zhang 1999: 93). Osoby urodzone w 1955,
1967, 1979, 1991, 2003 sa spod znaku Owcy 1 zdaniem Chinczykow posiadaja te same co ona
cechy charakteru: tagodno$¢, wrazliwos$¢, niesmiatos¢ (Zhang 1999: 138-142). Ludzie spod
znaku Owcy, urodzeni zima, bgda mieli w zyciu cigzko (poniewaz o tej porze roku brakuje
trawy, ktora zywia si¢ owce).

Najstynniejsza chinska Matpa (hou, %) jest posta¢ Sun Wukonga z powieSci
Wedrowka na Zachod autorstwa Wu Cheng’ena. Sun Wukong, ktéry potrafi wceieli¢ si¢ az
w siedemdziesiat dwie postacie, to inteligentna i niesforna matpa, ktéra razem z mnichem

Sanzangiem udaje si¢ na Zachdd po buddyjskie ksiggi, napotykajac po drodze na wiele

%% Chyba wtasnie dlatego 90% Chinczykéw, uwaza za pochlebne nazwanie kogo$ owca (Chu 2009: 129).
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przygod.?! Matpa w wielu dawnych legendach potrafila zmieniaé swoja postaé, najczesciej
zamieniajac si¢ w cztowieka, czgsto w celu uwiedzenia kobiety (Doré 1918: 701, Eberhard
1996: 147, Zhang 1999: 58). W tradycji ludowej matpa symbolizuje cudzotoznika. Stowo
,matpa” (hou, #%) w jezyku chinskim brzmi identycznie jak stowo ,markiz” (hou, f5%).*
Z tego wzgledu czgsto matpa na obrazach symbolizowata pragnienie nominacji na to wtasnie
stanowisko. Malowano malpe wchodzaca na drzewo klonowe i siggajaca po pieczec
urzednicza, poniewaz stowo ,.klon” (féng, #1) brzmi jak ,,piecze¢” (féng, ). Byly tez obrazy
gdzie jedna malpa siedziata na plecach drugiej, co symbolizowalo pragnienie nominacji
w kazdym pokoleniu, poniewaz ,plecy” (bé&i, 75) brzmia jak ,,pokolenie” (béi, %), (Zhang
1999: 98). Osoby urodzone w 1956, 1968, 1980, 1992 i 2004 sa spod znaku Malpy i tak jak
ona sa inteligentne, odwazne, daza do sukcesu, ale tez maja poczucie wyzszosci 1 sa
egoistyczne (Zhang 1999: 142-145).

Kogut (ji, %), ktéry zawsze pieje o poranku, zawsze byt kojarzony w Chinach
ze stoncem i pierwiastkiem yang (De Groot 1910: 965, Zhang 1999: 61).>> Wierzono nawet,
ze Stonce zamieszkuje trzynozny kogut. W rzeczywistoSci wykorzystywano te ptaki
w bardziej przyziemny sposob — w celach rytualnych jako ofiary, rozrywkowych do kogucich
walk albo konsumpcyjnych. Swigto koguta w wielu prowincjach przypada pierwszego dnia
pierwszego miesigca kalendarza ksigzycowego i tego dnia hodowcy drobiu prognozuja swoj
sukces w interesach na podstawie pogody — stoneczny dzieh wrozy pomys$lnos¢, pochmurny —
niepowodzenia (Zhang 1999: 98). W wielu regionach Chin tego dnia nie mozna zabijaé
kogutéw, ani przez kolejne siedem dni jes¢ drobiu (De Groot 1910: 967). Z kolei w prowincji
Zhejiang z okazji $wigta Smoczych Lodzi:

Kazdego roku piatego dnia piatego miesigca kalendarza ksiezycowego, ludzie szyja

z czerwonego materiatu mate torebeczki w ksztalcie kurzych serc. Wkladaja do nich herbatg,

ryz oraz proszek realgaru i zawieszaja je na piersiach dzieci jako zabezpieczenie przed

nieszczgsciem. Wyrazenie “kurze serce” brzmi podobnie jak ,dobra pamigc”, dlatego

torebeczki w ksztalcie kurzych serc oznaczaja dobra pamig¢ przydatna w nauce (Zhang 1999:

98).

W wielu rejonach Chin kogucia krew byta wykorzystywana do walki z demonami, zabijano

tez koguty i wrézono na podstawie jego wnetrznosci badz kosci. Kogut byt tez nieodtacznym

! Za wiasciwe nazwanie kogo§ matpa uwaza 70% Chifczykow, 30% jest przeciwnego zdania, poniewaz
postrzega to zwierze za zbyt aktywne (Chu 2009: 130).

*2 Na ten temat rowniez w rozdziale poswigconym $wigtom.

* Jedna potowa (50%) Chinczykéw uwaza, ze nazwanie kogo$ kogutem jest pochlebne, druga potowa (50% )
jest przeciwnego zdania, poniewaz prostytutki na Tajwanie sa okreslane tym stowem (Chu 2009: 130).
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elementem ceremonii §lubnych w dawnych Chinach. W miejscowosciach polozonych na

wybrzezu Chin popularny jest zwyczaj ,.koguciego wystepu’:

Ma on miejsce, gdy pan mtody rybak nie zdaza na swoj $lub, poniewaz jest nadal na morzu.

Strona pana mlodego wykorzystuje wtedy koguta, ktory go zastgpuje podczas ceremonii

slubnej. Kogut jest trzymany przez miodsza siostr¢ matzonka lub jego druha, a jego glowe

zgina si¢ w poktonach. Po ceremonii S$lubnej krewni zawieszaja czerwony materiat na szyi

koguta i umieszczaja go w $lubnej komnacie, dopoki pan mtody nie wroci (Zhang 1999: 99).

Kogut lub kura byly roéwniez wykorzystywane w ceremoniach zwigzanych
z narodzinami dziecka, ceremoniach pogrzebowych (bialy kogut na trumnie przepgdzat
demony), a takze przy wrozeniu (Doré 1918: 708, Eberhard 1996: 108, Zhang 1999: 101-104).
Popularne jest powiedzenie, ze ,,Kogut pieje w strong zachodu, w domu nie ma spokoju”
(g0ngjT x1 ming, jia ydu bu ning, AX PN, ZXAG AT, (Wan 2005: 210). Piejacy (ming, 1)
kogut (gongji, A %) symbolizuje, poprzez homofonig, ,.zastugi i stawe” (gongji, 1) %),
a ,koguci grzebien” (guan, j&) brzmi jak ,urzednik” (guan, ) i wyraza zyczenie,
by obdarowany kogutem o okazatym grzebieniu zostat urz¢dnikiem (Eberhard 1996: 109).
Osoby urodzone w 1957, 1969, 1981, 1993 1 2005 sa spod znaku Koguta. Wierzy sig,
ze osoby te sa dumne, elokwentne, gospodarne (Zhang 1999: 145-148).

Pies (gbu, i) byl zwierzeciem totemicznym dla wielu plemion zamieszkujacych

potudnie dzisiejszych Chin (Zhang 1999: 64). W legendach dotyczacych psa podkresla si¢
niezwykla wigz taczaca go z cztowiekiem.”* Z drugiej strony Chinczycy sa znani z jedzenia
psiego migsa. Ta ambiwalencja wynika z rdéznic pomigdzy Chinami Poélnocnymi

1 Potudniowymi:

W Chinach Pélocnych wrzucano podczas $wigta piatego dnia pigtego miesiaca papierowe
psy do wody, aby gryzty i przepedzaly zte duchy. Papierowe psy dawano takze zmartym, by
ich bronity. Chorych umystowo zanurzano w psich odchodach, aby przepedzi¢ demony, ktore
wywotlaly opetanie.

Psa uwazano za zwierze Zachodu i dlatego w niektorych czesciach Chin, tam, gdzie i dzi$
spozywa si¢ psie mig¢so, jadano psy jesienia i zima, ale nie latem. Martwe psy nalezy, zgodnie
z tajwanskimi wierzeniami, wrzuca¢ do wody, koty natomiast wiesza¢. Obydwa zwierzgta
moga bowiem przemieni¢ si¢ w demony, jesli si¢ je pogrzebie. Jesli komus si¢ $ni, ze gryzie
g0 pies, oznacza to, ze przodkowie zycza sobie czego$ do jedzenia. Osoby, co do ktorych
istnieje podejrzenie, ze sa demonami, polewa si¢ psia krwia; ukazuje si¢ wowczas ich
prawdziwa postac. Jesli do kogos przyplacze sig pies, oznacza to dla niego zamozno$¢. Psa
uwaza si¢ za towarzysza boga Erlang, ktory oczyszcza ziemi¢ ze ztych demonow.

*W badaniach Chu (Chu 2009: 130) 60% ankietowanych uznalo nazwanie drugiej osoby psem za wiasciwe (ze
wzgledu na jego wiernos¢), natomiast 40% bylo przeciwnego zdania (uznaja¢, ze pies jest zbyt potulny
i ushuzny).
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Zupelie inne wyobrazenia o psie panuja w Poludniowych i Zachodnich Chinach,
a szczeg6lnie wsrod zamieszkujacych te tereny mniejszosci. W basniach ludowych to pies
przynosi cztowiekowi ryz lub proso. [...], (Eberhard 1996: 202-203).

W prowincji Zhejiang nowonarodzone dziecko owija si¢ starymi ubraniami i kladzie
na moment do psiej budy w nadziei, ze dziecko bgdzie roslo tak szybko jak szczenigta.
Wierzy sig réwniez, ze stare ubrania noszone w mtodosci dziecko zamieni na pigkne jedwabie,
gdy juz dorosnie. Dzigki temu tez nie bedzie zepsute, ani rozpieszczone (Zhang 1999: 105).
Natomiast w prowincji Qinghai, pierwszego dnia pierwszego miesiaca kalendarza
ksigzycowego stawia si¢ przed psem roéznego rodzaju zywno$¢, i to, co pies wybierze ma
szczegOlnie obrodzi¢ w danym roku (Zhang 1999: 106). W Chinach popularne sa
powiedzenia zwiazane z linieniem psow: ,,Gdy pies linieje od nogi, mozna spodziewac si¢
powodzi; gdy pies linieje od brzucha, najesz si¢ ciastek do syta; gdy pies linieje od zadka,
pana czeka gratka; gdy pies linieje od glowy, pan zmartwiony” (gdu tin mdo, Xian jing tui,
fa da shui; xian tun yao, yoéubing huo shao chi y1 zao; xian tun ding, zhlirén xing; xian tun tou,
zhiirén chou, JJHEE, SGiFME, KOAUK: SCHBIE, whikkkens—i: Sehlle, + A
SRRk, 3 AZK) oraz ,,Psu pas linieje, rodzina ubozeje; psu linieje brzuch, rodzina obrasta

..... ==

jia fi; gou luo tou, jia jia chou, WM, HKKME; MM, KKE; Wkk, KKK,
(Wan 2005: 207). Pies wystepuje rowniez w wierzeniach zwiazanych z zZyciem
poémiertnym.” Psy zarzynano i wykorzystywano ich krew w walce z demonami (De Groot
1910: 1006). Osoby urodzone w 1958, 1970, 1982, 1994 1 2006 roku sa spod znaku Psa i maja
odznacza¢ si¢ nastgpujacymi cechami: szczeroscia, prawoscia, dobrodusznoscia,
pracowitoscia, ale tez pesymizmem 1 brakiem cierpliwosci (Zhang 1999: 148-151).

Swinia (zhii, J#) to ostatni, dwunasty znak zodiaku.”® W legendach jawi sie jako
zwierzg inteligentne, prosiak jest tez jednym z gléwnych bohaterow wspominanej powiesci
Wedrowki na Zachod (posta¢ Zhu Bajie). Chinczycy chetnie jedza wieprzowing podczas
obchodow Nowego Roku. Golonkg¢ natomiast powinna je$¢ kobieta w ciazy, poniewaz moze
przez to dobrze odzywia¢ dziecko (Eberhard 1996: 255). Z zarzynaniem $wini laczy si¢ wiele

tabu:

» Wigcej na ten temat w rozdziale poswigconym przesadom pogrzebowym.
* W badaniach Chu (Chu 2009: 130) tylko 40% ankietowanych uznalo nazwanie drugiej osoby $winia za
odpowiednie, natomiast 60% byto przeciwnego zdania (uznajaé, ze $winia jest zbyt leniwa i brzydka).
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Ludzie w prowincji Zhejiang wierza, ze pechowe jest zabicie §wini wigcej niz jednym
uderzeniem®’. Kobiety i dzieci nie moga przyglada¢ si¢ zabijaniu. Gdy jest juz po wszystkim,
papier poplamiony krwia umieszczany jest w rogu chlewa w celu zademonstrowania
obecnosci ducha $wini. Gdy zarzynana §winia umieszczana jest we wrzatku, aby usunac jej
owlosienie, za pomoca rurki robi si¢ babelki w wodzie, co ma oznaczaé, ze nastgpne prosigta
szybko si¢ utucza, zostawia si¢ wlosy na glowie i ogonie $wini, co ma symbolizowac
szczesliwy poczatek i zakonczenie (Zhang 1999: 107).

Stowo ,,rodzina” (%) w jezyku chinskim to ,$winia pod dachem”, stad skojarzenie, ze $winia
symbolizuje bogactwo, a osoby, szczegélnie dziewczynki, urodzone w roku Swini, beda wiesé
dostatnie i szcze$liwe zycie. Osoby urodzone w 1959, 1971, 1983, 1995 i 2007 roku sa spod

znaku Swini. Sa to osoby wierne sobie 1 innym, kolezenskie, szczere, prostolinijne, ale mato

asertywne (Zhang 1999: 151-153).

4.3. Zodiak a przesady

Chinski zodiak w samych Chinach funkcjonowat pod wieloma nazwami, obecnie najbardziej
popularne okre$lenie to shengxiao (shéngxido, £ ) lub shuxiang (shiixiang, J&#H), (Zhang
1999: 1, Wu 2008: 1). Chinczycy wierza, ze osoba urodzona w kolejnym roku przyjmuje
cechy danego zwierzgcia zodiaku, a jej los zalezy od daty przyjs$cia na $wiat. Wynika to
z samej chinskiej nazwy zodiaku shengxiao: sheng (shéng, “£) oznacza ,,urodzony” (Chinese
— English Dictionary 1997: 1095), a xiao (xido, H) - ,,podobny” (Chinese — English
Dictionary 1997: 1373). Z kolei shuxiang odnosi si¢ do losu, ktdry jest przeznaczony danej
osobie: shu (shi, J&) oznacza ,przynaleze¢” (Chinese — English Dictionary 1997: 1174),
a xiang (xiang, fH) — ,wyglad” (Chinese — English Dictionary 1997: 1361). Z takim
rozumieniem zodiaku wiaze si¢ bardzo wiele przesadow i tabu, ktére maja ogromne znaczenie
kulturowe, spoteczne, a nawet ekonomiczne dla dawnych i wspotczesnych Chin.

W Chinach cztowiek rodzac si¢ w konkretnym roku otrzymuje za patrona jeden
z dwunastu znakoéw zodiaku.”® Co dwanascie lat przypada nasz znak zodiaku, nasz ,,rok
urodzenia” (bénming nian, A 4F). Rok ten uwazany jest za bardzo niebezpieczny, tj. osoby
spod znaku Tygrysa sa wyjatkowo zagrozone w roku Tygrysa (Zhang 1999: 9, Wu 2008: 186).
W roku, w ktérym przypada znak zodiaku danego czlowieka nalezy zachowaé szczegdlna

ostroznos$¢ i unika¢ ryzykowanych zachowan. Wsréd Chinczykow popularne jest powiedzenie,

" Podobne wierzenia, czyli nakaz zabijania jednym uderzeniem, wystepuja w kulturze zachodniej (Wasilewski
2010: 156).

% Chinczycy pytani o wiek czesto nie odpowiadaja wprost, podaja jedynie swoj znak zodiaku i na tej podstawie
mozna okresli¢ ich rok urodzenia.
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ze ,,Rok urodzenia to rok progowy”, (bénming nidn guan kin shud, Ay IXMEL), (Wu
2008: 186). Chodzi o to, ze co dwanascie lat cztlowiek przekracza kolejny prog zycia, a tenze
prog moze by¢ uwazany réwniez za pewna przeszkodg, trudnosci 1 ktopoty. W potnocnych
Chinach dzieci w dwunastym roku zycia nosza czerwona bielizng, a dorosli czerwone paski,
ktére maja chroni¢ przed nieszczg$ciami (Zhang 1999: 9, Wu 2008: 187). W niektorych
rejonach Chin trzydziestego dnia ostatniego miesiaca kalendarza ksigzycowego osoby,
ktorych znak zodiaku przypada w danym roku, nie moga po zmierzchu opusci¢ domu (Wu
2008: 188). W szes$cdziesiatym roku zycia przypada szczegdlnie niebezpieczny ,,rok
urodzenia”; w prowincji Qinghai odprawia si¢ z tej okazji specjalne egzorcyzmy, zeby
uchroni¢ przed nieszczg$ciem. Przesady te znane byly od wiekow, a wierzyli w nie nawet

sami wladcy Chin:

Zhao Ji, cesarz dynastii Song, byl urodzony w roku Psa. W tym roku postgpowat

zgodnie z sugestia stuzalczego urzednika i zabraniat swoim podwladnym hodowli

i zabijania pséw. Cesarzowa Wdowa Cixi z ostatniej dynastii Qing byla urodzona w roku

Owcy. Mowi sig, ze wpadta w furig, kiedy ustyszata nastgpujace stowa w czasie wystawiania

opery: ,,Owca wpadajaca w paszcze tygrysa nigdy nie powroci” (Zhang 1999: 9).

Niektérzy Chinczycy tak dobieraja swoim dzieciom imiona, aby te korespondowaly ze
znakiem zodiaku dziecka 1 jest to bardzo stara tradycja, siggajaca starozytnosci (Zhang 1999:
9, Wu 2008: 192).%’ Niektérzy nazywaja dzieci wprost Malymi Smokami, Matymi Tygrysami
czy Matymi Wotami. Chinski pisarz Lao She byt w dziecinstwie nazywany ,,Psi Ogonek”
(Xidogdu Weiba, /M JE 1), poniewaz urodzil sie pod koniec roku Psa (1899), (Wu 2008:
193). Przesadni Chinczycy zawieraja w imieniu dziecka element trawy, jesli urodzito si¢ ono
w roku Wohu, Kroélika, Konia czy Owcy, a wigc zwierzat zywiacych si¢ trawa. Z kolei imig
cztowieka urodzonego w roku Tygrysa powinno zawiera¢ element migsa, konia, wotu lub
owcy, bo tym si¢ zywia tygrysy, ewentualnie element drewna, gdyz tygrys jest uwazany za
kréla lasow (Zhang 1999: 10). Dla os6b urodzonych w roku Smoka korzystny jest element
wody w imieniu, gdyz smok jest uwazany za boga deszczu. Widzimy tu dazenie do kreowania
harmonii i pehni.

Dla przesadnych Chinczykéw wazny jest nie tyko znak zodiaku (a wigc rok urodzenia),
ale rowniez miesiac, dzien i godzina przyj$cia na $wiat. Moga one przesadzi¢ o losie
cztowieka. Wu (2008: 206) przywotuje powiedzenia: ,,Porannego Koguta czeka cigzkie
zycie” (z#oj1 laolu ming, F X571k y), ,,Marcowe Owce nigdy nie beda syte” (sanyué yang,

pdo duanchang (chi bu bdo), — HF, HilMiln (RZAM) ), ,,Grudniowe Owce sa gtodne

* Wigcej na ten temat w rozdziale poswigconym tabu jezykowemu.
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i cierpia” (layué yang, jiyu ka, ii =, YL57), ,,Czerwcowe Smoki maja cigzkie zycie”
(lityué long, fa shui mang ( léoléi guodw)), 7~ He, KK (35 RiEREE) ). Wierzono
takze, ze Konie urodzone przed poludniem beda cate zycie ciagna¢ woz, w przeciwienstwie
do Koni urodzonych noca, zajadajacych trawe; rano urodzone Swinie beda zawsze spragnione
1 glodne, urodzone noca — najedzone i wypoczgte.

W tradycyjnych Chinach nieodlacznym elementem swatania bylo pordéwnanie dat
urodzenia kandydatéw, w tym znakow zodiaku (Zhang 1999: 11, Wu 2008: 199, Kajdanski
2011: 399-400). Wedlug powszechnie panujacej przesadow pasowaty do siebie osoby spod
znaku Szczura i Wohu, zgodnie z powiedzeniem ,,Czarny Szczur i Zotty W6t naprawde do
siebie pasuja, jak si¢ zejda, to nigdy si¢ nie rozdziela. Przez dilugie lata zapewnia obfitos$é
dzieci, bogactwa 1 szczgscia” (h€ishli huangnill zhéng xianghé, jiéjiao pipei bu chatuo.
Er nii bdi nian dud changjiti, figui ronghua falu dud, 4 IEA S, i3S VCHA i .
ILLHFEZKA, BIRREMESEZL), (Wu 2008: 200). Podobnie dobrze dobrana para to
Kon i Oweca: ,,Czerwony Kon i Zota Owca ida ta sama droga, ich oczekiwanie na $lub nie
bedzie cigzkie” (hongma huangyéang lidng xiangdao, zhé¢ déng hiinyin bu feiléi, £L 5 ¥ E PN
FHIE, XEEMSWHAGE %), a takze Malpa i Waz: ,,Czerwony Waz i Biata Malpa zapetni
podworze szczesciem”, (hongshé baihou min tang hong, I W¢ FH Ml 5 £1) oraz Tygrys
i Swinia: ,,Seledynowy Tygrys i Czarna Swinia stanowia najwyzszej klasy matzefnstwo”,
(qinght heizho shang déng hin, 5 T FEELY), (Wu 2008: 200). Z kolei matzenstwo
miedzy osoba spod znaku Konia 1 Wolu nie wrézyto dobrze: ,,0d zawsze Biaty Kon bat si¢
Seledynowego Wotu” (cong 1ai baima pa qingnia, MK 1HE 4); podobnie jak zwiazek
Swini z Matpa, Owcy ze Szczurem, Weza z Tygrysem, Smoka z Krélikiem czy Koguta
z Psem (Wu 2008: 201). W prowincji Shanxi popularne byto powiedzenie ,,Smok z Tygrysem
nie dotrwaja wspolnej starosci” (16ng gén hti, jit bu dao lio, MR E, HAZIZE), (Wu 2008:

202). Przesady zwiazane z zodiakiem sa czgsto tematem piosenek ludowych:

Pewna ludowa piosenka z Tajwanu mowi na przyklad, ze: ,,Od najdawniejszego czasu Kon
boi si¢ Byka [Wolu — przyp. aut.], a przypadkowe spotkanie Tygrysa i Zajaca [Krolika — przyp.
aut.] trwa zawsze krotko. Kogut ma Psa za nic, a miedzy Swinia i Malpa wszystko si¢ konczy
zanim si¢ zacznie. Kon obraza Byka [Wotu — przyp. aut.], a Baran [Owca — przyp. aut.]
i Szczur szybko si¢ rozchodza. Waz i Tygrys krzyzuja miecze, a zwiazek Smoka i Zajaca
[Krolika — przyp. aut.] obu tylko tzy przynosi. Kogut boi si¢ Psa, a ze Swini i Malpy pary
nigdy nie bedzie.” (Kiinstler 2001: 48).
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W tradycyjnych Chinach z powodu tego typu przesadow nie dochodzito do skutku
bardzo wiele matzenstw. Najwickszy problem mialy dziewczeta spod znaku Tygrysa >’
1 Owcy, dlatego wielu rodzicow, zeby wydac¢ swoje corki za maz, podawato fatszywe daty
urodzenia lub przekupywato wrdzbite, aby ten postawil pomysiny horoskop. Dziewczynki,
ktore rodzity si¢ w pierwszej potowie roku Owcy, otrzymywaly poprzedzajacy go znak Konia,
te z drugiej potowy nastgpujacy po nim znak Malpy. Z kolei kobieta spod znaku Tygrysa
moze chcie¢ dominowa¢ nad mezczyzna, co w tradycyjnym spoleczenstwie postrzegane byto
za duza wade.”’ W przypadku dziewczynek z roku Tygrysa, te z pierwszej potowy dostawaty
analogicznie znak Wotu, z drugiej za§ Krolika (Wu 2008: 202). Przesady zwiazane ze
znakami zodiaku odzwierciedlaja tradycyjna nierownos¢ pici w Chinach (Wu 2008: 189).
Owca oraz Tygrys bgdace ztymi znakami dla kobiet, byly odpowiednie dla megzczyzn:
»Mezczyzna spod znaku Owcy, optywa w zloto, wychodzac z domu, nie potrzebuje zabierac
jedzenia, kobieta spod znaku Owcy ma cigzkie zycie, wpgdzi w nieszczgscie meza, tescia
i teSciowa” (nan shi yang, huangjin dui wii liang, chii mén bu bi daikou lidng; nii shii yang,
ming gén ying, ké fu ké die you ké niang, %@, HmEWREE, HITALWHR; &E
F, A, R w2 N l) oraz ,,Mezczyzna spod znaku Owcy wychodzac z domu nie
potrzebuje zabiera¢ zboza, z kobieta spod znaku Owcy nie starczy zboza na nastepny dzien”
(nan shii yang, chii mén bu yong daikou lidng, nii shi yang, jia li méi you gé yé liang, )&
F, HMITAHW IR, LE¥E, KREARAK), (Wu 2008: 189) W tradycyjnych
Chinach wierzono takze, ze pierwszy 1 siddmy miesiac kalendarza ksigzycowego jest
odpowiednim czasem dla zamazpdjscia kobiet spod znaku Koguta i Krolika, natomiast drugi
1 6smy dla kobiet spod znaku Tygrysa i Malpy (Wu 2008: 204).

Wedtug przesadnych Chinczykéw znaki zodiaku miaty rowniez wpltyw na jako$¢
1 1lo$¢ zbiorow w poszczegodlnych latach. Najlepszym rokiem dla rolnikow byl rok Wotu
1 Konia — ,,W roku Wotu i Konia dobrze uprawia si¢ ziemig” (ni ma nian, hao zhong tian,
I AE, UF AR D), (Wu 2008: 208). W prowincji Shanxi popularne byty powiedzenia:
»W roku Owcy 1 Konia trzeba uprawia¢ rolg, w roku Koguta i Malpy nie bedzie zbiorow,
zeby si¢ najes¢ do syta trzeba czeka¢ do roku Psa” (yadng ma nian, guan zhong tian,
jThéu nian, bu shdu tidn, yao chi hio de déng gbu nian, F4F, ERH, SEE, I
M, BNZ 4% 4E) oraz ,,W roku Koguta i Malpy zbiory beda mizerne, w roku Krolika

30 Jednym z obrazliwych okreslen kobiety jest ,,biaty tygrys” (Eberhard 1996: 265-266).

3! Obecnie, wedlug badan Chu (Chu 2009: 128), 80% Chinczykéw uwaza, ze mozna nazwaé megzczyzng
tygrysem, za§ 60% respondentéw uwaza to okreslenie za obrazliwe w stosunku do kobiety (jednak 40%
badanych uznato, ze mozna tak nazwac¢ kobiete, jesli rzeczywiscie ma ona wybuchowy charakter).
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$miechu warte” (j1hou nian g& sdng tian, ti ér nian shang xido ha ha, EHEFEIZIAH, Rl
HF_EFEMGE), (Wu 2008: 209). Dobre lata dla rolnictwa to rok Owcy, Konia, Psa, Krolika,
natomiast lata nieurodzaju przypadaja na rok Koguta, Malpy, Weza, Swini. Natomiast
w prowincji Hubei moéwito sig, ze ,,W roku Weza nie ma plonow, w roku Smoka susza
przynosi katastrofe” (shé nian bu shou hua, 16ng nidn guang ta ta, TEFEANNAE, JBFEGE
), (Wu 2008: 209).

4.4. Zodiak a demografia

Odniesienia do zodiaku mozna znalez¢ zaréwno w religiach wystgpujacych w Chinach
tj. w buddyzmie 1 taoizmie, a takze w sztuce — literaturze, malarstwie, rzezbie czy rekodziele
(Zhang 1999: 11, Wu 2008: 223). Jednak najwigkszy wplyw wywarl zodiak na zycie
spoteczne Chinczykow, ktoérzy w ogromnej mierze wierza, ze znak zodiaku determinuje ich
charakter i los. Wiara w szczg$liwe 1 pechowe znaki zodiaku spowodowala powazne
problemy demograficzne nie tylko w Chinach, ale w catej Azji.

W tradycyjnych Chinach za znak szczegdlnie niepomys$iny dla kobiet uwazano Owce,
o czym bylam mowa wczesniej. Kobieta spod znaku Owcy miata przynosi¢ biedg
1 niepowodzenie. Wiara w ten przesad przetrwata do czaséw wspotczesnych. W 1991 roku
Chiny miaty do czynienia z nizem demograficznym z powodu przypadajacego roku Owcy
(Preston 1992: 4). Obecnie owca jest uwazana za zwierz¢ zbyt potulne i postuszne innym,
dlatego jest uwazana za znak bardzo niepomyslny szczeg6lnie dla dziewczynek, ktore czeka
gorzkie i tragiczne zycie, a ich m¢zowie umra w mtodym wieku. Z tego powodu 40% urodzen
zostalo ,,przetozonych” na rok 1990 (rok Konia), albo odtozonych na rok 1992 (rok Matpy).
Preston (1992: 4) przywotuje stowa kobiety, ktora zostata zmuszona do aborcji przez rodzing:
»Nie chcieli zebym miata dziecko w roku Owcy, gdyz twierdza, ze urodzona wtedy
dziewczynka wczesnie pochowa swojego meza”. Podobna sytuacja miala miejsce dwanascie
lat pdzniej, w 2003 roku, w kolejnym roku Owcy. Kobiety oczekujace na porod w szpitalu
Shijingshan w Pekinie byly gotowe poddac si¢ operacji cesarskiego cigcia, by urodzi¢ dziecko
jeszcze w roku Konia i1 zdazy¢ przed rokiem Owcy (McDonald 2003: 10). Dzieci urodzone
w koncowce roku Konia, ale juz w 2003 roku znajda si¢ w komfortowej sytuacji — bgda miaty
pomys$lny znak zodiaku i pojda do szkoly z relatywnie niewielka liczba rowiesnikow

urodzonych juz w roku Owcy.
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Rownie niepomys$lnym znakiem dla kobiet byt Tygrys (Wu 2008: 189). W feudalnych
Chinach spoteczenstwo bylo bardzo zhierarchizowane, a kobiety bezwzglednie podlegaty
mezczyznom. Uwazano, ze kobieta spod znaku Tygrysa ma za wiele cech meskich 1 bgdzie
w zwiazku z tym zla zona i gospodynia (a tylko takie role byly przewidziane dla kobiet
w dawnych Chinach). Rok Tygrysa przypadat na rok 1998 1 2010. W 1997 hotele i restauracje
odnotowaly wzrost zainteresowania organizacja §luboéw, gdyz wiele par chciato pobraé sig
przed nastaniem roku Tygrysa (Pin 1997).

W nowoczesnych Chinach uznano, ze najlepszym znakiem dla dziewczynek jest
Swinia (China Daily 2007a, Economist 2007, Hornby et al. 2007). Swinia jest thusta, je, lezy
i nic nie robi, dlatego znak Swini zapewnia urodzonym w jej roku dostatek i szczescie przez
cale zycie. W 2007 roku, roku Ztotej Swini (tak naprawde zelaznej, ale w jezyku chinskim
»zelazo” i ,,zloto” pisze i wymawia si¢ identycznie — jin (jin, 4x)) Chiny miaty do czynienia
z prawdziwym baby-boomem. W samym Pekinie spodziewano si¢ stu siedemdziesigciu
tysigcy narodzin, o pigédziesiat tysigcy wigcej niz w roku 2006 (Economist 2007). Whadze
Szanghaju za$§ przewidywaly podwojenie liczby urodzen w stosunku do roku poprzedniego
(China Daily 2007a). Ten swoisty baby-boom doprowadzit do przeciazenia poroddéwek
1 oddziatow noworodkowych w szpitalach, wzrostu zapotrzebowania na opiekunki do dzieci
i podobnych probleméw. Firmy powiazane z rynkiem ustug i produktow dla niemowlat
wzigty pod uwaga przesady zwiazane ze znakami zodiaku w prognozowaniu swoich strategii
marketingowych i finansowych (Hornby et al. 2007).** Rok Ztotej Swini 2007 miat skutki
ekonomiczne nie tylko w Chinach, ale rowniez w Korei Potudniowej. Spadta tam sprzedaz
prezerwatyw, a firma farmaceutyczna Dong-A obiecata zlota statuetkg $wini parze, ktora jako
pierwsza pocznie dziecko dzigki zazywaniu leku na plodnos¢. Z kolei ceny akcji Agabanbg
Co., firmy produkujacej ubranka dla dzieci, wzrosty o ponad potowg od lipca roku
poprzedniego, z uwagi na nadchodzacy baby-boom. Zeby urodzié¢ dziecko w pomy$lnym roku
Ztotej Swini, wiele par postanowito pobraé sie w roku 2006, roku Psa. Rok ten byt wyjatkowo
pomyslny dla zawarcia zwiazku matzenskiego, gdyz wedtug kalendarza ksigzycowego trwat
dtuzej niz 385 dni 1 dzigki temu obejmowat dwie ksiezycowe wiosny (Fairclough, Chao
2006).>*> We wspotczesnych Chinach Pies stal sie rowniez jednym z bardziej pozadanych
znakéw zodiaku dla dziecka (Shanghai Daily 2005). W 2006 roku Psa przewidywano wzrost

32 Firma Kimberly-Clark przewidywata na 2007 rok 60% wzrost popytu na pieluszki jednorazowe (Prasso,
Wang 2007: 24).
3 Patrz rowniez rozdziat poswigcony §wigtom.
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liczby urodzen, a co za tym idzie zwigkszone zapotrzebowanie na opiekunki do dzieci, tzw.
ayi.

Chinski zodiak zostal przejety przez inne narody azjatyckie, takie, jak Japonczycy
1 Koreanczycy (Tomaszewska-Bolatek 2007: 8). Jednakze tam wyksztatcity si¢ inne przesady
dotyczace znakow zodiaku. Najbardziej popularnym jest przesad mowiacy, ze dziewczynka
urodzona w roku Konia bgdzie miata niepozadane cechy charakteru, jak impulsywno$¢ oraz
agresywnos¢, a na dodatek przyniesie nieszczgscie swojemu me¢zowi (Kaku et al. 1975: 170,
Lee 2005: 428, Lee, Paik 2006: 269). W Japonii za szczegdlnie pechowy uznaje si¢ rok
Ognistego Konia, przypadajacy co sze$cdziesiat lat. Przesad ten powiazany jest
z wydarzeniami z 1682 roku, kiedy to mtoda stuzaca, urodzona w roku Ognistego Konia,
z powodu mitosci do pewnego mnicha wywotata pozar, ktory zniszczyt prawie cate miasto
Edo (dzisiejsze Tokio). Za podpalenie zostal skazana na Smier¢. Historia ta stala si¢ tematem
literackim, co umocnito wiar¢ w przesad. Kaku et al. (1975) postanowili zbadac
oddziatywanie tego przesadu w spoteczenstwie japonskim. W Japonii od 1955 roku roczna
liczba urodzen wynosila siedemnascie - osiemnascie na tysiac oséb, w 1966 roku (roku
Ognistego Konia) spadla do niespelna czternastu na tysiac. Wsrdd Japonczykow
mieszkajacych w Kalifornii zauwazono rowniez spadek liczby urodzen w 1966 roku —
odnotowano niecate dziewigtnascie urodzen na tysiac oséb, ze spodziewanych dwudziestu
jeden na tysigc. Wéroéd mniejszos$ci japonskiej na Hawajach — odnotowano niecate czternascie
urodzen na tysiac ze spodziewanych pigtnastu na tysiac osob. Przesad dotyczacy pechowego
roku Konia dla dziewczynek jest réwniez bardzo popularny w Korei. Jego oddzialywanie
zbadali Lee 1 Paik (2006). W Korei liczba urodzen spadata odpowiednio o 14,2% w roku
Konia 1978, 0 6,7% w roku Konia 1990, o 8,9% w roku Konia 2002. Spadek liczby urodzen
wynikal z trzech powodow: rejestrowania narodzin dziecka w innym terminie (w Korei
rodzice decyduja o dacie rejestracji dziecka, szpital nie ma takiego obowiazku); wczesniejsze
lub pdzniejsze planowanie narodzin dziecka w celu uniknigcia narodzin w roku Konia; aborcji
zenskich ptodow, gdyz jednoczes$nie w tych latach rodzito sig statystycznie wigcej chlopcow
niz dziewczynek, $rednio o 3,7%. Szacuje sig, ze w Koret w latach 1978, 1990 1 2002 w
wyniku wiary w przesad zostato usunigtych po kilka tysiecy zenskich ptodow (Lee, Paik 2006:
280-283). Kobiety spod znaku Konia sa gorzej traktowane na rynku matzefskim niz reszta
kobiet (Lee 2005: 430). P6zniej wychodza za maz, a im sa starsze, tym trudniej im wyjs¢ za
maz.

Najszczegsliwszym znakiem zaroéwno dla dziewczynek jak i chtopcow jest znak Smoka.

Poczawszy od lat 70. ubiegtego wieku obserwuje si¢ znaczny wzrost liczby urodzeh w roku
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Smoka wsrdd ludnosci chinskiej zamieszkujacej Tajwan, Hongkong, Singapur i Malezj¢
(Goodkind 1991, 1995, 1996, Vere 2008). Takiego duzego wzrostu nie obserwuje si¢ w
samych Chinach kontynentalnych, ale problem ten bedzie przedmiotem doktadniejszych
analiz w dalszej czesci pracy. Wzrost liczby urodzen nie byl odnotowany w 1964 roku (roku
Smoka) i mozna to thumaczy¢ brakiem szerokiego dostgpu do antykoncepcji w tamtych
czasach. Natomiast juz w 1976 roku (kolejny rok Smoka) odnotowano 15,5% wzrost liczby
urodzen w stosunku do roku poprzedniego na Tajwanie, 8,3% ws$rdd chinskiej ludnosci
Singapuru, 10,7% wsrdd chinskiej ludnosci Malezji (Goodkind 1991: 668). W 1988 roku
wzrost ten wygladat nastgpujaco: 7,6% na Tajwanie, 25,9% w Singapurze (Chinczycy), 24%
w Malezji (Chinczycy), 5,8% w Hongkongu. Co wigcej wzrost ten byt jednorazowy, w roku
nastgpnym tj. roku Weza wszedzie odnotowano gwaltowny spadek liczby urodzen. Zdaniem
Goodkinda postugiwanie si¢ chinskim zodiakiem w planowaniu rodziny wsréd Chinczykow
poza granicami wilasnego kraju wiaze si¢ z ich statusem narodowym. Kreowanie ,,nowej
tradycji” jest wyrazem ich identyfikacji etniczne;.

Wzrost liczby urodzen w Hongkongu w roku Smoka zbadat doktadnie Yip et al. (2002:
1803-1812). Hongkong, dawna koloni¢ brytyjska zamieszkuje 95% Chinczykéw. Roczna
liczba urodzen spada systematycznie od ponad dwudziestu lat, z kolei liczba zame¢znych
kobiet w wieku reprodukcyjnym rosnie (od pigciuset siedemdziesigciu tysigcy w 1971
do miliona stu sze$cdziesigciu tysigcy w 2000 roku). Jedyny wzrost liczby urodzen
odnotowano w 1988 roku 1 2000 roku, czyli w roku Smoka, odpowiednio 7,8% oraz 4,2%
w stosunku do roku poprzedniego. Yip et al. dowiedli, ze wzrost ten nie byt spowodowany
jedynie wzrostem liczby kobiet w wieku reprodukcyjnym, ale miat podtoze kulturowe —
pragnienie posiadania dziecka spod znaku Smoka. W roku 1976 catkowita liczba urodzen
spadta, a nie wzrosta, jednakze po uwzglednieniu liczby kobiet w wieku reprodukcyjnym oraz
tendencji do ograniczania wielkosci rodziny (spadek liczby narodzin trzeciego i kolejnego
dziecka) mozna méwi¢ o wzglednym (2%) wzrodcie liczby urodzen takze w roku Smoka
1976. Wplyw zodiaku na liczbe urodzen jest widoczny takze z miesigcznego rozktadu
urodzen. Zamgzne kobiety maja tendencj¢ do rodzenia w drugiej potowie roku, a doktadnie
czwartym kwartale. Wynika to z faktu, ze wiele par zawiera zwiazek matzenski w czwartym
kwartale roku (glownie w listopadzie i grudniu), zeby zdazy¢ przed chinskim Nowym Rokiem
przypadajacym na przetom stycznia i lutego. Popularny jest rOwniez marzec, a unika si¢ lipca
(ktory dzieli rok na pot 1 jest ztym omenem dla zwiazku matzenskiego) i sierpnia, na ktory to
przypada Swieto Duchéw (siddmy miesiac wedtug kalendarza ksigzycowego). Co wiecej

liczba zawieranych matzenstw wzrosta w czwartym kwartale 1987 roku (32,7% zawartych

- 139 -



matzenstw w tym roku) oraz w czwartym kwartale 1999 roku (30,4% zawartych matzenstw
w tym roku), latach poprzedzajacych rok Smoka. W innych latach nie odnotowywano tak
duzego wzrostu. Swiadczy to o tym, ze wigcej par matzenskich tak planowato §lub i poczecie
dziecka, zeby urodzito si¢ ono w roku Smoka.

Rok 2000 byt wyjatkowo pomyslny — byt nie tylko rokiem Smoka, ale réwniez
rozpoczynal nowy wiek i kolejne millenium. Chinom przyniost kolejny baby-boom. W 2000
roku przyszto na §wiat 36 milionow dzieci, prawie dwa razy wigcej niz w roku 1999 1 2001
(China Daily 2007a).

Wong i Yung (2005) postanowili sprawdzi¢ czy rzeczywiscie Smoki odnosza wigksze
sukcesy w dorostym zyciu i czy przesad ten ma jakiekolwiek uzasadnienie. Za wskaznik
sukcesu zyciowego przyjeto poziom zarobkéw jako najbardziej logiczny 1 najtatwiej
mierzalny. Wiara w przesad moze by¢ samosprawdzajaca si¢ przepowiednia z kilku
przynajmniej powodoéw. Osoby urodzone w roku Smoka moga by¢ postrzegane przez
pracodawcow jako lepsze, dlatego ci moga oferowaé im wyzsze zarobki. A osoby lepiej
zarabiajace moga pracowac cig¢zej i odnosi¢ wigksze sukcesy w zyciu zawodowym. Po drugie
rodzice, ktorzy zaplanowali narodziny dziecka w roku Smoka, moga w dalszym zyciu
wktada¢ wigcej wysitku w ich wychowanie 1 edukacje. Po trzecie Smoki moga mie¢ wigce;j
wiary w siebie 1 we wlasne mozliwos$ci. Z drugiej strony Smoki z uwagi na wyzszy przyrost
naturalny w roku ich urodzenia musza konkurowa¢ o miejsca w przedszkolach, szkotach
1 pozniej na rynku pracy. Badania przeprowadzono na probie pracujacych oséb w wieku od
pigtnastu do szes¢dziesigciu pigciu lat, mieszkajacych w Hongkongu. W probie z 1991 roku
zawierajacej dwadzieScia pig¢ tysigcy czterdziesci osob, 8,6% stanowily osoby urodzone w
roku Smoka. Uzyskiwaty one nieznacznie (o 4,85%) wyzsze zarobki, ale krocej sig ksztatcity
(0 0,02 roku). W probie z 1996 roku zawierajace] dwadzieScia dziewigC tysigcy czterysta
sze$¢dziesiat cztery osoby, 8,67% stanowily osoby urodzone w roku Smoka. Osiagaty one
nieco nizsze (o 0,22%) zarobki, ale dtuzej si¢ ksztalcily (o 0,28 roku). Zdaniem badaczy
przyj$cie na $wiat w roku Smoka ma niewielki (pozytywny lub negatywny) wplyw na
wysoko$¢ zarobkow.

Magazyn Forbes (Citrano 2002) zbadat chinskie znaki zodiaku 100 najbogatszych
Chinczykéw oraz 400 najbogatszych Amerykanow. Okazato sig, ze najliczniejsza grupg
wsrod najbogatszych Chinczykow stanowity osoby urodzone w roku Tygrysa (15%),
nastgpnie w roku Smoka (12%) 1 Krolika (12%). Wsrdd najbogatszych Amerykandow osoby

urodzone w roku Smoka stanowit najliczniejsza grupg (10,75%), nastgpnie urodzeni w roku
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Matpy (10,5%) oraz Konia i Swini (po 9,5%). Trudno te badania zaliczy¢ do naukowych,
jednak samo ich przeprowadzenie $wiadczy o sile oddzialtywania tego przesadu.

Okresowe wyze demograficzne zwiazane z pomyslnymi znakami zodiaku stwarzaja
wiele problemow natury spotecznej i ekonomicznej. Gwattowny wzrost liczby urodzen w
danym roku powoduje trudno$ci organizacyjne w szpitalach, gdzie brakuje personelu
medycznego oraz miejsc dla rodzacych kobiet. Rosnie tez zapotrzebowanie na yuezi ayi -
mamki, ktore opiekuja si¢ matka 1 niemowlgciem przez pierwszy miesiac po narodzinach
dziecka. Mamki te sa zatrudniane przez 50% rodzicoéw mieszkajacych w Szanghaju (Shanghai
Daily 2005). Nagly wzrost zapotrzebowania na ich uslugi skutkuje wzrostem ich zarobkow.
Rodzice dzieci z wyzu demograficznego nie tylko ptaca wigcej mamkom i nianiom, ale tez
maja problemy z zapisaniem dzieci do przedszkola 1 szkoty. W dorostym zyciu osoby z wyzu
demograficznego beda mialy wigksza konkurencj¢ w walce o miejsce na uniwersytecie,
a pozniej w walce o prace. Te argumenty nie docieraja do przesadnych rodzicéw, co skutkuje
znacznymi rocznymi fluktuacjami liczby urodzen. Na przykiad 2008 rok, rok Szczura ale
takze rok Igrzysk Olimpijskich w Pekinie przyniost kolejny fenomen — ,,olimpijskie dzieci”.
Niektorzy rodzice tak planowali poczgcie dziecka zeby przyszto na Swiat 8 sierpnia 2008 roku,
w dniu otwarcia Igrzysk Olimpijskich w Pekinie (Chan 2007). Data ta miala zapewnié
dziecku pomyslno$¢ oraz dostatek w przysztym Zyciu. Z uwagi na czgste wyze 1 nize
demograficzne, wladze Szanghaju postanowitly dwa razy do roku przedstawia¢ prognozy
dotyczace liczby urodzen w kolejnych latach (Xinhua 2006). Wiadze przestrzegaja przez
kierowaniem si¢ przesadami w podejmowaniu decyzji o poczeciu dziecka, gdyz ma to fatalne
konsekwencje ekonomiczne i spoteczne. Duze fluktuacje w zapotrzebowaniu na opiekg
medyczna, miejsca w szkotach i na rynku pracy, zaktocaja polityke zrownowazonego rozwoju.

Jednakze przesady zdaja sig bra¢ gére nad zdrowym rozsadkiem.

4.5. Whnioski

Z przeprowadzone] analizy przesadow zwigzanych z chinskim zodiakiem wynika
jednoznacznie, ze maja one istotny wplyw gtownie na zycie spoteczne Chinczykéw. Przesady
zwiazane z zodiakiem sa unikatowe dla regionu Azji Wschodniej. Kolejny znak zodiaku nie
jest jedynie symbolem danego roku, elementem tradycji czy tez zwykla dekoracja. Zodiak nie
ma juz ogromnego znaczenia przy kojarzeniu matzenstw, ale moze mie¢ wpltyw na wybor
daty $lubu i1 przesadza¢ o terminie przyjscia na $wiat dziecka. We wspoétczesnych Chinach

zodiak wplywa na liczbg urodzen w kolejnych latach, doprowadzajac do zaburzenia
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réwnowagi demograficznej, rodzi problemy natury spotecznej, wplywa na ekonomi¢ w
pewnych sektorach gospodarki (ustugi). Kampanie rzadowe nawotujace do rozwagi i nie
kierowania si¢ zodiakiem przy daty planowaniu §lubu czy terminu urodzenia dziecka nie
odnosza spodziewanego skutku. Doniesienia prasowe méwia 0 czyms$ wrecz przeciwnym — co
roku, na podstawie kolejnych znakow zodiaku, mozna przewidzie¢ wzrost lub spadek liczby
Slubow 1 urodzen, a wiele sektorow gospodarki musi bra¢ pod uwage te tendencje i
odpowiednio reagowac. Jest to konsekwencja silnej wiary w zodiak i przesady z nim
zwiazane. Dominuja one w dwoch obszarach — kojarzenia malzenstw i rodzenia dzieci, czyli

sytuacjach poczatkowych, gdzie wystgpowanie tabu jest nasilone.
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ROZDZIAL PIATY

TABU I PRZESADY ZWIAZANE Z OKRESEM CIAZY, NARODZINAMI I
WYCHOWANIEM DZIECKA

5.1. Ciaza, pordd i polég w kulturze zachodniej i chinskiej

W kazdej kulturze okres ciazy byl stanem wyjatkowym dla kobiety, jej rodziny oraz

spoteczno$ci w ktorej zyla, wiazal si¢ tez z wieloma zakazami. W tradycyjnych Chinach ciaza

byla podobnie postrzegana jak w zachodniej kulturze:

Okres ciazy byl — zgodnie z dawnymi wierzeniami — czasem szczegdlnie niebezpiecznym
zarowno dla przysziej matki, jak dla dziecka i osob, ktore si¢ z nig kontaktowaty. Wynikato to
przede wszystkim stad, ze kobieta cigzarna znajduje si¢ w stanie rytualnej nieczystosci,
stanowi manifestacje zintensyfikowanej biologiczno$ci i ujawnionej mocy rozrodcze;j.
Nieczystos¢ kobiety motywowana byta takze przez szczegdlny status, jaki mialo nie
narodzone dziecko znajdujace si¢ w jej tonie [...]. Ciazg, ze wzgledu na stan zagrozenia, jaki
stwarza, obejmowano pewnym tabu, a kazde naruszenie tabu powodowa¢ miato przeniesienie
skazy nieczysto$ci na tego, kto ztamal zakaz. W kulturze magicznej wyprowadzono stad
wniosek, ze skutkiem nieopatrznej styczno$ci z kobieta brzemienng byly zniszczenie,
destrukcja i skalanie wszystkiego, co znajdowato sig¢ wokot przedmiotu tabuizowanego [...].
Ze wzgledu na stan nieokreslonosci nie narodzonego dziecka, ktore przynalezy wciaz jeszcze
do strefy $mierci i chaosu, kobiecie w ciazy zagrazato wiele niebezpieczenstw. Aby si¢ przed
nimi ustrzec, musiata ona podporzadkowac si¢ rozmaitym nakazom i zakazom [...] (Kowalski
2007: 58-59).

Chinskie obrzedy zwiazane z cigza, porodem i potogiem wpisuja si¢ réwniez w schemat

rytualéw przejscia opisanych przez Arnolda van Gennepa (2006: 64):

Ceremonie zwiazane z ciaza i porodem stanowia na ogol catos¢é. Na poczatku, za pomoca
rytuatdéw wylaczenia , kobieta cigzarna rozstaje si¢ ze swoja spotecznoscia ogdlna, rodzinna,
a niekiedy nawet z wlasna grupa ptciowa. Nastgpnie odbywaja si¢ obrzedy samej ciazy, ktora
stanowi okres przejsciowy. W koncu odprawia sig rytuaty porodu. Ich celem jest ponowne
wlaczenie kobiety do spotecznosci, do ktorych wczesniej nalezata, lub zapewnienie jej
w spoteczno$ci ogolnej nowego statusu, jako matce — zwlaszcza gdy jest to jej pierwsze
dziecko lub dziecko plci meskie;.

Jednakze, zgodnie z teoria Wasilewskiego (2010: 128), tabu oraz przesady zwiazane

z okresem ciazy, porodu i potogu, nie begda interpretowane ani magicznie (,,zakaz naktadany

jest na takie czyny, ktore na zasadzie podobienstwa kojarza si¢ z niepozadanymi skutkami’),

ani animistycznie (,,zakazy chronia przed groznymi duchami zmartych, a obowiazuja

w momentach o charakterze zadusznym™), ani strukturalnie (,,zakaz jest elementem obrzedu
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przejscia [...] albo tez jest naktadany na obiekty <<przejSciowe>>""). Wasilewski (2010: 139-
140) traktuje okres ciazy jako poczatkowy, zalazkowy, ,,rajski”, a zakazy z nim zwiazane jako
srodki stuzace podtrzymaniu tego ,stanu blogostawionego”, cechujacego si¢ harmonia
1 robwnowaga. Ciaza, podobnie jak §wieto, jest czasem zalazkowym, a przez to powinna by¢
czasem idealnym. Bardzo duzo zakazow, ktore wystgpuja w polskim materiale
etnograficznym, jest podobnych (lub identycznych) do zakazéw wystepujacych w Chinach.
Ich rodzime wyjasnienia moga by¢ podobne lub rozne, ale ich istota jest taka sama —
wykreowanie sytuacji idealnej. Na Zachodzie wiele zakazow zwiazanych z ciaza odeszio
w niepamig¢, natomiast w Chinach przetrwala ich niemata liczba, co wigcej rozwoj medycyny

paradoksalnie przyczynit si¢ do ich podtrzymania i rozwoju.

5.2. Rodzina chinska — dawniej i obecnie

W tradycyjnych Chinach obowiazywato powiedzenie: ,,Sa trzy wystgpki przeciw cnocie
naboznosci synowskiej, najwigkszym jest brak potomstwa” (bu xido you san, wi hou wei da,
ANFEH =, LA R), (Ji 2008: 136). Zgodnie z filozofia konfucjanska kazdy dorosty
cztowiek powinien wstapi¢ w zwiazek malzenski i sptodzi¢ dzieci, zwlaszcza synéw, ktorzy
zostawali w domu rodzicoéw, dbali o nich na staro$¢ i troszczyli si¢ po $mierci praktykujac

kult przodkow. Brak potomstwa uznawany byl w takiej sytuacji za najwigksze nieszczgscie:

Umrze¢ bezpotomnie, nie wydaé¢ na $wiat syna, ktory by kontynuowal kult przodkow — to
najstraszniejsze nieszczgscie nie tylko dla pojedynczego czlowieka i jego rodziny, ale i dla
catego spoleczenstwa. W Chinach zawsze istnialy podania opowiadajace o tym, ze dusze
takich przodkéw, ktdre pozostaty bez zyjacych potomkow (i, co za tym idzie, bez ofiar), staja
si¢ niespokojne, ogarnia je gniew i moga wyrzadzi¢ krzywdg nie tylko krewnym, ale i innym,
obcym, Bogu ducha winnym ludziom (Wasiliew 1974: 146-147).

Wigzalo sie to wlaénie z pojeciem cnoty synowskiej (xido, %), ktéra byla fundamentem

zaroOwno dla zycia rodzinnego, jak i spotecznego:

Jesli wierzy¢ Chinczykom, od najdawniejszej starozytno$ci mito$¢ synowska byt da nich
podstawa nie tylko moralnosci domowej, lecz rowniez i moralnosci obywatelskiej. Szacunek
nalezny wladzy ojcowskiej jest uznawany za najwigkszy z obowiazkow, za obowiazek
podstawowy, z ktorego biora poczatek wszystkie inne obowiazki spoteczne. Ksiaze zastuguje
na postuszenstwo dlatego, ze lud uznaje go za swego ojca. Wszelka wtadza, jakakolwiek by
byta, wydaje si¢ zawsze mie¢ charakter patriarchalny, gdyz obowiazki wzgledem panstwa sa
uwazane jedynie za rozszerzenie obowiazkow rodzinnych. Lojalny poddany wywodzi sig¢ wigc
z naboznego syna. Skoro bowiem ojciec nauczyl swego syna mitosci (hiao), [xiao wedlug
transkrypcji pinyin — przyp. aut.], nauczyl go tym samym lojalnosci (czung), [zhong wedlug
transkrypcji pinyin — przyp. aut.]. Ojciec jest wigc pierwszym z urzednikéw, a nawet, wedle
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klasycznych teorii, posiadana przez niego wtadza nie jest mu nadana przez kogos, lecz nalezy
do niego na mocy prawa naturalnego.

Koncepcje te sa dzi$ tak dalece utrwalone w sferze uczué, ze Chinczycy sa catkowicie
usprawiedliwieni, gdy twierdza, ze sa one wrodzone [...] (Granet 1973: 295).

Narodziny dziecka stanowity wielkie swigto w rodzinie, mimo, ze same dzieci, dopoki nie
osiagnely wieku dojrzatego, nie byly rownoprawnymi cztonkami rodziny 1 spoleczenstwa.
W dawnych Chinach preferowano chtopcoéw: to oni zostawali w domu rodzicow, zapewniali
im bezpieczna staro$¢ i1 sktadali rodzicom ofiary po ich $mierci. Wspolnota kultu byta
podstawa organizacji domowej (Granet 1973: 297). Ofiary przodkom sktadat zawsze
najstarszy w rodzie w linii prostej, dlatego tak wazne byto posiadanie syna. Dziewczynki za$
po osiagnigciu wieku dojrzalego wydawane byly za maz i1 odchodzily z domu. Dlatego
przyjscie na $wiat syna bylo wielkim szczgsciem, corki za§ — utrapieniem. Nierzadko,
w biednych rodzinach niemowlgta pici zenskiej byly zabijane, porzucane lub oddawane na
wychowanie do bogatszego domu (Cormack 1923: 20, Sidichmienow 1978: 240).
Ta preferencja synd6w ma bardzo stare korzenie:
Juz w piesniach Szy-kingu [Shijingu w transkrypcji pinyin, czyli Ksiegi piesni — przyp. aut.]
spotykamy wzmianki, Ze nowo narodzonego chlopczyka ktadziono na wspaniala mate
i dawano mu do rak najrozmaitsze zabawki, dogadzajac na wszelkie sposoby, podczas gdy
nowo narodzona dziewczynka lezata zazwyczaj w jakim$ kacie domu na kupce szmat i bawita
si¢ skorupkami glinianych naczyn. Tak znaczna r6znica w traktowaniu syna i corki nie tylko

si¢ utrzymata, lecz zaakcentowala si¢ o wiele silniej w ramach konfucjanskiego kultu
przodkow (Wasiliew 1974: 157).

W Chinach wspotczesnych w zwiazku z bardzo wysokim przyrostem naturalnym,
od lat 80. XX wieku wprowadzono tzw. polityke jednego dziecka, ktora drastycznie
ograniczyta liczb¢ dzieci w rodzinie (Sanjuan 2009: 101, Attané 2012: 26).
W zasadzie malzenstwo moglto mie¢ tylko jedno dziecko, w wyjatkowych sytuacjach — dwoje.
»Polityka jednego dziecka” spowodowata wiele problemdéw natury spotecznej (zmiang
struktury rodziny, problemy wychowawcze, zdrowotne), zmienita struktur¢ demograficzna
wspotczesnych Chin. Doprowadzita rowniez do sytuacji, w ktorej w wielu rodzinach dziecko
stato si¢ najwazniejszym cztonkiem rodziny, a jego zdrowie, rozwdj i potrzeby staly sig
priorytetowe. Wzrosta presja, by zapewni¢ dziecku jak najlepsze warunki juz na samym
starcie — przesadni rodzice wybieraja dziecku nie tylko odpowiedni, szczesliwy znak zodiaku,
ale takze wlasciwa datg 1 godzing przyjscia na S$wiat, odpowiednie imig, 1 oczywiscie
zapewniaja jak najlepsza opiekg. Niestety przekonanie, Zze syn jest bardziej warto$ciowy
od corki jest nadal powszechne. Dzigki wczesnemu diagnozowaniu pici ptodu dochodzi

do aborcji niechcianych ptodow zenskich 1 w konsekwencji rodzi si¢ duzo wigcej chtopcow
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niz dziewczynek, a to prowadzi do duzej dysproporcji pici (Sanjuan 2009: 192). Z kolei wiara
w przesady prowadzi do wielu probleméw natury spoteczne;.

W konfucjanskich Chinach kazdy etap zwiazany z prokreacja, ciaza, porodem oraz
wychowywaniem dziecka mial swoja nazwe: proszenie o syna (qiuzi, K ¥°); ciaza (huaiyun,
PF 41); narodziny (chiishéng, i ’f) z podzialem na poréd (féenmiin, 43 4f), ogloszenie
narodzin (baoxi, it &), kapiel trzeciego dnia (xisan, y/t —), wysiadywanie miesiaca (zuo
yuézi, A4 H ), wyslanie ryzu z zyczeniami (song zhumi, 2£41°K); pelen miesiac (minyug,
Wi H) z podziatem na alkohol petnego miesiaca (manyué jiu, i H ), postrzyzyny (titou Ii,
#13k 4L ) oraz uroczysto$é wyjscia z domu (chiimén li, H [J4L); sto dni (bdiri, 1 H)
z podziatem na bankiet setnego dnia (bairi yan, [ H %), zbieranie §liny (shduxidn, Y{HE),
nadanie imienia (mingming, fiv 44 ); roczek (zhdusui, i %) z podzialem na rocznicowy
alkohol (zhousui jiu, J& %/ ) oraz wybér fantéw (zhuazhou, $1JH); dziecifistwo (tdngméng,

#5%), (Ji 2008: 137).

5.3. Proszenie o syna (qiuzi, 3k F) i okres cigzy (huaiyun, {f5?)

Kobieta, ktéra chciata zajs¢ w ciaze modlita si¢ o to w $wiatyni (Cormack 1923: 21).
W réznych rejonach Chin zwracano si¢ do roznych bostw, a nawet zwierzat w tej sprawie
(J1 2008: 136). Najpopularniejsze bostwa, do ktoérych zwracano si¢ z prosbami o dzieci, to:
bogini Guanyin (Guanyin, ¥ ), od ktérej pozyczano bucik, a po urodzeniu sie dziecka
oddawano wraz z nowa para dziecigcych butéw, Niebianska Niesmiertelna Zsytajaca Synow
(Tianxian songzi, KAl F), Matka Krolowa Nieba (Tianhou Shéngmu, X J& =& H}), ktora
zajmuje centralne miejsce w $wiatyni Stu Synow (Bai zi tang, [1T-%), a takze kilka meskich
bostw (Doré 1914: 1-4). Oczywiscie kobieta modlaca si¢ o syna, mogta réwniez uciec si¢ do
innych sposobow:

Azeby urodzi¢ syna, kobiety uciekaly si¢ do wszelkich mozliwych przepowiedni. Na

przyktad mloda kobieta wstawata o Swicie i wdziawszy ubranie me¢za szla do najblizszej

studni. Obchodzita ja trzy razy dookota obserwujac cien w wodzie. Jezeli po zakonczeniu

spaceru nie zauwazona wrécita do domu, stanowilo to dobra wrézbg: urodzi si¢ chiopczyk
(Sidichmienow 1978: 240 - 241).

W przekonaniu Chinczykéw nawet czas poczecia miat wptyw na przyszly los dziecka; juz

z samym zapoczatkowaniem ciazy wiazaly si¢ liczne przesady:
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Dziecko, poczete punktualnie o pédtnocy, kiedy Niebo i Ziemia znajduja si¢ w martwym
punkcie, bedzie kaleka, cztowiekiem ghuchym albo Slepym. Jesli poczecie nastapi w czasie
burzy, grzmotow 1 blyskawic, kiedy Niebo jest rozgniewane, dziecko nie begdzie
pelmowarto$ciowe umystowo, jesli w czasie za¢mienia Stonca lub Ksigzyca — utonie lub spali
sig, jesli w czasie letniego lub zimowego przesilenia — bedzie dziata¢ na szkode swoich

rodzicow itp. (Wasiliew 1974: 270).

Bycie w ciazy uwazano za stan ,,szcze$liwy” (youxi le, A & 1), (Ren 2005: 132, Ji 2008: 136,
Attané 2012: 55). Gdy tylko kobieta dowiadywala sig, ze jest w ciazy, byla stopniowo
izolowana od reszty spoteczenstwa i poszczegolnych cztonkéw rodziny i1 nakladano na nig
ogromng ilo$¢ zakazow i nakazdéw. Starozytni ukuli pojecie ,,bostwa ptodu” (taishén, fifi i),
ktore spetniato dualng funkcje: opiekowato si¢ plodem, ale rowniez moglo mu zaszkodzi¢
(Ren 2005: 132). Kobieta cigzarna podlegata zakazom, ktore Ren (2005: 134-147) grupuje
w nastgpujace kategorie: zakazy panujace wewnatrz domu, zakazy obowiazujace poza domem,
zakazy zwiazane z uczestniczeniem w roznych uroczystosciach, zakazy dotyczace
przygotowywania positkow, zakazy zwigzane z pozywieniem, zakazy zwiazane z ,,edukacja
prenatalna” (taijiao, HGZ0).

Do zakazéw panujacych wewnatrz domu nalezaty: zakaz ruszania $cian, dachowek,
kamieni i ziemi w domu, aby nie naruszy¢ ptodu; zakaz wbijania gwozdzi, aby nie u$mierci¢
ptodu; zakaz wieszania wizerunkéw ludzi (prowincja Hubet), aby dziecko nie byto podobne
do obcych; zakaz uzywania nozyczek i igiet, aby nie zrani¢ dziecka, ktére mogto urodzi¢ sie
w tym przypadku bez ucha lub niewidome; zakaz owijania rzeczy, w przeciwnym razie mogto
urodzi¢ si¢ dziecko, ktdére by nie wyprostowato palcow u rak, badz miato pokrzywione palce
u ndg, ewentualnie zostalo oplatane pgpowina w czasie porodu; zakaz zakorkowywania
butelek, aby nie zablokowac ust, uszu lub odbytu dziecka; zakaz blokowania drzwi i okien,
aby dziecko nie bylo niewidome; zakaz podnoszenia rak do gory (Chinczycy byli przekonani,
ze dziecko w brzuchu matki ssie co§ w rodzaju sutka i moze on wysuna¢ sig, a dziecko
zagtodzi¢ na $mier¢); zakaz przestawiania mebli, aby nie doszto do poronienia badzZ narodzin
dziecka z niewyksztatconymi organami; zakaz podnoszenia glosu, aby dziecko nie urodzito
si¢ ghuche; zakaz wedzenia, aby dziecko nie mialo plam na ciele; zakaz odwiedzin dla ludzi
spod znaku Tygrysa, by nie zagrozili dziecku; zakaz mycia si¢ w zimnej wodzie, by nie
zaszkodzi¢ dziecku; zakaz owijania rak nitka lub sznurkiem aby nie owina¢ dziecka pgpowina.
Jesli, ktory$ z tych zakazoéw zostat naruszony i spowodowato to na przyktad bole u cigzarnej,
natychmiast wzywano taoist¢ lub mnicha, aby odprawit odpowiednie ceremonie dla

uspokojenia ,,bostwa plodu”, obecnie wzywa si¢ lekarza (Ren 2005: 136). W niektorych
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rejonach Chin kobieta oczekujaca dziecka kladta dlugi ostry néz na swoim t6zku, aby
odstraszy¢ wszelkie demony (Cormack 1923: 21). Podobne zadanie miaty spelnia¢ wycigte
Z papieru nozyce zawieszone na zastonach w sypialni, skory dzikich zwierzat wiszace nad
16zkiem lub ich papierowe imitacje. Jak wida¢ wiele z tych zakazow miato na celu
zapewnienie kobiecie spokoju 1 dobrych warunkéw do rozwoju ptodu, ksztaltowalo sytuacje
idealna, podobna do §wiateczne;j.

Kobieta brzemienna z reguty nie powinna byta opuszcza¢ domu, gdyz ,,bostwo ptodu”
w zasadzie znajdowato si¢ w jej tonie, ale czasami moglo przebywac gdzie indziej, wigc
opuszczenie domu wiazato si¢ z duzym niebezpieczenstwem. Zakazy obowiazujace poza
domem to: zakaz podawania soli przez prog, poniewaz grozilo to cigzkim porodem
(pojawieniem si¢ najpierw raczek zamiast glowki); zakaz stania w bramie 1 obserwowania
ludzi — z tego samego powodu; zakaz nocowania poza domem, w obawie przed spotkaniem
demona lub poronieniem; zakaz przechodzenia nad powrozem, gdyz grozito to powiktaniami
przy porodzie; zakaz przechodzenia nad waga, poniewaz moglo to wydluzy¢ ciaz¢ do
szesnastu miesigcy (jedna jednostka cigzkosci dzielita si¢ na szesnascie mniejszych).
W prowincji Henan panowat zakaz siadania na okapie (w obawie przed apopleksja) oraz pod
pergola z winoro$la (w obawie przed demonami). Cigzarna kobieta nie mogta zalatwiac si¢ na
dworze, poniewaz grozilo to cigzkim porodem; nie powinna rowniez patrze¢ na niezwykle
fazy ksigzyca, na przyklad zaémienie lub aureolg, poniewaz mogta dosta¢ krwawienia,
poroni¢ lub urodzi¢ kalekie dziecko; nie mogta réwniez oglada¢ sztuk teatralnych, bo miato to
zty wptyw na dziecko.

Natomiast do zakazow zwiagzanych z uczestniczeniem w roéznych uroczystosciach
naleza: zakaz uczestniczenia w §lubach i weselach, zblizania si¢ do pary mitodej, orszaku
weselnego, izby weselnej itp., poniewaz poprzez swoj ,,podwdjny stan” (shuangrén ti, X{ A\ £)
mogla sprowadzi¢ nieszczescie na siebie oraz panng mioda.' Zakaz zblizania sie do innej
cigzarnej, poniewaz jedna z nich mogta ucierpie¢ — ,,gdy dwa tygrysy walcza, jeden musi
zosta¢ ranny” (ér hui xiang dou, bi you yishang, —JEAH3}l, W —1)); z tego samego
powodu dwie cigzarne nie mogly siada¢ na jednej tawce, spa¢ w tym samym tozku;

w niektorych rejonach Chin cigzarna nie mogla odbiera¢ porodu, a nawet wchodzi¢ do domu,

! Zakaz $wiadkowania w sadzie, podawania do chrztu, $wiadkowania na weselu oraz przebywania w otoczeniu
innej cigzarnej byt bardzo rozpowszechniony w dawnej Europie, w tym w Polsce (Wasilewski 2010: 159-160):
»Jest to seria zakazow zabraniajacych cigzarnej kontaktowania si¢ ze wszystkim co rosnie, kietkuje, jest
zarodkiem lub poczatkiem. Nie wolno jej wige sia¢, sadzi¢, rwa¢ owocow z drzewa, do wyschnie, by¢ pierwsza
zniwiarka, doi¢ krow, karmi¢ dziecka piersig [...]. Nie wolno jej chodzi¢ na zasiane pole, do zrédta i studni, bo
wyschna i zepsuja si¢ [...]. Za takimi wierzeniami kryje si¢ wiara, ze cigzarna wyciaga sit¢ Zyciowa z otoczenia
— zwlaszcza za$ z form rosnacych, zarodkowych — i przekazuje je ptodowi [...].”
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gdzie odbywatl si¢ pordd, aby samej nie mie¢ cigzkiego rozwiazania, istniata réwniez obawa,
ze ,,zabierze” matce mleko.” Kobieta w ciazy powinna rowniez unikaé¢ wszystkiego, co jest
zwigzane ze Smiercig 1 pogrzebem, gdyz moze przynies¢ to ogromne nieszczgscie (Ren 2005:
141). > W prowincji Guangdong ciezarna nie moze zobaczyé zwlok, jesli zobaczy,
to nowonarodzone dziecko bedzie mialo ciemna skor¢ (Wan 2005: 126). Kobieta
spodziewajaca si¢ dziecka musi réwniez unika¢ wszelkich uroczystosci zwiazanych z
bostwami 1 duchami oraz czarami (Ren 2005: 141, Wan 2005: 127). Nie moze sklada¢ ofiar
bostwom ani przodkom, przyglada¢ si¢ budowie §wiatyni. Ze wzgledu na swoj stan nie moze
takze by¢ obecna przy wykopywaniu studni (poniewaz woda w niej moze by¢ gorzka lub
niezdatna do picia), budowie pieca i ktadzeniu farby, wytwarzaniu sosu sojowego. Doskonale
wida¢ tu zasadg naktadania tabu na wszystkie sytuacje zalazkowe, poczatkowe.

W tradycyjnych Chinach to kobieta zajmowala si¢ przyrzadzaniem positkow, ale po
zajsciu w ciaz¢ obowiazywato ja wiele zakazoéw: w prowincji Zhejiang brzemienna kobieta
nie mogta kroi¢ nozem migsa ani ryb, poniewaz mogla ,,pocia¢” skorg¢ dziecka, mogto si¢ ono
urodzi¢ kalekie; brzemienna kobieta nie mogta podczas smazenia niczego przypalié,
w przeciwnym razie, jej dziecko moglo urodzi¢ si¢ z czarnymi bliznami lub znamionami;
nie mogta tez wedzi¢ miesa, aby jej dziecko nie miato czarnych dtoni i stop (Ren 2005: 143).*

Chinczycy od dawna wiedzieli, ze dieta przysztej matki ma wplyw na zdrowie
1 rozwo0j dziecka, dlatego obowiazywalo ja wiele zakazow w kwestii jedzenia (Ren 2005: 143-
145). Po pierwsze uwazano, ze brzemienna kobieta powinna jes¢ wszystko to, na co ma
ochote 1 zawsze najada¢ si¢ do syta, poniewaz tak naprawde to ptod jest gtodny i1 to on ma
rozne ,zachcianki”. > Najstarszym i najbardziej rozpowszechnionym zakazem byl zakaz
jedzenia migsa krdlika, w obawie przed urodzeniem dziecka z tzw. zajgcza warga

(rozszczepionymi ustami 1/lub podniebieniem). Zakazywano rowniez jedzenia migsa osta,

? Jest to kolejny uniwersalny zakaz: ,,A zatem noszaca ptod, zarodek nie powinna mie¢ stycznosci z zaczatkami,
z innymi plodami — takze rolnymi. [...] gdy dwie cigzarne przechodza obok siebie albo gdy dwie kobiety
jednoczesnie rodza dzieci lub karmia je piersia, jedna z nich traci sily, zdrowie, mleko na rzecz drugiej[...].”
(Wasilewski 2010: 160).

? Wasilewski (2010: 232) pisze: ,,Uémiercanie jest zabronione w poblizu stanu blogostawionego. Cigzarna nie
powinna zabija¢ ani bi¢ zwierzat (znamienne, ze nie moze je$¢ migsa ptakow drapieznych — material niemiecki
[...]), patrze¢ na ich krew i $mieré, podobnie jak ma unika¢ dotykania i ogladania zmartych, uczestnictwa
w pogrzebie, szycia catunu [...].”

4 Zardwno n6z jak i ogien to dwa operatory przejscia ze stanu rajskiego do ziemskiego w teorii Wasilewskiego
(2010).

> To kolejne, wspélne kulturze chinskiej i zachodniej wierzenie: ,,Ciaza wymaga [...] stworzenia $rodowiska
idealnego, z ktérego niejako wyciaga czy wysysa, tak wowczas potrzebne, sily witalne. Psychologiczne tego
objawy widoczne sa w powszechnie notowanym w przekrojowych badaniach mig¢dzykulturowych zjawisku
zachcianek [...], ktore mozna traktowac jako potrzebe bycia karmiona; z psychologicznego punktu widzenia nie
sa one [...] wyrazem glodu, ale wynikaja z potrzeby opieki, wyrazaja regres do niedojrzalego stanu
emocjonalnego, spowodowany przez stres, obawe o pordd, itp. (Wasilewski 2010: 161-162).
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konia 1 wielbtada, poniewaz mogto to wydtluzy¢ ciazg, jak u tych zwierzat, do dziesigciu,
a nawet dwunastu miesi¢cy. Jedzenie baraniej watrobki moglo przynie$¢ nieszczescia,
a jedzenie migsa z gorskich owiec — choroby. Spozywanie kleiku ryzowego oraz drobiu
wiazato si¢ z ryzykiem pojawienia si¢ bialych robakow. Migso kacze moglo spowodowac
ktopoty przy porodzie. W prowincji Henan zakazywano jedzenia ryb, aby dziecko nie
urodzito si¢ pokryte tuska. W prowincji Heilongjiang kobieta w ciazy nie mogta je$s¢ migsa
z psa w obawie, aby jej dziecko nie gryzto sutkow w czasie karmienia 1 innych ludzi, gdy
bedzie starsze; natomiast w prowincji Henan zakazywano jedzenia migsa tylko z czarnego psa,
aby nie poroni¢. Nie mozna bylo réwniez spozywa¢ migsa wrdobla z pasta sojowa, gdyz
dziecko moglo urodzi¢ si¢ piegowate, natomiast jedzenie migsa wrobla z alkoholem moglo
skutkowa¢ urodzeniem dziecka z zaburzonymi uczuciami. Jedzenie krewetek 1 weggorzy
moglo spowodowac, ze dziecko bedzie niemowa, jedzenie krabéw — poprzeczne polozenie
dziecka przy porodzie; jedzenie migsa zotwia — krotkie konczyny. W prowincji Henan nie
wolno byto je$¢ ostrej papryki, aby dziecko nie miato czerwonych, podkrazonych oczu
1 wybuchowego charakteru w przysztosci. Kobiety brzemienne nie powinny jes¢ sliwek, aby
ich dzieci nie stracity wzroku; pasty sojowej i1 kopru — aby nie poroni¢. Kobieta brzemienna
nie powinna jes¢ $Swiezego imbiru, poniewaz jej dziecko moze urodzi¢ si¢ z dodatkowym
palcem (imbir ma wiele korzonkow). Co wigcej imbir jest ostry w smaku, co moze
doprowadzi¢ do choroby oczu, wywotuje gazy, a to moze skutkowac poronieniem. Kobieta
W c1aZy nie powinna rowniez je$s¢ surowych ani zimnych potraw i pi¢ chtodnej wody, aby nie
rozstroi¢ zotadka i nie zaktoci¢ rozwoju ptodu.

Jednym z zakazéw, ktory przetrwal w niezmienionej formie do dzi$, jest zakaz
stosunkow seksualnych: ,,Aktywnos$¢ seksualna stanowi, w istocie, jeden z najsurowszych
zakazo6w narzuconych kobiecie cigzarnej, ktora powinna traktowa¢ go bardzo powaznie.”
(Attané 2012: 61). Jest to oczywisty zakaz w konteks$cie tworzenia sytuacji rajskie;j.

w cigzy powinna juz od momentu zaptodnienia ,uczy¢” swoje dziecko odpowiedniego
zachowania, sama si¢ odpowiednio zachowywac¢, aby nie wplywaé negatywnie na jego
rozwo6j (Ren 2005: 146-147, Attané 2012: 58).

W okresie ciazy kobieta otrzymywata od krewnych i znajomych rdézne prezenty,
zwane ,,prezentami z najlepszymi zyczeniami” (cuishéng Ii, ##4=4L), (Ji 2008: 138). Mogty to
by¢ ubranka dla dziecka, albo jakie§ smakotyki dla przysztej matki. Prezenty te nalezato od

razu otwiera¢, aby nie opdznia¢ porodu.
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5.4. Narodziny (chiishéng, H %)

5.4.1. Porod (fenmisn, 7))

Dawniej na trzy miesigce przed porodem, maz i zona rozstawali si¢ 1 zyli oddzielnie az do
momentu, gdy dziecko moglo by¢ przedstawione ojcu (zazwyczaj trzy miesiace
po narodzinach), (Granet 1973: 304). Ojciec nie zblizat si¢ do matki, ale dowiadywat si¢ o jej
stan 1 przebieg porodu. W spoleczenstwie tradycyjnym moment przyjscia dziecka na §wiat —
pordd — byl uwazany za wyjatkowo traumatyczny (Kowalski 2007: 471). W tradycyjnych
interpretacjach, w kulturze magicznej narodziny to przejscie ze strefy chaosu do krainy
smiertelnikéw. Pordd otwieral kontakt z zaswiatami, rodzaca, noworodek oraz osoby im
towarzyszace znajdowaty si¢ w odmiennej, niebezpiecznej czasoprzestrzeni. Byli narazeni na
agresj¢ ze strony demonoéw i1 musieli si¢ przed nimi strzec (np. poprzez zabezpieczenie
wszystkich otworéw w domu takich jak okna, drzwi, komin, piec lub malujac na $Scianach
odpowiednie znaki). Wiele wierzen dotyczyto zachowan utatwiajacych pordd, a wigc
rozplatywanie, rozwigzywanie 1 otwieranie wszystkiego dookota. Pordéd i1 potog byly
nieczyste, wigc czgsto izolowano rodzaca, aby nie sprowadzita nieszczg$cia na otoczenie.
Lozysko, zakrwawiona bielizng, wode z kapieli dziecka réwniez uwazano za nieczyste
i utylizowano w okreslony sposéb i w okreslonych miejscach. Poléog trwal z reguly
czterdziesci dni (mniej wigee] sze$¢ tygodni po porodzie pojawia si¢ pierwsza miesiaczka).
Sa to wyjasnienia magiczno-animistyczne, ktore nie sa zadowalajace. Wasilewski (2010: 170)
interpretuje pordd w ten sposob:
[...] skoro okres plodowy koresponduje w wierzeniach, jak widzieli§my, z sytuacja rajska, to
okres po porodzie bedzie mial swoj odpowiednik w nastgpnej fazie mitologicznego
scenariusza, fazie egzystencji na ziemskim padole, rozbicia pierwotnej harmonii itd. Nic wigc
dziwnego, ze z chwila porodu pojawiaja si¢ te same symboliczne znaki upadku, co na planie

mitologicznym. Zgodne z ta logika bylyby powszechne wierzenia o nieczystosci potoznicy
[...] (Wasilewski 2010: 170).

Wedlug mnie, w przypadku tradycyjnej kultury chinskiej, wiele zakazéw zwiazanych
z porodem ma na celu kontynuacj¢ zagwarantowania sytuacji idealnej, poniewaz pordd byt
traktowany jako poczatek zycia, a nie koniec okresu ciazy. Ma to szczegdlne znaczenie przy
przesadach zwiazanych z okoliczno$ciami 1 data przyjs$cia na $§wiat, pierwszymi godzinami
zycia 1 wyborem imienia.

Dla Chinczykow porod byl réwniez wydarzeniem nadzwyczajnym i tajemniczym, ale

takze decydowal o pomys$lnym lub pechowym losie dziecka i jego rodziny; byt obwarowany
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wieloma nakazami i zakazami (Ren 2005: 147). Najwigcej obaw budzita krew porodowa i aby
ustrzec si¢ przed jej ztowrogim dziataniem wprowadzano wiele zakazéw dotyczacych miejsca
porodu (Ren 2005: 148, Wan 2005: 128). Najpowszechniejszym byt zakaz rodzenia
W miejscu zamieszkania, co jest typowym rytuatem wytaczenia w rozumieniu van Gennepa
(2006). W dawnych Chinach rodzaca kobieta wyprowadzata si¢ z domu na czas porodu
i potogu. Czgsto rodzita i mieszkata po porodzie w szopie albo oborze. Dopiero gdy dziecko
konczyto miesiac, wracato z matka do domu. Kobieta nie mogta réwniez rodzi¢ w domu
rodzicow, poniewaz rodzina mogla przez to zubozec, a dziecko nie osiagna¢ wieku dorostego.
W niektorych regionach Chin ci¢zarna od 6smego miesiaca ciaZy nie mogta odwiedza¢ domu
rodzinnego, aby w przypadku przedwczesnego porodu nie doszto do ,,nieszczgscia”. Kobieta
nie moglta réwniez urodzi¢ w obcym domu, poniewaz noworodek zabieral z niego cala
pomys$lnos¢, albo tez w przysztosci w tym domu nie moglo urodzi¢ si¢ dziecko, badz tez
szczesliwe dziecko (Ren 2005: 149). Przed nastaniem Chin komunistycznych w 1949 roku,
wladciciele mieszkan nie chcieli ich wynajmowa¢ mlodym matzefstwom, obawiajac sig,
ze kobieta urodzi w wynajetym domu, sprowadzajac na wilasciciela nieszczgscie (Wan 2005:
129). Obecnie przesad ten nie jest praktykowany, ale strach przed krwia porodowa pozostat
w swiadomosci wspotczesnych Chinczykow. We wrzesniu 2006 roku chinska prasa donosita,
ze w miescie Chongqing rodzaca kobieta zostala wyrzucona z taksdéwki, a kolejnych
dwunastu kierowcow taksowek odmowilo zawiezienia kobiety do szpitala ze wzgledu na
panujacy przesad, ze rozlana krew w samochodzie przynosi rok nieszczgs¢ (Ma 2006).
W rezultacie kobieta urodzita na ulicy i zostata odwieziona do szpitala po dwoch godzinach,
mimo, ze szpital znajdowal si¢ w odlegtosci dwustu metrow.

W poéinocno-wschodnich Chinach ludzie $pia na kangu (ceglanym 16zku z piecem),
ktory uwazny jest za oblicze danej rodziny (,,proég to danej rodziny szyja, a kang to jej
oblicze”, ménkdn shi dang jiarén de bozi, kangxi shi dang jiarén de lidn, |12 K N HIE
T, P RS E ANFIK), (Ren 2005: 150). Dawniej uwazano, ze rodzaca nie mogta
zabrudzi¢ tozka, dlatego nalezalo je przed porodem wylozy¢ stoma. Je§li rodzaca
zanieczyscilaby kang czyli ,twarz’ rodziny”, to przestaloby si¢ danej rodzinie powodzic.
W tym samym rejonie Chin t6zko rodzacej nie mogto sta¢ naprzeciwko $ciany z kominem,
poniewaz moglo to obrazi¢ Boga Roku (Tai Sui, X%/), a to z kolei wstrzyma¢ rozrodczo$¢
(na okres od sze$ciu do dwunastu lat), (Ren 2005: 150).

W dawnych Chinach uzywana przy porodzie woda nie mogta by¢ $wieza i zimna,

a stoma musiata by¢ tegoroczna, ryzowa lub pszeniczna (Wan 2005: 177). Przed uzyciem,
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akuszerka musiala za pomoca specjalnych zaklg¢ wygoni¢ wszelkie kryjace si¢ w wodzie
1 stomie zto. Takie ,,odczarowanie” chronilo rodzaca przed demonami oraz zapewnialo szybki
1 pomyslny pordd.

Miejsce porodu byto terytorium zakazanym, zakaz wchodzenia mieli przede
wszystkim mezczyZzni, w tym maz rodzacej (Ren 2005: 151, Wan 2005: 176). Po pierwsze
moglo to przynies¢ nieszczg$cie rodzacej, po drugie mezczyzni przynaleza do pierwiastka
yang, a porod do pierwiastka yin, dlatego ich skonfrontowanie moglo mie¢ negatywne skutki
zaroOwno dla matki jak i1 dla dziecka. Kobiety rowniez nie mogly swobodnie wchodzi¢ do
pokoju rodzacej, liczba o0s6b towarzyszacych przy porodzie nie powinna by¢ duza.
W prowincji Heilongjiang wierzono, ze kazda nadliczbowa osoba wydtuza poréd o dwie
godziny (Ren 2005: 151, Wan 2005: 176). Kobiety w ciazy, wdowy, niezame¢zne dziewczegta
oraz mezatki nierédki nie mogly przebywa¢ w pomieszczeniu porodowym, poniewaz
prowadzito to do nagromadzenia zbyt duzej ilosci pierwiastka yin. Duze nagromadzenie yin
nie pozwalalo wyj$¢ dziecku na $wiat i komplikowato poréd. Mamy tu typowa probe
zapewniania harmonii w chinskim rozumieniu, tj. harmonii migdzy yin i yang.

Do pokoju rodzacej nie powinno si¢ wnosi¢ metalowych przedmiotéw (np. kluczy),
poniewaz mogly one spowodowac¢ utrat¢ mleka. W poblizu domu, w ktorym odbywat si¢
pordd zabraniano szorowaé garnki i raba¢ drewno, aby dochodzacy hatas nie przestraszyt
noworodka. W prowincji Henan, w domu gdzie kobieta odbywata potog, zabraniano smazenia
1 gotowania, w przeciwnym razie dziecko dostatoby babli na ciele. W izbie, gdzie odbywat si¢
poréb nie wolno bylo réwniez pali¢ ofiarnych pieniedzy, ani kadzidel, poniewaz dziecko
moglo dosta¢ czerwonych albo czarnych plam na ciele. Materac, na ktérym rodzita kobieta,
byt zazwyczaj zakopywany w ziemi lub topiony w rzecze, nie wolno byto go spali¢, poniewaz
na skorze dziecka mogl pojawi€ si¢ rumien, albo moglo sta¢ si¢ by¢ trudne w wychowaniu.
Sa to kolejne zakazy uzywania operatorow kultury w sytuacji zalazkowe;.

Gdy pordd niebezpiecznie si¢ wydtuzal kierowano modty do Bogini Przyspieszajacej
Pordd (Cuishéng Niangniang, 4= U 4i) albo udawano sie do buddyjskich lub taoistycznych
mnichdw po specjalne talizmany badz zaklgcia (Doré 1914: 5). Zaklgcia, zapisane na papierze,
albo ktadziono na rodzacej, albo spalano, a popiot mieszano z winem i dawano kobiecie do
wypicia.

Przy przecinaniu pgpowiny nie mozna byto uzywac noza ani nozyczek, w przeciwnym
razie dziecko mogto zachorowa¢ na tezec (Wan 2005: 178). Po narodzeniu dziecka nalezato

najpierw je umy¢, a potem przecia¢ pgpowing. Wierzono, ze odwrotna kolejnos¢ spowoduje
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naptynigcie wody do pgpowiny, a to negatywnie wplynie na los dziecka (Ren 2005: 164, Wan
2005: 178).

W tradycyjnych Chinach bardzo duza wageg przywiazywano do odpowiedniej
utylizacji tozyska — nie wolno go bylo tak po prostu wyrzuci¢, nalezato albo zakopaé
w wapnie, albo pod to6zkiem, albo w wlozy¢ do naczynia (Ren 2005: 153). W prowincji
Henan tozysko zakopywano w domu — albo pod kangiem, albo w rogu izby lub tez na
podworku. tozyska chlopcéw 1 dziewczat byly zawsze zakopywane w innych miejscach
1 w odmienny sposob: chtopcow przy drzwiach, dziewczat pod drzewami owocowymi.
Wierzono, ze odpowiednie zakopanie tozyska moze wplywaé na przyszto$¢ dziecka i jego
rodziny, np. zakopanie otworem do gory gwarantowalo apetyt i odpowiednie ssanie piersi.
Zakopanie tozyska ,,do goéry nogami” mialo spowodowaé, ze nastgpne dziecko bedzie
przeciwnej plci, zakopanie bez odkrgcania gwarantowalo dziecko tej samej ptci. Uwazano
takze, ze jesli sptonie miejsce, gdzie zakopane jest tozysko, to dziecko réwniez zginie w
pozarze. Zakopywanie tozyska powinno dobywac¢ si¢ po zmroku, w ciszy 1 skupieniu, a po
zakopaniu nalezato to miejsce zostawi¢ w spokoju. Natomiast w prowincji Zhejiang tozysko
wktadano do glinianego naczynia i tam lezalo do czasu osiagnigcia przez dziecko wieku
dorostego (Cooper 1998: 375).

Inne $rodki ostrozno$ci podejmowano przy pgpowinie, ktéra roéwniez laczono
z przysztym zyciem cztowieka, ale w przeciwienstwie do lozyska, nie utylizowano,
ale zachowywano (Ren 2005: 155). W dorostym Zzyciu przynosila szczgscie: mogla sig
przyda¢ w czasie procesu sadowego (zabierano ja ze soba, aby wygra¢ sprawg) albo tez
przynosita wygrana w hazardzie. Nie mozna bylo jej zgubi¢, ani pozwoli¢ by kto$ ja ukradt.

Po porodzie rowniez skazona wodg, stomg i papier nalezalo odpowiednio zutylizowac,
najlepiej zakopa¢ (Wan 2005: 178). Zakazane bylo ich spalanie, poniewaz na ciele
nowonarodzonego dziecka mogly pojawi¢ si¢ rumien albo wysypka. Réwniez krew porodowa
nalezato szybko sprzatnaé, zeby nie miata ztego wptywu na matke 1 dziecko.

Jednym z najbardziej rozpowszechnionych i ciagle aktualnym przesadem, jest ten
zwigzany z czasem narodzin (Doré 1914: 6). Widzimy tu, po raz kolejny, dazenie
do zagwarantowania idealnego poczatku, niekoniecznie ,rajskiego”, ale harmonijnego
1 dobrze wrozacego na przyszios¢. Chinczycy wierza, ze to niebo decyduje o losie cztowieka
(ming yun tian ding, fi7iz K ), (Wan 2005: 175). Dlatego dla przesadnych Chinczykéow

bardzo wazna jest data przyjscia dziecka na $wiat, nie tylko rok, ktory decyduje o znaku
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zodiaku®, ale réwniez miesiac, dzief i godzina narodzin tzw. ,,osiem znakow” (ba zi, /7).
Jedna para znakéw odpowiada rokowi, druga miesiacowi, trzecia dniu, a czwarta godzinie
przyj$cia na Swiat. Na podstawie ,,08miu znakow” oblicza si¢ /ian czyli sum¢ punktow za rok
(skala 0,5 do 1,9), miesiac (od 0,5 do 1,8), dzien (od 0,5 do 1,8) i godzing (od 0,6 do 1,6),
(Hsu et al. 2008: 203). Dla osoby urodzonej 26 pazdziernika 1976 roku o godz. 10.10 wynosi
ono 0,8 + 0,8 + 1,8 + 1,6 czyli 5,0. Im wyzsze lian (min. 2,1, max. 7,2), tym dziecko bgdzie
szczgsliwsze, bogatsze 1 zdrowsze.

Kazdy Chinczyk musi pamigta¢ swoje ,,0siem znakéw”, poniewaz w dorostym zyciu
potrzebne sa do wrozenia, stawiania horoskopow, a nawet dobierania partnera (Ren 2005:
159). Chinczycy wierzyli, ze jesli syn urodzi si¢ w tym samym miesigcu, co ojciec,
to zaszkodzi on ojcu. W niektorych regionach Chin, jesli ,,osiem znakoéw’ niemowlgcia stato
w konflikcie z ,,oémioma znakami” ojca lub matki, to takie dziecko mogto by¢ oddane inne;j
rodzinie lub porzucone. Oprocz roku i miesigca wazny byt réwniez dzien urodzin: pechowy
byl pierwszy dzienh Nowego Roku, pigtnasty dzien pierwszego miesiaca, piaty dzien piatego
miesigca oraz pigtnasty dzien siddmego miesiaca (Ren 2005: 160). W dawnych Chinach
wierzono, ze dzieci urodzone pierwszego dnia Nowego Roku bgda miaty zly charakter,
zaszkodza w przysztosci rodzicom. W prowincji Henan popularne byto powiedzenie: ,,Zle,
gdy chlopiec rodzi sig pierwszego, a dziewczynka pigtnastego” (nan pa chii yi, nii pa shi wii,
BAAY—, ZiA+H), (Ren 2005: 160). W czasie $wiat noworocznych nie karze sie dzieci,
wigc w przysztosci nie beda si¢ one stucha¢ rodzicow. Dziewczynki urodzone pigtnastego
dnia pierwszego miesiaca, tj. w Swigto Lampionéw, moga w przysztosci mie¢ zbyt frywolny
charakter i zaszkodzi¢ swoim prowadzeniem si¢ rodzicom. Najbardziej pechowym dniem
przyjs$cia na $wiat byl piaty dzien piatego miesiaca, poniewaz czg¢sto konczyt si¢ on $miercia
noworodka z rak rodzicow, zgodnie z powiedzeniem: ,,Dzieci, ktére urodzity si¢ piatego dnia
piatego miesiaca nie wychowujemy” (wityué wiiri sheng zi bu ju, F. H o H A T A%5), (Ren
2005: 160).” Z kolei pigtnastego dnia siédmego miesiaca przypadato $wigto duchow,
urodziny w ten dzien rowniez byly niepomysine.

Wiara w pomyslng date urodzenia przetrwata do dzi§ 1 przeklada sig na liczbe
cesarskich cig¢ w Chinach (Hsu et al. 2008: 204). Liczba operacji cesarskiego cigcia jest

rozna dla réznych krajow i waha si¢ od 10% do 25% w krajach OECD®, wnosi 34% na

® Wigcej o zodiaku w rozdziale mu po$wigconym.

7 Na ten temat rowniez w rozdziale po§wigconym §wigtom.

¥ Organizacja Wspotpracy Gospodarczej i Rozwoju skupiajaca 30 najbardziej rozwinietych krajow (w tym
Polske), zatozona w 1961 roku.
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Tajwanie, 27,4% w Hongkongu i 22,5% w Chinach kontynentalnych.’® Za optymalna
Swiatowa Organizacja Zdrowia uwaza 10 - 15%. Cesarskie ciecie jest wykonywane
ze wzgledéw zdrowotnych albo na Zadnie pacjentki. Czgsto jednak za wyborem cesarskiego
cigcia nie stoja wzgledy medyczne, czy strach przed bolem, ale wzgledy kulturowe,
a w przypadku Tajwanu — przesad (Hsu et al. 2008: 206). Chinczycy uwazaja, ze data
przyj$cia czlowieka na §wiat, jego ,,osiem znakdéw”, ma wplyw na cale jego zycie. Data
uwzgledniana jest przy nadawaniu imienia, wyborze malzonka, lokalizacji domu,
prowadzenia biznesu. Dlatego zdaniem badaczy wysoki odsetek operacji cesarskiego cigcia
na Tajwanie jest wynikiem dazenia do zagwarantowania dziecku jak najwyzszego lian
poprzez przyjscie na $wiat nie tylko w okreslonym roku, ale i miesiacu, dniu i godzinie.
Hsu et al. przeanalizowal dwa tysiace czterysta osiemdziesiat trzy porody w 1996 roku w
jednym z tajwanskich szpitali. Dla urodzonych w tym roku lian wynosito od 2,1 do 6,9.
Dzieci urodzone w wyniku cesarskiego cigcia mialy wyzsze §rednie lian (4,73) od tych ktére
przyszty na §wiat poprzez pordd waginalny normalny (4,5) 1 waginalny wspomagany (4,36).
Wiara w ,,osiem znakow” przy rodzeniu dziecka jest silniejsza wsrdd kobiet starszych, gorzej
wyksztalconych 1 przy pierwszym porodzie. Wedlug badaczy 14-40% cesarskich cigé
na Tajwanie moze by¢ przypisane wzgledom poza-klinicznym, w tym wilasnie wierze
W ,,0siem znakow”.

Rowniez kobiety decydujace si¢ na operacje cesarskiego cigcia na zadanie
w Hongkongu przyznaja, ze jednym z powodow tej decyzji byla mozliwos¢ wyboru

pomyslnej daty urodzenia dziecka (Lee at al. 2001). Jedna z badanych kobiet powiedziata:

Kiedy podjetam decyzje o cesarskim cigciu zdecydowatam, ze poprosze kogos o wybranie
,pomyslnego dnia” oraz odpowiedniego imienia dla mojego dziecka. Jest to obecnie
powszechna praktyka w Hongkongu. Wiele moich przyjacidtek i nawet gwiazdy filmowe
chca, aby cesarskie cigcie byto wykonane konkretnego dnia, majac nadziej¢ na szczgscie,
pomyslnos¢ i zdrowie oczywiscie. Dlatego tez, moi rodzice przekazali staremu mistrzowi
moje i megza ,,osiem znakow” (data i czas urodzin). W nawiazaniu do naszych ,,08miu
znakow” mistrz wybratl ,,pomys$lna dat¢” urodzin dziecka oraz dobre imi¢ dla niego. Mamy
nadzieje, ze bedzie sig¢ zdrowo chowato i nie zaszkodzi nam (Lee at al. 2001: 318).

Jesli dziecko rodzito si¢ w terminie (wg Chinczykéw w dziesiatym miesigcu, poniewaz brano
pod uwage miesiace ksigzycowe), to miato szanse na przezycie, jesli zas pordd nastgpowat
wczesniej, to mowiono, ze ,,W siddmym przezyje, w 6smym nie” (qiyue chéng, bayue bu

chéng, T H, J\HARL), albo ,,W siddmym zycie, w 6smym strata, w dziewiatym ciezki

° Wedtug danych zebranych przez Liu at al. (2006), ktorzy przebadali 2100 Chinek z prowincji Hubei, liczba
cesarskich cig¢ wynosita odpowiednio: 52,4% w przypadku kobiet z miasta, 38,1% w przypadku kobiet
z przedmies¢ oraz 10,4% w przypadku kobiet zamieszkujacych tereny wiejskie, co daje $rednia 32,8%.
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por6d” (qi chéng ba bai jiti nan yu, £\ JLHEH ), (Ren 2005: 159). Jesli dziecko
przyszio na $wiat w siddmym miesigcu ciazy, odprawiano specjalne wrozby z zapytaniem,
czy warto niemowle wychowywaé. Istnial jeszcze jeden przesad: ,.Zle jesli chtopiec rodzi sie
za wezesnie, a dziewczynka za p6zno” (nan pa shéng qian, nii pa shéng hou, B HART, Z1H
£ J5), (Ren 2005: 159). W pdtnocno-wschodnich Chinach, wierzono, ze je$li kobiecie zmarto
pod rzad kilkoro dzieci, to kolejne czeka ten sam los. Aby przerwa¢ klatwg, po narodzeniu
nagie niemowle¢ wktadano do duzego garnka, a nastgpnie do pieca i1 przez otwor pieca je
wyciagano. Oznaczato to, ze dziecko zabrano $§mierci, poniewaz ,,Zmarte dzieci odchodza
przez komin” (si hdizi z6u yancong, #Lf% 1 EMH X)), (Ren 2005: 159).

Dziecko tuz po urodzeniu nie powinno si¢ wyproézni¢, aby nie zbrukaé¢ rodzicoéw
(& die sui niang, Ji 2 JRUY) i nie zaszkodzi¢ im w przysztosci (Ren 2005: 161).' Istniato tez
wiele przesadéw zwiazanych z fizyczno$cia niemowlecia, kazde odchylenie do normy czgsto
doprowadzato do wu$miercenia dziecka. Mamy tu kolejny przyktad na dazenie
do zagwarantowania sytuacji idealnej, a ta wolna jest przeciez od wszelkich anomalii.
Niemowlg¢ powinno zaptakaé, jesli za§ nie plakalo albo jego ptacz byt w jaki§ sposob
odmienny, uznawano to za zly omen, wrozacy niepomys$lnos¢. W prowincji Zhejiang na
podstawie ptaczu wrdézono dziecku przyszio$¢ (Cooper 1998: 375). Za bardzo niepomyS$ine
uznawano narodzenie dziecka w odwroconej pozycji (gdy najpierw pojawiaja si¢ nogi, a na
koncu gtowka). Taki porod czgsto konczyl si¢ $miercig matki 1 dziecka, a jesli nawet dziecko
przezywato, to nie wrozono mu pomyslnego zycia: ,,Potomkowie urodzonego wspak, wspak
umra, potomkowie urodzonego normalnie, normalnie odejda” (ni shéngzhé zi siin ni si,
shun shengzh& zi san shun wang, ¥4 NS L, AL TFMIRTS), (Ren 2005: 161).
Wiele sprzecznych emocji budzitlo rowniez narodzenie dziecka z otwartymi oczami — raz
uznawano to za zty znak, innym razem za pomys$lny. Natomiast niemowl¢ z poro$nigtymi
wlosami na skroniach uwazano za monstrum zagrazajace rodzicom i nie podejmowano si¢
wychowania takiego dziecka. Rowniez niemowl¢ z zgbami uznawano za takie, ktére moze

zaszkodzi¢ rodzicom.!' Za pechowe uznawano takze dziecko z dodatkowym palcem u reki

10 Zakaz wydalania w sytuacjach poczatku lub przejécia.

"W literaturze picknej, w powiesci Mo Yana Kraina wodki, znajduje si¢ taki oto fragment: ,,Dzieki temu, ze
matka mojej tesciowej wyzarta po kryjomu tak duzo jaskotczych gniazd, tesciowa urodzita si¢ niezwykle
rozwini¢ta fizycznie. Miala kruczoczarne wilosy i rézowa skorg, a plakata donio$lej niz niejedno mgskie
niemowlg, w jej ustach zas tkwily cztery zgby. Ojciec mojej teSciowej byt cztowiekiem przesadnym. Styszat, ze
noworodek z zgbami to zly omen, wigc porzucit moja tesciowa gdzies w krzakach. Zima w prowincji
Guangdong nie jest zbyt surowa, jednak w grudniowa noc mozna tam przemarzna¢ do szpiku kosci. TeSciowa
przelezata w krzakach cala noc, $piac smacznie. Przezyta — jej ojciec byt tym tak poruszony, ze przyjat ja
z powrotem.” (Mo 2006: 348).
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lub nogi, lub brakujaca warga. W dawnych czasach takie dziecko od razu zabijano, jego
rodzicow wyganiano, dom palono, a majatek dzielono (Ren 2005: 162). Rowniez dzieci
z wadami, deformacjami ciata i kosci uznawano za niezdolne do Zycia 1 porzucano.
Chinczycy uwazali blizniacze ciaze za szczesliwe, natomiast narodziny trojaczkéw za bardzo
pechowe, zle wrézace rodzicom. Wierzono takze, ze dziecko, ktére urodzilo si¢ z owinigta
pepowina wokét szyi umrze w przysziosci uduszone lub powieszone. W podinocno-
wschodnich Chinach w takim przypadku zaktadano na pgpowing kldédke i1 proszono, zeby
akuszerka ja otworzyla i w ten sposob zabezpieczyta dziecko przed nieszczesciem. Co wigcej,
jesli dziecko przezyto, trzeba byto od siedmiu rodzin z sasiedztwa pozyczy¢ siedem monet
i nawlec je na siedem pozyczonych, r6znokolorowych nitek, a nastgpnie zawiesi¢ ten ,,zamek
dtugowiecznoéci” (changming sud, K i 4i) na szyi dziecka i zdja¢ go dopiero w wieku
sze$ciu, siedmiu lat (Ren 2005: 163). W dawnych Chinach nie trzeba byto urodzi¢ si¢ chorym
lub kaleka, zeby straci¢ zycie. Czasami wystarczylo urodzi¢ si¢ dziewczynka, aby zostaé
utopiong lub porzucona (Ren 2005: 164). Czasami, o pozostawieniu dziecka przy zyciu,

decydowaty tylko wzgledy ekonomiczne:

Wyrazenie bu ju'’, oznaczajace dostownie ,nie wychowywaé” — stowo ju odnosi si¢ do
rytualnego i symbolicznego przyjgcia dziecka do rodziny — daje rodzicom ni mniej, ni wigcej
prawo do decydowania o zyciu lub $mierci dziecka. Jesli zdecyduja ,,nie wychowywac”,
a wigc symbolicznie nie akceptowaé go w rodzinie, wystarczy, by pozbawili je warunkow
niezbednych do przetrwania. Noworodek wtedy umiera, lecz unika si¢ podlegajacego karze
oskarzenia o dzieciobdjstwo, jesli zgon nastapil nie pdzniej niz do trzeciego dnia jego zycia.
Z rytualnego punktu widzenia zycie dziecka zaczyna si¢ bowiem dopiero w trzecim dniu po
porodzie. [...] Przy podejmowaniu decyzji licza si¢ zwlaszcza dlugofalowe interesy rodziny.
Zaleza one od tego, jakie korzysci dziecko bedzie moglo jej przynies¢, w jaki sposob jego
egzystencja wplynie na status spoteczny najblizszych: czy sprawi, ze zbiednieje badz,
odwrotnie, wzbogaci si¢. To zdecyduje o jego losie (Attané 2012: 69-70).

Dziecko, ktore zmarlo w tonie matki, albo tuz po urodzeniu, nalezalo wyrzuci¢ do wody,
W przeciwnym razie zamieniloby si¢ w demona, a jago matka nie mogtaby zaj$¢ ponownie
w ciaz¢ (Ren 2005: 173).

Po narodzinach dokonywano rytuatu ztozenia dziecka na ziemi:

Nawet w przypadku normalnych narodzin dziecko musiatlo przezy¢ bez pozywienia pierwsze
trzy dni zlozone na gotej ziemi, gdyz ,,duch zywotny i tchnienie dziecka sa bezsilne” i tylko
w zetknigciu z ziemig-matka moze si¢ w nich utwierdzi¢ zycie. W przypadku corek (ktore
nigdy nie wyszly catkowicie spod zalezno$ci od matki) porzucenie na ziemi wydawato si¢
wystarczajaca proba. Chtopcow — a byl to pierwszy z rytéw zblizania ich do ojca, owo
pierwsze wdrozenie w ich nastgpstwo po nich — ktadziono jeszcze na ojcowskim tozu (Granet
1973: 305).

12 Nie wychowywac” (bu jui, A%§).

- 158 -



Ktadzenie dziecka na ziemi byto zwyczajem szeroko rozpowszechnionym na $wiecie, miato
sprawi¢ ,,by prawdziwa macierz uznata je za swoje i zapewnita mu boska opiekg” (Eliade
1974: 144-145).

Chinczycy wierzyli w istnienie bogéw loza (chudng shén, /K1), z rozréznieniem
na Lozkowa Matke (Chuang MU, JKE}E) oraz Lozkowego Ojca (Chuang Gong, JK72), (Ren
2005: 169, Wan 2005: 178). Dziecko zaraz po urodzeniu przechodzito pod opieke Lozkowe;j
Matki, ktéra nie tylko si¢ o nie troszczyla, ale rowniez wychowywata. Nie mozna bylo
przerywac snu dziecka, gdyz mozna byto w ten sposdb przerwac pobieranie przez nie nauk od
Lozkowej Matki i sprawi€, ze wyrosnie na ghupka. Wierzyto si¢ rowniez, ze L.ozkowa Matka
zabiera duszg dziecka w podr6z, dlatego w czasie snu nie wolno byto przykrywaé dziecku
twarzy, poniewaz dusza mogla zabladzi¢ i nie odnalez¢ drogi powrotnej. Lozkowej Matce
nalezato sktada¢ ofiary 1 pali¢ kadzidia, ale nie mozna bylo ofiarowac jej alkoholu,
bo mogtaby si¢ upi¢ 1 zaniedba¢ dziecko, a ono spas¢ z tozka.

Ubranka niemowlgce nie mogly by¢ uszyte z nowego materiatu (Ren 2005: 165).
Nalezato je uszy¢ ze starych ubran nalezacych do kogo$, kto dtugo zyje i cieszy si¢ dobrym
zdrowiem, aby dziecko réwniez dozylo w szczgsciu pdznej starosci. Nie powinny by¢ tez one
zbyt grube, aby nie poranity skoéry dziecka, a dziecko nie byto zbyt watle. Ubranka
niemowlece nie mogly byé wywieszane przez noc na dworze (Wan 2005: 179).
Z przesadem tym wiaze sie legenda o Kobiecie-Ptaku (Gii Huo Nio, 443k %), kobiecie, ktora
zmarla podczas porodu i zamienita si¢ w ptaka. Kobieta-Ptak przedstawiana jest z dwiema
golymi piersiami oraz porwanym malym dzieckiem trzymanym w ramionach. Jesli przeleci
ona w nocy na ubrankiem niemowlaka i skropli je krwia, to dziecko po zatozeniu ubranka
moze zapa$¢ na epilepsjg, choroby dziecigce 1 szybko umrze¢. W prowincji Henan popularna
jest opowies¢ o dziewigcioglowym ptaku, ktory rowniez moze zaszkodzi¢ dziecku, jesli jego
ubranka bgda wywieszone na noc na dworze.

W niektorych rejonach Chin dziecko nie moglo rowniez mie¢ kontaktu ze zwierzetami.
Chinczycy zakazywali rowniez bujania pustej kotyski, poniewaz grozilo to utrata dziecka.
Niemowlg nie moglo réwniez oglada¢ przedstawien teatralnych, zwlaszcza lalkowych, aby
nie podupadlo na zdrowiu. Zakazane byto flaskotanie dziecka w stopy, w obawie,

ze w dorostym zyciu bedzie tchorzem (Ren 2005: 167).

1% 7 identycznym zakazem mamy do czynienia w polskiej kulturze ludowej (Wasilewski 2010: 357).
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Po narodzinach dziecka obowiazywalo tez wiele zakazow jezykowych (Ren 2005:
168). W prowincji Henan, jesli urodzit si¢ chiopiec, to przez pierwszy miesiac zakazane byto
wypowiadanie stowa ,,mezczyzna” (nan, ), aby zty demon nie porwal dziecka (méwilo sig
,.dziewczynka” (niihdi, % %), gdyz nimi demony nie byly zainteresowane). Nie wolno byto
wypowiada stowa ,.choroba” (bing, ), zeby jej nie wywola¢ lub poglebi¢, jesli miata
miejsce. Zabronione byly rowniez stowa ,,chudy” (shou, J#), poniewaz dziecko mogto straci¢
na wadze, oraz ,,gruby” (pang Ji*), aby nie kusi¢ ztych mocy.

Chinczycy wierzyli, ze tuz po narodzeniu dziecko posiada niezwykta moc widzenia
duchow 1 rzeczy niewidzialnych dla dorostych (Ren 2005: 168). Spotkanie z duchem mogto
by¢ powodem nieszczescia, dlatego zabraniano dziecku uczestniczenia lub zblizania si¢ do
uroczystosci w S$wiatyniach, zwiazanych ze skladaniem ofiar, pogrzebow itp. Z kolei
te rodziny, ktére prosity o syna w $wiatyni, po urodzeniu dziecka, powinny pdj$¢ ztozy¢
ofiary dzigkczynne bogom, gdyz w przeciwnym razie mogliby si¢ oni rozgniewac, i zabrac¢

dziecko.

5.4.2. Ogloszenie narodzin (baoxi, R &)

Po szczesliwym porodzie krewni 1 znajomi byli informowani o narodzinach dziecka (baoxi,
% =). Rodzice matki byli informowani o przyj$ciu na $wiat wnuka lub wnuczki prezentem
z koguta (w przypadku wnuka) albo prezentem w postaci kury (w przypadku wnuczki), sami
skladali gratulacje 1 przynosili prezenty dziecku (Ren 2005: 171, Ji 2008: 138). W Kaifengu
zig¢ informowal tesciow o narodzinach dziecka zanoszac im gotowane, malowane na
czerwono jajka — sze$¢ lub osiem (parzysta liczbg) w przypadku chlopca, pig¢ lub siedem
(nieparzysta) w przypadku dziewczynki. W prowincji Zhejiang natomiast zig¢ zanosit teSciom
dzban peten wina (nie méglt by¢ pusty), z przyczepionym czerwonym sznurkiem — do dziobka
w przypadku narodzin chlopca, albo do raczki w przypadku dziewczynki (Cooper 1998: 375).
Po przyjsciu na Swiat dziecka na drzwiach wieszano rozne przedmioty informujace
o narodzinach, i jednocze$nie zakazie wstgpu do domu (Ren 2005: 167, Ji 2008: 137).
W przypadku narodzin chlopca wieszano zazwyczaj tuk, w przypadku dziewczynki —
chusteczkg. W prowincji Zhejiang dziecko nie wychodzito na dwoér przez sto pierwszych dni

zycia, obcy rowniez nie mogli go przez ten czas ogladac.
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5.4.3. Kapiel trzeciego dnia (xisan, ¥£=)

Trzeciego dnia po narodzinach dziecka odbywata si¢ uroczysta kapiel, w ktorej uczestniczyta
rodzina matki (Cormack 1923). Rozpoczynaty si¢ w ten sposob rytualy wiaczania dziecka
1 matki do z powrotem do rodziny i spoteczenstwa. T¢ uroczysta kapiel nazywano ,.kapiela

trzeciego dnia” (xisan, ¥t =), (Ren 2005: 165, Ji 2008: 142). W Pekinie dziecko kapano

w miedzianej wanience, a cata uroczysto$¢ miata wymiar symboliczny:

Do wody wktadano jajka, jedno dla chtopca, dwa dla dziewczynki. Obok wanienki
ktadziono miseczke z woda oraz tyzeczke, a takze talerz z jednakowa ilo$cia czerwonych
i bialych jaj gotowanych na twardo. Podczas kapieli kazdy gos¢ brat tyzeczke wody
i wlewat ja do wody w wanience, zyczac jednoczesnie dziecku kolejnych lat zycia. Kazdy
gos¢ bral tez po jednym jaju i wkladat je do wanienki, a robiac to, wyrazal kolejne
zyczenie dlugiego zycia, zdrowia i szczgscia — biale jaja wyrazaly Zzyczenia dozycia
poOznej starosci i siwizny, czerwone — obfito$ci szczgscia, na zasadzie gry stow ,,czerwony”
i,,0bfity” [hong, 41 i héng, Pt — przyp. aut.] (Cormack 1923: 23-24).
W wodzie, w ktorej kapano niemowlg, umieszczano réwniez imbir, aby odpedzi¢ choroby
oraz moczono cebule, ktora pozniej wysoki mgzczyzna wyrzucat na ulice. Tu rdwniez miata
znaczenie gra stow: ,cebula” (cong, ) brzmi identycznie tak jak ,,madry” (cong, H&),
dlatego wyrzucenie cebuli na ulice przez wysokiego mezczyzng mialo sprawié, ze dziecko
wyrosnie na zdrowego 1 madrego czlowieka. W wielu regionach Chin dziecko byto kapane
przez kobiete z zewnatrz, z dobrego, dobrze prosperujacego domu (Ji 2008: 142). W czasie
mycia niemowlgcia kobieta $piewala: ,Myje glowke, zostaniesz ksigciem; myj¢ brzuszek,
potomkowie awansuja; myje twarz, zostaniesz wdjtem; myje pupe, zostaniesz wojewoda”,
(xixi toéu, zuo wanghou; xixiyao, beibei gao; xi lidandan, zuo zhixian; xi dinggou,
zuo zhizhou, VEUEk, B VelblE, 2838w, Tes, Momd Uoleds, M),
(J12008 : 142). W niektorych regionach Chin po tej uroczystej kapieli dziecko zaczynato by¢
karmione piersia, albo przez mamkg, albo przez wilasna matke. Wiazato to si¢ z zakazem
karmienia niemowlgcia mlekiem przez pierwsza dobg lub pierwsze trzy dni zycia (Ren 2005:
165). W tym czasie dziecku dawano tylko odrobing wody z cukrem lub miodem. Po6zniej
dziecko w zasadzie zywilo si¢ mlekiem matki, a po ukonczeniu miesiaca rozszerzano jego
dietg o produkty jarskie, po ukonczeniu roku o produkty migsne.
Po kapieli wyprawiano bankiet, na ktorym musial by¢ jedzony makaron,
symbolizujacy diugie zycie (Ji 2008: 143). Tego dnia stawiano rowniez dziecku horoskop
(Doré 1914: 8). Wykapane dziecko ubierano w specjalne okrycie, ale zakazywano zaktadania

spodenek, ktére mogly by¢ zalozone dopiero po stu dniach zycia (Ren 2005: 165). Przez
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pierwsze sto dni niemowlg powinno swobodnie wierzga¢ nogami, alby w razie $mierci szybko
si¢ reinkarnowac. Bliznigta powinny by¢ ubierane jednakowo, gdyz nie mozna sprzeciwiac
si¢ woli nieba 1 dzieci rozrdznia¢. Dawniej zwykle kapiele niemowlecia odbywaty si¢ tylko

W wyznaczone, pomyslne dni, a woda po nich byta wylewana w odpowiednim miejscu.

5.4.4. Wysiadywanie miesigca (zud yuezi, 22 )

Po urodzeniu dziecka matka byta zobowiazana do odbycia potogu, ,,miesigcznego siedzenia
z dzieckiem” (zud yuézi, A H )", z ktérym wiazato si¢ wiele zakazow (Ji 2008: 144,
Attané 2012: 62-63). Okres pologu to typowy rytuat okresu przejsciowego wedlug Arnolda
van Gennepa (2006). Te restrykcje mialy na celu odzyskanie sit przez kobiete 1 zapewnienie
jej zdrowia w przysztosci (Cheung 1997, Raven at al. 2007). ,,Miesigczne siedzenie
z dzieckiem” moze si¢ wydawa¢ kolejnym chinskim zabobonem, ale z punktu widzenia
zachodniej medycyny okazuje si¢ praktyka bardzo pozyteczna (Raven at al. 2007). Chinczycy
wierza, ze odpowiednie odbycie potogu przywrdci organizmowi zachwiang rownowage oraz
uchroni kobiete przed przyszlymi chorobami (Liu at al. 2006). Kobiety powinny jes¢
gotowane 1 gorace potrawy (by wzmocni¢ yang), a unika¢ surowych i zimnych (by nie
wzmacnia¢ yin), (Bao at al. 2010).

Zakazy, ktore obowiazywaly kobiet¢ w potogu byly nastepujace: denerwowanie sig i
zamartwianie; wychodzenie na mroz, wystawianie si¢ na wiatr 1 przeciagi, uZywanie zimnej
wody do mycia, prania lub zmywania, a nawet nabieranie wody ze studni; podnoszenie
poscieli na kangu; napotkanie wesela badZ pogrzebu; odwiedzanie obcych domow (by nie
zbruka¢ ich skazona krwia); pojécie do S$wiatyni, skladanie ofiar bogom i przodkom;
spotkanie innej kobiety w potogu; wychodzenie na zewnatrz, zwtaszcza noca; dotykanie oczu
niemowlgcia 1 bicie go (wierzono, ze za paznokciami kobieta ma trucizneg, dlatego dziecko
moze dosta¢ zapalenia spojowek albo by¢ niezdyscyplinowane gdy doro$nie); hodowanie ggsi,
gdyz wdepnigcie w ich odchody, moze spowodowaé u dziecka zakazenie badz wysypke;
uprawianie seksu. Kobiete po porodzie obowiazywata odpowiednia dieta (r6zna w zaleznos$ci
od regionu 1 narodowosci), ktora zapewniata matce szybka rekonwalescencje 1 duza ilos¢
pokarmu, a dziecku zdrowy, prawidlowy rozwdj. Generalnie zabraniano jedzenia surowych
1 zimnych potraw, twardych oraz trudnych do trawienia (potrawy migsne i ttuste), a kazano

spozywac¢ duzo: jajek, brazowego cukru, bulionéw z kurczaka, zup z makaronem, owsianki

' Co mozna réwniez przethumaczyc¢ jako ,,siedzaca przez miesiac z dzieckiem”.
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z prosa (Ren 2005: 155-158). Polog musial przebiega¢ w spokoju i dostatku, a wigc po raz
kolejny kreowano sytuacje idealna.

Liu at al. (2006) przebadali 2100 Chinek w wieku od 18 do 44 lat z prowincji Hubei,
ktore w ostatnich dwoch latach urodzity dziecko i ,,wysiadywaly miesiac”. Zywnosé, ktora
byta czgsto konsumowana przez badane kobiety w potogu to: jajka, brazowy cukier, karasie,
drob, swinskie nozki oraz wino ryzowe. Kobiety unikaly pikantnych, surowych i zimnych
potraw wierzac, ze szkodza one ich zdrowiu. I tak 18% kobiet nie jadlo w czasie potogu
warzyw, 78,8% owocow, a 75,7% nie pito mleka. Wiele kobiet podporzadkowywato sie
tradycyjnym zachowaniom zwiazanym z ,,wysiadywaniem miesigaca™ 54,9% kobiet nie
wstalo z 16zka przez dwa dni po porodzie; 25,2% kobiet wierzyto, ze nalezy przebywac
w domu 1 chroni¢ si¢ przed wiatrem; 53,7% zakladato wigcej ubran niz zazwyczaj, aby
chroni¢ si¢ przed zimnem; 32,7% kobiet nie wychodzito na dwor; 80% nie wykonywato
zadnej pracy fizycznej; 62,1% kobiet wrocito do pozycia seksualnego po 42 dniach, 18,7%
pomigdzy 30 a 42 dniem, 19,1% przed uptywem 30 dni; 24,5% kobiet nie kapato sig, 32,3%
nie myto wlosow, 13,3% nie myto zebow. Badacze (Liu at al. 2006) doszli do wniosku,
ze tradycyjne zakazy 1 przesady zwiazane z ,wysiadywaniem miesiaca” sa nadal
przestrzegane, ale w wigkszym stopniu na terenach wiejskich i wéroéd gorzej wyksztatlconych

kobiet. Jednakze:

Zakorzeniony w chinskiej kulturze zwyczaj ten pozostaje wszakze dos¢ rozpowszechniony;
obejmuje takze Chinki z diaspory zyjace w Malezji, na Tajwanie, w Stanach Zjednoczonych
czy w Australii. O wielkim znaczeniu tego zwyczaju $wiadczy fakt, ze w Chinach istnieja
wyspecjalizowane oddzialy szpitalne dla mtodych i najzamozniejszych matek, oferujace
ustugi w warunkach luksusu i komfortu. Pierwszy szpital tego rodzaju, Kangxin w Pekinie,
otwarto w 1999 roku w dzielnicy Chaoyang. Oferuje on kobietom i ich dzieciom wielorakie
ushugi: porady dotyczace karmienia, masaze, zabiegi twarzy, wsparcie psychologiczne,
tagodna gimnastyke dla dziecka, reedukacj¢ krocza dla matek, odpowiednia diete za skromna
sumke... 350 juanéw minimum dziennie (bez nadzwyczajnych dodatkow!), (Attané 2012: 63-
64).

Praktyke ,,wysiadywania miesiaca” przez Chinki zamieszkujace Szkocj¢ zbadata Cheung
(1999). Sktadaly si¢ na nia: pozostawanie w domu, unikanie wszystkiego, co zimne (zimny
wiatr, zimna woda, zimne jedzenie), zbalansowana dieta oparta na zasadach yin 1 yang,
zwolnienie z obowiazkow domowych, powstrzymanie si¢ od aktywnosci towarzyskiej.
Cheung (1999: 62) opisuje dodatkowo bardzo ciekawy zwyczaj, a mianowicie ,,wysiadywanie
matego miesigca” (zud xido yueé zi, A4/N H ¥, ktory polega na odbyciu tradycyjnego potogu

po dokonaniu aborcji. Niektore kobiety uwazajac, ze ich ,,wysiadywanie miesiaca” przebiegto
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niewlasciwie, specjalnie zachodza w ciazg 1 ja usuwaja, aby odby¢ potog prawidlowo 1 w ten

sposob zabezpieczy¢ swoje zdrowie na starosc.

5.4.5. Wyslanie ryzu z zyczeniami (song zhumi, iX81°K)

Dziewiatego lub dwunastego dnia po narodzinach dziecka, rodzina matki wysytata ryz
z zyczeniami (song zhumi, M K), a takze inne produkty spozywcze (olej, jajka, cukier),
ubranka 1 zabawki dla dziecka (Ji 2008: 144). Nie mozna bylo wysyta¢ podarunkow
dziesiatego dnia, poniewaz dziesie¢ (shi, ) brzmi podobnie jak $mier¢ (si, #t), natomiast
dziewiaty dzien symbolizowal dlugowiecznos¢ (Ji 2008: 147). Po zakonczeniu
»wysiadywania miesigca” rodzice z dzieckiem powinni odwzajemni¢ wizytg, sami udajac si¢
do domu tesciow (Ji 2008: 147). Taka wizyte nazywano ,,wyjsciem z gniazda” (chiiwo, &),
a podczas drogi do tescidw nalezato przej$¢ przez most, aby dziecko bylo w przyszlosci
odwazne.

W prowincji Henan matka udajaca si¢ do domu rodzicow, zaktadata na glowe
czerwong opaske, za ktora wtykata gatazke brzoskwini lub cyprysu, co miato chroni¢ ja przed
ztymi mocami, a dziecku (réwniez z czerwona szmatka na czubku glowy) siostra ojca
przyklejata na czole czarny znaczek, ktory po przybyciu na miejsce $cierala siostra matki,
zgodnie z powiedzeniem: ,Jedna ciotka przykleja, druga S$ciera, by dziecko zylo sto
osiemdziesiat lat” (giigli mo, yiyi ca, ying’ér néng huo yibaiba, &hdhitk, G, 22)LEENE
—H /), (Ren 2005: 172). Po minimum dziesieciu dniach matka wracata z dzieckiem do
domu meza, ale tym razem siostra matki przyklejata biaty znaczek, a siostra ojca go $cierala,
gdyz: ,,Z czarnym przyszio, z bialtym poszto, bedzie zyto dziewigcdziesiat dziewigc lat”

(héi 14i bai zou, ying’ér néng hud jitshijit, £k F1E, 22)LAEWE JL1TJU), (Ren 2005: 172).

5.5. Pelen miesigc (minyue, 3% H)

5.5.1. Alkohol pelnego miesigca (minyué jiti, ¥ 5 )

Wraz z uplywem miesiaca konczyt si¢ okres potogu, a wraz z nim wiele zakazow
1 niedogodnosci (Ji 2008: 146). Zakonczenie ,,wysiadywania miesiaca” polegato na wydaniu

uczty, na ktora przychodzili krewni, rodzina matki, sasiedzi i znajomi. Przynosili oni prezenty
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dla dziecka, a czgstowani byli alkoholem pitym za zdrowie i pomys$lnos$¢ dziecka, stad nazwa

— alkohol pelnego miesigca (manyué jiti, ##% H ), (Tian 2006: 112, Ji 2008: 146).

5.5.2. Postrzyzyny (titéu Ii, 13k %)

Po miesiacu (lub stu dniach od narodzin - w zalezno$ci od regionu Chin) golono niemowlgciu
gtowke, wierzac, ze pozbywa si¢ w ten sposob skazonej krwi porodowej, ktora ciagle miata
sic we wlosach znajdowaé (Ren 2005: 166)."> W czasie golenia glowy dziecka nie mozna
byto pozbawi¢ go wltoséw na czubku glowy, ktory zwany jest ,,przykrywka duszy” (tianling
gai, KR i), (Ren 2005: 166, Wan 2005: 184). Przez czubek glowy ucieka dusza czlowieka,
dlatego nie mozna gtaskac ani klepac¢, zeby nie go nie uszkodzi¢ i sprawi¢, ze dziecko bedzie
niemowa lub glupkiem. Grzywke zwano rowniez ,,wlosami madrosci” (congming fa, Bz B %);
w niektorych rejonach Chin $cigte wlosy mieszano z sierscig kota 1 psa, a nastgpnie wieszano
nad tozkiem by strzegly przed niebezpieczenstwem (Ji 2008: 146). Jeszcze w innych
regionach, odrobing $cigtych wlosoOw dziecka mieszano z sierScia psa, rolowano w kulke
1 przyczepiano do ubranka, i taki amulet chronit obcych przed ztym wptywem dziecka (Doré
1914: 10). W Pekinie $cigte wlosy dziecka owijano w czerwong szmatkg i przyczepiano do
poduszki (Cormack 1923: 24). Setnego dnia od narodzin wlosy wyrzucano do rzeki lub
jeziora, co mialo sprawié, ze dziecko bgdzie odwazne w dorostym zyciu. W innych rejonach
Chin $cigte wlosy dziecka zawijano w czerwony materiat i zanoszono do $wiatyni, gdzie
modlono si¢ o diugie i szczg$liwe zycie (Ren 2005: 166). W niektorych regionach Chin
w roznym czasie dobywaly si¢ postrzyzyny chlopcéw i dziewczat, ale wszgdzie zabraniano
scina¢ wlosy w pierwszym miesiagcu nowego roku. Natomiast na Tajwanie postrzyzyny

wygladaja w ten sposob:

W dniu miesi¢cznicy nalezy dziecku obcia¢ pierwsze wloski. Bywa, ze tego zabiegu
dokonuje si¢ juz po 24 dnach od urodzenia, w nawiazaniu do liczby 24 cno6t powinno$ci
synowskiej 1 w nadziei, ze w przyszto$ci latorosl bedzie je pielggnowaé jako uktadny
,,maminsynek”. [...]

Wodg przygotowana do zabiegu fryzjerskiego najpierw wykorzystuje si¢ do ugotowania jajka
kurzego lub kaczego, nastgpnie za$ dodaje si¢ do niej ostudzony wywar z aromatycznych
zielonych witek tataraku. Po zagotowaniu cato$ci i ponownym ostudzeniu, miksturg wlewa si¢
do miednicy, do ktérej wkiada si¢ tez maty kamyk, 12 monet miedzianych, kurze jajko
i odrobing czosnku. Nastepnie rozkruszonym czosnkiem zmieszanym z zéttkiem jajka smaruje
si¢ wloski dziecka, po czym nast¢puja postrzyzyny. Zdarza si¢ przy tym czasami, ze obecnos¢
jajka jest czysto symboliczna.

' Zakaz obcinania dzieciom wlosow (i czeto tez paznokci) az do czasu ceremonialnych postrzyzyn jest praktyka
powszechnie notowana (Wasilewski 2010: 289).
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Podczas postrzyzyn, fryzjer recytuje zyczenia szczgscia, np.: ,,Jajko kurze gladziutenkie, jako
jajko kragta glowka, zonka bedzie kochajaca” albo ,,Cialo kacze, kurza twarz, kochliwa
pokochasz”.

Przedmioty umieszczone w miednicy oczywisScie rowniez maja znaczenie symboliczne.
Kamyk wyraza nadzieje, ze dziecko bedzie madre oraz ze bedzie si¢ dobrze chowato. Monety
symbolizuja majatek, bogactwo i oznaczaja, ze dziecko — gdy dorosnie — begdzie wiodto
dostatnie zycie. Stowo ,,czosnek” brzmi podobnie jak ,,madry” (cong), wigc obecnos¢ tego
warzywa ma dziecku zapewni¢ madro$¢; poza tym natarte czosnkiem wlosy beda — zgodnie
z wierzeniami — rosty rownie bujnie jako on. Z kolei jajko ma zapewni¢ dziecku krzepkie ciato
i nadobna twarz. Dlatego czasami podczas postrzyzyn pociera si¢ jajkiem twarz niemowlgcia,
aby byta rownie delikatna i gladka. (Juan 2010: 90-91).

5.5.3. Uroczysto$¢ wyjscia z domu (chiimén Ii, H}[J4L)

Po postrzyzynach dziecko wynoszono na dwor, aby pokazac¢ je §wiatu, a Swiat jemu (Ji 2008:
146). Takie wyjScie na zewnatrz miato spowodowac, ze dziecko w przysztosci nie bedzie bato
si¢ obcych, symbolizowalo rowniez catkowite opuszczenie lona matki. Na Tajwanie
natomiast, po postrzyzynach, babka lub jakas inna starsza osoba, wynosi dziecko na dwor, by
odby¢ ceremonig ,,wotania do starego orta”, (Juan 2010: 91). Polega ona na stukaniu o ziemig
tyczka bambusowa i Spiewaniem: ,,Chixiao! Chixiao! Frun, frun po niebie, nasz maty szybko
urzad dostanie; Chixiao! Chixiao! Le¢, le¢ gora, zaszczyt zhuangyuana'®, to pewna wygrana;
Chixiao! Chixiao! Polatuj, polatuj w dolinie, tylko patrze¢ jak ojcem zostanie.” (Juan 2010:

91).

5.6. Sto dni (bdiri, @ H)

5.6.1. Bankiet setnego dnia (bdi ri yan, 5 H %)

Sto symbolizuje w Chinach pehig, z tego powodu w sto dni po urodzeniu wyprawiano
dziecku kolejny bankiet (Cormack 1923: 24, Tian 2006: 112, Ji 2008: 150). Zapraszano
krewnych 1 znajomych, dom dekorowano obrazkami symbolizujacymi dtugie i spokojne zycie.
Dziecko otrzymywalo tego dnia tzw. ,ubranie od stu doméw” (bii jiayi, 1 XK 4) oraz
oktodke od stu rodzin” (bdi jiasud, F K i). ,Ubranie od stu doméw” to rodzaj
patchworkowej, kolorowej kurtki, uszytej z wielu kawatkéw materiatu, zebranych przez
babci¢ dziecka od stu rodzin, ktore w ten sposob miaty pomagac 1 chroni¢ je, aby zylo

pomyslnie 1 dtugo. Natomiast ,,ktodka od stu rodzin” to rodzaj wisiorka, wytopionego

1 Zhuangyuan — upragniony tytut zdobywany na egzaminach urzedniczych.
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z kawalkow metali zebranych od stu rodzin, z wygrawerowanym napisem ,,dtugie zycie stu
lat” (chang ming bdi sui, K1y %) lub ,dlugie zycie w dobrobycie” (chang ming fu gui,

KA 'H ©1), majacy chroni¢ wlasciciela przed ztymi mocami.

5.6.2. Zbieranie $liny (shouxian, W#E)

Niemowlg po skonczeniu stu dni czgsto zaczynalo zabkowacé, z czym wigzato si¢ nadmierne
$linienie (Ji 2008: 150). W niektorych rejonach Chin rodzice zawieszali na szyi dziecka
nawleczone na czerwona nitkg specjalne ciasteczka (przypominajace nasze obwarzanki)
1 odwiedzali sasiadow, ktorzy zrywali ciasteczko z szyi i wktadali je do ust dziecka, sktadajac
jednoczesnie zyczenia zdrowia 1 pomys$lno$ci. Zwyczaj ten znany jest pod nazwa ,,zbieranie

$liny” (shouxian, ).

5.6.3. Nadanie imienia (mingming, 17 4%)

Po urodzeniu (tuz po, w miesiac lub sto dni — zaleznie od regionu) nadawano dziecku imig,
ktorego wybdr powierzano bardzo czgsto wrdzbicie, gdyz mogl on dobra¢
najodpowiedniejsze znaki, zgodne z data urodzenia dziecka (De Groot 1910: 1135, Ji 2008:
156, Ren 2005: 172, Attané 2012: 74)."” Nadanie imienia wiazato si¢ réwniez z chifiska wiara

w trojdzielnos¢ duszy:

Wedle chinskich teorii, gdy matka wydaje na §wiat dziecko, ma ono jedynie nizsza dusze, to
jest dusze p’o [po wedlug transkrypcji pinyin — przyp. aut.], dusze krwi. Dlatego tez jest
wowczas nagie, bezwlose i czerwone (wyraz ,,czerwony” okresla jednoczesnie ,,noworodka”
1,,istoty bezwlose”). Gdy chce si¢ okresli¢ sposob, w jaki dzieci zwiazane sa ze swym ojcem
i matka, moéwi si¢ takze, iz trzymaja si¢ one brzucha matki, a wltoséw ojca, i sadzi si¢, ze —
fizjologicznie — wlosy maja udzial w naturze tchnienia (k i), [¢gi wedtug transkrypcji pinyin —
przyp. aut.]. Dusza wyzsza (hun), ktora jest dusza-tchnieniem, pojawia si¢ dopiero po duszy
nizszej. Przejawia si¢ ona przede wszystkim w krzyku noworodka, ktory daje dowdd swej
zywotno$ci, witajac zycie dzwigcznymi westchnieniami. Totez pierwotnie mozna byto
nadawa¢ mu imi¢ juz w trzecim dniu. Lecz dziecko nie jest w stanie posias¢ duszy wyzszej,
zanim nie nauczy si¢ $miac. I wlasnie ojciec uczy je $miac sig, a natychmiast po tym, gdy si¢
ono usmiechnie, nadaje mu imi¢ osobiste (ming), co do ktérego ryty chinskie utrzymuja, ze
jest tozsame z wyzsza dusza, z przeznaczeniem i samym zyciem. W trzecim miesiacu dziecko,
trzymane dotychczas w odosobnieniu, zostaje wreszcie przedstawione ojcu, ktory je wita
usmiechem (Granet 1973: 305-3006).

7 Wigcej na ten temat w rozdziale po$wigconym zakazom jezykowym.
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W niektorych rejonach Chin panowal zwyczaj ,,spotkania nazwisk” (péngxing, fili#f), (Ren
2005: 173). Po narodzinach dziecka, ojciec wcze$nie rano wychodzit na zewnatrz i pierwszej
spotkanej osobie sktadal pokton, informujac ja, ze wtasnie na Swiat przyszto dziecko 1 proszac,
aby nadata mu imi¢ (uzywane pdzniej jako przezwisko). Czgsto imiona te byty bardzo
przypadkowe 1 nie uzywano ich dlugo. Popularny byl réwniez zwyczaj ,,ustanawiania
nominalnego pokrewiefnstwa” (rén ganqin, W\ T 3£), tzn. kto§ obcy jedynie nominalnie
,,adoptowal” dziecko. Najlepiej, zeby byt to kto§ o nazwisku Liu (lia, XI|) lub Cheng (chéng,
#£), poniewaz to homofony pomy§lnych stow ,,zostawa¢” (lin, #) oraz ,,dokonywaé” (chéng,
1%); unikano natomiast oso6b o nazwiskach Wang (wéang, ) oraz Shi (shi, i), gdyz
kojarzono je ze stowami ,,odejscie” (wang, T-) oraz ,,$mieré” (si, #t), (Ren 2005: 173).
W prowincji Henan osoby niezamgzne 1 bezdzietne nie mogly by¢ zastgpczymi rodzicami,

gdyz sami mogliby mie¢ po6zniej problemy z zatozeniem rodziny.

5.7. Roczek (zhdusui, &%)

5.7.1. Rocznicowy alkohol (zhousui jiti, & 2 V5) i wybér fantéw (zhuazhou, 3 &)

Pierwsze urodziny (zhousui, /% %) obchodzono bardzo uroczyscie (Ji 2008: 152, Juan 2010:
93). Zapraszano na nie rodzing, blizszych i dalszych znajomych, sktadano ofiary bostwom
1 ucztowano. Dziecko otrzymywalto prezenty, z ktoérych najlepsze powinny pochodzi¢ od
rodziny matki (dawniej bylo to bambusowe nosidetko, obecnie jest to chodzik), (Ji 2008:
153). W czasie urodzin, zgodnie z tradycja, daje si¢ dziecku do wyboru rézne przedmioty i to,
po co siegnie, ma decydowaé o jego losie (zhuazhou, FILH). Na Tajwanie probie tej poddaje

si¢ tylko chtopcow i maja oni do wyboru dwanascie fantow'®:

. Ksiazka — jesli dziecko siggnie po nia, zostanie uczonym.

. Oldéwek — wrozy karierg artysty-malarza i kaligrafa.

. Tusz — zapowiada podobna przysztos¢ jak otowek.

. Udko kurczaka — wskazuje na to, ze dziecko bgdzie smakoszem.
. Kawalek wieprzowiny — mowi o tym samym.

. Liczydlo — to oznaka przysztego handlowca.

. Waga — jej wybor przepowiada dziecku karierg kupiecka.

. Srebro — oznacza zamozno$¢ i smykatke do interesu.

01NN AW~

'8 Ten obyczaj znany jest rowniez w zachodniej kulturze. W Polsce daje si¢ dziecku do wyboru ksiazke, dtugopis,
banknot, kieliszek i1 r6zaniec.
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9. Zapatki — ze wzgledu na to, ze ,,zapatki” (caiman) w dialekcie potudniowo-fujianskim
maja podobna wymowe jak ,madry” (congming) w jezyku ogdlnochinskim, ich wybor
oznacza, ze malec niewatpliwie stanie si¢ inteligentnym cztowiekiem.

10. Grudka ziemi — zapowiada, ze dziecko zostanie z pewnoscia rolnikiem.

11. Czosnek — zapowiada medrca.

12. Piecze¢ — wrozy, ze w przysztosci ten, kto ja wybral, zostanie mianowany urze¢dnikiem.
Obecnie zastgpuje si¢ niektore z serii dwunastu fantéw innymi przedmiotami, takimi jak:
kotko zgbate (inzynier), mikrofon (gwiazda estrady), kosmetyczka (fachowiec w salonie
pieknosci albo artysta) i stuchawki (zapewne lekarz). [...] Po dokonaniu wrdzby ociera si¢
usta dziecka pierogiem i wypowiada przy tym magiczng formutk¢ — dobre zyczenie: ,,Niech,
co cuchnace, znika, a pachnace przybywa!”. Pierég rzuca si¢ nastgpnie psu na pozarcie,
a dziecku daje si¢ ryz i wonne cukierki, zyczac, by w przysztosci swietnie mu si¢ powodzito
(Juan 2010: 94-95).

5.8. Dziecinstwo (tongméng, # 57)

Praktycznie do siodmego roku zycia chiopcy z bogatych doméw przebywali w gineceum,
w wieku dziesigciu lat opuszczali dom i1 udawali si¢ na nauke do jakiego$ nauczyciela, gdzie
przebywali do dwudziestego roku zycia (Granet 1973: 307). W wychowywaniu dzieci
obowiazywato wiele przesadow, ktore w wigkszosci mialy za zadanie chroni¢ zdrowie 1 zycie
dziecka (Wan 2005: 180). Nie mozna byto zabiera¢ dziecka w odwiedziny do chorego, ani na
pogrzeb. Dzieci nie mogty chodzi¢ do teatrow, Swiatyn, zadnych gwarnych i ttocznych miejsc,
opuszcza¢ domu po zmroku. W prowingcji Shanxi dzieciom nie wolno bylo zalatwiaé si¢ na
skrzyzowaniu drog, w przeciwnym razie pojawitby im si¢ rany w kacikach oczu; w prowincji
Sichuan zabraniato si¢ dzieciom krzyZzowania ust, bo mogty by sta¢ si¢ niemowami; dzieci nie
mogly rowniez obgryza¢ paznokci, bo mogto to przynies¢ pecha im samym lub rodzicom.

Lozeczka dziecigce wytwarzano albo z drewna brzoskwini lub sosny (symboli
dhugowiecznosci), albo drewna jujuby, ktérego chinska nazwa (zdoshu, & # ) jest
homofonem stowa ,wczesnie” (zdo, - ), co miato oznacza¢ wczesne osiagniecie
urze¢dniczego stanowiska (Doré 1914: 25).

Jesli dziecko zachorowato, to obcy nie mogli wchodzi¢ do domu (Ren 2005: 174).
O chorobie dziecka informowat kawatek czerwonej szmatki powieszony na drzwiach, galazka
drzewa, stomiany lub bambusowy kapelusz, rozpalone przed domem ognisko. Przy powazne;j
chorobie wzywano do domu przerdéznych magoéw, ktoérzy mieli za zadanie wygoni¢ zte moce.
Jesli dziecko stracilo przytomnoéé, uciekano sie do ,,przywolywania duszy” (hinhin, Wiz{),
wierzac ze jej powrot przywroci dziecku zdrowie. Dziecko moglo by¢ tez ,,adoptowane”
przez rodzing, w ktorej nie byto chorob, aby odwréci¢ zty los (De Groot 1910: 1122, Doré

1914: 23). Wypadanie zgbéw mlecznych rdwniez uwazano za niebezpieczne — nie mozna
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byto ich po prostu wyrzuci¢. W przypadku gérnych zgbow, nalezato je zakopaé, w przypadku
dolnych — rzuci¢ na dach, w przeciwnym razie zeby state mogly nie wyrosna¢, albo wyrosnac
krzywo.

Wiele przesadow dotyczyto rowniez ubierania dzieci (Ren 2005: 174). W prowincji
Guizhou dzieci nie mogty spa¢ w butach, aby nie zostaly opgtane przez demona. Z kolei w
prowincji Zhejiang zabraniano dzieciom noszenia jaskrawych ubran, rowniez w obawie przed
ztymi mocami. Ubranka dziecigce, podobnie jak niemowlgce, nie powinny zostawaé przez
noc na dworze (z tych samych powodéw). Dzieci chronily rézne amulety: czerwona kropka
na czole, specjalna klodka, srebrny kotnierzyk (w ksztatcie owalnej obrozy), kolczyk w uchu,
dzwonki przyczepione do nézek, naszyjnik z monet, naszyjnik z o§mioma trygramami oraz
specjalne ubrania: mnisia szata, wspomniane wczesniej patchworkowe ubranie od stu rodzin
(Doré 1914: 10-20).

Dieta dziecka takze miata wiele ograniczen (Ren 2005: 175). Dzieci nie mogly jes¢
kurzych noézek, w obawie przed wyksztalceniem brzydkiego charakteru pisma,
przypominajacego kurze §lady. Nie powinny je$¢ rybiej ikry, aby w szkole nie mieé
problemow z liczeniem (gdyz ziarenka ikry trudno policzy¢). Dzieciom nie dawano rowniez
wieprzowych ogonkdéw, w obawie by w przysztosci nie zostawaty w tyle 1 byly tchorzliwe.
Zabraniano rowniez jedzenia potraw ofiarnych, poniewaz mogto to negatywnie wptynac¢
na pamig¢ dziecka. Zakazane bylto rowniez pozostawianie resztek jedzenia w miseczce — jesli
robit to chlopiec, to mowito mu sig, ze w przysztosci poslubi pryszczata kobiete, jesli
dziewczynka, to wyjdzie za pryszczatego mezczyzne (Wan 2005: 183).

Sporo zakazow dotyczylo zabaw dziecigcych. Najpowszechniejszym byt zakaz
liczenia gwiazd na niebie oraz ziarenek ryzu, aby w przysztosci dzieci nie miaty problemow
z liczeniem w ogole (Ren 2005: 175). Dzieci nie mogly bawi¢ si¢ w poblizu zbiornikoéw
wodnych ani zbliza¢ do zrédta ognia (Ren 2005: 175, Wan 2005: 183 ). Jednoczes$nie rodzice
skladali ofiary bogom wod 1 ognia, aby nie szkodzity ich dzieciom. Zabraniano dzieciom
niszczy¢ jaskotcze gniazda (w przeciwnym razie mogly oslepna¢). W nocy nie mozna byto
przeglada¢ si¢ w lustrze, poniewaz grozitlo to koszmarami sennymi. Nie pozwalato si¢
rOwniez na zabawy w jakanie, bo moglo to skutkowaé¢ prawdziwymi problemami

z mowieniem (Ren 2005: 176, Wan 2005: 183 ).
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Chinczycy uwazaja, ze dzieci dzigki odpowiedniej dyscyplinie w dziecinstwie, moga
co$ osiagna¢ w dorostym zyciu (Ren 2005: 176)." Dlatego byly wychowywane bardzo
surowo, z uzyciem przemocy. Dzieci mozna bylo jednak bi¢ tylko w posladki, nigdy nie
w glowe ani w twarz, aby dziecko nie zghtupiato. Nie mozna byto rowniez bi¢ uzywajac linijki,
gdyz jest to przyrzad do mierzenia i moglby zakloci¢ wzrost dziecka. Nie wolno bylo uzywaé
przemocy w pierwszy dzien nowego roku, ani podczas spozywania positkow, bo mogto to
przynies¢ pecha calej rodzinie.

We wspotczesnych Chinach mamy do czynienia z ogromnymi roznicami dotyczacymi
wychowania i zycia dzieci (Attané 2012). Z jednej strony, w bogatych rodzinach, dzieci sa
rozpieszczane, hotubione, zapewnia im si¢ luksusowe warunki zycia, nauki i rozwoju.
Z drugiej strony, w biednych rodzinach, dzieci sa pozbawione czgsto podstawowych
warunkow egzystencji: odpowiedniego wyzywienia 1 ubrania, dostgpu do nauki i opieki
zdrowotnej. Roznice te, wraz z rozwojem gospodarczym Chin, poglebiaja sig, a rzad nie jest
w stanie im zaradzi¢. Powszechnie znany jest problem pracy nieletnich, prostytucji
1 zebractwa, a takze problem wiejskich dzieci zostawianych przez rodzicéw, ktoérzy wyjechali

do pracy w odleglych miastach:

Nongcun liushou haizi®® — wyrazenie okreslajace dzieci, ktérych rodzice migrowali — stali si¢
w Chinach prawdziwym problemem spotecznym. Po pierwsze, ze wzgledu na ich liczbg: wg
szacunkow migdzy dwadzieScia a siedemdziesiat milionow to znaczy nie mniej niz 5-15
procent calosci populacji dziecigcej. Po drugie, poniewaz zwykle znajduja si¢ w sytuacji
socjalnej 1 rodzinnej rownie niepewnej jak dzieci, ktore wyruszyly z rodzicami. Po trzecie,
gdyz pokazuja druga — mato chwalebng — strong¢ cudu gospodarczego: mali liushou sa takze
pozbawionymi samym sobie ofiarami modernizacji (Attané 2012: 196-197).

5.9. Whnioski

Wiele oméwionych powyzej zakazéw zwiazanych z okresem ciazy, porodu, pologu
1 wychowania dzieci jest wspolnych kulturze europejskiej 1 chinskiej. Mozna je pogrupowac
w trzy kategorie: majace na celu zachowanie zdrowia matki 1 dziecka, umozliwienie
szczgSliwego porodu oraz zapewnienie pomyS$lnosci 1 dlugowiecznosci dziecku.
Jak widzieli$my, wigkszos$¢ z nich dotyczy sytuacji poczatkowej i w zwiazku z tym, miala na
celu zagwarantowanie sytuacji idealnej i1 harmonijnej. Wiele z omowionych przesadow

odchodzi w zapomnienie, poniewaz wspotczesna medycyna w duzym stopniu gwarantuje

' To przekonanie przetrwato do dzis, czego dowodem jest ksiazka Amy Chua (2011) Bojowa piesh tygrysicy, w
ktérej chinska matka opisuje swoje surowe metody wychowawcze. Ksiazka spotkata si¢ z duzym odzewem
medialnym, réowniez w Polsce.

2 Wiejskie opuszczone dzieci” (néngeiin liushdu haizi, R4} B 7 7% 7).
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pomyslny przebieg ciazy, pordd i opiekg na niemowleciem. Postep medycyny z jednej strony
wigc zredukowal liczbg zakazow zwiazanych z ta sfera zycia czlowieka, z drugiej strony
przyczynil si¢ do powstania nowego zjawiska — cesarskiego cigcia na zadanie,
umozliwiajacego rodzicom doktadne okreslenie daty przyjécia na $wiat dziecka, tak, aby
zapewni¢ mu ,,szczgsliwy start”. Obserwujac wspotczesne spoteczenstwo chinskie, czytajac
doniesienia prasowe oraz zapoznajac si¢ z wynikami badan naukowych, mozna doj$¢ do
wniosku, ze przetrwaty, a nawet ulegly natgzeniu te zakazy, ktore maja zwiazek
z zapewnieniem ,idealnego startu” dla pomys$lnosci i dlugowiecznosci dziecka (wybor

pomyslnego znaku zodiaku, szczgsliwej daty przyjs$cia na Swiat, odpowiedniego imienia).
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ROZDZIAL SZOSTY

TABU I PRZESADY ZWIAZANE Z UROCZYSTOSCIAMI SLUBNYMI

6.1. Slub w kulturze zachodniej i chifiskiej

W kazdej kulturze $lub, czyli zalozenie rodziny, jest jednym z najwazniejszych obrzedow
przejscia, symboliczng procedura umozliwiajaca przeprowadzenie mlodej pary przez fazg
rytualnej $mierci, przeksztalcenie jej i ponowne narodziny (Gennep 2006: 127, Kowalski

2007: 421). Jest to jeden z najwazniejszych obrzedow w dojrzalym zyciu cztowieka:

Ta zmiana kategorii spolecznej jest jedna z najwazniejszych zmian, poniewaz, przynajmniej
dla jednej z osdb wkraczajacych w stan malzenski, oznacza zmiang rodziny, klanu wioski,
plemienia. Zdarza si¢ i tak, ze matzonkowie zamieszkuja w nowo wybudowanym domu.
Tej zmianie miejsca zamieszkania towarzysza ceremonie zawierajace rytualy przejscia,
ktorych pierwotny sens wywodzit sig¢ z przejécia o charakterze fizycznym.

Jesli jednak wezmie si¢ pod uwagg, jakie konsekwencje dla danej spoteczno$ci ma
malzenstwo zawarte migdzy jej czlonkami jako szczegdlna forma zycia spolecznego, to bez
watpienia szczegbélnego znaczenia nabiera tu okres przejsciowy. Okres ten nazywa sig
narzeczenstwem. U bardzo wielu ludéow stanowi on odrgbna i niezalezna cze$¢ ceremonii
slubnych. Obejmuje rytualy wytaczenia i okresu przejsciowego, a konczy sig albo obrzedami
wstepnej integracji z nowym Srodowiskiem, albo obrzedami wyltaczenia z okresu
przejsciowego traktowanego jako srodowisko autonomiczne. Potem nastgpuja obrzedy $lubne,
w ktorych sktad wchodza gtownie rytuaty ostatecznej integracji z nowym s$rodowiskiem,
a niekiedy (cho¢ nie tak czesto, jak zwyklo si¢ sadzi¢) takze rytuaty indywidualnego
zjednoczenia poszczegdlnych osob (Gennep 2006: 127-128).

W interpretacji Wasilewskiego (2010) $lub i malzenstwo jest nie tylko obrzedem
przejscia, ale rowniez ceremonia poczatku, ktorej, tak jak w przypadku $wiat czy ciazy
1 narodzin, towarzysza przerozne zakazy i nakazy. Maja one podobny charakter, czyli sa to
zakazy zwigzane z kreowaniem sytuacji idealnej, pozbawionej $mierci, choroby, wydalania,
wydawania itp. Zakazy S$lubne w przypadku rytuatow chinskich byly dodatkowo
zdeterminowane przez filozofi¢ konfucjansko-taoistyczna, zasady harmonii yin 1 yang, pigciu
pierwiastkéw oraz homofoniczna strukture jezyka chinskiego.

Zgodnie ze starg tradycja konfucjanska, zalozenie rodziny w dawnych Chinach byto
powinnoscia kazdego cztowieka. Obowiazek ozenienia syna i wydania corki za maz

spoczywal na rodzicach:

System kultow konfucjanskich wywart decydujacy wplyw na stosunek rodziny do matzenstwa
w Chinach. Charakterystyczne dla konfucjanskich Chin bylo to, Ze poczatek rodzinie dawato
nie matzenstwo, nie polaczenie si¢ mlodych ludzi. Wprost przeciwnie, matzenstwo zawierano
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dla rodziny i dla potrzeb rodziny. Rodzing uwazano za rzecz podstawowa, wieczna. Interesy

rodziny siggaty gleboko w historig. Pomyslno$¢ rodziny bacznie $ledzili zainteresowani jej

rozwojem (oraz regularnym sktadaniem ofiar) przodkowie. Natomiast matzenstwo bylo

sprawa sporadyczna, jednostkowa, catkowicie podporzadkowana potrzebom rodziny

(Wasiliew 1974: 146).
Niemniej, caly proces poszukiwania odpowiedniej kandydatki czy kandydata, swatania,
zargczyn 1 wreszcie sam $lub trwal niezwykle dtugo, byt bardzo skomplikowany 1 podzielony
na poszczegélne etapy, tzw. sze$é rytuatébw $lubnych: wyboér (nacdi, 49°K), pytanie o imig
(weénming, 7] 44), poinformowanie o pomyslnosci (naji, 447), ogloszenie zareczyn (nazhéng,
4i1iE), wyznaczenie daty $lubu (qingqi, 1% i), przyjecie panny miodej (qinying, >%il),
(Pimpaneau 2001: 118-119, Wan 2005: 147, Ji 2008: 166). Sam ceremoniat miat korzenie
konfucjanskie, ale towarzyszyto mu wiele wierzen 1 zabobonow, wynikajacych z lokalnych
tradycji. Slub byt wydarzeniem pomyslnym, bardzo dbano o to, zeby nic tej radosnej
atmosfery nie zaktocito, zeby §wigto nie zamienito si¢ w tragedig.

W tradycyjnych Chinach dzieci osiagaty wiek dojrzaty (chéngnian, 4F), czyli wiek
w ktorym zostawaty pelnoprawnymi cztonkami spoleczenstwa i mogly zawrze¢ zwiazek
malzenski, dosy¢ wczes$nie, okoto pigtnastego roku zycia w przypadku dziewczat

1 dwudziestego w przypadku chtopcow (Baber 1934: 132, Pimpaneau 2001: 118). Symbolem

wejécia w dorosto$é byly ,,oczepiny” (guanli, &t 4L) wyprawiane chtopcu:

Uroczystos¢ ,,oczepin”, czy tez ,wlozenia meskiego czepka” (guanli), przypominata
inicjacyjne ceremonie spoleczenstw prymitywnych. Ten rytuat istniatl juz w starozytnosci.
W epoce Zhou, kiedy syn konczyt dwadziescia lat, ojciec organizowal uroczysto$¢ ,,oczepin”
w $wiatyni przodkéw. Wybierano odpowiedni dzien, czyli ,,dzien wskazany przez wrdzbe
z krwawnika” (shiri), oraz mistrza ceremonii (shibin), ktory dokonywat ,,oczepin”, tzn.
kolejno nakladal mtodemu czlowiekowi trzy nakrycia glowy: czapke¢ z czarnego ptdtna
konopnego (zibuguan), na znak, ze od tej chwili mogt petni¢ funkcje spoteczna, nakrycie
z czarnej skory (pibian), wskazujace, ze od tej pory mogt shuzy¢é w wojsku, oraz ceremonialne
nakrycie glowy w kolorze glgbokiej purpury (juebian), zaswiadczajace, ze uzyskal prawo do
uczestnictwa w ofiarach i ceremoniach w $wiatyni przodkow. Mtlodzieniec sktadal pokion
matce, a mistrz ceremonii nadawal mu imi¢ spoteczne (zi). Po zlozeniu wizyty braciom
i siostrom, mtody czlowiek w stroju ceremonialnym udawat si¢ do seniora rodziny, aby ztozy¢
mu hotd (Pimpaneau 2001: 116-117).

W przypadku dziewczat ceremonia przypinania spinki (jili, 574L) miata duzo skromniejszy
charakter:
Kiedy corki konczyty pigtnascie lat i wechodzity w wiek odpowiedni do zargczyn odbywala sig
ceremonia ,,przypinania szpilkami wlosow” (jili). Od tej pory mtoda panna czesata wlosy

w wezel upigty szpilkami, nie za§ w koki po bokach glowy. Ceremonia oznaczata, ze
dziewczyna stala si¢ juz osoba dorosta (Pimpaneau 2001: 117).
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W niektorych regionach Chin obrzedy te byty prostsze i skromniejsze, ale dosy¢ powszechne:
dzieci szty do $wiatyni dzigkowa¢ za opiekg i sktada¢ ofiary boginiom opiekunczym
(L6zkowej Matce 1/lub Niebianskiej Tkaczce), (J1 2008: 162). Stare chinskie powiedzenie:
,Gdy mezczyzna konczy 13 lat, potrafi czyta¢ 1 pracowac, gdy kobieta konczy 13 lat, potrafi
gotowac i szy¢” (nan guo shisan, mé chang yan jian, nli guo shisan, hui zuo chi chuan; i
+=, BtE, i+ =, &M% %) swiadczy o tym, ze juz bardzo mtode osoby
uwazano, za zdolne do pracy (Diao 2008: 2). Dzieci po przejsciu przez obrzedy inicjacyjne,

wchodzity w okres przygotowan do malzenstwa (Ji 2008: 164).

6.2. Swatka (méirén, % \)

Najwazniejsza role w kojarzeniu matzenstw w konfucjanskich Chinach odgrywata swatka
(méirén, I N), (Doré 1914: 29, Granet 1973: 323, Ren 2005: 70, Diao 2008: 1). Wynikalo to
z obawy przed utrata twarzy w razie odmowy i bylo utartym zwyczajem do tego stopnia,
ze tylko matzenstwa skojarzone przez swatkg¢ uwazano za wtasciwe (Ren 2005: 70). Dawniej
moéwiono: ,,Mezczyzna z kobieta nie zejda sie bez swatki” (nan nli wi méi bu jiao, ¥ & I
AAZ) oraz ,Rodzice wyrazaja zgode, swatka zasiega jezyka” (fumii zhi ming, méishuo zhi
yan, X B2 v, W% 2 ), obecnie popularne jest powiedzenie: ,,Jesli nie posredniczy
swatka, to sprawa nie dojrzeje” (zhongjian wi méi shi bu chéng, "] LEEHAK), (Diao
2008: 1).! W przesztosci istnialy dwa rodzaje swatek: profesjonalistki, ktore traktowaty
kojarzenie malzenstw jako swdj zawdd i czerpaty z tego korzysci materialne, oraz amatorki,
ktérymi mogty by¢ krewne, czy znajome kojarzonych rodzin. Najcze$ciej byly to starsze
kobiety (méip6, U#4%), ale zdarzalo si¢ rowniez, ze to mezczyzni pehili role posrednikow
(méigong, #E2A), (Diao 2008: 24-25). Swatka miala ogromna wiadze, w jej rekach lezat los
mtodych ludzi, ktoérzy przewaznie nic nie wiedzieli o dziataniach swatki i rodzicéw; w razie
niepomys$lnego matzenstwa nigdy nie obwiniano swatki (Ren 2005: 71). Najczgsciej tez, to
rodzina kawalera wychodzita z inicjatywa, tj. swatka pojawiata si¢ w domu panienki z gotowa
propozycja od zainteresowanej rodziny. Jezeli w domu panny na wydaniu dlugo nie pojawiata

si¢ swatka z oferta matrymonialna, wprowadzato to niepokoj 1 zdenerwowanie. W prowincji

' Obecnie w Chinach zarejestrowanych jest ok. dwudziestu tysigcy agencji matrymonialnych; bardzo duzym
powodzeniem ciesza si¢ rdwniez strony internetowe oferujace profesjonalng pomoc w poszukiwaniu partnera
takie jak np. Zhenai.com, ktéra 31 lipca 2009 miata zarejestrowanych 20 mln uzytkownikow (Yu 2009). Czgsto
tez, to sami rodzice spotykajac si¢ w ustalone dni w parkach, szukaja partneréw dla swoich samotnych,
zapracowanych dzieci (Meng 2010).
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Guizhou rodzice zakazywali niezamgznym corkom jedzenia nézek wieprzowych (zhiticha,
¥ X)) , poniewaz wierzono, ze spozycie nézek wieprzowych zablokuje nogi swatki (cha
zhu, X ), a bez jej posrednictwa zadne matzenstwo nie mogto doj$é¢ do skutku (Diao 2008:
19).

Przy wyborze kandydata na wspdtmalzonka obowiazywato bardzo wiele zakazow
(Ren 2005: 59). Najstarszym byt zakaz zawierania malzenstw wewnatrz klanu
z rownoczesnym nakazem szukania matzonka poza nim (Granet 1973: 298, Ren 2005: 59).
Malzenstwo wewnatrz klanu postrzegane byto nie tylko jako niepomyslne dla konkretnych
0s0b, ale przynoszace nieszczgscie calemu klanowi, a tym samym zaslugujace na potgpienie 1
karg. Wiele narodowosci w Chinach przestrzegalo réwniez zakazu poslubiania cztonkéw
odrebnych narodowosci (Ren 2005: 60). Zakaz po$lubiania osoby o tym samym nazwisku,
nawet jesli osoby te nie byly spokrewnione, jest najbardziej powszechnym, tradycyjnym
zakazem $§lubnym (Cormack 1923: 36, Baber 1934: 131, Granet 1973: 298, Ren 2005: 60,
Diao 2008: 13). Wynikat on ze strachu przed mieszaniem spokrewnionej krwi, w wyniku
czego kolejne pokolenia mialy by¢ stabe 1 nieplodne, ale takze z obawy, ze takie zwiazki nie
podobaja si¢ ,,niebiosom”. Za ztamanie tego zakazu grozity wysokie kary. Istniat réwniez
zakaz zawierania matzenstw po migdzy okreslonymi klanami, z uwagi na wspdlnego przodka
tych klanéw (Ren 2005: 63). Przy dobieraniu malzenstw brano rowniez pod uwage nazwiska
kandydatow, a doktadnie budowg znakéw (Cormack 1923: 36). Jesli w znaku okreslajacym
nazwisko mgzczyzny znajdowal si¢ pierwiastek wody, to mogt on poslubi¢ kobiete, ktorej
nazwisko zawierato pierwiastek ognia, poniewaz woda gasi ogien. Jesli za§ w nazwisku
kobiety wystgpowal pierwiastek ognia, a w megzczyzny drewna, to taka konfiguracja byt
niepomy$lna. Praktycznie w catych Chinach panowat zakaz pobierania si¢ przedstawicieli
réznych pokolen (Ren 2005: 64). W niektorych rejonach Chin praktykowano malzenstwa
pomiedzy rodzenstwem ciotecznym (noszacym inne nazwiska, ale spokrewnionym), w innych
bylo to surowo zakazane (Ren 2005: 65). Jednakze w bardzo odleglych czasach takie

matzenstwa byly bardzo popularne:

Malzenstwo — niemozliwe migdzy krewnymi — byto takze niemozliwe migdzy osobami, ktore
sa sobie catkowicie obce. W ciagu dlugich stuleci zwiazek matzenski uchodzit za szczgsliwy
tylko wtedy, gdy byt zawarty migdzy cztonkami rodzin, utrzymujacych od najdawniejszej
przesztosci zwiazki utrwalone wzajemnymi matzenstwami. Zwyczaj nakazywat, by synowie
brali zony z rodziny swojej matki. [...] Malzenstwa migdzy krewnymi agnatycznymi byty
zakazane. Jedynie takie nielegalne zwiazki uchodzity za bezplodne. Przyréwnanie takiego
zwiazku do zwiazku zawieranego z corka wuja, bylo niewlasciwym argumentem [...]. Taka
kuzynka nie byta nigdy uwazana za krewna. Niezaleznie bowiem od tego, czy potomstwo byto
poddane regulom obowiazujacym w linii meskiej, czy zenskiej, dzieci brata i siostry nalezaty
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zawsze dwoch réznych grup rodzinnych. Ich matzenstwa nie tylko byly zakazane czy Zle
widziane, lecz wlasnie stanowity czg¢sto praktykowany zwyczaj (Granet 1973: 161-162).

W Chinach nie zdarzaly si¢ mezalianse, Chinczycy pobierali si¢ w obrgbie tych samych grup
i klas spotecznych: ,,Drzwi drewniane z drewnianymi (tj. bogaty z bogata), stomiane ze
stomianymi (tj. biedny z biedna)” (binmén dui banmén, shiijiémén dui shiijiémén, [ JXfH
7, REETIXARAGETT), (Diao 2008: 14) oraz ,,Pozycja ekonomiczna i status musza by¢
w harmonii” (mén dang hu dui, []24 ' X}), (Ren 2005: 66). Niektore zawody (np. fryzjerow
czy aktoro6w) uwazano za poslednie i rzadko poslubiano ich przedstawicieli (Ren 2005: 66).
Aspekt ekonomiczny kontraktu, jakim byto matzenstwo, byl w Chinach niezwykle istotny.
Czasami jednak bogaty megzczyzna brat na wychowanie biedna dziewczynke, ktéra po
osiagnigciu wieku dojrzatego 1 urodzeniu potomka, zostawata formalnie jego Zona.
Przypadkow, kiedy to rodzina ,,adoptowala” zigcia, byto znacznie mniej. W tradycyjnych
Chinach nie istnialty matzenstwa z mitosci, wszystkie sluby byty aranzowane przez rodzicow
za posrednictwem swatki, na wolna mito$¢ pozwalaty jedynie niektore mniejszosci narodowe
(Ren 2005: 67). Nie pozwalano takze na mito$¢ poza zwiazkiem malzenskim; zakazywano

wstgpowac w zwiazki matzenskie osobom niepelnosprawnym, uposledzonym i chorym (Ren

2005: 69-70).

6.3. Wybor kandydatki (nacii, 41K)

Malzenstwo miato zawsze sens ekonomiczny (Gennep 2006: 129). Za wydanie kobiety lub
mezczyzny (i tym samym utracie sily roboczej) trzeba bylto zaptaci¢ ,,okup”. Kazde
malzenstwo rozpoczynato si¢ od negocjacji, w czasie ktérych wymieniano lub rozdawano
(czgsto w formie zrytualizowanej) rézne dobra materialne. W Chinach aspekt ekonomiczny
w zawieraniu malzenstw byl bardzo widoczny, a wymiana dobr wysoce zrytualizowana. Catly
okres swatania 1 poOzniejszego narzeczenstwa, rozpoczynaly rytualy wylaczenia, a samo
narzeczenstwo byto okresem przejsciowym w rozumieniu van Gennepa.

Pierwszym rytualem §lubnym byt , wybdr” (nacii, 4% °K): pomyslnego dnia rodzina
kawalera wysytata do rodziny panny swatke z prezentami, aby ta ,,zasiggneta jezyka”, (Ren

2005: 71, J1 2008: 166). Cze¢sto ofiarowywanym prezentem byta dzika ges, ktora:

[...] jest w Chinach, tak jak kaczka pekinska lub feniks, symbolem szczg$cia matzenskiego.
Ma ona w zyciu tylko jednego partnera, a i kobieta nie powinna po raz drugi wychodzi¢ za
maz. Dlatego ge$ jest dobrym prezentem z okazji zargczyn. Jest to bardzo stary zwyczaj, ktory
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moze by¢ modyfikowany w ten sposob, ze rodzina narzeczonego przesyla gasiora, rodzina
narzeczonej za§ — gg$. Ani gasiora, ani gesi nie zabija si¢ (Eberhard 1996: 77).

W wielu wypadkach dzika ge$ zastgpowano gesia domowa lub kura; jednakze kazdym
przypadku ptak musiat by¢ zywy (Ren 2005: 72, Wan 2005: 148).” Swatka nie szta do domu
panny z pustymi r¢koma: zabierata przewaznie jakie$ przekaski, owoce, tkaning itp. Gdy
podczas pierwszej wizyty w domu dziewczyny, swatka zostala poczgstowana miseczka
makaronu, oznaczalo to odmowge, jesli za§ dostala makaron z jajkiem, oznaczalo to,
ze rodzina jest zainteresowana propozycja (Diao 2008: 27). Swatka zawsze byla
wynagradzana za swoje ustugi, otrzymywala prezenty i / lub pieniadze; pdzniej, w czasie
ceremonii §lubnej sktadano jej podzigkowania.> Swatka oraz zainteresowane strony musiaty
caly proces swatania zachowa¢ w tajemnicy, nie wolno byto rozglasza¢ dalszej rodzinie,
sasiadom czy obcym o przygotowaniach do zawarcia malzenstwa (Ren 2005: 71, Wan 2005:

148). Obcy mogli zaszkodzi¢ kandydatce na zong i swatanie konczyto si¢ wtedy fiaskiem.*

6.4. Pytanie o imi¢ (wénming, 7] 4%)

Jezeli obie strony wyrazity wstgpna zgodg na malzenstwo, przystgpowano do bardzo waznego
etapu tj. pytania o imie (wénming, 1] 4%), (Ren 2005: 72, Ji 2008: 166). Swatka prosita
rodzing dziewczyny o imi¢ oraz doktadna datg¢ urodzenia (tzw. ,,0siem znakow” zawierajace
rok, miesiac, dzien i godzing urodzin), ktora wypisywana byta na papierze i razem z danymi
chlopca, zanoszona do wrdzbity-taoisty. Informacja powinna by¢ zapisana na czerwonym
papierze i zawieraC parzysta liczbe znakéw (Ren 2005: 75). Wrozbita na podstawie daty
urodzenia poréwnywat horoskopy (héhiin, 5 4¥) i decydowat czy do siebie pasuja, a dane

osoby moga zawrze¢ zwiazek matzenski (Doré¢ 1914: 30, Diao 2008: 32). Podczas
oczekiwania na wynik wrdzby nie powinno zdarzy¢ sig nic, co by zaktocito spokdj domowi
(ktotnia, choroba, kradziez itp.), w przeciwnym razie przerywano swatanie (Ren 2005:
76).°Jesli decyzja wrozbity byta pozytywna, swatka zanosita odpowiedz do domu dziewczyny

razem z ciasteczkami lub stodyczami oznaczajacymi, ze mozna kontynuowac przygotowania.

? Co jest zrozumiate w kontekscie tworzenia sytuacji idealne;.

> W niektérych rejonach Chin zrodzit si¢ obyczaj przeklinania swatki (maméi, % 4%). Panna mtoda i reszta
niezamgznych kobiet w czasie $lubnych lamentéw zlorzeczyly swatce za los, ktory zgotowata wychodzacej za
maz dziewczynie (Diao 2008: 31).

4 Zachowanie w tej sytuacji tajemnicy jest zjawiskiem obecnym takze w polskiej kulturze ludowej, jest to
kolejny zakaz izolacyjny (Wasilewski 2010: 370).

> Kolejny przyktad zakazéw konstytuujacych sytuacje idealna, harmonijna.
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W niektorych rejonach Chin uciekano si¢ do innych sposobdéw sprawdzajacych dopasowanie
kandydatow. W Pekinie czerwony papier z ,,oémioma znakami” kobiety 1 mezczyzny
ktadziono w $wiatyni na oltarzu przodkdéw, i jesli przez trzy dni panowat spokd) w domostwie,
to uznawano to za dobry omen, i zapowiedz harmonijnego matzenstwa; jesli przez ten czas
wydarzylo si¢ co$ niepomys$lnego, odsylano papier dziewczynie i1 przerywano swatanie
(Cormack 1923: 37). Dawniej wierzono, ze o losie matzenstwa decyduje niebo i to ono daje
znaki, czy powinno do niego dojs¢ czy nie (Diao 2008: 34). Brak zgody niebios byt tu
decydujacym czynnikiem. Caly proces poroOwnywania horoskopdéw nalezalo utrzymaé w
tajemnicy, poniewaz niepowodzenie narazaloby obie strony na utratg twarzy (Ji 2008: 166).

Zarowno wsrdd Chinczykow Han jak 1 wéréd mniejszosci etnicznych / narodowych
panowato wiele przesadow zwiazanych z wiekiem przysztych malzonkow (Ren 2005: 72,
Wan 2005: 148). Kandydaci powinni by¢ w mtodym wieku, tzn. odpowiednim do zalozenia
rodzinny, tzw. starzy kawalerowie (tj. m¢zczyzni po trzydziestym roku zycia) i stare panny
(kobiety po dwudziestym roku zycia) byli traktowani podejrzliwie (Ren 2005: 72).° Wiele
mniejszosci etnicznych / narodowych uwazato, ze pobieranie si¢ w nieparzystym roku zycia
przynosi nieszczgscie, podobnie jak S§lub w wieku lat osiemnastu (Ren 2005: 73-74).
Chinczycy Han uwazali natomiast, ze maz nie moze by¢ duzo starszy od zony (wigcej niz
dziesigC lat) oraz o trzy, sze$¢ i dziewig¢ lat, a zona od meza o rok (Ren 2005: 74, Wan 2005:
149). Méwi o tym popularne przystowie: ,,Zona starsza o rok, bogactwo na bok, Zona starsza
o dwa lata, bogactwo na lata” (nii da y1, huangjin f&i, nii da liding, huangjin chang, % K—,
W4a K, WKW, 34 K), (Ren 2005: 74). Matzonkowie nie mogli urodzi¢ si¢ w tym
samym roku tego samego miesiaca. W prowincji Henan mowi sig: ,,Mozna by¢ rowiesnikiem,
ale nie z tego samego miesiaca, rowiesnicy z tego samego miesigca nie maja potomstwa”
(tongsui bu tongyug, tongyue zigdng que, [F15ANFH, [ HFEH), (Ren 2005: 74, Wan
2005: 149). Wiele grup etnicznych / narodowosci, w tym Chinczycy Han, przestrzegali tez
zasady kolejnosci zawierania zwiazkow matzenskich: najpierw starsze rodzenstwo, potem
mtodsze (Ren 2005: 75). Ztamanie tej zasady mogtoby przynies¢ pecha matzonkom.

Znaki zodiaku miaty dawniej 1 maja obecnie wpltyw na dobdr matzonka (Ren 2005:
78). Chinczycy wierza, ze osoba urodzona w danym roku przejmuje cechy zwierzecia, ktore

mu patronuje (Wan 2005: 149).” Tygrys to znak najbardziej niepozadany dla kobiety (Ren

®0Od lat 80. XX wieku rzad chinski — w ramach polityki demograficznej — zacheca do pdznego zawierania
zwiazku malzenskiego i poznej prokreacji; mezczyzni moga si¢ zeni¢ po 22 roku zycia, kobiety wychodzi¢
za maz — gdy ukoncza 20 lat (Sanjuan 2009: 135).

7 Wigcej w rozdziale poswigconym chinskiemu zodiakowi.
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2005: 78, Wan 2005: 149). Tygrysy to zwierzgta drapiezne, polujace na ludzi 1 dlatego
niebezpieczne. Kobieta o cechach tygrysa nigdy nie bedzie odpowiednia zona. Jesli urodzita
si¢ noca, w czasie gdy tygrysy wyruszaja na polowanie, jej los jest przesadzony. Chinczycy
dzielili je na urodzone w pierwszej potowie nocy, tj. ,,tygrysice wchodzace na gorg” (shang
shan hu, b 1l1J§) oraz urodzone w drugiej potowie nocy, tj. ,.tygrysice schodzace z gory” (xia
shan hu, F1lIJ§), przy czym te drugie byly najgrozniejsze, nie mogly byé¢ pod zadnym
pretekstem poslubione. Rowniez kobiety spod znaku Owcy przynosza pecha m¢zowi, ktory
wczesnie umiera, a one wczesnie zostaja wdowami (Ren 2005: 78). Bardzo czesto aby wydac
corke za maz, rodzice zmieniali jej datg urodzenia tak, aby nie byla ani spod znaku Owcy, ani
Tygrysa (urodzonym w pierwszej potowie roku odejmowano rok zycia, urodzonym w drugie;j
potowie roku — dodawano). Wazne bylo réwniez, aby znak kobiety nie dominowat nad
znakiem mezczyzny (Cormack 1923: 35). I tak mezczyzna spod znaku weza nie mogt
poslubi¢ kobiety spod znaku smoka, poniewaz zona dominowataby w takiej sytuacji nad
mezem. Odwrotna sytuacja byla jak najbardziej pozadana.

W tradycji chinskiej kazdy z dwunastu znakoéw zodiaku przynalezat do jednego
z pieciu pierwiastkow (Tygrys 1 Krolik do drewna, Waz 1 Kon do ognia, Smok, Owca, Pies,
Woét do ziemi, Matpa i Kogut do zelaza, Swinia i Szczur do wody) i ich zgodno$¢ byla

réwniez brana przy kojarzeniu matzenstw (Ren 2005: 79).

6.5. Poinformowanie o pomys$lnosci (naji, 417)

Jesli horoskopy pasowaly do siebie i1 nie byto zadnych astrologicznych przeciwwskazan do
zawarcia matzenstwa, to dokonywano kolejnego rytuatu tj. poinformowania o pomys$lnosci
(naji, 4475). Rodzina kawalera informowata rodzine dziewczyny, ze mtodzi moga si¢ pobraé
1 ponownie wysytata jej podarunki (Ji 2008: 166, Ren 2005: 81, Wan 2005; 150). Tradycyjnie
byta to dzika gg$, a pdzniej prezenty o znacznie wigkszej wartodci: bizuteria, kosztowne
tkaniny czy tez pieniadze. Wszystkie prezenty oraz pieniadze powinny by¢ opakowane
W czerwony papier 1 parzyste, nigdzie nie mogla pojawic¢ si¢ liczba pojedyncza, poniewaz:
»Podwojne z podwdjnym, para z para, wieczne bogactwo daja” (shuang shuang dui dui, wan
nidn fu gui, XWX, JT4EE 51), (Ren 2005: 81). Pojawienie si¢ liczby nieparzyste;
moglto skutkowaé wczesnym odejsciem jednej ze stron (Wan 2005: 150). Informacja
o pomyslne; wrézbie oraz przyjecie prezentow byly poniekad forma zargczyn. W czasie

minformowania o pomys$lno$ci” nie mogty pas¢ dwa stowa: ,,dwukrotnie” (chong, ) oraz
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,,ponownie” (zai, F}), poniewaz ich wypowiedzenie mogto spowodowac ,,dwukrotny ozenek”
(chénghiin, HUF) oraz ,,ponowne zamazpdjscie” (zaijia, %), (Ren 2005: 82, Wan 2005:
150).

Kolejnym etapem przygotowan bylo poznanie przysztej rodziny (xiangqin, fH3i%), o ile
rodziny wczesniej si¢ nie znaly (Diao 2008: 38). Przewaznie to rodzina dziewczyny
wizytowala rodzing chlopaka, mlodzi poznawali si¢ dopiero w dniu $lubu. Zwyczaju tego
zaniechano dopiero w XX wieku, kiedy to przyszte malzenstwo moglto spotka¢ sie¢ przed
Slubem 1 nawzajem poznaé. Poznanie przysziej rodziny moglo przybra¢ formg potajemna
(touxiang, fii#H), polegajaca na przeprowadzeniu swoistego wywiadu, czy spytkach oraz
jawna (mingxiang, B #H), kiedy to rodzina przysztej panny miodej odwiedzata dom
przysztego pana mtodego (Diao 2008: 40-41). Przy pierwsze] wizycie rodzing dziewczyny
obowiazywaly dwa zakazy: palenia tytoniu oraz picia wody. Po ztozeniu wizyty nalezato od

razu wyjsc¢.

6.6. Ogloszenie zareczyn (nazheng, Z1ik)

Jesli okres przygotowan zakonczyt si¢ pomyslnie, przystgpowano do wielkiego wydarzenia
jakim bylo ogloszenie zareczyn (nazhéng, 441ik), (Ji 2008: 167). Same zareczyny (dinghiin,
1TU§) dzielily si¢ na dwa etapy: male zareczyny (xidoding, /Ni]) oraz wielkie zareczyny
(dading, K1T), (Diao 2008: 47). Male zareczyny nie mialy uroczystej oprawy, polegaty
przede wszystkim na wymianie prezentdéw migdzy rodzinami, czasami na wspolnym piciu
alkoholu. Prezenty mogly mie¢ znaczenie symboliczne, ale najczesciej byly bardzo
wartosciowe (np. pigkne tkaniny), czgsto tez dochodzito do klétni migdzy rodzinami
narzeczonych na tym tle. W powszechnym przekonaniu mate zargczyny mialy moc prawna
i rzadko dochodzilo do ich zerwania. Wielkie zargeczyny oznaczaly, ze caly proces
przygotowan zakonczyt si¢ sukcesem 1 niedlugo odbgdzie si¢ ceremonia $lubna.
Najwazniejsza role spetniat tu tzw. prezent zareczynowy (pinli, 4L) ofiarowywany rodzinie
przysztej panny miodej przez narzeczonego, zanoszony do jej domu przy wtorze muzyki
1 petard (Ren 2005: 83). Nie mial on znaczenia symbolicznego, ale duza warto$¢ materialng
i skladat si¢ z parzystej liczby elementoéw takich jak: migso wieprzowe, makarony, cukier,
kury, kaczki, jajka, ryby, suszone owoce, suszone owoce morza. Nie mogt zawiera¢ butow,

aby narzeczona po ich zatozeniu nie poslizgneta sie 1 upadta (Ren 2005: 83). Rodzina
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narzeczonej nie mogta przyjaé prezentu zargczynowego w calosci, czg$¢ musiata zwrocié
rodzinie narzeczonego. Nie przyjmowala koguta, ktorego zwracata wraz z zywa kura (nigdy
biala). W niektorych regionach Chin na tym etapie przygotowan do §lubu wysytano do domu
przysztego matzonka posag (Ren 2005: 83, Wan 2005: 151).

Prezenty byly zapakowane w czerwony papier lub czerwony material, gdyz kolor
czerwony w Chinach symbolizuje rados¢, pomyslno$¢ oraz szczg$cie nowozencow.
Wspotczesnie prezent zargczynowy jest wrgczany miodej parze w formie gotowki, za ktora
moga kupi¢ sobie potrzebne rzeczy (Diao 2008: 59). W prowincji Fujian kwota ofiarowywana
narzeczonym musi zawiera¢ liczbg 3 (np. 333, 533, 933, 1333 itd.), poniewaz w tamtejszym
dialekcie ,,trzy” brzmi identycznie jak ,rodzi¢”. W Chinach pdéocnych do prezentow
dotaczano kwotg 101 yuanow, ktora nawiazywata do powiedzenia ,,jeden na sto” tj. najlepszy
(bai If tido y1, H HL¥k—). W latach 80. ubiegtego wieku wreczano juz kwotg 1001 yuanéw

(,jeden na tysiac”), a takze 10001 yuandw (,,jeden na dziesigc¢ tysigcy”).

6.7. Wyznaczenie daty Slubu (qingqi, 7% 1)

Po zareczynach przystgpowano do wyznaczenia daty $lubu (qinggi, i #), (Ji 2008: 167, Ren
2005: 85, Diao 2008: 60). Wielu Chinczykow jest przekonanych, ze data slubu ma wptyw na
cale przyszlte zycie matzonkéw, od daty §lubu jest uzaleznione ich szczescie i dobrobyt.®
Dlatego do wyboru odpowiedniego dnia zaslubin, zaré6wno dawniej jak i obecnie, przyklada
si¢ bardzo duza wage.’ Najbardziej popularna metoda wyboru terminu $lubu byto udanie sie
do wrdzbity, ktory na podstawie horoskopoéw przyszlych matzonkéw, wybieral
najpomyslniejszy dzien (Ren 2005: 85). Ale brano tez pod uwage powszechnie panujace
przesady.

Dla wielu os6b rok, w ktorym brakuje ksigzycowej wiosny (lichiin, 3. %), czyli
pierwszego z 24 okresow solarnych w tradycyjnym kalendarzu chinskim, jest rokiem bardzo
niepomyS$lnym dla wstgpowania w zwiazek malzenski (Ren 2005: 86, Wan 2005: 152, Diao
2008: 60). Lichun to pierwszy z 24 okresOw solarnych, w tradycyjnych Chinach byl dniem

rozpoczynania prac polowych przez rolnikéw. Przypada 3 lub 4 lutego wedtug kalendarza

¥ Mamy tu do czynienia z kolejnym przesadem zabezpieczajacym dobry poczatek,

? Obecnie, o wyborze dnia $lubu, decyduje réwniez pomyslna kombinacja daty wedlug kalendarza
gregorianskiego, o czym donosi chinska i zagraniczna prasa (China Daily 2007b, Brand 2008, Fulbright 2008).
W 2008 roku takim dniem byt 8 sierpnia, nie tylko zawierajacy az trzy pomyslne 6semki, ale rowniez dzien
rozpoczgceia Letnich Igrzysk Olimpijskich w Pekinie. Niektore agencje $lubne zanotowaly 400% wzrost liczby
Slubow tego dnia (Fulbright 2008). Réwniez 11 listopada oraz 11 stycznia, to daty chetnie wybierane przez
mitode pary (China Daily 2007b).
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gregorianskiego. Jesli ksigzycowy Nowy Rok przypadnie po ksigzycowej wiosnie, to bedzie
to tzw. ,,wdowi rok” (guiafu nian, Z£ 414F) lub ,$liski rok” (hudnian, I 4F). Zawarcie
matzenstwa w takim roku moze skutkowaé¢ szybkim owdowieniem lub tez brakiem
potomstwa: ,,Malzenstwo zawarte we wdowim roku bedzie bezpotomne (guanian ji¢hun bu
ying zai, SLAELEISATE ), (Ren 2005: 86, Wan 2005: 152). Przesad ten jest praktykowany
obecnie, o czym donosi prasa: ,,Wang Jiahua, szef agencji $lubnej Red Lily, powiedziat,
ze 20 procent jego klientow przesungto §luby na grudzien 1 styczen, poniewaz nie chcieli mie¢
pecha z powodu wdowiego roku” (Meng 2009). Wdowim rokiem byt rok 2005 i 2007.
Natomiast rok, ktory zawiera dwie ksigzycowe wiosny jest uwazany za bardzo pomyslny dla
wstgpowania w  zwiazek matzenski: ,Podwdjna wiosna, podwojne szczescie”
(shuangchiin shuangxi, XFHX ), (Ren 2005: 86). Rokiem z podwojna wiosna ksiezycowa
byt rok 2006 1 2009. W Szanghaju w ciagu trzech pierwszych miesigcy 2006 roku
czterdziesci cztery tysiace par zarejestrowato zwiazek matzenski, dwa razy wigcej niz w tym
samym okresie w roku 2005 (Fairclough, Chao 2006). W zwiazku z masowymi §lubami w
roku 2006 hotele, restauracje, firmy jubilerskie, kwiaciarnie, firmy zajmujace si¢
profesjonalna obstuga wesel zwigkszyly swoje zyski, rekompensujac straty z roku
ubiegtego. "

W przekonaniu wielu Chinczykéw nie powinno si¢ wyprawia¢ wesela w maju, lipcu
1 wrzesniu, poniewaz sa to miesiace ,,zle”, zdominowane przez obecnos¢ demondéw (Ren 2005:
87, Wan 2005: 152)."" Z kolei odpowiednim okresem na wprawienie wesela byl miesiac
dwunasty. Na Tajwanie okresem zastrzezonym byl czas od czwartego do dziewiatego
miesiaca (Ren 2005: 88, Wan 2005: 152). Unikano dni nieparzystych, preferowano parzyste
zgodnie z powiedzeniem ,,szczescia chodza parami” (hio shi chéng shuang, 455 /%*0), (Ren
2005: 88, Wan 2005: 153). Chinczycy Han unikaja tez siodmego dnia siddmego miesiaca
kalendarza ksigzycowego, gdyz jest to swigto Tkaczki i1 Pasterza, mitycznego matzenstwa
spotykajacego si¢ tylko raz w roku. Chinczycy wierza, ze matzenstwo zawarte tego dnia
skazane bgdzie na dluga roztake (Wan 2005: 153). W niektorych regionach Chin bylo tylko
kilka ustalonych dni w roku, w ktore zawierano zwiazek matzenski (Diao 2008: 65). Wiele

0sOb ustala date S$lubu pomigdzy 6smym dniem dwunastego miesiaca kalendarza

' Wedhig sondazu przeprowadzonego przez Chinska Centralng Telewizje (CCTV) 48% widzow odpowiedziato,
ze respektuja wdowi rok ze wzgledu na wierzenia rodzicow, 25% ze wzgledu na wierzenia rowiesnikow, a 12%
wierzy w klatwg wdowiego roku (Lynch 2005).

"W europejskiej kulturze ludowej panowal zakaz zawierania malzenstwa w miesiacu zawierajacym gloske
7 w nazwie (Wasilewski 2010: 326). Na niektorych obszarach zakaz ten ulegt odwroceniu (np. w Polsce
»I”” W nazwie miesiaca jest uwazane obecne za pomyslng wrozbeg slubna).
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ksigzycowego (Swietem Laba ustanowionego na pamiatke zdobycia oswiecenia przez Budde
Siakjamuni), a pierwszym dniem pierwszego miesiaca (Swigtem Wiosny czyli chinskim
Nowym Rokiem), wierzac, ze w tym okresie kazdy dzien jest pomyslny i bez obaw mozna
zorganizowa¢ ceremoni¢ $lubnag. W kazdym razie, to po stronie narzeczonego lezat
obowiazek wyboru daty. Narzeczona byla informowana o terminie §lubu na specjalnym
czerwonym papierze. Po akceptacji nie mozna bylo zmienia¢ ustalonego terminu, gdyz taka
zmiana mogta przynie$¢ pecha mtodej parze. W prowincji Henan popularne jest powiedzenie:
»Raz ustalonej daty $lubu nie mozna przektadaé, przektadajac na pdzniej, umrze zona,
przekladajac na wczesniej, umrze maz” (ji ri yi ding, bu x1 yi dong, hou yi si po, qidn yi si

gong, i H &, ANVFEE), JEHILE, HiELL), (Diao 2008: 63).

6.8. Przyjecie panny mlodej (qinying, 35i)

Zanim doszto ostatniego z szesciu rytuatéw Slubnych czyli przyjecia panny miodej do domu
pana miodego (qinying, %) obie rodziny musiaty po$wieci¢ duzo czasu i funduszy na
przygotowanie wesela, a sama ceremonia $lubna byta rowniez skomplikowana, ztozona
z wielu mniejszych rytuatéw. Przygotowania do ceremonii $lubnej, $lub i uczta weselna,

zawierajq liczne rytuaty wlaczenia, konczace okres przejsciowy (Gennep 2006: 140).

6.8.1. Uroczystosci przedslubne w domu panny mlodej

Po wreczeniu prezentéw i ustaleniu daty $lubu nastgpowal okres przygotowan do wesela
(Diao 2008: 74). Dla rodziny panny mtodej najwazniejsze w tym okresie byto przygotowanie
posagu (jiazhuang, % l&), ktorego zawarto$é zalezala oczywiscie od zamoznoéci danej
rodziny. Dawniej, gdy na $wiat przychodzita cérka, rodzice sadzili drzewo, z ktérego pdzniej
stolarz wyrabial meble posagowe. Oprocz mebli w posagu nie mogto zabrakna¢ poscieli,
ktéra powinna by¢ uszyta z nowego materialu i wypelniona nowa bawetna. W niektorych
regionach do $rodka kotdry wktadano czerwone daktyle, kasztany oraz orzechy ziemne, ktére
miaty zapewni¢ szybkie narodziny syna. W innych regionach na rogach koldry haftowano
monety, ktore z kolei mialy zapewni¢ mlodej parze dostatek. Przy szyciu posagowej poscieli
obowiazywato wiele tabu: koldry nie mogta szy¢ kobieta bezdzietna ani wdowa, musiano
uzywac czerwonej, nigdy bialej, nitki (Ren 2005: 84). Kotdry nie mozna bylo réwniez szy¢

w dziewiatym miesigcu kalendarza ksigzycowego, gdyz grozito to przyjsciem na $wiat
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w pierwszej kolejnosci dziewigeiu dziewczynek, a dopiero pdzniej syna (Ren 2005: 83).
Jesli nie byto innego wyjscia i kotdre trzeba bylo uszy¢ w dziewiatym miesiacu, to do srodka
nalezalo wlozy¢ potamane chryzantemy. Poza meblami oraz posciela w posagu powinny
znalez¢ si¢ ubrania dla przysziej zony, ktorych ilo$¢ i1 jakos$¢ zalezata oczywiscie od
zasobnosci rodziny. Bardzo czgsto posag wystawiany byt na widok publiczny, §wiadczacy
tym samym o statusie panny mtodej (Ji 2008: 170). Przy wynoszeniu z domu skrzyni
posagowej, nalezato stukna¢ nig o prég, zeby razem ze skrzynia nie zostalo wyniesione
z domu cate bogactwo. Na Tajwanie nieodlacznym elementem posagu jest kogut i kura
(1, ¥9), ktore symbolizuja szczescie (ji, i) na zasadzie podobienstwa brzmief (Diao 2008:
82). Kogut powinien pigknie pia¢, kura znosi¢ jaja, a oba ptaki musza by¢ pelne wigoru.
W dniu $lubu taczy sig ich nogi za pomoca czerwonej, dziewigciocentymetrowe] tasiemki.
Tak potaczone ptaki wktada si¢ do weselnie przyozdobionego koszyka, ktory przywieszany
jest do samochodu pary mtodej i zawozony do domu pana mtodego. W dialekcie tajwanskim
stowo kura jest homofonem stowa ,,rodzina”, a ,,dziewi¢¢” brzmi jak ,,dlugo”. Kogut i kura
z dziewigciocentymetrowa tasiemka przy nogach symbolizuja dlugie szczg$cie rodzinne.
Podczas nocy poslubnej rozwiazuje si¢ tasiemke 1 wktada ptaki pod 16zko. Jesli pierwszy
spod t6zka wyjdzie kogut oznacza to, ze pierwszy na §wiat przyjdzie syn, jesli kura, to cérka.
Na kilka dni przed wyznaczona data $lubu panna mtoda musiata zacza¢ poscié, tzn.
ograniczy¢ jedzenie i picie (pdzniej po §lubie obowiazywat ja kilkudniowy zakaz korzystania
z toalety), (Ren 2005: 91)."> Kobieta w czasie §lubu nie powinna przechodzi¢ menstruacji
i byt to jeden z najwazniejszych zakazéw §lubnych, gdyz: ,,Jazda konno'® podczas wesela,
w domu $mier¢ i bieda” (qimd baitang, jia po rén wang, W B FEEL, FKAATS), (Ren 2005:
91)."* Poza nielicznymi wyjatkami orszak weselny odbierat panne z jej domu, orszakowi
z reguly towarzyszyla wesota orkiestra 1 odglos petard, obowiazywata radosna atmosfera,
ktorej nie powinny zaktoci¢ zadne sprzeczki i awantury. Godzina odbioru panny mtodej byta
wczesniej ustalana, ale zalezata od lokalnych tradycji (Ren 2005: 95). Rodzina panny mtode;j

najczedciej nie uczestniczyla w uroczysto$ci weselnej w domu pana mlodego, ale

12 7akaz wydalania i taczacy si¢ z nim nakaz poszczenia w czasie $wiat czy poczatkow wystepuje w bardzo
wielu kulturach (Wasilewski 2010: 296). Post moze by¢ interpretowany jako powrdt do sytuacji idealne;j.
W Chinach, w ,,normalnym czasie” zakazane byto oddawanie moczu do ognia, a takze zalatwianie si¢ na
cmentarzu; po zalatwieniu si¢ trzeba byto umy¢ rgce; zabronione byto uzywanie w toalecie papieru zapisanego
znakami (Wan 2005: 23).

1 Chificzycy tradycyjne podpaski okre$lali mianem ,,materiat do jazy konno” (qimabu, % & 4i), (Ren 2005: 91).
' Tabuizowanie krwi, szczegélnie pochodzacej z miesiaczki, jest uniwersalne dla bardzo wielu kultur.
Wasilewski (2010: 262-263) tlumaczy ten zakaz faktem, ze ,,w raju miato nie by¢ menstruacji” oraz ,,nieczystosc¢
menstruacji stanowi wigc zmazeg w sensie religijnym”. W Chinach w czasie miesiaczki surowo zabronione byto
uprawianie seksu (Wan 2005: 28).
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w przeddzien odestania corki, organizowata przyjgcie u siebie, na ktore byli zapraszani
krewni i znajomi. Przynosili oni prezenty dla panny miodej (tianxiang, ¥5#f) przewaznie
w postaci artykutow spozywczych lub tkanin (Diao 2008: 84).

Na dzien przed S$lubem narzeczony wysytal narzeczonej tzw. przypomnienie
o makijazu (cuizhuang, ff &), ktoére oznaczato, ze panna mioda powinna zaczaé sie
przygotowywaé do S$lubu, tj. kapaé, ubiera¢, naktada¢ makijaz itp. (Diao 2008: 88).
Jednoczesnie rodzina pana miodego dowiadywata sig, ilu gosci od strony panny miodej
bedzie brato udzial w przyjeciu weselnym. Bardzo czgsto razem z przypomnieniem, pan
miody wysylat przyszitej zonie podarunki, w postaci ubran w weselnym kolorze czerwonym
oraz bizuterii. Jednym z elementéw przygotowania do §lubu bylo usunigcie zbednego
owlosienia z twarzy i szyi, wyregulowanie brwi na ksztalt potksiezyca (kailian, JFJii) oraz
zmiana uczesania z dziewczecego na kobiece, tj. upiecie wlosow w kok (shangtou, k),
(Diao 2008: 92). Te dwa obrzadki $wiadczyly o przemianie dziewczyny w kobiete, jej wejsSciu
w $wiat dorostych. W prowincji Guangdong do kapieli, ktéra przed $lubem bierze panna
mtoda, dodaje si¢ kwiaty lub liScie dwunastu ré6znych roslin, z czego granaty symbolizuja
duza liczbg synow. Po kapieli, siedzac w wannie, panna mioda zjada dwa gorace jajka, co ma
gwarantowac szybki pordd.

Ze strojem $lubnym panny mtodej zwigzanych bylo wiele przesadow i tabu (Diao
2008: 95, Ren 2005: 95). Przede wszystkim suknia §lubna powinna by¢ nowa, szyta
w pomyslne dni przez me¢zatke posiadajaca dzieci. Suknia nie powinna mie¢ kieszeni, aby nie
wynies¢ w nich bogactwa z domu rodzinnego. Powinna by¢ szyta z jednego kawatka
materiatu. > W prowincji Shandong i Jiangsu panna mloda nie mogla zatozyé koszuli,
poniewaz w przeciwnym razie matzonkowie umra; nie mogta tez zalozy¢ pojedynczego
ubrania (tj. bez podszewki), poniewaz grozi to ubogim zyciem. Natomiast w prowincji Henan
czerwone buty panny miodej maja oznacza¢ dostatek. Generalnie w czasie chinskiego §lubu
dominuje kolor czerwony, ktory symbolizuje szczgécie oraz liczby parzyste, symbolizujace
par¢ matzonkow. W niektorych regionach kolorem weselnym jest czarny, natomiast kolor
bialy, czyli kolor $mierci 1 zatoby, byl zabroniony podczas wesela. Obecnie, wraz
z otwarciem na Zachdd, nastata moda na biale suknie $lubne. Tradycyjny meski stroj slubny

z nieodtacznym nakryciem glowy zostal juz dawno wyparty przez garnitur w zachodnim stylu

(Ren 2005: 96).

!> Nakaz jednosci i integralno$é znany jest takze polskiej kulturze ludowej (budowanie z jednego kawatka
drewna, jednej bryly, jednego kawalka materiatu), (Wasilewski 2010: 154-155).
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W dniu $lubu rodzice nie odprowadzali swojej corki do domu megza, towarzyszyty jej
osoby do tego wyznaczone (kto§ z krewnych lub znajomych), ktére musiaty speiniac
kryterium ,,peini szczgscia” tj. musialy mie¢ zyjacych rodzicow, by¢ w zwiazku malzenskim
1 mie¢ potomstwo. W prowincji Liaoning najlepiej, zeby pannie mtodej towarzyszyta mlodsza
siostra, poniewaz wyrazenie ,,mie¢ mtodsza siostr¢” (ydu méi, H 4K) w tamtejszym dialekcie
brzmi identycznie jak ,mie¢ lata” (ydu sui, i %/ ), co oznacza dozycie we dwoje pdznej
starosci.

W Chinach wierzono, ze corka, odchodzac do meza, moze zabra¢ z domu rodzinnego
catle bogactwo 1 szczgscie (Diao 2008: 103). Dlatego wymySlono wiele $rodkow
zapobiegawczych. W prowincji Guangdong panna mtoda w dniu $lubu musiata rozdzieli¢
pomiedzy swoje rodzenstwo pieniadze i ryz. Matka panny mtodej mieszala na sicie ryz
z pieniedzmi i potrzasajac nim, mowila: ,,Sito przesiane, przyszli wnukowie b¢da majetni, sito
gladkie, w przysztym roku bgdg nosi¢ wnuka” (bo yudnyudn, bo hou ér siin da you qian; bo
yunytn, mingnian bao gé nanwaistin , 5 [#[5, 85 LIVKAE: BESY), WA 54
#M), (Diao 2008: 103). Nastepnie ryz i pieniadze rozdawata pomiedzy zgromadzonych braci
1 siostry, a panna mioda zabierala reszte i chowala ja do dzbana z ryzem w domu meza.
Na Tajwanie panna mioda brala czg$¢ materiatow z posagu i rozdzielata je rowno pomigdzy
rodzenstwo, co mialo symbolizowaé rowne rozdzielenie bogactwa i szczg$cia. W innych
regionach Chin panna mloda nie mogla zabra¢ ze soba niektorych rzeczy. W prowincji
Jiangsu corka nie mogta wynie$s¢ z domu rodzinnego banknotéw, bo grozito to zubozeniem
catej rodziny (ale mogta zabra¢ monety). W niektdérych rejonach tejze prowincji panna mloda
nie mogla mie¢ przy ubraniu zadnych paskow (daizi, 77 ), gdyz mogla na nich wynie$é
(daizou, 7 i) cata pomyslnoéé (Diao 2008: 105). Podobnie bylo w prowincji Guangdong,
gdzie panna mloda nie moglta mie¢ na sobie zadnych kieszeni, aby nie zabra¢ w nich
szczg$cia rodzicow. Dbano o szczgécie domu rodzinnego, z ktoérego wywodzila si¢ panna
mtloda, ale tez o powodzenie matzenstwa i dostatek w domu megza. W czasie pozegnalnej
kolacji w domu panny mitodej na stole nie moglo zabraknaé kurczaka (ji, %, synonim
i homofon szczescia ji, ) oraz miski pierozkow, miski makaronu i miski ryzu (Diao 2008:
106). Pierozki (jidozi, X 1) brzmia identycznie jak ,,przynie$ syna” (jido zi, 4 ¥-), makaron
symbolizuje dlugie matzenstwo, a ryz dozycie wspodlnie pdznej starosci. Panna miloda
w czasie kolacji pierwsza miseczke¢ ryzu podawala rodzicom, miseczka obiegata stot dookota
1 trafiata do najstarszego syna, ten oddawat ja pannie mtodej. Panna mtoda nabierata trzy kesy

1 wypluwatla je na przygotowana wczesniej chusteczke, ktora byta zawijana 1 zanoszona do
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domu pana mlodego. Jesli panna mtoda wypluta za mato, oznaczato to ubostwo w domu meza,
jesli wypluta za duzo — zubozenie domu rodzinnego. Dlatego powinna potowe zjes¢, potowe
wypluc.

Do starej 1 powszechnej chinskiej tradycji przedslubnej nalezy optakiwanie
zamazpojScia, tzw. lamenty S$lubne (kijia, & %), (Ren 2005: 100, Diao 2008: 107).
W dawnych czasach dziewczyna, ktéra miala wyj$¢ za maz, na rok lub pot roku weze$niej
zaczynata uczy¢ si¢ $piewania lamentéw S$lubnych. Razem z siostrami 1 kolezankami
optakiwata w nich zty los, konieczno$¢ opuszczenia domu rodzinnego, przeklinata swatke,
przyszta tesciowgq itp. Lamenty $lubne w wielu rejonach Chin miaty znaczenie symboliczne,
np. w prowincji Shanxi mowi si¢ ,,synowa lamentuje, rodzina w bogactwo obfituje” (xifu ki,
nidngjia fu, 55, W), w prowincji Zhejiang z kolei - ,,im wiecej ptaczu, tym wigcej
dostatku” (yué kii yue fa, & %% ), (Diao 2008: 108-109). Wierzono, Zze im bardziej
lamentuje panna mloda, tym wigksze szczgscie 1 bogactwo. W prowincji Shandong {zy panny
mlodej nazywano ,zlotymi ziarnami fasoli” (jindouzi, 4 5. ), (Diao 2008: 109).
Na Tajwanie jesli panna mtoda nie ptakata, matka mogta tak mocno pociagna¢ ja za wiosy,
zeby zaczela ptaka¢ z bolu. Podobnie w prowincji Shandong szwagierka miata prawo
spoliczkowa¢ panng mtoda, zeby zmusi¢ ja do ptaczu. Plakanie w czasie uroczysto$ci

slubnych ma charakter uniwersalny:

Rytualnie z panna mtoda zwiazany jest ptacz, ptakac takze powinna jej matka. Nie chodzi
jednak wylacznie o smutek wynikajacy z rozstania: w obrzedowosci tradycyjnej wszelkie
pozegnania maja egzystencjalnie i symbolicznie ten sam zalobny charakter. Wszelka zmiana
statusu wymaga przej$cia przez symboliczna $mier¢, zatem i smutek mial by¢ symboliczny
(Kowalski 2007: 421).

Przed ceremonia §lubng nalezato jeszcze zanie$¢ posag z domu panny mtodej do domu
meza (Diao 2008: 111). W Chinach pétnocnych zakazane bylo zawozenie posagu, musial on

by¢ zaniesiony przez parzysta liczbe tragarzy i do tego koniecznie przed potudniem.

6.8.2. Odbior panny mlodej

Przyjecie synowej wiazato si¢ z koniecznoscia przygotowania lokum dla milodego
matzenstwa, (Diao 2008: 118, Ji 2008; 171). Mogt to by¢ nowy dom albo tylko wydzielone
pomieszczenie w domu rodzicow pana mlodego. Po umeblowaniu mieszkania dla
nowozencéw nalezato ,,ugnie$é¢ t6zko” (yachuang, [ /K), czyli dokonaé swoistego rytuatu

polegajacego na zmoczeniu t0zka przez niezonatego chlopca, najczesciej miodszego brata
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pana mtodego (Diao 2008: 119). Wierzono, ze dzigki temu mtoda Zona szybko zajdzie
w ciaz¢ 1 urodzi syna. Caty dom pana mtodego powinien by¢ przystrojony na czerwono —
czerwonymi znakami podwojnego szczescia (shuangxi, X&) i weselnymi kupletami (xilian,
HHK).

Kolejnym rytuatem przed weselnym, ktorego nalezato dokona¢ w domu pana mlodego
byto specjalne ,,postanie 16zka” (piichuang, ffiK), (Diao 2008: 122). W zaleznosci od regionu
Chin, stanie t6zka moglo si¢ odbywaé przed przybyciem panny miodej, albo w trakcie
uroczystosci weselnych. Lozko mogla sta¢ tylko osoba spetniajaca kryterium ,,petni
szczgs$cia”. Przy Scieleniu t0zka czgsto $piewata piosenki wyrazajace zyczenia dla miodej
pary — licznego potomstwa, dobrobytu i dozycia poznej starosci np.: ,.Sciele toze, $cielg toze,
synowie 1 wnuki zapelniaja izbg. Najpierw rodza si¢ chlopcy, potem dziewczynki”, (pi
chuang pii chuang, ér siin man tang. Xian shéng guizi, hou shéng giniang, HiREIIA, JLF
Wi, AT, EAELNIR), (Diao 2008: 124). W prowincji Guangdong dzien $cielenia
tozka wyznaczany byt przez wrdézbitg, a po postaniu t6zka pierwszy musiat potozy¢ si¢ na
nim chlopiec, nigdy dziewczynka.

Kazda uroczysto$¢ weselna byla prowadzona przez ,,zarzadce” (zongguan, &), ktory
zajmowal si¢ sprawami organizacyjnymi, takimi jak usadzanie go$ci, serwowanie positkow
1 napoi, wznoszenie toastow z para mtoda itp. (Diao 2008: 129). Wszystkie prezenty, ktére
otrzymata para mloda w czasie wesela byly zapisywane, tak aby pdzniej mozna byto
zrewanzowac si¢ adekwatnie do wartosci podarunku.

Uroczysto$¢ $lubna rozpoczynata si¢ od wystania przez pana mtodego lektyki do domu
oblubienicy w szczes$liwy, specjalnie wybrany dzien (yingqin, i!2%), (Diao 2008; 134).
Panna mtoda przed opuszczeniem domu rodzinnego musiata ztozy¢ hold przodkom, zapali¢
kadzidta na ich grobie. Dopiero po tej ceremonii mogta odejs¢ do domu meza. Odebranie
panny mlodej odbywalo si¢ przewaznie rano, w ciagu dnia, w niektdrych rejonach za$
wieczorem. W Pekinie przed wejsciem do lektyki, o$wietlano ja ogniem z zapalonego
czerwonego papieru lub lampa, sprawdzajac czy nie czaja si¢ w niej jakies zte duchy;
nastgpnie lektyka sprawdzana byta za pomoca lustra, ktore te zte duchy mialo przegonié
(Cormack 1923: 48). Transportowanie panny miodej lektyka do domu pana mlodego
podkresla przej$cie (rowniez fizyczne) z jednego stanu (panienstwa) do drugiego
(zamgznego).

W czasie transportu panny miodej nalezato przestrzega¢ wielu tabu, np. w Pekinie

wierzono, ze spotkanie po drodze osoby w Zalobie begdzie skutkowato bezptodnoscia (kobieta
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stanie sie maomao nii, BE L), (Diao 2008: 138). Dlatego tez odbiér panny mtodej odbywat
si¢ bardzo wczesénie, tak aby jeszcze przed §witem dotarta ona do domu tesciow. Pogoda
rowniez odgrywata wazna rolg tego dnia: silny wiatr 1 duze opady $niegu uwazno za znak
wielce niepomysiny, wrozacy klopoty 1 nieszczescia. Natomiast stonce 1 przyjemna
temperatur¢ za oznake pomys$lnosci. Do transportu panny miodej stuzyta lektyka (huajiao,
1L5r), ktora wspdlcze$nie zastapil samochod (Diao 2008: 140). Bardzo ciekawy obyczaj
panowatl w Pekinie. Ot6z pan miody przynosit do domu oblubienicy pot kilograma maki,
z ktérej to rodzina panny mtodej wypiekata placek. Placek byt nietypowy — dodawano do
niego ¢wier¢ kilograma soli (yan, ). Pan mtody zabierat stony placek do domu, gdzie byt
dzielony i kazdy cztonek rodziny musiat zje$s¢ po matym kawatku. ,,Duza zawarto$¢ soli”
(yan fén da, #5743 °K) brzmi podobnie jak ,wielkie przeznaczenie” (yuanfén da, %743 K)
1 wrézy szczesliwe, wspdlne dotrwanie poznej starosci (Diao 2008: 141-142). Natomiast
panna mtoda zaraz po wyjsciu z lektyki musiata napi¢ si¢ stonej wody, co miato podobne
znaczenie jak jedzenie stonego placka.'® Osoby z orszaku byly czestowane jedzeniem
1 piciem przez rodzing panny mtodej. W niektorych regionach Chin nie oddawano od razu
panny miodej, droczono si¢ z przybylym orszakiem, czasami urzadzano zawody, ktore
musiata wygra¢ strona panna miodego, aby dosta¢ panng mloda, czasami musiano panng
mtoda ,,wykupi¢”. W innych regionach urzadzano udawane (lub prawdziwe) porwania panny
mtodej. W prowincji Shandong pan mtody w czasie odbierania panny mtodej musiat ,,ukras¢”
z jej domu parg czerwonych pateczek (Diao 2008: 149). Wczesniej, w czasie zar¢czyn dostat
od narzeczonej dziewig¢ par paleczek, teraz mial juz komplet dziesigciu par, co miato
oznaczaé pelnig szcze$cia. Poza tym stowo ,pateczki” (kuaizi, i) brzmi podobnie jak
,.szybkie narodziny syna” (kuai shéng zi, A4 1), co byto zyczeniem kazdej mtodej pary.
Wsiadanie panny mtodej do lektyki wiazato si¢ z wieloma przesadami (Diao 2008: 150,
Ren 2005: 98). Najbardziej powszechnym byto przekonanie, Zze corka wychodzaca za maz
1 opuszczajaca dom rodzinny, pozbawia go bogactwa i szczg$cia poprzez zabranie grudek

ziemi przyczepionych do butow. Dlatego w roznych regionach Chin wprowadzano wiele

' Kowalski (2007: 421) obecno$é soli w ceremoniach $lubnych thumaczy w ten sposob: ,,Wesele jako jeden
z obrzedow przejscia wymagato przestrzegania réznych symbolicznych procedur, ktore umozliwiaty
przeprowadzenie mtodych przez fazg rytualnej $mierci, ich przeksztatcenie i ponowne narodziny. Ten sam sens
ma znany w folklorach europejskich nakaz zabierania przez mtoda do $lubu i przy przenosinach soli, ktora jest
jednym z wazniejszych operatorow zmiany w momentach mitycznego przejscia (np. przeksztatlca migso surowe
w przetworzone) [...].”

Dla Wasilewskiego, ktory poswigca soli caly rozdzial ksiazki pt. Tabu (2010: 173-215), s6l jest takim wtasnie
operatorem zmiany, pojawia si¢ zawsze tam, gdzie mamy do czynienia z przej$ciem od natury do kultury, ale nie
zawsze jest to zmiana na gorsze: ,,Sens soli jest wigc staly, wyznaczony przez jej pozycj¢ na progu migdzy
cztonami binarnych par, a jej waloryzacja (pozytywna czy negatywna) jest ruchoma.” (Wasilewski 2010: 214).
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srodkoéw zaradczych. Np. w prowincji Fujian panna mloda byla zanoszona do lektyki przez
rodzicow badz braci. Jesli szta sama, to przed drzwiami wyj$ciowymi musiata zostawi¢ stare
buty, a po wejsciu do lektyki zatozy¢ nowe. W prowincji Guangzhou panna mioda zmieniata
obuwie po opuszczeniu wioski, gdy spotkata orszak weselny wystany po nia przez mtodego.
Do tej pory w prowincjach Shandong, Shanxi, Henan popularne jest powiedzenie ,,Corka
wychodzac za maz nie moze zabra¢ ze soba ziemi domu rodzinnego” (guinti chiijia bu néng
daizou nidngjia tu, F L HBEAREW LW K 1), (Diao 2008: 153). Ziemia jest symbolem
bogactwa. Dlatego panna mloda jest przewaznie zanoszona do lektyki, nie moze sama stapac
po ziemi, albo tez idzie po specjalnie rozlozonym dywanie (Ren 2005: 99, Wan 2005: 155).
Inne popularne powiedzenie brzmi: ,,Cérka wychodzaca za maz to rozlana woda” (jia chuqu
de guinli po chaqu de shui, % i 2% 1 H 22k 2 (1K), (Diao 2008: 154). W wielu
miejscach mozna spotka¢ si¢ ze zwyczajem wylewania wody przez matke, gdy corka
wsiadzie do lektyki (samochodu weselnego). W ten sposob matka wyraza zyczenie, aby corka
nie musiata wraca¢ do domu rodzinnego, tj. wiodta szczgsliwe zycie mezatki (Ji 2008: 172).
W prowincji Fujian wylanie kubetka wody przed zamknigciem drzwi za panna mloda ma za
zadanie uchroni¢ dom przed wyniesieniem pomys$lnosci do rodziny meza. Podobne znaczenie
ma wylewanie wody w prowincji Shandong, gdzie istnieje réwniez obawa, ze nie wylanie
wody moze spowodowac brak synéw w malzenstwie. Obecnie wylewa si¢ wodg na samochod
weselny ,,na szczgscie”. Inne tabu, to zakaz odwracania glowy i patrzenia na dom rodzinny
po wejsciu do lektyki (obawa przed rozwodem 1 koniecznos$cia powrotu do domu). W Pekinie
przed wejsciem do lektyki panna mioda musiata rowniez ugryz¢ kawatek jabtka, ktory
trzymala w ustach az do dotarcia do domu pana mlodego i tam go wypluwata (Cormack 1923:
50-51). Stowo ,,jabtko” (ping, %) jest homofonem stowa ,pokdj” (ping,~f>). Natomiast
w Chinach centralnych panna mloda przed wejsciem do lektyki musiala zjes¢ ,,zupe
poganiajaca lektyke” (cul jido tang, #45%), ktora przygotowywala dla niej szwagierka (Ren
2005: 98). Nalezato zjes¢ jedynie potowe zupy, zgodnie z ludowa piosenka: ,, Jesli wypije
wszystko, to zbiednieje moja rodzina; jesli nie wypij¢ nic, to zbiednieje tesciowa, la la la,
wypije pot, pot zostawig, obie rodziny dobrze ustawig” (ruruo shi he le ba, pa qidng niangjia,
rud yao shud bu hé ba, pa qiong popd, ba ba ba, wo hé y1 ban, lia y1 ban, lidang téu dou guo
hido shénghuo, WIF7 My TIL, MHIFME, HEUAMRIE, H77%5%, RERE, LE—
N, B, WSk ESI AT ZEVE), (Ren 2005: 99). W tradycyjnych Chinach panna mtoda
miata zakryta twarz czerwonym welonem, ktory po pierwsze zastaniat jej oblicze przed

obcymi, po drugie uniemozliwiat obserwowanie drogi do domu mgza (a tym samym powrot),
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(Ren 2005: 99). Welonu nie mozna bylo ani odchyli¢, a tym bardziej zdja¢c — welon
zdejmowat pan mtody.

Lektyka byta przewaznie dwuosobowa: panna mtoda siedziala z przodu, swatka z tyhu.
Towarzyszyt jej orszak z muzykantami i lampionami, a tragarze czesto urzadzali sobie zarty
kotyszac lektyka (Ji 2008: 172). W niektorych regionach Chin panna mtoda nie byta
zanoszona w lektyce, ale na plecach brata. Zgodnie z powiedzeniem: ,,Dobry poczatek
przynosi dobre rezultaty” (y1 hiio bii hiio, yT shun bai shun, —#f [ 4&f, — /i i), wierzono,
ze jaka bedzie droga panny mlodej do domu tesciow, takie tez pozniejsze jej zycie (Ren 2005:
100, Wan 2005: 155). Z tego powodu obserwowano wszystkie znaki po drodze i brano je za
dobre lub zte omeny. Wérdéd Chinczykow Han panuje powiedzenie: ,,Przyj$¢ ze wschodu,
p0oj$¢ na zachodd, nigdy nie i$¢ ta sama droga” (dong lai X1 zou, bu zou chong dao, 4 KVY
&, ANEHFEIE), (Ren 2005: 101, Wan 2005: 155). Oznaczalo to, ze orszak weselny inna

droga szedl po panng mtoda, a inng wracat z nia do domu pana mtodego. W ten sposdéb mogt
zmyli¢ zle duchy czajace si¢ po drodze; zapewnial mtodej parze dlugi staz malzenski:
»Wracajac ta sama droga, malzonkowie nie dozyja wspolnej starosci” (zou hui téu lu, fu
qi bu néng bai tou dao ldo, &Mkt KIEAREHLIIE), (Ren 2005: 101, Wan 2005:
155). Po drodze orszak weselny nie mogl spotka¢ drugiego orszaku weselnego. '’
W przypadku natknigcia si¢ na drugi orszak weselny dochodzito do sytuacji ,,konfliktu wesel”
(xi chong xi, =), (Ren 2005: 101, Wan 2005: 155, Diao 2008: 157). Gdy na swej drodze
spotkaly si¢ dwa orszaki weselne, musiaty one wymieni¢ si¢ podarunkami, zeby zazegnad
nieszczgscie. W pdtnocno-zachodnich Chinach wymieniano si¢ batami, drazkiem od lektyki,
ozdobami, guzikami itp. W innych regionach byty to chusteczki, spinki do wtoséw, paski itp.
W prowincji Shandong 1 Jiangsu dwa orszaki urzadzaty swoiste zawody. Ten, ktory wygrat,
zapewnial swojej pannie mtodej szczescie 1 wezesniejsze urodzenie syna. Orszak weselny nie
mogt réwniez spotka¢ po drodze jakiego$ nieszczg$cia, np. pogrzebu (Ren 2005: 103).
Lektyka nie mogta si¢ zmoczy¢, upas¢ czy tez zatrzymac, nie powinno wydarzy¢ si¢ nic, co
by zaklécito radosng atmosferg wesela. Podczas drogi panna mioda nie mogta juz wigcej
ptaka¢. Na Tajwanie opady deszczu w dniu §lubu byly zapowiedzia przysziego alkoholizmu
meza (Ren 2005: 104).

Zanim panna mioda przestapila prog domu teSciow, musiala przej§¢ probg charakteru

(Iexing, #)7%), (Diao 2008: 159). W prowincji Shandong polegata ona na przetrzymaniu

17 Jest to zakaz ,,nakladania si¢ poczatkow” wystepujacy rowniez w polskiej kulturze ludowej (Wasilewski 2010:
160).

-192 -



panny mtodej przed drzwiami (kolejny rytuat wilaczenia). W niektorych regionach Chin
musiata ona gloéno krzyczeé ,,0jcze, matko, otworzcie drzwi” (die nidng kai mén, Z IR FF1]),
(Diao 2008: 161). Jesli krzyczata za cicho, nikt jej nie otwierat. Byl to swoisty sprawdzian
cierpliwosci nowej synowej, jak i demonstracja wladzy tesciow i meza. Tak jak rodzice
martwili sig, ze corka wyniesie im z domu pomys$lno$¢ i dobrobyt, tak tescie obawiali sig,
Ze synowa przyniesie ze soba nieszczgscie 1 zto (Ren 2005: 105). Dlatego przed wejsciem do
nowego domu, panna mloda musiata przejs¢ przez rytual oczyszczenia, polegajacy na
przejsciu przez ogien (np. poprzez obej$cie matego piecyka lub koksownika), (Diao 2008:
163). W prowincji Shandong dwie kobiety z pochodniami obchodzily mioda trzy razy i w ten
sposob odganialy zto. W innych regionach uzywano do tego celu lustra, w ktéorym panna
mtoda musiata si¢ przejrze¢ po wyjsciu z lektyki. W Jinan, stolicy prowincji Shandong,
w wejciu ktadziono siodto (anzi, #% 1), ktore po chifisku brzmi identycznie jak ,,spok6j” (an,
‘%) oraz przywiazywano butelke (pingzi, Jfii 1), gdyz stowo ,,butelka” wymawia si¢ tak samo
jak ,,pokdj” (ping, °F*), (Diao 2008: 164). W Pekinie pod siodto wktadano dwa jabtka, ktore
miaty symbolizowaé pokéj na zasadzie identyczno$ci brzmien (,jabtko” - ping, 3¢ oraz
,pokoj” ping,*F), (Cormack 1923: 51). W wielu miejscach Chin wysiadaniu panny mtodej
z lektyki towarzyszyly odpalane petardy, ktére mialy za zadanie przegoni¢ zte duchy (Ren
2005: 105, Wan 2005: 156).

Przy wysiadaniu z lektyki panna mloda nie stapata po gotej ziemi, ale po specjalnie
roztozonym dywanie lub macie (Ren 2005: 106). W wielu regionach Chin panna mtoda
w czasie wchodzenia do domu megza, nie moglta patrze¢ w niebo (zaslaniano ja wtedy
parasolka), gdzie indziej za§ musiata zamykaé¢ oczy. Specjalnie dobrana osoba rozrzucata
przed mioda pig¢ rodzajow zboz, ktore symbolizowatly obfito§¢ plonow 1 dostatek. Chinczycy
wierza, ze kazdy element budynku (drzwi, okna, piec, 16zZko) posiada swojego ducha
opiekunczego 1 w zadnym wypadku nie mozna ich obrazi¢ (Ren 2005: 107). Panna mtoda
przekraczajac prég domu meza, nie mogta na niego nadepnaé, gdyz przynosilo to pecha,

mogto nawet skutkowa¢ sSmiercia tesciow.
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6.8.3. Ceremonie w domu pana mlodego

Zasadnicza ceremonia $lubna (baitdng, F£4<) odbywata si¢ po przybyciu panny mtodej do
domu mlodego. Najwazniejszym elementem zaslubin byt poklony skladane przez
nowozencoéw: niebu i ziemi (bai tian di, FE X Hh), rodzicom (bai gao tang, 5 %) oraz sobie
nawzajem (fi qi dui bai, KXIEXFFE), (Ren 2005: 108, Wan 2005: 156, Diao 2008: 166,
Ji 2008: 172). Po tym ceremoniale narzeczeni stawali si¢ prawowitym maltzenstwem.
W czasie sktadania poklonow nie mogly by¢ obecne dzieci (poniewaz mogty ptaka¢ i tym
samym zepsu¢ odswigtna atmosferg), osoby w zatobie (gdyz przywotywaty $mier¢ i smutek)
oraz osoby bezdzietne, a liczba osOb towarzyszaca ceremonii powinna by¢ parzysta (Ren
2005: 109).

Po ztozeniu poktonéw nowozency pod przewodnictwem swatki udawali si¢ do sypialni
matzenskiej (dongfang, i )5 ), gdzie odbywata sie¢ ceremonia ,,wysiadywania szcze$cia”
(zuofa, A44H) oraz ,,zdejmowania welonu” (sazhang, #i{/lk), ktory wiele mitodych panien
zaktadato przed wejsciem do lektyki (Diao 2008: 169-170). W potnocno-wschodnich Chinach
panna mtoda siadata na 16zku zwrécona w odpowiednia stron¢ (ustalona przez wrozbitg) na
kotdrze, pod ktora ktadziono owinigte w czerwony papier siekierki. W jezyku chinskim stowo
,siekiera” (fii, 7) brzmi podobnie jak stowo ,szczescie” (fi, 1), tak wiec siedzenie na
siekierach (zuo fi, A 7F) bylo synonimem ,wysiadywania szcze$cia” (zud fu, A& 4).
W prowincji Shanxi za$, panna mloda siedziata na rzodkwi, z ktorej wieczorem
przygotowywano specjalne pierozki dla calej rodziny. Wierzono, ze w ten sposob tesciowie
szybciej doczekaja si¢ wnuka. Najwazniejszym tabu dotyczacym ,,wysiadywania szczescia”
byl zakaz korzystania z toalety. Dlatego tez panna mioda na kilka dni przed §lubem

ograniczala spozywanie positkéw i picie napojow. '

W sypialni pan mtody albo kto$
z rodziny zdejmowal pannie mlodej czerwony welon, ktory zastaniat jej twarz. Podczas gdy
panna mtoda przebywata w sypialni, na zewnatrz panowat gwar i radosna atmosfera — goscie
zartowali sobie z panna miodego lub jego rodzicow.

Jednym z kluczowych elementéw ceremonii $lubnej byl bankiet (xiyan, = %) dla
zaproszonych gosci, zwany potocznie ,,piciem weselnej wodki” (he xijit, "5=-31), (Ren
2005: 109, Diao 2008: 179). Nie mogly w nim uczestniczy¢ wdowy, kobiety w ciazy i ludzie

w zatobie. W czasie bankietu jedzono, pito, im bylo weselej 1 gwarniej, tym lepiej Swiadczylo

'8 Powstrzymywanie si¢ od wydalania w obliczu $wigtosci” znane jest rowniez innym kulturom (Wasilewski
2020: 273).
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to o imprezie. Potrawy byly bardzo obfite 1 wyszukane, zawsze serwowano parzysta liczbe
dan. Bankiety odbywaly si¢ czasami w potudnie, ale czg$ciej wieczorami. W czasie przyjecia
weselnego goscie usadzani byli w zaleznosci od rangi 1 wieku (Diao 2008: 184).
Przy gtownym stole wyjatkowe miejsce byto zarezerwowane dla wujkow. W czasie bankietu
obowiazkiem rodzicow pana mlodego bylo zapewnianie zebranym jedzenia i1 picia,
a obowiazkiem panstwa mtodych wznoszenie toastow z poszczegodlnymi go§émi. W czasie
przyjecia weselnego obowigzywato wiele tabu, np. na Tajwanie nie jedzono (zwlaszcza pan
mlody) cebuli (cong, %), ktora kojarzy si¢ ze stowem ,konflikt” (chong, '), jest tez
symbolem megskiej sily yang 1 samego pana mlodego (Wan 2005: 158). Unikano jedzenia
cebuli, bo oznaczato to zjedzenie pana mlodego. Nie serwowano rowniez dan z kaczki (ya,
%), gdyz jest ona homofonem stowa ,,zastaw” (ya, ) i przez to Zle sie kojarzy (Ren 2005:
109). Rozbicie miseczki lub talerza bylo réwniez ztym znakiem, jesli do tego doszto,
to nalezato zebra¢ i ztozy¢ rozbite czeéci, tak by zndw tworzyly catosé.”

Nie wszgdzie panstwo miodzi ucztowali razem z zaproszonymi go$¢mi, czasami specjalny
stot dla mlodej pary 1 ich przyjaciot byl przygotowywany w sypialni (Diao 2008: 187-188).
Tam tez panna mtoda miata obowiazek ,,zje$¢ positek panny mtodej” (chi xTnniang fan, Mz 8
U ). Teéciowa wlasnorecznie nakladala jedzenie synowej i plula na nie. Wierzono,
ze zjedzenie tak przygotowanego positku sprawi, iz synowa po pierwsze szybko przyzwyczai
si¢ do nowej rodziny, po drugie bgdzie szanowala tesciow, po trzecie bgdzie postuszna
mezowi. W prowincji Guangzhou natomiast, panna mioda mogta zje$s¢ tylko potowe
przygotowanego dla niej positku, Zzeby nie urazi¢ te§ciow 1 da¢ im do zrozumienia, ze hojnie
przygotowali za duzo jedzenia.

W niektorych regionach Chin w potowie bankietu sktadano podzigkowania kucharzowi
1 obdarowywano go prezentami (papierosami, alkoholem), w przeciwnym razie moégt on
opozni¢ podawanie kolejnych potraw. Dzigkowano réwniez kelnerom. Po podaniu ostatnich
potraw go$cie zaczynali si¢ rozchodzi¢ do domow, ale wcze$niej musieli si¢ pozegnac
z rodzicami pana mtodego. Po wymianie kurtuazyjnych podzigkowan, goscie obdarowywani
byli weselnymi stodyczami, alkoholem 1 opuszczali przyjgcie.

Dzien weselny nie konczyt si¢ bankietem (Diao 2008: 192, Ji 2008: 174). Ostatnim jego
elementem byly ,zarty z nocy poSlubnej” (nao dongfang, [l /5), zwyczaj polegajacy
na tym, ze rodzina, przyjaciele i znajomi mieli prawo wej$¢ do sypialni nowozencoOw

1 dokucza¢ mtodej parze. W sypialni nie mozna byto stawia¢ swiezych kwiatow, poniewaz

' Kolejny zakaz formutujacy pehie i harmonig.
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szybko wiedna i sa ztym znakiem (Ren 2005: 111).*° Zarty wyrazaly Zyczenia szczescia,
o czym $wiadcza powiedzenia: ,,Im wigcej zartow z wesela, tym wigcej szczgscia” (ndo xi nao
xi, yué nao yué xi, [ ==, B, *Jedli nie ludzie, to demony beda zartowaé” (rén
bu nao gui nao, AANH JIH), (Wan 2005: 158, Diao 2008: 193). Kazdy (z wyjatkiem wdow,
kobiet w ciazy, osob w zatobie, sierot i 0s6b spod znaku Tygrysa), w ciagu trzech dni po
Slubie, mogl odwiedzi¢ mioda parg i jej podokucza¢, mtodzi nie mieli prawa si¢ obrazac,
wrecz przeciwnie, powinni godnie przyja¢ gosci. Czesto podczas ,,zartOw z nocy poslubne;j”
mtoda para symbolicznie pita razem alkohol. Ich kieliszki albo byly zwiazane czerwona
tasiemka, albo wymieniali si¢ czarkami z alkoholem. Jedli tez przekaski symbolizujace
szczg$cie matzenskie. Po zakonczeniu zartow i zabaw, drzwi do sypialni byly zamykane
1 obowiazywal zakaz ich ponownego otwierania, bo mogto to przynie$¢ pecha pannie miode;.
Jednakze nowozency nie pozostawali sami. Pod drzwiami albo pod oknem specjalnie dobrana
osoba (tesciowa, szwagierka itp.) miata obowiazek podstuchiwaé rozmowy nowozencow
(tingfang, WrJ5), sprawdzié, czy matzefnstwo zostalo skonsumowane i oglosi¢ dobra nowine
catej rodzinie. Panowato rowniez przekonanie, ze jesli pierwsza odezwie si¢ panna mioda,
to w najpierw na §wiat przyjdzie cérka, jesli pan mtody, to syn. W Chinach centralnych mowi
sie ,,Cztowiek nie stucha, to demon podstucha” (rén bu ting, gui ting, AAWr, JWT), (Ren
2005: 113, Wan 2005: 155). Zdejmujac ubranie i buty mioda para musiala szczegolnie
uwazac: buty pana mtodego nie mogly zosta¢ zdeptane przez buty panny mtodej, a jej ubranie
nie powinno leze¢ na ubraniu me¢za (Ren 2005: 113). W przeciwnym razie maz cate zycie
bytby ,,pod pantoflem” Zzony. Swiece w sypialni powinny palié¢ sie cata noc, nikt nie mégt ich
gasi¢ (Ren 2005: 114). W wielu regionach Chin w noc poslubna matzonkowie nie zasypiali,
tylko obserwowali, ktora ze $wiec zgasnie pierwsza, poniewaz: ,.Zgasnie lewa $wieca,
to najpierw odejdzie maz, zgasnie prawa Swieca, to najpierw odejdzie zona” (zud zha jin,
xinlang xidn wang, you zhu jin, xinniang xian wang, ZcfUSHERSET:, A MUSHT R TY),
(Ren 2005: 114).

Ostatnim elementem ceremonii weselnej (i tym samym ostatnim rytuatem wiaczenia) bylo
zlozenie przez nowozencow poktondéw wszystkim cztonkom rodziny w dwa lub trzy dni po
$lubie (fen da xido, 77 K/)N), (Ren 2005: 115, Diao 2008: 202). Na tym konczyt si¢ diugi

1 skomplikowany obrzadek weselny w dawnych Chinach.

% Swieze, cigte kwiaty sa tak naprawde kwiatami obumarlymi, a wszelka $mier¢ jest zakazana w momentach
poczatkowych.
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6.9. Malzenstwo

M1loda mezatka stawata si¢ cztonkiem rodziny meza, ale na poczatku obowiazywato ja wiele
tabu, zwigzanych z jedzeniem, piciem, ubiorem i zachowaniem (Ren 2005: 115). Przez
pierwsze trzy dni po §lubie w zasadzie nie opuszczata swojego pokoju, nie mogla tez
korzysta¢ z toalety. Nie mogla si¢ swobodnie porusza¢ po nowym domu, poniewaz mogta mu
przynies¢ pecha. Uwazano ja za obca, zagrazajaca szczgsciu domowemu (Wan 2005; 159).
Zakazane rowniez byto opuszczanie domu i wychodzenie na ulicg przez pierwszy miesiac
pobytu w domu mgza. Przez pierwszy miesiac kazda noc malzonkowie musieli spedzaé razem
w sypialni (Ren 2005: 115).%' Sa to typowe zakazy izolacyjne wystepujace w fazach
poczatkowych, zalazkowych.

Swiezo upieczona matzonka musiala przejaé obowiazki pani domu, tj. zajaé sie
gotowaniem (tzw. zej$cie do kuchni (xia chufang, T JEf/5), co odbywato si¢ w kilka dni po
weselu oraz udowodni¢, ze potrafi szy¢ i haftowaé (bido zhénxian, F%l£k), (Diao 2008:
2006-207). W zaleznos$ci od regionu, w kilka dni lub kila miesigcy po Slubie kobieta musiata
sama lub z mezem odwiedzi¢ swoich rodzicéw (huimén, [9][]) i zanie$¢ im prezenty (Diao
2008: 209, Ji 2008: 174). W tradycyjnych Chinach megzatki obowiazywat zakaz odwiedzania
domu rodzinnego w niektore $wiateczne dni (np. pierwszy dzien Nowego Roku, pigtnasty
dzien pierwszego miesigca) oraz nakaz odwiedzania w inne, okreslone dni (Ren 2005: 117).
Ztamanie zakazu lub nakazu moglo skutkowa¢ powaznym nieszczgsciem, badz to w rodzinie
meza, lub w rodzinie Zony. W niektorych regionach Chin mtoda mezatka wracata do domu
rodzinnego na kilka dni: ,,Osmego na osiem, obie rodziny si¢ wzbogaca” (ba dui ba, liing toéu
fa, J\6FJ\, Pik&k) oraz ,Dziewiatego na dziewieé¢, obie rodziny mieé¢ beda” (jiti dui jiu,
liang tou you, JUXT, #3k7), (Ren 2005: 118). Oznacza to, ze wyruszajac do domu
rodzinnego 6smego dnia miesigca trzeba w nim zosta¢ na osiem dni, a wtedy dwie rodziny si¢
wzbogaca, 1 analogicznie dziewiatego — na dziewig¢¢ dni, z takim samym efektem. Ale tez
popularne bylo powiedzenie: ,,Zosta¢ na siedem, nigdy na osiem, bo przy o$miu rodzice
zubozeja” (zhu qi bu zhu ba, zhu ba qiong niangjia, 1E-EAM /L, 1E/\FF I ZK), (Ren 2005:
118). Jesli matzonkowie razem odwiedzali dom rodzinny Zony, to nigdy nie mogli spa¢ w nim

razem w jednym 16zku (Ren 2005: 118). Mloda me¢zatka odwiedzajaca rodzicow jest juz dla

! Wszystkie matzenstwa w Chinach obowiazywal zakaz uprawiania seksu w czasie niezwyklych zdarzen
atmosferycznych (burz, za¢mien stonca lub ksigzyca itp.), w ciagu dnia, w okresie $wiatecznym, a takze w czasie
choroby dziecka i podczas menstruacji (Wan 2005: 27-28)
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nich obca osoba, dlatego nie powinna dotykaé lyzek i ognia w domu rodzinnym, aby nie
przynies¢ pecha (Ren 2005: 118).
Rozwdéd w tradycyjnych Chinach byl rzadkoscia:

Zgodnie z ksiega Liji (Zapiski o etykiecie) maz mogl zazadaé rozwodu i wreczyC list
rozwodowy (xiushu) tylko w siedmiu wypadkach: jesli zona nie data mu mgskiego potomka,
jesli popetnita cudzoldéstwo, gdy byta niepostuszna swym tesciom i nie odnosita si¢ do nich z
nalezytym szacunkiem, gdy rozmyS$lnie zniszczyla rodzinna harmonig, gdy kradta, gdy
powodowana zazdroscia nie zgadzata si¢ na wzigcie przez mgza konkubiny, gdy zachorowata
na nieuleczalna chorobg. Mimo wystapienia ktéregos z powyzszych powodéw maz nie mogh
zazada¢ rozwodu , jesli zona odbywata trzyletni okres zatoby po ktoryms z tesciow, jesli maz,
biedny w chwili zawierania malzenstwa, stat si¢ bogaczem, i jesli Zzona nie miata juz swych
rodzicow, ktorzy mogliby ja przygarna¢ (Pimpaneau 2001: 120).

Kobieta po rozwodzie, wracata do domu rodzicoéw, gdzie spotykatla si¢ krytyka rodziny
1 ostracyzmem spotecznym. Rozwod uwazano za bardzo niepomysiny dla calej rodziny,
uciekano si¢ do niego w ostatecznosci.”

Dawniej mezczyzna miat prawo do wzigcia sobie konkubiny®, mimo to w tradycyjnych
Chinach dominowata monogamia (Baber 1934: 137, Ren 2005: 120). Jesli mgzczyzna miat
syna z pierwsza zona, to branie konkubiny bylo krytykowane. Konkubiny byty spotykane
raczej w bardzo bogatych domach i oczywiscie dworach cesarskich. Mgzczyzna mogt tez sig
powtdrnie ozeni¢ po $mierci zony. Wdowa mogta ponownie wyj$¢ za maz, ale spotykato si¢
to z duza dezaprobata, zreszta poslubianie wdowy bylo w wielu regionach Chin uwazane za
niepomyslne (Ren 2005: 121). Pozostanie wdowy w domu mgza byto uwazne za wielki honor,
a niektore kobiety, ktore przezyly we wdowienstwie trzydziesci lat, mogly zosta¢ nagrodzone
specjalng brama wybudowana na ich cze$¢ (Baber 1934: 139, Wasiliew 1974: 155). Tego
typu bramy budowano rowniez kobietom, ktore po S$mierci meza wybieraly $mier¢
samobojcza niz jakakolwiek zniewage (np. poslubienie innego mezczyzny), (De Groot 1894:

635, 769). Obyczaj ten ma swoje zrodlo w dawnej tradycji grzebania zon, konkubin

1 stuzacych razem ze zmartym megzem.

2 Obecnie 70% rozwodéw w Chinach jest inicjowanych przez kobiety (Bullought, Ruan 1994: 388).

» Konkubiny to tzw. ,jmale zony”, ktére mialy duzo nizsza pozycje niz zona. Nie wyprawiano im zadnego
wesela, tylko przyjmowano do domu pana, nie mogly one uczestniczy¢ w ceremoniach sktadania ofiar przodkom
rodu; mogly by¢ oddawane lub odsprzedawane innym (Encyklopedia chinskiej wiedzy o seksie i seksuologii
2011: 175-176).
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6.10. Inne formy zaslubin

W tradycyjnych Chinach jesli me¢zczyzna umart juz po zargczynach, to uwazano za wielce
stosowne, aby panna mtoda przeszta przez cata uroczysto$¢ slubna ze zmartym narzeczonym
1 zamieszkata z teSciami obejmujac status wdowy (Cormack 1923). W konfucjanskich

Chinach bardzo chwalone byty przypadki:

[...] kiedy narzeczona, ktéra zostata ,,wdowa” z powodu naglej $mierci narzeczonego,
wyrazata zgodg, aby wejs¢ do jego domu i pozosta¢ tam na cale zycie, sluzac z oddaniem
rodzicom narzeczonego ze wzgledu na pami¢¢ zmartego. Szczegolnie rada temu byta zawsze
rodzina me¢za, poniewaz w takim wypadku dusza mlodego nieboszczyka zaznawata o wiele
wigkszego spokoju. W trosce o zabezpieczenie przedwczesnie zmartym chtopcom zon rodzice
ich czgsto szukali specjalnego domu, gdzie wlasnie umarta mtoda dziewczyna, i dokonawszy
uproszczonego obrzedu §lubnego, taczyli dzieci matzenskim weztem (Wasiliew 1974: 155).

W prowincjach Shanxi i Shaanxi, w§rod Chinczykéw zyjacych na wyzynie lessowej, do tej
pory praktykowany jest ten stary zwyczaj ,,po$miertnych za$lubin” (minghiin, & 4%),
(Yardley 2006). Wiaze si¢ on wilasnie z przesadem, wedtug ktorego zmarty kawaler powinien
zosta¢ posmiertnie ozeniony tj. pogrzebany razem ze zmarta kobieta, ktora staje si¢ jego zona.
Dopiero wtedy jego dusza zazna spokoju w zaswiatach. Obowiazek znalezienia Zony dla
zmarlego spoczywa na rodzinie. Nie jest to zadanie ani tatwe, ani tanie. Przewaznie rodzina
poszukuje kandydatki na zong ws$rod wczesnie zmartych dziewczat 1 odkupuje zwioki od
rodziny zmartej za do$¢ znaczaca sumg. Z drugiej strony rodzice zmartych dziewczat
wypetniaja swdj obowiazek wydania corki za maz, znajduja im miejsce w spoteczenstwie,
gdyz z racji swojej plci nie naleza one do rodu swojego ojca (niezamgznym kobietom bez
potomstwa nie ma kto sktada¢ ofiar po $mierci). Handel zwlokami jest w Chinach zabroniony,
nie przeszkadza to jednak w praktykowaniu tego zwyczaju. Po znalezieniu odpowiedniej
»panny miodej” rodzice grzebia ,,malzonkdéw” razem 1 organizuja wystawny pogrzeb. Jesli
rodzicoOw nie sta¢ na tego typu ekstrawagancje, to panng mioda zastgpuje stlomiana kukta.
Znalezienie zmarlej kobiety jest niezwykle trudne, dlatego zdarzaja si¢ przypadki
profanowania grobow w celu pozyskania kobiecych zwlok, a nawet przypadki morderstw w
celu pozyskania ciala. W styczniu 2007 roku w prowincji Shaanxi zostal aresztowany
mezezyzna, ktory porwal kobietg i cheial ja odsprzeda¢ handlarzowi zwlok (The Australian
2007, Macartney 2007). Gdy dowiedziat sig, ze uzyska wyzsza kwot¢ za zmarla niz zywa
kobieta, zabil ja bez wahania. Po jakim$ czasie znalazt wspolnika i postanowil rozwinaé
biznes zabijajac 1 sprzedajac zwloki kolejnej kobiety. Zostat aresztowany i1 skazany na karg

Smierci.
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We wspolczesnych Chinach, zwtaszcza w duzych metropoliach takich, jak Pekin czy
Szanghaj, wiele par decyduje sie na tzw. gole matzenstwo (ludhiin, #R45) polegajace na
zarejestrowaniu matzenstwa w odpowiednim urzedzie, bez jakichkolwiek uroczystosci (Gan
2010). Popularne sa réwniez: ,,skryte matzenstwo” (yinhiin, f&45), w ktorym malzonkowie
ukrywaja swoj stan cywilny przed obcymi, zwlaszcza osobami w pracy, aby matzenstwo nie
przeszkadzatlo w karierze; btyskawiczne malzenstwo (shinhiin, [N 4%) zawarte po bardzo
krotkim okresie znajomosci, czgsto konczace si¢ szybkim rozwodem; pomaturalne
matzenstwo (bihiin, tL4%) zawarte po szkole $redniej, aby wchodzi¢ w doroste zycie we
dwoje; matzenstwo feniksa z pawica (fénghudng nan yii kongqué nii, X & 5 5 FL4E L),
gdzie feniks to okre$lenie cigzko pracujacego mezczyzny z wielodzietnej wiejskiej rodziny,
a paw oznacza bogata jedynaczke z miasta, matzenstwo zle dobrane; matzenstwo ,,na probe”

(shihiin, iX4), w ktorym malzonkowie rozstaja sie jesli okazuje sie, Ze do siebie nie pasuja.

6.11. Whnioski

Tradycyjny chinski §lub byt ceremonia niezwykle wazna, ztozona, pelna zakazow i nakazow,
ktore miaty na celu szczg$liwe potaczenie dwoch rodzin i danie poczatku kolejnej. Analiza
zakazOw wystepujacych przed, w czasie i po S$lubie ukazuje, ze najwazniejsze byto
zapewnienie miodej parze dozycia wspdlnie pdznej starosci, doczekania si¢ meskich
potomkoOw 1 pomnozenia bogactwa, a przynajmniej niedopuszczenie do zubozenia
ktorejkolwiek z rodzin. Ten aspekt ekonomiczny znajduje potwierdzenie nie tylko w zakazach
(np. stapania po ziemi przy wsiadaniu do lektyki) i nakazach (np. przestrzegania liczby
parzystej), ale rowniez w licznych przyslowiach 1 powiedzeniach. Wiele zakazow,
towarzyszacych tworzeniu sytuacji idealnej, harmonijnej, jest podobna lub identyczna
z zakazami wystgpujacymi za Zachodzie. Jednakze w Chinach wigkszy nacisk kladzie si¢ na
dobrobyt i pomyslnos¢ taczacych si¢ rodzin; liczne tabu maja podtoze lingwistyczne.

Wraz z nastaniem Chinskiej Republiki Ludowej w 1949 roku, wprowadzono nowe prawo
matzenskie, ktére podnosito status kobiety, dajac jej takie same prawa jak mezczyznie,
zabraniato poligamii, narzeczenstwa dzieci oraz posagoéw (Bullought, Ruan 1994: 384). Wraz
z nastaniem nowych czasoéw i postgpujaca modernizacja, matzenstwa w Chinach sa w coraz
mniejszym stopniu aranzowane, coraz czgsciej dochodzi tez do rozwodow, coraz wigcej jest
tez przypadkow konkubinatu. Wspotczesnie wiele tradycyjnych obyczajéow slubnych odeszio

w zapomnienie, ale wiele tez przetrwato (np. swatanie, poréwnywanie horoskopow
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przysztych malzonkéw, wybor szczgsliwej daty Slubu), a nawet odzylo (przesad zwiazany

z wdowim rokiem, zapomniany w czasach maoistowskich).
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ROZDZIAL SIODMY

TABU I PRZESADY ZWIAZANE ZE SMIERCIA, POGRZEBEM ORAZ ZALOBA

7.1. Zmarli w kulturze zachodniej i chinskiej

Smieré w kulturach tradycyjnych z punktu widzenia zywych byta czym$ niewyobrazalnym,
a lgk przed jej nieczystoScia i przerazenie, ktore wywotuje — powszechne (Kowalski 2007:
550). Smier¢ powodowata znalezienie si¢ w obcej, rzadzacej si¢ odmiennymi prawami krainie,
gdzie panuje chaos, brak komunikacji, ciemnos$¢, cisza, pustkowie 1 bezczasowos¢. Obrzedy
oraz tabu zwiazane ze $miercia, zmartym, pogrzebem i zaloba na calym swiecie byly podobne,
poniewaz odzwierciedlaty ten sam sposob myslenia o $mierci. W Chinach, tak jak w wielu
innych miejscach na $wiecie, wierzy si¢ w istnienie materialnego ciata (routi, W 14)
i niematerialnej (féi routi, 3F A 4£) duszy (linghtin, R 2) oraz $wiata pozaziemskiego (yinjian,
1A, Juz w potowie 1 tysiaclecia p.n.e. uwazano ze kazdy cztowiek posiada dwie dusze:
dusze materialng (cielesna) po (po, B), ktoéra pojawia sie z chwila poczecia, a po $mierci
odchodzi razem z ciatem do ziemi, gdzie zamienia si¢ w ducha gui (gui, &) oraz dusze
duchowa hun (hin, Zi), ktora pojawia sie wraz z narodzinami, a po $mierci opuszcza
czlowieka i unosi si¢ do nieba, gdzie zamienia sic w ducha shen (shén, fif), (Wasiliew 1974:
59).! Chinczycy zatozyli, ze dusza duchowa to element yang, pierwiastek niematerialny w
cztowieku, za$ dusza materialna, to element yin, pierwiastek materialny (De Groot 1901: 3).
I wlasnie t¢ materialna dusze po, zmieniona w ducha gui, nalezalo odpowiednio wyposazy¢,
poOzniej troszczy¢ si¢ poprzez modty i sktadanie ofiar: ,,Jesli dzieje si¢ inaczej — moze si¢ ona
rozgniewac 1 wyrzadzi¢ niemato szkdd nie tylko niedbatym potomkom, lecz i ludziom, ktorzy
jej nic nie zawinili” (Wasiliew 1974: 59). Dlatego juz od czaséw archaicznych zmarli byli
wyposazani w przedmioty codziennego uzytku, przydatne na tamtym swiecie (De Groot 1894:
390, Wasiliew 1974: 55, Chen, Chen 2008: 17). Wraz z uplywem lat i wzrostem poziomu

zycia, tych przedmiotow bylo coraz wigcej, i byly coraz bardziej wartoéciowe.” W dawnych

' Z czasem, na podstawie tego przeciwstawienia, Chinczycy stworzyli podziat na duchy dobre shen (shén, i)
oraz demony gui (gui, %).

* Na tej samej zasadzie (wspolistnienia pierwiastka yin i yang) zbudowany jest caly wszechéwiat (a takze
zwierzeta, rosliny, materia nieozywiona), czlowiek jest w tej sytuacji swoistym mikrokosmosem (De Groot
1901: 48).

* Ta tradycja, przybierajac nieraz kuriozalne formy, przetrwata do dzi$, o czym pisze Liao Yiwu (2011: 84-85),
chinski pisarz i poeta, ktory przeprowadzil wywiad ze starym mistrzem fengshui: ,,Pewnego dnia, kiedy juz
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Chinach ze zmartymi grzebano réwniez zywych ludzi (xunzang, %), (Wasiliew 1974: 57,
Chen, Chen 2008: 21). Te zwyczaje nie byly wyjatkowe tylko dla starozytnych Chin, ale
znane takze innym cywilizacjom. Poklosiem tej tradycji jest wspotczesne palenie na grobach 1
w Swiatyniach papierowych banknotow oraz przedmiotow dla zmartych. Po naptywie

buddyzmu do Chin:

[...] okazalo sig, ze potrzebna jest trzecia dusza, ktéra powinna ulega¢ wszelkim
przemianom zwiazanym z pieklem i kolejnymi wcieleniami. Ta trzecia dusza po $mierci
cztowieka schodzita do podziemnego krolestwa [...] Dostawszy si¢ pod ziemig, dusza
wchodzita do pierwszej sadowej izby piekta, gdzie rozstrzygat si¢ jej dalszy los: w zalezno$ci
od zashug, przewinien i innych okoliczno$ci, mogta ona zosta¢ skierowana od razu do
dziesiatej izby piekta, gdzie ustalano jej nastgpne wcielenie, albo do jednej lub nawet kilku
czy wszystkich pozostatych o$miu izb. W kazdej z izb dusza miata doznawac okre$lonych
mak i kar i dopiero na samym koncu dostawata si¢ do izby dziesiatej, gdzie ustalano jej
nastgpne wcielenie. Ogoélem mozliwych byto sze$¢ rodzajow przeobrazen. Najlepsze z nich
bylo przeobrazenie w niebie, a wigc osiagnigcie raju, nirwany, drugie z kolei — na ziemi,
polegajace na wcieleniu si¢ w ludzka postaé, trzecie — przeobrazenie w $wiecie podwodnych
demonéw. Te trzy mozliwosci uwazano za pozadane. Pozostale trzy przeobrazenia byly
niepozadane i traktowano je jako kar¢ za grzechy popelnione w minionym Zyciu: czwarte
z kolei bylo przeobrazenie w $wiecie podziemnych demonow, stug piekta, piate — w §wiecie
pozostatych demonoéw, czyli ,,glodnych duchéw”, ktore kraza po Swiecie i przynosza ludziom
nieszczescia, szoste — w §wiecie zwierzat (mozliwa byta nawet przemiana w owada) a nawet
ro§lin. Jest rzecza bardzo wazna, aby pamigtac, ze wszystkie osiagane poza pierwszym
wecielenia nie byly wieczne. Po uptywie okreslonego czasu przeobrazeni znow umierali, znow
dostawali si¢ do pierwszej izby piekla, gdzie wszystko zaczeto si¢ od poczatku (Wasiliew
1974: 431).

W wyobrazeniu Chinczykéw piekto nie byto wieczna kara za grzechy, ale rodzajem czys$cca,
ktére po pewnym czasie mozna bylo opusci¢. Tradycyjne Chiny wyrdznial réwniez

powszechny kult przodkow:

Kult przodkéw w swojej pierwotnej postaci sprowadzat si¢ do ubdstwienia i oddawania czci
wspolnemu przodkowi rodu w linii meskiej. Ubdstwienie to opieralo si¢ na religijnym
wyobrazeniu starozytnych Chinczykow, ze cztowiek umiera jedynie cialem, a nie dusza.
Po $mierci czlowieka dusza jego nadal zyje i korzysta z wszystkiego, co nalezato do niego za
zycia. [...]

wycofalem si¢ z pracy, poprosit mnie o pomoc byly burmistrz naszego miasteczka. Pochodzitem wigc po okolicy
1 wybratlem odpowiedni kawatek ziemi. Kiedy mu go polecitem, najal do pracy kamieniarzy, murarzy, tynkarzy
i glazurnikow, ktorzy pracowali bez przerwy przez kilka miesiecy i zrobili ze wskazanego miejsca prywatny
cmentarz. Burmistrz przeni6st tam wtedy prochy wszystkich swoich przodkdéw z poprzedniego miejsca
pochowku, siedem kilometrow stad. Kazat tez robotnikom wybudowac¢ grob dla siebie. Okazat si¢ wigkszy niz
jego dom. [...] Ten burmistrz ztamat wszelkie zasady umiarkowania. Zafundowat sobie luksusy, jakie zwykle
przystoja gubernatorowi prowincji. Pewnie pan o tym styszal. W grobie, ktory zamowit, znalazto si¢ mndstwo
luksusow: luksusowy samochod z kamienia, kamienne toze w ksztatcie smoczej todzi, osobne pomieszczenie na
klub nocny ze sprzgtem karaoke. Zamowil nawet tadnie rzezbione kamienne krzesto, na ktérym miat odbywaé
w $wiecie zmartych spotkania z prezesem wielkiej migdzynarodowej korporacji. Wyraznie zazyczyt sobie tez
towarzystwa ,,mlodych kobiet”. Ale kamieniarzowi nie stalo umiejgtnosci i zadna z rzezb nie byl tadna.
Po twarzach trudno bylo nawet pozna¢, czy to kobiety, czy mgzczyzni. [...]”. Sprawa ta zakonczyta sig¢ fatalnie
dla mistrza fengshui. Gdy burmistrz zostal oskarzony o defraudacj¢ publicznych pienigdzy, zrzucil wing na
mistrza o sianie zabobonow, a ten musiat si¢ ukrywaé przed organami §cigania.
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Potomkowie zmartego uwazali, Ze jego dusza zachowuje zwiazek z nimi i wywiera wptyw na
ich zycie. A skoro tak jest, nalezy jej regularnie pomagac, zaopatrywa¢ we wszystko, co
konieczne: jedzenie, odziez, przedmioty uzytku domowego itp. Wszystko to dostarczano
duszom poprzez sktadanie ofiar. [...]

Surowo przestrzegajac skomplikowanego rytuatu oddawania czci duszom przodkow,
potomkowie liczyli na ich pomoc w najprzerozniejszych ziemskich sprawach. Prosili
zmartych o przedtuzenie zycia cztonkow rodziny, o zapewnienie szczgs$cia oraz pomys$lnosci
catemu rodowi itd. (Sidichmienow 1978: 38 - 40).

Okres pomiedzy $miercia a pogrzebem byt bardzo dtugi, zawierat szereg ceremonii, obrzgdow
1 zakazow. Ceremonie te byty bardzo zréznicowane, zalezne od geografii, a takze od pozycji,
a tym samym zamozno$ci cztowieka (Chen, Chen 2008: 33). Ale jak w kazdej kulturze

pogrzeb zalicza si¢ do rytuatow przejscia:

Na pierwszy rzut oka moze si¢ wydawac, ze w ceremoniach pogrzebowych powinny
dominowac¢ rytualy wytaczenia, a nie obrzedy okresu przejsciowego i wlaczania. Tymczasem
badania pokazuja, ze jest zupelnie inaczej. Obrzedy wylaczenia nie sa tu wecale liczne
i przyjmuja raczej proste formy, a rytuaty okresu przejsciowego trwaja dtugo i sa tak ztozone,
ze niekiedy uwaza si¢ je za zupekie autonomiczne. Okazuje si¢ tez, ze wszystkie ceremonie
zatobne zawieraja bardzo mocno zaakcentowany element integracji zmartego z tamtym
$wiatem, a co za tym idzie, to wlasnie obrzedy wlaczenia sa najbardziej rozbudowane. One tez
sa uwazane za najwazniejsze (Gennep 2006: 151).

Nie inaczej bylo (i jest) w kulturze chinskiej. W chinskich ceremoniach okoto-pogrzebowych
na pierwszy plan wysuwaja si¢ te, ktore maja na celu zadbac o spokoj 1 pomyslnos¢ zyjacych,
a spok¢j duszy zmartego stanowi srodek do osiagnigcia tego celu. Co wigcej, $mier¢ jednego
cztonka rodziny ma zapewni¢ dostatek 1 szeroko rozumiany urodzaj pozostajacym przy zyciu
(Thompson 1988: 73). Mamy tu do czynienia, paradoksalnie, z kolejna sytuacja poczatkowa —
Smier¢ jest poczatkiem zycia pozaziemskiego — dlatego wiele zakazow tworzy rzeczywistos¢
idealna 1 harmonijna w chinskim rozumieniu. Jest to szczego6lnie widoczne przy zakazach
obowiazujacych w czasie zatoby. Dodatkowo zakazy wzmocnione sa homofoniczna struktura
jezyka chinskiego.

Ceremonie pogrzebowe zostaly szczegdlowo opisane przez starozytne ksiegi
konfucjanskie, ale nie braklo w nich wielu elementow taoistycznych i buddyjskich (Wasiliew
1974: 162). W chinskiej kulturze na pierwszy plan w uroczystosciach pogrzebowych wysuwat
si¢ zawsze rytual, a nie wiara: ,,Przedstawienie, innymi stowy, bylo wazniejsze niz wiara,
niewiele znaczylo kto w co wierzyt na temat $mierci 1 Zycia w za§wiatach, o ile obrzedy byly
wlasciwie odprawione” (Watson 1988a: 4). Poszczegodlne ceremonie dziela si¢ na mniejsze,

a te maja swoje odrebne nazwy. Etap przed $miercia (shéngqian,”EH) podzielony jest na:

,przed$miertne przygotowania” (shéngqian zhtinbéi, ZEFi#E ), ,,czuwanie przy konajacym”
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(songzhong, 1% %), ,,zmiane t6zka” (yikui, %) 5%, yichuang, #[K) oraz ,mycie ciata i zmiane
okrycia” (ca shén huan zhuang, # & #:%%). Chinczycy, w odrdznieniu od ludzi nalezacych do
kultury zachodniej, wyraznie rozrdzniaja etap $mierci (sang, i%) i etap pogrzebu (zang, %¥),
(Chen, Chen 2008: 2). ,,Smier¢” (sang, $£) to ,,odejécie” (wang, T~-) oraz ceremonie zwiazane
z opuszczeniem ciala przez dusze, natomiast ,,pogrzeb” (zang, %¥), to ,,ukrycie” (zang, Ji),
czyli ztozenie ciala do ziemi i przykrycie go trawa. W ten sposob zbudowany jest znak
,pogrzeb” (zang, %) : na gorze trawa (cdo, ™), w $rodku $mier¢ (si, L), a na dole ziemia
(ti, -I). Ceremonie po$miertne (sangli, #4L) dziela si¢ na: ,,ulozenie puchu” (shikuang, J&
g"), ,przywolywanie duszy” (zhaohun, i 2 ), ,ogloszenie $mierci” (baosang, i i%),
,,skladanie kondolencji” (didoyan, Ifi/), ,,ztozenie do trumny” (dalian, K%), ,,wystawienie
trumny” (bin, 5%). Natomiast ceremonie pogrzebowe (zangli, ¢ #L) na: ,,wyprowadzenie
duszy” (chéling, X)), ,.,kondukt pogrzebowy” (chiibin, i}%%), ,.ztozenie do grobu” (anzang,
%%), ,,zbozenie ofiar” (yuji, EZ4%). Po pogrzebie maja miejsce ceremonie zatobne (jili, £54L),
podzielone z kolei na: ,,opiekowanie sie grobem” (shdumu, %), ceremonie siddmego dnia
(zuoqi, 1), ceremonie setnego dnia (zuo bairi, i 1 H), rocznice (zud zhounian, 55 4F),
(Chen, Chen 2008: 37-58, Ji 2008: 191). W tradycyjnych Chinach kazda z tych ceremonii

przebiegata wedlug ustalonych regul, zawierata wiele zakazéw 1 nakazow.

7.2. Etap przed $miercig (shéngqian, 242 1)

Chinczycy uwazaja narodziny i $mier¢ czlowieka za dwie najwazniejsze sprawy na ziemi
(shéng si shi da, 423655 °K), zardbwno ceremonie zwiazane z narodzinami, jak i $miercia sa
bardzo rozbudowane i nikt ich nie lekcewazy (Ji 2008: 190). Pogrzeb jest réwniez
poréwnywany do $lubu, poniewaz nazywa si¢ t¢ uroczysto$¢ ,biata szczesliwa sprawa”
(bai xishi, 1), (Li 1993: 113, Yan 2007: 193). Dawniej ludzie w podesztym wieku oraz
ich rodzina stopniowo przygotowywali sie do odejécia (shéngqian zhinbéi, 4= A #E %),
(Chen, Chen 2008: 34-36, Ji 2008: 190). Na siedemdziesiate lub osiemdziesiate urodziny
sprawiali sobie strdj pogrzebowy (shouyi, % 4 ), trumne (shoucdi, 77 #4) oraz gréb
(shoukuang, #737). Stroj do trumny nazywat sie ,,dlugowieczna szata” i nie mogt by¢ uszyty
z satyny, gdyz stowo ,,satyna” (duan, %%) to homofon stowa ,przeciecie” (duan, ¥7), (Wan

2005: 186). Szate zazwyczaj szyto z bawelny lub jedwabiu. Zadne elementy ubrania, ani
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butdw nie powinny by¢ ze skory, aby nie odrodzi¢ si¢ w ciele zwierzecia (Yan 2007: 192-
193).* Zakaz ten bylo powszechnie praktykowany: ,,Ubranie powinno by¢ tak nowe, jak to
tylko mozliwe; nie mogto by¢ podszyte futrem, ani zawiera¢ jakiejkolwiek skory zwierzgcia.
Konsekwentnie jakakolwiek flanela® tez musiata by¢ odrzucona, aby zmarly nie odrodzit sie
jako zwierzg.” (Doré 1914: 43). Z butow, ktorych podeszwa podbita byla skora, rowniez
odrywano elementy pochodzenia zwierzecego (De Groot 1892: 66). Co wigcej, ubranie
musiato by¢ skrojone w dawnym stylu, aby zmarli wczesniej przodkowie rozpoznali cztonka
swojego rodu. Jednakze ubranie to nie moglto wyglada¢ jak tradycyjna chinska tunika (guazi,
#¥), gdyz stowo to brzmi identycznie jak ,,powiesi¢ syna” (gua zi, 7). Powinna by¢
nieparzysta liczba elementow takiego stroju (pig¢, siedem, dziewigc), nigdy parzysta, aby nie
podwoic¢ nieszczgscia (Wan 2005: 186). W wielu regionach Chin nie mogt by¢ on w kolorze
czarnym, poniewaz czarny symbolizuje zaswiaty. Nie uzywano takze paskéw doczepionych
do nogawek i do pasa, poniewaz ich chinska nazwa (daizi, i ) brzmi podobnie do ,,porwac
syna” (tai zi, 7F"), co moze sugerowaé zabranie ze soba dzieci (Doré 1914: 43). Z tego
samego powodu nie zapinano guzikow przy szacie dlugowiecznosci: ,,guzik” (kouzi, $17°)
jest bowiem homofonem stowa ,uprowadzi¢ dziecko” (kou zi, 1), (Doré 1914: 43).
Zreszta guziki musiaty by¢ wykonane z materiatu, nigdy z metalu, poniewaz zaszkodzitby on
zarbwno zmartemu, jak i jego potomkom (De Groot 1892: 64). Mamy tu do czynienia
z kolejnym przykladem zakazu wystgpowania operatorOw zmiany Ww sytuacjach
przejs$cia/zmiany.

Trumna byla wyrabiana z drzewa sosnowego, gdyz sosna jest symbolem
dlugowiecznos$ci (Ren 2005: 262, Wan 2005: 186). W niektorych regionach Chin do drewna
sosnowego dodawano drewno jodlowe, poniewaz wierzono, ze trumna wykonana w cato$ci
z drewna sosnowego jest narazona na uderzenie pioruna. Natomiast nigdy nie wytwarzano
trumien z drewna wierzbowego, poniewaz wierzba nie daje owocow, a tym samym rodzina
mogtaby nie mie¢ potomkow. Do budowy trumny uzywano roéwniez drzewa cyprysowego
(ono rowniez symbolizowalo niesmiertelnos¢), a im byta ona grubsza, tym lepiej (De Groot
1892: 293, 323). Trumn¢ ustawiano w $wiatyni przodkow, drewutni lub na strychu

(w suchym miejscu) i nie nalezatlo jej przestawia¢, aby nie szkodzi¢ w ten sposob

* W polskiej kulturze ludowej mamy identyczny zakaz — do trumny nie nalezato wklada¢ kozucha i butow, tj.
przedmiotow wytworzonych ze skory zabitego zwierzgcia (Wasilewski 2010: 235-236). Tabuizowani byli
réwniez szewcy, jako osoby zajmujace si¢ padling (Wasilewski 2010: 237). Wasilewski ttumaczy ten fakt
zakazywaniem, w sytuacjach poczatkéw, wszelkiego zabijania, a co za tym idzie produktéw pochodzacych z
zabijania.

> W domysle wehiana.
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wiascicielowi (Wan 2005: 186). Trumng przewaznie wcze$niej pokrywano czarng farba,
malowano dodatkowo znak ,szczeScia® (fu, #§ ) zmarlym mezczyznom, znak
,,dlugowiecznosci” (shou, 7#) kobietom oraz znak ,,podwojnej radoséci” (xixi, =) dla 0sob
miodych. Przesadni Chifczycy z Amoy® nie wypowiadali stowa ,,trumna”, tylko ,,deski”,
»dlugowieczne deski” lub ,,dlugowieczne drewno” lub tez ,,wielki dom” (De Groot 1892:
325). Samo zobaczenie trumny moglo przynie$s¢ pecha, ale ujrzenie jej we $nie, mogto
zapowiada¢ dochodowa urzednicza kariere na zasadzie homofonii stéw ,,trumna” (guan, 1)
oraz ,,urzednik” (guan, ), (De Groot 1892: 326).

U zarania chinskiej cywilizacji, gdy za domy stuzyly zwykte ziemianki, Chinczycy
zostawiali w nich swoich bliskich zmartych, przykrywali trawa i ziemia, a sami przenosili si¢
w nowe miejsce (De Groot 1894: 374). Gdy domy z biegiem czasu stawaty si¢ solidniejsze,
zaniechano tego zwyczaju, ale pagérkowaty ksztalt grobow i1 grzebanie zmartych na witasnej
ziemi przetrwato kolejne tysiaclecia. Stad w Chinach nie ma znanych u nas cmentarzy.’

Mimo tego oswajania $mierci, zabronione byto méwienie o niej wprost (Ren 2005:
259). Bano sig rowniez oznak zblizajacego si¢ konca, najwigksze przerazenie budzita zmiana
koloru twarzy: ,,Twarz czernieje, zostato pot miesiaca” (lidn fa héi, bu guo ban yue, i & &,
AL H), (Ren 2005: 259, Wan 2005: 189). Dlatego nie mozna byto méwié o wlasnej, ani o
czyjej$ twarzy, ze poczerniala. Zabronione bylo réwniez wypowiadanie takich stow jak
,Smieré” (si, #L; sang, %), (Wan 2005: 189). Jesli nieostroznie zostaly one wypowiedziane,
to nalezato kichna¢ albo kilkakrotnie spluna¢, aby pech zamienit si¢ w powodzenie.
Chinczycy wierza, ze oczy dzieci sa w stanie dojrze¢ demona, dlatego starzy ludzie bali sig,
gdy dziecko na ich rekach stawato si¢ niespokojne (Wan 2005: 189).

Gdy kto$ w rodzinie powaznie zachorowat i byt bliski $§mierci, wszyscy czlonkowie
rodziny musieli porzuci¢ swoje zajgcia 1 zgromadzi¢ si¢ przy konajacym, aby towarzyszy¢ mu
w odejsciu (songzhdng, iX#), (De Groot 1892: 2, Yan 2007: 193, Chen, Chen 2008: 37).*
Smier¢ poza domem, pod nieobecno$é bliskich, uwazano za bardzo nieszczesliwa, poniewaz
wierzono, ze dusza zmartego nie zazna w takim przypadku spokoju (Ren 2005: 259). Gdy
stan umierajacego bardzo si¢ pogarszal, w niektorych regionach Chin, przynoszono do domu
figurke bostwa ze S$wiatyni, sktadano mu ofiary i proszono o uzdrowienie, a nast¢pnie

zanoszono do apteki, gdzie bostwo miato ,,wybraé”, przy pomocy towarzyszacego mu mnicha,

® Dzisiejsze miasto Xiamen w prowincji Fujian w Chinach.

7W tradycyjnych Chinach istniaty publiczne cmentarze zakladanie przez wladze dla zmartych, ktorych nie miat
kto pochowa¢, zmartych w wyniku epidemii lub wojny (De Groot 1897: 1379).

¥ Mamy tu do czynienia z nakazem zachowania pei i jednosci, identycznie jak w przypadku $wiat.
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lek dla umierajacego (Doré 1914: 41-42). W takich sytuacjach lek byl przewaznie bardzo
kosztowny, a rzadko skuteczny.

Cztonkowie rodziny zbierajacy si¢ przy konajacym musieli rozpusci¢ wlosy, miec
niemyta twarz, proste ubranie i brak ozdéb (Naquin 1988: 39).” Wiele rytualow przejscia
towarzyszy podrdzy na tamten $wiat (Gennep 2006: 156). Konajacemu nie pozwalano umrze¢
na wlasnym kangu lub we wlasnym 16zku (Doré 1914: 43, Naquin 1988: 39, Ren 2005: 259,
Wan 2005: 189, Yan 2007: 193, Chen, Chen 2008: 37). Smieré we wlasnym 16zku
powodowata, ze dusza w nim zostawala i mogla szkodzi¢ zyjacym, dlatego nalezato je
w takim przypadku (facznie z pos$ciela) spali¢. Konajacego przenoszono na postanie z desek
ustawione w pobocznym pomieszczeniu lub gléwnym holu, co nazywano ,,zmiang t6zka”
(yikui, &) 5%; yi chuang, #/K). W Amoy, gdzie swoje badania prowadzit De Groot (1892: 4),
postanie to nazywano ,,wodnym tézkiem” (shuichuang, 7KJ}K), poniewaz na nim wtlasnie
dokonywano ostatniej toalety (cashén huanzhuang, # & #:%%): obmywano ciato, czesano
wlosy, obcinano paznokcie, zmieniano ubranie na wcze$niej juz przygotowana ,,szatg
dtugowieczno$ci”. Zamozniejsi Chinczycy wynajmowali do tych czynnosci profesjonalistow,
ktorzy si¢ tym zajmowali; w przypadku biedoty obowiazek ten spadal na kogo$

z domownikow. Z ,t6zkiem wodnym” wiazat si¢ nastgpujacy przesad:

Z jakiego$ niezrozumialego powodu, prawdopodobnie bez zadnego powodu, jest ono, jak
widzialem, zbudowane z trzech desek. Dla wigkszo$ci ludzi z Amoy jest to wystarczajaca
podstawa, aby nigdy nie kta$¢ sig, ani nie spa¢ na t6zku zbudowanym z tej ilosci desek; jesli
by to uczynili, moglaby ich spotka¢ przedwczesna $mier¢, a w kazdym razie jakie$
nieszczgscie. Z tego samego powodu byloby niezwykle nieuprzejme, a wrecz bezczelne,
zaproponowanie gosciowi postania zrobionego z trzech desek (De Groot 1892: 9).

Cztowiek w zadnym wypadku nie mogl umrze¢ w swoim zwyklym ubraniu, poniewaz
oznaczato to nago$¢ w zaswiatach. Konajacemu zabierano rowniez wszelkie rzeczy z filcu,
alby nie odrodzit si¢ jako zwierzg futerkowe (Ren 2005: 260). W niektorych regionach Chin
w rekawy lub dlonie zmartego wkladano maczne ciasteczka 1 kijek (Wan 2005: 186). Mialy
sig przyda¢ w zaswiatach w Wiosce Ztych Pséw (¢gdu ciin, %S 4)), ktora nalezato minaé
podczas swej wedrowki w zaswiatach. "

Na Tajwanie ostatnie chwile cztowieka wygladaja w ten sposob:

’ Typowe zakazy pojawiajace si¢ w sytuacjach przejscia, odnoszace si¢ do stanu pierwotnego.

' Pies w bardzo wielu kulturach powiazany jest ze sfera chtoniczna (Kowalski 2007: 446). To najwcze$niej
udomowione zwierzg, byto pierwotnie drapieznikiem prowadzacym, podobnie jak wilk, nocny tryb zycia. Jego
sposob odzywiania si¢ (przelewanie krwi) wiaze go ze sfera ciemnosci i $mierci; pies jest czgsto straznikiem
$wiata podziemnego.
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Oczekujaca ostatniego tchnienia rodzina zbiera si¢ wokol konajacego, placze, dokonujac
rytualnego przykrycia wodna kotdra (shuibei) i rozbicia miski, z ktorej jadt. Pod glowe
podktada mu srebrny papier lub kamien, za§ w nogach ustawia si¢ misk¢ z ugotowanym
jajkiem i para bambusowych pateczek, co nosi nazwg ostatniego positku dla nog (jiacoweifan).
Jednoczesnie pali si¢ banknoty ofiarne, zwane ostatnimi pienigdzmi dla nég (jiaoweigian).
Zapala sig tez wonnosci 1 $wiece dla wygody zmartego podczas positku. (Juan 2010: 106).

Bardzo niepomys$lna byla $mier¢ poza wlasnym domem 1 wilasnym miejscem
zamieszkania, czy to wioska, czy miastem (Wan 2005: 189). Zmarlych w ten sposéb nie
sprowadzano do domu, tylko do granic wioski lub miasta i tam przeprowadzano wszelkie
czynno$ci pogrzebowe.'' Do tej pory wielu starszych ludzi przerywa leczenie szpitalne
1 upiera sig, zeby wroci¢ do domu i tam umrzec.

Czas odejécia mial réwniez znaczenie (Ren 2005: 260, Wan 2005: 190). Smier¢
w dniach od pierwszego do siedemnastego dnia pierwszego miesiaca kalendarza
ksigzycowego, w najgorgtsze dni piatego 1 szOstego miesigca oraz w ostatnim miesigcu,
uwazano za bardzo niepomys$lng. Na Tajwanie niepomyS$lna dla rodziny byta $mieré
wieczorem — w ten sposob zmarly zabieral ze soba trzy positki, niewiele zostawiajac zyjacym,
natomiast $mieré¢ o poranku (przed positkiem) byla pozadana — w takim wypadku rodzina
miata zapewniong wystarczajaca ilos¢ pozywienia. Jesli $mier¢ nastagpita w niepomysinym
dniu, to na drzwiach wieszano sito, przez ktore miaty naptywa¢ do domu dobre moce oraz
lustro, ktérego zadaniem byta zamiana ztych mocy w pomys$Inos¢ i1 szczgs$cie (Doré 1914: 45).

Znaczenie miat réwniez wiek zmartego (Ren 2005: 261). Chinczycy uwazaja, ze
w wieku 9, 19, 29 (mingjit, B J1) itd. lat oraz 18, 27, 36 (anjiti, % /L) itd. lat, czlowiek jest
szczegOlnie zagrozony, moze spotka¢ go jesli nie $mier¢, to jakas choroba. Tajwanskie
przystowie mowi: ,,Starozytni spotykajac dziewiatkg, wiedzieli, ze tego roku wydarzy si¢

nieszczescie”, (gili rén féng jiti, yun shi nian bi you zai yang, i1 NiEJL, = ZFE0H K,

"' W dawnych Chinach, juz od czasow starozytnych, istnial zawod (otoczony ogromna tajemnica) prowadzacego
umartych (Liao 2011). Byly to osoby, ktére za pieniadze, sprowadzaly zwloki z odleglych rejonow Chin.
Wedlug relacji jednego z mistrzéw feng shui, wygladalo to w ten sposob: ,,Poniewaz zwloki okryte byty
peleryna, inni goscie [w gospodzie — przyp. aut.] nie mogli niczego podejrzewaé, a miejscowi wreez wierzyli, ze
prowadzacy umartych przynosza szczg$cie, poniewaz $mieré to poczatek zycia w innym S$wiecie. Pozniej
dowiedzialem sig, ze wlasnie dlatego chodzace zwloki nazywano bogiem szczgsScia. Bylo nawet takie
powiedzenie: ,,Jak wejdzie w twoje progi bog szczescia, po nim odwiedzi cig¢ dobry los”. Oczywiscie gospodarz
bratl za nocleg od prowadzacych umartych trzy razy tyle co zwykle. [...] Pod czarna peleryna ukrywaja si¢ dwa
ciata: zmarly i zywy, ktory niesic zmarlego na plecach. W podrézy ten, ktdry niesie ciato, musi je
przytrzymywaé obiema regkami, zeby nie spadio na ziemig. Jak pan wie, ciatlo zmartego sztywnieje i robi si¢
cigzkie jak kamien. Trumng dzwiga o$miu megzczyzn. Niech pan sobie wyobrazi, jakie to musiato by¢ trudne
zadanie dla jednego czlowieka, i§¢ setki mil pod czarna peleryna, ze zwlokami na plecach. Poniewaz
dzwigajacemu trudno jest zgina¢ kolana, jego ruchy sa sztywne i niezgrabne. Poza tym, przez t¢ czarna peleryng
nie widzi drogi przed soba. [...] Swiatlo lampionu shuzy do tego, zeby o$wietla¢ droge temu, ktéry niesie
zwloki.” (Liao 2011: 52-53). Zmartych sprowadzano réwniez w normalny sposob, czyli w trumnie (De Groot
1987: 834). Jezeli jednak nie udato si¢ sprowadzi¢ ciala, to czgsto organizowano tzw. pogrzeb duszy bez
obecnosci ciata (ktdre czgsto zastgpowala tabliczka lub ubranie zmarlego), (De Groot 1897: 847).
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(Wan 2005: 223). Rowniez wiek 23 lat byt bardzo niebezpieczny, wierzono, ze w tym wieku
do czlowieka przychodzi waz, ktory moze go zabi¢ (dlatego nalezy trzymacé przy tozku
bambusowy kij dla postrachu). Dla przesadnych Chinczykow cztowiek konczac 36, 73 1 84
lata wkracza w tzw. krytyczny rok (daguankou, K<), rok, ktérego moze nie przezy¢ (Ren
2005: 261). W tych wlasnie latach Zzycia umierali kolejno znani Chinczycy: Cao Cao zmart
majac 36 lat, Konfucjusz 73 lata, a Mencjusz w wieku 84 lat. Jesli cztowiekowi uda si¢
przezy¢ te lata, to 1 tak nic dobrego go nie czeka: ,,Jezeli nie umrzesz w wieku 73 lub 84 lat,
to i tak bedziesz mial zadre w oku” (qishisan, bashisi, bu si y& yan wo ci, -t 1=, J\1JU,
AT SRR BT H)); W wieku 73 lub 84 lat, nieproszony sam udasz si¢ do Krola Piekiel”,
(qishisan, bashisi, Yan Wang bu qing zji qu, -t+=, J\1+M, EAEAEH %), (Ren
2005: 261, Wan 2005: 222). Wiek 36, 73 1 84 lat jest objety tabu — odpowiadajac na pytanie
o wiek, mowi sig ze ,,w zesztym roku miatem 35/72/83 lata” lub ,,w przysztym roku skoncze
37/74/85 lat”. Natomiast w wieku 45 lat zmarl inny chinski bohater Bao Zheng i ta liczba
réwniez jest objeta tabu (Wan 2005, Yan 2007).

Chinczycy uwazaja, ze wiek 66 lat to ,,putapka” (kan’ér, ¥XJL), w ktora sie wpada
1 nie wychodzi zywym, zgodnie z powiedzeniem ,,66 lat, Krol Piekiet ma ochote zje$¢ migso”
(nianji livshilin, Yan Wang yao chi rou, S48 178, [ E 202 W), (Ren 2005: 261,
Wan 2005: 222-223). W poédtnocno-wschodnich Chinach, na 66 urodziny rodzina lepi
jubilatowi szes$cdziesiat szes¢ malutkich pierozkow, ktory jesli je zje za jednym razem,
to przezyje krytyczny rok. Natomiast w prowincji Henan corka jubilata wrecza mu kawalek
migsa, ktéry ma by¢ ofiara (substytutem) dla Krola Piekiet. W innych regionach Chin kroi si¢
migso na szescdziesiat sze$¢ drobnych kawalkow, ktore zjada jubilat, aby zapewnié¢ sobie
bezpieczne przejscie przez 66 urodziny.

Z kolei w prowincji Zhejiang, jesli kto§ umrze majac osiemdziesiat jeden lat, to nigdy
nie mozna poda¢ prawdziwego wieku $mierci (podaje si¢ osiemdziesiat lub osiemdziesiat dwa
lata). Wierzy sig, ze umierajac w tym wieku zabiera si¢ cale bogactwo i skazuje nast¢pne
pokolenia na zycie w ubostwie, poniewaz w tamtejszym dialekcie 81 brzmi identycznie jak
,»zebrak”; aby tego unikna¢ syn i synowa zmartego w wieku 81 lat, nastgpnego dnia po zgonie,
jeszcze w pidzamach, ida do sasiadow zebrza o jedzenie, aby to Zebrania w przysztosci
uniknaé¢ (Cooper 1998: 390). Kolejnym wiekiem objetym tabu i szeregiem przesadow jest
wiek 100 lat, uwazany za granicg¢ dlugowiecznos$ci, krawedz zycia (Wan 2005, Yan 2007).

Stulatek pytany o wiek nie moze powiedzie¢, ze ma sto lat, tylko dziewigcdziesiat dziewigc,
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w przeciwnym razie zesle na siebie nieszczgscie. Chinczycy nie Zycza sobie stu tylko 99 lat

zycia.

7.3. Ceremonie po$miertne (sangli, Z1L)

Jesli nastapil zgon, przed nosem zmartego ktadziono kawatek bawelny lub jedwabiu, aby
sprawdzi¢ czy oddycha, tzw. ,utozenie puchu” (shikuang, J& %), (Ji 2008: 190). Jesli
potwierdzono w ten sposob zgon, to natychmiast kto§ z rodziny dokonywat ceremonii
,,przywotywania duszy” (zhaohun, ¥i3}), tj. zabierajac gorna cze$¢ ubrania zmarlego wbiegal
na dach domu, machajac tym ubraniem wotal zmartego po imieniu, moéwiac ,,wrdc”.
Czynno$¢ t¢ powtarzal trzy razy, a nastgpnie przykrywat ubraniem ciato, by jego dusza
powrdcita. Jesli cialo si¢ nie przebudzilo, to uznawano to za pewna $mier¢ i1 zaczynat si¢
lament. Glowg zmartego obracano w kierunku pétnocnym, a nogi w kierunku potudniowym.
Twarz zakrywano kawatkiem materialu badZ papieru, ktéry przed zlozeniem do trumny
zdejmowano przy pomocy wachlarza, nigdy reka (Ren 2005: 263).'> W usta wktadano ryz,
nefryt, zloto, pert¢ lub monete (De Groot 1892: 269). Zaréwno nefryt, jaki ztoto czy perta,
wedlug De Groot’a (1892: 269-279) mialy za zadanie zachowanie zwlok w dobrej formie,
gdyz byly one uwazane za symbole nie§miertelnosci ciata. Mozna pokusi¢ si¢ tu o tezg, iz sa
to symbole bogactwa, ktore okreslaja sytuacje¢ idealna, rajska, taka jaka byta na poczatku
stworzenia. Jednak w niektorych regionach Chin zabraniano wktadania do ust przedmiotow
wykonanych ze zlota lub srebra (Ren 2005: 263). W prowincji Henan zmarlemu wkladano do
ust miedziana monetg, tzw. pieniadz trzymany w buzi (qin kou qidn, " 1%k), ktory byt
wyjmowany w czasie sktadania ciata do trumny, aby nieboszczyk nie zabral bogactwa
rodziny na tamten $wiat (Ren 2005: 263, Wan 2005: 186). Zmartemu dodatkowo krgpowano
nogi, aby jego dusza nie uciekta i nie straszyta zyjacych cztonkéw rodziny. Nogi uwalniano
po wlozeniu zmartego do trumny, zeby mogt on swobodnie poruszaé si¢ na tamtym $wiecie
(Ren 2005: 263, Wan 2005: 186). U wezglowia lub u podndza ustawiano lampke, tzw.
wieczny ogien (changming déng, K HJ4]), ktory miat o$wietla¢ droge w zaswiatach. Lampka
ta musiata si¢ §wieci¢ nieprzerwanie az do pogrzebu. Obok lampki ustawiano miseczke
z ryzem, w ktora pionowo wbijano pateczki lub dwa patyki, ktore miaty by¢ uzyte przez

zmarlego do odganiania pséw w zaswiatach (Ji 2008: 193). Po wyznaczeniu daty pogrzebu,

12 7akaz dotykania gola reka przedmiotéw sakralnych, a takze osob w sytuacji poczatkowej lub przejsciowe;,
spotykany jest rowniez w kulturze europejskiej (Wasilewski 2010: 267).
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kto$ z rodziny wychodzit z domu by ogtosi¢ dalszej rodzinie i znajomym smutng nowing, tzw.
,,ogloszenie $mierci” (baosang, fXi%), (Chen, Chen 2008: 40, Ji 2008: 192, Ren 2005: 268,
Yan 2007: 193). Oglaszajacy nie miat prawa wej$¢ za drzwi innych osob, mogl informowac
o $mierci przed nimi. Czgsto trzymany w reku parasol symbolizowal $mier¢ w rodzinie.
W prowincji Zhejiang o $mierci informowano réwniez za pomoca parasola, przy czym
informator musiat milcze¢ dopoty, dopoki nie zostal poczgstowany jedzeniem, gdyz o $mierci
nie mozna bylo mowi¢ z ,,pustymi ustami” (Cooper 1998: 388). W niektérych regionach Chin,
bialy lub zo6tty papier na drzwiach informowat obcych o zatobie w danym domu
(w przypadku $mierci mg¢zczyzny przyklejony po lewej stronie, w przypadku $mierci kobiety
— po prawej stronie drzwi). Krewni i znajomi byli zobligowani w takiej sytuacji do
odwiedzenia zmartego, ztozenia kondolencji 1 wrgczenia pogrzebowych podarkow rodzinie
(didoyan, M15), (Ji 2008: 192). O $mierci bylo tez ,,informowane” lokalne bostwo ziemi badz
bog miasta, ktérym palono kadzidia i sktadano ofiary z tej okazji (Doré 1914: 45, Naquin
1988: 40). Do dnia pogrzebu rodzina musiala czuwaé przy zmartym 1 lamentowac,
obowiazywat zakaz mycia si¢ i jedzenia migsa. "

Przed ztozeniem ciata do trumny (rulian, A%) nalezalo dokonaé¢ symbolicznego
umycia ciata (yu shi, #}), tak aby czyste trafilo na tamten $wiat (Chen, Chen 2008: 40).
W Pekinie do mycia zmartego uzywato si¢ zwyktej, §wiezej wody, natomiast w innych
regionach Chin uzywanie w tym celu wody domowej byto zabronione (Cormack 1923: 80).
Wodg nalezato przynies¢ z pobliskiej rzeki lub jeziora, a przed jej pobraniem ztozy¢ ofiary
1 zapali¢ kadzidta Bogowi Wody. W prowincji Zhejiang wodg ,.kupowano” w pobliskim
jeziorze lub rzece (Cooper 1998: 388); natomiast w Amoy ,,zebrano o wodg” (De Groot 1892:
14). W niektorych regionach Chin przdéd ciala myto siedem razy, a tyl osiem, co dawalo
nieparzysta liczbe pigtnascie (Cormack 1923: 81). Dokonywano jeszcze rytuatu przetarcia
oczu zmarlego (kaiguang, '), gdyz wierzono, ze uchroni to cztonkoéw nastepnych pokolef
przed $lepota (Chen, Chen 2008: 41). Wody z mycia nieboszczyka nie mozna byto swobodnie
wylaé, aby nikt w nia nie wdepnal, gdyz grozito to popgkaniem stop (Ren 2005: 277).

Symbolika wody jest tutaj uniwersalna:

W obrzedach pogrzebowych odwotywano si¢ do symboliki wody spetniajacej funkcje
oczyszczajace. W tradycyjnym imago mundi wodg traktowano tez jako granice rozdzielajaca
$wiaty. Niekiedy tez uwazano, ze to tafla wody odbijajaca odwrécony obraz Tego Swiata
wyznacza granic¢ znajdujacej si¢ pod nia krainy zmartych. Rytualne ablucje, jakim
poddawano zwtoki mialy wigc dwoisty sens — zmywaly z umartego $lady ziemskiego zywota

" Te same zakazy funkcjonuja w innych sytuacjach poczatkowych — §wietach.
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i prowadzily do przeistoczenia, odrodzenia w nowej postaci na Tamtym Swiecie (Kowalski
2007: 628).

Nastgpnie zakladano szaty pogrzebowe (przygotowane wczesniej lub uszyte juz po
$mierci) 1 wktadano ciato do trumny. Uwazano, zeby tzy nie spadly na ciato nieboszczyka,
gdyz w przeciwnym razie nie spotkaloby si¢ go we $nie (Yan 2007: 194). Tradycyjne trumny
byly bardzo masywne i duze, wkladano do nich przerdézne przedmioty, wyposazajac tym
samym zmartego w droge na tamten $wiat. Ztozenie ciata do trumny dzielito si¢ na mate
(xidolian, /N5) oraz wielkie ztozenie (dalian, A%), (Chen, Chen 2008: 42, Ji 2008: 192).
Mate zlozenie do trumny polegato na ubraniu ciata w szaty pogrzebowe i wlozeniu go do
trumny. Wielkie ztozenie polegalo na zamknigciu wieka 1 zabiciu go gwozdziami.
W zasadzie przy trumnie, zwlaszcza przy jej zamykaniu, mogli sta¢ tylko najblizsi krewni,
gdyz wierzono, ze cztowiek ktorego cien padt na trumng, moze bardzo podupas¢ na zdrowiu
(De Groot 1892: 95, Ren 2005: 265, Wan 2005: 186, Ji 2008: 192). Trumng zabijano
specjalnymi siedmioma gwozdziami zwanymi ,,gwozdziami synéw 1 wnukéw” (zisin ding,
S PME]), majacymi zapewni¢ szczeScie i bogactwo potomkom zmartego. Dbano takze o to,
zeby na trumng nie spadty krople deszczu, gdyz mogto to doprowadzi¢ do zubozenia rodziny
zmartego, zgodnie z powiedzeniem: ,,Krople deszczu spadaja na wieko trumny, potomkowie
nie maja sie czym okry¢” (yii di guancai gai, zi siin méi you béi ru gai, W FEA &5, TIM&
i #5  ) oraz ,,Deszcz pada na krate, nastepne generacje biedne” (yu di ling, béi béi qiong,
MFIHR, 2E3ETY), (Wan 2005: 187). Jesli deszez spadt juz po pogrzebie, to byt to dobry znak:
,,Deszcz pada na grob, pieniedzy w brod” (yi dd mu, bei béi fu, NI %5, 2E3EH), (Ren 2005:
266). Po zlozeniu ciata do trumny rodzina zmartego przywdziewata szaty zalobne (chéngfu,
k), ktore byty rozne dla poszczegdlnych krewnych, ale przewaznie Iniane i nie farbowane
(Chen, Chen 2008: 42).

Trumna ze zmartym przenoszona byta nastepnie do holu pogrzebowego (ling tang, ® %),
ktéry mogt znajdowac si¢ w gldwnym pomieszczeniu w domu, w $wiatyni przodkéw lub na
podwoérku (Chen, Chen 2008: 44). Z pomieszczenia, w ktoérym stata trumna, zabierano
wszystkie zbedne meble oraz dekoracje (De Groot 1892: 25). Zmarli $miercia nienaturalng
wystawiani byli przy drodze. Wystawienie trumny (bin, %&) trwato kolejne kilka dni (Ji 2008:
192). Przed trumna ustawiano stolik, na ktorym palono lampki i kadzidta, ktadziono ofiary,
miseczki z ryzem z wetknigtymi pionowo paleczkami oraz portret zmartego (Doré 1914: 50,

Chen, Chen 2008: 44). Przed stolikiem znajdowatly si¢ dwie popielnice, w ktérych palono
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papierowe pieniadze oraz roéznego rodzaju przedmioty zrobione z papieru. Trumna
ze zwlokami byla wystawiana na ogoét przez trzy dni, i w tym czasie czlonkowie rodziny
zmarlego musieli przy niej nieustannie czuwaé (shouling, 57 X)), a dodatkowym obowiazkiem

kobiet byt lament i1 ptacz. Placz tez byl zrytualizowany, istnialy reguty kiedy mozna ptakac,
a kiedy nie, w jaki sposob i w jakim stopniu (Ren 2005: 267, Wan 2005: 190). W czasie
czuwania zaktadano szaty zatobne, mezczyzni nie mogli goli¢ gtow, kobiety czesa¢ wlosow
1 nosi¢ bizuterii, zabronione byto jedzenie migsa 1 jakakolwiek aktywno$¢ spoteczna oraz seks
(Yan 2007: 194)." W czasie wystawienia trumny w sali pogrzebowej dalsza rodzina
i znajomi sktadali wizyte kondolencyjna (didosang, i1i3%), w czasie ktorej musieli wreczy¢
prezenty, zawsze pojedyncze (dawniej gldwnie zywnos¢, obecnie gotoéwke) i odda¢ hotd
zmartemu. W czasie gdy trumna byta wystawiona w holu pogrzebowym, uwazano zeby zadne
zwierzg, a zwlaszcza kot, nie zblizylo si¢ do trumny z cialem, bo moglo przestraszyc
zmartego. Wierzono, ze kot ma naturg tygrysia 1 jesli w jaki$ sposob dotknie ciata zmartego,
to kot natychmiast zdechnie, a cialo zmartego przemieni si¢ w ozywione zwtoki, ktore beda
usmierca¢ wszystko, co spotkaja na swojej drodze (Lee 2003, Ren 2005: 266, Wan 2005: 187).
De Groot (1892: 43-44) pisat, ze po $mierci cztonka rodziny wszystkie koty wynoszono do
sasiadow lub wigzano do czasu zamknigcia trumny. Chinczycy wierzyli, Ze kot, podobnie jak
tygrys, ma na koncu ogona cudowny wlos, ktorego dotknigcie powoduje, ze dusza zmartego
wstepuje w pobliskie zwloki. Miejsce, w ktorym stata trumna nie moglo by¢ zamiatane (Ren
2005: 278). Dopiero przed wyniesieniem trumny zbierano kurz z jej wieka, mowiac
,,Zmiatamy bogactwo” (sdocai, ¥1)4), aby nie opuscito ono domostwa. > Chinczycy wierzyli,
7ze w czasie burzy cialo nieboszczyka puchnie, i aby temu zapobiec, przy pierwszych
grzmotach, ktadli na pier§ lub brzuch zmartego, kawatek cigzkiego metalu (De Groot 1892:
45). Przy trumnie czuwali roéwniez wynajeci taoistyczni lub buddyjscy mnisi, ktorzy

recytowali sutry (Naquin 1988: 41).

7.4. Ceremonie pogrzebowe (zangli, Z£%L)

Po trzech dniach od wystawienia trumny zmarty musiat powroci¢ do domu i pozegnac si¢ z

bliskimi (ji€san, $—), a nastgpnie organizowano pogrzeb, w ktérym roéwniez uczestniczyli

' Wszystkie te zakazy kreuja sytuacje idealna, rajska.
> O utozsamianiu §mieci z bogactwem takze w rozdziale poswigconym przesadom $wiatecznym.
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mnisi taoistyczni i/lub buddyjscy'®: ,,Mniej wigcej od VI w. wszystkim w zasadzie obrzedom
pogrzebowym w kraju — poczynajac od pogrzebu cesarza, a konczac na pogrzebie
najubozszego z jego poddanych — niezmiennie towarzyszyla recytacja specjalnych sutr
zapewniajacych zmartemu szansg dostania si¢ do raju. Recytowali je mnisi buddyjscy.”

(Wasiliew 1974: 340). Obecno$¢ duchownych na pogrzebie byta obowiazkowa, ale:

Jesli ustyszymy na sasiednim podworzu nabozenstwo buddyjskie odprawione za zmartego, nie
nalezy wyciaga¢ pochopnego wniosku, ze byt on wyznawca Buddy albo ze jego krewni sa
buddystami, lub tez, ze tradycja rodzinna jest zwiazana z wyznaniem buddyjskim. Ustyszymy
wkrotce muzyke 1 $piewy nabozenstwa taoistycznego, a jes$li sasiedzi sa ludzmi nie
szczgdzacymi pienigdzmi, bonzowie i daoshe begda przeplata¢ swoje modlitwy we dnie
i w nocy. Jednak kiedy nadejdzie moment wykonania tabliczki zmartego, krewni zwréca si¢
do cztowieka wyksztalconego (Granet 1997: 133-134).

W zamozniejszych rodzinach data pogrzebu byla wyznaczana przez wrozbite-taoiste (zéji,
#3), gdyz odpowiedni termin wptywal nie tylko na spokdj duszy zmarlego, ale przede
wszystkim na pomyslnos$¢ 1 dobrobyt pozostajacych przy zyciu (De Groot 1892: 103, Naquin
1988: 42, Wan 2005: 191, Chen, Chen 2008: 49). Konsultowano réwniez w tym celu
almanach i1 nie wyprawiano pogrzebu w niekorzystnym dniu. W wielu regionach Chin regula
bylo organizowanie pogrzebu w miesiagcu parzystym, jesli $mier¢ nastapita w nieparzystym,
1 odwrotnie (Ren 2005: 273). Ta sama reguta dotyczyla dni (Wan 2005: 191). W prowincji
Henan za$ data pogrzebu byta zwiazana z nazwiskiem: zmartych o nazwisku Wang, Li 1 Zhao
nie wolno byl grzeba¢ w széstym i1 dwunastym miesigcu, zmartych o nazwisku Shi —
w trzecim i dziewiatym. W wielu rejonach zakazany dla pogrzebéw byl rowniez siodmy
miesigc — miesiac duchow. W tym miesiacu duchy wychodza do $§wiata zywych 1 nalezy je

godnie przyjaé.'” Nierzadko trumna z nieboszezykiem dtugo oczekiwata na pochdowek:

Po pierwsze, opdznienie to dyktowane bylo wymogami tradycji: zgodnie z Li-ki [Liji wedlug
transkrypcji pinyin, czyli konfucjanskiej Ksiegi rytuatow — przyp. aut.] monarch¢ nalezato
grzeba¢ siedem miesiecy po $mierci, arystokratow wyzszej rangi — po pigciu miesiacach,
pozostatych rang — po trzech. Po drugie, sprawa ta taczyla si¢ czgsto z trudno$ciami
ekonomicznymi. Obrzed pogrzebowy, pochowek, stypa, czasami zdobycie miejsca na grob —
wszystko to pochtaniato sporo pieniedzy, ktorych zdobycie nie zawsze bylo rzecza tatwa.
Szczegolnie czgsto trudnosci finansowe uwidaczniaty si¢ w tych wypadkach, kiedy pozycja
spoteczna rodziny wymagata bogatszego, bardziej wystawnego pogrzebu, anizeli pozwalaty na
to $rodki (Wasiliew 1974: 165-166).

'® W tradycyjnych Chinach uczestnictwo w pogrzebie mnichow buddyjskich byto powszechne do tego stopnia,
7e pogrzeb nazywano ,,sprawa buddyjska” (foshi, =), (Brook 1989: 465). Jednak od poczatkéw XVI wieku
chinska gentry zaczeta powraca¢ do typowo konfucjanskich rytualow pogrzebowych, opisanych w swoistym
podreczniku ceremonialnym Ryfualy rodzinne autorstwa Zhu Xi.

"7 Wigcej na ten temat w rozdziale po$wigconym $wigtom.
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W przypadku najubozszych warstw spolecznych pogrzeb byt organizowany tego samego lub
nastgpnego dnia po zgonie; w przypadku ludzi zamozniejszych, etykieta wymagata
odczekania minimum trzech dni (De Groot 1892: 102). Ale jesli zdarzyto sig, ze z pogrzebem
trzeba bylo zaczeka¢ dluzej (czasem kilka miesigcy), to byt to powazny problem dla rodziny.
Nalezato w takiej sytuacji wezwac taoiste, ktory odprawit ceremoni¢ oczyszczania domu (De
Groot 1892: 107). Trumng przechowywano poza domostwem, albo w specjalnie
wybudowanym na t¢ okazj¢ pomieszczeniu na polu, przy rzece lub pagorku, lub tez
w $wiatyni (w wyjatkowych przypadkach i za wysoka optata), (De Groot 1892: 127-132).
Odwlekanie pogrzebu bylo jednak prawienie zakazane (jak sprzeniewierzanie si¢ cnocie
naboznosci synowskiej), mogto wiazac si¢ z sankcjami i karami.

W konfucjanskich Chinach najpopularniejsza forma pogrzebu bylo grzebanie zmartych
w ziemi (tizang, 1:%¥), uwazanej za matke wszystkich ludzi (Chen, Chen 2008: 26, Ji 2008:
192)."® Forma pochéwku w ziemi byla zgodna z przekonaniem Chinczykéw, ze ciato
powinno po $mierci zosta¢ w nienaruszonej formie (Ren 2005: 269). Co wigcej, zmartych
nalezato grzeba¢ w ziemi rodzinnej: ,,Nakaz pochéwku w rodzinnej ziemi stanowi jeden
z gtownych obowiazkoéw Chinczykoéw. Poszanowanie tej zasady zostalo narzucone nawet
obcokrajowcom. Klauzula o obowiazku sprowadzenia zwlok widnieje na wszystkich
kontraktach zagranicznych dotyczacych eksportu sity roboczej.” (Granet 1997: 142).

W ceremoniach pogrzebowych nie mogty uczestniczy¢ okreslone osoby (Ren 2005: 276).
Jesli w dacie urodzenia zmarlego byla pierwsza gataz ziemska (zi, ), to osoby spod znaku
Wolu (niu, “f*) nie mogly bra¢ udziatu w pogrzebie, podobnie jak kobiety w ciazy, wdowy,
powaznie chorzy, przestgpcy — gdyz mogli przynie$¢ pecha. Kobiety uczestniczyty w orszaku
pogrzebowym tylko na poczatku, po przejsciu kilkudziesigciu krokéw wracaly do domu, ale
nigdy ta sama droga (De Groot 1892: 195).

Do czynno$ci zwiazanych z uroczysto$ciami pogrzebowymi wynajmowane byly réznego
rodzaju osoby, ktére dzielono, ze wzgledu na rodzaj kontaktu z nieboszczykiem 1 stopien
wyksztalcenia, na dwie odrgbne grupy: zwyklych specjalistow (geomanci, ksi¢za i mnisi,
mniszki, muzykanci) oraz specjalistow ,,skazonych”, ktorzy mieli bezposredni kontakt

z cialem (mycie 1 ubieranie zwtok, transportowanie trumny, kopanie grobu) i za swoje ustugi

'® Inne formy pochéwku znane Chinczykom to: spalenie (hudzang, ‘K %£), zatopienie (shuizang, 7K %E),
zakopanie pod drzewem (shuzang, # %), oddanie zwlok na pozarcie ptakom drapieznym, czyli pogrzeb
niebianski (tianzang, K %£), zlozenie zwlok w trumnie wiszacej na skale (xuanguan zang, & H %£) oraz
zjedzenie ciata przez czlonkow rodziny (fuzang, i£%F), (Chen, Chen 2008: 25). De Groot (1897: 1384) pisze
réwniez o porzucaniu zwlok, co zaré6wno w starozytno$ci, jak i wspodlczesnie bylo czesto spotykanym
zjawiskiem.
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brali wynagrodzenie (Watson 1988b: 109-110). Wedlug Chinczykow, ci ktérzy mieli
bezposredni kontakt ze zwlokami staja si¢ ludzmi skazonymi i nalezy unika¢ jakichkolwiek
relacji z nimi. Pieniadze, ktore otrzymywali, byly pobierane tego samego dnia, co pogrzeb
1 trzymane oddzielnie, tak aby nie stykaty si¢ z reszta pieniedzy. Zreszta nic nie bylo im
wrgczane bezposrednio, tylko kladzione na ziemi; wszystkie swoje prace wykonywali oni
w milczeniu. De Groot (1892:203) pisal, Zze jednym z gorszych przeklenstw skierowanym
do innego cztowieka byto: ,Jestes karawaniarzem, ktory nosi pogrzebowy palankin™ albo tez:
»Jestes karawaniarzem, ktory nosi pogrzebowy proporzec”.

W Pekinie przed wyniesieniem trumny z domu, najstarszy syn w rodzinie rozbijat o przod
trumny specjalny gliniany talerz z dziurka (Cormack 1923: 108). Chinczycy wierza, ze po
smierci cztowiek musi wypi¢ wodg, ktorej uzywat do mycia i prania na ziemi, stad spodek
z dziurka, ktory przepuszcza wodg 1 mniej jej pozostaje do wypicia. W wielu regionach Chin
trumny nie wynoszono przez gtéwnie drzwi, ale czesto boczne lub nawet przez okno; wazny
byl réwniez sposéb i kierunek wynoszenia (Ren 2005: 278). Tragarze przy podnoszeniu
trumny nie mogli wypowiada¢ stowa ,ciezka” (zhong, i), aby trumna im niechcacy nie
wypadta 1 dotknegta ziemi, co bylo uwazane za niepomyslny znak. Wyprowadzenie trumny
zwane ,,wyprowadzeniem duszy” (chéling, iR ) oraz , kondukt pogrzebowy” (chiibin, %5
byly nadzorowane przez specjalnie wynajeta na t¢ okazjg osobg. Orszak pogrzebowy
wyruszal w ustalonym porzadku i1 o ustalonej porze w towarzystwie lamentow i dzwigkdéw

(wesotej) orkiestry:

W zamoznych rodzinach obrzed odbywat si¢ nastepujaco: na czele konduktu pogrzebowego
szli zazwyczaj ludzie z lampionami z papieru, na ktorych wypisany byt tytul, imi¢ oraz wiek
zmarlego. Za nimi kroczyli muzykanci. Potem niesiono tarcze, parasole, tabliczki z tytutami
zmartego, choragwie i znaczki, makiety tygrysow, smokow, lwow, fantastycznych zwierzat
oraz ptakow. Dalej pojawialy si¢ naczynia z ofiarami, palankin i fotel zmarlego z tabliczka
zatobna. W orszaku zalobnym szli tez ptaczkowie i ptaczki. Niezmiennym atrybutem orszaku
byl biaty kogut, w ktorego, w przekonaniu wierzacych, przenosita si¢ jedna z trzech dusz
zmarlego. Koguta zarzynano na grobie, dzigki czemu dusza zmartego zespalala si¢ z cialem
(Sidichmienow 1978: 55).

Trumna niesiona byla przez tragarzy, ktorych liczba powinna by¢ wielokrotnoscia osmiu,
minimum trzydziestu dwoch, maksymalnie osiemdziesi¢ciu (Cormack 1923: 108). Po drodze
orszak zatrzymywal si¢ 1 raz jeszcze skladano zmartemu poklony, palono kadzidia
i papierowe pieniadze, zwane ,,pieniedzmi wykupujacymi droge” (miilu qian, K #4%), (Doré
1914: 67). Spotykajac kondukt pogrzebowy, nalezato ustapi¢ mu drogi, tak aby nie opdznic
dalszych czynnosci, ktérym wyznaczono pomysine godziny (De Groot 1892: 206). Wiele
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0sOb uwazato, ze spotkanie orszaku pogrzebowego przynosi pecha, dlatego na jego widok
wolano dzieci do domu, zamykano okna i drzwi.

Po dotarciu na miejsce, sktadano trumne do grobu (maizang, %¥; anzang, 4 %F),
ktorego miejsce byto wyznaczane przez mistrza sztuki fengshui (féngshui xiansheng, KK 4G
4), (De Groot 1897: 935, Watson 1988: 207, Ren 2005: 275, Wan 2005: 193, Ji 2008: 194).
Termin fengshui - dostownie wiatr (féng, X) i woda (shui, 7K) - zostal uzyty po raz pierwszy
przez zyjacego w czasach dynastii Jin (265-440 n.e.) Guo Pu w Ksiedze Pochowku, (Gao
2004: 73, Paton 2007: 427). Pierwotnie sztuka ta byla zwiazana z wyborem miejsca
pochéwku, dopiero pézniej zaczeta by¢ stosowana w wyborze miejsca zamieszkania (Paton
2007: 428)."” W Chinach nie istnialy zbiorowe cmentarze (wyjatkiem sa wspolczesne miasta),
zmartych chowano na wlasnej ziemi, obrzezach wsi, okolicznych pagérkach (Theather 1998:
24). Przy wyborze lokalizacji 1 aranzacji budynku korzystano zawsze z ustug geomanty: ,,[...]
Nikt nie zbudowatby domu, ani nie zlokalizowal grobu bez poradzenia si¢ najpierw geomanty.
Mozna byto w razie konieczno$ci zrezygnowac z konsultacji z astrologiem lub z biegtym
w sprawach wyroczni, ale radzenie si¢ fachowca od fengshui (byt on takze kim§ w rodzaju
ekologa) byto nieodzowne.”, (Eberhard 1996: 73). Jest to tradycja bardzo stara, siggajaca
epoki Zhou (1046 — 256 p.n.e.), (Wasiliew 1974: §82). Usytuowanie grobu byto bardzo wazne
z punktu wiedzenia pozostatych przy zyciu — moglo decydowa¢ o ich pomys$lnosci
1 dobrobycie. Dlatego w tradycyjnych Chinach wszyscy, nawet biedota, decydowali si¢ na
skorzystanie z ustug geomanty. Reguty wyznaczania miejsca pochowku byty bardzo trudne

1 znane tylko mistrzom fengshui, ale wiara w ich moc powszechna i1 bardzo silna:

Ludzie przywiazuja bardzo duza wage do fengushui, uwazaja, ze dobre fengshui moze
zapewni¢ rodzinie dobrobyt, ci ktorzy pragna bogactwa, dostang bogactwo, ci ktdrzy pragna
licznych potomkéw, doczekaja sig ich, ci, ktorzy pragna posad, otrzymaja posady, mozna
powiedzie¢ — kazdemu wedlug pragnien; jesli fengshui jest niedobre, to rodzina moze
zbiednie¢ i wymrze¢, nawet potezny klan moze popas¢ w finansowe tarapaty i upasc.
Dlatego wybor fengshui jest priorytetem (Chen, Chen 2008: 137).

Mistrz fengshui w asyscie czlonkow rodziny, wyposazony w specjalistyczny kompas,
przemierzal ziemie rodzinne w poszukiwaniu odpowiedniego miejsca spoczynku (De Groot
1897: 1017). Generalnie istniato dziesi¢¢ miejsc, w ktoérych nie wskazane byto umieszczanie

grobu (shi bu zang, |+ AN%¥), a mianowicie: ,,Po pierwsze — nie chowaé¢ na kamienistym

' Obecnie sztuka fengshui jest bardzo popularna na calym §wiecie. Ma ona zastosowanie nie tylko
w architekturze, lokalizacji i wygladzie budynkéw prywatnych i uzytecznosci publicznej, ale rowniez w biznesie
(Emmons 1992, Hwangbo 1999, Lu 2000, Teather i Chow 2000, Han 2001, Marafa 2003).
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podtozu, po drugie — przy porywistej wodzie i blisko plazy, po trzecie — w rowie lub $lepej
uliczce, po czwarte — na samotnej gorze, po piate — przed bostwem i za $§wiatynia, szoste —
obok wigzienia, siddme — chaotycznie migdzy pagoérkami, 6sme — w smutnej okolicy,
dziewiate — zbyt gleboko, dziesiate — na szczytach smokow i tygrysoOw (y1 bu zang cii wan
kuai shi, eér bu zang ji shui tan toéu, san bu zang gou yuan jué jing, si bu zang gii da shan tou,
wl bu zang shén qidn miao hou, lit bu zang zud sou xii qid, i bu zang shan gang lido luan,
ba bu zang feng shui béi chou, jiti bu zang zuod xia di xido, shi bu zang 16ng ht jian tou, — A
FERMERAT, TARFRTUKMEL . = ANFEWIRLS, DUAZEACHOL K, AR
s ANAZEEARIN, BAZEILNGREL, JNAZERUKIERS, JUAZRAL MR, AR
TR 43k), (Wan 2005: 194). Geomanta decydowat nie tylko o lokalizacji grobu, ale rowniez
jego glebokosci 1 wygladzie (De Groot 1897: 1080).

Przed ztozeniem trumny, grob ogrzewano przy uzyciu ognia, aby zmarly nie musial leze¢
w zimnie (Chen, Chen 2008: 54). Kat ulozenia trumny w grobie byt rowniez wyznaczony
przez geomante (De Groot 1892: 211). Skladano ofiary bogom ziemi (tiidi shén, 1-3ifH).
Kazdy z uczestnikow pogrzebu rzucat na grob gar$¢ ziemi. Na grobie wypisywano dane
zmarlego?, sktadano trumne do grobu, ktory szczelnie zamykano. Jesli w czasie zasypywania
trumny spadt deszcz, uwazano to za bardzo pomys$lny znak (De Groot 1892: 213).

W migdzyczasie dusza zmartego przenosila si¢ do §wiatyni 1 wcielala w tabliczke przodkow:

Kiedy trumng ze zmartym opuszczano do grobu i kiedy byla juz do potowy zasypana
ziemig, odbywatl si¢ ,,obrzed wypisywania tabliczki”. Przed kukla, wyobrazajaca dusze
zmarlego, ustawiano stol z kalamarzem oraz papierem do pisania, do stolu przysuwano
taboret z naczyniem pelnym wody i recznikiem. Czlowiek bedacy glowa rodziny
podchodzit do stotu i skladal przed kukta pokion. Pisarz myt rece i podawano mu
tabliczke, na ktorej kaligraficznie wypisywat: ,,Tabliczka ducha zmarlego rodziciela
takiego a takiego”. Potem tabliczke przodka ustawiano na poczesnym miejscu, pisarz padat
na kolana przed stolem ofiarnym, zapalal wonnosci, wylewat na ziemi¢ wino i odmawiat
modlitwe [...]. Po pogrzebie rodzina wracata do domu, tabliczke przodkéw umieszczano
w domowej $wiatyni przodkow i od tego dnia sktadano w niej ofiary (Sidichmienow 1978:
55).

2 Dane te byly ryte na kamiennej tabliczce, a dobor i liczba znakéw, ktore na niej umieszczano nie pozostawaty
bez znaczenia: ,,Bedac ucielesnieniem klanu pochowanego cztowieka, uznaje sig, ze jego nagrobny kamien,
bardziej niz cokolwiek innego, moze mie¢ ogromny wplyw na bogactwo i bied¢ rodziny. Stad tez nie jest
bynajmniej obojetne, ile znakéw nosi. Zycie, wedlug Chinczykoéw, to potaczenie narodzin “, staroéci &,
choroby J, $mierci 5E, goryczy ¥, i tylko dwa pierwsze z pieciu cech maja pozytywny wymiar; splodzenie
licznych meskich potomkow oraz dlugowiecznos$¢ plasuja si¢ najwyzej w rankingu najlepszych blogostawienstw
czlowieka w Panstwie Srodka. W konsekwencji grob moze nada¢ te blogostawienstwa whascicielom , o ile napis
bedzie zawierat jeden lub dwa znaki, jesli za$ trzy, cztery lub pigé, to rodzing moze nawiedzi¢ choroba, $mier¢
lub bieda. Sze$¢ znakow przynosi liczne narodziny, siedem dlugowiecznos¢ i tak dalej; w skrocie liczba znakow
powinna wynosi¢ jeden lub dwa, sze$¢ lub siedem, jedenascie lub dwanascie, szesnascie lub siedemnascie. W
wigkszos$ci przypadkow ta regula odnosi si¢ rowniez do liczby kolumn.” (De Groot 1897: 1104-1105).
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W drodze powrotnej z pogrzebu do domu nie mozna si¢ byto odwroci¢ (Ren 2005: 279).
Po powrocie nalezato umy¢ rece, w niektdrych regionach Chin nie woda, ale alkoholem.
Na koniec wyprawiano stypeg, na ktora zapraszano rodzing i znajomych zmartego (Chen, Chen
2008: 55). Im wigcej osob uczestniczyto w pogrzebie i stypie, tym wigkszy prestiz (twarz)
zyskiwata rodzina zmartego (Lee 2003: 55, Oxfeld 2004: 976). Chodzito o to, aby pogrzeb nie
byl uroczystos$cia ,,zimng i opuszczony”, ale ,goraca i gwarna”, dlatego tez chinskim
pogrzebom przygrywata orkiestra, a w czasie stypy bylo wesoto, pito si¢ duze ilosci alkoholu
1 uprawiato hazard grajac w madzonga (Tian 2006: 132, Oxfeld 2004: 976-977). Jednakze
w konsolacji nie uczestniczyly kobiety, ani tez najblizsza rodzina zmartego (obowiazywata
ich zatoba i jedli osobno), (De Groot 1892: 229). Wyprawianie uczty po pogrzebie van
Gennep (2006: 166) uwaza za jeden z rytuatéw ponownego wilaczenia: ,,Te wspdlne positki
maja na celu umocnienie wi¢zi migdzy cztonkami danej spotecznosci zywych (a niekiedy
takze miedzy nimi a zmartym), zerwanej na skutek odejs$cia jednego z nich”.

Po pogrzebie jeden z bliskich zmartego posypywat miedziang tacg gruba warstwa popiotu
zebranego z kadzidet i stawial ja w sypialni zmartego (Cormack 1923: 113). Po trzech dniach
tacg wyciagano 1 ogladano wzdr, ktory powstat na popiele. Jesli dostrzezono slad zwierzecy,
wierzono, ze zmarly cztowiek odrodzit si¢ jako zwierze, jesli byt to slad ptaka — jako ptak,
jesli zauwazono odcisk ludzkiej stopy — zmarly inkarnowat si¢ jako czlowiek. Brak
jakiegokolwiek $ladu wzbudzal poploch, poniewaz oznaczal, ze dusza nadal szuka nowego
wcielenia.

Chinczycy uwazaja, ze rzeczy, ktore wczesniej nalezaty do zmarlego teraz znajduja
si¢ w blizej nieokres§lonym stanie i dlatego moga przynies¢ pecha (Wan 2005: 187).
Nie powinno si¢ mieszka¢ w domu po zmartych, uzywaé ich naczyn, ksiazek itp. Generalnie
rzeczy po zmarlym powinny by¢ razem z nim pochowane. Ich uzywanie moze przynies¢
choroby 1 nieszczgscia.

Ceremoniom zwigzanym ze $miercig 1 pogrzebem towarzyszy zawsze sktadanie ofiar,
ktore to przeanalizowat Thompson (1988: 71-108) w swoim studium ,,Death, Food, and
Fertility”. Doszedt on do generalnego wniosku, ze ofiary spozywcze sktadane podczas
chinskich rytualéw pogrzebowych maja na celu: po pierwsze zamiang nieciaglosci
wynikajacej z biologicznej $mierci w spoteczng ciaglos¢ (czyli zamiang zwlok w przodka),
po drugie zagwarantowanie wymiany pomig¢dzy zmartym a Zyjacymi, po trzecie podtrzymanie
chinskiej tozsamosci (Thompson 1988: 73). W czasie chinskich ceremonii pogrzebowych
bardzo czgsto pojawiaja si¢ symbole urodzaju i dostatku, czesto wtasnie w postaci ofiar

ztozonych z produktéw spozywczych — w pierwszej fazie (Smier¢, zlozenie do trumny) jest to
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najczesciej ryz, w drugiej fazie (pogrzeb, stypa) — migso w postaci $winskiego tba. Thompson
odczytuje t¢ symbolike w ten sposob, ze ryz, sktadany przez megskich potomkoéw zmartego,
jest produktem spozywanym przez rodzing, niewymienialnym na inne dobra, jest produktem
uzyskiwanym z dziedziczonej z pokolenia na pokolenie ziemi, symbolizuja go kosci zmartego,
ktére kojarzone sa rowniez ze sperma (nasieniem). Natomiast wieprzowina (czgsto w postaci
swinskiego tba i ogona) jest ofiarowywana przez zamegzne corki zmarlego (ewentualnie
kuzynki lub wnuczki) 1 spozywana w czasie stypy. Leb 1 ogon symbolizuja cato$¢, moga tez
odwotywac si¢ do ,,dobrego poczatku i dobrego konca”. Dla Thompsona jednak kobiety,
tak jak Swinie, moga by¢ wymieniane pomig¢dzy rodzinami, kobiety transformuja surowe
migso w przetworzony positek, a sperm¢ zamieniaja na dzieci. Migso (yin) w czasie
uroczystosci pogrzebowych jest wiec uzupelnieniem kosci (yang) 1 razem dopiero tworza

catos¢ (Thompson 1988: 108).

7.5. Ceremonie zalobne (jili, 2%4L)

W Chinach, tak jak wszedzie na $wiecie, blizsza 1 dalsza rodzina powinna po $mierci
swojego cztonka odby¢ zalobe.?' Dla van Gennepa (2006: 151) zatoba to ,,okres przejéciowy
dla tych, ktorzy pozostaja na ziemi. Wkraczaja wen poprzez rytuaty wytaczenia, a wychodza
z niego poddajac si¢ obrzedom integracji z reszta spoleczenstwa (obrzedy zdjgcia zatoby)”.
Z kolei dla De Groot’a (1894: 479) zaloba w Chinach polegata na oddaniu wszystkiego
zmartemu, a samemu popadnigciu w stan ubdstwa 1 umartwienia. Wedlug mnie, podazajac za
teoria Wasilewskiego (2010), zaloba i zakazy w niej wystgpujace bardzo wyraznie i dobitnie
kreuja sytuacje rajska, idealna.

W ciagu trzech dni od pogrzebu nalezato odwiedzi¢ grob zmartego 1 czuwac przy nim
ogrzewajac go ogniem (shdumul, 5f%%), aby zmartly nie zmarzt w zaswiatach (Ji 2008: 198).
Rodzina zmarlego miala rowniez obowiazek siedem razy co siedem dni (tj. przez czterdziesci
dziewig¢ dni) od jego $mierci pali¢ papierowe pieniadze i kadzidta oraz sktada¢ ofiary (zuoqi,
-15) za jego dusze (Ren 2005: 286, Chen, Chen 2008: 55, Ji 2008: 198). Najwazniejszy byl
piaty raz (wiiqi, T.-t), kiedy to palono papierowe ubrania i domy. W niektorych rejonach

Chin zabierano na grob pierozki, doktadnie tyle, ile lat miat zmarly i konsumowano je przed

L' W cesarskich Chinach, po $mierci cesarza, zatoba obowiazywata wszystkich poddanych: przez ustalony czas
mieli oni nosi¢ bezbarwne, proste ubrania, zabronione byto zawieranie malzenstw i shuchanie muzyki przez
miesiac; rodzing cesarska obowigzywaly te same reguly zatoby, co zwyklych obywateli (Rawski 1988b: 240,
251).
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grobem, tak aby zaden nie zostat zabrany z powrotem do domu (Ren 2005: 286). Setnego
dnia (zuo bairi, #FH H) i po roku (zud zhounian, f#{44F) od $mierci trzeba byto réwniez
spali¢ pieniadze ofiarne w intencji zmartego (Ji 2008: 198). Zwyczaj ten byt praktykowany
w catych Chinach, ale w zalezno$ci od regionu wygladat bardzo roznie (Chen, Chen 2008:
58).

Na potudniu Chin panowal zwyczaj wykopywania szczatkow po kilku latach
od pochowku 1 przechowywania ich w urnie w formie oczyszczonych lub spopielonych kosci
(Watson 1988: 208, Teather 1998: 24). Wedlug Chinczykoéw ciato cztowieka kojarzone byto
z elementem yin (negatywnym, ciemnym, zefnskim) a jego kosci z elementem yang
(pozytywnym, jasnym, me¢skim), dlatego ciato nalezato zostawi¢ w ziemi, by zgnito, kosci za$
wydoby¢ 1 zachowa¢ z zyjacymi (Oxfeld 2004: 961). De Groot (1897: 1047) uwaza jednak,
ze wykopywanie kosci po kilku latach od pogrzebu i ich ponowy pochowek, wiazaty sie
z wiarag w sztuke fengshui. Otdz jesli rodzinie po $mieci jakiego$ jej cztonka, nie wiodlo sig,
spadaty na nig nieszczg$cia i problemy, to wina obarczano zte usytuowanie grobu i dlatego
(po kolejnej konsultacji z geomanta) przenoszono ko$ci w inne miejsce.*

Czas zaloby byt uzalezniony od stopnia pokrewienstwa, maksymalnie wynosit trzy lata.
Generalnie zatoba dzielita si¢ na pi¢¢ stopni: najsurowsze zakazy i najdluzej trwata zaloba
przy pierwszym stopniu pokrewiefistwa, tj. po rodzicach (trzy lata). Zatoba po $mierci
bliskiego obejmowala wiele aspektow zycia: wyglad (rongti, Z414K), optakiwanie (aiki, £ 9%),
jezyk (yanyl, & i), picie i jedzenie (yinshi, X £F), ubior (fashi, k1), mieszkanie (jich, J&
Ab) i zwyczaje (xist, >J1#), (Chen, Chen 2008: 110-122). Wigkszo$¢ chinskich zakazow
towarzyszaca zalobie jest identyczna z zakazami europejskimi. W czasie zatoby wyglad
cztowieka zmienial si¢ w naturalny sposob — twarz przybierala smutniejszy, ponury wyraz,
a ciato chudto. Nalezato rowniez ptakaé, ptacz bywat czgsto nie wyrazem smutku i zalu, ale
rodzajem teatralizacji zachowan. Trzeba bylo ograniczy¢ rozmowy — znowu stopien
ograniczenia zalezal od stopnia pokrewienstwa — niektdrzy nie mogli nic mowi¢, inni mogli
tylko odpowiada¢ na =zadane pytania, jeszcze inni — nie moéwi¢ o rzeczach

radosnych. * Najpowazniejsze ograniczenia dotyczyly pokarmdéw — najblizsza rodzina

22 Osoby, ktore bezczescity groby byly bardzo surowo karane przez wiadze (De Groot 1897: 868). Jednakze
bardzo czgsto w historii Chin dochodzito do pladrowania grobow przodkéw wroga, by w ten sposob mu
zaszkodzi¢ (De Groot 1897: 1052).

> Jest to zakaz uniwersalny: ,Kolejny zakaz izolujacy, zabraniajacy méwienia, jest wyrazany przez nakaz
milczenia. W ujeciu fenomenologéw (Rudolf Otto, Gerardus van der Leeuw) milczenie to bodaj najwlasciwsza
posta¢ kontaktu z sacrum, stad jej stosowanie w najwazniejszych momentach aktéow religijnych [...]. Izolacja
komunikacyjna , osiagana poprzez zakazy méwienia, odzywania si¢, odpowiadania, umozliwia kontakt ze sfera
$wieto$ci 1 moze oznaczaé sakralny respekt albo konspiracje w obliczu zagrozenia magiczno-demonicznego.
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zmartego przez trzy dni od jego $mierci poS$cila, nic nie jedza i nie pijac. Post stopniowo si¢
rozluznial, ale zakaz picia alkoholu i jedzenia migsa trwal przez caty okres zatoby (De Groot
1894: 650, Ren 2005: 283). Zjedzenie zabronionego produktu moglo wywota¢ gniew
zmarlego i przynie$¢ nieszczescie calej rodzinie (Wan 2005: 196).%* W okresie zatoby
nalezato nosi¢ ubrania i obuwie uszyte z nie farbowanych materiatow, catkowicie zabroniony
byt kolor czerwony (De Groot 1894: 601, Ren 2005: 281, Wan 2005: 195). Rodzaj ubran
zalobnych oraz czas ich noszenia uzalezniony byt od stopnia pokrewienstwa ze zmartym (od
trzech miesigcy do trzech lat w przypadku najblizszej rodziny), (Chen, Chen 2008: 80, Ji 2008:
195). Reguly te byly bardzo sztywne.”* W prowincji Shandong osoby w zatobie nie nosity
ubran w kolorze czerwonym, zielonym i z6ttym, za to dozwolony byl kolor biaty, szary,
niebieski 1 czarny (Ren 2005: 281). Rodzina zmarlego po pogrzebie nie mogla nocowaé
u siebie w domu, powinna skorzysta¢ z tymczasowej kwatery, aby tak jak nieboszczyk
doswiadczy¢ niedogodnosci. Na znak zaloby po bliskim megzczyzni przez miesiac,
czterdzie$ci dziewig¢ albo sto dni (w zaleznos$ci od regionu) nie mogli obcina¢ wlosow,
kobiety za$ nosi¢ bizuterii, a w prowincji Sichuan ubran uszytych z jedwabiu (Chen, Chen
2008: 119). W prowincji Guangdong osoby w zalobie nie mogly my¢ twarzy ani zebow?’,
gdyz wierzono, ze w przeciwnym razie zmarly spuchnie. Zakaz czesania i mycia wtosow,
golenia si¢ przez megzczyzn 1 wyskubywania wloséw przez kobiety panowat wsrod
Chinczykéw z Amoy (De Groot 1894: 602-604). Nalezato rowniez ograniczy¢ aktywnos$¢
spoleczna, poniewaz wierzono, ze osoba w zatobie przynosi innym pecha (De Groot 1894:
640, Ren 2005: 280, Wan 2005: 195, Chen, Chen 2008: 12). Nie powinna ona uczestniczy¢
w radosnych uroczysto$ciach takich jak wesela, spotkania ze znajomymi, przedstawienia
teatralne. Osoba w zatobie nie mogta odwiedzaé znajomych, a zwtaszcza chorych (Ren 2005:
280, Wan 2005: 196).*® Nie mogta tez si¢ ktoci¢.” Zabronione jej bylo przygladanie sig
wykopywaniu studni, budowaniu §wiatyni, §lubowi, ci¢zarnej kobiecie i niemowlq‘com.3 0 Jesli

osoba w zalobie uczestniczyla np. w pracach polowych, to mogta mie¢ negatywny wplyw na

Zakaz rozmawiania — podstawowego $rodka spotecznej komunikacji — implikuje tez wyzwolenie si¢ z wigzow
zbiorowosci, anulowanie statusu, a moze wrgez wejscie w inna postac istnienia.” (Wasilewski 2010: 369).

# Post jest kolejnym zakazem wystepujacym w sytuacjach poczatkow lub przejécia.

3 Zakaz noszenia czerwonego w zalobie znany jest rowniez w europejskiej kulturze ludowej (Wasiliew 2010:
265).

% Chen i Chen (2008: 79 — 109) po$wiccaja trzydziesci stron swojej ksiazki o chinskich zwyczajach
pogrzebowych, opisowi ubran zatobnych. Obecnie na znak zatoby zaktada si¢ na przedrami¢ czarna opaske ze
znakiem ,,zaloba” (xido, #), (Yan 2007: 198).

*" Identyczne zakazy spotykamy w polskiej kulturze ludowej (Wasilewski 2010: 307).

% Zakazy izolacyjne wystepujace we wszystkich sytuacjach poczatkowych.

%% Nakaz zachowania harmonii.

%% Zakaz ,naktadania si¢ poczatkow” znany réwniez a Zachodzie (Wasilewski 2010: 160).
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plony (Wan 2005: 196). Dusza po $mierci musiala mie¢ zapewniona nalezyta uwage,
w przeciwnym razie mogta wyrzadzi¢ duzo szkod zyjacym potomkom. Dlatego po $mierci
kogos$ bliskiego nalezato zaprzesta¢ jakiejkolwiek pracy, czy to fizycznej, czy umystowe]

1 calkowicie poswigci¢ si¢ opiece nad zmarla dusza. 31

W wyniku takich przekonan
w dawnych Chinach urzgdnik panstwowy po $mierci rodzicoOw rezygnowat z urzedu na trzy
lata Zaloby (san nidn jii sang bu weéi guan, —4FJEIEANE), (Wan 2005: 195). Osoby, ktore
nie mogly sobie pozwoli¢ na catkowite zaprzestanie pracy, nie pracowaty tylko przez krotki,
okreslony czas. W wielu rejonach Chin osoby w Zalobie nie mogly wspoétzy¢, a nawet spa¢ w
tej samej sypialni (De Groot 1894: 609, Chen, Chen 2008: 120).>> W prowincji Guangzhou
uwazano, ze wspotzycie w czasie zaloby doprowadzi do peknigcia trumny i zagrozi
potomkom zmartego. W czasie trzyletniej zatoby w wielu domach nie wymieniano
noworocznych kupletow wieszanych przy drzwiach (Chen, Chen 2008: 121). W niektorych
regionach w pierwszym roku zaloby wieszano kuplety na bialym papierze, w drugim roku na
zielonym, a dopiero w trzecim na tradycyjnym czerwonym.

Skladanie ofiar zmartym i opieka nad grobami (jisdo, 541) rowniez obwarowane bylo

wieloma przesadami (Wan 2005: 197). Kobiety cigzarne nie mogly uczestniczy¢ w ceremonii
pogrzebowej, nie powinny tez sklada¢ ofiar zmarlym 1 sprzata¢ grobow, gdyz grozito
to ciezkim porodem (Ren 2005: 284, Wan 2005: 198). Zame¢zne kobiety nie nosily zatoby po
swoich rodzicach przebywajac w domu meza (De Groot 1894: 643). W wielu regionach Chin
kobiety nie mogly uczestniczy¢ w sktadaniu ofiar zmartym, poniewaz mogto to doprowadzi¢
do braku meskich potomkow (Ren 2005: 284). Rowniez osoby skazane mialy zabroniony
dostgp do tego typu uroczystos$ci, poniewaz wierzono, ze mogloby naruszy¢ godnosé
zmartego (Ren 2005: 284, Wan 2005: 198). Jesli w tym czasie spotkato si¢ mnicha
buddyjskiego badz taoistycznego, to koniecznie trzeba bylo ztozy¢ mu ofiar¢ z jedzenia
1 picia, aby zmniejszy¢ w ten sposob winy zmartego. W przeciwnym razie dusza zmartego
cierpiata katusze w piekle. W czasie palenia papierowych ofiarnych pienigdzy, jesli zostala
ich jaka$ cze$¢, to nie mozna bylo ich ponownie palié.”> Wierzono, Ze pieniadze te zmarly

zostawit zyjacym by zamienily si¢ w bogactwo i trzeba je byto zachowa¢ (Ren 2005: 285,

31 Zakaz pracy wystepujacy w czasie dni $wiatecznych tutaj zostal rozciagnigty na okres zatoby, a wigc stanu
przejsciowego.

*2 Tabu seksualne obowiazuje w bardzo wielu sytuacjach poczatkowych, jest uniwersalne dla wielu kultur
(Wasilewski 2010: 239).

% Wraz z modernizacja zmieniaty si¢ w Chinach papierowe atrapy przedmiotow, ktore palono zmarlym w
ofierze. Wspoltczesnie sa to, oprocz pienigdzy, papierowe samochody, wille, telefony komérkowe itp. Pojawity
si¢ nawet prezerwatywy, leki na potencjg i hostessy, ale jako przedmioty ,,wulgarne” zostaty oficjalnie potgpione
przez rzad, a ich palenie ma by¢ karane (China Daily 2006a).
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Wan 2005: 198). W prowincji Henan odwiedzajac grob nastgpnego dnia po pogrzebie, trzeba
bylo wréci¢ do domu inna droga, tak aby zmyli¢ duszeg, ktéra chciataby wréci¢ razem
z zyjacymi. Nie mozna tez bylo w drodze powrotnej odwraca¢ gtowy, bo moglo to przyniesé¢
pecha zaré6wno zmarlemu jak i zyjacemu (Ren 2005: 286, Wan 2005: 198). Natomiast
w prowincji Heilongjiang rodzina odwiedzata grob zmartego w trzy dni po pogrzebie
1 musiata zabra¢ ze soba lampke, ktora nalezato zapali¢ wiasnymi, nigdy nie pozyczonymi,
zapalkami. W przeciwnym razie §wiatto lampki bytoby niewidzialne dla zmartego (Ren 2005:
286).

Mnisi taoistyczni 1 buddyjscy natomiast wyspecjalizowali si¢ w sprzedazy specjalnych
zakle¢ spisanych na roéznokolorowych papierach, ktore mialy utatwia¢ zmarlym zycie
w zaswiatach (Doré 1914: 68). Byla ich ogromna ilo$¢, réznity si¢ przeznaczeniem i cena,
ale byly chetnie kupowane przez ludnos¢.

W czasie pogrzebu (o czym byla mowa wczesniej) jedna z dusz zmartego wstgpowata na
tzw. tabliczke przodka (zhti, F°), ktéra ustawiana byta w zamozniejszych domach w $§wiatyni
przodkéw. W niej odprawiano liczne rytualy i nabozenstwa, a jednym z nich byt obrzadek,
podczas ktorego dusza zmartego wciclala sie w jego zastepce — personatora (shi, /™),
przewaznie wnuczka, jeSli zmarly byl me¢zczyzna, albo Zong wnuczka, jesli zmarla byta
kobieta (Doré 1914: 98). Temu swoistemu medium skladano ofiary i wyprawiano specjalna

ceremoni¢ w $wiatyni przodkow.

7.6. Zmarli Smiercia nienaturalna

W Chinach rozrdznia si¢ $mier¢ naturalng i nienaturalna, z czego ta pierwsza, to $mierc ze
starosci (Wan 2005: 199). Chinczycy bardzo obawiali si¢ $mierci z innych powodoéw
(tj. w wyniku morderstwa, razenia piorunem, powieszenia, utonigcia, spalenia, ukaszenia
przez we¢za, przy porodzie itp.), uwazali, ze taka Smier¢ szkodzi duszy. Wierzono takze,
ze osoby zmarle $miercia nienaturalna nosity w sobie wing, taka §mier¢ byta im przeznaczona.
Po $mierci ich dusze stawaly si¢ demonami straszacymi ludzi (Ren 2005: 262, Wan 2005:
199). Jednym z gorszych przeklenstwa, jakie mogt ustysze¢ cztowiek, bylo: ,,Abys$ Zle
skonczyl” (rang ni bu dé hio si, LR ATFUFIL), (Ren 2005: 262). Jest to typowy zakaz
anomalii w sytuacjach swigtych.

Zmartych $miercia nienaturalng chowano osobno, w miejscach specjalnie wyznaczonych.

W niektorych regionach Chin zmartych w ten sposob nie wnoszono do domu, nie myto ich
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ciata, jedynie przebierano w biate szaty, nie urzadzano pogrzebu, tylko spalano, a prochy
zakopywano. W rzekach czy jeziorach, w ktorych ktos si¢ utopit, zabraniano dzieciom pltywac,
poniewaz wierzono, ze dusza topielca dopiero zazna spokoju gdy znajdzie zastgpce,
tj. kolejnego topielca. Podobne przekonanie odnosito si¢ do osob zagryzionych przez tygrysa
1 samobojcoéw — ich dusze musialy znaleZ¢ kolejna ofiarg, by zazna¢ spokoju (De Groot 1907:
714). Niektorzy Chinczycy wierzyli rowniez, ze dusze samobdjcoOw trafiaja do Miasta
Smiertelnych Ofiar (Wingsi chéng, FE4E3), z ktorego moga wydosta¢ sie jedynie za pomoca
specjalnych zakle¢ sprzedawanych przez mnichow buddyjskich (Doré 1914: 88). Podobne
zaklgcia byly tworzone dla dusz oséb niewinnie skazanych (aby mogly ponownie przyjs$¢
na $wiat i poms$ci¢ swoja krzywdg), podstepnie zamordowanych, topielcéw, zmartych
w wigzieniu, zmarlych w wyniku oszczerstwa oraz zmarlych w wyniku niewtasciwego
leczenia (Doré 1914: 89-96). Bardzo wazne bylo rowniez zachowanie ciata w catosci, dlatego
tez przestgpcy za najcigzszy wyrok uwazali karg $mierci, ktora okaleczala ciato tj. $cigcie lub
¢wiartowanie (Wasiliew 1976: 163-164). Rodziny skazancow czgsto wydawaly ogromne
pieniadze na zmiang takiego wyroku na np. $mier¢ przez uduszenie. Wierzono, ze jesli ciato
zostanie uszkodzone, to dusza nie zazna po $mierci spokoju.

De Groot (1907) poswigca caly jeden tom swojej pracy Religious System of China opisowi
demonéw, ktére pochodza od materialnej czeéci duszy gui (gui, %) i powstaja na skutek zlej
$mierci, nieprawidlowego pochowku czy tez czarow (czarnej magii). Sa one aktywne gléwnie
noca i moga przybiera¢ rézne formy (demony gér i lasow, wodne, ziemne, zwierzece ",
a nawet demony rzeczy nieozywionych). Na wiele sposobow szkodza one cztowiekowi,
przynosza choroby, epidemie, rdzne nieszczgscia, a nawet $mier¢. Najbardziej niebezpieczne
jest zawolanie cztowieka przez demona za pomoca jego imienia (De Groot 1907: 493). Moga
zywi¢ si¢ ludzka krwia (wampiry), ludzkim cialem (antropofagi) lub padlina (nekrofagi).
Demony przynaleza do pierwiastka yin, dlatego metody i narzedzia do walki z nimi powinny
naleze¢ do pierwiastka yang, a sa to: Swiatlo, ogien, petardy, hatas (instrumentow
muzycznych), wizerunki bogdw Shen Tu i Yu Lei przyklejane na drzwiach, kogut, rézgi

1 miotlty, bron (miecze, sztylety, noze, tuki, lustra, zarznig¢te psy i ich krew, fragmenty

* W dawnych Chinach bardzo powszechnym zjawiskiem byla likantropia, tj. wiara, ze dusza ludzka moze
wcielac sig¢ w zwierzg (lub tez zwierzgca w cztowieka), z czego powstaja roznego rodzaju hybrydy: tygrysotaki,
wilkotaki, lisotaki, piesotaki, niedzwiedziotaki, jeleniotaki, malpotaki, szczurotaki, koniotaki, ostotaki,
swiniotaki, zéwiotaki, wezotaki, jaszczurkotaki, zabiotaki, r6znego rodzaju ptakotaki, rybiotaki i robakotaki (De
Groot 1901: 163-252). Takim monstrum mozna bylo sta¢ si¢ na skutek czaréw, rzuconych urokow, zazycia
specjalnego medykamentu lub za karg. Cztowiek mégl uchroni¢ si¢ przed takim likantropem zwracajac si¢ do
niego po imieniu (De Groot 1901: 165).
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klasycznych ksiag, uroki i zaklgcia, odpowiednie leki, amulety 1 leki uzyskiwane z roslin
rosnacych na grobach), (De Groot 1910: 941-1097).

Smieré¢ dziecka czy nastolatka rdéwniez uwazano za $mieré nienaturalna i odmawiano
normalnego pogrzebu (De Groot 1897: 1075, Cormack 1923: 77, Naquin 1988: 46, Wan 2005:
200). Osoby przedwczesnie zmarle grzebano w prosty sposob jeszcze tego samego dnia lub
na trzeci dzien od $mierci, bez zadnych wigkszych ceremonii, natomiast zmarte niemowlgta
owijano w stome i wyrzucano.’> W prowincji Shandong dzieci, ktore zmarly w wicku
od pieciu do siedmiu lat, ale w pierwszej polowie miesiaca, grzebano na potudniowy zachdod
od wioski, zmarte w drugiej polowie miesiagca — na potudniowy wschdd. Za trumng stuzyla
drewniana skrzynka, na ciato ktadziono korzen drzewa morwowego oraz kawatek zelaza, aby
»przygnies¢” dusze dziecka i nie pozwoli¢ jej na powrdt do domu. Dzieci, ktére zmarty
w wieku od dziesig¢ciu do pigtnastu lat rowniez grzebano w ziemi w drewnianych skrzyniach.
Osoby, ktore zmarly pomigdzy pig¢tnastym a dwudziestym rokiem zycia, a ktére nie byty
w zwiazkach malzenskich, uwazano za dzieci i chowano w trumnie w poblizu grobu
rodzinnego. Zmartym dzieciom nie sktadano ofiar ani nie palono kadzidel. Wierzono, ze ich
dusze staja si¢ samotnymi duchami.

Chinczycy dwa razy do roku obchodza $wigto zmartych — §wigto Qingming na poczatku
czwartego miesigca kalendarza ksigzycowego oraz $wigto Zhongyuan — pigtnastego dnia
siodmego miesiaca.*®

Obecnie rzad chinski propaguje kremacje jako tansza i bardziej ekologiczna forme
pochowku (Whyte 1988: 295, China Daily 2006b). W latach 1978 — 2005 skremowano ponad
62 mln ciat, a w samym 2005 roku — 4, 5 mln, co stanowi 53% wszystkich zmartych. Dzigki
kremacji zaoszczgdza si¢ nie tylko ogromne obszary ziemi, ale takze drewno potrzebne do
wyrobu trumien. Niestety, zaré6wno dawniej, jaki 1 obecnie najwigkszym problemem
zwigzanym z pogrzebem, jest problem finansowy. Koszt pogrzebu stale rosnie (sigga
kilkudziesigciu tysigcy juandw) 1 jest bardzo duzym obciazeniem dla rodziny (Chen, Chen
2008: 207). Odejscie od grzebania w ziemi, nie spowodowato jednak odejécia od tradycji —
nawet w tak nowoczesnym miescie jak Hongkong cmentarze (w tym chrzescijanskie)

1 kolumbaria zachowuja reguly sztuki femgshui, a wspotczesni Chinczycy nadal wierza

328 marca 2010 na brzegu rzeki w powiecie Jining w prowincji Shandong znaleziono torby z ciatami 21
niemowlat (China Daily 2010). Okazato sig, ze byly to ciata dzieci, porzucone przez rodzicow w lokalnym
szpitalu, ktory nie zadbat o ich nalezyty pochdéwek. Fakt ten pokazuje, ze dawne przekonania o matej wartosci
zycia dzieci przetrwaty w niektorych rejonach Chin do dzis.

*® Wigcej na ten temat w rozdziale poswigconym §wigtom.
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w zwiazek migdzy odpowiednim usytuowaniem grobu i pomys$lnoscia rodziny (Teather 1998:

33-34).

7.7. Wnioski

Przesadéw zwiazanych ze $miercia, pogrzebem oraz zatoba bylo w tradycyjnych Chinach
bardzo duzo, roznily sig¢ one oczywiscie zaleznosci od regionu kraju. Bardzo wiele z nich byto
podobnych lub identycznych z przesadami wystepujacymi na Zachodzie. W Chinach, tak jak
1 w innych kulturach zakazy te miaty zagwarantowa¢ sytuacj¢ idealna. Cecha odrozniajaca
chinskie zakazy od zakazéw zachodnich, byto przykltadanie duzej wagi do przysztego losu
rodziny, ktora spotkata Smier¢, a takze zakazy wynikajace z homofonicznej struktury jezyka.
Chinczycy robili wszystko, aby zapewni¢ spokdj duszy zmartego, ale jest to $rodek do
osiagnigcia wazniejszego celu — pomys$lnosci 1 dobrobytu pozostatych przy zyciu.
Zaniechanie czy zaniedbanie pewnych czynno$ci moze grozi¢ nie tyle duszy, co potomkom.
Niepowodzenia zyciowe sa czgsto uwazane za konsekwencj¢ btedu popetnionego przy
organizacji pogrzebu, wyboru miejsca spoczynku czy nienalezytym zajmowaniem si¢ grobem
1 dusza zmartego. Natomiast sztuka fengshui, ktora wywodzi si¢ z ceremonii pogrzebowych,
wraz z uplywem lat przenikngla do sfery §wieckiej, ludowej, rozwingla si¢, spopularyzowata
1 przetrwala do dzi§, odnajdujac swe miejsce w nowych sferach zycia Chinczykow, np.

biznesie.

- 228 -



ZAKONCZENIE

Przeprowadzona analiza tabu i1 przesadow chinskich pozwala na stwierdzenie,
ze rzeczywiscie zakaz, po pierwsze, shuzy wykreowaniu sytuacji idealnej, po drugie, nasila si¢
w sytuacjach poczatku i/lub przejscia. Te dwie cechy zakazu sa uniwersalne, wspolne
kulturze zachodniej 1 chinskiej, natomiast trzecia cecha — jezykowe uwarunkowania zakazu sa
unikalne dla kultury chinskiej 1 wynikaja z homofonicznej struktury jezyka chinskiego. Tabu
ma wigc bardzo glebokie, filozoficzno-religijne uzasadnienie i1 jeden wielki, wspolny
mianownik, co mam nadziejg, udato mi si¢ pokaza¢ na przyktadzie kultury chinskiej. Tabu,
zardwno na Zachodzie, jak i w Chinach ma sens, nie jest jaka$ fanaberia, nie wynika ze
strachu czy tez zacofania. Jak wida¢, jego podstawowa idea taczy odlegle kultury
1 spotecznosci. W Chinach, mimo dominujacego systemu konfucjanskiego, nastawionego na
racjonalizm 1 wysokie zrytualizowanie obrzedu, taoizm i buddyzm, a taze wierzenia i rytuaty
pierwotne spelniaty t¢ sama funkcjg, co chrzescijanstwo na Zachodzie — dawaly duchowe
podstawy funkcjonowania spoteczenstwa.

W kulturze zachodniej sytuacja idealna, rajska jest opisana w Pismie Swietym,
w kulturze chinskiej nie jest nigdzie doslownie wyloZzona. Jednakze raj jest wszgdzie taki sam:
nie ma w nim pracy fizycznej, zabijania, chorob, stosunkow seksualnych, wydalania
1 kosmetyki, panuje w nim harmonia 1 szczgscie. Tym, co rézni chinski stan idealny od
zachodniego, to dodatkowe dazenie do zapewnienia sobie dobrostanu (w chinskim raju nie ma
biedy), a takze inne pojgcia harmonii 1 petni (chinskie koncepcje yin 1 yang, pigciu
pierwiastkéw, zodiaku itp.). Zakazy, ktore maja ten stan ukonstytuowaé dotycza tych wilasnie
cech. Z kolei sytuacje poczatku/przej$cia sa wspdlne wszystkim kulturom 1 dotycza takich
zjawisk jak §wieta, narodziny, $lub, §mier¢ i zaloba. W tym czasie wzrasta liczba zakazow 1 sa
one restrykcyjnie przestrzegane. Zlamanie zakazu spowodowaloby nieuchronna kare
i sprowadzito nieszcze$cie nie tylko na tamiaca tabu jednostke, ale i cala spotecznosé.
Tak wigc 1 w kulturze zachodniej, 1 w chinskiej mamy zakaz zabijania 1 spozywania
produktéw pochodzacych z uboju w czasie §wiat 1 np. zatoby (sytuacja poczatku i przejscia);
zakaz uprawiania seksu w dni $§wiateczne, w pologu i1 zalobie; zakaz kosmetyki (szczegdlnie
widoczny w czasie potogu i1 Zloby wlasnie); zakaz wydawania (identyczny zakaz wyrzucania
$Smieci z domu w dni §wiateczne), nakaz zachowania harmonii (zakaz kldcenia sig, ptaczu,
wypowiadania niektorych stow). W kulturze chinskiej uwypuklaja si¢ dodatkowo zakazy

kreujace stan bogactwa, dlugowiecznosci i pomys$lnosci (cata kultura dobrowr6zbna).
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Tym, co szczegdlnie wyrdznia chinskie zakazy jest jednak silne tabu jgzykowe, ktore
wynika z homofonicznej struktury jezyka (tabu imienia, tabu stow zwiazanych ze zubozeniem
1 katastrofami, a takze ogromna ilo$¢ stow przywotujacych szczgscie 1 bogactwo). Nikt do tej
pory nie analizowat tabu jezykowego w kontekscie kreowania sytuacji idealnej. Chinskie tabu
jezykowe dotyczy w duzej mierze tych wtasnie zjawisk, ktére nie moga zaistnie¢ w raju —
$mierci, choroby, biedy, seksu (i cielesnosci cztowieka np. menstruacji). Warto by byto
podjac glebsze badania jgzykowe w tym wiasnie kierunku.

Na zakonczenie warto by postawi¢ pytanie, dlaczego tak liczne tabu i przesady
przetrwaly (a nawet pojawily si¢ nowe) w jezyku i kulturze chinskiej. Z jgzykiem sprawa jest
prosta — chinski jest jezykiem zywym, a jego homofoniczna struktura bgdzie niezmiennie
zrodlem tabu jezykowego. Tabu, ktore juz w jezyku istnieje, nie zaniknie, a wraz
z pojawianiem si¢ nowych poje¢, moga pojawiac si¢ nowe skojarzenia, a co za tym idzie
nowe zakazy jezykowe. (kolejne pole przysztych badan naukowcyh). Z kolei wiele zakazow
1 przesadow istniejacych w tradycyjnej kulturze zanika, to jednak nie jest to zjawisko o tak
duzej skali, jak na Zachodzie, gdzie tabu przetrwalo w szczatkowej formie. Moim zdaniem
przyczyna lezy w laicyzacji 1 modernizacji spoteczenstwa zachodniego 1 chinskiego.
Spoteczenstwa zachodnie nie tylko si¢ modernizuja, ale rowniez laicyzuja, co jest przyczyna
zanikania tabu. Tabu konstytuowato sytuacjg rajska, swigta, stworzona przez Boga. Odejscie
od religii powoduje réwniez odejécie od tabu. Natomiast spoteczenstwo chinskie modernizuje
si¢ na niespotykana dotad skalg, ale nie zachodza tam procesy laicyzacji. Brak laicyzacji ma
dwie przyczyny: po pierwsze Chinczycy, jak to pokazalam w tej pracy, nigdy nie byli w ten
sposob religijni, jak ludzie Zachodu, po drugie, po fali represji w czasach maoistowskich,
rézne religie odradzaja si¢ i rozkwitaja. Sa jeszcze inne czynniki: konserwatyzm i ciagtos$¢
cywilizacji chinskiej. Chinska historia 1 kultura rozwija si¢ nieprzerwanie od kilku tysigcy lat,
a Chinczycy zawsze uwazali, Ze to, stare ma najwigksza warto$¢. Poza tym zapewnienie sobie
sytuacji idealnej, harmonijnej, szczgsliwej 1 dostatniej bedzie zawsze celem podstawowym

w zyciu kazdego cztowieka.
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SUMMARY

CULTURAL AND LINGUISTIC DETERMINANTS OF TABOO AND
SUPERSTITIONS IN CHINA

The concept of “taboo” has gone very far beyond the academic discourse and is extremely
popular in the everyday life. It’s been a while since launched in Europe and hard to define
taboo has become modern commonly used taboo.

Today, the word "taboo" is used as a definition of almost everything which either can not be
spoken in public or in a honest way (for example: wages, violence or harassment at work,
illness, death). It is in fashion nowadays to "break a taboo", what means to speak openly
on unpleasant or embarrassing topics.

And what exactly is the taboo? What is the essence of its concept? Is it universality, common
to all cultures and societies? Why do Europeans have to find exotic and "wild" people first
to assimilate the concept of taboo? Does it not exist in our European culture before
the expeditions of James Cook? This English sailor and explorer has first recorded the world
taboo in his diary coming across it while on the islands of Oceania during his third trip around
the world in 1779. Many anthropologists, sociologists and psychologists have tried
to interpret the concept of "real" taboo, attributing it to human fear and anxiety. The turning
point in the interpretation of taboo I attribute to the British anthropologist Mary Douglas
(1921-2007). Douglas examines in her book Purity and Danger. An Analysis of Concept of
Pollution and Taboo (1966) the biblical prohibitions on food. She proposes for all
prohibitions to be interpreted as a whole, to find for them a common denominator.
For the biblical prohibitions it is the criterion of separation and integrity. Douglas shows that
the Torah prohibits activities that inherently belong to a different order: combining: milk and
meat in the preparation of food; two types of yarn in weaving material; two types of sowing
seeds in the field; two types of animals in cart. This "confusion" is considered unclean and
as violation of the divine order, which consists of separation (light from darkness, heaven
from earth, land from the sea, etc.). As a result, in the Bible the unclean are considered the
animals of mixed categories: fish without scales, land animals, which in addition to their feet
have wings, as well as a pig, which "has a split hoof and does not chew." According to
Mary Douglas prohibitions are aimed at creating an ideal situation, existing at the beginning
of the creation of the world described by the Book of Genesis. Taboo is used to maintain

the divine order - Paradise.
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Wasilewski, starting from the theory of Mary Douglas and combining it with the theory
of religion of Mircea Eliade (1907-1986) builds its own, very attractive intellectually theory
of taboo. Wasilewski, like Douglas, examines the biblical dietary prohibitions and notes that
the Torah considers clean only those animals which have guaranteed herbivorous features,
such as hoof and chewing. Wasilewski comes to the conclusion that the purpose of these
restrictions is to reflect the situation of the mythical, ideal Paradise. In Paradise, described
by the Book of Genesis, there was no killing, no death and therefore no predation, there was
no sexual contacts, disease, hunger, dirt. Everything emerged after the fall of Man and
its expulsion from Paradise. Wasilewski’s theory is my starting point for interpretation
of the taboo in Chinese culture.

In China there was no Bible, no concept of Paradise, punishment or sin. Chinese Taoism and
Confucianism are rather philosophical and social, not strictly religious doctrines.
Their mythology, compared to the Greek, is quite poor. But many of the prohibitions related
to the human life cycle (birth, marriage, procreation, festivals) or language are surprisingly
similar to the prohibitions found in European / Polish folk culture. Why? The trivial fact
is that all people are equally shaped and see the world same way the others do.

We can assume that the idea of a perfect world is common to all cultures. In an ideal world,
there is no disease, hunger and thirst, dirt, sexuality nor death. However, my analysis
of the taboo on various aspects of life in China raises somewhat different conclusions.

In my opinion, the essence of this prohibition, which consists on creating an ideal situation,
1s common to all societies. The idea is similar, but taboo has a different connotation. In Polish
folk culture taboo is striving to restore Paradise, created by God, but in Chinese culture taboo
is striving to ensure well-being, defined as a state of wealth, prosperity and longevity.
In Polish culture it has divine creation, in the Chinese - human.

Taking that the well-being is the common denominator of many taboos and superstitions
in Chinese culture it is further examined in seven chapters.

In the first chapter taboos and superstitions are discussed from the theoretical point of view.
The second one shows a taboo language which applies to personal and geographical names,
numerology and everyday language. Due to the language of homophobic structure and
cultural background linguistic taboo is very strong in China today (for example:
the prohibition to address the other person by name, love for number “eight” and hate for
number “four”). The third chapter is devoted to the taboos associated with the Chinese
traditional calendar and festivals (for example: the Chinese during the New Year celebrations

do not throw garbage out, identifying it with the wealth). The fourth chapter analyzes
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superstitions associated with the Chinese zodiac. Belief in lucky (Dragon, Pig) and unlucky
(Sheep, Tiger) signs of the zodiac continues to this day, creating in China a huge demographic
and social problems. The fifth chapter discusses the superstitions relating to pregnancy,
childbirth, postpartum and child-bearing. The sixth chapter presents the superstitions
associated with the wedding ceremonies. Funeral is presented in the seventh chapter.

The answer to why the Chinese taboos ensure the welfare and well-being lays in the Chinese
culture: in Confucianism, which focuses on the world, and affirmation of the world order

and in Taoism, which offered a magical picture of how the world works.
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