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Abstract

The article is devoted to the Chinese death ritual of a
secondary burial in its traditional form, known from
ancient written sources. It depicts its origin and the most
important practices associated with it. The article is based
on the BA thesis “Funerary customs in China and Taiwan:
secondary burial”, written by the author under the
supervision of dr. Marcin Jacobi in the Department of
Chinese Language at Warsaw University in 2013.

Lidia Kasarello w swojej monografii ‘Chinska kultura
symboliczna’ (Kasarello 2011), analizujac wyniki badan licznych
uczonych, stwierdza, ze chinskie spoleczenstwo charakteryzuje
‘korelatywny sposéb myS§lenia’, czyli taki, ktory porzadkuje idee
w sposéb horyzontalny, tj. korelatywny. My$lenie w sposéb

1 Niniejszy artykul powstal na podstawie pracy dyplomowej,, Zwyczaje pogrzebowe w
ChinachinaTajwanie: ponowny pochéwek”, napisanejpod kierunkiem dr. Marcina
Jacoby w Zakladzie Sinologii Uniwersytetu Warszawskiegow 2013roku. Arty kul ma
charakter religioznawczy ijest probg opisowego przedstawienia specyfiki chinskiego
rytualu wtornego pochéwku zjego dy sty nkty wnymi elementami religijnymi i
magicznymi, obecnymi na przestrzeni dziejow zar6wnona terenie Chin jaki Tajwanu.
Artykut oparty zostal na danych opublikowanych w kilku wybranych najwazniejszych
opracowaniach tegozagadnienia, w tym w szczeg6lnoéci pracy Timothy’egoY. Tsu,
TimothyY. “Toothless ancestors, felicitous descendants: The rite of secondary burial
in South Taiwan” zroku 2000.
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korelatywny zaklada istnienie zlozonej struktury, gdzie kazdy
element ma swoje miejsce i znaczenie. (Kasarelto 2011: 70-71)
Takie postrzeganie $wiata, typowe dla archaicznego
spoleczenstwa chinskiego, zakladalo, ze $wiat stanowi calos¢,
ktora otacza i Kkieruje nieskonczone Dao, wyznaczajace
kosmiczny porzadek, rzadzacy sie naturalnym, stalym procesem
przemian. Taki sposob myS§lenia i postrzegania $wiata jest
najbardziej widoczny w chinskiej kosmologii, bedacej
fundamentem chinskiej filozofii. Przyjety kosmologiczny

porzadek $wiata, ze szczegdlng rolg sit Yin-Yang, (B&R%, yinyang)

oraz pieciu elementéw (FE 1T, wiixing — drewno, ogien, ziemia,
metal, woda) mial silny wplyw réwniez na rozwdj wierzen,
obrzedéw, praktyk medycznych, w tym  fengshui (XK,
fengshui). Wszystkie elementy skladajace sie na postrzeganie i
interpretowanie otaczajacego Chinczykéw Swiata, jak m.in. mity
czy wrozby, zlozyly sie na utrwalone postawy $wiatopogladowe,
w ktérych wszystko jest ze soba powiazane, zintegrowane, i nie
moze funkcjonowa¢ oddzielnie. Wida¢ to wyraznie w rytuale
ponownego pochéwku, ktory - bedac jedng z odmian zwyczajow
pogrzebowych - shuzyl wyrazaniu zasadniczych
wierzen spoleczenstwa chinskiego.

Zwyczaj powtornego pochowku znany jest zaréwno z
terenu Chin kontynentalnych jak i Tajwanu. Swymi poczatkami
siega neolitu i jest nieprzerwanie obecny w kulturze chinskiej do
dzi§. Geneza zwyczaju ekshumacji i ponownego grzebania

zwlok, zwanego ercizang (=)X%, ércizang), jest zlozona. Na

jego ostateczny ksztalt mialo wplyw wiele czynnikow o
charakterze religiinym i spolecznym. Jest silnie zwigzany z
gleboko zakorzenionym w kulturze chinskiej konfucjanizmem i
wierzeniami dotyczacymi kosmologicznego porzadku $wiata.
Jego zrodel mozna doszukiwaé sie w specyficznych zjawiskach o
charakterze spolecznym, zwigzanych m.in. z hierarchiczna
struktura spoleczenstwa, spoleczng rola rodziny, kultem
przodkéw, a takze propagowana przez konfucjanizm
nabozno$cia synowska, ktére rowniez obecnie odciskaja silne
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pietno na zyciu Chinczykoéow. Juz piSmiennictwo z okresu IV/II1
w. p.n.e., dokumentujac powszechnie obowigzujace wowczas
zwyczaje, eksponuje te wlaSnie elementy.2 Szczegolnie
podkre$lano w nim obowigzek oddawania czci zmarlym
rodzicom, co uwazano za naturalng odplate za otrzymane

wychowanie. Trzyletni zalecany okres zaloby (¥, sang) roéwnal

sie okresowi opieki rodzicow nad dzieckiem w okresie
niemowlectwa. W Chinach ostatnich wiekéw cesarstwa, za
dynastii Ming (BAfX, Mingdai), 1368-1644, i Qing (&K,
Qingdai), 1644-1911, wyznawanie tych wartosci (ustalonych
przez konfucjanizm) zostalo nakazane przez prawo. Stanowily
one czynnik integrujacy spoleczenstwo chinskie, przyczyniajacy
sie do zacie$niania wiezi i tworzenia wspolnych, uniwersalnych
instytucji  zycia  spolecznego.  Standaryzacja  zwyczaju
pogrzebowego w tym okresie polegala na probie zaprowadzeniu
jednolitych wierzen i praktyk w calym spoleczenstwie. (Watson
1988:3-19)

Smieré¢ w kulturze chinskiej pojmowana jest nieco inaczej
niz w chrzeScijanskiej kulturze europejskiej, w ktérej ustanie
czynnoSci zyciowych na ogo6l laczone jest z trwalym
opuszczeniem przez umierajaca osobe $wiata zywych, w
wymiarze teologicznym przedstawianym jako oddzielenie duszy
od ciala. Chinczycy, inaczej, uznaja, ze cialo rowniez po Smierci
zachowuje wiez z dusza i jest jej siedliskiem. Z tego powodu
starajg sie chroni¢ i pielegnowaé szczatki zmarlego. (De Groot
1969: 365)

W chinskich koncepcjach teologicznych dotyczacych
duszy najczeSciej pojawia sie idea dwoch dusz czlowieka - hun (

&4, hin) i po (B, po) (rzadziej trzech lub wiecej). Po jest przy

tym rodzajem duszy, ktorej przypisuje sie cechy organiczne,
odpowiada ona za czynnoSci zyciowe. Dusza ta, w
przeciwienstwie do duszy hun, ktéra w momencie $mierci

2 Informacje te zawarte zostaly w traktacie Yili (f&i&, Yili), ktéry dokumentuje

zwy czaje dworskie i ludowe obowiazujace w okresie panowania dynastii Zhou (1Y,
Zhoudai), 1122-256 p.n.e.
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oddziela sie od ciala i przenosi do krolestwa Boga Niebios (£,
Shangdi), zostaje z cialem w grobie i zywi sie skladanym jej
darami. Je$li bliscy zmarlego zaprzestaja sklada¢ dary, glodna
staje sie niebezpieczna. Zjawia sie w Swiecie zywych jako guai (
18, guai), czyli ‘powracajacy’3. Domaga sie zaspokojenia swoich
potrzeb, nawiedzajac bliskie osoby we $nie. Im silniejsza jest za
zycia, tym silniej dziala po $mierci. Implikacja tych wierzen sa
obrzedy majace wykluczac niebezpieczne zachowania duszy
zmarlego, tj. powracanie ‘glodnej duszy’, nawiedzajacej i
nekajacej zywych (Watson 1988: 9). W wierzeniach tych
eksponowany jest zwigzek duszy z miejscami pochowku oraz
miejscami upamietnienia zmarlego, ktérymi sg grob, domowa
kapliczka, inskrypcja z imieniem zmarlego na drewnianej
tabliczce4. Z koncem okresu zaloby, po zlozeniu ostatnich ofiar,

zmarly zyskuje status ‘przodka’ (#H5t, ztixian) Rytualowi

przej$cia towarzyszy ustawienie tabliczki (inskrypcji z imieniem
zmarlego) w domowej kapliczce, przed ktora skladane s3 ofiary.
Naste;pqucy potem okres czczenia przodka jest uzalezniony od
pozy cji spo}ecznej, jaka mial za zycia, przykladowo dla wladcy
byl to okres pieciu lat. Po uplywie tego okresu, tabliczka jest
zwykle umieszczana w kapliczce domowej posrdéd tabliczek
innych zmarlych. Odtad ‘przodkowi przestaja by¢ skladane
indywidualne ofiary, a jedynie ofiary wspolne dla wszystkich
zmarlych krewnych. (Eder 1973: 19).

W kulturze chinskiej Smier¢ nie konczy relacji zywych ze
zmarla osoba, relacje te przybieraja natomiast nowa forme.
Wedlug Thompsona (1988: 74-78), ich istote stanowia
wzajemne Swiadczenia, bedace rodzajem ‘wymiany’, polegajacej
na tym, ze zywi skladaja przodkom dary: jedzenie, kadzidlo, etc.,
oni natomiast zapewniaja im  duchowa opieke i

3 ‘Powracajacy’ (ang. returning)jest terminem stosowanym przez M. Edera. Zob. Eder
1973:17.

4 Inskrypcja byla przygotowywana przez profesjonalnego pisarza. Tabliczke zwykle
umieszczano w domowej kapliczce (w izbie przodkéw, poza domem nie byla
obowiazkowa). Tabliczki oséb nie posiadajacych rodziny umieszczanow §wiatyniach,
klasztorach, etc. Por. Watson 1988:13.

47



Joanna Muchowska: Chinskie zwyczaje pogrzebowe:
powtérny pochéwek?!

blogoslawienstwo (ich przejawem s3 korzy$ci materialne
rodziny zmarlego, tj. udane potomstwo, awans spoleczny, etc.).
Obrzedy sa przeprowadzane tak, jak gdyby poprzednie relacje ze
Swiata zywych dalej istnialy. W aspekcie psychologicznym,
zwyczaj zalobny jest niewatpliwie swoista namiastka procesu
terapeutycznego po $mierci Dbliskiej osoby. Wlasciwie
przeprowadzony, daje poczucie spelnienia powinno$ci wobec
zmarlego i satysfakcje ze wspomagania go w nowym $wiecie.
Jednocze$nie stwarza wrazenie dalszej obecnoSci zmarlego i
przekonanie o jego opiece nad rodzing i pozytywnym
oddzialywaniu na jej zycie. (Watson 1988: 8—15).

Co warto podkresli¢, na wierzeniach i praktykach
zwigzanych ze $miercia silnie odciska sie  dogmat
kosmologicznego porzadku $wiata, ze szczegoblna rolg sit Yin-

Yang, (R&F%, yinyang) oraz pieciu elementéw (FE1T, wiixing —
drewno, ogien, ziemia, metal, woda), determinujacych jego
funkcjonowanie i majacych wplyw na jego losy. Odnalezieniu
stanu rownowagi i pomyS$lnosci w tak pojetym $wiecie stuza
magiczne obrzedy fengshui (X7K, fengshui), bedace rodzajem

technik okreslania wlasciwego miejsca 1 usytuowania w
przestrzeni, praktykowane w Chinach od czaséw starozytnych.5
Techniki te wykorzystywane sa w zwyczaju pogrzebowym do
ustalenia najwlasciwszego miejsca spoczynku zmarlego i
ochrony grobu. (Rawski 1988: 25).

Istota zwyczaju powtornego pochowku polega na
ekshumacji pochowanego ciala po zakonczeniu procesu
rozkladu i ponownym pochéwku oczyszczonych kosci zmarlego
w ossuarium, niszy grobowej (loculus) lub innym odpowiednim
miejscu.® Powtorny pochowek, nazywany takze ‘pochowkiem

5 Zwy czaje te odwolywaly sie do kosmologii i sit kosmiczny ch, ktéry ch odpowiedni
przeplyw mial zapewni¢ pomys$lnos¢. Wystepowaly w réznych formach.
Wykorzystywano w nich specjalne kompasy (##, ludpan), ale takze inne
przedmioty i substancje, jak np. krew koguta. Por. Brunn 2003: 1-4.

6 Chun-shing Chow i Elizabeth Kenworthy Teather podaja nastepujaca definicje
powtoérnego pochowku: “By second burial is meant the practice of uncovering the
remains of the dead after several years of burial and reburying them for a second time
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przeniesionych/ przesunietych koSci’ (GEHZE, qiangilzang),
‘pochéwkiem  oczyszczonych/obmytych  koécii  (CEBE,
xigiizang), ‘pochéwkiem zebranych kosci’ (3% £, jiinglizang),

czy tez ‘pochowkiem szczatkow’ (5RE#E, canguzang), wywodzi

sie z kultury kultu przodkéw. Jak uwaza sie, powtbrny
pochowek pojawil sie wraz z rozwojem wierzen w istnienie i
nieSmiertelno$¢ duszy, gdy upowszechnilo sie przekonanie, ze
dusza moze swobodnie opus$ci¢ cialo, by¢ samodzielna i
nie$miertelna, jednak, aby mogla by¢ nieSmiertelna, musi zostac
‘zwigzana“ z czym$ materialnym. Rodzina przenosila kosci i
dokonywata nowego oficjalnego pochéwku. W ten sposob czcila
odrodzenie sie zmarlego w nowym S$wiecie. (Fu-ying 2006: 20).
W niektoérych spolecznosciach zwyczaj ten byl przeprowadzany
wiecej niz jeden raz. Kolejne pochoéwki wigzaly sie z przesadem,
ze zmarly przodek moze by¢ przyczyng nieszcze$é dotykajacych
rodzine,

Wedle danych archeologicznych, powtérny pochowek byt
praktykowany juz w neolicie, aczkolwiek w zrédlach pisanych
udokumentowany zostal po raz pierwszy dopiero za czaséw
panowania Dynastii Zhou. (Kuhn 1996:242) Jak wynika z badan

Wan Jianzhong (B# ™, Wan Jianzhong), powtorny pochéwek

wystepowal w neolicie na terenach prowincji Shaanxi, Gansu,
Qinghai, Ningxia, Henan, Hebei, Heilongjiang, Shandong,
Jiangsu, Zhejiang, Fujian, Jiangxi, Hunan, Hubei, Yunnan,
Sichuan, Guangdong, Guangxi, w mieScie Szanghaj i na
Tajwanie. W epokach Song (960-1279), Ming (1368-1644) oraz
Qing (1644-1911) byl stosunkowo najbardziej popularny (cho¢
zwalczany na terenach prowincji Shanxi, Zhejiang i Jiangsu; jak
uwaza sie, jedng z przyczyn moglo by¢ to, ze powodowal
wylaczenie z produkcji terendéw uprawnych). Za czasow
panowania dynastii Song (960-1279), rodziny musialy

in situ or at any alternative site”. Por. Chow, Teather 1988: 293; zob. tez Sprague
2005: 66.
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uzyskiwa¢ pozwolenie na przeprowadzenie ekshumacji.”
Obecnie mozna spotka¢ sie z praktyka ponownego pochéwku na
terenach prowingji Sichuan, Hunan, Hubei, Jiangsu, Zhejiang,
Jiangxi, Guangdong, Fujian, a takze posréd mniejszoSci
etnicznej Guangxi w Regionie Autonomicznym Zhuang, Anhui
oraz na Tajwanie. (Fu-ying 2006: 21).

W zwyczaju ponownego pochowku wyro6zni¢ mozna dwa
zasadnicze etapy. Pierwszy to wydobycie zwlok (ekshumacja)
oraz oczyszczanie koSci z nierozlozonych fragmentow ciala, czyli
poddanie  szczatkow  procesowi  usuniecia  tkanki, =z
zastosowaniem réznych metod, tj. naturalny rozklad poprzez
wystawienie zwlok na kontakt z powietrzem, na dzialanie
zwierzat, usuwanie w sposOb mechaniczny lub za pomoca
srodkow chemicznych, etc. Drugi etap, to uroczyste obrzedy
przeprowadzane po usunieciu pozostaloéci tkanki, zwigzane z
samym ponownym pochéwkiem oczyszczonych koSci. Obejmuja
one szereg czynnoSci wykonywanych przed i w trakcie skladania
szczatkow w grobie. (Sprague 2005: 62—63).

Podczas powtérnego pochéwku, szczegolng role pelni
grupa pracownikow pogrzebowych zajmujaca sie ekshumacja i
przygotowaniem koSci. To oni otwieraja trumne, sprawdzajg
postep procesu rozkladu, i decyduja o rozpoczeciu powtornego
pochowku. Po wydobyciu szczatkow, rozdzielaja kosci i
rozkladaja je na powietrzu, by wyschly. Poddaja je dezynfekcji,
segreguja i wkladaja do urny, a na koncu plombuja i chowaja
urne. W przypadku, gdy szczatki sg silnie zawilgocone,8
wowcezas po wykopaniu pozostawiaja trumne lekko uchylona,
dodaja $rodek dezynfekujacy, wapno lub inne materialy, by
przyspieszy¢ i dokonczyé proces rozkladu. Dopiero potem

7 Przestanka do ubiegania sie o zezwolenie moglo by ¢ zniszczenie lub uszkodzenie
pierwotnego grobowca. Moglo nig by ¢ réwniez przekonanie, ze grob przodka jest
potozony w nieodpowiednim, w §wietle fengshui, miejscu. Po ekshumacji zwlok,
rodzina zapewniala ceramiczng urne (ossuarium), w ktérej umieszczano szczatki i
chowano. Na urnie czesto grawerowano kroétkie okolicznosSciowe inskrypcje,
wzmiankujace na przy klad okoliczno$ci zwigzane z zakupem ziemi pod gréb. Zob.
Kuhn 1996:235-248.

8 Zawilgocone, cze$cioworozlozone szczatki byly nazywane ‘zacienionymizwlokami’ (
f2BE, yinshi) i byly uwazane za pechowe. Uwazano, ze przodek ,odmawia” porzucenia
swojej cielesnej powloki i przy nosi nieszeze$cie potomkom.
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przystepuja do wlasciwych czynnoS$ci zwigzanych z powtornym
pochéwkiem. (Fu-ying 2006: 10-12).

W ostatnim okresie zwyczaj powtornego pochowku zostat
najdokladniej udokumentowany przez Timothy’ego Tsu, ktéry w
latach 1988-1989 i 1991-1992 przeprowadzil badania terenowe
w tajwanskiej wiosce Fountain. W ponizszym opisie
przytaczam wyniki jego badan, gdyz zawieraja one dokladne
dane na temat rzeczywistych wierzen i praktyk kultywowanych
do dzi$§ w jednej z peryferyjnych, wyizolowanych, tradycyjnych
chinskich spoleczno$ci. Aczkolwiek niekoniecznie maja one
charakter uniwersalny i nieco odbiegaja od klasycznych
wzorcow, tak pod wzgledem wierzen jak i przeprowadzanych
czynnosci, to dobrze pokazuja specyfike kulturowa i spoleczna
funkcje zwyczaju. (Tsu 2000: 1—22).

Z badan Tsu wynika, ze wtérny pochoéwek w Fountain nie
byl powszechny i byl przeprowadzany tylko w przypadku
niektorych zmarlych. Najwyrazniej byl uwarunkowany
mozliwo$ciami finansowymi rodziny. Niemniej, jak podaje,
przynajmniej jeden ze zmarlych przodkéw w kazdej rodzinie
zostal poddany praktyce wtornego pochowku. Mieszkancy jako
przyczyne wskazywali znaki przekazywane przez samego
zmarlego, jak np. seria nieszcze$¢ w rodzinie.l© W takich
sytuacjach rodzina kontaktowala sie z osoba $wiadczacg ushugi
jako medium.'* Medium nawigzywalo kontakt z odpowiednim
bostwem, aby przekazaé rodzinie wiadomos$¢ (czego oczekuje

9 Wioska Fountain (nazwa w formie podanej przez Timothy’ego Tsu) znajduje sie na

wschodzie Hengchun (£ %, Héngchun), ktére nalezy doregionu Pingtung (RRE,
Pingdong Xian). W 1992 roku wioska liczyla 400 domostw i ponad 3000
mieszkancéw. Obecni mieszkancy twierdza, ze ich przodkowie pochodzili z prowincji
Fujian, jednakniejest tohistory cznie udowodnione. Mieszkancy tego terenu oraz
teren6w sgsiadujacy ch postuguja sie tym samym jezy kiem, ktorym mowi sie w
prowincji Fujian.

10 Trzeba zaznaczy ¢, ze dla mieszkancow wioski szczeécie rodziny, postrzegane jako
‘bogactwo, synowie i dlugowieczno$¢’ (Bt F2, céi zi shou), bylo bezposrednio
zwiazane z przekonaniem ozadowoleniu przodkéwi ‘dobrze prosperujacym’ grobem.
1 Rola medium bylokomunikowanie z béstwami w sprawach zmarty ch. Ponadto,
osoby wystepujace jako medium zajmowaly sie m.in. przepisywaniem lekéw,
amuletéw, obrzedoéw uzdrawiajacych i diagnozowaniem Zrodla choréb. Por. Chung-
min 2001:161-164
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przodek). Gdy rodzina podjela decyzje o przeprowadzeniu
ponownego pochdéwku, jej przedstawiciel (mezczyzna) udawal

sic do opiekuna (Fi#F, zhiichi) $wigtyni Huashansi (ZFELSF,
Huéshansi). Wyjasniano powody decyzji o wtérnym pochéwku i
wybierano dzien ‘rozpoczecia ekshumacji’ (#21#, qizin).!2

Z opisu Tsu wida¢ wyraznie, ze gléwna role w wydarzeniu
pelni mistrz ceremonii!3, jednak réwniez dla czlonkéw rodziny
na roznych etapach przewidziane sa okresSlone czynnosci.
Otwarcie grobu!4 jest obrzedem nazywanym ‘rozbijaniem ziemi’

(% £, potl). Rozbiwszy nagrobek za pomocg pluga, mistrz wbija

jego ostrze pie¢ razy w ziemie (cztery razy w czterech
kierunkach $wiata i raz w $rodku), jednocze$nie recytujac

zaklecie:

,Dzien jest pomyS$lny i czas jest wladciwy. A& #Fd kouji shizhong.
Czas jest pomyélny i godzina jest sprzyjajaca. B & B B shiji shilidng.
Terazrozbijam ziemie. B4S BT jinshi poti.

Niech wszy stko przebiegnie dobrze i pomy§lnie.” BZ% K& & wanshi jichang.
(Tsu 2000:7)

Opis Tsu doskonale obrazuje wierzenia dotyczace Swiata
zmarlych i wynikajace z nich zachowania spoleczno$ci Fountain.
Wtorny pochéowek ma wyraznie mistyczny (tj. tajemny,
nacechowany  postawa  skupienia, rozpamietywania i
przekonania o uczestnictwie w nim sit nadprzyrodzonych)

2 Rozne dni byly odpowiednie na przeprowadzenie pochéwku pierwotnego i
pochéwku powtérnego. Pierwszy powtérny pochdéwek byl nazywany gizan, a
wszy stkiego nastepne ponowne poch6wki, ktére ponim nastepujg — poczawszy od

trzeciego — nazywane byly ‘odkopywaniem ztota’ (814, fanjin). Zob. Tsu 2000: 6.

13 Zwykle duchowny przeprowadzajacy i nadzoruja obrzedy pogrzebowe.

14 Jak podaje Tsu, ty powy grob w wiosce Fountain sklada sie z trzech czesci. Jego
centralna cze$¢ stanowi nagrobek. W tyle znajduje sie kurhan, podparty przez
potokragle Sciany. W przedniej czesci, w ktorej wykonywane sa zasadnicze czy nnosci
ry tualne, obecnie czesto zalanej betonem i obudowanejkraweznikiem, umieszczany
jest posag Bostwa Ziemi, m ajacy zapewni¢ kosmiczng harmonie. Nanagrobku wyryte
jestimie zm arlego, data narodzin, miejsce pochodzenia, a takze imionajego meskich
przodkoéw. U podstawy nagrobka znajdujesie mala plyta, naktorej skladanesa dary i
kadzidla. Nisza grobowa w przy padku pierwotnego pochéwku ma wymiary okolo
dwoch metréw dlugoscei oraz jednego metra szerokosci i glebokoscei. W przy padku
powtdrnegopoch6wku nisza grobowa m a forme okraglej dziury zalanej betonem, w
ktoérej sktada sie urne. Zob. Tsu 2000: 6.
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charakter. Zadne czynnosci nie moga byé podjete bez
prze$wiadczenia, ze dokonuja sie z woli i z udzialem zmarlego i
bostw. Uczestnicy zachowuja sie w sposéb lekliwy i z
szacunkiem, obawiajac sie rzeczywistych konsekwencji
niewlasciwego zachowania. Boéstwo i zmarli sg uroczy$cie
powiadamiani o podejmowanych czynnoSciach, dusza zmarlego
jest proszona o opuszczenie grobu, skladane sa ofiary!5. Przebieg
jest dokladnie ustalony, a jego uczestnicy Swiadomi swojej roli,
wymaganych zachowan i czynnoSci. Tsu relacjonuje m.in., ze w
czasie rozbijania ziemi obecni krewni odwracaja glowe i nie
patrza. Jednak, po zakonczeniu obrzedu rozbijania ziemi, wraz z
grabarzami rozkopuja grob. Czlonkowie rodziny uczestnicza w
oczyszczaniu koSci zmarlego. W obrzedzie wyraznie widaé
pojawiajace sie na przemian postawy troski o zmarlego i leku
przed nim. Czaszke zmarlego chroni sie przed sloncem,
uzywajac  czarnego  parasolal®.  Jednocze$nie  jednak
przedstawiciel rodziny, kobieta, wyrywa zeby z czaszkil7, by
pozbawi¢ zmarlego mozliwosci ranienia rodziny. (Tsu 2000: 8).

W przygotowywaniu koSci do powtérnego pochoéwku
mozna doszukaé sie elementow magii. Z kosci formowany jest
szkielet, a kazda koS¢ jest pokryta za pomocg czerwonego tuszu
(ktéry jest czasem wymieszany z krwig koguta) kropkami i

liniami. Na czaszce domalowywane sg rysy twarzy (A E, kai
wlguan) — oczy, nos, usta, jezyk, uszy; duze kosci nog i rak
pokrywa sie dlugimi liniami ciggnacymi sie przez cala ich

15 Owoce, kadzilo, rytualne pieniadze. Symboliczne pieniadze rytualne wykonane z
papierubyly uzywane zaréwno przed jak i po ekshumacji. Byly sktadane w ofierze

poprzezspalenie przodkowi i Bostwu Ziemi (f§ 1, Houtt), a takze bostwu Dilinggong

(#E 3, Dilinggong). Jak wierzono, ptomien z palacy ch sie rytualnych pieniedzy miat
moc oczy szczania.

16 Parasolauzywanotylkopodczassamegoaktu wy doby wania czaszki. Mieszkancy
wioski wierzyli, ze przejécie ze §wiata zmarly ch do zy wych nie powinno by ¢ zbyt
gwaltowne, dlatego chcieli ostonié ‘oblicze’ zmarlegoprzed razacy m swiatlem. Sam
mistrz ceremonii wyrazal poglad, ze parasol pierwotnie stluzyl ostonieciu
uczestniczacych przed zanieczy szczonym powietrzem ztrumny, aby nie zetknelo sie z
ludZmi stojacymiw poblizu. Parasol, podobnie jak mate, na ktérej skladano kosci, po
rytuale pozostawiano w miejscu starego grobu.

7 Wy rywanie zebow mialosprawié, ze przodek stanie sie bezsilny i nie bedzie m 6gt
»zje$t” szczedcia swoich potomkow.
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dlugos$¢, a pomniejsze kosci kropkami (Fu-ying 2006: 149).
Czerwony tusz symbolizuje krew, a linie i kropki naczynia
krwiono$ne. Malowanie ‘naczyn krwiono$nych’ na ko$ciach ma
— w prze$wiadczeniu rodziny — przywréci¢ im zyciowa sile.18
Posegregowane kosSci uklada si¢ w urnie’9 w taki sposob, aby
szkielet mial pozycje embrionalng. Zadna z koS$ci nie moze
dotykaé¢ Sciany urny, a przod czaszki musi by¢ na wysokosci
symbolu ognistej kuli lub symbolu pagody, ktérymi jest pokryta
z zewnatrz urna. Urne, przed wlozeniem koSci, oczyszcza sie
spalajac rytualne pienigdze. Zanim urna zostaje zamknieta,
czaszka jest przykrywana czerwonym plétnem i czerwong nicia,
a potem calo$¢ zasypuje sie weglem drzewnym, pozostawiajac
widoczny tylko czubek czaszki. Urne przykrywa sie wiekiem i
pieczetuje. (Tsu 2000: 9).

Szczegblng wage w czynnoSciach wtornego pochéwku
przyklada sie do pozyskania przychylno$ci bogoéw i przodka,
przejawiajacej sie w akceptacji przeprowadzanych czynno$ci,
ochronie nowego grobu i opiece nad rodzing zmarlego. Shiza
temu wypowiadane formuly, oddajace cze$¢ bogom i
przodkowizo i skladane ofiary, ktére maja w czeSci charakter
biesiadny. Zjadajac je, ludzie niejako obcuja z bogami i

18 Technikamalowania ‘naczy i krwiono$ny ch’ byla podobna do techniki zwanej
‘otwarciem na $wiatto’ (B3¢, kaiguang), kt6ra miata na celu natchnienie przedmiotow

sita duchowg (béstwem, duchem przodka, lub ‘sitg zy ciowa’ — &, qi). Przedmioty
takie,jakposag czy tabliczka przodkéw, pokrywano kropkami, dzieki czemu wczesniej
‘martwe przedmioty’ zy skiwaly sile duchowa.

19 Urna pogrzebowa to zwykle ceramiczny pojemnik o cylindryczny m ksztalcie,

majacy mniej nizm etr wysokoécii noszacy nazwe fengjin (24, féengjin), co oznacza
‘ztoto w obfitoéci’. Zob. Tsu 2000: 5.

20 Przy kladowo, po zlozeniu urny w nowym grobie mistrz ceremonii wy powiada
formute:

»Po pierwsze, §le niebiafiskie sposobnosci. —1 X y1jin tianshi.
Po drugie, $le ziemskie korzy &ci. “EH R érjin dili.
Po trzecie, $le skarb. SHGE sanjin caibio.
Po czwarte, $le w szczedliwosci. 3 F sijin jili.”

Por. Tsu 2000: 9.
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przodkiem na mistycznej stypie na granicy dwoch $wiatow2t.
Uczestnicza w niej réwniez nieobecni wczeSniej czlonkowie
rodziny. Obecni goScie spozywaja positek w miskach. Meski
potomek rodziny i mistrz ceremonii ofiarowuja kadzidlo Bostwu
Ziemi, a mistrz uroczy$cie powiadamia ‘przodka’, ze jego prosba
o ponowny pochéwek zostala spemiona, a takze przypomina
przodkowi, ze ma obowigzek opiekowania sie swoimi
potomkami. Rodzina oddaje cze$¢ zmarlemu — spala sie duza

sume rytualnych pieniedzy w ‘palenisku zlota’ (&}&, jinlg; o

ksztalcie tykwy). (Tsu 2000: 10).

Nastepnie przeprowadzany jest obrzed przeblagania
bostwa Dilinggong (1, xiéti) za niedogodno$ci, ktorym
zostalo poddane przez naruszanie ziemi grobu, i przekazania mu
go pod opieke. Z tylu kurhanu znajduja sa bambusowe Kkije i
dwie czerwone cegly, ktére sa do polowy zakopane -
wyznaczajac granice terenu pochéwku. Mistrz ceremonii sklada
w ofierze kadzidlo i prosi Dilinggong o opieke nad grobem i
szczatkami. Ofiarowuje mu rytualne pieniadze. Nastepnie
wyciaga z ziemi bambusowe kije i wklada kilka ryzowych ciastek
w dziure po kijach. Kopie w cegly, aby je poluzowac. (Tsu 2000:
10)

Ostatnia sekwencje zwyczaju powtdérnego pochdowku,
opisanego przez Tsu, jest obrzed poSwiecenia grobu, ktory jest

podzielony na trzy czesci: ‘wezwanie/przywolanie smoka’ (FE&E,
hiiléng), ‘wypuszezenie wody’ (B47K, fangshul) oraz ‘siew pieciu
ziaren’ (LR A&, sawugt).

‘Wezwanie smoka’, to obrzed, ktéry ma na celu podkre$lenie

autorytetu i pozycji mistrza ceremonii w dziedzinie fengshui, a
takze podkreslenie nadprzyrodzonego charakteru geomancji.

21 Za ich przygotowaniesa odpowiedzialni cztonkowie rodziny. Przodkowi ofiarowuje
sie miske gotowanej wieprzowiny, ryby, kalamarnicy, kurczaka, a takze jajka,
warzywaoraz plaskie ryzowe ciastka. Jedzenie jest przy prawione i pociete, w taki
sposob, jakby mialoby¢ podawane ludziom. Bostwom ofiarowany jest caly kurczak,
cala ryba, duzy kawalwieprzowiny. Miesojest ugotowane, alenie przyprawione. Por.
Tsu 2000: 6.
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Pokazuje on, ze ten sprawuje kontrole nad silami przyrody i
sitami kosmosu. Mistrz ceremonii moéwi o zaletach grobu, a
takze wymienia korzy$ci, osiggane dzieki geomancji, z jego
wlasciwego polozenia (co w rzeczywistosci jest ‘lista zyczen’
tego, czego pragneli potomkowie, tj. splodzenia synow,
bogactwa, wysokiej pozycji spolecznej, dlugiego zycia, etc.).
Mistrz ceremonii moéwi o czci, jaka potomkowie oddawali
zmarlemu przez ostatnie lata, o tym, ze ich szacunek dla
przodka poglebial sie i dlatego grob zaczal wydawac ‘zloto’.22
‘Wypuszczenie wody’ to obrzed powiazany z geomancja, ktory
ma ‘umocni¢’ grob, aktywujac jego wlasciwosci przyciagania
pozytywnych kosmicznych sil. Mistrz ceremonii wylewa wode
na mogile i ziemie wokol, wypowiadajac specjalne zaklecie. (Tsu
2000: 12). Z kolei ‘Siew pieciu ziaren’ to obrzed, ktory ma
zapewni¢ plodnos$¢ i pomy$lnosé. Mistrz ceremonii rzuca gars$é
ziaren na kurhan, jednoczes$nie okrazajac go. Rzucanie ziarna
ma wydoby¢ zyciodajng site z grobu. Nastepnie sklada dary z
pieniedzy i slodyczy pod nagrobkiem, co réwniez ma zaskarbic¢
przychylnos$¢ przodkow. (Tsu 2000: 13).

Zakoriczenie

Przedstawiony zwyczaj pogrzebowy ercizang, znany
powszechnie pod nazwa powtornego pochowku, jest jednym ze
szczegblnych chinskich zwyczajow, praktykowanych od zarania
dziejéw. Jest znany zaréwno na terenie Tajwanu, jak i Chin
kontynentalnych. Praktykowaly go zaréwno spolecznosci
chinskie, jak i ro6zne mniejszoéci etniczne (jak chociazby
spoleczno$¢ Nisu bedaca jedng z siedemdziesieciu odgalezien
grupy etnicznej Yi). Zgodnie z wierzeniami, zwyczaj ten
zapewnial zmarlemu powodzenie w $wiece pozagrobowym, zas
rodzinie opieke przodka i jednocze$nie ochrone przed nim.
Zwyczaj  ponownego pochéwku wynikal z  gleboko
zakorzenionych wierzen dotyczacych Smierci, a takze
powszechnie  przyjmowanego kosmologicznego  porzadku
Swiata. Analizujagc znaczenie zwyczajow pogrzebowych —

22 Wy pelnienie obowigzkéw synowskich i szacunek dla przodka skutkowaly
powodzeniem i korzy §ciami, tzw. ‘ztotem’.
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czynno$ci, zachowan i wypowiedzi, ktore sie na nie skladaly,
mozna dostrzec rzeczywisty, namacalny wplyw, jaki miala
religia na zycie spolecznoSci chinskiej. Zwyczaj ponownego
pochéwku mogt przybiera¢ rézne formy na réznych obszarach i
w roéznych okresach, byl niezwykle rozbudowany i skladalo sie
nan wiele barwnych folklorystycznych elementéw, z ktorych
kazdy byl umotywowany teologicznie. Powody, dla ktérych
przeprowadzano ponowny pochéwek wskazywaly, ze byl on nie
tylko odpowiedzia na ‘zadania przodkéw’ i sposobem na
odnalezienie spokoju i harmonii zyciowej, ale réwniez sposobem
na uzyskanie praktycznych korzy$ci od zmarlego przodka. Pehit
rowniez wazna funkcje terapeutyczna. Przywigzanie do tradycji i
jej kultywowanie wytworzyly niezwykla, barwna kulture,
roznorodng pod wzgledem wystepujacych w niej obrzedow.
Nalezy podkresli¢, ze zwyczaj ponownego pochéwku nie jest
zagadnieniem wszechstronnie i doglebnie zbadanym -
zwlaszcza w odniesieniu do Chin kontynentalnych. Wiele jego
aspektow pozostaje niejasnych. Wspolczesnie, w $wietle
postepujacej globalizacji, gwaltownych przemian
cywilizacyjnych i kulturowych, pilnym zadaniem badawczym
staje sie udokumentowanie ciagle zywych jeszcze, w réznych
regionach Chin i Tajwanu, zwlaszcza w miejscowoSciach
peryferyjnych i wyizolowanych, tradycji powtérnego pochowku.
Przytoczony opis zwyczaju pogrzebowego z wioski Fountain
dobrze uzmystawia potrzebe takich badan.
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