
Funkcje  społeczne  Tańca
Duchów. Funkcja integracyjna
Taniec Duchów, jako ruch społeczny spełniał określone funkcje,
konieczne  do  przetrwania,  sprawnego  funkcjonowania  i
utrzymania wewnętrznej integracji zbiorowości Indian. Linton
stwierdza, ze „istoty ludzkie zdają się posiadać natarczywą
potrzebę bezpieczeństwa emocjonalnego, czerpanego z bliskiego
i  ekstensywnego  przystosowania  do  kilku  innych  jednostek;
posiadają też wielkie zdolności do współpracy zmierzającej ku
osiągnięciu  ograniczonych  szczegółowych  celów  i  do

integrowania  się  w  funkcjonalne  zespoły”  [1].  Indianie,  w
sytuacji  zagrożenia,  stworzyli  ruch,  którego  zadaniem  było
jednoczenie plemion we wspólnej walce o zachowanie kultury i
możność przekazywania jej w obrębie własnej społeczności. Do
podstawowych funkcji ruchu społecznego Tańca Duchów należały:
integracja  i  mobilizacja  plemion  indiańskich,  kształtowanie
pozytywnego  i  aktywnego  stosunku  do  własnej  kultury  oraz
wyrażanie uczuć i emocji w intensywnym tańcu.

Funkcja integracyjna
W końcu XIX w. Indianie stanęli wobec perspektywy całkowitej
kulturowej, politycznej i biologicznej zagłady. Jedną z form
reakcji na podbój europejski były ruchy społeczno-religijne,
które jednoczyły już nie tylko spokrewnione grupy plemion, ale
wszystkich Indian. Podstawową funkcją ruchu Tańca Duchów była
integracja,  jednoczenie  plemion  indiańskich  w  dążeniu  do
ocalenia  własnej  kultury.  Ruch  społeczny  pełnił  funkcję
integracyjną, wobec biernych do tej pory mas społecznych i
przyczyniał się do ich rozbudzenia politycznego. Tak zrodził
się  panindianizm,  czyli  ruch  społeczny  o  charakterze
politycznym.

Idea panindianizmu przyświecająca wszystkim ruchom zakładała
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przełamanie dawnych podziałów i stworzenie jednej całości z
dawniej izolowanych grup. Według koncepcji panindianizmu miał
nadejść  taki  okres,  w  którym  wszyscy  Indianie  –  zarówno
zmarli,  jak  i  żyjący,  bez  względu  na  swą  przynależność
plemienną – zostaną zjednoczeni na odnowionej również ziemi.

Prawdziwie ponadplemienna więź panindiańska mogła się pojawić
dopiero   wówczas,  gdy  wszyscy  Indianie  wszystkich  plemion
znaleźli się w identycznej sytuacji społecznej – sytuacji ludu
podbitego,  ujarzmionego,  zdominowanego  demograficznie,

politycznie i kulturowo[2].

Białych  osadników  nie  interesowały  różnice  plemienne,  ich
celem było zdobycie ziemi. Już sama obecność białego człowieka
sprzyjała wytworzeniu się indiańskiej solidarności. Indiańscy
przywódcy już od pierwszych kontaktów społeczno-kulturowych z
Europejczykami  zaczęli  sobie  zdawać  sprawę,  że  jedynym
istotnym podziałem społecznym z punktu widzenia społeczności
indiańskiej jest podział na Indian i białych. Taki też podział
zakładała doktryna Tańca Duchów. Wszyscy Indianie byli w niej
traktowani jednakowo, bez względu na przynależność plemienną.
W jednym kręgu tanecznym stawali obok siebie przedstawiciele
różnych plemion, śpiewali pieśni plemion dotychczas uznawanych
za wrogie. W ten sposób ideologia Tańca Duchów przyczyniała
się  do  jedności  rozdrobnionych  dotąd  zbiorowości,
uświadamiając Indianom identyczność ich sytuacji, a co za tym
idzie, wspólnotę interesów i celów.

Początkowo tańczono w małych grupkach, które urzędnicy Agencji
łatwo mogli zmusić do przerwania tańca stosując perswazję i
groźby.  Od  1890  r.,  we  wszystkich  plemionach,  które
zaakceptowały Taniec Duchów, zaczęto tańczyć regularnie łącząc
się w wielkie grupy taneczne. Tańczono odtąd cyklicznie co
sześć  tygodni.  Tańce  skupiały  Indian  z  różnych,  często
wcześniej  skonfliktowanych  plemion.  Wobec  dużych  grup
urzędnicy byli bezradni. I chociaż Taniec Duchów nigdy nie
został oficjalnie uznany przez władze amerykańskie, to często



tolerowano  go  z  obawy  przed  zadrażnieniem  sytuacji  i

wywołaniem  konfliktów[3].

Taniec  Duchów  musiał  pokonać  wiele  barier  i  tradycyjnych
podziałów, a jego szybkie rozprzestrzenienie się świadczy o
tym, jak idee millenarystyczne i natywistyczne mogą jednoczyć
obojętne, obce sobie, a czasem nawet wrogie grupy.
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