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Society towards nature - relationships between nature
and people in folk customs in Poland and selected European countries

ABSTRAKT: Relacja czlowiek — srodowisko naturalne u naszych przodkéw byta bardzo silna. Cztowiek
nie tylko wykorzystywal przyrode do zaspokojenia podstawowych czynnosci zyciowych jak budowa
schronienl czy pozywienie. Relacja z przyroda siegala znacznie glebiej, co swiadczylo o tym, ze ludzie
obserwowali jg, identyfikowali zachodzace w niej prawidtowosci i prébowali ja oswajac. Znalazlo to od-
zwierciedlenie w dawnych wierzeniach, obrzedach czy zwyczajach, ktorych niewielkie §lady, cho¢ czgsto
juz niezrozumiale dla nas, przetrwaly do czaséw wspodtczesnych. Ich poznanie pozwala na zrozumienie
tej relacji oraz jej znaczenia dla ksztattowania kultury ludowej. W pracy oméwiono niektére mity, zwy-
czaje i obrzedy wystepujace niegdy$ u Stowian i innych ludéw Europy. Zwrdcono takze uwage na po-
strzeganie i wykorzystanie poszczegdlnych gatunkéw roélin i zwierzat zaréwno w obrzedach magicznych,
jak i zyciu codziennym. Poniewaz temat jest bardzo szeroki i specyficzny w kazdym regionie, zwrécono
uwage tylko na niektdre aspekty dawnych tradycji, w jaki$ sposob je porzadkujac i pozostawiajac dalsza
mozliwos¢ eksploracji tematu czytelnikowi.

SLOWA KLUCZOWE: przyroda, spoteczefistwo, obrzedy i zwyczaje ludowe

ABSTRACT: The relationship of our ancestors between man and the natural environment was very
strong. Man not only used nature to satisfy basic needs like building shelters or food. The relationship
with nature was much deeper, which indicated that people were watching it, identifying the regularities
and trying to tame it. This was reflected in old beliefs, rituals or customs, whose small traces, although
often incomprehensible to us, have survived to modern times. Their knowledge allows us to understand
this relationship and its significance for shaping folk culture. The article discusses some of the myths,
customs and rituals that once occurred within the Slavs and other tribes of Europe. Attention was also
paid to the perception and use of individual plant and animal species in both magical rituals and everyday
life. Because the subject is very wide and specific in each region, attention is paid only to some aspects of
ancient traditions, somehow organizing them and leaving the reader to explore the topic further.
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Wstep relikty w niektérych przypadkach przetrwaty

do dzi$ (Jozeféw-Czerwiniska 2017). Analiza

Ludzi z przyroda taczyla dawniej relacja  ludowego kalendarza pokazuje, ze symboli-
sensualna, emocjonalna i intuicyjna, podszy-  ka czasu ma wiele wspdlnego z biorytmami
ta jeszcze aspektami wierzeniowymi, ktorych  roélin (zasiewy, zbiory) i zwierzat (przyloty i
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odloty ptakéw, sen zimowy niedzwiedzi, wy-
pas bydta). Etnograficzne zrédla pokazuja, ze
jeszcze w XIX w. istniata silna $wiadomos¢
zwigzku miedzy kalendarzem a przyroda. Byt
on oparty na bardzo prostych skojarzeniach
taczacych wybrane dni kalendarza liturgicz-
nego z przemianami przyrody i koniecznos-
cig wykonywania w tym czasie odpowiednich
prac gospodarskich. Zwigzki z przyroda wi-
doczne byly takze na poziomie cyklu dobowe-
go (Kocdj 2013). Rytm wyznaczal czas wsta-
wania, pracy i udawania si¢ na spoczynek.
Noc kojarzyla sie z ciemnoscig, poplataniem
i ze $miercig. Stad z jej nastaniem, a konkret-
nie o zachodzie stonica przerywano wszelkie
prace, a nawet nie jedzono - do przerwanych
czynnosci wracano, gdy stonce schowato sie
za widnokregiem. Nowy dzien zapowiada-
ly glosy ptakéw, m.in. wrébla i raniuszka.
Mimo oczekiwanego $witu nalezalo wow-
czas odczyni¢ szereg czynnosci zwigzanych
z odpedzaniem urokéw. Do tego celu stuzyly
roéliny zebrane przed wschodem stonica oraz
zaczerpnieta o tej porze woda zrédlana, tzw.
»-woda nienapoczeta” (Kocoj 2013).

W kulturze ludowej zaznacza si¢ anima-
listyczna wizja $wiata. Ludzie wyjasniali rze-
czywisto$¢ poprzez znajomos¢ siebie samych
oraz poprzez obserwacje roslin i zwierzat,
szukajac w nich czesto analogii do ludzkich
zachowan. Zwyczaje, w tym te zwigzane ze
srodowiskiem naturalnym, stuzyly obrzedo-
wemu roztadowaniu streséw indywidualnych
i spotecznych (zaréwno losowych, jak i cy-
klicznych) (Stanaszek 2016). Wyraznie da si¢
zauwazy¢ podzial na dwie strefy, zaznaczaja-
ce sie chociazby w cyklu dobowym. Czasem
ludzkiej aktywnosci jest dzien, za$ dzikich
zwierzat 1 duchéw jest noc (Stupecki 2012).
W ludowosci daje si¢ zauwazy¢ granice mie-
dzy $wiatem ludzkim oraz roélinno-zwie-
rzecym, ale takze mozliwo$¢ przenikania si¢
tych stref.

Waznym elementem mityczno-obrze-
dowym byly roéliny, ktére pojawialy sie nie
tylko w sytuacjach krytycznych (np. gdy ktos
umarl, chorowal lub stawial czolo niszczy-
cielskim zywiotom), ale takze towarzyszyty
czlowiekowi w sytuacjach zupelnie zwyczaj-
nych (Szary 2015). Rosliny w wierzeniach

i zwyczajach ludowych mialy wigc istotne
zastosowanie w lecznictwie, uzywane byly
w praktykach magicznych, stuzyly do wyro-
bu narzedzi, stanowily pozywienie, byly tez
zrodlem ludowych podan (Kujawska et al.
2016). Z kolei symbolika zwierzat w kulturze
ludowej nawigzuje do osobliwego wygladu
zwierzat, jak i ich zachowan (Kaleta 2013).
O miejscu zwierzat w spoleczenistwie decy-
dowaly czesto takie elementy jak: ubarwie-
nia pidr czy maé¢ futra, co wplywalo na tzw.
kulturowy kod koloru. Zwlaszcza zwierzeta o
nocnym trybie zZycia, czarnej barwie lub nie-
zwyktym ksztalcie zjednaly sobie stawe istot
demonicznych (np. nietoperz, zaba, mysz,
kret). Ich obecno$é¢ byta zaznaczona w kultu-
rze ludowej i uksztaltowata szereg zabiegow
ochronnych.

W niektérych rejonach Polski, mimo
braku podparcia w 6wczesnej wiedzy nauko-
wej, od dawna dominowalo przekonanie, ze
zwierzeta moga si¢ kierowa¢ dzialaniem wy-
kraczajagcym poza strefe instynktéw oraz ze
wyczuwaja nie tylko nastrdj czlowieka, ale
tez nastawienie ludzi wzgledem siebie nawza-
jem (Jozefow-Czerwinska 2017). Przyktadem
tego jest obecny w ubiegtych wiekach poglad,
ze jelenie w niebezpieczeristwie od wilka spo-
strzeglszy czlowieka pomocy od niego Zgdajg
(Badyna 2013). Ludno$¢ obawiajac sie rdz-
nych zagrozen obserwowata zachowanie
zwierzat - przykladowo w dawnych kodach
kulturowych o obecnosci istot demonicznych
w lasach $wiadczyla nienaturalna cisza czy
brak aktywnosci zwierzat (Jozeféw-Czer-
winska 2017). System pogladéw opisujacych
zwigzek czlowieka z przyroda jest rowniez
wazng czeécia tradycji (Angielczyk 2015).
Wobec grozacych na kazdym kroku niebez-
pieczenstw lud usitowal chroni¢ si¢ za po-
mocy czardw, tj. takich zabiegéw i czynnoéci,
ktére moga wywolaé rozmaite zamierzone
skutki zewnetrzne. Czary mialy charakter
dwojaki - aktywny, tzn. majacy na celu za-
szkodzenie komus$ lub zmienienie biegu wy-
darzen albo charakter ochronny, profilaktycz-
ny, stuzacy do tego, aby unicestwi¢ dziatanie
szkodliwych sit grozacych cztowiekowi (Fis-
cher 1934). W podejsciu czlowieka do natury
istotny byt takze animatyzm, tj. uduchowie-
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nie sit przyrody (przejawiajacy sie chociazby
witaniem wschodzacego stonica odkryciem
glowy czy zakazem strzyzenia w czasie no-
wiu) (Chwalba 2015). Innym podobnym po-
jeciem jest tzw. animizm, czyli wiara w duchy
przebywajace w ciatach istot zywych (roéliny,
zwierzeta), jak i elementach przyrody nieozy-
wionej (np. kamien) (Kaleta 2013). Ciekawy
jest takze spotykany w réznych kulturach
motyw przemiany czlowieka w zwierze. W
Europie byt to wilk, w Afryce lampart, w Azji
tygrys, w Ameryce jaguar. Z kolei na Dalekim
Wschodzie, w kregu oddzialywania kultury
chinskiej, czgstszy byt watek zamiany w druga
strone, a wiec zwierzecia w czlowieka, co czy-
ni¢ mialy przede wszystkim lisy (Sala 2017).

W kregu poje¢ odnoszacych si¢ do ludo-
wego postrzegania przyrody dominujg mity,
przesady, zwyczaje czy zabobony. Mity to
opowiesci o bogach oraz zjawiskach przyro-
dy wywolanych przez wyzsze istoty (Fischer
1934). Mit mozna rozpatrywac jako archaicz-
ny $wiatopoglad, uniwersalng forme czy tez
strukture $wiadomosci. Co wazne, stanowi
on podwaliny kultury i dazy do spdjnosci w
obrazie $wiata, a takze wyraza stosunek czlo-
wieka do $wiata (Szczepanik 2018). W odnie-
sieniu do $wiata przyrody mozemy wyr6znié
mity kosmologiczne — o powstaniu $wiata,
mity etiologiczne - z udziatem zwierzat, thu-
maczace rozne zdarzenia, oraz mity kalenda-
rzowe — ttumaczace zjawiska cykliczne (Kale-
ta2013). Z kolei zwyczajem okreslamy zacho-
wanie czlowieka powielane w analogicznych
sytuacjach i charakterystyczne dla jednostki
lub jakiej$ zbiorowosci spotecznej (Chomik
2012). Jednak w odréznieniu od obyczajow
zwyczaj nie jest zachowaniem bezwzglednie
wymaganym spolecznie. Natomiast obrze-
dy to ceremonie zwigzane z kultem, zespoly
okreslonych i zachowanych przez tradycje
czynnodci, gestow i stow, stanowiace strone
zewnetrzng uroczystoéci wierzeniowych oraz
aktéw spoteczno-prawnych (Chomik 2012).
Wierzenia to poglady i wyobrazenia zwykle
utrwalone w mitach o istotach i zjawiskach
nadprzyrodzonych, obecnych w przyrodzie i
rzadzacych nig, decydujacych o ludzkim zy-
ciu i losie (Chomik 2012). Wyréznia si¢ ze-
spoly wierzen, w tym m.in.: kosmologiczne,

demonologiczne, przyrodnicze, medycyna
ludowa, wierzenia zawodowe (Ingas 2018).
W odniesieniu do przyrody znaczenie ma
takze magia, tj. dzialanie, w ktérym czlo-
wiek usituje wptyna¢ na przebieg wydarzen
sam badz postugujac sie np. przedmiotami
(Dunin-Karwicka 2012). Natomiast zabobon
to wierzenia lub religijne praktyki pewnej
zbiorowosci spolecznej wystepujace w for-
mie przezytku kulturowego, przesagdem zas
jest irracjonalne przekonanie lub poglad,
przyjety stanowczo, lecz nie majacy uzasad-
nienia (Bereszynski i Tomaszewska 2006).
Ze wszystkimi ww. pojeciami zetkniemy sie
w niniejszym artykule, cho¢ niejednokrotnie
trudno jest jednoznacznie zdefiniowaé czy
opisywane czynnosci i praktyki to wierzenia,
zabobony czy obyczaje.

1. Od wilka do wilkolaka
czyli ludowe konotacje Canis lupus

Wilk nalezy do najwazniejszych motywoéw
kulturowych Europy (Sala 2017). W tradycji
kulturowej Starego Kontynentu doczekat sie
wyjatkowo zlej stawy jako ztodliwy, krwio-
zerczy drapieznik, ktéry nie mial Zadnego
poszanowania, byl wrecz u ludzi znienawi-
dzony: twor diabelski, nieszlachetny, majgcy
w sobie cos brudnego, cos z upiora (Schramm
2004) (ryc. 1). W $redniowiecznych ksiegach
i bestiariuszach rumunskich wilk okregla-
ny byl jako zta i powodujgca zgube gadzina,
wyjgca na skrzyzowaniach drég (Kocéj 2013).
Przepelnial on chiopa lekiem, do tego stop-

Jozef Chelmonski ,,Napad wilkéw”.
Painting of Jozef Chelmonski ,Napad
wilkow” (wolves attack).

Ryc. 1.
Fig. 1.
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nia, Ze nie wymawial on nawet jego imienia
aby nie wywota¢ wilka z lasu, lecz nazywat
go Jakubkiem (Pulawy) (Fischer 1934). Wilk
byt przynalezny do le$nego $wiata puszczy
(Stupecki 2012). Nalezal on do $wiata chto-
nicznego (podziemnego), dlatego uwazano,
ze w postaci wilka moga pojawiac si¢ zmarli
(Szulc 1880). O postrzeganiu wilka jako isto-
ty demonicznej decydowaly takie cechy jak:
migsozerno$¢, nocna i zimowa aktywnos¢,
zycie na pustkowiu z dala od ludzkich sie-
dzib, wycie do ksiezyca. Wierzono, ze zwie-
rzeta te nigdy nie jedza roslin, zywig sie gtow-
nie migsem, a gdy go brak, zywia si¢ ziemia
i wiatrem. Wskazuje to na ludowy zwigzek
tego gatunku ze strefg chtoniczng oraz jego
mediacyjny charakter (Wezowicz-Zidtkow-
ska i Wieczorkowska 2014).

Jednak lud bardziej niz wilka obawial
sie wilkotaka utozsamianego z mieszaning
demona, czlowieka i wilka (Fischer 1934).
Wilkotactwo, zwane inaczej likantropia, to
wiara w mozliwo$¢ przemiany czltowieka w
wilka. Inne zrédlo ruskie glosi, ze wilkotaki
to powstate z grobéw upiory lub osoby po-
kutujace za jaka$ zbrodnig (jest to najciezszy
stan pokuty). Wszystkie jezyki stowianskie
dysponuja jednakowa nazwg dla wilkofa-
ctwa oznaczajacego wilczg siers¢ (Wezowicz-
Ziotkowska i Wieczorkowska 2014). Na Lu-
belszczyznie wierzono, ze wilkofakiem jest
czlowiek zaklety w wilka przez czary, ktory
czasem jednak powraca do ludzkiej postaci
(Fischer 1934). W kieleckim funkcjonowato
przekonanie, ze pierwotne wilkotaki chodzity
na dwoch nogach, za$ od ludzi réznila je ge-
sta sier$¢ porastajaca ich ciato. Dopiero Pan
Jezus w ramach kary za che¢ zjedzenia czlo-
wieka sprawil, ze poruszajg si¢ na czterech
tapach (Wezowicz-Ziotkowska i Wieczor-
kowska 2014). Opowiadania o wilkotakach
sa na naszych wschodnich obszarach bardzo
dawne, bo juz wspominane przez Herodota
odnosnie Neurdéw, ktoérzy uwazani byli za
Stowian (Fischer 1934). Pierwotng podstawg
wilkotactwa byl zwigzek mlodych wojowni-
koéw, za$ z wilkiem utozsamiano: wygnancow,
pasierbow, wydziedziczonych, zebrakéw, we-
drownych dziadéw i przestepcéw. Dopiero w
XVI i XVII w. demonologowie podporzad-

kowali te wierzenia dzietu diabta (Stupecki
2012). Z kolei Motdawianie jeszcze w XIX w.
zakladali wystepowanie Tricolici - czlowieka
zamienionego w wilka, ktéry zabija ludzi i
zwierzeta (Kocoj 2013). Przekonanie o moz-
liwosci przemiany czlowieka w wilka nie jest
wlasnoécig wylacznie Indoeuropejczykow.
Likantropia jest czescia ogolnoludzkiego
wierzenia w mozliwo$¢ przemiany ludzi w
zwierzeta drapiezne. Za czaséw antycznych
pojmowana byta takze jako rodzaj melancho-
lii, w ktdrej chorzy przekonani, ze zmieniaja
sie w wilki, zbierali si¢ nocg na cmentarzach,
gdzie wyli i biegali wokét pomnikéw umar-
tych. Choroba ta ujawniata sie gtéwnie wios-
ng, a szczegdlne nasilenie miata w lutym. W
kulturach stowianskich z nastaniem chrzes-
cijanstwa zostalo przyjete, ze czas w ktorym
miala wystepowaé przemiana w wilkotaka
to okres od Bozego Narodzenia do Trzech
Kroli (Stupecki 2012). Istotna byla nie tylko
pora, ale tez miejsce dokonywania przemia-
ny — przeobrazenie zachodzito m.in. na pniu
$cietego drzewa. W Estonii istnialy tzw. ka-
mienie ,wilkotackie”, na ktérych dokonywa-
ta si¢ przemiana. Z kolei Huculi wierzyli, ze
wilkotak ma pod pachg jamke, gdzie zbiega
sie skora wilcza i ludzka — podczas przemiany
wilcze futro idzie na wierzch, a skéra ludzka
do $rodka (Stupecki 2012). W drapieznika
zmieniano si¢ na trwale lub cyklicznie (np. w
okreslone noce) (Sala2017). Uwazano ponad-
to, ze wilkotak jest wiekszy i srozszy od nor-
malnych wilkéw oraz bardziej od nich dra-
piezny (porywa dzieci, bydlo, wykopuje tru-
py)- W odczarowywaniu lub ujawnianiu wil-
kotakéw miat pomdc chleb $wigcony, z kolei
ucigcie wilkotakowi ogona wyzwalato z mocy
czaru (Stupecki 2012). Odmienne poglady o
wilkotaku znane byly w okolicach Puszczy
Sandomierskiej. Tam mial on by¢ krdlem
zwierzat, ktory przybieral postaé ,duzego
siwego wilka” posiadajacego dar postugiwa-
nia si¢ ludzka mowa i §pieszacego na pomoc
mieszkaicom wyzyskiwanym przez okolicz-
nego bogacza (rozkazywal on nawet dzikom,
by tratowaly pole owego bogacza) (Latawiec
1993). Istnialo zatem regionalne zrdznico-
wanie kompleksu cech tworzacych wilkotaka
- od krwiozerczej bestii do istoty tagodniej-
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szej i nieszczedliwej (Wezowicz-Zidtkowska
i Wieczorkowska 2014). Wiara w wilkolaki
istniala dopoki istniata kultura chlopska.
W Polsce wiara w wilkolactwo utrzymy-
wala sie jeszcze w XIX w. (Stupecki 2012).

Co ciekawe ,wilcze” motywy trwaly
stosunkowo dlugo w wielu obyczajach lu-
dowych, ktére nie mialy negatywnego za-
barwienia. Przykladowo obrzed zwigzany z
przyjeciem na parobka lub kosiarza zwany
byt frycowe albo wilk. Urzadzalo sie go zwy-
kle podczas zniw (tj. koncem lipca). Innym
praktykowanym zwyczajem bylo symbolicz-
ne zapraszanie wilka na wieczerze wigilijng z
prosba, aby potem juz caly rok nie nawiedzat
gospodarstwa (Fischer 1934). Dowodzi to,
mimo strachu budzonego przez te zwierzeta,
wspolegzystowania w ich obecnoéci, a nawet
pewnego szacunku jakim obdarzali je ludzie.
Symbolicznemu zaproszeniu wilka na wie-
czerze wigilijng towarzyszyto wypowiadanie
zaklecia: ,Wilczku wilczku choé do grochu
zebys nie przychodzit w przyszlym roku”. Ten
archaiczny zwyczaj zanikl na poczatku XX w.
(Ogrodowska 2010). Zkolei w dawnym towie-
ctwie stosowano do polowan putapki zwane
wilczymi dotami. Byly to zwykle zaglebienia
zaopatrzone w przechylnie tak obmyslana, ze
pod wplywem cigzaru zwierzgcia drewniana
przykrywa przechylata sie, a zwierze wpadato
do dotu, za$ przykrywa wracala do swojego
pierwotnego polozenia (Fischer 1934). Inny
zwyczaj polegal na chodzenie po wilku, tj.
zapraszaniu i informowaniu o weselu miesz-
kancéw danej spolecznoséci przez przyszly
panne mloda. Praktyka ta miata miejsce w
okres§lonym czasie, tj. po drugiej zapowiedzi,
najlepiej w dzien parzysty tydzien przed we-
selem (wtorek). Bywalo, ze po wilku chodzita
przyszta panna mloda w towarzystwie star-
szej kobiety. Nazywano je wowczas mlodg i
starg wilczycg, a otrzymane od odwiedzanych
0s6b dary okredlano jako wilk. W niektérych
wsiach brzozowskich w dniu pieczenia pie-
czywa weselnego przed weselem mial miejsce
takze drugi wilk. Zwyczaj ten byl obecny na
Pogérzu Dynowskim jeszcze w latach 70. XX
w. (Ruszel 2001).

Co ciekawe wiara w te mity byla tak zako-
rzeniona, ze przekladala sie nawet na oskar-

zenia wzgledem ludzi. Wilkotactwo nie byto
wiec tylko barwng opowiescia, ale takze real-
ng wiarg. Znany jest przypadek, ze w 1901 r.
w Myscowej (Podkarpacie) wilk porwat owce,
za$ szukajacy go pasterze, ktorzy natkneli sie
na lokalnego zebraka, dotkliwie go pobi-
li posadzajac o kradziez owcy pod postacia
wilka (a wigc uznajac tym samym, ze jest on
wilkotakiem) (Stupecki 2012). Szat demono-
manii doprowadzit do licznych proceséw rze-
komych wilkotakéw - co rozpoczelo sie we
Francji w I potowie XVI w. Przyjela ona tam
posta¢ masowej histerii. Dochodzilo nawet
do egzekucji wilkow (ktore byly posadzane
o wilkotactwo) na szubienicach (odzianych
w ludzkg maske, ludzkie ubranie i peruke)
(Stupecki 2012). W Europie Zachodniej uwa-
zano, ze istniejg przewodnicy wilkéw — osoby
ktére dzieki czarom i zwigzkom z sitami nie-
czystymi umieja zsyta¢ wilki na swoje ofiary.
Dzialo sie to réwniez we Francji, skutkujgc
oskarzeniami wobec niektérych ludzi (Sala
2017). Zatem negatywne postrzeganie pew-
nych elementéw przyrody prowadzito wrecz
do oszczerstw i podejrzen wobec ludzi rze-
komo zwigzanych z demonami wcielonymi
w zwierzeta.

2. Swieta pszczola, chucliwy niediwiedz
i udomowiony waz

Nie sposéb oméwi¢ w tym artykule zna-
czenia w ludowosci wszystkich gatunkow
zwierzat. Dla przykiadu przedstawie kilka
z nich o odmiennym zabarwieniu kulturo-
wym. Zwierzeciem, ktére we wszelkich spo-
tecznosciach od dawnych czaséw uwazane
byto niezmiennie za pracowite, szlachetne,
wrecz $wiete byla pszczota. Sadzono nawet,
ze pszczola ma dusze (Fischer 1934), dlatego
jej zabicie jest grzechem (Chwalba 2015). W
obecnodci pszczdt nie wolno byto przeklinaé
albo chociaz méwi¢ podniesionym glosem:
»nie godzi sie klgé pszczoly bo ona ma dusze
jak cztowiek”. Malo tego, negatywna opi-
nia o ,krzywdzicielu pszczol” cigzyta nawet
nad jego potomstwem (Wroéblewski 2009a).
W symbolice chrzescijaniskiej postrzeganie
pszczot bylo wrecz sakralne - uwazano, ze
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powstaty one z potu Chrystusa (Szczepano-
wicz 2007). Dodatkowo w Europie dbano,
aby pasieka byla ulokowana blisko kosciota
lub ostatecznie w zasiegu slyszalnoéci dzwo-
néw koscielnych (Wréblewski 2009b) (ryc. 2).

i e

Jan Stanistawski ,,Ule”.
Painting of Jan Stanistawski ,,Ule” (bee-
hives).

Ryc. 2.
Fig. 2.

Uwazano, ze pszczoly potrafig wyczu¢ na od-
legloé¢ ztodzieja lub czlowieka o nieczystym
sumieniu. Wedlug legendy nigdy nie $pia,
dlatego staly si¢ symbolem czujnoéci i nie-
$miertelnosci (Szczepanowicz 2007). Pszcze-
larzy otaczano szacunkiem, zaliczano do naj-
powazniejszych mieszkaficéw wsi, niekiedy
nawet bano si¢ ich. Znanych byto takze wiele
obyczajow zwigzanych z pszczelarstwem: w
tym z zakladaniem pasieki, opieka nad nig
oraz miodobraniem. Przykltadowo w celu
ochrony pasieki pszczelarze zakopywali w jej
poblizu rozmaite przedmioty (np. gwoézdz z
szubienicy) (Chwalba 2015). Miodobranie
w czasach staropolskich uchodzilo za zaje-
cie szczegdlnie uroczyste, dniem rozpoczecia
tej czynnosci byl 10 wrzesnia i tej daty prze-
strzegano az do konca XVIIT w. (Wréblewski
2009a). W okolicach Krakowa podbieranie
miodu odbywalo sie dwa razy do roku (I
potowa lipca i II pofowa wrzesnia). Gospo-
darz majacy pasieke wyprawial w tym dniu
uczte, na ktorg zapraszal rodzine i sasiadow,
czestujac gosci chlebem, serem i krupnikiem,
tj. napojem sporzadzonym ze $wiezo pod-
bieranego miodu. Goracy krupnik stawiano
na stole w misce i dopiero z niej, czerpiac
tyzkami, napelniano kieliszki (Gloger 1900).
Na Rusi Kijowskiej ludno$¢ przechowywata
mioéd w specjalnych piwniczkach zwanych

mioduszkami (Wroblewski 2009a). Nawet
patrona pszczelarzy, czyli $w. Ambrozego, jak
glosi legenda, pszczoly same wybraly (ryc.
3). Ciekawym zwyczajem jest zawiadamianie
pszczot o $mierci gospodarza, po to, aby rdj
nie poszed! w §lad za swym dotychczasowym
opiekunem (Fischer 1934). Z tego wzgledu, ze
pszczota byta gatunkiem, ktory bezsprzecznie
wzbudzat szacunek (ryc. 4), na czele bractw
czy cechow bartnych stawal starosta bartny -
najlepiej osiadty szlachcic cieszacy si¢ dobra
stawa. Bartnictwo bylo w dawnych wiekach
na tyle rozwinigte, ze posiadalo nawet osobny
sad, tzw. sad bartny (Chwalba 2015). Swiad-
czy to o tym jak wielka role pelnila przyroda

Ryc. 3.
Fig. 3.

Sw. Ambrozy - patron pszczelarzy.
St. Ambrozy - patron of beekeepers.

Ryc. 4.
Fig. 4.

Ule stomiane - polski drzeworyt XVI w.
Straw hives — Polish woodcut, 16th cen-
tury.
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oraz odpowiednie jej poznanie i gospodaro-
wanie nig dla budowania kanonu zachowan
moralnych, a nawet rozwoju sadownictwa.
Pobozny szacunek do pszczoél przetrwal do
poczatkow XX w., czego interesujacym przy-
ktadem jest opis zachowania mieszkancow
dworu w Lekach nalezacego do rodu Czar-
nowskich. Ot6z na skutek zagniezdzenia si¢
roju w obrebie strychu miéd zaczal przecie-
ka¢ przez sufit do salonu, jednak nie poku-
szono si¢ o przepedzenie skrzydlatych wino-
wajcow, gdyz ,,Pszczoly w domu to szczgscie,
to dobytek wigc sig ich nie rusza, jak si¢ nie
rusza jaskotczych gniazd” (Czyz i Tulik 2018).

O ile wilk byl uosobieniem zta, tak mimo
szkod wyrzadzanych przez niedzwiedzia w
dobrostanie (m.in. pasiekach) nie posiadat
on jednoznacznie negatywnej opinii, wrecz
przeciwnie darzono go pewnego rodzaju sza-
cunkiem. Niedzwiedz dlugo pozostawat po-
strachem pasterzy i ludzi. W oczach ludu byt
to pot-zwierz, pét-demon jakis, niemalze nie-
Smiertelny (Schramm 2004). Lud dostrzegal
podobienstwo niedzwiedzia do czlowieka,
ktore przejawialo sie chociazby w zdolnosci
do chodzenia na dwdch fapach w pozycji wy-
prostowanej dwunoznej, sposobie siadania na
ziemi, podobnych do ludzkich $ladach stdp,
»ludzkim” sposobie wybierania miodu czy
zdolno$ciach manualnych konczyn przed-
nich (Kiersnowski 1990). Przypisywano mu
takze cechy ludzkiej osobowosci - o czym
$wiadczg podania o porywaniu kobiet przez
niedzwiedzie. Nie ograniczajg si¢ one jedynie
do watku uwiedzenia kobiet przez besti¢ (w
opinii ludu niedzwiedz byt bardzo chuciwy),
przeciwnie, uwazano, ze niedzwiedz dazy
takze do znalezienia zony i towarzyszki zycia,
ktéra zdobywal przez porwanie. W ludach
bialoruskich istnialo przekonanie, ze niedz-
wiedz pochodzi od ludzi, a nawet 2y z babg
jak z Zong (Stupecki 2012). Podobny motyw
mozna znalezé w rosyjskich opowiesciach
- w przypadku bohatera o imieniu Niedzwie-
dzie Uszko pojawia sie prolog o wyzwoleniu
sie tego mlodzienica z barlogu i u$émierceniu
ojca — niedzwiedzia (Zielina 2014). Zdarzaly
sie nawet przypadki autentycznego oddawa-
nia dziewczyny niedzwiedziowi. W 1925 r.
w Rosji mieszkancy miejscowoéci Woronie

Pole, chcac uwolni¢ sie od nekajacego ich
gospodarstwa niedzwiedzia, napadajacego na
ich bydlo i nieszczacego plony, postanowili
odda¢ mu za zone najladniejsza dziewczyne
we wsi. Ofiare, mimo jej protestéw, ubrano
w strdj weselny, zaciggnieto do lasu i przy-
wigzano do drzewa w poblizu niedzwiedziej
jamy. Dziewczynie udalo si¢ uwolni¢ i uciec
do sgsiedniej miejscowosci, a sprawa trafita
do sadu (Kiersnowski 1990). Natomiast na
Zmudzi w XVIII w. karg za przekroczenie
szostego przykazania bylo oprowadzanie
takiego grzesznika jak niedzwiedzia po kos-
ciele albo tez przywigzywano go na tancuchu
okreconym wokot szyi do Sciany przy kos-
ciele tak, aby stuzyl ku przestrodze dla ludzi
przychodzacych do $wiatyni. Koicem XVIII
w. biskupi Zmudzcy zabronili tej praktyki
(Kiersnowski 1990). Wielkorusowie uwazali
bowiem, ze niedzwiedz to cztowiek w skorze
bestii, co moze ttumaczy¢ zakaz jedzenia jego
migsa. Ewentualne zabijanie go bylo zwigzane
ze specyficznymi obrzedami (Lozifscy 2013).
Sw. Hildegarda z Bingen (XII w.) przestrze-
gala przed jedzeniem miesa niedzwiedzia
gdyz uwazala, ze rozbudza ono cielesne zadze
(Kiersnowski 1990). We wczesnopiastowskiej
Polsce przywilej polowan na grubg zwierzyne,
a wiec tury, niedzwiedzie i Zubry byl domeng
wladcy (ryc. 5), a pieczen z niedzwiedzia po-
jawiala sie tylko na szczegdlnie wystawnych
ucztach (Lozinski i Lozinska 2013). Dla sma-
koszy byly przeznaczone tylko niektdre ele-
menty jego ciata — w Polsce ma sig jada¢ tylko
niedZwiedzie tapy a te uchodzqg za wyjgtkowy
przysmak (Bienkowski 2000). W Szwajcarii w
XVIII w., gdy udalo si¢ zabi¢ niedzwiedzia,

Julian Fatat ,,Powrdt z niedzwiedziem”
Painting of Julian Falat ,Powrét z
niedzwiedziem” (return with a bear).

Ryc. 5.
Fig. 5.
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jego mieso bylo dzielone pomiedzy wszyst-
kich gospodarzy danej doliny i przeznaczone
na niedzielny stét (Kiersnowski 1990).
Réwniez ciekawym zjawiskiem w na-
szym kraju byta obecnos$¢ niedzwiednikéw,
znanych nam wspoélcze$nie z Rumunii. Nie
wiadomo kiedy w Polsce pojawili si¢ pierw-
si niedzwiednicy, tzw. skomorochy. Istnieja
$wiadectwa, ze wywodzili si¢ oni od Cyga-
néw i juz w XVI w. byli obecni na ziemiach
polskich. Lud polski miatl ich za cyganskich
czarodziejow naklaniajacych graniem ocie-
zale zwierzeta do tanca. Podziw ludzi byt
tym wiekszy, ze wykonawca woli Cygana
byt niedzwiedz - zwierze otaczane przez lud
pelnym obawy szacunkiem. Co ciekawe na
Litwie w okolicach miejscowoséci Smorgonie
zalozona zostala w XVI lub XVII w. przez
ksigcia Karola Radziwilla ,,akademia smor-
gonska’, gdzie sprowadzeni przez ks. Radzi-
willa ludzie uczyli te zwierzeta niedzwiedzie-
go tafica. Dbajac o stworzenie niedzwiedziom
warunkow sprzyjajacych zapadaniu w sen zi-
mowy, akademia wyznaczata dla swoich wy-
chowankéw wakacje trwajace od 1 XI do 15
II. W tym czasie sypano niedZzwiedziom liScie
i znoszono galezie $wierka, w ktérych urza-
dzaty sobie legowisko (Ficowski 1965).
Réwniez weze cieszyly si¢ szacunkiem
ludu, szczegdlnie krajéw nadbattyckich. Zmi-
je na Litwie byly ubdstwiane i zaliczane do
rodu penat, czyli béstw domowych. W ofierze
sktadano im mleko oraz kury i surowo zabra-
niano ich tepienia. Przestepcy oskarzeni o ten
czyn byli surowo karani (Glinka i Kajsarow
2009). Przeciwienstwem powyzszego bylo
zachowane wsréd niektérych Stowian prze-
konanie, Ze za zabicie weza mozna otrzymac
odpuszczenie grzechéw, sadzono bowiem, ze
w ten sposdb przyspiesza sie nastanie wiosny,
bedacej cyklicznym odpowiednikiem stwo-
rzenia. Tlumaczono wéwczas, ze polkniecie
stofica przez weza bylo przyczyng zaémien.
Weze nie uchodzily zatem w slowianskiej
kulturze ludowej wytacznie za uosobienie zta,

ludzie starali si¢ Zy¢ z nimi w dobrej komi-
tywie. Baltowie i Stowianie hodowali weze w
swoich domach liczac na ich opieke nad go-
spodarstwem oraz ze przyniosg plodnos¢. Po-
nadto weze identyfikowano z opiekunczymi
duchami przodkéw, stad w Polsce nazywane
byty czesto ,dziadkami” (Zielina 2014). Taka
praktyke mozna bylo spotka¢ jeszcze w XIX
w. gdzie w stosunku do zaskronca zwanego
wowczas ,wezem wodnym” panowalo prze-
konanie, ze ,jest wcale niebojaZliwy, oswaja
sie nadzwyczaj predko z ludZmi, osiedla sig nie
raz w ich mieszkaniach, tazi po nich bez zZad-
nej obawy i jada z jednej miski z dorostymi lub
z dzie¢mi” (Dyakowski 1903).

3. Sacrum i profanum

Przygladajac si¢ ludowemu postrzeganiu
przyrody mozna wyraznie zauwazy¢, ze nie-
ktore gatunki roélin czy zwierzat uwazane
byly za czyste, dobre i zyczliwe czlowiekowi,
inne za$ stanowily ich przeciwienstwo. Szcze-
g6lng czcig otaczal chlop bociana i jaskotke
- ptakéw tych nie wolno byto zabijac ani jes¢.
Uwazano, ze chata z bocianim gniazdem jest
bezpieczna od ztego ducha, a gniazdo jaskot-
cze przynosi szczeécie i zabezpiecza przed
pozarem (Fischer 1934). Na Ukrainie pano-
wal przesad, ze skrzywdzenie bociana moze
wywolaé pozar domostwa. W Prusach w
XVI w. wierzono, ze nie mozna skrzywdzié
bociana, utrzymujac, ze bociany sg przemie-
nionymi ludzmi (metamorfoza w czlowieka
zachodzi po odlocie) (Jozeféw-Czerwinska
2017). By¢ moze z tego wzgledu byl on mile
widziany w obejsciu (fot. 1). Bociany zache-
cane byly wrecz do pozostania w domostwie
- na Podlasiu gospodynie piekly ciasta w
ksztalcie rozczapierzonych ptasich tap zwane
bustowymi (tj. bocianimi) fapami’. Niektore z
nich wkladano do starych gniazd i pod strze-
che, co mialo przynies¢ pomyslnosé¢ prac w
gospodarstwie. Kiedy bocian pojawial sie i

1 Polskie Towarzystwo Ochrony Ptakéw probuje przywraca¢ ten zwyczaj, organizujac lokalne pieczenia busto-
wych fap w ramach realizowanego przedsiewziecia ochrony bociana finansowanego z projektu LIFE (dostep:

17.02.2019r.).
sowe-apy-2017.html

http://www.ptop.org.pl/ochrona/ptaki/bocian-bialy-w-ne-polsce/edukacja-szkolenia/1141-bu-
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Fot. 1.

kotowat, domownicy unoszac wysoko busfo-
we tapy zapraszali tego ptaka do pozostania z
nimi i zalozenia gniazda (Ogrodowska 2010).
O szczegélnym znaczeniu bociana $wiadczy
fakt, ze w dzien $w. Jozefa, tj. 19 marca, w ca-
fej Polsce naprawiano bocianie gniazda (Var-
gas i Zych 2017). Bocian jest jednak przykla-
dem, ze mimo pozytywnego odbioru przez
spoleczenistwo, dany gatunek, zwlaszcza na
przestrzeni wiekéw, potrafi by¢ réwniez ne-
gatywnie postrzegany, jego znaczenie w ludo-
wosci jest wiec ambiwalentne. Ma to miejsce
szczegolnie w przypadku konkurowania z
czlowiekiem o zasoby. Takie gltosy w stosun-
ku do tego gatunku pojawily sie poczatkiem
XX w., kiedy to mysliwi zaczeli mu zarzucaé
wybieranie mtodych zajecy z gniazd. Pojawi-
ta sie wowczas watpliwo$¢ ,,Czy jednak bocian
zastuguje na takq przyjain? Czy naprawde
przynosi on tak wielkg korzys¢ aby go otacza-
no opiekqg? Przez dlugie wieki nikt nie wqtpit o
tem i bocian wszedzie cieszyl si¢ poszanowa-
niem. Ale w ostatnich czasach podniosty sig
glosy przeciw niemu, oskarzajgc go o to ze jest

Bocian bialy w przestrzeni domowej - wnetrze chaty wiejskiej, skansen w m. Markowa (fot.
Joanna Szmuc).
Photo 1. White storck at house interior - interior of the hut, open-air museum in Markowa (photo by
Joanna Szmuc).

wielkim szkodnikiem i ze nie tylko nie nalezy
go ochrania¢ ale przeciwnie — tepic¢ bez mito-
sierdzia.” (Dyakowski 1903).

Wiérdd ludu powszechne bylo przeko-
nanie, ze szatan partycypowal w pewnym
stopniu w dziele stworzenia. Miedzy inny-
mi przypisywano mu uczynienie niektérych
gatunkéw fauny i flory, tj. ,wszelakiego ga-
dostwa, wszystkiego dokuczliwego robactwa
i ucigzliwych chwastow” (Latawiec 1993). O
przynaleznosci do owej grupy decydowata
czesto barwa siersci zwierzecia, jego wyglad
czy pora aktywnosci. Przyktadowo sowa trak-
towana byla z duza podejrzliwoscia ze wzgle-
du na cichy lot, siedzenie w bezruchu, nocng
aktywno$¢, przebywanie na pustkowiach, a
takze przerazajace odglosy. W Cesarstwie
Rzymskim jej pojawienie traktowano jako
zty omen do tego stopnia, Ze po pojawieniu
sie tego ptaka w Kapitolu caly plac zmywa-
no woda i siarkg. Ciekawe bylo postrzeganie
nietoperza, ktdry sprawial wrazenie bytu gra-
nicznego. Uwazano, ze Iaczy on cechy ptaka i
ssaka, wylatuje na noc o zmierzchu (a wiec na
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przetomie dnia i nocy), zamieszkuje jaskinie
(co interpretowano jako mozliwos¢ zejscia do
$wiata zmartych). Wierzono, Zze moze on by¢
duszg pokutnika zakletg na 300 lat (Nowa-
kowska 2016).

W przypadku roélin decydowata zazwy-
czaj ucigzliwo$¢ dla cztowieka. Przyktadowo
kakol uwazano za diabelskie nasienie, co wy-
wodzi si¢ niewatpliwie z przypowiesci ewan-
gelicznej. Poczytywano go wiec za chwast, w
ktorym siedzi ukryty maly diablik. Diabel-
skim nasieniem byt takze oset. Mieszkancy
Woli Rzeczyckiej (Podkarpacie) postugiwali
sie w jego zwalczaniu po$wieconymi rzecza-
mi. Jedng z praktyk sprawczych bylo wysie-
wanie w miejsca gdzie plenil si¢ oset owsa
poswieconego w dniu $w. Szczepana wy-
powiadajac jednoczesnie formule: ,Uciekaj
diable z ostem bo ja idg ze Swigtym owsem’”.
Istniato takze przekonanie, Ze jak chtop ogoli
brode, a mydliny z ogolonymi wlosami wy-
leje na pole, wtedy beda w tym miejscu rosty
osty. Innym sposobem usuniecia ostu z pola
bylo sianie zboza w ksztalcie krzyza, a nawet
smarowane pluga ttuszczem nietoperza (Ku-
jawska et al. 2016). Do diabelskiego nasienia
zaliczano takze tzw. rzepie, czyli koszyczki
nasienne kilku gatunkéw ltopianu (Latawiec
1993). Niegdy$ $wietym zielem byla bylica,
ktora podobnie jak inne roliny o mocnym
zapachu byla uznawana za $rodek przeciw
czarom. W okolicach Krakowa wierzono, ze
gdy pies zje bylice, potrafi rozpoznaé wiedz-
me. Stosowano go takze jako $rodek przeciw
piorunom. Jedna z ludowych opowiesci glosi,

ze odcieta gtowa $w. Jana Chrzciciela upadta
miedzy bylice i fopian, dlatego rosliny te maja
wlasciwosci lecznicze. Bylica byla tez $rod-
kiem przeciw czarownicom - w wigilie $w.
Jana Chrzciciela lud w kieleckim zbieral byli-
ce i zatykal ja w czterech weglach domu oraz
przed progiem, aby choroby omijaty domow-
nikéw. Ziele to zakladano takze w niektérych
rejonach Polski (okolice Torunia, Radomia)
do stajen, by czarownice nie mialy dostepu
do bydta (Kujawska et al. 2016).

Do negatywnie postrzeganych zalicza-
no gléwnie te gatunki zwierzat, ktore zyja w
ukryciu i odznaczajg si¢ duza szybkoscia jak
mysz, kret czy lasica. Nawet plochliwy za-
jac byl zwierzeciem ztowrdzbnym (Fischer
1934). Wéréd dawnych pokolen zamieszkuja-
cych widly Wisly i Sanu panowala zgodno$¢
pogladdéw co do transformacji czarta w zajaca
(ryc. 6). Nietoperze takze mialy przymio-
ty, ktére upodobnily je do istot diabelskich:
pedzily nocny tryb zycia, byly owlosione i
posiadaly skrzydta, ktore malarze aplikowali
niekiedy szatanowi. W konsekwencji istnialo
przekonanie, ze zty duch ukazywat sie czesto-
kro¢ pod postacig nietoperza: ,,Gdy gacek wle-
ci do izby oknami lub drzwiami, jest to znak,
ze zly duch zaziera tu do kogos sobie przezna-
czonego i wkrétce go ze sobg zabierze” (Lata-
wiec 1993). Przeciwny poglad spotkaé mozna
byto w kulturze ludowej Cyganéw, u ktérych
nietoperz traktowany byt jako uosobienie
szczescia, blogostawienstwa i pomyslnosci.
Pojawienie sie nietoperzy nad cyganskim ta-
borem $wiadczylo o tym, ze ze strony lasu nie

Ryc. 6.
Fig. 6.

p—

Zajac jako zlodliwe zwierze - §redniowieczny manuskrypt, Roman d‘Alexandre.
The hare as a malicious animal - a medieval manuscript, Roman d’Alexandre.
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grozi ludziom zadne niebezpieczenstwo (Fi-
cowski 1965).

Réwniez ptactwo o dziwnym wygladzie
jak sowy, kruki, wrony, sroki i kukulki dozna-
walo pewnego kultu (Fischer 1934). Nawet
ge$ mogta by¢ uznana za ptaka o dzialaniu
sit nadprzyrodzonych - na terenie Rzeczycy
Dlugiej (Podkarpacie) w okresie miedzywo-
jennym zdarzylo si¢ rzekomo pare przypad-
koéw, ze jaka$ ,,samotna ges wodzita poznymi
wieczorami  podchmielonych mezczyzn  po
rozleglym wiejskim pastwisku aby wreszcie za-
prowadzic ich do wypetnionego wodg rowu”.
Uznawano rowniez, ze szatan przybieral po-
sta¢ kaczki trzepoczacej skrzydlami i wecig-
gajacej dziecko do wody (Latawiec 1993). Za
nieczyste uchodzily takze: sep, kruk, sowa,
puszczyk, kormoran, puchacz, séjka, dudek
(Ktosiewicz 1998). Jedno z pierwotnych wy-
obrazen upiora, ktére potem rozwinelo sie
jako posta¢ wampira (zawlaszcza w XVIII i
XIX w.) nazywano strzygoniem albo strzygg.
Nazwa ta wywodzi si¢ od lacinskiego stowa
strix, tj. sowa, bowiem te straszliwe istoty
mialy przybiera¢ posta¢ ptakéw nocnych, by
pi¢ krew $miertelnikow (Sala 2016). Jeszcze w
XIX w. Lasowiacy wierzyli, Ze ,,sowa powstata
z diabta i dlatego nie moze Swiatta dziennego
znies¢ a zyje wiecznie” (Latawiec 1993). Strzy-
ga pod postacia sowy smutnym hukaniem
zapowiadata $mier¢ (Stanaszek 2016). Dia-
btem, ktéry najbardziej gorliwie namawiat
do samobdjstwa, byt Lelek (a wiec demon o
nazwie analogicznej do ptaka o nocnej ak-
tywnoéci). Nocami szeptal on do ucha ofiary
straszne rzeczy, od ktorych czlek tracit che¢
do zycia (Vargas i Zych 2017). W miare¢ roz-
woju religii ptaki stawaly si¢ atrybutami bo-
goéw oraz symbolami cnét. Golab byl czczony
u Stowian jako sita tworcza, za$ kruk w $red-
niowieczu byt symbolem madrosci (Klosie-
wicz 1998). Pozytywne skojarzenia wywoty-
waly natomiast takie gatunki jak: orzel jako
symbol wiadzy, predkosci czy zdolnosci po-
strzegania, tabedz byt atrybutem piekna, za$
pelikan uosobienie pelnej poswiecenia mito-
$ci (Czyz i Tulik 2018).

4. Pomocnicy $wietych
i towarzysze czartow

Z nastaniem chrzescijanistwa pojawilo sie
szereg postaci strzegacych lud przed demona-
mi oraz dzikimi zwierz¢tami. W odniesieniu
do tych ostatnich szczegdlnie duzo uwaza-
nych bylo za patronéw, ktérzy chronili przed
wilkami. Wierzono, ze w dniu 2 lutego Matka
Boska Gromniczna chodzi po polach strzegac
oziminy przed przemarzaniem i wskazujac
droge zagubionym w zamieci, za§ w wedréw-
ce towarzyszy jej wilk, miata bowiem wladze
nad tymi drapieznikami. Réwniez $wiecone
w tym dniu gromnice miaty odgania¢ wilki
(Vargas i Zych 2017). Na Podkarpaciu znany
byl zwyczaj przypalania w tym dniu wloséw
gromnica — czyniono to wiasnie po to, by nie
leka¢ si¢ wilkéw (Chomik 2012). Co ciekawe
procesja ze $wiattem na Gromniczng byta jed-
na z najstarszych w kosciele, miata charakter
pierwotnie pokutny; wyjasnia to zapewne fakt,
ze w okresie wczesnego chrze$cijanstwa zywa
byla jeszcze tradycja luperkalii - pozostato-
$ci $wiat rzymskich ku czci Fauna, tj. bozka
chronigcego przed wilkami, obchodzonych
w polowie lutego (Smosarski 2005). Réwniez
$w. Mikoftaj chronit stada przed dzikimi zwie-
rzetami, zwlaszcza przed wilkami, nad kto-
rymi mial szczegdlng wladze (Vargas i Zych
2017). Z tego wzgledu przynoszono mu do
koscioléw dziekczynne wience z Inu i konopi,
a nawet ofiary z kur czy baranéw (Szczypka
1984). Wérdd ludu krazylo podanie, ze raz w
roku, tj. 6 grudnia, wilki mialy tajne zebranie
na ktérym $w. Mikolaj przydzielal im zadania
na caly rok (Vargas i Zych 2017). Wierzono
réwniez, ze uwalnia on z mocy czaru prze-
miany w wilki (Stupecki 2012). Natomiast w
Rumunii w trzecim tygodniu pazdziernika
obchodzono dni $w. Lukasza. Bylo to jed-
no z tzw. wilczych $wiat, zabezpieczajacych
przed wilkami, ktérych aktywnos¢ faczono z
nadejsciem zimy. W Bulgarii i Rumunii kolej-
na tego typu uroczysto$¢ przypadata w dzien
$w. Filipa - wowczas modlono si¢ do tego
$wietego o ochrone przed tymi zwierzetami.
Praktykowano wowczas szereg ludowych
zabiegéw ochronnych - nie szyto igla, aby
wilk nie porwal owiec, za$ nozyczki, obcegi
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i kleszcze wigzano sznurkiem, by symbolicz-
nie zwigza¢ wilkom paszcze, drzwi i paleniska
szpachlowano gling symbolicznie zlepiajac w
ten sposob oczy wilkom. Zagrozenie ze stro-
ny wilkéw podchodzacych pod domostwa
zwiastowal szron, dlatego miesigc, w ktérym
to nastepowalo nazywany byl w Rumunii
szronnikiem, a najwazniejsi $wieci kalenda-
rza liturgicznego miesigca listopada ($w. Filip
i $w. Andrzej) pelnili role ochronna (Kocdj
2013). Uznawano, ze $§w. Andrzej ma wiadze
nad tymi drapieznikami - posiada dar lecze-
nia ran zadanych przez wilka, zabezpieczenia
przed ,paszcza wilka’, ochrania ludzi i doby-
tek. Dlatego jego $wieto nazywano w tym kra-
ju Dniem Wilka (Kocdj 2013).

Z kolei w dniu $w. Agaty, tj. 5 lutego, ze
snu zimowego budzily sie jaskotki, ktore w
przekonaniu ludu mrozne dni spedzaly $piac
nad wodg lub na dnie bagien. Natomiast w
czasie przesilenia letniego w dniu $w. Jana
wody stawaly si¢ dostepne dla ludzi, zas
wszelkie ziota lecznicze zyskiwaly niezwy-
kia moc. Dlatego tradycyjnie w tym czasie
nastepowat ich zbidr. Najwieksza moc z zio6t
mialy te zbierane na miedzach (Vargas i Zych
2017).

Cechg charakterystyczng zywotéw nie-
ktorych $wietych jest niezwykla moc jaka
posiadali nad $wiatem zwierzat. Przykladem
jest $w. Godryk oraz $§w. Wilhelm, ktérych
miejscowi chlopi prosili o ochrone pol przed
zwierzetami niszczacymi uprawy. Swieci nie
bali si¢ dzikich zwierzat, a nawet pomagali im
jak §w. Marinus, ktory ocalil niedzwiedzice z
zastawionej na nia przez ludzi putapki. Wy-
jatkowa wiez ze $wiatem przyrody prezentuje
takze $w. Idzi oraz $w. Genowefa, ktorzy prze-
zyli dzieki mleku fani. Golab przynosil pozy-
wienie umieszczonej w wiezieniu $w. Kata-
rzynie Aleksandryjskiej, ptaki tez dokarmiaty
$w. Blazeja z Sebasty, ktory w czasie przesla-
dowan schronit sie w jaskini. Natomiast $w.
Kolumban mieszkat w grocie niedzwiedzia,
ktéry pomagal mu nastepnie w budowie
klasztoru, za$§ w faldach jego szat chronily
sie wiewiorki. Swieci na znak swej wladzy
nad zwierzetami zaprzegali do pluga réwniez
dzikie zwierzeta: §w. Gencjusz — wola i wilka,
$w. Kontigen - wilka i jelenia, a $w. Jakub z

Tarentaise - niedzwiedzia (Szczepanowicz
2007).

Czarownica mogta mie¢ posta¢ zoomor-
ficzng - potrafita przybiera¢ posta¢ ropuchy,
puszczyka, kruka, ¢my (Ignas 2018). Wéréd
atrybutdw czarownic bardzo czesto pojawialy
sie zaby i ropuchy, w §redniowieczu sagdzono,
ze przyrzadzaly one swoje medykamenty z
»zab parszywych” (Rosenblatt 1883). Cie-
kawym zjawiskiem bylo takze podrzucanie
przez czarownice tzw. masta. W rzeczywi-
stoéci byta to huba dymna - szaroporka ody-
miona Bjerkandera adusta albo szaroporka
podpalana Bjerkandera fumosa, czyli gatunki
grzyba rosngce na martwym drewnie drzew
lisciastych, wystepujace powszechnie w la-
sach, sadach, ogrodach, takze przy drogach
i zaro$lach, nad brzegami rzek. Wierzono,
ze jego dotknigcie moze skutkowac zakaze-
niem, a masto to nalezato spali¢ (Ignas 2018).
Wyobrazano sobie, ze czarownice podroézuja
na wilku, a za cugle majg zmije (Szulc 1880).
Przed czarownicami chronil przestep bialy
Bryonia alba (Fischer 1934). Srodkiem prze-
ciwko czarom i czartom byla takze dziewanna
(fot. 2). Dlatego wybierajac si¢ w droge brano
ze sobg to ziele, aby uchroni¢ si¢ przed napa-
dami strachéw w nocy (Kujawska et al. 2016).
Kopytnik uwazany byl za ziele czarownicy
do tego stopnia, ze w 1688 r. w Malopolsce
oskarzono jedng z kobiet o czary, zarzucajac
jej, ze z kopytnika robila placki, ktérymi mo-
gla odbiera¢ krowom mleko (Kujawska et al.
2016). Tojad noszony przy sobie zabezpieczal
przed pojawianiem sie¢ perelistnika, tj. czarta
napastujacego mlode kobiety (Kujawska et al.
2016). Interesujacym przykladem jest barwi-
nek, ktory w $redniowieczu byl zielem cza-
rownic, za§ w poézniejszych wiekach miat od
tychze czarownic chroni¢ (Szary 2015). Ro-
§ling czarownic byl natomiast wrzos — uwaza-
no, ze jest on zbierany przez wiedzmy, ktdre
go wykorzystuja do leczenia swoich choréb
(Kujawska et al. 2016).

5. Ambiwalentna rola drzew

Drzewa od zawsze towarzyszyly czlowie-
kowi i byly dla niego przejawem sit twor-
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Fot. 2.
wanny) (fot. Joanna Szmuc).

Rekonstrukcja przydomowego ogrodka w skansenie w Markowej (widoczne nasadzenia dzie-

e Y e

Photo 2. Reconstruction of garden in open air museum in Markowa (one can see the plantings of mul-

lein) (photo by Joanna Szmuc).

czych, ale i niszczacych. Drzewo stalo sie
jednym z pierwszych wyobrazen struktury
osi $wiata axis mundi (dolna cze$¢ symbo-
lizuje $wiat podziemny, pien $wiat ludzki,
a korona jest zwigzana z niebem). Archety-
pem raju, tj. miejsca wiecznej szczesliwosci
u dawnych Stowian byl tzw. wyraj - drzewo
o tysigcu pni z nieprzeliczong iloscig gatezi
(Zara$-Januszkiewicz 2016). Po wprowadze-
niu chrzescijanstwa drzewo zaczeto kojarzy¢
z wydarzeniami biblijnymi (starotestamen-
towym drzewem poznania dobra i zla czy
drzewem krzyza) (Zielina 2014). Réwniez w
mitologii skandynawskiej osig §wiata i drze-
wem przeznaczenia byt jesion Yggdrasill, u
ktérego polozone bylo zrédlo przeznaczenia,
za$ pod nim znajdowalo si¢ miejsce spotkan
bogéw: ,jesion ten jest ze wszystkich drzew
najwigkszy i najlepszy, jego galezie rozcigga-
jg sie ponad wszystkie swiaty i siegajg ponad
niebiosa, wspierajq si¢ na trzech korzeniach,
ktore siggajg rownie szeroko” (Stupecki 2014).
Emocje budzity drzewa o duzych rozmiarach
i nietypowym ksztalcie (Angielczyk 2015).

Wielkie drzewa byly nie tylko przedmiotem
podziwu, ale takze strachu, gdyz sadzono, ze
w drodze na sabat czarownice zbieraly sie w
grupy przysiadajagc na duzych, samotnych
drzewach. Niektore drzewa zwano sjenovitem
(sjen - cien) i przypisywano im moc u$mier-
cania lub karania dlugotrwatg chorobg tego,
kto je zranil. Jednak oznak kultu nalezy szu-
ka¢ nie w odniesieniu do danego egzempla-
rza, tylko sily sakralnej, ktéra sie w nim kryta
(Gieysztor 2006). Stowianie nie czcili drzew
jako takich, ale pelnily one istotng role w
kulcie (Dunin-Karwicka 2012). Dotyczyt on
m.in. takich drzew jak dab, buk, cis, wierzba,
brzoza i osika (Fischer 1934).

Dab jest silnie zwigzany z systemem wie-
rzen praktycznie bez wzgledu na czas, gru-
pe¢ etniczng, krag kulturowy (ryc. 7). Przez
kultury starozytne uwazany byl za drzewo
$wiete i budzace czes¢ (Zaras-Januszkiewicz
2016). Do tego stopnia wierzono w jego wias-
ciwosci, ze w kieleckim uznawano, ze liScie
debowe przykladane na czolo i piersi majg
moc wskrzeszania cztowieka (Kujawska et al.
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Ryc.7.  Leon Wyczdtkowski ,Deby w Puszczy

Bialowieskiej”
Fig.7.  Painting of Leon Wyczélkowski ,,Deby

w Puszczy Bialowieskiej” (Oaks in
Biatowieza Primaveral Forest).

2016). Oblamanie konardw, zwlaszcza nie-
ktérych, bardziej rozros$nietych egzemplarzy
wroézylo $mier¢. Lidcie i drewno debowe bylo
uwazane za $rodek przeciw czarom. W kali-
skim powiadano, ze $ciecie debu, na ktérym
wisiala kapliczka przynosito zaraze. Wie-
rzono, ze chleb nie bedzie dobry, jezeli nie
wyroénie w dziezy debowej (Kujawska et al.
2016). Jednak wymowa de¢bu nie byla jedno-
znacznie pozytywna — w miedzyrzeckim lu-
dzie obawiali si¢ tego drzewa, mowiac, Ze jest
nieszczesliwe i z tego wzgledu nie sadzono go
koto doméw. Uznawano takze, ze czarowni-
ce jezdzily na swe zloty nie tyko na tzw. lyse
gory, ale spotykaly sie takze w dgbrowach
(Kujawska et al. 2016).

Innym drzewem gleboko zakorzenionym
w obyczajowosci naszych przodkéw byl bez
czarny Sambucus nigra (ryc. 8). Ducha sie-
dzacego pod bzem nazywano bajstruk. Huculi
okreslali go poczciwym krzewem domowym,
tj. dido lub diduch. Z tego wzgledu nie mozna
go bylo wykopywac¢ ani wycina¢, gdyz nara-
zalo to na wielkie nieszcze$cie, m.in. uschnie-
cie reki. Wyjatkowo bez mozna bylo karczo-
wag, ale tylko w Wielki Czwartek, w dodatku
przed potudniem. Natomiast w praruskim
narodzie, w przypadku gdy wyciecie bzu bylo
konieczne, nalezalo go przeblaga¢ - czynit
to ojciec rodziny, czesto na kolanach. Naru-
szenie korzeni bzu grozilo pomorem bydla,

i
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Ryc. 8.
Fig. 8.
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Andrzej Kacperek ,,Czarny bez”.
Painting of Andrzej Kacperek ,Czarny
bez” (Elder).

chorobami, powodzig. Wyraznie zaznaczal
sie on wigc jako roélina dobra i sprowadza-
jaca szczescie. Wraz z nastaniem chrzescijan-
stwa zaczeto uwazac, ze pod jego korzeniami
siedzg zle moce, a bez przypisywano Juda-
szowi (Zaras-Januszkiewicz 2016). Istniato
takze przekonanie, ze dawniej byto to dobre
drzewo, ale od czasu jak si¢ na nim powiesit
Judasz stalo si¢ drzewem szkodliwym, wrecz
diabtem, przed ktérym czarownice wypowia-
daja swe zaklecia. Z tego wzgledu na miejscu,
na ktérym wycieto bez nic juz sie nie urodzi,
nie mozna bylo tez tam stawia¢ domu, uzna-
jac go jako siedlisko diabta (Kujawska et al.
2016). Bez czarny mial takze duze znaczenie
jako drzewo pomocne w pozbywaniu sie cho-
réb, w konsekwencji czego nie nalezalo bzu
wycina¢, aby choroby ,,zaméwione” w kazdej
galazce nie uderzyly w osobe, ktdra sie tego
czynu dopuscita. Bez czarny bez wzgledu na
to czy byl uwazany za roéling dobra, przy-
noszacy szczescie, opiekuncza czy siedlisko
demondw pelnit istotng role w kulturze ludo-
wej, co odzwierciedlat zakaz jego niszczenia.
Odgrywat wazna role apotropeiczng — dzikim
bzem zakladalo sie w Wielki Pigtek skoble do
stajni, by czarownice nie odjety krowom mle-
ka (Kujawska et al. 2016).

Brzoza to nazwa ogélnostowianska ozna-
czajaca jasnos¢, blask, biatos¢ (Wajda-Adam-
czykowa 1989). Wierzono takze, ze w lipe nie
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uderzajg pioruny, byla ona réwniez srodkiem
apotropeicznym -  unieszkodliwiajagcym
wampiry i inne demony (Zaras-Januszkie-
wicz 2016). Scinanie lipy sprowadzalo $mier¢
na dom S$cinajacego, za$ lykiem lipowym
mozna bylo diabla zwigza¢ i zmusi¢ do po-
stugi (Kujawska et al. 2016). Ze wzgledu na
antydemoniczne wlasciwosci lipy sadzono
ja na granicach miejscowosci, otaczaly one
takze stare ko$cioly, cerkwie czy cmentarze,
czego pozostalo$ci mozemy obserwowaé do
dzisiaj. Sadzono je takze przy domach, nie
tylko jak powszechnie wiadomo na pamiatke
narodzin dziecka, ale takze na pamiatke za-
reczyn i §lubéw - stanowily wiec wazny ele-
ment magii ptodnosci. Co ciekawe drzewa nie
mozna bylo posadzi¢, a nawet wykopa¢ dotka
pod nasadzenie zanim dziecko si¢ nie urodzi,
poniewaz moglo to sprowadzi¢ nieszczescie.
Lipy darzone byly szacunkiem i podlega-
ty szczegélnej ochronie: ,kto takg starg lipe
zetnie, niech si¢ spodziewa, ze ktos wkrétce
umrze” (Zidtkowska 1988). Podobnie jak
lipa, takze jesion byt drzewem magicznym,
réwniez sadzono go przy kosciotach czy cer-

e

Fot. 3.

Stary jesion przy murze cerkiewnym w Olchowcu (Podkarpacie) (fot. Joanna Szmuc).

kwiach (fot. 3). Liscie jesionu, wlozone pod
przescieradlo, koily wszelkie spory i utatwia-
ty przeprosiny zwasnionej parze (Herz 2015).
Jesion otaczany byl kultem, chronit przed
wezami: weze wolg pojs¢ w ogier niz miedzy
jego liscie, byt on drzewem magicznym sto-
sowanym przeciw demonom (Kujawska et
al. 2016). Pod jesion zanoszono pierwsze
obciete dziecku paznokcie, celem ochrony
przed ztymi mocami (Zara$-Januszkiewicz
2016). Z kolei leszczynowe kije wbijano w
pole, aby chronily przed gradobiciem (Szary
2015), z tego samego wzgledu prety leszczy-
nowe stawiano na snopach siana (Gieysztor
2006). W czasie burzy mozna si¢ bylo pod
leszczyng bezpiecznie schroni¢, za$ poswie-
cona i wetknieta w pole stuzyla jako $rodek
przeciwko zarazie i gasienicom w kapuscie.
Klon stosowano przeciw czarom - jego ga-
tezie ukladano na dnie kutréw i todzi, aby
czarownice nie mialy dostepu do rybakéw.
Wedlug podan ludowych z tarniny wykona-
no korone dla Zbawiciela, a laska wycieta z
krzaka tarniny w Wielki Pigtek wypedzano
zte duchy (Kujawska et al. 2016). Wszelkie

Photo 3. Old ash tree by the Orthodox Church wall (Podkarpacie) (photo by Joanna Szmuc).
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drzewa i krzewy majace ciernie stosowano
jako $rodek ochronny przeciw czarom. Z tego
wzgledu na $w. Lucji (tj. w dniu wzmozonej
aktywnos$ci czarownic) ukladano cierniowe
galazki w stajniach i oborach (Ogrodowska
2010). Przed wampirami chronit glég, dab i
osika, dlatego z tych gatunkéw wykonywano
kotki antywampiryczne (Sala 2016). Grab w
tradycyjnych wyobrazeniach cechowal sie
podwojna symbolika - uchodzil za drzewo
nieczyste, z drugiej strony przypisywano mu
moc chronigcg od wszelkiego zla. Sila tego
drzewa przejawiala sie takie w rytualach
uzdrowienia (Koc6j 2013). Natomiast olsza
czarna na RzeszowszczyZznie, zwlaszcza ros-
naca w skupiskach nad rzekami i potokami,
byta w opinii okolicznych mieszkancow za-
mieszkiwana przez diabta (Kujawska et al.
2016). Ttumaczono takze, ze licie osiki drzg
na wietrze, gdyz to wlasnie na niej chciat sie
powiesic¢ Judasz, ale wybrat jarzebing - mimo
to osika nadal trzesie sie przerazona (Kujaw-
ska et al. 2016). Ciekawostka jest wiec, ze
inna nazwa jarzebiny w nowosadeckim to ju-

(fot. Joanna Szmuc).
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Obecnie wyciety szpaler starych wierzb przy wiejskiej drodze w m. Wysoka, gm. Lancut

dasz. Dwuznaczne wierzenia krazg zaréwno
o osice , jak i o wierzbie (ryc. 9ifot. 4). Z jed-
nej strony byly to drzewa pogardzane, majace
pozostawaé w zwigzku z sitami nieczystymi,

Ryc. 9.
Fig. 9.

|

Wojciech Weiss ,,Upior na wierzbie”.
Painting of Wojciech Weiss ,,Upiér na
wierzbie” (Phantom on a willow).

Photo 4. Recently cut out old willow lane by the road in the village Wysoka, Laficut commune (photo by

Joanna Szmuc).
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z drugiej strony uwazano je za apotropeicz-
ne i uzywano przeciw tymze mocom (Waj-
da-Adamczykowa 1989). Wedlug dawnych
obyczajow czarownice odnajdywaly diably
w starych pniach wierzbowych: , te glowiaste
kaleki, pochylone ku ziemi i na wpdt obdarte
z kory, petne stechlizny, smedu po piorunach i
zlowieszczej tajemniczosci stuzyly im swoimi
mrocznymi wnetrzami (...) diably siedziatly
w rokicinie drzemigc lub nawet chichoczgc w
jej czelusciach” (Szczypka 1984). Jarzebine
uwazal lud za grzeszne drzewo. Z tego wzgle-
du w okolicach Kielc jej gatazek nie mozna
bylo zatyka¢ za obrazy w koséciolach oraz w
kaplicach i za feretrony bo by zle tam prze-
siadywato. Nawet nie chciano uzywacé jej na
opal (Kujawska et al. 2016). Owoce jarzebiny
mialy chroni¢ przed natrectwami nocnych
strachéw i dlatego przed wyjsciem noca z
chaty wkladano je za pas lub do kieszeni (Za-
ra$-Januszkiewicz 2016). Na Polesiu uwazano
za grzech rabad jarzebine, gdyz jest to dziew-
czyna zakleta w drzewo. Na Wilefiszczyznie
przyjmowano, ze jarzebina ma moc zgubna
dla szatana (Kujawska et al. 2016).

6. Przyroda w dawnych zwyczajach
koledniczych

Jedna z najciekawszych tradycji ludo-
wych, w ktérej przez dlugi czas przetrwaly
motywy zwierzece dotyczy zwyczajow koled-
niczych i zapustnych. Okazuje si¢, ze kryje
sie w niej co$ wigcej niz tylko dobra zaba-
wa. Zatem, gdy przyszty tzw. Gody, panowal
zwyczaj chodzenia ludzi przebranych za Cy-
ganow, Zydoéw, Herodéw, niedzwiedzi, turéw,
zurawi i wilkow. Prawdopodobnie jest to po-
zostalo$¢ starozytnych lechicko-stowianskich
zwyczajow zwigzanych z okresem zakoncze-
nia starego i powitaniem nowego roku. Prze-
bieranie sie za cudzoziemcow czy zwierzeta, a
nawet wodzenie zywych, dziko schwytanych
lub przyswojonych wilkéw czy saren ze $pie-
wem bylo zwyczajem siegajacym czaséw po-
ganskich (Gloger 1900). Stowianska kultura
ludowa dtugo zachowala zwyczaj chodzenia
po koledzie z niedzwiedziem lub wilkiem, tj.
czlowiekiem odzianym w odpowiednig skore

lub jej imitacje. W $redniowieczu wie$niacy
ztapawszy wilczatko lub niedzwiadka obno-
sili je po domach zbierajgc datki, co okresla-
no: ,,.z wilczety albo z wilczg skérg po koledzie
biega¢” (Stupecki 2012). Z kolei w Puszczy
Zielonej (Kurpie) wilk w obrzedach koled-
niczych wystepowal rzadko, ze wzgledu na
zte skojarzenia. W tamtym rejonie uznawano
bowiem, ze ,,dusze ludzi zmartych wedrujace,
pokutujagce niekiedy przybieraja postaé wil-
ka” (Wezowicz-Zidtkowska i Wieczorkow-
ska 2014). W orszaku kolednikéw byt takze
niedzwiednik - najpierw kianiat si¢, a potem
zapraszal niedzwiedzia do tarcéw. Wedlug
ludowej praktyki ta wizyta miala sprzyja¢
urodzajom. Z kolei na Mazowszu, Kujawach
i Podlasiu obwozono w ostatni wtorek zapu-
stow kruka wystruganego z drewna i osadzo-
nego na dwoch kétkach ciagnietego za maty
dyszel przez dwoch parobkéw. Dostawali oni
w zamian jedzenie, ktére stuzylo potem do
przygotowania poczestunku przy wspdlnej
zabawie. W niektorych wsiach kujawskich
do wozenia miodych mezatek stuzyta taczka,
ktora ciagnat cztowiek okrecony powrdstamiz
grochowin, majacy wyobraza¢ niedzwiedzia.
Tym sposobem niedzwiedz zapustny, bedacy
niejako uosobieniem zapustu, wprowadzat
po raz pierwszy nowozamezng do grona go-
spodyn (Gloger 1900). Natomiast obnoszony
w niektdrych rejonach podczas uroczystoéci
koledowych obraz przedstawiajacy wilka byt
symbolem Czarnoboga, ktérego panowaniu
polozylo kres nowonarodzone sltonice. W
Czechach byl zwyczaj, aby na koncu karna-
walu prowadza¢ czlowieka przebranego za
niedzwiedzia, ktéry ze stomg chodzi i prosi o
piwo lub mi6d. Kobiety zabieraly mu stome,
a nastepnie sktadaly ja w miejscu, gdzie kury
niosa jaja, aby sie lepiej niosty (Szulc 1880).
Réwniez w Rumunii do najpopularniejszych
przebran zwierzecych uzywanych w obrze-
dowosci koledniczej nalezal stréj i maska
niedzwiedzia symbolizujgcego smier¢ i odro-
dzenie natury (Kocoj 2013). Przedstawienia
kolednicze z udzialem zwierzat, ktére wedtug
pierwotnych wierzen mialy by¢ uosobieniem
béstw urodzaju, mialy wigc sens wegetacyjny,
gospodarczy (Ogrodowska 2010). W zwycza-
jach zapustnych chodzenia z tzw. niedZwie-
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dziem zachowaly sie takze pewne $lady kultu
niedZwiedzia oraz pozostatych zwierzat sym-
bolicznie bioracych udzial w koledowaniu
(Fischer 1934). Natomiast udziat w obrzedach
koledniczych ptakéw zwiastujacych wiosne,
tj. bociana i zurawia, oznaczat i zapowiadat
odradzanie si¢ zycia (Ogrodowska 2010).

7. Roza na wysypke, Zaba na suchoty
- przyroda w medycynie ludowej

Lud wiejski staral sie zapobiega¢ choro-
bom unikajac ich rzekomych przyczyn, leczyt
réwniez juz zaistniale schorzenia poprzez
liczne zabiegi z pogranicza magii i zabobo-
nu (Angielczyk 2015). W lecznictwie mialy
zastosowanie ziola o aromatycznej woni lub
odurzajgcym dziataniu, wzglednie rodliny o
dziwnym wygladzie zewnetrznym (Fischer
1934). Takim przyktadem jest mandrago-
ra, ktéorg w domach prywatnych traktowa-
no szczegblnie. Trzymano ja w ozdobnych
pojemnikach, co piatek obmywano korzen
w czerwonym winie i zawijano w czysty ka-
watek Inu. Niekiedy noszono jg na szyi jako
amulet. Traktowana byla jak cenny, rodzin-
ny skarb (Czyz i Tulik 2018). Wérdd wielu
medykamentéw dawnych aptek znalazlo sie
takze szereg specyfikéw sporzadzanych ze
zwierzat majacych rzekome lecznicze whasci-
wosci. Mialy one specyficzne nazwy: Axun-
gia Erinacei — smalec z jeza, Lucis piscis sma-
lec ze szczupaka, Ursi — smalec niedzwiedzi,
Vulpis - lisi, Taxi - borsuczy, Cervinum - 16j
jeleni. Kazdy z ww. medykamentéw mial inne
zastosowanie: sadlo jezowe - dzieciom na
przepukling; sadlo niedzwiedzie - na popra-
we pamieci, sadlo lisie - celem u$mierzenia
szumu w uszach; a sadlo Zubrowe na rany
zestarzale i trudne do leczenia. Natomiast
specyfik o nazwie Mandiol lucii piscis pra-
eparati, tj. sproszkowana szczgka szczupaka,
stosowany byl jako lek ufatwiajacy porod, zas
Trochisci Viperarum - byl lekiem z wysuszo-
nej i sproszkowanej zmii (Czyz i Tulik 2018).
Sproszkowany zab zmii rzekomo u$mierzat
bdl zgbow (Biegeleisen 1929). Na skurcze na-
tomiast byla zalecana pieczona lub warzona
sowa (Nowakowska 2016).

Demony choréb byly zarazem demona-
mi laséw, z tego wzgledu pierwotny sposob
leczenia pozostawal w S$cistej tgcznosci z
kultem drzew. Praktykowane bylo pozby-
wanie si¢ choroby poprzez ,,powieszenie” jej
na drzewie (Biegeleisen 1929). Odbywalo si¢
to w trakcie przekazania drzewu choroby w
postaci rzeczy nalezacych do chorego (Du-
nin-Karwicka 2012). Praktycznie sprowadza-
fo sie to do wywiercenia otworu w drzewie,
umieszczeniu w nim ,,choroby”, potem jego
zaczopowaniu (Angielczyk 2015). Od cho-
roby uwalnialo przewleczenie chorego przez
szpare w rozszczepionym drzewie (Chwalba
2015). Magicznym sposobem na pozbywanie
sie choroby bylo przekazanie jej na inng oso-
be lub zwierze, zakopanie jej w ziemi, utopie-
nie w wodzie, a nawet przeciagniecie chorego
pod dwupniowymi drzewami (Fischer 1934).
Nie wszystkie gatunki drzew czy krzewow
byly tak samo cenne w magicznych zabiegach
leczniczych. Wielkim powazaniem cieszyt si¢
tutaj bez czarny, pod ktory kobiety zanosily
swoje chore dzieci wierzac w jego pomoc w
uzdrowieniu. Pod krzak bzu przynoszono
takze ludzi chorych na padaczke i sparalizo-
wanych (Zaras-Januszkiewicz 2016).

Wiele zwyczajow leczniczych cechowata
analogia w stosunku do przedmiotéw lub ro-
§lin czy zwierzat wykorzystywanych w lecz-
nictwie. Przyktadowo u chorych na réze¢ naj-
lepszym lekarstwem byla biala réza pod réz-
nymi postaciami: okadzono chorego jej kwia-
tem, przykladano do skdry kwiaty lub liscie,
a nawet ziemie spod krzaka rozy kwitnacej
na bialo, albo tez trzymano w ustach wodg,
w ktdrej moczyly sie jej ptatki (Mruk 2009).
Podobny, cho¢ bardziej drastyczny sposob
leczenia znajdujemy w $redniowiecznych za-
leceniach, aby krwig majowego kreta (a wiec
zwierzecia o tadnym, blyszczacym futrze)
leczy¢ lysienie (Badyna 2013). Innym spo-
sobem na porost wlosow, a takze na czarne
brwi u kobiet bylo zastosowanie sadla niedz-
wiedzia. Cyganki spodziewajace sie dziecka
nosity przy sobie pazury tego zwierzecia,
aby ich potomstwo bylo silne jak niedzwiedz
(Kiersnowski 1990). Jako ze pszczola byla
atrybutem nie$miertelnosci, w czasach anty-
cznych smarowano miodem ciata zmartych,
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by uchroni¢ zwtoki przed rozkladem i zapew-
ni¢ im zmartwychwstanie (Fugiel 2011). Tego
typu zabiegi stosowano nie tylko w odniesie-
niu do ludzi, ale takze zwierzat domowych:
krowe chora na Zabe leczono wpuszczajac jej
do gardla zywa zabe lub moczac zapuchnig-
ty krowi pysk w wodzie, do ktérej wktadano
kilka zywych zab. Wlozenie w otwor ula wil-
czej krtani sprawialo, ze przelatujace przez
nia pszczoty nabraly sil (Biegeleisen 1929).
Natomiast chcgc aby konie nabraly zwinno-
$ci Kozacy karmili je proszkiem z nietoperzy
(Nowakowska 2016). Ciekawy przyklad tego
typu zabiegéw nie tylko leczniczych, ale tez
kosmetycznych mozna znalez¢é w Rumunii,
gdzie ,dziewczyna znalazlszy lenisko, ktore
z siebie waz zrzucil, gotuje je i wodg ta myje
sobie wlosy, aby byty diugie i geste. Ale jest to
czynno$¢ niebezpieczna, bo wlosy owingw-
szy sie kolo szyi moga dziewczyne udusi¢”
(Biegeleisen 1929).

8. Oswajanie i ttumaczenie przestrzeni

Opowiesci o zjawach i duchach, w tym
anomaliach przyrodniczych, czesto byly
zwigzane z lokalng topografig (Ignas 2018).
Ludy indoeuropejskie wyobrazaly sobie, ze
duchy ciemno$ci mieszkajace pod ziemig, na
trzgsawiskach, w gorach i lasach wychodzily
ze swych kryjowek, aby czlowiekowi szko-
dzi¢ (Biegeleisen 1929). Jak $wiadcza lokalne
przekazy tradycji w kazdej okolicy byly ta-
kie miejsca, gdzie chetnie przebywali czarci:
stare karczmy, miyny, zapadliska, przepastne
jeziora, puste zabagnione miejsca, trzgsawi-
ska, dziuple, czelusci starych spréchniatych
drzew, a takze zakominia starych chat. Zatem
przestrzen nie byla traktowana w kulturze
ludowej jednowymiarowo, ale mozna w niej
wyrdzni¢ dwie strefy, tj. oswojone przez czlo-
wieka (dom i jego obejscie, granice wsi), a
takze tereny o ograniczonej dostepnosci dla
ludzi (w zalezno$ci od pory doby, roku itp.).

Wedlug wierzenn mieszkancéw regionu
mieleckiego czart przebywa podczas nocy w
miejscach porostych drzewami i krzewami,
gdzie piszczy, krzyczy, gwizdze i famie gafe-
zie. O konotacje z diabtami posadzano m.in.

rabsicéw, czyli zawodowych klusownikéw
ktusujagcych w Puszczy Sandomierskiej, a
wiec w jaki$ sposéb osoby zwigzane z lasem
(Latawiec 1993). Istoty zyjace jakoby w swo-
ich ,,zywiolach™ w lasach, rzekach, glebinach
nazywano niekiedy potduchami. Wéréd nich
duza grupe zajmowaly duchy lesne - czyli
mieszkancy i opiekunowie laséw (ryc. 10).
Wierzono, ze majg one szczegblne cechy -
gdy idg przez las, to s wielkosci lasu, gdy ida
po trawie sg rowni z trawg (Glinka i Kajsarow
2009). Tajemnice puszczy le$nej objasniajg
opowiedci o dziwnych lesnych demonach:
w Puszczy Sandomierskiej gwizd na wyso-
kich choinach zwiastowal ducha lesnego, w
siedleckim mieszkal w lasach duch zwany
borowym, w olkuskim czait si¢ na drzewie
borowiec i glosem zwodzil przechodniow.
W kieleckim w lesie po zachodzie stonca
mozna bylo spotka¢ licho czarne, ktére ma
posta¢ podobng do kopca siana. Wedle ludu
$laskiego w ciemnych ostepach ,,przebywa
lesny duch o postaci ludzkiej lub zwierzecej
albo jako chlop caly w bieli, albo jako zajac
ktérego zaden strzal nie ubije”. Niewatpliwie
stynne polskie diably jak Boruta, Rokita,
Wierzbicki i Lozinski pochodza od réznych
demondw le$nych (Fischer 1934). Zatem las
w odréznieniu od domu i jego otoczenia po-

Ryc. 10. Artur Grottger ,,Puszcza’.
Fig. 10. Painting of Artur Grottger ,Puszcza’
(Primaveral Forest).
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zostaje dziedzing nieoswojona, za$ na czele
sit ujawniajacych si¢ w puszczy stoi personi-
fikacja demonicznego ducha lesnego, wtadcy
zwierzat (wieszczy, borowy, wilczy pasterz)
(Gieysztor 2006).

Z kolei bostwom rzek poswigcone byly
najwieksze rosngce na ich brzegach ciemne
lasy, do ktdérych pod grozba utraty zycia nie
$mieli wchodzi¢ myéliwi, réwniez rybacy
nie odwazyli sie towi¢ w tym miejscu. Wode
z takich rzek czerpaly w odswietnym stroju
mlode panny, ktére nabieraly ja w naboznym
milczeniu. Poganscy Stowianie nie wznosili
$wigtyn ku czci ubostwianych jezior i rzek,
a obrzedy $wiete odprawiono na brzegach,
zwykle wiosng, po przejsciu kry lodowej
(Glinka i Kajsarow 2009).

Ponadto gtazy noszace $lady piekielnych
kopyt i pazuréw zyskaty miano diabelskich.
Stuzyly zazwyczaj za pociski, ktérymi zle du-
chy ciskaly w koscioly, zamki i poboznych
ludzi (Vargas i Zych 2017). Pustkowia i lasy,
brzegi wdd, cmentarze, groty byly takze miej-
scem pobytu wspomnianych wcze$niej wil-
kotakéw.

Aranzujgc przestrzen domowa wystrze-
gano sie wiec powigzan z budzaca niepokdj
sferg le$ng i jej mieszkaicami. Do budowy
domu nie uzywano sosny z wilkiem, tj. za-
geszczeniem przy wierzchotku galezi (tzw.
czarcia miotta), gdyz sadzono, ze woéwczas
»wilcze gardlo bedzie nienasycone” (Kujaw-
ska et al. 2016), a mieszkancow beda gnebity
choroby i nieszczescia (Jozefow-Czerwinska
2017). Nie uzywano tez sosny, w ktérg strze-
lit piorun, gdyz sadzono, ze moze ona przy-
ciggna¢ piorun. Na Lubelszczyznie sadzono,
ze piorun uderza w dom, do ktérego budowy
uzyto sosny ,ze $wiecg, tj. miejscem z ktore-
go cieknie zywica (Kujawska et al. 2016). Jako
budulca unikano takze drzew se¢katych oraz
majacych galaz $rodkowa ,,prosto do gory
strzelajacg’, tzw. gromnice (Fischer 1934).

9. Ryty przejscia
Bardzo charakterystyczne w zyciu ludu

byly tzw. ryty przejécia, czyli obrzedy i inne
czynnosci wykonywane w zwigzku z przecho-

dzeniem jednostki przez najwyzsze punkty
jej drogi zyciowej jak narodziny, malzenstwo
czy $mier¢ (Stanaszek 2016). Wiele obrzedow
towarzyszyto tez przejéciu por roku, przesile-
niu letniemu i zimowemu, czy nawet rytmo-
wi dobowemu, zwlaszcza zmierzchowi (jako
przejéciu dnia w noc). Dzien i noc okreslano
jako nastepstwo $wiatla i ciemnosci. Z nasta-
niem ciemno$ci wigzalo si¢ ,czerwienienie
nieba” ,przybycie demondéw”, ,milkniecie
ptakéw”. Swit zwiastowal $piew ptakéw i
nadejscie $wiatla, co wigzalo si¢ z rozpocze-
ciem prac. Te wlasnie przemiany dnia w noc
i nocy w dzien zostaly obudowane bogatymi
wierzeniami (Kocoj 2013). W tych okresach
czlowiek wykonywal szereg zabiegéw ma-
gicznych, nawigzujacych bezposrednio do
elementéw przyrodniczych. Przyktadowo
pieczywo weselne na Pogérzu Brzozowskim
najczesciej zdobily kaczuszki lub ptaszki.
Kaczki symbolizowaly plodno$¢, inne pta-
ki byly symbolem dusz zmarlych przodkéw
- ich celem bylo umozliwienie w tym okresie
kontaktu z zaswiatami (Ruszel 2001). Dodat-
kowo nowozencéw posypywano makiem,
symbolizujacym plodnos¢ (Chwalba 2015).
Réwniez stowianskie opowiesci o wilkota-
ctwie wigzg sie z obrzedami przejscia. Mozli-
wo$¢ taka zachodzila podczas tzw. wyzwolin
na parobka (Stupecki 2012) czy w zwigzku z
narodzinami siédmego syna w domu (Fischer
1934). Na Bialorusi znana jest opowie$¢ o ca-
tych orszakach weselnych przemienionych w
wilki. W Polsce $lady takich podan utrzyma-
ty sie do lat 60. XX w. na Chelmszczyznie i
Podlasiu (Stupecki 2012). Inny przesad wska-
zywal, ze nie odsadza si¢ dziecka od piersi
podczas odlotu ptactwa w obawie, aby dzie-
cko nie byto latwcem (duchem), gdyby za$
odlaczenie nastapilo w czasie opadania liéci,
dziecko wytysialoby. Natomiast odigcza sie je
w czasie rozwijania sie drzew, by dziecko roz-
wijalo sie bujnie jak drzewo (Fischer 1934).
Ciekawg i zlozong symbolike cechowaly
obrzedy zwigzane z pochowkiem. Wedle wy-
obrazen ludowych $mier¢ zapowiadaja roz-
maite niezwykle oznaki, np. dziwne zacho-
wanie sie zwierzat, jak kret, sowa, kruk (Fis-
cher 1934). Lud wyobrazal sobie $mier¢ jako
mgliste $wiatetko lub jako zwierze, zwlaszcza
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wrone lub biatg ges (Fischer 1934). Na daw-
nym pograniczu polsko-ruskim (hrubieszow-
skie, chelmskie, Wolyn, Podole) panowato
przekonanie, ze dusze ludzi zmartych wcielajg
sie w pszczoly (Szary 2015). Wierzono takze,
ze $mier¢ przybiera niekiedy posta¢ biafe-
go motyla (Latawiec 1993). Wedlug mitéw
starostowianskich dusze zmartych posiadajg
posta¢ ornitomorficzng. Ten ornitologiczny
watek ukazuje zwiazek miedzy cyklicznoscig
wedréwek ptakow dyktowang bezposrednio
zmianami pér roku a wierzeniami na temat
wedréwki dusz. Z tego wzgledu wtykane w
groby galezie mialy by¢ przygotowanym dla
ptakow (jako dusz zmarlych) miejscem od-
poczynku. Ziarno rozsypywane w czasie §wigt
Bozego Narodzenia oraz w dniu $w. Szczepa-
na w domu i wokét obejécia mialo na celu za-
bezpieczenie zmartych, gdyz wierzono, ze ich
duchy pod postacig ptakéw przyjda sie posili¢
(Angielczyk 2015). Jak wcze$niej wspomnia-

no mak uzywany byt w czasie obrzedow we-
selnych. Jednak symbolika makéwki i ziar-
na maku jest bardzo rozlegta. Uznawano go
bowiem za symbol dobrej i tagodnej $mierci
(Chomik 2012). Mak rozsypywano przed od-
prowadzeniem zwlok na cmentarz, a czasem
nawet wsypywano zmartemu do ust, aby za-
padt on w gleboki sen (Szary 2015) (fot. 51 6).
W poznanskim wierzono, ze w brzozy prze-
chodza dusze zmarlych dziewczat. W lutym i
marcu taficzg one przy ksiezycu zatancowujac
na $mier¢ ludzi, ktérzy si¢ miedzy nie dostana.
W niektérych rejonach Polski panowalo prze-
konanie, zwlaszcza w odniesieniu do debu
czy brzozy, ze jezeli drzewo tego gatunku stoi
gdzie§ samotnie, to lezy pod nim i pokutuje
duch zabitego nieboszczyka, a w drzewie za-
miast sokow, krazy jego krew (Kujawska et al.
2016). Stosowano réwniez szereg praktyk an-
tywampirycznych zwigzanych z pochéwkiem,
m.in. groby wisielcéw i topielcow zabijano
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Fot. 5. i 6 Motyw maku na rewersie starego krzyza nagrobnego na cmentarzu w Lancucie (fot. Joanna

Szmuc).

Photo 5 and 6. Red poppy motif on reverse side of the gravestone cross in Laficut (photo by Joanna

Szmuc).
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kotkiem dgbowym az do trumny, by zmarli
nie wstawali w nocy i nie szkodzili ludziom
(Hrubieszéw), a na piersi zmartego kladziono
osikowy krzyzyk (Kujawska et al. 2016). Ly-
kiem lipowym wigzano palce nieboszczykow,
gléwnie samobdjcow, gdy podejrzewano, ze
mogg sie sta¢ upiorami (Szary 2015). Kultu-
rowe wytyczne dotyczyly takze wykonania
trumien: wyrabiano je gléwnie z klonu, sosny,
jesionu lub jodly. Wykonanie trumien z tych
gatunkoéw mialo sprzyja¢ temu, aby zmarly
szybko osiagnat spokdj wieczny i nie wracal
po $mierci. Na Podhalu dbano dodatkowo
o to, aby trumny byly pozbawione sgkow,
obawiajac sie, ze przez otwor po seku nie-
boszczyk mogt sobie wypatrze¢ towarzysza
(Zaras-Januszkiewicz 2016). Nieboszczyka
kfadziono na klonowej desce, co jaki$ czas w
nig stukajac, aby odstraszy¢ czajacego sie dia-
bta, ktory chce porwa¢ dusze zmarlego. Na-
tomiast jalowcem okadzano dom po $mierci
(Zaras-Januszkiewicz 2016). Mozna wyrdzni¢
dwie grupy drzew, ktdre sadzono na grobach.
Pierwsze mialy by¢ mile zmarfemu po to, aby
nie chciat on opuszczaé grobu (brzoza, kali-
na, lipa, topola). Druga grupa to drzewa ku-
jace jak gldg, tarnina czy krzew rozy — mialy
chroni¢ zywych przed powrotem zmarlych. Z
kolei bez czarny byl rosling mediacyjna, po-
dobnie jak mak - jezeli bez zakwitl na grobie
uwazano, ze dusza znalazla sie w niebie (Sza-
ry 2015). Wierzono réwniez, ze jeéli na grobie
zmartego wyrosénie czeremcha, dusza czuje
sie za malo oplakiwana (Zaras-Januszkiewicz
2016). Gréb z czasem zamienial si¢ w miejsce
wywolujace pelne leku poszanowanie, wsku-
tek czego nie wolno bylo zrywaé kwiatow
z mogily ani ich wacha¢ pod grozba utraty
wechu (Fischer 1934). W Rosji charakter me-
diacyjny przypisywano kukulce, wigzano jg z
duszami zmarlych lub z optakujacymi ich bli-
skimi. Stad czesta obecnos¢ tego ptaka w folk-
lorze rosyjskim m.in. jako motyw zdobniczy
nagrobkow (Nowakowska 2016).

10. Wrozby i przeblagania

Elementy przyrody w kulturze ludowej
byly takze uzywane do przepowiadania przy-

sztosci (np. lot ptakow), zas obserwowanie
zjawisk natury pomagalo przewidywa¢ pogo-
de czy kleski zywiolowe (Glinka i Kajsarow
2009). Zwracano takze uwage na anomalie
przyrodnicze — uznawano, ze jesli dziki bez
jesienig powtdrnie zakwitnie, bedzie pomoér
dzieci (Kujawska et al. 2016). Do przepowia-
dania przyszlosci stuzyly takze zoledzie - po-
jawiajaca sie na nich we wrzeéniu pajeczyna
wrozyla zly rok, toczenie zotedzi przez robaki
zapowiadato czas obfity i dobry do ozenku.
Puste zoledzie oznaczaly $miertelno$¢ i poza-
ry, natomiast twarde jadra zoledzi oznaczaly,
ze bedzie duzo zboza, a zarazem morderstw i
wilkotakow (Kujawska et al. 2016). Z ulozenia
kwiatéw wrzosu wnioskowano o kierunku
wiatréw w zimie. Ponadto obfite kwitnienie
tego gatunku $wiadczylo, ze zima bedzie sro-
ga, za$ malo kwiatéw - ze bedzie lekka (Ku-
jawska et al. 2016). Oprdcz wykorzystywania
obserwacji przyrody do przewidywania przy-
sztoéci czy wyczuwania zagrozen wykonywa-
no takze obrzedy zwigzane z zapobieganiem
nieszcze$ciom i przysparzaniem dostatku.
W Rosji, krajach nadbaltyckich, Niemczech
i Skandynawii wierzono, ze w debie mieszka
duch domu, stad nawet w XIX w. ofiarowy-
wano tym drzewom raz w tygodniu mleko,
wode, piwo wraz z ciastem lub chlebem (Za-
ras-Januszkiewicz 2016). Jeszcze w XIX w.
mloda para w guberni woroneskiej szta po
$lubie do starego debu, trzykro¢ go obchodzi-
ta i sktadata ofiare. Byly to §lady czci dla debu,
jaka przetrwata do tamtych czaséw u Stowian
(Gieysztor 2006). W mniemaniu dawnych
ludzi kazdy dab, zwtaszcza ze znacznym wy-
préchnieniem przy ziemi, byl mieszkaniem
ztych i dobrych duchéw, ktérym lud okolicz-
ny sklada ofiary: len, plastry miodu, ser czy
jaja. Po nastaniu chrzescijanstwa wieszano na
nich kapliczki (fot. 7) (Jozeféw-Czerwiniska
2017). Ofiary pod drzewami sg przejawem
magii przysparzajacej, zapewniajacej dostatek
(Dunin-Karwicka 2012). Aby wolno byto uta-
mac¢ galgz cisa, bacowie zakopywali pod nim
co dziesig¢ lat glowe pierworodnego barana
(Podhale). Byla to praktyka przebfagalna,
gdyz ucinajac galaz nalezalo pod nim zlozy¢
ofiare. Takie praktyki nalezy rozumie¢ jako
$lady sktadania daréw nie samym drzewom,
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Fot. 7.

Krzyz przyrozny na cokole pod starym
debem (okolice Sokolowa Malopolskie-
go) (fot. Joanna Szmuc).

Photo 7. Gravestone cross by the road on the pe-
destal made of old oak snag (area near
Sokotow Malopolski) (photo by Joanna
Szmuc).

ale bostwom za posérednictwem drzewa (Du-
nin-Karwicka 2012). Na rozpoczecie wios-
ny sadzono drzewa, pod ktére zakopywano
resztki $wigtecznego kolacza (Angielczyk
2015). Aby ptaki i owady nie zagrazaly upra-
wom w nowym sezonie, gospodynie wypie-
kaly specjalne turty, ktore dzielity na drobne
czedci 1 rozrzucaly po polach i podworzach
zwolujac stworzenie, by przyszto, nasycito
sie, a nastepnie omijalo ich uprawy w nad-
chodzacym czasie (Kocoj 2013). W wierze-
niach ludowych wosk pszczeli byl substancja
szlachetna, czysta i $wieta. Czyniono wiec z
niego wota dziekczynne - w rejonach o roz-
winietych tradycjach bartniczych i pasiecz-
nych, jak np. Kurpie, wosk byl tworzywem,
ktore moglo zastapi¢ szlachetne kruszce. W

ofierze wotywnej wykonywano wigc mate ule
ulepione z wosku (Ogrodowska 2010). Cieka-
wym obrzedem zwigzanym z przysparzaniem
urodzajow byl znany w réznych rejonach Pol-
ski zwyczaj ,,strojenia przepiorki” — dozyna-
jac zyta zostawiano na koncu zagonu kepe z
kilkudziesieciu nietknigtych kloséw. Gars¢
pozostawionego zboza byla przeznaczona dla
gniezdzacej sie w zbozu przepiorki (Gloger
1900). Kepa niezzetego zboza nawigzywata
do skladania ofiar bostwom urodzaju. Prze-
piorke (brod¢) $cinano bardziej uroczyscie
i mogt to zrobi¢ tylko najlepszy koénik, po
czym klosy wreczano zniwiarkom, tzw. przo-
downicom, aby uplotly z nich wieniec do-
zynkowy (Ogrodowska 2010). W rejonach
nadbuzanskich todygi pozostawionych klo-
séw zboz obcinano rytualnie jednoczesnie
wypowiadajac modlitwe. Nastepnie famano
todygi zbdz tak, aby mozna bylo zakopad
ktosy w glebi ziemi badZ cho¢ symbolicznie
skierowac je w dol. Jest to rytual zamkniecia
cyklu agrarnego, praktyka karmienia ,,zywio-
t6w”, ale tez kod zamkniecia — ukryte w ziemi
ziarno zimowalo, by nastgpnie wyrosnaé na
wiosne (Jozefow-Czerwinska 2017).

Podsumowanie

Spoleczne postrzeganie przyrody mia-
to odzwierciedlenie w ochronie jej zasobéw
badz ich eksploatacji. Wyrézni¢ mozemy
tutaj dwie grupy - pierwszg stanowig te ga-
tunki, ktérym mityczne postrzeganie badz
kulturowe wykorzystanie zapewnialo ochro-
ne. Wynikato to wrecz z ich sakralnej roli,
badz przeciwnie, ze strachu jaki budzity (np.
»uwolnienie” z choroby na skutek wycinki
drzew). Do tej grupy przede wszystkim zali-
czy¢ mozna drzewa i krzewy. Lud pinczowski
powiadal, ze drzewa majg dusze, a nawet przy
$cinaniu odczuwajg bol. Z tego wzgledu uwa-
zano, ze kazde drzewo bezcelowo $ciete be-
dzie oskarzaé o to czlowieka na sgdzie osta-
tecznym. Podobnie wielkiej czci doznawaly
drzewa owocowe — wedle ludu ropczyckiego
»kto by drzewo urodzajne wykopal, temu wy-
mrze cale jego pokolenie” (Jozefoéw-Czerwin-
ska 2017). Ludowe postrzeganie rzeczywisto-
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$ci, w tym przypisywanie negatywnych atry-
butéw niektérym gatunkom roslin i zwierzat
nie byto jednak bezposrednia przyczyna ich
niszczenia. Wiele ze swych obaw prébowano
bowiem oswoi¢ wykonujac szereg opisanych
w niniejszym artykule zabiegéw magicznych,
przeblagalnych badz zwigzanych z unikaniem
niebezpiecznej przestrzeni. Minione pokole-
nia zyly w obsesji zagrozen ze $wiata demo-
nicznego. Zatem szereg praktyk mial zna-
czenie profilaktyczno-obronne. Wnikajac do
zrodet dawnych tradycji daje si¢ zauwazy¢, ze
lud obserwowat $wiat przyrody i zachodzace
w nim zmiany, a takze cechy poszczegdlnych
gatunkow (w tym miejsca wystepowania,
pory kwitnienia i owocowania, a w odniesie-
niu do zwierzat takze zachowanie). Przykia-
dowo obserwacje przyrody doprowadzity do
uznania w tradycji ludu bluszczu jako sym-
bolu zycia, ktére nie przemija, tak jak bluszcz,
ktéry jest rosling zimozielong, fatwo odra-
dzajaca sie. Natomiast jaszczurka to symbol
nie$miertelnosci i zmartwychwstania, co jest
efektem umiejetnoséci odtwarzania utracone-
go ogona. Wspomniane wcze$niej pszczoly,
poprzez podejmowania aktywnosci po okre-
sie zimy staly sie symbolem zmartwychwsta-
nia (Fugiel 2011).

Kultura ludowa zwigzana byla z szere-
giem zabiegdéw ludowych, gléwnie agrarnych,
majacych charakter sprawczy, w tym takze
wystepowaniem postaci demonicznych. Nie-
mal calkowite zniszczenie starych form ro-
dzimego rolnictwa poprzez rozrastajacy sie
nieustannie przemyst pozbawil 6w panteon
wierzeniowy logicznych podstaw istnienia.
W strukturach uprzemystowionych demony
na wskro$ rolnicze utracily racje bytu (Lata-
wiec 1993). Prawdziwa eksploatacja zasobow
przyrody ma zwiazek z konkurencjg o nie na
linii cztowiek-natura czy ekspansjg czlowieka
i zajmowaniem nieprzeksztalconych wczes-
niej $rodowisk. Rozwéj cywilizacji dopro-
wadzil takze do zanikania kultury ludowe;j.
Jan Gwalbert Pawlikowski pisal, ze ,,Czlowiek
pierwotny zyt w zespole z przyrodg, stanowit
z nig jednosé¢ - zyt z przyrodg i z przyrody.
Stawiat swoj dom jak stawia go bobr, zaopa-
trywat si¢ w tup jak rys czy wydra, karmit sig
owocem i ziarnem jak ptaki, gromadzit zapasy

jak chomik. Zyt z przyrody ale jej nie niszczyt.
Lecz gdy spoteznial, stat si¢ dla niej plagg (...)”
(Bienkowski 2000). Analizujac krétko stosu-
nek czlowieka do zasobow naturalnych w na-
szym kraju mozna przyja¢, ze okres do konca
XVIII w. to czasy, w ktérych dokonato si¢
przy pomocy praktyki rolniczej, hodowlanej
itp. poznanie zasob6éw naturalnych. Renesans
cechowata daznoé¢ do tworzenia innych dziet
niz te stworzone przez przyrode. Wtedy tez
rozpoczela si¢ powolna droga przeksztalcania
$rodowiska naturalnego dla wygody czlowie-
ka. Czasy Oswiecenia cechuje szerzenie zasad
naukowego badania zjawisk przyrodniczych,
ale jednoczesnie coraz wigksza eksploatacja
jej zasobow (Klosiewicz 1998). Zatem para-
doksalnie O$wieceniu towarzyszyly pogla-
dy okreslane przez wspdlczesnych znawcow
tematu jako niehumanitarne (Bereszynski
i Tomaszewska 2006). W XIX w. rozpoczat
sie proces wydobycia surowcéw mineralnych
oraz intensywnego mechanicznego i che-
micznego niszczenia przyrody (Klosiewicz
1998).

Za przyczyng obojetnego podejscia do
zwierzat rozumianego jako brak zwigzku z
przyroda uwaza si¢ nasze wyalienowanie ze
$rodowiska naturalnego, w tym wzrost ur-
banizacji i zwigzane z tym konsekwencje
(Bereszynski i Tomaszewska 2006). Cho¢
wilk byl niegdy$ konkurentem cztowieka w
polowaniach na zwierzyne plows, potem
przesladowcy jego sad i trzéd, a dodatkowo
posadzano go o rézne demoniczne konotacje
(Sala 2017), to jednak dopiero XVIII - XX
w. byl czasem jego intensywnego tepienia w
obecnych granicach naszego kraju. Na grani-
cy niemiecko-polskiej proces ten rozpoczal
sie wezesniej. Na Slgsku sejm gérnotuzycki
dekretem z dnia 30 sierpnia 1647 r. wyzna-
czyt nagrode 4 talaréw z prawem zachowania
futra za kazdego zabitego wilka. Skutkowalo
to faktem, ze tylko miedzy 1674 r - 1676 r.
zabito w Ksiestwie Zgorzeleckim 34 sztuki
(Marciszak i Goring 2015). Jednak dopiero
ubiegly wiek przyniost powszechne usuwa-
nie tego gatunku. W dniu 13 lipca 1948 r.
urzadzono w Dolnej Saksonii polowanie na
wilka, w ktérym udzial wzieto ponad 1500
naganiaczy, kilkadziesigt pséw oraz ponad
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100 mysliwych (w tym wyposazeni w bron
oficerowie brytyjskich sit okupacyjnych). Po-
lowanie zakonczyto sie fiaskiem (wilka zabito
2,5 miesigca pdzniej). ,Przypisywano” mu
zabicie 100 owiec i 65 szt. bydta (Marciszak
i Goring 2015). Od potowy lat 50. XX w. w
Polsce trwata tzw. akcja wilcza, polegajaca na
bezwzglednym zwalczaniu tego gatunku (Ko-
walski 1953). W latach 70. XX w. w naszym
kraju w wielu miejscach wilka wytepiono, a
10 lat wezeéniej zabijano $rednio 200 wilkow
rocznie (Bereszynski i Tomaszewska 2006).
Podobnie kult niedzwiedzia szeroko rozpo-
wszechniony w Europie zakonczy! sie wraz z
narastaniem konfliktu miedzy ludZmi a tymi
zwierzetami — w XIX w. z nakazu cara Alek-
sandra IT wytepiono wszystkie niedzwiedzie
na nizu Europy, gdyz stwierdzono, ze niedz-
wiedZ przyczynia si¢ do spadku poglowia
zwierzat roslinozernych (Bereszynski i To-
maszewska 2006).

Niektdre ze znanych nam obecnie obrzg-
dow maja starozytne podlioze, cho¢ zatracily
swoj pierwotny sens i zostaly zaadaptowane
do potrzeb zmieniajgcego si¢ spoteczenstwa.
Wraz z wygasaniem dawnej kultury ludowej
niewiele tych tradycji i zwyczajow przetrwa-
fo. Prowadzone przez pracownikéw UMCS w
Lublinie badania dotyczace obecnosci zwie-
rzat w ludowych przekazach ustnych, wyko-
nywane na LubelszczyZnie, a nastgpnie na
terenie catego kraju w latach 60.-90. XX w.
potwierdzily przetrwanie pozostatosci wrézb
czy wierzen ludowych. Przykladem jest pozy-
tywne postrzeganie bociana (fot. 8): ,grzech
zabija¢ bociana”, czy negatywne postrzeganie
sowy czy krukowatych: ,,sowa huczy na zmar-
tego”, ,wrona kracze na nieszczgécie”. Ciekawe
jest takze utrzymanie zalozenia, ze nietoperz
to skrzydlata mysz: ,stare myszy przeobraza-
ja sie w nietoperze, ale to sq wlasnie te stare

Fot. 8.

Wspolczesne konotacje bociana bialego
z domostwem - logo Spéldzielni Miesz-
kaniowej w Stubnie (fot. Joanna Szmuc).
Photo 8. Recent connotations of white storck and
home - Housing Association’s logo in
Stubin (photo by Joanna Szmuc).

siedmioletnie myszy” (Bartminski et al. 2015).
Réwniez na wschodzie kraju u starszych
mieszkancéow Nadbuza istnieje przekonanie
o $cistym zwiagzku przyrody z czlowiekiem
- przyktadowo niepokoi ich malejaca liczba
ptakéw, ktora jest odbierana jak zwiastun
czego$ zlego (Jozefoéw-Czerwinska 2017).
Jednak wyraznie daje si¢ zauwazy¢, ze obecny
postep cywilizacji i uniezaleznienie cztowieka
od $wiata przyrody ograniczyl, a nawet zatart
szereg dawnych zwyczajéw nawiazujacych
do kultury ludowej i odseparowal obrzedowa
jednos¢ ludzi z natura.
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Summary

Folklore was once characterized by color, whose tint was mainly determined by elements of
nature. It was they who accompanied the man in the rites of the cycle of birth, life and death.
Many of these customs have not survived the test of time and the development of civilization,
while others have remained in the archaic and already incomprehensible for us character. It
is worth taking a closer look at the relationships that once connected people and the natural
environment. The importance of plants and animals in the folk culture of our ancestors allows
us not only to assess the role of nature for society, but also to understand the mechanisms that
accompanied the use, extermination or protection of individual species. Reaching for this type
of sources or legends, we also find a number of natural curiosities that are worth commemo-
rating.
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