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O mozliwych wariantach
interpretacji obrzedowosci zapustne;
na Gornym Slgsku

Tomasz Liboska
Muzeum ,Gérnoélaski Park Etnograficzny w Chorzowie”

Od dtuiszego czasu wiekszos¢ prac i rozwazan dotyczacych

tradycyjnej obrzedowosci zmierza w kierunku mozliwie petnej

analizy porownawczej zachowan obrzedowych. Na gruncie

wspotczesnej etnologii i folklorystyki dominuja prace, w kté-
rych gtowny nacisk ktadzie sie na znaczenie oraz sens obrzedu.
Jego forma zewnetrzna, podlegajaca bezposredniej obser-
wacji, przestata by¢ dominujgcym obszarem zainteresowan

i dociekan badaczy kultury. Znakomita wigkszo$¢ zainteresowanych

stara si¢ raczej dokonac rekonstrukcji znaczen symbolicznych, odtworzy¢

nieuswiadamiang i ukrytg strukture obrzedu, odslaniajac tym samym

szerszy kontekst kulturowy zjawiska.

W analitycznym podejsciu do obrzedowosci w ogéle to wlasnie symbol
uchodzi za niezawodny klucz interpretacyjny. Wzorem Mircei Eliadego
oczekujemy, ze wlasnie symbol odstoni nam pewne glebsze strony rzeczy-
wisto$ci, ktore opieraja sie wszelkim $rodkom poznania'. W najogdlniej-
szych zarysach stanowisko Eliadego przyjmowane jest niemalze intuicyjnie.
Symbol odsyta do tych poktadéw znaczeniowych, ktdére kryja wlasciwy
(prawdziwy) sens rzeczywisto$ci.

Niniejszy artykul wpisuje si¢ w obowiazujacy trend dociekan i badan nad
tradycyjna obrzedowoscia. Oczywiscie, dalsze rozwazania stanowic¢ beda wy-
tacznie probe rekonstrukeji symbolicznego znaczenia konkretnego zachowania
obrzedowego. W zadnym wypadku nie nalezy pojawiajacych si¢ wnioskow
uznawac za wigzace, lecz tylko za mozliwg interpretacje podjetego problemu.

1 M. Eliade, Sacrum, mit, historia. Wybér esejow, przel. A. Tatarkiewicz, Warszawa
1970, S. 33.
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Fot. 1. Gajowy prowadzacy niedZwiedzia na taricuchu — Raszowa
Fot. T. Liboska, 2004 rok.

Podstawowym bodzcem, zachecajacym do bardziej systematycznego
ujecia wlasnych przemyslen, winno by¢ zawsze obcowanie z ,,zywym’
zachowaniem kulturowym. Taka okazja oferuje szczegdlny komfort pracy,
pozwalajacy na konfrontacje nowych spostrzezen z juz istniejacymi ideami,
teoriami, hipotezami. Ow komfort pracy przybiera realny wymiar miedzy
innymi na Gérnym Slasku, tu bowiem ,wodza niedzwiedzia’, a wlasnie
to zachowanie obrzgdowe bedzie przedmiotem dalszej analizy. Punktem
wyjécia dla autora stala si¢ obserwacja obrzedu w dziewieciu gérnoslaskich
miejscowosciach. Sa to: Swibie i Lubie koto Gliwic, Samborowice i Stawikéw
na ziemi raciborskiej, Kochanowice i Ostréw pod Lublincem, Niegowa i Po-
staszowice obok Myszkowa oraz Raszowa na Opolszczyznie. To oczywiscie
nie wszystkie miejscowosci, gdzie na pewno ,,chodzi si¢ z niedzwiedziem™
Penetracja wszystkich wymaga dalszych badan. Znaczna liczba miejsco-
wosci, gdzie ,wodza niedzwiedzia’, stanowi cze$¢ szerszego zjawiska, jakim
jest stosunkowo duza zywotnos¢ form obrzedowych w granicach Gérnego
Slaska. Dziedzictwo kulturowe tego regionu to wielowiekowe nawarstwie-
nia czeskich, polskich, niemieckich wplywdéw. Rodzajem swoistej postawy
obronnej bylo pieczolowite kultywowanie wiekszosci obrzedow i zwyczajow
w cyklu dorocznym. W konsekwencji na Gérnym Slgsku przetrwaé miaty,
szczegOlnie liczne, archaiczne formy konkretnego faktu kulturowego®.

>

2 K. Lach, Archaiczne formy kultu $w. Mikotaja na pograniczu slgsko — morawskim,
w: Studia Etnologiczne i Antropologiczne, t. 3, Religijnos¢ ludowa na pograniczach kul-
turowych i etnicznych, red. I. Bukowska-Floreniska, Katowice 1999, s. 88.



Fot. 2. Wodzenie niedzwiedzia, grupa przebierancow — Raszowa
Fot. T. Liboska, 2004 rok.

We wszystkich wymienionych miejscowo$ciach wodzenie niedzwiedzia
zwane tez misie (Lublinieckie) lub bery (Opolszczyzna) przebiega bardzo
podobnie. Calo$¢ nie rézni si¢ rowniez od przekazéw znanych ze zrédet
etnograficznych zgromadzonych w literaturze przedmiotu. Wybrane etapy
akcji obrzedowej wygladaja identycznie, zestaw postaci bioracych udziat
w wydarzeniu pozostaje zbiezny (cho¢ niejednorodny). Tym samym na
wspolny schemat skladajg si¢ nastepujace elementy. Od wczesnego ranka
we wskazanych miejscowo$ciach rozpoczynaja si¢ przygotowania, ktore
obejmujg przede wszystkim ubieranie osoby wcielajacej si¢ w role niedz-
wiedzia. Nadal spotyka si¢ w terenie kostium przygotowany ze stomianych
powrosel, cho¢ coraz czesciej widujemy niedzwiedzia przyodzianego
w sztuczne futro. W miedzyczasie przebierajg si¢ pozostali cztonkowie
obrzedowej grupy, ktéra liczy zazwyczaj od kilku do kilkunastu osoéb.
W jej sklad wchodzg nastepujace postacie: oprocz samego niedzwiedzia
jest jego wodziciel, lesniczy, kominiarz, zandarm, lekarz, para mloda,
Cyganki, malpice, a nawet kamela jak ma to miejsce w Swibiu. Gru-
pie towarzyszy zazwyczaj orkiestra przygrywajaca w trakcie obchodéw.
Niedzwiedz w barwnym korowodzie prowadzony jest od gospodarstwa
do gospodarstwa. Tutaj gospodyni powinna z nim zatanczy¢, w trakcie
tanica wyskubujac z kostiumu kilka stomek (jesli oczywiscie niedzwiedz
ubrany jest w stomiany kostium). Stomki gospodyni podtozy do gniazda
kur, kaczek lub gesi — ,na urodzaj”. Potem nastepuje sktadanie zyczen,
poczestunek i zaplata za odwiedziny. Oczywiscie 6w schemat wykazuje
w badanych miejscowosciach duzg wariantywnos¢, czasem polaczong
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z odstgpieniem od niektérych zachowan. Nie jest jednak przedmiotem
ponizszego opracowania zagadnienie zmian zachodzacych w obrebie
wybranego faktu kulturowego. Dalsze wnioski beda raczej odnosi¢ si¢
do tych elementéw, ktére mozemy uznac za nadajace zasadniczy sens
zachowaniu obrzedowemu.

Niedzwiedz w obrzedowosci i mitologii

Sposrdd licznej grupy przebierancéw niedzwiedz pelni najwazniejsza role.
Inne postacie stanowig bardzo wazne uzupelnienie, tlo wlasciwej akcji
obrzedowej. Niemniej jednak to niedzwiedz koduje symboliczne znaczenie
interesujacego nas faktu kulturowego.

Na wieloaspektowy role niedzwiedzia w wierzeniach i obrzedowosci lu-
doéw stowianskich zwracal juz uwage Kazimierz Moszynski. Wedtug uczongo
w niemal wszystkich krajach stowianskich przypisuje si¢ temu zwierzeciu
cudowne wlasciwosci — najczgéciej dysponowat on moca odwracania i odpe-
dzania zla. Jak uwaza Moszynski, tutaj leza najglebsze przyczyny oprowadzania
niedzwiedzia po wsiach®. Z kolei Wanda Drabik dokonujac klasyfikacji roélin
izwierzat w ciagi symboliczno-znaczeniowe, umieszcza niedzwiedzia w grupie
oznaczajacej regeneracje i jej rozwiniecie, wlasciwa dla obrzedéw zimowych
i wiosennych oraz ptodno$¢, ktérg podkresla¢ ma obfite futro niedzwiedzie®.

Niewatpliwie niedzwiedz — przedstawiciel swiata przyrody - poprzez
udziat w obrzedach zostat wlaczony w system kulturowy, organizujacy zycie
konkretnej zbiorowosci ludzkiej. Fakt ten pozostaje wyjatkowo zajmujacy,
zwlaszcza w szerszym kontekscie historycznym, bowiem kult niedzwie-
dzia siega czaséw najdawniejszych. Juz czlowiek neandertalski pozostawil
po sobie miejsca kultu, gdzie niedzwiedzie szczatki i kosci byly rytualnie
grzebane wraz z ludzkimi®.

Dowodéw na to, ze niedzwiedz, jako gatunek biologiczny zyjacy obok
czlowieka, stal si¢ istotnym elementem szeroko pojetej kultury duchowej,
jest wiecej. W polskiej etnografii, dobrze znany jest, za sprawa Bronistawa
Pitsudskiego, szczegélny stosunek do niedzwiedzia u Ajnéw®. Brak tutaj
miejsca na szczegétowe przedstawienie ,$Swieta niedZwiedzia” ajnoskiej
spolecznosci, warto jednak podkresli¢, ze od Azji po Ameryke wyjatkowa
pozycja tego zwierzecia w najrozniejszych systemach kulturowych mani-

3 K. Moszynski, Kultura Ludowa Stowian, t. 2, Kultura duchowa, cz. 1, Warszawa
1967, 5. 573-576.

4 W. Drabik, Cztery pory roku (O wspdtzaleznosci obrzedow dorocznych i rodzinnych),
»Polska Sztuka Ludowa” 1990, nr 1, s. 18.

5 J. C. Cooper, Zwierzeta symboliczne i mityczne, Poznan 1998, s. 171.

6 F. M. Rosinski, W kregu wierze# i obrzedow ajnoskich, ,,Literatura Ludowa”
1999, nr 4/5, s. 69-80.



festuje sie w wierzeniach i towarzyszacych im ceremoniach obrzedowych’.
Rozpatrujac szerzej aspekty zwigzane z kulturotworcza rolg niedzwiedzia
trzeba zauwazy¢, ze u podstaw jego mitologizacji mogly leze¢ pewne cechy
fizyczne oraz natura zwierzecia,. Niedzwiedz to zwierz¢ podobne do czlo-
wieka, wiele jego cech: podobienstwo tapy niedzwiedziej i ludzkiej stopy,
czeste stawanie na dwoch tapach, podobna anatomia - sprzyjato uznaniu
go za ,,brata’, odpowiednik cztowieka w §wiecie natury?®.

W znanych nam systemach mitologicznych niedzwiedz nalezy do grupy
zwierzat lunarnych. Zapada w zimowy sen, przez co ,,opuszcza” realny §wiat
na wiele miesiecy. Budzi to podejrzenie, ze udaje si¢ do krainy zmarlych.
Wiasnie te odejscia i powroty wiaza go z ksiezycem, ktdéry nie tylko wy-
znacza rytm uplywajacego czasu, ale tez jest doswiadczanym bezposrednio
znakiem oraz symbolem zmian.

Jako zwierze lunarne niedzwiedz pojawia si¢ w otoczeniu bogéw zwigzanych
zksiezycem, nierzadko bywajac ich wcieleniem. Cechy biologiczne — budowa,
sita nadajg zwierzeciu cechy przedstawiciela zaswiatéw zwigzanych ze $miercia.
Posta¢ niesie tez nadzieje na odrodzenie, jakie dokonuje si¢ w wyniku czaso-
wego odejscia do krainy zmarlych. Niedzwiedz zasypiajac na kilka miesiecy,
w symbolicznym znaczeniu udaje si¢ w zaswiaty — do krainy zmartych®.

Z uwagi na powyzsza charakterystyke, mozna przypisa¢ mu role media-
tora, postanca, ktéry posredniczy w kontaktach $wiata zywych i zmartych.
Jako reprezentant zaswiatow, postac chtoniczna odznacza si¢ tez potencjatem
plodnosci i odradzania wegetacji'®.

Zwierze a cztowiek

Szczegdlne relacje czlowieka z niedzwiedziem, ale tez innymi przedstawicie-
lami $wiata zwierzecego, wyrazaly swoisty rodzaj wspotzaleznosci. Z jednej
strony czlowiek staral si¢ ujarzmi¢, a w konsekwencji wyzyska¢ otaczajacy
$wiat przyrody, z drugiej — funkcjonowanie spotecznosci ludzkiej, bez
wzgledu na szeroko$¢ geograficzng, zalezato od ptodnosci daréw natury*'.

Poszczegdlne gatunki zwierzat, zyjace obok i wsrod ludzi, budza strach
i respekt, zwlaszcza w sytuacjach generujacych realne zagrozenie. Zwierzeta
wywoluja podziw i szacunek dla cech biologicznych i zdolno$ci umozli-
wiajgcych przetrwanie i konkurowanie z cztowiekiem."?.

7 B. Kohutnicki, Podobieristwo elementow kultu niedzwiedzia u ludéw pétnocnych
obszaréw Ameryki i Azji, ,Etnografia Polska” 1965, t. 9, s. 323.

8 A. Szyjewski, Etnologia religii, Krakdéw 2008, s. 253.

9 P.Kowalski, Kultura magiczna. Omen, przesqd, znaczenie, Warszawa 2007, s. 342.

10 Ibidem, s. 343-344.

1 T. Ciolek, J. Oledzki, A. Zadrozynska, Wyrzeczysko. O swigtowaniu w Polsce,
Warszawa 1976, s. 104.

12 T. Morgul, Zwierze w micie i kulcie, Lublin 1996, s. 10.
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Z czasem $wiat przyrody obejmujacy zaréwno roéliny, jak i zwierzeta,
stawal sie poprzez dtugotrwalg obserwacje i wspdlistnienie, znany, swoj-
ski, okielznany. Natomiast rozpoznanie okreslonych cech poszczegélnych
gatunkow wywolywalo w wyobrazni czlowieka skojarzenia z innym, ir-
racjonalnym i tajemniczym, $wiatem. Poza egzystencja realng, codzienna
i biologiczng uzyskiwaly one znaczenie symboli, rekwizytéw magii, ucie-
le$niaty byty pozarealne oraz stawaly sie czeécig systemu kulturowego®’.
Liczne $lady pochowkow kultowych bydta, pochodzace z okresu neolitu,
$wiadczg nie tylko o tym, ze czlowiek pod wplywem rozszerzajacej sie
rewolucji dokonat istotnych zmian w sposobie zaspakajania potrzeb by-
towych. Swiadczg réwniez o pozagospodarczym znaczeniu bydta'*. Nasi
przodkowie uswiecili zwierzeta, wlaczajac je tym samym w system kul-
turowy. Czlowiek poprzez sposéb podejscia do zwierzat przerzucil most
pomiedzy naturg a kultura.

Istniejg systemy kulturowe (totemizm), gdzie zaleznos¢ swiata ludzkiego
i $wiata zwierzecego przybiera najbardziej wyrazisty ksztalt. Ten system
wlasciwie nie odréznia natury od kultury. Jednak totemizm nie wyznacza
jedynego obszaru poszukiwan symbolicznego znaczenia zwierzat i roslin.
Przeciwnie - obecno$¢ zwierzat w tak licznych systemach kulturowych,
wielu kosmogoniach, gdzie biorg one udzial w przeksztalcaniu chaosu
w kosmos, funkcjonujg, jako skladnik czasu poczatku, czasu mityczne-
go — pozwala nam zastanawia¢ si¢ nad gleboko ukrytym znaczeniem
zapustnego niedzwiedzia réwniez na Gérnym Slgsku. W tym przypadku
niezwykle inspirujace i zachecajace do dalszych dziatan bedzie stanowisko
Eleazara Mieletinskiego. Wedle tego znakomitego badacza kultury, zwie-
rzeta nie tylko zaspakajaja podstawowe potrzeby biologiczne czlowieka,
ale tez biorg udziatl w ksztaltowaniu nowej rzeczywistosci, nowego ob-
szaru dziatalno$ci ludzkiej, jakim jest kultura duchowa. Skoro zwierzeta
braty udziat juz w samym stworzeniu i wykreowaniu kultury - kosmosu,
to bedg tez braly udzial w podtrzymywaniu tego stanu poprzez udziat
w roznych obrzedach'®.

Podobne podejscie badawcze i rownie inspirujace odnajdujemy w pra-
cach Anny Zadrozynskiej, ktora analizuje liczne przyklady obecnosci
zwierzat oraz roélin w obrzedach, zwyczajach, najrézniejszych zabiegach
o charakterze magicznym. Wszelkie postacie zoomorficzne, wchodzg-
ce np. w sktad grup koledniczych: turonie, kozy, koniki oraz wilasnie
niedzwiedzie, Zadrozynska postrzega przez pryzmat ich swoistej funkeji
mediacyjnej. Zwierzeta majg by¢ gtéwnie posrednikami miedzy ,,tym”
i ,tamtym” $wiatem, migdzy zyciem a $miercig. W wybranych obrzedach

13 T. Ciolek, J. Oledzki, A. Zadrozynska, Wyrzeczysko..., s. 104.
14 B. Gierlach, Sanktuaria stowianskie, Warszawa 1980, s. 63.
15 E. Mieletinski, Poetyka mitu, Warszawa 1981, s. 217.



staly si¢ symbolami, konfiguracjami znakéw, tworzac sens nie zawsze
u$wiadamiany przez ludzi - uczestnikéw obrzedu'®.

Czas

Jedng z podstawowych kategorii kultury jest czas. Na przestrzeni dziejow,
w sposobie postrzegania otaczajacej rzeczywisto$ci czas — obok przestrze-
ni - nalezal do fundamentalnych do$wiadczen zaréwno jednostki, jak
tez kazdej zbiorowosci ludzkiej. Nie przypadkiem wlasciwa interpretacja
struktur czasu, specyficznych dla réznych spofecznosci, pozwala na odkrycie
zlozonych komplekséw poznawczych, wynikajacych z przyjetego przez te
spotecznosci sposobu jego waloryzacji'’.

W mysl powyzszych zalozen, czas powinien stac si¢ pierwszym tropem
prowadzacym do rekonstrukeji gtebszego, symbolicznego znaczenia inte-
resujacych nas zachowan obrzedowych. W gérnoslaskich miejscowosciach
spotykamy niedzwiedzia w ostatki. Jeszcze do niedawna na og6t byt to wtorek
przed Srodg Popielcowa. W $wietle prowadzonych badati mozna zauwazy¢
tendencje to przesuwania obchodéw na ostatnig sobote karnawatu, co ma
zapewni¢ obecnos¢ uczestnikow i odbiorcéow obrzedu.

W istocie, wodzenie niedZwiedzia nalezato do obrzedowosci zapustnej,
zwigzanej z ostatnimi dniami karnawatu. Nalezy podkresli¢, Ze nie jest to
jedyny okres w dorocznym kalendarzu obrzedowym, kiedy posta¢ niedz-
wiedzia manifestuje swoja obecno$¢. Na Zywiecczyznie, jako zwierzeca
maszkara, pojawia sie juz w trakcie godéw. Tam niedzwiedz znalazl swoje
miejsce w koledniczej grupie dziadow. Jak pisze Maria Fiderkiewicz, osoby
odtwarzajace wskazang role ubierano w naturalny kozuch barani, ich za-
danie polegato na braniu si¢ za bary i zmaganiu ze soba w taiicu. Autorka
umieszcza niedzwiedzia, obok konia i kozy, wérédd najpowszechniej wy-
stepujacych maszkar symbolizujacych zimowe przesilenie, za§ zachowanie
owych postaci wigze z odradzaniem sie zycia'®.

Jak zobaczymy ponizej, zaréwno gody, jak i ostatki to w naszej kulturze
okres szczegélnie waloryzowany, zwigzany z okreslonym kompleksem za-
chowan obrzedowych. Gody, na poziomie jezykowym naleza do najstarszych
oznaczen pomiaru czasu. Poréwnawczy material jezykowy obejmujacy
calg Slowianszczyzne, dane historyczne i etnograficzne dowodza, ze gody
to temporalny termin odnoszacy si¢ do rozpoczynania obrzedéw ku czci
zmarlych przodkéw. W szerszym rozumieniu mogty oznaczaé pore odpo-

16 A. Zadrozynska, Powtarza¢ czas poczgtku, cz. 1, O §wietowaniu dorocznych
$wiagt w Polsce, Warszawa 1985, s. 32.

17 B. Wojciechowska, Od Godéw do Swigtej Lucji. Obrzedy doroczne w Polsce p6znego
Sredniowiecza, Kielce 2000, s. 15.

18 M. Fiderkiewicz, Zespoly obrzgdowe Zywiecczyzny, ,,Polska Sztuka Ludowa”
1988, nr 1-2, s. 63.

Rocznik Muzeum ,Gornoslgski Park Etnograficzny w Chorzowie”
Artykuty / Studia

tom 1 (2013)



Wodzenie niediwiedzia

Tomasz Liboska

wiednig, wlasciwg do czegos, chwile, istotny moment, czasowy wycinek™.
W tym kontekscie gody nalezy uzna¢ za okres obcowania ze $miercig, czas,
w ktorym nastepuje zetkniecie zycia i $mierci. Okres wlasciwych godéw
trwa od Bozego Narodzenia do Trzech Krdli. Centralny punkt wyznacza tu
wieczerza wigilijna, maksymalizujaca zaduszkowy wymiar czasu granicz-
nego. Wowczas, przy wigilijnym stole, mozliwa jest koegzystencja ludzi
zywych i zmarlych, a wszelki granice pomiedzy tym, co codzienne, a tym,
co niezwykle, pomiedzy sacrum a profanum zostajg zawieszone°.

Jednak pelne zniesienie obowigzujacych norm i praw dopiero nastapi.
To ostatki, tj. trzy dni poprzedzajace Wielki Post, staly si¢ w kulturze lu-
dowej wlasciwa kulminacja antykosmosu, chaosu, $mierci. Czas ten jest
wypelniony znakami i symbolami
charakterystycznymi dla czasu
sakralnego, zwigzanego z funk-
cjonowaniem $wiata ,,na opak”. To
wlasnie w ostatki obserwujemy
szczegblne nasilenie zachowan
wladciwych ksztaltowaniu antyko-
smosu. Chodzi tu przede wszystkim
o brak wszelkiego umiaru w zaba-
wie i zartach. Naszg uporzadkowa-
na przestrzen zaczynaja odwiedzac
przebierancy, bedacy reprezentan-
tami innego porzadku®'.

Istnieje bardzo wiele przesta-
nek, faktow etnograficznych do-
wodzacych, ze do ostatkdw $wiat
zyt niejako ,na opak” Kreowanie

e ; tego $wiata byto uniwersalng cecha
Fot. 3. Fhara ktgryst’yc’zna zamiana rol zapustnych obrzedéw - od $rednio-
W grupie przebieraficw — Raszowa wiecznego blaznowania, udawania
Fot. T. Liboska, 2004 rok.
glupka oraz chodzenia na rekach
po przebieranie sie mezczyzn za kobiety i na odwr6t*®. Zasada ta wprost
realizowana byta w Raszowej, gdzie w obsadzie pary mlodej, druzbéw
nastapita charakterystyczna zamiana miejsc, tzn. dziewczeta odgrywaty
role meskie, chlopcy zenskie.

Zamiana rol byla jedng z najbardziej i najsilniej oddziatywajacych metod

postepowania, ktdrej skutkiem miato by¢ ustanowienie odmiennej rzeczy-

]

19 B. Wojciechowska, Od Godéw do sw. Lucji..., s. 16.

20 H. Czerwinska, Czas $wigteczny w tradycyjnej kulturze ludowej, ,Lud” 1984,
t. 68, 5. 78.

21 Ibidem, s. 81.

22 B. Wojciechowska, Od Godow do sw. Lugji..., s. 56.



wisto$ci*’. Do aktow kreujacych i ustanawiajgcych szczegdlny czas chaosu
mozna réwniez zaliczy¢, nieco uciazliwe dla obserwatoréw, brudzenie na-
potykanych oséb czarng sadza. W Samborowicach zadanie to spoczywato
na malpicach, w Kochanowicach - na kominiarzach.

a0 GRSy

Fot. 4. Goricy smarujacy gospodarza Fot. 5. Matpica — Samborowice
sadzg — Niegowa Fot. T. Liboska, 2004 rok.
Fot. T. Liboska, 2004 rok.

Z Kochanowic pochodzi jeszcze bardziej wyrazisty przyklad wspomaga-
nia kreacji czasu chaosu - §wiata ,,na opak”. Rzecz dotyczy relacji jednego
z informatoréw o wyrywaniu przez wyjatkowo mocnego niedzwiedzia
furtek wszystkim odwiedzanym gospodarzom. Wedtug informatora jed-
nego roku czynil to na tyle zapamietale i zaciekle, ze przyptacit swoja role
$miercig po ciezkiej chorobie spowodowanej nadmiernym wysitkiem.
Dla ustanawiania odmiennej rzeczywistosci, generowania odmiennego
czasu chaosu potrzebne sg wszelkie zachowania famigce obowigzujace
normy, niedopuszczalne w innych okoliczno$ciach**. Dobrym przyktadem
moze by¢ policjant z Kochanowic zatrzymujacy samochody i wreczajacy
niby-mandaty. Oczywidcie takie zachowanie nie budzi wtedy specjalnego
sprzeciwu.

Wielu badaczy czas 6w charakteryzuje jako okres inicjujacy odradzanie
sie, pobudzajacy sily rozrodcze po okresie zimowej stagnacji, prowokujacy
urodzaj. Wiekszos¢ zabiegéw podejmowanych w tym czasie miata na celu

23 P. Bogatyriew, Semiotyka kultury ludowej, Warszawa 1979, s. 93.
24 Ibidem, s. 103.

Rocznik Muzeum ,Gornoslgski Park Etnograficzny w Chorzowie”

=
(=]
~N

Artykuty / Studia

tom 1 (2013)



Wodzenie niediwiedzia

Tomasz Liboska

[y
[=]
(-]

wspomozenie pomyslnosci, obfitosci
i gromadzenia. Stuzy¢ temu mia-
ty odmienne zachowania i wyglad,
osiagniety dzieki odpowiedniemu
kostiumowi oraz masce. Tylko wte-
dy posta¢ obrzedowa sensu stricto
mogla reprezentowac cos lub kogo$
innego niz istota ludzka, ktdra sie
w nig wciela, mogta reprezentowac
za$wiaty®’.

Obrzedowos¢ zapustna praktyko-
wana w czasie, kiedy sama przyroda
powoli zaczyna si¢ odradza¢, budzi¢
do zycia, mogla - zdaniem Joanny
i Ryszarda Tomickich - wyrazac zni-
kajaca na pewien czas, lecz nieustan-

- e nie powracajacg kosmiczng site za-
Fot. 6. Policjant wreczajacy mandat .. . .
— Kochanowice pladniania. Oprowadzanie zwierzat
Fot. T. Liboska, 2004 rok. lub maszkar nalezalo do zabiegow
prowokujacych, sprowadzajacych
urodzaj, jednoczesnie ujawniajacych prawidlowos¢ funkcjonowania przyro-
dy. Wszystkie podejmowane w zapusty (pamigtajac o znaczeniowej spojnosci,
nalezy do tego okresu zaliczy¢ rowniez gody) rytualy obfitowaly w zabiegi,
pelne rowniez erotycznej symboliki, majgce rozbudzi¢ sity zyciowe?®.

Obserwujac wspodlczesnie wodzenie niedzwiedzia, znajdujemy wiele

przyktadow potwierdzajacych trafnoé¢ przedstawionego stanowiska. Powta-
rzajacy si¢ w wielu miejscowosciach taniec niedzwiedzia z gospodyniami
odwiedzanych domostw nalezy do tego typu dzialan. Podobne przyklady
znajdujemy zresztg w innych regionach etnograficznych. W Tarnobrzeskiem
gospodyni tanczyla ,,by si¢ konopie udaty” z niedzwiedziem, tj. chtopcem
przebranym za niedzwiedzia, ktory obchodzit catg wies”.

W Postaszowicach niedzwiedZ wyposazony byl w nadnaturalnych roz-
miaréw genitalia, co oczywidcie nadaje postaci bezposrednie znaczenie
- tego, ktéry wzmaga plodnos¢ i wegetacje. Wszelkie gesty i zachowania

obsceniczne niedzwiedzi, a takich nie brakuje w trakcie obchodéw, pozwa-
laja doszukiwac¢ si¢ w nich symboliki erotycznej, wyrazajacej ptodnosciowy
potencjal postaci.

25 B. Wojciechowska, Od Godéw do sw. Lucji. .. s. 56.

26 J. i R. Tomiccy, Drzewo zycia. Ludowa wizja swiata i czlowieka, Warszawa
1975, s. 117.

27 J. Kowalska, Taniec drzewa zycia: uniwersalia kulturowe w tasicu, Warszawa
1991, S. 54.



W Niegowej niedzwiedz pojawiajacy si¢ w poszczegolnych gospodar-
stwach byl w charakterystyczny sposéb ,,podskubywany”, tzn. przyjmujacy
gospodarze starali si¢ wyrwac choc¢by gars¢, Zdzbto stomy z jego kostiumu.
Stoma ta miafa potem trafi¢ jako $cidtka do kurnika, co oczywiscie gwa-
rantowalo obfito$¢ jajek w gospodarstwie. Rowniez stomiane baty, ktérymi
w akcji obrzedowej postuguja si¢ goncy, zostaja po wszystkim pociete na
kawaleczki, ktore otrzymuja gospodarze. Wedle informatoréw wspomniane
zabiegi mialy gwarantowac obfitos¢ pozadanych débr w gospodarstwie.

- e =g

Fot. 7. Symbol falliczny — Postaszowice Fot. 8. Taniec z niedzwiedziem — Raszowa
Fot. T. Liboska, 2004 rok. Fot. T. Liboska, 2004 rok.

Co ciekawe, w Niegowej obserwujemy jeden z przejawéw uniwersalnych
zachowan kulturowych, bowiem transmisja sit witalnych z danej substancji
na inng, w wielu systemach kulturowych odbywa si¢ wlasnie poprzez cigcie,
¢wiartowanie, oddzielanie®®. Ta krotka charakterystyka niezwyklego czasu
godow i ostatkéw oraz roli samego niedzwiedzia w obrzgdowosci mowi
nam niewiele o genezie opisywanego zjawiska, chociaz wszystkie elemen-
ty skladajg si¢ na obraz, kulturowy kontekst, mogacy stuzy¢ poglebionej
analizie. Godny pokreslenie pozostaje to, ze niedzwiedz manifestuje swoja
obecnos¢ w czasie, kiedy otaczajaca rzeczywistos¢ przybiera ksztalt antyzy-
cia, $mierci. Sama zas$ jego postac reprezentuje kogo$ innego, jak mozemy
przypuszczac — postac z za§wiatow. Pytanie, co to za postac?

Bardzo interesujaca jest w tym kontekscie sama koncepcja $wiata ,,na
opak’, funkcjonujaca w bardzo wielu systemach kulturowych. Jest on

28 J. P. Roux, Krew. Mity, symbole, rzeczywistos¢, Krakow 1994, s. 288.
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bowiem bezposrednia projekcja
zaswiatéw — $wiata podziemnego.
Motyw ,,odwrotnosci” w odniesieniu
do zaswiatow rozpowszechniony na
wszystkich poziomach kultury jest
pierwsza, podstawowg kategorig opi-
sowa za$wiatow*’. W odmiennych
koncepcjach $wiata podziemnego,
charakterystycznych dla réznych
kregdw cywilizacyjnych, dostrzega-
my pewne podobienstwa. Najczesciej
podziemia byly siedzibg bostw wege-
tacjii ptodnosci, demondéw wegetacji,
matki ludzkosci, przodkéw?. Prze-
kladajac owe koncepcje na intere-
sujace nas zachowanie zauwazamy
daleko idgcg zbieznos¢. Niedzwiedz
Z i 1 uchodzi przeciez za postac przyno-
Fot. 9. Podskubywanie stomy z kostiumu szaca pomyslnos$¢ w sensie wzmozo-
niedZwiedzia —Niegowa nej ptodnosci i wegetacji. Wiemy tez,
Fot. T. Liboska, 2004 rok. . [ AN I . . Iy

ze niedzwiedz manifestuje obecnos¢
w czasie godow i ostatkow, ktdry jest charakteryzowany jako czas chaosu
i antyzycia. Czy zatem niedzwiedZ rzeczywiscie reprezentuje $wiat pod-
ziemny? Zgodnie z logika przyjetego réwnania jest postacig chtoniczng,
istnieja wigc przestanki, iz rzeczywiscie tak moze by¢.

Kostium

Te przestanki to przede wszystkim sam kostium. W kilku miejscowosciach,
w ktorych przeprowadzone byty badania, kandydata do roli niedzwiedzia
od wczesnych godzin porannych mozolnie owija si¢ przygotowanymi
wczesniej stomianymi powrdstami. Jak z zalem wyznali informatorzy
w Samborowicach, dzi$§ do krecenia uzywa si¢ dowolnej stomy, ktéra i tak
ze wzgledu na mechaniczne zZniwa jest trudno dostepna, wczesniej jednak
uzywano stomy owsianej. Nalezy podkre§li¢, ze rowniez w miejscowosciach,
w ktorych niedzwiedz wystapil w sztucznym futrze, do niedawna wodzono
go w sfomianym kostiumie. Natomiast z materialéw etnograficznych dowia-
dujemy sie, iz niedZwiedz niegdys byt przyodziany rowniez w grochowiny®".
W wigilie¢ Nowego Roku, na Podlasiu nadnarwianskim, chtopcy i dziewczeta

29 P. Grzonka, Oko zaswiatow - struktury symboliczne mitologii infernalnych,
Krakow 1998, s. 33.

30 Ibidem, s. 19.

31 J. Pospiech, Obrzedy i zwyczaje doroczne na Slgsku, Opole 1987, s. 130.



przebrani za Cyganow chodzi¢ mieli od domu do domu w towarzystwie
okreconego grochowinami parobczaka, ktory przedstawial niedzwiedzia.
Inny, réwniez przebrany za Cygana, prowadzit go na powrésle z grochowin
lub stomy®*. W Wielkopolsce niedzwiedzia wyobrazala posta¢ owigzana
grochowinami, ktdrej towarzyszyli: chtopak na koniu, bocian, dziad i baba,
kominiarz, piekarz, policjant, Cygan, Zyd**. Réwniez informacje z zapiskéw
Jozefa Lompy, odnoszace sie bezposrednio do Gérnego Slgska méwia
o niedzwiedziu owinietym w grochowiny: ,W ostatki obwodzga na Gérnym
Slasku mezczyzne owinigtego w grochdwke (grochowiny), ktéry symbolizuje
niedzwiedzia. Prowadzgcy trzyma go na powrozie i w ten sposob obaj, czgsto
w asy$cie grajkéw i na oczach mieszkaricédw czynig obchdd po calej wsi™**.
By¢ moze w materiatach uzytych
do przygotowania kostiumu kryje
sie kolejny klucz do symbolicznej
interpretacji postaci.

Wielu badaczy kultury podkre-
$la istotny zwigzek niektérych ro-
$lin, ich czgsci w postaci np. stomy
z wlosami, co z kolei wigzalo ten
material z magia agrarng i dusza-
mi zmarlych®®. Poprzez swoj wy-
glad - suchy (metonimia $mierci)

- sloma oznaczata brak Zycia. Jak
kazda substancja przynalezaca do
»dolnego” $wiata, mogla wykazy-
wacé wlasciwos$ci przypisane tej
przestrzeni, tj. potencjal wegeta-
cyjno-ptodnosciowy®®. Uznajac,
ze stfomiany kostium zapustnego = ;
niedzwiedzia jest symbolicznq Fot. 10. Przygotowanie kostiumu —

. p . . Samborowice
emanacjg wloséw, siersci, bujnego [0 L
runa, (jakie przeciez niedzwiedz
w istocie posiada), znajdziemy sporo dowodéw na wiazanie postaci ze
sferg podziemnych zaswiatéw. Wlosy uchodza za swoisty facznik z sitami
pozaziemskimi, gtéwnie ptodnosci i urodzaju, pomyslnosci sytuowanej

32 Z. Gloger, Rok polski w zyciu, tradycji i piesni, Warszawa 1900, s. 111.

33 J. Dydawiczowa, Wielkopolskie Zapusty, ,,Polska Sztuka Ludowa” 1963, nnr 2, s. 76.

34 J. Podpiech, Obrzedy i zwyczaje doroczne, w: Folklor Gérnego Slgska, red. D. Si-

monides, Katowice 1989, s. 190.

35 J. Domanska-Kubiak, Wegetacyjny sens koledowania, ,Polska Sztuka Ludowa’,
1979, 01 1, S. 17.

36 B. Walecik-Dejneka, Projekcja nowego tadu w obrzedowosci bozonarodzeniowej,
»Literatura Ludowa” 1999, nr 3, s. 34.
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w dolnej, podziemnej sferze $wiata. Ludzie obdarzeni mocnymi, bujnymi
wlosami wykazywali ponadnaturalne zdolnosci, kojarzeni byli z sitami
nadludzkimi, pozaziemskimi. Nie przypadkiem wszelcy dziadowie, Zebracy,
a wiec w sensie symbolicznym przedstawiciele obcej przestrzeni, wyrdzniali
si¢ charakterystyczng fryzura®.

Najprawdopodobniej sam kolor stomy dodatkowo poteguje wspomnia-
ng symbolike kostiumu niedzwiedzia. Wielokrotnie stwierdzono przeciez
zwigzek miedzy kolorami ztotym - zéttym — czerwonym z zaswiatami.
Zwrdcit na to uwage juz Kazimierz Moszynski piszac o wlosach rudych;
z jednej strony postrzeganych negatywnie, z drugiej, jako najbardziej po-
dobajacych sie bogom. Dlatego tez rudych wiesniakdéw najchetniej miano
obiera¢ na ofiarnikow?®.

Niewatpliwie dlugie, bujne, rude wlosy sa elementem wyrdzniajacym
istoty ,,nie z tego swiata”. Same wlosy nalezaly traktowac jako tacznik mie-
dzy przestrzenig macierzysta a jej wystannikiem, jako mediatora wszelkiej
mocy plynacej z kosmicznego dolu, gwarantujacego dostatek, bogactwo,
urodzaj. Wlosy majg te komunikacje umozliwi¢*”.

Roéwnie ciekawy moze by¢ zwigzek wspomnianych grochowin, uzytych
niegdys do sporzadzenia niedzwiedziego kostiumu, z zaswiatami. Brak miej-
sca nie pozwala mnozy¢ przykladéw potwierdzajacych szczegolne wiasciwosci
mediacyjne grochu i grochowin, takie jednak z cala pewnoscia istnieja. Groch
pojawia si¢ w waznych obrzedach cyklu dorocznego z wieczerza wigilijna
na czele. Jak juz wspomniano, jest to moment kontaktu ,,tego” z ,,tamtym”
$wiatem. Groch byt obecny w wielu wigilijnych potrawach, obrzucano nim
powate chatupy w trakcie wieczerzy wigilijnej*°. Na obszarze bylej Jugostawii
groch znajdowal si¢ w gronie produktéw sktadanych na grobach zmarlych,
o czym szerzej pisze Anna Zadrozyniska*!. Dostrzegamy zatem rownie mocne,
jak stomy (wloséw), powiazanie grochu z obca przestrzenig, dolnym swiatem
pozaziemskim. Bardzo interesujace powigzanie wloséw z grochem, wyra-
zajace symboliczng przynalezno$¢ do tej samej rzeczywisto$ci, znajdujemy
w sposobach postepowania z kottunem. To wlasnie wywar z grochowin
przyspieszal ,wywijanie” si¢ kottuna. Kottun to ,,dziwne wlosy”, nieludzkie,
nie z tego $wiata. Nic wiec dziwnego, ze wptyw na niego wywiera substancja
pochodzaca z tej samej chtonicznej przestrzeni*.

37 A. Targonska, Symbolika wltosow i manipulacje wlosami w kulturze ludowej,
»Lud’1998, t. 82, s. 157.

38 K. Moszynski, Kultura Ludowa Stowian, s. 582.

39 D. Kalinowska-Klosiewicz, Tarice zapustne kobiet ,na wysoki len”. Elementy
zaduszkowe w obrzedowosci zapustnej, ,Polska Sztuka Ludowa” 1988, nr 1-2, s. 77.

40 Z.Karpinski, Wiosenne zwyczaje i obrzedy agrarne w opoczytskim, ,,Lud” 1998,
t. 82, s. 186.

41 A. Zadrozynska, Powtarzac czas..., s. 58.

42 A. Targonska, Symbolika wlosow..., s. 167.



W Malopolsce srodkowej szeroki zasieg mial zwyczaj wigilijny, polegajacy
na mierzwieniu i szarpaniu wloséw podczas jedzenia grochu. Gesty szar-
pania za wlosy, rozpuszczania ich, mierzwienia, naleza do podstawowych
zabiegow zwigzanych ze zwyczajami agrarnymi nastawionymi na pobudzanie
urodzaju. Poruszajac wlosami w taki czy inny sposob, zawsze jednak bez
uzycia grzebienia, prowokowano urodzaj. Znamienne, ze dzialania te od-
noszono do roslin uznawanych za najstarsze z uprawianych przez Stowian
(proso) lub posiadajgce zwigzki z sitami pozaziemskimi (groch)*’. Warto
w tym miejscu przypomnie¢ omawiany wczesniej przyklad zachowania
znanego ze zrodel etnograficznych oraz obserwowanego w terenie. Bar-
dzo mozliwe, Ze genetycznie zwigzane z gestami manipulacji wlosami jest,
notowane w Niegowej, mierzwienie niedzwiedzia, po ktérym gospodyni
zabiera gar$¢ stomy do kurnika.

Eksponowanie symboliki wtosow, ktore zastepuje stoma, znajduje rowniez
potwierdzenie w odniesieniu do innych faktéw kulturowych, zwigzanych
z obrzedowoscig zapustng. Rzecz dotyczy migdzy innymi krakowskiego
dziada - zapusta, ktory w ostatnie dni karnawatu, podobnie jak niedzwiedz
odwiedzal domostwa. Posta¢ t¢ wyrdznia obfita konopna broda oraz kozuch
wywrécony wlosiem do gory. Skad przybywa 6w zapust, jednoznacznie
wyjasnia formuta stowna padajaca z jego ust: ,,ide z dalekiego kraju, gdzie
psy ogonami szczekajg, ludzie gadaja tokciami, a jedza uszami. Stornce o za-
chodzie wschodzi, a o wschodzie zachodzi, a kurcze kokosze rodzi, kazdy
na opak gada, a deszcz z ziemi do nieba pada”**. Powyzsza charakterystyka
jednoznacznie odnosi si¢ do zaswiatow i panujgcej tam zasada odwrotnosci.

Oczywiscie przytoczona analogia nie wyczerpuje mozliwych wariantow
interpretacji symbolicznego znaczenia niedzwiedzia w zapustnej obrzedo-
wosci. Niemniej wyjatkowy czas, szczegdlny kostium, wskazuja na pewien
trop. Oba te elementy wpisujg posta¢ w pewien logiczny ciag znaczeniowy.
Ten za$ jest charakterystyczny dla calego kompleksu obrzedowosci zapustnej,
w ktérym dominuja takie elementy jak: $wiat podziemny, chaos, $wiat ,,na
opak’, plodno$¢ i odradzajaca sie wegetacja.

Nadal jednak nie znajdujemy odpowiedzi na zasadnicze pytania: czym
wladciwie jest wodzenie niedzwiedzia, a przede wszystkim, gdzie tkwi
geneza tego zachowania? Jest z pewnoscia jednym z ciekawszych przy-
ktadéw obrzedowosci zapustnej, ktdrej ogdlna interpretacja nie nasuwa
wiekszych trudnosci. Obrzed zapustny w swej istocie jest aktem inicju-
jacym odradzanie si¢ i trwanie przyrody. Czytelne pozostaja wszelkie
gesty i zabiegi rytualno-magiczne, w ktérych na czoto wysuwa si¢ motyw
obfitosci i pomyslnosci*®.

43 Ibidem, s. 171.
44 O. Kolberg, Dziela wszystkie, t. 5, Wroctaw — Poznan 1962, s. 267.
45 D. Kalinowska-Klosiewicz, Tarice zapustne..., s. 71.
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By¢ moze na samg geneze zjawiska rzuci wigcej $wiatla koncepcja, ktdra
proponuje wspomniany juz E. Mieletinski. Badacz ten rejestruje obecnos¢
w kulturach agrarnych, a do takich zaliczy¢ trzeba nasza kulture tradycyjna,
mitéw kalendarzowych, ktore symbolicznie odtwarzaja cykle przyrody.
W takich mitach cykliczng odnowe poprzedzat pozorny powrdét do chaosu
i jego pozniejsze przeksztatcanie w kosmos*®. To zalozenie uniwersalne,
pojawienie sie chaosu, zgodnie z logika mitologiczno-poetyckiego myslenia
jest zawsze punktem wyjscia, warunkiem stworzenia kosmicznego tadu®’.
Ten podstawowy warunek spelnia struktura omawianego obrzedu.

Jeszcze ciekawsze w tym miejscu moga okazac si¢ sygnalizowane wcze-
$niej postulaty wysuwane przez Mieletinskiego. Mianowicie zauwaza on, ze
obecno$¢ postaci zoomorficznych w obrzedach jest konsekwencja istotnej,
kulturowej roli, jaka odegraty zwierzeta w okresie ustanawiania kosmicznego
tadu. Powtarzane co roku obrzedy same mogg by¢ nieustannie odtwarzanym
aktem mitycznym. Wszelkie regularnie wystepujace w okreslonym czasie
i przestrzeni czynno$ci mogly rekonstruowa¢ pierwotny mit stworzenia.
To wlasnie w czasie $wigta, w wymiarze czasowym, powtarza si¢ sytuacja

»ha poczatku”. Struktura obrzedu ($wigta w ogole) odtwarza graniczng
sytuacje, kiedy to Chaos przeradza si¢ w Kosmos. Kazde takie dzialanie,
w wymiarze uniwersalnym, zaczyna si¢ od odwrdcenia norm, negacji istnie-
jacego statusu*®. Ponadto dany akt obrzedowy pozwalat zachowa¢ ustalone
»ha poczatku” relacje miedzy antagonistycznymi skladnikami kosmosu
i wladajgcymi nim sitami*’. Czy zatem niedZwiedz moze by¢ sktadnikiem
konkretnej mitologii i przez swoja obecnos¢ w obrzedzie nieustannie
reanimowac ustanowiony w czasie mitycznym kosmiczny fad? W takim
wypadku musiatby sam by¢ rodzajem mitycznego bohatera, dziatajacego
w czasie stworzenia. Czy znajdziemy gdzie§ wystarczajaco mocne i sen-
sowne analogie rzucajace wiecej $wiatta na podjeta problematyke? Z calg
pewnoscig rzecz zastuguje na poglebiong analize, ta zas wymaga dalszych
badan oraz studiéw poréwnawczych. Istnieje jednak kilka faktéw oraz
przestanek pozwalajacych umiejscowi¢ wodzenie niedzwiedzia w szerszym
kontekscie interpretacyjnym.

Wedlug Mieletinskiego w mitach kalendarzowych bardzo istotna jest
dramatyczna fabuta zawierajaca element dostownego lub pozornego zabicia
bdstwa agrarnego oraz jego pdzniejsze zmartwychwstanie. Otdz w Raszo-
wej w trakcie zabawy odbywajacej si¢ w miejscowej remizie, a konczacej

46 E. Mieletinski, Poetyka..., s. 271-273.

47 M. Majerczyk, Binarna opozycja semantyczna ,tu” i ,tam” w konstruowaniu
wizji Swiata pozagrobowego (faza przejscia). Region Karpat, ,,Konteksty. Polska Sztuka
Ludowa” 1996, nr 3—4, s. 98.

48 W. Toporow, O kosmologicznych Zrédlach wczesnohistorycznych opiséw, w: Se-
miotyka kultury, red. E. Janus, M. R. Mayenowa, Warszawa 1977, s. 110.

49 W. Drabik, Cztery pory zycia..., s. 16.



obchody, strzela sie do niedzwiedzia. Aktu tego dokonuje gajowy, natomiast
martwego niedzwiedzia wynosi si¢ z sali w korycie. W Samborowicach
niedzwiedziowi niehumanitarnie (czego wstydzili si¢ informatorzy) pod-
rzyna gardlo masorz.

Fot. 11. USmiercenie niedZzwiedzia — Samborowice
Fot. A. Kreis, 2004 rok.

W obu przywotanych przyktadach nie ma mowy o przerwaniu kulturo-
wego kontinuum. Niedzwiedz powrdci naturalng koleja rzeczy w nastepnym
roku, realizujagc tym samym podstawowa zasade cyklicznosci wlasciwa
obrzedom dorocznym. Fakt ten doskonale wzmacnia sama struktura dra-
matyczna obchodéw w Samborowicach. Tam bowiem od samego poczatku
obchoddéw niedzwiedziowi towarzyszy maly niedzwiadek, ktory godnie
zastgpi ,starego” w przyszltym roku.

Wielokrotnie powtarzajacy si¢ w réznych systemach kulturowych motyw
zabicia bdstwa mitycznego nosi bardzo interesujace znamiona. Zabicie
zwierzat — bostw agrarnych — wiaze sie z pewng forma usprawiedliwiania
czy przeblagiwania ofiary. Finowie na przyktad probowali przekonac¢ zabi-
tego niedzwiedzia, ze to nie oni go zabili, ale ze spadl z drzewa lub zginat
w jaki$ inny spos6b*’. Z Finlandii pochodzi tez ciekawa modlitwa pasterzy,
ktdéra warto tu zacytowac: ,, Mdj niedzwiadku, ma ptaszyno, moj pieknisiu,
moj zlociutki. Pokdj daj krowom z cielety, zg6dz sie z dajacymi nawo6z. Moj
staruszku, ma ptaszyno, moéj pieknisiu, moj ztociutki. Przechodz unikajac
pastwisk, mijajac zagrody bydta™".

50 G. Frazer, Zlota galgz, Warszawa 1978, s. 383.
51 Podaje za: M. Haavio, Mitologia firiska, Warszawa 1979, s. 23.
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W Raszowej zabicie niedzwiedzia poprzedza tzw. dziczenie. Dotad
spokojny mi$ wodzony na fancuchu po wsi, na sali nagle ,,dziczeje”, napa-
stuje, atakuje obecnych. Wlasnie wtedy, w pelni usprawiedliwiony gajowy

»unicestwia” niedzwiedzia. Z jednej strony, zarysowane analogie niczego nie
dowodza, trudno na ich podstawie konstruowac szersze hipotezy dotyczace
wodzenia niedzwiedzia w gornoslaskich miejscowosciach. Z drugiej stro-
ny moga stanowic¢ rodzaj inspiracji, swoisty trop zachecajacy do dalszych
poszukiwan, wynikiem czego odnajdujemy catkiem obiecujace analogie
w obrebie mitologii stowianskiej.

W pracy Borysa Uspienskiego: Kult sw. Mikotaja na Rusi, znajdujemy
interesujgce informacje odnoszace si¢ do obecnosci w mitologii stowian-
skiej postaci, notowanej juz w najstarszym indoeuropejskim micie o po-
jedynku Boga Gromu z Wezem/Smokiem. Odpowiednikami pierwszych
antagonistow w realizacji tego mitu na terenie wschodniostowianskim
byt Perun — Bég Gromu oraz Wolos (Weles) - Waz/Smok. Obaj stali si¢
mitycznymi przeciwnikami z checi posiadania bydta®>. W tym wypadku
bydlo nalezy uznac za symboliczne przedstawienie wszelkiego dostatku. Dla
Indoeuropejczykow stanowito ono substytut bogactwa, mienia, z czasem
réwniez pieniedzy>’.

Czy zatem Wolosa mozemy uznac za boga opiekuna bydla utozsamiane-
go z mitycznym Wezem/Smokiem? Wieloplaszczyznowa charakterystyka
Wolosa zaproponowana przez Uspienskiego bedzie tu wielce przydatna.
Punktem wyjscia, a zarazem istotg pracy tego wybitnego jezykoznawcy
i semiologa byt szczegdlny kult Nikoty (§$w. Mikotaja) na obszarze wschod-
niostowianskim. Natomiast wnioski koricowe, konstruowane poprzez
analize niezliczonych faktow historycznych, etnograficznych i jezykowych,
dowodza, ze kult $w. Mikolaja jest kontynuacjg niektérych cech kultu Wo-
tosa z ery przedchrzescijanskiej. Pozycja, znaczenie, funkcja obu przedsta-
wicieli roznych przeciez systemow kulturowych, pozwolita Uspieniskiemu
uznac pelng tozsamosc¢ obu postaci. Powiedzielismy, ze obecno$¢ Wolosa
w mitologii stowianskiej jest tylko forma realizacji indoeuropejskiego
mitu, w ktérym naczelne miejsce zajmuja Bég Gromu oraz Waz/Smok.
Stad tez Borys Uspienski wielokrotnie zwraca uwage na obecnos¢ weza
w sferze wierzeniowej Stowian. Pisze wprost, ze mityczny waz rozumiany
jako jedna z postaci nieczystej sily, moze by¢ przedstawiany wlasnie jako
niedzwiedz**. Jak zobaczymy dalej, jest wiele powodéw, by taczy¢ postacie
Wolosa, niedzwiedzia oraz weza w jeden schemat znaczeniowy.

W wierzeniach, zwlaszcza Stowian wschodnich, duze znaczenie posiadat
duch (krol, bostwo) lasu — Laszi (pisownia fonetyczna). Réwniez ducha

52 B. A. Uspienski, Kult sw. Mikotaja na Rusi, Lublin 198s, s. 57-62.

53 A. P. Kowalski, Mit w obrzedzie pogrzebowym. Proby etnograficznej analizy
materiatu prahistorycznego, ,Lud” 1988, t. 72, s. 125.

54 B. Uspienski, Kult $w. Mikotaja..., s. 135.



le$nego, jak i niedzwiedzia mozna traktowac jako wcielenie Wolosa, totez
niedzwiedz czesto kojarzyt sie wprost z duchem le$nym. Niedzwiedz ucho-
dzit tez za rodzonego brata ducha le$nego®.

Kim jest 6w duch lasu i jak jest przedstawiany? Ot6z zwigzek ducha
lesnego (niedzwiedzia) z Wolosem, a posrednio z mitycznym wezem/smo-
kiem, daje si¢ przesledzi¢ w szeregu aspektow. W wierzeniach dotyczacych
ducha lasu pojawiaja sie charakterystyczne i znane juz atrybuty zaswiatow:
kolor ztoty (czerwony), ktory jest rowniez kolorem Wotosa. Co szczegol-
nie interesujace, w wielu wierzeniach duch lasu opisywany jest ze ztotymi
rézkami, co ma swdj odpowiednik w wyobrazeniu o ztotych rézkach na
glowie krdla wezow. Wracajac w tym momencie do interesujacej nas roli
zapustnego niedzwiedzia w obrzedowosci, przyjrzyjmy sie charakterystycz-
nemu nakryciu gtowy niedzwiedzia z Raszowe;j.

Dokladnie dwa rézki, ktérych symbolike wzmacnia dodatkowo czerwona
wstazka. Oczywiscie zaden to dowdd na to, ze w Raszowej od gospodarstwa
do gospodarstwa prowadzg lesnego ducha czy tez Wolosa, cho¢ wszystkie
te postacie wystepuja zamiennie w okreslonych kontekstach wierzeniowych.
Pokreslmy jednak ponownie, ze zaréwno duch lesny o cechach weza, jak
i Wotos moze by¢ przedstawiany pod
postacig niedzwiedzia, tego nato-
miast calkiem serio wodzg w Ra-
szowej i w innych wspomnianych
juz miejscowosciach.

W tym kontekscie cenng infor-
macje znajdziemy réwniez rozpa-
trujac fakty etnograficzne pozornie
niezwigzane z podjeta tematyka.
Otdz na wielu terenach Polski wéréd
mieszkancéw wsi funkcjonowat
wyraznie dualistyczny stosunek do
wezy. Z jednej strony waz kojarzyt
sie z sitami nieczystymi, mogacymi
szkodzi¢ cztowiekowi, z drugiej stro-
ny w pewnych przypadkach $cisle
przestrzegano zakazu zabijania weza,
ktore mogto skutkowac na przyktad
SI,nleleI_q’ 1.(1‘0‘,/\7}7‘56. ,Znar_nlen,ne’ ,Ze, Fot. 12. Charakterystyczne rézki
réwniez niedzwiedZz moze objawia ,joqswiedzia — Raszowa
dwie przeciwstawne funkcje: moze  Fot. T. Liboska, 2004 rok.

55 Ibidem, s. 131.
56 A. Lebeda, Wiedza i wierzenia ludowe, w: Komentarze do Polskiego Atlasu Et-
nograficznego, t. 6, red. Z. Ktodnicki, Wroctaw-Cieszyn 2013, s. 234.
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kojarzy¢ si¢ z sila nieczysta lub tez moze by¢ odbierany jako $wiete zwierze
neutralizujgce wplyw sit niebezpiecznych®”.

Tajemnice niejednorodnej, chtonicznej natury wezy wyjasnia pewna legen-
da, w ktdrej powstaly one w zamierzchtej przesztosci z prochéw mitycznego
smoka, pokonanego przez sw. Jerzego. Weze sg wiec jedynie kolejng postacia
mitycznego Smoka®®. Réwniez pochodzenie niedzwiedzia w legendach
odsyta nas do jakosciowo tej samej sakralnej, transcendentnej przestrzeni.
W jednym z opowiadan: ,,Po wsi chodzil podrdzny, ktory zaszed! do chaty,
gdzie gospodyni wyrabiala ciasto. Podrézny - a byl to Pan Jezus - poprosit
o ciasto, a skapa gospodyni rzucila je do ognia. Pan Jezus powiedzial - Idz
niedZwiedziu za gory i za lasy. I tak powstat niedzwiedz”*. Charakterystyczne,
ze niedzwiedz powstaje z masy bezksztaltnej, bezwymiarowej, a odsylany
jest za gory i lasy. Wszystko, co nieokreslone, chaotyczne odpowiada obcej
przestrzeni - zaswiatom, za taka uchodzi kosmiczne ,,za géramiilasami” Tym
samym w przytoczonym opowiadaniu niedzwiedz przychodzi i odchodzi
»do siebie” w zaswiaty. Nawet w tradycji antycznej niedzwiedz rodzi¢ si¢ miat
jako bezksztattna bryta miesa i dopiero matka lizac, nadawata mu ksztalt®.

Swoisty wspolny mianownik wigzacy Wolosa, ducha lesnego, weza oraz
niedzwiedzia znajduje odzwierciedlenie w wielu innych przyktadach przy-
taczanych zaréwno przez Uspienskiego, jak i obserwowanych wspoélczesnie
w terenie. Autor analizujac kult §w. Mikolaja opisuje specjalne znaczenie
malowanych i gotowanych jajek. Co ciekawe réwniez duchowi lesnemu
ofiarowuje sie jajko w zamian za opieke nad bydtem, badz pozostawia sie
je w lesie jako wynagrodzenie za zwrdcenie przez niego zaginionej krowy®’.
W takim wypadku nie zaskakuje, Ze wodzacy niedzwiedzia od gospoda-
rzy otrzymuje najczesciej pieniadze, cho¢ w niektérych miejscowo$ciach
zwlaszcza ludzie starsi ofiarowywali niedzwiedziowi jajka.

Na osobng uwage zastuguje sygnalizowany wcze$niej zwigzek niedz-
wiedzia z bogactwem, obfitoscig i ptodnosciag. Otéz i te cudowne cechy
zapustnej postaci doskonale ttumacza jego genetyczny zwigzek z Wolosem.
To wlasnie przeciwnika Boga Gromu charakteryzuje wlochatos¢, obfita
sier$¢, ktérg Uspienski wyjasnia ludowa etymologie boga bydlecego®. Ist-
nieja réwniez inne przestanki pozwalajace postrzega¢ niedzwiedzia jako
jedno z wcielen przeciwnika Gromowladcy. Przestanki te odnosza si¢ do
znamiennych faktow: po pierwsze — na terenach zachodniej stowiansz-
czyzny doszto do kontaminacji $w. Mikolaja ze $w. Michatem®. W zwigzku

57 B. Uspienski, Kult sw. Mikotaja..., s. 149.

58 J.iR. Tomiccy, Drzewo zycia..., s. 33.

59 A. Lebeda, Wiedza i wierzenia..., s. 233.

60 J. C. Cooper, Zwierzeta symboliczne..., s. 173.
61 B. Uspienski, Kult sw. Mikolaja..., s. 146.

62 Ibidem, s. 160.

63 Ibidem, s. 174.



z tym Michat wykazywatl podobne lub te same cechy, co Mikolaj. Istnieje
ponadto wyrazny zwigzek imienia Michal z niedzwiedziem - okreslenia
»mis”, ,miszka” — zdrobnienia imienia Michal i jednoczes$nie uzywane bywaja
zamiennie z wyrazem niedzwiedz®*. Dowody wspomnianej kontaminacji
znajdziemy na Kaszubach. W jezyku kaszubskim nazwa ,,Michal” oznacza
zlego ducha lesnego, przy tym jest ona tozsama z nazwa ,,Nikolaj” (Mikotaj)
réwniez stosowang dla ducha lesnego - kulawego diabla, zyjacego w lesie
i zadajacego zagadki zablagkanym ludziom. Szczego6lne znaczenie ma nato-
miast fakt, iz kaszubski duch lesny kojarzony bywal réwniez z wlosem lub
robakiem®. Jakze ciekawy w tym momencie moze wyda¢ sie sens dwoch
przystow, ktére warto przytoczy¢: ,,2 lutego niedzwiedz przewraca si¢ na
drugi bok”®°. Drugie pochodzgace z Kaszub: ,Na Gromniczng robak prze-
wraca sie w ziemi na drugg strone”®’.

Podsumowujac cato$¢ zawartych w pracy spostrzezen i domystow, nalezy
jeszcze raz podkresli¢, ze wszystkie przedstawione fakty w zaden sposob
nie dowodzg obecnosci kultu Wotosa na Gérnym Slgsku. Jednakze suma
mniej lub bardziej przypadkowych zbieznosci, niektérych elementéw
wewnetrznej struktury wodzenia niedzwiedzia z interpretacja podobnych
watkéw, jaka proponuje Borys Uspienski, pozwala zastanawiac si¢ nad
mozliwoscia przyjecia takiej hipotezy.

Bez wzgledu na mozliwe warianty interpretacji wodzenia niedzwie-
dzia na Gérnym Slasku, pozostaje ono jednym z ciekawszych sposrod
obserwowanych bezposrednio zachowan obrzedowych. Czy jest to za-
razem realizacja konkretnej historii mitycznej? Trudno o jednoznaczng
odpowiedz. Z pewnoscig przebieg obrzedu, jego wewnetrzna struktura
ustanawiala jako$ciowo odmienng od codziennosci sytuacje. Kreacje tejze
wieloaspektowej odmienno$ci mozemy uznac za reaktualizacje rzeczywi-
sto$ci mitycznej, gdzie tkwig wszelkie wzorce postgpowania. Powielajac te
wzorce obrzed staje si¢ jednoczes$nie odtwarzaniem mitu, jest widowiskiem,
do ktérego scenariusz dostarczajg wydarzenia mityczne. W ustanowionym
poprzez obrzed mitycznym czasie i przestrzeni aktorzy, uczestnicy wcielaja
sie w postacie bohateréw, bogéw, istot mitycznych dokonujacych czynéw
boskich. Majg mozliwo$¢ oddzialywania na bieg wydarzen: wspomagaja
i umozliwiajg odradzanie si¢ przyrody, mocy wegetacyjnych, sit witalnych,
po raz kolejny przeksztatcaja chaos w kosmos®®.

64 R. Kiersnowski, NiedZwiedzie i ludzie w dawnych i nowszych czasach. Fakty
i mity, Warszawa 1990, §. 351.

65 Robak to wedlug Uspienskiego kolejne wcielenie Wolosa — wykazuje te same
cechy chtoniczne.

66 R. Kiersnowski, NiedZwiedzie i ludzie..., s. 320.

67 L. Malicki, Rok obrzedowy na Kaszubach, Gdansk 1986, s. 26.

68 J.iR. Tomiccy, Drzewo zycia..., s. 152.
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W odczuciach spotecznos$ci chlopskich obrzed nie byl widowiskiem,
rodzajem teatru, lecz autentyczna, pelng reaktualizacja mitu w konkretnej
sytuacji i miejscu®. By¢ moze podobne przeswiadczenie daje znac o sobie
w wypowiedzi informatora z Niegowej, ktory twierdzil, ze nie mozna, nie
wolno zaprzesta¢ chodzenia z niedzwiedziem po Niegowej. W przeciwnym
razie wszystko sie skonczy.

“Bear Guiding”
On Possible Alternatives of the Interpretation
of Shrovetide Customs in Upper Silesia

“Bear guiding” is one of most characteristic and still practiced rites during the
carnival period in Upper Silesia. The course and the internal structure of the ritu-
al, especially the participation of a zoomorphic figure of “bear” in the ceremony,
allows us to search for the interpretational analogies to other cultural facts. The
study is focused on the role of animals in the folk culture and on a comparative
analysis of the symbolic meaning of “bear” in the cycle of annual rites. The final
conclusion address the culture-shaping role of animals with reference to selected

elements of mythology.

69 Ibidem, s. 153.



