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OBYCZAJOWOSC 1 ZWYCZAJE WESELNE AZERBEJDZANU.
TRADYCJA I TRANSFORMACIJA

ABSTRACT: After the Islamisation of the Azerbaijani population, many areas of life
were subordinated to the dogmas of Islam. On the one hand, what took place was an
adaptation of customs to the principles of Islam, such as funerals, marital life, child-
birth, dances, etc. On the other hand, completely new forms of rituals emerged, such
as the circumcision of boys, Ramadan and Kurban, ritual prayers and pilgrimages, etc.
While the institution of marriage and wedding (kabin) was also regulated by sacred
canons, engagements and wedding customs preserved many remains from pre-Islamic
times. Some elements of the wedding tradition even refer to pagan beliefs (mirror,
candles of the bride, a bride being led by her father around the standing lamp, a red
belt on a wedding dress, etc.). Another manifestation of this phenomenon is the fact
that while the funeral customs of many nations that adhere to Islam look similar,
wedding traditions, on the other hand, differ even among the various Turkic peoples.
The article focuses on premarital and wedding customs. The aim of the work is to
describe the wedding tradition and present the transformation process of many customs
and superstitions in this field.

KEYWORDS: Azerbaijan wedding traditions, engagement, el¢ilik (matchmaking), galin
(bride)

Przedmiotem niniejszej analizy jest proces ewolucji tradycyjnego obrzedu weselnego
pod wptywem spoteczno-politycznych zmian, jakie mialy miejsce w zyciu narodu azer-
bejdzanskiego. Ze wzgledu na brak dostgpnych materialéw etnograficznych dotyczacych
wspolczesnej obrzgdowosci iranskich Azerow, w pracy przyjete zostaty ramy terytorialne
obejmujace ludnos$¢ Republiki Azerbejdzanu. Analizy oparte s3 na badaniach etnologow
(Quliyeva 2005; Pasayeva 2008; Racabli 2007), utworach literatury ludowej, gtownie
na eposie ,,Ksiega Dede Korkuta” (Kitab-i Dado Gorgud)' oraz danych empirycznych:
wywiadach z informatorami oraz analizie licznych fotografii i materiatow wideo umiesz-
czanych w sieci. Ze wzgledu na ograniczenia, jakie naktada forma artykutu, w pracy
poddano analizie wybrane, podstawowe elementy obrzedu weselnego w Azerbejdzanie.

Rozpowszechnienie islamu wsrod Azeréw, kolonizacja rosyjska, sowietyzacja kraju
w latach dwudziestych, odzyskanie niepodlegtosci w 1991 roku i zwigzane z tym poszu-
kiwanie utraconej tozsamos$ci przez Republike Azerbejdzanu, wymuszaty reorientacjg

I Epos bohaterski uwazany za jeden z najdawniejszych utwordw turkijskiej literatury ludowe;j.
Tekst r¢kopisu drezdenskiego, jednego z dwoch najstarszych zachowanych egzemplarzy utworu,
zostat spisany nie wczesniej niz w XV w., chociaz legendy i basnie w nim zawarte, zakorzenione
w tradycji literatury ustnej, sa o wiele starsze. Rekopis nosi tytut Kitab-i Dadam Qorqud ala lisan-i
taife-i Oguzan, czyli ,,Ksigga mojego Dziada Korkuda w jezyku plemion Oguzéw” i zawiera 12 opo-
wiadan. Epos ten uznawany jest za skarbnic¢ pamigci kulturowej Turkéw oguzyjskich, poniewaz
odwotuje si¢ do legend i mitdéw z okresu przedmuzutmanskiego. W 2015 roku Ambasada Republiki
Azerbejdzanu w Polsce wydata polski przektad eposu na podstawie rosyjskiego tlumaczenia Vasilija
Bartolda. Zob. Zyrmunski, Kononov 2015.
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warto$ci w zyciu codziennym spoteczenstwa. Kazda z tych epok odcisneta swoje pigtno
na kodzie kulturowym Azerbejdzan. Warto pamigtac, ze w latach dwudziestych XX wieku
— w okresie sowietyzacji Azerbejdzanu — dokonata si¢ tzw. rewolucja kulturowa, ktora
ingerowala w tradycyjny model rodziny, w tym réwniez w proces jej zaktadania. Inte-
resujace jest to, ze mimo bardzo duzej skali indoktrynacji spoteczenstwa w zakresie
liberalizacji kontaktow migdzy mezczyznami a kobietami, poza regulacjami prawnymi,
takimi jak wprowadzenie instytucji $lubu cywilnego czy okreslenie minimalnego wieku
zawarcia malzenstwa, zmiany w obrzedowoS$ci weselnej nie byly znaczace (Sovetskad...
1921, s. 61). Wplyw islamu na rytuaty weselne, w poréwnaniu z innymi sferami zycia
jak chociazby obrzedami pogrzebowymi, rowniez byt znikomy. Dowodem na to jest
rodzime pochodzenie podstawowych termindéw zargczynowych i weselnych w jezykach
turkijskich (Aydemir 2013).

Slub religijny kobin i zwigzana z nim ceremonia kobinkasdi (‘za$lubiny’) stanowig
element odrgbny i nie sa celebrowane w obrzgdowo$ci weselnej. Z regutly, cho¢ nie
zawsze, sami zainteresowani nie biora w nim udzialu, w imieniu mlodych wypowiadaja
si¢ ich przedstawiciele. Ojciec dziewczyny oswiadcza: ,,Wydaje corke”, a ojciec chlopa-
ka: ,,Biore [ja] dla swego syna”. Celem i glownym punktem kobinkasdi jest okreSlenie
1 spisanie mehru, czyli zabezpieczenia na wypadek rozwodu lub §mierci matzonka. Mehr,
jego forme 1 wielko$¢ okresla rodzina panny mtodej. Jest on obligatoryjny i warunku-
je zawarcie kobin. Pamigtaé przy tym nalezy, ze Azerbejdzan jest panstwem $§wieckim
i $lub religijny nie ma tu mocy prawnej. Dla waznosci malzenstwa i statusu przysztego
potomstwa, niezaleznie od wyznania i pogladow, mieszkancy Azerbejdzanu musza zgod-
nie z postanowieniami Kodeksu Rodzinnego zawrze¢ zwigzek matzenski (nigah) przed
urzednikiem stanu cywilnego.

Tradycyjnie obrzedy weselne w Azerbejdzanie sktadajg si¢ z kilku etapow: qiz
bayanma (‘upodobanie sobie dziewczyny’), elcilik (‘poselstwo’), hari, nisan (‘zargczy-
ny’), paltarkasdi (‘skrojenie ubrania”), xinayaxd: (‘barwienie henng’), toy (‘wesele’)
oraz tiza¢ixdr (‘pokazanie si¢’). Faza przedweselna — obejmujaca pierwsze trzy etapy
z wymienionych — odbywata si¢ bez udziatu przysztych matzonkow. Warto podkreslic,
ze filozofia zaktadania rodziny w spoteczno$ciach tureckich nadal polega na zwiazku
rodzin, a nowozency pehia jedynie role tacznikow.

Qyz bayanma oznaczato poszukiwanie kandydatki na Zzong. Ze wzgledu na to, ze
kobiety nie uczestniczyly w zyciu publicznym, a nawet gdy uczestniczyly, mogly si¢
porusza¢ w okre$lonych strefach, z dala od mezczyzn (taznie, odseparowane imprezy
weselne), zadanie to przypadato matce, ciotce lub siostrze przysztego pana miodego.
W tym zakresie wesela i zwigzane z nim inne uroczystosci w zamknietych spotecznosciach
pehnity bardzo wazng funkcj¢ spoteczna. Matki dziewczyn na wydaniu chetnie zabieraty
ze sobg corki, starajac si¢ pokaza¢ je z jak najlepszej strony. Slady tego zjawiska widaé
w przystowiach: toydan toy torayar (,,z wesela powstaje wesele”), toy toyu gatiror (,,wesele
przynosi wesele”) (Pasayeva 2008, s. 68). Wyboru kandydatki dokonywano réwniez za
posrednictwem swatek goriicii, dodwiadczonych kobiet, ktore pehily role podobna do
tej, jaka dzisiaj jest udzialem biur matrymonialnych. Taka osoba miata swoje sposoby
na wyprobowanie przysztych zon, zaréwno pod katem dbatosci o siebie, jak i o przyszly
dom. Jedng z takich metod bylo rzucenie pod nogi dziewczyny kalagayi, tradycyjnej
jedwabnej chusty. Jesli po niej przeszta, a materiat si¢ zmarszczyl, oznaczato to, ze ma
szorstkie, zaniedbane pigty. Publiczne laznie byly miejscem, gdzie sprawdzano wybrane
kandydatki pod katem wad fizycznych. Wraz z postepem cywilizacyjnym i wzrostem
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uczestnictwa kobiet w zyciu publicznym stopniowo zanikata potrzeba posrednikow. Jed-
nak $lady tego obyczaju mozna dostrzec we wspotczesnym jezyku azerbejdzanskim, na
przyktad w okresleniu goriicii iisulu ilo evlilik (‘malzenstwo aranzowane’).

Mimo ograniczen w kontaktach migdzy obiema plciami me¢zczyzni réwniez podejmo-
wali proby samodzielnego wyboru partnerki. Na wsi takg mozliwo$¢ stwarzaly wydarzenia
spoteczne, na przyktad zbiorowe prace przy budowie nowego domu czy zawody sporto-
we, gtownie konne, w ktorych brali udzial mtodzi mezczyzni. Cho¢ nie mogli obcowaé
z przedstawicielkami plci przeciwnej, starali si¢ dyskretnie je obserwowaé. W niektorych
regionach me¢zczyzna rzucat jabtko tej, ktéra wpadla mu w oko. Podniesienie owocu
przez dziewczyng bylo oznaka odwzajemnionego zainteresowania. Stad wzigly si¢ takie
okreslenia czerwonego jabtka jak yar almasi (‘jabtko ukochanego’) (Pasayeva 2008, s. 68).

Wyzej wymieniony, wstepny etap wyboru kandydatki zaczat traci¢ na aktualnosci
juz w okresie powojennym, gdy w wiek matrymonialny wchodzito pokolenie urodzone
w sowieckim Azerbejdzanie, czyli po 1920 roku. W nowym ustroju obecno$¢ kobiet
w zyciu publicznym, zwlaszcza w poroéwnaniu z okresem przed rewolucja, wyraznie si¢
nasilita (Heyat 2002; Kazimova 2008; Muradova 2007, s. 39). OczywiScie, w najmniej
zurbanizowanych regionach, szczegdlnie na poludniu kraju, w strefie przygranicznej
z Iranem, procesy te postgpowaly wolniej i na tle calego kraju miejsca te stanowity
egzotyczne wyjatki. Obecnie, w dobie rozwoju medidow spolecznosciowych wiele funk-
cji posrednictwa matrymonialnego przeszto do roéznego typu Srodkéw komunikacji, np.
mediéw spoteczno$ciowych (Facebook, WhatsApp, Instagram itp.). Mlodzi ludzie maja
wigcej mozliwosci kontaktu, bez kontroli oséb trzecich. Przy tym pamieta¢ nalezy, ze
tradycyjnie inicjatywe w duzej mierze przejmuje mezczyzna. I nadal, mimo dokona-
nia osobistego wyboru partnerki, musi on uzyskac¢ akceptacje rodziny. To ona bowiem
wedlug obyczaju prosi o reke dziewczyny, co ma miejsce podczas el¢gilik, czyli wizyty
u jej rodziny.

Zwyczaj qizbayanma nie dotyczyl oséb deyikli (‘przyrzeczony’), czyli tych, wobec
ktorych krotko po urodzeniu dokonano obrzedu zargczyn besikkasma/besikkartma (‘zare-
czyny w kotysce’). Nazwa obrzedu pochodzi od wyrazow besik (‘kotyska’) i rzeczownika
odczasownikowego kasma/kartma (‘przecina¢’). Od tego momentu status tych osob byt
roéwnowazny narzeczenstwu. Rodzice czesto jeszcze przed narodzinami dzieci umawiali
si¢, ze ich pociechy w przysztosci si¢ pobiorg. Kort, rozdwojony kawatek drewna, symbol
zjednoczenia dwoch rodzin, byt wkladany do kotyski dziewczynki. Dzieci niekoniecznie
musiaty by¢ rowiesnikami. Jesli dziewczynka przyszta na $wiat pdzniej niz chlopiec, pro-
szono babke, ktéra przyjmowata porod, o wypowiedzenie stow: ,,obcinam twoja pgpowing
dla...” (Racabli 2007, s. 378), stad inna nazwa obrzedu gobakkasma (od gobak ‘pepek,
pepowina’). Nie byt to warunek konieczny, gdyz samo porozumienie pomiedzy ojcami
wystarczato, zeby dzieci otrzymaly status deyikli, o ktorym wiedzieli wszyscy krewni,
znajomi czy sasiedzi. Tego typu kontrakty malzenskie zawierano ze wzgledow majat-
kowych lub strategicznych. Zargczyny kotyskowe/pepkowe naleza do najstarszych form
obrzedowosci ludéw tureckich. Potwierdzenie tego znajdujemy w Ksiedze Dede Korkuta.
W Piesni o Bamsi Bejreku synu Baj-Bury czytamy, ze waleczny maz Baj-Bura-bej od lat
czeka na potomstwo i prosi innych bejow, wojownikow, o modlitwe, aby urodzit mu si¢
syn. Gdy cata wspdlnota modli si¢ za niego, inny wojownik, Baj-Bidzan-bej takze prosi
o wspdlng modlitwe, aby urodzita mu si¢ corka. Sktada publicznie deklaracje:
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Baglar, Allah Taala, mana bir qiz veracak olursa, siz taniq oluii, manim qizim Baybora
bag oglhina besikkartma yavugl olsun! (Haciyev 2004, s. 52)

Bejowie, jesli Bog Wszechmogacy da mi corke, bedziecie §wiadkami! Niech moja corka
juz od kotyski bedzie zareczona z synem Baj-Bura-beja (Zyrmunski, Kononov 2015, s. 34).

Opisany zwyczaj byl praktykowany gldwnie wsrdd wyzszych warstw spolecznych.
Obecnie zar¢gczyny maloletnich, gtéwnie miedzy kuzynostwem ze strony ojca, wystepuja
w konserwatywnych rejonach potudniowego Azerbejdzanu zamieszkanych przez szyitow.
Edukacja w kierunku rezygnacji z tych praktyk niewiele pomaga, gdyz dla wielu wyznaw-
cOw szyizmu zwyczaj ten jest zwigzany z osoba proroka Mahometa, ktory wydat swoja
corke, Fatime za kuzyna, Alego ibn Abi Taliba, a zaréwno sam Ali, jak i Fatima wraz
z synami Hasanem i Husejnem, stanowig dla szyitow wzory do nasladowania.

El¢ilik, czyli poselstwo swatow, od wiekdw stanowi bardzo wazny element procesu
prowadzacego do zawarcia matzenstwa. Odbywato si¢ ono dwuetapowo. Celem podziatu
el¢ilik na dwie czgéci byto uniknigcie narazenia autorytetu senioro6w rodu na uszczerbek
w razie odmowy. Pierwsza cze$¢, nazywana kicik el¢ilik (‘mate poselstwo’) polegata
na faktycznym wyrazeniu checi zawarcia zwigzku, przedstawieniu walorow kandydata
oraz jego rodziny. Kobiety, na og6l matki, za zgoda i wiedza swych mezoéw, prowadzity
wstepne rozmowy. Zazwyczaj przy pierwszej propozycji rodzina dziewczyny odmawiata,
mowiac, ze potrzebuje czasu na zastanowienie si¢. Strona przeciwna nie zaprzestawata
staran 1 do czasu uzyskania pozytywnej odpowiedzi cierpliwie udawata si¢ na kolejne
spotkania. Wzajemne relacje na tym etapie zostalty dobrze oddane w azerbejdzanskich
przystowiach: qiz gapisi, sah gapist (,,bramy [do domu] panny sg [jak] bramy [patacu]
szacha™) oraz qiz evi, naz evi (,,dom panny to dom [peten] kaprysow”). W wypadku,
gdy odpowiedZ byla mimo wszystko odmowna, przekazywano ja w taktowny sposob,
wskazujac niemozliwa do pokonania przeszkodg. W poemacie Lejla i Medznun Fuzulego,
ojciec Lejli odmawia reki corki, stawiajac ojcu Kajsa warunek, by ten przyszedl dopiero
wtedy, gdy jego syn wyleczy si¢ z mitosci do dziewczyny (Fiizuli 2005, s. 83).

Po uzyskaniu wstepnej zgody na zwigzek rodzina przysziego matzonka dzielita si¢
radosng nowing z krewnymi, znajomymi, sgsiadami i wyruszata z oficjalnym, uroczystym
elgilikiem. W sklad delegacji wchodzil ojciec, matka oraz najblizsi krewni, stryjowie
i wujowie. Jesli ojciec nie zyl, zastgpowal go starszy brat badz stryj. Bardzo wazne
bylo, aby znalazt si¢ tam takze agsaqqal (‘biatobrody’), czyli senior rodu czy wspol-
noty, osoba o nieskazitelnej reputacji i duzym autorytecie?. Gospodarze, niezaleznie od
ostatecznej decyzji, powinni byli godnie przyja¢ przedstawicieli rodziny chlopaka. Elgi
(‘postowie’) réwniez wykazywali si¢ duzym taktem wobec wybranki i jej rodzicow,
zamiast uzywac bezposredniego przekazu, si¢gali po symboliczne przystowia i zwroty: zar
olan yerds zargar do olar (,,tam gdzie ztoto, bywa tez i ztotnik™), al bizdan atok sizdan,
atayinizi kasin, alimizi kasmayin (,,r¢ka nasza, pota (dolna cze$¢ koszuli) wasza, utnijcie
pofe, nie ucinajcic nam r¢ki”) (Pasayeva 2008, s. 36)3. Obecnie el¢ilik nadal stanowi
niezbedny pierwszy etap zawigzania relacji pomiedzy rodzinami przysztych malzonkow.
Nawet w nowoczesnych rodzinach, w ktorych mtodzi sami decyduja o swoim zwigzku,

2 Mozna powiedzie¢, ze czg$ciowo jego rola odpowiada roli dziewostgba w $redniowiecznej
Polsce.

3 Znaczenie niezrozumiatego dzi$ dla Azerbejdzan przystowia pozwala wyjasni¢ znany w Azji
Srodkowej, m.in. w Kazachstanie, dawny zwyczaj zareczyn dzieci, w trakcie ktorego obcinano dolng
czg¢$¢ ich koszulek. Patrz: Kislyakov 1969, s. 87.
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przestrzega si¢ tradycji i dba, by cho¢ formalnie zapewni¢ zaangazowanie rodzicow
W proces zmowin.

Praktykowany po dzi$ dzien drugi etap el¢iliku zachowat wiele tradycyjnych elemen-
tow. W wigkszosci regionow obrzed ten nazywa si¢ hari (nieformalne ‘tak’ w niektorych
gwarach). Z obrzedem hari wiaze si¢ rytuat sirin ¢ay (‘stodka herbata’), czyli stodzenia
herbaty na znak zgody na polaczenie rodzin. Sirin ¢ay podawana jest w specjalny sposob:
najpierw do szklanek wlewa si¢ wrzatek, do ktorego dodaje si¢ cukier, a nastgpnie dolewa
herbaciang esencjg. Dwa kolory, bialy i1 herbaciany, symbolizujg dwie rodziny. Po uzy-
skaniu oczekiwanego ,.tak”, delegacja przysztego pana mtodego miesza napdj, powodujac
potaczenie si¢ koloréw i ostodzenie calej zawartosci szklanki, w symboliczny sposob
taczac dwie rodziny. Matka albo siostra chtopaka wsuwa pierscien na palec przysziej
panny mtodej i narzuca czerwony szal na jej glowe. Warto pamietac, ze nakrycie glowy
przed rewolucja bylo czgsécig stroju kobiecego w Azerbejdzanie. Jego kolory $wiadczyty
o statusie 1 wieku jej wilascicielki (Ibragimbiekova 2015, s. 19; Valiyev 2010, s. 113). Na
podstawie destanu Ksigga Dede Korkuta mozna stwierdzi¢, ze symbolem narzeczenstwa
byt pierscionek, szal musiat by¢ pdzniejszym elementem zwigzanym z przyjeciem islamu.
Bejrek przy spotkaniu ze swoja narzeczona, Banu-Cziczek, trzykrotnie ja catuje i raz
gryzie, mowiac: Diiyiin ganli olsun, xan qizi (,,Niech [nasze] wesele begdzie z krwia, corko
wiladcy”)*, po czym zdejmuje z wlasnego palca zloty pierscien i wkiada go ukochanej:
Ortamizda bu, nigan olsun, xan qizi (,Niech ten pierécien be¢dzie znakiem narzeczenstwa
miedzy nami, corko wiadcy”) (Haciyev 2004, s. 40)5.

Po hari organizowano zar¢czyny (nisan), ktére stuzyly temu, by publicznie oglosi¢
nowy zwigzek. Do lat dziewigédziesigtych XX w. obywaty sie one w domu przysztej
panny miodej. Byly planowane i zapowiadane z odpowiednim wyprzedzeniem, tak, aby
krewni i znajomi, ktorzy mieszkali daleko, mogli wzia¢ w nim udzial. Rodzina mez-
czyzny przynosila nigsan xongasi, tace zargczynowe, na ktorych znajdowaly si¢ rozliczne
upominki i stodycze, m.in. glowy cukru kallo gand (czyli stozki z utwardzonego cukru),
ozdobne §wiece, lusterko, wyroby jubilerskie (naszyjnik, kolczyki, pierScionek, branso-
letka), chusty, tkaniny. Zgodnie z tradycja glowe cukru kalla gand, ktdra symbolizowata
rados$¢ 1 szczgdcie, a jej bialy kolor czysto$¢ i jasno$¢ zycia, panna mioda zabierata
ze sobg do swojego nowego domu i dopiero po urodzeniu pierwszego dziecka mogta
by¢ ona pokrojona i zjedzona®. Rodzaj tkanin i ilo$¢ bizuterii zalezata od zasobnosci
rodziny. Krewni narzeczonego rowniez doktadali swoje prezenty, przynosili wiasne tace
xonga. W wielu regionach dobrze sytuowane rodziny obdarowywaty przyszta synowa
srebrnym pasem. Etnolodzy przypuszczaja, ze w symboliczny sposob zatwierdzat on
przyszty zwigzek dziewczyny z nowg rodzing. Wyrazenie bel baglamagq (‘zawigzac pas’),
uzywane w znaczeniu ,,liczy¢ na kogo$, by¢ kogo§ pewnym”, moze byé zwigzane z tym
obrzedem (Pasayeva 2008, s. 73). Zaznaczmy tez, ze w ceremonii nigan przyszty maz
nie brat udziatu.

Obecnie, ze wzgledow praktycznych rodziny decydujg si¢ na organizacje nisanu
w sadlig sarayr, domach weselnych, gdzie mlodzi wspoélnie §wigtuja oficjalne zareczy-

4 W wolnym przektadzie ,,badZ dziewica w noc po$lubng”. Powiedzenie dawnych Turkoéw ogu-
zyjskich nawolujace do zachowania wierno$ci partnerskiej.

5 Thumaczenie autorki.

6 Jedna z informatorek (kobieta z regionu Karabachu, 72 lata) na pytanie, co zrobita z kallo gond,
odpowiedziala, ze po urodzeniu pierwszego dziecka zrobita z glowy cukru konfitury.
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ny. Mozna prognozowaé, ze w perspektywie najblizszych dziesigciu lat ten obrzed ze
wzgledow ekonomicznych zaniknie.

Opis zargczyn w kulturze azerbejdzanskiej zostal uwieczniony rowniez w polskiej
literaturze etnograficznej. Mateusz Gralewski (1826—1891), polski publicysta i etnograf,
zestaniec, po powrocie do kraju wydat w 1877 roku swoje pamigtniki zatytutlowane
Kaukaz. Wspomnienia z dwunastoletniej niewoli, ktore obecnie stanowia niezwykle cenne
zrodto wiedzy na temat tego regionu, w tym Azerbejdzanu (Gralewski 1877)7. Gralew-
ski opisuje dramat coérek bakijskiego chana, Zejbeny i Tuhry, ktére wbrew swojej woli
zostaly zmuszone do pos$lubienia swoich stryjecznych braci:

Odbyt si¢ zaraz czorek-kesti (‘obrzed zmdéwin’). Wyslani swatowie, na znak przyjecia
przez dziewice o$wiadczyn mtodziencow, przyniesli od nich chleb i s6l pobtogostawio-
ne przez muszeida8. (...) Ich [miodziencow — SK] dworzanie rozbiegli si¢ po miescie,
roznoszac mita nowing znakomitszym osobom, nie wylaczajac i wyzszych urzednikow
rosyjskich, za co wedlug zwyczaju nagrodzeni zostali. Kilku goncow wystano do oko-
licznych bekow, a ponadto poczta powiozta listy zawiadamiajace krewnych i przyjaciot
w sasiednich krainach, a w tym przypadku nawet do Persji. (...) Par¢ tygodnie pdzniej
odbyt si¢ nizan® (‘zargczyny’) Tuhry. (...) Ahmed i Hassan przez postéw postali swym
narzeczonym pierscienie, szale i materialy na suknie, ktore zostaly przez nie przyjete.
(Gralewski 2015, s. 174-175)

Opisany przez Grajewskiego obrzed czorek-kesti (az. ¢érak — ‘chleb’ i kasmak — “ciac,
przecinaé’) jest praktycznie nieznany wspotczesnym mieszkancom Azerbejdzanu. Wiedzg
na ten temat posiadaja osoby starsze badz etnografowie. We wspotczesnym jezyku azer-
bejdzanskim wyrazenie ¢orok-kesdi oznacza wspolne jedzenie, akt przyjazni. Z badan
przeprowadzonych wsrod przedstawicieli starszego pokolenia w poéinocno-zachodnich
rejonach kraju wynika, Zze po uzyskaniu zgody rodziny przyszitej panny mtodej dokony-
wano dla przypieczgtowania ztozonej obietnicy obrzedu tamania i dzielenia si¢ chlebem
(Pasayeva 2008, s. 71). Obyczaj ten siegal o wiele starszej tradycji dzielenia si¢ chlebem
na znak wiecznej przyjazni. Nadal wsréd Azerbejdzan chleb jest uwazany za $wigtoS¢,
na ktory przysiegaja, podobnie jak na Koran. Rozpowszechnione jest wierzenie, ze chleb
byt pierwszym darem niebios, zestanym nawet wczesniej niz §wigta ksigga.

Niegdy$ nisan byl niezbedny, poniewaz zamykal pierwszy etap obrzedu weselnego,
ktory polegat na wyborze kandydatki, uzyskaniu zgody jej rodziny i uroczystym publicz-
nym zawiadomieniu o przysztym zwigzku. Po tym etapie nastgpowata przerwa — czas
niezbedny dla obu rodzin na przygotowanie si¢, takze pod wzglgdem finansowym, do
finalizacji zwiazku. Rodzina panny mtodej szykowata cehiz, czyli wyprawe, a pana mlo-
dego — baslq, czyli pieniezng rekompensate za nig. W kazdej rodzinie matka dla swoich
corek gromadzita cehiz od momentu ich narodzin. Wyprawa skladata si¢ z materaca,
poduszek, poscieli, kilimoéw, dywandéw oraz przedmiotow domowego uzytku. Wedlug
tradycji panna mtoda zabierata ze sobg rowniez przedmioty wilasnej roboty — najczesciej
byly to kobierce. W przygotowaniu wyprawy partycypowali réwniez jej krewni — kazdy

7 Zob. tez Inglot 1957.

8 Znieksztalcona posta¢ mudztahid, w szyickiej tradycji teologa o wysokim autorytecie, maja-
cego uprawnienia do interpretowania prawa, https://encyklopedia.pwn.pl/haslo/mudztahid;3944179.
html [08.07.2019].

9 Znieksztatcone nisan.
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przynosit jaki$ niezbedny dla gospodarstwa przyszlej rodziny przedmiot (Cursin 1913,
s. 30). Obecnie, wraz z rozwojem technologicznym i wzrostem komfortu zycia, zakres
cehizu jest bardzo szeroki i obejmuje rozmaite wyposazenie, od zyrandoli po sprzety
AGD, takie jak lodowka czy klimatyzator.

Termin baslig wystgpuje w literaturze na temat obrzedowosci ludoéw turkijskich
wymiennie z pojeciem kalym/kalyn'0, jednak w tradycji dawnych Turkéw miaty one
odmienne znaczenia. Basliq, ustalany w porozumieniu z rodzing panny mlodej, byt prze-
znaczony na zakup materiatdéw niezbednych do wytworzenia poscieli, mebli oraz innych
przedmiotéow codziennego uzytku dla przysziego gospodarstwa. Natomiast kalym (od
czasownika kalmagq/qalmaq ‘zosta¢’) byl darem ojca dla syna, udzialem w majatku,
ktory mial mu umozliwié¢ zatozenie wtasnej rodziny (Onal 1998, s. 93). W warunkach
koczowniczych tradycji Turkéow, kalym byt wyplacany w sztukach bydta i zalezat od
majetnoscei rodziny.

W 1928 roku baslik a takze mehr, zostaly zniesione ustawodawstwem Radzieckiego
Azerbejdzanu. Poczawszy od grudnia 1928 roku zaréwno za wyplate basliku, jak 1 za
jego przyjecie grozita odpowiedzialno$¢ karna i pozbawienie wolno$ci (Baberowski 2010,
s. 609). W czasach sowieckich zwyczaj nabrat charakteru symbolicznego.

W dniu wesela matka panny mlodej otrzymywata siid pulu, co mozna przetlumaczy¢
jako ‘mleczne’, rodzaj wynagrodzenia za trud urodzenia i wykarmienia corki. Informatorka
z regionu Karabachu (rocznik 1946) wspomina, ze jeszcze w latach siedemdziesigtych
XX wieku rodzina dziewczyny dostawata niewielka, symboliczng kwote, natomiast inna
informatorka (rocznik 1960), pochodzaca z potudnia kraju, wspomina, ze sum¢ uzgadniano
wcezesniej 1 byla ona dosy¢ wysoka (pozwalata na przyklad na kupno mebli). Réznice
w podanych informacjach mozna wytlumaczy¢ zarowno czynnikami spotecznymi, jak
i duzym rozwarstwieniem ekonomicznym pomiedzy réznymi regionami Azerbejdzanu.
Warto przy tym mie¢ na uwadze niskg urbanizacj¢ tzw. pasa potudniowego kraju. Rekom-
pensata, oprocz postaci pieni¢znej, mogta by¢ przekazywana réwniez w formie przedmio-
tu uzytkowego (Sliyev 2012, s. 50). Obecnie zwyczaj nalezy do anachronizmdéw i nie
praktykuje si¢ go, przynajmniej w formie bezposredniej wyptlaty pienigzne;j.

Zanim przyszta panna mtoda opuscita dom ojcowski, z okazji $wiat Novruz Bayrami!l,
Kurban Bayram'? i Ramazan Bayrami'3 otrzymywata bayramliq, czyli $wigteczne tace
xonga oraz odpowiednie do okazji dary. Jezeli w okresie poprzedzajacym wesele wypadat
Kurban Bayram, przedstawiciel rodziny narzeczonego przyprowadzal z samego rana do
domu dziewczyny barana z zawigzang na szyi czerwona chusta i ufarbowanym henna
czolem. Migso, zgodnie z muzutmanska tradycja, dzielone bylo na siedem czesci, po
czym rozdawano je potrzebujagcym. Jedna z tych porcji, w postaci kebabu lub innego
dania, wracata do narzeczonego. W opisanej formie bayramliq jest praktykowany takze
obecnie. Mimo ze we wspolczesnym kalendarzu obowiazujacym w Azerbejdzanie poja-

10 Sam wyraz nie wystgpuje w jezyku azerbejdzanskim. W rosyjskim tlumaczeniu pracy Babe-
rowskiego mowa jest o kalym w kontekScie, ktory wskazuje, ze chodzi o baslik. Zob. Baberowski
2010, s. 610.

1 Novruz bayrami — $wigto nadejscia wiosny obchodzone w dniu wiosennej rownonocy. W azer-
bejdzanskiej kulturze jest uwazane za tradycyjny poczatek nowego roku.

12 Kurban Bayrami — $§wigto upamigtniajace gotowos¢ Abrahama do po$wigcenia whasnego syna,
Ismayila. Z tej okazji muzuimanie sktadaja ofiary z barana lub byka i dziela si¢ migsem zwierzgcia.

13 Ramazan Bayrami — muzutmanskie $wigto obchodzone na zakoficzenie Ramadanu, §wigtego
miesigca postu.
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wily si¢ nowe §wigta, takie jak Nowy Rok, Migdzynarodowy Dzien Kobiet 8 marca,
a nawet Walentynki, nie nabraly one statusu bayramliig i nie sa obchodzone w opisany
wyzej sposob.

Jednym ze starszych obrzgdow, ktory ulegt transformacji, jest ceremonia paltarkasdi/
paltarbi¢di (‘skrojenie ubrania’). Uroczysto$¢ odbywata si¢ w domu panny miodej na
tydzien lub dwa przed zasadniczym weselem. Celem jej bylo symboliczne przygotowanie
stroju przysztej panny miodej. W ceremonii uczestniczyly wylacznie kobiety. Tego dnia
od samego rana w domu pana miodego grata muzyka i odbywaly si¢ tance. Przyszta
teSciowa kladta na tac¢ tkaniny, nowe, nieuzywane nozyce i igly do szycia oraz sto-
dycze, po czym wraz ze swoja $§witg udawata si¢ w asyscie muzykéw do domu panny
mtodej (Rajabli 2010, s. 67-70). Tam, po tancach i poczestunku zaczynata si¢ ceremonia
prezentacji zawartosci tac. W tym celu wybierana byta posiadajgca dzieci mezatka obda-
rzona zdolno$ciami oratorskimi. Wdowy i kobiety bezdzietne nie byly dopuszczane do
pehienia tej funkcji, gdyz byly postrzegane jako nieszcze$liwe i pechowe (Mustafayev
2012, s. 33). Prowadzaca pokaz wyjmowata kolejno tkaniny i upominki, prezentowata
je, glosno wychwalajac i nie szczedzac stow zachwytu nad podarowanymi przedmiotami.
Otrzymywata za to od gosci drobne sumy. Podczas pokazu tkanin (par¢a), krawczyni
lub kobieta, ktora petnita jej role, nozyczkami nacinata materiat, celebrujac tym samym
w symboliczny sposob proces szycia sukni dla panny mtode;j. Stad pochodzi druga nazwa
obrzedu parg¢akasdi (‘przecinanie tkaniny’). Obrzed zawierat rowniez element zabawy.
Podczas nacinania krawczyni udawata, ze nie potrafi tego zrobi¢ z powodu stepionych
nozyczek. Wtedy przyszta te§ciowa dawata jej pieniadze a krawczyni podejmowala kolej-
na, tym razem udana probe, czemu kibicowaly wszystkie obecne. Warto w tym miejscu
wspomnie¢, ze w czasach przed rewolucjg suknie weselne byly szyte z tkanin w kolorze
czerwonym, natomiast w epoce sowieckiej zaczegta dominowac biel. Obecnie mozliwosci
kupienia czy wypozyczenia gotowej sukni §lubnej eliminuja z rzeczywisto$ci obrzgdowe;j
sens celebrowania samego procesu szycia. Mimo to do lat dziewigédziesiatych ubiegtego
wieku w wielu regionach organizowane byly paltarkasdi, przy czym ich przebieg miat juz
niewiele wspdlnego z pierwotng treScig obrzedu. Zamiast tkanin na stroje panna mtoda
otrzymywata gotowe ubrania — nie ofiarowywano jedynie obuwia, ktore w systemie
symboliki (na przyktad w sennikach) kojarzone bylo ze skrgpowaniem, nieszczg$ciem.
W XXI wieku ze wzgledow ekonomicznych zwyczaj paltarkasdi w uproszczonej i skro-
conej formie potaczono z qiz toyu, ‘dziewczgcym weselem’, o ktorym mowa bedzie dale;.

Kilka dni przed zamazpojsciem w domu dziewczyny odbywata si¢ kolejna ceremo-
nia z udzialem kobiet — xmayaxd: (‘barwienie henng’). W tym dniu kolezanki przy-
sztej panny mtodej, jej siostry i kuzynki zbieraty sie¢ w jej domu. Wieczorem z rodziny
przysztego pana mtodego przybywata delegacja ztozona z kilku najblizszych rodzinie
mtodych dziewczyn i kobiet. Zazwyczaj bratowa narzeczonego lub inna zame¢zna kobieta
naktadata dziewczgtom henne na wtosy, dtonie i stopy. W obrzedzie tym odnajdujemy
element magiczny. Czerwony kolor byt w dawnych czasach symbolem krwi, zycia oraz
posiadat znaczenie ochronne — mozna przyjaé, ze pierwotnym celem naktadania henny
byta ochrona przed urokiem.

Obrzed xinayaxdr jest nadal praktykowany. Zwlaszcza w ostatnich latach obserwujemy
wzmozony powr6t do tradycji. Ceremonia jest czgsto organizowana w specjalnie udeko-
rowanych pomieszczeniach. Panna mloda wraz z najblizszymi kolezankami zaktada stroje
ludowe, przy czym zgodnie z tradycja jej ubrania sg czerwone. Wspolczesna mlodziez
chetnie ozdabia rgce florystycznymi wzorami z henny. Mtode dziewczyny otrzymuja
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w matych woreczkach troch¢ henny na wynos, na znak dobrej wrozby. W pordwnaniu
z weselem, gdzie wptyw zachodniej kultury jest coraz silniejszy (biala suknia, wspdlny
taniec mlodej pary, rzucanie bukietu itp.), oprawa xinayaxdr jest wyraznie tradycyjna,
ludowa.

Mimo zZe $lub religijny miat miejsce przed weselem, a zwiazek byt juz usankcjonowany
prawem szariatu, z obrzedowego punktu widzenia dziewczyna dopiero wchodzita w faze
przejscia: ani nie nalezata do ojcowskiego domu, ani nie stala si¢ jeszcze czescig nowej
rodziny. Wyraz oznaczajacy pann¢ mtoda dobrze ilustruje przejsciowosc¢ jej statusu: galin
pochodzi od czasownika ruchu galmoak, czyli wskazuje osobe, ktora przychodzi. W tej
fazie dokonywaly si¢ obrzedy weselne zwiazane z przejSciem wybranki z ojcowskiego
domu pod dach nowej rodziny.

Samo wesele trwato kilka dni. W wielu regionach uroczysto$ci rozpoczynaty si¢
w piatek wieczorem i konczyly w niedziele. W tym celu rozktadano toyxana, duzy namiot
weselny. Przez pierwsze dwa dni ludzie gromadzili si¢, aby postucha¢ ludowych muzykow
(ozan). W bogatszych rodzinach zapraszano kilku artystow: xananda, czyli wokalistow
mugamu'?, pie$niarzy aszykow (asiq) oraz sazonda (instrumentalistow). W zaleznosci od
regionu preferencje muzyczne si¢ réznity. W Karabachu trudno bylo sobie wyobrazi¢
wesela bez xananda, a w potnocnej i1 zachodniej czgéci kraju — bez aszykow, poetow-
-bardéw. Obraz wesela u pradawnych Turkéw dobrze ilustruje wspominana wyzej Piesn
o Bamsi Bejreku. Jedng z waznych postaci wesela byt ozan, ktory gral na dwustrunowym
instrumencie gopuz. Cala wioska zbierala sig, by postucha¢ muzykéow. Mozna powiedziec,
ze wesela odgrywatly role festynow, w ktorych brala udzial cala miejscowos¢. Organi-
zowano gry i zabawy, mtodzi m¢zczyzni rywalizowali w zawodach jezdzieckich oraz
strzeleckich. Wesela stanowity rowniez dobra okazje do zainicjowania nowych zwigzkow,
0 czym mowa bylta na wstepie.

Wspoélcze$nie w Azerbejdzanie organizuje si¢ dwa wesela: panienskie (qiz foyu)
i kawalerskie (oglan toyu). Odbywaja si¢ one w odstepie kilku dni. Wygladaja niemal
identycznie, w obu wypadkach para mtoda bawi si¢ wspdlnie z zaproszonymi go$émi.
Roznig si¢ jedynie sktadem uczestnikdw, bowiem kazda ze stron zwiazku organizuje wese-
le dla wtasnych bliskich i krewnych, i dodatkowo zaprasza kilka oséb sposrod nowych
powinowatych. Jest to klasyczny przyklad przeksztalcenia obrzadku. Przed rewolucja,
w warunkach islamizacji spoteczenstwa, kobiety i mezczyzni nie stykali si¢ publicznie.
W owych czasach organizowane byly dwa calkowicie osobne przyjecia — na weselu
panny mtodej zaréwno go$émi, jak i muzykami byly kobiety, tak by panie w nieskre-
powany sposob mogtly sie bawi¢ i tanczy¢. Zdaniem autorki w czasach wspotczesnych,
w warunkach rozwarstwienia spolecznego, ze wzgledéw ekonomicznych w niedalekiej
przysztosci dojdzie do scalenia obu wesel w jedno wspolne.

Panna mtoda nawet po opuszczeniu ojcowskiego domu i udaniu si¢ do rodziny me¢za
nie uczestniczyta w weselu pana mtodego. W okresie koczowniczym dla mtodej pary
wznoszony byt specjalny namiot. Gdy Turcy zaczeli prowadzi¢ osiadty tryb zycia, namiot
zastgpiono (ozdobionym specjalnie w tym celu) pokojem w ojcowskim domu pana mtodego.

Do elementow budzacych dzi$ konsternacj¢ wérdéd mtodych mieszkancéw miast w dru-
gim, trzecim pokoleniu jest instytucja yengo. Yengo byla doswiadczona kobieta, ktora
towarzyszyla pannie mtodej podczas nocy poslubnej w nowym domu. W warunkach
braku edukacji seksualnej i mtodego wieku zamazpdjscia, obecno$é yenga, ktora miata

14 Mugam — gatunek tradycyjnej azerbejdzanskiej muzyki wokalno-instrumentalnej.
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instruowac dziewczyne i przy okazji zaswiadczy¢ o jej dziewictwie, byta uzasadniona.
Obecnie yenga kojarzy si¢ wylacznie z osoba, ktéra potwierdza fakt utraty dziewictwa
w noc po$lubng. W oddalonych od duzych o$rodkéw miejskich regionach instytucja ta
nadal funkcjonuje jako element tradycji.

Rytuaty, ktore obserwujemy podczas drugiego wesela (oglan toyu), daja podstawe do
doszukiwania si¢ w nich magicznego, poganskiego charakteru. Gdy poselstwo od pana
mtodego przychodzi po panne mtoda do jej domu, brat albo kuzyn przysztego meza
zawigzuje czerwong wstazke wokot talii dziewczyny, wypowiadajac przy tym formule:
Anam bacim qiz golin/ ali ayagi diiz galin/ yeddi ogul istaram/ birca dona qiz galin,
czyli ,,Mateczko, siostrzyczko, dzieweczko/ dzieweczko bez skazy/ chcialbym siedmiu
synow/ i jedng corke, dzieweczke”. W zwyczaju opasywania wstazka czesci ciata, gdzie
wzrasta¢ bedzie nowe zycie, dostrzec mozna magiczny zabieg majacy na celu zapewnie-
nie ptodnosci kobiety. W tradycyjnych spotecznosciach tureckich synowie byli bardziej
pozadani, czego dowodem jest takze wyzej wymieniony tekst formuly. Mozna go uznaé
za przejaw zyczeniowej selekcji ptciowej. Ta sama intencja widoczna jest w zwyczaju
sadzania matego chtopca na kolanach panny mtode;.

Zanim dziewczyna opusci ojcowski dom, ojciec, trzymajac ja za reke, trzy razy
prowadzi ja dookota polozonej na podlodze lampy symbolizujacej ognisko. Jak wiado-
mo, dla ludéow tureckich ognisko bylo symbolem domu, zycia. Rytual jest pozostatoscia
z czasow przedmuzulmanskich i stanowi akt btogostawienstwa. Nalezy go interpretowac
W ten sposob, ze zegnajac si¢ z rodzinnym domem, panna mtoda dzigkuje ojcowskiemu
ognisku 1 zabiera jego czastk¢ do nowego gniazda. Po przyjeciu islamu aktem btogosta-
wienstwa stato si¢ przejscie panny mtodej pod Koranem, ktéry ojciec czy inny senior
rodziny, stojac przy progu, trzyma nad jej gtowa. W trakcie przenosin do nowego domu
pannie miodej towarzyszyt niegdy$ maty chiopiec z lusterkiem!S, obecnie te role pehni
druhna. Druhny po obu stronach panny mtodej trzymaja §wiece umieszczone w szklan-
kach wypetionych ryzem. Jak juz wspomniano, w systemie wierzen ludow tureckich
ogien symbolizowal dom, natomiast ryz — dobrobyt.

Trzecia faza obrzgdu weselnego to agregacja, czyli wlaczenie galin w nowe Srodowi-
sko. Przez pierwsze trzy dni nowozency unikali kontaktow z otoczeniem. Przeznaczone dla
synowej positki i napoje teSciowa przynosita i ktadta u progu jej pokoju. W niektérych
regionach na znak szacunku wobec starszych pan mtody po nocy $lubnej wrecz opuszczat
dom na kilka dni. Dopiero po trzech dniach organizowano ii¢giinliik (‘trzydniowke’) —
oficjalne wystapienie galin jako zameznej kobiety. Stad pochodzi inna nazwa obrze¢du:
tizagixdi (‘pokazanie si¢’), kiedy ciotki, siostry i kolezanki galin przychodzily w gosci do
jej nowej rodziny, przynoszac prezenty i stodycze. Nowozeniec rowniez musiat przejsé
etap agregacji. Dopiero po oficjalnym zaproszeniu i przyjeciu mogh si¢ pokazywac tesciom.

Przez ostatnie dwie dekady, czyli od roku 1991, gdy kraj odzyskatl niepodlegtos¢, rytu-
aly weselne w Azerbejdzanie po raz drugi, od czaséw zmian spowodowanych sowietyzacja,
przechodza transformacje. W okresie radzieckim podzial pomiedzy ludnosécia miejska
a wiejska byt bardzo wyrazny. Zmiany spoteczno-gospodarcze, przepas¢ w rozwoju miast
i wsi powoduje duza migracj¢ z prowingji do stolicy. W wyniku tego procesu nastepuje

15 W dyskusji po wygloszeniu referatu, ktory stat si¢ podstawa niniejszego artykutu, podczas
V Ogolnopolskiej Konferencji Orientalistycznej (9 kwietnia 2019 r.) prof. dr hab. Marek Dziekan
wskazal na funkcj¢ lustra jako ochrony przed urokiem.
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przenikanie si¢ zwyczajow miejskich i wiejskich. Ponadto okres niepodleglosci wzmogt
zainteresowanie spoleczenstwa tozsamos$cia etniczna — powstata potrzeba podkreslenia
azerbejdzanskosci. Dlatego pewne rytuaty, jak na przyktad xinayaxdi czy zapraszanie
folklorystycznych zespotow muzycznych na wesela, nadaja pozornie tradycyjny charakter
wspotczesnym obrzedom weselnym. Elementy te staja si¢ swoista dekoracja uroczystosci,
ktore coraz bardziej podlegaja wptywowi modernizacji rozumianej jako westernizacja.
Paradoksalnie za czasow radzieckich proces ten przebiegal znacznie wolniej. Poza Baku,
w regionach wiejskich wesela odbywaty si¢ w tradycyjny sposob — wie$ skutecznie
konserwowatla tradycje. Po zniknigciu zelaznej kurtyny obszar bylego Zwigzku Radziec-
kiego zostat wystawiony na wptywy zachodniej kultury masowej. Wychodzac z ponurego
$wiata sowieckiej rzeczywistosci poradzieckie spoleczenstwa w przyspieszonym tempie
przyjmuja zachodni styl zycia. Kultura masowa przez swa tatwo$¢ w odbiorze jest dla
miodych ludzi o wiele bardziej atrakcyjna. Takze styl zycia sprzyja eliminacji pewnych
elementéw kultury tradycyjnej. Rytualy weselne byly dlugotrwale i wieloetapowe, za$
wspoélczesne tempo zycia, tatwo$¢ komunikacji, zniknigcie barier w przemieszczaniu
si¢ spowodowaly skrécenie i uproszczenie wielu tradycyjnych elementow, ktore dzi§
czesto catkiem stracily racje bytu. Analizujac dawne i wspotczesne obrzedy weselne
w Azerbejdzanie, mozna dojs¢ do wniosku, ze najwigeksze szanse na zachowanie swojej
kulturowej tozsamosci maja te obrzedy, ktore nie posiadaja odpowiednika w zachodniej
kulturze, takie jak elcilik, hori, xinayaxd, kabin.
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