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DAB - DRZEWO ZMARLYCH
(Z ROZWAZAN NAD JEZYKOWO-KULTUROWYM OBRAZEM DEBU)

W artykule prezentuje te aspekty funkcjonowania debu, ktére umozliwiajg
traktowanie go nie tylko jako drzewa o wyjgtkowym znaczeniu w kulturze ludo-
wej, ale przede wszystkim jako drzewa w specyficzny spos6b zwigzanego
z umartymi. Wystepowanie debu - zwiaszcza zielonego - w funkcji drzewa na-
grobkowego jest wzmiankowane w tekstach folkloru na tyle czesto, ze koniecz-
noscig staje sie znalezienie motywacji takiej lokalizacji i wyjasnienie przyczyn
sytuowania grobow pod tym drzewem wiasnie. Wyjasni¢ przy tym nalezy, iz na-
grobna charakterystyka debu jest raczej jednostronna, dotyczy bowiem wypad-
kéw wystepowania mogit pod debem, a nie np. sadzenia tego drzewa na gro-
bie w celu upamietnienia zmartego, okolicznosci jego $Smierci itd.

Analiza pie$ni ludowych pozwala stwierdzi¢, iz istnieje specjalna (i nie-
przypadkowa) kategoria zmartych, ktérzy pod debem znajdujg miej-
sce wiecznego spoczynku: sg to najczesSciej uwiedzione, zamordowane
przez kochankéw dziewczyny (np. PiesS | 11/ 28/ nr 9 Bps., JacP$n/60, Kl Pies/ 80-
81 / nr 61., Mps$.), a takze wszyscy, ktorzy odeszli z tego Swiata bez dopetnie-
nia rytuatu przejscia: samobdjcy (K 31 Pok 3/ 92 etn.), zabici réznego autora-
mentu: partyzanci, zoknierze, zbéje, chtopi zgtadzeni przez niegodziwcéw
(powszechne); por. np.:

Tam daleko na podolu,
jest tam rola nie orana
tylko rydlem pokopana.

Na tej roli krukow sita
a koto niej tam mogita.
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Na tej mogile wyrost-ci dabeczek
na niej bieluchny siada gotgbeczek. Kl Pie$/ 121 /8H;

I przyskoczyt do nij
rece jej potamat

i zadnej lutosci

nad nig nie ogladat.

I tam ci jg zabit

Tam ci jg pochowat

Pod zielonym debem

domostwo fundowat. K1Pie$/80-81/6M;

Magdalenka lezy

pod zielonym debem

aja bede wisiat

na kole pod niebem. KI !'ie§ 80/nr 61. (poi: tez KI 'ie§ 82/nr 6N; 83/6 O).

Trzeba zauwazy¢, ze niektdére warianty cytowanych wyzej piesni umiesz-
czajg zamiast debu inne gatunki drzew lub po prostu zielone drzewo: Ja cie
nie dostane/ drugiemu cie nie dam/pod zielonem drzewem/ to ci pogrzeb oddam.
KI Pie$/75/nr 6F; podobnie: 76/6F79/6 G; 79/6 K; 84/6 P CO moze posrednio wskazy-
waé, ze nie gatunek jest w tym wypadku wazny a wartosci symbolizowane
przez drzewo. Dab wiec jako najbardziej prototypowe drzewo wyraza sensy,
ktore przypisywane sg w kulturze ludowej drzewu w ogdle.!

Pewien klucz do zrozumienia dos$¢ silnych zwigzkéw tgczacych dab
z osobami zmartymi daje zaznaczajgca sie w zZrodiach wyrazna opozycja
miedzy zielonytn i suchym debem, majgca tez swoje konsekwencje w obra-¥

| Etymologia indoeuropejskich nazw debu wskazuje charakterystyczny zwigzek debu
i drzewa. Oprocz nazw utrwalajgcych rdzen *perk- i znane sg réwniez nazwy z rdze-
niem *dorw-, z ktorym w wiekszosci jezykéw ie. wigzane jest znaczenie 'drzewo'. W niekto-
rych jednak jezykach tej rodziny prymarng denotacja rdzenia *dorw- moze by¢ 'dgb" (stir-
landz. denar 'zotadZz', stirlandz. daur, kornw. dar, $rwalij. denuen 'dgb’). Badacze pod-
kreslajg tez, iz rdzen *donu- w wielu jezykach #aczy sie z pojeciem twardosci, mocy, trwatos-
ci i zdrowia (ormian. tram 'mocny, trwaty', walij. drtid ‘postawny’, litew. drulas 'mocny’,
‘gruby’, 'silny’, fac. durus twardy', scs. sildmuu ‘zdrowy', co ma niewatpliwie zwigzek
z zaobserwowanymi cechami drzewa, zwlaszcza debu, i wskazuje te wiasciwosci denotatu,
ktdre staty sie punktem wyjscia nazwy. Polska nazwa dab pochodzi prawdopodobnie od ie.
dlieu -b-, dhum-b- ‘gteboki’, 'miejsce glteboko potozone' (a wiec ciemne, cieniste). Por. P.
Friedric h, Prolo-hulo-E.nropean Trees, Chicago-l.ondon, s. 132-146; F. Stawski, Stow-
nik etymologiczny jezyka polskiego, t. 1, Krakow 1952-1956, s. 139-140.
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zowaniu symbolicznym. Okazuje sie bowiem, iz opozycja miedzy zielonym
i suchym debem jest w istocie opozycja zycie — Smier¢, co jest widoczne np.
w senniku ludowym: dab zielony jak sie $ni - to dobrze w domu, w gospodar-
stwie, a suchy dab to oznacza, $mier¢ u jakich znajomych (Etno 11/152).2 | cho¢ to
suchy dab (podobnie jak suche drzewo w ogoéle) kojarzony jest ze ziem
i Smiercig3, w cytowanych wczesniej polskich piesniach gréob dziewczyny
znajduje sie pod debem zielonym. Ta pozorna sprzeczno$¢ moze znalez¢
swe wyjasnienie w charakterystycznej dwoistosci, jakg zauwaza R. Tokarski,
rysujacej sie wsréd semantycznych konotacji zieleni. Oprécz bowiem po-
wigzania zieleni z regeneracjg, odradzajgcym sie zyciem, barwa ta taczy sie
takze z chtodem, spokojem i odpoczynkiem.4 Na dwoisto$¢ symboliczng
barwy zielonej zwracat tez wczesniej uwage Z. Libera, wskazujac, iz zielen
wchodzi w opozycje typu jasny-ciemny (ktorej konsekwencjg sg tez przeci-
wstawienia: zycie—Smier¢, ptodnosé-nieptodnosé, wiosna-zima) zaréwno
jako pozytywny, jak i negatywny jej czton. W znaczeniu pozytywnym zielen
kojarzona jest z zyciem, zdrowiem, odrodzeniem, natomiast w negatyw-
nym - z obcym, leSnym i demonicznym S$wiatem (a takze z pewnego ro-
dzaju zawieszeniem miedzy stanami).! | wiasnie to drugie ze znaczen sym-
bolicznych pojawia sie w piesni o dziewczecym grobie pod zielonym de-
bem, ktory przynalezy do przestrzeni obcej i odlegtej, jest swiadkiem zta-
mania pewnych zasad moralnych (uwiedzenie dziewczyny, zamordowanie
jej) i posrednio podkresla status zamordowanej (brak przynaleznosci). Nie
mozna takze wykluczac, ze to witasnie zielony dab (a wiec zywy i rytmicznie
odradzajacy sie) daje nadzieje na zmartwychwstanie zabitej i pochowanej
pod drzewem dziewczyny (lub innych os6b majacych podobny status).

- Por. tezz S. Niebrzegowska, Polski sennik tiulowy, Lublin 1996, s. 156.

3 Posrednio pojawia sie tutaj, zauwazona przez. Z. Liberg, symbolika przypisywana ziele-
ni w kulturze ludowej. Zielen bowiem wyznacza obszar zycia i zdrowia (por. apotropaiczne
funkcje zielonych gatezi), ktory nie moze by¢ skazony przez istoty kojarzone z destrukcja
i ztem, jest to zbiezne 1. przekonaniem, iz w wierzbach siedzg czarownice, ale tylko wtedy,
gdy drzewa te pozbawione sa lisci (por. tez. przekonanie o przebywaniu diabta w suchej
wierzbie). Por. Z. Libera, Semiotyka banu w polskiej kulturze ludowej i innych kulturach sto-
wianskich, ,,Etnografia Polski”, t. XXXI, 1987, z. 1,s. 125.

4 R. To karsk i, Semantyka barw we wspdtczesnej polszczyznie, Lublin 1995, s. 151-155.

4 Z. Libera zwraca tez uwage na bardzo charakterystyczne wykorzystanie obrzedowe zie-
leni: pannie miodej zmieniano w czasie oczepin zielone stroje na biate, co mogto symboli-
zowaé przechodzenie od ,,obcych” do ,swoich”, a po$rednio oddawato takze wartosci wig-
zane z barwami w kulturze ludowej. Por. Z. Libera, op. cii., 5. 124-126.
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Powigzanie niektorych drzew, m.in. debdéw, z zabitymi potwierdzaja
rowniez opisy etnograficzne, por.: ,,Deby, brzozy, a mianowicie wierzby,
jesli pojedynczo rosnag na polu lub nad droga, znaczg, ze pod niemi lezy
i pokutuje duch jakiego$ zabitego cztowieka” (I< 15 Poz. 7/62). Zbiér Kolberga
prezentujacy folklor Pokucia przytacza opis powtdrnego pochéwku samo-
bojcy pod debem wiasnie (I< 31 Pok 3/92 etn.-wierz..; por. tez K 32 Pok 4/83 baj.).
Dopiero pochowanie pod debem neutralizuje zte moce i umozliwia miesz-
kancom wsi wyzwolenie sie spod szkodliwego wplywu niebezpiecznego
zmartego. Dab peini w tym wypadku funkcje ,,kolumny niebios” uswiecaja-
cej i ochraniajacej przestrzen przed sitami zta.6

Uzasadnienie pochéwku pod debem wigze sie przede wszystkim ze zna-
czeniami i funkcjami przypisywanymijednemu z najbardziej rozpowszech-
nionych symboli archetypowych - drzewu kosmicznemu. Skojarzenia debu
z drzewem kosmicznym sg bardzo czeste i dobrze poswiadczone. Ujawnia
je najwazniejsza kulturowo lokalizacja debu - w Srodku swiata, jaka m.in.
spotykamy w polskich zagadkach ludowych, por.: ,,Posréd $wiata dab stoi,/a
do kazdej chatupy gatazki wiszg” (Stonce) (Folf Zag/156/nr 655; tez: Folf Zag/204/nr
874).7 Zestawienie debu i storica opiera sie na symbolicznym przypisywaniu

6 Bardzo charakterystyczng lokalizacja debu jest rowniez granica (miedza, granica wsi). Jej
wyznaczenie bowiem pozwala cztowiekowi okresli¢ i ustali¢ obszar bezpieczny, a nastepnie
oddzieli¢ go od terenu obcego, niepewnego, stad tez. mnéstwo praktyk magicznych, ktore
z granica wtasnie sg zwiazane. Zwraca takze uwage usytuowanie debu na rozstajach, zwtasz-
cza gdy uwzglednimy przekonanie o przejawianiu sie w tym miejscu sit zta. Lokalizacja ta
uwidacznia swoistg ekwiwalencje debu i krzyza (takze lokowanego w tym miejscu).

7 Por. tez: ,,Stoi dab na wsi, ni lisci, ni gatezi, ni kwiatu - i stuzy catemu Swiatu”. (Storice)
(ZWAK 1877/1/133 zag.; Folf Zag/156). Warte wspomnienia sg tez wystepujace w bajkach
i piesniach deby o ztotych lisciach (ew. zlotych zotedziach; CzerKl.ech/68 baj., GlinBaj77,
256-258, 288-291 baj.), bowiem zioto w kulturze ludowej kojarzone byto nie tylko z bo-
gactwem, ale przede wszystkim - jako symbol solarny (stad zestawienie debu i stofica w za-
gadkach) - z jasnoscig niebieska, ogniem, Gromowtadca, zyciem, ptodnoscig i wegetacja.
Z archetypem drzewa kosmicznego taczy sie rowniez wystepujace w zagadkach skojarzenie
debu z rokiem (np. LopMatEtn/zag. nr 30, FolfZag/155/nr 654 zag., ZWAK 1878/2/179;
,,Stoi dab, ma cztery odnogi. Rok, cztery pory roku”). Przywotania wymaga réwniez najstarsza
utrwalona koleda czeska (pierwszy raz zapisana w 1426 r., p6zniej w 1436 r.), najpraw-
dopodobniej morawskiego pochodzenia, ktérej poczatek brzmi: , Wele, Wele, sloji dubec
poslfed duora...” Formuliczny incipit piesni znany jest prawie wszystkim Stowianom, co
charakterystyczne jednak - zamieniane sg nazwy drzew. Najczesciej drzewami zajmujacymi
pozycje centralng w koledach sa: dab, jawor i jabto (por. P. C aram an, Obrzed koledowania
u Stowian i Rumundéw, Krakéw 1933, s. 252-253). Por. tez. polska zagadke, gdzie warian-
tywnie posrodku $wiata lokowany jest stup: ,,Stoi stup na Srodku wsi, / Nad kazdg chatupka ga-
fazecka wisi." (CiszKrak. 351 zag.)
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obu elementom zbieznej charakterystyki: zaréwno stonce, jak i dab, zaj-
muja bowiem w chitopskim rozumieniu $Swiata pozycje centralng.8 Podobng
lokalizacje - w Srodku Swiata - przypisuje debowi notowana przez A. Afana-
sijewa archaiczna koleda ukrairiska. Spiewa sie w niej o tym, ,.ze jeszcze
w tym czasie, kiedy nie byto ani ziemi, ani nieba, tylko sine morze, pos-
rodku tego morza staty dwa deby, a na debach siedziaty dwa gotebie. Go-
tebie zeszty na dno morza, wziely piasek i kamien, z ktérych zostata stwo-
rzona ziemia, niebo i ciata niebieskie”.9 Umiejscowione w centralnym
punkcie kosmosu deby petnig funkcje istotnego elementu ludowej kosmo-
logii - drzewa kosmicznego.10

Przytoczona koleda nie tylko utrwala stary mit kosmologiczny, ale poz-
wala rowniez zaobserwowaé wariantywne funkcjonowanie wyobrazen

s Por. definicje stonca w Stowniku ludowych slereolypéw jezykowych, red. J. Bartminski,
Wroctaw 1980, s. 205; a takze w Stowniku slereolypéw i symboli ludowych, red. J. Bartminski,
Lublin 1990, s. | 19-144.

9 A. Afanasjew, Poeliczeskije wozzrienija Stawjan na prirodu, t. 2, Moskwa 1868, s. 294,
466; por. tez: J. R. Tomiccy, Drzewo zycia, Warszawa 1975, s. 63, 74-75. W rosyjskich
apokryfach sredniowiecznych dab lub zelazny dab ukazany jest takze jako drzewo kosmicz-
ne: postawione na poczatku stworzenia $wiata, stojace ,,na sile Bozej”, utrzymujace na
swych gateziach reszte Swiata. Por. hasto dgb w: Stawjanskaja mifotogija. Enciktopediczeskij sto-
war', red. W. J. Pietruchin, 1. A. Agapkina, L. N. Winogradowa, S. M. Tolstaja, Moskwa
1995, s. 171; takze: A. de Vries, Diclionary o/ Symbols and Imagery, Amsterdam-London
1976, s. 347. Wizja drzewa z siedzaca na jego czubku parg ptakéw jest wyobrazeniem do$¢
czesto pojawiajacym sie takze w zabytkach kultury materialnej. Por. W. Szafranski,
Prahistoria rehgii na ziemiach polskich. Warszawa 1987, s. 220-221. Por. tez. kolede z Kalnicy
pod Sanokiem, w ktdrej gotebie kreujace $wiat siedza na jaworze: por. W. H n atj u k, Kol-
jadky i szczedriwky, t. 1, U Lwowi 1914, s. 112, nr 66 A; cyt. za: H. Kapetus, O larze ziolo-
rogim. Szkice koledowe. Warszawa 1991, s. 86.

Il Dab byt drzewem odgrywajacym wazng role w kulturze wielu ludéw S$wiata. Mozna
przypomnie¢, ze np. Celtowie lokowali swoje drzewo klanowe (ktére swa symbolika taczyto
sie wyraznie 7 drzewem kosmicznym - czesto byt nim dab) w poblizu centralnego punktu
swej siedziby, razem z pozostatymi ,$wietosciami” rodu lub klanu (Swietym ogniskiem,
Swietym Zzrédetkiem) (por. J. Rosen-Przeworska, lieligie Celtdw, Warszawa 1971,
s. 164). Wyrazny obraz, debu jako drzewa kosmicznego mozna tez. znalez¢ w finskiej Piesni
o wielkim debie, gdzie dab przedstawiony jest jako tgcznik miedzy niebem i ziemiag, miedzy
Swiatem zywych i zmartych, jako droga dusz (por. M. H aavi o, Mitologia finska, Warszawa
1979, s. 295). Takze mieszkancy Kaukazu traktowali dgb jako ogromne mityczne drzewo,
ktérego czubek przykuty byt do nieba ztotym tancuchem, umozliwiajacym aniotom scho-
dzenie na ziemie i wspinanie si¢ do nieba (por. T.W. Gamkrelidze, W. W. lwanow,
Indojewripiejskij jazyk i Indojewropiejcy, t. 2, Thilisi 1984, s. 616). Afanasjew przytaczat teksty
rosyjskich zamawiali i zakle¢, w ktorych dab sytuowany jest ,,«« morzu, na oceanie, na wyspie,
na Bujanie" lub ,,na $wietym oceanie”, co Glinski umiescit réwniez w swojej wersji basni pol-
skiej: ,,Na morzu, oceanie, na wyspie wiecznego zywota jest dab stary"”. (Glin Baj 111/90).
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drzew niewatpliwie waznych w folklorze i rytuale, skoro przypisywano im
funkcje drzewa kosmicznego.1!

Lokalizacja, ktora taczy sie z symbolika srodka i przywotuje dawne wy-
obrazenia dotyczace debu, jest umiejscowienie tego drzewa w poblizu kos$-
ciotéw i kaplic oraz dawnych miejsc kultu (a wiec w poblizu lokalnych $rodkow
$wiata, por. K 15 Poz. 7/211-212, K 18 Kiel/15 etn., I< 23 Kal/18-19, TN powszechne).12

Dab w funkcji drzewa kosmicznego - tgcznika miedzy poziomami $wia-
ta, lokowany byt wiec w miejscach, gdzie cztowiek mogt nawigzaé¢ kontakt
ze Swiatem boskim. Drzewo traktowane byto bowiem jako wazny element
posredniczacy miedzy $wiatem ludzi i bogéw. Slady takiego widzenia debu
potwierdzaja teksty polskie, ktore umiejscawiajg dab w ,tamtym, Swiecie”.
Dab moze znajdowac sie w niebie (K 34 Chetm 2/112 baj.) lub w $Swiecie podziem-
nym (CzerKlech/440 baj.).13

H Echa dawnego przedstawienia debu jako drzewa kosmicznego, a takze skojarzenie de-
bu z gotebiami (a wiec obraz znany ze starych koled karpackich) spotka¢ mozna tez. w pol-
skiej ,,konopielce”. Por.: ,,Leco, leco gotgbeczki; / daj nasze wino zielone. / Nioso, nioso dwa dabe-
czlii; / daj nasze wino zielone. / W panskich wrotach uronili: /daj nasze wino zielone. / Dobrzy ludzie
posadzili; / daj nasze wino zielone. / ltosno, rosno dwa dabeizki, / daj nasze wino zielone. / Na tych
debach ziote liscie, / daj nasze wino zielone. / Na tych lisciach srebrna rosa, / daj nasze wino zielo-
ne". Kazimierskie nuty, red. ]. Adamowski, Lublin 1994, s. 16. W piesni tej pojawia sie bar-
dzo charakterystyczna dla drzew umiejscawianych zwykle w koledach posrodku $wiata bar-
wa: ztota i srebrna. Afanasjew, ktéry zwrdcit uwage na wystepujace bardzo czesto w folklo-
rze wielu ludéw przekazy o ztotych, srebrnych i miedzianych drzewach, wiazat je z chara-
kterystycznymi cechami prymitywnej $wiadomosci i uwidaczniajacym sie skojarzeniu $wiat-
ta stonca, gwiazd, ksiezyca, gromu iz blaskiem ziota, srebra i miedzi. Wida¢ tu tacznosé
z siegajgcym stonca i gwiazd drzewem kosmicznym, kt6re porazane jest piorunem, co za-
pewnia ziemi urodzaj (deszcz.) (por. A. Afan asjew, op.cil,, s. 283-292). Niezaleznie jed-
nak od hipotez interpretujgcych i uzasadniajgcych wystepowanie ztotych i srebrnych drzew
(m.in. w polskich koledach), trzeba pamieta¢, iz. w kulturach tradycyjnych ztoto stanowito
symbol solarny, przez co laczyto sie . gromem, ogniem, a takze - co charakterystyczne -
z ptodnoscig i wegetacjg. Wydaje sie, ze zwlaszcza ten ostatni zwigzek motywuje pojawienie
sie rowniez srebra, ktére jako symbol lunarny réwniez 1. ptodnosciag moze by¢ kojarzone.
O powiazaniu tzw. kolumny niebios ze storicem i ksiezycem pisat takze R. Vu ! ca n escu.
Kolumna niebios. Warszawa 1979, s. 138-147. Por. takze: Z. Libera, op.cil., s. 126-127;
R.Tokarski, o/zn/., s. 78-80, 112-121; M. l.ur ker. Stownik obrazéw i symboli biblijnych,
Poznan 1989, s. 103-104, 222-223, 279-280.

12 Trzeba tutaj przypomnie¢ charakterystyczne dla spotecznosci pierwotnych lokowanie
Swiagtyn w ,,$rodku $wiata”, ktérego funkcje po wprowadzeniu chrzescijanstwa zaczat petnic
kosciét. Zob. takze: T. Seweryn, op.cil., s. 26, 55.

13 Druga lokalizacja pojawia sie¢ w bajkach opowiadajgcych o przebywaniu bohatera pod
ziemig. Czasami bohater basni wydostaje sie na ziemie po debie lub korzysta 7 ustug sie-
dzacego na tym drzewie ptaka. Por. W. Toporow, Wokot rekonstrukcji mitu o jaju kosmicz-
nym, [w:] Semiotyka kultury, Warszawa 1977, s. 139.
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Znamienng lokalizacjg, ktéra ma swoje powigzanie z traktowaniem de-
bu jako skonkretyzowanego wyobrazenia drzewa kosmicznego, jest takze
gora (K23Kal/220-221 wierz.). W religijnym odczuciu $wiata gora jest miej-
scem szczego6lnym, ktéore - podobnie jak drzewo - moze taczy¢ cztowieka
z niebem, dab, ktéry ros$nie na szczycie gory, przywotuje wiec archaiczng
koncepcje Kosmosu.!'

Najbardziej istotna kulturowo funkcja debu jako lokalizatora (i taczacag
go z drzewem kosmicznym) ujawnia sie w przekazach o traktowaniu debu
jako miejsca sktadania ofiar.W formule magicznej wypowiadanej przy
zaklinaniu deszczu dab wystepuje jako drzewo ofiarne: por. ,,.Zaswie¢ - ze
mi stoneczko, / dam ci biate jajeczko, / Potoze ci na debie, / wezmg ci je gotebie.”
(K19Kie2/197); ,,Nie padaj deszczyku, / Ugotuje ci barszczyku. / Bez krupek i soli, /
na jednym rosole, / postawie na debie, / debaczek sie chwieje, / barszczyk sie rozle-
/e”xt; ,,A ty Panie Jury, / Pozganiaj te chmury. / Na tatarskie gory, / Gdzie ptasko-
wie $piewaja, / Kropli wody zadajg. / My jej nie zadamy, / Bo jej zado$s¢ mamy; /
U nas jej tu dosyé; / Cebrami jg nosi¢, / Przetakami przesiewac. / Pokaz-ze sie sto-
liecko, / Dam ci biate jajecko! / Potoze cie na debie, / Roztocg cie gotebie” _ (Siar
Mat/107zam.)11

11 Charakterystyczne przenikanie sie dwdch symboli wertykalnych: géry i drzewa stanowi
dos¢ czesty motyw w wierzeniach wielu ludéw. Por. tez: A. apilis ki. Symbole $rodka
wszech$wiata, [w:] Symbol i poznanie. I£ poszukiwaniu koncepcji integrujacej, red. T. Kostyrko,
Warszawa 1987, s. 78-79.

15 W podaniu utrwalono skiadanie ofiar (jeszcze w XVII w.) u szczatkéw debu, pod kté-
rym zakonczyt zywot $w. Bogumit. Por. T. Wojciechowski. Szkice historyczne jedenastego
wieku. Warszawa 1951, s. 103. Cyt. za: T. Seweryn. Kapliczki i krzyze przydrozne w Polsce,
s.55. O popularnym wsréd Stowian skiadaniu ofiar w poblizu debu (pod debem) i trakto-
waniu tego drzewa jako miejsca praktyk rytualnych (modlitw, zawierania $lubow, skiadania
przysiag) Swiadcza dos¢ liczne przekazy, a takze znaleziska archeologiczne. Por. hasto dab
w: Slawjanskaja..., s. 170. Takze w Biblii dab jako drzewo dtugowieczne wybierany na miej-
sce obchodzenia szczegélnych obrzedéw: ,Kiedy lud lzraela odnowit swoje przymierze
z Bogiem zapewniajac o swej wiernosci, Jozue wznidst dla upamietnienia tego wydarzenia
kamien pod terebintem [debem - przyp. MM], ktory jest w miejscu poswieconym Panu" (Joz
24,26). Por. I). Forstu e r. Siniat symboliki chrzescijanskiej, Warszawa 1990, s. 161.

11 ]. S. Bystro ii, Tematy; ktére mi odradzano, Pisma etnograficzne rozproszone, wyb. i oprac.
t. Stomma. Warszawa 1980, s. 404.

17 Bardzo znamienne jest, iz w tym zaklinaniu deszczu pojawia sie imie $w. Jerzego, ktéry
w folklorze stowianskim zajgt miejsce bdéstwa piorunowego, stad prosby kierowane sg
w istocie do wiadcy burzy. Traktowanie $w. Jerzego jako wiadcy nieba, ,,otwierajacego nie-
bo i ziemie" posiadanymi kluczami (ztotymi - symbol pioruna), wptywajacego na storice
i gwiazdy, sprowadzajgcego wiosne (deszcz), byto wspolne wszystkim Stowianom. Por. np.
W. W. Iwanow, W. N. Toporow, Slawjanskije jazykowyje modielirujuszczije sistiemy. Driew-
nij pieriod, Moskwa 1965, s. 105-107; A. Bruckner, Mitologia polska. Warszawa 1924, s.
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Sktadanie ofiary na debie podkresla wiasnosci transmisyjne debu, ktére
sg konsekwencjag przypisywania debowi cech drzewa kosmicznego - tgczni-
ka Swiatéw. Drzewo kosmiczne umozliwia kontakt z niebem i stoncem (kto-
rego symbolem jest jajko).18 Wydaje sie godne podkreslenia, ze drzewo
kosmiczne wystepuje w rytuale jako centrum ofiarne. Totez nieprzypadko-
wo w polskich zaklinaniach deszczu ofiare zapewniajaca powodzenie pros-
by sklada sie na debie, ktéry nosi tutaj wszelkie znamiona drzewa kosmicz-
nego. Sktadanie ofiar pod debem i udziat drzewa w obrzedach przyzywa-

128. Trzeba tutaj rowniez zauwazy¢, iz w tej formule magicznej dab jest miejscem spoczyn-
ku dla storica, nie tylko miejscem ztozenia ofiary, co w bardzo wyrazny sposéb przywotuje
utrwalone w przytoczonej wyzej zagadce powigzanie debu ze storicem (ztotem).

18Slady traktowania debu jako drzewa kosmicznego, ktére petni role przekaznika w rytu-
ale skiadania ofiary, spotykamy w wielu kulturach. Warto pamietaé, Zze skojarzenie debu
z deszczem i bostwem piorunowym charakteryzowato wierzenia starozytnych Grekéw, kto-
rzy poswiecili to drzewo gromowtadcy Zeusowi i uwazali, ze dziecioly, stukajac w pien de-
bu, wywotuja deszcz. W butgarskich piesniach i zwyczajach utrwalony jest motyw ofiary
z jaj sktadanej pod debem w celu pozyskania deszczu (wptyw na wegetacje). Mordwini bfa-
gali 0 deszcz takze pod debem (Mosz Kult /111/532 etn). Ujawnia sie tutaj wyrazny zwigzek
debu z béstwem wiadajacym burza, ktére moze zestaé na ziemie opady, by spowodowaé
urodzaj. W Serbii rowniez sktadano ofiare pod debem, gdy chciano sobie zapewni¢ zyczli-
wos¢ bdstwa niebios i atmosfery oraz béstwa podziemnego. Corocznie przed dojrzewaniem
plonéw (Swieto zawieliny) serbska procesja obchodzita trzy razy $wiety dab zwany ,,zapi-
sem”, a wyciety w pniu drzewa krzyz (wptyw chrzescijanstwa) napetniano woskiem. Pod
drzewem tym zabijano jagnie i jego krwig spryskiwano pien. Takze we wsi Lekorsko koto
Sofii, gdzie rosty trzy stare deby, co roku odbywata sie charakterystyczna uroczystosc.
W Zielone Swiatki deby te smarowano $wieconym mastem (czasami wiercono otwér w pniu
i tam wlewano masto). Deby miaty ochrania¢ pola od gradu, burz, i innych klesk. D. Ziele-
nin wspomina o bardzo ciekawym zwyczaju, ktéry nazywa ,,karmieniem drzewa™: u totyszy
po Scieciu w lesie drzewa na kolebke (dla chtopca - debu), kumowie jedli i pili wokot pnia,
wylewajac nann wodke. W pniu umieszczano tez. monete - ofiare, ktérg ludzie sktadali boé-
stwu lasu. Gloger wspominat, iz sam byt Swiadkiem rytuatéw ofiarnych u totyszy, w kto-
rych dab ogrywat znaczaca role: ,,Sam jeszcze widzialem u totyszow w okolicy Marienhau-
su, pomimo zakazu duchowienstwa, sktadane na ofiare dla duchéw, mieszkajacych w sta-
rych lesnych wypréchniatych debach: jaja, plastry miodu, ser, chleb i podarunki tym po-
dobne”. (GlogObrz/167etn.). Takze Rusowie, wedtug przekazu Konstantyna Porfirogene-
ty, sktadali ofiary (zywe ptaki, chleb, miesiwo) wiasnie pod debem. W guberni woroneskiej
za$ znany byt i praktykowany do XIX wieku zwyczaj sktadania ofiary pod debem przez
mioda pare (by¢ moze byla to swoista prosba o ptodnos¢). Graves wspominat, ze dab i je-
sion przyciagajg pioruny, stad tez wystepujg w rozpowszechnionych w catej Europie obrze-
dach zaklinania deszczu (i ognia). Por. D. Zielenin, Toliemy-dieriewa w skazanijach i obrja-
dach jewropiejskicli narodow, Moskwa 1937, s. 44-45, 69; A. Gieysztor, Mitologia stowian-
ska, Warszawa 1982, s. 174; hasto dgb w: Stawjanskaja..., s. 171; R. Graves, Mitologia gie-

Warszawa 1968, s. 51, 169, 183.
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nia deszczu czesto taczy sie z porg wiosenng (burze), co interpretowane by-
to, m.in. przez Afanasjewa, jako wynik skojarzenia debu z gromowiadca.
Powigzanie debu z béstwami nieba potwierdza takze etymologia uzywa-
nych przez plemiona indoeuropejskie nazw tego drzewa, zwiaszcza etymo-
logia nazw zawierajgcych rdzen perk w-.X} Nazwy te ujawniajg bowiem
swoisty zwigzek wystepujacy miedzy debem, goérg i naczelnym bdéstwem
gromowitadnym. Na obszarze stowianskim kult béstwa grzmotu (Peruna)
byt bardzo rozpowszechniony (zwtaszcza na obszarach wschodniostowian-
skich), a jego Slady wigza sie zwlaszcza ze wzgoérzami i debami.29 Nalezy
tez dodagd, iz nadawanie wyjgtkowej pozycji béstwu gromowladnemu byto
takze cechg wierzen Baltéw i Germandw (zwiaszcza Skandynawow). Lite-
wski bog Perkunas (litew. perkunija 'burza’) byt czczony pod postacig de-
bu, a miejscem kultu byly sSwiete lasy debowe lub wzniesienia z wystajgcymi
kamieniami badz urwiskami.2l Powodami, dla ktérych chetnie widziano
w debie miejsce przebywania bostw, byly zapewne rozmiary, jakie mogto
osiggac to drzewo i zauwazalna ,,sklonnos$¢” Sciggania przez nie piorunéw
(por. przyst. ,,Bo i na dab piorun bije, a brzézke jedno deszcz zmyje” 1549: NKPP

19Rdzen ten wystepuje np. w het. perima$ 'urwisko', sanskryckim paruala 'gora’, ktore
taczy sie 1. poéznosanskryckim parkali '.Swiete drzewo figowe' (por. praksd 'dab") i wedyj-
skim Parjdnyali 'obtok deszczowy, bog burzy, ktéra zaptadnia ziemie deszczem'. Por.
P. Friedrich, op. cii.,, s. 133-134. T. W. Gamkrelidze i W. W. lwanow przywotuja z kolei
dwie wariantywne formy ie.: bez kPlo-"pk*era- i z kil'"- *pll'lerklll"u-. Pierwsza bytaby potwier-
dzona w ogolnostowianskim imieniu boga burzy - Peruna (por. ukr. nepyn, brus., poi. pio-
run. takze: alb. Perendi - bdg nieba, ktérego proszono o deszcz’, het. Perunas 'skata, ko-
bieta rodzagca syna bogu Kutnarbi’, sthet. bog Perijas, ktorego imie wyksztatcono od tej
podstawy, zwigzany byt ze skalg). Druga za$ - w ogolnobattyckim imieniu boga burzy -
Perkunasa (lit. Perkiin/is, fot. Perkuns, por. takze lit. perkunija 'burza z grzmotem i btyskawi-
ca', pras. percunis 'piorun’), ktérego wigzano z debem, debowym gajem, gora, skala, ka-
mieniem (lit. Perkimalis 'gdra boga burzy’). T. W. Gamkrelidze, W. W. Ilwanow,
op.cil., s. 615.

-° Por. P. Friedrich, op. cii., s. 135. Perun czczony byt w pétnocnej Rosji, dtugo po chry-
stianizacji Kijowa, szczegblnie w miejscach wyniesionych. A. Afanasjew zwracat tez uwage, ze
u Serbéw dab nazywa sie grat, grniow, a debowy las - grmik, co wedtug badacza, wskazuje na
zwigzki miedzy debem, gromem i Perunem. A. Afanasjew, op.cil., s. 282. Por. M. Kowal-
¢ zy k, Wmentft poganskie za pierwszych Piastow, £6dz 1968, s. 18-19, 21-22.

21 W relacji misjonarza Hieronima pojawia si¢ opis niszczenia $wietego gaju litewskiego:
nDotarli lak do $rodka [podkr. moje] gaju, gdzie prastary dagb nad wszystkie drzewa za
Swiety i za wlasciwg siedzibe bogéw uwazano; przez chwile nikt sie wen uderzy¢ nie wazyt”.
Por. M. Kowalczyk, op.cil, s. 18-19; A. Bruckner, Starozytna Ulwa. Ludy i bogi, OI-
sztyn 1979, s. 74 (o roli deboéw w wierzeniach Litwinéw, Zmudzinéw i totyszy: s. 81, 114,
123-124, 132, 136).
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/1/494/nr 63).22 L. J. Luka wspomina, iz wzmianki o charakterystycznym tak-
ze dla Stowian lokowaniu na debach béstw nieba spotka¢ mozna w rela-
cjach historyka mezopotamskiego Prokopa z Cezarei (VI w.), ktérego $wia-
dectwo znajduje prawdopodobnie potwierdzenie takze w odkryciach
wykopaliskowych na terenie Polski.23

Warto tez zauwazy¢, ze imiona, ktérymi obdarzali Indoeuropejczycy
swych bogoéw burzy, czesto wywodza sie od nazwy debu, a dopiero wtoérnie
kojarzone byly z piorunem.24 1 tak Bruckner, analizujgc pierwotne znacze-
nie imienia stdw. Peruna, wskazatl na wczesniejszg, jego zdaniem, forme li-
tewska Perkun, ktéra odpowiadata etymologicznie tac. guercus 'dab ’. Pier-
wotna baitycka nazwa Perkyn oznaczataby wiec ‘dagb’, a otrzymywatby ja
bég gromu uderzajacy piorunami w deby. U Stowian nazwa przybrata for-
my Peryn, Perun pod wptywem czasownikapera (poi. piore — ,,uderzam’).25

Jest wielce prawdopodobne, ze wystepujace w polskich legendach opisy
nabozenstw odbywajacych sie pod debem (1)ekStrzyg/309, 196-197 op., TNWoj-

22 Por. takze przystowie angielskie ,,Beware ofan oak, Il draws the slroke; Avoid an ash, II co-
unls the fiask; Creep under the Iliom, 11 can save you from karm” (,,Strzez, sie debu, bo $cigga
pioruny; Unikaj jesionu, bo oznacza btyskawice, Schowaj sie pod cierniem, a ocali cie od
szkody”. G. I.. Ap per son, The Wordsworlh Diclionary ofPrmerbs. A Lexicon of Folklore and
Tradilitmal Wisdom, Wordsworth Editions Ltd. 1993, s. 461.

2S 1. J. £ u ka, Wierzenia poganskie na Pomorzu Wschodnim w starozytnosci i we wczesnym $re-
dniowieczu, Wroctaw-Warszawa-Krakow-Gdansk 1973, s. 38-39; Polska poganska i stowian-
ska, wyb. A. Bruckner, Krakéw 1923, s. 27. Por. tez hasto dab [w:] Stawjanskaja..., s. 170;
réwniez: M. Ikowalczyk, op.cil, s. 28.

24 Por. P. Friedrich, op. cii,, s. 139. M. Eliade, zastanawiajac si¢ nad religig Indoeuro-
pejczykéw, zasadniczg w niej role przypisywat ,niebianskim i atmosferycznym hierofa-
niom”, co jest widoczne w imionach naczelnych béstw: germanskiego Donara, Thora, cel-
tyckiego Taranisa, baltyckiego Perkuna i protostowianskiego Peruna. Por. M. Eliade,
Historia wierzen i idei religijnych, t. 1, Warszawa 1988, s. 134. Warto jednakze pamietac, iz
piorun, ktéry posiadat moc sakralizacji i powodowal, ze miejsca i przedmioty, w ktore tra-
fiat. uwazane byly za Swiete, mogt by¢ réwniez postrzegany jako narzedzie kary. Znane
w Polsce powiedzenie: ,,Chowa sie jak diabet od pioruna” (Krzyz.Madr 1/191) i aczenie de-
bu ze ztymi mocami (np. czarownica, strachy przy debie) zdajg sie wskazywac, ze razenie
debu piorunami moze by¢ powodowane faktem objawiania sie sit wrogich cztowiekowi
wiasnie w poblizu drzewa.W rosyjskich i biatoruskich zamawianiach i bajkach Grom, car
Grom, Piorun/Perun, llija - prorok, archaniot Michat lub Bdg porazajg dab (ew. weza -
zmija, znajdujgcego sie na debie) swoja bronig - piorunem, ognistg lub kamienng strzata,
kamieniem, kamiennym lub Zelaznym miotem. Por. hasto dagb w: Stawjanskaja..., s. 171.

25 | cho¢ Pokorny uwazal, ze formy battyckie i stowianskie uksztattowaly sie zgodnie 7 ety-
mologig ludowa, a skojarzenie z czasownikiem jest wtorne, interpretacja ta przyjeta byta
przez wielu badaczy. Por. np. Stownik starozytnosci stowianskich, t. 4, Wroctaw 1961-1982, s.
65.
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nowice 1992, por. rowniez modty do chrzescijariskiego Boga pod debem Mo-
sz.Kult 11/532 etn.) majg bezposredni zwigzek nie tylko z archaicznym rytu-
atem sktadania ofiar w poblizu drzewa kosmicznego, ale takze z wiarg, iz
w poblizu debu mozna nawigza¢ kontakt z niebem i jego mieszkaricami
(naczelnym béstwem).-6

Koncepcja drzewa kosmicznego jako osi taczacej Swiaty wptyneta w zna-
czacy sposob na to, iz wiasnie na drzewach, bardzo czesto na debach wias-
nie, chtop najchetniej widzi objawienia $wietych i Matki Boskiej (MoszKult
11/522 etn., TNPrzyjmo 1992, TNGadka 1992, TNWiduchowa 1993).2? Charakterysty-
czne jest rowniez, ze osoby przebywajagce pod debem maja prorocze sny
(K16Lub 1/5-6 leg.). By¢ moze opowiesci o proroczych snach pod debem ma-
ja wiele wspolnego nie tylko z objawieniami mocy Swietej w poblizu drzew,
ale rowniez taczg sie z archaiczng koncepcja drzewa (por. greckie wyrocz-
nie)28, za pomoca ktérego cztowiek moze nawigza¢ kontakt z mieszkanca-
mi niebios, moze tez dzieki temu poznac przysztosc.

26 Warto tutaj przypomnie¢ utrwalony w bajkach polskich motyw wspinania sie do nieba
po drzewie (todydze grochu, fasoli, linie): por. KrzyzPBL 2/85-86/nr 1540 baj.; 158-159/nr
1921 baj., K8I<rak 4/220 gad., CzerKlech/212 baj., CiszKrak. 88, 246 baj. Istniejaca wiez
miedzy debem i drogg utrwalona w zagadce z Kielecczyzny (por. ,,Stoi dab na Srodku wsi, -
do kazdej [vel. kazdy] chatupy gatazka wisi”. (Droga) ZWAK1877/1/131), pozwala réwniez
spojrze¢ na dab jako ucielesnienie idei drzewa kosmicznego - drogi dusz. Warto pamietac,
ze idea drzewa wigzacego trzy strefy kosmiczne i umozliwiajgcego dostanie sie do nieba,
wystepuje do$¢ powszechnie. Wielki dab ludéw Pétnocy, o ktérym wspominatam wczesniej,
byt whasnie debem wigzacym (lasmalammi) niebo i ziemie, a po Scieciu stat sie Drogg Mlecz-
ng - mostem dusz. Analogiczne wyobrazenia spotykamy takze u Mordwinéw, Rumundw,
ludéw Azji i Poludniowej Ameryki (por. M. Haavio, op.cil., s. 39, 379-383, 385-387).
Takze w blizszym nam folklorze rosyjskim, gdzie dgb bardzo czesto wystepuje jako drzewo
kosmiczne, pojawia sie motyw debu lezacego, ktory stal sie droga. Zestawienie drzewa
i drogi (szeroko rozpowszechnione na Syberii - w rytuale szamanskim) jest poparte dany-
mi jezykowymi, istnieje bowiem wiez etymologiczna miedzy drzewem i droga w jezykach
ie. Por. W. W. Iwanow, W. N. To porow, op.cil.,, s. 166-167. Wzmianki o chowaniu
zmartych pod debem znajduja sie takze w Pismie $wietym: w Ksiedze Rodzaju (35,8) wspo-
mina sie, ze zmarta piastunka Rebeki zostata pogrzebana pod terebintem (debem), ktéry
otrzymat nazwe Dab Ptaczu. Por. D. Forstner, op.cil, s. 161.

27 Wedtug Biblii Aniot Pana, ktéry spoczat pod debem w Ofra, zlecit Gedeonowi misje
ocalenia lzraela (Sdz 6,1 1). Por. 1). Forstner, op.cil., s. 161.

28 Starozytni Grecy sadzili, ze najstarsza wyrocznia poswiecona Zeusowi Dodonskiemu zo-
stata ustanowiona przez czarnego gofebia, ktory usiadt na debie. W Dodonie wihasnie ka-
ptanki wyrokowaty o przysztosci, wstuchujac sie w gruchanie znajdujacych sie na debie go-
tebi, szum debowych lisci lub odglosy wydawane przez zawieszone na gateziach mosiezne
naczynia. Por. R. Graves, op.cil., s. 172. O debach jako wyroczniach por. takze: hasto
dab w: Ad. de Vries, op.cil., s. 374.
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Ukazywanie debu jako centrum ofiarnego, miejsca objawiern mocy,
w ktorym mozliwe staje sie obcowanie z przedstawicielami sit pozaziem-
skich, w dos¢ scisty sposob taczy sie z omawianym w artykule motywem po-
chowku pod debem - drzewem wskazujgcym punkt przenikania sie $wia-
tow i bedacych swoistg drogg do nieba. Ujawnia sie bowiem bardzo chara-
kterystyczny cel sytuowania odpowiednika drzewa kosmicznego (por. krzyz
nagrobny) na grobach: zapewnienie duszy zmartego mozliwosci wedrowki
do lepszego Swiata, a takze zagwarantowanie zmartwychwstania, powrotu
do zywych - odrodzenia sie tak, jak odradza sie drzewo - symbol rytmu
kosmosu.

Przedstawione wyzej niektore tylko aspekty jezykowo-kulturowego obra-
zu debu zdajg sie potwierdzag, iz utrwalone w przekazach folklorowych sy-
tuowanie grobow pod tym drzewem odwotuje sie do glebszych warstw
Swiatopogladu mitycznego i ujawnia okres$lone intencje towarzyszace ta-
kiemu pochéwkowi - zapewnienie zmartemu powtérnych narodzin, umoz-
liwienie duszy nie tylko opuszczenie tego $wiata, ale i powrdot do zywych.
Traktowanie debu jako ucielesnienia idei drzewa kosmicznego widoczne
jest w wielu rytualnych praktykach wiejskich, a takze utrwalone posrednio
w licznych sadach i przekonaniach. Charakterystyczne jest, ze koncepcja
lokowanego w centralnym punkcie $wiata (takze ,,swojego $Swiata”) drzewa
taczacego poziomy, towarzyszgcego cztowiekowi od momentu narodzin
(drzewo zycia, opiekun noworodkéw) do chwili Smierci (drzewo nagrobne
- droga dusz, drewniany krzyz, drewniana trumna - nadzieja odrodze-
nia29), pozwala nieco inaczej spojrze¢ na widzenie $mierci w kulturze tra-
dycyjnej i umozliwia odkrycie innych senséw opisywanego w tekstach fol-
kloru pochéwku pod debem (lub pod drzewem w ogodle).

29 Fischer wspominal, ze w przedhistorycznych czasach chowano nieboszczykow
-W pniach wydrgzanych debowych z otworem przykrytym deska”, o czym $wiadczg liczne
pozostatosci ktéd debowych (i lipowych) w starych grobach. Trumny sporzadzano poprzez
rozszczepienie i wyztobienie pni debowych na ksztatt koryta lub todzi, co zbiezne ze znang
w mitologii stowianskiej wizjg podrézy w zaswiaty, jaka odbywajg w czotnach dusze zmar-
tych (FischZw/155 etn.). By¢ moze z tym zastosowaniem debiny taczy sie frazeologizm daé
deba (ros. dam dyda, ukr. dama dyda) /.c znaczeniem ‘umrzec', potwierdzonym w jezyku ro-
syjskim i ukrainskim (ktérego pogtosem moze by¢ wigzane z tym frazeologizmem znacze-
nie 'uciec, da¢ drapaka - charakterystyczne dla polszczyzny: Stownik prastowianski, t. 4,
Warszawa 1981, s. 185-186). ,,£6dz prezentuje chtoniczno-lunarny aspekt jako +6dz zmar-
tych i jako ksiezyc-t6dz oraz jako diubanka [...] kojarzy sie w metaforze z macierzynskim
drzewem zycia, przyjmujac posta¢ raz drewnianego ztobu-kotyski nowego zycia, to znéw
drewnianego sarkofagu obejmujgcego zwioki zmartego, by mu da¢ nowe zycie, by go
wskrzesi¢”. Por. P. Szafranski, npie/l, s. 127, 196-197,225,289,389.
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THE OAK - THE TREE OF THE DECEASED (LINGUISTIC AND
CULTURAL DITAGAHONS ON THE PICTURE OF THE OAK)

The paper focuses on those aspects of the oak which cause it to be treated not only as a
tree of exceptional significance in folk culture, but primarily as a tree connected in pecu-
liar ways with the dead. The frequency of the occurance of an oak, especially a green, li-
ving oak, as a sepulchral tree in folk texts necessitates an inquiry into the motivation for
such a localization and a search for an explication of the causes of burying people specifi-
cally under this tree. At the same time, it is important to realize that the sepulchral cha-
racteristic of the oak is unilateral: graves are situated under oaks, rather than an oak be-
ing planted on a grave to commemorate the deceased, the circumstances of his or her
death etc.



