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SEOWO WSTEPNE

Ksiazka niniejsza zawiera moje prace dotyczace religii dawnych Stowian, ktore si¢ ukazywaty w ciagu
lat czterdziestu, poczynajac od 1948 r.

Impuls do zajgcia si¢ wierzeniami Stowian data mi ksiazka E. Wieneckego pt. Untersuchungen zur
Religion der Westslawen, ktora mi wpadla w rgce wkrotce po swoim ukazaniu si¢ (Lipsk 1940).
Podraznita mig jej tendencyjnos¢, przypisywanie wszystkiego, co w sredniowiecznej kulturze Stowian
cenniejszego, nowego, wpltywom germanskim. Rozpoczatem wigc lekturg¢ prac A. Brucknera, L.
Niederlego, E. W. Aniczkowa i innych. Bylem wtedy, po powrocie z Dachau, zatrudniony w
Bibliotece Jagiellonskiej, zwanej wowczas Staatsbibliothek des Gene-ralgouvernements, mialem wigc
fatwy dostep do ksiazek. Podczas 10-godzinnej pracy zawsze znalaztem czas dla wlasnej lektury. W
pewnym momencie postanowilem napisa¢ co§ wilasnego, wiedzac, ze prace Brucknera, zwlaszcza



Mitologia stowianska, sa do$¢ trudno dostepne, a w lekturze nielatwe. Pod koniec wojny catos¢ byta
mniej wigcej gotowa, ale wymagata jeszcze kontroli 1 uzupehien, przede wszystkim wyposazenia w
przypisy. Koniec wojny i najblizsze po nim miesiace przyniosty zupetna zmiang mojej sytuacji, rézne
nowe zajecia, wyklady, konczenie rozprawy habilitacyjnej. Dopiero gdy powstata Biblioteka Studium
Stowianskiego Uniwersytetu Jagiellonskiego, nadarzyla si¢ okazja do wydrukowania Religii
poganskich Stowian. Mogtem jednak zrobi¢ tylko minimum, tzn. uzupehié, poprawic¢ pierwszy rzut,
ale na ktopotliwe przypisy czasu nie bylo, ksiazeczka wyszta wigc w serii popularnonaukowej. Bylem
wtedy przeciez w statych rozjazdach migdzy Krakowem, Toruniem i Poznaniem (1946—1948). Na
braku przypisow warto§¢ informacyjna nie ucierpiata, poniewaz odsylalem wszedzie, gdzie bylo
trzeba, do kilku najwazniejszych ksiazek, m. in. do Niederlego, gdzie byla kompletna bibliografia az
do poczatkow XIX w.; bogata bibliografi¢ zamiescit rowniez Wienecke.

Ksiazka moja roznita si¢ od ksiazki Brucknera przede wszystkim tym, ze byla ostrozniejsza w
twierdzeniach, wskazujac stale na rézne mozliwosci interpretacyjne i brak podstaw do usunigcia
watpliwosci.
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Roéznita sig tez obecnoscia rozdzialdow o demonologii i dotyczacych zewnetrznych stron kultu:
posagéw, Swiatyn, gajow, ofiar i modlitw, rytuatu pogrzebowego. Byt to (i jest) dodatek bardzo
istotny.

Ksiazka wyszta w czasie, kiedy jeszcze trwal powojenny chaos, kiedy jeszcze mato byto czasopism
drukujacych recenzje, nie byla wigc w Polsce osobno recenzowana, zyskata sobie jednak zyczliwa
opini¢ prof. W. Antoniewicza. Kilka pozytywnych recenzji ukazato si¢ w Czechach; autorami byli
jezykoznawcy i prehistorycy'.

W obecnym wydaniu doszio sporo koniecznych uzupetlnien w zwiazku czy to z wlasnymi
przemysleniami, czy to z cudzymi publikacjami, ktérych si¢ w ciagu czterdziestu lat ukazato tak duzo,
jak nigdy przedtem. Dodaj¢ nadto przypisy i wykaz wazniejszej literatury.

Druga pozycjg, mianowicie Wierzenia plemion prapolskich, napisalem na zamowienie z okazji
tysigclecia Panstwa Polskiego, zajmowatem si¢ zatem wierzeniami Polan w tym skromnym zakresie
naszej wiedzy o nich oraz o Pomorzanach, tak nam jezykowo bliskich; o innych Slowianach jest
mowa tylko ubocznie. Artykut zostal w tym przedruku nieco rozszerzony. Utatwia on zdobycie
szybkiej informacji o wierzeniach naszych przodkow.

Trzeci tekst pt. O rekonstrukcje religii dawnych Stowian powstal na zamowienie organizatoréw sesji
pod hastem ,,Religia poganskich Stowian". Uczestnikami sesji byli mtodzi prehistorycy. Ze wzgledu
na ich obecno$¢ potozylem nacisk nie na informacje rzeczowe, lecz na sprawy metodologiczne, na
wplyw postawy autora na interpretacje faktéw, podkre§lajac wieloznaczna ich warto$¢, na
tendencyjnos¢ niektorych zrodel. Referat moj, jak i inne wtedy wygloszone wywolaty wyjatkowo
zywa 1 rzeczowa dyskusjg; dala mi ona sposobnos¢ do zabrania glosu jeszcze raz, do uzupetnienia
referatu i zajecia stanowiska wobec gltosow w dyskusji. Wypowiedz t¢ drukuje rowniez i dodaje
fragmenty modlitwy ofiarnika czeremiskiego, o ktérej wspomnialem w dyskusji, aby pokazac, jak
mogly wyglada¢ modlitwy stowianskich, bardziej utalentowanych ofiarnikow (zercow), zwlaszcza w
okresie koncowym, gdy mogt sie juz zaznaczy¢ wptyw modlitw chrzescijanskich.

Chciatbym zwroci¢ uwage czytelnikow na artykut pt. Wierzenia dawnych Stowian. Napisatem go dla
zagranicznej encyklopedii, ktorej druk nadspodziewanie si¢ opdznia. Mysle, ze w tym artykule jest
zawarta w koniecznym skrocie nasza wiedza, a takze wyrazniej si¢ rysuje moje

Sa to nastgpujace recenzje: A. Dostata w ,,Philologica" 1949, t. 4, s. 63-64 i w ,,Casopisie pro Moderni
Filologii" 1949, t. 32, s. 54-55; V. Machka w ,,Listach Filologickich" 1949, t. 73, s. 112-115; P. Elsnera
w ,,Slavii" (praskiej) 1951, t. 20, s. 483-485.
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stanowisko wobec najwazniejszych problemow religii Stowian i postaw metodologicznych nowszych
autorow.

Trzy krotkie artykuly sa po$wigcone sprawom mniejszej wagi: pierwszy omawia staropolski wyraz
Zyrzec na tle pokrewnych mu wyrazoéw stowianskich, drugi zajmuje si¢ interpretacja wyrazu scena w
opisie czeskich obyczajow pogrzebowych, opisanych w Kronice Kosmasa; jest to drobiazg, ale
likwiduje nieporozumienie, ktoére si¢ zakradlo do wszystkich opisow stowianskich obrzedow
pogrzebowych. Tekst nieco odbiega od pierwszego wydania. Trzeci artykul ma za cel na tle



zartobliwych nazw rzekomych bozkoéw ukazaé, jak przypuszczalnie z wielkim prawdopodobienstwem
powstaty nazwy bostw w Kronice polskiej Dtugosza i gdzie indziej, nie tylko w Polsce.

Ksiazke t¢ zamykaja krotkie artykuty z etymologiami imion bostw stowianskich oraz artykut
charakteryzujacy prace mitologiczne Aleksandra Brucknera (skrocony). Wigkszos¢ etymologii byta
drukowana w Stowniku starozytnosci stowianskich, tu uzupetniono przy nich literature.

W latach powojennych, zwlaszcza od czasu uroczyscie obchodzonego milenium, ogromnie wzrosto
zainteresowanie religia Stowian. Pisali o niej archeologowie i historycy, pisali przyczynki, artykuty,
monografie i syntezy. Wspolna ich cecha jest optymistyczna ocena mozliwosci rekonstrukcji
prastowianskiej religii i przegladajacy zal do Brucknera za jego sceptycyzm.

Archeologowie opieraja si¢ — rzecz zrozumiala — przede wszystkim na zrédlach materialnych,
ktorych przybylo wiele dzigki pracowitym poszukiwaniom terenowym. Nie ulega watpliwosci, ze
takich sukcesow, jak wspotczesne, archeologia nigdy przedtem nie miata. Mocne wrazenie wywarto
odkrycie tzw. kregdw ofiarnych, a jeszcze bardziej figur. W ustgpach wszczepionych do przedruku
Religii poganskich Stowian najwazniejsze odkrycia zostaty przynajmniej zarejestrowane®. Archeologia
jednak $wiadczy gtownie o zewngtrznej stronie religii, nie moze poda¢ imion bogéw, ktorych obraz
odnajduje, ani zrekonstruowaé wierzen z nimi zwiazanych. Archeologowie zaczynaja swoje opisy od
glebokiej prehistorii, co najmniej od kultury tuzyckiej, cho¢ dzisiaj przewaza juz poglad, ze nie byta
ona stworzona przez Stowian, dajg wigc probe rozwoju wierzen istniejacych na terytorium migdzy
Dnieprem i Laba, bez wzgledu na to, czy ludno$¢ byta slowianska lub nie. Przedmioty, ktore
archeologowie odkrywaja, Swiadcza najczesciej o istnieniu wiary w demony i magig, a dopiero w
koncowym okresie prastowianskim

Wstawki, ktorych jest okoto 40, ujete sa w klamry [ ]. Ponadto pewne informacje zostaty umieszczone
w przypisach, ktorych w pierwszym wydaniu nie byto.

8 SLOWO WSTEPNE

i na progu stowianskich panstewek plemiennych takze o wierze w bostwa wyzszego rzedu.

Historyk, jako osoba znajaca realia spoleczne, dostrzega niejedno, czego nie dostrzega filolog, ma
inne skojarzenia. Na tym polega niekiedy znaczenie historykéw i w pewnych wypadkach przewaga
nad filologami.

Z prac naszych historykéw wybija sie¢ przede wszystkim Henryka Lowmianskiego Religia Stowian i
jej upadek (1979), szeroka panorama, oparta na lekturze mndstwa prac szczegotowych, bogata w
oryginalne pomysty, niekiedy zbyt §miate, mato prawdopodobne; z pewnos$cia nie wszystkie dadza sig
utrzymac. Druga praca, ktora zasluguje na wyr6znienie, to Aleksandra Gieysztora Mitologia Stowian
(1982). Autor ten pisze pod urokiem prac M. Eliade, W. W. Iwanowa i W. N. Toporowa, a przede
wszystkim G. Dumezila. Uczeni rosyjscy i nasz uczony staraja si¢ na podstawie rozproszonych
przekazow o stowianskich bogach umiesci¢ ich w ramach systemu, ktory zdaniem Dumezila istniat w
epoce wspolnoty indoeuropejskiej i zostat odziedziczony przez poszczegélne gatgzie rodziny jezykow
indoeuropejskich. Jest jednak rzecza watpliwa, czy taki system rzeczywiscie istniat juz przed
rozpadem wspdlnoty. System oparty jest na funkcjach przypisanych bogom: funkcji prawnej i
magicznej, funkcji fizycznej i wojskowej, funkcji ptodnosci. Pierwsza z nich Iwanow i Toporow
przypisali Strzybogowi, druga Perunowi, trzecia Wotosowi. Nieufnos$¢, z jaka si¢ do tej koncepcji
odniost A. Gieysztor, wydaje si¢ catkowicie uzasadniona: uczeni ci sa §wietnymi teoretykami, ale do
wynikéw filologii odnosza si¢ bez najmniejszego respektu. Stusznie tez Gieysztor polemizuje z
konstrukcjami Z. R. Dittricha.

A. Gieysztor porzadkuje $wiat stowianskich bogéw nastepujaco: 1. Perun, bog nieba i piorunow, 2.
Weles, bog magii, przysiggi i zaswiatow, 3. bostwa stoneczne i ogniowe (Swardg, Swarozyc,
Dadzbog). Bostwa pomorskie uwaza za identyczne z Perunem. Jest to z pewnoscia propozycja lepsza
od wspomnianych, mimo to niepewna. Zwolennicy Dumezila i kierunku ,,optymistycznego" chgtnie
zbieraja znane z wielu krajow watki zwiazane z bostwami wspomnianych trzech pozioméw i tacza je z
bostwami stowianskimi. Co do tego mozna by¢ réznego zdania.

Radziecki archeolog i historyk, B. A. Rybakow, przedstawit wiasng probe ,.stadialnego" rozwoju
religii, poczawszy od paleolitu az do sredniowiecza stowianskiego. Opart si¢ na staroruskich tekstach,
ktorych autorzy réwniez wytozyli swoj poglad na rozwdj wierzen; zachowaly si¢ dwa takie wyktady
(o jednym z nich mowa na s. 146). Rybakow uwaza te spekulacje za w pelni wiarygodne.
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Proby uporzadkowania religijnego $wiata Prastowian sa bez watpienia pociagajace, nawet sugestywne,
ale zawsze bedzie w nich duza doza dowolnosci, nie z winy autoréw, lecz z winy zrodet; takze z winy
zrédet nie mozna udowodnié, ze autorzy nie maja racji. Na tym wlasnie polega stabos¢ wszystkich
wymienionych koncepcji. Dostatecznie pomyslowy teoretyk zawsze moze sobie inaczej dobraé
informacje ze zrddetl (na ogoét fragmentarycznych, metnych), inaczej je zinterpretowac, inna przyznac
wage 1 takze nie bedzie mu mozna dowies¢, ze nie ma racji. Dlatego autor tych stow — mimo catego
szacunku dla pomystowos$ci i wiedzy autorow wspomnianych prob — nie moze si¢ pozby¢ sporej
dozy nieufnosci.

Autor, oddajac do druku ten tom, wierzy, ze oferuje czytelnikom petny, petniejszy niz w innych
dostepnych pracach, obraz wiary i kultu naszych poganskich przodkéw; ze mimo uproszczonej
bibliografii i przystgpnego wyktadu spetnia ksiazka wymogi stawiane pracom naukowym.

Grudzien 1988 Stanistaw Urbanczyk

Informacja bibliograficzna

1. Religia poganskich Stowian, ,Biblioteka Studium Stlowianskiego Uniwersytetu Jagiellonskiego",
Seria B, nr 6, Krakow 1947.
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1962, s. 137-153.
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polska. Wstep 1 opracowanie Stanistaw Urbanczyk, Warszawa 1980, s. 5-27.
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WSTEP

1. Ta ksiazka przeznaczona jest dla szerokich kot polskiego spoteczenstwa, ktore sig¢ interesuja
przeszloscia naszego narodu i przeszioScia calej stowianskiej rodziny. Napisana jest popularnie,
wymaga jednak od czytelnika pewnego ogdlnego przygotowania, tego mniej wigcej, jakie daje szkota
srednia. Spodziewam si¢, ze zapelni ona w naszej literaturze popularnonaukowej luke, ktora istnieje
nie od dzi$ i nie jest tylko skutkiem wojny. Wojna wprawdzie zniszczyta obok innych i te ksiazki, z
ktorych sig czytelnik mogt dowiedzie¢, jak wygladata wiara naszych praojcow, ale nawet gdyby ich
nie zniszczylta, postepujaca wiedza wymagataby nowego obrazu popularnego. Ponadto istniejace
opracowania nie byly wolne od wielu niedomagam Faktyczny monopol w dziedzinie mitologii
stowianskiej posiadat u nas Aleksander Bruckner, nieliczne za$ inne proby byly przedsigwzigciami
nienaukowymi i czgsto fantazyjnymi. Bruckner wszakze, cho¢ bez watpienia byt niezwyktej miary
uczonym, miat szereg wad jako popularyzator. Porywat wprawdzie czytelnika zywoscia opowiadania,
przekonywal swoja stanowczoscia 1 pewnoscia siebie, rownoczes$nie jednak bywat chaotyczny,
niejasny (pracowat bowiem duzo i szybko), w sadach arbitralny, czgsto wbrew zgodnej i dobrze
uzasadnionej opinii innych znawcow przedmiotu. Szerzyt wskutek tego wiadomosci nie sprawdzone,
ktore sam w jaki$ czas potem spokojnie porzucat nie dajac argumentow, jak ich zreszta nie dawat
stawiajac odwolywang tezg. Niejasne wystowienie, rwacy si¢ tok mysli sprawiaty, ze bywat Zle
rozumiany; dlatego wigc si¢ zdarzalo, ze z powolaniem si¢ na niego pisano herezje, ktére on zwalczat.
O réznych zagadnieniach mitologicznych pisywal Bruckner wiele razy, ale cato§¢ swoich pogladow
wyltozyl w jezyku polskim trzykrotnie: w artykule Wierzenia religijne i stosunki rodzinne, ktory wraz z
kilku innymi utworzyl 4. tom Encyklopedii Polskiej Akademii Umiejgtnosci (Krakow 1912), w ksiazce
Mitologia stowianska (Krakow 1918) 1 Mitologia polska (Warszawa 1924). Najwigksza wartosé
naukowa ma pozycja druga, ale jest to rzecz w czytaniu ci¢zko strawna, a nadto nie daje

WSTEP
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obrazu cato$ci, poniewaz jest napisana na marginesie ksiazki znakomitego Czecha, Lubora Niederlego
(zob. w Literaturze), z ktorym prowadzi polemik¢ od poczatku do konca. Dla kogos, kto nie zna pracy
Niederlego i1 nie ma jej w $wiezej pamigci, wiele wywodow Brucknera musi by¢ niezrozumiatych.
Zupelie pominig¢te zostaly sprawy kultu. Mitologia polska jest znacznie lepsza jako dzietko
popularyzujace, lecz tym razem tlo ogolnostowianskie jest za skape, a takze przed wycieczkami
polemicznymi autor si¢ nie ustrzegt. Gtéwna zaleta jest szczegétowe wyjasnienie, jak urosty rzekome
mitologiczne istoty w rodzaju Lady, Lelum-Polelum i inne. W koncu najlepsza jest pierwsza z
wymienionych prac, jakkolwiek gwaltem i bez wigkszego sensu wttoczono w nig gars¢ informacji o
zyciu rodzinnym Stowian. Do szerszych kot czytelnikow jednak to studium nie dotarto, utonawszy we
wspomnianej Encyklopedii, chociaz caty ten tom zastugiwat, aby si¢ znalez¢ w kazdym kulturalnym
domu, nie méwiac juz o matych nawet biblioteczkach. Lepiej si¢ rozszedt wyktad mitologii polskiej,
ktory Bruckner pdzniej dat w pierwszym tomie Historii kultury polskiej. Wspomng jeszcze, ze krotkie
zarysy mitologii stowianskiej pisat Bruckner kilka razy dla niemieckich encyklopedii, rzadkich u nas
nawet w wielkich bibliotekach.

Opisane tu w paru stowach niedomagania utworé6w Brucknera, stosunkowa rzadkos$¢ egzemplarzy
oraz uptyw trzydziestu lat od ukazania si¢ Mitologii stowianskiej usprawiedliwiaja chyba dostatecznie
niniejsza probe.

ZRODLA

2. Narysowanie jasnego i pelnego obrazu mitologii slowianskiej napotyka nie tylko olbrzymie
trudnosci, ale jest wrgcz niemozliwe. Obraz musi posiada¢ wiele biatych plam, miejsc zamazanych lub
ledwie z grubsza naszkicowanych, zwlaszcza jesli si¢ autor nie chce zbyt czgsto ucieka¢ do wilasnej
fantazji jako gtéwnego zrodla wiedzy. Wlasnie brak dobrych zrodet wywotat wymienione dopiero co
trudnos$ci. Religi¢ Stowian musimy mozolnie odtwarza¢ z r6znego rodzaju drobnych i utamkowych o
niej $wiadectw, miedzy ktorymi nie ma najlepszego, mianowicie informacji wprost od samych
poganskich Stowian, a przeciez o wierze najlepiej moze pouczy¢ sam wierzacy. Opieramy si¢ wigc na
wskazowkach osOb postronnych: chrzescijanskich Niemcow, Grekoéw, mahometanskich Arabow,
wyjatkowo tylko chrzescijanskich Stowian. Ponadto wszystkie te wiadomos$ci, podawane zupetnie
przygodnie i bez troski o cato$¢, pochodza z samego konca epoki poganskiej, kiedy Wara musiata by¢
w rozktadzie, gdy mogta, a nawet musiata by¢ Przeniknigta wierzeniami chrzescijanskimi.
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Informacje rozproszone w kronikach, kazaniach, zywotach $wigtych itp. zostaly zebrane i
uprzystepnione w kilku wydawnictwach, m. in.: Fontes historiae religionis slavicae coli. C. H. Meyer,
Berolini 1931 (tylko ze zrodet greckich, tacinskich, germanskich i arabskich), B. A. Gatkowski,
Bor'ba christianstwa s ostatkami jazyczestwa w driewniej Rusi (1913, 1916) oraz Die Religion der
Ostslaven. 1. Quellen, von V. J. Mansikka, Helsinki 1922 (FF Communications 43). W jezyku polskim
kilka fragmentéw ogtlosit Bruckner pt. Polska poganska i stowianska, Krakow 1923 (Teksty zrodtowe
17).

Oprocz tych zrodet, ktore obejmujemy nazwa historycznych i ktére sgq bez watpienia najwazniejsze,
postugujemy sie¢ jeszcze réznymi innymi. A wigc co do pewnych szczegdélow mozemy otrzymacé
pouczenie odprehistorykow, oni bowiem przekopujac osady i cmentarze stowianskie natrafiaja na to i
owo, co moze rzuci¢ $wiatlo na religi¢. Sa to albo resztki miejsc kultowych, albo przedmioty
$wiadczace o pewnych zwyczajach zwiazanych z pogladami na zycie pozagrobowe. Bardzo wazne sa
prace wykopaliskowe przeprowadzone przez uczonych niemieckich (gléwnie C. Schuchhardta) na
terenie dawnej Arkony, Gardz-ca rugijskiego, Chocejowa, Radogoszcza zwanego czgsciej Retra,
Wotynia czyli legendarnej Winety. W Polsce glosne si¢ staly wykopaliska na terenie pierwotnego
Poznania, Gniezna i Klecka, ale mitologii bezposrednio dotycza tylko wykopaliska w Gnieznie (zob.
nizej p. 18). Znaczenie wykopalisk ro$nie w miarg, jak ich przybywa i jak si¢ doskonali metoda badan;
z pewnoscia daleko jeszcze prehistorii do wypowiedzenia ostatniego stowa'.

Trzecim zespolem zrodet jest etnografia. Przypuszcza si¢ mianowicie, ze w wierzeniach i zwyczajach
Iudu przechowaty si¢ echa wierzen i obyczajow poganskich. Z tego zrodla czerpano bardzo wiele, o
wiele wigcej, niz pozwala $cistos¢ naukowa. Zrodto to bowiem jest dzi§ bardzo zanieczyszczone i
trudno w nim odr6zni¢ dziedzictwo stowianskie od pdzniejszych nalotéw: wptywow niestowianskich
sasiadow, zwlaszcza Niemcow, literatury straganowej i chrzescijanstwa, ktore zreszta niosto z soba
czasem przezytki poganstwa grecko-rzymskiego. Innym nieszczgsciem byto to, Ze zbieraniem



informacji od chtopa zajmowato si¢ wyjatkowo wielu dyletantow, a ci nie umieli wykonaé¢ swego
zadania

' W latach powojennych dokonano we wszystkich krajach na terenie dawnej Stowiafiszczyzny bardzo
interesujacych odkryé¢, m. in. w Nowogrodzie Wielkim, Iwankowcach, w Miodoborach na gorze
Bogit, w Wolinie, Szczecinie, na Lysicy (Lysej Gorze), Slezy, Fischer-Insel, Gross-Raden w NRD itd.
Wydobyto na jaw resztki kilku posagoéw, stwierdzono kilka kregow kultowych, obok nich domy
kultowych zebran (uczt?). Wszystkie odkryte sensacje pochodza z koncowego okresu poganstwa. Zob.
nizej s. 67-70, 160. i hasto ,,.Swiatynie" w Stowniku starozytnosci stowiarskich.
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w sposob jasny i doktadny, zdarzaly si¢ nawet wypadki §wiadomego fatszerstwa. Zbieranie przy tym
odbywato si¢ niesystematycznie, tak ze z jednych dziedzin mamy informacji dos¢ duzo, z innych zas$
prawie nic; podobnie nierownomiernie byly traktowane rézne okolice i kraje. Przed etnografami stoi
wiec dzi§ wielkie i trudne zadanie krytycznego przesiania zebranego dotad materiatu, oddzielenia
ziarna od plew 1 uzupelnienia istniejacych luk. Wtedy dopiero stanie si¢ etnografia rzetelnym zrodlem
pomocniczym dla mitologow. Tak jak dzi$§ rzeczy stoja, trzeba opowiesci o skrzatach, rusalkach,
dziwozonach, smokach itp. przyjmowacé nieufnie. Jedynym wlasnie naukowym zrédlem w tym
zakresie jest drugi tom znakomitej Kultury ludowej Stowian Kazimierza Moszynskiego (Krakow
1934); do niego sig trzeba uciekaé, gdy niezbedna jest jakas informacja o wierzeniach ludowych. Po
tych zastrzezeniach wobec etnografii, ktorych nie skapitem, muszeg jednak wyraznie zaznaczy¢, ze juz
dzisiaj mitologowie duzo zawdzigczaja etnografii. Czytelnik zobaczy to sam w ustepie o demonologii.
Starano si¢ dalej poglebi¢ nasza wiedzg o religii Slowian przez poréwnawczebadanie stosunkow u
innych ludow wielkiej rodziny jezykow indoeuropejskich, rozumujac, ze w odleglej przesztosci
wszystkie te ludy miaty oprocz wspolnego prajezyka wspolne wierzenia. Korzysci odniesiono jednak
niewiele. Zawod sprawity zwlaszcza etymologie imion stowianskich bostw, wyprowadzane z jezykow
iranskich: co wypracowali jedni, to obalili, a przynajmniej podali w watpliwos¢ — drudzy. Chgtnie
postugiwano si¢ analogiami branymi z religii jgzykowo nam bliskich Battow (Prusakow, Litwinow,
Lotyszow), ale wskazana jest ostrozno$¢, poniewaz migdzy tymi jezykowo bardzo nam bliskimi
ludami a Stowianami zachodzity duze roznice kulturalne. Zreszta i ich poganstwo znamy w bardzo
grubym zarysie. Zdaje sig, ze 1 bezpieczniejsze, i plodniejsze jest siggnigcie po analogie do
wschodnich sasiadéw, tzn. do nadwolzanskich Finow. Mieszkali oni kiedy$ znacznie dalej na potudnie
i zachod, lecz wielka ich czg$¢ zdazyta si¢ zeslawizowaé. Wymiana kulturalna byta z nimi zywa,
zwlaszcza za$ mocne byly wptywy stowianskie na Finow, jak §wiadcza liczne zapozyczenia z jgzyka
prastowianskiego i rosyjskiego w jezyku szczepow finskich ocalatych nad gérna Wolga 1 jej
doptywami. Poganstwo zachowato si¢ w nich do ostatnich czaséw, dzieki czemu mogli nowozytni
uczeni na wilasne oczy zobaczy¢ $wigte gaje, ceremonie religijne, mogli widziane rzeczy sfo-
tografowac, a wreszcie z ust pogan pozna¢ zasady ich wiary. Rezultatami ich badan postuzyt sig
Moszynski, chcac nam przyblizyé poganstwo naszych przodkéw. Ze rdéwniez poganstwo finskie
wywieralo silny wptyw na Rus, gdy w niej oficjalnie zostato zniesione, na to
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mamy w zrodlach konkretne dowody. Korzystali np. Rusini z ustug czarownikéw finskich, a czasem
tez brali udziat w zyciu religijnym pogan (Mans. 251).

[Rola kontaktow Stowian z innymi ludami to sprawa bardzo delikatna. Chodzi zwtaszcza o to, jaki byt
wptyw ludow, zamieszkujacych ziemie zajgte przez Stowian w toku wielkiej migracji: nad Battykiem,
nad Odra i Laba, na terytorium dawnego imperium rzymskiego na potudnie od Karpat i Sudetow.
Migdzy innymi co przenikngto do wierzen (np. wyobrazenia ze sfery ,nizszej" religii)? Czy
pojawienie si¢ wizerunkow bostw, a zwlaszcza pomorski polimorfizm ma jakis zwiazek z zastanym
substratem lub adstratem (sasiadami)? Czy polimorfizm wolno wigza¢ — jak si¢ probuje — z jakimi$
resztkami Celtéw 1 gdzie? Czy jaki$ ich wptyw mozna uwazaé za realny? O odpowiedz trudno: na
pewno potrzebna jest ostroznos¢. |

Wielkie znaczenie przypisywano kiedy§ samemu jgzykowi, spodziewajac sig, ze ze stownictwa
religijnego, z analizy etymologicznej imion bogdéw przekazanych przez zrédia historyczne bedzie
mozna wyciagna¢ interesujace wnioski co do religii. Jednak rozwdj badan przyniost wielkie
rozczarowanie. Okazato si¢ bowiem, ze wnioski byly z jednej strony zbyt ogolnikowe (np. ze
Stowianom znane bylo pojecie boga i czarta, ale nie wiadomo o nich nic wigcej), a z drugiej strony
niepewne. Okazato sig, ze imiona bogdw mozna wyktada¢ w rozny sposob, albo ze imiona sa po



prostu przekrgcone przez $redniowiecznych pisarzy i zmienione do niepoznaki. Nic moze tak jasno jak
badania jezykowe nie pokazato, Ze nasza wiedza o poganstwie Stowian jest krucha i ze wskazany jest
wielki sceptycyzm, podczas gdy przez pewien czas panowata lekkomys$lna a nadmierna wiara w
zrédta. Trudnosci analizy jgzykowej pozna czytelnik w ustepie o bogach.

3. Wiasciwoscia utomnej natury ludzkiej jest to, ze trudno si¢ zdoby¢ na obiektywne obserwowanie
zdarzen i obiektywny ich opis. Lubimy zawsze patrze¢ przez swoje wiasne okulary, ktore czgsto
znieksztatcaja rzeczy ogladane. Tak i $redniowieczni pisarze na religic poganska przez specjalne
okulary patrzyli. Nie umieli sobie np. wyobrazi¢ poganstwa bez czci boskiej oddawanej batwanom,
drzewom i w ogoéle rzeczom martwym, musiato poganstwo by¢ obciazone wszelkimi obrzydli-
wosciami. Stad kronikarze opowiadaja, jak to z balwana poganskiego wypadt szatan w postaci roju
much, albo jak kaptan poganski umarl, straszny smrod z siebie wydajac. Gorsze byto widzenie i
podawanie kazdego poganstwa slowami przyjetymi w mitologii antycznej, co si¢ stad wziglo, ze
poganstwo uwazano za jednakowe we wszystkich czasach i1 ziemiach. Spokojnie wigc mowia autorzy,
ze tacy a tacy poganie,
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w tym tez Stowianie, czcza Jowisza, Marsa, Wenerg itd., a nie troszcza si¢ o przekazanie wlasciwych
ich imion. Albo znow pisarz, Germanin z pochodzenia, powie, ze Slowianie czcza Tora i Freje,
poniewaz styszat, ze takich bogoéw czcili Germanie, a zdawato mu si¢ ze i Stowianie musieli czci¢
tych samych. Te sposoby znieksztalcania rzeczywisto§ci nosza w nauce nazweg interpretacji
chrzes$cijanskiej, rzymskiej, germanskiej (szerzej o tym Wien. 23 — 29). Poniewaz sami zyjemy w
sferze pojgc¢ chrzescijanskich i czgsto obcujemy ze §wiatem antycznym, nie jestesmy bardzo wrazliwi
na wspomniane tu znieksztalcenia interpretacyjne. Spostrzezemy je od razu, gdy beda nalezaly do
obcego nam $wiata. Podam jako ciekawostke opis stowianskich $wiatyn przekazany przez Araba,
Masudiego, w drugiej potowie XI w.?

Stowianie posiadaja trzy przybytki, w ktorych sa sztuczne mamidta, w ktorych si¢ daja stysze¢ glosy,
co pociagaja ich serca i opanowuja rozumy. W jednym przybytku sposrod nich znajduja si¢ ztozone
klejnoty i naznaczone pi¢tnami zabytki, ktore wskazuja im istnienia i zdarzenia przedtem niz nastapia.
A ten przybytek miesci si¢ na gorze, o ktorej mowia filozofowie, ze jest jedna z goér Swiata. A na gorze
czarnej jest drugi przybytek, ktory otaczaja wody przedziwne i drzewa o rozmaitych smakach. W nim
(stoi) bozek potezny w postaci cztowieka. Wyglad ma starca z laska w reku, ktorag w ruch wprawia
kosci umartych. Pod prawa noga ma figury roznych rodzajow mrowek, a pod lewa noga czarne kruki
wyobrazone w postaci gudaf (wyraz niezrozumiaty) i innych.

A trzeci przybytek otacza zatoka na morzu. Zbudowany (jest) z kamieni czarnego korala i zielonego
turkusu. Posrodku jest wielka koputa nakryta budowla. W niej [miesci si¢] bozek, ktérego cztonki sa z
czterech [rodzajow] drogich kamieni: szmaragdu, rubinu, topazu i biatego krysztalu. Gtowe ma z
czerwonego zlota. Naprzeciw niego jest posag w postaci dziewczyny.

Wigcej ma ten tekst wspdlnego z bajkami tysiaca i jednej nocy niz ze Stowianami. Interpretacja
klasyczna i ko$cielna nie dokonuja oczywiscie takich spustoszen, ale badz co badz sa wyraznym
minusem $redniowiecznych opowiesci.

4a. Zrodha historyczne zastuguja na szczegolniejsze oméwienie ze wzgledu na ich wielka dla nas role.
Bez blizszego przyjrzenia si¢ im mogtyby dalsze rozdziaty ksiazki by¢ niezrozumiate.

Przede wszystkim zastuguje na podkreslenie, ze los w tym wzgledzie nieréwno obdarzyl plemiona
stowianskie. W szczegdlnosci o poganstwie plemion, ktore weszty w sktad panstwa polskiego, nie
posiadamy prawie zadnych pisanych informacji. Wiadomosci o poganach podawano w opisach
wypraw wojennych i misyjnych, tymczasem poganstwo Polskie zostato usunigte wlasnymi sitami.
Polacy sami o tym nie pisali, * pisa¢ nie umieli, zreszta uwazaliby pewnie, *ze nie maja powodu
opisywac¢ tak niegodne rzeczy. Wyprawy niemieckie szty na Polske

Przektad T. Kowalskiego. Inna wersja u Meyera 96 — 7.
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(poza jednym wyjatkiem), gdy juz przyjeta chrzescijanstwo [w Kronice Thietmara krotka informacja o
obyczajowosci w Polsce]. Autor Zywota sw. Wojciecha widocznie juz nic szczegdlnie osobliwego nie
zobaczyt i nie opisal. Tym mniej miat do powiedzenia o sto lat pdzniej piszacy Gall Anonim. Dopiero
od XIV w. zaczynaja watlym strumyczkiem saczy¢ sig informacje, ale juz oczywiscie nie o bogach, o
ktorych pamigé doktadnie tymczasem zagingla, lecz o wierze w gusta, amulety i demony, z czego
jeszcze nie wynika samo przez sig, zeby to byly przezytki rodzimego poganstwa, a nie import z



zachodu, od ktorego przeciez Polska nie byla tak szczelnie odcigta, jakby si¢ nam dzi§ moglo
wydawac. Z pierwszej potowy XV w. posiadamy wreszcie wzmianki o bostwach jakoby czczonych
kiedy§ przez Polakow. Juz sam ten nienaturalny porzadek: najpierw gluche milczenie, potem
wzmianki o gustach i demonach, a na koncu o bogach, wydaje si¢ podejrzany. Co mogli wiedzie¢
Polacy o bogach w pig¢ prawie wiekow po ich odrzuceniu na rzecz chrzescijanskiego Boga? Chyba
tyle, co dzisiejszy analfabeta o dynastycznej polityce Jagiellondw. Mogly tylko przetrwac zabobonne
praktyki, czary i wiara w duchy, czyli demony.

Rzeczone wzmianki o bogach sg jednym ciagiem zwigzanych z soba notatek, a otwiera go uchwata
synodu duchowienstwa polskiego o odpisie z drugiego dziesiatka XV w. (za Meyerem, s. 76-77):
,,Zabraniajcie rowniez klaskan i Spiewow, w ktorych si¢ wzywa imiona balwanéw Lado, Yleli, Yassa,
Tya, a ktére si¢ zwykto odprawiaé podczas Zielonych Swiat, kiedy zaiste wyznawcy Chrystusa winni
naboznie prosi¢ Boga, aby wzorem apostotow mogli przyja¢ Ducha Swigtego".

W niewiele lat pdzniej tak gromit pewien kaznodzieja wiernych: ,,I tak Polacy jeszcze teraz okoto
Zielonych Swiat czcza bozkéw Alado, Gardzyna, Yesse... i niestety owym bozkom wigksza cze$é zli
chrze$cijanie oddaja niz Bogu, bo dziewczgta, co caty rok nie chodza do kosciota chwali¢ Boga, wtedy
zwykty przychodzi¢ ku czci bozkow".

Prawie w tym samym czasie inny kaznodzieja tak mowi: ,,Ale niestety nasi starcy, starki i dziewczeta
nie przyktadaja si¢ do modtow, aby byli godni przyja¢ Ducha Swigtego, ale niestety w te trzy dni, co
by nalezalo spedzi¢ na rozmys$laniu, schodza si¢ starki, kobiety i dziewczgta do kosciota, nie na
modly, ale na tance, nie Boga wzywac, ale diabta, mianowicie Ysaya, Lado, Ylely, Yaya... Tacy... jesli
nie beda pokutowacé, przejda z Yassa, Lado na wieczne potgpienie”.

Jeszcze inny rekopis z tego czasu wymienia bozkow Alado, Agyesse. Korona tego pigtnastowiecznego
fancucha jest obszerny wywod mitologii polskiej Jana Dlugosza. Znal on niewatpliwie tamte zapiski,
przejat z nich cala zawarto$¢, a nadto podlat je uczonym sosem. Bedac
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me¢zem uczonym uwazal za swdj obowiazek mowi¢ o polskim poganstwie terminami S$wiata
antycznego (interpretacja rzymska). Totez nie tylko opowiada, ze si¢ Polacy schodza w Zielone Swigta
na tance ku czci batwanow, ale ich imiona zestawia z antycznymi. I tak u niego Lyada stat si¢ Marsem,
Yesza Jowiszem, Ylely przerobione na Dzydzilelya stato si¢ Wenera. Oprocz nich pojawia sig jeszcze u
Dtugosza Nyja-?\uion, Marzana-Cerera, Dziewanna-Diana, Pogoda i Zywigq.

Dhugosz cieszyt si¢ prawie az do naszych czaso6w ogromnym zaufaniem. Nie tylko opierali si¢ na nim
staropolscy historycy (Miechowita, Kromer, Stryjkowski, Gwagnin), ale nawet jeszcze koniec XIX w.
dawal mu pelna wiarg. Dopiero Bruckner, odkrywszy starsze zapiski, z ktorych Dlugosz korzystat,
udowodnit, ze ojciec polskiej historii jest zrédtem wtéornym i autorem obchodzacym si¢ ze swoimi
zrodtami dos¢ bezceremonialnie. Dalej wykazat Bruckner, ze rzekomy Mars, Lada, podobnie jak Jesza
i ta jaka§ Dziecilela czy Dziedzila (rozmaicie to pisza rgkopisy dzieta Dlugosza), to przerdbki
wyrazdéw znanych nam ze statutow, a do statutow dostaty si¢ z piesni ludowych, z ich refrendw. Lada
znany jest w innych jezykach i znaczy tyle co 'kochanka, oblubienica', 'kochanek, oblubieniec, mqz’,
Jjesza znaczylo 'oby' (tak w jezyku starocerkiewnym)?®, ylely trzeba czytaé i leli czyli lali, oczywiscie
midd i piwo, o czym §piewano w pijackich piosenkach (ale to lel/i mogloby tez by¢ zamiast /uli, lulaj).
Ksigza, migdzy ktorymi nie brakto cudzoziemcow, nie rozumieli piosenek, a odnoszac si¢ z zasady
wrogo do zabaw i wesotosci, bez trudu dopatrzyli si¢ w pewnych wyrazach imion boskich.

Az do tego punktu wywody Brucknera sa zupetnie przekonywajace, natomiast co do Dziewanny,
Marzany i Nyi sam Bruckner byl niezdecydowany i réznie w roznych czasach pisat. Marzana (tyle
dawniej co Marysia od Marzq — Maria) i Dziewanna wzigte sa zapewne z obrzedow ludowych, ktore
sa, zdaje sig, zachodniego pochodzenia. Rownoczes$nie byly nazwami ro$lin, moze wigc odgrywaty
pewna role w czarach, co im ulatwilo awans na imiona bogéw. Pogoda i Zywia dostaly sie w rece
Dhugosza zapewne z kroniki Helmolda, gdzie byly podane jako bdstwa pomorskie, o czym jeszcze
ponizej (p. 12). Rowniez o Nyi bedzie mowa w dalszym ciagu (p. 13). Historycy staropolscy dorzucili
nowe imiona pseudobogdéw, mianowicie Lelum i Polelum, ktére spopularyzowat potem Stowacki;
wprowadzili tez pewne zmiany do przekazu Dlugosza, tak np. Miechowita uwaza fade za
odpowiednik greckiej Ledy. (O bogach Dlugosza szerzej BrP. s. 9 — 22). [Bajka jest opowiesé, ze na
miejscu klasztoru na Lysej Gorze czci doznawal £ada, Boda i Leli] Zob. s. 111.

Powtarzam za Brucknerem; stowniki tego nie potwierdzaja.

- Urbanczyk, Dawni Stowianie
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4b. Jak widzimy, historyczne zrodta polskie sa pézne i mato wiarygodne. Rowniez skape 1 pdzne sa
zrédta dotyczace Czechow {Kronika Kosmasa, uchwaty synodoéw), a o Stowianach potudniowych nie
zapisano prawie nic. Za to obfite wiadomosci posiadamy o Rusi i Pomorzu.

Z terenu ruskiego mamy spora liczbe kazan wytykajacych prawdziwe lub rzekome praktyki
poganskie, takze duzo przepisow kos$cielnych. Splotly si¢ w nich wszystkich w zawily wezet
wiadomosci lokalne z wiadomosciami ksigzkowymi dotyczacymi pradawnych wschodnich ludow.
Niekiedy przypisuje si¢ Rusinom te same btedy, ktére w innym miejscu ten sam autor potgpia np. u
Babilonczykow. Wydobycie prawdy wymaga klopotliwych badah poréwnawczych; czasem decyzja
jest niemozliwa, wiec kazdy badacz dobiera sobie fakty wedlug swobodnego uznania. W rezultacie
naukowe opisy poganstwa ruskiego, a takze prastowianskiego, r6znia si¢ znacznie od siebie. Podobne
trudnosci czekaja na nas przy korzystaniu z zapisek historycznych zebranych dosy¢ obficie u tzw.
Nestora. Z konkretnymi przykladami zetknie si¢ czytelnik w dalszym ciagu. Duza wage
przywiazywano do kilku wiadomosci w stynnym Stowie o wyprawie Igora, jest ono jednak podejrzane
o falsyfikat; a pewne jest jedno, ze wzmianki o bogach maja charakter figury poetyckiej, nawet
frazesu, czyli w rezultacie ich uzytecznos¢ dla mitologii jest zadna.

Bez watpienia najlepsze zrodla posiadamy co do Stowian pomorskich. Dzigki swojemu dalekiemu
wysunigciu na zachdd zetkngli si¢ oni do$¢ wezesnie z kulturalnym §wiatem, swoim za$§ uporczywym
trwaniem przy poganstwie i wolno$ci przyciagali uwage. Przedmiotem zainteresowan kronikarskich
byli przez lat mniej wigcej dwiescie, liczac od pierwszego wymienienia jednego ich bostwa przez
kronikarza Widu-kinda pod r. 968. Wazna informacj¢ o $wiatyni i kulcie Swarozyca w Radogoszczu,
zwanym tez Retra, zawdzigczamy stawnemu kronikarzowi Thietmarowi piszacemu koto 1015 r. O tym
Radogoszczu pisat pozniej (koto 1075 r.) w inny sposdb Adam z Bremy, ktory przedstawiajac dzieje
biskupstwa hamburskiego z konieczno$ci musiat si¢ zaja¢ Slowianami. Bez matla sto lat potem
Helmold, begdacy proboszczem stowianskiej wsi w Holsztynie, napisat dzietko Chronicon Slavorum, w
ktorym znajdujemy sporo ciekawych wiadomosci o religii Stowian. On jeden wlasciwie miat mozno$é
lepszego zaznajomienia si¢ ze Slowianami, poniewaz stale wérdd nich przebywal, nie tak jak inni
autorzy, ktorzy pisali na podstawie informacji os6b, ktore przypadkowo i na

* Po studiach ogloszonych po drugiej wojnie $wiatowej umocnita si¢ wiarygodno$¢ Stowa.
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krotko zetknely sig ze Stowianami. Niektorzy jednak zarzucaja Helmol-dowi, Ze przypisat Stowianom
pewne wierzenia chrzescijanskie; istotnie, mogly juz one przenikna¢ pomigdzy rodzime stowianskie
wyobrazenia. Ostatnim w serii kronikarzy byt tzw. Sakson Gramatyk, ktory w swoich Gesta Danorum
opowiedziat o upadku Rugii wraz z Arkona. Jego opisy zawieraja tak nieprawdopodobne miejsca, tak
wysoko stawiaja rugijska sztuke, ze probowano kwestionowaé jego prawdomownosé. Jednak
wykopaliska w Arkonie i Gardzcu potwierdzily tyle przez niego podanych szczegotow, ze powaga
Saksona wzrosta z powrotem. Te same wypadki zwigzle przedstawia saga o potomkach Knuta
(Knytlingasaga), ktoéra w pewnych miejscach korzystata widocznie z tego samego pisanego zrodta co
Sakson, skoro zgodno$¢ bywa niekiedy prawie dostowna.

Osobne miejsce zajmuja trzy zywoty $w. Ottona z Bambergu, apostota Pomorza, napisane przez
anonimowego zakonnika z Prieflingen, Ebbona i Herborda’. Opisuja oni dwie wyprawy misyjne,
pierwsza na Pomorze szczecinskie (w r. 1124), druga na Pomorze na zachod od Odry (w r. 1128).
Opowiadaja wigc o wypadkach, ktére zaszty w Szczecinie, Wolinie, Biatogrodzie, Kotobrzegu,
Otlogoszczu 1 gdzie indziej. Autorzy nie brali sami udzialu w wyprawach, korzystali jednak z relacji
naocznych $wiadkdéw, totez ich informacje sa dosy¢ $ciste. Zamacone sa tylko, jak zreszta takze
opowiadania kronikarzy, specjalng frazeologia, przyjeta w S$redniowiecznych zywotach $wigtych:
wstawione sa do nich opisy cudéw, ktore si¢ nigdy faktycznie nie staly; wszystko z checia
powigkszenia zastug biskupa-apostota i przyspieszenia jego kanonizacji. Wszystkie sa miodsze od
opisywanych wypadkow o 20 — 50 Iat.

4c. Opisy stosunkow pomorskich bardzo zaciazyly na mitologii slowianskiej. Wyobrazono sobie
bowiem pochopnie, ze takie same stosunki panowaly na terenie catej Stlowianszczyzny. Tymczasem
pomigdzy Pomorzem a plemionami w glebi kontynentu zachodzity prawdopodobnie wielkie roznice
kulturalne. Pomorzanie trudnili si¢ nie tylko rolnictwem, drobnym domowym handlem i rzemiostem,
ale posiadali wielkie miasta portowe, prowadzili handel zamorski i dochodzili dzigki temu do
znacznego bogactwa. Nie gardzili tez zyskownym korsarstwem. By¢ moze, iz wlasnie to bogactwo



pozwolito im na wyzszy poziom artystyczny w sztuce budowlanej i zdobniczej, co byto przedmiotem
zachwytu ze strony chrzescijanskich widzow. Zapewne tez nie kazde miasto moglo wyltozy¢ 300
grzywien na budowe $wiatyni, jak miasto Chocejow (Chockow?), ktdrego sig stata ozdoba, broniong
ze

Obecnie tatwo dostepne w Monumenta Poloniae Historica, series nova, t. VII cz 1—3 Prze™"j polski j
Wikar jaka [in:] Pomorze Zachodnie w zywotach Ottona, Warszawa 1979.
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wzgledow artystycznych przez mieszkancow przed niszczycielska zadza misjonarzy. Wreszcie
Pomorzanie, wchodzac w kontakt z odlegtymi krajami, mogli od nich niejedno zapozyczy¢ tak w
zakresie kultury materialnej jak i duchowej®. Zwlaszcza za$ bliskie skandynawskie wzory mogty tu
zaciazy¢, moglty wywrze¢ silny wplyw na pojgcia religijne, na organizacj¢ zycia religijnego, a przede
wszystkim na budownictwo sakralne. Uczeni niemieccy doszli nawet do przesady w ocenie tych mato
jeszcze naukowo opracowanych wplywow. Wszystkie tu wymienione okoliczno$ci musimy mie¢ na
uwadze, mogly one bowiem sprawi¢, ze stosunki pomorskie odbiegaly od stosunkow u reszty Stowian,
ktorzy zreszta wyrzekli si¢ swej wiary o sto czy dwiescie lat przed opisywanymi na Pomorzu
wypadkami, a przeciez wiele si¢ moglo w poganstwie pomorskim zmieni¢ przez ten czas. Nie jest
wigc naukowo dopuszczalne np. wyobraza¢ sobie, ze w Polsce IX/X w. byly takie same §wiatynie jak
na Rugii w XII w.

Nie trzeba z drugiej strony zapomina¢ o tym, ze Pomorze bylo stale przedmiotem wypraw misyjnych.
Zwlaszcza Pomorze na wschod od Odry musiato by¢ przeniknigte wptywami chrzes$cijanskimi, wszak
w Kolobrzegu, w jednej z miejscowosci objetych dziatalnoscia sw. Ottona, juz Bolestaw Chrobry
zatozyt biskupstwo, co prawda krotkotrwate. Zywoty sw. Ottona wspominaja wyraznie, Ze tu i 6wdzie
napotkano utajonych chrzescijan, a przeciez z pewnoscia nie ze wszystkimi mieli misjonarze
sposobno$¢ sig zetknad.

Tu jeszcze godzi sig¢ dodaé, ze wlasciwie nie wiemy, czy istniata jedna stowianska religia; moze ich
byto naprawdg kilka, a jedno$¢ religijna jest tylko naszym zalozeniem, nawet gruba pomytka. Wiemy
np., ze byly dwa obrzadki grzebalne, moze kazdy z nich laczyt si¢ z innym systemem wierzen,
przynajmniej w zakresie zycia pozagrobowego. Helmold mowi nawet do$¢ wyraznie o roznicach w
kulcie: ,,Maja za$ Stowianie réznoraki tryb poganski, gdyz nie zgadzaja si¢ na ten sam rodzaj
zabobonu" (I 84). Jako konkretny przyktad réznic podaje posiadanie lub nieposiadanie posagdéw. Moze
byty réznice w religii zaleznie od terytorium, moze zalezaty od warstwy spotecznej. Nic na ten temat
na razie powiedzie¢ nie mozemy, bgdzie jednak w dalszym ciagu mowa o religii stowianskiej, jak
gdyby zasadniczo byta tylko jedna.

[Jeszcze na poczatku naszego wieku przecigtny chtop w okolicach Krakowa nie zapuszczat si¢ dalej,
jak na odlegtos¢ okoto 15 km, bo chciat wzia¢ udzial w jarmarku czy odpuscie i przed noca wroci¢ do
J. Do wiat, Poganski obraz Swiata a przyczyny chrystianizacji Stowian, Wieki Srednie - Medium
aevum. Prace ofiarowane Tadeuszowi Manteufflowi, Warszawa 1962, s. 79-86.
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domu. Jego kontakt ze §wiatem byt wigc bardzo ograniczony. Co najmniej tak samo byt ograniczony
widnokrag Stowianina przed tysiacem lat. Kt6z mogt u Stowian tworzy¢ system wierzen i spojne
wyobrazenia o $wiecie? Wedtug Adamusa takze, mitologia normanska, ,.ta tworzaca zwarty system
kosmogoniczny byla tworemskaldéw islandzkich i trudno powiedzie¢, gdzie konczy si¢ tradycja
ludowa, a zaczyna fantazja" (Tajemnice sag i run, s. 6). U Stowian nie bylo nawet skaldow].
BOSTWA SLOWIANSKIE IDEA JEDNEGO BOGA

5. Pod wplywem propagandy chrze$cijanskiej utrwalito sig¢ przekonanie, ze poganstwo z reguly wierzy
w wielu bogow, ze za bogéw uchodza u nich kawaty drzewa lub kamienia, ze wreszcie obca im jest
idea boga, jesli nie jedynego, to przynajmniej najwyzszego i rzeczywistego wladcy §wiata. Mowiono
to oczywi$cie takze o Stowianach. Ten punkt widzenia zostal przypadkiem poparty przez nauke, ktora
sadzita, ze idea boga pojawita si¢ ewolucyjnie przez abstrakcj¢ z roznych konkretow otaczanych boska
czcig. Wskazywano na kilka zrodel, z ktorych poszty owe ubdstwione konkreta, a nastgpnie idea
jednego boga. Mianowicie cztowiek pierwotny personifikowal i ubdstwiat zjawiska przyrody,
traktowal przedmioty jakby byly Zzywe i obdarzone ukryta moca, personifikowal przyczyne zjawisk,
uwazajac np. ze zta lub dobra dola musi mie¢ swojego dawce, przyjmowal, ze dusze zmartych
zamieszkuja przyrodg, mieszajac si¢ do ludzkich spraw. [Tajemnicza moc byla Swigta {sacrum);
swigte byly rzeczy i miejsca, gdzie si¢ ona przejawita albo stale z nimi byta zwiazana. Mogta si¢



réznie da¢ zobaczy¢ cztowiekowi: jako jaki§ czlowiek, jako zwierzg albo mglisty cien, obtoczek
przybierajacy ksztalt cztowieka, zwlaszcza noca. Kto si¢ zetknal z taka sita, przezywat rodzaj Igku
zwanego $wigtym. Do miejsc $wigtych cztowiek przychodzit, aby tym latwiej przez modlitwe i ofiare
wejs¢ w kontakt ze Swigta moca i zyskac jej pomoc (por. p. 13, 20).]

Kazde z wymienionych zrodet wydato szereg istot demonicznych (zob. p. 13), a z nich dopiero przez
tysiacletnia ewolucje zrodzita si¢ idea jedynego, wzglednie najwyzszego (migdzy kilku innymi) boga.
Jest to istota lub istoty o wielkiej mocy, statym charakterze, wybitnie zindywidualizowane, wyzsze
ponad prawa natury. Na ich okreslenie uzywa si¢ czgsto termindw ,,bostwa wyzszego rzedu". Na tle
takiego zasadniczego Pogladu powstaly watpliwosci, czy Stowianie poganscy zdotali osiagnaé
dostatecznie wysoki poziom organizacji spotecznej, odmawiano zatem
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wiary tym historycznym notatkom, ktore Stowianom znajomos¢ idei boga najwyzszego przypisywaly.
Mowiac o bogu najwyzszym, mam na mysli tzw. henoteizm, tzn. sytuacj¢, ze pewien bog stale lub
przynajmniej w niektéorych wypadkach odsuwa inne na tak daleki plan, jak gdyby istniat tylko on
jeden. Co$ takiego mial na mys$li Helmold, mowiac, ze wobec Swigtowita inne bostwa wygladaja na
potbogow (1 52).

Istnieje jednak inny poglad, Ze mianowicie wiara w jednego boga istniata juz na najnizszym stopniu
kultury. Okazalo si¢ przynajmniej, Ze u najbardziej nawet prymitywnych ludéow uznaje si¢ istnienie
najwyzszego boga. [Teze t¢ zakwestionowano]. Albo wigc nalezy przyjaé, ze monoteizm jest
pierwotny, jak to zreszta utrzymuje teologia chrzescijanska, uwazajac wielobostwo za podzniejsze
skazenie, albo ze ewolucja prowadzaca do idei boga najwyzszego zostata przeprowadzona w czasach
bardzo od nas odlegtych. W naszym jednak wypadku wybor jest zbedny, wystarczy bowiem, ze nie
musimy si¢ wzdryga¢ przed uznaniem za prawdziwe tych miejsc w kronikach, ktére Stowianom
znajomos¢ tej idei przypisuja.

Wzmianki sa dwie. Pierwsza pochodzi z samego poludnia Stowianszczyzny od historyka
bizantynskiego, Prokopiusza, z utworu napisanego koto 550 r.: (Stowianie) ,,jednego tylko uznaja
boga, wladcg piorundéw, pana wszystkiego, i jemu tylko sktadaja w ofierze woty i inne zwierzgta; w
przeznaczenie nie wierza 1 nie przypisuja mu zadnej wladzy nad ludzmi". Nie chodzi tu o
bezwzgledny monoteizm, ale raczej o henoteizm, skoro ten sam autor méwi, ze czcza Stowianie rzeki,
nimfy i inne béstwa. Miat chyba Prokopiusz to samo na mysli, co w 600 lat p6zniej na potnocno-
zachodnim krancu Stowianszczyzny napisal Helmold: ,pomigdzy réznymi bostwami, ktéorym
poswigcaja pola i lasy, ktorym przypisuja smutki i rados$ci, wierza, ze jest jeden bog na niebie, innym
rozkazujacy; on si¢ o niebieskie tylko troszczy sprawy, tamci za$ petniacy przydzielone obowiazki od
niego pochodza, o tyle za$§ kazdy potezniejszy, im bardziej z nim spokrewniony" (I 84). Kwestionuje
si¢ czgsto t¢ notatke, poniewaz jakoby zostaty w nich Stowianom przypisane chrzescijanskie poglady.
Nie przeczg, ze w sposobie wyrazenia si¢ sa mozliwe wplywy antyczne lub chrzescijanskie, ale samo
jadro, tzn. twierdzenie, ze obok drugorzednych demondw istnieje bog najwyzszy, oddaje chyba
stosunki rzeczywiste. Bedac proboszczem wsrod Stowian, mial Helmold wigcej szans niz ktokolwiek
inny na wniknigcie w zamierajaca juz wiarg swoich owieczek. Jak wiadomo, zdawal on sobie sprawg z
istnienia r6znic migdzy Stowianami, zaznaczajac, ze tylko w pewnych okolicach stawia si¢ Swiatynie i
sporzadza wizerunki bogdéw. Nawet wigzanie demonow drugorzednych z bogiem nadrz¢dnym nie jest
niczym
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niemozliwym, skoro to samo spotykamy u Czeremiséw, ktorzy ubdstwili wyodrebnione atrybuty boga
nieba (dobro¢, wielko$¢, panowanie nad $wiatem), nie mowiac juz o demonach tworzacych jego
orszak (Holm-berg, Die Religion d. Tscheremissen, s. 64). Odrebnos¢ tych nowych bostw tak daleko
moze by¢ posunig¢ta, ze si¢ kazdemu z nich sktada ofiary pod innym drzewem s$wigtego gaju. Co$
podobnego zupeknie dobrze moglo by¢ u Stowian. Nie widz¢ wigc powodu sadzié, ze Stowianie trwali
do konca swojego poganstwa tylko przy wierze w demony, nie znajac bogow wyzszego rzedu i
jednego boga nadrz¢dnego (przeciwnie Wien. 141 1 inni).

6. Nasuwa si¢ z kolei pytanie, jakiego rodzaju byl to bog: czy byl czysta abstrakcja, czy tez si¢
kojarzyt z jakim$ przedmiotem lub zjawiskiem §wiata rzeczywistego. Mozna si¢ tu chyba postuzy¢
analogicznymi stosunkami u innych ludéw indoeuropejskich. Na podstawie badan poréwnawczych
doszto sig¢ do wniosku, ze w pierwotnej religii Indoeuropejczykéw na plan pierwszy, jako bog
nadrzedny, wysuwal si¢ bog jasnego nieba, bgdacy jednoczesnie ojcem $wiata. Czgsto do jego



atrybutow nalezata wtadza nad piorunami, co moze zachodzito rowniez u Stowian, jakby wynikato ze
stow Prokopiusza. Mozliwe jednak, Ze u czgsci Stowian (wschodnich) istniat osobny bog gromu (ruski
Perun). Slady wierzen w boga nieba sa wszakze u dzisiejszych Stowian bardzo blade, a to pewnie
dlatego, ze wyobrazenia o nim zostaly wyparte przez pojgcia zwiazane z Bogiem chrzescijanskim,
bedacym przeciez tak samo panem niebios.

Kult boga nieba splatat si¢ czesto u réznych ludéw z kultem boga stonca i tak tez prawdopodobnie
byto u Stowian. Nie wiadomo zreszta, czy wolno te dwa bostwa catkowicie od siebie oddziela¢, czy
nie byty one jednos$cia, z tym ze zaleznie od sytuacji kladziono nacisk to na jedna, to na druga strong.
Wszak nie mozemy zada¢ od Stowian precyzyjnego teologicznego rozrdznienia; gdyby$my chcieli
ustali¢ system wiary katolickiej na podstawie rozmowy z chlopem z zapadlej wsi, doszlibySmy
zapewne do zdumiewajacych rezultatow. Mozliwe jednak, ze kult stonca wysuwat si¢ na plan
pierwszy, poniewaz bardzo wyraznie rysuje si¢, lub si¢ do niedawna rysowal w wierzeniach
stowianskiego ludu. Wiele picknych przyktadow podaje Moszynski we wspomnianej Kulturze ludowej
Stowian (t. 111,437 — 54). Trudno wszakze tu wszystko to powtarzaé, lepiej bedzie, jezeli czytelnik
bardziej zainteresowany sam si¢ tam po dalsze szczegoty zwroci.

Trzeba jednak podkresli¢, ze dos¢ cigzko przychodzi rozgraniczy¢é wyraznie, czy chtop oddaje czesé
stoficu jako bogu, czy tez np. z okazji wschodu stonca modli si¢ do Boga chrzescijanskiego. Wydaje
sig, ze
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dawne praktyki poganskie zlaly si¢ z chrzescijanskimi, tym bardziej ze przed przyjsciem do nas
chrzescijanstwo wchiongto rozne elementy kultu stonca na potudniu i zachodzie Europy. Stosunek
chtopa do stonca odznacza si¢ pokorna czcia, ale réwnocze$nie mitoscia, czego dowodem jest
postugiwanie si¢ pieszczotliwymi wyrazami: sionko, stoneczko, stoneczko swiete, jasne albo boze.
Catkiem tak samo mowi chlop: Jezusiczek albo Ponboczek, Bozyczek itp. A oto dla przyktadu, krotka
modlitewka (powiedzie¢ by mozna ,,akt strzelisty") czy powitanie pod adresem wschodzacego stonca,
zapisane w potudniowej Wielkopolsce: ,,Witam cie, slofice, na dzien dzisiejszy, zebym mogt ten dzien
szczesliwie przepracowac". Slonce jest tu wigc dawca task, jakby bylo Bogiem. Podobna sytuacje
spotykamy w modlitwie pewnej Ukrainki: ,,Dzien dobry ci, jasne stoneczko. Ty $wigte, ty jasne-
przekrasne; ty czyste, wspaniate i szanowane; ty oSwiecasz gory i doliny i wysokie kurhany, oswie¢
mnie... przed calym $wiatem... chrzescijanskim dobrocia, krasa, wdzigkami i mitoscia: ... Jakie ty
jestes jasne, wspaniate, przekrasne, zebym i ja byta taka jasna, wspaniata, przekrasna..." Zespolenie
poganstwa z chrze$cijanstwem widoczne w modlitwie spod Rych-watdu pod Zywcem: ,,Witaj nam,
witaj, stonecko rozane, witaj skarbie niebieski, co przy$wiecas nam, biednym ludziom na ziemi.
Jakze$ ty pickne i1 btyscace, prosto od Boga postane. Pokwalony niek bydzie za ciebie Jezus
Chrystus". Stofice jest tu wprawdzie tylko bozym tworem, ale szanowanym i zaslugujacym na osobna
cze$¢. Jest rzecza najzupetniej mozliwa, ze przed lat tysigcem czy dwoma tak samo zwracano si¢ do
stonca, ale w miejscu Boga chrzescijanskiego byt wtedy nie znany z imienia bog nieba, ktérego
pozycja z czasem zbladta wobec rosnacego znaczenia stonica (element wyrazny, bardziej czynny niz
niebo), az wreszcie obaj ustapili miejsca Bogu chrzescijanskiemu. Jako osobliwo$¢ nalezy zanotowac,
ze jeszcze w 1914 r. Bulgarzy w pewnej wsi potrafili powiedzie¢ o stoncu: ,.to jest nasz bog i §wigty,
daje nam zycie, chroni od zla, a gdy zajdzie, zostajemy sieroty bez obroncy". [Ognia nie wolno
splugawié, np. oddajac do niego mocz; ogniem mozna spala¢ przedmioty kultu bez ich obrazy. Wolno
w nim spala¢ rzeczy poswigcane]. Jak z jednej strony kult stonca mieszat si¢ z kultem nieba, tak z
drugiej miesza si¢ z kultem ognia. Podobno nawet w niektérych zapadtych katach Stowianszczyzny
uwaza si¢ stonice po prostu za wielki ogien na niebie. Stosunek ludu do ognia podobny jak do stonca:
,silne 1 szczere przywiazanie potaczone z glgboka, powazna czcia, ugruntowana na bojazni". I tu
rowniez doszto do pomieszania kultu ognia z kultem chrzescijanskim, poniewaz ogien i §wiatto sa
symbolami Chrystusa. Po konkretne przyktady odsytam do Moszynskiego
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(Mo. II 1, 494 — 506). Ograniczam sie jedynie do matej modlitewki z Zywieckiego: ,,Ogiefiku $wiety,
skarbicku bozy, nie dejze nas tez nigdy zubozy¢" (tamze, 499).

Z duzym prawdopodobienstwem mozna ten splot: niebo (— piorun) — stonice — ogien przyjac¢ dla
stowianskiego poganstwa jako bostwo naczelne nie ustalonego imienia. Jednoscia symboliczna nazwat
je badacz, zarzucajac Brucknerowi, ze tego nie rozumie (O. Hauth, Westa, s. 42). Wszystko to byty



przejawy tajemniczej potggi, ktora dawala zycie 1 urodzaj — rzecz to ogromnej wagi w
spoteczenstwie rolniczo-hodowlanym — ale zniewazona mogta ukara¢. W Zrdodtach historycznych sa
dowody kultu stonca, ognia i piorunu, a cho¢ sa mgliste i ogolnikowe, rysuja si¢ przeciez wyrazniej od
innych. Mam na mysli wspomniane zdanie Prokopiusza o wierze w boga, wladcg piorundw, a dalej
napomknienia w zrodtach ruskich i u Araba Ibn Rosteh, ktory méwi o Stowianach, ze wszyscy sa
czcicielami ognia. Jest wymowne, ze wlasnie te bostwa, ktore si¢ w zrodtach wysuwaja przed inne i
moga mie¢ pretensje do powszechno$ci w Stowianszczyznie, z tym oto splotem dadza si¢ powiazac:
Swarog, Swarozyc-Dadzbog i Perun.

[Jasne jest, ze do roli bostwa wyzszego rzedu nie mogly kandydowac istoty mityczne wystepujace
masowo, jak nawki, rusatki, wity, takze duchy domowe (dziady, domowiki, uboza), poniewaz
mieszkaly w kazdym domu, podobnie duchy lesne i wodne. Nie miaty one imion wiasnych, lecz
nazwy gatunkowe. Co innego obiekty i zjawiska jednostkowe: jedno stonce, jeden ksigzyc, jedna
ziemia, jedno niebo, jeden wladca gromu, jeden ogien cho¢ w wielu ogniskach. One to decydowaty o
szczeseiu lub nieszezegsciu ludzi, tzn. moce nieznane dziatajace poprzez te obiekty i zjawiska. One
byly niezalezne od cztowieka, one przede wszystkim byty $wigte, boskie. Pozyskaé ich zyczliwos¢
mozna byto tylko modlitwa i darem ofiarnym. One tylko mogly mie¢ imi¢ wtasne.]

I jeszcze jedna ogolna kwestig trzeba tu poruszy¢. Mianowicie Hel-mold méwi (I 52): ,,Popehniaja
Stowianie dziwny blad, albowiem na biesiadach i przy piciu puszczaja w koto czaszg, nad ktora
wypowiadaja nie powiem stowa zaklecia, ale nawet przeklenstwa, wzywajac imienia bogéw dobra i
zta, wierzac, ze dobra dola spoczywa w rekach dobrego, a niedola w rekach zlego boga. Dlatego w
swoim jezyku nazywaja zlego boga diabtem czyli Czarnobogiem". Wokot tych paru zdan wywiazat sig
namigtny spor o to, czy istotnie w religii Stowian odgrywat powazniejsza rol¢ dualizm, walka boga
czy bogdéw dobra z bogiem zta. Jednych Pociagato bardzo, aby w oparciu o stowa Helmolda nawiazaé
wierzenia stowianskie do znanego dualizmu w religii Zaratustry. Rzecz sama
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w sobie nie jest niemozliwa, bo niewatpliwie Slowianie posiadali kontakty z ludami iranskimi —
niektore z nich (Scytowie, Sarmaci i in.) koczowaly przeciez w sasiedztwie Stowian na stepach
czarnomorskich, a nawet w stownictwie religijnym sa $lady wptywu iranskiego na jezyk
prastowianski. W szczegoélno$ci wyraz bog, znaczacy pierwotnie tyle co bogactwo, zmienil swoje
znaczenie na znane nam dzisiaj tylko w jezyku prastowianskim i iranskim. Na ogét przypuszcza sig,
ze to Stowianie przejegli nowe znaczenie od Iranczykow. Z drugiej strony podnosi si¢ niewatpliwy
wplyw poje¢ chrzescijanskich na stowa Helmolda, co widoczne od razu w uzyciu wyrazu diabel.
Nastegpnie nie umie Helmold nazwa¢ boga dobra, tzw. bowiem Bialobdg, cytowany czasem w roz-
prawach mitologicznych, jest do$¢ pé6znym wymystem kronikarzy. Sama tez nazwa Czarnobog razaco
swoim wygladem odbija od wszystkich innych boskich imion, jest wigc chyba wiasnym przekladem
Helmolda. Prawdopodobnie Helmold styszat co$ o wierze Stowian w zloSliwe duchy, w
personifikowana dolg¢ (zob. p. 13), potaczyl to z wyobrazeniami chrze$cijanskimi, ktére zreszta mogty
juz wezesniej miedzy Stowian przenikaé. Takie jest, moim zdaniem, jadro jego opowiesci; ze zwiaz-
kéw z Iranczykami trzeba w tym wypadku zrezygnowaé, bo podstawy sa za kruche. Nazwa
stowianska ztych duchow byly wyrazy bies i czart, jaskrawo to rézne od Czarnoboga.
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7. Swarozyc, Swardg, Dadzbog. O Swarozycu méwia przede wszystkim zrodta zachodniostowianskie.
Najpierw $w. Brunon wyrzuca w liscie cesarzowi Henrykowi, ze si¢ sprzymierzyl ze Swarozycem
przeciw chrzescijaninowi, Bolestawowi Chrobremu, majac na mysli wspdlne wyprawy Niemcow i
Lucicow przeciw Polsce. Jednakze nie dowiadujemy si¢ od niego nic poza golym imieniem bostwa.
Za to w kilka lat pézniej podat nam kronikarz Thietmar wiadomo$¢, ze w Radogoszczu, grodzie
Redaréw, znajduje si¢ $wiatynia, a w niej przechowuja poganie wizerunki bogdw, miedzy ktorymi
pierwsze miejsce zajmuje wlasnie Swarozyc’. Kronikarz tak byt jednak pochloniety opisem $wiatyni,
Je

7, Jest w Kraju Redarow pewien grod o trojkatnym ksztalcie i trzech bramach don wiodacych, zwany
Radogoszcz, ktory otacza zewszad wielka puszcza, reka tubylcow nie tknigta i jak §wigto$¢ czczona
[...]. W grodzie znajduje si¢ tylko jedna §wiatynia zbudowana misternie z drzewa i spoczywajaca na
fundamencie z rogow dzikich zwierzat. Jej Sciany zewnetrzne zdobia rozne wizerunki bogow i bogin
[...], w przedziwny rzezbione sposdb; wewnatrz zas stoja bogowie zrobieni ludzka reka w straszliwych



helmach i pancerzach, kazdy z wyrytym u spodu imieniem. Pierwszy sposrod nich nazywa sig
Swarozyc

PRZEGLAD SEOWIANSKICH BOGOW 27

polozenia, wrozb tam wydawanych, ze o samym bogu nic nam nie powiedzial. Nie wiemy wigc, czego
byt bogiem, jak wygladat jego posag, jakie sktadano mu ofiary itp. Wspomniat o nim kilkadziesiat lat
p6zniej Adam z Bremy, ale zamiast wyjasnienia powigkszyt tylko nasze zaklopotanie, poniewaz boga
wladajacego na pewno w tym samym grodzie nazwat Radogostem®. Czyzby mial na my§li innego
boga, ktoregos z podrzedniejszych, napomknigtych przez Thietmara? Nikt tak nie sadzi. Bruckner z
wielka pasja utrzymywat, ze Adam nic wigcej nie wiedzial ponad to, co wyczytal u Thietmara, Zle
jednak jego slowa zrozumial i z nazwy kraju (Redarowie) zrobit nazwe grodu (Retra), a z nazwy
grodu imi¢ boga. Nie zdotat jednak Bruckner uzyska¢ zgody na swoja tezg, a w dodatku w nowszych
czasach krytyka zrodet wyzej sobie ceni Adama niz Bruckner i ustala si¢ poglad, ze Adam Thietmara
nie czytal, a wigc nie mozna jego wiadomosci odrzucaé, jako pochodzacych z drugiej reki. Moze wigc
najlepiej bedzie przyja¢ nastgpujace wyjscie kompromisowe: Radogoszcz — to istotnie nazwa grodu,
gdzie stata Swiatynia, ale pochodzi od imienia Radogost, co moze wlasnie bylo drugim imieniem,
przydomkiem Swarozyca (jako opiekuna gosci?). Nazwa Radogoszcz ze swojej formy oznacza osade
Radogosta, poniewaz za§ Thietmar mowi, ze nic tam nie bylo poza $wiatynig, moglaby nazwa
Radogoszcz oznacza¢ osadg-miejsce kultowe boga Radogosta. Dowodu bezwzglednego podaé niestety
nie mozna.

Spotykamy si¢ ze Swarozycem (ruska posta¢é — SwaroZicz) takze w zrédlach ruskich (stowa
Chrystolubca, Grigorija i Jana Zlotoustego), dos¢ po6znych (XIV w.?), ale korzystajacych zapewne z
dawniejszych zapisek lub wspolczesnych sobie faktow etnograficznych. Jest to jedyny wypadek, ze to
samo bostwo jest wymienione na wschodzie i zachodzie Stowianszczyzny. Rusini dorzucaja wazny
szczegbl, byl mianowicie wedlug nich Swarozyc nazwa czczonego ognia (przede wszystkim w
chtodnym, mato stonecznym klimacie, ognia waznego gospodarczo w suszarni zboza)’. Moze wiec nie
bedzie wielkim grzechem wobec $cistosci naukowej rowniez radogoskiego Swarozyca uwazaé za
boga ognia. [Mozna by snu¢ przypuszczenie, ze na Rusi zachowato si¢

! szczegblnej doznaje czci u wszystkich pogan. Znajduja sie tam réwniez sztandary, ktorych nigdzie
stad nie zabieraja, chyba ze sg potrzebne na wyprawe wojenng i wowczas niosa je piesi wojownicy"
(Thietmar, Kronika V1 23, w przektadzie M. Jedlickiego).

$ . Swiatynia tam [w Retrze] wielka zostala zbudowana dla bozkow; z tych najpierw-szyjest Redigast.
Podobizna jego ze zlota, toze z purpury przygotowane" (Adam z Bremy, ks. II 22, wedlug G. Labudy,
Stowianszczyzna pierwotna, Warszawa 1954, s- 224).

? Do ognia si¢ modla, nazywajac go Swarozycem" (Mans. 150); ,,Modla sie do °gnia pod suszarnia
[pod ,,owinom"] (Mans. 151).
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znaczenie pierwotne — jakiego$ ,,duszka ognia", w Radogoszczu za$ doszlo do przemiany w

personifikowane bostwo].

Imig Swarozyc moglto oznaczaé 'syna Swaroga', jak wojewodzie — 'syna wojewody', krokwie — 'syna
kroéla'; moze by¢ tez pieszczotliwym nazwaniem samego Swaroga. Ta druga funkcja przyrostka -ic jest
jednak w jezyku czym$ rzadszym, a wigc raczej nalezy przyja¢ pierwsza interpretacje. Otwiera ona
zupelnie nieoczekiwane perspektywy. Mianowicie jedno zrédlo ruskie, tzw. Malata (wtasciwie
przektad dzieta greckiego pisarza Malali), ekscerpowane przez kroniki, moéwi, ze bog Swardg miat
syna Dadzboga, ktory byt wtadca stonca, czy tez stoncem samym. Pikanterii calej sprawie dodaje fakt,
ze dla ttumacza Malali byly to bostwa egipskie! W greckim oryginale tego tekstu Dadzbogowi
odpowiada Helios, a Swarogowi Hefajstos: ,,Po $mierci za§ Hefajstosa, ktorego tez Swarogiem
nazywaja, panowatl nad Egipcjanami syn jego imieniem Stonce (po grecku: Helios), ktorego nazywaja
Dadzbogiem... Cesarz za$ stonce, syn Swarogow (po grecku: Hefajstosa), to jest Dadzbog, byt mgzem
surowym..." (Mans. 71—2). Wyrazy uwydatnione spacja nie znajduja si¢ w greckim oryginale, lecz
zostaly wstawione przez ruskiego tlumacza. W rezultacie powstaje bardzo trudne do odpowiedzi
pytanie, czy wolno w ogdle brac¢ te bostwa za realne, czy wolno Dadzboga uwazac za boga stonca (tak
Nied. 111), czy moze on by¢ utozsamiany ze Swarozycem jako syn Swaroga, czy tez, jak wola
niektorzy (np. Bruckner), ma by¢ Swarozyc identyczny ze Swarogiem. Wiele zalezy od oceny samego
zrodta. Wedtug jednych (Istrin) powstato ono okoto 1250 r., wedtug innych (Szachmatow) w pierwszej



polowie XII w. Czy mogly by¢ jeszcze wtedy zywe tradycje poganskie? Poniewaz sa dane na to, ze
przektad Malali powstal na pograniczu poganskiej Litwy i Rusi, prawdopodobienstwo zywotnosci
ruskiego poganstwa istnieje duze. Wobec stabosci cerkwi, niskiego poziomu wyksztalcenia popow,
poganstwo w catej Rusi trzymato si¢ wickami wchitonawszy w siebie wiele elementow
chrzescijanskich, tak ze mowi si¢ o dwojwierze pogansko-chrzescijanskiej. Mogt wiec ktos znajacy
miejscowe stosunki i wiare trafnie podstawi¢ Dadzboga i Swaroga za Heliosa i Hefajstosa'’.
Przekonujacego dowodu jednak poda¢ nie mozna, totez uczeni podzielili si¢ na dwa obozy. Jedni
uwazaja Swaroga i Dadzboga

' Hefajstos, czyli ,,Feosta", byl boskim kowalem, a interpolator kroniki Malali méwiac o wierzeniach
Litwinow wspomina mitycznego kowala, ktory ukul stonce, aby $wiecito ziemi. Moze wigc w tym
sensie Swarog, rowniez boski kowal, byl ,ojcem" Dadzboga — Swarozyca, czyli boga ognia
niebieskiego i ziemskiego. Co wigcej, w hipac-kim odpisie Opowiesci lat minionych, we fragmencie z
kroniki Malali, méwi si¢ o tym, ze za panowania ,,Feosta" spadly z nieba kleszcze, dzigki czemu mogt
on ku¢ bron, przed tym bowiem walczono patami i kamieniami (Mans. 66 — 75).

PRZEGLAD SEOWIANSKICH BOGOW

29

za wymyst thumaczy Malali, drudzy za relikt rzeczywistego poganstwa. Ja sam jestem sklonny oceniac¢
wiadomos$ci Malali pozytywnie, widzac w Swarogu i Dadzbogu nazwania cztonkéw omawianego
wyzej splotu symbolicznego: niebo (— piorun) — slonce — ogien. Dadzboga uwazam za
identycznego ze Swarozycem, a w kazdym razie Swarozyca uwazam za najpewniejsza osobe na
dawnym stowianskim Olimpie, poniewaz o nim jedynym mowia tak ruskie, jak pomorskie Zrodia.
Poniewaz Perun, o ktorym bgdzie mowa ponizej, jest zwiazany z gromem, Dadzbog-Swarozyc z
ogniem 1 sloncem, bytby chyba jego ojciec, Swardg, ubdstwionym niebem. Wyraznie jednak
zaznaczam, ze to tylko subiektywna opinia. Od strony naukowej prawie tak samo uzasadnione bedzie
odrzucenie $wiadectwa Malali. (O wartosci Malali por. Mans. 66-75 1 396-7).

Ruskiego Swarozyca probowano unicestwi¢ takze w ten sposob, ze podawano go za bostwo
zawleczone na Rus$ przez kupcoéw przybywajacych przez Battyk z Pomorza (tak sadzit wielki uczony
Jagi¢). Jest jednak i zdanie odwrotne, ze ta sama droga zawedrowal Swarozyc z Rusi na Pomorze
(Wien. 262). Moim zdaniem oba poglady nie sa uzasadnione. Wspominam o nich jednak, aby
pokazaé, na jak niepewnym znajdujemy si¢ gruncie.

Nie mniejsze trudno$ci napotykamy przy etymologii tych imion. Istnieje co najmniej pig¢ rdéznych
objasnien imienia Swarog. W Polsce najlepiej jest znana etymologia Brucknera od swarzy¢ sie 'ktocié
si¢', wobec czego Swardog — to ogien-ktétnik (BrS. 54, BrP. 34). Bruckner mial z pewnoscia na mysli
trzask palacego si¢ drewna. O tej etymologii méwi K. Moszynski krotko i weztowato, ze nie zastuguje
nawet na wzmianke. On sam wywodzitby rowniez od swarzy¢ sie, ale w znaczeniu 'gniewac sig', w
zwiazku z tym, ze pewien Poleszuk styszac grzmot rzekt: Boh swaryesa, tzn. Bog si¢ gniewa. Wigc
Swardg bytby bogiem zagniewanego nieba''. Ale nie upiera si¢ przy tym, dopuszczajac wzorem
dawniejszych mitologow, ze moze by¢ imi¢ Swardg zapozyczeniem z jakiego$ aryjskiego jezyka, a
tkwilby w nim rdzen swar-, ktory znamy z jezyka Awesty: hwar 'Swiatto nieba, stonce', i z sanskrytu:
swar 'blask, niebo, stonce'. Poniewaz Stowianie ulegli w pewnym czasie jak gdyby

" Pomyst K. Moszynskiego, a zarazem Brucknera, mozna by ulepszyé, przypominajac, ze swarzyé
mozna bylo kogo$, tzn. karci¢, kara¢ (tak w Stowniku Lindego 1 w Slowniku gwar polskich
Karlowicza). Czytamy za$ w Kronice hipackiej: ,,Feosta wydatl prawo, ze kobieta moze mie¢ tylko
jednego meza, a te, ktore ztamaly $lub, karat $miercig. Dlatego byl on zwany bog Swardg". Mozna
wzia¢ pod uwage jeszcze inny czasownik: zwarzyé (stpol. swarzyé) znaczylto tyle, co skuwaé na
goraco dwa kawalki zelaza, a tym zajmowal 5'? przeciez kowal ,,Feosta-Swarog". Nie twierdze, ze te
etymologie sa stuszne — sa jednak mozliwe.
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religijnym wplywom irafiskim, nie byloby takze jakie$ starsze zapozyczenie z aryjskiego niczym
nadzwyczajnym. Gdyby$my si¢ na to zgodzili, oznaczatby Swardg boga nieba lub stonca, zgodnie z
tym, co wyzej na innych podstawach przyjatem.

Jego domniemany syn Dadzbog (— Swarozyc) rdwniez moze si¢ szczyci¢ kilkoma etymologiami
swego imienia. Na pierwszy rzut oka wydaje si¢, ze tkwia w nim slowianskie rdzenie: da- i bog-, ale
nie wiadomo, jaka forma czasownika ma by¢ pierwsza czg$¢ ztozenia. Pisownia dazd- i daz-, uzywana



w ruskich tekstach, sktania wigkszo$¢ uczonych do przyjgcia, Ze jest to dawna forma rozkaznika, ktora
wedlug praw rozwojowych jezyka polskiego powinna brzmie¢ dadz-. Druga cz¢$¢ zlozenia moze by¢
dwojako rozumiana: albo bog znaczy tyle co 'deus', albo oznacza 'bogactwo, szczgscie' (takie byto
pierwotne znaczenie wyrazu, podczas gdy znaczenie 'deus' jest mlodsze i, jak moéwitem, narzucone
wptywami jakiego$ jezyka iranskiego). Razem wigc Dadzbog to 'dawca bogactwa' albo 'bog dawca'.
Ze wzgledu na podobienstwo ztozenia Dadzbog do takich ztozen, jak wyrwidgb, paliwoda, woziwoda,
naturalniej sza bylaby wyktadnia 'dawca bogactwa'. Sa jednak jeszcze inne etymologie; zrywaja one
ze stowem da¢, nawiazujac np. do rdzenia dag- 'pali¢', co nie bytoby niczym niemozliwym w imieniu
bostwa stonecznego, niektore za§ wychodza poza stowianski material stowny. Jak zwykle decyzja jest
niemozliwa, ja jednak wole poprzesta¢ na etymologii prostszej, opartej na elementach stowianskich, a
wigc Dadzbog to 'dawca bogactwa'. Por. zyczenia: Szczes¢ Boze! — Daj Panie Boze!

Swarozyc wspomniany jest, jak mowitem, i na Rusi, i na zachodzie, ponadto uczeni powoluja si¢ na
takie nazwy miejscowe, jak Swarozyn, Swaryszewo, jako na dowody kultu Swaroga w Polsce.
Dadzbog wspomniany jest poza Malalg jeszcze w kronice Nestora, ale nigdzie poza Rusia nie jest po
imieniu nazwany. Dlatego Bruckner, chcac uprawdopodobni¢ istnienie jego kultu wsrod Polakow,
powotywatl si¢ na uzywanie imienia Dadzbdg u szlachty mazowieckiej w XV w. Moim zdaniem tak
powolywanie si¢ na nazwy miejscowe, jak osobowe jest mato uzasadnione. Swiadcza one wprawdzie
0 wystgpowaniu wyrazu na pewnym terenie, ale z tego nie wynika samo przez sig, ze wyraz byl nazwa
istoty otoczonej czcig religijna. Istnienie kultu zyskuje dzigki istnieniu wyrazéw prawdopodobienstwo,
ale nie znamy jego stopnia, c6z dopiero mowi¢ o pewnos$ci. Podobnie nie przywiazuje wielkiej wagi
do wymienianego w pie$niach serbskich Daboga, wtadcy ziemi, walczacego z Bogiem, panem nieba.
Catos$¢ tego mitu nosi niestowianskie cechy, a i autentycznos$¢ nie zostata sprawdzona. Poniewaz
Dadzboga uwazam za identycznego ze Swarozycem, uznajac powszechnos¢ kultu Swarozyca
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uznaj¢ oczywiscie Dadzboga, nie mam tylko pewnosci, czy imi¢ Dadzbog byto w powszechnym
uzyciu. Raczej tak. Wreszcie trzeba dodaé, ze wszystkie blizsze szczegoly, ktore gdziekolwiek mozna
wyczyta¢ o jego wygladzie, o funkcjach jako boga sa wymystem lekkomy$lnych mitologéw. (O
Swarogu 1 Dadzbogu por. Nied. 105-12, BrS. 49-74, Mans. 394-7).

8. Perun. Znany on jest wylacznie ze zrddet ruskich. Przysiggaja nan ksiazeta ruscy i ich ludzie
zawierajac w X w. traktaty z Grekami'>. Wiodzimierz Wielki odnowit, objawszy wladze, jego kult i
innych bogdw, postawil mu posag w Kijowie (zob. s. 33), a Wtodzimierz6w wuj postawil posag w
Nowogrodzie. Nikt nie kwestionowal rzetelnos$ci zrodet i realnosci tego boga, jednakze nie brak
ciezkich problemow. Przede wszystkim niejasny jest jego stosunek do Tora, skandynawskiego boga
burzy i gromu. Twierdza niektorzy, ze Perun jest tylko tamtego echem, wigc nowinka ruska, nie zas
bogiem prastowianskim. Faktem jest, ze przysiggajacy nan ksiazeta byli z dynastii wareskiej i ze w
ceremoniale sa okoliczno$ci przypominajace praktyki germanskie (odktadanie broni, specjalne
przeklenstwa za zlamanie przysiggi). Nadto spoza Rusi nie mamy pewnych dowodow, aby znano
boéstwo tego imienia. Kult boga wladnacego piorunami poswiadcza, jak juz wiemy, Pro-kopiusz, ale
nie wymienia nazwy, a nadto nie wiemy, czy nie byl to bog nieba i rbwnoczesnie piorunow, jak np.
Jowisz lub Dzeus. Wyglada wigc tak, jakby zasigg kultu Peruna byt zwiazany $ci$le z zasiggiem
politycznych wplywow wareskich. Szerzej znajomos$ci Peruna broniono wystgpowaniem stowa perun
jako wyrazu pospolitego lub nazwy miejscowej w roznych krajach stowianskich, zwlaszcza w Polsce
(po polsku piorun), jednakze to samo nie moze jeszcze $wiadczy¢, ze istniat w Polsce kult boga tego
imienia. Na odwro6t, wlasnie mozna by twierdzi¢, ze skoro w Polsce byl to wyraz pospolity, nie mogt
by¢ nazwa boga". [Na Rusi nie istnial jako wyraz pospolity!]. Wyrazy $wiete sa bowiem chronione
przed profanacja, nie moga by¢ nazbyt pospolitowane: podlegaja one

2 Nazajutrz po spisaniu w 945 r. uktadu z Bizantyjczykami ..Igor wezwat do siebie postow i udat sie
na gore, gdzie stat Perun, i tam odlozyli bron, tarcze i ztote ozdoby; i Igor zlozyl przysiege, z nim jego
ludzie, co byli poganami, chrzeicijanie za$ udali si¢ do cerkwi Sw. Eliasza [...]; byta to cerkiew
katedralna, bo byto wielu chrzes$cijan migdzy Waregami i Chazarami". Uktad w 971 r. zaprzysigzono
inaczej: ,,GdybySmy nie dochowali tego, co wlasnie powiedziano, niech ja i ci, co sa ze mna, i pode
mna, bedziemy przekleci przez Boga, w ktorego wierzymy, i przez Peruna, i przez Wolosa, patrona
bydla, i niech bgdziemy ztoci, jak to zloto, i niech zginiemy od wlasnego orgza". W niektorych
odpisach kroniki zamiast Wolos napisano Wtasij, tj. Btazej, grecki Blasios (wym. Wlasios).



" Po prostu zdumiewa, ze wyraz piorun zachowal sie tak dobrze w Polsce, gdzie dokladniej niz

indziej wymieciono $lady poganstwa.
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tzw. tabu jezykowemu. Poniewaz sa rzadko uzywane, tatwo ging. Tak podobno zgingla dawna nazwa
niedzwiedzia w jezyku prastowianskim, odpowiadajaca greckiemu arktos, a na jej miejsce weszta
nowa: niedzwiedz: dawniej miedzwiedz, tj. miodojad, a wigc pierwotnie nazwa zastgpcza, jakich wiele
w jezyku mysliwych (por. szarak, kot na zajaca, wojtek na bociana). Gdy wigc, moim zdaniem, nic
naprawde nie przemawia za kultem Peruna w Polsce, mozna broni¢ jego kultu na Batkanach. Tam
mianowicie czci si¢ Sw. Eliasza jako patrona burzy i gro-mowtadce (po serbsku gromovik), zdarzato
si¢ za§ w roznych krajach, ze niektorzy $wigci chrzescijanscy przejmowali funkcje sprawowane
poprzednio przez poganskie bostwa. By¢ moze, iz na obrong kultu Peruna wolno przytoczy¢ slady czci
okazywanej piorunowi po calej Slowianszczyznie, ale rownie dobrze mogly si¢ te objawy lekliwej
czci odnosi¢ do boga nieba bedacego rownoczesnie bogiem gromu. Sladem dawnego ubdstwienia
piorunu moze by¢ znane do niedawna przekonanie, ze pozaru od piorunu nie wolno gasic.

Jak widzimy, wszystkie argumenty sa chwiejne, kazdy z nich moze by¢ zbijany nie bez stusznosci, w
rezultacie wigc znowu zalezy od dobrej woli 1 wiary, jakie ktory uczony zajmuje stanowisko migdzy
dwoma ostatecznosciami: uznaniem Peruna za import germanski, ograniczony do Rusi, czy tez za
boga calej Stowianszczyzny. Bruckner odrzucat np. dowod z kultu $w. Eliasza, ale na podstawie nazw
miejscowych godzit si¢ uzna¢ Peruna bogiem powszechnym. Ja natomiast nie widz¢ powodu do
takiego rozszerzania kultu, cho¢ z drugiej strony nie mogg si¢ w peti zgodzi¢ na teori¢ wareskiego
pochodzenia Peruna. Mogt by¢ lokalnym, ruskim bogiem, pochodzenia rodzimego, personifikacja
cztonu opisanego wyzej splotu: nieba z piorunem jako jednym z atrybutéw. Poza Rusia rzucanie
gromu moglo by¢ przywilejem Swaroga i nie musiata by¢ ta strona boskiej potegi personifikowana w
osobnego boga. Takim wtasnie bogiem nieba i piorunu zarazem byl Dzeus. Innymi slowy, Perun moze
jest po prostu lokalng nazwa jednego atrybutu Swaroga lub jego drugim, moze pierwotnym imieniem.
Duze trudnos$ci nasuwa objasnienie imienia. Poki si¢ nie wychodzi poza $wiat stowianski, etymologia
jest na pozor tatwa: dzielimy wyraz perun na rdzenie/--, ten sam co w czas. piore prac (prast. perg) i
przyrostek -un, jak w biegun, swistun 1 paru innych. Perun zatem — to ten co bije, uderza, wszak
jeszcze dzi§ mowia chiopi, ze gdzies ,,uderzyto". Perun wigc, czyli w polskiej szacie fonetycznej
Piorun, to personifikowana przyczyna uderzenia. Kiedy jednak wyjdziemy poza stowianska miedzg, w
tej chwili sprawa si¢ komplikuje. Mianowicie boég gromu u sasiednich i jezykowo bardzo nam
pokrewnych Litwinéw nazywal si¢
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Perkunas, co si¢ wywodzi od prastarej nazwy debu, znanej najlepiej w tac. quercus. Tenze Perkunas
znow doskonale si¢ zgadza fonetycznie z imieniem matki Tora, boga burzy i gromu, Fidrgynn, ktorego
to imienia starsza postacia fonetyczna bylo Perkunja. Kazdy troche tylko zorientowany w mitologii
wie, ze dab byl po§wiecony bogom piorunu, a to dlatego, ze pioruny szczegdlnie czgsto bija w deby'.
Jezeli chcemy utrzymac prastara taczno$¢ mitologii stowianskiej, litewskiej (ogolem battyckiej) i
germanskiej, co z wielu powodéw bardzo ngcace (bylo szczegdlne pokrewienstwo migdzy tymi
jezykami w odleglej przesztosci), musimy si¢ pozegnaé z nasza jasna etymologia od prac. T¢ wilasnie
trudna droge obrat Bruckner, powiadajac (BrS. 39 — 43), ze z prast. Perkyn (tak by to musiato
teoretycznie by¢ po stowiansku), imienia zgodnego z litewskim, ale juz niezrozumialego dla ludu,
powstal najpierw czesciowo do prast. perq (piore) upodobniony Peryn’, a potem Perun. Slady formy
Peryn na Rusi istnieja. Jednakze Mansikka, powazny uczony, w tej chwiejnosci przyrostka (bo istnieje
nadto forma Perjun) widzi dowdd, ze Stowianie to imig zapozyczyli, bo wlasnie przy zapozyczeniach
zdarzaja si¢ takie wahania, az si¢ wreszcie ktora§ z form obocznych powszechnie ustali. Moim
zdaniem etymologia Brucknera jest mozliwa do przyjecia, znamy przeciez bardziej zawile etymologie.
W ten sposob bog debu (Debowiec, jak moéwi Bruckner) mogt sig sta¢ bogiem uderzajacego gromu.
Przyjawszy taka etymologig, ratujemy odwieczno$¢ i rodzimos¢ (z ograniczeniem do Rusi, moze i
Balkanow) tego bostwa, a tylko mozemy dopusci¢, ze na wyobrazenia i praktyki kultowe z nim
zwigzane (rytual przysiegi) wywarl pewne wptywy germanski Tor, a moze nawet decydujaco si¢
przyczynil do wysunigcia Peruna na pierwszy plan przed innymi bogami. To pierwszenstwo bylo
moze ograniczone, jak przypuszczaja niektorzy uczeni, do ksiazgcego rodu dynastii wareskie;j.



Wedlug tzw. Nestora mial Wlodzimierz postawi¢ w Kijowie koto swojego dworu posagi kilku bogow,
w tym tez Peruna: ,I poczal panowa¢ Wtodzimierz w Kijowie sam jeden i postawil balwany na
wzgbrzu zewnatrz dworca trzemnego, Peruna drewnianego, a glowe jego srebrna i was zloty, i Chorsa,
i Dadzboga, i Strzyboga, i Simargta, i Mokosz, i czynil ofiar¢ batwanom, nazywajac je bogami, i
przywodzili

' Istnieje w niektorych okolicach Stowianszczyzny mit o walce boga gromu ze swoim przeciwnikiem
— zmiejem, kryje si¢ on w korzeniach drzew, dlatego pioruny bija przede wszystkim w drzewa,
najcze¢sciej jakoby w dgby. Obszerniej o tym A. Gieysztor

w Mitologii Stowian, Warszawa 1982, s. 62, 69. Ale zmiej wystgpuje tez jako pojpeeaik Peruna lub
sw. Eliasza, wladcy gromu (na Batkanach; walczy on ze ztem). {.

° Zanik spotgloski k w imieniu Perun jest wlasciwoscia kilku jezykow zjawiskiem z epoki
indoeuropejskiej. Zob. nizej. S. Urbanczyk, Dawni Stowianie
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synow swoich i corki, i sktadali ofiary diabtom, i splamili ziemi¢ swoimi ofiarami'®; i splamila sie
krwia ziemia ruska i to wzgorze. Lecz ze przedobry Bog nie chce $mierci grzesznikow, na tej gorze
teraz jest cerkiew $w. Wasyla (Bazylego)" (Mans. 38).

Ten ustgp powtarza si¢ w pozniejszych zrodtach, ktore czasem cos opuszcza albo wstawig nowe imig.
Zdarzaja si¢ tez przy przerobkach duze bledy; np. z dwoch wyrazow ruskich us zlat (tj. Peruna was
ztoty) zrobiono raz nowe bostwo Usiad! Innym razem imig Simargf rozbite jest na dwa: Sim a Rgiel, o
czym jeszcze nizej. Tutaj chcg zwrdci¢ uwage na jedno: na podstawie cytowanego urywku moglby
kto$ tatwo uku¢ tezg o wspaniatosci kijowskiego Peruna. Tymczasem naprawdg brak po temu podstaw.
Zdanie wymieniajace bogdéw zostato wpisane w tekst kroniki z racji jej przerabiania pod sam koniec
XI w. Jest wysoce prawdopodobne, ze pisarz mogt stysze¢ wsrdd potpoganskiego ludu krazace imiona
bogow, ale male sa szanse, aby po stu latach pamigtano jeszcze wyglad posagu. Istotnie, udato sig
znalez¢ miejsce, ktore postuzylto pisarzowi za wzor. Mianowicie w innym miejscu tejze kroniki mowi
si¢ 0 wschodnich poganach w starozytnosci, ze ,,zaczgli stawia¢ balwany, jedne drewniane, inne byty
marmurowe, jeszcze inne ztote lub srebrne" [Psalm 114,4: Simulacra gentium argentum et aurum\.
Uzasadniony wigc bedzie poglad, ze opis posagu jest tylko pokazem oczytania i zrgczno$ci
stylistycznej autora, a nie jest odbiciem rzeczywistosci. Spotka¢ si¢ mozna w mitologiach z
twierdzeniem, ze Perun trzymat w reku piorun, oparte to jest jednak na p6znym zrodle z XVI w., kiedy
na pewno juz nic nie wiedziano o poganstwie, natomiast ch¢tnie upigkszano dawne informacje kronik
wlasnymi fantazjami. Niepewne, cho¢ lepsze, jest zrodto podajace, ze Perun nowogrodzki, postawiony
przez wuja Wlodzimierzowego Dobrynig, trzymat w rece drewniang patke. Oba posagi spotkat smutny
los. O kijowskim tak opowiada kronika:

Gdy przybyt (ochrzczony Wtodzimierz do Kijowa), kazal obali¢ posagi, jedne poraba¢ na kawatki,
inne wrzuci¢ do ognia; Peruna jednak kazal przywiaza¢ koniowi do ogona i wlec z géry wzdhuz
Boryczewa do rzeki i dwunastu ludzi dat, aby go kijami bili... Gdy go zas wlekli wzdtuz rzeki do
Dniepru, ptakali nad nim niewierni ludzie, jeszcze bowiem byli nie przyjeli chrztu sw. A gdy go
przywlekli, wrzucili go do Dniepru. A Wlodzimierz przykazat méwiac: Gdyby si¢ gdzie zatrzymat,
macie go odpychac od brzegu, poki nie przejdzie przez porohy; wtedy go macie zostawié¢. Oni wigc
wypehhili polecenia. A gdy go poniechali, przeszedt przez porohy, i wiatr go wyrzucit na kamieniec, i
od tego wzigto nazwe Perunowy kamieniec, jak sig jeszcze do dzi$ nazywa.

' Miejsce to jest niezupelnie doktadnym przektadem psalmu 106 w. 36 — 38: ,,Ale zmieszali sie
(Zydzi) z poganami i nauczyli sie¢ ztych czynéw. Oddawali cze$¢ ich batwanom [...], ofiarowali
demonom syndw i corki swoje. Wylewali krew niewinna [...]. I skalana byla ziemia krwig".
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W Nowogrodzie zniszczeniem kultu poganskiego zajal si¢ arcybiskup Joachim. Zniszczyl oftarze
ofiarne, Peruna kazat wlec do rzeki Poczajny bijac kijami. Rano wiesniak idacy na targ zobaczyl go u
brzegu. Odepchnat go kijem mowiac: ,,Ty stary Perunie, dosy¢ pite$ i jadles, a teraz ptyn precz!"
(Mans. 61).

Naukowa dyskusje o Perunie wraz z podaniem literatury zob. Nied. 93-104, BrS. 35-49, Mans. 379-
386 (tez nizej s. 209).



9. Wolos-Weles. Do bogdéw ogolnostowianskich zaliczaja czesto jeszcze Wotosa czyli Welesa'.
Wspomniany jest on obok Peruna z racji przysiggi, ktora Ru$§ potwierdzita uktad z Carogrodem.
Nazwany on tam bogiem bydta. Jakiego$s demona Welesa wspominaja zrodla czeskie z XV i XVI w.
Pisano wtedy ky weles, albo odsylano k welesu, jak si¢ u nas pytano ,ki diabel" lub odsytano ,,do
diabta". Niektorzy mitologowie identyfikuja tego Welesa z Wotosem 1 widza w tym dowod wielkiego
rozprzestrzenienia kultu tego boga. Za taka identyfikacja jest rowniez Bruckner, jednak z oburzeniem
odrzuca on mysl, ze moglby by¢ Wotos bogiem — opiekunem bydta. Twierdzi natomast, ze przez
pomytke pomieszano w koncowej epoce poganstwa Welesa ze §w. Wlasem (nasz Bfazej w wymowie
na wzor nowogreckiej), patronem bydta. Poprzez Batkany miat przywedrowac ten kult §w. Blazeja i
miat znieksztatci¢ rodzime pojecia o bogu Welesie. Bruckner (przed nim juz Niederle) nawiazuje to
imi¢ do litewskiego Wefinas 'diabel' i uwaza Wolosa za boga podziemia i zmarlych, a to znow by
moglo thumaczy¢, dlaczego wlasnie na niego przysiggano. Wiadomo z mitologii grecko-rzymskiej, ze
szczegolnie Swigte byty przysiggi sktadane na bdstwa podziemia. Brano przy tym do reki nieco ziemi.
Interesujace jest, ze Rusini przysiggajac posypywali gtowe rozkruszong darnia, czyli rowniez ziemia
wchodzi w grg. Wedlug Hel-molda Stowianie bardzo niechgtnie przysiggali z zasady. Od tej strony
biorac, wywody Brucknera sa ciekawe i pongtne; staba ich strona jest to, ze fakty litewskie same sa
malo pewne 1 jasne, nie sa wigc dobra podpora dla stowianskich. W rezultacie poglad Brucknera
zastuguje na zanotowanie, ale niemniej pozostaje tylko przypuszczeniem, jak wiele innych.

"7 Weles wspomniany w Stowie o wyprawie Igora, gdzie legendarny poeta Bojan nazwany zostat
»wnukiem Welesowym", i w przektadzie greckiego utworu pt. Chodzenie Matki Boskiej po mekach.
Przektad powstat zapewne w XII w. wérdéd Stowian potudniowych. Stosowne miejsce w jednym
odpisie brzmi tak: ,,[...] zapomnieli Boga, uwierzyli w stworzenia, ktére Bog stworzyl nam do pracy,
nazwali je bogami: stonce, ksiezyc, ziemie ' wode, zwierzeta i weze; i zrobili ludzi bogami; Trojana,
Cbhorsa, Welesa, Peruna, uwierzyli w zlego diabta i sa dzi§ ztym mrokiem ogarnigci" (Mans. 287). W
innym odpisie imi¢ Weles zostato pominigte. Cytowane tu miejsce jest glosa, wprowadzona przypusz-
czalnie u Stowian potudniowych. W jakim stopniu autor glosy znat tradycj¢ poganska, trudno ocenic;
Stowianie ci byli przeciez od IX w. chrzescijanami.
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Osobnego omodwienia godzien jest poglad, ze nie bylo Zadnego stowianskiego boga Wolosa czy
Welesa. W rzeczywisto$ci miat istnie¢ tylko $w. Blazej czyli Whasij, patron bydta, ktorego kult, jak juz
wspomnialem, od Grekow bizantynskich przedostat si¢ do Stowian batkanskich, a potem ruskich, az
wreszcie w epoce zawierania umow z Bizancjum w 971 r. wydawal sig istota réwnorzedna z
Perunem'®. Nie wymienifa go jednak kronika wérod bogéw Wiodzimierza (zob. cytat w p. 8), co ma
by¢ wedtug niektorych uczonych $wiadectwem, ze dla pisarza nie uchodzit za boga; ze jednym
stowem pisarz byt swiadom jego chrzescijanskiego pochodzenia. Czg$¢ rekopisow kroniki pisze go
nawet Wiasij lub Wias (nie Wolos), tj. tak jak swigtego. Wyktad lingwistyczny, jak si¢ odbylo przejscie
od Witasa do Wolosa nie jest trudny ani skomplikowany (oczywiscie dla znawcow). Oto w jezyku
ruskim bylo sporo przyktadow, ze ten sam wyraz miat raz pod wpltywem jezyka starocerkiewnego
-ta-, drugi raz zgodnie z rodzimym rozwojem fonetycznym -ofo- (np. mtadi motod), wigc na wzor nich
mogl z Wiasa powsta¢ Wolos. Przeciwnicy chrze$cijanskiego rodowodu Wotosa powiedza na to oczy-
wiscie, ze wlasnie istnienie owych wahan -fa- 1 -ofo- umozliwito pomieszanie dawnego boga Wotosa
ze §w. Wlasem.

Takie objecie funkcji boga przez chrzescijanskiego $wigtego nie jest niczym osobliwym: podobny
»awans" spotkal sw. Mikotaja u Czeremisow, Jugréw i Samojedow. [Opiekunem koni byt u Stowian
batkanskich §w. Todor]|. Sam zreszta §w. Btazej nazywany byl u ludu ,,skotiji bog", tzn. bydlecy. Do
niego zanoszono modly o opieke¢ nad bydtem, sktadano mu ofiary z masta i pieczywa, a nawet
zabijano woty, spozywajac ich czg¢§¢ w obrzedowej uczcie, podczas gdy kosci zakopywano w stajni
wsrdéd modidw o urodzaj w bydle. Kult $w. Blazeja jako patrona bydta znany byt w catej zachodniej
Europie. Czeskiego Welesa uwazaja zwolennicy $w. Wlasa w roli Wolosa za przerobke biblijnego
Baala lub greckiego Belosa (w nowogreckiej wymowie Welosa). Decyzja migdzy przedstawionymi tu
pogladami jest niemozliwa. Dyskusja o Wolosie i szczegdtowa literatura u Nied. 112 — 6, BrS. 74 —
87, a zwlaszcza Mans. 386-93, i nizej s. 151.

10. Bostwa ruskie. Na Wotosie wyczerpuje si¢ lista bostw, ktore moga mie¢ przynajmniej naciggane
prawo uchodzi¢ w Stowianszczyznie za powszechne. Wszystkie inne znane sa tylko z Pomorza lub
Rusi, a nawet realno$¢ niektorych jest stabo uzasadniona. Przewaznie nie



" Mimo niewatpliwych wielkich strat, jakie poniosta ludno$¢ romanska podczas najazdu Awarow i
Stowian na panstwo bizantyjskie, pozostalo jej dostatecznie wiele, aby osiedlajacym sig¢ Stowianom
przekaza¢ swoje wierzenia i praktyki religijne. Zastali tez Stowianie $wiatnie i posagi bogow i ludzi.
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moga uchodzi¢ za bostwa wyzszego rzedu, lecz tylko za istoty demoniczne (por. p. 13). Do grupy
ruskiej naleza Strzybog, Chors, Mokosz, Siem, Rgiel i Trojan. Przejde je tu w krotkosci.

Siem 1 Rgief taczony jest w niektorych rekopisach kroniki w jedno imig Siemargft (zob. wyzej p. 8), tak
Ze nawet nie wiemy, czy mamy do czynienia z jedna, czy dwoma istotami. Obie ewentualnos$ci miaty
swoich obroncéw, m. in. Bruckner byt goracym zwolennikiem dwoistosci. Rgiel ma mie¢ wedlug
niego w sobie ten sam rdzen co i rei, dawna nazwa zyta; bytby wigc bozkiem polnym, zbozowym.
Sam jednak Bruckner uznaje mozliwo$¢ etymologii wiazacej Rgfa z nazwa litewskiego demona rzeczy
kwasnych, ruguczis, 1 z czasownikiem rzygac, czyli Rgiel — jak powiada Bruckner — to 'bog kislak'.
Aby moc nastepnie rozszerzy¢ moc bozka na Polske co najmniej, przytacza Bruckner polskie nazwy
miejscowe Rgiefsko 1 Rgilew. Nazwy te nie dowodza jednak nic innego, jak tylko ze wyraz rgiel czy
rgiel znany byl kiedy$ w jezyku polskim. Wszystko inne jest tylko domystem. Gdybyz chociaz o tym
ewentualnym ruskim Rgle wiadomo bylo cokolwiek wigcej! Tymczasem poza gota wzmianka, i to nie
catkiem pewna, nie wiemy nic wigcej. Na pewno nie byl to bog wyzszego rzedu, tylko jakis
pomniejszy demon, jakich wiele poznamy w p. 13.

Imi¢ Siem (pisane w kronikach tez Sim) ma by¢ spokrewnione z wyrazem siemja 'rodzina', czyli
wedlug tego bytby Siem patronem rodziny. Taki jest przynajmniej poglad Brucknera. Chgtnie
widziatby on i jego bogiem szerszego znaczenia, w szczegolnosci bogiem polskim, poniewaz liczne sa
u nas nazwy Siemianowo, Siemianowice; tymczasem dowodza one tylko tego, ze zagubiony dzisiaj
rdzen siem- istniat kiedy§ w jezyku polskim. Jednakze cze$¢ tych nazw, jesli nie wszystkie, moze
pochodzi¢ od chrzescijanskiego Szymona. Na pewno wigc mniejszy si¢ popelni btad, gdy si¢ odrzuci
Siema 1 Rgla, przynajmniej jako bogdéw polskich, niz gdy si¢ ich za polskich uzna. Oczywiscie
wigksza jest mozliwos$¢, ze byli bostwami Rusinow.

Etymologie Brucknera sa tylko jedne z wielu. Niederle wylicza ich cztery. Istnieje np. poglad, za
ktérym przemawiaja pewne argumenty, ze Siem i Rgiel to przerobki starotestamentowych bozkoéw
Asima 1 Ner-gel lub Ergel. W ogdle tak mato znamy konkretnych faktow dotyczacych istnienia lub
nieistnienia tych bogow na Rusi, ze dyskusje etymologiczne powinno si¢ uwazaé za rozrywkowe
zajgcia powaznych skadinad uczonych. Juz Bruckner tak si¢ wyrazit o etymologicznych probach
swoich kolegoéw: ,,Nie przytaczam umyslnie najpocieszniejszych koziotkéw etymologicznych, jakie
nad ta para imion wyprawiano". Zapewne niejeden i o jego etymologiach podobnie by si¢ wyrazit.
Wiele mowi
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i to, ze Niederle, uczony bardzo ostrozny i ratujacy, co si¢ da, ze stowianskiego Olimpu, nie uwaza
Siema 1 Rgla za nazwy slowianskie, lecz za obce, moze zgota zmys$lone. Szczegodty zob. u Niederlego
s. 124, BrS. 94, BrP. 41 -2, Mans. 396. i nizej artykut Siemargf.

Rownie watpliwa postacia jest Chors, ktorego imi¢ bywa tez pisane inaczej (Chns, Chhros, Churs, w
polskiej fonetyce Chars). Wymieniony on jest miedzy bogami Wiodzimierza, a nastgpnie przez
kroniki korzystajace z Nestora. Nie wiadomo, czego byl bogiem (jezeli nie jest zmyslony), tylko
bowiem ze wzmianki w Sfowie o wyprawie Igora wnosza niektorzy, ze byt bogiem stonca; sprzeciwia
si¢ jednak temu czg$¢ mitologéw z Brucknerem na czele. Jak tatwo przewidzie¢, nie ma zgody migdzy
etymologami. Jeden tylko Bruckner wywodzi imi¢ z elementéw stowianskich, od rdzenia, co ma tkwic¢
w wyrazie przecharsty 'wynedzniaty' (wlasciwie wyniszczony nadmierna praca, np. kon). Nie
thumaczy co prawda zwiazku, jaki ma by¢ miedzy wyng¢dznieniem a bogiem, ale analogia moze by¢
nazwa polskiego demona domowego, uboze, wigc rowniez co§ nedznego (zob. w p. 13). Inni
etymologowie uwazaja Chor-sa za pozyczke z greckiego, iranskiego, turskiego (Niederle wylicza pig¢
etymologii). I w tym wypadku ilo$¢ Zle $wiadczy o jakosci. Zob. Nieci. 120 — 2, BrS. 89 — 92,
Mans. 394 — 5. O niepewnej wartosci Sfowa o wyprawie Igora jako zrodta mitologii wspomniatem w
p. 4a.

W kronice Nestora i na niej opartych pismach wymieniony jest dalej Strzybog bez blizszych
informacji. Wprawdzie w Stowie o wyprawie Igora méwi si¢ o wiatrach jako synach Strzyboga, z



czego by tez wynikato, Ze on sam byl bogiem wiatru, stowianskim Eofem, ale zbytnio na tym polegac
nie mozna, bo Sfowo mialo do$¢ me¢tne wyobrazenie o poganstwie, jesli nawet nie bylo falsyfikatem.
Bruckner, wyznawca zreszta autentyczno$ci Stowa, odrzuca w tym wypadku jego $wiadectwo bez
najmniejszych skruputow. Etymologii oczywiscie nie braknie. Najczgéciej taczono Strzyboga z
rdzeniem stri-, onomatopeicznym wyrazem na skrzypienie wiatru, czyli Strzybog bylby bogiem
skrzypienia, $wistu, personifikacja huczacego wichru. Bruckner jednak przyjmuje rdzen strib-, znany
w jezyku ukrainskim, oznaczajacy skakanie, czyli Strzybog znaczylby tyle co skoczek. Mato ta
etymologia zyskata zwolennikow migdzy znawcami. Oprocz tych dwoch ukuto jeszcze trzy inne,
rownie niepewne, najlepiej wigc bedzie wstrzymac si¢ od wszelkich zdecydowanych sadéw o tym
bostwie. Por. o nim Nied. 119, BrS. 98—100, Mans. 394-395, nizej artykut Strzybog, s. 189-191.
Wyjatkowo realnie przedstawia si¢ bostwo zenskie Mokosz wymienione przez kronike i inne zrodta. Z
tych zapisek historycznych wynikatoby, ze miata ona co$ wspolnego z pewnymi wykroczeniami
seksualnymi,
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jak onanizm, jednak mato to prawdopodobne, skoro wedtug dzisiejszych wierzen ludowych Mokosz
,Jako kobieta w wielki post obchodzi domy i niepokoi kobiety przedace, dozoruje i owiec, sama je
strzyze; dla niej na noc obok nozyc ktada kosmyki wetlny". Gdyby si¢ chcialo bra¢ pod uwage nazwy
miejscowe, to by 1 Mokosz mogta awansowac na bostwo ogolnostowianskie (ilez to nazw z rdzeniem
mok-\), jednakze nikt tego na serio nie prébowal, i stusznie. Etymologiczny wywdd od rdzenia mok-
jak w moczy¢ jest mozliwy, ale istnieje tez wywod od finskiego imienia Moksza, Moksz, czyli bylaby
ona demonem pierwotnie finskim, z czym si¢ zgadza istnienie wiary w Mokosz tylko na pograniczu
stowiansko-finskim.

Podczas gdy trzezwi uczeni przyznaja si¢ do niewiedzy, niektoérzy puszczaja wodze fantazji: ,,Byla to
obronicielka kobiet i ich pracy, starala si¢ o skubanie, p6zniej strzyzenie owiec, o hodowlg Inu, o prze-
dzenie; ofiarowano jej odpowiednie rzeczy, np. koSmy wetniane. Pierwotnego znaczenia jej nazwy nie
wyjasniono na pewno, ale z tego, ze i poza Rosja znajdziesz jej slady w nazwach miejscowych, np. w
Czechach gorka Mokoszin u Przetuczy, poznajemy wazno$¢ tej bogini i zarazem to, ze ofiarowano jej
na wyzynach, na pastwiskach owczych". Jak widzimy, czasem i filologowie pisuja poezje. Z nazwy
gorki wysnut autor cytowanych stow fantazje o miejscu kultu, a wiadomos$¢ o niepokojeniu kobiet
stata si¢ podstawa twierdzenia, ze byla obronicielka kobiet. Por. o niej Nied. 122—123, BrS. 87 — 89,
Mans. 395, nizej s. 182.

Niewatpliwie obcego pochodzenia jest Trojan. Przyjmuje si¢ przewaznie, ze chodzi tu o cesarza
rzymskiego Trajana, ktorego podboje siegnety do granic Slowianszczyzny. Jako cesarzowi
przyshugiwata mu cze$¢ boska, stawiano mu posagi na Batkanach i w Dacji, tam wigc mogli si¢
Stowianie z jego kultem zetknaé i za swdj z czasem uzna¢. Nie mialoby w sobie nic dziwnego
przypuszczenie, ze jego wizerunki mogty by¢ dla Stowian wzorem i podnieta do wyobrazania innych,
rodzimych bogéw. Slady starego kultu istnieja na Balkanach, gdzie si¢ trojanem nazywa nocnego
demona z woskowymi skrzydtami (wptyw mitu o De-dalu i Ikarze) lub demona z kozimi uszyma, co
ma by¢ podobno echem legendy o krolu Midasie™.

" Imie Trojan byto ogromnie pospolite w $redniowiecznej Polsce, a dzi$ istnieje jako nazwisko (w
krakowskim spisie telefonow jest dziewigciu Trojanow 1 kilkunastu Trojanowskich). Moze tym
imieniem nazywano trzecie dziecko, albo jest to lac. Traianus, adaptowany do stowianskiej fonetyki;
raczej to drugie. Autor Sfowa mial oczywiscie na mysli cesarza Trajana, a nie demona. Mamy do
czynienia z dwiema zupetnie r6znymi tradycjami. Imi¢ 7rojan bylo znane takze w Czechach.
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Bruckner, ktory ma stuszna na ogot zasadg, aby, co si¢ tylko da, wyjasni¢ nie wychodzac poza jezyki
stowianskie, odrzuca rzymskie pochodzenie boga Trojana, ale na nic innego nie moze si¢ zdecydowac.
Zdaje si¢ najchetniej by widzial w Trojanie rodzimy rdzen troj-, jak w potrojnym itp., tym bardziej ze
istnialo imi¢ 7rojan, nie bgdace chyba spadkiem po cesarzu. Kult Trojana na Rusi jest zreszta dosé¢
stabo po$wiadczony. Wspominaja o nim trzy zrddia, niestety, w podejrzanych okoliczno$ciach.
Pierwsze, Stowo o sw. apostotach z XIII w., méwi o nim w tych stowach: ,,.. .zeby ludzie nie popadli
w wielki btad, wierzac w wielu bogdéw, w Peruna i Chorsa, Dyja i Trojana, i innych wielu, bo to byli
ludzie dawni; Perun w Grecji, Chors na Cyprze, Trojan byt cesarzem w Rzymie..." Dyj — to Dzeus,
postawienie wigc Trojana z nim na réwni przemawia za tym, ze byt on dla pisarza zabytku bogiem
antycznym, a nie stowianskim, a w ogdle o poganstwie miatl pisarz mgtne wyobrazenie. Lepiej si¢



przedstawia wiadomo$¢ w Chodzeniu Bogarodzicy po mekach z XII w.: ,ale zapomnieli Boga i
wierzyli w stworzenie, ktore Bog stworzyl nam do pracy i nazwali je bogami, stonce i miesiac, ziemig
i wode, zwierzgta 1 weze 1... (i zrobili) bogami Trojana, Chorsa, Welesa, Peruna, w ztych biesow
uwierzyli, sa do dzi§ ztym mrokiem ogarnigci". Z tre$ci nie wynika, kogo autor miat na mysli, chyba
jednak Stowian, sadzac po Perunie i innych, a w takim razie kult Trojana u Stowian stawaltby sie
realniejszy. Trzecia wzmianka, w Slowie o wyprawie Igora, jest znowu bardzo ogdlnikowa;
zamierzchte dla siebie czasy poganskie nazywa poeta ,,wickami Trojana", albo §piewakowi Bojanowi
przypisuje zdolnos¢ pedzenia ,.$ladem Trojana przez pola na gory". W istocie wigc jedynie na
podstawie drugiego z omawianych zrodet mozemy uznaé, nie bez wielkich watpliwosci, ze w
koncowej epoce poganstwa znana byta cze$ci Stowian istota demoniczna, wywodzaca si¢ od
ubostwianego cesarza Trajana. Por. Nied. 125— 127, BrS. 102-103, Mans. 397.

Na tym mozna zamkna¢ przeglad bogoéw ruskich. Poza nimi wymieniaja zrodta jakiegos Pereptuta, z
ktorym nie bardzo wiadomo co poczaé (zob. nizej s. 183), albo czytamy w nich wrgez o obeych, przez
jaskrawe naruszenie prawdy przypisanych Stowianom, jak Apollo, Afrodyta, Hekata, Baal lub Ozyrys.
Podobnie na zachodzie moéwiono o wszystkich ludach, podobnie tez Dtugosz podrzucat Polakom kult
Jowisza itd. Sa to znane nam juz wypadki interpretacji klasycznej i chrzescijanskiej (por. wyzej p. 3).
Ponadto natrafiamy w p6znych zrodtach na pseudobostwa, jak Lade, Kupale, Jaryle, Tura, Ustada itp.
Wartos¢ ich jest ta sama, co Lady i in. u Dlugosza (zob. wyzej, p. 4). Zob. nizej artykuliki Kupala,
Ustad.
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11. Bostwa pomorskie. Juz wyzej byta mowa o Swarozycujako jedynym, ktory poswiadczony jest i na
Rusi, i na Pomorzu; on wigc jeden sposrdd bogdéw pomorskich moze uchodzi¢ za boga catej Stowian-
szczyzny, wszyscy za$ inni wymienieni w kronikach zachodnich musza si¢ ograniczy¢ do Pomorza,
tak jak wiekszo$¢ dotad poznanych — do Rusi. Dotyczy to rowniez Swietowita (tak bowiem ma
brzmie¢ to imi¢ w poprawnej formie) wbrew popularnym mniemaniom o jego szerokim wladaniu.
Zanim przedstawi¢ nasze o nim wiadomosci, zajmg si¢ jego imieniem. Czgsto bywa nazywany
Swantewitem, co poszto z czytania sredniowiecznych zapisow w dzisiejszy sposob bez wnikania w
dawne zasady ortograficzne. Swiatowid znéw jest wymystem, na ktory sie ktos zdobyt w XIX w. pod
wptywem pogladu, ze majac cztery twarze bog ,,widzi $wiat", tzn. widzi go lepiej niz inni, o trzy
twarze ubozsi. Jezykoznawcy sa catkowicie zgodni co do tego, ze $sredniowieczne zapisy takie, jak
Zuantevith, Suantevith, Szuentevit, Suanteuitus, Svantaviz s probami wyrazenia imienia Swigtowit, z
tym tylko zastrzezeniem, ze Rujanie wymawiali nie ¢, lecz nosowe a, jak my dzi§ w wyrazie awans.
Na ogo6t tez sa uczeni zgodni, ze pierwsza czg$¢ tego wyraznie ztozonego imienia kryje w sobie rdzen
swiet- (por. nasze swiety), a druga rdzen wit-. Rozbiezno$ci pojawiaja si¢ jednak, gdy chodzi o
znaczenie owego wit-i znaczenie cato$ci ztozenia. Najbardziej moze przyjgte jest znaczenie ,,silny i
pan, bdg", inne wyktady — to bodg wojny, §wiatta, mowienia. Jak przy innych etymologiach, z
ktoérymismy si¢ mieli sposobno$¢ zetknaé, decyzja jest niemozliwa. Musi wigc nam wystarczy¢, ze
nawet niejasny znaczeniowo rdzen wit- por. witac¢ 'zapraszac' jest dobrze po$§wiadczony przez dosé
liczne imiona, jak Jarowit, Siemowit, Siedtewit, Uniewit, co razem pozwala nam spokojnie uznac, ze
mogt stowianski bog nosi¢ imi¢ Swietowit.

Nie nalezatby jednak Swigtowit do zakresu mitologii, gdyby i z nim nie byto klopotéw. Mianowicie
niektéorzy uczeni byli zdania, ze jest on chrze$cijanskim $§w. Witem, przerobionym na
chrzes$cijanskiego bozka na Rugii, jak na Rusi wspomniany $w. Blazej i Mikotaj. Wziglo sig to stad, ze
Rugia miata jakies$ stosunki z opactwem w Korwey w Westfalii, gdzie si¢ szczegdlna czcia cieszyt §w.
Wit, a co wigcej, jeden z kronikarzy, Helmold, napisat, ze chrze$cijanie zaprowadzili na Rugii kult §w.
Wita, ktory si¢ utrzymat nawet wtedy, gdy z czasem powrocito poganstwo. Czczono tegoz sw. Wita
jako stowianskiego boga. Kronikarz zastrzegl si¢ jednak uczciwie, ze moéwi o tym ,,glucha pogloska"
(tenuis fama). Styszal ja jeszcze nieco pdzniej kronikarz Sakson. Wigkszos¢ uczonych nie przyjeta
jednak tej pogtoski do wiadomosci, przeprowadzono bowiem dowdd, ze gadka o chrzescijanskim
pochodzeniu Swigtowita
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Rysunek Proba rekonstrukeji posagu Swigtowita z Arkony

zostata puszczona w §wiat, aby uzasadni¢ pretensje klasztoru w Korwey do posiadtosci na Rugii.



Swigtowit uchodzi powszechnie za szczegodlnie potgznego boga, poniewaz kronikarz powiedziat, ze go
czci cala Stowianszczyzna, a nawet spoza niej nadchodza dary. ,,Cata Stowianszczyzna" zmaleje
jednak szybko, gdy sobie uswiadomimy, ze poza Rugia nigdzie juz wtedy nie bylo jawnego i
swobodnego poganstwa. Co najwyzej po kryjomu uda-
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wali si¢ na Rugi¢ z ofiarami mieszkancy pobliskiego Pomorza, a bardzo watpliwe, zeby w Polsce lub
na Luzycach znalezli si¢ tak gorliwi poganie, wszak to juz druga potowa XII w., czasy po Bolestawie
Krzywoustym. W istocie wigc moze Swigtowit uchodzi¢ za najpotezniejszego boga Rugii, za jej
bostwo panstwowe, oficjalne, ale nic wigcej. Postanie mu zatem daréw przez kroéla dunskiego, jak
podaje kronikarz, byto krokiem politycznym, a nie aktem wiary. Godne uwagi jest to Sciste splecenie
si¢ religii z panstwem: potgga panstwa jest dowodem sity opiekunczego bostwa, dowodem pewnosci
jego przepowiedni. W konsekwencji ze wzrostem jednych, a upadkiem drugich panstw obnizato si¢
znaczenie jednych bogdéw, moze wlasnie pierwotnie wazniejszych, rosto za$ znaczenie innych,
pierwotnie moze matych, lokalnych bozkow. Tak mogty zagina¢ imiona Swarozyc i in., a pojawic sig
nowe, w rodzaju Swietowita. Spotykamy ich jeszcze kilka na Pomorzu. Cecha ich bedzie zrozumiato$é
budowy, w przeciwienstwie do Swaroga, Dadz-boga czy Peruna. Moze jednak te przejrzyste, tatwe
imiona sa tylko zastgpczymi w miejsce dawnych, chronionych przez tabu jezykowe (por. o tabu w
ustepie o Perunie). Tak wtasnie mniej wigcej sadzi Bruckner, uwazajac pomorskie imiona bogdéw za
synonimy Swarozyca, ktorego utozsamiat ze Swarogiem™.

Glownym miejscem kultu Swigtowita byta Arkona na Rugii, ale podobno i gdzie indziej miat on
$wiatynie rzadzone przez kaplanéw mniejszego znaczenia. Zadna jednak miejscowo$é nie jest
nazwana po imieniu, co nawet moze ostabi¢ powage §wiadectwa, chetnie bowiem cheemy ,,dotknac"
si¢ wszystkiego palcem, nie polegajac na ogolnikach. W Arkonie tedy, na stromym i wysokim
morskim brzegu otoczona watami stala $wiatynia, a w niej si¢ znajdowal ogromny posag. Doktadne i
wcale wiarygodne szczegodty podal o tym kronikarz Sakson (por. nizej, p. 16). Raz do roku odbywato
si¢ tam uroczyste §wigto, potaczone z wrdzba o urodzaju na podstawie ubytku wina w kielichu, ktory
boég trzymal w rece. O urodzaju tez miata mowi¢ wielkos¢ kotacza sktadanego bogu w ofierze. Po
modtach i ofierze nastgpowata zabawa, w ktoérej trzezwos$¢ nie byla zalecana. Bog byl w kraju
najwigkszym

2 A. Gieysztor (Mitologia Stowian) uwaza Swigtowita za ,,maske Peruna", boga suwerennego, wladce
$wiata, boga wojny, ale i urodzaju, powolujac si¢ na paralele rzymskie i teoretyczne koncepcje
Dumezila. Nie sadze, aby bylo mozliwe rozsadzenie pogladow Brucknera i Gieysztora. Bardzo by¢
moze, iz bdéstwa* pomorskie, przynajmniej te, ktore byly czczone w wigkszych grodach, ktérym
stawiano §wiatynie, utrzymywano kaplanow, osiagnety poziom monoteizmu lub przynajmniej takiego
henoteizmu, ze inne béstwa (demony?) byly im podporzadkowane. Swiadcza jak gdyby o tym
wzmianki, ze oprocz wielkich posagéw znajdowato si¢ kilka mniejszych. Gdyby tak bylo, to tym
wielkim przystugiwatyby wszystkie atrybuty boskosci, kiedy$ podzielone migdzy kilku. Helmold
podnosi wyjatkowa pozycje Swigtowita. Por. tez wyzej s. 22.
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bogaczem, poniewaz cala ludno$¢ placita mu dziesigcing, a nadto jemu przypadta cze$¢ tupow
wojennych. Bog byt tez wlascicielem trzystu koni i trzystu wojownikéw, ktérych zdobycz nalezata mu
si¢ w catosci. Totez w $wiatyni nagromadzily si¢ ogromne skarby budzace pozadliwo§¢ Saséw i
Dunczykéw. Osobny kon biatej masci przeznaczony byl wylacznie do wrozb, i sam tylko bog
wyjezdzal na nim na nocne wyprawy, co zawsze poznawano po zmgczeniu i zabtoceniu konia.
Wnoszac ze stow kronikarzy, gtéwnie Saksona, byt Swigtowit bogiem wojny, ale tez losu — dawal
bowiem wrdzby tak w sprawach prywatnych jak panstwowych — szczescia 1 urodzaju. Gdyby$Smy sig
zgodzili, ze byl on identyczny ze Swarozycem, bytby w takim, razie takze bogiem stonca i ognia. O
Swigtowicie obszerniej Nied. 136—148, BrS. 127; zob. p. 25, 27 i nizej s. 192-194.

Z imienia podobny jest do niego Jarowit, czczony w Ologoszczu i Hawelbergu. Pierwsza czgsé
imieniayar- oznacza site, surowosc¢, co si¢ dobrze godzi z jego funkcja boga wojny. O jego wojennosci
$wiadczy tarcza przechowywana w $wiatyni w Ologoszczu. Opowiada o niej Ebbo (III 8) z racji
zabawnego zdarzenia:



Niektorzy z towarzyszy biskupa (Ottona) chcac obejrze¢ s$wiatyni¢ w tym grodzie potozona
podchodzili nieostroznie; widzac to obywatele podejrzewali, ze si¢ zamierza spali¢ §wiatynig, i
ttumnie hatasujac bronia, chcieli zabiec drogg... (misjonarze) w ucieczce szukaja ratunku. Kleryk zas
imieniem Dytryk, ktory ich wyprzedzajac doszedt do drzwi samej $wiatyni, nie wiedzac, gdzieby
zawroci¢, odwaznie wpadt do swiatyni, a widzac na $cianie zlota tarcze po§wigcona bogu Jarowitowi,
ktory byl bogiem wojny — nie wolno jej bylo dotkna¢ nikomu — pochwycit te tarcze i ruszyt im
naprzeciw. Ci za$, jako ghupie wie$niaki, myslac, ze ich bdg Jarowit na nich pedzi, zdumieni zawrdcili
i padli na ziemig. Dytryk za$§ widzac ich ghupote uciekt rzuciwszy tarczg... [Ebbo III §].

Tg to nieszczesna tarcze wynoszono tylko na wojng, aby data upragnione zwycigstwo. Jarowit miat tak
samo jak Swictowit swoje $wieta; natknat si¢ na jedno z nich §w. Otton w Hawelbergu, ktory byt
otoczony ttumami ludzi i sztandarami. Widocznie wigc juz wtedy urzadzano podobne pielgrzymki jak
obecnie (Ebbo I1I 3).

Trzecim bogiem podobnego imienia byl Rujewit, czczony w Gardzcu na Rugii. Imi¢ znaczy pewnie
'pan Rui' (tak, a raczej Rojq, nazywali Stowianie Rugig¢). W $wiatyni stal posag o siedmiu twarzach,
wykonany z drzewa dgbowego, wyposazony w osiem mieczy. Pod jedna z licznych brod zatozyly
sobie gniazdo jaskolki, pstrzac mu brzydko piersi odchodami, z czego si¢ Sakson natrzasa. Pewien
uczony niemiecki chcial znow w tym widzie¢ dowdd zaniedbania $wiatyni i upadku poganstwa, moim
zdaniem jednak $wiadczy to tylko, Ze jaskotki pozostawaly pod szczegodlna opieka boga; zostawiono je
wigc w spokoju. O Rujewicie por. Nied. 149. (Sakson, Gesta Danorum, Meyer s. 55).
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W Szczecinie i Wolinie czczony byl Trzygfow. Nazwa pochodzi od zwyczaju przedstawiania go z
trzema gtowami. Jest to nazwa wyraznie nowa, zastgpujaca starsza, chroniona moze przez tabu
jezykowe. Wedtug Brucknera byl to w istocie Swarozyc, czczony pod wilasciwym imieniem w
Radogoszczu®. W obu wspomnianych miastach miat wizerunki, ale $wiatyni¢ tylko w Szczecinie.
Korpus posagu szczecinskiego byl widocznie drewniany, skoro go moglt §w. Otton porabaé, gtowy za$
byly srebrne czy posrebrzane (deargentata); postat je biskup papiezowi. W Wolyniu posazek byt maty,
ale za to ze ztota. Dzigki niewielkim rozmiarom udato si¢ kaptanom schowaé¢ go w porg przed
Zniszczeniem przez misjonarzy. Trzymano go przez pewien czas daleko na odludziu, wsadziwszy w
dziuple drzewa ukrytego w chalupce ubogiej babiny:

Kiedy wigc pobozny Otton niszczyt $wiatynig i wizerunki bogow, wowczas to wykradli poganscy
kaptani ztoty posazek Trzyglowa, ktory w pierwszym rzgdzie byt przez nich czczony, wywiezli z kraju
i oddali w opieke pewnej wdowie pod malenka wioska, gdzie nie spodziewano sig nawet poszukiwan!
Ona za$ za pieniadz? strzegla tego poganskiego posazku jako oka w glowie, w ten sposob, ze
wydrazywszy potezny pien wsadzita tam figurke zawinigta w sukno i nie bylo moznosci juz nie
powiem dotknigcia, ale nawet zobaczenia; tylko maty otwodr pozostawiono, aby przezen ofiary
sktada¢, i nikt nie miat do domu wstepu, chyba tylko na poganskie obrzadki.

Biskup postanowit zdoby¢ figurke w swoje rece 1 posyla niejakiego Hermana na poszukiwania:

Ten kupit czapke barbarzynska i ptaszcz, a dotarlszy po wielu niebezpieczenstwach cigzkiej drogi do
owej wdowy, zapewnil, ze niedawno sig¢ uratowat z burzy morskiej wezwawszy Trzyglowa, wigc teraz
chce nalezng mu zlozy¢ ofiar¢ za ratunek, ze za jego przewodem cudownie tam dotarl nie znajac
drogi.

Wdowa mu pozwala, lecz nakazuje po wyjsciu absolutng tajemnicg. Herman do chaty

wszedt ochoczo, rzucit srebrna monete w otwor, aby brzgk symulowat ofiarg. Lecz predko, co rzucit,
wyjatl 1 zamiast czci obelgg, to jest siarczyste spluni¢cie zamiast ofiary ztozyl. Nastgpnie patrzac z cata
uwaga, czy by si¢ nie nadarzyla jaka$ sposobno$¢ spekienia celu swojej wyprawy, zauwazyl, ze
figurka Trzyglowa tak starannie i mocno jest osadzona w drzewie, ze si¢ w zaden sposéb nie da
wyrwac ani nawet z miejsca poruszyc... I wodzac w koto oczyma zobaczyt siodlo Trzyglowa przybite
do $ciany — bylo za$ niezmiernie stare i do niczego niezdatne — podskoczyl z radoscia, zaraz
nieszczgsny upominek zdjat 1 ukryt, a z pierwszym mrokiem nocy wyszedtszy z catym pospiechem
wrécil do pana swego 1 towarzyszy, wszystko co zdziatal, opisat, siodlo tez Trzygtowa okazal na
dowod rzetelno$ci swoich stow (Ebbo 11 13).

Kaptani twierdzili, ze trzy glowy sa symbolem jego wiadzy nad trzema krdlestwami: nieba, ziemi i
podziemia, oczy za$ szczecinskiego posagu zastonigte byly przepaska na znak, ze dobry bog nie chce
wi-



' A. Gieysztor dostrzega zwiazek Jarowita, Rujewita i Trzyglowa z Perunem, po czg$ci i z Welesem.
Przede wszystkim rzuca si¢ w oczy wojenny charakter pomorskich bogow (zob. s. 48).
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2. Figurka z Wolina. Miniaturowy Trzygtow, 9,4 cm

dzie¢ ludzkiej ztosci. Podejrzewa sig, ze wladza nad trzema krélestwami to juz pézny produkt
spekulacji kaptanskich, moze pod wptywem poje¢ chrzescijanskich. Por. tez Nied. 150 — 2, BrS. 127
in.

12. Poza tymi bogami, ktorzy sa jako tako pewni i ktérych imiona dadza si¢ jako§ wyttumaczy¢,
spotykamy w zrodtach jeszcze wielu innych. Czg$¢ z nich, ci mianowicie, ktérych znamy jedynie ze
zrodet wykraczajacych poza XII w., trzeba bezwzglednie odrzuci¢, sa to bowiem albo wymysty
kronikarzy, albo dziwacznie poprzekr¢cane echa czego$ rzeczywistego, ale juz bardzo odlegtego i
zmaconego uptywem lat. Nawet z tym, co przekazaly nam wzglednie dobre zrodta XII w., nie zawsze
wiemy, co poczal. Czym jest Prowe, bodg czczony w Oldenbur-gu? Bruckner uwaza go za
nieporozumienie. Ma to by¢ za imig boga wzigty wyraz prawo czyli sad, ktory si¢ odbywat co tydzien
w gaju opisanym przez Helmolda (zob. p. 20). Brzmi to wyjasnienie bardzo neca-
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co. Identyfikacja z Perunem wydaje si¢ takze niemozliwa. Helmold wymienia bogini¢ Polabian
imieniem Siwa, co trzeba chyba czyta¢ Zywa, on tez moéwi, ze w Ploni miato $wiatynie bostwo
Podaga. To ostatnie — to moze przekrgcona Pogoda, ale pojawito sig tez twierdzenie, Ze jest to imig
spokrewnione z rzekomym imieniem Mieszka I, Dago (Rudnicki, Slavia Oce. VII 135 — 165).
Bruckner wreszcie sadzi, ze kronik¢ Helmolda znat Dlugosz (moze posrednio przez wypisy z niego u
innego autora) i stad pojawily si¢ u niego Zywiq i Pogoda, przypisane Polakom; kto wie, czy nie ma
racji.

Wedlug Saksona czczono w Gardzcu na Rugii Rujewita (zob. wyzej), Porewita i Porenuta. Saga za$ o
potomkach Knuta wymienia $cisle w tym samym zwiazku Rynvita, Turupita, Puruwita i Pizamara.
Czyzby to byly catkiem inne niz wymienione u Saksona? Tak to pojat wybitny uczony, Niederle, a
jednak to niemozliwe. Rujewit i Rynwit — to na pewno to samo, Porewit i Puruwit rtdwniez. Ale czy
Porenut i Turupit takze? A co to takiego Pizamar? Ktory zapis lepszy: Porewit czy Puruwit? Pewnie
oba mocno przekrecone, tak ze niepodobna ich odszyfrowaé. Pizamar to moze Wyszomir, jak podsuwa
Bruckner. Gloski bowiem p b w mieszaja Niemcy w wyrazach stowianskich (por. Sliwice i Schleibitz).
Wyglada Wyszomir raczej na imi¢ ludzkie niz boga, ale to samo wilasnie mozna powiedzie¢ o
Rujewicie czy Swietowicie, wiec zaden to zarzut. Ale lepsza bylaby lekcja Bezmir, por. imi¢ Bezprzem.
Turupita Yacza z finskim demonem Tarapita, uwazajac, ze imi¢ przez kupcow zostato zawleczone na
zachodd, ale czy wobec niewatpliwych w innych imionach przekrgcen wolno w ogole probowaé
wyjasnien? Zob. nizej artykuliki Porenut, Porewit (s. 185 — 6).

Niemate zmartwienie jest z jakim$ Pripegalq, wymienionym przez mocno podejrzany list biskupa
Adelgota (XII w.) wzywajacy do krucjaty przeciw Stowianom. List zestawia go z Priapem, jak
wiadomo, bogiem ptodnosci i plei, z ktorego kultem laczyly sie pewne wykroczenia seksualne®.
Bardzo jest jednak watpliwe, czy mozna na tym polegaé, bo list wyglada, jakby byt ulozony przy
»Zzielonym biurku" jako ¢wiczenie stylistyczne. Imig tego rzekomego boga (uwazanego przez niekto-
rych za boginig!) czytano bardzo réznie. Sam Bruckner raz czytat to

* Fanatycy poganscy, ilekro¢ im si¢ spodoba wypocza¢ od biesiad, mowia, ze surowy w stowach
Pripegalq 7zada glow, ze tego rodzaju nalezy zlozy¢ ofiary. Pripegalq — jak moéwia — to Priap i
bezwstydny Beelfegor. Potem, §ciawszy chrzescijanom glowy przed ottarzami sprofanowanymi,
trzymaja w rekach kielichy petne ludzkiej krwi i wyjac strasznym glosem wotlaja: Swieémy dzien
radosny, pokonany zostat Chrystus, zwycigzyt niezwyci¢zony Pripegalq” (Meyer, s. 16). Na
okreslenie takich tekstow Niemcy maja termin ,,Greuelpropaganda".
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Przybychwal, kiedy indziej Przybygniew, na koncu Trzygiow. Inni jeszcze inaczej. Jasne, ze podobne
etymologiczne zabawy mozna dtuzej ciagnacé, ale czy warto?

O Czarnobogu i Bialobogu zob. wyzej, s. 26.

Wspolnym rysem pomorskich bogow jest ich wojowniczos¢. Na og6t si¢ przyjmuje, ze jest to
zjawisko lokalne, rezultat przewleklych i krwawych walk prowadzonych w obronie poganstwa i



niepodlegtosci. Gdy wyznawcy prowadzili wojny o byt narodowy i religi¢, bogowie stali sig¢ z
koniecznosci uczestnikami tych walk, a w ich $wiatyniach musiaty si¢ pojawi¢ tarcze i miecze.
Pojawily si¢ tez w nich sztandary bojowe, stanice. Niesione przed wojskiem zapewniaty .zwycigstwo,
podobnie jak tarcza boga. Otoczone byly taka czcia, ze Thietmar wziat jedna taka stanice za boginig.
Zdarzyto sig¢ bowiem, ze zotierz niemiecki rzucil na stanice kamieniem, Stowianie za$ tak tym byli
oburzeni, ze cesarz musiat im zaptaci¢ grube odszkodowanie. Nie zawsze jednak spetniaty stanice
poktadane w nich nadzieje, bo gdy Lucicy ciagnegli z Niemcami przeciw Chrobremu, poniesli klgske
przy przeprawie przez Muldg, sama za$ stanica utongta. Stanica Arkony, odznaczajaca si¢ niezwykla
wielko$cig 1 barwa, cieszyla si¢ powaga rowna prawie wszystkim bogom razem, jak zapewnia
kronikarz. Nie uratowata jednak grodu przed zdobyciem i zniszczeniem przez Dunczykdw.

O boéstwach pomorskich por. Nied. 128 — 164, Wien. 257 — 267 oraz L.egowski-Nadmorski: Bostwa
i wierzenia religijne Stowian lechickich (Roczn. Tow. Nauk. Torun. t. 22, s. 18 i n.), por. tez A.
Gieysztora Mitologie Stowian (1982). Zob. nizej rozdziaty o posagach, $wiatyniach i ofiarach.
DEMONOLOGIA

13. W gajach, przy drzewach i zrodtach czcit Stowianin nie tylko bostwa w rodzaju Swarozyca lub
Swigtowita, zwane zwykle bostwami wyzszego rzedu, ale takze i przede wszystkim rézne a liczne
istoty okreslane nazwa demondéw. Przez to slowo rozumie si¢ ,,mityczne istoty czlekoksztaltne
(wyjatkowo tez zoomorficzne, lecz w takim wypadku wyraznie wywodzace si¢ od duszy czlowieka i
ukazujace si¢ m. in. w ludzkiej lub czgsciowo ludzkiej postaci)" [K. Moszynski]. O genetycznym
zwiazku demonow z bogami wyzszego rz¢du byta juz mowa wp. 5. Jakie jednak konkretnie demony
czcili nasi przodkowie, dobrze nie wiemy, poniewaz zrodta historyczne sa na tym punkcie bardzo
skape. Wprawdzie w uczonych i pseudouczonych nowoczesnych opowiesciach o Stowianach wiele sig
méwi o roznych istotach nadprzyrodzonych, jednak przewaznie informacje brane sa z dzisiejszych
wierzen
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ludowych, mocno przetykanych wilasna fantazja autora. Juz byta wyzej o tym mowa, ze dzisiejsze
wierzenia moga by¢ cennym zréodtem informacyjnym, musza by¢ jednak przedtem trzezwo i
krytycznie opracowane. Tam rowniez zwrocitem uwage czytelnika na Kulture ludowq Stowian K.
Moszynskiego. Z tej to ksiazki zaczerpnatem szczegdty dotyczace kultu stonca i ognia, na niej tez
opieram ponizszy przeglad demonologii (Mo. 604-712, por. tez Nied 18-86).

Na obraz kazdej istoty demonicznej sklada si¢ pewna liczba motywow, z ktorych czgs¢ odgrywa role
istotng, tworzac wraz z nazwa jadro; wokol niego gromadza si¢ mniej lub wiecej liczne watki
podrzedniejszego znaczenia. Tak np. w pojeciach o rusalce istotnym motywem jest

wierzenie, iz dusze przedwczes$nie zmartych, wigc pokrzywdzonych przez los dziewczat, sa zazdrosne
i napastliwe w stosunku do ludzi zywych... Cala za$ reszta, a wigc nago$¢, dlugie, rozpuszczone
wlosy, wianki, zamitowanie do rozgltosnych $§miechéw i klaskanie w rece, tanice, faskotanie na $mieré
oraz zadawanie zagadek — sa to motywy, majace kazdy dla siebie osobny poczatek; wigkszos¢ z nich
przy tym to watki wegdrowne, a czepiajace si¢ — zaleznie od terytorium, na ktérym wystepuja — raz
tych, to znow innych postaci.

Ta swoboda i wedrownos$¢ watkow jest jedna z waznych cech demonologii, totez zrozumiate, ze
Moszynski, zanim przedstawit poszczegolne demony, zajat si¢ najpierw analiza motywow, bo dopiero
ich poznanie pozwala wlasciwie oceni¢ istot¢ kazdego demona z osobna. Do takich motywow,
rownoczesnie zewnetrznych cech demona, naleza przede wszystkim: niewidzialno$¢ (w zasadzie),
osobliwe plamy na ciele, ggste uwlosienie, geste brwi, ewentualnie zrosnigte nad nosem, albo ich
zupelny brak, brak wlosow pod pachami i w pachwinie, wielka glowa przy matym wzroscie, oczy
zielone lub $wiecace, niezwykte zgby 1 wargi, dtugie wtosy, rogi, brak plecow, skrzydta, szes¢ palcow,
kulawo$¢, zwierzece nogi (kopyta, racice), ogon, nago$¢ itp. W stosunku do cztlowieka demony sa na
ogo6t zlosliwe, zwlaszcza za§ potdemony (istoty zwiazane z konkretnymi ludzmi: wiedzmy, zmory,
upiory), ale bywaja tez pomocne, a przynajmniej mozna je pozyska¢ lub unieszkodliwi¢, znajac
wlasciwy sposob. Zte demony zadaja zagadki, taskoca na $mieré, dusza, wysysaja krew, porywaja i
odmieniaja dzieci, dobre za$ pomnazaja bogactwo, pomagaja w pewnych pracach. Demony maja
nadto swoje osobiste zamitowania, lubia np. $piew, muzyke i taniec.

Moszynski zwraca uwage, ze na Polesiu, Biatej i Wielkiej Rusi, tj. tam, gdzie wielu uczonych
przyjmuje kolebke Stowian i gdzie mniej docieraty obce wptywy, ludno$¢ zna mato watkéw i mato



istot demonicznych. Swiadczy to moze o tym, ze stowianska demonologia byta pierwotnie uboga, a
dopiero z czasem wzbogacita si¢ obcymi pomystami. Dzi§ jeszcze za mato to zagadnienie
opracowane, aby mozna t¢

— S. Urbanczyk, Dawni Stowianie
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pociagajaca hipoteze uwaza¢ za fakt. Na razie tak to wyglada, jakby Stowianie pierwotnie
przeciwstawiali Bogu demona zta, zwanego biesem, bez porownania od Boga stabszego, niemniej
jednak mogacego ludziom dokuczy¢. Zasob wierzen jego dotyczacych byt dos¢ skromny. Najwigcej
si¢ moze mowilo o demonie kusym, tzn. kulawym czy bezogo-niastym, ktorego okreslano mianem
czarta. State kontakty z dalszym §wiatem przyniosty z czasem mas¢ nowych watkow wierzeniowych,
wyodrebnity si¢ nowe, z nowymi nazwami demony. Ta hipoteza wymaga jednak, jak si¢ rzeklo,
doktadniejszego zbadania i uzasadnienia.

Caty ten dziwny $wiat dzieli Moszynski na kilka grup: potdemony, demony domowe, demony
wywodzace si¢ od ludzi zmarlych przedwczesna albo gwattowna $miercia, demony doli, chordb i
$mierci, wreszcie demony zla.

Migdzy istotami pétdemonicznymi na pierwszy plan wysuwa si¢ czarownica, rzadziej czarodziej, w
ktorych istnienie wierzyli juz chyba Prastowianie (zob. nizej, p. 26). Nie sa to duchy, lecz konkretni
ludzie, obdarzeni tylko niesamowitymi mocami. Obcego jednak pochodzenia jest motyw wierzeniowy,
ze wiedzmy pod postacig ptaka karmig si¢ ludzka krwia; jest to tzw. strzyga (1 meski strzygon,
zapewne przez rum. strigoiu), ktorej nazwa ma si¢ wywodzi¢ od lac. strix strigis 'sowa' (niepewne).
Szkodza one ludziom przede wszystkim urokami, odbieraniem krowom mleka itp. czarami, moga
lata¢ w powietrzu, wylatujac kominem.

Krwia zywi si¢ jeszcze inna istota pétdemoniczna: wampir czyli upior. Jest to albo duch zmarlego
cztowieka, albo zyjacy trup. Gdy zanadto ludziom dokuczat, walczono z nim, wykopujac cialo
domniemanego wampira, aby je spali¢, a przynajmniej przebi¢ kotkiem czy gwozdziem (zob. o tym
jeszcze nizej, p. 14). Bardzo skomplikowana jest sprawa nazwy. Wyglada tak, jak gdyby postaé
wampir byla czysto polska, podczas gdy upior wyglada na polska przerdbke ruskiego upir”. Forma
ludowa wampierz znana jest spod Lublina, a popieraja ja nazwy miejscowe Wapierzi Wapiersk. Wq-
jest przedrostkiem jak w wyrazach wqwoz, wqtek. Rdzen pier- ma by¢ pokrewny z czas. *piriti
'nadymac',

» Wyraz wampir pochodzi prawdopodobnie z Macedonii, a rozszerzyl si¢ w jezykach europejskich w
XVII w. przez utwory literackie. W jezyku polskim istnieje od konca XVIII w., o kilkadziesiat lat
wczesniej poswiadczony jest wyraz upior, ktory jest z pewno$cia zapozyczony z ktorego$ jezyka
wschodniostowianskiego. Wczesniejsza nazwa jest strzyga i strzygon, ktore sa dawnymi pozyczkami
ze sredniowiecznej taciny lub z rumunskiego {strzygon). Moze wige i wiara w istnienie tak zlosliwego
demona przyszta z Batkanow? Wytworem rodzimej wyobrazni byta mora (lub zmora), istota
przychodzaca w nocy, aby dusi¢. Por. H. H. Bielfeldt, Die Wortgeschichte von deutsch vampir und
vamp, ,,Serta Slavica in memoriam A. Schmaus", Munchen 1971, s. 42-47.
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jako ze wampir jest nadety ludzka krwia; mozliwe jest jednak pokre wienstwo z pierzem (zob. BrP. 85-
86, Mo. 621-622, 665-666). Niektorzy wywodza nazwe ze wschodu wraz z sama wiara w te istoty.
Rozstrzygnigcie migdzy tymi stanowiskami jest na razie niemozliwe. Godne uwagi jest spostrzezenie
Brucknera, ze upiory byty dawniej czczone na Rusi, a wigc nie miaty tego okropnego charakteru co
dzisiejsze (ale takze juz $redniowieczne), ktorym si¢ przeciez ofiar nie sklada, lecz unicestwia
drastycznymi §rodkami. Wynikaloby z tego, Ze ich picie krwi jest watkiem wtdrnym, przejetym moze
od strzyg (BP 86). Oto odpowiedni ustep ze Stowa sw. Grigorija (Grzegorza) (Mans. 162).: ,,[Ofiary
sktada] lud stowianski witom i Mokoszy, Diwie, Perunowi, Chorsowi, rodowi i rodzanicy, upiorom i
brzeginiom, i Pereptutowi, i wiercac si¢ przepijaja do niego z rogdéw, i do ognia Swarozyca si¢ modla i
nawom zmartym kapiel przygotowuja, i z ciasta mosty robia i studnie, i inne liczne rozrywki". Zob.
jeszcze s. 55 — 56.

Od ludzi wywodza si¢ potdemony mieszkajace w chmurach lub wichrze. Najlepiej u nas znana
postacia jest pfanetnik, ale to oczywiscie wyraz nowy (od tac. planeta), wige jezeli samo wierzenie nie
jest rowniez obcego pochodzenia, to kiedy$ musiata by¢ jaka$ inna nazwa rodzima w rodzaju
gwarowego oblocznika lub chmurnika, ktore zreszta rowniez wygladaja na wyrazy nowe. Totez
Moszynski raczej jest za obcym pochodzeniem wierzenia.



Demony domowe sa przewaznie duszami zmartych przodkéw (dziadami), niekiedy jednak sa od nich
niezalezng ,,dusza domu". Ukazuja si¢ najczgs$ciej w postaci matego cztowieczka, niekiedy podobnego
do gospodarza obecnego lub dawniejszego, takze i weza. Sa to duchy raczej dobre, dbajace o
pomys$lnos¢ domu, opiekujace si¢ dobytkiem. W wielu miejscach Stowianszczyzny sklada si¢ im
ofiary 1 mowi krotkie modlitewki (por. p. 23). Byl to niewatpliwie demon znany catej Slowian-
szczyznie, jakkolwiek nie znamy wspdlnej pierwotnej nazwy. U naszych wschodnich sasiadow
nazywa si¢ on po prostu domowym lub domowi-kiem. Staropolska nazwa bylto uboze {uboze jest nazwa
pozniejsza). Swiadczy o tym kazanie z XV w., gdzie si¢ kilka razy miedzy réznymi zabobonami
wytyka i wy§miewa kult ubozy:

Sa tacy..., co skladaja ofiary demonom, co si¢ zowia uboze, zostawiajac im resztki jedzenia w
czwartek po obiedzie... Sg niektorzy, co nie myja misek po obiedzie w uroczysty Wielki Czwartek, aby
nakarmi¢ dusze i inne duchy, co si¢ nazywaja uboze, ghupio wierzac, ze duch potrzebuje rzeczy
cielesnych... Niektorzy zostawiaja resztki umyslnie na miskach po obiedzie jakoby dla nakarmienia
dusz czy to pewnego demona, co si¢ nazywa uboze, ale to Smiechu warte, poniewaz czg¢sto mysla
ghupcy 1 lekkomyslni, Zze to, co zostawili zjada wymienione uboze, ktore pielggnuja, bo jakoby
przynosi szczgscie, ale wtedy czesto przychodzi pies i, jak nie widza, zjada te resztki... (Meyer 71 i
73).
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[W polskim folklorze dotrwato echo dawnos$ci do nowych czaséow: ,,Chceszli Dorotko moja by¢,
bedzie ci caty §wiat stuzy¢. Beda ci stuzy¢ panigta, a i rozne bodzieta" (z okolicy Kielc); ,, Bozeta,
bozeta, prosim was na $wigta, na kurcze, co skacze [...], na biale kotacze" (spod Przemysla, Stownik
gwar polskich, red. J. Reichan, t. IT 408).

Chodzi tu zapewne o opiekuncze duchy rodziny, o ,,dziady". Kurczeta i ciasto sktadali swoim zmartym
sredniowieczni Rusini — zdumiewajaca analogia!

W Beskidzie Slaskim rowniez zachowala sig tradycja o domowych duchach: ,,W chatupach przebywa
wiele matych, potulnych stworzonek, przezywanych bozatkami. Sa to duszyczki pomartych matych
dzieci, ktorych nie zdazono ochrzci¢". (Stownik gwar polskich, t. 11 409)].

Ze zwiazku etymologicznego ubozq z ubogim wynikaloby, ze byl to pierwotnie demon niedoli, ktory
dopiero ubtagany ofiarami raczyt dba¢ o szczescie domu. Ta nazwa zagingta niemal bez $ladu, na jej
za$ miejsce weszly badz inne, rodzime: podziomek, latawiec, pionek, badz obce: skrzat, krasnoludek.
Bardzo rozpowszechniona (Czechy, Luzyce, Polska) i dzi§ reprezentatywna nazwa skrzat jest
germanskiego pochodzenia (Staroniem, skrat 'demon le$ny'). Ma to zwiazek z tym, ze od germanskich
sasiadow zapozyczyli Stowianie, a raczej ich czes¢, pewne motywy wierzeniowe, przede wszystkim
za$ ten, ze istnieje latajacy demon domowy w postaci iskier lub $wiatel. Germanskiego tez
pochodzenia jest wiara, ze pewne demony, zwlaszcza krasnoludki, mnoza bogactwo, a mieszkaja,
rzecz prosta, tylko u bogatych ludzi.

Podczas gdy demony domowe sa ludziom raczej zyczliwe, demony wywodzace si¢ od dusz ludzi
przedwczesnie lub tragicznie zmarlych sa zle i zawistne. Tu naleza dusze dzieci poronionych lub
zmartych przed chrztem (wigc juz wplyw chrzescijanski), dziewczat, co nie wyszly za maz (i nie
zaznalty rozkoszy), dusze zbojcow, czarownikow, zamordowanych, topielcow itp. Zazdroszcza one
zZywym, ze Zyja na jasnym stonecznym $wiecie. Pierwotna nazwa obejmujaca wszystkie te demony
byt zdaje si¢ wyraz naw, nawie lub nawka, znane z jezykow ruskich, bulgarskiego i stowenskiego. U
podstaw tkwi prasl. naw 'nieboszczyk'. W polszczyznie zaginat on bez §ladu, chyba ze go bedziemy
widzie¢ w niepewnej nazwie boga Nyi, wymienionego przez Dhugosza i staropolskiego ortografa,
Parkosza. Dlugosz nazywa go polskim Plutonem, bogiem podziemia i dusz zmartych, przewodnikiem
dusz po $mierci, wskazujacym droge do szczesliwych siedzib w podziemiu. Od strony jezykowej nie
ma najmniejszych przeszkod w takim rozumieniu funkcji Nyi, bo jego imi¢ wraz z nawkami da si¢
wywies¢ od czas. nyti 'nikna¢, umierac' (por. parg by¢ i bawié). Bruckner podejrzewat jednak, ze Nyja
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moze by¢ przekrgceniem dziwacznego tyjq zapisanego w statutach koscielnych (zob. p. 4a). Nie
udowodnit on jednak, czy nie jest, na odwrot, #yjq przekreceniem Nyi, co si¢ przy przepisywaniu
statutow tatwo moglo zdarzy¢. Ale i wtedy, gdy si¢ zgodzimy na istnienie jakiego$ Nyi, nie musimy
tym samym bra¢ za dobra monete wszystkiego, co nam Dlugosz na jego temat opowiedzial. Prawda



byta pewnie bardzo skromna, sadzg, ze Nyja to byl demon wywodzacy si¢ od dusz zmartych, jednym
sfowem to samo, co gdzie indziej nazywato si¢ nawka. Dlugosz, starajacy si¢ o danie wspaniatego
obrazu polskiego poganstwa, obdarowat malego demonka wszystkimi cechami rzymskiego Plutona.
Dusze dziewczat zmartych przed $lubem?, zwlaszcza moze takich, co utonely przypadkiem lub
umyslnie, daly poczatek rusatkom (por. cytat na pocz. p. 13). Sama nazwa jest obcego pochodzenia,
wyprowadza si¢ ja mianowicie od lac. pascha rosarum lub rosalia, $wigta antycznego ku czci
zmartych. Przez Batkany dostata si¢ nazwa wraz z pewnymi zwyczajami i motywami wierzeniowymi
na Rus juz w XI w., a stamtad droga wylacznie ksiazkowa weszla do polszczyzny literackiej; ludowi
naszemu jest to nazwa najpierw obca. Bedac nazwa §wigta umartych, zostata przeniesiona na igrcéw
w maskach, ktérzy brali udzial w $wigcie, a nastepnie przeszta ona na demony. Nazwa jest istotnie
zapozyczona, ale objgto nia zapewne demony znane od dawna, wiara bowiem w demony od dusz
dziewczecych sig wywodzace jest tak powszechna, Ze jej nieobecnos$¢ u Slowian wymagalaby
osobnego wytlumaczenia. Nazwa rusatka wyparta tylko jaka$ starsza rodzima, co$§ w rodzaju ruskiej
brzegini (beregyni). W Polsce odpowiednikiem rusatek sa moze boginki, wokot ktorych oplatato sig
wiele watkow wierzeniowych, zwiazanych gdzie indziej z rusalkami. Chgtnie porywaja nowo
urodzone dzieci, a podrzucaja swoje wlasne, pokraczne; sa to tzw. odmiernce. Wyglad boginek bywa
wstretny, np. dtugie obwiste piersi zarzucaja sobie na plecy?.

* W Dziadéw czesci 11 Mickiewicza pojawia si¢ na wezwanie guslarza dziewczyna, ktora zbyt dtugo
lekcewazyta swoich wielbicieli, az zmarta; po §mierci tula si¢ nieszczgsliwa miedzy ziemia a niebem.
Wyciaga z tego pouczenie dla zyjacych: ,,Bo shichajcie i zwazcie u siebie, / Ze wedlug Bozego
rozkazu: / Kto nie dotknal ziemi ni razu, / Ten nigdy nie moze by¢ w niebie". Istnieje wigc jako istota
demoniczna, pokrewna brzeginiom i rusatkom, bo nie spelita obowiazku swojej plci.

» Pod Krakowem tak opisano boginki: , Boginki to tak chodza: ubieraja si¢ jak goralki, w czarnych
spodnicach dtugaczkich i plachtami poodziewane; ino nogi to maja gesie". Przez boginke podtozone
dziecko nazywa si¢ boginiasem. Mozna je bylo przepgdzi¢ galazka rosliny, zwanej dzwonkami
(prawdopodobnie dziurawiec). Gdzie indziej boginki swoim wygladem przypominaja Cyganki.
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Pokrewne rusatkom sa wodniki lub topielce, ktore zto§liwie wciagaja kapiacych si¢ pod wode,
zwabiwszy ich niekiedy umys$lnie do kapieli. Dawniej sktadano im ofiary, aby je utagodzi¢; jeszcze z
koncem ubieglego wieku nad jednym jeziorem augustowskim ludnos$¢ sktadata topielcom kurg w
ofierze. Po bagnistych takach biegaja swiecarze (plomyki gazu blotnego).

Natomiast nie od dusz zmartych wywodza si¢ duchy lesne. W Polsce tutaja sig tylko resztki wierzen o
nich w postaci opowiesci o lesnych czartach, jak boruta lub borowiec. Duzo lepiej sa znane na Bialej i
Wielkiej Rusi. Wodza one ludzi po manowcach, Spiewaja bez stow, krzycza, $mieja sig, maja wiadze
nad zwierz¢tami, moga rzuci¢ chorobg na cztowieka, co si¢ w las puscit. Ukazuja si¢ w postaci wilka,
puchacza i innych. Skoro mowa o wilku, godzi si¢ wspomnie¢, ze czym innym sa tzw. wilkofaki lub,
uzywajac jedynej formy znanej naszemu ludowi: wilkolki. Sa to ludzie, ktérzy czasem dobrowolnie
lub przez cudze czary moga si¢ zamienia¢ w wilki i z powrotem odzyskiwa¢ ludzka posta¢. Nazwa ich
sktada si¢ z dwoch czesci: pierwsza jest wilk, druga pierwotnie diaka 'siers¢'. Ta to nazwa wilkodtak,
p6zniej wilkolak, zamienila si¢ w ustach ludu na wilkolek (zob. Mo. 548 — 551).

Wiele trudno$ci sprawiaja badaczom wify”’. Najlepiej sa znane u Stowian potudniowych:

ukazuja si¢ najczesciej jako pigkne, zupelnie nagie lub lekko przyodziane dziewczyny, czarujace
miodych pastuchow lub junakéw niby rusatki. Trzymaja si¢ zwykle gromadnie, zjawiajac si¢ tez w
postaci tabedzi, niekiedy sokotow, nawet koni lub podobno wilkow. Mieszkaja w lasach, na halach, w
ogole w gorach, wodach itd. Nie tylko... maja one przebywa¢ m. in. na obtokach i w chmurach, lecz
rowniez maja je jakoby prowadzi¢, maja jezdzi¢ na nich... Dalej wily ukazuja si¢... w postaci wiré6w
powietrznych... wywoluja wiatry czy wichury,... daja dzdze i rosy, albo pedzac nad wie§ chmureg
gradowa, niszcza zasiewy gradem.

Ludziom bywaja pomocne (lecza, ostrzegaja przed wypadkami), ale i szkodliwe. Jest to najpigkniejszy
wytwor stowianskiej demonologii, cze$¢ jednak tych wierzen jest chyba nieslowianskiego
pochodzenia. Etymologia wyrazu nic nie objasnia, bo jest niepewna. Jezeli to wyraz stowianski, to
tkwi w nim rdzen wi- jak w wicher 1 wi¢. Wita wigc moze pierwotnie znaczy 'wiatr' lub 'sprawca
wiatru', a moze demon ,,wijacy si¢" w tancu, che¢tnie bowiem tancza w kole. Nazwa wifa ulegla z
czasem ponizeniu, oznacza bowiem w jezyku staropolskim linoskoczka btazna lub szalenica (por.



szatawita). Wyraz witi¢ nabrat w j¢z. czeskim ujemnego znaczenia 'ofiarowac batwanom lub uprawiac
nieczystos¢'.

%0 Istnieje poglad, ze wiara w wily rozwineta si¢ wsrod Stowian batkanskich; przeciw temu przemawia
fakt, ze juz w odpisie Stowa Christolubca (XIV-XV w.) jest mowa o kulcie ognia pod owinem (w
stodole) czyli Swarozyca, wit, Mokoszy, Sima, Regla itd.
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Antropomorficznego, by¢é moze, pochodzenia jest demon potudnica czyli przypotudnica, znany
Luzyczanom, Czechom, Stowakom, Polakom i Wielkorusom®'. Przechadza si¢ latem podczas zniw po
polach, napastuje ludzi pracujacych w samo potudnie, zabija ich lub wyrzadza szkody na ciele. Ma to
podobno zwiazek z tym, ze wiry powietrzne obserwuje si¢ czgsto w gorace potudnia, zwlaszcza przed
burza, pewne za$ szczegoty wierzen wskazuja na $cisty zwiazek potudnicy z wirem.

Na olbrzymich przestrzeniach Europy poswiadczona jest wiara w demony losu: one to oznaczaja
dtugo$¢ zycia, szczg$cie w nim lub nieszczgs$cia. W samym jednak centrum Slowianszczyzny sa one
mato znane (Polska), albo nawet catkiem nie znane (Mazowsze i Polesie), wobec czego nie jest
pewne, czy to nie dopiero obcy wptyw przynidst do Stowian wiar¢ w te istoty. Nosza one dwojakie
nazwy: na Rusi rozanie, u Chorwatow rodzienic, Stowencow rojenie; druga rozpowszechniona nazwa
to czes. sudiczka, stowenskie sujenica, chorw. sudzienica. Poniewaz w Polsce tu i 6wdzie podobno o
przysztosci decyduja boginki, na Ukrainie aniotowie, a na litewskiej Biatorusi sam Chrystus (splotly
si¢ wierzenia poganskie z chrzescijanskimi), naokoto za§ Stowianszczyzny wierzenia to bardzo
pospolite, wigc i dawnym Slowianom mozna przypisa¢ znajomo$¢ demonow losu, tym bardziej ze i
nazwy sudiczka (czysto po polsku brzmiatoby to sedziczka, tj. przysadzajaca los) i rodzanica nie
ograniczaja si¢ tylko do jednego jezyka. Co prawda Prokopiusz twierdzil co innego (zob. p. 5), ale
thumaczy si¢ to badz nieporozumieniem, badz glteboka réznica miedzy stowianska dolq (i to moze by¢
nazwa demona) a grecka mojrq.

[W ruskim zrodle z 1271 r. wyraz rdzanica w przekladzie jednego wersetu z proroka Izajasza
odpowiada greckiemu daimonion, a wyraz deimon — greckiemu tyche, czyli los, jak gdyby thumacz
nie wiedzial, jakim rozanka jest demonem. Nieco pozniejsze zroédto powiada, ze pierwsze wilosy
obcigte dziecku rodzice ofiaruja rozanicom i kasze dla nich warza; strzyzenie wlosow dziecku i
oddanie ich rozanicom potwierdza opiekuncza rolg tej istoty.

W kilku cytatach obok r6zanie pojawia sig¢ tajemniczy rod. Zastanawia, ze nazwy demonow pojawiaja
si¢ w liczbie mnogiej (np. wity, nawki), rod zas w pojedynczej, co chyba $§wiadczy o jego szczegblnej
pozycji, chyba o wejsciu na droge wiodaca do indywidualizacji. Albo trzeba w nim widzie¢ bostwo
ptodnosci (por. rodzi¢), albo opiekuna rodu, plemienia, jego hipostaze. Do pelnej indywidualizacji
widocznie

*7 Grzegorz Knapiusz w swoim stowniku jezyka polskiego (1623) pisze: 'Przypotudnica’ est spectrum
vel cacodaemon meridie apparens, aut etiam 'czarownica'. Vesperi idem spectrum dicitur [...] 'wiedma'
seu 'latawica', noctu mas — 'latawiec'.
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nie doszlo, skoro Wtodzimierz nie uznawat go za bostwo godne posagu i panstwowych honoréw].
Dolg ludzka lud chetnie personifikuje. Jest to duch, co sig¢ opiekuje ludzmi, domem i jego sprawami.
Sa dole czujne i troskliwe, sa tez jakoby niedbate, wrecz niezyczliwe. Niekiedy mowia, ze dola ma
specjalne zamitowania (kupieckie, chtopskie) i jest Zle, gdy powstaje dysonans pomigdzy jej
upodobaniem a zawodem cztowieka z nia zwiazanego. Towarzyszy ona czlowiekowi od kolebki do
grobu, czasem mozna ja zobaczy¢ w postaci kobiety, m¢zczyzny, psa, kota, nawet myszy.

Poza dolq wierzyli Stowianie w samoistng niezaleznie bytujaca ptodnos¢ i plennos¢, zwana sporem
(por., nasz spory, tzn. do$¢ duzy). Przyrost w zbozu zalezat wlasnie od obecnosci tego sporu, tak jak
jego nieobecnos¢ wywolywala nieurodzaj. Byla to wigc istota dla spoteczenstwa rolniczego
niestychanie wazna. Posiadanie sporu, zyczliwej doli i pracowitego ducha domowego zapewniato
cztowiekowi dobrobyt i szczescie.

Personifikowana $mier¢ pojawia si¢ Stowianom jako kobieta bialo odziana. Smier¢ koscista z kosa jest
nowym, obcym nalotem. Smieré przedstawia lud czasem jako istote nierozgarnieta, ktora mozna oszu-
ka¢ (np. w Sabalowej bajce).



Wierzenia Stowian dotyczyly nie tylko bogéw i demonow, ale takze rzeczy dla nas martwych, a wige
nieba i ognia (zob. wyzej), ziemi, wody, chmur, tgczy (smok pijacy wodg), dalej zwierzat i roslin.
Przypisywano im moc nadprzyrodzona badz dobra, badZ zta, pomocna lub szkodliwa. Szczegolnie
interesujaco przedstawiaja si¢ wierzenia dotyczace wezy (przybrana posta¢ demona domowego) i
wilkéw. Nie bede si¢ jednak blizej w te zagadnienia zapuszczal, odsylajac do K. Moszynskiego
Kultury t. 11 1,433 in.

SWIAT POZAGROBOWY I RYTUAL POGRZEBOWY

14. Niezupehie jasno rysujq si¢ nam wierzenia Stowian dotyczace zycia posmiertnego. Jedno ze
zrédet historycznych (Thietmar) twierdzi nawet, ze w przekonaniu Stowian wszystko si¢ konczy ze
$miercia. Nie mozna mu jednak da¢ wiary, bo mu si¢ sprzeciwiaja zrddla nieco pdzniejsze. Na
przyktad Kosmas, czeski kronikarz z przelomu XI/XII w., opowiada o wspotczesnych sobie czasach
ksigcia Brzetystawa, ktory zakazat pogrzebow po lasach i polach, a takze obrzedéow odprawianych na
rozdrozach i jakiego$ przyzywania dusz zmarlych (zob. nizej, s. 171 i nast). Takze homiliarz
opatowicki z tego samego czasu zabrania czci¢ dusze zmarlych. Praktyki zakazane utrzymaly sig
dhugo, skoro potgpia je
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synod praski w r. 1384. W Polsce mowi o nich kazanie z konca XV w. Szczegolnie jasno rysuje si¢
kult zmartych w Zzrodtach ruskich. Opinia Thietmara i podobna Nestora sa wywotane albo niechgcia do
poganstwa, albo tez chodzi o roznicg migdzy pogladami chrzescijanskimi a poganstwem. Gdyby sama
wiara Stowianom byta obca, jak oni twierdza, to skadze by sig tak predko, bo juz w XI w., wzigty
praktyki zakazane przez kosciol? Kult przodkéw tak jest zreszta wszgdzie rozpowszechniony, ze
Stowianszczyzna bytaby osobliwa wyspa wymagajaca wyjasnien.

Inna juz sprawa, jak sobie wyobrazano sama dusze i jej stan po $mierci. Lud dzisiejszy bardzo to
réznie przedstawia: dusza ulatuje w postaci dymu, ptaka, muchy, pszczoty. Zdaje si¢, ze zycie
pozagrobowe w zasadzie podobne do ziemskiego byto cigzkie, stad potrzebna byta pomoc zyjacych w
formie przedmiotéw sktadanych do grobu lub uczestnictwa w positkach, urzadzanych na pogrzebie i
pézniej w rozmaitych, lokalnym zwyczajem okreslonych terminach, np. na dzien trzeci, zwlaszcza
czterdziesty, po roku (dni zaduszne, dziady itp.). Zto§liwos$¢ niektorych demondéw stad si¢ wiasnie
bierze, ze sa to dusze przedwczesnie zmartych ludzi, ktore biora odwet za to, ze nie uzyty Swiata.

Na oznaczenie §wiata pozagrobowego mieli Stowianie, zdaje sig, dwa wyrazy: naw i raj. Pierwszy z
nich zachowal si¢ w wyrazach stowianskich u nas nie znanych: naw, nawie, nawka, i moze w stpol.
Nyja (zob. p. 13). ,,0dejs¢ do nawi" znaczyto tyle co umrze¢. Wyraz raj nie ma pewnej etymologii, a
jego dzisiejsze znaczenie, zwiazane z chrze$cijanstwem, moze jest iranskiego pochodzenia; poniewaz
jednak uzyto go do ttumaczenia gr. paradejsos, oznaczat widocznie co$ dobrego, np. kraing ciepta.
Dzis tak znany wyraz pieklo jest wytworem czasow chrzescijanskich, jak samo pojgcie miejsca kary.
Uznajac wiarg Stowian w zycie pozagrobowe, trzeba jednak przyzna¢, ze pojgcia o nim nie byly nigdy
zbyt rozwinigte. Przypuszcza stlusznie Moszynski, ze wierzono, iz ,,gdzie$ na granicach doczesnego
swiata ptynie rzeka, przez ktora dusze zmartych badz sa przewozone na tédkach, badz tez musza
przejs¢ po ktadkach lub po moscie". Spotyka si¢ wigc motyw optlaty za przewodz, tak wszystkim znany
z opowiesci o Charonie. W zwiazku z tym pozostawal zwyczaj, ze po czyjej$ $mierci przerzucano
gdziekolwiek przez wodg ktadke (znane niedawno na poinocnej Rusi). Z tamtego §wiata moga jednak
dusze wraca¢. Aby im dopomdc w ich cigzkiej doli, a rownoczesnie je udobruchaé, zapobiegajac
zems$cie, wklada si¢ im do grobu potrzebne rzeczy, a co pewien czas zaprasza na positki i do
rozgrzewajacych ogni.

Niekiedy moze by¢ zmarly bardzo szkodliwy, zwlaszcza gdy jako wampir wysysa krew. Juz za zycia
pewne cechy zdradzaja cztowieka
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predestynowanego na wampira, a gdy jest w grobie, cialo jego si¢ nie psuje i czasem pelne jest §wiezej
krwi. Jedynym ratunkiem przed nim jest ciato odkopac i przeprowadzi¢ na nim pewne magiczne za-
biegi: ucicta gtowe utozy¢ kolo stop, aby zmarly do niej nie dostal, albo ja (albo tutdw) przebié
kolkiem czy gwozdziem. Pewna kronika czeska zna dwa takie wstrzasajace wypadki pod 1336 r. i
1344 r. Oto jeden z nich:

W Czechach... we wsi Blow umart pasterz Mysleta. Ten wstajac co nocy chodzit wokdét po wszystkich
wsiach, ludzi straszyt, dusit i wywoltywal. A gdy zostal kotkiem przebity, méwit (szydzac): a to mi



bardzo zaszkodzili, bo mi dali laske, zebym si¢ moglt psom opgdzac! A gdy go odkopali, byt wzdgty
jak wot i ryczat strasznie. A gdy go rzucono w ogien, kto§ porwawszy kij wbit w niego, i natychmiast
trysneta krew jak z naczynia. Gdy zostal wykopany i wlozony na woéz, $ciagnat nogi ku sobie jak
zywy, ale gdy go spalono, cate zlo ustato; zanim go jednak spalono, kogo tylko w nocy po imieniu
zawolal, ten w ciagu o$miu dni umierat.

Druga zapiska ma prawie identyczng tres¢, o tyle jednak byla sprawa trudniejsza, ze sig stos nie chciat
zapali¢, az wreszcie stare baby doradzity uzy¢ gontow z koscielnego dachu (Meyer 63).

Wspomniane juz obrzedy ku czci zmartych, rownocze$nie objaw troskliwos$ci o nich, trzymaty sig z
wielka uporczywos$cia. W niektérych stronach Stowianszczyzny dotrwaty do naszych dni. Sa one
znane kazdemu chyba Polakowi, ale tylko dzigki literaturze, mianowicie Dziadom Mickiewicza, w
ktorych sa motywy przejete przez niego od bialoruskiego ludu. Wspomniane juz wyzej kazanie
(Michata z Janowca) z XV w. gromi tych, co ,,w Wielki Czwartek pala ognie, zapalajac gromadki (tj.
stosy) wedtug obrzadku poganskiego ku pamigci dusz swoich kochanych. Tez (sa tacy) co zmy$laja,
co méwia, ze dusze przychodza do tego ognia grzejac si¢ przy nim. Albowiem nikt nie wraca, co raz
tam przyszedl" (Meyer 78). Jeszcze ciekawsze i liczniejsze sa informacje z krajow ruskich. Bardzo
interesujaca jest wiadomos¢, ze ,,w Wielki Czwartek (a wigc jak w Polsce) ofiaruja zmartym migso,
mleko i jaja, 1 pala w tazni, i leja wodg na piec, i rozsypuja popiot na srodku, aby zostat §lad po
zmartych", i méwia ,,myjcie sig", i ,,wieszaja bielizng i r¢czniki 1 kaza si¢ obetrze¢". Kaznodzieja
zapewnia, ze przychodza diabty, myja si¢ i grzebia si¢ w popiele jak kury, zostawiajac $lady, ktore
sobie pokazuja pozniej ghupi ludzie jako dowdd bytnosci zmartych. Diabli woéwczas wySmiewaja si¢ z
naiwnych, jakich pono nie ma nigdzie ani u Bulgardéw, ani Polowcow, Czudcow, Wiatyczow itd.
Oprocz kapieli dostawali dobre jedzenie, a przy tym mosty z ciasta, zdaje si¢ w zastgpstwie
prawdziwych, ktoére tu i é6wdzie stawiano po czyjej$ $mierci. Te kapiele dochowaly si¢ do ostatnich
czasow (Mans. 173-185).
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15. Wedlug przekonania laikow wszyscy Slowianie swoich zmartych palili, nie jest to jednak
catkowicie zgodne z rzeczywistoscia, juz bowiem na cate wieki przed przyjeciem chrzescijanstwa
rozpowszechnione bylo takze grzebanie cial nie palonych. Mozna tylko méwi¢ o przewadze obrzadku
ciatopalnego. Na terenie Polski, zdaje sig, przewazalo grzebanie, ale moze to tylko ztudzenie tym
wywotane, ze groby cialopalne byly niedbale wykonane i tatwiej niszczaty. Nie mozemy na razie z
cala pewnoscia wyjasni¢, od czego zalezal wybor obrzadku pogrzebowego. Moze to zalezato od
roznic religijnych, od zapatrywan na zycie posmiertne. Na ogoét przyjmuje sig, ze palenie bylo
zwyczajem rodzimym, jego za$ brak — moda obca, np. germanska lub awarska, cho¢ i temu stoi w
czes$ci na przeszkodzie fakt, ze z grzebaniem nieciato-palnym spotykamy si¢ juz w II w. po Chrystusie
w okolicach Kijowa. Trudno tez dociec, dlaczego w ogole ciala palono; najczesciej si¢ przyjmuje, ze
szto o zabezpieczenie si¢ przed powrotem zmartych, zwlaszcza przed wampiryzmem. Ze taka obawa
istniata, §wiadcza rézne utrudnienia stawiane zmartemu przy wynoszeniu ciata z domu: wyno szenie
oknem, a nie drzwiami, grzebanie za woda itp. Resztki tych praktyk byly jeszcze za naszych czasow
bardzo rozpowszechnione. Temu tez celowi stuzyt pewnie zwyczaj, potgpiony w Polsce w XV w.,
mianowicie zwyczaj, ze powracajacy z pogrzebu kiadli przed progiem popioty z jakim$ narzgdziem:
cum quodam instrumento naczynim. Moze bylo to co$ ostrego a odstraszajacego (igla, noz), ale nie
naczynie w dzisiejszym literackim rozumieniu, bo po tacinie bytoby wtedy ,,vas"; wyraz naczynie na
oznaczenie narzedzi jest dzi§ w gwarze dobrze znany.

Po spaleniu albo zasypywano prochy w miejscu spalenia, albo je zbierano do urny i przenoszono gdzie
indziej. Nad resztkami Iub urng sypano czasem matly kurhan, czasem nawet dopiero na tym kurhanie
stawiano urng z prochami, niekiedy za$ stawiano ja na shupie w kurhan wkopanym. Mimo spalenia
jeszcze postugiwano si¢ zabiegami magicznymi, aby zmarlemu uniemozliwi¢ powrdt, a wigc
wrzucano do urny co$ ostrego, to znéw odwracano urn¢ do gory dnem albo ja przyciskano kamieniem.
Stawianie urn na wierzchu kopca bylo przyczyna szybkiego ich niszczenia ku zmartwieniu
dzisiejszych archeologow. Zabezpieczywszy si¢ przed zmartymi, starali si¢ jednak zywi ulzy¢ im w
cigzkiej sytuacji na tamtym §wiecie. W tym celu urzadzano w pewnych terminach, zmiennych zaleznie
oci okolicy, obrzedowe uczty i palono rozgrzewajace ognie (zob. p. 14;. Popidt i resztki jedzenia
przysypywa-no $wieza ziemia, dzigki czemu kopiec pomatu wzrastat w gore. Dbatos¢ o zmartego
wyrazala si¢ wrzucaniem przedmiotéw uzytkowych na stos
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lub do grobu, dzieciom dawano zabawki. Ten ,,grob" nie zawsze byl — jak mowilem — wykopywany,
czesto bowiem kladziono cialo na ziemi i zasypywano ziemia.

Na czeé¢ zmarlego urzadzano na pogrzebie uczty, zwane pierwotnie strawami (ten wyraz stowianski
uzyty w opisie pogrzebu Atyli), a pézniej [w Polsce] (XVI w.) stypami. Na Rusi, a moze i gdzie
indziej (lecz spoza Rusi $wiadectw historycznych brak (zob. s. 171 —175), urzadzano przed
pogrzebem popisowe walki zwane tryznq. Rozne te zwyczaje chrzescijanstwo tepito (ksigzna Olga
jako chrzescijanka zabronita sobie sypa¢ mogity i urzadzaé tryzny), ale szto to bardzo opornie;
zanikaty rzeczy jaskrawe, inne za$§ utrzymywaty si¢ przez wieki.

Podaje tu kilka urywkéw z kroniki Nestora ilustrujacych obrzedy pogrzebowe: ,,Gdy kto umart,
urzadzali nad nim tryzng, a potem wznosili wielki stos, na stos ktadli cialo i palili, a potem zebrawszy
kosci ktadli je do malego garnka i stawiali na stupie na drogach (rozdrozach), co Radymicze jeszcze i
teraz robig. Ten sam zwyczaj mieli tez Krywicze i inni poganie" (Mans. 75). W zwiazku z tym
pozostawat tez tepiony w Czechach przez Brzetystawa zwyczaj urzadzania na rozdrozach igrzysk ku
czci zmartych (zob. s. 171 i nast.).

Po zamordowaniu meza przez Drzewian takze postata do nich ksigzna Olga zadanie: ,,0to juz ku wam
ide, przygotujcie duzo miodu u grodu, gdziescie mojego meza zabili, abym plakata nad jego grobem i
urzadzita mojemu mezowi tryzng. Oni za$ ustyszawszy to zwiezli duzo miodu i ugotowali go. Olga
za$ wziawszy druzyn¢ mato i lekko uzbrojona przyszta do jego grobu i plakata po swoim mezu. I
kazata ludziom usypaé wielka mogite, a jak usypali, kazata zrobi¢ tryzng. Potem siedli Drzewianie do
picia, a Olga kazala swoim pachotkom ich obstugiwac".

Gdy sig kompletnie spili, urzadzita chytra Olga rzez. Tak pomscita $mier¢ me¢za. Niestety, kronika nie
opisata blizej tryzny. Inaczej bylo, gdy z kolei umarta Olga juz jako chrzescijanka: ,,Umarla Olga. I
ptakat po niej syn i wnuki, i wszyscy ludzie wielkim ptaczem. I zanie$li, i pogrzebali ja na miejscu. |
Olga zakazata urzadzi¢ nad soba tryzng, bo miata kaptana (chrzescijanskiego) i ten pochowal §w.
Olge".

Inne Zrédlo inaczej to przedstawia: ,,A gdy zawotala swojego syna Swiatostawa, kazata mu si¢
pochowa¢ réwno z ziemia 1 mogily nie sypac ani tryzny nie urzadzaé, ani czuwania nie robi¢" (Mans.
80 — 83).

Tak znow opisuje Nestor pogrzeb Wlodzimierza Wielkiego: ,,A w nocy rozebrali migdzy izbami
pomost (sufit), zawingli go w kobierze" spuscili na ziemig (na sznurach), potozyli na sanie, powiezli i
wystawili u §w. Bogarodzicy, ktora sam zbudowatl. Gdy sig¢ za$ o tym ludzie dowiedzieli, przychodzito
ich bez liku i ptakali po nim" (Mans. 88).

W przytoczonych tu opisach spotykamy najwazniejsze elementy
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pogrzebu: czuwanie przy zwlokach, optakiwanie, wynoszenie zwlok z domu w wymysiny sposob, aby
zmyli¢ zmarlemu droge, tryzng i sypanie mogily. Na uwage tez zastuguje wywozenie zwlok na
sankach; rytuat pogrzebowy przechowal mianowicie starszy $rodek lokomocji z czasoéw, gdy jeszcze
nie znano wozéw na kotach. Utrzymywat si¢ ten zwyczaj bardzo dlugo. W zimie sanki byly
oczywisScie niezbedne.

By¢ moze, iz zona zmartego popetniata rytualne samobdjstwo i dawata sig spali¢ wraz z m¢zem. Opis
takiego samobdjstwa przekazatl Arab, Ibn Rosteh (X w.). Thietmar twierdzi nawet, ze w Polsce za
Mieszka I szta Zzona za megzem na stos. Trudno jednak uwierzy¢, aby to byt zwyczaj powszechny,
poniewaz groby podwojne spotyka sig niestychanie rzadko.

Na pogrzebie panowatl, zdaje sig, zmienny nastr6j, bo mamy do$¢ liczne wzmianki o optakiwaniu
zmarlych, ale z drugiej strony wspomniany Arab twierdzi, ze panuje podczas palenia zwlok nastrdj
weselny, bo wierza, ze si¢ zmarli ciesza taska swojego pana, tj. boga; co prawda tenze autor opowiada
obok, jak kobiety z rodziny zmartego kalecza sobie nozem rgce i twarz, albo wigc co§ mu sig
pomylito, albo nastrdj si¢ zmieniat zaleznie od fazy, w ktorej si¢ pogrzeb znajdowatl (o pogrzebach
zob. Mans. 5-27, Kos. 354-362)%.
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16. Wigkszo$¢ z nas jest przekonana, ze Slowianie stawiali w gajach i $wiatyniach liczne posagi
bogéw, 1 uwaza to za co$ zupelie naturalnego. Tymczasem blizsze zbadanie sprawy wydobywa na
jaw wiele trudno$ci, ktére w sumie przemawiaja przeciwko istnieniu, przynajmniej w zasadzie,



wizerunkow boskich. A wigc badania porownawcze nad religia pierwotnych Indoeuropejczykow
wykazaty, ze posagi byly im obce; dopiero kulturalne wplywy ,,Wschodu", z ktérymi si¢ zetkngli na
poludniu z dala od swych pierwotnych siedzib, przyniosty zwyczaj wyobrazania bogdéw. Jeszcze za
czasOw Tacyta Germanie oddawali cze$¢ bogu pod postacia prostego stupa. Nie ma wspolnego
Indoeuro-pejczykom wyrazu na oznaczenie posagu, brak go nawet u Stowian. Wszystkie przez
Stowian uzywane wyrazy sa pozyczkami od sasiednich ludow, albo sa pdéznymi nowotworami. Do
pierwszych zaliczamy dob-

* T. Lewicki, Obrzedy pogrzebowe poganskich Stowian w opisach podréznikéw i pisarzy arabskich
glownie z IX— X w., ,,Archeologia" 1955, t. V, s. 122— 154; tenze, Les rites funeraires paiens des
Slaves occidentaux et des Russes d'apres les relations des voyageurs et des ecrnains arabes, ,Folia
Orientalia" 1954, t. 5, s. 1 —71; M. Cabalska, Ze studiow nad religiq poganskich Stowian, ,,Materiaty
Archeologiczne" 1973, t. XIV,s. 103-131.
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rze nam znanego batwana, rus. kumira, do drugich czeska soche 1 modle oraz polski posqg. Pol. posag
Jzsi bez watpienia wyrazem starym, ale nie wiadomo czemu zapisany zostal w obecnym znaczeniu
bardzo p6zno (XVIII w.), a co znaczyt przedtem, nie wiemy.

Prawda, ze zrodta po$wiadczaja posagi w sposob zupetnie niewatpliwy, ale chodzi o czasy bardzo
pozne, kiedy Stowianie mieli juz czas przeja¢ zwyczaj stawiania posagoéw od obcych, a ponadto
wiadomosci dotycza jedynie Pomorza i Rusi. Z catej reszty Slowianszczyzny nie mamy ani jednej
takiej zapiski historycznej, ktora by nam kazata uzna¢ istnienie chocby jednego posagu. Co do Rusi to
Wszyscy uznaja obecnos$¢ posagow Peruna w Kijowie i Nowogrodzie, ale sa watpliwosci co do reszty
bogéw wymienionych w zapisce o odnowieniu kultu poganskiego przez Wtodzimierza (w p. 8). Nie
wiemy tez, czy poza Kijowem i Nowogrodem, tymi najwigkszymi o$rodkami Rusi, gdziekolwiek staty
posagi; moze jeszcze w Rostowie. Wspomniatem juz wyzej o tym, ze szczegolty wygladu posagu
kijowskiego przekazane przez Nestora sa podejrzane, nie bgdg wigc juz do tej kwestii wracat. Z rzeczy
ogolniejszych to jeszcze chcialbym podniesé, ze Helmold wyraznie mowi, iz niektdrym bogom z
zasady nie stawiano posagow: ,, R6zny jest u Stowian rodzaj balwochwalstwa, nie wszyscy sa bowiem
zgodni w swoim zabobonie. Ci bowiem maja w $wiatyniach wyobrazone ksztalty, jak bostwo
ptonskie, ktéoremu na imi¢ Podaga, inni za$ zamieszkuja lasy i gaje, jak to jest Prowe bozek
Oldenburga, i ci nie maja zadnych wizerunkow" (I 84).

Sadzg, ze Polakom najbardziej ze wszystkich Stowian odcigtym od $wiata trzeba do samego konca ich
poganstwa przypisa¢ ten wlasnie rodzaj kultu bez posagdéw i §wiatyn. Poganscy Finowie do dzi$
trwaja w kulcie bezposagowym.

Zrédla (poza wymienionym Helmoldem) sugeruja, jakoby posagi byly czym$ niestychanie
pospolitym, ale si¢ z tym trzeba liczy¢, Ze jest to pewien styl literacki, a takze obowigzek
chrzes$cijanina pokaza¢ poganstwo w calej okropno$ci batwochwalstwa. Za mato si¢ tez przy
interpretacji zapisek uwzglednia tlo dziejowe. Np. gdy tenze Helmold pisze w 1168 r., Ze ,,invaluit in
diebus illis per universam Sclaviam multiplex idolocultura" (zapanowat w catej Slawii roznoraki kult
batwanow), to czyz wolno odnosi¢ te stowa do Polski lub Czech w IX i X w.? A przeciez i to si¢
zdarzato. Jasne jest, ze Helmold mogt mie¢ na mys$li tylko Stowian potabskich i pomorskich, a
wlasciwie tylko Pota-bian, Wagrow i Obodrzycow.

Przecigtny wyglad balwana nie odbiegat chyba od tego, ktorego opis niedawno do rozwazan
naukowych wciagnigto (Palm 44—45). Opowiada ona o dwdch chrzescijanach, ze bedac w ziemi
pogan (Stowian) ,,wsze-
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diszy do pewnego milego ustronia, znalezli tam ogromny posag z drzewa, z zewnatrz posmotowany,
ktory niby ktoda stat prosto pod pniem drzewa". Poniewaz kraj byt oficjalnie chrzescijanski, posag byt
otoczony kultem tajemnym. Obaj go$cie zgotowali mu zwykly los: porabali i spalili. Nic nie
wspomina opis o ludzkich rysach tego kloca, ale sadzac ze sposobu wyrazenia si¢ kronikarza, musiata
to by¢ rzeczywiscie ktoda z grubym zarysem twarzy. Godne tez podkreslenia, ze stata pod golym
niebem. Natomiast te posagi, ktoére sa wymienione i opisane na Pomorzu, staly pewnie na wyzszym



poziomie artystycznym. Jezeli pigkna byla, jak zapewniaja kronikarze, robota ptaskorzezb na
zewngtrznych $cianach, mozemy, tego samego oczekiwaé po niektérych przynajmniej posagach. Ze
zrodet wynika jasno, ze tak materiat jak sposéb wykonania byt rozmaity. Byly migdzy nimi tak mate,
ze je mozna bylo tatwo schowaé, jak wspomniany poprzednio (p. 11) posazek Trzyglowa
wotynskiego, ale byly tez wielko$ci nadludzkie;j:

Wiegc stuzba zerwawszy zastony przedsionka, wyciagneta rece ku wewnetrznym zastonom $wiatyni.
Po ich usunigciu otworzyt si¢ ze wszech stron widok na dgbowy posag Rujewita ku wielkiemu
posmiewisku. Albowiem jaskolki, co pod jego wargami zatozyly sobie gniazda, nagromadzity na jego
piersiach mnéstwo katu. Godne tego bostwo, zeby jego wizerunek tak przez ptaki zostat oszpecony!
Oprécz tego na jego glowie miescito si¢ siedem twarzy o ludzkich rysach, a wszystkie byly nakryte
jedna plaszczyzna czaszki. Tylez samo mieczy w pochwach zawieszonych na jednym pasie umiescit
artysta u jego boku. Osmy wydobyty trzymat w rece. Ten w dloni trzymany tak mocnym wezlem
zelazny gw6zdz przytwierdzit, ze tylko z odcigciem reki dato sig¢ go usunaé; to im wtasnie dato powod
do jej obcigcia. Grubo$¢ zas jego byta ponad rozmiary ludzkiego ciata, a wysoko$¢ taka, ze (biskup)
Absalon, stajac na palcach, zaledwie siekierka, ktéra w rece zwykl nosi¢, dosiggnat podbrodka.
Wierzono, ze to bostwo przewodzi w boju, jak gdyby bylo obdarzone sitami Marsa. Nic w posagu nie
byto dla oczu mitego, poniewaz jego rysy oszpecone byly prostackim odrobieniem. A oto stuzacy, ku
wielkiemu podnieceniu catego grodu, zabrali si¢ z siekierami do jego goleni. Gdy je przecigto, stup z
hukiem padajac wbit sig¢ w ziemi¢ (Sakson 577).

W tym samym grodzie byl jeszcze posag Porowita, majacy pie¢ gtow, ale zadnej broni. W trzeciej
$wiatyni stal Porenut, majacy cztery twarze na szyi, a na piersiach piata, ktorej czota dotykatl lewa, a
brody prawa reka. Posagi bogow w Otogoszczu byty tak wielkie, Ze je trzeba bylo wolami wywleka¢
na spalenie za miastem. Swigtowita arkonskiego oblicza si¢ (chyba przesadnie) na 8 — 9 m
wysokosci! Zdaje si¢, ze drewniane byty wielkie, a metalowe mate. Czasem laczono ré6zne materiaty,
np. Trzygtéw szczecinski miat korpus drewniany, ale glowy posrebrzane. Postat je Otton papiezowi w
darze. Figurki bogow w Wolinie byty zdobione zlotem i srebrem. Znajomos¢ techniki inkrustacyjne;j
nie byta obca, jak $wiadcza wykopaliska w grodach polskich (Kostrzewski, Kultura prapolska, s. 282-
286). Jezeli wolno wierzy¢ kronice, Perun
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kijowski miat na drewnianym korpusie osadzona srebrna glowe, przystrojona ztotym wasem (zob. w
p. 8).

Szczegbly stroju nie sa zwykle podane, o jednym tylko Swigtowicie wiemy ich do$¢ duzo:

W $wiatyni stat ogromny posag, wielkoscia przekraczajacy wszelki wzrost, godny podziwu dla swoich
czterech gtow i tyluz karkow; dwie glowy zdawaty si¢ spoglada¢ na piersi, a dwie na plecy. Zreszta
tak z przednich jak tylnych gtow jedna patrzyta jakoby w lewo, druga w prawo. Broda ogolona, wtosy
podstrzyzone, jakby artysta pilnie si¢ starat nasladowac rugijski sposdb pielegnowania wloséw. W
prawicy miat rog wykonany z kilku metali, ktory kaptan biegty w kulcie raz w roku napetniat winem,
azeby z wygladu ptynu wywrozy¢ urodzaj w przysztym roku. Lewica wygigta byla w tuk opierajac si¢
o bok. Suknia splywala az do goleni, ktore, cho¢ zrobione z innego rodzaju drzew, tak ukrytym
spojeniem byty potaczone z kolanami, ze miejsce spojenia dato si¢ zauwazy¢ tylko przy bardzo pilnej
obserwacji. Stopy dotykaly ziemi, podczas gdy ich podstawa ukryta byta w ziemi. Obok wida¢ byto
uzde, siodto posagu i liczne oznaki bostwa, a podziw dla nich powigkszat miecz ogromny, ktérego
pochwie i rekojesci dodawato ceny oprocz znakomitej ptaskorzezby takze zewnetrzne pokrycie
srebrem (Sakson 564).

O bogach Radogoszcza wiemy, ze byli uzbrojeni w hetmy i pancerze, a nawet posagi miaty by¢
podpisane; ten ostatni szczegdél musi budzi¢ podejrzenie. Adam z Bremy dorzuca pogloske, ze
tamtejszy Swarozyc byl ze zlota jego za$ loze z purpury. I te szczegdty nie znalazlty zaufania u
uczonych, chyba stusznie. C6z mogl wiedzie¢ Sakson, piszacy jakie§ 150 lat po zniszczeniu Retry?
Fantazjowatl wigc. Przypomng jeszcze przepaskg na oczach szczecinskiego Trzyglowa i beda to juz
wszystkie konkreta o wygladzie posagéw. W pracach mitologicznych spotykamy si¢ z uogdlnieniami;
np. powiada si¢, ze u wszystkich posagdéw suknia siggata tydek itp., ale sa to tylko domysty, ktore
bynajmniej nie musza by¢ z rzeczywistoscia zgodne.

Wiele klopotow przyczynia uczonym pomorski zwyczaj przedstawiania bogéw z kilkoma twarzami
(od trzech do siedmiu). Na tle kultury europejskiej jest to dos¢ osobliwy wyskok. Wprawdzie spotyka-



my si¢ z podobnymi faktami, ale znacznie dawniej, u Celtow, albo tez u Trakow. Trakowie i1 Celtowie
przejeli wida¢ zwyczaje jakiego$ malo-azjatyckiego ludu, a Stowianie zapozyczyli si¢ chyba z kolei u
nad-dniestrzanskich Trakow Iub u Celtéw i1 przez wieki ten zwyczaj przechowali. Moglby to zreszta
by¢ rezultat bezposrednich kontaktow z Mala Azja przez morze. I w jednym, i w drugim wypadku
nalezaloby si¢ jednak pogodzi¢ z faktem — a na to uczeni nie mieli ochoty — ze Stowianie posiedli
posagi gdzie§ na poczatku naszej ery. Aby unikna¢ tej koniecznosci, starano sig¢ przyja¢ wpltyw
sredniowiecznych wyobrazen Sw. Trojcy z trzema glowami, jednak i to thumaczenie napotyka
trudnos$ci. Sprawa wigc pozostaje w zawieszeniu. Nic dziwnego, ze w tej sytuacji pojawita si¢ proba
wykazania, ze wieloglowos¢ jest nieporozumieniem (Wien.). Trzeba t¢ probe jednak odrzuci¢ jako
naciagana.

5 — 8. Urbanczyk, Dawni Stowianie
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Rysunek 4. Blizniacza figura kultowa z Fischerinsel w Niemczach, cato$¢ 1,78 m, goérna czegs¢ 0,69 m
[Latwo si¢ mozna zgodzi¢ z interpretacja, ze cztery glowy Swigtowita oznaczaty wladze nad czterema
stronami $wiata, czyli caltym $wiatem, ale jak wyjasni¢ az pig¢ gtow Porewita i Porenuta i siedem
gléw Rujewita? Czy przypadkiem liczba gléw nie swiadczy o wigkszej badz mniejszej potedze boga?
Byloby to zrozumiate na tle rywalizacji plemion migdzy soba. Mozliwe jednak, ze liczby te mialy
jakies$ znaczenie symboliczne].

17. Jak wiadomo, misjonarze obchodzili si¢ z posagami bezlitosnie: rabali je i palili. Jedna taka scenke
przekazal nam zywot $w. Ottona. Rzecz dzieje si¢ w Chocejowie: ,,a zaiste przyjemnie bylo patrzeé,
jak
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posagi nadzwyczajnej wielko$ci 1 rzezby wykonane z niewiarygodna sztuka, ktore kilka par wotow
zaledwie poruszy¢ zdotato, z obcigtymi rgkami i nogami, wydtubanymi oczyma, odbitymi nosami
wleczono przez most do ognia, a przy tym stali czciciele batwandéw i z wielkim jgkiem wotali, aby
dopomdc bogom i pod mostem utopié¢ niecnych burzycieli ojczyzny" (Ebbo III 10).

Nie mozna si¢ dziwi¢, ze podnoszace tu i 6wdzie gtowg poganstwo w podobny sposob traktowato
misjonarzy. Taki oto wypadek opisal Adam z Bremy: ,Stary biskup Jan wrzigety z innymi
chrze$cijanami w Meklemburgu zostal zachowany na odprawienie triumfu. Zbity kijami za
wyznawanie Chrystusa, wodzony byl nastgpnie po réznych grodach stowianskich na po$miewisko;
gdy nie dat si¢ odwies¢ od imienia Chrystusa, po obcigciu rak i noég ciato jego porzucono na ulicy, a
glowe odcigto, ktora poganie wbiwszy na pal ofiarowali za zwycigstwo bogu swojemu Radogostowi.
Stato si¢ to w stolicy Stowian, Retrze" (III 51).

Gorliwo$¢ misjonarzy sprawila, ze nie dochowat si¢ zaden posag. Tylko bowiem jakie§ pojedyncze
niewielkie okazy mogli w tych warunkach wyznawcy gdzie$ schowac, ale i te, poniewaz najczgsciej
byly z drzewa, musiaty zniszcze¢. Wyjatkowo tylko przyjazne okolicznosci mogly nam uratowac
pamiatke. Zachowalo sig kilka takich zabytkow, co z zastrzezeniami moga uchodzi¢ za stowianskie.
Sa to bardzo zniszczone i grubej roboty, co o tyle nie powinno dziwi¢, ze pochodza z zapadtych stron,
gdzie oczywiscie trudno si¢ spodziewac wybitniejszych artystow. Mozna je policzy¢ na palcach jednej
reki. Stowianom przypisuje si¢ tez jedna brazowa figurke ze Swiecia (Schwedt) nad Odra,
przedstawiajaca wasatego jegomoscia wspartego rgkami pod boki, w stozkowej czapce. Za bostwo
uwazaja tez niektorzy ptaskorzezbe w Altenkirchen na Rugii; wyobraza ona me¢zczyzng trzymajacego
rog, twarz wygolona, ale wasata, wlosy podciete na okragto. Kazdemu musi przyj$¢ na mysl w tym
zwiazku opis Swietowita arkonskiego. Zanim si¢ odkopana figurke uzna za béstwo stowianskie,
trzeba, aby z przedmiotow znalezionych koto posagu wynikalo jasno, Ze to byl zabytek rzeczy wiscie
stowianski, a po wtore, aby byly w nim cechy dowodzace, ze mamy przed soba przedmiot kultowy, a
nie $Swiecki. Trudnosci sa z tym niemate, wigc np. gtowe znaleziona w Jankowie pod Mogilnem
uwazaja niektorzy za ozdobg wrot, na ktorych ja jakoby zatykano. Tym bardziej oczywiscie nie
wiadomo, czy zabytek przedstawia bostwo wyzsze, czy tez nizszego demona. Pojawil si¢ nawet
pomysl, ze to glowa Chrystusa. Dla pordwnania podaje,
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ze w $wiecie germanskim wizerunki bogow sa taka sama rzadko$cia jak w stowianskim?®.



Bardzo ciekawym obiektem sa dwie blizniacze figury odkryte w Fi-scherinsel (Neubrandenburg,
Niemcy), ktorych pierwotna wysoko$¢ ocenia sig na przeszto poltora metra.

Osobny rozdzial stanowi sprawa posagu Swigtowita, znalezionego w 1848 r. w Zbruczu, a
przechowywanego w Muzeum Archeologicznym w Krakowie. Wielki ten batwan z wapienia (2,80 m)
miat swoich goracych obroncéw i réwnie zawzigtych wrogéw, ktorzy w nim widzieli falsyfikat
zrobiony w oparciu o opis Swigtowita, podany przez Sak-sona. Goraca obrona autentycznosci jest
zupelnie zrozumiala, bo bylby to jedyny na wigksza skalg zabytek, jedyny realny dowod
wielogtowosci i jedyny $lad posagdéw migdzy Pomorzem a Kijowem. Niepodobna si¢ tu wdawaé w
szczegoly tego sporu ani go rozsadza¢, wolno co najwyzej wyrazi¢ niewiar¢ w autentyczno$¢
znaleziska. Tak zwane kamienne baby spotykane na ziemiach polskich i ruskich nie sa wytworem rak
stowianskich, lecz pamiatka po wypadach koczownikow turko-tatar-skich, moze tez scytyjskich. O
posagach por. Nied. 142 — 148,195 — 215, Wien. 66-77, 142-215.

[Dzi§ uznaje si¢ powszechnie autentyczno$¢ posagu. Pojawito si¢ tez kilka préb interpretacji
ptaskorzezb na dolnej czeSci posagu, m. in. bardzo rozbudowana koncepcja B. A. Rybakowa. Wedtug
niej jest to posag czterech bostw, meskich i zefiskich, a nie jednego (?); dalsze jego wywody sa mniej
prawdopodobne, dlatego si¢ je tu pomija. Chyba nie popetnia sig¢ bigdu przyjmujac, ze postacie
trzymajace sig za rece to tancerze i tancerki w tancu kultowym.

Imig nadane posagowi Swiatowid jest czysto umowne; rzeczywistego imienia nie znamy.

Od czasu wydania tej pracy dokonano interesujacych odkry¢: uderza, ze znalezione posagi pochodza z
okolicy $redniego Dniestru i jego

#0d czasu 1. wydania tej pracy dokonano kilku interesujacych odkry¢: uderza, ze znaleziska grupuja
si¢ w okolicach $redniego Dniepru i jego doptywow (Lopuszna, Iwankowce, Katus, okolice
Zaleszczyk). Czy nie ma to jakiego zwiazku z bliskoscia Rumunii, gdzie w IX i X w. mogtly istnie¢
liczne pozostatosci po Dakach i Rzymianach i stuzy¢ za wzor?

Interesujacy jest blizniaczy posag z Fischerinsel w okolicy Neubrandenburga (IX —X w.). Pomorskie
skupisko posagow jest z pewnoscia zwiazane z sasiedztwem krajow chrzescijanskich. Zamozno$¢
miast umozliwiata najmowanie do pracy specjalistow, nawet spoza Stowianszczyzny. Nie brakto tez
niewolnikow chrzescijan, ktorzy znali sztuke kamieniarska i rzezbienie w drzewie. Wedtug W. Hensla,
posag z Fischerinsel to jakby potowa arkonskiego Swigtowita; gdyby zestawi¢ plecami dwa takie
blizniacze posagi, otrzymalibySmy Swigtowita. Te ,,blizniaki" mogty postuzy¢ za wzor rzezbiarzowi w
Arkonie.
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Rysunek 5. .. Swiatowid" zbrucki — $ciana frontowa

doptywow (m. in. z Iwankowic i Stawczan). Do tego zespotu nalezy posag zbrucki.

W latach 1984- 1985 dokonano waznego odkrycia w Miodoborach na pétnoc od Husiatyna. Na gorze
Bogit znaleziono duze miejsce kul-
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Rysunek 6. ,,Swiatowid" zbrucki — dwie $ciany boczne

towe, a w nim krag, gdzie wedlug archeologdéw stat kiedy$ posag. Miejsce kultowe byto czynne od
konca X w. do XIII w. Badacze przypuszczaja, ze posag zostal przewieziony ostroznie kilka
kilometréw i wrzucony do Zbrucza. Woda wymyta go dopiero w 1848 r. Takie byly prawdopodobnie
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losy krakowskiego Swiatowida. Podolskie posagi mogty nasladowa¢ jakie$ rzezby dackie i rzymskie.
Mogly postuzy¢ za wzér rzezbom pomorskimy].
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18. Utarlo si¢ u ogoétu przekonanie, ze Swiatynie byly u Stowian czyms$ pospolitym, ze byly rozsiane
po ich ziemiach bez mata tak, jak dzi§ koScioty parafialne. Z takim pogladem zetkniemy si¢ nawet u
niejednego historyka. Przyczyna byly liczne wzmianki w kronikach, Ze ten a ten nawracajacy lub
podbijajacy kraj stowianski zniszczyl mnostwo $wiatyn. Slowa ,mndstwo S$wiatyn", ,,mndstwo
posagow" naleza do ulubionych stow u wszystkich kronikarzy. Szczegdlnie jednak ceniono sobie
stowa Thietmara, Ze ,,ile ziem (regio) w tych stronach (tzn. na zaodrzanskim Pomorzu), tyle jest
$wiatyn". Tymczasem nie wiadomo, jak rozumie¢ stowo ziemia (regio), ani wreszcie, czy inne okolice
tym si¢ odznaczaly co ta. Nie ulega watpliwosci, ze to ,,mndstwo $wiatyn", o ktorym prawia



kronikarze, to tylko frazes stylistyczny ad maiorem gloriam misjonarzy w habicie lub pancerzu. Rze-
czywisto$¢ byla znacznie ubozsza. Bostwa kijowskie staty pod gotym niebem!

Do ostroznosci sktania religia poréwnawcza uczac, ze Indoeuropej-czycy $wiatyn pierwotnie nie
budowali. Nawet jeszcze Stowianie przed rozbiciem jednosci jezykowej $wiatyn nie znali, jak
wnosimy z tego, ze nie posiadali wspolnego na nie wyrazu. Uzywany tu polski wyraz swigtynia zostat
w XV w. zapozyczony z czeskiego, gdzie jest nowotworem. Takze wyraz chram zostat zapozyczony w
XIX w. albo od Czechow, albo od Rusinow (z jezyka cerkiewnego). Gdyby byl wyrazem rodzimym,
brzmiatby chrom, pierwotne za$§ jego znaczenie bylo po prostu 'chata'. Stawna gontyna jest
potworkiem, splodzonym przez kogo$, kto nie umial wiasciwie odczyta¢ wyrazu contina,
znalezionego u Herborda, a uzywanego przez Pomorzan na oznaczenie §wiatyni. Poprawne odczytanie
brzmi mniej pigknie, mianowicie kqcina; jest to wyraz spokrewniony ze stowem kqt, kuca, kucka i
znaczyl tyle pierwotnie co 'dom'.

[Do ostroznosci sktania tez nastepujaca informacja: ,,W wielkich gajach Czeremisoéw, gdzie odbywaja
si¢ nabozenstwa catych kultowych okrggow, czesto spotka¢é mozna budowle zaopatrzona wewnatrz w
fawy i stol. Nie jest to jednak $wiatynia, lecz schronisko dla ofiarnikow, niezbgdne zwtaszcza w czasie
niepogody, gdyz zwyczaj zabrania im nawet nocg opuszcza¢ $wigty gaj w ciagu szeregu dni, kiedy
trwa uroczysto$¢ i odprawia si¢ nabozenstwa" (Mo. 250 — 251). By¢ moze, iz wzmianki kronikarzy,
jak u Thietmara Quod regiones sunt in his partibus,
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tot templa habentur (lle krain w tych stronach, tyle jest §wiatyn), zostaly wywotane obecno$cia w
gajach tego rodzaju budynkow].

Istnienia $wiatyn poganskich w pewnych miejscowosciach maja rzekomo dowodzi¢ lokalne tradycje
gloszace, ze dany kos$cidtek stoi na miejscu §wiatyni poganskiej. Gdy te tradycje przyprze¢ do muru,
okazuje sig, ze na niczym nie sa oparte. Zwykle jaki§ lekkomys$lny historyk wyrazi podobne
przypuszczenie, na niego powotuja si¢ nastgpni, 1 tak powstaje ,lokalna tradycja".
Usprawiedliwieniem tym manipulacji jest stynne orzeczenie papieskie, pozwalajace na zamiang
$wiatyn poganskich na chrzescijanskie, a tym bardziej na stawianie ich w miejscu zburzonych. Z tego
jednak nie wynika bynajmniej, aby wszedzie byta taka praktyka. Badania przeprowadzone w Szwecji
wykazaty, ze w rdznych czasach roznie bywato. Nie mozna tez oczywiscie zdania papieza odwracac i
domyslac sig, ze kazdy stary kosciot wzniesiono na gruzach poganskiej Swiatyni. Wreszcie mogto i tak
by¢, ze kosciot stoi wprawdzie na dawnym miejscu kultowym, ale byta nim nie §wiatynia, lecz gaj.
Nie mamy zadnych naukowych podstaw twierdzi¢, ze istnialy $wiatynie gdziekolwiek poza
Pomorzem. Jezeli nawet byly, nie poswiadcza ich zadne zrodio historyczne. Nie moze nim by¢ np.
kronika Dlugosza, gdy mowi, ze poganska $wiatynia stata w Gnieznie. Nie mowia nic o tym starsze
zrodla, a sam Dhugosz byt zanadto od tych czasow odlegly, aby mogl czerpa¢ z ustnej tradycji. Z
catego opisu polskiego poganstwa Dlugosza widaé jasno, ze on nic o nim konkretnego nie wiedziat,
zastgpujac swoja niewiedz¢ frazesami, ktorych si¢ naczytat u wczesniejszych kronikarzy. Jak si¢ za$
obchodzil z dawniejszymi zapiskami, widzieliSmy juz wyzej w p. 4a. Inna sprawa, czy nie uda si¢
znalez¢ dowodow, ze jednak Gniezno bylo miejscem kultowym. Poczatek zostal juz, zdaje sie,
zrobiony. Gdy biskup Laubitz przekopywat Gore¢ Lecha w Gnieznie, natrafit pod katedra na osobliwe
slady. Oto jego wlasne stowa:

Osrodek obecnej bazyliki stanowi druga nieco nizsza od zamkowego wzgorza wyniostosé, na ktorej
bezsprzecznie stat ofiarnik poganski, otoczony $wigtym gajem, ktorego pozostatosci tu i dwdzie
jeszcze ujawniaja si¢ w postaci poteznych pni debowych, osadzonych w glebokosci do trzech metrow
ponizej dzisiejszego poziomu. Swiadczy o tym i potudniowa strona kosciota, ktorej glebsze warstwy
ziemne przepetnione sa popiotami, weglem drzewnym i niedopalonymi kosémi poteznych zwierzat
lesnych — wykopano cata gtowe turza; a i wewnatrz kos$ciota stwierdzono niezwykta ilos¢ popiotow,
tworzacych mimo skamienienia warstwg do 60 cm grubosci (Laubitz, Biuletyn Hist. Sztuki i Kult. III,
1939, nr 1).

Niestety, biskup Laubitz nie byl zawodowym prehistorykiem, lecz amatorem, totez jego prace nie byly
dostatecznie precyzyjne (W. Hensel, Przeglad Wielkopolski II, 1946, nr 7 — 8) i pozostawity rézne
watpli-
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wosci, np. czy nie jest to zwyczajne popielisko sasiedniej osady. Przede wszystkim za$ nie sadzg, aby
w ofierze skladano tura, co musial by¢ wczesniej zabity, a chyba martwych zwierzat nie ofiarowano.
Rowniez w Pradze czeskiej w poblizu katedry Sw. Wita odkryto duzy kamien, w ktorego bliskosci
znaleziono wiele popiotu i kosci zwierzecych. Przypuszcza sig, ze natrafiono tu na oltarz poganski
(Hensel, tamze). Sladow ewentualnej §wiatyni nie znaleziono ani w Gnieznie, ani w Pradze, jezeli
wigc popieliska pochodza z ofiar, to ottarz stat pewnie pod gotym niebem w gaju. Ze stosunkéw
skandynawskich wysnuto wniosek, ze w pierwszej fazie chrzescijanstwo nie stawiato kosciolow na
miejscu poganskiego kultu. Odwazato si¢ na to dopiero po zlamaniu opozycji. Czyzby dlatego
zatozono biskupstwo najpierw w Poznaniu, a dopiero po kilkudziesigciu latach w Gnieznie? Zbiezno$¢
w kazdym razie uderzajaca.

Wszystkie konkretnie poswiadczone $wiatynie stalty na Pomorzu i na Rugii, a bylo ich niewiele ponad
dziesi¢¢: po jednej w Radogoszczu, Otogoszczu, Chocejowie, Malechowie, Ploni, Arkonie, trzy w
Gardzcu na Rugii, dwie lub cztery w Szczecinie. Mozna niektore z nich kwestionowa¢, ale z drugiej
strony wspomniana jest jeszcze jedna bez wyraznego oznaczenia miejsca, moze bylo co$ na Rugii
poza juz wymienionymi. Zwrocono niedawno uwagg, ze $w. Otton w swojej podrézy misyjnej tylko w
czesci odwiedzonych miejscowos$ci natrafit na Swiatynie, w innych za§ na pewno ich nie byto, nawet
w Kamieniu, siedzibie ksigcia, w bogatym Wolinie, Biatogardzie, Kotobrzegu, Pyrzycach. Wymienio-
ne wyzej bylty moze nawet nowoscia. Kronika mowi wyraznie, ze §wiatyni¢ w Chocejowie wzniesiono
niedawno, tzn. z poczatkiem XII w. (czy na gruzach dawniejszej, o tym kronika nie wspomina).
Mieszkancy byli z niej dumni i prosili §w. Ottona, aby jej nie burzyl, lecz zachowat jako ozdobe
miasta, zamieniwszy na kosciot chrzescijanski. Z tegoz wieku pochodza resztki dwoch poganskich
swiatyn odkopanych w Gardzcu, a nawet w Arkonie. Te wypadki $wiadcza, ze che¢ posiadania
swiatyn byta w pewnych punktach zywa do samego konca poganstwa, a moze nawet maja racj¢ ci
uczeni, ktorzy twierdza, ze sa te wypadki dowodami szerzenia si¢ mody na stawianie Swiatyn. Moda ta
bytaby oczywiscie wywotana przyktadem chrzescijanstwa.

19. Ze szczegotow, przekazanych nam o niektorych $wiatyniach, widaé, ze nie moze by¢ mowy o
jakim$ okre$lonym stylu stowianskim w budownictwie sakralnym, kazda bowiem $§wiatynia byla
inaczej zbudowana. W Gardzcu $wiatynia, skladajaca si¢ z komory wewngtrznej (sanktuarium) i
obejscia, miata zamiast $cian zastony rozpigte na shupach, ktore zarazem podtrzymywaty konstrukcje
dachowa. W Arkonie tylko wewngtrzne $ciany byly z zaston, zewngtrzne natomiast z drzewa.
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(zastony w Gardzcu byly juz niestychanie zmurszate i rozpadaly si¢ pod dotknigciem). O jednej
szczecinskiej wiemy tyle, ze byta drewniana. O trzech (dwie w Gardzcu, jedna w Arkonie) wiemy, ze
byty kwadratowe, ale twierdzi¢ to samo o innych bytoby lekkomys$Inoscia. Czy stosowano takze
budowanie na zrab, albo system latkowy, nie wiemy. Te, ktorych resztki odkopano, byly zbudowane
na stup, §ciany za$, jezeli nie byly z zaslon, byly plecione z galezi. Z galezi zbudowal $w. Otto
pierwszy koscidt w Szczecinie. Uzywanie plecionek przypisywano chetnie wptywom nordyckim. Jest
to jednak bardzo watpliwe, bo plecionki znano od dawna na ziemiach slowianskich. Byla to jednak
technika zanikajaca, uzywana przede wszystkim w budynkach gospodarczych. Postugiwanie si¢ nia w
swiatyniach byloby najlepiej zrozumiate jako przezytek uswigcony tradycja szczegélnie szanowana,
gdy szto o rzeczy $wigte. Nikt nie staral si¢ wyjasni¢ uzycia zaston zamiast $cian. Na mys$l musza
przyjs¢ w tym zwiazku namioty, a wigc technika przezytkowa.

Swiatynia w Radogoszczu wyrézniata sig, jesli wierzyé Thietmaro-wi, osobliwym szczegotem
architektonicznym. Mianowicie za podstaweg shuzyly rogi zwierzat! Wygladalo to niejednemu na
fantazje, ale nasuwa si¢ nastgpujace wytlumaczenie. Oto w odkopanych szczatkach piastowskich
grodéw belki watow byly wiazane z soba naturalnymi hakami, ktorymi byly krotko przycicte gatezie
niektorych belek. Konce tych belek ze sterczacymi resztkami przycietych gatezi Zzywo przypominaja
rogate glowy, a nawet znaleziono zakonczenia wyrzezbione w glowy zwierzat (Hensel, Przeglad
Wielkp. 11, 1946, nr 7 — 8). Prawdopodobnie wigc informatorzy Thietmara takie gtowy mieli na
mysli, albo tez rzeczywiscie uzywano czaszek z rogami jako naturalnych hakow lub ozdobnego
zakonczenia spodnich belek.

Artystyczne wykonczenie $§wiatyn bylto, rzecz naturalna, rézne. O trzech wiemy (w Radogoszczu,
Szczecinie i Arkonie), ze mialy Sciany pokryte ptaskorzezbami. W Radogoszczu byly to podobno
wizerunki bogdw, co niejednokrotnie kwestionowano, nie dowierzajac stowianskim umiej¢tnosciom



artystycznym. Przede wszystkim wolno watpi¢, czy byly to portrety bogéow, a to dlatego, ze
umieszczenie bogéw na zewngtrznej stronie jest dos¢ dziwne. Co innego w Grecji, gdzie bogowie
peili w sztuce role elementu artystycznego. Raczej wigc byly to postacie zwierzat lub ludzi, tak jak
w Szczecinie 1 Arkonie. O Szczecinie pisze Herbord z entuzjazmem:

Byly w Szczecinie cztery kaciny [inne zrodlo zna tylko dwie]. Lecz jedna z nich, gtéwna, zbudowana
byta z dziwna staranno$cia i sztuka, posiadajac z zewnatrz i wewnatrz wystajace [tj. wypukte] rzezby
ludzi, ptakow i zwierzat tak prawdziwie ich wyglad
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oddajace, iz mys$latbys, ze oddychaja i zyja. Powiedzialbym tez jako co$ osobliwego, ze malowanie
figur zewnetrznych nie dalo si¢ zabrudzi¢, ani zetrze¢ zadnemu nawalowi $niegdw i1 deszczow; to
zdziatata starannos$¢ malarzy (11 32).

7. Rekonstrukcja budynku kultowego z IX w.

Troche krytycyzmu obok wyrazow uznania znajdziemy u Saksona w opisie Arkony:

Na $rodku grodziska ... wida¢ byto $§wiatyni¢ drewniana, bardzo pigknie zbudowana, stawna nie tylko
wspaniato$cia wykonania, ale i potgga bostwa w niej umieszczonego. Zewngtrzna strona $wiatyni
btyszczata staranna robota rzezbiarska, przedstawiajaca rozne ksztalty pomalowane prymitywnie i
nieudolnie. Jedne tylko byly drzwi wejSciowe. Sama $wiatynia miala dwa rzedy Scian, z ktorych
zewngtrzny, trwaty, pokryty byt czerwonym dachem; wewngtrzny za§ podtrzymywany czterema
stupami odznaczat si¢ zwisajacymi zastonami w miejsce trwatych $cian i nic nie mial z zewnetrznymi
wspolnego procz dachu i kilku belek (Saks. 564).

Jak widzimy, nie podobato si¢ kronikarzowi malowanie, nie wiadomo jednak dobrze, co mial na
mysli. Nowoczesne wykopaliska potwierdzity rzetelno$¢ powyzszego opisu, o ile to oczywiscie
mozliwe. Nie mogly si¢ przeciez zachowa¢ malowidla i ptaskorzezby, ale przynajmniej znaleziono
slady zewngtrznych $cian, shupdw wewngtrznych podtrzymujacych dach i §lady osadzenia posagu
Swietowita®.

** Stwierdzono, niestety, ze interpretacja wykopalisk byla nieporozumieniem, miejsce bowiem, na
ktorym stala Swiatynia, juz bardzo dawno obsungto si¢ do morza. Niektorzy archeologowie odkrywaja
to, co chcieliby odkry¢. Ostroznie tez trzeba przyjmowac rekonstrukcje §wiatyn i miejsc kultowych,
bo czgsto oparte sa na niklych danych. Bardzo cenne sa odkrycia na terenie Gross Raden na ziemi
dawnych Weletoéw (ryc. XX).
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W $wiatyniach zasadniczo staly posagi bogow, lecz nie we wszystkich. Wiemy, ze w dwodch
szczecinskich ich nie bylo, natomiast staly tam tawy, na ktoérych przedniejsi obywatele zasiadali do
obrad i uczt. Takie przeznaczenie kacin nie oznacza samo przez si¢, ze byly to budynki swieckie, bo
przeciez zycie polityczne i spoteczne bylo czgsto u wielu ludéw uswigcone i potaczone z zyciem
religijnym. Pod Rybnikiem odkryto resztki budynku podtuznego a waskiego, z glinianymi lawami
wzdluz obu $cian. Prehistorycy uwazaja go za dom obrad lub $wiatynig; jedno i drugie musi
przypomnie¢ stosunki szczecinskie.

Podane tu opisy zgeneralizowano, rozciagnigto na wszystkie $wiatynie, upigkszono stowami
zachwytu, pod ktérego wplywem zyje czytajaca publicznos¢. Zalecona jest wstrzemi¢zliwos¢ w
przyjmowaniu na wiar¢ takiej przesady. Nawet rekonstrukcje pierwotnego wygladu wykonane przez
uczonych na podstawie opiséw i wykopalisk nie moga by¢ brane zbyt dostownie (np. Schuchhardta
rekonstrukcja §wiatyn w Radogoszczu i Arkonie), a c6z dopiero dzieta i opisy laikow, co na tym polu
swoich sit probuja. Z drugiej jednak strony trzeba krytycznie przyjmowaé tendencje do odmawiania
Stowianom wszelkich kwalifikacji, ktore by im pozwolity na wzniesienie ogladanych przez kronikarzy
swiatyn. Wyznawcy tego kierunku, z pewnos$cia nie przyjaciele Stowian, zapewniaja, ze umiejgtnosci
Stowian staty na kompromitujacym poziomie, ze zatem ich $wiatynie musiaty by¢ postawione na wzor
obcy rgkami cudzoziemcow. Jako natchnienie Pomorza wchodzitaby w rachubg tylko Skandynawia.
Jest oczywiScie niemozliwe, zeby Pomorzanie przy swoich zywych handlowych i wojennych
kontaktach z Germanami nic od nich nie przejeli, ale nie musiato to by¢ kulturalne niewolnictwo.
Ponadto trzeba pamigtaé, ze poganstwo skandynawskie bylo nawet w za-poéznionej pod tym wzgledem
Szwecji w stanie likwidacji, a proces ten rozpoczal si¢ bardzo dawno. O sakralnym budownictwie
skandynawskim wiadomo raczej mniej niz wigcej w pordwnaniu z Pomorzem, objasniajac wigc fakty
pomorskie z pomoca skandynawskich, objasniamy rzecz mato znana rzecza jeszcze mniej znana.



Musimy poczeka¢ na wyniki badan prahistorycznych po stowianskich grodach; dotychczasowe
przyniosly juz wiele niespodzianek, a wolno oczekiwaé dalszych.

O $wiatyniach pisza obszerniej Nied. 188 —95, Palm, Wien. 217 —56, o budownictwie staropolskim
Kostrzewski w Kulturze prapolskiej. Nadto hasto ,,Swiatynie" w Stowniku starozytnosci stowianskich
t.5,s.79.
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20. Gdy sig tak powazna cz¢§¢ rzekomych stowianskich gontyn okazata mirazem, zniecierpliwiony
czytelnik moze zapytaé: a gdzie si¢ w koncu modlit Stowianin? Przygodnie modlit si¢ gdziekolwiek w
domu, w polu przy pracy i w lesie. Byly jednak miejsca specjalnie przeznaczone na modlitwe i ofiary,
ale pod gotym niebem, na tonie przyrody, jak si¢ to do niedawna lubito méwic. Juz nieco wyzej cy-
towatem ogodlnikowy opis takiego pigknego zakatka, gdzie do stupa wyobrazajacego boga
przychodzili okoliczni mieszkancy na modlitwg. W zrédlach weale czgste sa napomknienia o swigtych
drzewach (nie wiemy, czy osobno rosnacych, czy w gajach) lub o catych gajach. Mozna z duzym
prawdopodobienstwem przypuszczac, ze w gaju albo w jego najblizszym sasiedztwie znajdowalo sig
zrodto lub rzeka dostarczajaca wody do rytualnych obmywan, ktore, zdaje sig, poprzedzaly ofiarg.
Jedna zapiska historyczna opowiada pod 1331 r., jak pewien franciszkanin dotart do odlegtej czgsci
doliny Soczy (Isonzo) i ,,dojechat do miejsca Cavoreto..., gdzie wsrod gor niezliczeni Stowianie czcili
jako boga jedno drzewo i zrodto u jego stop bijace... to drzewo z pomoca wiernych wykopaliSmy z
korzeniami, a zrédto zawalili kamieniami" (Palm 38). Pomijam tu spora liczb¢ mniej wymownych
zapisek, ktore w sumie podkreslaja zywos¢ kultu drzew i zrodel. Istnieje nawet praca naukowa, ktora
usituje udowodni¢, ze Stowianie pomorscy gorgcej bronili drzew niz $wiatyn, a to dlatego, ze
Swiatynie byty nowoscia, do ktoérej prosty lud jeszcze sercem nie przylgnat (K. H. Meyer, Prace Filol.
XV, 2). Teza jest z pewnoscia przesadna, wbrew wymowie zrddel, ale sluszne jest w niej to, ze Swigte
drzewa byly sercu Stowianina bardzo bliskie.

Jednakze dwie jeszcze zapiski trzeba z historycznych zrodet pomorskich przytoczy¢. Pierwsza notatka
zastuguje na uwagg swoja ob-szernoscia i cieckawymi szczegotami.

Zdarzylo si¢ za$, zeSmy w przejezdzie dotarli do gaju, ktory jest jedyny w tym kraju [w Oldenburgu],
caty si¢ bowiem Sciele rownina. Tutaj migdzy starymi drzewami zobaczyliSmy swigte deby, ktére byly
poswigcone bogu tej ziemi. Prowe. Otaczat je podworzec i ptot starannie z drzewa sporzadzony, dwie
posiadajacy bramy. Albowiem poza bozkami domowymi i batwanami, ktoérych pelno byto po réoznych
miastach, to miejsce bylo swigtoscia catej krainy, dla ktérej wyznaczony byt kaptan, osobne §wigto i
rozmaite ofiary. Tu co poniedziatek zwykla byta schodzi¢ si¢ ludnos¢ z ksigeciem i kaptanem na sady.
Wstep do zagrody byt zakazany wszystkim précz kaptana i przychodzacych z ofiarami albo $miercia
zagrozonych, tym bowiem nie odmawiano azylu. Taka bowiem Stowianie cze$¢ okazuja swoim
swigtosciom, ze obejscie Swiatyni nawet wroga krwia nie moze by¢ skalane... Gdysmy dojechali do
gaju 1 miejsca bezczeszczenia, wezwal nas biskup, aby$my si¢ dzielnie zabrali do zniszczenia gaju.
Sam tez, zeskoczywszy z konia,
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laska potamat ozdobne czota bram, wszedlszy zas na podworze, cate jego ogrodzenie zrzucilismy pod
te Swigte drzewa i wzniesiony stos podpalilismy nie bez strachu, aby nas przypadkiem nie napadt thum
mieszkancéw (Helmold I 84).

Spotykamy tu charakterystyczne elementy: reka ludzka nietkniety gaj, miejsce ofiar i $wiat, ale
zarazem zebran sadowych i azylu. Swoim sakralno-§wieckim przeznaczeniem przypomina ono
$wiatynie szczecinskie, gdzie wiecowano i bawiono si¢ spotecznie. Czynno$ci praw-no-panstwowe
byly wida¢ nacechowane sakralnie; nie jest to ani rzadko$¢, ani specjalnos¢ stowianska czy
germanska. Plot byl pozadany jako wyrazna granica miejsca swigtego, a zwlaszcza azylu. Nawet w
tym nieszczgsnym plocie uczony niemiecki (Wien.) dopatrywal si¢ wplywow germanskich,
przymykajac oczy na fakt, ze takie ploty spotyka si¢ u ré6znych ludéw i w réznych stronach. Spotykat
je nowoczesny etnograf u finskich Czeremiséw; otaczano nimi mate gaje, podczas gdy wielkie nie
mialy oczywiscie takiej sztucznej granicy (U. Holmberg). Opisy gajow czeremiskich i innych podaje
Moszynski w cytowanej tylekro¢ ksiazce o kulturze ludowej Stowian. Zamieszcza on tez godna obe;j -
rzenia fotografi¢ gaju podczas sktadania ofiar. (zob. s. 84, 86). Wiele innych opublikowat Holmberg w
ksiazce o religii Czeremisow, jest ona jednak trudno dostepna.



Druga notatka pokazuje, jak nalezy rozumie¢ cze$¢ sktadana na pozodr drzewu: ,,.Byl tam nadto
ogromny i rozgaleziony dab, pod nim za$ rozkoszne zrodto; ten dab lud otaczat wielka czcia, uwazajac
go za $wigty, bo zamieszkato w nim jakie$ bostwo" (Helmold). A wigc drzewo cieszy si¢ czcia tylko
posrednio, jak dzi$ kosciot, bo jest siedziba boga®'.

By¢ moze, iz tak drzewa jak zrodla zawdzigczaja swoja opinig Swigtosci jakim$ osobliwym, statym
lub sporadycznym zjawiskom (por. w chrzescijanstwie pojawianie si¢ Matki Boskiej). Takie cudowne
zjawisko opisano konkretnie w zwiazku z pewnym zrodlem, a raczej chyba jeziorem:

W kraju Glomaczow jest zrodto 'Glomuzi' (nie wiemy, jak to nalezy czytac), oddalone nie wigcej jak
dwie mile od Laby, ktore rodzac z siebie bagno cuda czgsto dziata, co

*! Nie wszystkie gatunki drzew uwazano za $wigte i nie wszystkie poszczegdlne okazy. Czcia religijng
otaczano przede wszystkim deby, lipy, jawory, klony, brzozy; w pewnych tylko wypadkach wierzby i
osiki, ktorym zwykle przypisywano zwiazek ze zla sita. Wydaje sig, ze na kult zastugiwaly drzewa
duze, zdrowe i1 uzyteczne (np. orzech), w dodatku jeszcze czyms$, jakim$ osobliwym zdarzeniem
nacechowane. Swigty mogt byé orzech (zapewne laskowy). Czytamy w Zywocie Sw. Ottona: ,Byt
przypadkiem w tym czasie czlowiek posiadajacy drzewo orzechowe, ktére ten ghupi lud poganski
zwykt byt odwiedza¢ jakby jaka$ swigtos¢ religijna. W Zzaden sposob nie mozna go byto naktonic (.
wilasciciela), zeby pozwolit §ciac¢ to drzewo, zwlaszcza ze cenit je jako przedmiot kultu religijnego i
czerpat z niego korzysci" (przektad J. Wikarjaka).
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mieszkancy jako prawde podaja, a wielu naocznie stwierdzito. Gdy mieszkancow czeka dobry pokoj i
ziemia nie zawiedzie plonéw, ono, obfite w zyto, owies i zolgdzie, rozwesela serca sasiednich
mieszkancow, czgsto ku niemu naptywajacych. Kiedy za§ grozi sroga burza wojenna, krwig i
popiotem daje niemylna zapowiedz przysztego nieszczescia. Wigc je kazdy mieszkaniec czci i lekiem
otacza bardziej niz ko$cioty (Thietmar I 3).

Nauka nie lubi wierzy¢ w cuda, totez si¢ odwotata do botanikow, ktorzy orzekli, ze czerwony kolor
pochodzi od mikroskopijnych alg, pojawiajacych si¢ w wodach jeziora w pewnych okreslonych
warunkach atmosferycznych. Na terenie Niemiec znano kilka stawow, ktoére niekiedy zabarwialy
swoja powierzchni¢ na czerwono.

Jeszcze wigksza groze budzit tajemniczy dzik: ,,Ze starozytnosci, ktéra falszowano za pomoca
roznych btednych opowiesci, pochodzi §wiadectwo, ze ilekro¢ groza im okrutne przykro$ci wojny
domowej, wychodzi ze wspomnianego wyzej jeziora ogromny odyniec z piana potyskujaca na biatych
ktach i na oczach wszystkich tarza sig i rzuca z upodobaniem w katuzy" (Thietmar VI 22).

Wszystkie opisy stowianskich gajow pochodza, z jednym wyjatkiem, od Stowian podinocno-
zachodnich. Wynikto to stad, ze skadinad nie posiadamy nic poza chelpliwymi wyznaniami o
zniszczeniu mndstwa gajow, albo stow oburzenia na balwochwalcow, ktorzy czes¢ boska oddaja
gajom. Nie trzeba jednak na tej podstawie sadzi¢, jak to bylo ze §wiatyniami, ze nie znali ci Stowianie
gajow, bo kult przyrody byt powszechny, nawet u calkiem prymitywnych ludéw. Mozna go wigc >ez
obawy przypisa¢ Stlowianom. Resztka poganskiego kultu drzew w Polsce jest moze dzisiejsza wiara
naszego ludu w leczaca moc niektorych drzew: w Kieleckiem modlono si¢ do pewnego dgbu o uwol-
nienie od bolu zebow, a pod Miedzyrzeczem modlono sig: ,,Swigty bzie, wez moje bolenie (zgbow)
pod swoje korzenie" (Mo. 5301 535).

[Droga rozwojowa od $wigtego gaju do $wiatyni wiodla przez tzw. kregi kultowe, tj. miejsca
specjalnie przygotowane do odbywania nabozenstw i sktadania ofiar. Znajdowaty si¢ w nich ptaskie
kamienie, jakby ottarze ofiarne, state paleniska w ksztalcie kola, moze stupy symbolizujace boga.
Odkryto taki krag w Wielkim Nowogrodzie, pézniej tez w innych miejscach, m. in. w Wyszogrodzie
nad Wista. Takimi kregami mogly by¢ ,,$wiatynie" (templa), ktoére wedtug Thietmara miata kazda
kraina, ,,regio"].

[O drzewach obszernie pisze W. Lettenbauer: Der Baumkult bei den Slaven (1981)]. O gajach i
zrodtach zob. Palm. 37-54, Wien. 33-42.

21. Do kultu przyrody nalezy jeszcze kult gor i kamieni. O goérach mowi tylko jedna konkretna notatka
(inne sa pustymi frazesami) donoszac, jakoby géra Sleza, czyli Sobétka, lezaca na potudnie od
Wroctawia, byta otaczana przez Stowian czcia nalezna bogom:
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,Lezy (Niemcza) w ziemi $laskiej, nazwanej tak niegdy$ od pewnej géry bardzo wysokiej i rozlegte;j!
Dla swojej jakosci i wielkosci, gdy zachowywano tam przeklgty poganski kult, otaczana byta przez
mieszkancow wielka czcig" (Thietmar VIII 54).

Pojawita si¢ opinia, ze ten kult $laski zostat przejety od Germandw, mieszkajacych przed wiekami na
Slasku (Wien. 49 i n.). Starozytny bowiem pisarz wspomina o $wietym gaju Germanéw, ktory wedtug
cze$ci uczonych znajdowat si¢ na Slasku. Przez ten kraj przewalato si¢ w ciagu wiekow tyle ludow, ze
istotnie mogt ktory$ z nich czci¢ goéry, mogl ten kult przekazaé swoim nastgpcom ze Stowianami
wlacznie. Ale przeciez Germanie czcili gaj, gdy tymczasem Thietmar mowi o gorze; czy wolno te
dwie rézne rzeczy z soba utozsami¢? Chyba nie. Nie wiemy tez blizej, jak mamy rozumie¢ cze$¢
okazywana Slezy. Czy istotnie uwazano ja za siedzibe bogéw? Moze byt to tylko pewien respekt dla
jej wielkosci, taki mniej wigcej, jaki czuje dzi§ podkrakowski chtop dla Babiej Gory.

[W latach powojennych odkryto na Slezy resztki kamiennego watu, ktére archeologowie uwazaja za
pozostato$¢ kultowego okregu. Imponujacy wat kamienny odkryto na Lysicy (Lysej Gorze) i rowniez
uwaza si¢ — z wielkim prawdopodobienstwem — Ze wytyczal on granice swigtego okregu, gdzie sig
odbywaty od czasu do czasu nabozenstwa. Datuje sig¢ go na IX w. Zaréwno Sleza, jak Lysica leza na
réwninie, zwracaja wigc na siebie szczegdlna uwage. Takie gory sa jednak rzadkoscia. Ani na Pogorzu
Karpackim, ani w Karpatach nie znaleziono niczego podobnego. Moze analogia jest watl na goérze
Bogit w Miodo-borach (zob. p. 17).]

Ta jedna Thietmarowa notatka, ani nawet odkrycia archeologiczne nie moga usprawiedliwié
rozpowszechnionego w nauce pogladu, jakoby Stowianie z zasady stawiali $wiatynie na gorach, aby
wyrazi¢ swa cze$¢ dla gor. Nie ma to w zrédtach uzasadnienia. Jezeli $wiatynia znajdowata si¢ w
obrgbie grodu, a grod byt ze wzgledow obronnych na wzgdrzu, to i §wiatynia byla na wzgorzu, ale to
rzecz wtdrna, nieistotna. W Gardzcu zndéw byla na bagnie, bo grod byl bagnem ubezpieczony. Jest
rzecza charakterystyczna, ze gdy jeden uczony (Schuchhardt) entuzjastycznie nazwal stawianie
$wiatyn na gorach, aby bog-stofice promienna stopa najpierw dotykat $wiatyni, reguta ,,prastarej tra-
dycji", to drugi, bardzo spokojny i rozwazny, wyrazit sig: ,,ta prastara tradycja jest papierowa tradycja
slawistyki" (Palm 36). Nie jest chyba bez racji, ze obie nowsze prace o religii Stowian (Palm i Wien.)
zgodnie wystepuja tak przeciw istnieniu u Stowian otwartych miejsc kultowych koniecznie na gorach,
jak przeciw wznoszeniu na nich §wiatyn.
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22. Podobnie wiele jest przesady w opowiescich mitologéw o kulcie kamieni u Stowian. Zrodta
historyczne wprawdzie o tym méwia, ale terminami tak oklepanymi, Ze moze si¢ nic za nimi nie kryje
poza tradycja stylistyczna. Takze wspdiczesne badania etnograficzne niewiele w tym zakresie wnosza.
Tu 1 6wdzie ludnos¢ przypisuje pewnym kamieniom szczegdlna moc, zwlaszcza leczaca albo dajaca
ptodnos¢. Szacunkiem i nietykalno$cia ciesza si¢ przede wszystkim kamienie z mi-seczkowatymi
wyztobieniami, co niegdy§ pewnie stuzyly za ottarze ofiarne. Nalezna im z tego powodu czesé
dotrwata do naszych czaséw, jakkolwiek tradycja mato umie na ten temat powiedzie¢. W dosc
licznych miejscach znaleziono koto kamieni skorupy i inne szczatki stowianskiego pochodzenia, z
czego wniosek, ze jesli nawet nie byli Stowianie tworcami miseczek, to jednak z nich pdzniej
korzystali. Zob. Wien. 42 i n., Mo. 2491 517.

MODLITWY, OFIARY, OFIARNICY

23. Poki cztowiek nie osiadl w miescie, a zwlaszcza poki nie zaczal naukowo badaé przyrody i
wyrywac jej wladze nad soba, skazany byt na state obcowanie z demonami. Mieszkaly one w jego
domu, decydowaty o szcze$ciu i nieszczgsciu, pomagaty lub dokuczaty w polu i lesie. Przez ten staty
kontakt rysowaly si¢ z pewnoScia w $wiadomosci chlopa lepiej niz bostwa wyzszego rzedu,
przebywajace gdzie$ daleko. Szczegdlnie wazne by¢ musiaty demony decydujace o urodzaju w zbozu
i bydle. Czlowiek byl w poréwnaniu z ludnym §wiatem duchdéw istota staba i od nich bez przerwy
zalezng. Musiat sobie zapewni¢ ich zyczliwo$¢ i pomoc, a co najmniej tolerancjg. Nie przychodzita
ona darmo. Trzeba bylo przyjs¢ do boga czy demona z pelnymi rekoma, przynoszac mu ofiarg, albo
chociaz modlitwg. Wtedy dopiero kazalo bostwo sitom przyrody dziala¢ na dobro cztowieka, dawaé
mu urodzaj i zdrowie.

Wyraz modli¢ sie jest oczywiscie wspolny wszystkim Stowianom i reprezentowany w ich jezykach
jako dziedzictwo z okresu wspdlnoty. Jak dzis, tak pewnie i wowczas znano modlitwy o charakterze
prywatnym i modlitwy publiczne, odmawiane przez jednostke w imieniu spolecznosci. Jak one
brzmiaty, tego ze zrodet historycznych nie wiemy, ale zapewne nie r6znily si¢ wiele od tych, ktore



dzisiejszy stowianski chtop wyglasza, ani od modlitw wspodtczesnych pogan. Dwukrotnie juz
wspomniany Ibn Rosteh przekazal nastgpujaca modlitewke z okazji rozpoczecia zniw: ,,Wysiewaja
(Stowianie) przewaznie soczewice. Gdy nadejda zniwa, wtedy nabieraja soczewicy na lopatke,
podnosza ku niebu i méwia: «0 Panie, ktory$ nam dawat pozywienie, daj nam go teraz

6 — S. Urbanczyk, Dawni Stowianie
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w obfitosci))". Catkiem w tym stylu sa dzisiejsze ludowe modlitwy, jak np. serbsko-chorwacka: ,,Boze
dopomdz, szczgsliwa nam droga, niechaj zaorzemy w zdrowiu, niech beda zdrowi oracze i woly, i
niech nam dobrze rodzi zboze", albo huculska: ,,Boze, ochron bydto moje od zwierza i od czarta na
rosach, na wodach, na wszelkich przechodach" (Mo. 239). Nie zmienil si¢ wigc charakter modlitw, kto
inny jest jednak ich odbiorca.

Wygtoszenie modlitwy bardzo czgsto jest potaczone z ofiara. Tak np. modlit si¢ chlop biatoruski:
»Swieci dziadowie, chodzcie do nas wieczerzaé, prosze was na wieczerze". Albo znéw syberyjski
Wielkorus: ,,Piotry — Pawly! ZasiadzZcie jes¢ chleb i so6l: dla was kasza, a dla nas misa; dla was ryba,
a dla nas juszka". I znow na Biatorusi: ,,Domowy duchu, przyjm ode mnie chleb i s6l, mituj moje
konie i bede taskawy dla ciebie". Wielka i bardzo pigkna modlitwe poganskiego Czeremisa cytuje
Moszynski (Kultura... 11 1, 241, zob. nizej s. 141-2). Tenze autor przypuszcza, ze do wyglaszania
modlitw w imieniu spotecznym byli wyszukiwani starcy umiejacy zaimprowizowaé dluga, cho¢ w
zasadzie na tradycyjnych motywach oparta modlitwg. Mogly to by¢ typy w rodzaju dzisiejszych
przewodnikow pielgrzymek, przepowiadajacych zwrotki §piewanej piesni.

W ofierze sktadano ptody roli lub rézne zwierzgta: woty, cielgta, $winie, owce, kozy, kury, takze chleb,
ser, miod i1 kaszg. Wzmianki sa porozrzucane w zrodtach ze wszystkich stron Stowianszczyzny. Mowi
si¢ w nich, ze jednemu bogu ofiaruja to, drugiemu tamto, bytoby jednak przesada twierdzi¢, ze zawsze
boéstwu ofiarowano tylko to, co zrdédto wymienito, bo zroédia sa przypadkowe i zaden z autoréw nie
starat si¢ o gruntowne zbadanie sprawy. Gdy wigc Helmold mowi, ze Stowianie zabijaja bogom w
ofierze woly 1 owce, to nie wolno twierdzi¢ na tej tylko podstawie, ze niedopuszczalne byty ofiary ze
swin, koz czy kur, albo prosa. Rodzaj ofiary mogt by¢ zwiazany z bostwem, ale tez i z zamozno$cia
ofiarowujacego, i z okoliczno$ciami (rodzaj prosby, $wieta itp.). Zrodla pomorskie mowia tez o stalej
daninie za rzecz Swigtowita. Na osobna uwagg zastuguje kotacz wysokosci cztowieka ofiarowany co
roku w Arkonie; jego rozmiary byly prognostykiem przysztych urodzai.

Zrédla mowia tez wyraznie o ofiarach z ludzi. Wspomina o tym najpierw Thietmar, co prawda w
ogolnikowej formie, Zze bogowie lubia krew ludzi i zwierzat; zreszta los decyduje, co maja zlozy¢ w
ofierze. O =zabijaniu ludzi dwukrotnie méwi Helmold; Adam za$§ z Bremy do$¢ szczegdtowo
opowiada, jak meczono Jana, biskupa meklemburskiego, a gtowe ofiarowano Radogostowi (p. 17).
Moze jednak szto w tych wypadkach nie o ofiarg sensu stricto, lecz o publiczng egzekucjg chrzes$cijan
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i jencow. A moze byly to odwetowe wyskoki, zrozumiate do pewnego stopnia na tle zwyrodnienia
wsrod nieustannych wojen o swobodg religijng i polityczna. Wiele o nich pisze Helmold. Méwi co
prawda i Nestor o ofiarach z ludzi*, ale uczeni mocno kwestionuja wiarygodno$¢ tych miejsc. Z
catkowita pewnoscia jednak ofiar ludzkich u Stowian wykluczy¢ si¢ nie da (zob. Nied. 237 — 8,
Wien. 272, Mans. 46-48).

Podobnie jak w §wiecie antycznym, tak i u Stowian dla bostwa szta tylko drobna cze$¢ ofiary, wigksza
za$ cze$¢ zjadali ofiarodawcy™. Podobno bogu oddawano glowe, serce i watrobe jako siedliska duszy.
Ofiarowywano tez skorg i nie potamane kosci, dzigki czemu moglo zwierzg po ich spaleniu ozy¢ na
tamtym $wiecie i shuzy¢ bogom. Rzeczy o trwalej wartosci byly przechowywane w skarbcu §wiatyni;
na pewno byty takze w Szczecinie i w Arkonie. Przechowywanych tam naczyn i rogéw uzywano na
wspdlnych ucztach. Skarbiec szczecinski zostat rozdzielony miedzy obywateli po przyjeciu chrztu.
Skarbiec arkonski byl przedmiotem apetytow niemieckich i dunskich, ostatecznie po zdobyciu Arkony
wpadl w rece Duficzykdw. Wspomniane tu uczty o charakterze rytualnym zachowatly si¢ w zapadtych
katach Rusi i Batkanow prawie do naszych dni. U Stowian zachodnich ich pozostatoécia sa moze tzw.
boze obiady. Przed kilkudziesigciu laty urzadzit taki obiad pewien chtop z Grywatdu, aby przebtagac
Boga i uprosi¢ syna. Uczta trwata trzy dni, zjedzono trzy jatowki, mendel owiec, dwa wieprze, chleb
pieczony przez caly tydzien, wypito 50 ¢wierci piwa i kilka kuf gorzatki. Ale tez jadl, kto chcial, a
ksigza naprzod z ambon wszystkich zapraszali (Mo. 260).



Ofiary prywatne dochowaty si¢ na Rusi i Batkanach do dzi$. U Stowian zachodnich zdotano je
wytepi¢ nie bez wielowiekowych wysitkow. Slady tych zabiegéw znajdujemy w biadaniach Kosmasa,
ze jego rodacy zabijaja ofiary nad zrodtami**; w stowach synodu praskiego z 1384 r.,

2 Wyznaczenie ofiar przez losowanie dawato sposobno$¢ do zatatwiania osobistych porachunkéw.
Tak chyba bytlo z wylosowaniem syna pewnego Warega w Kijowie na dzigkczynna ofiarg za
zwycigstwo nad Jadzwingami. Gdy Wareg odmowit wydania syna, roznamig¢tniony thum zamordowat
ich obu. Wareg byt zamozny i byt chrzescijaninem. Niektérzy jednak watpia, czy zdarzenie jest
autentyczne.

¥ Wedhlug jednej z legend o Sw. Waclawie (Crescente fide, r. IV), ksiaze ten ,,gdy wszyscy ci
bezboznicy chodzili sktada¢ w ofierze (bozkom) baranki i wieprzki, aby je nastepnie zje$¢, on od nich
stronit i nie brat udzialu w ich ucztach. Nie kosztowat tez napojow, ktore mu podawano".

* _Nowy ksiaze Brzetystaw [...] zapalony wielka gorliwoscia wiary chrze$cijanskiej wygnat
wszystkich czarownikéw, wieszczkow 1 wrozbitow; podobnie powyrywat i ogniem spalit gaje lub
drzewa, ktore prosty lud w licznych miejscach czcit. Takze 1 zabobonne
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potepiajacych ofiary w zaduszki, a juz wyzej cytowatem polskie kazanie przeciw ofiarom sktadanym
ubozom (o ofiarach zob. Nied. 182 — 71 273-9, zwlaszcza Mo. 242-62).

[ustracja 8. Czynnosci ofiarne u Czeremisow

24. Kto sktadatl ofiary, tego dobrze nie wiemy. Domowe zapewne sam gospodarz, publiczne moze
jakis staly ofiarnik. O kascie kaptanow mozemy tylko na Pomorzu méwi¢ z jaka takaq pewnoscia, z
Rusi bowiem mamy informacjg, ze ofiar¢ o charakterze panstwowym skladat sam ksiazg, sktadali
wierzacy, a o kaplanach nie ma wzmianki. Moze odpowiednikiem pomorskich kaptanéw byli tam
wrozbici-czarodzieje. Jak bowiem na Pomorzu ostoja poganstwa i zarzewiem buntu byli

zwyczaje, ktore wiesniacy — dotad pétpoganie — zachowywali we wtorek lub $rode Zielonych Swiat:
sktadajac ofiary zabijali nad zrodtami zwierzgta ofiarne 1 diabtom maka i sola posypywali" (Kosmas,
ks. III 1).
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kaptani, tak na Rusi wrdzbici, zwani tam wolchwami. We wspodlczesne] Bulgarii ofiary sktadat
wrozbita, a w jego braku wybrany przez wies starzec; funkcja ta byta dozywotnia.

Na Pomorzu stanowisko kaptanow byto wyjatkowe prawdopodobnie starali si¢ zdoby¢ te uprawnienia,
ktore przystugiwaty ksigzom. Mieli zlecona opieke nad §wiatynia, utrzymywali w niej czystos¢, opie-
kowali si¢ swigtym koniem, zajmowali wrozbami, sktadali w imieniu spotecznosci ofiary. Odznaczali
si¢ dtugimi wlosami i broda, podczas gdy inni byli ogoleni i postrzyzeni. Wyliczone tu cechy to suma
wszystkiego, co o réznych kaptanach w réznych czasach i miejscach jest przez zrodta poswiadczone.
Nie wynika z tego jeszcze, ze wszyscy kaplani na Pomorzu odznaczali si¢ tymi wszystkimi cechami;
moze wlasnie tylko niektorzy? Wywodza si¢ oni od straznikow, czasem wlascicieli $wigtych drzew,
zrodel, gajow, pozniej Swiatyn, ktorzy mogli dodatkowo zajmowac si¢ wrozbami wszelakiego rodzaju.
Uczeni do$¢ zgodnie uwaza-' ja stanowisko kaptana za wyzsze od ksigcia. Nie wydaje si¢ jednak to tak
catkiem pewne. Po pierwsze, mowi o tym tylko Helmold, podczas gdy inni zupelnie na ten temat
milcza. Po wtore, czasy byly osobliwe: poganstwo toczyto cigzka walke o swoj byt, kaptani byli z
natury rzeczy przywodcami, ksiazeta za$ za duzo mieli zwiazkow z Niemcami, czasem przez
malzenstwa, czasem byli potajemnie chrze$cijanami. C6z dziwnego, ze lud miat w tych warunkach
wigcej zaufania do kaptandéw. Tak samo nic osobliwego w tym nie ma, ze kaptan arkonski uktadat si¢ z
najezdzcami wedtug Saksona, skoro on stat na czele nieprzejednanych (saga zreszta twierdzi, ze
uktady prowadzit ksiaze). Oczywiscie nie mozna temu zaprzeczy¢, ze kaptan jako przeprowadzajacy
wrozby mial nad ksigciem w pewnych sytuacjach przewagg, jednakze przewagi, ktora miata charakter
moze czasowy, od szczegolnych okoliczno$ci zalezny, nie uwazajmy za fakt typowy i tradycja
uswiecony.

Herbord z przekonaniem, ktorego by sig nie powstydzit nowoczesny materialista, odkrywa materialne
powody uporczywego trwania kaplanow przy poganstwie. Jedno im trzeba przyznaé, ze byli bardzo
wytrwali i chwytali si¢ wszystkich sposobdw. To przerywaja kazania [§w. Ottona] podburzajac ttum, to
probuja mordu skrytobojczego, wyzyskuja zarazg do podburzania ludnosci, podobnie i burze morska,
a najdalej bez watpienia posunat si¢ kaptan z Ologoszcza, ktory, jesli wolno wierzy¢ Herbordowi i
Ebbonowi, przebrany w szaty boga przechowywane w $wiatyni, przedstawil si¢ pewnemu
cztowiekowi jako bog i polecit mu wezwac lud do oporu, a nawet zabicia misjonarzy (spodziewal si¢



ich przybycia w ciagu dnia). Gdy nie mogli udaremni¢ akcji misyjnej, szli na wygnanie, siejac
nienawi$¢ do nowej wiary. Oni rOwniez starali si¢
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Ilustracja 9. Modlitwa ofiarnika z towarzyszeniem instumentu strunowego

ratowac przed zniszczeniem przedmioty kultowe; np. zlota figurke Trzygtowa wolinskiego wykradli i
ukryli na zapadlej wsi, aby ja wydoby¢ po odjezdzie misjonarzy. Totez Bog chrzescijanski nie
szczedzit kar: organizator nieudatej zasadzki na Sw. Ottona zmart w bolesciach w chwili, gdy biskup
szczesliwie przepedzil napastnikow; dodatkowa kara byt straszny smrod, ktory dokuczyl obecnym
przy $mierci. Inny znoéw kaptan oszalat i sam sobie $mier¢ zadal. Jeszcze inny zmart nagle, gdy
miotem chciat rozbi¢ ottarz zbudowany przez Ottona (o kaptanach zob. Nied. 230-7, Wien. 267-70).
Znamy az trzy stare wyrazy na oznaczenie ofiary: trzeba, tzn. co$ naleznego, powinnego, dan; obiata,
tj. co obiecane, §lubowane, i Zertwa, pierwotnie zdaje si¢ pochwata, uwielbienie, a moze zaproszenie
do
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ofiary. Wyraz trzeba po$wiadczony jest i z Balkanow, i od Stowian potabskich (juz w VIII w.), byt
wigc moze najstarszym i najbardziej rozpowszechnionym z tych wyrazéw. Zwracam jednak uwage, ze
nazwy typu Trzebinia, Trzebowa pochodza od czasownika trzebi¢ (lasy) i nie maja nic wspdlnego z
ofiarami. W jezyku staropolskim istniat tylko wyraz obiata i zZyrzec, ten jednak nie w znaczeniu
ofiarnika, lecz starosty weselnego w Kanie Galilejskiej; to przesunigcie znaczenia trzeba ttumaczy¢
sakralnym pierwotnie charakterem funkcji starosty weselnego (zob. nizej s. 166— 170). Obiata
zostata juz w XV w. usunigta na rzecz ofiary, wyrazu przyniesionego przez chrzescijanstwo poprzez
Czechy. Wyraz Zertwa, spotykany u autorow piszacych o poganstwie polskim, jest pézna (XIX w.)
pozyczka z jezyka cerkiewnego.

MAGIA I WROZBY

25. Wplyw na bieg wypadkéw mozna byto mie¢ nie tylko posrednio poprzez ubtaganego modlitwa i
ofiara boga, ale wprost, przez magi¢. Stosowny gest, wykonany we wlasciwej chwili, slowo
wymowione, gdy nalezy, moga wywota¢ zamierzony przez cztowieka, a upragniony skutek. Wiara w
zabiegi magiczne stara jest jak swiat i pospolita u wszystkich ludow wszystkich czaséw. Cechuje ona
kazdego cztowieka, ktorego swiatopoglad nie jest $cisle naukowy, a wigc prawie kazdy obywatel kuli
ziemskiej uprawia magi¢ w wigkszym czy mniejszym stopniu. Nie lubi piatkéw i trzynastki, boi si¢
wroci¢ po zapomniang rzecz, aby nie zaszkodzi¢ podrdzy, boi sig powiedzie¢ cos w ,,zla godzing", bo
,licho nie §pi". Podobnie kazdy prawie jest wrazliwy na wrozby i prognostyki.

Stowianskie praktyki magiczne, wspomniane przez zrodta juz od X w., najpierw na Rusi, a potem i
gdzie indziej, naleza do arsenatu ogolnoeuropejskiego i nie maja zadnych cech specyficznie
stowianskich. Chyba wszystkie istnieja jeszcze do dzis. Gdyby$Smy si¢ ograniczyli tylko do Polski, to
znajdziemy dos¢ sporg liczbg roznych zabobondéw. I tak synod wroctawski w XIV w. zakazywat nosié¢
amulety, zabraniat zamawian, jak 1 wrézb z reki, wosku, olowiu, a jedno z kazan XV w. potgpia
obchodzenie pél z krzyzem w dzien Wielkanocy, spanie poza domem w Zielone Swigta, chodzenie
boso (dla zdrowia), odmawianie ognia w Boze Narodzenie (chodzi o odpalenie od cudzego ogniska,
gdy komus jego wlasne zgaslto), noszenie wersetow z Pisma sw. jako amuletow, lizanie glowy przeciw
boélowi zebow; wymienia ono dalej praktyki magiczne szynkarzy, rolnikow, ogrodnikow; pewne dni
uchodzily za feralne itp. Wyliczanie wszystkiego trwatoby zbyt dtugo™.

* Te same zalecenia zawarte sa w czeskim Homiliarzu opatowickim (okoto 1100) i w uchwatach
synodu praskiego z 1407 r.
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Kazdy przyzna, Ze sig niewiele od tego czasu zmienito (o magii zob. Mo. 265-348).

26. Wielka rolg odgrywaty w zyciu Stlowian wrdzby, i to nawet w zyciu publicznym, nie tylko bowiem
sprawy osobiste jednostek, ale takze sprawy panstwowe, jak wyprawa wojenna lub pokdj, zalezaly od
wyniku wrézb. Dawalo to kaptanom jako wrozbitom znaczna wladz¢ do regki. Najwigeej uwagi
badaczy pociagaty wrozby z zachowania si¢ koni. Wiadomo mianowicie, ze w Szczecinie przy
$wiatyni Trzy-glowa hodowano wylacznie do wrézb konia czarnego, w Arkonie przy $wiatyni
Swietowita - biatego®. Wyraznie poswiadczony jest tez kon wrozacy w Radogoszczu. Byly one
otoczone szczegdlng czcig i opieka, mialy nawet osobnych kaptanow do obstugi (w Arkonie mogt
czasem ten kaptan konia dosiada¢). Pewna kronika powiada nawet, ze kon radogoski doznawat czci
boskiej, jednakze na podstawie stosunkéw w Szczecinie i Radogoszczu mozemy t¢ wiadomo$¢ uznaé



za typowa plotke, ukuta z pobieznej obserwacji; z pewnoscia niejedna z informacji, o ktore
mitologowie krusza kopie zapisujac cate tomy, nalezy do rz¢du podobnych plotek. Na tych koniach
jezdzit niekiedy bog (Swigtowit na nocne walki), ale najwazniejsza ich funkcja byto wrozenie. Kaptan
wbijal najpierw w ziemi¢ kilka wldczni parami, oczywiscie w specjalny sposdb, raczej niejasno
opisany przez kronikarzy, a nastepnie przeprowadzat przez nie konia. Wrozba uchodzita za pomysina,
jezeli kon przekroczyl wszystkie te przeszkody prawa noga (tak w Arkonie), albo jezeli zadnej nie
potracit (tak znéw w Radogoszczu i1 Szczecinie). Jak nielatwe mial kon zadanie, niech to poswiad; czy,
ze w Radogoszczu wrozba byla wazna dopiero wtedy, gdy si¢ udata po raz drugi, a w Arkonie i
Szczecinie musiata si¢ udaé trzy razy z rzedu. Za te natchnione wysitki konia pobierala $wiatynia
dziesigcing z tupdéw wojennych; za wrézenie prywatne musiata oczywiscie zaptaci¢ z wlasnej kieszeni
osoba zapytujaca o radg. Trudno przypuscié, aby kaptani zostawili konia bez tresury i polegali tylko na
bozym natchnieniu, wypuszczajac z r¢ki tak wazny instrument polityczny. Koniec tych osobliwych
konskich arystokratow byt smutny. Na radogoskim powrdcit do Saksonii Burchardt, biskup
Halberstadt, spaliwszy Ra-dogoszcz w 1068 r. (niezupelnie to pewna data, ale prawdopodobna), a
szczecinskiego Sw. Otton sprzedat pod wierzch, twierdzac, ze sie do

3 Za ryzykowne uwazam przywiazywanie wiekszej wagi do masci tych koni (np. uznanie Trzyglowa
za bostwo chtoniczne z powodu czarnej masci konia; jego kaptani uwazali Trzygtowa za boga nieba,
ziemi i podziemia, boga widzacego wszystko tak, ze mu oczy zastaniano przepaska).
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tego celu doskonale nadaje. Wynika z tego, ze ,,$wigty" kon byl wczedniej, moze nocami, przyuczony
do noszenia jezdzca.

To byta, zdaje sig, najwyzsza klasa wrozb, zwlaszcza za§ wyprawy morskie od nich zalezaty. Oprocz
tego wrézono z napotkanego zwierzecia (co$ jak my z kota), liczono, czy do pary wypadty kreski
robione bezmyslnie na popiele (w Arkonie, moze specjalno$¢ kobiet), rzucano jakie§ drewienka z
jednej strony biate, z drugiej czarne (w Arkonie i Szczecinie), jakas kombinacja zakopywania i
rzucania losow wraz z wrozba z konia byla uprawiana w Radogoszczu. Za prognostyk shuzylo
ubywanie, wicksze lub mniejsze, wina w pucharze trzymanym przez posag Swietowita w Arkonie,
takim samym tez prognostykiem urodzaju byt kotacz sktadany mu w ofierze na §wigcie zniw. W
innym juz miejscu wspomnialem, ze jezioro Glomaczow ztowrdzbnie czasem zmienialo barwe, a z
jeziora w Radogoszczu wychodzit przed nadchodzacym nieszczgsciem ogromny dzik.

W innych stronach Stowianszczyzny nie miaty, zdaje sig, wrozby tak wielkiego znaczenia, jakkolwiek
byto ich sporo, sadzac po czgstych wzmiankach w Zrodtach. Wymienia si¢ przerézne wrozby na
Rusi”’, w Czechach i w Polsce. Synod wroctawski w XIV w. potepia wrdzenie z reki, wosku i otowiu,
ognia i wody. O wiek pozniejsze kazanie potepia wrdzenie ze snu, z rzucanych losoéw, z gloséw i lotu
ptakow, z obserwacji dni 1 godzin (?), z przyjscia i odejscia ludzi, z ubywania soli i in. (Meyer 65, 69
— 76). Jako ciekawostke mozna jeszcze przytoczy¢ notatke kronikarska pochodzaca z XIII w., a
dotyczaca wypadku z 1209 r.: ,,mieli Polacy za wodza na wyprawie jakas wrozke, ktéra niosac w prze-
taku wode¢ zaczerpnigta z rzeki, ale nie sptywajaca, jak zapewniano, szta przed wojskiem i tym
znakiem im przyrzekata zwycigstwo. Nie ukryto si¢ przed margrabig ich przybycie, ale swoich szybko
uzbroiwszy i uszykowawszy zabiegl droge i $mialym natarciem wszystkich zmusit do ucieczki;
wrozka na poczatku polegla" (Meyer 61).

Dla nikogo nie bedzie zaskoczeniem wiadomo$é, ze wspotczesnie u wszystkich Stowian sa
rozpowszechnione wrozby wszelkiego rodzaju; Moszynski musial im po§wigci¢ okoto 50 stron (I 1,
366 — 418), spora jednak czgs¢ jest stosunkowo pdzna pozyczka od obcych.

Stownictwo polskie z zakresu magii i wrozb jest do$¢ bogate: wrozyé, wieszczyé, czarowac, wiedzied,
znaé, zaklina¢, zamawiaé, urzec, leczy¢; czar, urok, nawqz (amulet), wroz, wieszczy, wiedzma,
czarodziej. We wszystkich jezykach stowianskich znajdziemy te same wyrazy lub

7 Wiele wzmianek o wrdzbach przynosza staroruskie Stowa: wrdzono ze spotkan (wstrieczi), z
kichania, ze §piewu ptakow, z rzucania losow, ze snow (Mans. 315 in.).
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pokrewne, albo w ten sam sposob od synoniméw utworzone. Dowodza one w zgodzie z innymi
faktami, ze wiara w czary jest prastara. Opowiada nawet pewien podroznik arabski, ze u czesci
Stowian wschodnich posadzano co 20 lat wszystkie stare kobiety o uprawianie czaréw; znano tam juz
zwyczaj plawienia podejrzanych o czary kobiet. Czgs¢ wyliczonych wyrazoéw jest jasna: zmac i



wiedzie¢ (tajemne sposoby), urzec, zamawiac, wiesci¢, nawqz, ale inne sprawiaja trudnosci: wrozba,
moze od czas. wbrgq (por. polskie wierzgac) 'rzuca¢' (np. drewienka-losy), czar moze to pierwotnie
kreska (na popiele jak w Arkonie); lek i lekarz, rzeczy pierwotnie w sfer¢ czaro6w nalezace, bo
znaczace z poczatku zamawianie, sa gockiego pochodzenia. Niejasnego pochodzenia sa gusta i
guslarz (zapewne 'grajacy na gegslach' przy zamawianiu choréb itp.). Na Rusi bardzo byt
rozpowszechniony wyraz wofchw 'czarownik', a kiedy$ byl on moze nawet szerzej znany. Podejrzany
jest o finskie pochodzenie, lecz istnieje tez slowianska etymologia od wtlsngti 'mamrotac’ (np. w
ekstazie, w ktorej si¢ wrozy). Ci to wolchwowie wywolywali od czasu do czasu bunty pogan,
postugujac sig tymi samymi sposobami, co kaptani na Pomorzu. Niektore ich praktyki przypominaja
zabiegi szamandéw; wrgcz za istnieniem szamanstwa u Stowian maja przemawia¢ pewne figurki
znajdowane w grobach Stowian ruskich. By¢ moze jest to rezultat sasiedztwa Rusi z plemionami
finskimi.

Polskie kazanie z XV w. wymienia obok starych rodzimych wyrazow, jak urok, zaklinajqcy i wroznik,
takze $wieze, ale nietrwale zapozyczenia, albo lepiej moéwiac kalki: czasogusinik (haruspex),
ptakoprawnik (augur), swietogusinik (ariolus). Jest to widomy znak wplywow tradycji antycznych.
Ukute one zostaly, zdaje sig, juz w Czechach (o magii i wrézbach procz cytowanego juz K.
Moszynskiego por. Nied. 205 — 229, 239-242, Wien. 96-97, 272-274).
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27. W zyciu religijnym naszych przodkow duza rolg odgrywaty swigta odprawiane, zdaje sig, w
umowionych porach roku. Byty to zasadniczo zwrotne chwile w zyciu przyrody, jak zimowe i letnie
przesilenie stoneczne, ktore mialy swoj wielki wplyw na gospodarke rolna i pasterska. Czlowiek,
zalezny wowczas catkowicie od sit przyrody, staral si¢ przez specjalne obrzedy wzia¢ udzial w owych
przetlomowych momentach i w ten sposéb wptyna¢ na ich pomyslny dla siebie przebieg.
Réwnoczesnie byto jednak jakie§ powiazanie tych obrzedéw z kultem zmartych, ktéry czasem bardzo
wyraznie, czasem za$ tylko niktym $ladem sig zaznaczat, ale prawie zawsze byt obecny. Zrodta
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wielokrotnie o $wigtach wspominaja. Natrafit na jedno $§w. Otton w Pyrzycach i Hawelbergu. W
Pyrzycach miato bra¢ udziat w $wigcie 4000 uczestnikow, zabawiajacych si¢ grami i glo$nymi
$piewami, co zdumieniem napetito misjonarzy. O celu tych obchoddéw nic nie wiemy, podobnie jak
nie znamy blizej ich przebiegu. Jedynie o §wigcie dozynek obchodzonych w Arkonie ku czci
Swigtowita przekazat nam Sakson wcale szczegdtowy i ciekawy opis. Wynikaloby z jego stow, ze
sktadnikami uroczystosci byla ofiara, wrézby i zyczenia o przysztym urodzaju, a potem wspolna
zabawa polaczona z tancami i $piewem. Byto dowodem poboznosci objes¢ si¢ i1 upic. Ale oto wlasne
stowa kronikarza:

Raz do roku po zbiorach cata ludno$¢ wyspy zebrana przed drzwiami $wiatyni, ztozywszy ofiare z
bydta, urzadzata uroczysta uczt¢ obrzgdowa. Kaptan $wiatyni, odznaczajacy si¢ wbrew modzie
ojczystej dtugimi wlosami i broda, dnia poprzedzajacego nabozenstwo starannie czyscil rézgowymi
miotetkami sanktuarium, do ktérego jemu jednemu wstgp byt dozwolony, czuwajac przy tym, aby w
$wiatyni nie odetchna¢; ile razy trzeba bylo oddechu zaczerpna¢ lub go wypuscié, tylekro¢ wybiegat
ku drzwiom, aby bostwa tam obecnego nie skala¢ oddechem $miertelnika. Nastgpnego dnia, gdy thum
zalegt u wrot, kaptan ogladat doktadnie rog odjety od posagu, czy nie ubylo co ze zwyklej miary
ptynu, i odnosit to do niedostatku w przysztym roku. Zauwazywszy ubytek, polecal obecne plony
chowa¢ na przyszty czas. Jezeli nic nie ubytlo ze zwyklej miary obfitosci, przepowiadat nadejscie
urodzaju. Wedle tej wrozby przestrzegal, by plondw biezacego roku oszczedniej lub swobodniej
uzywac. Potem stare wino u stop posagu w ofierze wylawszy, nowym oprozniony puchar napetniat, i
udanym przepijaniem uczciwszy posag, w uroczystych stowach prosit o powodzenie tak dla siebie jak
dla ojczyzny, oraz o wzrost mienia i zwycigstw dla obywateli. Ukonczywszy je, jednym haustem,
nadzwyczaj szybko pijac wysuszat rog przytkniety do ust, po czym napetniony winem z powrotem
bogu wktadat do re¢ki. Przynoszono tez na ofiarg placek na miodzie zrobiony, okragly, a tak wielki, ze
dorownywat prawie wzrostowi ludzkiemu. Kaptan zas, stawiajac go migdzy soba a ludem, zwykt byt
pyta¢, czy go (kaptana) Rujanie widza. Gdy oni odpowiedzieli, ze widza, zyczyl im, aby go na
przyszly rok widzie¢ nie mogli. Tak wyrazona modlitwa prosit nie o $mier¢ swoja lub ludu, lecz o
powigkszenie nowych zbiorow. Nastgpnie w imieniu balwana pozdrawiat thum zebrany i dluzsza
przemowa wzywat do uprawiania czci tegoz bostwa przez pilne skladanie ofiar, przyrzekajac jako
zupelie pewna nagrodg zwycigstwa na ladzie i morzu. Po takich obrzgdach reszt¢ dnia spgdzano na



wystawnym godowaniu, same nawet dania ofiarne obracajac na potrzebg uczty i nasycenie gardia,
kazac ofiarom bogu ztozonym stuzy¢ swojej niewstrzemigzliwosci. Na tej to uczucie pogwalcenie
trzezwosci uchodzito za poboznos$¢, a jej zachowanie za grzech (Sakson s. 564).

Tak wygladaly zdaniem Brucknera dozynki w Polsce, gdy jeszcze nie znano dworu i ekonoma. Na
uwage zasluguje owo stawanie za kotaczem, jest to bowiem szczegét do dzi§ spotykany. Tu i 6wdzie
gospodarz staje za stosem jedzenia, zapytuje, czy go wida¢, i zyczy, aby w nastgpnym roku widac¢ go
nie bylo. Jest to wigc nie tyle wrdzba, co zabieg magiczny, majacy korzystnie wptyna¢ na urodzaj. Na
podanym
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tu opisie arkonskiego $wigta oparte sa wszystkie opisy preparowane przez wspotczesnych autorow w
powiesciach z poganskich czasow.

Huczne zabawy niestychanie gorszyly misjonarzy. Z takim samym oburzeniem patrzyto pozniej
duchowienstwo, a raczej jego bardziej skrupulatna czg$¢ na zabawy miodziezy utrzymujace sig
jeszcze przez cate wieki w epoce chrzescijanskiej; np. Diugosz opowiada o zabawie w Zielone Swieta
zwanej stadem, kiedy to gromady ludzi podzielone na stada zabawiaja si¢ popadajac w rozpustg.
Spiewano przy tym piesni z refrenami, ktérych niezrozumiale stowa brali ksigza za imiona bogow
(zob. wyzej p. 4a). Biadaja nad ta rozpusta synody i kazania (zob. p. 4a); jedno wytyka rodzicom, ze
nie tylko pozwalaja synom i corkom i8¢ na igrzyska, ale nawet sami i$¢ kaza (zob. nizej s. 176 —178).
Dawna nazwa stado poszta w zapomnienie, ustgpujac miejsca sobotkom, nazwie stad wzigtej, ze
zwykle palono ognie i zabawiano si¢ stadem w soboty. Inna nazwa soboétek, kupafo, jest ruskiego po-
chodzenia, a wywodzi si¢ od oczyszczajacego kapania si¢ na poczatku lata. Przez nieporozumienie
dopatrzono si¢ w niej poézniej nazwy boga. (Zob. nizej artykut pt. Kupata, s. 181 —182).

Ulubiona zabawa byto przebieranie si¢ w skory zwierzat i przywdziewanie masek, co potepiaja dos¢
czesto zrodia ruskie, a u Czechow wspomina juz Kosmas (okoto 1100 r., zob. jeszcze s. 171 —175):
(Brzetystaw) wytepil rowniez zabobonne obrzedy, ktore wiesniacy, dotad pol-poganie, obchodzili na
Zielone Swigta we wtorek albo we $rode; ofiarujac u zrodet zabijali zwierzeta i sktadali demonom;
takze pogrzeby urzadzano po lasach i polach, oraz budki, ktére poganskim obrzadkiem stawiali na
rozdrozach, jakoby na miejsce odpoczynku dla dusz; takze i igrzyska poganskie, ktore odprawiali nad
swoimi zmartymi przyzywajac cienie przodkéw i tanczac, wdziawszy na twarz maski (Kosmas III 1).
W tym fragmencie maski i igrzyska potaczone z kultem zmartych, skadinad jednak wiemy, ze
pojawily si¢ one i przy réznych innych obchodach. Uprawianie rozpustnych zabaw w maskach
po$wiadcza nastepujaca uchwata synodu polskich biskupow powzigta w 1326 r. w Uniejowie:
Postanawiamy, aby jacykolwiek duchowni czy tez §wieccy, ubrani w maski, nie wchodzili zuchwale
do kosciolow lub na przylegle cmentarze, zwlaszcza gdy si¢ w nich odprawia stuzba boza, albowiem
przez takie widowiska stygnie nabozna zarliwo$¢, nadto bruka si¢ dostojenstwo kosciota i
przystojnos¢ stanu duchownego; zarzadzamy wigc, ze tak duchowni, jak §wieccy niosacy tego rodzaju
poczwarne 1 wstrgtne maszkary beda automatycznie podlega¢ ekskomunice i nie otrzymaja
rozgrzeszenia, dopoki nie odprawia pokuty. Dodajemy tez, aby duchowni i $wieccy czyniacy w
koscielnych procesjach zabobonne igraszki wedlug jakiegokolwiek miejscowego nagannego zwyczaju
automatycznie byli objeci podobna kara (Meyer s. 62).
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Do naszych czasow dotrwaty w Polsce tylko skape resztki w postaci chodzenia z turoniem w zapusty;
z uroczysto$ciami koScielnymi nie maja juz zadnego zwiazku.

W XV w. potgpiono w Polsce chodzenie z kobylica, nocne koledowanie, przebieranie sig, przy czym
jednym z argumentéw byly wypadki zabojstw, ktore si¢ zdarzaly przy nocnych pochodach.
Przypuszczalnie wyglad tych uroczystosci byl taki sam, jak ze zgorszeniem opisany w Niznym
Nowogrodzie w 1636 r.:

Od Bozego Narodzenia az do Trzech Kroli urzadzaja po domach zabawy... i schodza si¢ na te niecne
zajgcia liczni mezezyzni i1 kobiety... Robig z tyka konie i tury, stroja si¢ w ptotno i jedwabne chustki,
koniowi wieszaja na szyi dzwonki, a twarze swoje zastaniaja wlochatymi i zwierzecymi maskami,
wdziewaja stosowny strdj i z tylu przywiazuja ogony, jak widome diably, i pokazuja wstydliwe
cztonki, mowiac rézne diabelstwa wstretnym glosem..., a inni graja na trabach i klaszcza w dtonie, i
tancza, i robia inne niestosowne rzeczy, i tak gonia nie tylko po domu, lecz po ulicach miasta i po



wsiach jak szaleni wedrowcy. Wielkie gromady chodza za nimi... W dzien Wniebowstapienia...
wychodza z miasta m¢zczyzni i kobiety, zbieraja si¢ ze wsi, tez karczmarze z dzbanami i réznymi
trunkami i igrcy, 1 niedzwiednicy, i blazny po diabelsku ubrani... Niedzwiednicy z niedzwiedziami i
tanczacymi sukami i btazny, 1 igrcy w maskach z bezwstydnym przybraniem, z trabami, z szatanskimi
réznymi nieprzystojnymi podnietami... upijaja si¢, tancza, graja na trabach chodzac w maskach (Mans.
236).

Gtlosne sa dzi§ pochody butgarskich kukeri.

Takich §wiat bylo bodaj pig¢ do roku. Ciekawe szczegdly podano z Rusi o $wigcie przypadajacym w
siodmy czwartek po Wielkanocy. Zbierano si¢ pod brzozami, sktadano pod nimi ofiary z pierogow,
kaszy i jajecznicy, tanczono, $piewano, klaskano w rece, po jedzeniu dzielono si¢ na pary, ktére z
nagigtych gatazek tych brzoz robity kota, aby si¢ przez nie catlowac, po czym sig¢ uwazano za kmotrow.
W Zielone Swigta robiono takie same kota, potem odtamawszy gatazki wito z nich wianki na gtowe i
puszczano na wodg. Szczegdtowy opis sobotek obchodzonych na §w. Jana posiadamy ze Pskowa z
1505 r.:

W te $wigta noc o mato nie cate miasto wpada w zamet, i po wsiach zaczynaja szale¢ na bgbnach,
piszczatkach i na strunowych instrumentach, we wszelkich nieprzystojnych igrzyskach szatanskich, w
klaskaniu i plasaniu; kobiety i dziewczgta potrzasaja glowami, z ust ich wydobywa si¢ obmierzty
krzyk, wszelkie wstretne diabelskie piesni, wierca zadem, nogi skacza i1 przytupuja; tu jest wielki
upadek mezczyzn i chlopcow, tu jest ich rozpustne przygladanie sig, jak si¢ miotaja kobiety i
dziewczeta, tu takze dla zamegznych kobiet pohanbienie, a dla dziewczat utrata dziewictwa (Mans.
224).

Chocby nawet czg$¢ przekazanych szczegotow byta obcym nalotem, przyjetym ze $wiata antycznego
w dobie poganskiej, to zasadnicza czegs¢ byla chyba dziedzictwem prastowianskim. Kosciot nie zdotat
catkowicie tych obchodéw wyplenié, zwiazat je wszakze powoli z chrzescijanskimi §wigtami, przez co
stepit trochg ich ostrze. Jeszcze dzi$ spotykamy u ludu
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praktyki zabobonne, tolerowane juz przez koscidl, jakkolwiek w XV czy XVI w. byly jeszcze
potgpiane wyraznie. Obchody zimowe zwiazano z Bozym Narodzeniem, wiosenne z Wielkanoca,
letnie ze $w. Janem lub Zielonymi Swigtami, nad jesiennymi Zaduszkami roztoczono koscielna
opieke¢. Charakterystyczne jajko wielkanocne byto pierwotnie zwigzane rowniez ze $wigtami ku czci
zmartych. Istnieje jednak przypuszczenie, ze byta to ofiara sktadana wiosng odradzajacej si¢ ziemi.

W obrzedach naszego ludu sa takie, co uchodza w ogdlnej opinii za poganskie przezytki, gdy
tymczasem istnieje mocne podejrzenie, iz sa one obcego i stosunkowo poéznego pochodzenia. Mam na
mysli dyngus czyli sSmigus, albo jak dawniej i dzi§ w gwarach smigurzt. Oba wyrazy sa niemieckie:
Schmeckostern 1 Dingnus. Oznaczaly one smaganie rézga palmowa i1 okup, chronigcy przed
zlewaniem woda. Statuty kos$cielne zakazuja ich m. in. dlatego, ze dochodzito do grubych wybrykow
duszenia, a nawet utopienia. Jakie$ poganskie elementy przechowaty si¢ w obrzedach u schytku zimy,
kiedy ze wsi wynoszono do rzeki balwana, zwanego marzanq symbolizujacego zime¢ i $mier¢, a
wnoszono lato. Ale pewne fakty wskazuja na to, ze przewazaja w tych obrzgdach sktadniki obce. Ze
zrodet historycznych wynikaloby, ze w dzisiejszym uktadzie pojawity sie one najpierw w Czechach?®
w XIV w., a potem przeniknegty do zachodnich ziem Polski (tak Bruckner). Statuty z XV w. méwia, ze
zdarzaja si¢ te wybryki w niektorych wsiach, jakby to byta nowosé. Dtugosz tylko btednie widziat w
wynoszeniu marzony pamiatke potamania balwanéw z rozkazu Mieszka 1, stad to marzana pojawita
si¢ w jego katalogu prapolskich bogow. Gdy mowa o obcych wptywach, powtdrze jeszcze raz (por. p.
13), ze rzymskie $wigto ku czci zmartych rosalia oddziatalo na stowianskie obrzedy, a nazwa
przystugujaca pierwotnie §wigtu przeszta na btazna w masce, dziewczeta biorace w zabawie udzial,
potem na demony zenskie, wywodzace si¢ od dusz zmartych dziewczat.

Staranne badania etnograficzne z pewnoScia pomoga nam w dzisiejszym roku obrzedowym
stowianskiego chtopa wytowi¢ jeszcze niejeden szczegot z przesziosci poganskiej pochodzacy, a moze
nawet bedziemy

¥ Uchwala synodu praskiego z 1366 r.: ,,Poniewaz w niektorych miastach i miasteczkach, i wsiach
rozpowszechnit si¢ przewrotny zwyczaj klerykow i $wieckich, ktorzy w polowie wielkiego postu
niosa przez miasto wyobrazenie $mierci przy $piewie i zabobonnych tancach do rzeki i tam do niej
wrzucaja z rozmachem, potem jej na despekt twierdza, ze $mier¢ juz nie moze im szkodzi¢, bo poza
ich granice zostata usunigta i zupelnie zniszczona" (Meyer 64). Zwyczaj ten potgpit jeszcze jeden



synod praski w 1384 r. O istnieniu tego zwyczaju w Polsce mowi kazanie z konica XV w. i statuty
synodalne Andrzeja biskupa poznanskiego, ktory gani zwyczaj wynoszenia $mierci w niedzielg biata
(Laetare).
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mogli stworzy¢ sobie mniej wigcej pelny obraz rocznego cyklu $wiat poganskich. Jest szkoda
niepowetowana, ze nie wydal dotad Moszynski trzeciego tomu swego dzieta, ktory mial by¢
poswigcony kulturze spotecznej, gdzie wiasnie bylyby obchodzace nas tu sprawy omowione.
Obszerniej o §wigtach Nied. 242-263; tamze doktadna literatura.

ZAKONCZENIE
28. Jak wida¢, bardzo niewiele mamy pewnego do powiedzenia o religii naszych poganskich
przodkow. Jest to wina zrodel, ktore - jak na poczatku zaznaczylem — sa skape i utamkowe.

OczywiScie, 1 z nich mozna ulozy¢ z pomoca wiasnej domy$lnosci obraz pozbawiony luk, a
sprawiajacy na czytelniku wrazenie czego$ solidnego, byloby to jednak ze strony Autora krokiem
nieuczciwym, poniewaz w granicach rzetelno$ci naukowej obraz pelny i w stanowczych slowach
podany jest niemozliwy. Wolatem nie kry¢ przed czytelnikiem tego mnodstwa watpliwosci, ktore sig
bez przerwy mitologom musza nasuwac.

Zdaje sobie z tego dobrze sprawg, ze spotkam si¢ z krytyka zarowno laikow, jak pewnych kot
naukowych. Laicy beda zywi¢ zal za sceptyczne spojrzenie na slowianski kult i za jego opisanie
pozbawione uniesien i romantycznych stow, ktorych si¢ zwykle w takich razach nie skapi. Wszak
przed wojna byly u nas nawet proby ozywienia stowianskiego poganstwa; goérnymi i grzmiacymi
stowami pisano o Swarozycu i Dadz-bogu. Byly to echa neopoganstwa germanskiego. Niniejsza
ksiazka musi podrazni¢ tak naszych neopogan, jak sentymentalnych wielbicieli wszystkiego, co
prastowianskie. Niektorzy zndéw uczeni bgda moze dotknigci nieufnym stosunkiem do etymologii
imion boskich i wszystkich na tym opartych wnioskow. Nie widz¢ jednak innego wyjscia, gdy mamy
przed soba kilka etymologii, kilka z nich wysnutych domystow na temat znaczenia i funkcji danego
bostwa, a za kazda stoi wybitna firma naukowa. Jasno wynika z tego, ze kazdy uczony ma tylko
pewna czes$¢ stusznosci, a raczej pewien stopien prawdopodobienstwa, ze jego wiasnie etymologia jest
stuszna. Jeszcze gorzej ma si¢ rzecz z owymi domystami, albo — jakby czegsto rzec nalezato -
fantazjami. Dlatego to podalem czytelnikowi wybdr tego, co mi si¢ wydawalo najbardziej mozliwe i
trzezwe. Zawsze odsytam do podstawowych opracowan, aby umozliwi¢ poglebienie wiadomosci i
kontrolg moich informacji.

Sprobuje stresci¢ nasze rozwazania. Pewne*jest, ze Stowianie wierzyli w znaczng liczbe demonow i
potdemonow, ktérym oddawano cze$¢ u siebie w domu lub pod gotym niebem, w gajach i u zrodet.
Jest to tzw. kult przyrody, znany u wszystkich ludow calego Swiata. Na pewno tez
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znana juz byta Stowianom idea boga czy bogdw, niestychanie swoja moca przewyzszajacych demony.
Byl ten bog wladca nieba, stonca i ognia. Jego atrybuty mogly by¢ personifikowane jako osobne
bostwa, Perun, Swardog i Dadzbog-Swarozyc — to zdaje si¢ najdawniejsze zachowane imiona tych
personifikacji. Az do konca epoki wspolnoty stowianskiej nie bylo zwyczaju przedstawiania ich sobie
w ludzkiej postaci, ani tez nie stawiano im §wiatyn oddajac cze$¢ w gajach. Chyba dopiero po rozbiciu
jednosci przejety niektore plemiona (pozytywnie to wiemy tylko o Pomorzanach) od obcych zwyczaj
budowania $wiatyn. Moze tez wtedy zaczeto sporzadza¢ wizerunki bogéw, a z nieznanych powodow
Stowianie nadbattyccy wyobrazali ich sobie z kilkoma twarzami. Wigkszo$¢ tych pomorskich bogow
nosi imiona wyraznie nowe, stare zas, nie wiedzie¢ czemu, zdazyly si¢ zatracic.

W kontakt z bostwami wchodzit Stowianin przez modlitwe i ofiare, starajac si¢ uzyska¢ lepszy los.
Przyszto$¢ mozna byto przewidywaé przy pomocy réznych wrdézb — byli od tego takze specjalisci;
mozna byto na niag wptywac bezposrednio praktykami magicznymi. Po $mierci wiodt cztowiek na
innym, malo znanym $§wiecie Zycie niewiele si¢ rozniace od ziemskiego. Byto ono w znacznej mierze
kontynuacja ziemskiego, ale w trudniejszych warunkach. Sposob pogrzebu, dodatki grobowe, ofiary,
obrzedowe positki na grobach, ognie i1 kapiele miaty duszom w po$miertnym zyciu ulzy¢. Dusze
mogly w pewnym stopniu bra¢ udziat w zyciu swoich bliznich na tym $wiecie. Zwyrodniate dusze (ich
ciata za zycia byty napigtnowane specjalnymi znakami) stawaty sie szkodliwymi wampirami. Zycie tu
na ziemi cale bylo przeniknigte oddzialywaniem nadnaturalnych mocy, owych bogoéw i demondw,



kazdy wigc powazniejszy krok musial by¢ zabezpieczony ofiarami i zabiegami magicznymi.
Zwlaszcza za§ przelomowe chwile w roku i Zyciu wegetacyjnym byly $wigcone szczegdlnie
uroczyscie, byly nasycone owymi obrzedami.

Wiara Stowian wchianiata w siebie zapewne od dawna obce elementy. Bylo to nieuchronna
koniecznoscia, poniewaz ziemie stowianskie nie miaty naturalnych, nieprzenikliwych granic, wrecz
przeciwnie, roéwninny kraj musiat by¢ terenem przetaczania si¢ fal ludno$ciowych i kulturalnych. Te
obce elementy wierzeniowe nie sa tatwe do wydzielenia, zwlaszcza jezeli sa dawne, poniewaz sasiedzi
posiadali zapewne podobna religi¢. Przelomowym elementem bylo dopiero nadejscie
chrzescijanstwa®. Stowianie zetkneli sie z nim w bardzo roéznych czasach i miejscach, najpierw na
Batkanach i od strony Frankonii oraz Danii. Najdtuzej

’ Przebieg chrystianizacji przedstawil drobiazgowo H. Lowmianski, Religia Stowian i jej upadek {VI-
XII'w,), Warszawa 1979.
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utrzymato si¢ poganstwo mig¢dzy Laba i Odra nad brzegiem Battyku. Przyjecie chrzescijanstwa bylo
badz dobrowolne, badz przymusowe. Nie obeszlo si¢ przy tym bez dramatow religijno-politycznych.
Szczegblnie przykre byty stosunki wsrod Stowian potabskich i pomorskich, ktorzy dawnej wiary i
wolno$ci wyrzekli si¢ dopiero po przewleklych, niestychanie okrutnych wojnach. Kronika Helmolda
pelna jest opiséw krwawych walk ze stowiafiskimi poganami, ale i chrze$cijan miedzy soba* (zob. tez
p- 17). W Polsce doszto do przelotnego buntu poganstwa po $mierci Mieszka II. Stosunkowo tatwo
udawato si¢ duchowienstwu wyrugowac z pamigci i praktyk bostwa wyzszego rzedu, poniewaz na ich
miejsce otrzymat lud odpowiednik w postaci Boga chrzescijanskiego i $wigtych. Trudniej bylo z
demonami, bo zbyt $cisle byty splecione z codziennym zyciem i na ich miejsce nic chrzescijanstwo
nie proponowato. W ten sposdb na poczatku powstata mieszanina poje¢ chrzescijanskich z dawnymi
wierzeniami i zabobonami. Utrzymaly si¢ tez przez wieki liczne obchody, ktore dopiero pomatu i z
trudem wiazato chrzescijanstwo ze swoim rokiem ko$cielnym. W ciagu wiekéw pelo jest skarg
duchowienistwa, zwlaszcza na Rusi, gdzie prymitywny poziom jego wigkszej czgéci 1 za mata w
stosunku do obszaru liczba pozwalaly na bujanie poganskich przezytkéw. Ten osobliwy stan na Rusi
doprowadzit nawet do powstania osobnej nazwy dla siebie: dwdjwiara — dwo-jewiefje.

Zasadniczy cios przezytkom zadaty dopiero nowsze czasy. Gdy si¢ okazalo, ze dobry urodzaj zalezy
nie od gestow przy siewie i obchodzenia pola wrod modlitw czy czardw, ale od porzadnej uprawy roli
i sztucznych nawozow, stracity sens wierzenia, w ktérych chlop tkwil od lat tysiecy. Zmiana w
sposobie gospodarowania dziala nawet skuteczniej niz materialistyczna propaganda. Komunikaty
meteorologiczne w telewizji prawie catkowicie wyrugowaty nabozenstwa z prosbami o deszcz lub
stoneczna pogode. Leczenie w szpitalach i poradniach powoli zyskuje przewage nad znachorstwem i
niszczy inny zespot wierzen i praktyk. To samo si¢ dzieje w innych dziedzinach ludzkiego zycia. Tak
dobiega do konca wielki okres przemian. W konsekwencji wspomnianych przemian cztowiek
wyzwala si¢ coraz petniej spod wiadzy tajemniczych sil, dostgpnych tylko modlitwie i magii, a coraz
lepiej uswiadamia sobie zalezno$¢ od drugiego cztowieka. Jest wplatany w gre

% Oto jedno z wielu miejsc w kronice Helmolda: Ksiaze Bernard ..w lak okrutny sposob gnebit lud
Winulow. ze doprowadziwszy ich do nedzy zmusit do powrotu na wiare¢ poganska" (ks. I 16). W
odwecie Stowianie ..podpalili wszystkie koScioty i zrownali je z ziemia. Kaptanow za$ i inne stugi
boze zabijali stosujac v\ ymyslne lortuly". Tenze ksiazg ,,powstat przeciwko Chrystusowi" i pladrowat
kos$cioty.

S. Urbunc/yk, Diiwni Stowianie
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sil spotecznych, jak niegdy$ pozornie w gre sil nadprzyrodzonych, podczas gdy w istocie zalezat
pierwotnie od wolnych sit natury. Nauka te sity opanowata potaczonymi sitami ludzkimi, ale tym
wigcej jednostka potrzebuje spoteczenstwa.
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WIERZENIA PLEMION PRAPOLSKICH

Rok 966, rok oficjalnego przyjecia przez Polske chrzescijanstwa, jakkolwiek z pewnoscia w zyciu
religijnym przetomowy, nie byt zelazna, szczelna przegroda migdzy przesztoscig a przysztoscia. Z
jednej strony chrzescijanstwo przenikato na ziemie Polski od dziesiatkéw lat, z drugiej strony
poganstwo utrzymywalo si¢ jeszcze bardzo dlugo po roku 966. Wszak nalezy si¢ liczy¢ z
przenikaniem chrzescijanstwa do Matlopolski juz koto 880 roku, jak sig¢ to wnosi ze wzmianki w
Zywocie $w. Metodego; musimy si¢ z nim liczy¢ takze na Slasku, ktory, podobnie jak Matopolska,
nalezat jaki$§ czas do chrzescijanskich Czech, zanim zostat podbity przez Piastow. A zatem jakies$
elementy wierzen i kultu chrzescijanskiego mogtly juz przed rokiem 966 zakorzeni¢ si¢ dosy¢ mocno
wsrod plemion potudniowopolskich, przeksztatcajac czy powigkszajac tradycyjny zapas wierzen i
obrzedow. Catkowita czy prawie catkowita nowoscia moglo by¢ chrzescijanstwo w 966 r. dla plemion
wielkopolskich, mazowieckich 1 pomorskich. Oficjalnie przyjete chrzescijanstwo naruszyto
oczywiscie najpierw poglady wyzszych warstw spolecznych, tego wszystkiego, co bylo lepiej
widoczne z tronu ksiazecego i biskupiego; wptyneto tez z pewnoscia na mieszkancow grodoéw i pod-
grodzi bez wzgledu na ich pozycj¢ spoteczng, bo i oni tatwiej podlegali kontroli wladzy. Poganstwo
za$ utrzymywato si¢ najtatwiej na wsi i na odlegtych peryferiach panstwa. W roku 1038 zerwato sig
ostatni raz do beznadziejnej walki z nowa wiara.

Nas interesuje oczywiscie ten swiat wierzen, ktory sig¢ kruszyt w ciagu X i XI w. pod dziataniem misji
chrzescijanskiej'. Chodzi o przedstawienie wszystkiego, co na ten temat wiemy. Nie ma powodu ukry-
wac, ze wiemy stosunkowo niewiele i ze dawne stosunki rekonstruujemy z wielkim trudem,
najczesciej w sposob hipotetyczny. Ze tak jest, nauka nic nie winna. Podstawa przeciez historyczne;
rekonstrukcji sa zrodla, a tych nam wtasnie los poskapit. Nasza wiedza o tamtych czasach oparta jest
gléwnie na rocznikach, te za$ ograniczaty si¢ niestety do suchych wiadomosci o zdarzeniach
zewngtrznych, o bitwach, wielkich

' H. Lowmianski, Religia Stowian i jej upadek, Warszawa 1979.
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klgskach zywiotowych, o $mierci stawnych ludzi, czasem o drobiazgach z najblizszego otoczenia
rocznikarza. Gdy nawet rocznik zapisze, ze Polska si¢ ochrzcita, ani stowkiem nie wspomni o §wiecie
wierzen, ktory przez ten fakt zostal skazany na $mier¢. Milcza na ten temat i inne zrodta, jak Zywoty
sw. Wojciecha. Niemiecki kronikarz Thietmar, bardzo interesujacy si¢ Polska, widocznie nic nie
styszatl o przezytkach poganstwa w Polsce, bo chyba przez prosta ztosliwos¢ bytby o tym opowiedziat.
Gdy Gall koto 1113 r. pisat swoje dzieto, bylo juz wilasnie za pézno. Poganstwo moglto wtedy istnie¢
tylko w postaci wiary w jakie$ podrzedne demony i w zabobon. Pamig¢ o bogach wyzszych zagingla,
bo w nia przede wszystkim godzila propaganda chrzescijanska. W jeszcze trudniejszej sytuacji byt
Kadhubek, a tym bardziej Diugosz.

Dhugosz jednak pojmowal swoje zadanie w sposdb bardziej naukowy niz jego poprzednicy. Jemu
zalezato na pelnym obrazie kraju i jego kultury od samego poczatku. W zrodtach, ktore tak pilnie
zbieral, znalazt wzmianki o bogach ruskich, moze i pomorskich, to go za$ sklonito do proby
rekonstrukcji polskiego poganstwa. Ztozylo si¢ przy tym tak szczeSliwie, ze we wspolczesnie
krazacych zbiorach kazan i ustawach synodalnych znalazlty si¢ po imieniu wymienione jakby
autentyczne polskie bostwa. Dhugosz poddat je jeszcze swoiscie naukowej obrobcee, tworzac z pomoca
mitologii klasycznej polski olimp. Na wykrycie pomyiki trzeba bylo czeka¢ przeszto 500 lat, na
Aleksandra Brucknera, ktory udowodnil, ze mato zrozumiate okrzyki z piesni ludowych naiwni
duchowni wzigli za imiona poganskich bogoéw. U nastgpcéw Dlugosza wytwor jego uczonosci
spotykat si¢ z pelnym zrozumieniem. List¢ bogéw i demondéw powigkszono, czerpiac w znakomitej
czgsci z tego samego zrddia, tj. z niezrozumiatych przy$piewek, w mniejszej czgsci z autentycznych
wierzen ludowych. Czym pdzniejszy autor, czym dalszy od okresu poganskiego, tym wigcej ma do
powiedzenia na temat poganstwa.

Tymczasem c6z mial do powiedzenia wiek XVI o wierze przodkéw sprzed pot tysiaca lat? O tzw.
wyzszej religii, tj. o bogach mogli wiedzie¢ akurat tyle, co dzisiejszy analfabeta o zdarzeniach za zycia
Dlugosza, np. o pogladach husytow. Mogli oni byli zebra¢ przyktady ludowego zabobonu, gdyby byli
mieli zmyst naukowy etnografa. Na to zdobyt si¢ dopiero wiek XIX. Wiasnie zapiski etnografow XIX
1 XX w. sa jedna z podstaw do rekonstrukcji wierzen naszych przodkéw. Jest to zreszta zrodto nieraz
zmacone z winy zbieraczy, czasem .nie do$¢ systematycznych, nie do$¢ starannych, czasem
dyletantow-fantastow. Nowoczesny krytyczny etnograf ma wiele trudnosci z oddzieleniem prawdy od
zanieczyszczen; osobna trudno$¢ stanowi odréznienie wierzen rodzimych
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(rodzimych w tym przynajmniej sensie, ze istnialy u nas nie poézniej jak w chwili przyjecia
chrzescijanstwa) od obcych, nowszych naleciatosci. Nie ulega przeciez zadnej watpliwosci, ze wiele
watkow wierzeniowych przyszto z kolonizacja niemiecka, z literatura straganowa XVI i XVII w. ba!
nawet $redniowieczni duchowni chrzescijanscy swoimi kazaniami zaszczepili niejeden wloski,
francuski czy niemiecki zabobon. Krytyczna ocena i krytyczne wyzyskanie zrodet etnograficznych dla
historii kultury nie jest jeszcze ukonczone.

Drugi zesp6t zrédet — to wzmianki historyczne o wierzeniach sasiednich Stowian, a takich nie brak.
Sa to wzmianki o béstwach Stowian pomorskich i ruskich. O poganstwie na Rusi mowia krotkie
ustgpy w rekopisach kroniki tzw. Nestora, wstawki interpolowane przez kopistow do przektadow z
literatury greckiej oraz kazania, rzucajace gromy na przezytki poganstwa. Dla nas najwazniejsze sa
zrodta pomorskie, bo dotycza naszych najblizszych pobratymcow jezykowych, ktorzy po czegsci byli
kiedy$ obywatelami panstwa piastowskiego, a obecnie ziemia przez nich zamieszkata wchodzi w
sktad naszego panstwa. Oto wazniejsze z nich. Najstarsze — to kronika Thietmara, biskupa mer-
seburskiego, ktory wiele mowi o sprawach pomorskich i polskich. Przekazat on wiadomos$¢ o czci
oddawanej przez Slazakow gorze Sobotce, a przede wszystkim opisal §wiatynie Swarozyca w
Radogoszczu (okoto 100 km na zachdd od Szczecina). Bardzo cenne sa trzy zachowane zywoty §w.
Ottona, apostota Pomorzan (wyprawy misyjne w roku 1124 i 1128), ktore przedstawiaja stosunki w
Szczecinie, Wolinie, Biatogrodzie, Kotobrzegu, a takze na Pomorzu za Odra. One to méwia o kulcie
Trzygtowa w Szczecinie 1 Wolinie, a Jarowita w Olo-goszczu za Odra. Nieco pozniej zyt Helmold,
proboszcz stowianskiej wsi w Holsztynie, autor kilku subtelnych spostrzezen (pisat koto roku 1168).
Ostatnim z serii kronikarzy byt Dunczyk, Sakson Gramatyk, ktory odmalowal upadek Arkony.
Jakkolwiek kazdy z nich pozostawil bardzo cenne informacje, to jednak zaden nie staral si¢ o



bezstronny i pelny obraz wierzen i obrzgdow. Z luznych wzmianek musimy sami dokona¢
rekonstrukceji tego, co mingto.

Tu jednak moga si¢ nasuna¢ watpliwosci, czy mamy prawo rozciagac te informacje takze na ziemie
polskie. Wszak mogty by¢ roznice, tak jak i dzi$§ istnieja pomigdzy Stowianami powazne roznice
kulturalne. Niektorzy autorzy sa zdania, iz wlasnie w okresie zetknigcia sig z chrze$§cijanstwem i pod
jego wplywem wierzenia i obrzedy Slowian weszly w stadium szybkich przemian. Na ten czas
przerzucaja niektoérzy m. in. powstanie pojgcia bostw wyzszych. Pojecie boga miato jakoby powsta¢ w
zwiazku z rozwojem panstw feudalnych — jeden wladca feudalny
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miat by¢ wzorem dla koncepcji jednego boga i w ogodle boga wyzszego rzedu. Gdyby tak byto, to
istotnie mogl ten rozwoj inaczej przebiega¢ u Stowian ruskich, inaczej u pomorskich, a jeszcze inaczej
u polskich.

Takie stanowisko jest z pewno$cia zbyt pesymistyczne. Miesza si¢ tu pojgcia boga z pojeciem
jedynego czy najwyzszego boga narodowego. Ze pojecie boga istniato juz w okresie indoeuropejskim,
to wynika z porownawczej historii religijnej. Juz wtedy ponad demonami, tj. istotami mitycznymi,
czlekoksztaltnymi, stosunkowo stabymi, wyrastali bogowie, tj, istoty o wielkiej mocy, stalym
charakterze, wybitnie zindywidualizowane, wyzsze ponad prawa natury. Wyraznie o takim bogu
wspomina historyk grecki Prokopiusz (w VI wieku przedstawiajac wierzenia batkanskich Stowian; o
takim méwi w odniesieniu do Pomorzan kronikarz Helmold. Oni obaj przeciwstawiaja bostwa wyzsze
nizszym, czyli demonom. Mysle, ze to wszystko razem jest dostateczna podstawa do przyznania
wszystkim Stowianom, w tym rzgdzie i plemionom polskim, tego pojecia. Prawdopodobnie byt to tzw.
henoteizm, tzn. dominowanie jednego boga ponad innymi. Henoteizm mozna by uwazac za stadium
posrednie migdzy politeizmem a monoteizmem.

Religia Stowian ulegla w drugiej potowie pierwszego tysiaclecia p.n.e. powaznym przeksztatceniom
pod wplywem kultury ludow iranskich, ktore zyly nad Morzem Czarnym. Zagingly stare terminy
religijne, np. pierwotny indoeuropejski wyraz oznaczajacy pojgcie boga, ten sam, co wystgpuje w
litewskim dievas, tacinskim deus, greckim Dzeus, oznaczajacy personifikowana jasnos¢ nieba. Jego
miejsce zajal termin bog, ktory pierwotnie oznaczal bogactwo, szczg§liwy los. Przesunigcie znaczenia
z bogactwa na boga, tj. dawce szczesliwego losu, ktore stwierdzono w jezykach iranskich i w
stowianskich, zaszlo zapewne najpierw w iranskich, a pod ich wptywem — w prastowianskim.
Podobne przesunigcie znaczeniowe — od swieckiego do religijnego — zaszto zgodnie w pewnej ilosci
wyrazoOw w jezykach iranskich i prastowianskim, i to jest podstawa do opinii, ze wierzenia
Iranczykéw oddziataty na §wiat wierzen Prastowian.

Sa powazne podstawy aby twierdzi¢, ze bogiem, wybijajacym si¢ ponad inne, byt bog, personifikacja
jasnego nieba, stonca i ognia. Jeszcze do ostatnich czaséw stonce i ogien otoczone byly u chtopow
religijna czcia. Rowniez w historycznych Zrédtach wyraznie rysuja sig¢ objawy kultu stonca, ognia i
piorunu, bostwa zas$, ktore si¢ w zrdédtach wysuwaja przed inne, dadza si¢ powiaza¢ wiasnie czy to z
niebem, czy ze stoncem, piorunem lub ogniem. Sa to Swardg, Swarozyc, Dadzbog i Perun. Szczegdty
wiary nie sa jasne; zrodla podaja wiadomo$ci mgtne, czasem sprzeczne. Nie powinno to dziwi¢. Nasi
przodkowie nie byli
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teologami, dzielacymi wlos na czworo, wszystkie za§ wiadomosci pochodza od ludzi obcych,
niezyczliwych poganstwu, mato znajacych $wiat stowianskich wierzen albo, co gorsza, powstaly w
czasach, kiedy poganstwo istnialo w formie reliktu, ukrywajacego si¢ po lasach, niechgtnie
przyznajacego si¢ do istnienia i niechgtnie méwiacego o sobie. Na szczegélna uwagg zastuguje
Swarozyc, jedyne bostwo wspomniane tak przez zrodla zachodniostowianskie, jak ruskie. Pisze o nim
najszczegdlowiej Thietmar (VI23): ,,Jest w kraju Redarow pewien grdd [...] zwany Radogoszez [...].
W grodzie tym znajduje si¢ tylko jedna $wiatynia, zbudowana misternie z drzewa i spoczywajaca na
fundamencie z rogdéw dzikich zwierzat. Jej Sciany zewngtrzne zdobig rézne wizerunki bogow i bogin
— jak mozna zauwazy¢ patrzac z bliska — w przedziwny rzezbione sposob; wewnatrz za$ stoja
bogowie zrobieni ludzka reka w straszliwych hetmach i pancerzach, kazdy z wyrytym u spodu
imieniem. Pierwszy posrdd nich nazywa si¢ Swarozyc i1 szczegolnej doznaje czci u wszystkich pogan.
Znajduja si¢ tam réwniez sztandary, ktoérych nigdzie stad nie zabieraja, chyba Ze sa potrzebne na
wyprawe wojenna i wowczas niosg je piesi wojownicy".



Uczeni nie chca wierzy¢ ani w bogate wyposazenie $wiatyni, ani tym bardziej w podpisy pod
posagami — wszak Stowianie nie posiadali sztuki pisania. Nas w tej chwili martwi to, ze o samym
Swarozycu nie podal kronikarz nic poza wiadomoscia, ze mial pierwsze miejsce przed innymi
(przyktad henoteizmu). Nie mowi, czego byt bogiem, co o nim opowiadali wierzacy. W rezultacie
musimy si¢ odwota¢ do zrédet ruskich, co jest polaczone z pewnym ryzykiem, bo przeciez nie mamy
pewnosci, ze wierzenia ruskie byty w tym wypadku identyczne. Tak zwane Sfowo Christolubca mowi
o ztych chrzesécijanach, dwuwiercach, ktorzy si¢ modla do ognia, zwac go Swarozycem. Rowniez
Stowo sw. Grigorija krociutko pisze: ,,ogniowi Swarozycowi modla si¢". W dalszym ciagu Sfowa
znajduje si¢ zdanie, ktore jest jakby uzasadnieniem tego kultu: ,,ogien stwarza urodzaj, suszy i daje
dojrzatos¢ (war.: ogien bog, gdy schnie zboze, wtedy stwarza urodzaj), dlatego czcza przekleci
potudnie i bija poklony, zwrociwszy sig¢ na potudnie".

Jezykoznawcza analiza imienia podsuwa nowe skojarzenia. Swarozyc — to syn Swaroga, a stawna
interpolacja w kronice Malali méwi dziwnym trafem, ze Swardg (utozsamiony przez kronikg z
Hefajstosem) miat syna stonce, zwanego Dadzbogiem. MielibySmy wigc prawo uwazaé, ze Dadzbog i
Swarozyc to dwa nazwania tego samego boga. Swarozyc w tym rozumieniu nie bytby wlasciwym
imieniem, lecz okresleniem odojcowskim. Jest to wprawdzie tylko hipoteza, ale kontrargumentu dotad
nie znaleziono. Poglad odmienny, ze Swarozyc jest pieszczotliwa
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namiastka Swaroga jest o tyle stabo uzasadniony, ze spieszczajaca funkcja przyrostka -ic bylaby
czym$ wyjatkowym. Analogia z ksiezycem, ktéra podaje Bruckner, jest watlym oparciem, bo
etymologia ksiezyca nie jest w szczegdtach jasna’: czy to jest ,,maty ksiaze" wobec stonca — ,,duzego
ksigcia", czy tez ksiezyc jest tu rozumiany jako ,,syn stonca — duzego ksigcia". Gdyby nawet pierwsza
mozliwo$¢ byla faktem, to i tak bylby to fakt jednostkowy, odosobniony i p6zny (bo ogodl-
nostowianska nazwa — to miesiqc), podczas gdy patronimika na -ic sa niestychanie liczne. Wybierajac
wigc to, co uzasadnione licznymi przyktadami, ponad przypuszczenie oparte na wyjatkowym przykta-
dzie, uwazam Swarozyca za syna Swaroga, identycznego z Dadzbogiem, jak twierdzi kronika Malali.
Rownoczesnie w opowiesci interpolatora tej kroniki o zwiazku rodzinnym zachodzacym migdzy
Swaro-giem i Dadzbogiem mozna widzie¢ nikty $lad stowianskiej mitologii.

Zajmujac takie stanowisko, przyjmuje rownoczesnie, ze byt czas, kiedy nasi przodkowie wierzyli nie
tylko w Swarozyca, ale i w Swaroga, bostwo osobne, czy jednak jego kult i imi¢ dochowaty si¢ do
czasOW Mieszka I, tego powiedzie¢ nie mozna, poniewaz brak jakichkolwiek na to dowodow. Aby
uzasadni¢ kult Swaroga na ziemiach polskich powotywano si¢ na nazwy miejscowe, jak Swarozyn,
Swaryszewo 1 in,, jednak po pierwsze nie wiemy na pewno, czy te nazwy rzeczywiscie pochodza od
imienia bdstwa, a nie powstaty niezaleznie od niego od jakiego$ wyrazu pospolitego, po wtore nie
wiemy, z jakiego one pochodza czasu.

Etymologia imienia Swardg nie jest jasna. Czg$¢ uczonych wywodzi je po prostu od stowianskiego
czasownika swarzy¢ sie. Boég Swardg bylby w tej interpretacji bogiem gniewajacym sig¢, bogiem
gniewnego, burzliwego nieba’. Przewaza jednak inna opinia, wedtug ktorej imie¢ boga, zapewne z
sama koncepcja bostwa, zostato przejgte od jakiego$ szczepu iranskiego. Podstawa imienia bytby
rdzen swar-, znany nam z sanskrytu jako swar ,,blask, niebo, stonce" i z jezyka Awesty hwar ,.$wiatto
nieba, stonce". Pozyczka taka jest o tyle prawdopodobna, ze na losach podstawowego terminu bog
zawazyt wlasnie wptyw iranski.

Wobec tego, ze Dadzbog jest tylko drugim imieniem Swarozyca, musimy go uwazac¢ rowniez za boga
ognia, ognia ziemskiego i moze niebieskiego. Drugie imi¢ uwydatnia zapewne jaka$ szczeg6lna i
charakterystyczng cechg: etymologowie, ktorzy przyjmuja rodzime pochodzenie tego imienia,
wyktadaja je jako ,,dawca bogactwa", ,,dawca szczgscia" lub ,,bog dawca". Gdy sobie, przypomnimy,
ze cytowane

2 Wyraz ksiezyc jako synonim wyrazu miesiqc jest uzywany tylko w Polsce, nie mamy wigc prawa
przyjmowac, ze istnial juz w jgzyku prastowianskim i oznaczat planete.

> O mozliwosci innych interpretacji zob. wyzej, s. 29 i nast.
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zrédto ruskie nazywa ogien dawca urodzaju, to personifikacja tego ognia, Dadzbog, stusznie moglby
by¢ nazwany dawca bogactwa. Inne etymologie, jako mniej uznawane, tu si¢ pomija.

Migdzy naczelnymi bodstwami stowianskimi wymienia si¢ jeszcze Peruna. Jest on jako bog
wymieniany tylko w zrédlach ruskich. Jego kult wydzwignat Wlodzimierz Wielki, on mu rowniez



postawit obok wilasnego dworu w Kijowie wspanialy posag. On tez potem, gdy przyjat
chrzescijanstwo, tepit kult Peruna. Ze kult nie byl ograniczony tylko do Rusi, tego dowodzono
wystepowaniem w innych krajach nazw miejscowych, urobionych od tego imienia, a w Polsce —
istnieniem wyrazu piorun. RoGwnoczesnie inni uczeni powatpiewali w te argumenty, twierdzac, ze kult
tego boga zostat przyniesiony na Rus przez Normanow, czcicieli Tora, boga piorunu. Perun miat by¢
wedtug nich tylko zupetnie nowa, rodzima nazwa Tora, przeniesieniem pospolitej nazwy gromu na
boga normanskiego.

Powazne trudnosci sprawia etymologia imienia. Litewski Perkunas ,,bog gromu", nordyjska Fiorgynn
(starsze Perkunja), matka Tora, przemawiaty za tym, ze stowianska nazwa powinna brzmie¢ Perkyn.
Pogodzenie teoretycznie oczekiwanej formy Perkyn z faktycznie istniejaca — Perun wymagato dosé
zawilych kombinacji. Dopiero w ostatnich latach zaszta radykalna zmiana. Stwierdzono mianowicie,
ze juz w glebokiej przeszlosci indoeuropejskiej istniaty dwa warianty dialektyczne tego wyrazu,
rézniace si¢ wlasnie obecnoscia lub brakiem k£ W szczegdlnosci w hetyckim eposie wystepuje bogini
Perunasz, dostownie skata, ktorej syn ma pokona¢ wrogdéw ojca. Skadinad wiadomo, ze kult boga
gromu byt w dawnych czasach zwiazany z kultem kamienia; m. in. tak bylo w wypadku litewskiego
Peruna. Nawet w przekonaniu polskich chtopéw skamieniale belemnity sa strzalami pioruna.
Doktadnym, cho¢ zamaskowanym odpowiednikiem formy Perun jest takze greckie Kspawoc
,.blyskawica". Wszystko to pozwala uwazac, ze Perun byl rzeczywiscie pradawnym bogiem Stowian.
Niejasne jest tylko, czyjego kult przetrwal w Polsce do czasu przyjecia chrzescijanstwa. Ta
okoliczno$¢, ze przetrwal w jezyku polskim wyraz piorun, jako pospolita nazwa gromu, moglaby
przemawia¢ za tym, ze jako nazwa boga wyraz ten u schylku poganstwa juz nie byt uzywany. W
przeciwnym razie Kos$ciol bylby tepil i wiarg, i samo stowo. Zob. jeszcze s. 31 i nast., 183— 185.
Zrédta pomorskie przekazaly nam kilka imion bozych, ktore robia wrazenie zupelnie nowych,
zastepujacych jakie$ starsze. Sa to moze dodatkowe przydomki, ktére z czasem usunety w cien i
skazaty na zapomnienie dawne, wlasciwe imiona np. Swaroga czy Peruna. By¢ moze do tej serii
nalezy imig Swietowit, tzn. silny i pan, imi¢ boga
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otoczonego szczegdlnym kultem w Arkonie na Rugii. Sugestywny opis jego posagu, wierzen z nim
zwigzanych i $§wiatecznych obchodow sprawity, ze wokdt niego osnuto pozniej wiele poetyckich
opowiesci. Imi¢ to wystgpuje w niefachowej literaturze w przekrgconych, nieautentycznych wersjach,
jak Swiatowit czy Swantewit. Fakt, Zze na Rugii, wigc na potnocny zachdd od ziem polskich czczono
Swigtowita o czterech twarzach, i ze na poludniowy zachéd, w Zbruczu, wydobyto kamienny posag
takze o czterech twarzach, daje powazne podstawy, aby przyjaé, iz kult takiego bdstwa (czy jednak
pod tym imieniem?) — znany byt tez plemionom prapolskim.

Na podobnie nowe zastgpcze nazwy wygladaja imiona Jarowit i Ru-}ewit. Pierwszy z nich czczony
byl w Wologoszczu i Hawelbergu, drugi w Gardzcu na Rugii.

Naczelne bostwo inne nosito imi¢ u ujécia Odry, o czym do§¢ szeroko rozpisuja si¢ zywoty Sw.
Ottona:

Byly za$§ w miescie Szczecinie cztery kaciny, ale jedna, bedaca pomigdzy nimi gltéwna, byla
zbudowana z przedziwna czcia i sztuka, wewnatrz i zewnatrz ozdobiona rzezbami ze Scian
wystepujacymi (ptaskorzezbami). Byty tam obrazy ludzi, ptakow i zwierzat dzikich tak doktadnie
podiug swych wiasciwosci wyrazone, ze zdawaty si¢ oddychaé i zy¢; co za§ uwazatbym za rzecz
niezwykla, barwy obrazow zewngtrznych przez niepogody $niezne lub deszczowe sczerni¢ ani zatrzeé
si¢ nie daty, tak je przemyslno$¢ malarzy od tego zabezpieczyta... A byt tam posag trzygtowy, ktory na
jednym kadiubie trzy glowy majac, nazywat si¢ Trzyglowem; ten tylko zabierajac, mianowicie trzy
wzajemnie ze soba stykajace si¢ gldwki, po utraceniu kadluba, uwidzt (sc. biskup) jako znak
zwycigstwa i pozniej na dowod nawrdcenia przestal do Rzymu, to jest dla pokazania papiezowi... Trzy
za$ inne kaciny mniej zazywaly czci i mniej byly przyozdobione.

W Szczecinie, a takze w Wolinie czczone wigc bylo bostwo o trzech twarzach — Trzyglow. I to jest
zapewne imi¢ zast¢pcze, informujace o zewngtrznym wygladzie. Trzy glowy miaty by¢ symbolem
wladzy nad trzema krolestwami: nieba, ziemi i podziemia. Musimy si¢ jednak liczy¢ z tym, ze
informacja ta pochodzi z 1124 r., a wigc z czasu, kiedy w Polsce juz istniato silnie ugruntowane
chrze$cijanstwo, ktéore moglo wplywaé na wierzenia poganskie. Trzeba tez pamigtaé, ze wiladza



pierwszych Piastow nieraz siggata po ujscie Odry, a wraz z nia szlo chrzescijanstwo. Moze to stad
pochodzi wyobrazenie o bogu, wtadcy nieba i ziemi, efekt symbiozy poganstwa i chrzescijanstwa.
Kronikarze wszystkie bostwa pomorskie uwazaja za wojenne. Podkreslaja, ze w Swiatyniach
przechowywano stanice — plemienne sztandary wojenne, u stop za$ posagéw lezaty Iub wisialy na
$cianach tarcze, miecze i siodla. Byloby na pewno btedem tak zaciesnia¢ rolg tych bostw. Szczeg6lnie
to, co kronikarz Sakso opowiada o $wiecie dozynek w Arkonie, poucza, ze Swigtowit byl przede
wszystkim bogiem wegetacji,
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dawca urodzaju i plynacego stad szcze$cia. Jego zatem kompetencje byly te same co Swarozyca-
Dadzboga. To tylko aktualna sytuacja polityczna, nieustajaca walka Pomorzan z najazdami Niemcow i
Dunczykéw, w ktérej pomoc najwyzszego boga byta niezbgdna, chwilami przesadnie uwydatniata —
ze szkoda innych — militarne jego mozliwo$ci. Na Rusi sytuacja byla inna, totez tam zrodla nie
wspominaja nic o zwiazkach bogéw z wojna. Ruski Swarozyc jest bogiem ognia i urodzaju, pomorski
— wedlug Thietmara — jest wyraznie wojownikiem, bo jego posag ma na gltowie ,,straszliwy hetm", a
w $wiatyni przechowywane sa stanice wojenne. Dla swoich pomorskich wyznawcow mial jednak
Swarozyc na pewno inne, dobrotliwe oblicze.

Pomija si¢ w tym artykule inne bostwa, wymieniane w pomorskich zrdédtach, ale w postaci
napomknig¢, a czgsto w takiej szacie ortograficznej, ze trudno z niej odgadna¢ wlasciwe brzmienie.
Trzeba za to omowi¢ bostwa wspomniane w zrodlach ruskich, ktére by¢ moze czczone byly tez na
ziemiach polskich. Wyzej bytla mowa o trzech: Swarogu, Swarozycu-Dadzbogu i Perunie. Chodzi
jeszcze o Wolosa- Welesa, Mo-kosz, Chorsa, Strzyboga, Siema i Rgla. Wszystko tu jest niestety
sporne: i brzmienie tych imion, i pochodzenie, i wyobrazenie o nich. Np. nie jest pewne, czy Siem i
Rgiel to dwa bostwa czy jedno — Siemargt. By¢ moze za kultem Rgla w Polsce — przemawiaja —
jak chce Bruckner — nazwy miejscowe Rgielsko 1 Rgilewo. Na rzecz innych nic wlasciwie nie prze-
mawia, nie begdziemy si¢ wigc nimi zajmowac. Nawiasem tylko warto doda¢, ze migdzy licznymi
etymologiami imion Chors 1 Strzybog najbardziej pociagajace sa nawigzania do wyrazow iranskich, co
jeszcze bardziej uwydatnia zakres wptywow iranskich na kulture Stowian. O bostwach pomorskich i
ruskich szerzej na s. 38 — 48.

Boéstwa wymienione pzez Dlugosza nalezy po czesci zaliczy¢ do uczonych fantazji, a wigc rzekomego
Marsa-Ltade, Jowisza-Jesze 1 Dzie-dzilele, takze przez pdzniejszych historykow wymyslonego Lelum i
Po-lelum. Po czgsci zas — Pogode 1 Marzang — trzeba wlaczy¢ do rzedu demonow. (O demonach
zob. s. 48 —56 1 154—158 i pass.).

[Pisarze nasi XVI w. chetnie puszczali wodze swojej fantazji, aby wymysli¢ niby to staropolskie
bostwa. Juz Maciej Miechowita (1521) napisat o Polakach, ze ,,czcza oni Lede, matke Kastora i
Polluksa, i bliznigta z jednego zrodzonego jaja, Kastora i Polluksa, co si¢ slyszy dzisiaj u
$piewajacych najdawniejsze piesni Lada, Lada, Heli, i leli Poleli z klaskaniem i biciem w r¢ce, Ladq
przezywajac (jak powazam si¢ twierdzi¢ wedle stowa zywego) Lede, nie Marsa, Kastora Leli, Poleli
Polluksa" (w przektadzie Btazowskiego). W innych stowach méwi to Marcin Kromer (a raczej jego
thumacz, M. Blazowski, w wyd. Kroniki
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w 1767 1.): ,,Sa ktorzy bogom stowianskim Lela i Polela przydaja, ktorych styszemy, ze i tych czaséw
pod pijany wieczor wspominajg i rozumieja, ze ci Kastorem i Polluksem sa" (Linde, Stownik jezyka
polskiego, t. 1, s. v. Lelum Polelum)’. Jest rzecza oczywista, ze jak ksieza w XV w. uznali za imiona
bogéw kilka okrzykow w piesniach weselnych, tak tez zrobili ich nastepcy w XVI w. Wyraz fado
'narzeczony, oblubieniec' w jezyku polskim zaginal, znano go jedynie na pograniczu ruskim z piesni
weselnych, w ktorych nie zawsze byt dostrzegalny jego sens (np. O fado, lado, za ogrodenkiem dyle,
albo: Oj lado, lado, druzeb-ka z weselem); tym tatwiej mozna go byto uznaé za imi¢ wlasne — boga.
Jeszcze pdzniejsi pisarze juz bez najmniejszych ceregieli, moze dla zartéw, wymyslili diabla imieniem
Kofel (kufel), Hejdaz, Muchawiec, Bajor, Czeczot, Smolisz, Paskuda, Rogalec, Borowiec, Boruta. Tak
samo postgpuja dzisiejsi pisarze, ktorzy w ksiazeczkach dla dzieci wymyslaja imiona domowych
skrzatow. Wszystko to nie ma nic wspdlnego z dawnym poganstwem.

Nie ma tez nic wspdlnego z poganstwem wiadomos¢ podana (i do dzi§ powtarzana!) w Powiesci o
klasztorze tysogorskich (1550 r.), ze na Lysej Gorze (Lysicy) czczono trzy bostwa ,.ktore zwano Lado,
Boda, Leli, do ktorych prosci ludzie schadzali si¢ pierwszego dnia maja modly im czyni¢". Wiemy juz,
co mysle¢ o Ladzie i Leli, Boda za$ to chyba btad zamiast bobo; bubo, bobo, bubak, bobak — to



nazwy nocnego ducha, ktorym w catej Polsce straszono dzieci. Nazwa ta zapewne pochodzi z tac.
bubo 'sowa puchacz', jak strzyga od strix 'sowa'.]

Wezeséniej niz bostwa wyzszego rzedu czeit cztowiek demony. Stowem tym obejmujemy mityczne
istoty czlekoksztaltne, wyjatkowo tez podobne do zwierzat, ale i wtedy wywodzace si¢ od duszy
cztowieczej i ukazujace sig¢ czasem w ludzkiej czy czeéciowo ludzkiej postaci. W jezyku ludowym
obejmuje si¢ te istoty nazwa ,,duchow". Czlowiek pierwotny personifikowal i ubdstwial zjawiska
przyrody, traktowat

* Oto jeszcze kilka przykladow mitologicznej tworczo$ci naszych poetow: Diang, boginig towow,
zwali Sarmatowie (tj. Polacy) jezykiem swym Ziewoniq albo Dziewannq (Stryjkowski, Kronika
litewska); Ziziliq Wener¢ boginia mitosci Sarmatowie zwali. ktdérzy modly czynili dla ptodu, i
wszelkich rozkoszy cielesnych od niej zadali (Stryjkowski, tamze); Dzidziliq... pod tym imieniem
stowianskie narody Wener¢ chwalili (Kr omer, Kronika); Chwalili Stowacy (tj. Stowianie) Diang,
nazywajac ja Ziewoniq (tamze); Kryste, tys Mieszka $leporodzonego / o§wiecit, Polske przywiodt do
krztu swego / Tobie ustapit Grom, Ladon, Marzanna / Pogwizd, Ziewanna (Stryjkowski, Goniec
cnoty); Ru$ pamiatke poganstwa i po dzi§ dzien zachowuja, zwlaszcza w piesniach swadziebnych
Ladona wyrazaja, gdy lub to dtoniami w stot, lub tez reke o reke bijac na kazdym wierszu piesni
Ladona opiewaja (Kromer, Kronika, w przektadzie Blazowskiego). Cytaty za Stownikiem Lindego,
wyd. 1; tamze informacje o cytowanych autorach i dzietach.
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przedmioty jakby byly zywe i obdarzone ukryta moca, personifikowal przyczyne zjawisk, uwazal, ze
dusze zmartych zamieszkuja przyrodg. Tak miata powsta¢ wiara w demony, a nastgpnie przez wybitna
indywidualizacje niektorych z nich (np. sity ozywczej ognia i stonca) oraz przez sublimacje
wyobrazen powstalo pojecie bostwa wyzszego rzedu. Inne pozostaty, czym byly — demonami.
Wszystkie one wchodza w kontakt z cztowiekiem, pomagaja mu lub szkodza, a z drugiej strony
cztowiek moze do pewnego stopnia je sobie podporzadkowa¢ [lub zjedna¢]. Wyobrazenia ludowe o
demonach sa czgsto mgliste i zmienne; zwykle w wierzeniach o pewnym demonie mozna uchwyci¢
jakie$ podstawowe jadro, a obok niego wierzenia drugorzedne, ktore moga rownoczes$nie lub w innym
miejscu wigzaé sig¢ z jakim$ innym demonem.

Wiara w demony powstala w niezmiernie zamierzchtych czasach, lecz nie zgingta, cho¢ z czasem
rozwingta si¢ koncepcja boga wyzszego rzedu i utrzymata sie¢ nawet w okresie chrzescijanskim;
przezytki spotykamy jeszcze dzis. By¢ moze nawet, iz $wiat demondow bogatszy byt w
chrzescijanskim s$redniowieczu niz w dobie poganskiej, bo do starych, odziedziczonych po
prastowianskich przodkach wierzen dotaczyly si¢ nowe, przybywajace badz to z zachodu, badz ze
wschodu. Specjalnie silne byly wplywy germanskie, w nich za$ niemieckie, bo z Niemcami kontakty
ludno$ciowe byty najzywsze. Swiat demonéw mozna podzieli¢ na kilka grup: demony domowe, lesne,
demony doli, choréb i $mierci, demony wywodzace si¢ od ludzi zmartych przedwczesna lub
gwaltowna $miercia, demony zta i istoty példemoniczne.

Demony domowe sa najczesciej duchami zmartych przodkéw, niekiedy jednak niezalezna od nich
dusza domu. Niekiedy mozna je zobaczy¢ w postaci czlowieczka, podobnego do obecnego lub
dawniejszego gospodarza, czasem w postaci wgza. Wiara w nie rozpowszechniona jest w calej
Stowianszczyznie pod réznymi nazwami, jak (duch) domowy, domowik, dziad. W $redniowiecznym
polskim kazaniu zanoiowano nazwe¢ uboze:

Sa tacy..., co sktadaja ofiary demonom, co si¢ zowa uboze, zostawiajac im resztki jedzenia w czwartek
po obiedzie... Sa niektorzy, co nie myja misek po obiedzie w uroczysty Wielki Czwartek, aby
nakarmi¢ dusze i inne duchy, co si¢ nazywaja uboze, glupio wierzac, ze duch potrzebuje rzeczy
cielesnych... Niektorzy zostawiaja resztki umyslnie na miskach po obiedzie jakoby dla nakarmienia
dusz czy to pewnego demona, co si¢ nazywa uboze, ale to $miechu warte, poniewaz czesto mysla
ghupcy i lekkomyslni, ze to, co zostawili, zjada wymienione uboze, ktére pielegnuja, bo jakoby
przynosi szczgscie, ale wtedy czgsto przychodzi pies, 1 jak nie widza, zjada te resztki...

Kazanie przekazato istotne watki wierzeniowe: ze duch przynosi szczgscie, w zamian za co trzeba go
pielegnowac, zostawiajac mu w naczyniach resztki jedzenia.
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Staropolska nazwa poszla w zapomnienie (resztka tych wierzen u ludu), jej za$ miejsce zajely inne,
rodzime, jak podziomek, latawiec, krasnoludek, lub pochodzenia obcego, jak skrzat (z germ. skrat
'demon

le$ny')-

Jakie$ inne demony zamieszkiwaly lasy, jak np. znany z legend polskich boruta czyli borowiec.
Wodza one ludzi po manowcach, $piewaja bez stow, krzycza, $mieja si¢, maja wiadze nad
zwierzgtami, moga rzuci¢ chorobg na czlowieka, co si¢ w las zapuscil. Ukazuja si¢ w postaci wilka,
puchacza i innych.

Lud personifikowal dole czlowiecza. Jest to duch, ktory si¢ opiekuje ludzmi lub domem. Sa dole
troskliwe, sa tez niedbale i niezyczliwe. Niekiedy dola ma odmienne upodobania niz cztowiek,
ktéremu towarzyszy od kolebki do grobu, a wtedy musi doj$¢ do nieszczgscia. Osobne demony miaty
wyznacza¢ dlugos¢ zycia, szczgScie lub nieszczg$cia; sa one dobrze poswiadczone z Rusi i
poludniowej Stowianszczyzny, po czgsci z Czech, pod nazwa rodzanic 1 sudzienic; w Polsce istnieja
tylko stabe poszlaki, z czego by mozna wnosi¢, ze wiara w demony losu nie rodzima, lecz pochodzaca
w istocie od obcych ludéw, nie zdazyta do niej dotrzec.

[Duchy pokazywaty sig i dziataty przede wszystkim noca, ale zyta tez wiara w ducha zenskiego, ktory
si¢ pojawial w samo poludnie i byl niebezpieczny dla ludzi, zwlaszcza za$ kobiet. Nazywano go
potudnicq-i przypotudnicq, poludniowkq, a nawet — rzecz dziwna — latawcem 1 wieczernicq.
Widocznie pomieszaty si¢ rézne tradycje. Nasz wielki stownikarz, Grzegorz Knapski, tak o niej
napisat: ,,Przypotudnica est spectrum meridie apparens, feminae habitu (widziadto pokazujace si¢ w
poludnie w niewie$cim odzieniu)". Uwazano tez pofudnice za boginki.

Istnieje podejrzenie, ze nazwa potudnica i samo wyobrazenie pojawito si¢ pod wplywem wezwania
modlitewnego ,,a daemone meridiano libera nos, domine" i wersetu psalmu 90, 5 — 6: ,,non timebis a
timore nocturno, a sagitta volante in die, a negotio ambulante in tenebris, ab incursu et daemone
meridiano" (nie bedziesz si¢ bat strachu nocnego, strzaty lecacej za dnia, osoby przechodzacej w
ciemnosci, napastliwego diabla poludniowego) (tekst lacifiski za Wulgata). Demona straszacego po
nocach nazywa si¢ po prostu straszkiem (gwarowe strosek, bo stroso). Podstawa tej wiary, jak 1 wiary
W zmory, W strzygi, strzygonie, byty Przykre sensacje sercowe (dusznos$ci) u 0osob chorych na serce lub
Przemeczonych. |

Osobna grupa demonoéw wywodzi si¢ od dusz ludzi zmartych przedwczesna lub gwattowna $miercia.
Duchy te zazdroszcza zyjacym, dokuczaja im, a nawet doprowadzaja do $mierci. Tak np. fopielice i
wodniki,
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duchy ludzi, ktérzy si¢ utopili, wciagaja kapiacych si¢ pod wodg. Szczegolnie wiele watkéw oplotio
si¢ wokot dusz dziewczat zmartych przed §lubem, a wigc ze zmarnowanym zyciem. Znane sa one
najlepiej pod nazwa rusatek. Wyraz rusalia (od tacinskiego rosalia) byt nazwa §wigta umartych,
potem masek wystepujacych w dzien $wigta, potem duchdéw dziewczecych. W czysto polskich
gwarach wyraz ten nigdy nie byl znany. Cho¢ nazwa jest obcego pochodzenia, sama wiara jest dawna.
Pierwotna nazwa byla moze boginka, znana dobrze w Polsce, moze jaka$ inna, co§ w rodzaju ruskiej
brzegini. Boginkami nazywa si¢ takze demony porywajace mate dzieci, a podrzucajace wlasne,
pokraczne odmience. Dlatego poloznica i jej dziecko musialy by¢ otaczane szczegodlna ochrona,
dziecku za§ nadawano nieraz imi¢ odstraszajace jak Wilk, Niedzwiedz, lub wprowadzajace w btad jak
Niemdj, Nielub, Niedrog, tzn. nielubiany itp. Dzisiejsze odrazajace opisy boginek (motyw obwistych
piersi zarzucanych przez rami¢ na plecy) sa moze watkiem dopiero w chrzescijanskich czasach
doczepionym. [Wyraz boginka jest przeciez pochodzeniem zwiazany z wyrazem bog, ten za$ nie mogt
oznacza¢ ani istoty ztej, ani tez brzydkiej. Losy tych wyrazéw musialy si¢ w chrzescijanstwie rozejsc:
wyraz bog zostat odniesiony do bostwa jedynego, a dla bostwa zenskiego boginki miejsca w niebie
chrze$cijanskim nie byto. Musiala zosta¢ zeszpecona fizycznie i czyni¢ zlo zamiast dobra. Zob. wyzej
s. 53]

Od prawieku utrzymywata si¢ wiara, ze trupy pewnych ludzi moga wstawaé z grobu, aby pi¢ ludzka
krew. Zapobiegano temu, przebijajac kotkiem lub gwozdziem albo palac. Przyjeto si¢ nazywac te
istoty wupiorami czyli wampirami. Moze jednak nazwa ta oznaczata dawniej innego demona, bo
zastanawia, ze wedlug ruskich zrédet wampirom skladano ofiary, zamiast je przesladowac; moze
wampir byt pierwotnie demonem podobnym raczej do topielca czy rusatek. Nazwa strzygi i wierzenia



Z nig zwigzane sa wyraznie obcego pochodzenia (z tacinskiego strix — sowa). Wierzono w wilkotaki
czyli wilkotki, tzn. w ludzi, ktoérzy umieli si¢ zamienia¢ w wilki i z powrotem przybiera¢ postac
ludzka. Wiara ta zwracata uwage sasiadow. By¢ moze, iz wiara w wilkotaki odbita si¢ dalekim echem
w kronice Herodota, w jego opowiesci o Neurach przemieniajacych si¢ raz na rok w wilki (zob. s. 54).
Ogolnym nazwaniem zlego ducha byt wyraz czart, odnoszacy si¢ gldéwnie do demona kusego, tj.
kulawego czy bezogoniastego. Inng stowianska nazwa demona zta byt bies; wyraz ten jednak musiat
wczesnie zagina¢ w dialektach, z ktorych pochodzi jezyk polski. Wszedt on pdzniej do polszczyzny z
jezyka ukrainskiego lub biatoruskiego, pojawia sig
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bowiem u pisarzy kresowych. Swiadczy tez o tym posta¢ dzwickowa wyrazu: bies zamiast
oczekiwanego teoretycznie bias.

Oba te wyrazy $wiadcza, ze Stowianom znane bylo pojecie demona zla, ale byloby z pewnoscia
przesada przypisywac im wiar¢ w walke pierwiastka dobrego i zlego. Krotka wzmianke Helmolda o
Diable czyli Czarnobogu uczeni do$¢ zgodnie uwazaja za przesadna; nie uprawnia ona jeszcze do
zbudowania tezy o dualizmie stowianskiej

religii-

Wszyscy Stowianie odnosili si¢ z religijna czcia do niektorych drzew, zrodet i gor. Zwykle wierzono,
ze takie drzewo czy zrédlo jest mieszkaniem jakiego$ bostwa. Taka wtasnie wiadomo$¢ przekazal nam
kronikarz Helmold:

Byt tam nadto ogromny i rozgateziony dab, pod nim za$ rozkoszne zrodto; ten dab lud otaczat wielka
czcia, uwazajac go za $wigty, bo zamieszkato w nim jakie$ bostwo". Stawny jest swigty gaj, opisany
rowniez przez Helmolda: ,,Zdarzyto si¢ zas, zeSmy w przejezdzie dotarli do gaju, ktory jest jedyny w
tym kraju, caly si¢ bowiem $ciele réwnina. Tutaj migdzy starymi drzewami zobaczyliSmy $wigte deby,
ktore byly poswigcone bogu tej ziemi, Prowe. Otaczal je podwoérzec i plot starannie z drzewa
sporzadzony, dwie posiadajacy bramy. Albowiem poza bozkami domowymi i balwanami, ktérych
pelno byto po réznych miastach, to miejsce bylo Swigtoscia catej krainy, dla ktorej wyznaczony byt
kaptan, osobne $wigto i rozmaite ofiary. Tu co poniedzialek zwykla byla schodzi¢ si¢ ludnos¢ z
ksigciem i1 kaplanem na sady. Wstep do zagrody byl zakazany wszystkim procz kaptana i
przychodzacych z ofiarami albo $miercig zagrozonych, tym bowiem nie odmawiano azylu. Taka
bowiem Slowianie cze$¢ okazuja swoim §wigtosciom, ze obejscie Swiatyni nawet wroga krwia nie
moze by¢ skalane... Gdysmy dojechali do gaju i miejsca bezczeszczenia, wezwal nas biskup, abySmy
si¢ dzielnie zabrali do zniszczenia gaju. Sam tez, zeskoczywszy z konia, laska polamat ozdobne czota
bram, wszedlszy za$§ na podwodrze, cale jego ogrodzenie zrzuciliSmy pod te Swigte drzewa i
wzniesiony stos podpaliliémy nie bez strachu, aby nas przypadkiem nie napadt ttum mieszkancow.
Spotykamy tu charakterystyczne elementy: rgka ludzka nietknigty gaj, miejsce ofiar i $wiat, ale
zarazem zebran sadowych i1 azylu. Nazwa boga {Prowe) budzi rézne watpliwosci. Odczytuje si¢ go po
prostu jako prawo, cz¢§¢ badaczy widzi tu (chyba nieslusznie) znieksztalcone imig Piorun, (zob. s.
46).

Thietmar za$ opisuje cudowne zrodlo w kraju Gltomaczéw: ,,W kraju Glomaczéw jest zrodto
,Glomuzi" (nie wiemy, jak to nalezy czytac), oddalone nie wigcej jak dwie mile od Laby, ktore, rodzac
z siebie bagno, cuda czgsto dziata, co mieszkancy jako prawde podaja, a wielu naocznie stwierdzito.
Gdy mieszkancow czeka dobry pokdj i ziemia nie zawiedzie plonéw, ono, obfite w zyto, owies i
zoledzie, rozwesela serca sasiednich mieszkancow, czgsto ku niemu naptywajacych. Kiedy za$ grozi
sroga burza wojenna, krwia i popiolem daje nicomylna zapowiedz przyszltego nieszczescia. Wige je
kazdy mieszkaniec czci i Igkiem otacza bardziej niz
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koscioly". Zdaniem uczonych czerwony kolor pochodzi o mikroskopijnych alg, pojawiajacych si¢ w
wodach jeziora w pewnych okreslonych warunkach atmosferycznych.

Tenze kronikarz twierdzi, ze czcig religijna otaczano gére Sleze, czyli Sobotke na Slasku: ,,Lezy
Niemcza w ziemi §laskiej, nazwanej tak niegdy$ od pewnej gory bardzo wysokiej i rozleglej! A ta dla
swoich przymiotéw i wielkosci otaczana byta przez mieszkancoéw wielka czcia, gdyz tam przeklete
poganstwo odbywalo nabozenstwa".



Mozna $miato kult przyrody przypisa¢ plemionom prapolskim, tym bardziej, ze jeszcze teraz lub do
niedawna mozna byto widzie¢ resztki czci oddawanej obiektom przyrody przez naszych chtopow. Tak
np. w Kieleckiem modlono si¢ do pewnego debu o uwolnienie od bolu zgbow, pod Migdzyrzeczem zas
zwracano si¢ do bzu: ,.§wigty bzie, wez moje bolenie (zgbow) pod swoje korzenie". Przetrwala tez u
naszego ludu czes¢ pewnych kamieni, ktérym przypisywano szczegdlng moc, zwlaszcza leczaca lub
uzyczajaca plodnosci. Szacunkiem i nietykalno$cia cieszyly si¢ przede wszystkim kamienie z
miseczkowatymi wyztobieniami (np. pod Kotbiela nad Swidrem), ktore kiedy$ stuzyly pewnie za
oltarze ofiarne.

Przodkowie nasi od praczaséw wierzyli w zycie poza grobem, ale szczegély, jak w wielu innych
sprawach, nie sa jasne. Twierdzi nawet kronikarz Thietmar, ze w przekonaniu Stowian ze $miercia
wszystko si¢ konczy. Zapewne mamy tu do czynienia z nieporozumieniem na tle réznic migdzy
pojeciami chrzescijanskimi i poganskimi. Zycie pozagrobowe miato byé w zasadzie podobne do
ziemskiego, dos$¢ trudne, totez zmartym potrzebna byta pomoc w postaci darow sktadanych do grobu,
a potem w formie uczestnictwa w positkach urzadzanych na pogrzebie i pozniej przez cate lata w
okreslonych terminach. Smutne Zycie pozagrobowe bylo wlasnie przyczyna ztosliwosci demondw,
ktoére pochodza od dusz przedwczesnie zmartych ludzi i biora odwet za to, Ze nie uzyly swiata.

Swiat tamten byt okre§lany wyrazami naw i raj. Odej$¢ do nawi znaczylo tyle co umrzeé. Raj jest
moze pozyczka z iranskiego, jak tyle innych wyrazow ze sfery religijnej. Iranski odpowiednik
oznaczal 'bogactwo, szczescie', moze 'kraj ciepty'. Dzisiejsze znaczenie rozwingto si¢ bez watpienia
pod wptywem poje¢ chrzescijanskich. Wyraz piekfo jest pewnie wytworem czas6w chrze$cijanskich.
Wierzono, ze gdzies na krancach $wiata plynie rzeka, przez ktora dusze zmartych badz sa przewozone
na lodkach, badz tez musza przej$s¢ po kladkach lub po moscie. Dlatego to po czyjej$ $mierci
przerzucano gdziekolwiek przez wode ktadke. Powrdt do domu utrudniano: wynoszono ciato z domu
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nie przez drzwi, lecz przez okno lub przez rozebrany dach. Grzebano za woda. Powracajacy z
pogrzebu kiadli pod progiem popioty z jakim$ odstraszajacym narzedziem, zapewne ostrym, co miato
budzi¢ Igk w zmartym. Cialo zmartych najczesciej palono na stosie. Zdarzaty si¢ jednak, w zwiazku z
odmiennymi pogladami na $mier¢ Iub obcymi wptywami, wypadki grzebania zwlok bez spalania. W
jednym i drugim wypadku wyposazano gréb przedmiotami, ktére zmarly lubit albo ktére mogly mu
by¢ na tamtym §wiecie potrzebne.

Aby zmartym dopomodc w ich cigzkiej doli, a rownoczesnie ich udobruchaé, co pewien czas zaprasza
si¢ ich na positki i do rozgrzewajacych ogni. Polskie kazanie z XV w. gromi tych, co ,,w Wielki
Czwartek pala ognie, zapalajac gromadki (tj. stosy) wedlug obrzadku poganskiego ku pamigci dusz
swoich kochanych. Sa tez tacy, co zmyslaja, co méwia, ze dusze przychodza do tego ognia, grzejac si¢
przy nim. Albowiem nikt nie wraca, co raz tam przyszedl". Wcale szczegdétowe opisy swiat ku czci
zmartych przekazaty zrodta ruskie. By¢ moze, charakterystyczne jajko wielkanocne byto pierwotnie
zwiazane ze §wigtem umartych. O $wigtach ku czci zmartych interesujaco méwi kronika Kosmasa:
(Ksiaze Brze-tystaw) ,,wytepit pogrzeby urzadzane po lasach i polach, oraz budki, ktére poganskim
obrzadkiem stawiali na rozdrozach, jakoby na miejsce odpoczynku dla dusz; takze i igrzyska
poganskie, ktore odprawiali nad owymi zmartymi, przyzywajac cienie przodkéw i tanczac, wdziawszy
na twarz maski"’.

Ogromnie waznym sktadnikiem wierzen stowianskich byta wiara w magie, czyli w cudowne dziatanie
pewnych stéw lub gestow i1 przedmiotéw, co wigcej, byta ona sktadnikiem niezmiernie zywotnym,
jako ze dotrwala do naszych czaséw mato oslabiona. Wierzono wigec w zabezpieczajaca od zta moc
amuletow, ktore znane byly jeszcze w $redniowieczu pod rodzima nazwa nawezow. Wierzono, ze ztym
spojrzeniem lub stowem mozna rzuci¢ czar, ,,urok", stowami mozna zaklac¢, tj. zmusi¢ do ulegtosci.
Istnieli specjalisci od tych spraw, zwani czarownikami i czarodziejami, wrozami, wieszczymi i
wiedzmami, oni to wtasnie umieli zaklina¢, zamawia¢ choroby i leczy¢. Czasem przygodna wzmianka
kronikarska wydobywa z mroku przesztosci jakie$ zaskakujace zdarzenia i zdumiewajace znaczenie
polityczne wrdzbiarzy. Oto notatka kronikarska opowiada pod rokiem 1209, Ze ,,mieli Polacy za
wodza na wyprawie jakas wrozke, ktora niosac w przetaku wodeg zaczerpnigta z rzeki, ale nie
sptywajaca, jak zapewniano, szla przed wojskiem i tym

> Zwyczaj przywdziewania masek zachowal sie w krajach slowianskich resztkowo “ obrzedach
ludowych, np. w Polsce w chodzeniu z turoniem, w Bulgarii w tancach kukerow (zob. s. 92-93).
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znakiem im przyrzekata zwycigstwo. Nie ukryto si¢ przed margrabig ich przybycie, ale swoich szybko
uzbroiwszy i1 uszykowawszy zabiegl droge i $mialym natarciem wszystkich zmusit do ucieczki;
wro6zka na poczatku polegla”.

Przepowiadali oni przysztos¢ czy to rzucajac losy, czy dokonujac innych zabiegéw. Synod wroctawski
z XIV w. zabrania wrézy¢ z reki, z wosku i olowiu, ognia i wody. Kazania z nastgpnego wieku
potgpiaja wrozenia ze snu, z rzuconych loséw, z gltoséw 1 lotu ptakéw, z przyjscia i odejscia ludzi,
ubywania soli i in. Sa to przesady znane dzi§ powszechnie. Niektore z nich mogly by¢ obcego
pochodzenia. O obcych wptywach §wiadczy staropolski wyraz burtowac 'czarowaé', pochodzenia
litewskiego; o wpltywach klasycznych $wiadcza takie sztuczne wyrazy XV w. jak czasogusinik,
ptakoprawnik 1 Swietogusinik.

W poganskich czasach mogtly te praktyki by¢ bardziej rozwinigte i instytucjonalnie zorganizowane.
Mozna by tak sadzi¢ pod wptywem tego, co kronikarze pisza o stosunkach pomorskich. Tam przy
swiatyniach byly zorganizowane wrozby jako instytucje state. W Szczecinie hodowano wytacznie do
wrozb czarnego konia, w Arkonie — biatego. Do wr6zb uzywano réwniez konia w Radogoszczu.
Kaptani przeprowadzali konia przez specjalnie utozone wtdécznie. Zadnej ogdlnej sprawy, np.
wyprawy wojennej, nie godzito si¢ zaczynaé bez pomyslnej wrozby. Wrozono tez, rzucajac jakies
czarno-biate drewienka (w Arkonie i Szczecinie) albo liczac kreski wyznaczane patykiem w popiele
(w Arkonie). W Arkonie wyciagano co do urodzaju wnioski, obserwujac zachowanie si¢ wina w
pucharze wetknigtym w reke posagu Swictowita.

W skiad zycia religijnego wchodzily jeszcze rézne obchody swiateczne. Laczyly si¢ one z porami roku
— nadej$ciem wiosny lub lata, z siewem i zniwami oraz z kultem zmartych. Pewne z nich przetrwaty,
w zmienionej formie, do poéznych czaséw, wywolujac oburzenie duchowienstwa. Kazania XV w.
gromia jakies klaskania i §piewy, praktykowane ku czci poganskich bogow w Zielone Swigta, zala sie,
ze dziewczgta potrafia caty rok nie chodzi¢ do ko$ciota, ale przyjda na poganskie zabawy w Zielone
Swigta. Dhugosz opisuje taka zabawe w Zielone Swigta, zwana stadem, podczas ktorej gromady ludzi
podziclone na stada zabawiaja si¢ tancami, grami, popadajac w rozpustg. [Czym si¢ woOwczas
kaznodzieje gorszyli, swiadcza m. in. nastgpujace fragmenty r¢kopi$miennego kazania z XV w.,
odkrytego przez dr Marie Kowal-czykowne®: ,Poniewaz za§ sam taniec jest wedlug Izydora [z
Sewilli]

8 M. Kowalczykowna, Tarice i zabawy w swietle rekopiséw Sredniowiecznych Biblioteki Jagielloniskiej,
,,Biuletyn Biblioteki Jagiellonskiej". Krakow 1984-1985, t. 34-35, s. 72-89.
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pod opieka Libera i Wenery, tzn. ofiara dla demonoéw 1 stuzba diabelska po obiedzie, jak msza stuzba
boza przed obiadem, mozna go tak przedstawi¢: Taniec jest shuzba diabelska, bo si¢ odbywa na znak
postuszenstwa diabtu [...] w niektére dni, zwlaszcza w niedzielg [...] wedlug formy przez diabla
ustanowionej i wymyslonej".

»lancerz [...] w tancu rozklada r¢ce, wylamuje nogi zraniony mito$cia do wszetecznicy, uwienczony
r6zami lub ruta, albo czym innym, tj. przepaska na wtosach lub powabnym wiencem".

Sa kraje, gdzie kobiety ,,nie mieszaja si¢ miedzy mezczyzn jak bezwstydnie u nas, czego nie ma nawet
u Wolochow, lecz oddzielnie mg¢zczyzni i oddzielnie kobiety, chociaz sa poganami, zwykli si¢ bawic".

W ogole nie powinno si¢ chodzi¢ na tance lub widowiska w soboty i niedziele, ale jednak ,,kobiety
tanczace obracaja soboty na ublizanie Stworcy, wabiac i wzywajac obecnych do rozpusty stowami,
$piewem i gestami [...]"

Dawne uroczysto$ci dotrwaly, bardzo juz okietznane, do naszych dni pod nazwa sobotek (zob. jeszcze
artykut pt. Opito et Obyadlo).}

Takim spadkiem po poganskiej przesztosci moze by¢ obrzed wynoszenia ze wsi do rzeki balwana,
zwanego marzanng, symbolem zimy i $mierci. Dlugoszowi nazwa tego obrzg¢du data podnietg do
stworzenia osobnego, chyba nigdy nie istniejacego bostwa slowianskiego, Marzanny. Elementy obce
dominuja w obrzedzie dyngusu, czyli $migusu (z niem. Dingnus i Schmeckostern). Obrzed ten polegat
na polewaniu woda, wtracaniu do rzeki czy stawu, na biciu réozgami, od czego si¢ mozna bylo
wykupi¢ podarunkami (zob. s. 94).

Obrzedy w rodzaju turonia moga by¢ echem poganskich $wiat ku czci zmartych, ktoérych uczestnicy
nosili maski. Zob. artykul Ze studiow nad dawngq religiq Stowian.



Swigta $ciagaty thumy ludzi z dalekich stron. Zywot sw. Ottona Bamberskiego wspomina o $wiecie w
Pyrzycach, na ktore si¢ zeszto jakoby 4 tysiace ludzi, co na owe czasy bylo liczba ogromna, jezeli
kronikarz nie przesadzil. Interesujacy opis dozynek obchodzonych w Arkonie ku czci Swigtowita
przekazata kronika Saksona Gramatyka:

Raz do roku po zbiorach cata ludnos$¢ wyspy zebrana przed drzwiami §wiatyni, zlozywszy ofiarg z
bydta, urzadzata uroczysta uczt¢ obrzedowa. Kaptan $wiatyni, odznaczajacy si¢ wbrew modzie
ojczystej dtugimi wlosami i broda, dnia poprzedzajacego nabozenstwa starannie czyscit rézgowymi
miotetkami sanktuarium, do ktérego jemu jednemu wstep byt dozwolony, czuwajac przy tym, aby w
$wiatyni nie odetchna¢; ile razy trzeba byto oddechu zaczerpna¢ lub go wypuscié, tylekro¢ wybiegat
ku drzwiom, aby béstwa tam obecnego nie skala¢ oddechem $miertelnika. Nastepnego dnia, gdy thum
zalegt u wrot, kaplan ogladat doktadnie r6g odjgty od posagu, czy nie ubylo co ze zwyklej miary
ptynu, i odnosit to do niedostatku w przysztym roku. Zauwazywszy ubytek, polecat
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obecne plony chowac na przyszty czas. Jezeli nic nie ubylo ze zwyklej miary obfitosci, przepowiadat
nadejscie urodzaju. Wedle tej wrozby przestrzegal, by plonow biezacego roku oszczg¢dnie lub
swobodniej uzywaé. Potem stare wino u stop posagu w ofierze wylawszy, nowym oprozniony puchar
napetnial i, udanym przepijaniem uczciwszy posag, w uroczystych stowach prosit o powodzenie tak
dla siebie, jak dla ojczyzny, oraz o wzrost mienia i zwycigstw dla obywateli. Ukonczywszy je jednym
haustem, nadzwyczaj szybko pijac wysuszal rég przytkniety do ust, po czym napetlniony winem z
powrotem bogu wkladal do prawej rgki. Przynoszono tez na ofiar¢ placek na miodzie zrobiony,
okragly, a tak wielki, ze dorownywatl prawie wzrostowi ludzkiemu, Kaptan za$, stawiajac go migdzy
soba a ludem, zwykl byt pyta¢, czy go (kaptana) Rujanie widza. Gdy oni odpowiadali, ze widza,
zyczyt im, aby go na przyszty rok widzie¢ nie mogli. Tak wyrazona modlitwa prosit nie o $mierc
swoja lub ludu, lecz o powigkszenie nowych zbioréw. Nastgpnie w imieniu batwana pozdrawiat thum
zebrany i dluzsza przemowa wzywal do uprawiania czci tegoz bostwa przez pilne skladanie ofiar,
przyrzekajac jako zupehlie pewna nagrode zwycigstwa na ladzie i morzu. Po takich obrzgdach reszte
dnia spedzano na wystawnym godowaniu, same nawet dania ofiarne obracajac na potrzebg uczty i
nasycenie gardla, kazac ofiarom bogu ztozonym stuzy¢ swojej niewstrzemigzliwosci. Na tej to uczcie
pogwalcenie trzezwos$ci uchodzito za poboznos¢, a jej zachowanie za grzech.

W przytoczonym opisie spotykamy si¢ z ofiara sktadang bogu. Sktadaja w tym wypadku kaptan, ale
nie zdaje sig, aby to byto reguta. O kaptanach, zajmujacych si¢ zawodowo shuzba religijna, mamy
wiadomos$ci tylko z Pomorza. Oni to opieckowali si¢ $wiatyniami, $wigtymi konmi, wrozbami,
sktadaniem ofiar w imieniu spotecznosci. Wyrdzniali si¢ dtugimi wtosami i broda, podczas gdy inny
byli ogoleni i1 podstrzyze-ni. Oni podtrzymywali w ludzie ducha oporu przeciw nowej wierze. Wydaje
si¢ jednak, ze do wytworzenia zawodowego kaptanstwa doprowadzita na Pomorzu wyjatkowa
sytuacja, parowieckowy kontakt z chrzescijanstwem i walka z nim. Przedtem funkcje kaplanskie
spetniali zapewne starsi rodziny lub rodu, wodzowie plemienni, zaleznie od sytuacji, moze starcy
obdarzeni talentem od improwizowania — w ramach ustalonych tradycja — dluzszych modlitw.
Zrédta historyczne i etnograficzne stowianskie podaja jedynie krociutkie teksty. Na przyktad wedtug
podroznika arabskiego ,,wysiewaja (Stowianie) przewaznie soczewicg. Gdy nadejda zniwa, wtedy
nabieraja soczewicy na topatke, podnosza ku niebu i mowia: O Panie, ktory§ nam dawat pozywienie,
daj nam go teraz w obfitosci". Podobny charakter maja chtopskie modlitwy z okazji roéznych
czynnosci gospodarskich.

W ofierze sktadano ptody roli i zwierzgta: woty, cielgta, Swinie, owce, kozy, chleb, ser, midd, kaszg.
Rodzaj ofiary zalezny byt z pewnos$cia od pory roku, od celu modlitwy, od charakteru boga i
zamozno$ci ofiarujacego. Czg§¢ dardw spalano, reszta pozywiali si¢ zebrani. Pozostato$cig uczt
obrzedowych byly pewnie jeszcze w XIX w. zdarzajace si¢ ,,boze obiady". Potajemne ofiary dla
demonéw utrzymywaly si¢ w sredniowieczu do$¢ szeroko,*jak §wiadcza kazania.
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Ofiary z ludzi, o ktorych zrodta napomykaja, nalezaty z pewnoscia do wyjatkéw; na pewno pomnozyt
je krwawy sposdb nawracania Pomorzan przez Niemcow i Dunczykow.

Wyraz ofiara jest obcego pochodzenia (niem. Opfer z tac. offero); terminy slowianskie to trzeba,
obiata 1 zertwa. Drugi z tych wyrazoéw pojawia sig jeszcze w polskich sredniowiecznych tekstach; po



trzecim pamiatka jest staropolski wyraz Zyrzec 'ofiarnik’, 'starosta weselny'. Wyraz trzeba nie zachowat
w polszczyznie ani $ladu kultowego znaczenia.

Ofiary sktadano w miejscu, gdzie bog mieszkat: domowemu bogu, czyli ubozu ofiarowano w domu,
boginkom wodnym — nad rzeka czy jeziorem. Jak mozna si¢ przekona¢ z cytatow na poprzednich
stronach, niektore zrodla, jeziora lub drzewa cieszyly si¢ szczeg6lnym uznaniem. Miejscem ofiar
zbiorowych byly przede wszystkim §wigte gaje; jeden z nich opisat Helmold. On zreszta wyraznie
podkreslit zroznicowanie kultu u Pomorzan: ,,Stowianie w rozny sposéb cze$¢ bogom swoim oddaja;
nie wszyscy bowiem zgadzaja si¢ na jedne obrzadki poganskie. Jedni stawiaja w $wiatyniach posagi
fantastycznych ksztaltow, jak na przyktad posag ptonski, nazywajacy si¢ Podaga; inni (bogowie)
zamieszkuja lasy lub gaje, jak na przyktad Prowe, bodg stargardzki. I takich bogdéw jest mndstwo
wizerunkow. Wielu rzezbiag z dwiema, trzema *lub wigcej glowami". Mozna ostatecznie $miato
powiedzie¢, ze do konca gaje, a nie $wiatynie byty gtéwnymi miejscami kultu. Swiatynie istniaty na
pewno na Pomorzu — zrddta historyczne wiele o tym mowia — ale sa chyba zjawiskiem nowym. Z
innych stron Slowianszczyzny nie mamy rownie pewnych dowodow. Za péznym pojawieniem si¢
Swiatyn przemawia stowianskie slownictwo: brak w nim wspdlnej nazwy dla $wiatyni. W
szczegolnosci wszystkie polskie nazwy sa nowe: cerkiew 1 kosciol przyszty z chrzescijanstwem,
swiqtynia zostala zapozyczona w XV w. z czeskiego, chram — po6zna pozyczka z cerkiewnego —
pojawit si¢ dopiero w XIX w., gontyna, wyraz sztuczny, zrodzit si¢ rowniez w XIX w.; jest to dowolna
przerobka pomorskiego wyrazu kqtina, w polskiej fonetyce — kqcina, wyrazu, ktorym zywoty Sw.
Ottona okreslaja pomorskie $wiatynie. Jezyk polski posiada wyraz pokrewny, kucza i kuczka, na
oznaczenie lichego domu, szalasu. Ostatecznie wigc musimy uznaé, ze jezeli nawet tu i owdzie
istnialy w Polsce poganskie $wiatynie, byly zjawiskiem nietypowym. Wszelkie tradycje, moéwiace o
istnieniu tych $§wiatyn w roznych punktach kraju, sa albo w ogéle do§¢ péoznym wymystem, albo
nawiazuja w istocie do §wigtych gajow. Szerzej o §wiatyniach zob. na s. 77-81.

Podobnie mato rozpowszechniony byt zwyczaj figuralnego wyobrazania bogow. I w tym wypadku
brak starych, ogdlnostowianskich
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okreslen na posagi. Sa to albo obce pozyczki, jak batwan, albo twory nowe, lokalne proby nazwania
rzeczy mato znanej lub zgota nowej. Jedynie z Pomorza i Rusi mamy konkretne dowody istnienia
wielkich posagow; skadinad mamy tylko nieliczne, ubogie i niezupelnie pewne wykopaliska. Stawny
posag ,,.Swiatowida", znaleziony w korycie Zbru-cza, a przechowywany w Krakowie, wchodzi w
obreb kultury staro-ruskiej, a nie polskiej. Jedynie to, ze w Arkonie czczono posag Swigto-wita o
czterech twarzach, pozwala sadzi¢, ze mogty podobne istnie¢, na pewno w charakterze wyjatku —
rowniez i w Polsce. O nowych odkryciach na Podolu zob. na s. 68 — 70.

W naszym przegladzie doszlismy do konca. Wynika z niego, ze wierzenia poganskie byly przez cate
stulecia po 966 r. ogromnie waznym skladnikiem pogladu na $wiat. Wiemy, jak wielka rolg w
pogladach naszego ludu odgrywata do bardzo niedawna wiara w demony i w magie. Gdy za$ przy tym
zwazymy, ze jeszcze w XIX w. spoleczenstwo polskie byto, od ilo§ciowej strony biorac, chtopskie, to
mozemy wysuna¢ zaskakujace, ale uzasadnione twierdzenie, ze $wiat wierzen naszych przodkéw byt
na pot poganski, a na pot tylko chrzescijanski. Z chrzescijanstwa wzigto religie tzw. wyzsza, z
poganstwa - tzw. nizsza, ale w zyciu codziennym nie mniej wazna. Bieg ludzkiego zycia i bieg pracy
rolniczej, od ktorej zalezal ogdlny dobrobyt, zalezat wprawdzie od Boga, krolujacego w niebie i na
oltarzu, ale w ogromnym stopniu od dziwnych, ukrytych, ,,poganskich" mocy, dziatajacych w domu i
przyrodzie’.

" Bogata literatura na s. 98- 101.

O REKONSTRUKCIJE RELIGII POGANSKICH SLOWIAN

W krotkim opracowaniu nie mozna wchodzi¢ w szczegoély, dlatego postanowitem potozy¢ nacisk na
wiarygodnos$¢ zrddet, z ktorych korzystamy rekonstruujac religie naszych poganskich przodkoéw, i na
zagadnienia metodologiczne.

Podstawowa trudno$cia historykow religii Stowian jest brak dostatecznie obfitych i wiarygodnych
zrédel. Nasi przodkowie prawie nic nam na ten temat nie powiedzieli. Nieliczne i skape informacje
pochodza od ludzi obcych, znajacych wierzenia Stowian z drugiej reki, ludzi mato zyczliwych
Stowianom i oczywiscie niezyczliwych poganstwu. Informacje te rzucane sa przygodnie, na
marginesie innych spraw, bez dbalosci o wyczerpujace przedstawienie, a z pewnoscia tez o doktadne
sprawdzenie, czy informacja jest rzetelna'.



Wierzenia poganskie nie wydawaty si¢ chrzescijanskim kronikarzom sprawa godna zajgcia sig z
przyczyn $cisle ideologicznych. Ale byly tez inne przyczyny. Kroniki zawsze pisano na jakie$
zamowienie, z jakim$ celem, np. kronika Galla pisana byla wyraznie ku czci Bolestawa
Krzywoustego. Dzieto tego rodzaju byto przedsigwzigciem kosztownym, kto§ musiat ponies¢ znaczne
wydatki na pergamin, na sprowadzenie lektury pomocniczej i na utrzymanie pisarza. Tematyka
musiata odpowiadaé interesom zamawiajacego i ponoszacego koszta. Poganstwo moglo si¢ wigc
pojawi¢ tylko jako marginesowa wzmianka, stuzaca na przyktad za przeciwstawienie dla poboznych
uczynkoéw bohatera. Szczeg6ély nie byty potrzebne, a zreszta poki poganstwo jeszcze istniato, byto
znane 1 nie wymagato opisu. Wystarczyto, jesli pisarz okreslit je jako odrazajace.

Zainteresowanie guasi-naukowe pojawito si¢ pdzniej, u nas w historii Dlugosza i w dzietach XVI-
wiecznych historykow. Wtedy obfitych informacji mogta byta dostarczy¢é obserwacja wierzen i
praktyk ludowych, ale tego jeszcze nie rozumiano. Znowuz tylko przypadkowi zawdzigczamy luzne,
cho¢ nieraz interesujace wiadomosci, zwlaszcza

! Fontes historiae religionis Slavicae, coli. C. H. Meyer, Berolini 1931; V. J. Man-sikka, Die Religion
der Ostslaven, t. 1, Quellen, Helsinki 1922,
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z Rusi’. Dopiero wiek XIX przynidst zrozumienie wagi tego zrodia. Niestety, zbieranie wierzen
ludowych byto dtugo zajeciem amatoréw, nie wiedzacych, co to naukowa precyzja i obiektywizm. Nie
byto tez planu ani co do terenu, ani co do probleméw, stad z jednych okolic mamy wiele informacji, z
innych nic; niektdrymi zagadnieniami zajmowano si¢ wiele, innymi mato. Kazimierz Moszynski
powiedzial, ze za jedna modlitwe chtopskiego ofiarnika mozna by bez szkody odda¢ setke piesni’.
Mozna zaryzykowac twierdzenie, ze do wybuchu pierwszej wojny §wiatowej zdotano zamkna¢ kanon
zrodel, zardwno historycznych jak etnograficznych. Skonczyt si¢ rowniez okres wielkich rekonstrukcji
i syntez poganstwa. Prace Aniczkowa*, Niederlego® i Brucknera® chlubnie zamykaja ten okres. Potem
nie ukazato si¢ ani jedno dzielo w wielkim stylu, cho¢ o religii Stowian pisano wcale duzo.

Mimo to sadzg, ze postep jest mozliwy. Po pierwsze, mozna jeszcze liczy¢ na odkrycia archeologiczne
w rodzaju tych, jakich dokonano w ZSRR w zwiazku z kultem Peruna’ lub u nas na Lysej Gorze®i w
Plocku. Wprawdzie odstaniaja one tylko miejsca kultowe, ale poprzez kult umozliwiaja wglad w
przedmiot wierzen i organizacje¢ spoleczna religii.

Po drugie, wiele jeszcze da¢ moga staranne poszukiwania etnograficzne. Mozna jeszcze znalezé
zdumiewajaco archaiczne relikty. Z wielkim pozytkiem mozna si¢ postugiwaé analogiami,
wykrywanymi u stowianskich sasiadow, zwlaszcza za$ u nadwotzanskich Finoéw, zyjacych w wa-
runkach tak podobnych jak ruscy Stowianie’. Mozna naturalnie postugiwa¢ si¢ przyktadami z bardziej
odlegtych krajoéw, oczywiscie z odpowiednim krytycyzmem.

Mozna sig tez wiele spodziewac po postgpie metodologicznym. Metodologia jest pryzmatem, przez
ktory obserwujemy badany obiekt. Jest filtrem, ktory uwydatnia i pozwala dostrzec nowe szczegoty.
Jakas drobna wzmianka, studiowana przez inny filtr, nabiera nowej nieocze-

? V.]. Mansikka, op. cit., passim.

K. Moszynski, Kultura ludowa Stowian, t. 2, z. 1, Krakow 1934, s. 240.

E. W. Aniczkow, Jazyczestwo i driewniaja Rus', Petersburg 1914.

L. Niederle, Zivot starych Slovanu, dii 2, sv. 1, Vira a naboZenstvi, Praha 1916.

A. Bruckner, Mitologia stowianska, Krakow 1918; tenze, Mitologia polska, Warszawa 1924,

W. Siedow, Driewnierusskoje jazyczeskoje swiatiliszcze w Pieryni, ,,Kratkije so-obszczenija Instituta
Mat. Kultury" 1953, t. 50, s. 92-103.

8 1. Gassowski, Siady osrodka kultowego na £ysej Gorze, ,,Acta Carpatica" 11959, z. 2, s. 297-299.

’ K. Moszynski, op. cit., s. 236 in.
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kiwanej wymowy. Mozliwa jest nowa interpretacja catosci znanych faktow. W ostatnich czasach wiele
dat socjologiczny punkt widzenia. Religia przestata by¢ zjawiskiem izolowanym, zwroconym swoja
twarza ku niematerialnemu, stata si¢ za$§ waznym elementem Zzycia spotecznego, politycznego i
panstwowego. Poruszano to przy okazji 1000-lecia chrzescijanstwa w Polsce, podnoszac
panstwowotworczng niewydolno$é poganstwa' °. Z drugiej strony podnosi si¢ znaczenie panstwa jako
czynnika bogotworczego, dzigki ktéremu z szarego ttumku demonéw jeden awansuje na bdstwo
naczelne, jak kijowski Perun.

B Y T N V%)



Oczywiscie tu nalezy unika¢ przesady. Trzeba sig liczy¢ z dobrowolnymi zwigzkami niepanstwowego
charakteru, tworzacymi si¢ wylacznie do celéw religijnych. K. Moszynski wspomina o tym, ze w
nowozytnych czasach finscy poganie zjezdzali si¢ na pewne §wigta z wigkszego terenu, cho¢ kiedy
indziej ograniczali si¢ do spotkania ludnosci z kilku wsi lub nawet domow.

Przez dlugi czas patrzono na religi¢ Stowian przez filtr zwany inter-pretatio antiqua. Chciano
zobaczy¢ stowianski olimp na podobienstwo greckiego czy rzymskiego. Pod tym wzgledem wiek XIX
nie roznit si¢ od XV, kiedy to Diugosz stworzyt polski olimp. Trzeba bylo dopiero krytycznej analizy
Potkanskiego'' i Brucknera'?, aby skruszy¢ fundamenty tego olimpu. Wezesniejsi kronikarze patrzeli
na religie poganska przez inny filtr, interpretatio Christiana®, ktora w poganskich bostwach widziata
wecielenie szatana. W ocenie zrddet nalezy si¢ z wplywem filtru zawsze liczy¢.

Historia badan nad religia Stowian jest historia rozczarowan. Jeden z krokéw na tej drodze to wiasnie
wspomniane prace Potkanskiego i Brucknera. Tu tez naleza losy etymologii imion stowianskich bostw.
Historia badan nad religia Stowian to m. in. przechadzka po cmentarzu etymologii. Mato jest nazw,
ktére by nie miaty po kilka etymologii, a z tych kazda sygnowana jest podpisem jakiej$ stawy. Dos¢
wspomnie¢ etymologie imienia Swaroga, Chorsa, Strzyboga, Mokoszy, Rgta i Sie-ma, Trojana itd.
Niederle'* zestawil te, ktore znane byly w momencie zamykania jego pomnikowego dzieta, a
poézniejsze czasy jeszcze dorzucity nowe proby.

1" J. Dowiat, Chrzest Polski, wyd. 5, Warszawa 1966.

"' K.Potkanski, Wiadomosci Dugosza o polskiej mitologii. Pisma posmiertne, t. 2, Krakow 1924, s. 1-
62.

12 A. Bruckner, op. cit.

1 E. Wienecke, Untersuchungen zur Religion der Westslaven, Leipzig 1940, s. 22-29.

' L. Niederle, op. cit.
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Winna tu jest w pewnym stopniu lekkomys$lnos¢ etymologéw, ale w wigkszym stopniu — charakter
badanego materiatlu. Nazwy dawne zapisywali przewaznie cudzoziemcy. Nie byli oni dostatecznie
obstu-chani z mowa Stowian i nie umieli nalezycie nazwy ustysze¢, a nawet jesli ustyszeli, nie
potrafili jej napisac, poniewaz grafika tacinska, ktora si¢ postugiwali, nie byta odpowiednia. Wszak
wiemy, ile czasu zajgto Czechom czy Polakom stworzenie wlasnej grafiki i ortografii, dostoso wanej
do fonetyki ich jezykoéw'®. Sredniowieczni pisarze stali wobec trudnosci tak, jak np. wspotczesny
Polak, ktéry by miat zapisywaé francuskie nazwiska, nie znajac francuskiego jezyka. Miary
nieszczescia dopetniali kopisci. Tak np. nie wiemy na pewno, czy Siem i Rgiel to dwa bostwa, czy tez
jedno — Siemargl, poniewaz kopisci nie zostawiali przerw mi¢dzy oddzielnymi wyrazami.

Winna tez jest zasadnicza cecha imion witasnych. Poprawna etymologia wymaga, abySmy znali nie
tylko brzmienie wyrazu, ale i jego znaczenie, a czgsto jeszcze inne informacje, jak np. histori¢ stowa.
Nieraz bowiem mamy do czynienia z homonimami. Np. wyraz bal oznacza: 1. zabawg taneczna, 2.
ktodg drzewa, 3. zwdj tkaniny. W kazdym wypadku inne jest pochodzenie i etymologia wyrazu.
Gdybysmy gdzie$ zastali zapisany wyraz bal bez kontekstu, to bySmy nie mogli okresli¢ znaczenia, a
wigc 1 ustali¢ etymologii. A wlasnie imiona wlasne nie maja znaczenia; ich budowa dzwigkowa moze
by¢ taczona z ré6znymi rdzeniami, i to nie tylko rodzimymi, stowianskimi, lecz takze obcymi, skoro
imiona jakzez czgsto bywaja zapozyczone, a kulty — wedrowne. Bruckner zaktadat stale, ze imiona
stowianskich bostw byly rodzime i wyprowadzat je ze stowiafiskich rdzeni'®, gdy tymczasem inni za-
ktadali silny wptyw religii iranskiej i niektore imiona wywodzili od wyrazow irafiskich'” (Swardg,
Chors, Strzybog). Oba zalozenia sa w pewnym stopniu uzasadnione, ale prawdziwa etymologia moze
by¢ tylko jedna. Tak wigc stajemy wobec problemu nierozwiazalnego.

W toku krytycznych badan zniknegta mitologia stowianska we wlasciwym rozumieniu tego stowa.
Badacze méwia wiec dzi§ stusznie o religii Stowian, o wierzeniach, o kulcie. Nic nie przemawia za
tym, aby u Stowian istnialy mity, tj. opowieSci o bogach, o ich zZyciu, dziatalnosci, stosunkach
pokrewienstwa. Sa tylko slabe zaczatki, jak wzmianka o nocnych wyprawach Swigtowita lub nie
catkiem pewna opowie$¢ o Dadz-bogu-stoncu jako synu Swaroga'®.

* S. Urbanczyk, Rozwdj ortografii polskiej, ,,Jezyk Polski" 1955, 33, s. 81 i n. '° A. Bruckner, op. cit.

7 L. Niederle, op. cit. pod odpowiednimi cytatami, zob. tu tez nizej. S. Urbanczyk, Mitologia
stowianska, Stownik starozytnosci stowianskich, Wroctaw 1961, t. 3, s. 265-266.
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Co wigcej, dzis kwestionuje si¢ w ogole pojecie boga u Stowian, pozostawia si¢ im tylko bostwa
nizszego rzedu, demony. Pojecie boga miato powsta¢ dopiero pod wptywem chrzescijanstwa'®.

W dzisiejszych badaniach nad religia Stowian mozna dostrzec dwa S$cierajace si¢ kierunki —
sceptykow i ,,wierzacych". Drugi z tych kierunkdéw okazuje wiele zaufania dla Zrodet historycznych i
etnograficznych i stara si¢ uzna¢ jak najwiecej ich informacji za pewne, zamykajac uszy na stowa
krytyki zrodel. Nawiazujac do tytutu pracy Afanasjewa Poetyczny poglad Stowian na przyrode, mozna
by czasem mowié¢ o ,,poetycznym pogladzie uczonych na religie Stowian". Nauce jednak nic nie
przyjdzie ze zrgcznego manipulowania mato pewnymi faktami, ani tez kilka niepewnych faktow nie
stworzy pewnej cato$ci.

Sceptycy podnosza mozliwos¢ wptywu religii chrzescijanskiej na poganska juz w dawnych czasach.
Tstotnie, trudno temu zaprzeczy¢. Informacje o stosunkach religijnych na Rugii pochodza z konca XII
w., a odnosza si¢ do wypadkow z r. 1168. Musimy pamigta¢, ze pobliska Dania zostala
schrystianizowana w X w., Szwecja w XI w., po nieudajej prébie w IX w., Polska, ktorej zbrojne rami¢
siggalo okolic bliskich Rugii, w 966 r. O poganstwie szczecinskim dowiadujemy si¢ z racji wyprawy
misyjnej Ottona bamberskiego, ale nie zapominajmy, ze tenze Szczecin podlegat chrzescijanskiej
Polsce juz za Mieszka I. O Radogosz-czu opowiada nam Thietmar pod r. 1005, lecz przeciez wyprawy
niemieckie docieraty w jego poblize kilkadziesiat lat wczesniej. Gdy Gall pisat kronike, Polska byta
juz w 6. pokoleniu chrzeicijanska, nie mowiac o Slasku i Matopolsce, gdzie chrzescijanstwo zaczeto
zaszczepia¢ jeszcze wczesniej. Na terenie Moraw poczatki chrzescijanstwa siegaja 1. ¢wierci, w
Czechach — 2. ¢wierci IX w. U Stowian poludniowych kontakt z chrze$cijanstwem sigga samego
poczatku ich pobytu na tych ziemiach. Ru§ — chrzeScijanska od r. 988 — znalta chrzescijanstwo
znacznie wezesniej™.

W tej sytuacji wpltywy chrzescijanstwa sa prawdopodobne, i to w dwodch zakresach —
instytucjonalnym, a wigc w organizacji kultu, i wierzeniowym — przez przejecie pewnych pogladow
lub zarzucenie dawnych. W =zakresie kultu chrzescijanstwo moglto pobudzi¢ do figuralnego
przedstawiania bogéw, do budowania $§wiatyn, do kreowania kaptanow. W zakresie wierzen
najbardziej delikatnym terenem byta wiara w bdstwa wyzsze: pod wplywem chrzeScijanstwa moglo
dochodzi¢ do sublimacji, do powstania lub przynajmniej ugruntowania sig idei boga

' B. Meriggi, II concetto del dio nelle religiom dei popoli slavi, ,,Ricerche slavis-tiche" 1952, t. 1, s.
148 iin.

2 W. Kowalenko, Chrzescijaristwa przyjecie przez Stowian, Stownik starozytnosci stowianskich, t. 1,

Poznan 1961, s. 262-4; H. Lo wmianski, Religia Stowian ijej upadek, Warszawa 1979.
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najwyzszego (henoteizmu) lub jedynego (monoteizmu), ale tez i zaniku wiary w bostwa wlasne (poza
demonami). Wypadek pierwszy mogt zachodzi¢ tam, gdzie nie doszto do walki migdzy poganstwem i
chrze$cijanstwem na $mier¢ i zycie. Wypadek drugi — gdzie sig chrze$cijanstwo stato religia
obowiazkowa — prowadzit do sprymityzowania wierzen poganskich, jezeli si¢ w ukryciu
utrzymywaty. Trwata bowiem uparcie wiara w demony 1 magi¢ (podtrzymywana tez przez
chrzes$cijanstwo), gingla wiara w bostwa wyzsze, ktorych miejsce i funkcje przejal Bog chrzescijanski.
W tej sytuacji nie moze dziwic, ze z olbrzymiego terenu potudniowostowianskiego zrédia historyczne
nie przekazaly zadnych wiadomosci o stowianskich bostwach; podobnie byto na terenie Stowian
ponocnych poza Pomorzem. Nikle echa przetrwaly w folklorze. U Stowian wschodnich zachowano
przynajmniej nazwy i blade wyobrazenia o'funkcji niektorych bogéw, wzmiankowanej przez Stowo o
wyprawie Igora i w literaturze kaznodziejskie;j.

Streszczajac dotychczasowe wywody mozna krotko stwierdzi€, ze sytuacja, w ktorej dziata badacz
religii Stowian, jest trudna i skomplikowana. Uprawnia do pesymizmu. Osobiscie jestem pesymista
umiarkowanym, tzn. jestem przekonany, ze rekonstrukcja religii Stowian jest mozliwa, jakkolwiek nie
da btyskotliwych wynikdw, ktore by mogly zaspokoi¢ swoisty stowianski patriotyzm niektorych
badaczy i mito$nikow stowianskich starozytnosci z amatorstwa.

Optymizm moj dotyczy po pierwsze idei Boga. Sadzg, ze idea Boga, istoty ponadswiatowej, o
okreslonej osobowosci, niezaleznej od cztowieka, decydujacej o sprawach $wiata, zdotata si¢ u
Stowian wytworzy¢. Polegam na relacji Prokopiusza z Cezarei, ktory okoto 550 r. zapisat, ze
Stowianie wierza w jednego Boga, wiadce piorundéw, pana wszystkiego, ze czcza rzeki, nimfy i inne
bostwa®'. Wzmianka ta zgodna jest nie tylko z opinia Helmolda®, ale i z ruskimi zrodtami, ktore



szczegollne znaczenie przypisuja Perunowi i béstwom ognia i stonca, Swarogowi 1 Dadz-bogowi.
Odpowiada ten stan temu, co wiemy o innych ludach indoeuro-pejskich®.

U ludu, gdzie nie bylo osobnej wtadzy kaptanskiej, pilnujacej czystosci wierzen, z gory
prawdopodobne sa lokalne réznice, ktore narastaly z czasem. Nie moze dziwié, ze w jednym miejscu
dominuje Perun, w innym miejscu Swarog czy Swarozyc. Nie nalezy zreszta ufa¢ stowom kronikarzy,
ktore rozciagaja wladztwo jakiego$ boga na ,,caty" Slowianszczyzng. Trzeba ustalié, jaki to teren
zajmowata w kazdym wypadku

2 Fontes..., s. 5.
2 Tamze, s. 45.

» L. Niederle, op. cit., s. 87 in.
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owa ,,Stowianszczyzna". Je§li Helmold pisze koto 1164 r., ze po wrozby przychodza na Rugi¢ do
Swietowita ze ,,wszystkich" prowincji stowianskich®, to nalezy przez to rozumieé resztki poganskiego
Pomorza. Catkiem tak samo, jak wtedy gdy opowiada, ze w owych czasach odzyto poganstwo w
,catej" Stowianszczyznie.

Zwraca uwagg, ze bostwa pomorskie nosza imiona jasne, dajace si¢ tatwo objasnié: Swietowit,
Jarowit, Rujewit, Trzygtow. Nie ulega watpliwosci, ze sa to imiona §wiezej daty, co mozna rdznie
thumaczy¢ albo ze zostaly dopiero niedawno wyniesione z rzedu lokalnych demonéw do rangi bostwa
naczelnego i ze wtedy otrzymaty nowe imiona ,,§wigty i mocny" (tj. Swigtowit), ,, krzepki i mocny"
(Jarowit), ,,pan Rugii" (Rujewit), ,,majacy trzy glowy" (Trzygtéw). Inne imiona sa wyraznie
przekrecone, jak Porewit, Porenutius, Turupit, Pizamar, Prove, Pociqga®. Gdyby si¢ udato dokonaé
wlasciwych korektur, i one miatyby rdwnie przejrzysta etymologie jak poprzednie. Tak czy owak,
imiona bdstw pomorskich §wiadcza o jakiej§ zmianie w religii, ktora si¢ dokonata krotko przed
upadkiem poganstwa.

Osobna pozycj¢ zajmuje radogoski Swarozyc. Jego nazwa jest nieprzejrzysta (,,syn Swaroga", ale co
znaczy imi¢ Swarogl) a rownocze$nie ona jedna ma nawigzania do Rusi. Nawiazania te chciano
sprowadzi¢ do czysto zewngtrznego charakteru — handlowych kontaktow przez morze z
Nowogrodem, skad kult boga miatby by¢ przeniesiony. Jest to z pewnoscia przesadny krytycyzm i
stusznie badacze z nim sig nie liczyli. Nie wiadomo jednak, czy wolno sumowa¢ wiadomosci ruskie z
pomorskimi i tak odtwarza¢ prastowianskiego Swarozyca. Ruskie wiadomosci, dos¢ pdzne, bo z XIV
w., identyfikuja Swarozyca z ogniem, a starsze zroédto z Hefajstosem, boskim kowalem, a wigc
pomocnikiem ognia. Thietmar zajmuje si¢ tylko zewngtrzng strona kultu, wygladem $wiatyni,
wro6zbami, podkresla wojenna role boga. Zdaje si¢, ze to wszystko jest nowa naro$la, zgodna z
polityczna, obronng sytuacja pomorskiego poganstwa. Nie bytoby stuszne dopisywanie tego wszyst-
kiego Swarozycowi ruskiemu, ktory najprawdopodobniej kontynuuje dawna stowianska tradycje
bostwa ognia. Ojciec jego, Swarog, byl, jak sadze¢, bogiem nieba lub stonca.

Nazwa jest niejasna. Mozna ja wywies¢ ze stowianskiego rdzenia swar 'ktétnia, gniew', przy czym
blizszy zwiazek bostwa z gniewem nie da si¢ okre$li¢*®. Bardziej sig cieszy sympatia etymologia
nawiazujaca do

aryjskiego rdzenia swar 'blask, niebo, stonce'. Jest to sytuacja typowa

* Meyer, Fontes..., s. 47.

» Zob. wyzej, s. 46 — 48, nizej w Etymologiach.

26 K. Moszynski, op. cit., s. 508 i n., nadto wyzej s. 29.
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— brak podstaw do rozstrzygnigcia. Etymologia iranska ma jakby wigcej sensu, moze to ona jest
etymologia wlasciwa®’. Ale czy wobec tego wolno rowniez nazwe Dadzbdég wywodzié z iranskiego?
Chyba nie, skoro mozna bez trudnosci objasni¢ jako stowianska® 'daj bogactwo, szczeécie', czyli
'dawca szczg$cia, dobra'. Natomiast znow nazwa Strzybog, rus. Stribog, cho¢ Bruckner wywodzi ja z
elementow stowianskich, moze si¢ wywodzi¢ z iranskiego 1 wydaje sig, ze bardziej naturalnie niz ze
stowianskiego. Chors wywodzony bywa rowniez z jezyka iranskiego, Bruckner za$ zgodnie ze
wspomnianym juz zatozeniem uwaza nazwe za rodzima®. Wiaze ja ze stowem wycharsty, czyli
wynedzniaty. Na pozor nie jest to nazwa stosowna dla boga, ale nie zapominajmy, ze Polacy oddawali
cze$¢ duchom domowym zwanym ubozami, a wigc po dzisiejszemu — biedactwami, cho¢ jak
wiadomo mogty one przynosi¢ zamoznos$c¢ i szczgcie domowi, w ktorym mieszkaty. Chors bywa
uwazany za boga stonca, ale podstawy tego pogladu sa stabe. Etymologia Brucknera moglaby upraw-
ni¢ wiazanie z ksi¢zycem, ktory regularnie chudnie, czyli charsnie. Znow si¢ gubimy w domystach.



Mokosz — jedyne bostwo zenskie — ma etymologie stowianska i finska™. Wolos czyli Weles bywa
utozsamiany ze §w. Blazejem, ale bywa tez wywodzony z elementéw rodzimych’'.

Pomijam tu inne nazwy, jeszcze mniej pewne, badz malego znaczenia, zajmg si¢ za to Perunem, tym
imieniem, ktore w ostatnich latach uzyskato bardzo przekonujace uzasadnienie. Jak wiadomo Perun,
jako bostwo, wystepuje w zrodtach ruskich, gdzie umieszczany jest pierwszy na li§cie bostw ruskich.
Jego zwiazek z wyrazem piorun jest oczywisty, z czego wynika, ze Perun byl bostwem gromu i burzy.
Narzuca si¢ dalej zwiazek z litewskim Perkunem, ktory rowniez byt bostwem gromu, jednakze w
oczach jezykoznawcow nierozwiazalng zagadke stanowito owo -k-, réznica na pozor drobna, lecz w
oczach jezykoznawcow powazna®’. Na szczes$cie pomoc przyszla z zupetnie innej strony. Oto w teks-
tach hetyckich znaleziono wzmianke o bogini Perunasz (dostownie skata), ktérej syn ma pokonac
wrogdw ojca®. Skadinad wiadomo, ze kult

77 J. Kurytowicz, Irarisko-slowiariskie stosunki jezykowe, Stownik starozytnosci stowianskich, t. 2, Poznah 1964, s. 291, tam
dalsza literatura. [J. Reczek, Najstarsze slowiansko-iranskie stosunki jezykowe, Krakéw 1985].

# Zob. nizej, s. 191-192.

? Zob. nizej s. 179.

0 Zob. nizej s. 182.

3! L. Niederle, op. cit., s. 113 in. [A. Bruckner, Mitologia stowiarska i polska,

wyd. S. Urbanczyk, Krakow 1980], zob. nizej, s. 196-197.

32 A. Bruckner, op. cit., zob. nizej, s. 183 — 185.

3 W. W. Iwanow, K etimologii battijskogo i stawianskogo nazwanij boga groma, ,,Woprosy Stawianskogo Jazykoznanija"

1958, wyp. 3,s. 101 iin.
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boga gromu byl w dawnych czasach zwiazany z kultem kamienia. Zrodto hetyckie poswiadczyto
pradawnos¢ bostwa. Rownoczesnie dzigki hetyckiemu udato si¢ wykazaé, ze oba warianty imienia
rozniace si¢ obecnoscia lub nieobecnoscia gloski & sa uprawnione, sa dialektycznymi odmiankami
tego samego wyrazu. Doktadnym odpowiednikiem stowa Perun jest grecki wyraz keraunos
'blyskawica'. Opisane odkrycie obalito szereg watpliwosci, m. in. proby uznania Peruna za echo
normanskich wpltywow. Jest ono zarazem rzadkim, aby nie rzec jedynym, przyktadem szczgsliwego
poszerzenia podstawy zrodtowe;j.

Zasadniczo poza watpliwosciami stoi wiara w bostwa nizsze, demony. Napomykaja o nich rézne
zrodta poczynajac od wspomnianego juz Prokopiusza, wedlug ktérego Stowianie oddaja czesé
rzekom, nimfom i innym jakim$ duchom. I sktadaja im ofiary, a w czasie tych ofiar czynia wrozby.
Zrodta ruskie wspominaja brzeginie, domowego, chleb-nika, katnego boga, leszego, roda, wity i inne;j.
Po prostu kazdy obiekt, wazniejszy z punktu widzenia stowianskiego chtopa, byl uswigcony
obecnoscia jakiego$ ducha: dom mieszkalny, budynki gospodarskie, pola, lasy, rzeki, zrodta, gory.
Duchowienstwo chrzescijanskie zwalczato kult duchow, ale bez watpienia z mniejszym naciskiem niz
wiar¢ w bostwa wyzsze, totez wiele z dawnych wierzen ocalato u stowianskich chlopéw. Co wigcej,
nawet juz w czasach chrzedcijanskich demonologia stowianska wzbogacila si¢ 0 nowe watki i nowe
demony, czy przynajmniej nowe ich nazwy, jak skrzaty zachodniostowianskie i rusatki potudniowo-
stowianskie (z czasem tez ruskie), polskie mamuny. Doskonate opracowanie ludowej demonologii
zawiera K. Moszynskiego, Kultura ludowa Stowian, t. 2, cz. 1. Do niej wigc odsytam po szczegoéty.

Tu pragne zwroci¢ uwage na jeden szczegdl. Oto miedzy nazwami demondw przewazaja nazwy nowe
lub moéwiac ostrozniej — etymologicznie przejrzyste. A wiec domowy, domowik, gospodarz, sqsiad,
dob-rochot, zyrowik, krasnoludek, topielec, brzegini, boginka, leszy, lesowik, lesowy, boruta, lesny
duch, przypotudnica, potudnica, sudiczka, rozanka itd. Nie trzeba by¢ jezykoznawca, aby odgadnaé
pochodzenie wyrazu. Sytuacja wigc podobna, jak z bostwami pomorskimi. Wynika z tego, ze
Stowianie nie przywiazywali wagi do nazw tych mato zindywidualizowanych duchéw i bez oporu je
zmieniali badZ na nowe rodzime, jasno charakteryzujace demona, badz na obce, albo tez ze Stowianie
z upltywem czasu roszczepiali demoniczne istoty na bardziej wyspecjalizowane, ktore oczywiscie
potrzebowaly nowych nazw. Na pewno za§ mozna twierdzi¢, ze w nazewnictwie demonow zaszty w

czasach historycznych Powazne zmiany.
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Nie znaczy to, aby nie bylo nazw starych, jest ich jednak znacznie mniej. Tu zaliczam nrawy,.roda,
wampira, uboze, wily 1 parg innych, przede wszystkim za$ biesa i czarta. Ich etymologia albo nie jest
widoczna, chyba specjalistom, albo przynajmniej elementy struktury sa dawne, jak w nazwie uboze.
Przedrostek u- jest rOwnoznaczny z negacja nie-, a wigc uboze — to brak bogactwa, to co jest biedne,



biedactwo®. Nasuwa to przypuszczenie, ze nazwa ta powstata dopiero w czasach chrzescijanskich,
kiedy duch domowy zostat zepchnigty do kultu zakazanego, potgpionego, a wigc stat si¢ biedactwem.
Spostrzezenie, ze wiele jest nazw nowych, ze by¢ moze liczba demondéw wzrosta w nowszych
czasach, nasuwa na mys$l obserwacje Moszynskiego, ze na Polesiu, gdzie obcych wplywdéw byto
najmniej, takze $wiat demonow jest najubozszy®’. Ubdstwo byloby wigc nie wynikiem regresu, lecz
stanem dawnym.

W zakres religii wchodza jeszcze wierzenia dotyczace duszy ludzkiej i jej posSmiertnych losow. Zdaje
si¢, ze dusza byla materialna i jak nazwa wskazuje, byta identyczna z oddechem. W momencie $mierci
du-sza-dech opuszcza ciato, by¢ moze w postaci jakiego$§ stworzenia latajacego — ptaka, muchy,
pszczoty. Po§miertne trwanie duszy byto w zasadzie do$¢ podobne do ziemskiego, bo trzeba ja byto
zaopatrzy¢ w przedmioty codziennego uzytku. W pogladach mozna dostrzec sprzecznos$ci. Z jednej
strony duchy przodkow opiekowaty sig¢ potomkami i ich domem, z drugiej za§ — byly niebezpieczne,
skoro zapobiegano powrotowi zmartego do domu réznymi praktykami magicznymi: wyprowadzaniem
ciata przez okno lub przez dziur¢ w dachu, podktadaniem pod prég ostrych, a wigc odstraszajacych
przedmiotow, grzebaniem za woda, ktora utrudniala powrot. Zapewne i palenie ciat miato ostabi¢ moc
duchow po $mierci. Szczegolnie niebezpieczne bylo powstanie wampira (upiora), zywego trupa, ktory
nawiedzal Zywych, aby z nich wysysaé krew. Slady praktyk zabezpieczajacych przed upiorem od
czasu do czasu znajduja archeologowie, dramatyczny za$ opis walki z nim podaja zrodta czeskie z
XIV w.** Charakterystyczne, ze wykopane ciato wampira spalono, co by popierato poglad, ze
catopalenie zmartych miato ostabi¢, czy wrecz zniszezy¢ ich sity szkodzace.

Wierzenia byty niespojne, nie uktadaty si¢ w konsekwentny system, skoro stale troszczono si¢ o
zmartych, nie tylko przy pogrzebie, ale i potem z okazji $wiat zadusznych, ktore z wielka
uporczywoscia trwaja

S. Rospond, 'Uboze - duszyczki zmartych przodkow, ,,Jezyk Polski" 1964 44, s. 271 i n. Zob. tez wyzej, s. 51-52.

3 K. Moszynski, op. cit., s. 609.

36 Zob. wyzej, s. 58.
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lub do niedawna trwaty, zwlaszcza u Slowian prawostawnych. Inna sprawa, ze dbato$¢ o zmartych,
cho¢ podtrzymywata ich sily, miala dobra strone, ze zyskiwata ich zyczliwo$¢. Zmarty przy tym,
czujac si¢ dobrze na tamtym $wiecie, mniej tesknit za powrotem na ten $wiat.

Do spornych spraw nalezy istnienie lub nieistnienie $wiatyn i posagow. Watpliwosci co do ich
istnienia biora si¢ stad, ze pewnych znalezisk jest niestychanie mato, podobnie jak mato jest
historycznych dowodow®’. Nieufno$¢ budzi tez fakt, ze nie ma wspolnej stowianskiej nazwy na
$wiatynig, ani tez na posagi. Wyrazy cerkiew 1 kosciol sa wyraznie obcego pochodzenia. Pierwszy z
nich jest pozyczka dawna. Droga zapozyczenia nie jest blizej wiadoma. By¢ moze, iz zapozyczenie
zaszto w dwoch miejscach lub czasach, poniewaz istnialy dwa warianty — crbKy i cirtKy™. Ko$ciot
zostal zapozyczony z niem. kastel (z tac. castellum) w IX czy X w. przez Morawian lub Czechow.
Najwyrazniej zwiazany jest juz z feudalnym sposobem zycia®. Chram (st.-cerk. chramb) oznaczat
pierwotnie dom, do nowej za$ roli zostal awansowany przez tworcoOw jezyka staro-cerkiewno-
stowianskiego. Do polszczyzny literackiej przeniknat dopiero w w. XIX*. Swigtynia jest nowotworem
czeskim, przy czym jego znaczenie bylo z poczatku chwiejne — $wigto$¢, Swigte rzeczy, Swiatynia®'.
Wynika z tego wszystkiego, ze Swiatynie Stowianom nie byly znane. Stan ten potwierdzajaq milczaco
zrédla historyczne. Z calego terenu Rusi, Batkanow, Moraw, Czech i Polski nie mamy ani jednej
wiarygodnej wzmianki o istnieniu $wiatyn. Mamy je tylko z Pomorza i Rugii, i to bynajmniej nie ze
wszystkich miast. Wiadomo, ze nie byto swiatyn w Pyrzycach, Nowogrodzie, Kamieniu, Bialogardzie,
byly za§ w Retrze-Ra-dogoszczu, Szczecinie (trzy), Gardzcu i Gockowie. Musimy je uwazaé za
lokalna nowo$¢, za objaw obcego, skandynawskiego lub niemieckiego, nawet polskiego wptywu.
Wplyw polskiego chrzescijanstwa na religijne i kultowe stosunki w Szczecinie czy Wolinie z
poczatkiem XII w. jest najzupetniej mozliwy. Dziwi¢ sig tylko trzeba, Ze si¢ z nim dotad nie liczono.

37 T. Palm, Wendische Kultstdtten, Lund 1937.

V.Kiparsky, Die gemeinslavischen Lehnworter aus dem Germanischen, Helsinki 34, s. 244-245.

?S. Urbanczyk, Kosciot, [w:] Stownik starozytnosci stowianskich, Wroctaw etc. H 1. 2, s. 492-493.

K. Nitsch, Czy 'chramy’, 'gtmtyny’ i 'witeziow' zawdzieczamy mtodopolskim Modernistom, ,,Jezyk Polski" 1950, 30, s. 49-54,

137.

S. Urbaniczyk, ,, Biblia krélowej Zofii" a staroczeskie przektady ,, Pisma Sw.". brakow 1946, s. 154-155.
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Rowniez niewiele przemawia za istnieniem posagow. Nie ma wspdlnego Stowianom wyrazu. Wyraz
posqg pojawil si¢ w pismie dopiero pod koniec XVIII w. Rzezba znaczyta z poczatku rzezanie,
zabijanie, a dopiero od konca XVIII w., jak dzi$, statug. Najstarszym polskim wyrazem byl obraz,

znaczacy w XV w. wlasnie tyle co dzi$ rzezba *2, Znany on jest w kilku innych jezykach, np. w staro-
cerkiewno-stowianskim, totez po sprawdzeniu faktycznego uzycia w dawnych czasach mozna by go
uwazac za wyraz wspolny. By¢ moze jednak oznaczal on pierwotnie ryty wizerunek, a nie rzezbiona
statue. Niekiedy bierze si¢ jeszcze pod uwage stup, a nazwy Stupia itp. uwaza si¢ za dowod istnienia
w danym miejscu posagu bostwa. Jest to argument staby, poniewaz z cata pewnoscia sfup oznaczat to
co dzi$, m. in. shupy graniczne. Ponadto skoro wyraz sfup nigdzie nie oznacza rzezby, tzn. ze nie mogt
by¢ w tej roli szerzej znany. Inne nazwy uzywane przez Stowian sa badz nowe, jak czeska modia i

socha, lub zapozyczone, jak batwan czy ku-mir*3.

Istnienie posagow jest przez zrodta poswiadczone tylko dla Rusi, Pomorza i Stowian alpejskich.
Przecigtny wyglad posagu stowianskiego boga nie odbiegat chyba od opisanego przez autentyczne
zrodto z XIV w. Wedtug niego dwoch chrzescijan dotarto do ziemi pogan (Stowian) i wszedlszy do
pewnego mitego ustronia, znalazto tam ogromny posag z drzewa, z zewnatrz posmotowany, ktory niby
ktoda stat prosto pod pniem drzewa. Posag byt otoczony kultem tajemnym. Chrzescijanie stup
porabali i spalili44.

Wyzszy poziom artystyczny miaty jakoby posagi bostw pomorskich, ktore weale szczegdtowo opisat
Thietmar i zywociarze $w. Ottona. Niektore z nich byly czgsciowo metalowe. ROwniez posagi na Rusi
byty drewniane. Perun kijowski miat podobno glowe ze srebra, wasy ze zlota. Niestety, na opisie
posagu nie mozemy z calym zaufaniem polega¢. Wyjatkowa pozycje zajmuje kamienny posag
zbruckiego . Swiatowida".

Za poéznym pojawieniem si¢ posagoéw przemawiaja jeszcze nastgpujace okolicznosci. Rowniez inne
ludy nie miaty posagoéw, np. Germano-wie wedtug swiadectwa Tacyta. Nie znaja posagdéw poganscy
Finowie. Zwyczaj tworzenia posagow rozpowszechniat si¢ dopiero na pewnym stopniu ogélnej
kultury i szerzyt si¢ pod wptywem wyzszych kultur. Rzymianie niesli kult swoich bogow wraz z
posagami w giab Europy-

2 Stownik staropolski, pod red. S. Urbanczyka, Wroctaw 1965-1970, V, s. 367.

8. Urbanczyk, 'Kumir', [w:] Stownik starozytnosci stowianskich, Wroctaw etc 1964, t. 2, s. 566.

# T. Palm, op. cit. Zob. tez s. 63-64.
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Zapewne od nich nauczyli sig tego Celtowie i Germanie. Stowianie zetkngli si¢ z wizerunkami bogdéw
zapewne od strony Morza Czarnego (Grekow? zromanizowanych Dakéw?), potem oczywiscie na
Balkanach i na samym zachodzie, na pograniczu germanskim, tu juz ze sztuka chrzescijanska. Ze
jednak zwyczaj nawet na Pomorzu nie stal si¢ powszechny, o tym wiemy od Helmolda, ktory powiada,
ze czgs$¢ bogdw nie ma ani $wiatyn, ani wizerunkow?.

Na sprawe posagow 1 §wiatyn musimy jeszcze spojrzec od strony spotecznej. Co cztowiek daje swemu
bogu? Daje w zasadzie to samo, co sobie, i to, co ma. U Grekow czy Rzymian nie bylo istotnych
ro6znic migdzy posagami bogow i $wieckich wladcow, miedzy §wiatyniami a patacami ludzi
prywatnych lub patacami komunalnymi. Podobnie zreszta w chrzescijanstwie. Najstarsze koscioty
byly przerabiane z hal miejskich, ze Swiatyn poganskich. Palacjum $redniowieczne i $wiatynia réznia
si¢ tylko o tyle, o ile wymaga funkcja. Kosciot gotycki i ratusz miejski maja uderzajace podobienstwa.
Dlaczego by mialo by¢ inaczej u Stowian? Skoro nie byto wladcéw $wieckich i nie stawiano im posa-
g6w, dlaczego by miano stawia¢ bogu? Skoro nie bylo patacow, lecz skromne drewniane chaty lub
ziemianki, nie bylo tez powodu, aby bostwu budowac co innego. Nic dziwnego, ze Swiatynie
pomorskie byly drewniane i niewielkich rozmiarow. Z pewnoscia tez nie roznily si¢ od dworow
pomorskich ksiazat lub bogatych mieszczan. Jedna ze szczecinskich §wiatyn byta domem
towarzyskich zebran. W ustroju rodo-wo-plemiennym nie bylo tez miejsca na kaptanow, ktorzy
mutatis muta-ndis odpowiadaja $wieckiej organizacji rzadzacej. Gdzie nie ma $wieckiej organizacji,
trudno si¢ spodziewac organizacji kaptanskiej. Funkcje podstawowe kaptana — ofiary i modlitwy w
interesie ogétu — wypetniali starsi rodu i plemienia, w imieniu rodziny — starsi w rodzinie. Kaptani z
jakims$ zalazkiem organizacji sa zrozumiali na Pomorzu, gdzie juz istnialty zaawansowane stosunki
spoteczne, panstewka plemienne i miejskie. Niektorzy z nich zajmowali si¢ wroézeniem i rzucaniem
losow.



Bostwa mieszkaly w domu lub w przyrodzie. Zrodta mowia czasem, 2¢ poganie czcza drzewa, zrodla,
rzeki lub gory, niektérzy jednak autorzy informuja, ze cze$¢ ta dlatego byla im oddawana, poniewaz w
czczonych obiektach mieszkato jakie§ bostwo. Helmold moéwi w pewnym niiejscu wyraznie, ze ,.ten

dab lud otaczat wielka czcia, bo zamieszkato W nim jakie$ bostwo". Zapewne tez stawna Sleza nie

dlatego byta otoczona czcia, ze ja uwazano za bostwo, lecz dlatego, Ze sig na

* Meyer, Fontes..., passim; E. Wienecke, op. cit., s. 257 in.
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temat ubostwa prastowianskiej kultury, zrodzila si¢ u nas fobia, stanowisko obronne — w gruncie
rzeczy niepotrzebne, bo gdy si¢ gruntownie przestudiuje stara kulture germanska, to si¢ okazuje, iz
ona nie byta wcale lepsza od stowianskie;.

Idzie mi takze o to, aby przy rekonstrukcji stanu dawnego nie popada¢ w ten sam btad, w ktory np. w
jezykoznawstwie popadali marrysci. Polegalo to m. in. na tym, Ze oni dla przeprowadzenia jakiegos
pozadanego dowodu jezykoznawczego wyrywali fakty z najrozniejszych jezykdéw i odleglych krajow.
Zeby udowodni¢ jakie$ zjawiska jezykowe lokalne, np. rosyjskie, przytaczali jakie$ nazwy miejscowe
z Algieru czy Konga. Idzie o to, by w pracach etnologiczno-religio-logicznych nie popada¢ w tego
rodzaju manierg, zeby nie wychwytywac faktow z r6éznych krajow, z réznych czasow i nie splata¢ ich
w obrazek, ktory ma by¢ obrazkiem jednego okreslonego momentu w okres§lonym miejscu. Taki btad
si¢ jednak popeniato.

Dalsza rzecz: nie jest prawda to — w co na ogot wierza historycy -ze jezeli si¢ zbierze na kupg wiele
dowodow mato prawdopodobnych, to wszystko si¢ staje w rezultacie prawdopodobne albo zgota
pewne. Tego rodzaju stanowisko jest nie do przyjecia.

Nastepna sprawa, ktéra poruszyt prof. Hensel, to rola panstwotwoér-cza poganstwa. Nie chciatbym by¢
rozumiany w ten sposob, ze zasadniczo odmawiam poganstwu tych mozliwosci. Chodzi jednak o to —
co zreszta prof. Hensel podkre§lat — ze w danym momencie poganstwo nie moglo by¢
panstwotworcze, bo zeby spelni¢ t¢ rolg, jaka spelnialo chrze$cijanstwo w panstwach
zachodnioeuropejskich, poganstwo musiatoby przej$¢ dluga droge ewolucyjna, przede wszystkim
wytworzy¢ wlasne pismo, wiasna kulture literacka. Na to potrzeba wiele czasu i odpowiedniego
poziomu ekonomicznego. W danej sytuacji nie bylo innej mozliwosci; ta nadbudowa wzigta by¢
musiala z chrze$cijanstwa. Analogia z Litwa jest niezupehie stuszna, dlatego ze wprawdzie punktem
wyjécia panstwa litewskiego rzeczywiscie byta poganska Litwa, ale bodaj ze w drugim pokoleniu ci
wladcy przestali by¢ Litwinami, a stali si¢ z kultury Rusinami i chrze$cijanami (choéby formalnie nie
ochrzczonymi). To bardzo predko postgpowalo i tzw. Wielkie Ksigstwo Litewskie byto z kultury tylko
ruskie. Przeciez wszystkie dokumenty, ktére wystawiali ksigzeta litewscy, byty ruskie, a nie litewskie.
Wtedy sita kultury ruskiej byta duza.

Co do progresu i regresu — to oczywiscie w zasadzie trudno udowodni¢, gdzie jaki regres zaszedt.
Wiadomo, ze byl w V w. Wazne jest, ze przy tego rodzaju regresie ginie przede wszystkim to, co w
kulturze umystowej bylo najbardziej wysublimowane. Jezeli przejdziemy na grunt religii, o tym

najbardziej wysublimowanym elementem byla wiara w bostwa wyzsze
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i ona wtedy mogla ucierpie¢. Mogt to by¢ taki okres, kiedy tradycja dawnych bostw, tradycja, ktora
moze pochodzita z czaséw indoeuropej-skich, mogta sig¢ zatamac¢ i trudno ja bylo p6zniej odbudowac.
Jezyk jest rzeczywiscie nieraz zawodny, tzn. nie mozna na nim pewnie ex silentio czego$ budowac,
np. nie mozna stanowczo twierdzi¢, ze skoro brakuje nazwy posagu, to i posagu nie byto. Trzeba
jednak wzia¢ pod uwagg, ze kiedy powstat najstarszy stowianski jezyk literacki, jezyk staro-cerkiew-
no-stowianski, to jednak przy tlumaczeniu greckich tekstow liturgicznych i prawniczych, starano si¢
do poj¢é¢ chrzescijanskich zaadaptowaé slowa rodzime, np. Bog, swiety itd. Sadze, ze gdyby wtedy
byly dobrze znane terminy na okres§lenie posagu czy $wiatyni, to one bylyby tez zaadaptowane. A
jednak to sig nie stato. To uprawdopodobnia nieufnos¢ oparta na jezykoznawstwie.

Z kolei o analogiach z innych religii. Prof. Hensel stusznie twierdzi, ze trzeba odwolywac si¢ do
poganskich analogii, mozliwie jednak bliskich, Zze odwotywanie si¢ do poganstwa finskiego jest za
dalekie. Ale ktore jest wobec tego wspolczesnie blizsze? Jezeli nie mamy historycznie zapisanych
faktow, a mozemy si¢ opiera¢ tylko na wspolczesnie istniejacym poganstwie — to finskie byto w XIX
1 XX w. niewatpliwie najblizsze. Wspolzycie Stowian i Findw zreszta w swietle faktow historycznych
nie ulega watpliwosci. Jest tak uderzajaca analogia migdzy opisem gajow czeremiskich a gaju
swigtego, ktory pozostawit Helmold (drzewa nie tknigte siekiera, wolno w pewne dni przychodzic,



itd.)! Wedhug zywotow $w. Ottona pierwsze prowizoryczne koscioly byly drewniane. Widocznie
postawienie kosciota — obojgtnie jakiego, chocby prowizorycznego — bylo rzecza bardzo pilna.
Przyszedt jednak okres, kiedy budowano koscioly z kamienia. Poniewaz te koScioty byly w zasadzie
zwigzane z dworem feudala, widocznie to on staral si¢ budowla podkresli¢ swoja site.

Mam nadzieje, ze przez odkrycia archeologiczne pomnozy sig zrodta; lecz chodzi mi nie o te pierwsze
lepsze. Zrodta przez niektorych tu méwcow opisywane zwiazane sa z kultem nizszym, ktory nie ulega
zadnej watpliwos$ci. Magia jest stara jak $wiat, jak cztowiek. Istnienie mzszego kultu u Stowian jest
jasne, oczywiste, i tego nie trzeba dowodzi¢. Mnie tu chodzi o to wszystko, co jest zwiazane z
wyzszym kultem, z wiara w wyzsze bostwa. Wigc odkrycia na LyScu, w Plocku i Nowogrodzie
uwazam za bardzo wazne, poniewaz to pierwsze pokazuje daleko posunigty rozwdj spoleczenstwa,
ktoére podejmuje ogromny wysitek tylko z pobudek religijnych, a odkrycia w Ptocku czy Nowogrodzie
Pokazuja istnienie jakiego$ miejsca kultowego, byly one — rzecz charakterystyczna — pod golym

niebem.
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Co do nazewnictwa — nie spodziewam sig, aby ono wiele dato. Na sesji onomastycznej, ktora kilka
lat temu odbyla si¢ w Krakowie przedstawitem referat o nazwach miejscowosci na wschod od
Krakowa' tzn. w okolicach Nowej Huty i dalej na wschod. Ot6z wigkszo$¢ osad pochodzi z czasow juz
chrzescijanskich, jest wynikiem jakiej§ reformy rolnej, ktora zostala przeprowadzona; feudalizacja
widocznie pociagala ze soba pewne zmiany w rolnictwie. Wydaje si¢, ze dawne osadnictwo
jednodworcze, rozproszone, feudatowie komasowali ze wzgledéw ekonomicznych. Wtedy wiasnie
zaszla tez jaka$ zmiana w nazewnictwie miejscowym, dlatego siggnigcie poprzez nazwy wstecz jest
utrudnione.

Odpowiadam z kolei na kilka pytan prof. Rajewskiego.

Jezioro Swigte — ma t¢ nazwe chyba dlatego, ze bylo tam miejsce kultowe, ale z drugiej strony
mozna a priori zatozy¢, gdy si¢ zna stosunki poganskie, ze taki duzy zbiornik wodny musial mie¢ przy
sobie miejsce kultowe. Nie uwazam wigc tego jeziora ,,Swigtego" za zadna sensacjg. Jezeli za$ gdzie$
jest mato zrodel, i takie zrodlo w gaju Swigtym istnialo, na pewno bylo kultowe, bo woda byta
potrzebna przy ceremoniach kultowych. Jednak nazwa Poswietne moze oznacza¢ wtasnos¢ koscielna.
Nazwy Stup, Stupia moga rzeczywiscie by¢ zwiazane ze stupami kultowymi, ale jesli tak, to pewnie
nie byly owe stupy dostatecznie obrobione pod wzgledem artystycznym i dlatego ich nazwa nie
przeniosta si¢ na rzezby nowszego typu — romanskie.

O kqcinie nie da si¢ na podstawie nazwy nic wigcej powiedzie¢ jak to, ze byl to budynek, w ktorym
byly katy, ale co bylo w tych katach? Czy obiekty kultu? Mozliwe. Domu zebran i domu kultu nie
nalezy sobie przeciwstawia¢. To moze by¢ to samo. Dawne spotkania kultowe zwiazane byly z piciem
piwa. Polskie sejmiki obradowaty w ko$ciotach.

Moéwiono tu o zmianach w pogrzebach. Trzeba sig liczy¢ z r6znymi czynnikami modyfikujacymi. Na
pewno przyczyng byla ewolucja w pogladach. Uwazam, ze ci, co twierdza, jakoby palenie cial byto
zwigzane z rozwijaniem si¢ przekonan (np. ze duch zmarlego jest niebezpieczny i nalezy jego site
witalng w ten sposob zmniejszy¢), maja stuszno$¢. Nastepnie, roéznice synchroniczne w sposobie
grzebania moga si¢ taczy¢ z przyspieszonym lub opdznionym rozwojem §wiatopogladowym ludzi tej
samej grupy etnicznej. Ponadto wchodza tu w gr¢ migracje — mogli by¢ przybysze, dobrowolni i
niedobrowolni, raczej jednak ci pierwsi. Byli moze na tyle bliscy, ze jeszcze nie musieli mie¢
osobnych cmentarzy, ale jednak zachowywali pewne odrebnos$ci rytualne, co im byto dozwolone. Bo

poganstwo byto w zasadzie tolerancyjne w przeciwienstwie do chrzescijanstwa.
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Co do referatu dra Gassowskiego: rozni nas kwestia czynnika motorycznego, ktory doprowadzit do
usypania watu — czy to byto panstwo, czy tez nie? Bardziej odpowiadataby mi koncepcja, ze to nie
byto panstwo, ale idea religijna, moze przy nawrocie poganstwa, ktore ze wzgledéw konkurencyjnych
wobec chrzescijanstwa chciato co$ zrobi¢. Natomiast wladcy nowemu narzucenie ci¢zarow na ludnosé
bytoby czyms$ niestychanie niepor¢gcznym. I poszedtby raczej w tym kierunku co Wtodzimierz
kijowski - by mie¢ tego boga i jego kaptandw przy sobie, a nie gdzie$ tam na goérze niedostgpne;j.
Przyjatbym wigc istnienie jakiego$ dobrowolnego zwiazku religijnego, a takie u réznych pogan
istnieja. Jest jeszcze jednak wazne pytanie - po co oni tak olbrzymi wat zrobili? Czy to bylto tylko
wyznaczenie $wigtego miejsca? Jesli tak, dlaczego takie wielkie?



Platformg na Lys$cu, gdzie sa skorupy z roznych epok, nalezy taczy¢ z faktem odbywania tam w
sredniowieczu stawnych odpustow 1 targéw, ktore z czasem przeniesiono do Stupi.

Dodatek

Modlitwa czeremiskiego ofiarnika (Fragmenty)

Oto wielkiemu bogu ofiarujemy nie napoczgty chleb. Nalewamy peten czerpak piwa, zapalamy srebrna wielka $wiece
wielkiemu bogu. Dajac petne ofiary, prosimy wielkiego dobrego boga o zdrowie, rozmnozenie rodziny, rozmnozenie bydta,
przybytek chleba, prosimy o zgode w rodzinie i zdrowie. Aby wystuchal nasze modlitwy i przybytek, o ktory prosimy, dat
nam bog.

Dajac te oto pelne ofiary, puszczamy bydto na wolno$¢ w pole. Dobry wielki boze, daj bydtu zdrowie i pokoj. Boze wielki i
dobry! uczyn pokarm i napdj pozywnymi dla bydta. Kiedy wypuszczamy bydto na swobodg, ochron je, wielki boze, od
szkodliwych wiatréw, od glebokich urwisk, od glebokich grzgzawisk, od ztego oka i jezyka, od czarujacego wiedzmiarza, od
wszystkich zakldcajacych spokoj, od wilkow, niedzwiedzi i wszelkich zwierzat drapieznych.

Kiedy po nadejsciu pory robét wiosennych, wychodzac na pola pracowaé, zaorzemy ' *siejemy po ziarnku, boze wielki,
uczyn ich korzenie szerokimi, zdZbta — mocnymi, a wierzchotki ich zréb pelnymi jak srebrne guzy. Boze wielki! daj
zasianemu zbozu cieple deszcze, daj nocne zacisze, ochron od chtodu i zimnych gradéw, ochron od silnych wichur ' od
skwarow, wielki boze [...].

Boze wielki i dobry! w naczyniach wszelkich daj spor chleba. Kiedy ten chleb wypieczemy, gdy tych, co glodni przyjda,
nakarmiwszy, wypuscimy, tych, co prosi¢ bgda, obdarzywszy, wypuscimy,... z krewnymi i siedemdziesigciu siedmiu
przyjaciotmi jes¢ i pi¢ zasiadziemy], daj niewyczerpany przybytek chleba [...].

Boze wielki i dobry! spus¢ mgle twoja niebieska, a ziemska mgle podnies do nieba. ze wielki i dobry, zbozu posianemu
posrodku dwoch mgiel, daj spor; zeslij cichy )
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powiew, daruj pokdj; we wszelkich trzech rodzajach bydta daj przybytek, uczyn ptodnemi, daj bydhu pokdj i zdrowie; daj
obfite potomstwo rodzinie; rodzinie daj pokoi i zdrowie; ochron od ognia i wody. Boze wielki i dobry! jak teraz oto stonice
$wieci, jak miesiac wschodzi, jak morze, napelniwszy sig, pelne stoi — podobnie pomnozeniem rodziny, przybytkiem bydta,
przybytkiem srebra — majatku, wszelkim przybytkiem, boze wielki i dobry, uciesz nas. Pozwol nam zy¢, $piewajac jak
jaskotka, zycie ciagnac jak jedwab, igrajac jak gaj, radujac sig jak gory.

Mtodzi jestesmy... By¢ moze, co nalezalo powiedzie¢ naprzod, powiedzieliSmy poézniej, a to, co trzeba bylo powiedzie¢
pbzniej, powiedzielismy naprzdd; daj rozum, grzecznos¢, zdrowie, pokoj. Pozwol zy¢ dobrze, utrzymuj nas w szczgsciu,
zycie nam uczyn dlugowiecznym. Boze zlituj sig, daj nam zy¢ dobrze.

WIERZENIA DAWNYCH SEOWIAN

0.0. Wypracowana przez nauke rekonstrukcja religii dawnych Slowian jest pelna luk i watpliwosci,
poniewaz brak zrddet historycznych dostatecznie pewnych i wiarygodnych. Z wielkiego terenu
potudniowej Slowianszczyzny nie mamy prawie nic poza krotka wzmianka Proko-piusza z Cezarei
(VI w. po Chr.), podobnie z Panonii i dzisiejszej Stowacji. Tylko skape wiadomosci z Czech
zawdzigczamy kronice Kos-masa (ca 1120) i Homiliarzowi opatowickiemu (XI/XI1 w.). Z Polski
mamy skape wiadomosci tylko ze Sredniowiecznych kazan (XV w.), poniewaz tzw. polski Olimp Jana
Dlugosza (ca 1455 — 1480) okazat si¢ jego fantazja. Jedynie wiara i kult Stowian pomorskich
znalazty lepsze odbicie w zrodlach: w Kronice Thiietmara (ca 1015), Adama z Bremy (ca 1075), w
Zywotach sw. Ottona z Bambergi (druga potowa XII w.), w Kronice Helmolda (ca 1168), Saksona
Gramatyka (ca 1200). Niestety, informacje w nich zawarte sa utamkowe, pochodza od obserwatorow
obcych (Niemcow, Dunczykow), wrogich Slowianom i ich religii. Stosowne fragmenty zrodet
zachodnioeuropejskich sa najlatwiej dostgpne w wyborze dokonanym przez K. H. Meyera.
Stosunkowo wiele Zrodet posiadamy z Rusi, i to od samych Stowian, juz w kilku kazaniach, tzw.
stowach (np. Jana Ztotoustego, Chrystolubca, Grigorija i in.), przettumaczonych z greckiego i
interpolowanych badz w Bulgarii, badz na Rusi, w interpolowanej kronice Jana Malalasa (XII —XIII
w.), w Stowie o wyprawie Igora (ca 1187). Autentycznos¢ Stowa zostata w ostatnich dziesigcioleciach
wzmocniona, ale nie znikngtly réznice w wyzyskaniu jego mitologicznych informacji. Rowniez wiele
trudnos$ci przyczynia ocena wiarygodnosci kazan. Szczegdlne miejsce zajmuje tzw. kronika Nestora,
ktora mowi, ze ksiaze kijowski Wtodzimierz Wielki ustawit w moim dworze posagi kilku bogow: ,,I
postavi kumiry na chtlme vi>ne dvora teremmbnago, Peruna dreyjana, a gltavu jego sbrebrjanu, a usi>

zlat: i Chbrsa, 1 Dazbboga, 1 Striboga, 1 Semangla, i Mokosb" (1 ustawil balwany na goérze poza

dworcem, Peruna drewnianego, z gtowa srebrna, i wasem zlotym, 1 Chorsa, i Dazboga, i Striboga, i
Semargta, i Mokosz). Pisownia tych imion rézna bywa w dochowanych kopiach kroniki. Wielka
warto$¢
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maja relacje o umowach z Grekami, ktore zawarto w X w., zaklinajac si¢ na Peruna i Woltosa. Od
kroniki Nestora wywodza sig¢ liczne wzmianki o bostwach ruskich, ktore czytamy w kazaniach. Sama
kronika wchtongta rézne starsze relacje, nie jest wigc zrodlem jednorodnym (por. prace A. A.
Szachmatowa). Istnieje nawet poglad, Ze pierwotna wersja cytowanego miejsca zawierata tylko
imiona Peruna i Wotosa a pozostate wprowadzit kilkadziesiat lat pdzniej redaktor nowej wersji
kroniki, moze na podstawie tradycji, ktorej warto$ci nie mozna sprawdzic.

Zrédta do religii Stowian wschodnich wydat finski uczony, V. J. Mansikka, podajac niemiecki
przektad cytowanych fragmentow i niezbedne informacje historyczno-filologiczne. Zrodta te wydat
rowniez N. I. Galkowskij, wiele fragmentéw cytuje E. W. Aniczkow.

W sposobie przedstawienia tego, co kronikarze widzieli lub styszeli, byli zalezni od swojej znajomosci
Biblii 1 mitologii grecko-rzymskiej, chetnie si¢ postugiwali frazeologia stamtad zaczerpnigta, a
stowianskim ,,bogom" nadawali obce imiona, np. Juppiter, Diana, Venus, Ceres, Apollon, Hefajstos
itd. Na stosunki stowianskie spogladali jakby przez obce okulary (tzw. interpretatio ecclesiastica,
classica, romana). Przewaznie trudno orzec, ile prawdy kryje si¢ pod pozyczona frazeologia. W ocenie
takich miejsc jak w ogole w ocenie zrodel zachodza wielkie roznice migdzy uczonymi, a to ma wptyw
na rekonstrukcje przesztosci.

0.2. Archeologia informuje o stanie religii tylko posrednio, lecz jej $wiadectwa dotycza kultu (np.
rytuatu pogrzebowego) i tzw. religii nizszej, tj. i wiary w demony i magi¢. Znaczenie archeologii
wzrosto w ostatnich dziesigcioleciach dzigki nowym odkryciom i poprawionej metodologii badan.
Odkryto kilka miejsc kultu i sporo obiektow kultowych (np. wyobrazen demondw i bostw), mndstwo
grobow, ktorych wyposazenie rzuca $wiatlo na wyobrazenia o zyciu posmiertnym. Szczegdlnie cenne
sa odkrycia dokonane na Pomorzu i na Rusi; wydaje sig, ze wolno jeszcze przewidywac wiele
niespodzianek.

0.3. Historycy religii korzystaja rowniez z faktow jezykowych, a wigc interpretuja nazwy bogdw,
demonow, czynnosci kultowych, posagoéw, Swiatyn. Jest rzecza sporna, w jakim stopniu wolno
korzysta¢ z nazw miejscowych. Jak wiadomo, podobienstwo wyrazéw moze byc przypadkowe, a gdy
sa uzyte bez kontekstu, znaczenia ich nie mozna okresli¢. Po wtore, wyraz jakis, nawet dobrze znany,
moze by¢ uzyty jako appellativum albo jako nomen proprium. Ma to w naszym wypadku wielkie
znaczenie; musimy si¢ bowiem pyta¢ np., czy spotkany w jakim$ zrodle wyraz dola jest ogdlnym

nazwaniem pewnej klasy demonow, czy tez personifikowanym boéstwem, a wigc Dola, albo czy
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Perunowy daqb jest nazwany tak od jakiego§ zwiazku z personifikowanym Perunem, czy tez od
uderzenia piorunu-gromu, albo nawet od wiasciciela z przezwiskiem Perun. Od decyzji, ktdéra w
podobnych wypadkach bywa czgsto arbitralna, zalezy bardzo wiele. Inne trudnosci przynosi
etymologia imion bdstw, niekiedy bowiem, jak Swarog, Stri-bog itd., mozna je w roézny sposob
wyjasniaé, od tego za$ zalezy rola, jaka w religii danemu bdstwu przydzielimy. Pewne trudnosci
wynikaja po prostu z batamutnego zapisu w kronice (por. np. zapisy Pripegala, Porenutuus itp.).
Trudnos$ci, o ktorych mowa, sprawity wielki zawdd uczonym, ktorzy wiele sobie obiecywali po
faktach jezykowych. Metoda jezykoznawcza pozwolita, na szczg$cie, przynajmniej odrzuci¢ pewne
wyraznie btgdne nazwy i btgdne etymologie.

0.4. Bardzo cennym zrédtem, pomagajacym w rekonstrukcji dawnej religii, jest etnografia, jej
przebogate zbiory z calego obszaru narodow stowianskich. Niestety, wigkszo§¢ informacji zostata
zebrana dopiero w XIX 1 XX w. Wérod opisanych faktéw sa niektére z bardzo dawnej przesztosci
poganskiej, inne za$ pozne, z czasoOw chrzescijanskich. Ten stan rzeczy wymaga wigc oddzielenia
przez krytyke naukowa warstwy starej od tego, co narosto w ciaglym kontakcie z chrzescijanstwem
przez dziesi¢¢ wiekow. Pewne wierzenia, tzw. zabobony, przesady, zostaly z pewno$cia przyniesione i
rozpowszechnione przez duchownych z Europy zachodniej czy potudniowej lub przez ludnosé
naptywajaca z sasiednich krajow niestowianskich (Niemcow, Turkéw i innych). Zbieraczami byli
czgsto amatorzy, nie dbajacy o naukowa skrupulatno$¢, naiwni wielbiciele folkloru, ktérzy nie
wzdrygali si¢ przed jego ,upigkszeniem". Korzystanie z takich informatorow wymaga wielkiej
ostroznosci. Mimo wszystko folklor jest zrodtem wprost nieocenionym, zwlaszcza gdy chodzi o tak
zwana religie nizsza: kult demondw, roslin i zwierzat, obrzedy ludowe. Najlepszym przewodnikiem po
kulturze ludowej Stowian, w dziale zwanym kultura duchowa, jest wspaniate dzieto K- Moszynskiego,
Kultura ludowa Stowian, t. 2, cz. 1.



0.5. W ograniczonej mierze mozna korzysta¢ z faktow znanych z religii innych ludow
indoeuropejskich, poniewaz wiadomo, ze i one Przechodzily wielkie zmiany w okresie tworzenia
organizacji panstwowych badz spontanicznie lub pod wplywem kontaktéw nawiazywanych z ludami
innych gal¢zi jezykowych, ludami nieraz wysoko cywilizowanymi. Uwaza sig¢ za pewne, Ze na religi¢
dawnych Stowian wyrazny wplyw wywart jaki$ lud iranski z nimi sasiadujacy; kontakt z kantykami
utrzymywali Stowianie przez kilka wiekow. Dowodem tego sa zmiany semantyczne w pewnych

wyrazach, zmiany identyczne, jak w czg$ci jezykow iranskich; m. in. dwa szczegolnie w religii wazne
Urbanczyk, Dawni Stowianie
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wyrazy *bogb i *svetb zawdzigczaja swoje obecne sakralne znaczenie wpltywowi jakiego$ jezyka
iranskiego (por. prace J. Rozwadowskiego, A. Meitleta, G. Benveniste'a). Pierwszy z tych wyrazow
oznaczal pierwotnie bogactwo, szczgscie, a drugi site.

Z wielkim pozytkiem mozna korzysta¢ z opisow zycia religijnego ludow, ktore trwajac w podobnych
warunkach co Stowianie i sasiadujac z nimi zachowaty do ostatnich czasow swoja dawna religie,
bardzo przypominajaca wierzenia i kult poganskich Stowian (Moszynski, op. cit.).

0.6. Na historykow stowianskiej religii zawsze wywieraly wptyw prace teoretykow religii, jak E.
Tylora, A. Langa, W. Wundta, H. Spencera i in. tworcow teorii manistycznej, animistycznej, fetyszys-
tycznej. Ostatnio ceniona jest teoria strukturalna M. Eliade'a, porzadkujaca wedtug swych zatozen
mity ludéw catej ziemi. W studiach nad religia wybranych ludow indoeuropejskich zastosowat ja, nie
bez modyfikacji, G. Dumezil, cieszacy si¢ rowniez wielkim autorytetem. Probe powiazania etapow
rozwoju religii Stowian z gtownymi okresami archeologicznymi podjat B. Rybakov. Wierzenia okresu
wspolnoty pierwotnej miaty si¢ — wedlug niego — rozwina¢ w I tysigcleciu p.n.e. Rozwo6j w
nastgpnym tysiacleciu przedstawial on w zasadzie w zgodzie z dwoma kazaniami, ktére mowia o
trzech okresach rozwojowych wierzen stowianskich: stadium kultu upioréw i beregin, drugie stadium
— to kult Roda i r6zanie, trzecie — kult Peruna, boga gromu i wojny; stadium pierwsze odpowiadato
jakoby gospodarce lowieckiej, stadium trzecie — demokracji wojennej. Rozwoj taki jest mozliwy, nie
powinno si¢ jednak zapominaé, ze kazania staroruskie nie sa studiami naukowymi, lecz aktami
moralistyki i propagandy.

0.7. Na religi¢, na kult, na jego organizacj¢, wyposazeniec w S$rodki materialne wielki wplyw
wywieraly organizacja spoteczna i polityczna, zamozno$¢ i poziom techniczny ludnosci. Rozwdj
spoteczny, organizacja, ustroj decydowaty o rozwoju wyobrazen religijnych, m. in. o stopniu rozwoju
idei boga, o rozwoju kultu, o pozycji ofiarnikow (kaptandéw). Od poziomu technicznego zalezato
pojawienie si¢ $wiatyn, jakos¢ ich wyposazenia, pojawienie si¢ posagoéw i ich poziom artystyczny.
Gdzie nie bylo kumulacji bogactw w reku jednostek lub panstwa, tam nie mogto rozwinac si¢ okazate
budownictwo tak $§wieckie, jak religijne, ani nie bylo miejsca dla osobnej kasty kaptanow. U Stowian
wlasnie pézno doszto do zroéznicowania spoteczenstwa, zarowno majatkowego, jak politycznego, ze
wszystkimi konsekwencjami w zakresie kultu, instytucji religijnych i ideologii. Dopiero blisko konca

pierwszego tysiaclecia ery chrzescijanskiej zaczety powstawac¢ warunki do rozwoju politeizmu
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i henoteizmu czy monoteizmu, do zorganizowanego kultu panstwowego, szczego6lnie na Pomorzu,
gdzie si¢ poganstwo utrzymato najdtuzej, i to w stalym kontakcie z rozwinigtymi spoleczenstwami
feudalnymi. Tu budowano $wiatynie, ustawiano w nich posagi bogdéw antropomor-fizowanych, tu
pojawili sig¢ kaptani, straznicy $wiatyn i obroncy zagrozonej religii. Przyjecie pod naciskiem sasiadéw
nowej religii przerwato ewolucje religii tradycyjnej, wilasnie jej form wyzszych; formy zastane
zniszczono, zastgpujac instytucjami chrzescijanskimi, tylko tzw. religia nizsza wraz z magia zyly
dalej, w ukryciu lub jawnie.

Ani zastdj spoteczno-polityczny, przedluzanie sig¢ wspolnoty pierwotnej, ani opdznienia w rozwoju
idei boga najwyzszego, ani kult bezpostaciowy (obywanie si¢ bez wyobrazen bogdéw) nie oznacza
jeszcze niedorozwoju pojecia §wietosci (sacrum) i sity jego przezywania. Raczej przeciwnie. Swieta
byta Ziemia, ktora rodzila plony, §wigte bylo Stonce, dzieki ktoremu plony dojrzewaty, swigty byt
Ogien, Swigte wszystko, co wokot cztowieka bylo dla zycia wazne a niezrozumiate. Sprawca
wszystkich zjawisk byta §wigta sita, ktora poza nim si¢ kryta. Cztowiek stykat si¢ z nia na kazdym
kroku, byl w niej po prostu zanurzony. Jej eksponentami byly istoty, ktore cztowiek mogl sobie
wyobraza¢ w postaci ludzkiej, czasem zdeformowanej, albo zwierzgcej, np. w postaci weza. Dopiero



nauka w miar¢ rozwoju ograniczata zakres kontaktu cztowieka z sacrum. Dziataniem §wigtej sily i
tych istot mitycznych mogt czlowiek wyjasnia¢ sobie $wiat. Wyjasnienia te — ktdre mozna nazwaé
mitami — nie byly spojne, nie uktadaty si¢ w system i hierarchig, nie poddawaty si¢ prawom logiki.
Mit byl podstawa moralnosci, obyczaju i kultu. Badania etnograféw zebraty wiele tego rodzaju mitow,
ktore w jakim$ stopniu — moze nawet duzym — zostaly przekazane z dawnych czasow. Wiadomosci
tych stale jeszcze przybywa (por. poleskie studia N. Tolstoja), dzigki czemu bedzie mozna przystapié
do spisania ich nowej syntezy (w nawiazaniu do dziela Moszynskiego). Nie da si¢ jednak zaprzeczy¢,
ze 1 w $redniowieczu, 1 pdzniej do tzw. kultury duchowej ludu stowianskiego przenikaty w rézny
sposob podania i basnie z zewnatrz, a przerzucone przez historykow kultury w przeszio$¢, beda
znieksztatca¢ rekonstruowany obraz §wiata poje¢ i wierzen dawnych Stowian. Mitéow literacko
obrobionych, jak np. u Grekoéw, Stowianie nie stworzyli.

0.8. Przyjmuje sig, ze stosunki istniejace w danym spoteczenstwie przypisuje ono takze $Swiatu
nadprzyrodzonemu. Dochodzenie do pojecia bostwa panujacego nad §wiatem jest sprawa pochodna
doj$cia do panstwa rzadzonego przez jednego wladce. Wlasnie sporna jest sprawa stadium ewolucyjne
osiagnigte przez Stowian do czasu przejscia na
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chrzescijanstwo. Chodzi gtéwnie o to, czy bylo im znane pojgcie boga indywidualnego,
personifikowanego, czy tez trwali oni w stadium wiary w demony, w dusze zmartych, (polidoksja) w
magie; chodzi tez o to, czy znajac pojecie boga personifikowanego, uznawali jednego boga za bdstwo
naczelne, dominujace nad innymi (henoteizm). Na ogot jednak przyznaje sig, ze Stowianie pod sam
koniec wpolnoty stowianskiej doszli tylko do henoteizmu, nie do monoteizmu. Krytycznie si¢
przyjmuje $wiadectwo Prokopiusza, ze Stowianie czcza tylko jednego boga, wtadce piorunow, a
oprocz niego nimfy i demony. Latwiej juz wierzy¢ Helmoldowi, pozniejszemu o sze$¢ wiekow, gdy
mowi, ze jeden z bogow stowianskich innym rozkazuje i ze przy Swigtowicie sa oni podobni do
potbogow.

Tylko niektore obiekty i niektore zjawiska nadawaty si¢ na przeobrazenie w bostwo wyzsze i
najwyzsze. Nie nadawaty si¢ do tego duchy domowe, polne, lesne, wodne itp. przez to samo, ze ich
byto bardzo wiele. Natomiast byta jedna dla wszystkich ziemia, jedno niebo, jedno stonce, jeden
ksiezyc. Ziemia byta §wigta (i do ostatnich lat nie wolno jej byto zniewazaé, np. bi¢ kijem), ale bierna.
Inaczej niebo: bylo zmienne, czyste lub zastonigte chmurami, ktore zsylaly deszcz i pioruny. Jeszcze
bardziej stonce i jego ziemski odpowiednik — ogien, rownoczes$nie pomocny i niszczacy. Dlatego to z
g6ry si¢ mozna spodziewac zwiazku najwyzszego boga z tymi wtasnie obiektami (ubdstwione stonce,
ubostwiony grom). Stad wydaja si¢ wiarygodne relacje kronik podkreslajace wysoka pozycje Swaroga
(Swarozyca) 1 Peruna, boga stofica 1 boga gromu. Mozliwe, ze jak w §wiecie demondéw byly
wierzeniowe watki wedrowne przypisywane to jednym, to drugim, tak mogtly by¢ watki wiazane to z
tym, to owym bogiem wyzszego rzedu, np. wptyw na urodzaj moglby by¢ taczony z bogiem stonca, a
bog gromu moglby by¢ zarazem bogiem nieba. Na odmiang, jezeli kazde plemi¢ miato swojego Roda,
to wraz ze wzrostem znaczenia plemienia, z jego politycznym rozrostem, moglby i jego Rod,
troskliwy i skuteczny opiekum, zastoni¢ soba inne bdstwa, a przy okazji otrzymac jaki§ przydomek
(np. na Rugii — Ruje-wit).

Warto tez zwroci¢ uwage, ze za wieloscia imion niekoniecznie kryje si¢ wielos¢ bogoéw, bo niektore
imiona moga by¢ lokalnymi przydomkami lub moga zastgpowac¢ imi¢ wiasciwe, ktorym sig nie
wypada postugiwac (tabu). Zdaje sig, ze lokalnymi przydomkami sa imiona bogéw pomorskich
(Swietowit, Jarowit, Rujewit). Ale jest tez mozliwe, ze przydomek mogt si¢ w wyobrazeniu ludzi
skojarzy¢ z jednym polem dziatania boga, jednym watkiem wierzeniowym i w ten sposob powstawat

nowy bog. Tak np. ze Swaroga (Swarozyca) mogh byt powsta¢ osobny
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Bog Swietowit. Istnieja co do tych mozliwosci przypuszczenia, ale niestety ubogie w tre$é relacje
kronikarzy uniemozliwiaja przejscie od supozycji do przekonujacego dowodu.

0.9. Sprawa otwarta pozostaje pytanie, ktore z bostw wymienionych w zrodtach moze by¢ uwazane za
naczelne (lub jedyne?) oraz czy w calej Stowianszczyznie jedno miato imig, wydaje si¢ bowiem, ze
proces kreowania bogéw wyzszych byl szczegolnie zywy juz po rozpadzie wspdlnoty, z réznymi
zatem skutkami. I dalej jest kwestig otwarta, czy bostwa, w ktore wierzono, tworzyly jakis$ system,
hierarchig. Na przyktad V. Machek sadzil, ze Panteon indoeuropejski byt odbiciem 6wczesnej ludzkiej



rodziny, ktora wladal ojciec, a obok niego wazne funkcje spetniala matka; otaczata ich gromadka
synow i corek. Wedtug tego autora, naczelnym bogiem Stowian byt Swardg — personifikowane
stonce, jego synem Swarozyc-Dazbog — ziemski ogien, a zenska glowa rodziny byta Mokos.
Lokalnymi przydomkami Swaroga, a nie imionami osobnych bogdw, byty imiona takie, jak Svefovit,
Jarovit itp. Natomiast G. Dumezil widzi w bostwach reprezentacje funkcji poszczegolnych warstw
spotecznych: kaptanow, wojownikow i rolnikéw. 1. Topordw, idacy jego sladami, za reprezentantow
tych funkcji spotecznych uznat Striboga (prawo, magia), Peruna (sita fizyczna — wojsko) i Wolo-sa
(ptodnos$¢). Inny zwolennik Dumezila, A. Gieysztor, przydzielit te funkcje Perunowi (bogu nieba,
piorunow, sity), Welesowi (bogu za§wiatow, magii, przysiegi), Swarogowi i SwarozZycowi-Dazbogowi
(bostwom solarnym). Stabo$¢ tych koncepcji polega na tym, ze skape wiadomosci kronikarskie mozna
interpretowac i bogom rozne przydziela¢ funkcje. Koncepcja Dumezila zostala opracowana na
materiale wzigtym od narodow, ktore wytworzyly zroznicowanie stanowe; nic nie przemawia za tym,
ze tak samo byto u Stowian przed powstaniem demokracji wojskowych i ustroju feudalnego.

Zwraca uwagg, ze wyrazy (lub ich rdzenie), ktore w kilku jezykach indoeuropejskich wiazaty si¢ z
imionami bogow, oznaczaja u Stowian albo co$ sakralnie nie nacechowanego, albo co$ co najwyzej na
poziomie demona: por. sanskr. /ndra — prast. jedn 'zdrowy, silny'; sanskr. Dyaus, gr. Zeus, tac. deus —
prast. divb 'demon zapowiadajacy nieszczescie'. Albo wige wyrazy te ulegly w §wiecie stowianskim
degradacji, albo odwrotnie, nie przeszly procesu wysokiej sakralizacji. Zwolennicy dumezila
przyjmuja oczywiscie pierwsza mozliwo$¢ (czy shusznie?), Degradacja moglaby by¢ wynikiem nie
znanych nam glebokich przemian, potaczonych z zerwaniem tradycji.

1-0. Dwa bostwa zdaja si¢ wyrasta¢ ponad inne swoim zasi¢giem terytorialny m: Swarozyc i Perun.
Kult Peruna jest doskonale poswiad-
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czony na Rusi; appellativum piorun jest szeroko znane w Polsce, dlatego i Polakom przypisuje si¢ kult
tego boga. Mniej jasne sg fakty z Bal-kanow. Wsrod bogdéw uczczonych posagami przez ksigcia
Wtodzimierza Wielkiego Perun zajmowat miejsce naczelne — czczono go nie tylko w Kijowie, lecz
takze w Nowogrodzie Wielkim. W uktadach politycznych Rusi z Grekami w 945 1.1 971 1.
przedstawiciele Rusi kijowskiej potwierdzili umowy przysiggami na Peruna i Wolosa. Nie moze
ulega¢ watpliwosci, ze Perun jest personifikacja burzy i pioruna, a wigc sity brutalnej i wojny.
Poniewaz spoza Rusi nie mamy niezbitych dowodow personifikacji gromu, nie jest pewne, czy do
deifikacji doszto w calej Stowianszczyznie, spotykane bowiem w r6znych miejscach Stowianszczyzny
(np. w Jugostawii i na Pomorzu) toponimy nawiazujace do wyrazu Perun, pol. piorun, moga
pochodzi¢ zaréwno od apellatiwum *perum, nazwy sakralizowanej sity gromu, jak od
personifikowanego boga. Wyraz *perum> jest etymologicznie zwiazany z het. perunas, gr. kerauncos
'piorun' lit. Perkunas (por. prace W. W. Iwanowa i R. Jakob-sona). Wymowne jest, ze skamieniale
belemnity Stowianie uwazali za strzaty piorunowe, a w jezyku hetyckim wyraz perunas oznaczat
skale, ktora porodzita boga; sama skata nie byta bogiem, miata jednak moc nadnaturalna, sakralng. W
czesci jezykow stowianskich wyraz zaginat, by¢ moze pod wplywem tabu. Posta¢ *perum zamiast
teoretycznie oczekiwanego *perym> powstata przez skojarzenie czasownika *perg 'bije, pior¢' i
rzeczownikow na -unb, oznaczajacych wykonawcg czynnosci, w tym wypadku tego, co 'bije, uderza'.
Przypisywane Perunowi funkcje chrzescijanie przeniesli na $w. Eliasza, patrona pogody i pioruna.
Wedtug R. Jakobsona imi¢ dziewczyny odgrywajacej gldéwna role w pewnym wiosennym obrzedzie
magicznym w Serbii — Perperuda, Perperuna, Preporusa — jest forma zefiska od imienia Perun.
Niech jednak begdzie wolno zachowa¢ ostrozna rezerwg wobec tego pomystu, Jakobson bowiem
ucieka si¢ do kaprysnych proceséw fonetycznych zdarzajacych si¢ w wyrazach ekspresywnych. Ten
sam obrzed 1 ta sama nazwa znana jest rowniez Albanczykom i Grekom, trzeba wigc ustali¢, gdzie si¢
znajdowal punkt wyjscia tego obrzedu. Istnieje nadto mozliwo$¢ taczenia perperudy z nazwa znanego
ptaka mieszkajacego w zbozu *perpera, *perperica, pol. przepierzy ca, przepiorka, odgrywa on pew-
na role w polskich obrzedach zniwnych i bywa nazwa panny mlodej w tancu weselnym.

1.1. Kronikarz Thietmar twierdzi, ze najwyzszym bogiem Stowian byt Swarozyc {Swarozicz): w
Retrze (Radogoszczu), grodzie zachodnio-stowianskiego plemienia Radarow, znajdowata sig
$wiatynia i posag tego bostwa (ich opis budzi jednak watpliwosci). W kilku kazaniach staroruskich

wymieniony jest SwarozZicz, bég ognia rozpalanego w su-
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szarni ziarna, wigc moze i bostwo z Retry bylo bogiem ognia. Dziwne jest jednak, ze tak wazne

bostwo z Retry nie jest wymienione wsrod bogéw Wiodzimierza W., czyzby na Rusi byla to nazwa

zjawiska sakralizowanego, lecz jeszcze nie antropomorfizowanego? Za to wspomniane tam jest
boéstwo Dazdbog (postaé st. cerkiewna, ruskie Dazbog), ktorego interpolator kroniki Jana Malalasa
nazywa synem Swaroga, przy tej okazji identyfikuje Swaroga z Hefajstosem, a Dazdboga ze stoncem

Heliosem. Przyjawszy za stuszne objasnienie pierwsze moglibysmy uwazac¢ Swarozyca i Dazdboga za

jedno bostwo pod dwoma imionami. By¢ moze Perun — Swarog - Swarozyc to nazwy cztonow splotu

symbolicznego: nieba (piorunu) — stonca (ognia niebieskiego) — ognia ziemskiego. Poniewaz jednak
glosy powstaty w potowie XII w. albo nawet w XIII w., trzeba w stosunku do nich zachowac¢ rezerwe

(czy tradycja mogta si¢ utrzymacé tak dtugo w stanie nieskazonym?).

W objasnieniu genezy imienia Swardg zarysowaty si¢ dwa stanowiska: 1. imi¢ pochodzi od rodzimego

wyrazu *svariti (se) 'ktoci¢ sig, sprzeczac sig', a wige Swarog to 'bog-ktotnik' (Bruckner), co ma by¢

aluzja do trzasku wydawanego przez ptonace drzewo; mozna jednak rozumie¢ to imi¢ inaczej:

'gniewny bog' (Moszynski). Na poparcie rodzimej etymologii podaje si¢ takze nazwy miejscowosci,

np. pol. Swarozyn, Swaryszewo, Swarzedz, jest to poparcie stabe; 2. imi¢ zostalo zapozyczone od

Iranczykow, por. sanskr. swar 'blask, niebo, stonce'. Drugi kierunek ma wigcej zwolennikow, roznia sig

oni jednak w szczegotach. Etymologia imienia Dazdbog (pol. Dadzbog)}est prosta: w jego sktad

wchodza wyrazy *dati 1 *bogb 'szczgscie, dobro, bogactwo', a wigc w catosci Dazdbog (< Dadbbogb)

to 'dawca szczescia, bogactwa'. Istnieje takze etymologia iranska, lecz nie cieszy si¢ uznaniem. W

zwiazku z tym trzeba przyjaé, ze zlosliwy demon dabog, wspomniany w podaniu ludowym serbskim,

stat si¢ takim pod wplywem chrzesdcijanstwa Gezeli rzeczywiscie ma co$ wspolnego z Dazdbogiem,).

1. W opowiesci o traktatach Rusi z Grekami réwnorzedne miejsce z Perunem zajmuje Wolos z
przydomkiem skotij bog, tzn. bog bydta domowego, zapewne wiec opiekun stad i pasterzy. Nie
brak podejrzen, ze rzekomy Wolos to tylko ruska forma imienia Sw. Wiasa (gr- Blasios), ktory
wlasnie uchodzit za patrona stad, wigkszo$¢ jednak uczonych uwaza bostwo za autentyczne i
wiaze jego imig ze staroczes. leles 'czart', lit. vefes 'imagines mortuorum', vefnias 'diabel’; w ich
rozumieniu Wolos byt bogiem $wiata podziemnego i dlate-8° wlasnie na niego przysiggano
zawierajac pokoj z Grekami. Bardzo jest dziwne, ze Wolos nie figuruje w wykazie bogow, ktorym
Wtodzimierz W. postawit posagi.
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1.3. Lista bogow Wlodzimierza W. wymienia oprocz Peruna i Dazd-boga jeszcze Chorsa, Striboga,
Siemargla 1 Mokosz. Istnieje przypuszczenie (A. A. Szachmatowa), ze w pierwotnej redakcji
opowiesci, ktora znamy tylko z p6zniejszych kopii, wymieniony byl tylko Perun i dopiero ktorys
kopista wpisat inne imiona, wzigte z ustnej tradycji. Dla nich wszystkich obmyslono etymologie
rodzime i obce. Chors (w zapisach takze Chbrsh, ChrbSbh, Chursb) wspomniany jest takze w Stowie o
wyprawie Igora. Poeta mowi tam, ze ksiaz¢ Wsiestaw przybrawszy posta¢ wilka, pedzit noca do
Tmutorokania i ,,wielkiemu Chorsowi droge przebiegal". Na podstawie tych stow przyjmuje sig, ze
Chors byt antropomor-fizowanym stoncem; jego imi¢ ma pochodzi¢ z iranskiego, por. perskie chursid
'stonice’ badz tez oset. chorz. Odosobnione stanowisko zajmuje Bruckner, wywodzacy Chorsa od prast.
rdzenia *chrs-, por. pol. wychar-sly 'wychudty, wynedzniaty'.

Iranskie pochodzenie przypisuje si¢ roéwniez Siemargfowi. Probowano go wywodzi¢ od mitycznego
ptaka Simurga, ostatnio od demona o imieniu Simurv, patrona wegetacji, przedstawianego w postaci
skrzydlatego psa. Zrodta ruskie nic nie moéwia o jego funkcji, co gorsze, niektore pisza nie o jednym,
lecz dwoch bostwach: Sem 1 Rbglb (pisane Sentb, Simb, Rbglb). A Bruckner dla pierwszego imienia
przyjmuje rdzen sem- por. prast. *semja 'rodzina' i *mg- (por. pol. rez 'zyto', czes. rez). Dla podparcia
swojej etymologii powotywal si¢ on na nazwy miejscowe, np. pol. Siemianowice, Rgielsko, Rgilew.
Nie jest ona jednak popularna, ale z drugiej strony trzeba przyznac, ze zarowno swoja budowa
fonetyczna, jak stowotworcza Semangh wyglada absurdalnie i to sktonito Brucknera do podziatu na
dwa imiona.

Stribog wymieniony jest w kanonie bogow Wlodzimierza W., a nadto Stowo o wyprawie Igora nazywa
wiatry unoszace strzaty ,,wnukami Strzybogd". Wigc moze byt Stribog personifikacja burzy.
Wigkszo$¢ uczonych przypisuje temu imieniu pochodzenie iranskie (M. Vasmer, A. A. Sobolevskij, S.
Pirchegger, R. Jakobson, M. Vey, R. Schmitt). Zgodni sa oni co do tego, ze druga czg$¢ imienia
odpowiada ir. baya, natomiast bardzo roznie objasniaja czgs¢ pierwsza: stri-.
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W koncepcjach stowianskiego Panteonu znaczna rolg odgrywa Mokosz wymieniona w$rod bogoéw
Wtodzimierza. Ze wzmianki o niej w pewnej kronice mozna by wnosi¢, ze bostwo to miato jakis
zwiazek z wykroczeniami seksualnymi, ale wedtug dzisiejszych wierzen ludowych, na pograniczu
finskim, dozoruje ona strzyzy owiec i chodzac po domach niepokoi kobiety przedace wetng w
Wielkim Poscie, wolno by zatem uwaza¢ Mokosz (ale demona, nie boga zindywidualizowanego) za

opiekunke pracy domowej kobiet. Imi¢ mozna wigzac ze stowian'
WIERZENIA DAWNYCH SLOWIAN

153

skim rdzeniem mok-, por. mociti 'moczy¢', ale istnieje proba nawiazania Ho finskiego imienia Moksa,
a nawet do sanskr. makha- 'bogaty, dostojny obronca'. Wedtug tej ostatniej etymologii Mokosz byta w
dobie indoeuropejskiej bostwem wyzszego rzedu, uosobieniem funkcji matki w rodzinie (V. Machek).
W opracowaniach religii Stowian wymienia si¢ jeszcze Trojana (moze echo cesarza Trajana),
Perepluta, Lade, Kupate, Jaryte, Tura, Ustada, wymienianych przewaznie w zrodtach poznych, skad
niklej wartosci (np. U siad to wynik btednej lekcji stow ,,us ztat", czyli ,,was ztoty" w opisie
kijowskiego posagu Peruna).

1.4. Wiadomosci o bogach pomorskich w kronikach niemieckich i dunskich maja inny charakter niz
ruskie: kroniki te sa bardziej rzeczowe, sa dzietami oryginalnymi, a nie przektadami dziet, ktore
powstaty gdzie indziej, w czasach jeszcze dawniejszych i zostaly interpolowane w Butgarii lub na
Rusi; sa zwiazane z konkretnym miejscem i czasem. Imiona sa w zapisach mato znieksztatcone i fatwe
w etymologii. Wyjatek stanowig imiona przekazane w sadze Knytlingdow (Knytlingasaga), po czgsci
tez w kronice Saksona. Byly one zapewne przekazywane dtuzszy czas w formie ustnej, np. autor sagi
pisat koto r. 1268 o wypadkach, ktore si¢ rozegraly w 1168 r., nic wigc dziwnego ze w przekazie
ustnym, 1 to nie u Stowian, zostaty przekrecone.

O Swarozycu, bogu Retry-Radogoszcza, byta juz mowa. Poza nim zrodta (zywoty Sw. Ottona spisane
przez mnicha z Prieflingen, Herborta i Ebbona, na podstawie relacji naocznych swiadkoéw zdarzen, i
kronika Helmolda) wymieniaja nastepujace imiona bogow: Swietowit (czczony w Arkonie na Rugii),
Jarovit (w Otogoszczu i Havelbergu), Rujevit { Gartz na Rugii, slow. *Gardbch, Gardziec), Trzygtow w
Szczecinie i Wolinie. Imiona sa jasne: Trzygfow — to bog o trzech gtowach. W kilku imionach
wystepuje czastka vif-, powtarzajaca si¢ w wielu imionach stowianskich (pol. Uniewit, Siedlewit,
Siemowit); przypisuje si¢ jej znaczenie powitania, Pozdrawiania, zapraszania, a takze panowania. Ruja
to stowianska nazwa Rugii, wigc Rujewit to pan Rui (Rugii). Czastka jar- oznacza silg, surowosc;

rdzen svet- nie wymaga osobnego wyjasnienia. Jarowit 1 Swietowit zawieraly wigc t¢ sama tre$¢: 'pan
silny, godny czci'.

Kronikarz Saxo wspomina w Gardzcu oprocz Rujewita jeszcze Po-"ewita i Porenuta, saga Knytlingdw

nadto Rynvita, Turupita, Puruvita 1 fizamara. Imi¢ Rynvit to oczywiscie Rujevit, innych jednak nie
udato si¢ rektyfikowac. Proby poprawienia Porevita i Porenuta na Perunica spelnig chybione.
Wspolnym rysem pomorskich bogow, tacznie ze Swarozycem, jest wojJowniczo$¢; w ich $wiatyniach
miaty si¢ znajdowac zbroje i miecze,
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a oni sami jakoby brali udziat w wyprawach wojennych (w imieniu Swietowita walczyto 300
jezdzcow). Bostwo wyobrazano sobie jako pana feudalnego. Przy Swiatyniach Swigtowita w Arkonie i
Trzygtowa w Szczecinie hodowano konie, na ktorych jakoby bog jezdzit w nocy. Uzywano ich takze
do wrozb, od ktérych powodzenia zalezaty decyzje wiecu plemiennego. Funkcje Swigtowita, a
zapewne 1 Trzygtowa, byty nie tylko wojenne — byt on réwniez bogiem urodzaju, i to byta moze jego
pierwotna funkcja. Podczas uroczystego swigta w Arkonie po sprzatnigciu zboz z pola kaptan wrozyt o
przysztorocznym urodzaju.

W zZrédtach pomorskich wspomniane sa jeszcze inne bostwa, jak Pr owe czczony w pewnym gaju w
Oldenburgu, Podaga — w Ptoni, Siwa ~ u Potabian. Probuje si¢ odczytac te zapisy jako Prawo (lub
Piorun), Pogoda i Zywa. Jezeli rekonstrukcje sa stuszne, byly to bostwa nizszego rzedu. Bozek (?)
Prawo mogt by¢ tak nazywany, bo cze$¢ odbieral w §wietym gaju, gdzie si¢ odbywaly sady, czyli
,»prawo".

Wazniejsze bostwa uczczono posagami, i to posagami o kilku twarzach lub gtowach (zob. nizej).

1.5. Jak wida¢, o stowianskich béstwach malo wiemy pewnego: nie brak watpliwosci co do ich
autentycznosci, co do znaczenia imion i funkcji, co do pozycji w ewentualnej hierarchii; wszelka



apodyktycz-no$¢ w wypowiadaniu si¢ uczonych w tych sprawach jest bardzo nie na miejscu. Hipotezy
sa nie do udowodnienia i nie do zbicia, a wigc nieuzyteczne, jakkolwiek dziatajq silnie na fantazjg
czytelnikow.

Do spornych spraw mitologii stowianskiej nalezy problem dualizmu religijnego. Zwolennicy istnienia
dualizmu u Stowian powotuja sig¢ na kronike Helmolda, gdzie powiedziano, ze ,,omnem fortunam
prospe-ram a bono deo, adversam autem a mato dirigi... Unde etiam malum deum lingua sua diabol
sive zcerneboch, id est nigrum deum appellant". Jako argumentu uzywa si¢ tez nazw dwoch gor na
Luzycach, bardzo watpliwej proweniencji. Za dualizmem ma takze przemawia¢ nazywanie przez
Serboéw batkanskich dobrego i ztego losu bialym lub czarnym bogiem (zlega boga uziva, beli bog
'spokoj, rado$c¢'). Stowa Helmolda nalezy rozumie¢ w ten sposob, ze Stowianie wierza w dwa demony
losu; dawce zlego losu nazywaja ztym bogiem i diablem, oczywiscie pod wplywem chrzescijanskim.
Nie moze wigc by¢ mowy o dualizmie w sensie wiary w dwa najwyzszej rangi bostwa (czy
pierwiastki) walczace o wtadze nad §wiatem.

2.0. W zyciu Stowian wigksza rolg niz bostwa personifikowane odgrywaly istoty mityczne, zwane w
nauce demonami, Stowianin byt bowiem przekonany, ze w otaczajacym go $wiecie, w jego wlasnym

domu, na polach i w lasach, w wodzie i powietrzu dziataja moce
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nadprzyrodzone, sprzyjajace cztowiekowi lub szkodliwe. Stosowne czynnosci, jak wierzono, mogty
zapobiega¢ szkodom i mogly sktania¢ duchy dobre do pomocy (wiara w magi¢). Zte duchy (demony)
sprowadzaja wedrowcow z drogi na manowce, wciagaja kapiacych sig na niebezpieczna glebing,
dusza, odmieniaja dzieci, odbieraja ludziom i zwierzgtom domowym plodnos¢; dobre demony
pomnazaja dobytek, opiekuja si¢ dzie¢mi, daja noworodkom dobry los, zbozu urodzaj, ogélem
przynosza domowi szczg$cie. Trzeba jednak o nie dbac, karmi¢ je o stosownych porach, w
przeciwnym bowiem razie i one moga si¢ mscic, bo przeciez cecha demondéw byt charakter zmienny i
kaprysny. Kazdy demon ma pewna liczbg stalych charakterystycznych cech, ale z nimi splataja si¢
zwykle — zaleznie od okolicy — pewne cechy dodatkowe. Sa to r6zne motywy wierzeniowe, ktore
lud wiaze z r6znymi istotami mitycznymi. Takze niektorzy ludzie maja pewne cechy demoniczne,
zawsze szkodliwe. Ludzie ci odrdzniajg si¢ od innych osobliwymi szpecacymi znamionami: maja na
ciele plamy, geste uwlo-sienie, duze gtowy przy matym wzroscie, kulawe lub zwierzgce nogi, nagosc¢.
W nocy wysysaja krew wampiry, strzygi (< lac. strix), zamieniaja si¢ w wilki (wilkotaki, *vblkodlak,
czes. vikodlak, sch. vukodlak, prast. diaka 'siers¢'). Walka z nimi jest bardzo trudna. Wampirowi trzeba
po $mierci uciac gtowe i jeszcze ja przebi¢ kotkiem osikowym lub gwozdziem, aby nigdy z grobu na
szkode ludzi nie wyszedt. Jednakze na Rusi sktadano im ofiary, jak innym zyczliwym demonom.
Widocznie krwiozerczos$¢ to wynik obcego péznego wptywu.

Wiara w demony jest dobrze po$wiadczona przez zrdédta historyczne. Juz Prokopiusz twierdzi, ze
Stowianie czcza nimfy, tj. demony wodne, Helmold zas — ze w przekonaniu Stowian niwy i gaje
pelne sa bozkow, najwyzszy zas$ bog dba tylko o niebo, a sprawy ziemskie zleca bozkom
mieszkajacym w lasach i na polach (deus otiosus). Niektore zrodla wreez twierdza, ze Stowianie
oddaja czes¢ boskim gajom, drzewom, kamieniom i zrédtom, a wigc rzeczom martwym, gdy w
rzeczywistosci czcili oni §wigta sile obecna w przyrodzie. Autorzy takich relacji reprezentowali
oczywiscie chrzescijanski punkt widzenia i uzywali jego frazeologii. Ta sita nie zawsze byta
bezpostaciowa, mogta si¢ ujawnia¢ w postaci ludzkiej lub zwierzecej (demon).

Wiara w duchy dziatajace w przyrodzie (demony) przetrwata do dzisiejszych dni. Etnografowie XIX i
XX w. zebrali ogromne materiaty formujace o wierzeniach ludowych. W swojej istocie nie roznig si¢
one °d tego, co nam wiadomo o wierzeniach stowianskich na przejsciu od Poganstwa do
chrze$cijanstwa. Trwa wiara w tego samego rodzaju demony i kraza tego samego rodzaju watki
wierzeniowe; dzigki temu
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mozna dopetni¢ obraz tzw. religii nizszej dawnych Stowian. Oczywiscie, nie wszystkie watki i nie
wszystkie nazwy demonow pochodza z tamtych czaséw. Niektore z nich przywedrowaly od
innojgzycznych sasiadow przez bezposredni kontakt (np. od Niemcow, Litwinow, Finow), inne przez
ksiazki, a nawet kazania kaznodziejoéw, ktorzy karcili rozne wierzenia, nie wiedzac o tym, ze nie sa
one znane sluchaczom. Duchowienstwo bylo przekonane, ze poganstwo jest jedno na catym $Swiecie, a
waznym zrodlem ich wiedzy byta Biblia i nauki Ojcow kosciola. Jgzykowa cecha demonow bylo to,



ze przypisane im byly tylko nazwy gatunkowe, ale nie imiona wlasne. W dodatku nazw gatunkowych
krazyto wiele.

Osobny 1 ogromny dziat stanowia wierzenia dotyczace §wiata otaczajacego: nieba, stonca i ksi¢zyca,
gwiazd, powietrza, chmur, tgczy, ognia, wody, ziemi, roslin i zwierzat, samego czlowieka, wszedzie
bowiem Stowianin dopatrywat si¢ owej nadprzyrodzone;j sity, chetnie widziat jej dziatanie w
zjawiskach przyrody, wyobrazat je sobie jako zwierzeta lub ludzi: np. tgcza pije wode, w chmurach
burzowych walcza smoki, smoki tez wywoluja wiry i traby powietrzne. Skrzydlaty waz, niekiedy
wieloglowy, wiele miejsca zajmuje w wierzeniach Stowian batkanskich, Rosjan i Biatorusow (zmej,
zmij, lamia). Niektorzy uczeni uwazaja go za antagonistg jasnego nieba. O tym dziale wierzen, ktory
jest rownocze$nie zbiorem wiedzy o §wiecie, brak wiadomosci w zrodtach historycznych, mozna si¢
tylko postugiwa¢ zapisami nowoczesnych etnograféow (zob. w Kulturze ludowej Moszynskiego).

2.1. Na podstawie miejsca dziatania lub funkcji wyr6znia si¢ demony domowe, polne i lesne,
powietrzne, wodne, demony losu i1 $mierci. Nazwy ich (nie imiona) sg jasne: np. ros. domowoj died,
dieduszka domowoj, chlebnik, kutnyj bog, ukr. domowyk, pol. pionek, skrzat, krasnoludek, uboze, bulg.
stopan, talasymyt, domosarka, serb. djed, sjen, sjenovik, chorw. skrapec itd. Sa to istoty mate, zrgcznie
si¢ ukrywajace, chetnie przybierajace posta¢ weza, moga by¢ duchami zmartych przodkow; jezeli
domownicy o nie dbaja, karmia, one ze swej strony pomnazaja majatek domu, lecz mszcza sig, jezeli
sa lekcewazone i zaniedbane. Tem wlasnie motyw znany jest w catej Stowianszczyznie. Pol. skrzat,
czes. skfitek sa niemieckiego pochodzenia, ale tylko jako nazwa; wiara jest rodzima. Obcego
pochodzenia jest przekonanie, ze duch domowy nosi czerwona czapeczke (dlatego krasnoludek) lub
ukazuje si¢ w postaci ptomyka.

Stosunkowo mato rozpowszechniona jest wiara w demona ukazujacego si¢ w potudnie w postaci
kobiety (pol. potudnica, przypoludnica, tuz. smerkawa), jest on niebezpieczny dla ludzi pracujacych w

potudnie na polu.
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2.2. Demony le$ne i wodne byty najczesciej duchami ludzi, ktorzy stracili Zycie tragicznie,
przedwczesnie, byly wige zazdrosne i msciwe. Dusze topielcow mieszkaty w wodach
niebezpiecznych, wciagaty kapiacych si¢ w gltab wody. Taki byt ros. wodjanoj, pol. i czes. vodnik,
utoplec, zenska topielica, panna wodna, mamuna, rus. nawki, beregynie. Panny wodne mogly zamiast
ndg mie¢ rybi ogon. Szczegodlnie wdzigezng postaé miaty rusatki, istoty spedzajace zimg pod lodem, w
lecie wychodzace na pola i do pobliskich lasow. Byty to dusze przedwczesnie przed slubem zmartych
dziewczat, a wigc przed wypelieniem zenskiego przeznaczenia. Wieczorami tanczyly, weiagaty do
kota chtopcow, aby ich zameczy¢ tancem albo udusi¢ czy wciagna¢ do wody. Nazwa pochodzi od tac.
nazwy $wiat wiosennych rosalia; zapewne zastapila ona jakas nazwe stlowianska, np. vodnd devica,
vodnipanna (czes.), boginka (pot.), beregy-nja (r0s.), nawka (*navb 'Swiat umartych').
W lasach mieszkaly istoty demoniczne, przybierajace ksztalty zwierzat, rzadziej — ludzi. Stowianie
wschodni mieli dla nich nazwy lesnyj bog, teszij, lesowik, serb. vucij djed, pol. borowy, lesny, rokita.
Szczegoblnie te duchy chrzescijanskie zestawiali z diabtem, przypisujac im kozle nogi, kopyta, rogi itd.
2.3. Réwniez w powietrzu unosily sig istoty demoniczne. Na uwage zasluguja wity znane Stowianom
batkanskim, wspomniane w zrodtach ruskich, ktorych oryginaty powstaty w Bulgarii. Przypominaja
one sposobem zycia rusatki: i one miaty posta¢ dziewczat, czasem unosily si¢ w powietrzu na
skrzydtach, tanczyty na gorskich takach, wabily do siebie junakoéw. Wity, zwane tez samowitamij
samodiwami, przybieraty niekiedy posta¢ wiréw powietrznych, tabedzi, sokotow. Jezdza one na
obtokach, zsytaja deszcze i grady. Przypisuje si¢ im zatem te same funkcje, co zmejom (butg.),
planetnikom (pol.), zduchom (serb.) i in. Nazwa wila podobnie jak wicher pochodzi od stowa wi¢ sie
'kreci¢ si¢ w kotko', zapewne wige wyraz oznaczal najpierw wiatr, a nastgpnie istot¢ mityczna
wywolujaca krecacy sig¢ wiatr, wir powietrzny. Wita nazywano w §redniowieczu rowniez skoczka,
btazna, szalenca. Dobroczynny duch powietrzny nosi w kilku krajach Jugostawii nazwe stuha, stuhac,
zduh, zduha¢; przyktadem duchow ztych moze by¢ bulg. azder i chala, sch. azdaha (zapozyczenia z
tureckiego).
2. Istoty mityczne moga wptywac na zycie ludzkie, od nich zalezy powodzenie i niepowodzenie, a
nawet dtugo$¢ zycia ludzkiego (por. rzymskie Parki). Pojawiaja si¢ one przy urodzeniu dziecka,
aby mu wyznaczy¢ los, stad ich nazwa rodicky (czes.), rozanice (r0s.), rodenice. rojenice (sch.),



takze sudicky (czes.), sudenice, sojenice (sch.). Wyrazy te pochodza od roditi i suditi (prast.
scditi). Istota ta mogta si¢ tez nazywac
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narecnica, urisnica (butg.), dolg (pol., ros.), sreca (sch.), czyli losem Moze by¢ ona zyczliwa lub nie,
troskliwa lub nie, ale jej usposobienie zalezy tez od czlowieka, czy on sam si¢ o nia troszczy. Mozna
ja zobaczy¢ w postaci ludzkiej albo zwierzgcej (psa, kota, myszy). Na wyobrazenia Stowian
batkanskich wywarly pewien wptyw wierzenia greckie.

Demon $mierci pojawia si¢ jako biato odziana kobieta: pte¢ tej istoty uzasadniona jest rodzajem
gramatycznym rzeczownika $§mier¢. W bajkach ludowych personifikowana $mieré bywa
przedstawiana jako osoba nierozgarnigta, ktora mozna tatwo oszukac.

2.5. Nosicielami zta i wrogosci (antisacrum) wobec cztowieka byly przede wszystkim dwa demony:
bies i czart. Obie te nazwy sa prastowianskie. Z nich obu bardziej wyrazi$cie rysuje si¢ czart (prast.

atb, ros. czert, czes. cert, stczes. ¢rt, stowen. ¢rt, wszedzie ze znaczeniem €zty duch, diabell).
Wyobrazano go sobie w postaci cztowieka, ale kulawego, poniewaz jedna jego noga jest krotsza (por.
pol. kusy, kuternoga, butg. kbsij, ukr. kucyj); czart moze mie¢ kozle nogi i ogon. Przymiotniki od tej
nazwy pojawiaja si¢ w licznych nazwach roslin. Na ludowe opowiesci o czarcie i jego wygladzie
wywarly wptyw chrzescijanskie wyobrazenia o diable i antyczne opisy satyrow lesnych. Bies (prast.
besb\ por. lit. baisus 'straszny, okropny', tac. foedus 'wstregtny, obrzydliwy') byt moze uwazany za
sprawce szatu, konwulsji, tzw. opgtania.

2.6. Powazna role odgrywat kult zmartych przodkdéw; mieli oni jakoby pewien wptyw na losy
zyjacych. Wilasnie takie istoty, jak died, domowik. itd. wywodza sig z wiary w utrzymywanie si¢ koto
domu duchéw przodkéw. Na Rusi bardzo wyraziscie przedstawiony jest kult Roda bez blizej
okreslonej funkcji, prawdopodobnie jednak byl to protoplasta i opiekun rodu (plemienia?). Mogto to
by¢ rownoczesnie bostwo ptodnosci, a niektorzy uczeni (Bruckner, Rybakow) uwazaja je nie za
demona, lecz bostwo wyzszego rzedu, odgrywajace moze kiedys rol¢ wyzsza niz Perun. Hipoteza ta
jest dos¢ prawdopodobna.

Wyobrazenia o duszy i jej zyciu posmiertnym byly mgliste. Na og6t sadzono, ze jest ono podobne do
ziemskiego, ale trudniejsze, dlatego wktadano do grobu lub na stos rézne uzyteczne przedmioty, jak
bron, narzedzia pracy, ozdoby. To przekonanie mogto by¢ przyczyna, ze niektore zony szty
dobrowolnie na stos, gdy spalano cialo me¢za, aby mu towarzyszy¢ takze po $mierci. Sytuacja
zmarlego nie zalezala od jego zaslug moralnych za zycia. Dusza ulatywala z ciata w postaci pszczoty,
ptaka, byla czym$ na poty materialnym (dedukcja ze wspotczesnych pogladow ludowych). Cho¢
zwykle niewidzialna, mogta si¢ ukazywaé zyjacym jako mglista, biato odziana posta¢. Poza positkami

zosta -
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wianymi na noc zmarli potrzebowali szczegolnej pomocy w postaci ofiar sktadanych na cmentarzach
kilka razy w roku, w $wigta umartych, zwlaszcza na wiosng i w jesieni. W ten sposob utatwiano
dziadom pobyt noza grobem, a tym samym zyskiwano sobie ich przychylnos¢ i pomoc. Na grobach
stawiano mate budki (szatasy), aby mogty w nich wypoczywac¢ duchy zmartych (*navbje). Przy grobie
urzadzano ku czci zmarlego tryzne, tj. uczte, popisowe walki i tance. Réwnoczesnie jednak czynnos-
ciami magicznymi utrudniano im powrdt do domu z jakiego$ miejsca, gdzie przebywaja (zwanego
moze *navb), 1 mozliwos¢ szkodzenia, np. wyynoszono zwloki nie drzwiami, lecz oknem, lub przez
dach, umieszczano pod progiem ostre przedmioty, aby odstraszy¢ usitujace dostac si¢ do domu duchy.
Prochy grzebano chetnie za rzeka albo na rozdrozach, aby duszy utrudni¢ powrdt. Wierzenia nie byty
wiec spojne. Szczegodlne zabezpieczenia byly potrzebne przeciw ,,zywemu trupowi" (wampirowi).
Chrzescijanstwo natozylo obowiazek grzebania na cmentarzach przyko$cielnych.

2.7. Kroniki przypisuja Stowianom kult przedmiotow, jak drzewa, kamieni, zrodta, w rzeczywistosci
jednak przedmiotem kultu byta jakas sita nadprzyrodzona zwiazana z rzecza lub wprost bostwo
mieszkajace w drzewie itd. Kronika Helmolda tak wtasnie thumaczy kult pewnego drzewa: byt to dab
rosnacy nad zrodtem; a mieszkal w nim jaki$ bog (zapewne demon lesny). W okolicy Oldenburga
czcili Stowianie deby, ktore byly poswigcone bogu tej ziemi. Ze czcia religijna odnoszono si¢ do
niektorych gajow, gdzie sktadano ofiary bostwu, jakoby tam przebywajacemu. Opis takiego gaju
przekazal nam rowniez Helmold. Wstgp do Swigtych gajow byt zapewne dozwolony tylko w celach



kultowych, np. dla ztozZenia ofiary, dlatego mniejsze gaje otaczano plotami, ktoére wyraznie

wyznaczaty $wigty teren. Nie wolno tam byto raba¢ drzew, ani w inny sposob ciagna¢ korzysci. W

gajach i w poblizu $wigtych drzew znajdowaty si¢ zwykle zrodta z woda potrzebna do rytualnych

obmywan (W. Letten-bauer). Z szacunkiem odnosit si¢ Stowianin takze do pewnych zwierzat (np. do
bociana), takze do roslin, zwtaszcza leczniczych. Wtasciwie nie bylo niczego, co by w pewnych
warunkach nie miato cechy §wigtosci.

2. Nadnaturalng moc przypisywano pewnym kamienion, np. korzystny wptyw na ptodnos¢ kobiet.
Kamienie mogty tez shuzy¢ jako °fiarne stoty (oltarze): na §lady takiego uzytku natrafili nawet
nowocze$ni badacze. Mniej jasno rysuje si¢ kult gor. Swieta gora dla okolicznych mieszkancow
byta, jak twierdzi Thietmar, gora Sleza (na potudnie °d Wroctawia). Prawdopodobnie $wigta gora
byty te*z Lysica w §rodkowej Polsce, osnuta legendami o sabatach czarownic, jej szczyt jest
obwiedziony ogromnym watem kamiennym, wytyczajacym $wigty okrag.
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3.0. Gaje w zyciu religijnym Stowian spetniaty te¢ role, jaka maja koscioty. W nich zbierat si¢ rod Iub
plemi¢ dla odprawienia wspolnych modtow, ztozenia ofiary, a takze odbycia narad i sadow. Gaje
miary prawo azylu (na Pomorzu). Dopiero pod sam koniec doby poganskiej pojawity si¢ na Pomorzu
(i tylko tam) §wiatynie. Swiatynie Swarozyca w Retrze (Radogoszczu) opisat Thietmar, a Zywoty sw.
Otton wymieniaja kilka miast pomorskich, w ktérych misjonarze natrafili na $wiatynie (zwane tez
kqcinami, por. ros. kucza, sch. kuca 'dom\ prast. ketja). Kronikarz Sakson opisat wcale doktadnie
$wiatyni¢ w Arkonie na Rugii. W kilku jednak grodach, w ktorych przebywal Otto, widocznie $wiatyn
nie bylo, skoro nie wspominaja ich biografowie biskupa (grod Wolin, Kotobrzeg, Biatogard, Pyrzyca).
Z Rusi i Polski znane sa tylko tzw. kregi ofiarne pod golym niebem.

Z przedstawionym stanem rzeczy zgodne sa fakty jezykowe: oto nie ma starej, ogolnostowianskiej
nazwy dla $wiatyni. Stowianie uzywaja albo wyrazéw zapozyczonych, jak *cirbky \\ *cnky, czes. i pol.
kostel, kosciot, albo nowotworow, jak pom. ketina, pol. Swigtynia, z st.cerk. chranib (prast. *chornib)
oznaczal po prostu dom. Ostatnio wysunig¢to mato prawdopodobne przypuszczenie, ze wyraz boznica
byt prastowianski i oznaczat wtasnie swiatynig¢ (J. Reczek).

Swiatynie pomorskie byty drewniane (sama konstrukcja nona), $ciany byty plecione z gatezi albo
zamiast nich uzywano zaston. Dla posagu bostwa (jezeli taki byt) byto zastrzezone osobne
pomieszczenie, do ktorego dostep miat tylko kaptan. Tam sktadano przedmioty, ktorymi si¢ rzekomo
postugiwat bog: tarcze, hetm, dzidg, siodlo itp. Jedna ze szczecinskich ,,$wiatyn" stuzyta rownoczesnie
jako miejsce obrad (por. T. Palm).

Prostotg architektury trudno pogodzi¢ z niektérymi opisami, pelnymi zachwytu, np. Swiatynia w
Retrze (Radogoszczu), zbudowana z drzewa, wsparta byla na rogach zwierzgcych, a na jej $cianach
zewngetrznych mozna byto oglada¢ ptaskorzezby przedstawiajace bogow; podobnie gldéwna $§wiatynia
w Szczecinie miata jakoby Sciany pokryte rzezbami przedstawiajacymi ludzi i zwierzgta, byta tez

pomalowana doskonalym1 farbami. Natomiast rzezby na zewngtrznej $cianie §wiatyni w Arkonie byty
wykonane — zdaniem Saksona — starannie, lecz prymitywnie pomalowane. Nie wiemy, kim byli
rzezbiarze: Stowianami czy raczej cudzoziemcami. Archeolodzy nie odkryli dotad sladow architektury
$wieckiej; byta z pewnoscia drewniana i zniszczala, totez nie mozemy oceni¢ przez poréwnanie tego,
co nam mowia o $wiatyniach kroniki-

3.1. Kult bogéw byt z pewnoscig dtugo bezpostaciowy i dopiero pod" sam koniec pojawity si¢ posagi

pod obcym wptywem. Wszedzie na
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terenach swojej ekspansji Stowianie spotykali §wiatynie 1 posagi, ktére mogli nasladowac. Tak byto
zar6wno na potudniu, jak na zachodzie, nawet na ziemiach ruskich trafialy si¢ kamienne wyobrazenia
bostw ludow tursko-tatarskich (tzw. baby). Bez watpienia swoich bogow rzezbili Stowianie pomorscy
— zrddla sa dostatecznie jasne; na Rusi wprowadzit je chyba dopiero Wiodzimierz W., i to na krotko.
Nic dziwnego, ze nie byto wspolnego terminu na oznaczenie posagu: st.cerk. kapb, lairnirb, idoh,
st.rus. bbfoan, pol. batwan, sa obcego pochodzenia (orientalnego i greckiego), pol. posag, czes. socha,
rytina sa dos$¢ pozne.

Niektore posagi, o ktorych mowig zrodlia, byty prymitywnie obrobionymi stupami. Posagi pomorskie
prawdopodobnie przedstawialy si¢ lepiej. Byty drewniane i wielkich rozmiardéw, co miato zapewne



podkresli¢ potggg bostwa. Zadziwia fakt, ze byty one wielogtowe (lub wielo-twarzowe): trzygtéow miat
trzy glowy, Swietowit — cztery, Porewit — pieé, Rujewit az siedem, ale figura znaleziona na
Fischerinsel tylko dwie (wysoko$¢ bez mata 2 m). Wedlug wyjasnien kronikarzy liczba gtéw miata
znaczenie symboliczne: trzy glowy, bo trzy krolestwa §wiata (niebo, ziemia, podziemie); cztery gtowy
— bo cztery strony $wiata. Symbolika innych liczb nie zostata objasniona (moze siedem — to
doskonato$¢?). Czy wielogtowos$¢ byta pomystem rodzimym, czy zapozyczonym, nie udalo si¢ ustalic.
Rzezbiarz mogt taczy¢ materiaty, np. Trzyglow szczecinski miat na drewnianym korpusie gtowy
posrebrzane, figurki bogow w Wolinie byly podobno zdobione srebrem i ztotem. Mato wiarygodna
jest relacja Saksona, ze posag Swarozyca w Retrze byt zloty i lezal na purpurowym tozu. Jesli wolno
wierzy¢ kronice, kijowski Perun mial gtowe ze srebrem i na niej ztoty was, ale te szczegoty moga
pochodzié z psalmu 115,4. Rujewit i Swietowit byli przedstawieni jako wojownicy: Rujewit miat u
pasa siedem mieczy, 6smy za$ trzymat w dtoni. Swietowit miat za pasem rog obfitosci, a na ziemi
obok lezata uzda, siodto i ogromny miecz z r¢kojescia inkrustowana srebrem (zapewne zdobycz
wojenna). Ztota ligurke wolinskiego Trzygfowa Otton postat papiezowi.

Rzezby z metalu misjonarze tatwo mogli stopi¢, drewniane za$ Porgbac i spali¢. Na tym tle
wyjatkowym zjawiskiem jest posag tzw. Swiatowida (tj. Swietowita), znaleziony w Zbruczu
(przechowywany w Krakowie). Wykonany jest z kamienia, czterograniasty, kazda strona J€st nieco
inaczej rzezbiona. Kazda $ciana podzielona jest jakoby na W2y pictra: na najwyzszym stoja dwie
postacie meskie 1 dwie zenskie (?), nizej — cztery postacie zenskie (jakoby w tancu), najnizej za§ —
osoby kleczace i jak gdyby podtrzymujace wyzsze pigtra. Ich symboliczna 1nterpretach zaproponowat

B. Rybakow. W Iwankowcach (w dorzeczu
« Urbanczyk, Dawni Stowianie
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Dniestru) znaleziono trzy wielkie kamienne figury (dwie cztero$cienne), nadto kilka innych w réznych
okolicach starej Rusi. Dla Zadnego posagu nie udato si¢ znalez¢ starszego datowania jak na przetlom
IX/X w., wolno je wigc taczy¢ z rozwojem panstw plemiennych, moze z wzorami rzymskimi w
dawnej Dacji.

3.2. Tylko zrédta dotyczace Pomorza mowia o kaptanach, ale i tu bytoby ryzykowne mowic¢ o osobnej
kascie kaptanow. Brak nawet starej, ogolnostowianskiej nazwy kaptana, moze jednak byl nim *2bncb ||
*zirbch. Wyraz ten oznaczat pierwotnie chyba tego, kto wygtaszal modlitwe. Pomorscy kaptani
wyrozniali si¢ odmiennym odzieniem i dtugimi wlosami. Oni skladali ofiary w imieniu mieszkancow,
oni wrozyli w sprawach prywatnych i panstwowych, utrzymywali porzadek w $wiatyni. Szczeg6lnie
interesujaco przedstawiaja si¢ wrozby w Retrze, w Szczecinie 1 Arkonie, do ktorych uzywano
$wigtych koni. Przeprowadzanie wrdzb 1 ich interpretacja dawaty kaptanom wptyw na bieg spraw
publicznych. Kaptani réwniez podtrzymywali opdr ludnosci przed narzucaniem chrzescijanstwa.
Podobna role odgrywali na Rusi wotchwowie (*vjchvb), ktorych jednak nie mozna stawia¢ na réwni z
kaptanami pomorskimi — byli to popularni, szerzej znani wroézbici i ofiarnicy, wykonujacy
réwnoczesnie wszelkie zabiegi magiczne, zaklinanie i leczenie. Zrozumiate, Ze byli oni wrogami
chrzescijanstwa. Ich praktyki przejeli r6zni ludowi znachorzy — ,,znajacy”, owczarze itp.
Sprawowanie przez kaptanow ofiar i wrozb nie oznacza jeszcze, ze wszyscy inni byli od tych funkcji
odsuniegci. Sktadaniem ofiar i wyglaszaniem présb, modlitw zajmowali sig starcy, zapewne glowy
rodzin, naczelnicy rodéw i plemion. Do tych czynnosci zapraszano tez znawcow tradycji, ludzi
majacych tatwos¢ modlenia si¢ i zdolno$¢ zapamigtywania tradycyjnych tekstow.

3.3. Ofiary byty badz domowe, badz publiczne i zawsze towarzyszyly im modlitwy. Sktadano je badz
w domu (duchom domowym), badz w swigtych gajach. Na Rusi odkryto kilka tzw. kregow ofiarnych,
tj. miejsc przystosowanych do sktadania ofiar. W ofierze dawano zwierzgta domowe i plody rolne
(proso, kaszg, chleb), ser, midd. Stala daning otrzymywat arkonski Swietowit, a w §wicto plonéw
ofiarowano mu kotacz wysokosci cztowieka. Wedtug opowiesci kronikarzy sktadano w ofierze takze
ludzi (Helmold 52), ale raczej byly to publiczne egzekucje pojmanych wrogow, a nie ofiary sensu
stricto; trzeba pamigtaé, ze byty to czasy walk na §mier¢ i zycie, kiedy tak poganie, jak chrzescijanie
dopuszczali sie¢ wielkich okrucienstw. Wzmianka Nestora o ofiarach z ludzi wyraznie jest parafraza
psalmu 106, 36 — 38.

Na oznaczenie ustnej prosby do boga stuzyt wyraz *modliti se, *mod-litbva, ofiarg za$ nazywano

trzema wyrazami: *terba (> treba), 'to co
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nalezne, powinne', *obeta 'to co przyrzeczone' (por. 'obiecac'), zbrtbva, pierwotnie modlitwa, zapewne

zapraszajaca bostwo do przyjecia ofiary.

Szczegolnie uroczyste ofiary sktadano w ustalone dni w roku, np. podczas letniego przesilenia dnia z

noca, po zbiorach zbdz, w dni przeznaczone pamigei zmarktych (na wiosng 1 w jesieni). Uroczystosci te

byty potaczone ze wspolnym ucztowaniem, piciem piwa, tancami i wystepami ludzi w maskach.

Kaznodzieje sredniowieczni ze zgroza opisuja panujace wtedy rozpasanie.

3.4. Pozadany bieg spraw mozna byto uzyskac nie tylko przez wyblagana interwencj¢ boga, lecz

mozna ja bylo wymusi¢ — przynajmniej na demonach — przez pewne czynno$ci magiczne.

Whystarczato szeptanie zakle¢, spluwanie, obracanie si¢ w koto, noszenie amuletéw; urodzaj mozna

byto sobie zapewni¢ przez obieganie pol z ptonaca pochodnia, nawet przez akty seksualne na roli.

Czynno$cia magiczng mozna byto innym zaszkodzi¢. Najszerzej znana nazwa byly wyrazy *¢arb,

*Carovati, *¢arodejb, *carovbnikb, *vescijb, *vedbma, *lekan, *lekovati. Ci sami ludzie zajmowali si¢

przepowiadaniem przysztosci (st.rus. voroziti, bulg. vraziti, pol. wrozy¢ itd.). Praktyki wymienione w

dawnych zrodtach sa te same co dzis: wrozenie z lotu ptakoéw, z wngtrznosci zwierzat, z kresek

kreslonych na popiele, z rzucania drewienek, z lania wosku itd. Szczescie lub nieszczgscie
zapowiadaty niektore zjawiska jakoby nadnaturalne: dzik wychodzacy ze §wigtego jeziora, czerwony
kolor wody w jeziorze. Wrozebna rolg odgrywat kotacz ofiarowany Swigtowitowi w Arkonie.

Panstwowe znaczenie mialy skomplikowane wrozby uzyskiwane przy pomocy swigtych koni w

Radogoszczu, Arkonie i Szczecinie. Wiara w skuteczno$¢ magii i amuletow przetrwata do dzis, a

niektore dzialania, jak obchodzenie pol na wiosng, Swigcenie ziot, przejat rytuat chrzescijanski.

3. Slowianin czut sig stale zaleznym od sit nadprzyrodzonych: od bogéw i od demondw, ktore
nalezato jako$ pozyska¢ albo sztukami magicznymi odstraszy¢. Zagrozone byty zwlaszcza
zdarzenia' przetomowe w zyciu cztowieka i biegu rocznym. Momentem niebezpiecznym byta
chwila przyj$cia na $wiat. Na zycie niemowlgcia czyhaly zazdrosne demony, decydowata sig¢ jego
przyszla dola; mogta niepostrzezenie zakras¢ si¢ boginka (mamuna, baba jaga, jedza,
czarownica), ukras¢ zdrowe i pigckne dziecko, a podrzuci¢ swoje niewydarzone (tzw. polskie
odmience). Potrzebne wigc byly czynnosci zabezpieczajace, ofiary, np. stworzenie pozorow, ze
dziecko jest mato warte, przez nadanie mu lekcewazacego imienia, jak Niemoj, Znajda, Nielub,
lub odstraszajacego, jak Wilk (Vuk). Waznym zdarzeniem byt §lub, rozpoczynajacy nowy okres
zycia, potaczony z prawem prokreacji i obowigzkiem wychowania dzieci, z przejs-
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ciem zony do innej rodziny, dlatego §lubowi towarzyszyty skomplikowane obrzedy. I wreszcie $mier¢,

a nastgpnie pogrzeb wymagaty rownoczes$nie uczczenia zmartego i magicznych czynnosci,

zapewniajacych zmartemu lepsze bytowanie w $wiecie umartych.

3.6. Statego kontaktu z sitami nadprzyrodzonymi wymagat rolniczy rok gospodarczy: siew zboza, jego

wiosenny wzrost, letnie przesilenie dnia z nocg, Zniwa — oto pory wymagajace czujnosci i

wspotpracy z demonami i1 bostwami przyrody. Potrzebne byly odpowiednie obrzedy, aby zapewni¢ w

nastepnym roku lepszy urodzaj; jeden z tych obrzedéw w Arkonie opisat kronikarz Sakson. Inne

obrzedy sprowadzaly potrzebny deszcz. Ogédtem obrzgdow rolnych opisano ogromna liczbg, nic to
dziwnego, skoro Stowianie byli przede wszystkim rolnikami. Wtasne sposoby uzyskania powodzenia
mieli oczywiscie rybacy i mysliwi.

4.0. Na wytepienie dawnej religii Stowian trzeba bylo czekaé przeszto pie¢ wiekdéw (ok. 700- 1250).

Szerzenie nowej religii trwato dtugo nie tylko wskutek oporu ludnosci, ale i z powodu pewnych

niedostatkow misji chrzescijanskiej. Po pierwsze, misjonarzy i kleru parafialnego byto zawsze za

mato, poniewaz trudno go byto wyksztalci¢. Sie¢ parafii katolickich powstata dopiero w XII w. i byla
tak rzadka, ze kontakt kleru z wiernymi byt bardzo utrudniony. Po wtoére, duchowienstwo
przybywajace z innych krajow, miato jezykowe trudno$ci w porozumieniu si¢ z ludnoscia stowianska.

Po trzecie, duchowienstwo bylto $ci§le zwiazane z klasa feudatow, korzystato z tych samych

przywilejow i jego utrzymanie ciazyto na barkach ludnosci wiejskiej, najliczniejszej. Wiadomo z

kronik, jak Stowianie pomorscy bronili si¢ przed narzucona im dziesigcing na rzecz kleru. Po czwarte

chrze$cijanstwo byto potaczone z narzuceniem obcej wtadzy i ograniczeniem praw obywatelskich.

Opdr ludnosci trzymajacej si¢ dawnej wiary byl lamany sita, przekroczenie zarzadzen kos$ciota karano

brutalnie. Rozpaczliwy opodr stawiali Stowianie polabscy i pomorscy dlatego, ze utrata dawnej wiary

byta potaczona z utrata niepodlegtosci na rzecz ludzi obcego jezyka, i chyba tez dlatego, ze rozwdj



religii poganskiej doszedt tam najwyzej. W innych krajach stowianskich bieg spraw byt mniej
dramatyczny, prawdopodobnie dlatego, ze chrystianizacjg przeprowadzali stowianscy ksiazgta wlasnie
W porozumieniu z wptywowymi przedstawicielami ludnosci.

4.1. Nauka o jednym Bogu, stworcy $§wiata, jak i nauka o odkupieniu i Zyciu wiecznym zapewne nie
natrafity na niechgtne przyjecie, bo wypetniaty pole w religii Stowian puste, ale nauka moralnosci,
narzucanie nowych porzadkéw w zyciu, jak obowiazkowa monogamia, zakaz stosunkow
pozamalzenskich, zakaz rozwodow, obowiazek postow w okreslone dni, pokuta publiczna — oto pole

tar¢ migdzy zwolen-
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nikami starego i nowego porzadku. Kontakt z duchami przyrody byt wprawdzie zakazany, ale po
cichu, we wlasnym domu, czy we wlasnej wsi dtugo jeszcze mozna go bylo utrzymywac i korzystac z
ich pomocy lub chroni¢ si¢ przed ich gniewem. W rezultacie przez kilka pokolen utrzymywata si¢
mieszanina dwdch porzadkdw, zwana na Rusi dwojewierjem (tu az do XIV w.). Gdzie sigga reka
kosciota katolickiego, gdzie jak na Batkanach pod wtadza islamu pozycja chrzescijanstwa bylta staba,
tam przezytki starych wierzen i praktyk utrzymywaly si¢ lepiej, az zostaty opisane przez
nowoczesnych etnografow. Tak bylo przede wszystkim na wsi, gdzie ludzie zyli w $cistym kontakcie z
przyroda. Urbanizacja, przenoszenie si¢ ludnosci do miast, wkraczanie techniki na wie$ bardzo
skutecznie usuwa wszelka wiar¢ w nadnaturalne sity dziatajace w przyrodzie, w demony i w
skutecznos¢ czynno$ci magicznych.

4.2. Literatura o religii dawnych Stowian jest ogromna; dominuja w niej oczywiscie przyczynki,
niekiedy zreszta cenne, ale swoja ilo$cia utrudniajace orientacje¢. Na szczgscie okres badan przed
pierwsza wojna §wiatowa zostat podsumowany w kilku dzielach szczegdlnej wartosci. Jest to przede
wszystkim zastuga L. Niederlego, autora Zivotu starych Slovanu pt. Vira a ndboZenstn, ktdrego cze$é
II zawiera syntezeg tego, co wowczas byto wiadome o religii 1 kulcie dawnych Stowian. Polemika z
nim jest ksiazka A. Brucknera Mitologia stowianska (Krakéw 1918) wyd. 2, 1980; rodzajem
uzupetnienia tej ksiazki jest tegoz autora Mitologia polska (1925, 1980). Trzeba dalej zwroci¢ uwage
na prace uczonych rosyjskich: B. E. Aniczkowa Jazycestvo i drevnjaja Rus' (1914) 1 B. A.
Gatkowskiego Bor'ba christianstva s ostatkami jazyczestwa v driewniej Rusi (1913, 1916).
Nieodzowne jest zapoznanie si¢ z praca V. Mansikki Religion der Ostslaven (1922) ze wzgledu na
zestawione tam teksty zrédtowe, ale takze na ich oceneg. Pdzniejsze lata nie przyniosty syntez w wiel-
kim stylu, ukazato si¢ jednak sporo dobrych artykulow informacyjnych o religii Stowian w
wydawnictwach encyklopedycznych, np. B. Unbegau-na w serii ,,Mana". Introduction a Fhistoire des
religions, t. 3 (1948).

Religii Stowian poswigcona jest znaczna czes¢ ksiazki H. Lowmian-skiego pt. Religia Stowian i jej
upadek (VI-XII w.) (1979). Pozyteczne moga by¢ artykuly dotyczace religii dawnych Stowian,
rozrzucone pod réznymi hastami w Stowniku starozytnosci stowianskich, jak Religia, Demonologia,
Kult, Swiqtynie, Posqgi, Perun, Swarozyc, Dazbog itd. (okoto 40 haset), zaopatrzone w bibliografie.
Wreszcie wypada zwrdci¢ uwagg na prace uczonych, ktoérzy podjeli proby wyjscia poza metode
filologiczna, a wigc na prace R. Jakobsona, B. Rybakowa, W. W. Iwanowa, V. Toporowa, A.
Gieysztora (jednakowoz te prace wymagaja przedyskutowania jeszcze od strony filologicznej), a
wreszcie G. Dumezila i M. Eliade'a. Zob. wyzej s. 98 — 101, gdzie bibliografia.

PRZEZYTEK POGANSTWA: STPOL. ZYRZEC

Polskie poganstwo pozostawito bardzo nikte slady. Brak o nim wiadomo$ci w naszych
najdawniejszych kronikach, brak dowodow na istnienie w Polsce $wiatyn, nawet nie wiadomo na
pewno, czy byl zwyczaj stawiania posagoéw boskich. W zgodzie z tym i stownictwo religijne z tego
okresu jest bardzo ubogie. Nie ma rodzimego wyrazu na swigtynie, bo ten wtasnie uzyty wyraz jest
XV-wieczna pozyczka z czeskiego, gontyna, a raczej poprawnie kqcina, jest wyrazem pomorskim,
chram jest niedawna pozyczka ze starocerkiewnego. Tak samo wyrazy na oznaczenie rzezbionego

wizerunku bostwa maja niepewna przeszioéc’l. Na tym tle wyraz Zyrzec zastuguje na wiecej uwagi, niz
mu dotad po$wigcono.

Przez staropolskie zabytki jest on poswiadczony do$¢ dobrze. Nie oznacza jednak kaptana, jak w
jezyku staro-cerkiewno-stowianskim i staro ruskim, lecz staroste weselnego. W wigkszo$ci zabytkow
chodzi o starost¢ na godach w Kanie Galilejskiej (Jan I 8 — 9), a tacinskim odpowiednikiem jest



wyraz architriclinus. Warto chyba poda¢ petny material, poniewaz Stownik staropolski niepredko
dojdzie do litery Z.

Zyrzec architriclinus, glosa z pocz. XV w. Zab. 520; t. s. glosa ca 1455 JA 490; staroscie albo zyrcowi
architriclino, glosa XV RWF XXV 272; zZyrzec, zyrca podczesze, architriclinus 1471 MPKJ V 125; ...
niesdcie zyrcowi. I wzigli ... a gdy zakusit zyrzec wody (ferte architriclino ... gustavit architriclinus)
Ewangeliarz Zamojskich PF XII1. Widzimy pozniej Zyrca jeszcze w Zywocie Pana Jezu Krysta w
wydaniu Wietora: ,,Poczyrpnicie a niescie architryklinowi staroscie Zyrcy"” 25v. Jeszcze u Seklucjana
czytamy: ,,Napehili sgdy woda Zercy abo sprawcy i rzadcy wesela", jeszcze nawet Wujek pisze: ,,Sa to
stowa owego Z'ercy2 abo starszego na weselu". Postylla mniejsza 73. Na tym si¢ koncza przyklady

' Zob. wyzej, s. 61 —70.

? Tak cytuje Seklucjana i Wujka Linde. W rzeczywisto$ci czytamy u Wujka: ,,to nie sa Pafiskie stowa, ale onego zercy albo
starszego na weselu; u Seklucjana za$: niescie rzarncy wesela... a gdy rzanca skosztowat wody... zawola tento rzarnca; dopiero
na marginesie podano synonimy: Zercy abo sprawcy”. Czyli Linde, gdy mu miejsce bylo nieporgczne, komponowat

wygodniejsze cytaty.
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istotnego uzycia zZyrca, bo za dowdd jego zywotnosci nie moga juz uchodzi¢ pozycje w stownikach:
Auspex ... qui praeerat nuptiis celebran-dis, zerzec, Przetozony ku opatrzeniu wszech rzecy ku godom
z strony oblubienca, Maczynski; Nymphus ... zerzec, marszatek swadziebny, ktory radzi na weselu ib.;
Paranymphus ... auspex uel pronubus, dziewoslab, zer ca, swat, hochmistrz albo marszatek na
swadziebnym weselu ib.; Dziewostab, swat, druzba, zerzec, pronubus, paranymphus, nuptiarum
auspex, Knapski, zerzec alias Zerca ib. Echa tych stownikéw znajdziemy jeszcze u Volckmara, jeszcze
p6zniej u Dudzinskiego 1 Wlodka, co wreszcie podsumuje Linde.

Obok tych wcale licznych przyktadéw na Zyrca jako urzednika weselnego mamy tylko jeden przyktad
nieco odbiegajacy: posrodku Zyrcow siedzacych idacy (per medium triclinium discumbentium tran-
siens) Historia o Aleksandrze 9 v. 4 (PF IX). Jest to wyrazne przesunigcie znaczenia z pierwszej osoby

na weselu na wszystkich gosci, czyli swa-dziebnikow3, jak napisano w Rozmyslaniu przemyskim:
napethili dom swadziebnikow (impletae sunt nuptiae discumbentium) 412.

Juz z koncem XV wieku niektorzy inaczej sobie radzili z thamaczeniem architriclinusa. Wige starosta
w glosie z XV w. (RWF XXV 198), starosta swadziebny w Rozmyslaniu przemyskim 209 1 w stowniku
z 1546 1. (PF V 443). Starosta dochowal si¢ w gwarach do dzisiejszego dnia jako nazwa urzednika
weselnego, cho¢ Linde nie wie o takim jego znaczeniu, ale jak Zyrzec tak i starosta nie wszedt do
zadnego z drukowanych przektadoéw Biblii. Pierwszy byl pewnie zbyt staroswiecki, drugi zbyt
gwarowy i klocacy si¢ ze znaczeniem wyrazu starosta w jgzyku literackim. Probowano wigc réznych
sposobow: nawzacniejszy gos¢, Zywot Pana Jezu Krysta (u Unglera) 41; sprawca swadzby,
Ewangeliarz Unglera; przetozony wesela, Leopolita (ale w komentarzu na marginesie: architryklin,
starszy albo rzqdca na weselu albo na uczcie), przed-niejszy sprawca w Biblii brzeskiej, architryklin w
nie§wieskiej, sprawca wesela u Wujka. Wszystkie wigc przektady — nawet Wujka, ktoremu nasz
wyraz byt znany — wolaty postuzy¢ sig¢ sztucznym omdwieniem niz jakim$ rodzimym, na weselach
uzywanym wyrazem. Sprawca zreszta jest pewnie czechizmem, wynikiem lektury czeskich Biblii.
Oprocz zZyrca notuje jeszcze Linde kilka wyrazow z tejze rodziny: zZerecki z Budnego, Zertownik 'stot
ofiarny' w cerkwi z Pimina i Sakowicza, zertwa lub Zartwa oraz zertwowa¢ bez przyktadéow. Nie moze
ulegaé

* Identyczny rozwdj znaczeniowy w wyrazie swat: architriclinus... swat, XV w., Biblioteka Warszawska 1861 I1I 36;
convivas alias swatéw, 1472 Monumenta Medii Aevi XVIII 37.
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watpliwosci, ze wszystkie te wyrazy sa wzigte z jezyka cerkiewnego Czyzby tam bylo rowniez zrédto
zyred!

O odpowiedz nie tatwo, to tylko mozna powiedzie¢ bez wigkszego trudu, ze nie jest zyrzec pozyczka z
jezyka czeskiego (jak tyle staropolskich wyrazow), tam on bowiem catkiem nie znany (Zertva i zZerec
w Mater verborum — to falszerstwo Hanki). Natomiast w jgzyku staro-ruskim, jak wynika z
Materiatow Sriezniewskiego, nie tylko Zwbcb 'ofiarnik’, Zwbt\a 'ofiara’, Zbre 'ofiaruj¢’ i inne pochodne
byly w czestym uzyciu w piSmiennictwie koscielnym, ale i staroruskie kroniki postugiwaty si¢ czas.
zbre, gdy mowity o czci oddawanej bogom poganskim. Znaczenia wigc bardzo odbiegaja od
polskiego. Prieobrazenski uwaza te staroruskie wyrazy za pozyczki ze scs. Istotnie, licznych stamtad
przyktadoéw dostarczaja stowniki Miklosicha, Meyera, Stonskiego, a Jagi¢ (Entstehungsgeschichte,



wydanie 2, s. 309, 345, 373) zalicza obchodzace nas wyrazy do starszej warstwy wyrazow
cerkiewnych, jakkolwiek pierwotnie zadowalano si¢ przerobka greckiego iepevc na ierej. W ten
sposob cofnelisémy si¢ do konca IX w., kiedy prawie jeszcze w catej Stowianszczyznie kwitnat kult
poganski. Mamy wigc gwarancjg, ze zyrzec zostal poprawnie 1 we wlasciwym znaczeniu uzyty.
Przyjecie calej rodziny tych wyrazow do literatury religijnej zapewnito im dlugi zywot, natomiast
gorzej si¢ im powiodlo w jezyku polskim, a zwlaszcza czeskim, gdzie nie ocalat najmniejszy $lad.

W XV wieku mieli Polacy dos¢ sposobnosci, zeby si¢ zetknaé ze staroruskim pis$miennictwem, wszak
Dlugosz czytywal w naukowych celach ruskie zrodta. Ktos taki mogt wtasnie zastysze¢ wyraz zyrzec i
uzy¢ go w potrzebie. Ale jezeli tak, to tylko przez nieuctwo nadat mu znaczenie 'architriclinus', bo
pisarze cerkiewni albo zostawiali nie przetozone architriklitib, albo — pdzniej i rzadziej — pisali
starejSina piru. Lepiej wigc uznaé zyrca za wyraz rodzimy. Musimy wobec tego wyjasni¢ przesunigcie
znaczenia z 'kaptana' na 'starostg weselnego'. Jedynie w nastgpujacy spos6b mozna to sobie wyobrazic:
W czasach poganskich do obowiazkéw kaplana-ofiarnika nalezato obok innych kojarzenie matzenstw.
Zrédha o tym nie mowia, ale niemozliwosci nie widaé zadnej. W epoce chrzescijanskiej odpadty mu
oczywiscie funkcje ofiarnika, ale uchowata si¢ ta wtasnie wazna rola. Wiadomo to dobrze, Ze sig
zawieranie matzenstw bardzo dtugo wymykato spod kontroli koscielnej. Legaci papiescy uzywali
bardzo surowych kar, zanim wymogli na ludnos$ci zawieranie §lubow koscielnych. W tych warunkach
fatwo zrozumie¢ zwezenie znaczenia z kaptana w ogdle — na osobg dajaca sluby. Kto ciekaw,
znajdzie interesujace szczegdly w ksiazce Abrahama: Zawarcie matzenstwa w pierwotnym prawie
polskim, Lwow 1925 (Studia
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nad Historia Prawa Polskiego nr 9); szczegdlnie godny uwagi jest rozdziat 15. Ze starosta weselny do
ostatka nie zatracil swoich kaptanskich cech, $wiadczy takze praca W. Mielczarskiej: Starosta weselny
w Polsce (Poznan 1931), w ktorej jeden rozdziat nosi tytut Starosta jako kaptan. Z mapki wida¢, ze
dowody na to posiadamy z calej Polski.

W jakims$ zakatku Polski, mam wrazenie raczej poétnocnym (tgpit go Sandecki, zob. Jandw, we wstepie
do Ewangeliarza Sandeckiego w Bibliotece Pisarzow Polskich nr 87, s. XLIX i CXVIII), dochowat si¢
zyrzec do poczatku XV w., kiedy to ktory$ uczony uzyt go w przektadzie Ewangelii. Moglo sig¢ to sta¢
wczesniej, skoro tylko rozpoczeto czyta¢ ludowi Ewangelie po polsku. Zastanawia tez, ze Kadtubek
wyrazit si¢ ironicznie o ksigciu Zbigniewie, ze podczas slubu Krzywoustego napadt z Czechami na
Polske: quos paranymphos architriclinari studuit. Poniewaz wyraz architriclinus poza Ewangeliq
wyjatkowo byt uzywany, zapewne znat go Kadtubek witasnie z niej. I nie tylko znal, ale kojarzyt z
urzedem starosty weselnego, a zatem juz wtedy mogt si¢ zZyrzec pojawic jako odpowiednik
architryklina. Ta para stow, przekazywana pdzniej z mistrza na ucznia, utrwalona w pismie z pocz. XV
w., mogla zy¢ dluzej w jezyku literackim niz w codziennym. Z przektadu Ewangelii usunat ja dopiero
wiek XVI, kiedy to rewidowano stownictwo drukowane. Fakt tradycji literackiej przeszto stuletniej
godny podkreslenia.

Po tej czesci historycznokulturalnej nalezy trochg uwagi poswigci¢ kwestiom czysto jezykowym.
Pierwsza rzecz — to zmienno$¢ sufiksu: -‘ec || -'ca. Zdecydowanie przewaza pierwszy, totez za forme

podstawowa trzeba uzna¢ mian. z'yrzec4. Trudniejsza jest druga sprawa. Na podstawie scs. zbrbcb
nalezatoby oczekiwaé formy zrzec, 2. p. Zerca, a tymczasem w najstarszych zapisach wyraznie zyrzec.
Lo$ {Gramatyka polska 128) zauwazyt t¢ trudno$¢, wlaczajac zZyrca do tej samej kategorii co #yzka,
dzwirze, chrzybiet, gdzie doszto jak gdyby do wzdluzenia b na i. Czynnikiem zakldcajacym
prawidtowy rozwoj byly moze wyrazy zyr, pozyraé. Moze to pod ich wptywem zerca zmienit si¢ w
zyrca, a nastgpnie, gdy we wszystkich polskich wyrazach -ir- i -yr- zmienily si¢ na -er-, powstat
zerzec 1 zerca, co poswiadczone w stownikach Maczynskiego i Knapiusza.

Wreszcie sprawa etymologii. Zyrzec wbrew pozorom nie ma nic wspolnego z Zyrem i pozyraniem, tj.
pozeraniem. Przewaznie taczy si¢ go w rodzing z lit. girti 'chwali¢', ind. glr- '$piew pochwalny', z
czego wynika, ze istota kaptanstwa bylo wyglaszanie modtow; od tego poszta

* O tych sufiksach pisze J. Rambergw ,,Jezyku Polskim" 1925, X1, s. 65 i w ,,Pracach Filologicznych" XI, s. 17-93.
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jego nazwa (szczegoly etymologiczne w stownikach etymologicznych Prieobrazenskiego i Waldego-
Pokornego). Nie naleza do tej rodziny ani zer (dawniej Zyr) 'ttuszcz', ani zrec, ani zZge — zec 'palic', z

ktorymi si¢ nieraz zyrzec kojarzy laikom?.

’ Cytowane zabytki XV w. oznaczono skrotami takimi, jak w Stowniku staropolskim; inne: JA — Archiv fur Slavische
Philologie, red. V. Jagi¢; MPKJ - Materialy i Prace Komisji Jgzykowej Akademii Umiejgtnosci; RWF — Rozprawy Wydziatu
Filologicznego Akademii Umiejgtnosci w Krakowie. Zab - Przeglad jezykowych zabytkow staropolskich do r. 1543.

ZE STUDIOW NAD DAWNA RELIGIA SEOWIAN (KOMENTARZ DO KRONIKI CZECH ow
KOSMASA,

KS. IIL, R. 1)

W opisach dawnej religii i obrzgdéw stowianskich bardzo czgsto cytuje si¢ pewne miejsce z Kroniki
Czechow (Chronica Bohemorum) Kosmasa. Kronikarz przedstawia tam zastugi ksigcia Brzetystawa 11,
ktoéry swoje panowanie rozpoczal (1092 r) od =zarzadzen zabraniajacych uprawiania starych
poganskich obrzgdéw. Cytujemy ten fragment opowiesci kronikarskiej, w ktorej jest wyraz mylnie
dotad rozumiany:

Item et supersticiosas institutiones, quas villani, adhuc semipagani, in Pentecosten tertia sive quarta feria observabant,
offerentes libamina super fontes mactabant victimas et demonibus immolabant, item sepulturas, que fiebant in silvis et in
campis, atque scen as, quas ex gentili ritu faciebant in biviis et in triviis quasi ob animarum pausatio-nem, item iocos
profanos, quos super mortuos suos inanes cientes manes ac induti faciem larvis bachando exercebant, has abominationes et
alias sacrilegas adinventiones dux bonus, ne ultra fierent in populo Dei, exterminavit' (lib. III cap. 1).

W niemieckim wydaniu tejze kroniki brzmi to miejsce nastgpujaco:

Auch die aberglaubischen Gebrauche, welche das halbheidnische Landvolk am Pfingst-Dienstag oder Mittwoch beobachtete,
indem es an Quellen Opfer darbrachte und den bdsen Geistern schlachtete, die Bestattung der To ten in Waldern und auf den
Feldern, die feierlichen Aufzuge, welche man heidnischer Weise auf den Kreuzwegen, gleich-sam fur die Ruhe ihrer Seelen
veranstaltete, die schandlichen Possen, die vor den Leichen veriibt wurden, indem man wesenlose Schatten anrief und mit
Larven vor dem Gesichte herumschwarmte; alle diese Greuel und andere gotteslasterliche Erfmdungen stellte der wackere
Horzog fur immer beim Volke Gottes ab.?

Wyraz scenas, ktory nas interesuje, przettumaczono tu jako die feierlichen Aufzuge. Jest to
interpretacja prawie powszechna. W dawnym czeskim przektadzie V. Tomka czytamy tu: ,, tryzny,

ktere konali tu die radu pohanskeho na rozcestich a trojcestich jako pro odpocinuti dusi"3 [Tryzny,

ktore tu urzadzali wedtug zwyczaju poganskiego na

' Die Chronik der Béhmen des Cosmas von Prag. Herausgegeben von Bertold Bert-holz, Berlin 1923 (Scriptores rerum
Germanicarum, Nova series, t. II).

2 Cosmas, Chronik von Béhmen, iibers. G. Grandaur, 3. Aufl., Leipzig 1939 (Ge-schichtsschreiber d. deut. Vorzeit, Bd. 65).
3 Kosmuv letopis ¢esky s pokracovanimi kanovnika vysehradskeho a mnicha sazavs-keho, Pfelozil V. V. Tomek, v Praze
1882.
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rozdrozach, jakoby dla wypoczynku dusz]. Tryzna wedtug stownika J. Kotta to ,,obef ku pocte
zemfelych" [ofiara ku czci zmartych]. Thumacz poszedt chyba za pewnym rekopisem Kroniki, w

ktérym uzyto zamiast scenas wyrazu cenas?. Wariant ten wystepuje tylko w dwoch blizniaczych
kopiach Kroniki, kilkana$cie innych odpisow pisze scenas i ten wariant trzeba przyja¢ za wlasciwy, bo
latwiej przyjac, ze ktory$ kopista przez nieuwage pominat literg 5 — byta moze wyblakta — niz
przyjac, ze ja dodat, zmieniajac dobrze znany, czgsto uzywany wyraz na wyraz rzadszy. Lekcje scena
trzeba uznac za lectio difficilior. Mogl jednak Tomek uzywac stowa tryzna w znaczeniu wlasciwym
jezykowi staro-cerkiewno-stowianskiemu — uroczystosci pogrzebowych.

Drugi czeski thumacz, K. Hrdina, thumaczy zgodnie ze swoim niemieckim kolega: ,, 4ry, jez podle

pohanskeho obfadu konali na rozcestich a kfizovatkach jako pro odpocinuti dusi"d [gry, ktore wedtug
obrzadku poganskiego urzadzali na rozdrozach, jakoby dla wypoczynku dusz].
Podobnie postapita polska thumaczka, M. Wojciechowska: ,, korowody, ktore odprawiali podtug

poganskiego zwyczaju na dwdch i trzech rozstajnych drogach, jakoby dla spokoju dusz"0. Mato dzis

uzywany wyraz korowody — Stownik jezyka polskiegoJ objasnia naste¢pujaco: ,,grono, gromada ludzi
posuwajacych si¢ jeden za drugim, pojedynczo lub parami, cz¢sto w rytmie tanecznym, ze $piewem,
muzyka; pochodd, orszak, zwlaszcza wesoty, taneczny; szereg, tancuch, utworzony z oséb trzymaja-
cych sig za rece". Ttumaczka miata na mysli zapewne zabawe taneczna.



Przektad tego fragmentu znajduje si¢ rowniez w Mitologii polskiej A. Brucknera: ,, widowiska

(igrzyska), co wedle modty poganskiej po rozstajnych drogach niby dla uspokojenia dusz czynili"g.
Zastanawia si¢ on nastgpnie ,,czy igrzyska, tance mieczowe (?) zamierzaty i do odpedzenia duchow
nieczystych — nie wiemy". Pytania tego autor nie powinien byt stawia¢, skoro kronikarz pisze, iz
,»scenas" urzadzano ,,0b pausationem animarum". Pausatio jest to substantivum verbale od czasownika

pauso, ktory F orcellini® objasnia przez ,,pausam facio,

* Zestawienie kodeksoéw i ich wzajemne zwiazki zob. w wydaniu Bretholza, s. LXXXIX. Lekcje cenas maja kodeksy A
3ai3b.

5 Kosmota kronika éeska (Odkaz minulosti éeske sv. 10). K vydani pfipravil a uvodni stati s doslovem a rejstfikem
doprovodil Karet Hrdina, 4. vyd., Praha 1950.

 Kosmasa Kronika Czechéw. Przettumaczyla i komentarzem zaopatrzyta M. Wojciechowska, Poznan 1968.

! Stownik jezyka polskiego, pod red. W. Doroszewskiego, t. 3, H-K. Warszawa 1961. Wyraz korowody odpowiada mniej
wigcej niem. die feierlichen Aufzuge.

8 A. Bruckner, Mitologia polska, Krakow 1925, s. 66 — 67.

° Totius Latinitatis lexicon, opera et studio Aegidii Forcellini..., lucubratum, t. V, Prati 1871.
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cesso, gquiesco", a wigc pausatio to tyle co quies — wypoczynek lub spokdj. Tworcza fantazja autora
stara si¢ odgadnag, jakie to widowiska rozgrywaty sig na rozdrozach, i podsuwa tance z mieczami.
Rowniez wielki znawca starozytno$ci stowianskich, L. Niederle, cho¢ nie bez wahania, przyjat
podobna interpretacje, jak cytowani thumacze:

Kosmovo scenasfacere, coz by se mohlo jinak vyloziti i na stanky pro mrtve ve shode sdate na str. 325 podanym vykladem o
bdynu, budg asi lepe vyloziti ve smyslu theatrum — no3opu. Ovsem zde u Ko$my neznaci scenae jen jednotlive tryzny pfi
samem pohfbu, nybrz spise jakesi stale se opakujici slavnosti na pocest zemfelych s pfedstavenim puvodni tryzne podobnym
a vyraz ob animarum pausationem ma vyznam ten, ze i duse zemfelych pfedkii rady dlely na miste, kde se jim ku pocte
slavnosti pofadaly' [Kosmowe scenas facere, co by sig zreszta dato przetlumaczy¢ przez namioty dla zmartych, w zgodzie z
dalej na s. 323 podanym wyjasnieniem o bdynie, [czuwaniu], bedzie lepiej przettumaczy¢ w sensie theatrum — no3opw.
Oczywiscie, tutaj u Ko$my nie oznaczaja jednej tryzny przy samym pogrzebie, ale jakie$ stale si¢ powtarzajace uroczystosci
ku czci zmartych z przedstawieniem podobnym dla pierwotnej tryzny, stowa zas ob animarum pausationem maja znaczenie
takie, ze 1 dusze zmartych przodkow chgtnie przebywaly w tym miejscu, gdzie si¢ ku ich czci odbywaty uroczystosci].

Po rozwazeniu znaczen wyrazu tryzna w jezyku staro-cerkiew-no-stowianskim Niederle dochodzi do
wniosku, ze w §wigta ku czci zmartych odbywata si¢ jaka$ gra, skladajaca si¢ z symbolicznych
ewolucji, ktorych jadrem byla scena bojowa — wlasciwa tryzna, tj. walka prowadzona przy trzasku
broni z krzykiem i §piewem bojowym. Bierze tez pod uwagg taniec z mieczami. Prawdopodobnie pod
jego wpltywem i Bruckner dopuszczat takie tance.

Przed zadaniem przetozenia i interpretacji wyrazu scena stanatem przed czterdziestu laty piszac
ksiazke Religia poganska Stowian. Zwrécitem sig wtedy o rade do krakowskiego filologa, dzisiejszego
profesora Uniwersytetu Jagiellonskiego, Mieczystawa Brozka, i dalem w rezultacie przektad
nastepujacy: ,, budki, ktéore poganskim obrzadkiem stawiali na rozdrozach, jakoby na miejsce

odpoczynku dla dusz" I Przyjatem bezwiednie odrzucona przez Niederlego mozliwos¢: polskie budki
to mniej wigcej to samo co czeskie stanky.

Przektad m¢j, ukryty w malo znanej ksiazce, ponadto osobno nie uzasadniony, uszedl uwagi nie tylko
czeskiego tlumacza, K. Hrdiny, ale ' Polki, M. Wojciechowskiej. Wypada wigc go uzasadni¢ po latach.
Wystarczy si¢ odwota¢ do powaznego autorytetu naukowego, jakim jest Totius Latinitatis lexicon
Forcelliniego (wyd. z 1. 1871, t. 5). Czytamy w nim:

,Scena” [...] Nomen a Graeca voce rjKnvfj, quae tabernaculum, tentorium significat [...], scena et

scenae proprie est umbraculum, came-
L. Niederle, Zivot starych Slovanu, Dilu I sv. 1. v Praze 1911, 5. 277. ' S. Urbanczyk, Religia pogarskich Stowian, Krakow

1947, s. 83.
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ra ex arborum ramis ac frondibus, sive natura, sive ab arte sit". [Scena... nazwa od greckiego stowa
skene, ktore oznacza chateg, namiot... scena i scenae to wlasciwie cieniste miejsce, altana, sklepienie z
gatezi i lisci, badz naturalne, badz sztuczne]. Dopiero na drugim miejscu pojawia si¢ znaczenie
posunigte w strong wspolczesnego: ,, Scena dicitur pars theatri proxima proscenio, illo superior qua
histriones et mimi ludicrum populi spectaculum praebent". /Scenq nazywa sig czg$¢ teatru najblizsza
proscenium, powyzej niego, gdzie aktorzy i mimowie daja ludowi krétkie widowisko]. W tym ustegpie
Forcellini cytuje objasnienie stawnego Izydora z Sewilli: ,, Scena locus est intra theatrum in modum
domus instructa cum pulpito, quod pulpitum orchestra vocatur, ubi cantabant comici, tragici atque



histriones et mimi" /Scena jest to miejsce w teatrze urzadzone na ksztatt domu wraz z trybunka, ktora
si¢ nazywa ,,orkiestra", gdzie §piewali komicy, tragicy, aktorzy i mimowie]. Po trzecie ,, scena sumitur
universim pro theatro" [scena uzywana bywa powszechnie zamiast featr]/.

Jak widzimy, stownik nawet nie wspomina o znaczeniu, ktdre wyrazowi scena przypisywali ttumacze
Kosmasa — igrzysk, gier, tancow, widowisk. Zbytnio si¢ sugerowali znaczeniem, ktore i dzis§ w
jezyku niemieckim, czeskim i polskim jest znaczeniem gtéwnym. Nie ma zadnych powoddw, abysmy
je podsuwali Kosmasowi. Tym bardziej odpadaja dalsze wywody uczonych oparte na bledzie.
Obecnos¢ tancow, moze symbolicznych, wolno uzasadnia¢ co najwyzej dalszym zdaniem Kosmasa,
gdzie mowa o ,,ioci profani". Ale to zdanie réwniez sktania do odrzucenia zrownania scena — gra,
widowisko, bo po c¢6z by kronikarz dwa razy méwit o tym samym!

Swiadectwo Forcelliniego umacniaja tez inne stowniki: Glossarium Du Cange al? cytuje za
Papiasem: ,, Scena est camera, quae obumbrat locum in theatro. Item arborum in se cohaerentium
concamerata den-satio" [Scena to sklepienie, ktore ostania miejsce w teatrze. Rowniez sklepista
gestwa drzew z soba zwiazanych]. Za innym zrodtem: ,, Scena in campo ad colloquium parata"
[namiot w polu ustawiony do rozmowy]. Stownik Jana Maczynskiego, polskiego leksykografa, ktory
byt jeszcze bliski sredniowieczu, informuje, Ze scena to ,,jata, namiot, nakryty plac albo stanowisko".
Lacinskie za$ in theatro scena to ,,gmach albo namiot, w ktorym ci ktorzy komedia sprawuja
wystepuja, wchodza i wychodza" 130 igrzyskach ani stowa!

"> Du Cange, Glossarium mediae et infimae Latinitatis, t. V1, unver anderter Nachdruck, Graz 1954, sub verbo.

1 J. Maczynski, Lexicon Latino-Polonicum, Regiomonti 1564, sub verbo.
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Jeszcze wazniejsze jest Swiadectwo innego autora z tegoz czasu — jest nim czeski kronikarz V. Hajek,
ktory tak przelozyt interesujace nas miejsce (przektad wolny i uzupetliony réznej wartosci
interpolacjami): Mnozi pak po lesich a po polich s rozlicnymi kouzly a ztym duchum dary mrtve sve
pohfebovali. Jini stdnky pohanskym obyéejem na rozcesti Cinili, pravice, ze by se tu duse predkuv
aneb pfatel jich z tel yychazejice, zastavovati mely, aneb ze by bohove pekel ¢asem tu svou rozkos

mivali"14.

[Wielu jednak po lasach i polach, wérdd roznych czaréw i daréw dla ztych duchow grzebato swoich
zmartych. Inni poganskim obyczajem stawiali namioty na rozdrozach, twierdzac, jakoby si¢ tu
zatrzymywaly dusze przodkow lub przyjaciol uchodzace z ciata, albo tez jakoby tu bostwa piekielne
miewaty swoje rozrywki].

Niestety, pdzniejsi czescy uczeni za nim nie poszli. Jozef Dobrovsky brat jeszcze pod uwage dwa

znaczenia: 'Hutten' (domki) albo 'Spiele' (gry) 15, Nastepni, Zibrt (ze stowem tryznd) 1 Tomek, i

Niederle, i Hrdi-na z dwdch mozliwosci przyjmowanych przez Dobrovskiego wybrali wtasnie gorsza.
Niederle przy tym doskonale wiedziat, ze Stowianom znany byt zwyczaj stawiania jakich$ szatasow i
daszkow na mogitach. Ich dawny wyglad nie jest nam znany, ale warto w zwiazku z tym przyjrzec si¢

ilustracjom w Kulturze ludowej Stowian K. Moszyﬁskieg016, przedstawiajacym polne i leSne szatasy z
r6znych okolic Stowianszczyzny.

Kosmas nie uprawnia wigc do snucia spekulacji o rodzaju igrzysk czy tancoéw na skrzyzowaniach
drog, natomiast informuje, ze Stowianie wierzyli, iz dusze zmartych przebywaty w jaki$ szczegolny
sposob na rozdrozach i dla ich wypoczynku w tych miejscach budowano szatasy z gatezi czy
drewniane budki. Mozliwe, iz krzyze lub kapliczki, ktére spotykamy lub spotykali§my do niedawna na
rozdrozach, zastapity owe szatasy, oczywiscie nie po to, aby da¢ duszom zmartych odpoczynek, lecz
aby je wyptoszy¢ z poswigconego miejsca. Oczywiscie, cenne i wiarygodne sa pozostate informacje
Kosmasa o ofiarach nad zrédtami, o grzebaniu zmartych na polach i w lasach (stopniowo
chrzes$cijanstwo rozpowszechnito cmentarze przy kosciotach), o blazenskich tancach Wykonywanych

przez osobnikdéw w maskach przy cialach zmartych.

'* L. Niederle, op. cit., s. 276.

'3 L. Niederle, op. cit., s. 277, przypis 3.

K. Moszyniski, Kultura ludowa Stowian, t. 1, Kultura materialna, wyd. 2, Krakow, 1967, s. 478-485.
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Najstarsi nasi kronikarze albo nie interesowali sig religia swoich poganskich przodkéw, albo tez nic o
niej nie wiedzieli. Nic nie mial na ten temat do powiedzenia przybysz z dalszego $wiata, anonim Gall
ani tez rodowity Polak, Wincenty Kadtubek, ani p6zniejsi ich kontynuatorzy. Dopiero Jan Dlugosz,



ktory w latach 1455-1480 spisal najstarsze dzieje Polski, obszernie przedstawit polski ,,Olimp",
wymienit imiona kilku bostw: Jesze, fade, Drzidzilele, Nyje, Pogode, Dziewane, Marzane (w
rekopisie: Jessa, Lyada, Dzydzilelya, Nya, Pogoda, Dzewana, Marzya-najMarzanna). Kazde bostwo
zestawit z jakim$ rzymskim: Jesze z Jowiszem, Lade z Marsem, Nyj¢ z Plutonem itd. Wszystko to
brali potomni za dobra monetg: nie budzil podejrzen fakt, ze najpdzniejszy Sredniowieczny historyk
najwigcej mial o poganstwie do powiedzenia - po pigciu wiekach od oficjalnego chrztu! Sytuacja
zmienita si¢ dopiero w r. 1892, kiedy Aleksander Bruckner przeprowadzit niszczaca krytyke
Diugoszal. Odkryt on wtedy zrodto, ktore bylo natchnieniem tego historyka: byta nim uchwata

synodu biskupow polskich2 na poczatku XV w.: ,,Ré6wniez nie pozwalajcie na klaskania i $piewy, w
ktoérych sie wzywa imiona batwanow fado, Heli, Jasza, Tyjq (w rekopisie: lado, ylely, yassa, ty a), jak
to bywa w Zielone Swigta, gdy zaiste chrzeicijanie powinni wzywaé Boga, aby za przykladem
apostotow mogli przyja¢ Ducha Sw."

Zwiazek migdzy imionami ,,bogéw" w dziele Dlugosza i w uchwale jest oczywisty: tu i tam Zado,
Jesza/Yessa, Nyja/Tyja, Dzidzilela/Ileli. Dlugosz mial w reku zapewne inny odpis uchwat z nieco inna
ortografia imion. Jeszcze inne warianty znajdujemy w kilku kazaniach z XV wieku. Najstarsze z nich,
zawarte w rgkopisie Jana z Miechocina z roku 1423, moglo wraz z podobnymi by¢ wzorem dla
uchwat synodu: ,,Lecz niestety nasi starcy, staruszki i dziewczeta nie przyktadaja sie¢ do modlitwy, aby

byly godne przyja¢ Ducha Sw., lecz niestety, w te trzy dni, ktore
' A. Bruckner, Mythologische Studien III, ,,Archiv fur slavische Philoloeie" 1892, XIV, 161-191.

2 Cytowany nizej tekst i nastgpne wzigte sa z K. H. Meyera, Fontes historiae religionis slavicae, Berolini 1931.
OPILO ET OBYADLO

177

gi¢ powinno spedzi¢ na rozmyslaniu, schodza si¢ staruszki, baby i dziewczgta nie do kosciota, nie na
modlitwy, lecz na tance, nie zeby wzywaé¢ Boga, lecz diabta, tj. Isaja, Lado, Heli, Jaja (w r¢kopisie:
ysaya, lado, ylely, yaya) [::.] Takie przyszty z diabtem i z nim odejda, a jezeli nie beda pokutowac,
pojda z Jaszq, Ladq na wieczne potepienie".

W nieco pdzniejszym kazaniu tzw. husyty polskiego z potowy XV w. wymienia si¢ Lade, Gardzine i
Jesze (w rekopisie: alado, gardzina, yesse), w jeszcze za$ innym mowi sig, ze: ,JIdola Polonorum
fuerunt ista: a lado, a gyesse".

By¢ moze, iz zbieg dwoch wyrazow: lada i gardzina (czyli bohater) sktonit Dlugosza do uznania £ady
za polskiego Marsa; w rzeczywisto$ci wyraz £ada oznaczal narzeczonego, kochanka. Leli kojarzyto
si¢ z wyrazem lelaé, tj. kotysac, piesci¢, znanym jeszcze wspotczesnie w Wielkopolsce, 1 w rezultacie
urodzila si¢ Dzidzilela, identyfikowana przez Dlugosza z Wenera; uwazano ja rzekomo za bostwo

opiekujace si¢ malzenstwami i dajace liczne potomstwo. Jasza/Jesze skojarzyt sig¢ z Jowiszem itd3.
Bruckner stusznie twierdzi, iz te niby nazwy bogoéw, wymieniane w kazaniach, byly okrzykami w
piesniach $piewanych z okazji ludowych obrzedow lub nazwami masek czy symbolicznych kukiel w
rodzaju Smiertki czy Marzony. Szczegdly wywodéw Brucknera latwo znalezé w jego pracach
mitologicznych. W swojej Mitologii polskiej informuje on, jak to pisarze XVI w. wymyslili jeszcze
Lela, Polela, Pochwista i innych bogow, nadto nazwy licznych diabtow4.

Dr Maria Kowalczyk, ktorej zawdzigczamy niejedno ciekawe znalezisko, zwrdcita uwage na pewien

rekopis Biblioteki oo. Paulinow w Krakowie na Skalce (nr B 13). W opisanym przez nia kazaniu® na
niedzielg zapustna tak wota kaznodzieja: ,,Nunc etiam est festum dyabolicum et maledictum, sicut
cras, feria secunda, hoc idotum, quod communiter ab omnibus hominibus hodie colitur et vocatur
obyadlo et feria tertia erit iterum aliud, quod dicitur opylo et obyadlo simul. Hoc per peccatum magis
homines celebrabunt dyabolo ad honorem, quam illud festum in ecclesia" [Teraz jest przeklete swigto
diabelskie, jak i jutro, w poniedziatek, ten bozek, ktory dzi$ od wszystkich odbiera czes$¢, a nazywa si¢
Objadlo, we wtorek za$ bedzie jeszcze inny, ktory si¢ nazywa rownocze$nie Opifo 1 Objadfo. Ludzie
gnani grzechem beda to Swigto uroczysciej $wigtowac na cze$¢ diabta, niz tamto §wigto ogloszono w
kosciele].

* J. Dlugosz, Historiae Polonicae, 1.1; zob. tez u K. H. Meyera, op. cit.

* A. Bruckner, Mitologia stowiarnska i polska, Wstep i opraé. S. Urbanczyka, Warszawa 1980, s. 222 i nast. Por. wyzej s. 110-
113.

> M. Kowalczykowna, Tarice i zabawy w $wietle rekopisow Sredniowiecznych Biblioteki Jagielloniskiej, Biuletyn Biblioteki
Jagiellonskiej, Krakow 1984—1985, r. 34-35, s. 71-88.

12 — s. Urbanczyk, Dawni Stowianie
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Oczywiscie, mamy tu do czynienia z dowcipem kaznodziei: to co nazywamy dzi$ obzarstwem i
pijanstwem, on personifikuje i obdarza niby imieniem, przypominajacym rzeczywiste przezwiska, jak
Podsiadto, Przeniosto, Pukio, Suszylo, WeistoO. Poniewaz imiona rzekomych bozkow sa przejrzyste i
kazdy je mogt tatwo zwiaza¢ z czasownikami opic sie, objes¢ sie, nie grozito, ze stuchacze uznaja
jednego i drugiego za bdostwa praojcow. Ale inna byta sytuacja, gdy podejrzliwy duchowny ogladat
rozpasane tance i piesni z mato zrozumiatymi lub niezrozumiatymi okrzykami7, jak gdyby
przywotujacymi jakie$ istoty mityczne. Wtedy tatwo byto o nieporozumienie, zwtaszcza, ze niemato
byto jeszcze duchownych obcego pochodzenia, stabo znajacych jezyk polski.

Imig ruskiego ,,bozka" Kupafy formalnie nie r6zni si¢ od Opity i Objadty. Jak te tacza si¢ z
czasownikami opi¢ sie, objes¢ sie, tak i Kupato taczy si¢ z czasownikiem kqpac sie, rus. kupafsja.
Wyraz Kupalto, a raczej w liczbie mnogiej Kupaty, oznaczal, wedlug sredniowiecznych zrodel, wilig
lub dzien $§w. Jana Chrzciciela, dzien, w ktérym zwyczajowo zaczynano si¢ kapa¢ w rzekach i
jeziorach, dopiero w XVII w. pojawia si¢ Kupato jako nazwa bozka. W tej ewolucji chyba decydujaca
rolg odegrato duchowienstwo, zwalczajace Swigto pierwszej kapieli, poniewaz razily ich tance,
swawolne pieséni, pijanstwo i seksualna rozwiaztos¢ w nocy kupalnej. Winien byt — ich zdaniem —
poganski bozek Kupato. Opito w polskim kazaniu — to poczatek ewolucji, jej zas koniec reprezentuje

ruski Kupaio&

® W spisie telefonow Krakowa wymienieni sa abonenci o nazwisku Opita i Opito, a w Stowniku staropolskich imion
osobowych pod red. W. Taszyckiego wystepuje kilka 0sob z nazwiskiem Objadio i jedna zwana Opily; moze tez zapisy
Opilio mozna czyta¢ Opito. Jak widzimy, wyrazy Opito i Objadto juz w XV w. byly przezwiskami ludzi, prawdopodobnie
micszczan.

7 Przyklady takich okrzykow cytuje Stownik gwar polskich J. Kartlowicza pod hastem lelom i tado; np. Oj letom lelom, lelum
tadum, a letu lelu lelu, lelum ladum; o lado, lado, za ogrodenskiem dyle. Zob. tez w Stowniku etymologicznym jezyka
polskiego F. Stawskiego pod hastem lelejac sie, lelumpolelum, lado. Okrzyki o tado lado! pojawiaja si¢ w piesniach na
pograniczu wschodnim; w rdzennej Polsce wyraz ten nie jest znany, tym fatwiej mogt by¢ uwazany za imi¢ wlasne.

& Zob. tez w Stowniku starozytnosci stowianskich pod hastem Kupato, takze tu nizej nas. 181-182.
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Chors. Bostwo ruskie, niepewnej autentycznosci. Wspomina o nim Powies¢ minionych lat pod 980 r.
w znanym ,.katalogu" bogow ksiecia Wilodzimierza W., a za nim kilka zrodet zaleznych, wtornych,
nadto Sfowo o wyprawie Igora na Potowcow. Na podstawie Sftowa uczeni widza w Chorsie boga
stonca, albowiem ksiaze Wsiestaw ,,wielkiemu Chor-sowi noca drogg przebiegal". Twierdza oni, ze
ksiaze, jakby jaki$ duch ciemnosci, przebiegat droge stonca, zanim wzeszto. Bruckner znow na tej
samej podstawie uwazat Chorsa za béstwo ksigzycowe. Zdaniem czesci uczonych Chors nie byt
boéstwem stowianskim, lecz jakiegos ludu obcego (tureckiego? iranskiego?) zyjacego w panstwie
ruskim (Anicz-kow). Sceptycy uwazaja Chorsa za echo jakiego$ kultu orientalnego, znanego moze z
lektury, dowolnie przez kronikarza zwiazanego z Rusia. Etymologia nie jest ustalona. Najwigcej
uznania znajduje nawiazanie (P. Preisa, W. Mullera, Korsza i innych) do perskiego khor, khores,
khorsid, do iranskiego Avar 'blask’ (o stonicu). Etymologig rodzima zaproponowat A. Bruckner,
nawiazujac do prast. krsb, pol. wy-chars-ty 'wynedznialy' (ksiezyc w stosunku do stonca? ksigzyc
ubywajacy?). Brak podstaw do rozstrzygnigcia zardwno etymologii, jak funkcji bostwa. Teksty pisza
jego imi¢ w formie Chbros, Chhrs, Chns, Chors.

Literatura: E. W. Aniczkow, Jazyczestwo i driewniaja Rus', Petersburg 1914; A.Bruckner, Mitologia slowiariska, Krakow
1918, s. 89 — 96; L.Niederle, Z*'vor starych S/ovanu, t. 2, 1, Praha 1918, s. 120- 122; V. Mansikka, Die Religion der
Ostslaven, 1, Quellen, Helsinki 1922, s. 396; M. Vasmer, Russisches Etymologisches Worterbuch, 3, 1958, s. 265; A.
Bruckner, Mitologia stowianska i polska, wyd. S. Urbanczyk, Warszawa 1980, s. 87 — 92, 174/5 i pass.; B. A. Rybakow,
Jazyczestwo driewnich Slawian, Moskwa 1981; H. Lowmianski, Religia Stowian i ich upadek, Warszawa 1979, s. 119— 121
iin.; A. Gieysztor, Mitologia Stowian, Warszawa 1982, s. 138, 139. Wyzej wg indeksu.

Dazbég (Dazbog, Dadzbég). Wymienia go Powies¢ minionych lat pod 980 r. w katalogu bogoéw
Wtodzimierza W., a rekopis hipacki i chlebnikowski tej kroniki pod 1114 r. we fragmencie kroniki
Malalasa (istniejacej tez oddzielnie). Wzmianki te powtarza kilka zrédet zaleznych. Stowo o wyprawie
Igora nazywa ruskich ksiazat ,,wnukami Daz-boga". W przekladzie kroniki Malalasa wzmianka o

Dazbogu jest interpolacja, datujaca si¢ na XII lub XIII w. Dazbdg jest tam
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utozsamiony ze stoncem-Heliosem i nazwany jest synem Swaroga. Au tor interpretacji
prawdopodobnie znal wygasajace gdzie$ na peryferiach Rusi poganskie wierzenia. Jezeli jego



informacje sa rzetelne, Dazbog byl bogiem stonca i synem Swaroga, boga ognia. Poniewaz syn
Swaroga moze by¢ nazwany Swarozycem (ruska wymowa: Swarozicz), mozna utozsamia¢ Dazboga i
Swarozyca, a ze wzgledu na kult Swarozyca w Radogoszczu-Retrze mozna uwaza¢ Dazboga za
bostwo ogodlno-stowianskie, za bardzo rozpowszechniony epitet Swarozyca. Ten punkt ma poparcie we
wzmiankach o Dabogu (bogu ziemi i zta — wplyw chrzescijanstwa!) w folklorze serbskim. Natomiast
polskie imi¢ Dadzbog, notowane w XIII —XV w., moze nie mie¢ z bostwem nic wspolnego, lecz
polega¢ na oddzielnej tradycji lub by¢ nowszym odbiciem chrzescijanskiego imienia (np. Teodor?),
poniewaz przeniesienie nazwy boga na cztowieka nie wydaje si¢ prawdopodobne (tabu). Mozliwos¢
identyfikacji Dazboga i Swarozyca za mato byta brana pod uwagg. Cz¢$¢ uczonych woli widzie¢ w
Dazbogu drugie imi¢ Swaroga (mniej prawdopodobne), albo tylko ogdlnikowy epitet jakiegos boga.
Nie uznajac zwiazku migdzy stpol. imieniem Dadzbdg i odrzucajac zrownanie Dazbog-Swarozyc,
cz¢$¢ uczonych nieslusznie uwazata Dazboga za lokalne bostwo ruskie.

Etymologia imienia, ktore w zrodtach ma posta¢ Dazdbog i1 Dazbog (polski odpowiednik —
Dadzbog), jest dos¢ przejrzysta. Pierwsza czg$¢ jest rozkaznikiem (imperativus) od czasownika daé¢ w
jego postaci starocerk. dazd- i staroruskiej daz-, a stpol. dadz-. Druga cz¢$¢ jest co do znaczenia
dwuznaczna: albo to jest bog 'deus’, albo hog 'bogactwo'. Cale imig znaczyto wigc 'dawca bogactwa'
(tak Miklosich, Berneker) albo 'bog dawca' (tak Jagi¢, Bruckner). Ze stanowiska gramatycznego
stuszniejsza si¢ wydaje interpretacja pierwsza. Inne etymologie, np. od rdzenia dag- 'pali¢', traca
uznanie; podobnie ma si¢ rzecz z pogladem, ze kult Dazboga jest zapozyczony od Iranczykdw.
Literatura: L. Niederle, Zivot starych Slovanu, t. 2, 1, Vira a nabozenstvi, Praha 1918, s. 109—112 (tam literatura); E. W.
Aniczkow, Jazyczestwo i driewniaja Rus\ Petersburg 1914; A. Bruckner, Mitologia stowianska, Krakow 1918, s. 49 — 74; V.
J. Mansikka, Die Religion der Ostslaven, 1. Quellen, Helsinki 1922, s. 394; V. Machek, Essai comparatif sur la mythologie
slave, ,,Revue des Etudes slaves" 1947, 23, s. 48 — 65; B. Unbegaun, La religion des anciens Slaves, ,,Les religions de
1'Europe ancienne", Paris 1948, s. 403, 408; E. Zickerman. Serbokroatisch 'Dabog’, ,,Zeitschrift f. slav. Philolo-gie" 1950,
20, s. 323 — 340; M. Vasmer, Russisches etymologisches Worterbuch 1, Berlin 1953, s. 326, 327 (bibliografia wykladow
etymologicznych); H. Lowmianski, Religia Stowian i jej upadek, Warszawa 1979, s. 92 — 99, 121 — 126; A. Bruckner,
Mitologia stowianska i polska, wyd. S. Urbanczyk, Warszawa 1980, pass.; A. Gieysztor, Mitologia Stowian, Warszawa 1982,

s. 136-137. Zob. wyzej, s. 26 i nast.
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Jarowit (Jerowit). Bostwo to bylo przedmiotem czci w Hawelbergu i Ologoszczu, jak $wiadcza
zywoty Sw. Ottona. Jeden z nich nazywa je Marsem, wiedzac zapewne o jego wojennych
upodobaniach. W otogo-skiej §wiatyni znajdowata si¢ jemu poswigcona poztacana tarcza. Uzyt jej do
swojej ochrony jeden z towarzyszy $w. Ottona, zaatakowany przez ttum. Szukajac ratunku wbiegl do
$wiatyni, po czym zastoniwszy sig tarcza wypadl ze $wiatyni. Thum si¢ w panice rozbiegt, biorac
Niemca za Jarowita. Wedlug ogolnego zdania uczonych, imig Jarowit jest nowe, uzyte zamiast innego,
ktérego nie godzito si¢ uzywac. Tym ukrytym bdstwem mogt by¢ Perun lub Swarozyc czy Swarog.
Imig¢ znaczy to samo co Swietowit, bo Swiety i jary znaczyly tyle co silny, godny z tego tytutu czci;
-wit zapewne oznaczal pana, wladce. W wymowie pomorskiej zamiast jar- pojawiato si¢ jer-. Zwiazek
z biatoruskim Jarylg, o ktérym dowiedziano sig dopiero w ub. wieku, bardzo niepewny.

Literatura: L. Niederle, Zivot starych Slovanu, t. 2, 1, Praha 1918, s. 149, 150; A. Bruckner, Mitologia stowianska, Krakow
1918, s. 126 i n.; E. Wienecke, Unter-suchungen zur Religion der Westslaven, Leipzig 1940, s. 198, 201, 263 — 264; H.
Low-mianski, Religia Stowian i jej upadek, Warszawa 1979, s. 179—181, 202; A. Bruckner, Mitologia stowianska i polska,
wyd. S. Urbanczyk, Warszawa 1980, s. 192 i nast., 325, 326, 342, 343; A. Gieysztor, Mitologia Stowian, Warszawa 1982, s.
108 — 111. Wyzej wg indeksu.

Kupala, tez Kupalo, Kupajlo. Stowo to (od prast. kopati 'kapac') pojawia si¢ najpierw w XIII w. w
formie pluralnej Kupafy i oznacza wigilig $w. Jana Chrzciciela. Wieczorem tego dnia odbywaty si¢
obrzedy ludowe, jak pierwsza w roku kapiel, skakanie przez ogien, gdzieniegdzie topienie lub palenie
stomianej kukty. Z czasem nazwa przeszta na obrzed ludowy, badz na §w. Jana, badz na kukle.
Pociagnglo to za soba formalng zmiang wyrazu na (ten) Kupata, Kupato, Kupajto. Wreszcie w XVII
w. pewne zrodta (potudnioworuski Zywot sw. Wiodzimierza, Kronika Gustyrnska) podaja Kupate za
boga. Jest to literacka fikcja, uparcie przez mitologéw podtrzymywana jako prawda. Sam obrzed jest
oczywiscie dawny i ludowy, przez Ko$cidt umiejetnie zwiazany ze §w. Janem. Zwrdcono uwage na
obrzedowa analogie¢ — ptawienie w morzu kukty, bedacej symbolem Dionizosa (H. Gregoire). W tym
rozumieniu obrzed starozytny zostatby przeniesiony na $w. Jana. Przeciw temu zdaja si¢ przemawiac
dzieje wyrazu, ktory jest wlasciwy tylko jezykowi ukrainskiemu i biatoruskiemu; z tych jezykow
znany jest Polakom. W jezyku staroczeskim istniata rodzima postaé kupadlo, oznaczajaca miejsce
kapieli lub podarek dawany w noc $wigtojanska. Znaczenie czeskie przemawia za tym, ze takze rus.



kupato (ze starszego kupadto) czy kupata oznaczalo cos zblizonego, np. kapiel (pierwsza w roku),
potem dopiero wigilig $w. Jana. Asocjacje z kapiela chrzestna nalezato-
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by wigc uwazaé za wtdrne, podobnie jak ewentualne zwiazki z obrzedami ku czci Dionizosa. Zdaniem
Gaspariniego obrzedy w kupalny wieczor zwiazane byly z przedmatzenskimi zalotami mtodziezy.
Literatura: L. Niederle, Zivot starych Slovanu, t. 2, 1, Vira a naboienstvi, Praha 1918, s. 252 — 259; A. Bruckner, Stownik
etymologiczny jezyka polskiego, Krakow 1930, s. 224, 225; H. Gregoire, Injluances thraco-thessalienses et orientales sur les
cultes de la Grece, de F Italie, et de TOccident germanique, ,,Academie Royale, de Belgiaue, Bulletin de la classe des Lettres
et des sciences morales et politigues" 1949, s. 5, t. 35, s. 238, 239;

E. Gasparini, Uesogamia degli antichi slavi, ,Ricerche Slavistiche" 1953, t. 2, s. 136 i nast.; M. Vasmer, Russisches
etymologisches Worterbuch, t. 2, Berlin 1955, s. 695;

F. Stawski, Stownik etymologiczny jezyka polskiego, t. 3, Krakow 1966—1969, s. 375, 376; W. W. Iwanow, W. N. Topordw,
Issledowdnija w oblasti stowianskich driewnos-tiej..., Moskwa 1974, pass.; H. Lowmianski, Religia Stowian i jej upadek,
Warszawa

1979, s. 68; A. Bruckner, Mitologia stowianska i polska, wyd. S. Urbanczyk, Warszawa

1980, s. 166, 310, 313. Zob. wyzej wg indeksu.

Mokosz. Béstwo to zostalo kilka razy wymienione przez tzw. Nestora i inne zrodta ruskie. Poniewaz
przewaznie wymienia si¢ je wraz z witami, mozna by M. uwaza¢ raczej za demona niz bostwo
wyzszego rzedu. Jedna bardzo niepewna wzmianka sugeruje jakis zwiazek kultu M. z wykroczeniami
seksualnymi (onanizmem). Przeciw temu przemawiaja dane z folkloru pétnocnorosyjskiego, wg
ktorych demon Moko-sza lub Mokusza opiekuje si¢ przedzeniem Inu, a takze strzyza owiec; sktadano
jej w ofierze klaczki welny. Spoza Rusi brak o niej pewnych informacji; faczenie nazw miejscowych,
por. czes. Mokosin, z jej imieniem budzi watpliwosci. Etymologowie tacza imi¢ M. badz to z rdzeniem
mok- (por. pol. moczy¢), badz to z san. makha 'szlachetny, bogaty', badz z nazwa fin. plemienia
Moksza; w ostatnim wypadku nalezatoby przyja¢ fin, pochodzenie demona. Wiazanie imienia z
wyrazem makha zaktada wielka starozytnos$¢ kultu (z epoki pie.). Zdaniem autora tej etymologii
(Machka) Mokosz byta pierwotnie nie demonem, lecz boéstwem wyzszego rzedu, zong naczelnego
boga, z ktorym razem tworzyli parg¢ rodzicielska typu patriarchalnego, jak rzym. pater i mater familias
(watpliwe). Metoda lingwistyczna nie daje dostatecznych podstaw do decyzji, ktora etymologia jest
stuszna, wydaje sig jednak, ze analogia sanskrycka jest zbyt odlegta.

Literatura, L. Niederle, Zivot starych Slovanu, t. 2, 1, Praha 1918, s. 122— 124; A. Bruckner, Mitologia stowianska, Krakow
1918, s. 87 — 89; V. Mansikka, Religion der Oslislaven, t. 1, Helsinki 1922, s. 395 i n.; V. Machek, Essai comparatif sur la
mythologie slave, ,Revue des Etudes slaves" 1947, t. 23, s. 48 —65; B. Unbegaun, Les religions de PEurope ancienne, Paris
1948, s. 404 — 408; M. Vasmer, Russisches etymologisches Worterbuch, t. 2, Berlin 1955, s. 148; Z. R. Dittrich, Zur
religiosen Ur- und Fruhgeschichte Osteuropas, N. F. 1961, 9, s. 488; M. Filipovi¢, Zur Gottheit ,, Mokos" bei den Siidslaven,

,Die Welt der Slaven" 1961, 6, H. 4, s. 394-400; N. F. Lawrow,
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;» an i cerkow Isloriia kultury driewniej Rusi" Moskwa - Leningrad 1951, t. 2, s. 69; T't ucknemtoogia stowinska i polska,
wyd. S. Urbanczyk, Warszawa 1980, *'15, "154 174, 175 337, 338 i n.; A. Gieysztor, Mitologia Stowian, Warszawa 1982, *'
153-155. Zob. wyzej wg indeksu.

Perentut Blizej nie znany demon wspomniany w Stowie Sw. Grigorija w rus. interpretacji,
pochodzacej, by¢ moze, z XII w. (rekopis z XV w.). Wzmianka powtarza si¢ jeszcze w Sfowie Sw.
Jana ZhtoustegoWatog wzmianki poganie czcza ,, Mokosz, Dziwe, Peruna, Chorsa, rodi rodzaje
upiory i brzeginie, 1 P, 1 obracajac sig przepijaja do mego w rogach (v7,rozechir Imig niektorzy
badacze uwazaja za skazone przy kopiowaniu rekopisu. Sobolewski rektyfikuje stowo rozich* na
porozechi, lawaza P. za demona, ktorego zyczliwo$¢ przy przejezdzie przez progi zeczne nalezy
pozyskac, przepijajac don. Pomyst ten przejmuje Vasmer etymologia pere- 'przez i pluli 'ptynac’).
Wigc Pereptut to moze dawca zczgsliwego przeptywu. Bruckner uwaza P. za demona losu i faczy z ros
putaf'wiklaé, petac' i wyjatkowym spfutat’ (dziwi transpozycja na pol. Przeplat). W takim razie moze
trzeba rektyfikowaé imi¢ Pereput!

Literatura: A. Bruckner, Mitologia stowianska, Krakow 1918 5 100-102;

L Niederle zvot starych Slovanu, t. 2, Praha 1918, s. 43 , rec. A. Sobolewska

«,!" 1998/9 7 s 177'V ] Mansikka, Die Religion der Ostslaven, i. \, Helsinki
A. Bruckner, Mitologia stowianska i polska, wyd. S. Urbanczyk, Warszawa 1980, s. 165-167 i n. Zob. wyzej wg indeksu.

Perun Wspomniany jako bostwo tylko w zrodtach ruskich, w szczegéInosci przez Powiesé doroczng
w zwiazku z umowami Rusow z Grekami w 945 ri 971 r., kiedy to poganscy przedstawiciele Rusi
przysicgali na Peruna Pod 980 r. méwi sig o postawieniu w pobhzu dworca ksiazecego w Kijowie
posagow kilku bogdéw z Perunem na czele a wreszcie o wrzuceniu posagu kijowskiego do Poczajny a
nowogrodzkiego -do Wotchowa, gdy ksiaz¢ przyjat chrzescijanstwo. Echo kultu utrzymywato sig



dhugo w tradycji literackiej. O czci Peruna w innych krajach Iwianskich wnosi si¢ posrednio z nazw
miejscowych (np. na Pomorzu zachodnim) i wystgpowania wyrazu jako pospolitego (np. w j¢z. pol.
pTorun) nadto z rozpowszechnionych u Stowian prawostawnych wie-Sen wokot §w. Eliasza jako
patrona pogody i piorunow. Wprawdzie dawne zrddta nic nie méwia o wierzeniach dotyczacych
Peruna, jednakze zgodnie sig przyjmuje, ze byt bogiem burzy i gromu, tym zapewne, o ktérym
wspomina Prokop z Cezarei

Poniewaz stowianska etymologia imienia sprawiata trudnosci, pojawit si¢ poglad, ze imig i kult
zostaty przejete przez Rus od Waregow, zwlaszcza ze w poselstwach rus. Waregowie byli mocno
reprezentowani.
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Dzi$ jednak rodzimos¢ bostwa nie ulega watpliwosci, obcemu za$ wplywowi przypisuje si¢ jedynie
pewne formy kultu, moze tez wysunigcie Peruna przez kijowskiego ksigcia przed inne bostwa. Tak
tylko mozna rozumie¢ wptyw kultu nordyckiej Fjorgyn i Tora. Sposrod etymologii dwie szczegolnie
zastuguja na uwage: wg Brucknera Perun jest co do pochodzenia identyczny z litew. Perkunas (a dalej
Fjorgyn i tac. quercus 'dab', celt. Hercynia silva), ze jednak rodzima posta¢ *Perkytib ulegta
wplywowi czasownika pero (pol. piore), przechodzac przez posta¢ Pe-rynb na Perum (od ,,boga debu"
1 oczywiscie gromu, na boga ,,bijacego", domyslnie — gromami). Wedtug Iwanowa juz w dobie
indoeur. istnialy dwa warianty imienia rézniace si¢ obecno$cia lub nieobecnoscia -k-. Dowodem jest
dla niego (jak wczesdniej dla A. Goetzego i R. Jakobsona) hetycki wyraz perunas 'skata' i wzmianka w
piesni o Ullikumi, Ze skata porodzita bogu Kumarbi syna, podobnie jak Fyorgyn miata porodzi¢ Tora.
Por. w tym zwiazku wierzenia stow. o tzw. strzatkach piorunowych (belemnitach), nazywanie gor
»gorami Peruna", a na Litwie — Perkuna. Z drugiej strony mozna nawigzywac¢ wspomniane wyrazy
do grec. KSpauvoéc 'piorun’, przeksztalcenia starszego *peraunds. Zaginigcie nazwy u czesci Stowian
mozna thumaczy¢ prawem tabu. Zauwazmy, jak odlegty jest personifikowany Perun od hetyckiej skaty
— droga, ktora odbyly wyobrazenia Stowian jest olbrzymia. Warto o tym pamigta¢ i przy innych
bostwach.

Pierwotna tres¢ wierzen o Perunie byta z pewnoscia uboga, trudno ja zrekonstruowaé poza zasadnicza
tacznos$cia z gromem, burza i pogoda. Kult byt pierwotnie bezpostaciowy. Posag kijowski trzeba
uwazac za innowacje, a sam opis za nieautentyczny, zalezny od opiséw poganskich bogoéw w
Psatterzu. Z wigkszym prawdopodobienstwem mozna przyjac sktadanie ofiar z ludzi. Wolno z
Perunem taczy¢ miejsce ofiarne odkryte pod Nowogrodem Wielkim (krag ognisk wokot stupa —
posagu)-

Literatura: L. Niederle, Zivot starych Slovanu,t. 2, 1,Praha 1918, s. 93- 104 (tu starsza literatura); A. Bruckner, Mitologia
stowianska, Krakoéw 1918, s. 35 — 49; V. J. Mansikka, Die Religion der Ostslawn, 1. Quellen, Helsinki 1922, passim,;
zwlaszcza s. 30 — 65, 379 — 386; B. Unbegaun, La religion des ancies Slaves, ,,Les religions de 1'Europe ancienne", t. 3,
Paris, 1948, s. 401, 407; M. S. Filipovi¢, Tragovi kulta Perunova kod juznih Slavena ,,Godisnik Etnog. Muzeja" 1948, N. S.
3, 8. 66, 67; R. Jakobson, Slavic Mythologie ,,Funk and Wagnalls Standard Dictionary of Folk-lore", New York 1950, s. 1025-
1038; W. W. Siedow, Driewnierusskoje swiatiliszcze w Pieryni ,Kratkije Soobszcz. Instituta Mat. Kultury" 1953, 50, s. 92,
103; A. Goetze, Some Groups of Ancient Anatolian Proper Names ,,Language" 1954, 30, nr 3, s. 356; R. Jakobson, While

Reading Yasmers Dictionary ,,Slavic Nord" 1954, 11, nr 4, s. 615, 616; M. Vasmer, Russisches etymologisches Worterbuch 3,
Berlin 1955, s. 345, 346 (literatura); W. W.Iw a n o w, K etimologii baltijskogo i slawianskogo nazwanij boga groma
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»Woprosy Jazykoznanija" 1958, wyp. 3, s. 101 — 111; H. Lowmianski, Religia Stowian i jej upadek, Warszawa 1979, s. 99—
109; A. Bruckner, Mitologia stowianska i polska, wyd. S. Urbanczyk, Warszawa 1980, s. 99— 113 i n.; A. Gieysztor,
Mitologia Stowian, Warszawa 1982, s. 45 i n. Zob. wyzej wg indeksu.

Pizamar, wedlug Knytlingasagi (rozdziat 122) bostwo czczone w miescie Asund (Jasmund?).
Blizszych szczegotow brak. Imig to roznie odczytywano, najlepsze odczytanie, Brucknera Wyszomir,
tez watpliwe; pewne tylko, ze czastka -mar odpowiada slow. mir poniewaz w zapisach niemieckich

-mar(us) zastgpuje stow. -mir, i zam. e. Dopuszczalna jest takze lekcja Bezmir.

Literatura: A. Bruckner, Mitologia stowianska, Krakow 1918, s. 126—129; L. Niederle, Zivot starych Slovanu, t. 2, 1, Praha
1918, s. 153; E. Wienecke, Unter-suchungen zur Religion der Westslaven, Leipzig 1940, s. 266; A. Bruckner, Mitologia
stowianska i polska, wyd. S. Urbanczyk, Warszawa 1980, s. 191,197, 343. Zob. wyzej wg indeksu.

Podaga. Wedlug Helmolda (I 84) bylo to bostwo czczone w §wiatyni w Ploni w ziemi stargardzkie;.
Helmold z naciskiem podkresla, ze bostwo posiadato posag i §wiatyni¢ w przeciwienstwie do Prowe,
ktorego posag nie istnial, a kult odbywat si¢ w gaju. Na tym wyczerpuja sig¢ informacje zrodlowe. Imig
jest albo obce, albo rodzime, lecz zepsute. Jest opinia, ze zapis Helmolda trzeba rektyfikowa¢ na
Pogoda i béstwo utozsami¢ z Dhugoszowa Pogodq. Wedtug Brucknera, na odwrot, Dtugosz znat



notatke Helmolda i dowolnie przerobil znalezione u niego imig. Zestawiono tez nazwg z rdzeniem
dag- 'pali¢'. Zupetnie nieprawdopodobne jest taczenie tego imienia z Dagome.

Literatura: A. Bruckner, Mitologia stowianska, Krakoéw 1918, s. 125, 134; L. Niederle, Zivot starych Sloianu, t. 2, 1, Praha
1918, s. 155—156; A. Bruckner, Mitologia polska, Warszawa 1924, s. 21—2; M. Rudnicki, Polskie Dagome iudex i
wagryjska 'Podaga’, Slavia Occidentalis 7, 1928, s. 135 — 65; E. Wienecke, Unter-suchungen zur Religion der Westslaven,
Leipzig 1940, s. 185, 267; B. Unbegaun, La religion des anciens Slaves, ,,Les religions de 1'Europe ancienne", Paris 1948, s.
413; H. Lowmianski, Religia Stowian i jej upadek, Warszawa 1979, s. 183; A. Bruckner, Mitologia stowianska i polska, wyd.
S. Urbanczyk, Warszawa 1980, s. 232 — 233 i pass. Zob. wyzej wg indeksu.

Porenut (Porenutius) bostwo czczone wedlug Saksona Gramatyka (Gesta Danorum, ed. Holder s.
577; Meyer s. 56) w Gardzcu rugijskim obok Rujewita i Porewita. W 1168 r. zniszczyt jego posag
biskup Absalon. Gtowa posagu miala cztery twarze, piata przytrzymywat bozek reka na piersiach.
Imig jest bardzo znieksztalcone lub w ogdle niestowianskie; odczytywano je jako Perunie, co miatoby
by¢ spieszczonym nazwaniem Peruna albo imieniem jego syna. Odczytanie mato prawdopodobne.
186

ETYMOLOGIE

Literatura: A. Bruckner, Mitologia stowiarska, Krakow 1918, s. 36, 71; L. Niederle, Zivot starych Slovanu, t. 2, 1, Praha
1918, s. 153; E. Wienecke, Unter-suchungen zur Religion der Westslaven, Leipzig 1940, s. 154, 187, 266; H. Lowmianski,
Religia Stowian i jej upadek, Warszawa 1979, s. 197 — 199; A. Bruckner, Mitologia stowianska i polska, wyd. S. Urbanczyk,
Warszawa 1980, s. 44, 101, 136, 193, 343; A. Gieysztor, Mitologia Stowian, Warszawa 1982, s. 107. Zob. wyzej wg indeksu.

Porewit, bostwo czczone wedhug Saksona Gramatyka (Gesta Dano-rum, ed. Holder, s. 577; Meyer s.
56) w jednej ze Swiatyn w Gardzcu rugijskim, zapewne identyczne z Puruwitem Knytlingasagi (cap.
122, Meyer s. 85). Jak to znieksztatlcone imig odczyta¢, nie wiadomo: moze Borowit "pan boru', por.
prast. vifo 'pan, wtadca', moze Porowit (od *pora 'sita'), co tez watpliwe. Ogromnej wielko$ci posag
miat pig¢ glow, ale zadnej broni. Zniszczono go na polecenie biskupa Absalona w 1168 r.

Literatura: A. Bruckner, Mitologia stowianska, Krakow 1918, s. 128—129; L. Niederle, Zivot starych Slovanu, t. 2, 1, Praha
1918, s. 153; E. Wienecke, Unter-suchungen zur Religion der Westslaven, Leipzig 1940, s. 154, 187, 266; H. Lowmianski,

Religia Stowian i jej upadek, Warszawa 1979; A. Bruckner, Mitologia stowianska i polska, wyd. S. Urbanczyk, Warszawa
1980, s. 44, 193, 343; A. Gieysztor, Mitologia Stowian, Warszawa 1982, s. 107. Wyzej wg indeksu.

Pripegala, bostwo jakoby Wieletdow. Wymienia je podejrzanej autentycznosci list biskupa Adelgota,
zestawiajac z Priapem. Realno$¢ kultu watpliwa, wszystkie proby odczytania imienia: Przybychwal,
Przybyg-niew, Trzyglow — mato prawdopodobne. Interpretacja drugiej czesci -gala jako glava, t;.
glowa jest prawdopodobna. .

Literatura: A. Bruckner, Mitologia stowianska, Krakow 1918, s. 7, 127 — 8; L. Niederle, Zivot starych Slovanu, t. 2, 1, Praha

1918, s. 155; W. Wienecke, Unter-suchungen zur Religion der Westslaven, Leipzig 1940; A. Bruckner, Mitologia stowianska
i polska, wyd. S. Urbanczyk, Warszawa 1980, s. 193—194 i n. Zob. wyzej wg indeksu.

Prowe, bostwo czczone przez Stowian w Stargardzie wagryjskim (w Oldenburgu). Wedlug Helmolda
(152, 69, 84) oddawano mu cze$¢ w zagrodzonym gaju dgbowym, gdzie co poniedziatek odbywaty si¢
sady. Nie znaleziono jego posagu. Gaj zostat zniszczony w 1149 r. Jako naczelny kaptan wymieniony
zostat Mike, tj. Mika (Mikotaj?). Istnieje poglad (Brucknera), ze kronikarz wziat nazwe sadu ,,prawo"
za imi¢ boga. Bardzo prawdopodobne, a zatem nalezatoby rektyfikowa¢ zapis na Prawo.
Zwolennikéw ma tez inny poglad, ze mianowicie nalezy zapis kroniki poprawi¢ na Prone i czytaé
Perun,; ze stanowiska filologa jest to poprawka za §miala.

Literatura: A. Bruckner, Mitologia stowiariska, Krakow 1918, s. 36, 134— 135; L. Niederle, Zivot starych Slomnu, t. 2, 1,

Praha 1918, s. 153-154; E. Wienecke, Untersuchungen zur Religion der Westslaven, Leipzig 1940, s. 154; H. Lowmianski,
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Religia Stowian i jej upadek, Warszawa 1979, s. 182 — 184; A. Bruckner, Mitologia stowianska ipotska, wyd. S. Urbanczyk,
Warszawa 1980, s. 45, 50, 77, 101, 191, 199, 200; A. Gieysztor, Mitologia Stowian, Warszawa 1982, s. 51. Wyzej wg
indeksu.

Pseudobostwa. Przyczyna ich powstania byta niewiedza, brak krytycyzmu autorow dawnych zrodet i
przekonanie, ze poganstwo stowianskie nie r6zni si¢ od antycznego. Na okreslenie bostw stowianskich
kronikarze uzywali chetnie nazw znanych sobie z mitologii klasycznej lub z Biblii, np. Widukind
informuje, ze w pewnym grodzie stowianskim czczono spizowy posazek Saturna; Kosmas twierdzi,
ze Tetka nauczyta Czechow czci¢ oready, driady i hamadriady, a kontynuacja Kroniki piktawskiej
przypisuje Stowianom kult Merkurego i Wenery. W zrddtach ruskich przektadanych z greki, pojawiaja
si¢ nazwy bostw greckich. List sw. Brunona przeciwstawia Chrystusowi Beliala, jakoby stowianskiego
bozka; wedlug Helmolda Pomorzanie czcza czarnego boga, zowiac go ,,lingua sua Diabol sive
Zcerneboch", a po6zniejsi konsekwentnie dorobili jego opozycj¢ — Biafoboga. Rzekome bostwa po-
wstaly przez znieksztatcenie imion bostw moze czczonych rzeczywiscie, por. imi¢ Pripegala w liScie



biskupa Adelgota, Prove i Podaga w Helmolda, Pizamar, Turupit, Tiarnaglofi w Knytlingasadze. Do
rangi bostw awansowaly nieraz nazwy obrzedow i rdzne okrzyki z pie$ni ludowych: tu wypada
zaliczy¢ Thietmarowego Hennila, tu z polskiego ,,olimpu" w ujeciu Dtugosza wszystkie czy prawie
wszystkie bostwa: Jasze, Lade, Nyje, Dziedzilele, Dziewane, Marzane oraz Gardzine, Heli ze
staropolskich kazan. Pézniejsi historycy jak Maciej Miechowita, Aleksander Gwagnin, Marcin
Kromer, Hajek z Liboczan, Abraham Frenzel, liczbg pseudobostw jeszcze powigkszyli, por. np. nazwy
Goderac, Flins, Krodo, Jutrybog, Boda, Pochwist itp. Podobne bledy popelniano takze na sto-
wianskim wschodzie i potudniu, watpliwa jest wigc autentycznos$¢ Sieniq 1 Rgla (czy Siemargla),
Pereptuta, Kupaty, Jaryly, a tym bardziej Usenia, Ustada itp., na potudniu za§ Dodoli. Odwrotnie, w
najnowszych czasach hiperkrytyczni badacze starali si¢ przeprowadzi¢ do rz¢du pseudobdstw bostwa
dobrze poswiadczone, jak np. Peruna czy

Wolosa.

Nieautentyczne sa oczywiscie wszystkie wizerunki bostw stowianskich (nie méwiac o wykopaliskach
bostw anonimowych i zbruckim Swiatowidzie), m. in. na , jasnowidzeniu" oparte drzeworyty

Jakubowskiego.

Literatura: A. Bruckner, Mitologia stowiariska, Krakow 1918, s. 1 — 19 i n.; L. Niederle; Zivot starych Slomnu, t. 2, 1, Praha
1918, s. 152- 177, 281-288; V. J. Mansikka, Die Religion der Ostslaven, 1. Quellen, Helsinki 1922, (wg indeksu); A.
Bruckner, Mitologia polska, Krakow 1924, s. 9 — 24; E. Wienecke, Unter suchungen

188

ETYMOLOGIE
zur Religion der Westslaven, Leipzig 1940, s. 276 — 288; A. Bruckner, Mitologia stowianska i polska, Warszawa 1980, s.
200 — 233 i n. Zob. wyzej wg indeksu.

Radogost. Wymienia go Adam Bremenski (Redigast, Redigost),ydkc> jednego z bogéw czczonych w
Retrze, gtéwnym grodzie lechickiego plemienia Redarow (II 21, III 51). Wymienia Radogosta réwniez
w zwiazku z tym grodem Helmold (Redegast, Radigast), ktéry w innym miejscu nazywa go ogoélnie
bogiem Obodrzycow (I, 21, 52). Natomiast wedlug Thietmara gtownym bogiem Redaréw byt
Swarozyc, czczony w grodzie Radogoszcz. Te sprzeczno$¢ mozemy rozwiazaé jedynie wtedy, gdy
przyjmiemy, ze Radogost to drugie zastgpcze imi¢ Swarozyca. Od niego wiasnie zostato nazwane
miejsce kultu Radogoszcz 'grod Radogosta'. Poniewaz po Thietmarze zadne juz zrodto nie wspomina
Swarozyca, trzeba przyjaé, ze imi¢ to zostalo zapomniane na rzecz zastepczego, bardziej
zrozumiatego. Imi¢ Radogost ztozone jest z dwdch rdzeni rad- i gost-; przypominato zapewne o
opiece boga nad go$¢mi. Pisownia Redegost, Redigost podsuwa mozliwos¢ rekonstrukcji imienia w
postaci Radigost, co z kolei prowadzi do innego objasnienia pierwotnego cztonu ztozenia: zamiast z
przymiotnikiem radh 'rad, wesoty, chetny' zalecalby sie zwiazek z czasownikiem raditi 'cheiec, stara¢
sig, troszczy¢ sig'. Ogolny sens imienia bylby ten sam, co w poprzednim wypadku. Pisownia i
wymowa Re- zamiast Ra- jest wlasciwos$cia pomorska i potnocnopolska.

Literatura: A. Bruckner, Mitologia stowianska, Krakow 1918; L. Niederle, Zivot starych Slovanu, t. 2, 1, Praha 1918, s. 131
— 134; A. J. Sobolewskij, Zamietkipo stawianskoj filologii, ,,Slavia" 1928, 7, s. 174—178; E. Wienecke, Untersuchungen
zur Religion der Weltslaven, Leipzig 1940, s. 217 — 221; T. Witkowski, Der Name der Redarier und ihres zentralen
Heiligtums, ,,Prace Komisji Jezykoznawstwa Oddziatu PAN", nr 17, Symbolae philologicae in honorem Yitoldi Taszycki,
Wroctaw 1968, s. 405— 15; H. Lowmianski, Religia Stowian i jej upadek, Warszawa 1979, s. 170— 185; A. Bruckner,
Mitologia stowianska i polska, wyd. S. Urbanczyk, Warszawa 1980, s. 73 —74 i n.; A. Gieysztor, Religia Stowian, Warszawa
1982, s. 126— 129. Zob. wyzej wg indeksu.

Rujewit wymieniony przez Saksona Gramatyka (Gesta Danorum, ed. Holzer, s. 577; w Knytlingasaga
cap. 122 — Rinvit) byt czczony w Gardzcu rugijskim obok Porewita i Porenuta w jednej z trzech
tamtejszych §wiatyn. Nadnaturalnej wielko$ci posag dgbowy miat siedem twarzy, tylez mieczy u pasa,
o0smy w reku. Pod wargami posagu jaskotki zalozyly gniazdo. Imi¢ Rujewit znaczy pewnie tyle co '‘pan
Rui — Rugii', por. prastowianski *vitb 'pan, wtadca'. Miecze wskazuja, ze Rujewit byt m. in. bogiem
wojny, co thumaczy si¢ 6wczesng sytuacja Stowian zachodnich. Kronikarz zestawia go z Marsem.
Przypisywano
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mu rowniez wplyw na coitus. Posag zostat zniszczony wraz ze $wiatynia przez biskupa Absalona w
1168 r. .

Literatura: A. Bruckner, Mitologia stowianska, Krakow 1918, s. 127; L. Niederle, Zivot starych Stovanu, t. 2, 1, Praha 1918,
s. 140; E. Wienecke, Untersuchungen zur Religion der Westslaven, Leipzig 1940, s. 154, 186; H. Lowmianski, Religia
Stowian ijej upadek, Warszawa 1979, s. 197 — 202; A. Bruckner, Mitologia stowianska i polska, Warszawa 1980; A.
Gieysztor, Mitologia Stowian, Warszawa 1982, s. 104/5. Zob. wyzej wg indeksu.




Siemargl. Wymieniony jest przez Powies¢ doroczng w rzgdzie bogow czczonych w Kijowie przez
Wiodzimierza W.: ,,i postavi kumiry na clrblme [...] Peruna [...], i Striboga, i Semangla (w czgsci
rekopisow — Simarbgla), 1 Mokosb". Pdzniejsze zrodto, Stowo Christolubca, moéwi, ze niektorzy
wierza ,,vb Sima 1 vb Rbgla". Czg$¢ uczonych idzie za Sfowem, np. A. Bruckner, wedtug ktorego Semb
byt opiekunem rodu (por. ps. *sembja 'rodzina'), *Rbgbfo zas badz opiekunem wegetacji roslinnej
(por. rez 'zyto'"), badz fermentacji (por. pol. rzygad, ros. rygaf). Etymologie te spotkaty si¢ z krytyka.
Sposréd uczonych opowiadajacych sig za jednym bozkiem wigkszo$¢ przyjmuje obce pochodzenie
imienia i bostwa, nawet za twor sztuczny, oparty na imionach biblijnych bogow AoEfia”, Nspyek (4.
Reg. 17, 30), tak np. Preis, V. Jagi¢, A. Sobolewski, L. Niederle. Natomiast B. Rybakow
sadzi, ze kult Siemargta jest pochodzenia iranskiego: demon Senmurw, patron wegetacji, byt
przedstawiany w postaci skrzydlatego psa o dwoch tapach, a taki sam wizerunek spotyka si¢ na Rusi
XI i XII w. na drobnych przedmiotach, jak paski i bransolety. Wizerunki te znikngty w XIII w., kiedy
chrzes$cijanstwo umocnito si¢ i rozszerzyto takze wsrod prostego ludu. Zdaniem Rybakowa Siemargt

byt identyczny z Pereptutem. Poglady to niedostatecznie uzasadnione. Zob. m. in. oceng J. Reczka.
Literatura: A. Famincyn, BoZestwa driewnich Stawian, Petersburg 1984, s. 227; A. Bruckner, Mitologia stowianska, Krakow
1918, 5. 92 — 97; L. Niederle, Zivot starych Slovanu, t. 2, 1, Praha 1918, s. 124—125; A. Mansikka, Die Religion der
Ostslayen, t. 1, Helsinki 1922, s. 396; K. W. Trieder, Sobaka — ptica: Semurw i Paskudz, ,,1z istorii dokapitalisticzeskich
formaciji", Moskwa-Leningrad 1955, s. 325 i n.; B. A. Rybakéw, Kalendaf IV w. iz ziemie Polan, ,,Sowietskaja Archeologija"
1962, nr 4, s. 66 — 89; tenze, Rusaliji i bog Siemargl-Pereput, tamze, 1967, nr 2, s. 91 — 116; H. Lowmianski, Religia
Stowian i jej upadek, Warszawa 1979, s. 121 — 126; A. Bruckner, Mitologia stowianska i polska, wyd. S. Urbanczyk,
Warszawa 1980, s. 87-92, 160-162 i n.; A. Gieysztor, Mitologia Stowian, Warszawa 1982, s. 142-144; J. Reczek, Najstarsze
stowiansko-iranskie stosunki jezykowe, Krakow 1985, s. 41—42. Zob. wyzej wg indeksu.

Strzybég, bostwo ruskie wymienione obok Peruna i innych przez Powies¢ doroczng w tzw. katalogu

bostw Wlodzimierza W. Migjsce to
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przedostato si¢ do p6zniejszych zrodet korzystajacych z Powiesci (Man-sikka). Wiadomos$cia
niezalezna moze by¢ stawne miejsce w Stowie o wyprawie Igora, gdzie wiatry unoszace strzaty
polowieckie nazwano ,,wnukami S'trzyboga". Wynikatoby z tego, ze Strzybog to rus. odpowiednik
Eola. Bruckner znéw odnosi epitet do Rusindw, ale pomyst ten wraz z etymologia (od ukr. gwarowego
stribat 'skakac', bog ,,Sko-kan") mato znalazt uznania. Przeciwnicy autentycznosci Sftowa zdanie
dotyczace Strzyboga uwazaja za jeden z dowodow przeciw temu dzietu. Posiadamy szereg etymologii
(starsze zestawia Niederle); cz¢$¢ uczonych uwaza imi¢ boga za rodzime stowianskie, czes$¢ zas za
pozyczke z iranskiego. Czton drugi {-bog, pst. *bogb, ir. baya) nie powoduje rozbieznosci, wywoluje
je czton pierwszy: zwolennicy rodzimos$ci facza go z r6znymi stow. rdzeniami, zwolennicy pozyczki
przyjmuja ir. rdzen $ri, znany jakoby przede wszystkim z sanskryckich imion bogéw i ludzi. Wedlug
najbardziej rozbudowanej etymologii Pircheggera Sribaya to przydomek Ahura Mazdy, uzywany tak
czesto zamiast whasciwego (chronionego) imienia, ze stat si¢ dla Stowian imieniem. Sribaya to wedtug
jednych 'bog, ktorego istota jest pigkno', wedlug innych 'bég wzniosty, bog godny czci'. Wobec
uznanej zaleznosci religii Stowian od Iranczykow taka etymologia wydawata si¢ prawdopodobna.
Przyjmowato ja kilku powaznych uczonych, jak M. Vasmer, A. A. Sobolewski, S. Pirchegger i in.
Ostatnio etymologi¢ tg¢ uznat za bezwarto$ciowa iranista R. Schmitt. Natomiast M. Vey uwaza imig
Strzyboga za dziedzictwo ie. Wedlug niego w czgsci zespotu ie. czczono bdstwo nieba pod nazwa
dyeus pater 'niebo ojciec', grec. Zsoc nazijp, tac. Diespiter lub pater dyeus 'ojciec niebo', wedyjskie
pita dyauh, w drugiej za$ czgsci pod imieniem pater bhagos (por. pst. *bogb, staroperskie baga), z
czego po pewnych procesach fonetycznych i morfologicznych powstata posta¢ *Stribogh. Propozycja
Veya nie zostata jeszcze przez krytyke sprawdzona, odrzucaja A. Gieysztor. Wobec skidcenia
indoiranistow, najcel-niejsza wydaje si¢ propozycja E. Bernekera, ktory taczy element stri-z
czasownikiem *strojiti 'porzadkowac, przygotowywac', pol. stroié, stréj. Wedlug niego Stribog to 'pan
dobra', 'dawca dobra'. Zarzut Vasmera, ze teoretycznie imig¢ powinno by mie¢ posta¢ Striibog wydaje
si¢ stabym.

Literatura: E. Berneker, Ein slavischer Géttername, ,,Aufsatze zur Kultur- und Sprachgeschichte... Ernst Kuhn... gewidmet",
Miinchen 1916, s. 176— 182; A. Bruckner, Mitologia stowianska, Krakow 1918, s. 98— 100; L. Niederle, Zivot starych
Slomnut. 2, 1, Praha 1918, s. 119 (tu starsza literatura); V. J. M.ansikka, Die Religion der Ostslaven, Helsinki 1922, s. 398-

399 i n.; M. Vasmer, Die Urheimat der Slaven, ,.Der deutsche Volksboden", Breslau 1926, s. 118- 143; A. A. Sobolewskij,

Zamietkipo slawjanskoj filologii, ,,Slavia" 1928/1929, 7, s. 174-178; A. Mazon, Le Slovo dlgor\ Paris 1940,
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$.92 — 93; La geste duprince Igor'... Texte etabliet commente sous la dir. d'H. Gregoire, de R. Jakobson et de M. Szeftel,
New York 1948, s. 355; M. Vasmer, Russisches etymologisches Worterbuch, t. 3, Heidelberg 1955, s. 27; M. Vey,
Ketimologiidriewnierus-skogo 'Stribogb, ,,Woprosy jazykoznanija" 1958, 3, s. 96 — 99; W. W. Iwanow, W. N. Toporéw,
Slawianskije jazykowyje modielirujuszczije siemioticzeskije sistiemy, Moskwa 1961; R. Schmitt, Zur angeblich iranischen
Herkunft des altrussischen Namen 'Stribogb) ,.Die Welt der Slaven" 1971, 16, s. 193 — 200; S. Bruckner, Mitologia
stowianska i polska. Warszawa 1980, s. 126-128, 160-166, 336-338; A. Gieysztor, Mitologia Stowian, Warszawa 1982, s. 140
— 142; J. R e c z e k, Najstarsze slowiansko-iranskie stosunki jezykowe, Krakow 1985, s. 45. Zob. wyzej wg indeksu.

Swarog, Swarozyc wspomniani sa w dwoch wezesnych odpisach Powiesci lat minionych w
interpolowanym fragmencie kroniki Malali (Malalasa) i osobno w re¢kopisie tej kroniki. Jest to
opowies¢ o roznych bostwach czczonych w Egipcie, m. in. o Hefajscie, ktéremu tlumacz tej greckiej
kroniki przypisat imi¢ Swardg. Wedtug tej opowiesci He-fajst-Swarog zaprowadzit monogamig i za
cudzotostwo kazal winnych pali¢ w ognistym piecu. Synem Swaroga byto stonce imieniem Dazbog.
Syn Swaroga moze by¢ tez nazywany Swarozycem (jak syn krola krole-wicem, syn kasztelana
kasztelanicem itd.) 1 rzeczywiscie staroruskie kazania wspominaja o Swarozycu, czczonym ogniu,
ktorym sig suszy wilgotne zboze w suszarni (,,pod owinom"). Swarozycem zwano tez, jak Swiadczy
kronika Thietmara, naczelne bostwo zachodniostowianskiego plemienia Radarow. Na tej podstawie
uwaza si¢ Swaroga 1 Swarozyca, czyli Dazboga, za bostwa ogdlnostowianskie moze naczelne: bostwo
ognia na niebie (stonica) i ognia na ziemi. Dziwi, ze wsrod bogow Wilodzimierza Wielkiego
wymieniony jest Dazbog, a nie Swarog. Dziwi dalej, ze Dazbdg zajmuje na liScie bogow wysoka
pozycje, podobnie jak radarski Swarozyc, gdy tymczasem ruski Swarozyc (czyli Swarozicz w
wymowie ruskiej) wyglada na skromnego demona.

W objasnieniu imienia Swardg zarysowaly si¢ dwa kierunki: pierwszy nawiazuje do jakiegos jezyka
aryjskiego, np. do sanskryckiego wyrazu swar 'blask, niebo, stonce', czy do sanskryckiego przydomka
Indry — swaraj. Ten kierunek ma przeciwnikow, np. M. Vasmera, a $wiezo J. Reczka. Drugi kierunek
uwaza imi¢ za czysto stowianskie, pochodzace od wyrazu swarzy¢ sie 'ktocic si¢' (wigc wedlug
Brucknera Swarog to bog-ktotnik — od trzeszczenia ptonacego ognia), albo 'gniewac sig' (wigc
Swarog to béog gniewny, np. bog piorunu — tak K. Moszynski), albo swarzy¢ 'kara¢' (bog karzacy —
Swarog karat cudzotoznikdéw). Mozna tez nawiaza¢ do zwarzyc, ros. swarif, pst. sbvariti 'na goraco
spawac¢ albo skuwa¢ dwa kawalki zelaza' (He-fajst-Swarog byt kowalem). Przyrostkowi -og nalezy
przypisa¢ znaczenie wykonawcy czynno$ci (Swardg — ten co karze, co si¢ ktoci lub co
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spawa zelazo). Wszystkie te etymologie sa mozliwe, co nie znaczy, ze ktoras z nich jest prawdziwa —
dowodu na to nie ma, wybor miedzy nimi musi by¢ arbitralny. Przyjmujac stowianska etymologie
mozna przypusci¢, ze Swardg jest imieniem zastgpczym, np. za Peruna.

Imi¢ Swarozyc mozna rozumie¢ dwojako: jako syna Swaroga (por. bog — bozyc, sedzia — sedzic itp),
albo jako spieszczenie imienia Swardg (tak Bruckner); to drugie uchodzi za mniej prawdopodobne.
Poniewaz redarski Swarozyc jest naczelnym bogiem Lucicoéw, a ruski skromnym ogniem w suszarni
zboza, trzeba przyjac, ze u Lucicow dokonato si¢ wywyzszenie bozka nizszego rzedu, albo ze na Rusi
jego pozycja si¢ obnizyla po nastaniu chrzescijanstwa, gdy kult stowianski musiat si¢ ukrywac.
Szerokiego rozprzestrzenienia si¢ kultu Swaroga dowodza mitologowie obecnoscia w r6znych
okolicach Stowianszczyzny nazw miejscowych, takich jak Swarozyn, Swaroszyn, Swarzedz. Nazwy te
nie musza by¢ zwiazane bezposrednio z imieniem boga, lecz moga pochodzi¢ niezaleznie od wyrazu
swarzy¢ 1 wyrazéw od niego pochodnych.

Literatura: A. Bruckner, Mitologia stowianska, Krakéw 1918, s. 12—13, 49-74;L.Niederle,Zivof5torj;cAS'/Ovam2,t.2, l.Praha
1918,s. 105-112, 131-136; V. J. Mansikka, Die Retigion der Ostlaven, Helsinki 1922, s. 396 — 397; E. Wienecke,
Untersuchungen zur Religion der Westtaven, Leipzig 1940, s. 217 — 223, 260 — 262; V. Machek, UEssai comparatif sur la
mythologie slave, ,,Revue des Etudes slaves" 1947, 23, w. 59 — 61; B. O. Unbegaun, La refigion des anciens Slaves, ,,Les
religions de 1'Europe ancienne", t. 3. Paris 1948, s. 389 — 445; M. Vasmer, Russisches etymologisches Worterbuch, t. 2,
Heidelberg 1955, s. 586; W. N. Topordw, Ob odnoj ,Jatwiazskof mifologiemie w swiazi so stawianskoj paratteTju, ,,Acta
Baltico-Slavica" 1966, 3, s. 143—149; H. Lowmianski, Religia Stowian i jej upadek, Warszawa 1979, s. 92 — 98, 218 —
220 1 n.; A. Bruckner, Mitologia stowianska i polska, Warszawa 1980 (wedtug indeksu); A. Gieysztor, Mitologia Stowian,
Warszawa 1982, s. 127—137. Zob. wyzej wg indeksu.

Swieto wit (tak nalezy czyta¢ sredniowieczne zapisy Swanteuitus, Zua-ntevith, Svantaviz, Szuentevif)
byt przedmiotem szczegolnej czci w Ar-konie na Rugii. Cieszyl si¢ wigkszym uznaniem niz inne
bostwa rugijskie i pomorskie w XII w. Ze stow kronikarzy, Helmolda i Saksona, wynika, ze byt on w
jednej osobie bogiem wojny, urodzaju i wrézby. Posag jego ponadludzkiej wysoko$ci mial cztery
glowy, co miato znaczy¢, ze jest wladca catego swiata. Byt dla mieszkancow Arkony i okolicy bogiem



najwyzszym (przyktad henoteizmu), skupiajacym cata moc, przypisywana poprzednio kilku bogom.
Byl symbolem plemienia i panstewka plemiennego; ludno$¢ sktadata mu dziesigcing z plonow,
otrzymywal trzecia cze$¢ tupéw wojennych, w jego imieniu walczyto 300 wojownikow; zapewne jako

symbolowi panstwa postal mu dary nawet krol dunski.
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Po zniwach schodzita si¢ ludno$¢ z blizszej i dalszej okolicy, aby zlozy¢ bostwu dary. Rozgrywata si¢
wtedy czynno$¢ magiczna (ofiarowanie olbrzymiego kotacza), ktéra miata zapewni¢ lepszy urodzaj w
nastepnym roku. Posag Swigtowita stat w $§wiatyni, obok niego znajdowata si¢ uzda, siodto, miecz i
sztandar wojenny. Kaptan pielggnowat biatego konia, ktory wedtug opowiadan wyruszal noca na bdj z
wrogami plemienia i uzywany byl do wrozb, od ktorych zalezaly wazne decyzje, zwlaszcza wyprawy
wojenne. Arkona zostata zniszczona przez Dunczykow w 1168 r., posag zas porabano i spalono.
Wedhtug kronikarza istniata pogloska, ze Rugia bylta kiedy$ wlasnoscia klasztoru sw. Wita w Korwei,
na tej podstawie pojawit si¢ poglad, ze imi¢ Swietowit to tylko przerobka stow ,,$wiety Wit". Historycy
nie uznaja owej tradycji, nalezy wigc imi¢ Swigtowita uzna¢ za stowianskie, ztozone z wyrazu Swiety i
podstawowej czgsci wyrazu witac 'zapraszaé, zyczy¢ zdrowia'; znaczylo mniej wigcej tyle co 'silny
wladca'. Podobnie zbudowane byly imiona bogow Jarowit, Rujewit i ludzi, np. polskie Siedlewit,
Siemowit, Uniewit. Swietowit jest z pewnoécia imieniem nowym, ktore moze zastapito jakies imig
starsze, wlasciwe, np. Swarog, Swarozyc lub Perun.

Znaleziony w Zbruczu, a przechowywany w Krakowie kamienny posag o czterech twarzach zwany
jest Swiatowidem lub Swietowitem na podstawie pewnego podobienstwa do posagu arkonskiego. Jego
wlasciwe imig nie jest znane. Posag zbrucki stal prawdopodobnie na szczycie gory Bogit w
Miodoborach w specjalnie urzadzonym kregu kultowym, czynnym w X—XII w., az pod naciskiem
chrzes$cijanstwa zostat stamtad usunigty. Znaleziony zostat w korycie Zbrucza w 1848 r. RzeZzby na
jego czterech §cianach, rozmieszczone w trzech poziomach, miaty jakis sens, ktérego nie znamy;
proba wyjasnienia podana przez radzieckiego archeologa B. A. Rybakowa chyba nie da si¢ utrzymac.
Wedlug niego na poziomie najwyzszym sa przedstawione cztery rézne bostwa, w nizszym osoby
tanczace trzymajace si¢ za rece, w najnizszej trzy bostwa chtoniczne, podtrzymujace §wiat. Pomijam
dalsze szczegoty interpretacji, budzace wigksze watpliwosci.

Literatura: A. Bruckner, Mitologia stowianska, Krakow 1918, s. 124—127; L. Niederle, Zivot starych Slovanu, t. 2, 1. Praha
1918, s. 136-147; K. H. Meyer, Fontes historiae religionis Slancae, Berolir}i 1931; E. Wienecke, Untersuchungen zur
Religion der Westslaven, Leipzig 1940, s. 151-152, 267-270; G. Lenczyk, Swiatowit zbruczanski, ,,Materialy Archeologiczne
Muzeum Archeologicznego w Krakowie" 1964, 5,s. 5— 60; I. S. Win o k ur, Jazyczeskije izwajanija sriedniego-
Pridniestrow'ja, [w:] Istorija i archieologija jugo-zapadnych oblastiej SSSR naczata naszej ery, Moskwa 1967, s. 36—143;
W. Antoniewicz, Posqqi, [w:] Stownik starozytnosci stowianskich, t. 4, Wroctaw 1970, s. 241-246; Wolinski Swiatowit.
Materiaty z wystawy, opra¢. W. Filipo-

13 — S. Urbanczyk, Dawni Stowianie
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wiak, Warszawa — Szczecin 1975; H. Lowmianski, Religia Stowian i jej upadek Warszawa 1979, s. 190 — 203in.; A.
Bruckner, Mitologia stowianska i polska,'Wars,za, 1980 (wedtug indeksu); B. A. Rybakow, Jazyczestwo driewnich Stawjan,
Moskwa 1981 m A. Gieysztor, Mitologia Stowian, Warszawa 1982, s. 90-105, 186-204; B. A. Timo-szczuk. 1. P. Rusanowa,
Stawianskije swiatiliszcza na sriedniem Dniestrie i bassiejnie Pruta, ,,Sowietskaja Archieologija" 1983, 4; Die Slawen in
Deutschland. Geschichte und Kultur der slawischen Stdmme westlich von Oder und Neisse von 6. bis 12. Jahrhundert.
Herausgg. von J. Hermann, Berlin 1985; 1. P. Rusanowa, B. A. Timoszczuk, Zbruez-skoje swiatiliszcze, ,,Sowietskaja
archieologija" 1986, 1, s. 90 — 99; Welt der Slawen. Geschichte. Gesellschafi. Kultur, Herausgg. von J. Herrmann, Leipzig
1986. Zob. wyzej wg indeksu.

Trojan, bostwo' Stowian wschodnich, poswiadczony jest przez 1. Chodzenie Bogarodzicy przez meki
(ludzie uwazali za bostwa ,,rzeczy przez Boga stworzone, takze za bostwa uznali ludzi: Trojana,
Chorsa, Peruna"); 2. Sfowo i objawienie sw. apostotow (ludzie ,,wierzyli w wielu bogow, w Peruna i
Chorsa, Dyja i Trojana i wielu innych, ale to byli ludzie... Trojan byt cesarzem w Rzymie, a inni gdzie
indziej"); 3. Stowo o wyprawie Igora (,,byty wieki Trojanie", biec ,,$ciezka Trojania przez pola na
gory", ,,na ziemi¢ Trojania"). Uczeni na ogét uwazaja Trojana za rzeczywiste bostwo Stowian
wschodnich, wywodzace sig od ,,boskiego" cesarza Trajana; kult musieliby w takim razie Stowianie
przeja¢ od jakiego$ ludu niestowianskiego. Bruckner wzmiankom w cytowanych rekopisach
przypisuje obce pochodzenie. Jakie wyobrazenia taczyli Stowianie wschodni z Trojanem (zalozywszy,
ze czczili takie bostwo), nie wiadomo. Na Batkanach tylko, w tamtejszym folklorze, pojawia si¢
demon Trojan, jaka$ zjawa nocna z woskowymi skrzydtami, bojaca sig stonca, lub zjawa z kozimi
uszyma. Wyobrazenia te sa zwiazane z antycznymi mitami o Dedalu i Ikarze oraz o krélu Midasie z
oslimi uszyma. Takie wierzenia nie dadza si¢ pogodzi¢ z intencjami autora Stowa o wyprawie Igora,



trzeba by wigc przyja¢ dwie rozne tradycje: batkanska (serbska, bulgarska, rumunska) i inna,
przyswojona przez Stowian ruskich. Sa jednak i tacy uczeni, ktorzy §wiadectwo zrodet staroruskich
catkowicie odrzucaja.

Literatura: A. Bruckner, Mitologia stowiarska, Krakow 1918, s. 102—103; L. Niederle, Zivot starych Slovanu, t. 2, 1. Praha
1918, s. 125-126; V. J. Mansikka, Die Religion der Ostslaven, Helsinki 1922, s. 201 -202, 282-284, 287-289; S. Urbanczyk,
Religia poganskich Stowian, Krakow 1948, s. 32 — 33; H. Lowmianski, Religia Stowian i jej upadek, Warszawa 1979, s. 126
—128, 130; A. Bruckner, Mitologia.stowianska i polska, Warszawa 1980 (wedtug indeksu); A. Gieysztor, Mitologia
stowianska, Warszawa 1982, s. 126—127; L. Muller, Neue Bemerkungen zum Igorlied, ,,Zeitschrift fur slavische Philologie"
1986, 46, s. 230 — 248. Zob. wyzej wg indeksu.

Trzyglow, bostwo Stowian pomorskich, po§wiadczone przez zywoty $w. Ottona bamberskiego.

Wedlug nich byt on czczony w Szczecinie
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w osobnej $wiatyni oraz w Wolinie (o $wiatyni Zzrodio milczy). Byt moze tez czczony w Brennie
(Brandenburgu), jezeli zrodio o tym mowiace nie jest echem zywotdw $w. Ottona z Bambergu. Kult
Trzygtowa w Wolinie $wiadczy moze o politycznym podporzadkowaniu tego miasta Szczecinowi.
Wolinski wizerunek bostwa o trzech glowach mial by¢ maty, lecz caty ze zlota; zostat z miasta przez
wielbicieli usunigty i ukryty w ustronnym miejscu (ostateczny jego koniec nie jest znany). Posazek
szczecinski miat korpus z drewna, skoro misjonarze mogli go porabac, jedynie gtowy byty
posrebrzane; misjonarze postali je w podarunku papiezowi (dalsze losy nie sa znane). Kaptani
szczecinscy twierdzili, ze trzy glowy oznaczaja wladzg boga nad trzema kroélestwami: niebem, ziemia
i piekltem. Oczy i usta wizerunku byty pokryte zastona na znak, ze bdg nie chce widzie¢ grzechéw
ludzkich. W $wiatyni, ktorej zewngtrzne $ciany byty pokryte malowanymi plaskorzezbami,
przechowywano podarunki sktadane Trzyglowowi przez wielbicieli i udziaty w tupach wojennych.
Przechowywano tez tam siodto czarnego rumaka, po§wigconego bogu. Konia tego uzywano jedynie
do wrozb; opiekujacy si¢ nim kaptan przeprowadzat go przez siedem wtdczni utozonych na ziemi co
jeden lokiec; jezeli kon nie poruszyt wldczni, byt to znak pomyslny, zapowiadajacy np. zwycigstwo w
zamierzonym boju. Na miejscu zburzonej $wiatyni w Szczecinie zbudowano ko$ciol sw. Wojciecha.
Znaczenie imienia Trzygtow jest jasne (bdg o trzech glowach); jest to chyba nazwa nowa, ukrywajaca
starsza, wlasciwa, niestety nieznana i nie dajaca si¢ ustali¢ (Perun? Swarozyc?). Wierzenia zwiazane z
Trzygtowem, symboliczna interpretacja wygladu posagu stoja zapewne pod obcym, moze
chrzes$cijanskim wptywem. Nie wyjasniono, skad si¢ pojawity na Pomorzu bdstwa wielogtowe
(probuje si¢ nawiazaé do analogii celtyckich, ale tez chrzescijanskich, do wizerunkow Trojcy Sw.).
Préby udowodnienia nazwami miejscowymi, ze imig i kult Trzyglowa byty znane poza Pomorzem, np.

w stowenskich Alpach, sa stabo ugruntowane.

Literatura: A. Bruckner, Mitologia stowiariska, Krakow 1918, s. 127 i n.; L. Niederle, Zivot starych Slovanu, t. 2, 1. Praha
1918, s. 150-151; K. H. Meyer, Fontes historiae religionis Slavicae, Berolini 1931 (wedtug indeksu); E.Wienecke, Unter-
suchungen zur Religion der Westslaven, Leipzig 1940 (wedhug indeksu); H. D. Kahl, Slaven und Deutsche in der
Branderburgischen Geschichte des zwolften Jahrhunderts, t. 1 -2, Koln —Graz 1964 (wedhug indeksu); H. Lowmianski,
Religia Stowian ijejupadek, Warszawa 1979, s. 175—178; A. Bruckner, Mitologia stowianska i polska, Warszawa 1980
(wedhug indeksu); A. Gieysztor, Mitologia Stowian, Warszawa 1982, s. 121 -127. Zob. wyzej wg indeksu.

Turupit wymieniony jest w sadze (Knytlingasaga) jako bostwo czczone w Gardzcu rugijskim:
,Rankiem nastgpnego dnia krol wyruszyl ze swoimi do miasta Karentia i kazal tam porabac trzy

balwany,
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zwane Rinvit, Turupit i Puruvit". Jedynie pierwsze imi¢ z sagi da si¢ sensownie utozsamic z
Rujewitem, dwa pozostale sa tak znieksztalcone, ze niepodobna odgadna¢ ich wlasciwej postaci.
Turupita probowano identyfikowa¢ z finskim Tarapita. Inne Zrodto, Sakson Gramatyk, wymienia w
zwiazku z Gardzcem bostwa: Rujewit, Porewit, Porenutius. Absalon polecit posagi bogow wywlec za
miasto i spali¢; zniszczono réwniez §wiatynie. Oba zrédha podaja, ze ci bogowie karali stosunek
plciowy (nielegalny?) w ten sposdb, ze spotkujacy nie mogli si¢ po akcie plciowym rozdzieli¢, dopoki
ich nie usunigto poza miasto. Wierzenie oparte bylo zapewne na jakim$ wypadku tzw. waginizmu.
Literatura: A. Bruckner, Mitologia stowianska, Krakoéw 1918, s. 128 — 129; L. Niederle, Zivot starych Stotanu, t. 2, 1. Praha
1918, s. 153; K. H. Meyer, Fontes historiae religionis Slavicae, Berolini 1931, s. 85; E. Wienecke, Untersuchungen zur

Religion der Westslaven, Leipzig 1940, s. 266 — 267; H. Lowmianski, Religia Stowian ijejupadek, Warszawa 1979, s. 197,
A. Bruckner, Religia stowianska ipolska, Warszawa 1980, s. 193-194, 343. Zob. wyzej wg indeksu.

Uslad, rzekome bostwo Stowian wschodnich, pojawia si¢ w Kronice Stryjkowskiego (1582), ktory
opowiedziawszy, jak to Wlodzimierz Wielki postawil w Kijowie posag Peruna (dodajac barwny, lecz



zmyslony jego opis), opowiada dalej, ze ,,drugie batwany byly mianowane Ustad, Korssa, Dassuba,
Striba, Symaergla, Makosz". Bez trudu rozpoznano, ze ,,Ustad" to po prostu znieksztatcenie stow
uzytych w Powiesci dorocznej: ,,postavi Peruna dreyjana, a gltavu jego sbrebrjanu, a usb ztatb, i
Clrtrsa, 1 Dazbboga, i Striboga, i Semarbgta, i Mokosb". Jednym stowem, Ustad — to us ztat, czyli
was ztoty.

Literatura: L. Niederle, Zivot starych Slovanu, t. 2, 1, Praha 1918, s. 128; V.J. Mansikka, Die Religion der Ostslaven,
Helsinki 1922, s. 125; A. Bruckner, Mitologia stowianska i polska, wyd. S. Urbanczyk, Warszawa 1980, s. 46, 109, 335. Tu
wg indeksu.

Weles, Wolos. Wiara w Welesa jest w zrodlach stabo uzasadniona. Pierwsza wzmianka o nim znajduje
si¢ w Stowie o wyprawie Igora: legendarny wieszczy Bojan nazwany jest ,,Welesowym wnukiem", jak
gdyby Weles byt dawca poetyckiego natchnienia. W Chodzeniu Matki Bozej po mekach wymienia si¢
kilka bostw — Trajana, Chorsa, Welesa 1 Peruna. Tu mozna sadzi¢, ze Weles zastapit Wolosa, ktorego
obok Chorsa i Peruna wymienia Powies¢ lat minionych w tzw. katalogu bogéw Wtodzimierza W.
Zywot $w. Awraamija (z XV w.!) wspomina o posagu Welesa w Rostowie. Wszystkie te za§wiadczenia
mato sa wiarygodne, a przede wszystkim pozbawione sa tresci: nic o tym bogu nie méwia. Zrodta
czeskie z XV i XVI w. najwyrazniej uwazaja wyraz weles za synonim czarta: ,,co za czart, albo co za

weles lub jaki smok
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podjudzit cig¢ przeciw mnie!"; ,,O, porzu¢my juz te grzechy welesal" Pewien maz zyczy sobie, aby
jego ztej zonie wyrosty skrzydta i aby sobie poleciala do welesa, tzn. do diabta. Przyktady te nie
moéwia nic, czym mogt by¢ Weles dla Stowian za poganskich czaséw. A. Bruckner dopatruje si¢
zwiazku tego imienia z litewskim wyrazem wel(e)s, oznaczajacym ,,duchy" i twierdzi, ze Weles byt
bogiem krainy zmartych i m$cicielem ztamanej przysiggi; ze wigc na Welesa a nie na Wotosa
przysiggali Rusini, zawierajac traktat z Grekami. Wielkim uznaniem cieszy si¢ poglad R. Jakobsona,
ze Weles jest identyczny z aryjskim Waruna. A. Gieysztor t¢ mys$l rozwinat dalej. Nawet przyjmujac to
zestawienie (ktore jeszcze wymaga kontroli od strony stowotworczej), nalezy zachowac ostrozno$¢ w
przypisywaniu Welesowi atrybutow Waruny ze wzgledu na wielka r6zniceg kulturalng Ariéw i Stowian.
A. Gieysztor uwaza Trzyglowa za drugie imi¢ Welesa, poniewaz jego zdaniem Trzy-bog byl bogiem
podziemia, jego bowiem kon uzywany do wrdzenia byt

czarnej masci.

Trudna sprawa jest stosunek Welesa do Wotosa, zwanego bogiem bydlgcym (opiekunem bydta). Jedni
uczeni sa zdania, ze imig Wolos to tylko niby poprawniejsza odmiana imienia Weles, a inni, ze jest to
ruska odmiana imienia Wias, ktére wywodzi si¢ z greckiego Blasiosj Wlasios. Sw. Wlasios, czyli
Btazej byt na Batkanach uznawany za patrona bydta, jak §w. Todor — za patrona koni. Jest mozliwe,
ze na Rusi doszto do pomieszania imion Weles 1 Wolos, a takze zespolenia odpowiednich wierzen.
Przeksztatcenie Wiasa w Wolosa byto tatwe, poniewaz istniaty pary wyrazow takie, jak zlato:zoloto,
wlas (tzn. wlos) i wolos (wlas 1 ztato byty wlasciwoscia najpierw jezyka cerkiewnego, z czasem tez
ruskiego). 4

Literatura: A. Bruckner, Mitologia stowianska, Krakow 1918, s. 74 — 87; L. Niederle, Zivot starych Slovanu,t. 2, 1, Praha
1918, s. 112— 126; V. J. Mansikka, Die Religion der Ostslaven, 1. Quellen, Helsinki 1922, s. 283 i n.; V. Machek, Essai
comparalif sur la mythologie slave, ,,Revue des Etudes Slaves" 1947, t. 23, s. 48 — 65; W. Szafranski, Siady kultu bozka
Welesa u plemion wczesnopolskich, ,,Archeologia Polska" 1959, t. 3, z. 1, s. 159-165; R. Jakobson, The Slavic God Veles and
his Indo-European Cognates. ,,Studi linguistici in onore di Vittore Pisani", Brescia 1969, s. 379 — 395; W. W. Iwanow, W. N.
Topordw, Issledowanije w oblasti stowianskich driewnostiej, Moskwa 1974, s. 31 i n.; H. Lowmianski, Religia Stowian i jej
upadek, Warszawa 1979, s. 105—113; A. Bruckner, Mitologia stowianska i polska, wyd. S. Urbanczyk, Warszawa 1980.
passim; A. Gieysztor, Mitologia Stowian, Warszawa 1982, s. 112-120. Zob. wyzej wg indeksu.

Zywa. Helmold pisze w swej kronice (lib. I, c. 52), Ze wérdd Stowian ,,praeter lucos et penates, auibus
agri et oppida redundabant, primi et praecipui erant Prove deus Aldenburgensis terrae, Siva dea
Polaborum, Radigast deus terre Obotritorum. His dicati erant flamines et sacrificiorum
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libamenta multiplexque religionis cultus". Dtugosz znéw twierdzi, ze dawnym Polakom znany byt
,.deus vitae, quam vocabant Zywye". Obie wzmianki budza watpliwosci. Nie wydaje sig, aby Zywa
(jak i Prowe), mogta by¢ bostwem wyzszego rz¢du, ponadto dalszy ciag opowiesci Helmolda zawiera
nieprawdopodobienstwa rzucajace cien na caly ten ustep, Jeszcze bardziej podejrzany jest Diugosz:
istnieje poglad, Ze jego informacja jest echem Helmolda (tak A. Bruckner). Gdyby notatk¢ Dtugosza
bra¢ za dobra monetg, to pozostaje niewiadoma, czy w obu zapiskach chodzi o to samo bostwo.



Mozna sie wreszcie waha¢ co do odczytania: zapis Siwa zaleca lekcje Zywa, zapis Zywye — lekcje

Zywie. Jedno i drugie byloby nazwa wtasciwa dla demona zycia i wzrostu.

Literatura: A. Bruckner, Mitologia stowiarska, Warszawa 1918, s. 135; L. Niederle, Zivot starych Slovanu, t. 2, 1, Praha
1918, s. 154; A. Bruckner, Mitologia polska, Warszawa 1924, s. 21—22; E. Wienecke, Untersuchungen zur Religion der
Westslayen, Leipzig 1940, s. 55, 102; B. Unbegaun, La religion der anciens Slaves, ,,Les religion de 1'Europe ancien" Paris
1948; S. Kulisie, Stara slovenska religija u svjetlu novijih istrazivanjaposebno balkano-loskih, Sarajevo 1979, s. 196 in.; H.
Lowmianski, Religia Stowian i jej upadek Warszawa 1979, s. 182, 215 — 226; A. Bruckner, Mitologia stowianska i polska,
wyd. S. Urbanczyk, Warszawa 1980, pass. Zob. wyzej wg indeksu.

ALEKSANDER BRUCKNER I JEGO PRACE MITOLOGICZNE

Wiek XIX mozna by nazwac¢ ztotym wiekiem slawistyki, rozumianej szeroko jako nauka o historii i
kulturze Stowian. Powstala na przetomie wieku — za jej ojca stusznie uwazany jest wielki Czech,
Jozef D o b r o v -sky — rozwijala si¢ z uptywem lat coraz bujniej. W jej wlasnie tonie wzrastata
mitologia stowianska, a raczej nauka o religii i kulcie religijnym pierwotnych Stowian. Pierwsi
zwrocili na nig uwagg historycy; jest to zrozumiate, bo piszac o powstawaniu Stowian i poczatkach
narodow stowianskich automatycznie natykali si¢ na pytanie: jak wygladata ich religia, zanim si¢ stali
chrzescijanami. Przeciez przed tym samym pytaniem stawali dawniejsi historycy, jak np. Jan Dlugosz,
autor stawnego opisu polskiego Olimpu. Wtasnie dawni historycy stali si¢ przez swa nieumiejetnosc i
naiwno$¢ przyczyna wielkiego zamgtu, totez juz w 1808 r. Dobrovsky napisat stawne zdanie: ,,nic nie
wymaga bardziej krytycznej rewizji i naprawy w obrebie wiedzy o starozytno$ciach stowianskich, jak
mitologia" (w przedmowie do Slavina). Rozwdj mitologii stowianskiej postepowat potem wsrdd star¢
migdzy naiwno$cia, zachwytem w stosunku do wiary przodkow a krytycyzmem wobec niej. W dobie
romantyzmu dominowat oczywiscie zachwyt, tym naturalniejszy, ze krytyka zrodet historycznych za
malo poszta naprzod. Ale zastuga historykow tego okresu jest wydobywanie z zapomnienia i coraz
lepsze wydawanie dawnych zrédet méwiacych o religii Stowian: kronik, kazan, uchwat synodalnych,
opowiesci podréznikow po krajach stowianskich. Rownoczes$nie postgpowata praca folklorystow,
zbierajacych wierzenia, legendy i obyczaje ludu stowianskiego, dopatrujacych si¢ w nich bogatego
osadu dawnej wiary. Poniewaz w$rod zbieraczy nie braklo amatorow ani tez ,,upigkszaczy" faktow, w
zbiorach folklorystycznych obok wielu bezcennych wiadomosci znalazto si¢ wiele fatszywych, bra-
nych potem przez mitologéw za dobra monetg. Zta przystuge oddali mitologii autorzy czeskich
podrobionych rekopiséw — krélodworskiego i1 zielonogorskiego — nie tylko przez wprowadzenie w
obieg btednych wiadomosci, ale i przez stworzenie nieprawdziwego obrazu przeszto$ci. W tym

okresie powstalo sporo prac, rzekomo naukowych, ktére zapus-
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city glebokie korzenie w $wiadomosci spotecznej i wywieraty wptyw na literaturg i sztuke, stajac si¢ z
kolei propagatorami falszywych wyobrazen. Takie byly wptywowe w swoim czasie ksigzki [. Hanusza
Die Wissenschaft des slavischen Mythus (Wieden — Lwow 1842) i Bdjeslov-ny kalenddf
(Mitologiczny kalendarz) (Praha 1860), A Famincyna Bozestwa driewnich Stawian (Petersburg 1884),
A. Afanasjewa Poeti-czeskija wozzrienija Stawian na prirodu (Moskwa 1865 — 1869). Kazdy zreszta
kraj stowianski moze sig poszczyci¢ wlasnymi fantastami. W Polsce wiele grzechdw ma na sumieniu
nie tylko A. Naruszewicza Historia narodu polskiego od poczqtku chrzescijanstwa, t. 1 (Warszawa
1836), aleiJ. Le 1 e we 1 a Czes¢ batwochwalcza Stowian i Polski (Poznan 1857). Zreszta nawet J.
Szafarzyk ma konto obciazone (O rusatkach, ,,Casopis Ceskeho Muzea", 1833; O Svarohovi,
bohupohanskych Slova-nu, ibidem, 1844). Nie byt do$¢ krytyczny W. Bogustawski {Dzieje
Stowianszczyzny zachodniej, t. 2, Poznan 1889, s. 710 — 862). Tym gorzej bylo z pracami
posledniejszych autoréw: zupetie chybiona byta K. Schulca Mityczna historia polska i mitologia
stowianska (Poznan 1880), czy E. Gergowicza Mitologia stowianska w zarysie (Lwow 1872), tak
samo S. Matusiaka Olimp polski podiug Diugosza (Lwow 1908).

Jednakze stopniowy postep w naukowym poznaniu zrodet wzbudzit krytyczny stosunek do zrodet
historycznych. Zrozumiano, ze Sredniowieczni autorzy czesto juz nie mogli lub nie umieli dotrze¢ do
informacji o poganskiej wierze, ze widzieli poganstwo przez okulary teologéw chrze$cijanskich lub
mitologii grecko-rzymskiej (tzw. interpretatio Christiana i interpretatio classica Romana). Jedno i
drugie byto falszywe. Interpretatio Christiana kazata im dostrzega¢ wszgdzie i wptyw diabta, i
glupote. Doskonatym przyktadem interpretatio Romana jest opis polskiego poganstwa dokonany
przez Dhugosza. Niezrozumiate okrzyki w piesniach ludowych uznatl za nazwy bogéw i na podstawie
przypadkowego podobienstwa brzmienia zrownat poszczegolne ,,bostwa" z rzymskimi: Jowiszem,
Marsem, Cerera itd. Wplyw mitologii rzymskiej mogli krytycy dostrzec bez trudu, a odnalezienie



staropolskich kazan gromiacych poganstwo pokazato, skad Dtugosz zaczerpnat rzekome nazwy
bogow. Jasno unaocznity to prace Brucknera. Mutatis mutandis byto tak i gdzie indziej.

Szczegoblne znaczenie dla mitologii stowianskiej maja zrodta staro-ruskie: Kronika tzw. Nestora, czyli
Opowies¢ tat minionych, zwana tez Opowiesciq doroczng, dalej kazania (czyli stowa) 1 zarzadzenia
kos$cielne. Niektore z nich sa wspomniane ponizej w pracach Brucknera: Stowo niejakiego

Christotubca (mito$nika Chrystusa), Stowo sw. Grzegorza Teo-
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loga o tym, jak poganie klaniali sie bozkom, Stowo ojca naszego Jana Ztotoustego {Chryzostoma).
Stowa byly tlumaczone z greki, thumacze za$ lub kopisci wtracali do tekstu krotkie uwagi o
wierzeniach Stowian, a w miejsce nazw bostw greckich wstawiali stowianskie. Przed uczonymi taka
sytuacja postawita bardzo trudny problem do rozstrzygnigcia: co z faktéw podanych w Stowach
mozna naprawde przypisa¢ Stowianom? Odpowiedzi sa bardzo roézne, bardzo rozbiezne. Mimo
oparcia si¢ na tych samych zrodtach powstaja bardzo rézne obrazy poganstwa. Slady sporow miedzy
uczonymi znajdzie czytelnik w rozprawach Brucknera.

Krytyka zrédet pokazata, ze Opowies¢ lat minionych nie powstata za jednym zamachem, ze narastala i
rozrastata si¢ stopniowo, ze wchtaniala zrodta obce, jak ustgpy z greckiej kromki Jana M alalasa
(Malali), uzupelionej wstawkami (interpolacjami). Szczeg6lny rozgtos zyskaly sobie studia
znakomitego rosyjskiego jezykoznawcy i filologa, A. Sza-chmatowa. Jak czytelnicy zauwaza sami,
Bruckner nie chciat uzna¢ wynikdéw Szachmatowa;a jednak przyszto$¢ pokazata, ze uczony ten
poszedt w zasadzie wlasciwa droga.

Wielkim ulatwieniem dla historykow religii Stowian staly sig¢ zbiory zrodel, zwlaszcza staroruskich,
np. N. Tichonrawowa, P. Wiadimirow a, M. Azbukina, wreszcie J. Anicz ko w a Jazyczestwo idrie-
wniaja Rus (Petersburg 1914).

Postep w mitologii nie bytby mozliwy bez rozwoju jezykoznawstwa. Metoda historyczno-
poréwnawcza byta narzedziem na tyle sprawnym, aby mozna bylo pewne imiona bostw odrzuci¢, a
brzmienie innych — znieksztalcone w kronikach — ustali¢ w poprawnej postaci. Po jezykoznawstwie
spodziewano si¢ bardzo wiele; zdawato sig, ze etymologia imion stowianskich bogéw wyjasni
zarazem istot¢ wiary. I tu doszto do rozczarowania. Prawie kazde imi¢ bylo wieloznaczne i dawalo si¢
objasni¢ kilkoma sposobami. Wynika to z samej istoty jezyka: kazdy wyraz ma jaki$ ksztalt
dzwigkowy 1 jakie$ znaczenie. Etymolog objasnia powstanie wyrazu i jego pierwotny sens kontrolujac
formg znaczeniem. Imiona bostw miaty tylko forme, forma za§ (w naszym przypadku rdzenie imion) z
reguty jest wieloznaczna. Etymologie wigc musza by¢ roézne, o ich za$ doborze decyduja pewne
zatozenia, uprzedzenia i sktonnosci etymologow. Jezeli np. uznaja zalezno$¢ kulturalng Stowian od
Iranczykow, wyprowadzajq nazwy stowianskich bogéw z materiatu stownego iranskiego. Jezeli uznaja
zasade, ze imiona bogow stowianskich powstaty z materiatu jezykowego stowianskiego, to znajda od-
powiednie stowianskie wyrazy, z ktoérych imi¢ boga jakoby zostalo zbudowane. Bruckner wyznawat
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my do tego sktonno$¢ do fantazjowania, albo co najmniej nieostrozno$¢ niektorych etymologow, nie
bedziemy si¢ dziwi¢, ze historyk mitologii stowianskiej jako nauki znajdzie w niej mnostwo
etymologii, z ktorych nie wiadomo co robi¢. Mimo wszystko jednak jezykoznawstwo pomogto
odrzuci¢ wiele rekonstrukcji jednoznacznie btgdnych.

Tak wigc w mitologii stowianskiej, i nie tylko stowianskiej, narastat sceptycyzm. Trzeba wymienic¢
najwazniejsze nazwiska uczonych, ktorzy przyczynili si¢ do wyjasnienia wielu watpliwosci. Nalezy tu
jeden z zatozycieli stowianskiego jezykoznawstwa F. Miklosich (Die Rusalien, Sitzungsberichte
Akademie der Wissenschaften, t. 46, Wien 1864), dalej G. Krek (Einleitung in die slawische
Literaturgeschichte, Graz 1874 1 1887), A. J. Kirpicznikow (Czto my znajem dostowiernago o licznych
bozestwach Stawian, ,,Zurnat Ministierstwa Narodnogo Proswie-szczenija" 1885), N. Wiesiolowskij
(Razyskanija w oblasti russkago duchownago sticha, Petersburg 1889), V. Jagi¢ (Mythologische
Skizzen, 1880), J. Aniczkow {Jazyczestwo i driewniaja Rus, Petersburg 1914). Rozwdj
jezykoznawstwa historyczno-poréwnawczego jeszcze od innej strony wptynatl na rozwdj nauki o
dawnej wierze. Jezykoznawstwo udowodnito, Ze istniat kiedy$ lud, ktory wytworzyt i postugiwat sig
jezykiem ,,indoeuropejskim"; lud ten rozpadt si¢ nastgpnie na wiele rodzin jezykowych. Jak rodziny
odziedziczyly — w zmienionej formie — jezyk, tak odziedziczyly i kulture, a wigc tez wiarg. Ten



wniosek byl bodzcem do poszukiwan historyczno-poréwnawczych takze w dziedzinie religii.
Rezultaty nie byly jednak tak $wietne i bezsporne jak w jezykoznawstwie. Obraz mitologii
stowianskiej wypadt zreszta skromny. Jak pisze L. Nieder 1 e, ,,jest przeciez bezsporne, ze gdy
poréwnamy to, co wiemy o Stowianach, z tym, co wiemy o religii innych indoeuropejskich ludéw, to
Stowianie nie dojrzeli do tego poziomu rozwoju religii, co dawni poganscy Grecy, Italowie, Iranczycy,
Indowie, Germanie i Gallowie, ze nie mieli tak skomplikowanego Olimpu, tylu ré6znych
wyrafinowanych obrzedow i tylu religijnych opowiesci. Zostali w tyle za ich rozwojem. Mimo
mnogich prac i mnogich studidéw [...] obraz dawne;j religii stowianskiej wypada zawsze ubozszy niz
obraz mitologii germanskiej, nie méwiac juz o greckiej, rzymskiej lub indoiranskiej" (Zivot starych
Slovanu, dii I 1. Vira a ndbozenst\i, Praha 1916, s. 18). Ta sytuacja irytowata niektorych i sktaniata do
upigkszania religii Stowian takze wbrew wynikom nauki. Stad si¢ wzigta pewna czg$¢ mato
krytycznych prac.

Na wiek XIX przypada réwniez rozwoj ogolnej teorii religii, opartej za przyktadem jezykoznawstwa
na metodzie poroéwnawczej, w tym wypadku duzo trudniejszej w zastosowaniu. Chrzescijanstwo
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inne religie po prostu za twor diabta, zgodnie z pogladami autoréw ksiag biblijnych. Nauka
oczywis$cie nie mogla si¢ tym zadowoli¢. Do dawniej juz znanej teorii, ze bostwa powstaty przez
personifikacj¢ zjawisk przyrody albo przez ubdstwienie bohaterow, doszty teorie nowsze, jak animis-
tyczna (ubostwienie duchow ozywiajacych przyrode) teoria E. Ty lor a, A. Langa, W. Wundta,
manistyczna (kult przodkéw) H. Spencera i innych, animalistyczna, preanimistyczna, fetyszyzm,
totemizm. Kazda z nich spotkata si¢ rownoczesnie z aplauzem i krytyka, bo zadna nie wyjasniata
faktow bez reszty. Zasady tych teorii stosowano takze do religii Stowian (por. L. Niederlego, Vira a
nabozenstvi, s. 18 — 86). ,,Widzimy, ze wprawdzie [...] religia ich [Stowian] wyszta juz za granicg
form czystej magii i fetyszyzmu czy animizmu, ale przeciez jako cato$¢ pozostata do konca doby
poganskiej na stopniu nizszym, ktéry mozemy nazwac¢ demonologia lub demonolatria, oczywiscie z
niektérymi nachyleniami do form wyzszych, i ze jedynie w kilku miejscach nastapit rozwoj do
rzeczywistej teologii 1 zwiazanego z nig wyzszego kultu prawdziwych bogoéw" (L. Niederle, op. cit., s.
23 —24).

Bruckner przez caty okres swojej dzialalnosci naukowej okazywat zywe zainteresowanie religia
Stowian. Rozlegta lektura wprowadzita go w problematyke i dostarczala wiadomosci z calego obszaru
kultury. Czytat prace historykow i prehistorykow, etnografow, filozofow i jezykoznawcow. Slady tej
lektury utrwality si¢ w jego licznych recenzjach. Na przyktad w r. 1880 zrecenzowat pracg A.
Buditowicza Pierwobyt-nyje Stawianie w ich jazykie, bytie i poniatijach, cz. 1 (Kijew 1878). W 1893
r. oméwit A. Cernego Mythiske bytosée tuZickich Serbéw (Budysin 1893). Od tegoz roku pisywat do
,Zeitschrift des Vereins fur Volkskunde" recenzje czasopisma ,,Cesky Lid", zamieszczat w nim
przeglady bibliograficzne pt. Slavische Volkskunde, Ubersicht periodi-scher Publikationen bei
Bohmen, Bulgaren, Kleinrussen, Polen, Serbo-kroaten, Slovaken, Slovenen (1899 i 1900), nastgpnie pt.
Neuere Arbeiten zur slavischen Yolkskunde (od 1902 r.). Trudno tu wylicza¢ szczegotowo. Dzieki tej
lekturze wiedziat doskonale, co etnografowie wiedza i mysla o przezytkach poganstwa we
wspotczesnym folklorze.

Wezesénie wystapit sam z pracami oryginalnymi. Najpierw byl to artykut Zur Geschichte des
Aberglaubens in Polen (Archiv f. slav. Philo-logie V, 1881, s. 687 — 688). Zaraz potem zaczela si¢
pojawiac seria Mythologische Studien. Pierwsza jej czes$¢ stanowit artykut Pripegala (Archiv f. slav.
Philologie 1882, VI, s. 216-223). Autor udostgpnil filologom i skomentowat list biskupa
magdeburskiego Adelgota, wzywajacy do krucjaty przeciw Stowianom, czcicielom Pripegali,
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Priapem (przypadek interpretatio Romana). Imig to, niewatpliwie fatalnie zapisane, odczytat Bruckner
jako Przybychwal. Pozniej odwotal t¢ interpretacje, uznat bowiem Pripegale za znieksztatconego
Trzyglowa. Odczytanie koncowej czgséci imienia — gala — jako glowa wydaje si¢ w §wietle dawne;j
grafiki dobrym pomystem, ale reszta jest watpliwa. Przed kilku laty R. Jakobson dopatrzyt si¢ w
Pripegali — Peruna (!). Druga cze$¢ serii otrzymala tytut Beitrage zur litauischen Mythologie aus der
Hypatioschronik und aus Rostowskis Geschichte der litauischen Ordensprovinz der Jesuiten;



Unglaubwurdigkeit der Sammlung Yecken-stedfs (Archiv f. slav. Philologie 1886, IX, s. 1-35, 161-
191). Bruckner, jak wiadomo, zajmowat si¢ od poczatku jezykiem litewskim, nic wigc dziwnego, ze
zainteresowaly go wiadomosci dotyczace Litwindw, zawarte w hipackim odpisie Opowiesci lat
minionych, a takze w zrodtach pdzniejszych, juz z XVI w.; sprawa wiarygodnos$ci zrédet miata
znaczenie podstawowe. Trzecia czg$¢, bez osobnego tytutu, ukazata sig¢ w 1892 r. (Archiv. f. slav.
Philologie 1892, XIV,s. 161 -191). Autor przeprowadzit w niej niszczaca krytyke ,,polskiego Olimpu"
Jana Dhugosza. Rézne elementy z wymienionych artykutow weszty do Wierzen religijnych, Mitologii
stowianskiej 1 do Starozytnej Litwy.

W 1897 r. oglosit Bruckner dtuzszy artykut pt. Starozytna Litwa. Ludzie i bogi (,,Biblioteka
Warszawska" 1897, LVII, t. 2, s. 235 — 268, t. 3, s. 416-450) i dalszy ciag w 1898 r. (,,Biblioteka
Warszawska" LVIII, s. 37 — 68). Przedstawienie religii ludow battyckich jest popularne, brak zupeiny
wskazowek bibliograficznych. Potaczone czg$ci ukazaty si¢ osobno pod tym samym tytutlem w 1904 r.
Dodajmy jeszcze, ze Bruckner oglosit tez i recenzjg z prac drugiego naszego znawcy religii litewskiej,
A. Mierzynskiego (Kwart. Hist. 1892, VII, s. 654-655).

Dotychczas wymienione prace mialy charakter filologiczno-history-czny, ale w 1893 r. ukazata sig
praca swiadczaca o wielkim oczytaniu Brucknera w teoretycznej literaturze: Mitologia, jej dzieje
metody i wyniki (,,Biblioteka Warszawska" 1893, t. 11, s. 490-523). Przedstawil on w niej rozwoj
mitologii jako nauki, jej gtdéwne kierunki, przede wszystkim za$ mitologi¢ porownawcza z jej
gléwnymi odmianami, jak ma-nizm, animizm, fetyszyzm. Przedstawit gtownych bohateréw tej nauki,
jak bracia Grimmowie, M. Muller, A. Kuhn, H. E. Meyer, W. Mannhardt, F. G. Frazer, W. Schwarz, E.
B. Tylor, J. Lip-pert, A. Lang, O. Gruppe itd. Przeglad historyczny zakonczyt tymi stowami: ,,0Oto
zarys rozwoju naszej umiejgtnosci. Z istotnej powodzi dziet, autorow, teorii wybralismy, co na
wicksza uwage zastugiwato; staraliSmy si¢ wylozy¢ 1 wyr6zni¢ dodatnie wyniki, a krytycznymi
uwagami usuna¢, co postep umiejetnosci tamowac lub ja na manowce zwo-
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dzi¢ miato; kierujace zasady przedstawimy w drugiej czgS$ci naszej pracy, w ktorej niejedng z
poruszanych juz kwestii szerzej omowi¢ wypadnie. Tutaj zaznaczymy jeszcze z wyrazem glebokiej
wdzigcznosei, ze liczne i cenne wskazowki zaczerpngliSmy z dziet Gruppego i Langa". Ostatnie
zdanie pozwala mniemaé, ze Bruckner znat z wlasnej lektury tylko czg$¢ licznych cytowanych dziet,
reszte za$ przedstawit wedlug Langa i Gruppego. Mimo to wida¢, ze doskonale si¢ orientowat w
zaletach 1 wadach szkot mitologicznych. Byto to dla niego o tyle tatwiejsze, ze cze$¢ tych bojow
migdzy ich przedstawicielami rozgrywata si¢ w jego oczach i wielcy uczeni, jak M. Muller czy Tylor
lub Frazer byli jeszcze ludZzmi Zzyjacymi, nie zanurzonymi w odlegla przeszto$¢. Zapowiedziana tu
druga cze$¢ artykutu nie ukazata si¢ nigdy, jesli wolno polegaé na istniejacych bibliografiach.

Artykut Z mitologii stowianskiej (Kwart. Hist. 1899, XIII, s. 84-87) to wlasciwie recenzja, bardzo
cierpka, artykutow L. Legera Etudes de Mythologie slave (Paris 1895— 1897). Wreszcie ukazatla sig
jedna z powazniejszych prac Brucknera z zakresu mitologii pt. Wierzenia religijne i stosunki rodzinne;
napisat ja dla reprezentacyjnego dzieta polskiej nauki pt. Encyklopedia polska Akademii
Umiejetnosel, t. 4, cz. 2: Poczqtki kultury stowianskiej, 1912 (s. 149 — 187). Rzecz jest napisana
zwigzle, przystgpnie i do$¢ jasno, cho¢ nie bez pewnych dygresji w strong etymologii i onomastyki.
Gdy tak narastat dorobek Brucknera, inni filologowie rowniez nie préoznowali. L. Leger wydat La
mythologie slave (Paris 1901), H. Machal Bajeslovislovanske (2 wyd. Praha 1907), J. Janko, Opra-
veku slovanskem (Praha 1912), oméwione przez Brucknera w Kwart. Hist. 1913, XXVII. W Rosji J.
Aniczkow ogtlosit dwie znakomite pozycje: Wiesiennaja obrjadowaja piesniq na Zapadie i u Slawian
(Petersburg 1905), a zwtaszcza Jazyczestwo i driewniaja Rus (Petersburg 1914). Aniczkow zebral
wyniki wieloletnich cudzych i wlasnych studiow nad Zrédtami historycznymi i folklorystycznymi.
Wreszcie ukazat sig kolejny tom L. Niederlego Slovanskych starozitnosti pt. Zivot starych Slovanu, d.
Il 1: Vira a nabozenstvi (Praga 1916). Tak w ciagu kilkunastu lat nauka o religii Stowian otrzymata
cztery syntezy na wysokim poziomie. Dzieto Niederlego dominuje nad pozostatymi ogarnigciem catej
problematyki i starannym zestawieniem, nawet zreferowaniem przebogatej literatury przedmiotu.
Bruckner potraktowal Legera bardzo pogardliwie; najpierw napisal o jego studiach, ze ,,nic nowego
nie przyniosty" (Kwart. Hist. 1899, XIII, s. 35), a potem swoj sad jeszcze zaostrzyl w Mitologii
stowianskiej. O pierwszym wydaniu ksiazki Machata powiedziat: ,,pozyteczne streszczenie
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bogatego a nader rozprészonego materiatu, lecz nie wznoszace si¢ do samodzielnego pogladu, nie
badajace $cislej wiarygodnosci zrodet" (Kwart. Hist. 1899, X111, s. 84). Tylko Niederle zaimponowat
Brucknerowi przynajmniej znajomoscig przedmiotu, ale razit tradycjonalizmem: ,,Chciatby jak
najwigcej dawnych przekazow uratowac" (Kwart. Hist. 1918, XII, s. 415-433); po raz drugi
skrytykowat go w Mitologii stowianskiej.

Mozliwe, ze Bruckner od dawna sam myslal o napisaniu mitologii stowianskiej, za czym by mogt
przemawia¢ wspomniany wyzej artykutl z zakresu teorii mitologii (por. zreszta jego stowa w Mitologii
stowianskiej, Krakow 1918, s. 8), ale odktadatl wykonanie, majac mnostwo innych zamowien. Dzieto
Niederlego jednak poderwato go do czynu. Nie godzac si¢ w wielu pogladach z Niederlem i
Aniczkowem, postanowit wytozy¢ wlasne stanowisko. To, co w rezultacie powstato, jest nie
konczacym sig ciagiem polemik, jest wielka polemiczna dyskusja zNiederlem. We wstepnym
rozdziale Mitologii stowianskiej Bruckner wyktada swoje kredo: szczegdlne znaczenie przypisuje
zrédtom ruskim, ale odrzuca §wiadectwa Dlugosza. Za pierwsze swoje zadanie uwaza wyjasnienie
imion bostw: ,,W tym celu wojujemy stale etymologia" (ibidem, s. 15), cho¢ zaraz przyznaje, ze ,,nie
ma niestety dziedziny, wobec ktorej bytaby tak bezsilna, jak wtasnie wobec mitologii" {ibidem, s. 16).
,»,Nazwy bogow [...] z czasem zupelnie tres¢ wlasciwa, pierwotna odmienity. O bdostwo chodzi, o jego
funkcje, nie o to, co nazwa pierwotnie oznaczata [...]. Wigc wcale moze by¢ rzecza obojetna, co
wlasciwie Swarog lub Mokosz znacza; pytaniem glownym pozostaje, czy to bostwo rodzime i istotne"
(ibidem, s. 17). Stanowisko zupelnie stuszne, ale chyba nie zawsze przez autora respektowane.

Drugie zadanie ksiazki: ,f atwiejszem znacznie [?] i wdzigczniejszem rozgraniczenie tego, co
rodzime, pierwotne, istotne, od tego, co obce, pézne, zmyslone [...]. Po trzecie, kusimy si¢ o wlasne
kombinacje [...]. Nowos$cia w naszych domystach to uwzglednienie mitologii litewskiej, w ten sposob
nie praktykowane wcale" (ibidem, s. 17—18). Swoje postepowanie tak uzasadnia: ,,Litwini i
Stowianie to blizniacy; w catym rodzie aryjskim tylko w Indii i Eranie [tj. Iranie] podobny powtarza
si¢ stosunek; jezyki oba, litewski i stowianski, stykaja si¢ jak najscislej; nie ma niemal pnia
stowianskiego, co by si¢ w litewszczyznie nie powtarzat, i odwrotnie; wigc nie bgdzie chyba grzechem
metodycznym ani brakiem krytyki trzezwej, jezeli zapytamy, czy i w wierzeniach obopolnych nie ma
podobnej stycznosci? Z gory temu przeczy¢ chyba nie sposob; czy i co z tego wyniknie, nizej
zobaczymy. Mitologia jednak litewska, zdaje sig, na nizszym pozostata poziomie [...]. Mitologia
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si¢ rozwingla, wywyzszyla bostwa nad t¢ poziomos¢, nadata im ksztalty i znaczenie swobodniejsze
[...]. Mimo tej réznicy zasadniczej wolno jednak pokusi¢ si¢ o zestawienie okruchoéw stowianskich z
litewskimi". (ibidem, s. 18 — 19). A wigc metode poréwnawcza, z takim sukcesem stosowana w
jezykoznawstwie, poprébowat Bruckner zastosowa¢ w mitologii, ale w ograniczonym zakresie
(stowiansko-litewskim), i to — jak nam si¢ wydaje — bez wigkszej wagi rezultatow.

Na ostatnich stronach ksiazki (ibidem, s. 149— 152) Bruckner daje charakterystyke religii
stowianskiej 1 streszcza swoje gtdéwne wyniki. Jego zdaniem religia ta porzucita stadium animizmu i
manizmu, a wstapita na poziom politeizmu, nie doszta jednak do monoteizmu. Nie wytworzyla ani
kasty kaptanskiej, ani nie stworzyta Swiatyn, posagdéw i rozwinigtego kultu (poza Pomorzem). Na karb
stowianskiego indywidualizmu — powiedzmy otwarcie, rzekomego indywidualizmu — ktadzie
powstanie nowych imion boskich u Stowian pomorsko-potabskich. Poziom religii u tych Stowian nie
ustepuje celtyckiemu i italskiemu, przewyzsza litewski i germanski (poza nordyckim). Nie uznaje
zadnych obcych wplywow w religii stowianskiej; przyszty one dopiero pod sam koniec okresu
poganskiego. Odrzuca wigc wszelkie iranskie etymologie. ,,Przyjgcie chrzescijanstwa zmiotto od razu
$wiatynie, posagi, kaptanow, wszelka wiarg w bogdéw wielkich, publicznych, wszelkie na ich czes$¢
obchody i ofiary; tylko sielsko-gospodarcza wiara domowa w dziadéw i penatéw, w nimfy wodne i
lesne, rody i rodzanice ocalata po poddaszach i przy ogniskach, w oborach i stodotach, na gumnie i w
polu, a z nig rozmaite gusta i obchody, towarzyszace dramatowi zyciowemu u kotyski, przy
postrzyzynach, zrgkowinach, Smierci" (ibidem, s. 150): Ten rodzaj wiary ,,sielsko-gospodarczej" dane
byto jeszcze poznaé i przezywac rowniez nizej podpisanemu, w pierwszej ¢wierci naszego wieku we
wsi nie bardzo odleglej od Krakowa...

Oceniajac swoje wysitki, twierdzi Bruckner, ze odsiat od ziarna plewy, jakie ,,zawalily wszelkie zrédta
nasze", odsiat tez ,,plewe¢ wszelka krytycyzmu, pesymizmu i sceptycyzmu', natrzasajacego si¢ ze



zrddel, dopatrujacego si¢ chetnie wptywow obeych. Pierwszy ,,odsiew" rzeczywiscie si¢ udal, ale
nowoscia byt tylko krytycyzm wobec polskich zrodet, bo obce byty dobrze przez innych
przestudiowane; ,,odsiew" drugi bynajmniej si¢ nie powiddt. Nastgpcy nie nasladowali naszego
uczonego w niecheci do obcych wptywow. Gdy sig zas Bruckner szczyci wprowadzeniem do akcji
religii litewskiej, trudno dostrzec rzeczywisty powdd do dumy, wyniki na tym odcinku nie sa wielkie;
watpliwa koniec koncéw etymologia Welesa, Rgla (zestawienie u lit. ruguczis — wigcej niz stabe),
pomoc przyktadow litewskich w interpretacji imienia Swaro-
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Zyca jako spieszczenia — to zndw nie tak duzo. Na Perkuna patrzymy si¢ w ogélne inaczej, wbrew
Brucknerowi wigkszo$¢ badaczy przypisuje mu wigksza rol¢ niz on w Mitologii stowianskiej. Na polu
etymologii tak znakomity talent Brucknera nie pomo6gt — on sam jest innego zdania — bo pomdc nie
mogt z przyczyn przedstawionych juz wyzej. W oczach niektorych pézniejszych mitologéw Bruckner
uchodzi (zreszta niestusznie) wtasnie za przesadnie krytycznego, wrecz pesymiste wobec religii
Stowian.

Na koniec nasz uczony orzekt: ,,M6j obraz mitow rozni si¢ znacznie od tego, jaki Niederle wystawit
[...]; wykazatem, ze wiemy o nich i wigcej, 1 lepiej; Ze to nie szary thum tylko wierzen manistycznych i
animistycznych; ze o wiele bardziej barwniejszy i bardziej ztozony" {ibidem, s. 151).

Czy jednak nie pochlebia sobie zanadto? Przeciez zarzuca Nieder-lemu na poczatku Mitologii
stowianskiej, ze jest za poblazliwy dla staropolskich zrodet i innych, ze zbyt wiele informacji bierze na
serio, chcac uratowac dla mitologii, co si¢ tylko da. Gdyby zreszta odebra¢ Niederlemu tzw. polski
Olimp, ktory on po czgsci uznaje, to i tak reszta bytaby bujniejsza niz w ogdlnym obrazie
Briicknerowym. C6z w gruncie rzeczy znajdujemy u Brucknera, czego by nie bylo uNied er -lego?
Prawie wylacznie inny stosunek do obcych etymologii, inna oceng niektdrych ktopotliwych bdstw, jak
Chors, Rgiet czy Strzybog, watle analogie baltyckie, a wigc niewiele. Jak gdyby dla poparcia swojego
nie do$¢ uzasadnionego optymizmu Bruckner konczy oskarzeniem zrédet. To one winny, ze religia
stowianska wyglada blado: ,,Wobec takiego braku zrodet nie sktadajmyz winy na mity stowianskie: ze
ich nie znamy, z tego bynajmniej jeszcze nie wynika, ze bogatszych nie bylo; z germanskimi (jezeli
nordyckie wylaczymy) nie lepiej, chociaz Tacyt nierdwnie wigcej o nich wiedzial niz Prokopiusz o
stowianskich" (ibidem, s. 152). Nie jest to argument mocny. Wydaje si¢ mimo wszystko, ze
antropomorfizowane i wyraznie zindywidualizowane bdstwa pojawiaja si¢ dopiero pod koniec epoki
poganskiej, i to byt gtdwny powod ich stabosci. Ani si¢ nie zdazyty utrwali¢ w wyobrazni ludu, ani
obr6$¢ mitami, dlatego zapomniano o nich wszedzie tak fatwo (zreszta o tym pisze sam Bruckner w
Tezach mitologicznych).

Polemiczny punkt wyjscia i nacisk polozony na etymologig nie wyszly rozwazaniom na dobre. Dla
czytelnika, ktory nie zna ksiazki Niederlego, Mitologia stowianska nie moze by¢ nalezycie
zrozumiata. Rozprawianie o szczegdtach, zapuszczanie si¢ w drobiazgowe spory rozpraszaja uwage
czytelnika; szczegoty odwracaja uwage od spraw najwazniejszych. Jagi ¢ nie bez racji napisat: ,,Ten

utwor jest czyms$ pobocznym (Seitenstiick) wobec wyktadu Niederlego, zaklada istnienie jego pracy,
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powoluje si¢ na nig i polemizuje z nig" (,,Slavia" 1920,1, s. 492). Nacisk na etymologig, sprawil, ze
inne sprawy zostaly pominigte; niektore bostwa moglyby sig¢ pokazac plastyczniej oczom czytelnika,
gdyby autor szerzej dopuscit do gtosu same zrodto. Zamierzyt swoje dzieto jakby popularnie,
ograniczyt bardzo aparat bibliograficzny, ale czgsto potraca bez komentarza o fakty malo znane, a
wigc nie moze by¢ w pelni zrozumiany poza gronem fachowcow. Krag bogow ruskich zostat po-
traktowany znacznie szerzej niz cata reszta; poswigcit mu rozdziat 111, IV, V, VI (wlasciwie i 1),
poganstwu pomorskiemu przypadt rozdziat VIII i IX (razem 20 stron, wobec 80 dla bostw ruskich).
Demonologia wraz z wrézbami zajety zaledwie kilkanascie stron. Kult, obrzedy, $wiatynie, posagi —
to wszystko zostato pominigte.

Najwazniejsze, najistotniejsze punkty Mitologii stowianskiej sa nastgpujace: wysunigcie na czoto
Swaroga, czyli Swarozyca, czyli Dadz-boga; przesunigeie na plan dalszy Peruna, zaakcentowanie
pozycji Wo-tosa- Welesa jako boga podziemia i przysiggi (dzigki nawigzaniom litewskim), a nie bydta;
pelne zaufanie dla bostw wymienionych w Opowiesci lat minionych i w Stowie o wyprawie Igora;
uznanie imion bostw pomorskich za zastgpcze, odnoszace si¢ do jednego, ktérym zapewne byt
Swarozyc; w demonologii podkreslenie pozycji Roda jako demona losu.



W etymologizowaniu Bruckner konsekwentnie realizuje zalozenie, Zze imiona bostw sa rodzimego
pochodzenia i dla kazdego z nich znajduje objasnienie, nie wychodzac poza stownictwo slowianskie,
zdecydowanie za$ przeciwstawia si¢ wywodzeniu bostw z Iranu. Swardg — to dla niego bog
»swarzacy sig", bog ,.kiotnik" (sc. ogien), Perun — bijacy, bo ,,pierze", Wolos-Weles — jest
wielkoludem, sitaczem, Chors — wycharsty, tj. wychudty, Rgief — to ,.kislak", Strzybog — to bog
,»Strzybajacy", czyli skaczacy itd. Zatozenie takie jest w zasadzie stuszne w stosunku do stownictwa
pospolitego, ale nie zawsze, znacznie mniej ma shusznosci w stosunku do nazw z zakresu religii, bo
przeciez wiemy, jak wedrownym elementem sg wierzenia. Totez przeszto$¢ pokazata, ze etymologiami
Brucknera nikt sig nie przejal — dalej poszukuje si¢ obcych zrodet, gtownie iranskich. Cho¢ Bruckner
podat swoje etymologie z wielkim przekonaniem — jakby reczac stowem honoru — w praktyce gina
one w thumie innych.

Najwigkszym sukcesem Miftologii bylo wlaczenie jej przez wloskiego uczonego R. Petazzoniego do
serii Storia delia religioni. Przelozyla ja na jezyk wtoski J.Dicksteindéwna, zaopatrujac licznymi a
uzytecznymi komentarzami. Za zgoda autora przesunigto niektdre ustepy poza tekst, inne znow
ztozono petitem, przez co latwiej czytelnikowi dostrzec, co jest gtdwnym watkiem mysli autora, a co

ubocznym skojarze-
14 — S. Urbanczyk, Dawni Stowianie
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niem (tak czgstym i destrukcyjnym u Brucknera). Dzigki przektadowi na jezyk wtoski ksiazka stata sig
bardziej dostgpna na Zachodzie. Ogotem biorac, polski jezyk gtéwnych mitologicznych prac
Brucknera umniejszyl ich wptyw na autorow niestowianskich; co dziwniejsze, nawet tak wybitni
uczeni rosyjscy, jak W. W. Iwanowi W. N. Toporow, wymieniaja Brucknera co najwyzej w bibliografii.
Bruckner dos¢ niechgtnie i niezbyt uprzejmie potraktowat V. Jagi -ci a i jego Mythologische Skizzen
(Archiv f. slav. Philologie 1880, 1882, IV, V, V1), Jagi¢ za$ zrewanzowal mu si¢ obszerna recenzja,
wlasciwie jedyna powazna recenzja (Archiv f. slav. Philologie 1920, XXXVII, s. 492 i n.). Wprawdzie
takze Aniczkow wymienit dzielo Brucknera jako przedmiot swojego referatu (,,Slavia" 1923/1924, 1,
527 — 547, 765 — 778), ale poswigcit mu niewiele uwagi.

Jagi¢ podkresla zwiazek Mitologii z dzietem Niederlego (por. wyzej), sceptycyzm Brucknera,
natarczywe naleganie, aby inni przyjeli jego punkt widzenia, np. co do wiarygodnosci zrodet ruskich,
co do Swarozyca itd. Wytyka Brucknerowi, ze brak uleglo$ci ze strony badaczy wywoluje jego
niezadowolenie. Sam Jagi¢ nie byl przekonany co do pierwszorzednego znaczenia Swaroga, ani co do
Briicknerowej etymologii. Czemuz to tak wazne bostwo — zapytuje — nie zostalo wspomniane w
Opowiesci lat minionych, ani w Stowie o wyprawie Igora? Takze stanowisko Brucknera wobec bostw
pomorskich nie wywotuje entuzjazmu krytyka: ,,Wszystko to tylko naukowe kombinacje Brucknera,
podane sa jednak z taka pewnoscia, ze autor ma dla sceptykdw lub niedowierzajacych czytelnikow
tylko stowa ubolewania za ich ograniczona pojgtnos¢" (Archiv f. slav. Philologie 1920, XXXVII, s.
499). ,,Nie moge uwierzyc¢, ze to wszystko stato si¢ w ten sposob” (ibidem, s. 501); chodzi za$ Jagi ci
owi o Briicknerowy obraz poganstwa pomorskiego. Polemizuje Jagi¢ takze z wyktadem o Wele-sie-
Wolosie, o Strzybogu (bo ukr. czasownik strybaty sam wymaga objasnienia). Nie uznaje tez zasady
wywodzenia imion wylacznie ze stownictwa slowianskiego. Uwaza to za przejaw stowianskiego
nacjonalizmu (ibidem, s. 505), ktory jest mniej widoczny w rozdziale o demonologii — Bruckner jest
tu bardziej obiektywny (ibidem, s. 506). Najcickawsze sa tu wywody Brucknera na temat Roda,
przyznajace mu wazng pozycj¢. Wytyka nadto Brucknerowi, ze wydrwiwa Legera; ze uznaje
ograniczenie etymologii, a mimo to o wtasnych wyraza si¢ z wielkim przekonaniem.

Nastepna praca Brucknera Mitologia polska (Krakéw 1925) przeszia bez echa, tzn. nie zostala w
naukowy sposob zrecenzowana. Autor jeszcze raz, obszernie, odmowit wszelkiej wiary Dhugoszowi i
jego
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katalogowi bostw; podobnie tez, i to stusznie, odrzucit wigkszos¢ tego, co pisali pdzniejsi historycy
(Maciej z Miechowa, Marcin Kromer itd.). Obszernie rozwiodl si¢ tym razem o wierze w demony,
chcac w ten sposob dopemi¢ mitologi¢ stowianska, w ktorej demonologi¢ potraktowal bardzo
pobieznie. Sposob przedstawienia jest wyraznie popularyzatorski. Mimo zwyklych dygresji ksiazka
jest o wiele przystepniejsza

od poprzednie;.



Recenzji Jagicia, najwigkszego wowczas autorytetu w slawistyce, nie wypadalo zostawi¢ bez
odpowiedzi. Jest nig artykut Brucknera Mythologische Thesen (Archiv f. slav. Philologie 1925, XL, s.
1—21). Jest to niewatpliwie pozycja bardzo cenna. Niektore poglady Brucknera dopiero tu rysuja si¢
jasno. Forma krotkich tez, urywanych zdan lepiej odpowiadata jego temperamentowi niz okragty,
jasno prowadzony wyktad, przyjeta za$ forma tez zapobiegata nuzacym dygresjom.

W roku 1922 oglosit Bruckner jeszcze artykul pt. Osteuropdische Gotternamen. Ein Beitrag zur
vergleichenden Mythologie (,,Zeitschrift fur vergleichende Sprachforschung" I, s. 161 nn.). Bruckner
objasnia w nim liczne rzeczywiste lub fikcyjne nazwy bozkdw, przekazane przez Agende pruskq z r.
1530, kroniki ruskie, dzietko Jana tasickiegoDe diis Samogitarum (1615) i inne. Natomiast poglady
Brucknera na mitologi¢ ludéw baltyckich ukazuje — poza dhuzszymi dygresjami w Mitologii
stowianskiej — fragment artykutu Pierwotna wiara i kulty, zamieszczony w: Polska, jej dzieje i
kultura, t. 1, Warszawa 1929 (pod red. S. Lama). Jest on tatwiej zrozumiaty, a zawiera to, co w
pogladach Brucknera na religie Pruséw, Zmudzinéw i Litwinow istotne.

Tezy mitologiczne — to ostatnia z powazniejszych prac mitologicznych autora, bo Polska pogarnska i
stowianska (Krakow 1923), to tylko wybor tekstow z krociutkimi komentarzami, artykul zas pt.
Fantazje mitologiczne (,,Slavia" 1929/1931, VIII, s. 340-351) jest w praktyce polemiczna recenzja
ksiazki, J. Peiskera Koje su vjere bili stan Sloveni prije krstenija? (Zagrzeb 1928). Ocena jest surowa,
ale stuszna. Migdzy innymi gromi dyletanckie etymologie nazw bogdéw, odrzuca wptyw religii
iranskiej, dualizm wyraznie u Peiskera ,,przeros$nigty"; co do zapozyczania wyrazow i nazw z jezykow
iranskich o$wiadcza: ,,dopiero za slowian-stwa w folklorze-demonologii nastapity pozyczki (skrzat,
rusatki, hastr-man, niks, zaligzene), a diabel zawtadnat ich fantazja chrzescijanski".

O mitologii Stowian i Polski pisywal potem w encyklopediach, propagujac tam swoje poglady: por.
hasto ,,Slaven" w: Leipoldta Handbuch der Religionswissenschaft, t. 3 (Berlin 1922), Slaven und
Littauer w: Lehr-buch der Religionsgeschichte Bertholeta (4 wyd. Tiibingen 1925), Slaven w:

Retigionsgeschichtliches Lesebuch, zesz. 3, s. 1 — 17 (Tiibingen
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1926), Pierwotna wiara i kulty (Polska, jej dzieje i kultura, t. 1, Warszawa 1929), Slavische Religion
(Die Religion in Geschichte und Gegenwart, 2 wyd., t. 5, Tiibingen 1931, szp. 582 — 585), Dzieje
kultury polskiej, t. 1: Od czasow przedhistorycznych do r. 1506 (Krakéw 1930), Ober das Heiden-tum
der alten Slaven (,,Knjiga o Balkanu" II, Beograd 1937, s. 51—61). W Dziejach kultury polskiej
Bruckner dat drugi co do obszernos$ci obraz religii naszych przodkow; jest on w porownaniu z
Mitologiq polskq moze bardziej uporzadkowany, ale jednak mniej szczegétowy, mniej naukowy.
Wreszcie w 1938 r. zrecenzowat Kulture ludowq Stowian K. Moszyn-skiego (Kwart. Hist. 1938, LII, s.
210-225), broniac raz jeszcze swojego wyktadu imienia Swardg. Obrong zakonczyl oswiadczeniem:
»-M0j wywod nazwy Swaroga od swaru niby «ktotnik» jest wigc absolutnie pewny, jedyny
uzasadniony, a o nim wyraza si¢ autor (s. 509 nota): «nie zastuguje na wzmianke»". A Swardg ,,byt to
niegdy$ najwyzszy bog, piorunowy, bo Stowianie innego nie znali. Nasi mitologowie napletli, jakoby
Piorunem zwat si¢ bog najwyzszy stowianski".

Prace mitologiczne Brucknera, cho¢ czasem wywolywaty echa krytyczne, zawsze byly przyjmowane z
szacunkiem naleznym jego ogromnej wiedzy i pomystowosci. Oczywiscie, szczegdlnie wysoko byty
cenione w Polsce. Byl on w dodatku jedynym polskim specjalista w sprawach religii Stowian.
Jedynym — w ciagu dlugiego okresu historycznego, bo od 1882 r., kiedy si¢ ukazat jego pierwszy
artykut, az po koniec drugiej wojny $wiatowej! O polskich pracach, ktére si¢ pdzniej pojawity, bedzie
mowa w dalszym ciagu. Za zycia Brucknera tylko jedna pozycja osiagngla naukowy poziom i
wzniosta si¢ ponad poziom przyczynkarski — J. Legowskiego-Nadmorskiego, Bostwa Stowian
lechickich, ale utopiona w ,,Rocznikach Tow. Naukowego Torunskiego" (t. 32, 1925, s. 18 — 102) nie
zwrdcita dostatecznej uwagi. Za to znakomity obraz wierzen slowianskiego ludu i przezytkow
poganskiego kultu dat K. Moszynski w Kulturze ludowej Stowian, t. 2, z. 1, Krakow 1934. Wyjatkowe
znaczenie tej panoramy ludowych wierzen docenil Bruckner we wspomnianej juz recenz;ji.

W porownaniu z Briicknerowymi pracami historycznoliterackimi, jezykoznawczymi, w poréwnaniu z
Historiq kultury polskiej czy Encyklopediq staropolskq — jego (Brucknera) prace mitologiczne troche
bledna, ale i tak sa wielkie, a bytyby chluba i przedmiotem dumy kazdego uczonego mniejszego lotu.
Wobec europejskiej nauki o religii Stowian i Battow byt Bruckner naszym jedynym, ale za to
btyskotliwym i godnym podziwu przedstawicielem.



Jezyk Brucknera nigdy nie byt catkowicie zgodny ze wspolczesna mu norma ogoélnopolska. Wychowat

si¢ przeciez poza rdzenng Polska,
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a potem przez wickszos¢ dtugiego zycia przebywal poza krajem, obcujac czesciej z dawnymi autorami
niz z zyjacymi rodakami. Dlatego razi, a czasem przeszkadza w rozumieniu treéci, niezwykty szyk
wyrazdéw, jego alez zamiast ale, lecz;, gdyz zamiast gdy; prawié¢ zamiast mowié, rozprawiac;
umiejetnos¢ zamiast nauka, obzywaé¢ — nazywac,; tubka—koszyk, tubianka; zazynki—zniwa, pierwsze
zzete kiosy.

Osobna sprawa to wyrazy i sformutowania dosadne, tak charakterystyczne dla Brucknera, ktorymi
czestowal innych autordw: mito-tgowie, bajdy, bajczarz, mrzonki, obce wiazy, wierutna bajka, obled;
wyrzuci¢ na Smiecie, ples¢, ubrda¢ sobie itd. Dodaja one barwy tekstowi, ale w swoim czasie
sprawiaty, ze Bruckner nie byl przyjemnym partnerem do dyskusji. Wydaje sig, jakby Bruckner nie
mial wlasciwego wyczucia niektorych wyrazow, ze zachowatl studencka sktonnos¢ do postugiwania
si¢ stownictwem ekspresywnym, nie czujac, ze w pracy naukowej musza one razic¢, a nawet obrazac.
Mitologia stowianska — w mniejszym stopniu Mitologia polska — sa lektura trudna. Obie sa
wprawdzie jakoby popularne, ale ich autor zaktada u czytelnikow wielka znajomo$¢ dawnych realiow
1 literatury przedmiotu. Lektur¢ moze utrudnia¢ zwyczaj postugiwania si¢ okresleniami zastgpczymi,
np. Kosmas (,,Kuzma") wystepuje jako ,,Czech", ,,kanonik praski", ,,Hanka - falszerz z 1120 r." itd.

Na Mitologii stowianskiej Brucknera zamkngta si¢ seria wielkich syntez w tej dziedzinie nauki, jak
gdyby uczeni doszli do wniosku, ze nic istotnego zrobi¢ si¢ juz nie da. Nic nie pomogly $wietne
wydania zrodel, jak V. Mansikki Quellen zur Religion der Ostslaven (Helsinki 1922), K. H. Meyera
Fontes historiae religionis Slavicae (Berlin 1931). Sam Niederle ubolewat, Ze nie miat tak doskonatej
pomocy, jak ksiazka Mansikki, piszac swoja mitologi¢. Nie znat tez innego, doskonatego zbioru zrodet
ruskich, jakim jest M. N. Gatkowskiego Borba chris-tijanstwa s ostatkami jazyczestwa na Rusi (Kijew
1913, 1916). Z wigkszym rozmachem zostaly napisane dopiero Untersuchungen zur Religion der
Westslaven przez E. Wieneckego (Leipzig 1939), niestety nieobie-ktywne, przesycone nacjonalizmem
germansko-niemieckim, w rezultacie chybione, pozyteczne raczej jako zestawienie problematyki i
literatury przedmiotu. Bardzo dobra za to byta nieco wcze$niejsza praca szwedzkiej autorki T. Palm o
zewnetrznej stronie kultu {Wendische Kultstatten, Lund 1937).

Po wojnie juz ukazata si¢ podpisanego Religia poganskich Stowian (Krakéw 1947), napisana
popularnie, z uproszczona informacja bibliograficzna, jednakze wystarczajaca dla wstepnej orientacji;
sporo miejsca -inaczej jak u Brucknera - poswigcono tam demonologii i sprawom
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kultu. Prawie rownoczesnie w serii ,,Mana", Introduction a Phistoire des religions, t. 3, s. 389 — 445,
ukazal si¢ zwigzly, lecz jasny zarys B. O. Unbegauna La religion des anciens Slaves (Paris 1948);
literatura podana w wyborze. Wybitny wloski indoeuropeista R. Pisani oglosil rowniez zwigzly zarys
pt. // paganesimo balto-slavo, w: Storia delie religioni, t. 2 (Torino 1949). Swoisty charakter ma praca
W. Antoniewicza Religia dawnych Stowian (w: Religie swiata, Warszawa 1957, s. 319 — 402) dzigki
spojrzeniu oczyma prehistoryka; m. in. omawia wazniejsze znaleziska archeologiczne mogace mie¢
zwiazek z kultem religijnym. Podobny charakter ma ksiazka B. Gedigi Sladami religii Praslowian
(Wroctaw 1976) z zestawieniem nowszych prac polskich archeologoéw i historykow o religii Stowian.
Krotkie charakterystyki religii Stowian przynosza oczywiscie wszystkie wigksze encyklopedie, takze
w krajach niestowianskich. Godny polecenia jest przede wszystkim nasz Stownik starozytnosci
stowianskich, gdzie pod odpowiednimi hastami (np. ,,mitologia", ,religia", ,,Swarozyc" itd.) podano
informacje o wspotczesnym stanie wiedzy 1 wazniejsza bibliografi¢ (przewaznie pidra nizej
podpisanego). W wydawnictwie Poczqtki panstwa polskiego. Ksiega tysigclecia, t. 2, Poznan 1962, s.
137 — 153, zamieszczony zostat artykul podpisanego pt. Wierzenia plemion prapolskich, do pewnego
stopnia odpowiednik Briicknero-wej Mitologii polskiej. Warto tez zwrdci¢ uwage na zbiodr artykulow
pt. Religia poganskich Stowian (Kielce 1967), z artykutem podpisanego pt. O rekonstrukcje religii
poganskich Stowian (s. 29 — 46), tegoz glosem w dyskusji (s. 97 — 100), stowem wstgpnym W.
Hensla pt. Problematyka sesji [kieleckiej] (s. 13 — 28) i innymi. Artykuly te weszty do niniejszego
tomu.

Wigkszo$¢ wymienionych, jak i innych (przewaznie w encyklopediach) nowszych prac odznacza si¢
sceptycyzmem, a co najmniej silnym krytycyzmem. Najmniej chyba jest on dostrzegalny w pracach
uczonych radzieckich, glownie prehistorykéw. Optymizm ich nawiazuje po czgsci do dawnych, mniej



krytycznych autorow rosyjskich, nawet do Al. S. Famincyna. Jest on jednak wywotany i w pewnym
stopniu uzasadniony odkrytymi po wojnie $ladami miejsc kultowych (miejsc ofiarnych, lecz nie
swiatyn) w Peryni pod Nowogrodem, w Iwankowcach nad Dniestrem, znalezieniem wyobrazen bostw
stowianskich w Iwankowcach. Réwniez w Polsce odkryto podobne miejsca ofiar w Trzebiatowie;
wiele rozglosu zyskato sobie znalezienie na Wolinie figurki Swigtowita. Prace archeologdéw sktaniaja
si¢ z reguty ku optymizmowi, przewaznie jednak autorzy zapominaja o tym, ze ich znaleziska
sa glownie $ladami religii
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nizszej (wiary w demony), co nie jest zadna sensacja. Bardzo za$ mato odkrywa sig Sladoéw religii
wyzszej z wyraznie zindywidualizowanymi i personifikowanymi bogami. Malo jest dowodoéw na
istnienie rzezby kultowej na wyzszym poziomie. Glownymi przedstawicielami optymizmu sa
radziecki archeolog, B. Rybakoéw, i jezykoznawca, R. Jakob-son (dzialal w Stanach Zjednoczonych
AP). Poréwnaj B. Rybakowa Osnownyje problemy izuczenija stawianskogo jazyczestwa (VIII Miezdu-
narodnyj kongress antropotogiczeskich i etnograficznych nauk, Moskwa 3 — 10 awgusta
1964)iR.Jakobsona Roi lingwisticzeskich pokaza-nij w srawnitielnoj mitologii {ibidem). T¢ pracg, jak i
inny artykul tegoz autora The Slavic God Veles cechuje szeroki horyzont naukowy, réwnoczesnie
oniesmielajacy wiedza 1 budzacy niedowierzanie. Od strony metodologicznej, konsekwentnie
marksistowskiej, godne uwagi sa prace A. S. Tokariewa, np.: Pierwotne formy religii i ich rozwdj
(polski przektad, Warszawa 1969).

Metode nowoczesnej semiotyki zastosowali w mitologii W. W. Iwanowi W. N. Toporoww ksigzce
Stawianskije jazykowyje modie-lirujuszczije siemioticzeskije sistiemy (Moskwa 1965), proba ta
wyglada jednak na zbyt ryzykowna, poniewaz autorzy wszelkie informacje zrodet biora za dobra
monete. Godna uwagi jest takze ich wspolna praca: Issledowanija w oblasti stowianskich driewnostiej.
Leksiczeskije ifrazeo-logiczeskije woprosy riekonstrukcji tiekstow, Moskwa 1974, cho¢ nie zawsze
krytyczna.

Interesujacy jest socjologiczny punkt widzenia zarysowany w pracach polskich historykow, ja np. J.
Do wiat a Poganski obraz swiata a przyczyny chrystianizacji Stowian [w:] Wieki srednie — Medium
ae-vum. Prace ofiarowane T. Manteufflowi, Warszawa 1962, s. 137 — 153, oraz A. Gieysztora
Mythologie slave [w:] Mythologie des montagnes, des forets et des iles, Paris 1963, s. 82 — 97), H.
Lowmianskiego Religia Stowian i jej upadek w . VI—XII, Warszawa 1979). Na pracach W. W.
Iwanowa i W. N. Toporowa zaznaczyl si¢ wplyw prac G. Dumezila. Jego metode zastosowat tez A.
Gieysztor {Mitologia Stowian, Warszawa 1982), krytycznie si¢ zreszta odnoszacy do niektorych
pogladow rosyjskich autoréw. Inaczej hierarchizuje wyzsze bostwa stowianskie, inne przypisuje im
cechy. Gieysztor chetnie odwoluje si¢ do wierzen innych ludéw, gdy znajduje tam bdstwa o
podobnych kompetencjach co slowianskie, jakby chciat wypeli¢ luki w przekazach zrodet
dotyczacych bostw stowianskich. Sa to sprawy, ktore si¢ mieszcza w granicach mozliwosci, lecz
trudne, nawet niemozliwe do udowodnienia. Podobne ozywienie wida¢ we wszystkich krajach

stowianskich i niestowianskich, szczegolnie w Niemczech.
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