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Jajo w wybranych watkach
ludowych bajek magicznych

Jajo jako symbol czy wiasciwie upostaciowienie skondensowanej energii
wciowej jest jednym z najpowszechniej wystepujacych na §wiecie rekwizytow
wvkorzystywanych przez spolecznosci tradycyjne w roznego typu zabiegach ma-
scznych, praktykach leczniczych i apotropaicznych, dziataniach majacych za-
sewni¢ dostatek i pomyslny rozwdj, a takze milo§¢ wybranki (lub wybranka)
serca. Przede wszystkim jednak nalezy do najbardziej rudymentarnych moty-
wow objawiajacych sie w wielu mitologiach swiata. Nie sposob wigzaé go Scisle
= jakakolwiek pojedyncza kultura, czy nawet zespotem kultur charakterystycz-
=vch dla okreslonego regionu, nawet w skali kontynentalnej, poniewaz zetkniemy
sz z nim w folklorach spotecznos$ci mieszkajacych niemal pod kazda szerokos$cia
zeograficzng, przy czym moze zdumiewac stabilno$é, paralelnosé i powtarzal-
nos¢ kontekstéw wierzeniowych, w jakich wystepuje. W wielu mitach kreacyj-
avch akcentowane jest, ze na poczatku bylo jajo zanurzone czy ptywajace po
wodach pierwotnego oceanu (do tego obrazu nawiazujg takze mity, w ktérych
zamiast jaja pojawia si¢ gora, ewentualnie wyspa wynurzajaca si¢ z morza) lub
zostalo ono wysiedziane przez jakiego$ wodnego ptaka — czesto, jak u Findw
1 w Chinach, jest to kaczka. Z niego ,,wykluwa si¢” w sposob mniej lub bardziej
samoistny wszech§wiat, wzglednie pewna sita tworcza przystepujaca do aktu
kreacji Kosmosu — czasami jest to niepersonifikowana, bezcielesna moc, cza-
sami pierwszy demiurg (na przyktad w Wedach Pradzapati, orficki Fanes), okre-
slone zwierzg, bohater kulturowy (jak chinski Pangu, pierwszy cztowiek na zie-
mi) lub po prostu ludzko$¢ (zwlaszcza w wierzeniach spotecznosci, dla ktoérych
akt kosmogonii jest rdwnoznaczny z aktem antropogonii). Jajo bywa traktowane
jako obrazowane przedstawienie struktury swiata, z ktdrego czgéci gornej po-
wstala koputa nieba, a czesci dolnej ziemia i (lub) $wiat podziemny (na przyktad
afrykanskie ludy Hausa wierza, ze niebu dato poczatek jajo wysiedziane przez
ptaka Fufundg). Zwykle pojawia si¢ w sasiedztwie motywow nawigzujacych
do symboliki solarnej, o czym $wiadczg migdzy innymi barwy mu przypisywane
— najczgéciej w przekazach pojawia sie kolor zloty (wariantywnie z6tty) i czer-
wony, rzadziej bialy i zielony (na przyktad w egipskim micie o stonicu powstajg-
cym z jaja, ktére wysiedzial ptak ,wielki Gogotun™). W religiach tradycyjnych,
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zwlaszcza tych, ktore charakteryzujg si¢ rozbudowanym panteonem bogéw, akt
kreacji $wiata wynika z rozbicia go poprzez podrzucenie do géry przez boga-
-gromowtadce lub jego ojca, przy czym warto mie¢ na uwadze, ze niekoniecz-
nie taka istota zawsze jest konotowana pozytywnie — w rozbiciu lub powstaniu
jaja kosmicznego moze bra¢ udziat sita ztowroga, przybierajaca posta¢ miedzy
innymi weza, smoka lub $mierci (na przyktad w poinocno-zachodniej Afryce
powszechnie wierzy si¢, ze z pierwotnego jaja-gwiazdy narodzit si¢ ,,potrdjny”
smok, co przypomina tradycj¢ spisang jeszcze przez Pliniusza Starszego o bazy-
liszku, czyli potworze wykluwajacym si¢ z jaja koguta wysiedzianego przez zabg.
zabijajgcym spojrzeniem kazdego $miatka, jaki si¢ don zblizy)!.

Réwniez w polskiej kulturze ludowej jajo odgrywa role ,,zupetnie pierwszo-
rzedng, czy nawet wprost wyjatkowg 2. Jak wiadomo, jest podstawowym ele-
mentem, niemal symbolem obrzgdowo$ci wiosennej, zwlaszcza wielkanocnej.
na catej Stowianszczyznie. Niewatpliwie najpowszechniej wystepujaca forma
uobecniania go w trakcie tych §wiat sg jaja zdobione — zwykle poprzez barwie-
nie na jednolity kolor (kraszanki) lub poprzez nanoszenie niejednokrotnie bardzo
kunsztownych wzoréw (pisanki)®. Wielowiekowg tradycje zdobienia jaj — badz
w postaci naturalnej, badz ich kamiennych lub glinianych replik — potwierdzaja
wykopaliska archeologiczne, w trakcie ktorych odkrywano je na cmentarzach
1 w granicach osad, na przyklad w Opolu z drugiej potowy X w. i we Wroctawiu
z XIT w. 4, oraz zrédta pisane, takie jak zywot $w. Jadwigi, opowiadajacy miedzy
innymi o cudownym uzdrowieniu chtopca we wtorek lub $rode wielkanocna.
lub trzynastowieczny stynny Katalog magii Rudolfa przynoszacy szereg opisow
praktyk z wykorzystaniem jaja, na przyktad wkladania go do pierwszej kapie-
li dziecka i pdzniej spozywania przez ojca w celu wzbudzenia w nim mitosc:
do potomka lub zwyczaj rozgniatania jajka na progu domu przy powrocie z uro-

! D. Forstner, Jajo, [hasto w:] eadem, Swiat symboliki chrzescijariskiej. Leksykon, przet.
oprac. W. Zakrzewska, P. Pachciarek, R. Turzynski, Warszawa 2001, s. 459—461; W. Klinger, Jaj&e
w zabobonie ludowym u nas i w starozytnosci, ,,Rozprawy Akademii Umiejetnosci. Wydziat Filo-
logiczny”, seria 2, t. 30, Krakow 1909; P. Kowalski, Jajo, [hasto w:] idem, Leksykon. Znaki swiaiz
Omen, przesqd, znaczenie, Warszawa 1998, s. 172-179; V.N. Toporov, Ajco mirovoe, [hasto w=
Mify narodov mira. Encyklopedid, red. S.A. Tokareyv, t. 2, Moskva 2003, s. 681.

2 K. Moszynski, Kultura ludowa Stowian, t. 2. Kultura duchowa, cz. 1, Warszawa 1968, s. 333

3 Szerzej zob. na przyktad J. Lipka, O jajku prawie wszystko, czyli o wielkim dziele sztus
na matej skorupce, Opole 2005.

4 J. Bukowska, Pisanki polskie z X-XIII w., ,Polska Sztuka Ludowa” 1958, nr 12; J. Ko-
strzewski, Pisanki wczesnohistoryczne, ,,Przeglad Archeologiczny” 1919/1920, nr 1; Z. Hilcze-
réwna, Pisanki, [hasto w:] Stownik starozytnosci stowiaviskich. Encyklopedyczny zarys kultu=
Stowian od czaséw najdawniejszych do schylku wieku XII, red. G. Labuda, Z. Stieber, t. 4, Wro-
ctaw 1970, s. 115-116.

3> A. Kowalik, Kosmologia dawnych Stowian. Prolegomena do teologii politycznej dawny<+
Stowian, Krakow 2004, s. 121.



Jajo w wybranych watkach ludowych bajek magicznych 133

wzystosci chrztu®. Najpopularniejszymi kolorami wykorzystywanymi w barwie-
2 jaj sg czerwony, zOtty 1 zielony. Co znamienne, ich zdobienie uwazano za
warunek istnienia §wiata: ,,Twierdza, ze jesli zging pisanki i koladka, to bgdzie
=z koniec $wiata™’. W tym kontekscie warto przypomnie¢ pochodzace z Kie-
=cczyzny zaklecie, majace odpedzi¢ chmury i deszcz: ,,Pokazze sig, stoneczko,
Zam ci biate jajecko! Poloze [je] na debie [..]7%, ktére przypomina wierzenie
zapisane przez Aleksandra Petrowa: ,,ziemia zostata stworzona z wielkiego jaja,
itore lezato na niebotyczném drzewie™. Niemal dostowng realizacjg wzmianki
zznotowanej przez etnografa wydaje si¢ wieszanie na galazkach wielkanocnych
zaikéw wydmuszek (na przykiad na Slasku i w Wielkopolsce). W $wietle tego
skianiaja do zastanowienia popularne zabawy dziecigce, polegajace na toczeniu
sziek po pochytoéciach oraz zderzaniu ich czubkéw!’. By¢ moze jest bowiem
2k, 7ze wsérdd rozrywek dzieciecych znalazl schronienie zwyczaj, ktéry pier-
wotnie byt gestem kosmogonicznym — rozbicie jaja oznaczato ,wyklucie si¢”
swiata, a potozenie go przez dorostych pod zrgby budowanego domu jako ofiary
zzktadzinowej, notowane w Polsce, bylo odwotaniem si¢ do mitycznego wzor-
ca i powtdrzeniem aktu pierwszego — stworzenia uporzadkowanego Kosmosu.
Ciekawy w tym kontekscie jest obyczaj zanotowany przez Franciszka Kotule
na Rzeszowszczyznie, gdzie wiosng usypuje si¢ przy drogach koto domu kop-
czyki ze skorupek jaj. Obyczaj ten wiaze si¢ z $wietem tzw. czerwonej gorki
\nazwa wziela si¢ z barwy kraszonych na czerwono jaj) obchodzonym na wscho-
dzie Stowianszczyzny w pierwszg niedziele po Wielkanocy, stanowigcym, jak
sie wydaje, rodzaj ,,reminiscencji” pierwszego zaczatka $wiata lub mitycznej
wyspy-jaja, o jakiej méwiliémy wczedniej!l.

W okresie wiosennym jajka wykorzystywane sg w roznorodnych zabie-
gach, dzigki ktérym pobudza si¢ nowe zycie lub ,,wlewa” nowe sity witalne
w przedmiot dziatan, zapewniajgc sobie tym samym dostatek w nadchodzacym
roku. Do takich mozna zaliczy¢ na przyktad: toczenie jaj po grzbietach zwie-
rzat, by staty si¢ rownie kragle (wigc dorodne, thuste) jak one, ktadzenie skoru-
pek w bruzdy zagonéw przed rozpoczeciem prac polowych, co mialo przyniesé

6 E. Karwot, Katalog magii Rudolfa. Zrédio etnograficzne XIII wieku, przedm. J. Gajek,
Wroctaw 1955, s. 21-22.

7 F. Kr&ek, Pisanki w Galicji. Zestawienie materialu zebranego w r. 1897, ,,Lud” 4, 1898,
s. 186-230. Za: J. i R. Tomiccy, Drzewo zZycia. Ludowa wizja swiata i czlowieka, Warszawa
1975, s. 189.

8 K. Moszynski, op. cit., t. 2, cz. 1, s. 441.

° A. Petrow, Lud Ziemi Dobrzynskiej, jego charakter, mowa, zwyczaje, obrzedy, piesni,
przysiowia, zagadki itp., ,,Zbiér Wiadomosci do Antropologii Krajowej” 2, 1878, s. 125.

19 O zabawach z wykorzystaniem jaja w rosyjskiej kulturze ludowej, majacych szereg swoich
odpowiednikéw polskich: I.A. Morozov, L.S. Slepcova, Krug igry. Prazdnik i igra v Zizni severno-
russkogo krest’anina (XIX-XXw.w.), Moskva 2004, s. 665—679 (rozdz. Igry s paskalnymi djcami).

11 E Kotula, Przeciw urokom. Wierzenia i obrzedy u Podgdrzan, Rzeszowiakéw, Lasowia-
kéw, Warszawa 1989, s. 163. Por. A. Kowalik, op. cit., s. 121-126.
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urodzaj, ktadzenie ich z tych samych przyczyn pod drzewami owocowymi, do-
dawanie do pokarmu zwierzat lub wrzucanie do ziarna siewnego.

Jajka sg takze czesto elementem zabiegéw leczniczych: ,,Pisanka zazyta leczy
r6zne choroby, rzucona do ogrodu chroni warzywa od gasienic™!?, toczona po ciele
cierpigcego na okreslone dolegliwosci cztowieka ,,zabiera” z niego chorobe i wig-
zi ja w skorupie, blonke jajka rozciera si¢ z lajnami mysimi, a nastgpnie zazywa
w postaci pigutek przeciwko febrze (Wadowice), a chory na t¢ samg chorobg Hucut,
,bierze jajko w skorupie gotowane i puszcza na wode przed wschodem stonca w so-
botg, mowigc: »Jest nas siedemdziesiat i siedm [odmian febry — A.M.], daje wam
$niadanie wszem, po czym co tchu ucieka, nie ogladajac si¢ za siebie”!3.

Jajko bylo takze wykorzystywane jako srodek zabezpieczajacy przed de-
monami — czasami wystarczylto nosi¢ przy sobie skorupke — lub umozliwialo
zdobycie niezastgpionego opiekuna gospodarstwa i domu (,,bierze sie jajko od
czarnej kury i czarnego koguta i nosi si¢ przez 9 dni pod pachg” — po tym cza-
sie wykluwat si¢ chowaniec!#). Wierzenia demoniczne kieruja nasza uwage ku
nieodleglej sferze obyczajowosci, mianowicie ku zachowaniom wobec zmartych.
Materialéw dokumentujacych wykorzystanie jaj w obrzedowosci 1 zwyczajach
zwigzanych ze zmartymi jest niezwykle duzo: od relacji dotyczacych spozywa-
nia jajek na cmentarzu przy grobach przodkéw (powszechnie do dzi$ spotykane
w kregu oddzialywan prawostawia, zwtaszcza w trakcie obrzedow wiosennych).
poprzez darowanie jaj za duszg zmartych, toczenie jajek po mogitach (co, zda-
niem Kazimierza Moszynskiego, miato udzieli¢ duszom zmartych czastki zycia
tkwiacego w jajku), az po zakopywanie ich w mogitach, wktadanie do trumien
lub do ragk zmartych. Do dzi$ znane sg w kulturze wsi polskiej jako srodek zabez-
pieczajacy przed szkodnikami. Jak méwi wspotczesny informator: ,,Skorupek oé
$wigconych jaj nie wolno wyrzucac, nalezy je spali¢, badZ rozsypaé po obejsciu
dla zabezpieczenia gospodarstwa przed szczurami i myszami”!>,

Powyzszy przeglad, z koniecznosci bardzo pobiezny, ale ktory bez trudu
mozna kontynuowad, §wiadczy, ze jajo zawsze wigzane jest z zyciem, odrodze-
niem, sitami witalnymi, dostatkiem, ptodnoscig, z poczatkiem, inicjacjg jakie-
gos nowego jakosciowo stanu lub powrotem do stanu pierwotnego, czyli takze
poczatkowego, co w kulturach tradycyjnych oznacza — $wictego, doskonatego.
Wspolnym mianownikiem dla tych wierzen, obyczajow i dziatan o charakterze
rytualnym zdaje si¢ kosmogoniczny wymiar symboliki czy znaczen jaja w pol-
skiej i stowianskiej kulturze tradycyjnej!®.

12 H. Biegeleisen, U kolebki. Przed ottarzem. Nad mogilg, Lwow 1929, s. 173.

13 H. Biegeleisen, Lecznictwo ludu polskiego, Krakéw 1929, s. 325, 306, 143, 223.

14 Ibidem, s. 518.

15 Opow. w 2006 r. Katarzyna Séwka, Stare Budy, gm. Branszczyk, pow. Wyszkéw.

16 Wiecej na temat jaja w polskiej kulturze ludowej: H. Biegeleisen, U kolebki..., s. 170-17%
T. Czerwinski, Pozywienie ludnosci wiejskiej na péinocnym Mazowszu u schytku XIX i w XX wie-
ku, Ciechanéw 2008; E. Frys-Pietraszkowa, A. Kunczynska-Iracka, M. Pokropek, Sztuka ludows
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Przekonanie to leglo u podstaw zadania, jakie postawil przed sobg Wia-
&mir Toporow, tzn. rekonstrukcji mitu o jaju kosmicznym na podstawie ro-
swiskich bajek magicznych!’. Jako material wyj$ciowy postuzyty mu przede
wszystkim realizacje watku w klasyfikacji miedzynarodowej oznaczonego jako
AT 301 The Three Stolen Princesses wraz z jego wariantami (AT 301A Quest
“or a Vanished Princess, AT 301B The Strong Man and his Companions, a na-
wet AT 301C The Magic Objects), natomiast jako materiat tylko pomocniczy
sowigzane z wymienionym typy fabularne AT 300 The Dragon-Slayer i AT
302 The Ogre’s (Devil’s) Heart in the Egg.

Zanim przejdziemy do krétkiego zreferowania wnioskow rosyjskiego bada-
cz2, dodajmy w tym miejscu na marginesie, ze miedzynarodowa systematyka
Slkloru Antti Aarnego i Stitha Thompsona (stad skrot AT) Typy folkloru rejestru-
= pod numerem AT 301 Trzy porwane krolewny material w zasadzie ze wszyst-
kich krajow Europy, Chin, obu Ameryk, zachodniej i Srodkowej Afryki (wsrdd
spotecznos$ci postugujacych sie jezykiem suahili) oraz Karaibow, a pod numerem
AT 300 Zabojca smoka i AT 302 Serce ogra (diabla) w jaju materiat dodatko-
wo z Indii, Turcji, Wysp Zielonego Przyladka i Mauritiusa'®. Jezeli bedziemy
przy tym pamietali, ze z kolei Indeks motywow folkloru Stitha Thompsona pod
mumerem A641 Jajo kosmiczne (z odmianami A641.1. Niebo i ziemia z jaja oraz
A641.2. Stworzenie z jaja kaczego), zaliczanym przez autora do motywdw mito-
logicznych, notuje przekazy z Europy, Afryki, Indii, Indonezji, Hawajow, Wysp
Towarzystwa oraz Nowej Zelandii'®, trudno nie doj$é¢ do konkluzji, iz wymienio-
ne bajki magiczne charakteryzuje podobnie globalne i niezwykle zastanawiajace
rozpowszechnienie, co mitu o stworzeniu swiata z jaja kosmicznego.

Najogolniej mowiac, bajki z AT 301 opowiadajg o bohaterze, ktory w trak-
cie wedréwki w poszukiwaniu porwanych ksiezniczek spotyka dwdch towarzy-
szy. Nastepnie, podazajac za pokonang w drodze niezwykla istotg (potworem,

w Polsce, Warszawa 1988, s. 245-246; A. Gawel, Zwyczaje, obrzedy i wierzenia agrarne na Bia-
lostocczyznie od potowy XIX do poczqgtku XXI wieku, Krakéw 2009; A. Jackowski, Polska sztuka
ludowa, Warszawa 2002, s. 168—169; K. Moszynski, op. cit., t. 2, cz. 1, s. 280282, 667-670, cz. 2,
s. 116, 140; D. Niewiadomski, Semantyka jajka w rytach orki i siewu, ,,Etnolingwistyka” 2, 1989;
idem, Orka i siew. O ludowych wyobrazeniach agrarnych, Lublin 1999; B. Ogrodowska, Polskie
obrzedy i zwyczaje doroczne, Warszawa 2007, s. 149-155; B. Wojciechowska, Od Godow do Swig-
tej Zucji. Obrzedy doroczne w Polsce pdznego sredniowiecza, Kielce 2000, s. 78—83; K. Zawisto-
wicz, Wielkanocne wierzenia i obrzedy, ,Wiedza i Zycie” 1933, nr 4.

17'W. Toporow, Woké1 rekonstrukcji mitu o jaju kosmicznym (na podstawie basni rosyjskich),
przet. R. Maslanko, [w:] Semiotyka kultury, wyb., oprac. E. Janus, M.R. Mayenowa, przedm.
S. Zbtkiewski, Warszawa 1977.

18 A. Aarne, S. Thompson, The Types of the Folktale. A Classification and Bibliography,
Helsinki 1964, ,,Folklore Fellow Communications” 184, s. 90-95.

19°S. Thompson, Motif-Index of Folk-Literature. A Classification of Narrative Elements in
Folktales, Ballads, Myths, Fables, Mediaeval Romances, Exempla, Fabliaux, Jest-Books and Lo-
cal Legends, t. 1, Copenhagen 1955, s. 129.
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chtopkiem-kruszynka), gtéwny bohater zapuszcza si¢ w podziemia, do ktérych
wiedzie loch lub otwor w ziemi i zwisajacy w glab otchtani sznur. W $wiecie
podziemnym protagonista odwiedza trzy krolestwa — ztote, srebrne i miedziane
— odnajdujac w kazdym jedna ksigzniczke strzezong przez we¢za. Po pokonaniu
trzech monstréw uratowane z opresji panny obdarzaja bohatera ztotymi, srebrny-
mi i miedzianymi jajkami, w ktore ,,zwijaja si¢” wspomniane podziemne krole-
stwa, a dwaj towarzysze wyciagaja ksi¢zniczki na powierzchni¢ ziemi, zrywaja
sznur i pozostawiajg gléwnego bohatera pod ziemig. Ten jednak odnajduje wielkie
drzewo (zwykle dab), ratuje piskleta znajdujace si¢ przy nim, za co matka ptasz-
kéw wynosi go na powierzchni¢ ziemi. Tam rzuca on kazde z jajek, ,,rozwijajac™
w ten sposob ,,spakowane” wczesniej krdlestwa i zeni si¢ z ksiezniczka ,,zlota™
Co wazne dla komparatystyki folklorystycznej, motyw jaja, zdaniem Toporowa.
nie jest dla tego typu fabularnego obowiazkowy, poniewaz nie jest on niezbedny
do rozwigzania zasadniczych konfliktow fabularnych. Dlatego miedzy innym:
w wielu przekazach z tego watku jaja po prostu nie ma lub zamiast niego mamy
do czynienia z kotkiem, kulg, piercieniem, zlotem, skarbem, kurzg skorupka.
orzechem wioskim, wreszcie jabtkiem.

Analiza uktadéw — w pierwszym rzedzie — przestrzennych spotykanych
w konstrukcji $wiata przedstawionego omawianych bajek — co warto podkre-
§li¢, poniewaz stanowi gtéwna przyczyne wielu polemik Toporowa z ,,fabulo-
centrycznymi” dociekaniami innego wielkiego folklorysty, Wiadimira Proppz
— doprowadza rosyjskiego kulturoznawce do nastepujgcych konkluzji: obraz jaja
w omdwionych basniach jest ,,wlgczony w ramy ogdlnego mitu kosmogoniczne-
g0”?% i pozostaje zawsze w Scistej relacji z pierwotnym, chaotycznym poczat-
kiem wizualizowanym poprzez motywy wody lub podziemi, co uwidocznia si¢
nawet bardziej w typie AT 302, a mniej w AT 301, stanowigcym podstawows
materiat badawczy omawianego studium. Pojawiajgce si¢ w basniach trzy jajkz
to trzy sfery kosmosu: zlote to niebo, srebrne to ziemia, a miedziane to §wiat
podziemny, a zatem, w opinii rosyjskiego uczonego, basnie te sg ,,bytowa” in-
terpretacja stowianskiego mitu kosmogonicznego®!. Walka z wezami o krolew-
ny, a w konsekwencji zdobycie jaj, to pierwotnie mityczny konflikt pierwszege
(w sensie wierzeniowym) bohatera kulturowego z upostaciowionym w gadzie
formie Chaosem sprzed poczatku czasu. Jajo zawsze taczy si¢ w tych przekazach
z zyciem, ptodnoscig 1 bogactwem.

Nieco na marginesie gtéwnego wywodu Toporow rozwija odmienng, lecz
koherentng perspektywe interpretacyjng zajmujgcego go zespotu narracji, wpiss-
jac te teksty w tradycje szamanizmu. Sktania go do tego obecny w bajkach me-
tyw podrézy gléwnego bohatera po innych krdlestwach, bardzo przypominajacs
wedréwke dusz po swiecie gornym i dolnym, stanowigca osrodkowy element szz-

20 W. Toporow, op. cit., s. 141.
21 Ihidem, s. 143.
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=anskich misteriéw, a takze niektore elementy fabuty, takie jak napotkanie przez
arotagoniste w poblizu otworu w ziemi stupa lub drzewa, do jakich przywiazuje
swe=go konia przed zejsciem w glab podziemi, co stanowi, jego zdaniem, doktad-
2= odtworzenie poczatku niejednokrotnie opisywanych rytualéw szamanskich??,
Watek ten podejmuje i rozwija w swoich pracach Jerzy Stawomir Wasilewski?,
soszerzajac podstawe materialowa o watki bajkowe oznaczone w systematyce
“alkloru polskiego numerami T 551 Wyprawa po zywg wode i T 560 Ptak zloto-
mory?*. Zdaniem Wasilewskiego, ,,perypetie ksigcia, ktéry w poszukiwaniu po-
rwanej przez smoka krélewny udaje sie w zaswiaty, odpowiadatyby szamanskiej
podrézy do duchéw dolnego $wiata w pogoni za uprowadzong duszg chorego”,
poniewaz ,,zachorowanie jest wedtug tych koncepcji spowodowane albo utratg
Zuszy, albo tez jest rezultatem wcielenia si¢ ztej mocy w osobe chorego”?.

Pozostawiajgc na razie na uboczu kwesti¢ niewatpliwie fascynujacych paralel
miedzy wizjami i rytuatami szamanskimi a tradycyjng bajkg magiczng, wroci¢
musimy do gléwnego watku naszych rozwazan, czyli wyobrazen o jaju kosmicz-
avm zawartych w bajkach ludowych, a $ci$lej — w polskich realizacjach watku
AT 302 (T 302 Dusza potwora w jaju (dusza zewnetrzna)). Wybor jako podstawy
dzalszych dociekan tego typu fabularnego — opisanego, dodajmy, po raz pierwszy
przez sir Jamesa Frazera na podstawie bogatego materiatu poréwnawczego zano-
towanego w wielu zakgtkach globu?® — wynika z dwdch przestanek: 1) wzgled-
nej marginalizacji watku o duszy potwora w jaju w dotychczasowych badaniach,
2) faktu, ze motyw jaja— inaczej niz to byto w narracjach wykorzystanych przez
Toporowa — jest tu motywem podstawowym i obligatoryjnym.

Materiat polski- nie imponuje bogactwem, cho¢ tez przesada bytoby ujmo-
wanie go w kategoriach unikatowos$ci. Systematyka Juliana Krzyzanowskiego
rejestruje 19 przekazow zapisanych w XIX i na poczatku XX w., z ktorych 10 za-
notowano w Polsce we wspodlczesnych jej granicach, pozostate zas pochodzg

22 Ibidem, s. 135, 137.

23 J.S. Wasilewski, Podréze do piekiel. Rzecz o szamarnskich misteriach, Warszawa 1979,
5. 216-230; idem, ...Po smierci wedrowac. Szkic z zakresu etnologii Swiata znaczen, cz. 1, ,,Teksty”
1979, nr 3; cz. 2, ,,Teksty” 1979, nr 4.

24 J. Krzyzanowski, Polska bajka ludowa w ukladzie systematycznym, t. 1, Wroctaw 1962.
W systematyce polskiej materiat stanowigcy podstawe rozwazan Toporowa oznaczony jest nu-
merami: T 300 Krdlewna i smok, T 300A Panna porwana przez gryfa, T 301 Bracia zdradzieccy,
T 302 Dusza potwora w jaju (dusza zewnetrzna).

25 J.S. Wasilewski, Podréze do piekiet..., s. 217.

26 J.G. Frazer, Zlota Galgz, przet. H. Krzeczkowski, przedm. J. Lutynski, Warszawa 1996,
s. 483—-498. Autor omawia watek w odniesieniu do materiatéw z Europy (Skandynawia, Niemcy,
Stowianszczyzna, Szkocja, starozytna Grecja 1 Rzym), Indii, Egiptu, Persji, Malajow, Afryki
Potudniowej, Celebesu, Gazelle w Nowej Brytanii, Turcji, Gabonu, Nigerii, Kamerunu, Am-
bonu, Gwatemali, Hondurasu, potudniowo-zachodniej Australii, Upper Darling River, Nowej
Gwinei (zob. w tym tomie F. Rosinski, Mit, opowiadanie, bajka u krajowcéw na Melanezji),
Ameryki Potnocne;.
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z Ukrainy, Bialorusi, Litwy i Lotwy?’. Rozprzestrzenienie tych przekazéw w na-
szym kraju byto (bo pewnie juz nie jest, zwazywszy na fakt, iz ,,klasyczna” bajka
magiczna jest gatunkiem chyba najszybciej erodujagcym w warunkach wspolcze-
snej kultury) dos¢ réwnomierne, tzn. w kazdym historycznym regionie Polski
zanotowano przynajmniej jeden wariant, co moze $wiadczy¢ o jego powszechne;j
znajomosci, a posrednio — takze przypuszczalnej popularnosci®®.

Juz pobiezne zapoznanie si¢ z narracjami przekonuje, ze tytut nadany przez
Krzyzanowskiego temu watkowi, zaczerpniety z systematyk migdzynarodo-
wych, jest w gruncie rzeczy nieadekwatny, poniewaz przekazy te nie méwia
nic o duszy potwora w jaju, ale o jaju, ktére zostato wydobyte z wnetrznosci
potwora. Dokonuje tego mtodzieniec, zwykle szlachcic, Zotnierz lub czeladnik
masarski. Kierowany pobudkami, ktére nie maja nic wspolnego z nastepujacymi
pézniej wypadkami, rusza w drogg prowadzaca go ,,bardzo do wielkich laséw
dze jus nie widzat ani ptaszka co wcale pusto byto jeno ruby las géry a ¢mawe
doliny”?°. Tam spotyka cztery zwierzeta — lwa, psa (charta), jastrzebia (orfa)
i mréwke (czasami ,,zabona” lub raka) — niejednokrotnie juz czekajace na jego
przybycie, zajete sporem o podziat schwytanego wotu lub zajaca. Zwierzeta pro-
sza go o rade w tej kwestii, przy czym zastrzegaja, ze jesli nie bedzie sprawie-
dliwy, zostanie ukarany $miercig. Bohater z zadania wywiazuje si¢ jednak zna-
komicie, dzielac ztapang ofiar¢ na migso (oddane Iwu), ko$ci (przeznaczone dla
psa), wngtrznosci (przekazane jastrzebiowi) i glowg, ktdrg pozywia si¢ mrowka
zyskujaca w ten sposob z czasem bardzo wygodny domek. Wdzigczne zwierzeta
obdarzaja naszego junaka prezentami: wtosami z grzywy lwa, sierscig psa, pio-
rami ptaka i noga mrowki, wzglednie sktadajg solenng obietnicg pomocy, kiedy
tylko mtodzieniec o to poprosi. Rankiem, po nocy spedzonej w lesie, czesto
na drzewie, mlodzieniec dostrzega w oddali gore. Zwabiony blaskiem bijgcym
z jej szczytu, wkrotce dociera na nig, wykorzystujac dar jastrzgbia — piora wio-
zone w usta zamieniajg go w ptaka. Metamorfoza ta jest konieczna, poniewaz nie
ma innego sposobu dotarcia do gory; jest albo zbyt stroma dla cztowieka, albo
znajduje si¢ wsrod nieprzebytych bagien. Na szczycie bohater dostrzega rozto-
zyste drzewo, stup Iub komin z dobywajacym si¢ zen dymem, a obok, w lekkim
zaglebieniu, wielkie ztote drzwi, ktérych nie moze jednak otworzyé¢. Zmienia

27 J. Krzyzanowski, op. cit.,t. 1,s. 86—87.

28 Jako materiat zrédtowy postuzyly przekazy opublikowane w: A.J. Glinski, Bajarz polski.
Basnie, piesni i gawedy ludowe, Warszawa 1938, s. 40-50; F. Lorentz, Slovinzische Texte, Sankt
Petersburg 1905, s. 93-99, nr 93 Die drei Konigsséhne; idem, Teksty pomorskie czyli stowirisko-ka-
szubskie, Krakoéw 1913-1924, s. 103—104, nr 152, s. 222223, nr 296; O. Kolberg, Dziela wszystkie,
t. 14. Wielkie Ksigstwo Poznanskie, cz. 6, Wroctaw 1962, s. 1218, nr 4 Strzelec krélem; L. Mali-
nowski, Powiesci ludu polskiego na Slgsku, ,,Materialy Antropologiczno-Archeologiczne i Etno-
graficzne”, Krakéw 1901, t. 5, s. 190-194; S. Ciszewski, Krakowiacy. Monografia etnograficzna,
t. 1. Podania, powiesci fantastyczne, powiesci anegdotyczno-obyczajowo-moralne, Krakéw 1894,
s. 37-41, nr 49 O 12 braciach, ktorzy mogli odklgé 12 panien, ale tylko najstarszy tego dokazal.

29 L. Malinowski, op. cit., s. 190.
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s wiec w mrowke, przechodzi przez dziurke od klucza, schodami wiodagcymi
w dot dociera do podziemnej komnaty, gdzie spotyka uwieziong cud-dziewice,
corke krola okolicznych ziem. Ta wyjasnia mu, ze zostata porwana przez smoka
znebigcego pobliskie wsie codzienng ofiarg w postaci §wini lub owcy, ktérym
wyrywa serce i przynosi je krélewnie jako pokarm. Ujety opowiescig panny
‘unak udaje si¢ do krola, najmuje do pracy jako pasterz owiec (lub §win) i w po-
fudnie — akcentuje to szereg opowiesci — stacza bdj z wieloglowym smokiem.
Walka ta ma dos¢ szczegdlny przebieg — w pierwszy etapie protagonista przy-
Siera postaé Iwa rozrywajacego po pewnym czasie smoka, nastepnie z wngtrzno-
sci smoka wyskakuje zajac, ktorego nasz bohater dopada zamieniony juz w psa,
z rozdartego brzucha zajaca wylatuje kaczka, ktérg postaé gtdwna rozszarpuje,
przybierajac forme jastrzgbia, z kolei z truchta kaczki wypada jajo, ktore gubi
sie wérod fal morza, wytawiane jest jednak przez ,,zabona” lub raka. Rozbicie
jaja sprawia, ze bohater zdobywa klucz otwierajacy ztote drzwi na szczycie gory,
co umozliwia mu uratowanie cud-dziewicy oraz zdobycie skarbow. Z tymi, jesli
mozna tak powiedzie¢, trofeami wraca do kréla, ktory — jak to zwykle w baj-
kach bywa — nagradza junaka potowg krélestwa i rekg corki.

Zajmujacy nas motyw pojawia si¢ w zasadzie we wszystkich polskich przeka-
zach — wyjatkiem jest tu tylko jedna opowiesé, zapisana przez Lucjana Malinow-
skiego, gdzie zamiast jaja spotykamy kamien, nie wydaje si¢ to jednak czyms, co
moze zburzy¢ ogolng wykladnie tych tekstow, zwlaszcza jesli bedziemy pamigtali
o znaleziskach archeologdw, ktoérzy niejednokrotnie odnajdywali kamienne repliki
1a. Przeglad kontekstéw, w jakich objawia si¢ ten motyw w fabutach tradycyjnych,
jest bez watpienia istotny z dwoch waznych przyczyn. W perspektywie ogolnej
szczegOlowa analiza tekstowa pozwoli, by¢ moze, wyjasni¢ niezwykta, ogdlno-
swiatowa popularno$¢ tego motywu — jest to jednak zadanie na przysztosé. W tej
chwili wazne jest dla nas co$ innego: rezygnujac — co zostato uargumentowane
w innym miejscu®® — z koncepcji kosmogonii dualistycznej Ryszarda Tomickie-
2o, méwiacej o stworzeniu $wiata dzigki wspdtzawodnictwu dwoch demiurgdw
lepigcych pierwszy skrawek ziemi z mutu wydobytego z dna morza, jako podsta-
wy systemu religijnego naszych przodkéw, stoimy przed problemem, z jednej stro-
ny, kosmogonii bez udzialu bogdéw, ktoérej slady faktycznie da si¢ zaobserwowad
w zrodlach ludowych ($wiat wykluwa si¢ z jaja bez ingerencji jakichkolwiek sit
zewnetrznych, w tym personifikowanych $§wigtych istot), a z drugiej — pewnga licz-
ba niezbitych zrédet historycznych, odnoszacych si¢ zwlaszcza do Stowianszczy-
zny potabskiej 1 tuzyckiej, a czgsciowo tez, powiedzmy, kijowskiej, gdzie wyraznie
moéwi si¢ o kulcie znanych nawet z imienia bogéw. Innymi stowy moze by¢ tak, ze
w przekazach, w ktérych pojawiajg sie mniej lub bardziej wyrazne reminiscencje
obrazu jaja kosmicznego, zawarte sg takze motywy, w ktorych da si¢ odnalez¢ ja-

30 A. Mianecki, Stworzenie Swiata w folklorze polskim XIX i poczgtku XX wieku, Torun 2010,
zwlaszcza rozdz. Problem slowianiskiej kosmogonii dualistycznej.
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kie$§ wspomnienie o powstaniu czy narodzinach personifikowanych bogdw, a tym
samym przekazy te umozliwityby przerzucenie mostéw migdzy zrodtami folklory-
styczno-etnograficznymi a historycznymi.

Chcac potraktowaé omawiany materiat jako zrédto do poznania pewnych
realnie istniejacych wytworow kultury — idziemy tu §ladami Wtadimira Prop-
pa i jego rozwazan pomieszczonych w ksigzce Historyczne korzenie bajki ma-
gicznej’! — w pierwszej kolejnosci musimy przyjrzeé sie ,,losom” jajka, ktére
najpierw jest wydobywane z wnetrznosci potwora, nastepnie wpada do morza,
po czym zostaje wylowione i rozbite w celu zdobycia $rodka umozliwiajace-
go uratowanie krélewny. Swoistym punktem granicznym jest wigc sytuacja,
w ktorej jajko znajduje si¢ w oceanie, przy czym teksty mowig nam zaréwno
o tym, co bylo przed, jak i o tym, co nastapito p6ézniej. Mamy wigc dwa plany
porzadkujace nasz materiatl: drugi wyraznie zwigzany jest ze §wiatem ludzi,
poniewaz w akcji biorg udziat wytacznie postacie ludzkie, mowa jest o zdobyciu
matzonki i zasobno$ci materialnej, a zatem bardzo zasadniczej, tym niemniej
nie niezwyktej zmianie statusu spolecznego, majgcej dostownie i w przenosni
kluczowe znaczenie dla protagonisty, bohaterowie — mtodzieniec i cud-dziewi-
ca — wracajg do miasta, gdzie wita ich rozradowany krdl i jego poddani, przy-
gotowywana jest huczna biesiada. Pierwszy natomiast z rzeczywistoscig ludzka
ma niewiele wspolnego: fabuta toczy sie wérdd nieprzebytych gor, lasow, bagien
i ciemnych dolin, a wigc w przestrzeni obcej i niebezpiecznej, gdzie mtodzie-
niec spotyka na swej drodze zwierzgta, a nieco pozniej istot¢ zupetnie niezwy-
kta — wieloglowego smoka lub Koscieja (w naszym folklorze pojawia si¢ tylko
raz to imie, w wersji spisanej przez Glifiskiego’?), pana $mierci, bo chyba tak
w kontekscie podstawowych metonimii §wiata umartych w kulturze tradycyjnej
nalezy rozumie¢ konieczno$¢ sktadania mu codziennych ofiar oraz moc, jakg on
dysponuje, to znaczy zsytania na ludzi snu. Co wigcej, akcja toczy si¢ migdzy
innymi na wysokiej gérze, by¢ moze na wyspie, skoro nieco pdzniej wydobyte
z ciala smoka jajo wpada do morza. Bohater, stajac u stop wielkiego drzewa.
do ktérego przywiagzuje swojego wierzchowca, musi zej$¢ do §wiata podziemne-
g0, gdzie znajduje si¢ siedziba potwora. Trudno nie spostrzec, ze sceneria ta sta-
nowi niewatpliwe nawigzanie do niezwykle archaicznych, w istocie mitycznych
obrazow drzewa $wiata (drzewa zycia) rosngcego na Pierwszej Ziemi i stano-
wigcego odwzorowanie budowy Kosmosu. Nie przeczy temu nawet pojawianie
si¢ w fabutach dymigcego komina zamiast drzewa, jego wystepowanie bowiem
jest motywowane fabularnie — gawedziarz ludowy chciat najwyrazniej w ja-

31'W. Propp, Historyczne korzenie bajki magicznej, przet. J. Chmielewski, Warszawa 2003.

32 Przekaz ten traktujemy jednak z najdalej posunietg ostrozno$cia, poniewaz bezceremo-
nialnos¢, z jaka Glinski traktowat teksty folkloru, byta wyjatkowa nawet na tle epoki, w ktors
spisat, a wlasciwe skompilowat Bajarza polskiego (1853). Zob. J. Krzyzanowski, ,, Bajarz polski
Glinskiego i jego zrédia literackie, [w:] idem, Paralele. Studia poréwnawcze z pogranicza litera-
tury i folkloru, Warszawa 1977.
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w15 sposob uzasadni¢ konieczno$¢ zejscia do podziemi, ttumaczac ja poprzez
zacickawienie bohatera tym, kto tam mieszka; posrednio moze to $wiadczyé
» zaniku w XIX w. pamigci o tresciach i znaczeniach, kryjacych si¢ w obrazie
drzewa na gorze, co moze jest przyczyna, dla ktorej z identyczng sytuacja i sce-
mografig spotkamy sie w bardzo wielu podaniach o zdobyciu skarbéw?3. Wresz-
cie sam bohater gtéwny nie nalezy do postaci zwyczajnych: mtodzieniec o dosé
szczegblnych — przynajmniej z perspektywy chlopa-gawedziarza — funkcjach
spotecznych: jak pamietamy, byt to szlachcic, zotnierz lub czeladnik masarski,
2 wiec postacie zwigzane z wladzg, wojna, sprawiedliwoscig i obdarzaniem po-
karmem. To ostatnie moze si¢ wydawacé na pierwszy rzut oka interpretacja nieco
zbyt daleko idaca, ale regularnie powracajacy w fabutach motyw sprawiedliwe-
20 podzialu pokarmu migdzy zwierzg¢ta wydaje si¢ akcentowaé ze szczegdlng
moca ten aspekt jego konstrukcji — zywiciela, a ujmujac rzecz szerzej: szafarza
dobr, ktérych podstawowym wyznacznikiem jest pokarm?34,

Krotko méwiace, w polskich bajkach magicznych z watku T 302 odnajdujemy
dwa plany: w gruncie rzeczy kosmiczny, w nim dochodzi do zabdjstwa pierwot-
nego potwora (by¢ moze nalezatoby go traktowaé jako upostaciowiony Chaos
sprzed stworzenia $wiata) i wydobycia z jego ciata jaja, oraz plan ludzki, ktéry
w istocie powstaje na naszych oczach przez fakt rozbicia jaja spoczywajacego
na falach oceanu i wydobycia z niego tej wartosci — klucza do tej instytucji
spotecznej — ktora nadaje sens ludzkiemu zyciu. W tym kontekscie w opowie-
sci aspekt spacjalny rzeczywistosci traci na znaczeniu: akt stworzenia Kosmo-
su odbywa si¢ nie poprzez kreacj¢ przestrzeni, lecz kreacje okreslonej struktury
spotecznej, a zatem w bajkach nie mielibysmy do czynienia — ewentualnie —
z poglosem mitu kosmogonicznego sensu stricto, a raczej mitu genealogicznego.
Dokonuje tego wszystkiego cztowiek, posiadajacy jednak niezwykte umiejetno-
sci; w kazdym razie — nie jest to istota w jakikolwiek sposéb nadzmystowa czy
boska, lecz heros kulturowy. Jak powiedziat Eleazar Mieletinski,

Heros kulturowy nie jest bogiem i w wigkszosci przypadkéw nie jest przedmiotem kultu
religijnego. Wykorzystanie postaci herosa kulturowego w mitologii religijnej, a czasem nawet jego
transformacja w boga-stworce, 1 przypisywanie bogom funkcji cywilizacyjnych nie daje nam pra-
wa, by uwaza¢ herosa kulturowego za postac religijna.

3 A. Mianecki, O skarbach w wybranych podaniach ludowych, [w:] Monety, banknoty i inne
srodki wymiany. Pienigdz w dyskursach kultury, red. P. Kowalski, Wroctaw 2010.

34 Nasuwa sie tu zajmujaca analogia z piastowskim (i nie tylko) podaniem dynastycznym:
,Dar i umieje¢tnos¢ zapewnienia wszystkim swoim gosciom jadta i napitku zyskuje za aprobatg
sit wyzszych Piast. On, juz nie ksigze¢ [Popiel], staje si¢ zywicielem wspdlnoty, a wigc jej panem
[...]. Sadzimy, ze przestanie o charyzmie Piasta w zakresie dobr konsumpcyjnych jest wyrazem
i poglosem dawniejszych wyobrazen o predyspozycjach dobrego wiadcy. Musi umie¢ zapewnic¢
spotecznosci urodzaj, dostatek pozywienia — by¢ cztowiekiem uprzywilejowanym przez natu-
re”. I. Banaszkiewicz, Tradycje dynastyczno-plemienne Slowiarnszczyzny poinocnej, [w?] Ziemie
polskie w X wieku i ich znaczenie w ksztaltowaniu sie nowej mapy Europy, red. H. Samsonowicz,
Krakéw 2000, s. 267.
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Heros kulturowy jest starszy od bogdw, jest tworem pierwotnej, synkretycznej mitologii,
blizszej tworczosci poetyckiej niz religijnej®>.

Gdybysmy przyjeli, ze bajka magiczna moze stanowi¢ zrédto do pozna-
nia okreslonej rzeczywistosci historycznej, zwlaszcza w wymiarze wierzenio-
wo-obrzedowym, obraz powstania $§wiata (a wlasciwie: grupy ludzkiej) z jaja
z centralng postacig herosa kulturowego, taczacego w sobie trzy podstawowe Du-
mézilowskie funkcje spoteczne (wodza, kaptana i zywiciela), lub przynajmniej
herosa urodzaju méglby stanowi¢ pewien punkt wyjscia dla dociekan poswie-
conych religijnosci... no wiasnie, czyjej? W kilku miejscach tego artykutu z pra-
wie aptekarska doktadnosciag wymieniali$my kraje i regiony, w ktorych tytulowy
motyw oraz zajmujgce nas watki bajkowe byly rejestrowane i1 sg znane, petniac
niejednokrotnie istotne funkcje kulturowe (mitu). W swietle odnotowanych po-
twierdzen wystepowania trudno przyjaé, by tresci te byty w jakikolwiek sposéb
wlasne i charakterystyczne wytacznie dla Stowianszczyzny. Rozprzestrzenieniu
tych wyobrazen z pewnoscig sprzyja gatunek folkloru, w jakim si¢ objawiaja,
czyli bajka magiczna, nalezgca do form ustnych o najwigkszej ,,mobilnosci”, czy-
li ulegajacych najlatwiejszemu rozpowszechnieniu w tradycjach ustnych rézno-
rodnych etnoséw. Zarazem jednak powszechnos$¢ tych watkéw i niejednokrotnie
starozytno$¢ $wiadectw wykluczaja mozliwo$¢, by motyw jaja zostal roznie-
siony na caly swiat w uchwytnym historycznie okresie z jednego obszaru geo-
graficznego, na przyktad w wyniku wielkich wypraw Europejczykéw w epoce
wczesnonowozytnej. Krotko mowiac, jest to najwyrazniej tradycja ogdlnoswia-
towa i niezwykle archaiczna. Na nasuwajace si¢ w sposob naturalny pytanie ,,jak
stara?” odpowiedzi udziela Wiadimir Propp, ktéry powstanie bajki magiczne;j
jako gatunku wigze — og6lnie rzecz ujmujac — z zanikiem obrzg¢dowosci kultur
mysliwskich czy towiecko-zbierackich, a wigc — u nas — spolecznosci sprzed
rewolucji neolitycznej, sprzed (lub z poczatku) powstania rolnictwa®. Jesli be-
dziemy pamietali, ze neolit trwat na réznych terenach miedzy [X a V tysigcleciem
p.n.e. (w Europie Srodkowo-Wschodniej migdzy VII a V tysiacleciem, w Polsce
5200-1900 p.n.e.), nietrudno wzbudzi¢ w sobie sceptycyzm dla tak wczesnego
datowania, a co za tym idzie: ,,mocy” poznawczej bajki magicznej jako materia-
tu oddajacego tak dawng rzeczywistos¢. Zarazem warto zwrdci¢ uwage na dwa
szczegbty: 1) w zadnej z oméwionych bajek nie pojawiaja si¢ wyrazne odniesie-
nia do rolnictwa, natomiast akcentowane jest pasterstwo (gtéwna posta¢ najmuje
si¢ u ojca cud-dziewicy, krdla, jako pasterz wiasnie), ktore jest nieco wczesniej-
szg formg gospodarki niz praca na roli wigzaca si¢ z osiadtym trybem zycia:
2) we wszystkich przekazach regularnie powraca motyw konia przywiazywa-
nego do drzewa na szczycie gory, co przywodzi na mysl asva yipa — indyjska

35 E. Mieletinski, Pochodzenie eposu bohaterskiego. Wezesne formy i archaiczne zabytki.
przet. P. Rojek, Krakow 2009, s. 27.
36 'W. Propp, op. cit., s. 11-14, 396.
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kolumng niebios, a zarazem stup ofiarny, do ktérego petano konia, by nastepnie
przecia¢ go na trzy czesci; byla to tradycja charakterystyczna dla okresu wedyj-
skiego, a zatem siegajgca co najmniej II tysigclecia przed Chrystusem?’. Zagad-
nienie dodatkowo jednak komplikuje brak odpowiedzi na pytanie, czy obraz jaja
jako poczatku wszechrzeczy powstawal wsrdd roznych spolecznosci w réznych
okresach niezaleznie od siebie, czy tez narodzit si¢ w jednej kulturze w blizej
niezidentyfikowanej, ale bardzo odlegtej epoce? I co owa hipotetyczna kultura
miata wspdlnego ze Slowianszczyzng? Ujmujac zagadnienie a rebours — czy
podejmujac si¢ ryzykownego zadania rekonstrukcji mitu osnowowego (a wia-
sciwie: sformutowania wstgpnych przestanek, ktére moze doprowadza wiasnie
do takiej rekonstrukcji) na podstawie watku T 302, ciagle jeszcze zajmujemy si¢
Stowianszczyzna, czy jakas bardzo dawng pojedyncza kultura, czy tez tworzy-
my calkowicie sztuczny konstrukt, ktéry nigdy nie miat odzwierciedlenia w rze-
czywistosci? By¢ moze pomocne tu by bylo szczegbélowe przyjrzenie si¢ sferze
zwyczajow okreslonej spotecznosci. Na przyklad we wszystkich omawianych
narracjach pojawia si¢ informacja, ze do zabicia smoka doszto w potudnie Iub tuz
przed potudniem — czy w zwigzku z tym pojawia si¢ w obyczaju slowianskim
jakiekolwiek zachowanie zwigzane z ta pora dnia (a moze ,,potudniowg”, czyli
wiosenno-letnig pora roku?), ktére mogloby by¢ swoista ,,reminiscencjg” zdarze-
nia mitycznego? Albo: czy za wspomnianym juz obyczajem zjadania przez ojca
jajka zamoczonego w kapieli dziecka nie kryja si¢ znaczenia duzo pierwotniejsze
i glebsze niz tylko cheé magicznego zdobycia przychylnosci rodzica wzgledem
potomka?8?

Powyzsze uwagi dobrze oddajg rozterki kazdego, kto wkracza na droge hi-
storyczno-antropologicznej analizy bajek. Klopotliwe pytanie, jakie pojawia si¢
przy ogladzie tego materiatu — ,,wyobrazenia jakiego etnosu badamy?” — ciagle
pozbawione jest odpowiedzi, zwlaszcza Ze nie jest rozstrzygnigta kwestia, czy
w ogole za konkretnymi przekazami stoi, w sensie historycznym, jedna, okreslo-
na kultura. Sformutowanie propozycji, ktére mogtyby pomdc w rozwigzaniu tych
dylematow, pozostawiamy przysztosci.

37 Z. Dalewski, Zakiadziny: obrzed i mit. O stowianhskich zwyczajach i wierzeniach zwigza-
nych z budowg domu i zakladaniem miasta, ,,Polska Sztuka Ludowa” 1990, nr 4, s. 18.

38 Zwyczaj ten nalezatoby w tych okoliczno$ciach odczytywaé jako transformacje glgboko
archaicznego mitu sankcjonujgcego m.in. rytualne ojcobdjstwo, w ktérym protagonistami byliby
smok-holophagus (ojciec-catozerca §wiata), ktorego musi pokonac jego syn, by wprowadzi¢ nowy,
pozadany fad rzeczywistosci. Por. G. Augustynowicz, Uwagi o konstrukcji mitu, [w:] Metodolo-
giczne problemy wspéiczesnych badar nad kulturg i tradycjq, red. T. Karwicka, Torun 1991.



