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Narodowe i transnarodowe aspekty ptasiej
symboliki duszy w ujeciu etnolingwistycznym

National and transnational symbolic aspects of birds
in the sphere of the soul. An ethnolinguistic perspective

Abstract: The article deals with national and transnational symbolism of birds in the
sphere of the soul in Polish folk culture against the Slavic background. The study aims to
observe the variety of the imagery in the post-mortal existence of souls and their relation
with the living. The analysis shows that there are cultural differences on the level of bird
species. The symbolic meanings of birds are based on the characteristics of their species
(the size, appearance, lifestyle, colour of plumage, nesting place) and the cultural context
(both inherited and developed locally).
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1. Mityczne podstawy symbolicznych przedstawienn duszy
w postaci ptaka

Prototypowe wlasciwosci ptaka — zwiazane z lokalizacja powietrzng i wy-
nikajaca stad zdolnoscig latania zapewniaja stale miejsce awifauny w ob-
razowaniu $wiata duchowego oraz wyznaczaja jej role mediatora miedzy
rzeczywistoscia ziemsks a nadprzyrodzona. Cechy te sktadaja sie na ogélno-
kulturowy ptasi kod lezacy u podstaw symbolicznych wyobrazen duszy we
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wszystkich jej przejawach — cielesnych i psychicznych. Swiadcza o tym archa-
iczne przedstawienia ptakow umieszczonych na gateziach drzewa kosmicznego
ktore na pewnych obszarach uchodzi za mieszkanie ptasioksztattnych dusz
w ogoble” Mosz Kul 2/519. Interpretacje znaczeri owych ptakéw na drzewie
kosmicznym sa bardzo zréznicowane zaleznie od kultury, nie mniej stanowia
nawigzanie do mitu stworzenia $wiata. Do najbardziej rozpowszechnionych
wsrod roznych kultur §wiata nalezy mit jaja kosmicznego, z ktérego miat sie
wyklué $wiat, co wskazywaloby na jego kreatora przedstawianego w ptasiej
postaci Lur Przes 244-245.

Nie bez znaczenia jest tez zwiazek miedzy obrazowaniem duszy w postaci
ptaka a przedstawianiem béstw z atrybutami ptasimi czy uskrzydlonych istot
pozaziemskich, znany wielu religiom $wiata. Analogia w sposobie obrazowania
Swiadczy o postrzeganiu duszy w relacji do sacrum Lur Przes 249-250.

Chrzescijanistwo adaptowalo te mityczne wyobrazenia, nadajac im nowe
tresci. W symbolice chrzescijaniskiej akt stworzenia $wiata zawiera obraz
Ducha Bozego unoszacego sie nad wodami R 1,2, ptak jawi sie tez jako
metafora Boga (skrzydla Boga w znaczeniu Opatrznosci). W narracjach
biblijnych i w ikonografii Duch Swiety przedstawiany jest pod postacia
golebicy, a gotebie obrazuja siedem przymiotéw duszy jako daréw Ducha
Swietego, jak tez same dusze odkupione For Sym 225, 230-232. Z punktu
widzenia religii chrzescijariskiej komponent boski i nieSmiertelnosé¢ duszy
stanowia jej istote (Grzegorczykowa 2012: 281-282).

2. Réznice kulturowe w postrzeganiu ptakéw
w aspekcie duchowosci

Kazimierz Moszyiiski jako pierwszy wskazal na ptaki jako najbardziej
reprezentatywny ze wszystkich zwierzat obraz duszy. Konceptualizacje du-
szy—ptaka opart na kontaminacji wyobrazen lotnej duszy—oddechu z dusza-
zwierzeciem, utozsamiang z istota zywa, oddychajaca Mosz Kul 2/522-553. Na
trafnosé tego spostrzezenia wskazuje etymologiczne znaczenie duszy, zawiera-
jace oba komponenty — zycie, oddech: dusza < ps. *duch-ja ‘duch, tchnienie’;
‘byt niematerialny ozywiajacy cialo’ Bor SE 134. Sciezka kognitywna laczaca
domene zycia duchowego z ptakiem funkcjonuje jako archetypowy, uni-
wersalny wzorzec, wielokrotnie powielany i reaktywowany w odmiennych
kontekstach, wprowadzajac nowe tresci znaczeniowe do symbolicznych obra-
zowan.

Gléwnie na poziomie gatunkéw ptakéw zaznaczaja sie roznice kulturowe
w sposobie postrzegania ich mediacyjnej funkcji zaréwno w aspekcie docze-
snosci (obrazowania duchowej sfery zycia czlowieka, relacji z sacrum boskim
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i demonicznym), jak i nieskonczonosci (jako prezentacji dusz zmartych po-
wracajacych z zaswiatow lub pokutujacych na ziemi za popetnione za zycia
winy). Symboliczne znaczenia przypisywane poszczegdlnym reprezentantom
ptasiej spotecznosci wynikalty z obserwacji ich zachowan, wygladu, inter-
pretacji wydawanych przez nie gloséw, co w powiazaniu z wiedzg o $wiecie
dawalo podstawy do konstruowania wyobrazen o ziemskim i pozaziemskim
bytowaniu dusz.

Symbolika ptasia, nawet jesli nie znajduje bezposredniego potwierdzenia
w leksyce, jest nieodlacznym elementem jezykowego obrazu $wiatal, na ktory
sktadaja sie narracje w postaci stereotypowych opinii, wierzen, motywow
w tekstach folklorystycznych, jak tez wzorce zachowan. Symboliczne obrazy
zyja w rytuale, w obrzedowosci, w sferze swiatopogladu i wierzen, gdzie
pelia funkcje modelujaca zwlaszcza w systemie wartosci. W tym zakresie
objawiaja sie zwykle cechy wlasciwe danej kulturze narodowej, choé niekiedy
wykraczajacej poza jej granice.

Badany material odnosi sie do tradycyjnej kultury polskiej z uwzglednie-
niem stowianskiego tta, co pozwala na $ledzenie réznorodnosci wyobrazen
przypisywanych poszczegblnym gatunkom ptakéw. Poréwnawczy materiat
stowianski zostal zaczerpniety z monografii dotyczacej stowianskiej symboliki
zywotnych A.W. Gury (Gura 1997). Material polski pochodzi gltéwnie z daw-
nych zrédet etnograficznych i folklorystycznych z przetomu XIX i XX w.,
jednakze okazuje sie wazny z punktu widzenia rekonstrukcji konceptualizacji
konstruktu mentalnego, jakim jest obraz duszy z ptasiej perspektywy, zwlasz-
cza, ze niejednokrotnie znajduje potwierdzenie we wspotczesnie prowadzo-
nych badaniach terenowych. Do analizy wykorzystane zostaly tez publikacje
poswiecone symbolice (w tym opracowania monograficzne i ogélnokulturowe
stowniki symboli) w celu sledzenia watkow transkulturowych siegajacych
tradycji starozytnej i chrzescijanskiej. Biorac pod uwage fakt, ze ptasia sym-
bolika wspoéttworzy pewien fragment jezykowego obrazu $wiata, w analizie
wykorzystano instrumentarium badawcze lubelskiej szkoty etnolingwistycz-
nej?, a zwlaszcza narracyjny charakter definicji kognitywnej i jej fasetowsa
strukture (Bartmiriski 2014) oraz koncepcje profilowania opartego na perspek-
tywie i dynamice punktu widzenia (Bartminski 2006b: 77-90; Bartminski,

! Przyjmuje gltéwne zatozenia koncepcji JOS Jerzego Bartminskiego, ktore Profesor
rozwijal na przestrzeni lat, wprowadzajac do definicji JOS nowe elementy (Bartminski 1990,
2006a, 2015). Pragne jednoczesnie wyrazi¢ moja glteboka wdziecznosé S.P. Profesorowi
Jerzemu Bartmiriskiemu za wtaczenie mnie do kregu badaczy etnolingwistyki lubelskiej,
co wplynelo na kierunek mojej drogi naukowe;j.

2 Lubelskiej szkole etnolingwistycznej oraz stosowanej metodologii poswiecone jest
obszerne monograficzne opracowanie (Niebrzegowska-Bartminska 2020).
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Niebrzegowska 1998: 211-224; Bartminski, Niebrzegowska-Bartminska 2004:
321-358; Niebrzegowska-Bartminska 2020: 99-175).

3. Ptaki czyste i nieczyste w kreowaniu symbolicznych
wyobrazen zwiagzanych z dusza

Podzial zwierzat na czyste i nieczyste ma swe korzenie w Biblii. Zwierzeta
nieczyste objete byly zakazem spozywania ich miesa (Kobielus 2002: 21).
Nieczystos¢ asocjowana jest z demonicznoscia, przynaleznoscia do ztego
ducha. Za nieczyste uwazane byty gltéwnie ptaki drapiezne. W przeciwienistwie
do drapieznikéw, ptaki czyste uwazane byly za mite Bogu, stad okreslane
byly jako ,Swiete”. ,Boze” ptaki charakteryzuje dzienny tryb zycia oraz
powietrzna lokalizacja. Do utrwalonych jezykowo opozycji czysty-nieczysty,
Swiety-przeklety naleza frazemy: dusza czysta ‘bezgrzeszna, niewinna’ — dusza

) 4

nieczysta, czarna dusza ‘grzeszna’, ‘zta’, ‘potepiona’.

3.1. Ptaki czyste (boze, swiete)

Swietosé¢ ptakow ma podloze religijne i uzasadnione jest przez asocjacje
z sacrum. W tradycyjnej kulturze stowianskiej symbolike duszy oddaja
gtoéwnie golebie, bociany i jaskoiki.

3.1.1. Golab

Gotab nalezy do najbardziej reprezentatywnych symboli duszy. Juz w sta-
rozytnosci wystepowal jako atrybut béstw: babiloriskiej bogini Asztarte,
greckiej Afrodyty, rzymskiej Venus, takze w biblijnych scenach symbolicz-
nych wystepuje w asocjacjach z Duchem Bozym. Jak podaje S. Kobielus,
wyobrazenie duszy ludzkiej w postaci gotebia potwierdzaja wierzenia miesz-
kancow dawnej Syrii, a w wielu cywilizacjach ptaki te byly uwazane za
przewodnikéw dusz zmartych. Symbol duszy w postaci gotebia wystepuje
w ikonografii chrzescijariskiej — tak przedstawiane sa dusze odkupione oraz
dary Ducha Swietego?, dusze-golebie wystepuja tez w sztuce funeralnej kata-
kumb, spotykane sa tez na ptytach nagrobnych?. Obraz duszy opuszczajacej
cialo w postaci bialej golebicy wystepuje takze w tekstach koscielnych (por.

3 Mozaika z Bazyliki San-Clemente w Rzymie XII w. https://pl.wikipedia.org/wiki/Plik:
Apsis_mosaic_San_Clemente.jpg# /media/Plik:Apsis_mosaic_San_Clemente n2.jpg
(data dostepu: 25.06.2022).

4 Nagrobki przedstawiajace golebia z galazka oliwna w dziobie symbolizuja pojednanie
z Bogiem, nawiazujac do powrotu do arki Noego Lur Przes 336. Natomiast w starozytnych
wizerunkach nagrobkowych gotab lub para gotebi pije z naczynia symbolizujacego zrédto
pamieci Kop SSym 100.
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opis $mierci $w. Eulalii meczennicy oraz §w. Scholastyki, Kobielus 2002: 107;
Marecki, Rotter 2009: 546).

W kulturze tradycyjnej Stowian gotab traktowany jest jako ptak swiety,
ktéremu przypisuje sie chrzescijariskg krew i dusze. W zwiazku z tym o $émierci
golebia moéwi sie, ze stracit zycie, a zabicie lub wyrzadzenie mu krzywdy
uwazane jest za ciezki grzech, ktéry pociaga za soba nieuchronng kare —
$mier¢ dzieci, spustoszenie domu lub chorobe bydta (Gura 1997: 612-613).
Pod wplywem chrzescijanistwa w kulturze ludowej utrwalil sie obraz duszy
w postaci gotebia, choé¢ nie zawsze jest to gotab bialy i moze oznaczaé¢ dusze
zmartych, ktore z jakis wzgledéw nie opuscity ziemi.

W Polsce i na Biatorusi biale gotebie wyobrazaja dobre dusze lub dusze
nieochrzczonych dzieci (Mosz Kul 2/552-553; Gura 1997: 616-617). Naj-
bardziej dostowne utozsamienie duszy z golebiem reprezentuje wierzenie
z obszaru Slaska, ze dziecko poczete w lonie matki przejmuje jej dusze,
z czym wiaze sie rytual karmienia poltoznicy potrawa z gotebia (lub kury),
by na powrét wyposazy¢ ja w dusze (Mosz Kul 2/554)°.

Materiat folklorystyczny, zwtaszcza balladowy, wnosi do wyobrazen dusz
narracje, ktore uktadajg sie w ciag symbolicznych scen, przedstawiajacych
golebie, badz jako dusze zmartych powracajace na ziemie, badz obarczone
grzechem, ktére nie moga dostaé sie do nieba, a takze ofiary nieszczesliwej
mitosci lub zbrodni, ktore nie chcg opuscié¢ ziemi.

W symbolicznej scenie opowiadania biata gotebica symbolizuje dusze
zmartej matki, ktéra nocg odwiedza swe osierocone dziecko, by utuli¢ je do
snu Bart Zwierz 167-169. Wielowarstwowos¢ symbolu ujawnia przymioty duszy —
site macierzyniskiej mitosci, ktoéra nie gasnie wraz ze $miercig. Natomiast
w piesni moralizatorskiej pod postacia golebia kryje sie bezbozna dusza,
ktora za zycia wyparta sie wiary i przed $miercig nie pojednata sie z Bogiem,
wiec nie ma dla niej miejsca, ani w niebie, ani w piekle. Po $mierci btaka
sie miedzy ziemia a niebem, nie znajdujac miejsca wiecznego spoczynku:
gotebica — dusza — juz wylata sukajgcy swego Swiata sukajgcy pocieszenia
i swych grzechow odpuscenia lesie, [woda, ogien. . .| lesie, przyjmijze mnie,
bo Pan Jezus nie wie o mnie K 23 Kal 126.

5 Zbieznos¢ tych praktyk z analogicznymi wystepujacymi na odleglych, niesasiadujacych
ze soba obszarach, wskazuje na $lady archaicznych wyobrazern dusz w postaci malych
ptaszkow, ktoére przenikaja do lona matek w chwili poczecia. Wierzenia takie, jak podaje
Kazimierz Moszynski, wystepuja na ogromnych obszarach krajow egzotycznych. U Gilakéw
(Niwchéw), Semangoéw znane sa praktyki zabijania malych ptaszkow i dawania ich do
spozycia kobietom, by zaszly w ciaze. Poczecie za pomoca ptaka-ducha znane bylo
w Chinach i innych krajach Azji, pokrewne wierzenia wystepuja tez w Australii Mosz Kul
2/552.



186 Ewa Mastowska

W balladzie, symbol duszy w postaci biatej gotebicy pojawia sie w ma-
rzeniu sennym mlodzierica jako zapowiedz $mierci jego ukochanej: Snito mu
sie, by na jawie, ze do nieba gotebica wzbita sie w Swietlnej postawie, jasna,
jak promyk ksiezyca K 57 RusC 603-604.

W balladzie o dziewczynie zamordowanej przez zlego kochanka lub
natarczywego zalotnika jest mowa o biatym golabku, ktory siada na galezi
drzewa, ktéry wyrdst na jej grobie. Bialy golab symbolizuje powracajaca na
ziemie dusze zmartej. W obrazie pojawia sie archetypowy motyw drzewa,
na ktérym spoczywaja dusze zmartych.

Tam daleko na Podolu jest tam rola nie orana, tylko rydlem pokopana na tej roli
krukow sita, a koto niej tam mogita na tej mogile wyrdst-ci dgbeczek, na niej bieluchny
siada gotgbeczek K 1 Pies 120-121.

Ptacze ojciec, ptacze matka za swojqg dziecing, o, biednaz ty, o biednaz ty, zabita
marnie dziewczyno! Na jej mogile wyrdst ci dgbeczek i tam siada rano, wieczor, bialy
gotgbeczek K 57 RusC 2/663—664.

W balladowym repertuarze mitosnym para golabkéw symbolizuje ko-
chankéw, ktorych roztaczyta $mieré:

Gdzie sie ich [kochankow| wznosi mogita,
rosnq dwie brzozy ptaczgce,

jedna do drugiej pochyta,

galazki z sobg tgczgce.

Tam, przy ksiezyca posSwiacie

dwa gotgbkow przylatywa,

stada jak siostra przy bracie,

dziobkami sie poglaskiwa.

Widziano takze na jawie,

jak ten gotgb, gotebica

w niebo wzlatujg w postawie

mdtawej jak promyk ksiezyca K 57 RusC 2/603-605.

Lecial, lecial gotgbeczek
przez mdj domuleczek,

07, a ja tez rozumiata,

ze mdj kochaneczek.

Leci gotgb przez te bory,
przelecié nie moze,

kto sie w kim raz zakocha,
zapomnicé nie moze.

I mysmy sie tez kochali
jak gotebie w parze,

kto nas zgubit i roztgczyl,
tego Pan Bdg skarze K 28 Maz 292.
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Na symboliczny obrazy dusz (kochankéw lub ofiar mitosci) powracajacych
na ziemie skladaja sie przede wszystkim asocjacje zwiazane ze scenerig —
mogila i drzewem taczacym ten i tamten swiat, jak tez stereotypowe cechy
przypisane gotebiom — tagodno$é, dobro¢ oraz monogamiczny styl zycia,
z czym asocjowana jest wierna mito$é.

U Stowian potudniowych gotab uosabia dusze trawione ustawicznym
zalem, tesknote za bliskg osoba. Symboliczny obraz lamentujacej kobiety pod
postacia gotebicy odwotuje sie legendarnych watkéw narracyjnych o siostrze
optakujacej brata, ktory zaginal w tureckiej niewoli (znane z terenu Mace-
donii, Serbii), badZz matki optakujacej syna, zmienionej w gotebia zwanego
w Bulgarii gugutkq, od wydawanego przez ptaka glosu gugu, gugu (Gura
1997: 614).

3.1.2. Bocian

W kulturze starozytnego Egiptu, a takze Grecji i Rzymu bocian uchodzit
za symbol mitosci i troski dzieci wobec starzejacych sie rodzicéw. Podstawe
dla takiego obrazu stanowity przekonania, ze potomstwo bocianie karmi
i opiekuje sie starymi rodzicami, gdy ci staja sie niedotezni Herd Lek 18.
Wyobrazenia te okazaly sie na tyle trwale, ze znalazly wyraz w leksyce.
Rzymianie nazywaja bociana pia avis ‘ptakiem poboznym’.

Symbolika ta przenikneta réwniez do chrzescijanistwa. Stanistaw Kobielus
podaje za Fizjologiem, ze ,bocian jest niezwykle czystym ptakiem |...|
Opiekujac sie ponadto starymi rodzicami daje czlowiekowi przyktad |...|.
Natomiast klekot bociana [Mt 22,13] interpretowano jako pltacz i zgrzytanie
zebow tych, ktorzy w ten sposob wyrazali zal za uczynione zto” (Kobielus
2002: 69).

W kulturze ludowej — zaréwno polskiej, jak u wiekszos$ci Stowian, bo-
cian uwazany jest za ptaka bozego, Swietego, dobrego (Mosz Kul 2/557;
Gura 1997: 649). Przypisywana mu $wietos¢ 1 wysoka wartosé aksjologiczna,
zawdziecza wpltywowi chrzescijaiistwa, ale nie wiagze sie to z symbolikg sy-
nowskiej mitosci. Stereotyp bociana w kulturze tradycyjnej jako ,bozego
ptaka” uksztaltowany zostal gléwnie przez narracje apokryficzne, legendy
i wierzenia, w ktorych odzwierciedla sie sposob, w jaki kultura ludowa adap-
towala religie chrzescijanska, nadajac przekazywanym przez koscidl tresciom
wlasng interpretacje wynikajacg z doswiadczenia, obserwacji i wierzen.

Pochodzenie bociana, oparte na apokryficznej narracji o cztowieku za-
mienionym przez Boga w bociana za wypuszczenie na swiat gadéw, lezy
u podstaw kreacji symbolicznej, w ktorej bocian obrazuje dusze grzesznika
pokutujaca za okazane Stworcy niepostuszeristwo. Natomiast watek natozo-
nej nan kary pozerania gadow, z ktorymi taczone sg zte moce, modeluje profil
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pokutnika przez nadanie mu roli czysciciela Swiata, przez co w polszczyznie
zyskal miano czysciswiata (Majewski 1891: 6). Profil duszy na pokucie wspo6t-
tworza elementy akustyczne. Klekot bociana oznacza przebtagalne modty
za pokajanie sie grzesznikow (Gura 1997: 650), co jest zbiezne z nowotesta-
mentowsg interpretacja klekotania jako jeku grzesznikow, zatujacych za swe
winy (por. wyzej). Ludowa rymowanka kle, kle, twoja matka w piekle zdaje
sie te przypuszczenia potwierdzaé, a w kazdym razie wskazuje na zwiazek
miedzy odglosem wydawanym przez bociana a grzechem i kara. Bocian
symbolizuje dusze pokutujaca za grzech niepostuszenistwa, jest jednak mity
Bogu, gdyz pokonuje zto, a jego obecno$é w poblizu domostwa poczytywana
jest za blogostawieristwo i ochrone przed piorunem. W tradycyjnej kulturze
Polakéw, Biatorusinéw i Ukrairicow bocianowi przypisywano ludzkie cechy —
dobre serce, zdolno$é rozumienia ludzkiej mowy, a takze posiadanie duszy.
Na calym obszarze Stowiariszczyzny obowigzuje zakaz zabijania i krzywdze-
nia bociana, a jakiekolwiek wyrzadzone mu zto poczytywane jest za ciezki
grzech, ktory pociaga za soba $mieré cztonka rodziny lub wielkie szkody
w gospodarstwie (Gura 1997: 647, 663).

W wielu regionach Polski bociani klekot zapowiada narodziny dzieci,
co wiaze sie z powszechna u Slowian zachodnich (rzadziej na obszarach
wschodnich i potudniowych) wiara, ze bociany przynosza dzieci. Swiad-
czg o tym formuliczne prosby-zaklecia kierowane, gtéwnie przez dzieci, do
przylatujacych bocianéw:

Bociek/bocian kiszka/pliszka przynies mi braciszka, bociek, bociek ostry, przynies mi
dwie siostry, bocian, bocian kaczka, przynies mi dzieciaczka, bocian, bocian kura, przynies

mi bachura, bocian dookota, przynies mi dziecko z kosciota bocian, bocian, bocian dam ci
trojaka, przynies mi dzieciaka Bart Zwierz 44; Gura 1997: 660.

Dodatkowe informacje przynosza tez narracje, opisujace sposob, w jaki
bociany dostarczaja dzieci. Wedtug wierzen z obszaru Polski i biatoruskiego
Polesia bocian wrzuca je do domu przez komin w piecu (Gura 1997: 660). Na
Kaszubach powiedzenie u 74y bocon nad kominem ldtd oznaczalo pojawienie
sie w tym domu potomstwa Sych SGKasz 1/46, a o kims, kogo jeszcze nie bylo
na $wiecie, mowi sie, ze ceb’e jes bocon nosit w ogorie Sych SGKasz 3/294,
co ma zwiazek z zawolaniem Panie (Janie) bocianie, przynies dziecko na
ogonie (Gura 1997: 660). To z kolei wiaze sie z przekonaniem, ze bociany na
ogonach przenosza jaskotki K 17 Lub 168, K 53 Lit 405-406.

Zardéwno wierzenia w bociany przynoszace dzieci, jak formuliczne zaklecia-
prosby o rodzenstwo, a takze szczegdty dotyczace sposobu dostarczania dzieci,
wnosza wazne informacje na temat profilowania odrebnego symbolu bociana
jako nosiciela dusz. Ma to bezposredni zwiazek z archetypowym wierzeniem,
ze dziecko przychodzi na swiat z zaswiatow. Komin, przez ktory dziecko
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przedostaje sie do domu ma réwniez znaczenie symbolicznego medium miedzy
tym a tamtym swiatem. Totez przylot bocianéw, powracajacych z wyraju
z jaskotkami na ogonach, pozwala przyjaé, ze pod ich postacia kryja sie
dusze majacych sie narodzi¢ dzieci.

Wedrowny tryb zycia dal rowniez podstawe dla wyprofilowania symbo-
licznego obrazu bociana — przewodnika dusz. Z odlotem bocianéw wiaze sie
bowiem pojawienie si¢ na niebie Mlecznej Drogi, zwanej tez ptasig droga,
w kulturze ludowej utozsamianej ze szlakiem dusz do nieba. Klucz odlatuja-
cych ptakow, okreslany na terenie Polski, Stowacji, Luzyc, Bialorusi mianem
ptasiej, gesiej, zZurawiej, czy bocianiej drogi (na Polesiu buskowej drogi),
oznaczal szlak, ktérym czyste ptaki odlatywaly do wyraju oraz droge dla
dusz Mosz Kul 2/44-45, 554, por. SSiSL 1/1/252-257. Biorac pod uwage wierzenie,
ze jaskotki odlatywaly razem z bocianami uczepione do ich skrzydet lub
ogonéw Cura 1997: 657, K 53 Lit 405-406, mozemy przypuszczacé, ze pod ich
postacia kryty sie réwniez dusze odchodzace z tego $wiata. Oznaczaloby to,
ze symbolika bociana obejmowata zaréwno nosiciela jak i przewodnika dusz.

3.1.3. Jaskoélka

Chrzescijanska symbolika jaskotki opiera sie na analogiach przeciwstawia-
jacych jej podniebny lot przyziemnosci reprezentowanej przez gline, z ktorej
buduje swoje gniazdo. Paralela ta postuzyta do zobrazowania ciata ludzkiego
utworzonego z gliny, w ktorym tkwi uskrzydlona dusza, zdolna wznie$é sie
do nieba For Sym 232-233. Jaskotka, ktora w powietrzu zdobywa pozywienie,
symbolizuje pogarde dla rzeczy ziemskich i umitowanie niebieskich.

W kulturze ludowej wszystkich Stowian jaskotka jest ptakiem $wietym
stworzonym na chwale Boza. Szczebiot jaskotki interpretowany jest jako
modlitwa. Jaskétki gniezdza sie pod dachami domostw i budynkéw gospo-
darskich. Swictogé ptaka zapewnia blogostawienistwo dla domu i ochroni
przed piorunem, wiec ludzie otaczaja jaskoétke szacunkiem, a jej zabicie lub
skrzywdzenie poczytywane byloby za grzech i sprowadzito nieszczescie na
mieszkanicow, bydto i gospodarstwo Mosz Kul 2/557; Gura 1997: 618.

Symbolika jaskotki obejmuje szeroki wachlarz wyobrazen tak w relacji do
cech wlasciwych duszy (wiare, mitos¢, a w szerszym znaczeniu milosierdzie,
rados¢ 1 smutek), jak i dusz dzieci jeszcze nienarodzonych, przedwezesnie
zmartych i nieochrzczonych oraz dusz rodzicéw lub krewnych ukazujacych
sie dzieciom w waznych momentach ich zycia. Kazdy z obrazéw wykorzystuje
odpowiednie cechy typowe dla tego gatunku lub utrwalone w stereotypie
na podstawie obserwacji lub obiegowych przekonan krazacych w narracjach
wierzeniowych lub watkach mitycznych.

W polskiej legendzie o pochodzeniu jaskotki zobrazowana zostala fun-
damentalna cecha duszy, jaka jest wiara. Wedlug legendy pod postacia
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jaskotki kryje sie dziewczyna wzieta w jasyr przez Tatardéw, ktora poprosita
Boga, by zmienit ja w jaskotke, gdy ci chcieli ja zmusié¢ do przyjecia ich
wiary. Przemieniona w jaskotke uleciata do kraju i osiedlita sie w poblizu
rodzinnego domu (Gura 1997: 619-620; Rybowski 1900: 30). Motyw kobiety
zmienionej w jaskotke wystepuje w bulgarskiej legendzie o zonie rozboj-
nika (w innej wersji kobiecie storica), ktora pragnac sie¢ od niego uwolni¢
zwrobcita sie z taka sama prosba o pomoc do Boga. W innych legendach
z obszaru poludniowostowianskiego jaskotka jest siostra optakujaca Smieré
brata (niekiedy Lazarza) (Gura 1997: 619).

Watek narracyjny oparty na apokryfie z zycia Jezusa postuzyl jako
egzemplifikacja mitosierdzia. Wedtug legendy jaskotki okazywaly wspolczucie
ukrzyzowanemu Chrystusowi. Pragnac ulzyé¢ Jego cierpieniu, wydziobywaty
kolce z korony cierniowej, ukradty gwozdzie, ktérymi oprawcy mieli przybié
Pana do krzyza, a w momencie $mierci krazyly nad glowa konajacego,
zalosnie wotajac umart, umart. Motyw znany na obszarze Polski, Ukrainy
i Rosji (Gura 1997: 618; Zowczak 2000: 386-387).

Ludowa religijnos¢ interpretuje $piew jaskotki jako nieustajaca modli-
twe/litanie, co jest wyrazem tacznosci duszy z Bogiem. Traktowanie Swiergotu
jaskotek jako modlitwy poswiadczone jest na wiekszosci obszaru Stowiarisz-
czyzny (Gura 1997: 618).

7 wedrownym trybem zycia jaskotek wigze sie symboliczna interpretacja
pochodzenia dusz. Na obszarze polsko-ukrainiskiego i polsko-bialoruskiego
pogranicza przylot jaskotek oznaczal powracajace dusze zmartych dzieci,
ktore przybywaly wiosna by odwiedzi¢ dom rodzicoéw Mosz Kul 2/552, 555;
Gura 1997: 629. Wedlug innych wersji miaty to by¢ dusze nieochrzczonych
dzieci, domagajace sie chrztu K 17 Lub 77. Narracje te wskazuja na zwiazek
z wierzeniami o zaswiatowym rodowodzie dusz dzieci jeszcze nienarodzonych,
ktore pod postacia jaskolek uczepionych do skrzydet/ogonow bocianow,
przybywaly wiosna z mitycznego wyraju K 53 Lit 405-406; Gura 1997: 657.
Przekonanie, ze jaskoétki powracaly do kraju uczepione do bocianich ogo-
néw potwierdza przystowie: Bocian na ogonie jaskotki przynosi (Majewski
1891: 7).

Przyloty i odloty ptakéw inspirowaly wyobraZznie do zobrazowania obco-
wania $wiata z zaswiatami. Kazimierz Moszyriski postawit robocza teze, ze
wiosenne i jesienne powroty dusz zmartych na ziemie moga mieé¢ zwigzek
z wedrowkami ptakéw Mosz Kul 2/554. Zaréwno rola ptakéw jako posrednikéow
miedzy tym a tamtym $wiatem, jak tez ludowe wierzenia o transmisji dusz
zmartych do cial majacych sie narodzi¢ zdaja sie to zatozenie potwierdzac,
o czym $wiadcza liczne przyklady tych przekonan, pochodzace z badan
terenowych z Wiletiszczyzny, przeprowadzonych w koricu XX w. przez Mag-
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dalene Zowczak (2000: 128-130). Ponizszy cytat jest jedna z wielu tego typu
wypowiedzi na temat pochodzenia dusz:

No to wszyscy mowiq, Ze dusza jest niesmiertelna. Ciato umrze, a dusza przechodzi
do drugiego. I znéw nastepny cztowiek mtody rosnie. I potem zndw przechodzi do innego
cztowieka. I ta dusza, jak przejdzie, robi sie mtoda, jak dziecko (Zowczak 2000: 129).

Natomiast na Polesiu jaskotka, ktora wleciata do domu podczas podziatu
weselnego korowaja, oznaczala dusze kogos bliskiego z rodziny nowozericow
(Gura 1997: 629). Na wielowarstwowos¢ symboliki skladaja sie asocjacje
z zaswiatowym pochodzeniem korowaja, uwazanego za dar nieba. Rytuat
dzielenia korowaja polegal na wywolywaniu cztonkéw rodziny nowozericow —
matki, ojca, braci i siéstr oraz krewnych, a w nastepnej kolejnosci pozostatych
gosci (Baczkowska 1988: 83-84; Szadura 2017: 36-37). Pojawienie si¢ dusz
bliskich w kulminacyjnym momencie rytuatu przejécia wydaje siec w pelni
uzasadnione.

3.2. Ptaki nieczyste (przeklete)

Ptaki wieszczace zaliczane byty do ptakéw nieczystych. Zdolnosé przepo-
wiadania taczono z zaswiatowymi koneksjami.

3.2.1. Kukulka

Wedtug Stanistawa Kobielusa, ptak ten nie cieszyl sie pozytywna opinia,
cho¢ u starozytnych byl symbolem wiosny i emblematem Hery. W wielu re-
gionach przypisywano kukutce wtasciwosci magiczne, a u Stowian, jak podaje
XIII-wieczne zrodto etnograficzne Katalog magii Rudolfa (Karwot 1955),
byla ptakiem duszy, wrézacym przysztosé¢ oraz demonem wegetacyjnym
(Kobielus 2002: 173).

Nazwa kukutki nawiazuje do wydawanego przez nia charakterystycznego
dzwieku ku-ku. W kulturze tradycyjnej Stowian glos kukutki stanowi jedng
z podstawowych charakterystyk, na ktérych budowany jest jej symboliczny
wizerunek. Z kukaniem wiaza sie bowiem jej zdolnosci wieszcze (zar6wno
dobre, jak i zte przepowiednie) oraz zalosne glosy dusz skarzacych sie na
samotnosc.

Pochodzenie kukutki oparte na mitycznych watkach o kobiecie/dziew-
czynie przemienionej w kukutke za niegodziwe czyny, jakich dopuscita sie
za, zycia, przez co zostata skarana przez Boga na samotne zycie w ptasiej
postaci, buduje jej negatywny profil singielki: Kukutka miata na poczgtku
swiata meza, ale go zabita; dlatego tez Pan Bdg powiedzial, Ze nie bedzie miata
pary; przeto tez teraz sama kuka 1 po lesie lata Kosylowie 1980: 145; Wista 1898/7.
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Zdradliwe kukanie stanowi element konstrukcyjny profilu kukulki-po-
kutnicy, oparty na motywach apokryficznych. Wedtug polskich i wschod-
niostowiariskich narracji w ten sposéb zdradzila zolnierzom Heroda miejsce
kryjowki Swietej Rodziny, za co Matka Boska przekleta ja, by nigdy nie
ogladata swego potomstwa Bart Zwierz 72. W ukrainskiej wersji wystepuje jako
zona/siostra Judasza, ktora wydata Chrystusa, gdy ten modlil sie Ogrojcu
Gura 1997: 689. W kaszubskiej legendzie wystepuje w roli chytrej wdowy,
ktora schowala sie za szafa udajac kukutke, by nie daé¢ chleba Chrystusowi
i $w. Piotrowi Sych SKasz 2/290, warianty tego motywu spotyka sic w Polsce
i na Bialorusi Gura 1997: 689-690.

Wiasciwoscig gatunkowa, jaka postuzyta do kreacji profilu kukutki pta-
czacej jest jej samotny tryb zycia — brak rodzinnego gniazda (kukulki nie
lacza sie w pary, nie wysiaduja jaj, nie opiekuja sie piskletami). Smutek,
zal, tesknota komunikowane ptaczliwym gltosem, maja swe zréodlo w legen-
dach etiologicznych, gdzie kukutka uosabia takie postaci, jak wdowe, na
prozno szukajaca zmartego meza (glownie z obszaru Polski i wschodniej
Stowianszczyzny), corke przekleta przez matke/ojca za to, ze nie chciala
poslubi¢ wybranego przez rodzicow narzeczonego (pol., ukr.), matke optaku-
jaca syna (poleglego na wojnie), siostre optakujaca $mier¢ brata, dziewczyny
rozpaczajacej po stracie ukochanego. Profil oparty na uczuciu osamotnienia
poswiadczony jest z obszaru Polski (Kosylowie 1980: 150-152), ale szczegodlnie
wyraznie wystepuje u Stowian potudniowych (Gura 1997: 684).

Gtlos kukutki stanowi rowniez podstawe profilu posredniczki miedzy $wia-
tem zywych i umartych, co ujawnia si¢ zwlaszcza w rytualnych lamentach
pogrzebowych w kulturze Stowian wschodnich i potudniowych. Leksykal-
nymi wyktadnikami ptaczu, zatobnych skarg sa derywaty powstate na bazie
wydawanego przez nig glosu — kukania: brus. kukuvaci ‘optakiwaé zmartego’,
ros. kukovat’, serb., chorw. kikati ‘zawodzi¢’, skarzy¢ sie zalosnie’, bulg. kuka
kako kukawica — ‘o optakujacym zmartego’; kiku! ‘okrzyk najglebszego zalu’
wydawany przez Czarnogbércéow nad grobem zmartego’ Mosz Kul 2/543.

Motyw komunikacji z duszami zmartych zawieraja rowniez sceny la-
mentéw i moéw pogrzebowych, w ktérych zwracano sie do dusz zmartych
stowami Przyle¢ do mnie kukuteczkq, wykukaj mi swojq wole (Gura 1997:
607). W Polsce i na Ukrainie — we frazematyce dotyczacej $mierci lub po-
grzebu podkredla sie, ze ktos nie ustyszy juz glosu kukultki: Juz mnie kukutka
nie zakuka; Uz mu nie bedq diugo kukutki kukaé (Kosylowie 1980: 154); Temu
Ju kukucka ostatni raz latos sp’éwa Sych SGKasz 2/29; ukr. Juz nie ustyszysz,
jak zazuleczka budzi kukaniem (Gura 1997: 706).

Symbolike kukutki-posredniczki odnajdujemy réwniez w piesniach siero-
cych Kukuteczka kuka, Ojca, matki szuka, Ociec, matka w ziemi, Kukejze
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nad niemi Gura 1997: 706: Lud 1900/147) oraz w liryce mitosnej I kukutka przy-
leciata: — Kuku! Zawotata. Podaj, mi mity, dtori z mogity, Bede tu czekata
Wista 1898/394, warianty tego motywu wystepuja na Ukrainie (Gura 1997:
607). Podstawe konstrukcyjna tych scenicznych obrazéw stanowia wierzenia
w mozliwo$¢ przeistaczania sie czlowieka w kukutke (zaréwno po $mierci, jak
i za zycia) oraz kukanie — jako jezyk komunikacji miedzy duszami zmartych
i zywych.

Szerszy kontekst do roli kukania wnosza wieszczace zdolnosci, ktore
tworza podwaliny dla profilu kukutki wr6zacej, ktéra. za pomoca swego glosu
przekazuje ludziom wiedze pochodzaca z innego $wiata. Wotanie kukutki
opiera sie na koncepcie liczbowym. Przepowiednie przysztosci dotycza zwykle
liczby lat pozostatych dziewczynie do zamescia (FEj, zieziula, zieziula, ile
lat do mego wesela?) lub dlugosci zycia cztowieka (Zakukaj, kukuteczko,
Powiedz, lataweczko Jak dtugo zyé bede?), czy tez liczby dzieci. Znaczenie
ma zaréwno liczba ,kukant”, jak i milczenie ptaka, co dla dziewczyny oznacza
staropanienistwo, a dla czltowieka starego — rychla smieré¢ Wista 1898,/22-24.

Znamienne jest réwniez nietypowe zachowanie ptaka. Pojawienie sie
kukutki-samotnicy w okolicach domu intepretowane jest jako zapowiedz
$mierci cztonka rodziny, zwtaszcza jesli zasiadzie ona na dachu i trzy razy
zakuka lub trzykrotnie okrazy dom Wista 1898/24. Oprocz kukania symboliczna
jest tu zaréwno sama liczba trzy, jak tez okrezny ruch zamykajacy i dach ze
wzgledu na bliskos¢ komina — kanal transmisji dusz.

Na wrozbny profil kukutki sktada sie tez przypisywana jej wiedza doty-
czaca losow cztowieka, nie tylko w odniesieniu do przysztosci. W Polsce, na
pograniczu rusko-biatoruskim kobiety bedace w roztace z bliskimi wypytuja
o nich kukutke i prosza o przekazanie im wiadomosci: Leé¢ kukuteczko szara
w obce dalekie strony, pokukaj przed moim braciszkiem, przekaz mu moje
pozdrowienia (Gura 1997: 707). Dlatego ptak ten jest nie tylko adresatem
niepokojow matki/kochanki, ale przyjmuje na siebie role postarica Wista
1898/23.

Symboliczne personifikacje kukutki charakteryzuje ambiwalencja aksjolo-
giczna. Z jednej strony ciaza na niej mityczne watki wskazujace na popelnione
niegdys zte czyny, z drugiej zas — jako ptak bez pary — uosabia wdowy, sie-
roty, matki pozostajace w roztace ze swoimi bliskimi oraz ich stan duszy.
Jako wrézka dobrych wiadomosci przywohuje zawsze pozytywne emocje, ale
nawet przekazywanie smutnych wiesci nie jest naznaczone negatywna oceng
kukutki, gdyz okazuje wspotczucie ich adresatom.

3.2.2. Kruk, wrona, kawka
W antycznej mitologii biatopiéry kruk byl ptakiem profetycznym Matki-
-Ziemi Gai, poswiecony byl takze bostwom swiatta Mitrze i Apollinowi.
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Jednakze kruk stracil swe biate upierzenie, gdy Apollo rzucit nan klatwe za
to, ze nie dopilnowal wiernosci jego kochanki i ta dopuscita sie zdrady. I od
tej pory kruki sa czarne. Watek utraty pierwotnej bieli wystepuje rowniez
w tradycji chrzescijaniskiej, przy czym nastapito to dopiero po grzechu pierwo-
rodnym cztowieka. W wersji biblijnej (R 8, 6-7) — na skutek niepostuszenstwa
wobec Noego, za co réwniez obciazony zostal klatwa i przylgnety do niego
asocjacje $mierci, demonicznosci, smutku, nieszczedcia. Mimo grzesznosci
kruk bywat tez przedstawiany w pozytywnym Swietle, jak w historii proroka
Eliasza 1 Kr 17, 2-6 oraz $w. Pawla Pustelnika ktorym przynosit jedzenie.
Pozytywnie oceniane bylo tez postuszenstwo, jakie ptak ten okazywal sw.
Benedyktowi oraz sw. Kolumbanowi (Kobielus 2002: 167-168). W staro-
zytnosci znaczenie symboliczne kruka taczone bylo z boska madroscig oraz
pierwotna madro$cia przekazana ludzkosci. Madrosé kruka taczono z jego
dtugowiecznoécia. Podobnie wrona w antycznej tradycji byta przedstawiana
jako ptak wrézebny, przepowiadajacy przyszlo$é, co nie stato w sprzecz-
nosci z przypisywaniem jej cech demonicznych oraz ambiwalentnych ocen
(Kobielus 2002: 165-171, 341-343).

W kulturze tradycyjnej Stowian kruk, wrona i kawka, jako ptaki nieczyste
o czarnej barwie, wykazuja zbiezna symbolike, jednakze daje sie zauwazyé¢
wsrod nich rézny stopient nasilenia cech demonicznych, obciazenia klatwa.
Na skali ocen negatywnych pierwsze miejsce zajmuje kruk, po nim wrona,
a na koricu kawka. Wszystkich cztonkéw kruczej rodziny charakteryzuje
chrapliwy gtos.

Najwyrazniej zarysowana jest postaé¢ kruka ze wzgledu na zywe podstawy
mityczne oraz utrwalong w tradycji chrzedcijariskiej symbolike grzechu, co
dato asumpt to rozwoju daleko posunietych asocjacji, ktére staly sie udziatem
pozostatej dwojki — wrony i kawki.

Czern pior oraz pochodzenie kruka daty podstawe do kreacji profilu
demonicznego: Kruk dlatego jest czarny, bo go djabel stworzyt Wista 1900/9.

Utozsamienie kruka z diabtem stanowi najmocniejszy akcent profilu oraz
stawia go na czele wszystkich ztych mocy, co prowadzi wprost do taczenia
z nim pozostalych przedstawicieli $wiata podziemnego. Demoniczno$é sym-
bolicznego wizerunku kruka udziela sie rowniez wronie: ,,Szatany, czarownice,
czarnoksiezniki, charakterniki, ptanetniki zwykly przybiera¢ postaé wron
i krukéw” Gura 1997: 532; Wista 1900/10.

Na profil demoniczny kruczej rodziny sktadaja sie wierzeniowe interpreta-
cje zachowan tych ptakéw wskazujace na to, ze wcielil sie w nie zty duch, by
porwaé potepione dusze. Diably ukryte pod postacia krukéow /wron krazace
nad domem umierajacej czarownicy pomagaja jej duszy wydostaé sie z ciata
Gura 1997: 532.
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Tez jezeli wrony, gawrony, kawki obsigdg gdzie na polu i zabawiajqg czas dlugi, mowig,
zZe to sq djabli i gotujq sie porwaé jakiegos potepierica [...| Jezeli wrony, gawrony i kawki
lecg w bardzo wielkiej liczbie, i jezeli sie to dzieje po zachodzie storica, a nie zatrzymujg
sie nigdzie w przelocie, jest znakiem, zZe zte duchy lecq po jaka$ dobrq, zaprzedang dusze
Wista 1900/25-26.

Natomiast grzech stanowi podstawe symboliki dusz potepionych, kryja-
cych sie pod postacia krukéw, wron i kawek. Na pierwsze miejsce wysuwa
sie postaé¢ kruka ze wzgledu na wciaz zywy biblijny watek opuszczenia Arki
Noego i zwiazang z tym klatwa: Poniewaz kruk nie powrdcit, gdy Noe go
z korabia wypuscit, Pan Bdg go skarat, dajgc jego upierzeniu barwe czarng
Wista 1900/10. Totez w postaé kruka wcielity sie osoby, ktére w sposéb szcze-
gblny sprzeciwity sie Boskim prawom, tamiac przysiege: w kruku siedzi postac
ksiedza / ztego chciwego doktora K 15 Poz 59, a u Slowian potudniowych —
dusza czarownicy (Gura 1997: 533).

Symbolike kruka dopelnia profil wieszczy, na ktory sktadaja sie ele-
menty tradycji starozytnej, mityczne watki oraz czeSciowo oparte na nich
stereotypowe motywy w narracjach basniowych i piesniowych oraz opowie-
$ciach wierzeniowych. 7 tradycji starozytnej pochodzi obraz kruka jako
ptaka wszechwiedzacego, czerpiacego madrosé z bezposredniego kontaktu
z bostwami. Mityczne watki dotyczace madrosci i dhugowiecznosci krukéw in-
spirowaty ludowa wyobrazZnie, tak w Polsce, jak i na obszarze Stowianszczyzny
wschodniej i potudniowej (Gura 1997: 532). Nadprzyrodzona wiedza kruka,
dotyczaca losow 0s6b zaginionych, znalazta wyraz w piesniach wojennych.
Krukowi przypada rola postanca ktory przynosi dziewczynie/matce /rodzicom
wies¢ o $mierci syna/kochanka - zolnierza polegltego w boju, ktory przeczu-
wajac swoj koniec wysyta kruka ,posta $mierci” z ostatnia wiadomoscia, do
rodziny: Witaj, kruku czarnopiory, mdj ty bracie mity |...| Tys jedynym
moim postem do ojca © matki. Wystuchaj prosb, badz mi goricem do rodzinnej
chatki! Wista 1900/7-8.

Na profil wieszczacy sktadaja sie rowniez przekonania, ze pojawienie
sie gromady tych ptakéw w okolicy jest zapowiedzia wojny, a krazace nad
wojskiem stado wron lub krukéw oznacza kleske, gdyz te, jeszcze przed bitwa
znaja jej wynik i szykuja sie na zer Wista 1900/28. Podstawe takich interpretacji
stanowity konotacje tgczace krukowate z padling, poswiadczone we frazemach:
gdzie Scierwo, tam sie kruki gromadzq; czeka, jak kruk Scierwa; aby padto,
a kruki wnet bedg; Kruki sie tam zlatajg, gdzie Scierw jaki poczuwajq, zlecieli
sie, jak kruki do padla Wista 1900/5-6.

Rowniez krazenie kruka, kawki, wrony nad czyja$ gtowa, nad domem lub
stodola zapowiadato $mier¢ gospodarza lub pomér bydta, o czym $wiadczylo
chrapliwe wolanie ptaka: trup!, trup! Aby odwrocié los, nalezato splunaé
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i wypowiedzie¢ magiczna formute: Zebys przepadt kruku stary. Mnie nie
straszne twoje czary. W reku Boga zycie moje, twoich wrozen sie nie boje
Wista 1900/12-13.

W polszczyznie krakanie utozsamiane jest nie tylko z wieszczeniem ale
zawiera rowniez tadunek performatywny: wykrakaé ‘sprowadzi¢ nieszczescie’;
Gdy wrona kracze, to strach zobacze Wista 1900/20. Zapobiezeniu nieszczescia
stuzyly magiczne formuty: Zebys sie ospukta!; Zebys sie juz raz ozdarta od
ogona az do garta! lub Zakracz sobie nad gtowg! Wista 1900/27-28.

Konceptualizacja symbolicznych wyobrazen krukowatych uksztaltowana
jest przez ich chtoniczno$é, na co wskazuja koneksje z sitami nieczystymi,
duszami potepionymi oraz asocjacje ze swiatem podziemnym i Smiercig

3.2.3. Sowa, puszczyk

W antyku pogariskim sowa symbolizowata madrosé¢, byta atrybutem
Ateny, w Egipcie ewokowata $mier¢ i noc, a w Biblii uznano ja za ptaka nieczy-
stego, podobnie jak pozostate ptactwo nocne. Natomiast u autoréw chrzesci-
janiskich miata symbolike ambiwalentna. Wystepowata, badz jako uosobienie
Chrystusa, badz jako oznaczenie ludzi unikajacych swiatta prawdy, heretykéow
i pogan, czy wrecz wcielenie diabta, towarzyszki czarownic, a w powszechnym
przekonaniu byta ptakiem ztowrézbnym Kobielus 2002: 300-301; For Sym 247.

Symboliczne reprezentacje sowy i puszczyka, zwiazane z duszg kreowane
s przez elementy znaczenia wladciwe ptakom wieszczacym. Jednakze cechami
wyrdzniajacymi sa nocny tryb zycia oraz specyficzny glos, odbierany jako
zlowieszczy $miech, wycie, zalobne zawodzenie.

Nocny tryb zycia otwiera $ciezki kognitywne prowadzace do sieci pojeé
asocjowanych z ciemnoécia, ze $wiatem podziemnym, nieczystymi duchami,
co legto u podstaw utrwalenia si¢ w kulturze Stowian demonicznego pro-
filu sowy /puszczyka. Z obszaru Polski poswiadczone sg wierzenia, ze sowa
pochodzi od diabta i dlatego nie znosi swiatlta i Zyje w wiecznej ciemnosci,
a jej dmiech oznacza rado$é czartéw ZWAK 1890/209. Na szerszym obszarze
(rowniez na bialoruskim Polesiu) o sowie i puszczyku mowi sie, ze to pol ptak,
pot diabel, a diaboliczno$é sowy potwierdza brus. powiedzenie: sowa nie
urodzi sokota, a tylko podobnego sobie czorta Gura 1997: 573; K 42 Maz 354-355,
437. Natomiast w Polsce i w Hercegowinie znane sg wyobrazenia o wiedZzmach
przyjmujacych postaé sowy, w Bulgarii pod postacia wiedZzmy-sowy kryja
sie $§mierciono$ne choroby Gura 1997: 572-573.

Wyobrazenie dusz zmartych w postaci sowy lub puszczyka pozostaje réw-
niez w zwiazku z nocnym i samotnym trybem zycia. Wyobcowanie, ciemnos¢,
barwa piér i nocne pohukiwania sa asocjatami §wiata $mierci. W Polsce i na
Ukrainie puszczyki i sowy utozsamiane sg z duszami nieochrzczonych dzieci
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Mosz Kul 2/552, a na wschodnich obszarach Polski méwi sie, ze krzyczaca noca
sowa zwoluje dusze zmartych Fisch Zwycz 24. Natomiast wsrod muzulmariskiej
ludnosci Hercegowiny sowa uznawana jest za $wietego ptaka, ktorego krzyk
jest glosem blagalnej modlitwy zmartego do Boga o wybaczenie grzechow
(Gura 1997: 573).

Profil wieszczacy, obecny na calym obszarze Stowianszczyzny, wspottwo-
rzy glos wydawany przez sowe lub puszczyka, ktéremu towarzysza nietypowe
zachowania — ptaka przylatujacego z lasu do osiedli ludzkich, by zapowie-
dzie¢ komus $mier¢ lub narodziny dziecka. Znaczenie symboliczne ma tez
sceneria, w ktorej sowa lub puszczyk przywoluje na swiat jedne, a nawotuje
do odejscia inne dusze. Wedlug wierzen sowa/puszczyk zwykle siada na
dachu, na kominie domu lub na pobliskim drzewie. Kazde z tych miejsc jest
naznaczone medialnoscia.

Interpretacja odglosu sowy /puszczyka zwiastujacego Smieré¢ odpowiada
nawolywaniom do odejscia: idZ, idZ; podz, podzZ; pué,pué; pdjdz, pojdz, od
ktorych pochodzi nazwa sowa-pdjdzka, czy okreslenie wypuckaé kogo$ ‘pué-
kaniem $ciagnaé na kogo$ Smieré¢’ Bart Zwierz 34-35. Niekiedy nasladowania
krzyku sowy przyjmuja postaé¢ frazemow: pdjdz (podz, podz) w dotek pod
kosciotek, Puué! pod kosciotek, wykop dotek Bak Kramsk 82, podob. K 46 Ka-S 490,
Fisch Zwycz 23. Krzyk sowy zapowiadajacy narodziny dziecka nawiazuje do ko-
tysania, owijania niemowlecia: powi, powi; powij, powij; kotys, kotys! kotysz!
Fisch Zwycz 23, podob. K 42 Maz 404. Podobnie interpretowane sa odglosy sowy
w Rosji Ukrainie, i Bialorusi, gdzie zwiastuja zaréwno smier¢, jak i narodziny,
w tym czesto dziecka pozamalzeniskiego, por.: sowka po boru huka, Kasia
prastunki szuka Lud 1898/421-422; Jak sava kryczyt’, bajstruczka deuka radit’
Gura 1997: 581; K 53 Lit 386. Natomiast w wierzeniach potudniowostowianskich
pojawil sie dodatkowy motyw wroézenia o ptci dziecka na podstawie kierunku,
z ktoérego dochodzit glos sowy — jesli ze wschodniej strony domu — coérka,
jesli z zachodu — syn Gura 1997: 571.

Symbolika sowy /puszczyka ujawnia jej szczegdlng role w procesie dys-
trybucji dusz. Jej zdolnosci wieszcze, wydaja sie przewyzszaé te, ktorymi
wladaja ptaki z wroniej rodziny. Wyposazona w uszy zdolne odbieraé¢ niesty-
szalne dla innych sygnaly wie, ktéra dusza gotowa jest do odlotu i potrafi
ja skutecznie z ciata cztowieka ,wypucka¢”. P6jdzka komunikuje sie row-
niez z duszami w zaswiatach, oczekujacymi na wcielenie, wybierajac dla
nich kobiete gotows do poczecia. Zdolnos¢ widzenia w ciemnosciach juz
przez starozytnych interpretowana byla jako szczegblny dar poznania prawd
niedostepnych dla innych, a u Stowian uksztattowata profil wieszczy i demo-
niczny, w ktérym sowa przedstawiana jest jako uciele$nienie diabta lub dusz
potepionych, co miato wplyw na jej ambiwalentna wartosé aksjologiczng.



198 Ewa Mastowska

4. Role ptakéw w symbolicznej sferze ludzkich dusz

Sfera bytowania ludzkich dusz okazuje sie strukturg uporzadkowana
hierarchicznie, w ktorej poszczegdlnym gatunkom ptakéw przypisane sg okre-
$lone funkcje mediacyjne. Golebiom przypadta rola odprawienia czystych
dusz w zaswiaty, bocianom i jaskétkom — transponowania dusz z jednej
rzeczywistodci do drugiej. Kukutki — w stuzbie dusz — wystepuja jako tacz-
niczki/postanki miedzy duszami zmartych a zywymi. Kruki (i ich rodzina) —
pelia funkcje wystannikow $wiata podziemnego i towcow dusz grzesznikow,
za$ sowom /puszczykom — przypada najwyzsza rola zarzadzania dystrybucja
dusz — wyznaczanie czasu odejscia ze Swiata jednym i przyj$cia na ziemie
drugim, odrodzonym do nowego zycia.
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Streszczenie: Autorka podjela probe ukazania narodowej i ponadnarodowej symboliki
ptakow w sferze duszy w polskiej kulturze ludowej na tle stowiariskim. Celem pracy jest
przesledzenie réznorodnosci w sposobie obrazowania egzystencji dusz zmartych oraz ich
relacji ze $wiatem zywych. Analiza materialu wykazata, ze roznice kulturowe daja sie
zaobserwowaé na poziomie gatunkéw ptakow. Cechy gatunkowe ptaka (wyglad, tryb zycia,
barwa upierzenia) oraz konteksty kulturowe (odziedziczone i lokalne) stanowia podstawe
do profilowania ich znaczen symbolicznych.

Stowa kluczowe: ptasia symbolika dusz; narodowa symbolika ptakdw; transnarodowa
symbolika ptakéw; profilowanie znaczeri symbolicznych ptakow-dusz



