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ABSTRAKT

Przedstawienie zabawki z perspektywy historycznej wskazuje, iz wszelkie artefak-
ty kulturowe posiadaja posta¢ symboliczng, ze zaréwno natura otaczajaca czlowie-
ka, jak i to, co sam tworzyl, wpisuje si¢ w wielowymiarowy, palimpsestowy Kosmos.
Zabawki, dzieki swej bogatej tresci i formie, byly wykorzystywane przez czlowieka
do wyrazania tresci transgresyjnych, stanowily istotna cze$¢ ceremonii religijnych,
obrzedéw, uobecnialy glebokie tresci symboliczne. Z czasem zabawki oderwaly sie
od swej pierwotnej funkeji - tre$ci magiczne ulegly przesunieciu na rzecz funkeji
ludycznych. W obrzedach ludowych uobecniaja sie slady dawnych wierzen i faczac
sie z elementami zabawy, przekazuja istotne do§wiadczenia egzystencjalne i kulturo-
wo — spoleczne. Zabawka ludowa wykorzystywana w obrzedowosci petnila funkcje
ochronna, gwarantowala szczesliwe i pomyslne wejscie w nowy cykl zycia. Przekazy-
wana spontanicznie wpisata si¢ w dziedzictwo zycia kulturowego i stala si¢ istotnym
elementem polskiej tradycji. Zawarte w zabawce symboliczne komunikaty tworza
specyficzny kod kulturowy wilasciwy dla danego regionu.
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ABSTRACT

The presentation of toys from a historical perspective shows that all cultural artefacts have
a symbolic form, and that both the nature around humans and their own creations fit into the
multidimensional palimpsest of the cosmos. Toys, thanks to their rich content and form, were
used by humans to express transgressive content, as well as constituting an essential element
of religious ceremonies and rituals, and carrying deeply symbolic content. With time, folk toys
broke away from their original functions, i.e. their magical significance shifted towards ludic
functions. In folk rituals, traces of old beliefs are present, and by combining with elements of
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play, they relate essential existential, cultural and social experiences. Folk toys used in rituals
had protective functions and guaranteed a happy and successful entry into a new life cycle.
Passed on spontaneously, they became part of the cultural heritage and important elements of
Polish traditions. The symbolic messages contained in the toys create particular cultural codes

specific to given regions.

KEYWORDS: folk toys, symbolism, ritual, fetish

Artykut jest préba ogladu roli i funkcji ludowej zabawki w polskiej obrzedowo-
$ci. Odnoszac sie do dotychczasowego stanu badan nad polskim zabawkarstwem,
zwrdcono uwage na reprezentatywne dla kluczowych regionéw etnograficznych
przedstawienia narodowej zabawki, wpisujace si¢ w powszechne, archetypicz-
ne porzadki kulturowe'. Wyodrebnione figury zabawek, stanowiace zasadniczy
porzadek interpretacyjny, pozwalaja odnies¢ sie do symbolicznych wyobrazen,
wskazac na zwiazek z rytualem i duchowymi potrzebami cztowieka. Perspekty-
wa archetypiczna umieszcza regionalna zabawke w kregu ludzkich doswiadczen
cywilizacyjnych.

Badacze historii zabawki trafnie zwracaja uwage, ze jesli pragniemy lepiej zro-
zumie¢ kulture, nie mozemy pozostawac obojetni na role zabawek w naszym zy-
ciu. Wspéttworza one bowiem panorame egzystencji, urozmaicaja ja oraz jako
artefakty symboliczne wpisuja sie w okreslony system magiczno — obrzedowo —
religijny (Bujak 1988: 5). Pierwotna funkcja zabawek nie wigzata si¢ bezposrednio
z aspektem ludycznym, lecz religijnym, a scalenie powyzszych funkcji jest wyraz-
ne w tresciach kultury ludowej, w ktérej to wspdlistnieja wyobrazenia magiczne
i ludyczne. Wskazuje na 6w zwiazek Philip Areis, piszac, ze ,to, co z biegiem cza-
su miato sta¢ sie indywidualng zabawka, bez zwigzku ze zbiorowoscia, kalenda-
rzem czy jakakolwiek trescia spoleczna, pierwotnie byto elementem tradycyjnych
obchoddéw $wiat, w ktérych uczestniczyli wspdlnie dorosli i dzieci” (Areis 1995:
20).

Zabawka jako figura obdarzona magicznymi pierwiastkami byta swoistym po-
$rednikiem miedzy sacrum a profanum i, zdaniem Tadeusza Seweryna, pelnita
pierwotnie przede wszystkim funkcje obrzedowe. Badacz wymienia trzy istotne
tresci, decydujace o zwigzkach obrzedowosci ludowej z zabawka:

W niniejszym referacie odniesiono sie gtéwnie do prac: A. Seweryn, Polskie zabawki ludo-
we, Warszawa 1960; B. Ogrodowska , Polskie obrzedy i zwyczaje doroczne, Warszawa 2007
; B. Ogrodowska , Zwyczaje, obrzedy i tradycje w Polsce, Warszawa 2001 ; Dawne i wspot-
czesne zabawki dziecigce, 7otadZ-Strzelczyk D., Kabaciriska K.(red. ), Poznati 2010.
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pozostalosci po dawnych zwyczajach, majacych na celu nawigzanie kontak-
tu ze $wiatem umarlych, relikty zabiegéw magiczno-wegetacyjnych, wplywajace
na pomyslno$¢ urodzaju, pierwiastki tradycji grecko-rzymskich, ktére réznymi
drogami przenikatly kulture ludéw europejskich, a na terenie Polski wspétdziataly
z tresciami slowianskich wierzen rolniczych (Seweryn 1960: 32).

Powyzsze stwierdzenia znajda odzwierciedlenie w niniejszym referacie. Pod-
jeto w nim prébe przedstawienia obecnosci zabawki w polskiej kulturze ludowej
i jej roli w obrzedowosci, z ktdrej to zabawka sie wywodzi. Badacze wskazuja, ze
symbole takie jak: gwiazda wigilijna, kotatki, terkotki czy dzwonki, ktére pierwot-
nie funkcjonowaly w sferze rytualno-magicznej jako atrybut obrzedu, znak, byly
nastepnie uzywane przez dzieci w czasie $wiatecznym i przy okazjach obrzedo-
wych w celach ludycznych (od Wielkiego Czwartku do Wielkiej Soboty i w czasie
Bozego Narodzenia) (Oleszkiewicz 2010: 391). Wierzono, iz zabawki jako atrybu-
ty $wigtecznych obrzedéw potrafia odpedzac zte duchy i przynosza szczeécie, to-
tez zapatrywano sie w nie szczegélnie na jarmarkach, odbywajacych sie w czasie
$wiat wielkanocnych i bozonarodzeniowych.

1. Krakowskie targi zabawek

Najwazniejszym o$rodkiem polskiego zabawkarstwa ludowego pozostaje nie-
zmiennie Krakéw, a Sukiennice stanowia tradycyjne miejsce sprzedazy zabawek,
szczegdlnie z Zywca (koniki, pukawki). Sposréd krakowskich targéw, okreslanych
jako ,barwne i jazgotliwe widowisko™, najbardziej znanymi byly Emaus, kiermasz
odbywajacy sie w Poniedzialek Wielkanocny, oraz Rekawka?®, odpust organizowa-
ny dzien pdzniej. Najpopularniejsze zabawki ludowe zwigzane z tradycja krakow-
skiego Emausa to: wézki z para czerwonych konikéw (powiat zywiecki), drzewka
zycia, gliniane dzwonki, grzechotki, pukawki, siekierki, figurki Zydéw, hustawki’.

Tadeusz Seweryn, piszac o roli targéw krakowskich na przetomie XIX i XX wieku, pod-
kresla, ze ,,pod murami klasztoru norbertanek i dalej wzdtuz ul. Zwierzynieckiej ustawiano
wowczas bialym plotnem nakryte kramy z przeréznymi zabawkami, $wiecidetkami i pierni-
kami, a gwar, pisk, hatas, grzechot, mieszajacy si¢ z dzwigkiem katarynek i strzatami z puka-
wek rozlegat si¢ dokota. Totez z catego Krakowa i gmin sgsiednich przybywaty dzieci na to
barwne i jazgotliwe widowisko” ( Seweryn 1960: 31).

Rekawka, wpisujaca sie w tradycje wiosennego obrzedowania, jest $wigtem licza-
cym kilkaset lat. Wzmianke o jarmarku znajdujemy w XVI-wiecznym rekopisie
Stanistawa Sarnickiego w ,Ksiegach Hetmanskich” (Sarnicki 1575: 331).

T. Seweryn pisze o tym nastepujaco: ,Na ptachtach roztozonych przy drodze sprzedawano
gliniane zabawki dla dzieci: miseczki ornamentowane w kropki, kétka i wezyki; garnusz-
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Ponadto, jak pisze Jan Bujak, ,zwyczaje rekawkowe daly poczatek innej jeszcze
popularnej zabawce. Byl nig drazek umocowany na podstawce, na ktérego szczy-
cie znajdowaly si¢ drewniane szynki, kietbasy, jajka itp. Po drazku wspinata sie
— za pociagnieciem sznurka — drewniana figurka, ktéra spadata, gdy sie sznurek
puscito” (Bujak 1988 : 134).

Targi i sprzedawane na nich drewniane zabawki odsytaja do pradawnego po-
rzadku kulturowego zwiazanego z przezyciami i rytuatami religijnymi oraz do
facznosci czlowieka z natura i jej prawami. Zabawki jako zminiaturyzowana for-
ma wyobrazert Kosmosu sa echem archaicznego sposobu myslenia i przezywania
$wiata. Wskazuja tez na czlowieka jako istote homo symbolicus.

2. Drzewko zycia

Zwiazek zabawki z obrzedowos$cia zmartych znajduje wyraz w symbolice
drzewka zycia i odnosi si¢ do stowianskiego zwyczaju sadzenia drzew na kur-
hanach i zaktadania $wietych gajéw cmentarnych. Wsréd Stowian kultywowa-
ne byto przekonanie, ze po $mierci dusza przyjmuje posta¢ ptaka, a posadzone
na grobie drzewo daje schronienie duszy. Charakterystyczne dla regionu mato-
polskiego drzewka zycia mialy pierwotne okoto 35 cm wysokosci, zbudowane
byly z pionowego, osadzonego na kwadratowej podstawce patyka. Na szczycie
drzewka mocowano na sprezynie drewnianego ptaszka lub gniazdo z piskleta-
mi, do ktérego przylatywali z dwdch stron rodzice z roztozonymi skrzydetkami.
Drzewko ozdobione bylo drewnianymi listkami w formie serca lub wrzeciona.
Pien, liscie oraz ptaszki malowano kolorami: zéltym, zielonym, czerwonym,
niebieskim. Ptaki mialy najczesciej zo6lte lub czerwone podgardle, siwe
skrzydelka i czarng gléwke. Osadzenie ich na sprezynkach nadawato catej kon-
strukcji dynamiki i zycia.

W tym ujeciu drzewko zycia odsyla do mistycznych wigzi miedzy natu-
ra i ludZzmi oraz odnosi si¢ do symbolu drzewa jako miejsca zbierania sie dusz
przodkéw bedacego jednoczesnie znakiem zmartwychwstania (Eliade 2009: 279).
Drewniana zabawka jest czescia calosci - drzewa posiadajacego moc regeneracji

ki; dzbanuszki; formy do babek — jedne powielane szkliwem zielonym, drugie wisniowym,
inne bezbarwnym,; jakie$ siekierki podobne do staropolskich czekanéw, pomalowane lub
wypalane w tajemnicze znaki; jakie$ ptaszki drewniane siedzace na drzewkach wystruga-
nych z patyka; figurki brodatych Zydéw w zupanach i szabaséwkach — zawsze trzesacych
sie na drucianych sprezynkach. Takich to zabawek nie bylo nigdzie tylko na krakowskim
Emausie” (Seweryn 1960: 31).
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oraz odrodzenia (owoce, liscie) - i w swej zminiaturyzowanej formie odtwarza
porzadek wszech$wiata i wpisuje sie w symbolike drzewa kosmicznego. Ptasia
symbolika odzwierciedla wierzenia zwiazane z etapem wstepowania, bowiem,
jak pisze Eliade, ,méc lata¢, mie¢ skrzydla to formuly oznaczajace przekroczenie
ludzkiego sposobu bytowania; zdolno$¢ wznoszenia sie w powietrze zapewnia
dostep do najwyzszej rzeczywistosci” (Eliade 2009: 115). Wejscie w nieskoriczona
przestrzen powietrzng, w to, co ,wysokie” jest spotkaniem par exellence z trans-
cendencja. Posiadanie drzewka zycia i obdarowywanie nim oznacza wlaczanie
osobistych przezy¢ w zbiorowe do$wiadczenia sacrum (symbolika niebiariska:
ptaki, taczy sie z kosmiczng: drzewo).

3. Dzwonki i siekierki emausowe

O zwyczaju kupowania dzwonkoéw i siekierek na jarmarku emausowym pisal
w 1896 roku Stanistaw Cercha, zwracajac uwage, zZe ,pierwszym na wiosne
kiermaszem, na ktéry daza krakowianie, jest odpust na pétwsiu Zwierzynieckim,
przytykajacem do Krakowa. Odpust ten nazywa sie ,Emaus’, na ktéry udaje sig
ludno$¢ tak wiejska, jak miejska, azeby tam wystuchawszy nabozenstwa w klasz-
torze Norbertanek, zaopatrzy¢ swe dzieci w siekierki drewniane i dzwonki gli-
niane. [...] Kazdy wreszcie powraca z siekierka taka i dzwonkiem glinianym, jako
$wiadectwem, ze byl na Emausie” (Cercha 1896: 217).

Regionalne siekierki i dzwonki to rekwizyty wiosennej obrzedowosci zwigza-
nej z magia, budzeniem zycia, z manifestacja sit witalnych. Uwazano, iz dzwiek
glinianych dzwonkéw ma moc odpedzania zta, chordb, a ich zakupienie na jar-
marku ma zapewnic¢ pomyslno$¢ i zdrowie. Atrybutami wiosennej i wielkanocnej
obrzedowosci byly réwniez grzechotki, kotatki, terakotki zwigzane z $wietami ka-
tolickimi Wielkiego Czwartku, Piatku i Soboty, kiedy to ,zawigzywano dzwony”.
Z drewnianymi kotatkami, kotowatkami, klapaczami, trzaskaczami, trajkotkami,
tyrkawkami, taradajami, taradajkami, tarpatami, omllotkami biegali po wsiach
chlopcy w celu wywotania hatasu. Wierzono bowiem, ze przejmuje on zaréwno
funkcje znakéw ostrzegawczych, jak i odstraszania zta (Oleszkiewicz 2010: 395).

W kolekcji Muzeum Etnograficznego w Krakowie, posiadajacego najwiekszy
zbiér zabawek z Emausu i Rekawki, znajduje sie gliniany dzwonek z okresu popu-
larnosci i masowej sprzedazy, czyli z przetomu XIX i XX wieku. Stanowi on kla-
syczny przyktad dzwonkéw emausowych opisywanych w literaturze przedmiotu.
Dzwonek uformowano tradycyjnie, recznie, na kole garncarskim, z terakotowej
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gliny, a nastepnie wypalono w piecu. Jak czytamy na stronie muzeum, ,jest to
dzwonek kloszowy, o szerokim plaszczu, reczny, z prostym, walcowatym uchwy-
tem sterczacym do gory. Serce dzwonka, w ksztalcie gruszkowatym, zostato ufor-
mowane z grudki gliny i zawieszone na sznurku na wewnetrznej zawieszce. Ozdo-
biony jest skromnie, podobnie jak inne tego typu dzwonki, poziomymi, biatymi
pasami i linia falista pomiedzy nimi™. Siekierki emausowe cieszyly sie réwniez
duza popularnoscia i sprzedawano je na przetfomie XIX i XX wieku w wielkich
ilosciach (,kopiaste fury”). Mialy one dtugo$¢ od 32 do 50 cm, drewniane ostrze
zdobiono wypalanymi znakami, a takze calo$¢ malowano recznie (Seweryn 1960:
32). Badacze dostrzegaja zwiazek drewnianych siekierek z igrzyskami szermier-
czymi, odbywajacymi sie na Krzemionkach w tak zwany Dzien Rekawki i prze-
konuja, ze nie chodzito wéwczas wylacznie o popisy sprawnosci fizycznej, ale
o praktyke ,kultowa i magiczng’, wywodzacg si¢ od walk staczanych przy zmar-
tym (Seweryn 1960: 32). Rytual 6w charakterystyczny dla kultury ludéw Wscho-
du, odbywat si¢ w celu odstraszenia, ,ztych duchéw, ktérych ttumy w powietrzu
zagraza¢ mialy duszy poleglego” (Seweryn 1960: 37). Siekierki emausowe stano-
wily zatem poklosie (imitacje) rycerskiego uzbrojenia, a ich przeznaczeniem byto
oddalenie $mierci, przywotywanie witalnej energii, dodawanie sobie animuszu.

4. Figurki emausowe na szczescie

Z tradycja emausowych targéw zwiazane s3 figurki brodatych Zydéw w zu-
panach i szabaséwkach, sprzedawane od potowy XIX wieku do dnia dzisiejszego
(pojawily sie razem z figurkami szlachcicéw, gorali, austriackich zotnierzy, komi-
niarzy, kobiet w ludowych strojach, flisakow, biskupdéw). Figurki przedstawiaja
Zydéw ubranych w tradycyjne stroje w kilku standardowych pozach: grajacych na
instrumentach, studiujacych ksiegi, modlacych sie, siedzacych na hustawce, trzy-
majacych w reku ptaka, uciekajacych przed psem badz dokazujaych z diabtem. Po
IT wojnie swiatowej figurki zasadniczo zniknely z kraméw jarmarcznych, by po-
wréci¢ pod koniec lat siedemdziesiatych, kiedy to Muzeum Historyczne Miasta
Krakowa zorganizowato konkurs, ktérego celem bylo przywrécenie tradycyjnego
rekodzieta emausowego. Wspolczesni krakowianie, podobnie jak ich przodkowie,
kupuja figurki Zydéw z nadzieja na szczeécie. Wierza oni, ze ich posiadanie za-

5 http://etnomuzeum.eu/zbiory/-354. 2022-02-20.
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pewni zdrowie i powodzenie przez caly rok, a przede wszystkim uczyni zasobny-
mi w dobra materialne.

Na targach krakowskich sprzedawano wiele innych drewnianych figurek,
zwigzanych z regionalnymi tradycjami i obrzedami, a najpopularniejszymi byly:
Lajkonik, Pan Twardowski, diabet i $w. Mikotaj. Na uwage zastuguja ,Pochody
Lajkonika’, przedstawiajace typowe dla Krakowa i jego przedmie$¢ oraz okolic
postaci: flisaka w t6dce, murarza, wedrownego sprzedawce butéw, hycla na wozie
zaprzezonym w konie, pijaka z flaszka na hustawce, a takze kosyniera, krakowia-
ka, gérala, milicjanta (Oleszkiewicz 2010: 396). Wydaje sie, iz figurki zapelniajace
krakowskie stragany odsytaja do platoniskiego toposu czltowieka jako marionetki,
ktéra bawia sie bogowie, pociagajac za sznurki. Ukazana przez Platona w Pra-
wach koncepcja losu jako teatru powinna sktania¢ do radosnego, ludycznego
udzialu w zyciu. Optymistyczne zachowanie sprawi, iz uzyskamy przychylno$¢
bogéw, ktérzy obdarza spetniona egzystencja. Powyzszy poglad na istote ludzkie-
go losu patronuje krakowskim figurkom sytuowanym w porzadku zabawy, wpisa-
nym w koncepcje pomyslnosci, w model radosnego zycia.

5. Emausowe hustawki

Miniaturowe hustawki sprzedawane na krakowskich jarmarkach nalezaty do
osobliwosci regionu. Oferowano je najczesciej w formie prostej, poziomej belki
czy tez zawieszonych na faficuchach faweczek lub tédek. Niektére zabawki mialy
wkomponowang miniaturke réznych postaci, na przyklad: zolnierza austriackie-
go z damami, pare krakowiakéw, dziewczyne z utanami czy zabawnych pijakow
z flaszka w rece. Nalezy podkresli¢, iz ,zwyczaj budowania lub stawiania husta-
wek utrzymat sie u wielu ludéw w tacznosci z uroczystosciami, zwyczajami i za-
bawami przypadajacymi na okres zaduszek wiosennych. W Bulgarii np. podczas
najwiekszego $wieta dorocznego, tj. w Dziert Sw. Jerzego, stawiali na §rodku placu
wioskowego hustawke, dookota ktérej skupiala sie zabawa” (Seweryn 1960: 32).
Symbolika hustawki wpisuje sie zatem w wiosenne odrodzenie. Jej ruch miat od-
twarzac rytmiczno$¢ pér roku, facznosé ziemi z niebem, etapy $mierci i odra-
dzania, pory dnia. Na obrzedowa role hustawki wskazuje P. Aries: ,hustawka tak
czesto spotykana w ikonografii zabaw XVIII wieku, nalezata do obowiazujacych
rytéw kalendarza $wieta mtodosci, Aiora, chlopcy skakali wtedy na wypelnionych
winem skérzanych workach, a dziewczeta hustaly sie na hustawkach, co mozemy
sprawdzi¢ na malowanych greckich wazach” (Aries 1995: 75). Zabawy te wpisy-
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waly sie w koncepcje witalno$ci, w pragnienie zachtysniecia sie zyciem, dynamika
i barwnodcia $wiata, a przede wszystkim mialy zapewnia¢ plodnosc.

6. Figurki zwierzat

Z pradawng obrzedowoscia wiaza sie wykonywane z drewna i gliny figurki
zwierzat. Wedtug T. Seweryna: ,wykonawcom tych figurek chodzito mianowi-
cie o to, aby przez zaofiarowanie tej zywiny np. $w. Jerzemu uzyska¢ oden przy-
bytek zywego inwentarza. Byla to wigc magiczna praktyka kreacyjna polegajaca
na wierze, ze przez wykonanie podobienstwa zwierzat domowych oraz snopéw
wplyna¢ mozna na urodzaj w oborze i w polu. Ludzie rzezbili wiec jak umieli,
wyobrazenia plastyczne swoich pragnien, a przyroda miata robi¢ to samo, tylko
lepiej — miata urzeczywistniac te pragnienia — kreowa¢, uzywotnia¢ i mnozy¢”
(Seweryn 1960 : 24).

W polskiej sztuce ludowej szczegdlna role odgrywa postac¢ konia, nalezaca do
najbardziej rozpowszechnionego motywu w polskim zabawkarstwie. Figura konia
towarzyszy wielu obrzedom, a szczegdlnie obrzedowosci wegetacyjnej. Kon i tan-
ce na konikach zwiazane sa przede wszystkim z tradycja koledowania, obchoda-
mi oktawy Bozego Ciala, Zielonych Swiatek, Zniwami. Figury konia, zwtaszcza te
rzezbione w drzewie, to charakterystyczna cecha wielu naszych osrodkéw za-
bawkarskich, w tym gtéwnie osrodka zywieckiego. Warto nadmieni¢, iz najpier-
wotniejsza wersja tej zabawki byt kijek z osadzona koniska gtowa. Kijek-konik jako
ulubiona zabawka dziecieca stat sie réwniez bohaterem ludowych wierszy. Swia-
dectwem popularnosci tej zabawki jest wierszowanka, odnotowana przez Oskara
Kolberga na terenie ziemi krakowskiej w drugiej polowie XIX wieku:

»~Dwa zagony owsa, dwa zagony prosa

Kupitem se, kupit konia za dwa grosa

Jakiego? — tepskiego, z kija brzozowego;
Siodetko do tego wiechcia grochowego;
Uzdeczke do tego z tyka wierzbowego.

Jakom to wsiadt na to: To skakato, to wierzgato,
To mi sig tak pigknie na tem jechato™.

Piesni ludu krakowskiego z rycinami i muzykq, Naktadem i drukiem Jézefa Czecha, Krakéw
1840, s.77.
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Z regionem krakowskim zwiazana jest réwniez figurka koguta, zwana traczy-
kiem. Przytwierdzonego do wézka dyngusowego koguta poruszano za pomoca
sznurka. Znawcy przedmiotu pisza o traczyku jako o powszechnym w srodkowej
Polsce zwyczaju:

»Krakowskiem obnosili ja w Poniedziatek Wielkanocny chlopcy z chodzacym traczy-
kiem albo z ogrédkiem. Widywalismy ja wmontowang w konstrukcje wiatraczka zat-
knietego w kalenice domu, a wtedy motorem wprawiajacym traczyka w ruch byt wiatr.
Powszechno$¢ wystepowania tej figurki na calym terenie Polski nie przemawia za jej
rodzimym pochodzeniem, jesli uwzgledni sie, ze zabawka ta byta znana w Egipcie za
XIX dynastii, tj. w XIV i XIII wieku przed nasza erg, a przedstawiata chtopa rytmicznie
tracego ziarno na make” (Seweryn 1960: 55).

Na ziemi mazowieckiej, $laskiej i wielkopolskiej kogut wielkanocny nazywany
jest kurkiem dyngusowym, a chodzenie z kurkiem to jeden z najbardziej popular-
nych ludowych zwyczajéw wiosennych. Pierwotnie wedrowano z zywym kogu-
tem, ktérego pdzniej zastapil ptak drewniany, przytwierdzony do wézka. Z kur-
kiem ,obchodzili” wie$ gléwnie kilkunastoletni chfopcy (kawalerowie) nazywani
ykurcarzami” Poza samym woézkiem mieli réwniez przy sobie specjalnie wykona-
ne ,zmijki dyngusowe” (straszaki z deseczek zakonczone szpikulcami), ktére byly
wykorzystywane do straszenia i klucia odwiedzanych dziewczat. Obrzed miat za
zadanie skojarzy¢ mlode pary, a rodzinom zapewni¢ zdrowie i liczne potomstwo.
Jak pisze Barbara Ogrodowska: ,gdy ktérys z chlopcéw, chodzacych z kurkiem,
spodobat sie gospodarskiej corce, otrzymywat datek, a przede wszystkim jaja, z jej
rak. Gdy byt jej szczegdlnie mity — dostawal w prezencie wykonang przez dziew-
czyne pisanke” (Ogrodowska 2007: 176). W ludowej kulturze kogut to zatem
atrybut meskiej witalnosci, urody, ptodnosci, a kojarzony z powyzszymi cechami,
wykorzystywany byl réwniez w obrzedzie weselnym, a takze przy porodzie.

6.1. Zabawki z ciasta

W tradycji ludowej afirmacja zycia i witalno$ci wyrazana jest réwniez w za-
bawkach wykonywanych z ciasta. Ich lepienie faczono z zabiegami magiczno
— wegetacyjnymi (pieczywo obrzedowe), majacymi wplynaé na pomyslnosc uro-
dzaju’. Wierzono bowiem, ze przez wykonanie wigkszej ilo$ci tego typu wyobra-
zen przyroda je ozywi i pomnozy w naturze. Figurki te, tworzone na Kurpiach,

7 Symbolika ziaren odsyta do kultu Matki Ziemi, zywicielki i dawczyni zycia (Neuman 2008:

245-271).
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Warmii, Podlasiu i Mazurach, przedstawiaja przede wszystkim wyobrazenia
zwierzat, a do najpopularniejszych nalezg byski, nowe latka i bustowe tapy. Byski
(stworzunka) lepione sa do dzi$ z maki zytniej i pieczone w wigilie Nowego Roku
i w swieto Trzech Kroli. Posiadaja ksztalt zwierzat hodowlanych i dzikich, gtéw-
nie jeleni, saren, zajecy, czasami wiewidrek, a takze koni, kréw, wotéw, barandw,
owiec, koz. Zdarzaja sie réwniez figurki ptakéow oraz pséw. Byski stawia sie na
parapecie okna lub zawiesza na nitce, nad ottarzykiem, w tak zwanym $wietym
kacie. Wedlug tradycji mialy one przynosi¢ pomys$lnos¢ w hodowli, zapewnia¢
zdrowie i powodzenie, a takze szcze$cie w nadchodzacym roku oraz chronic¢ ro-
dzine od zla. Czerstwe byski kruszono i dodawano do paszy, by w ten sposéb
zapewnic¢ zwierzetom witalno$¢.

Podobna funkcje spelniaty nowe latka, czyli mate kregi z postacia wyobra-
zajaca gospodarza, gospodynie, pasterza lub mysliwego otoczonych figurkami
ptactwa domowego. Przypisywano im magiczng moc i zawieszano w ekspono-
wanym miejscu domostwa, najcze$ciej w poblizu $wietych obrazéw i domowych
oltarzykow.

Z tradycja obrzedowo — wiosenng zwiazane sa bustowe fapy, czyli drozdzowe
butki w ksztalcie pieciopalczastych bocianich tap. Pieczono je do korica XIX wie-
ku na Podlasiu i na Kurpiach wczesng wiosna na powitanie bocianéw. Wierzono,
ze wkladajac do gniazda ,buslowe fapy’, zwabi si¢ bociana, a dzieki temu zyska
catoroczne szczescie i dostatek. Busly pieczono gléwnie na Swieto Zwiastowa-
nia Najswietszej Maryi Panny 25 marca (,Na zwiastowanie przybywaj bocianie”).
Wkiadano wéwczas do gniazd takze ,inne wypieki z ciasta: skowronki, ptugi,
brony itp., na powitanie wiosny i pomyslnos$¢ pierwszych prac rolniczych. Kiedy
bocian po raz pierwszy w roku pojawit sie i kotowal nad zagroda, domownicy
wybiegali na podworze, podnosili wysoko bocianie fapy i inne pozostate w domu
wiosenne ciasta obrzedowe i wolali: ,Busot, busom!’, aby skloni¢ go zalozenia
gniazda na kalenicy dachu, stodoly, obory lub domu mieszkalnego i aby przynosit
szczescie i pomys$lnos$é» (Ogrodowska 2001: 28).

7. Lalka — zabawka - fetysz — symbol — zjawisko

Autor Zabawek w Europie, Jan Bujak, stawia teze, ze pierwotna funkcja lalki
zwigzana byla ze znaczeniem magiczno-religijnym. Zdaniem badacza w najpier-
wotniejszych wyobrazeniach zwiazanych z lalka znajdujemy konotacje do kultu
zmartych, w ktérym to lalki traktowano jako wyobrazenie przodkéw, miejsce
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zamieszkiwania duszy (szczegélnie dziecka). W polskich domach istnial nawet
zwyczaj przechowywania figurek przedstawiajacych zmartych czlonkéw rodziny.
Warto wiedzie¢, ze w jezykach europejskich etymologia stowa lalka odsyta do
kultu przodkéw, np. maloruskie ,lela’, ,lelo” znaczylo ojczulek, butgarskie ,lela”
- ciotka, a ,pdjs¢ do leli” to spotkac sie z przodkami, umrzeé. W wielu kulturach
taczono lalke z sitami demonicznymi i zabraniano dzieciom bawi¢ si¢ nimi. Wie-
rzono, ze ,w lalce czesto zle siedzi”. Dzieciom nie wolno bylo wiec spa¢ z lal-
kami, poniewaz nocg zabawki mogly zamieni¢ si¢ w ,mamuny” i udusi¢ (Bujak
1983: 102).

W obrzedach ludowych lalka petnita funkcje magiczne i byla istotnym
»aktorem” teatru obrzedowego, a jej obecno$¢ wiazano gléwnie z okresem
transgresyjnym, z przekraczaniem progéw zycia i z wchodzeniem w nowy rok
kalendarzowy i liturgiczny. Na ziemi sandomierskiej i lubelskiej istniata tradycja
obwozenia stomianej lalki na sankach lub na wézku w czasie ,,ostatkowej zabawy”.
Z kolei na Kurpiach domy odwiedzal Zapust - lalka z drewniang glowa i tuto-
wiem wykonanym ze starej skrzynki bez dna lub z kosza zaopatrzonego w par-
ciane pasy. Natomiast na Kujawach i w Wielkopolsce kultywowano obrzed zwany
podkoziotkiem, a braly w nim udziat dziewczeta, ktére nie wyszly za maz i dlate-
go ,zbieraly sie w karczmie, optacaty muzyke i taficzyly ze sobg, podczas kazdego
tafica rzucajac pienigdze na talerz, ustawiony na beczce z piwem (...). Na becz-
ce tej, w ostatki, stala zawsze drewniana figurka wyobrazajaca chtopca lub kozta
(symbol meskosci i ptodnosci)” (Ogrodowska 2007: 98).

W calej Polsce powszechny jest do dzi$ slowianski zwyczaj topienia stomianej
lalki zwanej w zaleznosci od regionu Marzanng, Morena, Marzoniokiem (Slask),
Smiercia, Smierciuchg (Wielkopolska), Smiertka (Podhale). Kukta przedstawia
kobieca posta¢ i stanowi symbol zimy, wszelkich negatywnych mocy, choréb,
lekéw. Obrzedowa kukte tworzyt odpowiednio uformowany pek stomy, niekie-
dy obleczony w biate ptétno. Na Slasku mocowano Marzonioka na dtugim kiju.
Lalke robiono z galgandéw i stomy, ale ubierano $wigtecznie, najczesciej w stréj
druhny: biatg koszule, gorset, spddnice, fartuszek, wianek dziewczecy i wstazki.
Marzanne niosly dziewczynki oraz starsze dziewczeta. Uroczysty orszak wedro-
wal od domu do domu w celu odstraszenia wszelkich negatywnych mocy. Na-
stepnie Marzanne wynoszono poza granice wsi, niszczono, podpalano i wrzuca-
no do wody. Zabraniano dotykac¢ strzepéw Marzanny, a nawet przygladac sie im,
bowiem moglo to sprowadzi¢ nieszczescie i choroby (Ogrodowska 2001: 113).
Znawcy zagadnienia przekonuja, ze ,zwyczaj topienia Marzanny przywodzi na
mysél starozytne, chinskie praktyki magiczne, ktére wiagza sie z lalkami wykonywa-
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nymi z papieru. Na tak wykonane figurki za pomocg sit nadprzyrodzonych prze-
noszono z czlowieka wszelkie grzechy, smutki i nieszczescia. Nastepnie wrzucano
lalki do rzek w nadziei, ze razem z nim odplynie cate zto” (Bak 2008: 13).

Lalka jako magiczny rekwizyt jest rowniez wykorzystywana w obrzedowosci
weselnej, na przyktad w kieleckiem stanowita prezent weselny dla mlodej pary.
W czasie biesiady kfadziono lalke pici meskiej na kolanach panny mtodej lub
stawiono przed nia na stole. Na Kujawach bogato zdobiona lalke ktadziono na
kotaczu weselnym pomiedzy orzechami i owocami, a szmaciane lalki wktadano
nowozenicom pod poduszke jako symbol dziecka. Z kolei na Spiszu lalki chowano
pod talerzyk w czasie wrézb andrzejkowych, a wylosowane oznaczaly nieslubne
dziecko (Balara 1986, Pluciriski 1987).

Figury lalek wigzano zatem z magia plodnosci i dobrobytu. Stanowity one fe-
tysze zapewniajace potomstwo i pomyslno$¢ rodzinng, wprowadzaly przysztych
rodzicdw w zycie rodzinne, byly dobra wrézba. Lalki, kukly wyrazaty w kulturze
ludowej, podobnie jak w wielu kulturach §wiata, magiczne posrednictwo migdzy
czlowiekiem a bdstwami, sitami nadnaturalnym decydujacymi o losie ludzkim.
Do czaséw obecnych, jak przekonuja znawcy przedmiotu, lalka petni réznorodne
funkcje: ,w rekach dziecka jest zabawka, zakupiona przez podréznika — souveni-
rem, manipulowana przez czarodzieja — fetyszem. Lalka bywa tez ikong, symbo-
lem, zjawiskiem”(Bak 2008: 2).

Lalki - kukietki uobecniaja si¢ w polskim misterium bozonarodzeniowym
i zwiazane sa z szopka, bedaca istotnym atrybutem $wiat. W obrzedzie skladania
$wiatecznych zyczen, szczegdlnie w regionie krakowskim, szopka petnita role klu-
czowego rekwizytu. Goéci przybywajacych z zyczeniami nazywano ,kolednikami
- szopkarzami, ich przedstawienie zaliczato sie do obowiazkowych punktéw do-
mowego programu $wiat Bozego Narodzenia, bez ktérego nie udatby sie nastepny
rok. (...) wielu krakowian bylo mito$nikami szopki bozonarodzeniowej z rodzing
Estreicheréw i Stanistawem Wyspianiskim na czele” (Oleszkiewicz 2010: 398).

Krakowska szopka wyréznia sie wykorzystaniem zabytkowych, lokalnych or-
namentéw architektonicznych, potaczonych z ludowymi elementami regionalny-
mi. Nalezy doda¢, ze ,po tej linii szedt réwniez dobér figurek, wystepujacych na
scenie (...). Szopkarze wycinali wiec z drewna kukietki lalek, ktére potem odzie-
wali, wlaczywszy do zespolu aktorskiego: krakowiakéw i gérali, wedrownego
olejkarza i dziadka spod kos$ciota Mariackiego, diabta i czarownice, Kosciuszke,
Stacha Swistackiego, Bartosza Glowackiego, ulana spod Samosierry, sapera” (Se-
weryn 1960: 48). Warto doda¢, iz z powyzszych przedstawien postaci szopko-
wych, do zabawkarstwa ludowego wszed! jedynie legendarny Pan Twardowski.
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Do dzi§ czarnoksieznik ukazywany jest gléwnie na bialym kogucie z zielonym
ogonem i czerwonym dziobem, a sam ubrany bywa w rogatywke, bialy zupan,
czarny lub zielony kontusz, pomaraniczowe rekawy, niebieskie spodnie.

Podsumowanie

Dzieki swej bogatej tresci i formie zabawki byly wykorzystywane przez czlo-
wieka do wyrazania treéci transgresyjnych, stanowily istotna czes¢ ceremonii
religijnych i obrzedéw, uobecnialy glebokie tresci symboliczne. Pelnily przede
wszystkim funkcje ochronne, opiekuncze, gwarantowaly szczesliwe i pomyslne
wejscie w nowy cykl zycia. Figura zabawki na trwale wpisala sie w dziedzictwo
zycia kulturowego i stala sie istotnym elementem polskiej tradycji. Zawarte w za-
bawce symboliczne komunikaty wytworzyly specyficzny kod kulturowy wlasciwy
dla danego regionu. Z uptywem czasu oderwaly sie jednak od swej pierwotnej
funkcji, tresci magiczne ulegly przesunieciu na rzecz funkcji ludycznych.
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