MATEUSZ BOGUCKI (1[4 UW)

SYMBOLIKA ORNAMENTOW Z LITEWSKICH OKUC ROGOW DO PICIA
Z OKRESU WEDROWEK LUDOW™
(PL. 2-9)

Hrist i Mist cheg by mi rég miodu podaty,
Skeggjild i Skogul;

Hild i Thrud, Hlskk i Herfjitur,
Raudgrid i Radgrid i Reginleif
Praynosaq bobaterom piwo.’

Wprowadzenie

Na niektérych cmentarzyskach litewskich z okre-
su wedrédwek ludéw znajdowane sa, zazwyczaj w grobach
meskich, pozostatosci po rogach do picia. Wérdéd kilku
typéw okué wyrdzniaja si¢ zabytki wykonane z szerokiej
srebrnej ta$my, bardzo bogato dekorowane motywami
geometrycznymi oraz antropo- i zoomorficznymi w ukfa-
dzie screfowym? (ANDRZEJOWSKI 1991: 43-52; SIM-
NISKYTE 1998: 198-199). Prototypem egzemplarzy li-
tewskich sa bardzo podobne okucia rogéw znajdowane na
Gotlandii, datowane na pédiny okres wplywéw rzym-
skich. Przy czym zabytki gotlandzkie wykonywane byly
z brazu i do§¢ ubogo zdobione. Istnieja sugestie, iz luke
chronologiczng jaka dzieli okucia z Godandii i z Litwy
mozna wypelni¢ dwoma zabytkami z ziem mazurskich.
Chodzi o tzw. ,puszki” z Babiet i Mojtyn, zdobione w iden-
tyczny sposdb jak omawiane okucia rogéw. Mieliby$-
my wiec do czynienia z ciaglodcia stylistyki ornamentu
i z chwilowa zmiana funkgji zdobionego w ten sposéb
przedmiotu (BITNER-WROBLEWSKA 1991: 236-239).
Powracajac do zabytkéw litewskich, najwigcej takich
okué znanych jest z cmentarzyska szkieletowego z miej-
scowoéci Plinkaigalis, kolo Kiejdan, datowanego od péz-
nego okresu rzymskiego po faze E. Odkryto tam 7 gro-
béw, w ktérych znajdowaly si¢ okucia rogéw do picia.
Cztery z nich, nalezace do interesujacego nas typu K.6,
wystapity w grobach nr 59, 61, 80, 332 (KAZAKIE-
VICIUS 1987: 45-63; 1993: 126-130, 145, 147, 166-
167). Oprécz nich znane sa réwniez okucia pochodzace
z innych cmentarzysk: Kalnigkiai, rej. Kelmes, Kukiai, rej.

* Niniejszy tekst jest rozszerzong wersjg referatu wygloszonego
na zajeciach dr A. Bitner-Wréblewskiej w IA UW w 1998 r.
Chcialbym réwniez podzickowaé w tym miejscu dr W. Wréb-
lewskiemu za liczne uwagi, ke6re pozwolily unikngé wielu ble-
déw w prezentowanej wersji tekstu.

' Grimnismal (Grimnira piest), za ZALUSKA-STROMBERG
(1986: 73).

26

Mazlikiai, Pagiliai, rej. Jurbarko (SIMNISKYTE 1998:
199), Pagusvys, rej. Kedainiai (KAZAKIEVICIUS 1987:
57-60), Rubokai, rej. Silut (KAZAKIEVICIUS 1987:
57-60; SIMNISKYTE 1998: 198-199).° Wszystkie te
groby byly bogato wyposazone — oprécz rogéw do picia
w liczne militaria takie jak noze, w tym réwniez bojowe,
topory, sickiery tulejkowate oraz w ozdoby i czeéci stro-
ju: sprzaczki do pasa, fibule kuszowate z dluga nézka,
brazowe pierécionki i spirale, bursztynowy amule, srebr-
ny naszyjnik z uszkiem i haczykiem (cf. Fig. 5, 6, 8)
(KAZAKIEVICIUS 1987; 1993).

Opis zabytkéw
Kalniskiai, gréb nr 140.
Na zachowanym fragmencie srebrnego okucia wida¢ czte-
ry zdobione pasy: 1 i 4 — zdobione ciagami ornamentu,
ktéry dla naszych pouzeb okreslimy jako ,brama”, pasy 2
i 3 — ornament balustradowy (Fig. 1).
Kukiai
Srebrne okucie, zachowane fragmentarycznie. Ponizej
krawedzi okucia znajduje si¢ waski pasek taémy z przed-
stawieniami ptakéw (Fig. 2).
Pasiliai, gréb nr 1.
Srebrne okucie zachowane w kilku drobnych fragmen-
tach, na kedrych wida¢ ornament balustradowy, praki,
koncentryczne kota oraz ornament ,bramy” (Fig. 3).
Pasusvys
Na zachowanym fragmencie okucia wida¢ co najmniej
osiem zdobionych paséw: 1 — waski pasek oddzielajacy
pozostate od krawedzi okucia, zdobiony linig z punke6w.
Pozostalych siedem paséw zdobionych jest na przemian
dwoma wersjami ornamentu balustradowego (Fig. 4).
Plinkaigalis, gréb nr 59 (Fig. 5).
Okucie wykonane ze srebra, podzielone na sze$¢ paséw,
zdobionych i pustych. Pas 1 — brak ornamentu; 2 — orna-
ment balustradowy; pas 3 — stylizowane postacie ptakéw

* Typu K.6 wg J. ANDRZEJOWSKIEGO (1991: 43-52).

? Oczywidcie nie sa to wszystkie znane okucia rogéw tego typu.
Przedstawione zostaly tylko te najlepiej ziluscrowane w litera-
turze. Pominieto okucie rogu z Taurapilis, rej. Utena (cf. KA-
ZAKIEVICIUS 1987: 58, fig. 14), wykonane z szerokiej tasmy,
ale zdobione w zupelnie inny sposéb. Wydaje si¢, ze okucie to
nie powinno by¢ zaliczane do typu K.6.
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(kaczki); pas 4 — brak ornamentu; pas 5 — ornament ba-
lustradowy; pas 6 — stylizowane postacie ludzkie (?),
w kszeatcie litery ,X”.

Plinkaigalis, gréb nr 61.

Wykonane ze srebra i brazu okucie krawedzi rogu z tego
grobu nalezy do najwickszych dotychczas znanych —
podzielone jest na trzynascie paséw, z ktérych co czwarty
nie jest zdobiony. Na pierwsza grupe trzech paséw zdo-
bionych skfada si¢ pas z dwiema liniami kwadracikéw,
pas z ornamentem balustradowym, pas z wyobrazeniem
37 galopujacych, rogatych, zwierzat. Druga grupa — 1 pas
zdobiony jest stylizowanymi postaciami ludzkimi (?)
w ksztalcie litery ,X”. 2 pas — wida¢ na nim 46 stylizo-
wanych kaczek, 3 pas — ponownie zdobiony jest stylizo-
wanymi postaciami ludzkimi w ksztalcie litery ,X”.
Trzecia grupa — 1 pas zdobiony jest ornamentem balus-
tradowym, 2 pas zdobiony jest liniami w ksztalcie odwré-
congj litery S, 3 pas — ornament balustradowy (Fig. 6).
Plinkaigalis, gréb nr 80 (Fig. 7).

Srebrne okucie zakomponowane jest bardzo podobnie jak
to z grobu nr 59. Pasy ornamentowane potaczone sa w dwie

Tabela 1. Zestawienie zdobienia poszczegdlnych okué rogéw.

identyczne grupy, oddzielone pojedynczymi, nie zdobiony-
mi pasami. 112 grupa — pas z ornamentem w ksztalcie od-
wréconej litery ,S” oraz pas z ornamentem balustradowym.
Plinkaigalis, gréb nr 322 (Fig. 8).

Ornament srebrnego okucia podzielony jest na dziewigé
paséw, na przemian zdobionych i pustych. Najwyzszy ,,pu-
sty” pas posiada u dotu lini¢ z punktéw, kedra w kom-
pozygji przynalezy do pasa drugiego — galopujace zwie-
rz¢ta rogate; 4 pas — ornament balustradowy; 6 pas zdo-
biony przedstawieniami prakéw; 8 pas zdobiony orna-
mentem odwrdconej litery ,S”. Ostatni, dziewiaty pas
posiada 3 linie z punktéw, przy czym 2 gérne przynaleza
kompozycyjnie jeszcze do pasa 8, a najnizsza ozdabia
krawed? okucia i mozna by ja uzna¢ za samodzielny pas
(Fig. 9).

Rubokai, gréb nr 39.

Srebrne okucie podzielone jest na 5 paséw, przy czym
najwyzszy 1 najnizszy sa clefisze od $rodkowych i sa
zdobione linia z punkcdéw. 2 pas — ornament ba-
lustradowy; 3 pas — nie zdobiony; 4 pas — przedstawienia
rogatych zwierzat (Fig. 10).

motyw/ Plinkaigali | Plinkaigali| Plinkaigali| PaSiliai |Plinkaigali| Rubokai | Kalnigkiai | Pasusvys | Kukiai
okucie snr6l | snr332 | snr59 nr 1 s nr 80 ar 39 nr 140
X + +
S L g + +
Praki + + + + +
Galppuj ace + + +
Zwierzgta
Ornament - + + + + + - +
balustradowy
,brama” + +
Analiza nych, jest uzasadnione z jednej strony charakterem przed-

W dotychczasowej literaturze wyobrazenia na
wiw okuciach rogéw przyjmuje si¢ za symbolizujace tréj-
podziat $wiata (kosmosu) na sfer¢ niebiariska, ziemska
i éwiata podziemnego. Czasami przedstawiana jest tylko
jedna z tych sfer na zasadzie pars pro toto (VAITKUNS-
KIENE 1995, p.103-104; NAKAITE 1991). Przyjmujac
w zasadzie taka ogdlna interpretacj¢ postaram si¢ ja ro-
zwingl, prébujac odnalezé znaczenie symboliczne po-
szezegllnych motywdéw zdobniczych.

Upatrywanie w opisywanych przedstawieniach
treéci symbolicznych, a nie tylko elementéw dekoracyj-
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miotéw jakie zdobia, a z drugiej czeSciowa powtarzalno-
écig takich samych przedstawien na réznych zabytkach
(cf. Tabela 1). Podczas préby interpretacji tych przedsta-
wien bede nawiazywat przede wszystkim do mitologii bal-
tyjskiej. Liczne poréwnania z wierzeniami skandynaw-
skimi, stowianiskimi wydaja si¢ uzasadnione ze wzgledu
na wspélne, indoeuropejskie pochodzenie tych systemdéw
mitologicznych (DUMEZIL 1977; GIEYSZTOR 1982:
12-24; SUCHOCKI 1991: 7). W przypadku korzystania
z mirologii germanskiej zabieg ten podparty jest dodat-
kowo wystepowaniem interesujacych nas typéw okué
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réwniez na Gotlandii, jak i faktem, iz zwyczaj uzywania
rogéw do picia w $rodowisku battyjskim zostat zapozy-
czony od Germanéw (BITNER-WROBLEWSKA 1991:
236-7). Obecne beda réwniez motywy z mitologii fifis-
kiej. Wszystkie z wyzej opisanych zabytkdéw sa bardzo do
sicbie podobne i pochodza niemal wylycznie z terendw
srodkowej Litwy (cf. BITNER-WROBLEWSKA: 1991,
fig. 8). Mozna wigc przypuszczal, iz wykonane zostaly
przez tego samego ztornika, a na pewno w tym samym
warsztacie. Oméwione zostang pojedyncze motywy
zdobnicze, wspdlne dla kilku zabytkéw a nie zestawy
wyobrazefi.

Niemal na wszystkich zabytkach wystepuje zw.
ornament ,balustradowy” (Fig. 11), wystepujacy réwniez
na okuciach pochew mieczy z okresu wedrédwek ludéw
7 ziem pruskich (cf. URBANCZYK 1978: 113, 119-120).
Najbardziej prawdopodobne jest, ze petnil on wyltacznie
funkgje zdobnicza. Nawet jezeli posiadat jakie§ znaczenie,
nie jeste$my dzisiaj w stanie okre$li¢ jego symboliki.

Motywem, ktéry znajduje si¢ na 2 okuciach, sa
silnie stylizowane postacie ludzkie w ksztatcie litery ,X”
(Fig. 12). Uniesione do géry ,rece” sugeruja, ze s3 to za-
pewne oranci, czyli symboliczne przedstawienie ludzi
adorujacych béstwo. Innym mozliwym wytumaczeniem
tego symbolu jest powiazanie go z motywem ,,taficzacych
wojownikéw” (Fig. 13), znanym z brazowych plytek umie-
szczanych na helmach znalezionych w pochéwkach to-
dziowych w Valsgiirde w Szwecji i w Sutton Hoo w Anglii
(DUCZKO 1996: fig. 15 b). Istnieje teoria zakladajaca,
iz pochéwki todziowe zwiazane byly z kultem béstw ptod-
noéci. Poczatkowo miata to by¢ wspomniana przez Tacyta
bogini Nerthus a nastgpnie Frey (ke6ry byl whascicielem
magicznego statku Skidbladnir®) i Freya (CRUMLIN-
-PEDERSEN 1995: 95-96; SCHJODT 1995: 22).
Jednak wigzanie ze soba tych dwéch motywdéw moze by¢
dyskusyjne, gdyz przedstawienia na plytkach z hetmdw sa
bardzo rozbudowane (wojownicy maja ukazane twarze,
bron, itp.) w odréznieniu od symbolu — znaku ,X” z oku¢
rogéw do picia. Elementem, kidry taczy oba przedsta-
wienia jest uklad rak i nég owych postaci. Oczywiscie
obydwie z wyzej przedstawionych interpretacji motywu
LX, nie wykluczaja si¢. Mieliby$my w takim przypadku
do czynienia z postaciami adorujacymi béstwo ptodnosci.
Ale to wylacznie sugestia.

Na trzech okuciach rogu widnieje znak
w ksztalcie odwréconej litery ,,S” (Fig. 14). Powszech-
nie uznaje si¢ ten symbol za przedstawienie weza

(TAUTAVICIUS 1994: 109). Waz w mitologii bat-

“ Tylko w jednej sadze wlascicielem Skidbladnira jest Odyn.
We wszystkich pozostalych sagach wymieniany jest Frey
(SCHJODT 1995: 22).
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tyjskiej jest teofania i symbolem Andaja, zwanego réw-
niez Pourimpusem, boga magii, wladcy ciemnego nieba.
Béstwo to ma charakter pozytywny. Potrimpus ofiaro-
wywuje szczgdcie, pomyslno$é, blogostawienstwo dla
domu. Zwracano si¢ do niego o zdrowie i obdarzenie
plodnoscia, o site i madroé¢. Miat w mocy los kazdego
cztowicka. Andaj/Potrimpus mégt wige réwniez zestaé
$mieré, chorobe lub kalectwo. Kaplani Potrimpusa mieli
mu rozlewa¢ krew dziecka u st6p $wigtego debu. Nie jest
to sprzeczne z dobroczynno—opiekuiczym charakterem
tego béstwa. Niemowle byto ofiarowywane w my$l zasady
»dajemy, by$ ty dawaé mdgl” — regeneracje i obieg ptod-
nych mocy, sit witalnych i ,orwanie”, czyli powrét tego,
ktérego oddano: ,I do debu tego, pod ktdrym waz
Potrimpusa spoczywat, przybywaly kobiety blagajac, aby
ponownie zechciat je brzemiennymi uczyni¢”. Miat wigc
moc przywracania zycia. Z pogranicza Litwy i Prus
Wschodnich znane sg XIX wieczne nagrobki, umiesz-
czane gléwnie na grobach dziedi, z przedstawieniami
wezy, jaszezurek, zab. Wiara w magiczna site tych zwie-
rzat kazata ludziom szukad opieki u ,,Pana nad wezami”.
Waz bedacy symbolem plodnoéci, urodzaju, jest zwie-
rzeciem nierozerwalnie zwiagzanym z woda, kedra jest
zalazkiem wszelkiego zycia (SUCHOCKI 1991: 115-
134). Znajduje o réwniez odbicie w wierzeniach skan-
dynawskich. W pochéwku todziowym z Oseberg, ke6ry
jest interpretowany jako pochéwek kaptanki bogini ptod-
noéci Freyi, znaleziono gobelin przedstawiajacy jej pro-
cesje pogrzebowa. Znajduja si¢ tam liczne przedstawienia
wezy (INGSTAD 1995: 139-147). W mitologii
skandynawskiej znajdujemy réwniez weza Jormungamda,
zwanego réwniez Midgardsormem — Wezem Swiata, kedry
7yt w morzu opasujac soba caly §wiat (SZREJTER 1997:
172-173). Wydaje si¢ wigc, ze owe odwrécone licery ,,S”
moga symbolizowa¢ akwatyczne béstwo plodnodei.
Znamienne, ze jeszcze w XX w. waz byl traktcowany na
Litwie do$¢ wyjatkowo. W opowiadaniu zanotowanym
w 1958 1. przez Norbertasa Veliusa, weze, ktére zabily
kilka zwierzat domowych nie zostaja zabite. Dopiero
przypadkowo przybyly do owego domu starzec, za po-
moca magii odsyla weze do lasu nie czyniac im zadne
krzywdy (DWYER, KUPICINSKAITE 1998: 225).

Na trzech okuciach przedstawione zostaly galo-
pujace zwierzeta rogate (Fig. 15). Na poczatek trzeba
ustali¢, jakie to moga by¢ zwierzeta. Kazakievidius (1987:
45-65) sugeruje, iz jest to jaka§ zwierzyna plowa,
np. jelen czy to§. Z dwéch powoddéw nie sposéb sie jed-
nak zgodzi¢ z takim twierdzeniem. Po pierwsze, jak pisze
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sam Kazakieviius, okucia przyozdabialy rogi tura (Bos-
primigenius), a po drugie przedstawione zwierz¢ta nie
posiadaja rogéw wielocztonowych, jakich mozna by si¢
spodziewaé po jeleniu czy losiu. Wydaje si¢ wiec, ze te
stylizowane zwierze, to wymarly juz dzisiaj tur, badz jakis
inny gatunek bydta (byk, wot).

W zrédtach pisanych zachowata si¢ informagja,
jakoby krzyzacy oczekujacy ataku floty gdaniskiej na Krd-
lewiec w 1520 r., wezwali, za zgoda Wielkiego Mistrza,
lokalnego kaptana zwanego Valdn Supplic i kazali mu
odprawi¢ obrzed, ktéry by odegnat nieprzyjacielsky flote.
Wezwany kaptan zlozyl ofiare z byka ,bogu mérz”
zwanemu Bardoayts i ku przerazeniu whadz koécielnych
odnidst sukces — flota koronna z nie wyja$nionych
przyczyn nie mogla przybi¢ do brzegu (ten sam kaptan
wzmiankowany jest w zrédtach z lat 1530-31, kiedy
zapobiega rozprzestrzenianiu si¢ zarazy wéréd rybakéw
nad Zalewem Kurofiskim) (MIERZYNSKI 1896: 131-
152; SUCHOCKI 1991: 134-135). Bardoayts posiadat
bar-dzo podobne cechy jak Potrimpus/Andaj i jest z nim
utozsamiany. Miat rak samo moc tworzenia jak i nisz-
czenia, zsytania chordb i uzdrawiania.

Podobne whasciwoéci i moc panowania nad ma-
gia miato wschodniostowiafiskie béstwo uraniczno-chto-
niczne Veles/Wotos, zwane ,.bogiem bydta”, utozsamiane
z sila 1 whadza, kt6re bylo panem a nie opiekunem bydta
(GIEYSZTOR 1982: 111-121). Powiesé minionych lar
donosi, iz wojownicy ruscy ., klgli si¢ na orez swéj i na Pe-
runa, boga swojego, i na Wotosa, boga bydfa ” uznajac
trakcat Olega z Grekami z 907 r. (SIELECKI 1999: 25).
Niezwykle istotny dla naszych rozwazan jest fake, 7e ci
ruscy wojownicy najprawdopodobniej byli Skandyna-
wami, o czym §wiadczg imiona postéw, takie jak Karly,
Inegeld, Farlof i inne,” wystanych przez Olega do pertra-
keagji z Grekami w 912 r. (SIELECKI 1999: 26). Réw-
niez skandynawskie imiona przewazaja wréd wymie-
nionych postéw Igora postanych do Grekéw w 945 r.
Ci jednak przysi¢gaja tylko na Peruna (SIELECKI 1999:
38), natomiast w 971 r. Swiatostaw wraz z bojarami
i wszystka Rusia przysiegajac pokdj Cesarzowi Janowi I
Tzimiskesowi powiadaja: ,,Jesli zas tego, cosmy powiedzie-
U1, nie zachowamy, niech ja i ci, co sq ze mng i pode mna,
mamy klgtwe od boga, w kisrego wiergymy — Peruna i Wo-
tosa, boga bydfa ...” (SIELECKI 1999: 58). Niewacpliwie
Wolos byt béstwem stowiariskima nie germanskim, jed-
nak jego popularno$é wéréd zrusyfikowanych Skandy-
nawéw wydaje si¢ by¢ nieprzypadkowa. Nie znajdujemy
co prawda w panteonie bogéw germanskich ,boga
bydta”, natomiast w akcie stworzenia §wiata bierze udziat

> W sprawie oryginalnego brzmienia skandynawskich imion
wystepujacych w Powiesci minionych lat patrz SIELECKI 1999:
37, przypis 68, tam literatura.
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krowa, zwana Audumla. Powstala z kropli topigcego si¢
lodowca, podobnie jak olbrzym Ymir, praojciec Oszro-
nionych Olbrzyméw, ktéry karmit si¢ jej mlekiem.
Krowa ta, lizac 16d wylizata z niego po trzech dniach ciato
boga zwanego Buri, kedry byt dziadkiem Odyna, Wilego
i We. Ci trzej zabili olbrzyma Ymira, z koéci ke6rego zro-
bili géry, z krwi — morze okalajace krag ziemski, z czaszki
— niebo, a z mézgu — chmury (ZALUSKA-STROM-
BERG 1986: X-XI). Mozna réwniez przypuszczal, ze
obrzedy z udziatem bydta byly praktykowane wéréd Ger-
manéw. By¢ moze pewnym $wiadectwem istnienia takich
prakeyk jest watek z mitologii o zawodach boga Thora
i olbrzyma Hymira, w zlowieniu najwickszej ryby:

Stawetny Hymir za jednym zamachem
Wyciggnat wedkq az dwa wieloryby;

A na tylnej stewie krewniak Odina
Weur (Thor) podstgpnie wedke szykowa.

Obrotica ludéw (Thor) — w praysatosei weza
(Midgardsorma) zgniecie sam —

Na wedke wotowy teb zahaczyt;

Potkngt prayngte wrég bogéw zajadly,

Co w krgg opasuje ziemie wszysthkie

(ZALUSKA-STROMBERG 1986: 104).

Niestety Hymir przestraszywszy si¢ zdobyczy
Thora przeciat linke wedki i Midgardsorm odplynat, aby
powréci¢ dopiero w dzien Ragnarok’u jako smok.
Wrydaje si¢, 7e rodzaj uzytej przez Thora przynety byt
istotny, chodzito chyba o zlapanie takiej a nie innej
zdobyczy. Trudno sobie bowiem wyobrazi¢, aby jeden
z wazniejszych mieszkancéw Asgirdu, ktéry ... podstgpnie
wedke szykowat.”, mégt sobie pozwolié na przypadek
w tak istotnej dla niego prébie. Istniata by wigc jaka$
zalezno$¢ pomiedzy wotem czy bykiem a Midgardsor-
mem. Niewykluczone, ze ten pierwszy byt sktadany przez
ludzi w ofierze Wezowi Swiata i stad by sie wziagt pomyst
Thora na zwycigstwo. Niestety nie znane mi sa — po-
$wiadczone 7rédtowo — obrzedy, w kedrych sktadano
by ofiare z wolu lub byka z obszaru Skandynawii.
Znajdujemy je natomiast wéréd innych ludéw, m. in. na
Rusi, gdzie funkcje sprawowana w czasach pogariskich
przez Wolosa przejat w $redniowieczu §w. Mikotaj.
Bardzo wymownym $wiadectwem tego jest funkgjono-
wanie od XIV do pol. XIX w. klasztoru w powiecie
wlodzimierskim, zwanego Wotosowo — Mikotajowskim.
Po$wiadczone sg obrzedy w trakcie ktérych rozlewano
krew byka przed ikona $wigtego. Natomiast gdy bydto
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bylo dziesiatkowane przez choroby, §lubowano ,uczci¢
Wielkiego Mikol¢” po$wigcajac mu nowonarodzonego
byczka, zwanego ,,mikolcem”, ktérego hodowano wspél-
nym kosztem przez trzy lata, a nastepnie najlepszy kawa-
tek migsa ofiarowywano §w. Mikotajowi w cerkwi. Reszte
zjadali wszyscy gromadnie, urzadzajac zw. mikolszczyzne
(USPIENSKI 1985: 57-176; SUCHOCKI 1991: 134 $Q.).

Ofiary z bykéw i kréw znajdujemy réwniez w mi-
tologii Tataréw attajskich, gdzie zwierzeta te byly skta-
dane w ofierze béstwu §wiata podziemnego Arlikowi,’
kt6ry miat by¢ starcem o czarnych oczach i whosach,
trzymajacym w dloniach weze 1 jezdzacym na byku (DI
NOLA 1987, wyd. pol. 1997: 32). Chtoniczny charakeer
wspomnianego béstwa, jak i jego atrybuty — byki 1 weze,
silnie nawiazuja do przedstawionych wyzej bdéstw battyj-
skich — Potrimpusa/Andaja i Bardoaytsa. Jest to tym bar-
dziej istotne, ze obrzedy ofiarne z udziatem bydla po-
$wiadczone s3 wielokrotnie na Litwie. Najstynniejszy przy-
ktad pochodzi z 15 sierpnia 1351 r., kiedy to Kigjstut
z Litwinami, zobowiazawszy si¢ przyjaé chrzest i zawrzet
pokéj z Polska i Wegrami, w zamian za korong, zwrot
ziemi od Krzyzakéw i obrong przed nimi poprzysiagt to
w nastepujacy sposéb: w polu (gdzie§ na Wolyniu), przed
namiotem Ludwika Wegierskiego, wobec wojska, przy-
prowadzono czerwonego wotu, powalono i przywiazano
do dwdch pali; nozem ,litewskim” ugodzit Kiejstut byka
w gléwna arterig; krew trysnela obficie na znak dobrej
wrézby; krwia ta on sam i reszra Litwinéw mazali twarz
i rece, wotajac po litewsku: ,,na rogatego wejrzyj nasz pa-
nie i na nas”. Wezwawszy tak uwage bogéw, kazal Kiej-
stut glowe byka odcia¢ i przeszedt trzy razy wraz z Lic-
winami pomie¢dzy glowa a tufowiem — niech tak w ich
krwi brodza jesli nie dotrzymaja umowy (BRUCKNER
1904, ed. z 1984: 82). Ten barwny opis ofiary dotyczy
sktadania przysiegi, co zbliza go do zaklinania si¢ wojo-
wnikéw Ruskich na Peruna i Wotosa z Powiesci minio-
nych lat, jednak poswiadczone s licznie ofiary, kidrych
celem byta przede wszystkim adoracja béstw (cf.
BRUCKNER 1904, wyd. z 1984: 46, 84-85, 105-106,
115, 117).

Na polowie omawianych oku¢ rogéw, pojawia si¢
motyw ptaka, zapewne kaczki lub gesi (Fig. 16). Puaki
w mitologii i ikonografii battyjskiej prawie zawsze wspél-
wystepuja z symbolika solarna, raka jak ,wézki stonecz-
ne” i swastyki (SUCHOCKI 1991, fig. 11, 35¢) lub ado-
ruja kosmiczne drzewo zycia (SUCHOCKI 1991: fig. 42d).
Warto w tym miejscu zauwazy¢, ze kaczki na okuciu
z grobu nr 59 s3 bardzo silnie stylizowane i przypominaja

¢ Znanego tez pod imionami Irlekan, Ilkan, Erlenkan.
7 Gléwny heros mitologii finskiej (HAAVIO 1979: 194 sq.)

* Mlit nurkujacego ptaka jest bardzo rozpowszechniony — chodzi
o0 tzw. zanurzenie kosmogeniczne (ELIADE 1995, p. 11-13).
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symbol solarny — swastyke, do tego stopnia, iz gdyby nie
byly znane okucia, gdzie s3 to ewidentne ptaki, mozna by
uznaé ten motyw za samg swastyke. Tak wiec mozna by
je skojarzy¢ z bogiem nieba Dievs, Dievas, panem jas-
noéci. Skandynawski Odyn, majacy we wladaniu te same
sity co battyjski Dievs, posiadat dwa czarne kruki — Hu-
ginna i Muninna (SZREJTER 1997: 158), przedstawione
réwniez na gobelinie z Oscberg (INGSTAD 1995: 142).

W mirologii finskiej kaczka lub ge§ pojawia si¢
w tzw. Lposie o sampo i staje si¢ istotym czynnikiem przy
stworzeniu kosmosu: podczas gdy Viinaméinen” unosi
si¢ na pramorzu, nadlatuje kaczka i szuka miejsca na
zalozenie gniazda. Korzysta z wystajacego z morza
kolana Viinamdoinena i wysiaduje na nim ztote jajko.
Jajko zostaje stracone z kolana i rozbija si¢ w morzu.
7 réznych czedci jaja powstaje storice, ksigzyc, gwiazdy
(HAAVIO 1979: 195).

Udziat kaczki lub nura w stworzeniu ziemi od-
najdujemy réwniez w wierzeniach ludéw syberyjskich.
W réznych wersjach syberyjskiego mitu o powstaniu $wia-
ta zawsze pojawia si¢ watek kaczki lub nura, ke6re nur-
kujac w praoceanie wydobywaja ziarnka mutu, piasku lub
kamyki, z ktérych powstaje ziemia® (KOSKO 1990: 28-
36; SZYJEWSKI 1991: 108, 113). Przy czym nie dzieje
si¢ to samoistnie, lecz akt stworzenia $wiata z wylowio-
nego piasku czy mutu dokonywany jest przez kruka, kté-
ry nastepnie zabija wieloryba, co jest pretekstem do urza-
dzenia Swieta Wieloryba® (SZYJEWSKI 1991: 108-111).
W litewskich podaniach ludowych kaczki widziane s ja-
ko istoty symbolizujace zte moce i sprzyjajace wiedzmom
i diablom (DWYER, KUPICINSKAITE 1998: 204, 218).
Trudno wyjaéni¢ dokladnie taka rozbiezno$¢ w pojmo-
waniu symboliki ptakéw. By¢ moze mamy do czynienia
z podwdjnym rozumieniem zwierzecia, z jednej strony
silnie powigzanego z najwyzszymi bdstwami, a z drugiej
traktowanego jako stworzenie nieczyste." Tak wigc moz-
na uzna¢ motyw ptaka za symbol boga lub béstw jasnosci
i nieba lub za przedstawienie sit odpowiedzialnych za
stworzenie §wiata.

Na dwéch okuciach znajdujemy ornament
Lbramy” (Fig. 1.3). Analizujac ten motyw, wydaje sig, ze
trzeba go rozwaza¢ w catosci, 4. jako caly ciag identycz-
nych przedstawien znajdujacych si¢ w danym pasie,
a nie pojedynczy motyw, zwielokrotniony dla potrzeb
kompozycji. Przedstawienie to mozna prébowad skojarzy¢
z symbolicznymi wyobrazeniami skandynawskiej Valhalli
na kamieniach runicznych z przedstawieniami figuralnymi

z Gotandii. Wedtug mitologii skandynawskiej Valhalla

* By¢ moze Zlowienie przez Hymira dwéch wielorybéw (cf. wy-
zej) ma jaki$ zwiazek z tymi wierzeniami.

YW ten sposéb traktowano kruka (cf. SZYJEWSKI 1991).
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miala by¢ budynkiem, kt6ry miat mie¢ wigcej drzwi niz
jakikolwiek inny dom na $wiecie:

Pig¢ set drawi i jeszcze czterdziesei —
Mysle — jest w Walhalli;
Z kazdych drzwi osiem setek wojéw

Wyrusza do walki z wilkiem
(ZALUSKA-STROMBERG 1986: 71)

Tak duzo drzwi byto potrzebnych aby w chwili
nadejécia Ragnarok’u wszyscy ucztujacy i éwiczacy walke
u Odyna zmarli wojownicy mogli bez przeszkdd udaé sie
na bitwe. Na kamieniach z Gotlandii Valhalla przed-
stawiana jest jako budynek z 3 drzwiami (Fig. 17), gdyz
tylko na tyle pozwalata kompozycja (ELLMERS 1995:
168). W przypadku oku¢ rogéw do picia artysta mégh
przedstawi¢ caly seri¢ ,bram” symbolizujacych éwezesny
raj. Istnieje jeszcze jedna mozliwo$¢ interpretacji tego mo-
tywu. By¢ moze mamy do czynienia z symbolicznym
przedstawieniem tzw. seidhjally, §. podwyzszeniem prze-
znaczonym dla wieszezki odprawiajacych obrzed seidr,
polegajacy z jednej strony na zaklinaniu, a z drugiej na
wrézbie (cf. SLUPECKI 1998: 90-102). Na tkaninie
z Bayeux przedstawione jest prawdopodobnie seidhjallr,
wlasnie w formie bramy ze smoczymi glowami. Istotnym
jest fake, iz obrzed seidr poswiadczony jest nie tylko dla
Skandynawéw, ale i dla Battéw —w Gingu-Hrslfs saga dw
obrzed opisany jest jako odprawiany przez 12 czarowni-
kéw z Warmii (SEUPECKI 1998: 94-95). Podobny mo-
tyw znajdujemy w dziele Kitab, autorstwa Ibn Fadlina,
gdzie prowadzona na §mieré niewolnica zmarlego Rusa,
tj. skandynawskiego wikinga, zostaje trzykrotie podnie-
siona nad zbudowana uprzednio bramg i gdzie widzi
w---1€Q0 Ofca i mojg matke [...], siedzqcych wszystkich
moich bliskich, kidrzy zmarli [...], mego pana siedzqcego
w rajskim ogrodzie, ogréd jest pigkny i zielomy...”
(KMIETOWICZ, LEWICKI 1984: 12). Konstrukcja nad
ktérg podnoszona byla niewolnica cz¢sto interpretowana
jest jako brama odgradzajaca $wiat zywych i umarlych,
a w szerszym rozumieniu jako oddzielajaca $wiat rzeczy-
wisty od sit nadprzyrodzonych (boskich) — stad tez jej
zastosowanie przy wrézeniu i zaklinaniu podczas sezdr.

Czy zastosowany na okuciach rogéw ornament
symbolizowal germaniska Valhalle, czy brame bedaca
przejsciem pomiedzy widzialnym a niewidzialnym, tego
nie sposéb rozstrzygnal. Wydaje si¢ jednak, ze niezaleznie
od przyjetej interpretacji mamy do czynienia z przed-
stawieniem, ktére symbolizuje kontake czlowieka z sita-
mi nadprzyrodzonymi (uczta u boku bogéw w Valhalli,
przej$cie do $wiata pozaziemskiego) po jego $mierci.
Takie interpretagje sa oczywiscie ,poboznym zyczeniem”,
edyz w odréznieniu od wyzej omawianych motywéw
ptakéw czy galopujacych zwierzat, mamy do czynienia
z mocno stylizowanym przedstawieniem, ktdre réwnie
dobrze mogto mie¢ wyltacznie charakeer dekoracyjny.
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Zakofniczenie

Przyjmujac poprawno$¢ interpretacji motywow
zdobniczych, tzeba stwierdzi¢, ze mamy do czynienia
z symbolika béstw o charakeerze chtoniczno-akwatyczno-
uranicznym, kt6rymi z jednej strony sa baltyjscy Dievs/
Dievas i Potrimpus/Andaj. Béstwa te naleza do najwyz-
szej hierarchii bogéw w panteonie baltyjskim, maja we
wladaniu magie, los czlowicka, jego zycie i §mier¢, s3
réwnoczeénie béstwami plodnosei i urodzaju. Z drugiej
strony symbolika bardzo wyraznie nawiazuje do wierzent
skandynawskich, co nie powinno dziwié, zwazywszy
pochodzenie tego typu okué jak i szerokie kontakty jakie
w okresie wedréwek ludéw taczyly ziemie baltyjskie ze
Skandynawia (cf. BITNER-WROBLEWSKA 1991:
225-241).

Na koniec wypada si¢ zastanowic¢ jakie znaczenie
mogly mie¢ rogi o takiej symbolice dla wojownikéw, ked-
rym ztozono je grobu. Pewne wyttumaczenie tej kwestii
moze daé przeglad niekt6rych skandynawskich i bateyj-
skich zrédet ikonograficznych. Na czesci ze wspominanych
juz wyzej kamieni runicznych z wyobrazeniami figural-
nymi z Gotlandii przedstawiony jest wojownik jadacy na
o$mionogim koniu Odyna, Sleipnirze, z rogiem w reku,
zmierzajacy do Valhalli (Fig. 17). Dawniej widziano w tym
przedstawieniu samego Odyna, zmierzajacego do Asg_rdu
z miodem poetyckiej inspiracji. Jednak o wiele bardziej
prawdopodobna jest mozliwoé¢, ze chodzi o zmarlego
wojownika, ktéremu Odyn ,,pozyczyl” swego wierzchow-
ca na ostatnia droge. Rég do picia potrzebny byt na nie-
ustajaca uczee jaka si¢ odbywata w Valhalli. Potwierdzaja
to inwentarze pochdwkéw todziowych z okresu Vendel,
gdzie czgsto opréez militariéw znajdowane sa naczynia
bankietowe (ELLMERS 1995: 165 -171). Przedstawienia
rogéw do picia znajdujemy réwniez na kamiennych rzez-
bach, tzw. ,babach” znajdowanych na obszarach od Euro-
py Zachodniej po stepy nadczarnomorskie i datowanych
od neolitu po XIV w. (Fig. 18) (BLAZEJEWSKA 1994:
73-74). Te granitowe posagi przedstawiaja w wigkszoéci
uzbrojonych mezczyzn. Prébuje si¢ je thumaczy¢ jako
wyobrazenia bohateréw, ktérzy zgingli poza swoja
rodzinng ziemig (OKULICZ-KOZARYN 1997: 334-5,
fig. 169). Nalezy wigc sadzi¢, ze rogi do picia stanowily,
poza bronia czy ozdobami takimi jak srebrny naszyjnik,
pier$cionki czy fibule z dtuga nézka wyznacznik statusu
spotecznego, ale zarezerwowany wylacznie dla elity wo-
jownikéw (w §wiecie mitycznym dla heroséw) z whadza
i sify witalng (VAITKUNSKIENE 1995, p. 103-104).
Omawiane rogi do picia mialy nie tylko spetniaé funkeje
reprezentacyjna, symbolu bogactwa i wladzy, ale mialy
tez pomdée zmarlym w ich zyciu po $mierci. Nie mozna
oczywidcie s3dzi¢, iz wybierali si¢ do germariskiej Valhalli,
ale symbolika zawarta na okuciach wskazuje, ze wie-
rzono, iz po $mierci cztowiek spotyka si¢ z najwyzszymi
béstwami.
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SYMBOLIC MEANING OF THE ORNAMENTS ON LITHUANIAN DRINKING HORNS’ BINDINGS
FROM THE MIGRATION PERIOD

SUMMARY

Fom the territory of Lithuania from the
migration period come richly decorated silver mouth
bindings of drinking horns with zoomorphic and
geometric representations. Those bindings are found in
richly equipped graves of warriors (Fig. 1-10). Very
similar bindings can also found on Gotland and are dated
to the late Roman period. In this article an attempt has
been made to find a connection between those
ornamental motives and pagan beliefs of the peoples of
northern Europe. The beliefs of Scandinavians and Slavs
are known from early Medieval written sources, and
the beliefs of Bales and Finnish peoples from late
Medieval  sources and  ethnographical data.
Representations of water birds, snakes, and horny
animals on the bindings of drinking horns are symbolic
allusion to deities of chthonic-aquatic-uranic
character, which are Baltic Dievs/Dievas and
Potrimpus/Andaj and Slavic Veles/Volos. Those deities
belong to the highest hierarchy, have magical powers,
determine the fate of man, are masters of man’s life and
death. They are also responsible for fertility and
plentitude. The symbolic meaning of the representations
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Fig. 1. Okucie rogu z Kalniskiai
(SIMNISKYTE 1998).

Fig. 2. Okucie rogu z Kukiai
(SIMNISKYTE 1998).

Fig. 3. Okucie rogu z Pasiliai
(SIMNISKYTE 1998).
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Fig. 4. Okucie rogu z Pasusvys
(KAZAKIEVICIUS
1987).
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Fig. 5. Wyposazenie grobu nr 59

w P}inkaigalis (KAZAKIE-
VICIUS 1987).




MATEUSZ BOGUCKI

PLANSZA 300

- SR

IV Y e wAWEPTRR
AT Ty

LS AL S

(1 ) 5 0 O

Fig. 6. Okucie rogu z grobu nr 61
W Rlinkaigﬂis (KAZAKIE-
VICIUS 1987).
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Fig. 7. Wyposazenie grobu nr 80
w Pvlinkaigalis (KAZAKIE-
VICIUS 1987).
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Fig. 8. Wyposazenie grobu nr 332 w Plinkaigalis

(KAZAKIEVICIUS 1987).

Fig. 9. Okucie rogu do picia z grobu 332 w Plinkai-
galis (KAZAKIEVICIUS 1987).




MATEUSZ BOGUCKI

PLANSZA 302

7,
1
i I . Yk
! 9 !
ik AR
' 1
1y { Ik li il
{f i 1” ! /
“l\“‘\ I}i il
. /
””"U‘luu,..,.,,,‘ Vg UL T
¥ 1
‘ Q
53/056500000900°

T
T

= "';?\H“ f
\\\;\‘l s ﬁ H F '_/
~ 1 f

0o
®%0o05o0e L 1 1

T Y

Fig. 10. Okucie rogu z Rubokai (KAZAKIEVICIUS1987).

Fig. 12. Ornament w ksztalcie litery “X” (KAZAKIEVICIUS1987).
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Fig. 15. Galopujace zwierzeta (TAUTAVICIUS 1994).
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Fig. 17. Kamien “obrazkowy” z Tjingvide, Gotlandia (ELLMERS 1995).
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stowianskie (14-15)

Fig. 18. Kamienge ,baby” z przedstawieniami rogéw do picia; scytyjskie (1-7, 13), pruskie (8-12),
(SIMNISKYTE 1998).





