Inskrypcje. Polrocznik,R. VI 2018, z. 2 (11), ISSN 2300-3243
pp. 11 — 21; DOI 10.32017/ip2018.2.1

DRZEWO W POLSKIEJ BAJCE LUDOWEJ:
O PERSPEKTYWACH BUDOWANIA ZNACZEN
W KULTURZE TYPU TRADYCYJNEGO

Katarzyna Smyk
UMCS, Polska
K.Smyk@poczta.umcs.lublin.pl

Abstrakt:Drzewo w polskiej bajce ludowej: o perspektywach budowania znaczen
w kulturze typu tradycyjnego. Podstawe materialowa artykulu stanowi polska bajka ludowa
roznych gatunkéw. Analizujac znaczenia, jakie sa przypisywane drzewu w tych tekstach, au-
torka wydobywa cztery perspektywy, skladajace sie na obraz drzewa w bajkach ludowych:
perspektywa religijna (drzewa boskie i drzewa diabelskie); perspektywa wierzeniowa (drzewa
demoniczne); perspektywa mityczna (drzewa magiczne i 0§ §wiata) oraz perspektywa tricks-
tera (drzewo w walce o przetrwanie). Stwierdzono brak perspektywy utylitarnej, ekologicznej,
estetycznej i obrzedowej. Niemniej, zywotnosé bajkowego motywu drzewa w kulturze wspol-
czesnej dowodzi, Ze najbardziej archaiczne sensy zwigzane z semantyka drzew nadal funkcjo-
nuja w zywym obiegu treéci kultury i ksztaltuja wspoélezesna tozsamosé kulturowg Polakow.
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kultura wspolczesna.

A Tree in the Polish Folk Fairy Tale: About the Perspectives
of Meaning Construction in the Traditional-Type Culture

Katarzyna Smyk
UMCS, Poland
K.Smyk@poczta.umcs.lublin.pl

Abstract:A Tree in the Polish Folk Fairy Tale: About the Perspectives of Meaning
Construction in the Traditional-Type Culture. The Polish folk fairy tale of various genres is
applied as the material basis of the paper. Analysing the meanings ascribed to a tree in these
texts, the author distinguishes four perspectives which create the picture of a tree in folk fairy
tales: the religious perspective (divine trees and devil’s trees); the faith-based perspective
(demonic trees); the mythical perspective (magic trees and axis mundi), and the trickster’s
perspective (a tree in the struggle for survival). No utilitarian, ecological, aesthetical and
ritual perspectives were found. However, the vitality of the fairytale motif of a tree in the
contemporary culture proves that the most archaic senses connected with the semantics of
trees are still functioning in the living circulation of a cultural content and shaping the con-
temporary cultural identity of the Poles.
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Wstep

Motyw drzewa czesto wystepuje w polskich bajkach ludowych! wielu ga-
tunkow, peligc réznorodne funkcje. Spotykamy go w bajkach magicznych,
ajtiologicznych, nowelowych, lancuszkowych, zwierzecych, w legendach,
podaniach, kawalach i anegdotach. Zarazem w bajkach pojawiaja sie niemal
wszystkie gatunki drzew znane z wiejskiego krajobrazu, zaré6wno owocowe
(glownie grusza, jablon), lisciaste (dab, osika, leszczyna, brzoza, topola, lipa,
jarzebina, deren), jak i iglaste (§wierk, modrzew, kosodrzewina). Zdarzaja sie
tez drzewa egzotyczne (drzewo figowe, lukrecja), ktore trafily do ludowych
narracji najpewniej z opowiesci wedrowcow lub kazan. Analiza tego rejestru
gatunkow drzew pozwala zauwazy¢, ze utrwalony w polskiej bajce ludowe;j
tradycyjny obraz $wiata budowany jest z dwu r6znych punktéw widzenia: spo-
tecznosci wiejskiej, obcujacej z przyroda pozamiejska i przestrzenia niezurba-
nizowana, jak tez — spolecznoSci schrystianizowanej. Ta obserwacja daje
asumpt do prze$ledzenia zebranego materialu pod katem perspektyw widze-
nia i konceptualizowania $§wiata przez spoleczno$¢ komunikacyjna, uczestni-
czacg w tradycyjnym dyskursie bajkowym. Zakladam przy tym, ze ,perspek-
tywa rysuje sie jako calosciowy efekt ujmowania przedmiotu pod réznymi,
uzupelniajacymi sie wzgledami” [Bartminski 2006: 84; Langacker 2009: 111],
czyli z r6znych punktow widzenia, i pozwala scharakteryzowa¢ podmiot —
czlonka polskiej wspolnoty symbolicznej, kreowanej m.in. przez bajki ludowe.
Wyniki zaprezentuje w kolejnosci od najmocniej poswiadczanej perspektywy
poczawszy, by w podsumowaniu odnies¢ sie do wspolczesnej kultury popular-
nej i wskazac elementy systemu wartosci podzielane dzi$ przez nosicieli kultu-

ry typu tradycyjnego.
1. Perspektywa religijna: drzewa boskie i drzewa diabelskie

Pierwszym ze skladnikéw ludowego Swiatopogladu, ujawnianego w baj-
kach z motywem drzewa, jest perspektywa religijna, zwigzana z chrze$cijan-
stwem, ktére — na poziomie idei i form kultu — ksztaltowalo i ksztaltuje do
dzi$ polski system warto$Sci. Wplyw nauk ko$cielnych widoczny jest bowiem
w utrwalonym w bajkach pochodzeniu drzew. Drzewo wedle tego $wiato-
pogladu zostalo stworzone przez Pana Boga, wraz z innymi skladnikami rze-
czywisto$ci, co dokumentuje zartobliwa wierszowana bajka lancuszkowa
T 2030D ,,Gruszka2, zaczynajaca sie od stow:

Zestal Pan Bog na ziem gruszki, zeby z drzewa spadaly.
Gruszki nie chcg spadaé.

1 Podstawa artykulujest haslo Drzewo, napisane w ramach grantu ,,Slownik polskiej bajki ludo-
wej”, nr 1BH15018483, UMK w Toruniu, kierownik projektu dr hab. V. Wroblewska, prof. UMK;
bajka.umk.pl.

2 Numeracja watku wraz z jego nazwa podana w cudzystowie pochodzi z typologii opracowanej
przez J. Krzyzanowskiego (Krzyzanowski 1962-1963).

12



Inskrypcje. Polrocznik,R. VI 2018, z. 2 (11), ISSN 2300-3243
pp. 11 — 21; DOI 10.32017/ip2018.2.2

Zestal Pan Bog na ziem Koze, zeby gruszki trzasac,

Koze nie chce gruszki trzasac,

Gruszki nie chce spadac.

Zeslal Pan Bog na ziem Pieski, zeby Koze kgsa¢!

Pieski nie chce Koze kasac,

Koze nie chce gruszki trzasac,

Gruszki nie chce spadac. [...] (Zalewski 1902: 203-204).

Zeslany przez Boga aniol rozwigzuje problem w ten sposob, ze okazuje swoja
moc i kolejne wymieniane w bajce zwierzeta, zywioly i przedmioty uginaja sie
przed nim, wiec ostatecznie i ,,Gruszki same spadajg!” [Zalewski 1902: 204].
Drzewo, przynalezace do boskiego stworzenia [np. Udziela 1989: 291], w §wie-
cie przedstawionym cytowanej bajki wystepuje w kolekcji ze zwierzetami, zy-
wiolami i narzedziami pracy ludzkiej. Wszystkie te zjawiska ukazane sa jako
te, ktére maja shuzy¢ czlowiekowi zgodnie z wolg Bozas.

Objasnienia natury religijnej, dotyczace drzew znajdujemy réwniez
w bajkach ajtiologicznych [T 2651 ,,Osika i leszczyna”, T 2442C ,,Ucieczka $w.
Rodziny do Egiptu”], wiazacych te rosliny z zyciem, slowem i dzialaniem
Chrystusa. Najszerzej znany jest przekaz o osice i leszczynie, majacy zwigzek
z malym Jezuskiem i jego Matka:

Uciekajgc, Matka Najswietsza z malutkim Jezuskiem przed krolem, Herodem schowala
sie pod osika, ale drzewina ta nie chciala Panience Maryi schronienia, tltomaczac sie tém, ze sie
boi, aby ja krol Herdd nie $cigh. Matka Boska wraz z swoja dziecing zmuszona wylésc z podosice
1 nie wiedzgc na razie kaj sie skry¢, pobiegla pod laszczyne, nieopodal od osice rosnaca. Laszczy-
na z checia przyjela Boska rodzine: jak mogla otulila Ja drobnemi plawinami [galeziami — K.S.]
tak, ze krol Herdd z niczem powrécil do domu. Na te wiec pamiatke postanowil Pan Jezus, ze
osica ciggle trzepoce listkami, niby z bojazni, cho¢ jest czysto pogoda na niebie, a pod laszczyna
jak grzmi, kiedy czlowiek stanie, jest pewny, ze go grom nie zabije. (Siarkowski 1883: 117; por.
Simonides 2010: 110; Simonides 2008: 30).

W innych wariantach bajek watkéw T 2651 oraz T 2442C, takze opowia-
dajacych o chronieniu sie Sw. Rodziny przed burza [Gustawicz 1992: 245],
ekwiwalentem ushuznej i opiekunczej leszczyny jest brzoza [Swietek 1902:
253], za$ tchorzliwej osiki — jarzebina, na ktorej powiesit sie Judasz, gdy osika
odmowila Judaszowi tej ,ostatniej postugi” [Kosinski 1904: 46], osika — do-
dajmy — o drewnie zabarwionym na czerwono diabelska krwia [Sulisz 1906:
62, T 2490 ,,Wilk stworzony przez diabla”]. Wielopoziomowe waloryzowanie
drzew oraz przeciwstawianie dobrych i zabezpieczajacych zycie tym, ktore nie
shuza czlowiekowi i raczej podlegaja sile diabelskiej, jest zakorzenione w my-
Sleniu tradycyjnym [Dunin-Karwicka 2012: 49]. Powyzsze przekonanie znala-
zlo wyraz w wielu ludowych wierzeniach i zwyczajach [Marczewska 2002: 142,
168], a nawet w nazewnictwie. Osika nosi bowiem gwarowe miano diabetk
[Marczewska 2002: 167], podczas gdy na przyklad brzozowe galazki zabrane
w Boze Cialo spod oltarzy do domu maja go chroni¢ przez caly rok od pozaru

3 W kulturze tradycyjnej takze symbolika gruszy oscyluje wokot archetypicznych sensow zwig-
zanych gtéwnie z istnieniem na granicy rzeczywisto$ci boskiej i ziemskiej. Zob. Paczos 2006: 11.
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i pioruna [Marczewska 2002: 153-175]. Te pozytywnag waloryzacje brzozy,
w poréwnaniu z topola, znajdujemy tez w bajkach ajtiologicznych:

Idac Pan Jezus droga, napotkal dwie drzewiny rosnace nad stawem. Jedna z tych drze-
win, zdala ujrzawszy zblizajacego sie syna Bozego, zaczela z radoéci klaniaé sie galeziami na
powitanie Krystusa Pana, a byla to brzezina; druga za$ topola ani drgnela, cho¢ Pan Jezus woli
(kolo niej) przechodzil. To téz Boska osoba dat tak tym drzewinom: Ze jedna z nich, brzezina, ma
ciagle rozpuszczone w powietrzu galezie i za lada wietrzyka puchaniem zgina, niby sie klaniajac,
ku ziemi swe plawiny (galezie); druga za$, topdl stoi jak wryta i hardo ku oblokom wznosi swdj
wiérzcholek. [Siarkowski 1883: 117; por. Simonides 2010: 110-111; Marczewska 2002: 149].

Religijny punkt widzenia odzwierciedlaja réwniez teksty watku T 2445
~,Drzewo krzyza $wietego”, rozpowszechnione w Polsce najprawdopodobniej
w XIV w. przez duchowienstwo [Krzyzanowski 1954: 296]. Wedlug tych prze-
kazow, drzewo Krzyza, na ktorym zawist Chrystus, wyroslo z galazki z rajskie-
go Drzewa Zycia, zasadzonej na grobie Adama. Gdy drzewo to uroslo, chciano
uzy¢ go do budowy biblijnej $wigtyni Salomona, ale obrabiajacych je robotni-
kow spotykaly nieszezeScia, dlatego uzyto go w posledniej funkeji — na kladke.
Z ta kladka jednak wigze sie cudowne zdarzenie. Krolowa Saba, wstepujac na
nig w drodze do Salomona, miala wizje, ze na tym drzewie zawiSnie Mesjasz.
Na te wieS¢ Salomon kazal zatopi¢ drewno, dlatego znalazlo sie w sadzawce
Siloe, skad je wydobyto i uzyto na krzyz dla Chrystusa [Polivka 1981: 64-99;
Dunin-Kariwcka 2012” 52]. W polskiej prozie ludowej czeSciej realizowana
jest pierwsza cze$¢ opowiesci [Malinowski 1901: 181; Kurowska, Koneczna,
Pomianowska 1956: 170], niemniej znane sg i wersje pehliejsze [Brzega 1910:
206-207], wlacznie z legendowymi przekazami o relikwiach Drzewa Krzyza
Sw. i z pieéniowymi wersjami tych legend [Adamowski 1992: 12-14; Dunin-
Karwicka 2012: 55; Lebeda 2002: 221-228; Kobielus 2011: 61-68].

Wskazuje to w sumie na glebokie zanurzenie polskiego swiatopogladu
w tradycji chrzescijanskiej — drzewo pochodzi od Boga i pozostaje biblijnym
symbolem zycia, $mierci, zbawienia, zmartwychwstania [Kobielus 2006: 61].
Widzimy drzewo jako figure swietego kontinuum, w ktére ujety zostal row-
niez $wiety cykl zbawienia.

2, Perspektywa wierzeniowa: drzewa demoniczne

Semantyka drzewa w polskich bajkach nacechowana jest ambiwalencja,
bowiem zarazem ciazy ona ku Bogu, jak i ku diabelskiej sile, co kaze wskazaé
na perspektywe wierzeniowa jako skladnik tradycyjnego $wiatopogladu. Per-
spektywe te ilustruja zwlaszcza bajki magiczne i podania. Wigza one drzewa
z diablem i chtonicznym $wiatem $mierci, jak na przyklad warianty watku
T 330A ,Kowal i diabli (§mier¢ na gruszy)”, w ktorych bohater — kowal lub
pustelnik — zaprzedaje dusze diablu, w zamian uzyskujac magiczna moc nad
drzewem, zwykle grusza. Gdy diably przychodza, by zabra¢ go do piekla, lub
gdy przybywa $mier¢, aby zabra¢ mu zycie, bohater usihuje sie wykpi¢. Dwie
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proby nie przynosza efektu, dopiero trzecia jest skuteczna, gdyz wykorzystuje
w niej drzewo gruszy:

Potom przysed trzeci [diabel — K.S.]; juz lostro § nim poconal i biédny kowal juz sie § nim
zabieral [do piekla — K.S.]. Sli, a kowal pozral na grusko i prosil djebla, coby mu utrzos paro
grusek, ze bedom mieé¢ na drogo. Djebal jak wylaz na grusko, a zatrzos, to wszy¢kie liscie i gruski
oblecialy. Kowal tomcosom posmarowal grusze, djebal kcial zej$¢, ale nie mog. Kowal bierze
kija, a djebal sie ubal, a zej$¢ nie mog i wyrzucil kowalowi pismo, co sie mu zapisal. Kowal zyl
szcoSliwie do $mierci i byl zbawmny [Zapis poHfonetyczny — K.S.]. [Nitsch1929: 72-72; por.
Matyas 1894: 98-00; Knopp 1895: 22°; Malinowski 1901: 107].

Swiat demoniczny ujawnia sie tez w bajkowych motywach uwiezienia na
drzewie lub w drzewie w wersjach watku T 331B ,,Smier¢ w dziuple”:

Jeden chlop zyl piecdziesiat lat. Przychodzi $mieré¢ do niego i chce go braé. Ale on po-
wiada tak: ,,Chodz ty zemng do lasu, jest tam buk wypruchnialy, to ja w tym buku bede umier-
al.” ,Ano dobrze, powiada $mieré.” Nim jednak poszli do lasu, wystrugal sobie chlop kolek tak,
aby akurat zatykal otwor w buku. Kiedy juz przysli na miej sce, powiada $mier¢: ,No teraz wlaz.”
»Ech, powiada chlop, wlez ty plerwe] ” Smier¢ ustuchala i weszla. Ledwie sie schowala w buku,
chlop zatkal otwoér i juz wyj$é nie mogla. [Ciszewski 1887: 6].

Realizowany tu motyw unieruchomienia typowy jest takze dla bajek
zwierzecych, w ktorych funkcjonuje schwytanie antagonisty w drzewo-pulap-
ke [T 162 ,Wilk z urwanym ogonem”; Lorentz 1913: 240; Cercha 1900: 114].
Waloryzowany jest on negatywnie i wigze sie ze $miercia. Bezruch w tradycyj-
nym systemie symbolicznym oznacza utrate zycia [Smyk 2011: 127].

Mozna wiec powiedzie¢, ze w procesie semantyzacji nosiciel $wiatopo-
gladu tradycyjnego zawsze odniesie sie — w mniejszym lub wiekszym zakre-
sie — do groznego $wiata demonicznego i chtonicznego, jakby nieszczescie
i Smier¢ pozostawaly w bliskim kontakcie ze sferg ludzkiego istnienia.

3. Perspektywa mityczna: drzewa magiczne i osi §wiata

Analiza bajek z motywem drzewa pozwala zaobserwowac takze perspek-
tywe mityczng jako skladnik tradycyjnego $wiatopogladu. Pokazuja to zwlasz-
cza bajki magiczne o nadludzkich pomocnikach i wdziecznych zwierzetach,
gdzie znajdujemy opowiesci z motywem zlotego lub srebrnego drzewa ze zlo-
tymi owocami, gléwnie zlotg jablonig ze zlotymi jabtkami, na przyklad w wat-
kach T 550 ,,Ptak zlotopiory”, T 590 ,Zdradziecka matka” czy T 955 ,Narzeczo-
na zbdjnika (Dziewczyna w zbdjeckiej chacie)” [Rzepnikowska 2018]. Z ja-
blonki takiej, rosnacej w ogrodzie krola, kto§ co noc podkrada zlote jablka.
Potrzeba schwytania sprawcy staje sie motorem do dalszych dzialan, koncza-
cych sie zdobyciem przez najmlodszego syna panny zlotej badZz diamentowe;j,
ktora pojmuje za zone i z ktora zyje dlugo i szczesliwie [np. Kolberg 1962: 48;
Simonides, Ligeza 1975: 208]. Zdobycie zlotego jablka jest tez w bajkach ma-
gicznych symbolem bohaterstwa [Prorok 2012: 243]. Zlota jablon ze zloty-
mi jablkami wyrasta niekiedy z krwi krdla zamienionego w konia czy z ki-
szek kozy — przyjaciolki sieroty. Zlote drzewo ze zlotymi owocami, symbol
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niezniszczalnos$ci 1 najwyzszej wartosci, wpisuje sie wiec w ciagg magicznych
przemian [Prorok 2012: 244].

W realizacjach watkéow T 300 ,Krélewna i smok” czy T 511 ,Macocha
i pasierbica” drzewo jest jednym z elementow peliacych funkcje magicznego
powiadamiania [Propp 1976: 131]. W pierwszym przypadku dwaj bracia bliz-
niacy, wybierajac sie w $wiat, wbijaja w drzewo ndéz. Jego ostrze rdzewieje,
gdy jeden z nich ginie lub kamienieje. Po tym magicznym znaku brat wracaja-
cy po latach pod drzewo, poznaje, ze drugiemu przytrafilo sie nieszczeScie
i podgza mu na pomoc:

Jeden krol mial trzech synéw. Kiedy doro$li, postanowili puéci¢ sie w $wiat na wedrow-
ke. [.. ] Z poczatku jechali razem, lecz przybywszy na rozstaJne drogl umyshh sie rozlaczy¢. [...]
Nim sie Jednak rozjechali, rzekl najstarszy: ,,wmae moi bracia, nim sie rozlqczymy, wbljmy
kazdy swdj scyzoryk w te oto topole co tu rosnie przy drodze, a ktéry z nas najpierw powrdci
w to miejsce i zobaczy rdze na scyzoryku brata, bedzie to znakiem, zZe brat ten juz nie zyje”. [...]

[Najstarszy brat zostal zamieniony w solny kamien. — K.S.]

W tym samym czasie powrdcil brat éredni pod topole. Oglada scyzoryki, najstarszego
brata scyzoryk zardzewialy. Byl wiec juz pewny, ze brat nie zyje. Ale postanowil wy$ledzié¢ jego
morderce i pomécié¢ na nim $mieré¢ brata. W tym wiec celu puscil sie droga na prawo. [Ciszewski
1887: 84-87; Saloni 1903: 378].

W tej opowiesci drzewo funkcjonuje w kompleksie z nozem i zachowuje sie jak
przedmiot magiczny. Na zasadzie magii przez styczno$c, czyli ze wzgledu na
zwiazek z rozstajacymi sie ongi§ pod nim braémi, niezaleznie od odlegloSci
przekazuje informacje o losach bohateréw i stuzy im do komunikacji [Propp
1976: 131].

W bajkach magicznych watku T 511 magiczne drzewo powiadamia bo-
hateréw na dwa sposoby. Ujawnia miejsce zakopania wnetrznosci magicznego
zwierzecia, ulubionej przez sierote krowki lub byczka, zabitych przez zlg sio-
stre: wyrasta z nich drzewo. Drugi spos6b powiadamiania4 polega na tym, ze
owoce tego drzewa, na przyklad ,.czerwoniutkie jablka”, pozwalaja sie zerwac
tylko dobrodusznej pasierbicy, co zwraca uwage krolewicza, ktéry poslubia
dobra dziewczyne [Karlowicz 1887: 246-247; Kowerska 1897: 453-455].

Magiczno$¢ tych drzew i ich owocow zasadza sie na obecnym w mysle-
niu tradycyjnym przekonaniu, ze wszystkie istoty na ziemi sa ze soba powia-
zane i mogg w nadprzyrodzony sposoéb komunikowa¢ sie z ludzmi, pomagac
ludziom czy komunikowa¢ im wiesci ze sfery mitycznego sacrum.

W niektérych bajkach magicznych zostaje podkreslona wiez drzewa
i czlowieka na zasadzie analogii. W bardzo popularnym watku T 301 ,Bracia
zdradzieccy” wystepuje mlodzieniec o imieniu Wyrwidab, charakteryzujacy sie
niezwyklym pochodzeniem i nadludzka sila [Ciszewski 1887: 104]. Pochodze-
nie jego imienia oraz wlasciwo$ci wigza¢ mozna ze Swiatopogladem tradycyj-
nym, wedle ktorego dab w wielu kulturach naszej szerokosci geograficznej jest

4 Obraz drzewa shuzacego komunikacji spotkamy tez w bajkach o chytre;j i glupiej kobiecie (T 1462
»Dziewczyna udaje glos bozy”) oraz w bajkach o zlodziejach i oszustach (T 1575A ,,Sprytny dluznik
(wierzyciel)”), ale w tych wypadkach drzewa nie sa przedmiotami magicznymi, gdyz to siedzacy na
nich ludzie udaja zaswiatowe glosy.
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najpotezniejsza rosling i symbolem tezyzny fizycznej, ale przede wszystkim —
waznym elementem systemo6w religijnych, miejscem przebywania dusz, a wiec
drzewem uczestniczagcym w mediacji miedzy Swiatami [Marczewska 2002:
103; Kobielus 2006: 52-54].

Teksty bajek polskich utrwalily rowniez kosmogoniczny obraz drzewa
usytuowanego w centrum uniwersum i laczacego $wiat ludzi ze $wiatem bo-
skiego sacrum. Te archetypowe funkcje drzewa zostaja przywolane w ludo-
wych opowieSciach komicznych, mimo ze sg to teksty skupione na intencji
humorystycznej. W realizacjach watku T 1540 ,,Wyslaniec z raju” po drzewie
wiedzie droga do raju czy do nieba [Propp 2003: 232-233], a wiec do dobrego
sacrum, ku pozytywnie waloryzowanej gorze. Drzewo bowiem stanowi o$
Swiata, stojac w jego centrum, i shuzy mediacji miedzy sferami kosmicznymi:
sfera chtonicznego i groznego podziemia, sferg ludzkiego Swiata oraz boska
sfera nieba [Eliade 1998: 28-29; Eliade 1999: 35; Tomiccy 1975: 162-164;
Smyk 2009: 49-50; Smyk 2007: 23-24], a kosmos przybiera ksztalt ogromne-
go drzewa, przez ktore objawia sie najwieksza Swietos¢ i bostwo [Eliade 2000:
285-300; Vulcianescu 1979: 32-40].

4. Perspektywa trickstera: drzewo w grze

W innych bajkach komicznych, podobnie jak w bajkach nowelowych,
w ktorych wystepuja drzewa, ujawnia sie Swiatopoglad trickstera — spryciarza
i lgarza. W tych obrazach drzewo zostaje wykorzystane do przechytrzenia an-
tagonistow, jak w realizacjach watkow T 1587 ,Marcholtowe drzewo” oraz
T 921 ,Krél i sprytny chlopiec (Salomon i Marchokl)”. Skazaniec wynegocjo-
wal, ze sam wybierze sobie drzewo, na ktérym ma zawisng¢. Gdy stwierdza, ze
zadne mu nie odpowiada, oprawcy dotrzymuja slowa i cwany zloczynca ucho-
dzi z zyciem [Krzyzanowski 1994: 212, 383]. W innych opowieSciach sprycia-
rze dowiadujg sie o miejscu ukrycia skarbow, ktérym czesto okazuje sie prze-
strzen pod drzewem [T 1575 ,,Skarb zakopany pod drzewem”, T 1575B ,Biedak
i skarb bogatego brata”]. W kawalach glupcy odpitlowuja konar, na ktorym
siedza [T 1240 ,Konar odpilowany”; Saloni 1908: 283] i spadaja z drzewa.
Albo wspinajac sie na drzewo, odpilowuja galezie i nie mogg potem z niego
zej$¢ [T 1250 ,,Schodzenie z drzewa”]. W innych anegdotach glupiec nasladuje
olbrzyma i przygina wierzcholek drzewa do ziemi, przez co wylatuje w powie-
trze. By unikna¢ kompromitacji, twierdzi, ze popisywal sie umiejetnoscia nad-
zwyczaj wysokiego skakania [T 1051 ,Zgiecie drzewa”]. Spryciarze bajkowi
roOwniez potrafia wywie$¢ w pole przeciwnika niewykonalnymi zadaniami,
miedzy innymi tak zwanymi zagadkami diabelskimi, w ktérych pojawia sie
drzewo. Na przyklad stawiaja pytanie, ile jest liSci na drzewie lub czemu drze-
wo przestalo rodzi¢ owoce [T 461 , Trzy wlosy z brody diabla”; T 922 ,Krol
i opat (providentia Dei)”; Witowt 1903: 556; Propp 2000: 208-209]. Odpo-
wiedZ na nie warunkuje przezycie bohatera, wiec gra czesto idzie o wysoka
stawke.
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Wyakcentowanie perspektywy trickstera w utrwalonym w bajkach $wia-
topogladzie przypominaloby ,0 paradoksalnej dwoistosci psychiki ludzkiej
i $wiata; o tym, ze to, co w nas szlachetne i wzniosle, nie moze istnie¢ bez tego,
co niskie i prymitywne” [Serafin 2011: 136]; o tym, ze aby przezy¢, trzeba nie-
kiedy odwaznie wykazywac¢ sie dowcipem i przebiegloScia. Mozna tez, nawig-
zujac do pozostalych wydzielonych w analizie perspektyw, powiedzie¢, ze gdy
pomoc Boska, diabelska czy magiczna zawiedzie, czlowiek zawsze moze liczy¢
na swoj tricksterski spryt.

Podsumowanie

Swiatopoglad tradycyjny zostal rozpoznany jako ,pewien stan procesu
trwajacego od setek lat, podczas ktorego jedne tresci zanikly, inne wchodzily
w ramy systemu” [Tomiccy 1975: 15]. Jego cecha jest niejednorodno$¢, bo-
wiem ,uksztaltowal sie w wyniku wielowiekowego wspolistnienia i konfronta-
cji pozostalosci $wiatopogladu, wyniesionego z czaséw przedchrzesScijanskich,
z doktryna chrzescijansky” [Tomiccy 1975: 14]. Dlatego w obrazie drzewa w baj-
kach odkrywamy elementy najbardziej archaiczne, tworzace perspektywe mi-
tyczng i wierzeniowa, obok pokladow relatywnie nowszych — perspektywy
religijnej, wraz z wyksztalceniem sie zjawiska poboznosci ludowej i motywacji
biblijnej [Smyk 2009: 229-230], dzieki ktorym drzewo jawi sie jako figura
boskiego stworzenia §wiata i jego zbawienia.

W bajkowym $wiecie zauwazymy zarazem brak kilku perspektyw obec-
nych wspolczesnie w obrazie drzew: brak perspektywy utylitarnej — czyli za-
stosowania drewna jako materiatu i budulca; brak perspektywy ekologicznej —
czyli moralizowania na temat ochrony drzew, ich nasadzen itd.; brak perspek-
tywy estetycznej — mimo ze drzewo byto od wiekow obecne w wielu dzielach
sztuki czy sadzone w parkach dla upiekszenia Swiata. Zastanawia¢ tez moze
brak pespektywy obrzedowej, bliskiej Swiatopogladowi magicznemu i religij-
nemu — w bajce nie pojawia sie bowiem drzewo jako element rytualéw swig-
tecznych. A przeciez od wiekow do dzi$ zielone galazki Swierkow zanosimy
w Swieta zaduszne na groby; na Boze Narodzenie ubieramy w domach choin-
ke; a na Boze Cialo stawiamy przy oltarzach brzozki, po liturgii odlamujemy
z nich galgzki, zabieramy do domoéw i przechowujemy przez okragly rok, by
ochranialy nasze przestrzenie itd.

W polskiej kulturze wspoélezesnej funkcjonuja liczne nawigzania do ba-
jek o drzewach. Na przyklad bajka lancuszkowa o kozie i gruszce, w wersji
Spiewanej przez ludowa artystke Helene Goliszek (1906-1999), dostepna jest
na YouTubes i odsluchiwana regularnie przez internautow. Wlaczyla ja takze
do swego repertuaru poetka $piewajaca Agata Budzynska (1964-1996) jako
element humorystyczny finalu koncertow. Wyrwidab stosowany jest w na-
zwach wlasnych, np. hoteli lub firm zajmujacych sie wyrebem lasu. W pol-

5Stworzona je koza — Piosenka ludowa lubelska (Polish folk song), w: YouTube, https://www.
youtube.com/watch?v=4bY7J3KTx1w (dostep: 20.12.2017); Muzyka Zrédel Stworzona je koza,
w: YouTube, https://www.youtube.com/watch?v=0_265¢7Ihqc (dostep: 20.12.2017).
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szczyznie utrwalilo sie takze przyslowie ,Marcholtowe drzewo”, oznaczajace
wykrety, wykretne odpowiedzi, bedace skrotem lacinskiego ,,Arbor suspendio
eligenda” (,Wybieranie drzewa do powieszenia”), a w polskiej kulturze wyraz-
nie nawigzujace do przekazoéw o Marcholcie [Krzyzanowski 1994: 384]. Mo-
tyw drzew jako roslin magicznych wystepuje tez w literaturze dla dzieci i mlo-
dziezy, czego dowodzi bestsellerowy cykl powiesci fantasy Andrzeja Maleszki
Magiczne drzewo (2009-2015), ktory doczekal sie juz ekranizacji. Co to ze-
stawienie oznacza? Potwierdza ono, ze najbardziej archaiczne sensy zwigzane
z semantyka drzew nadal funkcjonuja w zywym obiegu treéci kultury i skoro
bajki sa czytane, sluchane, opowiadane, to wymienione perspektywy ksztaltu-
ja wspolczesna tozsamosé kulturowa Polakow.
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