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WPROWADZENIE

Quid enim aliud est natura quam deus et divina ratio
toti mundo partibusque eius inserta?
(Seneca)

Czym jest kult? Definicje stownikowe kiada nacisk na praktyczny aspekt
tego terminu, okreslajac kult jako ogdl czynnosci religijnych. zespol obrzgdow
danej religii'. Kult jest wigc czgicia religijnego rytuatu. Ale ten umowny,
przyjety przez wspdlnote ludzi, system symbolicznych znakdéw i gestow
wynika jedynie z dazenia cztowieka do uporzadkowania swoich zachowan
wobec sacrum. Tak rozumiany kult jest jedynie nastgpstwem kultu w znaczeniu
podstawowym. Kult jest przede wszystkim holdem skladanym komus$ lub
czemus$, wyrazem uwielbienia kogo$ lub czegos.

W chwili, kiedy cztowiek zdal sobie sprawe z tego, iz przezywa sacrum,
stanal przed dylematem wyboru, komu lub czemu nalezy oddawaé czesc,
i uznal, Ze nalezna jest ona sile, ktora stworzyla kosmos, swiat ludzi i ich
samych. Kult, a takze oparta na szacunku do istoty boskiej religia zrodzity
si¢ z konieczno$ci zrozumienia otaczajgcej czlowieka rzeczywistosci, z pokory
podporzadkowania si¢ prawom, ktdre rzadza $wiatem, z potrzeby wyzwolenia
si¢ od mysli, ze nic nie stoi na strazy harmonii kosmosu, z pragnienia
spotkania sacrum w swoim otoczeniu. Poniewaz jednak sacrum objawia sig
czlowiekowi w jego wilasnym Swiecie, homo religiosus szukal dookola siebie
takich elementéw kosmosu, za posrednictwem ktorych $wigtos¢ wyraza sig
w najbardziej widoczny i zrozumialy dla niego sposéb. Z tego powodu
czlowiek stworzyt system symboliki religijnej, ktory gwarantowal porozumienie
migdzy nim a bostwem.

Podstawowym zalozeniem tej pracy jest teza, ze zrodel greckiej i rzymskiej
symboliki ro$linnej nalezy szukaé w epoce jednosci plemiennej Indoeuropej-
czykéw. Dlatego tez Swiadomie postanowilam postuzy¢ sie metoda badan
poréwnawczych, aby oddzeli¢ to, co w religii Grekéw i Rzymian jest
wytworem ich wlasnych wyobrazen od tego, co jest tozsame dla wigkszosci
ludéw indoeuropejskich.

Pierwszy rozdzial pracy poswigcilam analizie greckich i rzymskich nazw
drzew oraz ich zwigzkom z fitonimami w jezykach innych Indoeuropejczykdw.

' Maly slownik religioznawczy, red. Z. Poniatowski, s. 241.
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Whioski plynace z tych rozwazan pozwola stwierdzi¢, w jakim stopniu §wiat
roélin budzit zainteresowanie plemion indoeuropejskich w epoce ich wspolnoty
kulturowej i w jakiej mierze drzewa o wspdlnym, indoeuropejskim rodowodzic
etymologicznym wplynely na uksztattowanie wierzen i idei religijnych
Indocuropejczykow.

W rozdziale drugim podjelam probe odtworzenia obrazu Drzewa Kos-
micznego w tradycji religijnej oraz mitologicznej Grekéw i Rzymian.
Istnienie takiego drzewa potwierdzaja wierzenia dwoch, odleglych terytorialnie,
ludéw indoeuropejskich — Indéw i Germanéw. Na tej podstawie przypuszczam,
ze wyobrazenie Arbor Mundi znane bylo religiom pozostalych Indoeuropej-
czykow.

Rozdzial trzeci dotyczyé bedzie pierwotnych funkcji $wigtego gaju
u Grekdéw i Rzymian. Chce w nim udowodni¢, ze nemus sacrum pelnito
nie tylko role miejsca kultu religijnego, lecz takze bylo waznym centrum
administracyjnym spolecznosci indoeuropejskich.

W rozdziale czwartym postaram si¢ odpowiedzie¢ na pytanie, ktore
gatunki drzew i z jakich powodéw staly si¢ atrybutami gléwnych postaci
greckiego i rzymskiego panteonu oraz jaka cze$¢ fitomorficznej symboliki
Grekéw i Rzymian ma swe korzenie w epoce wspolnoty kulturowej Indo-
europejczykow.

W badaniach tych opiera¢ si¢ bede na wiadomosciach z zakresu greckiego
i lacinskiego stownictwa, tekstach autoréw starozytnych, przedstawieniach
plastycznych oraz danych archeologicznych, poniewaz ,kazda kategoria
dokumentéw ujawnia pewna odmian¢ sacrum oraz okreSlona postawe
cztowieka wobec niego’? i dlatego ma dla nas jednakowa warto$¢ poznawczg.

2 M. Eliade, Trakiat o historii religii, Warszawa 1966, s. 8.



Rozdziat 1

GRECKIE I LEACINSKIE NAZWY DRZEW
I ICH ZWIAZEK Z FITONIMAMI
W INNYCH JEZYKACH INDOEUROPEJSKICH

Przed wicloma tysigcami lat Europa porosni¢ta byla ogromnymi lasami.
Na jednym z jej obszardbw — naddunajskich rowninach — poczawszy od
siodmego tysigclecia p.n.e. rozwijaly si¢ kultury rolniczo-pasterskie, ktore
do dzi§ stanowia przedmiot odkry¢ archeologicznych. Twoércami jednej
z nich byly plemiona, nazwane przez dziewig¢tnastowiecznych lingwistow
indoeuropejskimi.

Momentem przetomowym w badaniach kultury Indoeuropcjczykoéw bylo
spostrzezenie zaskakujacych podobienstw miedzy slowami wystgpujacymi
w tak roznych, wydawatoby sig, jezykach, jak jezyk staroindyjski, dialekty
greckie, jezyki italskie, celtyckie, germanskie, stowianskie i baltyckie. Jezyko-
znawcy zalozyli wigc, ze kilka tysigcy lat przed narodzeniem Chrystusa
musiata istnie¢ wspolnota ludzi zjednoczona spolecznie, prawnie i religijnie,
ktora wytworzyla takze wlasne stownictwo, dajace jej czlonkom poczucie
wigzi, zachgcajace do akceptacji wartoéci moralnych i troski o nie, utrwalajace
jej tradycje.

Nalezy przyja¢, ze bogactwo indoeuropejskich terminéw dotyczacych
$wiata przyrody wynikalo z wplywu, jaki wywieral on na rozwdj kultury
materialnej i duchowej tej spolecznosci, a $wiadectwa jezykowe sa najbardziej
obfitym i obiektywnym Zrédlem jej poznania. Istnienie w dialektach plemion
indoeuropejskich jednolitego etymologicznie, a bardzo czgsto rowniez seman-
tycznie, kontynuantu pranazwy drzewa umacnia tez¢ o wspolnym dziedzictwie
kulturowym Indoeuropejczykow nie tylko w zakresie leksyki, lecz takze religii.

Przy rekonstrukcji pierwotnej postaci fitoniméw praindoeuropejskich
postuguje si¢ najbardziej popularng metoda historyczno-poréwnawcza, ktora
polega na ustaleniu korespondencji pomigdzy najdawniej utrwalonymi
w piSmie formami, w ich rzeczywistym brzmieniu i znaczeniu, z odpowied-
nikami w innych jezykach.

Ponizej przedstawiam wykaz kilkudziesigciu najbardziej reprezentatyw-
nych praindoeuropejskich nazw drzew, ich fragmentow lub zbiorowisk,
odtwarzajac formy wyjsciowe w oparciu o wyniki rozwazan uznanych
jezykoznawcow.
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Ic. *deru (n.), *doru (n.), *dru- (n.), *derwo- (n.), *drewo- (n.), ‘drzewo’,
‘gatunek drzewa, zwykle dab’, ‘drewno’

Te ogblnoindoeuropejska nazwe drzewa odnalezé mozemy we wszystkich
grupach jezykowych Indoeuropejczykow:

— grupa poludniowoindoeuropejska: het. faru ‘drzewo, drewno’,

— grupa centralnoindoeuropejska: stind. dare “drewno’, dru- ‘drzewo,
drewno’, awest. dduru, dru- ‘drzewo’, gr. Jopuv ‘drzewo, drewno’, dpdc < *dru-
‘drzewo, zwlaszcza dab’, alb. dru ‘drzewo, drewno’,

— grupa zachodnioindoeuropejska: celt. daru- ‘drzewo, drewno’, ir. daur,
dair ‘dab’, wal. derwen ‘ts.’,

— grupa poinocnoindoeuropejska: ststow. drévo ‘drzewo’, ros. derevo
‘ts.”, pol. drzewo, ststow. drsva ‘drzewo opatowe’, lit. dervd “sosna’, goc.
triu ‘drzewq’, stang. tréow ‘drzewo’, stad ang. tree ‘ts.’.

Z terminem *deru, *doru, *drii-, *derwo, *drewo- zwiazane sa stowa
oznaczajace, z jednej strony, cechy fizyczne: ‘trwalo§é, twardosé, sile,
zdrowie’, z drugiej — okreslajace stany emocjonalne: ‘wiernos¢, ufnosc,
wiar¢’. Wspomniany wyzej rdzen pojawia si¢ w: stind. ddrunah < *derunos
‘twardy, mocny’, stir. dron < *drunos “silny’, stang. trum ‘silny, zdrowy’,
lit. driztas ‘gruby, mocny’, wal. drid ‘silny, pewny’, gr. argiw. (Hes) dpodv
ioyvpév' oraz w stang. fréowe Ssilny, staly’, skad wywodzi si¢ ang. true
‘prawdziwy’.

W jezykach stowianskich indoeuropejski leksem *derwo-, *dorwo- dat
poczatek takim wyrazom, jak zdrowy (pslow. sadrave) i stary, dawny (pstow.
drevle, drevenv). Prastowianska posta¢ *sedorove, pochodzaca ze zloZenia
ie. *su-dorvo- dostownie: ‘z dobrego drzewa lub drewna’ (por. stind. su-dri-
‘dobre drewno’), kontynuuje ststow. ssdravs, ktOrc reprezentowane jest
przez 10s. zdorévyj ‘zdrowy’, pol. zdrowy, czes. zdravy ‘ts.’, bulg. zdrav ‘ts.”%
Natomiast starostowianski przymiotnik drevls, drevens ‘dawny’ jest podstawg
dla ros. drevnij “ts.’, sch. drevan ‘zamierzchly, staroiytny™.

Indoeuropejski termin *drit-, *dreu- tworzy w jezykach germanskich
1 baltyckich wyrazy o znaczeniu ‘wierzy¢, ufaé’, ‘wiara’, goc. trauan ‘ufac’,
stgniem. ri(w)én ‘ufaé, wierzyé, spodziewal si¢’, stang. tréowian, truwion
‘ufad’, tréow ‘prawda, wiara, §lub’, stgniem. trimwe > niem. Treue ‘wiernosc’,
prus. drwwis (m.), druwi (f.) ‘wiara’, druwit “wierzy¢é'.

Obserwowana w wielu jezykach indoeuropejskich ewolucja scmantyczna
czastki wyrazowej *deru, *doru, *drit-, *derwo-, *drewo- od znaczenia

' A. Walde, I. B. Hofmann, Lateinisches etymologisches Wérterbuch, 1. 1, Heidelberg
1938, s. 385. Autorzy ci uwazaja, ze takze faciniski przymiotnik dirus pochodzi od ie.
*driiros < dreu-ro, ktore utworzone zostalo od rdzenia *dru-/*dreu- ‘drzewo, drewno’.

* M. Fasmer, Etimologiteskij slovare ruskogo juzyka, t. 2, Moskva 1986, s. 90.

3 Slownik prastowianski, t. 4, red. F. Stawski, Wroclaw 1981, s. 218-219.



‘drzewo, drewno’ do okresled poje¢¢ oderwanych wynikala zapewne z roli,
jaka drzewa pelnity w kulturze Indoeuropejczykéw. Drzewu przypisywano
nadzwyczajna trwalo$c, stad jego apelatyw postuzyl do utworzenia przymiot-
nikow stary, dawny, trwalos¢ za$ kojarzyla si¢ z moca i zdrowiem. Urobienie
od rozpatrywanego rdzenia slownictwa o charakterze religijnym tlumaczy¢
nalezy sakralna funkcja Swiata roslin u plemion indoeuropejskich.

Ie. *bhoru-, *bharu- ‘igliwie, drzewo iglaste, las iglasty™

Istnienie indoeuropejskiego lecksemu *bhoru-, *bharu- potwierdzaja jezyki
stowianskie i germanskie: strus. bors (gen. pl. borove) ‘las’, czes. bor ‘las
sosnowy’, pol. bér (gen. boru) ‘las’, bulg. bor ‘sosna’, sch. bor ‘ts.’, stisl.
bqrr ‘drzewo’, stang. bearu ‘las’, szw. barr ‘igla choiny, igliwic’.

Prawdopodobnie rdzenia ie. *bher- ‘cia¢’, “ostry’ uzyto poczatkowo do
okreslenia igly choiny i igliwia. Potem utworzonymi od niego slowami
nazwano drzewo iglaste i bor porosnigty drzewami szpilkowymi.

Ie. *drumo- ‘las’

Rdzen ten pojawia si¢ w trackiej nazwie Din-drumh oraz w gr. Spdudg
‘las’, dpbud (nom. pl.) ‘las, knieja, gestwina le$na’, stind. druma-h ‘drzewo™.

Ie. *gwosdo- ‘galezie, listowie’

Indoeuropejskie *gwosdo- kontynuuja przede wszystkim jezyki stowianskie:
sch. (uzywane do XVIII w.) gvdzd ‘las’, czes., stowac. hvozd ‘puszcza’, stpol.
(do XV w.) gwozd, gozd ‘las’.

Wedlug A. Briicknera, prastowiafiski wyraz gwozd okre§lal drzewo,
poniewaz oboczna jego postaé pstow. gvozds ‘gwdzdz’ oznaczala pierwotnie
‘drewniany kolek’ (por. stst. gvozds ‘gw6zdZ’, ros. gvozds ‘ts.’, pol. gwézds,
czes. hvozdéj ‘drewniany przebijak’). Na poparcie swej tezy uczony ten
stwierdza, ze kazda nazwa lasu utworzona zostala od lcksemu znaczacego
wezesniej ‘drzewo’. Wydaje sie jednak, iz to twierdzenic, nie zobrazowane
zreszta zadnymi przyktadami, jest zbyt daleko idace. Mozna jedynie stwierdzié
pewien zwiazek pomigdzy slowami drzewo i las w leksyce indocuropejskiej,

* Inne indoeuropejskic nazwy lasu i $wigtego gaju omdwione zostaly w rozdz. 4.
* V. Georgiev, Issledovanija po sravnitelno-istoriceskomu Jjazykoznaniju, Moskva 1958, s. 120.
¢ A. Briickner, Slownik etymologiczny jezyka polskiego, Warszawa 1957, s. 166 (gwozd).
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np. ie. *drumo- ‘drzewo, las’, skad stind. druma-h ‘drzewo’, gr. dpvud ‘las,
gestwina lesna’, dpbude ‘las’ lub ie. *medhjo- ‘Srodkowy’, z ktérego powstato
lit. médis ‘drzewo’, lot. madian ‘las’, prus. mezs ‘ts.”.

J. Pokorny® odtwarza znaczenic ie. *gwosdo- jako ‘galezie, listowie’,
opicrajac si¢ na odpowiednikach fonetycznych tego leksemu w jezykach
germanskich i albanskim: niem. Quast (m.) ‘chwast’, norw. kvast ‘bukiet,
kisC’, szw. kvast ‘miotia’, alb. gjeth (m.), gjéthe (f.) ‘lidcie, listowie’ < *gath <
*gwozd-. Prawdopodobnie terminem *gwozdo- definiowano najpierw galezie
1 lidcie, przenoszac go poOzniej na zaros$la, zagajnik i las. Oboczna postac
gvozds to nazwa galazki, patyka, a nastepnie drewnianego kolka, przebijaka,
klina, wreszcie gwozdzia.

le. *osdo- ‘galaz’

Kontynuantami indoeuropejskiego *osdo- sa: gr. 6loc ‘galaz’, goc. asts
‘ts.”. Wyraz ten pochodzi od rdzenia ie. *sed- ‘siedzieC’, poprzedzonego
przedrostkiem o-, ktory pojawia si¢ rowniez w hetyckim stowie hasduer,
hasduir < *H e-sd-wer ‘chrust, galezie”. )

le. *widhu-, *widhus (m.), *widhu (n.) ‘drzewo, zbiorowisko drzew, las’"®

Praindoeuropejski charakter tego wyrazu zaswiadcza stownictwo Ger-
mandw i Celtow. Od germanskicj postaci widuz wziglo poczatek: stgniem.
witu (m.) ‘las’, stang. wudu < widu ‘las, drewno’, ang. wood °ts.’, stisl. vidur
‘las’, isl. vidur (m.) ‘drewno’, szw. ved (m.) ‘drewno’, norw. ved (m.) ‘ts.”.
Celtycki odpowiednik leksemu indoeuropejskiego stal si¢ podstawa dla: gal.
vidu- ‘las’, wal. gwpdd (coll.) ‘drzewa’, bret. gwéz (coll.) ‘ts.’, korn. gwydh
(coll) “ts.’, stir. fid “las’, ir. fiodh (m.) ‘las, drzewo™'.

V. Georgiev dla indoeuropejskiej nazwy o znaczeniu ‘drzewo, zbiorowisko
drzew, las’ wyodrgbnia powyzszy rdzen w postaci *widh-, za ktorym zdaja
si¢ przemawia¢ formy rozszerzone o samogloske a, np.: gr. pel. ‘idn (f)
‘drzewo, las’, dor. ‘fda “ts."'2.

" K. Karulis, Latviesu etymologijas vdrdnica, t. 1, Riga 1992, s. 587 (mezs).

Y J. Pok orny, Indogermanisches etymologisches Worterbuch, Bern-Minich 1959, s. 481.

®1. R. Danka, Stanowisko jezykéw anatolijskich w rodzinie indoeuropejskiej i ich
wzajemne zwiqzki, ,,Acta Universitatis Lodzensis” 1983, Folia Linguistica 4, s. 165.

'° 8t. E. Mann, 4An Indo-European Comparative Dictionary, Hamburg 1984-1987, s. 1537.

" Ibidem. Galijskie vidu- pojawia si¢ w pierwszej czgsci zlozenia, np.: Viducasses ,nazwa
jednego z plemion galijskich™ (P. H. Billy, Thesaurus Linguae Gallicae, Hildeshein 1993, s. 158).

2 V. Georgiev, Issledovanija..., s. 93. Por. A. Carnoy, Dictionnaire étymologique de
la mythologie gréco-romaine, Louvain 1957, s. 79 (Idaios).



le. *abel-, *abelo-, *ablu- ‘jablon, jablko’

Utworzone od tego rdzenia nazwy jabloni i jablka pojawiaja si¢ w dialek-
tach grupy pélnocnoindoeuropejskiej i w jezyku celtyckim: ststow. abloko,
Jjablvko, lit. abuolys, ébuolas, obelis ‘jablon’, lot. abols, abele “ts.’, goc. krym.
apel ‘ts.”’, stgniem. apful “ts.’, ir. aball 'ts.’, stwal. aballen “ts.’.

Z wyrazem *dbelo- jezykoznawcy wigza nazwg kampanskiego miasta
Abella.

W celtyckim, stowianskim i staropruskim nazwa jabloni otrzymuje sufiks
-n-: peelt. *abal-n-, érir. aball < *abalna, stst. (j)ablans < pstow. (j)abol-ns,
stprus. wobalne < abalni-.

Prawdopodobnie sufiks -n- zawarty jest réwniez w nazwie celtyckiego
miasta Abella < *Abelna lub *Ablona.

le. *(d)gherdos®™ ‘grusza’

Pierwotnie wyrazem tym okreslano zapewne grusze dziko rosnaca,
o czym S$wiadczy znaczenie jej greckiego kontynuantu: gr. #ygpdos (f.)
»dzika grusza, Pyrus amygdaloformis”. Indoeuropejska postal (d)gherdos
jest charakterystyczna dla jezykow paleobatkanskich. Z niej rozwinglo sig:
wspomniane wyzej gr. dyepdog, mac. dyépda (f.) ,,gatunek gruszy, Pyrus
communis”, trac. dapda- ,grusza”, zachowane w nazwach plemiennych
i geograficznych — Addpdxvor, dapddnapa, alb. dardhé (f.) ,grusza™. Od
obocznej formy ie. *(d)ghrd-s (f.) utworzono w grece stowo ‘wypdg, -ddog
(f), ktdre jest semantycznym odpowiednikiem gr. #yepdog'’.

Ie. *agno- ‘jakies drzewo’

Od indoeuropejskiego *agno- wywodzi si¢ gr. &yvoc (f. lub m.) “gatunek
wierzby, Vitex Agnus castus’ oraz stow. *agneds “czarna topola™®. Ostatnie
znaczenie zachowane zostalo w sle. jdgned ‘Populus nigrd’, sch. jagnjed ‘ts.’,
ruscerst. ogniadije, jagnadije (coll.). W jednym z dialektéw stowackich wyraz
Jjahneda oznacza topole biala.

1* Przy zapisie rekonstrukcji indoeuropejskich postaci nazw roflin 3, (alternujace z &)
oddajemy przez é, 9, (alternujgce z @) przez 4, 8, (alternujace z 3) przez 6.

¥ V. Georgiev, Issledovanija..., s. 119.

Y1 R. Danka, K. T. Witczak, Some Remarks on the Albanian Vocabulary in the
Paleo-Balkanic and Indo-European View, [w:] Analecta Indoeuropaea Cracoviensia J. Safarewicz
memoriae dicata, Cracoviae 1995, s. 125.

' Wierzba i topola najczeiciej rosng na miejscach wilgotnych (Theophr. Hist. plant. IV 1, 1).
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W grupie zachodnich jezykow stowianskich obserwujemy przeniesienie
terminu *agneds- na nazwe kwiatostanu nicktérych drzew (szczegolnie
wierzby), ktéry ma posta¢ puszystych kuleczek, tzw. bazi: czes. jehnéda
‘bazia’, slowac. jahiiada ‘ts.’, pol. dial. bagniqdZ ‘palma wielkanocna’.
Polskie bagniqd; zawdzigcza nagtosowe b- wplywowi dialektycznych wyrazow:
bagnig ‘jagni¢’ i bagni¢ sig ‘koci¢ sig’!’.

Przyczyng przeniesienia, w niektorych jezykach slowiandskich, znaczenia
slowa *agneds z gatunku drzewa na bazie nalezy upatrywa¢ w opartym na
ctymologii ludowej powiazaniu kontynuantow *agneds 2z kontynuantami
agne, jagne ‘jagni¢’'®. Bazie bywaja takze nazywane kotkami, co wskazuje
na kojarzenie ich wygladu z welng lub sierScia miodych zwierzat.

le. *aig- ‘dab’

Termin *aigs (f., m.) jest druga, obok wyrazu *perk‘us, indocuropejska
nazwa debu. Pojawia si¢ on przede wszystkim w germanskim *aiks (f., m.)
‘dab’, skad: stisl. eik (f.) ‘ts’, stang. ac ‘ts.’, ang. oak ‘ts.”, stgniem. eih
‘ts.”, niem. Eiche ‘ts.’, nastgpnie w jezyku greckim alyilwy (m.), afyilog (£.)
‘gatunek debu, Quercus cerris’ i w lacinskim aesculus (f.) < *aig-s-ko-lo-
‘gatunek debu gorskiego, ktéry nie traci zima lisci’.

Jak wynika z rozpatrywanych wyzej faktow, w jezykach germanskich
i w lacinie na okreslenie debu postugiwano sig rownolegle kontynuantami
dwdch rdzeni: *aig- oraz *perk“(d)-. Mozna przypuszczaé, ze nazwa *aig-
stuzyta do okreslenia innego, wyraznie odrdéznianego od dgbu nazywanego
stowem *perk*us — gatunku tego drzewa. Rowniez w grece aiyilewy oznacza
jedynie Quercus cerris, nie za§ dab w ogole, dla ktérego uzywano stowa
onyoc pochodzacego od ie. *bhagos ‘buk’.

Greckie diyiloy jest wyrazem zlozonym. W drugiej czgsci tego stowa
pojawia si¢ termin lwnn, lomég ‘kora, tuska, naskorek’. Wedlug Pliniusza
(Nat. hist. XVI 13), ten gatunek debu dostarczal suchych kawalkow kory,
ktora zwisala z konardw'.

Ie. *aker, *akr ‘klon’®
A

Leksem ten zostal zachowany w lacinskiej nazwie klonu: dcér (gen.
dcéris n.) oraz w dun. @r ‘ts.” < ger. *ahira-, nowgniem. dial. Acher

V! Slownik praslowianski, t. 1, red. F. Slawski, Wroctaw 1974, s. 177 (bagniti s¢).
YL Wajda-Adamczykowa, Polskie nazwy drzew, Wroclaw 1989, s. 29.

¥ Por. Theophr. Hist. plant. 111 8, 6.

® Mozliwa jest takze rekonstrukcja, *aker, *akr.
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‘ts.” < ahura, niem. Ahorn® ‘ts.”, stgniem. ahorn ‘ts.? < *ahurna-®, gr.
axaotoc (Hes.) ‘gatunck klonu, Acer monspessulanum’ < *’dxaporos.

Wedyjski wyraz akréh (m.) jest stowem © niepewnym znaczeniu®.
Znaczenie ‘klon’ nadaje si¢ mu ze wzgledu na probe etymologicznego
zestawienia z lacifskim dcér. Jednak watpliwoscei semantyczne powoduja, ze
wed. akrdh nie moze przesadzaé o postaci fonetycznej indoeuropejskiej
spolgloski tylnojezykowej w nazwie aker, akr.

A. Walde, a za nim takze J. Pokorny wiaza fitonim aker z ie. rdzeniem
*ak- ‘ostry’, ktOry pojawia si¢ w lac. acér ‘ostry’, lit. asris “ts.’, ststow.
ostrs “ts.’, motywujac to zestawienie znaczeniowe ostrymi obrzezami lisci
klonu®,

Z germanskiego terminu *zhor®, majacego kontynuanty w dialektach
bawarskich, zapozyczone zostalo prstow. *avors, javors ‘gatunek klonu,
Acer pseudoplatanus’, ktore wystepuje w polskim jawor, czes. javor, ros.
Jjavor, bulg. jdvor i bial. javar ‘klon’”.

Stownictwo polskie lub biatoruskie stalo si¢ zrodlem, z ktérego pochodzi
réwniez litewski wyraz jovaras, jovaras ‘platan wschodni, Platanus orientalis’.

Ie. *(d)kpewa ‘czarny bez’

Indoeuropejski termin *(d )k pewa reprezentuje: gr. axtéo (f.) ‘czarny bez,
Sambucus nigra’, gr. att. dxtf (m.) ‘ts.”, dac. géfx, seva (f) “ts.’, orm. hac’i
‘jesion’, alb. ashé ‘gatunek drzewa, Ilex aquifolium’.

Baltycki kontynuant indoeuropejskiego prastowa w postaci *sewe (f.)
‘czarny bez’ dal poczatek: jacw. [jale ‘ts.’, lit. Seivd-medis, Seiv-medis ‘ts.’®.

2 Grec. dxapva zanotowane przez Hesychiosa (Hesychii Alexandrini Lexicon, t. 1, ed.
E. Munksgaard, Hauniae 1966, s. 82, D 82) ze zmienionym znaczeniem ‘laur’ stanowi
dokiadny etymologiczny odpowiednik niem. Ahorn.

2 W stgniem. wyrazu ahorn uzywano na okreslenie kilku gatunkow klonu: Acer pseudo-
platanus L., Acer campestre L. i Acer platanoides L. (A. P. Nepokupnyj, Obséaja leksika
germanskich i balto-slovianskich jazykov, Kiev 1989, s. 161).

B F. Kluge, Etymologisches Worterbuch der deutschen Sprache, Berlin 1957, s. 10 (Ahorn).

® M. Mayrhofler, Kwzgefasstes etymologisches Worterbuch des Altindischen, (. 1,
Heidelberg 1953, s. 40 (akra).

¥ A. Walde, J. Pokorny, Vergleichendes Waorterbuch des indogermanischen Sprache,
L. 1, Berlin 1930, s. 18; A. P. Nepokupnyj, Obséaja leksika..., , s. 163.

® F. Stawski, Stownik etymologiczny jezyka polskiego, t. 1, Krakow 1952-1956, s. 528
(jawor).

¥L. Wajda-Adamczykowa, Zmiany semantyczne w nazwach roslin, [w) Paralele
w rozwoju slownictwa jezykéw slowianskich, ,,Prace Slawistyczne™ 1989, t. 71, s. 147.

® K. T. Witczak, Indo-European *34péwa ,elder, Sambucus nigra L.” and its Baltic
descendants, ,,Linguistica Baltica” 1992, t. 1, s. 205-206.



12

le. *alis-, *als-, *aliso-, *alisa, *alisjo-, *alsja, *alsno-, *alsnjo- ‘olcha’®

Rozine gatunki olchy (Alnus barbara, Alnus viridis, Alnus glutinosa)
wystepowaly w czasach prehistorycznych na szerokich obszarach péinocnej
Europy i na Kaukazie®.

Indoeuropejski leksem *alisa stal si¢ podstawa dla prastowianskiego
fitonimu olchy *elbya, *olsya® oraz jej kontynuantéw w jezykach stowiafiskich:
bulg. elya, ros. olcha, pol. olcha.

Indoeuropejskie *alisd zachowato si¢ w jezyku gockim w postaci *afisa
(stad hiszpanskie zapozyczenie aliso), a takze w stgniem. eflira (z metateza
rowniez erila), niem. Eller (po metatezie rowniez Erle), hol. els. Ze zmienionym
znaczeniem wyraz ten wystepuje w galickim stowie *alisa ‘czeremcha’, ktore
zaswiadczone jest w leksyce toponomastycznej, np. Alisia, Afisontia i fran-
cuskiej nazwie owocu czeremchy — alise oraz w macedonskim wyrazie oAiu
(Hes.) ‘biala topola’< *alisa.

Od ie. rdzenia *alisjo- urobione zostaly: pol. olsza, czes. ofsa 1 stisl. elri
‘olcha’ < germ. alizja-.

Ten sam rdzen z innym przyrostkiem ie. *alsno- i *alsna byl podstawa
dla: tac. alnus ‘olcha’ < *alsnos, lit. alksnq, dlksna "olszyna, las olchowy’,
tot. alksna “ts.’.

Ie. *alsnjo- dalo w lit. allsnis, elksnis “olcha’, tot. dlksnis, élksnis “ts.’.

le. *dpelwos (£.), *dpelwa (f.) ‘jakie$ drzewo lisciaste rosnace w miejscach
wilgotnych’

Ten indoeuropejski leksem pojawia si¢ w greckiej nazwie czarnej to-
poli —unedlég, w stgniem. felawa i niem. Felber ‘wierzba’ oraz oset. fdrv
‘olcha’.

le. *(d)prka (£) ‘sosna’

Indoeuropejski leksem *(d)prkd zachowany zostal w germanskim *firho
‘sosna’, z ktorego wzicto poczat‘ek: stgniem. forha, foraha ‘sosna’, $§rgniem.
vorhe ‘ts.’, niem. Féhre “ts.”’, szw. fura ts.’, norw. furu ‘ts.’. Prapokrewny
odpowiednik przytoczonego wyzej wyrazu odnajdujemy w gr. kpgpxn (£f.)
‘gatunek wiecznie zielonego drzewka, Arbutus hybrida’. Pojawienie sig¢

» Dopuszczalna jest takze rekonstrukcja z naglosowym e.

®T.V.Gamgrelidze, V. V. Ivanov, Indo-European and Indo-Europeans, t. 2, Thilisi
1984, s. 635; M. 1. Nejstadt, Istorija lesov i paleografija SSRR v golocenie, Moskva 1957, s. 635.

? M. Fasmer, Etimologiteskij slovare..., t. 2, 5. 23 (*elsya).
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w greckim wyrazie spolgloski przydechowej spowodowane zostalo sasiedz-
twem naglosowego laryngalu w praindoeuropejskiej postaci: *z'z'pfkd” > ie.
oo
prka.

Ie. *Har-, *ar- ‘orzech’

Wedlug T. Gamgrelidzego i V. Ivanova, praindoeuropejski rdzen *Har-
ma stanowi¢ podstawe dla nazwy orzecha w jezyku greckim: xdpvov
i zanotowanej przez Hesychiosa postaci ‘gpva (pl.) oraz dla albanskiego
arré. Prawdopodobnie w naglosie tego wyrazu byt laryngat H-.

Wydaje sie mozliwe, ze baltostowianskie terminy, np. lit. riefas, ststow.
oréxo ‘orzech laskowy’, rozpatrywane pod haslem *areik-s- lub *dreiks, sa
rozszerzeniem wspomnianego wyzej indoeuropejskiego pierwiastka wyrazowego.

le. *dréiks-s- lub *areiks- > reiks- ‘orzech laskowy’

Baltowie i Slowianie wykorzystali ten rdzen przy tworzeniu nazwy
orzecha laskowego, ktéra zachowaly jezyki: lit. riefas, riesutas, riefutys, lot.
riéksts < *riests, prus. w zlozeniu buccareisis ‘orzeszek bukowy’ oraz bulg.
oréy, czes. oréch i pol. orzech.

le. *arku-, *arkeu- ‘co§ zakrzywionego > jakie§ drzewo’

Indoeuropejski rdzen *arku- stal si¢ podstawa dla prastowianiskiego
stowa *arkiita, od ktérego wywodza sig: ros. rakita ‘gatunek wierzby’, czes.
rokyta ‘ts.’, pol. rokita ‘ts.’, serb. rokita ‘ts.’. Od ie. *arkeu- utworzona
zostala grecka nazwa jalowca ‘gpxevfog.

Ie. *dru- ‘jakie§ drzewo, prawdopodobnie orzech’
Mozna si¢ spodziewaé, ze rdzen ie. *dru- zaswiadcza hetycki wyraz

Bharau-c ‘jakies drzewo® (przypuszczalnie topola) oraz messap. ‘dpvov
‘orzech’ i alb. arré (f) ‘drzewo orzechowe’.

21 R.Danka, K. T. Witczak, Grecka nazwa palmy daktylowej (potvil f./m.) i jej
indoeuropejskie odpowiedniki *bhoinis f.), ,,Studia Indogermanica Lodziensia™ 1998, t. 1, 5. 140.
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le. *bhagos®® lub *bhagos ‘buk’

Indoeuropejski termin *bhagos/*bhagos, ktory jest prawdopodobnie
zmonoftongizowana postacia dawniejszego bhaugos, najlepiej zaSwiadczaja
indoeuropejskie jezyki grupy centum. Spo§réd nich praform¢ bhdgos re-
prezentuje: tac. fdgus (f.) ‘buk’, celt. *bdgos, pojawiajace si¢ w nazwach
miejscowosci Bagacon i Bagusta, germanski leksem b0ké i jego kontynuanty:
stisl. b6k (f.) ‘buk’, stang. bok ‘ts.’, ang. beech ‘ts.’, stgniem. buohha (£.)
‘ts.” < bokd, srgniem. buoche (f.) ‘ts.’, niem. Buche (f.) ‘buk, buczyna’ oraz
gr. gnyéc i dor. payéc ze zmienionym znaczeniem ‘dab’. Do wyzej wymie-
nionych stéw zaliczyé mozna takze frygijska czastk¢ wyrazowa *fayo-
‘dab’, ktéra przypuszczalnie kryje si¢ w przydomku Zeusa Frygijskiego
- Bayaiog®.

Na pierwotny dyftong w pranazwie buku bhaugo- wskazywaé moze
nowisl. beyki (n.) ‘buk, las bukowy’, oddajace dawniejsza, nie zadwiadczona
forme *baukja-, ktora nalezy wywodzié z ie. bhougio- lub bhaugio- “zbiorowisko
bukéw, lasek bukowy’.

A. Walde®, S. Feist®, a ostatnio rowniez J. P. Mallory®’ sklonni sa
przyjmowaé zwiazek pomiedzy indoeuropejskim fitonimem bhaugo- (Fagus
silvatica) a stowiafiska nazwa czarnego bzu (Sambucus nigra): ststow.: bszs
‘bez’, bulg. baz “ts.’, pol. bez, czes. bez ‘ts., ros. dial. boz, buz, buzing ‘ts.’.
Rosyjskie wyrazy buz, buzina wskazuja na pierwotny dyftong w indo-
europejskiej nazwie buku, natomiast stowianskie bszs charakteryzuje sig
odmienna apofonia i ujawnia oboczng forme — ie. *bhugos, od ktorej
pochodzi¢ ma tez kurd. bz ‘wiaz'®.

Stowianskie okreSlenia buku rozwinely si¢ z germanskiego bok-: ros. buk,
pol. buk, czes. buk, sch. buk| bukva, czes. bukev, bukva ‘owoc buku’, pol.
bukiew ‘ts.’®. Litewskie bukas ‘buk’ i prus. bucus ‘ts.” sa zapozyczeniami
z jakiego$ jezyka Slowian.

J. P. Mallory zalicza do kontynuantéw ie. *bha(u)gos, *bhugos albanskie
wyrazy bungé (f.), bung (f.) ‘dab™®.

3 Za takg rekonstrukcjg opowiada si¢ S. E. M ann, An Indo-European..., s. 61 (bhagos 1).

* Por. rozdz. 4, s. 133.

3 A. Walde, J. B. Hofmann, Lateinisches..., 1. 1, s. 445 (fagus).

% 8. Feist, Vergleichendes Worterbuch der gotischen Sprache, Leiden 1939, s. 102 (boka).

7). P. Mallory, In Search of the Indo-Europeans: Language, Archaeology and Myth,
London 1989, s. 115.

3* F. Stawski, Slownik etymologiczny..., t. 1, s. 31 (bez).

¥ T. V. Gamgrelidze, V. V. Ivanov, Indo-European..., t. 2, s. 622; M. Fasmer,
Etimologiceskij slovars..., 1. 1, s. 234 (buk); F. Sta wski, Slownik etymologiczny..., t. 1, s. 49 (buk).

3. P. Mallory, In Search of the Indo-Europeans..., s. 115-116. W jezyku rumuniskim
wystepuje, pochodzacy prawdopodobnie z dialektu autochtonicznych Dakéw, wyraz bangét
‘knieja’ (G. Meyer, Etymologisches Warterbuch der albanesischen Sprache, Strassburg 1891,



le. *bhergos, *bherga, *bhrg- “brzoza’

Jezykoznawcy rekonstruuja wezesniejsza forme ie. *bhergos w postaci
pie. *bherag-o, ktéra pierwotnie nalezala do grupy rzeczownikow rodzaju
zenskiego o temacic zakonczonym na -o-*'. W niektérych dialektach indo-
europejskich (stowianskich, germanskich, czeSciowo takze iranskich) leksem
*bherag-o- zostal przeniesiony do tematéw na -g-, charakterystycznych dla
femininum. Wigkszos§¢ indoeuropejskich rodzin jgzykowych wyrazem *bherag-o-
oznacza brzoze, zwykle brzozg biala (Betula pendula).

Indoeuropejski termin *bhergos, *bherga, *bhrg- pojawia si¢ w: lit.
bérias ‘brzoza’, tot. bérzs ‘ts.’, prus. berse ‘ts., erslow. berza ‘1s.’, ros.
beréza ‘ts.’, bulg. brezd ‘ts.’, czes. bFiza ‘ts.’, pol. brzoza, niem. Birke ‘ts.’,
stang. berc, birce ‘ts’, ang. birch ‘ts.’, stisl. bjgrk ‘ts.” < *bhersga, stind.
bhurjéh (m.) “ts.”?, oset. bdrz, barz ‘ts.” < *barza® oraz w trac. Bersamae
i Bersovia <*bersa- ‘brzoza™.

Wystepujacy w nazwie brzozy ie. rdzen *bherg-, *bhrg- ‘cos jasnego,
ja$niejacego’ postuzyt do utworzenia w lacinie nazwy jes:ionu wyniostego
(Fraxinus excelsior)®, ktdra przybiera w tym jezyku postac farnus (gen. -i,
f) < *fargsnos < *bhrg-sno-"* oraz czgiciej uzywana fraxinus (gen. -i,
f) < * bhyrog-senés™.

Ten sam pierwiastek wyrazowy stal si¢ podstawa dla stowianskiego
okreslenia wigzu®® *bersts, z ktdrego powstalo ros. berest ‘wiaz’, ukr. berest
‘ts.”, pol. brzost ‘ts.”, czes. brest ‘ts.’, bulg. brjast ‘ts.’. Praslowianskie *bersts
odpowiada dokladnie germanskiemu przymiotnikowi o znaczeniu ‘jasny,
blyszczacy’, reprezentowanemu przez goc. baihrst, stgniem. beraht, stang.
beorht, bryht, ang. bright.

s. 54), w ktorym koricowe -et stanowi¢ moze przyrostek rowny fac. -eto- (por. aesculetum ‘las
dgbowy, dgbrowa’), natomiast czastka bung- jest odpowiednikiem tak samo brzmiacego slowa
albanskiego. Zbyt malo jednak wiemy o j¢zykach Balkanéw i liliricum, aby$émy mogli by¢
pewni, ze alb. bung, bingé mozna uzna¢ za kontynuant ie. *bhd(u)gos, *bhugos.

‘““ P. Friedrich, Proto-Indo-European Trees. The Arboreal System of a Prehistoric
People, Chicago 1970, s. 27; por. I. R. Danka, K. T. Witczak, Some Remarks..., s. 127.

2 P Friedrich, Proto-Indo-European Trees..., s. 27.

 Ibidem.

% V. Georgiev, Issledovanija..., s. 119.

# Kora brzozy i jesionu ma jasna barwg.

“ A. Walde, J. B. Hofmann, Lateinisches..., t. 1, s. 458 (farnus).

¥ Ibidem, s. 544 (fraxinus).

* Brzost to nazwa jednego z gatunkow wiazu, tzw. wiazu gorskiego, Ulmus montana,
ktéry, podobnie jak brzoza, ma korg o jasnej barwie (L. Wajda-Adamczykowa, Polskie
nazwy..., s. 9).
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le. *bhoini- ‘jakies drzewo’

Indoeuropejczycy okreSlali leksemem *bhoini- jakies drzewo, ktorego
nazwa przetrwala w gr. goivi-, germ. baini-*® i het. paini-®. Grecy termin
*bhoini- przeniesli na poznana na Cyprze palme daktylowa — gr. goivif,
-ico¢ (f. 1 m.) ‘palma, zwlaszcza palma daktylowa’). Wyraz ten jest juz
zaswiadczony w grece mykenskiej, gdzie wystepuje w postaci po-ni-ke’'.

W jezyku hetyckim dawny indoeuropejski fitonim *bhoini- wykorzystano
na oznaczenie innego, typowego przedstawiciela flory poludniowej, jakim
jest tamaryszek: het. “Spaini- ‘jakie§ drzewo, zwykle tamaryszek’. Takie
znaczenie przybieraja odpowiedniki het. paini- w jezyku huryckim (paini)
i akkadyjskim (painifbinu), ktore sa zapozyczeniami ze zrodla indoeuropejs-
kiego, zapewne hetyckiego®.

le. *bhroid(h)os ‘jakie§s drzewo iglaste’

Termin *bhroid(h)os oznaczajacy sosneg, czasami takze Swierk, zaswiad-
czony jest przez jezyki indoeuropejskie, ktore wystepuja w pasmie geograficz-
nym ciggnacym si¢ od Balkanow po Balticum: alb. bredh ‘sosna’ (rowniez
Swierk i modrzew), rum. substr. brad ‘sosna, Swierk’, lot. priéde ‘sosna’
(w narzeczach takze S$wierk) < balt. *braidja (f.), lot. dial. prieds ‘ts.
(z ubezdzwigcznieniem naglosowej spolgtoski b- pod wplywem baltyckiego
leksemu *pus(i)- ‘sosna’®,

Zaliczane niekiedy do wyzej wymienionej grupy stow ros. dial. bred
‘wiklina’ i ukr. bredina “gatunek wierzby, Salix caprea’ réinig si¢ wyraznie
znaczeniem od rozpatrywanych wczesniej wyrazow baltyckich i batkanskich.
Wydaje sig, iz wobec ukrainiskiego -é- (nie -i-) reprezentuja one prastowianska
postaé *breds (nie za$§ *brédv). M. Fasmer wiaze ros. bred z rosyjskim
czasownikiem bredu, bresti “brodzi¢’™, pokrewnym lit. bredu, bristi ‘ts” < ie.
*bredh- ‘brodzié™.

¥ Germanski rdzeni baini- jest podstawg dla stisl. beinn (m.) ‘jakie$ drzewo' < germ. *hainiz.

% por. I. R. Danka, K. T. Witczak, Grecka nazwa paimy daktylowej..., s. 143.

Y. Duhoux, Les premiers phytonymes grecs: Les données mycéniennes, [w:] Actes du
collogue international ,,Les phytonymes grecs et latins™ tenu a Nice les 14, 15 et 16 mai a la
Faculte des Lettres, ,,Arts et Sciences humaines Université de Nice-Sophia Antipolis™, Nice
1993, 5. 112.

2 Nalezy przyjaé, ze het. ®®painis jest zrédlem 2apozyczenia w huryckim: paini ‘tamaryszek’,
skad réwniez wziglo poczatek akkadyjskie ““painu, ““binu ,,Tamarix”, a nie odwrotnie.

% R. Trautmann, Baltisch-Slavisches Warterbuch, Géttingen 1923, s. 232 (pusi-).

% M. Fasmer, Etimologileskij slovars..., t. 1, s. 210 (bred, bredina, bredu, bresti).

35 8t. E. Mann, 4n Indo-European..., s. 100 (bredho).
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Ie. *edh-{*odh- ‘bez

Prawdopodobnie termin ten pojawia si¢ w lacinskim wyrazie ébulis, -i
() i ébiliim, -i (n.) “gatunek bzu, Sambucus ebulus’ < ie. *edh-lo- oraz gal.
odocos ‘ts.” < ie. *odh-o-ko-.

Wedlug A. Waldego®, wymicnione wyzej nazwy bzu zawieraja ie. rdzen
*edh- “co$ ostrego’, ktory pojawia sig w ie. *edhia® ‘Swierk, jodla’. Zestawicnie
leksemu *edhld z czastka wyrazowa *edh- pozwala sadzié, Zze pierwotnie
*edhlo- oznaczato drzewo iglaste. Do tej pory jednak nie wyjasniono
przyczyn zmiany semantycznej termindw *edh-lo-{*odh-lo- w lacinie i galickim.

A. Walde® dopuszcza mozliwoéé innego wyjasnienia pochodzenia slowa
odocos, taczac je z ie. rdzeniem *od- ‘pachnie¢’ (por. lac. odor ‘zapach’).
Zakladajac stusznos$é takiego rozumowania, lac. ébiliis i gal. odocos bylyby
niezaleznymi od siebie wyrazami o réznym poczatku stowotwérczym. Galicki
wyraz odocos, przybierajacy takze formy odicus i odecus®, przeniknat do
$rgniem. attech, od ktorego pochodzi niem. Attich ‘bez koralowy, Sambucus
racemosa’.

Ie. *edhla ‘Swierk, jodia’

Wedtug T. Gamgrelidzego i V. Ivanova, w starozytnosci kilka odmian
Swierka (Picea orientalis, Picea excelsa, Picea obovata) zajmowalo jedynie
tereny wysokogorskie w centralnej i potudniowej Europie oraz na Kaukazie®.

Indoeuropejski leksem *edhla kontynuuja prastowianskie postacie *edla,
*edly “Swierk, jodla’, z ktorych rozwinelo sig: pol. jodla, sch. jéla “ts.’, ros.
jelo (£) “swierk’, jolka (demin. < jedl(o)-ka) “Swierk, choinka’.

Wyrazy baltyckie: stprus. addle ‘$wierk’, lit. égle ‘ts.’, dial. takze dgle
‘ts.’, tot. egle ‘ts.” (w stowach litewskich i lotewskim pojawia si¢ wtorna
spolgtoska g) reprezentuja praforme¢ *edhli(j)a. Prawdopodobnie do tego
zestawienia dopisa¢ nalezy rowniez ir. aidlen ‘jodla’.

A. Walde, a takie T. Gamgrelidze i V. Ivanov® sadza, ze ie. termin
*edhlo- utworzono od rdzenia ie. *edh- ‘byC ostrym, klu¢ (por. lit. adyti
‘cerowad’, ddata ‘igla’). :

% A. Walde, J. B. Hofmann, Lateinisches..., t. 1, s. 389 (ebulus).

57 Por. hasto *edhia.

% A. Walde, J. B. Hofmann, Lateinisches..., t. 1, s. 203 (odocos). Kwiaty dziko
rosngcych gatunkow bzow (Sambucus nigra, Samb ebulus) wydzielaja silny, niemily zapach.

% J. André, Les noms des plantes dans la Rome antique, Paris 1985, s. 176 (odocos).

® T V. Gamgrelidze, V. V. Ivanov, Indo-European..., t. 2, 5. 633.

' A. Walde, J. B. Hofmann, Lateinisches..., t. 1, 5. 389 (ebuius).
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le. *élenta (£), *élnta (f.), *élntés (m.) ‘jakies drzewo, drewno, galazka’

Wyraz ten jest zwiazany z indoeuropejskim przymiotnikiem *(é)lentos
‘gietki, sprezysty’, ktéry mozna zaobserwowac w lac. lentus ‘gietki, podatny,
spokojny’, niem. lind ‘lagodny’, dun. lind ‘gietki, mickki, delikatny’, lit.
zmudz. lentas ‘spokojny’, stind. rantya ‘przyjemny, mily’ < lentio-.

Praforma *(é)intd- lub *(é)Intd mogla oznaczaé pierwotnie gictka
galaz, wi¢, let. Semantyke te¢ pofwierdzaja terminy slowianskie: pol. fet
‘pret drewniany’, ros. fut ‘lipowe lyko’ oraz stind. lata (f.) ‘liana, wi¢
i latika (demin. od poprzedniego), a takze gr. ‘eldty ‘mlody ped palmy
daktylowe;j’.

Leksem *(é)lento-, *(é)lenta w dialektach germanskich oraz *(é)lnta
w grece stal si¢ podstawa do utworzenia nazw drzew o gietkich galazkach:
niem. Linde (f.) ‘lipa’, stang. i stisl. /ind ‘ts.’, dufi., szw., nor. lind ‘ts.’, gr.
&gty ‘jodla’, gr. pel. vAov0y (£)/6Jvv00¢ (m.) ‘dziki figowiec’ oraz bret.
lann ‘jalowiec’ i het. “allanta-, ““alanza(n)- ‘blizej nieokreslony gatunek
drzewa’.

Od rdzenia ie. *(é)lento-/*(é)Into- “gigtki’ (adi.), ‘jakie§ drzewo, drewno’
(sub.) wywodza si¢ rowniez okreslenia drewnianych przedmiotow: lit. lentd
‘deska’, gr. ‘eldtn (f.) ‘wiosto’, alb. /éndé ‘drewno do budowy, material
budowlany, kloda, belka’, stgnicm. linta (f.) ‘tarcza’, niem. Linde ‘ts.’, stang.
lind “ts.”, stisl. lind “ts.’®.

Najblizsze pod wzgledem semantycznym germanskiej nazwie lipy jest
stgniem. /int ‘tyko’ i niem. dial. Lind ‘ts.’. Wyrazy te sa fonetycznymi
odpowiednikami stgniem. linta ‘lipa’ oraz niem. Linde ‘ts.’®. Podobny
rozwdj znaczeniowy obserwujemy na gruncie stowianskim, szczegblnic
w jezykach ruskich, gdzie kontynuant prastowianskiego */gt» w postaci fut
oznacza w rosyjskim tyko, kore lipowa, w biatoruskim mtoda lipg lub zdjeta
z niej korg. Do form rozszerzonych nalezy zaliczyé strus. lutovjans ‘zrobiony
z lyka’, ros. lute (f) ‘lyko, kora lipy’, ukr. Juttja (n.) ‘gatazki wierzbowe,
lipowe tyko’.

W staroislandzkim lind obserwujemy wyraing ewolucj¢ semantyczng. Pierwotnie stowem
tym okreslano lipe, nastgpnie tarcz¢ wykonana z lipowego drewna, ostatecznie za§ tarczg
w ogole; por. F. K luge, Etymologisches Worterbuch..., s. 441 (Linde)i A. P. Nepokupnyj,
Obséaja leksika..., s. 179. Stisl. lind oznaczalo takze inne elementy drewnianego uzbrojenia,
np. wiocznig (J. de Vries, Altnordisches etymologisches Wérterbuch, Leiden 1961, s. 357). Od
leksemu lind pochodzi rowniez stisl. i nowisl. lindi (n.) ‘pas’, norw. linde ‘szeroka wstega,
przewiazka'. Prawdopodobnie wymienione przedmioty wytwarzane byly z drewna lub iyka
lipowego.

® Do tej grupy wyrazow zaliczy¢ moima takie terminy wystgpujace w innych jezykach
germanskich o mocno zmienionym znaczeniu: dniem. i hol. lint ‘wstega, tasma’, szw. linda
‘powijaki’.
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Ie. *emelos ‘jemiota’

Ten partykularnie indocuropejski leksem zaswiadcza baltostowianska
nazwa jemioly, reprezentowana przez lit. dmalas, dial. emelas, stowac.
omelo, jemelo i ros. oméla.

Niektdérzy jezykoznawcy® wiaza wyraz *emelos z prastowiadskim *jet,
Jjomq ‘chwytad’ < ie. em-, m- (por. lac. émo ‘nabywam, zdobywam’, lit. imu,
imti ‘ts.”), poniewaz z jagdd jemioly wyrabiano niegdy$ ptasi lep. Pierwotnie
*emelo-s moglo oznaczaé ‘co§ klejacego si¢, lepiacego’, a wigc rodling,
z ktérej uzyskuje si¢ srodek ulatwiajacy chwytanie ptakow.

le. *erembhi- ‘jakies drzewo’

Rdzen *erembhi- zaswiadczaja jedynie dwa, odlegle terytorialnie, terminy:
pol. jarzaqb ‘jarzgbina’ < pslow. *erebs oraz het. “Serimpi (n.) ‘jakies
drzewo, prawdopodobnie cedr’®.

Ie. *grob(h)o-s ‘grab’

Indoeuropejska form¢ *grob(h)o-s ‘grab’ najwyrazniej odzwierciedlaja
slowianskie kontynuanty tego wyrazu: ros. grab ‘grab’, pol. grab ‘ts.’, sch.
grab “ts.’, czes. habr ‘ts.’ < *grabre. Rdzen grob(h)o- pojawia si¢ réwniez
w stprus. wosi-grabis ‘krzew, trzmielina’ i mac. ypafiov ‘pochodnia, d¢bina’.

J. Pokorny®® przytacza wiele terminéw onomastycznych, wystepujacych
w jezykach italskich i iliryjskich, ktore zawieraja indoeuropejskie stowo,
oznaczajace grab. Wsrod nich szczegélnie ciekawy jest przydomek umbryjskich
bostw —~ Grabovius, bedacy dokladnym odpowiednikiem polskiego przymiotnika
grabowy.

Podstawa nazwy grabu (grob(h)o-s) byt prawdopodobnie indoeuropejski
rdzed *gerbh- < *ger(e)bh- ‘nacinaé (kore), ciaé (w korze)'®, od ktérego
utworzono niem. kerben ‘nacinaé, karbowaé’ i gr. ypdgw ‘piszg’ < *grbho®.

% A.Briickner, Slownik etymologiczny..., s. 206 (jemiola); M. F asmer, Etimologiceskij
slovars..., t. 3, s. 139 (oméla); F. Stawski, Slownik etymologiczny..., t. 1, s. 560 (jemiola);
por. takze F. von Miklosich, Etymologisches Worterbuch der slawischen Sprachen, Amsterdam
1970, s. 103 (jem-).

® 1 R. Danka, K. T. Wltczak Grecka nazwa palmy daktylowej..., s. 143.

“.' Pokorny, Indoger i et IG‘LHC.‘ ., S. 404.
9 T. V. Gamgrelidze, V. V. Ivanov, Indo-European..., t. 2, s. 624; J. Pokorny,
Indogermanisches etymologisches..., s. 404; F. Stawski, Slownik etymologiczny..., 1. 1, s. 332
(grab).

® Od podobnego pod wzgledem semantycznym rdzenia *skerb(h)-, *sker(e)bh- ‘skrobac’
utworzono druga indoeuropejska nazwe grabu *skrébhr *skrébhrd-, za$wiadczong przez lot.
skabarde ‘grab’ i alb. shkézé (f.) ‘ts.’.
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le. *ioini- ‘jalowiec, sitowie’

Indoeuropejskie *ioini-, rozszerzone o tematyczne -o- lub przyrostki,
stalo si¢ podstawa utworzenia w jezykach indoeuropejskich nazw dwéch
roélin — jalowca i sitowia. Z jednej strony spotykamy ten leksem w lac.
iunipéris® ‘jalowiec’, stisl. einir ‘ts.” < *joinio-, szw. én ‘ts., dun. ene-ber
ts.”, dniem’ én(e)ke ‘ts.’, z drugiej za§ w lac. iuncus ‘sitowie’ (prawdopodobnie
z *ioini-ko-s) oraz érir. @in ‘ts.’. Rowniez het. ®eyan- (n.) ‘jakie§ wiecznie
zielone drzewo™ wydaje si¢ reprezentowaé praindoeuropejski pierwiastek
*iejon-. Praforma ta mogla mie¢ takie postaC jei(e)n-, skad wywodzi si¢
anat. fefon- 1 ie. *ioin-i-.

Wedlug A. Waldego™, rézne znaczenia kontynuantdw ie. *ioini- wyjasnic
mozna tym, ze galazki obu drzew shuzyly jako material do wyplatania
rozmaitych przedmiotéw. Semantyczna analogi¢ obserwujemy w przypadku
rdzenia *arku- ‘co§ zakrzywionego’, od ktorego zostalo utworzone w grece
okreslenie jalowca: ‘dprevlog, a w jezykach stowianskich gatunku wierzby:
czes. rokyta, pol. rokita, ros. rakita.

le. *iwo-, *iwa ‘cis’

Od indoeuropejskiego leksemu *iwo-, *iwd wywodzi sig: celt. *iwos 'cis’,
gal. inskr. ivos “ts.’”, stir. 2o ‘ts’, wal. yw, ywen ‘ts.”, kornwal. hivin ‘ts.’
bret ivin ‘ts.”, stgniem. iwa ‘ts.’, srgniem. zwe ‘ts.’, niem. Eibe ‘ts. stang
iw, Bow ‘ts.’, ang. yew ‘ts.”’, isl. yr ‘ts.’, lot. ive “ts.’, stprus. fuwis ts .,

Indoeuropejska nazwa cisu *Iwo-, *iwa jest przeglosowym wariantem
fitonimu odiwa, siwa, ktory w réznych grupach jezykowych Indoeuropejczykow
oznacza drzewa o gigtkich galeziach, zwykle wydajace owoce w postaci
kolorowych kuleczek, zebranych w grona: lit. jeva ‘czeremcha’, lot. iéva
‘ts.”, gr. dix i oin, '6n, ‘6o ‘jarz@bina’ tac. uva ‘winogrono, winorosl’, orm
aigi ‘winoro$l’ < "‘ozwxya, stow. iva ‘gat. wierzby’, skad ros. iva ‘ts”’, pol.
iwa, czes. jiva ‘ts.’, sch. iva ‘ts.

® Drugi czlon lacifiskiego wyrazu iuni-perus jest niejasnego pochodzenia, a wszystkie
proby jego etymologizacii nie s w pelni przekonujgce. Niepewne lub nawet bledne wyjasnienie
tego przyrostka podaje A. Walde (A. Walde, J. B. Hofmann, Lateinisches..., t. 1, s. 731),
ktéry dopuszcza mozliwoé¢ laczenia lac. -perus z ormiafiskim slowem her ‘koriski wios’.
Dawniej wywodzono lac. -perus z paros i wiazano z wystgpujacym w lacinie czasownikiem
pdrio ‘rodzg’.

™ 3. Puhvel, Hittite Etymological Dictionary, t. 2, Amsterdam 1984, s. 253 (e(y)a(n)-).

M A. Walde, J. B. Hofmann, Lateinisches..., t. 1, s. 731 (inipénis).

™ Gal. ivo- ‘cis’ dalo poczatek nazwie cisu w jezykach romarskich: wi, hiszp., port. iva.
We francuskim od formy ivo- utworzono zaréwno okreilenie cis (fr. iva f. lub m.), jak i iwa
fr. ive f.).
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le. *kirpinos (f.), *krpinos (f.) ‘jakie$ drzewo’

Leksem ten zachowaly dwa, odlegle terytorialnie, jezyki indoeuropejskie:
lacina, gdzic pojawia si¢ stowo carpinus, -i (f.) ‘grab’ oraz hetycki, w ktérym
wyraz karpinas oznacza jakie§ drzewo, prawdopodobnie grusz¢.

Profesor 1. R. Danka uwaza, iz nazwe t¢ nalezy wiazaC z rdzeniem ic.
*kerp- ‘Scinaé, zbieraé plony lub owoce’, wystgpujacym w gr. xapmds
‘owoc’, lac. carpo ‘rwe, zbieram’, stgniem. herbist ‘jesien’, niem. Herbst ‘ts’,

ang. harrest ‘zniwa, zbiory’™.

Ie. *kast(h)o- ‘drewno, drzewo, drzewo kasztanowe’

Nalezy si¢ spodziewaé, ze istnienie ie. rdzenia *kast(h)o- zaSwiadczaja
leksemy, wystgpujace w réznych jezykach indyjskich: stind. kastha- (n.)
‘polano, szczapa drewna, drewno’, hindi kath (m.) ‘drewno’, pali kattha-
(n.) ‘ts.’, cyg. kast “drzewo’ oraz paleobaltkanskich, skad pochodzi, zaswiad-
czone przez Hesychiosa, stowo epiryjskiego plemienia Atamanéw (A40uudves)
— xdotov, bedace etymologicznym odpowiednikiem gr. ¢dlov ‘drewno’.

Indoeuropejskie *kast(h)o- stanowito prawdopodobnie podstawe dla
ormianskich wyrazdéw: kask ‘kasztan’ i kaskeni ‘kasztanowiec’ oraz greckich
termindw: xdotavov (n.), xaotpvod (gen. sing.) ‘kasztan’, xaoravén ‘kasz-
tanowiec’, przy czym jezykoznawcy uwazaja gr. xdortavov za pozyczke
z blizej nieokre$lonego zrédia maloazjatyckiego™.

Wydaje si¢ jednak, iz sluszniej bedzie traktowaé ie. kast(h)o- jako
praforme, od ktorej, z jednej strony, wywodza si¢ rzeczowniki indyjskie,
z drugiej za$ — atamanskie xdotov i przejgte do greki z nieznanego stownictwa
(moze frygijskiego lub trackiego) xdortavov. Przyrostek -dno- przypomina
podobnie brzmiacy grecki sufiks, wystepujacy w wyrazie falavog (f.) ‘zotadZ’.

Od gr. xdoravov (n.) i xeortdver wziglo poczatek lacinskie okreslenie
kasztana - castdnum (n.) i kasztanowca — castdnea (f.), z laciny za$ nalezy
wyprowadzac: Srgniem. kesten(e) ‘kasztan® < poéznolacinskie castinea, stang.
ciestenbéam ‘kasztanowiec’, alb. késhtené ‘ts.’.

W jezykach stowianskich nazwa kasztana wywodzi si¢ z laciny lub
bezposrednio z greki: stsch. kastanj ‘kasztan’, ste. kdstanj ‘ts.’. Wedtug

™ 1. R. Danka, Stanowisko jezykow anatolijskich..., s. 163.

™ A.Carnoy, Noms grecs de plantes. Etymologies nouvelles, ,,Revue des Etudes Grecques”
1958, t. 71, 5. 93; P. Chantraine, Dictionnaire étymologique de la langue grecque. Histoire
des mots, t. 2, Paris 1968-1977, s. 504; A. Ernout, A. Meillet, Dictionnaire étymologique
de la langue latine, Paris 1967, s. 104; H. Frisk, Griechisches etymologisches Warterbuch,
t. 1, Heidelberg 1960, s. 799; J. B. Hofmann, Etymologisches Wérterbuch der Griechischen,
Minchen 1950, s. 135; A. Walde, J. B. Hofmann, Lateinisches..., t. 1, 5. 179.
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F. Stawskiego™, polskie kasztan i czeskie kastan “kasztan’ zostaly zapozyczone
z jezyka niemieckiego, w ktérym, oprdocz formy wspomnianej wyzej pojawia
si¢ takze stowo kastane (dzisiejsze Kastanie ‘kasztan’), z polskiego za$
pochodzi¢ ma ogélnoruskie kastan i litewskie kastdnas™.

le. *kermu-, *kremu-, *krmu- ‘jakies drzewo lub krzew rodzacy owoce’

Indoeuropejski termin *kermu-, *kremu-, *krmu- zaSwiadczony jest
przede wszystkim w stownictwie Baltébw i Stowian. Z prastowianskiego
leksemu dermuca, ermsca ‘czeremcha’ powstalo: ros. Jerémuca, derémca
‘ts.”, ukr. ferémuca, ferémca ‘ts.’, stczes. tFémcha ‘ts.’, czes. stFémcha ‘ts.’,
stpol. trzemcha “ts.” (w XVII w. zastapione przez forme¢ ruska czeremcha),
ste. &rémha, érémsa i srémsa, sramsa ‘ts.’.

W jezykach baltyckich leksem *kermous-, *kermus- (czgSciej jednak
pojawia si¢ on z naglosowa tylnojezykowa spolgloska palatalna, przybierajac
postaé: *kermous-, *Kkermus-) oznaczal jarzebing: tot. sérmuikslis ‘jarzgbina’,
tot. dial. cermauksa “ts.” (jest to dokladny odpowiednik pslow. *dermuca < ie.
*kermousa), cermukslis ‘ts.’, sermauksa ‘ts.’, sermuksa ‘ts.’, lit. Sermuksnis

, lit. dial. Sermuksne ‘ts.’, sérmuksle ‘ts.’.

Réwniez w staroindyjskich wyrazach: kramuka- (m.) ‘gatunek orzecha’
i krmika- (m.) ‘gatunek drzewa lub drewna’ nalezy dopatrywac si¢ wyzej
przytoczonego indoeuropejskiego leksemu.

Odpowiadajacy rdzeniowi ie. *kermu-, *kremu-, *krmu-, od ktbrego urobio-
no fitonim czeremchy w jezykach slowianskich, jarz¢biny w baltyckich oraz
orzecha w staroindyjskim, termin *kermu-, *kremu-, rozszerzony sporadycznie
o -s-, stal si¢ podstawa do utworzenia nazw roélin uprawnych zwykle cebuli
i czosnku: lit. kermuse ‘dziki czosnek, Allium ursinum’, identyczne z lxtewsknm
ros. ceremsa ‘ts.” < *kermusia, pol. trzemucha “ts. *kermousa, sch. srijemus
(m.) i 1 jemus'a (f.) “dziko rosngca jarzyna uzywana Jako przyprawa’ < *ker-
mouso-{*kermousa, gr. (Hes.) kpéuvov ‘cebula’ < ie. *kremusom, gr. xpouvov
‘ts.’, stang. hram(e)sa, hramse ‘dziki czosnek’, stgniem. ramusia ‘ts.’, gniem.
ramsen ‘ts.’, baw. rams ‘ts.’, ir. crem ‘czosnek’, wal. craf ‘ts.’.

Prawdopodobnie powodem, dla ktérego tym samym wlasciwie prastowem
*kermu-{*ikermu- definiowano drzewa o silnie pachnacych kwiatach i owocach
oraz czosnek i cebule wydaje si¢ charakterystyczny dla tych roslin intensywny
zapach”.

" F. Stawski, Slownik etymologiczny..., t. 2, s. 97 (kasztan).

" Ibidem.

™ Podobnego zdania byt prawdopodobnie J. Pok orny (Indog isches etymologisches...,
s. 580-581), ktory komentujac fakt, iz slowo sch. srijemus, srijemusa oznacza zaréwno dziko
rosngcy jarzyne, jak i czeremche, pisze o niej: ,,ebenfalls starkriechende Pflanze”, podkreslajac
mocny zapach obu roflin.
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le. *klen(-0-), *kin-o-, *kin-i- (balt. kléw-) ‘klon’

Utworzona od tego rdzenia nazwe klonu reprezentuje: stgniem. /in- lub
lim-boum ‘klon’, niem. Leinbaum, Lehne, Lenne (f.) ‘gatunek klonu’, stang.
hlin “klon’ < *klen-, stisl. hlynr (m.) ‘ts.” < *hluniz, gr. pel. xlwé-tpoyog
(z niejasna druga czescig ztozenia)™®, lit. kfévas (m.) ‘ts.’, lot. klava ‘ts.’, lot.
dial. klavs, klevs ‘ts.” < *klewo-, sch. kién (gen. kiéna) ‘ts.” < *kleno- i kiin
‘ts.” < *kino-, czes. klen ‘ts.’, pol. klon, ros. kién “ts.’.

0d ie." *klen(-0-), *kin-o-, ktére dalo poczatek gr. pel. ximvo-, wywodzié
takze nalezy nazwe gatunkowa klonu kreteniskiego (Acer creticum) w postaci
yleivoc (Theophr. Hist. plant. X1 3, 1) lub y2ivoc®. G. Meyer uznaje leksem
plivog za stowo macedonskie®, P. Fricdrich uwaza natomiast, Ze przypisy-
wanie tego wyrazu stownictwu macedonskiemu jest problematyczne, ponie-
waz macedonskie g jest kontynuantem zardwno ie. g, jak i gh®2. Wydaje
sie jednak, iz w tym przypadku dzialanie praw fonetycznych mogto zostac
zaktécone skojarzeniem, pod wplywem etymologii ludowej, nazwy klonu
— xlwo- z ie. rdzeniem *gli- ‘lepi¢ si¢’ (por. gr. yloidc ‘lepka wydzielina
niektérych drzew, guma, lep’, lit. glite, glitis ‘§luz, klej’, tot. glita “$luz’, gr.
ylartov, yloiov “lepkie, Sliskie’, lit. glirus “Sliski, gladki, lepki’, pstow. glina
‘glina’). Przyczyna asocjacji w jezyku pelazgijskim i macedonskim dwu
odrgbnych indoeuropejskich termindw (klen-o-, kin- ‘klon’ i glei-, ghi- ‘lepi¢
si¢’, adi. lepki) byly prawdopodobnie stodkawe’i nieco lepkie liscie tego
drzewa.

Autorzy jednej z prac poswigconych leksyce jezykow germanskich i batto-
slowianskich staraja si¢ ustali¢ etymologie indoeuropejskicgo fitonimu
*klen(-o0-), *kin-i-, kin-o- ‘klon’. Ich zdaniem podobnie jak w nazwie *aker,
*akr ‘klon’ wystepuje rdzen *ak- ‘byé ostrym’, tak w stowie *klen(-o-)
mozna zauwazyC czastke wyrazowa *kel-, *ki- ‘ktu¢’, zachowana w lit. kalti
‘khué’, ros. kolote ‘ts.’, lot. kalt ‘dziobac™®. *

Nalezy wigc przyjaé, ze ie. *kel-, *kl- pojawia si¢ zardbwno w germanskiej
i stowianskiej prapostaci *kl-en(-o-), *kin-i-, *kin-o-, jak i w baltyckiej
kl-8wo-, przy czym forma pierwsza jest, byé moze, imiestowem strony
biernej o znaczeniu: ‘kluty™®.

™ P. Friedrich, Proto-Indo-European Trees..., s. 65. Stowem xlvétpoyos Grecy okreslali
jawor, czyli gatunek klonu Acer pseudoplatanus (Theophr. Hist. plant. 111 11, 1).

® K. Karulis, Latviesu etimologijas..., t. 2, s. 408 (klava).

8 Slownik grecko-polski, 1. 1, red. Z. Abramowicz, Warszawa 1958-1965, s. 469.

" G. Meyer, Etymologisches Worterbuch..., s. 19.

% p. Friedrich, Proto-Indo-European Trees..., s. 65.

® A. P. Nepokupnyj, Obséaja leksika..., s. 165. Taka sama etymologi¢ podaje
K. Karulis, Latviesu etymologijas..., t. 1, s. 408.

¥ A. P. Nepokupnyj, Obséaja leksika..., s. 164.
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lIe. *knu-, *knu-k-, *knu-d- ‘orzech’

Nazwa orzecha, pochodzaca od powyzszego rdzenia, zachowala si¢
jedynie w jezykach grupy zachodnioindoeuropejskiej: $rir. oni ‘orzech’ (gen.
ond) < *knils, *knuwos, tac. nux (£ ‘ts.” (gen. nicis) < *knu-k-, isl. hnot
‘ts.” < *knu-d-, stgniem. (h)nuz ‘ts.’.

Leksem *knu- ‘orzech’ utworzono prawdopodobnie od ie. *ken- ‘Sciskac,
ugniata¢’, wystepujacego w ie. *kondos, z ktbrego powstato stind. kanda-
‘bulwa’ i lit. kdnduolas (m.) ‘jadro™®.

Ie. *koslos, *koslos ‘leszczyna’

Ten indoeuropejski termin reprezentowany jest przez lac. cdruilds, corylis
‘leszczyna’ < *koslo-, stir., wal., stkorn., bret. coll ‘ts’ < *koslo- oraz
stowa pochodzace ‘od germ. *haslaz ‘leszczyna’ (m.) < *koslo-: sfisl. has!
(m.) ‘ts.’, szw., norw. hassel ‘ts.’, niem. Hasel ‘ts.’, ang. hazel “ts.’®,

Z ie. *koslos wywodzi si¢ takze, zachowany w jezyku starolitewskim,
wyraz kasulas, ktéry zmienil swe znaczenie i byl uzywany jako okre$lenie
oszczepu mysliwskiego. Podobnie w lacinie rzeczownikiem cSfurna (nom. pl.
n.) nazywano oszczepy, wykonane z derenia®. Wynika z tego, iz lit. kasulas
1 fac. dolurnum utracity swoja pierwotna semantyke, odpowiadajaca etymologii,
przy czym przymiotnik colurnus ‘leszczynowy’ stanowi metatez¢ z dawniejszego
*corulinos®™.

le. *krnos ‘drzewo dereniowe’, *krnom ‘owoc tego drzewa’

Indoeuropejskie *krnos, *krnom spotykamy w gr. xpdvog (f.) ‘deren,
Cornus mas’, xpdvov (n.) ‘owoc drzewa dereniowego’ i lac. cornus (f.)
‘drzewo dereniowe’, cornum (n.) ‘owoc derenia’®., Prawdopodobnie do grupy
wyrazoéw pochodzacych od indoeuropejskiej nazwy derenia zaliczyé trzeba
imig litewskiego boga — Kirnis®, ‘deus cerasorum™ <balt. Kirnijas < ie.

¥ J. Pokorny, Indogermanisches etymologisches..., s. 558-559.

% F. Kluge, Etymologisches Wérterbuch..., s. 291 (Hasel).

*" Oxford Latin Dictionary, ed. P. G. W. Glare, Oxford 1992, s. 358 (colurnus).

% A. Walde, J. B. Hofmann, Lateinisches..., t. 1, s. 280 (corulus).

¥ ). B. Hofmann, Etymologisches Wirterbuch..., s. 158 (xpévoc).

% Posta¢ wyrazowa Kirnis utworzono bezpoérednio od nieza§wiadczonego *Kirnas.

' pac. cerasus, -i (f.) ‘drzewo wisni". Slownik lacirisko-polski, t. 1, red. M. Plezia,
Warszawa 1959-1979, s. 479. W botanice dzika czeresnia nazywana jest ptasia wisnig Cerasus
avium.
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*Arm( ‘j)os. Nalezy przyjac, iZ powodem przesunigcia plcrwotnego znacaema
ie. “‘kmos w jezykach baltyckich byto podobiefistwo owocdw derenia i wini®

Jest wysoce prawdopodobne, ze w greckich stowach xépaoog, m:paaog
(m. lub f.) ‘drzewo czereSniowe’ i kepdaiov (n.) ‘owoc czeresni’, ktore staly
si¢ Zrodlem zapozyczenia lac. cérdsim, cérdsium ‘drzewo wisniowe’, cérdsum
‘owoc wisni’, odnajdujemy ie. rdzen *ker-, *kr-, ten sam, ktory wystgpuje
w nazwie dercnia (ie. *krnos).

Z romanskiej postaci *ceresia < *ker-, *kr-, utworzono nazwy wisni
i czeresni w jezykach germanskich: stgniem.” kersa, kirsa, skad wzieto
poczatek niem. Kirsche ‘wisnia, czere$nia’, stang. cir(e}s-béam °ts.’.

Nieco przeksztalcona forme¢ romanska *&eriesa (por. retorom. ceriéscha)
przejeto do prastowianskiego, gdzie termin *&ersa, *Ceresa pod wplywem
fitonimu *vif~bnja ‘wiSnia® ulegl przemianie w ders-enja®. Stpol. trzesnia,
czes. trefne, sch. trésnja sa kontynuantami prstow. dersenja. Rosyjskie
i ukrainskie derfonja moze reprezentowal zardéwno prstow. Jersenja, jak
i Geresonja™. Polskie literackie czeresnia, ze wzgledu na petnoglos i zachowana
spoigloske r, nalezy uznaé¢ za pozyczke z jakiegos jezyka ruskiego.

le. *leipa ‘lipa’

Praposta¢ */éipa stala si¢ zrodlem dla lit. liepa ‘lipa’, lot. ligpa ‘ts.’,
ogdlnostowianskiego lipa: ros. lipa “ts”’, pol. lipa, czes. lipa ‘ts.’, sch. lipa
ts.. Pruskie nazwy miejscowe Leypein, Leypiten potwierdzaja pierwotny,
indoeuropejski dyftong, ale znany jest takze w jezyku Pruséw leksem lipe,
ktdry go nie posiada’,

Etymologowie tradycyjnie wiaza fitonim */éipa z rdzeniem ie. *leip-
‘lepi¢ si¢, smarowac’ (por. stind. limpati ‘smaruje’, lepayati ‘ts.’, stow. lpiti
‘lepi€™®), wskazujacy na lepkie lidcie lipy i kleisty sok, wydzielany przez to
drzewo.

Prawdopodobnie odpowicdnikiem baltostowianskiego prastowa *leipa
‘lipa’ jest, zanotowany przez Hesychiosa, grecki wyraz Asiwouopia, okreslajacy
drzewo, ktéremu peka kora, a z jego korzenia wyrastaja pedy®®. Wydaje

2 F. Stawski, Slownik etymologiczny..., t. 1, s. 143~144 (deren).

% Gr. xépacoc nie jest wyrazem rodzimym, lecz stanowi zapozyczenie, prawdopodobnic
z jakiegos$ jezyka paleobaikariskiego.

“ L. Wajda-Adamczykowa, Polskie nazwy..., s. 23.

% Przekszlatcona prastowianska [orme deres-snja kontynuuje bulgarskie deresnja. Jezyk ten
zachowat takze pierwotny prastowiariski termin feresa.

* K. Karulis, Latviesu etymologijas..., t. 1, s. 525 (liepa).

7 M. Fasmer, Etimologiceskij slovars..., t. 2, s. 499 (lipa).

8 Hesychii..., t. 2, 5. 581, D 43: Aanouople. 6évdpov ©é éx 100 Bwpxxiov Ktexyds, 'k 8¢
tic pilng pépov Blacross.
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sie, ze gr. Jemopopia jest stowem ztozonym. Pierwsza jego cze¢é leimo-
moze byé etymologicznie zwigzana z baltslow. terminem */eipa, druga za$
z gr. popix ‘$wigta oliwka’.

Walijskie /bvyf ‘lipa, wiaz’ rcprezentuje celtycki rdzen *leimo-, ktory
zaSwiadczony jest przez nazwy miejscowe w postaci Limo-'®,

We wspdlczesnym jezyku angielskim wystepuja dwie nazwy lipy: finden
i oboczna do niej forma lime. Ta ostatnia jest niekiedy uwazana za wynik
wydzielenia poczatkowego fragmentu leksemu lind- z jego zestawienia
z wyrazami zaczynajgcymi si¢ od spélgloski b, np. fine-bark “lipowa kora’,
line-bast “lipowe lyko™'®. Nie mozna tu jednak wykluczyé wplywu celtyckiego
*leimo- ‘lipa’.

le. *les-, *las- ‘leszczyna’

Indoeuropejski rdzen *fles-, *los- zawarty jest w baltyckim terminie
*lazda ‘leszczyna’ (z rozszerzeniem o przyrostek -da), skad pochodzi: lit.
lazda ‘ts.’, lot. lazda “ts’, prus. laxde ‘ts.’ (inny zapis tego slowa to
lagzde'®), ktore wydaje sie najblizsze stowianskiemu /&s-k-a (w tym przypadku
ie. *és-, *las- poszerzone o sufiks -ka) zachowanemu w serb. fijéska ‘krzew
leszczyny’, pol. leszczyna 1 laska.

Jezykoznawcy wiaza czesto baltycki leksem *lazda ‘leszczyna’ ze stowianska
nazwa loza ‘pnaca ro§lina, zwykle winoro$l’. Laczeniu takiemu sprzeciwiaja
si¢ jednak, poza wzglgdami semantycznymi, takze prawa glosowe, poniewaz

stowianskiemu z w wyrazach pokrewnych powinno odpowiadaé litewskie #'®,

¥ Gr. wyraz popia uzywany byl zwykle w liczbie mnogiej popia. Okreslano nim $wigte
oliwki w Atenach. Analogicznie do stowa Zeimouopia zbudowane jest ztozenie ovxd-uopov (n.)
‘owoc sykomory’ i avko-uopéx lub ovko-popain ‘sykomora, Ficus sycomorus’. Mimo podobnego
brzmienia, druga czes¢ fitonimu gvxéd-popov pochodz od innego niz popix leksemu: gr. pdpov
lub udipov (n.), kiére u Hesychiosa oznacza jarzyng, wywodzi sig od ie. *morom ‘ts.” (por.
fac. mérum, n. ‘s.”, orm. mor ‘ts.”). Wedtug H. Friska (Griechisches..., t. 2, s. 254), grecki
termin popfx zoslal utworzony od uépog, uéprov ‘los’ i definiowat przekazywany bogini udziat
z plondéw kazdej plantacji drzew oliwkowych. Pierwsza czgsé stowa ovkd-popov jest semantycznie
jasna: gr. gfxov (n.) ‘owoc figowca'. Etymologia nazwy ovxov jest jednak niepewna (ibidem,
5. 818).

™ Wystepujace w jezyku Sredniowalijskim lwyfen oznacza wiaz lub lipg. P. Friedrich
(Proto-Indo-European Trees..., s. 90) przypuszcza, ze wyraz len zawiera ie. rdzen <*elfei-
‘zgina¢’. Uwaza on takze, iz wal. flwyf jest wynikiem kontaminacji dwoéch indoeuropejskich
nazw drzew *lzipd ‘lipa’ i *Imo- ‘wigz’.

"I B. Klein, 4 Comprehensive Etymological Dictionary of the English Language, Amslerdam
1971, s. 422 (lime c).

' W staropruskim wyrazie laxdeflagzde spoigloska g jest prawdopodobnie widrna,
podobnie jak k w litewskim stowie auksas ‘ztoto’ < *auso- (por. tac. aurum).

1% Por. ie. *log-, *loga < stow. loza.
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Ie. *Imos-, *olmos- ‘wiaz’

Pierwsza posta¢ tego terminu reprezentuje: lac. wimus (.) ‘wiaz’, stir.
lem ‘ts.” *Imo-, ros. ilem “ts.” (gen. ilema, ilbmd), czes. jilem, jilm ‘ts.’ i pol.
ilmina “wigz, drzewo lub drewno wiazowe™'®,

Formg ie. *olmo- zas§wiadcza rodzime slownictwo germanskie: stisl. almr
‘wiaz’, nowisl. almur °ts.”, szw., norw. alm ‘ts”’, dun. elm ‘ts.’, stgniem.
elm-boum ‘drzewo wiazu’. Wspoélczesna niemiecka nazwe wiazu Ulme (f)
nalezy uznaé za pozyczke z lacinskiego ulmus.

A. Walde uwaza, ze rozpatrywany fitonim */mo-{*olmo- ‘wiaz’ zwiazany
jest z rdzeniem ie. *el- “z6lty’ (por. stgniem. elo ‘ts.”)'%. Wedlug T. Gamg-
relidzego i V. lvanova, ie. *el- pojawia si¢ w okreSleniach réznych drzew
i zwierzat: ie. *elmos ‘wiaz''%, ie. *elen- ‘jelen’, ie. *elk- ‘10§,

Ie. *(o)log-, *(o)}loga ‘galaz, patyk® oraz ‘jaka$ pnaca roslina’

Od ie. *(0)log-, *(0)loga zostal utworzony stowianski leksem loza, ozna-
czajacy ‘pnaca rosling, zwykle winoroél’, z ktérego wywodzi sig ststow. loza,
ros. lozd, bulg. lozd, sch. loza, pol. loza. Niekiedy pol. loza zestawia sig
z baltyckim terminem *lazda ‘leszczyna’ (por. lit. lazda “ts.”, lot. lazda “ts.).
Takiego laczenia nie potwierdza jednak ani rézna semantyka obu stow, ani
prawo glosowe, wedtug ktoérego odpowiednikiem stowianskiego z w wyrazach
pokrewnych musi by¢ litewskie 2, np. ststow. lizati ‘lizal’, lit. léZiu, ligZti “ts.’.
Najwla$ciwsze wydaje si¢ przyrownanie stowianskiego loza do greckich stow,
zanotowanych przez Hesychiosa: 0léyivov'® ‘rozgalezione, rozrosnigte’
i xardloyov ‘mirt’. Na tej podstawie J. Pokorny'® zrekonstruowanemu indoeu-
ropejskiemu rdzeniowi *(0)log- nadaje znaczenie ‘galaz, patyk’, ktore w postaci
*loga moze stanowié¢ praforme dla stowianskiego loza.

Ie. *malo- ‘jablon, jabtko’

Termin ten zostal utrzymany w lac. mdlus (£) ‘jablod’, malum (n.)
‘Jablko’, gr. att. unléa (f.) ‘jabton’, uflov (n.) ‘jablko’, gr. dor. udlov (n.)
‘jabtko’, alb. mollé ‘jablon, jabiko’ oraz prawdopodobnie w het. mahlas,
ktére miatoby znaczyé ‘winorosl’. )

' 8. Reczek, Podreczny slownik dawnej polszczyzny, Wroclaw 1968, s. 130 (imina).
% A. Walde, J. B. Hofmann, Lateinisches..., t. 2, s. 811 (ulmus).

'% Drewno wiazu ma kolor zélty (Theophr. Hist. plant. 111 14, 1).

T V.Gamgrelidze, V. V. Ivanov, Indo-European..., t. 2, s. 634. .

'% Nagtosowe o w greckim wyrazic jest kontynuantem indoeuropejskiego laryngatu H.
'® J. Pokorny, Indogermanisches etymologisches..., s. 691.
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Bezpoérednia przynalezno$¢ albanskiego mollé do ie. *malo- jest niekiedy
kwestionowana. S. E. Mann'® uwaza albanski leksem za kontynuant
praformy indoeuropejskiej. P. Friedrich'"! jest 2dania, Ze wyraz ten moze
zaréwno reprezentowaé rdzen indoeuropejski, jak i stanowi¢ zapozyczenie
lacinskie lub naleze¢ do nielicznej grupy fitonimoéw, przejetych bardzo
wezesnic z greki do jezyka praalbanskiego. G. Meyer'? natomiast wywodzi
alb. mollé z lacinskiej formy mélum'?, ktéra jest pozyczka greckiej postaci
uflov ‘jablko’, wlasciwej dla dialektu jofiskiego i attyckiego''’.

Na poczatku badan jezykoznawczych fonetyczny odpowiednik ie. *madlo-
‘jabloni, jablko’ — hetyckic mahla§ uwazane bylo za okreélenie owocu
jabloni. Pozniej jednak uznano, ze Hetyci okreslali tym stowem winorosl
i zaczeto je odlaczaé od greckiego wilov oraz lacifiskiego mdalum''. Nalezaloby
jednak zwrécié uwage na fakt, ze z winogron i jablek uzyskuje si¢ sok,
a z niego po fermentacji wino. Te analogiczne wlasciwosci owocdw obu
roélin mogly doprowadzi¢ do wtérnego ich utozsamienia, czego wynikiem
bylo przeniesienie w jezyku hetyckim dawnej nazwy jabtka na winorol"s.

W niektdrych dialektach indoeuropejskich rdzen *mdlo- ‘jablko’ postuzyt
do utworzenia leksemu ‘policzek™”: gr. dor. udia ‘policzki’, alb. molit
e fages (pl.) “ts.’ (dostownie: ‘jablka twarzy’) oraz toch. 4 mdlan “policzki’,
ktére mozna traktowaé jako pozostalo$¢ pierwotnej indoeuropejskiej nazwy
jablka —~ *mdlom.

le. *oiwa, *siwa ‘jakie$ drzewo™''®

Leksem ten uzywany jest na okreslenie roznych gatunkéw drzew o gigtkich
galeziach, rodzacych owoce w postaci kolorowych kuleczek, zwykle zebranych
w grona. W jezykach baltyckich oznacza czeremche: lit. ifeva, lot. ieva,
w grece jarzebine: o'fx i o'in, '6m, ’6n, w lacinie i ormiafiskim winogrono:
tac. #va, orm. aigi, w slowianskim wierzbg, np. ros. iva.

o 85 E. Mann, 4n Indo-European..., s. 129 (malos).

W p Friedrich, Proto-Indo-European Trees..., s. 60.

2 G, Meyer, Etymologisches Woérterbuch..., s. 285 (molk).

W Od lac. postaci melum ‘jabtko' wywodza si¢ nazwy jabtka w jezykach romariskich: wi.
melo, rum. mer, retorom. meil.

W A Walde, J. B. Hofmann, Lateinisches..., t. 2, s. 18 (melum).

5 p. Friedrich, Proto-indo-European Trees..., s. 60-61.

"¢ profesor I. R. Danka sadzi, ze rekonstruowany praindoeuropejski termin *meH,lo- > ie.
*malo- moégt pierwotnie oznaczaé jakie§ drzewo lub krzew rodzacy jadalne owoce (I. R.
Danka, Stanowisko jezykéw anatolijskich..., s. 165).

W p Friedrich, Proto-Indo-European Trees..., s. 60.

8 por. je. *iwo-, *iwa ‘cis’.
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le. *opsa lub *apsa, *ospa lub *aspa ‘osika’

Istnienie tego terminu w jezyku indoeuropejskim potwierdzaja dane
zaczerpni¢te z leksyki wielu ludow europejskich: stgniem. aspa ‘osika,
Populus tremuld’, $rdniem. espe ‘ts.”’, niem. Espe ‘ts.’, hol. esp ‘ts.’, stang.
a&spe ‘ts.”, ang. asp ‘ts.”’, stisl. gespe ‘ts.’, isl. dsp ‘ts.’, dun., szw. asp ts.’,
norw. osp ‘ts.’, lot. apse ‘ts.’, stprus. abse ‘ts.’, lit. épuse (pOlnocnolitewskie
takze apusis) ts , pol.,, czes., stowac. osika “ts.’, ukr. osika ‘ts.’, bulg. osika
‘ts.’, ros., ukr. osina ‘ts.”, pol. dial., czes. osa ‘ts.’, dluz. wosa ‘biala
topola’ < *opsa, orm. op'i “ts.’.

Niekiedy do kontynuantdw indoeuropejskiej nazwy osiki dolaczany jest
grecki wyraz ‘domic (f.) ‘gatunek debu, Quercus cerris’. Wedtug H. Friska'®?,
leksem ten jest niejasnego pochodzenia i nie nalezy go wiazaé ze stgniem.
aspa ‘osika’, poniewaz formy lotewskie i inne wskazujg raczej na pierwotna
posta¢ *apsa. Nie mozna wykluczyé, ze w dialektach indoeuropejskich
wystgpowala takze nazwa osiki z zaistniala metateza: aspa.

Innego rodzaju trudno$é pojawia si¢ przy ustalaniu samogloski naglosowej
w prastowie, ktére mozna rekonstruowac rowniez jako *opsa lub *ospa. Za
ostatniag etymologia opowiadaja si¢ T. Gamgrelidze i V. Ivanov'® przyjmujac,
ze zrédlostowem indoeuropejskiego terminu *osp- ‘osika’ jest rdzen (H)os-
‘jesion’.

Wzgledy natury semantycznej, a takze fonetycznej przemawiaja jednak
za tym, aby nie zestawiaC gr. domic ‘gatunek debu’ z ie. *apsa lub *opsa
‘osika’.

3 x - . v ..
le. *os-, *os-(e)n-, *os-i-, *ds-ko- ‘jesion’

Poszczegdlne postacie indoeuropejskiej nazwy jesionu reprezentuja: ie. *s-
(e)n-, tac. ornus, -i (f.) ‘gatunek jesionu, jesion mannowy, Fraxinus or-
nus’ < *dsenos lub *dsinos, pol. jesion < pstow. *dsens, ros. jasens
‘ts.” < pstow. *dsenw; ie. *ds-i-, lit. tosis ‘jesion’, lot. osis, 655 ‘ts.”, stprus.
woasis ‘ts.’; ie. *ds-ko-, stisl. askr “jesion’ < *oskos, orm. haci ‘ts.” < *oska.
Ze zmienionym znaczeniem termin ten pojawia si¢ w alb. ah buk’ i gr.
‘okvn “ts..

Greckie okre§lenie jesionu unAin jest forma izolowana i pojawia sig
jedynie w tym jezyku. Wedtug H. Friska i J. B. Hofmanna'?, pochodzi

" H. Frisk, Griechisches..., t. 1, s. 169 (‘domi).

? T, V.Gamgrelidze, V V. lvanov, Indo-European..., . 2, s. 627. Za nimi takze
A.P. Nepokupnyj, Obséaja leksika..., s. 35.

' H. Frisk, Griechisches..., t. 2, s. 201-202 (ue2ia); J. B. Hofmann, Etymologxschcs
Worterbuch..., s. 196 (uelin).
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ono z dawniejszej postaci *smeljid, ktéra Frisk wiaze z litewskim dialek-
tycznym przymiotnikiem smelis ‘o barwie piasku, popielaty, plowy™?.

Ie. *perk®-, *perk“-o-, *perk‘-u- ‘dab’

Istnienia pranazwy debu *perk’- dowodza leksemy kilku, odleglych
terytorialnie, jezykow indoeuropejskich: w italskim rdzen ten jest reprezen-
towany przez lac. quercus, -us ({.) “dab’ < *perk“-i-, w germanskim przcz
stgniem. féreheih ‘gatunek debu’ < *perk’- i longob. fereha ‘ts.’, w indyjskim
przez wystepujacy w dialekcie pandzabi wyraz pargdi “wiecznie zielony dab™'?.

Indoeuropejski leksem *perk:- odnajdujemy w imionach béstw zwigzanych
w kulcie z piorunem i debem: lit. Perkiinas ‘bog piorundéw i pogody’ (jako
wyraz pospolity stowo to znaczy ‘piorun’), lot. Pérkins, Pérkons ‘ts.’, stisl.
Fjorgyn (f) ‘imi¢ matki boga piorunéw Thora’ (w poezji takze ‘ziemia,
kraj’), stisl. Fjorgyn (m.) ‘imi¢ boga stanowigce meski odpowiednik formy
Fjorgyn (£, stisl. fjorg (pl.) “bogowie’.

Od ie. *perk“, niekiedy rowniez od wspomnianych wczesniej imion
postaci mitologicznych, tworzono nazwy gor i laséw: goc. fairguni "goéra’,
stang. fiergen ‘lesista gdra’, stang. firgen- w zlozeniach ‘gbérski’, np.:
firgen-stream ‘potok gorski’, stgniem. Fergunia, Firgunnea, Virgunnia ‘pasma
gor w Niemczech Srodkowych’, celt. Hercynia (silva), Hercynius (saltus) < ie.
* Perk*unio-.

Z powyiszego zestawienia mozna wyciagnaé wniosek, ze rdzen ie.
*perk!-, *perk‘-o-, *perk‘d- ‘dab’ znany byt nie tylko jezykom italskim,
germanskim i indyjskim, lecz takze baltyckim oraz celtyckim.

Ogélnoindoeuropejski zasieg ma rowniez nazwa zoledzia *glel-, *g*-'*,
ktorej prabattycki odpowiednik przybral postaé *gils < g4-s, a po rozszerzeniu
*giliia, skad pochodzi lit. gylé ‘zoladZ’ i lot. zile, dzile “ts’. W innych
jezykach do pierwotnej formy leksemu indoeuropejskiego dodano przyrostki

‘2 A Carnoy, Les noms de végétaux dans la toponymie grecque ancienne, ,Beitrige zur
Namenforschung” 1959, t. 10, s. 223. Gatunek jesionu okreslany w grece stowem uelin
(Fraxinus ornus) ma drewno koloru zoltego (Theophr. Hist. plant. 111 11, 3).

'3 Wystgpujacy w pandzabi wyraz pargai ‘wiecznie zielony dab’ moze kontynuowaé nie
za$wiadczony w innych jezykach indoeuropejskich, staroindyjski rdzen *park- ‘dadb’ (< ie.
*perk:-), od klorego pochodu sund parkafi (f.) ‘gatunek figowca, Ficus infectoria’. M. Mayr-
hofer (Kurzgef ety gisch t. 2, s. 383) wiaze stowo parkati z majacym to samo
znaczenie stind. plakséh, praksdh. Jednak roznice semantyczne pomiedzy pandzabi pargai
‘wiecznie zielony dab’ a stind. parkati, plaksx- ‘gatunek figowca® oraz odmienne w tych
terminach sufiksy (pargdi < *park-afi-, parkati < *park-uti-) nie pozwalaja laczy¢ nazwy dgbu
w pandzabi zec staroindyjskimi okre§leniami Ficus infectoria.

2 St. E. Mann, An Indo-European..., s. 355; J. Pokorny, Indog isches etymologi-
sches..., s. 472.
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-(9)no- lub -nd-: gr. Pdlavog ‘zoladz’ (m.) < *g“l-eno-, orm. kalin
‘ts.) < *glel(s,)-eno-, tac. glans, gen. glandis (f.) ‘ts.” < *g“(e)l-an-d-, stow.
*selods ‘zoladZz’ < *grel-an-d-, pol. iolqd:, ros. Zélude “ts.’, sch. Z8lud “ts..

W lacinie wyrazem glans “zoladz’ zacz¢to z czasem okre§la¢ inne owoce:
kasztan, daktyl. Podobnie dzialo si¢ w grece, gdzie fdlavog pierwotnic
‘zoladZ’ znaczyt takze ‘daktyl’ i ‘owoc afrykanskiego drzewa sloniowego,
Balanites Aegyptiaca’, ktory zwany byt Siogfdlavog, w dostownym tluma-
czeniu: ‘zoladZ dzeusowy’.

le. *peusa, *peur-, *puk- ‘sosna’

Rézine gatunki sosny (np. Pinus mughus, Pinus hamata) w czasach
prehistorycznych wystgpowaly na gdrzystych terenach nadczarnomorskich,
w Karpatach, a takie na Kaukazie'®, Z faktem tym pozostaje w zgodzie
dos¢ szeroki terytorialnie zasig¢g indoeuropejskiej nazwy *peuka, *peuk-, *puk-
‘sosna’, ktorej odpowiedniki odnajdujemy w gr. nedkn ‘sosna’, stprus. peuse
‘s.” 1 lit. pusis “ts.”

T. Gamgrelidze i V. Ivanov'? przyjmuja, ze indoeuropejski termin
*peuk-, *puk- wystgpuje w kafirskich jezykach, uzywanych na obszarze
péinocno-wschodniego Afganistanu: waigali puc ‘gatunek sosny’, kati piici
‘sosna’. Jezyki kafirskie stanowia szczegdlne odgalezienie grupy indoiranskiej.
Jezykoznawcey przypuszczaja, iz jezyki te sa pozostaloScig trzeciej, obok
indyjskiej i irafskiej, podgrupy dialektéw aryjskich'?’. Wystepowanie w waigali
i kati kontynuantéw ie. *peux-, *pux- ‘sosna’ $wiadczy o rozleglym zakresie
leksemu *peura, ktéry pierwotnie obejmowal rOwniez jezyki indoiranskie.

% e < . .
le. *pit- ‘jakies drzewo Zzywiczne’

Rdzen ten postuzyt do utworzenia terminu okreslajacego prawdopodobnie
drzewo, z ktérego otrzymywano zywicg'®: sosn¢ lub jodle, niekiedy $wierk.
Istnienie takiej nazwy w jezyku indoeuropejskim potwierdza gr. mitvg, -vog
(f.) “sosna’, stkornw. iteu i kornw. etew ‘kloda dorzucana do ognia’, stind.
pitu-daru (n.) ‘jodla’, a takze alb. pise ‘drzewo iglaste: §wierk, sosna, jodla’,

3 T.V.Gamgrelidze, V. V. Ivanov, Indo-European..., t. 2, s. 633; M. 1. Nejitadt,
Istorija lesov..., s. 248.

T V.Gamgrelidze, V. V. Ivanov, Indo-European..., t. 2, s. 631.

"W W. Skalmowski, Jezyki iranskie i dardyjskie, (w:] Jezyki indoeuropejskie, 1. 1, ted.
L. Bednarczuk, Warszawa 1986, s. 219.

"2 Indoeuropejski rdzed *pit- wystgpuje w lac. pirdita ‘plyn wyplywajacy z drzewa’ (Plin.
Nat. hist. XVII 43) i ‘wydzelina: flegma, $luz, katar’ (St. E. M ann, An Indo-European..., s. 941).
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ktore G. Meyer'” wywodzi z ie. *pit-s-id oraz lac. pinus “sosna, $wierk’,
pochodzace, wedlug A. Waldego'®, z poStaci *pit(s)nos lub *pit(s)nus.
Niegdy$ granice wystgpowania sosny stanowily gorzyste tereny nadczar-
nomorskie, karpackie i kaukaskie'*. W okresie od V do IV tysiaclecia p.n.e.
rdézne odmiany jodly (A4bies alba, Abies Nordmaniana) rosty we wschodniej
Europie, w basenie Prypeci, w dolnym dorzeczu Wolgi oraz na Kaukazie
i w Azji Blizszej. Stopniowo jodle zastepowaly inne gatunki drzew iglastych,
czym mozna tlumaczy¢ niejednoznaczng semantyke kontynuantow ie. *pit-.
Jednak w znacznej mierze jodia utrzymala si¢ na gorskich obszarach

Europy, Kaukazu i wschodniej Eurazji'®.

le. *patinos ‘kalina’

Zmieniajacy swe pierwotne znaczenie indoeuropejski termin *putinos jest
kontynuowany przez lit. putinas ‘kalina, czarny bez’ oraz przez romanskie
narzecza jezyka francuskiego i wloskiego: blois, piité ‘kalina’, champ. pet
‘jarzebina’, Haute-Loire pidé ‘ts.’, kalabr. putinu ‘terpentynowiec, Pistacia
terebinthus’, ktére odpowiada wlasciwej dla laciny ludowej praformie *pi-
tinus's.

Dla znanej z laciny literackiej nazwy kaliny viburnum nie ustalono do
te pory pewnej etymologii. A. Walde'* uwaza za przypadkowe podobiefistwo
tego wyrazu do rdzenia czasownika vibrare ‘wprawia¢ w drzenie, potrzasac,
drieé, wirowaé’. A. Ernout i A. Meillet' sugeruja, ze lac. viburnum jest

pozyczka z jezyka etruskiego.

Ie. *sélik- ‘wierzba’

Przedstawiony wyzej rdzen uzyty zostal do utworzenia nazwy wierzby
w wielu jezykach indoeuropejskich: lac. sdlix, sdlicis (f.) ‘gatunek wierzby,
Salix caprea’, §rir. sail (gen. sailech) ‘wierzba’, wal. helygen ‘ts.”, stgniem.
sal(a)ha “ts.’, stang. sealch ‘ts.’, stisl., nowisl. selja ‘ts.” < *salhjon, gr. Elixn
(f.) ‘gatunck wierzby, Salix fragilis’, myc. e-ri-ka (jest to forma genetiwu
~ helikas),'* oset. ydris ‘wierzba’.

' G. Meyer, Etymologisches Warterbuch..., s. 340.

1% A. Walde, J. B. Hofmann, Lateinisches..., t. 2, s. 308 (pinus).

! Por. ie. *peuka, *peux-, *pux- ‘sosna’.

2 T, V.Gamgrelidze, V. V. Ivanov, Indo-European..., t. 2, s. 633.

B K. T. Witczak, Etyma Baltico-Romanica I. De Indogermanico arboris nomine *pitinos
. Viburnum lantana L.”, ,\Vox Latina" 1991, t. 27, s. 375-377.

¥ A. Walde, J. B. Hofmann, Lateinisches..., t. 2, s. 781 (viburnum).

3 A. Ernout, A. Mcillet, Dictionnaire étymologigue..., s. 335 (laburnum).

1% M. Ventris, J. Chadwick, Do s in Myc Greek, Cambridge 1959,
5. 393 KN 278 (e-ri-ka).
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Nieco inng rekonstrukcje indoeuropejskiego terminu wierzba: salik-
proponuje St. Mann'¥". Jednak greckie &2ikn oddawac moze jedynie pierwotne
*gl-, ktore w jezyku celtyckim, germanskim i lacinie rozwinglo si¢ do
postaci sal-.

le. *skrebhr, *skrébhrd- ‘grab’

Ten indoeuropejski leksem najlepiej jest zachowany w stownictwie
battyckim: lot. skabarde lub skabardis ‘grab’ < *skrabard- i tot. diZskabardis
‘buk’ (dostownie: ‘wielki grab’), lit. skroblas ‘grab’ (starsza postaé tego
wyrazu to skrioblas < *skrobro-), stprus. skoberwis ‘ts.” oraz alb. shkozé
(f.) < *skrebhr-d-.

Indoeuropejska nazwa grabu *skrebhr, *skrebhrd- zawiera rdzen
*sker(e)b(h)-, *skerb(h)-, ktérego znaczenie restytuuje si¢ na podstawie
jego kontynuantéw, np. ros. skrebu, skresto ‘skrobal’, stang. screpan ‘ts.’.
Od czasownika o podobnej semantyce urobione zostalo drugie, uzywane
przez Indoeuropejczykdéw, okreslenie tego drzewa: ie. *grdb(h)o-
‘grab™'® < *ger(e)bh-, *gerbh- ‘nacinaé (na korze), ciaé (w korze): niem.
kerben ‘nacina¢, karbowad’, gr. ypdew ‘pisze’ < *grbho.

lIe. *sliwa ‘Sliwa, §liwka’

Prastowo *sliwo-, *sliwa kontynuuje leksyka baltycka i stowianska: lit.
slyva, slyvas “Sliwa’, prus. sliwaytos'® (pl. f.) ‘Sliwki’, rusststow. sliva “Sliwa’,
czes. sliva “ts.’, pol. §liwa, bulg. sliva ‘ts.’, sch. sfiva ‘ts.’.

Ten sam rdzen, rozbudowany o przyrostek, wystgpuje w germanskim
*slaiho < *sloi-ko-, z ktorego powstalo stgniem. sléha, sléwa ‘tarnina, tarno-
§liwka, Prunus spinosa’, niem. Schlehe (£.) “ts.’, ang. sloe ‘ts.” i hol. slee “ts.”'®,

J. Pokorny'* stusznie wiaZze wymienione wcze$niej wyrazy z ie. przymiot-
nikiem *sli-wos ‘niebieskawy’, zawartym w slowenskim s/iv “fioletowy’ oraz
z ie. *sliwejo ‘jestem niebieski, siny’, ktore oddaje lacinski czasownik /veo
‘by¢ olowianej lub niebieskawej barwy’'®?. Nalezy przyjaé, ze w péinocnoin-

" St. E. Mann, 4n Indo-European..., s. 1110 (salik-).

% Por. ie. *grob(h)o-s ‘grab’.

% Moiliwe, ze wyraz ten jest zapozyczeniem ze zrédla stowiariskiego (R. Trautmann,
Baltisch-Slavisches..., s. 269).

W F. Kluge, Etymologisches Wérterbuch..., s. 655.

Y J. Pokorny, Indog isches etymologisches..., s. 816.
l "2 Por. takze: tac. fivor ‘sinos¢’, fividus ‘siny’, stir. ff ‘barwa, polysk’, wal. fliw ‘ts.’, korn.
iw ‘ts.”.
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docuropejskiej grupic jezykowej rdzen *slai-/*sli-(w)- ‘o sinej, fioletowej lub
niebieskawej barwie’ shuzyl pierwotnic do oznaczenia owocu, a potem takze
drzewa tarniny (*slai-ko-) albo dzikiej $liwy (*sli-wo-/*sli-wa).

Ie. *sorbhos ‘jakie$ drzewo, prawdopodobnie jarzgbina’

Odtworzenie indoeuropejskiego fitonimu *sorbhos umozliwia zestawicnie
lacinskich wyrazdw sorbus (f.) ‘jarzgbina’ i sorbum (n.) ‘owoc jarzebiny’
z hetyckim leksemem “Sfarpas (f. lub m.) ‘jakies drzewo™*. Problematyczna
w znanym lacinie stowie sorbus litera -6- moze pochodzi¢ z ie. dh-'*, ale
zardwno het. Sarpas, jak i lit. serbefitas ‘porzeczka’ wskazuja raczej na
istnienie w pranazwie spolgloski wargowej.

Podstawa przytoczonych termindéw jest indoeuropejski rdzed *ser-/*sor-
‘czerwony, czerwonawy’'¥, zawarty m. in. w lotewskim przymiotniku sarks
‘czerwonawy’, sarkans ‘czerwony’. Mozna wiec zalozy¢, ze leksem *sorbhos
‘jarzebina® miat podkreslaé czerwona barwe owocow tego drzewa'*. Z tych
samych prawdopodobnie powod6éw Litwini uzyli kontynuantu ie. *ser-bh-(o)-,
tego samego, ktory stanowil podstawe fitonimu sorbhos na oznaczenie porzecz-
ki. Litewska forma serbefitas jest rozszerzona o sufiks -bh(-0-)- postacia
rdzenia ie. *ser- ‘czerwony’. Indoeuropejski odpowiednik tego przyrostka
*.(e)nt-0- pojawia si¢ w pazwach drzew, krzewbw i roslin: gr. pel. dlvvfoc
‘gatunek figi’, zepéfivloc ‘drzewo terpentynowe’, ‘véxiv0oc ‘hiacynt™?.

Ie. *takso-, *tokxso- ‘jakie§S drzewo’
s )

Termin ten kontynuuje lacinski wyraz taxus, -i (f.) ‘cis’ i stind. taksaka-
‘jakie§ drzewo’, przy czym stind. taksaka- jest rozszerzona o deminutywny
przyrostek -ko-, postacia indoeuropejskiego rdzenia *takso-, *tokso-.

"} Nie znamy dokladnego znaczenia het. farpas, ale poprzedzajacy go identyfikator GIS
wskazuje, ze terminem tym okreslano jakies drzewo.

A, Walde (A. Walde, J. B. Hofmann, Lateinisches..., t. 2, s. 562) wywodz
spotgloske b w lacinskim sorbus z ie. dh.

5 J. Pokorny, Indogermanisches etymologisches..., s. 910.

% Przypuszczalnie etymologicznym odpowiednikiem ie. *sorbhos ‘jakie§ drzewo, prawd.
jarzgbina® byto ie. *sorbhos, *sorbhojo- ‘jaka$ ryba, plo¢, okon’, zaswiadczone przez gr. opgdc,
att. oppdc ‘okof morski’, szw. sarf, sarv ‘plo€’. W nazwie tej pojawia si¢ takze ie. rdzen
*ser-{*sor- ‘czerwonawy, czerwony’, wskazujacy na barwg lusek lub oczu ryby. W jezyku
niemieckim plo¢ okres§lano rzeczownikiem Rotauge dosl. ‘czerwonooka’.

W V. Georgiev, Issledovanija..., s. 89. Wedhug V. Georgieva (op. cit., s. 95),
indoeuropejska rekonstrukcja greko-pelazgijskiego wyrazu repéfitvBog powinna mieé postaé
*derwento-, ktorego zrodlostowem jest ie. rdzed *deru- ‘drzewo’.
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A. Walde!® | J. B. Hofmann'? uwazaja, ze aryjskie faksa- postuzyto do
utworzenia w jezyku iranskim okreslenia tuku, skad wzigto poczatek nowoper-
skie taxfa- ‘tuk’, majace by¢ zrodlem zapozyczenia greckiego téfov ‘ts.’.
Mozliwe jest jednak, ze gr. r6éov “huk™ i nper. tay§ ‘ts.” sa prapokrewnymi
leksemami, ktoére odzwierciedlaja ie. *toks-o-m, utworzone od czasownika
*tercs- “ciosaé, ksztaltowac, sporzadzaé'® (por. stind. tdksami ‘ciosam,
ksztaltuje’, lac. fexo ‘tkam’, stow. teso ‘ociosuje’, tot. fefu ‘ts.’).

Argumentem sprzeciwiajacym si¢ traktowaniu gr. zéfov jako pozyczki
ze scytyjskiego *raySa- ‘ts.” jest wystgpowanie tego stlowa w utworach
Homera's! i grece mykenskiej: to-ko-so-wo-ko (tokso-worgoi) ‘wytwdrcy
tukéw*'%2,

Przytoczone wyzej dane pozwalaja postawic teze, ze lac. raxus ‘cis’ oraz
stind. taksaka- ‘jakie$ drzewo’ wywodziC¢ nalezy z indoeuropejskiego fitonimu
*takso-, ktore prawdopodobnie nie jest bezpo$rednio zwigzane z grecka
i nowoperska nazwa tuku. Greckie téfov i nowoperskie tays reprezentuja
bowiem rdzen ie. *feks- ‘ciosad’, rézniacy sie wyraznie od postaci *takso-
samogloska -e-.

W jezykach osko-umbryjskich spotykamy niekiedy samogloske -d- od-
powiadajaca indoeuropejskiemu -0-, np. w umbryjskim przydomku Jowisza
Grabovius < ie. *grob(h)o-s ‘grab’ lub plemienne] nazwie Sabini < ie.
*sebh-, *sobh-'®. Jezeli lac. taxus jest zapoiyczeniem z dialektéw osko-
umbryjskich, mozna wyprowadzaé te forme z ie. *tokso- i dopatrywaé sie
w niej czastki wyrazowej *feks- ‘ciosad’. Cis moglby woéwczas znaczyé
‘drzewo nadajace si¢, latwe do ciosania’, ‘drzewo, z ktérego wyciosuje si¢
rozmaite przedmioty’.

Ie. *wei-t-, *wi-t-, *witu-, *witeua, *witua ‘wierzba, wiklina’

Przedstawiona wyiej pranazwa wierzby utrzymata si¢ w stownictwie
wszystkich indoeuropejskich grup jezykowych. Reprezentuja ja: gr. feéx, jon.
Ttén (f.) ‘wierzba’, awest. vaéti- ‘wierzba, palazki wierzbowe’, stind. vetasdh
‘szuwary’, tac. vitis ze zmienionym znaczeniem ‘winorol’; formy germanskie:

“® A. Walde, J. B. Hofmann, Lateinisches..., 1. 2, s. 653 (taxus 2).

" J.B. Holmann, Etymologisches Wérterbuch...., s. 369 (téov).

' Indoeuropejski rdzef *teks- wysigpuje takze w greckim wyrazie téywy ‘rzemiosto,
sztuka’ < *fekcsna.

5! Por. Hom. /. 11 718 i IV 124.

' M. Ventris, J. Chad wick, Documents..., s. 410, PY 52. Autorzy przytaczaja takze
mykenskie stowo to-ko-so-ta (toksota), klére stanowi odpowiednik homeryckiego to&drnc
tueznik’, gr. dor. toférac “s.” zaznaczajac, Ze moze ono stanowié imie wiasne.

' Kontynuantami tego rdzenia sa: stind. sabha ‘lowarzysiwo, spotkanie’, goc. sibja (L)
pokrewieistwo’ < *sebhja.
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stisl. vidir ‘wicrzba® < ie. *wi-ti-, stang. widig ‘wierzba, gatazka wierzbowa’,
ang. withy ‘lozina, witka lozy’, szw. vide ‘wierzba’, stgnicm. wida ‘ts.’, niem.
Weide ts.’; leksemy stowianskie: pol. witwa ‘gatunek wierzby, lozina,
wiklina, Salix viminalis’, ros. vitvina ‘galaz, pret’; wyrazy baltyckie: lit. vytis
‘galazka wierzbiny’, lot. vitols ‘wierzba’, stprus. witwan (acc. f) ‘ts.” oraz
oset. bid ‘lozina, wiklina’,

Zrodlostowem dla indoeuropejskiej nazwy wierzby, lozy i wikliny byt
rdzen *wi-, *wei- ‘wi¢, zwijaé¢ (si¢)’, ktoéry kontynuuja: lac. vieo ‘wiaze,
plotg’, stind. vydyati ‘zwija’ i1 vayati ‘tka, plecie’.

Rdzen ten wystgpuje takze w tacinskim okreSleniu wina i winoro$li, przy
czym termin vitis etymologicznie odpowiada litewskiemu vytis ‘gatazka wierzbo-
wa’ i polskiemu czasownikowi wi¢ < *wi-ti-. Mozna si¢ domyslaé, ze o uzyciu
tego samego leksemu na oznaczenie wierzby i winorosli zadecydowatly podo-
bienstwa obu roslin, ktore maja gietkie, wiotkie, wijace si¢ gatazki.

le. *welixa ‘wierzba’

Kontynuanty tego indoeuropejskiego wyrazu odnajdujemy w stownictwie
germanskim: stang. welig, wilig “wierzba’, ang. willow ‘ts.’, $rdniem. wilge
‘ts.’, §rhol. wilghe “ts.’, a takze w gr. beoc. relixdv, ktére odpowiada
postaci ‘Elixcdv ‘wzgbrze poroéniete wierzbing '*.

W pranazwie *welikd pojawia si¢ indoeuropejski rdzen *wel, *wel-w-
‘zwijaé’, reprezentowany przez gr. efAéw ‘zwijam’, lac. volvo ‘ts.’, orm. gelum
‘ts.” oraz stind. valfah (m.) ‘ped, galazka’ < ie. *welko- i prawdopodobnie
het. welku (n.) ‘trawa lub jaka$§ inna ro§lina’.

le. *wern-, *wern- ‘olcha, topola’ i ‘polano, drag’

Termin ‘werr_t-, *wern- ma charakter partykularny, poniewaz utrzymat
si¢ jedynie w odlegtych terytorialnie jezykach indoeuropejskich: stind.
varana- ‘gatunek drzewa o wlasciwosciach leczniczych’, orm. geran ‘drag’,
alb. verré “biala topola’, bret. gwern ‘olcha, maszt’, stkorn. guern ‘maszt’
i guer-en ‘topola’, stir. fern ‘olcha, maszt’.

T. Gamgrelidze i V. Ivanov'® widza w leksemie *wern- prastara, indo-
europejska nazwe olchy, zastrzegajac jednak, ze znaczenie to nie jest
catkowicie pewne ze wzgledu na réinorodna semantyke kontynuantdow
wspomnianego rdzenia.

M *%lix-, po utracie nagtosowego  identyfikowano z podobnie brzmigcym terminem
EAlxn, ktory takze oznacza wierzbe.
' T.V.Gamgrelidze, V. V. Ivanov, Indo-European..., t. 2, s. 635.
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le. *wig-, *wing- ‘wiaz’

Indoeuropejskie *wig-, *wing- “wiaz’ reprezentowane jest przez: kurd. viz
‘wiaz’'%, alb. vidh ‘gatunek wiazu, Ulmus campestris’, stang. wice ‘wiaz’,
ang. wych ‘wiaz gorski’.

W slowiafskich okre§leniach wiazu (pol. wigz, strus. vjaze ‘ts.’, sch. véz ‘ts.”)
pojawia si¢ infiks nosowy. Podstawa slowna dla przytoczonych wyrazow jest
pslow. *vezs < ie. *wing- lub weng. Nalezy przyjac, ze prastowo veze wywodzi
si¢ od ie. *wing-, poniewaz najblizsze slowianskim jezyki baltyckie tworza
nazwy wigzu od tego wiasnie rdzenia, rozszerzajac go dodatkowo o przyrostek
-sna: lit. vinksna ‘gatunek wiazu, Ulmus laevis’, tot. viksna ‘wiaz’ < *wingsna.

M. Fasmer'” przypuszcza, iz na prastowianska postaé¢ vezs ‘wiaz’
wplynela noséwka -g-, wystgpujaca w czasowniku vezati ‘wiazaé’, jego
zdaniem bowiem wlasciwy fonetycznie, slowianski kontynuant ie. *wing-
powinien zawieraé samogloske -i- zamiast e.

7 sz s 3
le. *wiks- ‘wiSnia

Leksem *wiks- jest zrodlostowem dla germanskiej i stowianskiej nazwy
wisni: stgniem. wihsila “wiSnia’, Srgniem. wihsel ‘ts.”’, niem. Weichsel ‘ts.’.
Wedlug F. Klugego'®, stgniem. wihsila reprezentuje rozszerzong o przyrostek
-elo- forme¢ indoeuropejskiego rdzenia *wiks-.

Odmienny sufiks -ino- zawiera ogdlnoslowianskie okreSlenie wisni: vi-
$nja < *wiks-ino-, ktore stanowi podstawe stowna dla ros. visnja ‘wisnia’,
bulg. vismja ‘ts.’, pol. wisnia i czes. visné ‘ts.’. Od Stowian poéinocnych
fitonim ten przejeli Litwini (vysnia “wisnia’) i Prusowie (wisnaytos “wisnie’).

J. Pokorny'® uwaza, ze pierwotnie rdzeniem *wiks- oznaczano jemiole
i inne roéliny, wydzielajace lepki sok.

% ¥, T
Ie. *wisko-, *wikso- ‘jemiofa’

Istnienia w jezyku indoeuropejskim tego terminu dowodzi: lac. viscum
‘jemiola’ i gr. iféc ‘ts.”. J. Pokorny'® rekonstruuje pranazwe jemioly
w postaci *wiks-, dopatrujac sic w niej rdzenia *weis- ‘oplywad’, ktory

% P. Friedrich, Proto-Indo-European Trees..., s. 83.

" M. Fasmer, Etimologiteskij slovars..., t. 1, s. 374 (wjaz).

' F. Kluge, Etymologisches Worterbuch..., s. 847 (Weichsel).

¥ J. Pokorny, Indogermanisches etymologisches..., s. 1134. Taki sam poglad prezentuje
F. Kluge, Etymologisches Worterbuch..., s. 845.

R Pokorny, Indog isches et 'o' hes..., s. 1134,




38

stanowil takze podstawe indoeuropejskiego wyrazu *wiso-s “trucizna’ (por.
tac. virus, viri (n.) ‘ts.’, gr. i6c (m.) ‘ts.’, stind. visam ‘ts’'®'. Nalezy zatem
przyjac, ze forma *wisko- jest weze$niejsza od *ikso-, powstalej na skutek
metatezy.

Ie. *woino- "winoro$l, wino’

V. Georgiev'® zaliczyt nazwe winoro§li, winogrona i wina *woino- do
grupy rodzimych termindéw indoeuropejskich. Wedlug bulgarskiego jezyko-
znawcy ie. *woino- zostalo utworzone od rdzenia *wei- ‘wi¢, zwijaé (sig)’,
ktdéry stat sig takze podstawa slowa *wei-ti-, *wi-ti- ‘wi¢, gietka gatazka’.
Jego kontynuantami s3: awest. vaeiti “wierzba, prety wierzbowe’, lit. wytis
‘prety wierzbowe’, stisl. vidir “wierzba’, stow. *vits ‘wi¢, galazka (wierzbowa)’
oraz lac. vitis ‘winorosl™®.

Okre$lenie wina w jezykach indoeuropejskich wywodzi¢ nalezy z ie.
*wei- poszerzonego o przyrostek -mo-. T. Gamgrelidze i V. Ivanov'®
rekonstruuja trzy postacie pranazwy ‘wino’: ie. *weino-, *woino-, po§wiadczone
przez leksyke poludniowoeuropejska i ormianska oraz ie. *wifo)no-, ktore
zachowalo si¢ w stownictwie anatolijskim.

Indoeuropejski pierwiastek *woino-/*weino- pojawia si¢ w gr. olvog <
Foivoc'® (gr. myk. wo-no) ‘wino’, lac. vinum ‘ts.” < *weino- lub *woino-,
alb. véré < *woina, orm. gini ‘ts.” < *woinijo-. Istnienie anatolijskiej formy
*wifo)no- ‘wino’ potwierdza: het. wijana- ‘ts.’, het. hier. wa(i)ana-, wiana-
‘ts.”, luw. winijant- “ts.’.

Przed opublikowaniem badan V. Georgieva powszechnie odrzucano teze
o rodzimym, indoeuropejskim rodowodzie terminu *woino- ‘wino’'%. Jednak
utozsamienie rdzennie lacinskich wyrazdéw vitis, vinum, a takie gr. olvoc,
alb. véré i orm. gini z szeroko rozpowszechnionym pierwiastkiem *wei-
‘wié, zwijaé (si¢)'®’ oraz wykazanie indoeuropejskiego charakteru sufiksu

1 Argumentem przemawiajacym za wywodzeniem nazwy jemioly i stowa frucizna od
wspolnego indoeuropejskiego rdzenia jest fakt, ze owoce tego krzewu sz silnie trujace.

' V. Georgiev, Issledovanija..., s. 265.

'8 Greckg nazwg winorodli dumeloc V. Georgiev (Issledovanija..., s. 266) uwaza za
synkopowang posta¢ formy 'ou(ei)-nelog, ktdra miata zostaé utworzona od czasownika
‘appiné Loy ‘obracac si¢ dookola czegos'. Fitonim ten jest wigc rdzennie greckiego pochodzenia.

' T. V. Gamgrelidze, V. V. Ivanov, Indo-European..., t. 2, s. 647.

' Od terminu olvog ‘wino' utworzono w grece nazwe winorosli: gr. oivy < *roivy < *woina
oraz gr. obacxdog (f.) < *woinad-.

% pP. Thieme, Die Heimat der indog ischen G. ache, Wiesbaden 1953, s. 544.

'$7 Indoeuropejski rdzen *wei- ‘wi¢ sig, zwijaé (si¢)’ wystgpuje takze w nazwach innych
rodlin: gr. Tov ‘fiolek’ < *piov < *wijo-m, lac. vidla ‘(s.”, ros. povéj “powdi.

¥
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-no-'®* pozwalaja wlaczyé fitonim *woino- do leksyki Indoeuropecjczykow.
Faktem jest, Ze ie. *woino- ‘wino’ moze wydac si¢ bliskie podobnie brzmiacym
nazwom wina w jezykach semito-chamickich i poludniowokaukaskich:
prasemickie *wajn- ‘wino’, z ktdrego rozwinglo si¢ akad. inu “ts”’, arab.
wajn- ‘ts.’, hebr. jajin ‘ts’, czemu odpowiada egip. was ‘jadalny owoc,
winogrono, wino’ oraz poludniowokaukaskie *ywino- ‘wino’, utrzymane
w gruz. ywino t.”'®. T. Gamgrelidze i V. Ivanov uwazaja, Zze analogi¢ te
nalezy wyjasni¢ do§¢ wczesnym przeniknieciem stownictwa indoeuropejskiego
do dialektow semito-chamickich oraz potudniowokaukaskich i ttumacza to
zjawisko Scistymi kontaktami migrujacych ludéw'™,

Germanskie i slowianskie nazwy wina, np. goc. wein, stsl. vino, moga
by¢ zaréwno kontynuantami ie. *weino-/*woino- ‘wino’, jak i pozyczka z laciny.

Ie. *wrbo-, *wrba- ‘galaz, galazka, pret’, stow. ‘wierzba’

Prastowianski termin *vrba ‘wierzba’ kontynuuje ststow. vreba “ts.’, bulg.
vroba “ts., czes. vrba “ts.’, pol. wierzba, ros. vierba ‘ts.’.

Pranazwa wierzby w jezykach stowianskich etymologicznie wiaze sie
z wyrazami, ktore w innych dialektach indoeuropejskich oznaczaja galezie
lub drewniane pre¢ty. Lacinskim slowem verbenae (pl. f.) < *werbes-na-
okreslano zielone gatazki, zwykle wawrzynowe, uzywane podczas uroczystosci
sakralnych. Indoeuropejski rdzen wystepuje takze w lit. vifbas ‘pret’, lot.
vifbs ‘paleczka, laseczka’, gr. ‘pdfdoc ‘kij, laska’ < *wrbdos.

Prawdopodobnie stowianski fitonim wierzba wywodZzi¢ nalezy od indo-
curopejskiego czasownika *werb-, *wrb-'"" ‘wstrzasaé, miotaé’, ktérego
pierwotnie uzyto do utworzenia stow: galgz, pret lub kij.

W jezyku greckim i lacinie pojawiaja si¢ takze nazwy drzew, typowych
dla flory poludniowoeuropcjskiej. Etymologia wielu z tych fitoniméw do
dzi§ nie zostala wyja$niona.

Bluszcz (Hedera helix L): gr. xioadg, att. xittég (m.). Wedtug H. Friska'™
jest to slowo obce, niewiadomego pochodzenia. Lacinskie hédéra (f.) A.
Walde'” wywodzi z *ghedesa, ktéra wiaze z rdzeniem ie. *ghed-, *ghend-
‘chwytaé, lapal® (por. lac. préhendo ‘chwytaé’, ang. get “dostac’).

Figowiec (Ficus carica L.): gr. obkéa, obkf (f.) ‘drzewo figowe’, gr.
abrov, beoc. tdxov (n.) ‘owoc figi’, tac. ficus, -1 (poézn. ficus, ficus) (f)

% Por. gr. téx-vo-v 'dziecko’, lit. bér-na-s ‘chlopicc’.

' T. V. Gamgrelidze, V. V. Ivanov, Indo-European..., t. 2, s. 649.
'® Ibidem. )
' Rdzefi ten pojawia si¢ w slisl. verpa ‘rzucaé’, lit. virbéti ‘ruszaé sig’.
'™ H. Frisk, Griechisches..., t. 1, s. 880 (xi006¢).

» A. Walde, J. B. Hofmann, Lateinisches..., t. 1, s. 638 (hedera).
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‘drzewo figowe’, orm. t'uz “figa’. A. Walde'” uwaza, iz wyze] wymienione
odpowiedniki nazwy figi w jezyku greckim, ormianskim i lacinie sa niezalez-
nymi od siebie zapozyczeniami z blizej nie ustalonego, srédziemnomorskiego
lub matoazjatyckiego, zrodla.

Granatowiec (Punica granatum L.): gr. poa, jon. i ep. pouj, poiwd (f.), lac.
granata (f.).

Gr. péa, pouj, poid nie posiada ustalonej etymologii. Jesli nic jest ono
pozyczka z jakiego$ jezyka maltoazjatyckiego, to nalezy je wiazac z gr. péw
‘plynac, podc ‘strumien’ i wyprowadzi¢ z formy *pop-1d < *srow-ja < *srou-is,
a postaé pouj z wczesniejszego < poid < *srowja'’.

Fitonim grdndta jest stowem rdzennie lacinskim, utworzonym na bazic
lac. granum ‘ziarno™™,

Laur (Laurus nobilis L.). gr. dagvy (f.) H. Frisk nazywa nicjasnym
stowem S$rddziemnomorskim'”. Lacinski laurus (f) dla A. Waldego jest
zapozyczeniem z jezyka egejskiego lub maloazjatyckiego'™.

Mirt (Myrtus communis L.). gr. udptoc (£.), lac. myrtus, murtus (f.).
Wyraz grecki zostat przejety z nieznanego zrodla, prawdopodobnie matoaz-
jatyckiego. H. Frisk i A. Ernout uwazaja go za pozyczke semicka, ale nie
wskazuja konkretnego stowa, od ktérego ma pochodzié gr. udprog'™.
Lacinskie murtus, myrtus jest wezesnym zapozyczeniem z gr. ubptog ‘mirt™®.

Olivka (Olea europaea L.): gr. ‘elaioa ‘drzewo oliwne’, tac. dléa ‘ts.’.
Wedlug V. Georgieva'® wyraz grecki jest pochodzenia indoeuropejskicgo
i zostal przejety przez Grekéw ze stownictwa Pelazgoéw. Pozostaje on
w etymologicznym zwiazku ze stowiadskim loj, skad wywodzi si¢ pol. /5j,
ktorego wczesniejsza postacia jest forma *(é)lojus < ie. *(é)louio-, powstata
na bazie indoeuropejskiego rdzenia *(é)lei- ‘laé’. Lacinska nazwa oliwki
— dléa jest dawnym zapozyczeniem z greki's,

Palma (Phoenix dactylifera L.): gr. gpoiil'® (f., m.), lac. palma (f.).
Rzymianie dla okre§lenia drzewa palmowego postuzyli si¢ rzeczownikiem
oznaczajagcym ‘dlon’: lac. palma < ie. ‘p(m& < *pJama. Jest to wyraz

™ Ibidem, s. 496 (ficus).

" H. Frisk, Griechisches..., t. 2, s. 600 (poit); por. ros. struja ‘strumien, struga’,
pochodzace z ie *srowja.

% A. Walde, J. B. Hofmann, Lateinisches..., t. 1, s. 618 (granum).

'™ H. Frisk, Griechisches..., t. 1, s. 353 (dagvn).

% A. Walde, J. B. Hofmann, Lateinisches..., t. 1, s. 775 (laurus).

' A. Ernout, A. Meillet, Dictionnaire étymologigue..., s. 423 (murtus); H. Frisk,
Griechisches..., t. 2, s. 275 (uvptoc).

'™ A. Ernout, A. Meillet, Dictionnaire étymologique..., s. 423; A. Walde, J. B.
Hofmann, Lateinisches..., 1. 2, s. 131 (murtus).

W V. Georgiev, Issledovanija..., s. 267.

2 A. Walde, J. B. Hofmann, Lateinisches..., t. 1, s. 205 (6léum).

8 Por. s. 16.
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indosuropejskiego pochodzenia i pozostaje w etymologicznym zwiazku z gr.
roddun ‘dlof’, ir. ldm ‘ts”’, wal. law ‘ts.’'®.

Powyzsze zestawienie nazw roélin umozliwia dokonanie semantycznej
klasyfikacji indoeuropejskich fitoniméw, ktéra wskaze ich prawdopodobny
srodlostéw, zasieg geograficzny kontynuantéw znaczeniowych oraz rolg
drzew w kulturze materialnej Indoeuropejczykéw.

Przy tworzeniu okreslen poszczeg6lnych gatunkow drzew czgsto kierowano
sie ich wygladem:

a) ksztaltem igiet lub lisci, np. ie. *edhla ‘Swierk, jodia’ < *edh- ‘byc
ostrym’; ie. *aker, *akr ‘klon’ < *ak- ‘ostry’ (uzycie tego rdzenia wskazuje
na ostre obrzeza lisci klonu, podobnie jak w drugiej indoeuropejskiej nazwie
klonu: *klen(-o0-), *kin-i- < *kel, *kl- ‘khuc’),

b) kolorem okre§lonych czesci roslin:

— kory, np. ie. *bhergos, *bherga, *bhrg- ‘brzoza’ <*bherg-, *bhrg- “co$
jasnego, jasniejacego,

— drewna, np. ie. */mds-, *6lmos- ‘wiazZ’ < *el- ‘Z6lty’,

— owocOw, np. ie. *sorbhos ‘prawdopodobnie jarzebina’® < *ser-, *sor-
‘czerwony, czerwonawy’; ie. *sliwa “Sliwa, $liwka’ < *sfi-, *sli-(w)- ‘o sinej,
fioletowej lub niebieskawej barwie’;

c) zapachem kwiatéw lub owocodw, np. ie. *kermu-, *kremu-, *krmu- ‘jakie$
drzewo lub krzew, rodzacy owoce o przykrym zapachu’ dalo poczatek okresle-
niu czeremchy (jezyki stowianskie, baltyckie), dzikiego czosnku (zaswiadczone
w stowianskim, baltyckim, germanskim i celtyckim) oraz cebuli (jezyk grecki);

d) charakterystycznymi cechami poszczegdlnych czeéci drzew:

— gigtkie, wijace si¢ galezie, np. ie. *wei-t-, *wi-t-, *witu-, *witeua, *witua
‘wierzba, wiklina’ (tac. winorosl) < *wi-, *wei- “wié, zwijaé (si¢)’; ie. *(é)lenta,
*(€)Inta, *(&)Intos ‘jakie§ drzewo, galazka’ stanowi podstawg dla nazw
drzew o elastycznych galeziach: lipy w jezykach germasskich, jodty i dzikiego
figowca w grece, jalowca w bretonskim;

~ wydzielany przez drzewa lepki sok, np. ie. */éipa ‘lipa’ < *leip- ‘lepi¢
si¢, smarowad’,

- latwe do obrébki drewno, np. ie. *takso-, *tokso-: ‘jakie$ drzewo’
> fac. taxus “cis’; przy zalozeniu, ze wyraz lacifiski zawiera indoeuropejski
rdzen *fexs- ‘ciosal’, cis pierwotnie moglby oznacza¢ drzewo nadajace sig
do ciosania, dajace si¢ latwo ociosywag,

~ trujace wilasciwosci owocdw, np. ie. *wisko-, *wikso- ‘jemiota’, przyj-
mujac, iz fitonim ten zawiera rdzen, ktdéry pojawia sie takze w stowie
‘trucizna’ < ie. *weis- ‘oplywaé’;

) przeznaczeniem i zastosowaniem drewna, np. ie. *gréb(h)o-s
‘grab’ < *ger(e)bh-, *gerbh- ‘nacinaé (kore), ciaé (w korze)’ i analogicznie

™ A. Walde, J. B. Hofmann, Lateinisches..., t. 2, s. 240 (palma).
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druga indoeuropejska nazwa grabu: *skrebhr, *skrebhrd- < *sker(e)b(h)-,
*skerb(h)- ‘skroba¢’, poniewaz prawdopodobnic kora tego drzewa uzywana
byla jako material do pisania'®,

Zasigg terytorialny etymologicznych i semantycznych kontynuantéw
indoeuropejskich fitoniméw pozwala na wyodrgbnienie:

1. Leksyki indoeuropejskiej o charakterze powszechnym, kiedy nazweg
drzewa -~ bardzo czgsto o jednakowym, pierwotnym znaczeniu — mozna
odnalezé w wielu grupach jezykowych Indoeuropejczykow, np.: ie. *bhergos,
*bherga, *bhrg- ‘brzoza’ ma odpowiedniki w jezykach indoiranskich, ger-
manskich, slowianskich, baltyckich i lacinie, gdzie od przytoczonego wyzej
rdzenia utworzono apelatywum dla jesionu (lac. farnus, fraxinus) ze wzgledu
na rzadkos¢ brzozy na Polwyspie Apeninskim i jasng kore obu gatunkow
drzew; ie. *6s-, *és-(e)n-, *os-i-, *Gs-ko- ‘jesion’ jest reprezentowane przez
lacing, greke, dialekty germanskie, stowianskie i baltyckie.

2. Partykularny charakter indoeuropejskich fitonimow, ktére pojawiaja
si¢ w kilku grupach jezykowych, wystepujacych na zwartym obszarze
geograficznym, np. ie. *abel-, *abelo-, *ablu- ‘jablon, jablko’ pojawiajace si¢
jedynie w zachodnich i polnocnych dialektach indoeuropejskich; ie. *edhia
‘$wierk, jodla’ wystepuje jedynie u Stowian i Baltow.

3. Stownictwo pochodzenia indoeuropejskiego o zmiennej semantyce,
przy czym wahania te nalezy uzasadniac:

a) brakiem okreslonych gatunkéw drzew na terenach zasiedlonych przez
plemiona indoeuropejskic, np. ie. *bhdgos, *bhdgos ‘buk’. Znaczenie to
zachowaly odpowiedniki lacinskie, celtyckie i germanskie. Greckie ¢nydc
oznacza dab, poniewaz buki rosng niezwykle rzadko w cieplej strefie
klimatycznej, a zar6wno orzeszki bukowe, jak i zolgdzie byly pokarmem
zwierzat hodowlanych. Prawdopodobnie z tego samego powodu Slowianie
zarzucili pierwotng, indoeuropejska nazwg¢ buka, wtornie zapozyczajac ja ze
zrodla germanskiego, bowiem przed przybyciem na poinoc Europy zamiesz-
kiwali tereny lezace na poludnie od obecnej Stowianszczyzny zachodniej.

' Takze inne indoeuropejskie mazwy drzew zwigzane sa ze stownictwem z zakresu
techniki pisma. Germanskie apelatywum dla buka bdko dalo poczatek ogdlnogermarniskim
okresleniom ksigzki i litery: goc. béka ‘litera’, bokds ‘pismo, dokument pisany, ksigga’, stisl.
bok ‘ksiazka’, stang. béc ‘ts.’, ang. book ‘ts.’, stgniem. buoh ‘ts.’, niem. Buche ‘ts.’, stgniem.
buohstap ‘litera’, niem. Buchstabe ts.’ (T. V. Gamgrelidze, V. V. Ivanoyv, Indo-European...,
t. 2, s. 622-623). Germarnskie bokd ‘lilera’ przejete zostalo do leksyki slowianskiej w postaci
*buky, ktorg poéwiadcza staro-cerkiewno-stowiafiski wyraz buksvi (f. pl.) ‘pismo, ksiazka'.
Stowo 10, przeniesione do tematéw na -a-, wystepuje w: ros. bizkva ‘litera’, bulg. bikva “ts.’,
ste. hukve (€. pl.) ‘ksiazka’. Laciriskie /iber ‘ksiazka’ zwiazane jest etymologicznie z indoeuropejskim
rdzeniem *leubh- ‘zdzieraé korg’, ‘kora’, reprezentowanym przez: ros. {ub ‘kora, lyko', czes.
lub ‘ts.’, pol. {ub ‘ts.’, niem. Laub ‘listowie’, alb. labé ‘kora’, lot. iuba ‘kora, tyko’. Greckie
okreslenie ksigzki Suvflog, Bifloc () pierwotnie oznaczalo ‘trzcing papirusows, papirus’
Pochodzi ono od nazwy fenickiego portu Bifloc (fen. Gubla, Gebal), skad sprowadzano korg¢
papirusowa (H. Frisk, Griechisches..., 1. 1, s. 235).



43

b) ogdlnym podobienstwem poszczegblnych czesci drzew (owocdw, galezi,
lisci), np. ie. *sorbhos “prawdopodobnie jarzgbina’ pozostaje w etymologicznym
zwiazku z litewska nazwa porzeczki — serbefitas; ie. *ioini- pojawia si¢ w lac.
idnipérus ‘jalowiec’ i lac. iuncus ‘sitowie’, gdyz palezie obu drzew sa gietkie,
sprezyste i stuzyly do wyplatania rozmaitych przedmiotow; ie. *(d)prka
‘sosna’ jest podstawa dla greckiego wyrazu ‘xgdprxny ‘gatunek drzewa
zachowujacego podczas zimy zielone liscie’.

Warto takze zwroci¢ uwage na zachodzace w jezykach indoeuropejskich
zjawisko przenoszenia nazwy drzewa na nazwy rzeczy, wykonanych z ich
drewna, np. gr. édtn ‘jodla’, ‘wioslo’; gr. itée “wierzba’, ‘tarcza’; gr. uelix
‘jesion’, ‘jesionowy oszczep, widcznia’; gr. medxn ‘sosna’, ‘pochodnia sosnowa’,
‘wiosto’; fac. cornus ‘deren’, ‘widcznia’; lac. pinus “$wierk, sosna’, ‘pochodnia’,
‘okret’; stir. fern ‘olcha’, ‘maszt’ < ie. *wern-, *wern-; stisl. lind ‘lipa’,
‘tarcza’ < ie. *(&)lenta, *(é)Inta, *(é)ntos; lit. kasulas ‘oszczep mySliw-
ski’ < ie. *koslos, *koslos ‘lészczyna’; *stkorn. itew, korn. etew ‘kloda
dokladana do ognia, pol.ano’ < *pit- ‘jakies drzewo wydzielajace Zywice’.

Analiza indoeuropejskiego stownictwa fitonimicznego wskazuje na wazng
rolg $wiata roslin w zyciu codziennym spolecznosci Indoeuropejczykéw. Tak
duze znaczenie drzew zostalo odzwierciedlone takze w kulcie religijnym.



Rozdziat 2

DRZEWO SWIATA -
SYMBOL KOSMICZNEGO PORZADKU,
NIESMIERTELNOSCI I BOSKIEJ] MADROSCI

Mysl religijna czlowieka z odleglej epoki' pozostawala pod urokiem
przyrody, ktora objawiala mu wole i moc tworcza istoty boskiej. Cztowiek
wierzyl, ze uporzadkowanie kosmosu zawdzigcza bostwu. Wierzyl, Ze ota-
czajacy go $wiat wykreowalo béstwo z mrokéw nicosci i chaosu?, za$
trwanie kosmicznego ladu zapewnilo, tworzac podpore Swiata. Wierzyt
takze, iz wedlug boskiego planu on sam i jego Swiat podlega tym samym
zmianom, etapom przeobrazen i rytmicznym odnowom, ktdére zachodza
w calym kosmosie. Szukal wigc w otaczajacej go przyrodzie tego najdos-
konalszego elementu natury, ktdry zostal wybrany przez bostwo dla zob-
razowania praw, rzadzacych kosmicznym porzadkiem. Czlowiek uznal, ze
$wiat zostal stworzony na podobiefistwo ogromnego drzewa. W wymiarze
makrokosmicznym Arbor Mundi byla ucielesnieniem uniwersalnej koncepcji
kosmosu, filarem, znajdujacym si¢ w jego centrum. Wokot niego rozciagala
si¢ sakralna przestrzef, czyli miejsce, od ktoérego rozpoczglo si¢ porzad-
kowanie S$wiata. Przestrzen ta byla Zrédlem sakralnego czasu, w ktorym
§wiat zostal wyloniony z nieistnienia.

' R. Cook (The Tree of Life. Image for the Cosmos, New York, s. 9) twierdzi, ze
pierwsze wyobrazenia kosmosu w postaci drzewa pojawily si¢ w czwartym lub trzecim
tysiacleciu p.n.e. Dowodem na to sa $wiadectwa ikonograficzne, pochodzice z terendw Indii,
Azji Wschodniej i Egiptu. Prace jezykoznawcodw, badajacych stownictwo indoeuropejskie,
dowodza, ze w czwartym tysiacleciu p.n.e w Europie, na obszarach naddunajskich, wspélnota
kulturowa Indoeuropejczykéw byla juz uksztattowana (por. J. Czekanowski, Czlowiek
w czasie [ w przestrzeni, Warszawa 1967, s. 79 i 148; 1. R. Danka, Problem praojczyzny
Indoeuropejczykéw, ,,Rozprawy Komisji Jezykowej LTN™ 1966, t. 12, 5. 121; V. Georgieyv,
Issledovanija po sravnitelno-istoriceskomu jazykoznaniju, Moskva 1958, s. 34-36.

2 A. M. Kempinski (Slownik mitologii ludéw indoeuropejskich, Poznan 1993, s. 232)
pisze: ,,Mitologie indoeuropejskie utrzymywaly, ze «na poczatku» istnial «chaos», przedstawiany
pierwotnie jako bezdenna pustka, préomia”. O chaosie, rozumianym jako przeciwienstwo
kosmosu, wspomina Hezjod (Theog. 116), staroislandzka Edda poetycka (Véluspa 3) oraz
staroindyjska Rygveda (RV X 113, 4 nn.).
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Symbolika fitomorficznej manifestacji kosmosu, jaka bylo Drzewo Swiata,
w wierzeniach religijnych wielu ludéw postuzyla do klasyfikacji czesci Swiata
woko6t pionowej i poziomej struktury Swietego Drzewa. Trojwarstwowa
budowa pozioma przedstawiala: niebo, ziemi¢ i podziemie; przysziosé,
terazniejszo$¢ i przeszto$é; przodkow, pokolenie obecne i potomkéw; chwile
pomyslne, neutralne i zle; trzy czedci ciata ludzkiego — glowe, tuldéw i nogi
oraz trzy podstawowe Zywioly: ogien, ziemi¢ i wode’. Z poszczegdlnymi
fragmentami Drzewa Swiata ikonografia sakralna wiazata réine kategorie
istot, szczegdlnie zwierzat: na wierzchotku drzewa przedstawiane byly ptaki,
w Srodkowej czgsci, po obu stronach pnia — jelenie, krowy, owce i czlowiek,
u podndza — realne lub fantastyczne postacie o charakterze chtonicznym:
weze, Zmije, zaby oraz smoki’. Czterostronna, pionowa struktura Arbor
Mundi zostala wykorzystana do alegorycznego wyobrazenia czterech stron
§wiata, czterech pér roku oraz czterech czgici doby’. Swigte Drzewo
wykorzystano do zobrazowania uporzadkowanego czasu i przestrzeni kos-
micznej. Uchodzilo ono takie za podpore nieba i laczylo $wiat ludzi ze
$wiatem bogow.

W mikrokosmosie, czyli realnym $wiecie otaczajacym czlowieka, drze-
wo reprezentowato najpotezniejsza sil¢ witalng, ktéra objawiala sic w jego
naturalnej zdolnodci do regeneracji. W ten sposdb urzeczywistnialo ono
ide¢ ciaglego odradzania si¢ i obrazowato absolutna madroéé istoty bos-
kiej ~ tworcy cyklicznych zmian, zachodzacych w przyrodzie. Na pewnym
etapie rozwoju wyobrazen religijnych cztowiek przeprowadzil paralele mie-
dzy drzewem - przedmiotem rzeczywistym oraz drzewem - symbolem
kosmosu: jesli drzewo, czastka ozywionej natury, wyraza zycie i wiedze
o mikrokosmosie, to Drzewo Swiata, sytuowane w przestrzeni sakralnej,
musi manifestowa¢ nieSmiertelno$¢ i prawa, kierujace istnieniem makro-
kosmosu. Prosty zabieg kontaminacji makrokosmicznego sacrum i mikro-
kosmicznego profanum doprowadzit do pojawienia si¢ w wierzeniach
dwoch wielowatkowych wariantéw Drzewa Swiata — Drzewa Zycia
i Drzewa Poznania. W sferze religijnej odnalezienie Arbor Mundi bylo dla
czlowieka réwnoznaczne z przekroczeniem granicy realnego §$wiata oraz
dotarciem do centrum przestrzeni sakralnej i Zrédla sakralnego czasu,
a tym samym osiagnigciem nieSmiertelnosci i madrosci, typowej dla istoty
boskie;j.

Symbolika religijna uzupelniala obraz Drzewa Zycia o nastgpujace
elementy: bostwo zenskie; napdj zycia ~ najczesciej byla to woda pochodzaca

* Mify narodov mira, t. 1, red. S. A. Tokariev, Moskva 1980, s. 399.
4 Ibidem, s. 400.
5 Ibidem, s. 403.
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ze zrodla, ktére wyptywalo z korzeni drzewa lub znajdowato sig w jego
sasiedztwie; cudowne owoce, ktére mialy zapewniaé¢ nieSmiertelnos¢ i czgsto
odznaczaly si¢ niezwykla barwa. Owocow tych strzegly niebezpieczne, realnc
lub fantastyczne, stworzenia.

Wielu religioznawcéw dodaje do powyzszego zestawicnia rézne formy
hierofanii bogin plodnosci z umierajacymi i zmartwychwstajacymi miodzien-
cami®. Nadzwyczajny, nieziemski charakter Arbor Mundi podkreslaly poja-
wiajace si¢ na nim ziote przedmioty, np. zlote jabtka w mitologii greckiej’.

Drzewo Swiata wystgpowalo w wierzeniach religijnych i symbolice
magicznej niemal wszystkich ludow. Zaleznie od fazy rozwoju religii uosabiato
ono niezwykla sile zyciowa, cykliczno$é przyrody i jej ptodnosé, stanowilo
o§ kosmiczng, a obdarzone filozoficzng treScia stalo si¢ Zrodiem niesmier-
telnoéci i wiedzy o wszechéwiecie. Celem kazdej manifestacji Swietego
Drzewa (poczynajac od skomplikowanych wyobrazen Arbor Mundi w kul-
turach starozytnych, a na wiosennych obchodach maika we wspolczesnej
Europie konczac) jest utrwalenie lacznosci miedzy mikrokosmosem a mak-
rokosmosem, migdzy bostwem kierujacym porzadkiem $wiata a zaleznym
od niego czlowiekiem.

DRZEWO SWIATA - SYMBOL KOSMICZNEGO PORZADKU

Znajdujaca si¢ posrodku $wiata Arbor Mundi przenikala trzy sfery
kosmiczno-religijne: niebo, ziemi¢ i podziemie®. Wola boskiego kreatora
uczynifa ja pomostem miedzy ludZzmi i absolutem, niewzruszona podpora
wszechswiata, ktora konstytuuje kosmiczny porzadek.

W opisach indoeuropejskich kosmogonii Drzewo Swiata pojawia sig
jako jeden z pierwszych elementow uporzadkowanego kosmosu. Z jego
pomoca bogowie tworza swiat. Wedlug Ferekydesa z Syros, filozofa z potowy
VI w. p.n.e., bog Zas podarowal swej matzonce Chtonie wykonana przez

S Ibidem, s. 396; R. Cook, The Tree.., s. 14; J. G. Frazer, Zlota galqs, Warszawa
1962, s. 321 148; E. O. James, The Tree of Life. An Archaeological Study, Leiden 1966, s. 167.

? Mity greckic wspominaja lakze o ziotej skérze baraniej, ktéra wisiala w gaju Aresa
w Kolchidzie. Kraing t¢ starozytni sytuowali w Azji Mniejszej, nad wybrzezem Morza
Czarnego. Greckie podanie o zlotym runie przypomina hetycka opowie$¢ o $wigtym drzewie
eja, na ktorym bodg Telepinu powiesit owcza skore, napeiniona wszelkimi darami ziemi.
W mitologii indocuropejskiej baran symbolizowal ptodnos¢ i bogietwo. Prof. M. Popko
(Mitologia hetyckiej Anatolii, Warszawa 1987, s. 98) twierdzi, ze grecka legenda o zlotym runie
ma swe poczatki w hetyckiej tradycji mitologicznej.

* M. Eliade, Images et Symboles. Essais sur le symbolisme magico-religieux, Paris 1952,
s. 65.
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siebie tkanine, ktéra bogini zarzucita na wysokie drzewo®. W ten sposob
bogowie greccy oddzielili ziemie od $wiata podziemnego i nieba!®.

Najpelniejszy w kulturze indoeuropejskiej obraz Arbor Mundi przekazuja
nam staroislandzkie pie$ni o bogach, zebrane w XIII w. przez Snorriego
Sturlusona w FEddzie poetyckiej. Wedlug wierzen germanskich, wiecznic
zielony jesion, Yggdrasill, stanowil podstawe Swiata. U podndza drzewa
plynely dwa zZrodla: zrédto bogini Urd, z ktérego pochodzita woda zycia
i zrodlo Mimira, dajace napdj wiedzy. W poblizu jesionu mieszkaly trzy
dziewicze boginie przeznaczenia — Norny i codziennie zraszaly pien Yggdrasilla
woda ze zdroju Urd:

Wiem, gdzie jesion stoi, Yggdrasill si¢ zowie,
Lsnigcy wilgotnoscig pieni jego zroszony;

Z niego idzie rosa, co w dolinach spada,
Koto Urd studni wciaz zelony stoi.

Stamtad praybyly dziewy wszechwiedzace,

Trzy, z owej sali, co pod drzewem stoi;

Urd zwie si¢ pierwsza, a druga Werdandi

- rytowaly w drzewic — Skuld na imig trzeciej,

Postanawialy losy, zakreslaly zywot,

Ludzkim istotom stwarzaly przeznaczenie.
(Véluspé 19-20)

Pod trzema korzeniami $wigtego jesionu znajdowalo si¢ krolestwo zmartych,
kraina olbrzymoéw i $wiat ludzi:

Trzy korzenie stercza na trzy strony
Pod jesionem Yggdrasill:
Hel mieszka pod jednym, Hrimthursy pod drugim,
Pod trzecim - plemig¢ ludzkie.
(Grimnismal 31)

9 Przy odtwarzaniu fragmentdw dziefa Ferekydesa, dotyczacego stworzenia $wiata, pomocne
s3 komentarze m. in. Klemensa z Aleksandrii i Maksimusa Tyryjskiego (Max. Tyr. Diss. X 4):
» A2 xai Tob Zvpiov v molyotv oxomel, tov Zfva, xai tiv XOovinv, xxi tov ‘ev tobroig
‘Epwra, xai tiv ‘Opiovéwg yéveowy, xai thv Oedv pdynv, xai 16 dévdpov, xai tov ménlov”. Na
opis kosmogonii autorstwa Ferekydesa zwrocit uwage K. Kumaniecki (Historia kultury
starozyinej Grecji i Rzymu, Krakow 1955, s. 94): , Jest to pierwszy prozaik grecki. Pierwsze
zdania jego dziela brzmia: «Zas (j. Zeus) i Chronios byli wiecznie, jak i Chtonie. Chtonie
jednak zostala nazwana Ziemia, poniewaz Zas dat jej ziemi¢ w podarunku. Zas zmienit sig
w Erosa i stworzyl $wiat. Podczas wesela utkal wspaniala szate, na ktorej przedstawil ziemie
Ogenosa i dom Ogenosa. T¢ szalg ofiarowal swej malionce, a ona potozyla ja na drzewie
$wiata. Pod spodem leza okolice Tartaru; strzega jej Harpie, corki Boreasza, a Zas straca
tam bogdw, ktdrzy popetiz wykroczenie»™.

1% Pherecydis Fragmenta. E variis scriptoribus collegit, emendavit, illustravit, commentationem
de Pherecyde utrogue et philosopho et historico praemisit Fridericus Sturz, Lipsiac 1824, s. 46-47.
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Na wierzcholku Yggdrasilla siedziat madry orzel, przy pniu staly cztery
jelenie (symbolizujace cztery strony $wiata), a korzenie drzewa podgryzaly
weze:

Wiecej lezy wezow pod jesionem Yggdrasill
Nizeli glupcy wiedzg:
Goin i Moin synami s3 Grafwitnira,
Grabak i Grafwéllund,
Ofnir i Swafnir beda wciaz - jak mysle —
Drzewa galazki ogryzac

(Grimnismal 34)

Wedlug starogermanskich podan, §wiatu grozi zaglada — ragnardk, ktory
nastapi zima, po bitwie, jaka bogowie stocza ze zlymi mocami. Caly
wszech§wiat, razem z jesionem, zostanie poruszony, ale §wigte drzewo — axis
mundi ~ nie runie, pozostajac ostoja kosmicznego porzadku:

Drzy jesion Yggdrasill, wyniosly,
Jeczy stare drzewo, a Olbrzym idzie na wolnosc;
Przerazeni czekaja wszyscy w krainie Heli
Az Surta brat §wiat pochionie.
(Véluspd 47)

Z wyobrazeniem germanskiego Yggdrasilla koresponduje opis debu,
zamieszczony w jednym z utwordéw Wergiliusza — galezie drzewa siggaja
nieba, korzenie Tartaru:

altior ac penitus terrae defigitur arbos,

aesculus in primis, quae quantum vertice ad auras

aetherias, tantum radice in Tartara tendit.

ergo non hiemes illam, non flabra neque imbres

convellunt; immota manet multosque nepotes,

multa virum volvens durando saecula vincit.

tum fortis late ramos et bracchia tendens

huc illuc, media ipsa ingentem sustinet umbram.
(Ver. Georg. 11 290-297)

Wyrazne podobienstwa w przedstawieniu $wigtego jesionu w Eddzie
poetyckiej i debu u Wergiliusza nalezy wiaza¢ ze wspolna dla Indoeuropej-
czykoéw wizja Drzewa Kosmicznego!''.

Wierzenia Indow przetrwaly do naszych czasow dzigki posrednictwu
najstarszych na $wiecie hymnoéw religijnych. Redakcje pierwszego ze zbiorow
hymndéw — Rygvedy — datuje si¢ na lata 1200-800 p.n.e. Wedy przedstawiaja

! Tego samego zdania jest G. Bonfante, Microcosmo e macrocosmo nel mito indoeuropeo,
,Die Sprache™ 1959, t. 5, s. 4-5.
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Drzewo Swiata jako drzewo odwrécone (arbor inversa)'? i nadaja mu postaé
ogromnego figowca, zwanego Asvattha: ,,W dot kieruja si¢ galezie, w gorze
znajduja si¢ korzenie, a promienie rozchodza si¢ ku nam” (Rygveda
I 24, 7). Indowie widzieli w Swietym Drzewie zaréwno wszechéwiat, jak
i absolut, ktory go stworzyl: ,,Aéwattha wieczny, ktorego korzenie ida
w gore, a galezie w dol, jest czysty, jest Brahmanem, tym, ktérego nazywaja
niec-umartym. Wszystkie Swiaty na nim spoczywaja’ (Katha-upaniszad
VI 1), Zjednoczenie przyczyny dzialania z jej skutkiem dawalo calkowita
gwarancj¢ trwalo$ci kosmicznego porzadku, poniewaz Asvattha uchodzit za
axis mundi'®.

Religioznawcy uwazaja, ze pojawiajace si¢ w religiach takie wyobrazenia,
jak: o§ S$wiata, filar, kolumna, schody, drabina, tuk triumfalny - to
transformacje Arbor Mundi'S.

DRZEWO SWIATA
W MINOJSKIEJ I MYKENSKIEJ TRADYCJI RELIGIJNEJ

Swiadectwa ikonograficzne z epoki minojskiej i mykeriskiej potwierdzaja
istnienie kultu §wigtych drzew na terenie Krety i Grecji kontynentalne;.
Obecnie uczeni zajmujacy si¢ badaniem kultury egejskiej zgadzaja sig, ze
nie mozna méwié¢ o identycznosci religii obu tych regionéw'’. Wnioski te
zdaje si¢ potwierdza¢ fakt, iz ani w Grecji ladowej, ani na pobliskich
wyspach, az do VIII w. p.n.e. nie umiejscawiano osrodkéw kultu na
szczytach gorskich, chociaz tego typu lokalizacja byla charakterystyczna dla
sanktuariow kretenskich. Nalezy przyjaé, ze kult §wigtych drzew na terenie
Krety i w Grecji rozwijat si¢ rownolegle, niezaleznie. Oddziatywanie $wiata
minojskiego ograniczato si¢ w tym czasie jedynie do wplywu, jaki wywarty
dzieta tworcow z Krety na sztuke mykeniska.

2 M. Eliade (Traktat o historii religii, Warszawa 1966, s. 270) uwaza, 7 obraz
odwréconego Drzewa Kosmicznego ~ Ajvatthy — powstal pod wplywem rozpraszania sig
promieni stonecznych. R. Cook (The Tree..., s. 18) twierdz, ze do ,,odwrécenia” indyjskiego
Drzewa Swiata przyczynily si¢ pézniejsze, mistyczno-filozoficzne koncepcje rozumienia absolutu.
Podréd galezi Asvatthy mieli przebywaé bogowie. Usytuowanie galezi Arbor Mundi w ,,poblizu™
Swiata ludzi pozwalalo lepiej zrozumie¢ istote absolutnej doskonatosci.

3 Tlumaczenie tekstu za M. Eliade, Trakiat..., s. 270.

Y Ibidem.

S O. Viennot, La culte de l'arbre dans 'Inde anciénne, Paris 1954, s. 35.

'S Mify narodov..., s. 398.

' B. Rutkowski, Wyspy wiecznego szczescia. Zarys religii wezesnogreckiej, Wroclaw
1975, s. 210.
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Na zlotych pierscieniach i gemmach, odnalezionych na Krecie, wyspach
Morza Egejskiego i w Grecji pojawiaja si¢ wyobrazenia drzew kultowych,
z wystgpujaca obok nich boginia w otoczeniu wotantek lub kaplanek.
Najczesciej sceny, uchwycone przez artystdow, przedstawiaja skladanie ofiar,
obrzedows libacje, tance rytualne i charakterystyczne gesty, np. siewu.

Ztoty sygnet z Myken przedstawia bogini¢, siedzaca pod drzewem
figowym, do ktorej zblizaja si¢ kaplanki z kwiatami lilii i maku'®. Na
sygnecie, odnalezionym w Tirynsie, bogini przyjmuje procesj¢ demonodw,
trzymajacych dzbany libacyjne. Za kazdym z nich znajduja si¢ podwojne
lub potréjne galezie, potaczone piericieniem!. Arty$ci minojscy i mykenscy
sytuowali czynnosci sakralne w gajach albo na lakach, a $wigtosé¢ drzewa
podkreslali, otaczajac je specjalnym ogrodzeniem. Ten sposob izolowania
drzewa — sacrum od profanum — miejsca, w ktorym si¢ ono znajduje,
przetrwal na tych terenach do czaséw hellenistycznych®.

Podobnie czynili Rzymianie, ktérzy stawiali woko6l swigtych drzew
niewielkie budowle, przypominajace portyki lub nie zabudowane kaplice®.
Mitologia indyjska wspomina o cudownych drzewach spelniajacych zyczenia.
Jedno z wyobrazen takiego drzewa ukazuje je otoczone plotem. Obok lezg
worki i dzbany, z ktérych wysypuja si¢ pienigdze?.

Niewatpliwie kretenskie i greckie przedstawienia ikonograficzne tego
okresu wyobrazaja agrarne kulty plodnosci, ktérych Swigte obrzedy odbywaly
si¢ w wiejskich sanktuariach®. Ceremonie wiosenne mialy pobudzaé $wiat
roélinny do wydawania obfitych plonéw, a odgrywajace w nich glowna role
drzewo symbolizowalo sile zyciowa i regeneracyjna natury. Kobieta, poja-
wiajaca si¢ przy drzewie kultowym, to bogini urodzaju, ktora kierowala
cyklami przemian w przyrodzie. Pomimo niewielkich rozmiaréw dziel
sztuki, na wielu z nich jesteSmy w stanie rozpoznaé drzewa oliwne i figowe,
przy ktoérych odbywaly sie uroczystosci religijne’. Maja one wyraznie
zaznaczone, ogromne, dojrzale owoce. Figowiec i1 oliwka, drzewa uprawne
o podstawowym znaczeniu gospodarczym dla krajow polozonych nad
Morzem Srédziemnym, nawiazywaly do symboliki plodnosci i urodzaju.

Podobna rol¢ odgrywaly oba te gatunki drzew w poézniejszej religii
greckiej i rzymskiej. W pazdziermniku Grecja klasyczna obchodzila swigta

" Ibidem, s. 215.

¥ Jbidem, s. 216.

® M. P. Nilsson, 4 History of Greek Religion, Connecticut 1980, s. 17.

2 Dictionnaire des antiquités grecques et romaines d'aprés les lextes et les monuments, 1. 1,
ed. Ch. Daremberg, E. Saglio, Paris 1877, s. 361.

Z M.Jakimowicz-Shah, A. Jakimowicz, Mitologia indyjska, Warszawa 1982, s. 70.

B B. C. Dietrich, The Origins of Greek Religion, Berlin-New York 1974, s. 296.

* A.J. Evans, Mycenaean Tree and Pillar Cult and its Mediterranean Relations, ,,Journal
of Hellenic Studies™ 1901, t. 21, s. 104; B. Rutk owsk i, Sziuka egejska, Warszawa 1987, s. 220.
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Pyanepsia, zamykajace sezon letnich prac rolniczych. Podczas $wiat skladano
Apollinowi w ofierze kasz¢g bobowa oraz obnoszono uroczyicie galazke
oliwna, przystrojona owocami i klosami zb6z. Galazka ta, zwana eiresione,
symbolizowata obfitos¢ zbioréw i byta umieszczana przy drzwiach wejiciowych
doméw, gdzie pozostawala do nastepnego roku®. W Rzymie mleczny sok
figi uchodzit za eliksir plodnosci®.

Mykenskie S§wiadectwa ikonograficzne potwierdzaja rozpowszechniony
kult $wietych stupdw i kolumn, ktéry A. Evans wywodzi z kultu drzew?.
Dwie plytki szklane, odnalezione w Mykenach, przedstawiaja scene skiadania
ofiar przez dwa demony, wznoszace dzbany libacyjne. Ceremonia odbywa
sie przed $wietym stupem?.

Brak wyraznej symboliki roélinnej oraz postaci bogini urodzaju sugeruje,
ze Swigte stupy i kolumny nie byly zwigzane z agrarnymi kultami ptodnosci.
Mozna przypuszczaé, ze przedstawiaja one, w sposob alegoryczny, filar, na
ktéorym spoczywa Swiat.

Z wyobrazeniami axis mundi spotykamy si¢ w wierzeniach innych ludéw
indoeuropejskich. Germanskie plemi¢ Saksondéw czcito Irminsil — drewniana
kolumne, ktéra podpierala niebo. Wedlug M. Eliadego, do tej samej
symboliki nawigzujg celtyckie kolumny Jowisza, wznoszone w lasach, poza
ludzkimi osiedlami®”. Do dnia dzisiejszego hinduistyczni wyznawcy Indry
w Indiach stawiaja, posrodku centralnego placu miasta, szesnastometrowy
stup, po ktorym bdg ma zstgpowaé na ziemi¢. Z podobnymi stupami,
stojacymi posrodku okregu kultowego, spotykamy si¢ u Stowian®. Pauzaniasz
(Graec. descr. VIII 38, 7) wspomina o dwoéch kolumnach, znajdujacych sie
przed oltarzem Zeusa Likajosa w Arkadii. Wedlug greckiego autora,
w zamierzchlych czasach na szczycie kolumn widnialy ziocone orly.

DRZEWO URODZAJU I DRZEWO NIESMIERTELNOSCI -
MIKROKOSMICZNA I MAKROKOSMICZNA MANIFESTACJA
DRZEWA ZYCIA

Drzewa, imponujace ludziom swoim ogromem, dlugowiecznoécia i natural-
na zdolnosScia wiosennej regeneracji, staly si¢ uosobieniem nieograniczone;j
sity zyciowej. Symbolike te najlepiej oddaje zwiazek etymologiczny, zachodzacy

¥ L. Winniczuk, Kalendarz staroiytnych Grekéw i Rzymian, Warszawa 1951, s. 32.

* M. Grant, Mity rzymskie, Warszawa 1978, s. 126.

¥ A. J. Evans, Mycenean Tree..., s. 106.

2 B. Rutkowski, Wyspy..., s. 214.

® M. Eliade, Historia wierzen i idei religiinych, t. 2: Od Gautamy Buddy do poczatkéw
chrzescijanstwa, Warszawa 1994, s. 97.

® A. Gieysztor, Mitologia Slowian, Warszawa 1986, s. 184.
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w wielu jezykach indoeuropejskich miedzy wyrazem ,,drzewo” a stowami
,,silny, mocny, zdrowy”®,

Czlowiek, pragnacy pozyskaé zdrowie i sil¢ drzewa, stosowal zabiegi
magiczne, ktore polegaly na wigzaniu wlasnych losow z okreslonymi drzewami.
W starozytnej Grecji do kotyski nowo narodzonego dziecka wkiadano ,,na
szczgScie” galazke oliwki. Wigzanie los6w niemowlegcia z drzewem widoczne
jest w micie o Meleagrze, ktorego zycie bogini przeznaczenia uzaleznila od
palacego si¢ polana, oraz w opowiesci o narodzinach Parysa, poprzedzonych
snem Hekabe o wydaniu na $wiat pochodni, od ktorej splonie cata Troja.
W Rzymie, po narodzinach syna, sadzono drzewo, a rozwdj roliny prze-
powiadal pozniejsze losy dziecka®?. Druidzi, celtyccy kaplani, stworzyli
horoskop, ktory losy kazdego czlowieka wigzat z okreSlonym drzewem, np.
urodzonym migdzy drugim i jedenastym stycznia odpowiadata jodia. Do
dnia dzisiejszego, we wsiach europejskich istnieje zwyczaj sadzenia drzewa
po narodzinach dziecka®.

Dla lud6w trudniacych si¢ uprawa drzewo pozostawalo przede wszystkim
symbolem ogromnej sily witalnej przyrody, mikrokosmosu otaczajacego
czlowieka i pojawialo si¢ w agrarnych kultach plodnosci. Podczas $wiat,
ktore rozpoczynaly lub kofczyly cykl wegetacyjny, najwazniejsza rolg, obok
roslin, obrazujacych okresowe odradzanie si¢ natury, odgrywala bogini oraz
je) umierajacy i ,,zmartwychwstajacy” kochanek. Parami bostw o takim
charakterze w religiach basenu Morza Srédziemnego byly: Afrodyta~Adonis
i Kybele-Attis. Popularnos¢ tych postaci, pomimo braku grecko-rzymskiego
rodowodu, dowodzi, ze symbolika ich kultu nie sprzeciwiala si¢ koncepcjom
religijnym Grekoéw i Rzymian, jedynie je uzupelniajac.

Obrzedy ku czci Adonisa, zaczerpnigte z syryjskiej tradycji religijnej,
pojawily si¢ w Grecji w VII stuleciu p.n.e.*

Wedtug mitologicznych przekazéw, Adonis byl owocem kazirodczej
milosci krola Kinyrasa i jego corki — Myrry. Uciekajaca przed zemsta ojca
dziewczyng bogowie przemienili w mirr¢ — drzewo ,,placzace” zywica. Po
dziesigciu miesigcach kora pekla i zamieniona w drzewo matka wydata na
$wiat Adonisa. Afrodyta oddala dziecko na wychowanie Perscfonie, ale ta,
ujeta uroda chlopca, nie chciala go oddaé. Spér obu bogin rozstrzygnal
Zeus postanawiajac, ze czg$¢ roku odpowiadajaca zimie Adonis bedzie
spedza¢ w krolestwie zmartych, pozostala — u boku Afrodyty.

Miloé¢ bogini nie uchronila Adonisa przed $miercia, ktéry zmart,
zraniony przez dzika. Afrodyta zamienila cialo kochanka w zabarwiony

3 Por. rozdz. 1, s. 6-7.

2 J. Brosse, L'arbre. Encyclopédie essentielle, Paris 1962, s. 90.

¥ J. Hoops, Reallexikon der germanischen Altertumskunde, t. 1, Strassburg 1911, s. 183;
R. Vulkidnescu, Kolumna niebios, Warszawa 1979, s. 46.

*J. Frazer, Zota galgs, s. 283.
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jego krwia, czerwony kwiat anemonu i ustanowila na jego cze$¢ Swigta.
W Syrii odbywaly si¢ onec wiosna, w Grecji pod koniec lata, zawsze jednak
taczono je z poczatkiem lub koricem wegetacji. Przed rozpocz¢ciem $wiat
kobiety sialy, w specjalnych naczyniach, szybko kietkujace i szybko wigdnace
roéliny (,,ogrodki Adonisa™), ktoére symbolicznic przedstawialy los ,,zmart-
wychwstajacego” | umierajacego bostwa. Podczas pierwszego dnia $Swiat
obchodzono za$lubiny Afrodyty i Adonisa, a nazajutrz zalobna procesja
odprowadzala posag boga na brzeg morza i wrzucala go do wody.

Kult frygijskiej Kybele zostal wprowadzony w Rzymie w roku 204
p.n.e., pod koniec drugiej wojny punickiej. Ksiggi Sybillinskie, do ktdrych
Rzymianic zwrécili sig z prosba o rade, przepowiedzialy, ze kartaginskiego
najezdzce moze powstrzymaé jedynie wschodnia bogini. Glowne $wigta ku
czci Matki Bogdw powigzane byly z postacia jej kochanka — Attisa.

Najbardziej rozpowszechniona wersja mitu moéwi, ze Attis byl synem
Nany, ktora stala si¢ brzemienna po potkni¢ciu owocu drzewa migdatowego.
Nimfa porzucita dziecko, a gdy wyrosto ono na pigknego mlodzienca,
zakochala si¢ w nim Kybele. Attis nic dochowal wiernosci bogini i narazit
si¢ na jej gniew. W dniu $§lubu swego kochanka Kybele porazila szalem
uczestnikdéw ceremonii weselnej, a uciekajacy Attis miat dokona¢ samokastracji
i umrzeé z utraty krwi lub zosta¢ $miertelnie zraniony przez dzika®. Z krwi
umierajacego Attisa wyrosly fiolki, a z woli Zeusa jego cialo nie uleglo
rozkladowi®,

Uroczystosci, podczas ktérych wspominano umierajacego i powracajacego
do zycia boga, obchodzono w Rzymie w czasie wiosennego zréwnania dnia
z noca, miedzy pietnastym a dwudziestym Osmym marca. Dwudziestego
czwartego marca $cinano w lesie sosng¢, dekorowano ja welnianymi pasami,
do pnia przywiazywano wizerunek Attisa. Tak ozdobione drzewo przedstawialo
zmartego boga®’. Wieczorem, tego samego dnia, rozpoczynano glowna
ceremoni¢ zalobna, a rankiem kaplani oglaszali ,,zmartwychwstanie” Attisa.
Jego wyznawcdéw obowiazywal rytualny post, podczas ktérego musieli si¢
powstrzymywaé od spozywania chleba, popiewaz powstal on z ciala Attisa,
ktérego utozsamiano ze ,zzetym, ziclonym klosem™*.

Misteria ku czci Attisa i Adonisa, polaczone z poczatkiem lub koncem
cyklu wegetacyjnego, wyrazaly przemienno$¢ por roku, a umierajace i po-
wracajgce do zycia bdstwo symbolizowalo ciag narodzin i $mierci, ktéremu
podlega $wiat roslin oraz swiat ludzi.

3 Ibidem, s. 307.

* A. M. Kempinski, Slownik mitologii..., s. 60.

3 Soénie i innym drzewom, zachowujacym przez cala zimg zielona barwe igiet, ludzie
przypisywali szczegdlna sil¢ Zyciowa. Dlatego zimozielone krzewy i drzewa stawaly sig czgsto
atrybutami bostw plodnosci.

¥ M. Eliade, Historia wierzen..., t. 2, s. 190.
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Przytoczone wyzej przyklady hierogamii bogin z umierajacymi i ,,zmar-
twychwstajacymi” kochankami religioznawcy wigza z obrazem Drzewa
Zycia®. W symbolice religijnej ten wariant Arbor Mundi uzupelniany by}
o napdj i owoce zycia, rézne gatunki nicbezpiecznych zwierzat oraz zlote
przedmioty, ktdére podkreslaly cudowny charakter drzewa. Wypada jednak
stwierdzi¢, ze kult Adonisa i Attisa nie wykorzystuje zadnego z wymicnionych
elementow. Béstwa te swoim coroczaym odejsciem i powrotem obrazuja
okresowe przemiany, zachodzace w przyrodzie, od ktorych uzaleznione bylo
zycie doczesne czlowieka. Umierajacy, w koncowej fazie wegetacji, bég — to
rzucone w glebe ziarno lub drzewa tracace jesienig liScie. Bég ,,zmartwych-
wstajacy” wiosna — to kietkujace zboze, drzewa pokryte kwiatami, to
nadzieja na pokarm, dzieki ktdremu czlowiek nabierze sit fizycznych, ale
nie zapewni sobie nieSmiertelnosci. Podlegajacy procesowi obumierania
1 ozywania Adonis oraz Attis symbolizowali obumieranie i odzywanie
$wiata roslinnego. Powracajacy do zycia bog pozwalal wierzyC, ze natura,
idac jego $ladem, uczyni to samo. Istota religii agrarnych przejawiala si¢
w mistycznej wspélzalezno§ci miedzy zyciem cziowieka 1 zyciem roSlin.
Afrodyta i Kybele byly jedynie ucielesnieniem zmystowej milosci, dzigki
ktdrej pojawia si¢ zycie. Nie nalezy jednak wigza¢ postaci bogin z makro-
kosmiczna wizja Arbor Mundi, ktéra wyrazala boski sposob bytu — nie-
$miertelno§é. Bogini, ktdéra nie jest w stanie obdarzy¢ niesmiertelnoscia
swojego kochanka, niec moze wspottworzyé obrazu Drzewa Zycia Wiecznego.
Taka unifikacja doprowadzitaby do dewaloryzacji symbolu absolutnego.
Drzewa, pojawiajace si¢ w kultach Adonisa i Attisa, zastepowaly postac
bostwa i tak jak one, w sposdb alegoryczny przedstawialy ptodnosé i obfitos¢
mikrokosmosu, czyli rzeczywistego S$wiata otaczajacego czlowicka. Nie
mozna wiec w tym przypadku mowi¢ o drzewie — symbolu niesmiertelnosci,
lecz o drzewie — symbolu urodzaju.

DRZEWO NIESMIERTELNOSCI
W GRECKIEJ TRADYCJI MITOLOGICZNEJ

Jak stusznie zauwazyt profesor T. Zielinski, Grecy nie ujeli zasad swojej
religii ani w ksiggach kanonicznych, ani w literaturze teologicznej®. Wiedze
o istocie religii greckiej czerpiemy ze S$wiadectw epigraficznych, tradycji
plastycznej, a przede wszystkim z najbogatszej na $wiecie skarbnicy podan,

¥ R. Cook, The Tree..., s. 14; J. G. Frazer, Zlota galgt, s. 32, 148; E. O. James,
The Tree..., s. 167. Mify narodov..., s. 396.
T, Zielinski, Religia starozytnej Grecji. Religia hellenizmu, Wroctaw 1991, s. 37-38.
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jaka jest grecka mitologia. Jeden z mitéw opowiada o cudownej jabloni,
rodzacej zlote owoce.

Herakles — najwickszy heros starozytnosci — byl synem Zeusa i Alkmeny.
Urazona zdrada meza Hera przez cale zycie przesladowala bohatera, lecz
droga, na ktora skierowala go nienawis¢ bogini, stala si¢ dla niego droga
ku stawie. Pewnego razu Herakles ogarnigty szalem, zestanym przez Herg,
zabil swych synoéw. Kara za zbrodnie dzieciobdjstwa byla dlugoletnia stuzba
u Eurysteusa. Tchorzliwy krol, chcac pozby¢ sig konkurenta do tronu,
zazadat od herosa wykonania dwunastu niebezpiecznych czynéw, cufemis-
tycznie nazywanych ,,pracami”. Wyprawa po zlote jabtka, rosnacec w sadzie
Hesperyd, byla ostatnia® lub, jak przyjmuje si¢ czgsciej, przedostatnia®
pracg Heraklesa. Zdobycie cudownych owocow uwienczylo jego wczesniejsze,
bohaterskie czyny, dzieki czemu zyskal on miano najstawniejszego herosa
antycznego S$wiata.

Wedtug Grekow, ogrod Hesperyd znajdowal si¢ na zachodnich krancach
ziemi, co zdaje si¢ potwierdza¢ etymologia imienia bogin. W tym samym
rejonie starozytni Grecy lokalizowali Wyspy Blogostawionych®, gdzie przeby-
waly dusze niezwyklych ludzi, ulubiencow bogoéw. Kraina Hesperyd rozciggata
sic u stop Atlasa, podtrzymujacego na swych barkach sklepienie nieba:

Atlag &'obpavov ebpvv Exer xpatepic bm' EvAYKNG
neipaoiv év yaing, mpénap ‘Eonepidwv Atyvpdvev,
‘cothaC Kepx M e ki gxaustyot xépeoaiv.

(Hes. Theog. 517-519)

Jablon o zlotych owocach Gaja podarowala Herze podczas jej Slubu
z Zeusem. Bogini umiescita cudowne drzewo w odleglym kraju i powierzyla
je opiece dziewiczych Hesperyd. Hesperydy czuwaly takze nad Zrédlem
ambrozji, ktora zapewniala bogom mlodos¢ i niesmiertelnosC. Pierwotnie
ambrozja odpowiadala zapewne mitycznej wodzie Zycia:

‘Eonepidwv 8%éni unléonopov ‘wxrav
‘aviooiul tdv wolddv,
v’ ‘o moppupéac mov —

touédwy Mpvag

% P. Grimal, Slownik mitologii greckiej i rzymskiej, Wroctaw 1990, s. 133; The Oxford
Classical Dictionary, ed. M. Cary, Oxford 1957, s. 413.

2 Apl. Bibl. 11 5, 11: ,TeleaOévtwv 8¢ tov #0)wv ‘ev upvi xai Eotecwv ‘oxted, wi}
npoodelaucvo; E'vpuoleic tév te tdv tod Alyéov Bosknudrwv xai tov thc Bdpag, ‘evdéxatov
‘enévalev dhlov nap’ ‘Eomepidwv ypboex uila xouilev”. Por. J. Schmidt, Dictionnaire de
la mythologie grecque et romaine, Paris 1986, s. 150. J. Brosse (Mythologie des arbres, Paris
1989, s. 292-293) twierdzi, ze zdobycie przez Heraklesa zlotych jablek, symbolizujacych
nie$miertelnosé, bylo warunkiem koniecznym do wykonania jego ostatnicj pracy - zejicia do
$wiata umarlych i szczg§liwego powrotu na ziemig. )

 Por. Hom. Od. IV 560-570; Hes. Op. 166-173; Pin. Olymp. 11 70-85.
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vastag ovkéd’ ‘0dov véuer,
GEpVOV Tépuova KVpaV
odpavos, tov ‘Atlag ‘gxel,
xpijvai ' ‘aufpooins yéov —

Tt Znvog mapd Koitaug
W' 0)piédwpog avfer {aléx
20wy ebduuoviay Deoig.

(Eurip. Hippol. 742-750)

Wedlug mitu, Herakles zdoby! ziote owoce po zabiciu stuglowego smoka
Ladona, a nastgpnie ofiarowal je swojej opiekunce Atenie. Atena odniosta
jablka do sadu Hesperyd, poniewaz, jak pisze P. Grimal, ,,prawo boskie
nie pozwalalo na to, aby owoce te znajdowaly si¢ poza boskim ogrodem”*.

Opowie$¢ o wyprawie Heraklesa po zlote jabtka odzwierciedla wiarg
Grekéw w istnienie cudownego drzewa, obdarzonego moca udzielania
nieSmiertelnoéci®®. Drzewo to bylo wilasnoscia bogdéw i roslo w dalekiej
krainie, do ktdrej, narazony na wiele niebezpieczenstw, bohater dociera
jedynie dzieki pomocy bodstwa. Znajdowalo si¢ ono ,,poza swiatem” ludzi
i bylo wyrainie od niego izolowane, stanowiac granicg miedzy sacrum
i profanum. Owoce wyr6znialy si¢ niezwykla, nienaturalng barwa, a dostgpu
do nich bronito zwierze o charakterze chtonicznym, reprezentant sit ciemnosci
i $mierci. Obok jabloni tryskalo zroédlo wody zycia. Spotkanie Heraklesa
z Hesperydami nie miato podtekstu erotycznego, wrecz przeciwnie: Hesperydy
byly boginiami, ktére zachowaly dziewictwo®:

vuveddyv te Kopdv
‘nlvlev ‘Eonepidwv & avldv.
xpvoeov metdlwy ‘ano wylogdpwv
xept xapnov ‘xubplowv,
dpaxovta mopobvwtov, ‘o oy 'Enlatoy
‘wppelixtos €k’ eppovpet,
KTV,
(Eurip. Her. fur. 394-400)

Sytuowanie drzewa w przestrzeni sakralnej podkreslala obecnos¢ Atlasa,
czyli filaru, podtrzymujacego niebo (axis mundi).

Béstwo zenskie, woda zycia, owoce o ziotej barwie, smok — to elementy,
o ktére symbolika religijna uzupetnia obraz Drzewa Zycia. Mit o Heraklesie
i zlotych jablkach w pelni prezentuje to zestawienie.

Starozytni Grecy znali jeszcze jedna mityczna kraine. Byla niag Hyperboria,
lokalizowana na dalekicj pdlnocy, o czym $wiadczy etymologia stowa,
ktérym ja okreslano:

% P. Grimal, Slownik mitologii greckiej..., s. 134.
4 G. S. Kirk, The Nature of Greeks Myths, London 1974, s. 192-193.
% A. M. Kempinski, Slownik mitologii..., s. 181.
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vawai &' ofite ne(og ldv <xev> edpoig
ec ‘Yrepfopéwv dydva Ouwuxotiv ‘odov.
(Pind. Pyth. X 48-49)

Jej mieszkancy zyli beztrosko w $wigtych pajach. W kraju tym panowal
dobrobyt, poniewaz ziemia rodzila tam dwa razy w roku. Hyperborejczycy
nie zapadali na choroby i posiadali dar nieSmiertelnosci. Starcy, ktdrzy
pragneli $mierci, przystrojeni kwiatami odbierali sobie Zycie, skaczac do
morza®.

Pindar wspomina, ze $wieta oliwke, rosnaca w Olimpii Herakles przynidst
z krainy Hyperborejczykow:

ddpov ‘Yrepfopéwv meiouic 'Anrdliwvos Oepinovia 2oye.
nioTe ppovéwy A4i6¢ aiter mavdsxe
‘wloer oxiapdy te pitevus fuvoy dv —
Opodno arépavév T ‘wperdiv.
(Pind. Olymp. 111 28-31)

tav uelénwy i0e xai xeivay y0éva mvowic ‘omifev Bopéa
wogpob. to0 Sévépea QdufBuve oraleis.
T@v viv ylukig Tuepog Eoxev dwdexd —
yvaurtov mepl téppn Spbuov
‘fnrwv purebowu.
(Pind. Olymp. 111 56-60)

Profesor M. Eliade podwaza autentycznos$¢ tej informacji, twierdzac, ze
w krainie, gdzie panowal wieczny chidéd, nie moglo rosna¢ drzewo oliwne
typowe dla klimatu $rodziemnomorskiego®. Z botanicznego punktu widzenia
jest to rzeczywiscie niemozliwe. Trzeba jednak pamigtaé o tym, ze Grecy
sytuowali Hyperborie w geografii mitycznej i prawdopodobnie przyczyne
niesmiertelnosci Hyperborejczykéw widzieli w cudownym, rosnacym na
pétnocy, drzewie oliwnym. Podobnie jak w przypadku ogrodu Hesperyd,
droga do Hyperborii byla nieznana i mozna bylo tam si¢ dostaé tylko
dzigki pomocy boéstwa. Apollo przenidst do krainy Hyperborejczykdéw
swego ulubienca:

‘umiotov obdév, ‘6t Oedv pépruva
tedyer. tote duloyevic AnéAlwv
pépwv ‘e ‘YnepBopéovs yépovra
aVV TOVIOPLPOI; KXTEVAOOE KODPUIG
ot edoéfexv, 6t1 uéylota Ovardv
‘e ‘wyaléay ‘wvémepwe IMuld.
(Bacchyl. Epin. 111 57-62)

" Por. Plin. Nat. hist. IV 26.
“® M. Eliade, Historia wierzer i idei religijnych, t. 1: Od epoki kamiennej do misteriow
eleuzyrskich, Warszawa 1988, s. 190.
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Atenczycy szczegblnymi wzgledami darzyli patronkg swego miasta oraz
poswiccone jej drzewo. Analizujac kult Ateny, mozemy przeSledzi¢ cechy,
jakie Grecy przypisywali oliwce.

Mieszkancy Aten wznie§li bogini §wiatyni¢, nazwang Partenonem od
przydomka Ateny Parthenos. Kultowe drzewo oliwne, to samo, dzigki
ktéremu Atena wygrala spdér o prymat nad Attyka, rosto w zachodnicj
czesci Erechtejonu. Nie opodal znajdowata si¢ obramowana studnia, w ktorej
tryskato zrédlo, powstale po uderzeniu trdjzgba Posejdona®. U stop Akropolu
bit takze zdrdj nigdy nie wysychajacy.

Na monetach i innych przedstawieniach artystycznych drzewo, przy
ktérym stoi Atena, oplata waz®. Sama bogini¢ czesto przedstawiano z tarcza,
na ktorej umieszczony byt wizerunek glowy Meduzy, wezowego potwora,
zabitego przez Perseusza.

W atenskim Hefajstejonie, posag bogini stal obok stylizowanej, akan-
tusowej kolumny, ktora pelnila rol¢ kultowej lampy z wiecznym ogniem.
Z lisci akantu, zdobiacych dolna czg$é kolumny, wylanial si¢ waz®'. Podobna
kolumna, o wysoko$ci ok. 5,5 m, znajdowala sie na Akropolu. Na jej
szczycie umieszczono zlota lampe, w ktorej przez caty rok plonat ogien®

Herodot przekazuje, ze zniszczone, po spaleniu Akropolu przez wojsko
perskie, drzewo oliwne w ciagu dwéch dni wypusécito nowe galezie™.

Eou év 1 dxponohr tabry 'EpeyDéog 100 ynyevéog leyouévov elvar wibe. ‘ev T )iy e Kai
Od)aoon En, ta Lbyog maps Alnvaicov Hooeidéwva te xai AOnvainy ‘epicavias mepi thc xwdpng
poptipix Oéolu. tavtyy Gv tiv &ainy ‘dux @ @lp p@ xatélafe ‘eunpnoliva vmé TV
PapPapwv. devtépy 88 ‘nubpy dno tig bunpriocios ADpvalwy or Overv ‘vro Baoiléos xelevouevor
¢ ‘avéfnoav ‘¢ 16 ‘1pov, ‘Wpwv BAactév ‘ex tol oteléxeos ‘6oov te myvaiov avaded paunoTo.

(Herod. Hist. VIII 55)

Takiej mocy nie mozna przypisa¢ zwyklej roslinie. Jezeli jednak uznamy,
ze oliwka w wierzeniach greckich miata cechy Drzewa Kosmicznego, to dla
Greka symbolizowala ona podporg $wiata — ostoje hellenskiej kultury
i atenskiej panstwowosci. W starozytnosci oliwka byla znakiem zgody oraz
pokoju i w ten prosty sposdb laczono jej obraz z kosmicznym ladem
1 cywilizacja:

ti Jeip’ apixeol’ ikeaioiar avv xladoig,

avtoi piloyvyobvres.
(Burip. Heraclid. 517-518)

Y M. L. Bernhard, Sztuka grecka V wieku p.n.e., Warszawa 1991, s. 495,
0 Ibidem, s. 434, il. 307. Dicti ire des antiguités..., s. 358, il. 442,

' M. L. Bernhard, Sztuka grecka..., s. 434, il. 327.

2 Ibidem, s. 491.

3 Por. Paus. Graec. descr. 1 27, 2.
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Najwigksze §wieta ku czci Ateny, Panatenaje, przypadaly w hekatom-
bajonie, czyli pierwszym miesiacu kalendarza atenskiego. Profesor M. Eliade
twierdzi, ze wielkie $wigta, odbywajace si¢ na poczatku nowego lub przy
koncu starego roku, mialy na celu ,reaktualizowanie kosmogonii” 1 wyrazaly
symbolike ,,przejicia od chaosu do kosmosu™. Owa ,odnowa $wiata”
nastgpowala w oparciu o, ustalony illo tempore, schemat przestrzeni sakralnej,
w ktérej centrum stal jedyny, niezmicnny element wszech§wiata — Arbor
Mundi®. Swicta te nawiazywaly do archetypu zlotych czasdéw, kiedy ludzie
zyli ,,najblizej” bogdw, cieszac si¢ rownoscia spoleczng i dobrobytem.
W podobny sposdb obchodzono greckie Kronia, poprzedzajace uroczystosci
panatenajskie® oraz Saturnalia, ktére zbiegaly sie z koricem roku kalen-
darzowego w Rzymie.

Wielkie Panatenaje trwaly siedem dni, podczas ktérych odbywaly sig
konkursy artystyczne, agony sportowe oraz bieg z pochodniami. Obchody
konczyla rytualna procesja mieszkancéw Aten. Kilkuletnie dziewczynki
niosty dla Ateny nowa szate, ktérg pdzniej ostaniano stary, drewniany
posag bogini. Ceremonie te mialy miejsce w poblizu §wietej oliwki, ktora
byla fitomorficzna manifestacja axis mundi. Obok niej plonal w lampie,
umieszczonej na wysokiej kolumnie, wieczny ogien — symbol trwalosci kultu
Ateny, a tym samym trwalosci panstwa.

Profesor T. Zielinski tak pisze o $wigtych oliwkach: ,,Grecy pazywali
oliwki «moriami», czyli drzewami losu, albowiem los karze tego, kto
dotknie takiego drzewa $wictokradcza dlonia”¥. Pierwotnie nalezaloby
odnie$¢ to okreslenie do losu — zycia czlowieka. Nazwa, jaka stosowano
dla oznaczenia $wigtych oliwek, kojarzy si¢ z imieniem Mojr, greckich bogin
przeznaczenia. Boginie losu pojawiaja sig¢ przy innym, indoeuropejskim
Drzewie Kosmicznym — germanskim Yggdrasillu. Wedlug mniej znanej
wersji mitu o Meleagrze, Altaja wydala na $wiat razem z dzieckiem galazke
oliwng, od ktdrej uzaleznione bylo Zycie jej syna®. Mozemy wiec przypuszczal,
ze Meleager otrzymal od bostwa dar niesmiertelnosci, ktory utracit przez
gniew matki. Grecy kladli przy nowo narodzonym dziecku galazke oliwna:

S M. Eliade, Sacrum - mit — historia, Warszawa 1993, s. 96.

% V. N. Toporov (O strukturie niekotorych archaiceskich tekstov imych s koncepciej
..Mirovogo Deréva”, ,Trudy po znakovych sistemach™ 1971, t. 5, s. 9 i nn.) twierdzi, Ze
podczas obrzgddw ,,reaktualizowania kosmogonii” recytowano teksty sakralne, ktore opisywaly
poszczegdlne elapy powstawania uporzadkowanego kosmosu. Teksty te, przybierajace forme
pylatt i odpowiedzi, byly recytowane przez kaptanéw w poblizu symbolicznego wyobrazenia
Arbor Mundi. Wedlug rosyjskiego uczonego, taki charakter maja niektére piesni Eddy
poetyckiej, wedyjskie hymny do bogéw oraz teksty Hezjoda.

* Pierwotnie pierwszy miesiac ateriskiego kalendarza nosit nazwg kronion (R. Flaceliére,
Zycie codzienne w Grecji za czaséw Peryklesa, Warszawa 1985, s. 175).

" T. Zieliniski, Religia starozytnej Gregji..., s. S7.

* P. Grimal, Slownik mitologii greckiej..., s. 25.




60

atépavov élaiag ‘aupélinkd cor tote,
nv npdt’ ‘Afavx oxénelov elonvéykato,
‘6¢, einep Eotiv, obrot’ éxleiner ylonv,
02)2e1 &' ‘elafag €& dxnpatov yeydx.
(Eurip. lon 1433-1436)

Drzewo oliwne odgrywalo w greckiej mitologii rol¢ podobna do zlotej
jabloni z legendy o Heraklesie. Dzigki §wigtej oliwce Hyperborejczycy byli
nieSmiertelni. Opiekunka oliwki byla dziewicza bogini. Obok drzewa oliwnego
na Akropolu znajdowalo si¢ Zrodlo wody zycia. Z postacia Ateny zwiazany
byt waz, ktéry pojawial si¢ u podndza swietego drzewa lub kolumny. Kult
drzewa oliwnego w starozytnej Grecji zawiera elementy, ktore symbolika
religijna laczyla z obrazem Drzewa Zycia. W zestawieniu tym brakuje
jedynie owocdw lub galezi o zlotej barwie. Odnajdujemy ja w wiencu, ktory
otrzymywal zwyciezca igrzysk olimpijskich. Galgzki, z ktorych pleciono
wieniec, wedlug przekazow starozytnych leksykografow albo byly $cinane
zlotym nozem, albo zloty kolor byl ich naturalng barwa®.

W relacjach mitograféw informacje, dotyczace krainy Hyperborejczykow
i ogrodu Hesperyd, mieszaja si¢ ze soba. Hesperydy zyly podobno wsrdd
Hyperborejczykéw®. Wedlug Pindara, podczas wyprawy po zlote jabika
Herakles dotarl do Hyperborii, skad przeniost do Olimpii $wigta oliwke.

Drzewo oliwne i cudowna jablon - to wyobrazenia dwéch Drzew
Kosmicznych, ktore stworzyly dwa plemiona greckie, przybywajace w roznym
czasie na teren Hellady. Oba drzewa nawiazuja do tego samego archetypu
Arbor Mundi, jaki Grecy wynie$li z epoki wspoélnoty indoeuropejskiej.
Jonowie, ktorzy opanowali Attyke ok. XIX w. p.n.e., cechami Drzewa
Swiata obdarzyli oliwke i polaczyli jej wizerunek z religijnym kultem Ateny.
Migracja Dorow, uwazajacych si¢ za potomkdéw Heraklesa, nastapila ok.
XII w. p.n.e. Historiografia grecka nazywa najazd dorycki powrotem
Heraklidéw. Dorowie przekazali mitologii greckiej, inny od jonskiego, obraz
Drzewa Swiata — cudowna jablon o zlotych owocach, utrwalony przez
legend¢ o Heraklesie. Fala dorycka omingta Attyke i prawdopodobnie
dlatego oba plemiona kultywowaty wlasne wyobrazenia Arbor Mundi.

Z réznymi obrazami Drzewa Kosmicznego spotykamy si¢ takze w wierze-
niach innych plemion indoeuropejskich: skandynawscy Germanie Drzewem
Swiata uczynili Yggdrasill, podczas gdy jego odpowiednikiem u kontynental-
nych Saksonéw byl Irminsil. Indyjskie Wedy opisuja Asvatthe jako Arbor
Mundi, ale mitologia indyjska znala takze cudowne drzewo ParidZata, o zlotej
korze, ktore rosto w Parku Szcze$cia, otaczajacym niebianski palac Indry®'.

¥ A. Delatte, Herbarius. Recherches sur le cérémonial usité chez les ancies pour la
cueillette des simples et des plantes magiques, Bruxelles 1961, s. 171.

% Por. Apl. Bibl. 11 5, 11.

S A. M. Kempinski, Slownik mitologii..., s. 328.
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DRZEWO SWIATA W MITOLOGI RZYMSKIEJ

W szostej ksiedze Eneidy Wergiliusz opisuje zejécie Eneasza do pod-
ziemia. Za rada Sybilli bohater odnajduje wczesniej zlota galaz, dzigki
ktorej zstgpuje do krainy cieni, a nastgpnie bezpiecznie powraca do §wiata
zywych:

latet arbore opaca
aureus ¢t foliis et lento vimine ramus,
Iunoni infernae dictus sacer; hunc tegit omnis
lucus et obscuris claudunt convallibus umbrae.
sed non ante datur telluris operta subire,
auricomos quam qui decerpserit arbore fetus.
(hoc sibi pulchra suum ferri Proserpina munus
instituit : primo avolso non defecit alter
aureus, et simili frondescit virga metallo).
ergo alte vestiga oculis et rite repertum
carpe manu. namque ipse volens facilisque sequetur,
si te fata vocant: aliter non viribus ullis
vincere nec duro poteris convellere ferro.

(Verg. Aen. VI 136-148)

Powszechnie przyjmuje si¢, z¢ Wergiliusz napisal Eneide, stawiajac sobie
za wzOr Odyseje Homera. Grecki poeta jednak nie wprowadzit motywu
roéliny, od ktorej zalezalo spotkanie Odyseusza z duszami zmartych. Mozna
zalozyé, ze w swoim utworze Wergiliusz skorzystal z rodzimej, rzymskiej
tradycji mitologiczne;j.

Drzewo, do ktérego musial dotrze¢ Eneasz, roslo w nieznanym miejscu,
w gaju, dostepnym tylko dla czlowieka, ktory wyrokiem mojry udawal sig
do krdlestwa Orkusa. Zerwana galaz natychmiast odrastala. Mozna ja bylo
odnalez¢ jedynie przy pomocy i akceptacji bostwa:

atque haec ipse suo tristi cum corde volutat,
aspectans silvam immensam, et sic forte precatur:
»Si nunc se nobis ille aureus arbore ramus
ostendat nemore in tanto! quando omnia vere
heu nimium de te vates, Misene, locuta est”.

vix ea fatus eral, geminae cum forte columbae
ipsa sub ora viri caelo venere volantes

et viridi sedere solo. tum maximus heros
maternas adgnoscit aves laetusque precatur:

»este duces o, siqua via est, cursumque per auras
derigite in lucos, ubi pinguem dives opacat
ramus humum. tuque o dubiis ne defice rebus,
diva parens”. sic effatus vestigia pressit
observans, quae signa ferant, quo tendere pergant
pascentes illae tantum prodire volando,
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quantum acie possent oculi servare sequentum.
inde ubi venere ad fauces grave olentis Averni,
tollunt se celeres liquidumque per aera lapsae
sedibus optatis gemina super arbore sidunt,
discolor unde auri per ramos aura refulsit.
(Verg. Aen. VI 185-204)

J. Frazer twierdzi, Ze staroZytni utozsamiali drzewo, na ktérym miala
rosnaé zlota galaz Eneasza, z drzewem w gaju Diany arycyjskiej, polozonym
nad jeziorem Nemi®. Starorzymska tradycja laczyla jej kult ze szczegdlnego
rodzaju obrz¢dem: straznikiem lasu Diany Nemorensis mogt zosta¢ tylko
niewolnik, zabiwszy wczesniej swego poprzednika:

Vallis Aricinae silva praecinctus opaca
est lacus, antiqua religione sacer.

licia dependent, longas velantia saepes,
et posita est meritac multa tabella deae.
saepe potens voti, frontem redimita coronis,
femina lucentes portat ab urbe faces.
regna tenent fortes manibus pedibusque fugaces,
el perit exemplo postmodo quisque suo.

(Ovid. Fasti 11l 263-264 i 267-272)

Jedynym warunkiem rozpoczg¢cia pojedynku bylo zerwanie z pewnego
debu galezi, w ktdrej Rzymianie widzieli zlota galaz, opisana przez Wer-
giliusza. Zwycigzca otrzymywal tytul rex Nemorensis i odtad, z mieczem
w dloni, strzegt drzewa, ktére nastgpnym razem moglo sta¢ sie przyczyna
jego zguby.

Podania wiazaly kult Diany w Arycji z postacia Wirbiusza-Hipolita.
Hipolit byt synem Tezeusza i jednej z Amazonek. W mlodziencu zakochala
si¢ jego macocha, lecz on odrzucit zaloty Fedry. Urazona kobieta oskarzyta
go o usilowanie gwaltu. Tezeusz prosil Posejdona o ukaranie syna. Zwigzany
przysigga bog wyslal z morza ogromnego byka w momencie, kiedy rydwan
Hipolita przejezdzal nad stromym urwiskiem. Chlopak nie zdotal uspokoié
przerazonych koni i razem z rydwanem spad}l w przepasc. Artemida, ktorej
Hipolit byl goracym czcicielem, przywrocila mu zycie i przeniosta go do
swego gaju w Arycji. Tu nadata mu nowe imi¢ — Virbius i uczynita
bogiem®. Utozsamienie obu postaci mitologicznych nastapilo na poczatku
epoki augustowskiej i prawdopodobnie mialo na celu wyjasnienie zakazu
wprowadzania koni do Swigtego gaju Diany w Arycji. W tym czasie bowiem

% jJ. Frazer, Zlota galgz, s. 27.
8 Ov. Fasti VI 735-756; Ov. Met. XV 497-546; Paus. Graec. descr. 11 27, 4; Verg. Aen.
VII 761-782.
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Rzymianie nie potrafili juz wyjaénié zaréwno tego zakazu, jak i roli
Wirbiusza w kulcie Diany®.

Autor Zlotej galezi przypuszcza, ze to wlasnie, przemieniony w Hipolita,
Wirbjusz stat si¢ pierwowzorem Krola Lasu. Wedlug J. Frazera, pelnil on
funkcje, podobna do rzymskiego rex sacrorum®s. Wniosek ten budzi pewne
zastrzeienia, poniewaz rex Nemorensis nie brat udzialu w oficjalnych
ceremoniach ku czci bogini, poza tym urzad ten mogt obja¢ jedynie
niewolnik. Utozsamianie roli obu tych osdb, w przekonaniu starozytnych,
byloby réwnoznaczne z desakralizacja funkcji kaptana w Rzymie®.

J. Frazer, opierajac si¢ na poOinoantycznych komentarzach Serwiusza
(koniec 1V w. n.e.) twierdzi, Ze Diana byla boginia plodnosci, Wirbiusz za$
jej meskim partnerem, a oboje tworzyli par¢ bostw o takim charakterze,
jak Afrodyta i Adonis czy Kybele i Attis®”. Przyjmujac jednak, iz dla
Rzymianina czasOw wczesnego cesarstwa i pozniejszych Wirbiusz jest ob-
darzonym nie$miertelno$cia Hipolitem, nalezy watpié, czy logiczny umyst
mieszkanca Romy powierzylby parze ,dziewiczych” bostw sprawowanie
opieki nad szeroko rozumiana ptodnoscia®®, w tym takze wegectacja $wiata
roélinnego. Hipolit zginal, poniewaz odrzucit zmystowa milo$¢ swej macochy.
Dla mieszkancéw Italii Diana byla boginia-dziewica.

Rzymianie obchodzili $wigta ku czci Diany Nemorensis trzynastego
sierpnia. J. Frazer opisal je w ten sposob:

trzynastego sierpnia, w najgoretszej porze roku, w zagajniku plongly niezliczone pochodnie
[..] W tym dniu w calej Halii, przy kazdym domowym ognisku odbywaly si¢ uroczyste
obrzadki [...] Tylul Westy, ktéry Diana z Nemi nosita wskazuje niedwuznacznie na wieczny
plomien w jej sanktuarium [...] Tutaj zapewne dziewice-westalki czuwaly przy Swigtym ogniu
[..]. Kult wiecznego ognia, przy ktérym czuwaly Swiete dziewice, byl, jak si¢ zdaje rozpo-
wszechniony w Lacjum od najdawniejszych do najpézniejszych czaséw®.

Wyraznie widaé, Ze ani termin §wiat, ktore nie zbiegaly si¢' z koncem
lub poczatkiem cyklu wegetacyjnego, ani przebieg uroczystosci nie potwicrdzaja
roli Diany jako bogini ptodnosci. Diana, czczona w arycyjskim lesie, nie

% M. Szarmach, Hippolytos-Virbius, ,Filomata” 1964, t. 174, s. 212-213.

% ). G. Frazer, Zlota galgé, s. 34.

% K. Latte, Romische Religionsgeschichte, [w)] Handbuch der Alter i haft, t. 4,
Minchen 1960, s. 171-172; C. B. Pascal, Rex Nemorensis, ,Numen” 1976, t. 23, s. 37.

87 ). G. Frazer, Zlota galg, s. 32; Ser. Gramm. Comm. in Verg. Aen. VII 761: ,re
vera autem, ut et supra (84) diximus, Virbius est numen coniuncltum Dianae, ut matri deum
Attis, Minervae Erichtonius, Veneri Adonis™.

® Fakt, ze kobiety cigzarne zwracaly si¢ z prosba o opieke wiasnie do Diany, powodowany
byl, jak si¢ zdaje, przesiwiadczeniem, ze Diana, utozsamiana z grecka Artemida, powoduje
nagly Smier¢ kobiet. Por. I. R. Danka, Pierwotny charakter Apollina i Artemidy. Studium
na temat pochodzenia Letoidéw i ich zwiqzkéw z innymi bogami, Wroctaw 1987, s. 67.

% J. G. Frazer, Zlota galgs, s. 27, 28.
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przybiera zadnego przydomka, ktéry moglby sugerowaé taka funkcjg.
Nazywano ja tam Diana Nemorensis, czyli Pania Gaju. Wieczny ogien
plonat takze obok drzewa oliwnego na Akropolu, a zlota galaz odrastala
w taki sam cudowny sposob, jak spalona przez Persow $wigta oliwka Ateny.

Wydaje si¢, ze J. Frazer popelnit takze biad, dopatrujac si¢ jemioly
w zlotej galezi, opisanej przez Wergiliusza™. Jest bowiem mato praw-
dopodobne, aby genialny poeta uzyt przenosni dla zobrazowania jej same;:

quale solet silvis brumali frigore viscum
fronde virerc nova, quod non sua seminat arbos,
et croceo fetu teretis circumdare truncos:
talis erat species auri frondentis opaca
illice, sic leni crepitabat brattea vento.
(Verg. Aen. VI 205-209)

Jemiola nie odgrywata znaczacej roli w symbolice fitomorficznej Rzymian™.
Pliniusz (Nat. hist. XVI 95), opisujac celtycki zwyczaj uroczystego odcinania
jemioty z debu, wydaje si¢ lekko zdziwiony ta ceremonia i nie odwoluje
si¢ do rzymskiej fitomitologii. Galazki jemioly przybieraja zolta barwe
w okresie swego zamierania. Jest wigc malo prawdopodobne, aby wigdnaca
ro§lina zwigzana byla z Diang i Wirbiuszem, wedlug opinii J. Frazera
—~ béstwami plodnoéci. Dla rzymskiego poety gaiaz, po ktorag wyruszyl
Eneasz, byla jednym z pgdow drzewa rosnacego w gaju.

Wergiliusz nie zlokalizowat dokladnie miejsca, w ktorym Encasz odnalazi
Zlotg galaz. Umiescit je ,,poza $wiatem™ ludzi, poza Swiatem dostgpnym dla
kazdego czlowieka. By¢é moze, poeta sugerowal, ze w czasach, w ktdrych
toczy sie akcja Eneidy, las, drzewo i cudowna galaz znajdowaly si¢ w dalekiej
krainie, podobnej do ogrodu Hesperyd™ czy Hyperborii. Drzewo o Ziotej
galezi wydaje si¢ rzymskim wyobrazeniem Arbor Mundi. Swiadcza o tym
typowe elementy, ktore religioznawcy wiaza z alegorycznym przedstawieniem
Drzewa Zycia: Diana, ktéra w swym gaju obdarza Wirbiusza nie$miertelnoscia,
zrodlo, plynace w arycyjskim lesie, rex Nemorensis — zantropomorfizowana
postaé $miertelnie niebezpiecznego stworzenia, ktére broni dostgpu do
$wietego drzewa. O wielkim znaczeniu kultu Diany Nemorensis Swiadczy
zwyczaj palenia przez westalki $wietego ognia, ktory symbolizowal trwato$¢
i wielko§é panstwa. Sytuowanie go obok Drzewa Swiata, fitomorficznej axis
mundi, zapewnialo stabilno$¢ losow Rzymu. Gaj w Arycji byl centrum
polityczno-religijnym ligi miast latyriskich, podporzadkowanych Rzymowi™.

™ Ibidem, s. 534.

" A. Buse, De Vergili ramo aureo, ,,Eos” 1930-1931, t. 33, s. 175.

7 R. Ganszyniec, De ramo aureo, ibidem, s. 178.

™ V. Cicala, 4 proposito di una dedica a Diana Nemorensis, ,,Rivista storica dell'Antichita”
1976-1977, t. 6-7, s. 303-304.
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Fragmenty innych dziet Wergiliusza $wiadcza takie o tym, e dab
odgrywal wazna role¢ w rzymskich mitach, dotyczacych poczatkéow swiata
i pochodzenia ludzi. W jednym ze swych utworow (Verg. Georg. I1 290-297)
poeta charakteryzuje dab jako ogromne drzewo, ktore galeziami sigga
nieba, korzeniami za$ $wiata zmarlych. Wedlug Wergiliusza, pierwsi miesz-
kancy Lacjum narodzili si¢ z pni debowych (Verg. Aen. VIII 314-315)™.

Trudnosci interpretacyjne w przypadku rzymskiego wyobrazenia Drzewa
Swiata spowodowane sa tym, ze Rzymianie umiescili je w realnym $wiecie
- w gaju, w Arycji i dlatego jego symbolika podlegala modyfikacjom,
zmiennosciom wyobrazen religijnych ludzi z poszczegdlnych epok. Przewrot-
nos$¢ losu spowodowala, ze tak konkretni w kazdej dziedzinie zycia Rzymianie
stworzyli najbardziej skomplikowana wizje Arbor Mundi.

DRZEWO ZYCIA W WIERZENIACH INNYCH LUDOW
INDOEUROPEJSKICH

Legendy staroceltyckie wspominaja o cudownej Wyspie Jabtoni — Awallon
(pcel. *abal-n- ‘jablon’; §rir. *aball < *abaina ‘ts.”), ktéra znajdowala si¢
w odlegtych, zachodnich rejonach §wiata. Posrodku krainy zmarlych, zwanej
takze Rowning Rozkoszy, dokad trafiali po Smierci ulubieficy bogéw, rosta
cudowna jablon, przez caly rok pokryta rownoczes$nie lisémi, kwiatami
i owocami. Na wyspe t¢ nie mialy dostgpu ani choroby, ani $mier¢,
a cudowne owoce zapewnialy mlodos¢ i zycie. Celtowie wierzyli, Ze Smiertelnie
rannego krola Artura przewiozly na Awallon trzy boginie™.

Zapewne galaz z tego wlasnie drzewa byla wlasnoscia irlandzkiego kréla
—medrca Cormaca mac Airta, ktory, wedtug celtyckich podad, rzadzit w III w.
n.e. Cudowna, srebrna gataz, z zawieszonymi na niej trzema ztotymi jablkami,
miala moc usypiania kobiet w pologu, rannych rycerzy i chorych, ktorzy po
przebudzeniu powracali do zdrowia. Po $mierci Cormaca gataz znikneta™.

Motyw niezwyklej jabloni pojawia sie takze w Eddzie poetyckiej. Ger-
manskich bogoéw przed staroécia i $miercig chronily ziote jablka, ktére byly
wiasnoécia bogini Idunn:

Jablka szczeroziote mam tu, staros¢ oddalajace,
Chcialbym ci daé¢ je, Gerdo [...]
(Skirnismal 19)

™ Por. Iuv. Sat. VI 11-13: ,,Quippe aliter tunc orbe novo, caeloque recenti / Vivebant
homines, qui rupto robore nati, / Compositive luto nullos habuere parentes”.

 A. Cotterell, Slownik mitow $wiata, £.6dz 1993, s. 210.

™ Jbidem, s. 216.
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W folklorze stowianskim pojawia si¢ jablon, na wierzcholtku ktorej rosna
cztery jabtka, obok siedzi ptak, a w korzeniach gniezdzi si¢ zmija”.

Cechy cudownego Drzewa Zycia posiadal takze Yggdrasill. Byt wiecznie
zielony, a 2 jego korzeni wyplywalo zrodlo wody zycia. Opieke nad §wigtym
jesionem sprawowaly trzy dziewicze boginie przeznaczenia. Korzenie Yggdrasil-
la podgryzaly weze, a jego galezie niszczyly jelenie. Swiatu, ktorego podpora
jest Yggdrasill, grozi zaglada. Kataklizm, ktory pochlonie ludzko$¢ i wigkszoéé
bogdw, przezyje jedynie para ludz, poniewaz schronia si¢ oni w pniu Swigtego
Drzewa i beda si¢ zywié woda, sptywajaca po jego galeziach™. Lif i Lifthrasir
dadza poczatek nowemu pokoleniu ludzi, zyjacemu w szczgsciu i dobrobycie.

Wariantem Yggdrasilla w wierzeniach starogermanskich byl Swiety
jatowiec Mimameid:

Mimameid zwie si¢, ale nikt 0 nim nie wie,
Z jakich korzeni wyrtasta [...}
(Fjolsvinsmal 14)

Na jego szczycie siedziat zloty kogut Widofnir, a owoce drzewa mialy
moc ratowania Zycia poloznic. Rowniez indoiranska tradycja religijna znala
drzewa obdarzone nadzwyczajnymi wlasciwosciami. W jedaym z fragmentéw
Atharvavedy Aévatthe nazywa si¢ ,,zrédlem Zycia dla wszystkich istot” (AV
X 7, 21)®. W mitologii iranskiej mowa jest o Drzewie Niesmiertelnosci,
ktére podarowal Thricie twoérca §wiata i wszystkich bytébw — Ahuramazda®.

Wielu religioznawcow nie dostrzega roznicy migdzy drzewami, ktoére
w licznych mitologiach posiadaty niezwykla moc udzielania nieSmiertelnosci,
a drzewami, pojawiajacymi si¢ w kultach béstw roslinnych, takich, jakimi
byli Adonis i Attis, uzywajac dla ich okreélenia jednej nazwy — Drzewo
Zycia®. Odmienne cechy przypisywane tym drzewom $wiadcza jednak
o tym, ze starozytna tradycja znala dwa warianty Drzewa Zycia — Drzewo
Urodzaju i Drzewo Niesmiertelnoéci. Zasadnicza roznica, ktéra potwierdza
tez¢ o dwoéch hipostazach Arbor Vitae, polega na sytuowaniu tych drzew
w odrgbnych przestrzeniach kosmiczno-religijnych: sakralnej i Swieckiej.

Znane z greckich podan zlote jabika, hyperborejska oliwka, rzymska zlota
galaz, staroislandzki Yggdrasill, wedyjski Asvattha, celtycka cudowna jabton

" A. N. Alanasiev, Drievo Zizni, Moskva 1982, s. 220.

“ M. Eliade, Historia wierzen..., t. 2, s. 106.

™ M. Eliade, Traktat..., s. 271.

® A M. Kempinski, Slownik mitologii..., s. 418.

® E. A. S. Butterworth, The Tree at the Navel of the Earth, Berlin 1970, s. 7;
M. Eliade, The Myth of the Eternal Return or Cosmos and History, New York 1974, s. 17,
J. G. Frazer, Zlota galqt, s. 32, 148; E. O. James, The Tree..., s. 250. Jedynie R. Cook
(The Tree..., s. 13-14) poshuguje si¢ nazwa Drzewo Plodnoici, niec uzywajac jednak w ogole
nazwy Drzewo Zycia.
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rosty w mitycznych krainach, ,,poza $wiatem” ludzi, w gajach lub ogrodach,
ktore, uzywajac stownictwa biblijnego, mozemy nazwaé ,rajem”®. Opicke
nad rajskim drzewem sprawowaly boginie-dziewice: Hesperydy, Atcna, Diana,
Norny i dlatego ani one, ani ich fitomorficzne atrybuty nie mogly sym-
bolizowaé plodnosci, ktoérej przejawem sa narodziny, wydawanie na Swiat
potomstwa. Obok $wietych drzew pojawiajg si¢ rozne rodzaje zrodet wody
zycia: ambrozja, wiecznie pelny 2drdj u stop Akropolu, zrodlo Egerii w gaju
Diany Nemorensis, studnia Urd posrdd korzeni Yggdrasilla, Awallon otoczony
wodg, Asvattha, ktory wyrést z kosmicznych wod. Dostegpu do boskiego
drzewa bronily istoty o wyraznie chtonicznym charakterze i dopiero po ich
$mierci przestrzen sakralna emanowala boska moca niesmiertelnosci.

Niezwykla wartos¢ Drzewa NieSmiertelnosci podkreslal zioty kolor: ziote
jabtka w ogrodzie Hesperyd, zlota galaz, z ktora Eneasz udal si¢ do
podziemia, zloty kogut, siedzacy na szczycie drzewa Mimameid, zlota kora
Paridzati w parku Indry.

W odréznieniu od cudownej jabtoni z odlegtego sadu Hesperyd, oliwki
z dalekiej Hyperborii oraz zlotej galezi, ktorej Eneasz szukal w nieznanym
gaju, drzewa, z ktorymi laczono kult Adonisa i Attisa wystepowaly w do-
stepnym dla czlowieka $wiecie. Ogrodki Adonisa, sosna, §cinana podczas
obrzgdow pogrzebowych Attisa, ulegaly rytualnej ,,$mierci”. Zakladajac, ze
mialy one obrazowaé Drzewo Swiata, ktore bylo zrédiem niesmiertelnosci
i symbolem axis mundi, ich niszczenie oznaczaloby zaglade Swigtego drzewa,
na ktérym opiera si¢ wieczny kosmos. Smieré i odrodzenie Adonisa i Attisa,
przypominane podczas $wiat rozpoczynajacych lub konczacych cykl wegetacyj-
ny, stanowily ,,wzorzec zachowania” dla natury, ,,wzorcowy model” wegetacji.
W obrzgdach religijnych, poprzez fitomorficzne symbole, dokonywalo si¢
mistyczne zespolenie loséw bostwa z okresowymi przemianami, zachodzacymi
w $wiecie roslin i w $wiecie ludzi.

Stosunek sacrum do czlowieka okresla religia, ktéra pozwala ludziom
zglebié tajemnicg otaczajacego ich Swiata. Na ,,swdj uzytek” cztowiek
stworzyl obraz Drzewa Urodzaju, przestawiajacego sposob istnienia mikro-
kosmosu, ktéry jest zmienny i nietrwaly. Stosunek czltowieka do sacrum
okresla wiara. Grecy i Rzymianie wierzyli w istnienie Drzewa Niesmiertelnosci,
ktoére wyrazalo modalno§¢ bytu absolutnego — makrokosmiczng wieczno§é
i niezmienno§¢.

O krainie, gdzie rosnaé mialy drzewa rodzace owoce ze zlota lub drogocennych kamieni
wspominaja Pindar (fr. 114): ,tofor Aduner uév pévoc dellov tav | ‘evl4de viokta kdtw
| poavikopédoig 3* évi leyutdveoar npogatiov abtdv [ xai Mifdver oxizpov Kai xpuodols Kaproic
BefpiO6c xai toi pév ‘inmoior (te) youvaalug (te), toi 8 neoooic [ tol 8¢ populyyeoot téprovral,
napa 06 opiaw ebavihic ‘dnac téOulev 8)foc” i Lukrecjusz (De rer. nat. V 911-912: ,aurea
tum dicat per terras flumina vulgo / fluxisse et gemmis florere arbusta suesse”.
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DRZEWOQO SWIATA JAKO ZRODLO WIEDZY
O WSZECHSWIECIE

Stojace w centrum przestrzeni sakralnej Drzewo Swiata objawialo madrosé
istoty boskiej, dzigki ktorej §wiat, pograzony w chaosie, uzyskal ksztalt
uporzadkowanego kosmosu. Dotarcic do Arbor Mundi bylo rébwnoznaczne
ze znalezieniem si¢ w obszarze oddziatywania absolutu i osigganiem coraz
wyzszego poziomu rozumienia wszech$wiata, Czlowiek, poprzez zglgbienie
tajemnic kosmosu, mial nadzieje zdoby¢ boska doskonatos¢ i pozyskad,
typowy dla istoty najwyzszej, sposob istnienia — niesmiertelnosc.

W wielu mitologiach Drzewo Niesmiertelnosci stalo sig¢ réwnoczes$nie
Drzewem Poznania prawd absolutnych®,

W tradycji greckiej Drzewem NieSmiertelnosci byla jablon rosnaca
w ogrodzie Hesperyd. Na samotng wyprawe¢ do dalekiej krainy wyruszyt
Herakles. Bohater zdobyl cudowne owoce, ale nie stal si¢ przez to nieSmier-
telny. Wiecznym zyciem obdarzyl go dopiero jego boski ojciec. Herakles
zyskal natomiast, jeszcze za zycia, niesmiertelno$¢ innego rodzaju — po
wykonaniu dwunastu prac stal si¢ najstawniejszym herosem starozytnosci,
ktoérego imi¢ bylo i jest synonimem dobrodusznego sitacza o szlachetnych
obyczajach. U ludzi, mierzgcych warto$¢ herosa wielkoscia jego czynow,
Herakles zdoby! wieczna pamie¢ — jedyny dostgpny w ludzkim Swiecie
rodzaj niesmiertelnosci. Bogowie przyjeli go do swego grona, doceniajac
zalety jego charakteru — dobro¢, pokore i sprawiedliwosc.

Indowie, podobnie jak Grecy, w Drzewie Swiata widzieli zrédlo wiedzy
o wszech§wiecie: ,,Jego gal¢zie to eter, powietrze, ogien, woda, ziemia [...]”
(Maitri-upaniszad V1 7)*, zespolonym z sila, kt6ra go stworzyta — Brahmanem:
»Aswattha wieczny [...] jest Brahmanem, tym, ktorego nazywaja nic-umartym
[..]’. (Katha-upaniszad VI 1)®. Dotarcie do Asvatthy, zdobycie madrosci
I nieSmiertelnosci boskiej istoty, moze nastapi¢ jedynie droga wewngtrznej
medytacji, wycofania si¢ ze §wiata ludz, przejscia z przestrzeni $wieckiej do
przestrzeni sakralne;j:

Opowiadaja, ze istnieje niezniszczalny Aswattha z korzeniami u gory i galgziami u dotu,
ktorego liscie sa hymnami Wedy; kto go zna, ten zna Wede¢. Jego galezie rozwijaja si¢ wszerz
i wzdluz; jego paczki sa przedmiotem zmysiow; w dole jego korzenie rozgalgziaja si¢ i lacza
z czynnoiciami §wiata ludzi. W tym §wiccie nie mozna dojrze¢ ani ksztalu tego drzewa, ani
poczatky, ani kofnica, ani rozmiaru. Trzeba, uzbroiwszy sie¢ w samozaparcie, $cia¢ wpierw
owego Aswatth¢ o potemych korzeniach, a nastgpnie szuka¢ miejsca, z ktorego si¢ nie
powraca [...] (Bhagawadgitha XV 1-3)*.

® G. Héhler, Die Baume des Lebens. Baumsymbole in den Kulturen der Menschheit,
Stuttgart 1985, s. 110-111; M. Lurker, Der Baum in Glauben und Kunst, Baden-Baden 1976,
s. 91,

¥ M. Eliade, Traktat..., s. 270.

¥ [bidem.

8 Ibidem.
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Grecka i indyjska idea Drzewa Poznania zawiera w sobic wielka,
filozoficzno-moralna glebi¢. Zblizony sposdb rozumienia nieSmiertelnosci,
jako duchowego doskonalenia, wynika z podobienstw kulturowych obu
plemion®. Che¢ zdobycia wiedzy przynaleznej bogom — istotom doskonalym
— powoduje, ze czlowiek staje si¢ lepszy, doskonalszy wewnetrznic. Nie
chroni go to jednak przed smiercia fizyczna. Wedlug boskiego planu
uporzadkowania kosmosu, przeznaczeniem kazdego czlowicka jest $mieré,
ale ta gorzka prawda takze jest wiedza, jest poznaniem sensu ludzkiego
istnienia. Jedna z prawd o tajemnicach wszech§wiata dowodzi, ze czlowiek
nie jest w stanie zglgbi¢ boskiej madrosci. Jedynie wyznanie wlasnej stabosci
wobec doskonatoéci absolutnej i wyrzeczenie si¢ hybris, zawarte w Sokratejskim
,»wiem, ze nic nie wiem”, wskazuje czlowiekowi droge ku nieSmiertelnosci.

W wierzeniach staroceltyckich Drzewem Poznania byla jarzebina, ktora
rosla posrodku Krainy Zmarlych®. Pod krzewem plynal strumien, ktorego
wode barwily na czerwono spadajace owoce. Cudowna jarzgbina byla
symbolem wiedzy i natchnienia, a skosztowanie jej jagdd oznaczalo najwyzszy
stopien wtajemniczenia — poznanie tajemnic otaczajacego kosmosu. Owo
wtajemniczenie, ktore przypadato w udziale druidom oraz filidom, nastepowato
poprzez naukg, dlugoletnie studiowanie w samotno$ci, w oddaleniu od
swieckiego S$wiata religijnych i magicznych tekstow. Za wtajemniczonego
uwazano tego czlowieka, ktory ,,wkroczyl” do Krainy Zmarlych i dotart
do przestrzeni emanujacej boska madroscia, do zrddel zycia duchowego.

Znakiem osiagnigcia pelni sakralnej i mistycznej wiedzy byla rdzdzka
ozdobiona dzwoneczkami, alegoryczne przedstawienie gal¢zi Drzewa Poznania.
Wedlug legend, rdézdzke, wydajaca cudowne dzwieki, otrzymywaly od
bogow dusze zmartych, aby odnalezé droge do zaswiatéw. Celtyckie podanie
przypomina rzymski mit o zlotej galezi, dzigki ktorej Eneasz zstepuje do
podziemia i poznaje losy swego przyszlego krélestwa. Dostepuje wiec
»wtajemniczenia” w wiedz¢ nieosiagalng dla zwyklego czlowieka.

Wiar¢ w cudowna moc Drzewa Poznania Celtowie wykorzystali w codzien-
nym zyciu. Galijscy druidzi postugiwali si¢ tajemnym pismem ogamicznym,
majacym postaé prostopadiych i uko$nych kresek, zlobionych wzdhz linii
ciaglej. Znajomosc tego pisma, uzywanego dla celéw sakralnych i magicznych,
przekazywano kandydatom na kaplanéw jedynie droga ustna. Po przyjeciu
alfabetu lacinskiego do okreslenia poszczegdlnych znakéw ogamu, Celtowie
postuzyli si¢ nazwami drzew i krzewéw, np.: znak ogamiczny, oddajacy
dzwigk a nazwano ailm (stirl. ailm ‘sosna’); dzwick b — beith (stirl. beith

¥ Wspoélnota kulturowa przedkow Grekéw i Indoiraficzykéw uksztattowata sig po utracie
kontaktow z innymi plemionami wspélnoty indoeuropejskiej.

* Legendy irlandzkie wspominaja o $wigtej leszczynie, ktora rosta w Krainie Obietnicy.
Pod krzewem plynelo irédlo wiedzy i madrosci, do ktérego wpadaly orzechy, tworzac
pecherzyki natchnienia.
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‘brzoza’); dzwiek ¢ — coll (stirl. coll “leszczyna’); dzwigk d — dair (stirl. dair
‘dab’) itd ¥

Celtowie wierzyli, ze pismo ogamiczne posiada nadprzyrodzona moc.
W legendzie Zaloty do Etain ukryta przez Midera bogini¢ odnajduje druid
Dalan, poslugujac si¢ magicznymi paleczkami — flesca — pokrytymi znakami
ogamu®.

Podobne magiczne wlasciwosci mitologia germanska przypisywata runom®.
Aby posiasc tajemna wiedzg, ukryta w runach, Odyn wisial przez dziewigé
nocy na $wietym drzewie — Yggdrasillu, cierpiac bol, gitod i pragnienie:

Wiem, ze wisialem na wiatrem owianym drzewie
Przez dziewig¢ nocy,

Oszczepem zraniony, Odinowi ofiarowany

Sam sobie samemu.

Na tym drzewie, o ktéorym nikt nie wie,

Z jakich wyrasla korzeni.

Chlebem mnie nie karmiono, ni napojem z rogu,
Wypatrywatem ku dolowi,
Przyjaiem runy - wolajac przyjatem,
Spadiem potem stamtad.
(Edda poetycka, Havamal 137-138)

Dzigki runom Odyn znal osiemnascie zakled, ktore daly mu wiadz¢ nad
wszystkimi istotami i poznal przyszto§¢®.

Z korzeni Yggdrasilla tryskal zdrdj wiedzy, ktorego strzegt bdég wod
— Medrzec Mimir. Wieszczka Wolwa opowiada o tym, jak Odyn, dla
zdobycia pelni madrosci, oddal swe oko Mimirowi i napil si¢ napoju
z cudownego zrddta:

Wiem, ze Odina oko jest ukryte

W stawnej Mimira studni;

Kazdego rana Mimir pije miod

Z zastawu Odina: wieciez teraz, czy nie?
(Edda poetycka, Viluspa 29)

Germanie wierzyli, Zze zniszczenie napisOw runicznych, ktorych tresé
odnosita si¢ do konkretnej osoby, oznaczalo przeklenstwo i moglo spowo-
dowaé chorobe i $mieré czlowieka.

¥ H. Nybert, Celtic Ideas of Plants, ,Etidinen™ 1993, t. 2, s. 105 nn. Por. M. Dillon,
N. K. Chadwick, Ze swiata Celtéw, Warszawa 1975, s. 190.

% ). Gagssowski, Mitologia Celtéw, Warszawa 1987, s. 123.

' M. Adamus, Tajemnice sag i run, Wroctaw 1970, s. 56-57.

% Prof. S. Piekarczyk (Mitologia germariska, Warszawa 1979, s. 69) uwaza, ze
w przekonaniu Germanow ,,madros¢”, kidra posiadt Odyn, oznaczata ‘roztropnosc’ i ‘zyciowe
doswiadczenie’, wiedzg o przysztosci, czyli o losach poszczegdlnych jednostek.
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W jednej z piesni Eddy poetyckiej Skirnir namawia pickna olbrzymke
do spegdzenia nocy z Freyem. Gerd odmawia przyjecia ofiarowanych przez
Skirnira zlotych jablek bogini Idunn, ktore ,,oddalaly staro$¢”. Dziewczyna
ulega namowom dopiero wtedy, gdy sluzacy Freya os$wiadcza jej, ze
zniszczy, pokryte runami, drewniane prety:

Rozga czaréw cig dotkne, i ujarzmig
Wediug mojej woli;

Tam pojdzesz, gdzie syny cziowiecze
Nigdy juz ci¢ nie ujrzg

Rung Thurs ryjg ci i trzy znaki:
Sromu, zadzy i bezwstydu;
Zniszczy¢ je moge, jak je rysowalem,
Jesli za wlasciwe uznam

Gerd rzekia:
»Barri zwie sig, jak oboje wiemy,
Gaj cichy;
Tam za dzewigé nocy synowi Njorda
Gerd radosci uzyczy”.
(Skirnismal 26, 37 i 40)

W wigkszosci mitologii indoeuropejskich Drzewo Poznania, sytuowane
w przestrzeni sakralnej, bylo Zrodlem wiedzy o wszechswiecie. Bylo takze
symbolem absolutnej madroéci, ktéra powotala é6w wszech§wiat do istnienia.
Zrozumienie praw, kierujacych kosmicznym porzadkiem, moze nastgpi¢
jedynie poprzez ,zblizenie” do boskiej istoty, osiagane na drodze wewnetrznego
doskonalenia, duchowej medytacji i réznych stopni sakralnych wtajemniczen.
Drzewo Poznania prawd absolutnych, podobnie jak Drzewo Niesmiertelnosci,
rosnie w dalekiej, nieznanej krainie. Réznica migdzy nimi polega jednak na
tym, ze kazdy czlowiek, dzigki sile woli i swemu zaangazowaniu, moze
dotrze¢ do Drzewa Poznania. Poprzez ,,skosztowanie jego owocdw”, cztowiek
otrzymuje zycie wieczne w wymiarze religijnym. Jedynie w mitologii Germandw
owoce Drzewa Poznania zarezerwowane byly dla bdstwa. Cecha charak-
terystyczng germanskich podan jest, przewijajacy si¢ w pieSniach Eddy
poetyckiej, pesymizm: kraina ludzi znajduje si¢ pod jednym z trzech korzeni
Yggdrasilla, podobnie jak Krolestwo Zmartych, §wiatu grozi zagtada,
a bogowie nie s3 nie§miertelni i wigkszo$§¢ 2 nich zginie podczas zapowiadanego
kataklizmu.

Idea Drzewa Swiata, bedacego rownoczeénie Drzewem Zycia, Drzewem
Poznania i symbolem axis mundi, pojawia si¢ w mitologiach wielu ludéw
indoeuropejskich, a szczegblnie wyraznie u tych plemion, ktoérych koncepcie
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religijne zostaly najwczesniej utrwalone na pismie. Nalezy ja wigc zaliczy¢
do ogodlnoindoeuropejskiej tradycji, si¢gajacej swymi poczatkami do cpoki
wspolnoty kulturowej Indoeuropejczykow. Arbor Mundi wyrasta w chwili
tworzenia uporzadkowanego kosmosu, ktory z woli bostwa wylonit sig
z nicosci. Jest ono podpora $wiata, gwarantem jego bezpiecznego istnienia.
Przenika trzy sfery religijno-kosmiczne, pehigc role tacznika migdzy bostwem
i cztowiekiem. Drzewo Zycia, poprzez dwa swoje warianty — Drzewo
Urodzaju i Drzewo Nie$miertelnosci, wyraza sposob istnienia mikrokosmosu,
czyli natury, ktdrej czastka jest czlowiek, oraz wiecznego i niezmiennego
makrokosmosu.

Obraz Drzewa Urodzaju przekazuja swiadectwa ikonograficzne z epoki
mykenskiej. Pdozniej przybyle do Hellady plemiona greckie uzupelnily go
o wyobrazenie Drzewa Niesmiertelnosci. Dla Grekoéw jego symbolem byla
cudowna jablon w ogrodzie Hesperyd i oliwka z krainy Hyperborejczykow.
Rzymianie swoja Arbor Vitae uczynili dab rosnacy w gaju Diany Nemorensis.
Wyboér innego gatunku drzewa $wiadczy o oryginalnej, starorzymskiej wizji
Drzewa Swiata.

Indoeuropejscy Grecy, Indowie i Celtowie obdarzyli Drzewo Poznania
gleboka, filozoficzno-moralna trescia. Przekonani o nieuchronnej S$mierci
fizycznej, ktorej podlega kaida mikrokosmiczna istota, poszukiwali innego
rodzaju nie$miertelnosci, osiagalnej dla ludzi na drodze wewngtrznego
doskonalenia, religijnej kontemplacji prawd absolutnych. Stojace posrodku
przestrzeni sakralnej Drzewo Poznania stalo si¢ rownoczeSnie Drzewem
Niesmiertelnosci. Bylo symbolem raju, krainy, w ktorej nastgpuje catkowite
,,zespolenie” cztowieka i1 bostwa. Bylo znakiem nadziei na to, ze kres zycia
na ziemi jest poczgtkiem nowego sposobu istnienia.



Rozdziat 3

SWIETY GAJ - )
CENTRUM ZYCIA RELIGIINEGO I PANSTWOWEGO
W STAROZYTNEJ GRECJI I W RZYMIE

W jednym ze swoich listéw do Lucyliusza (Epist. 1V 41, 3) Lucjusz
Seneka pisal: ,,Si tibi occurrerit vetustis arboribus et solitam altitudinem
egressis frequens lucus et conspectum caeli densitate ramorum aliorum alios
protegentium summovens, illa proceritas silvae et secretum loci et admiratio
umbrae in aperto tam densae atque continuae fidem tibi numinis faciet”.
Owo przezywanie, posrod ogromnych drzew, obecnosci numen czynilo
z Rzymian ludzi w pelni wierzacych, gdyz wiara jest odpowiedzia czlowieka
na objawienie si¢ boga. W obliczu przyrody, ktora w sposdb najbardziej
zrozumialy odkrywala tajemnic¢ i moc boskiej natury, homo religiosus czul
si¢ najsilniej zjednoczony ze swym bostwem. Tak dziato sie setki lat
wczeSniej, zanim rzymski filozof podzielit si¢ wlasnymi spostrzezeniami
z Lucyliuszem. Sencka byl bowiem spadkobierca tradycji religijnej swych
przodkéw, ktéra oSwiecony Rzymianin z I w. n.e. ujal jedynie w stowa'.

W odleglej epoce Rzymianie, podobnie jak Grecy i inne plemiona
indoeuropejskie, nie czcili swych bogéw w zamknietych budowlach, lecz na
otwartych przestrzeniach — na polanach i w lasach. Drzewo uchodzilo za
pomost pomigdzy S$wiatem bogéw a Swiatem ludzi. Las, czyli skupisko
drzew, wydawal si¢ wiec najodpowiedniejszym obszarem do nawiazania
kontaktu z istota boskg. Pierwotnie poglad starozytnych, dotyczacy miejsc
kultu, byt prawdopodobnie podobny do tego, jaki na przelomie I i II w.
n.c. prezentowaly plemiona germanskie, o ktérych Tacyt pisal:

Ceterum nec cohibere parietibus deos neque in ullam humani oris speciem adsimulare ex
magnitudine caelestium arbitrantur: lucos ac nemora consecrant deorumque nominibus appellant
secretum illud, quod sola reverentia vident. (Germ. 9)

Slowa Seneki i innych autoréw antycznych $wiadcza o tym, iz pierwszymi
$wiatyniami bogéw u ludéw indoeuropejskich byly lasy, ktore, uéwiecone

! W podobny sposdb, chociaz nieco bardziej sceptycznie, wyrazit swoj stosunek do
przyrody, Pliniusz (Nar. his. XI1 2), ktory tak pisal o drzewach: ,haec fuere numinum templa
priscoque ritu simplicia rura etiam nunc deo praecellentem arborem dicant. nec magis auro
fulgentia atque ebore simulacra quam lucos et in iis silentia ipsa adoramus”.
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obecnoscia bostwa i wiara wyznawcdw, zyskiwaly miano Swigtych gajow?.
Te¢ charakterystyczna ceche religii Indoeuropejczykéw potwicrdzaja takze,
obok przekazéw literackich, $wiadectwa jgzykowe.

Plemiona indoeuropejskie nie maja bowiem wspdlnego, siggajgcego czasdw
jednosci kulturowej, leksemu na okreslenie budowli §wiatynnej. Maja natomiast
slowa oznaczajace ‘Swiety gaj’ utworzone od kilku rdzeni: ie. *nemes- (n.),
*nemeto- “zbocze gory, Swiety gaj, las” pojawia si¢ w gr. véuog ‘gaj, las’ i lac.
némus ‘ts.’. Oba te wyrazy reprezentuja ten sam temat, ktéry wystepuje
rowniez w celtyckiej nazwie gaju, swiatyni: gal. véuntov, dpv-véuetov “Swiete
miejsce, uroczysko’, stir. nemed® ‘sanktuarium, miejsce poswigcone’, érbret.
neved ‘ts.’. Z indoeuropejskiego *nemeto- pochodzi¢ moze takze stsaks. nimid
‘zagajnik, zarosla’, cho¢ etymologowie nie s3 zgodni co do tego, czy jest to
bezposrednia kontynuacja praformy indoeuropejskiej, czy zapozyczenie celtyc-
kie®. Indocuropejskie wyrazy *nemes- i *nemeto- zawieraja w sobie prawdopo-
dobnie rdzen *nem- “giac¢ (sig), nachyla¢ (si¢)’ reprezentowany przez stind. nam-
‘giac (sig), chyli¢ (si¢), klania¢ si¢’ i namas- (n.) ‘uklon, oddawanie czci’. Ten
ostatni wyraz zbudowany jest identycznie, jak gr. véuog i tac. némus. Prawdo-
podobnie pierwotnie ie. *nemes- (n.) okre$lalo ‘sklon’. Stad w dialektach,
z ktorych pochodzi greka i lacina, rozwinglo si¢ znaczenie ‘skton gory, zbocze
gorskie, las je porastajacy’, podczas gdy w staroindyjskim ie. *nemes- zaczglo
oznaczaé przede wszystkim ‘skion tutowia, ukion’, a takze ‘oddawanie czci®.

Greckie &lo0¢ ‘gaj, Swigty gaj’, jesli whasciwa jest rekonstrukcja wczesniej-
szej formy tego wyrazu — *paltpog < *waltw-es-, kontynuuje ie. *waltu-.
Stowa zawierajace ten rdzeh maja do$¢ szerokic znaczenie. Obok najczgsciej
spotykanego ‘las’ pojawia si¢ ‘teren niezamieszkaty, pastwisko, rownina’, np.
germ. *walpus reprezentowane jest przez: niem. Wald ‘las’, §rang. wald ‘ts.’,
stfryz. wald “ts.’, hol. woud ‘ts.’, ale takze przez stgniem. oraz stsaks. wald ‘las,
dzikie, niezamieszkale terytorium’, stnord. vollr ‘ziemia, grunt, tercn nie
zabudowany’, szw. vall ‘laka, pastwisko’, norw. voll ‘trawiasta réwnina’.

2 0. Schrader, Reallexikon der Indogermanischen Altertumskunde, t. 2, Berlin-Leipzig
1929, s. 516 (Tempel).

* H. Frisk, Griechisches etymologisches Wérterbuch, t. 2, Heidelberg 1960-1969, s. 301
(vépog).

* A.Walde, J. B. Hofmann, Lateinisches etymologisches Worterbuch, t. 2, Heidelberg
1965, s. 158 (nemus).

* Podobna opini¢, z pewnymi jednak zastrzezeniami, wyraza H. Frisk (Griechisches...,
t. 2, 5. 301).

¢ Na podstawie zestawienia germ. *walpus i stind. vdta- oraz gr. &oo¢ mozna odtworzyé
indoeuropejski leksem *waltu- ‘las’.

7 W jezyku greckim znaczenie wyrazu &looc jest takze dos¢ szerokie. Uzywany by} przede
wszystkim na okreslenie gaju, zwlaszcza $wigtego, ale mogl tez oznaczaé¢ teren lesny lub
niezadrzewiony, uznany zaréwno za uroczysko, jak i za miejsce $wigte, jakim bylo dawnme
pobojowisko.
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Istnienie indoeuropejskiego leksemu *alkos ‘Swigty gaj, $wiatynia’ za-
$wiadczaja wyrazy: lit. alkas ‘zadrzewione wzgbrze, $wiety gaj™® oraz lot.
élks "bozek’, goc. alhs ‘Swiatynia’, stgniem. aleh ‘ts.’, stang. ealh ‘ts.’.
Ewolucja znaczenia terminu ‘Swiety gaj’ w tych jezykach zaczeta si¢ praw-
dopodobnie w momencie pojawienia si¢ w gajach budowli sakralnych
i innych przedmiotéow kultu.

Religijny charakter Swigtego gaju w Grecji potwierdzaja $wiadectwa
archeologiczne z cpoki mykenskiej. Na gemmach i zlotych sygnetach
ukazane sa gaje, do ktérych podazaja procesje wotantdéw z darami, skladanymi
u stop drzewa. Obszar sakralny znajdowat si¢ poza ludzkimi osicdlami i byt
z reguly otoczony ogrodzeniem lub murem. Wiekszo$¢ uroczystosci religijnych
odbywala si¢ wlasnie tutaj, a sposob ich przedstawienia sugeruje, ze mialy
one charakter agrarnych kultow plodnosci. W §wietych miejscach pojawiaja
si¢ takze, schematyczne zaznaczone, budowle $wiatynne, ktére prawdopodobnie
spetniaty role ochronng dla przedmiotéw kultu. Slady sanktuariéw odnaleziono
takze w obrgbie patacow mykenskich, ale, jak twierdzi B. Rutkowski,
$wiatynie w miastach tej epoki byly nieliczne i mialy stosunkowo male
znaczenie®. Mozna przypuszczal, iz $wiete gaje ze wzgledu na dos§é duzy
obszar, kiéry zajmowaly, gromadzily na uroczysto$ciach religijnych cala
lokalng spoleczno$¢, zas palacowe sanktuaria — jedynic wybrane osoby,
z krélem jako najwyzszym kaplanem na czele. Prawdopodobnie mamy tu
do czynienia z temenosem', czyli wydzielonym dla przywodcy plemienia
miejscem, gdzie sprawowal on wszystkie swoje oficjalne funkcje religijne
i urzegdowe. Okreslenia téuevoc! | dloog, pojawiajace sic w pozniejszej
literaturze greckiej, bardzo czesto stosowano wymiennie.

Najdawniejsze greckie przekazy literackie poswiadczaja sakralna role
drzew i gajow, ktorg obdarzyla je archaiczna tradycja religijna.

W lliadzie wojska greckie przed wyruszeniem na Troje skladaja ofiary
bogom pod platanem w Aulidzie:

® Dabartines lietuviu kalbos Zodynas, red. J. Kruopas, Vilnius 1972, s. 11 (alkas).

® B. Rutkowski, Wyspy wiecznego szczescia. Zarys religii wczesnogreckiej, Wroclaw
1975, s. 201.

' Gr. téuevog oznacza: 1) oddzielony kawalek ziemi, wyznaczony krélowi lub naczelnikowi
jako dobra koronne, 2) kawat ziemi, po§wigcony boéstwu, $wiety okreg, 3) Swiatyni¢ (Slownik
grecko-polski, t. 4, red. Z. Abramowicz, Warszawa 1958-1965, s. 304.

" Ch. Sourvinou-Inwood (Early Sanctuaries the Eigth Century and Ritual Space,
[w:] Greek Sanctuaries. New Approaches, ed. N. Marinatos, R. Hagg, London 1993, s. 4, 8)
twierdzi, ze w epoce mykernskiej terminem téuevog okreslanc $wigty gaj, w kiérym znajdowat
si¢ trwaly oltarz po§wigcony béstwu, w odréznieniu od pozbawionego takiego oitarza &lcogc
(por. Hom. [l VIII 48; Od. VIII 363). Za wymiennym stosowaniem przez Grekow obu
termindéw, od czasu wznoszenia w gajach budowli $wiatynnych opowiedziat sig U. von
Wilamowitz-Moellend orff, Der Glaube der Hellenen, t. 1, Berlin 1931, s. 288.
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x01lz e xod mpwil”, ‘ot’ éc AV)idx vijeg ‘Ayeidv

nyepélovro xoxa Hpioup xai Tpwoi gépovoat,

‘nuel &' ‘wppi mepi xpipwmy lepods xata Bwpods

‘epdopev dbavatoig: telnéooas Exatoufxg,

Kxalf $no nlaraviote, ‘o0ev péev ‘ayladv bdwp.
(Hom. II. 11 303-307)

Pamie¢ o odbywajacych si¢ niegdy§ w lasach obrz¢dach religijnych
nakazata Eurypidesowi umieSciC scene tragicznej ofiary z corki Agamemnona
w $wietym gaju Artemidy:

énel yap Ixéuealx tijc diog xépng
Aptéubos dloog lelpoxas t' avleopipoue,
‘v v Ayeudv gblloyoc oTpateiuxtos,
orjv naid’ dyovres, e60ic Apyeiwv dxlog
‘n0poilel’. ‘wg &' éoeidev Ayapsuverv Eval
éni ogayac atelyovouv eig dlooc xopnv,
dveatévale, KGunaliv oTpéyac Xapo
dgxpvx mpofiyev, duudtwv nénlov mpoleic.
(Iph. Aul. 1543-1550)

Po powrocie na Itak¢ Odyseusz wita Nimfy, ktoérym niegdyS oddawal
cze§¢, skladajac obfite ofiary obok poswigconej im oliwki:

Péprovog ubv ‘68 éoti liunv ‘wlioto yépovtog

Yide &° éni xpatog luévog tavpvrloc élain

(‘xyyo0: &' awtiic %vtpov émpatov sjepoedéc,

‘1pov vougawv, &i vddes xaléovrat.)

tobto 0é tor onéog éot xampepés, Evla v mollac

£pdi ¢ vbupyotl telnéooag Exordufac.

tobto 6¢ Nipirov éotiv, Spog xurxeiuévov Bly.
(Hom. Od. XIII 345-350)

Grecki poeta opisuje w Odysei procesj¢ mieszkancow Itaki do gaju
Apollina, znajdujacego si¢ poza centralna czescia miasta lub poza jego murami:

xipokes & dva fotv Oedv fepriv Exatéufnv

fyov. toi &' ‘ayépovto xdpn xoudwvres Ayxioi

&loo¢ 8o oxiepov éxatnfélov Andlwvog.
(Hom. 0d. XX. 276-278)

W lliadzie Zeus udaje si¢ na jeden ze szczytow gory Ida, niedaleko Troi,
gdzie mial oltarz w poSwigconym sobie gaju. Prawdopodobnie w nim
Trojanczycy zbierali si¢ na uroczystosciach religijnych w czasach pokoju:

Ionv & ‘ixavev molvmiduxe, pntépa Onpdv,
Tapyxpov, &v0x té of téuevoc Pwudc te Ovrerg.
(Hom. II. VIII 47-48)
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Autor jednego z Hymndéw homeryckich nazywa lasy, poro$nigte ogromnymi
jodlami i debami, ,miejscami pos$wigconymi bogom’:

tar & ‘au’ ¥ éldron jE Spdes ‘vwixdpnvor

yewvousvpaty Epuoay éni xOovi Sutiaveipy,

xodai, tlelidovon, év obipesty wynloioiv.
(H. Hom. Ven. 264-268)

Grecki poeta wspomina w Odysei o temenosie Alkinoosa. Teren ten
rozciagal si¢ tuz obok S$wigtego gaju Ateny, a od miasta dzielita go
przestrzen rowna odleglosei, z ktérej mozna bylo ustysze¢ krzyk czlowieka:

dneig ayladv &loog ‘Abjvng dyxr xelevbov
aiyeipwv. v 66 kpiivn vael, dpupi & lepmv.
Ev0x 8¢ matpos Euod téuevoc tebalvid t' %Awin,
téo0ov &nd mréliog, ‘6ocov te yéywve Pornoag.
(Hom. Od. VI 291-2%4)

U Homera pojawia si¢ rOwniez pojecie budowli §wiatynnej, do okre-
Slenia ktorej poeta uzyl wyrazu wydg, opisujac procesj¢ blagalna Trojanek
do $wiatyni Ateny. POzniejsze znaczenie tego slowa sugeruje, iz bylo
to jedynie niewielkie pomieszczenie, gdzie znajdowal si¢ posag bogini
i przedmioty kultu:

Al & ‘ote vnov Txavov Abijvne év méler dxpy
tfjor 00pag dife Seavad xallindppos.
(Hom. . VI 297-298)

Pauzaniasz w Graeciae descriptio przytacza opis ponad trzydziestu
$wigtych gajow, usytuowanych na terenie calej Hellady i jej kolonii. Na ich
okreslenie uzywa terminu &Acog, dodajac niekiedy genetivus pluralis od
wyrazu 6 8évdpov — dlaog devdpdv. Grecki autor informuje takze czytelnikow
o okolo dwudziestu sakralnych okregach, okreslajac je stowami: téuevog,
lepév, mepifiolog'?. Podobnie, jak w $wietych gajach, znajduja si¢ tam
$wiatynie, oltarze i posagi bostw, ale tylko w kilku przypadkach pojawia
si¢ wzmianka o rosnacych tam drzewach. To wilasnie wydaje si¢ stanowic
zasadnicza réznice pomiedzy Swigtym gajem a $wigtym okregiem, przynajmniej
w czasach, kiedy Pauzaniasz zwracal si¢ do czytajacych go Grekéw. Alooc
to miejsce kultu, gesto porosnigte drzewami (co podkresla dodawane do
dlaog — Oevépdv). ‘Iepév, mepifolog, téuevoc to teren wyznaczony do
oddawania czci bogom i herosom, nie zawsze lub jedynie czgSciowo pokryty
drzewami.

2 Gr. fepév (subs. n. od fepde, d, 6v), 16, w grece pohomeryckiej oznacza ‘$wigte miejsce’;
nepifolog (subs. m. od mepifolog, ov) o ‘przesirzen ogrodzona, obszar, okreg'; téuevog, por.
przyp. 10.
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Podczas waznych dla calego plemienia uroczystosci sakralnych zbierali
siec w Swietych gajach Baltowie oraz Slowianie, ktorzy zgodnie z tradycjg
indoeuropejska czcili bogéw pod golym niebem. Tutaj takze organizowano
wiece starszyzny plemiennej. Rzadzicj z takiej okazji zbierano si¢ w miastach®,
Starozytni Indowie takze nie wznosili swym bostwom okazalych $wiatyn,
odprawiajac ceremonie religijne w lasach lub obok pojedynczego drzewa,
przy pospiesznie budowanych ,chatach” lub w poblizu ziemnego kopca,
poéwieconego jakiemu$ bogu. W podobnych kopcach grzebano przywodcow
plemiennych'. Hetyci, ktorzy najwczeéniej oddzielili si¢ od wspolnoty
Indoeuropejczykdéw, udawali si¢ na niektore uroczystodci religijne do,
znajdujacego si¢ opodal miasta, lasu. W tym celu przenosili oni w uroczystej
procesji posag boga ze $wiatyni miejskiej do gaju'’. Celtowie wyznaczali
miejsca kultu, usypujac niewielkie obwalowanie wokot $wigtego drzewa,
stupa, ogniska lub grobu bohatera's. Religijna funkcje celtyckich gajow
potwierdza nazwa galijskich kaptanéw — druidéw!'?, ktdrzy oddawali czesé
bogom w niedostgpnych lasach:

Et vos Barbaricos ritus, moremque sinistrum
Sacrorum Druidae positis repetistis ab armis.
Solis nosse deos, et caeli numina vobis,
Aut solis nescire datum: Nemora alta remotis
Incolitis lucis.

(Luc. Pharsal. 1 450-454)

Germanie wybierali na swe osady miejsca znajdujace si¢ w poblizu
gestych gajow:

Nullas Germanorum populis urbes habitari satis notum est, ne pati quidem inter se iunctas
sedes. colunt discreti ac diversi, ut fons, ut campus, ut nemus placuit. (Tac. Germ. 16)

W $wigtych gajach skladano bogom ofiary ze zwierzat. O takich ofiarach
wspomina Homer w Odysei'® oraz Wergiliusz w Eneidzie, kiedy Tarchon
zarzuca swoim wojownikom tchdrzostwo, skltonno$é do zabaw i pijanstwa,
a takze obzarstwo podczas leSnych uczt ofiarnych:

quo ferrum quidve haec gerimus tela inrita dextris?
at non in Vencrem segnes nocturnaque bella
aut ubi curva choros indixit tibia Bacchi

3 W. Szaflranfski, Pradzieje religii w Polsce, Warszawa 1979, s. 389.

“ E. Stuszkiewicz, Pradzieje i legendy Indii, Warszawa 1980, s. 425.

5 0. R. Gurney, Hetyci, Warszawa 1970, s. 192.

' M. Jaczynowska, Religie swiata rzymskiego, Warszawa 1987, s. 169.

7 Celtycka nazwa kaplanéw: gal. druides pochodzi ze zlozenia dwoch indoeuropejskich
rdzeni ~ *dru- ‘drzewo’ oraz *wid- ‘wiedziec'.

' Hom. Od. XX 276-278.
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expectate dapes et plenae pocula mensae
(hic amor, hoc studium), dum sacra secundus haruspex
nuntiet ac lucos vocet hostia pinguis in altos!

(Verg. Aen. X1 735-740)

W bardzo ciekawy sposéb Homer przedstawit w Odysei pewng ceremonig
ofiarng. Opisuje tam ofiare, skladang Heliosowi przez towarzyszy Odyseusza,
ktorzy, nie mogac znalezé ofiarnego ziarna, posypali glowg zwicrzecia lisémi
zerwanymi z drzewa. Nie jest wykluczone, ze w czasach Homera, a moze
jedynie wczeSniejszych, podczas skladania w gajach kultowych ofiar uzywano
lisci rosnacych tam drzew:

o8 ydp THAE VEGG KVAVOTPHPOLO

Booxéoxovl’ ¥lixes xaloi foec edpvpbtwmor.

tag O¢ mepiotnodv te xai ebyetéwvro Oeoiwy,

@bl Spewduevor tépeva dpuog ‘wwixépoio.
(Hom. Od. X1 354-357)

W tym celu w $wietym okregu'®, obok palenisk?, pojawily si¢ oltarze, na
ktorych sktadano poswiecone bogom czgsci zwierzat. Poczatkowo prawdopodo-
bnie wznoszono je z darni, pochodzacej z uswigconego miejsca lub usypywano
z ziemi. Fakt ten potwierdza znaczenie w jezyku lacinskim stowa caespes
- ‘darn, murawa’ oraz ‘kawalek wycietej lub wyrwanej murawy stuzacej do
wzniesienia oltarza lub mogilty?, oltarz pokryty darniag™®. Taki oltarz wznosza
bogom Latynowie przed pojedynkiem Eneasza z Turnusem:

campum ad certamen magnae sub moenibus urbis
dimensi Rutulique viri Teucrique parabant
in medioque focos et dis communibus aras
gramineas. alii fontemque ignemque ferebant,
velati limo et verbena tempora vincti.

(Verg. Aen. XII 116-120)

Pauzaniasz (Graec. descr. VIII 38, 7) wspomina o usypanym 2z ziemi
oltarzu w $wigtym okregu Zeusa Likajosa w Arkadii. Przed oftarzem staly
dwie kolumny, zwrocone ku wschodowi.

Swigta trawa, uzywana podczas obrzedéw kultowych, pojawia sie w in-
dyjskich i iranskich ceremoniach religijnych. Indoiranczycy wykorzystywali

1 Swiadectwa ikonograficzne z czaséw poéimiejszych ukazuja kamienne ohtarze, bardzo
czgsto ustawione przed pojedynczym drzewem.

® Poczatkowo role palenisk ofiarnych mogly petnié oltarze wzniesione z darni lub drewna,
ktére palono wraz z ofiara ku czci bostwa, W ten sposéb postepowali mieszkancy Beocji
podczas Swigta Posagéw, odbywajacego si¢ na szczycie Kitajronu (Paus. Graec. descr. 1X 3, 8).

! Oxford Latin Dictionary, ed. P. G. W. Glare, Oxford 1992, s. 254 (caespes 3b); Stownik
facinsko-polski, t. 1, red. M. Plezia, Warszawa 1959-1979, s. 399.

2 Slownik lacirisko-polski, red. K. Kumaniecki, s. 72.
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ja do posypywania placu ofiarnego oraz do wykonywania poduszek, na
ktérych mieli zasiadaé bogowie, zapraszani na uroczystosci ofiarne?.

W epoce pdZniejszej, kicdy wiekszo$¢ uroczystosci religijnych odbywala
sic w miastach, oltarze dekorowano kwiatami i listowiem, nawiazujac do
wczesniejszej tradycji®*. Zwyczaj ten potwierdza Wergiliusz, kiedy Encasz
szuka galazek mirtu, aby udekorowaé nimi ottarz wzniesiony ku czci swojej
matki. Informacja ta moze sugerowad, iZ w starozytnosci dekorowano
oltarze béstw galazkami drzew im poswieconych®:

forte fuit juxta tumulus, quo cornea summo
virgulta et densis hastilibus horrida myrtus.
accessi viridemque ab humo convellere silvam
conatus, ramis tegerem ut frondentibus aras [...]
(Verg. Aen. 11T 22-25)

Budowla $wigtynna pojawila si¢ w éwietym gaju nieco pdzniej niz oltarz
ofiarny i gléwnym jej celem byla ochrona wizerunku boéstwa oraz przedmiotow
kultu®. Mozna przypuszczaé, iz pierwotnie chroniono drewniany posag
boga, umieszczajac go w istniejacej lub specjalnie w tym celu wydrazonej
dziupli drzewa. W ten sposob postapili mieszkancy Orchomenos, ustawiajac
ksoanon Artemidy wewnatrz drzewa cedrowego?”

npos O¢ v méler Eoxvév damiv Apréuidog. dputat 8¢ &v xéSpuwn peydlm, xai thv 0eov
‘ovouglovov ‘uno tijc xédpov Kedpeduv. (Paus. Graec. descr. VIII 13, 2)

Pierwsze budowle sakralne mogty mie¢ posta¢ niewielkich chat. Podobnie
miata wyglada¢ najstarsza §wiatynia Apollona w Delfach, wykonana z galezi
laurowych:

nomOifvau 56 Tov vaoy tdi Anéleowvi 1o ‘apymbratov ddewc gaoi, xoualivar 68 tovg klddovs
‘ano s Oxpvig thg év toit Téumeor. (Paus. Graec. descr. X 5, 9)

Najstarsze sanktuaria greckie, skromne i pozbawione ozddb, budowano
z drewna, dostosowujac typowe cechy architektury doryckiej do uzywanego

B E. Stuszkiewicz, Pradzigje..., s. 87, 107. Z podobnym zwyczajem spotykamy si¢
w Eneidzie (VIII 124-125, 172-178), kiedy krol Ewander, skladajac ofiary w Swigtym gaju,
zaprasza towarzyszy Eneasza, aby spocz¢li na damiowych fawach, siedzskach.

¥ R. Flaceliére, Zycie codzienne w Grecji za czasow Peryklesa, Warszawa 1985, s. 172.

¥ L. Weniger (dligriechischer Baumkulius, Leipzig 1919, s. 9) przypuszcza, e starozytni
Grecy mieli zwyczaj przystraja zwierzgta ofiarne, oltarze i $wiatynie konkretnego bostwa
gatgzkami drzewa poiwigconego mu.

* Realencyclopidie der Classischen Allertumswissenschaft, . 3, red. A. Pauly, G. Wissowa,
Stuttgart 1899, s. 156 (Baumkuitus).

¥ Z posagami béstw ustawionymi wewngtrz éwigtego drzewa spotykamy si¢ takze u Prusow,
ktorzy umieszczali wizerunki Perkuna w pniu starego dgbu (M. K osman, Litwa pierwotna.
Mity, legendy, fakiy, Warszawa 1989, s. 94).
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materialu. W epoce poOzniejszej, kiedy zaczgto wznosi¢ budowle sakralne
z kamienia, nadal zachowano proste ksztalty drewnianych $wiatyn. Profesor
T. Zielinski motywuje to w ten sposob:

Architekiura drewniana ustgpuje kamiennej, ktorej forma naturalng byt luk, oparty na
cigeiv klinowem kamieni — ale nie, $wigtynia murowana w dalszym ciagu nasladuje formy
drewnianej, jej proste belkowanie, przedstawiajace teraz trudnosci, jej tryglify, ktore stracily
wszelka racje bytu [...], a luk rozwija si¢ tuz obok w gmachach o charakterze $wieckim — bo
nolunt dei mutari veterem formam®.

Profesor T. Zielinski przypuszcza takze, iz drzewa, rosnace obok niewiel-
kich budowli sakralnych w gajach, stanowily pierwowzdér kolumnady,
otaczajacej pOzniejsze greckie Swiatynie®.

W epoce historycznej rzymskic i greckie sanktuaria spetnialy nadal swoja
pierwotna rolg. Stluzyly one do ochrony posagdéw bostw oraz przedmiotow
kultu, a wszelkie uroczystosci religijne, tak Grecy, jak i Rzymianie, celebrowali
obok oltarzy wzniesionych przed swiatyniami.

Archaiczna $wiadomos¢ religijna laczyta obraz $wiatyni i oltarza ofiarnego
z gajem lub, jezeli budowla sakralna znajdowala si¢ w obrgbie miasta,
z kilkoma albo przynajmniej z jednym drzewem, ktére tu stanowilo jakby
namiastke sacrum nemus. Najwyrazniej ujeli ten zwyczaj Rzymianie, nazywajac
pewna Swiatyni¢ Jowisza Fagutalem. Prawdopodobnie zostata ona wzniesiona
w bukowym gaju lub obok drzewa bukowego, poswigconego bogu:

ut Esculetum ab esculo dictum et Fagutal a fago, unde etiam lovis Fagutalis, quod ibi
sacellum. (Varr. De ling. lat. V 152)

Liwiusz przekazuje, iz Romulus wyznaczyl granice s$wiatyni Jowisza
Feretryjskiego na Kapitolu obok dgbu, czczonego przez pasterzy:

Inde exercitu victore reducto, ipse cum factis vir magnificus tum factorum ostentator haud
minor, spolia ducis hostium caest suspensa fabricato ad id apte ferculo gerens in Capitolium
escendit; ibique ea cum ad quercum pastoribus sacram deposuisset, simul cum dono designavit
templo Iovis fines cognomenque addidit deo [..]). (Liv. Ab urbe cond. 1 10, 5-6)

Greey chetnie widzieli drzewa w otoczeniu budowli $wiatynnych lub
oftarzy swych bogéw. Do $wiatyni Posejdona na Istmos prowadzila droga
z jednej strony obsadzona sosnami:

¥ T. Zielinski, Religia rzeczypospolitej rzymskiej, cz. 2, Krakow 1933-1934, s. 101.

¥ T. Zielinski (Religia starozytnej Grecji. Religia hellenizmu, Wroctaw 1991, s. 71)
pisze: ,,Swiatynia taka wzrosta i prawdopodobnie rozwingla si¢ ze éwietego gaju. Z poczatku
splatano z jego drzew altang, tworzac w ten sposéb ostone dla posagu [...]. Potem uznano za
pewniejsze budowanie pomiedzy drzewami niewielkiego domu, a wreszcie dom ten wraz
z otaczajgcymi go drzewami przetworzono w formie na pol lub catkowicie kamiennej budowli
~ tak powstata «cella» z kolumnada, powszechnie znana, prosta, ale majestatyczna i czarujaca
forma $wiatyni greckiej”.
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8M06var 8¢ & tob Ocol to lepov tobto pév a0Mrdv viknodvtwy Tt Tolux ‘cotixaoy eikovres,
toito 3¢ mitbwv évépa ‘eoti mepurevubve émi otoiyov [...). (Paus. Graec. descr. 11 1, 7)

Czciciele Asklepiosa w Epidauros otoczyli oftarz boga oliwkami:

wl] Bwpol 18 eiotv Aoxlnmiod xai élait mepi avrobs mepbxaony’”. (Paus. Graec. descr.
1123, 7

Mieszkancy miasta Kyrtones w Beocji wzniesli nimfom §wiatyni¢ posrod
gaju, w ktorym rosly jedynie drzewa zasadzone przez czlowieka:

voupdv 86 tepdv émi Tt anyit kai dloog ov pEyx Eotiv, Sjuepx S buoiwe mivta ‘ev tdn dloe
Jdévdpa. (Paus. Graec. descr. IX 24, 4)

Homer wspomina w Odysei o oltarzu Apollona na Delos, obok ktdrego
rosta mfoda palma:

Anlp 81 mote tofov Ambllwvog mapk Puwud
poivikog véov Epvog dvepybuevov Evonae.
(Hom. Od. VI 162-163)

Herodot przekazuje, ze wokot oftarza Apollona w italskim Metaponcie
rosly drzewa wawrzynowe:

xal vBv Eotnxe avdpidg énwvouinu Exwv Aplotéw nap' Wit @ ‘aydluxt tob Anorlwvog, népié
J¢ wbtov dapvar ‘eotdor (Hist. IV 15)

Podobnie, jak najstarszymi greckimi §wigtyniami byly budowle drewniane,
tak pierwsze posagi greckich béstw wykonywano z drewna®. Pauzaniasz
w Graeciae descriptio wymienia ponad pigédziesiat takich wizerunkéw, znajdu-
jacych sie w $wietych gajach lub $wigtyniach na terenie calej Hellady. Dla ich
okreslenia autor uzywa stowa &davov. Herodot twierdzi, iz przedstawienie
postaci boskich w drewnie bylo typowo greckim zwyczajem religijnym?:

* Najstarsze greckie ksoana robione byly z drewnianych belek albo desek, na ktérych
zawieszano szaty lub skory zwierzat. Poiniejsze przybieraly posta¢ matych i duzych posagéw
o twarzy, stopach i rgkach wykonanych z kamienia oraz o nogach i torsie z drewna. Mialy
one niewatpliwie znaczenie sakralne, podobnie jak, wykonywane metoda laczenia drewna
i marmuru, kultowe wizerunki — akrolity, tworzone az do epoki klasycznej (K. Michatowski,
Jak Grecy tworzyli sztuke, s. 48, 54). Ostatnim w Rzymie drewnianym posagiem miata byc¢
cyprysowa f{igura Wejowisa, pochodzgca z Il w. p.n.e. (A. Sad ursk a, Archeologia starozytnego
Rzymu, t. 1, Warszawa 1975, s. 134).

3 Podobne drewniane posagi bostw pojawiaja si¢ w sztuce sakrainej Celldéw. Wyobrazenia
te zostaly wykonane z pni drzew, w ktorych, ze stosunkowo duzg doktadnodcia, oddano glowg
i rysy twarzy kosztem reszty postaci. Badacze religii celtyckiej twierdza, iz takie schematyczne
ujgcie wizerunkow bostw miato celowo wywolywaé skojarzenia z drzewami, a miejscem ich
ustawienia byly Swigte gaje. Uzycie drewna do wykonania tych wyobrazenn mialo zapewne
takze charakter religijny, gdyz w tym czasie Celtowie stawiali juz swoim bogom posag
kamienne (J. G assowski, Mitologia Celtow, s. 45).
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fatt yap O avrél ‘EXqvixdv Oswv lpg ‘EXqvixdc xateoxevaouéva dyiluxai t€ kai fwpoiot
xod wpoiot Evlivowor. (Hist. 1V 108)

Pauzaniasz jedynie w kilku przypadkach podaje gatunek drzewa, z ktérego
zostaly wyrzezbione posagi bostw: ksoanon Hery z dzikiej gruszy, znajdujace
si¢ w Herajonie niedaleko Myken (Graec. descr. 11 17, S), wierzbowe ksoanon
Asklepiosa w Sparcie (Graec. descr. 111 14, 7), spartanskie ksoanon 2z cedru,
przedstawiajace Afrodyt¢ (Graec. descr. 111 15, 10-11), ksoanon Hermesa
z jalowca, umieszczone na gorze Kyllene w Arkadii (Graec. descr. VIII 17, 2),
ksoanon Artemidy z czarnego hebanu w arkadyjskiej Lakonii (Graec. descr.
VIIL 53, 11), cedrowe ksoanon Apollona w Tebach (Graec. descr. 1X 10, 2),
ksoanon Dionizosa z oliwnego drzewa w Metymnie (Graec. descr. X 19, 3).
Trudno dociec, czy gatunki drzew, ktore wykorzystano do wyrobu tych
posagow byly dobrane celowo, czy tez przypadkowo. Powszechnie stosowana
symbolika sakralna nie {aczyla bowiem Afrodyty z cedrem, Asklepiosa z wierz-
ba, Hery z grusza ani Hermesa z jalowcem. Jednak z drugiej strony nie s3 to
typowe gatunki drewna, z ktérych starozytni sporzadzali ksoana®. Watpliwosci
takiego rodzaju nie budzi oliwny wizerunek Ateny, umieszczony w $wiatyni
Ateny Polias na Akropolu, bowiem w tym przypadku uzycie drewna oliwki
wyraznie bylo podyktowane symbolika religijna.

Instytucja $wigtego gaju byla obwarowana pewnymi nakazami i zakazami
o charakterze religijnym. Do nich nalezaly nakaz nietykalnosci oséb chronig-
cych si¢ na terenie sacrum nemus® oraz zakaz wyrgbu drzew tam rosngcych.
Prastare prawo azylu cieszylo si¢ w Gregji wielkim szacunkiem. Blagalnik,
trzymajacy w dloni galazke oliwng, znajdowal si¢ pod opieka bostwa i stawat
si¢, podobnie jak wszystko na tym obszarze, swigtoscia dla drugiego czlowieka.
Pierwotnie byla to zapewne galaz utamana z drzewa, rosnacego w Swietym
gaju, podobnie jak galazka debowa zerwana w gaju Diany arycyjskiej zapew-
niala ochron¢ niewolnikowi, ktéry wyzywat na pojedynek dotychczasowego rex
Nemorensis. O gaju, do ktérego schronili si¢ podczas wojny z Lacedemonczy-
kami Zolnierze argiwscy, wspomina Herodot:

dpigtov yap mowevubvolor toiot Apyciowr éx tob xnpbyustoc émexéaro, xui mollovg uev
épovevaay wdv, moAlP &' Eu mledvac & t6 dloog to8 Apyov Karapuybvras mepulbuevor
épbaooov. (Hist. VI 78)

W starozytnym Rzymie z prawa azylu korzystano stosunkowo rzadko.
Swiadczy o tym, uzywany przez Rzymian na jego okreslenie, wyraz greckiego
pochodzenia (fac. asylum ‘miejsce schronienia dla przestgpcow, azyl” i gr.

3 Pauzaniasz (Graec. descr. VIII 17, 2) podaje, ze drewniane posagi bostw wykonywano
W starozytnosci z hebanu, cyprysu, cedru, debiny, cisu i lotosu.

3 Soph. Oed. Col. 113-116: ,,aiyjgopai to1 xai o6 p'¢é ‘0dob méda | xpvwov xatr' #loog,
V3" bwc v éxpdle [ tivag 2éyovg épobiary. év yap T puxleiv | Eveariv ndlafeia Ty rotovubver”.
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subs. od dovlog, ov ‘schronienie, azyl’), chociaz Liwiusz przckazuje informacje
o chronigcych si¢ przed Rzymianami do §wigtego gaju Sabinach:

Tullus ad Feroniae fanum mercatu frequenti negotiatores Romanos comprehensos querebatur,
Sabini suos privs in Jucum confugisse ac Romae retentos. (4b urbe cond. I 30, 5)

Pamie¢ o nietykalnosci osoby przebywajacej na tercnie nemus sacrum
przetrwala w rzymskiej legendzie o poczatkach miasta. Romulus, chcac
zwiekszy¢ liczbe swoich poddanych, wyznaczyl azyl, ktéry, wedtug Liwiusza,
mial si¢ znajdowa¢ pomiedzy dwoma gajami:

Deinde ne vana urbis magnitudo csset, adiciendac multitudinis causa vetere consilio
condentium urbes [...} locum qui nunc saeptus escendentibus inter duos lucos est asylum aperit.
(Ab urbe cond. 1 8, 5)

Wergiliusz w Eneidzie przekazuje jednak, iz w chwili przybycia Eneasza
do Italii na tym miejscu rozciagal si¢ gesty gaj:

hinc jucum ingentem quem Romulus acer Asylum
rettulit et gelida monstrat sub rupe Lupercal [..]
(VIIX 342-344)

W czasach pdiniejszych azylem staly si¢ takze budowle $wiatynne oraz
oltarze™.

Prawo azylu znane bylo takze innym plemionom indoeuropejskim.
U Slowian zakaz wstgpu do $wigtego gaju obowiazywal wigkszos¢ osdb
oproécz kaptanéw, wotantéow i ludzi zagrozonych $miercig®.

Na terenie nemus sacrum obowiazywal zakaz wyrebu drzew. Czlowiek
lamiacy ten zakaz narazal si¢ na gniew bostwa. Grecki mit, ktéry Owidiusz
zamiescit w Metamorfozach, opowiada o karze niezaspokojonego glodu,
jaka bogini Demeter wymierzyla Eryzichtonowi* za §cigcie dgbéw w po-
$wieconym jej gaju:

Ille etiam Cereale nemus violasse securi

Dicitur et lucos ferro temerasse vetustos.

Vis tamen illa mali postquam consumpserat omnem
Materiam dederatque gravi nova pabula morbo,
Ipse suos artus lacero divellere morsu
Coepit et infelix minuendo corpus alebat.

(Ovid. Met. VIII 741-742, 875-878)

¥ M. P. Nilsson, Geschichte der griechischen Religion, t. 2, Minchen 1961, s. 88-89.
3 M. Kowalczyk, Wierzenia pogasiskie za pierwszych Piastéw, Lodz 1968, s. 29.
* Por. Callim. H. Cer. 31-107.
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Zakazu wyrgbu nie przestrzegano rygorystycznie. Dla wlasnych potrzeb
cztowiek modgt wycia¢ drzewa w lesie lub gaju po zlozeniu oczyszczajacej
ofiary i odmoéwieniu modlitwy, ktorej tre§¢ przytacza Katon. Zabiegi te
nalezalo powtarzac codziennie, az do momentu zakonczenia prac:

Lucum conlocare Romano more sic oportet: porco piaculo facito, sic verba concipito: ,,si
deus, si dea es, quoium illud sacrum est, uti tibi ius est porco piaculo facere illiusce sacri
coercendi ergo harumque rerum ergo, sive ego sive quis iussu meo fecerit, uti id recte factum
siet, eius rei ergo te hoc porco piaculo immolando bonas preces precor, uli sies volens
propitius mihi domo familiacque meae liberisque meis: harumce rerum ergo macte hoc porco
piaculo immolando esto. (Cato De agri cult. 139)

Si fodere velis altero piaculo, eodem modo facito, hoc amplius dicito: ,,operis faciundi
causa”. dum opus, cotidie per partes [acito: si intermiseris aut feriae publicae aut familiares
intercesserint, altero piaculo facito. (/bidem, 140)

Eneasz zbudowat flotg ze sScigtych w gaju Rei drzew. Wergiliusz wyraznie
jednak zaznaczyl, ze heros wykorzystal do tego celu sosny bogini za jej
przyzwoleniem:

[pinea silva mihi, multos dilecta per annos}
lucus in arce fuit summa, quo sacra ferebant,
nigranti picea trabibusque obscurus acemnis:
has ego Dardanio iuveni, cum classis egeret,
laeta dedi.

(Verg. Aen. IX 85-89)

W Grecji wyrab drzew, obok norm zwyczajowych, regulowaly takze
przepisy prawne. W sanktuarium Eskulapa na wyspie Kos nie wolno
bylo $cina cyprysébw pod kara tysiagca drachm®. Na terenie Attyki oli-
wki znajdowaly si¢ pod szczegélna ochrona. Prawo dopuszczalo moz-
liwos¢ wycigcia, dla celéw prywatnych, jedynic dwéch drzew w ciagu
roku. Zniszczenie kazdej nastepnej roéliny pociagalo za soba kare pie-
niezng*.

Zakaz karczowania $wigtych drzew obowigzywal takie wér6éd innych
ludéw indoeuropejskich. Slowianie zniszczonemu drzewu przypisywali moc
karania $miercia lub dluga choroba czlowieka, ktéry je zetnie*. Litwini
wierzyli, ze czlowiek, ktory ulamie galaz drzewa w $wietym gaju, umrze
albo zostanie dotknigty cigzkim kalectwem®. Prusowie, podobnie jak Rzy-
mianie, przed Scigciem drzewa odmawiali przeblagalna modlitwe, proszac

7 1. G. Frazer, Zlota galgs, Warszawa 1962, s. 126.

* J. Brosse, Mythologie des arbres, Paris 1989, s. 281; S. Isager, 1. E. Skydsgaard,
Ancient Greek Agriculture, London 1995, s. 204.

¥ A Gieysztor, Mitologia Slowian, Warszawa 1986, s. 172.

). G. Frazer, Zlota galgs, s. 126.
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mieszkajacego w nim ducha o wybaczenie*. Zakazu wyrgbu drzew na obszarze
$wigtego gaju przestrzegali Celtowie?. Najokrutniej jednak w takich przypad-
kach karali $wietokradcoOw Germanie. J. Frazer w ten sposob opisuje t¢ karg:

Winowajcy wykrawano pepek i przybijano go gwozdziami do tego miejsca, z ktdrego
zerwal kore, po czym tak dlugo pedzono go wokoét drzewa, az jego kiszki okrecity si¢ na
pniu. Intencja kary bylo oczywiscie zastapienie kory zywym substytutem zdjetym z Mnowajcy
Bylo to zycie za zycie, zycie czlowieka za zycie drzewa®.

U ludéw indoeuropejskich $wigte gaje, obok swego podstawowego
— religijnego znaczenia, pelnily takze funkcje osrodka o charakterze spoleczno-
-urzegdowym. Taka tez¢ wysnuwaja religioznawcy, badajacy kultur¢ plemion
celtyckich®, stowianskich® oraz baltyckich®.

Swiadectwa jezykowe z zakresu stownictwa indoeuropejskiego dowodza,
ze Indoeuropejczycy w czasach swej jednosci kulturowej tworzyli zor-
ganizowana spolcczno$¢. Swa plemienno-terytorialna wspdlnote okreslali
terminem *teutd, *touta®”. Uznawali kréla, wodzéw wojennych oraz naczel-
nikéw rodow. Mieli rozwinigte poczucie wlasnosci osobistej i zorganizowany
system prawny. Podzieleni byli na trzy warstwy spoleczne, a elementem
warunkujacym przynalezno$¢ do kazdej z nich byl rodzaj wykonywanej
pracy. Normy prawne i zwyczajowe regulowaly zycie prywatne jednostki
1 calej spolecznodéci plemiennej, ktora tworzyly rody, skupiajace poszczegdlne
familie. Na czele tak zorganizowanej wspdlnoty stal krdl, bgdacy zarazem
najwyzszym kaplanem, naczelnym wodzem i gléwnym arbitrem w §wieckich
sprawach sadowych. Wyroki w procesach religijnych nadzorowali praw-
dopodobnie kaplani i w takich przypadkach ich glos, obok zdania starszyzny
plemiennej i krola, byt glosem decydujacym. Przewinienia w sferze religijnej
traktowano jak przestgpstwa wymierzone przeciwko calej spolecznoici.
Indoeuropejczycy bowiem nadali swej religii status religii panstwowej, czego
wyrazem bylo powierzenie krolowi funkeji najwyzszego kaptana®®. Jako

" L. Okulicz-Kozaryn, Zycie codzienne Prusow i Jaiwiegow w wiekach srednich
(IX-XIIT w.), Warszawa 1983, s. 32.

). Gassowski, Mitologia..., s. 131.

“ 1. G. Frazer, Zlota galgt, s. 126.

“ 1. Gassowski, Mitologia..., s. 128.

“ M. Kowalczyk, Wierzenia poganskie..., s. 29.

' H. Lowmiarski, Prusy poganskie, Torun 1935, s. 50.

47 Stad: sab. touta, tota ‘wspolnota, gmina’, stir. tiath ‘naréd’, stniem. diota, deota 'naréd,
ludzie’, lit. Zmudz. tauta ‘kraj, nardd’, lit. liter. tduta ‘nar6d’, het. tuzzi < *teutti ‘naréd,
panstwo’ (I. R. Dank a, Problem praojczyzny Indoeuropejczykéw, ,,Rozprawy Komisji Jezykowej
LTN™ 1966, t. 12, s. 112).

** Taki status religii utrzymal si¢ takze w czasach demokracji atenskiej i republiki
rzymskiej. Cyceron (De leg. 11 27, 69) widzial w religii fundament panstwa: ,Jd enim est
profecto, quod constituta religione rem publicam contineat maxime”.
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pontifex sktadat on ofiary bostwom w imieniu wszystkich swych poddanych
i byl zwierzchnikiem stanu kaplanskiego.

Podobnie w epoce krolewskiej zorganizowanc byly greckie i italskie
plemiona, a rzymski rex 1 grecki fagiled¢ pelnit funkcje najwyzszego
kaplana, wodza i sgdziego. Latynska liga plemienna miala powstac¢ z kilku
plemion, na ktoére z kolei skiadaly sie rody i rodziny. Najwyiszym jej
organem byla rada starszych czyli senat, poczatkowo zlozony z naczelnikéw
poszczegblnych rodow, ktdrzy ze swego grona wybierali kréla®. W starozyt-
nych Atenach fyla, czyli plemig, dzielifo si¢ na trzy fratrie, ktorych cztonkowie
wywodzili si¢ od tego samego przodka. W skiad fratrii wchodzily rody
ztozone ze spokrewnionych ze soba rodzin®. Kréla wyznaczala starszyzna
rodow, ktora stanowita takze przyboczng rade wiadcy.

G. Thomson twierdz, iz w Grecji, zardbwno pelazgijskiej, jak i pozniejszej,
a takze w Italii, poszczegolne rody posiadaly wlasne miejsca kultu, poczatkowo
zapewne $wiete gaje oraz wlasne nekropolie. Wyznaczenie rodom indywidual-
nych obszaréw sakralnych miato na celu zacieSnienie wigzi pomiedzy familiami
tworzacymi wspolnotg rodowa. Mozna przypuszczac, ze podobnie dzialo si¢
w przypadku ligi plemicnnej, ktorej wlasnoscia bylo pewne nemus sacrum,
spelniajace jednoczeénie zadanie oérodka kultu i centrum administracyjnego
ligi. Gléwnym sanktuarium ligi latynskich miast miat by¢ $wiety gaj Ferentyny
w poblizu Arycji. Tam tez krdl rzymski Tarkwiniusz zwolywal, w celu
omowienia wspolnych spraw, przedstawicieli arystokracji plemion latynskich:

lam magna Tarquini auctoritas inter Latinorum proceres erat, cum in diem certam ut ad
lucum Ferentinae conveniant indicit: esse, quae agere de rebus communibus velit. (Liv. 4b
urbe cond. 1 50, 1)

Punktem zbornym jonskich miast zwiazkowych byt §wiety gaj — Panionion,
potozony na poélnocnym stoku przyladka Mykale, w miescie Priene®.

Cezar wspomina, ze Gallowie schodzili si¢, w wyznaczonym dniu, do
pewnego §wietego miejsca, zapewne gaju, w kraju Karnutéw. Tam druidowie
rozstrzygali plemienne i osobiste spory:

Hi certo anni tempore in finibus Carnutum, quae regio totius Galliae media habetur,
considunt in loco consecrato. Huc omnes undique, qui controversias habent, conveniunt
corumque decretis iudiciisque parent. (Caes. De bell. Gall. VI 13, 10)

Przedstawiciele trzech galackich plemion — Tektosagéw, Trokmoéw i Tolis-
tobogoéw — zbierali si¢ na narady w miejscu zwanym Drunemeton:

n 88 tdv Sddexa tetpapydv fovls ‘avdpes Rowv tpiekdoion, ouvijyovto OF Eig TOV Kalobuevov
dpvvéuetov. (Strab. Geogr. XII 5, 1) .

¥ G. Thomson, Egea prehistoryczna, Poran 1958, s. 75.
® P. Lévéque, Swiar grecki, Warszawa 1973, s. 173-174.
' G. Thomson, Egea..., s. 73, 92.

2 Strab. Geogr. X1V 20.
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Poselstwa plemion swebskich gromadzily si¢ w oznaczonym terminie na
zebraniach pod wodza Semnondw w jakim$, uswigconym wrozbami, §wigtym
gaju:

Vetustissimos nobilissimosque Sueborum Semnones memorant; fides antiquitatis religione
firmatur. stato tempore in silvam auguriis patrum et prisca formidine sacram omnes eiusdem
sanguinis populi legationibus coeunt caesoque publice homine celebrant barbari ritus horrenda
primordia. (Tac. Germ. 39)

Religijny i pafstwowy zarazem charakter nemus sacrum potwierdza
takze rzymskie §wigto gajow — Lucaria, ktore obchodzono migdzy 19 a 21
lipca®™. Poprzedzalo ono $wigto wod — Neptunalia. Autorzy Oxford Latin
Dictionary widza w nazwie Lucaria polaczenic stow lucus i ara®. Program
tych uroczystodci rozszerzono o ceremonie dzigkczynne za ocalenie, podczas
wojny z Galami, wojska rzymskiego, ktore schronito si¢ na terenie gaju,
potozonego niedaleko Rzymu®. A. M. Kempinski twierdzi, ze Lucaria to
rzymskie §wigto lasdw, podczas ktorego wzywano Weste™ i zapewne rozpalano
ogien symbolizujacy trwalo$§¢ panstwa. Ogien taki plonal takze w gaju
Diany arycyjskiej. Boski ogietr zarzyl si¢ tez w §wigtych gajach Baltow.
Palacy sig, u stop dgbu Perkuna, plomien kaplani pruscy podsycali dgbowymi
polanami®. Starozytni Indowie, podobnie jak inne ludy indoeuropejskie, nie
budowali poczatkowo $wiatyn, czczac swych bogoéw w domu lub blisko
niego, na poro$pigtym trawa miejscu, gdzie rozniecano ogienn w trzech
miejscach®.

Tradycyjna funkcja archaicznego krola przypadta w lliadzie Agamemnono-
wi, ktéry w imieniu Grek6w przewodniczyl uroczystosciom religijnym, zostat
wybrany dowodca wojsk hellenskich, a odebranie Achillesowi Bryzeidy moze
$wiadczy¢ o tym, iz mial on takze decydujacy glos w rozstrzyganiu sporow:

avtdp 0 Podv tépevaey dval avdpdyv Ayauéuvav

niova mevradmpov ‘vmepuevél Kpoviowi,

xix)nokev 68 yépovtag ‘wpiatioug avayaudv [...).
(Hom. Il. 402-404)

¥ T. Zieliniski, Religia rzeczypospolitej..., cz. 2, s. 220.

 Oxford Latin..., s. 1045.

3 Realencyclopddie..., t. 3, s. 1553 (lucaria). W opiekuricza moc swoich gajow wicrzyli
Celtowie i Germanje. Uswigcone wiara wyznawcOw lasy mialy powodowaé wyniszczanie wojsk
nieprzyjaciot przy rownoczesnym wspieraniu sit wojownikow celtyckich i germanskich. Wzgtych
do niewoli jeicow oba plemiona skiadaly w ofierze bogom w §wigtych gajach. (P. le Roux,
Les arbres combattants et la forét guerriére. Le Mythe et ['histoire, ,Ogam™ 1959, t. 11, s. 5-6,
9-10).

% A. M. Kempinski, Slownik mitologii ludéw indoeurcpejskich, Poznari 1993, s. 447.

S L. Petka, U stép slowianskiego Parnasu, Warszawa 1960, s. 58.

* M. Eliade, Historia wierzen i idei religijnych, t. 1: Od epoki kamiennej do misteriow
eleuzynskich, Warszawa 1988, s, 152.
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W czasach atenskiej demokracji i rzymskiej republiki religijna role krola-
-kaplana przejeli urzgdnicy panstwowi: &pywv Pacilevs oraz rex sacrorum,
zachowujac prastary krolewski tytub®.

Polaczenic funkcji administracyjnej i religijnej wladcy bylo powodem
bliskiego usytuowania centrum religijnego i obronnego plemiennej osady. Na
miejsce takic najczesciej obierano wzgdrze, ktore przede wszystkim stawalo sig
paturainym punktem obronnym, a poprzez wynioslo$¢ terenu dawato mozli-
wos¢ wiasciwego wyeksponowania glownego osrodka sakralnego. Krolewski
zamek albo znajdowatl sig¢ w poblizu Swigtego gaju, rozciagajacego si¢ tuz za
miastem, albo w obrgbie zespotu patacowego rosto Swigte drzewo, wokot
ktérego koncentrowalo si¢ zycie religijne mieszkancow osiedla. Topolowy gaj
Ateny w krainic Feakéw mial by¢ oddalony od miasta na odleglos¢ ludzkiego
krzyku i sasiadowat z posiadlosciami feackiego wiadcy (Hom. Od. VI 291-294).

Posrodku dziedzinca zamku Latynusa rost laur poswiecony Apollonowi.
Od tego drzewa krol nazwat nowo zalozone miasto Laurentem, a jego
mieszkancoéw Laurentami:

laurus erat tecti medio in penetralibus altis,

sacra comam multosque metu servata per annos,

quam pater inventam, primas cum conderet arces,

ipse ferebatur Phoebo sacrasse Latinus

Laurentisque ab ea nomen posuisse colonis.
(Verg. Aen. VII 59-63)

Badania archeologiczne prowadzone na atenskim Akropolu wykazaly, ze
niedaleko Erechtejonu znajdowala si¢ siedziba wladcy, ktoéra miala kryé
groby legendarnych kréléw miasta®. Obok, w Pandrosejonie, rosta $wigta
oliwka bogini Ateny. Niedaleko, w jednej z cel Erechtejonu, po$wigconej
Atenie Polias, przechowywano oliwne ksoanon Ateny. Rzymski Mons
Capitolinus obejmuje dwa wierzchotki. Na jednym z nich wznosil si¢ zamek
- arx, drugi — Capitolium — przeznaczono na sanktuarium Jowisza, zbudowane
na miejscu starszych kaplic®.

® Po obaleniu monarchii w Grecji i w Rzymie funkcje administracyjne wczesniejszego
wladcy zaczeli pelni¢c wybierani urzgdnicy. W Atenach, od poczatku VII w. p.n.e., byli 1o
trzej archonci. Na czele panstwa stat archont eponym, imieniem kidérego nazywano rok.
Wodzem naczelnym byl polemarchos, kidory dowodzil armia oraz sprawowal sady nad
cudzoziemcami. Najwyzsza wiladzg¢ sadownicza posiadal jednak, obradujzcy na wzgorzu
sgsiadujacym z Akropolem, areopag. Archont basileus zachowat tytut i funkcje religijne
dawnego wiladcy (P. Lévéque, Swiat.., s.175-176). W Sparcie gdzie utrzymano ustréj
monarchiczny, naczelnymi dowédcami i kaplanami pozostawali dwaj krolowie, pochodzacy
z dwéch réznych rodéw — Agiaddw i Europontyddw. Nadzér nad ich dziatalnoécig sprawowali,
obierani przez geruzje, eforowie, ktérzy kontrolowali takze zycie publiczne obywateli i byli
sedziami w zakresie prawa cywilnego (ibidem, s. 165-166). W republice rzymskiej najwyzsza
wiadza wojskowa, a poczatkowo zapewne takze sgdownicza, przeszta w rece wybieranych
konsulow.

® M. L. Bernhard, Sztuka grecka V wieku p.n.e., Warszawa 1991, s. 95.

¢ J. Ciechanowicz, Rzym, ludzie i budowle, Warszawa 1987, s. 17.
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Pod przewodnictwem kroéla-kaplana, na terenie jego posiadioéci, odbywaty
si¢ ceremonie religijne, polaczone ze skladaniem §wigtych ofiar. Tak Homer
przedstawia uroczysto$ci sakralne w zamku Nestora, na ktére krol zaprasza
Telemacha i jego przyjacioh:

nuog &' fpiyévein pavy ‘pododixtvlog "Hax,
apvot’ dp' €& edvijpr Tepipviog ‘inmorx Néorwp,
‘ex 4 ellwv kat' dp’ e’ ‘eni Leotoiot Alfoiarv,
bi bi Egav mpondpoile Qupdwv ‘ynldwv

Jevkoi, anooti)fovieg aleiporog.

xxpradipwe por, téxva @ilx, xpmivar' ldwp,

bpp’ 11 101 mpdtiora Oedv ‘Adogou’ 'Alijvay,

% wor dvapync A0 Oeos é¢ duita OaAciav.

&AL’ &y’ ‘o pév mediovd' émi Podv Frw, Sppx tayIoTX

Elporv, §2aop O¢ Podsv émPovxdlog avip.

elc 8" éni Tylepdyov peyalspov viiw pélaavay

navrag Iy ‘erdpons ‘ayétw, limérw O€ JU° oioug.
(Hom. Od. 111 404-408, 418-424)

W Eneidzie Latynus, w obecnosci starszyzny i zgromadzonych poddanych,
przewodniczyl Swigtym obrz¢dom, ktére poprzedzaly pojedynek Eneasza
1 Turnusa. Italski wladca w imieniu podleglych mu ludéw potwierdza
warunki pokoju pomiedzy mieszkancami Lacjum i Trojanczykami, dotykajac
darniowych oltarzy wzniesionych u stéop miasta:

»tango aras, medios ignis et numina testor:
nulla dies pacem hanc Htalis nec foedera rumpet,
quo res cumque cadent; nec me vis ulla volentem
avertet, non, si tellurem effundat in undas
diluvio miscens caelumque in Tartara solvat;
ut sceptrum hoc (dextra sceptrum nam forte gerebat)
numquam fronde levi fundet virgulta nec umbras,
cum semel in silvis imo de stirpe recisum
matre caret posuitque comas et bracchia ferro,
olim arbos, nunc artificis manus aere decoro
inclusit patribusque dedit gestare Latinis”.
talibus inter se firmabant foedera dictis
conspectu in medio procerum.

(Verg. Aen. XII 201-213)

Nadanie religii statusu religii panstwowej przez plemiona indocuropejskie
oraz pelnienie przez kréla potrdjnej funkcji spowodowalo, ze wazne dla
ogétu archaicznej spolecznosci kwestie rozstrzygano na terenie S$wigtego
gaju, gdzie obecno$¢ bodstwa miala gwarantowaé podjecie wlasciwych po-
stanowien. Takimi zagadnieniami byly narady starszyzny plemiennej, rozprawy
sadowe oraz podejmowanie decyzji w sprawie wypraw wojennych i zawierania
uméw pokojowych®,

¢ Pauzaniasz (Graec. descr. VII 27, 3) podaje informacje, ze mieszkarficy miasta Pellene
w najwazniejszych sprawach skladaja przysiggi w §wigtym gaju Artemidy Zbawicielki. Autor
nie precyzuje jednak charakteru tych spraw.
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W demokratycznych Atenach, podczas zgromadzenia ludowego osoba
pragnaca zabra¢ glos skladala na oltarzu galazke oliwna:

‘etépav 8¢ voic Ixetnpiug, év fi Ocic & Povlduevoc ‘etnpiav Snép bv v Povlnra xai 1bfwv
xal dnuooiwv SiléEetan npog tov Sfuov. (Aryst. De re publ. 43, 6)

W Rzymie obok comitium rosta Ficus Ruminalis, ktora, wedlug starej
rzymskiej tradycji, byla zwiazana z legenda o narodzinach Romulusa
i Remusa®,

O odbywajacych si¢ niegdy$ w gajach sadach $wiadczy wypowiedz krola
Ewandra, ktéry potwierdza swa niewinno$¢ w sprawie przypadkowej $mierci
Argusa, powolujac si¢ na Swiety gaj:

nec non et sacri monstrat nemus Argileti
testaturque Jocum et Jetum docet hospitis Argi.
(Verg. Aen. VIII 345-346)

Na obszarze poswigconego bdstwu nemus sacrum oskarzony, o wykroczenie
przeciw obowiazujacym normom prawnym, czlonek spolecznosci stawal sig
osoba nietykalna. Mial on mozliwo$¢ samoobrony i skladal wyjasnienia,
wzywajac na $wiadka swej prawdoméwnosci bostwo lub poswigcone mu
drzewo. Podczas wojny Rzymian z Ekwami jeden z rzymskich postow bierze
na §wiadka zerwania przez nieprzyjaciol przymierza potezny dab, rosnacy
obok namiotu ich wodza:

Quercus ingens arbor praetorio imminebat, cuius umbra opaca sedes erat. Tum ex legatis
unus abiens ,,Et haec” inquit, ,,sacrata quercus et quidquid deorum est audiant foedus a vobis
ruptum, nostrisque et nunc querellis adsint et mox armis, cum deorum hominumque simul
violata iura exsequemur”. (Liv. Ab urbe cond. 111 25, 7-9)

O skladaniu przysiag na drzewa u Slowian dowiadujemy si¢ z relacji
chrzescijanskich misjonarzy®. Plemiona polabskie mialy zwyczaj odbywania
cotygodniowych sadéw na terenie dgbowego gaju. Rozprawom tym przewod-
niczy! ksiaze i kaptan®,

Organizowanic sadéw w gajach moze potwierdza¢ rzymski przepis
prawny, ktory nakazywal, aby czlowieka osadzonego za zabdjstwo powiesié
na drzewie i poddaé chiofcie®:

® M. Grant, Mity rzymskie, Warszawa 1978, s. 127.

“ H. Lowmiatiski, Religia Slowian i jej upadek (wiek VI-XII), Warszawa 1986, s. 236.

% B. Gierlach, Sanktuaria slowiariskie, Warszawa 1980, s. 133.

® Tacyt (Germ. 12) przekazuje, iz plemiona germafskie mialy w zwyczaju wiesza¢ na
drzewie zdrajcow i zbiegow. Tych, kiérzy zawinili tchdrzostwem i rozpusta, Lopiono w bagnie,
rzucajac na wierzch suche galazki.
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Lex horrendi carminis erat: ,,Duumviri perduellionem iudicent; si a duumviris provocarit,
provocatione certato; si vincent, caput obnubito; infelici arbori reste suspendito; verberato vel
intra pomerium vel extra pomerium". (Liv. 4b wrbe cond. 1 26, 6€)

Argumentem przemawiajacym za tym, iz plemiona indoeuropejskic
rozstrzygaly sprawy sadowe przy Swietym drzewie lub w gaju jest starois-
landzka tradycja religijna, wedlug ktbrej germanscy bogowie gromadzili si¢
na sady obok jesionu Yggdrasill.

Konie Gladr i Gyllir, Glaer i Skeitbrimir,
Sylfrintopp i Synir,
Gisl i Falhofnir, Golltopr i Lettfeti,
Na tych rumakach jezdza Asowie
Co dzien, gdy sadzi¢ jadg
Przy jesionie Yggdrasill.
(Edda poetycka, Grimnismal 30).

W starozytnym Rzymie uroczyste przysiggi i uklady pomigdzy zwasnionymi
stronami zawieral posel, ktorego mianowat specjalny urzednik przez dotknigcie
jego glowy Swiecong trawa. Urzednik ten nalezal do kolegium Fetiales,
liczacego dwudziestu czlonkow, spoérdd ktoérych jedynie dwoch petnilo stale
oficjalne funkcje. Podczas uroczystosci panstwowych jeden z nich — verbenarius
— pojawial si¢ ze Swigta trawa, a drugi, przezen wyznaczony posel, wystgpowal
w stroju kaplanskim z berlem lub laska, na ktora skladano przysiegi:

Foedera alia aliis legibus, ceterum eodem modo omnia fiunt. Tum ita factum accepimus,
nec ullius vetustior foederis memoria est. Fetialis regem Tullum ita rogavit: ,,Jubesne me, rex,
cum patre patrato populi Albani foedus ferire?’. Iubente rege, ,Sagmina” inquit ,te, rex,
posco”. Rex ait: ,,Pura tollito”. Fetialis ex arce graminis herbam puram attulit. Postea regem
ita rogavit: ,,Rex, facisne me tu regium nuntium populi Romani Quiritium, vasa comitesque
meos?”. Rex respondit: ,Quod sine fraude mea populique Romani Quiritium fat, facio™.
Fetialis erat M. Valerius; is pawrem patratum Sp. Fusium [fecit, verbena caput capillosque
tangens. Pater patratus ad ius jurandum patrandum, id est, sanciendum fit foedus. (Liv. 44
urbe cond. 1 24, 3-6)

Wydaje sig, ze trawa, pierwotnie prawdopodobnie pochodzaca ze §wigtego
gaju, odgrywala duza rol¢ w uroczystosciach zardwno religijnych jak
i, powiazanych z nimi, panstwowych o charakterze wojskowym. W starozyt-
nym Rzymie istnial zwyczaj dekorowania obywatela wiencem z trawy
(corona graminea) w nagrode za ocalenie wojska z niebezpieczenstwa.
Wieniec taki wrgczono trybunowi ludowemu Publiuszowi Decjuszowi za
uratowanie Zolnierzy rzymskich podczas wojny z Samnitami:

Secundum consulis donationem legiones gramineam coronam obsidialem, clamore donum
approbantes, Decio imponunt; altera corona, eiusdem honoris index, a praesidio suo imposiia
est. (Liv. 4b urbe cond. VII 37, 2)
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Odnawianie przymierzy pokojowych odbywato si¢ w obeccnosci przed-
stawicieli obu zwasnionych plemion na terenie S$wigtego gaju, ktory byt
osrodkiem kultu ligi plemiennej. Tak uczynit rzymski krél Tarkwiniusz,
zwolujac wojska Rzymian i pozostalych Latynéw do gaju Ferentyny,
niedaleko Arycji:

Ita renovatum foedus, indictlumque iunioribus Latinorum ut ex focdere die certa ad Jucum
Ferentinae armati frequentes adessent. (Liv. 4b urbe cond. 1 52, 5)

Narady poprzedzajace rozpoczecie wojny gromadzily w $wigtych gajach
zdolnych do noszenia broni czionkéw plemienia®.

Starozytni powierzali lasce bogdéw powodzenie wszelkich wojennych
wypraw. Pomyslnie zakonczona wojna miala zapewnié¢ spolecznosci nie
tylko szacunek sasiadow, ale przede wszystkim gwarantowala obrong do-
tychczasowego terytorium i dawala szans¢ na rozszerzenie swych wply-
wow. W dowdd wdzigeznosei za zwycigstwo Grecy i Rzymianie
skiadali u stop $wigtych drzew wojenne tupy, najczgsciej zbroje pokonanych

7 Prusowie przed kazda wyprawa wojenng zbierali si¢ w $wigtym gaju, gdzie wrdzono,
rzucajac specjalnie przycigte drewienka, aby uzyska¢ od bostwa potwierdzenie, Ze pora
i kierunek wyprawy zostaly odpowiednio wybrane (L. Okulicz-Kozaryn, Zycie codzienne
Pruséw..., s. 147-148). Wrozenie z losow, ktdrymi najczeécicj byly odpowiednio przycigte
kawalki drewna, znaly takze inne ludy indoeuropejskie. Stowianie postugiwali si¢ trzema
drewienkami, z jednej strony pomalowanymi na bialo, z drugiej na czarno (B. Gierlach,
Sanktuaria..., s. 139). Hetyci rzucali drewniane losy i z tego, jak upadly, okreslali przyszle
wydarzenia (E. Klengel, H. Klengel, Hetyci i ich sqsiedzi. Dzieje kultury Azji Mniejszej
od Catalhiiyik do Aleksandra Wielkiego, Warszawa 1974, s. 102). Indoiranscy Scytowie uzywali
do fego celu gatazek wierzbowych (Her. Hist. IV 67). W Rzymic najbardziej znanymi losami
z drewna dgbowego byly sortes Praenestinae (Cic. De divin. 41). Grekom do kleromancji
stuzyly niewielkic przedmioty z nakreSlonymi na nich znakami: zolgdzie, kulki, kamyki i liscie,
szezegolnie dgbowe i laurowe (S. O§wiecimski, Zeus daje tylko znak, Apollo wieszczy
osobiscie. Starozytne wroibiarstwo greckie, Wrocltaw 1989, s. 50-51). U Grekow spotykamy sig
z typowym dla nich rodzajem wrozbiarstwa — dendromantyka, czyli wrozeniem z szumu czy
szelestu lisci i galgzi $wigtych drzew. Najbardziej znana grecka wyrocznia, gdzie stosowano
dendromantyke, znajdowala si¢ w gaju Zeusa w Dodonie. Wspomina o niej juz Homer (/.
XVI 233-235; Od. XVI 327-330 i XIX 296-299). Prof. S. Oswiecimski, (op. cit., s. 122,
248) przypuszcza, ze z szumu potrzasancgo drzewa laurowego wrdzono rowniez poczatkowo
w Delfach, na Delos, a na Lesbos, w wyroczni Apollina, wieszczono z szelestu tamaryszka.
Dendromantyki nie stosowaly inne plemiona indoeuropejskie, a sami Grecy nie rozwingli tego
sposobu wrozenia. Pochodzenie greckiej dendromantyki pozostaje nadal zagadka, chociaz
pewnym wyjasnieniem moglyby by¢ stowa Homera (/. XVI 233-235), ktory nazywa dodoriskiego
Zeusa bostwem Pelazgdw. Jezykoznawcy uwazaja, ze Pelazgowie byli Indoeuropejczykami
zamieszkujacymi tereny Hellady przed przybyciem tam Grekow. Mozna 2astanawiac sig, czy
Indoeuropejczycy znali dendromantyke w epoce swej jedno$ci kulturowej, lecz przestali ja
powszechnie stosowaé w pozniejszym czasie i zastgpili wrézbami z drewienek, czy tez
dendromantyka byla typowym sposobem wrozenia jedynie dla Pelazgow. Nalezy takze brac
pod uwage mozliwos¢, ze dendromantyka jest przedpelazgijska, a tym samym nic jest
pochodzenia indoeuropejskiego.
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wodzow®, Czynia tak obaj legendarni wladcy Lacjum: Eneasz i Romulus,
a powracajacy w chwale zwycigstwa rzymscy wodzowic oddawali zdobyte
trofea Jowiszowi Kapitoliniskiemu. Eneasz zawiesit na pniu ogromnego d¢bu
zbroje, pancerz i kity z helmu nieprzyjaciela, zabitego w walce:

Oceanum interea surgens Aurora reliquit:

Aeneas, quamquam el sociis dare tempus humandis

praecipitant curae turbataque funere mens est,

vota deum primo victor solvebat Eoo.

ingentem quercum decisis undique ramis

constituit tumulo fulgentiaque induit arma,

Mezenti ducis exuvias, tibi, magne, tropaeum,

bellipotens; aptat rorantis sanguine cristas

telaque trunca viri et bis sex thoraca petitum

perfossumque locis clipeumque ex acre sinistrae

subligat atque ensem collo suspendit eburnum.
(Verg. den. X1 1-11)

Romulus zlozyt zbroje kréla Cenindéw obok debu Jowisza na Kapitolu:

spolia ducis hostium caesi suspensa fabricato ad id apte ferculo gerens in Capitolium
escendit; ibique ea cum ad quercum pastoribus sacram deposuisset [...]. (Liv. 4b urbe cond. I 10, 5)

Elijczycy ze zdobyczy wojennych ufundowali Swiatyni¢ i posag Zeusa
Olimpijskicgo w $wigtym gaju boga — Altis®:

énowifn 8& o vadg xoi 10 Gyxdua T An dno Aagbpwv, nvike Micav ol 'Hleior xoi ‘6oov
tdv nepoixwy &llo ovvanéory Ihiodlow noréuws xobeilov. (Paus. Graec. descr. V 10, 2)

Krél Epiru, Pyrrus, po zwycigstwie nad Galatami ztozyl ich tarcze
w darze Atenie, a pokonawszy Macedoficzykow, ofiarowal zabrany im orgz
Zeusowi w Dodonie:

Onlol 8¢ psliora 16 péyeboc tiic pdync xoi thv Mbppov vikny, wg napa moly yévorto, T
avarefévea ‘onla tdv Keltdv ‘ec to tic Abpvic lepov tic Trwviag Pepdv peralv xai Aaploons
[..] @t 88 év dwddvm At Maxedbvwv ‘avélnxev adtdv tag donfdag. (Paus. Graec. descr. 1 13, 2-3)

% W dawnych czasach greckie tropajon (tpénrauov ‘trofeum, ij. znak, pomnik zwycigstwa’)
stawiane najczeSciej w miejscu, gdzie wrogowie rzucili si¢ do ucieczki, uchodzilo za boski
pomnik, za widoczny znak boskiej pomocy, za $wigtos¢ i obiekt kultu. W epoce klasycznej
poswigcano bogom jedynie dziesiata czg$é zdobycznych tupdw i za nie wystawiano pomniki,
skarbce i §wiatynie. Rzymskie tropajon, wznoszone po zwycigskich wyprawach, przybierato
posta¢ duzych budowli zwieficzonych trofeum — wykutym w kamieniu wyobrazeniem pancerza
oraz helmem zawieszanym na belce.

% Na okreslenie posagu Zeusa w Olimpii Pauzaniasz uzyt wyrazu &yalua (n.), ktory ma
takze znaczenie ‘zaszczyt, chwala’ oraz ‘przyjemny dar, zwlaszcza dla bogow™ (Sfownik
grecko-polski..., t. 1, s. 5).
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DuzZe znaczenie wyniku wojen dla calego narodu potwierdza atenski
zwyczaj, ktory nakazywal pochowanie poleglych obroncéw ojczyzny na
koszt panstwa. Opis uroczystosci specjalnie w tym celu przygotowanej
zamiescit Tukidydes:

‘Ev 0 tp ade® yeyudwt o1 AOpvaior t@ notple vouw xpduevor dnpuooig tapds Enotjoxvto
t@v &v 1@ t@ moléup mpdrov anobavévtwy [...). (De bell. Pelop. 11 34, 1)

Przekazy starozytnych autorow §wiadcza o tym, iz $wigte gaje byly takze
miejscem pochdéwku heroséw — zalozycieli miast, przodkdéw znanych rodow,
czgsto deifikowanych. I w tym przypadku mamy do czynienia z celowym
polaczeniem, na obszarze $wigtego gaju, osrodka kultu i centrum Zycia
panstwowego danej spolecznosci. Umieszczenie na terenic nemus sacrum
prochow czlowieka, ktéremu nardd zawdzigezatl powstanie i rozwdj, moralnie
zobowigzywalo jego potomkdow do zachowania w catoéci politycznego
1 kulturowego dziedzictwa, okreSlato ich plemienna tozsamosé.

Pauzaniasz opisuje grobowce greckich heroséw i heroin, wzniesione
w obrebie sakralnych gajow: grobowiec Ajakosa w gaju oliwnym na Eginie
(Graec. descr. 11 29, 8), gaj Pelopsa w Olimpii, gdzie wedlug legendy
bohater mia}l zostal pogrzebany (Graec. descr. V 13, 1 i 6), grobowiec
wieszczki Apollona - Herofile w gaju Apollona Sminteusa, w poblizu
miasta Marpessos (Graec. descr. X 12, 6), grobowiec krblowej Epidauros
— Hyrneto, wzniesiony na obszarze porostym oliwkami (Graec. descr. 11 28,
7). Wergiliusz w Eneidzie opowiada o gajach, po$wigconych protoplastom
rodéw. Na gorze Eryks Eneasz wyznacza, woko6l grobu swego ojca — An-
chizesa, $wigty gaj i ustanawia jego kaplana:

tum vicina astris Erycino in vertico sedes
fundatur Veneri Idaliae, tumuloque sacerdos
ac lucus late sacer additur Anchiseo.

(Verg. Aen. V 759-761)

Turnus, rywal Eneasza do r¢ki Lawinii, rozmy$la nad sposobem odzys-
kania narzeczonej w gaju swego przodka — Pilumna:

Atque ea diversa penitus dum parte geruntur,
Irim de caelo misit Saturnia Iuno
audacem ad Tumnum. luco tum forte parentis
Pilumni Turnus sacrata valle sedebat.

(Verg. Aden. IX 1-4)

Wergiliusz przedstawia Andromache, oplakujaca Hektora nad jego
symboliczna mogila z darni usypana w $wigtym gaju. Obok znajduja si¢
darniowe oltarze dla manéw bohatera:
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sollemnis cum forte dapes et tristia dona
ante urbem in luco falsi Simoentis ad undam
libabat cineri Andromache manisque vocabat
Hectoreum ad tumultum, viridi quem caespite inanem
et geminas, causam lacrimis, sacraverat aras.

(Verg. Aen. 111 300-305)

Do starej tradycji umicszczania mogit znanych i cenionych ludzi w swigtych
gajach nawigzywal, popularny w starozytnosci, zwyczaj obsadzania grobéw
drzewami, ktére, byé moze, dawaly poczatek przygrobowym gajom, a z pew-
noscia odwolywaly si¢ do idei Drzewa Zycia™.

Z lliady dowiadujemy si¢, ze nimfy zasadzily wiazy wokol grobu
Eetijona, ojca Andromachy, zabitego przez Achillesa:

xara & Extavey "Hetiwva,
08¢ v Efevapile, aefdooato yap 16 ye Ovugd,
‘wlA' dpa v xoatéxne ovv Eveeot daidalforory
né’ éni aijp’ Exeev. mepi 68 mreléug Epvtevoav
viupar 6pestiade;, xobpxt 1o alyidyoto.
(Hom. Il. V1 416-420)

W greckim miescie Megara znajdowala si¢ mogita heroizowanej Ino,
otoczona oliwkami:

Kara 88 tiv & to mputavelov ‘0dov 'Ivobg éotiv Hpdrov, mepi 66 olvtd Opiykog libwv.
nepixaot 08 En' avtdr Kol Elalar. pbvor 8¢ eicwv ‘Elsivwv Meyapeic of )éyovres Tov vexpov Tig
‘Tvods & t2 nropalxldoort opiatvy éxmecelv tic xpxg, Knod 8¢ xxi Tavpomorv ebpeiv te xui
Oayx (...]. (Paus. Graec. descr. 1 42,7)

Wedlug Platona, na czele panstwa Magnetow sta¢ mieli trzej mgzowie
odznaczajacy si¢ nadzwyczajnymi zaletami charakteru. Grecki filozof uwaza,
ze miejscem ich pochéwku powinien byé, usypany z ziemi kopiec, wokot
ktérego rosng drzewa:

Oixnv 8 Smo yic abtolc elpyxouévyy elvor wolida mpopusixy Ailwv motiuwy Kkxi dyipwv &l
Soveuy, Eyovaay xAivag map' @llilug Julivag Kewévag, of S tov puxdpiov yeyovére Oévreg,
KK ydaxvess, némé dévépwv #laog mepputeboovat mApv xawdov ‘evég, mwg dv ablnpv o
Tapo¢ Exy TAdTHY TRV Eig TOV Gmavia ypovov Emiderf ywpatog toig tileubvoig. xat' éviavtov O€
aydva povaikijc avtols xol youvikov ‘mmixév te Onoovarv. (Plat. Leg. X1l 947 D-E)

Groéb Polidora otaczaly krzaki dereniowe i mirt:

forte fuit juxta tumulus, quo cornea summo
virgulta et densis hastilibus horrida myrtus.
(Verg. Aen. 111 22-23)

™ W starozytnym Razymie zwyczaj syluowania grobowcow posréd drzew byt bardzo
popularny, a jego rzecznikiem byt stawny moéwca i filozof — Marek Cyceron (Epist. VII 224),
ktory pragnat zbudowaé w jakim$ rzymskim gaju kaplicg ku czci swej zmarlej corki.
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Do tego kregu symboliki religijnej nalezy prawdopodobnie zaliczyé
zwyczaj dekorowania listowiem stosow pogrzebowych, jak uczynili to
przyjaciele zmarlego Mizena’":

Nec minus interea Misenum in litore Teucri
flebant et cineri ingrato suprema ferebant.
principio pinguem taedis et robore secto
ingentem struxere pyram, cui frondibus atris
intexunt latera et feralis ante cupressos
constituunt, decorantque super fulgentibus armis.
(Verg. Aen. VI 212-217)

Pod patronatem bogdéw na terenie Swigtych gajow lub w ich poblizu
odbywala si¢ jeszcze jedna wazna dla Grekoéw panhellenska uroczysto$é
- igrzyska sportowe, polaczone z agonami muzycznymi i literackimi.
Zawody te byly jedna z form oddawania czci bostwu, poniewaz przez
startujacych w nich zawodnikéw realizowana byla podstawowa zasada
greckiego zycia religijnego i panstwowego zarazem — kalokagathia.

O sportowej rywalizacji achajskich wojownikéw, uswietniajacej pogrzeb
Patroklosa, wspomina Homer, poé$wigcajac jej niemal w calosci dwudziesta
trzecia ksigge liady.

W starozytnej Grecji najwigksza stawa przypadia Igrzyskom Olimpijskim.
Odbywaly si¢ one co cztery lata w $wietym gaju Zeusa. W tym czasie
oglaszano na obszarze Hellady pokdj bozy, aby uroczystosci ku czci boga nie
zostaly zbezczeszczone krwia greckich obywateli. Igrzyska otwieralo zlozenie
ofiary przy oltarzu Zeusa oraz skladanie przysiggi, w ktorej zawodnicy
7obowiazywali si¢ przestrzega¢ uczciwych zasad rywalizacji. Nagroda za zwycig-
stwo byl wieniec z galazek oliwki, rosnacej w olimpijskim gaju.

Co dwa lata organizowano igrzyska w gaju Zeusa w Nemi. Program
obejmowat agony muzyczne i sportowe. Nagroda byl wieniec z bluszczu.
Ku czci Apollona urzadzano igrzyska pityjskie w poblizu Delf, wypelnione
poczatkowo konkursami muzycznymi, potem takze sportowymi. Zwycigzca
otrzymywal wieniec laurowy. W pierwszym i trzecim roku kazdej olimpiady
Grecy spotykali si¢ w sosnowym gaju Posejdona na Istmos, gdzie w kon-
kurencjach sportowych i muzyczanych walczono o wieniec z galazek sosny.
Wszyscy zwyciezcy igrzysk panhellenskich otrzymywali galazke palmowa.

Pauzaniasz w Graeciae descriptio opisuje $wigte gaje, obok ktorych
odbywaly si¢ lokalne zawody sportowe: nadmorski gaj w Patraj na terenic
Achai wykorzystywano jako bieznie (Paus. VII 21, 11), obok gaju Pana na
arkadyjskim Likajonie znajdowat si¢ hipodrom i stadion, gdzie konkurowano
w wysécigach w zbroi i w biegach (Paus. VIII 38, 5), u stop wzgdrza

" Podobnie dekorowane sg listowiem mary Pallasa, syna Ewandra (Verg. Aen. XI 64-66).
L. Weniger (dltgriechischer..., s. 7) twierdz, ze zwyczaj ten wywodz si¢ ze starszej greckiej
tradycji pogrzebowej, wedug ktorej ciala zmartych ukiadano na lisciach.
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w Mantynei, na szczycie ktorego rést gaj poswigcony Demeter, znajdowat
si¢ stadion, gdzie urzadzano wyscigi hippiczne (Paus. VIII 10, 1), spartanscy
efebowie ¢wiczyli si¢ w walce na terenie otoczonym platanami (Paus. III 14, 8).

Uroczystosci religijne w starozytnym Rzymie uswietniano przedstawieniami
teatralnymi oraz wystgpami muzykow reprezentujacych roézne kolegia kultowe.
Imprezy sportowe — wyscigi rydwanow, widowiska w amfiteatrze — mialy
jednak czysto rozrywkowy charakter i chociaz Eneasz po pogrzebie ojca
wyprawil igrzyska dla trojanskiej miodziezy, to sposob ich urzadzenia
wskazywal na grecki rodowdd tych zawodow (Verg. Aen. V 104-603).

Najstarsza grecka i rzymska tradycja religijna, odziedziczona po epoce
wspolnoty indoeuropejskiej, sytuowala miejsca kultu w lasach, na polanach
lub obok pojedynczych drzew, zadziwiajacych swym niezwyklym wygladem,
dlugowiecznoscia albo zwiazanych z lokalnym mitem. NajczgSciej Swigte
gaje wyznaczano poza terenem ludzkich osiedli, ostaniajac je dodatkowo
ogrodzeniem. W ten sposob podkreslano, iz caly teren nemus sacrum jest
uswiecony obecnoscia bostwa, a ono chroni wszystko, co znajduje si¢ na
jego obszarze — drzewa, zwierzeta, budowle lecz przede wszystkim ludzi,
szukajacych tu bezpiecznego schronienia. Las symbolizowal ucicczke od
$wiata $wieckiego, sprzyjal skupieniu i medytacji — wtasciwemu przezywaniu
aktow religijnych™. Objawial tez czlowiekowi sile boskiej animy, ktorej nie
nadawano poczatkowo zadnych nienaturalnych ksztaltéw. Potem o$mielono
si¢ upodobnic¢ wizerunek bostwa do ludzkiej postaci i tak powstaly pierwsze
drewniane ksoana. Chroniono je w dziuplach drzew lub niewielkich szalasach,
az wreszcie greccy arty$ci stworzyli dla nich kamienne Swiatynie. Nadal
jednak starozytni oddawali bogom czes¢ u oltarzy, wzniesionych przed
budowlami sakralnymi, pod golym niebem™. W epoce klasycznej zachowano
wspomnienie po pierwotnych lesnych obrzedach, ozdabiajac oltarze listowiem,
dekorujac boskie wizerunki wiencami z kwiatow.

Swiety gaj, obok swej religijnej funkcji, petnit tez role centrum adminis-
tracyjnego plemienia. Tu zbierano sig¢, aby pod boskim patronatem podej-
mowa¢ wazne dla calej spolecznosci decyzje. Tutaj czczono bohaterow.
W czasach, kiedy kilka plemion, uznajac zwierzchnictwo jednego z nich,
taczylo si¢ w nardd, najwazniejsze budowle sakralne i panstwowe wznoszono
na wysokim wzgdrzu miasta, w miejscu, ktore mialo jednoczy¢é niedawno
powstata wspolnot¢. Nadal jednak pamigtano o pierwszych Swiatyniach
bogdw — $wigtych gajach, gromadzac si¢ w nich, jak dawniej, na mniejszych
lub wigkszych uroczystosciach religijnych.

7 Dwéch najstynniejszych filozoféw greckich ~ Platon i Arystoteles — zalozyto swe szkoly
w gajach. Indowie poglebiali wiedz¢ religijna w lasach. Takze w lasach pobierali nauki
kandydaci na druidéw.

7 Pauzaniasz (Graec. descr. 1X 22, 2) stwierdza, ze mieszkancy beockiej Tanagry maja
najlepsze, spo§rod wszystkich Grekéw, warunki do oddawania czci bogom, poniewaz mogi
budowac $wiatynie w oddaleniu od budowli mieszkalnych, poza miastem, na otwartej przesirzeni.



Rozdzial 4

FITOMORFICZNE ATRYBUTY
BOSTW GRECKICH I RZYMSKICH
ORAZ ICH SYMBOLIKA RELIGIINA

Wedlug wielu archaicznych tradycji religijnych, kosmos mial ksztaltt
olbrzymiego drzewa, ktdremu religioznawstwo nadalo nazwg¢ Drzewa Kos-
micznego. Dla czlowieka dawnej epoki otaczajace go rosliny byly nosnikami
ogromnych sakralnych mocy, objawiajacych sig szczegOlnie dzigki sile
samogeneracji. Takze ich czesci — galezie, liScie, kwiaty i owoce — nosily
rOwniez znamiona §wigtosci. Objawienie si¢ sacrum w profanum powodowalo
hierofanizacje Swieckiej rzeczywistosci, czyli zespolenie sily boskiej z przed-
miotem ze $wiata ludzi — drzewem czy inna roslina. Odszukanie wigzi
migdzy fitomorficznym sacrum i profanum doprowadzito do stworzenia
calego, mniej lub bardziej skomplikowanego, systemu symboliki botanicznej.
Jej celem bylo nawiazywanie stalej tacznosci pomiedzy homo religiosus
i doskonatym absolutem, co w konsekwencji mialo spowodowaé rozszerzenie
boskiej potencji zawartej w roSlinie na wielo§¢ roslin danego gatunku,
a przez to takze na obcujacych ze Srodowiskiem roélinnym ludzi. Przypi-
sywanie symboli fitomorficznych poszczegdlnym bostwom opierato sig
prawdopodobnie na podobienstwie cech danej roSliny i cech boga, ktérych
wyznacznikiem byl charakter sfery religijnej, za jaka byl on odpowicdziainy.
Nickiedy bostwo samo ,,wskazywalo” poswiecone mu drzewo. Tak stato si¢
w przypadku debu, ktory miat byé najczgSciej razony piorunami przez
wladeg nieba, czczonego juz w epoce wspdlnoty kulturowej Indoeuropejczykéw
pod imieniem *Diéus, *Diéus paté(r).

Wobec braku greckich 1 rzymskich ksiag kanonicznych, analiza antycznej,
rozbudowanej 1 wielowatkowej, symboliki fitomorficznej natrafia na wiele
trudnosci. Dokumenty religijne, obejmujace mity, obrzedy, przesady, na
ktoérych przy wyjaénianiu tego problemu musz¢ si¢ oprzeé, zachowaly si¢
w sposdb przypadkowy i niepetny. Najczgsciej przekazuja one pdiny, lecz
ugruntowany w religii, wizerunek bdstwa oraz jego ro$linnych atrybutow
z czasOw, kiedy zaszly juz dosC istotne zmiany w pierwotnym charakterze
boga wraz z czestymi w takiej sytuacji przesunigciami symboli religijnych.
Na podobne problemy interpretacyjne natrafiali takze starozytni. W przypad-
ku, gdy intencjonalno$¢ znaku symbolicznego byla niejasna, tworzono mity
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ajtiologiczne, ktére mialy wyjasniac, dlaczego okreslona ro$lina przypisana
zostala tej, a nie innej postaci panteonu. Pierwotnie symbol fitomorficzny
definiowal caly zespdt cech danego boga — zakres jego funkcji religijnych.
Pézniej, gdy to samo drzewo wiazano z wieloma bostwami, wskazywalo ono
jedna z wielu boskich wiasciwosci, niekiedy t¢ najdawniejsza. Najpewniejszym
zrodlem przy ustalaniu najwczesniejszej symboliki roslinnej wydaja si¢ opisy
obrzed6w sakralnych i rytualow $wiatecznych, gdyz ich niezmienno$¢ gwaran-
towata trwalo§¢ kultu. Jednak zbyt mata liczba informacji tego rodzaju zmusza
mnie do wilgczenia w obszar badan rozbudowanych obrazéw mitologicznych,
przekazow literackich, swiadectw jezykowych i artystycznych oraz wiadomodci
2 zycia codzienncgo ludzi, postugujacych sie fitomorficznymi symbolami.

Grecka i rzymska symbolika ro§linna wykorzystywala kilka kategorii
drzew, ktorych podzial oparto na swoistej budowie anatomicznej i specyficznej
fizjologii poszczegbdlnych gatunkow.

1. Drzewa owocowe, szczegblnie owocujace kilka razy w roku (np.
figowiec), te, z ktorych owocdw uzyskiwano sok (oliwka, figowiec, winorosl)
oraz takie, ktére rodzily owoce o wielu nasionach (figowiec, jablon, gra-
natowiec) — uchodzily za symbol urodzaju i szeroko pojmowanej plodnosci'.
Owa plodnos¢ nie odnosita si¢ jedynie do Swiata rodlin, ale w magiczny
sposOb rozciggata si¢ takze na potomstwo zwierzgce i ludzkie. Warto
zauwazyC, iZ w epoce archaicznej uroczystosci religijnc Grekow odbywaly
si¢ zazwyczaj po zbiorach, co wskazuje na pierwotny, agrarny kult urodzaju,
ktorym charakteryzowalo si¢ wiele greckich $wiat, takie w czasach pdzniej-
szych?. Bardzo czesto podczas takich §wiat pojawialy sie bostwa, ktore
w Grecji klasycznej nie mialy juz nic wspolnego z rolnictwem i wsig.

2. Drzewa iglaste, zachowujace zielonoSC igiel przez caly rok, ktore
w religijnej symbolice roslinnej manifestowaly ciaglos¢ zycia, przede wszystkim
podczas zimowego uSpienia otaczajacej czlowieka przyrody. Uczestniczyly
one zarOwno w misterium zycia, jak i $mierci, lecz w ceremoniach po-
grzebowych byly znakiem nadziei powrotu do ktorejs z form istnienia.
Wiecznie zielone drzewa staly si¢ takze symbolem zachowania stalych
2dolnosci natury do samogeneracji i urodzaju®. Podobna symbolike posiadaly
niektoére zimozielone roliny lisciaste, np. mirt.

! Do tej grupy drzew zaliczy¢ takze moina te, ktore majg kwiatostan w ksztalcie puszystej,
,,obfitej” miotelki, np. wierzb¢ i lipe, a takze czarny bez. Prusowie czcili czarny bez jako
siedzibg boga Pus(k)aita, ktéry uosabial plodne sily natury. Plemiona germanskie stosowaly
bez w leczeniu bezptodnosci (Edda poetycka, Havamal 136).

2 S. Stabrytla, Staroiytna Grecja, s. 60.

> W religijnej symbolice drzew iglastych wykorzystano przede wszystkim ich zdolnos¢ do
catorocznego zachowania igiel. Interpretacj¢ te potwierdza fakt niemal zupelnego pominigcia
w europejskiej tradycji sakralnej modrzewia, ktdry ,zrzuca™ na zime igly. W greckiej
i rzymskiej fitomitologii symbolicznego znaczenia pozbawione zostaty takze cis i jalowiec. Oba
te drzewa zamiast szyszek zawiazuja owoce w postaci kuleczek, ktére, w przypadku cisa, sa
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3. Drzewa liSciaste, ktore nie owocowaly lub nie dawaly jadalnych
owocdw, a dodatkowo tracily jesienia liScie, w opinii starozytnych uchodzily
za bezplodne. Poswigcano je podniesionym do rangi heroséw ludziom, np.
biala topol¢ przypisano llcraklesowi, platan Helenie. Drzewa te rzadko
wykraczaly poza kult bohater6w.

DAB

W greckiej i rzymskiej tradycji religijnej, ktorej poczatkéw szukaé
nalezy w epoce wspdlnoty kulturowej Indoeuropejczykdéw, drzewo to od-
grywalo szczegblna rolg i dlatego umiescilam je w niniejszym zestawieniu
na pierwszym miejscu. Sakralny symbolizm debu posiadal podwdjna stru-
ktur¢ hierofaniczna — byt kratofania i epifania bdstwa, ktére w dobie
bezpostaciowego kultu zjawisk przyrodniczych utozsamiano z jasnym,
dziennym niebem (ie. *dei- [ *di- ‘SwieciC’ > ie. *diéu- (n.) ‘jasne niebo
dnia® > *Djéus, *Diéus paté(r) > gr. Zevs, lac. Juppiter, Diéspiter, st.
ind. Dydus). W symbolice fitomorficznej dab byt kratofania indoeuro-
pejskiego Dieusa, bowiem poprzez wlaczone w zakres jego atrybutow
i najczgSciej uderzajacc w deby pioruny uzewngtrznial on swoja boska
moc. Byt takze epifania boga, poniewaz zaréwno pioruny, jak i ,,na-
znaczone” nimi drzewa stawaly si¢ widomym znakiem obecnosci bostwa.
Mozna wigc zalozy¢, ze kratofania stala sie w tym przypadku podstawa
epifanii i doprowadzila do przypisania tego drzewa naczelnej postaci
panteonu indoeuropejskiego. Duze znaczenie przy wyborze tego wiasnie
ros§linnego symbolu odegraty cechy zewnetrzne d¢bu. Urzekajace swym
ogromem, majestatycznym wygladem oraz dlugowiecznoscia drzewa nie-
mal idealnie odzwierciedlaly sile, powage i autorytet swego boskiego pa-
trona.

Powiazanie bostwa piorunu z debem potwierdzaja baltyckie i germans-
kie Swiadectwa jezykowe z kregu stownictwa mitologiczno-religijnego:
rd’zeﬁ indoeuropejskiego stowa ‘dab’, *perk‘u- kryje si¢ w litewskim Per-
kunas ‘bog piorunéw i pogody’ (uzywane jako wyraz pospolity okre$la
‘piorun’), lotewskim Pérkians, Pérkons °ts.’ oraz stisl. Fjorgyn (f.) ‘imie

dodatkowo trujace. Cis byl swigtym drzewem u plemion germarskich. Germanie wycinali na
drewnie cisowym znaki runiczne, co mialo spotggowaé czarodziejskie sily napisu (M. Adamus,
Tajemnice sag i run, Wroclaw 1970, s. 185). Sadzono je rowniez na cmentarzach jako znak
wiecznego zycia i odrodzenia po $mierci (T. V. Gamgrelidze, V. V. Ivanov, Indo-European
and Indo-Europeans, 1. 2, Tbilisi 1984, s. 630). Jalowiec Mimameid byt jednym z wariantow
Drzewa Kosmicznego Germanéw, ktérzy wierzyli, ze jego owoce majg wiasciwosci uzdrawiajace
(Edda poetycka, Fjélsvinnsmal 13-16).
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matki boga gromu i blyskawic Thora’ (w poezji przybiera takze znaczenie
‘ziemia, kraj’).

Poswigcony greckiemu Zeusowi i rzymskiemu Juppiterowi dab uwidaczniat
caly szereg cech tego boga, pelen zakres jego funkcji sakralnych w religii
Grekéw | Rzymian. Dlatego tez pojawial sie on podczas wielu waznych
uroczysto$ci pafnstwowych oraz prywatnych i rzadko byl wiazany z kultem

’

innego bostwa. Homer nazywa dab ,,drzewem Zeusa’:

of uév dp' avtifeov Tapmndova dior ‘eraipor
efoay ‘on’ aiyidyoto A6 mepixadlét pnyp.
(1. V 692-693)

x&d &' dp AOnvain te xai apyvpdétobos Andliwv
& éalnv dpviov éoixéteg afyvmioiot
onyd ‘ep’ vymdj matpog didg uyiéyolo,
4vdpdot tepriuevor.
(1. VII 58-61)

Starozytni widzieli w bostwie dziennego nieba sil¢ odpowiedzialna za
zjawiska atmosferyczne, szczeg6lnie pogode i zsylanie deszczu. Grecy czcili
dzdzystego Zeusa pod przydomkiem ‘Yériog. Deszcz byl przypuszczalnie
takze jedna z jego epifanii. Wlasciwa ilo§¢ opadow, zapobiegajaca nieurodzaj-
nej suszy, kierowala odpowiednim przebiegiem wegetacji roslin i wplywata
na wielko$C zbiorow. Seksualna semantyke deszczu, bedacego wcieleniem
Zeusa, potwierdza grecki mit o Danae, ktéra bog uczynil matka Perseusza,
,-Splywajac” na nia pod postacia zlotych, deszczowych kropli. Prawdopodobnie
dlatego galezi debowych uzywano podczas rzymskich uroczystoéci weselnych®,
w ktorych dab wiazano przede wszystkim z meskim aspektem szeroko
pojetej plodnosci®.

* Profesor 1. R. Danka (Problem pragjczyzny Indoeuropejczykow, ,Rozprawy Komisji
Jezykowej LTN™, 1966, t. 12, s. 115) zauwaza, ze z wystgpujacym w jezyku litewskim wyrazem
Perkinas wigze si¢ takze imi¢ stowianskiego boga Peruna (stow. Peruns). Zgodna ze stowem
litewskim posta¢ fonetyczna pojawia si¢ w celtyckim Hercynia ‘dabrowa’.

$ Starozytni wykorzystywali drewno i galezie debu podczas ceremonii pogrzebowych.
W Eneidzie (XI 64~66) mary Pallasa wyscietano debowymi galgzkami. Greccy wojownicy
wzniesli pogrzebowy stos Patroklosa z debowych polan (Hom. /. XXIII 117-120). Rowniez
indoeuropejscy Skandynawowie do kremacji swoich zmarlych uzywali debu (A. Pictet, Les
origines Indo-Européennes ou les Aryans primitivs. Essai de paléontologie linguistique, t. 3, Paris
1877-1878, s. 242). Moima przypuszczad, iz stosowanie drewna dgbowego w-tych rytualach
mialo znaczenie religijne i odwotywalo si¢ do symboliki dgbu jako drzewa obdarzonego
ogromng sita witalng.

¢ W mitologicznym kodzie drzewnym dab odpowiadal mezczyinie, co bardzo wyraznie
podkresla frygijskie podanie o Filemonie i Baucis, zamienionych przez Zeusa w dab i w lipe.
tacinskg wersj¢ tego mitu zamiescit Owidiusz w Metamorfozach (VIII 620-724).
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Niewatpliwie symbolik¢ t¢ wzmacnialo wystgpowanie na terenic Europy
poludniowej gatunku debu o wiecznie zielonych lisciach (Quercus coc-
cifera L.), dla ktoérego Pliniusz (Nat. hist. XVI 21) uzywal nazwy ilex
aquifolia’.

W Metamorfozach Owidiusz przedstawil deby jako podstawowe Zrddlo
pozywienia dla ludzi zyjacych w ztotym wieku. Mieli oni spozywac debowe
zoledzie i wyplywajacy z debow midd:

Flumina iam lactis, iam flumina nectaris ibant,
Flavaque de viridi stillabant ilice mella.
(Ov. Met. 1, 111-112)

Pauzaniasz wspomina o obrzgdzie przywolania deszczu, ktory odbywatl
si¢ w §wietym okregu Zeusa na arkadyjskim Likajonie. W chwili, gdy susza
zaczynala zagrazac zasiewom i drzewom owocowym, kaplan Zeusa Likajosa
rzucat galaz dgbowa na powierzchnie zrddla, wywolujac opary i deszczowa
chmurg:

ffiv 08 abyuog xpévov éméxm moldv xu fidn opict td onépuxtx kv Uit yH kai td Sévdpa
awahmrar, tqvikadta ‘o ‘iEpeds tob Avkaiov Aioc mpoosvliuevos & 1o Powp xai Oboag ondox
Eotiv avtdt vépog, xalinat dpuoc xlddov €minoliic xdu ok é& Babog tijc myyis. svaxwvnléveog
8¢ tob Ydaxtog dveigiv dylic Eowvin ouiylm, Sixlimolox 3¢ Sliyov yiverar vépog # axlic xxi &
astiv dla Enayoulvy tdv vepdv Setov toik Apxsoiv & v yiv xatiévou moiel. (Paus. Graec.
descr. VIII 38, 4)

Opis tego rytualu wskazuje na stosowanie przez Arkadyjczykéw magii
sympatycznej, w ktorej uzycie jednej z czeSci debu, bedacego znakiem
obecnosci boga, miato doprowadzi¢ do jego objawienia pod postacia innej
epifanii — deszczu.

Degby rosnace w gaju Zeusa, w epirockiej Dodonie, stynely ze swych
wieszczych umiejetnosci:

gavdd &' éyw tobrotot ovufxivove’ ion

pxviele xxive, toig malu Evviiyope,

% t@v bpelwv xai yaumixortdv éyd

Zelldv éoelbawv Glaog eloeypiyauny

npog s moTpdnag ke molvyldooov Spudg [..).
(Sophocl. Trach. 1164-1168)

Przekazywaly one wol¢ boga szumem liSci i galezi, ktéry miat byé
wywolywany pojawieniem si¢ w drzewie samego Zeusa. Byé moze, Grecy
wierzyli, iz tylko wszystkowiedzace béstwo, wladca bogdéw i ludzi, zna
odpowiedZz na kazde pytanie, a posrednikiem miedzy nim i czlowiekiem
moga by¢ jedynie deby, ktére sa znakiem boskiej obecnosci.

?J. André, Les noms de plantes dans la Rome antique, Paris 1985, s. 130, (iex).
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W prorocze whasciwosci dgbu wierzyli takze Rzymianie. Wedtug Pliniusza,
w latynskim Tybur rosty trzy deby, pod ktorymi Tybernus, zalozyciel
miasta, zasiggal porad i wyshuchiwal wrézb:

Tiburles quoque originem multo ante urbem Romam habent. apud eos extant ilices tres etiam
Tiburno conditore eorum vetustiores, apud quas inauguratus traditur. (Nat. hist. XVI 87)

Cyceron (De divin. 41) wspomina o dgbowych losach tzw. sortes Praenes-
tinae wykonanych z drewna dgbowego.

W rzymskiej tradycji mitologicznej dab uchodzit za pierwsza roéling na
ziemi®, a opis debu zamieszczony przez Wergiliusza w jednym z jego utworéw
Swiadczy o tym, iz drzewo to odgrywalo wazna role w kosmogonicznych
legendach Rzymian, w ktorych prawdopodobnie pelnito role Arbor Mund®:

altior ac penitus terrae defigitur arbos,

aesculus in primis, quae quantum vertice ad auras

aetherias, tantum radice in Tartara tendit.

ergo non hiemes illam, non flabra neque imbres

convellunt; immota manet multosque nepotes,

muita virum volvens durando saecula vincit.

tum fortis late ramos et bracchia tendens

huc illuc, media ipsa ingentem sustinet umbram.
(Verg. Georg. 11 290-297)

Cechy, ktore poeta przypisuje dgbowi — jego trwalos¢ i ogrom, galezie
siegajace nieba, a korzenie — §wiata podziemnego, koresponduja z wygladem
Yggdrasilla znanego z piesni staroislandzkiej Eddy.

Bardzo stare, sakralne znaczenie dg¢bu ujawnia si¢ takze w legendzie
o antropogenezie pierwszych mieszkancow italskiego Lacjum, ktérzy, wedtug
Wergiliusza, mieli si¢ zrodzi¢ z twardych pni dgbowych:

haec nemora indigenae fauni nymphaeque tenebant
gensque virum truncis et duro robore nata [..].
(Aen. VIII 314-315)

Grecy o czlowieku niewiadomego urodzenia mawiali, iz pochodzi on od
debu'® lub skaly:

&)2a kol ¢ por einé tedv yévog, bnndlev éool.
0¥ yap %nd dpvd¢ dooi malwgirov 0d6’ &no mérpng.
(Hom. Od. XIX 162-163)

® A. M. Kempinski, Slownik mitologii ludéw indoeuropejskich, s. 100.

® Por. rozdz. 2, s. 61-65.

'® Pauzaniasz (Graec. descr. V 1, 2) wspomina o greckim plemieniu Dryopéw (dpvones),
ktorzy wywodzili swa nazwe od imienia zalozycicla rodu Dryopa (gr. nom. dpboy). Oba te
wyrazy zostaly utworzone prawdopodobnie od greckiego dpic ‘drzewo, zwlaszcza dab’.
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Zonas z Sardes, grecki filozof z 1 w. p.n.e., nazywa deby ,matkami
wszystkich ludzi’:

Qvep, tdv Paddwov tav parépa eldeo xomtet,
geldeo. ynpaléav &' éxxepalle mitoy,
# medkay, §f tavée molvavéleyov maliovpov,
i mpivov, 1§j tav wxléev Kouxpov.
)60t &' loye Spvog nélexvv. xoxvar yxp Elefav
4uiv bg rpérepar pxtépeg Evei Spveg.

(Zonas Sardianus, Anth. Graec. 1X 312)

Wiara w magiczna moc dgbu powiazanego symbolika religijna z naczelnym
bostwem rzymskiego panteonu spowodowala, ze w wiecznym ogniu Westy
plonglo drewno debowe''. Nieustannie podsycany ogien mial zapewniaé
panstwu sile i potege odpowiadajaca tej, jaka posiadal bog.

Rzymianie nadali Jupiterowi przydomki Victor i Invictus, uwazajac go za
béstwo udzielajace zwycigstw. Pod imieniem Juppiter Stator czcili w nim tego,
ktéry zatrzymywal wojska podczas ucieczki i powodowat rozproszenie nieprzy-
jacielskiej armii. Z wdzigcznoSci za odniesiony sukces rzymscy krolowie
1 dowddey dedykowali opatrznosciowemu bogu zbroj¢ pokonanego wodza,
skladajac ja u stdp $wigtego drzewa Jowisza'2. W zastepstwie niewidzialnego
béstwa Rzymianie brali dab na $wiadka przysiag i niedochowania umow
wojskowych'?, czego nastepstwem bylo wypowiedzenie wrogom sprawiedliwej
wojny, a tym samym zapewnienie sobie w tym konflikcie boskiej pomocy.

Wieniec z lisci dgbowych (corona civica) Rzymianie wreczali Zolnierzom
za ocalenie Zycia obywatela rzymskiego (Plin. Nat. hist. XVI 3).

Dab jako fitomorficzny symbol gromowladnego bodstwa pojawia sig
w wierzeniach oraz obrzgdach religijnych plemion stowianskich i baltyckich.
Potwierdzaja to éwiadectwa jezykowe (por. ie. *perk‘u- ‘dab’ w lit. Perkinas
1 lot. Pérkiins, Pérkons) oraz relacje misjonarzy chrzescijanskich, ktorzy
pozostawili opisy poganskich osrodkéw kultu, usytuowanych w gestych
lasach lub obok pojedynczych drzew.

W mniejszym stopniu dowody takiej konotacji wystepuja w fitomitologii
celtyckiej i germanskiej. Celtowie laczyli bowiem kult debu z rytualnym
Scinaniem rosnacej na nim jemioly, Germanie za§ wykorzystali indoeuropejski
leksem *perk‘u- do utworzenia imienia bogini Fjorgyn, ktéra byla matka
bostwa burzy Thora. Pomimo niewielu, a w przypadku Slowian i Baltéw
do$¢ tendencyjnych, przekazéw symbolika religiijna debu u ludéw indo-
curopejskich jest podobna i wykazuje analogie, si¢gajace najprawdopodobniej
cpoki wspodlnoty kulturowej Indoeuropejczykow.

"J. G. Frazer, Zlota galg, Warszawa 1962, s. 512.
'2 Por. Verg. Aen. X1 1-11 oraz Liv. Ab urbe cond. 1 10, S.
3 Por. Liv. Ab urbe cond. 111 25, 7-9.
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Opis przebiegu celtyckiej cercmonii, podczas ktérej druidzi zlotym
sierpem odcinali z dgbu jemiolg, zamiescit Pliniusz:

Nihil habent Druidae - ita suos appellant magos - visco et arbore, in qua gignatur, si
modo sit robur, sacratius. jam per se roborum eligunt Jucos nec ulla sacra sine earum fronde
conficiunt, ut inde appellati quoque interpretatione Graeca possint Druidae videri. enimvero,
quidquid adgnascatur illis e caelo missum putant signumque esse electae ab ipso deo arboris.
(Nat. hist. XVI95)

Uroczystos¢ ta odbywala si¢ w dniu zimowego przesilenia, w czasie,
kiedy pasozytujaca na debie roslina pozostawata ,,zywa’ na pozbawionym
li§ci drzewie. Swe magiczne wladciwosci jemiota miafa czerpaé z sokow
debu, przyswajajac sobie w ten sposob jego sile. Celtowie wierzyli, ze moc
regenerujaca natury chroni si¢ podczas zimy wlasnie w jemiole'’. Wywar
z jej owocdw stosowano jako Srodek wzmagajacy plodnosé zwierzat oraz
jako remedium na wszystkie trucizny (Plin. Nat. hist. XVI 95).

W poézniejszych obrzedach innych ludéw indoeuropejskich seksualng
semantyke jemioty potwierdza zwyczaj calowania si¢ pod nig. Jemiotowymi
galazkami, ktoére byly symbolem trwania zycia pomimo zimowego uépienia
przyrody, dekorowano wigilijne stoly. Krzew jemioly mial takze chronic
przed chorobami, ztymi duchami i zapobiegaé¢ pozarom. Slowianie i Baltowie
uzywali jemioly jako Srodka leczniczego®.

Germanie, podobnie jak Rzymianie, skladali przysiggi pod degbem,
biorac go na $wiadka dotrzymania umowy:

Kazat krél Smialy postaci nasze,

O$miu siéstr, pod dab wyniesé,

Miatam dwanascie lat - jesli wiedzie¢ chcesz —

Gdym ksigciu miodemu przysiege zlozyta.
(Edda poetycka, Helreid Brynhildar 7}

Poganscy Stowianie poswigcili dab bodstwu burzy, piorunéw i deszczu
— Perunowi. W sanktuariach Peruna, pod jego drzewami, pional wieczny
ogien, stale podsycany debowym drewnem'®, Etnografowie uwazaja, ze
powiazanie boga rzadzacego pogoda z debem zostalo wywolane skojarzeniem
zotedzi z kroplami deszczu!’. Stowianskie uroczystosci ludowe poswiadczaja
znaczenie dgbu jako fitomorficznego symbolu boga, wplywajacego na
urodzaj. Batkanscy Stowianie modlili si¢ pod debem o deszcz i pogode'®.

“ A. Carnoy, Les Indo-Européens. Préhistoire des langues, des moeurs et des crayances
de I'Europe, Paris 1921, s. 238.

'S A. Fischer, Etnografia dawnych Pruséw, Gdynia 1937, s. 43.

1 W. Bogustawski, Dzigje Slowianszczyzny poh -zachodniej do polowy XIII wieku,
t. 2, Poznan 1889, s. 841.

T Karwicka, Dgh w wierzeniach i praktykach magicznych, ,Rocznik Muzeum
Etnograficznego w Toruniu™, 1978, t. 1, s. 50.

¥ Ibidem.
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Serbskie dziewczgta ozdabialy kwiatami rosnacy niedaleko wsi dab, proszac
go o zyzno§¢ pdl". Na terenach Slowianszczyzny potudniowej jeszcze do
niedawna istnial zwyczaj palcnia bozZonarodzeniowego dgbowego polana,
tzw. badnjaka. Badnjak posypywano zboZem, obwiazywano Inem, polewano
winem i palono na pomy$lnoéé nastgpnego roku®. W praktykach magicznych
dab uchodzil za drzewo udzielajace sit witalnych i zdrowia.

W roslinnej symbolice Baltow dab byl drzewem litewskiego Perkunasa
i lotewskiego Perkunsa/Perkonsa. Chrzescijanscy kronikarze, opisujacy wierze-
nia poganskich Prusow, przekazuja informacje o bogu Perkunasie, czczonym
obok wielkiego dgbu w miejscowosci Romowe. Szacunek, jakim cieszyly si¢
deby w czasach poganskich, przetrwal na Litwic bardzo dlugo, o czym moze
$wiadczy¢ wzmianka o Baublisie, ogromnym debie rosnacym w powiecie
rosienskim, ktéra Adam Mickiewicz zamiescit w Panu Tadeuszu (IV 27).
Litwini, podobnie jak inne ludy indoeuropejskie, uwazali dab za drzewo
symbolizujace pierwiastek meski i wierzyli, ze mezczyZni pochodza od dgbu?.
Na Zmudzi przypisywano debom cechy drzew wrdzacych, poniewaz w okreslo-
ne dni roku mialy one ludzkim glosem przepowiadaé przyszio§c?.

Gromowladne bostwo znane bylo takze mitologii plemion dardyjskich,
zyjacych na kraficach terytorium, opanowanego przez Indoeuropejczykdw.
Sadzigor byt bogiem wojny, dawca plodnosci i bogactwa, zsylajacym opady
deszczu. Czczono go w gajach lub w poblizu ogromnych debow?.

BLUSZCZ

W greckiej symbolice religijnej bluszcz wigzano z Dionizosem, ktéremu
mieszkancy jednego z demoéw attyckich nadali przydomek Kigadg (gr. subst.
m. ‘bluszcz’) twierdzac, ze na ich terenie po raz pierwszy ukazata sie ta roélina:

[...] 6voudlovar xai Mibévuagov Melnousvov xai Kioodv tov avtov Oedv, 1ov Kioadv 16 QuTov
&vradfa npdrov gavivon léyovres. (Paus. Graec. descr. 1 31, 6)

Bluszcz wykazuje wiele podobiefistw anatomicznych do krzewu winorosli
i, jak on, posiada wiasciwosci oszatamiajace®. Starozytni sadzili, ze zucie
bluszczu wprawialo Bachantki w stany ekstatyczne.

¥ A. Gieysztor, Mitologia Slowian, Warszawa 1986, s. 69.
® W. Bogustawski, Dzigje Slowiarszezyzny..., t. 2, s. 842-844.
¥ A. M. Kempinski, Slownik mitologii.., s. 100 (dgb). Podobnie sadzili takze Stowianie
(T. Karwicka, Dgb w wierzeniach..., s. 53).
2 ). Tyszkiewicz, Swigte drzewa, ,,Z otchlani wiekéw” 1972, 1. 38, nr 2, s. 139.
2 A. M. Kempinski, Slownik mitologii...., s. 370. ’
* ). G. Frazer, Zlota galgs, s. 111.
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Na potudniu Europy bluszcz jest wiecznie zielong rosling, czgsto przy-
bierajgca ksztalt niewysokiego drzewa:

& 8¢ pdllov dyvor xai & mallovpos xod & Kittég, ‘Wol’ ‘ouoloyovuévaws tabta yivetu
Sévopx. (Theophr. Hist. plant. 1 3, 2)

Jego owoce, zblizone wygladem do winogron, sa zcbrane w grona.
Zapewne te cechy bluszczu, przypominajacego swa budowa winorosl, zade-
cydowaly o tym, ze takZe on stat si¢ roslinnym atrybutem Dionizosa. Tyrs,
czyli laske boga, zwienczona sosnowa szyszka, oplatal bluszcz i winorosl.

Dziko rosnacy bluszcz ujawnial cechy rosliny ekspansywnej, o niezwyklej
mocy wegetatywnej i by¢ moze réwniez dlatego zostal poSwigcony bogu
o podobnym charakterze. Latwo dostgpny bluszcz mogt zastgpowaé winoros!
podczas niektorych uroczystosci ku czci Dionizosa.

Pauzaniasz (Graec. descr. 11 29, 1) wspomina o umieszczonym na akropolu
argolidzkiego Epidauros drewnianym posagu Ateny, ktory mieszkancy miasta
nazywali Atena Bluszczowa. Jednak grecka symbolika roslinna nie wiaze
bluszczu z postacia Ateny, a uzycie takiego przydomka bylo zapewne podykto-
wane gatunkiem drewna, z ktorego wykonano ksoanon bogini.

CYPRYS

To wiecznie zielone drzewo iglaste bylo dla Grekéw i Rzymian symbolem
smutku i $mierci®. Pliniusz nadaje mu nazwg ‘znaku zaloby’, bowiem
cyprys stal sig w starozytno$ci nieodlacznym elementem ceremonii po-
grzebowych. Rzymianie przed domem zmarlego czlowieka ustawiali drzewo
cyprysowe. Niekiedy wieszali na drzwiach galazk¢ cyprysu:

[..] Diti sacra et ideo funebri signo ad domos posita. (Plin. Nat. hist. XVI 60)

Ateficzycy skladali ciala poleglych na wojnie Zohierzy do cyprysowych
trumien:

énerdav 8¢ h Expopa § Mpvaxas xvmapioaliac Syovaw &pafw, pulic éxdomg uiav. (Thuc.
De bell. Pelop. 11 34, 3)

W Eneidzie cyprys pojawia si¢ dwukrotnie w opisach uroczystosci
pochéwku. Trojanczycy ozdabiaja nim wzniesione dla manéw Polidora
oltarze, ktore znajduja si¢ obok mogity iliofiskiego krélewicza:

¥ Horacy (Carm. 11 14, 22-24: linquenda tellus et domus et placens/uxor neque harum
quas colis arborum/te praeter invisas cupressosfulla brevem dominum sequetur”) na okreslenie
cypryséw uzywa przymiotnika invisae ‘znienawidzone’, poniewaz byly one poswigcone Orkusowi
i czgsto sadzono je wokol grobow.
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ergo instauramus Polydoro funus; et ingens
aggeritur tumulo teflus; stant manibus arae
caeruleis maestae vittis atraque cupresso [...}

(Verg. Aen. 111 62-64)

oraz ustawiaja drzewa cyprysowe przed stosem kremacyjnym Mizena:

principio pinguem taedis et robore secto
ingentem struxere pyram, cui frondibus atris
intexunt latera et feralis ante cupressos
constituunt, decorantque super fulgentibus armis.
(Verg. Aden. VI 214-217)

W greckiej i rzymskiej fitomitologii epoki klasycznej laczono cyprys
z postacia Artemidy i Diany. A. Alf6ldi twierdzi, ze Diana przejela cechy
Artemidy juz w VI w. p.n.e’ a identyfikacja ta miala si¢ dokonaé za
posrednictwem hellenskich kolonii w potudniowej Italii. Trudno dociec, czy
drzewo to przypisala latynskiej bogini tradycja rzymska, czy tez znaczaca
role odegraly tu wplywy greckie. Prawdopodobnie Grecy do§¢ wczeSnie
poswiecili cyprys Artemidzie, widzac w niej bostwo naglej $mierci. Fakt ten
zdaje si¢ potwierdzaé poswigcony Artemidzie gaj cyprysowy na wyspie
Ortygii, ktdra miala byé miejscem narodzin bogini?’:

&v 88 tf ubt mupakig wxpov dnép tig Oxldroyg Eoti xei ‘n 'Opruyla, dwnpenéc &laog
naveodanic B¢, xvnapivrov 8 tijc nleiotc. (Strab. Georg. X1V 1, 20)

Symbolika ta poglebila si¢ jeszcze z chwila utozsamienia Artemidy
z Hekate®,

Podobne cechy obserwujemy w kulcie Diany, ktorej nadano w Rzymie
przydomek Trivia paralelny do tego, jakim okre§lano w Grecji Hekate?.
W scenie S$mierci Arrnusa, zamieszczonej przez Wergiliusza w Eneidzie,
nimfa Opis, mszczac sig¢ na latynskim wojowniku za zabdjstwo Kamilli,
u$mierca go strzatami z luku, ktére poeta nazywa ,strzalami Diany”:

»our” inquit ,diversus abis? huc derige gressum,

huc periture veni, capias ut digna Camillae

praemia. tune etiam telis moriere Dianae!”
(Verg. Aen. X1 855-857)

* A. AIf61di, Diana Nemorensis, ,,American Journal of Archeology” 1960, t. 64, nr 2,
s. 142,

¥ H. Hom. D. Ap. 14-16: yaipe, pbxmp'ds Anroi, émei téxec dylad téxvafAndllwva
t' dvaxta xod "Aptewv loyéxpavitiv uiv ‘ev ‘Optuyiy, tov 08 xpavaf &vi Anle.

¥ Asymilacjg funkcji obu bogiti potwierdza Ajschylos. W Blagalnicach (676-677) Artemide
i Hekate wzywa si¢ jako jedno bostwo.

® Lac. Trivia ‘majgca swoje sanktuarium na rozstajach drég’ (epitet Diany) — Slownik
facinisko-polski, 1. S, red. M. Plezia, Warszawa 1959-1979, s. 446. Gr. tpwditic ‘czczona na
rozdrozu, epitet Hekaty' - Slownik grecko-polski, t. 4, red. Z. Abramowicz, Warszawa
1958-1965, s. 356.
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Ta niezwykle wyrazna zgodno§¢ wizerunku mitologicznego Artemidy
i Diany §wiadczy raczej o upodobnieniu funkcji obu bogin na drodze
synkretyzmu religijnego. Zapewne wtedy italska bogini przcjela roslinny
atrybut swej greckiej odpowiedniczki.

Wedlug Wergiliusza (4en. 111 678-681), gaje cyprysowe byly poswigcane
Dianie, podobnie jak lasy dgebowe Jowiszowi.

Artemida przemienila Akteona w jelenia w dolinie Gargafie poroénigtej
swierkami [ cyprysami:

Vallis erat piceis ¢t actua densa cupressu,
Nomine Gargaphie, succinctae sacra Dianae [...].
(Ov. Mer. 111 155-156)

Opis beockiej doliny moze sugerowac, ze w rzymskiej fitomitologii
swierki 1 cyprysy pelnily podobna role. Pliniusz (Nat. hist. XVI 18; XVI
60) okrefla je takimi samymi slowami, uwazajac jedne i drugie za oznake
zatoby. C. Boetticher sadzi, iz typowymi dla Rzymian roslinnymi symbolami
pogrzebowymi nie byly pierwotnie cyprysy, lecz inne drzewa iglaste®.
Whiosek ten uzasadnialby wprowadzenie do mitologii rzymskiej ajtiologicznego
podania o metamorfozie Kyparrissosa w drzewo, ktéra w ten sposob
przedstawil Owidiusz:

Aestus erat mediusque dies, solisque vapore
Concava litorei fervebant bracchia Cancri:
Fessus in herbosa posuit sua corpora terra
Cervus et arborea frigus ducebat ab umbra.
Hunc puer inprudens iaculo Cyparissus acuto
Fixit et, ut saevo morientem vulnere vidit,
Velle mori statuit. quae non solacia Phoebus
Dixit! ut, hunc leviter pro materiaque doleret,
Admonuit! gemit ille tamen manusque supremum,
Hoc pelit a superis, ut tempore Jugeal omni,
Iamque per inmensos egesto sanguine fletus
In viridem verti coeperunt membra colorem
Et, modo, qui nivea pendebant fronte capilli,
Horrida caesaries fieri sumptoque rigore
Sidereum gracili speclare cacumine caelum.
Ingemuit tristisque deus ,,Jugebere nobis,
Lugebisque alios aderisque dolentibus” inquit.
(Met. X 126-142)

® C. Boetticher, Der Baumkultus der Hellenen, Berlin 1856, s. 489.
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W rzymskiej fitomitologii deref laczono z postacia zalozyciela miasta.
Mieszkancy Rzymu czcili drzewo dereniowe rosnace na stoku Wzgérza
Palatyniskiego, ktore wedlug legendy mialo wyrosnaé z oszczepu ciSnigtego
przez Romulusa:

évtadla 8¢ kui v xpavesav Egaoav v fepav yeyovévas, uvloloyobvres Bt meipddusvog
b ‘Pwudlog abtod loyynv dxovtigeiey dnd tob 'Aovevrivov, té Lvotov Exovaxv xpaveing. (Plut.
Rom. 20)

W starozytnosci uzywano derenia do wyrobu drewnianych cze$ci broni.

Przypuszczalnie Rzymianie widzieli w dereniu fitomorficzna manifestacje
Kwirynusa, z ktorym utozsamiano Romulusa. Antyczne zrodla sa na ogé!
zgodne w okresleniu jego funkcji. Byt on bogiem wojny pochodzenia
sabinskiego, prawdopodobnie opickunem XKwirynatu, gdzie tradycyjnie
umieszcza si¢ osade sabinska®. Pierwotnie jednak Kwirynus petnit w Rzymie
role patrona rolnictwa®, a deren, rodzacy wiele jadalnych owocéw, mogt
byé jego atrybutem roélinnym™.

FIGOWIEC

Drzewo figowe jako roslinny symbol urodzaju pojawia si¢ na ikono-
graficznych zabytkach z epoki mykeriskiej, ukazujacych ceremonie agrarnych
kultéw plodnoéci®. Podobna funkcje zachowat figowiec w greckiej symbolice
fitomorficznej poézniejszych czaséw. Starozytni przypisywali mu magiczne
wladciwosci sadzac, ze owoc figi, zbudowany z wielu pojedynczych ziarenek,
wyraza obfitos¢ i dostatek.

Grecka mitologia wiazala drzewo figowe z dwoma bostwami, uosa-
biajgcymi plodne sily natury, szczegdlnie urodzaj ro$lin — z Demeter

3 Theophr. Hist. plant. 111 12, 1.

2P Grimal, Slownik mitologii greckiej i rzymskiej, Wroclaw 1990, s. 194. Wedtug
P. Grimala, imi¢ Kwirynusa wigzaé¢ nalezy badZz z nazwa sabifiskiego miasta Kures badz
z sabinskim wyrazem oznaczajacym oszczep (curis).

B Ibidem.

» Innym, czczonym przez plemiona indoeuropejskie, drzewem o kulistych czerwonych
i jadalnych owocach byla jarzebina. W kodzie drzewnym Stowian owoce jarzgbiny symbolizowaly
obfitos¢ potomstwa (M. Lurker, Der Baum in Glauben und Kunst, Baden-Baden 1976,
s. 146). W mitologii Celtdéw krzew jarzgbiny byl Drzewem Wiedzy i Natchnienia, jednym
2 wariantow Arbor Mundi.

% B. Rutkowski, Wyspy wiecznego szczescia. Zarys religii wezesnogreckiej, Wroclaw
1975, s. 200.
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i z Dionizosem®. Wedlug legendy, uprawe drzew figowych w Grecji roz-
poczal Fytalos, attycki heros, ktéry przyjat goscinnie Demeter, gdy ta
wedrowala po §wiecie w poszukiwaniu swej corki. Bogini podarowala mu
wowczas rozsady figowcOw i nauczyla wlasciwej ich pielegnacii:

év tobtwt tdr ywpior Béta)ov pacv oixwt driuntpe S€acxt, xai Tiv Oedv dvti Tobrwy
Sobval of 1o putov tic guxrc. (Paus. Graec. descr. 1 37, 2)

Uprawa drzew figowych, podobnie jak oliwek, miata w Attyce duze
znaczenie gospodarcze, poniewaz figowce owocujg kilka razy w roku.

Seksualna semantyke figowca potwierdza argiwski mit o Polimnosie.
Polimnos wskazat Dionizosowi droge do podziemi, kiedy bog zstgpowal do
Hadesu, aby wyprowadzi¢ stamtad swa matk¢. W zamian za pormoc
wiesniak prosit boga o zyczliwo$é, a ten obiecal mu si¢ odwzajemni¢ po
powrocie na ziemi¢. Gdy Dionizos wroécit, okazato si¢, iz Polimnos juz nie
zyje. Bostwo, aby wywiaza¢ si¢ z danej obietnicy, wyrzezbilo z figowego
drewna ksztalt fallusa i ustawilo na grobie wiesniaka®.

W Sparcie Dionizos nosit przydomek Zvxitne — ‘figowy’.

Figi skladano w ofierze zar6wno Dionizosowi jak i Demeter. W czasie
Wiejskich Dionizjow niesiono ku czci boga koszyki wypelnione figami®.
Atenki, idace w procesji eleuzyriskiej, mialy zawieszone na szyjach wierice
figowe i niosty dla bogini kosze z owocami:

xaxavn@épovv not’ obox
nai xkady' yovo'
ioxddwv ‘opuxliov.
(Aristoph. Lys. 646-648)

Grecy uzywali owocow i galezi figowca podczas uroczystosci oczyszczalno-
-przeblagalnych, majacych zapobiegac nieurodzajowi, spowodowanemu dugo-
trwala susza. W VI w. p.ne. w greckich koloniach znajdujacych si¢ na
terenie Azji Mniejszej istnial zwyczaj skladania zywych ofiar w celu zapo-
biezenia klgsce glodu. Ceremonia ta konczyla si¢ rytualnym spaleniem na
stosie czlowieka, ktdrego uprzednio poddawano chloscie, uderzajac go
siedmiokrotnie po genitaliach gatazkami dzikiej figi. Obrzadki o podobnym
charakterze stosowali takze Atenczycy, uSmiercajac dwoje ludzi, ktérym
zawieszano na szyjach sznury bialych i czarnych fig®. Powodem tych
krwawych uroczystosci stala si¢ prawdopodobnie wiara w moc magii
sympatycznej, w ktorej uzycic pewnych czesci drzewa figowego, uchodzacego

% Z fig, podobnie jak z winoroli, wyrabiano w starozytnosci wino (J. G. Frazer, Zlota
galqé, s. 18).

¥ P. Grimal, Slownik mitologii greckiej..., s. 298. Por. takze Paus. Graec. descr. 11 37, 5.

* H. de Vibraye, Mitologia, Warszawa 1937, s. 131.

¥ J. Frazer, Zlota galg?, s. 452-453.
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za fitomorficzny symbol plodnosci, mialo spowodowaé odnowienie sit
wegetacyjnych roslin.

W mitologii starozytnego Rzymu z drzewem figowym wiazala si¢ legenda
o dziecinstwie Romulusa i Remusa. Wedlug nicj, kosz z niemowletami
wrzuconymi do Tybru zatrzymat si¢ u stop figowca lub zaczepil si¢ o wystajace
ponad wode galezie drzewa.

Rzymskiego podania nie potwierdzaly przekazy historyczoe, ktore mowity
jedynie o drzewie figowym (Ficus Ruwminalis), rosnacym obok comitium.
Przywiazani do tradycji Rzymianie rozwiazali ten problem, sadzac nad
rzeka inne drzewo figowe, ktéremu nadano te sama nazwe®.

Figowiec odgrywal w rzymskiej fitomitologii wazna role, zapewne wy-
kraczajaca poza symbolike plodnosci. Prawdopodobnie pelnit w Rzymie
funkcje oficjalnego drzewa pafstwowego*, podobnie jak atenska oliwka.
Swiadczy o tym powiazanie drzewa figowego z legendami o poczatkach
rzymskiej panstwowosci oraz usytuowanie wlasciwej Ficus Ruminalis obok
miejsca waznego dla rozwoju politycznego miasta. By¢ moze, do nadania
fipowcowi tak duzego znaczenia religijnego przyczynit si¢ fakt reprezentowania
przez Rzymian idei kulturowych trzeciej warstwy spoleczenistwa indoeuropej-
skiego, czyli rolnikéw i hodowcoéw. Dla nich fitomorficzny symbol ptodnosci
byl przede wszystkim oznaka dobrobytu gospodarczego, ktéry gwarantowat
przyrost ludnosci, a przez to trwalos¢ i wielko§¢ padstwa.

Rzymianie wykorzystywali symbolike drzewa figowego w prywatnych
uroczysto$ciach familijnych. Kobiety rzymskie prosity o pomyslnosé dla
siebie oraz swojej rodziny opiekunke zwiazkéw malzenskich — Junong
i czcily ja ofiarami skiadanymi pod figowcem*?. Podczas uroczystoici
weselnych uczestnicy ceremonii obrzucali nowozedcow figami®.

Starozytni wierzyli, ze wyciag z fig wzmacnia i odnawia sily witalne
czlowieka: aby nowo narodzone dzieci lepiej si¢ rozwijaly, karmiono je
sokiem z owocow figowca®. Sok ten wykorzystywano takze jako afrodyzjak®.
Pliniusz przypisywat mu wlasciwosci opdiniajace starzenie sig:

juvenum vires augent, senibus meliorem valitudinem faciunt, minusque rugarum. (Plin.
Nat. hist. XXI11 63)

W wierzeniach dawnych Indow figowiec Asvattha (Ficus Religiosa)
obrazowal Drzewo Kosmiczne®.

‘° M. Grant, Mity rzymskie, Warszawa 1978, s. 127.

L. Cser, Der mythische Lebensbaum und die Ficus Ruminalis, ,,Acta Antiqua Academiae
Scientiarum Hungaricae” 1962, t. 10, s. 334,

2], Dierbach, Flora Mythologica oder Pfanzenkunde in Bezug auf Mythologie und
Symbolik der Griechen und Rémer, Frankfurt 1833, s. 113.

3 Ibidem.

¥ C. Boetticher, Der Baumkultus..., s. 440.

M. Grant, Mity..., s. 126.

4 Por. rozdz. 2, s. 48-49.
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GLOG"

Glég byl roflinnym atrybutem rzymskiej nimfy Karny®®. Jej opiece
polecali Rzymianie zawiasy drzwi swoich domédw. Galazka kolczastego
glogu (alba spina)®, poloiona na progu, miala chroni¢ niemowleta przed
urokami oraz wampirami i strzygami, ktore przychodzily, aby wysysac¢ krew
noworodkdw pozostawionych bez opieki.

Wedtug Owidiusza Karna otrzymata od Janusa galazke glogu®. Podarun-
kiem tym bdg nagrodzil uleglos¢ nimfy:

»Jus pro concubitu nostro tibi cardinis esto:

hoc pretium positae virginitatis habe”.

Sic fatus spinam, qua tristes pellere posset

a foribus noxas (haec erat alba), dedit.
(Ovid. Fasti V1 127-130)

Atenczycy zuli liScie gltogu, aby uchroni¢ si¢ przed zlymi mocami
i demonami®'.

GRANATOWIEC

W starozytnosci jabtko granatu posiadalo podobna do figi symbolike
religijna. Dla Greké6w owoc granatu, zbudowany z wielu drobnych ziarenek,
uchodzit za fitomorficzna manifestacj¢ plodnodci, odnoszacej si¢ przede
wszystkim do rozrodczych sit cztowieka.

Granat stal si¢ roslinnym atrybutem Hery, patronki zame¢znych kobiet,
czuwajacej nad nienaruszalno$cia umoéw matzenskich. W Herajonie, stojacym
pomiedzy Mykenami i Argos, znajdowal si¢ posag bogini, trzymajacej
granat i berlo (Paus. Graec. descr. 11 17, 4).

¥ Wiekszo$¢ plemion indceuropejskich nie nadata temu drzewu zadnej symboliki religijnej.
Jedynie w legendach celtyckich gidog pojawia si¢ jako roSlina strzegaca miejsc spoczynku
znanych postaci mitologicznych. Celtowie wierzyli, ze obok krzaku glogu $pi, pograzony
w magicznym $nie, czarownik Merlin (J. G. Frazer, Zlota galqs, s. 96). Z grobu Tristana
i Izoldy wyrosnaé mialy dwa glogi, kiére polaczyly swe galezie nad mogitami kochankow.

* O roli nimfy w religii rzymskiej por. Macrob. Satur. I 12, 33.

¥ Wediug J. André (Les noms de plantes..., s. 245-246), spina alba to jedna z nazw
uzywanych na okreslenie glogu, a wszelkie nazwy, ktére zawieraly wyraz spina ‘ciern, kolec’
okreslaly rosliny kolczaste, khujace.

® U Owidiusza (Fasti VI 101, 107) nimfa ta nosi imig¢ Carna lub Crane, ktére by¢ moze
pozostaje w zwigzku etymologicznym z ie. wyrazem krnos ‘dereni’. Pierwotnie Karna bylaby
wiec nimfz drzewa dereniowego, a przypisanie jej glogu moglo wyniknaé z podobieristwa
w wygladzie obu drzew, poniewaz zaréwno deref, jak i glog rodzi jadalne owoce w postaci
matych, czerwonych kuleczek.

' W. Lengauer, Religijnosé staroiytnych Grekow, Warszawa 1994, s. 193.



115

Owoc granatowca oznaczal jedno$¢ duchowa i cielesna dwojga ludzi
zwiazanych ze soba $wieta przysiega, dotrzymania ktorej strzegla bogini
Hera. By¢ moze podczas slubnych uroczystosci w archaicznej Grecji panna
mloda zjadala ziarna granatu na znak zlaczenia wlasnych loséw z losami
swego meza, a reminiscencj¢ tego dawnego obyczaju odnajdujemy w micie
o Persefonie. Persefony bowiem nie zlaczyla z Hadesem wola bogow, lecz
wlasnie spozycie kilku ziaren owocu:

diog 88 ITlobtwvi tiv Képnv aveméuwar keleboavtog, & Mlobtwv, ‘va wj moliv xpévov
rapd T pnTpi Kovapeivy, poids Edmxev avty gayelv kékkov. i € ob mpoidoubvy T6 ovufinodusvov
xatnvilwoey oabtév. Katoauaptvprioavros 68 abtiic Aokaligov tob Ayépovrog koi Iopybpog,
T0btQ pEv dnunitnp v Aidov Bupetav énélnxe métpav, Hepoepovy 06 xul’ Exaortov éviavtov 1o
pév tpitov pera Ilovtwvos nvaykdoln uéverv, 10 0é loimév nopa toic Oeoic. (Apd. Bibl. 15, 3)

Ograniczenie roslinnej symboliki granatu do ludzkiej seksualnosci ttumaczy
nieobecnoé¢ tych owocow podczas $wiat ku czci Demeter, odpowiedzialnej
za urodzaj roélin®.

Wedlug malo znanego greckiego mitu, pierwsze drzewo granatowca wyrosto
z krwi dziewczyny o imieniu Side (gr. gidny ‘owoc granatu’), ktora, uciekajac
przed napastujagcym ja ojcem, popelnila samobdjstwo na grobie swej matki. To
ajtiologiczne podanie powstalo zapewne w celu wyjasnienia czerwonej barwy
owocu, kwiatéw oraz li§ci granatowca®, a zarazem potwierdzalo gleboko
zakorzeniona w §wiadomos$ci Grekéw erotyczna semantyke drzewa.

W rzymskiej fitomitologii granat poSwigcono bogini Junonie, opiekunce
mezatek. Wienice z liSci tego drzewa zdobily glowe Flaminiki Dialis podczas
uroczystosci ku czci bogini®.

Nieliczne wiadomosci dotyczace sakralnej funkcji granatowca w starozytnej
Italii sugeruja, ze Rzymianie przyswoili sobie grecka symbolike tego drzewa
w okresie synkretyzmu religijno-kulturowego obu narodéw. Wydaje sie
bowiem, iz podobne znaczenie w tradycji mitologicznej starozytnego Rzymu
posiadatl figowiec.

JABLON

Wiele ludéw indoeuropejskich przypisato jabtoni cechy Drzewa Kosmicz-
nego®. Analogiczne funkcje, jakie pelni ta roslina w mitologiach odleglych

2 Owoce granatu pojawialy si¢ jedynie w czasie misteriow eleuzyfiskich, obrzedowych
$wiat ku czci Demeter i Persefony, podczas ktérych przedstawiano sceny z mitu o przezyciach
Kory. Uczestnikow uroczysto§ci obowigzywat jednak zakaz spozywania tych owocow.

$ Por. Plin. Nat. hist. XVI 35.

* P. Grimal, Slownik mitologii greckiej..., s. 321 (Side S).

% C. Boetticher, Der Baumkultus..., s. 482.

% Religijna funkcja jabloni zostala oméwiona w rozdz. 2.
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terytorialnie plemion indoeuropejskich, $wiadcza o tym, Ze jabton stala si¢
Arbor Vitae juz w epoce jednosci kulturowej Indoeuropejczykow.

W religii Grekéw rolg Drzewa Zycia pelily dwa gatunki drzew. Dla
Jondéw, szczegdlnie zamicszkalych w Attyce, byla nim oliwka. Podczas
wedrowek Dordéw na terenie Hellady odrodzita si¢ pierwotna indoeuropejska
tradycja, ktdéra Drzewem NieSmiertelnosci czynita jablon. Zmiana, jakiej
w obrazie Arbor Vitae dokonaly plemiona jonskie, spowodowala, ze w fito-
mitologii greckiej drzewo jabloni zyskalo wieloznaczna symbolikg. Zlote
jablka, rosnace w ogrodzie Hesperyd, byly owocami cudownego drzewa,
ktore zasadzi¢ miata bogini Hera. Ich zdobycie gwarantowalo zycie wieczne.
Natomiast jabika ,,ziemskich™ drzew pojawialy si¢ w kulcie Afrodyty. Owa
nickonsekwencje mozna wytlumaczy¢ modyfikacjami, wprowadzonymi do
rodzimej mitologii botanicznej przez ludno$¢ indoeuropejska, przybyla do
Grecji wczesniej niz Dorowie.

W okresie wspélnoty religijnej Indoeuropejczykéw jabloni patronowata
partnerka gilownej meskiej postaci panteonu — Dieusa. Po dotarciu do
Hellady plemiona jonskie jako atrybut przypisaly malzonce Zeusa inne
drzewo - granatowiec’’, jablka za§ poswigcono Afrodycie — béstwu obra-
zujgcemu zmystowa mitoé¢ i pozadanie. Drzewem Kosmicznym, a wlasciwie
jednym z jego wariantdw, wyrazajacym nieSmiertelnosC, stala sig dla Jonow
oliwka®,

Jablka Afrodyty pojawiaja si¢ w mitach greckich opowiadajacych o mitos-
nych zwiazkach dwojga ludzi. Inspiratorka tych zwigzkéw jest zazwyczaj
sama bogini. Do najbardziej znanych sposrod nich nalezy podanie o Helenie
i Parysie oraz o Atalancie i Hippomenesie. W utworach poetéow hellenis-
tycznych jablko symbolizowalo goraca miloéé miodych ludzi®.

alle pot fig, booa Kpoiobv moxa pavti mendolar.
xpvoeor dupébrepol x' dvexeiuelu v Appoditg.

Tax abAdg ubv Exowoa xai i ‘pddov fi tiye udlov,
axfiux &' €y xai xwivdg én' dugotépotav dubxlug.
(Theocr. Id. X 32-35)

7 Plemiona greckie z drzewem granatu spotkaly si¢ po raz pierwszy na terenie Hellady,
poniewaz w Srodowisku naturalnym rejonéw Srodziemnomorskich granatowiec ro$nie jedynie
na poludniowych krancach Europy oraz w pdinocnej Afryce. O drzewach granatowca wspomina
Homer (Od. VII 115, XI 589), uizywajac na ich okreSlenie wyrazu powg (f.). Rzymianie
nazywali owoce granatu jablkami punickimi (Colum. De re rust. X11 42, 1).

¥ Mozliwe, ze grecka legenda o jabtku Brydy i sadzie Parysa obrazowata ,przesunigcie”
roslinnego atrybutu Hery do kultu Afrodyty.

* Grecki wyraz wilov (n.) ‘jabtko' uzywany byl w poezji takze na okre$lenie piersi lub
policzkow dziewczyny (Sfownik grecko-polski, t. 3, s. 142-143).
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W fitomitologii rzymskiej owoce jabloni posiadaly podobne znaczenie
do tego, jakie przypisala im tradycja grecka.

JESION

Z drzewem jesionu wiaZe si¢ greckie podanie o czterech pokoleniach
ludzkosci. Wedlug Hezjoda, ludzi wieku brazowego Zeus stworzyl z pni
jesionowych, co spowodowalo, Ze czlowiek tego okresu charakteryzowal si¢
ogromna wytrzymaloscia fizyczna i przykrym charakterem:

Zevs 08 matip tpltov &lAo yévog pepomwv avBpdnwy
xdlAxeov moina’, obk &pyvpép oVdév duoiov,
& pehidv, Sewvov te Kai 3fpiuov. ol Apnog
Epy’ Euelev arovéevra xai Bfpiec [...].
(Hes. Op. 143-146)

Grecy z twardego jesionowego drewna wyrabiali wibcznie, a wyraz
okreslajacy w grece jesion stal si¢ synonimem oszczepu®.

Hezjod wspomina takie o Meliadach, nimfach drzew jesionowych®,
ktore zrodzity si¢ z krwi wykastrowanego Uranosa:

dooor yap polauyye; dnéoovlev aluxtéeooat,
naoag dé§avo Ixie. nepinloubviwy 8 éviawrdv
yefvatr' ‘Epwic te xpatepds ueydlovs te Iiyavrag,
tedyeat Axumopévovs, dolly’ Eyyex xepaiv Exovrag,
Nougpag 0° t¢ Mellag xalfova’ én' dnelpova yaiav.
(Hes. Theog. 183-187)

Mozna przypuszczaé, ze jesion pojawil si¢ w mitologii botanicznej
Indoeuropejczykow juz w epoce ich wspolnoty kulturowej. U plemion
germanskich Drzewem Kosmicznym byl, znany z legend staroislandzkiej
Eddy, jesion Yggdrasill2, Grecy nie rozwingli fitomitologii jesionu zapewne
dlatego, ze na terenie Europy poludniowej drzewa te rosna niezmiernie rzadko.

@ Gr. unlia (f.) ‘jesion, jesionowy oszczep, drzewce widczni, widcznia® (Ibidem, t. 3, s. 99).
Por. Hom. /I I¥ 543; IV 165; V 595, 655, 666, 694; VI 65, XIII 597, 715, XVI 114, 143,
815; XVII 9, 59, XIX 361, 390, XX 272, 277, 322, 324; XXI 162, 169, 172, 174, 178; XXII
133, 328.

® A. Carnoy, Dictionnaire étymologique de la mithologie gréco-romaine, Louvain 1957,
5. 124 (Melia).

* Germanie wierzyli, ze pierwszy mezczyzna — Ask - powstat z jesionu, a pierwsza kobieta
- Bmbla — prawdopodobnie z wigzv (Edda poetycka, Véluspa 17-18). Imig Aska wiaze si¢
etymologicznie z indoeuropejskim wyrazem *osko- ‘jesion’, Embli zapewne z indoeuropejskim
rdzeniem *6élmos- ‘wigz' (por. duh. elm ‘wiaz', stgniem. elm-boum ‘drzewo wigzu’).
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LAUR

Dla starozytnych Grekow laur stal si¢ roSlinnym atrybutem Apollona.
Gleboki zwiazek kultowy drzewa laurowego z bogiem uksztaltowatl sie
zapewne dopiero po opanowaniu przez Apollona wyroczni w Delfach, gdzie
wezeéniej wieszczacymi boginiami byly Gaja, Temida i Febe®.

O doé¢ pdinym powiazaniu tej roSliny z Apollonem S$wiadcza takze
legendy o narodzinach Letoidéw, ktére nie wymieniaja lauru posrod drzew
rosngcych na Delos. W utworach Homera i Hezjoda réwniez nie ma
wzmianki o laurze poswigconym bogu, chociaz Homer wspomina palmeg
przy delijskim oltarzu Apollona (Hom. II. VI 162-163).

Najczesciej przyjmuje sie, iz zwiazek Apollona z laurem wynikal przede
wszystkim z roli, jaka drzewo to petnito w wyroczni boga w Delfach. Delfy
byly jednak nie tylko gtéwnym osrodkiem wrézbiarstwa greckiego, lecz
takze miejscem, gdzie Apollo dokonywal rytualnego oczyszczenia pielg-
rzymujacych do niego wyznawcoéw. Letoida byl wigc jednoczesnie bogiem
wieszczacym i oczyszczajacym®. Podobnymi cechami odznaczal si¢ laur.
Drzewo, za posrednictwem ktdérego Pytia obwieszczata wole boga, bylo
drzewem czysto$ci fizycznej i duchowej, poniewaz powstato z ciala nimfy
Dafne, ktéra dzigki przemianie ochronila swoja niezalezno$¢ i dziewiczo§¢®:

Viribus absumptis expalluit illa cilaeque
Victa labore fugae spectans Peneidas undas,
,»Fer pater” inquit ,,opem! si flumina numen habetis
Qua nimium placui, mutando perde figuram!™
Vix prece finita torpor gravis occupat artus
Mollia cinguntur tenui praecordia libro,
In frondem crines, in ramos bracchia crescunt;
Pes modo tam velox pigris radicibus haeret,
Ora cacumen habet: remanet nitor unus in illa.
Hanc quoque Phoebus amat positaque in stipite dextra
Sentit adhuc trepidare novo sub cortice pectus
Conplexusque suis ramos, ut membra, lacertis
Oscula dat ligno: reflugit tamen oscula lignum.
Cui deus ,,at quoniam coniunx mea non potes esse,
Arbor eris certe” dixit ,,mea”.
(Ovid. Met. 1 543-558)

9 8. Oswiecimski, Zeus daje tylko znak, Apollo wieszczy osobiscie. Starozytne wroi-
biarstwo greckie, Wroctaw 1989, s. 108.

% 1. R. Danka, Pierwotny charakter Apoliina i Artemidy. Studium na temat pochodzenia
Letoidow i ich zwiqzkow 2 innymi bogami, Wroctaw 1987, s. 21.

¢ Owidiusz (Met. X 92) nazywa laur innuba laurus ,drzewem dziewiczym, nie znajacym
malzenstwa’,



119

Homer w pierwszej ksiedze Iliady przedstawil Apollona jako boga, ktéry
zestal na Grekow zaraze, karzac ich za znicwazenie swego kaptana Chrysosa:

ExlayEav ' &p oloroi én' Buwv ywoubvoro,

awtod xiwmléveog. ‘o0 &' Fiie voxri Eoixdds.

Blet’ Enerr’ amdvevle vedv, ueta ' iov Enxe.

detvyj 88 xlayyn yéver’ dpyvpéoto Biolo.

o'vpifug pgv mpdtov émgyeto kai kv gpyods,

avtdp Emerc’ avtoior félog Exemevkés Epieic

PalA’. alel 86 mupoi vexbwy xaiovro Oupetol.
(Hom. 1. 1 46-53)

Wedlug stow Kalchasa, gniew bdstwa mozna bylo zlagodzi¢ jedynie
przez oddanie ojcu Chryzeidy oraz poprzez obrzadek oczyszczenia wojsk
greckich, ktéremu patronowal Apollo Fojbos (gr. poifoc ‘czysty’).

Najstarsza grecka religia widziata w Apollonie® przede wszystkim boga
zsylajacego nagla $mieré, czesto spowodowana zaraza. W czasie szerzacej
sig epidemii stosowano zapewne przeblagalno-oczyszczalne rytualy, podczas
ktérych uzywano kadzidel, palac rofliny, ktére wydzielaly wonny dym®.
Wilasciwosci takie posiada laur. Kolumelia wspomina, ze Rzymianie okadzali
nim zbiorniki na wino:

Mustum autem antequam de lacu tollas, vasa rore marino vel lauro vel myrto suffumigato,
et large repleto, ut in effervescendo vinum se bene purget. (Colum. De re rust. XII 25, 4)

Mozliwy wigc wydaje si¢ wniosek, ze zanim wawrzyn stal sig¢ symbolem
wieszczacego Apollona delfickiego, byl juz wczesniej roslinnym atrybutem
boga oczyszczajacego.

Demonologia Grekéw nadala drzewu wawrzynowemu moc odpgdzania
ztych duchéw. Teofrast nazywa zabobonnym czlowieka, ktdry do ochrony
przed urokami uzywa galazki laurowe;j:

xﬂékx # deicdapovia S6ketev &v elvar deihie mpoc To Swpbviov, & 8¢ derciduipwv TowbTéS TIC,
olog Emiypwvijv dmoviyducvos tag xelpag ki mepippuviuevos ané lepod dapvpv €l t0 aréux
Jafiv oltw thv Huépav mepmarelv. (Theophr. Charact. XVI 1-2)

Rzymianie, do§¢ wczesnie korzystajacy z wyroczni w Delfach®, nie
ograniczyli symboliki lauru jedynic do kultu wieszczacego Apollona. W rzym-
skiej fitomitologii wawrzyn pelnit nieco inne niz w Grecji funkcje, ktore
przypisata mu prawdopodobnie rodzima, italska tradycja religijna.

“ Imig boga 'Améllwv pozostaje w zwiazku z czasownikiem d&méllvui ‘niszczg, zabijam’.
(I. R. Danka, Pierwotny charakter Apollina..., s. 20).

 Teofrast w Etyce (I 5) wspomina o lym, iz pierwolnie czczono bogdéw wonnymi
ofiarami, spalajac na ich oltarzach aromatyczne rodliny. Podczas rzymskiego triumfu uzywano
kadzidet ze spalanego Jauru, ktére mialy oczy$ci¢ zolierzy z przelanej krwi (Plin. Nat. hist.
XV 40). :

® Liv. De urbe cond. 1 56; Plin. Nat. hist. XV 40.
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Wergiliusz (4den. VII 59-63) opisujac histori¢ zalozenia przez Latynusa
Laurentum, przekazuje, ze nazwa miasta pochodzita od rosnacego wewnatrz
zamku drzewa laurowego.

Wedtug relacji Pliniusza (Nat. hist. XV 40), Awentyn porastal niegdys
las laurowy, a najstarsza rzymska tradycja uwaza to wzgbrze za miejsce
pomysinej wrozby Romulusa:

Remus auspicio se deuouet atque secundam

Solus auem seruat. at Romulus pulcher in alto

Quaerit Auentino, seruat genus altivolantum.
(Enn. Ann. LVII 82-85)

W atrium Regii, ktéra uchodzila w Rzymie za siedzibg¢ legendarnego
kréla Numy Pompiliusza, rést laur, ktéry miat zapewne zwiazek z powstaniem
tej budowli®. W epoce krolewskiej drzewo wawrzynu bylo wigc oznaka
wladzy panujacego monarchy, ktdry zapewnial panstwu stabilnos¢ i rozwdj.

W czasach republiki laur pozostal nadal znakiem pomy$lnosci zaréwno
w Zyciu prywatnym, jak i panstwowym. Pierwszego marca, czyli dnia, ktéry
w starym kalendarzu rzymskim rozpoczynal nowy rok, Westalki zdobily
$wiatynie swej bogini nowymi galazkami laurowymi”™. Nad wiasciwym przebie-
giem uroczystosci czuwal rex sacrorum, dziedziczacy swa funkcje religijna po
dawnych wiladcach Lacjum. Zwyczaj ten, okreslany jako zmiana starych
laurdéw na nowe (veteras lauros mutare), i sytuowanie go w przybytku Westy,
gdzie plongt wieczny ogiest symbolizujacy trwalo$¢ Rzymu, pozwalaja domysélad
sie, iz rytual ten mial na celu odnowienie pomyslnej dla panstwa wroézby:

huius etiam prima die ignem novum Vestae aris accendebant, ut incipiente anno cura denuo
servandi novati ignis inciperet. eodem quoque ingrediente mense tam in regia curiisque atque
flaminum domibus laureae veteres novis laureis mutabantur. (Macrob. Satur. 1 12, 6)

Roéwniez pierwszego dnia marca znajomi przesylali sobie noworoczne
prezenty, tzw. strenae, ktorymi byly m. in. galazki lauru, pochodzace
pierwotnie z gaju bogini Strenia’.

Wieniec laurowy zdobit glowe zwycigskiego wodza podczas rzymskich
ceremonii triumfalnych. Dla niektorych Rzymian w takich chwilach wawrzyn
symbolizowal oczyszczenie zolnierzy z przelanej krwi oraz pokdj wsrod
walczacych:

ob has causas equidem crediderim honorem ei habitum in triumphis potius quam quia suflimen-
tum sit caedis hostium et purgatio, ut tradit Masurius. (Plin. Nat. hist. XV 40)

® C. Boetticher, Der Baumkultus..., s. 244.
™ T. Zielifiski, Religia rzeczypospolitej rzymskiej, cz. 2, Krakéw 1933-1934, s. 43.
" Ibidem, cz. 1, s. 189.
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Triumf jednak nie koriczyt sie zadnym rytualnym, zbiorowym aktem
oczyszczenia, a imperator skiadat wieniec laurowy jako trofeum dla Jowisza
w $wiatyni boga na Kapitolu. Laur pozostaje tu nadal znakiem urzednika
panstwowego, ktory swoim zwycigstwem nad nieprzyjacielem umacnia
potege i wplywy polityczne panstwa.

W republikafiskim Rzymie senat w imieniu narodu nadawat dozywotnio
mianowanemu imperatorowi prawo do statego noszenia wierica laurowego.
Zaszczyt taki spotkal Juliusza Cezara po pokonaniu synéw Pompejusza pod
Munda w 45 r. p.n.e.”

W czasach cesarstwa laur stal si¢ ponownie symbolem panujacego
wladcy. Swetoniusz wspomina o gaju laurowym, zasadzonym przez zZong
Augusta Liwie, skad cesarze z dynastii julijsko-klaudyjskiej mieli zrywac
galgzie wawrzynowe na triumfalne wience. Gaj ten usech! w ostatnim roku
panowania Nerona:

Liviae olim post Augusti statim nuptias Veientanum suum revisenti practervolans aquila
gallinam albam ramulum lauri rostro tenentem, ita ut rapuerat, demisit in gremium; cu-
mque nutriri alitem, pangi ramulum placuisset, tanta pullorum suboles provenit, ut ho-
dieque ea villa ,,ad Gallinas” vocetur, tale vero lauretum, ut triumphaturi Caesares inde
laureas decerperent; fuitque mos triumphantibus alias confestim eodem Joco pangere; et
observatum est sub cuiusque obitum arborem ab ipso institutam elanguisse. Ergo novissimo
Neronis anno et silva omnis exaruit radicitus, et quidquid ibi gallinarum erat interiit.
(Suet. Galba 1 2-3)

LIPA

W mitologii wielu ludéw indoeuropejskich drzewo to wiazalo si¢ glownie
z zenskim aspektem szeroko pojmowanej ptodnosci”. Grekom kojarzyto sie
ono z przemienionag w lipe Baucis™. Starozytni stosowali lipowe kwiaty
w medycynie. Zapewne dlatego pojawila si¢ w Helladzie legenda o nimfie

™ Suet. Caes. 45. Wieniec laurowy przepasany biata wstazka uchodzit w Rzymie za oznake
wladzy krolewskiej. Nalozenie takiego wiefica na glowe Cezara stalo si¢ jednym z powodow
przyspieszenia zamachu na jego zycie (ibidem, s. 79).

™ W tradycji battyckiej kobiety wywodzily swe pochodzenie od lipy (A. M. Kempifiski,
Stownik mitologii..., s. 257). Plemiona germariskic poswigcity lipg Freyi — bogini pltodnosci
i urodzaju (M. Lurker, Der Bawn in Glauben..., s. 146). Wczesng wiosna Slowianie
dekorowali domy galazkami lipowymi, ktore byly znakiem budzacej si¢ do zycia przyrody
(W. Bogustawski, Dzigje Slowianszczyzny..., t. 2, s. 851). Aura wytwarzana przez lipg
sprzyjata milemu spedzaniu czasu i odpoczynkowi (por. J. Kochanowski, Na lipg). W kalendarzu
druidéw lip¢ taczono z polowg marca i polowa wrzeénia, czyli z poczatkiem cyklu wegetacyjnego
oraz porg owocowania.

* Grecki mit o Filemonie i Baucis by} prawdopodobnie pochodzenia frygijskiego. Zachowat
si¢ on w lacinskiej wersji zamiesz j przez Owidiusza w Met, rfozach (VIII 620-724).
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Filyrze™, matce Chejrona, ktéra na gorze Pelion pomagala synowi w wy-
chowywaniu i leczeniu greckich bohateréw’™.

Rzymianie chetnie wienczyli glowy wiencami z galazek lipy. Wedlug
Pliniusza (Nat. hist. XVI 25), zwyczaj ten mial w Rzymie dluga tradycje.

MIRT

Mirt, podobnie jak wigkszos¢ zimozielonych roslin, symbolizowat w staro-
zytnosci trwalo$¢ istnienia wszelkich pierwiastk6w natury ozywionej. Krzak
mirtowy rodzi wiele kulistych owocéw o jasnej lub ciemnej barwie, a jego
roztarte liScie wydzielaja przyjemny zapach. Cechy te sklonily Grekéw
i Rzymian do poswiecenia rosliny jednej z bogin plodnosci — Afrodycie:

Snep tovg maxlaiode xai €9’ Etépwv putdy el Oxlldéviwv nemomxévan, T puEv Agpodity v
popaivy, 1 &' Anéllwvi tiv Sdewv mpocdyaveac. (Diod. Bibl. hist. 1 17)

oraz Wenus:

Populus Alcidae gratissima, vitis Jaccho,
formosae myrtus Veneri, sua laurea Phoebo [...].
(Verg. Ecl. VII 61-62)

Przypisanie mirtu bdstwu patronujacemu miloSci fizycznej potwierdza
seksualng semantyke tej rosliny, ktora poglebiaja ponadto jej lecznicze
wlasciwosci. Mirt stosowany w medycynie miat zamyka¢ macic¢ i zapobiegac
przedwczesnemu porodowi”. W Grecji rzucano nowozencom liScie mirtowe
jako magiczne $rodki, zapewniajace milodej parze liczne potomstwo.

Jako fitomorficzna manifestacja lagodnej bogini, mirt stal si¢ oznaka
pojednania i swobdd obywatelskich. Aristogejton i Harmodios, ktérzy
przyczynili si¢ do przywrdcenia w Atenach wolnosci politycznej, mieli swe
miecze oples¢ galazkami mirtowymi™:

20" duob ufv o tvpavveidov’, énei puidlouxt,
xai popiow to ipog 10 lomov év ubprov xladi,
dyopaow t' &v toig brloic &g Apiwroysitovt,
Bde 0" doniéw mxp’ avtév.

(Aristoph. Lys. 631-634)

» Gr. gripa (f.) lipa’ (Slownik grecko-polski, t. 4, s. 536).

7 P. Grimal, Slownik mitologii greckiej..., s. 141.

7 G. Thomson, Egea prehistoryczna, Poman 1958, s. 189.

7 Athen. Deipnosoph. XV 695, 12: ,,'ev wiptov k248 16 &ipos popriow [ thonep Apuddiog
xai Apiotoyeitwv [ 8t AOnvaing év Ovciug [ dvdpx tipavvov Tnnmapyov éxovémv”.
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Ateniscy archonci nosili wierice mirtowe, ktdre wyrazaly godnos¢ urzednika,
stojacego na czele demokratycznego panstwa. Podczas proceséw o morderstwo
Gpxwv Pacileds, wnoszac oskarzenie przed trybunat sedziowski, zdejmowal
swoj wieniec na znak protestu przeciw zetknigciu si¢ z czlowiekiem skalanym
krwia (Arist. De rep. Athen. LVII 4).

Kolonizatorzy greccy przywozili z ojczyzny do swych nowych siedzib
galazki mirtu, symbolizujace zapewne ich pokojowe zamiary oraz pojednanie
z ludnoécia tubylcza®.

Na ucztach atenskich przekazywano sobie galazki mirtowe, zachgcajac
do wzigcia udziatu w agonie poetyckim.

Rzymska tradycja mitologiczna laczyla mirt z kultem bogini Wenus.
Rzymianie, podobnie jak Grecy, widzieli w nim symbol réwnosci spolecznej
oraz politycznej, ktora usmierzala spory pomiedzy zwasnionymi stanami
i narodami.

Wedlug Pliniusza, wojne wywolana porwaniem Sabinek zakonczy! rozejm,
zawarty przez wojska rzymskie i sabinskie w miejscu, gdzie pozniej wzniesiono
$wiatyni¢ Wenus. Podczas uroczystosci zatwierdzania przymierza zolnierze
obu armii dokonali rytualnego oczyszczenia, uzywajac podczas tej ceremonii
galazek mirtu:

fuit, ubi nunc Roma est, iam cum conderetur, quippe ita traditur, myrtea verbena Romanos
Sabinosque, cum propter raptas virgines dimicare voluissent, depositis armis purgatos in eo
loco, qui nunc signa Veneris Cluacinae habet. cluere enim antiqui purgare dicebant. (Plin.
Nat. hist. XV 36)

Ten sam autor wspomina takze o dwoch mirtach, rosnacych obok $wigtyni
Kwiryna, z ktérych jeden nazywano mirtem patrycjuszowskim, drugi plebejs-
kim. Roéliny te wyrazaly zapewne zrOwnanie praw obywatelskich obu stanow:

inter antiquissima namque delubra habetur Quirini, hoc est ipsius Romuli. in eo sacrae fuere
myrli duae ante aedem ipsam per longum tempus, altera patricia, appellata altera plebeia.
(Plin. Nat. hist. XV 36)

Wieniec mirtowy, tzw. corona ovalis®, przystugiwal wodzowi Imperium
Romanum w czasie ovatio, czyli uroczystoSci uswietniajacych zwycigstwo,
odniesione bez rozlewu krwi, czgsto na drodze pertraktacji i uméw poko-
jowych, dzigki ktérym podbite plemiona nie tracily calkowicie swych praw
oraz uzyskiwaly ochron¢ wiadz rzymskich:

Bellicis quoque se rebus inseruit, triumphansque de Sabinis P. Postumius Tubertus in
consulatu, qui primus omnium ovans ingressus urbem est, quoniam rem leniter sine cruore
gesserat, myrto Veneris victricis coronatus incessit optabilemque arborem etiam hostibus fecit.
(Plin. Nat. hist. XV 38)

" C. Boetticher, Der Baumkultus..., s. 450.
®). Dierbach, Flora Mythologica..., s. 63.
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OLIWKA

Oliwka byla jednym z najwazniejszych fitomorficznych symboli religijnych
starozytnych Grekow. Prawdopodobnie plemiona greckie natrafily na drzewa
oliwne dopiero na terenie Hellady, wedtug Teofrasta (Hist. plant. V1 2, 4)
bowiem oliwki rosna jedynie na obszarach nadmorskich®.

Badania jezykoznawcze dowodza, ze Grecy na okreslenie morza postugiwali
si¢ wyrazem obcego pochodzenia Odlagoo (gr. att. Odlarre ‘morze’), ktory
nie ma odpowiednika w zadnym innym jezyku indoeuropejskim. Profesor
Jan Safarewicz przypuszcza, ze Helleni bezpo$rednio przed przybyciem na
Polwysep Balkanski musieli przebywa¢ w kraju pozbawionym morza®.
Zapewne dlatego to zimozielone drzewo, rodzace soczyste owoce, mimo
niesprzyjajacych warunkéw klimatycznych®, urzeklo nowych przybyszow:

sortv &' olov &y yig
Acing o¥x énaxobw
088" év tar peydlout dwpldt vagwr
ITé).onog nwymote Blagtov
pbtevu’ &yeipwrov astémoiov,
Eyxéwv pofpua Saiwy,
b rdrde O)ler péyiora ydpau,
ylavxds raidotpépov @illov Elxing.
10 pbv Tig ol vexpos oldE ynpar
ovvvinv dliboer xepi mépoog.
6 & alév bpdv xbxlog
Agbocer viv Mopiov dio¢
X% ylawxdmic ‘ABava.

(Sophocl. Oed. Col. 694-706)

Achajowie laczyli oliwke przede wszystkim z symbolika urodzaju. Drzewo
oliwne pojawia si¢ na ikonograficznych zabytkach z epoki mykenskiej,
obrazujagcych sceny agrarnych kultéw plodnoéci®. Znaczenie to oliwka
zachowala w pozniejszej religii ludno$ci achajskiej. Herodot przytacza

# Podobnego zdania jest takze Kolumella (De re rust. V 8, S).

# J. Safarewicz, Jezyk starogrecki, {w:] Jezyki indoeuropejskie, t. 1, red. L. Bednarczuk,
Warszawa 1986, s. 426.

® Kolumella (De re rust. V 8, 1) nazywa oliwke ,krélowa wszystkich drzew™ zwracajac
uwage na to, iz wyjatkowo dobrze rosnie ona na suchym i gliniastym podlozu (De arbor.
17, 1) oraz nie wymaga szczegdlnej pielegnacji (De re rust. V 8, 2).

# B. Rutkowski, Wyspy..., s. 200. Nie mozna wykluczyé, ze Achajowie takie znaczenie
nadali oliwce pod wplywem kontaktow z ludnoicig kretefiskg. Oliwka jako symbol plodnosci
pojawia si¢ podczas obchodéw greckiego $wigta ku czci Apollona, kiedy to noszono galazke
oliwna ozdobiong zbozamij i owocami. W Grecji Apollo zyskal przydomki: dpeoidirye ‘dawca
owocow dojrzewajacych we wiasciwej porze' oraz dpimy¢ ‘rzadzacy porami roku’ (Slownik
grecko-polski, t. 4, s. 684). Grecy wierzyli zapewne, ze bdg, ktéry ma wplyw na liczebnosé
ludzi i zwierzgt (por. Hom. . 1 52-53), kieruje takze obfitosicia zbioréw.
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histori¢ Epidauryjczykéw?®, ktdrzy zapobiegli klesce nieurodzaju wznoszac
boginiom rolnictwa posagi z drewna oliwnego:

‘Eridavpioiar # yij xapmov obdévx avedidov. mepi rabtne @v ths ovupopfic of ‘Emidubpiol
éxpbwvro év delpoior. f 68 ITobin opéuc éxéleve daung te xai Avénaoing dysluara (Spboaclu
xoi opi (dpvoauévolat ueivov ouvvoioedlus. énetpdrreov @v of 'Emidaipior xétepn yx)xod
rotbwveon ta aydduata f Lifov. §i 8¢ ITvliy ovdétepa tobrwv Ex, dlla Eblov fAubpne €laing.
(Her. Hist. V 82)

Jonowie czcili oliwke jako Drzewo Kosmiczne, a dla Ateniczykow stala
si¢ ona oficjalnym drzewem panstwowym.

Mity wigzaly drzewo oliwne z legenda o narodzinach Apollona, ktdry
we wezesnej tradycji religijnej Grekéw byl bogiem zsylajacym niespodziewana
$mierc®. Dla Hellené6w uémiercajacemu béstwu podlegal los czlowieka
i takim wiasnie przydomkiem okreslano Apollona:

qvei 08 avtdv tic tplmg Zebe te Mowpayéng xai Anéllwy opior napéotnxe Morpayérng.
(Paus. Graec. descr. X 24, 4)

Po$wigcona bogu oliwka bylaby wiec drzewem losu®.

Zwiazek oliwki z przeznaczeniem sugeruje nazwa, jaka nadano Swigtym
drzewom oliwnym w Atenach - popiou, zwyczaj wkladania do kotyski nowo
narodzonego dziecka galazki oliwnej (Eur. Ion, 1433-1436) oraz przytoczone
przez Teofrasta i Pliniusza podanie o miescie Megara, ktorego los uzalezniony
byl od rosnacej na rynku oliwki®:

8nep xai mepi Tov xémwov guvify tov év Meykpoc tov év tf dyopd. of xai éxxomévrog
Aéyiov fiv &Advou xai SwxpnacOfivar v mélav. nep dyévero [...). (Theophr. Hist. plant. V 2, 4)

Patronat nad atenskimi drzewami oliwnymi sprawowal Zeus Morios.
Grecy wierzyli bowiem, ze w drzewa te nie uderzaja pioruny. Bog jako
Zeus Hikesios i Zeus Ksenios bronil takze nienaruszalnego prawa goécinnosci,
w mys$l ktérego pod jego opicka pozostawal kaidy proszacy o pomoc.
Oznaka blagalnika byla galazka oliwna, ktéra, byé moze, symbolizowala
zlozenie wlasnego losu w rece innego czlowieka.

% Epidauros byl jednym z ofrodkéw kultury mykenskiej (K. Kumaniecki, Historia
kulury starozytnej Grecji i Rzymu, Krakéw 1955, s. 17).

% Por. Hom. Il. 1 43-52. W lNiadzie (XX 15) Achilles nazywa Apollona ,najbardziej
zgubnym sposréd wszystkich bogéw”.

" Podobna symbolike mialy oliwki, rosnace obok oltarza Asklepiosa w lakoriskim
Epidauros (Paus. Graec. descr. 111 23, 7). Podkre§laly one zwiazek béstwa z Apollonem
i wplyw sztuki leczniczej na zdrowie i zycie czlowieka. Drzewem losu mozna takze nazwaé
oliwke, o ktorg mialy si¢ zaczepi¢ lejce rydwanu Hippolita (Paus. Greaec. descr. 11 32, 10)
oraz drzewo oliwne, czczone przez latynskich zeglarzy ocalatych z morskich katastrof (Verg.
Aen. XII 766-769).

* Por. Plin. Nat. hist. XVI 76.
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W starozytnym Rzymie oliwka stata si¢ znakiem czystosci duchowej,
a galezi tego drzewa uzywano podczas pafstwowych i domowych obrzedéw
lustracyjnych:

Cernite, fulgentes ut eat sacer agnus ad aras,
Vinctaque post olea candida turba comas.
Di patrii, purgamus agros, purgamus agrestes,
Vos mala de nostris pellite limitibus.

(Tibul. Ei. 11 1, 15-18)

Raz na pig¢ lat rzymski cenzor dokonywal rytualnego oczyszczenia
mieszkancéw miasta, postugujac si¢ kropidlem z galazki oliwnej®. Jednym
z elementow stroju flamina Jowisza byl ostry kapelusz z rozdzka oliwna
na szczycie®®, ktora zapewne wyrazala sakralna katharsis kaplana.

Rzymianie, wierzac w magiczne whaéciwosci tego drzewa, nosili liscie
i galazki oliwki podczas epidemii®.

PALMA

Jako powéd, dla ktérego palma pojawila si¢ w greckiej fitomitologii,
podaje si¢ specyficzna budowe jej pnia. Drewno palmy wykazuje budoweg
endogeniczng, co oznacza, ze najmiodsze, migkkie tkanki drzewa pojawiaja
si¢ wewnatrz pnia, na zewnatrz za§ znajduja si¢ starsze, twarde czesci
roéliny®?. Dzigki temu palma osiaga duze rozmiary, nie gnac si¢ i nie
lamigc. Dlatego drzewo to stalo sig w starozytnosci znakiem wytrwalosci
i pokonywania trudnosci.

Wedtug antycznych przekazow literackich, palma byla jednym z drzew,
pod ktérymi Latona urodzita Apollona i Artemide:

7 vicwv, dlper
KOG meumouévay rdlouvay,
oixtpav Potav Exovoav olkoi,
&vlx npwréyovée te poivié
dapva O' fepode avéoye
ntéplovg Axtol pilg
wdivog Eyalux Aixg.

(Eurip. Hec. 455-561)

¥ J. Dierbach, Flora Mythologica..., s. 94.

® T. Zielinski, Religia rzeczypospolitej..., cz. 2, s. 31.
%1 J. Dierbach, Flora Mythologica..., s. 95.

7 Ibidem, s. 88-89.

5
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Letoidzi przyszli na $wiat mimo nienawiéci, jaka Zywila do ich matki
bogini Hera. Delijska palma symbolizowala wigc zwycigstwo boskich bliznigt
nad przeciwnosciami losu oraz szczegdlne znaczenie ich kultu w Grecji.

Nagroda dla zawodnikéw wygrywajacych we wszystkich igrzyskach
greckich byla galazka palmowa:

of d¢ sydves poivikog Eyoveiv of molloi atépavov. & 8¢ tiv delidv éoti xal mavrayod Tt
vicdvtr éanlléuevos poiné. (Paus, Graec. descr. VIII 48, 2)

Takze w rzymskiej tradycji mitologicznej palma byla zapowiedzig donios-
tych czyndw jakiego$§ cztowieka. Owidiusz w Fastach opisuje sen Rei Sylwii,
w ktérym drzewa palmowe przepowiadaly ‘narodziny Romulusa i Remusa:

Somnus abit, iacet ipsa gravis. iam scilicet intra

viscera Romanae conditor urbis erat.

languida consurgit nec scit, cur Janguida surgat,

et peragit talis arbore nixa sonos:

,Utile sit faustumque, precor, quod imagine somni

vidimus. an somno clarius illud erat?

ignibus Iliacis aderam, cum lapsa capillis

decidit ante sacros lanea vitta focos.

inde duae pariter, visu mirabile, palmae

surgunt. ex illis altera maior erat,

et gravibus ramis totum protexerat orbem

contigeratque sua sidera summa coma [...]".
(Ovid. Fasti, NI1 23-34)

Jednym z odznaczen, przystugujacych triumfujacemu wodzowi rzymskiemu
byly tunika i toga haftowana w zlote palmy®. W ceremonii tej palma
wyrazala nie tylko zwycigstwo wojsk rzymskich nad nieprzyjacielem, lecz
takze podkreslala zastugi dowddey dla pomyslnego wyniku wyprawy wojennej.
W uroczystym stroju bowiem pojawiat si¢ podczas triumfu jedynie imperator.

PLATAN

Grecka fitomitologia wiaze platan z rodem Pelopidéw®. Wedtug tradydii,
ofiara dla Artemidy zlozona u stop platanu umozliwita Grekom odplynigcie
pod Troje:

% C. Boetticher, Der Baumkultus..., s. 417.

* W greckiej mitologii botanicznej platan, drzewo pozbawione jadalnych owocodw, pojawiat
si¢ przede wszystkim w mitach o stawnych bohaterach, ktérym po $mierci oddawano czei¢
boska. Wigkszo§¢ z nich uchodzita za blizszych lub dalszych potomkéw Zeusa. Helena byla
corkg Ledy i Zeusa. Przodkiem Agamemnona i Menelaosa byt Tantal, ktéry narodzit si¢ ze
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x60ila te xai mpwi(’ bt" b AvAlda vijes Ayxudv

nyepéBovro xaxa Ipidpp xai Tpwai gépovaar,

Hueic 3° auli mepi xprivav fepovc xata Bwuov

Epdouev abavirotar telnbooug Exardufog,

xa)fi ‘vio mlaraviore, 80ev peev dylady bowp.
(Hom. II. 11 303-307)

O platanie zasadzonym przez Menelaosa w Kafyaj wspomina Pauzaniasz:

6iyov 88 bmép thv nélv myyn € éovr xad émi T Any1 nhdravos peyddn xai everdng mépuxe.
xodobor 66 avtiv Mevelaida, Mevélxov yop arpatov wlpoifovea é¢ Tpoinv dpixéofor te évradlax
xxi émi T mgyfi iy mldravov gutedonr Myovtes. (Graec. descr. VIIL 23, 4)

Teofrast, wyliczajac dlugowieczne drzewa wymienia posrod nich platan
Agamemnona w Delfach:

Tvés 06 paot xad v év delpoic mldatavoy Aywuéuvove guteboai [...]. (Theophr. Hist. plani.
1V 13, 2)

Niedaleko Sparty rost platan podwigcony Helenie®.

C. Boetticher uwaza, iz platan byt rodzinnym drzewem potomkéw Pelop-
sa®. Przyjmujac shusznosé teorii Boettichera, platan moze si¢ wydaé znakiem
totemicznym Pelopidow, ktorym zwyczaj nakazywat czci¢ swych najstynniej-
szych krewnych, ktérzy stali si¢ bohaterami ogdlnoplemiennych mitow.

TOPOLA

Drzewo to, szybko tracace jesienia liScie’” i nie rodzace owocodw,
w opinii starozytnych uchodzilo za bezplodne. Prawdopodobnie dlatego
grecka fitomitologia nie przypisala topoli zadnemu z bogdw, lecz jedynie
zrodzonemu ze $miertelnej matki Heraklesowi:

qvov yip xev €y, vai wov yAuxov filov “Epars,

f tplrog 1é tétaproc éwv pilog wdtika vuktde,

pEdx pgv &v xélmoigr diwvicolo ulioowy,

xpati &' Eywv levxav, ‘Hpaxléos fepov Epvoc [...).
(Theocr. Id. 11 118-121)

zwiazku Zeusa i Pluto (P. Grimal, Slownik mitologii greckiej..., s. 333). Wedtug helleriskiej
legendy, Zeus posiad! Europg pod platanem, ktéry na pamiatke tego wydarzenia nigdy nie
tracit lisci (Theophr. Hist. plant. 1 9, 5, por. Plin. Nat. hist. XII 5). W przekonaniu
starozytnych, zrzucajacy kor¢ platon posiadt zdolnoéé ciaglego odmiadzania si¢ i by¢ moze ze
wzgledu na tg wlasciwos$¢ znalazl sie w greckiej fitomitologii.

% C. Boetticher, Der Baumkulws..., s. 138.

% Jbidem, s. 20.

% Por. Tibul. E/. XIV 30.
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Wedlug legendy, Herakles, wychodzac z podziemia, uwienczyl sobie
skron gatazka topoli, ktdra rosta w gaju Persefony®™. Od tej pory drzewo
topolowe stato si¢ roélinnym atrybutem herosa®.

Elejczycy przestrzegali zwyczaju palenia ofiar, skladanych ku czci Zeusa
Olimpijskiego, jedynie z uzyciem drew bialej topoli'®, wierzono bowiem, ze
tak miat niegdy$ uczyni¢ Herakles, ktory zapoczatkowal igrzyska i zwiazane
z nimi uroczystosci:

Tijc 08 Jevkng uovng toic Ebloic & tod Aiog tag Ovoiag xxi an’ oddevog Sévdpov tdv &l)wv
of "Hlgior xpfioOut vouilovoi, xat' &llo uév obdev mpotiudvres Euoi doxelv tv lebknv, bt O
‘Hpaxlsj¢ éxduioev adeiv é¢ "EX)qvacék tic Eeonpwridoc xpog. xai pot xoi aitég 6 ‘Hpaxlijg
bpaiveto, fvixa tdt du Evev év ‘Olvumioan, tdv lepeiwv ta pnpia éni Jevxng xabowr E6lwv.
(Paus. Graec. descr. V 14, 2)

Wywodzaca si¢ z krainy zmarlych topola Heraklesa byla nagroda dla
zwyciezcOW na ludi funebres, ktorymi uswietniano ceremonie zatobne znanych
0s6b'®. Polykso, zona poleglego pod Troja syna Heraklesa Tlepolemosa,
uczcita jego pamigé igrzyskami dla miodych chlopcow'® Wygrywajacy w po-
szczegolnych konkurencjach zawodnicy otrzymywali wierice z lisci bialej topo-
1i'®. W podobny sposéb przystroili swe glowy mlodzi zeglarze Eneasza,
walczacy w zawodach sportowych, zorganizowanych po pogrzebie Anchizesa:

cetera populea velatur fronde iuventus
nudatosque umeros oleo perfusa nitescit.
(Verg. den. V 134-135)

Niezbyt szczgsliwa symbolike topoli podkresla takze grecki mit o He-
liadach, siostrach Faetona, ktdre bogowie przemienili w drzewa topolowe'®.
Tak scen¢ te¢ opisuje Owidiusz:

Nec minus Heliades lugent et, inania morti
Munera, dant lacrimas et caesae pectora palmis
Non auditurum miseras Phaethonta querellas

% Wedtug Homera (Od. X 509), w gaju Persefony rosly czarne topole i wierzby. W Gregji
Heraklesowi poswigcono biala topole. Te¢ niezgodno$é (starozytni botanicy wyrézniali dwie
odmiany topoli ~ czarng i bialg; por. Theophr. Hist. plant. 111 3, 1; 111 4, 2) prawdopodobnie
motywowano tym, iz czarna topola, ro§linny atrybut bogini $wiata zmarlych, pod wplywem
swiatla dziennego zmienita si¢ w biala, stajac si¢ odtad symbolem Zyjacego herosa.

® P. Grimal, Slownik mitologii greckiej..., s. 133.

® Drewna bialej topoli uzywano réwniez podczas skladania ofiar Pelopsowi w Olimpii
(Paus. Graec. descr. V 13, 3).

' Dawni Stowianie mieli zwyczaj obsadzania grobéw topolami (W. Bogustawski,
Dzigje Slowianszczyzny..., t. 2, s. 818).

'® Herakles mial patronowaé zawodom gymnicznym miodziezy.

% P. Grimal, Slownik mitologii greckiej..., s. 297.

'™ O Heliadach przemienionych w drzewa topolowe wspomina takze Wergiliusz (den. X 190).
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Nocte dieque vocant adsternunturque sepulcro.

Luna quater iunctis inplerat cornibus orbem:

Illae more suo (nam morem feceral usus)

Plangorem dederant; e quis Phaethusa, sororum

Maxima, cum vellet terra procumbere, questa est

Deriguisse pedes; ad quam conata venire

Candida Lampetie subita radice retenta est;

Tertia cum crinem manibus laniare pararet,

Avellit frondes; haec stipite crura teneri,

Illa dolet ficri longos sua bracchia ramos;

Dumque ea mirantur, conplectitur inguina cortex

Perque gradus uterum pectusque umerosque manusque.
(Met. 11 340-354)

W starozytnym Rzymie, podobnie jak w Gregji, topola byla fitomorficzna
manifestacjg Heraklesa, nazywanego tu Herkulesem.

Do Herkulesa modlono si¢ przy bardzo starym oltarzu bohatera, stojacego
na Forum Boarium pod Palatynem'®. Podczas uroczystosci na czes¢ herosa
kaplan wienczyl skron galazka topoli. Profesor T. Zielinski uwaza, ze kult
Herkulesa w Italii jest pochodzenia greckiego, o czym ma $wiadczyé przede
wszystkim obcy Rzymianom zwyczaj skladania bogom ofiar z odkryta
glowa'%.

U Wergiliusza topole, ktore najczesciej rosna nad rzekami, staly sie
symbolem bodstwa opiekunczego Tybru — Tiberinusa:

huic deus ipse loci fluvio Tiberinus amoeno
populeas inter senior se attollere frondes
visus [...].

(Verg. Aen. VIII 31-33)

WIERZBA

Jednym z drzew najwczesniej rozpoczynajacych swa wiosenna wegetacje
jest wierzba. Wczesna wiosna, jeszcze przed rozwinigciem sig liSci, pojawiaja
sie na niej puszyste kwiatostany. Obdarzone ogromnymi silami witalnymi
drzewo stalo si¢ w fitomitologii wielu ludéw indoeuropejskich symbolem
obfitosci i rozrodczodci biologicznej'”.

1% Wedtug rzymskiego mitu, oftarz ten wznie§li Heraklesowi poddani krola Ewandra jako
dowod wdzigeznosci za zabicie pustoszacego okolicg potwora Kakusa. Herakles stanat z Kakusem
do walki, gdy ten ukrad} herosowi kilka woléw ze stada Geryona, ktore paslo si¢ w miejscu
przysztego Forum Boarium. Podanie to zamieszcza Wergiliusz w Eneidzie (VIII 184-275). Por.
Liv. De urbe cond. 1 7.

16 T. Zieliniski, Religia rzeczypospolitej..., cz. 1, s. 285.

197 Galezie i lifcie wierzby pojawialy si¢ w stowiariskich i germasskich obrzedach wiosennych,
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Grecy poswigcili je Herze, ktora patronowala me¢zatkom oraz miodym
matkom. Zwiazek wierzby z boginia, opickunka kobict i potoznic, wzmacnialy
lecznicze wiasciwosci tego drzewa, uzywanego jako Srodek hamujacy krwa-
wienie menstruacyjne po poczgciu'®,

Wydaje si¢, ze laczenie drzewa wierzbowego z kultem Hery ma dluga
tradycje w greckiej mitologii botanicznej, wedlug legendy bowiem bogini
miaja urodzi¢ si¢ pod wierzba na wyspic Samos:

Zapior 08 avroi texOivar voui{ovav év tiji wijow: tjv Oedv mapa tdr ‘Tufiowr motoudt Kxi
Smo i Ayer'® i év vdr ‘Hpalen xar' éuf Eu meguxviar, (Paus. Graec. descr. VI 4, 4)

Drzewo tego gatunku we wczesnej religii Hellenéw mogto uchodzi¢ za
epifani¢ Hery, poniewaz poczatkowo wickszo$¢ posagéw bogini wykonywano
z drewna wierzbowego''’.

Podczas Tesmoforiéw, jesicnnych uroczystoici ku czci Demeter, kobiety
atenskie nosily stale przy sobie gatazki wierzbowe, ktore mialy ulatwié im
zachowanie wstrzemigzliwoéci seksualnej w czasie $wiat. Tlem tego zwyczaju
byto zapewne greckie podanie o corocznym odnawianiu przez Her¢ dziewictwa
w argolidzkim zrodle Kanatos (Paus. Graec. descr. 11 38, 2).

Wiazana z symbolika plodnosci wierzba pojawiala si¢ podczas greckich
uroczystosci blagalno-oczyszczalnych, organizowanych w celu zapobiezenia
klgsce nieurodzaju. W beockiej Cheronei cerecmonia ta nosila nazwg ,,wy-
pedzania glodu™ i polegala na wychlostaniu niewolnika galazkami wierz-
bowymi oraz wypedzeniu go z miasta'’'. Z rytualem tym koresponduje
prastary rzymski przepis o karaniu ojcobojcow, ktorych przed wrzuceniem
do Tybru uderzano rézgami z wierzbiny''2,

Od Pliniusza (Nat. hist. XVl 46) dowiadujemy si¢, ze w staroZytnym
Rzymie wierzbg wykorzystywano w leczeniu bezptodnoécei.

W poznej literaturze rzymskiej wierzba jest przede wszystkim atrybutem
bdstw rzecznych, poniewaz drzewo to rosnie najczgsciej w poblizu zbiornikow
wodnych. W Metamorfozach Owidiusza Achelous, bog jednej z rzek kalidos-
skich, oslania swa glowe wiericem wierzbowym:

majacych pobudzi¢ urodzaj roflin oraz plodnoi¢ zwierzat i ludzi (J. G. Frazer, Zlow galqs,
s. 138-139). Podobng symbolik¢ Stowianie i Germanie nadali brzozie (ibidem, s. 134-135).
Normanowie mieli zwyczaj uderzania jaldowek i miodych mezatek brzozowymi gatazkami
M. Adamus, Tajemnice sag..., s. 57).

% J. Dierbach, Flora Mythologica..., s. 33.

19 Gr. 2byos ([} = &yvog ([) ‘wloska wierzba', Vitex Agnus castus (Slownik grecko-polski,
t. 1, s. 14, t. 3, 5. 52).

" J. Dierbach, Flora Mythologica..., s. 32-33. Pauzaniasz (Graec. descr. 111 14, 7)
opisuje ksoanon Asklepiosa, wykonane z wierzbiny. Wybdr gatunku drzewa, uzytego do
sporzadzenia wyobrazenia bostwa, miat zapewne podkreslac zwiazek Asklepiosa ze sztukg lekarskg.

W J. G. Frazer, Zlota galgs, s. 452.

T, Zielinski, Religia rzeczypospolitej..., cz. 1, s. 104.
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vultus Achelous agrestes
Et lacerum cornu mediis caput abdidit undis.
Hunc tamen ablati domuit iactura decoris,
Cetera sospes habet; capitis quoque fronde saligna
Aut superinposita celatur harundine damnum.
(Ovid. Met. IX 96-100)

WINOROSL

Grecka symbolika fitomorficzna wiazala te¢ rosling tylko z jednym
bostwem - Dionizosem. Najstarsze wizerunki boga to proste, drewniane
kolumny, zwienczone maska Dionizosa. Dekorowano je galazkami i owocami
winoros§li oraz bluszczu. W starozytnej Grecji Dionizos nosit przydomki
"Evéevdpos 1 Kioodg. Wezesne wyobrazenia boga oraz jego fitomorficzne
okreslenia pozwalaja przypuszczad, ze Dionizos byl czczony przez Hellenow
pod postacia roflin, ktérym patronowat'3,

Kult Dionizosa wigzat si¢ z uroczystosciami o charakterze orgiastycznym,
podczas ktorych wyznawcy boga pili wino — napdj uzyskany z owocdw
ro$liny symbolizujacej Dionizosa. Niekiedy napojem tym byl sfermentowany
sok wyciSniety z bluszczu. Stan upojenia, w jaki popadali uczestnicy
bachicznych ceremonii, pozwalal na chwilowe ,,odejscie” ze Swiata ludzi
i zblizenie si¢ do rzeczywistosci boskiej. Nie mozna wykluczy¢, ze w tradycji
religijnej Grekow wino ucielesnialo ide¢ mitycznej wody zycia.

Podobne uroczystosci sakralne, polaczone z rytualnym piciem halucynogen-
nego napoju, wystgpuja u plemion indoiranskich. Indowie tym samym
slowem (stind. soma) oznaczali rosling, przygotowany z niej sok oraz boga,
ktory byl jego personifikacja. W mitologii iranskiej rosling, nap6j i samo

bostwo okreSlano wyrazem haoma'*.

FITONIMICZNE PRZYDOMKI BOSTW STAROZYTNYCH GREKOW
I RZYMIAN

W greckich i italskich tekstach literackich pojawiaja si¢ niekiedy, obok
imion bostw, epitety utworzone od nazwy konkretnego drzewa.

Pauzaniasz w Graeciae descriptio wymienia: Aten¢ Bluszczowa (,,t7v
AOnvav [..] Kigoaiov érnovoudlovary” — 11 29, 1), Apollona Platanowego

3 J. Harrison, Prolegomena to the Study of Greek Religion, London 1961, s. 426.
'Y H. Bergema, De Boom des Levens im Schrift en Historie, Hilversum 1938, s. 331.
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(,,Eot1 pdv Anéllwvog énixlnoy ITazowmatiov vass” — 11 34, 6), Artemide
Orzechowg (,,6yaluc Eatnxev Aptéudos [...) Kapvdridog” — 111 10, 7), Askle-
piosa Wierzbowego (,,Aoklnniob 8 éotiv énilnaig o Ayvitag” — 111 14, 7),
Atene Cyprysowa (,,xod Abyvic lepovéatv [...] Komopiogiog énicinow” — 111 22,
9), Artemid¢ Cedrowa (,,mjv 0eov évoudlovaiv éno tic xédpov Kedpedriv”
— VIII 13, 2) oraz Dionizosa, okreslanego rzeczownikiem Kissos, co w dostow-
nym tlumaczeniu znaczy ,,Dionizos Bluszcz” (,,0voudovai [...] diovooov [...]
Kiogov” ~1 31, 6). Spartanie oddawali takze cze$¢ Dionizosowi Figowemu!'',

Zeusa, czczonego w epirockiej Dodonie, Grecy nazywali Zedg Pnywvaioc
od greckiego wyrazu gnydc ‘dab’. Plemiona frygijskie nadaly Zeusowi epitet
Boyaiog'é, ktory najprawdopodobniej wywodzi si¢ od indoeuropejskiej
nazwy buka (ie. *bhdgds > lac. fagus ‘buk’, stisl. bok °ts.’).

Warron przekazuje informacje o rzymskiej $wiatyni Jowisza Bukowego
(Juppiter Fagutalis), zwanej Fagutalem'. W Tablicach Iguwinskich, umbryjskim
zabytku religijnym, naczelni bogowie tego italskiego plemienia — Jowisz, Mars
oraz Vofionus nosza przydomek Grabovius''®, zapisywany takze w postaci
Krapuvi- i Crabouio-, ktéry zapewne jest zwiazany z ie. *grob(h)o-s ‘grab’.

Przekazane nam przez autoréw greckich i italskich wiadomosci dotyczace
charakteru i okolicznosci kultu bdstw o drzewnych przydomkach powoduja,
ze mozemy wyrdzni¢ co najmniej trzy kategorie fitonimicznych epitetow.
Wigkszos¢ z nich nie odzwierciedla powszechnie znanej symboliki roslinnej
starozytnych Grekéw i Rzymian.

1. Przydomki utworzone od nazwy drzew rosnacych prawdopodobnie
w §wigtym gaju, ktory byt miejscem uroczystosci religijnych dla mieszkajacych
niedaleko wyznawcow.

Do grupy tej wypada zaliczyé: Artemide¢ Orzechowa, wielbiona w miescie
Karyai, ktorego nazwg stanowi zapewne liczba mnoga wyrazu xapie
‘leszczyna’. Oznacza to, ze osada ta byla polozona w poblizu lasu lesz-
czynowego; Aten¢ Cyprysowa, ktdrej Swiatynia wznosita si¢ nie opodal

S Stownik grecko-polski, t. 4, s. 147.

Y8 Ponjewaz naczelnemu bogowi Indoeuropejezykow poswigcony byt dab, mozna przypusz-
czaé, ze we frygijskim, podobnie jak w bliskim mu jezyku greckim, kontynuant indoeuropejskiej
nazwy buku *bhdgos > gr. gnyéc i fryg. Payo- zmienit znaczenie i okreslal dab.

"? Varr. De ling. lat. V 152.

" Wedhig J. Pokornego (Indogermanisches etymologisches Worterbuch, Bern-Miinich
1959, s. 404), umbryjski przydomek jest odpowiednikiem polskiego przymiotnika grabowy.
Oznacza wigc bogdw zwigzanych w kulcie z drzewem: ie. *gréb(h)o-s ‘grab’. Jednak nazwa
ta mogia podlega¢ zmianom semantycznym i nie jest wykluczone, 2¢ przydomek ten nadawano
bogowi debowemu. G. Dumézil (Remarques sur les dieux Grabovio-d'Iguvium, ,Revue de
philologie” 1954, t. 26, s. 233) wiaze wyraz Grabovius z indoeuropejskim rdzeniem *grab-,
ktory pojawia si¢ w okreSleniach szczegdlnie twardych i wytrzymatych drzew oraz w abstraktach
wyrazajacych sile, moc. G. Dumézil uwaza, Ze epitet ten przydzielano bogom dla podkreslenia
ich sity i mocy.
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dawnej osady achajskiego plemienia Parakiparysjéw. Prawdopodobniec Pa-
rakiparysjowie, czyli ludzie zyjacy obok drzew cyprysowych, oddawali czes¢
Atenie w gaju, gdzie rosly cyprysy; Dg¢bowego Zeusa z Dodony, gdzie
znajdowal si¢ $wiety okreg bostwa oraz jego wyrocznia. Przypuszczalnic
frygijski epitet Zeusa — Bukowy nalezy wyjasni¢ sytuowaniem kultu boga
w gaju bukow i debow.

2. Epitety urobione od okreslonego gatunku drzewa, obok ktoérego
czczono bostwo, np. Artemida Cedrowa, ktorej ksoanon umieszczono
pierwotnie w drzewie cedru oraz Jowisz Bukowy w Rzymie. Warron
wyjasnia bowiem, ze przydomek boga (Fagutalis) pochodzil od buku
rosnacego na miejscu podzniejszej §wiatyni Fagutal''®.

3. Cognomina oznaczajace gatunek drewna, z ktorego wykonany byt
ksoanon boga. W ten sposdb Pauzaniasz interpretuje okreslenie Asklepiosa
Wierzbowego'%.

W przypadku Apollona Platanowego, Ateny Bluszczowej, Dionizosa
Figowego oraz triady umbryjskich béstw ich drzewne nazwy mozna przypisac
zarOwno pierwszej, jak i drugiej z wymienionych wyzej kategorii. W podziale
tym nie ma miejsca na okre§lenie Dionizosa Kissos'?. Mozna przypuszczad,
7e mieszkancy attyckiego demu Acharnaj czcili boga pod postacia bluszczu'®.

Zrédta literackie poswiadczaja znany Grekom kult bostw, ukazujacych sig
w galeziach drzew. Wedlug Hesychiosa, Rodyjczycy nadali Zeusowi przydomek
"Evdevdpog. Beoci tak samo nazywali Dionizosa'®. Wedle jednego z greckich
podan, Dionizos mial si¢ ukaza¢ mieszkaficom Magnezji wérdd galezi platanu,
a Apollo nakazal zbudowanie mu $wiatyni w nowo zalozonym miescie'®.
Rodyjskiej tradycji religijnej znana byla takze Helena devdpinig'®.

"9 Wedtg Pliniusza (Nat. hist. XVI1 15), niegdy$ na tym miejscu rost gaj bukowy.

2 Drzewo, z ktérego wykonane zostalo ksoanon Asklepiosa, nosi nazwe &yvog i jest
jednym z gatunkéw wierzby - Vitex Agnus castus (Stownik grecko-polski, t. 1, s. 14).

' Nalezy podkreslié wyraing réinicg w uzyciu przez Pauzaniasza przydomkéw utworzonych
od nazwy bluszcz. Okreslajac Ateng, Pauzaniasz postuguje si¢ pochodzacym od rzeczownika
przymiotnikiem xiooxia. Na oznaczenie Dionizosa stosuje substantiwum xtoodg.

12 Wigkszosé religioznawcow uwaza, ze drzewa w starozytnosci otaczano czcia, widzac
w nich jedynie siedzib¢ boskiego numen (U. von. Wilamowitz-Mollendor{f, Der
Glaube der Hellenen, t. 1, Berlin 1931, s. 125, 231; Realencyclopddie der Classischen Altertum-
swissenschaft, t. 3, red. A. Pauly, G. Wissowa, Stultgart 1899, s. 156; F. Libker, Reallexikon
des klassischen Altertums, Leipzig 1914, s. 162). Jednak relacja Pauzaniasza (Graec. descr. 1 31,
6) sugeruje, iz Grecy widzeli w niektorych roélinach obraz boga.

'3 Hesychii Alexandrini Lexicon, t. 1, ed. E. Munksgaard, Hauniae 1966, s. 91.

% Realencyclopadie..., t. 3, s. 157.

% . von. Wilamowitz-Mollendorff, Der Glaube..., t. 1, s. 125, 231) uwaza, ze
Helena devdpiti; czczona byla na Rodos obok poswigconego jej drzewa rosngcego w Swigtym
gaju, zanim wzniesiono jej tam S$wiatyni¢. Rodos mialo byé miejscem $mierci Heleny. Wedlug
podania, powiesila si¢ ona na drzewie lub zostala do tego zmuszona przez krolowg wyspy
Polykso (Paus. Graec. descr. 111 19, 10).
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Przypisywanie atrybutéw drzewnych poszczegblnym bdstwom oparto
w starozytnosci na podobienstwach miedzy szeroko pojetymi wlasciwosciami
roSlin a funkcja sakralna ich boskich patronéw. Odzwierciedlenie sacrum
w $wiecie profanum bylo mozliwe jedynie dzieki wnikliwej obserwacji drzew
na roznych etapach ich rozwoju. Drzewami-symbolami stawaly si¢ przede
wszystkim rosliny obdarzone ogromna sila witalng, ktoéra przejawiala sig¢
we wczesnej porze kwitnienia, w zdolnosci do zachowywania zielonych lisci
i igiet podczas calego roku, w mozliwosci wydawania wielu, czgsto kolorowo
zabarwionych owocdw. Cechy te wyrazaty zdolnoé¢ do regeneracji i plodnoscé
mikrokosmicznej przyrody, implikowana przez nieSmiertelnosé boskiego
makrokosmosu. Mozna wigc zaryzykowac stwierdzenie, ze grecka i rzymska
symbolika fitomorficzna zrodzita si¢ z potrzeby afirmacji zycia.

Zrodet tej symboliki nalezy szukaé w epoce wspolnoty kulturowej
Indocuropejezykow. Drzewami, ktérym plemiona indoeuropejskie nadaly
szczegblna warto$¢ sakralng w czasach swej jednosci terytorialnej, byly dab,
jablon oraz jesion.

Grecy i Rzymianie wzbogacili tradycje indoeuropejska o symbolikg
religijna tych roslin, z ktéorymi po raz pierwszy spotkali si¢ na nowo
zasiedlonych przez siebie obszarach.

Trudno dociec, w jakim stopniu na rzymska symbolike roslinng miala
wplyw religia grecka. Pewnych zgodno$ci w tym zakresie nie mozna tlumaczyC
jedynie synkretyzmem kulturowym Grekéw i Rzymian. Swiadczy o tym
nieco odmienne u obu ludow, rozszerzone przez Rzymian, znaczenie sakralne
figowca i lauru.



ZAKONCZENIE

Latwo$é, z jaka dziedzictwo cywilizacji greckiej 1 lacinskiej zostato
przejete przez wiele narodéow Europy, nie wynika jedynie z wielkosci
antyku. Jest ona takiec spowodowana tozsamoscia kulturowa wigkszosci
Europejczykéw, ktorej zrodel nalezy szuka¢ w epoce wspolnoty indoeuropej-
skiej. Wobec braku greckich i lacinskich tekstow teologicznych jedno$¢ ta
pozwala uzupelnic obraz wczesnych, nie utrwalonych w pismie lub stabo
udokumentowanych, idei religijnych Grekéw i Rzymian.

Tozsamo$¢ kulturowa Indoeuropejczykéw, potwierdzona badaniami nauko-
wymi jezykoznawcow, w sposob najbardziej obiektywny czynia wiarygodnymi
$wiadectwa z zakresu lingwistyki. Odtworzenie indoeuropejskich postaci
fitoniméw na podstawie stow greckich, lacinskich, indyjskich, germanskich,
celtyckich, baityckich czy stowianskich dowodzi szczegdlnego znaczenia tych
drzew w zyciu codziennym plemion na terenie ich praojczyzny, a dlugoletnie
pozostawanie w lgcznosci z naturg doprowadzito do nadania ro$linom
wymiaru symboli religijnych.

Poréwnanie wyobrazen religijnych ludéw indoeuropejskich pozwala
uzupetni¢ obraz greckiego i rzymskiego kultu drzew, poczynajac od obrazu
Arbor Mundi, ktoérej powszechnosci istnienia religioznawcy nie kwestionuja
w przypadku innych, waznych dla $wiatowego dziedzictwa, kultur.

Na poczatku byl chaos. Tak rozumiany praelement wszech§wiata pojawia
si¢ w mitach kosmogonicznych Grekéw, Indow i Germanéw. Prawdopodobnie
2blizona wizja poczatkow §wiata charakteryzowata wierzenia innych plemion
indoeuropejskich. Z nicodci tej bogowie wylonili kosmos, a wlasciwie nadali
mu ksztalty odzwierciedlajace, poprzez swoja harmonie, doskonaloéc istot,
ktore go stworzyly. Jedna z pierwszych form uporzadkowanego kosmosu
bylo ogromae drzewo. Z punktu widzenia czlowieka XX w. musimy uznac,
iz wiara w jego istnienie byla niekwestionowanym dogmatem dla Indo-
europejczykOw. Przy pomocy Arbor Mundi bogowie greccy tworza niebo.
Drzewo Swiata moze symbolizowaé takze axis mundi, ktdry jest gwarancja
trwalosci 1 niezmiennoSci kosmicznego porzadku. Przenika ono wtedy trzy
sfery kosmiczno-religijne, laczac niebo, §wiat ludzi i kraine zmartych.
W tradycji literackiej jego obraz jest kreslony bardzo podobnic ~ imponujace
wielkoscia drzewo, ktorego galezie siggaja niebios, korzenie za§ podziemia.
Wergiliusz przedstawil pod postacia dgbu rzymskie Drzewo Swiata. Opis
ten koresponduje z wyobrazeniem germanskiego Yggdrasilla i staroindyjskiego
drzewa Asvattha.
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Scalone z przestrzenia sakralna Drzewo Swiata emanuje niesmiertelnocia
przynalezna bogu, ktory je stworzyl. W wielu mitach staje si¢ wigc ono
symbolem zycia wiecznego. Niczwyklio$¢, nieziemsko$¢ tego drzewa podkresla
wiele przypisanych mu cech, przede wszystkim zlota barwa owocow, galezi
lub kory. Rosnie ono w cudownym ogrodzie lub kraju, gdzie zyja ludzie
wolni od strachu przed $miercig. Aby do niego dotrze¢, nalezy wyruszy¢
w daleka podréz, co jest rGwnoznaczne z odejéciem ze §wiata ludzi. Czgsto
miejsce, w ktorym rosnie Drzewo Niesmiertelnosci chociaz wydaje si¢ ono
bliskie, pozostaje nieznane wigkszosci $miertelnikéw. Odnalezé je moze
jedynie cztowiek prowadzony przez bostwo. Niekiedy Drzewo Niesmiertelnosci
jest otoczone przez inne drzewa, ktore rodza owoce z drogocennych
kruszcow. Wspomnienie o takiej krainie zachowalo si¢ w twérczosci Pindara
i Lukrecjusza, a jej opis odpowiada przedstawieniom celtyckiego Awallonu.
Kraina ta odzwierciedla wlasciwg wszystkim ludziom tesknote za rajem, za
czasami, w ktérych bostwo udostepnilo czlowiekowi swoj $wiat i obdarzyto
go dobrodziejstwami, wynikajacymi z tego faktu.

Dla Grekow, Indéw i Celtébw dotarcie do Drzewa Niesmiertelnosci
oznaczato takze poznanie praw rzadzacych kosmosem, przyswojenie sobie
czastki boskiej natury, co oznacza niesmiertelno$¢ w sensie religijnym. Dla
Rzymian i Germandw bliskos¢ Drzewa Nie$miertelnosci pozwalata zglebié
tajemnice przysztosci.

Wiara w niezwykla sit¢ witalna drzew, w ich zdolnos¢ do wiosennej
regeneracji i szacunek dla roli, jaka odegraly w kosmogonii, kazata czlo-
wiekowi z odleglej epoki widzie¢c w nich swych przodkéw. W wielu indo-
europejskich mitach dotyczacych antropogenezy bogowie tworza pierwszych
ludzi z drzew. Wedlug Hezjoda jedno z pokoled ludzi powstato z drzew
jesionowych. Zonas z Sardes nazywa dg¢by ,matkami nas wszystkich”. Dla
Wergiliusza najstarsi mieszkancy Lacjum zrodzili si¢ z pni debowych.
W Eddzie poetyckiej znaczace sa imiona pierwszego mezczyzny i pierwszej
kobiety — Aska (jesion) i Embli (wiaz). Baltowie wierzyli, ze meZczyzni
pochodza od debu, kobiety za$§ od lipy.

Funkcja, jaka drzewa pelnity w indoeuropejskich mitach poczatku
wplyngla na wybor pierwszych miejsc kultu. Indoeuropejczycy sytuowali je
poza ludzkimi osiedlami, w gajach, gdzie jeszcze w czasach Seneki i Pliniusza
odczuwano obecno$é boskiego numen. Na terenie $wigtego gaju nic stawiano
poczatkowo zadnych trwalych budowli. Przed rozpoczgciem ceremonii
religijnej wznoszono oltarz z darni, podczas skladania ofiar posypywano
glowg zwierzecia lisémi, pierwsze wizerunki béstw ustawiano w dziuplach
drzew, podkreslajac w ten sposob sakralng wartoéé wszystkiego, co znajdowalo
si¢ na obszarze nemus sacrum. Swigty gaj nie byl jedynie miejscem, gdzie
praktykowano kult. Tutaj, pod patronatem béstwa i w obecno$ci krola,
podejmowano wszelkie, wazne dla calej spolecznosci decyzje. W obrebie
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greckich i italskich miast role podobna do nemus sacrum speinialy réwniez
$wiete drzewa, rosnace w poblizu lub wewnatrz krolewskiego patacu.

W greckiej i rzymskiej symbolice fitomorficznej pojawiaja si¢ przede
wszystkim drzewa, ktorych charakterystyczne wilasciwosci umozliwiaty zob-
razowanie konkretnych idei religijnych, zrodzonych z ludzkiej potrzeby
codziennego przezywania sacrum w swoim realnym $wiecie. Drzewa owocowe
lub te, ktore wczeSnie rozpoczynaja swa wiosenna wegetacj¢ wyrazaly
cykliczng zdolnoé¢ roSlin i ludzi do odrodzenia, rozwoju i plodnosci.
Drzewa iglaste, zachowujace zielono$¢ igiet przez caly rok, odzwierciedlaly
nadzieje cztowieka na powrét do jakiej$ z form istnienia. Zrodet podobienistw
w symbolice fitomorficznej Indoeuropejczykow nalezy szukaé w epoce ich
tozsamosci kulturowej. Pewne roznice w fitomitologii poszczegolnych plemion
indoeuropejskich wynikaja z pojawienia si¢, na zasiedlanych przez nich
terenach, nieznanych wczeSniej gatunkéw drzew. Dotyczy to zwlaszcza
Grekow, Italéw i Indow, ktorzy zajeli krainy o cieplejszym klimacie
w pordwnaniu z naddunajskimi nizinami. Jednak i w tym przypadku wiara
w niezwyklo$¢ drzew, zaszczepiona w epoce wspdlnoty, nakazala im spowié
nimbem sakralnoci nowo poznane drzewa.



BIBLIOGRAFIA

TEKSTY

Anthology Greek, ed. T. E. Page, Harvard University Press 1958.

Apollodorus, The Library, ed. T. E. Page, Harvard Universily Press 1956.

Aristophanes, Lysistrata, ed. E. Capps, Harvard University Press 1924.

Aristoteles, Athenaion Politeia, ed. M. Chambers, Leipzig 1986.

Athenaeus, Deipnosophists, ed. T. E. Page, Harvard University Press 1961.

Bacchylidis Carmina cum fragmentis, ed. B. Snell, Leipzig 1961.

Caesaris C. lulii Commentarii Belli Gallici, ed. M. Kruger, Leipzig 1934.

Catonis M. Porci De agri cultura, ed. A. Mazzarino, Leipzig 1982.

Ciceronis M. Tullii De legibus libri tres, ed. A. du Mesnil, Leipzig 1879.

Columella L. Iunius Moderatus, Agriculture and Trees, ed. T. E. Page, Harvard
University Press 1954.

Diodorus Siculus, The Library of History, ed. T. E. Page, Harvard University Press 1960.

Edda poetycka, ze staroislandzkiego przetozyla i opracowata A. Zaluska-Stromberg, Ossolineum,
Wroclaw 1986.

Ennianae Poesis Reliquiae, ed. 1. Vahlen, Lipsiae 1854.

Euripides, Hippolytos, ed. W. S. Barrett, Ox{ord University Press 1964.

EBuripides, fon, ed. W. Bichl, Leipzig 1979

Euripides, Tragoediae, ed. A. Nauck, Lipsiae 1913.

Herodoti Historiarum Libri I1X, ed. H. Kallenberg, Lipsiae 1903.

Hesiod, The Homeric Hymns and Homerica, ed. T. E. Page, Harvard University Press 1959.

Homeri Iliadis libri XXIV, ed. D. B. Monroe, Th. W. Allen, Oxford University Press 1962.

Homerus, Odyssea, ed. W. Dindorf, C. Hentze, Lipsiae 1914.

Homeric Hymns and Homerica, ed. T. E. Page, Harvard University Press 1959.

Horatii Q. Flacci Carmina, ed. F. Vollmer, Lipsiae 1914.

Iuvenalis D. lunii Sexdecim Satirae, ed. N. E. Lemaire, Parisiis 1823.

Livii Titi Ab Urbe Condita, ed. R. S. Comway, C. F. Waiters, Oxford University Press, 1960.

Lucani M. Annaei Pharsalia, ed. G. Fleischer, Lipsiae 1821.

Lucretius T. Carus, De rerum natura libri sex, ed. J. Martin, Lipsiae 1963.

Macrobii A. Theodosii Saturnalia, ed. J. Willis, Lipsiae 1963.

Ovidii P. Nasonis Fastorum libri VI, ed. H. Peter, Leipzig 1907.

Ovidius P. Naso, Metamorphoses, ed. R. Ehwald, Lipsiae 1915.

Pausanias, Graeciae Descriptio, ed. M. H. Rocha-Pereira, Leipzig 1973.

Pindari Carmina cum fragmentis, ed. C. M. Bowra, Oxford University Press 1961.

Platonis Opera, ed. 1. Burnet, Oxford University Press 1991.

Plini C. Secundi Naturalis Historiae libri XXXVII, ed. C. Mayholl, Lipsiae 1875.

Plutarchi Vitae Parallelae, ed. K. Ziegler, Leipzig 1969.

Senecae L. Annaei Ad Lucilium Epistulae Morales, ed. L. D. Reynolds, Oxford University
Press 1965.

Servii Grammatici in Vergilii Carmina Commentarii, ed. G. Thilo, H. Hagen, Hildesheim 1961.

Sophoclis Tragoediae, ed. R. D. Dawe, Leipzig 1979.



140

Strabonis Geographica, ed. A. Meineke, Lipsiae 1866.

Suétone, Vies des douze Césars, ed. H. Ailloud, Paris 1961.
Tacitus, Germania, ed. E. Wolff, Leipzig 1907.

Theocritis Gedichte, ed. E. Hiller, Leipzig 1881.

Theophrasti Charakteres, ed. H. Diels, Oxford University Press 1961.
Theophrastus, Enquiry into plants, ed. T. E. Page, Harvard University Press 1961.
Thukydides, Geschichte, ed. G. Boehme, S. Widmann, Leipzig 1894.
Tibulli Albii Carmina libri III, ed. Chr. G. Heynius, Lipsiae 1817.
Varronis M. Terentii De lingua Latina, ed. C. O. Muellero, Lipsiae 1833.
Vergilii P. Maronis Aeneis, ed. O. Ribbeck, Lipsiae 1897.

Vergils Bukolika und Georgika, ed. P. Deuticke, Berlin 1907.

SLOWNIKI I LEKSYKONY

André J., Les noms de plantes dans la Rome antique, Paris 1985.

Billy P. H., Thesaurus Linguae Gallicae, Hildeshein 1993.

Brickner A. Slownik etymologiczny jezyka polskiego, Warszawa 1957.

Carnoy A., Dictionnaire étymologique de la mithologie gréco-r ine, Louvain 1957.

Chantraine P., Dictionnaire étymologique de la langue grecque. Histoire des mots, t. 14,
Paris 1968-1977.

Cotterell A, Slownik mitéw $wiata, £L.6dz 1993.

Dabartines lietuviu kalbos Zodynas, red. J. Kruopas, Vilnius 1972.

Dictionnaire des antiquités grecques et romaines d'aprés les textes et les monuments, t. 1, red.
Ch. Daremberg, E. Saglio, Paris 1877.

Ernout A, Meillet A, Dictionnaire étymologique de la langue latine, Paris 1967.

Fasmer M., Etimologiéeskij slovars russkogo jazyka, t. 1-2, Moskva 1986, t. 3-4, Moskva 1987.

Feist S., Vergleichendes Warterbuch der gotischen Sprache, Leiden 1939.

Frisk H., Griechisches etymologisches Worterbuch, t. 1-3, Heidelberg 1960-1969.

Grimal P, Slownik mitologii greckiej i rzymskiej, Wroctaw 1990.

Hesychii Alexandrini Lexicon, t. 1, ed. E. Munksgaard, Hauniae 1966.

Hofmann J. B.,, Etymologisches Worterbuch der Griechischen, Muinchen 1950.

Hoops I, Reallexikon der germanischen Altertumskunde, t. 1, Strassburg 1911.

Karulis K., Latviesu etymologijas vardnica, t. 1-2, Riga 1992.

Kempinski A. M., Slownik mitologii ludéw indoeuropejskich, Poman 1993.

Klein E., 4 Comprehensive Etymological Dictionary of the English Language, Amsterdam 1971.

Kluge F., Etymologisches Wérterbuch der deutschen Sprache, Berlin 1957.

Liubker F.,, Reallexikon des klassischen Altertums, Leipzig 1914.

Maly slownik religioznawczy, red. Z. Poniatowski, Warszawa 1969.

Mann St. E,, An Indo-European Comparative Dictionary, Hamburg 1984-1987.

Meyer G., Etymologisches Worterbuch der albanesischen Sprache, Strassburg 1891.

Mayrhofer M., Kurzgefasstes etymologisches Wérterbuch des Altindischen, t. 1, Heidelberg
1953.

Mify narodov mira, t. 1-2, red. S. A. Tokariev, Moskva 1980.

Miklosich F. von, Etymologisches Worterbuch der slavischen Sprachen, Amsterdam 1970.

Oxford Latin Dictionary, ed. P. G. W. Glare, Oxford 1992.

Pokorny J., Indogermanisches etymologisches Worterbuch, Bern-Minich 1959.

Puhvel J., Hitiite Etymological Dictionary, t. 1-2, Amsterdam 1984,




141

Realencyclopddie der Classischen Altertumswissenschaft, red. A. Pauly, G. Wissowa, t. 3,
Stuttgart 1899, t. 13, Stuttgart 1927.

Reczek S. Podreczny slownik dawnej polszczyzny, Wroclaw 1968.

Schmidt J., Dictionnaire de la mythologie grecque et romaine, Paris 1986.

Schrader O., Reallexikon der Indogermanischen Altertumskunde, t. 2, Berlin-Leipzig 1929.

Stawski F., Slownik etymologiczny jezyka polskiego, t. 1, Krakow 1952-1956.

Slownik grecko-polski, 1. 1-4, red. Z. Abramowicz, Warszawa 1958-1965.

Slownik facinsko-polski, red. K. Kumaniecki, Warszawa 1990.

Slownik {lacinsko-polski, 1. 1-5, red. M. Plezia, Warszawa 1959-1979.

Slownik praslowianski, red. F. Slawski, t. 1, Wroclaw 1974, t. 4, Wroclaw 1981.

The Oxford Classical Dictionary, ed. M. Cary, Oxford 1957.

Trautmann R., Baltisch-Slavisches Worterbuch, Géttingen 1923,

Vries J. de, Altnordisches etymologisches Worterbuch, Leiden 1961.

Walde A, Hofmann J. B., Lateinisches etymologisches Warterbuch, t. |, Heidelberg 1938,
t. 2, Heidelberg 1965.

Walde A, Pokorny J., Vergleichendes Worterbuch der indogermanischen Sprachen, t. 1,
Berlin 1930.

OPRACOWANIA

Adamus M., Tajemnice sag i run, Wroctaw 1970.

Afanasiev A. N., Drievo Zizni, Moskva 1982.

Alf61di A., Diana Nemorensis, ,,American Journal of Archaeology” 1960, t. 64, s. 137-144.

Bergema H., De Boom des Levens im Schrift en Historie, Hilversum 1938.

Bernhard M. L., Sztuka grecka V wieku p.n.e., Warszawa 1991.

Boetticher C., Der Baumkultus der Hellenen, Berlin 1856.

Boguslawski W., Dzigje Slowianszezyzny péinocno-zachodniej do polowy X111 wieku, t. 2,
Poznan 1889.

Bonfante G., Micr e macr nel mito indoeuropeo, ,,Die Sprache” 1959, t. 5, s. 1-8.

Brosse J., L'arbre. Encyclopédie essentielle, Paris 1962.

Brosse )., Mythologie des arbres, Paris 1989.

Buse A., De Vergili ramo aureo, ,Bos™ 1930-1931, 1. 33, s. 171-177.

Butterworth E. A. 8., The Tree at the Navel of the Earth, Berlin 1970.

Carnoy A., Les Indo-Européens. Préhistoire des langues, des meaurs et des crayances de
I'Europe, Paris 1921.

Carnoy A., Les noms de végétaux dans la toponymie grecque ancienne, ,Beitrige zur Namenfor-
schung” 1959, t. 10, s. 221-232.

Carnoy A., Noms grecs de plantes. Etymologies nouvelles, ,Revue des Etudes Grecques”
1958, t. 71, s. 87-99.

Cicala V., 4 proposito di una dedica a Diana Nemorensis, ,Rivista storica del’Antichitd”
1976-1977, t. 6-7, s. 301-305.

Ciechanowicz J., Rzym, ludzie i budowle, Warszawa 1987.

Cook R., The Tree of Life. Image for the Cosmos, New York 1974.

Cser L., Der mythische Lebensbaum und die Ficus Ruminalis, ,Acla Antiqua Academiae
Scientiarum Hungaricae” 1962, t. 10, s. 315-335.

Czekanowski J., Czlowiek w czasie i w przestrzeni, Warszawa 1967.

Danka L R, Pierwotny charakter Apollina i Artemidy. Studium na temat pochodzenia
Letoidow i ich zwiqzkow z innymi bogami, Wroclaw 1987.




142

Danka I. R., Problem praojczyzny Indoeuropejczykow, ,Rozprawy Komisji Jezykowej LTN"
1966, t. 12, s. 83-122.

Danka I. R., Stanowisko jezykéw anatolijskich w rodzinie indoeuropejskiej i ich wzajemne
zwiqzki, ,,Acta Universitatis Lodziensis” 1983, Folia Linguistica 4.

Danka I. R, Witczak K. T., Grecka nazwa palmy daktylowej (poivic f.fm.] i jej
indoeuropejskie odpowiedniki (ie.*bhoinis f.), ,,Studia Indogermanica Lodzensia™ 1998, t. 1,
s. 139-144. °

Dankal R, Witczak K. T., Some Remarks on the Albanian Vocabulary in the Paleo-Balkanic
and Indo-European View, [w:] Analecta Indoeuropaea Cracoviensia J. Safarewicz memoriae
dicata, Cracoviae 1995, s. 123-135.

Delatte A., Herbarius. Recherches sur le cérémonial usité chez les anciens pour la cueillette
des simples et des plantes magiques, Bruxelles 1961.

Dierbach B. C., Flora Mythologica oder Pflanzenkunde in Bezug auf Mythologie und
Symbolik der Griechen und Rémer, Frankfurt 1833.

Dietrich B. C., The Origins of Greek Religion, Berlin-New York 1974.

Dillon M, Chadwick N. K., Ze swiata Celtow, Warszawa 1975.

Duhoux Y., Les premiers phytonymes grecs: Les données mycéniennes, [w:] Actes du colloque
international ,,Les phytonymes grecs et latins” tenu a Nice les 14, 15 et 16 mai a la Faculté
des Lettres, Arts et Sciences humaines Université de Nice—Sophia Antipolis, Nice 1993,
s. 97-122.

Dumézil G., Remarques sur les dieux Grabovio-d'Iguvium, ,Revue de philologie” 1954, t. 26,
s. 225-236.

Eliade M., Historia wierzen i idei religijnych, t. 1: Od epoki kamiennej do misteriow
eleuzynskich, Warszawa 1988, t. 2: Od Gautamy Buddy do poczqtkéw chrzescijanstwa,
Warszawa 1994.

Eliade M., Images et symboles. Essais sur le symbolisme magico-religieux, Paris 1952.

Eliade M., Sacrum - mit - historia, Warszawa 1993.

Eliade M., The Myth of the Eternal Return or Cosmos and History, New York 1974.

Eliade M., Traktat o historii religii, Warszawa 1966.

Evans A. J., Mycenaean Tree and Pillar Cult and its Mediterranean Relations, , Journal of
Hellenic Studies™ 1901, t. 21, s. 99-204.,

Fischer A, Etnografia dawnych Pruséw, Gdynia 1937.

Flaceliére R., Zycie codzienne w Grecji za czasow Peryklesa, Warszawa 1985.

Frazer J. G., Zlota galqz, Warszawa 1962.

Friedrich P., Proto-Indo-European Trees. The Arboreal System of a Prehistoric People,
Chicago 1970.

Gamgrelidze T. V, Ivanov V. V., Indo-European and Indo-Europeans, t. 1-2, Tbilisi 1984.

Ganszyniec R., De ramo aureo, ,Eos” 1930-1931, t. 33, s. 177-178.

Gassowski J.,, Mitologia Celtéw, Warszawa 1987.

Georgiev V., Issledovanija po sravnitelno-istoriceskomu jazykoznaniju, Moskva 1958,

Gierlach B., Sanktuaria slowianskie, Warszawa 1980.

Gieysztor A, Mitologia Slowian, Warszawa 1986,

Grant M., Mity rzymskie, Warszawa 1978.

Gurney O. R., Hetyci, Warszawa 1970.

Harrison )., Prolegomena to the Study of Greek Religion, London 1961.

Hohler G., Die Baume des Lebens. Baumsymbole in den Kulturen der Menschheit, Stuttgart
1985.

Isager S, Skydsgaard J. E, Ancient Greek Agriculture, London 1995.

Jaczynowska M., Religie Swiata rzymskiego, Warszawa 1987.

Jakimowicz-Shah M, Jakimowicz A., Mitologia indyjska, Warszawa 1982.



143

James E. O., The Tree of Life. An Archaeological Study, Leiden 1966.

Karwicka T., Dgh w wierzeniach i praktykach magicznych, ,Rocznik Muzeum Etnograficznego
w Toruniu” 1978, t. 1, s. 49-63.

Kirk G. 8., The Nature of Greek Myths, London 1974.

Klengel E, Klengel H., Hetyci i ich sqsiedzi. Dzieje kultury Azji Mniejszej od Catalhiyik
do Aleksandra Wielkiego, Warszawa 1974.

Kosman M., Litwa pierwotna. Mity, legendy, fakty, Warszawa 1989.

Kowalczyk M., Wierzenia poganskie za pierwszych Piastow, Lodz 1968.

Kumaniecki K., Historia kultury starozytnej Grecji i Rzymu, Krakow 1955.

Latte K., Romische Religionsgeschichte, [w:) Handbuch der Altertumswissenschaft, 1. 4,
Minchen 1960.

Lengauer W, Religijnosé staroiytnych Grekéw, Warszawa 1994,

Lévéque P., Swiat grecki, Warszawa 1973,

Lurker M., Der Baum in Glauben und Kunst, Baden-Baden 1976.

Lowmianski H., Prusy poganskie, Torun 1935.

Lowmianski H., Religia Slowian i jej upadek (wiek VI-XII), Warszawa 1986.

Mallory J. P., In Search of the Indo-Europeans: Language, Archaeology and Myth, London
1989.

Michatowski K., Jak Grecy tworzyli sziuke, Warszawa 1970.

Nejitadt M. 1., Istorija lesov i paleografija SSRR v golocenie, Moskva 1957.

Nepokupnyj A. P, Obscaja leksika germanskich { balto-slovianskich jazykov, Kiev 1989.

Nilsson M. P., A History of Greek Religion, Connecticut 1980

Nilsson M. P., Geschichte der griechischen Religion, t. 2, Minchen 1961.

Nybert H., Celtic Ideas of Plants, ,Etidinen™ 1993, t. 2, s. 85-114.

Okulicz-Kozaryn L., Zycie codzienne Prusow i Jaéwiggéw w wiekach Srednich (IX-XIII w.),
Warszawa 1983.

OS§wiecimski S., Zeus daje tylko znak, Apollo wieszczy osobiscie. Staroiytne wrésbiarstwo
greckie, Wroclaw 1989.

Pascal C. B., Rex Nemorensis, ,Numen™ 1976, t. 23, s. 23-39.

Petka L., U stép slowiarskiego Parnasu, Warszawa 1960.

Pictet A., Les origines Indo-Européennes ou les Aryans primitivs. Essai de paléontologie
linguistique, 1. 2-3, Paris 1877-1878.

Piekarczyk S., Mitologia germanska, Warszawa 1979.

Popko M., Mitologia hetyckiej Anatolii, Warszawa 1987.

Roux P. le, Les arbres combattants et la forét guerriére. Le mythe et I'histoire, ,,Ogam” 1959,
t. 11, s. 1-10.

Rutkowski B., Sztuka egejska, Warszawa 1987,

Rutkowski B., Wyspy wiecznego szczescia. Zarys religii wczesnogreckiej, Wroctaw 1975.

Sadurska A., Archeologia staroiyinego Rzymu, t. 1, Warszawa 1975,

Safarewicz J., Jezyk starogrecki, [w:] Jezyki indoeuropejskie, t. 1, red. L. Bednarczuk,
Warszawa 1986.

Skalmowski W., Jezyki iradskie i dardyjskie, [w}] Jezyki indoeuropejskie, 1. 2, red.
L. Bednarczuk, Warszawa 1988.

Stuszkiewicz E., Pradzieje i legendy Indii, Warszawa 1980.

Sourvinou-Inwood Ch., Early Sanctuaries the Eight Century and Ritual Space, [w:)
Greek Sanctuaries. New Approaches, ed. N. Marinatos, R. Higg, London 1993, s. 1-17.

Stabryta 8., Staroiytna Grecja, Warszawa 1988.

Sturz F., Pherecydis fragmenta. E variis scriptoribus collegit, emendavit, illustravit, commentationem
de Pherecyde utroque et philosopho et historico praemisit Fridericus Sturz, Lipsiae 1824.

Szafrafiski W, Pradzieje religii w Polsce, Warszawa 1979.



144

Szarmach M, Hlppolylos-erbms, »Filomata” 1964, t. 174, s. 211-217.

Thieme P., Die Hei der i ischen Gemeinsprache, Wiesbaden 1953.

Thomson G., Egea prehlsloryczna Poznan 1958.

Toporov V. N,, O strukturie niekotorych arch kich tekstov imych s koncepciej
..Mirovogo Deréva”, ,Trudy po znakovych sistemach™ 1971, t. §, s. 9-62.

Tyszkiewicz J, Swiete drzewa, ,,Z otchlani wiekow™ 1972, t. 38, nr 2, s. 136-140.

Ventris M., Chadwick J., D in My Greek, Cambridge 1959.

Vibraye H. de, Mitologia, Warszawa 1937.

Viennot O, La culte de l'arbre dans U'Inde ancienne, Paris 1954.

Vulkidnescu R., Kolumna niebios, Warszawa 1979.

Wajda-Adamczykowa L., Polskie nazwy drzew, Wroctaw 1989.

Wajda-Adamczykowa L., Zmiany semantyczne w nazwach roslin, [w:] Paralele w rozwoju
slownictwa jezykow slowianskich, ,,Prace Slawistyczne™ 1989, t. 71, s. 143-151.

Weniger L., Aligriechischer Baumkultus, Leipzig 1919.

Wilamowitz-Moellendorff U. von, Der Glaube der Hellenen, t. 1, Berlin 1931.

Winniczuk L., Kalendarz starozyinych Grekow i Rzymian, Warszawa 1951.

Witczak K. T., Ethyma Baltico-Romanica I. De Indogermanico arboris nomine *piitinos
.. Viburnum lantana L.”, ,,Vox Latina” 1991, t. 27, s. 375-378.

Witczak K. T., Indo-European *axpéwa ,.elder, Sambucus nigra L. and its Baltic descendants,
,»Linguistica Baltica™ 1992, t. 1, s. 201-211.

Zielifiski T., Religia rzeczypospolitej rzymskiej, cz. 1-2, Krakow 1933-1934.

Zielinski T., Religia staroiytnej Grecji. Religia hellenizmu, Wroctaw 1991.

%,




WYKAZ SKROTOW NAZW JEZYKOWYCH

akad. — akadyjski

alb. — albanski

anat. — anatolijski

ang. — angielski

arab. — arabski

arg. — argiwski

att, — attycki

awest. — awestyjski
balstow. — baltostowianski
baw. — bawarski

beoc. - beocki

bial. — bialoruski

blois. — Mundart von Blois
bret. — bretonski

butg. — bulgarski

celt. — celtycki

champ. — champanesisch

cyg. — cyganski
czes. — czeski
dac. — dacki

dtuz. — dolnotuzycki
dniem. — dolnoniemiecki
dor. — dorycki

dun. - dunski
egip. — egipski
gal. — galicki

germ. — germanski

gniem. — gornoniemiecki

goc. — gocki

goc. krym. — gocki krymski
gruz. — gruzinski

hebr. — hebrajski

gr. — grecki

het. — hetycki

het. hier. — hetycki hieroglificzny
Haute-Loire — Mundart der Haute-
-Loire

hol. ~ holenderski

ie. — indoeuropejski
inskr. — inskrypcyjny

ir. — iryjski

jacw. — jacwieski
kalabr. — kalabresisch
korn. — kornicki
kornwal. — kornwalijski
kurd. — kurdyjski

lit. — litewski

longob. — longobardzki
luw. — luwijski

fac. — lacifski

lot. — lotewski

mac. — macedonski
messap. — messapijski
myc. — mykenski

niderl. — niderlandzki
niem. — niemiecki
norw. — norweski
nowgniem. — nowo-gorno-niemiecki
nowisl. — nowoislandzki
nper. — nowoperski
orm. — ormianski

oset. — osetynski

pie. — praindoeuropejski
pel. — pelazgijski

pol. — polski

peelt. — praceltycki
psiow. — prastowianski
prus. — pruski

retorom. — retoromanski
ros. — rosyjski

um, — rumunski

rus. — ruski

ruscerst. — rusko-cerkiewno-stowian-
ski
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rusststow. — rusko-staro-stowianski stsch. — staro-serbsko-chorwacki
sab. — sabinski ststow. — starostowianski

sch. — serbsko-chorwacki stwal. — starowalijski

scyt. — scytyjski substr. — substratyczny

serb. — serbski szw. — szwedzki

ste. — stowenski srang. — Srednioangielski

stow. — stowianski srbret. — sredniobretonski

stowac. — stowacki srdpiem. — $rednio-dolno-niemiecki
stang. — staroangielski $rgniem. — Srednio-gdrno-niemiecki
stczes. — staroczeski srhol. — $rednioholenderski

stfryz. ~ starofryzyjski $rir. — Srednioiryjski

stgniem. — staro-goérno-niemiecki $rniniem. — Srednio-nisko-niemiecki
stind. — staroindyjski toch. A — tocharski A (wschodnio-
stisl. — staroislandzki tocharski)

stkorn. — starokornicki trac. — tracki

stnord. — staronordycki ukr. — ukrainski

stpol. — staropolski wal. — walijski

stprus. — staropruski wed. — wedyjski

strus. — staroruski wh. — whoski

stsak. — starosaksonski zmudz. — zmudzki



