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WLODZIMIERZ SZAFRANSKI

Nowa rewelacja archeologiczna

(Jeszcze o plockim wezesnosredniowiecznym
uroczysku poganskim)

Mgr. Stanistawowi Kostaneckiemu, dyrekto-
rowi biblioteki Towarzystwa Naukowego Ploc-
kiego i jego zonie Marii zawdzigczam zwroéce-
nie mojej uwagi na osobliwe oznakowanie niec-
kowatego kamienia, ktory cd dawna stal pod
rynng w ogrodzie Towarzystwa przy wejsciu do
biblioteki jako oryginalny zbiornik na wode.

Zbiornik
stal u

kamienny, ktéry przed tysiacem lat
podnéza Wzgorza Tumskiego

Blizsze badania tego obiektu dowiodly, ze jest
on zabytkiem archeologicznym weczesno$rednio-
wiecznym zaslugujacym na pieczolowityg ochro-
ng. Szezegblng wdzigeznosé nalezy przeto wy-
razi¢ inz. mgr. Jakubowi Chojnackiemu, preze-
sowi Towarzystwa Naukowego Plockiego, ktory
doceniwszy znaczenie tego obiektu zabytkowe-
go dla nauki powzigl decyzje zabezpieczenia go
pod dachem, przeniesienia go z ogrodu do hallu
Towarzystwa na poczestne miejsce i objasnie-
nia stosownym napisem informujacym o jego
znaczeniu. Ostroznego odkopania wkopanego
czeSciowo w ziemie glazu, pieczolowitego jego
oczyszczenia i przetransportowania pod dach
dokonal ofiarnie Tadeusz Makowski, pracow-
nik sekretariatu Towarzystwa.

Wspomniany napis objasniajacy znaczenie
zabytku informuje, ze jest to tysigcletni zbior-
nik kamienny z wykutym krzyzem rownora-
miennym, symbolem solarnym przeznaczony
na kryniczng wode zywa do praktyk czarodziej-
skich. Przed tysigcem lat stal u podnéza Wzgo-
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rza Tumskiego przy irédle bedac elementem
uroczyska poganskiego z IX—X wieku odkry-
tego na szczycie wzgorza.

Roézowo-szary ten glaz granitowy ma ksztalt
cylindrycznego bebna o $rednicy 56 cm i wy-
soko$ci 44 cm, plaskg podstawe i gorg cylin-
drycznie wydrgzong z wielkg starannoscig ko-
pankowatg niecke glebokg 17 cm, opasang do-
okolng $cianka grubkosci 9 em. Na lekko wkle-
slym dnie owej niecki jest wyzlobiony krzyz
rownoramienny o rczmiarach 35X35 cm, kto-
rego ramiona dotykaja Scianek tego zaglebienia.
Glaz jest silnie skorodowany i ma powaznie
uszkodzong Scianke odlupang w polowie ob-
wodu.

Przypuszeza sie, ze kamien ten — znajduja-
cy sie wprawdzie juz od kilkudziesieciu lat na
terenie ogrodu Towarzystwa Naukowego Ploc-
kiego — rpojawil sie w siedzibie Towarzystwa
dopiero w XX wieku. Wymowna fotografia
dokumentarna. uzyczona mi laskawie przez
wspomnianego juz pracownika Towarzystwa
Naukowego Plockiego, Tadeusza Makowskiego,
przedstawiajaca fontanne przy zrodetku u pod-
noza Wzgorza Tumskiego pezwala sie domyslag,
ze wczesniei, a wige do przelomu XIX i XX
wicku ten kamienny zbiornik obstugiwal zro-
detko pod zamkowa skarpa wislana. Silna ko-
rozja kamienia zdaje <i¢ wskazywa¢ na to, ze

Krzyz réwnoramienny wykuty na dnie zabytko-
wego zbiornika kamiennego

mogl on by¢ zakopany w ziemi, gdzie ulegt
uszkodzeniu pod wplywem dzialania kwasow
humusowych. By¢ moze odkopano go dopiero
wtedy, kiedy Zrodetko obudowano ceglang scia-



Popularny w okresie mieg-
dzywojennym ,Lewek” —
¢rédetko przed skarpq zam-
kowq. Tu przypuszczalnie
znajdowat sie zabytkowy
zbtornik do czasu, gdy
Zrodetko obudowano cegla-
ng $cianqg ozdabiajac ujscie
wody paszczq lwa

ng, a strumien tryskajacej wody ujeto w meta-
lowg glowe lwa osadzong w tej S$cianie.
Prawpodobny zwigzek opisywanego zbiorni-
ka kamiennego ze zrodlem u podnoéza Wzgoérza
Tumskiego kaze spojrze¢ na 6w wydrazony glaz
pod katem weczesnosredniowiecznego uroczyska
poganskiego na szczycie Wzgoérza Tumskiego.
Zrodlo bowiem bylo niewatpliwie czescig skta-
dowg tego osrodka kultu wyposazone wedlug
wszelkiego prawdopodobienstwa w urzadzenie
umozliwiajgce czerpanie wody. Za zwiazkiem
wydrazonego glazu z wezesnosredniowiecznym
uroczyskiem przemawia technika jego kamie-
niarskiej obrobki i symboliczny znak krzyza
réwnoramiennego. Na poparcie tej tezy przy-
tocze fakt odkrycia pod Plockiem w miejsco-
wosci Biala-Parcele w poblizu cmentarzyska
wcezesnosredniowiecznego  glinianego, bogato
zdobionego naczynia wczesnosredniowiecznego
z cylindryczng szyjka z XI wieku. Odkrycia
dokonal dr Bogdan Balcer. Naczynie to wypo-
sazono w dookolny fryz z krzyzéw réwnora-
miennych odcisnietych grzebieniem garncarskim
na jego brzuscu i w starannie odcisniety krzyz
réwnoramienny na jego dnie we wnetrzu na-
czynia, co stanowi uderzajgcg analogie do opisa-
nego glazu, ktory na dnie nieckowatego wgle-
bienia ma rowniez krzyz rownoramienny. Na-
czynie znajduje sie w zbiorach Panstwowego
Muzeum Archeologicznego w Warszawie zain-
wentaryzowane pod nr 6997. Jego kopia dys-
ponuje Ekspedycja Wykopaliskowa w Plocku
ZEM IHKM PAN. Archeologia zna symbol
w postaci krzyza rownoramiennego jako pra-
stary znak solarny, a takze znak zycia i plod-
nosci. Umieszczenie tego znaku na dnie naczy-
nia stuzacego jako zbiornik na plyny zdaje sie
wskazywac¢ na che¢ wyposazenia go w magiczng
moc, ptodng sile, ktorej mialoby udziela¢ ply-
nom w nim zawartym, szczegélnie wodzie zywej
czerpanej ze zrodla. Intencje te podkreslat-
by dodatkowo jeszcze 6w fryz dookolny z krzy-

zykOow na brzuscu naczynia. Znalezienie naczy-
nia z tak wymowna symbolika jego ornamen-
tyki w poblizu cmentarzyska dowodzilcby po-
stugiwania sie nim i zrédlana wodg w nim za-
warta w kulcie zmarlych przodkow jako rekwi-
zytem czarodziejskim w magii rezurekcyjnej
majgce] zapewni¢ nieboszczykom zycie wiecz-
ne. Do podobnych celow mogl tez stuzy¢ ow
zbiornik kamienny z takg pieczolowitoscig
umieszczony w zbiorach Towarzystwa Nauko-
wego Plockiego. Takie jego pierwotne przezna-
czenie odpowiadaloby dokladnie charakterowi
plockiego osrodka kultu poganskiego, w ktoérym
odkryto $lady praktyk magii plodnosci. W re-
ligii prahistorycznej naczynie gliniane ucho-
dzito za symbol kobiety obdarzonej przez na-
ture plodng sila i jako zbiornik na plyny,
zwlaszcza zyciodajng wode zapewniajgca bujng
wegetacje, bylo znakiem rodzgcego si¢ zycia.
Pisze o tym szwajcarski uczony Erich Neumann
w obszernym dziele ,Die grosse Mutter, der
Archetyp des grossen Weiblichen”. Te same
atrybuty i cechy nalezaloby przypisa¢ naszemu
kamieniowi z wydrazonym w nim zbiornikiem
na czarodziejska wode zywa zwazywszy, ze we-
dlug starodawnych wyobrazen w niektorych
glazach mialy przebywa¢ dusze czekajace na
okazje, by wejs¢ do lona kobiety i zaplodnié
ja.

Wobec zakladanych zwigzkow opisanego gla-
zu z wezesno$redniowiecznym uroczyskiem po-
ganskim w Plocku przypatrzymy sie blizej temu
osrodkowi kultu sprzed tysigca lat, w ktéorym —
jak to szczegélowo postaram sie wykaza¢c —
sprawowany byl kult plodnosci. Trudno oczy-
wiscie cokolwiek powiedzie¢ na temat nazwy
bostwa, ktoremu oddawano tutaj czes¢. Nie zna-
my go bowiem z imienia i nie ma szans, bySmy
je kiedykolwiek poznali. Nawiasem dodam, ze
wobec wspomnianych trudnosci obiektywnych
tym bardziej podziwu godna jest niezwykla in-
tuicja inz. mgra Jakuba Chojnackiego, dyrek-
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tora Zakladéw Stolarki Budowlanej w Plocku,
ktéry w imponujgcy sposdh uporzadkowawszy
otoczenie kierowanej przez siebie fabryki i usta-
wiwszy w tym gustownie urzadzonym zakatku
miasta dla ozdoby i dla zartu oraz niewinnej
zabawy z poczuciem humoru drewniany posag
poganskiege bozka, nadat bostwu imie Kostro.
Pomyslowy dyrektor (prezes TNP) wywiodl
imie bozka od nazwy tej dzielnicy miasta: Ko-
strogaj, w czym okazal sie bardzo bliski praw-
dy, poniewaz historia zna w panteonie slowian-
skim bozka o zblizonym imieniu i podobnym
charakterze do weczesno$redniowiecznego bo-
stwa z plockiego Wzgorza Tumskiego.

Dzwigczna nazwa Kostrogaj oznacza wpraw-
dzie gesty zagajnik. Kostry bowiem to ostry
w sensie szorstki, pazdzierzowaty szczeciniasty,
a takze kosmaty. Ale od tego przymiotnika uro-
biono tez ,wszelakie nazwy konczastych albo
szczeciniastych, obrostych czesci ciala” —
stwierdza w swym slowniku etymologicznym
jezyka polskiego Aleksander Briickner (np. ko-
strouch, a wiec kundel, uwlaczajace przezwi-
sko $wiezo nobilitowanych mieszczan u Potoc-
kiego). Zatem w semantyce tego okre$lenia do-
patrzy¢ si¢ mozna zaréwno motywu bujnej
wegetacji, jak i nawet pewnego aspektu fallicz-
nego, co pozwala przypisa¢ kultowi plodnosci
owo bostwo Kostro o tak zrekonstruowanej
nazwie.

Nalezy podkresli¢c z naciskiem, ze mitologia
slowianska zna boéstwo o pokrewnym imieniu.
Jest to Kostroma wzglednie Kostrubonko, bo-
stwo zycia i $mierci, $mierci roslinnosci i jej
zmartwychwstania na wiosne, uosabiajgce sily
rozrodeze zycia wegetacyjnego oraz zar6wno
tragizm $mierci, jak i optymizm zmartwych-
wstania. Aleksander Briickner, James George
Frazer i Mircea Eliade wspominajg o obrzedach
Smierci i pogrzebu Kostromy-Kostrubonka
u Stowian wschodnich, po ktérych zaraz w kul-
cie tego bostwa nast¢powal rytual jego zmar-
twychwstania, co przypomina analogiczny kult
bostw roslinnosci na Bliskim Wschodzie. Sto-
wianskie dziewczeta oplakiwaly smieré¢ tego bo-
stwa plodnosci zawodzac:

wZmart, zmart nasz Kostrubonko.
Zmart, zmart nasz kochaneczek!”

i zwiastujgc nagle radosng nowine:

,,Oz2yt, ozyl nasz Kostrubonko.
Ozyt, ozyt nasz kochaneczek!”

Uderza wiec zaskakujgca trafnosé spekulacji
rozumowej dowcipnego autora pomystu z boz-
kiem Kostro w Plocku, gdzie przed tysigcem
lat kwitt kult plodnosci udowodniony przez ar-
cheologie.

Systematyczne prace wykopaliskowe Insty-
tutu Historii Kultury Materialnej PAN w Ploc-
ku na Wzgbérzu Tumskim doprowadzity do od-
krycia na dziedzincu dawnego opactwa bene-
dyktynskiego szczegélnej warstwy kulturowej
o grubosci kilkudziesieciu centymetréw. Spo-
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czywala ona na jalowym, geologicznym calcu
na samym spodzie urozmaiconego ukladu stra-
tygraficznego réznigc sie zdecydowanie od po-
zostalych warstw kulturowych zaréwno deli-
katnym, anemicznym zabarwieniem na kolor
szary, jak i kompletnym brakiem zawartoéci
typowej dla warstw osadniczych. Dostarczyla
natomiast takich obiektow ruchomych i nieru-
chomych, ktére pozwolily jednoznacznie okres-
li¢ jej charakter i funkcje jako $lad uroczyska
poganskiego, osrodka przedchrzescijanskiego
kultu. Poniewaz na opisanej warstwie spoczy-
wala mlodsza od niej, czarna warstwa kultu-
rowa, osadnicza o migzszosci réwniez kilkudzie-
sigciu centrymetrow, na ktoérej stropie znale-
ziono poloéwke srebrnej monety arabskiej mo-
gacej pochodzi¢ najpbézniej z poczatku XI wie-
ku, warstwe kulturowa uroczyska poganskiego
mozna datowaé na weczesniejsze odcinki czaso-
we X stulecia i trwanie jej cofngé nawet wstecz
do poprzedniego, IX wieku. W opisanej war-
stwie kulturowej natknieto sie na cztery gie-
bokie jamy paleniskowe, ktorych uklad prze-
strzenny tworzyl jak gdyby poétkole usytuowa-
ne w péinocno-zachodnim rogu dziedzinca pobe-
nedyktynskiego i podchedzace czg¢sciowo nawet
pod zachodnie skrzydlo klasztorne. Prawdopo-
dobny bylby domysl, oparty na analogiach
wcezesnosredniowiecznych osrodkéw kultu po-
ganskiego, ze uklad palenisk tworzyl wlasciwie
zamkniete kolo, ktorego poludniowa czes¢ zo-
stala zniszczona przez wzniesione na tym miej-
scu przez ksiecia monumentalne palatium ka-
mienne z kaplica. Trzeba sie oczywiscie liczy¢
rowniez i z druga ewentualnosciag podobnie
prawdopodobna, ze pierwotny uklad jam pale-
niskowych ograniczal sie tylko do pélkolistego
tuku powstalego wskutek usytuowania palenisk
po obydwu bokach czesci centralnej uroczyska
w ten sposob, ze byly one nieco wysuniete ku
poludniowi, co razem z czescig centralng stwo-
rzylo wrazenie tuku. Na cze$¢ centralng uro-
czyska skladal sig¢ oprocz jamy paleniskowej
niewielki, péltorametrowy plaster, wzglednie
bruk kamieni polnych majacy w przyblizeniu
ksztalt owalny i slady duzego, czworobocznego
stupa o $cietych ozdobnie naroznikach usta-
wionego z drugiej strony paleniska. W odleglos-
ci kilkunastu metréw na péinocny wschéd zna-
leziono $lady pomieszczenia zbudowanego praw-
dopodobnie w konstrukecji slupowej: mianowi-
cie $lady stupa o srednicy 25 cm, a przy nim
warstwe spalenizny dochodzaca do pol metra
grubo$ci, w ktorej natrafiono na duzy glaz.
Brak w owej warstwie jakichkolwiek przed-
miotéw codziennego uzytku znajdywanych z re-
guly w wielkiej ilosci w osiedlach ludzkich,
obecno$é duzego glazu, a w niewielkim odda-
leniu od tego miejsca réwniez obecno$¢ sladow
wytapiania zelaza w naczyniu glinianym zdaje
sie przemawia¢ za tym, ze wymieniony stup
moégl w zespole innych stupéw tworzy¢ element
konstrukeji podtrzymujacej dach prymitywnej
pracowni kowalskiej z owym glazem, jako na-
miastkg kowadla.



Oprocz wymienionych obiektéow nierucho-
mych referowane prace wykopaliskowe wydo-
byly na swiatlo dzienne szereg obiektow ru-
chomych tworzacych jednorodny zespot o cha-
rakterze rowniez kultowym, podobnie jak wy-
zej opisane. Wsrod tych obiektow na pierwszym
miejscu wymieni¢ wypada rozbita czaszke
12-letniej dziewczynkij znaleziong tuz przy po-
ludniowej krawedzi opisanego bruku kamien-
nego o charakterze oltarza. Pragne podkresli¢,
ze badania wykopaliskowe nie wykazaly w tym
miejscu jakichkolwiek sladow grobu, ktore tiu-
maczylyby obecnos¢ owej czaszki. Czaszka byla
okstawiona trzema zgniecionymi naczyniami
glinianymi. W odleglosci ok. pét metra na po-
ludnie od niej lezal okragly ttuk kamienny, kto-
remu towarzyszyl rogowy przedmiot falliczny.
Wymienione przedmioty znaleziono migdzy ol-
tarzem kamiennym a usytuowang centralnie
jamg paleniskowg, poza ktorg wystapily wspom-
niane juz slady owego wielkiego stupa, a przy
nim réowniez opisane juz $lady wysieku zelaza
w naczyniu. Wymieni¢ wreszcie nalezy czaszke
konskg bez dolnej szczeki odkryta na kamie-
niach paleniska na dnie glebokiej jamy odko-
panej w korytarzu XVIII-wiecznego budynku
klasztornego.

Sprobujmy z kolei zainterpretowal poszcze-
golne elementy tego wymownego zespolu i wy-
jasni¢ ich sens i znaczenie oraz funkcje, jakg
pelnily. Zacznijmy od rozmieszczonych poiko-
liscie glebokich jam paleniskowych, ktére ucho-
dzg za podstawowe czesci skladowe osrodka
kultu poganskiego. Pierwotnie bylo ich by¢ mo-
ze wiecej i jak to juz wspomniano tworzy¢
mogly krag zniczow pcedobny do znanego z No-
wogrodu Wielkiego i z Trzebiatowa na Pomo-
rzu zachodnim. Poludniowe poltkole owych zni-
czoOw moglo ulec zniszczeniu wskutek wzniesie-
nia na tym miejscu za czaso6w Boleslawa Chro-
brego auli palacowej wraz z rotundg. Nalezy
sie jednak liczy¢ rowniez i z ta ewentualnoscia,
ze owe znicze tworzyly tylko pétkole. Podobne
bowiem rozplanowanie mialo plenerowe sank-
tuarium we Wszczyzu kolo Czernihowa. W tym
wypadku vuroczysko plockie skladaloby sie
z grupy centralnej, ktoérej towarzyszylyby po
btokach jamy paleniskowe wysuniete lukowato
ku poludniowi. Jamy te pelnily najprawdopo-
dobniej funkcje zniczéw ofiarnych plongcych
przy sanktuarium. O dlugotrwalym ich uzywa-
niu $wiadezg znaczne ilosci popiotu i spalenizny
nagromadzone w ich wnetrzu. Wystepowanie
zniczOW, operowanie ogniem nalezy do pospo-
litych i wprost niezbednych akcesoriéw i za-
biegobw w praktykach kultowych.

Srodkowy znicz znajdowatl sie przy olbrzy-
mim, czworokgtnym stupie o $cietych ozdobnie
krawedziach. Jesli wymienione jamy palenisko-
we mogliby$my uznaé za $lady zniczéw ofiar-
nych wyrazajacych czes¢, to 6w stup usytuowa-
ny centralnie moglby uchodzi¢ za sam przed-
miot czci. Kult stupéw i drzew jest zjawiskiem
powszechnie znanym w historii religii. Ubost-
wiona kloda drzewa, obumarly w zimie pien
drzewa odradzajacy sie na wiosne i pokrywa-

jacy sie wtedy lisémi, symbolizowal béstwo
plodnosci, zycia i Smierci, zmartwychwstania
odradzajacej sig¢ przyrody. Na szczegélng uwa-
ge zastuguje forma tego kultu rozpowszechnio-
na nad Morzem Srédziemnym, gdzie — w celu
spowodowania zmartwychwstania przyrody na
wiosne — urzgdzano obrzedy religijne, w czasie
ktorych wskrzeszanego frygijskiego Attisa, czy
syryjskiego Adonisa przedstawial pien Scigtej
sosny spowity w welniane tasmy, podobnie jak
zwloki zmarlego w grobie. Kult stupa wyste-
puje réwniez u Stowian. Wedlug Mikolaja Rud-
nickiego (por. jego prace: Bostwa lechickie
w tomie 5 czasopisma ,Slavia Occidentalis™)
wyraz stolb — stlup w jezyku polabskim ozna-
czal wyobrazenie bostwa w formie stupa, przed
ktorym skladano ofiary. O takim stupie (,,co-
lumna mirae magnitudinis”) znajdujacym sie
w Wolinie z utkwiong na jego wierzcholku
wlocznia pisze Ebbon w zywocie biskupa Otto-
na z Bambergu. Wldcznia na czubku stupa byla
zapewne symbolem falliczhym o wymownym
znaczeniu w czarach plodnosci, a sam stup mogt
przedstawia¢ czczonego na Pomorzu i w Bran-
denburgii — jak informuja kronikarze misji
Ottona bamberskiego — boga odradzajgcego
sig¢ zycia przyrody i wiosny, Jarowita. Analiza
jezykoznawcza polskiego materialu toponoma-
stycznego pozwolila Mikolajowi Rudnickiemu
wykry¢ prastary kult stupa rowniez w Polsce.
Autor ten wigze z kultem przedstawiajacego
bostwa swietego slupa mazwy miejscowscei ty-
pu Stupia, Stupno, w ktorych lokalizuje miej-
sca kultu. Znamienne, ze zageszczenie tych
nazw miejscowosci wystepuje rowniez w oko-
licy Plocka. Odkryty na urcczysku plockim slad
olbrzymiego, starannie i ozdobnie ociosanego
stupa usytuowany centralnie i w poblizu oltarza
kamiennego ze sladami ofiar wskazuje na upra-
wiany tu kult swigtego stupa plodnosei. Trudno
orzee, czy slup plocki byl wyposazony w wy-
obrazenie twarzy bostwa, o ktorej umieszczaniu
przez Stowian na czczonych stupach drewnia-
nych wzmiankuje Ibn Fadlan i na mozliwosé
umieszczenia ktorej na stupie plockim wskazy-
walyby owe twarze ludzkie na koncach kolkow
leczyckich przedstawiajacych w realistycznej
rzezbie fallusy. Nie mozna tez wykluczy¢ i tej
ewentualno$ci, ze jesli nie glowa bostwa, ani
oszczep (podobnie jak w Wlinie), to byé¢ moze
owa czaszka konska znaleziona na dnie sgsied-
niej jamy paleniskowej byla osadzona na szczy-
cie stupa. Mimo znalezienia tej czaszki w obre-
bie znicza, nie nosi ona na sobie $ladow ognia
i jest pozbawiona dolnej szczeki. Swiadezy to
o tym, ze wpadla do jamy paleniskowej po wy-
gasnieciu w niej ogniska zapewne w zwiazku
z zagladg uroczyska poganskiego i ze wezesniej
byta wyesksponowana w poblizu juz jako czasz-
ka, a wigc pozbawiona czeéci miekkich. Prak-
tyka osadzania czaszki konskiej na koltku, czy
stupie jest powszechnie znana w zabiegach kul-
towych.

Czaszka konska bowiem reprezentuje te sa-
mg symbolike plodnosci, co 6w stup usytuowa-
ny centralnie, Kon jest prastarym zwierzeciem
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solarnym, ktére juz w mlodszej epoce brazu
w Europie péinocnej zaprzegano do wozu kul-
towego, na ktérym obwozono brgzowe, suto zlo-
cone wyobrazenie tarczy slonecznej. Taki pojazd
kultowy slonca z plastycznym wyobrazeniem
w brazie zaprzagnietego don konia odkryto
w Trundholm w Danii. O wozie slonecznym
ciggnionym przez konia wspomina indyjska
Rygweda miedzy polowg II i polowg I tysige-
lecia przed n.e. William Foxwell Albright pi-
sze, ze w Palestynie w epoce rapsodycznych
prorokéw w IX—VIII wieku przed n.e. skla-
dano pod wplywem aryjskim w ofierze bogu
stonca $wiete konie i rydwany. Herodot wspo-
mina o ofiarach z koni skladanych bostwu sto-
necznemu przez Massagetow. Podobne ofiary
wedtug Mircei Eliadego skladaly ludy uralo-
-altajskie. Nieco odmienny charakter mialy
ofiary sepulkralne z koni skladane przez Scy-
tow. W pewnym kurhanie scytyjskim znale-
ziono szkielety 230 ofiarowanych koni, jak
o tym informuje V. Gordon Childe. We wspom-
nianej Rygwedzie bostwo stoneczne Suria wyste-
puje jako ogier. Wielce znamienne jest przy
tym to, ze owo konskie bostwo stoneczne ma
rownocze$nie cechy chtoniczno-funebralne i po-
siada moc obdarzania niesmiertelnoscia, co zda-
je sie wskazywaé na jeszcze starsze zloza kul-
towe matriarchalne w tej typowo patriarchal-
nej religii solarnej. Chodzi tu niewatpliwie
0 znacznie wczesniejsze wyobrazenia religij-
ne, ktore odzwierciedlaja uderzajacy zwigzek
zycia i $mierci, plodnosci wskrzeszanej przyrody
z martwoty zastroju zimowego. Mitycznym
uosobieniem tych zjawisk dorocznego cyklu we-
getacyjnego jest w religii greckiej bogini zycia,
przyrody, urodzaju i zboza, Demeter, wyobra-
Zana — rzecz znamienna — z glowa Kkonia.
Oplakiwana przez nig coérka, Persefona, jest
boginig $mierci. Kon uchodzil w starozytnosci
za wcielenie plodnego ducha zboza, dlatego by-
wal skladany w ofierze w celu osiagniecia ob-
fitych plonow. James George Frazer opisuje
specjalne zabiegi obrzedowe z lbem konskim
podczas skladania ofiary z konia. W starozyt-
nym Rzymie skladano w pazdzierniku Marso-
wi, prastaremu bostwu roslinnosci, konia w ofie-
rze, by zapewni¢ krajowi bogate plony. Robert
Graves podkresla, ze boég wina, Dionizos, be-
dacy przeciez bogiem rodzgcej sie wiosny, ptod-
nej przyrody, a takze bogiem $mierci i zmar-
twychwstania wystepuje w otoczeniu koni i dzia-
la za pomocg koni. Starozytnos$¢ zna ofiary
z koni skladane rzekom. Trojanie Homera
wrzucali zywe konie w nurty rzeki Skamandra.
Grecy natomiast ofiarowali konie bogu morza
Posejdonowi. W zwigzku z tym warto wspom-
nie¢, ze scytyjska bogini woéd Anahita, ktorej
symbolem byla ryba, miala réwniez konia za
atrybut. Kon byl tez atrybutem hipomorficznej
bogini celtyckiej, Epony.

Sgsiadujgce ze Slowianami Germanowie po-
stugiwali sie¢ konmi przy wrézbie, jak o tym
pisze Tacyt. Adam Bremenski pisze o Skan-
dvwanach wczesnosredniowiecznych, ze sklada-
Ja ofiary z konia, a archeologia zna szereg przy-
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kladéw skiadania ofiar z koni przez Germanow
np. w jeziorze Oberdorla w Turyngii. Nas za-
interesujg inni sgsiedzi Slowian, Baltowie,
z uwagi na stwierdzone przez nauke istnienie
substratu baltyjskiego na Mazowszu przed jego
slawizacjg. Otoz Lotysze czcili bostwo koni,
Usinia, ktory byl zarazem bogiem agrarnym
ziarna, wegetacji, przyrody i plodnosci. Konskie
czaszki na Lotwie pelnily funkcje apotropeicz-
ng. We wczesnym s$redniowieczu panowal tam
zwyczaj skladania ofiar zakladzinowych w po-
staci czaszek konskich umieszezanych pod fun-
damentami domoéw. Konska czaszka osadzona
na kotku miala na Lotwie chroni¢ od moru.

Podobnie znaczng role odgrywal kon w re-
ligii slowianskiej. Juz zresztg prastowianska
ludnoéé kultury tuzyckiej miala praktykowaé
ofiary z koni (np. na grodzisku we Wlostowie
nad Odrg). Nawiasem dodam, Ze najstarszym na
ziemiach  polskich $ladem udzialu konia
w praktykach czarodziejskich jest znalezisko
szczeki konskiej z Dziadowej Skaly pod Za-
wierciem z wczesnej fazy ostatniego zlodowa-
cenia, a wigc sprzed 80—50 tysiecy lat. Usta-
wiona w niszy i otoczona kamieniami w celo-
wo urzadzonym schowku byta uzyta do praktyk
czarodziejskich majgcych zapewni¢ obfitosé po-
zywienia. Znane jest uzywanie $wietych ogie-
row do wieszczby u Slowian nadbaltyckich
i trzymanie przez nich koni w swiatyniach do
dyspozycji bogéw (np. dla Trzyglawa w Szcze-
cinie). Thietmar informuje, ze u lutyckich Re-
dar6w w Radgoszczy kon byl boskim zwierze-
ciem otaczanym najwieksza czcig i sprawuja-
cym wrozby. Na Pomorzu i na Slasku odkryto
figurki kultowe z XI wieku przedstawiajace
konia. Figurka z Wolina, ktora na grzbiecie
zwierzecia ukazuje siodlo, jest wykonana z bra-
zu, natomiast wyobrazenie konika z Opola wy-
konane z drewna ma na piersi zwierzecia wy-
ryty uko$ny znak krzyza inkrustowany srebrem
i zastoniety srebrna tasmsa. Tego rodzaju figur-
ki kenia byly zarowno amuletami o charakte-
rze apotropeicznym, jak i talizmanami majacy-
mi zapewni¢ pomyslnoé¢. Za ilustracje praktyk
magicznych wykonywanych przy pomocy ta-
kiego wyobrazenia konia sluzy¢é moze zabieg
zakopania przez $w. Tomasza z Akwinu w zie-
mi na drodze do wodopoju talizmanu przed-
stawiajacego konia, by uniemozliwi¢ przepedza-
nie tedy zbyt glosnego tabunu koni, przeszka-
dzajacego uczonemu w pracy (por. M.-M. Gor-
ce, Magie et religion w , Histoire générale des
religions”). Slowianie, podobnie jak wymienieni
juz Baltowie, znali ofiary zakladzinowe z glow
konskich umieszczanych pod weglami domostw,
jak to praktykowano w Nowogrodzie w X—
XIV wieku (por. W. W. Siedow, K woprosu
o zertwoprinoszenijach w driewniem Nowgo-
rodie w , Kratkije Soobszczenija Instituta Ma-
tierialnoj Kultury”) i w Opolu w XII wieku.
Podobne ofiary zakladzinowe umieszczano pod
wezesnosredniowiecznymi  walami obronnymi,
np. w Biskupinie (wiek VIII/IX), w Gdansku
(wiek XII), w Santoku (wiek XII/XIII), a takze
pod dylami nawierzchni uliec, np. w Opolu



(wiek XII). Na Ukrainie panowalo dawniej prze-
konanie ze czaszka konska zakopana pod do-
mem skupi na sobie wszZystkie nieszczescia
i choroby, ktére by mialy zagraza¢ domowni-
kom. We wspomnianym juz Nowogrodzie
z}ozono nawet rodzaj ofiary, ktéra zdaje si¢ na-
wigzywac¢ do skladanych dla zapewnienia obfi-
tosci plonow ofiar z konia jako wecielenia ptod-
nego ducha zboza. Otéz w grodzie tym odko-
pano jame ze szkieletem konia pozbawionym
tba i z dwoma garnkami ofiarnymi, przykryta
daszkiem, ktory wienczyla glowa konska odcig-
ta ofierze (por. W. G. Mironowa, Jazyczeskije
zertwoprinoszenije w Nowgorodie w ,,Sowiet-
skaja Archieologija”). Zwyczaj skladania glow
zwierzecych w ofierze jest poswiadczony w lis-
cie papieza Grzegorza Wielkiego do krolowej
Brunhildy z roku 597 (,,ut de animalium capi-
tibus sacraficia non immolent”). Ofiary z glow
konskich w Polsce nie nalezg do rzadkosci.
W zZrédle biskupinskim znaleziono az 7 cza-
szek z wczesnego $redniowiecza., Podobnie
w XlI-wiecznej studni na grodzisku w Sypnie-
wie odkryto czaszke konska. W Kaliszu w do-
stwie z XI wieku natknieto sie na 5 czaszek
konia, a w Wolinie rowniez w domu XI-wiecz-
nym na jedng czaszke. Podobne znaleziska
wcezesnosredniowieczne znamy z Gniezna i Cze-
ladzi Wielkiej. Byly one niewatpliwie zwigzane
z magia urodzaju, jak na to wskazuje panujacy
w dawnej Rosji zwyczaj nasadzania czaszek
konskich na kolki w ogrodzeniu sadoéw i pasiek
dla zapewnienia urodzaju owocow i obfitego
zbioru miodu. Echem wybitnej pozycji konia
w religii poganskiej w Polsce moze by¢ chodze-
nie do niedawna z koniem np. na Podlasiu
w Zapusty w celu zapewnienia urodzaju, na co
wskazuje $piewana wtedy przy tym piesn ob-
rzedowa: ,Gdzie nasz konik pochodzi, tam sie
zytko urodzi”. Podobna role magiczng grali
wielkanoeni kobylnicy w maskach konia piet-
nowani przez kaznodziejow XV-wiecznych. Pol-
skich kobylnikéw przypomina angielski obrzed
ludowy w poludniowej Walii (hobby horse)
z udzialem przebierancow z czaszkg konska na
glowie, a podlaskie chodzenie z konikiem odpo-
wiada dokladnie panujacemu dotad w Walii
i Kornwalii staroceltyckiemu zwyczajowi ob-
wozenia obrzqdowego po wsi czaszki konia na
Boze Narodzenie i na pierwszego maja, jako nie-
watpliwie relikt prastarej magii urodzaju. Cho-
dzenie z konikiem przybiera na Slowianszczy-
znie rozne formy. Bardzo popularne jest nasla-
dowanie jazdy wierzchem systemem lajkonika
krakowskiego. Wystepuje ono w calej niemal
Polsce, na obszarze Stowianszczyzny wschodniej
i, co niezwykle interesujace, rowniez na innych
terenach europejskich, jak Moldawia, Bulgaria,
Macedonia, a nawet Niemcy, Anglia i Francja

i nawet pozaeuropejskich: Turcja, Turkiestan,
Pamir, Tybet, Chiny, Japonia i Jawa. To ko-
stiumowe przebieranie si¢ ma charakter magii
wegetacyjnej, a same tance na drewnianym ko-
niku majg sprowadzi¢ deszcz, ktéremu przypi-
suje sie w porzadku magicznym walor zaplad-
niajacy. Blizsze, czy dalsze tereny sasiadujace
z obszarem, na ktorym lezy Plock, wykazuja
wymowny zwigzek z koniem i jego rola w kul-
cie. Wprawdzie do$¢ enigmatycznie przedsta-
wia sie ta sprawa w Rokiciu, znamienne jest
jednak to, ze tamtejszy prastary kosciél o re-
miniscencjach romanskich bywa lokalnej tra-
dycji okreslany mianem kosciola kobylego,
o czym wspomina Halina Horodyska-Gadkowska,
W sgsiedniej ziemi sieradzko-lgczyckiej diabet
ma przyjmowa¢ wedlug wierzen ludowych po-
sta¢ konia, jak o tym pisze Bohdan Baranow-
ski. W ten sposéb srodowisko chrzescijanskie
usilowalo zohydzi¢ przedmiot dawnego, przed-
chrzescijanskiego kultu. Wreszcie wedlug Ta-
deusza Wojciechowskiego w Dobrowie nad War-
ta kolo Uniejewa przetrwaly az do doby baro-
ku przedziwne praktyki guslarskie tolerowane
przez ko$ciol, w ktérych nauka dopatruje sie re-
liktéw prastarych, przedchrzescijanskich kultow
i w ktorych kon zajmowal eksponowana pozy-
cje. Kosciol w wymienionej miejscowosei byt
miejscem spoczynku szczatkéw jedenastowiecz-
nego arcybiskupa i pustelnika zarazem, osiadle-
go w pobliskim eremie na wyspie, blogoslawio-
nego Bogumila sprawujgcego zdumiewajgcy
patronat nad konmi. Legenda przypisuje mu
nie tylko uzdrawianie koni oprowadzanych wo-
kol kosciola w Dobrowie, ale nawet wskrzesza-
nie padlych koni, ktorych skory zawieszano
péiniej na $cianie kosciola w charakterze wo-
tow dziekczynnych. Jeszeze w XVII wieku sto-
ccwna ikonografia miala dokumentowaé na
sciarach owego kosciola te osobliwe praktyki
swigtego patrona koni, a wiszaca w kruchcie
kosciola reszta skory konskiej byla obeinana na
preszek dla ochrony bydla od moru. Szezegdl-
ne znaczenie ma w tym wszystkim fakt zdzie-
rania skOry ze zwierzecia i zawieszania jej
w Swigtyni, poniewaz nawigzuje do stosowa-
nych juz w starozytno$ci praktyk. Mianowicie
w Atenach na Akropolu z ofiarowanej Atenie
kozy bedagcej wcieleniem bogini zdzierano skére
i nakladano ja na posag bogini. Podobnie po-
stegpowano w Tebach z ofiarg barana na czesé
boga Ammona. Pisze o tym James George Fra-
zer. Przytoczone analogie sklaniajg do przypisa-
nia plockiemu uroczysku poganskiemu kultu
plodnoéci i przyznania w nim koniowi duzej
roli. O roli konia w dawnym kulcie pisze Zdzi-
staw Rajewski, Das Pferd im Glauben bei den
Slawen im frithen Mittelalter i Wilhelm Kop-

pers, Pferdeopfer und Pferdekult der Indoger-
manen,

Dokoriczenie w numerze nastepnym.
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