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Temat niniejszej refleksji doczekal si¢ juz przed I wojna Swiatowa bardzo
rzetelnego badacza — ks. Wladyslawa Legi. Jego opis etnograficzny na wybranych
przykladach postaram sie¢ szerzej zinterpretowad, wykorzystujac metode badan
etnologicznych. W ten sposéb, jak zakladam, uda si¢ w szerszej perspektywie
ukazaé przekonania mieszkaficow Ziemi Sztumskiej od schytku §redniowiecza az
do poczatku wieku XX. Perspektywa ,,dlugiego trwania historii” umozliwia wszak
opisywanie kultury, ktéra przez wiele stuleci zwlaszcza w spoleczno$ciach wiejs-
kich ulegala stosunkowo niewielkim zmianom. Ponizej to zagadnienie zostanie
tylko ogélnie zasygnalizowane na wybranych przyktadach. Wydaje si¢, iz tak
sformulowany temat powinien w najblizszej przysztosci doczekaé si¢ oddzielnej
monografii naukowe;j.

W swoich poszukiwaniach przede wszystkim koncentruje si¢ na wplywach
kultury polskiej', ktéra byta tu przeniesiona przez wlasciwych osadnikéw tych ziem
pod koniec §redniowiecza. W czasach nowozytnych o tyle jest to wazne, iz ludno§¢
ta zachowata w duzym stopniu religie katolicka. W ten sposéb interesujacy nas
obszar dawnej diecezji pomezanskiej byl na kilka stuleci terytorium niemal ze
wszystkich stron otoczony wickszodcia innowiercza, a to sprzyjato kultywowaniu
tradycji przekazywanej przez pokolenia’. Ks. Lgga nastepujaco ten proces okre§lat
na poczatku XX wieku: [...] tradycja zas, czyli obyczaje i wierzenia, przekazywana
jest jako prastare dziedzictwo od pokolenia do pokolenia i siega wstecz az do
czasow pogaiiskich®. Ponadto nalezy pamietal, iZ przez stulecia spolecznosci

! Wykorzystuje do tego zadania swoje badania dotyczace Warmii potudniowej; J. Hoch-
leitner, Obrzgdy doroczne w kulturze chtopskiej Warmii potudniowej w XVI-XVIII wieku,
Olsztyn 2006.

2 Szerzej ten aspekt naswietlaja badania historyczne ks. Jana Wisniewskiego.

* W. L ¢ ga, Cienie i blaski lat szkolnych. Wspomnienia Polaka z Prus Wschodnich, wyd. ks.
J. Walkusz, Wejherowo 1997, s. 90.
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katolickie utrzymywaly ze soba tacznosé, choéby spotykajac si¢ w regionalnych
sanktuariach?, a od XIX wieku czytajac te same czasopisma.

I. SPOLECZNOSCI WIEJSKIE

Kultura ludowa mogla przez wiele lat funkcjonowaé bez wiekszych zmian
w spoleczno$ciach, ktére nie podlegaly procesowi szybkich przeksztalcefi. Wow-
czas stopniowo wytwarzaly si¢ wlasciwe elementy charakteryzujace treSciowo dana
spoleczno$¢ lokalna. Pewne determinanty tej kultury miaty charakter bardziej
uniwersalny. Do nich mozna zaliczy¢ np. atrybuty lideréw tych wspélnot.

Zewnetrznym wyrazem wladzy we wsi byla tzw. laska solecka. Byt to Kij
w naturalny sposéb rozszczepiony. Do niego przymocowywano pismo, albo
drewniana kule owinieta piétnem lub suknem. Czesto nazywano te laske kula®. Za
jej poSrednictwem zwolywano mieszkaficOw na zebrania i zawiadamiano o nowych
zarzadzeniach. Powszechnym znakiem wzywajacym na zebranie do soltysa bylo
dostarczenie tej laski do domostwa. Kazdy gospodarz oddawal kule sasiadowi, az
powracala ona do soltysa. Systematyczne co roku organizowane zgromadzenia
chiopoéw u soltysa dla odczytania wilkierza weszlo na stale do zwyczaju gromady
wiejskiej i zapewne stalo si¢ centralnym miejscem do poruszania najwazniejszych
spraw dla gromady. Na tych spotkaniach wielokrotnie wypowiadano si¢ na temat
dopuszczalnych zachowafi wspéimieszkancéw oraz podejmowano ewentualne
dziatania zaradcze.

W wilkierzach zajmowano si¢ caloksztaltem stosunkow spolecznych oraz
okre§lano kalendarz okre§lonych prac gospodarczych. Wilkierz Szpitalnej Wsi
z 1749 roku, wydany ostatnio przez Andrzeja Lubinskiego, nakazywat chtopom
SciSle przestrzegal terminéw prac rolnych®. Nalezalo czekaé na ,,dozwolenie
wszystkiego gminu”, aby zacza¢ oraé ugér. Soltys wydawal pozwolenie na
wywozenie nawozu. Od zgody wspdlnoty wiejskiej uzalezniano termin rozpoczecia
zniw. Zazwyczaj w pazdzierniku odbywaly si¢ prace miéckowe. Powszechnie
sadzono, ze najlepicj mi6ci¢ w mroZne dni, kiedy zboze bylo juz dobrze wy-
schnicte. CzeS¢ $wiezego ziarna przeznaczano na konsumpcje, cze$§¢ na przyszly
zasiew. Mlécono w stodolach na tzw. klepisku. Po obu stronach klepiska byt
ustawiony wach na zboze oraz drewniany manez’. Z poszczegélnych gatunkéw
ziarna pozyskiwane byly rézne kasze. Z prosa wyrabiana byla kasza jaglana,
obtluczony jeczmien dawal kasze nazywana czesto pecak lub krupy. Z. pszenicy
robiono peszke, szczegblnie wskazang do sporzadzania wigilijnych potraw, jak

* Ks. Eega w swoich wspomnieniach odnotowuje szczegdlnie dwa takie miejsca: Piaseczno
i Gietrzwald; tamze, s. 30.

> Z terytorium Ziemi Sztumskiej omawia je W. b ¢ g a, Ziemia Malborska. Kultura ludowa,
Torud 1933, s. 115-116.

¢ Wilkierz Szpitalnej Wsi z 1749 roku, wydal A. Lubifiski, w: Z dziejéw Sztumu i okolic,
cz. 3, Sztum 2003.

T W. Lega, Ziemia Malborska, jw., s. 40, ryc. 39 i 40.
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kutia. Nasiona gryki po obrébce nazywane byly kasza ratarkq lub pogankq®.
Najwicksza dbalo§¢ przykladano jednak do wypieku chleba. Ludowe nakazy
zobowiazywaly ucalowaé chleb, kt6ry spadt na ziemie®. Przed wlozeniem ciasta do
pieca czyniono na nim znak krzyza, jak réwniez przed pokrojeniem go. W kulturze
ludowej chleb wystgpowal jako powszechny symbol dobrobytu.

Interesujaca nas spoleczno§¢ — jak to juz zauwazono — byla katolicka.
W zyciu spolecznym kultywowano tu liczne nakazy religijne, ktére czesto wyréz-
nialy poszczegélne spolecznoSci w Prusach Wschodnich. Na Ziemi Sztumskiej
przestrzegano obowiagzek uczestnictwa w niedzielnej Eucharystii, ktéry byl na tych
ziemiach wdrazany juz w okresie krzyzackiej chrystianizacji, o czym przekonuje
nas traktat dzierzgonski z 1249 roku'®. Prawdopodobnie ze wzgledu na praktyczne
zaniedbania w przestrzeganiu tego nakazu koicielnego przez chlopéw pruskich
w ordynacji z 1427 roku zakazano pracy w niedzielg!'. Problematyka ta byla
poruszana takze w trakcie lokalnych synodéw diecezjalnych'?. Brak wiarygodnych
Zrédel uniemozliwia precyzyjne okreSlanie, na ile te nakazy byly faktycznie
przyjmowane i realizowane przez wiernych®.

Z nakazami religijnymi stosunkowo szybko zacz¢to kojarzyé, na zasadzie
pewnych zabiegéw interpretacyjnych, wierzenia ludowe zwiazane np. z egzystencija
czlowieka i jego dobytku. Silne byly wierzenia zwiazane z ochrona dobytku przed
zblizajaca si¢ burza. W XIX wicku na Ziemi Sztumskiej w tym celu — oprdcz
uzywania wody Swigconej — plomieniem gromnicy czyniono w domu znak
krzyza'*. W tym regionie powszechnie pielggnowano inny sposéb odpedzania
burzy: [...] gospodynie chodzily z dzwoneczkiem poswieconym w kosciele naokolo
domu, gdy zblizata sie burza i dzwonieniem odganialy zte duchy'®. W trakcie
grzmotow takze rzucano do ogniska po§wigcone ziola, szczegélnie piotun. Geneza

8 Por. R. Kukier, Przechowywanie i obrébka ziarna oraz potrawy maczne w tradycji
kultury ludowej ziem Pomorza, ,Materialy Zachodniopomorskie”, t. 18, 1972; Z. Tr o j a n, Omlot
zb6z. Narzedzia, techniki, organizacja pracy, miejsce w kulturze, ,,Acta Universitatis Wratis-
laviensis. Ethnologica” 1994,

® E.Schnippel, Ausgewihlte Kapitel zur Volkskunde von Ost- und Westpreussen, Danzig
1921, s. 96.

10 Preussiches Urkundenbuch, hrsg. V.R. Philippi, CP. Woelky, Konigsberg 1882,
Bd. 1, nr 163.

' Nalezy w tym miejscu zwrécei¢ uwage na powszechne zjawisko odbywania jarmarkéw
w niedziele, ktére czesto uniemozliwialty wiernym uczestniczenie we mszy S$wigtej; por.
A. Wyrobisz Uwagi o kalendarzu jarmarkéw w miastach Korony w XVI w., w: Studia nad
dziejami miast i mieszczafistwa w Sredniowieczu, t. 1, Torud 1996, s. 27-32; A. Gasiorowski,
I. Skierska, Targ w czasie zakazanym. Sredniowieczna norma i praktyka, w: Kosciét — Kultura
— Spoteczenistwo. Studia z dziejéw Sredniowiecza i czaséw nowozytnych Warszawa 2000.

12 Por. np. synody diecezji pomezafiskiej; J. Fijatek, Zycie i obyczaje kleru w Polsce
sredniowieczne]j na tle ustawodawstwa synodalnego, Krakéw 2002, s. 45, p. 51; J. Widniew-
ski, Sredniowieczne synody pomezariskie. Dekanat sztumski (1601-1821), Elblag 1998, s. 43.

B Interesujace spostrzezenia ukazuje praca: T. Widlicz-Iwadiczyk, Zarobié na duszne
zbawienie. Religijno$é chtopéw matopolskich od potowy XVI do korica XVIII wieku, Warszawa
2001, s. 24n.

“ W. L¢ga, Ziemia Malborska, jw., s. 104, 113; por. F. Czyzewski, Sakramentalia
a pseudosakramentalia (na wybranym materiale z zakresu meteorologii ludowej), w: Folklor
— sacrum — religia, pod red. J. Bartmiriskiego, M. Jasiriskiej-Wojtkowskiej, Lublin 1995, s. 99.

> W. Lega, Cienie i blaski, jw., s. 44.
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tych wierzeh sigga przynajmniej Sredniowiecza, kiedy Kosciét zaakceptowal
ludowa wiarg¢ w ochronna rol¢ gromnic. Popularna nazwa Swicta Matki Bozej
Gromnicznej stala si¢ wymownym znakiem tej akceptacji'®. Swiadectwo Stani-
stawa ze Skarbimierza méwi o dawnych ludowych praktykach wykorzystywania
gromnic do ochrony dobytku. Wypalano nimi sier§é krowom w ksztalcie krzyza'’.
W tym dniu zapalona gromnica symbolicznie odpedzano od domostw stada
zgtodniatych wilkow.

II. ROK OBRZEDOWY

Dzigki badaczom z przelomu XIX i XX wieku stosunkowo duzo mozemy
powiedzie¢ o poszczegélnych wierzeniach ludowych. Ponizej scharakteryzujemy
obrzedy, ktére co roku powtarzano w poszczegbélnych wsiach, parafiach i rodzi-
nach. Posluzymy si¢ w naszej analizie chronologia kalendarza koScielnego, rozpo-
czynajac je od adwentu. W okolicach Sztumu praktykowano np. korowody
adwentowe. Przebierano sie wowczas za koze, niedZwiedzia, bociana, konia, babe
i dziada i wedrowano od chaty do chaty'®. W sasiednich spoleczno§ciach ob-
chodzily wie§ maszkary, ktére dzwonily pod drzewami i oknami odwiedzanych
doméw wzywajac do odmawiania pacierza®.

Zwyczaj przebierania sie ma zdecydowanie tradycje przedchrzedcijafiska. Sy-
nod w Uniejowie z roku 1326 potepial zabobonne zabawy w ostatnich dniach
adwentu’®. W literaturze Sredniowiecznej wielokrotnie kaznodzieje wypowiadali sig
negatywnie o tych pogafiskich tradycjach, wymieniajac czesto przebrania w cielece
lub jelenie skéry oraz wykorzystywanie przez mlodzieficow masek i drewnianych
koni*!.

Punktem zapowiadajacym koScielne uroczystosci bozonarodzeniowe do II
wojny §wiatowej nie byla wieczerza wigilijna, ktérej tu po prostu nie znano®.
Zapewne z tego powodu, w przeciwiefistwie do innych region6w Rzeczypospolitej,
nie przestrzegano postu w tym dniu oraz nie lamano si¢ oplatkiem. Istotnym
momentem — rozpoczynajacym §wigta Bozego Narodzenia byla ranna msza §w.
w pierwszym dniu §wiat o 5 lub 6 godzinie. W tym dniu dzieci otrzymywaly
podarki od ,,Pana Boga™*. Wierzono, ze jedzenie grochu w pierwszym dniu §wiat

' S. B ylina, Chrystianizacja wsi polskiej u schytku éredniowiecza, Warszawa 2002, s. 184.

" Stanistaw ze Skarbimierza, Sermones sapientiales, cz. 2, wyd. B. Chmielowska,
Warszawa 1979, s. 86.

¥ W.EL¢ga, Ziemia Malborska, jw., s. 111; M. Priiffero wa, Kultura ludowa, w: Warmia
i Mazury, cz. 1, pod red. S. Zajchowskicj, M. Kielczewskiej-Zaleskiej, Poznafi 1953, s. 377.

¥ B. Stelmachowska, Rok obrzedowy na Pomorzu, Toruii 1933, s. 56-57.

? Powtarzam za: J. Fijatek, jw., s. 63, p. 108.

' A Guriewicz, Problemy $redniowiecznej kultury ludowej, przet. Z. Dobrzyniecki,
Warszawa 1987, s. 158; tenz e, Kultura i spoleczefistwo $redniowiecznej Europy. Exempla XIII
wieku, przekl. Z. Dobrzyniecki, Warszawa 1997, s. 44-46.

2 Por. W. L¢ ga, Ziemia Malborska, jw., s. 111; tenze, Cienie i blaski, jw., s. 47.

? R.Frydrychowicz, Warmia, w: Slownik geograficzny Krélestwa Polskiego i innych
krajéw stowiafiskich, pod red. B. Chlebowskiego, wedlug planu F. Sulimierskiego, t. 13,
Warszawa 1893, s. 12.
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mialo zapewni¢ powodzenie i urodzaj w Nowym Roku. W wielu regionach Europy
dusze przodkéw stawaty si¢ w trakcie tych §wiat opiekunami ogniska domowego
i dawcami urodzaju. Odbiciem tego bylo wierzenie, iz w tym dniu przychodza
dusze zmarlych przodkéw, dlatego nie sprzatano jadla az do rana oraz dlugo palono
w piecu”. Zwyczaj stawiania w kacie izby snopa takze wywodzi si¢ z przedchrze$-
cijafskiej tradycji, ktora jednak zdobyta chrzedcijafiska interpretacje — narodzenie
Jezusa na sianie. Stawiano snop zboza (a nawet snopy czterech zb6z>) lub
wieszano galezie sosny.

Okres od Bozego Narodzenia do Trzech Krdli popularnie nazywano dwunast-
kami*°. Rytualna czynnoscia, kt6ra nalezalo uczyni¢ w tym czasie, bylo opréznianie
pieca z popiotu. Sluzyl on nastepnie do wytgpienia robactwa u bydla, gasienic
w kapudcie i na drzewach. Obowigzywaly woéwczas pewne zakazy, przede
wszystkim podejmowania okre§lonych prac: prania, przedzenia, miécenia i rabania
drzewa?’.

Chrzedcijafistwo, ani w §redniowieczu, ani w epoce nowozytnej nie wyrugowa-
to starych wierzefh zwiazanych z sasiedzkim kolgdowaniem. Nie pomogly zakazy
w statutach synodalnych, ktére zwracaly uwage na przestepstwa podejmowane
w trakcie tych obrzedéw oraz pictnowaly niektére rekwizytly przebieraficow,
zwlaszcza maski®. Wedrujace po wsiach grupy przebieraficow miedzy Nowym
Rokiem a Trzema Krélami ubrane byly w diugie plaszcze, korony i maski na
twarzach. Ten ludowy obrzed spelnial wazna role spoleczna — samokontroli
gromady”. Czlonkowie zespotu mogli w bardziej czy mniej przejrzysty sposéb
skarci¢ okreSlone cechy charakterologiczne gospodarzy, za§ poprzez kolejnosé
swojego wedrowania mogli zaprezentowal sympatie do poszczegélnych gos-
podarzy. Te ludowe tradycje spetnialy istotne wydarzenia we wsi.

Na badanym obszarze w dniu wspommienia pierwszego meczennika $w.
Szczepana (26 grudnia) w koSciele ksiadz blogostawil owies™. Zwyczaj ten jest

% Warto w tym miejscu wskazaé §wiadectwo z dwunastowiecznej Rusi, potwierdzajace
praktyke ogrzewania taZni dla zmarlych przodkéw oraz pozostawiania dla nich pokarméw
i napojéw; patrz: A. Briickner, Wierzenia religijne i stosunki rodzinne, w: ten Z e, Mitologia
stowiariska i polska, Warszawa 1980, s. 54.

3 W niektérych regionach dawnej Rzeczypospolitej byt zwyczaj stawiania czterech snopéw
zbozowych: pszenicy, Zyta, jeczmienia i owsa; por. np. L. Gote¢biowski, Lud polski, jego
zwyczaje, zabobony, Warszawa 1830, s. 317.

% W. L ¢ ga, Ziemia Malborska, jw., s. 104.

7 Liczne zakazy zwiazane z tym okresem z Pomorza omawia M. B o n o ws k a, Przemijanie.
Smier¢, pogrzeb i zycie pozagrobowe w wyobrazeniach mieszkaficéw Pomorza Zachodniego na
przetomie XIX i XX wieku, Poznad 2004, s. 83-84.

* Statuty diecezjalne krakowskie z roku 1408, wyd. B. Ulanowski, w: Archiwum Komisji
Historycznej, Krakéw 1889, t. 5, s. 27; Concilia Poloniae. Zrédla i studia krytyczne, t. 7: Synody
diecezji poznariskiej i ich statuty, wyd. J. Sawicki, Poznafl 1952, s. 155; Acta capitulorum nec non
iudiciorum ecclesiasticorum selecta, wyd. B. Ulanowski, t. 2, Krakéw 1902, s. 256.

»? W.Odyniec, Kaszubskie obrzedy i obyczaje. Wstep do etnografii historycznej Kaszub
w XVI-XVIII wieku, Gdarisk 1985, s. 54.

% W sgsiedniej diecezji warmiriskiej ten zwyczaj jest odnotowany w nowozytnym ustawoda-
wstwie: Rituale Sacramentorum ac aliarum ecclesiasticarum ceremoniarum ad uniformem
ecclesiae, et cleri varmiensis usum olim synodali [...] Caroli [...] de Hohenzollern, Olivae 1800,
s. 338-339.
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zwiazany z przedchrzedcijafskim kultem boga Wodana. W czasie zimowego
przesilenia wystawiano niegdy$ na zewnatrz doméw odkryte zboze, aby uprosié na
przyszte zbiory blogoslawienstwo béstwa. Gdy tradycja ta zostala schrystianizowa-
na uczyniono ze $w. Szczepana patrona koni’'. Nalezy przypuszczaé, iz sypanie
zbozem wywodzi si¢ z tradycji przedchrzeScijanskiej. W Zrédlach Sredniowiecz-
nych zachowala si¢ pamigé o zwyczaju obsypywania nim twarzy panny mlodej
przy réwnoczesnym wykrzykiwaniu ,,Dostatek, dostatek”*. W dniu tym przede
wszystkim jednak nalezalo obsypal kaptana odprawiajacego Msze §w.: W dzieri
Swietego Szczepana rzucajq owsem w kaptana®. Byl to Srodek magiczny majacy
spowodowaé wickszy urodzaj. Niekiedy gospodarze po§wigcony owies wykorzys-
tywali do zasiewu wiosennego®™. Na Ziemi Sztumskiej obsypywano sic owsem
w wigilie Nowego Roku®. W 2. potowie XVIII wieku hierarchia Kosciota w Polsce
podjeta dziatania, majace wykorzenié ten zwyczaj. W diecezji plockiej ordynariusz
nauczal na ten temat: bardziej do Smiechu i 7artéw jak do naboZeristwa pociqgajq-
ce. Podobnie zwyczaj stawiania po kosciotach tak zwanych Jesetkow w czasie
Bozego Narodzenia, zalecamy aby odtqd wszedzie ustats.

O podejmowanych przez hierarchow Kodciola dzialafi majacych ochraniaé
ceremonie koScielne przed nalecialo§ciami ludowymi bardzo dobrze przekonuje
nas sita trwania licznych obrzeddéw §wigtojaiiskich. Méwi o tym Jan Kochanowski
w ,,Piesni $wietojafiskiej o Sobétce”®, jak réwniez poswiadczaja to péZniejsze
piesni ludowe®®. Spedzano te najkrétsza w roku noc wokél rozpalonych ognisk.
Zywiol ognia mial do spetnienia okreslone cele magiczne, przede wszystkim miat
odwraca¢ zlo. W okolicach Sztumu ludno$¢ wierzyla, ze w ten sposéb dokonuje sie
zniszczenia czarownic, badZ ich przegnania®. Czuwanie w noc $wictojanska miato
takze charakter apotropeiczny — zapobiegalo chorobie oczu. Przewiazywanie
glowy bylica chronilo przed bélem glowy*. Wedlug Marcina z Urzedowa (ok.

3 J.Dydowiczowa, Problematyka i metody badari nad wiejskimi zwyczajami gospodar-
czymi, KHKM 1 (1965), s. 90; K. Sp61lny, Stuzba Boza w dawnej diecezji sandomierskiej
w latach 1818-1918, ,Studia Liturgiczne”, t. 6, 1990, s. 332-333.

32 Powtarzam za A. Guriewicz, jw., s. 35.

* Por. ludowe przystowia o §w. Szczepanie: J. Krzy Zan o ws k i, Madrej glowie dosé dwie
slowie, t. 2, Warszawa 1960, s. 315-316.

% W. Lega, Ziemia Chelmifiska, Wroctaw 1961, s. 186.

% Tenze, Ziemia Malborska, jw., s. 102.

* Rozporzadzenia i pisma pasterskie za rzadéw J.O. Ksiecia Michala Jerzego Poniatows-
kiego biskupa plockiego etc. Do diecezji plockiej wydane, wyd. W. Wargawski, t. 1, Warszawa
1785, s. 133.

* Warto wspomnieé, ciekawe analizy dla etnografii historycznej, utworu Jana Kochanows-
kiego pidra J. Krzyzanowskiego, Paralele. Studia poréwnawcze z pogranicza literatury
i folkloru, Warszawa 1977, s. 220n.

® B. Wojciechowska, Od Godéw do $wietej Lucji. Obrzedy doroczne w Polsce
péZnego Sredniowiecza, Kielce 2000, s. 97-98.

¥ W. Lega, Ziemia Malborska, jw., s. 107. Powszechnie dla wzmocnienia tego dzialania
palono tarnine i jalowiec, ktére symbolizowaty sit¢ zabiegu. Z jednej strony ostre kolce, z drugiej
intensywny dym w $wiadomosci ludowej bezposrednio kojarzyly si¢ z pokonywaniem zta.

* J.Tyszkiewicz, Ludzie i przyroda w Polsce $redniowiecznej, Warszawa 1983, s. 201.
W kulturze ludowej przywiazywano uwage do uczestnictwa w $wigtojaniskiej obrzedowosci: ,.kto
na sobdtce nie bedzie, glowa go wciaz boleé bedzie”, powtarzam za: A. Kuja wsk a, Postacie
$wietych w literaturze etnologicznej, Literatura Ludowa 4-5 (2003), s. 97.
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1500-1573) bylica miata zapobiegaé bélom oczu oraz glowy przez najblizszy rok*..
Wierzenia te przetrwaly na badanym terytorium do XIX stulecia*’. Kosci6l nie
zabraniat zbierania zi6t leczniczych pod warunkiem religijnej intencji i modlitwy®.
W praktyce parafialnej w Sredniowieczu rejestrowano jednak naganne pod tym
wzgledem zachowania ksi¢zy. Ks. Jan Fijalek zbiera informacje m.in. o ksigzach
taficzacych z dziewczetami w opaskach i z wieficami na glowie*.

Z przekazéw ludowych wiemy o podobnych praktykach stosowanych na
zwierzetach. Tak wiec na Mazowszu jeszcze w XIX stuleciu w przeddzien sobdtek
ochraniano zwierzeta bylica. Méwiono, ze glowa §w. Jana po Scieciu spadla miedzy
ro§liny topianu i bylicy*. Lodygi tych roslin zatykano za belki w izbach i wkladano
w poszycie dach6w*. RoSliny te w magii ludowej najczesciej byly stosowane
w celu obrony przed zarazami. Zwierzeta w tym dniu chroniono przed czarow-
nicami poprzez skrécony czas pobytu na pastwisku, tak aby czarownice nie zdazyly
zabraé mleka. Ludzie w obawie przed ich aktywnos$cia unikali w tym dniu
rozstajnych drég, a wracajac z pol glosno trzaskali z bicza®’.

W jednym ze swych kazaf Szymon Starowolski prébowal nada¢ temu §wictu
pietno chrzescijaniskie, poprzez wskazanic na pamiatke palenia poganskich bal-
wandéw: Na pamiqtke i po dzis dzieit w wigilie Jana sw. ognie ludzie palajq, weselqc
sie z tego, i im tego dnia pierwszy raz Swiatlos¢ ewangelii Swietej rozswiecila.
I pokazujqc te? to, i7 i po dzis dzieni gotowi takie batwochwalstwa palic, jesliby sie
kedy miedzy ludimi prostymi znajdowaly. A i7 ten dzien, kiorego na on czas kazano
byto publikowac ewangelie po wszystkim paristwie polskim, byt dzieri niedzielny,
a w sobote te batwany palono, dlatego i po dzis takie ognie sobétkami zowiemy*.

Sadzac z zachowanych zwyczajow, po wygaszeniu ogni w chatach, rozniecano
rytualnie ,,nowy ogiefi”, a potem kazdy z uczestnikéw obchodu zabieral zar*
i rozpalal na nowo ogiefi w palenisku. W utworze Marcina z Urzgdowa znajdujemy
takze informacj¢ o krzesaniu ognia deskami®. Ten motyw §wiadczy wiec o sym-
bolicznym otwieraniu si¢ nowego etapu w zyciu spotecznodci lokalnej, ktérego
znakiem byl wlasnie tzw. zywy ogiei. Okazuje sig, iz wérdd sasiedniej spolecznosci

4 Marcin z Urzedo wa, Herbarz polski to jest o przyrodzeniu zidét i drzew rozmaitych,
Krakéw 1595, s. 86.

2 W. L¢ga, Ziemia Malborska, jw., s. 107.

4 Rozwazania na ten temat: A. Guriewicz, jw., s. 136; B. Wojciechowska, jw,
s. 111-113, 137; S. Bylina, jw., s. 186.

“ J Fijatek, jw. s. 2122, 44-51.

“ M. Henslowa, Wiedza ludowa o bozym drzewku, bylicy i piotunie, ,,Slavia Antiqua”,
t. 19, 1972, s. 105.

% Tak czyniono w wielu regionach Rzeczypospolitej: T. Se w ety n, Ikonografia etnografi-
czna, ,JLud”, t. 39, 1948-1951, s. 339.

#1 Magiczne funkcje rozstajnych drdg sa rejestrowane bardzo szeroko w badaniach etnografi-
cznych; por. B. Sychta, Stownik gwar kaszubskich na tle kultury ludowej, t. 7, Wroctaw
— Warszawa — Krakéw — Gdatisk 1976, s. 275.

“® Powtarzam za: J.S. By stro 4, Dzieje obyczajéw w dawnej Polsce. Wiek XVI-XVIIL, t. 2,
Warszawa 1976, s. 65.

4 Por. Cz. Pietkiewicz, Kultura duchowa Polesia Rzeczyckiego, Warszawa 1938, s. 30;
K. Moszydiski, Kultura ludowa Stowian, t. 2: Kultura duchowa, cz. I, Warszawa 1967,
s. 501-502.

% Marcin z Urzedowa, jw., s. 31-32.
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luteranskiej podobne tradycje trwaly stosunkowo dlugo. Wspomina je Georg
Christoph Pisanski w XVIII wieku, piszac, iz wygaszano woéwczas w domostwach
ogiefi, aby na nowo go rozpali¢ na wzniesionym w §rodku wsi palu®. Ogien miat
zapewni¢ urodzaj, za§ dym zabezpieczaC przed ewentualnymi klgskami.

Caly dzien obrzedéw §wigtojanowych dla spolecznosci wiejskiej byl niezwykle
wazny, z jednej strony przepelniony niebezpieczefistwami, z drugiej przyjemno$-
ciami. Nalezalo gléwnie zabezpieczyé bydlo i chlewy przed czarownicami. Zatyka-
no wiec po oborach i domach gatazki klonu. Dostrzegl je w 1653 roku w okolicach
Torunia sekretarz poselstwa francuskiego, ktory zapisal: WidzieliSmy te? chaty
wiesniacze obwieszone snopami ziol, bo ten sam tu u nich obyczaj, jaki po ten czas
zachowat sie u nas [...]*. Na rogach bydla wieszano wianki z zi6l, aby zle moce nie
mialy do nich przystepu i nie odebraly im mleka. Kobiety zbieraly do zachodu
slofica ziola nabierajace w tym okresie specjalnej mocy. Wieczorem zasiadano
wokol ognia na wspélnej uczcie. Poprzez ogiefi miano zabezpieczyé sie przed
dzialaniem zlego i czaréw; zywiol ten speilnial ludowa funkcje oczyszczania.
Palenie ogni odbywalo si¢ zawsze na wzniesieniu lub polanie, na pewno jednak nie
na polu uprawnym, o tej porze juz obsianym.

Ogniska plonely przez cala noc. Przy nim spotykala si¢ miejscowa ludno$é.
Spiewano pie$ni i bawiono si¢. Dla polskich renesansowych twérc6w zabawy te
byly wskazana forma spedzania wolnego czasu™. Taniec spelnial w wielu tradycyj-
nych obrzgdach wazna role. Halas mial funkcje apotropeiczne: im bylo gloéniej tym
bardziej uwalniano si¢ od dzialania zlego. Ogniska wéwczas rozpalane mialy byé
najpelniejszym $rodkiem ochronnym przed czarownicami®. Réwnocze$nie byty
one waznym wyrazem wspdlnoty™. Pélnoc stanowila szczeg6lna pore, kiedy
nalezalo np. zbiera¢ papro¢, czy wi¢ wianki. Dla nadania sily leczniczej tym
czynno$ciom nalezalo czyni¢ to w milczeniu.

W wielu miejscach katolickiej Europy przyjal si¢ zwyczaj ozdabiania w tym
dniu przydroznych figur. Od XVIII wieku rozpowszechnila si¢ tradycja spotkaf
miejscowej ludnoscei pod przydroznymi figurami i §piewania pieéni po§wieconych
§w. Janowi. Wielokrotnie mieszkancy wsi blednie kojarzyli $wietego, ktérego
w tym dniu wspominal Ko§ci6t i §piewali piesni, przede wszystkim ,,Witaj Janie
z Bolestawa™*® pod figurami §w. Jana Nepomucena, ktéry od potowy XVIII wieku
stal si¢ jednym z najpopularniejszych chrzeScijanskich meczennikéw znanych
w kulturze ludowe;.

! Patrz: M. To eppen, Aberglauben aus Masuren, Danzig 1867; B. Stelmachowska,
Jw., s. 220.

32 K. O gier, Dziennik podrézy do Polski 1635-1636, thum. E. Jedrkiewicz, Gdafisk 1950,
cz. 1,s. 89

3 B. O twinowska, Humanistyczna koncepcja ,,otium” w Polsce na tle tradycji europejs-
kiej, w: Studia por6wnawcze o literaturze staropolskiej, pod red. T. Michalowskiej i J. Slaskiego,
Wroclaw 1980, s. 184.

3 Por. szerszy komentarz do tego tematu: B. Sychta, Stownik gwar kaszubskich na tle
kultury ludowej, t. 1, Wroctaw — Warszawa — Krakéw — Gdafisk 1967, s. 158, 260.

¥ A. Gieysztor, Mitologia Stowian, Warszawa 1982, s. 164.

% Te pie$n $piewano na Kujawach: O. Kolberg, Kujawy, w: Dziela wszystkie, t. 4,
Wroclaw — Poznani 1962, s. 267.
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Punktem kulminacyjnym prac letnich dla calych wsi byly dozynki. Organizo-
wano je w dniu zakofczenia zzgcia wszystkich zb6z. Wowczas z ostatnich kloséow
wiazano bukiety, ktérymi przyozdabiano izby. Trwaly takze zabawy dziewczat,
ktére nie chciaty, aby przypadlo im w udziale wiazanie ostatniego snopka, czesto
nazywanego pepkiem. Zwyczajowo nalezalo z kilku snopkéw, zwiazanych pow-
rozami, przygotowaé babe. Wykorzystywano do tego przedsicwzigcia takze liscie,
galezie i kwiaty”. Transportowano babe na miejsce wspdlnej zabawy, oblewajac ja
rytualnie woda. Zabieg ten mial zapewni¢ urodzaj w przysztym roku, jak odnotowat
to ks. Lega: ,,[...] zostawaliémy w domu, gdy miala nadjecha¢ ostatnia fura zboza,
bo wtedy brali§my wiaderko z woda i kubkami polewali§my siedzacych na wozie.
Byly to relikty dawnych zwyczajéw zniwowych”.

Na Powi§lu babe nazywano Zytniq babq i robiono ja na konstrukcji z kija,
obdarzajac ja dodatkowo kosa i grabiami oraz kwiatami i wstazkami®. Wymiécone
z ostatniego snopka ziarna mieszano z ziarnem siewnym w celu utrzymania
ciagloci wegetacji, zabezpieczenia sobie pomyS§lnych zbioré6w na przyszly rok.
By¢ moze zwyczaje te sa reminiscencja po znanych, z relacji Saxa Gramatyka na
temat kultu Swiatowita rugijskiego, poganiskich Zwyczajach dozynkowych®, Wie-
niec nalezalo na Warmii przechowywac tak, aby ziarna uzy¢ do nowego wysiewu.
NajczeSciej snop zatykano do wysiewu za belka stropowa.

Uwieficzeniem Swigta byl uroczysty poczestunek i huczna zabawa az do rana.
Byla to forma podzickowania za pomoc i prace¢ oraz wynagrodzenie i uwieficzenie
waznego wydarzenia®!, To §wictowanie z okazji dozynek byé moze stanowi pewna
reminiscencje dawnych zwyczajow pruskich zwiazanych z boginia Kurko. Swieto
plonu — dozynki, w jezyku pruskim zwane ,kresze”®> — bylo uroczystoscia
koficzaca Zniwa. Dozynki zapewne stanowia relikt dawnych obrzedéw o charak-
terze magicznym. Najstarszy znany przekaz o obrzedach dozynkowych na Arkonie
na Rugii pochodzi z przetomu XII i XIII stulecia®. Dla interesujacego nas
terytorium najstarszym pisanym przekazem jest fragment ugody dzierzgofiskiej

37 Niektére kwiaty na Ziemi Sztumskiej cieszyly sie szczegdlna popularnoscia, np. stokrotka
byla nazywana tu kwiatem §w. Malgorzaty. ,Lud utozsamial symbolicznie kolory stokrotki
z cnotami §w. Matgorzaty: srodek z6lty, kolor papieski, to wierno$é swictej dla Koéciola, biate
platki po bokach to jej niewinnosé, ich czerwony-rézany odcieri po drugiej stronie, to meczenstwo
$§w. Matgorzaty”; W. L e ga, Cienie i blaski, jw., s. 52.

% Tamze, s. 62.

* Tenze, Ziemia Malborska, jw., s. 108; M. Priifferowa, jw., s. 378.

% Byt on wyobrazany jako posag o czterech twarzach, z rogiem w dloni i mieczem u boku.
Wierzono, Ze jest on bogiem urodzaju, storica i ognia; M. Korolko, jw., s. 143.

® Por. WIL.Thomas,F. Znaniecki, Chlop polski w Europie i Ameryce, t. 1, Warszawa
1976, s. 155; Z. Szromba-R y s o w a, Zwyczaje towarzyskie, zawodowe i okolicznosciowe, w:
Etnologia Polski. Problemy kultury ludowej, t. 2, pod red. M. Biernackiej, M. Frankowskiej,
W. Paprockiej, Wroctaw — Warszawa — Krakéw — Gdansk — £.6dZ 1981, s. 171.

¢ Staropruskie dozynki odbywaly si¢ na przelomie wrze$nia i pazdziernika. Pewne fragmenty
przedchrzescijanskich zwyczajéw dozynkowych odnaleZé mozna w okresie $wiat Bozego Naro-
dzenia czy w dniu wspomnienia §w. Szczepana. Termin pruskich dozynek nie jest jednoznaczny;
G.Bialuniski, Rola lasu w wierzeniach Pruséw, w: Las w kulturze polskiej, I ogélnopolska
konferencja pt. ,Las w kulturze polskiej. Materialy z konferencji’. Gotluchéw 14-16 wrzeénia
2001, Poznan 2002, s. 578-579.

¢ LP. Stupecki, Wyrocznie i wrzby pogatiskich Skandynawéw, Warszawa 1998, s. 190.
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z 1249 roku, gdzie Prusowie zobowiazali sie, iz nie beda czcili zadnych bostw,
w tym takze bozka urodzaju Curche®. Bozek ten mial przebywaé w ostatnim snopie
zzetego zboza. Wedlug Gerarda Labudy jest to jedynie termin ostatniego snopa
w trakcie Zniw, obdarzonego w dawnych pruskich wierzeniach szczegdlnymi
wlasciwosciami®.

Przyjmuje si¢, iz wlaSnie takiego obrze;du dotyczy piesn Panny szdstej w ,,Pie-
$ni Sw1e;t01ansk1ej Jana Kochanowskiego®. Nastepny opis pracy zeficow przed-
stawia Kasper Miaskowski w wierszu ,Na zn1wo”67. Ignacy Krasicki w 1778 roku
opisal w I czeSci ,,Pana Podstolego” dozynki, w ktérych znajdujemy m.in.
wie§niakéw niosacych wieniec i §piewajacych okoliczno$ciowe pie$ni. Zostaly one
scharakteryzowane przez biskupa protekcjonalnie i do$é lekcewazaco®. Nalezy
réwniez odnotowaé, iz w popularnych w XV-XVII wieku wydawnictwach kalen-
darzowych sceny ukazujace Zzniwa najcze$ciej wyobrazaly miesiac sierpiefi®.

Ostatnim waznym wydarzeniem przed adwentem, poza ludowym Swietem
11 listopada — ,,morcinkami” — byly uroczystosci koscielne Wszystkich Sw1¢tych
(1 listopada) oraz Dziefi Zaduszny. Pierwsza uroczysto$¢ zostala wprowadzona do
Niemiec i Francji przez cesarza Ludwika I Poboznego za rada papieza Grzegorza IV
w roku 835. Drugi dziefi zalecil §wigtowaé wszystkim podleglym klasztorom opat
klasztoru benedyktyfiskiego w Cluny §w. Odilon w 998 roku. W dniu tym miala by¢
odprawiona msza S$wicta za dusze wszystkich zmarlych™. Juz w XII wieku na
ziemiach polskich rejestrujemy obchodzenie Dnia Zadusznego’'. Od VI wieku
powtarzano wierzenie, wedle ktérego w tym dniu dusze zmarlych ksiezy przebywaja-
cych w czys$écu odprawiaja noca mszg, organisci graja a inni modla si¢”.

Fakt, iz obecnie tak malo mozna powiedzie¢ o dawnych zwyczajach zadusz-
kowych §wiadczy, iz dzialalno§¢ duszpasterska w tej dziedzinie przyniosta pozada-

® Literatura przedmiotu na temat tego béstwa jest stosunkowo obszerna. Do wazniejszych
publikacji nalezy zaliczyé: F. Bujak, Dwa béstwa prusko-litewskie ,,Kurche” i ,,Okkopirnus”,
SLud” 1923, t 22, s. 1-25; J. Powierski, Bogini Kurko i niektére aspekty spoteczno-
-gospodarcze wierzed pruskich, ,Bydgoskie Towarzystwo Naukowe. Prace Wydziatu Nauk
Humanistycznych”, seria C, 1975, t. 16, s. 3-22; H. L. owm iafis ki, Elementy indoeuropejskie
w religii Battéw, w: Ars Historia. Prace z dziejéw powszechnych i Polski, Poznan 1976, s. 148;
G. Biatufiski, Bogini Kurko — gtéwny kult Galindii, KMW 1 (1993), s. 3-10.

® G. Labuda, Religia pogariskich Pruséw, w: Historia Pomorza, t. 1, cz. 1, pod red.
G. Labuda, Poznai 1969, s. 334.

® J.Krzyzanowski, Dozynki, w: Stownik folkloru polskiego, pod red. J. Krzyzanows-
kiego, Warszawa 1965, s. 86-88; M. Piszczkowski, Wie§ padszczyZniana w literaturze
polskiej (w. XV-XIX), Warszawa 1972, s. 9.

7 Zbiér rym6w, opracowat J. Rymarkiewicz, Poznasi 1855, s. 174-175.

® M. Piszczkowski, Zagadnienia wiejskie w literaturze polskiego o$wiecenia. Czg§é
pierwsza, Krakéw 1960, s. 82-83.

® Por. B. Rok, Kalendarze polskie czaséw saskich, Wroctaw 1985; M. Janik, Polskie
kalendarze astrologiczne epoki saskiej, Warszawa 2003.

 W. Klinger, Doroczne $wigta ludowe a tradycje grecko-rzymskie, Krakéw 1931, s. 55.

™ A.Labudda, Liturgia Dnia Zadusznego w Polsce do wydania Ryfualu Piotrkowskiego
(1631) w Swietle ksiag liturgicznych, w: Studia z dziejéw liturgii w Polsce, t. 1, pod red.
M. Rechowicza, Lublin 1973, s. 302-384.

7 A Mafikowski, Zwyczaje i wierzenia ludowe w Zlotowie pod Lubawa, ,Zapiski
Torufiskiego Towarzystwa Naukowego”, t. 6, 1923-1925, s. 87; W. L ¢ ga, Ziemia Malborska,
jw., s. 110.
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ne rezultaty. Z czas6w najpoZniej wczesnonowozytnych wywodzi sie znany w calej
Polsce zwyczaj dokarmiania os6b zebrzacych przed koSciolem specjalnie pieczony-
mi chlebami. Zwyczaj ten jest reliktem dawnego zwyczaju noszenia zywnoSci na
groby” oraz przejawem duzego szacunku wobec zmarlych.

ZAKONCZENIE

Zebrane fragmenty wierzen ludowych Ziemi Sztumskiej upowazniaja do kilku
zasadniczych wnioskéw. Omawiana kultura ludowa, ktéra do II wojny §wiatowej
potrafita zachowaé przywiazanie do katolicyzmu, jak réwniez jezyka polskiego,
stanowila przejaw trwania kultury staropolskiej. Trudna przeszlo§¢ polityczna tych
ziem w czasach nowozytnych zahartowata mieszkafic6w Ziemi Sztumskiej w kul-
tywowaniu rodzimej kultury. Podobne losy byly udzialem wielu sasiednich spote-
czno$ci — Ziemi Lubawskiej, Chelmifiskiej czy Warmii poludniowej. W kul-
tywowaniu dawnych zwyczajéw wazne znaczenie spetnial Kosciol, ktéry poprzez
swoja kulture religijna przez stulecia utrwalana przez duszpasierzy na trwale
wpisywal wiele praktyk w zycie tej wspdlnoty terytorialnej i etnicznej. Interesujace
sa liczne analogie do znanych nam ludowych praktyk warmifnskich, ktére na pewno
nie byly tu praktykowane dopiero od XIX wieku, kiedy obszar ten zostat wiaczony
administracyjnie do diecezji warmifiskiej.

VOLKSTUMLICHE KULTUR DES STUHMER LANDELS
ZUSAMMENFASSUNG

Das Stuhmer Territorium bildet ein interessantes Forschungsgebiet zum Bestehen
polnischer Kultur fiir den Zeitraum, als diese Region langjihrig dem Prozess der Ger-
manisierung unterzogen war, und zugleich musste sie im von evangelischer Gemeinschaft
dominierten Gebiet funktionieren. Die volkstiimliche Kultur dieser Region ist im hochsten
MalBe von eigentlichen Ansiedlern gegen Ende des Mittelalters geprédgt worden. Dadurch
wurde das Gebiet der alten Didzese Pomesanien, anschlieBend vom Kulmer Bischof
verwaltet bis zur Einverleibung in die ermléndische Ditzese in der ersten Hilfte des 19.
Jahrhunderts fiir ein paar Jahrhunderte fast von allen Seiten von andersgldubiger Mehrheit
umgeben, und das beglinstigte die Tradition der Pflege der Tradition der Vorfahren.

Die besprochene volkstiimliche Kultur, die bis zum Zweiten Weltkrieg die Verbunden-
heit mit dem Katholizismus und der polnischen Sprache bewahren konnte, bildete den
Ausdruck des Bestehens der altpolnischen Kultur. Die schwierige politische Vergangenheit
dieser Region hat Bewohner der Stuhmer Region in der Neuzeit in der Pflege einheimischer
Kultur erhértet. Die im Beitrag beschriebenen Beispiele der volkstiimlichen Briauche oder die
direkt mit dem rituellen Jahr oder den alljéhrlich wiederholten Arbeiten und den mit der

™ Wiele 7rédet §redniowiecznych pigtnowalo te wierzenia; S. B y1in a, Czlowiek i zaswiaty.
Wizje kar posmiertnych w Polsce Sredniowiecznej, Warszawa 1992, s. 96. W czasach nowozyt-
nych w wielu regionach Polski miano nadal podtrzymywad ten zwyczaj; I.S. Bystrod, jw., t. 2,
s. 69-70; B. Barano wski, Kultura ludowa XVII i XVIII w. na ziemiach Polski §rodkowej,
L6d7 1971, s. 304-305.
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Wirtschaft verbundenen Briuchen bezeugen nicht nur das Uberdauern von Elementen
altpolnischer Kultur, sondern Reminiszenzen zahlreicher verworrener Geschichten dieses
Fleckens sind zu bemerken. Zahlreiche Briduche haben den universellen Kulturfaden
vorchristlicher Zeiten bewahrt, oder Teile der Briuche deutscher Kolonisten, vermutlich
ebenfalls niederlindischer und ,hollindischer”; es sind Praktiken aufzuweisen, die iiber
starke Kulturbindungen dieser Region zu nachbarlichen Gemeinschaften berichten. In der
Pflege alter Briuche erfiillte die Kirche eine wichtige Aufgabe, die dank ihrer religidsen
Praxis, iiber Jahrhunderte lang gefestigt von Seclsorgern, zahlreiche Praktika ins Leben
dieser territorialen und ethnischen Gemeinschaft dauerhaft einschrieb. Besonders interessant
scheinen Analogien zu bekannten ermlidndischen volkstiimlichen Brauchen zu sein.



