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Wilk i jego metamorfozy
w folklorze polskim

W otaczajacym nas $wiecie zyje wiele gatunkéw zwierzat drapieznych,
posréd ktorych wilk (Canis lupus Linnaeus, 1785) nie wyr6znia si¢ by-
najmniej swoja liczebnoscig. W $§rodowisku naturalnym, wlasciwym dla
Europy Srodkowej, czyli takze dla Polski, funkcjonowaty obok niego tak-
ze drapiezne ptaki (na przykltad kania czarna Milvus migrant, kania ruda
Milvus milvus, bielik wschodni Haliaeetus leucoryphus, bielik Haliaeetus
albicilla) oraz ssaki (od nietoperzy, jak podkowiec duzy Rhinolophus fer-
rumequinum, mroczek pozlocisty Eptesicus nilssonii, borowiec olbrzymi
Nyctalus lasiopterus, po lisy pospolite Vulpes vulpes, niedzwiedziowate
(Ursidae), tasicowate (Mustelidae) i kotowate (Felidae), jak ry§ Lynx lynx).
Wszystkie one, podobnie jak wilki, polujg i zywig si¢ innymi stworzenia-
mi. Nie jest zatem jasne, dlaczego to wlasnie wilk (cho¢ oczywiscie warto
pamietac o roli niedzwiedzia) w kulturze polskiej i wyobrazni Europej-
czykéw wyznacza to szczegélne locus — miejsce spotkania lykos i anthro-
pos, ktére uczynito z nich antagonistéw, miejsce, w ktérym akty wrogosci,
eksterminacji i leku taczg sie z szacunkiem, podziwem i fascynacja. Tego,
ze tak jest, dowodzg olbrzymie zasoby mitéw, podan, legend, przystéw,
powiesci, poematéw, relieféw, obrazéw wielu ludéw pétkuli péinocne;.
Szczegélnie w Europie, cho¢ analiza dostgpnych materialéw ujawnia, ze
réwniez w Ameryce Pélnocnej i niemal calej Azji, w ludzkich opowie-
$ciach o nie-ludzkim $wiecie wilk zyskal miejsce szczegdlne - tylez za-
szczytne z racji chocby czestotliwosci przywolania, co niechlubne, jako
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zwierze wyjatkowo krwiozercze. Mnie utwierdzily w tym nie tylko wielo-
letnie studia kulturoznawcze czy badania nad folklorem polskim, ale réw-
niez praca redakcyjna nad ksiazka Wilki i ludzie. Mate kompendium wilko-
logii', ktorej stal on si¢ gléwnym bohaterem. Zgromadzone w niej teksty,
prezentujace nie tylko namyst nad zwierzeciem ,w sobie” i zwierzeciem
jako Innym, ktéry proponujg nowe kierunki w badaniach humanistycz-
nych, ale takze korpus biologicznych, antropologiczno-kulturowych, folk-
lorystycznych, ekokrytycznych, hermeneutycznych i psychoanalitycznych
danych prezentowanych przez autoréw ksiazki jasno wykazat, ze wilk ma
wciaz nienikngcg moc przykuwania uwagi, prowokowania wyobrazni, ma
naprawde wyjatkowa pozycj¢ w ludzkim imaginarium.

Wykazuje to cholby onomastyka, wskazujac na wilcze motywy
w imionach, nazwiskach, nazwach miejscowosci, gor, rzek i innych obiek-
téw geograficznych. Odnajdujemy je rowniez w przystowiach, idiomach,
konstrukcjach jezykowych, w heraldyce i weksylologii, w symbolice na-
rodowej, religijnej, panistwowej, grupowej, w dawnej i wspélczesnej twor-
czodci literackiej, plastycznej i filmowej. Powszechnie znane s tez do dzi$
powiedzenia: ,,Czlowiek cztowiekowi wilkiem”; ,,Kto z wilkami zyje, z wil-
kami wyje”; ,Nie wywotuj wilka z lasu”, a takze okre$lenia ,,wilk w owczej
skorze’, ,wilcze prawo” czy ,wilczy bilet”. W wielu jezykach funkcjonu-
ja przystowia: ,,Ciagnie wilka do lasu”; ,Glupiego wilka i cieleta liza” czy
»Kto ma szczgdcie, temu wilk woly pasie” Istotng role wilka w kulturze do-
strzegali juz starozytni - Arystoteles, Platon czy Pliniusz Mlodszy, a wy-
jasnien jego zwigzkéw z czlowiekiem starali si¢ dostarczy¢ najwybitniejsi
antropologowie, by wskaza¢ cho¢by na Bronistawa Malinowskiego, kté-
ry w rozprawie Wierzenia pierwotne i formy ustroju spotecznego taczy go
z zoolatrig — czcig oddawang niektérym zwierzetom.

Czlowiek musi walczy¢ z niebezpiecznemi dla siebie zwierzetami, ktdre cze-
sto przewyzszajg go silg fizyczng, zrecznoscig i odwags. Wiasciwodci te, dzia-
tajac silnie i bezpoérednio na wyobraznie cztowieka pierwotnego, otaczaja
zwierzeta w jego oczach aureolg nadprzyrodzonoici [...]. Dlatego tez zwie-
rzgta dzikie, silne i drapiezne sg wszedzie ubdstwiane. U kazdego z ludéw

' Wilki i ludzie. Mate kompendium wilkologii, red. D. Wezowicz-Zi6tkowska, E. Wie-
czorkowska, Katowice 2014.
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pierwotnych najwyzsze formy kultu zoolatrycznego grupuja sie okolo zwie-
rzgcia lub zwierzat w tym kraju najbardziej niebezpiecznych i drapieznych?.

Do klasy takich wtasnie zwierzat zalicza on migdzy innymi wilka, ktéry
jako gatunek zostal zindywidualizowany na obszarach swego wystepowa-
nia i powigzany z wieloma wierzeniami oraz praktykami odnoszacymi sie
do jego mana. Nic wigc dziwnego, ze niejednokrotnie stanowit on przydo-
mek badz atrybut bogéw (na przyklad Zeusa Lykajosa czy Aresa), patro-
nujac tez zatozonej przez Arystotelesa szkole perypatetykéw - Likejono-
wi, §wiatyni Apollina w Delfach, czy dorocznym rzymskim Luperkaliom
oraz Luperkalowi - grocie upamigtniajgcej macierzynska opieke wilczycy
kapitolinskiej nad Romulusem i Remusem, legendarnymi zatozycielami
Rzymu. Jego motyw odnajdujemy réwniez w mitach zalozycielskich Sto-
wian, jak jest w przypadku Wilna, grodu Giedymina natchnionego noc-
nym widzeniem zelaznego wilka. Jest on tez patronimicznym przodkiem
Lutycéw (Wieletéw), jednego z plemion Stowian potabskich, nie méwiac
o ludach tureckich, mongolskich i Czeczenach, wywodzacych swoje po-
chodzenie od wilkéw stepowych®. Znany ze swych stownikowych, syn-
tetyzujacych ujg¢ ztozonych zjawisk kulturowych Wiadystaw Kopaliniski
uznaje, ze wilk symbolizuje: ,,ciemnosci, noc, zime; zniszczenie, Szatana,
demony poganskie; gléd, strach; dziko$¢, drapieznoéé, krwiozerczo$é,
nature nieopanowang, okruciefistwo, fupiestwo, gwalt, szybkos¢, wojne,
agresje; upor, nieustepliwos¢, chytroéé, przebieglo§¢, podstep; zepsucie,
zawis¢, chciwo$é, kiotliwoséé, tchorzostwo, hipokryzje; herezje; melan-
cholig, ubdstwo, nedze; opieke™, a wigc w przewazajacej mierze mrocz-
ny wymiar $wiata. Analogicznie przedstawia go Biblia, w ktdrej uosabia
drapieznos¢, bezwzglednoéc i pazernosé, amoralnosc i sily zta zagrazajace
wierze - jest wcieleniem Szatana®. Istotne miejsce wilka w §wiecie bytow,
o ktdrych koniecznie trzeba wiedzie¢, podnosit takze w pierwszej polskiej
encyklopedii powszechnej ks. Benedykt Chmielowski (wyd. 1, Lwéw,
1745-1746), gdzie w rozdziale O zwierzgtach, przy hasle Wilk odnotowal:

? B. Malinowski, Wierzenia pierwotne i formy ustroju spolecznego, Krakéw 1915, s. 159.

We wszystkich cytatatch zachowano oryginalng pisownie pierwodruku.

1. Adger-Adajew, Kamienie méwig. Dzieje i kultura Czeczenéw, Warszawa 2005.
W. Kopalinski, Stownik symboli, Warszawa 1991, s. 462.

Tamze.
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WILK te ma o sobie méwienia materiam, ze iest Zwierz zartoczny, szkodliwy.
Zeby silnego mégt uchodzi¢ konia, ziemi si¢ obzera, dopiero z impetem za
gardlo chwyta konia, poty trzymaiac, péki Ko z nim ziemig obcigzonym nie
ufatyguje sie y nie padnie. Dopiero zaiadlszy go, ziemie z siebie wyrzuca per
vomitum, a Konskim si¢ miesem dobrze napycha®.

W Nowych Atenach mozna znalez¢ jeszcze inne charakterystyki wilka,
ktéry w swych siedliskach ¢wiczy sprawno$é, z ktoda lub pniakiem w py-
sku przeskakujac przez grubsze drzewa, aby potem tego samego ,,dokazy-
waé” na dzikich §winiach, baranach i cieletach’. W takich ujeciach wilk
jawi si¢ zatem najczegéciej jako przebiegtly i okrutny antagonista cztowieka,
sita wroga, a nawet, jak w przekazach biblijnych - diabelska. Nie wnika-
jac nazbyt szczegéltowo w religioznawcze, antropologiczne, historyczne,
hermeneutyczne, psychologiczne czy jezykoznawcze dociekania nad rolg
wilka w ludzkim imaginarium, co zreszta byloby niewykonalne w poje-
dynczym, zwartym tekscie artykutu, w tym miejscu mozna wszakze przy-
ja¢, ze podobnie jak w innych kulturach, takze w naszej, stale obecnemu
na ziemiach polskich wilkowi® przypisywano od wiekdéw szczegdlng moc,
przektadajaca si¢ na fascynacje tym zwierzeciem.

W zajmujacej nas tu szczegdlnie polskiej kulturze tradycyjnej przeja-
wy tej fascynacji odnotowujemy zwlaszcza w tworczoéci stownej — zakle-
ciach, modlitewkach, opowie$ciach wierzeniowych, bajkach, dowcipach,
anegdotach, pie$niach, wyliczankach, cho¢ warto pamietac, ze sporadycz-

¢ B. Chmielowski, Nowe Ateny, albo Akademia wszelkiey sciencyi pelna, na rézne tytuly

iak na Classes podzielona, Madrym dla memoryalu, Idiotom dla Nauki, Politykom dla
Praktyki, Melancholikom dla rozrywki erygowana... alias... Co wszystko stalosie wielkq
pracq, Autora tu anigmaticewyrazonego... to iest przez Xsiedza Benedykta Chmielow-
skiego, Dziekana Rohatyriskiego, Firlejowskiego, Podkamienieckiego Pasterza, cz. 1,
Lwow 1745; cz. 2, Lwow 1746; cz. 3, Lwow 1754; cz. 4, Lwow 1756.

Tamze.

Do 1998 roku wilk byl w Polsce przedmiotem intensywnych polowan, ktére podob-
nie jak w calej Europie przyczynity si¢ do niemal catkowitego wytepienia tego gatun-
ku. Ochrong gatunkowg zostat on objety dopiero Rozporzadzeniem Ministra Ochrony
Srodowiska Zasobéw Naturalnych i Le§nictwa z dn. 2 kwietnia 1998 roku. Jest tez ga-
tunkiem chronionym w Europie Zachodniej na mocy Konwencji Bernenskiej i Dyrek-
tywy Habitatowej. Aktualne istnienie takich konwencji i rozporzadzen wyraznie po-
twierdza, ze tylko instrumenty prawne s3 w stanie powstrzymac agresywny stosunek
cztowieka do tych zwierzat, ktére inaczej uleglyby zupelnemu wytepieniu, nieodmien-
nie s3 bowiem postrzegane jako niebezpieczne i grozne.
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nie wilka mozna spotka¢ tez w rzezbie i malarstwie na szkle’. Analiza za-
sobu tekstow oralnych, w ktérych sie pojawia, nasuwa wniosek, ze w twor-
cach tej kultury budzit on przede wszystkim wielka trwoge i poczucie
bezsilnoéci wobec jego atakéw na zwierzeta hodowlane, czego wyrazem
s3 na przyklad modlitewki i zaklgcia, kierowane do §w. Mikotaja, uzna-
wanego w calej niemal Stowianszczyznie za patrona rolnikéw i pasterzy'.

Swiety Mikotaju, wez kluczyki z raju:
Zamknij paszczeke psu wéciektemu,
Wilkowi le§nemu!

Niech po bydlatku i po cielgtku
Krewki nie chlipaja,

Skorki nie drapaja'!.

Groze budzito nawet wilcze spojrzenie, co potwierdza nie tylko powiedze-
nie ,wilk go ozional”, oznaczajace ,zaczarowal wzrokiem, omamil, otu-
manil, ogtupil; za¢mil mu rozum, zamacit w gtowie™'?, ale i inny wariant
przytoczonej wyzej modlitewki:

Swiety Mikotaju,

Wez kluczyki z raju!

Zambknij psa wicieklego i wilka le$nego,
Niech nie patrzy na te owce,

Coja je pase®.

Obawiano sie go do tego stopnia, Ze stosujac negatywne rytualy werbalne,
unikano nawet wymawiania jego imienia’, aby przypadkiem tym sposo-
bem ,,nie wywota¢ go z lasu”, w glebokim przekonaniu, ze ,,0 wilku mowa
(a wilk tuz)”. W tym kontekscie znamienne jest takze, wspominane przez
etnograféw, zapraszanie go do siedzib ludzkich wytacznie podczas zimo-

Zob. https://www.watra.pl/warszawa/kultura/2016/04/22/obrazy-na-szkle (dostep:
25.01.2019).

B. A. Uspienski, Kult $w. Mikotaja na Rusi, przel. E. Janus, M. R. Mayenowa, Z. Ko-
ztowska, Lublin 1985.

E Kotula, Znaki przesztosci. Odchodzgce Slady zatrzymaé w pamigci, Warszawa 1976,
s. 420.

W. Kopalinski, Sfownik mitéw i tradycji kultury, Warszawa 1985, s. 1287.

B T. Kotula, Znaki przesztosci, s. 93.

J. S. Bystron, Przezytki wiary w magiczng moc stowa, w: tegoz, Tematy, ktére mi odra-
dzano. Pisma etnograficzne rozproszone, Warszawa 1980.
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wych rites de passage, kiedy to ludzkie dzialania mialy zagwarantowaé
jedno$¢ kosmosu, nadwyrezong sitami odradzajacego sig zta'®. Nie mozna
wykluczy¢, ze innym sposobem opanowania leku przed wilczymi ktami
i jego drapiezcza naturg (ktéra ,ciagnie wilka do lasu”) byto pomniejsza-
nie wroga przez snucie opowie$ci wysmiewajacych go, co zgodnie chocby
tylko z Bachtinowska teorig ludowej kultury §miechu’® dawalo nadzieje na
oswojenie z nim przez obraze i ponizenie. Z dociekan Iwony Rzepnikow-
skiej, autorki hasta Wilk w opracowanym ostatnio Stowniku polskiej bajki
ludowej, ustalajacej, ze jest on jednym z popularniejszych bohateréw ba-
jek zwierzgcych, wynika bowiem, ze ,,podstawowymi cechami reprezen-
towanymi przez wilka w tym gatunku prozy ludowej sg glupota, naiwnos¢
i lakomstwo, ujawniane zazwyczaj w sytuacjach fabularnych zwigzanych
ze zdobywaniem pozywienia””. ,\W przewazajacej liczbie przypadkow -
pisze Rzepnikowska - nalezy on do kategorii bohateréw padajacych ofia-
ra przeciwnika o wlasciwosciach trickstera (zwykle lisa)”'®. Badaczka
odnajduje przyktady wilczej naiwnosci, niezdolnoéci do wlasciwego roz-
poznania sytuacji w licznych watkach bajkowych T 1, T 2, T 3 (zgodnie
z klasyfikacja zaproponowang przez Juliana Krzyzanowskiego)® oraz ich
kontaminacjach z typami T 4 ,Chory zdrowego niesie” i T 5. W takich
bajkach wilk rzadko géruje nad innymi zwierzgtami lub czlowiekiem
(T 109 ,Wilk i jagni¢”; T 180 ,Wilk i czlowiek”), a jeszcze rzadziej wy-
stepuje w roli nauczyciela lub wzoru do naladowania (T 107 ,,Pies chce
nasladowa¢ wilka”). Zazwyczaj jest oémieszany i bity, a czesto réwniez
zabijany, nawet w fabutach o wymowie moralno-religijnej (na przyktad
T 157). ,Zdarza sig, ze kilkakrotnie poturbowany przez swe niedoszte
ofiary wilk dochodzi do przekonania, ze jest na tyle gtupi, iz zastuguje na
smier¢ lub na kare poprzez obcigcie ogona, co staje sie dodatkowym zréd-
tem komizmu™. Czgsto bywa tez oémieszany, na przyktad przez sprawia-

1. ]. Kubiakowie, Chleb w tradycji ludowej, Warszawa 1981.

' M. Bachtin, Twirczos¢ Franciszka Rabelaisgo a kultura ludowa Sredniowiecza i rene-
sansu, przel. A. A. Goreniowie, Krakéw 1975,

7 L. Rzepnikowska, Wilk, hasto, w: Polska bajka ludowa. Stownik, red. V. Wréblewska,
http://bajka.umk.pl/slownik/lista-hasel/haslo/?id=186 (dostep: 30.01.2020).

' Tamze.

¥ J. Krzyzanowski, Polska bajka ludowa w uktadzie systematycznym, Wroctaw-Warsza-
wa-Krakéw 1962.

1. Rzepnikowska, dz. cyt.
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nie sobie butéw lub niefortunny ozenek (T 1368 ,Ozeni¢ wilka”). Mimo
odgrywania roli glupka w bajkach zwierzecych, w fabulach o glupcach
(por. T 1311 ,Wilk wpuszczony do owczarni”; T 1312 ,,Szczescie i wilk”)
goruje jednak nad cztowiekiem. Zazwyczaj udaje mu si¢ podejs¢ go, daje
si¢ ztapa¢, aby dosta¢ si¢ do miejsc z pozywieniem, a po ich spladrowaniu
ucieka. Bywa, ze lezy na drodze i udaje martwego, dzigki czemu trafia do
stajni, owczarni, obory, gdzie zagryza przebywajace tam zwierzeta, a nie-
kiedy i ich wlasciciela. Jego spryt przewyzsza wigc ograniczong bystro§¢
cztowieka, pozwalajac mu ,,graé pierwsze skrzypce” w konfrontacji, cho-
ciaz generalnie - jak dowodzi Rzepnikowska — w opowiesciach komicz-
nych/anegdotycznych nie nalezy do bohateréw pierwszoplanowych. Po-
niewaz jednak opowiesci komiczne stanowig z zasady pochwale sprytu
i zaradnosci cztowieka, wilk z reguly jawi si¢ w nich jako istota strachliwa,
latwo dajaca sie nabra¢ na fortele. Tu zatem wilk nie jest straszny, mimo
swych kléw i apetytéw. Latwo go oszuka¢, odpedzi¢ krzykiem, modlitwa
czy nawet kichaniem (T 1914 ,,Zyd i wilki”).

W przeciwienstwie do bajek zwierzecych i opowiesci komicznych
w bajkach magicznych pelni on juz inne funkcje - antagonisty (T 315 ,,Ze-
lazny wilk”), wrogiego donatora (T 333 ,,Czerwony Kapturek”), ale takze
pomocnika odwdzigczajacego si¢ protagoniscie za uratowanie mu Zycia.
Jako pomocnik wilk towarzyszy protagoniscie, kiedy ten musi zmierzy< sie
z trudnymi, a niekiedy niemal niewykonalnymi dla niego zadaniami, jak
w przypadku siostry, ktéra ,,postanowita i$¢ szukaé po $wiecie swych braci
przemienionych w orly”*'. W takich sytuacjach wsparcie wilczego pomoc-
nika jest uwarunkowane uprzednim dobrem wyswiadczonym mu przez
protagoniste, traktujacego go z nalezytym szacunkiem i powagg. Ale -
co rzetelnie odnotowuje autorka hasta — bywaja i bardziej skomplikowa-
ne sytuacje, gdy na przyklad dochodzi do swoistej wymiany ustug (T 509
»Zdradziecki stuga w roli pana”), podczas ktérej wilk sprawdza gotowoéé
protagonisty do poswigcenia, by po pomysélnej probie stac sie juz nie tyl-
ko pomocnikiem (stuzgc na przyklad za §rodek transportu), ale i dorad-
c, ktérego wskazéwki umozliwiajg protagoniécie pomyslne wyjécie z pro-
by (zdoby¢ ,,ztote ptaki w ztotych klatkach” oraz ,,ztotygo ogiera”). Wilcza
wiedza i ponadludzkie mozliwosci sg uruchamiane jednak na rzecz czlo-
wieka tylko w warunkach uczciwej wymiany $§wiadczen, w ktérych Ca-

% Tamze.
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nis Lupus jest traktowany jako partner, a nie glupie, godne pogardy zwie-
rze. W roli antagonisty wilk wystepuje gléwnie w rozpowszechnionej na
Kaszubach i Mazurach bajce o Czerwonym Kapturku, w ktorej wykazuje
si¢ nie lada przebiegtoécia i apetytem, pozerajac zaréwno naiwng dziew-
czynke, jak i jej babcie. Wielos¢ interpretacji towarzyszaca tej fabule spra-
wia, ze wilka - zdaniem Rzepnikowskiej - ,,mozemy zaliczy¢ zaréwno do
kategorii czarodziejskich antagonistéw, jak i wrogich donatoréw”?. Bywa
tu rozpatrywany jako symbol ,$mierci, sit witalnych i ptodnosciowych,
predestynujacych go do odegrania decydujacej roli w procesie rytualne-
go pos$wiadczenia dojrzatoéci”?, co Rzepnikowska, przez odwotania do li-
teratury psychoanalitycznej, konkluduje ustaleniem, ze wilk pelni w tym
przekazie funkcje mediatora miedzy zyciem a $miercig. ,,Po zakoniczeniu
fazy symbolicznej §mierci w brzuchu wilka - pisze - dziewczynka zdoby-
wa wiedze na temat ambiwalentnej natury $wiata, w ktérym zycie i umie-
ranie stanowia calo$¢ nierozerwalna, a ich istotnym uzupelnieniem jest
seksualno$¢™*. Seksualna symbolika bajkowego wilka prowadzi nas ku in-
nym jeszcze rozpoznaniom jego ,natury’, w moim przekonaniu lepiej czy-
telnym jednak nie tyle w prozie ludowej, co w ludowej piesni. W moich
badaniach nad erotyka ludowsa i granicami ludowej wyobrazni erotycz-
nej, ktérych podstawe stanowila piesn ludowa we wszystkich jej odmia-
nach, zaréwno liryka, jak i epicko-liryczna ballada oraz dumka, niejedno-
krotnie przyszlo mi spotyka¢ si¢ z obrazami ucztowania, jedzenia, picia,
pochtaniania, z obrazami rozwartej, gryzacej i przezuwajacej geby, roz-
wartej gardzieli drapieznika, stowem - z réznie rozumianymi obrazami
konsumpcji. Stanowia one w folklorze polskim jedno z powszechniej-
szych odniesien do aktu kopulacji. Dotyczy to zaréwno tekstéw przyzwo-
itych, jak i (a zwlaszcza) tekstow tamiacych tabu tematyczne i jezykowe,
a wiec tzw. obscenéw. Jest to prawidtowos¢ do tego stopnia obowiazujgca
w badanej sferze kultury, ze, trawestujac semiotykéw rosyjskich - Borisa
Uspienskiego, Wtadimira Proppa czy wreszcie Michaila Bachtina, mozna
by powiedzie¢: ,,jeéli jest geba, szukaj fallusa”. Posrdd licznych tekstow pie-
$niowych przedstawiajacych, najogdlniej méwiac, czynnosci nutrytywne,
zZwraca uwage czgsto pojawiajaca sie posta¢ wilka, jak powiedziano, dra-

2 Tamze.
2 Tamze.
# Tamze.
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pieznika znanego catemu folklorowi europejskiemu - zagadce, przystowiu,
anegdocie czy bajce. Oto na przyklad dwa warianty bardzo popularnej, $pie-
wanej czgsto dzieciom, pie$ni mazurskiej o wilku i kozie (okoto 1890):

1.

2.

Wilcek na wygonie, wilcek na wygonie, a kézecka w gumie; moja kozec-
ko, moja kochana, p6jdzze wasie¢ do mnie.

O méj wilcecku, o0 méj kochany, co mnie nézka boli; moja kézecko, moja
kochana, péjdziemy powoli.

O moj wilcecku, o mdj kochany, to to tutaj bagna; moja kozecko, moja
kochana, nie bedzies tu jadla.

O méj wilcecku, o méj kochany, to to tutaj rzysko; moja kozecko, moja
kochana, bedzie tu twe wsystko.

O moj wilcecku, o méj kochany, to to tutaj géra; moja kozecko, moja
kochana, bedzie tu twa skora.

O m¢j wilcecku, 0 méj kochany, to to w lesie trabiag; moja kozecko, moja
kochana, chtopi drewka rabia.

Moja kozecko, moja kochana, dajze mi tez geby; o méj wilcecku, o moj
kochany, bo mas takie zeby.

(Tu moéwia: haps, ja zjad!)

Wariant drugi brzmi:

1.

Wilk na wygonie, wilk na wygonie, a kozecka w gumnie; moja kozecko,
moja kochana, p6jdzze wasie¢ do mnie!

Ach, mgj jilcycku, ach, méj kochany, jakie to tu lasy!
Moja kozecko, moja kochana, beda od ciebie tylo pasy.
Ach, méj jilcycku, ach, méj kochany, jakie tutaj zyta?
Moja kozecko, moja kochana, bedg od ciebie tylo kopyta.
Ach, méj jilcycku, ach, méj kochany, to ta tutaj taki.

Moja kozecko, moja kochana, bedg z ciebie tylo oszczatki.
Ach, mgj jilcycku, ach, méj kochany, to ta tutaj odtogi.
Moja kozecko, moja kochana, zostang z ciebie tyto rogi.
Ach, mgj jilcycku, ach, moj kochany, jakie ty mas zeby.
Moja kozecko, moja kochana, dajze mi jesce geby.

Ach, m¢j jilcecku, ach, méj kochany, ty mnie pewnie zjes.
Moja kozecko, moja kochana, tyz to o tem wies®.

% 0. Kolberg, Dzieta wszystkie, t. 40: Mazury Pruskie, Wroctaw-Poznari 1961.
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Ta z pozoru niewinna pie$n o uprowadzeniu i zjedzeniu kozy przez wilka
w swym modelu strukturalnym: namawianie - uprowadzenie - targi -
konsumpcja, jest bardzo bliska epickim piesniom ludowym realizujagcym
wzér mito$ci wymuszonej, opisywany przeze mnie w Mitosci ludowej™,
gdzie ,,nadybanie’, napotkanie dziewczyny w lesie, z dala od osad ludz-
kich badz sprowokowanie jej do odejscia od tych osad zawsze konczy sie
uwiedzeniem, poprzedzonym swoistym targowaniem si¢ ofiary (prosby,
grozby, wykrety, pigtrzenie trudnosci, wzywanie pomocy) i bezkarnym
odejéciem uwodziciela z miejsca ,,zdrady”. Warto zwréci¢ uwage réwniez
na poziom manifestacji cytowanych pieéni, realizujacy sie przez iScie mi-
tosny dialog kozy i wilka. ,,Moja kozecko, moja kochana’, ,O méj wilcec-
ku, o0 méj kochany” - méwia do siebie odchodzacy w glab lasu on i ona.
On - zdeterminowany pozadaniem, uspokaja i obiecuje, tagodzi niepo-
kdj, pytajac nieomal: ,Czego si¢ boisz, glupia?”, a w myslach rozbiera juz
uprowadzang (,beda z ciebie tylo pasy, kopyta, oszczatki, rogi”). Ona -
zalekniona, ale i zaciekawiona, opierajaca si¢ w granicach przewidzianych
etykieta, podaza za nim, stwarzajac pozory catkowitej naiwnosci, ,glupia
koza”. Trudno poja¢ sens i funkcje tak skonstruowanej piesni, przyjmujac,
ze miataby ona dotyczy wylacznie zwyktego zjedzenia kozy przez wilka.
Ostatnia zresztg strofa pieéni:

Ach, méj jilcecku, ach, méj kochany, jakie ty mas zgby.
Moja kozecko, moja kochana, daj ze mi jesce geby,

wprowadza nas bezpo$rednio w akt konsumpcyjno-seksualny, jako ze za-
den rzeczywisty wilk, nawet najmiekszego serca, nie zwykt przeciez cato-
wa¢ swej ofiary podczas jej konsumpcji, aczkolwiek calowanie, ogladane
zwlaszcza z zewnatrz, bardzo czynno$¢ pozerania przypomina. Zgodnie
z rozpoznana, miedzy innymi przez Jerzego Bartminskiego?, symbolika
erotyku ludowego, ,,da¢ geby” znaczy po prostu ,oddac si¢’, takze w przy-
wolanej tu piesni. Jej interpretacja odsyla w sposéb oczywisty do innych
tekstow, w ktorych ofiara apetytéw wilka podziwia jego zeby, a wiec wlas-
nie do wspomnianej bajki o Czerwonym Kapturku. Wiecej $wiatta na
wskazywany tu seksualny aspekt relacji wilka z Kapturkiem rzucaja nie-

.....

ludowej XVIIT-XX wieku, Wroctaw 1991,
77 ]. Bartminski, ,Jas koniki poit”. Uwagi o stylu erotyku ludowego, ,,Teksty” 1974, nr 2.
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popularne w Polsce warianty tej bajki w wersjach francuskich, w ktérych
wilk-babcia jednoznacznie prosi wnuczke o rozebranie si¢ i polozenie
z nig w 16zku, przy czym Kapturek ze zdziwieniem konstatuje, Ze babcia
réwniez zdejmuje ubranie®®. Ogrzewajaca swym cialem ,chora babci¢”
dziewczynka réwnoczes$nie dokonuje analizy jej anatomii. Na kazde py-
tanie dziewczynki: babciu, dlaczego masz takie duze rece, uszy, oczy, nos,
z¢by (dodajmy: tyczace poszczegolnych zmystéw, odgrywajacych istotng
role w akcie seksualnym), pada wyjasnienie: zeby cie lepiej usciskac, sty-
sze¢, widzied, czué, a wreszcie ,,Cest pour te manger!” (zeby cie zjesé!).
Obecnos¢ tego motywu w przebiegu fabularnym bajki otwiera zupelnie
jednoznacznie pole skojarzen pojeciowych z erotyka. Jak twierdzi Bruno
Bettelheim, ,,gdy wilk powiada, ze ma duze rece, aby ja mocniej uécisngé,
sytuacja staje si¢ tak oczywista, ze nie zostawia zadnego pola wyobraz-
ni”®. Podobnego zdania jest Erich Fromm, stwierdzajac: ,Mgzczyzna
zostal sportretowany jako bezlitosne i chytre zwierze, a akt seksualny
przedstawiono jako swego rodzaju akt kanibalistyczny, w trakcie ktorego
mezczyzna pozera kobiete™*. Watpliwosci co do takiej interpretacji wil-
czej postaci w polskim folklorze rozwiewaja wlaénie pieéni ludowe, jak na
przyklad mazurska przy$piewka:

Piolta len pod borem,
bojata sie wilka,

wilk za nig, skok! na nia,
zrobil jej Marcinka®,

»Mets la galette et le petit pot de beurre sur la huche, et vienstecoucher avec moi. Le
petit Chaperon rouge se déshabille, et va se mettre dans le lit, otiellefut bien éton-
née de voir comment samére-grand étaitfaiteen son déshabill¢”. Ch. Perrault, Le pe-
tit Chaperon rouge (1697). Les Contes de Perrault, Texteétabli par Pierre Féron
(chanoine), Casterman 1902, s. 6, https://frwikisource.org/wiki/Contes_de_Per-
rault_(%C3%A9d._1902)/Le_petit_Chaperon_rouge (dostep: 27.01.2019).

» Tamze.

% B. Bettelheim, Cudowne i pozyteczne. O znaczeniach i wartosciach basni, t. 2, przet.
D. Danek, Warszawa 1985, s. 22.

E. Fromm, Zapomniany jezyk. Wstgp do rozumienia snéw, basni i mitéw, przel. J. Ma-
rzecki, Warszawa 1977, s. 226.

2 0. Kolberg, Dziela wszystkie, t. 40: Mazury, s. 640.
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w ktorej seksualne aspekty wilka s3 prezentowane o wiele bardziej jed-
noznacznie niz w wysoce zmetaforyzowanych przekazach bajkowych.
I moze jeszcze przyklad z Mazowsza:

Od Krakowa jade,
Wilcy babe jedza,
Objedli jej rece, nogi,
(A na) dupie siedza™.

oraz z Mazur (1838):

Widziatam ja wilka w lesie,

co potowe pichny niesie,

a ja wolam: wilku, pot6z!

A on ci jg dalej ponidst.

To z niej, to na nig, to jg ndzka barania.
To ja tudy, to jg szudy,

to ja, chyc, miedzy udy*.

Tego rodzaju przyktadéw w folklorze pieSniowym mamy mnéstwo. Nie
dotyczg one wylacznie wilka, ale réwniez innych samcéw-drapieznikow,
zwlaszcza kocura i jastrzebia, ale wilk jest tu uprzywilejowany. Jego zgby
i krwiozercza gardziel gruchocace koéci ofiary budza fascynacje i groze.
Przebiegtoé¢, cierpliwoé¢ i wytrwaloé¢ w polowaniu, przemyslnos¢, in-
teligencja w ucieczce, determinacja i odwaga w starciu z przeciwnikiem,
fizyczna wytrzymato$¢ oraz godnos¢ i swoisty stoicyzm w obliczu $émierci
czynig go dodatkowo wyjatkowo adekwatng figurg ,,meskiego” w $wiecie
przyrody. By¢ moze zatem racje mial Bronistaw Malinowski, sugerujacy
totemiczny charakter zwiazku wilka z czlowiekiem, upatrujacym w tym
drapiezniku pozadanych u siebie cech i wierzacym, ze w pewnych szcze-
gblnych okoliczno$ciach moze dojs¢ do magicznego zjednoczenia ze
zwierzecym patronem, ktdrego efektem jest pojawianie si¢ pot zwierzat,
pot ludzi, widywanych pod postacig wilkolaka. Jak twierdzil Roger Cail-
lois, niektdre zwierzeta realizujg nasze gteboko ukryte pozadania bedace
blizej zwierzecej niz cywilizowanej natury cztowieka. Wilk, podobnie jak
opisywana przez Rogera Caillois modliszka, zdaje si¢ pelni¢ w tekstach

*  Tenze, Dziefa wszystkie, t. 25: Mazowsze, s. 131.
** Tenze, Dzieta wszystkie, t. 40: Mazury, s. 616.
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folkloru funkcje ideogramu, realizujacego w $wiecie zewnetrznym wir-
tualne tendencje sfery uczu¢®. Tej ciemnej i instynktowej strony natury
ludzkiej, ktora skrywa sie w ,,lesie”, a wilk jest przeciez jak duch lasu, kt6-
ry przemyka miedzy drzewami. Jego hipnotyzujgce spojrzenie, unikanie
osad ludzkich, niesamowity glos i umiejetno$¢ krycia sie, bycia niewi-
dzialnym od zarania dziejéw fascynujg, prowokujg naszg wyobraznie, za
wilkiem tesknigcg i wilkiem przerazona. Najpewniej takze wilkiem w nas,
z czym - bez opowieéci — trudno sobie poradzié. Zatem od zarania dzie-
jow — opowiadamy.

The wolf and its metamorphosis in Polish folklore
(Summary)

As in many cultures from around the world, in Polish culture the wolf has a par-
ticular position, visible in its continual and long-standing presence in the huge
range of myths, legends, stories, tales, poems, reliefs and images. The trope of the
wolf is found in proverbs, adages, language constructions, heraldry and vexillol-
ogy, which causes the author to propose the thesis that Canis lupus is one of the
more interesting loci communes of the common imaginary, where lykos and an-
thropos meet. In the idea of the wolf the acts of hostility, extermination and fear
are linked with respect, awe and fascination. Presenting a synthesis of concepts by
many researchers of symbolic and cultural role of the wolf, such as Malinowski,
Bystron, Uspienski, Kopaliniski, Bettleheim and Fromm, the author investigates
the metamorphosis of the trope in Polish folklore. Analysing folk tales, spells,
fairy tales, joke, anecdotes, songs and prayer books, the author demonstrates that
the longevity and constant presence of the motif of the wolf comes from its role
and function as an ideogram (similarly to the mantis, described by Robert Cal-
lois) for the untamed and instinctual side of human nature.

Key Words: wolf, folk tales, spells, fairy tales, joke, anecdotes, songs and pray-
er books

* R. Caillois, Modliszka, w: tegoz, Odpowiedzialnos¢ i styl. Eseje, przel. M. Zurowski,
Warszawa 1967.



