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Pajak w folklorze rosyjskim*

W wierzeniach tradycyjnych pajak (muzeups, nayx) kojarzony byt z istota
laczaca w sobie wlasciwosci kreacyjne, tzn. cechy przadki (wysnuwa ni¢ z wta-
snego ciata) i tkacza (wyplata sie¢), oraz destrukcyjne (zabdjca much). Jego
wizerunek pojawiat si¢ w folklorze rosyjskim raczej rzadko. W zbiorze bajek
Aleksandra Afanasjewa zamieszczono tylko dwa takie utwory, przy czym za
pierwowzor obu tekstow uznano zartobliwe piesni!. Dokladna interpretacja folk-
lorystycznego wizerunku pajaka wymaga odwolania si¢ do innych przekazow
tworczosci ludowej zwiazanych z ta postacia lub jej atrybutami.

Ludowe poglady na temat pajaka, jak twierdzi Aleksander Gura w monogra-
fii dotyczacej symboliki zwierzat w tradycji stowianskiej?, nie sa jednorodne
i tacza sprzeczne sady. Teksty folklorystyczne o wtomej chrzescijanskiej etiolo-
gii ukazywaly pajaka jako postaé pozytywna, najczesciej obronce Swietej Ro-
dziny, ukrywajacego za swoja pajgczyna uciekinierow w drodze do Egiptu. Ale
jednoczesnie podobne teksty ludowe, rowniez o genezie chrzescijanskiej, przed-
stawialy negatywny obraz pajaka jako trikstera, ktory ktamliwie donosit Bogu,
jakoby ludzie nie szanowali chleba® albo wystepowal przeciwko Matce Boskiej,
oplatajac ja pajeczyna i chwalac sig, ze przedzie cieniej niz Bogurodzica. Opowie-
Sci takie byty zapewne proba znalezienia chrzescijanskich uzasadnien dla tradycyj-
nych nakazoéw badz zakazoéw zabijania pajakow*. Jednym z takich nakazéw byto

* Niniejszy tekst stanowi fragment rozprawy doktorskiej na temat mitologemu nici w tradycyj-
nym folklorze rosyjskim, ktorej obrona odbyta si¢ w roku 2007 na Uniwersytecie Kazimierza Wiel-
kiego w Bydgoszczy.

! Tezg o takiej genezie przedstawiono w uwagach do tekstow bajek rosyjskich zebranych przez
A. Afanasjewa: Hapoonvie pycckue ckasku A.H. Apanacvesa ¢ mpex momax, noarot. JL.I. Barap
n H.B. HoBuxos, T. I, Mocksa 1985, s. 458 (dalej skrot: Af.)) Wedlug katalogu bajek rosyjskich,
opartego na systemie A. Aarnego, bajki o pajaku pojawiaja si¢ tylko w zbiorze A. Afanasjewa. Zob.
H.M. Aunpees, Vkazamens ckazounsix croocemog no cucmeme Aapue, Jlenunrpan 1929, nr 283.

2 AB. T'ypa, Cumeonuxa owcueomuvlx 8 crassaHckol HapooHou mpaduyuu, Mocksa 1997,
s. 504-509. Por. takze: P. Kowalski, Leksykon: znaki Swiata. Omen, przesqd, znaczenie, Warsza-
wa—Wroctaw 1998, s. 412-414.

3 1.S. Wasilewski, Tabu a paradygmaty etnologii, Warszawa 1989, s. 190.

4 A.B. Typa, op. cit., s. 504.
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tgpienie pajakow m.in. z powodu jadowitosci wyrazajacej si¢ poprzez polowanie
na muchy. Zabijajac pajaka, tkajacego przeciwnika Boga, mozna byto — wedle
ludowego przystowia — zyska¢ odpuszczenie 40 grzechow: ,,Musrups yOberp —
Copok TpexoB m30ymems™>. Ale w niektorych rejonach Slowianszczyzny, na
przyktad na Polesiu, zakazywano zabijania pajakow, motywujac to ich demiur-
giczna funkcja®. I wlasnie taka pozytywna przedchrzescijanska ocena przewaza-
ta w folklorze rosyjskim.

Popularna stowianska ozdoba bozonarodzeniowa byly stomiane pajaki pod-
wieszane pod sufitem jako symbol Demiurga-Tkacza. Ozdoby te nazywano m.in.
»Swiatem”, co wskazywaé moglo na kojarzenie pajeczyny ze struktura kosmicz-
nej tkaniny, a koncentrycznego uktadu pajeczych nici z centryczna budowa Ko-
smosu. Szczescie zapewnia¢ miaty tez pajaki zawieszane pod sufitem w czasie
wesela, pojmowanego w kulturze tradycyjnej jako poczatek nowego zycia. Wy-
konywano je z nici ozdobionych kolorowymi stomkami i papierkami, przytwier-
dzano w centralnym punkcie sufitu, a w kierunku katow przeciagano nici’.
W ten sposéb tworzono symboliczny nieboskton nad nowo powstajacym mikro-
kosmosem — rodzing. Nieprzypadkowo w rosyjskich zagadkach ludowych, wy-
korzystujacych system tzw. stow podstawionych®, zamiennikiem pajaka (poszu-
kiwanej odpowiedzi), zastgpujacym bezposrednie nazwanie zaszyfrowanej informacji,
byl tkacz pracujacy bez warsztatu i rak: ,,A k10 TKeT Ge3 cranka u pyk?”. Metafo-
rycznym obrazem sieci pajgczej byto w zagadkach sito uszyte rowniez bez po-
mocy rak i zawieszone pod sufitem: ,,Ha motonke, B yronke, Bucur curo, He
pykamu muto” (Zag. nr 1773). W tym enigmatycznym opisie podkreslony zostat
zwiazek pajaka i jego sieci z najwyzsza w sensie topograficznym czescia po-
mieszczenia — sufitem, cho¢ pajecze sieci znalez¢é mozna w kazdym zakatku
chaty, rowniez nad podtoga. W innej zagadce o pajaku, zbudowanej na metafo-
rze wykorzystujacej obraz zamiatajacego starca, zaakcentowano zwiazek poszu-
kiwanej odpowiedzi z copruyeti: ,,CTapuk MeTeT 1O TOpHHIIE, METIIBI CTOAT I10
okomute” (Zag. nr 1772). ITopuuya to pomieszczenie, ktore ze wzgledu na wia-
Sciwosci zabudowy gospodarstw rosyjskich!® interpretowaé mozna jako miejsce

5 B. Jlans, Iocnosuywi pycckozo napoda, Mocksa 1957, s. 948 (dalej skrot: Post.).

6 A.B. I'ypa, op. cit., s. 505.

7 E.H. Eneonckast, Cxkaska, 3azo60p u konooecmeo 6 Poccuu, Mocksa 1994, s. 201.

8 Okreslenie wprowadzone przez W. Anikina, patrz: B.II. Amukun, 10.I. Kpyrios, Pyccroe
HapoOHoe nosmuyeckoe meopuecmeso, Jlenunrpan 1983, s. 105.

9 Bazadku pyccrkoeo mapoda. Céopuux 3azadox, npumd, u 3adau, coct. J.H. CanosHuKos,
Mocksa 1995, nr 1770 (dalej skrot: Zag.).

10 Pyccruii napod, ezo obviuau, 06padwl, npedanus, cyeeepus u nodsus, cobp. M. 3a6bUTHHEIM,
Mocksa 1880, PenpuntHOe Bocnpousseaenue: Cumdepomnons 1992, s. 455.
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najwyzsze w sensie topograficznym, tzn. na pigtrze, lub tez najwyzsze w sensie
semantycznym, tzn. czysta, od$wigtna cz¢s¢ izby, sakralne centrum domu, w kto-
rym dokonywaty si¢ najwazniejsze wydarzenia rodzinne'!. Pajak w $wiadomosci
ludowej wiazany byt wigc ze strefa sacrum ze wzgledu na kosmogoniczna spe-
cyfike czynnosci tkania/przedzenia oraz lokalizacje w najwyzszej czesci domu —
kopii §wiata!?. Zapewne z takich wyobrazen zrodzil si¢ obyczaj przenoszenia do
nowej chaty starej pajeczyny — symbolu mikrokosmosu, za jaki uwazano rodzi-
ne'3. Ni¢, umozliwiajaca pajakowi przemieszczanie si¢ we wszystkich kierun-
kach, nadawata si¢ takze do pelnienia roli tacznika migdzy strefami $Swiata.
W kotysankach na przyklad po nitce/pajgczynie/sznurze schodzity do usypiane-
go dziecka z zaswiatow sen i drzemka:

bar-0awmku-oaro, CoH 11eJI 1o HUTKE,
Cun, kak y 6ora B paio! Jlpema 110 nayTuHKe,
CoOH HJIET 110 JaBOIIKE, Hurka ypBanace,
Jpema o snynkam, [TayTunka mpopBaiach.
ITo BepeBoLKam. Con 1a gpema

Tol ugu-Kocs, Apema, ITammm Bane Ha rasa
IIpsimo Bane Ha riia3a; Cnu, Bans, nokpenye,

IMokpenue cnu,
Jpyrux He 6yaun.'*

W anegdotach ludowych sznur z pajgczyny byt srodkiem przemieszczania si¢
z nieba na ziemig. Na przyktad zaradny chlop, ktéoremu udato si¢ dojs¢ do nieba
dzigki gigantycznym pedom grochu, wykorzystal jako droge powrotna sznur wy-
pleciony z pajeczyny unoszacej si¢ w powietrzu w okresie tzw. babiego lata:

Havan cobuparh nayTuHy, 4TO JIETaeT JIETOM 10 BO3AyXY; COOpall MayTHHY U CBHII
BEPEBOUKY; 3alleInJI 9Ty BEpEBOUKY 3a Kpail HeOa u ctan cimyckathbes (Af. nr 420).

11 JIT. Hesckast, Cemanmura 0oma u CMeNCHbIX NPeOCMAsienuti 8 noepedaibHomM ponbKiope,
[w:] Barmo-crasanckue ucciedosanus 1981, Mocksa 1982, s. 115.

12 Znaczacy jest takze fakt, iz — jak podaje A. Gura — jedwabnika snujacego nici, podobnie
jak pajaka, lud wyroézniat sposrod innych robakoéw, uznajac go za stworzenie czyste: A.B. I'ypa,
op. cit., s. 347. We wspotczesnym folklorze polskim zachowaly si¢ wierzenia wskazujace na utoz-
samianie nici pajeczych i wlokien Inu — w czasie wielkiego postu nie obmiatano pajgczyn, wierzac,
ze im sg one dluzsze, tym wyzszy urodzi si¢ len. Szerzej patrz: S. Niebrzegowska, Przestrach od
przestrachu. Rosliny w ludowych przekazach ustnych, Lublin 2000, s. 234.

13 H.A. Kpunnunast, Hume ocusnu. Pemunucyenyuu o6pazos 6osicecms cyoubvl 6 Mugono2uu
u gonvkaope, obpsdax u éeposanusx, IlerposaBouck 1995, s. 26.

14 rTomewxu. Cuumanxu. Hebvinuysl, coct., BCTyN. cTatbd U kKomMMmeHT. A.H. MapTtbsiHoBa,
Mocksa 1989, nr 18 i 20.
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Przedstawione ludowe skojarzenia pozwalaja okresli¢ genezg wizerunku pa-
jaka zachowanego w bajkach ludowych. Jeden z wariantow bajki Pajqk ze zbio-
ru Aleksandra Afanasjewa oparty zostal na motywie zwycigstwa pajaka nad
muchami i komarami. Pajak-tkacz pojawit si¢ w chwili kryzysu, by podstepnie
zwalczy¢ meczace ludzi owady:

B crapsl rozipl, B craponpexxHue, B KpacHy BECHY, B TEIUIbIE JIETa Cealach TaKas
COMOpOTa, B MUPE TATOTA: CTAIN IPOSBISTHCS KOMaphI J]a MOIIKH, JIIOAEH KycaTb,
rOpsIYyI0 KpOBb Ipomyckarb. lIposiBuiics Mu3rups, ymaiaod moOpblii Mosozer,
CTaJl HOXKKAMH TPSICTH JIa MEPEKKH TUIECTH, CTABUTh Ha MYTH, HAa JJOPOXKKH, Ky/a
neratoT komapsl 1a Mok (Af. t. I, nr 85).

Realistyczny obraz fowcy much posiadat w folklorze glgbokie mitologiczne
korzenie. Muchy i komary uznawano za stworzenia nieczyste, ngkajace ludzi
1 zwierzeta. Wszystkie owady, poza pszczota i boza krowka, postrzegane byty
jako istoty chtoniczne, a ich pochodzenie wigzano z przeciwnikiem Gromowtad-
cy!®. Na zadanie pajaka jedna z bajkowych much zmusita owady do ucieczki,
wykorzystujac formuty zaklgé-zamawian odsytajacych choroby poza ludzka
ekumeng — pod zgnite pnie czy ktody osiki!®:

,»OM ecu BbI, kKoMapbl U MomKku! YOoupaiTech 1oJ OCHHOBO KOPHUILE: IPOSBUIICS
MU3THPB, CTal HOXKAaMH TPSCTH, MEPEXKH IIECTH, CTAaBUTh Ha IYTH, Ha
JIOPOXKKH, KyZIbl JETAlOT KOMapbl Ja MOIIKH; BceX W310BUT!” OHM IOJIETENH,
3a0MIIMCh TI0/1 OCHHOBO KOPHIIIE, JIexar siko MepTBhI (Af. nr 85);

HOI[I/ITG Bbl B TCMHBIC JIECA, HA THUJIBIC KOJIOABI, U 10 CECIo pa6a Bboxwero (I/IMH)

BaM jena et !7;

[...] B apeMyune GonoTa, B IeHbs, B KOJIOAbA, B TOPbKY OCHHY '8,

IS B.A. Yenencknit, Quionoeueckue pasvickanus 6 06nACMmU CLAAHCKUX OpeHocmell,
Mocksa, 1982, s. 86.

W obrazach niektérych owadoéw zwiazek z sila nieczystq jest eksponowany w nazwie. Wazka,
w przeciwienstwie do bozej krowki (6oocws kopoeka), okreslana jest jako wierzchowiec diabta —
,»koza czorta” lub ,kon czorta”, jej rosyjskie okreslenie cmpexosa laczone jest ze stowami Cmpu
(6oe) i ko3za, ang. dragon-fly oznacza dostownie ‘mucha smoka’. Mugwer napooos mupa.
Ouyuxaonedus, mas. pea. C.A. Toxapes, T. I, Mocksa 1987.

16 Por. uwagi W. Korszunkowa o wplywie tekstow zamawian na dzieciecie rymowanki: B.A. Kop-
LIYHKOB, Mughopumyanbnvie 0CHO8bI GOCMOYHOCIABAHCKO20 0emMCcKo2o poavkiopa: 3aco8opnas
¢opmyna 6 nomewixe ,, Copoxa”, [online] <www.ruthenia.ru/folklore/korshunkov1.htm>.

17 Benuxopyccrue saxnunanus, coct. T. Toposas, Mocksa 1998, s. 92.

18 Cyt. za: T.H. CBemnnkosa, O HeKomMopulx munax 3a2060pusix gopmyn, [w:] Manvie gpopmbl
@onvrnopa. Coopnux namamu I'JI.Ilepuaxosa, pen. E.M.Menerusckuii u ap., Mocksa 1995, s. 127.

Por. takze okreslenie wiedzmy nooxonoonas w bajce Biata kaczuszka: Iloeybuna eac eedvma
cmapas, Beovma cmapas, smes momas, 3mes momas, nookonoonas (Af. nr 265).
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Wplyw zamawian na tekst bajki nie byt przypadkowy. Pajak jako tkacz-
wybawca, ktory wprowadza porzadek, wystepuje tu w roli analogicznej do De-
miurga-Tkacza i znachora, wypgdzajacego choroby na podobienstwo Stworcy.

Owady z bajki o pajaku podzielone zostaty na dwie kategorie: przeciwni-
koéw — wystannikow zaswiatow (muchy i komary) i mimowolnych pomocnikow
zwigzanych z ludzkimi siedliskami (karaluch, $wierszcz, pluskwa). Bajkowy
tkacz zwabil muchy i komary do pulapki za posrednictwem pomocnikow. Pod-
stegpnie powiadomione przez pluskwg o zniknigciu niebezpieczenstwa owady
wyszly spod osinowych korzeni i wpadly prosto w pajgczyng. Insekty wykorzy-
stane przez pajaka do realizacji fortelu tgpiono zwykle jako szkodniki, ale
w wierzeniach kojarzono je takze z dobrobytem i dostatkiem, ktérego patronem
w mitologii wschodniostowianskiej byt pierwotnie Weles. Dlatego w przepo-
wiedniach ludowych ich pojawienie zapowiadato poprawe sytuacji: ,,Ilpycaku
U TapakaHbl pasMHOXkawTca — K 1oopy” (Post. s. 79); ,Uepnble TapakaHbl
3aBonsTcs — K npubsun” (Post. s. 78). Na zwiazek owadow, przede wszystkim
karaluchow i szczypawek, z Welesem wskazuje takze ich metaforyczny zamien-
nik — bydto. Odnalez¢ go mozna m.in. w bajkach:

TyT 51, HOOPBII MOJIOIEI, TPOU CYTKH IPOJICKAI; HUKTO MEHS HE 3HAJ, HE BUJAJ,
TONBKO 3Halla-BHJajia MEHsS poraras CKOTMHA — TapakaH jaa xyxenuma (Af.
nr 425)1;

w monologach weselnego druzby:

[Noxany#, cBaTyIIKO U CBaXOHbKA, K HOBOOpaYHOMY KHS3I0 XJieba KyIlaTh; y Hac
JIBOP-OT O/ OKOILKOM, a U30a-TO y BOPOT; y HAC-TO porarble CKOTHHBI — TapaKaH
Jla J)KyXKeJIHMIa, a MEIHBIEe-TO IMOCY/Ibl — KPECT Aa ITyTOBHIa; a XJIeba-To y Hac 1po
Bac Tpu cyceka (Af, t. III, s. 405);

oraz w zagadkach, np. o pchle:
Hu cectp Ha koHBbKa, Hu mornmaauth koHbKa (Zag. nr 1752a, por. nr 1752).

Wszy, jako pasozyty nierozerwalnie zwiazane z cialem zywego cztowieka,
uznawano za symbol sit witalnych i bogactwa. W przepowiedniach i porze-
kadtach rosyjskich utozsamiano je z pienigdzmi i szczg$liwym trafem: ,,Ectb

19 Por. takze tekst: Cesepuvie cxasxu. Céopnux H.E. Owuyxosa: ¢ 2 xn., Caukr-IletepGypr
1908, penpunt Cankt-IletepOypr 1998, ks. 1, s. 134.
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Bolb, a Oymer u rpomr; Ilo aBe M Ha menots ?’. Te niezmiernie zywotne
stworzenia, gtéwnie pchty, karaluchy i szczypawki, taczyta — jak zauwazyla
Anna Brzozowska-Krajka — symbolika ruchu, odnowy zycia?!. Pajak, wykorzy-
stujacy przedstawicieli wrogiej mu kategorii do dziatan przeciwko sobie nawza-
jem, przedstawiony zostat jako pogromca sit chtonicznych postugujacy si¢ spry-
tem i tkackimi umiej¢tnos$ciami.

Drugi wariant bajki Pajqk, wzbogacony o motyw pogrzebu owadow, takze
opiewat zwycigstwo lowcy-tkacza nad owadami nekajacymi ludzi:

B HbIHEmIHME BpeMeHa MpOSIBUIIACH HOBAa POMOJA: KOMaphl, MyXH JI€Tallu,
B KPMHKaX MOJIOKO Oonrtand. Mu3riuph Ha TO OCEpAMJICS, HA CIMHY JIOXKHUIICS;
HAcTaBUJI MEPEKKH Ha BCE MyTH-IOPOXKKHU. JIETUT mecTpasi oca, YecTHasi BOBa;
CBepXy majna, B CeTh momajia. MH3rupb MOJCKOYHUJ Ja TOJIOBY OTPYOMII.
CoOupanuch KOMapbl Ja MYXH: KTO IONOM, KTO CKYAEJIbHHUKOM, a KTO
IUIAKAJIBIIMKOM; OTIIEIN KOCTH, ITOJIOXKHUIM B TPOLIHH, TOHECIIH T€ KOCTH B CEJIO
Komapogo (Af. nr 86).

W tradycji ludowej znany byt obyczaj nazywany noxopownst nacexomwix.
Polegat on na symbolicznym tepieniu szkodnikdéw przez pogrzebanie w matym
pojemniku jednego lub kilku z nich. Jak stwierdzil Borys Uspienski, obyczaj ten byt
poglosem pogrzebu mitycznego przeciwnika Gromowtadcy — Welesa?>. W oma-
wianym tekscie ofiara pajaka padta osa, owad ze wzgledu na zdolnos¢ zadlenia
zaliczany do tej samej grupy szkodnikéw co komar.

Motywy pajaka w tworczosci ludowej pozwalaja zinterpretowac jego wize-
runek jako transformacje¢ archetypu mitycznego Demiurga-Tkacza. Tkanie —
czynno$¢ dystynktywna dla pajaka — postrzegano jako akt tworzenia, ustalania
struktury Kosmosu. Walkg pajaka z insektami przedstawiano w bajkach na wzor
dziatan Demiurga przywracajacego prawidlowy porzadek w $wiecie. O zwiazku
pajaka ze sfera sacrum $wiadcza takze ludowe wyobrazenia o pajeczej nici jako
drodze z nieba na ziemig.

20 B.Y. Nans, Toaxoswtii C08aPb AHCUBO2O BENUKOPYCCKO20 s3bika, MockBa 1956.

21 A. Brzozowska-Krajka, Symbolika dobowego cyklu powszedniego w polskim folklorze tra-
dycyjnym, Lublin 1994, s. 109. Autorka przytacza jako ilustracj¢ zartobliwe polskie pozegnania
wieczorne, w ktorych przywotanie pchet, karaluchow czy szczypawek miato zapewni¢ zachowanie
sit witalnych w czasie nocy, utozsamianej z czasowa $miercia, np.: ,,Dobranoc, pchty na noc,
a szczypawki do zabawki”; ,,Dobranoc, wszystkie pchly na noc! A scypawki do zabawki, karalu-
chy pod poduchy, karakule na przytule”.

22 B A. YcreHckwit, op. cit., s. 86
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Pe3rome
Tayx 6 pycckom ¢onvknope

JlaHHast cTaThs SIBISIETCS HOIBITKOW OOOOIIMTH OMBIT, MOJyYEHHBIH aBTOPOM B Ipolecce
HCCIIEJOBAaHMST M300paKeHUII Mayka B PycCKOM (DOIBKIOPE B KOHTEKCTE MHU(OJIOreMBl HUTH.
AHanu3 HapoOJHOTO TBOPYECTBA OOHApPYXMBAET IOCTOSHHYIO CBs3b Iayka co cdepoil sacrum.
[Mayk, oOmamaromuii MCKyCCTBOM TKAaHBS M CIIOCOOHOCTBIO K IIEPEIBIDKCHHIO BO BCEX
HalpaBJICHHSX, BHICTYIIAET B CKa3KaX B PONHU chacurens. B pe3ynbrare ero momBHUTOB B MHpe
BO3BpANIACTCSl MOPSANOK. XPUCTHAHCKHUE ITUONOTHUYECKUE JIETCHABI HEPEIKO M300pakaroT mayka
KaK TPHKCTepa, BBICTyHaromero mnpotus bora. B memoM psime (ONBKIOPHEIX TEKCTOB IayTHHA
CITy’KHUT ITyTEBOJHOI WM CIIACHTEIBHOH HUTBHIO, COSMUHSIOMEH HeOo u 3emimo. DoIbKIOpHBIE
MIPEICTABIICHHUS O IIayKe BOCXOAAT K MudoornieckoMy obpasy Jlemuypra-Tkada.

Summary
A spider in Russian folklore

The article is a synthesis of the research on a spider creation in Russian folklore as far thread
mythologem is concerned. As traditional oral folk composition genres analysis proves there are
spider relations to a sphere of sacrum. The spider, able to weave and move in all directions, is seen
in fairy-tales as a saviour. The result of its activities is restoring of order in the world. Christian
legends of aethiology show the spider as a trickster acting against God. In many genres of folk
literature its web functions as a guide, saviour or liason between earth and heaven. Folk ideas
connected with the spider stored in traditional folklore are genetically connected with mythological
weaving-cosmogony idea and demiurge-weaver creation.



