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ANDRZEJ SZYJEWSKI

ZAGADRA WOLEOSA

hyba Zaden ze stowianiskich bogéw nie sprawiat takich
trudnosci badaczom, prébujacym poszerzy¢ wiedze o sto-
wianskim panteonie, jak Wotos-Weles. Mimo tego, Ze imie to
pojawia sie w wielu zrédiach, to jednak zakres jego kompe-
tencji i rola w panteonie wcigz pozostaja niejasne. Sytuacje
jeszcze bardziej utrudnilo upowszechnienie tzw. Ksiggi Wele-
sa, ,prastowianskiego” tekstu, wzbudzajacego wielkie emocje
u naszych wschodnich sasiadéw, lecz niewatpliwego falsyfika-
tu. Jego slady odnajdziemy w prezentowanej antologii, cho¢by
w postaci preferencji formy ‘Weles’ i nieobecnosci ‘Wotosa’.
Wotosowi przyszto wiec rozpetywaé najgoretsze kontro-
wersje, poczynajac od samego znaczenia jego imienia. Za-
leznie od interpretacji, moze pochodzi¢ od prastowiariskiego

*yoltsb - ,wtos¢, wladza”, *

valas - ,wtos, siers¢”, wzglednie
*wel, *vel - ,widziec”, ,czarowny, uroczny wzrok”. Najbardziej
obiecujace wydaje sie wywodzenie go od prastowiarnskiego
*vel - ,pole, taka’/,dolina, jama” + *-esp(jb) — ,bedacy”, a za-

tem ,ten z dotu/pola”, co wskazuje na boga zmarlych.



Imie boga jest jednym z niewielu, ktére pojawiaja sie
w zrédlach zaréwno u Stowian zachodnich, jak i wschod-
nich. Okreslenie veles znamy bowiem z XV-XVI-wiecznych
czeskich tekstéw: kronika Tkadlecek (,Tkaczyk”) odwotuje
sie do velesa jako synonimu diabta: ,,Co za czart, albo co
za veles lub jaki smok podjudzit cie przeciw mnie!”. W in-
nych tekstach méwi sie o nim podobnie: ,Jakiz veles im
to podszepnie”, ,,0, porzuémy juz te grzechy velesa!”, sto-
suje sie tez odzywki: ,u velesa!”, ,ky veles”, ,idi k velesu za
more!”. Obecnie moéwi sie ,,do diabta”, ,ki diabel” czy ,idz
do diabta!”. Istnieje nawet przekaz, w ktérym zlej Zonie
zyczy sie, by zmieniona w dzika ges, odleciala ,gdzies do
velesa za morze”. Tekst ten jest - co prawda - tlumacze-
niem niemieckiej postylli, jednak czeski ttumacz uzywa-
jac okreslenia ,za mote”, automatyczne skojarzyl je ze
stereotypowym przeklenistwem odsytajacym ,,do velesa za
morze” i postuzyt sie nim, rozbudowujac oryginat. Tym sa-
mym dowodzi to istnienia u zachodnich Stowian postaci
Velesa jako istoty sakralnej, przebywajacej za morzem lub
na morzu. Istota ta miata wplyw na ludzi i by¢é moze takze
zarzadzata duszami ludzkimi.

Bég 6w w tej samej formie Weles (Besecs) pojawia
sie w kilku tekstach ruskich: Chodzeniu Bogurodzicy po
miejscach meki; Stowie o wyprawie Igora, Zywocie btogosta-
wionego Abrahama z Rostowa oraz Latopisie Rostowskim.
W wiekszosci zZrodet wschodniostowianiskich natomiast
funkcjonuje jako Wotos (Bosocs). Sfera dziatania i wy-
glad tego boga sa niezwykle trudne do rozszyfrowania ze
wzgledu na niklo$é zrédet i wielofunkcyjnosé bostw



stowianiskich. Prawdopodobnie byl stowiariskg wariacja
indoeuropejskiego boga typu Waruny, zwigzanego pier-
wotnie z nocnym niebem i magia, adaptowanego do roli
opiekuna zaswiatow. Sposrdd innych jego lokalnych posta-
ci badacze zwracaja uwage zwlaszcza na baltyjskiego boga
zmarlych, takze utozsamianego z chrzescijariskim dia-
btem, Velnsa badz Velinasa. Po litewsku dusze zmartych
nazywaly sie veles, a w folklorze wystepuja zamiennie ze
stowianiskim okreéleniem nawie. Swieto zmartych nazywa
sie Velines. Dlatego tez stowianskiego Welesa uwaza sie za
boga sfery chtonicznej, opiekujacego sie zarazem zmarly-
mi i ptodnoscia pol.

Wolos mial zwigzek z wiedza magiczng i czarami. Ru-
scy czarownicy - wotchwowie - sa ,Welesowymi czarow-
nikami” i, zgodnie z pdzna (XVIII w.) Legendq o zatozeniu
grodu Jarostawia, po zlozeniu ofiary calopalnej wotchwo-
wie wrézyli w imieniu Wolosa i $piewali do wtéru gesli.
Zapewne bdg sprowadzal na piesniarzy natchnienie po-
etyckie, analogicznie do skandynawskiego Odyna. Stowo
o wyprawie Igora uznaje wieszczka Bojana za ,wnuka Wele-
sa”, traktujac to jako zwyczajowy epitet.

Kroniki ruskie zawsze nazywaja Wotosa skotij bog - ,,bog
bydla” - ale wymieniaja jednym tchem razem z wielkimi
boéstwami, Perunem i boginiag Mokosz. Sadzac z obecnego
w kilku wersjach w Powiesci lat minionych tekstu przysiegi
zawartej przez wladce kijowskiego z Bizantyjczykami, naj-
wazniejszymi bogami poganskich Rusinéw byli ,,swéj bog”
Perun i Wolos, ,b6g bydlecy”. Tres$¢ przysiegi mozna przed-
stawié nastepujaco:



Ci kleli sie na swdj orez, i na Peruna, boga swojego i na
Wotlosa, boga bydlecego i utwierdzili poko;j.

[...] A ktokolwiek ze strony ruskiej zechce zerwac
taka przyjazn, to niech ci, co przyjeli chrzest, przyjma
zemste od Boga Wszechmogacego, osadzenie na pote-
pienie wieczne; ci za$, ktorzy nie sg ochrzczeni, niech
nie majg pomocy ani od Boga, ani od Peruna, niech ich
wlasne tarcze nie chronig i niech zging od mieczéw swo-
ich, od strzal i innego oreza swojego, i niech beda nie-
wolnikami w zyciu przyszltym. [...] Jezeli zas kto z ludzi
ruskich, badZ chrzescijan, badZ niechrzescijan, prze-
kroczy to, co jest napisane na tej karcie, niech zginie od
swego oreza i niech bedzie przeklety od Boga i od Peru-
na, jako ze zlamat przysiege. [...] Jesli zas tego, coSmy
powiedzieli, nie zachowamy, niech ja i ci, co sg ze mng
ipode mng, mamy klatwe od boga, w ktérego wierzymy —
Peruna i Wolosa, boga bydta, i niech bedziemy zébtci jako
zloto, i swoim orezem niech posiekani bedziemy.

Tym samym przysiega jest zabezpieczona przez odwo-
lanie do Peruna i Wotosa. Klatwa sit sakralnych rozciagata
sie na zycie pozagrobowe: chrzescijanie oczekiwali ,wiecz-
nego potepienia”, zas poganie ,beda niewolnikami w zyciu
przyszlym”. Charakterystyki bogéw wskazuja na opozycje
sfery ludzkiej (,,swojej”) i ,bydlecej” u Stowian. Za jedng od-
powiada Perun, za druga Wotos, tworzac w takim ukladzie
system opozycyjnych pierwiastkéw boskich. Wotosa mozna
zatem uwazac za boga o zakresie wladzy i mocy poréwny-
walnej z Perunowa. Szczegdlnie istotne jest, Zze na Peruna
kleli sie ksiazecy druzynnicy, zas na Wolosa - pozostate woj-
sko, czyli lud. Kara doczesna za naruszenie przysiegi bylo:
ze strony Peruna - $mier¢ od wlasnej broni; ze strony We-
lesa - tajemnicze ,wyzlocenie”. Oznacza to, ze bogowie ci



sa suwerennymi opiekunami odmiennych sfer aktywnosci:
Perun nieba, wtadzy ziemskiej i klasy rycerskiej, Wotos sfery
chtonicznej, rolnictwa i warstwy wolnych ludzi. Kwestia
w przysiegach nierozstrzygnieta pozostaje, ktory z tej pary
bogdéw mial wladze nad posmiertnymi losami dusz zmar-
tych, cho¢ wszystko wskazuje na Wotosa.

Takze kiedy w latopisach ruskich mowa jest o wznosze-
niu i obalaniu posagéw (kumirow) bogéw, padajg zwykle
dwa imiona: Peruna i Wotosa, jak np. w Zywocie sw. Wto-
dzimierza, gdy mowi sie, ze: ksigze Wiodzimierz [...] kiedy
przyszedt do Kijowa, kazal idole zrzucic... a idola Wolosa, kto-
rego nazywali bogiem bydlecym, wrzucic¢ do rzeki Poczajny.
Z poznych zrédet mozna wnosié, ze w Kijowie czczony byt
zaréwno Perun, jak i Wotos. Kapiszcze (Swiatynia) Peruna
znajdowato sie przy zamku ksigzecym na Wzgdrzu Kijow-
skim, gdzie posag Peruna dominowal nad pozostatymi
bogami. Wsrdéd nich Wolos nie byt wymieniany, natomiast
Zywot sw. Wlodzimierza sugeruje, ze $wiagtynia Wotosa
miescila sie pod Wzgdrzem, a wiec na Podolu, nad rzeka,
w nizszej czesci grodu. Analogicznie w Rostowie:

Idol Welesa w dawnych czasach stal w srodku miasta
blisko jeziora, prawie koto tego miejsca, gdzie kreml,
dopiero pdzniej zostal przemieszczony do dzielnicy
czudzkiej miasta.

Peruna i Wolosa mozna uznaé za bostwa powigzane
z przeciwstawnymi polami opieki i dziatania, a jednoczesnie
traktowane symetrycznie. Jesli wierzy¢ relacji Jana Wyszato-
wicza z Powiesci lat minionych, ci dwaj bogowie uczestniczyli



takze w stworzeniu czlowieka i konkurowali we wladzy nad
nim. Perun wigzat sie z cywilizacja, wladzg i walka, podczas
gdy Wotosa nazywano nie tylko chtonicznym bogiem rol-
nictwa i bydta, ale i dzikiej anekumeny. Poludnioworuski
Zywot sw. Whodzimierza opisuje ,batwana Wolosa, ktéry byt
nazywany bogiem bydlecym i leSnym”. Analogicznie Stowo
sw. Grzegorza méwi o klanianiu sie Stowian ,bydlecemu
bogu, wedrowcowi i leSénemu bogu”. Legenda o zatozeniu gro-
du Jarostawia opisuje mieszkaricéw Niedzwiedziego Zakatka
jako zatwardzialych pogan, wyznawcéw Wolosa:

Trzymali owi ludzie wiele bydla i nim sie zywili. Idol,
ktérego owi czcili, to byt Wotos, zwany bogiem by-
dia. I 6w Wolos (w nim bies przebywal, jakoz i strachy
mnogie czynit) stal posréd tegu zwanego Wotosowym,
skad zas i bydto zwyczajowo na pastwisko wyganiano.
Temu podstepnemu bozkowi i Swiety gaj zostal zatozony
i przydany kaplan, a ten wieczny ogien podtrzymywat
i ofiary mu palit.

Wotlos czuwal zatem nad wygonem bydia na pastwiska
ijego powrotem do obodr, dlatego swiatynia boga znajdowa-
la sie na pograniczu ekumeny. Autor latopisu zréwnuje go
z biesem, co wskazuje na droge synkretyzacji chrzescijan-
skiej, analogicznej do czeskiego velesa.

Zatem zaréwno zroédla zachodnio-, jak i wschodniosto-
wianskie ksztaltuja bardzo podobny zespot funkcji Wotosa/
Welesa. W parze: uraniczny Gromowladca-chtoniczny Ad-
wersarz przystuguje mu rola Adwersarza, ktéra w ukladzie
schrystianizowanym zostata przydzielona Diablu. Tym sa-
mym przypisano mu role wspéttworey swiata i czlowieka, ale
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tez uznano za istote odpowiedzialna za podtrzymywanie jego
istnienia. W konsekwencji w pochodzacych z réznych obsza-
row Stowianszczyzny ludowych opisach powstania swiata
i czlowieka notorycznie pojawia sie motyw wspoétdziatania
Boga z Diabtem. Na ich podstawie mozna zrekonstruowac
kryjacy sie za nimi stowianiski mit kosmogoniczny. Pojawiaja
sie w nim formy pierwotnego chaosu w postaci wod, ewen-
tualnie przemieszanych z ziemia, okreslanych w zakleciach
wschodniostowianskich jako morze-Ocean. W centrum wéd
znajduje sie punkt, od ktérego zacznie sie stworzenie, wy-
obrazany pod postacia ,,blekitnego” lub ,,goracego” kamienia
Alatyra lub jakiej$ formy Drzewa Kosmicznego. Jest to miej-
sce spotkania dwdch zasad tworczych, porzadkowanych opo-
zycja gora/dol, a wiec Boga i Diabta, w ktérych domyslamy
sie Peruna i Wotosa. Para ta postanawia wspoélnie stworzy¢
Swiat w ten sposdb, ze Diabet (Wotos) zanurkuje na dno mo-
rza i przyniesie stamtad gar§¢ mutu, czyli zarodek przysztego
Swiata. Kosmiczne nurkowanie musi by¢ trzykrotnie powtd-
rzone, by sie udato. W koricu stwdrcza para wprowadza moc
wzrostu (przez zaklecie lub uderzenie pioruna) w zarodek
ziemi, dzieki czemu powieksza sie ona do obecnych roz-
miaréw. Nastepnie rozwdj swiata musi byé wstrzymany za-
kleciem odwracajacym istniejacy proces. Ostatnim etapem
procesu stworczego jest konflikt pomiedzy wspdtdziatajacy-
mi sitami sakralnymi i wrogo$¢é miedzy nimi symbolizowana
poprzez opozycje wyrazajace uklad: géra/dot. Ten schemat:
pierwotne wspoéltdziatanie - stworzenie - konflikt - rozdzie-
lenie prawdopodobnie powtarza sie w micie antropogenicz-
nym. Proces chrystianizacji nie zatart myslenia w kategoriach
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stworczego wspoldziatania pierwotnych sit sakralnych, co
uzewnetrznito sie w wysoce nieortodoksyjnych przeka-
zach o wspolnym stworzeniu $wiata przez Boga i Diabla.

Z drugiej strony niezbednos¢ réwnowaznej Bogu posta-
ci sakralnej, czczonej jako bostwo, sprawita, ze siegnieto
do innych postaci z chrzescijaiiskiego panteonu, by zna-
lez¢ pozytywnie waloryzowana forme. Role Adwersarza
Boga, przynajmniej na obszarze dominacji prawostawia,
zaczat odgrywac sw. Mikotaj, jako najbardziej czczony swie-
ty, uprawniony do zastepowania samego Boga Ojca. Mnich
Atanazy z XVII w. pisze: ,Mikolaja... prawostawni czcza jako
Boga”; lud rosyjski uwazat Mikolaja za czwartg osobe Tréjcy
Swietej. Folklor wschodniostowiariski przydaje mu np. klu-
cze do Raju, wiadze nad bydlem oraz patronowanie bogac-
twu i ptodnosci pdl. Zgodnie z tekstami zaklec i zamawian ru-
skich mieszka w bagnie w samym sercu zaswiatow (Nawii),
gdzie zasiada na zlotym tronie u korzeni Drzewa Kosmicz-
nego. O jego siedzibie méwi sie w folklorze wschodniosto-
wianskim, zZe miesci sie ,,za morzem”, ,za rzeka na tamtym
Swiecie”, co bezposrednio potwierdza czeskie przeklernstwa,
odsylajace ,,do velesa za morze”. Otwiera rajskie wrota, jesli
uzna dusze za godna, w przeciwnym razie zabija ja ognistym
mieczem, patka lub lasky. Oprowadza ja tez po zaswiatach
czy tez jest przewoznikiem dusz przez zaswiatowe wody.
Zatem trzy sfery aktywnos$ci Welesa zwiazane z opiekq nad
bogactwem, bydiem i plonami, wtadza w zaswiatach i wla-
dza nad magia i sztuka wieszczkow w pelni potwierdzone
sa w przekazach ludowych dotyczacych $w. Mikotaja. Inng
jego dziedzing byla fermentacja alkoholowa, jest bowiem
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»piwnym bogiem”, patronujacym ucztom i $wietom jako od-
zwierciedleniom bogactwa.

Weles-Mikotaj opiekowat sie bydtem wypedzanym na wy-
pasy, bronit go przed dzikimi zwierzetami: wilkami, psami.
Szczegolne zwiazki tacza go wlasnie z wilkami, na co wska-
zuje poludniowostowianiskie okreslenie go jako Wilczego
Pasterza czy Gospodarza Wilkéw. Teksty folkloru wskazuja,
ze zwiazany byt z dzika, nieujarzmiong przyroda, w ktorej
gtéwnym zagrozeniem sa wilki. Aby zabezpieczy¢ przed
nimi stada bydta i dzieci, trzeba sktada¢ mu ofiary i modli-
twy. Wowczas ,,zamykal” wilkom paszcze (w analogii do wrét
zaswiatow) i pilnowal bezpieczenistwa bydta. Ukazywal sie
tez mysliwym, dbajac o to, by zbytnio nie przetrzebili jego
poddanych. Bronit zaréwno wilkéw przed ludzmi, jak i ludzi
przed wilkami. Istotniejszy jest fakt, ze prerogatywy tej po-
staci, takie jak: zarzadzanie wilkami jako gospodarz gatunku;
zywienie lub okreslanie zdobyczy wilkéw (niekiedy innych
dzikich zwierzat leSnych) czy opieka nad bydiem, zabez-
pieczanie bydla i ludzi przed atakami wilkéw przejmuja ci
$wieci chrzescijaniscy, ktérzy sq patronami dni listopada oraz
przetomu listopada i grudnia: najczesciej $w. Jerzy, w Polsce
i w Ukrainie §w. Mikotaj, wéréd Serbéw $§w. Sawa, potem $w.
Marcin, a we wschodniej Serbii $w. Archaniot (Michat), zas
prorok Daniel w Bosni i Hercegowinie itd.

Do Gospodarza Wilkéw zwracano sie zwlaszcza przy
pierwszym wygonie bydta z obér na wiosne oraz przy przed-
zimowym ostatecznym zagonieniem go do obdr. Poswie-
cone mu $wieta zimowe i wiosenne byly dniami ostatniego

i pierwszego wypasu bydta i koni. Byty to tzw. ,wilcze swieta”
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lub Wilcze Dni, w czasie ktérych poszczegdlne obrzedy,
magia ochronna w postaci zamykania, zszywania, laczenia
roznych elementdw czy przestrzeganie symbolicznych tabu
miaty sklonié opiekuna wilkéw i bydla do nastepujacych
dzialan. Na wiosne jego zadaniem bylo zamykanie (wilkow,
bram raju itp.), na jesieni odwrotnie - ich otwieranie, uwal-
nianie i zapewnianie wilkom pozywienia w okresie zimo-
wym. Zaklecia méwig, ze zamyka im paszczeki swoim klu-
czem, zatyka oczy, uszy i pazury.

Symbolika i ikonografia wskazuje, ze najlepszym przy-
blizeniem wiosennego wariantu Wilczego Pasterza byt
$w. Jerzy jako mtody zwyciezca na biatym koniu, zas zimo-
wego - $w. Mikolaj jako siwobrody starzec. Widziano go
W postaci siwego starca, mezczyzny jezdzacego na olbrzy-
mim wilku, z patka lub batem w reku. Wilczy Pasterz moze
wystepowad jako wilk (bialy, szary, stary, kulawy), wzgled-
nie wilkotak, ktérego kulawos¢ wyraznie wigzala z zaswia-
tami. U potudniowych Stowian uwaza sie, Ze ostatni dzien
Wilczych Dni poswiecony byl Kulawemu Wilkowi. Dzien
ten konczyl okres wilczego gonu i uznawano go za najnie-
bezpieczniejszy, gdyz grozito w nim najwieksze niebezpie-
czenstwo ze strony wilkéw. Kulawego wilka uwazano za naj-
grozniejszego ze wszystkich wilkéw, zapewne ze wzgledu na
to, ze byt zoomorficzng forma samego Gospodarza Wilkow.

Zwraca uwage zmiennoksztaltnoscé tego boga, ktéry mogt
przybieraé¢ réwnie dobrze ludzka, jak i zwierzeca postac.
Jedno z jego zwierzecych upostaciowien do dzisiaj utrzy-
matlo swe miejsce w obrzedowosci. Jest to wét czy tez byk,
ktéry w zredukowanym znaczeniowo kontekscie wystepuje
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w grupach koledowych jako czarny, kudiaty koziot okreslany
jako Turon. Wyjsciowo to zwierze madgt uosabiaé tur (turor,
turica) ze wzgledu na rozpowszechnienie jego symboliki
u wszystkich trzech grup Stowian. Turor miat przede wszyst-
kim zapewnia¢ urodzaj i chroni¢ plony przed nieszczescia-
mi. Centralnym momentem obrzedu bylo odegranie §mier-
ci i zmartwychwstania (niekiedy z imitowaniem kopulacji)
zwierzecia symbolizujacego przemijajacy cykl kosmiczny.
Wazng forma zoomorficzng bdstwa zaswiatow byt waz,
w wersji zmitologizowanej Zmij, Smok - wezopodobny po-
twor latajacy, ucielesnienie destrukcyjnych mocy rozkta-
dajacych tad kosmiczny. W folklorze pojawia sie wiele roz-
wijajacych ten watek motywéw. Zmij Ognisty jest de facto
synonimem zaswiatowej Ognistej Rzeki. W tej postaci na-
zywa sie go w folklorze wschodniostowianiskim Zmiejnym
Carem Irem, a na Luzycach Cornym Jurijem. Przebywa on
wraz z zong Iricq na polach Raju, czyli Wyraju, cudownej
krainy, do ktdrej na zime odlatuja ptaki, by na wiosne ,wy-
roié sie” z powrotem. Inna jego forma wystepuje pod na-
zwa Krél Wezy, Car Zmijowy czy Pieniezny Zmij. Przekazy
mo6wiag o nim jako wielkim wezu z korong na glowie, wy-
grzewajacym sie na storicu i/lub strzegacym gory ztotych
skarbéw. Ten, kto przekradnie sie miedzy otaczajacymi go
setkami wezy i ukradnie mu korone, moze liczyé na obfi-
ty okup. Ten zwiazek z bogactwem ukrytym w lonie ziemi
wyraza sie szczegolnie w jego ztotoczerwonej barwie: zloto,
z0I¢, czerwien miedzi sg to takze barwy zaswiatow i Woto-
sa/Welesa. Zloto Welesa przeciwstawiane jest zas przynalez-
nemu Perunowi Zelazu, uzywanemu do wyrobu broni.
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Niewiele sladéw wskazuje na partnerke Welesa. W Sto-
wie $w. Jana Chryzostoma istnieja wzmianki o polnym du-
chu o imieniu Wela, w innych wersjach Wotosatka, pilnu-
jacej obory z bydltem. W materiatach polskich spotykamy
kaszubskiego demona Velevitke. Dzie¢mi Wolosa, jesli wie-
rzy¢ przekazom ludowym, byly gwiazdy konstelacji Plejad:
Vlasiéi, Wotosynie badz (w Bulgarii) Stozary. Ta ostatnia na-
zwa oznaczala centralny pal gumna, wokét ktérego chodzi
para polaczonych jarzmem woléw midcacych zboze, czyli
Stozar. Wyjsciowa byta zapewne nazwa Wolosozara (prast.
*Volostozars), ktéry poza oczywistymi skojarzeniami fallicz-
nymi oraz zwigzkami z Osia Kosmiczna (axis mundi) pelni
funkcje broni przeciwstawianej piorunom Gromowtadcy.
Jedna z polskich etymologii ludowych méwi, ze jest to drag
(dyszel?), ktérym Lucyfer chciat uderzy¢ Pana Boga, a ktory
przy uderzeniu w skale Nieba zamienit sie w kose. Oznacza
to potwierdzenie w kodzie astralnym mitu o pojedynku ko-
smogonicznym miedzy Perunem i Welesem.

Analiza postaci i atrybutéw Welesa/Wolosa wskazuje na
istnienie mitu, w ktéorym wiadca zaswiatéw, wystepujacy
w wezopodobnej postaci Potwora Chaosu, wystapit przeciw
Gromowtladcy z Nieba, porywajac wazny element konstru-
ujacy tad kosmiczny i zostal pokonany. Mit ten pojawia sie
w wiekszosci indoeuropejskich mitologii, w ktérych Gro-
mowladca, gwarant i obronca istniejacego porzadku (ko-
smosu), zmaga sie z reprezentujacym destrukcyjne sily cha-
osu wezoksztaltnym potworem. Bég lub boski heros zabija
deszczowego smoka, uwalniajac tym samym deszcz zaptad-
niajacy spragniona ziemie. Zwyciestwo ma wiec wymiar
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kosmologiczny, chodzi o przywrdcenie pierwotnego po-
rzadku. Mozna powiedzieé, ze ptodnosé uwigzana i strzezo-
na w podziemnych zaswiatach jest wyzwalana dziataniami
Gromowtadcy, ktdrego gtéwnym zadaniem na swiecie staje
sie tropienie sit chtonicznych i wyzwalanie z nich pozytyw-
nych wartosci.

Indoeuropejskie mity za jedna z przyczyn konfliktu uwa-
zaja kradziez atrybutéw ptodnosci: wody, kobiet lub bydta.
Mozna przykladowo zatozyé, ze funkcjonowaty one takze
w stowianskim wariancie mitu walki z Potworem Chaosu.
Temu mitowi odpowiadaja znane zwlaszcza u potudnio-
wych Stowian rytuaty, ktérych sama nazwa wskazuje na
zwiazek z Perunem: bulgarska Peperuna, serbochorwacka
Prporusza lub Dodola. Sa to obrzedy sprowadzania deszczu,
ktérych centrum stanowi oblewanie woda dziewczyny jako
ofiary dla Peruna. Dziewczyna ta jest przez religioznawcéw
uwazana za wcielenie zZony Peruna o réznych imionach.
Zwie sie ja na wschodzie Molnia/$w. Melania ,Trzesaca/
Blyskawica”, na poludniu Dodola, a pierwotne prastowian-
skie imie *Perperuna znajduje potwierdzenie w wielu tra-
dycjach indoeuropejskich (choéby hetycka Perunas, indyj-
ska Pardzanja, skandynawska Fiorgynn). Jej zadaniem jest
otwieranie wrét deszczu. By¢é moze to ona zostala porwana
i uwieziona przez Zmija-Welesa odbierajacego ptodnosé
przyrodzie, a nastepnie uwolniona przez niebianiskiego gro-
mowtadce.

Teksty folkloru za przedmiot sporu miedzy Bogiem i Dia-
btem uznaja konstrukcje, zbudowang przez jednego z pro-
tagonistow, zwykle Diabta. W przekazie huculskim Aridnyk
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buduje woz, zwany Kolesnicg, ale buduje go wewnatrz domu
i nie moze wyprowadzi¢ na zewnatrz. Bég rozbiera woz na
kawatki i wynosi. Od tej pory to on na nim jezdzi. Inny prze-
kaz moéwi o sporzadzeniu siedziska-putapki, w ktérg osta-
tecznie wpada sam budowniczy. Szatan zaprasza Boga, by
zasiadl w pulapce, moéwiac:

To ma by¢ twéj tron. Na nim sobie zasigdziesz i $wiatem
bedziesz rzadzil. Nie bedziesz wiecej musial meczy¢ sie
chodzeniem. Siadziesz sobie posrodku, a zeby czasem
nie spasé¢, noge lewa wsadzisz w obrecz, noge prawa
w druga obrecz, a glowe w trzecia, co jest najwyzej.

- Ty$ to wymyslit - rzekl Pan Bég i pobtogostawit
dzieto diabta. - Niechaj i tobie to dobrze stuzy!

I obrecze Scisnely Szatana, zaczat sie szarpad, wyry-
wad, miotad, zeby sie tylko z putapki wydostad. Ale im wie-
cej sie szarpat i wyrywal, tym mocniej go obrecze Sciskaly.

Takie polaczenie wozu z tronem wskazuje wyraznie
na probe zawtadniecia istotnym elementem kosmologicz-
nym. Jest nim prawdopodobnie Wielki Woz, ktérego dyszel
uznaje sie za forme axis mundi. Wspomniany Wolosozar,
stup podpierajacy gumno, wokot ktérego kraza mtdcace
woly, jest innym jego przyblizeniem. Nazwa Wielkiego
Wozu wspoélna jest wszystkim ludom stowianiskim, a kon-
tekst odnosi ztamanie jego dyszla do zmagan Lucyfera
z Bogiem, Michalem Archaniotem lub Ilja. U Serbéw Wiel-
ki W6z to Volari: ,,Plug i poganiacz i trzy woly w jarzmie”,
co odwotuje sie do wizji Wolosa z niebianiskiego gumna
krazacego wokot Wotosozaru. Przekazy folkloru podaja, ze
pokonany przez Gromowladce Adwersarz zostat ,przykuty
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taicuchem do ogromnego pala posrodku piekta”. Okowy
te niekiedy przybierajg postac¢ lodowej skorupy pokrywa-
jacej Swiat w czasie zimy.

Obecnos$¢ lodu jako zimowych okowdéw wskazuje na to,
ze zagrozenie, ktore wystapilo w micie pojedynku kosmo-
gonicznego, grozba utraty ptodnosci i bogactwa badz suszy,
moze sie powtdrzy¢ i powtarza sie cyklicznie. Z tego punktu
widzenia pojedynek boga burzy z demonem suszy i $mierci
powtarza sie co roku, zwykle w pierwszej wiosennej burzy,
kiedy pekaja lody i ruszaja rzeki. I co roku sity chaosu zosta-
ja pokonane.

Jak opisuja przekazy ludowe, bezposrednia przyczyna kon-
fliktu staje sie tez problem stworzenia cztowieka i wladzy nad
nim. Zgodnie z pochodzacym od wolchwéw przekazem z Po-
wiesci lat minionych Bég pocit sie w tazni i wyrzucit wieched
stomy, ktérym Scierat pot. Ten przesaczony Boska mocg zwi-
tek znalazt Diabel i zrobit z niego czlowieka. W konsekwencji
miedzy Bogiem a Diablem rozgrywa sie spor, do kogo powin-
ni naleze¢ ,wspélnie” wytworzeni ludzie, zakoriczony ustale-
niem, zZe za zycia beda naleze¢ do Boga, po $mierci zas przej-
da we wiadze Diabta (czasami odwrotnie). Zrédtem konfliktu
jest ,,zapis”, czyli umowa Boga z Adwersarzem o podziale ludzi
miedzy pare wspdtstworcow. Umowe te zrywa dopiero naro-
dzenie Chrystusa.

- Ziemia niechaj bedzie moja - powiada diabet - a Niebo
niech bedzie twoje. I ludzmi tez sie podzielmy: ty wez-
miesz zywych, a mnie daj martwych.

- Niech tak bedzie, jak powiedziate$ - odrzekt Bog.
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- No to w porzadku - powiedziat diabel. - Ale musisz
mi dac jeszcze zapis, zeby rzecz byla potwierdzona.
Zapis zrobiono i diabet go zabral.

Rozliczne warianty tej opowiesci wskazuja zatem, ze czlo-
wiek, jak i wszelkie stworzenie, przynalezy do obu po-
rzadkow, ktére tym samym stajq sie odpowiedzialne odpo-
wiednio za zycie i $mieré¢. W przekazie ukrainskim zapis
badz cyrograf Adama Diabet schowatl ,w czarnym morzu
pod biatym kamieniem”, wzglednie w Jordanie pod kamie-
niem, a wiec we wspomnianym wczes$niej centrum $wia-
ta wyznaczonym przez kamien Atatyr. Prawdopodobnie
takie miejsce ukrycia spowodowato konflikt o axis mundi
(Kolesnice, mlyn itp.), co skutkowato odebraniem, wykra-
dzeniem badz uniewaznieniem ,zapisu”.

Jak wynika z tych rozwazan, Wolos/Weles byl niewatp-
liwie bogiem o szerokich kompetencjach, a zarazem wie-
lu postaciach. Sposrdd jego rozlicznych cech za wiodaca
mozna uzna¢ wladze nad zaswiatami i duszami zmarlych.
Jego siedziba znajdowala sie za wodami kosmicznymi, od-
grodzona od naszego Swiata. Wotos decydowat o wpusz-
czeniu do niej zmarlego, a czasami o jej otwarciu tak, by
przodkowie mogli spotkac sie z potomkami. Zarazem silnie
obecny byt w swiecie codziennosci, patronujac wszelkim
obszarom ,nieludzkim”, zwtaszcza lasom i ich mieszkan-
com. Ludziom niezbedny byt przy kontaktowaniu sie ze sfe-
ra zaswiatowa i jej analogami, zapewne za posrednictwem
kaptanéw-wieszczkdw, zwanych wotchwami. Z perspektywy
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gospodarczej zajmowal sie przede wszystkim bydiem,
a wiec takze przysparzaniem bogactwa przez bydlo repre-
zentowanego. Jako postaé chtoniczna zwigzany byt zarow-
no z bogactwem, ktdére kryto sie w ziemi (skarby repre-
zentowane przez ztoto), jak i z niej wyrastalo (zboze). Jego
istotng cecha byla zmiennoksztaltnosé, przybieranie form
zwierzo- badz czlekoksztaltnych, w zaleznosci od pelnionej
funkcji. W relacjach z innymi sitami sakralnymi rzuca sie
W oczy opozycja w stosunku do Peruna i sfery uraniczno-
-atmosferycznej. Miala ona geneze najprawdopodobniej
natury kosmicznej, co powodowalo rywalizacje miedzy
tymi sitami w kwestii wptywu na swiat i ludzi.

Dociekliwy czytelnik z pewnoscia zauwazy, ze autorzy
poszczegdlnych opowiadan z tego zbioru rysuja swoje wizje
Welesa dos¢ swobodnie oparte na znanej faktografii. Domi-
nuje w nich wizja ,wtadcy Nawii”, bedaca punktem wyjscia
dla kilku przerazajacych scen. Element horroru jest zawsze
nosny i niewatpliwie pojawial sie wsrdod stowianskich wy-
znawcow Welesa. Zapewne aby pozbyc¢ sie leku przed dusza-
mi zmarlych, praktykowali kremacje zwlok i czterdziesto-
dniowe obrzedy Zalobne z elementami humorystycznymi.
Tym niemniej autorzy zauwazaja wielo$¢ sfer, w jakich po-
rusza sie ten bég, oraz gre, jaka toczy sie miedzy boskimi
sitami. Pojawia sie wiec Weles jako pasterz zaswiatowego
bydta-dusz, posrednik w kontaktach miedzy swiatami czy
jako wiadca zakleé. Antologia nie rozwiaze - co prawda -
zagadki Wolosa-Welesa, pozostatej po naszych przodkach,

ale zapewne pomoze w oswojeniu jego zlozonosci.
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