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Skad sie braty tureckie dzieci
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Zanim podejmiemy probe odpowiedzi na zawarte w tytule przekorne pyta-
nie: skad si¢ braly tureckie dzieci, wyjasnijmy najpierw, kto tak naprawde
bedzie bohaterem ninigjszego referatu. Kogo zatem nalezy rozumie¢ pod
pojeciem: ludy tureckie?

Naleza one — wraz z pokrewng im grupa ludéw mongolskich i tungusko-
mandzurskich — do rodziny jezykowej okres$lanej mianem altajskiej. Ich
wyodrgbnienie si¢ ze wspomnianej wspolnoty historycy przedmiotu datuja
juz na schylek III wicku p.n.e. Powstalo wtedy na obszarach obecngj
Mongolii poswiadczone w chinskich zZroédlach pafistwo Hiung—nu, czyli,
innymi slowy, zwiazek hunski, trzon ktérego — jak na to zdaja si¢
wskazywa¢ wspolczesne badania — stanowily plemiona okre$lane potem
mianem Turkdéw. Bezposredni nastgpcy twoércow Hiung—nu, tak zwany
przez starozytnych Chificzykow lud Tu—kiie, ktory na aren¢ dziejowa wkro-
czyl w polowie VI wicku n.e. (wraz z uformowaniem si¢ pierwszego kaga-
natu orchonskiego), posluguje si¢ juz catkowicie uksztaltowanym jezykiem
tureckim w swej odrgbnej od innych altajskich dialektéw formie.

Rézne sa kryteria stosowane przez naukowcow w celu przeprowadzenia
podzialu tureckich plemion na okreslone grupy. Obok najpowszechnigj
uznawanych dyferencji dialektalnych, wérdd najbardziej istotnych elemen-
téw réznicujacych wymienia si¢ najczgsciej historyczne procesy, warunku-
jace rozmieszczenie poszczegdlnych grup ludnosci i determinujace rodzaj
ich wzajemnych powigzan. Obecna wersj¢ klasyfikacji podajemy za S.
Katuzynskim [1986]:

1. Galaz zachodniohunska:

Zaliczane do tej galezi ludy dzieli si¢ na cztery grupy: bulgarska, oguzyjska,
kipczacka i kartucka.

Grupeg bulgarska stanowia dzis Czuwasze, potomkowie dawnych Bulgaréw
nadwolzanskich, zamieszkujacy tereny nad dolna Wolga i Kama. Dyskusyj-
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na jest przynaleznos¢ do tej wlasnie grupy Karaiméw, ktoérzy — by¢ moze —
wywodza si¢ od historycznych Chazaréw.

Grupa oguzyjska to dzisiejsi Turkmeni, zamieszkujacy Turkmeni¢; Gaga-
uzi — poszczegolne rejony Ukrainy, Moldawii, Rumunii i Bulgarii; Azerbej-
dzanie (Azerzy), rdzenna ludno$¢ Azerbejdzanu oraz furecka Iludnosé
wspolczesnej Turcji.

Grupg kipezacka tworza obecnie: Karaimi, zasiedlajacy niewielkie tery-
toria wokot takich osrodkow, jak Poniewiez i Troki na Litwie oraz tuck,
Halicz i1 okolice Eupatorii na Krymie (Ukraina); Kumycy — mieszkancy
Dagestanu; Karaczaje i Batkarzy — Kaukaz i czgéciowo Kirgizja; Tatarzy —
Tatarstan wraz z niektérymi terytoriami sasiednimi oraz Syberia zachodnia;
tzw. Tatarzy krymscy, niegdy$ podstawowa warstwa ludnosci Chanatu
Krymskiego, dzi$§ stanowiacy niewielka grupe mieszkancow Kazachstanu;
Baszkirzy — autochtoni Baszkirii; Nogaje — Kraj Stawropolski i Czerkieski
Obwdd Autonomiczny; Karakalpacy, bedacy czes$cia ludnosci Uzbekistanu
oraz Kazachowie, ktorzy zyja na terenie Kazachstanu.

Na grupe karlucka skladaja si¢ dzisiaj: Uzbecy w Uzbekistanie oraz wspol-
czesni Ujgurowie, zasiedlajacy gléwnie zachodnia cz¢$¢ Chin.

2. Galaz wschodniohunska:

Wyodr¢bnia si¢ w niej dwie grupy: ujgursko—oguzyjska i kirgisko—kip-
czacka.

Grupeg ujgursko-oguzyjska tworza wspolczesnie: Tuwiniczycy, mieszkancy
Tuwy; Jakuci, rdzenna ludnos¢ Jakucji, Chakasi — grupa pomniejszych
plemion znad Jeniseju (Chakasja) oraz drobne ludy syberyjskie: Karagasi —
Kraj Krasnojarski; Kamasynczycy — rowniez Kraj Krasnojarski (gérny bieg
Many i1 Kanu); Szorowie — gléwnie pdlnocny Altaj i Tatarzy Czulymscy —
basen Czulymu, bedacego doplywem Obu.

Grupa kirgisko-kipczacka to dzis$: Kirgizi, zamieszkujacy Kirgizje oraz
Attajezycy z rejondow bylego Gornoaltajskiego Obwodu Autonomicznego
[Katuzyfiski 1986:5-11].

Referat niniejszy ma w zamierzeniu dotyczy¢ najstarszej, rodzimej wars-
twy tureckich wierzefi, sprzed okresu wplywow islamu i innych wielkich
religii. Badaniem ludéw tureckich od strony etnograficznej zajmowali si¢ z
duzym powodzeniem zwlaszcza uczeni rosyjscy i pdzniej radzieccy, ktorzy
w koncu XIX stulecia i w pierwszych dziesigcioleciach XX zanotowali
wiele interesujacych obrzedéw oraz sladow dawnych koncepcji religijnych,
z ktorych do dzisiaj przetrwaly tylko nicliczne. Dlatego przyjeliSmy za
regule postugiwanie si¢ w toku wypowiedzi czasem przeszlym, pomimo, 7¢
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na relikty niegdysiejszych obyczajow mozna w niektorych miejscach,
bardziej oddalonych od centrow cywilizacji, natrafi¢ jeszeze i dzi$'.

Skad sie brat cztowiek?

"Widzisz te kwiaty i drzewa? Kiedys byly one bardzo male, a ziarenka, z
ktorych wyrosly, takie malutkie, ze prawie niewidoczne. Natomiast sila
umieszczona w ziarenkach byla tak potezna, ze zaczely rosnqc i rosngc.
(...). Ziarenko widzimy, ale tej sily nie widzimy" — oto wypowiedz
mieszkanki poludniowego Altaju, zapytanej o istotg kut, czyli duszy
[Labg¢dzka—Koecherowa 1998:96].

Nad réznorodnoscia tureckich wyobrazen zwiazanych z dusza nie spo-
sob si¢ teraz rozwodzi¢ — trzeba by osobnego referatu. Podstawowe przeko-
nanie, wspolne dla wszystkich, dotychczas badanych systemow religijnych
tureckich ludéw Azji Centralnej, kaze nam jednak w toku rozwazan na
temat istoty powstawania zycia zatrzyma¢ si¢ na chwile przy proébie
charakterystyki ogoélnego sposobu pojmowania duszy przez mieszkancow
omawianych terytoriéw. Tym przekonaniem jest niczachwiana wiara w kut
jako nieodzowny element konstytutywny kazdej zyjacej istoty. Innymi
stowy: wszystko, co zyje, posiada kut — inaczej nie byloby tym, czym jest.

Kut jest chyba najbardziej rozpowszechnionym wsréd opisywanych
plemion okresleniem dotyczacym duszy w ogélnosci. Juz wezesnosrednio-
wieczne napisy na stelach grobowych, znane z okresu drugiego kaganatu
orchonskiego (VI-VII wick), pozwalaja interpretowaé ludzka kut jako
przeznaczenie, los (najczesciej dobry), zyciodajng sile, wytyczajaca jej
posiadaczowi rytm zycia i przynajmniej do pewnego stopnia determinujaca
je [por. np. Labgedzka—Koecherowa 1998:95]. W pewnym sensiec mozna jq
prébowaé przyréwnywac do melanezyjskiej mana lub rzymskiego geniusza.
Kut, jako wyraz bozej laski, tworzyl najwyzszy Bog — Niebo [Tryjarski
1991:28], za wciclanie ich w poszczegblne stworzenia odpowiedzialne byly
natomiast osobne bostwa, o ktérych bedzie jeszcze mowa ponizej.

Tureckiec poglady na temat elementéw pozacielesnych, wlasciwych
zywej istocie, na kut si¢ nie koncza. W rozmaitych systemach wierzen
wystepuje wiele poje¢, bedacych nazwami pomnigjszych, ale niec mnigj
istotnych dusz, czy tez moze — czgsci gldwnej duszy kut. Takimi byly np. u

1 Za podstawe zastosowane] w tekécie transkrypeji postuzyly zasady pisowni i wymowy
wspolezesnego jezyka tureckiego.
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Jakutdéw dusze: salgyn—kut (dusza—powietrze lub dusza powietrzna), buor—
kut (dusza—ziemia lub dusza ziemska) i iye—kut (matka—dusza) [Alekseev
1975:120]. Tuwinczycy narynscy wyrdzniali w czlowieku trzy dusze: zla —
muu siniis, Srednia — dund siniis 1 dobra — sayn siniis [Tryjarski 1991:81],
a np. Teleuci znali ich az siedem [Labgdzka—Koecherowa 1998:97].

Bardzo rozpowszechniona wsrdd Turkdéw Azji Centralnej byla wiara w
rodzaj duchowego sobowtora czlowicka, ktdry podczas snu mogl oddzielaé
si¢ od ciala, a po $mierci opuszczal je. Nicktdre plemiona utozsamialy go
po prostu z kut, ktéra na czas pobytu poza cialem zmieniala ewentualnie
nazwe, przeistaczajac si¢ np. u Jakutéw i Teleutow w byt zwany dyvula
[Labgdzka—Koecherowa 1998:97]. Swego pograzonego we $nie posiadacza
opuszczala takze wspomniana jakucka salgyn—kut [Alekseev 1975:120],
tawinska dund sinis [Tryjarski 1991:81] czy teleucka siir. Ta ostatnia
funkcjonowala takze — m. in. u Jakutéw — jako wcielenie ludzkiej psychiki,
pod ktérym to pojeciem mozna chyba rozumie¢ pojmowane lacznie auto-
$wiadomos¢ 1 obraz wewngtrznych doznan czlowieka (czyli ogodlnie — wraz-
liwos¢) [por. Labedzka—Koecherowa 1998:98]. Dusza siir (znana pod réz-
nymi okresleniami praktycznie w calej tureckiej Azji Centralnej) takze byla
dzielem bostwa najwyzszego [Alekseev 1975:84] i zdaje si¢, ze stanowila
byt wlasciwy wylacznie czlowickowi [zob. Lab¢dzka—Koecherowa 1998:98].

Wyroézniano takze duszg—tchnienie, utozsamiana z oddechem (bozym
tchnieniem) jako nicodlacznym atrybutem zycia. Wierzono, ze pozostaje
ona w ciaglym ruchu [Tryjarski 1991:79]. Rozpowszechnionym dla niej
mianem jest fyn (m.in. u Teleutéw, Jakutéw, Szoréw, Telengitow czy
Tuwinczykdéw szamanistéw) [Labedzka—Koecherowa 1998:97; Tryjarski
1991:80]. Takie jest réwnicz znaczenie zaczerpnietego z jezyka mongol-
skiego wyrazu siiniis, uzywanego jak pamigtamy, u Tuwinczykdw naryn-
skich jako ogélne okreslenie duszy [Tryjarski 1991:80].

Istnial tez szczegdlny rodzaj duszy, ktora nigdy nie rozstawala si¢ ze
swym posiadaczem; niekiedy nawet razem z nim umierata. Dusz¢ te do
opuszczenia ciata mogly zmusi¢ jedynie zle duchy lub czary. Z reguly (cho¢
nic zawsze) bywaly to byty jak gdyby nizszego rzgdu, utozsamiane
calkowicie z ziemskim aspektem zycia. Takimi duszami dla Jakutéw byly:
ive—kut, zamieszkujaca cialo 1 buor—kut, bezustannie wokdl niego krazaca
[Alekseev 1975:120]. Tuwinczycy zas$ rodzili si¢ i umierali wraz ze swaq
muy siniis [Tryjarski 1991:81].

Ponadto znane sa okreslenia calej masy zupelnie juz partykularnych
bytéw, zwanych przez nicktérych badaczy umownie duszami "drugiego
stopnia” [zob. Tryjarski 1991:79], takich, jak dusza—ksztalt, dusza—szkielet,



29

dusza—krew czy dusza—plomien. Dla potrzeb niniejszego referatu zwracamy
juz w tym migjscu uwagg na zaliczana do tej kategorii tzw. duszg wegeta-
tywna, zwiazana z kobiecym lozyskiem [Tryjarski 1991:79], co nie pozosta-
nie bez znaczenia dla nicktérych omawianych w toku wypowiedzi rytualéw.
Skad braly si¢ dusze, w jaki sposob i kiedy istota je otrzymywala?
Wspomnieli$my juz na poczatku o tym, ze kut wszystkiego, co zyje (a z
reguly takze i siir) pochodzi od naczelnego bostwa niebianiskiego, ktdre jako
stworzyciel dusz moglo przybiera¢ rézne imiona. Czasem spotykamy w tej
roli bostwa pomniejsze lub boskich opieckundéw poszczegolnych szczepdw
czy rodow (najczesciej zamieszkujacych $swigta rodowa gore mitycznych,
stotemizowanych przodkdéw — zwierzgta). Tworzyli oni kut zardéwno ludzi,
jak i innych zywych stworzen [Labedzka—Koecherowa 1998:96, 98n], ale
ich bezposrednio nie przekazywali. Za wciclanic dusz w poszczegdlne
jednostki odpowiedzialne bylo odrebne boéstwo, patronujace generalnie
plodnosci i urodzajowi — u Kirgizéw, Uzbekdéw 1 wickszosci tureckich
ludéw Syberii byla to bogini Umay; badz cala kategoria béstw — np. u
Jakutéw takie bostwa zwaly si¢ ayyysyr [Alekseev 1977:120]. Oto, jak
wzgledem czlowicka rzecz si¢ miala zdaniem Jakutéw: stworzone przez
Uriing Ayyy Toyona (Bialego Stworce Pana) kut i sir przejmowala bogini
Nelbey Ayyysyt i wkladala je w ciemi¢ m¢zczyzny. Ten podczas aktu plcio-
wego przekazywal je kobiecie, ktéra tym sposobem zachodzila w ciazg
[Alekseev 1975:84]. Wszystko zatem wskazywaloby na to, ze jakuckie
dziecko juz od momentu poczgcia stanowilo istote ludzka, pelni¢ bowiem
czlowieczenstwa — wedlug Jakutéw — gwarantowalo wlasnie posiadanie
obydwu wyzej wymienionych dusz kuf i siir. Dla pordwnania: dwie ostatnie
ze swoich trzech dusz — dund siniis 1 sayn siiniis — ptdd kobiety tuwinskiej z
okolic Narynu otrzymywal dopicro w piatym miesiacu ciazy, przy czym
dobra dusza (sayn siiniis), ktorej siedzibe stanowil pas jej posiadacza, az do
momentu przywdziania tego pasa (co nastgpowato dopiero w wicku 7-9 lat;
w przypadku chlopcéw — podczas rytualu obrzezania, o ktérym szczegdltowo
opowiemy ponizej) snula si¢ bezradnic wokdt dziecka. Oczywiscie czynilo
ja to szczegoblnie podatna na atak zlych demonéw, co bylo tym bardziej nie-
pozadane, ze dusza ta — w mysl tuwinskich wierzen — miala strzec czlowie-
ka od wszelakich nieszczes¢ [Tryjarski 1991:82]. Mozna wige zaryzykowad
tezg, ze stuprocentowym czlowickiem mlody Tuwinczyk stawal si¢ wlas-
ciwie dopiero w momencie, w ktérym formalnie przestawat by¢ dzieckiem.
Widzimy zatem, ze niezwykle trudnym, jesli nie wrecz niemozliwym
jest jednoznaczne okresleniec nawet w przyblizeniu wspoélnego dla wszyst-
kich tureckich plemion momentu, w ktéorym rzeczywiscie stawal si¢ czlo-
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wiek. Zalezalo to od wlasciwego mieszkancom poszczegdlnych terytoriow
rodzaju wyobrazen religijnych. Jedno natomiast zdaje si¢ nie ulegac
watpliwosci: gleboko wierzono w istotna role rodzicow w procesic powoly-
wania do zycia potomka. Swiadcza o tym — poza wyrazanymi ustnie przeko-
naniami, ktére zarysowali$my na przykladzie Jakutow — takze liczne obrze-
dy, zwiazane z aktem prokreacji i jego rola. Za przyklad moze tu poshuzy¢
symbolika uzbeckiego obrzedu o/ma otys (ciskanie jabtkiem), rozpowszech-
nionego réwniez i w innych migjscach Azji Centralnej, podczas ktdrego
majaca nicbawem wyjs¢ za maz dziewczyng, hustajaca si¢ w towarzystwic
krewnych i znajomych kobiet na drewnianej, podluznej hustawce, mez-
czyzni wraz z przyszlym me¢zem obrzucali jablkami. Owoce sa powszechnie
u Turkdéw wystgpujacym symbolem plodnosci, a miarowy, wahadlowy ruch
hustawki obrazowa¢ mial stosunck plciowy [Snesarev 1969:79]. Podobna
wymowe posiadaly rytualy przedsi¢brane podczas kulminacyjnego punktu
uroczystosci zawarcia malzenstwa — w momencie ceremonii nikoh (nikdh),
kiedy cementowalo si¢ zwiazek. Znane sa one réwniez z terendéw prak-
tycznie calej Azji Centralnej, a zmierzaly do zabezpieczenia mlodej pary
przed czarami, ktére uniemozliwityby zblizenie. Za takie przeszkody uzna-
wano przede wszystkim wszelkie wezly (rozwigzywano nawet wstazki panny
mlodej i pas pana mlodego) oraz potajemne zamknigcie przez ktdregos z
uczestnikéw ceremonii jakiegokolwick zamka. Dlatego np. w Chorezmie
ceremonia nikoh odbywala si¢ bez udziatu oséb trzecich; krewni mlodych
pikietowali dookola domu, pilnie strzegac wejscia i nie wpuszczajac nikogo
do srodka [Snesarev 1969:83n].

Nie mozna zatem, omawiajac dotyczace poruszanego tematu wicrzenia
poszczegdlnych ludéw tureckich, deprecjonowaé roli rodzicow w procesie
ksztaltowania si¢ nowego czlowieka. Istoty nadprzyrodzone tworzyly zycie
w takich jego przejawach, jak energia witalna, swiadomos¢ i psychika,
oddech czy wreszcie forma cielesna (poszczegdlne aspekty duszy czy tez
dusz), rodzice za$, poprzez akt plciowego polaczenia si¢, inicjowali
wzbudzenie tego zycia, sprowadzali dziecko na $wiat, wzbogacajac przy
okazji boski twér o cechy indywidualne. Umozliwiali zatem realizacj¢
boskiego przeznaczenia. A przynajmniej starali si¢ umozliwic.



31

Aby stal sie cztowiek

W spoleczenstwach postfiguratywnych, o silnej, wiodacej wrecz pozycji
rodu — do jakich niewatpliwie zaliczy¢ nalezy tureckie plemiona Azji
Centralnej — bardzo wazne bylo posiadanie duzej rodziny. Osoba mogaca
si¢ pochwali¢ rozbudowang strukturg powiazan krewniaczych i powinowac-
kich cieszyla si¢ wysoka pozycja spoleczng oraz powszechnym uznaniem.
Odwrotnie, brak zwiazkéw rodzinnych powodowal zepchnigcie na margines
z pigtnem "obcego" — "begona" (nieufny stosunek do takich indywidudw
objawial si¢ wiclokrotnic nawet w specyfice obrzadku pogrzebowego)
[Snesarev 1969:76]. W tym kontekscie jeszcze bardziej staje si¢ zrozumiala
usilna daznos¢ do zapewnienia sobie jak najwigkszej liczby potomstwa;
zwlaszcza, 7ze wérdd dzieci utrzymywala si¢ z reguly bardzo wysoka $mier-
telno$¢ [por. Snesarev 1969:88]. Zawarcie malzenstwa w celu wydania na
$wiat potomstwa mozna uzna¢ za gléwny cel zycia czlonka tureckiego
plemienia. Plodno$¢ uwazana byla za szczegélny dar niebios (zwiazany z
posiadaniem wyjatkowo szcze$liwej kut); jej przeciwienstwo za$ uznawano
za przypadlo$¢ typowo kobieca. Jak dalece przynaleznos¢ kobiety do
rodzaju ludzkiego utozsamiano z jej naturalna zdolno$cia do macierzyn-
stwa, $wiadczy fakt, ze¢ w wielu przypadkach (np. u Tataréw) me¢zczyzna
odprawial zong, z ktdra nic moégt doczekad si¢ dziecka, pod zarzutem, ze
nie jest ona czlowickiem. Przed straszliwym widmem bezplodnosci, ktora
mogla by¢ wynikiem czaré6w lub dzialalnosci ztych duchéw [Snesarev
1969:81], kobiety staraly si¢ zatem ustrzec za wszelka ceng.

Przede wszystkim wierzono w moc licznych amuletéw. Powszechnym w
Azji Centralnej symbolem plodnosci byl skarabeusz — jego czulki, czgsto
oprawione w srebro i noszone przewaznic w charakterze wisiorka, mialy
zapewni¢ posiadaczkom takiej ozdoby (zwanej sohu kunduz) liczne potom-
stwo. Podobnemu celowi stuzyly koraliki lub plaskie trdjkaciki — tumary — z
drewna, zwlaszcza morwowego (rdéwnicz popularny symbol plodnosci);
robiono z nich naszyjniki albo naszywano na odziez. Kobiety tadzyckie i
uzbeckie pokladaly nadziej¢ w naszyjnikach, bransoletach i wstazkach do
wlosow zdobnych nasionami morwy, ko$¢mi nicktdrych gatunkow zwierzat,
fistaszkami, ziarnkami granatu i tumarami ze slomy jeczmienia [Borozna
1975:285-287]. Z kolei korale z korala stluzy¢ mialy — procz wyzej
wymienionych — takze Kazaszkom, Karakalpaczkom i Turkmenkom
[Borozna 1975:293]. Wicle dobrego mogt w tym wzgledzie zdziala¢ mlody
ksigzyc — jego moc rozbudzania plodnej sily powinna byla splywa¢ na
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pragnace zosta¢ matkami tureckie niewiasty z calej nicomal Azji Centralnej
poprzez naszyjniki z perel i macicy perlowej, poddane dzialaniu jego
promieni [Borozna 1975:290]. Wreszcie — pozadany skutek mogly spowo-
dowa¢ figurki boéstw plodnosci (syberyjskiej Umay czy jakuckiej Nelbey
Ayyysyt), zawieszane nad postaniem kobiety [Ivanov 1971:148].

Bez wahania mozna stwierdzi¢, ze rytualy zwiazane z zapewnicniem
potomstwa stanowily w tureckich spolecznosciach najpowszechniejszy typ
obrzgdow. Byly osnowa uroczystosci zaslubin, wicle z nich wiazalo si¢ z
celebracja aktu narodzin; natrafiamy na nie nawet przy pogrzebie. Zasad-
niczo wkraczaly wigc w kazda dziedzing zycia. Procz tego, istnialy osobne
obrzedy, zwiazane bezposrednio z tym najwazniejszym ludzkim dazeniem.

Z prosba o dziecko nalezalo zwréci¢ si¢ do bdstwa, odpowiedzialnego za
rozdzielanie dusz [por. Alekseev 1975:120]. Jezeli to nie skutkowalo,
mozna bylo szuka¢ ratunku we wstawiennictwie duchow — opiekundéw rodu
(w wierzeniach nicktérych plemion jakuckich — nota bene — to wlasnie one
rozdzielaly dusze) [Labedzka—Koecherowa 1998:96, 98]. Znamy jakucki
zwyczaj, zgodnie z ktorym kobieta dlugo bezskutecznie starajaca si¢ o
dziecko wedrowala pod tzw. "gniazdowaty modrzew” (tzn. modrzew o
mocno, na wzor gniazda splatanych galeziach), pod ktérym rozkladala bialg
konska skoére i tak dlugo modlila si¢ do opickunczego ducha swego rodu, az
z drzewa spadal na skorg jaki$ przedmiot lub owad. Wrzucony do uprzednio
przygotowanej miski topionego masta i spozyty, powodowa¢ mial narodziny
upragnionego potomka, zwanego "gniazdowatym dzieckiem", ktére — wedle
spostrzezen Jakutéw — bywato popedliwe, ale za to dlugo zylo [Kaluzyniski
1986:127n]. Innym sposobem bylo zwrédcenie si¢ o dusz¢ dziecka do bdstwa
wcielajacego kut w zwierzeta; u Jakutéw np. skutkowa¢ miala prosba do
ayyysyt psa — chociaz dzieci przezen przynoszone odznaczaly si¢ zlym
charakterem [Alekseev 1975:120n].

Mozna tez bylo prébowaé pozby¢ si¢ bezplodnosci na wlasng reke.
Istniala szansa, z¢ uda si¢ zwroci¢ przypadlos¢ demonom, ktére ja zeslaly,
podczas przekraczania skalnej rozpadliny, przechodzenia pod wystajacymi
nad ziemi¢ korzeniami drzew badz przez wykopane w ziemi tunele — stano-
wiace, zgodnie z tureckim $wiatopogladem, granice migdzy $wiatem ziem-
skim a podziemnym [Labedzka—Koecherowa 1998:26n].

Z Chorezmu mamy pos$wiadczone istnienie instytucji nazr: ofiarowy-
wania (poswigcania) dzieci. Rodzice, prézno oczekujacy latorosli, kiedy
7zadne inne metody nie skutkowaly, udawali si¢ do seyhdéw — opickundéw
grobu czlowicka uznanego blogostawionym, lub do isana — zyjacego blogo-
stawionego, z prosba o wymodlenie potomka w zamian za obietnice poswig-
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cenia pierworodnego blogostawionemu. Jezeli modly odniosly skutek,
dziecko takie od momentu narodzin uwazane bylo za wlasnos¢ tego, komu
zostalo ofiarowane; w wicku 7-9 lat (chlopiec — po ceremonii obrzezania)
przechodzito pod opick¢ seyhow albo isana, wstepujac nierzadko w stuzbe
$wigtynna [Snesarev 1969:93n].

Ze wzgledu na ich niesamowita mnogos¢, nic bedziemy si¢ tu
szczegolowo rozwodzi¢ nad obrzedami, ktorym poddawaly si¢ pragnace
potomstwa tureckie kobiety podczas ceremonii zaslubin. Do$¢ stwierdzi¢, 7ze
rytualny sens calej tej uroczystosci polegal wlasnie na zapewnieniu mtodej
parze dlugiego i bardzo owocnego pod wzglegdem progenitury pozycia.
Rytualy te w znakomitej wigkszosci opieraly si¢ na prawidlach magii
sympatycznej. Stosujac pewne uproszczenie, mozemy podzieli¢ je na trzy
zasadnicze grupy: obrzedy z udzialem dziecka (lub dzieci), obrzedy z
udzialem ludzi starych oraz ochrona przed bezplodnoscia.

Za przyklad rytualu nalezacego do tej pierwszej grupy niech postuzy
charakterystyczny obrzed =z terendw uzbeckich. Pannie milode;j,
zajezdzajacej wozem (arbq) pod dom pana mlodego, ten ostatni sadzal na
kolanach malego chlopca; wynikalo to z faktu, ze w rodzinie zwykle
bardziej pozadany byl syn (cho¢ zdarzalo si¢, ze obok chlopca sadzano
rownicz dziewczynke). W innym wariancie tegoz rytualu dziecko brali
kolejno na kolana oboje mlodzi (poczynajac od mezczyzny); lub tez przecia-
gano je — od glow ku stopom — wzdluz ulozonych symbolicznie na poslaniu
i szczelnie nakrytych koldra nowozencéw [Snesarev 1969:77].

Jak to juz zostalo wspomniane, ludzie wickowi, ktérzy szczesliwie od-
chowali spora gromadke latorosli, uchodzili wsrdéd tureckich wspolple-
miencow za osoby szczegolnie godne szacunku. Ich udzial w ceremonii za-
$lubin oraz w przygotowaniach don mial spowodowaé splynigcie na mlo-
dych przynajmniej czesci przypadajacego im w udziale szczesliwego losu.

I tak np. w Chorezmie wickowa, wielodzietna niewiasta zajmowala si¢
szyciem kusayany — czyli rytualnej zastony, majacej podczas slubu spetnia¢
role ochronnego parawanu dla szczegblnic poddéwczas narazonej na
dzialanie zlych mocy kobiety. Leciwe, cieszace si¢ licznym potomstwem
kobiety 1 tacyz mezczyzni ubierali tez, odpowiednio, panng mloda i jej
przyszlego malzonka w $lubne szaty, dodajac obowiazkowo do ich stroju cos
z wlasnego przyodziewku. Warto wspomnie¢ i o zwyczaju odwrotnym,
rownicz z terendow Chorezmu, doskonale ilustrujacym wiar¢ w zwrotne
dzialanie magii sympatycznej u wigkszosci przebadanych dotad ludéw
tureckich: oto po $lubie sukni¢ panny mlodej oddawano matce jej mgza;
noszenie jej przez te ostatnia miato synowej zapewnic¢ laskawy los, podobny
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do losu $wickry, tzn. najpierw wydanic na S$wiat syna, a po latach
uczestnictwo w jego zaslubinach [Snesarev 1969:77n].

W spolecznosciach o szczegdlnie zywych tradycjach szamanskich
rytualami majacymi zapewni¢ mlodej parze potomstwo zajmowal si¢ sam
szaman. Np. u Jakutéw funkcjonowal osobny obrzed "sprowadzania
dziecka", podczas ktorego obecny na $lubie szaman staral si¢ o bez-
posrednie uzyskanie dla nowozencdéw dusz niemowlecia od bogini Nelbey
Ayyysyt [Alekseev 1975:88n].

Osobny problem w czasie ceremonii $lubu stanowilo zagrozenie kobiety
ze strony zlych sil, ktore — oprocz licznych innych nieszczesé — mogly takze
spowodowaC bezplodnos¢. Podczas zawierania zwigzku malzenskiego
kobieta zmieniala przynalezno$¢ rodzinna, a — co za tym idzie — takze
zespol opickuniczych duchéw. Dopdki proces 6w nie ulegl pomyslnemu
zakoficzeniu, stanowila nader lakomy, bo latwy do zdobycia, kasek dla
wszelkich ciemnych, szkodliwych mocy, zsylanych przez demony lub ludzi.
Dlatego za szczeg6lnie niebezpieczny uwazano jakikolwiek kontakt panny
mlodej z kobicta bezplodna, ktéra swoja przypadlo$¢ mniej lub bardziej
swiadomie mogla przyszlej m¢zatce po prostu przekaza. Uzbecy np. nie
tylko nie dopuszczali niewiast dotknigtych "¢illa" w bezposrednie poblize
panny mlodej; dbali réwniez bardzo rygorystycznie, aby taka osoba nie
przebiegla w poprzek drogi, taczacej domy narzeczonych, ktdra przejezdzaé
miala arba wychodzacej za maz. Podczas wspomnianej juz ceremonii nikoh
rzesza krewnych pilnowala, Zzeby nieplodna kobieta nie przekroczyla dachu
siedziby, w ktorej odbywala si¢ uroczystos¢, wyzbywajac si¢ swej "¢illa" na
rzecz $wiezo upieczonej zony. Na duzych obszarach Azji Centralnej znano
tez rytual oczyszczania ogniem; przejazd wozu z narzeczona przez niewiel-
kie ognisko, plonace w ogrodzie przyszlego me¢za, wyzwalal dziewczyne od
rzuconych na nig ewentualnie po drodze urokéw [Snesarev 1969:81-83].

W rytualy, majace zapewni¢ kobictom przy nim obecnym — w tym takze
matce — liczne potomstwo, obfitowaly réwniez czynnosci zwiazane z celeb-
racjq aktu narodzin dziecka. Zdaniem etnograféw, w nicktérych spolecznos-
ciach (np. u Chori—Buriatéw) na ten aspekt uroczystosci kladziono nawet
wigkszy nacisk, niz na obrzgdy zwigzane z samym noworodkiem [Ivanov
1971:149]. I tak u wyzej wspomnianych Chori—Buriatéw istnial niezwykle
wazny obrzgd, odprawiany trzeciego dnia po narodzinach, zwany "oczysz-
czeniem", ktéremu obowiazkowo podlegaly wszystkie obecne przy porodzie
kobiety. Oto w migjscu porodu wykopywano w klepisku jamke, w ktdrej
wraz z keskami pozywienia zasypywano wojlokowy mieszek z lozyskiem
poloznicy. Dokonawszy najpierw oczyszczenia swiezo upieczonej matki dy-
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mem spalonych w ognisku traw, uczestniczki rytuatu ustawialy nad jamka
maly namiocik z patyczkéw, przykryty platem baraniej skory i bialg chusta
(o symbolice podobnych namiocikéw powiemy dalej). Nastgpnic we wnet-
rzu tej konstrukcji zapalaly ogief i nabrawszy w usta topionego masla (rola
tego ostatniego w obrzedach zwiazanych z plodnoscia zasluguje na podkres-
lenie) — wybryzgiwaly je z siebie wprost na plonaca urase, Smiejac si¢ przy
tym jak najhatasliwiej i glosno przyzywajac szczgscie zawolaniem: aahruy!
Tym szczg$ciem mialo by¢ wydanie w niedalekiej przyszlosci na $wiat
dziecka [Ivanov 1971:149]. Identyczna wymowe posiadaly nicktore aspekty
($miech, okrzyki i mazanie twarzy maslem) podobnego obyczaju, zwanego
"odprowadzeniem bogini Ayyysyt", celebrowanego réwniez na trzeci dzien
po porodzie przez Jakutow (patrz ponizej) [Ivanov 1971:146-148].

Do pomocy w sprowadzaniu kolejnych potomkdéw "zatrudniano” czgsto
takze wlasne, nowo narodzone dzieci. Kilka dni po narodzinach, uzbeccy
rodzice przyodziewali synka w szczegolny rodzaj nakrycia glowy: firt
timakly tuppy (co znaczy: czapka z czterema uszami, czy tez rogami).
Oznaczalo to, ze w bliskiej przyszlosci obok synka mile widziani byliby
trzej jego braciszkowie. Nieco bardziej powsciagliwi w tym wzgledzie
bywali Turkmeni — obok identycznego z wyzej wymienionymi "dort gulakly
berik", wystepowaly u nich tez skromniejsze "beriki" o dwdch tylko uszach
[Snesarev 1969:95].

Wreszcie u wielu tureckich ludéw Azji Centralnej istnial specjalny
sposOéb postgpowania ze zmarla, ktérej niec dane bylo doczekac sig¢
progenitury. Telengici np. zwykli byli wynosi¢ postanie takiej kobiety za
drzwi, a ja sama ukladali na opréznionym w ten sposéb migjscu bezpo-
$rednio na ziemi. Rytualy takie tlumaczono chgcia uchronienia przed bez-
plodnoscia pozostalych przy zyciu niewiast — krewnych i uczestniczek
obrzgdu pogrzebowego [Tryjarski 1991:218].

Daznos¢ do uzyskania potomstwa byla wigc, jak wida¢, gléwnym moto-
rem réznorakich dzialan magicznych i rytualtéw, towarzyszacych tureckim
mieszkancom omawianych regiondw przez okres calego zycia. Kolejnym co
do waznosci celem, stawianym sobie przez czlonkéw opisywanych spolecz-
nosci, bylo zapewnienie pojawiajacym si¢ wreszcie na $wiecie upragnionym
latoro$lom optymalnych warunkéw rozwoju, co de facto sprowadzalo si¢ do
walki o bezpieczne przetrwanie przez nie nader trudnego okresu pierwszych
chwil, a nastepnie — pierwszych lat zycia.
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Narodziny i pierwsze chwile

Zelazny nozyk, rozbicie zeliwnego garnka, przyniesienie do jurty brzozy...
O takich wizjach sennych niewatpliwie marzyly zam¢zne Turczynki znad
Abakanu. Zwiastowaly one bowiem narodziny dziecka [zob. Kaluzynski
1986:125].

Ten moment nalezal jednak do najtrudniejszych zaréwno w zyciu kobie-
ty, jak 1 noworodka. Dojrzewajace w tonie matki dziecko, zgodnie z turecka
koncepcja przestrzeni [por. np. Labgdzka—Koecherowa 1998:25-44], nicja-
ko laczylo w sobic dwa $wiaty: gérny — niebianski i $rodkowy — ziemski,
przynalezac jeszcze, przynajmniej czesciowo, do tego pierwszego. Przyby-
wajac na $wiat przekraczalo zatem pewna granicg, co wiazalo si¢ oczywis-
cie ze wzmozona podatnoscia na wszelkiego rodzaju czary i uroki, ktore
mogly w konsckwengcji doprowadzi¢ nawet do $mierci. Wraz ze swym
potomkiem, granicg t¢ przekraczala réwniez matka, zespolona z nim przez
pepowing i lozysko. Rytualy zwiazane z samym porodem koncentrowaly si¢
wiec na dwoch podstawowych kwestiach: umozliwieniu pomyslnego prze-
biegu rozwigzania oraz zapewnieniu pojawiajacemu si¢ wlasnie na $wiecie
zyciu 1 jego rodzicielce ochrony przed zgubng w skutkach ingerencja
nieczystych sil.

Zwyczaj dopomagania rodzacej poprzez likwidacje wszelkich znajdu-
jacych si¢ w okolicy zapor rozpowszechniony byl wsrdd kultur praktycznie
calego $wiata — przestrzegali go réwniez Turcy. W samym pomieszczeniu,
jak tez w jego bezposrednim sgsiedztwie rozplatywalo si¢ zatem wezly,
kobiety rozplataly warkocze i zdejmowaly z naczyn pokrywki, mezczyzni
(zwykle czekajacy w poblizu) rozpinali lub rozwiazywali pasy [Snesarev
1969:89]. Otworem powinny sta¢ takze drzwi i ewentualne okna siedziby, w
ktérej odbywal si¢ pordd; grozilo to jednak niebezpieczenstwem, na
zewnatrz bowiem z reguly czyhal juz na dusz¢ dziecka zly duch. Dlatego
np. Szorowie pozostawiali u wejscia do jurty tylko waska szparke — wystar-
czajaca, aby ulatwi¢ narodziny, ale zdecydowanie zbyt mala, by mogla si¢
przezen przecisna¢ zarloczna ayna [Dyrenkowa 1963:257]. Przed atakiem
demona, ktory jakim$ sposobem przeniknat jednak do pomieszczenia, mogl
jeszcze uchroni¢ wytyczony sznurkiem wokoél poslania rodzacej magiczny
krag [Snesarev 1969:90]. Na wypadek za$, gdyby i to zawiodlo, pod
poduszke wkladano fetysze — najpopularniejszymi byly cebula, czosnek,
chleb i zelazny néz [Snesarev 1969:92].
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Ufano tez powszechnie w pomoc opickunczych duchdéw domowych.
Dlatego, jesli istniala mozliwos¢ wyboru, kobicty w przytlaczajacej
wigkszosci decydowaly si¢ rodzi¢ w migjscu zamieszkania — w ktérym przez
caly ten czas (i najczgsciej przez okres kilku najblizszych dni) na palenisku
bezustannie plonat ogien [Dyrenkowa 1963:257].

Ten ostatni spelnial istotng role zwlaszcza przy komplikacjach, ktére
uznawano za przejaw nadzwyczajnej aktywizacji dzialalnosci wrogich sil,
czemu nalezalo jak najszybciej zaradzi¢. Thuczono wiec np. w zelazne kotly
albo zawieszano w izbic naladowana strzelbg, zeby tym skuteczniej
odstraszy¢ natarczywego demona. W wyjatkowo dramatycznych chwilach
kobiety u Szordw, asystujace przy narodzinach, wyrzucaly przez drzwi i
otwor nad paleniskiem rozzarzone szczapy, aby przegna¢ szturmujaca ayne
[Dyrenkowa 1963:257].

Doprowadzenie porodu do szczesliwego finalu bynajmniej nie
oznaczalo, ze bezposrednic zagrozenie ustalo. Okres adaptacji do nowych
warunkow, a wigc i szczegdlnej podatnosci na zle moce, przeciagal si¢ dla
obojga — matki i nowo narodzonego dziecka — na czas kilkudziesigciu
najblizszych dni. W tym okresie wszelkie ich relacje ze $wiatem
zewngtrznym ograniczaly si¢ jedynie do kontaktéw z najblizszymi
czlonkami rodziny, urozmaicanych ewentualnic sporadyczna wizytg
ktdregos z bardziej zaprzyjaznionych sasiadéw. Poza wlasciwym dla wielu
systeméw religijnych przekonaniem o rytualnej poddéwczas nieczystosci
kobiety, chodzilo o to, aby zminimalizowa¢ ryzyko rzucenia na nig i jej
potomka czaru lub uroku przez osob¢ o wrogich zamiarach, wzglednie
obdarzong "zlym spojrzeniem” [Snesarev 1969:90]. Konsekwencjom
wtargnigcia takich niepozadanych gosci na teren domostwa starano si¢
przeciwdziala¢ poprzez liczne rytualy — m. in. Uzbecy okadzali "skazona" w
ten sposob izbe dymem z paleniska, w ktdérym splonal ci$nigty tam skrawek
odziezy intruza. Aby ktos podobnego pokroju nie nastapil przypadkiem na
koldre — co poczytywano za szczegdlnie zly omen — w wielu regionach Azji
Centralnej przez caly okres pologu poslanie matki odgradzal od otoczenia
wytyczony juz w pierwszym ectapic porodu wspomniany krag ze sznura,
ktéry generalnie spelnial rolg szeroko pojetej bariery ochronnej przed
rozmaitymi, nadprzyrodzonymi zagrozeniami [Snesarev 1969:90].

Przez kilka pierwszych dni istnienia na $wiecie maly Turck podlegal
jeszcze opiece bostwa weielajacego dusze, ktére najczesciej czynnie uczest-
niczylo w akcie narodzin. W podzigce za pomoc nalezato uczcic je ofiarami
— np. w postaci topionego masta, wylewanego na ogien [Alekseev 1974:85].
Rytual, ktéry teraz opiszemy, nalezal do najwazniejszych tureckich obrzg-
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dow, dotyczacych bezposrednio noworodka i zwigzanych z jego pdzniej-
szym funkcjonowaniem w spoleczenstwie. U Jakutow — na przykladzie
ktérych, z uwagi na najbardziej chyba przejrzysta i charakterystyczng
symbolike¢, mamy zamiar go przedstawi¢ — wiazal si¢ on wlasnie z adoracja
bdstwa plodnosci i1 nosit miano "odprawiania bogini Ayyysyt".

Jakucka Nelbey Ayyysyt opuszczala dom trzeciego dnia po porodzie.
Przy poslaniu poloznicy, zwykle u jej ndg, w plytkiej wykopanej w ziemi
jamce, zegnajace ja kobicty zakopywaly skorzany woreczek z lozyskiem.
Nad tak powstalym zaglebieniem budowaly z drewnianych precikdéw wysoki
na okolo 35 cm namiocik — urase — z wejsciem, zgodnie z tureckim obycza-
jem, usytuowanym po stronic wschodniej. Obok wrasy umieszczalo si¢
miniaturowy, drewniany konowiaz oraz wycigte ze skdry albo papieru
figurki: losia (lub jelenia), psa tudziez pary nart, a takze drewniany model
luku wraz ze strzala — jes$li nowo narodzonym byl chlopiec — wzglednie
konia, kobyly, Zrebiecia 1 kladzionych zwykle we wnetrzu urasy nozyc —
jezeli dziecko bylo dziewczynka. Calosci obrazu dopelnialy stawiane po obu
stronach namiociku zerdki z zawieszanymi na szczycie skorzanymi krazka-
mi: wigkszy, na dtuzszej tyczce, przy poludniowym boku wyobrazal slofice;
mnigjszy, przy boku polnocnym — ksi¢zyc. Nastgpnie uczestniczki rytualu
rozpalaly we wngtrzu namiociku ogien, na pastwe ktdrego rzucano wspom-
niane figurki; przy czym rodzicielka chlopca (mégl to by¢ tez zaangazowa-
ny specjalnie do tego celu mlodzieniec) dokonywala wezesniej symboliczne-
£0 uboju losia lub jelenia wystrzeliwana z drewnianego luku strzala, atrybu-
ty za$ dziewczynki wkladano w plomienic za pomoca owych spreparowa-
nych nozyc. Na zakonczenie w pogorzelisku urasy spalano dla Ayyysyt
ofiar¢: kawalki pozywienia, gléwnie migsa i masla [Ivanov 1971:144-147].

W interpretacji Jakutdw sens zarysowanego obrzgdu przedstawial si¢ na-
stgpujaco: chlopcu — przyszlemu mysliwemu — mial on zapewni¢ pomy$l-
no$¢ w spelnianiu zyciowej powinnosci zywiciela rodziny (symbolika tuku
oraz figurek losia, jelenia i psa, a takze nart, ktére w tamtych warunkach
zasadniczo wykorzystywano podczas polowania); dziewczynka za$ powinna
byla wyrosna¢ na dobra gospodynie, wykazujaca bieglos¢ w czynnosciach
zwigzanych z wytworstwem odziezy, co uwazano za podstawowa kobiecq
umiejetnos$¢ (nozyce) oraz przykladnie dbajaca o wciaz powigkszajacy si¢
dzigki jej staraniom dobytek (figurki koni) [Ivanov 1971:145].

Od siebie uzupelimy, ze — zgodnie ze staroturecka zasada, wywodzaca
si¢ jeszcze z pierwszych wiekéw n.e., "dom jak $wiat, swiat jak dom" — jurta
koczownika wraz z jej najblizszym otoczeniem stanowila, w przekonaniu
tureckich mieszkancow Azji Centralnej, imago mundi. Charakterystyczna
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dla kosmogonii szamanskich wizja $wiata [por. Wiercinski 1994:139-144]
kazata Turkom ujmowa¢ opis Kosmosu w ramy opozycji: wschod — zachéd,
pélnoc — poludnie. Wschdd — podobnie, jak ranck i wiosna — kojarzyl si¢ z
przybywaniem (wejscie), a wigc rowniez z narodzinami i odradzaniem si¢
zycia (odwrotnie zwiazany nierozerwalnie ze $miercia i noca zachédd); z
poludniem za$§ zwiazane byly wszelkie pozytywne aspekty zycia, takie, jak
umiarkowane cieplo, $wiatlo, gora — ktorych przeciwienstwa przynalezaly
do strefy poinocnej. Opozycje te spajala w kompatybilna catos¢ symbolika
wytyczajacych rytm zycia cial niebieskich. Zwigzany z poinoca ksi¢zyce, sty-
mulujac plodne sily przyrody, uosabiatl meski poczatek wszechrzeczy, ston-
ce — zyciodajnym cieplem swych promieni umozliwiajac wszelki wzrost —
przedstawialo soba poczatek zeniski. Centrum tego modelu stanowila os —
axis mundi — laczaca trzy sfery (gorna — nicbianska, srodkowa — ziemska i
dolna — podziemna), ktéra na ogélne potrzeby plemienia odzwierciedlala
(ktorej rytualnym odpowiednikiem byla wrasa). Konowiaz wyznaczal
magiczng granice (odpowiednik rzymskiego pomoerium) migedzy terytorium
don przynaleznym, podlegajacym jeszcze opiece zyczliwych duchéw —
opickunéw rodu 1 domu, a zewngtrzna przestrzeniq, zdominowana przez
nicoswojone sily réznorakiego autoramentu, w tym takze zlosliwe demony
[por. np. Labgdzka—Koecherowa 1998:26-30].

Widzimy wigc, ze zgodnie z rozbudowang symbolika tego typu
obrzeddéw, kobieta i me¢zczyzna juz od momentu narodzin mieli z gory
naznaczone do odegrania w konserwatywnym $wiecie tureckich
spoleczenstw scisle okreslone, wlasciwe kazdej plci role, zmierzajace w
prostej linii do zoptymalizowania warunkdéw przetrwania calej ludzkiej
grupy. Rytualny akt spalenia wrasy, zaréwno przy tej, jak i przy wiclu
innych uroczystosciach ofiarnych zwigzanych z kultem przyrody i plodnosci
[por. Labgdzka—Koecherowa 1998:32], mial na celu zjednanie przychylnos-
ci zawiadujacej ogniem bogini urodzaju, a tym samym — uzyskanic gwa-
rancji niezakltoconego trwania dla tradycyjnego porzadku wszechrzeczy.

Pozbawienie noworodka dodatkowego "plaszcza ochronnego” w postaci
bezposredniej opieki bdstwa urodzaju otwieralo w jego zyciu kolejny
rozdzial, w ktérym obowigzek zadbania o jego ciagle jeszcze bardzo
zagrozone istnienie spadal catkowicie na barki rodzicow i krewnych.
Zwlaszcza, 7ze wraz z odej$ciem bogini wygasala takze magiczna funkcja
lozyska jako clementu spajajacego dziecko z matkq — rozpoczynalo wigc
ono de facto w pelni samodzielna, ziemska egzystencje.
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W Chorezmie zakopywano lozysko poloznicy w domu, pod samym
progiem, gdzie — jak Turcy wierzyli — zamieszkiwaly dobre, domowe duchy.
Czasem umieszczano je na dachu, aby w swoim czasie dziecko stalo sig¢
"plodne jak ptak" — wraz z galazka morwy, by wyrésl zen "zywiciel swoich
rodzicow". Znany jest tez zwyczaj grzebania lozyska pod korzeniami
drzewa, z ktorym splecione bylo zycic noworodka (indywidualny
odpowiednik drzewa rodowego) lub sadzania na migjscu takiego pochdéwku
podobnego drzewa [Snesarev 1969:91]. Lozysko rodzicielki stanowilo
bowiem jak gdyby integralna cz¢$¢ poczetej z nigj latorosli, nosnik jednej z
wielu dusz (badz jej aspektdéw), przynaleznych zywej istocie (por. powyzej).
Stad plyn¢lo u Turkdéw przekonanie o niezwykle mocnej nici magii sympa-
tycznej, laczacej czlowicka z lozyskiem jego matki. Podobny zwiazek —
wedle rozpowszechnionego u wielu opisywanych ludéw mniemania — istnial
migdzy dzieckiem a pgpowina. Uzbeckic kobiety np. zwykly byly przy-
wiazywaé ja, zawinigta w chustg, do kolyski niemowlgcia; przejawy
troskliwej o nig dbalosci przyczynialy si¢ do zwigkszenia odpornosci malca
na choroby i nieszczgscia [Snesarev 1969:91].

Temu ostatniemu dazeniu podporzadkowana byla tez wigkszo$¢ odpra-
wianych wokdt noworodka obrzeddw.

Popularnym, rytualnym positkiem, przyrzadzanym w dniu pierwszej
kapieli, byl makaron. Z reguly jego dlugos$¢ sporo przekraczala znane nam
dzis, przecigtne wymiary wloskiego spaghetti — a wszystko po to, aby
"dziecko dlugo zylo". Obawa o nienaturalne przyspieszenie jego Smierci
podyktowany byl tez w Chorezmie bezwarunkowy zakaz skracania
pierwszej, nakladanej nowo narodzonemu koszulki [Snesarev 1969:92].
Bardzo wazny byl rdéwniez kolor tej ostatniej — niektére bowiem barwy
poczytywano za szczegdlnie atrakcyjne dla zlych mocy i odwrotnie. Np.
Szorowie nigdy nie ubierali swych pociech na czarno. Bialy z kolei dziataé
mial na demony odstraszajaco. Nader czestym sposobem protekcji przed
grozba przedwczesnej utraty zycia bylo takze sporzadzanie pierwszych
ubranck dla dzieci z odziezy ludzi leciwych, czy wrgcz owijanie maleristwa
bezposrednio w taka odziez [Dyrenkowa 1963:257].

Przeznaczong dla niemowlgcia (koniecznie drewniang) kolyske, zanim
po raz pierwszy je w nia polozono, poddawano zabiegom majacym na celu
przepedzenie mogacego sie w nicj ukrywa¢ demona. Z reguly poshugiwano
si¢ kadzidlami; np. Szorowie okurzali ja dymem spalonego w weglach
jatowca [Dyrenkowa 1963:257]. Tak przygotowana kolyske ci sami
Szorowie w niektorych okolicach zawieszali z dala od ziemi na wbitym w
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strop izby haku, na ktéry nabijano ptasi obojczyk (cietrzewia lub dzikiej
gesi) — zeby dziecko nabralo sily [Dyrenkowa 1963:258].

Ochrong przed nieprzyjaznymi mocami mial tez u progu zycia zapewnic¢
pierwszy amulet. Nader powszechna w tureckiej Azji Centralnej, zwlaszcza
w rejonach Kazachstanu, byla bransoletka z kuzmungakow: czarnych, mas-
tykowych koralikow, zdobnych bialym "oczkiem" — imitujac oko, odwracaly
one uroki [Borozna 1975:289]. Z kolei przed agresja napastliwego demona
— abaasy, zabezpiecza¢ mial jakuckiego chlopczyka drewniany pogrzebacz
z nadpalonym koncem, a dziewczynke — nozyczki; przedmioty te ukladano
na dnie kotyski [Dyrenkowa 1963:278]. Atakowi ztych duchéw zapobiegad
rownicz mialy, cieszace si¢ uznaniem zwlaszcza wsrod ludéw Syberii,
wkladane pod poduszke, przyczepiane do kolyski lub umieszczane ponad
nia drewniane modele tuku i strzaly, przy czym dziewczynka z reguly
otrzymywala tylko strzalg, zawinicta dodatkowo w skére krdlika albo
konopny sznur (tak np. u Szoréw) [Dyrenkowa 1963:259]. Tuwinczycy,
ufajac w nicustajaca moc wciclajacej dusze bogini urodzaju, obwiazywali
strzalg bialym galgankiem, nazywanym przez nich po prostu "May—ana"
(Matka May, czyli Umay) [Ivanov 1971:148n]. Wieszano tez na kolysce
albo na szyi dziecka zab lub pazur dzikiego zwierza, wzglednie szpon ptaka,
oprawiane czgsto w srebro (popularne zwlaszcza u Tuwificzykéw i
Jakutow). Szorowie mieli w zwyczaju ozdabianie kolysek swoich malenstw
zuchwa wiewiorki, skora krolika Iub muszlami kauri, wykorzystywanymi w
tym celu wlasciwie w calej Azji Centralnej; podobnie, jak male dzwoneczki,
ktérych dzwigk odstraszal zle duchy [Borozna 1975:288].

Specjalnym przywilejem cieszyly si¢ pierworodne dzieci w Chorezmie:
za dodatkowa oslong sluzyla im koldra, uszyta z kusayany — rytualnego
parawanu $lubnego ich matek (por. powyzej). Jak niegdy$ panng mloda, tak
teraz jej latoro$l bronita ona przed zgubnym wplywem nieczystych sil
[Snesarev 1969:78].

W rodzinach, w ktorych dzieci czesto umieraly, praktykowalo si¢ jeszcze
specjalne, dodatkowe obrzedy. W Chorezmie np. noworodka tuz po
urodzeniu zanoszono do domu kobiety cieszacej si¢ dobra stawa i sadzano
jej go na kolanach, co przedstawiato akt usynowienia. Po kilku dniach, za
odpowiednia oplata, dziecko — wedle oczekiwan pozbawione juz cigzacego
nan fatum swych biologicznych rodzicéw — zabierano z powrotem [Snesarev
1969:93n]. W wiclu rejonach Altaju zlosliwe demony usilowano wywies¢ w
pole, wyprawiajac pogrzeb szmaciangj laleczce, ulozonej w kolysce w migj-
sce tymczasowo "wykradzionego" zef przez jednego z krewnych dziecka
[Labedzka—Koecherowa 1998:91]. Gdzieniegdzie (m.in. we wspomnianym
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Chorezmie) kobiety odbicrajace pordd usilowaly doprowadzi¢ do naro-
dzenia si¢ dziecka w "plaszczyku" z tozyska, co mialo wzméc ochronna rolg
tego ostatniego wzgledem malenstwa i umocnic jego bezposredni zwiazek z
matka. "Y¢inda bekilgay" ("niech bedzie ukryty wewnatrz") — uzbecka
interpretacja zwyczaju nasuwa przypuszczenie, ze by¢ moze chodzito o
symboliczne przedluzenie cigzy [por. Snesarev 1969:93].

Na uwagge zasluguje jeszcze jeden, przynalezacy do tej kategorii, tym
razem — co charakterystyczne — typowo meski obrzed, znany zwlaszcza z
terendéw Chorezmu i Kazachstanu. Oto ojciec dziecka zapraszal pod swoj
dach kilkoro krewnych i bliskich znajomych na specjalna ucztg, na ktdrej
potrawa bylo ugotowane w calosci jagni¢. Spozywano je bez uzycia
sztu¢cdw. Skore, kosci, rogi 1 kopyta zawijano nastepnic w biala chuste i
zakopywano na cmentarzu [Snesarev 1969:94]. Moglo np. chodzi¢ — jak w
przypadku laleczki — o ofiar¢ zastgpcza, ale mozliwe tez, ze chciano w ten
sposob wzmocnic¢ dusze dziecka — w pewnych bowiem okolicach wierzono,
7¢ dusza odczuwa potrzebg posilania si¢ zapachem gotowanego migsa i
tluszczu [por. Tryjarski 1991:82].

Bardzo cickawym i bardzo jednoczesnie szerokim, trudnym do wyczer-
pania tematem sa zwyczaje zwigzane z nadawaniem tureckim dzieciom
imion. Postaramy si¢ zatem ograniczy¢ do kwestii najistotniejszych.

O wyborze imienia dla potomka generalnie decydowali rodzice. Typowo
tureckie, przedislamskie miana (powszechne w Turcji i1 dzisiaj) to
faktycznie rézne czesci mowy, gldwnie rzeczowniki pospolite, ale
spotykamy w tej funkcji takze przymiotniki, czasowniki w rozmaitych
formach gramatycznych, imieslowy, liczebniki i inne. Kryteria, jakimi
poslugiwano si¢ przy doborze, réwniez bywaly nicjednolite — poczawszy od
indywidualnych upodoban, poprzez tradycje rodowe i rodzinne, az po znane
nam dobrze z tradycji europejskich prdby ingerencji w przyszly los
potomka, "doprecyzowania" wytyczonej ogoélnic przez bdstwa za pomocq
kut zyciowej drogi jaka$ bardziej konkretna wskazowka (imiona o
charakterze predykcyjnym, typu: Giiclii — Silny, czy Giizel — Pickna). Nad
wyraz popularne w calej, tureckiej Azji Centralnej bylo obdarzanie dzieci
imionami ludzi starych, wielodzietnych i w ogoéle uwazanych za posiadaczy
szczesliwej kut — rdwniez 1 w ten sposob mogla si¢ nowo przybylym na
$wiat udzieli¢ ich pomyslnos¢ [Dyrenkowa 1963:257].

Typowa form¢ walki z przesladujacym wicle tureckich rodzin proble-
mem nagminnego, przedwczesnego umierania dzieci stanowito nadawanie
kolejnemu nowo narodzonemu imienia bgdacego nazwa zwierzgcia lub
ro$liny — co mialo wprowadzi¢ dybiacego na jego dusze demona w blad
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[Dyrenkowa 1963:257]. Turkmeni np. w takich przypadkach zwykli byli
darzy¢ zar6wno syndw, jak i cérki mianem—zaklgciem: Tursun (Pozostan)
[Katuzynski 1986:129]. Pozadany skutek mozna tez bylo uzyskac,
zniechecajac ducha imieniem szczegdlnie odpychajacym — u tychze Turk-
mendw sporg ponoé popularnoscig cieszylo si¢ miano: Yt Almaz (Pies By
Nie Wzigl) [Katuzynski 1986:129n].

Szczesliwym za$ rodzicom, narazonym na klopoty ze zliczeniem sporej
gromadki swych pociech, moglo dopoméc "numerowanie" ich zgodnie z
rownicz do$¢ powszechnym zwyczajem uzywania w funkcji imion
liczebnikow porzadkowych (por. np. tacifiskie: Quintus, Sextus). Natomiast
zabiegiem stosowanym przez bezskutecznie oczekujace meskiego potomka
rodziny np. turkmeniskie, bylo nazwanie kolejnej, przychodzacej na $wiat
dziewczynki zawolaniem Yeter (Wystarczy). Starano si¢ wigc, jak widac,
upiec czasem przy tej okazji takze 1 wlasna pieczen [Katuzynski 1986:129].

Najwczesnigjsze 1 zarazem poczytywane za najbardziej niebezpieczne
dla dziecka dni jego pobytu na $wicecie uplywaly zatem w gléwnej mierze
pod znakiem rytualnych przygotowan do majacych go — w zamierzeniu —
czekaé dlugich lat pomys$lnego zycia. Najpelniej i najprosciej dazenie to
wyraza si¢ w symbolice takich obrz¢dow, jak pierwsza kapiel, ubieranie czy
ukladanie w kolysce, ktérych ide¢ zawrze¢ by mozna w lapidarnym
sformulowaniu: pierwsze — oby nie ostatnie. Kladziono réwniez duzy nacisk
na aspekty spoleczne tych i innych rytualdw, odprawianych wokoél
noworodka. Zanim jednak dziecko osiagnelo kwalifikujacy je do miana
pelnoprawnego czlonka spolecznosci wiek mlodzienczy, musialo jeszcze
uplynac co najmnigj kilka trudnych lat.

Ku dorostosci

Przez caly okres dziecinstwa przyszly czlonek tureckiej spolecznosci
funkcjonowal na specjalnych prawach "przybysza", nie w pelni jeszcze
zasymilowanego z grupa, co wylaczalo go tym samym spod opicki pewnych
béstw 1 duchow — opiekundw zbiorowosci (przede wszystkim totemicznych
przodkéw — zalozycieli plemienia). Przypomnijmy tez, ze np. najwazniejsza
tuwinska dusza sayn siiniis, chroniaca przed zlym losem, zamieszkiwala w
pasie, ktéry otrzymywalo si¢ dopiero z chwila rytualnego wkroczenia w
dorostos¢ [Tryjarski 1991:81]. Mozna wigc $miato powolaé si¢ na tezg
pewnej uczongj, z¢ wychowanie dzieci w geograficzno—spolecznych warun-
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kach tureckiej Azji Centralnej sprowadzalo si¢ de facto do nicustajacej
walki ich rodzicow z gotowymi w kazdej chwili przypusci¢ na latwa
zdobycz atak ztymi mocami i duchami [por. Dyrenkowa 1963:257].

Kolysanki, $piewane niemowletom przez ich matki u Szoréw, stanowily
w zasadzie rdéznego rodzaju inwokacje. Intonowano blagalnie pod adresem
boéstwa najwyzszego: "Kudaj, zbaw moje dziecko" i "Nie pozw6l moim
oczom la¢ lez" (przyczyna ktorych bylby, rzecz jasna, jego zgon). Bezpos-
rednio do demona kierowano za$ nastgpujaca pogrozke: "Ayna, ktéra pozre
moje dziecko, niech oslepnie na oboje oczu”" [Dyrenkowa 1963:258]. Turcy
pilnowali tez, aby nikt nie zbudzil $piacego malca w obawie przed splo-
szeniem jego nicobecnej poddéwezas duszy, co moglo doprowadzi¢ do umys-
lowej niewydolnosci, czy wrecz $mierci [Dyrenkowa 1963:258]. Yye—kut
przestraszonego jakuckiego dziecka mogla wyskoczy¢ z ciala, co skut-
kowalo tym samym [Labg¢dzka—Koecherowa 1998:96].

Amulety zawsze uznawano za najskuteczniejsza, dorazna bron przeciw
wrogim silom, niezb¢dna kazdemu czlowickowi w jego codziennych, zycio-
wych zmaganiach. Ich rola oczywiscie wzrastala w przypadku realnych
niebezpieczenstw — a dziecifistwo od poczatku do konca stanowilo przeciez
jedno wielkie pasmo zagrozen. Dlatego wszelkie tego typu zabezpieczenia
nigdy w oczach rodzicdw nie tracily na znaczeniu.

Dzieci, ktore wyrosly juz z kotyski, nosily swoje amulety na wzor doros-
Iych. Dobra slawg cieszyly si¢ zwlaszcza przedmioty zwiazane z ptakami,
generalnie grajacymi wazna rolg w kulcie plodnosci — w przypadku dzieci
mialy gléwnie zabezpiecza¢ przed urokami [por. Borozna 1975:282-284].
Pidra i szpony puchacza umieszczali swym pociechom przy nakryciu glowy
m.in. Kazachowie i Uzbecy [Kaluzyfiski 1986:124; Borozna 1975:284].
Uzbeccy rodzice z okolic Taszkientu, szczegdlnie ci permanentnie tracacy
swoje dzieci, hodowali nawet czgsto w celach profilaktycznych puchacza we
wlasnym domu [Borozna 1975:283n]. Popularne byly tez — gustowali w
nich zwlaszcza Tadzycy — piora dzikiej kaczki [Borozna 1975:283], a takze
pawie, kogucie bazancie i golgbic [Borozna 1975:282n]. Sprawdzaly si¢
rownicz w tej roli wyobrazenia ptakéw lub nicktérych ich czesci (np.
skrzydel), noszone w charakterze naszyjnikéw albo naszywek; ich dodat-
kowy, korzystny dla mlodego pokolenia aspekt polegal na zapewnieniu w
przyszlosci sukceséw w wydawaniu na $wiat wlasnych dzieci [por. Borozna
1975:283]. Innymi, popularnymi rodzajami amuletéw byly, rowniez sluzace
prewencji przeciw urokom, przyszywane do dziecinnych ubranck koraliczki
i trojkaciki (tfumary) z drewna, nasion i kwiatdw — te ostatnie dziewczyn-
kom z reguly wplatano w warkocze, podobnie, jak muszle kauri — takze



45

bardzo rozpowszechniony w Azji Centralnej $rodek zaradczy [Borozna
1975:286, 288]. Jak monstrualne rozmiary mégl przybiera¢ Igk przed zau-
roczeniem, ilustruje przyklad z terenéw Chorezmu: pozornie zaniedbane,
przyodziane w brudne, podarte i polatane fachmany dzieci stanowily tam,
paradoksalnie, zywy dowod olbrzymiej troskliwosci rodzicéw. Uwazano
bowiem, ze urok spowodowa¢ moze ustna pochwala lub nawet tylko
przypadkowe spojrzeniec z sympatia na malucha przez zwyklego prze-
chodnia [Snesarev 1969:93].

Oprocz zawsze groznych demondw, dzieciom zaszkodzi¢ mogly tez
obrazone duchy domowe, w stosunku do ktérych dorosli nie dopelnili
stosownych obrzedéw. Dlatego przy rdznych okazjach niec omieszkiwano
poleci¢ potomstwa ich specjalnej, zyczliwej opiece [por. Alekseev 1975:73].
O zdrowie i pomyslnos¢ "topsyrylgan bola" ("dziecka ofiarowanego") mod-
lono si¢ w Chorezmie bezposrednio do zmarlego blogostawionego, ktéremu
zostalo ono poswigcone, wzglednie zwracano si¢ o0 modlitwe do isana, ktory
wczesniej wyprosil u béstwa jego dusze (o instytucji nazr méwiliSmy
wczesniej) [Snesarev 1969:96]. Dziecko takie wychowywano zreszta w
szczegoblny sposob: biologicznych rodzicéw obowiazywal catkowity zakaz
karania go za przewinienia lub niepostuszenstwo, gdyz — jak to juz zostalo
wczesniej zaznaczone — faktycznie nalezalo ono do tego, komu je, jeszcze
przed narodzinami, przyrzeczono [Snesarev 1969:95n].

W razie choroby dziecka, ktéra uwazano za wynik dzialalno$ci gngbia-
cych dusze demondw (por. np. Labedzka—Koecherowa 1998:99), z reguly —
podobnie jak w przypadku dorostych — zwracano si¢ do znachora lub
szamana, ktéry mégl wyleczy¢ réwniez pewne specyficzne przypadlosci,
zsylane — jak uwazano — przez Niebo (do takich zaliczano m.in. bdle glowy
i paraliz) [por. Lab¢dzka—Koecherowa 1998:111]. Leczenie dzieci odby-
walo si¢ przy pomocy zidl [por. Tryjarski 1993:130] albo zabiegdw magicz-
nych, ktére w ogolnosci polegaly na wyprowadzaniu przypadtosci z chorego
malca i przenoszeniu jej np. na szmaciang lalke, grzebana nastepnie na
cmentarzu (Chorezm) [Snesarev 1969:94]. Tak samo postgpowali np.
Kazachowie z pozostalo$ciami po rytualnie ugotowanym i spozytym przez
rodzing w ramach kuracji malego pacjenta zwierzeciu (o znaczeniu podob-
nych obrzedéw w przypadkach wysokiej $miertelnosci wéréd dzieci — por.
rozdzial poprzedni) [Snesarev 1969:94]. Tadzycy zas wierzyli, ze choroba
pozostanie na cmentarzu, jezeli zaniosa tam dziecko i potrzymaja je przez
chwilg glowa w do6l nad mogila [Snesarev 1969:95].

Powszechna metoda, stosowana w celu przedluzenia zycia dziecka, byl
wspomniany juz zwyczaj szycia lub przerabiania dla nich ubran z odziezy
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0s0b cieszacych si¢ dlugowiecznoscia [Dyrenkowa 1963:257n]. A jesli po-
tomstwo rzeczywiscie masowo wymieralo i nic nie mozna bylo na to pora-
dzi¢ — jako ostatnia deska ratunku pozostawala pechowym rodzicom (np.
Szorom) zmiana skazonego przeklenstwem migjsca zamieszkania [Dyren-
kowa 1963:258].

Jesli szczgscie dopisalo, dusze okazaly si¢ wystarczajaco silne, nie
przeszkodzila podstepna dzialalnos¢ demonow, czary ani uroki (wzglednie
ich fatalne skutki udalo si¢ odwréci¢) — dziecko osiagalo wreszcie wick,
ktéry upowaznial je do pelnego wlaczenia si¢ w rytm zycia spolecznosci.
Zanim przejdziemy do opisu zwiazanych z tym doniostym wydarzeniem
obrzedow — kilka slow na temat jego faktycznego znaczenia.

Dla tureckich chlopcow moment ten nadchodzil wraz z ceremonia ob-
rzezania. Mlody Tuwinczyk przywdziewal wtedy wreszcie swoj pas [por.
Tryjarski 1991:82], a np. niektérym Uzbekom obcinano ostatni, dziecinny
jeszcze kosmyk wlosow [Snesarev 1969:96]. Dziecko przestawato by¢ dziec-
kiem — stawalo si¢ mlodzieticem, ktory spod opickunczych skrzydel matki
przechodzil pod wladcza reke ojca, ktory od tej pory juz bezposrednio przy-
gotowywal go do przyszlej roli glowy rodziny, mysliwego i wojownika. Na
wickszosci tureckich obszarow Azji Centralnej mialo to miejsce, gdy syn
osiagat wick 7 lub 9 lat (liczba z reguly musiata by¢ nieparzysta) [por. Sne-
sarev 1969:97] — a ze dla Turkéw nie byl to wick zbyt mlody, aby w razie
niebezpieczenstwa chwyci¢ za brofi, $wiadcza zaréwno mity — w jednej z
wersji podania o poczatkach rodu Asyna, mitycznego praprzodka Turkéw,
Iud Tu-kiie wywodzi si¢ od wilczycy i beznogiego mlodzienica, ktdry utracil
swe konczyny walczac jako dziewigciolatek z wojskami wrogiego panstwa
Lin [Labedzka—Koecherowa 1998:148n] — jak i $wiadectwa historyczne:
jeszcze w XVII wicku w Imperium Osmanskim sultan mial teoretycznie
prawo wezwa¢ do stawienia si¢ na wojng sipahich, poczawszy od siddmego
roku zycia [por. Rycaut 1678]. Nie wiazalo si¢ to oczywiscie z dojrzaloscia
plciowa, ktoéra nadchodzila pdzniej, byla zauwazana [por. Tryjarski
1993:223] i oznaczala, ze mlodzieniec jest juz wlasciwie (przynajmniej for-
malnie) gotowy do malzenstwa. Dziewczynka za$ nie wychodzila spod opie-
ki matki, ale mniej wigcej w tym samym momencie zmieniala zabawki na
igle 1 nozyce i zaczynala by¢ przyuczana do obowiazkéw zony i gospodyni.

W Chorezmie ten najwazniejszy — po narodzinach — fakt w zyciu
dziecka czczono $wigtem zwanym sunnat toy [Snesarev 1969:97]. W samej
uroczystosci, jak i w czynnosciach wstepnych, szczegdlnie mile widziany i
gorliwie pozadany byl udzial ludzi cieszacych si¢ powaznym wickiem, pow-
szechnym szacunkiem, zdrowiem i licznym potomstwem; byl to przeciez
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jeden z tych szczegdlnych, jak je Turcy zwali "otwartych" [Labedzka—Koe-
cherowa 1998:30] momentdw, kiedy wszelka magia, takze sympatyczna,
dzialata najskuteczniej. Podczas celebry przygotowawczej — uma toy — stare
kobiety inicjowaly wigc ceremonial szycia dla mlodego adepta do stanu
meskiego wyprawki (w jej sklad — nofa bene — wchodzilo takze nowe
ubranie). One tez pickly dla gosci zapasy plackéw [Snesarev 1969:97].

Sam zabieg obrzezania, kiedy kolejny etap zycia faktycznie si¢ rozpo-
czynal, uznawany byl, z oczywistych przyczyn, za wyjatkowo niebezpieczny.
Przed inwazja zlych mocy, tak, jak w pierwszych chwilach zycia, chroni¢
mial chlopca rozciagnigty wokol jego poslania sznur. Na wszelki wypadek,
pod poduszka lezaly tez w pogotowiu fetysze: cebula, papryka, czosnek i
pewne rodzaje traw [Snesarev 1969:97n]. Operacje z reguly wykonywal
szaman albo uprawniony do tego znachor (rzadziej — i juz w nowszych
czasach — Iekarz). W przyleglej izbie matka starala si¢ usmierzy¢ bdl syna,
zanurzajac palce w naczynia z maka i tluszczem (popularny skadinad
zwyczaj np. w kulturach australijskich) [Snesarev 1969:98].

Po dokonanym akcie, przy poslaniu swiezo upieczonego mlodzienca sta-
wiano — w celach ochronnych i oczyszczajacych — $wieczke lub lampe
(ogien). Znowu dawaly zna¢ o sobiec wierzenia dotyczace wiclosci dusz lub
jej czastkowosci: rodzicielka za symboliczna oplata odbierala od wykonaw-
cy zabiegu odcietg czesS¢ ciala swej latorosli, aby — podobnie, jak pegpowing
— troskliwie ja przechowywaé. Mogla tez wspanialomy$lnie zrezygnowaé z
tego przywileju na rzecz bezplodnej krewnej, ktéra zazywala poddwczas
napletek jako skuteczne antidotum na swa przypadlo$¢ [Snesarev 1969:98].

Niezwykle istotnym komponentem uroczystosci bylo, zawierajace —
zdaniem etnograféw, badajacych podobne obrzedy na obszarze calej Azji
Centralnej — elementy bardzo archaicznych obrzedéw, rytualne widowisko:
tamoso. W sklad przedstawienia wchodzily wystepy spiewakdw, tancerzy,
linoskoczkéw, zapasnikéw oraz walki barandw i psow. Bez watpienia
jednak za najwazniejsza uwazana byla wieficzaca famoso konkurencja
strzelania do celu [Snesarev 1969:98].

W zawodach, polegajacych na mierzeniu ze strzelby do zawieszonej na
tyczce monety, brali udzial zaproszeni goscie. Rozpatrujac sens tego
rytualu, uczeni przywoluja na uwage funkcjonujace nie tylko w kregach
kulturowych omawianych obszaréw magiczne znaczenie broni jako narzg-
dzia odstraszajacego demony (istotna rola strzelby w tureckich obrzedach
zwiazanych z porodem zostala juz przez nas zaznaczona w poprzednim
rozdziale; wykorzystywano ja w takichze celach rowniez podczas zaslubin).
Podobny sens przypisywalo si¢ niegdy$ oszczepowi i lukowi — juz sama



48

nazwa uzbeckiej konkurencji: "altyn kavak" ("zlota tykwa"), wskazuje na
ewolucje opisywanego obyczaju na ziemiach Chorezmu, ktory, istotnie, w
dawniejszych wickach polegal na strzelaniu z luku do zawieszonej na
drzewie tykwy. Analogiczny rytual przetrwal np. u Tadzykéw w postaci
miotania w wiszaca tykwe garstek popiolu [Snesarev 1969:99]. Cala oprawa
tamoso stanowila, wedlug badaczy, odzwierciedlenie przeniesionych w wy-
miar symboliczny rytdéw przejscia, ktérym obowiazkowo niegdy$ podlegal
wstepujacy do grona mlodziencow chlopiec [Snesarev 1969:98].

W ten sposdb konczyl si¢ w zyciu przecigtnego tureckiego mieszkanca
Azji Centralnej najtrudniejszy pod wzgledem rytualnym okres. Nastepne
lata mialy chlopcom przynosi¢ coraz wigcksza doskonalos¢ w kunszcie
mysliwskim 1 wojennym; dziewczynkom za$ — oglade przy czynnosciach
gospodarskich. Az wreszcie, o ile zly los nie stanal na przeszkodzie,
nadchodzil TEN moment, kiedy czlowick doscigal podstawowego celu
swego istnienia: zawieral malzenstwo i zakladal rodzing. Z chwila szczgsli-
wego pojawienia si¢ na swiecie pierwszego dziecka — a zwlaszcza chlopca —
zamykalo si¢ tureckie kolo zycia. Chyba nic bowiem nie oddaje tureckiego
sposobu widzenia $wiata tak trafnie, jak stare porzekadlo: mlodzieniec staje
si¢ prawdziwym mezczyzna dopiero wowczas, gdy posadzi drzewo, zbuduje
dom i splodzi syna.

Dziecko — bohater, dziecko — szaman

"Promienie storica wypelnily namiot. Zakwilito dziecie, a buzie miato jak
blekit i czerwone jak maliny usteczka, wzrok orla, a piqstki unurzane we
krwi" [Sepetcioglu 1977:110] — tak staroujgurski epos opisuje narodziny
Oguza, najwigkszego tureckiego herosa, odnowiciela swiata, ktérego chwa-
I¢ opiewaly przekazy mityczne i poematy wszystkich bez mala tureckich
plemion [Labg¢dzka-Koecherowa 1998:158].

Czasami zdarzalo si¢ tak, ze w normalnej na pozor tureckiej rodzinie
rodzilo si¢ dziecko szczegélne. Postaramy si¢ teraz krétko scharakteryzo-
wac zwigzane z tym faktem wierzenia.

Bohatera zsylalo Turkom béstwo najwyzsze (ktore nickiedy poczytywa-
no za jego bezposredniego ojca) [por. Labedzka—Koecherowa 1998:158n].
O wyjatkowosci przychodzacego na $wiat malca swiadczyla jego "nicbian-
ska" twarz — "kok" ("niebianski blgkit") uznany byl powszechnie przez
Turkdéw za kolor $wigty 1 boski atrybut [Labedzka—Koecherowa 1998:159].
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Intensywnie czerwone usta, znamionujace "ogniste tchnienie”, tudziez
skrwawione dlonie noworodka plci meskiej tlumaczono jako niechybny
znak, 7ze oto pojawil si¢ na ziemi wojownik o wyjatkowej sile i odwadze
[Lab¢dzka—Koecherowa 1977:199, przyp. s. 111]. Z kolei niemowlgta o
oczach "al" — ognistych, przenikliwych jak oczy orla, $wigtego straznika
Nieba — czekala, wedle réznych interpretacji, przyszios¢ wojownika albo
blogostawionego [Labedzka—Koecherowa 1977:199, przyp. s. 111; 1998:
159]. "Swiete dzieci, w ktorych oczach ogien" — zwykli byli mawia¢ miesz-
kancy Attaju [Labedzka—Koecherowa 1998:159].

Zwiastuny, obwieszczajace narodziny szamana, jak tez zasadnicze
aspekty jego zyciorysu, czytelnie przedstawil A. Wiercinski [1994:126—
138]. Model ten zasadniczo odpowiada realiom omawianych tu ludéw
tureckich. Odsylajac wiec zainteresowanego czytelnika bezposrednio do
cytowanej pozycji, niniejszym ograniczymy si¢ tylko do uscislenia tego
obrazu w niektorych punktach.

Szaman, w przeciwienstwie do bohatera, nie rodzil si¢ w zwyklej rodzi-
nie, wlasciwos¢ te bowiem z reguly uzyskiwano dziedzicznie, takze w linii
zeniskiej (np. u Jakutéw) [Alekseev 1975:130]. Wedlug Jakutow, dusze kan-
dydata na szamana: iye—kut, buor—kut i salgyn—kut (czasem tylko ta ostat-
nia, "powietrzna") byly tuz po jego urodzeniu wykradane przez duchy gor-
nego lub srodkowego $wiata i umieszczane w dziuplach badz na galgziach
swigtego drzewa, gdzie przechodzily trwajace od kilkunastu miesiecy do
kilkunastu lat szkolenie [Labedzka—Koecherowa 1998:117-119]. Wszelkie
trapiace dziecko w tym okresie przypadlosci, nierzadko notoryczna wrecz
chorowito$¢, mogly wigc by¢ efektem przechodzenia takich swoistych
"testéw". O tym, czy wybraniec zostanie w przyszlosci bialym, czy czarnym,
dobrym, czy szkodliwym szamanem, decydowal rodzaj ducha, ktéremu uda-
1o si¢ porwac jego duszg lub dusze. Od czasu i intensywnosci edukacji zale-
7ala za$ jego pdznigjsza potgga. Jezeli dusza lub dusze nie byly w stanie
znies¢ truddéw tego "kursu wstepnego”, dziecko niechybnie umieralo [La-
bedzka—Koecherowa 1998:118n].

Predestynacja do funkcji szamana objawiala si¢ czlonkom spotecznosci,
w ktorej wyrastal kandydat, poprzez jego nictypowe zachowanie, znamionu-
jace zwykle wyrazne odchylenia od normy psychicznej. Mlodzieniec lub
dziewczyna, przewaznie w wieku kilkunastu juz lat (cho¢ zdarzaly si¢ od tej
reguly rowniez wyjatki in minus), zwykli byli wykazywa¢ nieodparte sklon-
nosci do samotnych wypraw w tajge, rzucania si¢ w wode i ogien, a takze
chwytania za or¢z w celu zadania sobie rany. Miewali tez wizje, czgsto
podczas trwajacych nawet tygodniami letargéw. Jeden z indagowanych w
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tej kwestii przez badacza jakuckich szamandéw wyznal, z¢ podczas swego
trwajacego trzy doby snu—transu, w ktory zapadl w czternastym roku zycia,
jego najgoretszym pragnieniem bylo uderzy¢ w beben [Alekseev 1975:128].
To byl juz nieomylny sygnal, ze wybrafica trzeba czym predzej oddaé pod
opicke szamana (lub szamanki) — mistrza, ktéry z wyzyn swojego autorytetu
pokieruje dalszym duchowym wyksztalceniem swego ucznia.

Smieré¢ dziecka

Czasami — w warunkach funkcjonowania opisywanych przez nas spole-
czenstw, niestety, nawet bardzo czgsto — zdarzalo si¢ jednak najgorsze.

Smier¢ — takze $mieré dziecka — jak wierzyli Turcy, nastgpowala z
przyzwolenia bdstwa najwyzszego, jednak jej bezposrednimi sprawcami
byly wrogie wszelkiemu stworzeniu zle duchy [Tryjarski 1991:64]. Dziecig-
ce dusze porywaly wigc badz pozeraly np. jakuckie abaasy [Dyrenkowa
1963:257], u Szoréw — ayny [Dyrenkowa 1963:257], popularne zwlaszcza u
Tatarow kormesy [Tryjarski 1991:64], kirgizkie jiny [Tryjarski 1991:95]
oraz wszelkiego rodzaju yeeki, azy, sulmusy i inne [por. Labedzka—Koe-
cherowa 1998:91]; wzglednie po prostu Erlik, wladca dolnego $swiata [Ka-
tuzynski 1986:148n]. W niektorych przypadkach smiertelnie szkodzily du-
chy zmarlych, jak chocby altajski yizyiit [Labedzka—Koecherowa 1998:
101]. Wreszcie — dusze jakuckiego noworodka odebra¢ mogla Nelbey
Ayyysyt, ktéra podczas jej trzydniowego pobytu w domu poloznicy czyms$
urazono (por. powyzej) [Alekseev 1975:84].

Tureckie przepisy dotyczace pogrzebu generalnie uzaleznialy obrzadek
od wicku grzebanego dziecka. Najprecyzyjniejsi, zdaje si¢, pod tym wzgle-
dem Tuwinczycy uwzgledniali przedzialy: do 1 roku zycia, od 1 roku do 3
lat i ostatni — 37 lat [Tryjarski 1991:221]. Réwnolegle stosowano bardziej
subicktywne kryteria: "dziecko nowo narodzone", "niemowlg", "dziecko
przy piersi”, "takie, ktoére samo chodzi" itp. [Tryjarski 1991:219, 221].

Na duzych obszarach tureckiej Azji Centralnej istnial zwyczaj chowania
malenkich, zmartych przed wyjsciem z kotyski dzieci na drzewach. Sposrod
dotychczas zbadanych ludéw praktykowali go np. Jakuci, Sagajowie,
Szorowie, Tuwinczycy—-Todzyncy i Tofalarzy. Umieszczano je bezposrednio
w dziuplach (Tuwificzycy—Todzyncy) owinigte w kor¢ zawieszano na
galeziach (Jakuci, Szorowie i Sagajowie), ukladano migdzy konarami w
drewnianych trumienkach (Tofalarzy) albo grzebano pod korzeniami
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(Szorowie). Kolyski, ktora normalnie rodzice przechowywali jako kolejny
fetysz, majacy im zapewni¢ wigksza ilos¢ potomstwa, tym razem bezwa-
runkowo pozbywano si¢, z reguly wynoszac daleko w tajge — w przeciwnym
bowiem razie nieszczgscie spotka¢ moglo pozostale przy zyciu rodzenstwo
zmarlego [Tryjarski 1991:220]. Szorowiec np. wieszali ja na drzewie, pod
ktérym pochowano niemowle [Dyrenkowa 1963:258].

Zwloki dziecka do 1. roku zycia Tuwinczycy umieszczali w jurcie z
lewej strony wejscia, glowka w kierunku pdlnocnym. Zamykano mu oczy —
by urok nie padl na jego pozostalych przy zyciu braci i siostry, oraz usta —
by nie dosiegnal bydla [Tryjarski 1991:221]. Zawinig¢te w biala materi¢ lub
skére biatego barana (zwyczaj popularny w calej Azji Centralnej; inaczej —
jak tlumaczyli np. Szorowie — malenstwo musialoby bladzi¢ w ciemnos-
ciach [Dyrenkowa 1963:258]) ojciec wynosil nastgpnic na zewnatrz w
kolysce, glowa do przodu i sam grzebal na skraju lasu, uktadajac syna lub
corke twarza do ziemi na "poduszce" z kamienia. Tuz obok miejsca, w
ktérym spoczela gléwka, pozostawial zdjgte zen i podarte ubranic oraz
szczatki polamanej kotyski [Tryjarski 1991:220]. W innych przypadkach
(np. w poludniowej Tuwie) ojciec nie uczestniczytl bezposrednio w akcie
pochéwku chlopca, zgodnie z przekonaniem, ze to synowie winni sg t¢
przystuge rodzicom [Tryjarski 1991:222].

Starszym dzieciom urzadzano z reguly pogrzeby na wzor dorostych.
Wyposazenie grobowe stanowily jednak w tym wypadku nie przedmioty
gospodarskie, a zabawki [Tryjarski 1991:220].

Odmiennie wygladaly tradycyjne przepisy dotyczace dzieci rodzicow,
ktérzy czesto tracili potomstwo, dzieci razaco fizycznie znicksztalconych,
martwych noworodkéw albo poronionych ploddw oraz pepowin.

Czgstym zgonom niemowlat w rodzinie starano si¢ zapobiec, postugujac
si¢ specjalng forma pochowku. Skoérzany worek z wlozonymi dofi zwlokami
i pewna iloscia jadla wynoszono na rozstajne drogi. Fatum opuszczalo
rodzicow na rzecz pierwszej osoby, ktéra, powodowana cickawoscia,
zdecydowala si¢ zajrze¢ do $rodka (przyklady podobnego postgpowania
znamy z terenéw Mongolii) [Tryjarski 1991:221].

Demony mogly spowodowa¢ nie tylko chorobe lub smieré. Pojawienie
si¢ na $wiccie potworka traktowano jako efekt uwicia sobie w cicle kobiety
gniazda przez zlego ducha. Tuwinczycy narynscy zwykli byli zabija¢ takie
dzieci przed uptywem 3 dni od narodzin; po pogrzebie cala grupa natych-
miast zmieniala nieczyste juz rytualnie koczowisko [Tryjarski 1991:222].

Martwe plody i noworodki Jakuci zawijali w biala tkaning i kor¢ brzozy
— ojciec umieszczal je na duzym drzewie [Tryjarski 1991:220]. Tuwinczycy
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z Mongun-Tajgi grzebali je pod kamieniami albo w skalnych szczelinach.
Naryficzycy przywiazywali do lewej nézki takiego zmarlego czerwong
tkaning, co mialo zapobiec podobnemu nieszczg$ciu w przyszlosci [Try-
jarski 1991:222].

Wraz ze zmarlym malefistwem Tuwinczycy—Todzyncy chowali takze
jego pepowing, Telengici za$ pepowiny dzieci, ktére wczesniej, niz ich
rodzicielka, rozstaly si¢ z zyciem doczesnym, wkladali do trumny matki,
aby ulatwi¢ jej spotkanie z potomstwem w zaswiatach [Tryjarski 1991:222].
Tkwilo bowiem w Turkach glgbokic przekonanie, ze w momencie $mierci
zycie si¢ nie konczy — przechodzi jedynie w inny wymiar [Labedzka—Koe-
cherowa 1998:30]. Dzieci, ktére odeszly, istnicja zatem nadal, tak, jak ich
réwiesnicy na ziemi rosng i dojrzewaja, osiagajac z czasem dorostos¢ — o ile
tylko nie zaniedba si¢ wzgledem nich naleznych zmarlym powinnosci.
Dlatego np. tuwinscy krewni zwykli byli podczas pogrzebu posypywaé dzie-
ciece zwloki ziarnami jgczmienia lub prosa. Wedlug jednej z interpretacji —
jezeli zboze przyjelo si¢ i zakielkowalo, znaczylo to, ze dziecku w jego
nowej rzeczywistosci dobrze si¢ powodzi [Tryjarski 1991:220n].
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