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Akty mowy — powielanie gestow
kreacji Stworcy

Specyfika percepcji sacrum polega na tym, ze in-
tuicja poznawcza, poczucie przynalezenia do uni-
wersalnego tadu, ustanowionego przez madro$é
opatrznosci oraz przyjgcie moralnego zobowigza-

nia stanowig catosc.
Leszek Kotakowski

Usytuowanie aktow mowy w kontek$cie kulturowym stawia przed bada-
czem niebagatelne zadanie rekonstrukcji zdarzenia, ktoére ujawnia nie tylko
samg intencj¢ wypowiedzi, ale rowniez skutki jej oddziatywania na umyst i cia-
o odbiorcy, a w rezultacie na otaczajaca rzeczywistos¢. W akcie mowy jezyk
jawi si¢ jako narzedzie dziatania, a rzeczywistos¢ jezykowa jest tozsama z rze-
czywisto$cig kulturowa, czytelna dla nadawcy i odbiorcy. Znajomos$¢ kontekstu
umozliwia uczestnikom dialogu postugiwanie si¢ ograniczonymi do minimum
srodkami werbalnymi, ktore przybieraja czgsto posta¢ skonwencjonalizowanych
formut, a niekiedy bywaja wregcz zastgpowane przez gest lub mimike. Sytuacje,
w ktorych nadawca i odbiorca sg w stanie przewidzie¢ zachowanie rozmowcy
oraz przypadajace im sekwencje dialogowe (ograniczone do koniecznego mini-
mum i nie zawsze wyrazone explicite), przyj¢to nazywac za Bernsteinem kodem
ograniczonym (Bernstein 2003, s. 134-141). Stawia to przed badaczem kolejne
zadania:

— rekonstrukcji wypowiedzi, ktora kod ograniczony kamufluje jako redun-
dantna;

— ujawnienia kreatywnej mocy stowa (lub jego ekwiwalentu) powodujacego
zmiang rzeczywistosci;

— odtworzenia procesu konceptualizacji owej rzeczywistosci (sposobu,
w jaki jest postrzegana i zapisana w zbiorowej pamigci).
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344 EWA MASLOWSKA

Metody stosowane w analizie kognitywnej wydaja si¢ najbardziej ade-
kwatne do przesledzenia zjawisk kreowania rzeczywistosci za pomoca stowa.
Istotnym zatozeniem podejscia kognitywnego jest zasada nierozdzielania prag-
matyki od semantyki, dzigki czemu otoczenie kulturowe, tacznie z dziataniami
i zachowaniami odznaczajacymi si¢ wysokim stopniem utrwalenia, traktowane
sa jako inherentne sktadniki znaczenia (Anusiewicz 1995; Bartminski 2006;
Bartminski, Tokarski 1993; Fife 1994; Kardela 1992, 1994; Kalisz 1994; To-
karski 1988 a—c; Tolstaja 2004)'. Rytualno-obrzedowe czynnosci i zachowania,
zwigzane z wierzeniami i przekonaniami, utrwalone w konkretnych scenariu-
szach dziatan, stanowia istotny sktadnik pamigci semantyczne;j.

Upowszechniony przez nurt kognitywistyczny mit do$wiadczeniowy?, od-
wotujacy si¢ do pierwotnych interakcji ze $wiatem zewngtrznym jako podstawy
procesu poznawczego, siega do najglebszych warstw pamigci. Powtarzajace si¢
psychofizyczne doznania utrwalone w trakcie percepcji i intelektualnej interpre-
tacji $wiata, tworza baz¢ doswiadczeniowa, a skumulowane w niej doswiadcze-
nie rzeczywistosci pozwala na odwzorowywanie analogicznych procesow my-
slowych oraz na laczenie ze soba prostych jednostek (tzw. domen Zzrodtowych)
w struktury ztozone (Fife 1994, s. 14-15).

Wychodzac z zatozenia, iz mys$l jest wyobrazeniowa, przyjmuje sig, ze
metaforyzacja stanowi podstawowy aspekt uzycia jezyka. Pierwszym etapem
procesu obrazowania jest skanowanie — porownanie domen i wytyczenie $cie-
zek kognitywnych prowadzacych od jednego pojecia do drugiego. Natomiast
sama interpretacja pojec¢ bardziej ztozonych lub abstrakcyjnych w terminach
pojec prostszych opiera si¢ na profilowaniu, ktore uwzglednia punkt widze-
nia konceptualizatora, dokonujacego wyboru poprzez maskowanie jednych
a eksponowanie innych cech znaczeniowych. Cho¢ profilowanie opiera si¢ na
utartych i znanych skojarzeniach, jednakze stale poszukuje nowych potaczen,

! Zagadnieniu konotacji jako inherentnego sktadnika znaczenia poswiecono wiele miejsca
na konwersatoriach z cyklu ,,Jezyk a Kultura” i zagadnieniu temu po$wigcony zostal tom z tzw.
czerwonej lubelskiej serii: ,,Konotacja”, red. J. Bartminski, Lublin 1988. Problem konotacji oma-
wiany jest tez w innym tomie z tej serii: O definicjach i definiowaniu, red. J. Bartminski, R. To-
karski, Lublin 1993.

2 Podstawy kierunku kognitywistycznego stworzyt Ronald Langacker w stynnym dziele Found-
ation of Cognitive Grammar. Koncepcje¢ t¢ rozwijal: sam autor w poézniejszych pracach, jak i jego
glowni kontynuatorzy: Johnson, Taylor, Lakoff. Teoria ta zyskala rowniez popularno$¢ na gruncie
polskim. Rozwazania nad zagadnieniami teoretyczno-metodycznymi toczyly si¢ w ramach konwer-
satorium ,,Jgzyk a Kultura”, a ich efektem sa referaty opublikowane w 8. tomie tejze serii (Podstawy
metodologiczne semantyki wspolczesnej, red. 1. Nowakowska-Kempna, Wroctaw 1992) oraz opra-
cowane przez samego R. Langackera Wykitady z gramatyki kognitywnej (Langacker 1995) wydane
po dyskusji, jaka toczyla si¢ z autorem na seminarium na UMCS, a takze tom prac Podstawy gra-
matyki kognitywnej, red. H. Kardela, Warszawa 1994, i liczne artykuty, z ktorych czgs¢ ukazala sig
na tamach ,,Etnolingwistyki”.
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Akty mowy — powielanie gestow kreacji Stworcy 345

dzigki czemu system pojeciowy jest otwarty na poznawanie i nazywanie no-
wych zjawisk?.

Podstawe konceptualizacji stanowia tzw. przedpojeciowe schematy wyobra-
zeniowe* (dalej SW), siggajace pierwotnych do$wiadczen percepcji $wiata, w od-
niesieniu do wlasnego ciala, ktérym przypisana jest skalowalna warto$¢ aksjo-
logiczna (Krzeszowski 1994, s. 39—40). Pamig¢ przedpojeciowych schematdw,
zachowana w strukturach semantycznych (wyrazow i poje¢ ztozonych) ukazu-
je, jakie elementy leza u podstaw konceptualizacji danego pojecia oraz sposobu,
w jaki uczestniczy on w ogdlnej wizji $wiata.

W mit dos§wiadczeniowy oraz obrazowos$¢ mys$lenia wpisuje si¢ rowniez wy-
obraznia symboliczna, przektadajaca doznania rzeczywistosci zewngtrznej oraz
przezy¢ wewnetrznych na jezyk. Ujecie kognitywne pozwala spojrze¢ na proces
symbolizacji jako na zjawisko paralelne do pozostatych proceséw mentalnych,
realizujacych si¢ w komunikacji jezykowej. Specyfika symbolu polega jednak na
tym, ze jego tre$¢ odnosi si¢ do spraw duchowych, niepoddajacych sig¢ racjonalnej
analizie. Myslenie symboliczne podaza ustabilizowanymi $ciezkami, wytyczony-
mi przez preschematy wyobrazeniowe, glgboko zakorzenione w $wiadomosci
uzytkownikow jezyka. Zgodnie ze swym znaczeniem etymologicznym (imago
‘obraz’, imitor ‘nasladowanie’) — symbol odtwarza wzorce, taczac je w coraz to
nowe konfiguracje, dzigki czemu archetypowe obrazy nabieraja nowych znaczen
i sg stale reaktualizowane. Podstawe symbolu stanowi pamig¢ mitu, a o jego zy-
wotnosci w spotecznej pamigci decyduje rytuat (Wheelwright 1991, s. 273; Til-
lich 1991, s. 162; Cirlot 2001, s. 47; Lurker 1994, s. 59; Campbell 1944, s. 62—63).
Zwiazek archetypowych obrazow symbolicznych ze schematami przedpojgcio-
wymi, ktore stanowia dla nich baze, wydaje si¢ wigc uzasadniony.

Idea dziatajacego stowa, zdolnego zmieni¢ rzeczywistos¢, wywodzi si¢
z mitu powotania $wiata do zycia przez istoty boskie, obecnego w wigkszosci
systemow religijnych $wiata. U ludow pierwotnych stowo rozumiane jako pra-
moc poprzedza nawet istnienie samego bostwa (van der Leeuv 2003, s. 328-329).
Mit poczatku stanowi podstawe archetypowej postawy religijnej, ktora nadaje
egzystencji ludzkiej sens wspotuczestniczenia w rzeczywistosci transcendentnej
poprzez imitacjg boskich dziatan (Eliade 2000, s. 468 n.; 1979, s. 57). Dla kultury
ludowej mit o stworzeniu §wiata® stanowi nie tylko fundament $wiatopogladu, ale

3 Koncepcji profilowania i punktu widzenia poswiecone bylo specjalne konwersatorium ,,Je-
zyk a Kultura”, a wyniki prac opublikowane zostaty w tomach: Punkt widzenia w jezyku i w tekscie,
red. J. Bartminski, S. Niebrzegowska, R. Nycz, Lublin 2004, oraz w tomie Profilowanie w jezyku
i w tekscie, red. J. Bartminski, R. Tokarski, Lublin 1998.

4 Pojecie schematow przedpojeciowych wprowadzil kontynuator nurtu kognitywistycznego
Mark Johnson w pracy The Body in the Mind. The Body Basis of Meaning, Imagination and Reason,
Chicago-London 1987. Teorig t¢ na gruncie polskim upowszechnia i kontynuuje Tomasz Krzeszow-
ski oraz Agnieszka Libura (Krzeszowski 1991; Libura 2000).

5 Szerokie oméwienie mitéw stworzenia w kulturze stowianskiej reprezentuja opracowania
R. Tomickiego: Ludowe mity o stworzeniu cztowieka, ,,Etnografia Polska” 24, 1980, z. 2, s. 49-119;
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346 EWA MASLOWSKA

petni tez funkcje modelujace w wielu dziedzinach, zwlaszcza zwiazanych ze sfera
wierzeniowo-magiczna, ludowa moralno$cia i systemem wartosci (Tomicki 1976,
s. 47). Przezywanie mitu zyskato range symbolu, a nasladowanie boskich gestow
nabrato charakteru czynnosci rytualnych. Obrzedowe Iub rytualne powtarzanie
nie tylko reaktualizuje sam symbol, ale wlacza jego obraz do stereotypu relacji
z rzeczywisto$cig nadprzyrodzong. Moc absolutna wlasciwa tylko boskiej istocie
najwyzszej staje si¢ udziatem cztowieka, gdy ten dziata w Jej imieniu, powielajac
boskie gesty i stowa (Campbell 1994, s. 95; Eliade 2000, s. 477; Lurker 1994,
s.9,27).

Zachowania rytualno-stowne, dajace si¢ uja¢ w ramy gesta deorum, spetniaja
warunek habituacji, zwiazane sa $cisle ze sfera kulturowa, oparta na podstawie
doswiadczeniowej, stanowia wigc wzorcowa ilustracje kognitywnego procesu
siggania do domen zroédtowych przy konstruowaniu jgzykowych dyrektyw zacho-
wan w spetnianiu rytuatu. Baze¢ doswiadczeniowa dla kontaktow z sacrum tworza
ztozone struktury preschematéw wyobrazeniowych, w ktérych dominujaca pozy-
cje zajmuje preschemat SILY, poniewaz polega na do$wiadczaniu boskiej mocy
lub jej przywotywaniu.

Charakter relacji, oparty na kluczowym schemacie wyobrazeniowym (dalej
SW) SILY, determinuje dobor pozostatych preschematow: CENTRUM-PERY-
FERIA, GORA-DOL, SW WIEZI i KONTROLI oraz obecnego we wszystkich
wzorcach schematu SKALI (warto$ci plus—minus odpowiednio zblizajacych
si¢ lub oddalajacych od pozycji biegunowych). Warto$¢ dodatnia prototypowo
obejmuje wszystkie zjawiska zwiazane z wigzia, cato$cia, rOwnowaga, pozycja
centralng (Krzeszowski 1994, s. 35-36), z natury rzeczy przynalezace do sfery
boskiej, podczas gdy dezintegracja prowadzaca w konsekwencji do zerwania wig-
zi, utraty pozycji centralnej lub zachwiania rownowagi, przyporzadkowana jest
sferze demonicznej i miesci¢ si¢ bedzie na drugim biegunie skali warto$ci.

SW CENTRUM-PERYFERIE wprowadzaja hierarchi¢ warto$ci pozioma
(odpowiednio blizej lub dalej biegunom plus—minus), a SW ROWNOWAGI
i PIONU (GORA-DOL) wertykalna (wyzej lub nizej stawiane zjawiska badz rze-
czy). Obie skale odgrywaja istotna role w ocenie relacji migdzy swiatem realnym
a pozaziemskim, jednakze hierarchia wzajemnego usytuowania w wymiarze gora
—dot pelni funkcje prymarna.

Stowianski mit kosmogoniczny, ,,Etnografia Polska” 20, 1976, z. 1, s. 47-97; Religijnos¢ ludowa,
[w:] Etnografia Polski. Przemiany kultury ludowej, t. 2, Wroctaw-Warszawa-Krakow-Gdansk-
-£odz 1981, s. 29-70. Bogaty materiat dotyczacy wspolczesnych relacji o stworzeniu $wiata
przynosi artykut J. Bartminskiego, Jezykowe sposoby porzadkowania swiata. Uwagi na marginesie
bitgorajskich relacji o kosmosie, ,,Etnolingwistyka” 2, 1989, s. 49—60. Natomiast ludowa interpretacja
Biblii przedstawiona zostata w pracy M. Zowczak, Biblia ludowa. Interpretacje watkow biblijnych
w kulturze ludowej, Wroctaw 2000. Przede wszystkim z tych zrédet pochodzi analizowany przeze
mnie material.

Jezyk a Kultura 23, 2012
© for this edition by CNS



Akty mowy — powielanie gestow kreacji Stworcy 347

Wprawdzie u podstaw rytuatow stwarzajacych lezy stowo poparte boskim
gestem kreacji, ale wytworzony przez kultur¢ danej wspodlnoty kod ograniczony
znacznie uszczupla udzial werbalny na korzy$¢ kontekstu sytuacyjnego (miej-
sca, czasu 1 sposobu przeprowadzenia dziatan). Obecnos¢ aktu mowy ujawnia si¢
poprzez wypowiadanie ,,stow sakralnych” lub catych formul magicznych w $ci-
sle okreslonych warunkach (Engelking 1991, s. 75-76; Kotakowski 1991, s. 53;
van der Leeuv 2003, s. 288-289; Malinowski 2003, s. 122—123; Niebrzegowska-
-Bartminska 2007, s. 187—194). Wymagania stawiane czynnos$ciom rytualno-ma-
gicznym sa dla spotecznosci ze sfery ,,swoj” oczywistos$cia niewymagajaca petnej
werbalizacji (wg Bernsteina kodu rozbudowanego). Akty mowy ujawniaja si¢
natomiast w momencie naruszenia norm, zwykle w postaci grozb lub ostrzezen.
Przestrzeganie sposobu wykonywania czynnos$ci oraz wymowa gestow interpre-
towane bedzie jako akty mowy (dytrektywy) funkcjonujace explicite w presupo-
zycji systemu nakazow i zakazow.

Rytuaty stowne, polegajace na powielaniu boskich gestow kreacji, przedsta-
wione zostana w postaci czterech scen, odwzorowujacych zdarzenie kognityw-
ne, w ktorym cztowiek uzyskuje dostep do Bozej mocy, odgrywajac rolg same-
go Stworcy lub posrednika migdzy rzeczywistoscig ziemska a nadprzyrodzona:
pierwszej orki (lub zasiewu), uzdrawiania, udzielania btogostawienstwa oraz
rzucania klatwy. Wzorzec stanowi mit poczatku, na podstawie ktérego konceptu-
alizator profiluje sens i przebieg zdarzenia, wybierajac te elementy mitu, ktore po-
trzebne mu sa do osiagnigcia pozadanego celu (sprowadzenie btogostawienstwa
w postaci zapewnienia urodzaju, szcz¢scia i dobrobytu, zdrowia lub przywrdcenia
naruszonego tadu poprzez karg unicestwiajaca zto). Punkt widzenia konceptuali-
zatora decyduje o wyborze gestu, ktory otworzy mu dostep do ZRODEA MOCY,
jakim jest BOG. Wyakcentowane znaczenie boskiego gestu kreacji, przy jedno-
czesnym maskowaniu pozostatych tresci wzorcowej sceny stworzenia, wytycza
Sciezke kognitywna, ktora wlacza nowo stworzona sytuacj¢ w obszar sacrum.
Proces profilowania® wiaze sig tu §cisle z obrazowaniem opartym z jednej strony
na utartych i znanych z mitu skojarzeniach, z drugiej zas$ na kreowaniu nowych
sensOw, dzigki czemu system pojeciowy wzbogaca sig o kolejne konceptualizacje,
ktoérych modele, tworzone na podstawie preschematoéw, rozbudowuja stereotyp
obcowania §wiata ziemskiego z nadprzyrodzonym.

W polskiej tradycji ludowej przechowalto si¢ stosunkowo niewiele zapisow
mitu stworzenia $wiata (w poréwnaniu z wielo$cia wariantdéw poswiadczonych
z pozostatych obszaréw stowianszczyzny, zwlaszcza wschodniej). W ludowych
wersjach mitu boskiemu aktowi stworzenia towarzyszy diabet, ktory nieudolnie
nasladuje Boga. Cho¢ w scenie stworzenia obaj odgrywaja role agensa, Bog zaj-
muje w niej pozycje centralna jako jedyny wladca mocy. Podejmowane przez

6 Terminu , profilowanie” uzywam zgodnie z definicja zaproponowana przez J. Bartminskiego
i S. Niebrzegowska w artykule Profile a podmiotowa interpretacja swiata, [w:] Profilowanie
w jezyku i w tekscie, red. J. Bartminski, S. Niebrzegowska-Bartminska, Lublin 1998, s. 211-224.
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diabta proby kreacji przynosza nie tylko marny efekt, ale stanowia odwrdcenie
boskich intencji. Gdy Stworca sieje ziemig, diabet sieje kamienie, gdy Bog usta-
nawia lad, diabel tworzy bagna itd. Szatan w roli alter ego Pana wprowadza am-
biwalencj¢ do obrazu $wiata kreowanego przez Stwoérce, co znajduje odzwier-
ciedlenie w obrazowaniu symbolicznym, taczacym dwa przeciwstawne bieguny
— wiekuistego dobra i odwiecznego zla.

Pan Bog mu [diabtu] kazat przynie$¢ piasku z morza [...]. Przynies tego pia-
sku, to bede stwarzat ziemig. [...] A ten diabet nabral tego piasku za paznok-
cie i w usta i dat Panu Bogu. A Pan Bog: Blogostawig, niech sig stanie ziemia.
A jemu pysk rozdzierato, paznokcie, on tak plut, charkat. I to jest teraz gdzie
te bagna sa, trz¢sawiska, to mowia, ze to diabelska ziemia. (Zowczak 2000,
s. 66, przemyskie)

W innym wariancie zapisu scena siania ziemi jest wyrazniej zaznaczona:

Jak Bog ziemig rozsiewat, to wystat Lucypera, zyby przynidst z morza zie-
mie. [...] No ji poszet raz, ale juz si¢ zaczat buntowac ten Lucyper, Ze ,,ja ni
bedg, gada, Boga stuchal”. Ze poszet i postat tam dzie$ czy jak, jakby tam nie
bylo, przyszet i mowi tak: ,,Panie, tu ni dojdzie” [...]. Trzecia przychodzi,
a tu zamarznigty 1idd, ni wyjdzie z wody. No, musiat p6js¢. I poszet nabrat
w jedny reke i w druge reke. No 1 Bog rozsiat te ziemie, a uon wyciaga zza
siebie, z lewy reki i mowi: ,,Ja jeszcze, Panie, w drugij mam recy!” A Pan Bog
powiedziat: ,,Zda ji to si¢ ludziom”. I z tego powstaty gory i kamienie [...].
(Bartminski 1984, Bilgoraj)

Archetypowa role Stworcy-siewcy powiela gospodarz podczas rytuatu
pierwszej orki, przejmujac tym samym rolg agensa. Jednakze nie bedac zroédlem
mocy, musi uciec si¢ do praktyk magicznych, zachowujac stawiane przez obrzed
wymagania: rozpoczecie pracy przed wschodem stonca (przywotanie ciemnosci
sprzed aktu stworzenia), zachowanie absolutnego milczenia (odwzorowanie ci-
szy), odosobnienia. Siewca ma by¢ przez nikogo niezauwazony i Scisle powieli¢
mityczna scenerig, by zabezpieczy¢ sig¢ przed ztymi mocami, ktore mogtyby prze-
szkodzi¢ w osiagnieciu celu, analogicznie do dziatan szatanskich wobec Stworcy”’
(Niewiadomski 1999, s. 249-253, 264).

Cho¢ cala scena odbywa si¢ bez stowa, jednakze zachowanie agensa wska-
zuje na catkowite podporzadkowanie si¢ kanonowi nakazow i zakazow, funkcjo-
nujacych w $wiadomosci mowiacych jako dyrektywnych aktow mowy, wyraza-

7 Dziatania prowadzace do kontaktu z sacrum wymagaja swoistych procedur, famiacych nor-
malny porzadek zachowan. Swoisty kamuflaz (milczenie, zakaz mycia sig, jedzenia, odosobnienie,
pora dnia itp.) ma na celu utozsamienie si¢ ze sfera obca, by utatwi¢ dostgp do jej nadprzyrodzonej
mocy — wigcej na ten temat: Zajac (2004).
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Akty mowy — powielanie gestow kreacji Stworcy 349

nych (presupozycyjnie) za pomocg korelatow jezykowych SILY trzeba, nie wolno
(Niewiadomski 1999, s. 249-253, 264):

— podczas pierwszego siewu trzeba zachowa¢ milczenie (nie wolno roz-
mawiac);

— podczas pierwszego zasiewu trzeba rozpoczaé prace przed wschodem
stonca;

— pracg trzeba wykona¢ samemu, bez towarzystwa innych ludzi (nie wol-
no sia¢ w obecnosci innych osob).

Zakazy niewypowiadane, ale wywotujace u odbiorcy zgodny z intencja stan
mentalny i sposob zachowania, wskazuja na ich performatywny charakter. Sche-
mat do$§wiadczania sity boskiej, wiaze si¢ z religijna postawa podmiotu kreuja-
cego 1 wynika z przymusu wewngtrznego (dobrowolnego podporzadkowania si¢
regulom rytuatu). Funkcjonowanie presuponowanych schematéw aktow mowy
(nakazow i zakazow) uwarunkowane jest zywotnoscia wiary w moc Bozego bto-
gostawienstwa, zdolnego sprowadzi¢ urodzaj, dzigki przestrzeganiu znanych po-
wszechnie regul postgpowania podczas rytualnej orki i inicjalnego siewu. Rolnik
powielajacy boski gest siania ziemi wykonuje ponadto szereg znakéw symbolicz-
nych (kresli znak krzyza przed koniem, zanim wyruszy w pole, pierwsze ziarna
rzuca na krzyz, przestrzega zasady kierunku orki zgodnie ze zmiang potozenia
stonca), sakralizujacych przestrzen i sama pracg (Mazurkiewicz 1989, s. 21; Nie-
wiadomski 1999, s. 110, 137; Treder 1989, s. 181). Rytualne nawiazanie do mitu
i obrazu Boga-siewcy reaktywuje pierwotna tre$¢ symbolu, dzigki czemu inicjal-
ny siew i1 gospodarz zostaja wlaczeni do symbolicznej sceny kreowania $wiata.
Nowy obraz otwiera droge do budowania $ciezek kognitywnych, opartych na SW
WIEZI, taczacych rolnika, ziarno, ziemi¢ w sie¢ relacji semantycznych z trans-
cendencja.

Gest blogostawienstwa, jakiego Bog udziela ziemi w akcie stworzenia, sta-
nowi podstawe rytuatu §lubnego, w ktorym rodzice powielaja ten sam schemat
taski boskiej, powotujacej ziemig¢ do zycia. Tym samym akt inicjacji zyskuje ran-
g¢ symbolicznego odwzorowania sceny stworzenia $wiata. Wprawdzie rodzice
wystepuja tu w funkcji agensa, a mtoda para w roli patiensa, to sama formuta wy-
powiadana przez rodzica: Nie ja blogostawie, Bog blogostawi (Engelking 2010,
s. 303), wskazuje na jego (rodzica) mediacyjna funkcj¢. Faktycznym dawca ta-
ski jest Bog, bezposrednio stowem sprowadzony do samego centrum sceny. Tym
samym droga od zrodta mocy do celu zostaje znacznie skrocona, co powoduje
natychmiastowy skutek dzialania SILY — sprowadzenie na mtodych stanu taski.

Rytuatem przeciwnym do btogostawienstwa, ale funkcjonujacym wedtug
analogicznie skonstruowanego schematu, jest klatwa rzucana przez rodzica
(gtownie matke) na wyrodne dziecko. Schemat dziatania jest paralelny, wykonaw-
cq jest sam Bog, wigc dzialanie jest natychmiastowe i niecodwotalne (Engelking
2010, s. 307). Cho¢ klatwa z pozoru nosi znamiona destrukcyjne, gdyz jej wzo-
rzec wspottworza, oprocz schematu SILY, preschematy zrywania WIEZI (a wigc
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parametry diaboliczne), jednakze cel dziatania klatwy polega na przywrdceniu
stanu réwnowagi poprzez wlaczenie SW KONTROLI — czyli poszanowania
spotecznie przyjetych zasad wspotzycia, ktorego gtdéwnym filarem jest szacunek
dla rodzicéw. Mimo ze stowa klatwy wypowiada skrzywdzona matka (rzadziej
ojciec), to bezposrednim wykonawca jest sam Bog. Na sakralny charakter klatwy
wskazuja rowniez jej sformutowania:

Bodaj ci¢ piorun trzast! Bodaj ci¢ ziemia pochtongta! Bodaj cig cholera wzig-
ta! (Engelking 2010, s. 233)

Razenie piorunem nawiazuje bezposrednio do tego fragmentu mitu, w kto-
rym Bog karze diabta, stracajac go na dno wod, przez co dolna strefa kosmosu
przyporzadkowana zostaje sitom demonicznym. Przeklgte dziecko traci status
boskiego stworzenia, zostaje oddane diabtom na wieczne potgpienie, a po $mier-
ci staje si¢ demonem. Klatwa, podobnie jak blogostawienstwo, realizuje boski
schemat dziatania SILY — niczym nieograniczona moc sprawcza, bezposrednia
taczno$¢ migdzy zrodtem mocy a celem. Ani klatwa, ani blogostawienstwo nie
wymagaja stosowania wzmacniajacych czynnosci magicznych. Dziataja natych-
miast, wiecznie i nicodwotalnie. Wpisuja si¢ w system norm, totez dos§wiadczanie
mocy blogostawienstwa czy klatwy realizuje model dziatania sity niezalezny od
cztowieka, a wigc odbieranej w kategorii przymusu. Jednakze biorac pod uwage
fakt dobrowolnego podporzadkowania si¢ regulom udzielania blogostawienstwa
lub rzucania klatwy w imi¢ Boze (bodaj = Bog daj, Zeby...), mozna uznaé, ze jest
to przymus wewnetrzny (Swiadome podporzadkowanie sig dziataniu STLY)3.

Kolejnym boskim gestem kreacyjnym, nasladowanym przez czlowieka
w praktykach magicznych, jest demiurgiczne tchnienie, ktérym Stwoérca ozywit
cztowieka 1 dat mu duszg. W kulturze chrzescijanskiej dwie sceny aktu kreacji
$wiata — Ducha Bozego unoszacego si¢ nad wodami oraz tchnigcia zycia w noz-
drza czlowieka — stanowia podstawg obrazowania tajemnicy niewidzialnego
sacrum oraz objawiania si¢ jego mocy w postaci wiatru. Wiatr jako niematerialna
energia staje si¢ tu podstawa metonimicznego utozsamienia samego Stworcy (du-
cha = wiatru) z instrumentem jego mocy (wiatru jako zyciodajnego tchnienia), co
znajduje wyraz w etymologicznym zwigzku pierwotnej nazwy ps. *duxw z tchnie-
niem 1 duszq. Ten sposob obrazowania zywiotu powietrza buduje $ciezki kogni-
tywne migdzy pojeciami Bog ‘duch niematerialny’ — dusza ‘niematerialna for-
ma istnienia cztowieka’ — tchnienie, ‘zyciodajna moc”, oddech ‘przejaw zycia”,
czyniac powietrze 1 wiatr tacznikiem migdzy $wiatem materialnym (ziemskim)
a niematerialnym (zaswiatem). Zwiazki te widoczne sa w ludowej wizji wiatru

8 Sposoby dos$wiadczania SILY jako przymusu wewngtrznego (opartego na akceptacji) oraz
przymusu zewngtrznego (jako okolicznosci niezaleznych od woli nadawcy), por. Libura 2000, s. 235.
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(Baczkowska 1986, s. 56-58), ktora oddaje ztozonos¢ obrazu: wiatr przedstawia-
ny jest zarowno jako boski duch zyciotworczy w postaci ozywczego powiewu,
opiekunczego ducha towarzyszacego cztowiekowi we wszystkich etapach zycia,
zwlaszcza zwiazanych z transformacja (sens ten oddaja znane powszechnie wy-
razenia: oddac¢ Bogu ducha, ostatnie tchnienie, wyzionq¢ ducha), jak 1 obrazuje
dusze cztowieka, co w niektorych kontekstach prowadzi do powiazania z duszami
potgpionymi — zmora, upiorem, zjawa, a nawet samym diabtem.

Kreacyjny gest Stworcy — tchnienia zycia w nozdrza ulepionego z gliny
cztowieka — jest prototypem dalszych przedstawien, w ktérych ,.tchnienie”
(a tym samym ozywczy powiew) jawi si¢ jako sita tworcza badz zyciodajna.

Bog swiatla, Ojciec niebieski na prosbe stug swoich, wziat kruszyng ziemi
Rajskiej 1 gdy ta mu w rekach rosta, migkczata, ulepit z niej pierwszego czto-
wieka a natchnawszy go duchem, uczynil odmiennym od tego, czym byli

anieli. Tego pierwszego czlowieka nazwat Bog Jadamem”.

Jezykowe ekwiwalenty wyobrazenia sity zyciodajnej, reprezentowanej przez
wiatr (powietrze, duch, tchnienie), uzewnetrzniaja si¢ w postaci sadow i twier-
dzen (opartych na wierzeniach) charakteryzujacych si¢ sita perlokucyjna wias-
ciwa tym aktom mowy. Zgodnie z tym duch wiatru w bajkach ludowych ma
moc wskrzeszania zmarlego bohatera, a jego obecno$¢ w obrzedach weselnych
wiaze si¢ z wiara w moc zapladniajaca wiatru (Baczkowska 1986, s. 56). Wie-
jacy wiatr podczas scen oczepin i rozplecin przyjmuje archetypowa role agensa,
podczas gdy pozostali uczestnicy zdarzenia ,,wciagnigci w sceng” sg odbiorcami
jego zyciodajnej energii — pani mloda bezposrednio, a weselnicy posrednio jako
wspottworcy rytualnej sceny zaslubin. Dzigki rytualnym czynno$ciom weselnym
wiatr staje sig¢ symbolicznym reprezentantem boskiego tchnienia, a scena zaslubin
kolejnym odwzorowaniem mitu poczatku.

Boski gest ,.,tchnienia” w sensie powotania do zycia powielany jest rowniez
przez znachoréw, ktdrzy poprzez gest chuchnigcia przywotuja moc Stworcy pod-
czas praktyk magicznych. Gestom tym towarzysza cz¢sto stowne formuty zamo-
wien, a wigc performatywne akty mowy, powodujace konkretna zmiang — przy-
wrocenie do zycia, przepedzenie/unicestwienie choroby, zazegnanie nieszczgscia,

uzdrowienie!?:

Pan Jezus dmuchnat, caty §wiat rozdmuchnat

I ja chuchng, caty §wiat rozdmuchng! Chu, chu! (Zowczak 2000, s. 297)

9 Zapis z krakowskiego, za Kolbergiem cyt. Niewiadomski 1999, s. 60.
10 Wigcej na temat struktury tekstu zaméwien por. Niebrzegowska-Bartminska 2007, s. 153—187.
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Archetypowa rolg Stworcy odgrywa znachor, a tym samym duch wiatru
‘tchnienie’ staje si¢ w tej scenie instrumentem w jego reku. Niemniej whasciwym
bohaterem sceny (zrédtem mocy) jest sam Bog, cho¢ wystepuje w tle.

Roéwniez ta scena ma swoj lustrzany odpowiednik z diabtem w roli glow-
nej. Przeciwienstwem zyciodajnego wiatru jest ztowrogi wir powietrza. Tanczacy
w stupie piasku diabet stanowi powazne zagrozenie — moze porwac cztowieka,
zabié, a w najlepszym wypadku zasypac oczy piaskiem (Petka 1987, s. 55-56).
Kaszubi nazywaja go eufemistycznie sralq. Nazwa ta poswiadczona jest tez z in-
nych terenow polskiego obszaru dialektalnego (Mastowska 1987, s. 82). Wzmac-
niajaca funkcj¢ ochronng petni formuta przeklenstwa: swinskie gowno! Trzy-
krotne powtorzenie przeklenstwa ma unicestwi¢ ztego ducha, odebra¢ mu moc.
Przeklenstwo bedzie miato wigksza skutecznosc, jesli wypowiadajacy je czlowiek
bedzie dodatkowo trzymaé¢ w reku swinskie odchody (Moszynski 1968, s. 480).
W scenie z wirem powietrznym podmiot kreujacy zostaje weiagnigty w sceng, od-
grywa w niej rolg agensa, rownorzedna w stosunku do roli demona. Sita przeklen-
stwa i gestu pochodzi z nakazowo-ostrzegawczych aktow mowy, ktore sktaniaja
odbiorcoéw do asekuracyjnych zachowan:

— Trzeba strzec sig srali, bo moze porwac cztowieka lub zasypac oczy pia-
skiem.

— Trzeba nosi¢ przy sobie w kieszeni zasuszone $swinskie odchody, by chro-
ni¢ si¢ przed srala.

— Widzac sralg, trzeba trzykrotnie wykrzykna¢ w jego kierunku przeklen-
stwo ,,$winskie gowno”, najlepiej trzymajac w reku $winskie odchody, bo to
odbierze mu moc. (Moszynski 1968, s. 480)

Podstawa projekcji scen kreacji jest myslenie mityczne oraz glebokie prze-
konanie o dziatajacej mocy stowa. Religijna postawa wobec mocy nadprzyrodzo-
nych stwarza okreslona perspektywe dla podmiotu kreujacego. Obejmowac ona
bedzie te fragmenty rzeczywisto$ci widzialnej i niewidzialnej, ktore konstruuja
sceng interakcji, a wigc beda to gldwnie czas, przestrzen oraz uczestnicy zdarze-
nia 1 instrumenty, jakimi si¢ postuguja.

Gdy konceptualizator znajduje si¢ w obrgbie sceny, sam do$wiadcza zda-
rzen, wowczas punkt widzenia zlewa si¢ ze $wiatopogladem grupy spotecznej,
a obraz rzeczywistosci, jako wytwor zbiorowej wyobrazni, jest bardziej obiek-
tywny, a tym samym stanowi podstawe komunikacji jezykowej w Scisle okreslo-
nym obszarze tematycznym. Zbiorowy punkt widzenia ,,uogélnionego obserwa-
tora” stwarza warunki do leksykalizacji i gramatykalizacji przekazu (Tabakowska
2004, s. 52-53). Zarowno obrzedowe, jak i magiczne czynnosci, ktorych ramy
wyznaczaja dyrektywne akty mowy, realizujg warunek habituacji, umozliwiaja
tworzenia scen-wzorcéw komunikacyjnych w obregbie obowiazujacych norm po-
stgpowania. Totez cztery omoéwione wyzej przyktady powielania gestow stwo-
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rzenia $wiata: inicjalnego siewu, tchnigcia zycia, blogostawienstwa i klatwy, na-
leza do prototypowych modeli obrazujacych wszelkie akty kreacji, co znajduje
odzwierciedlenie w warstwie leksykalnej. Zarowno taczliwo$¢ leksykalna tych
wyrazow, jak i metaforyczne odwzorowania oraz derywaty odnosza si¢ do stwa-
rzania nowej sytuacji, ujawniania si¢ talentu, procesu tworczego: zasiac ziarno,
zasia¢ idee, natchnqé ideq, natchnienie, natchniony, natchnqé kogo ideq, podczas
gdy sama struktura znaczeniowa wyrazow blogostawic i klq¢ oraz ich derywatow:
blogostawienstwo i przeklenstwo, zaklqé kogos, zaklety, zlorzeczenie etc., zawiera
tresci wskazujace na potencjat kreacyjny — stwarzanie nowej sytuacji za pomoca
stowa.

Interpretacji zjawisk towarzyszy ambiwalencja aksjologiczna, ktora daje
o sobie zna¢ w zaleznos$ci od konkretnej sytuacji zdarzeniowej, od podziatu rél
i miejsca na scenie, a takze od hierarchicznej struktury preschematow i schematow
szczegotowych wspottworzacych zdarzenie inspirowane przywoltywaniem mocy
sacrum. Schematy znajdujace si¢ w centrum pojeé etycznych (jak np. SW ROW-
NOWAGI, KONTROLI) motywuja uogdlnione sensy ‘dobry’, ‘majacy wilasciwe
lub pozadane cechy’ (Krzeszowski 1994, s. 39-41). Waznym czynnikiem aksjo-
logicznym jest tez sposob pokonywania $ciezki prowadzacej do realizacji celu.
Sam cel pojawia si¢ zwykle w kontekstach nacechowanych dodatnio, podczas gdy
Sciezka przybiera juz ambiwalentne warto$ci.
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Speech acts — copying the divine gestures of creation

Summary

The author bases the article around selected themes of creation myths, known from folk tales and
also found in ritual behavior and magical practices.

Such practices — attempting to change the state of reality by imitating the divine gesture of crea-
tion — are subject to strict rules, communicated by verbal orders and based upon the representation of
force, and in particular, of its compulsion model.

The author introduces three ritual scenes inspired by the divine act of creation: the ritual of first
sowing, the ritual of the wedding blessing and magic healing practices referring to the life-restoring
power of the divine breath. The intention of behaviour evoking the divine gesture is to gain access to
the power of the sacred in order to set in motion a solicited change, a blessing or successful initiation
efforts. That is why the framework for relation with the sacred is constructed upon the imaging pattern
of the force and its schemata, namely compulsion.

The motifs of sowing, blessing and divine breath are the prototype models depicting acts of crea-
tion. The lexemes “sow” and “breathe” form the onomasiological basis for naming the creative pro-
cess (zasia¢ ideg — literally “to sow a new idea”), the disclosure of talent (natchna¢ — “to inspire” and
its derivatives natchnienie — “inspiration”; natchniony — “inspired”; duch — “spirit”; duchowos¢
— “spirituality”), while kla¢ — “to curse” and blogostawi¢ — “to bless” (and their derivatives) con-
tain a meaning that speaks of the power active within the word.
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