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TECZA. NAZWY 1 ZNACZENIE W KONTEKSCIE
LITEWSKIEJ NARRACJI FOLKLORYSTYCZNEJ

Nazwy teczy i ich znaczenia zawarte w tekstach litewskiego folkloru
(zwlaszcza w podaniach i wierzeniach) pozwolily Autorce zrekonstruowad lu-
dowe litewskie wyobrazenia teczy: jej wyglad (ksztalt luku, barwnodé, ja-
skrawosé), funkcje (ssanie wody, symbolizowanie pojednania migdzy Bogiem
a ludzmi), zwigzek z Bogiem i mitycznymi postaciami — Laumg ‘istotg wig-
zang z woda, boginkg’ i Smokiem. Czgsto takie postaci mityczne jak Lauma
czy Smok, odznaczajace si¢ wodng naturg, w folklorze litewskim byty przed-
stawiane jako postaci reprezentujace sama teczg. Teczy jako istocie mitycz-
nej przypisywano moc manipulowania wodami na ziemi i w niebie, rzadzenia
ich wzajemnym powigzaniem. W folklorze litewskim tecza jest posredniczka
i taczniczka obiektéw przyrody, wéd niebieskich i ziemskich. Wyobrazona jako
kosmiczna wstega ma funkcje laczenia, ogarniania, opasywania Swiata.

Tecza jako wyjatkowe zjawisko przyrody od dawna budzila zaintereso-
wanie i zdziwienie, a zarazem i che¢ zrozumienia, wyjasnienia jej powstania
oraz natury. Ze wzgledu na subtelne spektrum koloréw oraz wywierane wra-
zenie wizualne fenomen ten stal si¢ jednym z najczeéciej poetyzowanych
obiektéw zaré6wno w tradycji zwigzanej z mitopoetyckim Swiatopogladem,
jak i w twérczosci wspolczesnej. Sposob rozumienia teczy odzwierciedla ar-
chaiczny $wiatopoglad, a raczej jego fragmenty, ktére zachowaly sie¢ w li-
tewskim folklorze stownym, przede wszystkim w podaniach i wierzeniach.
W tych narracjach folklorystycznych ujawnia sig, czym jest tecza, z jakimi
dzialaniami, z ktérymi mitycznymi postaciami, z jakim czasem i przestrzenig
jest ona zwigzana. Nalezy podkresli¢, ze w tworczodci slownej zachowaly sig
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wielowarstwowe wyobrazenia teczy majace zwiazek zar6wno z mitopoetyc-
kim, jak i p6zniejszym Swiatopogladem. Poziomy tworzace koncept teczy
nie sa wigc réwnowartosciowe pod wzgledem czasowym, jednak warunko-
wo mozna je przedstawi¢ jako baze, ukazujaca charakter myS$lenia, ktéry
ksztaltowal tradycyjne wyobrazenia kulturowe o tym zjawisku przyrody.

Omawiane zjawisko moglo byé nazywane nie tylko zwyklym litewskim
slowem wvaivoryksté uzywanym w jezyku ogélnym, ale i wieloma innymi.
Jedne z nich sa szeroko znane, inne funkcjonuja jedynie w pewnych regionach
Litwy. Konstatinas Karulis opierajac si¢ na tym, ze jezyk lotewski nie
ogranicza si¢ do jednego slowa nazywajacego tecze, przypuszcza, ze to
zjawisko przyrody mialo kilka nazw, ze wzgledéw tabu unikano prawdziwego
jej imienia (Karulis, 486). Tendencje tabuizacji nazwy teczy odzwierciedlajg
takze wierzenia niemieckie. Zamiast slowa Regenbogen ‘tecza’ zalecano ten
obiekt nazywaé Himmelsring ‘kolo niebieskie’, gdyz stowo Regenbogen mialo
magiczny wplyw na tecze — moglo wywolaé deszcz (HDA, 592).

Zdaniem Kazysa Biigi i Ernsta Fraenkela, slowo wvaivoryksté powinno
byé dzielone w ten sposéb: wvaivor-yksté (por. slowotwérczo podobne sto-
wa: Seiminykstis, bandykstis, vingerykstis, vangarykstis) (Buga, 323; Fraen-
kel, 1185). Vaivor- to reduplikacja rdzenia (por. takie formy tego stowa jak
varvoryksté, voverykstis). Rdzen ten nalezy wyprowadza¢ od *-uer- ‘kre-
cié, giad’ (Fraenkel, 1185; Pokorny 1152). Z tym samym reduplikowanym
rdzeniem *uer- wiaze sie i etymologia lotewskich varaviksne (varviksne, va-
raviksna, varvikste, varariksteiin.) ‘tecza’. Zdaniem K. Karulisa, varaviksne
< vavariksne, gdzie vavar- jest reduplikacja rdzenia *uer- (Karulis, 486).
A wiec zaréwno vaivoryksté, jak i varaviksne sadzac z ich analizy etymolo-
gicznej mogla mie¢ zwigzek ze znaczeniami ‘krecié, gigé’. Objasnianie teczy
jako obiektu zwiazanego z gieciem wydaje sie¢ umotywowane i przekonujg-
ce. Z rdzeniem slowa oznaczajgcego tuk (indoeuropejskie *arqu- ‘tuk’) laczy
si¢ takze pochodzenie slowa argikas, uzywanego przez plemiona baltyckie
zamieszkujace tereny nad Narwia, ktére oznaczalo tecze (Karulis, 200).

Tak wiec stowo vaivoryksté nalezy dzieli¢ na nastepujace czlony vaivor-
i -yksté, lecz nie na czlony vaivo ryksté (wedlug etymologii ludowej). Na-
zywanie teczy slowami oraryksté lub oro ryksté, zanotowane w podaniach
(LTR 1539/29/; 4637/45/; 4638/235/), takze nalezy uwazaé za wynik ludo-
wego traktowania slowa (dostrzegajac w slowie vaivoryksté czlon ryksté jako
cze$¢ zlozenia) (Fraenkel, 1185).

Inna popularna w czeSci Wielkiej Litwy, zwlaszcza na Auksztocie na-
zwa teczy, to Laumeés juosta ‘wstega ELaumy’ (Laumé ‘Lauma’ — lit. bogini
zwigzana z wodg, ziemia i niebem, wyobrazana jako kobieta z diugimi wlo-
sami i duzymi piersiami — N.L.) (LTR 898/132/; 1300/315/; 1627/177/;
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2514/129/; 3835/448/; LMD 1 1002/236/; DSPSO 61; LKZ 7, 190). W jed-
nym z tekstéw folkloru to zjawisko przyrody zostalo nazwane Laimés juosta
‘wstega Lajmy’ (Laimé ‘Eajma’ — lit. bogini losu, szczescia), chociaz w tym
samym tekscie figuruje takze nazwa Laumés juosta (DSPSO 61). Wydaje si¢
to zupelnie naturalne, gdyz sg znane fakty wskazujace, ze Lauma i Lajma
jako postacie mityczne mogly by¢ przez ludzi mylone lub po prostu utozsa-
miane (Vélius, 89).

Z nazwami Laumés juosia, Laimés juosta lacza sig¢ takze Dievo juosia
‘Boza wstega’ (LTR 1158/276/; 1791/22/) oraz Adomo ir Ievos juosta ‘wste-
ga Adama i Ewy’ (LTR 228/10/). Sa to opisowe nazwy teczy wskazujace
na zwigzek nazywanego obiektu z postaciami dawnych wierzen oraz religii
chrzescijanskiej.

Nalezy wyrézni¢ nazwe teczy Smakas (LTR 374¢/1219/; 5115/10/; LKZ
13, 94-95). Ta nazwa teczy zostala zapisana w Dzukiji (rejon Orany Varéna,
Olita Alytus, tozdzieje Lazdijai), a takze w okolicach Prian Prienai, Koszedar
Kaisaidorys, Wysokiego Dworu Aukstadvaris. Smakas w litewskiej tradycji
stownej przede wszystkim kojarzy sig¢ ze smokiem z basni — chtonicznym
potworem, z ktérym walke toczy chcacy go zniszczyé bohater (AT 300, 301).
Slowo smakas w jezyku litewskim ma dwa znaczenia: smoka i wspomnianej
teczy. Smakas jest to zapozyczenie z jezyka polskiego lub bialoruskiego (Fra-
enkel, 879). Stowo smok w jezyku polskim oznacza potwora, a takze pompe
(SGP 179; SJP 454). Bialoruskie smok ma podobne odpowiedniki znacze-
niowe, jak i wymienione w jezyku polskim: pompa, zelazna rura spustowa,
pompa przeciwpozarowa i basniowy waz (SBN 595). Jak wspomniano, slo-
wo to w jezyku litewskim utrwalilo si¢ w znaczeniu smoka i teczy. Poniewaz
tecza w folklorze litewskim byla wyobrazana jako saczycielka wody, a za-
razem jako smok, te znaczenia litewskiego smoka-tgczy sa powigzane ze
wspomnianymi odpowiednimi znaczeniami w jezyku polskim i biatoruskim.

Lokalnym wariantem nazwy teczy jest Straublys uzywany w okolicach
Mierkini Merkiné oraz za poludniowo-wschodnig litewsks granica w Laz-
dunach Laezdinai, Roduni Rodiiné, Noczy Nocia, Armoniszkach Armoniskés
(LTR 4302/105/; 4303/105/; LMD 1 474/611/; LKZ 13, 940). Straublys poza
tecza oznacza takze ‘ryj, trabe’ jako ruchomy czlon czesci nosowej sionia,
ryjek jako narzad u owadéw (LKZ 13, 940. Slowo straublys jest wyrazem
pochodnym od czasownika striaubti. Ilustruje to zdanie zapisane w Roduni:
Straublys striaubia vanden;j i§ mariy (Trgba sqczy wodg z morza.) (LKZ 13,
940). A wigc traba jest to co$, co saczy (ciagnie) wodg ze zbiornika wodnego.
Slowo nazywajace czynno$¢ wykonywang przez obiekt staje si¢ podstawg do
nazwania i samego podmiotu. Analogiczny proces substantywizacji czasow-
nika mozna dostrzec takze w przypadku nazwy Triaublé (LTR 2378/197/;
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slowo zapisane w powiecie jeziorskim ‘Zarasai’). Triaublé jest to co$, co triau-
bia. LKZ podaje, ze triaubti to ‘siorbaé, chleptaé, wciggaé glosno ptyn’ (LKZ
16, 797).

Na Litwie Wschodniej w okolicach Solok Salakas, Dusiat Dusetos, Ho-
duciszek Adutiskis, Gierwiat Gervéciai, Uciany Utena zostalo zapisane inne
slowo nazywajace tecze Drigné, Drigna, Drignas (LTR 1081/71/; 1418/2/;
1526/45/; 1864/44/; 2124/52/; LKZ 2, 708-709). Poza tecza slowo drigné
moze oznaczaé ‘jasne kolo (korone) obwdd wokél ksiezyca lub stofica’ (sto-
wem drigné takze nazywa sie roéling lulka czarnego ( Hyosciamus niger); inne
znaczenia stowa drigné: ‘tarte kartofle’; ‘wiercipigta’) (LKZ 2,709). Drignétas
to: 1. ‘odurzony lulkiem’; 2. ‘pstry, jaskrawo pasiasty’ (LKZ 2, 709). A wiec
drigné oznacza to, co jest pstre, pasiaste, kolorowe. W okolicach Gierwiat,
Hoduciszek jest uzywane stowo Dzigna (LTR 4152/60/; LKZ 2, 999), ktérym
nazywa si¢ tecze, a ktére fonetycznie jest bliskie stlowu Drigné.

W folklorze sg spotykane i takie nazwy teczy jak Dermeés juosta ‘wstega
ladu’ (LTR 1864/44/; 3115/223/), Malonés juosta ‘wstega taski’ (DSPSO
61), Linksmyné (Linzmine) (LM 1, 62; Juceviius, 76). Te nazwy teczy sa
rzadko uzywane lub zostaly zapisane jako pojedyncze fakty. Ich pochodzenie
w opowiadaniach ludowych jest zwigzane z pewnym kulturowym, religijnym
kontekstem, i o tym bedzie mowa w dalszym ciagu.

Jednakze oddzielnie nalezaloby oméwié¢ nazwe Linksmyné. To stowo nie
jest charakterystyczne dla folkloru, przynajmniej w materialach LTR. oraz
Katalogu Litewskiego Folkloru Stownego nie udalo si¢ na nie trafié. Tecze
tak nazywa Teodor Narbutt w podaniu o §wiatowym potopie i przyslanej
ludziom po nim przez boga Praamzius ,uspokoicielce teczy Linksmyné”.
Linksmyné wymienia takze L. A. Jucewicz (LM I, 62; Jucevicius, 76).

Stowo Linksmyné jest ekwiwalentem rosyjskiej nazwy teczy raduga,
bialoruskiej vjasjolka, ukraifskiej veselka. Raduga zostala urobiona z rads
‘wesoly’ (Fasmer, 431), vjasjolka z vjasily ‘wesoly’, veselka ze stowa veselyj
‘wesoty’. Litewskie linksmyné podobnie od linksmas ‘wesoly’. Linksmyné nie
jest stowem charakterystycznym dla jezyka méwionego. Poza wspomnianymi
Zzrédlami piSmiennictwa, slowo to zostalo zapisane w dwéch slownikach
z konica XIX w. i pierwszej polowy XX w. (Miezinis; Baronas, 465, patrz
takze LKZ 7, 542). Byé moze Linksmyné do jezyka litewskiego przyszlo
w wyniku wplywéw jezykéw slowianskich jako kalka jezykowa stéw raduga
i yjasjolka.

Takie sg nazwy teczy zapisane w folklorze litewskim. Odzwierciedlaja
one cechy teczy jako mitycznego wyobrazenia: zaréwno zewnetrzne okre-
Slajace jej wyglad (ksztalt tuku, barwnosé, jaskrawosé), jak i wewnetrzne,
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czyli funkcje (ssanie wody, wprowadzanie pojednania), korelacj¢ z pewnymi
mitycznymi postaciami (Bogiem, Laumg, Smokiem).

Kontekst teczy w sporej czesci ujawnia jej zwigzki z pewnymi postaciami
mitycznymi, ktorych imiona czgsto figuruja w jej nazwach. Jak wspomniano,
tecza moze by¢ zwiazana z Bogiem i trzymang przez niego wstega:

Kai baigia lyt, tai atsirunda Dieva juosta. Jos vienas galas vienam aZeri, kitas kitam.
Tai raiskia, kad jau daugiau nelis (LTR 1791/22/). [Gdy przestaje padaé deszcz, ukazuje
sie wstega Boga. Jeden jej koniec w jednym jeziorze, a drugi w drugim. To oznacza, e
wiecej juz nie bedzie padaé.]

Jesli tecza jest przedstawiona jako majaca zwigzek z Bogiem, jej po-
wstanie objasnia si¢ jako wynik potopu i znak dany ludziom przez Boga, ze
wiecej ,potopu” juz nie bedzie:

Iki patapo vaivorykstés nebuva, o po patapo atsirada zenkly, reiskianéiy, kad Dievas
daugiau Zmoniy neskandys (LTR 4152/60/). [Do potopu teczy nie bywa, a po potopie
ukazuja sie znaki oznaczajace, ze Bog nie bedzie wigcej topil ludzi.|

Nu, tai dzigna yra po patapo. Reiskia, kap buvo, tai jau daugiau nebus patapas jau.
Tai yra tokis znokas, kad daugiau nebus patapas (LTR 4152/60/). [No, to dzigna jest po
polopie. Znaczy sig, jak bylo, to wigcej juz nie bedzie potopu. To jest taki znak, ze wigcej
nie bedzie potopu.]

Legenda o ,,potopie” do litewskiego folkloru trafila z chrzescijanstwa, ze
Starego Testamentu (Ksigga Rodzaju, 6-9). Ta legenda w podaniach jest po-
dawana w wersji skr6conej, przywolywane s jedynie jej fragmenty, epizody,
w opowiadaniach ludowych uzasadniajace, komentujgce pochodzenie teczy.
Bég, najczeéciej z kontekstu jest jasne, ze jest to Bég judeo-chrzescijanski,
jest przedstawiany jako sprawca teczy.

Tecza jest kojarzona z Bogiem takze w lotewskim folklorze stownym.
Tylko w tym przypadku Bég — sprawca teczy pojawia si¢ w kontekscie in-
nego tematu, ktérego charakterystycznymi bohaterami sg postaci mityczne.
W jednym z podan opowiada sig, ze w tych czasach, gdy dopiero zostala
stworzona, ziemia (Senesenos laikos, kad Dievs vél nesen bijis zemi radijis),
Bog byl wladcg slonca, a Diabel (lot. Velns) deszczu. Diabel poslal na ziemig
ogromne ulewy i wichury. Zaczal si¢ potop. Bog, chcac przerwal szalefistwa
Diabta, prébowal mu tego zabroni¢. Jednak Diabel na nic nie zwracal uwagi.
Wtedy Bég postanowil posltaé na ziemig silne promienie stoneczne. Promie-
nie te oélepily Diabla. Przenikaly one przez chmury deszczowe i w ten sposéb
powstata tecza (LTT, 43-44). Tecza jest wigc wynikiem wspéldziatania pro-
mieni stonecznych wystanych przez Boga i deszczu bedacego w dyspozycji
Diabla, skutkiem walki dwéch przeciwstawnych postaci mitycznych.
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Scisty zwigzek Boga i teczy odzwierciedla takze lotewskie podanie o Bogu
z mlotami. Gdy Bég podnosi jeden mlot, powstaje jedna tecza, gdy podnosi
drugi miot, ukazuje si¢ druga tecza, a gdy podnosi trzeci miot, ukazuje
si¢ trzecia tecza, metniejsza niz dwie pierwsze (LTT, 44). Mlot zaréwno
w mitologii litewskiej, jak i lotewskiej jest atrybutem Boga Gromowladcy.
Jednak w tym podaniu nie wspomina sig, o jakim Bogu jest mowa. Bez
wzgledu na to, na uwage zasluguje zwigzek boskiego milota i teczy, ze
w czasie manipulowania przez Boga swoimn narzedziem — mlotem powstaje
tecza, t). zjawisko zwigzane z meteorologia (por. z Perkunasem, ktéry
rzucajac toporem, wywoluje blyskawice lub grzmot; zob. LTR 759/5/;
1640/128/). A wigc w podaniach lotewskich ujawnia si¢ to, iz nie tylko
Bog chrzedcijanski, jak to jest charakterystyczne dla folkloru litewskiego,
ale i Bog tradycji mitologicznej mégl byé powiazany z tecza.

Na Lotwie jest znane podanie o teczy jako zwyklym materialnym obiek-
cie. Podanie glosi, ze jeden czlowiek pomalowal tuk wozu siedmioma kolora-
mi. Ten tuk wygladal okazale — I$nil w stoficu. Bogu nie spodobala sie taka
pycha i wciggnal on tuk zarozumialca na niebo; ten luk stat sie teczg (LTT,
44). To, ze tecza moze mie¢ nature rzeczows, potwierdza takze niemiccka
tworczoS¢ slowna. Opowiada sig, ze wszyscy pijani ludzie muszg ciggnaé
chmury, i wiadnie tecza im sluzy jako orczyca (HDA, 588). A wigc tecza
nie tylko w tradycji battyckiej, ale i w germariskiej jest laczona z czesciami
wozu. Obiekty réznego rodzaju sa laczone wedlug ich cech zewnetrznych —
pod wzgledem ksztaltu.

Inna posta¢ mityczna, z ktérg zwiazek teczy jest szczegdlny, jest Laumé
‘tauma’. Jak wspomniano, tecza czesto jest okreSlana jako Laumés ju-
osta (LTR 898/132/; 1300/315/; 1627/77/; 2514/129/; 3835/44/; LMD
11002/236/; DSPSO 61; LKZ 7, 190). Tecza jest atrybutem Laumy, czescig
jej ubioru lub narzedziem, za pomoca ktérego Lauma wykonuje pewne czyn-
noSci. T¢ mityczng postaé z tecza zbliza najpierw to, ze obie majg zwigzek
z wodg. Woda zalegajaca w zbiornikach na ziemi jest ciagnigta przez tecze
do nieba, gdzie staje si¢ deszczem i z powrotem wraca na ziemie w czasie
opadéw. Bardzo czesto wyobrazano sobie, ze to wlasnie Lauma ssie wode,
jest gwarantem tego nieustajacego procesu:

Vaivoryksté tai yra Laumés juosta, kuriag Laumé pratesia i upes, ezerus ir traukia
vandeni debesin, sudarydama liety (LTR 1083/89/; zob. takze LTR 374c/1219/). [Tecza
Jjest to wstega Laumy, ktérg przedluza do rzek, jezior i ciagnie wode do chmur, tworzac
deszcz.]

Sama istota Laumy w sporej czesci jest zwigzana z woda: czeste miejsce
jej pobytu w podaniach znajduje si¢ w poblizu wody. Tutaj ona pierze, ki-



Tecza. Nazwy i znaczenie. .. 221

janka obija bielizne, kapie sie, czesze wlosy (LMD 613/20/; LTR 1167/493/;
4056/48/; 1438/223/; 5083/107/). Pranie jest szczegélnie charakterystycz-
ng czynnoécig Laumy. W jednym z podan komentujacych powstanie teczy,
ktore jest laczone z laumami, te taumy sa wlasnie okredlane jako praczki:

Vienga kartg laumeés skalbé baltinius, jy buvo visokiy spalvy. Jos visus baltinius isdéjo
ant pievos paziurét. Tuo tarpu viena laumeé liepé jiems pakilti aukstyn, ir tie baltiniai
ant dangaus sudaré graZia, {vairiy spalvy juosta. Todél ja pavadino laumés juosta, arba
vaivorykste (LTR 1300/315/). {Pewnego razu laumy pralty bielizng w réznych kolorach.
Rozlozyly pranie na lace, aby je obejrzec. W tym czasie jedna z taum kazala bieliznie
wznieé si¢ w gore, i ta bielizna na niebie utworzyla tadng, réznobarwng wstege. Dlatego
zostala ona nazwana wstega Laumy albo tecza.]

Inng dziedzing dzialalnosci taum, zwigzana z pochodzeniem teczy, jest
tkactwo. Laumy w folklorze litewskim czesto sg przedstawiane jako przadki,
tkaczki (LMD I 144/16/; LTR 499b/18/; 935/12/; 2989/340/; 3577/129,
130/; 3665/197/). Podanie o powstaniu teczy glosi, ze wstegi utkane przez
laumy, podobnie jak i we wczesniej wspomnianym tekscie bielizna uprana
przez laumy, wznoszg si¢ do nieba: '

Viena kartg laumeés audé juostas ir iskélusios zitiréjo, katros grazesné. Ir Stai pamaté,
kad treéiosios laumés juosta pakilo ant dangaus. Ten ir dabar pasiliko (LTR 1300/323/).
[Pewnego razu taumy tkaly wstegi i wznoszac je ogladaly, ktére z nich sg najladniejsze.
1 wtem spostrzegly, ze wstega trzeciej taumy wzniosla sig na niebo. Znajduje si¢ ona tam
do tej pory.]

Zwigzek teczy i tkaniny zostal zawarty nie tylko w litewskiej tradycji
mitologicznej, ale tez i w innych. Na przyklad jedno z plemion indiafiskich
wierzylo, ze tecza jest to tkanina, utkana przez ogromnego pajaka chcacego
zlapaé slofice (HDA, 590).

Zostal zapisany jeden wariant podania, w ktérym stwierdza sieg, ze tecza
powstala ze wstegi, ktéra zgubila Lauma:

Vaivoryksté atsirado Sitaip. Sako, laume vijes raganius. Laumé bégdama pametus
sava juosty, tai kai pa letaus, ir pasimata juosta (LTR 1870/35/). [Tecza powstata w ten

spostb. Opowiadajg, ze Eaume gonit czarownik. Uciekajac, L.auma zgubila swojg wstege,
dlatego po deszczu pojawia sig ta zgubiona wstega.|

Tecza jest wstegag Laumy w tym znaczeniu, ze byla ona w dyspozycji
tej postaci mitycznej, zapewne jako czeS¢ ubioru. Wstege Lauma zgubila
uciekajac od czarownika. Zwiazek Laumy i czarownika nie jest charaktery-
styczny dla litewskiego folkloru stownego. Sa znane zwiazki Laumy z diablem
( Velnias), Perkunasem i ze zwyklym mlodzieficem ze wsi (LTR 1722/195/;
4941/221, 440/; 1255/254/; 1550/486, 505/; 1579/195/; Jucevicius, 75-76).
Moze byé, ze czarownik w omawianym podaniu jest zamiennikiem jakie$
innej postaci.
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Oto jeszcze jeden tekst folkloru, w ktérym méwi sie o Faumie i jgj
wstedze — teczy, przedstawiony przez Ludwika Adama Jucewicza:

Laumé tai buvusi stebuklingo grazumo deivé, ji gyvenusi debesyse. Kg ji globojusi
— apie tai Zmoniy kalbos nieko nepasako. O jos istorija buvusi tokia: sédédama savo
deimantinéje kraséje, pamaciusi karta vieng daily vaiking ant Zemeés ir, isskleidusi savo
juosta (vaivorykste), nusileidusi pas ji. To pasimatymo vaisius buves toks, jog dievaité
pagimdziusi suny, vardu Meily. Stiny tg aukléjusi viena Ziniuoné Vilijos pakrantéje. Motina
tris kartus dienoje nuzengdavusi i§ dangaus ir penédavusi ji savo kratimis; Sitaip truke
keleta ménesiy, kol vyriausiasis dievas susekes, kame Laumé laikanti paslépusi savo ir
zemés vyro meilés vaisiy, o tada stvéres ji uz kojy ir bloskes virs paciy auksciausiy
debesy ir tenai, sietyne, daves jam zvaigzdziy tarpe vieta. Paciai dievaitei jis nupjoves
kriitis ir, sukapojes | smulkius gabalélius, iSséjgs jas po visg Zeme. Todél tad musy liaudis
akmenélius, Zinomus mineralogijoje belemnity ar perkuno stréliy vardu, vadina Laumeés
papais. Vaivorykste priisai ir zemaiciai taip pat vadina Laumés juosta (Juceviéius, 75-
76). [Lauma byla przecudownej urody boginka mieszkajaca w chmurach. Czym ona si¢
opiekowala, o tym ludzie nic nie méwig. Jej historia byla taka: pewnego razu, siedzac
w swoim diamentowym krzesle, spostrzegla na ziemi przystojnego mlodzierica, rozwingta
swoja wstege (tecze) i zeszla do niego. Owocem spotkania bylo to, Zze boginka urodzita
syna imieniem Meilus. Tego syna wychowywala pewna znachorka na brzegu Wilii. Matka
trzy razy dziennie schodzita z niebios i karmilta go swojg piersia. Trwalo to kilka miesigcy,
az najwyzsze bostwo wytropilo, gdzie Lauma chowa owoc miltosci swojej i mezczyzny
z ziemi. Wtedy [bdg] chwycit dziecko za nogi i rzucil nim ponad najwyzsze chmury i tam
w gwiazdozbiorze wéréd gwiazd dal mu miejsce. Samej bogince ucigl piersi i posiekal na
drobne kawatki, ktére rozsial po calej ziemi. Dlatego nasz lud kamyczki, w mineralogii
znane pod nazwa belemnitéw lub strzatek piorunowych, nazywa cyckami Laumy. Tecze
Prusowie i Zmudzini takze nazywajg wstega Faumy.]

Niektérzy autorzy watpia w autentycznosé tego utworu. Taka krytycz-
ng opinie wyrazili Meilé Luksiené i Zenonas Slavitinas w komentarzach do
Dziet L. A. Jucewicza (wyd. 1959 r.). Twierdza, ze w litewskim folklorze nie
istnieje analogiczne podanie o Laumie (Jucevitius, 622). Zdaniem Jonasa
Vaiskunasa, taka ocena autentycznosci tekstu jest hiperkrytyczna i nie jest
dostatecznie umotywowana (Vaiskinas, 18-19). Kwestionujac problem au-
tentycznosci tej narracji, nalezy przyznaé, ze posiada ona pewne elementy
autorskie. Utwér mégl by¢ uzupelniony przez samego L. A. Jucewicza o wy-
my$lone detale poprzez dosy¢ swobodne jego streszczenie i w ten sposéb
przedstawil go jako czesciowo ludowy, a czesSciowo jako wersje opowiada-
nia autorskiego. Jednak podstawowe skladniki struktury semantycznej tego
tematu i pewne ich zwiazki sa poS§wiadczone przez inne narracje litewskiej
twoérczosci slownej. Jest to zwiazek Laumy i teczy, motywy milosci Laumy
i ,ziemskiego mlodzienca”, dziecka Laumy, bliski zwigzek FLaumy i ,naj-
wyzszego boga” (nalezy sadzié, ze w tym miejscu chodzi o Perkunasa). Tak
wiec temat ten byé moze nie jest autentyczny pod wzgledem wszystkich je-
go czescl skladowych, ale jadro jego struktury semantycznej jest zwigzane
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z litewsky tradycja mitologiczna. Poza tym, nalezy podkreslié, ze podsta-
we folklorystyczna omawianego tekstu po$wiadcza jeszcze jedno podanie
o podobnej tresci. Zostalo ono zapisane przez znanego zbieracza folkloru,
krajoznawce Balysa Buracasa:

Zemaitijoje, netoli Kursény, yra Laumakiy balos, kuriose seniau irgi gyvenusios
jaunos, grazios laumés, o &ia pat, Kipsy dvare, bastesis kipsy, arba velniy, karalitinas.
Jaunos laumutés, isismyléjusios kipsy karaliiing, viliodavo ji padebesiuose patiesusios
grazig juosta, kurig ir visi Kipsy dvarelio darbininkai matydave tysant i§ Laumakiy raisto.
Kartg dangaus deivalis Perkunalis supykes nepermaldaujamai ir trenkes i§ padebesio {
laumiy raista. Tuomet gala gavo karlaiinas Kipsas ir jo mylimoji Laumeé. Kipso liko tik
girdis, kuri ir dabar ten tebéra akmeniu pavirtusi. Kipso biita didoko, nes jo suakmenéjusi
Sirdis, stovinti Laumiy raiste, ant Velnio pylimo, yra dviejy metry auks¢io (Buraéas, 39).
[Na Zmudzi w okolicach Kurszan znajduja sie bagna w miejscowosci Laumakiai, w ktérych
dawniej zamieszkiwaly miode, pigkne taumy, a nieopodal w Czarcim dworku blakat sig krél
czartow (lit. kipsas) lub diabtéw (lit. velnias). Mlode taumy zakochaly si¢ w krélu czartow
i kusily go piekna wstegg roztozong w przestworzach, ktéra byla widziana przez wszystkich
robotnikéw Czarciego dworku, jak rozposcierala si¢ z bagna w Laumakiai. Pewnego razu
bég niebios Perkiinalis nieublaganie zagniewal si¢ i uderzy! z niebios w bagno taum. Wtedy
zginat krél Czart i jego ukochana bauma. Z Czarta pozostalo tylko serce, ktére do tej pory
tam znajduje si¢ zmienione na kamieni. Czart widocznie byt wielki, gdyz jego skamieniale
serce lezace w bagnach taum na czarcim nasypisku liczy dwa metry wysokosci.

Nie ma watpliwosci, ze podania zapisane przez L. A. Jucewicza i B. Bu-
racasa s3 to dwa warianty tego samego tematu. W okolicach Laumakiai,
ktére wymienia sie w wariancie podania przedstawionego przez B. Buragcasa,
jest znane podanie o temacie innego typu (KbPK 6b), w ktérym opowiada
si¢ o milosci czarta do Eaumy i o tym, ze czart odwiedzal Laume wilasnie
w miejscowosci Laumakiai (LTR 4941/205, 221, 440/; 4944/281/). A wigc
Laumakiai z Lauma i czartem sg kojarzone nie w jednej narracji folklory-
stycznej. Potwierdza to prawdziwoi¢ podah zapisanych przez B. Buracasa
i czeSciowo przez L. A. Jucewicza.

W wariancie L. A. Jucewicza méwi sig o milosnym zwigzku Laumy
i ,ziemskiego mlodzienca”, w tekécie B. Buratasa — o Faumie i postaci
chtonicznej — czarcie. W pierwszym przypadku Lauma nie zostaje ukara-
na przez bezimiennego ,najwyzszego boga”, ktéry posiekal piersi Laumy na
kawalki, ktére p6zniej przemienily sie w belemnity — cycki Eaumy, w dru-
gim przypadku para zakochanych zostaje ukarana przez ,boga Perkunalisa”,
ktéry uderzyl w Eaume i jej ukochanego, a serce czarta zamienil w ogromny
dwumetrowej wysokosci kamien. A wiec w obu wariantach podania powtarza
si¢ schemat tematyczny o analogicznej strukturze z pewnymi wariantami.

W omawianym podaniu reprezentowanym przez dwa warianty najbar-
dziej interesujace jest to, co zostalo powiedziane o teczy i jej zwigzku z Lau-
mg. Tecza w tych tekstach jest uwazana za wstege Laumy, atrybut postaci
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zamieszkujacej chmury / niebiosa. Wstega stuzy Laumie jako srodek do ko-
munikowania si¢ z ukochanym. Lauma / mlode laumy spostrzegla na ziemi
przystojnego mlodzienca / czarciego krélewicza i rozpostarla swoja wstege
— tecze, za pomocy ktérej spuszczala si¢ do ukochanego / kusila czarcie-
go krélewicza. To oznacza, ze tecza pomagala FEaumie lub mlodym laumom
znajdujacym sie w chmurach lub niebiosach wej$¢ w kontakt z ziemska istota.
Funkcja teczy jako posredniczki pomiedzy niebem a ziemig zostala poswiad-
czona i w innych materialach, o ktérych mowa bedzie w dalszym ciagu.

L. A. Jucewicz tecze kojarzy z Lauma jeszcze w jednym miejscn swego
dziela Litwa (1846 r.) i w nieco innym kontekscie niz wczesniej omawiany.
Zdaniem autora, tecza moze by¢ nazywana Linksmyné. To imie teczy
kojarzone przez L. A. Jucewicza z Lauma jest wladnie objasniane jako
uogélniona charakterystyka pewnych jej cech (,zla uwodzicielka, boginka
niestalosci kobiet”; Jucevicius, 76):

»JO8 juosta todél esanti vadinama linksmyne, kad ji turinti ypatybe linksminti vargsus
zmones; ji zérinti vien i§ tolo mirtingyjy akimis, o kai prieini artyn — tuojau dingstanti.
O argi tai néra visy miisy apgaulingy lukestiy, visy graziausiy, vaivorykstés spalvomis
zérinéiy miisy viléiy paveiklas?!!” (Jucevicius, 76) [Jej [Eaumy — N.L.] wstega dlatego jest
nazywana linksmyné, poniewaz ma on wlasciwos¢ weselenia biednych ludzi; ona polyskuje
jedynie z daleka w oczach émiertelnikéw, a gdy si¢ zblizysz — nagle znika. Czy aby to nie
jest obraz ztudnych oczekiwan, najpigkniejszych nadziei wszystkich nas, 1$nigcych kolorami
teczy?!!”).

Taka interpretacja teczy jako wizerunku zludnych oczekiwan, najpiek-
niejszych nadziei nie jest charakterystyczna dla folkloru litewskiego.

A wiec tecza mogla by¢ wyobrazana jako obiekt zwiazany z dzialalno$cig
Laumy, z jej skutkami (uprana bielizna, utkana wstega, ktére wznoszg sie ku
niebu) i widocznie jako detal ubioru tej istoty, jako rodek pozwalajacy Lau-
mie wchionaé wode ze zbiornikéw znajdujacych sie na ziemi, i wreszcie jako
most, ktérym Fauma schodzi z niebios na ziemie. Tecze z Lauma wigze wy-
razna ,wodna” natura obu tych wyobrazen i to, ze oba podtrzymuja kontakt
z mitycznymi sferami §wiata — ziemia i niebem. Tecza moze by¢ uwazana
za metonimie Laumy, detal odzwierciedlajacy jej nature i reprezentujacy te
istote.

Jeszcze jedng mityczng postacia, z ktéra tecza moze byé bezposrednio
identyfikowana, jest Smok:

Laumés juosta yra smakas, jis traukia visus galus, bet sventas Jurgis ji prilaiko. Jis
turi devynias galvas ir traukia per jas vandeni ir kas papuolé {traukia (LTR 374c/1219/).

[Wstega Laumy jest to smok, on ciagnie wszystkie konce, ale $wiety Jerzy go przytrzymuje.
Ma on dziewigé gléw i ssie nimi wodg i wcigga wszystko, co popadnie.)

Nu, sakydavo seniau, vaivoryksté — vadinas, smakas. Sako: ana smakas. Nugi, sako,
smakas tai velnias, sako, i mariy vandeni traukia, — tep sakydavo (LTR 5115/10/). [No,
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dawniej méwiono, tecza — to jest smok. Méwiono: o, tam smok. No wiec, méwiono, smok
jest to diabel (Velnias), méwiono, Ze z morza wodg ssie, — tak wlasnie méwiono.]

W pierwszym tekécie tecza (wstega Laumy) zostala przedstawiona jako
Smok z dziewiecioma glowami ssacy nimi wodg¢ i wszystko, co popadnie.
Wspomniany zostal takze przeciwnik Smoka — $§w. Jerzy, ktory tutaj
inaczej niz w basniach litewskich (LTR 3108/42/; 1783/30/; 3108/42/) lub
ikonografii nie walczy z tym potworem i zabija go, a jedynie ,przytrzymuje”,
widocznie powstrzymuje, hamuje. W litewskich basniach smok czg¢sto jest
okreslany slowem Smakas. Jego odpowiednikiem moze by¢ diabel ( Velnias;
LTR 2941/5/; 3414/48/; 4151/15/). A wigec w drugim cytowanym podaniu
Smok jako diabel charakteryzowany jest nieprzypadkowo.

Smoka z tecza laczy przede wszystkim Scisty zwiazek z zywiolem wod-
nym. Smok czesto jest przedstawiany jako zwierze wodne, ktérego charakte-
rystycznym miejscem przebywania sa duze zbiorniki. Z morza Smok przypty-
wa na miejsce walki na ziemi, gdzie oczekuje na niego jego przeciwnik (LTR
260/125/; 461/67/; 1125/73/; 2134/3/; 3241/139/; zob. takze inne warianty
AT 300). Gdy zostaja Scigte smocze glowy, ,nie wiadomo skad pojawila si¢
woda, wszedzie, gdzie si¢ zerknie, strumieniami lata si¢” [,kazne i§ kur ra-
dosi vanduo, kur tik zitirint vis upeliai bégo”] (LMD I 492/3a/). Po zabiciu
Smoka moze nawet rozpoczaé si¢ ogromny potop (LTR 1038/161/). Smok
charakteryzuje si¢ ambiwalentng natura: zwiazkiem nie tylko z woda, ale i z
ogniem, ukazuje si¢ nie tylko jako zwierze chtoniczne, ptaz, zmija, ale tez
jako ptak ze skrzydlami (LTR 1884/113/; 2145/285/; 3109/76; 4562/41/).
A wiec Smok, tak samo jak i tecza, laczy sie zaréwno ze sferg ziemska, jak
i z niebem. Smok, przedstawiciel $wiata wodnego, widocznie ze wzgledu na
jego zwigzki z przeciwstawnymi poziomami mitycznego $wiata mégl by¢ tym
obiektem, ktéry gwarantowat ruch wody miedzy ziemia a niebem. Te funkcje
pelnil wlasnie Smok — tecza, wyobrazana jako istota w ciele Smoka.!

W kontekscie tradycji chrzeScijanskiej tecza byla kojarzona nie tylko
z biblijnym Bogiem, ale i z takimi postaciami tej religii, jak Adam i Ewa.
Tlustruja to dwa warianty podania (LTR 2281/10, 11/). Tecza w nich jest
nazywana wstega Adama i Ewy:

! Wyobrazenie teczy jako smoka, zmii jest znane takze z mitéw innych narodéw
$wiata. Zmije w teczy mozna dostrzec w mitologii Indian Ameryki Péinocnej i Potudnio-
wej, aborygenéw australijskich, plemion dahomejskich i ich sasiadow w Afryce Zachodniej,
Starozytnej Persji (FWSD, 922). Australijczycy przy pomocy wyobrazenia zmii—tgezy wy-
razali wierzenie, ze istnieje duch wodny, Zmija—potwoér. Ta australijska tecza kojarzy si¢
z deszczem i magia ptodnosci (MS, 462). Chificzycy tecze wyobrazali jako smoka zgietego
w luk (MNM I, 654). :
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Kai dievas iSvare Adomy ir levy i§ rojaus, tai atajeme i§ jy riibus ir juostas, katram
pasijuosusi nesiodava. A po tam, kai buvo patapas, tai visi Zzmonés prigeéra, a lika tik vienas
Nuojus. Dievui paiskadija Zmoniy, ir nurakavoja daugiau takias karones nebedaryt. Kad
natranti Zmones vieryty ja Zodziam, pakabina un dungaus Adomo ir levos juostas, katras
ir parodo kai kadu svietui (LTR 2281/10/). [Gdy Bég wygonil Adama i Ewe z raju, to
zabral im odziez i wstegi, ktére nosili. A potem, gdy byl potop, to wszyscy ludzie potopili
sig, zostal tylko jeden Noe. Bég pozalowal ludzi i zdecydowal, ze nie b¢dzie wigcej nasylal
takiej kary. Aby natretni ludzie uwierzyli jego slowom, na niebie zawiesil wstegi Adama
i Ewy, ktére niekiedy ukazuja sig $wiatu.]

Motyw wygnania Adama i Ewy z raju w podaniu zostaje potaczony
z opowiadaniem o $§wiatowym potopie, wskazujac zwigzek pomiedzy grze-
chem pierwszych ludzi i degradacja calej ludzkosci. Adamowi i Ewie zostaje
przyznany atrybut wstegi i kojarzac go z tymi postaciami, zostaje objasnio-
ne powstanie teczy.

W drugim wariancie omawianej tematyki wyrazenie Adomo ir Ievos
juosta trafia si¢ jedynie w pierwszym zdaniu tekstu. Stwierdza si¢ w nim:
Wstega Adama i Ewy (tecza) ssie wodg do chmury. To stwierdzenie lgczy
sie z tematem folklorystycznym o ssacej mocy i o tym, ze ta wstega (niby
traba) przyciaga wode, a nawet babe, ktéra prata ubranie w jeziorze (LTR
2281/11/).

W narracjach folklorystycznych odzwierciedla si¢ nie tylko widoczny
i wyobrazalny wyglad teczy, zwiazki z mitycznymi postaciami, ale i czynnosci
wykonywane przez nia, ktére charakteryzuja funkcje teczy jako zjawiska
mitycznego. Charakterystyka mitologemu pozwala dokladniej zrozumieé
i odtworzy¢ jej sens. O dzialaniach przypisywanych teczy wspomniano juz
wezedniej. Teraz ta kwestia zostanie oméwiona dokladniej.

Podstawowsg, czynno$cig wykonywana przez tecze, ktéra ja charakteryzu-
je, jest ssanie wody ze zbiornikéw wodnych (jezior, rzek, mérz) znajdujacych
sie na ziemi do nieba — do chmur, gdzie zmienia si¢ ona w deszcz i jako
krople deszczu powraca na ziemie. W ten sposéb przebiega cykliczny ruch
wody i ten proces cyrkulacyjny taczy ziemie i niebo.

Laumeés juosta geria vandeni i§ eZery ir upiy. Be tos juostos, debesiai pristigty vandens
ir mes neturétum lietaus. Kada laumeés juosta siurbia vandeni, tai vanduo net uzia (LTR
898/132/). [Wstega Laumy pije wodg z jezior i rzek. Bez tej wstegi chmurom zabrakloby
wody i nie mielibyémy deszczu. Gdy wstegga Laumy ssie wode, to woda az szumi.]

Czynnosci teczy okreSlane sa nastgpujacymi czasownikami: gert: ‘pi¢’,
siurbti ‘ssaé’, sriaubti ‘siorbaé’, traukti ‘ciggnac’, imti ‘brad’ (LTR 898/132/;
1627/177/; 1158/276/; 4310/173/; LKZ 13, 940). Czasami jest ona okreslana
jako zywa istota ssgca wode. Tg istota moze by¢ Lauma lub Smok:
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Matas, kumet mélyna geltona unt dangaus — laumes ir vadin. Anos vandenj traukeé
(LTR 3783/1976/). [Pora, kiedy widzimy niebo niebieskie, z6tte, jest nazywana porg laum.
One ciaggng wode.]

Laumé vandenj traukia (LTZ 7, 190). [L.auma ciggnie wode.]

Laumés juosta yra smakas, jis traukia visus galus [...] (LTR 374c/1219/). [Wstega
Laumy to jest smok, ona ciggnie wszystkie konce [...].]

W podaniach lotewskich tecza jest przedstawiana jako zwierze pijace
z rzeki lub jeziora:

Vecie teic: Varaviksne dzerot ka kads zvers pie upes vai ezera (LTT, 45) [Starzy
opowiadaja, Ze tecza niby jakie§ zwierze pije u rzeki lub jeziora.]

Litewska Lauma, Smok, lotewskie zwierze sa to personifikowane formy
teczy. W niektérych podaniach podkresla si¢ rolg teczy jako gwaranta
deszczu:

Dar jis (vyro senelis Adoménas) sakydaves, kad laumés juostos siurbia i8 eZery ir upiy
vandeni, papildo debesius vandeniu, kad paskui jie vél galéty laSus barstyti ant Zemeés. Be
lietaus biity visiems labai blogai (LTR 1627/177/; patrz takze LTR 1484/112/). [Jeszcze
on (dziadek meza Adomenas) opowiadal, ze wstgga Laumy ssie wode z jezior i rzek,
uzupelnia chmury woda, zeby potem one znowu mogly krople rozsypywac na ziemie. Bez
deszczu wszystkim byloby bardzo zle.]

Gdy tecza z morza pobiera won do tuku, potem moze nawet dwa
tygodnie deszcz padad:

I3 mary, i8 mary jima vandeni. Ir prijima pilny ity lanky. Ir tadu jau — dvi kokias
nedélias — lija lietus (LTR 4310/177/). [Z morza, z morza bierze wode. Nabiera pelny
tuk. I wtedy juz jakies dwa tygodnie deszcz pada.]

A wiec podkreéla sie zwigzek teczy zar6wno z woda na ziemi, jak i na
niebie. Tecza to posredniczka, laczniczka pomiedzy wodami réznych sfer
mitycznego §wiata.?

W folklorze litewskim o teczy méwi sig, ze ona wraz z wodg ze zbiornika
moze wessaé i to, co w nim lub obok znajdowalo sie. Jednym z takich
wsysanych obiektéw sa ryby®:

2 Motyw teczy jako ssacej wode jest znany takze w folklorze Stowian wschodnich.
Rosjanie tecze wyobrazali sobie jako pijaca wodg z jezior, rzek i studni, a potem ta woda
w postaci deszczu byla z powrotem posylana na ziemig. Dawniej w guberni charkowskiej
opowiadano, ze tecza to rura, ktérej jeden koniec styka si¢ z niebem, a drugi opuszczony
jest w studnie (Afanasev, 100). Bialorusini takze opowiadajg o tym, jak tecza pije wode
z rzeki (SBN 49).

3 Temat teczy wciagajacej wode z rybami pojawia sig takze w folklorze niemieckim
(HDA, 586-587).
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Ji [oraryksté — N. L.] sugeria vandeni. Ji sugeria ir maZas Zuveles [...] (LTR
1539/29/). [Ona [tecza — N.L.] spija wode. Ona spija i male rybki [...].]

W jednym z podan lotewskich takze jest mowa o tym, ze tgcza wraz
z wodg ze zbiornika wciaga ryby:

[-..] Varaviksna, siicot Gideni, uzsiic visu to, kas ir tdeni, seviski zivis. Ja paradas
Varaviksna, tad zivis glabjas tuvak pie dibena (LTT, 45). [Tecza ssac wode wsysa wszystko,
co znajduje si¢ w wodzie, zwlaszcza ryby. Gdy pojawia si¢ tecza, ryby prébujg ratowaé
starajac si¢ znalezé si¢ u dna).

Jednak moc ssgca teczy nie ogranicza sie do tego. Tecza moze wciggnal
nawet zwierzeta i ludzi:

Drigné pasidaro po didelio lietaus, ir paskui debesiai traukia undeni situo dirgni ir
kai pritraukia daug undenio, tadu vél lyja. Ir jos reikia saugotis, kai ji traukia undeni
katroj vietoj, sutraukia gyvulius ir Zmones (LTR 1848/112/). [Tecza pojawia si¢ po duzym
deszczu, i potem chmury ciagng przez t¢ tecze¢ wodg i gdy naciagng duzo wody, wtedy
znowu zaczyna padaé deszcz. I trzeba jej strzec sig, gdy ona ciagnie wode w ktéryms
miejscu, weiaga zwierzeta i ludzi}.

W niektérych podaniach konkretyzuje sig, podaje sig, jakie zwierzg zosta-
je wciggniete. To moze by¢ baran, cielg, kozy (czasami razem z pastuchem):

Drigne — vaivorykste. Saka, traukia undeni i§ upes ir i3 ezera. Gane netoli nuo
e¥era tes KeleZeriais gyvulius ir istrauke avinioky — intrauke avinioky drignen, o paskui
kelintam lauki ty avinioky islija, ir gyvy (LTR 4759/433/; patrz takze LTR 2378/197/).
[Drigne — tecza. Méwig, ciagnie wodg z rzeki i z jeziora. Niedaleko od jeziora pod
Kelezeriai pasli zwierzeta i wciggnelo barana — wciagnelo barana do tgczy, a potem
na ktéryms polu ten baran spadi z deszczem, i zywy].

Piemuo lauki gane versius, tai triaublé (vaivoryksté) sutrauke versi. Rada vers{ iSmesty
kitoj pusaj ezera (LTR 2378/197/). [Pastuch w polu past cielgta, to triaublé (tgcza)
weiggnela ciele. Ciele znalezli po drugiej stronie jezioral.

[..-] Vaivoryksté traukia i3 eZery ir upiy vandeni i debesis, kada juose vandens
sumazéja. Kartais gali itraukti medzius, gyvulius ir Zmones. Karta buvo jtraukusi piemeni
ir tris jo ozkas (LTR 1167/433/). [Tecza ciagnie z jezior i rzek wodg do chmur, gdy w nich
zmniejsza sig iloéé wody. Czasami moze wciagnaé drzewa, zwierzgta i ludzi. Pewnego razu
wciaggneta pastucha i trzy jego kozy].

Znane s3 takze lotewskie podania o wciagnietym przez tecze zwierzeciu.
W jednym z nich opowiada sig, ze pewnego razu pod wieczor, gdy pastuchy
pasli zwierzeta nad jeziorem, ukazala si¢ tecza i zanurzyla jeden swoj koniec
w jezioro, aby nabra¢ wody. Pastuchy zadziwieni ogladali, jak woda z jeziora
przez tecze wznosila si¢ ku gérze do chmur. Nie spostrzegli, gdy baran
zblizyl sie do teczy, a ta wciagnela i zwierze, ktére zaczelo si¢ wznosi¢ ku
gorze do chmur. Tylko wtedy wszystko to zauwazyli pastuchy. Wystraszeni
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przybiegli do domu i opowiedzieli o zdarzeniu. Zabroniono im pas¢ zwierzgta
nad jeziorem, gdy tam tecza pije wode (LTT, 45).

W innym lotewskim podaniu o teczy méwi sie o krowie, ktéra pasta
sie nad rzeka i zostala wciggnigeta wraz z wodg. Niebawem zaczal sie silny
deszcz i razem z deszczem spadly kosci krowy. Krowie migso tecza sama
zjadla (LTT, 45). W podaniu tecza ujawnia si¢ nie tylko jako saczycielka
wody, ale tez odznacza si¢ sporym apetytem, prawie jest zarlokiem. Miedzy
innymi jest to jedno ze znaczen slowa smakas, ktérym moze byé nazywana
litewska tecza (patrz LKZ 13, 94-95).4

Wezesniej wspomnieliSmy o jeszcze jednym obiekcie, ktéry zostaje we-
ssany przez tecze — to czlowiek. Tecza przede wszystkim oddzialuje na tych
ludzi, ktérzy znajduja si¢ w poblizu zbiornikéw wodnych, poniewaz tam naj-
czesciej ukazuje sie tecza. Dlatego tez ofiara teczy moze staé si¢ praczka:

[--.] Rozy boba veléja rubus azeri. Tuo esu nuslaide kaip narakiai (lyg tycia) tokia
triiba i§ dungaus ir tik vurrrr... ir sutrauke boby debesin su visu Zluggiu. A baisybe
debesy undenia, kaip aZeras! Kurgi tau bus boba gyva — prigéra. Ku nugrimzda un
dugnia, tai dugnys nebedaturéja ir triika, a boba iSlake Zemyn. Léke léke, léke léke ir kaip
laks statiai kaminan, kaminu — grycian, gryciaj — lovan (diminiy seny gry¢iy kaminas
— skylé lubose ir stoge). Ir randa diedas boby lovoj, matai, sava gry¢ian patropija nulékte
(LTR 2281/11/). [Raz baba klaskala kijanka odziez nad jeziorem. W tym czasie akurat
taka traba z nieba ukazala si¢ i tylko wrrrr. .. i wciagnela babe w chmurg z cala bielizng.
A w chmurze wody co niemiara, jak w jeziorze! A gdzie to baba zywa ostanie si¢ — utonela.
Gdy pograzyla si¢ na dno, to dno nie wytrzymalo i pgklo, a baba poleciala w dél. Leciala,
leciala i wpadta prosto do komina, przez-komin do izby, w izbie do 16zka (w starych chatach
dymnych komin to dziura w suficie i dachu). I znalazl dziad babe w t6zku, widzisz, potrafita
do swej chaty wpasd].

W podaniu lotewskim o podobnej tre$ci méwi sie o kobiecie, ktéra nad
jeziorem prala bielizne. Kobieta nie zwracala uwagi na tecze, ktéra ukazala
sic na niebie. Tecza zanurzyla jeden swéj koniec w jeziorze, i wyraznie
bylo widaé, jak woda wznosi si¢ ku gorze. Wtem dziecko krzykneto i zniklo
w teczy. Jednak, gdy wystraszona kobieta wrécila do domu, znalazla tutaj

4 Wyobrazenie, ze tecza moze wciagaé zwierzeta, a nawet i ludzi, jest znane takze
w folklorze niemieckim. W jednym z podan stwierdza sie, ze pewnego razu pastuch ze
zdziwieniem obserwowal, jak tecza ciggnie wode. Zapedzil on swoje stado w doling nad
rzeka. I wladnie on sam razem z bydlem zostal wchlonigty i wiecznie pasie owce w niebie
(HDA, 587). W ogéle nalezaloby podkredli¢, ze motyw o teczy, ktéra wcigga w gore
wszystko, co trafi si¢ pod jej koiice, jest dosy¢ rozpowszechniony w Europie: ten motyw
jest znany narodom Slowian wschodnich, zachodnich i potudniowych, Niemcom, Wegrom.
Jeszcze Grecy i Rzymianie méwili o pijacej teczy (Afanasev, 100; Snoj, 329; HDA, 586).
A wiec traktowanie teczy jako zjawiska, ktore wchlania, wsysa, jest dosy¢é powszechnie
znane w tradycji mitologicznej narodéw europejskich.
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swego syna zdrowego i zywego. Okazuje si¢ on razem z deszczem spadl na
ziemi¢ (LTT, 45-46).

W podaniach litewskich i lotewskich czlowiek wciggniety przez tecze
zwykle w ten czy drugi sposéb powraca na ziemig¢. Motyw pochlaniajgcej
teczy kojarzy si¢ z motywem czlowieka wciaganego przez ksiezyc i tym spo-
sobem objasnia sig etiologi¢ konturéw widocznych na ciele niebieskim (LTR.
1293/180a/; 2281/6/). Niezwykle charakterystycznym obiektem przyciaga-
nym przez ksigzyc jest dziewczyna idaca z nosidlami i wiadrami po wode
(LTR 1069/26/; 1083/167/; 2083/852/). Zostalo zapisane analogiczne poda-
nie zwigzane z tgczg, w ktérym moéwi si¢ o dziewczynie, ktéra szla po wode
do rzeki, schwytanej przez to zjawisko przyrody:

Senuovieje Zmonis kalbiedava, kad vaivuoryksti nusileidzia i kuokia nuors upi, i
vandenius prisisemti sau atsargy vandens. Ir vieng kartg i5 namy iSieja mergaite vandens
i upi, uo kaip tik veivuorykstis buves nusileides. Ji su mediniais kibirukais nuvieja ir j
tg vietg, kur buva nusileides vaivuorykstis. I negriza { namus. Tada visi namiskiai spieji
ir ieSkuoji juos — niekur nerado nei kibiriuku, nei juos paciuos. Visi spieji, kad pagava
vaivuoryksti. Dabar saka, vaivuorykste yra jvairiaspalvi, kaip tik mergaités sijuonas kada.
I8ieji su tuo sijuonu tuokiu jvariaspalviu — daba matuos vaivuoryksti (LTR 5031/25/;
patrz takze LTR 1158/217/). [Dawniej ludzie opowiadali, ze tecza opuszcza sie do jakiejs
rzeki, aby uzupetni¢ zasoby wody w chmurach. I pewnego razu z domu wyszla dziewczyna
po wode do rzeki, a jak raz byla tecza. Ona z drewnianymi kubetkami poszla w to miejsce,
gdzie byla spuszczona tecza. I nie wrécita do domu. Wtedy wszyscy domownicy zgadywali
i szukali jej, ale nigdzie nie znalezli ani kubetkéw, ani jej samej. Wszyscy domyslali sig, ze
zlapala ja tecza. Teraz méwig, ze tgcza jest roznobarwna jak kiedys spédnica dziewczyny.)

W podaniu lotewskim o podobnej tresci dziewczyna pochlonieta przez
tecze takze przepada na zawsze:

Kadu reizi meita gajusi lieta laika uz aku péc tdens. Lai gan skaidri varejis redzet,
ka aka esot bijis iemeérkts Varaviksnes gals, tomér meita nebaidijusies un gajusi vien.
Bet, ka gajusi, ta atpakal vairs arT neatnakusi — Varaviksne uzravusi debesis. Velak
gan kaSus un vienu spaini atradusi to pasu maju ganibas, bet meita ka pazudusi, ta
pazudusi. Sadu magticibu ir centusies izmantot dazi veikli cilveki (LTT, 46). [Pewnego
razu dziewczyna szla po wodge do studni w czasie deszczu. Chociaz bylo wyraznie
widaé, ze w studni zanurzony jet koniec teczy, dziewczyna nie bala si¢ i odwaznie
podeszla. Jednak nie wrécila. Tecza wciagnela jg do nieba. Pézniej jedynie nosidia
i wiadro znaleziono na pastwisku. A dziewczyna jak przepadta, tak przepadia. Ten przesad
prébowali wykorzystywaé niektérzy ludzie.]

Sumujac: tecza jest w stanie wciagnaé wspomniane obiekty: wode ze
zbiornikow wodnych na ziemi, a wraz z nia ryby oraz zwierzeta i ludzi
znajdujacych si¢ w poblizu rzek i jezior, gdzie opuszczal si¢ koniec teczy.
Widocznie wierzono w niezwykla moc teczy, w ogromne oddzialywanie na
istoty ziemskie.®

5 W tradycji mitologicznej wielu narodéw tecza jest mostem pomiedzy niebem
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W litewskim folklorze ustnym nie znaleziono motywu teczy jako mostu
w dostownym znaczeniu tego slowa. Jednak na podstawie niektérych po-
dafn mozna wnioskowaé o roli teczy jako posredniczki, laczniczki pomiedzy
obiektami przyrody i sferami mitycznego $wiata, a to kojarzy sie z funkcja
pelniong przez mityczny most. Te ceche teczy ujawniaja te podania, w kté-
rych mowa o teczy saczacej wode do nieba ze zbiornikéw znajdujacych sie
na ziemi: :

Vaivoryksté kada an dangaus atsiranda, tai Zinok, kad bus lietaus, nes ji i§ mariy
vandeni in debesi traukia (LTR 1159/380/). {Gdy tecza pojawia sig¢ na niebie, to wiedz,
ze bedzie deszcz, bo ona z morza do chmury ciggnie wode.]

15 vandeny trauk i debesi vandeni, kiti sakydavo — dievo justa (LTR 1158/276/).
|Z wbd ciagnie do chmury wode, inni méwili — wstega boza.]

W tym przypadku tecza jest niby droga dla wéd pochodzacych z morza
i innych zbiornikéw do chmur, gdzie woda przeobraza si¢ w deszcz. To, ze
tecza laczy niebo z ziemia, takze potwierdza chociazby i takie stwierdzenie:
Matai, jas [vaivorykstés — N.L.] abu galai siekia dungaus ir Zemés krastus
(LTR 1081/71/). [Widzisz, jej [teczy — N.L.] oba korice siggaja krancoéw
nieba i ziemi.|

Komentujac funkcje teczy jako mediatora, mozna przypomnie¢ omawia-
ne juz w tym miejscu podanie o Laumie, ktéra mieszkala w chmurach i po-
kochala przystojnego chlopaka z ziemi, opublikowane w Pismach L. A. Juce-
vicza. Lauma schodzi na ziemig za pomocs teczy: isskleidusi [laumé — N.L.]
savo juostg (vaivorykste), nusileidusi pas ji [vaiking — N.L.] (Jucevicius, 76)
[rozwinela [Eauma — N.L.] swoja wstege (tecze) i zeszia do niego [chlopaka
— N.L.).6

O roli teczy jako laczniczki mozna sadzi¢ na podstawie samego jej ksztal-
tu wstegi. Jak wspomniano, czesto ona jest nazywana wlasnie wstega: Dievo

aziemig (FWSD, 922). Typowym przykladem takiego mostu jest germanska tecza Bifriost,
ktéra laczyla dwie sfery mitycznego $wiata: Asgard, siedzibe bogéw, z Midgardem, czyli
érodkiem $wiata, ktérym byla ziemia zamieszkala przez ludzi. Codziennie asy jechaty
konno przez ten most na miejsce swoich zebran przy Zrédle Urd (Simek, 48-49).

% Podobne znaczenie teczy jako mostu laczacego zakochanych i rézne sfery mitycz-
nego $wiata odnajdujemy w rosyjskiej tworczosci ludowej. Opowiada si¢ o pigknej corce
cara, nimfie niebios, ktéra pokochala uwodziciela imieniem Zmej Gorynycz (3meti opui-
nww). Jednak oni nie moga spotkaé sig, poniewaz dzieli ich szeroka rzeka ognia. Wtedy
cérka cara otrzymuje cudowny obrus, rzuca go i w oka mgnieniu obrus staje si¢ pigknym
wysokim mostem (tecza) przez rzeke (Afanasev, 101). Migdzy innymi, sam schemat te-
matyczny tej narracji jest bliski strukturze semantycznej podania przedstawionego przez
L. A. Jucewicza. Fakt ten jest jeszcze jednym argumentem potwierdzajgcym charakter
folklorystyczny omawianego dziela, ktére oglosit L. A. Jucewicz.
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juosta, Laumeés juosta (LTR 1158/276/; 898/132/; 1300/315/). W niekt6-
rych podaniach méwi sig, Ze ta wstega moze laczyé rézne obiekty przyrody:

Jos vienas galas vienam aZeri, kitas — kitam. Tai raiskia, kad jau daugiau nelis (LTR
1791/22/). [Jej jeden koniec w jednym jeziorze, drugi w drugim. To oznacza, ze wigcej nie
bedzie padaé.]

[--.] jis [Dievas — N.L.] parodé juosta, kuri debesis sujungia [...] (LTR 1585/104/).
[On [Bég — N.L.] pokazal wstege, ktéra laczy chmury.]

Kai vanduo pradéjo slugt, ji [vaivoryksté — N.L.] apjuosé visg pasaulj (LTR
1181/113/). [Gdy woda zaczeta opadaé, ona [tecza — N.L.] opasala caly éwiat.]

Tecza laczy nie tylko niebo i ziemie, ale i dwa jeziora (na poziomie
chtonicznym) lub chmury (w sferze niebieskiej), a nawet caly §wiat. A wiec
funkcja teczy jako posredniczki, tgczniczki, jakby wstegi opasujacej, laczacej
realia przyrody, sfery mitycznego $wiata chociaz i niezbyt wyraznie, ale
jednak jest reprezentowana w litewskim folklorze slownym.

Wysoko ceniong mityczng warto$é teczy potwierdza jej zwiazek ze sfe-
ra sakralng. Wobec tego zjawiska przyrody nalezalo okazaé pelny szacunek
i przestrzegaC pewnego dystansu. Przejawy tego numenistycznego szacun-
ku i zdumienia odzwierciedlaja analizowane tutaj wierzenia ludowe o nie-
zwyklej mocy teczy, jej nadprzyrodzonym oddzialywaniu na czlowieka. Za
ceche sakralnosci teczy nalezy uwazaé takze zakaz pokazywania na tecze pal-
cem, wyrazony w wierzeniach: [ orarykste negalima rodyti su pirstu (LTR
1539/29/) [Na tecze nie mozna pokazywaé palcem]. Jak wiadomo, takie ta-
bu obejmowalo takze stonce, ksiezyc i btyskawice (LMD I 1063/1351/; LTR.
1542/2/; 1300/46/; 1315/188/; 763/37/).7

Weczesniej wspomniano, ze temat teczy w folklorze litewskim zostal prze-
niesiony takze do religii chrzescijanskiej do legendy o potopie, ktéry jest
dosy¢ popularny w podaniach. Jak wiadomo ze Starego Testamentu, po po-
topie, ktéry byt karg dla ludzi za ich zle czyny, Bég wskazal Noemu (przez
niego ostrzezonemu prawemu czlowiekowi, ktéry zbudowal arke i uratowat
od potopu zwierz¢ta i ptaki) tecze na niebie jako obietnice nieniszczenia

7 W wierzeniach niemieckich takze podkresla si¢ zakaz pokazywania na tecze palcem,
gdyz sama tecza jest Bogiem lub dzielem Boga. Pokazywanie na nig palcem bytoby
profanacja. Na Slasku méwi sie, ze jesli to tabu nie byloby przestrzegane, to palec zaniknie.
W Harz wierzono, ze Bég za to karze. Austriacy wyobrazali sobie, ze w takim przypadku
w palec wszedlby robak. Analogiczne wierzenie znane jest w Indiach i Chinach (HDA, 592).
Indianie plemienia Hopi i Thompsona takze uwazali, Zze nie mozna pokazywaé na tecze
palcem. To tabu jest znane z basni ludowych (FWSD, 922). Swiadczy to o poszanowaniu
teczy jako wartosci zwigzanej z innym Swiatem. Z tej przyczyny omawiane zjawisko
przyrody bylo chronione od profanacji, aby nie bylo przez nig naruszone lub zniszczone.
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wszystkiego, co zywe (Ksiega Rodzaju, 9). W opowiadaniach ludowych le-
genda o potopie jest przedstawiania w wersji skréconej, czasami jedynie
konstatujac sam fakt wystapienia potopu i wiazac z tym zdarzeniem pocho-
dzenie, przeznaczenie oraz sens teczy:

Vaivoryksté tai yra zenklas, kad jau daugiau patapo nebebus (LTR 1864/44/). [Tecza
jest to znak, ze juz wigeej nie bedzie potopu.]

Dievas palikes vaivorykste po tvano, kuri reigkianti, kad daugiau tvano nebus (LTR
1167/433/). [Bég pozostawil po potopie tecze, ktéra oznacza, ze wigcej potopu nie bedzie.]

Dievas parodé ty dzigny dél to, kad jau daugiau nebus patapas jau (LTR 4152/60/).
[Bég pokazat te tecze dlatego, ze juz wigce) nie bedzie potopu.]

Vaivoryksté traukia vandeni { debesis. Senieji pasakoja, kad kitg karta buves patapas.
It kai Dievas su Zmonémis padaré sandarg, jis parodé juosta, kuri debesis sujungia, ir
pasaké, kad daugiau patapu Zmoniy nekoros (LTR 1505/104/; patrz takze LTR 1864/44/;
1526/45/). [Tecza ciggnie wodg do chmur. Starzy opowiadaja, ze pewnego razu byl potop.
1 gdy Bég zawarl z ludZzmi przymierze, pokazal wstege, ktéra taczy chmury, i powiedzial,
ze wigcej nie bedzie karaé ludzi potopem.]

Cytowane fragmenty podan ujawniaja bezposrednie powigzania ludowe-
go pojmowania teczy z tradycja chrzescijanska. Oprécz tych podan, zapisano
kilka wariantéw motywu o potopie, czeSciowo biblijnych, czesciowo folklory-
stycznych, w ktorych tecza ukazuje si¢ jako majaca wiecej znaczen niz tutaj
zostalo wymienione. Na mysli mamy jedng z wersji rozbudowanego motywu
o potopie, ktérg tworzg 4 warianty. Trzy z nich zostaly zapisane przez Mie-
czystawa Dowojne-Sylwestrowicza (DSPSO 61; DvPZ 2 259; LVIA f. 1135,
a. 10, Nr 179, 1.45) i jeden przez Teodora Narbutta (Narbutt, 2-4; LM 1,
62-63). W adnotacji treci podania opieramy si¢ na jednym z wariantéw
Mieczystawa Dowojny-Sylwestrowicza (DSPSO 61).

Podanie opowiada o strasznych latach wody. Bozek Prakorimas (w wa-
riancie T. Narbutta — Pramzinas) wpadl na pomysl, by zgubi¢ ziemie i jej
mieszkahcéw przy pomocy potopu wody, poniewaz ludzie nie zyli w zgo-
dzie, gardzili jedni drugimi. Rozgniewany Prakorimas postal dwéch mezéw
Wiatr i Wode, aby ci poskromili zlych ludzi. Ci mezowie otoczyli ziemig
ramionami i rzucali nig jak talerzykiem na wszystkie strony. W ten spos6b
cala ziemia zostala zatopiona. Prakorimas, spogladajac przez okno swego
palacu, ulitowal sie¢ nad ludZzmi i rzucil im skorupe orzecha. Wsiadla do niej
para, staruszkéw, ktéra uratowala sie. Prakorimas, widzac, ze Wiatr i Woda
nadal szaleja, postal im na uspokojenie wstege laski — tecze. Ta ukazala sig
i nie tylko uspokoila mezéw, ale tez doradzita staruszkom, jak vaikus gauti
[dzieci otrzymad]. Kazala im bez spodni skakaé z géry na gére. Staruszkowie
tak tez i uczynili i na ziemi pojawili si¢ nowi ludzie. Tecza odchodzi w swoje
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wysokoéci. Jednak przedtem przestrzega ludzi, ze jesli na niebie zobacza ja
bardziej niebieska niz czerwong, to w tym roku bedzie wigcej bialego chleba
niz czarnego. A jesli ukaze sig szeroka czerwona, to w tym roku bedzie wiecej
czarnego chleba i rok bedzie zly.

Po jakim$ czasie ludzie znowu zaczeli stawaé sie chciwi i bezlitosni.
Wtedy Bog karat ich chorobami — nastal zaraz¢ morows. A gdy szalala
zaraza morowa, do ludzi powrécita i w chatach odwiedzala ich ta sama tecza,
ktéra zamienila si¢ w starg babe. Te stare baby (ta postaé¢ w tekscie jest
okrelana jako jedna lub kilka istot) rzadzity r6znymi chorobami i nasylaly je
na ludzi. Poza tym, mialy one moc przepowiadania przyszloéci. Gdy choroby
1 nieszczeScia zakonczyly sie, przepadly i te stare baby.

Teraz, gdy starzy ludzie widza tecze pod chmurami, méwig, ze to nie
tecza, a wstega Lajmy. Lajmé zostawilo swoj znak — laimés sluotas [miotty
laimy; slowo laimé oznacza szczescie] w lesie na galeziach drzew i jagody —
vaivoras [boréwka bagienna, lochynia}, ktére tak nazwano, gdyz sadzono, ze
pochodza od teczy.

Podanie ma do$¢ ztozong fabule, jakby ulozong z kilku réznych narracji,
ktore laczy ten sam powtarzajacy sie w nich element — - tecza, ktéra uzysku-
je taki czy inny ksztalt. Nie wszystkie elementy tego zlozonego utworu maja
odpowiedniki w litewskiej tradycji stownej. Dlatego tez niektérzy folklorysci
nie sg przekonani o jego autentycznosci (Kerbelyte, 19; Bugiené, 32-34). Te
cztery zapisy podania Lina Bugiené uwaza za dosyé zawile zestawienie au-
tentycznej twérczosci ludowej i fantazji mitologéw romantykéw, na ktérym
nalezaloby opieraé si¢ bardzo ostroznie (Bugiene, 34).

Podstawg tematu omawianego podania stanowi legenda o potopie ze Sta-
rego Testamentu, jednak zaréwno w wariancie M. Dowejny-Sylwestrowicza,
jak i T. Narbutta ta legenda zostala przedstawiona cze$ciowo w formie inter-
pretacji zwigzanej z tradycjg slowna, czesciowo jako interpretacja autorska.
Legenda biblijna zostala znacznie uzupelniona o swoiste szczegély treicio-
we oraz fragmenty. Wéréd nich istnieja elementy dawnego $wiatopogladu
mitycznego, ktére w tym przypadku nas najbardziej interesuja.

Opierajac si¢ na wariancie M. Dowejny-Sylwestrowicza, ktéry byl adno-
towany (DSPSO 61), wyréznimy te segmenty tematu, w ktérych wystepuje
tecza. Tecze¢ wymienia si¢ juz w pierwszych wstepnych zdaniach podania,
wskazujgc tym na najwazniejszy temat utworu:

Tas apsakinéjimas nuo senovés pas Zemaiéiy yra ant trijy vardy. Pirmas vardas laumés
(laimés) juosta, antra — malonés juosta. Sios gadynés par kunigus uzsakyta yra, kad reikia
ang vadinti tikru vardu vaivoryksté (DSPSO 61, 205). [To okreélenie od dawna przez
Zmudzinéw jest nazywane trzema imionami. Pierwsze imi¢ wstega laumy (laimy), drugie



Tecza. Nazwy i znaczenie. .. 235

— wstega laski. Obecnie ksigza doradzaja, ze trzeba ja nazywaé prawdziwym imieniem
— teczal]

Stwierdza sie, ze Zmudzini tecze nazywaja kilkoma nazwami: prawdzi-
wym, czyli vaivorykste, oraz jeszcze dwoma - - laumés (laimés) oraz malonés
juosta [wstega laski]. Malonés juosta jako nazwa, teczy nie zostala zapisana
w innych podaniach litewskich. W omawianym podaniu ta nazwa jest wy-
mieniana kilkakrotnie. Tym imieniem chciano podkresli¢ funkcje teczy jako
tworczyni pokoju, gdyz Prakrimas zdecydowal, ze skutki potopu mogg by¢
zgubne i poslal wstege laski — tecze, aby poskromila rozszalatych mezéw
Wiatr i Wode. Wstega laski swoim sensem kojarzy si¢ z nazwa teczy Dernés
juosta [wstega tadu], ktora zostala zapisana w dwoch wariantach podania
o potopie:

Vaivoryksté tai yra zenklas, kad daugiau patapo nebebus. Nes, kai Dievas baudé
Zmones patapu, kai unda atsliiga, tadu pasirodé tokia juosta unt dungaus. Sako, kad
ji raikia vadinti dermés juosta (LTR. 1864/44/; patrz takze LTR 3115/223/). [Tecza jest
to znak, ze wiecej potopu nie bedzie. Bo, gdy Bég karal ludzi potopem i gdy woda opadla,
wtedy ukazala si¢ taka wstega na niebie. Méwia, ze trzeba ja nazywaé wstegg tadu.]

A wiec nazwy Dermés juosta i Malonés juosta wyrazajg sens tgczy jako
wyobrazenia zwigzanego z tradycja judeo-chrzeicijanska, manifestujacego
przymierze, tad.

Gdy Woda i Wiatr uspokoily si¢ i zakoiiczyla sie ta topiel, i zostala tyl-
ko para staruszkéw, ktérzy uratowali si¢ w skorupie orzecha, powstala ko-
niecznoéé prokreacji rodu ludzkiego. I znéw w tym akcie uczestniczy tecza.
Teraz ona doradza staruszkom, jak otrzymaé dzieci. Staruszek i staruszka
powinni w pewien spos6b wspélzyé¢ z ziemig (skaka¢ z géry na gore bez
spodni) i potem zrodza si¢ potomkowie. Para staruszkow tak tez uczynila.
Weciagniecie teczy do spraw zwiazanych z prokreacjg rodu ludzkiego i zna-
jomosé tajemnicy takiej prokreacji pozwala przypuszczal, ze tgcza mogla
mie¢ zwigzek z ptodnoscig. Te przeslanke potwierdza jeszcze jeden epizod
z podania, w ktérym tecza ujawnia si¢ jako zwiastunka urodzaju, dobrobytu,
a zarazem i prorokini przysziosci. Oswiadczajac, ze zaczyna si¢ nowy $wiat,
oglasza ona, ze oddala si¢ na swoje wysokosci i ostrzega ludzi, ze bedg mogli
ja zobaczyé tylko na powietrzu. I jesli w niej jako wstedze niebieskiej bedzie
wiecej koloru niebieskiego, a malo czerwonego, to w tym roku bedzie wigcej
bialego chleba niz czarnego. Gdy ukaze si¢ bardziej czerwona, to w tym roku
bedzie wigcej czarnego chleba i rok bedzie zly. To, ze przez obserwowanic
teczy byly czynione przepowiednie, potwierdzaja i niektére inne podania li-
tewskie. Czesto wedlug teczy sadzono, jaka bedzie pogoda. Gdy ukazywata
sie, ludzie mawiali, ze wigcej nie bedzie deszczu lub piorunéw:
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Tai [vaivoryksté - N. L.] biiva zenklas, kad daugiau nelis (LTR 2567/726/). [To [tecza
— N. L] byla znakiem, ze wigcej nie bedzie padaé.]

Pasakoja senesni Zmonés, kad vaivoryksté pasirodo, sakoma, kad daugiau nebus lietaus
(LTR 1666/15/). [Starsi ludzie opowiadajg, ze ukazuje si¢ tecza, méwia, ze wigcej nie
bedzie deszczu.|

Jei straublys pasirodo, griausmo nebus (LTR 3670/72/). [Jesli ukazuje sig tecza, gromu
nie bedzie.]

Wedlug wygladu teczy przepowiadano dobra lub zlg pogode:

Ale spalvos tai ne vis vienodos. Pries ilga liety daugiau Zymi Zaliai gelsva juosta, pries
pagada — aiSkesné raudona (LTR 3115/223/). [Ale kolory nie zawsze jednakowe. Przed
dlugim deszczem wyraZniejsza zielono-zétta wstega, przed pogoda czerwona.

Kai grazi — pries gera ora, kai negrazi — pries bloga ora (LTR 1181/113/). [Gdy
tadna — przed dobra pogoda, gdy nieladna — przed zta pogods.]

Zwiazek teczy z przepowiadaniem przyszlosci poSwiadczajg i inne trady-
cje mitologiczne. Przepowiednie czyniono obserwujac czas, miejsce ukazania.
si¢ teczy i jej kolory. Wielu narodom jest znane wierzenie, ze jedli tecza
ukazuje si¢ po burzy, to jakis czas nie bedzie deszczu; podwéjna tecza ozna-
czala dlugi okres suszy (FWSD, 922). Pewna symbolike posiadaly takze
barwy teczy. Na przyklad dla Stowenicow czerwona wstega teczy oznaczala
wino, z6tta — chleb, niebieska — pasze dla zwierzat (O, 14).8

A wigc funkcje teczy zwiazane z bogactwem, dobrobytem, plodnoscig,
a takze fakt, ze poprzez jej obserwowanie przewidywano przyszloéé, ujawnia-
ja sie nie tylko w analizowanym podaniu zapisanym przez M. Dowejne-Syl-
westrowicza, ale i w ogdle w twoérczosci slownej Litwinéw i innych narodéw.

Po stwierdzeniu, ze nieszczescia i zaraza morowa dobiegly konca, w po-
daniu znowu powraca temat teczy. Na niebie widziana przez ludzi tecza
jest teraz nazywana wstega Lajmy (szczeScia). Takie imie teczy nadano wi-
docznie z tego wzgledu, ze tym sposobem chciano zaznaczyé, iz po latach
nieszczesé stala sie ona nosicielka szczegdcia i powodzenia. A wiec w podaniu
ujawnia si¢ ambiwalentny sens teczy nadajacy jej role zaréwno nosicielki
réznorodnego dobra, jak i nieszcze$é oraz kar dla ludzko$ci.

A wigc w tym utworze odznaczajacym si¢ zawila treScig i kompozycja
zachowaly sie resztki teczy jako wyobrazenia mitycznego. Wigkszosé tu za-

8 Rézne narody europejskie wierzyly, ze miejsce, ktére dotknela tecza, jest szczegll-
ne, przynosi szczescie: tam kryjg sie skarby, bogactwa (FWSD, 922). Pojecie teczy jako
dawczyni bogactwa jest zwlaszcza charakterystyczne dla germaiiskiej tradycji mitologicz-
nej. Wedlug wierzen germaiskich kapelusz przerzucony przez tecze lub kawalek zelaza,
olowiu lub innego metalu wrzucony w nia przynosi ztoto: kapelusz napetnia sig ztotem lub
w zloto przemienia si¢ zelazo (HDA, 592).
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pisanych cech teczy w ten czy inny sposéb zostaly odzwierciedlone w litew-
skim folklorze stownym lub nawet w tradycji mitologicznej innych narodéw,
jedynie sens niektérych z nich jest trudniejszy do objasnienia. Mozna by-
loby stwierdzi¢, Ze podanie jednak odzwierciedla litewska tradycje stowna,
jedynie w nim przedstawia si¢ wyobrazenie teczy jako tutaj analizowanego
wyobrazenia, ktére zostalo uzupelnione lub skorygowane przez zapisujaca
osobe.

Uogélniajgc, mozna stwierdzié, ze tecza w litewskich narracjach folklory-
stycznych, ktére w sporej czeici odzwierciedlaja dawny $wiatopoglad, byla
uwazana za szczegblny fenomen. Obserwujac na niebosklonie réznobarwne
$wietlne pasma w ksztalcie luku i pojmujac je jako co$ mistycznego wie-
rzono w magiczna moc tego zjawiska. Tecza jako pewne wyobrazenie, znak,
symbol zostala wlaczona nie tylko do systemu $wiatopogladu mitologiczno-
-poetyckiego, ale tez i do $wiata religii chrzescijanskiej. Tecze charakteryzuja
same jej nazwy, okreslenia, ktérych etymologia ujawnia zasadnicze jej cechy.
Nazwy teczy przekazuja wlasciwosci jej ksztattu (luk), barw (pstry), funkcji
(wchlanianie, takze zaprowadzanie zgody) lub podporzadkowanie mitycz-
nym postaciom (Bogu, Laumie, Adamowi i Ewie). To zjawisko przyrody
jest kojarzone z postaciami, ktére sa okreslane jako podtrzymujace nader
Sciste kontakty z woda i jej sfera, zwlaszcza ze zbiornikami na ziemi. Takie
mityczne postaci jak Lauma, Smok, odznaczajace si¢ wodng naturg, czesto
sg przedstawiane jako wyobrazenia reprezentujace sama tecze. Zwigzek teczy
z postaciami biblijnymi — Bogiem, pierwsza para ludzi Adamem i Ewg —
sg oparte na tradycji Starego Testamentu. W narracjach folklorystycznych
sq one interpretowane zgodnie z zasadami tradycyjnej twérczosci slownej.
Teczy jako mitycznemu wyobrazeniu przypisano moc manipulowania wo-
dami na ziemi i w niebie, rzadzenia ich wzajemna korclacja. W strefe jej
szczegblnego przyciggania trafialy zwierzeta i ludzie. Tecza w folklorze li-
tewskim jest posredniczka, laczniczka obiektéw przyrody, wéd niebieskich
i ziemskich. Wyobrazona. jako wstega kosmiczna ma funkcje aczenia, ogar-
niania, opasywania $wiata.

Przel. z litewskiego Kazys Linka
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THE RAINBOW: ITS NAMES AND MEANING IN THE CONTEXT OF
LITHUANIAN FOLKLORE NARRATION

The names of the rainbow and their meanings, found in Lithuanian texts of folklore
(especially in legends and beliefs), have made it possible to reconstruct Lithuanian folk
images of the rainbow: its appearance (the shape of an arch, colourfulness, vividness),
functions (sucking of water, a symbol of reconciliation between God and people), connec-
tions with God and mythical figures, such as Lauma (a creature associated with water,
a goddess) and the Dragon. The figures, whose water-related nature was considered im-
portant, were often presented as representatives of the rainbow. The mythological figure
of the rainbow was attributed with power over waters on earth and in heaven, with con-
trolling their mutual connection. In Lithuanian folklore, the rainbow is an intermediary,
a liaison between the natural forces of the earthly and heavenly waters. Construed as
a cosmic band, its function is to connect, embrace, or girdle the world.



