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Abstract

In this article author discloses world of magical flowers in the poetic works of
Karel Jaromir Erben, particularly in the poetic volume Kytice. Erben in his ballads
represents nature not only as a work domaine of gods of the Slavs, but also as a way to
control mortal ones and impact on their life. Nature is therefore an emanation of
divinity and the divine world is a theater in which the role of the director's play
countless slavic gods.

W artykule autor opisuje $wiat magicznych kwiatow w dzietach poetyckich Karla
Jaromira Erbena, szczeg6lnie w tomiku Kytice. W swoich balladach czeski poeta uka-
zuje przyrode nie tylko jako zakres dziatania bogdéw stowianskich, ale takze jako
sposob kontrolowania istot $miertelnych oraz oddziatywania na ich Zzycie. Zatem
przyroda jest emanacja bostwa, a boski §wiat to teatr, w ktorym role rezyserow niezli-
czonych zabaw pelnig stowianscy bogowie.

O jednym z najstynniejszych czeskich tworcéw Odrodzenia Naro-
dowego, Karlu Jaromirze Erbenie, powiedziano i pisano juz wiele.
Znany jako romantyczny mitosnik folkloru i folkloryzmu z pasja
umieszczal stowianskie watki w swojej poetyckiej tworczosci. Przy-
roda stanowi tto wigkszosci ballad zawartych w tomiku Kyfice, jednak
w niektorych z nich, nie tylko pelni role scenerii, ale jest terenem
fantastycznej dziatalnosci stowianskich bostw. Erben w swoich balla-
dach przedstawia nature nie tylko jako dzieto i dziedzing bogow Sto-
wianszczyzny, ale takze jako ich sposob na kontrolowanie $miertelni-
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kéw i oddzialywanie na ich zywot. Kazdy ptak, drzewo, tajemnicze
ziele, kamien mogto by¢ $wiadectwem boskiej interwencji w ludzkie
zycie, niosgcym za sobg odpowiednie symboliczne znaczenie. Erben
swojg koncepcja $wiata fauny i flory nawigzywat takze do romantycz-
nego rozumienia natury, ktora nie miata juz pozostawac tylko tlem
dziet literackich, ale by¢ czyms$ wigcej, sta¢ si¢ oddzielnie egzystuja-
cym bytem. Status natury w dzietach literackich zmieniat si¢ na prze-
strzeni wickow, ale to dopiero sentymentalizm oraz romantyzm jawit
si¢, jak mowi to Maria Janion, jako

[...] widoczny przetom, nowa cezura, nadanie naturze jeszcze innego sensu niz dotad
to miato miejsce. Byla ,,natura magiczna,,, byla natura ,,cudu greckiego,,, byta natura
renesansowa i byta natura mistykow i alchemikéw(...]. Ale teraz pojawia sig jeszcze
co$ innego: obdarzenie natury osobliwymi atrybutami glebokiej, pelnej egzystencji
oraz wprowadzenie jej w obregb niestychanie doniostej dla teorii 1 historii kultury no-
wozytnej antynomii, antynomii natury i kultury. Gdy przyst¢pujemy do rozwazania
preromantycznego i romantycznego sposobu istnienia natury, to powiedzmy od razu,
nie idzie nam tu bynajmniej o antropomorfizowanie przyrody — idzie o udzielenie jej
prawa do wlasnego, szczegdlnego, odrebnego i odmiennego zycia (Janion 1989,
s. 89).

Stowa te nazywaja wiele prawd dotyczacych natury w romantyz-
mie, jednak zdanie o odrgbnym zyciu przyrody wydaje si¢ wyjatkowo
wazne w konteks$cie dzieta Erbena. Demony sg przeciez naturalnym
elementem stowianskiej fauny, jej nieodtgcznym elementem, ktory
w romantyzmie zyskuje wlasnie to szczegolne, odrebne
iodmienne zycie. Pojawianiu si¢ w romantycznych wierszach
mitycznych stworow i demonoéw towarzyszyto takze opisywanie ich
legowisk — pieczar, mistycznych jezior, gestych borow czy tajemni-
czych kotlin. Stowianski bestiariusz i otaczajgca go flora, zyskaty
wigc status zywego tworu, dodatkowo podsycanego przez rodzacy si¢
romantyczny regionalizm.

Przyroda w erbenowskim ujgciu jest zardwno zyciodajna, jak nie-
bezpieczna, a jej dobra i zta strona istnieje rownolegle — pole jest zrod-
fem pozywnego ziarna, ale tez po polach wedruje polujgca na dzieci
potudnica. Podobnie las, miejsce petne grzybow i jagod, jest siedli-
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skiem nieprzyjaznych dla ludzi duchéw i stworzen, w tym wit czy ru-
satek. Paralelnie inne miejsca — rzeczne wybrzeza, jeziora, gory, doli-
ny a nawet ludzkie osady — sg nacechowane raz pozytywnie, a innym
razem negatywnie. Na to nacechowanie ma duzy wplyw cykl dnia
i nocy oraz przeciwstawne do siebie postaci Stonca i Ksiezyca. W sto-
wianskiej mitologii, tak jak w wigkszosci wierzen innych ludow, te
dwie sity byly reprezentowane przez odpowiednie béstwa czy grupy
bostw, np. Ksigzyc byl analogicznie do bogini Diany przypisywany
le$nej pannie Dziewannie czy inaczej Dziewicy. Obie boginie byty
$cisle zwigzane z lasem i lesna zwierzyng, uwazano je takze za wiecz-
nie nieskalane. Jednak Dziewanna nie tyle byta boginig ksiezyca, co
jego partnerka, role jej partnera petnil uosobiajacy Ksigzyc Jasien,
Niebieski Dziedzic (Niedzielski 2000, s. 4). Natomiast moc stoneczng
w mitologii stowianskiej reprezentowaty bostwa ogniowe i stoneczne,
takie jak Swardg czy Dadzbog, ktore — wedtug A. Gieysztora — miaty
nawigzywac do wedyjskiej triady bostw ogniowych: Surji, Indry i Ag-
niego, wladajgcych odpowiednio ogniem ziemskim, atmosferycznym
1 niebianskim, czyli Stoncem (Gieysztor 1982, s. 132). Analogicznie
to, co w boskim $wietle dnia wydawalo si¢ mite i radosne, pozbawio-
ne go i o$wietlone swiattem ksigzyca mogto by¢ przerazajace i demo-
niczne.

Ten obraz natury w dziele Erbena nie jest oczywiscie przypadko-
wy, a wynika z szeroko zakrojonych studiéw autora nad religijnymi
i ludowymi zwyczajami Stowian. Swiat stowianski byt przepetiony
czczonymi przez ludzi istotami, ktére zamieszkiwaly przer6zne miej-
sca: od stodoty czy chatupy po niezdobyte gory i chmury biegnace po
niebie. Miejsca kultu byly po prostu tak zréznicowane, jak potrzeby
religijne (Gieysztor 1982, s. 168). Wyjatkowo wazng rolg odgrywaty
kamienie, woda oraz $wigte gaje i drzewa — wigksze miejsca kultu
czesto obejmowaly wszystkie te elementy, mniejsze — choéby jedno,
pojedynczy glaz czy drzewo mogly stanowi¢ miejscowa $wigtyni¢ da-
nego bostwa. W tym przypadku trudno mowié¢ o konkretnych przed-
stawieniach bogdw, w przeciwienstwie do wielu innych mitologii, np.
uczlowieczajacej bogdéw mitologii greckiej czy animizujacej wiary
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starozytnych Egipcjan. Oczywiscie istniejg rozne przyktady totemow
i drewnianych figur, jednak sg one o wiele rzadsze, a wigkszo$¢ z nich
zostala zniszczona w czasach chrystianizacji terenéw stowianskich.
Dlatego tez wiclu obserwatorom chrzescijanskim i niektorym uczo-
nym zamierzchtych czaséw mogtlo si¢ wydawaé, ze Stowianie czcza
konkretne drzewa czy kamienie (Gieysztor 1982, s. 172), gdy tak na-
prawde posylali oni swoje modty do bogéow reprezentowanych przez
dany gatunek drzewa czy ksztalt i rodzaj kamienia.

Wydaje sie, ze sposrod trojcy magicznych miejsc Stowianie naj-
wiekszg czes$¢ oddawali jednak lasom i konkretnym drzewom, nie ka-
mieniom czy wodzie, cho¢ potgczenie ich wszystkich stanowito roz-
wigzanie najlepsze, np. strumyk, ktory wyptywat z korzeni $wigtych
drzew, uwazany byt przez Stowian za zrodlo zycia i zdrowia. Jako
$wigte traktowano rozne gatunki drzew, w tym dab, lipe, jawor, wigz
i jesion, ktore otaczano odpowiednig ochrong oraz przypisywano im
lecznicze dziatanie (Gieysztor 1982, s. 172). Do kolekcji $wietych
drzew nalezala takze wierzba, szczegdlnie biata, w ktdrej dostrzega-
no zdolnosci lecznicze' oraz pomocnicze w uzyskiwaniu proroctw
i wieszczb (Macioti 1998, s. 48—49). Istnialy takze drzewa nacecho-
wane negatywnie, o ktérych wierzono, ze sa zrodlem ztej energii
i skrywajg w sobie demony i czarty. Najmroczniejszymi drzewami by-
ly czarna olcha oraz trujgcy cis (Macioti 1998, s. 254). Oba czgsto spo-
tykano razem, co tworzylo przerazajacy demoniczny duet — drzewa
nieszczgsE i owocoOw smierci. Jak pisze wloska socjolog, Maria Ma-
cioti:

Z racji charakterystycznego dlan, glebokiego cienia, obok czarnej olszy stoi cis,
w ktorego pniu moze skry¢ si¢ jakakolwiek istota. Wydaje owoce cmentarne, jest

jawnie zwigzany ze §wiatem pozagrobowym, do tego stopnia, ze wedlug starozytnych
przebywanie w jego cieniu grozito $mierciag (Macioti 1998, s. 49).

Drzewa przynoszace $mier¢ i te, ktore uzdrawiaja, daja profetycz-
ne wizje. Ten bogaty $wiat $wigtych drzew jest obecny takze w kilku

! Notabene, naprawde je posiada, zawiera salicyne, $rodek o dziataniu przeciw-
goraczkowym.
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balladach Erbena. Wydaje si¢ nawet, Ze poeta przetamuje do$¢ kano-
niczne dla refleksji Odrodzenia Narodowego przeciwstawienie pary
dab — lipa, w ktérych pierwsze drzewo, symbol sity, utozsamiano
przede wszystkim z plemieniem Germanow, a drugie, identyfikowano
z fagodnoscia, z plemieniem Stowian (Macura 1995, s. 92). Erben do-
ciera tym sposobem do glebszych poktadow stowianskosci, ignorujac
naddang przez budzicieli symbolike lipy, ktora do dzis$ jest emblema-
tem czeskos$ci, chetnie wykorzystywanym w mediach i kampaniach
wyborczych.

W $wiecie poetyckim ballad zamieszczonych w zbiorze Kytice nie
moze takze zabrakng¢ magicznych roslin zielnych i kwiatdw, ktorym
przypisywano réoznorodne dziatania, od leczniczych po wywolujace
zauroczenie czy szat. Wiele z tych ro$lin ma rzeczywiscie terapeu-
tyczne dziatanie, jednak cze$ci z nich Stowianie nadawali raczej fan-
tastyczne wlasciwosci, oparte na krazacych wokot nich mitach. Wiele
z tych mitow obrostych wokot roslin ma swoje korzenie w wierze-
niach wczesniejszych niz stowianskie, czego dowodzi ich obecnos¢
w roznych kulturach opartych na kulturze greckorzymskiej. Nie dziwi
wiec, ze pojawiajg si¢ one w mitologii i ludowosci stowianskiej, ktore
cze$¢ z owych wierzen w pewnym stopniu zmodyfikowaty, jednak ich
korzen symboliczny najczesciej pozostat taki sam.

Sama nazwa zbioru ballad — Kytice, czyli bukiet lub wigzanka,
podkresla wazng rolg kwiatow i ziot w tomiku. Nazwa odwotuje si¢
takze do mnogosci tematow, ktore porusza poeta, podobnie jak w bu-
kiecie znajdziemy wiele roznych odmian kwiatow, kazdy inny, o innej
symbolice. W tym przypadku Erben z cala pewno$cia nawigzywat do
modnej wowczas w Czechach, ale takze w catej Europie, mowy kwia-
tow. Obecne rozumienie tego terminu najczesciej ogranicza si¢ do te-
matdéw zwigzanych z florystyka, ale w czasach Erbena mowa kwia-
tow, po czesku kvétomluva, byta pewnego rodzaju formg kulturowe;j
komunikacji. Symbolike kwiatom zaczeto nadawac juz w arabskich
haremach, wykorzystujac ja wowczas do tajemnej wymiany informa-
cji. Jednak, jak zaznacza czeski badacz Vladimir Macura, symbolike
te w czasach Odrodzenia Narodowego wzbogacity preznie rozwi-
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jajace sie kierunki literackie, takie jak sentymentalizm, romantyzm
czy biedermeier (Macura 1995, s. 20-21). Szczegolng range wsrod
czeskich budzicieli zyskaly r6za i lilia, ktore staty na szczycie hierar-
chii kwiatowej symboliki, jedna jako symbol pickna, druga jako sym-
bol czystosci i niewinno$ci. Obok kwiatow uwazanych za szlachetne
i1 krolewskie w czeskiej sztuce mowy kwiatow zaczgto zwracaé uwage
tez na rosliny pomniejsze, o stabiej zarysowanym ,,potencjale kulturo-
wym” (Macura 1995, s. 20-21). Te ,,proste” kwiaty byty czgsto utoz-
samiane z czeskos$cig oraz z docenianiem tego, co swojskie, cho¢ drob-
ne i mato efektowne. Z czasem zaczgto uzywac tej przeciwstawnej pa-
ry w tytulach, i nie tylko, dziet literackich, tam, gdzie pojawiat si¢
kwiat ,,szlachetny”, tam tez oczekiwano literatury wysokiej i wznios-
fej. Natomiast gdy w dziele przywolywano wiele ,,prostych”, swoj-
skich roslin, to takie dzieto utozsamiane byto z czyms$ surowym i skro-
mnym (Macura 1995, s. 24). Dlatego tez w tytutach ,,swojskich” tomi-
koéw poezji powracaly fiotki, konwalie czy zonkile, natomiast w dzie-
fach mierzacych wyzej — roze lub lilie. Z czasem te dwie ro$liny zy-
skaty jeszcze wigksze uznanie, za sprawa swoich kolorow — czerwo-
nego, bialego oraz niekiedy niebieskiego. Barwy te s uwazane za na-
rodowe u Czechdéw, wigc kwiaty te, obok czeskiej lipy, tworzyly ra-
zem idealne patriotyczne trio (Macura 1995, s. 29).

1. Wisielczy sznur a mityczny kwiat paproci — Dceiina kletha

Ballada Dcerina kletba stanowi przyktad dzieta pozornie nicopar-
tego na zrodtach mitologicznych, a raczej odwotujacego si¢ do ludo-
wej moralno$ci i jednej z odston literackiej reprezentacji matczynej
mitosci. Jednak w utworze obecny jest, do$¢ mocno zaznaczony, mo-
tyw poszukiwania kwiatu, i to nie jakiegokolwiek, ale posiadajacego
magiczng moc, czynigcego cuda. Magicznym kwiatem Stowianszczyz-
ny jest przede wszystkim kwiat paproci, nazywany tez kwiatem Peru-
na, jednak duza moc w ludowej magii przypisywano takze trojni-
kowi, ktory w zaleznosci od regionu nazywat si¢ dziurawiec, dzie-
wanna lub krwawnica (Niedzielski 2016, s. 18). Sama nazwa papro¢
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byta na terenach Stowianszczyzny uzywana do opisywania wielu ro6z-
nych roslin, dlatego, cho¢ Erben w balladzie wspomina tylko o ,.kwie-
cie”, mozna si¢ domysla¢, ze ma na mysli jedng z wyzej wspomnia-
nych bylin:

Pujdu hledat kvétu toho,
matko ma!
pajdu hledat kvétu toho,
kteryz snima viny mnoho
a zboufenou chladi krev.
(Erben 2012, s. 141)

Wydaje si¢ to jeszcze bardziej oczywiste, jezeli wezmiemy pod
uwage fakt, iz w slowianskich wierzeniach zasob znaczen mitycz-
nych, ktorymi obrosty wspomniane magiczne rosliny, jest naprawde
pokazny i nawigzuje do wielu innych mitow:

Opowiadanie o kwiecie paproci jest czgsto traktowane jako odmiana wschodnich
legend o magicznym zielu czy magicznym diamencie kréla Salomona ,,Szamirze”
(http://www.zwoje-scrolls.com/zwojel7/text1 8.htm, dostep: 15.04.2016).

Poszukiwanie kwiatu paproci bylo przede wszystkim zwigzane
ze stowianskim obrzedem nocy $wigtojanskiej, podczas ktorej zako-
chani wypatrywali w lasach wspomnianej rosliny, aby przyniosta im
szczgscie 1 pomys$ino$¢ w mitosci. Jednak symbolika samego kwiatu
paproci jest o wiele szersza, o czym mozna si¢ przekona¢ w erbeno-
wskim ujg¢ciu tematu.

Trzon fabuty ballady Dcerina kletba stanowi historia kobiety,
morderczyni swego dziecka, ktéra wyznaje wing matce. Czyn wydaje
si¢ z poczatku niewybaczalny, jednak pozostaje jakis cien szansy na
odkupienie grzechow, uzalezniony od znalezienia magicznego kwia-
tu. W tym przypadku symboliczny kwiat paproci oplata wisielczy
sznur, na ktorym ma powiesi¢ si¢ dziewczyna, aby zmaza¢ swoja
wing:

Tam, za branou nad vr$ikem,
matko ma!

tam za branou nad vrSikem
na tom sloupu se hiebikem,
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na konopné opratce!
(Erben 2012, s. 142)

Kwiat w tym przypadku staje si¢ symbolem ostatecznej kary —
$mierci, najwickszego poswigcenia, ktore jest potrzebne, aby przy-
wrocié kosmiczng harmonig”. Nim dziewczyna odejdzie z tego $wia-
ta, rzuca na matke klatwe za to, ze wychowata ja na lekkoduszna i nie-
rozsadna:

Kletbu ztstavuji tob¢,
matko ma!

kletbu zistavuji tob¢,

bys nenasla mista v hrobé¢,

7es mi zvuli davala!
(Erben 2012, s. 142)

Wedlug badan Anny Engelking rzucenie klatwy przez dziecko na
rodziciela jest w wigkszosci przypadkow uwazane za grzech, ludowa
etyka wydaje si¢ kategorycznie zakazywac dzieciom przeklinania ro-
dzicéw, a ztamanie tego zakazu prowadzi do zastuzonej kary. Jedy-
nym wyjatkiem, ktéry podaje badaczka, moglaby by¢ krzywda, jaka
zadala matka swojemu dziecku. Klatwa w tym przypadku byta uzasa-
dniona, poniewaz prowadzita do wymierzenia sprawiedliwo$ci przez
boskie sity (Engelking 2010, s. 185-199). Sytuacja przedstawiona
w balladzie z pewnoscia dotyczy ,.klatw z poczucia krzywdy”, prze-

2 U Stowian istniejg odwieczne, kosmogoniczne, binarne przeciwienstwa dobra
i zta, ognia i wody, $mierci i zycia. Pomimo mieszania si¢ obu sit, chwilowej prze-
wagi jednej strony nad druga, w ostatecznym rozrachunku zawsze udaje si¢ zacho-
wac boski 1 kosmiczny tad. Badacz mitologii stowianskiej, Aleksander Gieysztor,
mowi o wielu mitach kosmogonicznych u Stowian, ale zaznacza, ze w kazdym
z nich istnieje przeciwstawna para, na ktorej poszczegdlne mity sa zbudowane. Ba-
dacz podkresla, ze ,,Przeciwstawienie binarne, rozkladajace zespot mozliwosci na
pary i nalezace do podstawowych, archaicznych sposobow poznania rzeczywisto-
sci, stuzylo nie tylko do budowania fundamentéw systemu etycznego, ale i do wi-
dzenia caloksztattu §wiata” (Gieysztor 1982, s. 162). Dualizm $wiata wigc wyma-
gal od Stowian dazenia do wyréwnania udziatu sit dobra i ciemnosci w swoim zy-
ciu, niekiedy nawet bez ich $wiadomosci i wbrew ich woli.
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ciez rowniez matka dziewczyny symbolicznie zabita swe dziecko, nie
dajac jej odpowiedniego wychowania i doprowadzajac do zabdjstwa
wnuka.

Na poczatku ballady pojawia si¢ tez §wigte zwierzg, w tym przypa-
dku metafora niewinnosci, bialy gotab, ktory symbolizuje nieskalane
grzechem dziecigtko dziewczyny. Mtoda kobieta wmawia matce, ze
zabita gotebia, a nie wlasne dziecko. Jednak pozniej, w trakcie rozmo-
wy z matka, przerazajaca prawda wychodzi na jaw. Erben taczy w tej
balladzie dos¢ watlg ni¢ ludowych wierzen ze zwyktym ludzkim dra-
matem i zwigzanymi z nim emocjami. Kwiat paproci jest tutaj symbo-
lem wyzwolenia mlodej duszy, ktéra popemita grzech z wiasnej
glupoty 1 z powodu ztego wychowania przez matke. Kwiat paproci
przeistacza si¢ w wisielczg petle, dzigki ktorej dusza dziewczyny
oczysci si¢ z dokonanej zbrodni.

2. Magiczne ziele wrézek — ballada Kytice

Do grupy ballad opowiadajacych o magicznych kwiatach i poda-
niach z nimi zwigzanymi, nalezy tez utwor Kytice. Jest to krotka balla-
da otwierajaca caty tomik. Motywem glownym utworu pozostaje mi-
tos¢, ktorej niestraszne sg nawet okowy $mierci. I nie jest to mitos¢
kochankdw, jak czesto zdarza si¢ w przypadku tego motywu, lecz mi-
tos¢ macierzynska, ktora okazuje si¢ tak wszechmocna, ze na ziemi,
gdzie pochowano zmartg matke, wyrosto cate poletko kwiatow ma-
cierzanki:

I zzelelo se matce milych ditek;
duse jeji se vratila
a vtelila se v drobnolisty kvitek,
jimz mohylu svou pokryla

(Erben 2012, s. 44)

Zioto to uwazane bylo za ochronne i potezne nie tylko w mitologii
stowianskiej, darzone bywato takze czcig w starozytnej Grecji i Egip-
cie. Uznaje si¢ je za ulubiony kwiat wrozek i ich wystanniczek —
pszczot. Napar z tymianku, doprawiony szczypta innego magicznego

54



ziela, miat by¢ sposobem na zobaczenie krolestwa wrozek (Macioti
1998, s. 49). Kwitngcy tymianek jest wige zielem, ktore pozwala na
ujrzenie dobrych i ztych duszkow, kt6z wie, moze zmarta matka prze-
istoczyta si¢ w kaprysng wrozke, by moc spotykac si¢ ze swoimi dziec-
mi. Nazwa w jezyku czeskim jeszcze bardziej podkresla funkcje, jaka
ziele macierzanki petni w tej balladzie: materidouska. W wolnym ttu-
maczeniu oznacza ona ,,dusze matki”, czyli bezposrednio nawigzuje
do swej roli, jakg pelni w balladzie: roslina staje si¢ bowiem jedyna
formg kontaktu miedzy $wiatem rzeczywistym a §wiatem bajkowym,
mig¢dzy Swiatem zywych a $wiatem podziemnym. Dusza matki dzigki
swoim pociechom bgdzie miata takze okazje zobaczy¢ pozostatych
cztonkow swojej rodziny, za sprawa tytulowego bukieciku z kwiatow
macierzanki:

Ve skrovnou ja t¢ kytici zavazu,
ozdobné stuzkou ovinu;
do Sirych zemi cestu ti ukazu,
kde pfibuznou mas rodinu
(Erben 2012, s. 44)

Moc ziela tymianku dziata na lesne duszki nawet po $cigciu, dlate-
go matka bedzie mogla by¢ ze swymi dzie¢mi wszedzie i przypomi-
na¢ im o swej matczynej mitosci.

3. Wila ukryta w drzewie — ballada Lilie

Roéwnie ,.kwiecistg” balladg jest ballada Lilie, opowiadajaca histo-
ri¢ na pozor wesola, ale z do§¢ gorzkim zakonczeniem. Erben siggnat
tutaj po motyw kwiatu lilii, w ktoéry po swej $mierci zamienia si¢
mloda dziewczyna:

Neminul jesté ani rok a den,

hrob jeji drobnym viesem povlecen;
nepfislo jesté ani do tii let,

na jejim hrobé vzacny kvéte kvét.
Lilie bila — kdo ji uvidél,

kazdého divny pojal srdce Zel;
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lilie vonna — kdo ji pocitil,
v kazdém se touhy plamen roznitil
(Erben 2012, s. 136)

Ma si¢ wrazenie, ze posta¢ dziewczyny, a nastgpnie kwiat, przera-
dza si¢ w dusze uwigziong w postaci lilii-wily. Wily byly o wiele bar-
dziej znane na terenach potudniowej Stowianszczyzny, jednak ich
obecnos$¢ poswiadczona jest rowniez u Stowian zachodnich i wschod-
nich, znano je tam pod nazwami dziwozony lub rodzianice. Ich posta-
cie przedstawiano jako pigkne, nagie kobiety, ktore potrafity przemie-
nia¢ si¢ w rdézne zwierzgta 1 rosliny (por. hasto wify w: Strzelczyk
1998, s. 230-231). Byly odpowiednikiem greckich nimf lesnych,
tanczacych do upadtego w ,,wilnym kole” (Briickner 1985, s. 305).
Mialy jednak do$¢ kapry$na nature, potrafity zarowno pomagac, jak i
szkodzi¢. Czgsto sprowadzaty na ludzi szalenstwo, a niekiedy pory-
waly nieSwiadomych zagrozenia mtodziencow do lasu i, rzucajac na
nich urok, kazaly im zatanczy¢ si¢ na $mier¢ (Briickner 1985, s. 6).
Motyw demonicznych kobiet nie jest oczywiScie znany tylko w mito-
logii stowianskiej, istnieje w kazdej kulturze od czaséw starozytnosci,
wystarczy na przyklad przypomnie¢ zong¢ Lucyfera Lilith czy ma-
migce me¢zczyzn $redniowieczne Sukuby.

W balladzie Lilie mtodzieniec przywotuje wite poprzez dbanie
o lilig, w ktorej zamknigta zostata dusza zmartej ukochanej. Demonica
powoli przekonuje do siebie mtodzienca, kaze mu opiekowac sig lilia,
by w koncu zamieszka¢ z nim 1 urodzi¢ mu dziecko. Trudno stwier-
dzi¢, ile podstepu jest w zachowaniu dziwozony, poniewaz przema-
wia przez nig mito$¢ zmarlej ukochanej. Wiarygodnosci wile dodaje
kwiat, w ktoérym si¢ schowata, czyli lilia. To biate kwiecie uwazane
jest za symbol niewinnos$ci i braku ztych zamiarow. Wydaje si¢ wigc,
ze w tym przypadku, podobnie jak w wyzej opisanej balladzie Kytice,
dusza w postaci wily pozwala na przetrwanie mitosci poza ramami zy-
cia ziemskiego. Jednak w przeciwienstwie do wczesniej wspomniane-
go utworu, tym razem Erben potraktowal temat bardziej ironicznie
i stworzyt tylko pozory dobrego wptywu $wiata dziwow na Swiat rze-
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czywisty. W balladzie mtody mezczyzna, zakochany w wile, niespo-
dziewanie zmuszony jest jecha¢ na wojng:

»MUj vérny mily!” tak mu pise kral,
,»chei, abys zejtra ke sluzbé mi stal;
chci, aby ptijel kazdy vérny lech,
potieba velka — v§eho doma nech”.
(Erben 2012, s. 138)

Podczas nieobecnosci syna, ukochang opieckowa¢ si¢ ma matka
mezczyzny. Jednak jej dziatania doprowadzaja do zwiednigcia lilii
i $mierci uwi¢zionej w niej duszy:

Spatné mu matka vali plnila,
$patné manzelku jeho stiezila;
na nebi slunce — pobotena sif:

,»Zhyn, pani no¢ni, zhyn, obludo, zhyn!”
(Erben 2012, s. 138)

Wyjatkowo interesujacy jest ostatni wers tego czterowierszu,
w ktorym matka przeklina ,,panig nocy”. Czyzby znata ona podstepna
natur¢ wit i probowata ochroni¢ syna przed zgubnym zwigzkiem?
Cho¢ syn przeklina matk¢ po powrocie z wojny, to moze wlasnie
$mier¢ wily wyrwata go z szalenczej, toksycznej relacji — przeciez
szalenstwo to domena rodzienic. Erben wyraznie pokazuje tutaj groz-
ng relacje pomigdzy kochankiem a wila, ktora doprowadzitaby naj-
prawdopodobniej do catkowitego przejecia kontroli nad mezczyzna
przez demona ukrytego w niewinnie wygladajacej lilii.

Poetycki $wiat tomiku Kytice oferuje wiele oblicz ,,magicznego
kwiecia”, od gwarantujacej kontakt ze zmarlymi macierzanki, po
ukrytg w bialym kwieciu niebezpiecznej wity. Erben z mistrzostwem
wykorzystuje swojg wiedze mitologiczng i folklorystyczna, by ukazac¢
emocjonalne i spoteczne rozterki mieszkancow dziewigtnastowiecz-
nej czeskiej wsi.
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