I moze wszystkie poszczegblne stworzenia
ziemskie noszg w sobie obraz i podobietistwo
do rzeczy niebieskich w tym sensie, Ze nawet
»ziarno gorczycy, ktore jest najmniejszym z
nasion”, zawiera jakis obraz i podobieristwo
do rzeczywistosci niebieskich (...)

Orygenes, Komentarz do Pie$ni nad Piesniami®®

IV. ZWIERZETA FANTASTYCZNE I SYMBOLIKA
CHRZESCIJANSKA

Najwiecej informacji dotyczacych sym-
boliki zwierzat w $redniowieczu, znaczen zaréw-
no rzeczywistych jak i fantastycznych, zawieraja
réznego rodzaju teksty ,,encyklopedyczne” z tego
okresu, i czaséw wczesniejszych. Wymieni¢ tutaj
nalezy Fizjologa, dzieto ktére powstalo praw-
dopodobnie pomiedzy II a IV w. n.e. (Kobielus
2002, s. 26). Liczni autorzy $redniowieczni, two-
rzac swoje Bestiaria, powotywali si¢ na informa-
cje zawarte w tej ksiedze. Ten gatunek literacki
mial swoje poczatki w XII w. Skfadat si¢ z opisow
zwierzat, roslin oraz kamieni z komentarzem

moralizatorskim (Kobielus 2002, s. 30). Czes¢
tych informacji bazuje takze na innych trakta-
tach uczonych starozytnych lub wczesnosrednio-
wiecznych, m.in. Etymologii Izydora z Sewilli**.
Fantastycznym stworzeniom rodem ze
starozytnosci, Sredniowiecze czesto dopisywalo
religijne znaczenie. W zwiazku z tym, omoéwie
w tym rozdziale symbolike mitycznych stworzen
oraz problematyke odznak zwigzanych z religij-
noscia, chociaz na pierwszy rzut oka stanowia
zdecydowanie odmienne zagadnienia.

1. Zwierzeta z mitologii greckiej i rzymskiej

Z terendw wspolczesnej Polski pochodzi
kilka zabytkéw archeologicznych z wizerunkami
fantastycznych stworzen. Sa to zwykle monstra
znane juz w mitologii greckiej. Przedmioty te
w zasadzie tylko posrednio, mozna zaliczy¢ do
kategorii odznak, gdyz posiadaja takze funkcje
uzytkowa i zwykle opisuje sie je przy okazji oma-
wiania innych grup zabytkéw. Z Opola pochodzi
aplikacja pasa z przedstawieniem harpii (ryc.
46a), drugi bardzo zblizony egzemplarz zostal
odkryty na pl. Nowy Targ we Wroclawiu (ryc.
46b). Warto przypatrze¢ si¢ tym zabytkom blizej,
zwlaszcza, ze podobne wizerunki znane sg z licz-
nych odznak z Europy zachodniej, i nie tylko.

Rozpoznanie poszczegolnych stworzen
stwarza wiele trudnosci, zwlaszcza, ze zaréwno
harpie, jak i syreny (w rozumieniu antycznym)
i syreny morskie (okreslane po ang. mermaids)
maja wiele cech wspélnych. Stowem - syrena,
okresla si¢ wiec kobiety o ptasim, wezowym i ry-
bim ciele lub jego partiach (Mode 1977, s. 94).

Homer, przedstawiajac przygody Ody-
seusza, opisuje syreny jako uwodzicielki o pta-
sim ciele, ktére swoim $piewem kusily zeglarzy

23 Za: Kobielus 2002, s. 27-28.

24 Pelniejszy opis $redniowiecznych dziet dotyczacyh
zwierzat znajduje sie¢ w pracy Stanistawa Kobielusa
(2002, s. 25-35).
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(Graves 2009; Mode 1977, s. 95; Kobielus 2002,
s. 311). Sredniowieczne bestiariusze okreslaja te
stworzenia z reguly jako pol-kobiety pot-ptaki
(ryc. 46¢) badz ryby (ryc. 46d), a niekiedy tez
jako monstra o nogach ptaka i ogonie ryby (ryc.
46e) (http://bestiary.ca/beasts/beast246.htm; Ko-
bielus 2002, s. 311).

Syreny-ptaki maja wiele wspolnego z har-
piami — uskrzydlonymi potworami o ciele s¢pa
i glowie mlodej kobiety, z ostrymi szponami i cuch-
ngcym zapachu (Kobielus 2002, s. 114). Homer
uwazal je za personifikacje wichury (Mode 1977,
s. 96). Przypominaly réwniez rzymskie furie
(Graves 1982, s. 122, Kobielus 2002, s. 114). Jeden
z Ojcow Kosciota, zyjacy w XI w. Piotr Damiani,
harpiami nazwal rozwigztych duchownych (Ko-
bielus 2002, s. 114).

Najprawdopodobniej wlasnie przedsta-
wienia tych istot widnieja na wspomnianych
zabytkach z Opola (ryc. 46a) i Wroclawia (ryc.
46b). Na obu egzemplarzach przedstawiono pta-
ki o kobiecej glowie, w pozie kroczacej, z pod-
niesionymi skrzydtami. Ich sylwetke wpisano
w sze$ciolistng ramke, a w wypadku opolskiego
znaleziska dodatkowo w okrag. Podobne wize-
runki znane sg z plytki posadzkowej odkrytej
w Straflburgu (Landgraf 1993, s. 137, kat. F19;
s. 167, ryc. F19). Zabytek ten datowany jest na ko-
niec XIII - poczatek XIV w. i przedstawia harpie
w pozie kroczacej z udrapowanym kapturem na
glowie (ryc. 46f).

Syreny z polowg ciala ryby sg pokrewne
morskim stworzeniom antyku: trytonom, nere-
idom i najadom (Mode 1977, s. 96). Motyw ko-
biety-ryby o dwéch ogonach pojawia si¢ takze na
etruskiej zlotej plakietce z VII w. p.n.e., ktdra jest
przez badaczy (Mazzilli-Savini 1997, s. 98-103;
Domenici 1997, s. 103-106) rozpoznana jako tzw.
Potnia Theron — pani bestii. Maria Teresa Mazzilli-
-Savini (1997, s. 102) sugeruje, ze ten antyczny
motyw mogl zosta¢ ponownie odkryty przez
sztuke romansky (gdzie takie wizerunki zdarza-
ja sie czesto) lub poprzez kontakty z rejonami
gdzie wspomniany symbol dalej funkcjonowal.
Ilaria Domenici (1997, s. 105) taczy natomiast
wizerunek z etruskiej plakietki z boginig ziemi
Ghe, ktéra zwykle przedstawiana jest z girlan-
dami owocédw trzymanymi w obu dtoniach. Ten
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atrybut mial zosta¢ pomylony z ogonami, co do-
prowadzito do powstania morskiego stworzenia.
Archetypéw syreny badaczka doszukuje sie tak-
ze w opisach Scylli - morskiego diabta z dwoma
ogonami, czy tez stworzenia zwanego Kefos —
morskiego demona z Indii. Przyjmuje sie, Ze na
pojawienie sie motywu syreny morskiej w sztuce
»Zachodu”, ktory wyrazny jest dopiero od VI w.
n.e., wpltyw mialo bliskowschodnie rzemiosto ar-
tystyczne (Dlugoszewska et al. 2007, s. 67).

W sztuce $redniowiecza motyw syreny
w roznych formach pojawia sie do$¢ czesto.
W Polsce znany jest m.in. z fryzu arkadowego
$ciany wschodniej kosciota parafialnego w Za-
gosci, datowanego na trzecig tercje XII w., gdzie
stworzenie to (syrena o dwoch ogonach) umiesz-
czono kolo trytona - pdt mezczyzny, pét ryby
(ryc. 47a). Takie przedstawienie oraz inskrypcja
SI-RE-NA znajduje si¢ rowniez na brakteacie,
ktérego emisje mozna faczy¢ z ksieciem Kazi-
mierzem Sprawiedliwym z lat ok. 1177-1194
(Strozyk 1997, s. 108; Kobielus 2002, s. 321). Wi-
zerunek omawianego stworzenia jest takze znany
z plytki posadzkowej odkrytej w opactwie cyster-
skim w Rudach, koto Raciborza (Kajzer 1997).

Odznaki, odkrywane gléwnie w zachod-
niej Europie, czesto przyjmujg forme syreny. Za-
bytkéw tego typu odnaleziono dotychczas kilka-
nascie (por. www.kunera.nl - hasto mermaid).
Przedstawione na nich fantastyczne monstra
majg dwa (ryc. 47b) lub jeden ogon (ryc. 47c).
W tym drugim wypadku czgsto w dioniach trzy-
maja lustro i grzebien (ryc. 47d), atrybuty ktére
mozna wigza¢ z préznoscia. Jak zauwaza Stani-
staw Kobielus (2002 , s. 321), Ojcowie Kosciola
uwazali te stworzenia za obraz cielesnej milosci,
ktéra szkodliwymi powabami podwaza stalos§¢
rozumu i czyni go zniewiedcialym. Izydor z Se-
willi tak je opisuje: ,,Syreny s3 po czesci dziewica-
mi, a po czesci ptakami majgcymi skrzydta i pa-
zury. Jedna z nich postuguje si¢ glosem, druga
fletem, trzecia gra na lirze. Zwabionych $piewem
zeglarzy narazajg na rozbicie, po prawdzie to sa
kobiety nierzadne, poniewaz przechodzacych
doprowadzajg do skrajnego ubdstwa, oddani im
ging jako rozbitkowie. Szpony i skrzydta wska-
zuja na to, ze milo$¢ z jednej strony uskrzydla,
lecz z drugiej rani. A w wodach przebywaja dla-
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tego, gdyz one zrodzity Wenus” (Kobielus 2002,
s. 312). Syreny morskie stanowity symbol pokus,
ktére mialy odciggac ludzi od zbawienia, a ich
obnazone piersi dodatkowo jeszcze personifi-
kowaly rozwigzlos¢, lubieznos¢ i nieczystos¢
(Dlugoszewska et al. 2007, s. 67; Kobielus 2002,
s. 312). Trudno w tym kontekscie jednak odpo-
wiedzie¢ na pytanie, do kogo skierowane s3 od-
znaki przedstawiajace syreny. By¢ moze poprzez
zaprzeczenie, stanowily amulet strzegacy przed
rozpusta? Warto tutaj przytoczy¢ interpretacje
plytki posadzkowej z wizerunkiem syreny od-
krytej w opactwie cysterskim w Rudach. Leszek
Kajzer (1997, s. 104) sugeruje, Ze przedstawienie
to symbolizowato luxurig czyli lubieznos¢. Slady
uzytkowania widoczne na powierzchni zabytku
$wiadczg, ze plytka stanowila pierwotnie frag-
ment posadzki w kapitularzu, gdzie wizerunek
syreny przypominal modlacym si¢ mnichom
o zagrozeniach duszy, i jednoczesnie pozwalal
$piewem kanonicznym ,,zagluszy¢” §piew depta-
nej syreny — luxurii, ktorej nie ulegali.

Warto blizej przyjrze¢ si¢ stworzeniu
przedstawionemu na zapigciu o konstrukeji ha-
czyk-oczko (niem. haftel) odkrytym w Opolu
(ryc. 47e). Stwor ten na pierwszy rzut oka przy-
pomina syrene w najbardziej rozbudowanej po-
staci: z ptasimi nogami, rybim ogonem i ludzkim
tulowiem, przypominajacg pierwsze wizerunki
Syrenki Warszawskiej (Dudzinski 1997, s. 154).
Doktadniejsza analiza dostarcza wielu szczegd-
toéw, ktére zmuszaja do odrzucenia takiej inter-
pretacji. Posta¢ ma cechy meskie, ubrana jest
w faldzista szate, z fryzurg charakterystyczna
dla 2. pol. XIV w. W prawej rece trzyma miecz,
w lewej za$ puklerz, przepasany jest pasem zdo-
bionym dzwoneczkami. Jego nogi zwienczone
s3 racicami, a ogon podobny jest do konskiego,
i to wydaje si¢ by¢ najbardziej nietypowe w tym
przedstawieniu. Przypomina wizerunek centau-

ra”, jednak brakuje mu tylnych lap. Podobne
stworzenie przedstawiono na plytce podtogowej
z klasztoru franciszkanskiego w Ulm, datowa-
nej na 1. ¢w. XIV w. (Landgraf 1993, s. 136, kat.
F13). Ta hybryda ma tors mezczyzny, a od pasa
w dot konskie nogi (tylko przednie) i rybi ogon.
W dloniach trzyma miecz i tarcze, na glowie za$
nosi hetm (ryc. 47f). By¢ moze wizerunek po-
twora z opolskiego haftela nalezy interpretowac
jako wyraz lokalnej legendy, by¢ moze herbo-
wej. Popularna w §redniowieczu Meluzyna, jest
stworzeniem o takim rodowodzie. Historia o niej
zostala spisana w latach 1387-1393 przez Jehana
d’Arras, dworzanina ksigzat de Berry (Pigkne hi-
storie 1992, s. 281). Jest to opowie$¢ genealogicz-
na, o poczatkach rodu Lusignandw, mieszajaca
wydarzenia historyczne z fantastycznymi. Tytu-
fowa Meluzyna to pramatka rodu, ktéra obiecuje
swojemu mezowi Rajmundowi pomyslnos¢ we
wszystkim, pod warunkiem, Ze on nigdy nie be-
dzie ogladal jej oblicza w sobote, bo wtedy po-
wodzenie sie¢ skonczy. Rajmund famie przysiege,
i podgladajac ja dostrzega, ze tego dnia Meluzyna
jest w potowie piekng niewiastg, a od pasa w dot
ma, zamiast ndg, dtugi smoczy ogon (Lugowska,
Zabski 1992, s. 61-62). Przepowiednia oczywiscie
sie sprawdza i na rod spadaja nieszczescia. Istot-
ne jest rdwniez, ze sama opowie$¢ znana byta co
najmniej od konca XII w. (Piekne historie 1992,
s. 281). Rowniez liczne polskie legendy herbowe
obfituja w stawnych przodkéw i réznego rodzaju
monstra (por. Cetwinski, Derwich 1987).

25 Stworzenia te mialy najcze$ciej negatywny charakter
w symbolice $redniowiecznej, a w XIII-XV w. takze nie-
kiedy satyryczny - pietnowaly ztych cztonkéw ducho-
wienstwa i kleru. Z katedry w Bazylei znane sg wize-
runki centauréw, ktérych gorna cze$¢ ciala to wizerun-
ki biskupéw, ucztujacych mnichéw i zakonnic (Forstner
1990, s. 342).
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2. Stworzenia chrystologiczne i szatanskie

W kontekscie przedstawien zwierzat oraz
fantastycznych stworzen na zabytkach archeo-
logicznych koniecznie trzeba omoéwi¢ pewna
ich grupe. Sa nimi nabierki (czerpaki) do y-
zek. W poprzednich rozdzialach zagadnienie
to zostalo juz poruszone - przy problematyce
sprawnosci i mestwa (tyzka z Gdanska z wize-
runkiem Iwéw - ryc. 4b) oraz milosci (zabytek
z Wroclawia - ryc. 27c i 27d). Jako zwartg anali-
z¢, zagadnienie cynowych tyzek po raz pierwszy
szerzej poruszyla Signe Horn Fuglesang (1991),
ale opracowujac zabytki gléwnie z terendw Nor-
wegii i Szwecji. Tematyke tg rozwija Geoft Egan
(2000), w artykule dotyczacym bogato zdobio-
nych cynowych przedmiotéw, gdzie prezentuje
katalog 76 egzemplarzy takich lyzek z calej Eu-
ropy - od Irlandii po Nowogrod* (z uwzgled-
nieniem tyzek podanych przez S. H. Fugelsang).
Datowane s ogolnie na koniec XI w. po poczatek
XIV w., jednak wiekszo$¢ pochodzi z XII/XIII w.
(Egan 2000, s. 103). Réwniez S. Krabath (2001,
s. 602) wymienia w swojej pracy kilka egzempla-
rzy pominietych przez wczesniej wymienionych
autorow. Przedmioty te charakteryzujg si¢ roz-
norodnoscig przedstawien i ornamentéw, jednak
najczesciej pojawia sie¢ motyw ryb, ktdry (jak sig
wydaje) ma wyraznie chrystologiczny wydzwiek.

Z terenow dzisiejszej Polski znane s3 tak-
ze egzemplarze, z przedstawieniami mitycznych
zwierzat i te w dalszej partii tekstu, zostang omo-
wione jako pierwsze. Dla ulatwienia opisu i anali-
zy formalnej, poprzez awers nabierki lyzki nalezy
rozmie¢ jego wklesly strone, ktora potencjalnie
mogta stuzy¢ do nabrania jedzenia. Rewers z ko-
lei, to strona wypukla - zewnetrzna. Niektore
z egzemplarzy posiadajg jednak nabierke zupel-
nie plaska, co podwaza ich funkcje jako sztucca.
W zwigzku z tym, niekiedy okreslenia te zostang
narzucone arbitralnie przez autora tej pracy, lub
tez podane za tworcami poszczegoélnych opraco-
wan.

26 Zabytki z Polski nie byly znane w czasie kiedy powsta-
wala ta praca.
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Z Wroclawia pochodza dwie cynowe na-
bierki tyzek z przedstawieniem zwierzat fanta-
stycznych, przedmioty te nie s3 jednak iden-
tyczne - zostaly wykonane z dwdch rdéznych
form. Pierwsza — zostala odkryta w trakcie ba-
dan we na pl. Nowy Targ (ryc. 48a). Datowac
ja mozna, na podstawie stratygrafii, na pierwsza
polowe XIII wieku. Rewers lyzki zdobiony jest
jedynie pojedyncza wicig rodlinng. Na awersie
umieszczono dwie pary zwierzat przedzielone
poprzecznym pasmem z plecionka, ukltadaja-
c3 sie w romby. W gdrnej partii przedstawio-
no dwa smoki w uklfadzie antytetycznym, pod
schematycznie zaznaczonym drzewem, zlozo-
nym z trzech tréjlisci. Na dole - po lewej znajdu-
je sie gryf, po prawej za$ lew.

Druga z nabierek przechowywana jest
obecnie w zbiorach Muzeum Miejskiego Wroc-
tawia, Oddzial Muzeum Archeologicznego
(ryc. 48b). Zrobiona jest ze stopu cyny z oto-
wiem. Na rewersie nabierki umieszczono or-
nament roélinny, pod ktérym znajduja si¢ dwa
smoki w ukladzie antytetycznym, zwrécone do
siebie paszczami. Na awersie, podobnie jak na
poprzedniej tyzce, umieszczono dwie pary zwie-
rzat przedzielonych pasmem zlozonym z liter
X. Gérne stwory to réowniez smoki, przedsta-
wione w. Nowy targidentyczny sposéb jak na
wczesniej omdowionej tyzce z pl. Nowy Targ pod
schematycznie oddanym drzewem. Dolna para
zwierzat to lew i orzel. Ze wzgledu na ksztalt
nabierki, ktéra jest plaska, oraz bogate zdobie-
nia, tyzki te najprawdopodobniej nie pelnity
funkcji uzytkowej. Okreslenie ich konkretnego
przeznaczenia nie jest jednak proste. W zwiaz-
ku z tym nalezy omoéwi¢ znaczenie wszystkich
znajdujacych si¢ na nich zwierzat.

Smoki majg bardzo bogata symbolike.
Sa to fantastyczne zwierzeta, ktore w starozyt-
nosci, a takze jeszcze we wspdlczesnej sztuce lu-
déw azjatyckich, symbolizujg kataklizmy natury
(Forstner 1990, s. 307). W sztuce $redniowie-
cza przedstawiano je réznie. Wedlug Kasjodo-
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ra, Bedy Czcigodnego, a takze innych tworcow
sredniowiecznych pism, smok charakteryzuje si¢
ogromnym cialem pokrytym tuskami, psim, ko-
zim lub lisim pyskiem, wielkimi uszami oraz po-
teznym ogonem. Posiada takze skrzydla nietoperza
oraz ptasie szpony (Kobielus 2002, s. 294-295). Na
wizerunkach jest najczesciej wyposazony w jedna
lub dwie pary ndg, co najmniej jedng pare skrzy-
del oraz dlugi ogon; rzadko zieje ogniem (http://
bestiary.ca/beasts/beast262.htm).

Smoki z wroctawskich lyzek wpisujg sie
w ten schemat. Majg jedng pare nég, dlugi ogon,
pierzaste skrzydla (co wydaje sie by¢ mniej typo-
we) oraz dlugie, jakby lisie badz psie pyski. We-
dlug bestiariusza z Aberdeen (http://www.abdn.
ac.uk/bestiary/comment/68v.hti), taka odmia-
na smoka nosi nazwe scitalis (ryc. 49a). Niemal
identyczne przedstawienie smoka znajduje sig
m.in. na zachodnim portalu katedry Notre Dame
w Paryzu, datowanym na XIII wiek (ryc. 49b).
Oprocz przedstawien w sztuce, wizerunki takich
stworzen znane s3 z plytek podlogowych (ryc.
49c¢). Egzemplarze takie odkryto m.in. w klasz-
torze w Alpirsbach oraz w farze pod wezwaniem
$w. Bazylego w Deizisau (Landgraf 1993, s. 161
kat. F158, s. 190 ryc, F158). Ptytki te datowane
sg jednak na 4. ¢w. XV w.,, sg wiec zdecydowanie
mlodsze od tyzek. Zwierze o bardzo podobnych
atrybutach, jednak ogonie zakonczonym druga
glowa (ryc. 49d), umieszczono na kaflu z miej-
scowosci Saarburg, datowanym na 2. pot. XIII w.
(Landgraf 1993, s. 142, kat. F48; s. 172, ryc. F48).
Bestiariusz z Aberdeen okredla ten gatunek smo-
ka nazwa anphivena (http://www.abdn.ac.uk/be-
stiary/translat/68v.hti).

Informacje z bestiariéw oraz $rednio-
wiecznych traktatéw naukowych sg pelne roz-
nych informacji na temat tych bestii (por. Forst-
ner 1990; Kobielus 2002; bestiary.ca - hasto
»dragon”). Czesto ich wystepowanie lgczy sie
z terenami wodnymi. Swiety Augustyn pisat:
»Smoki przebywaja w poblizu wody, wychodzg
z jaskin, unoszg sie w powietrzu. Ich lot wprawia
w ruch powietrze. Smoki bowiem to ogromne
zwierzeta, od ktorych na ziemi wiekszych nie ma”
(cyt. za: Kobielus 2002, s. 295). W Biblii okre-
slenia ,,smok, Behemoth oraz Lewiatan” uzywa
sie do okreslenia potwora morskiego (Forstner

1990, s. 307; por. tez Ps. 104, 26; Hi 40, 15, 25%).
Zdecydowanie czesciej oznaczajg jednak szatana
(Forstner 1990, s. 307; por. tez Ap 12).

Dla wyjasnienia sceny przedstawionej na
lyzkach bardziej istotne jest wlasnie to ostatnie,
symboliczne znaczenie tych stworéw. W poje-
ciu chrzescijanskim smok byt demonicznym
zwierzeciem, a w ikonografii i literaturze cze-
sto odwotywano si¢ do niego jako uosobienia
zla, zwlaszcza szatana (Kobielus 2002, s. 296).
Zaréwno Orygenes jak i $w. Augustyn uwazaja
smoka za symbol diabta oraz jego stug. Wedtug
$w. Ambrozego, jednego z Ojcow Kosciota, meta-
foryczna ilustracja sily czlowieka sprawiedliwego
bylo przedstawienie go z prowadzonym w jarzmie
smokiem (Kobielus 2002, s. 297). Réwniez w Apo-
kalipsie $w. Jana (Ap 12,7) umieszczony jest opis
walki ze szatanem uosabianym przez tego potwo-
ra: ,I nastapita walka w niebie: Michat i jego anio-
fowie mieli walczy¢ ze Smokiem.”. Smok jednak
nie zawsze ma tylko negatywne znaczenie. Uklad
antytetyczny tych stworzen (taki jak na wroclaw-
skich tyzkach) wywodzi si¢ ze sztuki Dalekiego
Wschodu, co przejela sredniowieczna ikonogra-
fia. Ma on oznacza¢ neutralizacje przeciwienstw
(Kobielus 2002, s. 297).

Warto réwniez przypatrze¢ sig, schema-
tycznie oddanemu drzewu w gornej partii obu
wroctawskich zabytkéw. Sredniowieczne bestiaria
wspominaja czesto o drzewie zwanym peridixion.
Wedlug Fizjologa w Indiach ros$nie drzewo,
w ktorego konarach schronienie znajdujg golebie.
Smoki nie mogg natomiast zblizy¢ sie do cienia
rzucanego przez ta rosline. Wedlug symbolicznej
interpretacji peridixion to Jezus Chrystus, golebie
to lud bozy, a cieniem jest Duch Swiety, ktéry chro-
ni wiernych przed szatanem, tak dlugo jak zosta-
ja pod jego opieka (Kobielus 2002, s. 298). Smoki,
o cechach charakterystycznych do tych przedsta-
wionych na tyzkach odkrytych we Wroctawiu, zna-
ne s3 z bestiariusza z Aberdeen (XII w.), gdzie spa-
cerujg wlasnie pod drzewem peridixion (ryc.49e).

27 Nazwa stwora zalezna jest od tekstu ttumaczenia Pisma
Swigtego. W wykorzystywanym w tej pracy wydaniu
piatym Biblii Tysiaclecia w przektadzie na jezyk polski,
pojawiaja sie odpowiednio hipopotam oraz krokodyl,
w przypisach dopiero okreslone oryginalnymi nazw-
mi: behemot oraz Lewiatan.
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Na obu wroctawskich zabytkach pojawia
sie lew?. Znaczenie tego zwierzecia, w kontekscie
sily oraz odwagi, zostalo juz omdéwione. W tym
miejscu jednak bardziej istotne jest scharaktery-
zowanie ,krola zwierzat” w kontekscie symboliki
chrzescijanskiej. Jak wspomniano wczesniej, lew
jest symbolem sily, ale takze niebezpieczenstwa
zagrazajacemu ludzkosci. Jednak w Starym Testa-
mencie czesto porownywany jest do Mesjasza:
»Jjudo, mlody lwie, na zdobyczy rés¢ bedziesz
mdj synu (...)” (Rdz 49, 9-10), czy tez w Apoka-
lipsie (5, 5): ,Przestan plakac! Oto zwyciezyl Lew
z pokolenia Judy” Lew stanowit takze symbol
zmartwychwstania Chrystusa. Przedstawienia
zaréwno Samsona rozdzierajacego paszcze lwa,
jak i Daniela zwyciesko pokonujacego to zwie-
rze, interpretuje sie jako symbol zmartwychwsta-
nia oraz zwyciestwo dobra nad ztem (por. m.in.
Kobielus 2002, s. 182, tam tez dalsza literatura).
Piotr Abelard w jednym swoich hymnéw pisze
(cyt. za: Kobielus 2002, s. 182):

Chrystus zmartwychwstat
jak szczenie lwa,

ktorego ryk ojca

trzeciego dnia

wzbudzit do Zycia,

jak poswiadcza fizjolog.

Wedlug bestiariow $redniowiecznych,
lwica rodzi swoje potomstwo $lepe i martwe,
a dopiero po trzech dniach, samiec lew rykiem
ioddechem przywraca je do zycia, co stanowi ale-
gorie zmartwychwstania Jezusa (Purc-Stepniak
2002, s. 7). Podobnie interpretowane sg infor-
macje z Fizjologa o tym, ze lew $pi z otwartymi
oczyma, a gdziekolwiek idzie, zaciera swoje §lady
ogonem. Pierwsza cze$¢ symbolizuje $mier¢ cia-
ta Chrystusa na krzyzu, w czasie gdy czuwa jego
bosko$¢ (Kobielus 2002; Lurker 2011, s. 393).
Zacieranie $ladéw dotyczy natomiast narodzin
Chrystusa, ktory chcgc zbawi¢ ludzkos¢ i zmyli¢
szatana, zrodzil sie z fona Marii (Purc -Stepniak
2008, s. 7; Kobielus 2002, s. 184).

28 Nalezy przypomnie¢, o opisanej juz nabierce tyzki
z Gdanska z przedstawieniem Iwéw, réwniez w ukla-
dzie antytetycznym (ryc. 4b).
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Nalezy rowniez przypomnie¢ o dualizmie
symbolicznym lwa (Pastoureau 2006, s. 55-68,
por. tez rozdzial 1. tej ksigzki). Oprocz nawigzan
ewidentnie chrystologicznych, zwierze to stano-
wi czgsto symbol szatana. Chrystus przedstawia-
ny jest jako zwycigzca, ktéry przygniata stopa
lwa i smoka - symbole Zlego. Taka scena wywo-
dzi sie z Psalmu 91. (Purc-Stepniak 2008, s. 8).
Znane sg takze kolumny w ko$ciotach, stojace na
barkach lwéw. Lew w tym wypadku jest diablem
spetanym przez boskie prawa, ktéry pragnie sie
uwolni¢ (Purc-Stepniak 2008, s. 8). Przedstawie-
nia kréla zwierzat pod chrzcielnicami nie jest
juz jednak takie jednoznaczne. Z jednej strony,
stowa psalmu (Ps 22, 22): ,ocal mnie z paszczy
lwa” - mogag dotyczy¢ chrztu i wyzwolenia od zla,
z drugiej za$, lew czesto jest straznikiem zycio-
dajnej wody, gdzie symbolizuje czujnos¢, takze
w oczekiwaniu na sad ostateczny (Purc- Step-
niak 2008, s. 7; Lurker 2011, s. 396).

W Gdansku odkryto tyzke z wizerunkiem
dwoch wspietych (rampant) Iwéw na awersie
(ryc. 4b). Zwierzeta te pojawiaja sie takze na eg-
zemplarzu o nieznanym pochodzeniu, przecho-
wywanym w British Museum Collection (Egan
2000, s. 112, cat. 60). Na rewersie przedstawiono
dwa Iwy. Pierwszy kroczacy (passant), drugi zas
ukoronowany w pozie strozujacej (passant guar-
dant). Lwy w ukfadzie antytetycznym, pojawiajg
sie w towarzystwie ptakow, rowniez na rewersie
tyzki z Kopenhagi, przechowywanej w tamtej-
szym Nationalmuseet (Egan 2000, s. 111, cat. 4).
Na awersie umieszczono banderole nie zawiera-
jacg jednak inskrypciji.

Na jednej z wroclawskich lyzek widnieje
gryf (ryc. 48a), ktéry podobnie jak smoki, wywo-
dzi si¢ z mitologii. Do Grecji trafit ze wschodu
poprzez Syrie (Forstner 1990, s. 343). Stanowi
hybryde o szponach, dziobie i skrzydfach orla,
korpusie Iwa oraz ostro zakonczonych uszach
kota, ktére symbolizowaly czujnos¢ (Kobielus
2002, s. 108, 109). W sredniowiecznej sztuce
chrzescijanskiej zwierze to nie posiada jedno-
znacznej symboliki (Circlot 2000, s. 153). Pier-
wotnie mial znaczenie pozytywne, m.in. wlasnie
jako symbol czujnosci (Kobielus 2002, s. 109).
Dwucztonowo$¢ jego ciata wskazuje na dwie na-
tury Chrystusa: boska i ludzka (Forstner 1990,



STWORZENIA CHRYSTOLOGICZNE I SZATANSKIE

s. 344). Byt uwazany za pogromce bazyliszka
i weza - mocy szatanskich. W XI-XII w. na-
stapila jednak zmiana jego znaczenia na nega-
tywne i sam zaczal symbolizowa¢ diabta (Kobie-
lus 2002, s. 109). Haymon z Halberstadt, zyjacy
w IX w., benedyktyn oraz biskup Halberstadt,
w Komentarzu do Apokalipsy omawia szlachet-
ne kamienie: ,S3 liczne rodzaje szmaragdow,
lecz najcenniejsze znajdowane sg na obszarach
pustynnych Scytii, gdzie strzega ich gryfy, zwie-
rzeta straszne i dzikie, ktore majg cialo lwa, sto-
py, dziéb i skrzydta orla; dlatego po ziemi pedza
jak Iwy, w powietrzu za$ lataja jak ptaki” (cyt. za:
Kobielus 2002, s. 109-110). Haymon zauwaza, ze
gryty strzega kamieni nie dla wlasnych potrzeb,
ale po to aby czltowiek nie mégt z nich skorzy-
sta¢. Autor ten komentuje to poréwnujac szma-
ragd do Chrystusa, a pustynie¢ do serc ludzi $wie-
tych, ktérzy szukaja odosobnienia aby posigs¢
Jezusa musza walczy¢ z gryfami - ztymi mocami
(Kobielus 2002, s. 110). Motyw strzezenia przez
gryfa skarbow pojawia sie zresztg dosy¢ czesto,
takze w starozytnosci. Stanowi wtedy symbol py-
chy (Forstner 1990, s. 344). W tym kontekscie nie
dziwig wiec dwa gryfy w ukladzie antytetycznym
na pojemniku na brakteaty (ryc. 50a), odkrytym
w miejscowosci Waly, gm. Brzeg Dolny (Wachow-
ski, Wrébel 2002, s. 346 i n.). Stwory przedsta-
wione sg tu w pozycji wspigtej (rampant), o$ sy-
metrii stanowi schematycznie oddane drzewo(?),
zwienczone lilig. Motyw ten pojawia si¢ dos¢ cze-
sto na brakteatach $lgskich (Wachowski, Wrobel
2002, s. 346). Kolejna lyzka z przedstawieniem
na rewersie gryfa pod drzewem, zostala odkryta
w Bruggi (Egan 2000, s. 110, cat. 2) - w tym eg-
zemplarzu na awersie zamieszczono wizerunek
dwdch ryb.

Znane s3 rowniez trzy cynowe tyzki,
ktdére zawierajg wizerunek lwa i gryfa. Pierwszy
egzemplarz pochodzi z Uppsali i jest przechowy-
wany w Statens Historiska Museet w Sztokhol-
mie (Egan 2000, s. 113, cat. 75). Na rewersie tego
egzemplarza znajdujg si¢ wizerunki omawianych
stworzen w pozycji kroczacej (passant), rozdzie-
lone drzewem. Podobna tyzka zostala odkryta
w Leiderdrop. Przechowywana jest w Musuem
de Lakenhal w Lejdzie (Egan 2000, s. 112, cat.
62). Na rewersie znajduje si¢ podobne przedsta-

wienie, tylko w ukladzie antytetycznym. Ostatni
egzemplarz pochodzi z Francji, z Saint Dennis
(Egan 2000, s. 112, cat. 61), gdzie po tej samej
stronie zabytku umieszczono Iwa oraz gryfa. Na
wszystkich przedmiotach awers zawiera wizeru-
nek dwodch ryb. W zawigzku z wyzej przedsta-
wionymi analogiami stwierdzi¢ nalezy, ze ryby
na awersie lyzki pojawiajg si¢ wowczas gdy na
rewersie znajdujg sie wizerunki lwa i gryfa (por.
Egan 2000, cat. 61, 62, 75) lub samego gryfa, na-
tomiast nie ma ich gdy pojawiajg si¢ same lwy
(por. Egan 2000, cat. 4, 60; oraz ryc. 4b w tej pra-
cy). Trudno jest jednak stwierdzi¢, czy ma to ja-
kie$ symboliczne znaczenie i nie jest to nadinter-
pretacja zwigzana z ograniczonym materialem
poréwnawczym.

Na drugiej tyzce z Wroctawia, lwu za-
miast gryfa towarzyszy orzel (ryc. 48b)*. Ptak
ten uznawany byt za pana powietrza, tak jak lew
za kréla na ziemi. Od starozytnosci uchodzil
za wroga wezy (Kobielus 2002, s. 232). W sztuce
chrzescijanskiej, orzel pojawil sie dopiero w cza-
sach pokonstantynskich (po 313 r.). Byto to spo-
wodowane jego silng pozycja w kulcie cesarzy
(Forstner 1990, s. 241).

Na temat orléw istnialo wiele mitow.
Wedlug Arystotelesa ptakom tym na staro$é
przyrastala krzywizna dzioba, w taki sposdb, ze
nie mogly spozywac pokarmu (Kobielus 2002,
s. 232). Jak dodajg pdzniejsi autorzy ptak ten
uderza dziobem o skale i odtamuje jego koniec,
dzigki czemu moze znowu je$¢. Dorothea Forst-
ner (1990, s. 241) za $w. Augustynem tak przed-
stawia chrze$cijansky interpretacje tej legendy:

Orzet odradza si¢ ku niesmiertelnosci, na-
tomiast my do Zycia wiecznego. Ale dlatego zostato
wprowadzone to podobieristwo, Zeby skata pozba-
wila nas tego, co nam stoi na przeszkodzie (...)
>Skalg zas byt Chrystus< (1 Kor 10, 4). W Chry-
stusie odnowi si¢ niczym u orta mtodos¢ nasza

29 Warto przypomnie¢ o dwdch odznakach, jednej z Wroc-
tawia (ryc. 21a), drugiej ze Szczecina (ryc. 21b), omo-
wionych w rozdziale II, dotyczacym klienteli i stuzby.
Zalktadajac uznanie umieszczonych na nich zwierzat
jako orléw, zamieszczone nizej uwagi réwniez dotycza
tych zabytkow.
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(...) Zebys mégt posilac sig swoim chlebem, ktory
powiedziat: >Jam jest chleb Zywy, ktory z nieba
zstgpit< (] 6, 41)*.

Albert Wielki pisze, ze czapla podrzuca
ortu swoje piskleta. Orzel, jak zauwaza z kolei $w.
Ambrozy, aby zachowac swoje ,krdlewskie sta-
nowisko, jakie posiada wsrdd ptakéw”, kaze pa-
trze¢ mlodym prosto w slonce, i te ktore nie sa
w stanie temu sprosta¢, wyrzuca z gniazda (Ko-
bielus 2002, s. 234). Sw. Ambrozy opisuje to zwie-
rze w nastepujacy sposob (cyt. za: Forstner 1990,
s. 241): ,,Orzel oznacza Chrystusa, ktéry w lo-
cie swym znizyt si¢ na ziemie. Ptaki te sg utrzy-
mywane przy zyciu dopiero po udowodnieniu
czystoéci matki poprzez spogladanie otwartymi
oczyma, bez mrugania w pelne stonce. I stusznie
stworzenie to odnosi si¢ do Zbawiciela, ponie-
waz dla zdobycia tupu nie kroczy po ziemi, lecz
wybiera miejsca wyniosle; tak i Chrystus za-
wieszony na wysokim krzyzu wdarl si¢ do pie-
kla i pochwyciwszy swietych powrdcit do nieba”

Wedlug Fizjologa, stary orzel, pozbawio-
ny juz witalnosci i dobrego wzroku, odnajduje
zrodlo wody i wznosi sie wprost ku stonicu, ktore
wypala mu pidra i oczy. Spada wtedy do wody,
w ktorej sie trzykrotnie zanurza, odzyskujac
mlodosc i site (Kobielus 2002, s. 234). Psalm 103.
(Ps 103, 5) nawigzuje do wspomnianej legendy:
»(...) odnawia si¢ mtodos¢ twoja jak orta”. Wigze
sie to takze ze zwyczajem zanurzania katechu-
mena w wodzie w trakcie ceremonii chrztu, ktd-
rego symbolem byt wlasnie orzel, z tego tez po-
wodu czesto przedstawiany na Sredniowiecznych
chrzcielnicach (Kobielus 2002, s. 234). Mozna
wiec stwierdzi¢, ze orty w symbolice chrzescijan-
skiej majg gtownie pozytywny charakter i czesto
odnoszg sie¢ do Chrystusa (Kobielus 2002 s. 236).
Niektorzy jednak nadajg im negatywng interpre-
tacje. Klemens Aleksandryjski i Grzegorz Wielki
uwazali orfa za symbole ztych mocy porywajacych
dusze, a dla Alberta Wielkiego byt symbolem py-
chy i gniewu (Kobielus 2002, s. 237). Oznajmiat
takze apokaliptyczne wizje: A ujrzatem i usty-

30 Cytaty z Pisma Swietego w przytoczonym fragmencie
takie jak w ttumaczeniu z ksigzki Dorothei Forstner.

64

szatem jednego orta lecgcego przez srodek nieba,
jak mowit donosnym gltosem: Biada, biada, biada
mieszkarnicom ziemi (...)(Ap 8, 13).

Scene¢ ukazang na wroctawskich lyzkach
(ryc. 48), o ile przyjmiemy, ze smoki, znajdujg-
ce si¢ na gorze, stanowig alegorie zta - szatana,
przeciwstawiajg si¢ zwierzetom umieszczonym
w dolnej partii, Iwom, ortu i gryfowi - o symboli-
ce m.in. chrystologicznej, mozna uzna¢ za motyw
walki dobra ze zlem. Mozna réwniez zaryzyko-
wac teze, ze zostaly wykonane lokalnie, o czym
swiadczg bardzo podobne motywy zdobnicze.

Przedstawienia fantastycznych zwierzat,
w ukladzie podobnym do wizerunku z omawia-
nych tyzek, znane sg takze z pdznosredniowiecz-
nych kafli oraz ptytek posadzkowych. Z klasztoru
w miejscowosci Dolany koo Otomunca pocho-
dzi, datowany na ok. 1400 r. kafel z przedsta-
wieniem fantastycznych (i nie tylko) zwierzat
(Pavlik, Vitanovsky 2004, s. 81, 238, 365). Stwo-
rzenia umieszczone s3 w medalionach, w takim
samym ukladzie jak na wroclawskich tyzkach
(ryc. 50b). W lewym gérnym rogu umieszczo-
no wizerunek bezskrzydiego smoka (?), o lisim
(?) pysku i jedenastu nogach, z szyja zaplatana
w supel, pozerajgcego wlasny ogon. Cenék Pavlik
i Michal Vitanovsky (2004, s. 81) interpretuja to
zwierze jako uroborosa — weza bedacego symbo-
lem nieskonczonosci, ktory w sztuce $redniowie-
cza niekiedy takze posiada nogi i lisi pysk (ryc.
50c). W gérnym prawym narozniku znajduje si¢
wizerunek blizej nieokre§lonego smoka, réwniez
bezskrzydtego. Ponizej znajduje si¢ jeszcze inne,
trudne do sprecyzowania monstrum, ktéremu
w lewym dolnym rogu przeciwstawiono sche-
matycznie oddanego psa. Przedstawienia te s3
bardzo niedokfadne i trudno je powigzac¢ z kon-
kretnymi zwierzetami znanymi ze $redniowiecz-
nych bestiariuszy. Autorzy publikacji, sugeruja
wrecz, ze kafel wykonata osoba nieobeznana do-
brze z ikonografia, ktéra odwzorowata swojg wi-
zje bazujac na zastyszanych historiach na temat
poszczegdlnych monstréw (Pavlik, Vitanovsky
2004, s. 81).

Zblizony uklad czterech zwierzat umiesz-
czonych w naroznikach przedstawiono na plytce
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podlogowej z katedry w Speyer*', datowanej po-
dobnie jak tyzka odkryta we Wroclawiu na pot.
XIII w. (Landgraf 1993, s. 162). Stworzenia tam
umieszczone sg o wiele bardziej czytelne, jednak
identyfikacja kazdego z nich nie jest prosta (ryc.
50d). W gérnym lewym rogu znajduje si¢ stojacy
na jednej nodze zuraw lub bocian. Wedlug autor-
ki katalogu, po prawej przedstawiono lisa z gtowa
osta, a w dolnej partii, w lewym rogu ptaka z lisig
glowa. Zbidér zamyka sokdt z dlugim i podwi-
nietym ogonem (Landgraf 1993, s. 162). Wi-
zerunki oddane sg do$¢ schematycznie, i mozna
nie zgodzi¢ si¢ z zaproponowang interpretacja.
Osla gtowa przy sylwetce lisa wydaje si¢ by¢
naduzyciem, zwierze to moze by¢ zaréwno li-
sem jak i psem. Podobnie, wizerunek ptaka
z lisia (?) glowa, w $wietle wspomnianych
wyzej informacji przytoczonych przez autoréw
sredniowiecznych bestiariuszy, mozna interpre-
towac (nie jest to jednak wybitnie przekonywu-
jace) jako smoka. Okreslenie charakteru sceny
przedstawionej na tym zabytku obecnie jest nie-
mozliwe.

Najblizszy wroclawskim lyzkom, uktad
zwierzat znajduje si¢ natomiast na plytce podto-
gowej odkrytej w Straf8burgu, datowanej na XII
w. (Landgraf 1993, s. 161, nr kat. F162). Zabytek
ten jest mocno zniszczony, zachowaly sie jednak
pozostatosci czterech medalionéw rozmieszczo-
nych na planie krzyza, w ktorych znajduja si¢
wizerunki zwierzat (ryc. 50e). Na gorze, oraz naj-
prawdopodobniej po prawej, obecnie zniszczo-
nej stronie, umieszczono lwa. Po lewej i na dole
za$ skrzydlatego smoka, o dwoch nogach, dtugiej
szyi i ogonie, czyli w takiej formie jak na wroctaw-
skich zabytkach.

Z Wroctawia pochodzi jeszcze jedna cy-
nowa tyzka z przedstawieniem zwierzat. Zabytek
ten odkryto w trakcie badan prowadzonych na
wroclawskim rynku (Busko 2000, s. 242, ryc. 13).
Rewers tego egzemplarza zdobiony jest central-
nie umieszczonym rzedem romboéw, po ktérego
obu stronach znajdujg si¢ ryby (ryc. 51a). Awers
zostal podzielony na cztery pola, w ktérych wid-

31 Z tego miasta znane sg trzy takie ptytki (Landgraf 1993,
s. 162, nr kat. F165).

niejg m.in. krzyz grecki oraz szescioramienna
gwiazda (Busko 2000, s. 242). Forma do odlewania,
bardzo podobnej tyzki, zostala odkryta w Niem-
czech, w miejscowosci Zerbst (ryc. 50b).

Wizerunki ryb sg najczestszym moty-
wem, jaki pojawia si¢ na cynowych tyzkach, od-
krywanych w calej Europie na péinoc od Alp.
Geoft Egan (2000) publikuje tacznie 25 egzem-
plarzy z tym symbolem. Z Belgi oraz Holandii
znamy lacznie cztery tego typu zabytki (Egan
2000, cat. 2, cat. 62-64), ze Szwecji za$ pie¢ (Egan
2000, cat. 69, 70, 73-75). Najwiecej znaleziono
ich w Londynie - dziewie¢ sztuk (Egan 2000,
cat. 8, 11, 14, 15, 33, 34, 37, 41, 42), oraz (co naj-
mniej) jeszcze jedna publikowana w sprawozda-
niu z nowszych badan (Egan 2008, s. 50, ryc. 6B).
Z innych stanowisk na Wyspach Brytyjskich po-
chodzi Iacznie pie¢ egzemplarzy (Egan 2000, cat.
6, 53, 54, 55, 57). Pojedyncza nabierke odkryto
réwniez we Francji (Egan 2000, cat. 61).

Dla tyzek z Europy Zachodniej, w prze-
ciwienstwie do wroctawskiego egzemplarza, cha-
rakterystyczne jest to, Ze ryby zostaly w kazdym
przypadku przedstawione na awersie®. Nalezy
jednak zauwazy¢, ze nie wszystkie wizerunki sg
jednakowe. Roznig sie liczbg zwierzat oraz spo-
sobem ich przedstawienia, a niekiedy nawet sa-
mym charakterem sceny, w jakiej sie pojawiaja.
Roéwniez ornamenty, ktore najczes$ciej umiesz-
czano na rewersach tyzek, sg bardzo réznorodne.
Zwierzeta te, na awersach lyzek, zwykle przedsta-
wiano symetrycznie. Niektére sceny obrazujg jak
sg one atakowane przez ptaki (ryc. 51c), co moz-
na zaobserwowa¢ na dwoch tyzkach z Londynu
(Egan 2000, cat. 8, 54). Na innych angielskich
egzemplarzach (Egan 2000, cat. 6, 41) spotkac
mozna takze trzy ryby na haczyku (ryc. 51d).

Symbolika ryby w kulturze §redniowiecz-
nej jest zlozona. Na pierwszy plan wysuwajg sie
oczywiscie powigzania religijne. Samo stowo
ryba w greckim zapisie IXOYX (ICHTHYS
- w jezyku lacinskim) rozwija si¢ jako ,Jezus,
Chrystus, Syn Bozy, Zbawiciel”. Jak zauwaza D.
Forstner (1990, s. 297): ,,Ewangelie przekazuja,

32 Oproécz egzemplarzy z Dordrechtu (Egan 2000, cat. 63)

i Oud Krabbendijke (Egan 2000, cat. 64), gdzie nie jest
to wyszczegolnione.

65



IV. ZWIERZETA FANTASTYCZNE I SYMBOLIKA CHRZESCIJANSKA

ze Zbawiciel wielokrotnie postuzyt si¢ symbolem
ryby, dlatego jest on niejako uswiecony i opa-
trzony pieczecig nieomylnosci”. Jezus powiedzial
do apostoléw: PéjdZcie za Mng, a sprawig, ze sig
staniecie rybakami ludzi (Mk 1,17). Rybami oraz
chlebem Jezus nakarmil ttum dokonujac cu-
downego rozmnozenia (J 21, 9). Pierwsze gminy
chrzescijanskie przyjely symbol tego zwierzecia
jako swoj znak. Odnoszone ryby takze do chrztu,
zwlaszcza ze sposob udzielania tego sakramentu
zakladal catkowite zanurzenie w wodzie (Forst-
ner 1990, s. 297). Potwierdza to takze hymn $w.
Klemensa Aleksandryjskiego z II w., w ktérym
autor zwraca si¢ do Jezusa w nastepujacy sposob
(cyt. za: Forstner 1990, s. 297):

Rybaku ludzi,

ktory zbawienie otrzymujg,
z odmetéw wystepku

ryby czyste od skazy
ratujesz z groznej fali,
necqc je stodkim Zyciem.

Od pol. II w. artysci przedstawiajac
chrzest postuguja si¢ obrazem potowu ryb wed-
ka lub siecig. ,Rybak wyobraza szafarza chrztu,
ryba za$ neofit¢” (Forstner 1990, s. 297). Podob-
nie naczynia chrzcielne zdobione sg czgsto tym
motywem.

W innym rozumieniu, za tekstem Ter-
tuliana: ,,My natomiast rybki zgodnie z naszym
Ichthys (Ryba) Jezusem Chrystusem rodzimy si¢
w wodzie i nie mozemy sie inaczej zbawi¢ jak
tylko przebywajac w wodzie” (Forstner 1990,
s. 298). Mimo odmiennego podejscie do zagad-
nienia zbawienia - ratowanie z wody (za Kle-
mensem Aleksandryjskim), a pozostawaniem
w jej toni (Tertulian), motyw ryby jako wiernego
przyjmujacego chrzest jest wyraznie potwierdzo-
ny. Natomiast Opat z Milwe (IV w.) zauwaza, ze
Chrystus jest tg Ryba, ktora zostaje przywota-
na przy chrzcie i zanurzona w zrddle (Forstner
1990, s. 297).

Z pl. Nowy Targ we Wroctawiu pochodzg
jeszcze dwie nabierki tyzek (?) (ryc. 52a i 52b),
ktdre najprawdopodobniej wykonano z tej samej
formy odlewniczej. Oba zabytki majg wymiary
ok. 2,5 x 3 cm, s3 wigc mniejsze niz inne egzem-
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plarze z tego miasta. Przedmioty te przybieraja
ksztalt liscia. Na awersie, od centralnej osi imitu-
jacej nerw gléwny w prawdziwym lisciu, odcho-
dzi unerwienie boczne. Powierzchnia rewersu
zdobiona jest sko$ng kratownica poprzecinang
rzedami soczewkowatych pol. Jedna z tyzek za-
chowana jest wyraznie w gorszym stanie (ryc.
52a). Przedmioty te rdznig si¢, od pozostalych
przytoczonych egzemplarzy, prostsza ornamen-
tykg oraz mniejszymi rozmiarami. By¢ moze nie
sg to nabierki tyzek.

Okreslenie przeznaczenia tak ornamen-
towanych tyzek nasuwa wiele trudnosci, zwlasz-
cza ze stanowig one niejednorodny zbiér, pod
katem umieszczonych na nich przedstawien. Po-
mijajac przedstawienia kochankéw, fantastycz-
ne stwory, oraz w zasadzie wszystkie zwierzeta,
mozna interpretowac je jako negatywne lub po-
zytywne symbole chrzescijanskie. Nacechowanie
alegoriami religijnymi nasuwa (by¢ moze mylny)
wniosek, ze byly to przedmioty zwigzane z kul-
tem. Niewiele jednak wiadomo o wykorzysta-
niu tyzek w ceremoniale koscielnym, czy nawet
swieckim. Wyjatkiem sa tu zrédla angielskie,
ktdre potwierdzajg, Ze srebrna, mocno ornamen-
towana tyzka (datowana na XII w.) pelnita pewna
role w trakcie ceremonii koronacji krdla (Egan
2000, s. 106). Nie mozna jednak wigzac¢ cyno-
wych lyzek z Wroclawia z tym ceremoniatem, ani
nawet podobnych (pod wzgledem formy, a nie
przedstawien) zabytkéw z terenéw Anglii. Ry-
tualng funkcje tych zabytkow wyklucza rowniez
S. H. Fugelsang (1991, s. 235-238). Autorka su-
geruje, ze omawiane przedmioty pelnily funkcje
ozdobng w domostwach i byly pewnego rodza-
ju pamigtkami sprzedawanymi na jarmarkach
z okazji odpustéow, podobnie jak niektore od-
znaki.

By¢ moze tyzki z przedstawieniami ryb
zwigzane sg z podarunkami z okazji sakramentu
chrztu. We wspolczesnej Polsce istnieje zwyczaj
obdarowywania chrzczonych dzieci srebrny-
mi tyzkami. Majg one przynosi¢ szczgscie i po-
myslno$¢. Przedstawiona symbolika ryby wydaje
sie potwierdza¢ tg teorie. W kontekscie Jezusa
Chrystusa jako rybaka, nie dziwig nawet przed-
stawienia ryb na haczyku, ani nawet (jeszcze da-
lej posunieta hipoteza) Jezus-orzel porywajacy
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rybe z wody i niosacy ja do zbawienia. Teoria
ta wymaga jednak konkretnego potwierdzenia
w zrédlach péznosredniowiecznych, albo przy-
najmniej nowozytnych. Hipoteza o podarkach,
przedstawiona przy okazji tyzek z symbolika mi-
losna, znajduje swoje miejsce réwniez w wypad-
ku egzemplarzy o zupelnie innym wydzwieku.
W tym wypadku jednak, okazja oraz odbiorca
musialy by¢ zupelnie inne, niz w wypadku ty-
zek z motywem kochankdw.

W Londynie odkryto takze odznake
przedstawiajgca pusta miske z 6 tyzkami (Spen-
cer 1998, s. 328, ryc. 325m). Malcolm Jones
(1993) sugeruje, ze moze to by¢ rodzaj amuletu
na szczgscie, chroniacy przed glodem. Na roz-
nych stanowiskach zachodniej Europy odkrywa-
ne s3 miniaturowe lyzeczki, talerze i naczynia.
Z Polski takie zabytki znamy tylko z Gdanska
(Paner 2008, s. 531, ryc. 2). Badacze zajmujacy
sie tym zagadnieniem interpretuja je, najpraw-
dopodobniej stusznie, jako zabawki (por. m.in.
Paner 2008, 2012).

Geoff Egan (2000, s. 102) zauwaza réw-
niez, ze stop cyny z olowiem byt nie tylko tatwy
w produkgji, ale tez tani, dlatego tez producenci,
aby zacheci¢ potencjalnych klientéw, umieszczali
na przedmiotach wykonanych z tego materiatu
liczne ornamenty. Sposéb produkcji tego typu
przedmiotéw w $redniowieczu nie byl perfek-
cyjny. Ich powierzchnia czesto byta chropowata
i pojawialy sie na niej $lady po babelkach powie-
trza, co liczne zdobienia mogly nieco ukry¢. Do-
tyczy to zreszta nie tylko tyzek, ale takze odznak,
oraz nieomawianych w niniejszej pracy katego-
rii zabytkow z tego stopu: $wiecznikdw, bizuterii
oraz elementéw pasa.

Interesujacy jest obszar rozprzestrze-
nienia ornamentowanych tyzek. Sa to gléwnie
Wyspy Brytyjskie oraz tereny lezace w basenie
morza Pélnocnego i Baltyku. Wydaje sie wigc,
ze te zabytki lgczy¢ mozna ze strefg hanzeatyc-
ka. W tym wypadku nie dziwig znaleziska przed-
miotéow we Wroctawiu, nawet jesli datowane sg
na okres przed przystapieniem tego miasta do
zwigzku hanzeatyckiego.

W kontekscie cynowych, bogato zdo-
bionych nabierek, gléwnie datowanych na XII-
-XIII w., bardzo interesujgcy jest zbidr zabytkow

drewnianych, odkrytych w trakcie badan dwéch
latryn w Gdansku przy ul. Swietojanskiej 10 (Go-
tembnik 2005, s. 511). Lacznie znaleziono tam 61
malowanych i nacinanych drewnianych przed-
miotéw — gtéwnie lyzek ale takze podkladek. Za-
bytki te sg zdecydowanie mlodsze niz ich cynowe
»odpowiedniki”. Datowane s3 na koniec XV-po-
czatek XVI w. Zbior przedstawien ukazanych na
tyzkach, wykonanych gltéwnie tuszem, jest bar-
dzo réznorodny. Dominujg wzory geometryczne
(Golembnik 2005, s. 514, il. 11). Na drewnianych
podktadkach (tackach) eksponowano zwlaszcza
ryte wizerunki $wietych. W kontekscie cyno-
wych egzemplarzy oraz innych pdznosrednio-
wiecznych plakietek, najwazniejsze wydaja sie
tyzki z portretami i wizerunkami $wietych (ryc.
52c), karykaturami (ryc. 52d) oraz stworzeniami
fantastycznymi (ryc. 52e). Jest to jednak $wiat
ikonografii zupelnie inny, niz znany z cynowych
egzemplarzy z pelnego $redniowiecza. Blizej mu
do poéznosredniowiecznych przedstawien saty-
rycznych, znanych z niektérych holenderskich
odznak, czy przedstawien umiejscowionych na
mizerykordiach w kosciotach Europy Zachod-
niej (http://www.ru.nl/ckd/databases/stalla/uit-
gebreid-zoeken).

Wracajac do problematyki ptakow, nale-
zy wspomnie¢, ze orzel jest rdbwniez symbolem
$w. Jana Ewangelisty. Pochodzenie tego znaku,
jak i atrybutéw pozostatych ewangelistow, ma
swoj poczatek w Ksiedze Ezechiela (Ez 1, 1-14)
oraz w Apokalipsie (Ap 4, 6-8), gdzie wymienio-
ne sg cztery uskrzydlone istoty: orzet, wot, lew
ijedno o twarzy ludzkiej. Ten pierwszy przypisy-
wany jest Janowi, m.in. dlatego, ze §wiety wzbija
sie wysoko, jak ptak, w kontemplowaniu Jezusa.
Bardziej istotny jest jednak sposob ukazania
tego symbolu w sztuce. Czesto przedstawiany
jest w pozycji kroczacej — cala sylwetka z pol-
-profilu. Wyraznie wida¢ to na pieczeci Wiady-
stawa, ksiecia wroclawskiego, z 1268 r. (ryc. 53a)
oraz na pieczeci miasta Ole$nicy, z 1405 r. (ryc.
53b), a takze innych $redniowiecznych zabyt-
kach zwigzanych z ta miejscowoscia, ktdrej her-
bem byt wlasnie orzet $w. Jana Ewangelisty (Gu-
mowski 1936, s. 379). W takiej kroczgcej formie,
ukazane sg, wspomniane juz wcze$niej, wizerun-
ki ptakow, znane z odznak odkrytych w Szczecinie
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(ryc. 21f) i we Wroclawiu (ryc. 21e). Najblizsza
analogie, do obu odznak, odkryto w kruzgan-
ku romanskiego kosciola w Czechach, w miej-
scowosci Sazava (Sommer 1996, s. 174, ryc, 4).
Zabytek ten wykonano z cyny, datowany jest na
potowe XII w. Nie ma natomiast watpliwosci, ze
przedstawia Orla $§w. Jana. Swiadczg o tym cha-
rakterystyczna poza, oraz aureola (ryc. 53c).

Na réznych $redniowiecznych odzna-
kach znanych z Europy Zachodniej, przed-
stawione w takiej formie zwierzeta sg inter-
pretowane niekiedy jako pawie. Posiadaja
charakterystyczny dlugi ogon nie zawsze ulo-
zony w wachlarz®. Takie przedstawienia znane
sg miedzy innymi z bordiury Drzwi Gnieznien-
skich z ok. 1180 r. (ryc. 54a). Plakietke z podob-
nym zwierzeciem odkryto w Niuewlande (ryc.
54b). Ptak pozbawiony jest charakterystycznego
ogona, jednak sposob przedstawienia tego zwie-
rzecia jest bardzo zblizony do zabytkéw z Polski
oraz przytoczonej ikonografii (ryc. 54a). Arte-
fakt, ktéry bez wigekszych watpliwosci mozna
interpretowac jako wizerunek pawia, ze wzgle-
du na wyraznie zaznaczony ogon z ,oczyma,
odkryto w Amsterdamie (ryc. 54c).

Z Anglii pochodza cynowe figurki z wi-
zerunkiem Tomasza Becketa jadacego na pawiu
(ryc. 54d). Kilka takich egzemplarzy pochodzi
z Londynu (Spencer 1998, s. 75, ryc. 27; Mitchi-
ner 1986, s. 27 ryc. 15; s. 28, ryc. 16). Podobne
przedstawienia pojawiajg si¢ réwniez na zwy-
ktych, ptaskich odznakach (Spencer 1998, s. 76,
ryc. 27a, 28a, 30a). Zabytki te datowane s3 na
podstawie ceramiki na lata 1350-1400, ale tak-
ze na XIII w. (egzemplarze publikowane przez
Michaela Mitchinera), podobnie jak plakietki
z Wroclawia i Szczecina. Mitchiner interpretuje
omawiane przedstawienia, jako symbol §wietego,
przezwycigzajacego ziemskie pokusy. Rozlozysty
ogon oddany jest w trzecim wymiarze. W Mag-
deburgu odkryto réwniez forme¢ odlewnicza, po-

33 Wroctawski, lepiej wykonany egzemplarz, ma tak
oddany ten element (ryc. 21e). Czesto réwniez ptaki te
identyfikowane sg jako papugi (por. rodziat L., o spraw-
nosci i mestwie oraz I1., o mitosci i erotyce).

34 Wiecej o produkeji cynowych przedmiotéw z form
odlewniczych pisze D. Bereger (2006).
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zwalajgcg na stworzenie skomplikowanej, a jed-
noczes$nie taniej w produkcji figurki* (ryc. 55).

Sredniowieczni i starozytni autorzy napi-
sali wiele o pawiach (por. Kobielus 2002; http://
bestiary.ca/beasts/beast257.htm). Podobnie, jak
w wypadku wigkszosci zwierzat, ich symbolika
nie jest jednoznaczna. Z jednej strony ptak ten
stanowit symbol préznosci i pychy, z drugiej miat
wymiar religijny, gdzie wigzano go z nie$mier-
telnoscia, odrodzeniem i zmartwychwstaniem
(Kobielus 2002, s. 253), a takze poréwnywano do
niego nauczycieli (Kobielus 2002, s. 252).

W dalszym ciggu pozostaje otwarte py-
tanie dla kogo przeznaczone byly te odznaki,
niezaleznie czy przedstawialy pawia czy orla sw.
Jana. Mogly $wiadczy¢ o przejawie religijnosci
swieckiej i wyrazie pewnego rodzaju dewocji.
Brian Spencer (1998, s. 75) przytacza jednak jesz-
cze jedna interpretacje zwigzang z odznakami
ze $w. Tomaszem Becketem jadagcym na pawiu.
Zabytki te mogly by¢ zwigzane ze slubowaniem,
sktadanym w kaplicy $w. Tomasza, podobnym
do rytualow swieckich. Mogly tez przypominac
wlascicielowi takiego przedmiotu o przysiedze
(np. udania si¢ na pielgrzymke). Brian Spen-
cer (1998, s. 75) zauwaza tez, ze w $redniowie-
czu istniata tradycja przysiegania oraz sktadania
obietnic przy wizerunkach szlachetnych ptakow,
z ktérych jednym byl paw. Zwyczaj ten zwykle
zwigzany byt z ucztami. W XV w. John Lydga-
te wspomina o vows of the Peacock ($lubowaniu
Pawiowi?), a w The Tale of Beryn pada stwier-
dzenie: I make a-vowe to the Peacock ($lubuje
na Pawia?) (Spencer 1998, s. 75). Ta literacka
tradycja jest potwierdzona historycznymi fakta-
mi. W 1306 r. w trakcie ceremonii pasowania na
rycerza, Edward I przysiegal na dwa tabedzie, ze
podbije Szkocje, a w 1464 r. Filip Dobry, ksigze
Burgundii, kazat swoim baronom §lubowa¢ ,,na
bazanta’, ze wezmg wraz z nim udzial w kru-
cjacie. Niemozliwe jest jednak stwierdzenie, czy
zwyczaj ten znany byt w Sredniowieczu na tere-
nach dzisiejszej Polski i czy inne ptaki byly bra-
ne pod uwage przy skladania §lubéw. Jesli tak, to
omoéwione juz odznaki z ortami (lub gotebicami
- ryc. 21a, 21b) moglyby réwniez pelnic¢ taka role.

Opisane wyzej, w czesci poswieconej tyz-
kom, chrystologiczne znaczenie wiezerunkow
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Iwéw, analogicznie da si¢ odnie$¢ do plakietek
z lwem, omoéwionych w rozdziale 2. i 3. (ryc. 2).
Stanowilyby one wtedy wyraz $wieckiej dewo-
cji, podobnie jak plakietki z ortem. Zdecydowa-

nie bardziej prawdopodobne jest jednak, ze lwy
maja znaczenie zwigzane z heraldyka lub odwaga
i mestwem.

3. Statki i kotwice

Ostatnig kategorig odznak, posiadajaca
gleboka symbolike chrzescijaniska, sa plakietki
z wizerunkami statkéw i kotwic. Z Polski znane
sa dwa tego typu zabytki*, oba odkryte na stano-
wisku, na gdanskiej Lastadii. Cynowa plakietka
przedstawiajgca statek, datowana jest na XIV-XV
w. (ryc. 25a), za$ kotwica na w. XVI (ryc. 25c).
Oba motywy maja do$¢ zblizone znaczenie. Sta-
tek jest wigzany z powrotem Ko$ciota i duszy do
nieba. Poréwnanie to cz¢sto jest wykorzystywane
przez Ojcoéw Kosciota. Psuedo-Ambrozy tak opi-
suje ten symbol:

Statek powinnismy uwazac za symbol Ko-
sciota, unoszgcego si¢ na otwartym morzu, ktory
jest narazony na uderzenia wichru, to znaczy
plagi i ataki pokus, i ktory potezne fale, to znaczy
moce tego Swiata, usitujq cisngé na skaty. On to,
chociaz czgsto wstrzgsajg nim fale i wichry, nigdy
nie ulega rozbiciu, poniewaz na jego maszcie, to
znaczy na krzyzu, jest zawieszony Chrystus, na
rufie zasiada Ojciec, a jako sternik kieruje stat-
kiem Duch Swiety, Pocieszyciel. Przez niebez-
pieczne ciesniny doczesnego Swiata wiedzie go

35 Zostaly one juz opisane w rozdziale dotyczacym
klienteli i stuzby (rozdziat IT) jako symbole identyfikacji
zawodowe;j.

dwunastu wioslarzy, to jest dwunastu apostotow,
i taka sama liczba prorokéw
(cyt. za: Forstner 1990, s. 420).

Kotwica byta symbolem nadziei, a w po-
czatkach chrzescijanstwa (w czasach przedkon-
stantynskich) zastepowata znak krzyza. Stano-
wita symbol nadziei zbawienia (Forstner 1990,
s. 427). Oznaczala tez mocne trwanie w wierze,
oczekiwanie na zbawienie i przetrwanie przesla-
dowan. Sw. Pawel w liScie do Hebrajczykdéw pi-
sze:

Trzymajmy sig jej [nadziei] jak bezpiecz-
nej i silnej dla duszy kotwicy, ktora przenika poza
zastone, gdzie Jezus jako poprzednik wszedt za
nas, stawszy si¢ arcykaptanem na wieki na wzor
Melchizedeka

(Hbr 6, 19).

Jest jednak raczej mato prawdopodobne aby od-
znaki te noszono w charakterze dewocyjnym.
Bardziej realne wydaje si¢, co zostalo opisane
w rozdziale dotyczacym klienteli i stuzby, trak-
towanie ich jako identyfikatoréw zawodowych
— przedmiotow, ktore mialy podkresla¢ przyna-
leznos¢ do pewnej grupy oséb zajmujacych sie
konkretnym zajeciem, lub tez swoistych przepu-
stek portowych.
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