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Rys. 2. Miesieczne i srednie wykorzystanie biodiesla (estréw me-
tylowych rzepaku) jako biokomponentu oleju napedowego w Pol-
sce w 2005 roku (niecate 2% wyprodukowanego w Polsce w | poto-
wie 2005 r. oleju napedowego stanowity biopaliwa — ON +
biokomponenty; srednia zawartos¢ estrow w biopaliwie tej grupy
wyniosta ok. 17,5%; zwolnienie z akcyzy 2,2 zi/l)

i w Olsztynie (Local&lInnovative Biodiesel). W niektorych
miastach europejskich juz jezdzg autobusy zasilane czystym
biodieslem, mieszaning ON i bioetanolu, gazem czy wodo-
rem. Komisja Europejska widzi w tym obszarze znaczng
szanse na zmniejszenie zagrozen Srodowiskowych w duzych
aglomeracjach miejskich, jak i mozliwo$¢ wypromowania bio-
paliw, tak aby zrepozycjonowaé ich spoteczne postrzeganie.
W przewidywanej w 2006 r. nowelizacji ustawy o biopaliwach
i biokompenetach réwniez i to zagadnienie ma byé uwzgled-
nione. Znaczna uwaga w ustawodawstwie po$wigcona tez
bedzie produkcji estrow metylowych oleju rzepakowego, pro-
dukowanych w gospodarstwie rolnym na wiasne potrzeby,
w ilosci (wedltug jednej z propozycji) 100 I/ha rocznie.
Podsumowujac nalezy stwierdzi¢, ze na polskim rynku bio-
paliw transportowych obserwuje sie ogromne ozywienie ze
strony producentéw, inwestoréw, wtadz terytorialnych i cent-
ralnych. Stopniowo wzrasta krajowe wykorzystanie biopaliw,
gtownie biodiesla (rys. 2 i 3). Kilka duzych grup kapitatowych
realizuje lub planuje inwestycje biopaliwowe, kilkudziesieciu
mniejszych inwestoréw lokalnych rozwaza mozliwosé¢ podje-

Miesiace 2005 r.

Rys. 3. Miesigczne i $rednie wykorzystanie bioetanolu jako biokom-
ponentu benzyn w Polsce w 2005 roku (45% wyprodukowanych
w | potowie 2005 r. benzyn to biopaliwa, ze srednia zawartoscia
bioetanolu 2,5%, co oznacza $rednie zwolnienie z akcyzy dla tych
biopaliw wynoszace 1,5 z¥/|; zakres do 5% biokomponentu w biopa-
liwie)

cia produkcji biodiesla. Praktycznie kazdy region, posiadaja-
cy zasoby produkcyjne (rolnicze, techniczno-technologiczne,
kapitatowe) mysli o podjeciu produkcji biopaliw lub ma opra-
cowane zatozenia strategiczne w tym zakresie. Obecnie U-
nia Europejska wspiera lokalng przedsiebiorczos¢ w zakresie
biopaliw transportowych licznymi projektami badawczymi,
wdrozeniowymi czy informacyjno-promocyjnymi, realizowa-
nymi takze w Polsce (np. BICEPS, RENEW) w Europejskim
Centrum Energii Odnawialnej. Wedtug informacji przekaza-
nych przez przedstawicieli Ministerstwa Gospodarki i Pracy
wykorzystanie biopaliw w 2006 roku wyniesie ok. 1,5% (wo-
bec 2,75% wskazanych w Dyrektywie 2003/30/EC), zas w
2010 roku co najmniej zrowna sie z wielkoscig zalecang w tej
Dyrektywie — 5,75% (Krajowa Konferencja , Aktualna sutuacja
sektora biopaliw ptynnych w Polsce”. Krajowa Izba Biopaliw,
8-9.02.2006, Falenty).

(Autor wspdlpracuje z Instytutem Energetyki Odna-
wialnej Sp. z o.0., jest takze cztonkiem Krajowej lzby Bio-
paliw)

Owca w mitach, religiach
| kulturach ludowych

Danuta Sztych

SGGW

Ludzi od dawna fascynowato zagadnienie pozycji zwierzat,
jaka przypadta im w porzgdku Swiata, a takze wzajemne re-
lacje taczace Swiat ludzi ze swiatem zwierzecym. W wigk-
szo5ci kultur wierzono, ze zwierzeta wiadaly zaréwno $wia-
tem przyrody, jak i ludzkim przeznaczeniem. Czesto w zwie-
rzetach widziano wystannikow czy towarzyszy bogow
i w zwigzku z tym oddawano im w rézny sposéb czesé religij-
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ng. Nierzadko nawet utozsamiano je z samymi bogami; byty
one nosicielami charyzmatu swietosci i nosity na sobie pietno
nadprzyrodzonoéci, przez co stawaly sie przedmiotem osob-
nego kultu. Zwierzeta pojawiajg sie w prawie wszystkich mi-
tologiach, jako symbole rozmaitych bogéw, uciele$niajac roz-
liczne cechy przypisywane poszczegdlnym bostwom [21].
Réznorodnym béstwom przypisywano takze zdolnosci ukazy-
wania sie pod postacig zwierzat. Rozne cechy zwierzat za-
czely tez stopniowo podlegaé kulturowej interpretacji i za ich
poérednictwem zaczeto przedstawia¢ rozmaite pojecia i wy-
obrazenia zwigzane z ludzkg egzystencja.

Czlowiek, aby sprowadzi¢ niewyobrazalne pojecia do zro-
zumiatego, uchwytnego poziomu i aby méc sie nimi postugi-
wagé, potrzebuje symboli. Symbole sg nieustannie obecne
w jezyku potocznym, w skrotach myslowych. Jest ich mnost-
wo w obrazach narzuconych przez reklame, w przypowie-
Sciach biblijnych, w obrazach i szyfrach obcych nam lub mi-
nionych kultur, w prawodawstwie i w dzietach sztuki, w poe-
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matach i przekazach historycznych — wszedzie, gdzie pot-
rzeba nosnikéw znaczen dla przekazania mysli wykraczajg-
cych poza powierzchowng banalno$c¢ [3].

Wazne i symboliczne tresci taczg sig ze zwierzetami gos-
podarskimi, w tym takze z owcg i baranem (trykiem). Owca
symbolizuje nieémiatosé, prostodusznos¢, szczeroSe, bez-
bronnos¢, slepy postuch i niemadre podporzadkowanie sig,
potrzebuje bowiem pasterza, ktory by jej przewodzit. Owca
jest rowniez symbolem tagodnoéci. tagodnoé¢ owcy idzie
w parze z jej naiwnoécig, bezmyslnoscig, a wrecz glupotg —
od starozytnosci ma opinie zwierzecia prostackiego i mato
inteligentnego. O ile w owcy dostrzega si¢ przede wszystkim
strachliwos¢, o tyle w baranie widzi sie jurnos¢, wytrzyma-
fos¢, impulsywnos¢, upor, brutalnosé i aktywnosé. Dzika sita
samcow powoduje skojarzenie ich z plodnoécig, urodzajno-
§cig i solarng zyciodajng mo-
cg. Zapewne z praktykami kul-
towymi, majacymi stuzyé pom-
nozeniu dobytku, wigzata sie
gliniana figurka barana z Jor-
danowa na ziemiach polskich
(rys. 1), zabytek z kregu kultu-
ry pucharéw lejkowatych w ok-
resie neolitu [23].

Boskie powiazania

Baran byt jednym z pierw-
szych obiektéw religijnego kul-
tu. Wskazujg na to, majgce po-
nad 10 000 lat, malowidia na-
skalne z Sachary przedstawia-
jace ludzi oddajgcych czeéc
baranowi, majgcemu pomigdzy
rogami dysk stoneczny (rys. 2).
Starozytni postrzegali w bara-
nie uosobienie mocy witalnych,
a wiec zardéwno ptodnosci, bo-
gactwa, jak i wojowniczoéci. E-
gipcjanie czcili boga stworce
Chnuma, o pigknie kreconych
rogach, identyfikowanego z
innymi béstwami o baraniej
gtowie, z rogami dlugimi, cigz-
kimi, utozonymi poziomo (rogi
stanowily nierozdzielng czesc
boskiej potegi) [5]. Jego kult na
wyspie Elefantynie, gdzie od-
naleziono zmumifikowane ba-
rany, mogt mie¢ swoj poczatek
w okresie przeddynastycznym
[9]. Czczony byt tez baranio-
gtowy bég Heriszef, czyli Nad-
morski z pobliskiego Herakleo-
polis.

Baran byt réwniez wciele-
niem Amona, gtbwnego boga
egipskiego panteonu, ktérego
kult przejeli Grecy i Rzymianie
[13]. Amon (rys. 3), przedsta-
wiony na &cianie grobowca
krolowej Nefretete (1290-1220
p.n.e), byt symbolem solarnym
i personifikacjag Amona Re —

Rys. 1. Gliniana figurka bara-
na z Jordanowa, zabytek
z kregu kultury pucharow lej-
kowatych (4000-3000 lat
p.n.e.)

Rys. 2. Baran jako uosobienie
stonca i czlowiek w postawie
modlitewnej, rysunek naskal-
ny z Fezzanu (Libia)

Rys. 3. Amon — malowidto na
$cianie grobowca krélowej
Nefretete (1290-1220 rok
p.n.e.)
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Jnajpotezniejszej boskiej istoty”. Amon Re, zawsze przedsta-
wiany z falistymi rogami (po okresie XlI dynastii skierowanymi
w dot), symbolizowal codzienny cykl stonecznego odradza-
nia; byt zrédiem odnowienia energii i prokreaciji.

e ——— Egipska bogini Amonet, zen-

Sﬁﬁ)ha Zki odpowiednik Amona, niekie-

e i e e e y przedstawiana byta z glowg
samca owcy. W Swigtyni w Men-
des Egipcjanie oddawali czes¢
baranowi, pod ktérego postacig
bog Ptah miat wspotzy¢ z kobie-
ta. Swiety baran z Mendes byt u-
tozsamiany tez z ziemska posta-
cig duszy bogow Re, Ozyrysa
(rys. 4), Chepri i Szu.

Z baranimi rogami na glowie
przedstawiano rowniez fenickie-
go Baala (Hamona) czy Rasza-
pa, ktérego tron podtrzymywaty
barany. Wizerunek baraniej glowy spoczywajacej na kolum-
nie personifikowat Ea — Oannesa, babilonskiego boga gtebin
i przeznaczenia [7]. Baran przez skojarzenie z miazdzaca sitg
byt symbolem bogéw burzy i piorunéw, na przyktad pétnocno-
germanskiego Thora, ktérego woéz ciggnety barany. Takze dla
zachodnioafrykanskiego plemienia Joruba stanowit baran
symbol i atrybut boga piorunéw Szango, nosiciela topora,
a grzmot uwazano za ogtuszajacy bek barana [3].

W wierzeniach celtyckich, od-
miennie niz w kregu kultury e-
gipskiej czy indoeuropejskiej,
baran towarzyszy rogatym bést-
wom i réwnoczes$nie symbolizu-
je plodnoé¢ oraz Smieré. Pojawia
sie takze jako atrybut bogow
wojny. W panteonie bostw cel-
tyckich wystepowaly baranio-
glowe weze (meskos¢ i odnowa)
— rysunek 5, towarzyszace bogu
Cernunnosowi, a takze barany
o ludzkich gtowach.

Wizerunki barandéw pojawiajg
sig na grobowcach galijskich,
a posagi galijskich bogow Swiata
zmartych majg baranie gtowy [19]. Poteznym bogiem Galow
byt Belinus, baran, a jego materialng i ziemskg manifestacjg
— jego towarzyszka, zona i siostra.

Symboliczng moc barana wykorzystat w pézniejszych cza-
sach Aleksander Wielki, ktérego ukazywano na monetach,
w nakryciu glowy z rogami barana, jako Zdobywce Swiata.
Swoim Zzotnierzom, ktorzy przybiegli do niego przerazeni
wiescig o olbrzymich masach wojsk perskich maszerujgcych
przeciw Aleksandrowi pod Arbele (331 p.n.e.), odpowiedziat:
»rzeznik nie boi sie nawet tumu owiec”.

Rys. 4. Dusza Ozyrysa
wcielona w barana

Rys. 5. Celtycki bég Cer-
nunnos i towarzyszacy mu
waz z gtowa barana, frag-
ment celtyckiego ceremo-
nialnego kotta z Gundest-
rup (IV lub Il wiek p.n.e.)

Baran jako symbol ptodnosci

Barany, jak wszystkie istoty zwigzane z ptodzeniem i zabija-
niem, moga wystepowac jako szafarze wszelkich bogactw
i obfitosci dobr. W mitologii greckiej czarodziejski, skrzydiaty,
cudowny, potrafigcy moéwi¢ ludzkim gtosem baran, ktéry prze-
niost Fryksosa i Helle przez morze do Kolchidy, zostat ztozo-
ny w ofierze Zeusowi, a jego ztote runo podarowane Ajeteso-
wi, ktory zawiesit je na drzewie w gaju Aresa [17]. Postuzyto
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ono za cel wyprawy Argonautdow w poszukiwaniu zaréwno
materialnego, jak i duchowego bogactwa. Ztote Runo byto
potrzebne w trakcie rytualnych obrzedéw weselnych Jazona
i Medei. Jego kolor przywotywat porzadek zaswiatowy, w kt6-
rym dokonuje sie wszelka przemiana, siers¢ wigzata sig z za-
powiedzig obfitosci débr i ptodzenia, za$ weina raz jeszcze
przypominata o rodzeniu i przemijaniu, a wigc o tym wszyst-
kim, co staje sie udziatem tych, ktérzy przez weselny rytuat
zyskujg prawo do posiadania kobiety i ptodzenia dzieci [13].
Gesty wykonywane przez uczestnikow boskich zaélubin sta-
nowity wzorzec dziatan obrzedowych, w ktérych przemianom
poddaje sie $miertelnikdw. Rzymianie podczas obrzedu we-
selnego sadzali mtodych na skoérze Swiezo zabitej owey,
a pan mtody musiat rozwigzac wetniany pas panny mtodej (to
Lfozpiecie pasa” stalo sig synonimem ozenku). Kafirowie ow-
cze runo wieszali na stupie przed domem potoznic i kobiet
przechodzgcych menstruacje [10]. U Hetytéw poczgtkowo ru-
no traktowano jako fetysz, a w czasach imperium stato sie
ono atrybutem licznych osobowych béstw o niezwykiej po-
tencji i mocy zaptadniania ziemi. Jeszcze niedawno opisywa-
no rosyjski zwyczaj wkladania po $lubie do prawego buta
panny mtodej pasma owczej wetny i srebrnej monety, co mia-
fo zapewni¢ jej szczescie i ptodnosé.

Baranek — zwierze ofiarne

Baranek, owieczka — reprezentujgc czystos¢, niewinnosé, po-
kéj, prawde, mitosierdzie, bezcenne dobro — byly zwierzgtami
najczeéciej wykorzystywanymi w réznych obrzedach ofiar-
nych, typowych, ze wzgledu na
bardzo odlegta tradycje paster-
ska, zwlaszcza dla kultury $rod-
ziemnomorskiej. W Tebach bara-
na sktadano w ofierze Amonowi,
a nastepnie ubierano jego posag
w baranie skoéry. U Sumerdw (rys.
6) podczas skfadania ofiar palono
kadzidta, a specjalnie wyszkoleni
kaptani akompaniowali intonujg-
cym modty na réznych instrumen-
tach. WnetrznoSci zwierzat ofiar-
nych (watroba, jelita itp.) petnity
funkcje wrbzebne. Popiot (zar)
stanowit zarzewie ognia.

Owca w starozytnej Grecji po-
Swiecona byta Herze i Dionizoso-
wi, ktérego, jako dziecko, zmienit Hermes w tryka i oddat
opiece nimf Hyad, aby go ukry¢ przed gniewem Hery (bo
Dionizos byt dzieckiem Zeusa i Semele); stad doroczne wio-
senne ofiary z baranka jako uosobienie Dionizosa Zbawicie-
la, niebianskiego Tryka. Pierwszego dnia kazdego miesigca
Grecy ofiarowywali owieczke Herze, jako bogini $mierci. Ate-
ne ltonie czczono w tesalskim ltonie, jako wynalazczynie
tkactwa z przedzy wetnianej. W gtebokiej starozytnosci skta-
dano w ltalii ofiary z owiec Jowiszowi, Junonie, Janusowi,
Marsowi, Faunusowi, Silvanusowi, Palesowi; w Grecji — Afro-
dycie (na Cyprze) i Panu [12]. Czciciele Attisa kgpali sig¢ we
krwi barana. Podczas obrzedéw oczyszczajgcych, ofiarowa-
no go béstwom domowym. Czesto kojarzono go z domowym
ogniskiem. Rowniez Celtowie i Galowie skitadali barany w o-
fierze bogom.

Baranek w tradycji hebrajskiej stanowit odpowiednik ofiary,
jakg biblijny Abraham gotéw byt ztozyé ze swego syna |zaaka.

Rys. 6. Sumeryjski wiadca
ubrany w spédniczke ut-
kanga z kepek skreconej
wetny (sztandar z Ur, 2600
rok p.n.e.)
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Poniewaz wszystko, co pierwotne, musiato by¢ poéwigcone
Panu, wigc takze syn pierworodny zachowany mogt by¢ dla
swego ludu jedynie przez okup — z reguly w postaci jagnie-
cia. W tym wlaénie aspekcie nalezy rozumie¢ probg wiary, na
jaka zostal wystawiony Abraham przy ofiarowaniu |zaaka;
B6g sam postat mu w zastepstwie barana [15]. Baran ten jest
jednym z dziewieciu zwierzat umieszczonych w muzutman-
skim raju.

Baranka cierpliwego, tagodnego i postusznego, tak tatwo
dajacego sie prowadzi¢ na $mier¢, czesto wykorzystywanego
jako zwierze ofiarne, tradycja chrze&cijanska uczynita symbo-
lem ofiarnej Smierci Chrystusa. Historia Jezusa rozwija wigc
dawniejsze motywy, jak cho¢by
obraz z Ksiegi lzajasza (53,7),
w ktérym mowi sig o Studze
Bozym: ,Ofiarowan jest, iz sam
chciat (...), jako owca na zabicie
prowadzon bedzie, a jako bara-
nek przed strzygacym go nie o-
tworzy ust swoich”. Ofiara jest
wigc odkupieniem: ,Oto Bara-
nek Bozy, ktory gfadzi grzechy
Swiata”, ktore dokonuje sig do-
ktadnie wtedy, kiedy Zydzi zabi-
jali tradycyjnie biate baranki na
uczte paschalng [13]. W sztuce
chrze&cijanskiej jagnie w pro-
mienistym nimbie krzyzowym
» albo z laskg — krzyzem (rys. 7)
symbolizuje ukrzyzowanie, jag-
nig z proporcem (rys. 8) lub fla-
ga jest symbolem triumfalnego
zmartwychwstania, za$ jagnie
i golgbica przedstawiajg ciato
i dusze Chrystusa, jego po-
dwdjng — ludzkg i boskg nature.
Natomiast ukazywanie Chrystu-
sa z owieczka na reku jest wi-
zerunkiem Dobrego Pasterza
(rys. 9), troszczgcego sie o swg
trzodke [23].

Motyw ten ma antyczng pro-
weniencje, symbol 6w znany byt
w kulturze Sumerow, Persow,
Pitagorejczykow, Hebrajczy-
kow, Tybetanczykow. W sztuce
poganskiej Grecji boga Herme-
sa wyobrazano sobie jako nio-
sgcego jagnie. Przedstawianie
Chrystusa jako baranka ocenit
negatywnie i zabronit ukazywaé w sztuce (XIlI wiek) Kosciot
obrzadku wschodniego, by¢ moze kierujac sig checig zmniej-
szenia panujgcego zamieszania w sferze znaczen. Baranek
jest waznym symbolem ofiarniczym i odkupiefczym w islam-
skich obrzgdach zwigzanych z Ramadanem [22].

Baranek jest atrybutem Jana Chrzciciela, apostotow, do-
brych dzieci, czystych mysli; w. Agnieszki, Genowefy, Regi-
ny, Katarzyny, a takze $w. Wojciecha, patrona pasterzy. Na
alegoriach Baranek wystepuje jako symbol szacunku okazy-
wanego matce, bo baranek kleka, gdy ssie maciorke (rys.
10). Motyw ten na malowidtach chinskiej ceramiki oznacza
mitos¢ synowska,.

Rys. 7. Agnus Dei (Baranek
Bozy), na kluczu opactwa
Cluny (XIl wiek)

Rys. 8. Baranek stojacy na
gorze Syjon, mozarabskie
malarstwo miniaturowe (962
rok)

Rys. 9. Chrystus jako Dobry
Pasterz, bizantyjska mozai-
ka z V wieku
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Barany zabijano na ofiarg
w wielu kulturach. Stowianie ofia-
rowywali barany béstwom i de-
monom w obliczu suszy, powo-
dzi, zarazy. W Indiach owce za-
bijano dla bogini pdl uprawnych.
Chinscy pasterze oddawali czes¢
bogu owiec, Huang Ch'u-pingo-
wi, ktory mogt ich obdarzy¢ du-
zym przychowkiem w stadzie [7).
Indianie zabijali czarnego bara-
na, gdy przediuzata sig susza,
biatego — gdy deszcze trwaty zbyt
dtugo. Muzutmanie przed zasied-
leniem nowego domu sktadali ofiare z barana. Polscy Tatarzy
traktowali owce jako zwierze, ktére moze wzigé na siebie
wszelkie nieczystosci, zabra¢ demony i oczyécié domostwo.
Rybacy na Dunaju, w celu uspokojenia nurtéw rzeki, rzucali
w odmet jagnig. Butgarzy zabijali jagnie w ofierze dla orta,
ktérego obecnos¢ w okolicy mogta byé powodem gradobicia
[8]. Ofiary domagaty sie takze demony choroby. W okolicach
Poznania, aby doprowadzi¢ do wyzdrowienia calego stada
~owczarze zakopujg zywo w ziemig ,kotowroty”, tj. owce cho-
re na kotowacizne” [25].
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Rys. 10. Owca z jagnie-
ciem, rzymski relief pejza-
zowy (I wiek n. e.)

Zamiast zwierzecia przedstawiajgcego duzg wartosé dla
wspoélnoty, mogly byé ofiarowane wizerunki uformowane
z ciasta. Ostatnim echem takich starych wierzen i obrzadkow
ofiarnych jest (jakkolwiek oderwany juz od sfery sakralno-
-koscielnej) baranek wielkanocny z cukru. Symbol ,Baranka
Bozego” czesto ozdobiony chorggwia zmartwychwstania
i wreszcie chetnie jedzony przez dzieci, zostat z funkciji reli-
gijnej zdegradowany do roli zwyczaju ludowego [15].

Baran - konstelacja zodiakalna

Od najdawniejszych czasow niezwykle wazne miejsce
w ludzkiej kulturze zajmowato niebo. Cztowiek zanim sprobo-
wat policzy¢ gwiazdy, polaczyt je w obrazy — tym sposobem
usiany gwiazdami firmament stat sie najwieksza ksiegg ob-
razkowg wszechczaséw. Zwierzyniec niebieski wyznaczony
byt przez roczny ruch stonca i pierwotnie, tzn. w czasie na-
dawania nazw, poczatek roku zbiegat sie z poczatkiem zodia-
ku. Mniej wigcej od 2200 roku p.n.e. z nadejsciem wiosny
Stonce wstepowato w konstelacje Barana, pierwszy znak zo-
diaku. Fakt, ze w grupie wielu matych gwiazd dopatrzono sig
akurat barana, ma zwigzek z 6wczesng formg gospodarowa-
nia ludéw z niektorych rejonow Azji i Morza Sr()dziemnego,
ktore zyly z hodowli owiec. Dla nich czas wiosny, pierwszy
wypas, owca, jagnie byly pojgciami &cisle ze sobg zwigza-
nymi. Figury wyznaczane na niebie przez gwiazdy odzwier-
ciedlaly w ich mniemaniu ziemskie wydarzenia. Sumerowie
na przykiad marzec okreslali mianem miesigca jagniecego
[15]; w ich kalendarzu byt tez miesiac strzyzenia owiec.

Niekiedy inne wyobrazenie implikuje nazwanie gwiazdo-
zbioru wiosny Baranem lub Owca;: przyjmuje sie [11], iz mig-
dzy gwiazdy Bog przeniost w nagrode uskrzydlonego barana
o zfotym runie. Poniewaz ziote runo pozostato w Kolchidzie,
gwiazdozbior swieci stabym blaskiem. Natomiast wedtug pol-
skich opowiadan ludowych baran niebianski zostat ofiarowa-
ny Dzieciatku przez pasterza Wojciecha [2]. Pan Jezus umiej-
scowit podarek na niebie (podobnie jak otrzymang od paste-
rzy kokoszke). Ptolemeusz z Aleksandrii, ktdry jako pierwszy
opisat gwiazdozbiory, uwazat ze kazdym krajem wiada inny
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gwiazdozbior; Baran byt odpo-
wiedzialny za Brytanig. Zachod-
ni znak zodiaku Baran (rys. 11)
taczy sie z jutrzenka i wiosna,
jak tez z poczatkiem jakiegokol-
wiek cyklu, procesu stworzenia,
odpowiada bowiem sensowi
pierwotnego impulsu, za ktérego
sprawg potencja aktualizuje sie
[6]. Symbolizuje regeneracje
ptodnosci i urodzaju. W znaku
Barana znajduje sie dom dzien-
ny Marsa, dlatego znakowi temu
odpowiada kolor czerwony, sposrod metali zelazo, kamien —
ametyst. Jest astrologicznym znakiem temperamentu chole-
rycznego. Wedlug tradycji ludowej domniemane przymioty
0s0b spod tego znaku: Baran — bojaZliwy, popedliwy, kidtliwy,
walki chciwy [24]. W obrebie ciata ludzkiego Baran zawiaduje
gtowg i mozgiem, tj. kierowniczymi osrodkami energii fizycz-
nych i duchowych.

Rys. 11. Znak zodiakalny
Barana

Owce i demony

Zwierze ofiarne, wigzane z ptodzeniem i sitg, mogto takze
by¢ wcieleniem demondw, a przede wszystkim czartow [18].
Lud ukrainski wyobrazat sobie cholere jako demona z owczy-
mi nogami, pomér za$ — z nogami baranimi. W polskich wy-
obrazeniach diabtéw ludowych, stanowigcych potaczenie
dawnych demonéw lesnych i blotnych z wizjg chrzescijan-
skiego diabfa [20], leSny diabet Boruta wystepowat pod po-
stacig barana. Takze topielec zamienial sig czasem w czar-
nego barana. Czarne zwierzece zjawy, miedzy innymi i ba-
ran, pojawia¢ sie miaty w miejscach, gdzie podobno znajdo-
waly sie skarby: koto grobli, mostu, opuszczonego domostwa
[13]. Owca byta wcieleniem zta dla hinduistow. W celtyckiej
demonologii katolic-
kiej wystepuje demon
Balam. Ma on trzy gto-
wy — byczg, ludzka
i baranig, nadto ogon
weza i ptomieniste o-
czy. Cwaluje na nie-
dzwiedziu z sepem na
tbie. Odpowiada na pyta-
nia dotyczace teraZniej-
szosci, przesztosci
i przysziosci, udziela daru
niewidzialnosci i roztro-
pnoéci [19]. W paszkwi-
lanckich pismach katolic-
kich diabet bardzo
czesto byt przedsta-
wiany z gtowg barana
(rys. 12).

Owce, podobnie
jak inne zwierzeta darzone sympatia, mogly takze byé wcie-
leniem dusz zmartych. Tak tez byto na Madagaskarze, gdzie
owiec, uznanych za wcielenie dusz przodkéw, a wiec czton-
kéw rodziny, nie wolno byto zjadaé.

Rys. 12. Pastor kosciota luteranskiego
zawiera pakt z btaznem i z diabtem,
drzeworyt Thomasa Murnera (1522 rok)

Owca w praktykach magicznych i leczniczych

Owce chetnie przyjmowang przez bogow i demonéw jako o-
fiare, wykazujgca wiele zaswiatowych przymiotow, w wielu
kulturach wykorzystywano w praktykach magicznych i leczni-
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czych. Przede wszystkim wazne byly wtasciwosci poszcze-
gblnych czeéci ciata owcy. Plemiona zachodnioafrykanskie
do przyrzadzania diabelskiego leku uzywaty rzgs owiec (wraz
z jaszczurkami). Stowianie w praktykach wrézebnych postu-
giwali sig baranig topatkg, zaé wrzody leczyli jelitami swiezo
zabitej owcy. W obrzedach butgarskich jako leku uzywano
krwi owczej [8]. W niektérych okolicach znaczono tg krwig
dzieci, czynigc im krzyze na czole, nosie, brodzie i policz-
kach, co miato zabezpieczac¢ przed chorobami i urokami. Na-
maszczano tez krwig, z podobnych wzgledow, gorng czesc
odrzwi u wejécia do chaty. Tu i éwdzie czes¢ krwi wylewano
do rzeki, aby latem deszcze padaly, lub tez zakopywano
w ziemie, aby jej udzieli¢ sity, by byta urodzajna. Rosjanie
wierzyli, ze nachylanie sie nad parujaca jeszcze watrobg ba-
rana przyniesie szybkg popraweg w schorzeniach oczu. Do-
legliwosci uszu usuwano wpuszczajgc do nich kilka kropli
Swiezego moczu owcy [13]. W polskiej praktyce ludowej, wy-
war z gotowanej skory owczej miat by¢ dobry na leczenie
suchot, zas na padaczke — krew z ucha zmieszana z wodka,.
Przy leczeniu hemoroidéw nalezato czesto siadaé na mocno
ogrzanej desce debowej, wysmarowane] szpikiem owczym,
za$ obcinajgc kottun zalecano, by trzymac pod kolanami cho-
rego weine z czarnej owcy — koltun w nig wejdzie i zwinie
cala welne [16]. W znachorskich dziataniach stosowano do-
datkowo symbolike sakralng, odmawiano okreslone formuty
modlitewne, uzywano zi6t.

Magia hodowlana

W polskiej tradycji ludowej zywa byta wiara w dziatanie sit
nadprzyrodzonych i skuteczno$é zabiegéw magicznych. O-
bok czarownic niezwyktym uznaniem, jako uzdrowiciele
i wrozbici, cieszyli sig bacowie, pasterze owiec. Wierzono, ze
posiadajg oni zdolnoé¢ leczenia zwierzat i ludzi oraz site od-
pedzania ztego i ,odczarowywania” owiec. Byli znani réwniez
jako osobnicy posiadajgcy moc szkodzenia innym stadom o-
wiec za posrednictwem diabta. Wykorzystujgc kontakty
z czartem potrafili odpedzac rowniez wilki. Dziatali magicznie
zarowno w intencji zemsty, jak i nagrody — ,leczyli” poczaro-
wanych i usitowali sie broni¢ przeciw czarownikom uwaza-
nym w danym momencie za wrogow [20]. Do nich udawano
sie robwniez po to, aby pozna¢ tajemnice przyszlosci.

Wierzono, ze: owczarz, pragnacy czarowac nie chodzi do
spowiedzi przez rok jeden | szes¢ tygodni. Nastepnie spowia-
da sig i ukrywa wyplutg przez siebie komunie w lasce, ma na
fo wywiercong dziurg. Zawiesza przy tym na tef lasce koron-
ke, skradziong z umartego. Przyjmowano, ze: aby owce oku-
laty, trzeba wbic stary gwozdz z trumny w prog owezami; aby
zdjac urok z owiec, nalezy przepedzic je przez sznur pocho-
dzacy od wisielca; owce ging od jaskra ostrego; w czasie
epidemii owczej pocierac owce stufg koscielng albo obryso-
wac owczarnie kredg koscielng; owcom szkodzi $nieg mar-
cowy, czarownica nie moze owcy odebrac mleka, poniewaz
Pan Jezus byt barankiem. Wedtug zabobonéw ludu polskie-
go: zaklete jagnie moze odebrac¢ pokarm miodej matce, ktora
przed ,wywodem"” pozostanie sama w domu; nie mozna do
owczarni wpuszczac kobiet gdy owce sg chore; jezeli prze-
biegnie si¢ szybko przez Srodek stada owiec wracajgcych
z pastwiska — sen w nocy bedzie pomysiny; na podfozong
choroebe oprécz zemsty, ratunku nie ma [16].

Owece i barany sg obecne takze w przepowiedniach mete-
orologicznych. Wierzono ze: narodziny jesienig duzej ilosci
baranow to zwiastun cigezkiej zimy, stado niespokojne i beczy
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nieustannie — mozna oczekiwac ulewy; storice w dniu Matki
Boskiej Gromnicznej jest przepowiednig zarazy na owce; gdy
na Nowy Rok skwar i upat, baran wilka bedzie chrupat; swieta
Hanka pasie baranka; swigta Anka da ksiezom baranka.

Inne popularne wyrazenia przystowiowe: msciwy jak ow-
czarz, cichy jak baranek; jedna parszywa owca cate stado
zarazi; chciwa owca na sol, a chtop na swobode; patrzy jak
owca na rzeZnika; oddam ci na $wigly hyc, jak bedg owce
strzyc; kto idzie za wdowea, ten beczy jak owca; kto barana
pragnie, niech prosi o jagnig; kto stado cudze pasie, swojg
w nim owieczke miewa; bydfo i owce lubig manowce; pan
drze chfopa jak skopa, a diabet pana jak barana; jeden za
drugim owczym biegngc pedem, skoro zefgat najpierwszy,
wszyscy fgali rzgdem; jeszcze skéra na baranie, juz sig Ma-
ciek upit za nig; drzy jak barani ogon; jeden o baranie a drugi
o dzbanie; gdzie rosng jatowce tam chowac owce.

Do tematyki owczarskiej nawigzywaty tez ludowe zagadki,
tamigtéwki, zarty, zabawy, przyspiewki, piesni dozynkowe,
koledy i utwory poetyckie [16]. Na Podhalu $piewano: Owce
moje, owce, niech was pasie kto chce, Ja was pasc¢ nie bu-
dziem, bo ja na zbdj péjdziem; w okolicach Sandomierza [1]:
Nie wyganiaj owcarecku owiec na rose. Jak ci owce pozdy-
chajg, to cie powiese; w czasie dozynek: Zabij nam jegomosé
tfustego barana, bo my se pottukli po Scierni kolana albo Nie
powiadajze przed owczarczykiem, a ze ja wygnafa owiecki
z mlikiem, powiedzze przed nim zem wydoila, ino mi sucka
mliko wypita. Coz to, u kota, za sucka byfa. Po stadzie owiec
mliko wypifa [1]. Znana tez byta wyliczanka: A z tego chtopca
baran i owca, a z tego barana mliko i $mietana, a z ty $mie-
tany kosciot murowany, a w tym kosciele Judas kota zamota,
kot garnuski wychrobotat. Dzie ten kot? W lesie itd. oraz pio-
senka: Gdziezes ty bywat czarny baranie, czarny baranie?
Popularna byta pastoralka: Ja ubogi pastusek, ze wszystkich
najmizerniejszy, opuscitek owiecki psy dolinie ksewistej, atoli
Zeby cie, dziecino, w tej sopie uciesyc. Pasaf ja se pasat
owiecki psy dolinie, psy dolinie, ozleciaty mi sie po ksewinie,
po ksewinie, tadi tam, tadi tam.

Popularnoéc¢ sielanki w okresie baroku sprawita, ze czesta
forma rozrywek towarzyskich byta wowczas zabawa w paste-
rzy i pasterki, a figle z jagnigtami (uosobieniem niewinnosci)
staly sie elementem gier erotycznych.

Motyw owecy w przypowiesciach biblijnych

Owca jest pierwszym nazwanym z imienia zwierzgciem
w Starym Testamencie (Ksiega rodzaju 4,2). Z Nowego Tes-
tamentu znana jest przypowie$¢ o nawrdconym grzeszniku
(zgubiona owca), o czfowieku pozbawionym sensu istnienia
(btedna owca), o kimé kto zszedt nieSwiadomie z wlasciwej
drogi (zbtgkana owca), o zapanowaniu catkowitej jednosci,
nie bez udziatu pasterskiego kostura (jedna owczarnia i jeden
pasterz), o oddzieleniu ztego od dobrego, czyli szkodliwego
od pozytecznego (odigczenie owiec od koztow — owca funk-
cjonuje jako symbol zbawionych, a kozly jako przekletych),
o ludziach przewrotnych i zaktamanych (prorokach, ktorzy
przychodzg w odzieniu owczym, wewnatrz za$ sg wilkami
drapieznymi) [12]. W Apokalipsie pojawia sie jagnie z sied-
mioma rogami i siedmioma oczami, jak siedem daréw Ducha
Swigtego; oznacza ono takze wszechmocng Opatrznosé. Ba-
ranek z Apokalipsy jest jako sedzia skfonny do gniewu, co
ktoci sie z symbolikg potulnoéci jagniecia [22]. Istniejg zwigz-
ki semantyczne pomiedzy barankiem i Agnim, wedyjskim bo-
giem ognia. Inne apokaliptyczne zwierze to potwor z rogami
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baranka, przedstawiajgcy poganstwo i potwér z dwoma bara-
nimi rogami wytaniajacy sie z ziemi.

Motyw owcy w literaturze

W zbiorowej $wiadomosci spotecznej funkcjonujg zwroty
z owca w tytule, majace swoje zrodio w literaturze. llustracjg
,owczego pedu”, bezmysinego nasladownictwa, $lepego po-
stuchu, dziatania pod wplywem instynktu stadnego sg ,owce
Panurga” z Gargantui i Pantagruela (Rabelais). Panurg, ku-
piwszy u handlarza barana przewodnika, spycha go z pokia-
du w morze; za przewodnikiem skacza do wody wszystkie
owce, a wraz z nimi ich wtasciciel, ktory usitowat je chwytac
i zatrzymac. Wyrazenie ,owcze zrédio” pochodzi z hiszpan-
skiego dramatu Lope de Vegi (1619 r.). Mieszkancy osady
Owcze Zrodlo zbiorowo zabijajg znienawidzonego pana feu-
dalnego, a na torturach zeznajg zgodnie, ze zabilo go Owcze
Zrodito — wola ludu. Z najstynniejszej ,Farsy mistrza Patheli-
na”, napisanej ok. 1464 r., pochodzi zwrot ,powr6¢my do na-
szych baranéw”. W utworze Pathelin, adwokat — szalbierz,
wytudza od sukiennika sztuke sukna, a gdy ten przybywa po
zaptatg do domu, udaje opgtanego i gada wszystkimi jezyka-
mi. Skotowany sukiennik wraca do domu, a przylapawszy
swego pasterza na kradziezy barana, pozywa go do sgdu.
Pasterza broni w sadzie adwokat Pathelin, ktory kaze swemu
klientowi na wszystkie pytania odpowiada¢ beczeniem owcy.
Zdezorientowany pasterz, widzac w sgdzie Pathelina,
w skardze swojej wcigz miesza sprawe barana ze sprawg
sztuki sukna. Przywotywany jest przez sedziego do porzadku
stynnym wezwaniem ,powr6émy do naszych baranéow”, tj. do
tematu, do sprawy. Pasterz, uniewinniony jako idiota, tym sa-
mym ,beee” odpowiada nastepnie Pathelinowi, gdy ten upo-
mina si¢ o honorarium. Oszust zostaje oszukany [12].

tagodnosé owieczki zestawiano tradycyjnie z gwattowno-
cig wilka, stad w 37 bajkach Ezopa (VI wiek p.n.e.) gtéwnej
postaci, jaka jest wilk, czesto towarzyszy owca. W bajce ,Wilk
i Owca” wilk pozera owce, gdyz mu jakoby zmacita wode
(cho¢ pita ze strumienia nizej niz wilk), stad powiedzenie ,ba-
ranie nie mgc¢ wody'. Uwaga wilka: ,coz by to byt za wrzask,
gdybym ja to uczynif’ pochodzi z bajki ,Wilk i pasterz”. Tak
zareagowat wilk, ktéry zobaczyt przez drzwi szatasu pasterzy
zajadajacych baranine [11]. Z bajek Ezopa pochodzg tez
przystowia: i wilk syty i owca cafa; mowigc za wilkiem mowmy
i za baranem; mow wilkowi pacierz, a wilk woli kozig macierz.
Rowniez we wezesniejszych o kilkanascie wiekow porzeka-
dtach i opowiastkach sumeryjskich znajduje wyraz w réwnej
mierze znajomo$&é natury zwierzecej (owcea, wilk), co ludzkiej
[4]. Z jednej z nich dowiadujemy sig, jak chciwy, obtudny wilk
przybteda, co to dotgczyt do innych, sktéconych kiopotliwym
podziatem kilku owiec, powiada: ,Ja je dla was podzielg! Was
wszystkich jest tu dziewigc i jedna owca bedzie waszym u-
dziatem, ja zas wezme pozostate. To bedzie méj udziat”. Ina-
czej méwiac — gdzie dwaj sie kidca, tam trzeci korzysta. Inne
znane przystowia: poki swiat swiatem, wilk owcy nigdy nie
bedzie bratem, nie wilkowi jagnie, cho¢ go wielce pragnie;
gfupia to owca, ktdra sie wilkowi zwierza; kto sie czyni baran-
kiem, wilk go zje. Znany tez jest zwrot piora Mikotaja Reja: ,./
baran by wilka ubodf, By mu go zwigzawszy przywiodt”.

Dobrotliwa owca jest tez opozycyjng parg z porywczym
lwem. Gdy w jednym tekscie kultury ukazany jest lew i owca,
wowczas mamy do czynienia z symbolicznym obrazem zio-
tego wieku, raju, pokoju, bgdz przyjazni.
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Motywy zwierzece bardzo czesto uzywane byly tez w he-
raldyce. Owca oznacza tam umiarkowanie, pojednanie; baran
to krol, ksigze, wodz, jagnie zas ma charakter pastoralny
(czesty motyw herbow walijskich). W marzeniu sennym no-
szenie baranka objawia satysfakcje, zabicie baranka — zagro-
zenie, widzenie baranka — dobrg wrozbe [12]. Rzekomym
sposobem utatwiajagcym zasnigcie jest liczenie imaginacyj-
nych baranéw skaczacych przez plotek. W psychoanalize ba-
ran stanowi ,dziki symbol twérczych sit przyrody, powigzany
jednak z problemami ducha”, wykazuje wigc cechy niszczy-
cielskiej, pierwotnej zywotnosci [3].

Wspétczesny cztowiek stracit po wiekszej czesci dostep do
symbolicznego jezyka poprzednich epok. Wielu ludzi zapo-
mniafo, ze jest jeszcze co§, co lezy pod powierzchnig $wiata
widzialnego, co5 co wymyka sie naszemu intelektualnemu
poznaniu oraz rozumieniu i ostatecznie nie daje si¢ zbadaé
[15]. Na szczescie coraz czesciej pojawiajg sie opinie, ze
sens zjawisk nie lezy w nich samych, lecz w tym, iz odsytajg
one do czego$ poza sobg. Wszystko co uchwytne i pozna-
walne zmystowo, wiaczone jest w jakis wigkszy Swiat ukryty
przed naszymi zmystami. Drzewo, skata, piasek, zwierzeta,
w tym owce, moga sta¢ sie symbolami i sygnalizowa¢ tresci
wyzsze i nieprzemijajgce.
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Wszystkie rysunki przygotowata Patrycja Ziomecka
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W Rocznikach publikowane sa oryginalne prace
i komunikaty naukowe z zakresu chowu i hodowli
zwierzat.

Prace do druku nalezy przesyta¢ do Przewodniczg-
cych Sekcji na dyskietkach, w programie WORD,
z dwoma egzemplarzami wydruku tekstu. Material ilu-
stracyjny, wylacznie czarno-bialy, nalezy dolaczyc
w postaci nadajacej sie do bezpoéredniej reprodukcji.
Tytuly tabel oraz wszystkie okre§lenia w nich zawarte
powinny by¢ podane w jezyku polskim i angielskim.
Laczna objeto$¢ pracy nie powinna przekraczaé 12 stron
znormalizowanego maszynopisu, a komunikatu — 4 stron
(1 strona = 1800 znakow, tj. 30 wierszy x 60 znakow).
Oprécz nazwisk i pelnych imion autorow nalezy podaé
miejsce zatrudnienia (nazwa uczelni, katedry, zakladu)
z dokladnym adresem.

Podzial treci pracy przewiduje: ,,Abstrakt” (do 260
stow), ,,Stowa kluczowe”, ,,Wstgp”, ,,Material i meto-
dy”, ,,Wyniki i dyskusja” (lacznie z wnioskami), ,,Pis-
miennictwo” (w kolejnoéci alfabetycznej nazwisk auto-
row). Powolanie si¢ w tekécie pracy na cytowang pozy-
cj¢ pismiennictwa nastgpuje przez podanie w nawiasach
kwadratowych numeru, pod jakim uwzgledniono ja
w wykazie. W tekécie nalezy powolywaé si¢ wylacznie
na pozycje uwzglednione w wykazie piSmiennictwa
i odwrotnie — wykaz powinien zawiera¢ wylacznie pozy-
cje, na ktore powotano sig w tekécie. W wykazie pis-
miennictwa nalezy podawaé nazwiska wszystkich auto-
row (pisane duzymi literami) oraz skroty imion, rok, pel-
ne tytuly prac, pelne nazwy czasopism i innych wydaw-
nictw, strony (od-do). Do pracy nalezy dolaczy¢ stresz-
czenie w jezyku angielskim. Streszczenie powinno za-
wiera¢ nie wigcej niz 260 slow.

Bezposérednio po otrzymaniu tekstu Przewodnicza-
¢y Sekcji decyduje albo o skierowaniu pracy do re-
cenzji, albo o odestaniu jej autorowi (autorom), re-
zygnujac tym samym z publikowania pracy. W przy-
padku pierwszym Przewodniczacy Sekcji kieruje
pracg do dwéch recenzentéw. Po przeprowadzeniu o-
ceny kazdy z recenzentéw przesyla prace wraz
z dwoma wypelnionymi arkuszami recenzyjnymi (w
tym jeden niepodpisany) do Redakcji. Prace, ktére
uzyskaly dwie pozytywne recenzje, ale wymagaja nie-
wielkich poprawek autorskich Redakcja odsyta auto-
rom, dolaczajac anonimowe recenzje. Poprawione
prace autorzy przesylaja do Redakcji. Ostateczna de-

cyzje dotyczaca zamieszczenia pracy w ,,Rocznikach
Naukowych PTZ” podejmuje Komitet Redakcyjny.

Redakcja zastrzega sobie prawo dokonywania skro-
téw i poprawek, a takze proponowania zmian i uzupei-
nief merytorycznych uzgadnianych z autorem. Do pracy
powinno by¢ dotaczone o§wiadczenie autora, ze nie zo-
stala ona skierowana do innego czasopisma ani nie byla
drukowana gdzie indziej.

Adresy Przewodniczacych Sekcji Polskiego Towa-
rzystwa Zootechnicznego:

1. Sekcja Chowu i Hodowli Bydla — prof. dr hab. Hen-
ryk Grodzki, SGGW, Katedra Szczegolowej Hodowli
Zwierzat, Zaklad Hodowli Bydla, ul. Ciszewskiego 8,
02-786 Warszawa, tel. (0-22) 593-65-30

2. Sekcja Chowu i Hodowli Trzody Chlewnej — prof.
dr hab. Janusz Falkowski, Uniwersytet Warminsko-Ma-
zurski, Katedra Hodowli Trzody Chlewnej, ul. M. Ocza-
powskiego 5, 10-718 Olsztyn, tel. (0-89) 523-48-59

3. Sekcja Chowu i Hodowli Owiec i Koz — prof. dr
hab. Czestawa Lipecka, AR Lublin, Katedra Hodowli O-
wiec i Koz, ul. Akademicka 13, 20-950 Lublin,
tel. (0-81) 445-60-48

4. Sekcja Chowu i Hodowli Koni — prof. dr hab.
Ryszard Pikuta, AR Szczecin, Katedra Hodowli Koni,
ul. Doktora Judyma 24, 71-466 Szczecin, tel. (0-91)
454-15-21 w. 385

5. Sekcja Chowu i Hodowli Drobiu — prof. dr hab.
Andrzej Rutkowski, AR Poznaf, Katedra Zywienia
Zwierzat i Gospodarki Paszowej, ul. Wotynska 33,
60-637 Poznan, tel. (0-61) 848-72-32

6. Sekcja Chowu i Hodowli Zwierzat Futerkowych —
prof. dr hab. Grazyna Jezewska, AR Lublin, Katedra
Biologicznych Podstaw Produkcji Zwierzecej, ul. Aka-
demicka 13, 20-950 Lublin, tel. (0-81) 445-67-92

7. Sekcja Zywienia Zwierzat i Paszoznawstwa — prof.
dr hab. Dorota Jamroz, AR Wroctaw, Katedra Zywienia
Zwierzat i Paszoznawstwa, ul. Chelmonskiego 38 B,
51-630 Wroctlaw, tel. (0-71) 320-58-28

Koszt rocznej prenumeraty ,,Rocznikéw Nauko-
wych Polskiego Towarzystwa Zootechnicznego” wy-
nosi 120 zI, natomiast dla czlonkéw Polskiego Towa-
rzystwa Zootechnicznego na biezaco optacajacych
sktadki — 24 zI. Roczniki mozna naby¢ w Biurze PTZ
w Warszawie (ul. Kaliska 9) oraz we wszystkich Ko-
tach PTZ.
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