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WCZESNOSREDNIOWIECZNE MASKI SEOWIAN,
OBRAZY ZMARLYCH, BOGOW, CZY REKWIZYTY RYTUALNE?*

EARLY MEDIEVAL MASKS OF THE SLAVS:
IMAGES OF THE DEAD, THE GODS — OR RITUAL PROPS?

Masks have played an important role in human culture since the earliest times. In the present paper Slavic masks that

date back to the Early Middle Ages are analyzed. The collection of artefacts consists of extraordinary finds from Opole

and their somewhat later analogies from Veliky Novgorod and its surroundings, which constitutes the whole catalogue

of Slavic finds. Masks are connected with different kinds of performative activities. However, I will make an attempt to

prove that in the discussed chronological and cultural context they were explicitly associated with the world of the dead.

Such information can be found in several written sources related to the religious beliefs of the Slavs. The article presents

possible interpretation paths that allow us to see masks as images of gods, the deceased, or to interpret them as ritual props

connected with annual rites, during which hosting the dead was one of the key elements.
KEY WORDS: masks, Early Middle Ages, Slavic religious beliefs, afterlife, pre-Christian rituals

WSTEP

Prowadzone od bardzo dawna badania nad
przedchrzescijanska religia Stowian borykaja si¢
przede wszystkim z problemem ubogosci Zrodet

* Tekst powstal w trakcie realizacji projektu badaw-
czego ,,Religie i ich rzeczy. Analiza por6wnawcza wcze-
snos$redniowiecznych przedmiotéw zwigzanych z religij-
no$cig odkrytych na terenie Polski” finansowanego przez
Narodowe Centrum Nauki (DEC-2017/24/C/HS3/00116).

pisanych (por. m.in. Lowmianski 1979; Briickner
1985; Gieysztor 2006; Stupecki 1994; Sikorski
2018; Szczepanik 2018). W takiej sytuacji koniecz-
nym staje si¢ zwrocenie wzroku w kierunku innych
zrédet, w tym materialow archeologicznych, ktore

Za pomoc oraz udostepnienie fotografii zabytkéw z Opola-
Ostréwka chciatbym w tym miejscu serdecznie podzigko-
wac prof. Stawomirowi Mozdziochowi oraz mgr Krystia-
nowi Chrzanowi z Osrodka Badan nad Kulturg Péznego
Antyku i Wezesnego Sredniowiecza Instytutu Archeologii
i Etnologii Polskiej Akademii Nauk we Wroctawiu.
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posiadaja niezwykle rozbudowany potencjat po-
znawczy. Jak postaram si¢ wykazaé, wyjatkowa
w tym kontekscie grupa zabytkow sa wczesnosre-
dniowieczne maski, ktore byly juz przedmiotem
wstepnych rozwazan (Szczepanik 2012). W tek$cie
zostang poddane reinterpretacji znane z literatury
artefakty odkryte na stanowisku w Opolu-Ostrow-
ku i w Nowogrodzie Wielkim oraz jego najbliz-
szych okolicach (ryc. 1). Zabytki te pochodza za-
tem z waznych osrodkow miejskich. Opole jest jed-
nym z najstarszych miast w Polsce oraz bylo jedng
z historycznych stolic Gornego Slaska. W latach
30. XX wieku, na wyspie Ostrowek, ulokowanej na
Odrze odkryto doskonale zachowane relikty wcze-
snosredniowiecznego osadnictwa. Na szczeg6lng
uwage zastuguje stan zachowania materialow orga-
nicznych, ktore badane byly wykopaliskowo z roz-

nym nate¢zeniem do konca lat 70. (Bukowska-Ge-
digowa, Gediga 1986 — tam starsza lit.). Ogromne
znaczenie w skali europejskiej posiadat z kolei po-
tozony nad rzeka Wolchow, wczesnosredniowiecz-
ny Nowogrod Wielki. Ten niezwykle wazny o$ro-
dek miejski rowniez jest badany archeologicznie
od lat 30. ubieglego wieku, po dzi$ dzien. Rowniez
w tym przypadku podmoktly kontekst zalegania na-
warstwien umozliwit zachowanie wielu niezwykle
cennych artefaktow wykonanych z surowcéw or-
ganicznych (Brisbane 1992 — tam starsza lit.). Na
obu stanowiskach odkryto pozostatosci niezwykle
ztozonej, wielofazowej drewnianej zabudowy oraz
zabytki zwigzane z niemal wszystkimi dziedzina-
mi zycia (por. Bukowska-Gedigowa, Gediga 1986;
Brisbane, Hather 2007). Posrod tych niezwyklych
znalezisk znalazly si¢ réwniez interesujace nas

)

Ryec. 1. Mapa z zaznaczong lokalizacja stanowisk: a — Opole; b — Nowogrod Wielki (oprac. P. Szczepanik)
Fig. 1. Map with the location of the sites marked: a — Opole; b — Veliky Novogrod (by P. Szczepanik)
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zaslony twarzy wykonane z materialow organicz-
nych. Analizie zostang poddane znaleziska dwoch
drewnianych masek z Polski (Cehak-Hotubiczowa
1965; Gediga 2012) oraz zespot kilkunastu masek
wykonanych ze skory i1 kory brzozowej z terenow
Rosji (Ovchinnikova, Kopnina 2000; Téra 2017).

PRZEGLAD MATERIALOW

W niniejszym teks$cie za maske uznawac be-
dziemy artefakt w formie twarzy ludzkiej, quasi
ludzkiej lub zwierzecej, ktory swoja forma umozli-
wilby zakrycie twarzy. Maskami w tym rozumieniu
nie beda wiec plaskorzezby przedstawiajace twa-
rze, a takze inne przedmioty ozdobione twarzami
badz glowami.

Pierwsze znaleziska w tym typie pochodza
z wczesnosredniowiecznego Ostrowka w Opolu
1 to wlasnie od ich opisu rozpoczniemy. Pierwsza
maska zostata odkryta w warstwie datowanej na
druga potowe¢ XI wieku (ryc. 2a). Zostata wykona-
na z drewna sosnowego (wysoko$¢ 34 cm, szero-
ko$¢ w czgsci czotowej 20 cm, w czesci srodkowej
14,2 cm, w dolnej 7,2 cm, grubos$¢ okoto 5 cm).
Otwory na oczy umieszczone zostaly na jednym
poziomie, ponizej nich znajduje si¢ nieregularny
otwor na usta. Przedmiot posiada rowniez, schema-
tycznie zaznaczony ryciem, nos ukazany z profilu.
Na powierzchni maski odkryto $lady czerwonej
farby (Cehak-Hotubiczowa 1965, 305-306), ktora
by¢ moze pokrywala pierwotnie calg jej powierzch-
ni¢? Maska zostata odkryta w warstwie interpreto-
wanej jako poziom $mieci, przykrytych dranicami
utozonymi podczas wznoszenia kolejnych domow.
Wraz z opisanym artefaktem odkryto miedzy in-
nymi ptoze san, niewielki kotek drewniany, frag-
menty skor, naczyn glinianych i kosci zwierzgcych,
a takze dwa bardzo interesujace przedmioty drew-
niane interpretowane jako figurki koziotkow (Ce-
hak-Holubiczowa 1965, 305).

Druga maska zachowata si¢ niestety w niekom-
pletnej formie (ryc. 2b). Odkryto ja w tym samym
wykopie, jednak w warstwie datowanej na koniec
XII w. Zostata wykonana z drewna brzozowego
(wysoko$¢ 23 cm, szerokos¢ w czegsci czotowej
18 cm, w czgsci srodkowej 13,3 cm, przy zniszczo-
nym koncu 6,3 cm). Otwory oczne ulozone sg na
jednym poziomie, ponizej nich znajduje si¢ jedy-

nie czgsciowo zachowany otwor na usta (Cehak-
Hotubiczowa 1965, 305-309). W warstwie, w ktorej
zalegala maska, odkryto jeszcze material masowy
w postaci fragmentow naczyn ceramicznych i kosci
zwierzecych, nie odkryto jednak innych zabytkow
wydzielonych.

Odmienng forme¢ oraz datowanie posiadajg
zabytki z Nowogrodu Wielkiego (ryc. 3). Zestaw
ten — przywotywany zazwyczaj jako analogia do
odkry¢ opolskich — sktada si¢ z kilkunastu petno-
twarzowych masek wykonanych ze skory i kory
brzozowej (Ovchinnikova, Kopnina 2000, 132-
134). Najstarsza maska z tej grupy jest wykonana
ze skoéry 1 mozemy datowac ja na koniec XII-po-
czatek XIII wieku (ryc. 3a, 4). Jest to forma za-
chowana w catosci (wysoko$¢ 21 cm, szeroko$¢
w czesci czotowej 15 cm). W skoérze wycieto male
okragle otwory na oczy, nos, a takze usta. W dolnej
wardze widoczne sg schematycznie ukazane za-
ostrzone zgby (Ovchinnikova, Kopnina 2000, 133).
Powyzej linii oczu umieszczono czerwone koto, od
ktérego promieni$cie odchodza zolte linie. Catos¢
nalezy interpretowac jako symbol solarny. Dodat-
kowo widoczne sg zo6tte linie wokdt oczu oraz ust
(Kolchin 1985, 31). Kolejne pie¢ egzemplarzy po-
chodzi z XIII wieku. Pierwszy z nich (ryc. 3b) ma
owalny ksztatt (wysokos¢ 17 cm, szerokos$¢ 13 cm)
oraz zaznaczone male trojkatne uszy/rogi, a takze
niewielkg brod¢. Maska ta jest wlaczona do gru-
py przedstawien zoomorficznych (Ovchinnikova,
Kopnina 2000, 132). Nastepna przedstawia ludzka
twarz wykonang ze skory (wysoko$¢ 15 cm, szero-
kos¢ 13,5 cm) (ryc. 3c, 5). Mimika zdaje si¢ uka-
zywaé $miech, na co wskazuja przymruzone oczy
oraz ksztatt ust, w ktérych mimo usmiechu w dol-
nej wardze widoczne sg zeby (Kolchin 1985, 30).
Kolejna maska wykonana ze skéry zachowata si¢
jedynie czesciowo (wysokos¢ 13 cm, szeroko$¢
12 cm) (ryc. 3d). Widoczne sg owalne oczy oraz
prosty nos. Co istotne, na jej brzegach widoczne sa
dziurki, stuzace prawdopodobnie do przymocowa-
nia dodatkowych elementow lub do umocowania
jej na gltowie (Ovchinnikova, Kopnina 2000, 133).
Otwory takie widoczne sg na kolejnym skorzanym
egzemplarzu (wysokos$¢ 22 cm, szeroko$¢ 22 cm)
(ryc. 3e). Wizerunek ten ma czworoboczny ksztatt
z zaznaczonymi owalnymi waskimi oczami, matym
trojkatnym nosem oraz waskimi ustami (Ovchinni-
kova, Kopnina 2000, 133). Jeszcze jedna maska
z tego okresu jest rownie schematyczna (wysoko$¢
20,7 cm, szeroko$¢ 20,6 cm) (ryc. 3f), cho¢ w tym



166

PAWEL SZCZEPANIK

0 20cm

Ryc. 2. Maski z Opola-Ostrowka: a — maska z drewna sosnowego XI w.; b — maska z drewna brzozowego XII w.
(fotografie zabytkow ze zbiorow Osrodka Badan nad Kulturg P6znego Antyku i Wezesnego
Sredniowiecza IAiE PAN — oprac. P. Szczepanik)

Fig. 2. Masks from Opole-Ostréwek: a — mask made of pine wood, eleventh century; b — mask made of birch wood,
twelfth century (photographs from the collection of the Centre for Late Antique and Early Medieval Studies of
the Institute of Archaeology and Ethnology of the Polish Academy of Sciences — prepared by P. Szczepanik)
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Ryec. 3. Maski z Nowogrodu Wielkiego (a-n) i Lukovec (0): a — skorzana, antropomorficzna, z wyobrazeniem Stonca
XIV/XII w.; b — skorzana, zoomorficzna XIII w.; ¢ — skdrzana, antropomorficzna XIII w.; d — skorzana, antropomorficzna
XIII w.; e — skérzana, antropomorficzna XIII w.; f — skérzana, antropomorficzna XIII w.; g — skdrzana, antropomorficzna
XIII w.; h — skorzana, antropomorficzna XIV w.; i — skorzana, antropomorficzna XIV w.; j — skoérzana, antropomorficzna

XIV w.; k — skérzana, antropomorficzna XIV w.; | — skérzana, zoomorficzna, chronologia ?; m — skérzana,
antropomorficzna, chronologia ?; n — skorzana, antropomorficzna, chronologia ?; o — kora brzozowa, antropomorficzna
Lukovec XI w. (za: a-f, h-o — Ovchinnikova, Kopnina 2000, fig. 1-14; g — Téra 2017, 306. Oprac. P. Szczepanik)
Fig. 3. Masks from Veliky Novogrod (a-n) and Lukovec (0): a — leather, anthropomorphic, with a depiction of the Sun,
twelfth/thirteenth century; b — leather, zoopomorphic, thirteenth century; ¢ — leather, anthropomorphic, thirteenth
century; d — leather, anthropomorphic, thirteenth century; e — leather, anthropomorphic, thirteenth century; f — leather,
anthropomorphic, thirteenth century; g — leather, anthropomorphic, thirteenth century; h — leather, anthropomorphic,
fourteenth century; i — leather, anthropomorphic, fourteenth century; j — leather, anthropomorphic, fourteenth century;

k — leather, anthropomorphic, fourteenth century; I — leather, zoomorphic, chronology ?; m — leather, anthropomorphic,
chronology ?; n — leather, anthropomorphic, chronology ?; o — birch bark, anthropomorphic, Lukovec, eleventh
century (after: a-f, h-o — Ovchinnikova, Kopnina 2000, fig. 1-14; g — Téra 2017, 306. By P. Szczepanik)
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przypadku oczy sa okragle, a otwory na nos i usta
owalne (Ovchinnikova, Kopnina 2000, 134). Na
XIIT wiek datowane jest rowniez najnowsze odkry-
cie maski, o nieco odmiennej formie. Zostala ona
wykonana ze skory i ma okragly ksztalt (wysokos¢
9 cm, szeroko$¢ 9,8 cm) (ryc. 3g). Otwory na oczy
majg nieregularny ksztalt, za§ otwdr na nos jest
romboidalny. Dodatkowo po obu stronach umiesz-
czono okragle otwory stuzace do mocowania (Téra
2017, 306).

Najmtodsza grupa artefaktow z Nowogrodu
datowana jest na koniec XIII/poczatek XIV wie-
ku. Pierwszym zabytkiem z tego zespotu jest gorna
czg$¢ skorzanej maski (wysokos¢ 12,8 cm, szero-
ko$¢ 16,7 cm) (ryc. 3h) z silnie zaznaczonymi brwia-
mi (Ovchinnikova, Kopnina 2000, 133). Nastepna
ma analogiczng form¢ do mtodszych okazow, cho¢
zachowana jest jedynie cze$ciowo. Skdrzana ma-

ska (wysokos$¢ 16 cm, szerokos$¢ 15,4 cm) (ryc. 31)
przedstawia twarz z okragtymi otworami na oczy,
trojkatnym podtuznym nosem oraz owalnymi, wa-
skimi ustami z widocznymi ze¢bami (Ovchinnikova,
Kopnina 2000, 133). Dwie ostatnie z najmtodszego
horyzontu czasowego przedstawiaja bardzo schema-
tyczne wyobrazenia twarzy. Wykonane sg ze skory
z owalnymi otworami na oczy oraz nieregularnymi
otworami na usta (wymiary pierwszej z nich: wy-
sokos¢ 18,2 cm, szeroko$¢ 14,7 cm — ryc. 3j; dru-
giej: wysokosc¢ 13,5 cm, szerokos¢ 13 cm —ryc. 3k)
(Ovchinnikova, Kopnina 2000, 133-134). Ostatnie
trzy egzemplarze z tego stanowiska sg trudne do
datowania. Fragment pierwszej ma zoomorficzna
forme 1 przedstawia twarz ze spiczastymi uszami
1broda (wysokos¢ 28 cm, szeroko$¢ 16 cm) (ryc. 31).
Zachowany otwor na oczy ma ksztatt romboidalny,
widoczne sg rowniez nacigcia w miejscu ust. Obok

ﬂ il I1”H|_

0 1cm

Ryc. 4. Nowogrod Wielki. Skérzana maska
antropomorficzna z wyobrazeniem Stonca
(za: Kolchin 1985, ryc. 28. Oprac. P. Szczepanik)
Fig. 4. Veliky Novogrod. Leather anthropomorphic
mask with a depiction of the Sun (after:
Kolchin 1985, fig. 28. By P. Szczepanik)

Tilli}llllr

1cm

Ryc. 5. Nowogrod Wielki. Skérzana maska
z wyobrazeniem usmiechu (za: Kolchin 1985,
ryc. 27. Oprac. P. Szczepanik)
Fig. 5. Veliky Novogrod. Leather mask with
a depiction of a smile (after: Kolchin 1985, fig. 27.
By P. Szczepanik)
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oka umieszczono otwor stuzacy zapewne do moco-
wania maski (Ovchinnikova, Kopnina 2000, 132).
Ostatnie dwa egzemplarze maja form¢ antropomor-
ficzng. Pierwsza ma ksztalt prostokata (wysoko$¢
11 cm, szerokos¢ 14,5 cm) (ryc. 3m) z okragtymi
otworami na oczy oraz malymi owalnymi wycigcia-
mi na nos i usta. Na dolnej krawedzi maski ukazano
matg brode, na gornej za$ trojkatny element oraz
trzy otwory. Kolejne wyobrazenie antropomorficz-
ne (wysokos¢ 24,3 cm, szeroko$¢ 22 cm) (ryc. 3n)
ma prosta gorng krawedz, dolna uformowana jest
w ostry tuk. Ponizej prostych, okraglych otworéw
na oczy umieszczono prostokatny otwor na usta,
wokot ktorego wykonano serie mniejszych otwordw
(Ovchinnikova, Kopnina 2000, 134). Bezpos$rednia
analogia do opisanych materiatow jest znalezisko
z grodziska Lukovec potozonego w okolicach No-
wogrodu. Okragla maska zostata wykonana z kory
brzozowej (wys. 20,5 cm, szer. 24,5 cm) (ryc. 30).
Umieszczono w niej dwa nieregularne otwory na
oczy, maty na nos oraz wigkszy na usta. Na catym
obwodzie maski znajdujg si¢ nastgpne mate otwory.
Przedmiot datowany jest na X — poczatek XI wieku
(Ovchinnikova, Kopnina 2000, 130).

Jak wida¢, maski z terendw wczesnosrednio-
wiecznej Stowianszczyzny maja bardzo r6zng for-
mg¢. Dla naszych rozwazan najwazniejsze sg obiek-
ty, ktére mozemy datowa¢ na okres od X do XII
wieku i wigza¢ z okresem przedchrzescijanskiej
religijnosci tradycyjnej. Mlodsze okazy moga za$
by¢ doskonatym przyktadem na dlugie trwanie
pewnych tradycji religijno-kulturowych. Najstarsze
okazy zostaly wykonane z kory i drewna i przed-
stawiaja bardzo proste formy antropomorficzne. Do
wykonania mtodszych egzemplarzy zaczgto wyko-
rzystywac skore, ktora bedac tatwiejsza w obrobcee,
pozwalala na tworzenie bardziej skomplikowanych
form. Od wieku XII widzimy wigc proby ukazania
elementow mimiki, oraz przedstawienia zoomor-
ficzne. Pozostajac przy opisie formalnym zabyt-
koéw, warto zwroci¢ rowniez uwage, ze tylko nie-
ktére z nich majg widoczne do dzi$ $lady otwordéw
stuzacych do mocowania masek na twarzy. Wydaje
si¢, ze rozwigzaniem tego problemu moglo by¢ wy-
korzystanie w tym celu otworéw na oczy lub Sciste
obwigzywanie powierzchni masek tkaninami badz
rzemieniami.

INTERPRETACIJA

Helena Cehak-Hotubiczowa wskazywata na
zwigzek masek z rytuatami okoto noworocznymi
(polska koleda, koledowanie), w szczeg6lnosci zas
na popularny zwyczaj zwany ,,chodzeniem z ko-
z3”. Taka analize¢ funkcji omawianych artefaktow
miata uprawomocniaé nie tylko ich forma, ale row-
niez odkrycie wraz z jedna z masek drewnianych
figurek zoomorficznych, interpretowanych witasnie
jako wyobrazenia koziotkow (Cehak-Hotubiczowa
1965, 315-317). Podobna interpretacjg, wyko-
rzystujaca przede wszystkim ustalenia etnogra-
ficzne (Moszynski 1939, 986-1008), znajdziemy
w najnowszych opracowaniach znalezisk z Opola
zaproponowanych przez wieloletniego badacza
wczesnos$redniowiecznego Ostrowka, Bogustawa
Gedigg, ktory wpisuje maski w kontekst wierzen
przedchrzescijanskich (Gediga 2012, 125-127).
Stawomir Mozdzioch interpretuje znaleziska jako
przezytki rytuatdéw poganskich, ktore mogty prze-
trwac juz po formalnej konwersji panstwa Piastow
(Mozdzioch 2013, 553), ktore by¢ moze zwigzane
sa z tzw. reakcja poganska z lat 30. XI wieku (Moz-
dzioch 2013a, 554). Analizy te, wykorzystujace
jako materiat porownawczy przede wszystkim kul-
ture ludowa Stowian, skupione sa w gléwnej mie-
rze na ukazaniu roli masek w rytualach zwigzanych
z przesileniem zimowym 1 okresem noworocznym.
Podczas tych obrzedow uczestnicy przebierali si¢
w stroje 1 maski, a ich dzialania skierowane byly
jednoczesnie w kierunku zapewnienia dobrobytu
1 plodnosci oraz w kierunku sfery $mierci i odradza-
jacego si¢ zycia (Cehak-Hotubiczowa 1965, 316).

W podobny sposob byta dotychczas interpre-
towana funkcja masek z terenow Rusi. Wedlug
Borysa Rybakova sa one przejawem obrzedow nie
tyle $cisle poganskich, co charakterystycznych dla
okresu tzw. dwuwiary (ros. dwojewierije) (Ryba-
kov 1987, 455-459; na temat tego pojgcia por. m.
in.: Chamajko 2007, 86-115; Rock 2007, 1-15;
Krawiec 2017, 275-276). Bronislava Ovchinni-
kova dzieli zesp6t wschodniostowianskich masek
na wyobrazenia zoomorficzne, antropomorficzne
1 mieszane. Podzial ten jest wazny, poniewaz ma
on odzwierciedla¢ si¢ w odrgbnym przeznacze-
niu kazdego z typéw. I tak, zgodnie ze starszymi
ustaleniami, wyobrazenia zoomorficzne mialy by¢
wykorzystywane podczas tzw. $wigta niedzwiedzi
(ros. miedwiezyj prazdnik). W nowszych opraco-
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waniach znajdziemy interpretacje rozpatrujace te
wyobrazenia jako wizerunki kotow lub nawet lwow
(Ovchinnikova 2013, 227). Co cieckawe, podobne
maski wykonane z welny — majace przedstawiac
rzekomo pyski niedzwiedzi — datowane na X wiek,
zostaly odkryte w Hedeby (Back Danielsson 2007,
136-137). Przez swoja form¢ mialy by¢ rowniez
interpretowane jako elementy zwigzane ze $wig-
tem ku czci tych zwierzat. Wedlug najnowszych
ustalen omawiane fragmenty sg raczej elementa-
mi kapturéw niz masek, bez zadnych widocznych
zoomorficznych czy antropomorficznych konotacji
(Bregenhgj 2012, 112-113).

Wréémy jednak do zabytkow z Nowogrodu
Wielkiego. Analizy masek antropomorficznych
1 mieszanych sag bardziej zlozone. Niektorzy bada-
cze widzieli w nich dowody na wczesnosrednio-
wieczne korzenie rosyjskiego teatru (Awdiejew
1959), a maski miaty by¢ atrybutami wedrownych
aktoréw, kuglarzy (ros. skomoroh) znanych z kul-
tury $redniowiecza. W koncu za§ miatyby by¢ to
maski uzywane przez poganskich kaplanow (rus.
wotchw) (Ovchinnikova 2013, 228-229). Obecnie
najczesciej przyjmuje si¢ interpretacje, wedtug kto-
rej maski — podobnie jak znaleziska z Opola — by-
ty wykorzystywane w trakcie Bozego Narodzenia
oraz podczas obrzgdow okoto noworocznych i kar-
nawatu (ros. maslenitsa). Co ciekawe, we wschod-
niostowianskiej kulturze ludowej maski miaty by¢
uzywane podczas noworocznych obrzeddéw ku czci
zmarlych (ros. igra v pokoynika) (Ovchinnikova,
Kopnina 2000, 128). Obrzedy te mialy rezurekceyj-
ny charakter zwigzany z zimowym przesileniem,
a wykorzystywane podczas nich maski byty ele-
mentem strojow uczestnikéw przebranych za zmar-
tych (Ovchinnikova 2013, 229-230).

DYSKUSJA

Sprobujmy zaproponowaé nowe mozliwosci
interpretacyjne zwiazane z funkcja 1 znaczeniem
stowianskich masek i wskaza¢ ich pierwotne zna-
czenie, przed przejSciem do sfery wierzen ludo-
wych 1 folkloru. Rozwazania rozpoczniemy od
definicji. Termin maska ma bowiem inne znacze-
nie w: teatrologii, religioznawstwie, psychologii
czy antropologii kulturowej. Zacznijmy jednak od
etymologii. Aleksander Briickner podaje, ze pol.

maska pochodzi od tac. masca lub wprost od fran.
masque. Taka etymologia, charakterystyczna dla
wiekszosci jezykow europejskich, ukazuje bezpo-
sredni zwiazek z maszkarami, tj. komediantami
(Briickner 2000, 324). W jezyku lacinskim istniato
jednak kilka poje¢ okreslajacych maske — co okaze
si¢ istotne przy analizie zrodet pisanych — a najbar-
dziej interesujace to larva i persona. Pierwszy ter-
min jest zrodlostowem pol. larwa, oznaczajacego
maske, maszkare badz mare (Briickner 2000, 290).
Kolejny okresla ‘widziadlo senne, urojenie, ma-
rzenie’ 1 pochodzi z kolei od pst. dial. *mara ‘wi-
dziadto, przywidzenie, urojenie’, to zas prawdopo-
dobnie od pie. *mer- ‘btyszczed, 1$ni¢, migac’, ale
takze ‘mrze¢, umierac’. Tu z kolei widocznym jest
zwiazek z pst. *mrtve ‘umarly, niezywy’ oraz tac.
mortuus ‘zmarty, martwy’ (Bory$ 2005, 314-315).
Juz na poziomie jezykoznawczym wida¢ zatem
potencjalny zwigzek maski ze $miercig i Swiatem
zmartych. Jak postaram si¢ wykazaé, elementéw
poswiadczajacych taki zwigzek, w poganskiej re-
ligii Stowian, jest znacznie wigcej. Lacinski termin
larvae ‘czynié¢ czary’ (Bankowski 2000, 5) wywo-
dzi si¢ z ie. *las-, a jego pierwotna forma larua,
larva oznacza jednoczesnie ‘maske’, ale i ‘ducha’
(Pokorny 1959, 654). Maska staje si¢ w takiej opty-
ce metaforg larwy-poczwarki, a jej gtownym zada-
niem jest umozliwianie transformacji. Drugi termin
to tac. persona, ukazuje on pierwotny zwigzek ma-
ski 1 osoby, nadajac przedmiotowi dynamicznych
cech 1 sprawczosci (agency). Etymologia zdradza
pierwotne sensy nakladane na maski, ktore wykra-
czaty daleko poza funkcje umozliwiajaca zakrycie
twarzy. Lacinska persona jest terminem wielce
intrygujacym, jesli chodzi o psychologiczng role
masek oraz o ich bezposredni zwigzek z zaswiata-
mi. Cztowiek posiadajacy maski przodkow to czto-
wiek posiadajacy spoleczno-kulturowa tozsamos$¢
wynikajaca z przynaleznosci do konkretnego rodu
(Mauss 2001, 190). Zyjacy sa zatem reprezentan-
tami przodkow, zas atrybutami konkretnej persona
sa simulacra 1 imagines (Mauss 2001, 191). Maska
jest wizerunkiem — obrazem zmartego, obdarzo-
nego konkretng osobowoscig, ktora przez maske
1 w masce si¢ objawia. Jest ona zatem idealng me-
taforg ciata, zardbwno tego zmarlego, jak i zywego,
jednoczesnie ukrywa, ale tez i unaocznia.

Nie sposob mowic o masce bez opisania jej roli
w teatrze. Co znamienne, badacze teatru poszukuja
genezy zaston twarzy wlasnie w religijnosci przed-
chrzescijanskiej, gdzie miaty by¢ uzywane podczas
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ceremonii i obrzedow religijnych odprawianych na
cze$¢ przybyszow, gosci i zmartych (Hartnoll 1967,
623). Zwiagzek zmartych z przybyszami widoczny
jest migdzy innymi w ie. ghosti-s oznaczajacego
‘goscia, przybysza, obcego, wroga’, od ktorego po-
chodza niem. gast i ang. ghost oznaczajace wprost
‘ducha’ (Pokorny 1959, 453). Maska odgrywata
w koncu ogromng role w sacer ludu — rytuatach
teatralnych, majacych przede wszystkim ukazac
tryumf Zycia nad $miercia. W obrzedach tych naj-
czesdciej wystepowato dwoch aktorow, jeden wy-
obrazat zycie, drugi $mier¢. Scislej mowiac, jeden
— zycie, ktore umiera; drugi — zycie, ktore powstaje
(Leeuw 1991, 5). Taki charakter mialy rowniez sto-
wianskie obrzedy okoto noworoczne, w tym takze
wspomniany juz obrzed chodzenia z kozg (Kielak
2017, 371-378 — tam starsza lit.).

Stowianskie maski byly zatem obdarzone swo-
istg silg sprawcza. Ich rola polegata na zmianie rze-
czywistosci. Ich metamorficzny charakter dotyczyt
nie tylko osob, ktore je zaktadaty, ale takze wszyst-
kich uczestnikow danego obrzedu, ktérzy dzigki
nim mogli przeniesé si¢ w §wiat mityczny. Ow $wiat
moze ukazywac si¢ w obrzedzie teatralnym, ktory
jest zdesakralizowang formg aktywnosci religijne;.
Pierwotne, rytualne do$wiadczenie metamorfozy
jest wiec prototypem zachowan aktorskich. Owa
metamorfoza miata charakter zarowno wewngtrzny
— psychiczny, jak i zewngtrzny — symbolizowany
przez mask¢. Wszystkie te elementy nieodlacznie
zwigzane sg w tradycji antycznej z kultem Dioni-
zosa, ktérego maska jest emblematem catego teatru
1 jednoczesnie obrazem samego bdostwa (Kolankie-
wicz 1999, 46). Gerardus van der Leeuw twierdzi
w tym kontekscie, ze ,,bog jest maska, maska bo-
giem” (Leeuw 1991, 6). Chtoniczne kompetencje
Dionizosa ukazuja po raz kolejny pierwotny zwig-
zek teatru i1 kultu zmartych — pierwsi aktorzy ,,wy-
rozniali si¢ ze zbiorowosci grajac role Zmartych”
(Kolankiewicz 1999, 210).

Maska ma umozliwi¢ cztowiekowi kontakt
z pierwotng sferg dzikiej, chaotycznej natury (pier-
wiastek chtoniczny = dionizyjski), poniewaz ,,tak
jak natura czy nawet stan dziko$ci towarzyszyly
masce, tak tez maska od zawsze towarzyszyta czto-
wiekowi” (Kerényi 2005, 648). W antropologicz-
nym rozumieniu gtowng funkcjg maski jest zatem
stwarzanie ptaszczyzny dla komunikacji ze zmarly-
mi, bogami, ale takze z samym sobg (Boholm 2005,
658). Co za tym idzie, to nie sama forma i ksztalt,
ale rekonstruowany kontekst rytualnego wykorzy-

stania masek stanowi o jej charakterze i zwigzkach
z obrzgdami ku czci zmartych i za§wiatami. Nasza
analiza staje zatem przed pytaniem: czy mozliwe
jest ukazanie wlasnie takiej roli masek w kontek-
scie religii wczesnosredniowiecznych Stowian?
Probe odpowiedzi na to pytanie zacznijmy od prze-
gladu zrodet pisanych.

Pierwszy interesujacy nas passus znajdziemy
w ,,Kronice Czechow” Kosmasa (III, 1). Dziejo-
pis przytacza wydany przez ksigcia Brzetystawa
dekret z 1092 roku, w ktorym monarcha zabrania
urzadzania poganskich rytualow pogrzebowych,
podczas ktorych uczestnicy, tanczac z zatozonymi
maskami, przywotuja dusze zmartych'. Z tekstu
tego wylania si¢ wprost zwigzek interesujagcych
nas artefaktow ze sferg funeralna, podczas ktorych
przywolywane sg dusze przodkow. W przytoczo-
nym fragmencie maski sg jedynymi przedmiotami,
ktore obok ludzi — i zmartych — sg uczestnikami ob-
rzedow przybierajacych forme¢ zywiotowego tanca.
Niestety, z tresci nie dowiadujemy si¢ niczego na
temat wygladu tych przedmiotéw. Wiemy, ze byly
one przystosowane do zatozenia na twarz zapewne
w do$¢ solidny sposob, umozliwiajacy dynamicz-
ne tance. Nie wiemy jednak, jak przedstawiata si¢
sama relacja migdzy zamaskowanymi tancerzami
a zmartymi. Czy maski byly $rodkiem komunika-
cji z nimi, czy tez tak przebrani uczestnicy obrzedu
mieli ich uobecnia¢?

Kolejny fragment nie wspomina wprost o ma-
sce, mowi on o ,zaslonie” zakrywajacej twarz,
a whasciwie twarze posagu. W relacji Ebona (111, 1),
jednego z autoréow zywotow swietego Ottona, znaj-
dziemy informacj¢ o $wiatyni Trzygltawa mieszcza-
cej sie w Szczecinie. Sam posag bostwa miat mie¢
twarze zakryte ztotg zasltong, ktéra miata czyni¢ go
$lepym na ludzkie grzechy?. Niestety, kronikarz nie

1 Item et supersticiosas instituciones, quasi Villani,
adhuc semipagani, in pentecosten tertia sive quarta feria
observabant, offerentes libamina super fontes mactabant
victimas et demonibus immolabant, item sepultures, que
fiebant in silvis et in campis, atque scenas, quas ex gen-
tili ritu faciebant in biviis et in triviis quasi ob animarum
pausationem, item et iocos profanes, qous super mortus su-
os inanes cientes manes ac induti faciem larvis bachando
exercebant, has abhominationes et alias sacrilegas adinven-
tiones dux bonus (...)” (Cosmas III, 1, 161).

2, Stetin vero amplissima civitas et maior Tulin tres
montes ambitu suo conclusus habebat, quorum medius,
qui et alcior, summo paganorum deo Trigelawo dicatus,
tricapitum habebat simulacrum, quo aurea cidari oculos et
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podaje informacji na temat formy tej zastony. War-
to przyblizy¢ nieco posta¢ samego Trzygltawa i jego
mitycznych kompetencji. Béstwo to wywodzi swoj
charakter wprost ze sfery chtonicznej, podziemnej
1 by¢ moze wraz z rozwojem miejscowego osrod-
ka kultowego nabrato cech uniwersalnych (Rosik
2010,264-265). Poza Szczecinem, miejsce jego kul-
tu miato znajdowac sie¢ takze w Brandenburgu (por.
Stupecki 1993, 38). Wedtug ustalen badaczy religii
Stowian, Trzygtaw jest jednym z odpowiednikow
Welesa, opiekuna $wiata zmartych, ale takze bo-
gactwa, urodzaju, magii i bydta, ktoérego atrybutami
bylto ztoto i czarny wierzchowiec (Gieysztor 2006,
147-153; Dynda 2014, 71-74; Szczepanik 2018,
46). Na bezposredni zwigzek Welesa z zaswiatami
wskazuje rowniez ofiara ku czci zmartego, znana
z latopisow ruskich tryzna (Gieysztor 2006, 259).
W tradycji ludowej zwyczaj ten zachowal si¢ na
wiegkszosci terenow stowianskich pod postacia ,,za-
stawy zaduszne]” (Moszynski 1934, 253). Tryzna
zwigzana byla z rytualnym piciem alkoholu, kto-
rego celem byto zapewne wywolanie stanu oszoto-
mienia, ,,b¢dacego substytutem mistycznego zaru”
(Kowalik 2004, 379). Podobne elementy znajdzie-
my w rekonstrukcjach Borysa Uspienskiego zakta-
dajacych, ze w tradycji wschodniostowianskiej sw.
Mikotaj przejat kompetencj¢ przedchrzescijanskie-
go Welesa. Stan upojenia alkoholowego miat by¢
mocno zwigzany z obchodami dnia tego §wigtego,
podczas ktérego sktadano ofiare z trzyletniego by-
ka — tzw. mikolszczyzneg (Uspienski 1985, 76-77).
W ofiarach unaocznia si¢ zwigzek Trzygtawa, oraz
liczby trzy, ze §wiatem pozagrobowym.

Tak rekonstruowana posta¢ Trzyglawa to bo-
stwo wszechwiedzace (Pettazzoni 1968, 211-236).
Ebo prébuje zrozumiec rolg ztotej maski, uzywajac
chrzescijanskiego aparatu pojeciowego i kategorii
grzechu. Nalezy zatozy¢ jednak, ze kategoria taka
byta nieznana w przedchrzescijanskiej religii Sto-
wian (Szczepanik 2018, 143-144). Wiasciwa funk-
cja maski musiata zatem by¢ inna. Zastona ta miata
raczej na celu ukrycie boskich oblicz, ktorych ogla-
danie w bezposredniej formie podlegato zapewne
swoistemu tabu. Slady takiego zachowania moga
byé widoczne w dostgpie do posagu Swigtowita

labia contegebat, asserentibus idolorum sacerdotibus ideo
summum deum tria habere capita, quoniam tria procura ret
regna, id est celi, terre et inferni, et faciem cidari operire
pro eo quo peccata hominum, quasi non videns et tacens,
dissimularet (...)” (Ebo III, 1, 93).

w $wiatyni w Arkonie. Wedtug Saxo Grammaticu-
sa kaplan, ktoéry wchodzit do pomieszczenia, gdzie
stal posag, wstrzymywal oddech, aby nie skala¢
nim bostwa®. Maska Trzygtawa mogla wigc spet-
nia¢ podobng role. W przedmiocie tym skupia si¢
niejako istota fenomenu — jednocze$nie zakrywajac
jedna twarz, ukazuje druga. By¢ moze w koncu za-
stona znajdujaca si¢ na posagu Trzygtawa stanowita
swoisty atrybut bostwa, analogicznie do maski Dio-
nizosa? Opis ten ukazuje nam kolejna mozliwo$¢
ich funkcjonowania w religii Stowian, odmienng
od tej zapisanej w kronice Kosmasa. Obie skiero-
wane s3 jednak w strone¢ sfery funeralnej. Maski
byly bowiem przede wszystkim wykorzystywane
podczas obrzedéw ku czci przodkow — pol. Dziady,
podczas ktérych zmarli przybywali w goscing, aby
si¢ ogrzac¢ i posili¢. Rytuaty takie mialy odbywac
si¢ kilka razy do roku i zwigzane byty bezposrednio
z cyklem stonecznym (Szczepanik 2018, 118-120).
Zwiazek z nim wydaje si¢ poswiadczaé w sposob
jednoznaczny jedna z masek nowogrodzkich ozdo-
biona wyobrazeniem solarnym.

Pozostajac przy formie znanych nam artefak-
tow, warto zwroci¢ uwage na ksztatt opolskich ma-
sek. Przedmioty te zostaly uformowane na ksztatt
wydhluzonych trojkatéw, co moze by¢ z jednej stro-
ny zwigzane z prostotg i schematyzmem przedsta-
wienia, z drugiej moze mie¢ uzasadnienie na ptasz-
czyznie symbolicznej. Numerologia w kontekscie
kultur tradycyjnych to z pewnoscia temat na osobne
opracowanie (por. Widomski 1996). Warto jednak
zasygnalizowaé, ze liczba trzy miata pehic role
swego rodzaju ,,absolutnej doskonatosci”, stuzacej
za ,,idealny obraz dowolnego procesu dynamiczne-
go dopuszczajacego powstanie, rozwoj i1 upadek,
lub — w nieco innym planie — teze, antytez¢ i syn-
teze¢” (Toporow 1974, 179). Troéjdzielnosé, obok
dualizmu, jest rowniez jedng z podstawowych cech
stowianskiej kosmologii: rzeczywisto$¢ podzielona
jest na §wiat niebios, $wiat ziemski oraz $wiat pod-
ziemi (por. szerzej na ten temat Szczepanik 2018,
43-47). Zwiazek ten widoczny jest we wspomnia-

® Huius sacerdos, praeter communem patriae ritum

barbae comaeque prolixitate spectandus, pridie quam rem
divinam facere debuisset, sacellum, quod ei soli intrandi fas
erat, adhibito scoparum usu diligentissime purgare solebat,
observato, ne intra aedem halitum funderet; quo quoties
capessendo vel emitiendo opus habebat, toties ad ianuam
procurrebat, ne videlicet dei praesentia mortalis spiritus
contagio pollueretur (...)” (Saxo XIV, 39, 565).
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Ryc. 6. Wolin. Drewniana figurka czterotwarzowa, tzw. Swiatowit (fot. i oprac. P. Szczepanik)
Fig. 6. Wolin. Wooden four-faced figurine, the so-called Swiatowit (photograph and processing by P. Szczepanik)

nych juz ofiarach dla zmartych w typie tryzny (por.
wyzej). Wracajac jednak do trojkatnego ksztattu
Slaskich masek, warto zwréci¢ si¢ ku innym za-
bytkom zwigzanym ze sferg poganskiego sacrum.
W tym kontekscie unaocznia si¢ podobienstwo do
twarzy zdobiacych drewniang figurke tzw. Swiato-
wita z Wolina (ryc. 6). Oczywiscie jest to inna ka-
tegoria przedmiotu (por. Szczepanik 2018a, 45-46),
jednak sposob uksztattowania obrysow poszcze-
gblnych twarzy, z szerokim ptaskim czotem oraz
wydluzona, potokragle zakonczong broda, wydaja
si¢ by¢ dalece analogiczne.

Wréémy jednak do informacji ptynacych z ko-
lejnych, mniej znanych Zrédel pisanych (Szcze-
panik 2012, 111-114). Teksty te sa nieco miodsze

od oméwionych wyzej kronik, a ich wymowa jest
scisle zwigzana z wykorzenianiem przez chrzesci-
janskie duchowienstwo poganskich obyczajow juz
po formalnej chrystianizacji. Pierwszy z nich to
dekret papieza Innocentego III z 8 stycznia 1207
roku. W liscie tym znajdziemy zapis ‘monstra lar-
varum’ (Kodeks I, dok. 55) oznaczajacy ‘maski
duchoéw, potwordéw; maszkary’, odnoszacy si¢ do
wygladu uczestnikow obrzedow, ktore mialy by¢
odprawiane w katedrach i kosciotach archidiecezji
gnieznienskiej, wiasnie ku czci zmartych. W rytu-
atach tych aktywny udzial, polaczony z recytacja
konkretnych rdl, bralo cate duchowienstwo, wraz
z wiernymi. Podczas tych ludi theatrales uczestni-
cy mieli na twarzach maski (Burchardt 1986, 35).
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Po raz kolejny widzimy wigc zwigzek pomiedzy
maskami 1 $miercig. Trzeba podkresli¢, ze obrzg-
dy te miaty odbywac si¢ jeszcze w poczatkach XIII
wieku w jednej z najwazniejszych chrzescijan-
skich $§wiagtyn 6wczesnej Polski. W okresie przed
przyjeciem chrzescijanstwa Gora Lecha miata by¢
miejscem kultu Nyji, bogini okreslonej przez Jana
Dtugosza mianem stowianskiego Plutona*. O ile
badacze z duza ostrozno$cig podchodza do tzw.
Panteonu Dhlugoszowego, to Nyja wydaje si¢ nie
budzi¢ watpliwosci co do swojego przedchrzesci-
janskiego charakteru (Briickner 1985, 41-42; Wit-
czak 1994; Strzelczyk 1998, 138; Gieysztor 2006,
197). Co ciekawe, podczas prac archeologicznych
prowadzonych pod kosciotem $w. Jerzego — w naj-
wyzszym punkcie Gory Lecha, odkryto konstrukcje
kamienng ktorg odkrywcy sktonni sg interpretowac
jako swoisty kopiec ofiarny (Sawicki 2001, 180)
lub ostatnio jako rodzaj grobu mniej lub bardziej
mitycznego protoplasty (Sawicki 2017, 693). Zo-
stawiajac kwestie interpretacji tego wyjatkowego
obiektu archeologicznego do dalszych rozwazan,
nalezy podkresli¢c mityczne znaczenie gnieznien-
skiego wzgorza w procesie budowania wspolnoty
panstwowej bezposrednio zwigzanej z pamigcia
o przodkach (Szczepanik 2018, 92-95 — tam dal-
sza lit.).

Przejdzmy do kolejnych zrodet pisanych 1 wy-
stepujacych w nich masek. W statucie arcybiskupa
gnieznienskiego Janistawa z 19 lutego 1326 roku
ponownie pojawia si¢ zapis monstris larvarum
(Kodeks 1II: dok. 1061). Nakazuje on, zeby ksi¢za
oraz ludzie §$wieccy nie przebywali na cmentarzach
1 w ko$ciotach ubrani w maszkary, podczas odby-
wajacych sie nabozenstw (Gloger 1903, 427). Ma-
ski wykorzystywane w tych obrzedach interpreto-
wane sg tym razem wprost, jako postacie duchow
nieczystych (Kowalska-Lewicka 1986, 23). W tym
zakazie koscielnym maski wykorzystywane sg za-
réwno przez duchowienstwo, jak i ludno$¢ §wiecka.
Pojawia si¢ réwniez nowa przestrzen obrzedowa
— obok kosciotow sg to cmentarze. Schemat dziatan
rytualnych pozostaje jednak ten sam.

4 ,Pluthonem cognominabant Nya, quem inferorum
deum et animarum, dum corpora linquunt, servatorem et
custodem opinabantur; postulabant se ab eo post mortem
in meliores inferni sedes deduci et illi delubrum primarium
in Gneznensi civitate, ad quod ex omnibus locis fiebat con-
gressus, fabricarunt” (Dlugosz 1, 106).

Przedstawione teksty sa reakcja hierarchow
Kosciota na obrzgdy odprawiane ku czci zmartych,
podczas ktorych noszono maski. Na zwigzek z ry-
tuatami pogrzebowymi moze wskazywac rowniez
drobny szczegdt formalny analizowanych zabytkow
archeologicznych, jakim jest mimika widoczna na
niektorych skérzanych egzemplarzach. Jak bowiem
wiemy z relacji Ibrahima ibn Ja’qtiba w przekazie
al-Bakriego, stowianskim pogrzebom cialopalnym
miata towarzyszy¢ rados¢ zatobnikow: ,,Oni [tj.
Stowianie — P.S.] glosno objawiajg rados¢ i ciesza
si¢ przy spaleniu zmartego i twierdza, ze ich rados¢
1 gtosne oznaki wesela (pochodzg) stad, ze pan je-
go (tj. zmarlego) zmitowat si¢ nad nim” (Kowalski
1946, 53). Wspomniana rado$¢ moze by¢ interpre-
towana jako wyraz braku leku przed $miercig i po-
zytywna waloryzacja zaswiatow (Szczepanik 2018,
113-116 — tam starsza lit.). Widoczny na niektorych
maskach u$miech moze wigc by¢ echem potrzeby
ukrycia smutku lub innych elementoéw niepoza-
danych w trakcie rytualu pogrzebowego. W takiej
optyce forma konkretnych wytworéw mogtaby by¢
zwigzana bezposrednio z konkretnymi wierzeniami
eschatologicznymi.

Zestawienie powyzszych zrodel nie jest przy-
padkowe. Ukazuje ono przynajmniej dwie mozli-
wosci funkcjonowania masek w religii poganskich
Stowian. Mogty odgrywac rolg atrybutéw rytualno-
obrzedowych lub by¢ swoistymi manifestacjami
obecnosci zmartych i/lub bostw zwigzanych ze sfe-
ra chtoniczng. Do pierwszej grupy naleza przedmio-
ty, ktore sa niezbegdne dla prawidtowego przebiegu
rytuatu. Maski posiadajg w tym kontekscie niezwy-
kle wysokie dynamis — nadnaturalng moc sprawcza
(Belting 2010, 12). Mozna powiedzie¢, ze obrzed
ku czci zmartych jest aktem religijnym, a nie zwy-
kta czynnos$cig spoteczng miedzy innymi wiasnie
dzieki tym przedmiotom. W takiej perspektywie
stuzyty one ,,ucielesnianiu duchow i zmartych, kt6-
rzy swoje ciata utracili, uzyczajac im niejako twa-
rzy oficjalnych” (Belting 2015, 44). Wtasnie taka
role mogly pelni¢ maski w rytuatach pogrzebowych
przedstawionych przez Kosmasa, a takze w obrzg-
dach ku czci zmartych, ktorych zakazywat papiez
Innocenty III czy arcybiskup Janistaw. Maski staja
si¢ niezbedne do komunikacji ze §wiatem zmartych,
bedac aktywnymi ,,graczami” tych obrzedow (por.
Latour 2010, 525-560). Spetiaja one podstawowe
funkcje rytualne: umozliwiaja przywotanie zmar-
tych, zapewniaja kontakt z nimi oraz zapewniaja
swoista ochron¢ przed negatywnymi skutkami ta-
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kiego kontaktu. Trudno stwierdzi¢, czy miaty one
chroni¢ wkladajacych je uczestnikow obrzedow
przed rozpoznaniem i zapewnia¢ anonimowosc¢
we wspolnocie zywych 1 umartych, czy tez mialy
zabezpieczac ich przed innymi zabiegami magicz-
nymi? Z pewnoscia sprawialy, ze dzialania ludzkie
nabieraty nowego wymiaru. Cztowiek zaktadajacy
maske przestawal by¢ soba, a stawal si¢ postacig
przez nig reprezentowang (Leeuw 1991, 6).

Maski mogly by¢ rowniez obrazami — przed-
stawieniami zmartych. Wedlug Leszka Kolankie-
wicza, badacza poganskich zrédet teatru, pierwot-
nie wszystkie rytualne maski reprezentujg dusze
zmarlych, a ,tance w maskach, sa zawsze tancami
duchow” (Kolankiewicz 1999, 46). W takim ujeciu
zamaskowani uczestnicy obrzedow nie maja juz tyl-
ko zapewni¢ komunikacji ze zmartymi, oni si¢ nimi
staja. Maska, jako atrybut rytualno-obrzedowy, jest
narzedziem pozwalajacym na prawidlowy przebieg
catosci zabiegow religijnych. Zapewnia uczestni-
kom rytuatu komunikacj¢ ze zmartymi, pozwalajac
na ich uobecnienie oraz zjednoczenie si¢ z nimi
(Szczepanik 2012, 113-114). Niestety nie wiemy,
czy maski poza okresem uroczystosci posiadaty
jakas szczegblng role lub byly obiektem jakiejkol-
wiek czci. Wydaje sig¢, ze mogly one traci¢ swoje
symboliczne znaczenie wraz z koncem obrzedu.
Taki przebieg wydarzen wydaja si¢ sugerowac kon-
teksty odkrycia poszczegolnych zabytkow archeo-
logicznych w nawarstwieniach $mietniskowych.
Réwniez wykonanie z surowcoOw organicznych
poddajacych si¢ tatwej obrobce (Aldhouse-Green
2005, 96), ale tez manipulacjom i zniszczeniom,
wydaje si¢ sugerowac, ze przedmioty te byly two-
rzone w konkretnym rytualnym celu, po spetnieniu
ktorego tracity swoj wysoki status znaczeniowy,
a nastepnie byty niszczone i wyrzucane.

Maski mogtly odgrywac¢ tez wazna rol¢ w zde-
cydowanie odmiennych sferach stowianskiej religij-
nos$ci, bedac obrazem bdstwa dostepnym dla oczu
wystawcow. W takiej perspektywie ma ona ,,chro-
ni¢ bostwo, a jednoczesnie ukrywaé — wspominad
go, ale nie wystawia¢ na widok” (Leeuw 1997,
391). By¢ moze to wlasnie tak nalezy interpretowaé
funkcje ztotej zastony chronigcej oblicza Trzygta-
wa? Zastona bedaca swoistym fetyszem religijnym
bedzie w tym ujeciu przedmiotem, ktory determi-
nuje zachowania rytualno-obrzedowe (Szczepanik
2012, 115-116). Aktywno$¢ ta, to zachowania ,,dla
niego 1 przez niego”, nie tylko ,,przy jego uzyciu”,

jak ma to miejsce w przypadku atrybutéw — rekwi-
zytow. To wlasnie dzigki temu fetysz moze by¢
postrzegany jako obraz boga (Leeuw 1997, 33).
Tak rozumiana maska Trzyglawa staje si¢ numino-
tycznym uosobieniem tresci sakralnych zmateriali-
zowanych w konkretnym przedmiocie (Otto 1999,
10). Ten ztoty artefakt uobecnial bostwo, zapewnia-
jac komunikacj¢ pomiedzy sfera ziemska a boska.
Juz wczesniej odrzuciliSmy interpretacje w duchu
interpretatio christiana, zaktadajaca funkcjonowa-
nie w religii poganskich Stowian kategorii grzechu.
Teraz widzimy, ze zaslona mogta raczej pozwala¢
na komunikacjg, a nie ja ogranicza¢ (Belting 2015,
12-14). To wilasnie maska stawala si¢ elementem
skupiajagcym — zapewne rowniez z racji materia-
hu, z ktorego byta wykonana — calg sakralna moc.
By¢ moze nalezata ona wigc do kategorii ,,przed-
miotow Swigtych”, ktore Maurice Godelier (2010,
149) nazywa ,,przedmiotami zast¢pujacymi ludzi
1 bogow”.

Zaprezentowana analiza unaocznia mozliwos¢
spojrzenia na maski jak na przedmioty o niezwy-
kle istotnej roli w przedchrzescijanskiej religii Sto-
wian. Przyjeta Sciezka interpretacyjna ukazuje jed-
ng z mozliwosci analizy tej niezwykle interesujace;j
grupy artefaktow, ukazujac ich pierwotny zwigzek
ze $wiatem zmartych. Konstatacja ta wpisuje wcze-
snos$redniowieczne materialy stowianskie w rozwa-
zania z zakresu antropologii obrazu prowadzone
przez Hansa Beltinga (2015, 46), wedtug ktorego
,»W dziejach maski znajduje swoje odbicie rowniez
rodowod kultu przodkéw i1 kultu bogdéw”. Nawet tak
pozornie skromna liczba materialow zrodlowych,
jakimi dysponujemy, pozwala rozpatrywac te wy-
jatkowe artefakty w co najmniej dwojakim $wietle.
Moga by¢ one atrybutami rytualno-obrzedowymi.
Ich przyktadem sg maski wykonane z materiatow
organicznych, odkrywane podczas badan archeolo-
gicznych, a ktéore mozemy wigza¢ z rytualami ku
czci zmarlych. Z drugiej strony moga by¢ one ob-
razami zmartych lub wrecz bostw opiekujacych sie
nimi, na co moze wskazywa¢ wymowa niektorych
zrodet pisanych. Wraz z postepujaca chrystianiza-
cja maski, podobnie jak inne elementy poganskiej
przesztosci, przeszty droge od przedmiotow zwia-
zanych ze sfera dziatan religijnych do sfery folklo-
ru i znanych do dnia dzisiejszego obrzedow kolg-
dowania, w ktorych wcigz widoczne sg echa rytow
eschatologicznych.
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EARLY MEDIEVAL MASKS OF THE SLAVS: IMAGES OF THE DEAD,
THE GODS — OR RITUAL PROPS?*

INTRODUCTION

Studies on the pre-Christian religion of the
Slavs, carried out for long years, are confounded by
the deficiency of written sources (see: Lowmianski
1979; Briickner 1985; Gieysztor 2006; Stupecki
1994; Sikorski 2018; Szczepanik 2018). Such the
case, it is necessary to look at other sources, includ-
ing archaeological materials, as they offer extensive
research potential. Here I will try to prove that early
medieval masks, which have already been a subject
of preliminary studies (Szczepanik 2012), comprise
a unique group of finds. Thus, in this paper artifacts
discovered at the site of Opole-Ostrowek and in Ve-
liky Novgorod and its surroundings (fig. 1), already
known from the literature, will be re-interpreted.
Those artifacts come from important urban centers.
Opole is one of the oldest towns in Poland and was
one of the historic capitals of Upper Slask (Silesia).
In the 1930s, on the island of Ostrowek, located in
the Odra river, perfectly preserved relics of an ear-
ly medieval settlement were discovered. The state
of preservation of the organic material, excavated
with varying intensity until the late 1970s, deserve
special attention (Bukowska-Gedigowa, Gediga
1986 — with older literature). Early medieval Veliky
Novgorod, located on Russia’s Volkhov river, was
in turn a center of great significance on a European
scale, and has been excavated from the 1930s until
today. In this case, as well, the wetland archaeo-

* The text was written as part of the research project
“Religions and their items. A comparative analysis of early
medieval objects connected with religiosity discovered
in the area of Poland” Financed by The National Science
Centre (DEC-2017/24/C/HS3/00116). For his help and pro-
viding access to photographs of the artefacts from Opole-
Ostréwek I would like to thank prof. Stawomir Mozdzioch
and mgr Krystian Chrzan from the Centre for Late Antique
and Early Medieval Studies of the Institute of Archaeol-
ogy and Ethnology of the Polish Academy of Sciences in
Wroctaw.

logical context in which the layers were formed
enabled the preservation of truly valuable artifacts
made of organic materials (Brisbane 1992 — with
older literature). At both sites the complex remains
of wooden buildings from different phases and arti-
facts connected with almost every area of life have
been discovered (see also: Bukowska-Gedigowa,
Gediga 1986; Brisbane, Hather 2007). Among
these incredible finds were also face covers made
of organic materials. The present analysis will be
carried out on the basis of two wooden masks from
Poland (Cehak-Hotubiczowa 1965; Gediga 2012),
and a collection of over ten masks made of leather
and birch bark from Russia (Ovchinnikova, Kopni-
na 2000; Téra 2017).

THE OVERVIEW OF THE MATERIAL

In this paper I shall regard as a mask artifacts
that are in the form of a human, guasi human, or an-
imal face, and which may have been used to cover
the face. Thus, relief depictions of faces and other
objects decorated with faces or heads will not be
considered as masks.

The first relevant finds come from early me-
dieval Ostrowek in Opole, and so we will start
with their description. The first mask was discov-
ered in a layer dated to the second half of the elev-
enth century (fig. 2a). It was made of pine wood
(height 34 cm, width of the upper part 20 cm, cen-
tral part 14.2 cm and bottom part 7.2 cm, thickness
ca. 5 cm). Holes for the eyes were placed on the
same level and beneath them there was an irregu-
lar hole for the mouth. The nose, seen in profile,
is also schematically carved into the object. Traces
of red paint were discovered on the surface of the
mask (Cehak-Hotubiczowa 1965, 305-306), some-
thing which could suggest it originally covered the
whole surface. The mask was discovered in a layer
interpreted as a level of litter, and was covered with
planks that were placed during the construction of
new houses. Together with this artifact other items
were also found, including a runner from a sled,
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a small wooden pin, fragments of leather, ceramic
vessels, and animal bones — as well as two very in-
teresting wooden objects interpreted as goat figu-
rines (Cehak-Hotubiczowa 1965, 305).

Unfortunately, the second mask has survived
incompletely (fig. 2b). It was discovered in the same
trench, yet in a layer dated to the end of the twelfth
century. It was made of birch wood (height 23 cm,
width of the upper part 18 cm, central part 13.3 cm,
damaged end 6.3 cm). Eye holes are placed at the
same level, below them there is an only partially
preserved mouth hole (Cehak-Hotubiczowa 1965,
305-309). The layer in which the mask was depos-
ited also yielded mass material in the form of frag-
ments of ceramic vessels and animal bones, but no
unique artefacts.

The artifacts from Veliky Novgorod have a dif-
ferent form and chronology (fig. 3). The collec-
tion — usually referred to as analogous to the Polish
finds — consists of over ten full-face masks made
of leather and birch bark (Ovchinnikova, Kopnina
2000, 132-134). The oldest mask from the collec-
tion is made of leather and can be dated to ca. 1200
(fig. 3a, 4). It is fully preserved (height 21 cm, width
of the forehead part 15 cm). Small round holes for
the eyes, nose and mouth were cut in the leather.
Schematically depicted sharp teeth are visible on
the lower lip (Ovchinnikova, Kopnina 2000, 133).
Above the eye level a red circle with yellow rays
was painted. The whole should be interpreted as
a solar symbol. Additionally, yellow lines around
the eyes and mouth are visible (Kolchin 1985,
31). Another five masks come from the thirteenth
century. The first one is oval (height 17 cm, width
13 cm) (fig. 3b), and has small triangular ears/horns
and a small chin marked. This mask was included
in the group of zoomorphic depictions (Ovchinni-
kova, Kopnina 2000, 132). The next one represents
a human face made of leather (height 15 cm, width
13.5 cm) (fig. 3c, 5). The facial expression suggests
a smile, which is indicated by squinted eyes and
the shape of the mouth, in which, despite the smile,
teeth are visible in the lower lip (Kolchin 1985, 30).
Another mask made of leather was preserved only
partially (height 13 cm, width 12 cm) (fig. 3d). Oval
eyes and straight nose are visible. What is important,
on the edges there are small holes probably used
to attach additional elements or fix it on the head
(Ovchinnikova, Kopnina 2000, 133). Such holes are
also visible on another leather mask (height 22 cm,
width 22 cm) (fig. 3e). It is square with oval nar-

row eyes, a small triangular nose and a thin mouth
(Ovchinnikova, Kopnina 2000, 133). One more
mask from this period is just as schematic (height
20.7 cm, width 20.6 cm) (fig. 3f), however, in this
case the eyes are round and the nose and mouth
holes are oval (Ovchinnikova, Kopnina 2000, 134).
The latest find of a mask, though in a slightly dif-
ferent form, is also dated to the thirteenth century.
It is round and made of leather (height 9 cm, width
9.8 cm) (fig. 3g). The shape of the eye holes is ir-
regular and the nose hole is rhomboid. Moreover,
mounting holes were placed at both sides (Téra
2017, 306).

The youngest group of artifacts from Veliky
Novgorod is dated to the late thirteenth century
and the early fourteenth century. The first artifact
from the collection is the upper part of a leather
mask (height 12.8 cm, width 16.7 cm) (fig. 3h) with
strongly accentuated eyebrows (Ovchinnikova, Ko-
pnina 2000, 133). The next one has an analogous
form yet it is preserved only partially. This leather
mask (height 16 cm, width 15.4 cm) (fig. 31) depicts
a face with round eye holes, long triangular nose,
and narrow oval mouth with visible teeth (Ovchin-
nikova, Kopnina 2000, 133). The two last masks
from the youngest chronological horizon represent
very schematic images of faces. They are made of
leather with oval eye holes and irregular mouth
holes (the size of the first one: height 18.2 cm, width
14.7 cm — fig. 3j; the second one: height 13.5 cm,
width 13 cm - fig. 3k) (Ovchinnikova, Kopnina
2000, 133-134). The other three specimens from this
site are difficult to date. The fragment of the first
one has a zoomorphic form and depicts a face with
pointed ears and chin (height 28 cm, width 16 cm)
(fig. 31). The preserved eye holes have a rhomboid
shape and there are cuts visible where the mouth
should be. Next to the eyes, a hole, probably used
to attach the mask, was placed (Ovchinnikova,
Kopnina 2000, 132). The last two masks have an
anthropomorphic form. The first one is rectangu-
lar (height 11 cm, width 14.5 cm) (fig. 3m) with
round eye holes and small oval cuts for the nose
and mouth. On the lower edge a small chin was
depicted and at the upper one there is a triangular
element and three holes. Another anthropomorphic
depiction (height 24.3 cm, width 22 cm) (fig. 3n)
has a straight upper edge, while the lower one was
shaped into a sharp bow. Below the simple round
eye holes a rectangular mouth hole was placed,
around which a series of small holes were made
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(Ovchinnikova, Kopnina 2000, 134). A direct anal-
ogy to the described material can be found among
the finds from the stronghold of Lukovec, located
in the vicinity of Novgorod. The round mask was
made of birch bark (height 20.5 cm, width 24.5 cm)
(fig. 30). Two irregular eye holes, a small nose hole
and a larger mouth hole were placed in it. Along the
entire edge there are further small holes. The object
is dated to the tenth through the early eleventh cen-
tury (Ovchinnikova, Kopnina 2000, 130).

As we can see, the masks from the early me-
dieval Slavic territories may have very different
forms. For our discussion the most important are
those objects that can be dated to the period be-
tween the tenth and twelfth century and associated
with the time of pre-Christian traditional religiosity.
The younger finds can be a perfect example of the
long life of certain religious and cultural traditions.
The oldest specimens were made of bark and wood
and represent very simple anthropomorphic forms.
Leather was used to produce the younger masks, as
it was easier to work with and allowed more com-
plex forms. From the twelfth century, attempts at
showing facial expressions as well as zoomorphic
depictions have been observed. Coming back to the
formal description of the artifacts, it is also worth
noting that only in the case of some masks are the
holes used for fixing them to the face still visible. It
seems that using eye holes for this purpose or bind-
ing masks firmly with fabrics or thongs could have
been a good solution to the problem.

INTERPRETATION

Helena Cehak-Hotubiczowa pointed out the
connection between the masks and the New Year
rituals (Polish koleda, caroling), especially the pop-
ular tradition called “round with a goat”. Such an
analysis of the function of the discussed artifacts
was supposed to be justified not only by their form,
but also the discovery together with one of the
masks of wooden zoomorphic figurines, ones inter-
preted as depictions of goats, (Cehak-Hotubiczowa
1965, 315-317). A similar interpretation, based
mostly on ethnographic research (Moszynfiski 1939,
986-1008), can be found in the latest studies of the
finds from Opole — this concerns the proposal by
Bogustaw Gediga, long-time researcher of early
medieval Ostrowek, who places the masks in the
context of pre-Christian beliefs (2012, 125-127).

Stawomir Mozdzioch interprets the finds as relics
of pagan rituals that could have survived after the
formal conversion of the Piast state (Mozdzioch
2013, 553): these rituals might have been related
to the pagan reaction that took place in the 1030s
(Mozdzioch 2013a, 554). Those analyses, mostly
referring to Slavic folk culture as comparative mate-
rial, are to a large extent focused on showing the sig-
nificant role of masks in the rituals connected with
the winter solstice and New Year’s. During those
rituals participants wore special outfits and masks
and their actions were aimed at providing prosper-
ity and fertility, and also referred to the sphere of
death and the rebirth of life (Cehak-Hotubiczowa
1965, 316).

The function of masks from the area of Rus’
has been interpreted in a similar way. According to
Boris Rybakov, they are connected not so much with
strictly pagan rituals but those characteristic of the
period of so-called dual belief (Russian dvoeverie)
(Rybakov 1987, 455-459; on this subject see also:
Chamajko 2007, 86-115; Rock 2007, 1-15; Krawiec
2017, 275-276). Bronislava Ovchinnikova divides
the collection of the East Slavic masks into zoomor-
phic, anthropomorphic, and combined depictions.
This division is important, because it is supposed
to reflect a different purpose of each type. Thus, ac-
cording to the earlier findings, zoomorphic depic-
tions were supposed to be used during the bear holi-
day (Russian medvezhiy prazdnik). In more recent
works we will find interpretations of the depictions
as the images of cats, or even lions (Ovchinnikova
2013, 227). What is interesting, similar masks made
of wool — thought to have represented bear muz-
zles, and dated to the tenth century — were discov-
ered in Hedeby (Back Danielsson 2007, 136-137).
Because of their form, they were also interpreted as
related to a festival held in honor of those animals.
According to the most recent studies, the discussed
fragments are elements of hoods rather than masks,
without any evident zoomorphic or anthropomor-
phic connotations (Bregenhej 2012, 112-113).

Nevertheless, let us return to the artifacts from
Veliky Novgorod. The analyses of anthropomor-
phic and combined masks are more complex. Some
scholars saw them as the evidence of the early
medieval origins of Russian theater (Awdiejew
1959) and the masks were supposed to have been
the attributes of itinerant actors and jugglers (Rus-
sian skomorokh) known from the medieval culture.
Eventually, they were supposed to have served
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as masks used by pagan priests (Russian volkhv)
(Ovchinnikova 2013, 228-229). Presently, the most
popular interpretation holds that the masks — just
like the finds from Opole — were used during Christ-
mas and in the rituals connected with the New Year
and carnival (Russian maslenitsa). What is inter-
esting, in Eastern Slavic folk culture masks played
a part during the New Year rituals commemorating
the dead (Russian igra v pokoynika) (Ovchinniko-
va, Kopnina 2000, 128). The rituals had a resurrec-
tional character, connected with the winter solstice
and masks that were used in them were elements
of outfits of the participants dressed up as the dead
(Ovchinnikova 2013, 229-230).

DISCUSSION

Let us try to propose new interpretation pos-
sibilities regarding the function and meaning of the
Slavic masks and determine the original role they
had played before they entered the sphere of folk
beliefs and folklore. We will begin the discussion
with a definition. The word mask has a different
meaning in theater studies, religious studies, psy-
chology, and cultural anthropology. But let us start
with etymology. Aleksander Briickner specifies
that the Polish word maska comes from the Latin
masca, or directly from the French word masque.
Such etymology, characteristic of most European
languages, shows a direct connection with mascar-
ons, i.e., comedians (Briickner 2000, 324). In Latin
there were several terms to describe a mask — which
fact will prove important in the analysis of written
sources — and the most interesting ones are larva
and persona. The first term is the etymological
meaning of the Polish word larwa, meaning maska,
maszkara, or mara (Briickner 2000, 290). Anoth-
er one refers to “nightmare, delusion, dream” and
originates, in turn, from Proto-Slavic *mara “phan-
tasm, delusion, vision”, and probably further from
Proto-Indo-European *mer- “gleam, shine, flash”,
but also “die, perish”. Here, in turn, the connection
with the Proto-Slavic *mrtve “dead, lifeless”, and
Latin mortuus “dead, deceased” (Borys$ 2005, 314-
315) is evident. Already on the linguistic level the
potential relationship between a mask and death
and the world of the dead is visible. As I will try
to prove, there are many more elements in pagan
Slavic beliefs that confirm such a connection. The
Latin word larvae “do magic” (Bankowski 2000, 5)

stems from Indo-European */as-, and its original
form larua, larva means “mask” and “spirit” at the
same time (Pokorny 1959, 654). A mask becomes
in such context a metaphor of a larva-chrysalis,
and its main task is to enable transformation. The
second term is Latin persona, which shows the
primal connection between a mask and a person,
giving an object dynamic features and agency. Ety-
mology reveals the original meanings ascribed to
masks, which reached far beyond the role of cover-
ing the face. The Latin persona is a very interest-
ing term when it comes to the psychological role of
masks and their direct relationship with the after-
life. Somone who owns the masks of their ancestors
is a someone who has a socio-cultural identity that
results from belonging to a specific house (Mauss
2001, 190). The living therefore represent their an-
cestors, and the attributes of a particular persona
are simulacra and imagines (Mauss 2001, 191). The
mask is an image — a depiction of the dead who
had their own personality, which manifests itself
through the mask and in the mask. It is then a per-
fect metaphor of a body, both dead and alive, hiding
and revealing itself at the same time.

It is not possible to speak about masks without
describing their role in the theater. What is interest-
ing, researchers who are involved in theater studies
seek the origins of face covers in pre-Christian re-
ligiosity, where they are thought to have been used
during ceremonies and religious rituals performed
in honor of visitors, guests, and the dead (Hartnoll
1967, 623). The connection between the dead and
visitors is visible e.g., in Indo-European ghosti-s,
which means ‘“guest, comer, foreigner, enemy”,
from which stem the German gast as well as the
English ghost meaning a “spirit” (Pokorny 1959,
453). Eventually, the mask played a vital role in
sacer ludu — theatrical rituals which were supposed
to show, first of all, the triumph of life over death.
In those rituals there were two actors, one of whom
represented life and the other one — death. To be
specific, the first one — life that dies; the other one
— life that is born (Leeuw 1991, 5). Having a similar
character were also the Slavic New Year’s rituals,
including the already mentioned ritual of making
a round with a goat (Kielak 2017, 371-378 — with
older literature).

Slavic masks were then endowed with a kind
of etiological force. Their role was to change real-
ity. Their metamorphic character referred not only
to those who wore them, but also to all participants
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of the ritual who could move to the mythical world
thanks to them. This world can reveal itself in
a theatrical ritual which is a desacralized form of
religious activity. The primal ritual experience of
a metamorphosis is then a prototype of acting. The
metamorphosis was both internal — psychic, and
external — symbolized by a mask. All those elements
were in the ancient tradition inseparably connected
with the cult of Dionysus, whose mask is an em-
blem of theater in general and an image of the god
at the same time (Kolankiewicz 1999, 46). Gerardus
van der Leeuw states in this context that “the god
is the mask, the mask is the god” (Leeuw 1991, 6).
Dionysus’s chthonic competences again show the
original connection between theater and venera-
tion of the dead — the first actors “were standing
out from the crowd playing the roles of the Dead”
(Kolankiewicz 1999, 210).

A mask is supposed to allow its wearer con-
tact with the primal sphere of wild, chaotic nature
(chthonic = Dionysian element), since “just like na-
ture, or even the state of being wild, was bonded
with a mask, a mask has been bonded with a man
forever” (Kerényi 2005, 648). In the anthropologi-
cal understanding the main role of a mask is then
creating a common ground for communication with
the dead, with gods, and the self (Boholm 2005,
658). Therefore, it is not the form and shape them-
selves that form the character of a mask and its
connections with rituals held in honor of the dead
and the afterlife, but the reconstructed context of
the ritual use of masks. Our analysis confronts the
question: is it possible to show such a role of masks
in the context of the religion of the early medieval
Slavs? Let us begin the attempt at answering the
question with a review of the written sources.

The first interesting passage can be found in
Chronica Boemorum by Cosmas of Prague (III, 1).
The chronicle cites a decree issued by Prince
Bretislav the Younger in 1092, in which the mon-
arch prohibited cultivating pagan funeral rituals
during which the participants invoked the souls of
the dead, wearing masks and dancing!. The con-

! “Item et supersticiosas instituciones, quasi Villani,
adhuc semipagani, in pentecosten tertia sive quarta feria
observabant, offerentes libamina super fontes mactabant
victimas et demonibus immolabant, item sepultures, que
fiebant in silvis et in campis, atque scenas, quas ex gentili
ritu faciebant in biviis et in triviis quasi ob animarum pau-
sationem, item et iocos profanes, qous super mortus suos

nection between the discussed artifacts and funer-
ary rites, during which the souls of the ancestors
are invoked, emerges directly from the text. In the
quoted passage masks are the only objects, except
people — and the dead — that are involved in rituals
consisting in vigorous dances. Unfortunately, the
text does not provide any information on the ap-
pearance of those items. We may assume that they
were attached to the face quite firmly, which ena-
bled dynamic dances. However, we do not know
exactly what the relationship between the dancers
in masks and the dead was. Were the masks treated
as a means of communication with the dead, or were
the dressed up participants of the ritual supposed to
represent them?

Another fragment does not mention any such
mask directly, however, it talks about “a veil” that
covers the face, or rather faces of a statue. In the ac-
count of Ebon (III, 1), one of the authors of the Life
of St. Otto, we can find information on the temple
of Triglav (the Three-faced) located in Szczecin.
The statue of the god was supposed to have had its
faces covered with a golden veil, which made him
blind to human sins?. Unfortunately, the chronicler
does not give any information on the form of the
cover. It is worth noting something more about
Triglav himself and his mythical competences. The
god’s character stems directly from the chthonic
sphere of the underworld and gained more univer-
sal features in the course of the development of the
local cult center (Rosik 2010, 264-265). Apart from
Szczecin, the place of his veneration was supposed-
ly also located in Brandenburg (see also: Stupecki
1993, 38). According to the findings of schol-
ars who conduct research on the religious beliefs
of the Slavs, Triglav is one of the counterparts of
Weles, the guardian of the world of the dead, but
also wealth, fertility, magic and cattle, whose at-
tributes were gold and a black mount (Gieysztor

inanes cientes manes ac induti faciem larvis bachando ex-
ercebant, has abhominationes et alias sacrilegas adinven-
tiones dux bonus (...)” (Cosmas III, 1, 161).

2 “Stetin vero amplissima civitas et maior Tulin tres
montes ambitu suo conclusus habebat, quorum medius,
qui et alcior, summo paganorum deo Trigelawo dicatus,
tricapitum habebat simulacrum, quo aurea cidari oculos et
labia contegebat, asserentibus idolorum sacerdotibus ideo
summum deum tria habere capita, quoniam tria procura ret
regna, id est celi, terre et inferni, et faciem cidari operire
pro eo quo peccata hominum, quasi non videns et tacens,
dissimularet (...)” (Ebo III, 1, 93).
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2006, 147-153; Dynda 2014, 71-74; Szczepanik
2018, 46). An offering for the dead, known from the
Russian chronicles as trizna, also indicates a direct
connection of Weles with the afterlife (Gieysztor
2006, 259). In the Slavic folk tradition the cus-
tom survived in most Slavic areas in the form of
“a feast for the souls” (Moszynski 1934, 253). Triz-
na was connected with ritual drinking of alcohol,
whose aim was probably to put oneself in a daze,
“being a substitute of the mythical ember” (Kowa-
lik 2004, 379). We will find similar elements in the
reconstruction of Boris Uspenskij, who assumes
that in the Eastern European tradition St. Nicholas
took over the competences of pre-Christian Weles.
The state of alcohol intoxication was supposed to
have been tightly connected with the celebration of
the day of this Saint, during which the offering of
a three-year-old bull was made — the nikolchsh-
chizna (Uspienski 1985, 76-77). In the offerings, the
relation of Triglav and the number three with the
afterlife is manifested.

Triglav, reconstructed this way, is an omnis-
cient deity (Pettazzoni 1968, 211-236). Ebo tries to
understand the role of the golden mask, using the
Christian conceptual apparatus and definition of
sin. However, we should assume that this category
was unknown in the pre-Christian religion of the
Slavs (Szczepanik 2018, 143-144). In this situation,
the true role of a mask must have been different.
The cover was rather meant to hide the god’s faces,
as looking directly at them was probably a kind of
taboo. The traces of such behavior can be visible
in the access to the statue of Svetovid in the tem-
ple in Arkona. According to Saxo Grammaticus,
the priest who entered the room where the statue
was standing held his breath in order not to defile
the god®. Triglav’s mask could have served a simi-
lar role. The crux of the phenomenon is somehow
distilled here — covering one face, it shows the other
one. Eventually, might the cover on the statue of
Triglav have been a kind of divine attribute, similar
to the mask of Dionysus? The description shows us

¥ “Huius sacerdos, praeter communem patriae ritum
barbae comaeque prolixitate spectandus, pridie quam rem
divinam facere debuisset, sacellum, quod ei soli intrandi fas
erat, adhibito scoparum usu diligentissime purgare solebat,
observato, ne intra aedem halitum funderet; quo quoties
capessendo vel emitiendo opus habebat, toties ad ianuam
procurrebat, ne videlicet dei praesentia mortalis spiritus
contagio pollueretur (...)” (Saxo XIV, 39, 565).

another way masks could have functioned in the re-
ligion of the Slavs, different from the one recorded
in the chronicle of Cosmas. At the very least, both
were connected with the funerary sphere. Masks
were used above all in the rituals performed in
memory of ancestors — as in the Polish Dziady, dur-
ing which the dead came as guests in order to warm
up and refresh themselves. The rituals were held
a couple of times a year and were directly connect-
ed with the solar cycle (Szczepanik 2018, 118-120).
This connection seems to be clearly confirmed by
the mask from Veliky Novgorod decorated with
a solar depiction.

When it comes to the form of the known arti-
facts, the shape of the masks from Opole is worth
attention. The items were shaped as extended tri-
angles, which on the one hand may be connected
with the simplicity and schematism of the depic-
tions and on the other, its justification might be on
a symbolic level. Numerology in the context of tra-
ditional cultures is undoubtedly a subject for a sep-
arate study (see also: Widomski 1996). However,
it is worth mentioning that the number three was
supposed to have functioned as a kind of “absolute
perfection”, being an “ideal image of any dynamic
process that allowed the emergence, development
and decline, or — in a different scheme — thesis, an-
tithesis and synthesis” (Toporow 1974, 179). Three-
foldedness, alongside duality, is also one of the ba-
sic characteristics of Slavic cosmology: the reality
is divided into the heavenly world, earthly world
and underworld (see more: Szczepanik 2018, 43-
47). The connection is visible in the aforementioned
offerings for the dead, such as trizna (see above).
Getting back to the triangular shape of the Silesian
masks, it is worth paying attention to other artifacts
connected with the sphere of the pagan sacrum. In
this context the resemblance to the faces decorating
the wooden figure of the Svetovid from Wolin is
striking (fig. 6). Obviously it is a different catego-
ry of objects (see also: Szczepanik 2018a, 45-46),
however, the way the outlines of particular faces
were shaped, with wide and flat forehead and ob-
long, rounded chin, seem to be highly analogous.

Nonetheless, let us return to the information
provided other, though less known written sources
(Szczepanik 2012, 111-114). The texts are a bit later
than the chronicles discussed above and their mes-
sage is tightly related to the attempt of Christian
clergy at eradicating pagan rituals after the for-
mal introduction of Christianity. The first of the
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documents is a decree of Pope Innocent III dated to
January 8", 1207. In the letter we can find the term
monstra larvarum (Codex 1, doc. 55), meaning “the
masks of ghosts, spirits monsters; mascarons”, re-
ferring to the appearance of the participants of the
rituals which were held in cathedrals and churches
of the Gniezno Archdiocese in memory of the dead.
In the rituals, ones involving the recitation of con-
crete parts, whole clergy together with the believers
actively participated. During those ludi theatrales
the participants were wearing masks (Burchardt
1986, 35). Again, we can see the connection be-
tween masks and death. It has to be stressed that the
rituals were held as late as until the early thirteenth
century, and in one of the most important Christian
churches in Poland at that time. In the period before
the introduction of Christianity, Gniezno’s Lech
Hill was supposed to have been the site of the cult
of Nyja, a goddess called by Jan Dlugosz the Slavic
Pluto*. Even though the scholars are rather skeptical
about Dhugosz’s pantheon, Nyja seems to raise no
doubt when it comes to her pre-Christian character
(Briickner 1985, 41-42; Witczak 1994; Strzelczyk
1998, 138; Gieysztor 2006, 197). What s interesting,
during the excavations carried out under the church
of St. George — the highest point of Lech Hill —
a stone construction was discovered. Its discoverers
are inclined to interpret it as an offering mound (Sa-
wicki 2001, 180), or recently as a kind of a grave of
a more or less mythical progenitor (Sawicki 2017,
693). Leaving the issue of the interpretation of this
unique archaeological structure for future research,
the mythical significance of the Gniezno hill in the
process of building a state community directly con-
nected with the memory of ancestors must be em-
phasized (Szczepanik 2018, 92-95 — with further
literature).

We shall now proceed to other written sourc-
es and masks that appear in them. In the statute of
the archbishop of Gniezno, Janislaus, from Febru-
ary 19", 1326, the term monstris larvarum appears
again (Codex II: doc. 1061). The document pro-
hibited the priests and lay people to be present at
cemeteries and in churches during services while

4 “Pluthonem cognominabant Nya, quem inferorum
deum et animarum, dum corpora linquunt, servatorem et
custodem opinabantur; postulabant se ab eo post mortem
in meliores inferni sedes deduci et illi delubrum primarium
in Gneznensi civitate, ad quod ex omnibus locis fiebat con-
gressus, fabricarunt” (Dlugosz I, 106).

wearing masks (Gloger 1903, 427). The masks used
for those rituals are in this situation explicitly in-
terpreted as unclean spirits (Kowalska-Lewicka
1986, 23). In this church prohibition, masks are said
to have been used by both clergy and lay people.
A new ritual space appears as well — namely, cem-
eteries, apart from churches. However, the scheme
of the ritual acts remains the same.

The presented texts comprise the reactions of
church leaders to rituals performed in memory of
the dead, during which masks were worn. A minor
formal detail of the analyzed artifacts — i.e., the fa-
cial expressions visible on some leather masks — can
also indicate the connection with funerary rites. As
we know from the account of Ibrahim ibn Ya'qub,
recounted by al-Bakri, Slavic cremation funerals
was supposed to have been accompanied by the
joy of the mourners: “They [i.e., the Slavs — P.S.]
express their joy loudly and are happy during the
cremation process and they claim that their joy and
loud rejoicing are caused by the fact that his (i.e.,
the deceased’s) Lord had mercy on him” (Kowal-
ski 1946, 53). The aforementioned joy can be in-
terpreted as a sign of the lack of fear of death and
of a positive evaluation of the afterlife (Szczepanik
2018, 113-116 — with older literature). The smile
that is visible on some masks can be an echo of the
need to hide sadness or other emotions unwanted
during a funeral ceremony. From such a perspec-
tive the form of particular objects can be seen as
connected directly with particular eschatological
beliefs.

The selection of the above sources is no coin-
cidence. It shows at least two possible ways masks
in the religion of the pagan Slavs functioned. They
could have played the role of ritual attributes, or
have been a kind of manifestation of the presence of
the dead and/or gods connected with the chthonic
sphere. To the first group belong the items that are
crucial to keep the appropriate course of the ritual.
Masks have in this context extremely high dyna-
mis — supernatural etiological force (Belting 2010,
12). We can say that a ritual in honor of the dead is
a religious act, not a usual social activity, thanks to
those items as well. In such a perspective their aim
was to “embody the spirits and the dead who lost
their bodies, by lending them official faces” (Bel-
ting 2015, 44). That was the role the masks could
have played in the rituals described by Cosmas and
also in the rituals commemorating the dead, prohib-
ited by Pope Innocent III and archbishop Janislaus.
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Masks became essential as means of communica-
tion with the world of the dead, being the active
“players” in those rituals (see also: Latour 2010,
525-560). They serve basic ritual functions: they
invoke the dead, provide contact with them, and
provide a kind of protection against negative out-
comes of such contacts. It is difficult to say whether
they were supposed to protect the participants of
a ritual who wore them from being recognized and
provide anonymity in the community of the living
and dead together, or if their role was to serve as
protection against other magical procedures. Un-
doubtedly, they lent human actions a new dimen-
sion. A man wearing a mask stopped being himself
and became the character represented by the mask
(Leeuw 1991, 6).

Masks could have been images as well — de-
pictions of the dead. According to Leszek Kolan-
kiewicz, a scientists who studies the pagan origins
of theater, initially all ritual masks represent the
souls of the dead and “dances in masks are always
the dances of spirits” (Kolankiewicz 1999, 46).
From such a perspective the masked participants of
rites not only are supposed to enable communica-
tion with the dead, but they become one of them.
A mask, as a ritual attribute, is a tool that allows
religious acts to proceed in an appropriate way. It
enables the participants of a ritual to communicate
with the dead, allowing their presence and unifica-
tion with them (Szczepanik 2012, 113-114). Unfor-
tunately, we do not know if masks had any special
role or were a cult object beyond the celebrations.
It seems that they could have been deprived of their
symbolic meaning only after a rite came to an end.
Such a course of events seems to be indicated by
the contexts of the discovery of particular artifacts
in the layers of litter. Making masks using organic
materials that are easy to work with (Aldhouse-
Green 2005, 96), but also prone to manipulation
and damage, seems to suggest that the items were
made for a specific ritual purpose and after fulfill-
ing it they lost their high symbolic status and were
destroyed and thrown away.

Masks may also have played an important
role in other spheres of the Slavic religiosity — for
instance, as the image of a deity available for the
eyes of the followers. In this perspective a mask
is supposed to “protect the god and hide it at the
same time — recall it yet not reveal it” (Leeuw 1997,
391). Maybe this is how the function of the golden
veil protecting the face of Triglav should be in-

terpreted? From this point of view, the veil, being
a kind of a religious fetish, would be an object that
determines ritual behavior (Szczepanik 2012, 115-
116). The activity includes the behavior “for it and
through it”, not only “with the use of it”, as it is in
the case of attributes — props. Thanks to that, a fet-
ish can be perceived as the image of a god (Leeuw
1997, 33). The mask of Triglav so understood be-
comes a numinous embodiment of sacred content
materialized in a specified object (Otto 1999, 10).
The golden artifact represented the deity, provid-
ing communication between the earthly and divine
spheres. We have already rejected the interpretation
in the spirit of interpretatio christiana, assuming
that the category of sin functioned in the religion
of the pagan Slavs. Now we can see that the cover
may have allowed communication rather than miti-
gated it (Belting 2015, 12-14). It was the mask that
became the element focusing all the sacred power
— probably also due to the material it was made of.
It could have belonged to the category of “sacred
objects”, which Maurice Godelier (2010, 149) calls
“objects that replace people and gods”.

This analysis shows the possibility of looking
at masks as items that played an extremely impor-
tant role in the pre-Christian religion of the Slavs.
Thus, the interpretation path adopted here presents
one of the possibilities for analysis of this really in-
teresting group of artifacts, showing their original
connection with the world of the dead. This state-
ment is consistent with the early medieval Slavic
material, the studies of anthropology of images
carried out by Hans Belting (2015, 46), according
to whom “the history of masks also reflect the ori-
gins of the veneration of the dead and the cult of
gods”. Even the small number of sources that we
have lets us examine these unique artifacts from at
least two different perspectives. They can serve as
ritual attributes. Masks made of organic materials
discovered during archaeological excavations and
associated with rituals commemorating the dead
can be an example. On the other hand, they can be
regarded as images of the dead or even the gods that
take care of them, which can be proved by some
of the written sources. With the progress of Chris-
tianization, masks, just like other elements of the
pagan past, underwent a metamorphosis from items
connected with the sphere of religious activities
into an element of folk culture such as the custom
of caroling still known today, in which the echoes
of eschatological rites are still visible.
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