Autoreferat rozprawy doktorskiej

Zwierzeta w literaturze i kulturze ismailickich ludow Badachszanu

tadzyckiego

mgr Zuzanna Blajet
Instytut Filologii Orientalnej
Wydziat Filologiczny Uniwersytetu Jagiellonskiego

Promotorka:
prof. dr hab. Anna Krasnowolska
Promotor pomocniczy:

dr Mateusz Klagisz

Recenzenci:
prof. dr hab. Marek Dziekan
dr hab. Jan Kajfosz, prof. US

Krakow 2023



Wprowadzenie

Punktem wyjscia dla rozprawy byta che¢ poszerzenia wiedzy na temat reprezentacji zwierzat
w kulturze Badachszanu tadzyckiego, umotywowana tym, ze cho¢ w tekstach kultury tworzonych
przez ludnos$¢ zamieszkujaca ten region, w tym w opowiesciach ludowych, przystowiach i frazeologii,
sztuce, wierzeniach i rytuatach, licznie wystepuja rozmaite gatunki zwierzat, to dotychczasowe
badania podnoszace problematyke ich reprezentacji sg bardzo nieliczne. Jak dotad powstato zaledwie
kilka prac w calosci poswigconych tej tematyce (np. Qurbonchonowa, 2004, 2011; Wasilcow, 2014).
Poza kilkoma wyjatkami sg to prace autorstwa lokalnych folklorystow, ktore na ogot skupiajg si¢ na
najbardziej typowych wyobrazeniach na temat zwierzat. Jednocze$nie brakuje badan
uwzgledniajacych rézne typy danych, np. dane literackie, jezykowe i etnograficzne, ktorych analiza
pozwolitaby uzyska¢ syntetyczny opis kulturowych obrazéw zwierzat. Przeglad literatury oraz
badania wstepne, w tym badania terenowe, pozwalaja sadzi¢, ze istotna cz¢s¢ wyobrazen ludnosci
Badachszanu na temat zwierzat wciaz nie doczekata si¢ naukowego opracowania. Rozprawa zmierza
do czesciowego uzupetnienia tych luk badawczych, przedstawiajac syntetyczny opis wyobrazen na
temat we¢za, psa 1 koziorozca. Wybor utrwalonych w kulturze Badachszanu wyobrazen na temat tych
trzech zwierzat jako przedmiotu badan rozprawy wynika z faktu, ze w zebranym materiale zwierzgta
te wystepuja najczescie;.

Badachszan tadzycki zamieszkuje ludnos$¢ zréznicowana pod wzgledem etnicznym,
jezykowym 1 religijnym. Dominujace pod wzgledem liczebnosci sg grupy etniczne okreslane mianem
Pamirczykdw. Etnonim ten, jak rowniez przymiotnik ,,pamirski”, pochodzi od nazwy gor Pamir, ktére
pokrywaja niemal cate terytorium Badachszanu. Pamirczycy to ludno$¢ pochodzenia iranskiego,
postugujaca si¢ jezykami pamirskimi, ktore przynaleza do potudniowo-wschodniej gatezi jezykow
iranskich (w odroznieniu od jezykdéw perskiego i tadzyckiego, ktore przynalezag do potudniowo-
zachodniej galezi). Jezyki te do niedawna pozostawaty jezykami niepiSmiennymi. Stad tez niemal cata
tworczo$¢ literacka w jezykach pamirskich, poza nielicznymi wyjatkami, to tworczo$¢ ustna, a do
gatunkéw cieszacych si¢ najwigksza popularnoscig naleza bajki, legendy, podania oraz typowe dla
pamirskiego folkloru piesni nostalgiczne dargiliki, lalaiki 1 bulbuliki (Botdyriew, 1976;
Rizwonszojewa, 2011) Pamirczycy, w odréznieniu od reszty ludnosci nie tylko regionu, ale i catego
Tadzykistanu, ktoéra wyznaje islam sunnicki, s3 wyznania ismailickiego. Ismailizm Badachszanu,
podobnie zresztg jak islam calej Azji Centralnej, jest synkretyczny — taczy idee 1 wierzenia siggajace

czasOw przedmuzulmanskich z podstawami islamu. (Litwinskij, 1981; Sniesariew 1 Basitow, 1975).

Cel pracy
Prezentowana rozprawa ma dwa cele: 1. rekonstrukcj¢ utrwalonych w pamirskich tekstach

kultury obrazéw weza, psa ikoziorozca; 2. probe okreslenia czy iw jakim stopniu utrwalone



w pamirskich tekstach kultury wyobrazenia na temat tych zwierzat maja charakter systemowy, tzn. na
ile s3 to wyobrazenia skonwencjonalizowane i ustabilizowane w procesie spotecznej transmis;ji.
Zawarte w rozprawie rozwazania sg proba odpowiedzi na nastgpujace pytania badawcze: jakie
wyobrazenia na temat weza, psa i1 koziorozca sg obecne w pamirskich tekstach kultury? Jakie cechy
zwierzat (zewnetrzne 1 wewnetrzne), ich lokalizacje, zachowania, relacje zwierzat z innymi
elementami tekstow, a takze jakie tresci aksjologiczne oraz utylitarne wykorzystanie tych zwierzat
utrwalaja pamirskie teksty kultury? Czy wykryte w toku analizy wyobrazenia sa powtarzalne
w zebranym materiale oraz czy znajduja potwierdzenie w innych dziedzinach kultury symbolicznej
Badachszanu, w tym w micie, rytuale, religii i sztuce, co mogloby swiadczy¢ o trwalos$ci i stabilizacji

tych wyobrazen, tj. o ich systemowym charakterze?

Struktura pracy

Rozprawa sktada si¢ z dziewigciu rozdzialow 1 aneksu. W pierwszych trzech rozdziatach
zostaly omowione podstawy teoretyczne rozprawy. Rozdzial czwarty ma za zadanie przyblizy¢
najwazniejsze informacje o Badachszanie tadzyckim: ludnos$ci, religii, jezykach i tworczosci
literackiej jego mieszkancoéw. Zawiera on réwniez charakterystyke pamirskiego folkloru stownego,
ktorego teksty stanowig podstawe materialowa rozprawy. Piaty rozdzial szczegdélowo omawia
dotychczasowe badania nad wyobrazeniami na temat zwierzat w kulturze Badachszanu. Rozdziat
szosty jest poswiecony metodologii badan. Opisuje on metody zbierania danych, w tym badania
terenowe (wraz z listg informatorow) 1 Zrodla wykorzystane do zbierania danych. Nastgpnie omawia
on metod¢ analizy kategorialnej tekstu oraz sposob interpretacji uzyskanych wynikow. Rozdziat
siodmy zawiera wyniki analizy kategorialnej. Dzieli si¢ on na trzy podrozdziaty: pierwszy podrozdziat
zawiera wyniki analizy tekstow z motywem weza, drugi — wyniki analizy tekstow z motywem psa,
trzeci — wyniki analizy tekstow z motywem koziorozca. Osmy, najobszerniejszy, rozdziat zawiera
synteze¢ 1 interpretacje uzyskanych wynikow. Stanowi on probg wyjasnienia senséw wyobrazeh
wylonionych w toku analizy oraz probe osadzenia tych wyobrazen w szerszym kontekscie
kulturowym. Rozwazania zawarte w tym rozdziale zmierzaja do udzielenia odpowiedzi na postawione
we wprowadzeniu pytania badawcze. Celem ostatniego rozdziatu jest przedstawienie wnioskow
z badan, wskazanie ich ograniczen oraz nowych po6l badawczych, jakie moga otwiera¢ prezentowane
badania. Na koncu rozprawy, po bibliografii, znajduje si¢ aneks. Obejmuje on 13 zalacznikow: spisy
wykorzystanych w badaniach tekstow, polskie przektady wszystkich wykorzystanych tekstow oraz

materiat ikonograficzny.

Podstawy teoretyczne
Podstawy teoretyczne rozprawy stanowig: semiotyka kultury, koncepcja jezykowego

(jezykowo-kulturowego) obrazu $§wiata, a takze koncepcje wyjasniajace dynamike folkloru.



Z semiotycznej teoria kultury zaczerpngtam rozumienie kluczowych dla badan poje¢. Przedmiotem
badan semiotyki kultury sg teksty. Tekstem moze by¢ dowolne zjawisko stanowigce cato$¢
uporzadkowang wedtug okreslonych regut (kod). Teksty kultury przynalezace do folkloru cechuje
polisystemowos¢ 1 polistadialno$¢. Pierwsza cecha sprowadza si¢ do wspotwystepowania réznych
kodow w obrebie jednego tekstu (Barthes, 1985), druga za$ do tego, ze teksty folkloru przechowuja
pamig¢ o réznych stadiach rozwoju kulturowego (Lotman, 1999; Mieletinski, 1978). W efekcie teksty
folkloru oraz utrwalony w nich obraz rzeczywistosci sa heterogeniczne.

Przedstawiona rozprawa czerpie rowniez z badan nad jezykowym (jezykowo-kulturowym)
obrazem $wiata, ktorych celem jest rekonstrukcja obrazu $wiata, rozumianego jako interpretacja
rzeczywisto$ci zawarta w jezyku, w tekstach literatury folklorystycznej, mitach, przekonaniach,
zwyczajach, rytuatach. Omawiana koncepcja zaktada wigc poznawczy wymiar tekstow kultury
wykorzystywanych w rekonstrukcjach obrazu $wiata. Szczegélnie wazne z perspektywy
prezentowanej rozprawy sg prace nad Stownikiem stereotypow i symboli ludowych prowadzone przez
badaczy zwigzanych z lubelska szkota etnolingwistyczng. Ze Stownika zaczerpni¢to bowiem nie tylko
rozumienie wyobrazen stereotypowych, na ktérych opiera si¢ potoczna interpretacja $wiata
(Bartminski, 1996), ale przede wszystkim wykorzystang w rozprawie metod¢ analizy kategorialnej
tekstu.

Materiat badawczy rozprawy w wigkszosci stanowig teksty kultury przynalezace do folkloru,
ktory w szerokim rozumieniu obejmuje ogdt wiedzy o otaczajagcym $wiecie (Sims i1 Stephens, 2005).
Wiedza ta moze wyraza¢ si¢ w rozmaitych formach: literaturze, jezyku, sztuce, wierzeniach,
rytualach, zwyczajach itd. Tym, co wyrdznia folklor od innych zjawisk kulturowych jest fakt, ze
proces jego tworzenia 1 wykonania opiera si¢ na kulturowo przyjetych normach, skutkiem czego nie
jest on w petni dowolny. Odwotujac si¢ do kategorii semiotycznych, tekst folkloru jest tym, czym
langue w jezyku, za$ jego poszczegdlne wykonania odpowiadaja parole (Bogatyriew i1 Jakobson,

1975).

Material i metody badawcze

W rozprawie zostaly wykorzystane rozne typy danych: dane literackie, jezykowe oraz
etnograficzne. Korpus tekstow tworza przede wszystkim utwory literackie (bajki, legendy, podania,
memoraty, piesni nostalgiczne dargilik), atakze przyslowia, zwigzki frazeologiczne, relacje
mieszkancoOw Badachszanu na temat lokalnych wierzen, indywidualnych do§wiadczen lub przekonan
zwigzanych ze zwierzgtami, relacje na temat zastosowania zwierzat w praktykach leczniczych lub
magicznych, opowiesci o snach (w sumie 135 tekstow kultury, w ktorych wystepuja waz, pies lub
koziorozec). Ze wzgledu na fakt, ze teksty literackie tworza zbior najliczniejszy, literatura, bedaca

jedna z dziedzin kultury symbolicznej, zostala wyeksponowana w tytule rozprawy.



Wykorzystany material badawczy po czesci pochodzi z publikowanych zbiorow pamirskiego
folkloru stownego (np. Rozenfeld i Ryczkowa, 1990; Szakarmamadow, 1992) oraz opracowan
literaturoznawczych 1 jezykoznawczych (np. Pachalina, 1975; Zarubin, 1937), a po czgsci zostat
zebrany podczas badan terenowych prowadzonych w Tadzykistanie w latach 2013 1 2015 oraz wsrod
migrantow z Badachszanu w Federacji Rosyjskiej wroku 2018. W Tadzykistanie badania
przeprowadzitam w miescie Chorog (stolicy Badachszanu tadzyckiego) oraz jego okolicach, co bylo
podyktowane migdzy innymi moja znajomos$ciag wystgpujacego tam jezyka szugni, ktory jest
najliczniej reprezentowanym jezykiem pamirskim. Badania terenowe prowadzitam z wykorzystaniem
technik metody etnograficznej: wywiadu etnograficznego i obserwacji. Wywiady z ludnos$cig
szugnijezyczng przeprowadzatam gltownie w jezyku szugni, incydentalnie positkujac si¢ jezykiem
tadzyckim, natomiast wywiady z uzytkownikami innych jezykéw pamirskich — po tadzycku lub
rosyjsku.  Tresci wywiadow  w cato$ci  spisatam  w jezykach oryginalnych, nagrania
przetranskrybowatam, a nastgpnie dokonatam ich przektadow na jezyk polski.

Zbieranie materialu dotyczacego wyobrazen na temat zwierzat wsrod mieszkancow
Badachszanu tadzyckiego nie nalezalo do zadan tatwych, poniewaz wiele opowiesci, przystow,
zwigzkow frazeologicznych oraz tradycyjnych praktyk, w tym praktyka opowiadania bajek, ulegto
zapomnieniu.

Zebrane teksty kultury poddatam analizie w oparciu o kategorie zapozyczone z Stownika
stereotypow i symboli ludowych. Sa to nastepujace kategorie: 1. wyglad; 2. wlasciwosci niezwigzane
z wygladem; 3. lokalizacje; 4. dziatania zwierzecia, stany, w ktorych si¢ znajduje i1 procesy, ktorym
podlega; 5. zwierzg jako obiekt dzialan; 6. czynno$ci zakazane wobec zwierzgcia; 7. przemiany:
(zwierzecia w cos$ innego lub czego$ innego w zwierze); 8. przepowiednie (zwierzg jako zwiastun
czego$); 9. kolekcje (wspotwystepowanie z innymi przedmiotami lub postaciami na zasadzie
pelnienia wspdlnej funkcji); 10. ekwiwalencje (mozliwos$¢ zastapienia zwierzecia innym przedmiotem
lub postacig); 11. opozycje (wystgpowanie zwierzecia w relacji antagonistycznej z innymi postaciami

lub przedmiotami, ambiwalentne warto$ciowanie); 12. zastosowanie zwierzecia lub czesci jego ciala.

Wartosci wydzielone w toku analizy kategorialnej, odpowiadajace wyobrazeniom na temat
zwierzat, poddatam interpretacji. W pierwszej kolejnosci poszukiwalam ich sensOw na poziomie
tekstu (w odniesieniu do wartosci wyltonionych dla innych kategorii ), a w dalszej kolejnosci —
w szerszym kontek$cie kulturowym, tj. winnych dziedzinach kultury symbolicznej, a takze
w codziennym do$wiadczeniu ludnosci Badachszanu tadzyckiego iich stylu Zycia. Taki sposob
postepowania okreslam jako kontekstualizowanie uzyskanych wynikow. Poszukujac senséw lub

motywacji poszczegdlnych wyobrazen w szerszym kontekscie kulturowym, odwolywalam sie



gtéwnie do lokalnego systemu wierzen, do przedmuzutlmanskich wierzen wschodnioiranskich, do
mitologii iranskiej oraz do islamu.

Opisany sposob postepowania pozwolil rowniez okresli¢ czy i w jakim stopniu poszczegdlne
wyobrazenia sg skonwencjonalizowane i ustabilizowane w procesie spotecznej transmisji, tj. czy i na
ile posiadajg charakter systemowy. W rozprawie przyjetam zatozenie, ze o systemowosci danego
wyobrazenia moze decydowac jego powtarzalno$¢. Im wigksza ilo§¢ powtdrzen, z tym wickszym
prawdopodobienstwem mozna stwierdzi¢, ze dane przedstawienie ma charakter systemowy (np.
Kajfosz, 2009). Powtarzalnosci w pierwszej kolejnosci poszukiwatam na poziomie analizowanych
tekstow, a nastepnie w szerszym kontekscie kulturowym. Pozwolito to na odkrycie powtarzalnos$ci
czeéci tych wyobrazen, ktore w zebranym materiale wystapily tylko jeden raz, atakze na
zaprezentowanie wynikéw na tle wczesniejszych badan poruszajacych problematyke kulturowych

wyobrazen na temat zwierzat.

Wyniki badan

Zastosowana metoda pozwolita stworzy¢ szczegotowa rekonstrukcje kulturowych obrazow
weza, psa 1 koziorozca oraz opracowac inwentarz struktur formalnych i znaczeniowych, z ktérych
konstruowane sg teksty z udziatem tych zwierzat.

Zrekonstruowane obrazy weza i psa sg dalece zréznicowane gltownie w sferze przypisywanych
tym zwierzetom wlasciwosci oraz wartoSciowan odzwierciedlajacych postawe mieszkancow
Badachszanu wobec tych zwierzat. Jak pokazuja uzyskane wyniki, w oczach Pamirczykow waz jest
podty, m$ciwy, niebezpieczny, a rownoczes$nie wdzigczny, opiekunczy i dobry. Pamirskie teksty
ambiwalentnie wartosciuja weze biale jako dobre, muzulmanskie i czarne jako zte, kafirskie. Taki
sposOb warto$ciowania znajduje uzasadnienie w lokalnym systemie wierzen oraz symbolicznych
konotacjach bieli 1 czerni w kulturze pamirskiej, w szczegdlnosci zas w j. szugni. Wigkszos$¢ dziatan
tego zwierzgcia daje si¢ zaklasyfikowac jako szkodzace lub sprzyjajace. Ponadto wszystkie przemiany
w weza lub weza w inng posta¢ wskazujg na negatywny obraz tego zwierzecia. Rownolegle uzyskane
wyniki wskazujg na stabilno$¢ takich pozytywnych wyobrazen jak: waz-straznik domu lub wodnego
zrodla, zwigzek weza z lecznictwem lub waz-donator. W wytonionych parach opozycyjnych waz
reprezentuje na ogol negatywny czton i koreluje z takimi ideami, jak: zto, poganstwo, profanum,
smier¢ 1 demoniczno$¢. RoOwnolegle najczesciej eksponowanym zastosowaniem weza w pamirskich
tekstach jest zastosowanie jego jadu lub poszczegdlnych czesdci jego ciala w lecznictwie, co moze
sugerowaé symboliczny zwigzek weza z ideg zycia i ozdrowienia. Wykryte podobienstwa taczace
niektore pamirskie wyobrazenia na temat weza z przedstawieniami tego zwierzecia w mitologii

iranskiej 1 pismach zaratusztrianskich moga sugerowac archaiczno$¢ oraz trwatos$¢ tych wyobrazen.



Podobne zréznicowanie cechuje zrekonstruowany obraz psa. Analizowane teksty przypisuja
temu zwierzeciu szereg wiasciwosci negatywnych, m.in.: kiotliwos¢, nieczystos¢ (rytualng
1 fizyczng), uleglos¢, atakze szereg wlasciwosci pozytywnych, m.in.: czujno$¢ i wiernos$¢. Silne
eksponowana jest zar6wno wizja psa jako zwierzgcia zyjacego w trudzie 1 pogardzanego przez
cztowieka, jak 1 straznicza funkcja psa. Pies strzeze domow, zamkoéw i ludzi. Strzeze przede
wszystkim przed demonami. Wyobrazenie to znajduje uzasadnienie w zaratusztrianskich wierzeniach
i praktykach zwigzanych z rolg psa w rytuatach pogrzebowych. Wierzenia te moga by¢ podstawag
rowniez dla innych pozytywnych wyobrazen na temat tego zwierzecia. Z kolei wywodzace si¢
najprawdopodobnigj z islamu przekonanie o rytualnej nieczysto$ci psa moze by¢ podstawg do innych
negatywnych przedstawien. W wigkszosci wylonionych par opozycyjnych pies reprezentuje
pozytywne cechy lub idee: dobry, swoj (w opozycji do demondw), uczciwy (w opozycji do chytrosci
kota), straz (w opozycji do zagrozenie ptynacego ze strony konia). Wartym wspomnienia jest rowniez
jedyny wyloniony w toku analizy zakaz: zakaz zabierania szczenigcia na polowanie na koziorozce,
poniewaz jest on sprzeczny z lokalng praktyka, w ktorej psy byty wykorzystywane w polowaniu. Daje
si¢ on jednak uzasadni¢ poprzez binarng opozycje¢ pies (profanum) — koziorozec (sacrum).

Najmniejszy stopien roéznorodnos$ci cechuje wyniki uzyskane dla koziorozca, co
najprawdopodobniej wynika z faktu, ze jego kulturowa rola jako zwierzecia Swigtego i czystego jest
w Badachszanie jasno okres$lona. Przeprowadzona analiza pokazata, Zze czysto$¢ koziorozca
przeciwstawiana jest nieczystosci czlowieka, ludzkiego otoczenia oraz zwierzat udomowionych, co
mozna interpretowac jako realizacje binarnych opozycji czysty — nieczysty oraz sacrum — profanum.
Zdecydowanie pozytywne wlasciwosci przypisuje si¢ tez poszczegdlnym cze$ciom ciata koziorozca,
np. wierzy si¢, ze mieso koziorozca posiada wlasciwosci lecznicze 1 oczyszczajgce — po jego zjedzeniu
ciato cztowieka oczyszcza si¢ w sensie fizycznym i duchowym. Rogi koziorozca uznaje si¢ za cenne
1z tego powodu zostawia si¢ je w lokalnych miejscach kultu. Rogom przypisuje si¢ tez wlasciwosci
apotropeiczne oraz wierzy si¢, ze umieszczone w domu zapewnig dobrobyt, co moze sugerowac
symboliczny zwigzek koziorozca z ptodnoscia i1 obfitoscig. Zdecydowanie najczestszym ttem dla
przedstawien koziorozca w pamirskich tekstach kultury jest polowanie (koziorozec jako zwierzyna
towna), co pokazuje jak wazng role w zyciu Pamirczykéw odgrywato lowiectwo. Powtarzajacym si¢
motywem analizowanych tekstow jest dobrowolne oddanie si¢ koziorozca na uzytek czlowieka, czym
teksty te legitymizuja polowanie. Rownolegle teksty eksponuja zakazy zwigzane z polowaniem na
koziorozca, a takze podkreslajg praktyczny wymiar spozywania jego mi¢sa, jakim jest zaspokojenie

glodu.



Whioski

Zaprezentowana rozprawa stanowita probe rekonstrukcji utrwalonych w pamirskich tekstach
kultury obrazow weza, psa ikoziorozca oraz probe okreslenia czy iw jakim stopniu utrwalone
w pamirskich tekstach kultury wyobrazenia na temat tych zwierzat maja charakter systemowy, tzn. na
ile s3 to wyobrazenia skonwencjonalizowane i ustabilizowane w procesie spotecznej transmisji.
Zastosowana metoda pozwolita stworzy¢ szczegdlowa rekonstrukcje kulturowych obrazow
wybranych zwierzat oraz opracowac¢ inwentarz struktur formalnych i znaczeniowych, z ktorych
konstruowane sa teksty z udzialem tych zwierzat. Dzigki temu prezentowane badania poszerzajg
naukowe rozumienie tego, jak mieszkancy Badachszanu tadzyckiego postrzegaja weza, psa
1 koziorozca oraz jak to postrzeganie odzwierciedlajg tworzone przez nich teksty kultury. Sens czesci
wyobrazen udalo si¢ rozszyfrowaé, odwotujac si¢ do takich dziedzin kultury symbolicznej
Badachszanu, jak: mit, rytual, system wierzen, sztuka lub poszukujac analogii w najblizszym
sgsiedztwie geograficznym. Taki sposob postgpowania pozwolit osadzi¢ pamirskie wyobrazenia
w szerszym kontek$cie kulturowym i geograficznym. To za§ otwiera nowe pola badawcze
w dziedzinie badan iranistycznych i poréwnawczych.

Znaczenia 1 umotywowanie cze$ci wyobrazen rozszyfrowano, odwolujac si¢ do mitologii
iranskiej i archaicznych wierzen, do islamu oraz do zmystowego doswiadczania. W tym sensie
uzyskane wyniki sg spojne z koncepcja lubelskich etnolingwistéw o wspotistnieniu trzech ram
interpretacyjnych w ludowym obrazie §wiata (np. Niebrzegowska-Bartminska, 2016) oraz hipoteza E.
Mieletinskiego o polistadialnosci folkloru. Na przyktad, wedlug proponowanych interpretacji
stereotyp niebezpiecznego weza moze mie¢ swoje zrodla w obserwacji zachowania tego zwierzecia
lub w archaicznych wierzeniach iranskich, w ktorych waz jest utozsamiany z silami chaosu 1
destrukcji. Apotropeiczna funkcja psa wywodzi si¢ najprawdopodobniej z zaratusztrianskich wierzen
zwigzanych z rolg tego zwierzgcia w rytuatach pogrzebowych. Natomiast przekonanie o nieczystosci
psa moze wywodzi¢ si¢ z islamu. W analizowanych tekstach koziorozce sg taczone z pari, a wiec
istotami nadprzyrodzonymi wywodzacymi si¢ z mitologii iranskiej, a jednocze$nie z waznymi
postaciami islamu: Abrahamem 1 Fatimg. Tym samym uzyskane wyniki wskazuja na
wspotwystepowanie réznych kodow w ramach folkloru, czym potwierdzaja tez¢ J. Lotmana
1 R. Barthsa o polisystemowosci niektorych systemdéw semiotycznych.

Przeprowadzone badania daty podstawy do wysunigcia hipotez o systemowym charakterze
czesci z wylonionych w toku analizy wyobrazen. Do wyobrazen najczgéciej powtarzajacych sig, a
wigc co do ktorych z najwigkszym prawdopodobienstwem mozna stwierdzi¢, ze posiadaja charakter
systemowy nalezg m.in.: bialy waz jako straznik domu, waz odwdzig¢czajacy si¢ za okazane mu dobro

oraz waz-donator, lecznicze wiasciwosci jadu weza, pies jako straznik chronigcy przed demonami,



ktotliwos¢ psa, pies jako zwierzg zyjace w trudzie, stereotyp szlachetnego i czystego koziorozca,
wyobrazenie o oczyszczajacych wlasciwosciach migsa koziorozca oraz magicznej funkcji jego rogow.

W przysziosci nalezatoby sprawdzi¢, czy konkretne kody, np. mitologia iranska i system
archaicznych wierzen, tradycja muzulmanska, pamirski kodeks mysliwski itp., wiazg si¢
z poszczegolnymi typami danych, a wigc danymi literackimi, jezykowymi i etnograficznymi lub
z poszczegblnymi gatunkami literackimi, ktére réznig si¢ pod wzgledem funkcjonalnym oraz
charakteryzuja si¢ innymi sposobami ukazania fantastyki, czy tez r6znymi technikami modelowania
rzeczywistosci. Tego uzyskane wyniki nie sg w stanie nam powiedzie¢, poniewaz prezentowane
badania w ograniczonym stopniu biorg pod uwage¢ réznice miedzy poszczegdlnymi typami danych
1 konkretnymi gatunkami.

Wreszcie uzyskane wyniki w wigkszo$ci nie sg w stanie nam powiedzie¢, na ile wylonione
w badaniach wyobrazenia na temat zwierzat sa aktualne. Istniejg przestanki pozwalajace twierdzié, ze
przynajmniej czg$¢ znich ulegla transformacjom lub zapomnieniu, np. wigkszo§¢ materiatu
badawczego pochodzacego z archiwum wiasnego zostata zebrana od informatorow w $rednim
i podesztym wieku. W przysztosci warto byloby sprawdzi¢, na przyktad stosujac metode badan
ankietowych zuwzglednieniem rdéznicy wieku respondentéw, na ile opisane Ww rozprawie
wyobrazenia sg nadal aktualne, a jesli sa, to jakim transformacjom podlegaja. Mozna bowiem przyjac,
ze zachodzace w Badachszanie zmiany, by wspomnie¢ jedynie zmiany klimatyczne, modernizacje,
rozw6j mass mediow 1 migracje zarobkowa do Federacji Rosyjskiej, nie pozostajag bez wptywu na

sposob, w jaki jego mieszkancy postrzegaja Swiat przyrody.
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