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Wprowadzenie

Bajka magiczna stanowi najpopularniejsza, a tym samym najwnikliwiej zbadang
odmiang gatunkowa prozy ludowej ze wzgledu na swdj wyjatkowy status wsrod
opowiadan o charakterze fikcjonalnym nalezacych do tradycji oralnej. Wedtug Juliana
Krzyzanowskiego mozna ja bowiem okreslic ,(...) najbardziej typowym
i charakterystycznym okazem bajki ludowej, ,bajka wihasciwa” (...)”! z uwagi
na dominujgca w niej ilo$¢ elementéw fantastycznych nad realnymi?. Jako wytwor
kultury tradycyjnej wielokrotnie byta zrodtem inspiracji, a nawet, by uzy¢ sformutowania
Jolanty Lugowskiej, tworzywem? dla literackich utworéw basniowych, co potwierdza jej
niebagatelny wktad w powstanie i rozw0j piSmiennictwa dla dzieci i mtodziezy.

Do najlepiej zglgbionych aspektéw ludowych opowiesci czarodziejskich naleza
ich wlasciwosci fabularno-kompozycyjne. Pionierskie, a zarazem fundamentalne
ustalenia na ten temat poczynil w latach 20. XX w. przedstawiciel rosyjskiego
formalizmu Wtadimir Propp, ktérego Morfologia bajki* wydana po raz pierwszy
w 1928 r. stala si¢ podstawowym punktem odniesienia dla podobnych studiow
powstajacych na gruncie stowianskim oraz w innych kregach kulturowych. Znajduja si¢
wéréd nich prace m.in. Jeleny Tudorowskiej® i Jeleny Szastiny®. Z kolei ukrainski
folklorysta Mychajto Gruszewskij u schytku lat 20. XX w. napisat obszerny artykut
encyklopedyczny, w ktérym-poruszyt kwestie dotyczace m.in. budowy bajki magiczne;j
z uwzglednieniem szerokiego kontekstu miedzynarodowego’. Natomiast w latach 80.
ukazata sie ksigzka Lidii Dunajewskiej po$wiecona temu zagadnieniu®. Na uwage

zastuguje réwniez monografia biatoruskiego uczonego Lwa Baraga, w ktorej

1J. Krzyzanowski, Bajka magiczna, [w:] Stownik folkloru polskiego, red. idem, Warszawa 1965, s. 34.

2 lbidem.

3J. Lugowska, Ludowa bajka magiczna jako tworzywo literatury, Wroctaw 1981.

4 B Tponn, Mopghonozusn crxazku, Mocksa 1969.

SE.A. Tyoopoeckas, O cmpykmype 6onuebnoti ckaszku, Jleaunrpan 1972.

® E.M. Ilactuna, Pycckas eonwebnas ckaska 6 Bocmounoii Cubupu. (Coépemennvie cyovoui,
Xyoooicecmeennas cmpykmypa, ckazounuxu), Jleanurpan 1978.

" M.C. I'pymescokuii, Kaska, [B:] Icmopis ykpaincekoi nimepamypu. B 6 momax, 9 knueax, 1. 1, pex. idem,
Kuie 1993, c. 330-368; v. O.H. HaymoBcbka, Hayionanvni nepeni YKpaiHcbkoi ycHOI HApOOHOT
ma xyoodcHvoi meopuocmi, ,Jliteparypa. @omapknop. [Ipodaemu moeruku” 2011, Bum. 35, c. 384-392;
eadem, fnounceki ma ykpaincoki uapieni Kasku. 00pasHa napaouema y KOMNAPAMUGHOMY ACHEKMmI,
»Jliteparypa. @onbkiop. [Ipodnemu noetuku” 2012, Bum. 36, c. 193-199.

8 J1.®. lynaeschka, Yipaincoka napoona xaska, Kuis 1987.
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przedstawiony zostat szereg watkow i motywow w odniesieniu do struktury narracji
czarodziejskich®. W Polsce natomiast liczne aspekty dotyczace budowy i poetyki bajki
ludowej doczekaly sie omoéwienia przez Juliana Krzyzanowskiegol®. Problematyka
ta stata si¢ rowniez przedmiotem analizy w ramach haset do Stownika polskiej bajki
ludowej pod redakcja Violetty Wroblewskiej!!. Jedno z nich, sporzadzone przez Marte
Wojcicka, poswiecone zostalo wlasnie przekazom magicznym®?. Sposrod opracowan
folklorystow niestowianskich wspomnie¢ trzeba 0 artykule dunskiego badacza Axela
Orlika na temat m.in. kompozycji ludowych opowieéci magicznych®® powstatym
w pierwszej dekadzie XX w. Ponadto u schytku lat 60. ukazata si¢ wazna monografia
szwajcarskiego literaturoznawcy Maxa Liithi, autora koncepcji fenomenologicznej
zakladajacej w bajce dominujaca role przygody samej w sobie!?, nie za$, jak chciat Propp,
staran glownego bohatera w celu podwyzszenia swego statusu materialno-spotecznego.
Teorig 1 budowa bajki, takze magicznej, zajmowali si¢ réwniez przedstawiciele
folklorystyki niemieckiej, w szczeg6lnosci Hans Honti'® (w latach 30.) i Therese Poser®
(w latach 80.). Wiele sposrod wspomnianych zagadnien teoretycznych zostato takze
opracowanych w ramach monumentalnego dzieta o charakterze encyklopedycznym
powstatego w latach 1977-2015 pod redakcja Kurta Ranke!’. Z kolei we Francji w latach
90. i na poczatku XX w. na powyzszy temat ukazaly si¢ studia Nicole Belmont'®
oraz Marie-Louise Tenéze!®. W folklorystyce amerykanskiej zagadnienie morfologii
bajki podjat natomiast w latach 60. Alan Dundes, skupiajac si¢ na ludowej tworczos$ci

Indian?°.

® JL.T. Bapar, Ciooicomet i mamuiebl 6enapyckix HapooHvlx kazak, Minck 1978.

10 J. Krzyzanowski, W swiecie bajki ludowej, Warszawa 1980, s. 63-89.

Y Stownik polskiej bajki ludowej, t. 1-3, red. V. Wréblewska, Torun 2018. Wbrew nadanemu tytutowi
w Stowniku znalazly si¢ réwniez zagadnienia wykraczajace poza bajke ludows, poswiccone podaniu
wierzeniowemu.

2 M. Woéjcicka, Bajka magiczna, [w:] ibidem, t. 1, s. 266-273.

13 A. Orlik, Episke love i folkedigtningen, ,,Danske Studier” 1908, nr. 5, s. 69-89.

14 M. Liithi, Das europdische Volksmcrchen: Form und Wesen, Bern und Miinchen 1968.

15 H. Honti, Mdrchenmorphologie und Mdrchentypologie, ,,Folk-Liv”’ 1939, Bd. 3, s. 307-318.

18T, Poser, Das Volksmdrchen: Theorie — Analyse — Didaktik, Miinchen 1980.

Y Enzyklopiidie des Mdrchens. Handworterbuch zur historischen und vergleichenden Erziihlforschung,
15 Bénde, Hrsg. von K. Ranke, Berlin 1977-2015.

18 N. Belmont, Poétique du conte (essai sur le conte de tradition orale), Paris 1999; v. eadem, Petit-Poucet
réveur, la poésie des contes merveilleux, Paris 2017; B. Bricout, La Cié des contes, Paris 2005. Zaznaczy¢
trzeba, ze we Francji nie zdotala w zasadzie wyksztalci¢ si¢ trwata tradycja uprawiania tak bajkoznawstwa
ludowego, jak i folklorystyki w ogole. Okres najbardziej intensywnych badan we wspomnianym zakresie
przypadt w tym kraju na lata 50.-80. XX w.

19 M.-L. Tenéze, Les contes merveilleux frangais, recherche de leurs organisations narratives, Paris 2004;
v. M. Simonsen, Le conte populaire, Paris 1984, p. 51-58.

20 A, Dundes, The Morphology of North American Indian Folktales, Helsinki 1964.
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Na szeroka skale prowadzone byly réwniez badania dotyczace problemu
genologii bajki magicznej oraz jej miejsca wsrod innych gatunkéw prozy ustne;.
Na gruncie wschodniostowianskim do autorow najistotniejszych publikacji nalezg
rosyjskie folklorystki: Erna Pomierancewa sytuujgca swoje rozwazania w kontekscie
historycznym?!, Tatjana Iwanowa omawiajaca zjawisko gatunkowej heterogenicznosci
poszczegdlnych wariantow watku bajkowego??, a takze biatoruski uczony Konstantin
Kabasznikau® i ukrainska badaczka Lidia Dunajewska®*. Z kolei w Polsce wazne prace
poswiecone wspomnianemu zagadnieniu zaczety pojawiac si¢ dopiero pod koniec lat 60.
Znajdujg si¢ wérod nich studia Doroty Simonides®, Juliana Krzyzanowskiego?, Jerzego
Bartminskiego?’ oraz Jolanty Lugowskiej?®. Do cennych opracowan na ten temat
wywodzacych si¢ spoza obszaru Stowianszczyzny nalezy zaliczy¢ studium Marie-Louise

29 oraz publikacje niemieckiego badacza Louisa Petzoldta®® i litewskiej

Teneze
literaturoznawczyni Bronistawy Kerbelyté®. Nie sposob takze pominaé amerykanskiego
folklorysty Stitha Thompsona i jego ustalen na temat gatunkowej réoznorodno$ci form
prozy ustnej®? poczynionych w latach 40. XX w.

Ze znacznym zainteresowaniem badaczy spotkata si¢ takze problematyka
dotyczaca mityczno-rytualnych zréodet motywow wystepujacych w bajce magicznej
oraz jej zwiazku z tradycyjna obrzedowoscig ze szczegdlnym uwzglednieniem procesu

spotecznej inicjacji. Jako fundamentalne opracowanie W tym zakresie nalezy wskazaé

21 5 B. [Tomepanuesa, Cyobbul pycckoii ckasku, Mocksa 1965.

22 T.T. WBaHoBa, Om 6uluuKy — K 1e2eHOApHOll CKasKe (MOMUG «NOKOUHUK, 6CMarowuil us zpobay
6 pycckom ¢honvkiope), [B:] Pycckuu onvknop. Mamepuanvt u uccredosanus, T. 33, OTB. pen.
A 1O. Kacrpos, Cankr [etepoypr 2008, c. 3-27.

23 K.I1. Kabawmnikay, berapyckas kaska y kasaunvim snace craesn, Minck 1968; V. Bocmounocnassnckuii
@onvknop: Cnosapv Hayunou u Hapoonou mepmunonoeuu, ot. pea. K.II. Kabamuukos, Munck 1993;
K.I1. Kabamnikay, A.C. ®sxocik, A.B. Iitasen, Hapoounas nposa, Minck 2002.

24 J1.@. JlynaeBchbKa, Ykpaincoka Hapoona nposa (nezenda, xaska) — eonioyia eniunux mpaouyii, Kuis
1998.

%5 D. Simonides, Wspéiczesna Slgska proza ludowa, Opole 1969; eadem, Bajka i podanie jako podstawowe
gatunki tradycyjnej prozy ludowej, ,,Zeszyty Naukowe WSP w Opolu” 1969, Historia Literatury V, nr 24,
s. 5-54.

2 J, Krzyzanowski, W $wiecie bajki..., s. 27-62.

21 J. Bartminski, Klasyfikacje gatunkowe a systematyka tekstéw folkloru, [w:] Literatura popularna —
folklor — jezyk, t. 2, red. W. Nawrocki, M. Walinski, Katowice 1981, s. 7-25.

2 J. Lugowska, op. cit.; eadem, W Swiecie ludowych opowiadan. Teksty, gatunki, intencje narracyjne,
Wroctaw 1993.

2 M.-L. Tenéze, Une contribution fondamentale a ’étude du folklore francgais : Le conte populaire
frangais. Catalogue raisonné des versions de France et des pays de langue frangaise d’outre-mer. Tome I,
,yArts et traditions populaires” 1958, n° 3-4, p. 289-308; v. M. Simonsen, Le conte populaire, Paris 1984,
p. 44-50.

30 . Petzoldt, Mdrchen, Mythos, Sage. Beitrige zur Literatur und Volksdichtung, Marburg 1989.

31 B.I1. KepGenute, Mcmopuueckoe pazsumue CmpyKmyp u CeManmuKy cKazox (Ha Mamepuane iumoCKux
sonuebHwix ckasok), Bupaioc 1991.

32 3, Thompson, The Folktale, New York 1946.

11



monografi¢ Proppa na temat historycznych 1 kulturowych korzeni opowiesci
czarodziejskich, ktorej pierwsze wydanie datuje si¢ na 1946 r.33. Wspomniang koncepcje
rozwineta nastepnie Jelena Tudorowskaja®*. Warto takze wspomnie¢ o cickawych
pracach Romena Nazirowa z lat 80. na temat pochodzenia i rozwoju motywu gltowy
zatknictej na palu®®, rekwizytow pomagajacych osiagnaé niewidzialno$é¢®, odrodzenia
sie z ko$ci®” oraz zakazu spogladania za siebie®® w opowiesciach magicznych. W latach
90. o zwigzkach bajki z kultura ludowa pisata Swiettana Adonjewa®® oraz Tatjana
Zujewa, tropigc S$lady obrzedowosci kalendarzowej 1 rodowej w narracjach
czarodziejskich®?. Na gruncie polskiej folklorystyki trzeba wskaza¢ komparatystyczna
monografi¢ Iwony Rzepnikowskiej na temat polskiej i rosyjskiej bajki magicznej
w kontekscie wierzen i obyczajow spolecznoéci tradycyjnej*l. Ponadto we Francji
w latach 80. ukazata si¢ publikacja Josepha Courtésa, w ktorej dokonat on analizy bajki
ludowej pod katem zwigzanych z nig mitéw i chtopskiej obrzedowosci®?.

Zdecydowanie mniej okazale prezentuje si¢ liczba opracowan poswieconych
stylistycznej warstwie ludowej bajki magicznej. Najistotniejszy wklad w powyzsze
badania wlozyli rumunski wuczony Nicolae Rosianu dokonujacy systematyki
I porownawcze] analizy tradycyjnych formul bajkowych na przykladzie opowiesci
romanskich (glownie rumunskich) i wschodniostowianskich*® oraz rosyjska folklorystka
Irina Razumowa skupiajaca si¢ na charakterystyce stylu opowiesci czarodziejskich®*.

Sposrod polskich badaczy formuliczng warstwa narracji ludowych zajmowata si¢ Marta

33 B.51. ponn, Acmopuueckue Kopuu 60nuebroti ckazku, Jleaunrpan 1986.

3 E.A. Tynoposckas, Pycckas eonwebuas ckaska, ee cmpykmypa u munonoaus, Cankr-IlerepOypr 2018.
Trzeba doda¢, ze Tudorowskaja w ramach swych badan prowadzonych w latach 50. starata sie
umotywowac tez¢ o walce klas odzwierciedlonej w bajce magicznej. Koncepcja ta spotkata si¢ jednak
ze stanowczg krytyka Proppa.

35 P.I". Hasupos, Yepen na wiecme. MesicoyHapoOouvie napanienu K 00HOMY PYCCKOMY CKA304HOMY MOMUEY,
[B:] @onvrnop napoooe PCOPCP: Mesicayzosckuti nayunwiii cOopHux, Boin. 9, Yda 1982, c. 33-43.

3 |dem, Crasounvie manucmanvt nesuoumocmu, [B:] ibidem, Beimr. 11, Ya 1984, c. 19-33.

37 1dem, Bospoaicoenue uz xocmeii 6 mughax u cxkasxax, [8:] ibidem, Bom. 13, Va 1986, c. 28-35.

38 Idem, 3anpem oansdvisamocs (K npoucxosicoenuto onvknoprozo momusa), [B:] ibidem, soim. 14, Ya
1987, c. 31-38.

39 C.B. AnonbeBa, Cxasounwiii mexcm u mpaouyuonnas kymmypa, Cankr Ietepoypr 2000. Monografia
ta ukazata si¢ drukiem dziesig¢ lat po jej ukonczeniu.

40T B. 3yesa, Boawebnas ckasxa, Mocksa 1993.

41 1. Rzepnikowska, Rosyjska i polska bajka magiczna (AT 480) w kontekscie kultury ludowej, Torun 2005.
42 J. Courtés, Le conte populaire : poétique et mythologie, Paris 1986.

43 N. Rosianu, Tpaduyuounwvie gpopmynvt ckasku, Mocksa 1974.

4 WN.A. PasymoBa, Cmunucmuyeckas obpsaoHocms pycckoti eomuebnot cxasku, TlerpozaBoack 1991;
v. I'.B. 'opox, Jlexcuko-cmunicmuuti 3acobu cmeopenus Kaskosux oopasis, ,,Jlegaroriuna ocsira: Teopis
impaktuka” 2012, 1. 11, c. 140-144.
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Wojcicka®. Wypada rowniez wymieni¢ cenng publikacje radzieckiego lingwisty Wiktora
Borkowskiego, ktory pokusit si¢ o poréwnawcze ujgcie opowiesci rosyjskich
i biatoruskich, biorac pod uwage ich wymiar syntaktyczny*®.

Istotnym aspektem bajki magicznej, ktéremu poswigcono uwage w ramach
dyskursu naukowego, jest ponadto wystepujacy w niej motyw cudownosci. Stat si¢ on
obiektem zainteresowania m.in. Lwa Baraga®’, Siergieja Lazutina®® i Anny Iwanowej®.
Z kolei w latach wspotczesnych interesujace badania przeprowadzita Wasilisa Karpowa
w ramach rozprawy doktorskiej poswigconej konceptowi cudownosci w wologodzkiej
bajce magicznej z uwzglednieniem jego funkcji i sposobow werbalizacji w tekscie®.

W badaniach nad bajka magiczng wiele uwagi poswiecono takze typologii
postaci. Jest to zagadnienie szczegdlnie wazne z punktu widzenia problematyki niniejszej
rozprawy. Fundamenty pod refleksj¢ naukowa dotyczaca powyzszego zagadnienia
potozyt Wiadimir Propp, wyrdzniajac siedem typoéw bohaterow obecnych w modelowym
przyktadzie narracji magicznej, do ktorych naleza: bohater, przeciwnik, donator,
pomocnik, ofiara, osoba wysylajaca bohatera w $wiat i uzurpator®l. Poszczegolne role
fabularne zostaly osadzone w regutach gatunkowych opowiesci czarodziejskich,
w ktorych kolejnos¢ wydarzen ma charakter sformalizowany.

Ustalenia Proppa staty si¢ punktem wyjscia dla kolejnych rosyjskich badaczy.
Do najbardziej uznanych kontynuatorow prowadzonych przez niego eksploracji nalezy
Jeleazar Mieletinskij rozpatrujacy wybrane watki i motywy bajkowe w ujeciu
historycznym z odwotaniem do mitow S$wiata, opowiesci Sredniowiecznych, basni
oraz prozy nowelistycznej. Skoncentrowat si¢ on na najbardziej typowych wizerunkach
protagonistow, tj. bohaterach niskiego pochodzenia pokrzywdzonych przez los, takich

jak: ,biedny sierotka”, miodszy syn-gluptasek oraz pasierbica przesladowana przez

4 M. Wojcicka, Dawno to temu, juz bardzo dawno... Formuly ramowe w tekstach polskiej prozy ludowej,
Lublin 2010.

46 B.U. Bopkosckuit, Cunmaxcuc ckasox. Pyccko-benopycckue napaanenu, Mocksa 1981.

4 JLT. Bapar, Ckasounas ammacmuxa u napoouvie eeposanus (Ilo mamepuaram 6Genopycckozo
@onvkaopa), ,,CoBerckas atHorpadus” 1966, Ne 5, c. 15-27.

® C.I. Nazyrun, IToosmuxa youeumensrozo 6 ckaskax, [B:] Bonpocwl tumepamypet u ponvxropa, pes. idem,
Boponex 1973, c. 167-180.

4% A.A. Uanosa, K sonpocy o npoucxosxcoenuu bimbicaa 6 601uedHoll ckaske, ,,CoBeTckas THorpadus’
1979, Ne 3, ¢. 114-122; v. V. Wrdblewska, Cudownosé, [w:] Stownik polskiej bajki..., t. 1, s. 352-361.

0 B.B. Kapnosa, Kouyenm ‘uyo0o’ 6 6010200cKoil 601uiebHOll cKaszKke: (YHKYUU MeKcmoodpasoeanus,
cucmema J1eKCUYecKUx u epammamuyeckux penpesenmayuii (KOMIBIOTEPHAs BEPCH TEKCTa Ha IpaBax
pykomnucu), Bonorna 2018.

51 B.41. Tlponn, Mopgonozus ckasku..., c. 76; v. JLT. Mymkeruk, Ilepconadici yKpaincokoi Hapoonoi
xasxu, Kuis 2014.

13



macoche®®>. W nieco wigkszym stopniu na rozwazaniach Proppa bazowal Nikotaj
Nowikow, dokonujgc podziatu postaci bajki magicznej na cztery kategorie: bohaterow
dysponujacych nadzwyczajng silg fizyczng, ,,pozornych ghipcéw”, pomocnikéw
bohatera posiadajacych cechy Iludzkie Ilub poétdemoniczne oraz demonicznych

3. Istotnej rewizji przytoczonych wyzej zatozen Proppa dokonala

przeciwnikow®
natomiast Jelena Nowik, rozrdzniajac postaci bajkowe na podstawie wtasciwych im cech
waznych z punktu widzenia rozwoju fabuty, w oderwaniu od klasyfikacji przypisujacej
im okre$lone role®. W polskiej literaturze przedmiotu problematyka dotyczaca typologii
bajkowych bohateréw zglebiona zostata w znacznie mniejszym stopniu. W ograniczonym
zakresie zagadnienie to podjat Julian Krzyzanowski, wskazujgc na najpopularniejszy
model protagonisty obecny w opowiesciach magicznych, tj. mlodzienca posiadajacego
niski status spoteczny i dokonujacego niezwyktych czynow®. Warto rowniez wspomniec¢
0 artykule Matgorzaty Manko po$wigconym jednej z typowych bajkowych postaci,
mianowicie bohaterowi doznajacemu spolecznej niesprawiedliwosci®®.

W  bajkoznawczych opracowaniach naukowych zauwazalna jest ponadto
tendencja polegajaca na czgstszym eksponowaniu dokonan meskich protagonistow przy
jednoczesnym marginalizowaniu istotnej roli, jaka petnig w ludowej prozie o charakterze
fikcjonalnym postaci kobiece. Z drugiej strony, wsréd niektérych badaczy panuje
przekonanie, ze to wlasnie narracje magiczne stanowia przyklad stereotypowego
przedstawiania obu pfci, a zarazem deprecjonowania zenskiego pierwiastka w kontekscie
wydarzen kluczowych dla rozwoju fabuty. Do istotnych opracowan na ten temat zalicza
si¢ artykul Warwary Dobrowolskiej, ktora wyroznita w nim nastepujace typy bohaterek:
pann¢ doswiadczajaca spotecznego ucisku, Zzone cudownego me¢za, zaczarowang
dziewczyne, bohaterke¢ odznaczajaca si¢ niestandardowym zachowaniem, kobiete
ukrywajaca swoja pteé, ofiare incestu i zniestawiong dziewczyne®’. Na polskim gruncie

naukowym kwesti¢ nierownosci plciowej w przekazach bajkowych podjeta Grazyna

52 E.M. Menerunckuii, I'epoti éonmuebnot ckasxu. lpoucxoacdenue obpasa, Mocksa — Cankr-IletepOypr
2005.

53 H.B. HoBukos, OQ6passi 60CmMoyHOCIaA6IHCKOL 60auebnot ckasku, Jleanunrpan 1974,

5 E.C. Hosuk, Cucmema nepconadiceii pycckoii éonuebnoii ckasku, [B:] Tunonozuueckue uccie0o6anis
no goavrnopy. Co. Cmameu namsmu B.A. [Iponna, Mocksa 1975, ¢. 214-246.

5 J. Krzyzanowski, Bajka ludowa, [w:] Sfownik folkloru polskiego, s. 33.

%6 M. Manko, Topos niewinnosci ucisnionej w bajce ludowej, ,Literatura Ludowa” 1982, nr 1 (26), s. 15-
30.

" B.E. JloGpoBosbckas, [epours pycckou 60auebHO CKazKu (60MpoChl MUMONOSULECKO20 2eHe3UCd
u 980I0YUU NEpcoHadica), [B:] onvkiop Hapooos Poccuu. @onvknop. Mug. Jlumepamypa. (k 90-1emuro
npog. JLT. Bapaza). Meacgysosckuii nayunwiii cooprux, ¥ da 2001, c. 55-65.
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Lason-Kochanska, opierajac sie gtéwnie na materiale literackim (basniowym)®. Wiele
sposrod jej uwag mozna jednak odnie$¢ rowniez do ludowych narracji czarodziejskich.
Mogloby si¢ wydawacé, ze trwajace od stu lat badania nad bajka magiczng, w tym
nad jej bohaterami, zaowocowaly wyczerpujgcym opracowaniem ich wizerunkoéw
I doprowadzity do pelnego zagospodarowania pola badawczego dotyczacego
wspomnianej problematyki. Oprocz klasycznych postaci dziatajacych uwzglednionych
w typologii Proppa, do grona uczestnikow bajkowych wydarzen naleza jednak takze
istoty wierzeniowe o0 konotacjach demonicznych, ktore nie staly si¢ do tej pory
przedmiotem  kompleksowej i  komparatystycznej  refleksji  w  polskim
I wschodniostowianskim dyskursie naukowym, zaréwno na plaszczyznie rozwazan
migdzykulturowych opartych na obszernym i zr6znicowanym materiale zrodlowym, jak
i typologiczno-genologicznych w relacji bajka magiczna — podanie wierzeniowe.
Korpus dotychczasowych studiow poswigconych tym postaciom prezentuje si¢
stosunkowo skromnie. Za najwazniejszg z punktu widzenia tematyki niniejszej rozprawy
nalezy uzna¢ monografie Razumowej, ktérej celem bylo zestawienie wybranych postaci
demonicznych obecnych w folklorze wierzeniowym 1 przesledzenie ich przeobrazen
pod wplywem gatunkowych regut narracji magicznych i nowelowych®. Badaczka oparta
si¢ jednak wytacznie na materiale etnograficznym pochodzacym z obszaru poéinocnej
Rosji i ograniczyta swa analiz¢ do czterech kategorii bohaterow: potdemonow (wiedzmy
1 czarownika), upiorow, duchow $rodowiska naturalnego (leszego 1 wodnika)
oraz diabta®. Z kolei kwestie¢ metamorfozy wizerunku bajkowej $mierci wzgledem jej
wierzeniowego pierwowzoru, cho¢ w umiarkowanym stopniu, podj¢ta Rzepnikowska
w artykule opartym na polskiej prozie bajkowej i wierzeniowej®!. Nie mozna réwniez
poming¢ opracowania folklorystki pos§wigconego postaci diabla w rodzimych i rosyjskich
opowiesciach magicznych®. Ponadto cenne kompendium wiedzy na temat
demonicznych istot wierzeniowych obecnych w polskiej ludowej prozie bajkowej

stanowi wyzej wspomniany Stownik polskiej bajki ludowej®®, w ktérym omoéwiono

%8 G. Lason-Kochanska, Cérki Penelopy: kobiety wobec basni i mitu, ,,Stupskie Prace Filologiczne. Seria
Filologia Polska” 2004, nr 3, s. 173-182; eadem, Gender w literaturze dla dzieci i mlodziezy. Wzorce
plciowe i kobiecy repertuar topiczny, Stupsk 2012, s. 22-40.

% U.A. Pasymosa, Ckaska u 6viiuuxa (Mugponozuueckuii nepconaxc 6 cucmeme xcanpa), IlerposaBoack
1993.

60 1hidem, c. 9-10.

61 |. Rzepnikowska, Ilpedcmasnenus o cmepmu 6 ckazounoll u HeckazouHoll npose, ,,Slavia Orientalis”
2019, nr 1 (68), s. 123-135.

82 Eadem, O6pas uepma 6 pyccroii u noascrkoii 6onuednoi ckaske (AT 480), [w:] Motywy demonologiczne
w literaturze i kulturze rosyjskiej X1-XX wieku, red. W. Kowalczyk, A. Ortowska, Lublin 2004, s. 17-24.
83 Stownik polskiej bajki...
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og6lny wizerunek czarownicy i czarownika, topielca, wiatru, wisielca, upiora
I strzygi/strzygonia, personifikacji biedy i Smierci, diabta oraz przedstawicieli zawodow
0 konotacjach demonicznych: kowala, mtynarza i muzykanta. Zakres poszczegdlnych
hasel obejmuje przeglad watkdéw typowych dla danej postaci z uwzglednieniem
przeobrazen gatunkowych jej wizerunku, a takze funkcji petnionych przez nig w utworze.

Kluczowym problemem w kontekscie tematyki podjetej przeze mnie W niniejszej
rozprawie jest ponadto heterogeniczno$¢ gatunkowa niektorych narracji z udziatlem
postaci o demonicznych konotacjach, formalnie przyporzadkowanych do grupy
opowiesci magicznych. Na gruncie rosyjskiej prozy ludowej zjawisko to dostrzegta
Razumowa®*, za$ bardziej szczegdtowa refleksje na ten temat podjeta Tatjana Iwanowa,
odwotujac sie¢ w szczegdlnosci do teleologii opowiadania®®. Problem ten doczekat sie
0 wiele bardziej szczegétowego rozstrzygnigcia w monograficznym opracowaniu
Lugowskiej, w ktorym analizie poddane zostaty przekazy o intencji informacyjnej,
moralistycznej, wzbudzenia leku, humorystycznej oraz kompensacyjnej®®. Z kolei
W jednym z artykutdéw wspomnianej badaczki po raz pierwszy oméwion0 Sposoby
ukazania czarta w roznych gatunkach rodzimej prozy ludowej ze szczegdlnym
uwzglednieniem funkcji tych opowiesci®”. Z punktu widzenia gatunkowego statusu
polskich tekstow folkloru po$wieconych postaci zmartego warto rowniez przywotac
artykut Rzepnikowskiej, w ktorym analizowane sa watki zakwalifikowane do kategorii
bajek magicznych w systematyce prozy ludowej, lecz w rzeczywistosci spetniajace
wymogi podania wierzeniowego®. Do teleologii opowiadania odwotata si¢ réwniez
Wroblewska, przedstawiajac wizerunki stowianskich istot demonicznych (Baby Jagi,
smoka, krasnali i strzygi, ktora jako jedyna w tym gronie moze by¢ uznana za postaé
wierzeniowa) w ujeciu komparatystycznym, z uwzglednieniem ich obecnos$ci zar6wno
w tradycji ludowej, jak i literackiej®®.

Niniejsza rozprawa stanowi probe uzupelnienia zasygnalizowanej wyzej luki
badawczej. Sytuuje si¢ ona przede wszystkim w obszarze badan porownawczych: z jedne;j

strony zaklada bowiem ukazanie bajkowych postaci demonicznych w $wietle materiatoéw

4 M. A. PasymoBa, op. cit., passim.

8 T.I'. iBanosa, Op. Cit.

% J. Lugowska, W swiecie ludowych opowiadar...

7 Eadem, Obrazy diabta w réznych gatunkach opowiesci ludowych, [W:] Diabet w literaturze polskiej,
red. T. Btazejewski, £.6dZ 1998, s. 5-16.

8 Y. XKenuuxoscka, O6pas nNOKOUHUKA 6 NPO3AUYECKUX HCAHPAX NOAbCKO20 onvkaopa, ,,PoabKIop:
CTPYKTYpa, THUnonorus, cemuoruka” 2020, t. 3, Ne 1, c. 128-143.

8 V. Wroblewska, Od potworéw do znakéw pustych. Ludowe demony w polskiej literaturze dla dzieci,
Torun 2014.
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etnograficznych, z drugiej za$ okreslenie ich miejsca i funkcji w systemie bohateréw
przekazow czarodziejskich. Glownym jej celem jest ustalenie, ktore z istot
wierzeniowych znalazty si¢ wsrdd bohaterow polskiej i wschodniostowianskiej bajki
magicznej, a nastepnie okreslenie, jakim przeobrazeniom podlegaja one pod wplywem
zatozen gatunkowych tekstow o charakterze fikcjonalnym. W tym celu stworzona zostata
charakterystyka tych postaci uwzgledniajaca: pochodzenie, wyglad zewngtrzny i formy
fizycznej metamorfozy, atrybuty, wlasciwosci, czas i miejsce aktywnosci, typowe zajecia
1 dziatania, relacje z otoczeniem oraz peilnione funkcje. Pozwolito to okresli¢, ktore
z wymienionych kryteriow identyfikacji okazaty si¢ istotne dla przekazow bajkowych,
a ktore nie znalazly w niej odzwierciedlenia. Satysfakcjonujaca realizacja stawianych
W pracy probleméw  badawczych zaktada  konieczno$¢ rewizji  polskich
i wschodniostowianskich katalogow prozy ludowej pod katem wyabstrahowania z nich
przekazow spelniajacych wymogi gatunkowe bajki magicznej oraz jej form
heterogenicznych.

Badania przeprowadzone w ramach rozprawy mieszcza si¢ przede wszystkim
w zakresie folklorystyki, literaturoznawstwa i antropologii kulturowej, a czeSciowo
réwniez etnolingwistyki, historii kultury oraz religii (katolickiej i prawostawnej). W toku
rozwazan postuzylam si¢ w szczego6lnosci metoda filologiczng, tekstologiczna,
typologiczno-poréwnawczg, antropologiczno-kulturowsg i etnolingwistyczna.

Praca sktada si¢ z siedmiu rozdziatéw. Pierwszy z nich posiada charakter
metodologiczny, za$ kolejne poswigcone s3 szesSciu kategoriom wierzeniowych istot
demonicznych obecnych w ludowej bajce magicznej: duszom zmartych przodkow,
pokutnikom i zmarlym w sposob gwattowny, personifikacjom $mierci, losu i biedy,
ludziom z nadprzyrodzonymi zdolno$ciami, przedstawicielom zawodow o konotacjach
demonicznych, demonom przyrodniczym i diablu. Analiza wizerunkéw bohaterow
wywodzacych si¢ z ludowych wierzen umozliwila przedstawienie zroéznicowanego
stopnia ich reprezentacji w opowiesciach czarodziejskich.

Jako materiat Zrodlowy postuzyto ok. 1800 polskich, rosyjskich, ukrainskich
I biatoruskich przekazow etnograficznych: narracji magicznych, podan wierzeniowych
I opisow wierzen pochodzacych z XIX oraz | potowy XX w. Zostaly one pozyskane
gtownie w ramach dostepu do bibliotek elektronicznych oraz licznych kwerend
przeprowadzonych w Polsce i w krajach nadbaltyckich (Litwa, Estonia, Szwecja)

oraz w Europie Zachodniej (Francja, Wielka Brytania).

*k%k
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Nadanie niniejszej rozprawie charakteru multi- oraz interdyscyplinarnego,
zachowanie rdznorodnosci typologicznej uwzglednionych w niej bohateréw, jak rowniez
wykorzystanie bogatego, w tym niedostgpnego w Polsce materiatu zrodlowego
pochodzacego z czterech obszarow kulturowych, ulatwito mi podjecie proby
uzupetnienia aktualnego stanu wiedzy na temat sposobu funkcjonowania postaci
wierzeniowych w polskich i wschodniostowianskich przekazach magicznych. Praca
ta naturalnie nie wyczerpuje podjetej w niej problematyki. Cho¢ wsrod narracji
bajkowych opowiesci czarodziejskie dysponuja najwigksza reprezentacja bohaterow
0 konotacjach demonicznych, niewatpliwie cenne byloby przeprowadzenie podobnych
badan takze w oparciu o inne gatunki prozy ludowej (np. legende, bajke nowelowa
lub komiczng) badz na podstawie zroédet wywodzacych si¢ z odmiennych rejonow

geograficzno-kulturowych.
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Rozdzial 1

Ustalenia metodologiczne

W kontekscie opowiadan czarodziejskich pojecie bohatera posiada wydzwigk
niejednoznaczny. Moze ono zosta¢ odniesione do grona wszystkich uczestnikow
wydarzen, jak tez by¢ zastosowane w celu wskazania protagonisty’. Niemniej dobor
postaci obecnych w interesujacej mnie odmianie gatunkowej bajki motywowany jest jej
zatozeniami gatunkowymi, bioragcymi swoj poczatek w tradycyjnej wizji $wiata
skoncentrowanej na lokalnym mikrokosmosie? i bezposrednio powiazanymi z intencja
narratora®. Ponadto posiada on ksztalt wyjatkowo sformalizowany, zdeterminowany

przez funkcje i zadania przypisane poszczegolnym bohaterom.
1.1. TYPOLOGIA BOHATEROW BAJKI MAGICZNEJ

Podstawowa klasyfikacje postaci dziatajacych w bajce magicznej stworzyt
Wiadimir Propp. W uszczegotowionej formie prezentuje si¢ ona nastepujaco:
— bohater wyruszajacy w $wiat najczesciej w celu zdobycia reki krolewny,
— przeciwnik przejawiajacy wrogi stosunek do protagonisty 1 podejmujacy z nim walke,
— donator obdarowujacy bohatera cudownym S$rodkiem badz przedmiotem
oraz udzielajacy pozytecznych rad,
— pomocnik ulatwiajacy bohaterowi wykonanie powierzonego mu zadania,
— ofiara przebywajaca w izolacji 1 wymagajaca oswobodzenia krolewna lub jej ojciec,
— osoba wysytajaca bohatera w $wiat (cze¢sto jego rodzice lub opiekunowie),
— uzurpator (fatszywy bohater) podszywajacy si¢ pod protagoniste i roszczacy sobie

prawo do reki krolewny?,

1 M. Wéjcicka, Bohater, [w:] Stownik polskiej bajki ludowej, 1. 1, red. V. Wréblewska, Torun 2018, s. 319.
2 Makrokosmos stanowi natomiast motyw przewodni bajek ajtiologicznych wyjasniajacych geneze
powstania $wiata, rozmaitych zjawisk i stworzen, w tym cztowieka. V. D. Simonides, Dlaczego drzewa
przestaly méwi¢? Ludowa wizja swiata, Opole 2010, s. 7-9.

3 1. Lugowska, W swiecie ludowych opowiadan. Teksty, gatunki, intencje narracyjne, Wroctaw 1993, s. 65-
66.

4 B.41. Tponn, Mopghonozus ckasku..., c. 76; v. JL.T. Mymkeruk, [lepconadici yKkpaincokoi HapoOroi kasku,
Kuis 2014.
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Propp kontynuowal powyzsze badania, poddajac szczegdétowemu rozpatrzeniu
jedne z najbardziej reprezentatywnych dla okreslonych funkcji fabularnych wizerunki
postaci, niejednokrotnie w kontekscie ich lokalizacji. I tak Baba Jaga wystepowa¢ moze
zarébwno w roli przeciwnika, jak i pomocnika lub donatora®, podczas gdy w przestrzeni
domowej zmartych przodkéw lub wdzigcznego nieboszczyka zaliczy¢ mozna do grona
donatorow®. Rozwazania Proppa objety ponadto zwierzeta sprzyjajace glownej postaci,
wérod ktorych szezegdlne miejsce zajmuje orzet oraz cudowny kon’. Z kolei za jednego
z typowych przeciwnikow bohatera badacz uznal smoka petnigcego w bajce cztery
zasadnicze funkcje: porywacza, ciemie¢zcy zadajacego okupu, obroncy granic
oraz pozeracza®. W ostatniej kolejnosci Propp przeanalizowat pozytywne wizerunki
kobiece, w szczegdlnosci caréwn¢ poddajaca kandydata na me¢za probom w celu
potwierdzenia jego gotowosci do zawarcia zwiazku matzenskiego®.

Powyzszy podzial bajkowych postaci oparty zostat na przyporzadkowaniu im
okreslonych, wzajemnie ze soba zwigzanych funkcjil®. Badacz podkreslit jednak,
ze istniejg takze wyjatki od powyzszej reguly. Po pierwsze, w niektorych narracjach nie
wystepuje Sci$le okreslony typ bohatera lub przypisana jest mu wigcej niz jedna funkcja.
Po drugie, nickiedy zachwiany zostaje tradycyjny porzadek wprowadzania w utworze
kolejnych uczestnikow fikcyjnych wydarzen, na skutek czego wspomina si¢ o nich juz
na etapie zawigzania akcjitt. Mimo to omawiany schemat rél fabularnych zostat silnie
osadzony w regutach gatunkowych bajki magicznej, zgodnie z ktorymi bieg wypadkoéw

posiada charakter sformalizowany. Tym samym bohater ma skrajnie ograniczony wplyw

5 B.A. Iponn, Acmopuueckue kopHu. .., c. 40-96.

6 Ibidem, c. 130-135.

7 Ibidem, c. 150-164.

8 Ibidem, c. 197-259.

% Ibidem, c. 277-285.

10 Wedtug Proppa porzadek fabularny bajki magicznej ksztattuje sie¢ w sposob nastepujacy: 1) odejscie,
2) zakaz, 3) ztamanie zakazu, 4) wyruszenie uzurpatora (fatszywego bohatera) na przeszpiegi, 5) udzielenie
antagoniscie informacji dotyczacych jego ofiary, 6) podstgp, 7) pomocnictwo, 8) wyrzadzenie szkody,
8a) brak kogo$ lub czegos, 9) posrednictwo, 10) przeciwdziatanie, 11) wyprawa, 12) pierwsza funkcja
donatora, 13) reakcja bohatera, 14) zaopatrzenie si¢ w magiczny S$rodek lub otrzymanie go,
15) przemieszczenie migdzy dwoma krolestwami, 16) walka, 17) napigtnowanie bohatera, 18) zwycigstwo,
19) cofniecie skutkow nieszczgscia lub likwidacja braku, 20) powrot, 21) przesladowanie i pogon,
22) wybawienie, 23) ukradkowe przybycie, 24) nieuzasadnione roszczenia fatszywego bohatera, 25) trudne
zadanie, 26) wykonanie zadania, 27) rozpoznanie bohatera, 28) zdemaskowanie antagonisty,
29) transfiguracja, 30) ukaranie wroga, 31) wesele. B.A. Ilponn, Mopgonozus ckasku..., c. 30-59.
W praktyce jednak, jak zasygnalizowano wyzej, stosunkowo rzadko spotykane sa bajki magiczne
realizujagce w pelni przedstawiony schemat kompozycyjny — zazwyczaj wspomniane narracje czerpia
W sposob fragmentaryczny ze zbioru wyartykulowanych przez Proppa funkcji bohaterow analizowanych
utworow.

1 Ibidem, c. 76-77.
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na rozwoj fabuty ze wzgledu na $ciste podporzadkowanie podejmowanych przez niego
dziatah konwencji reprezentowanej przez utwor.

Do kontynuatorow badan Proppa nalezat Jeleazar Mieletinskij. Skupit si¢ on
jednak wylacznie na podstawowych typach gltownych bohaterow bajki magiczne;,
do ktorych zaliczyt ,biednego sierotke”, miodszego syna-gluptaska oraz pasierbice
przesladowang przez macoche. Mieletinskij potraktowal tych bohaterow jako
reprezentatywnych uczestnikéw procesow opartych na demokratyzacji spoteczenstwa,
tj. polegajacych na rozpadzie pierwotnych wspoélnot, degradacji kultury patriarchalne;j,
jak rowniez wyparciu z powszechnej $wiadomosci znaczenia rodu przez rodzine!?.
Na gruncie polskiej folklorystyki w kontek$cie rozwazan nad powyzsza grupa postaci
plasuje si¢ artykut Matgorzaty Manko. Stan, w ktéorym znajduje si¢ bohater
poszkodowany przez los, nazwala ona ,niewinno$cig uci$niong” oraz ,,niewinnoscia

»13 poniewaz protagonista wzbudza w swym przeciwniku nienawis¢

pokrzywdzong
niejednokrotnie skorelowang z zazdro$cig. Nieczyste intencje antagonisty stanowig
powod m.in. wypedzenia z domu gtéwnej postaci, okaleczenia jej, zlecania ci¢zkich prac,
falszywego oskarzenia czy zabdjstwal®. Z reguty skutki wyrzadzonej krzywdy zostaja
cofnigte, za§ oprawca odbywa zastuzong kare®. Manko zwigzata powyzszy motyw
z obecnym w duchowosci chrzescijanskiej kultem cierpienia. Thumaczytoby to, dlaczego
bajkowa ofiara biernie poddaje si¢ dzialaniom swego przeciwnika. Przytoczona przez
badaczke kolejno$¢ zdarzen stanowi staly schemat fabularny narracji o niestusznie
przesladowanym bohaterze®®.

Z kolei Nikotaj Nowikow zmodyfikowatl tradycyjna klasyfikacje postaci bajki
magicznej 1 podzielil je na cztery kategorie. Pierwsza z nich obejmuje bohaterow
dysponujacych nadzwyczajng sitg fizyczng. Nalezg do nich: 1) Toczygroszek narodzony
w wyniku potkniecia ziarenka grochu przez jedng z bohaterek, 2) Iwanko-Niedzwiadek®’

—syn popa i niedzwiedzicy lub niedzwiedzia 1 kobiety, 3) trzej bracia poczeci w rezultacie

12 E M. Menerunckuii, I'epoti éomuebnot ckasxu. Ipoucxoacdenue obpasa, Mocksa — Cankr-IletepOypr
2005, c. 7.

18 M. Manko, Topos niewinnosci ucisnionej w bajce ludowej, ,Literatura Ludowa” 1982, nr 1 (26), s. 15-
30.

14 1bidem, s. 15-18.

15 1bidem, s. 19-28.

16 1bidem, s. 28-29.

" Imiona badz przydomki poszczegdlnych postaci podaje w miare mozliwoséci zgodnie z polskim
przektadem zbioru bajek Aleksandra Afanasjewa. Prace Komisji Kultury Stowian, t. 1, Rosyjskie bajki
ludowe ze zbioru Aleksandra Afanasjewa, red. L. Suchanek, przet. A. Barszczewski, M. Biernacka,
H. Kowalska, R. Luzny, A. Wozniak, Krakow 2001.
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zjedzenia ryby np. przez caryce, kupcows, kucharke, kotke, suke lub klacz'®. Badacz
osobno przedstawit wizerunek Iwana carewicza, ktorego miejsce moze zajmowaé
rowniez syn kupca, zolnierza lub chtopa. Zjawisko to $wiadczy o postgpujacym procesie
demokratyzacji bajki przejawiajagcym si¢ w zastepowaniu bohateréw wysoko urodzonych
postaciami nizszego pochodzenial®. Nieco miejsca udzielit Nowikow bohaterkom
wykazujacym si¢ niepospolitym mestwem 1 fizyczng sitg, wsrod ktorych poczesne
miejsce zajmujg dziewczeta zdolne do przyjecia postaci zoomorficznej (np. corki
Koscieja Niesmiertelnego) i Car-dziewica wtadajaca odleglym i niedostgpnym carstwem,
ktérej wizerunek moze by¢ rozpatrywany jako relikt kultury matriarchalnej
oraz promowanego przez nig modelu kobiety-wojowniczki,  nieustraszonej
i niezaleznej®°.

Kolejng kategori¢ bajkowych postaci stanowig u Nowikowa ,,pozorni gltupcy” —
bohaterowie dysponujacy nad wyraz rozwinigtym intelektem i sprytem, postugujacy si¢
zmyS$lnie skonstruowanym alter ego stanowigcym wecielenie zyciowej niezaradnosci,
btazenstwa lub glupoty, dzigki czemu udaje si¢ im osigga¢ zamierzone cele
(np. Iwanuszka-ghuiptasek, Jemielia-gtuptas, Nieznajko)?.

Jako trzeci typ postaci bajki magicznej Nowikow wymienit pomocnikow bohatera
posiadajacych cechy ludzkie lub poétdemoniczne. Wspomniang funkcje peini zona
lub narzeczona protagonisty, Baba Jaga, olbrzymy dysponujace nadzwyczajng sita
fizyczng (np. Wyrwidab 1 Waligéra) oraz bohaterowie zdolni do tworzenia magicznych
przedmiotéw (np. Niewidymko)?2.

Ostatnig grupe postaci uwzglednionych przez Nowikowa stanowig demoniczni
przeciwnicy: Baba Jaga porywajaca dzieci lub wojujaca z protagonista, smok, okrutny
czarownik Kosciej Niesmiertelny, a takze czarodziej Och i karzel Staruszek-paluszek
wladajacy ogromna sita fizyczng?®. W charakterze antagonistow wystepuja takze
bohaterowie realistyczni, zajmujacy zwykle wysokie miejsce w hierarchii spolecznej

(np. car, bojar, pop). Postaci te wpisuja si¢ w kontekst konfliktu klas, totez przedstawia

18 H.B. HoBukoB, O6passi 60CcmouHOCIA6AHCKOL 6onuiebnot ckasku, Jlenunrpan 1974, c. 27-67.

19 Tbidem, c. 67-70.

2 Thidem, c. 70-75.

2 Tbidem, c. 79-126.

22 Tbidem, c. 131-157.

2 Tbidem, c. 158-219. Przydomek bohatera (Staruszek-paluszek) zaczerpniety zostat z polskiego
tlumaczenia zbioru bajek rosyjskich zebranych przez Iring Karnauchows. |. Karnauchowa, Najcudniejsza
pigknosc¢, przet. Cz. Jastrzgbiec-Koztowski, Warszawa 1951.
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si¢ je w sposob satyryczny i podkresla ich przywary, np. tchorzliwo$é, niezdarnosé,
lenistwo czy okruciefstwo?*.

Nowe spojrzenie na sposob charakteryzowania postaci bajki magicznej
przedstawita Jelena Nowik, piszac, ze ,,wszyscy bohaterowie mogg zosta¢ rozpatrzeni
jako personifikacje okreslonych wiasciwosci lub stanéw”?. Folklorystka dostrzegta,
ze podobnie jak bohater moze petni¢ w utworze wigcej niz jedng funkcje, ta sama funkcja
zostaje niekiedy przyporzadkowana réznym postaciom. Ponadto w bajce niejednokrotnie
zdarza si¢, ze dwoch lub wiecej bohaterow dokonuje tozsamych czynéw, mimo
ze odmienne s3 motywacja oraz cel ich dziatan?®. Polifunkcjonalnoéé uzalezniona
od indywidualnych cech wlasciwych danej postaci, jej stanu cywilnego, pozycji
spotecznej, sytuacji osobistej 1 rodzinnej, CO znacznie utrudnia identyfikacje
oraz modelowanie uczestnikoéw wydarzen, totez, jak pisala Nowik, ,,mowa zatem
0 scharakteryzowaniu bohatero6w bajki magicznej jako wiazki cech, wyodrgbnieniu
ze wspomnianych cech wartos$ci statych oraz warto$ci zmiennych, jak rowniez regut ich
taczenia. Zadanie to wykonalne jest na poziomie migdzywatkowym”?’.

Na podstawie analizy materialu bajkowego Nowik dostrzegta po pierwsze,
ze imiona badz przydomki nadawane bohaterom nalezy traktowac jako staty element ich
charakterystyki, poniewaz nazwy wiasne wskazuja m.in. na pochodzenie, pozycje
spoteczng i wiasciwosci fizyczne poszczegodlnych postaci®®, za$ niekiedy eksponuja
réwniez pozytywne, jak i negatywne cechy ich charakteru. Po drugie, indywidualny status
bohatera determinowany jest przez jego pte¢, pochodzenie, zajmowane miejsce
w hierarchii rodzinnej, wykonywang profesje, lokalizacj¢ rozumiang jako atrybut danej
postaci (ujete w kategoriach wartos$ci statych), wiek badz stan cywilny (wartosci w petni
lub cze$ciowo zmienne) i wplywa na przypisanie mu okreslonej funkcji w utworze?.
Nowik potraktowata zatem bohatera jako ,jedno z ogniw w lancuchu transformacji
miedzywatkowych”, co oznacza, ze istniejg grupy postaci spokrewnionych ze sobg

pod wzgledem okreslonych przymiotow lub niedoskonato$ci, rdéznigce sie wzgledem

siebie zazwyczaj jedng lub dwiema istotnymi cechami®.

24 H.B. HoBukos, 0p. Cit., c. 219-239.

%5 E.C. Hosuk, Cucmema nepconadxceii pycckoii éonuebnoii ckasku, [B:] Tunonozuueckue uccie0o6anis
no gonvrnopy. Co. Cmameii namsmu B.A. [Iponna, Mocksa 1975, c. 125.

% |bidem, c. 123-124.

27 Tbidem, c. 126.

28 Ibidem, c. 128-130.

29 Ibidem, c. 130, 133, 150.

%0 1bidem, c. 151-152.
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1.1.1. Postaci demoniczne w narracjach czarodziejskich

Za najistotniejsza z punktu widzenia podejmowanej przeze mnie problematyki
uzna¢ trzeba monografi¢ Iriny Razumowej, w ktorej uwzglednione zostaty nastgpujace
postaci wierzeniowe o konotacjach demonicznych: wiedzma, czarownik, upior, leszy,
wodnik i diabet®’. Badaczka postuzyta sie wobec nich takimi kryteriami opisu jak:
funkcje pelnione w utworze (przeciwnika, rzadziej pomocnika lub donatora), wyglad
zewnetrzny oraz charakterystyczne zachowania, cechy, czynno$ci, zwyczaje i relacje
Z innymi bohaterami, uznajgc przydatnos¢ tych probierzy w procesie identyfikacji
powyzszych postaci w przekazach bajkowych. Zastosowana metoda badawcza pozwolita
na ustalenie, jakim przeobrazeniom podlegaja one wzgledem swego pierwowzoru,
tj. postaci wierzeniowych. Co wazne, Razumowa zwrocita rowniez uwage na zjawisko
uniwersalizacji demonow (szczegdlnie diabta) w bajce mogacych zastgpowac zar6wno
siebie nawzajem, jak i innych bohaterow*?.

W toku swoich rozwazan folklorystka okreslita rowniez, na ile istotne w bajce
magicznej okazaly si¢ przyjete przez nig kryteria opisu postaci demonicznych.
Razumowa podkreslita, ze w opowiadaniach czarodziejskich zazwyczaj w szczatkowym
stopniu uwzglednia si¢ opis powierzchownosci istot demonicznych, stanowiacy istotny
komponent prozy niebajkowej*®®. Natomiast zdolno$¢ do fizycznej metamorfozy
przejawiana przez wiedzme, leszego, wodnika 1 diabta jest integralng czescig bajkowego
$wiata przedstawionego®*. Wazny element charakterystyki powyzszych postaci
w narracjach magicznych stanowi ponadto opis ich zachowania, umiejetnosci
| whasciwych im zaje¢, szczegélnie tych inspirowanych podaniem wierzeniowym.
Badaczka skupita si¢ przede wszystkim na zdolnosci latania u wiedZzmy, leszego 1 diabla
mieszczacej sic w ramach zalozen gatunkowych opowiesci czarodziejskich®®,
umiejetnosciach magicznych czarownicy 1 czarownika, zwyczaju uprowadzania
dziewczat przez leszego 1 zaswiatowego kochanka oraz sktonnosciach antropofagicznych
zmarlego wstajacego z grobu.

Sposréd polskich publikacji na uwage zastuguje natomiast artykut Iwony

Rzepnikowskiej poswigcony wizerunkowi $mierci, w szczegdlnos$ci spersonifikowane;,

3L ML.A. PasymoBa, Ckaska u 6vinuuxa (Mugonozuueckuii nepconasic 6 cucmeme scanpa), IleTpo3aBoack
1993, c. 9-10.

% Ibidem, c. 101.

33 Ibidem, c. 46.

% Ibidem, c. 35.

% Ibidem.
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w rodzimej prozie bajkowej i niebajkowej*®. Do jego atutow nalezy zaliczyé szczegotowe
oméwienie wygladu zewnetrznego mors®’, peionych przez nig funkcji oraz relacji
z ludzkim bohaterem®,

Z punktu widzenia niejednoznacznosci gatunkowej czgsci narracji magicznych
z udziatem wierzeniowych postaci demonicznych bardzo istotny jest artykut Tatjany
Iwanowej®. Warto$¢ tego opracowania dotyczy podjecia kwestii genologicznej
identyfikacji pojedynczych wariantow danego watku bajkowego, bowiem, jak badaczce
udato si¢ dowies¢, moga one naleze¢ do roznych odmian literatury ludowej, np. podania
wierzeniowego, bajki magicznej oraz legendy. Jako glowne czynniki decydujace
0 gatunkowej przynalezno$ci tych przekazow Iwanowa wskazata teleologie (cel)
opowiadania oraz stopien typizacji bohaterow*’. W powyzszym studium zastosowana
zostata jednak wylacznie metoda filologiczna (problem genologicznej identyfikacji
opowiesci), za$ nieobecny jest aspekt etnograficzny zwigzany z kulturowo-historycznym
pochodzeniem poszczegolnych elementow rozpatrywanych narracji. Wigkszo$¢ wywodu
zostata przeprowadzona na podstawie watku CYC 307 ,,JleBy1ka, Bcratomasi u3 rpoda”,
w ktorym bohaterka przemieniona w strzyge pozera badz dusi $miatkow petnigcych straz
przy jej trumnie. Z uwagi na problematyke podjeta w ramach niniejszej rozprawy
przytoczg rozwazania Iwanowej kluczowe z punktu widzenia sposobu przedstawiania
bohateréw w powyzszych opowiesciach zgodnie z konwencja bajki magicznej 1 podania
wierzeniowego.

Do cennych spostrzezen badaczki nalezy podkreslenie fundamentalnej roli
teleologii opowiadania w konteks$cie dziatan protagonisty. W narracjach magicznych jego
glownym celem jest zdjecie klatwy z carowny podczas bohaterskiej walki 1 wstapienie
Z nig w zwigzek malzenski®!, nie za$, jak ma to miejsce w przekazie wierzeniowym,
doprowadzenie do ostatecznego obezwladnienia zmarlej. Probe, ktorej poddany zostaje
smiatek, nalezy natomiast pojmowac¢ w kategoriach inicjacji stanowigcej typowy element

wspomnianych opowiesci®?.

% |. Rzepnikowska, Ilpedcmasnenus o cmepmu 6 ckazounoil u HeckazouHol npose, ,,Slavia Orientalis”
2019, nr 1 (68), s. 124-133.

37 1bidem, s. 124-127, 133-134.

38 |bidem, s. 128-132.

39 T.I. ViBanosa, op. Cit., c. 3-27.

40 Ibidem, c. 4.

4 Tbidem, c. 10.

4 Ibidem, c. 10-12.
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Po drugie, dla narracji czarodziejskich charakterystyczny jest zestaw bohateréw
oraz ich funkcji zgodny z Proppowska klasyfikacja, uwzgledniajacy minimum cztery
rozne typy postaci (protagonista, zmarta dziewczyna, pomocnik i/lub donator, osoba
wysytajaca). W podaniu natomiast akcja rozgrywa si¢ wylacznie miedzy $miatkiem
a panng wstajaca z grobu. Co wigcej, bohater opowiesci magicznych otrzymuje popularne
bajkowe imie, zazwyczaj Iwan (Iwanuszka, Wania)*.

Ponadto w bajce magicznej protagonista, jak rowniez jego pomocnik i donator
moga zosta¢ obdarzeni nadprzyrodzonymi umiej¢tnosciami, w czym upatrywac nalezy
realizacji podstawowej cechy powyzszych przekazéw, mianowicie wszechobecnej
cudownosci. Warto dodaé, ze funkcja zmartej krolewny z reguly przypisana jest
carOwnie, ktorej wysoki status spolteczny koresponduje z koncepcja idealnego $wiata
w opowiesciach czarodziejskich — odleglego i niedost¢pnego. Z kolei w narracji
wierzeniowej nastawionej na wiarygodno$¢ przekazu ludzcy bohaterowie sg ukazywani
w sposob na wskro$ realistyczny, jako zwykli §miertelnicy**.

Do kategorii intencji narratora odwotlala si¢ takze Jolanta Lugowska w artykule
poswigconym wizerunkom diabta w réznych odmianach polskiej prozy ludowej.
Badaczka w oparciu o watki bajkowe T 330 ,,Stary zotnierz i diabli” oraz T 480C ,,.Dwie
siostry i diabel” stwierdzila, ze w narracjach czarodziejskich wspomniany demon peini
zazwyczaj funkcje cudownego przeciwnika, ktory zostaje pokonany przez protagoniste
dzigki jego niezwyklym umiej¢tnosciom, sprytowi, wsparciu nadprzyrodzonych
pomocnikéw lub postuzeniu si¢ magicznymi srodkami. W kontek$cie powyzszych
przekazéw folklorystka wprowadzila pojecie ,.fikcji o charakterze zyczeniowym?”,
CO oznacza, ze wylacznie w tego typu utworach bohater jest w stanie pokonaé tak
niebezpiecznych oponentoéw jak diabel czy $mieré®.

Problem gatunkowej przynalezno$ci opowiesci ludowych poruszyta takze lwona
Rzepnikowska, udowadniajgc, ze narracje wchodzace w sktad watkow T 366 ,,Trup
upomina si¢ 0 swoja wlasno§¢” oraz T 470* |, Zmarly urazony” traktowaé nalezy jako
przyktady podania wierzeniowego, nie za$, jak podano w systematyce prozy ludowe;j,
przekazow magicznych. Badaczka w toku analizy postuzyta si¢ w szczegdlnosci

kategorig intencji narratora, wykazujac, ze tytutowy bohater stanowi w rozpatrywanych

“3 1bidem, c. 11.

“ 1bidem, c. 10-11.

4 J. Lugowska, Obrazy diabta w réznych gatunkach opowiesci ludowych, [w:] Diabet w literaturze polskiej,
red. T. Btazejewski, £.6dZ 1998, s. 13-14.
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opowiesciach realne zagrozenie dla me¢zczyzny naruszajacego jego spokdj i wzbudza
powszechny strach, za$ o$§ konstrukcyjna tych przekazéw skoncentrowana jest wokot

konfrontacji cztowieka z demonem, z ktérej rzadko udaje mu si¢ ujéé¢ z zyciem?®.

1.2. DEMONOLOGIA LUDOWA W SWIETLE BADAN FOLKLORYSTYCZNO-

ETNOGRAFICZNYCH | ETNOLINGWISTYCZNYCH
1.2.1. Proces formowania si¢ ludowego zespolu wierzen o nieczystej sile

Ludowg demonologi¢ powszechnie pojmuje si¢ jako system wierzen na temat
bytéw nadprzyrodzonych o statusie posrednim miedzy cztowiekiem a istotami natury
boskiej (Bohdan Baranowski pisat o bostwach nizszego rzedu*’, zas rosyjskie folklorystki
Jelena Lewkijewskaja oraz Ludmila Winogradowa postuzyly si¢ pojeciem ,,nizszej”
mitologii na okreslenie postaci wierzeniowych®), obejmujacy zaréwno geneze
wspomnianych stworzef, ich lokalizacj¢ oraz wilasciwe im zachowania, jak réwniez
metody pozyskania ich przychylnosci badz unicestwienia oparte na rozmaitych
praktykach magiczno-religijnych®®. Niezwykle istotng role w ksztaltowaniu wizerunku
przedstawicieli ztych mocy odgrywa poddanie ich zabiegowi personifikacji,
co w szerszej perspektywie po raz pierwszy zasygnalizowat Kazimierz Moszynski,
charakteryzujac demony jako ,,wszystkie procz bostw mityczne istoty czitekoksztattne
(wyjatkowo tez zoomorficzne, lecz w takim wypadku wyraznie wywodzace si¢ od duszy

cztowieka i ukazujace sie m.in. w ludzkiej lub czesciowo ludzkiej postaci)>°

. Aby uzna¢
przytoczong wyzej definicje za pelng, trzeba ponadto odwola¢ si¢ do spostrzezenia
Leonarda Petki uymujacego demonologie ludowa w kategoriach ,,mitologicznej wyktadni
swiata” ulatwiajacej cztowiekowi modelowanie oraz interpretacje przyrody i procesow
zachodzacych w spoleczenstwie®’. Nieco obszerniej zarysowata owa kwestig
Lewkijewskaja, piszac, iz powyzszy fenomen ,,obejmuje wszelakie sfery kultury
tradycyjnej, objasniajac wszystko, co dzieje si¢ na $wiecie, ingerencja demondow:

zjawiska atmosferyczne 1 przyrodnicze, posmiertne funkcjonowanie czlowieka

% WM. Kenuuxoscka, O6pa3z noKouHUKA 6 NPO3AUHECKUX HCAHPAX NOAbCK020 Qonvknopa, ,,PonbKiIop:
CTPYKTYpa, TrmoJorus, cemuoTura” 2020, 1. 3, Ne 1, ¢. 128-143.

47 B. Baranowski, W kregu upiorow i wilkotakéw. Demonologia stowiarska, Poznan 2019, s. 9.

4 E.E. JleBkueBckas, /Jemononozus napoouas, [B:] Craesnckue OpeeHocmu. IMHONUHSBUCIIUYECKUIL
cnoeapw, T. 2, pen. H.W. Toncroi, MockBa 1999, c. 51; JI.LH. Bunorpanosa, Hapoonas demononocus
u mugho-pumyanvras mpaouyus caiaean, Mocksa 2000, c. 7.

49 L. Pelka, Polska demonologia ludowa, Poznan 2020, s. 7.

0 K. Moszynski, Kultura ludowa Stowian, cz. 2. Kultura duchowa, t. 1, Krakéw 1934, s. 604.

5L L. Petka, op. cit.
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na ,tamtym” $wiecie, dzialalno$¢ gospodarcza i zycie rodzinne, los cztowieka, przyczyny
choroéb i podobne™?,

Nalezy jednoczes$nie pamigta¢, ze wiara w demony stanowi wytwor kultury
chtopskiej z natury swej niejednorodnej i synkretycznej. U podstaw stowianskich
przekonan dotyczacych istot nadprzyrodzonych leza poganskie, politeistyczne w swej
istocie wierzenia i wyobrazenia o $wiecie ujawniajace sktonnos¢ ludnosci wiejskiej
do personifikacji niezrozumiatych dla niej zjawisk czy praw rzadzacych naturg.
Zapoczatkowany w X w. proces chrystianizacji ziem zarowno polskich, jak i ruskich,
pierwotnie posiadajacy dla spolecznosci tradycyjnych charakter raczej formalny®3, nie
byt w stanie wyprze¢ korzeni dawnej mentalno$ci, wptynal jednak dos¢ znacznie na ich
ksztatt. Czestaw Hernas poréwnat wspomniane zjawisko do ,,szczepienia na zywym

drzewie™®*

, @ wigc proby wprowadzenia istotnych modyfikacji do pierwotnego systemu
ludowych przekonan.

Owe przeobrazenia oparte zostaly zatem na mechanizmie nieprowadzacym
do wykorzenienia zastanych warto§ci 1 zastgpienia ich nowa mentalnoscia,
lecz wiodgcym ku interferencji, wzajemnemu naktadaniu si¢ poszczegdlnych spoteczno-
kulturowych konstruktéw, na skutek czego doszlo do wykreowania wspdlnego
dziedzictwa spajajacego relikty poganskich wierzen oraz elementy chrzescijanskiej
duchowosci i obrzgdowosci — nie bez powodu zatem powszechnie wspomina si¢
0 zjawisku chrystianizacji folkloru i folkloryzacji chrze$cijanstwa® przybierajacym
na Rusi postaé swego rodzaju kompromisu w formie dwuwiary®®, a nawet, zgodnie
z koncepcja Nikity Tolstoja, trojwiary skladajacej si¢ z nastepujacych pierwiastkow:
pierwotnej stowianskiej duchowos$ci, greckiego (bizantynskiego) chrzescijanstwa

oraz wywodzacych si¢ ze wspomnianej kultury komponentéw niechrzescijanskich®’. Jak

52 E.E. JleBknesckas, Op. Cit.

53 B. Baranowski, Kultura ludowa a kultura szlachecka w XVII i XVIIl w., [W:] Narodziny i rozwdj
nowoczesnej kultury polskiej, red. J. Wojtowicz, Torun 1974, s. 46.

% Cz. Hernas, W kalinowym lesie, t. 1. U Zrédet folklorystyki polskiej, Warszawa 1965, s. 92. Odmienne
stanowisko wobec procesu chrystianizacji ziem stowianskich prezentowata m.in. Maria Janion.
Wspomniana historyczka literatury pisata o poganskich wierzeniach i obyczajach, iz ,,zostaly one (...)
zlekcewazone 1ibezwzglednie zniszczone” na skutek ,,(niezasluzonej, ale rzeczywistej) pogardy
dla rzekomo wszechstronnie ,,prymitywnej” Stowianszczyzny”. M. Janion, Niesamowita Stowiarszczyzna.
Fantazmaty literatury, Krakow 2007, s. 13.

%5 V. A. Michalec, S. Niebrzegowska-Bartminska, Jak chiop u diabta pienigdze pozyczal. Polska
demonologia ludowa w przekazach ustnych, Lublin 2019, s. 13.

% Szerzej V. O. Osadczy, Dwuwiara. Synkretyzm chrzescijanisko-poganski w kulturze stowianszczyzny
wschodniej, ,,Roczniki Humanistyczne” 2004, t. 50, z. 7.

5" H.W. Toxucroii, Asviuecmeo u xpucmuancmso pesneii Pycu, [B:] idem, Usbpannvie mpyoer, T. 2.
Cnassanckas aumepamypro-sa3vikosas cumyayus, Mocksa 1998, c. 430.
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zauwazytl jednak Aleksander Briickner, wspomniane procesy dokonywaty si¢
na terytorium Slowianszczyzny w sposob nierownomierny, przy czym relikty rodzimej
wiary spotkaly si¢ ze zdecydowanie najwigkszym sprzeciwem w Polsce i Czechach:
A skoro ta wiara i na Batkanie (...) i w Starej Rusi tak silnie tkwila, wynika stad
jasno, ze to wiara wszechslowianska, zatracona zupelie (...) na zachodzie
stowianskim, jako ustepujacym zawsze i wszedzie co do pierwotnosci wierzen
i obrzgdow o wiele wigcej zachowawczemu wschodowi i poludniowi. Cerkiew
grecka tepita o wiele mniej niz kosciot rzymski przezytki poganskie, owszem,
przystosowywala je ile mozno$ci do ram wiasnych obrzedowych®®.

Jedng z cech kultury tradycyjnej, ktéra przetrwata dzigki zachowaniu w kulturze
ludowej pozostato$ci dawnej wiary Stowian, jest myslenie typu magicznego. Wsrod
ludnosci wiejskiej powszechne bylo przekonanie, ze przedmioty konsekrowane
badz gesty religijne posiadaja moc sprawcza, co sprawiato, ze niejednokrotnie uciekano
si¢ do nich z intencja zaklinania rzeczywistosci, w celu uniknigcia nieszczgscia
lub sprowadzenia na siebie zyciowej pomyslnosci®®. W podobny sposob starano sic
obtaskawi¢ istoty nadprzyrodzone zardwno wyzszego, jak i nizszego rzedu, a wigc nie
tylko poszczegolne bostwa, lecz takze demony zawieszone migdzy niebem a ziemia,
tj. migdzy porzadkiem Iudzkim i boskim, do pewnego stopnia mogace uchodzi¢
za przyktad hierofanii negatywnej®°. Zgodnie ze spostrzezeniami Pefki,

wprawdzie nasz rodzimy $wiat istot demonicznych i pokrewnych im postaci
poldemonicznych zasadniczo pozbawiony jest obudowy kultowej w klasycznym
tego stlowa rozumieniu, to jednak wystepuje on w Scistych relacjach z catym
systemem praktyk i dzialan magiczno-religijnych majacych gléwnie charakter

profilaktyczno-obronny (ofiary symboliczne, zaklgcia, przestrzeganie okreslonych
nakazow i zakazow itp. )%,

Ludowa wyobraznia uksztattowata przy tym wizerunki przedstawicieli ciemnych
mocy, zwanych rowniez sila nieczysta, ztymi duchami, czartami, diabtami lub biesami®?,
w sposob oparty na opozycjach binarnych®®. Istoty mitologiczne nizszego rzedu
stosunkowo czesto posiadajg zatem quasi-ludzka postac, cho¢ nalezy mie¢ na uwadze,

ze demony niejednokrotnie dysponuja zdolnos$cig fizycznej metamorfozy (najczesciej

58 A. Briickner, Mitologia sfowiasiska i polska, Poznan 2022, s. 141-142.

5 T. Wislicz, Zarobié¢ na duszne zbawienie. Religijnos¢ chtopow matopolskich od potowy XVI do korca
XVII wieku, Warszawa 2001, s. 164.

60 M. Eliade, Traktat o historii religii, przet. J. Wierusz-Kowalski, Warszawa 2009, s. 27.

61 L. Petka, op. cit., s. 6.

62 C.M. Toncras, Heuucmas cuna, [B:] Craesauckas mugonoaus. IHyuxioneouueckuili cioeéapb,
otB. pen. C.M. Toncras, Mocksa 2002, c. 319.

83 JI. PasienkoBuy, Brewrnocms mugoro2uueckux cywecms: crasanckue napaiieiu, ,,Studia Mythologica
Slavica” 2009, Ne 12, c. 153.
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W zwierze, rzadziej w przedmiot) lub przemiany w byty niewidzialne®*, a ponadto
wyrdzniaja si¢ takimi zwierzecymi cechami $wiadczacymi o ich demonicznym
rodowodzie, jak m.in. posiadanie rogéw, ogona, pazuro6w, nadmiernego owtlosienia
na ciele czy nieproporcjonalnie duzej glowy w stosunku do reszty ciata, a takze brak kosci
lub piet. Niektore sposrod wspomnianych stworzen potrafia wykonywaé prace
w gospodarstwie lub przejmuja inne zajecia typowe dla mieszkancow wsi®®, uczestniczac
niekiedy w obrzgedach dorocznych. Przy tym potrafiag $wiadomie stosowac zemste
oraz nagradzac¢ lub kara¢ napotkanego cztowieka w zaleznos$ci od powzietych przez dang
osobg dziatan i dokonanych przez nig wyborow.

Ze wzgledu na niejednoznaczne i niejednokrotnie trudne do przewidzenia reakcje
istot nadprzyrodzonych i zywione wobec nich obawy doszto do silnego rozwoju zjawiska
tabuizacji zwigzanego z poj¢ciem sprawczej mocy stowa opartej na zasadzie nominacji-
ewokacji®®. Unikano zatem wymawiania ich wlasciwych imion, stosujac w to miejsce
okreslenia zastgpcze. W podobnych sytuacjach, jak si¢ wydaje, wsrod spotecznosci
wiejskiej najczesciej uzywane byly eufemizmy (np. diabet — ,,aniot z rozkami”®’, leszy —
»borowy”, | cajowy”, rusatka — ,loskotalka” (od tortur zadawanych ludziom)), w tym

2

zaimki osobowe wskazujace (np. ,.ten”, ,,on”®) lub nazwy majace pomodc cztowiekowi

w zaskarbieniu sobie przychylnosci towarzyszy zycia codziennego (np. ,,gospodarz”,
scar”, ,,pan”, , ksigze”®).

Aby jednak pozyska¢ zyczliwo$¢ demonicznych istot i, tym samym, prowadzié
niezaktocong koegzystencjg, nalezalo poczyni¢ pewne spostrzezenia na temat
pochodzenia, charakteru czy zachowan typowych dla danego przedstawiciela omawianej
kategorii bytow. Mimo Ze spoteczno$¢ wiejska dysponowala szeroka wiedza na ten temat,
wérod warstwy chiopskiej nigdy nie powstata jakakolwiek posta¢ systematyki postaci
nadprzyrodzonych. Owego zadania podjeto si¢ dopiero w ramach dyskursu naukowego,

ktorego wuczestnicy — zbieracze folkloru oraz sami folklorysci, etnografowie,

antropolodzy i historycy kultury — poczawszy od XIX w. prowadzili badania nad tg sfera,

84 V. C.M. Toucras, op. cit., c. 320; S. Urbanczyk, Dawni Stowianie. Wiara i kult, Wroclaw 1991, s. 49.
8 V. C.M. Toscras, op. cit.

% Szerzej na temat owego zjawiska v. A. Engelking, Kigtwa. Rzecz o ludowej magii stowa, Warszawa 2010,
S. 78-95; A. Dabrowska, Jezyk magii — magia jezyka (zarys problematyki), ,,Literatura Ludowa” 1995, nr 1,
S. 3-4. Tabu obecne w kulturze stalo si¢ roOwniez przedmiotem zainteresowania wybitnych antropologdéw
i etnologow. V. J.G. Frazer, Zlota galqz. Studia z magii i religii, przet. H. Krzeczkowski, Krakow 2017,
s. 155-199; J.S. Wasilewski, Tabu, Warszawa 2010.

7 C.M. Toncras, 0p. Cit., c. 319. Zgodnie z tradycja biblijng diabel jest bowiem upadtym aniotem-
buntownikiem. Szerzej v. E. Lévi, Historia magii, Warszawa 2015, s. 16.

8 C.M. Toucras, op. cit., ¢. 321.

% Ibidem.
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starajac si¢ w mozliwie najbardziej dokladny sposob zrekonstruowaé system dawnych
wierzen i przekonan na temat istot demonicznych. Co istotne, gromadzony przez pottora
wieku material wierzeniowy zaczeto poddawac satysfakcjonujgcej teoretyczno-naukowej

analizie dopiero na poczatku XX w."°,
1.2.2. Kategorie demonow obecnych w folklorze Stowian

Stowianskie istoty demoniczne jako obiekt badawczy popularny zarowno wsrod
rosyjskich, jak 1 polskich etnografow, folklorystow i historykéw, ujeto w ramy licznych
klasyfikacji o charakterze teoretycznym. Zanim jednak omowione zostang w niniejszej
pracy kryteria ich wyodrebnienia, nalezatoby wskazaé, jakie kategorie przedstawicieli
nieczystych mocy wystgpuja w owych systematykach. Warto przy tym zaznaczyc,
ze waznym czynnikiem wpltywajagcym na segregacj¢ i charakterystyke powyzszych
postaci jest lokalna wariantywno$¢ przypisywanych im wizerunkéw. Na przestrzeni
wiekéw niejednokrotnie dochodzito do interferencji kulturowych, czego efektem byto
przemieszanie cech wilasciwych poszczegdlnym istotom demonicznym i traktowania
niektorych sposréod nich w sposdb synonimiczny, utrudniajagcy tym samym ich
rozpoznanie oraz klasyfikacjg.

Powyzsze okoliczno$ci sprawiajg, ze sporzadzenie w pelni satysfakcjonujacej
systematyki bytow demonicznych stanowi zadanie niezwykle problematyczne, do czego
niejednokrotnie przyczynia si¢ mozliwo$¢ dopasowania danej postaci do dwoch
lub wigcej kategorii. Ponadto wszelkie klasyfikacje tego typu po pierwsze posiadac beda
sztuczny charakter, poniewaz zazwyczaj nie wystepuja w wyobrazeniach ludu, po drugie
za$ moga prezentowa¢ wspomniane istoty w sposob nazbyt uproszczony i ograniczony.
Niemniej jednak na przestrzeni lat podjeto szereg prob zmierzajacych ku mozliwie
najszerszemu przedstawieniu zajmujgcego nas problemu i1 prowadzacych wreszcie
do wypracowania zadowalajgcego modelu opisu istot o demonicznym rodowodzie.

W Rosji rozwazania poswigcone  zasygnalizowanej  problematyce
zapoczatkowane zostalty juz w I potowie XIX w., 0 czym S$wiadczy seria artykutow
autorstwa Wtladimira Dala opublikowanych w latach 1845-1846 w czasopismie
,Mmmoctpamus”, zas w 1880 r. wydanych w postaci publikacji zwartej’*. Zgromadzit on

materiat wierzeniowy na temat:

0V, JI.H. Bunorpaiosa, op. cit., c. 9.
I B.U. Jlans, Tosepws, cyesepus u npedpaccyoku pycckozo Hapoda, Mocksa 2011.
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— ludzi z nadprzyrodzonymi zdolno$ciami (wiedzma (ros. Bempma), czarownik
(ros. xonayn), znachor (ros. 3uaxaps), wilkotak (ros. o6oporeHs),
— przejawow badz skutkow dzialalnosci istot poldemonicznych (wrdzbiarstwo
(ros. ramanme), opetanie (ros. KIMKymecTBo), zamowa'? (ros. 3aroBop), przywidzenia
(ros. mpuBHCHUSN)),
— duchéw domowych (domowik (ros. momoBoii), kikimora (ros. kukumopa)),
— duchéw przyrodniczych (wodnik (ros. BoasHoii), rusatka (ros. pycanka), leszy
(ros. nemmwit), polny (ros. mosesoii)),
— magicznych wtasciwosci skarbu (ros. knan),
— biesa (ros. 6ec),
— jak réwniez ogdlnie ujetych przedstawicieli sit nieczystych (ros. Heuncras cuma)’.
Warto jednocze$nie zaznaczy¢, ze ukazujace si¢ ludziom duchy zmartych zostaty
przez etnografa przyporzadkowane do wyzej wspomnianej zbiorczej Kkategorii
obejmujacej wszelkiego rodzaju zjawy definiowane przez niego jako zjawiska widoczne
dla oka, lecz niedostepne percepcji cztowieka w postaci zmaterializowanej’™.
Wspomnie¢ nalezy nastgpnie o materiatach publikowanych w II potowie XIX w.
w najwazniejszych czasopismach etnograficznych: ,,9tHorpaduueckoe o603penne”
(wydawane pod trzema r6znymi nazwami w latach 1889-1916, 1926-1933, 1934-1991
i od 1992 r. do chwili obecnej) oraz ,,)Kusas crapuna” (periodyk ukazywat si¢ w latach
1890-1916, wznowienie nastapito w 1994 r.). W podanym przedziale czasowym pojawito
si¢ ponadto opracowanie Wiadimira Dobrowolskiego ujmujacego powyzsze zagadnienie
w ramach wierzen lokalnych’®, jak rowniez monografia Nikotaja Krainskiego dotyczaca
takich zjawisk jak klatwa i opg¢tanie diabelskie zarowno w perspektywie historyczno-
etnograficznej, jak i medycznej’®.
Rosyjskie badania nad demonologia ludowa kontynuowane byly w okresie
przedwojennym. Na poczatku XX w. opublikowano kolejne studia o charakterze
regionalnym. Jedno z nich, autorstwa Pawieta Szejna, w duzym stopniu po$wiecone

zostalo praktykom czarodziejskim (w tym wilkotactwu) 1 znachorskim, a takze

2 Powoluje sie na tlumaczenie autorstwa Zuzanny Grebeckiej. Z. Grebecka, Stowo magiczne poddane
technologii. Magia ludowa w praktykach postsowieckiej kultury popularnej, Krakow 2006, s. 50.

8 B.U. dans, op. cit.

™ Ibidem, c. 532.

> B.H. Jlo6posonbckuii, Cnonenckuti smuozpaguueckuti cooprux, 4. 1, C.-IlerepOypr 1891.

® H.B. Kpaunckwuii, [Topua, knuxywu u 6ecnoeamvle Kax seienue pycckoi Hapoonou scusnu, Horopos

1900.
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dziatalnoéci wiedzmy’’. Z kolei lwan Nieklepajew sporzadzit opis nastepujacych istot
demonicznych:

— duchéw domowych zwanych susiedkami’® (zeniskich odpowiedniczek domowika
| taziebnika),

— duchoéw przyrodniczych (wodnika i leszego),

— potdemondw posredniczacych miedzy ludzmi a nieczysta sitg (czarnoksigznika
(ros. uepnokumxkHHK), heretyka (ros. eperuk), wiedzmy, czarownicy (roS. KOJIIyHbBS),
wilkotaka (ros. Bonkomnax))”°.

Znacznie obszerniej owa problematyka potraktowana zostala w pracy Siergieja
Maksimowa, w ktorej uwzgledniono w szczegolnosci takie kryteria klasyfikacji owych
istot, jak lokalizacja i stopien nasilenia cech demonicznych. Zakres powyzszego studium
obejmuje nastepujace kategorie bytow nadprzyrodzonych:

— duchy domowe (domowik, laziebnik (ros. G6amnuk), gumiennik (roS. OBHHHHK),
kikimora),

— duchy przyrodnicze (leszy, polny, wodnik, rusatka),

—poétdemony (wilkotak, czarownik, wiedZzma, ludzie opgtani przez diabta (ros. kiukytm),
znachor,

— duchy sprawujace opieke nad skarbem (skarbnik (ros. knanener),

— przedstawiciele profesji o konotacjach demonicznych (cies$la (ros. miotHuk), zdun
(ros. meunwk), pasterz (ros. mactyx)).

We wspomnianym okresie tematyka wschodniostowianskiej demonologii
ludowej zajmowal si¢ rOwniez stynny etnograf i1 folklorysta Dmitrij Zielenin. Swoje
pierwsze ustalenia nawigzujace do wspomnianej problematyki badacz poswiecit istotom
wywodzacym si¢ z dusz zmartych w sposob gwaltowny lub niezgodny z przyjetym
obyczajem, w szczegolnosci rusatkom®. W II potowie lat 20. XX w. opublikowana
zostala ponadto monografia dotyczaca etnografii Stowian wschodnich, w ktérej autor
omowil m.in. zagadnienie wierzen w demony ludowe, réznicujac je gtdéwnie ze wzgledu

na miejsce bytowania, geneze oraz stopien natezenia cech nadprzyrodzonych. W polu

" T1.B. 1lleitn, Mamepuanst Ons usyuenus 6ima u A3vika pyccko2o nacenenus Cesepo-3anaonozo xpas,
T. 3, Onucanue xcunuwa, 00excowt, nuwu, sansmuii, C.-ITerepoypr 1902, c. 482-487.

8 W Polsce rowniez duchy opiekuncze domu okre$lane byty niekiedy mianem sasiadow.

S N.51. Hexnenaes, ITosepws u obviuau Cypzymckozo kpas, Omck 1903, c. 35-61.

8 C.B. MakcumoB, Heuucmas, nesedomas u kpecmuas cuna, C.-ITerep6ypr 1903, c. 3-196.

81 JI.K. 3enenun, K eonpocy o pycaaxax: Kyibm noKouHukos, ymepuiux HeecmecmeeHHOl cMepmbio,
Y pycckux u'y ¢unos, ,,)Kusas crapuna” 1911, 1. 3-4, c. 354-424; idem, Ouepxu pycckoti mugponoeuu. 1. 1.
Ymepuue neecmecmsennoii cmepmoio u pycanxu, Ilerepoypr 1916.
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zainteresowania Zielenina znalezli si¢ tacy przedstawiciele nieczystej sity jak: duchy
opiekuncze domu (domowik) i przyrodnicze (wodnik®?, leszy, wiatr (ros. Buxps)), dusze
tzw. nieczystych zmartych (ros. 3anmoxxasle mokoHuKHU: rusatka, wampir (ros. Bammup),
potudnica (ros. momyanuma)), ludzie z nadprzyrodzonymi umiejgtnosciami (wiedzma,
czarownik, wilkotak), latawiec (r0s. oraeHHBIH 3Meif) oraz diabet (ros. o).

Kilka kluczowych dla interesujacego mnie obszaru badawczego opracowan
ukazato si¢ w okresie powojennym. W pierwszej kolejnosci wspomnie¢ nalezy o wydanej
w 1975 r. monografii rosyjskiej folklorystki Erny Pomierancewej®. Badaczka oparta sie
w szczeg6lnosci na takich kryteriach klasyfikacji ludowych demonow, jak lokalizacja
(duchy przyrodnicze i opiekuncze) oraz geneza — W nhiniejszym przypadku powstanie
istoty nadprzyrodzonej z duszy czlowieka zmarlego tzw. niewlasciwa S$miercia,
tj. przedwczesnie lub w sposob gwattowny. Pomierancewa skupita si¢ glownie
na postaciach  najbardziej  popularnych 1 najczesciej przywotywanych
we wschodniostowianskich wierzeniach tradycyjnych, takich jak leszy, wodnik, rusatka,
domowik oraz diabel, totez owa klasyfikacja posiada charakter w duzej mierze
uproszczony. Jako baza zrodtowa dla wzmiankowanych rozwazan postuzyla proza
niebajkowa, a $cislej — podania wierzeniowe (memoraty i fabulaty).

Podjeta w niniejszym podrozdziale tematyka wpisala si¢ rowniez w zakres
zainteresowan badawczych Nieonity Krinicznej dotyczacych przede wszystkim obszaru
kulturowego Rosyjskiej Potnocy. Na uwage zastluguje zwlaszcza obszerna monografia
poswiecona w szczegolnosci popularnym demonom domowym 1 przyrodniczym
okreslonym mianem ,,duchow-«gospodarzy»” (taziebnik, domowik, leszy, wodnik)
oraz ludziom z nadprzyrodzonymi umiejetnosciami (czarownik, rekodzielnik
(ros. pykonensuuna), wiedun-zielarz (ros. Bemyn-3eneiinnk), wilkotak)®. Postaci te
ukazane zostaly w $wietle kontekstu interpretacyjnego uwzgledniajacego ludowe
wierzenia 1 rytualy dotyczace m.in. miejsc oraz por dnia badz roku uznawanych

przez ludnos¢ wiejska za mediacyjne.

8 Na temat innych demonéw wodnych — szulikunéw v. szerzej: idem, 3azadounvie eodsnvie demonvi
«uynukymnwly y pycckux, ,,Lud Stowianski” 1930, 1. 1, Ne 2, ¢. 220-238.

8 |dem, Bocmounocnasanckas amnozpagus, nep. K.JI. LHusuna, Mocksa 1991, c. 412-423.

8 3 B. Ilomepanuesa, Mugonozuueckue nepconaxcu 6 pycckom ghonvkaope, Mockpa 1973.

8 H.A. Kpunnunas, Pycckaa mugonozus: Mup o6pazoe ¢onvrropa, Mocksa 2004. Na temat duchow
opiekunczych v.: eadem, Mugonocus 600vl u 600oemos. Bulnuuku, OblBaATLUUNBI, NOBEPHA,
KOCMO2OHUYecKue U omuonocuyeckue pacckasvl Pycckoeo Cesepa: Hcecnedosanus.  Texcmoi.
Kommenmapuu, IlerpozaBoack 2014; Pycckas mugponoeus. [Jyxu-«xo3sesa» u mMpaouyuoHHbL
KpecmbsaHcKull bbim. Bolnuuku, bvleanbuyunbl, 1e2eH0bl, n0gepvsi 0 dyxax-«xoszsieeaxy, Mocksa 2019.
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Warto wspomnie¢ ponadto o studium autorstwa wspomnianej folklorystki,
ktorego temat przewodni stanowi motyw srodowiska naturalnego i sposob jego ukazania
w prozie wierzeniowej®®. W czesci badawczej opracowania Krinicznaja skoncentrowata
si¢ na interpretacji przestrzeni lesnej jako mikrokosmosu w kontekscie stowianskiej
mitologii. W toku swych rozwazan omowila tradycyjng symbolike oraz funkcje drzewa,
lasu, gory (oraz skaty, kamienia), bagien, rzeki, jeziora, brzegu zbiornika wodnego,
polany, $cierniska, pola, a takze drogi/$ciezki, rozdroza i skrzyzowania drog®’. W ramach
wskazanej problematyki autorka monografii nakreslita ludowy wizerunek leszego,
o innych istotach demonicznych wspominajac jedynie w formie komentarzy
do przytaczanych przez siebie narracji wierzeniowych.

Za wazng publikacje z punktu widzenia problematyki poruszanej w niniejszej
dysertacji uzna¢ nalezy takze wydany w 1995 r. stownik demonologii pod redakcja
Tatjany Nowiczkowej®. Po raz pierwszy usystematyzowano woéwczas zagadnienia
nalezace do powyzszej dziedziny wiedzy. Co warte podkreslenia, w ramach owego
studium przywotang tematyk¢ ujeto w sposob holistyczny — zostaly bowiem
uwzglednione nie tylko postaci wierzeniowe, lecz takze bohaterowie bajkowi, tacy jak
Baba Jaga czy Kosciej Niesmiertelny.

Na przetomie XX i XXI w. ukazala si¢ niezwykle istotna publikacja Ludmity
Winogradowej, w ktorej dokonano klasyfikacji demonéw ludowych na podstawie ich
genezy, stopnia nasilenia nadprzyrodzonych wiasciwosci, jak rowniez miejsca
bytowania®®. Owo studium poswigcone zostato takim popularnym w stowianskim
folklorze istotom jak rusatka, wiedzma, domowik i1 duchy bedace w stanie opgtac
cztowieka oraz zjawy zdolne wywota¢ bezsenno$¢ u dzieci, jak rowniez duch kochanka
(ros. myx-mo6osank)®. Co wazne, wspomniana badaczka niejednokrotnie wyszta poza
wlasny krag kulturowy, ukazujac powyzsze stworzenia z uwzglednieniem ich
warlantywnos$ci wynikajgcej z etnograficznego zréznicowania poszczegolnych obszarow
Stowianszczyzny. W jednym z opracowan Winogradowa zaproponowata ponadto
za Maksimowem wlaczenie do grona istot demonicznych ludzi wykonujacych zawody

nierolnicze, posiadajacych specjalistyczng wiedze 1 z tego powodu podejrzewanych

8 Eadem, Kpecmuanun u npupoonas cpeda é ceeme mugonouu. Boiiuuku, Obléanslyunsl U HOBepPbs
Pycckozo Cesepa: Hccnedosanus. Texcmol. Kommenmapuu, Mocksa 2011.

87 Ibidem, c. 17-160.

8 T.A. HosuukoBa, Pycckuii demornonozuueckuti ciogaps, C.-IletepOypr 1995.

8 JI.H. Bunorpaoga, 0p. Cit.

% Ibidem.
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0 konszachty z diablem®! (szczegdlnie kowali (ros. ky3uensr), mtynarzy (r0S. MEeTLHUKH),
pasterzy czy muzykantOw (roS. My3bIKaHTBHI)).

Najbardziej satysfakcjonujaca i zaawansowana, jak si¢ wydaje, proba systematyki
stowianskich bytéw demonicznych podjeta zostala w oparciu o badania terenowe
przeprowadzone na terenie Polesia. Ich rezultatem jest czterotomowe opracowanie
poswiecone demonologii tego obszaru autorstwa Winogradowej i Lewkijewskiej®.
Mimo ze w kontekScie zebranego materiatu zrodlowego posiada ono charakter
regionalny, wobec wyzej wymienionych klasyfikacji przedstawicieli sity nieczystej
wzmiankowany projekt jawi si¢ jako najbardziej kompletna i tym samym przekonujaca
typologia postaci o konotacjach demonicznych ze wzgledu na szerokie uj¢cie zarowno
samych kategorii demondéw, obejmujacych nie tylko poszczegdlne istoty, lecz takze
efekty ich intencjonalnych dziatan magicznych prowadzacych do uszczerbku na zdrowiu
fizycznym lub psychicznym czlowieka oraz zjawiska zmitologizowane, jak réwniez
bogaty  dobor  przedstawicieli  nieczystych ~ mocy  przyporzadkowanych
do odpowiadajacych im grup nadprzyrodzonych stworzen. Z tego powodu dociekania
naukowe obu badaczek traktowane bgda w niniejszej rozprawie jako punkt wyjscia
do dalszych rozwazan. Wzmiankowana roznorodno$¢ w ukazywaniu wizerunkow
przywotanych istot w duzej mierze uniemozliwia ich wzajemng interferencjg¢, przy czym
nalezy liczy¢ si¢ z tym, ze catkowite wyeliminowanie owego zjawiska nalezy do zadan
niewykonalnych, poniewaz kazdy sposréod wspomnianych bytow pozwala si¢
skategoryzowa¢ wedlug kilku cech jednoczesnie.

Winogradowa i Lewkijewskaja wymienity w swej pracy osiem podstawowych
kategorii demondw, opierajac si¢ na takich kryteriach, jak: poziom nat¢zenia cech
demonicznych, pochodzenie (w tym takze po$Smiertny status), typ fizycznej postaci
oraz lokalizacja. Na ich podstawie wyrdznione zostaly nastgpujace klasy stworzen
badz zjawisk nadprzyrodzonych:

— ludzie z nadprzyrodzonymi umiejetno$ciami, tj. wiedZma, czarownik, czarownica,

znachor, znachorka, ludzie ,,wiedzacy” (ros. ,,3Haromue” J'IIOI(I/I)93, wilkotak,

%1 Eadem, Kmo ecensemcs 6 6ecnosamozo?, [B:] Mugp 6 Kynemype: uenogex — He-yelo6ex,

pen. J.A. Cadponosa, JI.H. Turosa, Mocksa 2000, c. 33; v. eadem, Hapoonas demononoaus..., c. 15.

92 Eadem, E.E. JleBxkuesckas, Hapoouas demononozus Ionecws, . 1-4, Mocksa 2010-2020.

% Winogradowa dopuscita rowniez mozliwo$¢ wlaczenia wiedZzmy do grona tzw. wiedzacych ze wzgledu
na znajomos$¢ regul magicznych oraz zdolno$¢ przewidywania przysztosci. JI.H. Bunorpanosa, Ilonecckas
HapoOHasi O0eMOHONIO2Usl HA (OHe B0CMOYHOCIABAHCKUX OauHblx, [B:] Bocmounocraeauckuil
amuoauneeucmudeckull cooprnux. HMccreoosanus u mamepuanet, pen. A.A. Ilnoraukosa, Mocksa 2001,

c. 12.
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— zmarli: dusza (ros. myma), zmarly (ros. meprBen), dusze przodkow (ros. mymm
npenkoB), nieochrzczone dzieci (roS. HeKpemieHbIE AETH), ,,Zywy trup” (roS. ,,KUBOI
Tpym’’), samobdjca (ros. camoyowuiina), rusatka,

— skutki dziatalnoéci ,,wiedzacych”: urok (ros. crmas), porcza®

— wywotanie choroby
lub wyrzadzenie szkody innego rodzaju (ros. mopua), kottun (ros. konryH),

— zjawiska atmosferyczne i nadprzyrodzone: wiatr, kwitnienie paproci (ros. uereHue
nanopotHuka), deszcz w sloneczng pogode (ros. moxap mpu COJHIE), magiczne
zabezpieczenia natozone na skarb,

— personifikacje: strachu (ros. ctpax), losu-doli (ros. cyawba-mons), chorob
(ros. 6onesnp), Smierci (ros. cmepth), $wigt kalendarzowych (ros. kajaeHmapHbie
npa3aHuky) i dni tygodnia (r0S. 1HU HEAENN),

— personifikacje psychicznego lub fizycznego stanu cztowieka, tj. bohaterowie-strachy
(ros. IepCOHAXKU-YCTPALIUTEIN),

— duchy domowe: domowik, tasica (ros. nacka), waz domowy (ros. ToMaIHui yx),

— duchy przyrodnicze: wodnik, leszy, polny, potudnica,

— postaci niemozliwe do zlokalizowania: waz (ros. 3meii), latawiec (ros. eraromuii
3meit), diabet, ogniki (ros. 6mysxaromue orau) oraz podmieniec (ros. moamensimn)®.

Na uwage zastuguje kompleksowe i wieloptaszczyznowe ujecie bytow i zjawisk
nadprzyrodzonych wykraczajace poza rozumienie demonologii ludowej jedynie
w kategoriach istot o antropomorficznej, zoomorficznej, hybrydowej lub amorficznej
postaci i uwzgledniajace negatywne efekty dziatan magicznych oraz zmitologizowane
wyobrazenia dotyczace niektorych zjawisk, w tym atmosferycznych. Co istotne, rosyjskie
badaczki nie lekcewaza rowniez plciowej wariantywnosci demonicznych bohaterow
folkloru, o ile tylko takowa wystepuje w wierzeniach tradycyjnych (wiedzma, czarownica
— czarownik, znachorka — znachor).

W Polsce, podobnie jak w Rosji, pierwsze istotne ustalenia dotyczace kategorii
demonow stowianskich w kontekscie folkloru tradycyjnego, poczynione zostaty juz
w Il potowie XIX w. gléwnie za sprawag badan terenowych prowadzonych przez
etnografa i folkloryste Oskara Kolberga, obejmujacych obszar calej Rzeczypospolitej

przedrozbiorowe;, na podstawie ktorych powstato monumentalne,

% Postuguije sie wariantem ttumaczenia autorstwa Zuzanny Grebeckiej. Z. Grebecka, op. cit., s. 49.
% JI.H. Bunorpanosa, E.E. JleBkuesckasd, 0p. Cit.
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trzydziestotrzytomowe kompendium wiedzy®® dotyczace m.in. tradycyjnych wierzen
i obyczajow®’. Wazny przyczynek do badan nad demonologia ludows stanowia rowniez
artykuty opublikowane w naukowych czasopismach etnograficznych i folklorystycznych
takich jak ,,Zbior Wiadomosci do Antropologii Krajowe;j”, ,,Materiaty Antropologiczno-
Archeologiczne 1 Etnograficzne”, ,,Wista” czy ,Lud”, w ktéorych znalazly si¢
opracowania autorstwa znanych polskich zbieraczy i badaczy folkloru, m.in. Wiadystawa
Kosinskiego®. Rownolegle postawaly monografie o zasiegu lokalnym, po$wiecone
poszczegbdlnym regionom etnograficznym Polski, sposréd ktorych do wazniejszych
wydawnictw zaliczyé nalezy prace Kornela Koztowskiego®, Aleksandra Petrowal®,
Stanistawa Ciszewskiego'%! oraz Seweryna Udzieli?,

W I potowie XX w. nieckwestionowany wklad we wzmiankowane rozwazania
wniost Kazimierz Moszynski, poswigcajac dwa tomy swego monumentalnego dzieta z lat
1929-1939 pt. Kultura Iludowa Stowian ich spu$ciznie duchowej, w tym takze
zagadnieniom zwigzanym z demonologia. Etnograf usystematyzowal kategorie postaci
nadprzyrodzone, dokonujac nastepujacego podziatu:

— istoty potdemoniczne (wiedzmy, zmory, ptanetniki, upiory'®),
— demony domowe i pokrewne,
— demony wywodzace si¢ od ludzi zmarlych nie swoja $miercig (przedwczesnie

lub w sposob gwattowny) oraz od duchow ludzi ztych,

% Liczba ta tyczy sie tomOw Ludu... wydanych za zycia Kolberga. Do 1907 r. opublikowane zostaty trzy
kolejne czesci wspomnianego dzieta. Proces wydawniczy zostal wznowiony w latach 60. XX w.,
€0 zaowocowalo ukazaniem si¢ nastgpnych toméw monograficznych naktadem Polskiej Akademii Nauk.
Obecnie Dziela Wszystkie polskiego etnografa publikuje Instytut im. Oskara Kolberga — do 2024 r. wydano
lub przygotowano do druku osiemdziesiat cztery tomy zroédlowe i suplementy oraz biografi¢ Kolberga, zas
zwienczenie serii stanowi¢ bgdg indeksy do catosci edycji.

% 0. Kolberg, Lud. Jego zwyczaje, sposéb zycia, mowa, podania, przystowia, obrzedy, gusta, zabawy,
piesni, muzyka i tance, Warszawa, Krakow 1857-1890.

% W. Kosinski, Materialy do etnografii Gorali Beskidowych, ZWAK, t. 5, Krakow 1881, s. 187-265; t. 7,
Krakow 1883, s. 3-105; idem, Materialy etnograficzne zebrane w roznych okolicach Galicji Zachodniej,
MAAE, t. 7, Krakow 1904, s. 1-86.

% K. Koztowski, Lud. Piesni, podania basnie, zwyczaje, przesqdy ludu z Mazowsza czerskiego, \Warszawa
1869.

100 A, Petrow, Lud ziemi dobrzyrniskiej, jego charakter, mowa, zwyczaje, obrzedy, piesni, przystowia, zagadki
itp., ZWAK, t. 2, Krakow 1878, s. 3-182.

101 3, Ciszewski, Lud rolniczo-gérniczy z okolic Stawkowa w powiecie olkuskim opisat..., ZWAK, t. 11,
Krakow 1887, s. 1-130; idem, Krakowiacy. Monografia etnograficzna, Krakow 1894.

1025 Udziela, Swiat nadzmystowy ludu krakowskiego mieszkajgcego po prawym brzegu Wisty. Wielkoludy,
czarownice i czarownice, choroby, Warszawa 1901.

108 Za Moszynskim do kategorii istot pétdemonicznych upiory zaliczyt rowniez Stanistaw Urbanczyk,
motywujac swe posunig¢cie zwigzkiem zjawy z konkretnym cztowiekiem. S. Urbanczyk, op. cit. Mimo to
w klasyfikacjach pochodzacych z lat pozniejszych z reguly przyporzadkowuje si¢ owe stworzenia
do odrgbnej grupy bytow nadprzyrodzonych, podobnie jak ma to miejsce w przypadku planetnikéw
uwazanych przez drugiego sposrod wspomnianych badaczy za potdemony. Ibidem, s. 51.
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— demony o charakterze mieszanym i niepewnym pochodzeniu,
— demony przeznaczenia (doli),

— demony chordb i $§mierci,

— demony zta!®,

W klasyfikacji Moszynskiego da si¢ jednak zauwazy¢ zasygnalizowang wyzej
niedoskonato$¢ zwigzang z przynalezno$cig poszczegélnych istot nadprzyrodzonych
do wiecej niz jednej sposréd wymienionych przez badacza kategorii — np. ptanetnik moze
by¢ oczywiscie zaliczony do grupy postaci pétdemonicznych, jednak jako dusza osoby
zmartej nagle badz samobojcy (najczgsciej wisielca lub topielca) kwalifikuje sie
jednoczesnie do grona demonow pochodzacych od dusz tzw. nieczystych
nieboszczykow, tj. ludzi przekraczajacych granice zycia i §mierci w sposob naruszajacy
ustanowione przez spoteczno$é¢ wiejska tabu'®. Badacz wyszedt poza popularny aspekt
zwigzany z lokalizacja i pochodzeniem istot mitologicznych nizszego rzedu, poszerzajac
zasOb ich wyr6znikow o rodzaj nadnaturalnych zdolnosci oraz poziom natgzenia cech
nadprzyrodzonych, dzigki czemu mozliwe statlo si¢ wiaczenie do grona postaci
wierzeniowych potdemonow, szczegdlnie zas czarownicy i wiedzmy?%®.

Lata 80. XX w. przyniosty znaczacy przetom w polskich badaniach nad ludowa
demonologia, do ktérego w znacznym stopniu przyczynil si¢ Bohdan Baranowski.
W pracy poswigconej stowianskim istotom nadprzyrodzonym znacznie poszerzyl on
owczesny stan wiedzy na ich temat, starajac si¢ wskaza¢ na przeobrazenia, jakim ulegty
one na przestrzeni wiekOw oraz umiejscawiajgc je w kontekscie zarowno chtopskiej
mentalnos$ci, jak 1 wierzen chrzescijanskich. Badacz nakreslit zroznicowane wizerunki
demondéw, uwzgledniajac nie tylko lokalizacjg, pochodzenie oraz rodzaj

nadprzyrodzonych umiejetnosci 1 poziom ich natezenia, lecz takze pore aktywnosci,

104 K. Moszynski, op. cit., s. 604, 666.

105 Ptanetnik, zwany réwniez chmurnikiem lub oblocznikiem, niekiedy utoZzsamiany bywa z duchami
przyrodniczymi, jako ze posiada wtadzg nad zjawiskami atmosferycznymi, dzigki czemu potrafi zaréowno
zesta¢ burzg i grad, jak tez uchroni¢ przed nimi. Zgodnie z ludowa mentalnos$cia oprocz osoéb zmartych
przedwczes$nie oraz tragiczng i samobdjcza $Smiercia takze dusze nieochrzczonych dzieci wykazuja zwigzek
z demonami powietrznymi, bowiem niejednokrotnie przyjmuja one posta¢ ornito- lub entomorficzna
(w drugim przypadku zazwyczaj dochodzi do przemiany w motyla). Na temat potudniowostowianskich
wierzen o niechrzczencach i ich zwigzku z zaswiatami V. P. Szczepanik, Stowianskie zaswiaty. Wierzenia,
wizje i mity, Szczecin 2018, s. 117. Ponadto warto przypomnie¢, ze W popularnych wéréd Stowian
wyobrazeniach dotyczacych ducha badz duszy wspomniane byty czesto ukazywane byly w postaci ptaka.
K. Kajkowski, Mity, kult i rytuat. O duchowosci nadbattyckich Stowian, Szczecin 2017, s. 220.

106 Bywa rowniez, ze istoty potdemoniczne, takie jak wiedzma, czarownica lub czarownik, traktowane sg
przez badaczy gldwnie jako ludzie posiadajacy kontrole nad stworzeniami mitologicznymi nizszego rz¢du
dzigki swym niezwyktym umiej¢tnosciom, nie za$ jako odrgbna kategoria demonow zaliczajaca si¢
do wspomnianego grona bytow nadprzyrodzonych. V. Z. Vana, Svét slovanskych bohii a démonii, Praha
1990, s. 191.
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cechy charakteru oraz wiasciwe danemu stworzeniu zachowania i pelnione przez nie
funkcje. Na podstawie przytoczonych kryteriow Baranowski dokonat nastgpujacej
klasyfikacji ludowych istot demonicznych: 1) upiory i strzygonie, 2) zmory i nocnice,
3) topielce i rusalki, 4) potudnice, 5) latawce i planetnicy, 6) boginki i odmience,
7) wilkotaki, 8) duchy lesne, 9) ubozeta, inkluzy i skarbniki, 10) diabty, 11) czarownice,
12) opgtani przez zte moce, 13) demony chorob i $mierci, 14) dusze pokutujace, 15) zjawy

107 Warto doda¢, ze badacz potraktowat duchy

i strachy oraz 16) smoki i krolowie wezow
zmartych oraz wszelkiego rodzaju mary jako dwie odr¢bne, cho¢ w niekwestionowany
sposob spokrewnione ze sobg kategorie demondow.

Sladami Baranowskiego postanowit podazy¢ Leonard Pelka, jego uczen,
zaw¢zajac jednak wiasne pole badawcze do wierzen dotyczacych istot o demonicznym
rodowodzie wystepujacych na terytorium Polski. Publikujac monografi¢ kilka lat
po swym naukowym mistrzu, postuzyt si¢ on metoda genetyczno-problemowa i dokonat
wlasnej klasyfikacji demonéw stowianskich, przedstawiajac ich sylwetki w ujeciu
funkcjonalnym'%, Badacz skupit si¢ przede wszystkim na terytorialnej przynaleznosci
poszczegolnych postaci nadprzyrodzonych oraz obszarach, nad ktérymi sprawuja opieke,
jak rowniez ich powigzaniu z rozmaitymi zywiotami. Jednocze$nie zostat uwzgledniony
zasigg ingerencji demonow w sfere rodzinng, spoteczng oraz zawodowa mieszkancow
wsit®. Klasyfikacje tego typu prowadza w oczywisty sposéb do znacznych uproszczen —
istnieja bowiem demony niezwigzane z konkretnym miejscem*'?. Jako exemplum bytu
tego typu postuzy¢ moze chociazby upidr, tj. duch osoby zmarlej trwale zwigzany
z wlasnym grobem, lecz mimo to nieustannie przemieszczajacy si¢ poza cmentarz

w poszukiwaniu kolejnych ofiart!t,

107 B. Baranowski, W kregu upiorow..., s. 62-396.

108 . Petka, op. cit., s. 9-10.

199 1hidem, s. 27. W swej klasyfikacji polskich demonéw ludowych badacz nawigzat réwniez do ich
stosunku do cztowieka, wspominajac o duchach opiekunczych domu na ogét zyczliwych jego
mieszkancom, lecz zdolnych takze do rozmaitych zlos§liwosci adresowanych do gospodarzy za brak
naleznego im szacunku. Powyzsze kryterium wystgpuje jednak u Petki w postaci w duzym stopniu
zawoalowanej, poniewaz, jak zostalo wczesniej wspomniane, niemozliwe jest ustalenie jednoznacznego
nastawienia bytéw nadnaturalnych wobec ludzi.

110 Mimo swoich niedoskonato$ci wspomniane typologie postaci wierzeniowych nizszego rzedu figuruja
w klasycznej literaturze przedmiotu, np. u Andrzeja Szyjewskiego lub w stynnej pracy Aleksandra
Gieysztora poswigconej panteonowi stowianskich bostw i demondw. A. Szyjewski, Religia Stowian,
Krakow 2003; A. Gieysztor, Mitologia Stowian, Warszawa 2006.

11 Niewykluczone, ze m.in. z tego powodu czeski etnograf Lubor Niederle jako jedno z wiodacych
kryteriow klasyfikacji istot o diabolicznych konotacjach, zwlaszcza za§ stworzen przyjmujacych
niematerialng posta¢, wskazat pochodzenie przedstawicieli sity nieczystej, uznajac jednocze$nie dusze
przodkéw za najbardziej reprezentatywna grupe stowianskich demonow. JI. Hupepne, Crassanckue
opesrocmu, nep. T. KoBanea, M. Xa3zanos, Mocksa 2010, c. 216-217. Henryk Lowmianski pisat za$:
»Niektore z tych specjalnych grup [demonow — A.Z.] daja si¢ wyraznie nawigzac¢ do pojecia dusz ludzkich.
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Petka rozréznit nastepujace kategorie polskich istot nadprzyrodzonych:

— personifikacje zjawisk atmosferycznych: latawce, demony wirujace, demony chmur
burzowych i gradowych, ptanetnicy,

— personifikacje zjawisk przyrody: demony wodne (utopiec), demony przybrzezne
(boginki, diabet wodny), btotne (§wietliki bagienne), polne (potudnice i polne diabty),
lesne (duch lesny, rusatka lesna), gorskie (rusatki gorskie, diabty gorskie) i podziemne
(krasnoludki, skarbnik),

— personifikacje zjawisk zycia spotecznego: opiekuncze demony domowe (ubozeta,
skrzaty, krasnoludki, domowoj, klobuk, diabel-latawiec, diabet-chowaniec), demony
negatywne (dziwozony, mamuny, zmory, upiory, demony chorob i $§mierci, diabty,
czarownice, wilkotaki),

— zjawiska parademoniczne, wykraczajace poza przytoczona systematyke przedstawicieli
sity nieczystej: strachy, zjawy i mary*'?,

Sam etnograf zauwazyl jednak niedoskonato$¢ stworzonej przez siebie typologii
demonow ludowych, wskazujac na wzajemne naktadanie si¢ na siebie poszczegolnych
kategorii wspomnianych postacit3.

Warto na koniec wspomnie¢ o wydanym na poczatku XXI w. studium Jerzego
Sienkiewicza i Jolanty Wasili poswigconym regionalnym wierzeniom demonicznym
obejmujacym obszar Polski potnocno-srodkowej. Nadrzedng rolg w klasyfikacji istot
nadprzyrodzonych odegrato kryterium zwigzane z ich powierzchownoscig. Badacze
dokonali bowiem podziatu ludowych demondéw w oparciu o przyjmowang przez nie
posta¢ ludzka (duchy osob zmartych, diabel, rusatki) lub zwierzeca (animalistyczne
wizerunki diabta oraz dusz ludzi zmartych, wilkotaki) badZ ich charakter niematerialny
(duchy, demoniczny charakter zjawisk fonicznych, ognie)*.

Analiza stanu badan dotyczacego demonéw ludowych pozwala zauwazyc,
ze przedmiot zainteresowania rosyjskiej folklorystyki relatywnie czgsto stanowia

rodzime wierzenia na temat przywolanych istot, podczas gdy polscy etnografowie

W ogoéle niepodobna rozgraniczy¢ te dwa pojgcia dusz i demonow (...)”. H. Lowmianski, Religia Stowian
i jej upadek (w. VI-XII), Warszawa 1979, s. 150.

12 1., Petka, op. cit. Podobng propozycje klasyfikacji stowiafiskich demonéw ludowych przedstawit
Andrzej Szyjewski, przyporzadkowujac wspomniane istoty do nastepujgcych kategorii: 1) duchy
opiekuncze (losu i przeznaczenia), 2) demony wodne i przybrzezne, 3) demony gorskie, 4) strachy
bagienne, 5) demony le$ne i zwierzece, 6) duchy powietrzne, 7) duchy opiekuncze domu i zagrody,
8) duchy polne, roli i prac polowych, 9) duchy zmartych i zmory oraz 10) demony zarazy, chordb i $mierci.
A. Szyjewski, op. cit., s. 159-160.

131, Pelka, op. cit., s. 27.

114 3. Sienkiewicz, J. Wasila, Demonologia pogranicza kultur w Polsce pétnocno-wschodniej, Biatystok
2010.
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chetniej sytuuja swoje rozwazania w kontekscie catej Slowianszczyzny, dzigki czemu
zyskuja one wymiar uniwersalny. Kolejna réznica dotyczy, jak si¢ wydaje, kryteriow
identyfikacji ludowych demonoéw stosowanych przez badaczy z obu kregow
kulturowych. Mimo ze wybrane grupy oraz typy demondw pojawiaja si¢ w powyzszych
opracowaniach z podobng czestotliwoscia (w szczegolnosci diabel, duchy przyrodnicze
I opiekuncze, czarownice i wiedzmy, jak rowniez tzw. nieczy$ci zmarli), rosyjscy
folklorysci, zwlaszcza wspodlczesni, w nieco bardziej elastyczny sposoéb dokonuja
klasyfikacji bytow spowinowaconych z silg nieczysta, wlaczajac do ich grona zaréwno
ludzi wykonujacych zawody o konotacjach demonicznych, jak i same zjawiska
nadprzyrodzone, w tym takze negatywne skutki dziatalno$ci os6b podejmujacych
praktyki magiczne. Istnieje zatem prawdopodobienstwo, ze ponowne podjecie refleksji
naukowej na temat demonologii ludowej na polskim gruncie badawczym mogtoby
doprowadzi¢ do zniesienia owych rozbieznos$ci poprzez rewizje zatozen poczynionych
jeszcze w latach 80. ubieglego wieku — rozwazania naszych wschodnich sgsiadow

dotyczace poruszonej problematyki sg bowiem nieustannie kontynuowane.
1.2.3. Kryteria opisu postaci demonicznych

W celu mozliwie jednoznacznej identyfikacji demondéw ludowych konieczne jest
wypracowanie przejrzystych kryteriow ich opisu z uwzglednieniem wszelkich aspektow
dotyczacych przypisywanych im cech oraz sposobu funkcjonowania w lokalnej
spoteczno$ci. Owego zadania podjeta si¢ Winogradowa we wspotpracy ze Swiettang
Tolstajg, wskazujac kilkanascie istotnych miernikow demonicznej natury postaci
wierzeniowych: 1) imiona, nazwy wlasne (w tym takze eufemizmy), 2) zdolno$¢
do fizycznej metamorfozy i typy wcielen (posta¢ antropo-, Z00- oraz amorficzna, cien),
3) wyglad zewnetrzny, 4) atrybuty, towarzysze, 5) relacje z innymi postaciami
demonicznymi, 6) pochodzenie (np. zawarcie paktu z diabtem lub powstanie z duszy
tzw. nieczystego zmarlego), 7) miejsca wystgpowania, bytowania: najczesciej obszary
mediacyjne (np. zbiornik wodny, las, cmentarz) badz przestrzen domowa, 8) czas, pora
aktywnosci: czesto okres od zmierzchu do $witu, 9) indywidualne cechy, wlasciwosci,
10) charakterystyczne zajgcia, przyzwyczajenia, dzialania, 11) pelnione funkcje,
12) obiekty, adresaci dzialan (np. dla zmory sg to ludzie znajdujacy si¢ w stanie snu,
za$ W przypadku rodzanic — kobiety ci¢zarne), 13) cechy zmienne, 14) kontakty

z czlowiekiem 1 przejawiany do niego stosunek oraz 15) motywy zwigzane
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Z poszczegdlnymi postaciamil®®, Ze wzgledu na swa wieloaspektowos$é i réznorodnosé
powyzszy kwestionariusz badawczy postuzyt mi do stworzenia pelnej charakterystyki
wierzeniowych postaci demonicznych pojawiajacych si¢ w ludowej bajce magiczne;.

Powyzsze kryteria podzieli¢ mozna na trzy zasadnicze grupy: 1) wihasciwosci
niezwigzane z wolg lub dzialalno$ciag demona, w szczegdlno$ci przypisane mu imi¢
badz nazwa, jego ple¢, powierzchownos$¢ oraz atrybuty, cechy charakteru, pochodzenie
oraz relacje z innymi istotami, 2) przedsigwzigte przez posta¢ wierzeniowa dziatania
skierowane na siebie lub wybrany obiekt, rdznigce si¢ przede wszystkim intencja
I skutkiem (np. pomoc, wyrzadzenie szkody, ukaranie), uwarunkowane niejednokrotnie
przez pore¢ aktywnosci, lokalizacje, a takze cechy zmienne danego stworzenia
oraz 3) cechy dotyczace obiektu dzialan demona i rodzaje interakcji migdzy nimil®®.
Podkresli¢ przy tym trzeba, ze poszczegoélne istoty nadprzyrodzone mogg zostad
zidentyfikowane jedynie na podstawie indywidualnego zespotu cech, motywow
i funkcji'l’, poniewaz w ramy pojedynczego kryterium opisu zawsze wpisywac si¢ bedzie
minimum dwoje, a najcze¢sciej kilkoro przedstawicieli nieczystej sity. Co rownie wazne,
niektdre cechy wzmiankowanych stworzen sg ze soba w nierozerwalny sposob sprz¢zone
— np. imi¢ lub nazwa przypisana demonowi wskazywaé moze na jego pochodzenie,
lokalizacj¢, charakterystyczne dla niego zajecia lub nadprzyrodzone zdolnos$ci
czy moment demonicznej aktywno$ci, w innym za$ przypadku geneza danego bytu
bezposrednio koresponduje z miejscem jego wystgpowania. Owe zalezno$ci nie
wyczerpuja oczywiscie puli mozliwych korelacji zachodzacych miedzy przytoczonymi
kryteriami, zgodnie z ktorymi klasyfikuje si¢ przedstawicieli nieczystej sily,
lecz sygnalizuja jedynie problem, jakim jest wzajemne nakladanie si¢ na siebie
poszczeg6lnych weryfikatorow nadprzyrodzonej natury bohateréw zaréwno rosyjskiego,
jak i rodzimego folkloru.

Jak si¢ wydaje, podczas identyfikacji demona obecnego w prozie niebajkowej
naplan pierwszy wysuwaja sie cechy niejako ,statyczne”'!8, niepowigzane
z aktywnosciag danego stworzenia, nie za$ np. jego stosunek do czlowieka, poniewaz
przywotane stworzenia kazdorazowo stanowig w tego typu przekazach zagrozenie

dla ludzi, co wynika bezposrednio z intencji tych opowiadan polegajacej na wywotaniu

115 J1.H. Bunorpanosa, Hapoonas oemononozus. .., c. 31-57.

116 Referuje za: ibidem, c. 28-29.

17 Ibidem, c. 21, 24.

118 Okreslenie to zaczerpnetam z opracowania Winogradowej. Ibidem, c. 28.
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w odbiorcy strachu i ostrzezeniu go przed niebezpieczenstwem. Dla utworéw bajkowych
zdecydowanie  wigksze  znaczenie posiada natomiast rodzaj dzialalno$ci
nadprzyrodzonego bohatera oraz jego nastawienie wobec cztowieka zalezne zazwyczaj
od zachowania istoty ludzkiej i dokonanych przez nig wyborow o charakterze moralnym.
Wsrod powyzszych weryfikatorow demonicznej natury postaci fikcyjnych znajduja si¢
zatem zarO6wno te, na ktorych mozna polegac, gdyz odznaczaja si¢ one wysokim stopniem
wiarygodnos$ci, jak 1 takie, ktorych wartos¢ w procesie identyfikacji bohatera jest
watpliwa, totez nalezy podchodzi¢ do nich z duzg dozg sceptycyzmu.

Miarodajnymi beda zatem dla badacza kryteria opisu istot nadprzyrodzonych
po pierwsze, wskazujace na state wlasciwosci poszczegoélnych stworzen, po drugie zas$,
podkreslajace ich indywidualne predyspozycje, umiejetnosci 1 zachowania, jak réwniez
atrybuty. Do wspomnianej grupy zaliczy¢ mozna w szczegolnosci wiasciwg dla danej
postaci aktywno$¢ oraz jej cechy osobnicze, zwlaszcza takie, ktérymi nie dysponuje inny
byt nadprzyrodzony. Problem stanowi jednak zjawisko przejmowania przez demona roli
przypisanej innemu bohaterowi wierzeniowemu — np. diabet posiada zdolno$¢ petnienia
funkcji leszego badz taziebnika, o czym §wiadczy juz sama jego lokalizacja (las, taznia).

Miejsce wystepowania istot nadnaturalnych stanowi istotne kryterium ich opisu
zaréwno dla podania, jak i prozy bajkowej. Lokalizacja przedstawicieli nieczystej sity
bezposrednio przektada si¢ niekiedy na powigzanie danego stworzenia z konkretnym
zywiotem (np. duchy wodne lub powietrzne). Zasiedlanie okre§lonego terytorium przez
byty o demonicznym rodowodzie, za wyjatkiem wiejskich domostw i zabudowan
gospodarczych, niejednokrotnie motywowane jest mediacyjnym charakterem danego
miejsca (np. cmentarze, ko$cioty, lasy, bagna, gory, zbiorniki wodne, okolice mtyna
lub kuzni, skrzyzowania drog, obszary oddalone od chiopskich osad, przestrzen
powietrzna symbolizujaca stan zawieszenia mi¢dzy niebem a ziemig). Jak zauwazyt
Michait Stroganow, ,,w podaniu wierzeniowym dowolne (co do zasady) miejsce
sprowadza niebezpieczenstwo. (...) Kazdy bohater wierzeniowy zdeterminowany jest
przez funkcje miejsca realizujaca sic w dzialaniach danej postaci”!'®. Po drugie,

lokalizacja poszczegélnych stworzen nadprzyrodzonych bezposrednio przektada sie

119 M.B. CrporanoB, Bouimuku 0 Heuucmou cuie: Munoio2us NepcoHadicell Kax Mmunoio2us Mecma,
[B:] Hemononozus u napoousie seposanus. Cooprux nHayunvix cmameil, coop. A.b. UnnonntoBa, Mocksa

2016, c. 377.
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na sfere ich dziatan'?’, a niejednokrotnie réwniez na pochodzenie wspomnianych istot!?!,
totez oba kryteria pozwalajace na ich czeSciowa identyfikacje traktowa¢ mozna jako
Scisle ze sobg powigzane.

Wiarygodno$¢ powyzszego weryfikatora demonicznej natury poszczegdlnych
bytow obniza jednak nie tylko przytoczony przypadek przejmowania przez diabta funkcji
innych postaci wierzeniowych, lecz takze ich sktonno$¢ do zasiedlania wigcej niz jednego
terytorium jednoczesnie. W celu zilustrowania owej tezy warto postuzy¢ si¢ przyktadem
wschodniostowianskich rusatek, w Polsce znanych jako boginki lub panny wodne. Ich
lokalizacja zalezna jest od pory roku — zgodnie z wierzeniami ludowymi od wiosny
do jesieni zamieszkuja one lasy i pola, natomiast zimg przenoszg si¢ w poblize akwenow
wodnych'?? dlatego jednoznaczne przyporzadkowanie ich do jednego sposrod
wzmiankowanych obszaréw staje si¢ niemozliwe.

Kryterium rozstrzygajacym tozsamos$¢ demona nie moze stanowi¢ ponadto jego
pochodzenie, jako ze wiele stworzen nadprzyrodzonych wywodzi si¢ od ludzi zmartych
gwaltowng lub przedwczesng $miercig badZ pochowanych bez chrztu (np. upior, strzyga,
topielec), rzadziej natomiast spotykane sg istoty otrzymujace niezwykle wiasciwosci
poprzez dziedziczenie badz przekazanie ich przez poprzednika (np. niektére wiedzmy)
lub nabywajac je w sposob samoistny (np. wity)'?3, Wybrani przedstawiciele ciemnych
mocy dysponuja ponadto zdolno$cig do posiadania potomstwa (np. wodnik, boginka,
rusatka, samowila, rzadziej wiedzmal?*). Zbyt pojemne Kkryterium opisu istot
nadprzyrodzonych stanowi rowniez czas ich aktywnosci, przypadajacy czesto na pore
wieczorno-nocng (od zmierzchu do piania kogutéw, szczegolnie zas pdinoc), co odnosi
sie do takich demonéw jak np. wiedzma, upior czy zmora'?®.

W procesie identyfikacji istoty demonicznej pomocne moze by¢ ponadto
wskazanie obiektu jej dziatan oraz stosunku do niego, bowiem istnieja stworzenia
nadprzyrodzone uznawane za grozne jedynie wobec wybranych grup ludzi, ktérych ceche
wspolng stanowi najczesciej wiek, pte¢ badz okreslone predyspozycje (np. kobiety

ciezarne lub rodzace)!?. Warto jednoczesnie podkresli¢, ze w podaniu wierzeniowym

120 A, Szyjewski, op. cit.

121 Jako przyklad poshizyé moga duchy opiekuncze domu wywodzace sie czesto od dusz zmarlych
przodkow. J. Strzelczyk, Mity, podania i wierzenia dawnych Stowian, Poznan 1998, s. 64.

122 1pidem, s. 177.

123 J1.H. Bunorpanosa, Hapoonas 0emonono2us. .., c. 41.

124 Ibidem.

125V, ibidem, c. 43.

126 Thidem, c. 51.
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kazde spotkanie z przedstawicielem ztych mocy jest dla czlowieka niebezpieczne.
Niektore postaci wierzeniowe wchodza ponadto w interakcje z innymi przedstawicielami
sity nieczystej (np. wiedzmy paktujace z diablem, rusatki wystepujace w roli corek
badz zon wodnika'?) lub posiadaja sktonno$é¢ do taczenia sie¢ w grupy. Jak sie jednak
wydaje, pierwsza sposrod przytoczonych predyspozycji dotyczy w szczegodlnosci istot
pici zenskiej, podczas gdy druga — réwniez np. czartow.

Jako przyktad najmniej przydatnego miernika przynaleznosci poszczegdlnych
bytéw nadprzyrodzonych do okreslonego grona stworzen o demonicznym rodowodzie
poshuzy¢ moze imi¢ badz nazwa postaci lub jej wyglad zewnetrzny. Z jednej strony
badacz ma wowczas do czynienia z czgsto do$¢ obszernym katalogiem okreslen
zastepczych przypisanych danej istocie, co tlumaczy¢ nalezy wyzej wspomnianym
zjawiskiem tabuizacji'?®, z drugiej natomiast musi on braé pod uwage okolicznosé
zwigzang ze zmiennoksztattnos$cig niektérych demonow ludowych. Obie przestanki
powyzszego twierdzenia spetnia np. przypadek wiedzmy wystepujacej w bajce magiczne;j
w rolach fabularnych witasciwych dla Baby Jagi i na odwr6t, ponadto za§ zdolnej
do fizycznej metamorfozy i przyjecia postaci zwierzecia lub przedmiotu.

Podsumowujac, badacz podejmujacy probe charakterystyki, a tym samym
identyfikacji demonoéw ludowych, napotyka zatem na swej drodze liczne trudnos$ci
wynikajace zaréwno z faktu posiadania przez owe istoty indywidualnych cech
umozliwiajagcych im m.in. zmian¢ postaci na zwierzecg lub zmaterializowang, jak
I niejednoznacznego sposobu ukazania wspomnianych bohaterow w tekstach folkloru.
Po wtore, wizerunki ludowych bytéw nadnaturalnych ulegaja w wierzeniach
spoteczno$ci wiejskiej rozmaitym przeobrazeniom oraz interferencjom, poniewaz
niejednokrotnie podlegaja one obcym wplywom kulturowym, o czym pisal Jerzy
Strzelczyk:

demonologia stowianska (...) jest r6znorodna, nierowno roztozona na terytorium
Stowianszczyzny, wielowatkowa, poszczegodlne istoty demoniczne ukazujg si¢
pod ré6znymi nazwami, sg charakteryzowane niejednolicie, zakresy ich dziatania

nieraz krzyzujg si¢, elementy rodzime przeplatajg si¢ z zapozyczeniami zardwno
wewnatrzstowianskimi, jak i zewnetrznymi, niestowianskimi?®.

127 Ibidem, c. 40.
128y, E.E. JleBkueBcKas, op. cit., c. 52.
129 ], Strzelczyk, op. cit., s. 63.
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1.3. CELE | PODSTAWY METODOLOGICZNE ROZPRAWY

Wybor tematu niniejszej rozprawy motywowany jest faktem, iz jak dotad
na gruncie polskiej folklorystyki nie powstalta monografia poddajaca kompleksowej
refleksji kategorie istot  demonicznych  wystepujacych ~ w  polskiej
i wschodniostowianskiej bajce ludowej, w szczegdlno$ci podejmujgca problem ich
genezy, wieloaspektowego wizerunku, a takze funkcji petnionych w przekazach
bajkowych. Zaproponowane rozwazania sytuuja si¢ zatem w obszarze badan
komparatystyczno-folklorystycznych. Gtownym ich celem jest ustalenie, ktore z postaci
o demonicznym rodowodzie znalazly si¢ wsrdd bohaterow ludowej bajki magicznej sensu
stricto oraz w jakim stopniu sg w niej reprezentowane ich wierzeniowe wizerunki.
Zamierzam ponadto ustali¢, czy obecno$¢ danego przedstawiciela sfery nadprzyrodzone;j
w rozpatrywanych przeze mnie watkach badz ich jednostkowych realizacjach posiada
charakter celowy, fakultatywny czy catkowicie przypadkowy. Odpowiedzi na te pytania
postuza mi do sporzadzenia szczegdtowej charakterystyki tych bohaterow w oparciu
0 kontekst interpretacyjny uwzgledniajacy zapisy wierzen i podan wierzeniowych na ich
temat. Dzigki temu mozliwe bedzie postawienie pytania o to, jakim przeobrazeniom
podlegaja postaci wierzeniowe pod wplywem zatozen gatunkowych tekstow
0 charakterze fikcjonalnym. Ostatecznie w rozprawie rozpatrzone zostang nastgpujace
kategorie demonow oraz ludzi posiadajacych konotacje ze sfera nadprzyrodzona
| za§wiatami:

— dusze zmartych przodkéw (matka, ojciec), dusze pokutujace i ,,nieczySci zmarli”
(zefiska strzyga, meski upior, wisielec),

— personifikacje $mierci, losu 1 biedy,

— ludzie o nadprzyrodzonych umiej¢tnosciach (czarownica/wiedZzma, czarownik),

— przedstawiciele zawodow o konotacjach demonicznych (kowal, muzykant, pasterz,
mtynarz),

— demony przyrodnicze i gospodarcze (leszy, wodnik, wiatr),

— diabet.

Powyzszy spis postaci pokazuje, ze ich demoniczne konotacje staram si¢
potraktowa¢ z uwzglednieniem gradacji pod wzgledem ich nat¢zenia. Znajdujg sig
bowiem wsrdd nich zarowno dusze zmartych rodzicoéw, ktore tatwiej bytoby okresli¢
bardziej neutralnym mianem postaci zaswiatowych, ludzie wykonujacy zawody

uchodzace w spotecznosci wiejskiej za spowinowacone z nieczystymi mocami,
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wspolpracownicy czarta (czarownica, czarownik), postaci nadprzyrodzone ,,zawieszone”
mi¢dzy porzadkiem boskim i demonicznym ($mieré, dusze na pokucie), dusze ludzi
poSmiertnic przemienionych w upiory i personifikacje biedy, a takze demony
przyrodnicze przypisane do konkretnych lokalizacji i wreszcie upostaciowanie samego
zla, czyli diabel. Jak si¢ wydaje, bioragc pod uwage powyzsza réznorodno$¢ zaréwno
ujetych przeze mnie bohaterow, jak i przekazéw etnograficznych o polskim, rosyjskim,
ukrainskim i biatoruskim rodowodzie potraktowanych jako kontekst interpretacyjny, tak
pomyslana praca moglaby stanowi¢ swego rodzaju matryc¢ umozliwiajaca podjecie
podobnej problematyki na materiale zaczerpnigtym z innych kregéw kulturowych.

W obregbie poszczegdlnych rozdziatéw poswieconych powyzszym postaciom
wierzeniowym podjetam probe zrealizowania celu szczegbélowego rozprawy, mianowicie
odpowiedzi na pytanie, czy 1 w jakim stopniu ludowi gawegdziarze, czynigc bohaterami
swoich opowiesci czarodziejskich istoty demoniczne, oparli si¢ na ich podaniowo-
wierzeniowym wizerunku. Aby zrealizowa¢ to zadanie, poshuzytam si¢ nastgpujacymi
kryteriami opisu interesujacych mnie postaci:

— imie, nazwa badz przydomek,

— pochodzenie,

— wyglad zewnetrzny oraz formy fizycznej metamorfozy,

— atrybuty,

— czas 1 miejsce aktywnosci,

— stopien 1 charakter zwigzku z silg nieczysta,

— (nadprzyrodzone) wiasciwosci,

— charakterystyczne zajgcia 1 dziatania oraz ich adresaci,

— relacje z otoczeniem™,

Pozwolito to okresli¢, ktére z wymienionych kryteriow identyfikacji postaci
wierzeniowych okazaly si¢ istotne dla przekazow bajkowych, a ktore nie znalazly w niej
odzwierciedlenia. Ponadto uzycie powyzszego kwestionariusza badawczego
w przypadku wszystkich postaci demonicznych uwzglednionych w niniejszej pracy
umozliwi zaobserwowanie 1 wskazanie roznic dotyczacych sposobdw ich przedstawiania
w opowiesciach magicznych. Zaktadam bowiem, ze wymienione kryteria opisu mogg by¢

zastosowane w bajce wzgledem interesujagcych mnie bohaterow w sposob cato$ciowy

130 Opracowano gléwnie na podstawie kryteriow opisu wierzeniowych postaci demonicznych wskazanych
przez Winogradowa i Tolstaja. JI.LH. Bunorpanosa, Hapoonas Oemononocus u mugo-pumyanvuas
mpaouyus crassn, Mocksa 2000, c. 31-55.
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lub jedynie wybiorczy. Uklad tych rozwazan zostanie w znacznym stopniu
podporzadkowany funkcjom fabularnym pelnionym w bajce przez charakteryzowane
istoty demoniczne zgodnie z klasyfikacja postaci dziatajacych wedlug Proppa.

O interdyscyplinarnym charakterze proponowanego opracowania $wiadczy
zastosowanie w nim nie tylko metody filologicznej, tekstologicznej i typologiczno-
poréwnawczej w odniesieniu do bajkowych i wierzeniowych wizerunkéw interesujacych
mnie postaci demonicznych, lecz takze etnolingwistycznej oraz antropologiczno-
kulturowej umozliwiajacej mi przeprowadzenie analizy kontekstualnej. Tytutowe postaci
zostaly ukazane w kontekscie chtopskiej mentalnosci, a mianowicie ludowej aksjologii
i definicji grzechu, tanatologii, myslenia typu mitycznego, praktyk magiczno-religijnych
oraz kulturowych tabu. Niekiedy konieczne byto réwniez odwotanie si¢ do konceptu ptci
spoteczno-kulturowej (studia genderowe) oraz, gdy wydawato si¢ to zasadne, procesow
dziejowych i narracyjnych zrédel historycznych. Ponadto w przypadku niektorych
opowiesci, w szczegolnosci tych o gatunkowym zabarwieniu legendowym (religijnym),
istotny kontekst interpretacyjny stanowila teologia katolicka i prawostawna oraz jej

recepcja w kulturze ludowej.
1.3.1. Material badawczy

Baze zrodtowa niniejszej rozprawy stanowi ok. 1800 narracji etnograficznych:
zapisow bajek ludowych, podan wierzeniowych oraz opisow wierzen. Jako przedmiot
analizy postuza opowiesci zanotowane przez etnografow 1 zbieraczy folkloru w okresie
od XIX do polowy XX w. na zr6znicowanym geograficznie obszarze obejmujacym:

— catos$¢ regionow etnograficznych Polski,

— gléownie zachodnig i potnocng czgs¢ dzisiejszej Rosji (do 1917 r. — obszar
tzw. Wielkorosji), a takze okolice Uralu (m.in. Republik¢ Komi), Kaukazu 1 rzeki Don,
dorzecze Wotgi (m.in. obwod samarski) i Kamy (Prikamje; ros. Ilpukambe), Syberi¢
(szczegolnie jej srodkowa 1 wschodnig cze$¢, w tym dorzecze Leny) i rosyjska Karelie,
— glownie centralng, poétnocng 1 zachodnig czg$¢ wspodtczesnej Ukrainy, m.in. Wolyn,
Podole, historyczne terytorium Galicji, obszar Karpat (w szczegdlnosci Pokucie,
Bukowing, Huculszczyzne i Zakarpacie), Polesie i Naddnieprze,

— przede wszystkim centralno-zachodnig cze$¢ dzisiejszej Biatorusi obejmujaca
historyczng Ru§ Czarng o granicach wyznaczonych przez rzeki: Prype¢, Ptycz, dolng

Berezyng 1 gorny Niemen.
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W mniejszym zakresie do analizy zostaty wlaczone réwniez przekazy zapisane na terenie
panstw battyckich (Litwy, Lotwy i1 Estonii) ze wzgledu na wystgpujaca na ich terenie
etniczng ludno$¢ polska i1 rosyjska dysponujaca wlasnym dorobkiem kulturowym.

Wybor obszaru geograficznego, z ktorego zaczerpnigty zostal material
etnograficzny, podyktowany zostal dwoma czynnikami. Po pierwsze, na przestrzeni
dziejow zmianie ulegala przynalezno$¢ panstwowa poszczegolnych obszarow
etnograficznych, totez ziemie nalezgce niegdy$ do Polski obecnie znajdujg si¢
W granicach administracyjnych naszych wschodnich sgsiadow, podobnie jak terytoria
wchodzace dzisiaj w sktad panstwa polskiego, ukrainskiego, biatoruskiego i litewskiego.
Po drugie natomiast uwzglednienie narracji  ukrainskich i  biatoruskich
W przeprowadzone] analizie pozwolilo na ujecie materialu badawczego w szerszej,
wschodniostowianiskiej perspektywie. W kontek$cie tematu niniejszej rozprawy
opowiesci te wydaja si¢ szczegdlnie cenne, poniewaz pochodza z terenéw, na ktorych
z przyczyn historycznych dochodzito do znacznych i licznych interferencji kulturowych
z udzialem elementow rodzimych i osciennych, zwlaszcza polskich i rosyjskich. Jak
pozwalam sobie zaklada¢, owa réznorodno$¢ 1 zwigzane z nig transplantacje kulturowe
znalazty zapewne odzwierciedlenie réwniez w prozie ludowe;.

Zaznaczy¢ trzeba, ze niniejsza praca powstawala w latach 2020-2024, a wigc
czgsciowo w warunkach niesprzyjajacych prowadzeniu badan naukowych (pandemia
koronawirusa) lub praktycznie uniemozliwiajacych dotarcie do bibliotek i1 archiwow
znajdujacych si¢ na terytorium Stowianszczyzny Wschodniej z powodu agresji Rosji
na Ukraing w lutym 2022 r. Z uwagi na powyzsze okolicznosci czuj¢ si¢ w obowigzku
przedstawi¢  instytucjonalne zZrodta pochodzenia wykorzystanych przekazow
etnograficznych, a takze niektorych opracowan naukowych. Po pierwsze, liczne
materiaty archiwalne z XIX oraz | potowy XX w. sa obecnie dostgpne w postaci
elektronicznej (zdigitalizowanej), np. za posrednictwem bibliotek online, totez dotarcie
do nich bylo mozliwe gtownie dzigki wlasnym poszukiwaniom, a niekiedy réwniez
pomocy innych badaczy i specjalistow w dziedzinie folklorystyki. Po drugie za$ udato mi
si¢ przeprowadzi¢ liczne kwerendy zewnetrzne, tak krajowe, jak i1 zagraniczne, ktore
w bardzo duzym stopniu przyczynily si¢ do zniwelowania problemu wynikajacego
ze wspomnianych ograniczen spowodowanych trudng sytuacjg spoteczno-polityczna.
Wiele sposrod wykorzystanych w pracy materiatow pochodzi ze zbiorow nastepujacych
instytucji bibliotecznych i archiwalnych:

— Biblioteka Narodowa w Warszawie,

50



— Pracownia Etnolingwistyczna im. Jerzego Bartminskiego, Archiwum Badan
Terenowych Instytutu Nauk o Kulturze UMCS, Miedzywydzialowa Biblioteka
Filologiczno-Historyczna UMCS oraz Biblioteka Uniwersytecka KUL w Lublinie,

— Biblioteka Gtowna UKW, Biblioteka Muzeum Okrggowego w Bydgoszczy,

— Biblioteka Malesherbes Wydzialu Humanistycznego na Uniwersytecie Sorbona,
biblioteka centrum badawczego FEur’Orbem (Instytut Slawistyki), Biblioteka
Uniwersytecka Jezykow 1 Cywilizacji (BULAC), Biblioteka Narodowa Francji,
biblioteka muzeum etnograficznego Jacques Chirac Museum Quai Branly oraz biblioteka
Laboratorium Antropologii Spotecznej Collége de France w Paryzu,

— Biblioteka Krolewska w Sztokholmie (szwedzka biblioteka narodowa),

— Litewska Biblioteka Narodowa im. Martynasa Mazvydasa w Wilnie,

— Biblioteka Gtowna University College London, zbiory The British Folklore Society
w Londynie,

— Biblioteka Archiwalna Estonskiego Muzeum Literackiego w Tartu.

Jako podstawowy materiat badawczy dla celow niniejszej rozprawy postuzyty
polskie i wschodniostowianskie narracje magiczne i wierzeniowe. Nie wykluczyto
to jednak odwotan do opowiesci religijnych, komicznych i ajtiologicznych, ktérych
wplyw jest obecny w wielu opowiesciach czarodziejskich. Bajka magiczna w swej
modelowej, czystej gatunkowo formie nie wydaje si¢ zjawiskiem dominujgcym, czgsto
natomiast poszczegodlne realizacje jednego watku prezentuja, w catosci lub czesciowo,
odmienng, a nierzadko rowniez synkretyczng przynalezno$¢ pod wzgledem
genologicznym.

Wybor tekstow zZroédlowych motywowany byl nastgpujacymi czynnikami:
po pierwsze, jak zostalo wspomniane, opowiesci czarodziejskie jako jedyne posiadaja
status bajki wlasciwej, po drugie natomiast w ramach owych przekazow miesci si¢
znakomita wigkszo$¢ realizacji watkow z udzialem postaci demonicznych. Przekazy te
sklasyfikowane zostaly w takich systematykach prozy ludowej jak Polska bajka
W uktadzie systematycznym autorstwa Juliana Krzyzanowskiego (dalej PBL; sygnatura
watkow: T)®! oraz Cpasmumensuuiii yxazamenv cioocemos. Bocmounocnassnckas

ckaska pod redakcja Kiritta Czistowa'®? (dalej CYC) i obejmuja zbior watkow

181 J. Krzyzanowski, Polska bajka ludowa w ukfadzie systematycznym, t. 1, Wroctaw — Warszawa — Krakow
1962.

182 Cpasnumenvuouii - ykazamens  cioocemos. Bocmounocnasanckas cxazka, cobp. JLT. Bapar,
NL.I1. Bepesorckuii, K.I1. Kabamuaukos, H.B. Hosukos, pen. K.B. Uucros, Jlenunrpan 1979.
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mieszczacych si¢ w przedziale numerycznym 300-749. Podane zostang réwniez numery
i tytuly odpowiednikéw analizowanych watkow zamieszczone w migdzynarodowej

3w przypadku, gdy takowe

klasyfikacji typéw bajkowych Hansa-Jorga Uthera®
ekwiwalenty istniejg.

Osobny problem badawczy zwigzany jest ze zréznicowanym stopniem
uszczegotowienia opisdw watkow w powyzszych indeksach. O ile bowiem systematyka
Krzyzanowskiego zawiera zazwyczaj (cho¢ nie zawsze) adnotacje pozwalajace
na zlokalizowanie interesujacych czytelnika istot demonicznych w poszczegdlnych
typach fabularnych i/lub ich wariantach, o tyle katalog pod redakcja Czistowa jest
pod tym wzglgdem znacznie bardziej lakoniczny i ogranicza si¢ najczesciej do skapych
i ogélnikowych opisow catych watkdéw, a pamigtajmy, ze niektore istoty demoniczne
wystepuja w nich zamiennie z bohaterami fakultatywnymi. Nierzadko dochodzi zatem
do sytuacji, w ktorej badacz, majac przed sobg wykaz nawet kilkudziesieciu realizacji
danego typu fabularnego, nie jest w stanie na podstawie oszczednego streszczenia
zlokalizowa¢ narracji z udziatem poszukiwanych przez niego postaci. Jest to kolejne
zadanie, z ktorym postanowilam si¢ zmierzy¢: z jednej strony w celu ukazania szerszego
spektrum obecnosci postaci demonicznych w bajce magicznej, z drugiej za§ —
dla utatwienia przyszlej pracy tak uczonym, jak i osobom zainteresowanym powyzszg
problematyka.

Poniewaz wspomniane katalogi nie posiadajg charakteru wykazoéw gatunkowych,
warunek realizacji postawionych zatozen badawczych stanowi wyabstrahowanie z owych
systematyk korpusu tekstow stricte bajkowych, tj. utworéw spetniajacych reguly
formalne bajki magicznej oraz takich jej form heterogenicznych, ktore pozwalajg uznaé
je za fabuly czarodziejskie. Aby to uczynié, konieczne jest przedstawienie wyznacznikow
gatunkowych tych opowiesci, ktore postuza nastepnie do ich identyfikacji w toku analizy.
W dalszej kolejnosci podane zostang réwniez strukturalne i fabularne cechy podan
wierzeniowych w celu wytropienia ich elementow w rozpatrywanych realizacjach
narracji bajkowych, jako Ze to witasnie te dwie odmiany prozy ludowej sktadaja si¢

na trzon koncepcyjny niniejszej rozprawy.

183 H.-J. Uther, The Types of International Folktales. A Classification and Bibliography. Based
on the System of Antti Aarne and Stith Thompson, vol. 1-3, Helsinki 2011.
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1.3.2. Kryteria identyfikacji bajki magicznej

Jako podstawowa ceche wyrdzniajacg opowiesci magiczne wskazaé nalezy ich
kompozycje. Jest ona oparta na staltym, powtarzalnym schemacie fabularnym

134

prowadzagcym od braku lub nieszczeScia do jego likwidacji i obejmujacym

poszczegdlne motywy $cisle powigzane z funkcjami przyporzadkowanymi postaciom™®,
podczas gdy uklad wydarzen koncentruje si¢ w szczegdlnosci wokot wewnetrznej
przemiany protagonisty, za$§ punkt kulminacyjny owego procesu stanowi inicjacja
bohatera przygotowujagca go do pelnienia nowej spoteczno-kulturowej roli zarowno
W obrebie wspolnoty rodzinnej, jak 1 lokalnej, co jest tozsame z uzyskaniem wyzszego
statusu spolecznego i, tym samym, funkcjonowaniem w owych srodowiskach na prawach
osoby doroste;j.

Kolejne kryterium identyfikacji gatunkowej przytoczonych opowiesci stanowi
element cudownos$ci przejawiajacy si¢ zardowno w dzialaniach bohateréw, jak
I W sposobie kreacji $wiata przedstawionego oraz formutowania rzadzacych nim regut.
Ow nadprzyrodzony pierwiastek stanowi zatem immanentna ceche nie tylko
poszczegblnych  postaci, w  tym  pomocnikow/przeciwnikow  protagonisty
badz przychylnych/wrogich donatorow, dysponujacych niezwyklymi umiejetnosciami,
lecz takze przedmiotow lub sil niezmaterializowanych. Elementy cudownos$ci obecnej
W bajce magicznej sprzyjaja jednoczesnie realizacji funkcji kompensacyjnej
wspomnianych utworéw, ukazujacych swemu odbiorcy $wiat nierzeczywisty, przez
co zawsze sprawiedliwy 1 umozliwiajacy bohaterowi dokonywanie spektakularnych
czyné6w mimo jego niskiego pochodzenia, ulomnosci fizycznych czy rozmaitych
przeciwnosci stajacych mu na drodze. Co istotne, pomimo wystepowania powyzszego
motywu takze w innych ludowych przekazach prozatorskich, jedynie w opowiadaniach
magicznych to, co cudowne, jest dla bohaterow naturalnym elementem otaczajacego ich
$wiata, nie wzbudzajac w nich zdziwienia ani strachu®®®,

Jako jedna z istotnych determinant uznania danej opowiesci za modelowg narracje

czarodziejska wskaza¢ nalezy przytoczong wczesniej klasyfikacje postaci dzialajacych

wedtug Proppa, zgodnie z ktora pelnig one w utworze okreslong rolg przewidziang przez

134 B.4. ponn, Mopgonozus ckasku. .., c. 30-59.

135 |dem, Pycckas cxasxka (Cobpanue mpyooe B.A. Ilponna), Mocksa 2000, c. 195-197.

1% R, Caillois, De la féerie a la science-fiction, [dans :] idem, Anthologie du Fantastique, t. 1, Paris 1966,
p. 8-9; v. C.1O. HekmonoB, Yyoo 6 6viiune, [B:] Tpyost no snaxosvim cucmemam |V (Vuenvie sanucku
Tapmyckozco eocydapcmeennozo ynueepcumema, Ne 236), Tapty 1969, c. 146-158.
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stalty porzadek fabularny (bohater, przeciwnik, donator, pomocnik, krélewna lub jej
ojciec, osoba wysylajaca, falszywy bohater)®’. Do realizacji przyporzadkowanej
bohaterowi funkcji dochodzi zatem w ramach podjetych przez niego dziatan®3e,
Zasadnicze kryterium wyodrebnienia przekazoéw magicznych o niejednorodnym
statusie gatunkowym stanowi intencja narratora. Jest to kategoria przydatna
do identyfikacji genologicznej réznych heterogenicznych pod tym wzgledem wariantow.
W omawianym przypadku cel gawegdziarza sprowadza si¢ do funkcji kompensacyjne;j.
Zgodnie z jej zatozeniami odbiorca danej opowiesci powinien dozna¢ moralnej
satysfakcji redukujacej jego poczucie pewnego braku lub szkody poprzez posrednie
obcowanie z wykreowanym $wiatem, w ktorym dobro zawsze zwyci¢za
| sprawiedliwosci staje si¢ zado$¢, za$§ normy moralne sa jasno okreslone. Stuchacz
utozsamiajacy si¢ z losem np. niestusznie gnebionego protagonisty w pewnym sensie
doswiadcza zatem zado$c¢uczynienia za osobis$cie doswiadczone krzywdy. Pokrzepiajace
dzialanie wspomnianych opowiesci wynika rowniez z tego, ze powodzenie wysitkow
gléwnego bohatera determinowane jest przez dokonywanie przez niego moralnie
wlasciwych wyborow zyciowych, zas pochodzenie, status majatkowy i spoteczny postaci
sg pod tym wzgledem nieistotne. Na polskim gruncie badawczym owa cecha formalna

9

stala si¢ obiektem szczegdlnego zainteresowania fugowskiej'®. Jak zauwazyla

folklorystka:
Ten wlasnie gatunek dzigki charakterystycznej precyzji ustrojowej, zrealizowanemu
W niej prawu ,uproszczonego istnienia”, schematyczno$ci fabuly i typowosci
bohaterow, a takze wprowadzeniu planu nadziemskiego z calym sztafazem

cudownosci w pelni odpowiada zaproponowanemu tu rozumieniu fikcji
intelektualnej, bedgcej warunkiem funkcji kompensacyjnej*®.

Z wyze] przytoczong intencja narratora koresponduje wspomniany przewidywalny
schemat fabularny bajki magicznej pozwalajacy na zachowanie niezmiennego ksztattu
formalnego tych narracji niezaleznie od kregu kulturowego, z ktérego wywodzi si¢ ich
odbiorcal®. Z owym porzadkiem wydarzen w $cisty sposob skorelowane jest pozytywne
zakonczenie utworu. We wzorcowych przyktadach bajki magicznej starania protagonisty

zawsze bowiem zostajg wynagrodzone — gléwny bohater zdobywa reke swej wybranki,

137 B.4. ponn, Mopgonozus ckasku. .., c. 76.

138 1bidem, c. 25.

139 J. Lugowska, W $wiecie ludowych opowiada..., s. 172-188.
140 Ibidem, s. 174-175.

141 Ibidem, s. 180.
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po czym zawiera z nig zwigzek matzenski i1 dziedziczy krdlestwo lub spotyka go

gratyfikacja innego rodzaju, np. w postaci kosztownos$ci badz zaszczytow.
1.3.3. Zalozenia gatunkowe podania wierzeniowego

Zgodnie z definicjg Erny Pomierancewej, narracje wierzeniowe to opowiadania
dotyczace konfrontacji cztowieka ze §wiatem nadprzyrodzonym, ktéry nie tylko posiada
wymiar niezwyklosci, lecz takze pelen jest zjawisk niewyjasnionych i strasznych#?,
za$ podstawowym celem tych przekazow jest podtrzymanie w $wiadomosci zbiorowej
okre$lonych wierzen i przekonan dotyczacych stworzen demonicznych!®,
W przeciwienstwie do przekazow magicznych, w podaniu istoty nadprzyrodzone
funkcjonujg jako bohaterowie pierwszoplanowi, poniewaz to wokoét nich koncentruje si¢
cata opowiesé!#,

Podanie wierzeniowe odroznia od bajki po pierwsze jego kompozycja, ktora

charakteryzuje brak formulicznosci i stalego ciggu wydarzenl®.

Dominante
kompozycyjna stanowi w nim szczegot — jednostkowy epizod fabularny'*®, Ponadto
narracje te posiadajg charakter lokalny'*’, dzieki czemu osadzone s3 w $wiecie znanym
stuchaczowi. Ich struktura sluzy¢é ma uwiarygodnieniu opowiesci na temat spotkania
cztowieka z demonem. Dorota Simonides pisata w tym kontekscie o ,,subiektywnej
postawie narratora ludowego” doktadajacego wszelkich staran, aby odbiorca uwierzyt
W ustyszang historig!*®, totez przekazy te okre$la sic mianem memoratow. W tym celu
gawedziarz stosuje zabieg konkretyzacji swej opowiesci, ktory polega na usytuowaniu jej
w czasoprzestrzeni*® oraz powotaniu si¢ na wspomnienia wlasne badz $wiadka danego

zdarzenia®®, w czym przejawia si¢ aspekt subiektywnej prawdy. Zgodnie ze stowami

Simonides, przekaz wierzeniowy ,zawiera relacj¢ z przezycia subiektywnie

142 3 B. ITomepanuesa, 0p. Cit., c. 21-22.

143 1bidem, c. 22.

144 A, Mianecki, Kilka uwag o genologii podas wierzeniowych, ,,Literatura Ludowa” 1999, nr 2 (43), s. 58;
v. L. R&hrich, Ddmon, [in:] Enzyklopddie des Madrchens. Handworterbuch zur historischen
und vergleichenden Erzihlforschung, Bd. 3, Lfg. 1, Hrsg. von K. Ranke, Berlin, Boston 1981, s. 233.

145 A, Mianecki, op. cit., s. 59, 68.

146 A. Wozniak, Podanie i legenda. Z badan nad rosyjskq prozq ludowq, Lublin 1988, s. 52.

17 Ibidem, s. 61.

148 D Simonides, J. Hajduk-Nijakowska, Opowiadania ludowe, [w:] Folklor Gérnego Slgska,
red. D. Simonides, Katowice 1989, s. 398.

149 Na temat kontekstu sytuacyjnego uwzglednianego podczas analizy podafi wierzeniowych v. ibidem,
s. 394.

150 3 B. ITomepanuesa, 0p. Cit., c. 22-24.
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prawdziwego, cho¢ z racjonalnego stanowiska biorac nieprawdopodobnego™!

, jednakze
owa ,racjonalno$¢” weryfikowalna jest jedynie w oparciu o aktualny stan wiedzy
naukowej na temat zjawisk paranormalnych?®2,

Inaczej rzecz si¢ ma w przypadku drugiej odmiany podania wierzeniowego,
mianowicie fabulatéw — opowiesci, ktore weszly na state do tradycji ustnej. Z tego
powodu brak w nich elementéw uwierzytelniajacych przekaz, zas zarowno gawedziarz,
jak 1 odbiorca wykazuja pewien stopien dystansu emocjonalnego wobec historii
dotyczacej spotkania cztowieka z demonem. Ponadto narracje te charakteryzuja si¢
bardziej rozbudowana struktura fabularng!®3. Spotykane jest nawet przejecie przez fabulat
wlasciwosci gatunkowych bajki magicznej™>,

Po drugie, u ludzkiego bohatera opowiesci wierzeniowej wszelkie przejawy sity
nadprzyrodzonej wywoluja obawy, a niekiedy nawet przerazenie. Intencja narratora
sprowadza si¢ zatem do wywolania U adresata opowiesci uczucia strachu.
Podporzadkowane sg jej inne cechy gatunkowe wspomnianych opowiadan, takie jak ich
tematyka 1 struktura fabularna oraz zabiegi uwiarygodniajace przekaz: formuty
testymonialne i powotanie sie na wspomnienia $wiadka wydarzen®®. Kwestia ta zostata
opatrzona nastepujacym komentarzem Lugowskie;j:

W tych subiektywnie prawdziwych relacjach ze spotkan z istotami nadludzkimi,
nalezacymi do sfery transcendentnej, ,,podmiotowe” uczucie leku wyrazone

w sugestywnej formie jezykowej zostaje jak gdyby ,,przeniesione” na odbiorcg,

stajac si¢ celem narracji: komunikat ma wigc straszy¢, wyzwala¢ 1 wzmacniac gk,

anawet dokonywac jego szczegolnej eskalacji'®®.

Folklorystka zauwazyla jednoczes$nie, ze narrator osigga swoj cel nie tylko
poprzez ukazanie odbiorcy wlasnej opowiesci jako  historii z Zycia wzigte]
(tj. subiektywnie prawdziwej), lecz niekiedy takze poprzez wilaczenie do swej narracji
motywoéw odnoszacych si¢ do rzeczywistosci nadprzyrodzonej, niejednokrotnie
Z pogranicza makabry 1 horroru. Co istotne, nawet jezeli bohaterowi uda si¢ przechytrzy¢

lub pokona¢ w walce istot¢ demoniczng i przezy¢, traumatyczne doswiadczenie odcisnie

151 D, Simonides, Nobilitacja podania wierzeniowego jako przedmiotu badar, [W:] Slgskie miscellanea.
Literatura — folklor, red. D. Simonides, J. Zaremba, Wroctaw 1980, s. 87.

152 1hidem, s. 85-88.

153 A, Mianecki, op. cit., s. 68.

15 Ibidem, s. 59-61. Narracje posiadajace jednoczes$nie cechy fabulatu czystego oraz bajki magicznej
okreslane sg przez Adriana Mianeckiego jako ,,fabulaty medialne”. Ibidem, s. 62.

195 J. Lugowska, W $wiecie ludowych opowiadas..., s. 126, 129-130.

1%6 Ibidem, s. 127.
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157" co w bezposredni sposob koreluje

stabsze lub silniejsze pietno na jego psychice
z brakiem pozytywnego zakonczenia wlasciwego bajce magicznej 1 przeklada sig
na pesymistyczng wymowe opowiesci wierzeniowej'®. Ponadto dla osobistej relacji
ze spotkania z demonem znamienne jest okreslanie istoty nadnaturalnej jedynie
za pomocg zaimkoéw wskazujacych (np. ,,to”) lub nieokreslonych (np. ,,c08”), dzigki
czemu spotegowane zostaje uczucie grozy*.

Wskazana wyzej intencja gawedziarza Scisle koresponduje przy tym z funkcja

0

informacyjng charakterystyczng zwlaszcza dla fabulatow'® oraz memoratow

obfitujacych w formuty testymonialne!®!, ukierunkowanych na cele poznawcze!®?.
Pierwszym sposréd wspomnianych przekazoéw nierzadko towarzyszy roéwniez intencja
edukacyjna: narrator udziela bowiem odbiorcy opowiesci wskazodwek dotyczacych
sposobu postepowania w obliczu konfrontacji z demonem oraz kieruje si¢ motywacja,
ktorg Lugowska nazwata ,,zamiarem wyjasniania $wiata1%%. Podobnie wedtug Simonides
opowies¢ wierzeniowa stanowi ,,z antropologicznego punktu widzenia kodeks norm
etycznych, zbior przykladow dobrego i ztego zachowania”!%4. Poza funkcja informacyjna
i etyczng Adrian Mianecki wyroznit dodatkowo funkcje eksplikatywna, dzigki ktorej
stuchaczowi wyjasnione zostaja reguty rzadzace poszczegdlnymi elementami otaczajacej

go rzeczywistoscil®®.

—

W ramach podsumowania powyzszych uwag warto podkresli¢, ze dotycza one
narracji modelowych, totez nie wszystkie sposrod wymienionych wlasciwosci
genologicznych zaréwno bajki magicznej, jak 1 podania wierzeniowego, muszg
realizowac¢ si¢ jednoczesnie w poszczegdlnych opowiesciach nalezacych do prozy
ludowej. Poniewaz jedna z podstawowych cech folkloru jest wariantywnos¢, przekazy te,
jak wczesniej wspomniano, niejednokrotnie posiadaja synkretyczny charakter
gatunkowy, stad poddanie ich arbitralnej, jednoznacznej ocenie pod tym wzgledem moze
niekiedy okazac¢ si¢ trudne, a nawet niemozliwe. W takich wypadkach w niniejszej pracy

zostanie podjeta proba okreslenia proporcji, w jakich wystepuja elementy bajkowe

1573 B. [Tomepanuesa, 0p. Cit., c. 23.

158 D, Simonides, Slgski horror. O diablach, skarbnikach i utopcach, Opole 2013, s. 9-10.
19 J. Eugowska, W swiecie ludowych opowiadan..., s. 139-140.

160 1pjdem, s. 133.

161 Ipidem, s. 138.

162 3 B. [Tomepanuesa, 0p. Cit., c. 9-12.

183 J. Lugowska, W $wiecie ludowych opowiadat..., s. 142-143.

164 D, Simonides, Nobilitacja podania wierzeniowego..., s. 81.

185 A, Mianecki, op. cit., s. 59.
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I wierzeniowe w aktualnie rozpatrywanej narracji oraz ktore spos$rod nich przejawiaja
tendencje¢ dominujaca — tak w kontekscie konkretnego wariantu, jak i catego watku,

ktorego realizacj¢ stanowi.
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Rozdzial 11
(Nie)proszeni goscie z zaswiatow.

Dusze przodkow i ,,nieczysci” zmarli

Osobom zmarlym nadawano w kulturze ludowej status szczeg6élny ze wzgledu
nato, ze uosabiali samg $mieré!, przejawiajac tym samym wlasciwosci mediacyijne.
Zwloki traktowano w kategoriach tabu? dlatego tez biologiczny zgon stanowit
przyczynek do szeregu rytuatdéw o charakterze apotropeicznym, jak rowniez majacych
nacelu zapewnienie spokoju duszy nieboszczyka®. Odprawienie obrzedow bylo
warunkiem oficjalnego uznania cztowieka za zmartego. Aby nie sprowadzil on $mierci
na ktérego$ z cztonkow rodziny poprzez spojrzenie lub zawotanie, zamykano mu oczy
oraz usta. W dalszej kolejnosci jego cialo myto i ubierano, po czym wktadano je
do trumny razem z dewocjonaliami (np. rézancem, szkaplerzem, ksigzeczka
do nabozenstwa) oraz przedmiotami codziennego uzytku, do ktérych cztowiek ten byt
najbardziej przywigzany za zycia. Do obowigzkowych zwyczajow nalezatlo ponadto
oplakiwanie zmarlego i trzydniowe czuwanie przy zwlokach®. Dopiero wowczas
W obecnosci cztonkow zbiorowosci wiejskiej wyprowadzano ciato nieboszczyka z domu,
po czym nastepowat pochowek oraz uczta pogrzebowa. Obrzgdowe usankcjonowanie
zgonu w bezposredni sposob nawigzywato do powszechnego w spotecznos$ciach
chlopskich podzialu $mierci na dobra, tj. zgodna z przyjetym zwyczajem oraz zla,
zazwyczaj przedwczesng 1 gwaltowna, na skutek ktérej wolno byto odméwi¢ zmartemu

ostatniej postugi rozumianej w sposob tradycyjny.

1 AK. Baitbypun, Pumyar 6 mpaduyuonnoti xyaemype. CmpykmypHO-CeMAHMUYECKUl aHAMU3

socmoyHocaassHcKux 0opaodos, Cankr-Ilerepoypr 1993, c. 105.

2 Podczas wystawiania zwlok powszechnie uznawanych za ,nieczyste” w domu nie nalezato
np. przygotowywac¢ w ich obecnos$ci potraw oraz roznieca¢ ognia, by nieboszczyk nie skalat swigtego
zywiotu i nie zakazit pozywienia. A. Fischer, Zwyczaje pogrzebowe ludu polskiego, Lwow 1921, s. 130-
132.

3 Niedopehienie obowigzkéw wobec nieboszczyka sprawiato, ze nie mogt on osiggngé spokoju po $mierci,
totez usilowal wyegzekwowac¢ nalezne mu przyshugi od swych krewnych, czyniac to niekiedy w agresywny
lub wrecz brutalny sposob. H. Biegeleisen, Smier¢ w obrzedach, zwyczajach i wierzeniach ludu polskiego,
Warszawa 1930, s. 63; A. van Gennep, Obrzedy przejscia. Systematyczne studium ceremonii,
przet. B. Bialy, Warszawa 2006, s. 163.

4 CM. Toncras, [oxoinux, [B] Craesanckue Opeswocmu. IDmuonumzeucmuveckuii croeaps, T. 4,
pea. H.W. Toncroit, Mocksa 2009, c. 115.
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2.1. ZASWIATOWI OPIEKUNOWIE

2.1.1. Zmarli ,,swoja Smiercia” w kulturze ludowej

(...) starzy ludzie umierali cicho, jakby zasypiajgc,
otoczeni zegnajqcymi ich ludzmi, blogostawigc ich,
usmiechajqgc si¢ do nich, odprowadzani z kolei ich
pogodnymi usSmiechami. (...) Mozna bylo pomyslec,

ze obcujg jeszcze ze swymi zmarlymi i ze ziemska

tgcznosé z nimi nie zostata zerwana przez Smieré®.

Biorac pod uwage wzmiankowany system nakazéw i zakazoéw dotyczacy obrzedu
pogrzebowego, mowi¢ mozna o swego rodzaju ars (bene) moriendi — sztuce (dobrego)
umierania. Pojgcie to zyskato znaczng popularno$¢ w epoce $redniowiecza, przy czym
spotecznos¢ wiejska nadata mu indywidualny rys odpowiadajacy specyfice ludowej
mentalnosci. W kulturze tradycyjnej panowalo bowiem powszechne przekonanie,
ze 0 losie duszy czlowieka decyduja dwa =zasadnicze czynniki: moment zgonu
oraz towarzyszace mu okoliczno$ci. Sadzono po pierwsze, ze dtugos¢ zycia kazdej istoty
ludzkiej zostala jej wyznaczona przez sile¢ wyzsza, dlatego tez dobra §mier¢ réwnata sie
odejsciu ze $wiata doczesnego w momencie naturalnego wyczerpania sit witalnych
organizmu. Uwazano rowniez, ze nalezy zakonczy¢ wczesniej wszelkie ziemskie sprawy,
odpokutowa¢ wlasne grzechy oraz przebaczy¢ swoim winowajcom. Po trzecie wreszcie,
rodzina nieboszczyka odpowiedzialna byta za dopetienie wzgledem niego obowiazkow
pogrzebowych, aby mogt on zaznaé spokoju w zaswiatach. Co istotne, zgon powinien
nastapi¢ w domu zmartego, w jego wlasnym 16zku. Niebagatelng role odgrywato réwniez
otoczenie bliskich, wspierajacych umierajacego poprzez modlitwe oraz rozmaite postugi,
takie jak np. obmywanie ciata lub palenie §wiec w celu odegnania ztych mocy.

Powyzsze zagadnienie juz w II dekadzie XX w. stato si¢ obiektem zainteresowan
Dmitrija Zielenina. Do kategorii zmarlych godng $miercig badacz zaliczyt przede
wszystkim duchy przodkéw (dziadow), tj. osob wykazujacych wzgledem Zzyjacego
najwyzszy stopien pokrewienstwa w linii prostej, a ponadto zmartych w sposob naturalny
(ze staro$ci) oraz nieboszczykow pochowanych przez swoich bliskich zgodnie

Z obowigzujagcym zwyczajem (ros. tzw. poxutend — termin wprowadzony przez

% F. Dostojewski, Sen Smiesznego cztowieka, [w:] idem, Opowiesci fantastyczne, przet. M. Lesniewska,
Krakow 2003, s. 149.
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folkloryste)®. Poniewaz niejednokrotnie zjawy te nawiedzaly Zyjacych na wyrazne
zaproszenie, ich powrot z zaswiatéw nie budzit w cztonkach rodziny strachu, jako ze nie
zagrazaly one niczyjemu bezpieczenstwu. Ponadto zmarli mogli zwréci¢ si¢ do zyjacych
z prosba o pomoc lub w celu ostrzezenia swych krewnych przed zblizajaca sie $miercia’.
Co wiecej, to wlasnie ze wspomnianej kategorii wywodzity si¢ duchy opiekuncze domu
(domowik oraz uboze®, odpowiednio na ziemiach ruskich i polskich) oraz zabudowan
gospodarczych®. Wierzono réwniez, ze nieboszczyk ukazuje sie po $mierci swojej
rodzinie badz znajomym, nie zaznawszy spokoju na ,tamtym” $wiecie'®. Okazuje sie
zatem, ze nawiedzac zyjacych moga nie tylko dusze przekletych, lecz takze zwyczajnych
zmartych. Jak bowiem zauwazyla Jelena Lewkijewskaja: ,,U Stowian wschodnich
czasownikiem «chodzi¢» tradycyjnie okresla si¢ wszelkie formy przebywania
nieboszczyka na tym $wiecie, szczegdlnie wykraczajace za ramy normy”%. Do jednych
z najczgstszych przyczyn takiego stanu naleze¢ mialo dlugotrwate optakiwanie
cztowieka, ktory odszedt'? lub, z drugiej strony, manifestowane przez niego silne
pragnienie powrotu do swych bliskich, jak rowniez niezaspokojona potrzeba dotyczaca
np. niedostatecznego wyposazenia go w posmiertng podroz.

Wyjatek od powyzszej reguty stanowito nieudzielenie zmartemu wystarczajacej
uwagi. Zgodnie z tradycja do obowiazkéw popogrzebowych jego rodziny w pierwszej

kolejnosci nalezalo bowiem wyprawienie uroczystej uczty'®, a nastgpnie

6 11.K. 3enenun, Mzbpannvie mpyowt. QuepKu pyccKoii Mughonozui: Ymepuiue HeecmecneenHoll CMepmplo
u pycanxu, Mocksa 1995, c. 39.

" H. Biegeleisen, op. cit., s. 62.

8 Nazwa przywotanego ducha wywodzaca sie od slow ,,ubogi”, ,,biedak” powstata najprawdopodobnie;
dopiero w czasach chrzescijanskich, gdy domownicy poswigcali mu marginalng uwagg i karmili go jedynie
resztkami od obiadu.

° V. S. Bylina, Czlowiek i zaswiaty. Wizje kar posmiertnych w Polsce Sredniowiecznej, Warszawa 1992,
S. 23. Na ziemiach polskich po przyjeciu chrzeécijanstwa rozpowszechnito si¢ przekonanie, ze dusze
zmartych powracajace do $wiata ziemskiego pochodzg z czyséca. Niekiedy jednak wierzono rowniez,
ze mozliwe jest wydostanie si¢ z piekla skazanych na meki potepiencoéw. V. J. Grad, Wiecznosé jako
pozaludzka czasoprzestrzen w swiatopoglgdzie ludowym, ,,Zeszyty Naukowe Centrum Badan im. Edyty
Stein” 2016, nr 15, s. 240.

10 7 drugiej strony, niekiedy wierzono nawet, Ze to nie cztonek rodziny nawiedza swoich bliskich, lecz sam
diabet przyjmujacy antropomorficzna postac. V. A.A. Ilanuenko, Mepmgeywi: «000pvie», «3ibiex»
u HenouamHo Kaxue. Bocnpusamue cmepmu 6 azpapnuix Kyiemypax, ,JOredectBenHble 3anuckn” 2013, Ne 5
(56), online: https://strana-0z.ru/2013/5/mertvecy-dobrye-zlye-i-neponyatno-kakie (dostep: 15.07.2021).
1 E.E. Jlesxuenckas, «Jyway, [B:] Hapoonas oemononozus Honecws. Iybruxayuu mexcmog 6 3anucsx 80-
90-x 20006 XX eéexka, coct. eadem, JI.H. Bunorpamosa, T. 2. JJemonorozuzayus ymepuiux niodeil, Mocksa
2012, c. 57.

12 Zakazowi optakiwania zmarlego przypisywano w kulturze ludowej dwie funkcje: w chwili agonii
utatwial on opuszczenie ciata przez dusze konajacego, za$§ po pogrzebie zapobiegal powrotowi
nieboszczyka do $wiata materialnego. A. Fischer, op. cit., s. 243.

18 U dawnych Stowian zachodnich uczta popogrzebowa zwana byta strawa, u wschodnich natomiast —
tryzna.
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podtrzymywanie pamig¢ci o nieboszczyku na cmentarzu, jak réwniez coroczne
odprawianie obrzgdu dziadow polegajacego na ugoszczeniu przybywajacych dusz jadtem
i napojem. Zaréwno w Polsce, jak i na Stowianszczyznie Wschodniej praktykowano
ponadto rytuat ogrzewania wedrujacych po ziemi dusz zmarlych poprzez rozpalanie
ognisk. Doda¢ nalezy, ze uchybienie przytoczonym regutom zyskiwato podwojny cigezar
moralny w przypadku $mierci osoby w podesztym wieku, bowiem zapisany w kulturze
wizerunek starca implikuje wysoki status spoleczny wspomnianej grupy wiekowej
Z uwagi na przypisywang jej przedstawicielom madro$¢ oraz zyciowe do$wiadczenie.
Nieokazanie zmartemu naleznego mu szacunku skutkowato rozmaitymi formami zemsty
nieboszczyka, poczawszy od niepomysinych warunkow atmosferycznych i nieurodzaju,
poprzez porwanie dzieci lub bydta, a skonczywszy na zestaniu glodu i rozmaitych

chorob!4.
2.1.2. Bajkowi zmarli rodzice

W bajce magicznej funkcje pelnione przez bohateréw wywodzacych sig
z kategorii zmartych dobra $miercig bezposrednio wynikaja ze stowianskiego kultu

przodkow?®.

W analizowanych narracjach postacie te wystepuja bowiem w roli
zaswiatowych pomocnikow oraz donatoréw dysponujacych magicznym przedmiotem
lub $rodkiem, jak rowniez stuzacych protagoniscie cenng rada na drodze jego spoteczno-
kulturowej inicjacji®. Podobnego wsparcia udziela zazwyczaj rodzic gtéwnego bohatera.
Co warte podkreslenia, zgodnie z ludowymi przekonaniami silne wigzy krwi stanowity
czynnik zwigkszajacy prawdopodobienstwo powrotu zmartego do ludzi, z ktorymi byt on
emocjonalnie zwigzany za zycia. W przypadku opowiadan czarodziejskich owe proby
nawiazania kontaktu ze $wiatem ziemskim motywowane sg po pierwsze koniecznoscia
dopehienia po$miertnego rytuatu wzglgdem nieboszczyka, po drugie za$ stanowig
odpowiedz na wezwanie wlasnego dziecka cierpigcego niesprawiedliwose,
a niejednokrotnie rowniez przesladowanie ze strony wrogich mu postaci: dziewczyna
zazwyczaj doznaje upokorzen od macochy i jej cérek, podczas gdy z mtodzienca drwia
jego bracia. Czynnikiem determinujgcym relacje bohater — zaswiatowy donator jest zatem

rowniez ptec.

14V, A.A. Tanuenxo, 0p. Cit.; ¢ 357.

15 B.4. Ipomn, Hcmopuueckue xopuu eéomuebnoi ckasku, Jlenmarpan 1986, c. 153; I. Rzepnikowska,
Donator, [w:] Stownik polskiej bajki ludowej, t. 1, red. V. Wroblewska, Torun 2018, s. 418.

16 B.51. IIpomm, op. cit., c. 153-154.
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2.1.2.1. Matka

Nagle Marie dojrzata przez szybe samochodu krzak rozy,
ktory matka zasadzita w dniu, kiedy wrzucili jej martwq
siostrzyczke do morza. Teraz zwisal z niego duzy, Zolty
kwiat i wpatrywal sie¢ w niq. ,, Czyli jednak nie umarias,
matko” — pomyslata. ,, Twoja dusza nadal tu jest”™'.

O tym, Ze moja matka jest niesmiertelna, dowiedziatam

sie dopiero po jej Smierci. (...) matki bedzie wiecej teraz

i tak naprawde nigdy nie umrze'®.

Udreczonej pannie pomocy udziela jej zmarta matka'®, czego przyktad stanowia
watki, w ktorych rodzicielka lituje si¢ nad dziewczynag nieustannie przymuszang
do wykonywania meczacych i zmudnych prac domowych oraz doznajacg licznych
upokorzen ze strony macochy?® i przyrodnich sidstr?’, ktéra ostatecznie wstepuje
w zwigzek matzenski z krélewiczem (T 510A ,,Kopciuszek” / CYC 510A ,,3omymka”
(ATU 510A ,,Cinderella”), CYC 480B* ,,Mauexa u naguepuria” (ATU 480 ,,The Kind
and the Unkind Girls™), T 511 ,,Macocha i pasierbica” / CYC 511 ,,YUynecuas koposa”
(ATU 511 ,,0One-Eye, Two-Eyes, and Three-Eyes”)). Matka moze petni¢ rowniez funkcje
zaswiatowej doradczyni corki uciekajacej przed wlasnym ojcem pragnacym si¢ z nig
ozeni¢??. Z reguly poleca ona jej, by wdziala na siebie szaty gwiezdne, ksiezycowe

i stoneczne, a nastgpnie kozuszek uszyty z mysich lub §winskich skorek? apanacses 2, 1985:

17 M. Pryds Helle, Pigkno ludu, przet. J. Haber-Bialy, Gdansk 2022, s. 270.

18 M. Marcindéw, Bezmatek, Wotowiec 2020, s. 245.

1% Fragment niniejszego podrozdziatu po$wiecony funkcjom i hipostazom zmartej matki
we wschodniostowianskiej ludowej bajce magicznej ukaze si¢ w zmodyfikowanej i rozbudowanej postaci
w formie artykutu naukowego: A. Zalewska, Otherworldly Guardian and Helper. Hypostases of the Dead
Mother in the East Slavic Folk Wondertale, ,,Scando-Slavica” 2024, vol. 70, no. 2 (w druku). Wspomniane
opracowanie powstalo na podstawie rozszerzonego materiatu bajkowego (rosyjskiego, ukrainskiego
oraz biatoruskiego) liczacego ok. siedemdziesiat narracji.

20 Poprzez faworyzowanie rodzonej corki, a wiec okazywanie szacunku wylacznie tej dziewczynie, ktora
jest do niej podobna na skutek genetycznego pokrewienistwa, macocha narusza w pewien sposob kulturowe
tabu zwigzane z patriarchalnym ideatem kobiety-matki obdarzajacej mitoscia wszystkie swoje dzieci
bez wzgledu na wigzy krwi badz ich brak. T. Lundell, Mutter, [in:] Enzyklopddie des Mdrchens.
Handwdérterbuch zur historischen und vergleichenden Erzdhlforschung, Bd. 9, Lfg. 3, Hrsg. von
R.W. Brednich, Berlin, Boston 1999, s. 1050.

2L Ojciec bohaterki zwykle w bierny sposob poddaje sie woli swojej drugiej matzonki lub sam ucieka sie
do przemocy psychicznej poprzez bezposrednie okazywanie dziewczynie niecheci oraz faworyzowanie jej
rodzonych lub przybranych siostr.

22 \/. B.E. o6posonbckas, Croxcemusiii mun ATU 510B ,,Peau d’Asne” / CYC 510B «Csunoii uexony
8 PYCCKOU CKA304HOU mpaouyuu, ,,IpamuiuonHas Kynetypa” 2019, 1. 20, Ne 1, c. 25; A.C. JIb3noBa,
Croocemuuwiti mun CYC 510B «Csunoti uexony 6 ckazounoii mpaouyuu Kapenuu, ibidem, c. 32, 34.

23 W przekazie zapisanym przez Aleksandra Nikiforowa matka doradza dziewczynie, by ta poprosila ojca
nie tylko o satynowe i jedwabne szaty, lecz takze o bigkitnoszare skrzydto, dzigki ktoremu bedzie w stanie
lata¢ niczym ptak i zdota umkna¢ z domu rodzinnego Huxugopos 1961 143-144.
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312-313. Dzigki temu incest pozostaje w bajce jedynie na poziomie deklaratywnym (T 510B
,»Mysi kozuszek™ / CYC 510B ,,CBunoit uexon” (ATU 510B ,,Peau d’ Asne™)).

Co warte podkreslenia, bohaterka przytoczonych watkéw sumiennie speinia swoj
obowigzek wobec zmartej, podtrzymujac pamie¢ o niej poprzez regularne — niekiedy
codzienne — wizyty na jej grobie T s10a; Lorentz 1912: 93, dzigki czemu jej skargi oraz prosby
zostaja wystuchane. Ponadto dziewczyna gorliwie modli si¢ o to, aby Bog raczyt
wybaczy¢ matce wszelkie grzechy popetnione przez nig za zycia T 510A; Cercha 1896: 91.

Nieboszczka ukazuje si¢ corce w réznych wecieleniach, najczes$ciej w postaci
zoomorficznej. U zrodel wspomnianego wyobrazenia zmarlej lezy ludowy sposob
postrzegania $wiata, a dokladniej — potrzeba konkretyzacji dos§wiadczanych zjawisk
prowadzaca do postrzegania duszy czlowieka jako bytu zmaterializowanego czy wregcz
istoty zywej. Sklonnos$ci tej nie zdotaty wyprze¢ wizje propagowane przez Kosciol,
zgodnie z ktorymi anima jest tworem niedostepnym dla ludzkich zmystow, a ponadto
niesmiertelnym?*. Jak si¢ wydaje, za szczegolnie charakterystyczne przede wszystkim
dla polskich, rzadziej za$§ dla rosyjskich bajek o Kopciuszku uzna¢ nalezy
ornitomorficzne wcielenie zmartej matki (T 510A / CYC 510A). Jak mozna
przypuszczaé, odzwierciedlajg one ludowe przekonanie o przeistaczaniu si¢ dobrych dusz
w golebie, szczegolnie biate®. Narrator opowiesci niekiedy wprost sugeruje, ze pod ich
postacig skrywaja si¢ ,,aniotki” kowerska 1894: 795, @ wigc Bozy wystannicy. Bywa rowniez,
ze pannie udzielaja wsparcia ptaki pod wzgledem gatunkowym bliZej nieokreslone przez
gawedziarza.

Przywotani  pomocnicy wlatuja zazwyczaj bezposrednio do  izby,
a niejednokrotnie zasiedlajg takze drzewa wyrastajace np. z ziaren ryzu zasianych przez
dziewczyne¢ po obu stronach grobu zmartej matki, na ktorym bohaterka znajduje stroj
balowy cercha 1896: 92. Ptaki w pierwszej kolejnosci wyreczaja panng w zajeciach
domowych, takich jak przygotowanie obiadu conet 1914/1918: 267; Adanackes 2, 1985: 318
oraz przebranie ziaren, np. ryzu, piasku badz maku cercha 1896: 92; Jlepuenxo 1928: 498

lub jeczmienia przemieszanego z maka i sadza Agamacses 2, 1985: 318. Aby pasierbica mogta

24 H, Biegeleisen, op. cit., s. 24-25, 29. Z kolei w kulturze ludowej jako materie bezcielesng wyobrazano
sobie dusze przebywajaca w ciele, zas$ te, ktora je opuscita, przedstawiano zazwyczaj w postaci zwierzecia.
C.M. Touncras, Crassauckue mugponocuueckue npeocmaenenus o oywe, [B:] Craganckuil u 6aikanckuil
gonvrnop. Hapoonas demononozus, pex. eadem, Mocksa 2000, ¢. 71.

%5 K. Moszynski, Kultura ludowa Sfowian, cz. 2. Kultura duchowa, t. 1, Krakéw 1934, s. 556-557.
U Stowian wierzenia dotyczace wcielenia duszy cztowieka w ptaka byly niezwykle popularne — oprécz
rzeczonego golebia wsrod posmiertnych hipostaz ludzkich czgsto wymieniano rowniez jaskotke, kukutke,
stowika, kruka, orta oraz kaczke. Ibidem, S. 556; v. A.H. CoboneB, 3acpobusiii mup no opesuepycckum
npedcmasnenuam, Ceprues Ilocan 1913, c. 54-56.
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uda¢ si¢ na bal badz pojecha¢ do kosciola, golebie obdarowuja ja szykownym odzieniem
Lorentz 1912; 93, czemu towarzyszg stowa: ,,wdziéj co moje” cercha 1896: 92, Wypowiadane

niejako w imieniu zmarlej rodzicielki.

Ryc. 1. O. Kubel, Aschenbrodel (1930).

Co niezwykle istotne, ptaki stanowigce ucielesnienie duszy matki moga petni¢
role role wykonawcow bajkowej sprawiedliwosci, a tym samym ponosza
odpowiedzialno$¢ za zachowanie réwnowagi kosmicznej. Po pierwsze, wskazuja one
krélewiczowi jego prawowita wybranke, przynoszac Kopciuszkowi szykowne odzienie,
dzieki czemu me¢zczyzna rozpoznaje poszukiwang przez siebie dziewczyne Gonet 1914/1918:
268. Ptaki udaremniajg ponadto probe oszustwa zaaranzowanego przez macoche oraz jej
corki, krzyczac: ,,KpoBb Ha Hore! KpoBb Ha Hore! (...) Her, (...) He ronuTcs!” Agpanacses 2,
1985: 318, kiedy te odcinajg sobie kawalek piety lub palca w celu wlozenia stopy
do filigranowego trzewika. Wreszcie, gdy panna oraz ksigz¢ udajg si¢ na ceremoni¢
zaslubin, golgbie siadaja im na ramionach, niejako sankcjonujac ich zwigzek. Z kolei
najbardziej drastyczny rodzaj kary wymierzonej wyniostym i krngbrnym coérkom
macochy stanowi niewatpliwie wydziobanie im oczu, na skutek czego pozostaja one

potowicznie badz catkowicie niewidome?® cercha 1896: 95; Aqanacnes 2, 1985: 318

26 Motyw ten zostal zaczerpnigty z opowiesci o Kopciuszku zapisanej przez braci Grimm.
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W przekazach rosyjskich o przesladowanej pasierbicy matka dziewczyny
wystepuje w ptasiej postaci jedynie sporadycznie. Role pomocnikdéw oraz donatorow
petnig w nich natomiast inni przedstawiciele §wiata zwierzgcego. Jako bajkowy przyktad
posmiertnej hipostazy zmarlej kobiety nalezy w pierwszej kolejnosci wskaza¢ krowe,
w kulturze ludowej uwazang niejednokrotnie za wcielenie duszy nieboszczyka?’. Zwierze
zostaje podarowane przez matke w szczegdlno$ci w realizacjach watku CYC 511,
przy czym motyw ten przeniknagt rowniez do niektorych kontaminacyjnych wariantow
opowiadan o Kopciuszku. Zoomorficzna wspomozycielka wyrgcza dziewczyng
W pracach zlecanych jej przez macoche (np. przgdzenie welny, tkanie ptdtna i sukna) xaex.
1893: 183-184; Adpanacses 1984: 121; Murponiomsckas 1975: 191-192, jak rdwniez karmi ja omuyxos 1908: 314;
Cunprios 1, 1917: 215 | OZIEWA Caupros 1, 1917: 215; Adanacses 1984: 122. Warunkiem otrzymania
koniecznego wsparcia jest najczesciej wejscie prawym, a wyjscie lewym uchem krowy.
Warto nadmienié¢, ze w polskich wariantach przywotanego watku podobng funkcje
fabularng pelni byczek Kozowski 1869: 301-302; Chelchowski 1890: 70-71. P0dCzas wspomnianego
rytualu  bohaterka w symboliczny sposéb nawigzuje kontakt ze $wiatem
nadprzyrodzonym, poniewaz czaszki tych zwierzat stanowity wsréd dawnych Stowian
obiekty kultu?, ktorego zrédet nalezy upatrywaé w wierzeniach totemicznych.

Ostatecznie na polecenie przybranej matki dziewczyny krowa lub byk zostaja
zabite kasc 1893: 183-184, 187, tym niemniej z ich narzadow, takich jak kosci, ucho, serce,
watroba, pluco lub fragmentu tkaniny ubrudzonej jego krwia, zakopanych zwykle
pod progiem stodoty lub oknem domu, wyrasta cudowna jabton lub sad? uepmsmmes 1950: 155
Motyw ten wywodzi si¢ z przekonania, zgodnie z ktérym dusza cztowieka jako centrum
energii witalnej zlokalizowana jest w konkretnym organie lub miejscu w ciele, takim jak
serce, klatka piersiowa, brzuch lub krew®. Rosnace w sadzie drzewa rodza owoce, ktore

pozwalaja si¢ zrywaé wylacznie wilascicielce zwierzecia. Gdy za$ zostaje ona

2T K. Moszynski, op. cit., s. 561-562.

28 0.B. benosa, Yepen, [B:] Crasanckue dpesnocmu. .., 1. 5, Mocksa 2012, c. 508-509; A. Golebiowska-
Suchorska, Ucho, [w:] Sfownik polskiej bajki..., online: https://bajka.umk.pl/slownik/lista-
hasel/haslo/?id=344 (dostep: 08.10.2024).

2 Przywotane warianty analizowanych watkéw, w ktorych dusza zmarlej matki odradza si¢ w postaci
zwierzecia, drzewa badz kwiatdéw rosngcych na jej grobie mozna interpretowaé jako odwotanie
do koncepcji reinkarnacji, popularnej nie tylko w religiach Dalekiego Wschodu, lecz takze w niektorych
odlamach chrzescijanstwa. U.A. PasymoBa, Ckasxa u 6viiuyka (Mugonocuueckuii nepcounasic 6 cucmeme
arcanpa), [erpozaBoack 1993, c. 37.

30 C.M. Toncras, Jywa, [B:] Craéauckue opesnocmu..., T. 2, Mocksa 1999, c. 163; cf I.1. Kabaxosa,
Anmpononozus scenckozo mena 6 crassanckoi mpaouyuu, Mocksa 2001, c. 61; v. eadem, Jywa 3eepei
u sewgeli: mamepuanvhvle 3navenus oywu, [W:] Antropologiczno-jezykowe wizerunki duszy w perspektywie
migdzykulturowej, t. 1. Dusza w oczach swiata, red. E. Mastowska, D. Pazio-Wlaztowska, Warszawa 2016,
s. 516.
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przemieniona w rysic¢ przez swa macochg, jabtonie usychaja xaex. 1893: 187-188, 192-193. Bywa
réwniez, ze panna udaje si¢ do sadu, by tam natozy¢ na siebie od§wigtng odziezZ ouuyxos
1908: 314

Niekiedy jednoczesnym pomocnikiem i donatorem okazuje si¢ czarodziejska
rybka darowana dziewczynie przez jej ojca. Na zadane przez bohaterke pytanie:
,Marymika peioka! Ckyrars i TeOst wiu Het?” ta odpowiada jej: ,,He kyraii mens, (...)
a MyCTH B BOXY; A TeO€ MPUTOKYCh” CVC 510A; Apanacses 2, 1985: 316. WKrotce dziewczyna
spotyka swa wspomozycielke przy studni. Zaczarowana rybka wyrecza panne
W oczyszczeniu zyta oraz przebraniu jego ziaren®! cyc s10a; Aganacses 2, 1985: 317. CO warte
podkreslenia, zgodnie z ludowymi przekonaniami Stowian owe zwierzeta wykazywaty
podobienstwo do dusz nieboszczykoéw, a tym samym konotacje z przestrzenig
zaswiatowa z powodu wlasciwej im niemoty®2,

Oprocz przedstawicieli fauny w niektérych wariantach analizowanych narracji
funkcje donatora peini drzewo, rosnace niekiedy w poblizu mogily zmartej. W roli tej
najczeéciej wystepuje dab®® (T 510A / CYC 510A), obecny zaréwno w tekstach
Polskich®® Giinski 3, 1862: 139-140; Petrow 1878: 149-150; Malinowski 1901: 241, jak i biatoruskich Federowski
1902: 98-99. Drzewo to stanowito wérod Stowian obiekt kultu nie tylko ze wzgledu na swoje
rozmiary, lecz takze przypisywana mu moc lecznicza, konotacje z boskim pierwiastkiem
oraz whasciwosci antydemoniczne®, jak rowniez mediacyjne, dzigki ktorym stuzy¢ miat
jako siedziba dusz®®. Bywa rowniez, ze dab staje sie §wiadkiem zbrodni popetionej przez
zawistne siostry na niczego nie podejrzewajacej pannie. Po dokonaniu morderstwa corki
macochy ukrywajg ciato swej rywalki pod lis§¢mi znajdujacymi si¢ wokot drzewa, ktore

zdaje si¢ chroni¢ dziewczyng. Mimo bowiem tak drastycznego rozwoju wydarzen

31 Podobne zadania wykonuja za dziewczyne réwniez inni zwierzecy pomocnicy, np. zajac oddzielajacy
mak od plew i stomy kagx. 1893: 190

32 A.B. T'ypa, Cume01UKa JCUEOMHBIX 6 CAABAHCKOT HapoOHot mpaduyuu, Mocksa 1997, c. 747.

3 W wybranych narracjach ukraifiskich pojawia si¢ natomiast wzmianka o cudownej wierzbie posusx 1946: 75-
77; cf Pynucrxo 1860: 44. CO istotne, w wierzeniach ludowych miata ona status ambiwalentny: z jednej strony
bowiem przypisywano jej wlasciwosci apotropeiczne, z drugiej za$ uwazano, ze pehila funkcje siedliska
nieczystych duchéw, zwlaszcza gdy byta sprochniata lub zostala uderzona przez piorun. K. Moszynski,
op. cit., s. 534-535; v. H. Biegeleisen, U kolebki. Przed oftarzem. Nad mogitg, Lwow 1929, s. 454.

34 W jednej z kontaminacji watkow T 510A oraz T 510B do owego drzewa prowadzi dziewczyne ptak. Dab
otwiera si¢, po czym wypadaja z niego pickne szaty, swym przepychem doréwnujace gwiazdom,
ksigzycowi i stoncu malinowski 1901: 241.

% K. Moszynski, op. cit., s. 531-532; v. H. Biegeleisen, U kolebki...

% Ow status potegowany byl ponadto przez centralne ulokowanie drzewa, w szczegdlnosci rosngcego
samotnie. Wowczas petnito ono funkcje swoistej axis mundi — osi wszech$wiata. P. Kowalski, Dgb,
[w:] op. cit., s. 77, 94.
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opowies¢ konczy si¢ szczgsliwie — pasierbica zostaje tymczasowo przemieniona w zabg,
za$ w towarzystwie krolewicza odzyskuje swa ludzka postac 1510A; Kowerska 1894: 796.

W niektorych rosyjskich przekazach istotng funkcje¢ fabularng petlnig ponadto
kwiaty wyrastajace na miejscu pochowku zmartej. Dziewczyna, postuszna zaleceniom
swej babci, pozostawia je na mogile, dopoki carewicz nie wyda zawiadomienia
0 zblizajacej si¢ uczcie. Woéwczas staja si¢ one niezbednym elementem rytuatu, zgodnie
z ktorym nalezy zerwac trzy kwiaty z grobu matki, uczyni¢ znak krzyza nad piecem
oraz wypowiedzie¢ formule ,,kak meyka crosia paHbIIe, TaK U CEHYAC CTOU CyC 510A;
Pasymosa, Censkuna 1974: 141 OFaz przej$¢ przez le$ne wrota, aby moc uczestniczy¢ w przyjeciu
CYC 510A; Pasymosa, Censiuna 1974: 141. PrZytoczony motyw nalezy interpretowac jako odwrocona,
stuzacg celom magicznym realizacje kulturowego zakazu zrywania kwiatow rosnacych
na grobie, jak rowniez wynoszenia czegokolwiek z cmentarza®’ — Henryk Biegeleisen
pisal bowiem, ze ,,cokolwiek znajduje si¢ na mogile, stanowi wlasnos¢ zmarltego,
wiec jest tem samem nietykalne’8,

Warto jednocze$nie odnotowaé, ze zmartg rodzicielke moze zastgpowac matka
chrzestna dziewczyny (CYC 510A), niekiedy wprost okreslana mianem czarownicy
Kpacroxerosa 2013: 29, CO thumaczytoby jej magiczne zdolnosci. Krewna wyposaza bohaterke
w odswigtny strdj, a ponadto przydziela jej stuge. Uderzenie zelazng rozga w stot sprawia
natomiast, ze przed panng zjawia si¢ kareta xyuaxos 1864: 229. W innych wariantach funkcje
donatora-pomocnika petni babcia dziewczyny cuwuna 1975: 72 badZ niespokrewniona z nig
Staruszka murpoganosa, dexoposa 1966: 123, @ Wiec istota 0 mediacyjnym charakterze®. Udziela
ona krolewnie cennych rad przydatnych w ucieczce z domu ojca cyc 510B; Tymmresua 1961: 94.
Na rodzimym gruncie podobne odstgpstwa od prymarnej wersji rozpatrywanych fabut

zauwazalne sg szczegolnie w ramach poszczegdlnych wariantow bajki o mysim kozuszku

37 A Fischer, op. cit., s. 352-354.

% Ibidem, s. 352.

39 P, Kowalski, Starcy, [w:] idem, Kultura magiczna. Omen, przesqd, znaczenie, Warszawa 2007, s. 529-
530; T. Kalniuk, Mityczni obcy. Dzieci i starcy w polskiej kulturze ludowej przetomu XIX i XX wieku, Torun
2014, s. 91-92.
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— zamiast zmarlej rodzicielki niejednokrotnie wystepuje w nich staruszka | orentz 1924: 773
lub Matka Boska“*® kolberg 21, cz. 2, 1964: 173 Objawiajaca si¢ w jej postaci*! ciszewski 1857 81.
Mozna przypuszczaé, ze powyzsze rozbieznosci dotyczace przesuni¢cia roli
donatora z postaci matki badz jej zwierzecej hipostazy na innego czlonka rodziny
lub staruszke*? s3 nastepstwem stopniowego zanikania kultu przodkéw, na skutek czego
zmarly rodzic zostaje zastgpiony przez bohatera wykazujacego zwiagzek ze sfera
43

$mierci™, co czyni z niego posta¢ o charakterze mediacyjnym. Kwesti¢ te poruszyta

rowniez Jelena Nowik, piszac:
Ecnu repoii — 3TO0 «Miagmui», TO A IEPCOHAXa, BBICTYMNAIOIIETO B POJIHU
JapuTensi, 00s3aTeNbHBIMI OKa3bIBAIOTCS MIPU3HAKU «CTApIIMA» U «OTHOCSIIMHCS
KTpaHHUIE» CBOCT0O H 4YyKoro wupa. B cemeiiHoll cdepe «crapime

MHTEPIPETUPYIOTCS KaK «POMHUTENDY, «IIPEIOK», B HHAMBHIAYAIbHOM — Kak
«crapuku»*,

Wspomnie¢ trzeba, ze w rosyjskiej bajce magicznej zmartg matke moze réwniez
zastgpi¢ czarodziejski talizman w postaci lalki, ktorg ofiarowuje ona przed $miercig corce
Wasylisie Przepicknej (CYC 480B*). Btogostawiac ja, rodzicielka prosi jednoczesnie
0 karmienie kukietki: ,,51 ymupato u BMecTe ¢ poJUTEILCKUM OJIAroCIOBEHUEM OCTABJISIEO
Te0e BOT 3Ty KyKIy; Oeperu ee Bcerja mpu cebe M HUKOMY HE IMOKa3bIBail; a Korma
NPUKITIOYUTCS TeOe KaKoe rope, Aail eif MoecTh M CIIPOCH y Hee COBETA” Aganacses 1984: 127-
W systematyce wschodniostowianskiej prozy ludowej odnotowana zostata tylko jedna
opowie$¢ zawierajgca powyzszy mMotyw*, lecz jest ona istotna ze wzgledu na swa
oryginalno$¢ i popularno$¢. Po nakarmieniu lalki dziewczyna odpoczywa, a mimo to

na biezaco realizowane sg wszelkie zadania przydzielone jej przez macochg, np. pielenie

40'W niektérych realizacjach watku T 510A réowniez dostrzegalny jest proces sakralizacji postaci donatora.
Bywa, ze Maryja obdarowuje bohaterke strojem balowym i zegarkiem, a ponadto przekazuje do jej
dyspozycji karete zaprzezong w konie wasilewski 1892: 307-308. Cf V. Wroblewska, Starzec i aniof — 0 donatorach
w bajkach ludowych, [w:] Aniof w literaturze i w kulturze, t. 2, red. J. Lugowska, Wroctaw 2003, s. 547-
553.

4 V. 1. Rzepnikowska, Croowcemuwisi mun 510B «Ocrunas wikypa» € noabCKoll CKazoumol mpaouyuu,
»paguunoHHas Kyaptypa” 2019, 1. 20, Ne 1, c. 46; cf B.E. JlobpoBonsckasi, op. Cit., ¢. 22; A.C. JIs3mnoza,
op. cit., c. 35-36.

42 W angielskiej nomenklaturze w stosunku do wspomnianych postaci ukuto termin ,,matki zastepcze”
(substitute mothers), przy czym w ich roli wystepuja przede wszystkim dobre wrozki (w literackiej wersji
bajek), matki chrzestne i staruszki petigce funkcje magicznych pomocnikéw oraz donatoréw. L.J. Lee,
Mother, [in:] The Greenwood Encyclopedia of Folktales and Fairy Tales, vol. 2, ed. by D. Haase, Westport
— London 2008, pp. 637, 639-640.

4 B.4. ponm, op. cit., c. 154.

4 E.C. HoBux, Cucmema nepconaiceii pycckoii éonuebnoii ckasku, [B:] Tunonozuueckue uccaedoeanus
no gonvinopy. Co. Cmameii namamu B.A. [Iponna, Mocksa 1975, c. 156.

4 W CVYC widniejg tacznie cztery (rosyjskie i ukraifiskie) realizacje analizowanego watku, lecz motyw
lalki stanowiacej hipostaz¢ zmarlej matki obecny jest wylacznie w wariancie zanotowanym przez
Aleksandra Afanasjewa.
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grzadek, podlewanie kapusty, noszenie wody i palenie w piecu. Ponadto kukietka chroni
panng, gdy ta zostaje wystana po ogien do Baby Jagi, za§ na miejscu wykonuje za nig
prace polegajace na przygotowaniu pozywienia i $wiezej poscieli, sprzataniu obejscia,
zamiataniu izby i czyszczeniu ziaren pszenicy o0raz maku Aganacees 1984: 128-130.
Gdy natomiast bohaterka trafia do innej gospodyni, otrzymuje cudowng pomoc
W przedzeniu Inu i tkaniu agamacees 1984: 131. W$rdéd zadan zleconych dziewczynie
do wykonania na stuzbie znajduja si¢ zatem prace, ktore w innych opowiesciach
zazwyczaj wykonywane sg przez ptaki (przebieranie i czyszczenie ziaren) oraz krowe
lub byka (przedzenie, tkanie). Kukietka nie odmawia rowniez swego wsparcia podczas
proby przedmatzenskiej zaaranzowanej przez cara polegajacej na uszyciu tuzina koszul
Adanacses 1984: 132. VWSpomniana lalka moze by¢ bez watpienia traktowana jako wcielenie
duszy zmartej po pierwsze ze wzgledu na postac ofiarujacego ja donatora, po drugie za$

z uwagi na petniong przez siebie funkcje pomocnika®.

Ryc. 2, 3. F. Rogers, Vasilisa and her Mother, Vasilisa and her Doll (data powstania nieznana).

2.1.2.2. Ojciec

Zrobil sig¢ jak ten strach domowy. (...) bez powietrza
Z nadworu caly sie zrobit jak przezroczysty, bialy, caly
Scienczal. Im dalej, tym gorzej. W oczach gast. (...)

46 B.4. TIporm, op. cit., ¢. 199-200.
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Umart spokojnie. Zmart najspokojniej w swiecie, daj
Boze i mnie tak"'.

Z kolei pelnigcy funkcje donatora zmarly ojciec pojawia si¢ w watkach T 530
»Szklana gora” / CYC 530 ,,Crexnsunas ropa” (ATU 530 ,Princess on the Glass
Mountain”), w ktérych ofiarowuje on swemu meskiemu potomkowi magicznego konia
lub stuzace do przywotania go przedmioty. Dzieki temu mtodzieniec dociera do zamku
potozonego na wysokiej (szklanej) gorze, co jest rownoznaczne ze zdobyciem reki
krolewny. W przekazach rosyjskich nieboszczyk ofiarowuje rowniez inne niezwykte
zwierzeta znajdujace si¢ na sekretnej polanie: zar-ptaka oraz $§winke zlotg szczecinke
3enennn 1915: 351-352; Coxonosa, Foduman 1941: 85 badZ pienigdze (zlote, srebrne 1 miedziane monety)
Dpnenseiin 2005: 57, @ NiekKiedy udziela blogostawienstwa 3enemm 1915: 351-352; Huxudopos 1961: 312.
Warunek otrzymania daru stanowi spetnienie przed$miertnej prosby rodziciela, ktorej
zado$¢ czyni jedynie najmtodszy sposrod trzech jego synow, przez krewnych uwazany
za prozniaka i ghupca®®. Totez nic dziwnego, ze ojciec pomija go podczas dzielenia
gospodarstwa miedzy potomnych saioni 1908: 259-

Przed $miercig starzec domaga si¢ zwykle str6zowania przy jego grobie przez trzy
nastepujace po sobie noce*®: , Jlern! Kak s ympy, BBl KaXIblii MOOYEPETHO XOHTE
Ha MOTHIIY KO MHE CIIaTh IO TPU HOUM™ Aganacses 2, 1985: 5. Odwiedzajac miejsce pochowku
ojca, mlodzieniec zgodnie z pogrzebowym zwyczajem odmawia modlitwy badz czyta
fragmenty psatterza® wolberg 2, 1962: 274: Wierzchowski 1892: 79. W $lad za Proppem powyzszemu
aktowi mozna przypisa¢ funkcje apotropeiczng, poniewaz zapobiega on posmiertnej
przemianie zmarlego w tzw. nieczystego nieboszczyka, w razie gdyby nie dopelniono

wzgledem niego obowigzkéw®!. Jak sie wydaje, to wiasnie dlatego zwyczaj czuwania

4TW. Rasputin, PoZegnanie z Matiorg, przet. J. Litwiniuk, Warszawa 1985, s. 172-173.

48 W pojedynczych wariantach wspomnianego watku ojciec jeszcze przed $miercig obdarowuje synow
dobrami materialnymi, np. przekazuje im caly zgromadzony przez siebie majatek wierzchowski 1892: 79; Ciszewski
1894: 194

4% W niektorych realizacjach analizowanych fabut wystepuje Zyjacy ojciec lub matka, zlecajacy swemu
najmiodszemu synowi pilnowanie np. Jfé}ki Kolberg 14, cz. 6, 1982: 3, Prosa witowt, z. 5, 1903: 450 qui pSZGI’liCy
Pownccrsenckas  1941: 175. W nagrode za nalezycie wykonane zadanie mtodzieniec otrzymuje konia
od napotkanego Starca coconosw 1981: 247. Bywa rowniez, ze zwierz¢ z wlasnej inicjatywy zjawia si¢ przed
bohaterem, np. wychodzi z debu Kolberg 14, cz. 6, 1982: 4 lub WOdy Witowt, z. 5, 1903: 451. CfH. Kapetus, Szklana gora,
[w:] Stownik folkloru polskiego, red. J. Krzyzanowski, Warszawa 1965, s. 395.

0 C.M. Toncras, Hokoiinux. ..

51 B.S1. Ipomm, op. cit., c. 147-148.

71



przy grobie byl waznym rytualem popogrzebowym®?. Niekiedy ostatnie Zyczenie
bohatera dotyczy modlitwy w jego Iintencji spuemsciin 200s: 57 badz zawiezienia jego ciala
do kostnicy ciszewski 1894: 1904. W jednym z wariantow rosyjskich konajgcy prosi
0 przyniesienie na miejsce jego pochowku chleba omnuyxos 1908: 179, Za$§ W opowiesci
ukrainskiej — WI€CZErzy rpumuenxo 1895: 170, W ¢Zym mozna upatrywac reliktow poganskiego

zwyczaju karmienia dusz zmartych przodkow®.

Bywa rowniez, ze ojciec wysyta
bohatera po ogien, jednoczesnie proszac o wilozenic go do grobu saoni 1908: 259.
W ludowych wyobrazeniach stuzyt on ogrzaniu duszy nieboszczyka oraz przepedzeniu
ztych demonow™, za§ pochodzace od niego S$wiatlo wskazywatlo mu droge
W zaéwiatach®.

Warto jednoczes$nie nadmienié, iz w niektorych wariantach rosyjskich rodziciel
umiera w sposob wlasciwy dla tzw. nieczystych nieboszczykow, co nie wyklucza jednak
petnienia przez niego funkcji donatora. O demonicznym rodowodzie bohatera swiadczy
w szczegolnosci jego pozny zgon (,,OTel X A0XKHII TITyOOKOH CTAPOCTH” Onuyxos 1908: 178),
jak réwniez bezposrednia wzmianka o jego czarnoksieskiej przesztosci (,,)Kun oten
C CbIHOBBAMHU. OH ObUT KOJAYH” Cokonosa, Fodman 1941: 84). Bywa rowniez, ze starsi synowie
jedynie podejrzewaja swego 0jca 0 demoniczne sktonnosci. Gdy najmtodszy z nich wraca
do domu po nocy spedzonej na cmentarzu, ci zadaja mu pytanie: ,,Xopomio OaTbka
Ha TeOe BEPXOM MOe3AMN?” Kpacnoxenosa 2013: 123, 0dwolujgc si¢ tym samym do ludowego
przekonania, jakoby czarownicy mieli w zwyczaju jezdzi¢ wierzchem na swych ofiarach.
Ponadto powstanie bajkowego zmartego z grobu zapowiada trzgsienie oraz peknigcie
otaczajace] go ZI€MI Pasymosa, Cemsknma 1974: 146; Kpacrowxenora 2013: 123, W wierzeniach Stowian
stanowigce znak, Ze nieboszczyk w niej pochowany zamierza powroci¢ do $wiata
zyjacych.

W przeciwienstwie do zenskiej wersji donatora, istotna cecha jego meskiej
odmiany jest wyjscie zmartego przodka z mogily w porze mediacyjnej, tj. o potnocy:
,,1 0 dwunasty godzinie w nocy wzion si¢ grob otwirac” Kolberg 43, 1965: 98; v. Jesuerio 1928: 350-
Woéwezas ojciec przekazuje najmlodszemu synowi kosztowne szaty oraz konia
dysponujacego cudownymi whasciwosciami, o czym w polskich i biatoruskich narracjach

swiadczy w szczegolnosci kolor jego masci: brylantowy ciszewski 1894: 194, diamentowy

52 C.M. Toncras, [ToxotiHuxk. ..

53 V. A.H. Cobones, 0p. Cit., c. 42; C.M. Toncras, [Toxoiinux..., c. 117.

% 0.B. benosa, E.C. Y3enesa, Ozonw, [B:] Crasanckue opesnocmu. .., T. 3, Mocksa 2004, c. 517.

% S. Niebrzegowska-Bartminska, Swiatlo przy zmartym, [W:] Stownik stereotypéw i symboli ludowych, t. 1.
Kosmos, z. 4. Swiat, $wiatlo i metale, red. J. Bartminski, Lublin 2012, s. 123-124.
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Wierzchowski 1892: 80, STEDIMY Jyurrpues 1869: 166 badZ Zztoty™® Toeppen 1893: 33; Saloni 1908: 260; [wurpies 1869:
166; cf Federowski 1902: 90 (dla poréwnania w opowiesciach ukrainskich: bialy, siwy i czarny
Jecenna 1904: 170 lUD bialy, bulany i kary jepuenco 1928: 351-352), natomiast w rosyjskich —
ptomienie wydobywajace si¢ z uszu oraz chrap zwierzecia: ,,Kons nerur — 3emuis
JIPOXKHT, U3 HOCY TUIAMsI — U3 YIIeH OTOHB  Pouecrsenckas 1941; 176. ZWigzany z symbolikg
ptodnosciows oraz reprezentujacy moc i szybkoéé rumak®’ nie tylko pomaga bohaterowi
dosta¢ si¢ do krdlewny, lecz utatwia mu wykonanie innych trudnych zadan,
W szczeg6lnosci ztapanie Swinki ztotej szczecinki Huxugopos 1961: 317 lUD prowadzenie wojny
wraz z ojcem Krolewny kapuayxosa 2008: 68. Jak si¢ okazuje, darowany mtodziencowi kon
nalezat wczesniej do jego rodziciela: ,,Hy, MBan, cymen npuiiT, Tak cyMeil 1 apeBHOM
BJIAJICTh, J1a €IIC U MOUM KOHEM” Pasymosa, Cemmxuna 1974: 146, tOt€Z mozna przypuszczac,
ze Z tego powodu zwierzg reaguje na gwizdnigcie zmartego Kpacuowmenosa 2013: 123. Bywa
réwniez, ze ten osobiscie prowadzi syna na pole, w ktérym stoi wspomniane zwierze
Kapwayxosa 2008: 67-

Wsréd dardw zmartego ojca wyrdzniaja si¢ ponadto elementy wyposazenia konia
(NP. UPIZaz Owuyxos 1908: 179; Masmska 1902: 301, trZY DALY Pasymosa, Cenpxuma 1974: 146; Kolberg 8, cz. 4, 1962:
12 badz odziez dla jezdzca i brof kolberg 35 1964: 210). Cudowny rumak pojawia si¢
na szczegodlne wezwanie w postaci strzatu z bicza, a niejednokrotnie rowniez magicznej
formuty: ,,CuBka Oypka, Bemuii Kaypka, CTaHb IIepeJj0 MHOH, KaK JUCT Tepe]] TPaBon ™.
Z kolei w bajkach ukrainskich cz¢sto stuza do tego celu ofiarowane przez ojca wlosy
rozmaitej barwy (np. czarnej lub czerwonej sopewuii 1915: 70) nawigzujacej do masci
zwierzecia. W opowiesciach biatoruskich natomiast ich funkcje moga petni¢ chusteczki
we wspomnianych kolorach asasccay, Bipsna 1962: 182. Niezwykle wilasciwosci konia
przejawiaja si¢ ponadto podczas rytualu przechodzenia bohatera przez jego uszy,
podobnie jak to miato miejsce w przypadku krowy stanowigcej wcielenie zmartej matki
w opowiadaniach o gnebionej przez macochg pasierbicy. Wykonanie przywotanego
rytuatu sprawia, ze ,,glupiec” przemienia si¢ w picknego mtodziefnca coxonosa, Fogman 1941: 85;
Kaprayxosa 2008: 67; Kpachoxenosa 2013: 123; Bomsmcwkmii 1835: 23; Klich 1903: 152. Warto nadmienic,
ze W jednym z polskich przekazéw strzal z czarodziejskiego bata przynosi protagoniscie

takze inne korzysci: pomaga mu dosta¢ si¢ do krolewny oraz wygra¢ wojng z obcym

% W bajce magicznej kolor ten najéciélej kojarzony jest z obecnym w niej zjawiskiem cudownosci,
za$ W przypadku konia wspomniana barwa bezposrednio wskazuje na jego magiczne wiasciwosci.
K. Prorok, Ziote rogi, kopyta, ztota grzywa, [w:] ibidem, s. 249.

57 J.C. Cooper, Zwierzeta symboliczne i mityczne, przet. A. Koztowska-Ry$, L. Ry$, Poznan 1998, s. 112.
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najezdzcg, shuzac jednoczesnie jako bicz w starciu z braémi-rywalami cheichowski 1890: 136-
Otrzymane od zmarlego magiczne przedmioty (np. jabtko, napetniona tabakiera, trabka
z rogu, peczek sieréci, zas§ w jednej z opowiesci biatoruskich — pateczka weryho 1889: 75)
wyposazajg ich witasciciela w moc 1 odwage, a przy tym zdolne sg spehi¢ kazde jego
zyczenie. Dzigki owym skarbom mlodzieniec sprawia sobie krolewskie ubranie
oraz konia, za$ do towarzystwa wybiera dwoch Kozakow, ktorzy obijaja jego braci kolberg
2,1962: 275.

Warto dodaé, ze w polskich przekazach realizujgcych watek T 530 roéwnie
popularny jak w opowiesci o Kopciuszku okazuje si¢ motyw dgbu-donatora. Zmarty
ojciec wskazuje synowi cudowne drzewo w ramach nagrody za postuszenstwo
I spelnienie rodzicielskiej prosby. Dab czyni zado$¢ zyczeniu miodzienca pragnacego
otrzyma¢ konia oraz uprzaz nitsch 1904: 268; Lorentz 1912: 162. INNym razem nieboszczyk
obdarowuje syna trzema rézgami, ktorymi nalezy uderzy¢ we wspomniane drzewo
oraz wypowiedzie¢ formule brzmiaca ,,debie, otworz si¢!”. Ojciec jako dysponent
niezmierzonych bogactw udziela w ten sposdb bohaterowi dostepu do bogatych szat
I Ztotego rumaka Toeppen 1893: 33; Saloni 1908: 260. W jednym z wariantow podobna funkcj¢ petni
lipa ciszewski 1894: 194. W hierarchii drzew czczonych przez dawnych Stowian zajmowata
ona miejsce niemal rownie poczesne co dab, poniewaz, jak wierzono, posiadata

wlasciwosci apotropeiczne®®

, za$ przedmioty z niej wykonane (np. kij badz uzda) stuzy¢
mogly jako $rodek ochronny czy nawet bron podczas starcia z demonem, szczegodlnie
wampirem oraz wodnikiem®®. Ponadto, jak zostalo wyzej wspomniane, upodobanie
w lipie znalez¢ miala Matka Boska, totez drzewo to niekiedy uchodzito wsrod ludu
za $wiete®.

Powyzsze rozwazania zdajg si¢ potwierdza¢ przekonanie, ze okazywanie
szacunku zmartym przodkom rodzi dla bajkowych bohaterow pozytywne konsekwencje,
w czym przejawia si¢ funkcja kompensacyjna oraz potencjat moralizatorski opowiesci
magicznych. Sumienne wywigzanie si¢ z obowigzkéw wobec niezyjacego ojca lub matki
petnigcych w bajce role przewodnikéw na drodze inicjacji stanowi warunek osiggniecia

przez glownego bohatera nowego socjo-kulturowego statusu. Trzeba jednak zaznaczy¢,

ze wiara w mozliwo$¢ nawigzania kontaktu z duszami zmartych wiasciwa jest przede

%8 p, Kowalski, Lipa, [w:] op. cit., s. 286.
% K. Moszynski, op. cit., s. 532-533.
€0 Ibidem, s. 533; v. H. Biegeleisen, U kolebki...
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wszystkim kulturze ludowej, poniewaz zgodnie z nauczaniem Ko$ciota podobne
przypadki zdarzaja si¢ zaledwie sporadycznie.

Warto tez podkresli¢ zroznicowanie darow przekazywanych protagoniscie przez
zmartych przodkéw w linii Zzenskiej i meskiej, przektadajace si¢ na sugerowany w bajce
stereotypowy model plci. Matka ofiarowuje swej corce kosztowne odzienie lub posrednio
wyrecza ja w pracach domowych, by ta mogta udac si¢ na spotkanie z ksigciem i podnies¢
swoj status spoleczny poprzez zamazpodjscie, natomiast ojciec przekazuje wlasnemu
synowi konia w celu podkres$lenia kulturowej roli mezczyzny — zdobywcy i wojownika.
Bohaterka kobieca jako istota z zalozenia pasywna stanowi zatem w przytoczonych
przekazach jedynie obiekt mgskich dzialan. Wspomniany sposob ukazywania
przedstawicielek ptci pieknej w bajce magicznej doczekat sie obszernego, krytycznego
komentarza ze strony badaczy rozpatrujacych owe opowiesci w kategoriach

genderowych®?,

2.2. DUSZE POKUTUJACE

Takie ich megczarnie,

ze ich do ziemi pokuta przygina,
patrzyli gornie, dzis si¢ majg marnie.
(...) to sq ludzie, a ich garbi wina®.

Miedzy niezyjacymi przodkami a tzw. nieczystymi nieboszczykami sytuuje si¢
posrednia kategoria zmartych, mianowicie dusze pokutujace, czesto wystepujace
pod postaciag widm lub btednych ognikéw (ros. oram Gmyxaaromme®) v Swictek 1893: 511.
Tymczasowo pozostajg one w stanie zawieszenia migdzy $wiatem nadprzyrodzonym
I doczesnym, z ktorym wigze je zazwyczaj popelnione za zycia zlo domagajace si¢
zado$¢uczynienia®. Wybawienie od magk pos$miertnych staje si¢ wowczas mozliwe
jedynie dzieki odbyciu stosownej kary i/lub wstawiennictwu 0sob zyjacych. Co istotne,

pokutnik niejednokrotnie sygnalizuje otoczeniu, jakiego rodzaju pomocy oczekuje.

61 V. B.E. lo6poBonbckas, I epouns pycckoii 601uebHOl CKA3KU (60NPOCHl MUMON02UHECKO20 2eHe3UCa
u 280moyuU nepconadica), [B:] @oavrnop napooos Poccuu. @onvrnop. Mug. Jlumepamypa. (x 90-remuto
npog. JL.I'. Bapaza). Mexceyzosckuii nayunwviii cooprux, Yda 2001, c. 54; G. Lason-Kochanska, Caorki
Penelopy: kobiety wobec basni i mitu, ,,Stupskie Prace Filologiczne. Seria Filologia Polska” 2003, nr 3,
s. 173-175.

62D, Alighieri, Boska komedia, przet. A. Kuciak, Debogéra 2006, s. 327.

8 V. E.E. JlekueBckas, Ozuu 6ayaucoaiowue, [B:] Crasanckue opeenocmu. .., T. 3, c. 511-513,

8 Wyjatek stanowig w szczeg6lnosci dusze nieochrzczonych dzieci, w kulturze ludowej zaliczane zarowno
do kategorii tzw. nieczystych zmartych, jak i dusz pokutujacych.
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W przeciwnym wypadku konieczne bywa wypowiedzenie, niekiedy przypadkowe®,
okreslonej formuty uwalniajacej®, a zatem odprawienie rytuatu stwarzajacego, zwanego

réowniez zaklinaniem, by uzyé sformutowania autorstwa Anny Engelking®’.
2.2.1. Wdzieczni pokutnicy, dobrzy doradcy

Mimo ze w katalogach watkéw bajkowych epizody z wudzialem dusz
odbywajacych pokute pojawiaja si¢ w stosunkowo pokaznej liczbie fabut
zaklasyfikowanych do grupy opowiesci magicznych, w istocie spetniajg one zazwyczaj
wymogi gatunkowe podan wierzeniowych®. Zanim jednak o nich bedzie mowa, warto
poswieci¢ nieco miejsca nielicznym odstepstwom od wspomnianej reguty obejmujacym
w szczegblnosci narracje polskie, poniewaz w systematyce bajki wschodniostowianskiej
motyw pos$miertnej kary za grzechy zarezerwowany zostal przede wszystkim
dla opowiesci religijnych (legend). Ponadto zaznaczy¢ nalezy, ze zgodnie z oficjalnym
nauczaniem Cerkwi prawostawnej nieuznajacej instytucji czy$éca®® odbycie pokuty
za doczesne przewinienia mozliwe jest wylacznie za zycia, co dodatkowo ttumaczytoby
znikoma obecno$¢ owych watkoéw we wschodniostowianskiej prozie ludowe;j.

W rodzimej bajce magicznej dusza ponoszaca posmiertng kar¢ pojawia si¢
W pojedynczych realizacjach watkéw, w ktorych protagonista z pomocg cudownego
konia otrzymanego od swego ojca pozytywnie przechodzi probe zaaranzowang przez
krola 1 zdobywa regke jego corki znajdujacej si¢ na niedostgpnej gorze (T 530 ,,Szklana
gora” (ATU 530 ,,Princess on the Glass Mountain”)) lub wyprawia si¢ na shuzbeg
do piekta, z ktorego ratuje potepiencow (T 361 ,,Parobek w piekle (Bear-skin,
Béirenhduter)”). Do kolejnych przyktadow nalezg narracje, w ktorych glowny bohater
otrzymuje lub znajduje cudowny pierscien, z pomocg ktérego poslubia krolewne (T 560
LPierscien magiczny (wdzigezne zwierzgta)” (ATU 560 ,The Magic Ring”))
badz za przystuge wyswiadczong wezowi zostaje obdarowany umiejetnoscig rozumienia

mowy zwierzat (T 670 ,,Chtop, waz, ciekawa zona i kogut”). Zdecydowanie rzadziej

85 V. P. Karpeta, O. Radziszewska, Dusze na pokucie. O ludowym pochodzeniu martwicy z ,, To lubie” i jej
pokrewienstwie z marq pcimskq, ,,Literatura Ludowa” 2020, nr 4-5, s. 32.

% 1bidem.

7 A. Engelking, Rytualy stowne w kulturze ludowej. Préoba klasyfikacji, [W:] Jezyk a kultura, t. 4,
red. J. Bartminski, R. Grzegorczykowa, Wroctaw 1991, s. 77.

8 W PBL opowiesci wierzeniowe pos$wiecone duszom odbywajacym kare posmiertng zostaly ujete
w ramach watkéw: T 4020 ,,.Dusze na pokucie”, T 4021 ,,Odcisk dloni potgpienca (diabta)”, T 4022
,» 1o lubie”, jak rowniez T 4023 , Ptaszki ochrzczone (latawce)” oraz T 4024 ,,Dzbanuszek tez”, w ktdérych
ukazany zostal posmiertny los dzieci, w tym takze tzw. niechrzczencow.

89 CzySciec bywa nieuznawany takze w innych odlamach chrzescijanstwa, np. w protestantyzmie.
V. J.B. Russell, Mephistopheles: The Devil in the Modern World, Ithaca and London 1990, p. 70.
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pokutnik wystepuje w opowiesciach jako zjawa wchodzaca w konfrontacj¢ z gldéwnym
bohaterem szukajacym strachu na §wiecie (T 326 ,,Poszukiwacz strachu” (ATU 326
»The Youth Who Wanted to Learn What Fear Is”)).

Bajkowymi pokutnikami bywaja np. zmarli rodzice petnigcy funkcje pomocnikow
protagonisty. Wystepuja oni pod postacig koni, lecz odbiorca nie poznaje powodu,
dla ktorego ponosza kare, co odréoznia wspomniane opowie$ci od narracji Stricte
legendowych. Matka przedstawia si¢ swemu synowi podczas jego sluzby w piekle,
a zarazem radzi mu, aby podczas ucieczki zabrat ze sobg pozostale dusze i uratowat je
0d zguby T 361; Kolberg 8, cz. 4, 1962: 127; cf CYC ~677%*; Ileiim 1893: 99-100. Wzigwszy pod uwage dalszy
ciagg wydarzen, widoczna staje si¢ podwojna korzys$¢ pltynaca z realizacji tego polecenia.
Pokutnicy zostaja bowiem wykupieni przez Matke Boska, za$ gldowny bohater otrzymuje
od Niej sowite wynagrodzenie w postaci pieni¢dzy lub cudownego zwierzecia, z ktorego
WYysypuja si¢ monety. Z kolei zmarty ojciec zaklety w rumaka, ktorego podarowal swemu
najmlodszemu synowi, pomaga mu zdoby¢ rgke krdlewny, a nastepnie zwraca si¢
do niego z prosba o $ciecie mu glowy. Gdy wola zwierzgcia zostaje wypetniona, znika
ono, za$ przylatujacy na jego miejsce biaty gotab, a wiec symbol czystosci 1 zbawienia,
ujawnia swg prawdziwa tozsamos¢, po czym dusza nieboszczyka trafia do nieba T s30;
Kolberg 1906: 161.

Podobny los staje si¢ udziatem nieszcze$nikow pokutujacych pod postacig psa
i kota, pomagajacych swemu opiekunowi w odzyskaniu pier$cienia otrzymanego
od krélewny T s560; Malinowski 1901: 95-96. Bywa rowniez, ze jako hipostaza zmartego przodka
wystepuje w bajce waz pelnigcy funkcje donatora. Jako przyktad niech postuzy narracja,
w ktoérej gadzi towarzysz prosi zolnierza, by ten nidst go na swych barkach przez
osiemdziesigt mil. Gdy wspolna wedrowka dobiega konca, waz w ramach nagrody
obdarza bohatera zdolno$cig rozumienia zwierz¢cej mowy, przedstawiajac si¢ uprzednio
jako jego daleki przodek: ,,A on waz powiedzial: A wies, co ja jest? (...) Tys$ jesce
na $wiecie niebyl, a ja juz musiatl pokutowac; ja jest’-em pradziadek twego dziadka, a ja
tak dlugo musiat ceka¢, aze$§ ty na §wiat przysed i mnie przeniost przez granicg” T 670;
Kolberg 1906: 170. Przywolane przekazy stanowia przejaw ludowej wiary w posmiertng

wedrowke dusz, zgodnie z ktorg niektorzy pokutnicy mieli przemieniaé si¢ w zwierzeta
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— ptaki, $5aki’® cf fipanmuxosa, Pasywosa 2009: 151 1 ptazy, jak rowniez gady’?, przy czym ostatnie
Z powyzszych wcielen zarezerwowane bylo dla najwigkszych grzesznikow.

Zmarly odbywajacy tymczasowa kar¢ moze rowniez wystepowacé pod postacia
baranka. Wspomniane zwierze zostaje przekazane w darze gtdownemu bohaterowi przez
Matke Boska za uwolnienie dusz znajdujacych si¢ w piekle. Jak si¢ okazuje, posiada ono
cudowne wiasciwosci, bowiem po uderzeniu go batem wysypuja si¢ zen monety.
Wielokrotne bicie baranka sprawia, ze zaklgta w nim dusza odpokutowuje swoje ziemskie
grzechy T 361; Grajnert 1904: 121; Kolberg 8, cz. 4, 1962: 128. Jak mozna przypuszczac, w powyzszych
narracjach posta¢ wspomnianego zwierzecia pojawia si¢ nieprzypadkowo. Po pierwsze,
m.in. w judaistycznej kulturze starotestamentowej baran czg¢sto wykorzystywany byt
W rytuale zlozenia ofiary calopalnej (zaréwno dzigkczynnej, jak i przebtagalnej),
po drugie za$ jego obecno$¢ w bajce u boku Matki Bozej stanowi¢ moze symboliczng
aluzje do tytutu, ktorego uzywat Chrystus, okreslajac siebie samego mianem ,,Baranka
Bozego” (tac. Agnus Dei) postanego na ziemi¢ w celu odkupienia ludzkich win.

Istniejg ponadto opowiesci sktadajace si¢ z kilku sekwencji zdarzen, wsrod
ktérych mozna wskaza¢ motywy konfrontacji z istota zaswiatowa nawigzujace
pod wzglgdem genologicznym do narracji wierzeniowych, lecz ostatecznie warianty te
ujmowane jako calos¢ odpowiadaja wzorcowi gatunkowemu bajki magiczne;j.
Reprezentatywnych przyktadow dostarczaja przekazy wchodzace w sktad watku T 326,
ktorych glowny bohater po starciu z pokutnikiem i wybawieniu go znacznie si¢ bogaci
1/lub zdobywa reke krolewny.

We wspomnianych wariantach nieboszczyk odbywajacy posmiertng karg
zazwycza] z wlasnej inicjatywy podaje powod swego powrotu do $wiata Zyjacych.
Do czestych przewinien nalezy we wspomnianych opowiesciach kradziez’
oraz chciwos¢. Bywa, ze zmarly pokutujacy za dopuszczenie si¢ nieuczciwosci na tle
finansowym zostaje wyjety przez $Smiatka z trumny oraz razony przez niego ciosem
W glowe ciszewski 1887: 14 1UD spoliczkowany koiberg 14, cz. 6, 1982: 8; Lompa 1900: 36. KONntrowersyjny

czyn protagonisty okazuje si¢ skutecznym sposobem na skrocenie nieszczgsnikowi

70 Posta¢ psa i kota niekiedy przyjmowaty ponadto duchy opiekuncze domu. V. J.C. Cooper, op. cit., s. 117.
"L H, Biegeleisen, Smier¢ w obrzedach. .., s. 29; K. Moszynski, op. cit., s. 553-554, 561-562; v. J.C. Cooper,
op. cit., s. 283.

2 Motyw pokuty za kradziez obecny jest rowniez w watku T 309 ,Pokuta za kradziez pierscienia”,
w ktérym zazdrosna o zamazpojscie swej siostry krolewna przywlaszcza sobie nalezacy do niej pierScien,
za$ po $mierci przeistacza si¢ w upiora. Zmarla prosi nastgpnie czuwajacego przy jej grobie zolnierza,
by ten zwrocil pierscien jego prawowitej whascicielce, dzigki czemu zaznaje spokoju po $§mierci Lorentz 1912:
87.
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posmiertnych mak’®, zgodnym poniekad z ludowym zaleceniem gloszacym, Ze tego typu
nieboszczykow nalezy trzykrotnie uderzy¢ w twarz, by wybawi¢ ich od wyznaczonej im
kary. Zmarty, cho¢ poczatkowo moze wydawac si¢ antagonistg, niejednokrotnie peini
W tych narracjach rol¢ donatora, przekazujac poszukiwaczowi strachu swa szable,
za pomocg ktorej zabija on smoka i ratuje zycie krolewnie kozowski 1869: 338-340, a takze
zyczy sobie, by mlodzieniec spelnit w jego imieniu milosierny uczynek oraz odebrat
nalezng mu nagrode materialng, wystepujaca jako typowa posta¢ gratyfikacji w bajce
magicznej: ,,P6jdzze teraz ze mng, to ci pokaze fanty, ktoérem ludziom niestusznie
pozabieral. Potowe z nich rozdasz biednym, a potowe wezmiesz sobie” ciszewski 1887: 14;
of Koztowski 1869: 337-338. Co wigcej, w zakonczeniu analizowanych opowiesci pojawiajg si¢
niekiedy motywy o poniekad legendowym rodowodzie, mianowicie prosba zmarlego
0 odprawienie mszy $§w. za swg dusze’* oraz przekazanie okreslonej sumy pieniedzy

na budowe kosciota Kolberg 14, cz. 6, 1982: 8.
2.2.2. Przestroga dla grzesznikow

Pokutnicy znajduja si¢ rowniez w gronie bohateréw opowiesci znajdujacych si¢
w systematykach prozy ludowej pod numerami 300-749, lecz niespetniajagcych wymogow
strukturalno-fabularnych bajki magicznej. Powyzsze narracje obejmuja w szczegdlnosci
realizacje watkow, w ktorych mtodzieniec pragnie poznaé, czym jest strach (T 326
,Poszukiwacz strachu” (ATU 326 ,,The Youth Who Wanted to Learn What Fear Is”))
badz dochodzi w nich do konfrontacji z upiorem dewastujgcym wnetrze kosciota (T 307*
,Upior w kosciele”) lub nawiedzajagcym swa narzeczong w charakterze zaswiatowego
amanta (T 363 ,,Upior-narzeczony” (ATU 363 ,,The Corpse-Eater”)). Przekazy te sa
zazwyczaj zwienczone wybawieniem duszy czy$¢cowej od posmiertnych mak, po ktorym
nie nastepuje cigg dalszy perypetii gldéwnego bohatera, a tym samym nie dochodzi
do realizacji Proppowskiego modelu narracji czarodziejskiej zaktadajacego wystapienie
sytuacji szkody lub braku, a nastgpnie dzialania protagonisty zmierzajace ku likwidacji
nieszczescia. Istotne kryterium identyfikacji wspomnianych opowiesci stanowi ponadto

intencja gawedziarza majacego na celu ostrzezenie stuchaczy przed skutkami grzechu,

8 Cf JLH. BunorpanoBa, Ocobas xamezopus MuhonosuuecKux nepcomatceii; Oyuiu-«ROKYmMHUKUY,
»Kusas ctapuna” 2019, Ne 2 (102), c. 21.

" W jednym z podan wierzeniowych zmarly nawiedza ksiedza i przymusza go do udzielenia mu
sakramentow, gdyz ze wzgledu na prowadzony przez siebie styl zycia sprzeczny z naukami Kos$ciota,
szczegolnie za$ nieuczestniczenie we mszach $w. oraz unikanie spowiedzi, jego dusza nie moze dostgpié
zbawienia Lorentz 1914: 542.
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a niekiedy nawet wywotanie w nich strachu motywowanego opisem spotkania bohatera
ze zmartym.

W rozpatrywanych narracjach rodzaj posmiertnej kary czesto odpowiada
charakterowi przewinienia, ktorego dopuscit si¢ cztowiek. Dla przyktadu, bogacz zostaje
po$miertnie ukarany za skapstwo i lekcewazacy stosunek wzgledem osob glodnych
I spragnionych. Dusza pokutnika btgka si¢ w zaswiatach w oczekiwaniu cztowieka, ktory
zechce zaprosi¢ go do stotu. Gdy wybawca wreszcie si¢ zjawia, m¢zczyzna wyznaje:

Scesliwys ty, clowieku, 14 mnie, co§ mie wybawiut z ty pokuty, com pokutowat:
bo juz siedemdziesiat Stery lat tu pokutuj¢ w tym kominie, a to za to, zem nikogo
do $niadania, ani potudnid, ani wiecerzy nie prosiut. I mialem do tych cas
tu pokutowac, jaz mnie kto bedzie do jakiego jadta prosiut T 326; $wictek 1893: 365-

Z kolei w jednej z biatoruskich opowiesci cheiwiec przed swa Smiercig zakopuje
w ziemi kociot z pienigdzmi. Zmarty nie zostaje jednak pochowany, a ponadto w ramach
pokuty co noc powraca do ukrytego przez siebie skarbu i liczy monety. Nieboszczyk
prezentuje przy tym cechy charakterystyczne dla wupiora, przejawiajace si¢
W szczegblnosci podczas demolowania wnetrza kosciota. Podobnie jak bajkowa strzyge
wybawia go modlitwa $miatka cf T 326; Gonet 1914/1018: 260-261, polecajacego mu przynies¢
do $wiatyni jego pienigdze T 307+, Karlowicz 1887: 259. Podobne narracje wykorzystujg zatem
motywy obecne w podaniach wierzeniowych. W jednym z nich mowa jest o pokutujace;j
duszy zadnego bogactw gospodarza pilnujacego worka z pieniedzmi’® umieszczonego
pod kamieniem. Po wykradzeniu skarbu przez osob¢ postronng zjawa wigcej si¢ nie
ukazuje T 4020; Lorentz 1912: 72.

Czestokro¢ powdd, dla ktorego zmarly nie moze zazna¢ spokoju na ,tamtym”
swiecie, stanowi zgon bez pojednania z zyjacymi. Dwoch straszacych na cmentarzu,
a jednoczesnie sktoconych ze soba nieboszczykow nie jest w stanie si¢ poruszyc.
Z pomoca przychodzi im gltowny bohater, postanawiajac przenies¢ ich na bliska
odlegto$¢ wzgledem siebie, dzieki czemu ci sg w stanie poda¢ sobie rece oraz darowac

wzajemne Krzywdy T 326; Ciszewski 1887: 14

75 Niekiedy pokutujacym zmartym okazuje sie ksiadz po$miertnie przemieniony w strzygonia strzeggcego
ztotych monet ukrytych pod podloga kosciota. Upidr wyjawia swoj sekret w towarzystwie odwaznego
mtodzienca, jednocze$nie proszac go o przeznaczenie owej sumy na potrzeby ubogich oraz Kosciota
w ramach zado$¢éuczynienia za zniszczenia poczynione przez niego w §wiatyni, jak rOwniez msze §w., ktore
odprawit w sposob niegodny. Zaklety w strzygonia duchowny modli si¢ naste¢pnie przed oftarzem, po czym
zostaje przemieniony w gotebia i znika conet 1900: 257. Dusza ksi¢dza niedbale wykonujacego swoje obowiazki
pojawia si¢ ponadto w niektorych opowiesciach wierzeniowych e.g. $wictek 1893: 511.
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Na podstawie analizowanych opowiesci mozna wysnu¢ wniosek, ze zard6wno
W narracjach sfabularyzowanych, jak i wierzeniach ludowych dusze pokutujace z reguty
zalicza si¢ do grona niegroznych zmartych, poniewaz niepokoja one zyjacych wytacznie
Z uwagi na niemozno$¢ osiggniecia zbawienia. Ich powrdt do $wiata doczesnego
dokonuje sie zatem niejako ,,z Bozej woli”’®. Z uwagi na powyzsza okoliczno$¢ w bajce
magicznej pokutnicy petnig niekiedy funkcje wdziecznego nieboszczyka’’ oraz donatora
obdarowujacego gldwnego bohatera pieniedzmi lub udzielajacego mu wsparcia w walce
z demonicznym przeciwnikiem. Co réwnie istotne, przekazy te przybierajg forme

przestrogi przed grzesznym zyciem, co nadaje im wyrazny wymiar moralizatorski.
2.3. ZASWIATOWI PRZECIWNICY

2.3.1. Status tzw. nieczystych zmarlych w spolecznosci tradycyjnej

Tej nocy poznatem, co to strach.

Przyszedl do mnie na strych upior, jakas zmarta dawno
temu kobieta, wyciggnela lewq reke i pokazala mi jg.
Na kciuku brakowato paznokcia. Potrzgsngltem glowg,
tlumaczylem, ze kiedys mialem jakis paznokiec,
ale wyrzucitem go i zrobitem inny z muszli. Mimo to
upior stal nade mngq, a ja lezatem i z przerazenia oblewat
mnie zimny pot. W koncu wykrztusilem, Ze nic juz na to
poradzi¢ nie moge i niech sobie, w imig Boze, idzie swojg
drogg’®.

Przeciwienstwem dobrej $mierci jest zbyt pdzny lub gwaltowny zgon’®

prowadzacy do przeistoczenia si¢ czlowieka w tzw. nieczystego zmarlego

(ros. 3anoxmbIi moKoHHNKS). Termin ten zostal wprowadzony do obiegu naukowego

76 Z tego powodu uzycie sakramentaliéw podczas kontaktu ze wspomnianymi istotami nie wywotuje w nich
awersji, lecz stanowi dziatanie pozadane majace na celu skrocenie ich mak. JI.H. Bunorpanosa, Ocobas
Kame2opusi MUpoIo2uiecKux nepconaxicei. .., ¢. 19; v. S. Niebrzegowska-Bartminska, Dusze na pokucie.
Lubelskie opowiesci wierzeniowe, ,,Etnolingwistyka. Problemy jezyka i kultury” 1998, nr 9/10, s. 319.

" Postaci wdziecznego zmarlego poswiecone zostaly w szczegdlnosci watki T 506 ,,Wdzieczny
nieboszczyk” / CYC 506B, CYC 507, CYC 508 oraz CYC 508* , bnaronapHslit Mepten” (tytut wspolny
dla wymienionych wschodniostowianskich typoéw bajkowych; ATU 505 ,,Grateful Dead”, ATU 507
,»The Monster's Bride”), w ktorych w zamian za pochowanie jego zwtok wyswiadcza on glownemu
bohaterowi rozmaite przystugi.

8 K. Hamsun, Pod jesienng gwiazdg, przet. A. Marciniakowna, Warszawa 2021, s. 98.

V. A K. Baiibypun, op. cit., c. 101-102.

80 Zielenin rozumie 6w termin w kontek$cie sposobu grzebania zwtok ,,nieczystych” zmartych polegajacym
na zastawieniu ciata nieboszczyka deskami lub palikami, nie za$ tradycyjnym zlozeniu go w ziemi.
J.K. 3enenun, K eonpocy o pycankax: Kynem nokounHukos, ymepuiux HeecmecmeeHHOU CMepmublio,
y pycckux u'y ¢unos, ,,)Kusas crapuna” 1911, Ne 3-4, c. 378.
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za sprawa slynnego opracowania autorstwa Zielenina po$wieconego zmartym nie swojg
$mierciag®. Zgodnie ze stowami etnografa owa kategoria nieboszczykow obejmuje ludzi
rozstajacych si¢ z zyciem przed wyznaczong im godzing odej$cia na ,.tamten $§wiat”,
na skutek czego zostaja oni zmuszeni do spozytkowania pozostalych im lat ziemskiej
wedrowki pod postacia demondéw. Albert Bajburin stusznie zauwazyl, ze niezgodny
Zz Boskim zamystem gwaltowny zgon oznaczat niepetne wykorzystanie otrzymanej
w chwili narodzin energii witalnej, ktorej niewyczerpanie stwarzato zagrozenie dla oséb
postronnych. Jednoczes$nie nie powinien on nastgpi¢ zbyt pdzno, poniewaz osoby mocno
posunigte w latach podejrzewane byly o konotacje z sita demoniczng, a ponadto
oskarzane o to, ze zyja na koszt innych cztonkéw wiejskiej spotecznosci, skracajac tym
samym czas ofiarowany im na ziemi — stad rosyjskie wyrazenie ,,3aeaath 4yo0i Bek”,

tzn. ,odbiera¢ (dost. zjada¢) cudze lata zycia”®.

Wierzono ponadto, ze dusze
potepiencOw zachowuja swoj pierwotny charakter i zwyczaje, za§ na terytorium
bytowania wybieraja najczesciej wlasny dom oraz miejsce zgonu badz pochdéwku.
Jednoczes$nie maja zdolno$¢ przemieszczania sig, totez niekiedy przenosza si¢ na obszary
im nieznane®?,

Do grona ,nieczystych” zmartych zalicza si¢ zatem w szczegdlnosci ofiary
zywiotu (np. pozaru, powodzi badz mrozu), morderstwa, wojny lub nieszczgsliwego
wypadku, samobdjcow (najczgsciej wisielcow lub topielcoéw), poronione ptody, dzieci
nieochrzczone i zmarte lub zamienione przy porodzie, a takze zabite lub przeklete przez
wlasnych rodzicow®*. Ta kategoria nieboszczykow obejmuje réwniez osoby urodzone
wdniu, w ktorym, jak wierzono, dusze zmartych przybywaja na ziemig
(Np. W uroczysto$é Trojcy Swietej badz w okresie bozonarodzeniowym — dawnigj
Szczodre Gody (ros. Cesarku)). Ponadto status ,nieczystego” zmarlego powszechnie
przypisywano ludziom wchodzacym za Zycia w bliskie relacje z demonami
oraz posiadajagcym dwie dusze, tj. wiedzmom, czarownicom i czarownikom, a takze tym,

ktorych sposob zycia przeczyl powszechnie przyjetym normom obyczajowym: gidwnie

8 Ibidem, c. 357-358. Badacz w kontekscie ,,nieczystych” zmarlych rownolegle postuguje sie okresleniem
,trup” badz ,,nieumarty” (ros. meptssik). ldem, M36pannvie mpyosi..., c. 39.

8 A K. Baiibypun, 0p. cit., c. 102.

8 J.K. 3enenun, K sonpocy o pycanxax..., c. 358.

8 Martwe ptody badz dzieci, jesli zostaly pochowane pod progiem domu (tzw. ofiara zakladzinowa), mogty
przemieni¢ si¢ w przychylnego ludziom demona opiekuniczego zwanego klobukiem. W przeciwnym
wypadku natomiast dochodzito do transformacji duszy zmartego w poronca, istot¢ niezwykle
niebezpieczna. A. Szyjewski, Religia Stowian, Krakow 2003, s. 195.

82



ztoczyhcom, rozpustnikom, heretykom, opojom oraz osobom nie przestrzegajacym
postu.

W ,.chodzacego trupa” mogly si¢ ponadto przemieni¢ dusze przedstawicieli
niektorych zawodow posiadajacych zdaniem ludnosci wiejskiej konotacje z sitg
demoniczng, np. kowali, mlynarzy, pasterzy czy muzykantow, jak réwniez
rzemie$lnikow wykonujacych swoja prace w nieuczciwy sposob. Do ostatniej grupy
nieboszczykOw przeistaczajacych si¢ po $Smierci w istoty niebezpieczne nalezg zmarli
pochowani niezgodnie z przyjetym obyczajem, w szczegolnosci osoby konajace
W ciemnosci, bez spowiedzi, ztozone do grobu w innej odziezy niz ta, ktorej sobie
zyczyly, a takze zapomniane przez wilasnych krewnych. Zblizone konsekwencje
wywolywa¢ miato dopuszczenie, aby przez ciato przeskoczyto zwierze lub przeleciat
ptak®,

Co wigcej, wsérdd ludnosci wiejskiej panowato przekonanie, ze upior zwykle
usiluje porwaé osobe przejawiajaca za nim tesknote®®. Jak zostalo wspomniane wyzej,
do ponownego przekroczenia granicy mi¢dzy $wiatem doczesnym i pozazmystowym
mogly go ponadto naktoni¢ niedokonczone sprawy ziemskie, w tym takze rdéznego
rodzaju porachunki czy konieczno$¢ odbycia pokuty za popetlione za zycia zto
(ros. tzw. moxytuuku) oraz zado$éuczynienia ludziom, ktorym czymkolwiek zawinit®’,
Bywato takze, ze demonem zrodzonym z duszy ,,nieczystego” nieboszczyka powodowato
pragnienie zemsty (np. w postaci zestania na zyjacych choroby) za przedwczesny zgon
I niemozno$¢ pelnego nasycenia si¢ urokami zycia badz rozmaite niedogodnosci
doswiadczane po $mierci, jak rowniez cheé odzyskania odebranej mu whasnosci®®.
Kolejny istotny powdd, dla ktorego dusza zmarlego btakata si¢ po za§wiatach, stanowito
rowniez odrzucenie jego ciata przez ziemie, zwlaszcza poswigcona, w ktorej je ztozono.
Zazwyczaj podobny los spotykal zatwardziatych, wielkich grzesznikéw (np. mordercow),

upiory oraz ludzi z nadprzyrodzonymi umiejetnosciami (wiedzmy i czarownikow)®.

8 Referuje za: E.E. JleBkuesckas, Iokoiinux «3anodxcuwiiiy, [B:] Crasanckue opesnocmu..., 1. 4, c. 119-
120.

8 V. JLH. Bunorpanosa, [Toxoiinux, [B:] Craésauckas mugonozus. DHyuxioneouuecKuii cioeéapb,
otB. pea. C.M. Toncras, Mocksa 2002, c. 374.

87 H. Biegeleisen, U kolebki..., s. 514; idem, Smierc¢ w obrzedach. .., s. 61-62.

8 S, Urbanczyk, Religia pogarnskich Stowian, Krakéw 1947, s. 50; S. Bylina, op. cit., s. 24-25.

8 A. Fischer, op. cit., s. 367-368.
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Ryc. 4. Przyktad praktyki antywampirycznej: przygwazdzanie odwroconego ciata

mordercy i samobojcy do dna trumny (autor nieznany, 1922).

Do typowych konsekwencji zlej $mierci nalezata przemiana duszy zmarlego
w demona, najczesciej rusatke, szulikuna, kikimore, poronca badz upiora/strzyge. Owo
zagrozenie sktanialo ludno$¢ wiejska do przeprowadzania rytuatow majacych chroni¢ ja
przed skutkami dziatalnos$ci ,,nieczystych” nieboszczykoéw. Poniewaz nalezace do nich
szczatki stanowity obiekt zagrazajacy fizycznemu i psychicznemu dobrostanowi lokalnej
spotecznos$ci, starano si¢ ich jak najszybciej pozby¢. Szerzej owa kwestic omowit
Zielenin, ktorego uwaga skoncentrowala si¢ na przyjetym w ludowej kulturze Stowian
zwyczaju zakazujacym grzebania tychze zwtok razem z ciatami oséb zmartych godnie
I w sposOb naturalny. Ich miejsce pochéwku wyznaczano na obszary odizolowane
od wiejskich zabudowan, w przeciwienstwie do cmentarza uznawane za ,,nieczyste”.
Na dawnych ziemiach rosyjskich popularne byto wrzucanie ciat do wawozoéw, a takze
rozmaitych zbiornikéw wodnych (najczgsciej jezior i stawow), przy czym podobng
funkcje spetialy takZze moczary oraz bagna. Co ciekawe, niekiedy polewano réwniez
ciato ,,nieczystego” zmartego woda®. Mozliwe, ze podstawe dla podobnych praktyk
stanowito ludowe przekonanie, zgodnie z ktorym dusze oséb zmartych przedwczesnie
nie sg w stanie przejs¢ petnej drogi wiodacej w zas§wiaty, poniewaz prowadzi ona przez
rzeke. Joanna i Ryszard Tomiccy stwierdzili bowiem, Ze

ich [dusz — A.Z.] wedrowka po$miertna konczy si¢ w wodzie, ktorej nie jest im dane

przeby¢. Nieprzychylny los, wyznaczajac ludziom przedwczesng $mier¢ sprawit,
zeich dusze muszg trwaé w stanie wiecznej potencjalnosci, przynalezeé

% 11.K. 3enenun, K sonpocy o pycanxax..., c. 388-391.
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do okreslonej sfery kosmicznej charakteryzujacej si¢ stabilnoscia i biernoscig. Sa oni
skazani na wieczne bycie w jednym stanie (...)%.

Nie mozna jednoczesnie wykluczy¢, ze zwyczaj upuszczania ciata ,nieczystego”
zmartego do rzeki lub jeziora wigzat si¢ z przekonaniem, iz woda dzigki swym
wlasciwo$ciom zdolna jest niejako przeja¢ oraz odsuna¢ od zyjacych potencjalne
niebezpieczenstwo spowodowane dziatalnoscia tzw. chodzacego trupa.

Ponadto do powszechnych praktyk ludowych, zwlaszcza na terenie
Stowianszczyzny Wschodniej, nalezato grzebanie tego rodzaju nieboszczykéw z dala
0od domu rodzinnego, aby utrudni¢ im powr6t do miejsca, w ktorym zyli. Z tego powodu
najczesciej wybierano obszary o charakterze — podobnie jak akweny wodne — granicznym
i mediacyjnym, takie jak lasy, bagna czy bliskie sasiedztwo drogi lub miedzy®.
Co wigcej, pochowek w miejscu odizolowanym od terytoriow zaludnionych
motywowany byt takze powszechnym mniemaniem, ze tzw. nieczy$ci zmarli posiadaja
zdolno$¢ sprowadzania negatywnych zjawisk atmosferycznych, np. suszy badz
gradobicia®, za$§ zignorowanie powyzszych regut grozito ponadto nadejéciem posuchy
lub wiosennych mrozéw. Z drugiej jednak strony, ludzie uznani za niegodnych
chrzedcijanskiego pogrzebu (np. samobdjcy, osoby nieochrzczone 1 konajace
bez spowiedzi, jak rowniez ztoczyncy) niejednokrotnie chowani byli tuz pod ptotem
W nieposwigconej ziemi, co samo w sobie otwieralo dostgp sity nieczystej do duszy
czlowieka, ktory odszedt. Zgodnie z ludowymi przekonaniami, podobne dziatania dawaty
poczatek narodzinom przysztych stworzen demonicznych, a tym samym mogty
sprowadzi¢ powazne niebezpieczenstwo na wszystkich mieszkancow danej wsi.

Warto ponadto przyjrze¢ si¢ sposobowi, w jaki obchodzono si¢ ze szczatkami
doczesnymi ,,nieczystych” nieboszczykdéw podczas niekonwencjonalnego pogrzebu.
Wybrane sposrdd stosowanych wowczas praktyk obecnie zalicza si¢ powszechnie
do aktéw profanacji ciata ,,niekochanych zmartych”, jak okreslita ich Urszula Lehr®.
Badaczka zaznaczyta jednocze$nie, ze zbezczeszczone zwloki nalezaly najczesciej nie
tylko do 0s6b posadzanych o uprawianie magii, tj. wiedzm, czarownic i czarownikow,

lecz takze ludzi uznanych za upiory czy strzygonie, ktorych niejednokrotnie pozbawiano

%1 J. R. Tomiccy, Drzewo Zycia. Ludowa wizja $wiata i cztowieka, Warszawa 1975, s. 130.

%2V, S. Bylina, op. cit., s. 12.

9% V. ibidem, s. 29.

% U. Lehr, ,, Niekochani zmarli”, ,Etnografia polska” 2006, nr 50, z. 1-2, s. 248. Badaczka rozroznita
jednoczesnie zmartych ,,niepozadanych”, tj. domagajacych si¢ dopetnienia wobec nich zaniechanych
obrzedow funeralnych oraz ,,niegodnych”, ktorym ze wzgledu na ich ztg Smier¢ odmowiono owych postug.
Ibidem.
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konczyn lub obcinano im glowe, po czym umieszczano ja na brzuchu badz migdzy
nogami nieboszczyka®®. W mniemaniu cztonkéw wiejskiej spotecznosci zabiegi te
stanowity czyn konieczny, zapewniajacy spokdj 1 bezpieczenstwo rodzinie

oraz znajomym zmarlego.
2.3.2. Krolewna strzyga: opetana ludozerczyni

Stowianska strzyga lub, w wersji meskiej, strzygon, jest demonem znanym wsrod
Stowian potudniowych, w szczegoélnosci Stowencow, Chorwatéw 1 Czarnogorcow, jak
rowniez zachodnich — Polakéw, Stowakoéw oraz Morawian®. Wspomniane byty
nadprzyrodzone wyrdzniajg si¢ niejednorodnym rodowodem: z jednej bowiem strony,
wedle ustalen Briicknera, strzyga wywodzi si¢ z obecnych w mitologii rzymskiej

%8z drugiej

zenskich demonéw posiadajacych ptasie pazury®’ i wysysajacych krew
natomiast, przebiegajaca na przestrzeni dziejow interferencja wptywéw kulturowych
doprowadzita do przemieszania ludowych wyobrazen na temat wspomnianych
stworzen®®. Na terenach Polski poludniowej przypisano im ponadto cechy
charakterystyczne dla upiora oraz wampira'®, takie jak np. sktonnosé¢ do antropofagii,
w wyniku czego niemozliwe stalo si¢ jednoznaczne odseparowanie od siebie
przywotanych wizerunkow. Zjawisko to znalazto odzwierciedlenie takze w rozmaitych
tekstach folkloru, w ktorych postacie te wystgpuja w podobnym kontekscie fabularnym,
jak réwniez przypisuje im sie niemal tozsamy zestaw cech i whasciwosci®.

W rosyjskim 1 polskim folklorze bajkowym motyw dziewczyny (krdlewny)
przemienionej w strzyge wstajaca z grobu realizowany jest przede wszystkim w obrebie

watkow T 307 ,Krélewna strzyga” / CYC 307 ,JleBymika, Bcraromas u3 rpooda”

% |bidem, s. 255-257.

% JI.H. Bunorpanosa, Cmpuea, [B:] Crassnckue opeenocmu..., 1. 5, c. 182.

97 ¥ acinskie strix oznacza sowe, natomiast striga — wiedzme.

9 A. Briickner, Mitologia stowianska i polska, Warszawa 1980, s. 279; v. E. Petoia, Wampiry i wilkolaki.
Zrédla, historia, legendy od antyku do wspolczesnosci, przet. A. Pers, Krakow 2012, s. 44.

% Istnieje prawdopodobienstwo, ze wierzenia dotyczace strzygi dotarly do Stowian wschodnich
oraz zachodnich za posrednictwem ludow batkanskich. J. Strzelczyk, Mity, podania i wierzenia dawnych
Stowian, Poznan 1998, s. 194.

100 |bidem; B. Baranowski, W kregu upioréw i wilkotakéw. Demonologia stowianska, Poznan 2019, s. 64;
v. R. Sitniewska, Strzygon, [w:] Stownik polskiej bajki..., t. 3, s. 207. Warto ponadto nadmieni¢, ze rOwniez
w opracowaniach naukowych cechy wlasciwe upiorom oraz wampirom rozpatrywane s3 l3cznie.
V. e.g. E.E. JleBkueBckasi, Baumnup, [B:] Crassnckue opeenocmu..., 1. 1, Mocksa 1995, ¢. 283-286.

101 V. L. Petka, Polska demonologia ludowa, Poznan 2020, s. 287; L.M. Stanaszek, Wampiry
W sredniowiecznej Polsce, Warszawa 2016, s. 18-19. W PBL dla motywow wierzeniowych po§wigconych
postaci strzygi-upiora zarezerwowany zostal watek T 4006 ,,Strzygon”. Jego poszczegélne realizacje
dostarczajg odbiorcy informacji dotyczacych w szczegdlnoéci wiasciwych przywotanemu demonowi
zachowan oraz zabiegoéw majacych na celu powstrzymanie go badz jego catkowite unicestwienie.
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(ATU 307 ,,The Princess in the Coffin”’)1%2, ktérych bohaterka zostaje ostatecznie ocalona
przez $miatka strézujacego przy jej grobie. Warto wspomnie¢ takze o rosyjsko-
biatoruskiej odmianie tych opowiesci traktujgcych z kolei o diablicy zakletej w krowe,
przyjmujacej ludzka posta¢ dzieki staraniom milodzienca (CYC 307D* ,,Kopossi-
yeprtoBkd (Kenuthba Ha okpemeHHOW ueptoBke)’). W innych narracjach
do metamorfozy dziewczyny w strzyge dochodzi na skutek odkrycia przez jej ojca
nocnych schadzek z diablem zapraszajagcym ja na tance, podczas ktorych za kazdym
razem doszczetnie niszczy ona wiele par obuwia (T 306 ,,Krolewna i zdarte w tancu
buciki” / CYC 306 ,,Hounsie misicku” (ATU 306 ,,The Danced-out Shoes”)). Ponadto
dziewczyna owladnigta nieczystymi mocami poslubiajaca swego wybawce pojawia si¢
W nielicznych narracjach o zbiorczym numerze T 400C ,,Trzy noce meczarni” (ATU
400 ,,Man on a Quest for His Lost Wife”) oraz T 419 ,,Wybawienie czarnej krolewny”.

Wedhug Proppowskiej typologii postaci bajkowych wspomniana bohaterka
poczatkowo wystepuje w przekazach magicznych jako demoniczny przeciwnik w osobie
krolewny opetanej przez zlego ducha, lecz ostatecznie przejmuje funkcje fabularng
wlasciwg krolewnie. Od klatwy moga ja wybawi¢ jedynie zabiegi $miatka strozujacego
przez trzy kolejne noce przy jej trumnie, za$ po uptywie owego czasu para wstepuje
najczesciej w zwigzek malzenski. Niezwykle rzadko natomiast bohaterem
wzmiankowanych narracji jest przedwczesnie zmarty kawaler oplakiwany przez swa
wybranke. Poniewaz jednak strzygon z reguly pelni w folklorze bajkowym funkcje
charakterystyczng dla postaci wierzeniowej, poswiecony zostal mu osobny paragraf
niniejszego podrozdziatu.

W rodzimych przekazach magicznych do jednej z najczestszych przyczyn
przemiany krélewny w potwora nalezy naruszenie przez jej rodzicow tabu stownego
zwigzanego z regula nominacji-ewokacji. Para krolewska z powodu silnego pragnienia
posiadania potomstwa sklonna jest bowiem uzna¢ za Bozy dar jakiekolwiek dziecko,
nawet jesli bytoby ono ,,cudakiem” saioni 1908: 269, ,,dziwakiem” saloni 1903: 364 lub ,,cho¢ jakim
diabtem” Kkolberg 14, cz. 6, 1982: 75. W konsekwencji na s$wiat przychodzi niemowle
niespokojne, wymagajace nieustannego kolysania saoni 1003: 364, Odmawiajace

przyjmowania wszelkich pokarmow saioni 1908: 269 badz naznaczone roznorakimi defektami

102 Wszystkie przypisy $rodtekstowe zawarte w niniejszym podrozdziale i nieopatrzone numerem watku

odnosza si¢ do dominujacych pod wzglgdem liczbowym opowiesci zgromadzonych pod numerem T 307 /
CYyC307.
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natury fizycznej, takimi jak nienaturalnie czarny kolor skory® ciszewski 1894: 175; Malinowski
1903: 151; Lorentz 1924: 767; Kolberg 14, cz. 6, 1982: 72; 75 CZY twarz pozbawiona oczu, uszu, ust
oraz nosa'® saioni 1008: 269. Warto jednoczesnie nadmienié¢, ze W niektérych narracjach
bajkowych gldwnej bohaterce nie przypisuje si¢ zewnetrznej szpetoty, a wrecz
przeciwnie — podkreslona zostaje jej nadzwyczajna uroda eg. Kolberg 19, cz. 2, 1963: 228,
permanentnie przypisana wizerunkowi bajkowej krélewny.

Zrédlem demonicznych sktonno$ci dziewczyny bywa rzucony na nig urok.
Niekiedy panna zostaje zakleta w potwora, znajdujac si¢ jeszcze w tonie matki kolberg 14,
cz.6,1982: 72 badz przeklinaja ja rodzice Kolverg 8, cz. 4, 1962: 142; Karlowicz 1887: 257. ZaZWYCzaj jednak
okolicznosci podobnych rytualdéw pozostaja w bajce niewyjasnione cCanossmxos 1884: 310;
Murporonsckas 1975: 217, poniewaz zaczarowanie stanowi w niej zjawisko owiane tajemnica,
jako ze cudowno$¢ uznaje si¢ za jeden z podstawowych wyrdznikow gatunkowych
h105

opowiadan magicznyc Co wigcej, rowniez sama krdlewna moze okazaé si¢

CZarownica Xyusxos 1964: 120. Poniewaz np. u Stowian potudniowych oraz polskich gorali

strzyga przedstawiana byla jako wiedzmal®®

, niewykluczone, iz owe wyobrazenia
przeniknety do rosyjskich tekstow folkloru®®’,

Popularny motyw w rosyjskich opowiesciach o powstajacej z grobu dziewczynie
stanowi takze opetanie diabelskie: ,,V 3Toro maps B mapcree, B IEpKBH, B T'POOHHIIE,
JICKUT J0Yb: BCEIUINCh B HEE OKASHHBIC” Xymxos 1964: 121. Bywa réwniez, ze do sali,
w ktorej znajduje si¢ cardwna, wchodzi sam bies, co koresponduje z wcze$niejsza
sugestia, jakoby przejat on kontrole nad cialem dziewczyny seonrses 1939: 120. DEMonNiczna
natura krolewny wyjasniona zostaje faktem posiadania przez nig dwoch dusz, z ktérych

jedna stata si¢ obiektem ataku zlego ducha Kolberg 19, cz. 2, 1963: 220, cO W petni odpowiada

ludowym przekonaniom na temat rodowodu strzygi, upiora i wampira:

strzyga to cztowiek o dwu duchach, ktéry z zebami si¢ rodzi, po $mierci zostaje
zebata strzyga, bo ksiadz chrzci tylko jednego ducha i ten po $mierci ulata za planety,
a zty (duch nie chrzczony) pozostaje w ciele i czlowieka wyprowadza z mogity, aby
dusit ludzi i bydleta®®®,

103 Zakleta w strzyge dziewczyna czernieje niekiedy wraz z wiekiem od stop w kierunku glowy kolberg 14, cz. 6,
1982: 75

104 Co ciekawe, brak ostatniego sposrdd wymienionych narzagdéw stanowit dla Butgarow dowod, iz ma sie
do czynienia z upiorem (K. Moszynski, op. cit., s. 617), co z kolei rodzi pytanie o faktyczny wptyw wierzen
potudniowostowianskich w procesie formowania si¢ polskich przekonan na temat strzygi.

105 J. Eugowska, Ludowa bajka magiczna jako tworzywo literatury, Wroctaw 1981, s. 141.

106 1. Pelka, op. cit., s. 285-286.

107 J1.H. Bunorpanosa, Cmpuza. ..

108 A, Briickner, op. cit.
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Na osobne omoéwienie zasluguje ponadto problem przedwczesnej, a wiec zlej
$mierci zaklete] w strzyge krolewny, zyjacej zazwyczaj nie dluzej niz osiemnascie lat.
W analizowanych fabutach rychty zgon stanowi nie tylko przyczyne demonicznych
sktonnos$ci bohaterki, lecz towarzyszy mu roOwniez naruszenie norm obyczajowych
obowigzujacych w spolecznosci wiejskiej, jako ze dziewczyna opuszcza swiat doczesny
przed zamazpdjsciem. Niekiedy dobrowolnie podejmuje decyzje o trwaniu w stanie

109 nastepnie za$ zdjeta choroba

wolnym, ignorujac zalecajacych si¢ do niej kawaleroéw
UMIera Kolberg 19, cz. 2, 1963: 228-

Dla fabut bajkowych z reguty nieistotny okazuje si¢ zewngtrzny wyglad krolewny
przemienionej w strzyge. Bywa, ze jej powierzchownos$¢ wskazuje na stan furii, w jakim
si¢ znajduje: ,,Wlosy miata rozczochrane, oczy dzikie, z ktorych iskry lecialy, pigsci
zaci$nigte (...)” T 306; Udziela 1903: 183. Niekiedy wspomina si¢ rOwniez, iz przyjmuje ona
postaé rostej i wychudzonej dziewczyny ubranej w biata koszule™'® komerg 8, cz. 4, 1962: 139
lub ,,$miertelne ubranie” saloni 1908: 273. W Kulturze ludowej nadmierny wzrost (gigantyzm)
przypisywany byt wlasnie istotom demonicznym, za$ wszelkie upiory miaty w zwyczaju
straszy¢ ubrane w strdj trumienny, co w kontek$cie analizowanych przekazow
magicznych potwierdza niniejszy zapis wierzen pochodzacych z Galicji Zachodniej:
»strzygon chodzi wtyl jak rak, w koszuli dtugiej po sama ziemig (...)” Kosinski 1904: 9. Bywa
ponadto, ze krolewna calkowicie zrzuca swe odzienie Kolberg 8, cz. 4, 1962: 140, W efekcie
upodabniajac si¢ do licznych demondw zenskich przedstawianych jako istoty nagie.

W przekazach czarodziejskich zachowano natomiast wierno$§¢ narracjom
wierzeniowym co do pory aktywnosci upiora. Jak odnotowat Kolberg w jednej z nich,
,»20odzing jego [strzygonia — A.Z.] jest péinoc, po uptywie ktoréj czémpredzéj dazy
napowro6t do grobu i w nim si¢ kryje” Kolverg 7, cz. 3, 1962: 64. Bajkowa potworna krolewna
réwniez najczgséciej powstaje z grobu okolo godziny jedenastej wieczorem lub o poéinocy
e.g. T 306; Udziela 1903: 183; T 307; Kolberg 14, cz. 6, 1982: 73; Malinowski 1900: 72; Lorentz 1924: 767; CYC 307; Uepubimies
1950: 174; Adanacses 2, 1985: 74, Za$ powraca do niego wraz z pianiem koguta e g. Kolberg 19, cz. 2, 1963:
228; Yepnsmmes 1950: 175. Wierzono bowiem, ze 0w ptak posiadat moc odstraszenia demonow

oraz wszelkich ztych mocy*!!,

109 Na temat spolecznej recepcji panien przebierajacych wéréd potencjalnych kandydatow na meza
v. O. Zadurska, Naznaczeni od Pana Boga. Obcy wsréd swoich na wsi polskiej XIX i poczqthku XX wieku,
Warszawa 2021, s. 37.

110 Jak wierzono, upior przyjmuje niejednokrotnie posta¢ antropomorficzng, za$ ubrany jest zazwyczaj
W stroj trumienny. L. Petka, op. cit., s. 279.

111 ].C. Cooper, op. cit., s. 104; P. Kowalski, Kogut, [w:] op. cit., s. 222.
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Ceche¢  wyrdzniajaca  krolewne-strzyge  zarbwno w  polskich, jak
I wschodniostowianskich przekazach bajkowych stanowia réwniez jej sklonnosci
antropofagiczne, charakterystyczne dla typowego upiora. Bohaterka ma bowiem
W zwyczaju dusi¢ 1 pozerac¢ zolnierzy strézujgcych przy jej trumnie, dlatego tez zawczasu
prosi swego ojca o przydzielenie jej po$miertnej warty: ,,Co przyszto tych sto zolnierzow
na warte do niéj, to ona wychodzita z grobu i tych zotierzy, co byli, zjadta, a kosci
W grobach zostawita (...)” Kolberg 19, cz. 2, 1963: 228. W kontekscie wierzen ludowych
szczegblnie interesujagce wydaje si¢ przy tym rozwini¢cie owego motywu
W pojedynczych przekazach polskich 1 biatoruskich, w ktorych strzyga grozi
skierowaniem swych ludozerczych zapeddéw na wtasnych rodzicow, jesli czuwajacy przy
grobie $miatek nie pozwoli jej si¢ skonsumowac: ,,Ach, nieszczgsny moj ojciec, kiedy on
mnie dzisi4j zalnierza nie dat na warte, to ja go jutrzejszego dnia sdmego zjem” Kolberg 14,
cz. 6, 1982: 73; v. Karlowicz 1887: 257. W$rdd spotecznosci chiopskiej rozprzestrzenito si¢ bowiem
przekonanie, ze upior w pierwszej kolejnosci atakuje swa najblizsza rodzing, poczawszy
od ojca 1 matki badz rodzenstwa ramutt 1893: 285-

Bajkowa strzyga prezentuje ponadto szereg innych zachowan typowych
dla powyzszego demona. Zakleta w potwora krdlewna zazwyczaj lata po kosciele,
niejednokrotnie dewastujac jego wnetrze Kolberg 19, cz. 2, 1963: 228: tamie $wiece, wyjada 19j,
Z ktérego je wykonano oraz przewraca tawki''? saioni 1908: 270. Potrafi ponadto na odlegtosé
wyczué obecnos¢ cztowieka, konstatujac: ,,Chep, chep, clieca dusa Smierdzi!” ciszewski 1894:
175 / ,,O, pycckuM 1yXoM maxHeT!” Murponomcras 1975: 217. Gdy za$ dostrzeze czuwajacego
przy jej trumnie mezczyzng, krzyczy na niego saloni 1908: 271; Kolberg 14, cz. 6, 1982: 74, Wydajac
Z siebie nieludzkie dzwieki: ,,(...) KpHUuUT Ha pa3HBIE TOJIOCa, U MO-COOAYBM U TO-
KOIIAYBH (...)" Aganacses 2, 1985: 74 badZ ,,(...) peBeT, Kak KOPOBA” Murponomsckas 1975: 217-

Ponadto strzyga szarpie zolnierza i drapie go kolberg 14, cz. 6, 1982: 74 lub placze,
ciskajagc w niego przedmiotami znajdujacymi si¢ w Swiatyni ciszewski 1894: 176. Innym zas
razem ukazuje oczom $miatka przerazajace wizje, po czym przywoluje na pomoc dzikie
zwierzgta, sprawiajac jednoczes$nie, ze kosciot staje w ptomieniach uepusimes 1950: 174-175.
Bywa réwniez, ze mezczyzna styszy jedynie dobiegajacy zewszad glos nakazujacy go

zamordowac: ,,(...) B MOJIHOYb TOJHSUICS KPHK, T'aM, KTO KpuduT: «JKrute ero!», KTo

112 Bywa rowniez, ze bajkowa strzyga znajduje upodobanie w tancu i hulankach, ktory to motyw stanowi
bezposrednie nawigzanie do watku T 306 ,Krolewna i zdarte w tancu buciki”. Niewykluczone,
ze przytoczony wariant koresponduje z rozpowszechnionym w spoteczno$ci wiejskiej przekonaniem,
jakoby niektore demony, w szczegdlnosci za$ diabty, miaty chetnie oddawac sig¢ tego typu rozrywkom.
E.E. JleBkuesckasi, Myswvikanm, [B:] Crnaesnckue opesnocmu..., T. 3, c. 329.
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KpHuuT: «PBHUTE €ro!»” Xymwos 1964: 121. Niekiedy potwor ucieka si¢ réwniez do aktow
wampiryzmu, wysysajac z zotnierzy krew saioni 1908: 270. Stosowanie podobnych praktyk
przypisywano strzydze takze w wierzeniach ludowych, zgodnie z ktorymi miata ona
odnawia¢ wtasng sile¢ witalng kosztem osob zyjacych, jako ze wspomniana substancja
stanowi istote zycia oraz symbol ludzkiej duszy!'® ze wzgledu na przypisywana jej
nie$miertelnos¢.

Stosowane przez wartownika srodki ochronne w obliczu konfrontacji z bajkowa
ludozerczynia zazwyczaj rdéznig si¢ nieco w zaleznos$ci od kulturowego rodowodu
rozpatrywanych fabul. Do pewnego stopnia koresponduja one z popularnymi wsrod
chlopéw instrukcjami dotyczacymi pozadanej postawy podczas starcia z upiorem badz
jakiegokolwiek z nim kontaktu. Jako staby punkt wspomnianej istoty podkreslano
zwlaszcza jej wstret do przedmiotdw i czynnoéci zwigzanych ze sferg sacrum®‘,
Bezpieczenstwo w trakcie spotkania z roznego typu chodzacymi trupami zapewni¢ miato
zatem w szczegolnosci bezposrednie uciekanie si¢ do Bozej interwencji poprzez
modlitwe, jak rowniez postugiwanie si¢ dewocjonaliami, np. r6zancem badz szkaplerzem
Gonet 1897: 154-155 0raz sakramentaliami. Jedno z ludowych zalecen dotyczgcych ochrony
przed strzygoniem brzmi nastepujaco: ,,Chcac si¢ zabezpieczy¢ od napadow jego, trzeba
dom wokoto opisa¢ kreda dziewie¢ razy poswigcang albo cate domostwo kropic¢ §wiecong
woda, ktéra powinna by¢ przyniesiona z ko$ciota podczas nabozenstwa (...)” Kosinski 1904:
10.

Wiele sposrod wspomnianych praktyk przyjmujacych forme rozmaitych rytuatoéw
magiczno-religijnych o charakterze apotropeicznym zostalo przetransponowanych
na grunt narracji magicznych. Przyktadowo, $miatek (rzadziej starzec) kresli
na koscielnej posadzce okrag, wykorzystujac do tego celu np. kredg posSwiecong w Swieto
Trzech Kroli. Nastgpnie m¢zczyzna wchodzi do niego sam lub opisuje nim strzyge kolberg
19, cz. 2, 1963: 228; Kolberg 14, cz. 6, 1982; 76; Ueprsmmes 1950: 174; Adanacses 2, 1985: 74, MOdI1 1€ saloni 1903: 365,
czyta fragmenty psalterza lub Ewangelii Aganacses 2, 1985: 74; Uepnpimes 1950: 175; 3exermm 1991: 303
badzZ przynosi wode $wigcong z dziewigciu kosciotow, ktorg kropi potwora kolberg 14, cz. 6,
1082: 76. Bywa rowniez, ze wartownik rozkazuje przekletej krolewnie przezegnal sig

13 W. Kopalinski, Krew, [w:] Stownik symboli, red. idem, Warszawa 2017, s. 165; v. J.-P. Roux, Krew.
Mity, symbole, rzeczywistos¢, przet. M. Perek, Krakoéw 1994, s. 46-48, 247,

114 "W spoleczno$ci tradycyjnej za najskuteczniejszy $rodek ochronny i antydemoniczny uchodzity
przedmioty zwiazane z kultem religijnym. E.E. JleBkueBckas, Craganckuii obepee. Cemanmuxa
u cmpyxmypa, Mocksa 2002, c. 150-156.
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bohater moze liczy¢ na wsparcie nadprzyrodzonego pomocnika, a mianowicie $wigtego,
ktorego wizerunek znajduje si¢ na koscielnym obrazie: ,,[lonxoaut [strzyga — A.Z.]
kK 00pa3y, IJIsHyJla Ha JIMK CBSATOTO arocCToJIa M 3aJpo’kaya; BAPYr OT WMKOHBI TJjac
paznancsi: «M3b1an, OKasHHBIN!»” Aganacses 2, 1985: 74. POnadto bajkowego upiora jest
W stanie odczarowac dzwigk dzwonka uzytego przez mezczyzne Kolberg8, cz. 4, 1962: 142. 11e$¢
przywotanego wariantu koresponduje z przekazem wierzeniowym, w ktorym dzwonienie
koécielnego sprawia, ze strzygon przemienia si¢ w smote'™® kosiaski 1904: 10. Podobnych
konsekwencji obawia si¢ rowniez krolewna, zwracajgc si¢ do bohatera tymi slowami:
,,Pus¢ mie, bo sie mazio rozleje!”**® saioni 1908: 272.

Warto dodaé, ze w polskich fabutach $mialek przyjmuje niekiedy pasywna
postawe podczas konfrontacji ze strzyga, najczesciej umykajac przed nig na ambong
Malinowski 1903: 150; Lorentz 1924: 767, dzwonnicc; Lorentz 1924: 768, ottarz saloni 1908: 271 qui chor
Malinowski 1903: 150; Saloni 1908: 272 lUb ukrywajac sie migdzy Swiecami ciszewski 1894: 175,
wizerunkami §wigtych saloni 1903: 365; cf Aganacses 2, 1985: 74 badZ Za KrzyZ€M piatkowska 1890: 219-
Bywa roéwniez, ze me¢zczyzna usadawia si¢ pod cialami badZz kosé¢mi nalezacymi
do wczesniej uduszonych zotnierzy piatkowska 1890: 219; Malinowski 1900: 72, lUb kladzie sig
do trumny krélewny eg Ppigtkowska 1890: 219; Malinowski 1900: 73; Malinowski 1903: 151; Lorentz 1924: 768-
Okoliczno$¢ ulatwiajaca zotnierzowi zadanie stanowi niewatpliwie charakteryzujacy
bajkowa strzyge staby wzrok. Wspomniany defekt nie pozwala jej dostrzec nieznacznie
oddalonego od niej $Smialka kolberg 8, cz. 4, 1962: 142. Niezwykle rzadko Zolnierz posuwa si¢
natomiast do zatozenia koszuli nalezacej do strzygi, aby ta nie mogta powrédci¢ do swej
trumny ciszewski 1894: 175. Ponadto w jednej z realizacji watku T 326 gtownego bohatera
wspieraja wisielcy wdzigczni za przeciecie sznurow, na ktorych sie powiesili ciszewski 1887:
14-15.

Z kolei w rosyjskich narracjach skuteczng metoda na powstrzymanie zakletej
W potwora carowny okazuje si¢ podawanie tejze kulek zajmujacych jej uwage
az do chwili, w ktorej pieje kogut canosmmos 1884: 310. W Kulturze ludowej identyczny cel

przyswiecat rodzinie zmartego podejrzewanego o po$miertne przeistoczenie si¢ w upiora

115 W Polsce motyw przyjecia postaci smoly (czarnej mazi) przez pokonana istote demoniczng tyczy sie
W szczegOlnosci diabta oraz zmory. J. Krzyzanowski, Smota (maz) i diabet, [w:] Stownik folkloru polskiego,
s. 380.

116 Bezpieczenstwo w starciu z bajkowa strzyga zapewnia ponadto odebranie nalezacych do niej
przedmiotoéw, np. ponczoch. Pokonany przez smiatka demon nie zostaje jednak odczarowany, jak ma to
miejsce w klasycznych przyktadach bajki magicznej zawierajacych motyw zawarcia zwiazku
malzenskiego, lecz przemienia si¢ w smotg i znika. Protagonista otrzymuje natomiast nagrode pieni¢zna
za swoj bohaterski czyn T 32; Ciszewski 1887; 15
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—wowczas do trumny sypano ziarenka piasku lub maku z nadzieja, ze nieboszczyk zajmie
si¢ ich liczeniem. W przekazach magicznych spotykana jest ponadto praktyka zatykania
strzydze ust za pomoca $wiecy lub rzucanie jej zelaznych kuli, ktérych nie jest ona
w stanie przetknaé'’ sepemam 1991: 303. Aby zyskaé na czasie, bohater do §witu karmi
niekiedy krélewng¢ kawalkami wegla xymmos 1964: 120-121. Dla pordwnania zarloczny
strzygon obecny w jednej z opowiesci wierzeniowych potyka siedem workéw pakut,
na skutek czego peka witowt 1905: 2096. Na podstawie przytoczonych przyktadéw mozna
przypuszczaé, ze czuwajacy przy trumnie wartownik pragnie nie tylko zyska¢ na czasie
podczas niebezpiecznej konfrontacji z dziewczyna, lecz stara si¢ rowniez uciec przed jej
zabojczym oddechem. Jak bowiem poinformowat Kolberg, ,,chroni¢ si¢ jednak trzeba,

118 Kolberg

aby strzygon w usta nie chuchnat, bo to §miatka wnet o $mier¢ przyprawi¢ moze”
7,cz.3,1962: 65-

W zakonczeniu niektorych polskich narracji krélewna odzyskuje ludzka postaé
poprzez cudowne wybielenie ciata™® 1 306; udziela 1903: 183; T 307; Ciszewski 1894: 176; Malinowski 1903:
151; Kolberg 19, cz. 2, 1963: 228, PIZy czym Ow proces postepuje od stop w strong¢ glowy kolberg 14,
cz. 6, 1982; 74. Przywolany porzadek wertykalny sprz¢zony z kierunkiem od dotu ku gorze
symbolizuje odnowe sil witalnych?®, w powyzszym przypadku za$ — zwigzany z nig
proces odczarowywania dziewczyny i wyzwalania jej od wplywow diabelskich.
Aby przypieczgtowaé swe zwycigstwo nad demonem, megzczyzna czyni przed
dziewczyng znak krzyza kolverg 19, cz. 2, 1963: 228. Ta za$ dziekuje swemu wybawcy, po czym
niejednokrotnie modli si¢ przy oltarzu: ,,B Ty ke MUHYTY 3710H JyX OCTaBWJ IIAPEBHY,
najia OHa Iepe]] MKOHOIO Ha KOJIEHH U Haydaja CO CJI€3aMU MOJHUTBCS Aganacses 2, 1985: 74;
cf Saloni 1903: 366; Saloni 1908: 273.

W analizowanych fabutach obecny jest ponadto motyw rozcigcia ciala zakletej
w strzyge krolewny, z ktoérego wypelzaja gady, w szczegdlno$ci weze e.g. saloni 1903: 366:
CanosuukoB 1884: 311; UYepnsimes 1950 175; Adanacee 2, 1985: 75; Kartowicz 1887: 76; cf Baracz 1886: 138

symbolizujgce moce nieczyste. Niekiedy z wnetrznosci dziewczyny wyplywa zta krew

17 W kulturze ludowej w celu tymczasowego unieruchomienia demona wykorzystywano przedmioty
wykonane z kamienia lub zelaza posiadajagcego wilasciwosci apotropeiczne. E.E. JleBkueBckas,
Crassanckuii obepee..., c. 64.

118 Wedhlug wierzen ludowych konsekwencje do$wiadczenia zabdjczego oddechu strzygonia moga zostaé
zneutralizowane poprzez puszczenie krwi oraz sprowokowanie wymiotow. J. Swietek, Lud nadrabski
(od Gdowa po Bochnig). Obraz etnograficzny, Krakéw 1893, s. 498-499.

119 Podobny motyw obecny jest w watku T 419 ,,Wybawienie czarnej krélewny”, w ktorym zotierz pelni
warte przy zwlokach zaklgtej w demona panny. Gdy zte moce zostaja odegnane, odczarowana krolewna,
bielejac, powraca do swej poprzedniej postaci.

120 p, Kowalski, Kierunek, [w:] op. cit., s. 213-215.
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Piatkowska 1890: 219 badZ wydostajg si¢ z niej Czarty 3ecmemm 1991: 304. Nalezy do nich np. diabet
o dwunastu glowach Murmponomexas 1975: 218 przywodzacy skojarzenia ze smokiem.
Niewykluczone, ze doszlo w ten sposob do natozenia si¢ dwoch porzadkow
wyobrazeniowych: bajkowo-magicznego i wierzeniowego. Odnotowac trzeba, ze dopiero
w wyniku przeprowadzenia powyzszego rytualu, zleconego zazwyczaj przez Starca-
doradcg, panne udaje si¢ w petni oswobodzi¢ od zlego ducha, czego odzwierciedlenie
stanowi jej niezwykta uroda. Kompensacyjna funkcja bajki magicznej dopelnia si¢
niejednokrotnie dzigki zawarciu zwigzku malzenskiego przez krolewn¢ i1 $mialka
lub przynajmniej sowitemu wynagrodzeniu tegoz przez ojca dziewczyny.

W ramach wstepnego podsumowania powyzszych dociekan warto podkreslic,
ze strzyga pojawiajaca si¢ w rozpatrywanych przekazach zaréwno jako antagonista, jak
i krélewna, nie wpisuje si¢ w podstawowy, tj. monofunkcyjny model bohatera opowiesci
czarodziejskich. Wobec powyzszego odstepstwa od bajkowej normy Propp zaznaczyl,
ze posta¢ wystepujaca kolejno w dwodch rolach fabularnych ,,zostaje wprowadzona
[do swiata przedstawionego — A.Z.] w formie, w ktorej podejmuje swe pierwsze
dziatania”!?!. Dziewczyna wstajaca z grobu po odczarowaniu przez $miatka niejako
odzyskuje ludzka tozsamos$¢, tymczasowo utracong na skutek dziatania klatwy. Funkcje
demonicznego przeciwnika, kluczowa dla dalszego rozwoju zdarzen, pelni ona zatem
najczesciej nie z wlasnej woli, lecz np. na skutek ztamania zakazu przez cztonkow jej
najblizszego otoczenia. Propp podkreslil jednak, Ze nie zamiary ani emocje do§wiadczane
przez bohatera, lecz jego czyny $wiadczg o przynaleznosci do danej kategorii postaci

dziatajacych???

. Walka z przemieniong w potwora krolewng stanowi dla strézujacego
przy jej grobie mezczyzny moment koniecznej proby, za$ jej pomyslne przejscie zostaje
nagrodzone ozenkiem z urodziwa panng, a przy tym czestokro¢ wiaze si¢ ono

Z rozmaitymi zaszczytami oraz przejgciem znacznego majatku.
2.3.3. Upiorny pote¢pieniec (strzygon)

W przeciwienstwie do bajkowej strzygi, jej meski odpowiednik sporadycznie
pojawia si¢ w bajkach magicznych, zas o wiele czes$ciej obecny jest w opowiesciach

osilnych cechach gatunkowych podania wierzeniowego!?. W przekazach

121 B.4. ponn, Mopgonozus ckasku, Mocksa 1969, c. 76.

122 Ihidem, c. 74.

123 Warto doda¢, ze strzygon petni funkcje gtdwnego bohatera w jednej z realizacji watku T 307 ,,Krolewna
strzyga”. Odwrocenie 1ol ptciowych nie wplywa jednak na dalszy rozwoj wydarzen, ktore nastgpuja
po sobie w sposob niemal analogiczny do wyjsciowego porzadku fabularnego v. Nitsch 1929: 252.
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czarodziejskich posta¢ upiora wystgpuje przede wszystkim w realizacjach watkow T 326
»Poszukiwacz strachu” / CYC 326 ,,Manpuuk yuutcs crpaxy” (ATU 326 ,,The Youth
Who Wanted to Learn What Fear Is”), zdecydowanie rzadziej CYC 326B*
,beccrpamueii” (ATU 326B* ,,The Youth and the Corpse™)), w ktorych staje on
w szranki z zadnym przygod protagonista. Smiatek traktuje konfrontacje z istotg
zaswiatowa jedynie jako forme rozrywkil?*. Zjawa zazwyczaj zostaje przez niego
pokonana, on za$ udaje si¢ na dalszg wedrowke. Spotkanie ze zmartym niejednokrotnie
stanowi zatem jeden z elementow zlozonej sekwencji zdarzen zmierzajacych
do szczesliwego zakonczenia, np. ozenku bohatera z jego wybranka, co dodatkowo
przemawia za uznaniem tych fabut za bajkowe. Wigkszo$¢ wspomnianych przekazow
pozbawiona jest rowniez przerazajacych opisow zachowania upiora, ktory czasami
zostaje przedstawiony przez narratora wrecz w zartobliwym $wietle, tj. jako istota nie
do$¢ rozgarnigta i sprawna fizycznie, aby moc stawi¢ czota krzepkiemu mlodziencowi.
Tym samym nie sposOb przypisaé wspomnianym narracjom wilasciwej podaniom
wierzeniowym funkcji wywotania w odbiorcy strachu.

Z kolei reprezentatywnego przyktadu opowiesci z udzialem upiora (strzygonia)
zblizonych do podan wierzeniowych dostarczajg w szczegdlnosci polskie i rosyjskie
narracje o zaswiatowym oblubiencu wystepujacym w watkach T 363 ,,Upioér-narzeczony”
/ CYC 363, Kenux-ynbipp” (ATU 363 ,,The Corpse-Eater”) oraz T 365 ,,Umarty porywa
narzeczona (Lenora'?®)” / CYC 365 , Kenux-mepteen” (ATU 365 , Dead Bridegroom
Carries off His Bride”), ktorych o$ konstrukcyjng stanowi motyw walki z demonem.
Zostaje on bowiem zdemaskowany przez swa wybrankg, po czym najczescie]
doprowadza do jej $mierci, a niejednokrotnie sam réwniez zostaje unicestwiony.

W bajkach magicznych (T 326 / CYC 326) informacje na temat wygladu
zewnetrznego upiora pojawiajg si¢ w bardzo ograniczonym zakresie. O demonicznym
rodowodzie zaswiatowego przeciwnika $wiadczy niekiedy jego nadmiernie wysoki
WZrOSt T 326; Balinski 1842: 85 Oraz trupia lub czarna powierzchownos$¢ T 326; Balinski 1842: 85; Kolberg

14, cz. 6, 1982: 8. Clato upiora moze by¢ rdwniez pokryte gestym owtosieniem. Wspomniana

124/, N.A. PasymoBa, 0p. Cit., c. 50.

125 Warto zaznaczy¢, ze nazwa wspomnianego watku inspirowana jest wydang w 1773 r. ballada Gottfrieda
Augusta Biirgera pt. Lenore. V. R.M. James, “The Spectral Bridegroom”: A Study in Cornish Folklore,
,»Cornish Studies” 2012, no 20, p. 131. Opowies¢ o roztaczonej parze narzeczonych doczekata si¢ licznych
wariantow w §wiatowej prozie ustnej i zyskata popularno$¢ m.in. w Wielkiej Brytanii oraz na Islandii.
V. ibidem; E.S. Bryan, The Moon Glides, Death Rides: Pejoration and Aborted Otherworldly Journeys
in “The Dead Bridegroom Carries off his Bride” (ATU 365), ,Intégrité: A Faith and Learning Journal”
2017, no 16, pp. 13-30.
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wlasciwo$¢ charakterystyczna jest jednak wylacznie dla ducha zmartego czarownika,
a wiec poétdemona — cztowieka z nadprzyrodzonymi umiejetnosciami cyc 326; , Kusas crapuna®
1894: 16. Bywa rowniez, ze dzigki diabelskiej ingerencji dochodzi do zro$ni¢cia konczyn
rozcztonkowanego demona z resztg jego ciala 1 326; Lompa 1900: 35.

Bajkowa zjawa moze prezentowaé niektore cechy zachowania wiasciwe
strzygoniowi, w szczegolnosci sktonnosé do duszenia swych ofiar T 326: Gonet 1900: 266;
CYC 326; Kolberg 32, cz. 4, 1962: 168; CYC 326B*; I'punuenxo 1895: 50; Illeitn 1893: 155; Klich 1903: 63 OfaZ NOCNEJO
pozerania ich — zaréwno zwierzat, jak i ludzi: ,,(...) momages emy [upiorowi — A.Z.]
IIeHKa OpOCHIIa: OH €ro pa3opBall M ChHJI. M OnATh JIe3€eT, a OHA eMy KOTO-HUOY/Ib ONSITh
KHHE: BCUX M KOIIIEK M co0ak mepephlia; MaJIeHbKaro pebeHka eMmy Opocuia: OH B TOTO
pa3opBal U CBHI CyC 326, ,Kusas crapuma® 1894: 17. Niekiedy jednak gtod bohatera
rozpatrywanych fabul zostaje przez niego zaspokojony w sposob zgodny z normami
obyczajowymi e.g. T 326; Gonet 1900: 266; Nitsch 1929: 184

W opowiesciach czarodziejskich posta¢ upiora stanowi obiekt ciekawosci,
a niejednokrotnie takze podstgpu protagonisty v. T 326; saloni 1908: 252-253, Zz ktorym czesto
podejmuje zwycigska rywalizacje, zazwyczaj w formie zapasOw T 326; Gonet 1900: 266; Nitsch

128 1 36 saloni 1908: 252-253. Rzadko jako

1929: 184, Dijatyki T 326; satoni 1903: 409 badz gry w karty
antidotum na zaswiatowego przeciwnika shuzy okrag nakreslony kreda $wigcona,
w ktorym znajduje si¢ gtoéwny bohater T 326; witowt, z. 5, 1903: 453. Odbiorca tych opowiesci
zostaje jednak zawczasu poinformowany o przewadze protagonisty nad zmarlym
polegajacej na pokrzepieniu si¢ gorgcg strawg przy jednoczesnej odmowie podzielenia
si¢ positkiem ze zjawig. Tym samym stuchacz jest w stanie przewidzie¢ losy starcia
cztowieka z demonem. Z kolei w jednym z rosyjskich wariantdw rozpatrywanego watku
$mialek zgadza si¢ na czuwanie przy zmartym ojcu rodziny po$miertnie przemienionym
W upiora: zapala $wiece i odczytuje modlitwe, za§ w obliczu bezposredniego zagrozenia
tnie przeciwnika szablg. Ostatecznie jednak chodzacego trupa obezwtadnia pianie koguta
1 przebicie jego ciala osinowym kolkiem cyc 326 kusas crapuma” 1894: 16-17, CO 0ZNacza,
ze W bajce tej skuteczniejsze okazaty si¢ ludowo-wierzeniowe metody na pokonanie
istoty demonicznej anizeli zabiegi o charakterze religijnym. Sakramentalium, mianowicie

woda $wiecona, przynosi natomiast pozadany skutek w jednym z przekazow

128 Przytoczony motyw charakterystyczny jest w szczeg6lnoéci dla opowiesci o wykpionym diable,
zgromadzonych np. w ramach watkow T 361 ,,Parobek w piekle” / CYC 361 ,,Heymoiika” oraz T 475
»Palacz piekielny” / CYC 475 ,,Ha ciryx6e B any” (ATU 475 ,,The Man as Heater of Hell’s Kettle™).
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biatoruskich, w ktérym pokropione nig chodzace trupy odstepuja od bohatera cyc 3268*;
ITeitn 1893: 155.

W odmienny sposob zostal przedstawiony upior (strzygon) w opowiesciach
sktaniajgcych sie ku podaniom wierzeniowym. Narratorzy rozpatrywanych przekazéw
udzielaja skromnych informacji na temat okolicznos$ci spotkania strzygonia z gtéwna
bohaterka. Bywa, ze rodzice dziewczyny niekiedy do tego stopnia pragng rychlego
zamgzpodjscia wilasnej corki, ze wypowiadajg zyczenie, aby cho¢ demon zechciat wzigc
ja za zone'?’. Spetniajace si¢ pragnienie ojca i matki bohaterki stanowi $wiadectwo
ludowej wiary w sprawcza moc stowa i zgodne jest z zasadg nominacji-ewokacji.
Tym samym rodzice nieswiadomie sprowadzaja na swoje dziecko nieszczescie,
gdyz upior w krotkim odstepie czasu zjawia si¢ w ich domu. Z kolei w przekazach
realizujagcych watki lenorowe przedstawiona zostaje historia dwojga zakochanych,
rozdzielonych przez $mieré narzeczonego. Mezczyzna udaje si¢ na wojng, z ktorej juz nie
wraca, natomiast niektore sposréd utwordw rosyjskich przewiduja réwniez cigezka
chorobg prowadzaca do $mierci bohatera. Dziewczyna nie moze pogodzi¢ si¢ z utratg
swojego ukochanego i optakuje go przez wiele miesiecy T 365; zmorski 1852: 123. Upiorny
wielbiciel nie powraca zatem do grona zywych z wilasnej woli, lecz zostaje do tego
niejako przymuszony przez lzy zrozpaczonej wybranki'?® y yepenasosa 1996: 13, ktora swoja
przedtuzajaca si¢ zatoba uniemozliwia mu zaznanie wiecznego spokoju. Mowa jest zatem
o motywie wierzeniowym odnoszacym si¢ do zaklocania spokoju zmarlego
i przywotywania go do $wiata doczesnego poprzez nieustanne wspominanie go'2°,

W omawianych opowiesciach uwzglednione zostaja ponadto cechy zewngtrzne
kawalera, spos$rod ktorych na szczegolne wyrdznienie zastuguje biato-rumiana cera cyc
363; Adanacses 2, 1985: 70, CO W bezposredni sposob odnosi si¢ zardéwno do bladego (trupiego),
jak i czerwonego'®® odcienia skéry charakterystycznego dla upiora. Demona zdradza

rowniez jego spojrzenie okreslone w jednym z wariantow mianem ,krysztalowego”

127 Wéréd ludu wiejskiego matzenstwo zawarte z mitoéci stanowilo rzadko$¢, totez zardwno rodzice
narzeczonych, jak i oni sami czgsto traktowali je raczej jako umowe kupna/sprzedazy, zgodnie z tradycja
dazac przy tym do rychtego zawarcia ,transakcji”’. D. Wezowicz-Zidtkowska, Mitos¢ ludowa. Wzory
mitosci wiesniaczej w polskiej piesni ludowej XVIII-XX wieku, Wroctaw 1991, s. 43.

128 M. Janion, Panna i mitos¢ szalona, ,,Teksty Drugie: teoria literatury, krytyka, interpretacja” 1993,
nr 4/5/6, s. 15-16. Niemniej jednak w wierzeniach ludowych Igczaca kochankdéw bliska relacja stanowita
wystarczajgcy powod do tego, aby demoniczny narzeczony zechcial powrdci¢ z zaswiatow do dziewczyny.
V. E.E. JleBkueBckas, «Xoosauuii nokounuxy, [B:] Hapoonas oemononoeus Ilonecos..., c. 275.

128 C.M. Toncras, Momue nocmepmuozo xoxcoenus 6 6epoéanusx u pumyane, [B:] eadem, O6pasz mupa
6 mexcme u pumyane, Mocksa 2015, c. 426.

130 7 tego wzgledu upowszechnito sie u czeéci Stowian powiedzenie ,,czerwony jak upior” uzywane
w kontekscie 0sob o czerwonym odcieniu cery lub tych, ktore w danej chwili bardzo si¢ zarumienity.
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CYC 363; Onuyxos 1908: 102 — Zgodnie z ludowym wyobrazeniem oczy upiora miaty bowiem
intensywnie blyszcze¢!3t. Do cech charakterystycznych bohatera naleza ponadto trupio
zimne usta oraz wystajace kty wskazujace na jego wampiryczne sktonnosci. Co wigcej,
zjawiajacy si¢ w nocy zmarly narzeczony przyjezdza po dziewczyne na Saniach

I W ubraniu biatego koloru, czym podkresla swoje zaswiatowe pochodzenie.

Ryc. 5. F. Kirchbach, ilustracja do utworu G.A. Biirgera pt. Lenore (1895).

Zaswiatowy adorator, pelnigcy w rozpatrywanych opowiesciach funkcje
antagonisty, po spotkaniu z dziewczyna kieruje si¢ zazwyczaj w stron¢ koSciota, po czym
wpada w szal i demoluje wnetrze $wiatyni T 363; Kolberg 19, 1963: 232; 14, 1881: 229
lub po zapadnieciu zmroku udaje si¢ do cerkwi i zjada znajdujace si¢ tam ciato

zmartego!®

CVC 363; Adanacses 2, 1985: 71, przejawiajac tym samym swe nekrofagiczne
sktonno$ci. Do zwyczajow upiornego wybranka nalezy rowniez porywanie narzeczonej
na cmentarz, na ktorym zostato ztozone jego cialo. Co istotne, wspomniany epizod
charakterystyczny jest takze dla podan wierzeniowych c.g. 3unosses 1987: 273-274: ¢f Kpunmasas 1989:
236-237.

Za wyjatkiem wyzej przytoczonych narracji, oblubiencowi z zaswiatdw udaje si¢

przezy¢ w znaczacej mniejszosci przypadkow. Nierzadko ginie on z rak ksigdza —

181 J. Kolczynski, Jeszcze raz o upiorze (wampirze) i strzygoni (strzydze), ,,Etnografia Polska” 2003, nr 1-
2, s. 215; Kazimierz Moszynski pisat ponadto, ze ,,samodzielnie wystgpujace oczy ogniste, ptomienne,
»Swiecace jak u kota”, stanowig jedng z najwybitniejszych cech demonicznych”. K. Moszynski, op. cit.,
s. 615.

132 Cf Stanistawa Niebrzegowska-Bartminska, op. cit., s. 326-327.
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przedstawiciela sfery sacrum, bowiem zgodnie z tradycja ludowg nalezato w podobnych
sytuacjach postuzy¢ sie¢ dewocjonaliami lub posta¢ po kaptana. Niekiedy wystarczy,
by ten dowiedzial si¢ o poczynaniach ,,zywego trupa”, aby demoniczny kochanek
przemienit si¢ w smole. Zmarty moze tez zosta¢ unicestwiony przez samg dziewczyne
lub jej rodzicow. Wsrod wykorzystywanych przez bohaterke sposoboéw na pokonanie
wielbiciela znajduje si¢ polanie go woda $wigcong, dzigki czemu ten na skutek kontaktu
z sakramentalium rozsypuje si¢ w proch. Panna w chwili szczegdlnego zagrozenia
postuguje sie dewocjonaliami (rézancem, szkaplerzem i ksigzeczkg do nabozenstwa),
aby pozby¢ sie powstatych z grobu przeciwnikow T 365; ciszewski 1894: 123. Z kolei jej rodzice
postanawiaja zakopaé intruza cyc 363; Murpomomscxas 1975: 233 lub wyciagna¢ go z grobu
i utozy¢ twarzg do ziemi, a nast¢pnie zatknag¢ w jego mogile osinowy kotek — powszechny
srodek o wlasciwosciach apotropeicznych cyc 363; Ouuyros 1908: 102. Bywa, ze domownicy
wraz z sgsiadami powstrzymuja ,,zywego trupa”, bijac go kluczami do cerkwi, za$
po odméwieniu modlitwy za zmartych cialo mezczyzny zostaje zlozone w ziemi.
Analizowane narracje w znacznym stopniu czerpig zatem z ludowo-wierzeniowych
metod na pokonanie tytulowej istoty zaktadajacych uzycie przedmiotéw badz znakow
powiazanych ze sfera religijna.

Podkresli¢ trzeba, ze narracje, ktorych o$§ konstrukcyjng stanowia motywy
makabryczne oraz szereg zabiegdéw majacych pomoéc dziewczynie osiagnac jej glowny
cel, jakim jest wyswobodzenie si¢ z opresji 1 pokonanie demona (T 363 / CYC 363, T 365
/ CYC 365), sytuujg analizowane wyzej utwory blizej opowiesci wierzeniowych anizeli
bajki magicznej, dla ktorej charakterystyczny jest szczgsliwy final zmagan protagonistow
z niebezpieczenstwem wyrazony najczesciej poprzez wstapienie bohaterow w zwiazek
matzenski. Ponadto zalozeniom gatunkowym podan odpowiadaja funkcje pelnione przez
przedstawione fabuly. Mozna odczytywa¢ je jako przestroge przed naruszeniem
ustanowionych przez tradycje norm 1 niedopeinieniem obowigzkow cztowieka wzgledem
zmarlych, zwlaszcza w $wietle zazwyczaj tragicznego w skutkach rozwoju zdarzen.
Wystepujaca w bajkach ludowych posta¢ upiornego narzeczonego catkowicie odbiega
bowiem od wizerunku wybranka zachowanego w pamigci jego ukochanej. Oblubieniec
w postaci demona staje si¢ istotg niebezpieczng dla wszystkich napotkanych na swej

drodze 0sob, rowniez tych, z ktérymi niegdys taczyta go silna wiez emocjonalna’®,

133 Powyzszy fragment stanowi przeredagowany wyimek z mojego artykulu: Mitosé silniejsza niz Smierc.
Upiorni oblubiericy w polskiej i rosyjskiej bajce ludowej, [W:] Mitos¢ w naukach humanistycznych
i spolecznych — wybrane zagadnienia, red. E. Chodzko, M. Sliwa, Lublin 2020, s. 61-71.
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2.3.4. Wisielec

W watkach sklasyfikowanych w systematykach prozy ludowej jako opowiesci
magiczne posta¢ wisielca — cztowieka zarowno ukaranego §miercig przez powieszenie,
jak isuicydenta z wlasnej woli rozstajgcego si¢ z zyciem — pojawia si¢ zaledwie
sporadycznie!®*. Podobnie jak strzygon, wystepuje ona w szczegdlnosci w przekazach
polskich. Do opowiesci bajkowych z udziatem wisielca naleza gtdéwnie watki, w ktorych
gléwny bohater wyprawia si¢ z domu w poszukiwaniu strachu (T 326 ,,Poszukiwacz
strachu / CYC 326 ,Manpuuk yuutcsa ctpaxy” (ATU 326 ,,The Youth Who Wanted
to Learn What Fear Is”)) lub podczas swej wedréwki uzywa cial zmarlych
do przepedzenia rozbojnikow (CYC 326B* , beccrpammnsiii” (ATU 326B* |, The Youth
and the Corpse”)). Wspomniany suicydent pojawia si¢ rowniez w opowiesciach o trzech
braciach zawierajacych kontrakt z diablem za pienigdze. Zgodnie z warunkami umowy
moga oni jednak wyglasza¢ wylacznie trzy frazesy (T 360 ,,Trzej bracia — trzy frazesy”
(ATU 360 ,Bargain of the Three Brothers and the Devil”)). Z kolei jako postac
fakultatywna wisielec wystepuje w jednym z wariantow watku poswigconego rywalizacji
podstepnego kowala z diabtem i spersonifikowang $miercig (T 330A ,,Kowal i diabli
(Smieré na gruszy)” (ATU 330 ,,The Smith and the Devil”)).

Narracje nawigzujace w réznym stopniu do poetyki podan wierzeniowych zostaty
natomiast zgromadzone w obrebie fabularnie spokrewnionych ze sobg watkow
dotyczacych zaproszenia tytulowego zmartego na uczte przez gldéwnego bohatera.
W realizacji jednego z nich z nich dochodzi do rewizyty w zaswiatach trwajacej
zazwyczaj kilkaset lat (T 470 ,,Zmarly zaproszony na uczt¢”), w innym za$ Suicydent
stownie obrazony przez mezczyzng msci si¢ na nim 1 udziela mu reprymendy (T 470*
»Zmarly urazony” (ATU 470A ,,The Oftended Skull”)).

Wisielec pojawiajacy si¢ w rozpatrywanych przekazach magicznych wystepuje
niekiedy jako posta¢ bierna, poddajaca si¢ wylacznie dzialaniom ze strony protagonisty.
Czesto stanowi on wowczas obiekt ciekawosci'® zadnego przygod bohatera, ktory

zdejmuje go z galezi, ogrzewa przy ognisku, po czym wiesza go ponownie cyc 326; Mpusuenko

134 postaé wisielca cze$ciej pojawia sie w watkach legendowych, nowelistycznych i komicznych, takich jak
np. T 819 ,,Modlitwa wisielca”, T 819A ,,Samobdjstwo na probe”, T 953 ,,Zbojcy i wisielec” (ATU 953
,»The Robber and His Sons”), jak réowniez CYC 1510 ,Heyremmnas BmoBa (Marpena Ddecckas)”’
(ATU 1510 ,,Matron of Ephesus”) oraz CYC —779D* , Hakazanue 3a HEmouTeHHE K 0TIy (MaTepu)”.

135 Poszukiwaczem strachu bywa niekiedy bajkowy gtupiec, o czym $wiadczy chociazby podjeta przez
niego proba ogrzania przy ogniu, a by¢ moze nawet przywrocenia do zycia znajdujacych si¢ w zamku
wisielcOW T 326; Lorentz 1024: 701
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1001: 331. Z Kolei w celu przepedzenia rozbojnikow protagonista przypieka ciato samobdjcy

136 137

na ogniu~° T 326; witowt, z. 5, 1903: 453 lub ¢wiartuje jego zwloki odnalezione w lesie
| stwarza pozory, jakoby zamierzat je zjeSC cyc 326; Aganacses 3, 1985: 54; Jleuenxo 1928: 461-462;
CYC 326B*; Jlesumm 1780: 221. Profanacja ciata wisielca dokonuje si¢ ponadto podczas walki
Z bandytami, w trakcie ktérej stuzy ono $miatkowi do obicia przeciwnikéw cvc 3268*;
Tlepumn 1780: 222

Wisielcy jako postaci aktywne moga rowniez petni¢ we wspomnianych
przekazach funkcje donatorow. Samobojcy prosza woéwczas mtodzienca o podanie im
wody, po czym ofiarowuja mu czarodziejska patke i worek. Przedmioty te zostaja
nastgpnie wykorzystane przez bohatera w walce z czartami cyc 326B*; Yenzeii 1959: 270-271.
W podobny sposdb od mak posmiertnych wybawiony zostaje rabus powieszony na gatezi
sosny. Po trzech dniach od swojej §mierci zaczyna on niepokoi¢ przechodniow, krzyczac:
,»P1C, Pi¢!” T 326; Gonet 1900: 256. POWyzsza prosbe spetnia Smiatek pozwalajacy mu zaspokoié
pragnienie przy pobliskim potoku, dzigki czemu dusza zmartego zaznaje po$miertnego
SPOKOjU T 326; Gonet 1900: 256. Warto jednoczesnie zauwazy¢, ze we wspomnianym wariancie,
stanowigcym nieoczywisty przyktad bajkowej fantastyki, nieistotne okazujg si¢ pozostate
elementy rytualu majacego na celu uratowanie suicydenta, zanotowane przez Swietka:
,Jezeli kto pierwszy raz w zyciu zobaczy wisielca, moze mu przywroci¢ zycie; nie ma
jednak si¢ wracaé i wzywa¢ ludzi na pomoc, ale uderzyé go sam rekg w policzek™*®
i zwyzywacé go (...) a nastepnie odciaé powrdz, na ktorym wisi®®” 1g93: 540, przy czym
podobne praktyki uznawano za skuteczne najpdzniej w godzing po samobojczej Smierci
1893: 541.

Przykladu realnego zagrozenia ze strony wisielca dostarcza z kolei opowies¢,
w ktorej trup wisi na szubienicy znajdujacej si¢ na rozstajnych drogach, a wigc
W przestrzeni mediacyjnej czgsto stuzacej w spolecznosciach wiejskich jako miejsce

pochdéwku 0s6b zmartych $miercig nagtg i niegodna, w szczegdlnosci samobojcow 1 ludzi

136 Bywa rowniez, ze mlodzieniec wrzuca zwloki wprost do ogniska, aby je ,,02rzac” T 326; Lorentz 1924: 702-

187 Jak zostato wspomniane wyzej, zgodnie z wierzeniami ludu zwlok wisielca nie powinno si¢ chowa¢
W lesie, aby nie sprowadzi¢ na wie$ gradu. H. Biegeleisen, Smier¢ w obrzedach.. ., s. 100; cf H.1. Toncroi,
Bucenvnux, [B:] Crasanckue opesnocmu..., 1. 1, ¢. 379. Odcigcie samobdjcy przez gldwnego bohatera
stanowi zatem nieSwiadomy akt zabezpieczenia lokalnej spotecznosci przed konsekwencjami obecnosci
zmarlego w sposob nagty.

138 Podobne zalecenia kierowane byly w stosunku do oséb do$wiadczajacych kontaktu z upiorem: ,,Gdy
kto madry spotka straszacego po $Smierci strzygonia, winien mu zaraz da¢ policzek od lewicy (lewa reka),
a w ten moment straszydto zniknie i wigcéj si¢ nie pokaze” Kolberg 7, cz. 3, 1874: 65-

139 Fragment sznura, na ktorym powiesit sie wisielec, pemit w spotecznoéci tradycyjnej funkcje talizmanu,
zdolnego m.in. odpedzi¢ straszace okolicznych mieszkancow zjawy nitsch 1929: 103.
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podejrzewanych o konotacje demoniczne'®’. Gdy spokéj zmartego zostaje zaktécony
przez lamentujacg nad nim wdowg, gniew popycha go do rzucenia si¢ w poscig.
Demoniczny bohater zmuszony jest pokonac las, jezioro i gore, zanim dotrze do domu
kobiety. Predko zostaje on jednak pochwycony i powieszony na znajdujacej si¢ nieopodal
gruszy, a nastgpnie pogrzebany w miejscu, w ktorym si¢ pierwotnie znajdowal,
tj. na skrzyzowaniu drog T 330A: Ronisz 1891: 744-745.

W jednej z analizowanych opowiesci bajkowych dochodzi do upozorowania
samobojstwa przez samego czarta, przyczyniajacego si¢ swym podstepem do skazania
trzech Niemcow na §mier¢ na szubienicy. Poniewaz znajg oni jedynie kilka polskich stow,
niezamierzenie przyznaja si¢ do popetnienia morderstwa, ktorego dowod stanowi jakoby
czlowiek powieszony na gatezi pobliskiego drzewa T 360; Sabata 1898: 128-129. CO prawda,
gléwni bohaterowie ponosza $mier¢, lecz biorgc pod uwage ich pochodzenie oraz status
sasiadow (obcych) niedarzonych sympatia w polskiej spotecznosci wiejskiej, mozna
przyjacé, ze akcja tej narracji toczy si¢ w kierunku pozadanym przez odbiorce i jej
zakonczenie dostarcza mu poczucia satysfakeji, tym bardziej, ze zwyciezca okazuje sie
w niej diabet czgsto przedstawiany w rodzimej kulturze tradycyjnej wiasnie pod postacia
Niemca. Ponadto opowie$¢ ta ponickad nawigzuje do ludowych wierzen, zgodnie
z ktorymi targnigcie si¢ na wlasne zycie, w szczego6lnoSci poprzez powieszenie,
interpretowano jako $mieré wywotana podszeptami szatana®*. Jak bowiem pisat Swietek,
»dyabli nie tylko przewiduja mysli cztowieka, majacego zamiar si¢ powiesi¢, ale s oni
zawsze w pogotowiu, gdy cztowiek nie majgc tego zamiaru, probuje jedynie §tuki
powieszenia si¢” 1g93: 539. Nie dziwi zatem, ze wisielca uwazano za najgrozniejszego
spoéréd innych tzw. nieczystych zmarlych!¥2. Wedle jednej z rosyjskich opowiesci
wierzeniowych zashugiwat on z tego powodu jedynie na pochowek w miejscu, w ktérym
zakopywano bydto uepenanosa 1996: 16. ZWyczaj zatykania osinowego kotka w mogile
wisielca motywowany byl dodatkowo przekonaniem, iz drzewo, z ktorego zostat
wykonany, upodobat sobie diabet: ,,Ocuna — gepToBO AepeBo, Ha Hel cam uepT ObLI
3aJ]aBUBIIH, TOTOMY B MOTHITY CaMOyOHUHIIbI 3TOMY KOJI OCHHOBBIN U 3a0MBAaIOT, TOBOPSIT,

«4epTy B TOPJIO», U OH NEPECTAET JIOJAEH MYUUTD  Yepemariosa 1996: 16.

140 v, J. Adamowski, Na rozstaju drég, czyli o semantyce skrzyzowania w polskiej kulturze tradycyjnej,
[w:] Droga w jezyku i kulturze, red. J. Adamowski, K. Smyk, Lublin 2011, s. 182-183.

141V, E.E. Jlekuesckas, Camoybutiya, [B:] Hapoonas demononozus Ilonecws. . ., c. 401-402.

142 H.W. Toxcroii, op. cit., c. 377; v. I'.1. Kabakosa, Aumpononozus sicenckozo mead..., c. 271-272.
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Wisielec jest ponadto postacia obecng w opowiesciach heterogenicznych
pod wzgledem gatunkowym, zawierajagcych zarowno pierwiastki bajkowe, jak
i wierzeniowe. W jednej z nich zaprasza on przechodzacego obok szubienicy m¢zczyzne
na bal. Trudnosci nastr¢cza jednak okre$lenie funkcji tytulowego bohatera
w rozpatrywanej narracji. Zadanie to wydaje si¢ wlasciwie niemozliwe do wykonania
z powodu jej struktury fabularnej, daleko odbiegajacej od Proppowskiego modelu
zaktadajacego zidentyfikowanie braku lub nieszczescia i podj¢cie dziatan zaradczych,
atakze znacznie ograniczonej liczby bohateréw. Co wigcej, bioragc pod uwage
gwaltowng, a wigc negatywnie postrzegang w spotecznosci chiopskiej $mierc¢ wisielca,
za przyktad wyobrazni narratora nalezy chyba uznaé wskazane przezen miejsce,
w ktoérym odbywa si¢ uczta, mianowicie raj. Jak si¢ okazuje, kazde taneczne okrazenie
trwa sto lat na ziemi, totez biesiadnik pojawiajacy si¢ po trzystu latach w swoich
rodzinnych okolicach naturalnie nie rozpoznaje swoich s3siadOW T 470; Gonet 1900: 263-264-
Przekaz ten, informujacy odbiorce o odmiennych zasadach uptywu czasu w zaswiatach,
stanowi poniekad odwotanie do ludowych przekonan zaktadajacych inwersyjny charakter
Swiata pozaziemskiego wzgledem ludzkiego. Powyzsze reguty, mimo ze czg¢sciowo
stanowig przejaw cudownosci charakterystycznej dla bajki magicznej, a nawet legendy
(zniesienie ograniczen dotyczacych czasu i przestrzeni), wydaja si¢ do pewnego stopnia
korespondowa¢ takze z podaniami wierzeniowymi ze wzgledu na negatywne
konsekwencje odczuwane przez gltoéwnego bohatera po powrocie ze Swiata
pozazmystowegol®,

Co wiecej, wisielec petni niekiedy funkcje potencjalnego przeciwnika, o czym
$wiadczy np. narracja ze znamionami opowiesci wierzeniowej, w ktorej pozostawiony
przy drodze nieboszczyk zostaje zaproszony na wesele 1 poczestowany wodka. Podczas
uroczystosci zaswiatowy go$¢ uderza pigscig w stot, przepalajac go, czym demonstruje
swe nadprzyrodzone zdolnosci oraz sile¢ fizyczng, jak roéwniez ostrzega pana mtodego
przed niefrasobliwym zachowaniem wzgledem zmartych T 470 udziela 1892: 35.

Wyzej przytoczone przyktady dowodza tego, ze wisielec nie jest postacia
charakterystyczng dla narracji oficjalnie zaklasyfikowanych do grupy bajek magicznych.
Jesli za$§ juz sie¢ w nich pojawia, pelni wowczas rolg drugo-, a nawet trzecioplanowa.

Jak si¢ wydaje, z uwagi na diabelskg ingerencj¢ przypisywang w kulturze tradycyjnej

143V, Wroblewska, Cudownosé, [w:] Stownik polskiej bajki.. ., t. 1, s. 355.
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samobodjczej S$mierci, liczniejszych przykladow opowiesci z udzialem wisielca
dostarczajg legendy ludowe.
—

Zaprezentowane wyzej rozwazania zdajg si¢ potwierdza¢ istotng rolg wierzen
ludowych w procesie kreowania bajkowego wizerunku zmartego. W opowiesciach
magicznych odzwierciedlenie znajduje oparte na reliktach kultu przodkoéw przekonanie,
zgodnie z ktorym rozmaite obrzedy i rytuaty pogrzebowe odprawiane sg nie tylko w celu
okazania nieboszczykowi szacunku, lecz posiadajg takze wymiar praktyczny, mianowicie
przypisuje im si¢ moc apotropeiczng. Spotkanie z istotg zaswiatowa niejednokrotnie
stanowi dla bohatera moment proby decydujacy o jego dalszym losie. Mozna zatem
stwierdzi¢, ze przyjazne dusze przodkéw pelnia w bajce magiczne] funkcje
przewodnikéw na drodze socjo-kulturowej inicjacji protagonisty, stuzagc mu zar6wno
rada, jak i darem. Z kolei tzw. nieczy$ci zmarli jawig si¢ jako istotni uczestnicy
przywotanego procesu, ktorych zadaniem jest przetestowanie dojrzatosci bohatera,
szczegolnie jego odwagi, wytrwatosci 1 zmyS$lnosci. Nalezy jednocze$nie podkreslic,
ze podczas konfrontacji z demonicznymi przeciwnikami liczy si¢ przede wszystkim spryt
I znajomos$¢ ich stabych stron, w szczegoélnosci za$ umiejetne postugiwanie si¢
dewocjonaliami, za$ tezyzna fizyczna posiada znaczenie marginalne.

Z kolei w opowiesciach, ktorych bohaterami sg istoty pelniace funkcje postaci
wierzeniowych, niekiedy zauwazalna jest tendencja zmierzajagca do czeSciowego
zsynchronizowania ich wizerunkow, z reguly niewystepujaca w wierzeniach ludowych.
Ow synkretyzm widoczny jest przede wszystkim w niektorych sfabularyzowanych
wyobrazeniach dotyczacych dusz pokutujacych i upiordéw, stanowigcych przeciwlegle
kategorie zmartych o czgsto odmiennym rodowodzie. Ciekawy wydaje si¢ ponadto
motyw wdzigcznego i stuzacego wsparciem wisielca, w kulturze ludowej zaliczanego
do grona najbardziej niebezpiecznych nieboszczykoéw. Jak sie¢ wydaje, interferencja
ta §wiadczy o hybrydycznym, heterogenicznym charakterze rozpatrywanych fabut
pod wzgledem gatunkowym cigzacych w  strong podania wierzeniowego,
lecz zachowujacych rowniez elementy wlasciwej bajce konstrukcji  fabularnej
oraz odwotujacych sie do intencji przy§wiecajacej narratorowi wspomnianych opowiesci,
bowiem w analizowanych przyktadach istota demoniczna niejednokrotnie nie wywotuje

w bohaterze uczucia strachu.
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Rozdzial 111

Personifikacje Smierci i ludzkiej niedoli

W stowianskiej kulturze przedchrzescijanskiej zardéwno $mier¢, jak i uosobienia
negdzy oraz zyciowych niepowodzen zaliczane byly do grona istot nadprzyrodzonych
0 podziemnej, piekielnej proweniencji, sprowadzajacych na ludzkos$¢ odpowiednio zgon
badz ubdstwo 1 liczne niepowodzenia. Zgodnie z polska i wschodniostowianska
demonologia ludowy wizerunek Boskiej postannicy wywodzi si¢ bowiem czgsciowo
Z poganskich wyobrazen na temat bogini Marzanny, zwanej takze Morg, a wiec ,,dziewica
moru™, Smiercicha lub Smiertka®. Z kolei Nedza z Bieda®, zgodnie ze stowami Tadeusza
Linknera, ,urodzily si¢ w stowianskim piekle, a chodzily i jakze nie powiedzie¢,
ze jeszcze chodza po ziemi, odwiedzajac bankrutdw i zyjacych niemoralnie™. Z czasem,
wskutek postepujacej chrystianizacji, na powyzsze wyobrazenia poswigcone $mierci
oraz niedoli natozyty si¢ nauki gloszone przez Kosciot, za§ wspomniane postaci zaczgly
ulegaé procesowi stopniowego udomowienia, co przejawiato si¢ w przypisywaniu im
cech ludzkich, w szczegdlnosci rozmaitych przywar i staboéci®. Nastepnie z owych
przekonan wyrosty ludowe opowiesci bajkowe o synkretycznym charakterze
gatunkowym, poniewaz oparte zostaly na licznych motywach wierzeniowych, a niekiedy
rowniez ajtiologicznych 1 komicznych. Narracje te mozna zatem potraktowac jako probe
przyblizenia, a zarazem wyjasnienia chlopskiemu odbiorcy etiologii towarzyszacych mu
na co dzien zjawisk ujmowanych w kategoriach abstrakcyjnych, takich jak $mier¢,
umieranie 1 zwigzany z nim obrzed przejscia, sprawiedliwo$s¢ Boskich wyrokow,

jak rowniez niepomyslnos¢ losu i przeznaczenie (dola).

LT. Linkner, Stowiarnskie bogi i demony. Z rekopisu Bronistawa Trentowskiego, Gdansk 2018, s. 119.

2V. B. Baranowski, W kregu upioréw i wilkotakéw. Demonologia stowiariska, Poznah 2019, s. 339-341.

3 W kulturze tradycyjnej istnialo przekonanie, ze personifikacje ubdstwa i niedoli niekiedy wykazuja
sktonno$¢ do pojawiania si¢ w parach, stad znane polskie powiedzenie ,,bieda z nedzg”. Relikty podobnych
przekonan do pewnego stopnia zachowaly si¢ w bajce ludowej, w ktérej uosobienia nedzy moga
wystepowac jako istoty nieroztgczne cyc 735A; ducros 1958: 22-

4T. Linkner, op. cit., s. 118.

% Wyobrazenia biedy jako istoty zywej szeroko przeniknety do sfery spolecznej i jezyka, pojawiajac sig
m.in. w licznych przystowiach i frazeologizmach. V. E. Mtynarczyk, Polski obraz biedy utrwalony w jezyku
i w kulturze, ,,Etnolingwistyka” 2015, nr 27, s. 156.
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3.1. SMIERC

W polskiej 1 wschodniostowianskiej systematyce prozy ludowej do watkow
bajkowych poswigconych §mierci, a zarazem najbardziej wzorcowych, biorac pod uwage
liczbe realizacji, naleza T 330A ,Kowal i diabli (Smieré na gruszy)” / CYC 330A
»Conmar (ky3uen) u 4ept (Cmepts)”, T 330B ,,Stary zolnierz i diabli” / CYC 330B
»deptu u Cmepts B panie (memke)” (ATU 330 ,,The Smith and the Devil”), T 331B
.. Smier¢ w dziuple” (ATU 331 ,,The Spirit in the Bottle”) oraz T 332 , Kuma-Smier¢” /
CVYC 332 ,,Cmeptp kyMa” (ATU 332 ,,Godfather Death”). Z kolei opowiesci kilku-
lub jednowariantowe, lecz korespondujace z wyzej wymienionymi pod wzgledem
fabularnym, zostaly zgromadzone pod numerami T 332* , Smier¢ i diabet kumami”,
T 335 ,,Zwiastuny $mierci” (ATU 335 ,,Death’ Messengers”), T 336 ., Smier¢ oszukana”
1 T 338 ,Baba i1 $mier¢”. Wspolnym dla nich motywem jest konflikt czlowieka
I wykonawczyni Boskich wyrokow, ktora usituje on przechytrzy¢ za pomoca podstepu
w celu przedtuzenia sobie ziemskiej egzystencji. Smier¢ moze zaréwno wyjsé z tych
zmagan zwyciesko, czynigc swoja powinnos$¢ poprzez odebranie bohaterowi zycia, jak
I odstgpi¢ od niego, uznajac tym samym wiasng klgske. Jednoczesnie opowiesci
magiczne nalezy uznac¢ za gatunek bajkowy, w ktorym tytutowa postaé posiada najszersza
reprezentacje.

Okreslenie statusu tych nieoczywistych pod wzgledem genologicznym narracji
mozliwe jest gtdéwnie dzigki odwotaniu si¢ do kategorii intencji narratora. Z jednej strony
bowiem, w zalezno$ci od rozwoju fabuly rozpatrywanych wariantow, dostarczaja one
odbiorcy poczucia satysfakcji ptynacego z chytrych wybiegow glownego bohatera
kpigcego z instancji $mierci, z drugiej za$ utwierdzaja go w przekonaniu o sprawiedliwie
urzadzonym $wiecie, w ktorym reka Boskiej wystanniczki dosiega zaréwno ludzi
ubogich, jak i zamoznych®. Warto réwniez zwrécié uwage na emocjonalne
zdystansowanie przejawiane przez protagoniste wzgledem $mierci, z ktérg usituje
targowac sie¢, zawiera¢ korzystne dla siebie umowy, a nawet otwarcie z niej pokpiwa.
Tego typu reakcja czlowieka z zasady nie wystepuje w wiejskich relacjach swiadkow
opisujacych swoje starcie z demonem, podczas ktérego doswiadczaja oni silnego strachu,
za$ gdy ujda z takiego spotkania z Zyciem — rOwniez swego rodzaju traumy psychiczne;.

Ponadto o przynalezno$ci analizowanych przekazéw do grona bajek czarodziejskich

® J. Lugowska, W swiecie ludowych opowiadan. Teksty, gatunki, intencje narracyjne, Wroctaw 1993,
s. 175-176, 182.
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$wiadczy z reguly natychmiastowa identyfikacja nadprzyrodzonego przeciwnika przez
gléwnego bohatera, ktéry od samego poczatku orientuje si¢, komu przyszto mu stawié
czota. Z kolei w narracjach wierzeniowych posta¢ demoniczna bywa jedynie
domniemana, za$ w relacjach informatorow czesto pojawiaja si¢ w stosunku do niej takie
zaimki nieokre$lone jak np. ,,to” lub ,,co$”.

W opowieSciach magicznych $mieré nazywana jest wielorako, zaleznie
od postawy prezentowanej przez bohatera wzgledem niej, a takze intencji narratora.
Z jednej strony bywa ona zatem okres$lana zdrobniale mianem Kostusi 332+ Matyas 1894: 100
badz smertenki T 332; Wierzchowski 1903: 183, za§ W narracjach wschodniostowianskich —
»smiertuszki-matuszki” (r0oS. cMmepTyIIKa-MaTyIiKka) cyC 330A / 330B; Pomanos 1891: 50,
,matuszki” (ros. mMartyIika) cyc 332; Cvmpros 2, 1917: 767 lUD ,,siostry” (ros. cectpa) cyc 332;
pureno 1901: 120. Wspomniane hipokorystyki oraz formy familiarne wykorzystywane sa
przez gléwnego bohatera w celu obtaskawienia Boskiej wystannicy, jak roéwniez
sprawienia, by w oczach odbiorcy stala si¢ ona istota mniej grozng i niebezpieczna.
Rozpatrywanym narracjom nieobcy jest takze komizm stowny obecny w szczeg6lnosci
w zwrocie ,,kanalija” uzytym przez Chrystusa pod adresem $mierci w ramach kary
za niesubordynacje T 331B; sabata 1897: 95. Natomiast powagi, a niekiedy rowniez godnosci
przydaja tytutowej postaci takie nominatywy jak ,,$§mieré-Kostucha” T 3318; Grajnert 1904: 96,
»strasna biatd pani” T 332+ Matyas 1894: 100 CZY ,,pani matka”, ktorym to zwrotem postuguja

si¢ wobec niej czarty, uznajac tym samym jej zwierzchnictwo T 332+; Matyas 1894: 100.
3.1.1. Straszna pani w bieli

Bajkowa $mier¢ mozna zaliczy¢ do grona postaci o zardwno boskiej, jak
i diabelskiej proweniencji. W przekazach czarodziejskich z elementami ajtiologicznymi
,blala pani” zostaje zeslana na ziemi¢ przez NajwyZszego T 330A; Matyis 1894: 98
zaniepokojonego nadmierng prokreacja ludzi, a tym samym zmniejszajaca si¢ dostepna
przestrzenig ZyCiowa CvC 330B; Llleiin 1893: 412; cf CYC 330A / 330B / 332; Bapcos 1882: 298. CO wiece],
W jednej z narracji zostaje ona wprost okreslona mianem ,Swigtej”, za$ ze wzgledu
na boska proweniencje powstrzymuje si¢ od ingerencji w walke nieczystych sit o dusze
CZarOWnIiCy cyc 332; Kolberg 34, 1964: 89. W nielicznych opowiesciach Smier¢ cieszy si¢ z kolei
szacunkiem czartOw T 332% Matyas 1894: 100 badZ ich przyjaznia, jako Ze nasyla jednego z nich
na gtdownego bohatera 1 3304; Lorentz 1912: 120 lUb przeciwnie — jest zobowigzana do zdawania

sprawy diabtu z liczby zabitych przez siebie wisielcOW T 330A; Ronisz 1891: 744. Przywotane
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przyktady dowodza zwiagzku tytutowej postaci zarowno z porzadkiem boskim, jak
I demonicznym, ktore reprezentuje rowniez w swiadomosci ludu.

W interesujacych nas przekazach tytutowa postaé najczgsciej wystepuje
w pojedynke. Do wyjatkow nalezg narracje, w ktorych bohatera nawiedzaja dwie
,Kostusie” cyc 330a / 330B; uyommcxmi 1878: 431. Podobny motyw wystepuje w prozie
wierzeniowej, gdzie bohater spotyka na swej drodze trzy $mierci T 7010; Tetmajer 1906: 11.
Niewykluczone, ze owe proby przedstawienia Boskiej postannicy w liczbie mnogiej
do pewnego stopnia nawigzujg do aktywnos$ci innych zenskich postaci demonicznych
wystepujacych w grupach i mamigcych spotkanych mezczyzn, np. rusatek, wit
czy dziwozon (boginek). Hipoteza ta zdaje si¢ prawdopodobna tym bardziej, ze w innym
wariancie watku T 7010 bohater spotyka na swej drodze ostatnie sposréd wymienionych
stworzen siarkowski 1885: 55. Z drugiej strony w niektorych regionach potudniowej Polski,
np. na Karpatach i Podhalu wierzono w istnienie trzech $§mierci.

W bajce magicznej wykonawczyni Boskich wyrokow przyjmuje zazwyczaj
posta¢ antropomorficzng’. Szczegdlnie eksponowana jest nadmierna chudo$¢ jej ciata
(,,To jéno same koSci w skorze oblecone bylly” T 3308; Ciszewski 1894: 166; ,,Ogromnie (...)
wychudla, tak ze zostaty tylko same kosci” 1 3318; Ciszewski 1887: 6), & tym samym niewielka
Waga® T 332; Brzega 1910: 205; CYC 332; Kolberg 34, 1964: 88 Wskazujaca na ducha T 332; Brzega 1910: 205.
Gdy za$ sie porusza, jej kosci wydaja odglos grzechotania cyc 332; Koponosuu 1968: 196-
»Kostusi¢” cechuje ponadto ponadprzecigtny Wzrost T 332; $wictek 1893: 369; Brzega 1910: 205
zestawiany niekiedy z wielkoscig osiki cyc 332; Koponosma 1968: 196. ,,omertenka” najczesciej
zjawia si¢ w odziezy koloru biatego T 332; Swietek 1893: 369; Saloni 1908: 262, NAW13Zuj3acego
prawdopodobnie do pierwotnej barwy stowianskich szat zatobnych®, lub w brudnej

ptachcie T 330a; Matyas 1894: 98, lecz sporadycznie prezentuje si¢ takze w wytwornych

"W opowie$ciach magicznych oprocz upersonifikowanej postaci $mierci obecne jest takze przedstawienie
jej jako bezosobowej silty wyzszej kierujacej losami bohatera oraz procesu rozpadu i wyczerpywania si¢
zyciowej energii. Czesto w symbolicznym znaczeniu odnosi si¢ do niej sen bajkowej postaci.
I. Rzepnikowska, /ipeocmaenenus o cmepmu é ckazounou u Heckaszourot npose, ,.Slavia Orientalis” 2019,
nr1(68),s.133-134. Jak wynika z kolei z opisow wierzen, w wyobrazni ludu popularnos$¢ zyskaty rowniez
niematerialne wcielenia Boskiej postannicy wystepujacej pod postacig biatego (mglistego) stupa badz kuli,
pary, a takze smugi. O.A. Cenaxosa, [loomuka oopsoa. [loepebanvhas 00psOHOCMb 60CMOUHBIX U IOHCHBIX
cnasan, Mocksa 2004, c. 65. Nie zdolaty one jednak utrwali¢ si¢ w narracjach magicznych. Z kolei na temat
antropomorficznego wizerunku $mierci w ukrainskich bajkach ludowych v. O. Naumovska, Konyenm
«cmepmuvy 8 YKpaincovKil napoouiu kasyi, ,,Bibliotekarz Podlaski” 2020, nr 49 (4), s. 75-77.

8 7 tego powodu w jednej z opowiesci $mieré prosi chtopa o chleb, pragnac zaspokoi¢ dokuczliwy gtod
T 332; Lorentz 1914: 333, 492.

® K. Moszynski, Kultura ludowa Stowian, cz. 2. Kultura duchowa, t. 1, Krakéw 1934, s. 708.
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czarnych szatach: (,,(...) powoz zajezdza przed chatupe i wysiada z niego pani, bogato
ubrana, w czarnéj sukni jedwabnéj, szumiacej” T 332%; Matyas 1894: 101)-

Bajkowa $mier¢ moze réwniez przypomina¢ pospolitg wiejska kobiete T 332: Brzega
1910: 205; nienot, w PBL: Gajda 1986: 43-0, . praczke T 330A; Ciszewski 1894: 161. Najczesciej podobna jest
do wychudzonej staruszKi T 331B; Sabata 1897: 92; CYC 330A / 330B / 332; Msammuxuit 1890: 195; CYC 332;
prmuenxo 1901: 121 W SposOb symboliczny uosabiajacej liminalno$¢ dotyczaca przejscia
ze stanu zycia do $mierci''. W tej postaci jest ona opisywana jako ,,babina ptachta
zaodziana” T 330B; Gustawicz 1900: 256 lub ,,stara baba, sucha, z6tta 1 straszna” cyc 332; Kolberg 36,
1064: 441. Odpychajaca aparycja $mierci w pelni koresponduje z bajkowa reguta
kontrastowania, zgodnie z ktora postaci moga charakteryzowaé si¢ np. nadzwyczajng
szpetota lub urodziwoscia.

Mimo ludzkich cech zewnetrznych przypisywanych $mierci, nie mniej popularna
w opowiesciach magicznych jest reprezentujaca ja posta¢ kosciotrupa, wywotujaca
jeszcze bardziej czytelne asocjacje z pos$miertnym wygladem ciata czlowieka®?,
Wizerunek ten zostal utrwalony w kulturze pod wplywem Sredniowiecznej tradycji
literackiej i koscielnej ikonografii'®. ,Biala pania” zdradzaja wowczas zapadnicte oczy
I glowa przypominajgca wygladem czaszke cyc 332; Koponosuu 1968: 196. Ni€ dziwi zatem,
ze swg powierzchowno$cig budzi ona wérdd bohateréw powszechny strach i1 przerazenie,
jako ze ,,(...) jeszcze byla ngndzniejsza i1 straszniejsza, jak w ko$ciele na choragwi” 1 3308;
Gustawicz 1900: 256. Samo juz wejscie $mierci do izby paralizuje znajdujacych si¢ w niej
biesiadnikow: ,,(...) wszyscy sie jéj poprzelekali, bo zaraz poznali, Ze to smieré, bo nie
miala oczow, ani nosa 1 zgby miata na wiérzchu. Nikt nie $mial sie nawet na nig popatrzé¢,
ani sie odezwac” T 332%; Matyas 1894: 1015 ,,Zdaleka zdawala sie jeszcze jaka taka, ale zblizka
jak sie jéj kto przypatrzyl, to gotow byl zaraz zemdle¢. (...) A jak sie kto w nig wpatrywat,
to sie tak okropnie zto$cila, Zeby go byta moze hukta talerzem w teb. Wigc sie nikt prawie
nie patrzyl na nig, bo sie jé&j kazdy bal” 1 330a; Matyss 1894: 9. Przedstawicielem $mierci
W bajce bywa ponadto aniot cyc 332; 3enemm 1991: 315, @ Wige ponownie istota wywodzaca si¢

z tradycji chrze$cijanskiej 1 judaistyczne;.

10 Mimo ze wariant ten zawiera wszystkie motywy charakterystyczne dla watku T 332, posiada rowniez
cechy opowiesci wierzeniowej obejmujgce wskazanie nazwiska informatora oraz koncowe formutly
uwierzytelniajace.

V. U.A. TomokoB, O6pasei cumepmu 6 pyccKoii HapoOHOU KylemypHoti mpaouyuu Ilpuxamvs,
,» I pamuimonHas kynbptrypa” 2018, 1. 19, Ne 5, ¢. 169.

12 K. Ko$¢, ,, Smieré drzwiami zycia”. O $mierci i umieraniu jako metaforach zycia w polskiej kulturze
ludowej, ,,Literatura Ludowa” 2004, nr 3, s. 13.

18 CM. Toncras, Cuepms, [B:] Crassnckue Opeswocmu. DMHOMUH2EUCMUYECKUU CLO6GPL, T. 5,
pen. H.W. Toncroii, Mocksa 2012, c. 59, 63; v. K. Moszynski, op. cit., s. 707.
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Atrybutem typowym dla ,JasnokoS$ciste]” jest S$mierciono$ne narzedzie
najczescie] przyjmujace posta¢ Kosy cvc 330 / 330B; Federowski 1902: 286; CYC 330A / 330B / 332;
Meanmuuii 1890: 195, Na ktorej niekiedy widoczne sg §lady zaschnigtej krwi cyc 332; Koposnosua 1968:
196. Podczas spotkania z bohaterem moze ona réwniez zaprezentowac o wiele szerszy
wybor akcesoriow stuzacych do odbierania zycia, w tym noze, pily oraz topory: ,,Bapyr
HOBCTpEYANIaCh C HUM CTapyxa TaKas 3TO XyJas J1a CTpaIllHasl, HECEeT MOJIHYI0 KOTOMOYKY

HOXEH, J1a T J1a pa3HbIX TOMOPHUKOB, a KOCOU nozmnpaeTCﬂ!“”

CVC 330A / 330B / 332; Bapcos
1882: 208. Zapewne opis powierzchownosci tytutowej postaci, obfitujacy zazwyczaj
w konwencjonalne epitety wiasciwe bajce, jest w sposéb celowy wzbogacany przez
narratora o szczegdly wywotujace w odbiorcy tymczasowe poczucie grozy, aby tym
mocniej uwypukli¢ absurdalno$¢ i komizm zwigzany z jej tragicznym polozeniem,
w jakim znajdzie si¢ za sprawg pulapki zastawionej na nig, potezng i niebezpieczng istotg
nadprzyrodzong, przez sprytniejszego od niej bohatera. W konsekwencji odbiorca tych
przekazéw ma szans¢ do$wiadczy¢ silniejszego poczucia satysfakcji wynikajacego
Z rozwoju fabuly w pozadanym przez niego kierunku®®.

Znaczna wickszo$¢ elementow sktadajacych sie na powyzsza charakterystyke
zewnetrznych cech bajkowej ,Kostusi”® znajduje odzwierciedlenie w przekonaniach
wiejskiej spotecznoécil’. Jako przyklad niech postuza opisy wierzen zanotowanych
na terytorium Malopolski, zgodnie z ktorymi $mieré¢ przyjmuje powierzchownos$é
wysokiej i wychudzonej kobiety ubranej na biato, ktora ,,jak wszyscy wogole, tak i gmin
zwykl (...) sobie wyobraza¢ w postaci kosciotrupa, owinigtego ptachta, z ktorej tylko
wida¢ nagie piszczele, puste oczodoty, wystajace zeby 1 dtonie koSciste, trzymajace kose”
stuzaca jej do $cinania gtow, podczas gdy dzierzonym w dloni mlotkiem zabija poprzez
uderzenie wmatyss 1894: 9.

Podobnie na Polesiu w wyobrazeniach ludno$ci wiejskiej $mier¢ figuruje
najczesciej jako wielka staruszka w bialej, czarnej lub czerwonej sukmanie

badz w tachmanach, a ponadto moze przyja¢ posta¢ zwyktej chtopki lub kosciotrupa

Bunorpanora, Jleskueckas 2016: 555-558, 564-567, 570-571. ,,Blala pani” zazwyczaj zjawia si¢ z kosa,

14 Wszystkie przedrewolucyjne zrédla rosyjskojezyczne podawane sa wedlug uwspdtczesnionej pisowni
zgodnej z reforma ortograficzng z 1918 r.

15 J. Lugowska, op. cit.

16 Na temat wygladu bajkowej $mierci w polskiej prozie ludowej v. 1. Rzepnikowska, op. cit., s. 125-127.
' C M. Toucras, op. cit., c. 63.
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rzadziej z sierpem, nozem®® lub pila®, jako Ze najczeéciej zabija cztowieka ostrym
l’lal'ZQleem, rZaleeJ Zaé tOpl lub duSl Bunorpaznosa, Jleskueckas 2016: 558-563, 583-585. Wizerunek
Boskiej wystannicy jako nadludzko wysokiej, odzianej na czarno kobiety w kapturze
wyposazonej w kos¢ miaty natomiast ujrze¢ dziewczeta wracajace nocng pora z wiejskiej
zabawy tanecznej odbywajacej si¢ na terenie obwodu archangielskiego:
(. . ) BpEM: OT YK JIBYX 4aCOB HOYU 61)1.]]0, YBUACIIN HA MOCTY CTOUT KTO-TO: pOCTOM
MeTpa 1Ba, B OJEXK/E YEPHOI, a Ha TOJOBY-TO KyKOJb HAIEPHYT (TOXKE YEPHBIN).
A otom JCBKH BHIAT, YTO 3TO (ﬂ HC 3HAK0, KaK Ha3BaTb-TO, HO T'OBOPAT, YTO 3TO
CMCPTH XOI[I/IJ'Ia) HpI/I6J'II/I)KaCTCH K HUM: BpOAC HE HUACT, a KakK 6YI[T0 Ha o01auke

10 MOCTY IIJIBIBET. HCBKI/I u 6e3 Toro IEPEIyraHbl 61)IJ'H/I, a TOBOPSIT, YTO €1IC U KOCY
BUJCIIN [paunukosa, Pasymosa 2009: 151+

Do mato popularnych wizerunkéw bajkowej ,,Smiercicki” nalezy natomiast
posta¢ mtodej dziewczyny obejmujacej bohatera w drodze na tamten $wiat cyc 330A /3308;
Kapmayxosa 2008: 301 Spotykana niekiedy takze w opowieSciach wierzeniowych. Mors
wystepuje tam jako urodziwa niewiasta z rozpuszczonymi wtosami i wiankiem na gtowie
Bunorpanosa, JleBkuesckast 2016: 563-564.

Roéwnie rzadko bywa, ze $§mierci w bajce przypisuje si¢ pte¢ megska. Wowczas
moze ona pojawic si¢ w osobie starca okrytego fragmentem poscieli, za§ po kilkunastu
latach powrdci¢ jako ,,pan picknie ubrany” T 336: Knoop 1895: 322. Niektorzy informatorzy
zamieszkujacy teren Polesia wspominajg natomiast o spotkaniu z ponurym zniwiarzem
Bunorpanosa, Jlesknesckas 2016: 568-569-

Ponadto w opowiesciach czarodziejskich obecne s3a nieliczne przyklady
wystepowania tytutowej istoty pod postacig zoomorficzng, np. muchy cyc 3304; Baxrun,
Ilnpsiea 1976: 82; CYC 330A / 330B; Kapmayxoea 2008: 300. W jednym z wariantow wlatuje ona
do nawiedzonego zamku i rozkazuje bohaterowi odejs¢, gdyz w przeciwnym wypadku
bedzie zmuszona spelni¢ swa powinno$¢ i udusi¢ go T 3308; zdziarski 1903 154. POWYZSzy
wizerunek mors obecny jest rowniez w jednej z opowiesci wierzeniowych zanotowanych
na terenie Polesia: ,,fIk Myxa 3uMoI0 OcTaella, To Tpeda Tyr0 MyXy BOUTH, 00 KaXyTh,

TO BOHA sIK CMEPTh XOAMT I10 XaTH, TO KaKyTh, CMEPTh” Bunorpanosa, Jeskuerckas 2016: 574

18 Wierzenia te rozpowszechnily sie np. na wschodnim Mazowszu. L. Petka, Polska demonologia ludowa.
Wierzenia dawnych Stowian, Poznan 2020, s. 296.

19 Wizerunek $mierci wyposazonej w pite, ktéra odcina konczyny czlowieka, upowszechnit sie szczegélnie
na wschodniej Slowianszczyznie, m.in. wsrod ludno$ci zamieszkujacej Kraj Permski oraz Syberie.
N.A. Iloatokos, op. Cit., c. 170; I'.C. BunorpamoB, Cuepmb u 3aepoOHAs JHCU3Hb @ BO33PEHUAX PYCCKO2O
cmapodicunozo nacenenust Cubupu, pkytek 1923, c. 23.
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,Kostusia” bywa wreszcie niewidzialna dla otoczenia zmartego, ukazujac si¢
przede wszystkim umierajacemu, za§ w szczeg6lnych przypadkach rowniez gldéwnemu
bohaterowi przebywajagcemu w poblizu chorego, zazwyczaj w charakterze lekarza
(CYC 330A, CYC 330B, T 332 / CYC 332). Dar widzenia jej zostaje przekazany
protagoniscie przez §w. Piotra w podzigkowaniu za nakarmienie g0 cyc 332; , Kuenckas crapuna®
1892: 147-148. Taki sposob prezentowania tytutowej postaci jako niedostepnej dla ludzkich
zmystow badz pozwalajacej si¢ ujrze¢ jedynie wybranym osobom, szczegolnie
grzesznikom na ozu $mierci?®, obecny jest takze w relacjach wiejskich informatorow?*
Uepenarosa 1996: 293; Busorpazosa, Jlesxuenckas 2016: 579-580-

W nielicznych narracjach czarodziejskich pojawiajg si¢ zwiastuny sygnalizujace
nadej$cie $mierci. Moze to by¢ szczekanie psa T 3318; Lorentz 1924: 732, jak rOwniez powiew
wiatru nadchodzacy po zniknigciu ,,biatej pani” cyc 332; Koponosuu 1968: 197 WZMmiankowane
réwniez w opowiesciach wierzeniowych oraz opisach wierzen?? (,,Wedtug wyobrazenia
gminu, psy smierci okropnie nie lubig. Jak jg gdzie zobacza, to okropnie wyja i szczekajg”
Matyas 1894: 106; »(-..) towarzyszyl jej wiatr, huczacy ponuro” wmuaeyss 1894: 98). Tytutowej
postaci, podobnie jak silnemu podmuchowi powietrza, w kulturze tradycyjnej mozna
przypisa¢ dwojaka, bosko-demoniczng etiologi¢. Z jednej strony bowiem zgodnie
z tradycja biblijng zapowiada on nadejscie Ducha Swietego, lecz z drugiej wskazuje
na obecno$¢ rozmaitych istot nadprzyrodzonych, m.in. diabta, czarownika lub ducha lasu.

Bajkowa ,,Smertenka” zazwyczaj zjawia si¢ przed bohaterem w miejscach
0 charakterze mediacyjnym, do ktorych naleza w szczegdlnosci wiejskie drogi.
Sporadycznie postaé ta ukazuje si¢ takze na cmentarzu T 332%; Matyas 1894: 100, 1j. W przestrzeni
stanowiacej tacznik migdzy Swiatem zywych 1 zmartych. Ponadto zdarza si¢ jej wchodzi¢
do chtopskich sadyb przez komin T 330a; Matyas 1894: 100; T 331B; Grajnert 1904: 95 Uwazany

w kulturze ludowej za punkt graniczny oddzielajacy ziemie od nieba®, a takze

stanowigcy konstrukcje potaczong z piecem, przy ktérym wedlug wierzen $mieré ma

2 T.C. Bunorpasos, 0p. Cit., c. 21.

21 Smier¢ ukazujaca si¢ konajacym moze zjawia si¢ z czasza napelniona zolcia, by poi¢ nig na wzor
ewangelicznych zoierzy stojacych pod krzyzem Jezusa. JI.H. YmakoB, Mamepuanst no mapoonvim
seposanusam geauxopyccos, Mocksa 1896, c. 203.

22 |bidem, c. 9; C.M. Toxcras, op. Cit., c. 65-66; v. B.E. Jlo6posonsckas, Tunsl 2adanuii 0 cmepmu
6 MpaouyuoHHoU Kyrvmype pecuonog bacceuna Bepxuet Boneu u Oku, [B:] Crasanckas mpaouyuonuas
Kyabmypa u cogpemennuiii mup, coct. M.JI. AnexceeBckuii, B.E. JlobpoBonsckas, Mocksa 2007, c. 266-
276.

23 7 tego powodu w tradycji stowianskiej komin uwazany byt za miejsce demoniczne, stuzace jako przejscie
dla rozmaitych istot nadprzyrodzonych, m.in. czarta, wampira, smoka oraz wiedzmy. Ponadto wierzono,
ze za jego posrednictwem dusza zmartego udaje si¢ w zaswiaty, dlatego tez istnialo zagrozenie, ze zostanie
ona przejeta przez diabla. M.A. Aunpronuna, Tpyba neunas, [B:] Cnasanckue opeenocmu. .., c. 326-327.
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W zwyczaju si¢ ukazywaé?*. Warto rowniez przytoczy¢ przyklad oryginalnej narracji,
w ktorej siedziba Boskiej wystannicy ulokowana jest w podziemiach, za$ wyjscie z tej
nietypowej rezydencji znajduje si¢ w poblizu mrowiska T 332: ciszewski 1887: 114 Symbolicznie
powigzanego ze sferg chtoniczng. Wspomniana lokalizacja w sposob symboliczny wprost

sytuuje zatem ,,Jasnoko$cista” w zaswiatach?.

3.1.2. Mors certa, hora incerta. Smier¢ sprawiedliwa i nieprzejednana

Wszytcy ludzie, postuchajcie,
Okrutnos¢ Smierci poznajcie!

Wy, co jej za nic nie macie,

Przy skonaniu jgq poznacie.

Lubo stary, albo mfody,

Nikt nie ujdzie smiertelnej szkody;
A kogozkolwiek Smieré zakusi,
Kazdy w jej szkole by¢ musi;

Dziwno sig swym Zakom stawi,

Kazdego zywota pozbawi?®.

Smieré to miotla, ktéra wymiata
wszelkie zlo, wszelkie szalenstwo,
wszelki brud?’.

W opowiesciach magicznych $mier¢ petni czgsto funkcje przeciwnika gldwnego
bohatera. Zjawia si¢ ona w domu m¢zczyzny lub wychodzi mu na spotkanie w podrézy,
gdy osiggnie on podeszty wiek. ,Biala pani” w pierwszych stowach zdradza swa
tozsamos$¢ oraz intencje, CO jest charakterystyczne dla bajkowych istot demonicznych.
Z kolei nienasycony zyciem przebiegly protagonista wykorzystuje owa okoliczno$¢
| natychmiast stara si¢ urzadzi¢ zasadzke, aby obezwtadni¢ intruza. Tytutowa postac petni
zatem w tych przekazach role Boskiej wystanniczki odpowiedzialnej za odprowadzanie
do krainy zmartych mieszkancéw wsi, gdy osiggneli oni wyznaczong im dtugos¢ zycia.
Tym samym jej glownym zadaniem jest podtrzymanie porzadku ustanowionego przez
site wyzsza poprzez naturalne regulowanie liczebno$ci ludzi na ziemi. Egalitarno$¢

Smierci docenia gléwny bohater: ,,(...) jest sprawiedliwa, ze zaréwno biednych

2 A, Kowalska-Lewicka, Ludowe wyobrazenia $mierci, ,,Polska Sztuka Ludowa” 1986, t. 40, z. 1-2, s. 26.
%5 A.B. T'ypa, Cumeonuxa s#cugomnslx 6 classaHckol HapooHot mpaduyuu, Mocksa 1997, c. 510. Ponadto
w wierzeniach ukrainskich dusza zmarlego moze przyja¢ posta¢ mréwki, za§ na terytorium Bo$ni
i Hercegowiny zakaz niszczenia mrowiska motywowany jest niebezpieczenstwem wywotania $mierci
wlasnej matki. Ibidem.

26 Autor nieznany, Smierci z Mistrzem dwojakie gadania... Nieznany drukowany przekaz Rozmowy mistrza
Polikarpa ze Smiercig z 1542 r., wyd. W. Wydra, Poznan 2018, s. 35.

211 B. Singer, Sztukmistrz z Lublina, przet. K. Szerer, Krakow 2016, s. 167-168.
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I bogatych, stabych i zdrowych zabiera z tego §wiata” cyc 332; Kolberg 36, 1964: 4415 »(...) OOT
HEPOBHO JIeJIaeT: 5 )KUBY O€lHO, a Apyrue Oorato. A cMepTh AenaeT i BCEX POBHO:
u Ooratble, U OEHBIE — BCE YMHUPAIOT  nienot. w CYC: dpmmpux 1980: 117. Stowa te potwierdza
sama ,,Kostusia”, podkreslajac, ze nie sposob si¢ od niej wykupi¢: ,,MeHe Hi TiIKynUATH,
Hi mgIoOpUTH, HI MEPEXUTPUTH!” CyC 332; Koponosma 1968: 202. Pozostaje zatem nieczuta
na prawione jej komplementy T 33s; zawilinski 1881: 463 Oraz nie przyjmuje tapowki w postaci
pienigdzy od starego zolnierza T 3308; saloni 1898: 721. Zaznacza przy tym, ze jej wyroki majg
charakter ostateczny: ,,5I, — roBoput, — CMepTh ipekpacHa. BoT koro 3aagymaro MOpUTH,
TaK TOT, — TOBOPUT, — XOTh JaBail KaKue B3ATKU, HE BO3bMY, a TIOMOPIO” CYC 330A; Baxru,
upsesa  1976: 82. Przytoczone narracje posiadaja swe zrodlo w ludowej tradycji
wierzeniowej, zgodnie z ktorg ,,biata pani” zostaje ogluszona przez Boga, aby nie styszata
btagan swych ofiar?®, za$ do 0s6b zamoznych wyprawia si¢ z dziurawymi rekami w celu
unikniecia proby przekupstwa?®.

W bajce ontologiczny status tytutlowej postaci okresla rowniez wydany przez nig
zakaz wyjawiania tajemnicy $mierci, skierowany do $wiadka zgonéw. Poniewaz jednak
ten wtajemnicza osoby postronne w sprawy Boskie, zostaje skazany na btadzenie i nie
potrafi odnalez¢ drogi do domu cyc 332; Kolverg 34, 1964: 88-89. Niejednokrotnie $mier¢ traktuje
powierzone jej zadanie az nadto powaznie i lekcewazy starania bohatera usilujacego
wyprosi¢ dla siebie cho¢by trzy dni Zycia ponad czas darowany mu przez Stworcg:

CHOporHyno coimaTtckoe cepiile, ymal OH Ha KOJIGHa Jla W TOBOPHT: CMUITYHCH,
MaTylIKa CMEpTh, JJail MHE CTPOKY TOJBKO Ha TPH roja, — MPOCIYXKHUI S KOPOJIIO-
OaTiOIIKEe CBOKO JIONTYIO COJJIATCKYHO CiIyxk0y © Temepb HUAY C POIAHBIMHU
HOBUAATBCA.» — «HeT, TOBOPUT CMEPTh, HE BUJAATHCA Tede ¢ POAHBIMU U HEC JaM
s Te0e cpoky Ha Tpu romal» — «/lait xoTe Ha Tpu Mmecsa?» — «He mam u Ha Tpu

Hepenu!» — «Jlait xote Ha Tpu nHA?» — «He mam Tebe n Ha TpU MUHYTHI, CKa3aia
CMEPTh, MaXHyJIa KOCOM U yMOPHIIA COJIAATA! CyC 330A /3308 / 332; Bapeos 1882: 298-299-

Z kolei w innej sposrod rozpatrywanych narracji ,,Smertenka” , kosita ludzi po wsiach
| miastach niby trawe na face”, zsytajac na chlopéw choler¢ bez zwazania na ich wiek
T331B; Grajnert 1904: 95-96. lakie dziatanie pozwala si¢ zakwalifikowa¢ jako naduzycie
powierzonej jej wiladzy. Co wiecej, tytutowej bohaterki nie powstrzymuje nawet
gwaltowna pow6dz, sporzadza sobie ona bowiem tratwe 1 przeprawia si¢ przez rzeke,

aby odbierac zycie mieszkancom kolejnej wsi T331B; Grajnert 1904 96. Przytoczony motyw jest

%8 |bidem.
2 D. Simonides, Od kolebki do grobu: slgskie wierzenia, zwyczaje i obrzedy rodzinne w XIX wieku, Opole
1988, s. 124.
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cickawy rowniez dlatego, ze przeczy wierzeniom zarowno zachodnich, jak i wschodnich
Stowian, zgodnie z ktérymi $§mier¢ nie jest w stanie samodzielnie przeby¢ biezacej wody,

totez zmuszona jest prosié¢ ludzi o przetransportowanie jej na drugi brzeg™.

Ryc. 6. llustracja do bajki pt. Smier¢ ztapana (autor nieznany, 1904).

Bywa, ze ,,Kostusia” sumiennie przestrzega porzadku, w jakim zobowigzuje si¢
wyprawia¢ chlopéw na tamten $wiat. Przykladu jej gorliwosci dostarcza opowiesé
magiczna, w ktorej podczas spotkania z mieszkancami wsi wyjasnia ona powody swego
pospiechu wynikajacego z konieczno$ci u§miercenia jednego z bohaterow, gdyz osiagnat
on juz swoj wiek T 3308; Gustawicz 1900: 256.

Nieugicto$¢ tytutowej postaci zostala rowniez podkreslona w przekazach
zaliczajacych sie do watku ,, Kuma-Smier¢”. Bajkowy protagonista stara si¢ wszelkimi
sposobami pokrzyzowa¢ plany $mierci (notabene matki chrzestnej), lecz nawet
najbardziej zmyslne wybiegi nie sa3 w stanie zapobiec wykonaniu Boskich wyrokow.
Do ciekawszych forteli czlowieka nalezy skonstruowanie obrotowego toza T332/ cvc 332
Wierzchowski 1903: 183; Kolberg 3, cz. 1, 1962: 157; Kolberg 36, 1964: 442; , Kuesckast crapuna” 1892: 148; Aniusnka 1976: 191;
Koponoema 1968 201; cf Pasymosa, Cemmimma 1974: 85, przestawienie go wzgledem wtlasnej osi
lub zmienianie pozycji lezacego T 332; Malinowski 1900: 45; Saloni 1908: 262; nienot. w PBL: Gajda 1986: 44;
CYC 332; Tpumuenxo 1901: 123-124. Celem powyzszego fortelu jest oszukanie ,,biatej pani”

zabijajgcej badz darujacej zycie choremu w zaleznosci od swego usytuowania w relacji

30 H, Biegeleisen, Smier¢ w obrzedach, zwyczajach i wierzeniach ludu polskiego, Warszawa 1930, s. 5.
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do jego ciala. Zazwyczaj zgon nastepuje woéwczas, gdy znajduje sie ona w poblizu glowy
cztowieka 1 332; nienot. w PBL: Gajda 1986: 43; Saloni 1908: 262; Malinowski 1900: 45; Wierzchowski 1903: 183; Kolberg
8,1962: 136; Brzega 1910: 206; CYC 330A / 330B / 332; Adanacses 1859: 68; CYC 332; Illeiin 1893: 414; Cumupros 2, 1917: 767;
Koponosws  1968: 198; Tpmmwenco 1897: 90, CO zgodne jest z przekazami wierzeniowymi®!,
W niektérych narracjach magicznych tytutowa postaé zwiastuje rychty kres, stojac
w nogach konaja}cego T 332/ CYC 332; Lorentz 1914: 492; IlTeiin 1893: 417; Poxaectsenckas 1941: 83; 3enennn 1991:
315; Aniwmka 1976: 190. ,,Kostusia” przypomina bohaterowi o nieuchronno$ci rozstania si¢
ze $wiatem materialnym, pouczajac go nast¢pujacymi stowami: ,,Nie pomoze kumie ani

krenci — ani wierci, / Bo cas psysed tseba §mierci”!32”

T 332; Wierzchowski 1903: 183; cf CYC 332;
ToGposomsciii 1891: 315, @ niekiedy poleca mu rowniez rozda¢ majatek biednym i przekazaé
darowizne na ko$cioty®® cyc 332; 1eim 1893: 416. Ponadto nieudany podstep chtopa polegaé
moze na odwroceniu kozucha na lewg strong, by odpedzi¢ zte duchy T 332; £.ega 1933: 180.
Bywa takze, ze w porachunkach z mezczyzng sama ucieka si¢ do podstepu,

a mianowicie obiecuje mu nie§miertelnos¢. Jak si¢ jednak okazuje, jest to jedynie pretekst
do zabicia go:

Hy, xyMm, y& KOnu Tbl CyMeNl MEHS IepeXUTPUTh, TO Thl )KUBHU Temepb, kak Koreit

beccmeptHbIil, Oombiie s k TeOe He npuay. JlaBaii, Bbule3ali u3 rpoda

u onpomaemcs. / IloBepun kynen. BoT kak TOIbKH M3 TpoOa BHIIIE, CMEPTH €TI0
CXBAaTHJIA U YMCPTBMIIA CYC 332; Pasymosa, Cenbkuna 1974: 85.

Niekiedy $mier¢ zastepuje jej agent w postaci aniota przepowiadajagcego bohaterowi
rychty zgon jako karg za 0szustwo cyc 332; 3enemnm 1991: 317. Niezwykle rzadko natomiast ma
miejsce sytuacja, w ktorej fortel cztowieka si¢ udaje i ,,zatanczona” Boska postannica
odstepuje od czynienia swej pOwinnosci T 332; Saloni 1908: 262; CYC 330A / 330B / 332; Wsamumxwuii 1890:
196.

Jak si¢ wydaje, w przytoczonych przyktadach widoczna jest pewna zbiezno$¢
z epizodem stricte wierzeniowym. Z terenu Podhala pochodzi bowiem opowiesc,
w ktorej mowa jest o $mierciach porywajacych wedrowca do stracefczego tanca: ,,Te,

kiedy cztowieka pochwycity, tancowa¢ musial z niemi. Ujelty go za rece do kota,

31 B. Baranowski, op. cit., s. 346.

32 Pozostatoécig po analizowanych opowiesciach jest polskie przystowie ,Jako chcesz, tak sie wier,
wszedy cie dosiegnie $mier¢”, ktorego warianty obecne sg rowniez w kulturze innych Stowian.
Jednoczes$nie warto dodaé, ze watek T 332 / CYC 332 zawiera elementy 0 orientalnej proweniencji,
pochodzace np. z opowiesci zydowskich, zas w Europie posiada dluga tradycje, bowiem znany jest juz
od czaséow  $redniowiecza. H. Kapelus, Kuma Smieré, [wW:] Slownik folkloru polskiego,
red. J. Krzyzanowski, Warszawa 1965, s. 195-196.

3 Tytulowa bohaterka moze réwniez ukaraé $miercia mezczyzne w ramach kary za jego zbytnie

przywiazanie do dobr materialnych cyc 332; Koponosuu 1968: 200-201-
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tancowa¢ musiat catg noc, po krzakach, po jalowcach, kerpce zdarl, portki zdart, mato
zywego pozostawily na rano. Jak byt boso, krwig poznaczyl, gdzie tanczyt” 1 7010: Tetmajer
1906: 11. Niewykluczone zatem, ze doszto do utrwalenia odwrotnej realizacji powyzszego

motywu w prozie bajkowej.
3.1.3. Litosciwa i hojna ofiarodawczyni

Z drugiej strony, w prozie ludowej powszechnie wystepuje réwniez wizerunek
$mierci przejawiajacej swa dobrotliwo$¢ 1 szczodros¢ wzgledem cztowieka. Wsrod
najbardziej charakterystycznych przekazow eksponujacych przywotane cechy ,,Kostusi”
znajduja si¢ opowiesci typu ,,Kuma-Smieré”. Tytulowa bohaterka oferuje w nich swoja
pomoc mezczyznie, ktéry z powodu wilasnego ubdstwa nie moze sobie pozwoli¢
na wyprawienie okazatych chrzcin dla nowonarodzonego syna. Jako matka chrzestna®*
pelni ona funkcje donatora, przy czym ofiarowane przez nig hojne dary posiadaja
charakter zard6wno doczesny, jak i nadprzyrodzony. W pierwszym przypadku Boska
wystannica suto zastawia stot rozmaitym jadtem 1 napojami T 332; Wierzchowski 1903: 183; CYC 332;
Kolberg 36, 1964: 441; Illeiin 1893: 417, rozmnaza chleb 1 ziarno cyc 332; rpusuenxo 1901: 119-120
oraz obdarowuje ztotem lub pienigdzmi nie tylko dziecko T 332; Ciszewski 1887 113; T 332*; Mtyés
1894: 101, lecz takze jego ojca cyc 332; Koponosna 1968: 197; cf Kolberg 36, 1964; 441. ROWniez z jej
polecenia do ko$ciota chrzesniaka zawozi szesciokonny powoOz cyc 332; Koponosiu 1968: 197

Inwentarz bajkowej $mierci jako matki chrzestnej obejmuje takze przedmioty
magiczne ofiarowane dorostemu juz chrzesniakowi: pioro roztaczajagce wokot siebie
swiatlo, ztote szkietko oraz cudowna mas¢ T 332; ciszewski 1887: 113-115. Poniewaz przywotany
wariant stanowi kontaminacj¢ watkow T 332 (prolog) oraz T 531 , Kon pomocnik”,
dalsze wydarzenia rozwijaja si¢ w sposob niecharakterystyczny dla opowiesci typu
., Kuma-Smier¢”. Pierwsze sposrod wymienionych akcesoriow umozliwia mtodziencowi
zwanemu Beldonkiem prace na stuzbie u krola w porze nocnej. Gdy wiladca pragnie
otrzyma¢ ptaka, do ktérego nalezy cudowne pidro, $mier¢ wskazuje lokalizacje
zwierzgcia w zakletym krolestwie, gdzie znajduje si¢ ponadto kon, ktory umozliwi
chrze$niakowi ucieczke przed niebezpiecznymi gadami strzegacymi dostgpu do zamku
T 332; Ciszewski 1887: 114-115. Z kolei ztote szkietko pozwala bohaterowi uj$¢ z zyciem podczas

proby zaaranzowanej przez krolewska corke, polegajacej na skoku do kotta z gorgcym

3 Istniejg ponadto relacje informatorow oraz opisy wierzefi, zgodnie z ktérymi $mieré penita niegdys$
funkcje matki chrzestnej Matyas 1894: 100; Bunorpazosa, Jleskuesckas 2016: 595 H. Biegeleisen. op. cit, s. 2.
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mlekiem. Wykonanie owego zadania stanowi dla protagonisty warunek pos$lubienia
dziewczyny T 332; Ciszewski 1887: 115.

Nie mniej spektakularnym darem oferowanym przez ,,biatg panig” jest zdradzenie
bohaterowi sposobu na utrzymanie si¢ z profesji lekarza polegajgcego na obserwowaniu
jej usytuowania przy 16zku chorego, a nast¢pnie ocenie jego szans na przezycie
(zob. paragraf 3.1.2.). ,,Uleczenie” mozliwe jest wowczas poprzez podanie pacjentowi
zimnej, zdrojowej wody lub skropienie go nia cyc 330A /3308 /332; Usasmuxuii 1890: 196; CYC 332;
Ipurenxo 1901: 122; Kolberg 36, 1964: 441-442 badZ porgbanie ciata i polanie go woda znajdujacg si¢
W wazonie z kwiatami T 332; Chelchowski 1890: 53 Stanowigca zartobliwy odpowiednik bajkowe;j
agua vite®. Praca w nowym, prestizowym zawodzie znaczaco przyczynia sie do poprawy
sytuacji finansowej bohatera: ,,Jantek Grzela stal si¢ stawnym uzdrowicielym. Zaro obros
w pidrka. Dokupit trzy morgi grontu, chatpe poprawil i gadziny dokupil, 1 dzieci ogarnot,
I lepi sie zylo caty rodzinie GrzelOW” T 332; nienot. w PBL: Gajda 1986: 44; ,,Ilwan tym sposobem
rozstawit si¢ bardzo za znachora i miat duzo pieniedzy — juz jest gospodarzem calg geba,
sam na panszczyzng nie chodzi, a tylko posyta najmitow” cyc 332; Kolverg 36, 1964: 442; v. T 332;
Lorentz 1914: 333; Kolberg 3, cz. 1, 1962: 157. Rozw(j fabuly powyzszych opowiesci toczy sie¢ zatem
w kierunku charakterystycznym dla bajki magicznej, mianowicie prowadzi od poczucia
nieszczgscia odczuwanego przez gldéwnego bohatera do udanej proby jego likwidacji,
w tym wypadku za pomocg lukratywnej umowy zawartej z istota demoniczna.

W narracjach czarodziejskich obecny jest takze wizerunek $§mierci wspolczujacej
cierpieniom biedakéw 1 wddéw oraz skorej do negocjacji dotyczacych dnia lub nawet
godziny, w ktérej zycie bohatera zostanie przez nig odebrane. Odwotujac si¢
do Proppowskiego modelu postaci bajkowych w kontekscie owych przekazow,
najbardziej zasadne wydaje si¢ wigc przypisanie tytulowej postaci funkcji stanowigcej
hybrydowe potaczenie przeciwnika oraz donatora. W ramach potwierdzenia swych
dobrych intencji ,,biala pani” moze rowniez ostrzec o swym planowanym nadej$ciu,
cho¢ sygnaly te czgsto s3 przez samych zainteresowanych ignorowane. W jednym
z przekazow przepowiada ona mtodziencowi blizej nieokre§long chorobe T 33s; Lorentz 1924:
715, W innym za$§ wsrdd owych zwiastunow kresu zycia znajduja si¢ siwiejace wiosy,
wypadajace zgby, utrata shuchu, osltabienie wzroku oraz brak sprawnosci w nogach.
Gdy bohater nie rozpoznaje rzeczonych sygnatéw, Smier¢ upomina go: ,,Czyz malo

jeszcze miale$ postancow? Czyz to, ze ci wlosy posiwiaty, zeby wypadty, ze§ ogtucht,

% E. Wilczynska, Woda zywa, [w:] Stownik polskiej bajki ludowej, t. 3, red. V. Wroblewska, Torun 2019,
S. 349-352.
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utracit wzrok i sity w nogach nie byli postancy? Juz teraz nic ci nie pomoze, — p6jdz
ze mna. I zabrata go i znikli oboje” T 335; Mieczko 1902: 50; cf Matyas 1894: 102. Analogicznie
W opowiesciach wierzeniowych $mier¢ uprzedza czlowieka o nadchodzacym kresie
zycia, wyznaczajac mu date zgonu, aby zdazyl si¢ do niego przygotowac Bumorpanoea,
JleBkuesckas 2016: 587-588.

W bajce bywa ponadto wykorzystywany motyw palacej si¢ $wiecy jako symbolu
ludzkiego zywota. Boska wystannica prowadzi do niej bohatera, aby ostrzec go
przed zblizajacym si¢ koncem jego zycia T 332; Malinowski 1900: 45; Kolberg 3, cz. 1, 1962: 157; CYC 332;
Animnxa 1976: 191; ¢f Malinowski 1900: 46. Podobnie w jednym z poleskich podan wierzeniowych
»dmertenka” prezentuje dwoém braciom $wiece nalezace do starcow, ludzi w $srednim
wieku 1 dzieci, po czym na prosb¢ bohateréw wskazuje ich wilasne:

OHU XOYyTh 3arisiHyTh — WO TaMm €7 SIK BOHBI 3arJIAHYJIM — @X TaM CBIYKU:
1 BOJIMKH, U MAJICHbKU, U XBUPOYKEI. Oubl IIpo TO K aorajgajiunca. A 1110 X TO TakKu
3a CBIYKHU? SIK BANMKK — CTaphl [JIOMIH], SIK CPIIHU — [CpPEeIHETO BO3pacTal, a Thle
OXBHPOUYKH — TO MaineHbkue [netu]. [ocmoap ero 3muae, 4bsi CBUYKA JOTaphIBac.
Sk Bonbl mbiTae: «Kortopa Hama?» VYx3 BoHa mnokazama, Ta CmapThb. Sk oHe
JOTBITHIBAIONA, Ybl Y3 Ta cBHYKa [OeaHoro Opara] morapeiBac. [BepHyBmuch
JIOMO¥| OH NaBail Jlexa poOWThH [JeX — siMa JUIsl XpaHeHus kaprodens]. Sk yxke
npunuia Ta CMepTh, a €H B34y Aa ¥ Toil ex cxoBaycs. [Ipumia Ta CmepTs 10 TOi

ero xuuku: «JI3 gomoBuk?» Kaxe: «Iloexay mo nmpomay. Hpyru pa3 mpuiia:
«Hexait BpIIa3uT, 60 HUKTO HE Oyae 0adbITh ero cMepTh». OH cpa3y W BEIIIET. ..

Bunorpanosa, Jleskuenckas 2016: 596-597

Wspomniany sposob przedstawiania ludzkiej egzystencji w znacznym stopniu
upowszechnil si¢ w stowianskich wyobrazeniach®®. Jako wariacje na ich temat nalezy
takze potraktowa¢ podania obrazujace symboliczne narodziny i $mier¢ cztowieka,
tj. nalanie przez Najwyzszego masta do lampki i wypalenie si¢ go sygnalizowane przez
spadajaca gwiazde®" pabrowska 1903: 96.

Bywa, ze zgodnie z zyczeniem bohatera ,,Kostusia” odracza moment jego $mierci
o kilka miesigcy T3304; Matyés 1894: 99; CYC 332; Pasymosa, Censima 1974: 85, FOK CVC 332; Aniwsixa 1976: 191
badZ nawet wiele lat cyc 3304 /330B / 332; Coxonosa, Topman 1941: 155, v. CYC 330A / 330B; Federowski 1902:
286, mimo ze za brak lojalno$ci wobec Boga groza jej powazne konsekwencije.
Usprawiedliwia si¢ wigc: ,,He Mory, KyM, BeJib 3TO JI€JI0 TOW/IET 10 BCEBBIIIHETO, MOTYT
MeHsI paccuuTaTh ¢ padoTel. Hy, Ha rof emie, kym, Jai0 Tebe Tak U OBITh PAaCCPOUKH,

a 0oJbIne HET” cyC 332; PasymoBa, Cenbkuna 1974: 84. Z kolei w SytuaCj ia gdy Zzgon me;Zczyznyjest

3% C.M. Toicras, op. Cit., c. 61-62.
37V, I.H. Ymaxkos, op. cit., c. 193, 195.
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juz przesadzony, otrzymuje on kilka dni lub godzin na pozegnanie si¢ z rodzing cyc 330a/
330B; Pomanos 1891: 50; CYC 330A / 330B / 332; Coxounosa, Todman 1941: 155; Adanackes 1859: 68-69; CYC 332; Kolberg 36,
1964: 442. ,,Smertenka” niekiedy przystaje rOwniez na prosbe dotyczaca ocalenia chorej
carskiej cOrki cyc 330A / 330B / 332; Cokonosa, Todman 1941: 154, CAld CYC 330A / 330B; Pomano 1891: 50
badz pana cyc 332; Fmorp. o6osp. 1896: 93, aby bohater mogh uniknaé kazni grozacej mu z rak
stabujacego wiladcy lub klientéw za nieuleczenie ich krewnego, a takze zdotat znacznie
si¢ wzbogaci¢, wszak $wiadczyl swe ustugi dostojnikom panstwowym oraz innym
prominentom. Co wigcej, w jednej z rozpatrywanych narracji $§mier¢ pojawia si¢ w roli
pomocnika, zapewniajagc m¢zczyznie zbawienie dzigki postuzeniu si¢ zaproponowanym
przez niego fortelem. Gdy bowiem chlop nie zostaje wpuszczony ani do nieba, ani
do piekta, sama stwarza pozory, jakoby zamierzata si¢ ogrza¢, w tym czasie za$ podrzuca
za bramg niebios nieszcze$nika ukrytego w torbie T 3308; Gustawicz 1900: 257
W jednej z narracji ,,Kostusia” przejawia swoje wspotczucie dla wdowy

posiadajacej liczne potomstwo. Pragnac utrzymac ja przy zyciu, zwraca si¢ do Boga tymi
stowami: ,,Panie Boze moj! Ja téj wdowy bra¢ ni moge, bo jé dzieci tak ptacom
i lamentujom, ja sama baba i jaze mi si¢ ik luto stato” T 331B; sabata 1897: 94, PO CZym zOStaje
spoliczkowana przez Chrystusa za zwatpienie w Jego opieke nad sierotami® T 3318 sabata
1897: 94-95. O niegdysiejszej mozliwosci negocjowania ze $miercig i obtaskawienia jej
mowa jest takze w opisach wierzen:

(...) dawniej wdawata si¢ z ludzmi w jakie$ rozhowory, a jak przyszia po kogo,

to gdy ja bardzo prosil, a widziata, ze jest stuszny powod, dawata si¢ ubtagac

i odraczata swe przyjscie na czas jakis. Zwykle zdarzato si¢ to ludziom, ktorzy

za grzechy swoje chcieli tu jeszcze odpokutowac, lub obowigzki, ktore na siebie

wzieli, wypetnic wmaiyss 1894: 9.

»Biala pani” potrafi réwniez okaza¢ wdzigczno$¢ za okazang jej ustuge,

mianowicie uwolnienie z pulapki badz zaoferowanie transportu. I tak ludziom
wylawiajacym ja ze stawu ofiarowuje dodatkowe dziesigc€ lat Zycia T 330A; Kopernicki 1891: 20,

za$ w zamian za przeniesienie przez rzeke lub przewiezienie do pobliskiej wsi pozwala

% Reakcja Chrystusa nawigzuje zapewne do Boskich obietnic troski o ludzkie stworzenie zawartych
zaré6wno w Starym, jak i Nowym Testamencie: ,,Czyz moze niewiasta zapomnie¢ o swym niemowlegciu, /
ta, ktéra kocha syna swego tona? / A nawet, gdyby ona zapomniata, / Ja nie zapomne o tobie” (Iz 49, 15);
,Przypatrzcie si¢ ptakom w powietrzu: nie sieja ani zng i nie zbieraja do spichrzéw, a Ojciec wasz niebieski
je zywi. Czyz wy nie jesteScie wazniejsi niz one? (...) Przypatrzcie si¢ liliom na polu, jak rosng: nie pracuja
ani przeda. A powiadam wam: nawet Salomon w calym swoim przepychu nie byt tak ubrany jak jedna
z nich. Jesli wigc ziele na polu, ktore dzi$ jest, a jutro do pieca bedzie wrzucone, Bég tak przyodziewa,
to czyz nie tym bardziej was, matej wiary?” (Mt 6, 26-30). Biblia Tysigclecia. Pismo Swiete Starego
i Nowego Testamentu, przet. o. J. Pasciak OP (Ks. Izajasza), o. W. Prokulski TJ (Ew. wg $w. Mateusza),
Poznan 2003.
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chtopu pozna¢ tajemnice $mierci i widzie¢ ja w godzinie cudzego zgonu®® 1332 Swietek 1893:
369; Brzega 1910: 205; Chelchowski 1890: 52; cf Lega 1933: 180; CYC 332; Kolberg 34, 1964: 88. Narracje te w pewnym
stopniu nawigzuja do przekazéw wierzeniowych, w ktorych Boska wystannica
pod postacig wedrowca, zazwyczaj kobiety obcej dla lokalnej spoteczno$ci, milczacej
i tajemniczej*°, prosi mezczyzne, by przenidst ja przez struge siarkowski 1885: 32 lub podwidzt

w okolice ludzkich Sadyb Bunorpazosa, Jleskuesckas 2016: 591-
3.1.4. ,Kostusia” oszukana i uwi¢ziona

W bajce magicznej z udzialem $mierci nie brak elementéw komicznych.
Do popularnych motywéw nalezy w nich bowiem pochwycenie i uwigzienie
fatwowiernej ,,Kostusi” w putapce na kilka lat przez bohatera osiggajacego s¢dziwy wiek,
lecz pragnacego za wszelka cen¢ unikng¢ rozstania si¢ z zyciem. Dziatania me¢zczyzny
skutkuja ustaniem zgondéw na $wiecie, co doprowadza do znacznego przeludnienia,
a w konsekwencji licznych konfliktow i braku chleba T 330a; Ronisz 1891: 745; CYC 330A / 330B;
Moszyfska 1885: 116. Ni€ dziwi zatem, ze poszukuje jej sam Wszechmogacy cvc 330A /3308 /332;
Bapcos 1882: 302. W polskich opowiesciach wyslannica zaswiatow czestokro¢ zostaje
obezwladniona przez chytrego kowala, w narracjach wschodniostowianskich za$ jej
przesladowca jest zohierz*'. Obaj bohaterowie dysponuja niekiedy przeznaczonymi
do tego celu zaczarowanymi przedmiotami. I tak podstepem $mier¢ trafia do torby T 330a;
Gulgowski 1911: 198; T 330B; Kolberg 3, cz. 1, 1962: 118; Malinowski 1901: 114-115, 1903: 387; Witowt, z. 5, 1903: 561,
CVC 330B; Kolberg 34, cz. 2, 1964: 112; CYC 330A / 330B / 332; Vpanuuxkuii 1890: 196, naStf;pnie zawisa w niej
pod powala T 3308; Gustawicz 1900: 256, NA drzewie, NP. 0SICE cvc 330A /330B / 332; Adanackes 1859: 69;
CVYC 330A /330B; Pomanos 1891: 50; CYC 332; PoxxaectBenckas 1941: 83, dele CYC 330A/330B/332; Cokonosa, 'odhman
1041: 155 lub so$nie cyc 330B; Cumpros 2, 1917: 815 badZ spoczywa na piecu, za$§ bohater siedzi

naniej tak dlugo, az si¢ ususzy T 3308; Udziela 1924: 145. ,,Smertenka” bywa rowniez

% A. Michalec, S. Niebrzegowska-Bartminska, Jak chlop u diabta pienigdze pozyczal. Polska demonologia
ludowa w przekazach ustnych, Lublin 2019, s. 76.

40 A, Kowalska-Lewicka, op. cit.

4 Z duzym prawdopodobienstwem mozna stwierdzi¢, ze wybor gldéwnego bohatera dla przytoczonego
watku nie zostat dokonany w sposob przypadkowy. Jeszcze w czasach nowozytnych w szczegodlnosci
zdemobilizowani zolierze cieszyli si¢ bardzo zta stawa ze wzgledu na sktonnos$¢ do napadéw i grabiezy.
Bohdan Baranowski pisal: ,,Dla ludno$ci najgorsze byly bandy zdemobilizowanych Zzokierzy, ktore
dopuszczaly sie nieraz najstraszliwszych zbrodni. (...) Karno§¢ wojskowa ulegta zupelnemu rozprezeniu.
Ciasny egoizm klasowy szlachty i magnaterii doprowadzit do tego, ze w skarbie brak bylo pieniedzy
na zaptacenie zoldu wojsku. Nie optacony na czas zotierz, zdemoralizowany lupiestwem, tworzyt zwiazki
wojskowe i pod pozorem walki o swe stuszne prawa dopuszczat si¢ grabiezy cywilnej ludnosci we wlasnym
kraju. Zdemobilizowane oddziatki Zolnierzy przemienialy si¢ w bandyckie watahy”. B. Baranowski,
O hultajach, wiedzmach i wszetecznicach. Szkice z obyczajow XVII i XVIII wieku, Poznan 2020, s. 100.
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przetrzymywana na magicznej jabtoni cyc 330; sansw 1930: 123, grUSZY T 330A; Malinowski 1901: 107;
Piatkowska 1903: 95; Knoop 1895: 22; Lorentz 1912: 120, W DECZCe z PIWEM T 332; Lorentz 1914: 333, 492,
oraz worze-samochwycie T 330B; Malinowski 1903: 145; Saloni 1898: 721; CYC 330A / 330B; Moszynska 1885: 116;
Federowski 1902: 285-286; CYC 330A / 330B / 332; Bapcos 1882: 301; cf CYC 330A; Czambel 1906: 331 I wieszana

na kotku T 3308: Ciszewski 1894: 164-165.

Ryc. 7. T. llleBueHko, ilustracja do ukrainskiej bajki pt. Coroam u cmepmeo

(z albumu JKusonucnaa Yxpauna, 1844).

Zdecydowanie rzadziej dochodzi do zamknigcia smierci w butelce T 330a; ciszewski
1894: 160, @ NAStepnie utopienia W jeziorze T 331B; Lorentz 1924: 732 lub zakopania w ziemi cyc 330a
/ 3308; Kaprayxosa 2008: 300, Zatrzasnigcia w tabakierze cyc 330a; 3enemun 1991: 309, Kiedy pragnie
zazy¢ tytoniu cyc 330A; Huxudopos 1961: 105; Ceprytorexmii 1911: 33; CYC 330A / 330B; UyGurcknii 1878: 432;
CVC 330A / 3308 / 332; Bapeos 1882: 302 Dadz zabicia jej klinem w wierzbie 1 3318; sabata 1897: 93,
orzechu cyc 330B; mrein 1893: 413 lub sprochniatym buku podczas sprawdzania jego
przydatnosci jako przysztego grobu T 3sig: ciszewski 1887: 6. Bywa wreszcie, ze ,,biala pani”
zostaje wepchnieta przez lud do dziupli, gdy z woli Jezusa, odurzona wonig lipy, pada
zemdlona na ziemi¢ T 331B; Grajnert 1904: 97. Z kolei jako najbardziej przesmiewczy sposob
potraktowania tytutowej postaci, biorac pod uwage jej proweniencje i zakres
obowigzkow, nalezy wskaza¢ zatrzasnigcie jej w trumnie T 330A; Ciszewski 1894: 162; Kopernicki

1891: 20, zakopanie na Cmentarzu cyc 330a / 330B / 332; Bapcos 1882: 302 Oraz zamknigcie
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w drewnianej puszce na masto umieszczanej przy zmartym na jego ostatnig podroz T 330a:
Kopernicki 1891: 20. Jak zauwazyl Kazimierz Moszynski, powyzsze dzialania bohatera moga
mie¢ zrodto w dawnych magicznych zabiegach polegajacych na zakotkowywaniu chorob
w dziurach wywierconych w drzewie badz tez nawigzuja do czarnoksigskich praktyk
zamykania duszy konajacego w pustej koéci, aby uchronié¢ go przed zgonem*?,

Do mniej powszechnych sposobow na pokonanie bajkowej $mierci nalezy
zmuszenie jej do tanca gra na czarodziejskich skrzypcach cyc 3304 + cvc 592; Czambel 1906: 331,
uzycie w jej obecnosci technik magicznych i umknigcie T 336; Knoop 1895: 322-323 badZ okpienie
jej za pomoca prosby pozostawienia napisu ,,jutro” na drzwiach, w wyniku czego kazdego
dnia odchodzi z niczym cyc 332; Kopososu 1968: 201. ,,K0stusi” moze ponadto przydarzy¢ sie
wyrzucenie sila z chaty T 3304; saloni 1903: 377 0raz dotkliwe obicie T 3308; Malinowski 1903: 145, 387,
np. przy uzyciu widet i cepow, trwajace nawet kilka tygodni T 330A; Ronisz 1891: 744-745.
Niekiedy skuteczne okazuje si¢ réwniez przepedzenie jej za pomoca gatazek jalowca
T331B; Grajnert 1904: 95-96. W Kulturze ludowej wspomnianemu krzewowi przypisywano
bowiem moc apotropeiczng, totez jego witki wykorzystywano w celu odpedzenia
nieczystych duchéw oraz chorob*,

Zazwyczaj tytutowa bohaterka zostaje wypuszczona z zasadzki dopiero wowczas,
gdy jej oprawcy sprzykrzy si¢ zycie doczesne lub zauwazy on, ze swoim nierozsagdnym
postepkiem doprowadzit do zaburzenia naturalnego cyklu narodzin i §mierci T 3308; Kolberg
3, cz. 1, 1962: 118; Malinowski 1901: 114-115; T 331B; Ciszewski 1887: 6; CVC 330A / 330B; Kapuayxosa 2008: 301, [Zadziej
za$ samodzielnie wydostaje si¢ z potrzasku T 3318; Grajnert 1904: 98. ,,Jasnokoscista” bywa przy
tym wycienczona i wychudzona do tego stopnia, ze odtad nie jest juz w mocy sprawnie
zabi¢ cztowieka jednym cieciem kosy, co stanowi dla odbiorcy wyjasnienie zjawiska
przedtuzajacej si¢ agonii: ,,No, powiada [$mier¢ — A.Z.] do chtopa, kiedys$ mi¢ ty tak
zbiedzil, to i ty 1 wszyscy ludzie beda teraz dtugo kona¢, bo nie bgde miata sity ich
zab1jac” T 331B; Ciszewski 1887: 6.

Po opuszczeniu putapki $mier¢ czesto z przerazeniem odstepuje od bohatera
i obiecuje juz nigdy do niego nie wracaé** T 330a; Kopericki 1891: 20; Malinowski 1901: 107; Ciszewski
1894: 161; T 330B; Malinowski 1903: 145; Saloni 1898: 721; Saloni 1903: 387; Witowt, z. 5, 1903: 561, @ NAWet Prosi

Boga, by nie posytat jej wiecej do Zolnierza cyc 330B; Kolberg 34, cz. 2, 1964: 112, NA SKutek czego

42 K. Moszynski, op. cit., s. 708.

4 B.B. Ycauesa, Moococesenvhuk, [B:] Crasanckue opeenocmu. .., T. 3, Mocksa 2004, c. 273.

4 W jednej z realizacji watku T 330A $mier¢ staje si¢ ofiarg innej postaci wierzeniowej — Troski. Opowie$¢
ta zostaje zakonczona motywem ajtiologicznym, bowiem istnienie na $wiecie ludzkich zmartwien wyjasnia
odstapieniem ,,bialej pani” od swej oprawczyni pigtkowska 1903: 95
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jego ziemska egzystencja niejednokrotnie nadto si¢ wydtuza T 330B; Udziela 1924: 145; CYC 330A /
330B/332; Adanacse 1859: 70; Bapcos 1882: 302. Bywa jednak, ze w ramach wyréwnania wzajemnych
rachunkéw 1 przywrdcenia utraconej rownowagi na ziemi ,,biata pani” bije T 330a; Matyas
1894: 100 1 ochoczo pozbawia zycia nie tylko podstepnego mezczyzne T 330A; Ciszewski 1894: 161
CYC 330A; baxtus, [Iupsesa 1976: 83; T 330B; Malinowski 1903: 146; T 331B; Lorentz 1924: 732; CYC 330A / 330B; PomanoB
1891: 51, lecz takze cate rzesze ludzi T330A; Ronisz 1891: 745; T 331B; Sabata 1897: 93. POnadto w jednym
z wariantow przepowiada ona bohaterowi §mier¢ z rak diablow cyc 3304 /330B/332; Adanacses
1859: 70. Tym samym rozpatrywane opowiesci przypominajg stuchaczowi o nieuchronnosci
kary za wlasne wystepki oraz o niemoznosci uniknigcia swego losu*. Nie sposob jednak
uzna¢ ich za gatunkowy wzorzec bajki magicznej z uwagi na negatywne
(cho¢ sprawiedliwe) konsekwencje dotykajace w finale glownego bohatera. Jak si¢
wydaje, pod tym wzgledem blizej jest im do poetyki legendy ludowej z uwagi na ptynaca
z nich nauke, zgodnie z ktorg czlowiek nie powinien igra¢ z przedstawicielami sfery
nadprzyrodzonej ani podwaza¢ Boskich wyrokow dotyczacych tak wazkich
i fundamentalnych spraw, jak zycie i $mier¢.

,Kostusia” staje si¢ obiektem zartu bohatera rOwniez w sytuacji, gdy ten w sposob
intencjonalny przekazuje jej przektamane dyspozycje wydane przez Wszechmogacego
dotyczace w rzeczywistosci porzadku usmiercania ludzi od najstarszych
do najmtodszych. Poniewaz jednak styszy ona polecenie polegajace na gryzieniu drzew
w lesie, natychmiast przystepuje do czynu, w wyniku czego tamie wszystkie z¢by
I Znacznie traci na wadze cyc 330A; 3exenun 1991: 308-309; Hukidopos 1961: 104; CYC 330B; Llleiis 1893: 412-
413; CYC 330A / 330B; UyGunckuii 1878: 431-432; CYC 330A / 330B / 332; Bapcos 1882: 299-300; nienot. w CYC: T'ypa 1965:
263, wywolujac $miech swego mocodawcy cyc 332; Srmorp. o6osp. 1896: 94. Powyzsze zadanie
moze by¢ rdwniez zastapione przez oranie pola i sianie Zyta cyc 330A; baxrun, upsesa 1976: 83-

Przywolane wyzej opowiesci dowodza, ze w bajce magicznej zostat
odzwierciedlony dualizm wizerunkowy $mierci obecny réwniez w wierzeniach na jej
temat. Z jednej strony bowiem, zgodnie z oficjalnym wyobrazeniem chrzescijanskim
(koscielnym) jawi sie ona jako bezwzgledna sita stanowiaca wcielenie praw natury*®
I wymuszajaca na ludziach postuszenstwo, lecz pod postacia pospolitej wiejskiej kobiety
wywotuje w odbiorcy §miech, a niekiedy rowniez politowanie, poniewaz obarczona jest

licznymi ludzkimi przywarami i stabo$ciami, w szczegolnosci takimi jak naiwnosc i brak

1. Rzepnikowska, op. cit., s. 133.
4 Cf A. Kowalska-Lewicka, op. cit., s. 23.
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umiejetnosci przewidywania konsekwencji wasnych dziatan*’. O ile zatem w pierwszym
przypadku bajkowa $mier¢ przedstawiana jako ko$ciotrup wyposazony w kose budzi
w shuchaczu groze, w drugim spotyka sie on z proba domestykaciji postaci zaswiatowej*®,
a jednoczesnie zjawiska owianego tajemnicg i nieprzeniknionego, ktore jest zarazem

nieuniknione 1 dotyka kazdej istoty zyjacej na ziemi.
3.2. BIEDA

— Bieda tacniej przekuwa czlowieka, nizli kowal zelazo.
— (...) ino kowal musi ku¢ zelazo, poki gorgc trzyma,

czlowiek, jesli chce co wygraé, na zimno musi ku¢ dole

aw cierpliwosci hartowacd®.

Nazewnictwo przypisywane w bajce wcieleniom tytulowej postaci wskazuje
na jej niejednoznaczny charakter. Bieda wystepuje w szczegdlnosci w narracjach
polskich oraz ukrainskich, z kolei istoty okre§lane mianem ztydni*®® (ros. 3mbiamm,
dost. ,,zte dni”), nuzdy (ros. Hy»)ma — potrzeba, niedostatek) badz goria (ros. rope — zal,
smutek, nieszczescie) nalezg wylacznie do bohaterow opowiesci
wschodniostowianskich®. W analizowanych przekazach pojawiaja si¢ ponadto
niesprecyzowane nominatywy swiadczace o tabuizacji, takie jak np. widmo, mara gaiiaski

1842: 16 lub straszydlo rederowski 1897: 137. Co wiecej, personifikacja niedoli bywa nazywana

4T K. Kos¢, op. cit., s. 4; A. Kowalska-Lewicka, op. cit., s. 25; v. A. Koziel, Dwa oblicza Smierci w kulturze
ludowej, ,,Rocznik Muzeum Etnograficznego w Krakowie” 1994, t. 11, s. 31-44.

4 A. Kowalska-Lewicka, op. cit., s. 28.

49 W.S. Reymont, Chlopi, t. 2. Zima, Warszawa 1925, s. 231.

0 Stworzenia te najczesciej wystepuja w przekonaniach ludu biatoruskiego i ukrainskiego, w tym
na terytorium Polesia. Siergiej Tokariew zaznaczyl jednak, ze sg one charakterystyczne sg glownie
dla folkloru bajkowego, cho¢ bywaty rowniez obiektem wierzen. C.A. Tokapes, Penucuosuvie eeposanus
680CcmouHoCAA8AHCKUX Hapo0o8 XIX — nauana XX eexa, Mocksa 1957, c. 102. Jest to powdd, dla ktdrego
owe postaci niezwykle rzadko pojawiaja si¢ w opowieSciach wiejskich informatoréw. Na obszarze
biatoruskiej czgsci Polesia charakteryzuje si¢ je jako ,(...) male, garbate, pokurczone stworzenia,
w ogromnych butach i w czapkach” jefenska 1892: 66-

51 Postaci te reprezentuja negatywne wcielenie doli cztowieka rozumianej jako jego indywidualny los
wyznaczony juz w momencie narodzin, czgsto przyjmujacy spersonifikowang postac. Pojecie doli jako
zmaterializowanej istoty posiada ponadto inne konotacje, np. na ziemiach ukrainskich kojarzono je rowniez
ze $miercig (S. Kukharenko, Traditional Ukrainian Folk Beliefs about Death and the Afterlife, ,,Folklorica”
2011, vol. 16, p. 67) oraz z duszg zmarlego nawiedzajacego swych krewnych w celu uczynienia im dobra
badz zta. E.E. JleBkuesckas, Jons?, [B:] Craesanckue opesnocmu..., T. 2, Mocksa 1999, c. 114-115.
W takim kontek$cie Borys Rybakow rozpatrywatl zltydni, utozsamiajac je z duszami tzw. nieczystych
zmartych. B.A. PribakoB, A3viuecmeo opesuux crassn, Mocksa 1981, c. 142. Z kolei dola pojmowana
w szerszym konteks$cie oznacza stan ludzkiego szczeScia i jego zyciowy sukces badz przeciwnie —
cierpienie i pecha. A.®. Xypasnes, o', [B:] Crassnckue dpeenocmu..., 1. 2, ¢. 113. Podobne demony
zdecydowanie rzadziej pojawialy si¢ w wierzeniach polskich (najczgéciej na terenie Wielkopolski)
i dotyczyty doli jako zenskiej istoty demonicznej. B. Baranowski, W kregu upiorow..., s. 348.
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W sposéb pejoratywny rowniez poprzez poréwnanie do larwy Balinski 1842: 18, Zas jej
demoniczne konotacje podkresla zwlaszcza uzyty wobec niej zwrot ,,diabel” Balinski 1842:
106.

Najpehniejszy obraz bajkowych personifikacji biedy daja w szczegolnosci watki
T 331A ,,Bieda” (ATU 331 ,,The Spirit in the Bottle”) oraz CYC 735A , I'ope (Hyx1a) >
(ATU 735A ,,Bad Luck Imprisoned”), a takze nawigzujacy do nich pod wzgledem
fabularnym CYC —735H* ,YenoBek u 6exa”, cho¢ zanotowana zostata zaledwie jedna
jego realizacja®®. Fabuta owych przekazow opiera si¢ na odkryciu przez ubogiego
bohatera przyczyny swych niepowodzen i fatalnej sytuacji materialnej, a nastgpnie probie
pozbycia si¢ demona odpornego na wszelkie rany fizyczne przy uzyciu rozmaitych
forteli. Gdy nastepnie m¢zczyzna osiagnie zadowalajacy status finansowy, jego zamozny
brat, kierowany zawiscia, uwalnia uwig¢zione stworzenie, nie§wiadomie kierujac na siebie
jego zgubne dzialania.

Wspomniane narracje charakteryzuje gatunkowa niejednoznacznosc¢, ktora warto
opatrzy¢ szerszym komentarzem. W klasyfikacjach prozy ludowej zostalty one bowiem
przyporzadkowane do grona opowiesci czarodziejskich, lecz zawierajg rowniez elementy
przekazéw komicznych o oszukanym potworze oraz legend z uwagi na swoj wydzwiek
moralistyczny. Ponadto cigg zdarzen wspomnianych opowiesci, mimo iz prowadzi
od uswiadomionego przez bohatera poczucia braku do likwidacji nieszczescia,
pozbawiona jest typowej dla bajki magicznej, Proppowskiej struktury fabularnej, zgodnie
z ktoéra protagonista wyrusza w §wiat, zas efekt podjetych przez niego wysitkow stanowi
zazwyczaj ozenek z krolewng®. Okreslenie przynalezno$ci gatunkowej analizowanych
przekazow i zaliczenie ich do grona bajek magicznych w znacznym stopniu umozliwi
zatem ich funkcja, a zarazem intencja narratora>. W narracjach tych realizuje si¢ bowiem

idea kompensacji doswiadczanego przez odbiorce poczucia braku i niesprawiedliwosci

52 Poniewaz w ramach przywolanych dwoch watkow zawiera si¢ znaczna wiekszo$¢ analizowanych
narracji, w celu poprawienia czytelnosci tekstu postanowilam zrezygnowa¢ z umieszczania ich sygnatur
numerycznych w przypisach.

% Sporadycznie bieda pojawia si¢ réwniez w ludowych opowie$ciach komicznych, o czym $wiadcza
m.in. pojedyncze realizacje watku T 1137 ,,Potwor oSlepiony (Polifem)” / CYC 1137 ,,OcnemieHasiit
ofHOTNa3bIi BenmukaH (uept, baba-sra)” (ATU 1137 ,Blinded Ogre (Polyphemus)”). Co ciekawe,
we wschodniostowianskich wariantach moze wystepowac licho (ros. JIuxo ogHormazoe) — demon uwazany
w kulturze tradycyjnej za personifikacje ztej doli. W bajce postaé ta zostaje przedstawiona jako krzywa,
wysoka i wychudzona kobieta posiadajaca tylko jedno oko. Prosi ona kowala, aby je skul, ten jednak
rozgrzewa szydto i kaleczy ja. Wreszcie udaje si¢ mu uciec, lecz aby si¢ uwolni¢, musi odcia¢ sobie rgke.
Licho natomiast pozera jego towarzysza agauacses 1985: 340-341.

% B 4. Iponn, Mopghonozus crasku, Mocksa 1969, c. 30-59.

% J. Lugowska, op. cit.
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poprzez ukazanie mu $wiata, w ktorym ubogi protagonista wychodzi z beznadziejnego
polozenia materialnego dzicki wilasnej zmys$lnosci, za$ chciwo$é i1 arogancja jego
bogatego brata zawsze zostaje napi¢tnowana — bohater traci swoje dotychczasowe

powodzenie zyciowe, w tym majatek, a niekiedy nawet ponosi §mier¢.
3.2.1. Tajemnicze zlo czajace si¢ za piecem

Bajkowe personifikacje biedy 1 nieszcz¢scia nalezg do zenskich istot
wielopostaciowych, co do pewnego stopnia utrudnia ich identyfikacje. Wspdlny element
ich wygladu zewngtrznego stanowi zazwyczaj blady odcien skOry Balinski 1842: 16, 105
I skrajnie wychudzone cialo Batinski 1842: 16, 105; Federowski 1897: 137; Zdziarski 1903: 165; Uncros 1958: 24;
Hoenxosa 1961: 182. W szczegolnosci podkreslane sg dtugie i kosciste rece biedy Balinski 1842: 16;
Siarkowski 1885: 52 0raz jej nogi przyrownywane do suchych gatezi palinski 1842: 17. Ponadto moze
jej zostaé przypisany wyglad staruszki pesoycos 1976: 73. Jak mozna zatem zauwazyc,
bajkowy wizerunek tej postaci posiada liczne elementy wspdlne z wizerunkiem $mierci
w opowiesciach ludowych (zob. paragraf 3.1.1.). Bywa, ze wyeksponowane zostaja
rowniez inne cechy zewngtrze korespondujace z charakterem tytulowego demona,
przedstawionego jako stworzenie szczerbate i posiadajagce ze¢by ponadprzecigtnej
wielko$ci, nieuczesane, nieumyte i pozbawione wtosow na glowie, a ponadto noszace
podarty przyodziewek sokaiski 1809: 200. Wyjatek stanowi natomiast narracja, w ktorej bieda
upodabnia si¢ do zgrabnej panny Balinski 1842: 105s. Przywolane przyklady koresponduja
zatem z wierzeniami ludowymi, zgodnie z ktorymi dola niczym sobowtor przejmuje
cechy powierzchownosci cztowieka, ktoremu towarzyszy>°.

W analizowanych opowiesciach tytulowa istota moze odznaczaé si¢ zar6wno
mikrg postura Baliaski 1842: 16; Bosusx 1946: 115 Upodabniajacag ja do pchty murponomsexas 1975: 300, jakK
1 pokaznymi gabarytami w osobie wiejskie] kobiety zdziarski 1903: 165; ¢f CYC ~735H*; Posnonscskuii
1895: 68. W bajce wystepuja ponadto takie hipostazy biedy, jak posta¢ matego dziecka conet
1914/1918: 257, obecna rowniez w wierzeniach®’, a takze sOWy Gonet 1900: 265. Z drugiej strony
demon zdradza, Ze jego ciato sktada si¢ z powietrza, a wigc jest niematerialne Batinski 1842:
17. Powyzszy wizerunek znajduje odzwierciedlenie w przekonaniach spoteczno$ci
tradycyjnej na temat personifikacji niedostatku: ,Lud powiatu pinczowskiego

przedstawia sobie ,,Bied¢” jako istote pici zenskiej w postaci chudej, wysokiej” siarkowski

% E.E. JleBkuenckas, Jons?, c. 115.
5" C.A. Tokapes, op. cit.
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1885: 52; ,,KKoto Kielc przedstawiaja sobie Biedg takze jako istot¢ zenska, postaci wysokiej;

zamiast ciata, kosci jéj pokrywa powtoka szara, niby mgla” siarkowski 1885: 53.

Ryc. 8. Bieda, drzeworyt (autor nieznany, 1861).

Stosunkowo istotny element opisu personifikacji niedoli stanowig réwniez
wydawane przez nie dzwieki. Przywotane stworzenia niekiedy powiadamiajg bohatera
0 swoim istnieniu poprzez skrzypienie®® w okolicach pieca paiaski 1842: 105, Skomlenie yucros
1958: 24 badz smutne zawodzeni€ Murponomsckas 1975: 299-300; Jlewsenxo 1928: 207. W jednej
z opowiesci bohaterka ttumaczy swym potomnym syk pary dochodzacy spod pokrywy
garnka wtasnie istnieniem biedy w domu: ,,Dzieci pytaly matki locego tak piscy, to una
powiedziata, ze «to bida ucieka z chatpy — i tak piscy. Jak bida ucieknie, to bedzie lepi»”
T 332: nienot. w PBL: Gajda 1986: 44. Istoty te znajduja ponadto upodobanie we wtdérowaniu
$piewajacemu cztowiekowi wracajacemu z wesela bogatego brata, pragngcemu w ten
sposoOb ztagodzi¢ smutek zwigzany z wiasng niedolg i aroganckim potraktowaniem przez
krewnego, ktory zamiast pozywienia wrecza mu jedynie obgryziong ko$é®® agasacses 2, 1985:
342; Kapuayxosa 2008: 188; Civuna 1975: 26; Baxtun, [llupscsa 1976: 153; Jleontses 1939: 126; Unctos 1958: 23; Huxndopos
1961: 300; Cokornora, Foman 1941: 156; Pomanos 1887: 317 Oraz chetnie przemawiaja do biedaka swym

cienkim glosem Bo3nsk 1946: 115.

%8 Na terenie Polski znane jest powiedzenie ,,bieda, az piszczy” odnoszace si¢ do wyjatkowo niekorzystnej
sytuacji materialnej. V. E. Mlynarczyk, op. cit., s. 156-157.
% W jednej z rozpatrywanych narracji ztydni taficza wraz z dzie¢mi do dzwigkOw muzyki osusx 1946: 115
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Ponadto tytutowa posta¢ jawi si¢ jako uosobienie skrajnego glodu bedacego
przejawem ludzkiego ubostwa. W bajce ludowej zostaje ona przedstawiona jako istota
nigdy nienasycona sokaiski 1899: 200. Bieda zazwyczaj prosi ubogiego o podzielenie si¢ z nig
pozywieniem Balinski 1842: 16-17 lub domaga si¢ od niego, by pozwolit jej wyssa¢ szpik
ZkosSci Federowski 1897: 137. Bywa, ze demon chwyta bohatera za gardto i grozi mu
uduszeniem, jesli nie zostanie przezen nakarmiony sapata 1897: 96, za$ W skrajnych
przypadkach jest zdolny pozre¢ cztowieka sabata 1897: 98. Niekiedy kulinarne upodobania
biedy okazuja si¢ nieco bardziej wyrafinowane: w jednej z rozpatrywanych narracji siada
ona przy ogniu i posila si¢ pieczenig z barana sokalski 1899: 290, za$ W innych opowiesciach
spozywa alkohol podany jej przez gospodarza nitsch 1929: 251 lub dopomina si¢ wodki powaros
1887: 317.

Bajkowe personifikacje niedoli osiedlajg si¢ w domu gldwnego bohatera,
w ktorym zwykty siadywac przy piecu siarkowski 1885: 52; Gonet 1900: 265; Amiustixa 1976: 64; Bostsix 1946:
115 stanowigcym ich ulubione lokum réwniez w wierzeniach 1 przekazach
Wierzeniowych®® siaowski 1885: 52; Jelenska 1892: 66. Miejsce rezydencji demonéw nie nalezy
do przypadkowych, stanowilo ono bowiem jeden z centralnych, a tym samym
najwazniejszych elementdow wyposazenia wiejskiej chaty®® oraz centrum zycia
rodzinnego. Ponadto w kulturze ludowej piec uznawany byt za obiekt o wlasciwosciach
mediacyjnych, totez, jak wierzono, w jego poblizu osiedlaty sig istoty demoniczne®?, takie
jak diably, strzygonie, duchy opiekuncze domu®® badz dusze zmartych, kikimora i inne®,
W bajce do rzadziej spotykanych lokalizacji tytutowych stworzen nalezy natomiast strych
Tsaciok-Becapa6 1973: 84, a takze wiasna, niezalezna chatupa cvc —735H% Posmomscexuii 1895: 66
badz okolice gruszy auiwnca 1976: 64. Przywotane istoty z upodobaniem sadowia si¢ ponadto
na barkach badzZ szyi bohatera e.g. Aganacses 2, 1985: 344; Aniwonxa 1976: 64; Jlepuenxo 1928: 210; Ipaciok-

Becapab 1973: 84; Jleonthes 1939: 127; Cokonosa, I'opman 1941: 157; Uucros 1958: 24. PrZyWOIane sceny

8 E.E. JIepkueBckas, op. cit., c. 115; Y. Bacinesiu, 3m10ui, [B:] Benapyckas migpanozis: snyviknaneobiuby
cnoyuix, HaByK. pag. C.1. Canbko, Minck 2004, c. 188.

61 Warto doda¢, ze w zachodniej oraz potmocno-srodkowej Rosji, a takze w Polsce, Biatorusi i Ukrainie
piec sytuowano w poblizu drzwi wejsciowych (A.K. baiibypun, Kuruwe 6 obpadax u npedcmasnenusnx
socmounwlx ciaesam, Jlennarpan 1983, c. 125-126), a wige najistotniejszego miejsca granicznego w domu.
62 Wspomniane w powyzszym przypisie ulokowanie pieca w poblizu drzwi wejéciowych najczesciej
zorientowanych na potudnie, a zarazem naprzeciwko tzw. Swietego kata, tj. miejsca, w ktorego sgsiedztwie
znajdowato sie okno wychodzgce na potnoc, bezposrednio odnosi sie do ludowej dychotomii $wiatto-mrok
i potnoc-potudnie (géra-dot) (ibidem, c. 129-130), negatywnie waloryzujac tym samym zarOwno przestrzen
zwigzang z piecem, jak i sam obiekt. Albert Bajburin dostrzegl w takim zagospodarowaniu domowe;j
przestrzeni ,,materialne wcielenie rosyjskiej dwuwiary w strukturze mieszkania” zawierajacej pierwiastek
poganski (piec) i chrzescijanski, Boski (§wiatto). Ibidem, c. 130.

83 1. Rzepnikowska, Piec, [w:] Stownik polskiej bajki..., s. 29.

64 AJI. Tonopkos, Ileus, [B:] Crasanckue opesnocmu..., T. 4, Mocksa 2009, c. 40, 42-43.
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W symboliczny sposoéb wskazuja z jednej strony na brzemi¢ w postaci zyciowych
niepowodzen, z ktorymi od tej pory przyjdzie si¢ boryka¢ me¢zczyznie, z drugiej za$

podkreslaja jego nieodtaczny zwigzek ze zta, niesprzyjajaca mu dola.
3.2.2. Zgubni towarzysze zycia

Wydarzenia sktadajace si¢ na analizowane narracje posiadaja dwusekwencyjny
charakter nawigzujacy do poetyki wlasciwej opowiesciom magicznym oraz ich funkcji
kompensacyjnej. Podobnie jak protagonista zmagajacy si¢ ze Smiercig, rowniez bohater
doswiadczajacy znacznych trudno$ci materialnych zmuszony jest znalez¢é stosowne
srodki zaradcze, aby poprawi¢ swoje warunki bytowe. Zanim jednak tak si¢ stanie, bieda
1 pokrewne jej stworzenia sprowadzajg na mezczyzn¢ niedostatek i rozmaite zyciowe
nieszczescia, w efekcie czyniac z niego nedzarza®. W nawiazaniu do klasyfikacji Proppa
mozna zatem przypisa¢ im petnienie funkcji przeciwnikéw. Demon, podobnie jak
bajkowa $mier¢, nie ukrywa jednoczesnie swych intencji, zwracajac si¢ do biedaka tymi
stowami: ,,Jestem twoja bieda, ty$ dobry i mnie dobrze przy tobie, dla tego od trzech lat
trzymam si¢ ciebie. (...) Jak mnie tu widzisz w caléj okazatosci, ja ci zgotowatam ten los,
przywiodlam do téj swobody, ze nic nie masz’ Balinski 1842: 17-

Do najpopularniejszych niepowodzen zestanych na nieszcze$nika nalezy
doprowadzenie go do finansowej ruiny i zmuszenie do Zebractwa Gonet 1914/1918: 257; Nitsch
1929: 251; Karlowicz 1888: 12, W s8zczegOlnosci poprzez okaleczenie bydta i koni lub ich pomdr,
np. na skutek ZarazZy Balinski 1842: 19; Malinowski 1901: 217; Kolberg 32, cz. 4, 1962: 200; Sabata 1897: 96; Siarkowski
1885: 52; Zdziarski 1903: 165; Federowski 1897: 138; Isaciok-Becapa6 1973: 86, Kradziez dobytku Baliaski 1842: 19;
Siarkowski 1885: 52, P0Zar lub zawalenie si¢ gospodarstwa Balinski 1842: 19; Siarkowski 1885: 52; Jlenuenxo
1928: 208, 210; Isaciox-BecapaG 1973: 86; Hosuxosa 1961: 182; Jlparomanos 1876: 414, chorobg i/lub §mier¢ Zony
Siarkowski 1885: 52; Jlenueno 1928: 210, 4 takze nieurodzaj®® savata 1897: 96; Federowski 1897: 133. Bywa
roOwniez, ze bohater wpada w stan zakochania 1 powodowany uczuciem do kobiety trwoni
caty swdj majatek palinski 1842: 107 lub popada w uzaleznienie od alkoholu i przepija wlasne

mienie W Karczmie powanos 1887: 318; Coxonosa, Tobman 1941: 157; Adanacses 2, 1985: 344

% Trudne potozenie materialne bohatera bywa w bajce przedstawiane zardwno jako proces rozciggniety
W czasie, jak i nagle zdarzenie. E. Wilczynska, Bieda / Biedak, [w:] Stownik polskiej bajki..., t. 1, s. 304-
309.

% Niewielka ilo$¢ zboza pozostalego na polu ubogiego sporadycznie wynika rowniez ze skfonnosci demona
(lub personifikacji szczgécia brata) do zanoszenia plondw bogaczowi Gonet 1914/1918: 257; Kolberg 32, cz. 4, 1962; 198-199;
cf Gonet 1900: 265-
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W podobny sposob upersonifikowana n¢dza postepuje z bogatym bratem, ktory,
powodowany zazdroscia o dobrobyt swego krewnego, wypuszcza ja z pulapki
na wolno$¢. Uwolniony demon deklaruje, ze odtad bedzie me¢zczyznie nieustannie
towarzyszy¢ (,,Biéda z radosci poskoczyta do chtopa, kosciste swe rece zarzucita mu
na szyj¢ i dzigkujagc mu za oswobodzenie, o$wiadczyta ze go az do $mierci nie opusci”
Siarkowski 1885: 52), po czym przywodzi go do ubostwa wynikajacego np. z czgstych wizyt
W Karczmie murponomscxas 1975: 300, @ Niekiedy nawet do zgonu z powodu niedostatku zdziarski
1903: 165, za$ w skrajnym przypadku dusi bohatera, pozbawiajac go zycia conet 1900: 265. TaKi
sposob przedstawienia biedy w bajce catkowicie koresponduje z jej wierzeniowym
wizerunkiem: ,,Gdzie si¢ rozgosci, tam w mieniu zrzadza zniszczenie. Towarzyszy ona
cztowiekowi w drodze i sprowadza nan wszelkie nieszczgscia w podrdzy”™ siarkowski 1885: 52-
s3. Podobne przekonania zostaly zanotowane na biatoruskiej czesci terytorium Polesia:

(...) do garnkow z jadlem zagladaja i do najlepszej kaszy piasku dosypia,
do najttustszego mleka wody doleja, w dziezy chleb popsuja, kurom jaja wykradaja,
mastu zlaé si¢ nie pozwola, we wszystkiem szkodzg i dokuczajg, tak, ze chata,

W ktorej zamieszkaly, ubozeje i nedza do niej si¢ zakrada jeienska 1892: 66; cf Uepenanosa 1996:
116-

Odmienny, o wiele bardziej agresywny model zachowania prezentuje natomiast
bieda wystepujaca w osobie wiesniaczki, a wigc pod postacia w pehni
zantropomorfizowang. Bohaterka chwyta jednego z braci, ktéry kradnie jej jabika,
a nastepnie przywigzuje go do 16zka i1 krgpuje tancuchem, po czym usituje spali¢ go
w piecu. Gdy za$ podczas pogoni siada mezczyznie na karku, ten wraca do domu
pozbawiony r¢ki, zmeczony 1 odziany w zniszczone tachmany cyc —735H*; Posponscexnit 1895:
e6-68. Z drugiej strony w bajce mozna rowniez odnalez¢ wizerunek biedy proznujacej
I wylegujacej si¢ pod drzewem aniwmxa 1976: 64. Co ciekawe, w spotecznosci tradycyjnej

zyciowe niepowodzenie cztowieka ttumaczono wlasnie lenistwem czuwajacej nad nim

doli®’.
3.2.3. Ofiary trickstera

W bajce ludowej tytutowe postaci ukazane sg rownoczes$nie w roli ofiar cztowieka

uciekajacego sie do nieoczywistych sposoboéw na ich pokonanie®®. Do powyzszego

67 E.E. Jleskuesckas, Op. Cit., c. 115-116.

8 Przedstawione nizej metody unicestwienia personifikacji niedoli w znacznym stopniu przypominajg
fortele, do ktorych ucieka si¢ bajkowy kowal lub inny bohater w walce z diablem i $miercia.
V. A. Zalewska, I'y6umenvroe Geccmepmue. Obpas nepexumpeHHO20 Ky3Heyd 6 NONbCKOU HApOOHOU
ckaske, ,,DOIBKIIOP: CTPYKTYypa, THIIOJOTHs, cemuotuka” 2022, 1. 5, Ne 1, ¢. 61-63.
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polozenia demony doprowadza ich naiwno$¢ oraz zbytnia ciekawos¢ powodujaca, ze nie
dostrzegaja one podstepu bohatera i, nieSwiadome zagrozenia, dobrowolnie wchodza
do zastawionej przez niego zasadzki. Dla przyktadu, che¢ powgchania tytoniu sprawia,
ze bieda zostaje zatrzasnigta w tabakierze isaciox-becapac 1973: 84, za$ pokusa otrzymania
lepszego mieszkania zwabia ja do beczki Bosusx 1946: 115; cf Jesuenxo 1928: 209. INNYM razem
demon zach¢cony przez swego gospodarza wchodzi do jamy, poniewaz pragnie zobaczy¢
rzekomo znajdujace si¢ tam zloto, po czym wyjscie zostaje zablokowane kamieniem
Adanacses 2, 1985: 343. Aby 0siggna¢ zamierzony cel, bohater chytrze wyolbrzymia zatem
warto$é danego obiektu®®. Zdarza sie réwniez, ze ztydni zostaja zamknigte w butelce
I zakopane W NOrze xympusmuxa 2007: 187, do czego doprowadza je pragnienie napicia si¢
wodki powanos 1887: 317. Z kolei ciekawo$¢ biedy nakazuje jej zajrzeé¢ do lufy strzelby'®,
ktorej wylot zatyka nastepnie drewniany klin savata 1897: 97-98. Nuzda natomiast wchodzi
do grobu wykopanego przez biedaka w celu sprawdzenia, czy wystarczy dla niego
miejsca, ten za$§ zamyka wieko trumny i zabija ja gwozdziami Murponomsckas 1975: 299
Wspomniane postaci spotyka zatem los podobny do cierpien $mierci uwigzionej przez
gléwnego bohatera.

Do zdecydowanych wyjatkow naleza narracje, w ktorych spersonifikowanej
niedoli udaje si¢ wyj$¢ z zasadzki bez szwanku. Jako przyktad niech postuzy opowiesc,
w ktorej zrozpaczony biedak chwyta przyczyng swoich nieszczes¢ i skacze z nig w ogien,
ta jednak wymyka mu si¢ z rak sokaiski 1809: 200. DO rzadko spotykanych w bajce metod
na pozbycie si¢ biedy nalezy rowniez proba spalenia jej w piecu, gdy usiluje ona
zademonstrowa¢ gldéwnemu bohaterowi sposob, w jaki nalezy usig$¢ na lopacie.
Mgzczyzna celowo umniejsza tym samym wlasne mozliwosci, aby podstepem pokonaé
demonicznego przeciwnika™. Wspomniana istota zostaje wepchnicta do paleniska,
ktorego drzwiczki blokuje odtad kamien, lecz mimo to udaje jej si¢ uciec cyc —735H*;
Posnomscexuii 1895: 68. W analizowanej opowieSci zachowanie biedy nasuwa skojarzenia
ze sposobem dzialania typowym dla Baby Jagi, z ta rdznica, ze antagonistka uchodzi

Z zyciem.

8 E.C. Hosux, Cmpyxmypa ckazounozo mpioka, [B:] Om mugpa x aumepamype. C6. 6 uecmo
cemuoecamunamunremusi E.M. Menemunckozo, coct. C.YO. Hexmroznos, E.C. HoBuk, Mocksa 1993, c. 153.
0 Narracja ta posiada elementy opowiesci ajtiologicznej — mowa w niej mianowicie o biedzie wystrzelonej
z lufy strzelby przez bogacza, w wyniku czego zostaje ona rozerwana na kawalki, co ttumaczy tak znaczna
ilo$¢ nieszczeSe na Swiecie sabata 1897: 98-

"M E.C. HoBuk, 0p. Cit.
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Wsréd innych putapek czyhajacych na demona istotne miejsce zajmuje ko$¢
Kartowicz 1888: 11-12; Nitsch 1929: 251; Zdziarski 1903: 165; Balinski 1842: 17-18; Federowski 1897: 137, WOI€K  sokalski
1899: 200, buktak jparomanos 1876: 414, kKtOre mezczyzna zazwyczaj wrzuca do pobliskiej rzeki,
potoku, stawu, bagna badz ukrywa pod kamieniem. Funkcje zasadzki moze takze petnié
SKrzynia jecesus 1903: 261 zakopana przez chtopa w jamie, trumna badZ grob seonrses 1939: 127;
Huxndopos 1961: 301; Kapuayxosa 2008: 188; Baxtun, [llnpsesa 1976: 153-154; Yucros 1958: 23, @ Nawet skorupka
orzecha Murponomcxas 1975: 300. Bywa wreszcie, ze bieda zostaje przywalona kamieniem
przez swego gospodarza cumsa 1975: 26.

Ponadto tytutowe postaci wpadaja w potrzask na skutek podjecia rywalizacji
ze sprytniejszym od nich czlowiekiem. I tak personifikacja niedoli oznajmia, ze wejdzie
do ciosanej przez chtopa jodty szybciej niz on, po czym zostaje w niej uwig¢ziona Gonet 1900:
265. Bywa takze, ze demon, bawiac si¢ z biedakiem w chowanego, postanawia schowa¢
si¢ w kole lub piascie, zas zmyS$lny m¢zczyzna uniemozliwia mu ucieczke i Wynosi

do lasu coxonosa, Togman 1941: 157 lUb Wrzuca do rzeki agasacses 2, 1985: 344.

Ryc. 9. 3.9. Jluccuep, ilustracja do rosyjskiej bajki ludowej pt. I'ope (1902).

Bieda zgadza si¢ tez pomdc gospodarzowi przy przeprowadzce, nie spodziewajac
si¢ umys$lonego przezen podstepu. Demon uczestniczy w przenoszeniu dobytku
i na polecenie mezezyzny przyktadowo wktada rece w rozszczepienie w klocu drewna,
po czym nie jest w stanie ich wyjac Balinski 1842: 106 badZ zostaje zabity klinem w drzewie,

po tym jak poproszono go o pomoc W jego $cinaniu. Stworzenie probuje nastepnie
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wykupi¢ si¢ informacja o lochu pelnym pienigdzy, lecz starania te okazujg si¢
bezskuteczne siarkowski 1885: 52. Zdarza si¢ rowniez, ze naiwny demon wchodzi do dzbanka,
co zdaniem gospodarza znacznie ulatwi podrdz, zas po chwili naczynie zostaje przykryte
i wrzucone do WOdy Kolberg 32, cz. 4, 1962: 199; Jlepuenxo 1928: 207. Podobny los spotyka ztydni
niosgce zarna przez most Hosmosa 1961: 183. 1 ytutlowe postaci mogg by¢ rowniez uwigzione
w barylce i wrzucone do stawu Jepuenxo 1928: 209 badZ zamknigte w skrzyni i zakopane meiis
1893; 158. Z Kolei bieda zostaje zabita klinem w gruszy, gdy zamierza udaé sie¢
z gospodarzami do AmeryKi malinowski 1901: 217. DO unicestwienia intruza dochodzi
natomiast niezwykle rzadko, np. gdy zostaje zaniesiony do stodoly, w ktoérej usycha
Kynpusixa 2007: 188

W analizowanych przekazach znajduje zatem odzwierciedlenie ludowe
przekonanie, zgodnie z ktéorym demony sprowadzajace niedostatek nalezg do istot
nie$miertelnych, za$ jedyny sposob na pozbycie si¢ ich stanowi zamknigcie w pulapce
badz podrzucenie innemu gospodarzowi’? v, siarkowski 1885: 52, @ W wierzeniach ukraifiskich
roéwniez utopienie W rZ€Ce Bunorpanosa, Jerkuenckas 2016: 522. INieskuteczne okazuja si¢ rowniez
wszelkie proby przeprowadzki z domu zajgtego przez nieczysta sitg, o czym §wiadczy
nastepujaca rosyjska relacja o charakterze wierzeniowym: ,,b€HO MBI KWIH-TO PaHBIIIE,
HY>/1a Obl1a. Jles TOBOpHII, BOT IIOCTABUIIM HOBBIH I0OM, TIEpEEXalii, paayeMcCsi, TOBOPHM:
«Hy, Ternepb-T0 MBI YIIUTH OT HYXIbI!» — A OHa U3 yriia: «Jla sl TYT ¥ €CTh»” Yepenanosa 1996
67.

Zdarza si¢ wreszcie, ze demoniczna bohaterka z wtlasnej inicjatywy doradza
biednemu bratu, aby zamknat ja w beczce 1 pozostawil pod domem swego maje¢tnego
krewnego, a sam zamieszkat leSna karczme, w ktorej czeka go szczescie Gonet 1914/1918: 257
Niekiedy stworzenie przekazuje mezczyznie informacje na temat znacznej sumy
pieniedzy czekajacej na niego pod grusza nitsch 1929: 251. Przywotane narracje odnosza si¢
do ludowych przekonan, iz cztowiek powinien zwroci¢ si¢ z prosbg do wlasnej doli
0 wskazanie miejsca, w ktorym czeka go szczgsécie lub zajecia pozwalajagcego mu je
osiagnac¢’®.

Bajkowy wizerunek personifikacji biedy i niedoli w znacznym stopniu odpowiada
gatunkowym wlasciwosciom opowiesci magicznych. Odbiorcy rozpatrywanych
przekazow dostarczana jest za ich posrednictwem przede wszystkim moralna satysfakcja

wynikajaca z ostatecznej poprawy warunkow bytowych zmys$lnego biedaka i jego

2 E.E. JleBkueBckas, Op. Cit., c. 116.
3 1bidem.
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zwycigstwa zarowno nad bogatym, acz chciwym i skapym bratem, jak 1 samym
demonem. Analiza powyzszych bajek ujawnila takze liczne nawigzania do zapisOw
wierzen na temat wspomnianych stworzen. Ze wzgledu na lokalizacj¢ tytutowe istoty
mozna wrecz okreslic mianem duchow domowych, cho¢ z uwagi na ich z natury
destrukcyjng rolg w zyciu bohatera nie sposob przypisa¢ ich do kategorii demonow
opiekunczych. Roéznice miedzy wizerunkami spersonifikowanego nieszcze$cia
we wschodniostowianskiej 1 polskiej prozie ludowej sa przy tym na tyle nieznaczne,
ze moéwi¢ mozna o wspdélnym kulturowo wyobrazeniu tych stworzen. Ponadto
przytoczone przyktady bezposrednio odnosza si¢ do powszechnej wsrod ludno$ci
wiejskiej wiary w fatum rzadzace ludzkim zyciem, a tym samym przenoszenia
odpowiedzialno$ci za wlasny status materialno-spoteczny na czynniki zewngtrzne i sit¢
WYZSZ3.
——

Podsumowujac rozwazania na temat upostaciowionej $mierci i biedy, nalezy
stwierdzi¢, Ze narracje magiczne im po$§wigcone stanowig dowdd potrzeby konkretyzacji
rzeczywisto$ci 1 do$wiadczanych zjawisk w ramach myslenia typu mitycznego
(obrazowego) charakterystycznego dla spotecznos$ci tradycyjnych i przejawiajacego si¢
roOwniez w nieumiejetnosci operowania kategoriami abstrakcyjnymi. Jednoczesnie
dostrzec mozna znaczne podobienstwa dotyczace sposobu ukazywania personifikacji
wspomnianych zjawisk w opowiesciach czarodziejskich. Wspdlne dla nich cechy
wygladu zewnetrznego, tj. nadmierna chudos¢ ciata odzianego w stare, podarte odzienie
1 rozmaite defekty fizyczne wykazujg bezposredni zwigzek ze stanami 1 procesami
symbolizowanymi przez tytulowe istoty, takimi jak nedza, niedostatek, rozpad,
niszczenie oraz zuzywanie sie.

Ponadto przywolana zbiezno$¢ wizerunkowa widoczna jest w przedstawieniu
upersonifikowanej Smierci 1 niedoli jako ofiar sprytniejszego od nich czlowieka, jak
rowniez przypisanie im naiwnosci oraz glupoty. Wspomniany zabieg z pewnoS$cig miat
na celu zmniejszenie strachu odczuwanego przez ludnos¢ wiejska przed tymi zjawiskami
poprzez przedstawienie ich w sposob o$mieszajacy 1 komiczny, tak jak ma to miejsce
m.in. w przypadku bajkowego diabta, ktoremu poswigcony zostal odrebny rozdziat
niniejszej pracy, a takze, w opowiesciach zwierzgcych, wilka oraz niedzwiedzia.
Tym samym stanowil on probg poradzenia sobie z najwigkszymi lekami nekajacymi

wiejska spotecznos$é, do ktorych nalezaly $mieré, choroba, bieda i rozmaite nieszczgscia.
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Poniekad dochodzi zatem do realizacji psychoterapeutycznej funkcji analizowanych

przekazow.
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Rozdzial IV

Ludzie z nadprzyrodzonymi umiej¢tnosciami

Zgodnie z klasyfikacja stowianskich demonéw ludowych autorstwa Ludmity
Winogradowej 1 Jeleny Lewkijewskiej, wiedzma, czarownica i czarownik, tuz obok
znachora, znachorki, szeptuna, szeptuchy (wiejskich uzdrowicieli), wrdzbiarki
I wilkotaka (wilka jako hipostazy czarnoksieznika), zaliczani sa do grona istot
példemonicznych, a zarazem os6b tzw. wiedzacych, tj. posiadajacych dostep do wiedzy
tajemnej, niedostepnej dla przecigtnego czlonka spotecznoéci tradycyjnejl. Wierzono
bowiem, ze charakteryzuje ich dwojaka natura. Jako ludzie wykazuja jednocze$nie
nadnaturalne zdolno$ci stanowigce dowdd na wspodtprace z diablem, co w pewnym
stopniu upodabnia ich do istot posiadajacych dwie dusze (ludzka oraz demoniczng)?
i umiejscawia w kategorii postaci nadprzyrodzonych nizszego rzedu.

Stosunek mieszkancoéw wsi wobec tego typu ludzi posiadat charakter
ambiwalentny: z jednej strony bowiem czgsto korzystano z ich niezwyklych
umiejetnosci, np. w przypadku choroby cztowieka badz zwierzgcia, do§wiadczanych
rozterek mitosnych czy podczas sasiedzkich konfliktow, z drugiej za$ silnie obawiano si¢
mozliwej klatwy natozonej przez nie w akcie zemsty za doznang krzywde
lub motywowanej zwyczajng ztosliwoscia. Z powodu strachu, jaki wiedzma, czarownica
oraz czarownik powszechnie wywotywali w$rod lokalnej spotecznosci, a takze z uwagi
na nadprzyrodzone wiasciwos$ci — jak mniemano — diabelskiego pochodzenia, traktowano
ich w kategoriach ,,obcych wsrdd swoich”, a czgsto rdwniez naznaczano spolecznym
wykluczeniem. Powodu owej niechgci 1 uprzedzen nalezy rowniez upatrywaé
w ludowych przekonaniach na temat wyjatkowo cigzkiej $mierci spotykajacej osoby

parajace si¢ czarami, na skutek ktdrej mogli oni przemieni¢ si¢ w tzw. nieczystych

! JL.H. Bunorpagosa, E.E. JleBkuesckas, Hapoouas oemononozus Ilonecvsa. Iybnuxayuu mexcmog
6 sanucsax 80-90-x 20006 XX sexa, 1. 1. Jlloou co ceepxvecmecmeennvimu ceoticmeamu, Mocksa 2010,
c. 30.

2 JLH. Bunorpanosa, C.M. Toncras, Beovma, [B:] Crasanckue Opesnocmu. DMHOIUHEUCTIUYECKUL
cnoeapw, T. 1, pen. H.W. Toncroit, Mocksa 1995, c. 297.
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zmartych — upiory nawiedzajace sasiedzkie domostwa w celu przynoszenia rozmaitych

nieszcze$¢ ich mieszkancom oraz siania w$rod nich postrachu.

4.1. CZAROWNICA/WIEDZMA

(...) starucha istotnie zawarta pakt z diablem, ktory
ukazat jej sie pod postaciq mnicha z kozlimi kopytami
(...), udzielil jej wskazowek, jak sporzqdzac (...) obrzydte
panacea, miedzy nimi smarowidlo, ktorym wystarczylo

namazaé byle jaki kawatek drewna, aby natychmiast

uniosto sie wraz z adeptem w powietrze®.

Charakter dziatalno$ci wiedzmy 1 funkcje pelnione przez nig w obrgbie
spotecznos$ci chlopskiej znalazty swe odzwierciedlenie juz w jezyku prastowianskim,
poniewaz termin *védema oznacza ,te, ktora wie”, tzn. dysponuje wiedza niedostgpna
dla przecigtnego mieszkanca wsi, w tym obdarzona zostala darem przepowiadania
przysztosci. Powyzsze zdolno$ci oraz umiej¢tno$é leczenia choréb zblizaja zatem
wspomniang istot¢ do innej postaci potdemonicznej, a mianowicie znachorki —
W praktyce niekiedy nawet oba przytoczone okrelenia traktuje si¢ jako tozsame?. Bohdan
Baranowski pisal, ze przyczyna, dla ktorej posadzano dang kobiete o uprawianie magii®,
czgstokro¢ posiadata charakter o wiele mniej spektakularny niz stawiane jej zarzuty.
Podejrzliwos¢ okolicznych mieszkancow zazwyczaj bowiem sprowadzata na siebie
wiejska znachorka zajmujaca si¢ ziotolecznictwem 1, niejednokrotnie, rowniez
wrozbiarstwem®.

Tytulowa istota, ze wzgledu na kategori¢ istot demonicznych, do ktorej zostata
przypisana, nierzadko utozsamiana jest rowniez z czarownica’. Nazwa ta posiada jednak
zachodni rodowdd, gdyz uzywana byta w stosunku do kobiet oskarzonych o uprawianie

czarow 1 sadzonych przez instytucje koscielne za praktyki magiczne gldownie miedzy XV

3T. Mann, Doktor Faustus, przet. M. Kurecka, W. Wirpsza, Wroctaw 2018, s. 184,

4B.W. lans, IToeepus, cyesepus u npedpaccyoku pycckozo Hapooa, Mocksa 2011, c. 80; v. A.51. T'ypesuu,
Beovma, [B:] Cnosape cpednesexosoii kyromypet, pea. idem, Mocksa 2003, c. 63.

5 Bohdan Baranowski rozrdznit ,,czarownice pomoéwione” o czary przez lokalnych mieszkancow
oraz ,,powotane”, tzn. oskarzone przez inng domniemang wiedzm¢ o wspotuczestnictwo w diabelskich
praktykach. B. Baranowski, O hultajach, wiedzmach i wszetecznicach. Szkice z obyczajow XVII i XVIII
wieku, Poznan 2020, s. 142.

b 1dem, W kregu upioréw i wilkotakéw. Demonologia stowianska, Poznan 2019, s. 269.

" JLLH. Bunorpanosa, Hapoonas demononozus u mugo-pumyaivbnas mpaduyus ciaean, Mocksa 2000,
c. 230-231.
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a XVl w.8 przede wszystkim na terytorium Krélestwa Niemieckiego, Szwajcarii, Francji,
Wysp Brytyjskich i Ameryki Poocnej, Skandynawii, Europy Srodkowej (zwlaszcza
Polski, Litwy 1 Wegier) oraz Europy Potudniowej ze szczegdlnym wskazaniem Hiszpanii,
Portugalii oraz Wtoch, w ktorych to krajach zanotowano zakrojong na szeroka skale
dziatalno$¢ inkwizycji. Nalezy zatem mie¢ na uwadze, ze W okresie Odrodzenia
i kontrreformacji® doszto do natozenia chrze$cijanskiej wizji czarownicy na poganski
wizerunek wiedzmy®®, co doprowadzito do interferencji zachodnich i wschodnich
wpltywow kulturowych do tego stopnia, ze w polskich wierzeniach ludowych staty si¢
one trudne do rozroznienial!. Zasadniczo zatem niemozliwe jest wskazanie cech
pozwalajacych na dokonanie klarownej klasyfikacji wspomnianych postaci jako dwoch
odrebnych, niezaleznych od siebie istot o naturze demonicznej*?.

W ludowej bajce magicznej bohaterki posiadajace wlasciwosci wierzeniowych
istot potdemonicznych funkcjonuja pod bardzo licznymi nazwami, przydomkami
oraz imionami. Narrator rozpatrywanych opowie$ci niejednokrotnie wymiennie
postuguje si¢ okresleniami ,,czarownica’ T 501; Lorentz 1914: 351; CYC 409; Tymunesuu 1961: 50; CYC 450;
Adpanaches 2, 1985: 250; CYC 449; Cazosrukos 1884: 100; CYC 706; Coxornosa, Lodman 1941: 114, ,,CZarnoksi¢znica”

T 327A; Polaczek 1892: 245 i ,,Wiedima” CYC 409; Apanacwes 2, 1985: 260; CYC 428; Xynsakos 1964: 91 OrdZ Nnazwag

8 W Rzeczypospolitej mimo uchwalenia w 1776 r. konstytucji sejmowej Konwikcyje w sprawach
kryminalnych zakazujacej stosowania tortur oraz karania $miercig osob podejrzanych o postugiwanie si¢
czarami ostatnia Polka oskarzona o uprawienie magii Krystyna Ceynowa zgingta znacznie pdzniej,
bo dopiero w 1836 r. Jan Kartowicz zrelacjonowat 6w proceder nastgpujaco: ,,Rzucono podejrzenie
na piec¢dziesiecioletnia wdowe (...) ze jest czarownica i ,,zczarowata” chorego od lat kilku rybaka Jana
Kakla. Pod dowodztwem miejscowego znachora (...) cala gmina chatupska, z soltysem na czele,
postanowita uzyciem wszelkich tortur i katuszy zmusi¢ ja do przywrocenia zdrowia choremu na wodna
puchling Kaklowi; przez cale dziesi¢¢ dni bito ja, szarpano, kopano obcasami, okrywano ranami, gtodzono,
wigziono, kilka razy ptawiono w morzu i nareszcie po dlugiej meczarni utopiono” Kartowicz 1887: 56-

® W owym czasie szerzyly sic w Europie nastroje apokaliptyczne pociaggajace za sobg strach przed
nadej$ciem antychrysta, koncem $wiata i sadem ostatecznym. Jako poktosie wszechobecnej paniki nalezy
uznaé oparte na mechanizmie ,kozta ofiarnego” przesladowanie oséb uznanych za heretykow, Zydow
czy wiedzm. A.4. TypeBuu, 0p. Cit.; idem, Bedvma 6 depesie u nped cyoom (napoonas u yuénas mpaouyuu
6 NoOHUMaHuu mazuu), [B:] A3vixu Kyremypul u npobiemsl nepesooumocmu, pea. b.A. Ycnenckuii, Mocksa
1987, c. 16-19, 33.

10 L. Pelka, Polska demonologia ludowa, Poznan 2020, s. 323.

11 B. Baranowski, W kregu upioréw..., s. 267; v. V. Wroblewska, Czarownica, [w:] Stownik polskiej bajki
ludowej, t. 1, red. eadem, Torun 2018, s. 368. Ponadto materiaty etnograficzne z XIX i poczatku XX w.
sugeruja, ze rosyjscy i ukrainscy mieszkancy wsi nie odr6zniali wiedzmy i czarownicy. Ch.D. Worobec,
Possessed. Women, Witches, and Demons in Imperial Russia, Illinois 2001, p. 89.

12 B.M. Jams, op. cCit., c. 58. Zaznaczy¢é jednak trzeba, ze podobnego rozréznienia podjela sie Ludmila
Winogradowa, wskazujgc na dwa podstawowe kryteria ulatwiajace identyfikacje wspolniczek diabta
W wierzeniach ludowych: 1) obiekt wrogich dzialan — wiedzma odbiera krowom mleko, natomiast
czarownica zsyta na cztowieka choroby, 2) czas aktywacji zdolno$ci magicznych — w przypadku wiedzmy
ogranicza si¢ on gtdéwnie do pory nocnej oraz poszczegdlnych §wiat czy obrzedow dorocznych, podczas
gdy czarownica korzysta ze swych nadprzyrodzonych umiejetnosci w dowolnym momencie.
JL.H. BunorpanoBa, Koznodymnesa, [B:] Hapoouas odemononoeuss Ilonecos..., c. 323. Nie ulega jednak
watpliwosci, ze to wilasnie odbieranie krowom mleka powszechnie przypisywano domniemanym
zachodnioeuropejskim czarownicom podczas toczacych si¢ przeciwko nim procesom.
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»Baba Jaga” i jej rozmaitymi wariantami (pol. rowniez j¢dza T 327A; Kolberg 3, cz. 1, 1962: 143,
J qdza—baba T 449; Chetchowski 1889: 28, zjadarka T 317; Kolberg 8, cz. 4, 1962: 23; T 327D; Kolberg 8, cz. 4, 1962: 20,
ros. ba6a fIra (Koctsnas Hora), SIra-6a0a cyc 409; Cuupros 1, 1917: 215, ITHOMXA CYC 409; Yucros
1958: 26; CYC 428; Adanacses 1984: 125; Cazosmuxos 1884: 85, ETHOMXa CyC 706; Huxudopos 1961: 88, SIrabosa
CYC 450; Cuvmma 1975: 125, SIMIIbHA-BaOMIIbHA CyC 706; Asamoscxmit 1947: 109 itp.), traktujac je
W spos6b synonimiczny®®. Z tego powodu bywa, ze fabuly te zyskuja niejednoznaczny,
a czesto wrecz kuriozalny wymiar, gdy np. odbiorca dowiaduje si¢, ze babojedza peni
role krolewskiej gospodyni cyc 450; Kaprayxosa 2008: 179 lub carskiej dworki cyc 403: Cuupros 1,
1017: 184. Tytutowe bohaterki otrzymuja ponadto takie nazwy jak ,,zmija” T 327¢: Kolberg 36,
1964: 416; CYC 450; Mutporiombekas 1975: 238; Pomaros 1887: 266; CYC —480%; Mutporomsckas 1975: 241, ,,gadzina”
T 327C; Bargez 1886: 235 Oraz ,,ogoniasta” T 327¢; Bargez 1886: 235. Niekiedy wskazuja one na stan
faktyczny, lecz bywa rowniez, ze zostaja nadane ze wzgledu na negatywne cechy
charakteru ich nosicielek oraz demoniczne konotacje przypisywane w kulturze ludowej
zwierzetom chtonicznym, do ktoérych naleza m.in. gady i plazy.

W pozostatych przypadkach postac przejawiajaca cechy wiedzmy lub czarownicy
okreslana jest zgodnie z pelniong przez siebie funkcja rodzinno-spoteczng (,,macocha”,
»tesciowa”, ,bratowa”, ,babcia”, ,staruszka” itp.). O wzajemnej zastepowalnosci
wspomnianych bohaterek pisata m.in. Maria-Gabriele Wosien, dostrzegajac prymarnosc¢
Jagi wobec pozostatych antagonistek. Zdaniem badaczki owe negatywne wizerunki
postaci kobiecych prawdopodobnie przeniknely do fikcjonalnych opowiesci ludu jeszcze
w czasach $redniowiecza:

Miejsce Baby Jagi jako postaci negatywnej zajmujg zazwyczaj wiedzmy i macochy
— personifikacje zla, ktore jako takie przeciwstawiaja si¢ rozwojowi bohatera
lub bohaterki. Bardzo prawdopodobne jest, ze postaci te, stanowigce wcielenie
pejoratywnych aspektow natury kobiety, przeniknely do bajki ludowej w czasach
Sredniowiecza w wyniku powszechnego zjawiska uprawiania magii i zwalczania go.

Kobieta ukazujaca swoje ciemne oblicze wabi, lapie w sidla i wprawia
W przerazenie'.

Co wiecej, glownie rosyjska bajka magiczna dostarcza licznych przyktadow
uzycia okreslen ,,czarownica”, ,,wiedzma”, a takze ,,zmija”’ w stosunku do antagonistek

nieprzejawiajacych wierzeniowych, w tym nadprzyrodzonych, cech owych postaci,

18V. V. Wréblewska, op. cit.; H. Pilinovsky, Baba Yaga, [in:] The Greenwood Encyclopedia of Folktales
and Fairy Tales, vol. 1, ed. by D. Haase, Westport — London 2008, p. 93.
14 M.-G. Wosien, The Russian Folk-tale: Some Structural and Thematic Aspects, Miinchen 1969, p. 139.
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lecz charakteryzujacych si¢ podtym charakterem i dopuszczajacych si¢ aktow
okrucienstwa.

Ze znacznego ujednolicenia powyzszych imion i okreslen, a co za tym idzie,
wymiennosci 16l fabularnych tytulowych bohaterek, wytania si¢ problem ich
identyfikacji w bajce magicznej®®. Baba Jaga przejmuje w niej bowiem niektore atrybuty
przypisywane czarownicy-wiedzmie (mozdzierz i thuczek, piec), zajecia (przgdzenie)
oraz nadprzyrodzone umiejetnosci, takie jak latanie w mozdzierzu i na miotle®
oraz zdolnoéé do fizycznej metamorfozy wiasnej lub cudzej osoby!’. Z powodu
zasygnalizowanych niescisto$ci konieczne jest zatem doprecyzowanie, ktore wcielenia
Baby Jagi zostaty naznaczone wierzeniowymi wilasciwosciami wiedzmy i czarownicy.
W tym celu wilasciwe byloby odwotanie si¢ do klasyfikacji Wtadimira Proppa
rozrdzniajacego trzy gldwne typy bajkowej jedzy, mianowicie Jageg-porywaczke, Jage-
wojowniczke oraz Jage-donatorke!®. Zasadne wydaje si¢ zatem uwzglednienie
W niniejszym podrozdziale przede wszystkim pierwszego oraz drugiego wcielenia jedzy,
odpowiednio ze wzgledu na przejawiane przez nig agresywne dziatania skierowane
przeciwko bohaterowi, w szczego6lnosci postugiwanie si¢ czarami, oraz sktonnosci
kanibalistyczne. Z kolei znacznie mniejszg reprezentacje w bajce posiada jeden
z podtypoéw Jagi-donatorki, mianowicie Jaga-opiekunka leSnych i gospodarskich
zwierzat®®, nad ktérymi posiada nadprzyrodzong wtadze.

Do najbardziej reprezentatywnych watkow bajkowych naleza opowiesci,
w ktorych bohaterka korzysta ze swych umiejetnosci dokonywania fizycznej
metamorfozy innych postaci w celu doprowadzenia do ich zguby oraz osiggnigcia
osobistych korzysci. I tak zaklina ona w zwierz¢ mtoda Zong carewicza, aby umozliwié¢
sobie lub wlasnej corce zajecie jej miejsca na monarszym dworze (CYC 403
»llonmenenHas >xeHa”, CYC 409 ,,Matp-psics” (ATU 409 ,, The Girl as Wolf”), T 450
,,Brat baranek” / CYC 450 ,,bparen u cectpuna” (ATU 450 ,,Little Brother and Little
Sister”)). Z kolei w innych przekazach Zona niechetna dalszemu zyciu z wlasnym m¢zem
przemienia go w psa, a nastgpnie w ptaka (T 449 ,,Sidi Numan” / CYC 449 ,Ilapckas
cobaka (Cugu-Hayman)” (ATU 449 ,Sidi Numan”)). W opowiesciach rosyjskich

5 U.A. Pasymosa, Ckaska u 6oiiuuxa (Mughonozuveckuii nepconasxc 6 cucmeme xcanpa), IlerposaBoack
1993, c. 14-15.

16 B.41. Herpyxun, Hea, [B:] Craéanckue opesnocmu. .., T. 5, Mocksa 2012, c. 614.

1V, Wroblewska, Baba Jaga, [w:] Stownik polskiej bajki. .., s. 4.

18 B 1. Tponn, Hcmopuueckue kopru onuebnoti ckasku, Jlennurpan 1986, c. 53.

9 Ibidem, c. 77.
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natomiast Baba Jaga nagradza sierote za stuzbg¢ polegajaca m.in. na myciu jej dzieci, ktore
okazujg si¢ zwierzetami (CYC —480* ,Mauexa u namguepuna” (ATU 480 ,,The Kind
and the Unkind Girls”)). Zdarza si¢ rowniez, ze bohaterka nieswiadomie dokonuje
fizycznej przemiany wilasnych dzieci w ptaki badz wilki, przeklinajac je
za niepostuszenstwo (CYC 451 ,bparbs-Boponsl (nedemau, Bomku)” (ATU 451
,»The Maiden who Seeks Her Brothers”)). Imponujaco pod wzgledem liczby wariantéw
prezentujg si¢ réwniez watki, w ktorych kobieta nazwana wiedzma lub czarownicg
ze wzgledu na negatywne cechy charakteru z zazdro$ci o wilasnego me¢za rozkazuje
odcig¢ rece jego siostrze (CYC 706 ,.bespyuka” (ATU 706 ,,The Maiden Without
Hands”)) lub podmienia przy porodzie dzieci z niezwyklymi wlasciwosciami
na zwyczajne, niczym si¢ niewyrdzniajace (CYC 707 ,Uynecusie neru” (ATU 707
,» The Three Golden Children™)).

Osobna grupa watkéw poswiecona zostata fabutom, w ktorych dochodzi
zazwyczaj do spotkania gtownej bohaterki lub rodzenstwa z Babg Jaga. Jedza czyha
w tych opowiesciach na zycie dzieci, zamierzajac upiec je w piecu i pozre¢ (T 317 ,,Brat
isiostra” (ATU 317 ,,The Tree That Grows up to the Sky”), T 327A ,,Czarownica i dzieci
(Jas 1 Malgosia)” / CYC 327A ,,bpar u cectpa y BenbMbI (KonayHa, 3mest)” (ATU 327A
,Hansel and Gretel”), T 327C ,,Jedza i karzetek” (ATU 327C ,,The Devil (Witch) Carries
the Hero Home in a Sack”), T 327D ,,Czarownica ludozerczyni”, T 327E ,,Ucieczka
od czarownicy”). Przewazaja wérod nich narracje polskie, przy czym warto zaznaczy¢,
ze opowiesci opatrzone numerem T 327A ze wzgledu na swe niemieckie pochodzenie
zyskaly popularnos¢ niemal wylacznie na Kaszubach.

Znacznie skromniej pod wzgledem liczby realizacji prezentuje si¢
wschodniostowianski watek, w ktorym wiedZma rozkazuje pannie pas¢ krowy i owce,
ktére okazuja si¢ dzikimi zwierzgtami, testujac jej gotowos¢ do malzefistwa ze swoim
synem (CYC 428 ,JleBymika Ha ciyx0e y BeapMbl”). Z kolei zazwycza] w wariantach
polskich (gtownie kaszubskich) i ukrainskich wystepuje ona w roli przadki wyrgczajacej
w pracy gtowna bohaterke, by nastepnie zjawi¢ si¢ jako gos$¢ na jej weselu (T 501 ,, Trzy
przadki” / CYC 501 ,,Tpu npsixu” (ATU 501 ,,The Three Old Spinning Women”)).

4.1.1. Mlode polowice i szpetne staruchy

W bajce magicznej nie ma zgodnos$ci co do wieku tytutowych postaci. Z jedne;j
bowiem strony zona o cechach czarownicy bywa opisywana jako mtoda kobieta cyc 449,

Kapnayxosa 2008: 325; Jlesuenko 1928: 450; T 449; Nitsch 1929: 126, lecz z druglej SZCZGgélnie W przypadku
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demonicznych przadek oraz wiedzmy-babojedzy mowa jest o ich podesztym wieku cyc
303; Huxudopos 1961: 240; T 327A; Lorentz 1912: 132; Tomaszewski 1930: 97; T 327D; Kolberg 8, cz. 4, 1962: 20; T 501; Lorentz
1912: 56-57; CYC 501; Czambel 1906: 249; dsocix 1976: 403. CO istotne, w znacznej czg$ci rozpatrywanych
narracji czarodziejskich nieistotny okazuje si¢ wyglad zewnetrzny tych bohaterek,
za wyjatkiem kilku watkow podejmujacych kwesti¢ ich wyjatkowej szpetoty T 327D; Kolberg
8, cz. 4 1962: 20. | tak w bajce kobiety zajmujgce si¢ wyrabianiem nici bywaja utomne
i koSlawe T s501; Nadmorski 1889: 754, @ ponadto posiadajg okreSlony zestaw defektow
fizycznych, ktore zazwyczaj thumacza wykonywanym przez siebie zajeciem (T 501 /
CyC 501), t_] wielki paleC u dloni poxnecreencras 1941: 129; Czambel 1906: 249, dhlgé} Kosinski 1881: 208
badZz masywna reke Lorentz 1912: 56-57, 74, 134, 157, 226; 1914: 378, 471, 563; Tpunuenxo 1895: 86, Jrube nogi
Lorentz 1914: 563, 576; 1924: 693, 713, 757; Poxnectenckas 1941: 129; I'punuenxo 1895: 86; Czambel 1906: 249, miqsiste
Wargi Lorentz 1924: 693, 713, 757, Z ktorych dolna niekiedy wisi na brodzie lub piersi czambel 1906:
249; Tpunueno 1895: 86, 0gromne lub dhugie zeby Kosinski 1881: 208; Lorentz 1914: 351; CYC 501 / 510A; Jlepuenko
1928: 567, SPICZAStY NOS Poxcecreencas 1941: 129, @ takze posladki znacznych rozmiardw xosinski
1881: 208. Jedza moze z kolei charakteryzowac si¢ ponadprzecietng waga T 317; Kolberg 8, cz. 4,
1962: 24; T 327C; Petrow 1878: 153 0raz duzym klem umieszczonym na czole T 327c; petrow 1878: 152.

W rosyjskiej bajce magicznej do tradycyjnego zestawu cech Baby Jagi nalezy
ponadto kosciana noga, przesadnie dlugi nos (,,06a0a-sira KocTsiHast Hora, HOC B TIOTOJIOK
BPOC” CVC 327A; Adanacses 1984: 150), a takze zbyt wydatne piersi oraz usta, ktore wiesza
na klamce drzwi cyc 3278; Hosuxosa 1971: 226. Przywotane anomalie fizyczne wprost nawigzuja
do przekonan mieszkancoOw wsi, zgodnie z ktorymi czarownic¢ charakteryzuje
odbiegajaca od przyjete] normy aparycja, mianowicie znaczna szpetota oraz wszelkiego
rodzaju utomnosci, rowniez te korespondujace ze staroscia. Z drugiej strony ze zrodet
historycznych wiadomo jednak, Zze np. wiek kobiety nie stanowil bezposredniej
przestanki dla oskarzenia jej o czary, poniewaz ws$rdd domniemanych wiedZm
znajdowaly sie zaréwno osoby mtode, jak i posunicte w latach?.

W polskich i rosyjskich narracjach czarodziejskich do najpopularniejszych
atrybutéw wierzeniowej czarownicy, przejetych gtownie przez Babe Jage, nalezy miotla
e.g. CYC 409; Uncros 1958: 26; CYC 428; 3ememm 1915: 109. Z kolei glownie w opowiesciach
wschodniostowianskich jako $rodka transportu jedza uzywa mozdzierza eg. cvc 3278;
Hosukosa 1971: 228; CYC 409; Yucros 1958: 26; CYC 428; Xynaskos 1964: 91; v. T 317; Rumeléwna 1904: 539, kt()ry moze

jej rowniez stuzy¢ jako miejsce do spania cyc 327B; Mumponomcxas 1975: 255. Ostatni wariant,

20 A 1. T'ypeBuy, Bedvma, c. 65.
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stanowigcy przyklad rosyjskiej prozy bajkowej zanotowanej na ziemiach litewskich, jest
o tyle ciekawy, ze antagonistka jest w nim okre$lana jako ,,baba Ragana”, ktore to imi¢

nawigzuje do ogolnobattyjskiego okreslenia wiedzmy.
4.1.2. Niejednoznaczna lokalizacja

Zenskie postaci przejawiajace cechy czarownicy lub wiedzmy z reguly nie
posiadaja charakterystycznego dla siebie miejsca aktywnosci. Jest ono zalezne od funkcji
petnionej przez wspomniane bohaterki oraz rozwoju fabuty sprawiajacego, ze zazwyczaj
pojawiajg si¢ one w takich miejscach, jak wicjska chata, taZznia (ros. 6ans), a takze
krolewski badz carski dwor. W bajce lokalizacja zostaje doktadnie sprecyzowana jedynie
w przypadku Baby Jagi zamieszkujacej slynna lesng chatk¢ na kurzej ndzce:
,»W sasiedztwie, w pustém polu, w chatce na kurzych noézkach, mieszkata stara
czarownica, u ktorej byta mloda corka, tak szkaradna, ze nikt bez wstretu na nig patrzy¢
nie moOgt” T327¢; Glinski 2, 1862: 161-162; v. CYC 428; Cmmprios 1, 1917: 416. W polskich opowiesciach dom
jedzy czegsto przyjmuje posta¢ chatupki zbudowanej z piernika i cukru T 3274; Tomaszewski
1930: 97; Malinowski 1901: 120; Lorentz 1912: 132, W CZym przejawia si¢ wptyw bajek niemieckich braci
Grimm. Rzadziej jest to okazatych rozmiaréw kamienica stojgca w centrum lasu T 327a;
Polaczek 1892: 245.

Bywa, Ze w rozpatrywanych opowiesciach jako miejsce zamieszkania
antagonistki wspomniana zostaje przestrzen o cechach zaswiatowych — podziemna kraina
T 317; Rumelowna 1904: 539; Chelchowski 1890: 43; Federowski 1902: 106; CYC 327A; Adanacees 1984: 150, & W Nig]
zaczarowany paltac 1 317; Kolberg 36, 1964: 424. W jednym z wariantdw przywotana jest w nich

réwniez tysa gora, na ktdrg udaje si¢ demoniczna bohaterka 1 327¢; Glinski 2, 1862: 167.
4.1.3. Kobiety walczace o status i wladze

Sposrdéd czarownic 1 wiedzm wystgpujacych w bajkach wschodniostowianskich
wylania sie pokazne grono bohaterek petiacych funkcje uzurpatorek?'. Okrutna
| zazdrosna macocha badz jej corka, gospodyni lub Baba Jaga moze w powyzszych
narracjach przemieni¢ pasierbice badz niespowinowacong ze sobg dziewczyng w zwierze
1 podszywa si¢ pod nia, aby zapewni¢ sobie lub swej rodzonej potomkini matzenstwo z

carewiczem. Tto owego konfliktu rodzinnego niekiedy zostaje zarysowane nieco szerzej:

2LV, A. Johns, Baba Yaga: The Ambiguous Mother and Witch of the Russian Folktale, New York 2004,
p. 376-387; W.F. Ryan, The Bathhouse at Midnight. An Historical Survey of Magic and Divination
in Russia, Pennsylvania 1999, p. 79.
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mowa jest mianowicie nie tylko o probie podwyzszenia wlasnego statusu spoleczno-
materialnego np. kosztem przybranej corki, lecz takze o niechgci okazywanej jej poprzez
odmawianie pozywienia i karmienie jedynie kromka czerstwego chleba dziennie cyc 409,
Cwmpros 1, 1917: 215, @ hawet o przepedzeniu z domu cyc 409; Aganacses 2, 1985: 260-

Do popularnych elementéw wspomnianych opowiesci nalezy motyw fizycznej
metamorfozy protagonistki z udzialem czarownicy. Najczesciej dochodzi do zaklecia
dziewczyny w:

—rysice cvc 409; Adanackes 2, 1985 260; Cmupros 1, 1917: 216; Tymunesua 1961: 50,

—kaczKe cyc 403; iparomanos 1876: 353; Weryho 1889: 73; CYC 428; Cyupros 1, 1917: 417; CYC 450; JIparomatios 1876:
353; UyGurckuii 1878: 470; cf Hemuenko 1963: 103,

— szczupaka cyc 403; Poxaecrsenckas 1941: 72; Cuvmua 1975: 197; Pynuenko 1870: 52; Cmupros 1, 1917: 184,

— tabedziCe cyc 403; Pasymora, Cenprmma 1974: 136,

— WESZ cyC 409; Federowski 1902: 52,

a nastgpnie przebrania w jej sukienke fatszywej zony carewicza cyc 409; Aganacses 2, 1985: 260-
Jedynie z nielicznych opowiesci odbiorca dowiaduje si¢, w jaki sposob odbywa si¢ owa
metamorfoza —np. w jednym z wariantow rosyjskich mowa jest o tymczasowym uspieniu
panny cvc 403; Cwmpros 1, 1917: 184, Za$ W narracji biatoruskiej czarownica postuguje si¢ magia
sympatyczng (homeopatyczng), oparta na zasadzie, zgodnie z ktora ,,podobne rodzi
podobne”?2. Rzucajac zaklecie, wypowiada ona bowiem stowa: ,ut’ ut’ ut’ ut’!”,
odwotujac si¢ do nazwy gatunkowej ptaka (br. / ukr. ByTka, ros. ytka — kaczka) cyc 403;
Federowski 1902: 281. Bywa, ze kobieta upodabnia wtasng corke do jej rywalki (,,Mauexa-To
KOJIYHbsI Oblj1a, OHA cJiejajia CBOKO J0Ub Moxoked Ha TaHromky”), po czym przekazuje
jej dziecko odebrane pasierbicy cyc 409; Tymuresia 1961: 50

Co istotne, niekiedy wspomniana metamorfoza odbywa si¢ w tazni cyc 409; Pomaros
1887: 292; cf CYC 450; Murpononsexas 1975: 238; Lleiirmm 1911: 187, @ WieC W miejscu posiadajacym
wlasciwosci mediacyjne, m.in. z powodu uznania go za siedlisko istot demonicznych?®.
Macocha bije wowczas panng gatazka i wymawia zaklecie: ,, Y1006 TeO6€ OTHBIHE U TJOBEKY
PBICBIO OeTaTh!” cyc 409; Xynaxos 1964: 86. Warto nadmieni¢, ze w niektdrych przekazach tego
typu demoniczna bohaterka nie dokonuje fizycznej przemiany swojej rywalki,
lecz przebiera si¢ w nalezacg do niej odziez cyc 450; Heirrmm 1911: 187

W opowiesciach czarodziejskich w podobny sposob zachowuje si¢ ponadto

falszywa bohaterka niewykazujaca jakichkolwiek umiejetnos$ci magicznych. Usituje ona

22 ).G. Frazer, Ztota gatq?. Studia z magii i religii, przet. H. Krzeczkowski, Krakow 2017, s. 17-18.
23 E.D. bynosckas, U.A. Mopo3os, banus, [B:] Crassanckue opesnocmu. .., T. 1, c. 138.

145



pozby¢ sie rywalki w celu zdobycia jej meza dla siebie lub wlasnej corki zwabia
dziewczyne do tazni lub nad rzeke, po czym topi ja cvc 403; Posuectsencias 1941: 62; CYC 450; Cumisia
1975: 127; Federowski 1902: 193, NP. POPrzez zawieszenie kamienia na Szyi cyc 450; Powaros 1887: 266;
Kapmayxosa 2008: 179, @ nastepnie podszywa si¢ pod nig, wdziawszy na siebie jej ubranie
V. CYC 403; Kaprayxosa 2008: 244; Pasymosa, Cenniuna 1974: 290. Niekiedy kobieta wbija takze ndz w serce

dzieci dziewczyny i1 rozpowiada, ze s3 one martwe cyc 450; Uyouuckuii 1878: 472-

Ryc. 10. U.4. bunubus, ilustracja do rosyjskiej bajki ludowej pt. beras ymouxa (1932).

W opowiesciach czarodziejskich niekiedy dochodzi rowniez do rzucenia przez
falszywa bohaterke uroku powodujacego u bohaterow powazny uszczerbek na zdrowiu.
Jako przyklad niech postuza przekazy, w ktoérych Baba Jaga zsyla na mlodzienca
gluchote, za$ na jego siostre dodatkowo $lepote, gdy ci odmawiajg jej miejsca na swoim
statku, a tym samym krzyzuja jej plany dotyczace wydania si¢ za maz za carewicza cyc
403; Pasymosa, Censuna 1974: 135-136. Co wiecej, zaklecie natozone przez bajkowa czarownice
zazdrosng o zaslubiny gléwnej bohaterki z carem moze wywota¢ nie tylko chorobe, lecz
takze negatywnie wptyna¢ na stan flory otaczajacej dwor: ,,Bot moexan naps Ha OXOTY.
Tem BpeMeHeM TpHILIa KOJAYHBS M HaBela Ha IapuIly MOp4Yy: clienaiach AJCHYyIIKa
OonpHas, 1a Takas xynas na oneanas. Ha mapckom aBope BCe MPUYHBLIO; IIBETHI B Cay
CTaJIN BSIHYTh, IEPEBbSI COXHYTh, TpaBa OJCKHYTh” CYC 450; Adanacses 2, 1985: 250; v. nienot. w CYC:

Casymnma 1965: 75. Przytoczone narracje koresponduja z przekonaniami spotecznos$ci
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wiejskiej, zgodnie z ktorymi wspotpracownica szatana czg¢sto posuwa si¢ do rzucenia
uroku na ludzi witsch 1929: 15, przyczyniajac si¢ tym samym do wywotania chorob,
w szczegblnosci takich jak np. kottun kolverg 3, cz. 1, 1962: 98, @ takze pogorszenia stanu
fizycznego 1 psychicznego swej ofiary. W wierzeniach ludu tytutlowa postac
poétdemoniczna posiada ponadto wiadze nad zjawiskami przyrody, na skutek czego jest
w stanie doprowadzi¢ do jej zniszczenia®*.

Z bajkowymi uzurpatorkami zwigzany jest rowniez motyw asystowania przy
porodzie w roli akuszerki. Bohaterka, korzystajac ze sposobnos$ci, najczesciej zamienia
wowczas dzieci lub podklada na ich miejsce zwierzgta. W pierwszym przypadku
wystepnego czynu moze dopusci¢ si¢ Baba Jaga dzialajaca w interesie wtasnej corki,
ktorej zaloty zostaly odrzucone przez carewicza. Podczas obmywania w lazni jego
cudownych, posiadajacych zlote nézki i srebrne raczki syndéw, podmienia ich ona
na zwykte dzieci obu plci, a nastepnie zanosi do chaty w lesie, gdzie zostaja dodatkowo
przemienieni W Wilki cyc 707; Kapuayxoea 2008: 190-191. L.aznia stanowi réwniez miejsce,
w ktérym w trakcie zaleconej przez akuszerke kapieli gléwnej bohaterki, majacej
rzekomo poprawi¢ jej stan po porodzie, zostaje ona utopiona, za$ nalezace do niej
odzienie naktada na siebie jej rywalka w osobie corki antagonistki T 450; Kartowicz 1887: 254-
Co wiecej, w bajce magicznej moze rowniez doj$¢ do porwania krolewskiej corki, gdy ta
jest jeszcze niemowleciem, przez wiedZme-antagonistke, ktora nastgpnie czyni z niej
wlasng wychowanke T 317; Kolberg 8, cz. 4, 1964: 424.

Z kolei drugiego sposrod wspomnianych czynéw ponownie dopuszcza si¢
macocha lub matka dziewczyny nieudolnie usitujgcej zosta¢ zong cara, a wigc ponownie
falszywej bohaterki. W ramach zemsty podmienia ona synéw swego niedosztego zigcia
Na SZCZEeNigta Cyc 451; Mupsx 1969: 83; CYC 707; Yeprpimes 1950: 182; Cymuprios 1, 1917: 157-158, @ Nawet gnijacy
kawatek drewna cyc 451; rupsx 1969: 84. Niedostrzegajacy podstepu mezczyzna rozkazuje
umiesci¢ swa prawowitg zon¢ w beczce 1 wrzucic¢ j3 do morza cyc 707; Yepusimes 1950: 182;
Cwmproe 1, 1917: 157-158. W niecnych planach tzw. babke niekiedy wspomaga $wiekra
zamieniajaca dzieci na psa, kota 1 szczura T 451; siewinski 1903: 82-83. Warto dodac, ze zwierzeta
moga rowniez petni¢ funkcje demonicznych straznikow uwigzionej potoznicy. Takiego
przyktadu dostarcza opowies¢, w ktoérej staruszka, odebrawszy pordd krolewny,
przywoluje dwa gady i rozkazuje im utopic ja, a nastepnie pilnowac jej ciata 1 450, Koztowski

1869: 310-311.

24 J1.H. Bunorpanosa, C.M. Toncras, op. Cit., c. 299.
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W przytoczonych przyktadach widoczne sg liczne nawigzania do wierzeniowo-
obrzedowej sfery dotyczacej wiejskich akuszerek. Po pierwsze, zachowana zostala
zgodnos$¢ z dopuszczalnym wiekiem ,,babki”, ktora wedle obyczaju powinna zostac
wybrana sposrod kobiet dojrzatych oraz tych w podesztym wieku. Czyniono to nie tylko
ze wzgledu na zdobyte przez nie do$wiadczenie podczas wlasnych porodow, lecz takze
ze wzgledu na naturalne wygasniecie ich zdolno$ci do wydania na §wiat potomstwa,

aby nie stanowily konkurencji dla potoznicy?°.

Ryc. 11. P.J. Lynch, Changeling (2018).

Ponadto analizowane opowiesci wprost odnosza si¢ do rozpowszechnionych
wsérod ludu obaw dotyczacych ingerencji wiedzmy w sfere rodzinng. Zgodnie
z przekazami  etnograficznymi  czarownica stanowi¢ ma bowiem zagrozenie
dla niemowlat. Niekiedy podejmuje si¢ ona roli tzw. babki oraz prze$laduje sprowadzone
na $wiat dzieci, m.in. poprzez mordowanie ich?®, a takze po$wiecanie szatanowi?’.

W Polsce przekonania te powstaty za sprawa Kosciota w okresie kontrreformacji podjetej

w celu rekatolicyzacji spotecznosci innowierczych w Europie?®. Wedlug wyobrazen

%5 " U. KabakoBa, Anmpononozus sxcencko2o mena 6 ciasanckoii mpaouyuu, Mocksa 2001, c. 69-70.

% Cf B. Rochelandet, Sorcieres, diables et biichers en Franche-Comté aux XVIe et XVile siécles, Cétre
1997, p. 80.

21/, H. Krammer, J. Sprenger, Mtot na czarownice [reprint wydania z 1614 r.], Warszawa 2016, s. 144;
B. Baranowski, W kregu upioréw..., s. 293-294.

28 B, Baranowski, W kregu upioréw...,s. 170-171.
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mieszkancow wsi i relacji $wiadkow czarownice 1 wiedzmy zdolne sg rowniez
do porwania lub zamienienia matych dzieci?®. Znane s3 ponadto opowiesci wierzeniowe,
w ktorych kobiety te, m.in. tesSciowa potoznicy, uprowadzajg dzieci wprost z jej tona
lub zaraz po porodzie, za$ na miejscu niemowlecia zostawiajag miotl¢ badz szczotke
3unosben 1987, 151-154; cf Kopenora, Xpamoa, Ilesaperxora 2007: 225. 1ym samym ewidentne staje si¢
upodobnienie zarowno bajkowych akuszerek, jak i ludowych czarownic do stowianskich
istot nadprzyrodzonych nazywanych powszechnie boginkami (dziwozonami),
mamunami lub ptaczkami, ktorych celem bylo zamienianie niemowlat, zwlaszcza
nieochrzczonych, tuz po rozwigzaniu lub jeszcze w tonie matki, a nastgpnie podrzucanie
swoich, czgsto posiadajacych liczne defekty fizyczne i chorych. Wierzono, ze demony te
powstaja z dusz pokutujacych kobiet, dzieciobodjczyn, dziewczat, ktére poronity
lub zmarty przy potogu, samobdjczyn, starych panien czy wlasnie czarownic
oraz akuszerek®.

Innego rodzaju intryge aranzuje natomiast bohaterka okreslona mianem Baby
Jagi, do ktorej uszu dociera wies¢ na temat rychlego przyjscia na §wiat carskiego dziecka.
Poniewaz wladca doczekat si¢ juz licznego potomstwa ptci meskiej, przejawia on silne
pragnienie narodzin corki. Z tego powodu prosi zone, aby na drzwiach domu umiescita
znak sygnalizujacy pte¢ dziecka. Gdy okazuje sig, ze caryca powita dziewczynke, jedza
zamienia symbol przeslicy na atrybuty stereotypowo meskie, tj. strzelbe 1 strzale,
na skutek czego rozczarowany car udaje si¢ w dalszg podrdz cyc 403; Huxudopos 1961: 185-186;
Pasymosa, Censima 1974; 289. WiedZma natomiast wyprawia wlasng corke do cara, zas rywalke
podstepnie odprawia w tym czasie do zrddta, aby zmyta z siebie rzekomy brud. Tego typu
narracje nawiazuja poniekad do bajek z udzialem podstgpnych akuszerek — z tg rdznica,

ze podmieniane sg nie dzieci, lecz oznaczenia plci informujace o ich przyjsciu na $wiat.
4.1.4. Niewierne zony i ludozerczynie

Niemal rownie popularnymi bohaterkami bajki magicznej sa czarownice pelniagce
funkcje antagonistek. Ofiarami dzialalnosci bajkowej wiedzmy niejednokrotnie bywaja

postaci meskie. Zakleciem postuguje si¢ np. zona usitujaca przepedzi¢ z domu wlasnego

2 D. Wisner, Czarownica powotana albo krétka nauka i przestroga z strony czarownic, Poznan 1639, s. 30;
A. Runeberg, Witches, Demons and Fertility Magic. Analysis of Their Significance and Mutual Relations
in West-European Folk Religion, Helsingfors 1947, p. 105; JL.H. Bunorpanosa, Hapoonas demonono2us. . .,
c. 237; J. Wijaczka, Czarownicom zy¢ nie dopuscisz. Procesy o czary w Polsce w XVII-XVII1 wieku, Poznan
2022, s. 149.

30 B. Baranowski, W kregu upioréw...,s. 170-174; v. L. Pelka, op. cit., s. 243-255.
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meza, zazwyczaj aby moéc wies¢ wspolne zycie z mlodym kochankiem (T 449 /
CYC 449). Co istotne, kobieta posuwa si¢ do tego czynu z wlasnej woli lub zostaje
do niego popchnigta przez swojg matke. TeSciowa moze ponadto wspotuczestniczy¢
W rzucaniu zaklecia na bohatera chetchowski 1889: 33. Co ciekawe, w jednym z przekazow
bajkowych starucha nazywana wiedzma osobiscie przemienia swego zigcia w zwierze
za unikanie wspotzycia seksualnego z jej cOrka 3enesms 1915: 152, 155-

W jednej z realizacji wspomnianego watku bohaterka prawdopodobnie dopuszcza
si¢ nawet aktu kazirodztwa, bowiem postanawia zaangazowaé si¢ w bliskg relacje
z wlasnym wychowankiem, porzucajac znacznie starszego od niej matzonka, z ktorym
nie doczekala si¢ biologicznych dziecCi nesuenco 1928: 450. Niewykluczone, ze motyw ten
do pewnego stopnia zainspirowany zostal ludowym przekonaniem, zgodnie z ktérym
kobiety szczegdlnie chetnie nawigzuja kontakt z diablem na skutek niezadowolenia
Z pozycia matzefiskiego z mezem?L,

Niewierna polowica najczgsciej powoduje metamorfozg nieszczgsnika w psa
Chetchowski 1889: 29; Adanacees 2, 1985: 238; Kapuayxosa 2008: 325; Cmupuos 1, 1917: 13; Cagosrukos 1884: 100; Hukudopos
1961: 278; Ilactuma 1975: 143; Jenuenxo 1928: 450; Federowski 1902: 178, Niekiedy czarnej masci nitsch 1929: 126;
Ipureno 1897: 118. ZaroOwno gatunek zwierzgcia, jak i kolor jego siersci nie wydaja si¢
przypadkowe. Po pierwsze, w spotecznosci wiejskiej wyksztalcito si¢ symboliczne
wyobrazenie kobiety i mezczyzny odpowiednio pod postacig kota i psa®’, po wtore
natomiast drugg z przywotanych hipostaz zwykty przyjmowac takie istoty demoniczne,
jak wiedzma, czart oraz upior®®. Z kolei czern kojarzona byta ze sferg diabelska, zardéwno
lunarng, jak i chtoniczng. Co wigcej, w analizowanych opowiesciach niejednokrotnie
dochodzi do rzucenia na me¢za kolejnego uroku, tym razem sprawiajacego, ze staje si¢ on
wroblem Kapnayxosa 2008: 327; CmupHos 1, 1917: 18; Cagosuukos 1884: 102; Huxudopos 1961: 281; Federowski 1902: 179,
a wiec ptakiem na ogo6t uwazanym w tradycji ludowej za nieczystego i przekletego przez
samego Boga glownie za podawanie gwozdzi rzymskim Zotnierzom podczas przybijania
Chrystusa do krzyza oraz przesladowanie Go swym ¢wierkaniem (,,cierp! cierp! cierp!”)
i przeklenstwami®*. Rzadziej mezczyzna zostaje przemieniony w dzigciota agasacses 2, 1985:

230. Kobieta postanawia nastepnie jeszcze bardziej upodli¢ swego $lubnego poprzez bicie

31 5. A. KanToposuu, Cpednesexosbie npoyecchul o eedvmax, C.-Tletepbypr 1899, c. 3-4.
32 A.B. T'ypa, Cobaxa, [B:] Crassnckue dpesnocmu..., T. 5, c. 94.
3 1bidem.

3 |1dem, Cumeonuka scusommwix 6 cAaeaHcKou HapooHot mpaduyuu, Mocksa 1997, c. 586-587.
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go, odmowienie mu pozywienia aganacses 2, 1985: 238 lub wypedzenie go z domu® cheichowski
1889: 29; Jlenuenxo 1928: 450.

Sposéb, w jaki dokonuje si¢ magiczna przemiana bohatera, zwykle zostaje
W bajce przemilczany, co pozwala si¢ wytlumaczy¢ naturalnym dla tych opowiesci
zjawiskiem wszechobecnej cudownos$ci. Do interesujacych wyjatkéw nalezy narracja
zawierajgca wzmianke o flakonie z czarodziejskim ptynem wylanym na meza przez jego
zong, ktora uprzednio polecita mu wypicie specyfiku nieznanego pochodzenia, rzekomo
utatwiajgcego zasniecie. W istocie, po jego spozyciu mezczyzna zostaje odurzony
I czeSciowo traci pamieé imacruma 1975: 142-143. Innym razem natozenie klatwy odbywa si¢
poprzez trzykrotne wychlostanie ofiary galgzkami wierzby chetchowski 1889: 20. Bywa,
ze sposob ten zostaje bohaterce podsunigty przez jej matke: ,,Stuchaj, my go 1 zywkiem
straciem; idz ty do wirzby 1 urznij trzy blador6zgi i tniem go niemy do trzech raz, to un
si¢ zrobi psem; to wezniem 1 wypedziem go na $wat, to go chto jenny straci, a nie my”
Chelchowski 1889: 29. Zgodnie z tradycja ludowsg stare drzewo tego rodzaju wywotywato
konotacje z nieczystymi sitami®® i stanowito siedlisko diabtéw, wodnikéw i innych
demonow, a takze miejsce przeklete, w ktérym chlopi zwykli wiezi¢ trapigce ich
choroby®’. Czar moze by¢ ponadto rzucony poprzez uderzenie patka w gtowe ofiary:
»(...) OHa yXBaTWia MajKy, yJapuia MEHs MO CIHHE U cKa3aina: «JloceneBa ObUT ThI
MY’KHK, a TeTIeph CTaHb YEPHBIM KoOeneM!» B Ty % MUHyTy 00epHYyJICs 1 cO0aKor0; B3siia
OHa yXBarT U JlaBail MEHS BO3UTH 110 OOKaM: OMJIa-OuMiia M BBITHANIA BOH Agasacses 2, 1985: 238
Bohaterka w rozpatrywanych opowiesciach postuguje si¢ zatem zarowno formutami
stownymi, jak 1 magig kontaktowa, stanowigca najpopularniejszg wsrdéd spotecznosci
wiejskiej forme praktyk czarodziejskich. Wedlug przekonan ludu wspdlniczka diabta
naktada bowiem klatwe na kilka sposobow, m.in. poprzez wypowiedzenie okreslonych
stow, formut magicznych (tzw. zamawianie) lub dotknigcie cztowieka kolberg 15, cz. 7, 1962:
98.

Wsrod bajkowych antagonistek znajduja si¢ rowniez kobiety przejawiajace
sklonno$ci antropofagiczne, przypisywane wierzeniowej wiedzmie. Przekazy te sa

W rownym stopniu popularne w polskich i wschodniostowianskich opowiesciach

35 W narracjach tego typu obowigzuje niekiedy prawo talionu, zgodnie z ktérym okrutna Zzona za przyczyna
swego meza cierpi takie same meki, jakie sama uprzednio mu zadata, np. zostaje przez niego przemieniona
w zwierze. V. H. Lox, Sidi Numan, [in:] Enzyklopddie des Mdrchens. Handwdrterbuch zur historischen
und vergleichenden Erzdhlforschung, Bd. 12, Lfg. 2, Hrsg. von R.W. Brednich, Berlin, Boston 2006, s. 644.
3 K. Moszynski, Kultura ludowa Stowian, cz. 2. Kultura duchowa, t. 1, Krakow 1934, s. 534-535.

3" H.W. Toncroii, B.B. Ycauesa, Bepba, [B:] Crasanckue opesnocmu. .., T. 1, c. 333, 335.
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magicznych. Ich bohaterka jest zazwyczaj Baba Jaga, ze wzgledu na rodzaj
praktykowanej aktywnosci nazywana takze zjadarka. O jej kanibalistycznych
upodobaniach §wiadcza zgromadzone w jej chacie trupy cyc 327a; Kpyrmsmosa 1967: 237
oraz kosci ofiar 1 327D; Kolberg 8, cz. 4, 1962: 21, @ takze rozwieszone cz¢sci ludzkiego ciata:
Dziewczyna patrzy, a tu zamiast zapora, drzwi sa reka ludzka zaparte. Tak si¢ tego
zlekta, ze powiada: ,,Oh, gospodyni, co wy to tu macie?”” — A baba: ,,Eh, nic; to ino
moja zapora.” — Idzie znéw daléj, a tu na kotku wisi glowa ludzka. I spyta si¢:
,»Gospodyni, a cozto to?” — A baba: ,,Eh, to skopiec mdj.” — ldzie dalej, a tu wisi

takie dhugie lelito (jelita, kiszki). I spyta sig: ,,A to co?” — A baba: ,M0j $nur,
co chusty na nim Wiszam T 327p; Kolberg 8, cz. 4, 1962: 20-21; cf Federowski 1897: 84-85--

Obiektem jej zainteresowania sg w szczego6lnosci dzieci, ktdre porywa T 327c; Bargez
1886: 235-236 lub usiluje podstepem zwabi¢ do swej chaty rozmaitymi smakotykami,
np. buteczkami i cukierkami T 3274; Polaczek 1892: 245 lub zsiadtym mlekiem T 327a; Ciszewski 1894:
77, aby je nastepnie upiec i pozrec: ,,Dzieci porwane j¢dza karmita migdatami, orzechami
i rodzenkami, zeby byly smaczne, bo je potém zjadata” T 327A; Kolberg 3, cz. 1, 1962: 143;
,Podobaly si¢ czarownicy niebieskie oczki synka wdowy, polubita ztote kedziorki matéj
jego glowki, i postanowita skras¢ go, zeby tadném jego ciatkiem, poczwarne swe cielsko

utuczy¢” 1 327C; Glinski 2, 1862: 162.

Ryc. 12. B.M. Bacueuos, baba fHea (ok. 1917).

% Przywolanego wariantu nie sposob jednak uzna¢ za opowie$¢ magiczng, bowiem ludozerczyni
nieodwracalnie pozbawia w nim protagonistke zycia.
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Wspomniany motyw najczgsciej realizowany jest w ramach cyklu opowiesci
W polskiej tradycji powszechnie znanych jako bajki o Jasiu 1 Malgosi,
we wschodniostowianskiej za§ — o bracie 1 siostrze lub Paluszku (ros. Manpumuk
c manpuMkK), lecz moze pojawi¢ sie takze w innych watkach. Czg¢sto na skutek
przebieglosci gldwnego bohatera lub bohaterki, podsuwajacych patyk zamiast
utuczonego palca oraz proszacych o instruktaz prawidlowego siadania na topacie
do pieca, upieczona zostaje corka Jagi, ktorg nastepnie ta zjada, nieSwiadoma podst¢pu
(T 327C): ,,Pomyslita, ze corka na chwile wybiedz gdzie§ musiala; zaraz wiec do pieca
zajrzala, 1 upieczone juz cialo znalazlszy, rzucita si¢, jak sep, na obrzydliwe jadto,
I w kilka minut wszystko zzarta, koSci pogryzta i palce oblizata” Giiaski 2, 1862: 168: v. Kolberg 36,
1964: 417; Federowski 1902: 171; Klich 1903: 138; Rokossowska 1897: 72-73; v. T 327A; Malinowski 1901: 120; CYC 327A;
JloGposobckuii 1891: 500; CYC 428; 3enerm 1915: 109. Przywolana scena bywa w jeszcze wigkszym
stopniu makabryczna, gdy potomkini zjadarki zostaje przed pozarciem pozbawiona przez
nig glowy Baracz 1886: 236; v. Petrow 1878: 152, Za$ Na uczt¢ zaproszone zostaja roOwniez jej
pobratymczynie zadne ludzkiego migsa petrow 1878: 152. Sporadycznie zdarza si¢, ze corke
Baby Jagi zastepuje jej Syn cyc 327A; Federowski 1902: 173.

Z drugiej strony bywa, ze ludozercze zapedy antagonistki pozostaja jedynie
na poziomie deklaratywnym, czesto wyrazonym w sposob werbalny cyc 428; Cuupros 1, 1917:
417, jak czyni to np. zta macocha straszaca dzieci $miercig 1 ugotowaniem T 327e; Lorentz 1912:
247; f Lorentz 1912: 51 badZ Jaga zapowiadajaca chtopu, ze go zje, jesli ten nie pojmie jej
Za Z0Ng¢ cyC 409; Uncros 1958: 26. Grozba pozarcia moze by¢ rowniez przedstawiona w postaci
zawoalowanej, np. woéwczas, gdy w ramach przygotowan do niecnego czynu jedza
rozkazuje swej pomocnicy rozpali¢ w tazni cyc 428; Aganacses 1984: 125. Niekiedy gltowna
bohaterke informuje o nich wychowanka Jagi: ,,I po c6z pani tutaj przychodzisz, kiedy
zjadarka, ta, brzydka czarownica u ktorej jestem, zaraz nadejdzie i ciebie zje?! Juzby
dawno ze mng samg tak byla postgpita, gdybym gra¢ 1 Spiewac¢ nie umiata; to jedynie
wstrzymuje jej zartoczno$¢” T 317; Kolberg 8, cz. 4, 1962: 23. Warto jednoczesnie odnotowac,
ze analizowany motyw sporadycznie pojawia si¢ w opowiesciach niespelniajacych
wymogow gatunkowych bajki magicznej. Wizyta u Baby Jagi konczy si¢ w nich bowiem
dla gtéwnej bohaterki tragicznie — zostaje ona zjedzona przez ludozerczyni¢ T 327p;
Federowski 1897: 86; Lorentz 1924: 798.

Sporadycznie antagonistka przejawia rowniez sklonno$ci nekrofagiczne
(CYC 449). W nocy udaje si¢ ona bowiem na cmentarz i w $wietle ksiezyca pozywia si¢

cialem trupoéw, w tym dziecl rpumenxo 1897: 117. Przywotany motyw wystgpuje zardéwno
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w polskich, jak i we wschodniostowianskich realizacjach analizowanego watku.
W rodzimej opowiesci kobiete zdradzaja réwniez niewielkie iloSci przyjmowanego
W ciggu dnia pokarmu nitsch 1929: 126. Bajki biatoruskie rederowski 1902: 180-181, ukrainskie
I'pusuenxo 1897: 117 1 TOSyjskie dostarczaja ponadto opisow wspotpracy bohaterki z diabtami:
Bort ona 6exur Ha kimagowmie. TaM ee BcTpedaeT KaKoH-TO caTaHa, YepT €ro 3Har.
CXBaTI/IJ'II/ICB, TMMOEJIOBAIMCH, CBEXYIO MOTWJTY OTKPBIBAIOT. On CHOUT HU X(HBOﬁ, HH

MepTBI)II‘/'I 3a KaKUM-TO IIaMsATHHKOM. OTpI)IJ'II/I MOT'WJ1y, BPpbUIA MOKOMHMKA U I[aBaﬁ
KocTHu uctu. Haemucs ¢ HEM, 3apblIM MOTHUITY, PACIICIOBAIACA C €M Illactuna 1975: 143-

W literaturze przedmiotu sktonnosci kanibalistyczne Baby Jagi tlumaczone sa
dwojako. Niektorzy badacze powotujg sie na pochodzace jeszcze z epoki Sredniowiecza
zachodnioeuropejskie wierzenia, zgodnie z ktoérymi czarownice mogg by¢ istotami
antropofagicznymi. Uznaje si¢, ze owe przekonania utrzymaly si¢ co najmniej do czasow
nowozytnych®, przy czym, biorac pod uwage wiek analizowanych przekazow
bajkowych, z duza doza prawdopodobienstwa mozna mniemaé, ze wierzenia
te przetrwaty nawet do XIX w. Ludozerczos$¢ Jagi bywa réwnolegle thumaczona poprzez
przypisywane jej konotacje z zenskim bostwem Matkg Ziemig pozerajaca swe wilasne
dzieci, jako ze posta¢ ta zajmowata poczesne miejsce m.in. w starostowianskim panteonie
postaci mitologicznych®. W kontekscie analizowanych opowiesci wydaje sie, ze obie
te koncepcje znalazty swoje odzwierciedlenie w ludowej prozie bajkowe;.

Niejako na marginesie powyzszych rozwazan warto ponadto przywota¢ dwie
cechy charakterystyczne dla Baby Jagi w przekazach czarodziejskich i korespondujace
Z przejawianym przez nig kanibalizmem, spo$rod ktdrych pierwszg jest jej zartlocznos¢.
Bohaterka zaspokaja bowiem swoj niepochamowany apetyt, nie tylko pozerajac ludzi,
lecz czyni to rGwniez w sposob tradycyjny, mianowicie objada si¢ grochem T317; Chetchowski
1890: 44; Rumelowna 1904: 539; Toeppen, 1893: 29. Rodzaj positku jedzy znajduje w bajce swoje
uzasadnienie, poniewaz stanowil on jeden z podstawowych produktéw spozywczych
w wiejskich domach, za§ wedle ludowych wierzen byt takze popularnym pozywieniem
istot demonicznych, takich jak np. boginka, topielec czy ktobuk*'. Co wiecej, w kulturze

tradycyjnej $ciernisko grochowe uwazano za jedna z gtéwnych lokalizacji Jagi®.

%9 J.B. Russell, Witchcraft in the Middle Ages, Ithaca and London 1972, p. 69.

40 M. Oleszkiewicz-Peralba, Fierce Feminine Divinities of Eurasia and Latin America. Baba Yaga, Kali,
Pombagira, and Santa Muerte, New York 2015, p. 19.

41 J. Bartminiski, K. Prorok, Groch, [w:] Stownik stereotypéw i symboli ludowych, t. 2. Rosliny, z. 2. Ro$liny:
warzywa, przyprawy, rosliny przemystowe, red. J. Bartminski, Lublin 2018, s. 9.

42 A.A. Ilnorauxosa, B.B. Ycauesa, Iopox, [B:] Crasanckue opesnocmu. .., T. 1, c. 525.
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Po drugie, naturalne uwarunkowania zjadarki do realizacji jej antropofagicznych
sktonnosci poniekad zostaja w bajce wyeksponowane w opisie pogoni, w ktora wyrusza
ona za bohaterami, rzadziej za$ podczas whasnej ucieczki przed carem. Mowa o pazurach
I wyjatkowo ostrych zebach pozwalajacych jej na pokonanie rozmaitych przeszkod.
Dzigki tym atrybutom, a dodatkowo réwniez ponadprzecietnej sile fizycznej, Jaga jest
W stanie wygryz¢ otwor w zelaznych drzwiach cyc 403; cuvmma 1975: 199, przegryz¢ geste
trzciny cyc 327a; Adanacses 1984: 151 i 1as cyc 327B; Murpononsckas 1975: 255-256; CYC 428; Xynskos 1964: 91;
v. T 327C; Klich 1903: 138, porabac¢ go siekiera cyc 327B; Hosmxosa 1971: 228, @ nawet wyrwac drzewa
z korzeniami cyc 327a; Aganacses 1984: 151 1ub rozedrze€ je T 317; Rumelowna 1904: 540. W podobny
sposob bohaterka pokonuje gory T 317; Rumelowna 1904: 539, ktore niekiedy rozlupuje ostrym
narzgdziem cyc 327B; Hosuxosa 1971: 228. Gdy z kolei ma do przebycia rzek¢ lub jezioro, pije
Z nich wode tak tapczywie, ze w krotkim czasie pgka 1 317; Rumelowna 1904: 540; Federowski 1902:
107; Kolberg 1964 (b): 424-425; T 327A; Kolberg 3, cz. 1, 1962: 143-144; CYC 327B; HoBukosa 1971: 229; CYC 428; Xynskos
1964: 91.

Ponadto w opowiesciach magicznych rola antagonistki przypisywana jest takze
macosze lub szwagierce protagonistki jedynie formalnie okreslanym mianem czarownicy
badz wiedzmy ze wzgledu na przejawiane okrucienstwo, a takze postaci nazywanej Baba
Jaga oraz jej coérce. Bywa, ze nieprzychylna gléwnej bohaterce nierodzona matka
rozkazuje zabi¢ krowe pomagajaca w pracy w gospodarstwie cyc 409; Federowski 1902: 51
badz jej brata przemienionego w baranka (wariantywnie koziotka) poprzez wypicie wody
spod jego kKopyta cyc 450; Cumuna 1975: 127; Pomaros 1887: 266; Adanacses 2, 1985: 251, Wezesniej zas zngca
si¢ nad zwierzgciem, bijac je cyc 450; Aanacses 2, 1985: 251.

Zdarza si¢ rowniez, ze kobieta postuguje si¢ wowczas oszczerstwem, w wyniku
czego jej maz przepedza swoja siostre z domu i obcina jej rece (CYC 706). Bratowa
powodowana zazdro$cia najczgsciej oskarza dziewczyng o zabicie zwierzat
gospodarskich xyuaxos 1964: 139; Kpusoroseroa 1950: 105; Huxudopos 1961: 88; Cokorosa, Todman 1941: 113;
Manmixa 1902: 306; Asiwomka 1976: 156; cf Tysmnesns 1961: 83-84 Oraz okaleczenie lub zamordowanie jej
dziecka rederowski 1902: 118; Canosumxos 1884: 305; Kpusoronenosa 1950: 106; Xyasxos 1964: 139; Coxonosa, Todman
1941: 113; Mammmka 1902: 306; Kypusio 1928: 32; Amiwonka 1976: 156; ¢f Tymunesua 1961: 84, PO CZYM rozkazuje
mezowi odprawi€ panng z domu cuvmea 1975: 50, ten zas niekiedy dopuszcza si¢ odcigcia jej
13K Cuvmma 1975: 50; Federowski 1902: 120; Isaciok-Becapa6 1973: 211. CO cieKawe, w jednej
Z analizowanych narracji antagonistka zwraca si¢ nawet z prosba do lokalnej zielarki-

wiedzmy, by ta przygotowala trucizn¢ dla okaleczonej dziewczyny:
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Kena Jleona He moBepuiia CBOEMy My3Ky, 4TO OH cecTpy noryomi. Crana oHa HCKaTh
BOJIIIIEOHNKOB, KOJIYHOX, 3Haxapeil. CKONbKO OHAa HM WCKaja, BCEe-TaKW Halla
onHy kompoBumily. (...) KommoBmmma nakommoBanma HammBy. Cena Ha BEHUK,
TUIECHYJIa U3 CKIISIHMLIBI, IUTIOHYJIA TpH pasza u nojierena. Ilpunerena. Cnenanachk
JPSIXJION CTapyXo#, HAET 10 BOPOT. JIBBBI YBUAAIN KOJJOBIIHUILY, CTAJIA PHIKATH,
Opocarbcsa. Uytot 31m0. He myckator. Marma B 3TO BpeMs BBIIIUIA Ha KPBUTBIIO, BUIHT:
CTapymKa CTOUT CyC 706; Tymunesuy, 1961: 86-

4.1.5. Cudowne wsparcie w potrzebie

W bajce magicznej wiedzmom przypisana zostata takze funkcja pomocniczek
glownej bohaterki. Do ich grona zaliczy¢ trzeba przadki*® udzielajace protagonistce
wsparcia, gdy w ramach proby przedmatzenskiej, zaaranzowanej zazwyczaj przez
przyszta tesciowa lub samego wladce, zostaje jej powierzone zadanie polegajace
na wytworzeniu ogromnej ilosci Inianych nici. Pomoc zostaje jednak udzielona pannie
wylacznie pod warunkiem, ze zaprosi ona wspomozycielki na swoje wesele z bogatym
parobkiem, krélem lub carewiczem (T 501 / CYC 501), za$ niespelnienie obietnicy moze
doprowadzi¢ ja nawet do utraty zycia kosinski 1881: 208. Prawdopodobnie rola fabularna
przypisana przadkom w powyzszych watkach nawigzuje do dawnych stowianskich
wspolnot zenskich prowadzonych przez kobiety dojrzate, dysponujace zyciowym
doswiadczeniem. Odgrywaty one istotng rolg podczas obrzedow inicjacji odbywajacych
si¢ np. podczas ceremonii matzenskiej, w ramach ktorej dziewczyna zostaje wlaczona
do grona mezatek®. Tym samym wydaje si¢, Ze analogiczna sytuacja ma miejsce
w analizowanych opowie$ciach, w ktorych dzigki wsparciu wiedzm, tj. istot
mediacyjnych, panna poslubiajagca mlodzienca staje si¢ petnoprawnym cztonkiem
wiejskiej spolecznosci.

Rodowodu bajkowych przadek i1 tkaczek nalezy upatrywaé¢ wsrod istot
mitologicznych®. Juz bowiem w kulturze przedchrzescijanskiej, a nastgpnie w czasach

synkretyzmu wierzeniowego zar6wno proces powstawania nici, jak i tkaniny stanowit

4 W opowiesciach czarodziejskich przedzenie, za$ nieco rzadziej — tkanie nalezy do zajeé
charakterystycznych dla czarownic i wiedzm. Obie te czynno$ci czesto wykonywane sg rowniez przez Babe
Jage e.g. T 327D; Kolberg 8, cz. 4, 1962: 20; CYC 707; Kapriayxoa 2008: 190; CYC 428; Adamacsen 1984: 125, @ hiekiedy rowniez jej corke
T 317; Chetchowski 1890: 43+

4 D, Simonides, Od kolebki do grobu. Slgskie wierzenia, zwyczaje i obrzedy rodzinne w XIX wieku, Opole
1988, s. 103.

45 Beata Waleciuk-Dejneka powigzata motyw bajkowych przadek z trzema greckimi Mojrami — zehskimi
bostwami zajmujacymi si¢ przedzeniem nici ludzkiego zycia. B. Walgciuk-Dejneka, Bajkowe
przqdki/tkaczki: funkcjonowanie motywu w folklorze. Ludowy aspekt innosci, ,,Spotkania Humanistyczne”
2015, 1. 5, s. 16.
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metafore powstawania $wiata®®, totez obu tym zajeciom nadawano szczegodlnie wysoki
status. Zwlaszcza na obszarze Slowianszczyzny Wschodniej jako praobraz
wspomnianych bohaterek mozna z duzym prawdopodobienstwem wskaza¢ bogini¢
Mokosz patronujacag kobietom wytwarzajacym przedze i tkaning, stad do jej atrybutow
nalezaly kilebek weilny i kolowrotek. Poniewaz posta¢ t¢ traktuje si¢ jednoczesnie
w kategoriach reliktu dawnego kultu Matki-Ziemi, dodatkowo tlumaczy to, jak sig
wydaje, zwigzanie Baby Jagi z motywem przedzenia i tkania w bajce magicznej.

Bywa rowniez, ze w niektorych wariantach analizowanych opowiesci,
szczegblnie tych zanotowanych na terytorium Polski, czarownica dokonuje fizycznej
metamorfozy protagonistki w celu ocalenia jej zycia. Dzieje si¢ tak podczas wizyty
dziewczyny w domu wiedZmy lub Baby Jagi, ktorej corka badz wychowanka powoduje
tymczasowg magiczng przemian¢ przybyszki w drobne, pospolite przedmioty stanowigce
typowe wyposazenie wiejskiej chaty, aby unikngé gniewu antagonistki (T 317). Petni ona
zatem funkcj¢ pomocnika glownej bohaterki. I tak panna zostaje zakleta zazwyczaj
W ziarnko grochu Toeppen, 1893: 29; Chelchowski 1890: 44; Rumeléwna 1904: 539, WegieleK Toeppen, 1893: 29;
Rumelowna 1904: 539 OTaz 1gielke Rumelowna 1904: 539; Kolberg 36, 1964: 424; CYC 327A; Adpanackes 1984: 150
badz szpilke Federowski 1902: 107, dzigki czemu unika pozarcia przez wiedzme wyczuwajaca
jej obecnos¢ w izbie.

Z kolei do zdecydowanej rzadkosci naleza opowiesci, w ktérych dochodzi
do odczarowania dziewczyny przez inng czarownicg. Staruszka zanosi wowczas
pozbawione matki dziecko do lasu, gdzie §piewem przywotuje dziewczyne przemieniong
w rysice, aby je nakarmila, a nastg¢pnie zdradza sposob, w jaki nalezy zdja¢ z niej zaklecie:
maz powinien chwyci¢ ja 1 nie wypuszczaé z rak, gdy ta zacznie ptonaé, po czym
tymczasowo przyjmie posta¢ zmii cyc 409; Tymmresna 1961: 50-52. Zdarza si¢ takze, ze kobieta
dezaktywuje urok samodzielnie cyc 4s50; fparomanos 1876: 353. Mozna zatem mniemac,
ze te nieliczne opowiesci nawigzujg do pozytywnych aspektow dziatalnosci wiejskiej

czarownicy, wsrod ktorych znajdowato si¢ m.in. zdejmowanie klatwy.
4.1.6. Na stuzbie u Jagi-tkaczki

Co ciekawe, w opowiesciach magicznych sposrod czarownic 1 wiedzm wlasciwie
tylko Baba Jaga moze petni¢ funkcje donatora — z reguty wrogiego, zlecajacego szereg

trudnych zadan, rzadziej za$ pozytywnie usposobionego wzgledem protagonistki.

46 A. Golebiowska-Suchorska, ,, Dziewcze przedzie, Pan Bog nitki daje”. O spdjnosci ludowej wizji $wiata,
Bydgoszcz 2011, s. 70.
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W narracjach rosyjskich cz¢sto uzycza ona gldwnej bohaterce swojego bardka lub innych
narzedzi tkackich®’ cyc 428; Xymos 1964: 90; Cazosnuxos 1884: 86. Jedza takze zwraca rowniez
nalezacy do panny kiebek nici cyc —480%; Huxudopos 1961: 146-147; Osaposckas 1989: 203-304; cf Xymskor
1964: 208 badz wrzeciono® upuszczone przez nig do wody (najczesciej studni), czego
warunek stanowi wykonanie trzech zadan: palenie w piecu lub fazni, noszenie wody sitem
oraz mycie gospodyni i jej potomstwa, by obdarowac¢ ja np. skrzynia petng ztota (CYC —
480*). Warto zaznaczy¢, ze w niektorych tego typu narracjach Babg Jage zastepuje
staruszka lub zmija. Szczegdlnie ostatnia sposrod wspomnianych prob shuzy
przetestowaniu charakteru dziewczyny, bowiem dzieci powyzszych postaci okazuja si¢
przedstawicielami fauny z reguty wywotujacymi obrzydzenie oraz Igk, a przynajmnie;j
nieche¢. W analizowanych opowiesciach nalezg do nich gtownie:
— plazy (Zaby Huxugopos 1961: 147; Xyasxos 1964: 228; Benoycos 1976: 70; nienot. w CYC: Onerui 1986: 85),
— gady (W§Z€ Murponomsexas 1975: 241),
— gryzonie (MYSZY powsectsericas 1941: 123; Osaposcxas 1989: 203; Bexoycos 1976: 70, SZCZUIY Osaposckas 1989:
203; Xymsikos 1964: 228, krety Osaposckas 1989: 203),
— owady Xyusxos 1964: 228 (Karaluchy posxcecrsencras 1941: 123),
— robaki xyxos 1964: 228; nienot. w CYC: Ouerun 1986: 85-

Sa to wiec stworzenia zwigzane ze sferg chtoniczng i/lub akwatyczna.
Ich wystgpowanie w rozpatrywanych narracjach jest z cala pewnoscia nieprzypadkowe.
Wigkszos¢ powyzszych zwierzat, zwlaszcza gady i plazy, byta bowiem powszechnie
uzywana przez czarownice do celow magicznych®®. Zanotowane zostaly ponadto
opowiesci wierzeniowe, w ktorych kobiety z nadprzyrodzonymi umiejetnosciami
szkodza ludziom, sprowadzajac do ich domu badZz ogrodu weze 3umosses 1987, 169, Zaby
3unosses 1987, 170 1UD robaki Hosocerosa, Kammmama 2011: 198, @ takze same potrafia przyja¢ postac
ZMil 3unosses 1987, 178 OTaZ Zaby Hosocenosa, Kammmma 2011: 168-169. CO wigcej, na obszarze

Stowianszczyzny Wschodniej panowalo przekonanie, ze wiedzma posiada wiadzg

47 Na temat wizerunku Baby Jagi-tkaczki w polskiej ludowej bajce magicznej v. B. Waleciuk-Dejneka,
op. cit., s. 11-15.

% Do interesujacych wnioskow doszla w przywolanym kontekscie Agnieszka Gotebiowska-Suchorska,
dokonujac proby zestawienia jedzy petiacej w bajce rolg straznika za§wiatdw z przypisang jej czynnoscia
tkania i przedzenia. Badaczka dostrzegla po pierwsze, ze splatane przez Jage nici tworza w jej chatce
strukture przypominajaca swa forma zaslone, a wiec granice oddzielajaca $wiat $miertelnikow
od przestrzeni nadprzyrodzonej. Po drugie natomiast sama bohaterka moze podczas wytwarzania prz¢dzy
przybraé pozycje ciata przywolujaca na mysl ksztatt przeslicy lub zaprze¢ nogi w przeciwlegtych katach
izby, blokujac tym samym przejscie ewentualnym intruzom za pomoca wlasnego ciata. A. Gotgbiowska-
Suchorska, op. cit., s. 68.

49 A.H. Adanacwes, [peso Kusnu. Hzbpannvie cmamou, Mocksa 1982, c. 383.
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nad wezami, szczegolnie w Dniu Podwyzszenia Krzyza Swietego™. Przywotane zapisy
wierzen wskazuja na silne konotacje bajkowej Baby Jagi ze wspomnianymi bohaterkami

ludowej demonologii®*.
4.1.7. Intencjonalne lub nieopatrzne odprawienie z domu

W opowiesciach czarodziejskich obecne sg ponadto bohaterki, ktorym mozna
przypisa¢ funkcje osoby wysyltajacej bohatera z domu, niemal niespotykang wsrod istot
z demonicznymi konotacjami. Trzeba jednak zaznaczy¢, ze realizuje si¢ ona
W specyficzny, niemodelowy (w rozumieniu Wtadimira Proppa) sposob, jako ze nie
zawsze posiada charakter intencjonalny i w pelni §wiadomy, a niekiedy wigze si¢
Z wrogos$cig odczuwang przez wspomniane postaci wobec obiektu ich dzialan. Mowa
bowiem o praktykach magicznych skierowanych przeciwko dzieciom pici meskiej
I doprowadzajacych do ich przemiany w zwierzgta. Jako przyktad niech postuzg narracje,
w ktoérych macocha odczuwa nieche¢ wobec dzieci swego meza do tego stopnia,
1z postanawia rzuci¢ urok na jego syndéw, doprowadzajac do ich przeobrazenia w kruki
CYC 451; Murporomsekas 1975: 169 badZ Wilki cyc 451; Federowski 1897: 86. W drugie sposrod wskazanych
zwierzat moga rowniez zostaé przeistoczeni cudowni potomkowie carycy posiadajacy
ztote nogi, podczas porodu podmienieni przez wiedzmg na obce, nieposiadajace znakow
szczegOlnych dzieci cyc 707; Kapuayxosa 2008: 191.

W bajce, szczegdlnie wschodnioslowianskiej, znacznie cze$ciej natomiast
do rzucenia zaklgcia na matoletnich dochodzi w sposdb nieplanowany. Sprawczynig
nieszczescia moze by¢ zardwno zta macocha, jak 1 utrudzona matka niebedaca w stanie
wykarmi¢ wtasnych dzieci lub skarzaca si¢ na ich wybryki (CYC 451), np. zjedzenie kury
Z ZUPY rupsx 1969: 80 1Ub uczestnictwo w bijatyce powanos 1887: 328-320. SW0je niezadowolenie
bohaterka wyraza zazwyczaj] w formie nieopatrznie wypowiedzianego zyczenia, by jej
synowie przemienili si¢ w ptaki, np. orly np. Kolberg 34, cz. 2, 1964: 90 lub kruki, co natychmiast
si¢ dzieje:

(...) otrzymaty dzieci macochg, ktéra ich bita i na kazdym kroku przeklinata. Raz
macocha rozgniewata si¢, uderzyta chtopca kutakiem i zaklgta w niedobrag godzing:

»A bodaje$ poleciat z czarnymi krukami”. W tej chwili chlopiec przemienit si¢
w kruka i wyleciat oknem prosto pomi¢dzy kruki siewiaski 1903: 79.

% JI.H. Bunorpanosa, Hapoonas demononoaus.. ., c. 235.
1 V. I. Rzepnikowska, Rosyjska i polska bajka magiczna (AT 480) w kontekscie kultury ludowej, Torufh
2005, s. 106.
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Przytoczony motyw bezposrednio odnosi si¢ do powszechnej wsrod spotecznosci
wiejskiej wiary w sprawcza moc stowa, opierajaca si¢ na prawie dotyczacym
nierozlacznego zwiazku rzeczy z przypisana jej nazwa®’.. Warto podkreslié,
ze W przypadku wspomnianego fenomenu kluczowy jest status spoleczny sprawcy uroku
1 jego adresata, szczegdlnie za$ ich wzajemne relacje rodzinne. Stad w bajce magicznej
tak popularne jest zjawisko klatwy rodzicielskiej wymierzonej w dzieci niepostuszne,

tamiace rozmaite zakazy moralne®.
4.1.8. Baba Jaga jako aranzerka proéby przedmalzenskiej

Jak si¢ okazuje, funkcj¢ krola w bajce magicznej moga petnié nie tylko postaci
meskie. Sporadycznie w roli tej wystepuje rowniez Baba Jaga jako teSciowa, niekiedy
takze jej corka lub siostra. W tego typu narracjach jedza postuguje si¢ umiejetnoscia
dokonania magicznej metamorfozy jednych zwierzat w drugie. Poleca ona bowiem
gléwnej bohaterce pas¢ i oporzadzacé nalezace do niej krowy, owce, gesi badz kury, ktore
okazujg si¢ niedzwiedziami Cyupuos 1, 1917: 418; Xysxos 1964: 90-91; Cazosruxos 1884: 86; 3enenun 1915: 107,
Wilkami cuyupuos 1, 1917: 418; Xymxos 1964: 90-91; 3enemun 1915: 107 OfAZ WeZamMi Canosnuxos 1884: 86,
np. zaskroncami canossmxos 1884: 86 (CYC 428). Zadania te zostajg powierzone dziewczynie
tym razem w ramach proby przedmatzenskiej — wykonanie trudnych zadan umozliwia jej
poslubienie syna wiedzmy. Wspomniany motyw mozna roéwniez zinterpretowac
w szerszym kontekscie, odwotujac si¢ do jednej z podstawowych funkcji Baby Jagi
W bajce magicznej, tj. przewodniczenia dzieciom (mlodziezy) w procesie inicjacji
spotecznej, ktorej pozytywne przej$cie stanowi warunek do wejscia w dorostos¢, a tym

samym do bycia uznanym za pelnoprawnego cztonka wiejskiej spotecznosci.
4.1.9. Z}a i okrutna Smier¢

W narracjach magicznych jednym z rodzajéw kary, ktérym poddawane sg
bohaterki z cechami wiedzm oraz czarownic, jest wyrok wykonywany publicznie,
pelnigcy tym samym funkcje przestrogi dla postronnych. Czgsto pojawiaja si¢ wowczas
opisy gwaltowne] 1 przerazajacej $mierci antagonistki badZz uzurpatorki zarzadzonej

zazwycza] przez poszkodowanego meza lub cara. Sposobem na unicestwienie

52 A. Dabrowska, Jezyk magii — magia jezyka (zarys problematyki), ,,Literatura Ludowa” 1995, nr 1, s. 3.
58 A. Engelking, Klgtwa rodzicielska w kulturze ludowej, ,,Etnolingwistyka” 1990, t. 3, s. 27-28, 35.
Na temat skutkéw klatwy rodzicielskiej w kontekscie ztamania zakazu przez dziecko w rosyjskiej bajce
magicznej v. A. Zalewska, 3anpem u nocnedcmeus eco Hapywienuss 8 KOHMEKCMe YEeHHOCMHOU CUCTEMbL
sonuebHoll ckasku, ,,Przeglad Wschodnioeuropejski” 2023, nr 1 (14), s. 221-222.
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czarownicy moze by¢ np. spalenie na stosie (,,A KOJIAYHBIO TIpHKa3al Iapb Ka3HHUTH:
Pa3JI0XKWIM Ha IBOPEC KOCTECP APOB U COXKIIIN ee” cve 450; Adanacnes 2, 1985: 252; v. CYC 409; Adanacses
2, 1985: 260; cf CYC 451; Mutporomscxas 1975: 168; Kaprayxosa 2008: 310) Oraz wrzucenie jej do ognia cyc 4so;
Crvima 1975: 128; CYC 403; Pasywmosa, Censkuma 1974: 138, Niekiedy po uprzednim po¢wiartowaniu ciala
T 449; Federowski 1902: 181; CYC 707; Cmupros 1, 1917: 157-162. Bywa rowniez, ze car rozkazuje kobiecie
dosiaé¢ konia z zaslonigtymi oczami, po czym na jego polecenie wpada ona do dotu
wypetionego ptongcg smota:

A YK 'y caMOro noAroToBJICHO TaM, — CJIYI'd IOATOTOBUIIN sAIMY, U CMOJIbI HaKJIaJIu,

1 OI'OHb pacCKJIaJIk: OrOHb 'OPUT, U CMOJIA. K saMbl noabexaliu, Hapb KOHA 3aCTCTHYJI

— KOHB-TO TIEPECKOYIII, & OH CKpbIYai B TO BpeMs: ,,Criyckaiicsa!” OHa cmycTuiach

Aa B sAMy TYT H ylialla, — TYT M Cropejia, TyT A MOAOXJIA CYC 403; Poxnecrsenckas 1941: 73-74;
v. Cumuna 1975: 199; cf Hukudopos 1961: 188.

Przyktadu $mierci w plomieniach dostarcza roéwniez jedna z opowiesci
wierzeniowych zanotowanych na terenie Obwodu Archangielskiego, w ktorej kobieta
podejrzewana o uprawianie magii zostaje podczas snu zwigzana i rzucona w ogien
Tlpannuxosa, Pasymosa 2009, 148. Co ciekawe, motyw spalenia czarownicy pojawia si¢ przede
wszystkim w bajkowych przekazach rosyjskich, mimo zZe procesy o czary odbywaly si¢
w tym kraju 1 Europie Wschodniej na znacznie mniejszg skale, niz w Europie Zachodniej
1 Poludniowej, zwlaszcza w Cesarstwie Niemieckim, Hiszpanii, Wtoszech 1 Portugalii,
atakze na ziemiach nalezacych obecnie do Polski®*. Trzeba ponadto uwzgledni¢ fakt,
ze na rosyjskich stosach o wiele czgsciej ptoneli mezczyzni niz kobiety. Historyk Euan
Cameron powigzat taki stan rzeczy z XVII-wiecznym izolacjonizmem Rosji, a tym
samym jej odpornoscig na obce wptywy kulturowe, jak réwniez przypisat sktonnos$¢
do urzadzania polowan na wiedzmy spoteczenstwom uksztattowanym w duchu
protestantyzmu badz katolicyzmu®®. Mozna zatem w tym kontekécie méwié o zachodnich
wptywach historyczno-kulturowych odzwierciedlonych we wschodniostowianskiej
prozie bajkoweyj.

W opowiesciach magicznych do tortur stosowanych wobec bohaterek uznanych
za czarownice zaliczy¢ mozna takze wtoczenie konmi po polu cyc 403; Pyauenxo 1870: 53;
Jlparomaror 1876: 353; CYC 450; Mutporomsckas 1975: 239; Pomanos 1887: 266. W jedne] z opowiesci krol
przywiazuje Babe Jage 1 jej corke do dwunastu dzikich ogierow: ,,Kopo:s B3sun fAry-0ady

Jia AOLKY, TPUBS3aJl K IBEHAANATH OCIIIEHHUM >kepelliaM U IMyCTHII BO YucTo-Tiofe. Ky bt

% V. KJI. [luca, Icmopisn 3 siovmamu. Cyou npo uapu & ykpaincokux 6oeeodcmeax Peui llocnonumoi XVII-
XVII cmonims, Kuis 2008.
55 E. Cameron, Enchanted Europe. Superstition, Reason, and Religion, 1250-1750, Oxford 2012, p. 192.
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rojioBa maja — TYT IIejbra, KyJbl TPy — TaM O0JIOTO, KY/Jbl HOTH — TYT KPIOKH, KYIbI
PYKH — TaM TPpalu” CyC 450, Kapuayxosa 2008: 180. ROwnie popularne jest rozdzieranie
zapomocg zelaznych bron: ,Krdol przyprowadzit wiedzme; musiala topielice
odczarowac; potem krol rozkazat wiedzme i jej corke zelaznemi bronami roztargac
I dotad jak $nieg §wieci, wida¢ blyszczace ich kosteczki” T 450; Kartowicz 1887: 255; v. CYC 409;
Federowski 1902: 52; T 450; Koztowski 1869: 312. Co ciekawe, taki sam koniec spotyka tesciows, ktora
w ramach kary za zaklecie wlasnego zigcia w psa zostaje przez niego przemieniona
W KIaCz T 449; Cheichowski 1889: 34, podobnie jak zona bohatera, ktorg ten zajezdza na $mier¢
T 449; Nitsch 1929: 126. W bajce tytulowe bohaterki, takze Baba Jaga, ging réwniez przez
publiczne rozstrzelanie cyc 403; Cuupros 1, 1917: 184; Kaprayxosa 2008: 245; Poxcaectsenckas 1941: 64; Pasymosa,
Cempkua 1974: 290; CYC 707; Kapnayxosa 2008: 196; CYC 428; Cumpos 1, 1917: 418; CYC 450; Lleiitmmn 1911: 188;
Federowski 1902: 104. Oba przywotane rodzaje kary $wiadcza najpewniej o fantazji narratora,
poniewaz zgodnie z relacjami historycznymi zar6wno rozerwanie konmi, jak i strzaty
Zbroni palnej zarezerwowane byly przede wszystkim dla dezerteréw, zdrajcow
oraz rozmaitych przestgpcow, nie za$ dla kobiet podejrzewanych o uprawianie czarow,
ktére w przypadku udowodnienia rzekomej winy w Europie kontynentalnej palono
na stosie, za$§ na Wyspach Brytyjskich oraz w Ameryce Podinocnej wieszano
na szubienicy. Co wigcej, nalozenie na bajkowe czarownice kary $mierci, tak popularnej
w prozie ludowej jako relikt dawnego prawa karnego®®, stanowi rowniez realizacje zasady
kontrastu w opowiesciach czarodziejskich. Zgodnie z nig przewinienia bohaterow czgsto
spotykaja si¢ z surowym osadem instancji wydajacej wyrok, za$ chwalebne czyny bedace
ich udziatem zostaja w spektakularny sposob nagrodzone.

Drugi rodzaj kar wymierzanych bajkowym wiedZmom i czarownicom posiada
niejako charakter prywatny — wowczas $mieré antagonistki pozostaje niezauwazona
dla szerszego grona bohaterow, w gruncie rzeczy tracgc tym samym wierzeniowe
konotacje. W analizowanych narracjach dochodzi np. do $cig¢cia gtowy antagonistce
oraz jej corce, fatszywej krolewnie, jak rowniez rozcigcia jej brzucha T 327a; Ciszewski 1894: 77;
CYC 403; Weryho 1889: 73, CYC 707; Uepmsmmes 1950 185. Niekiedy dzieki wspomnianemu zabiegowi
udaje si¢ odkry¢, ze w ciele kobiety zagniezdzity si¢ weze. Cecha ta charakterystyczna
jest dla niektorych postaci demonicznych wystepujacych w bajce magicznej, np. polskiej
krolewny strzygi. Baba Jaga z kolei moze zosta¢ zabita przez bohatera rzuconym przez

niego kamieniem T 327A; Malinowski 1901: 120; T 327C: Gliski 2, 1862: 173 badZ kijem T 327¢; Rokossowska

% 0. Zadurska, Kara, [w:] Stownik polskiej bajki. .., t. 2, s. 128-129.
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1897: 73. Popularnym motywem bajek magicznych jest takze spalenie Jagi w piecu przez
dziecCi T327A; Lorentz 1912: 132,224; CYC 327A; Adanacses 1984: 150-151, KtOrym zazwyczaj udaje si¢ uciec
T 327A, Lorentz 1914: 369; Ciszewski 1894: 77; Polaczek 1892: 245.

Z drugiej strony w opowiesciach czarodziejskich niejednokrotnie dochodzi
do samounicestwienia wiedzmy. Czgsta przyczyng jej zgonu jest wowczas wlasna
niezdarno$¢, wprowadzajaca do tych narracji element komiczny. Jako przyktad niech
postuzy bajka, w ktorej Baba Jaga wyprawia si¢ w pogon za uciekajagcymi dzie¢mi,
lecz nie potrafi utrzymac¢ rownowagi na lodzie i Smiertelnie rani si¢ w glowe, po czym
wyplywa z niej czarna maz $wiadczaca o jej demonicznej naturze: ,,Una Jedza baba,
co wlizie na 16d, to sie obali. Jak sie raz obalita, rozciena sobie teb i zabila sie i tylo sie
zni smota rozlata” T 317, Chelchowski 1890: 45. Zdarza si¢ rowniez, ze w podobnych
okolicznosciach jedza wpada do ognistego morza cyc 327a; Aganacses 1984: 151 badZ ginie
pod cigzarem pitowanego przez siebie drzewa, na ktoérym siedziat $cigany przez nia
mlodzieniec T 327¢; Federowski 1902: 171; CYC 327A/B; Federowski 1902: 174. W niektorych przekazach
mowa jest ponadto o ingerencji zwierzat doprowadzajacych do zguby zlej macochy
rzucajacej im kamienie zamiast chleba. Przyktadu takich fabul dostarczaja warianty
kaszubskie, w ktorych kobieta topi si¢ z powodu kaczek upuszczajacych ja w locie
lub rozstgpujacych si¢ przed nia w wodzie T 327E; Lorentz 1012: 52; 247-248; 1914: 443.
Moralizatorski, a zarazem kompensacyjny aspekt rozpatrywanych narracji
czarodziejskich obejmuje zatem roéwniez czyny naganne moralnie inne niz ludozerstwo,
mianowicie skapstwo 1 odmawianie pozywienia gtodnym zwierzetom.

Opowiesci magiczne, podobnie jak wszystkie gatunki prozy ludowej, silnie
zakonserwowaly stereotypowe postrzeganie pici spoteczno-kulturowej, a do pewnego
stopnia roéwniez elementy mizoginii zakorzenionej w $wiadomosci hermetycznej
spoteczno$ci wiejskiej. Zjawiska te przejawiaja si¢ przede wszystkim w powszechnym
przypisywaniu cech wiedZmy i czarownicy nie tylko Babie Jadze, a wigc postaci obecne;j
zarowno w folklorze bajkowym, jak 1 wierzeniowym, lecz takze innym bohaterkom
kobiecym, w szczegolnosci macochom, tesciowym i bratowym.

Powyzsza analiza pozwolila jednocze$nie na wskazanie tych sposrod wlasciwosci
charakterystycznych dla tytutowych istot wierzeniowych, ktore zachowaly sig
w opowiesciach czarodziejskich. Nalezg do nich w szczegodlno$ci: odpychajaca aparycja,
zajmowanie si¢ przedzeniem i tkaniem, umiejetno$¢ postugiwania si¢ magia w celu
spowodowania fizycznej metamorfozy cudzej postaci oraz zwierzat, sklonnos$ci

ludozercze, w tym nekrofagiczne, upodobanie w czynieniu szkody rodzagcym kobietom
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I podmieniania ich dzieci, jak rowniez zakonczenie zycia w sposob nagly poprzez
spalenie w ogniu. Z kolei nazewnictwo postaci nie zawsze stanowi wiarygodne kryterium
ich identyfikacji, podobnie jak ich lokalizacja (za wyjatkiem le$nej chatki Baby Jagi)
oraz przypisane im funkcje i role fabularne ze wzgledu na ich powszechng wymiennos¢
w opowiesciach magicznych. Co wigcej, w bajce brak jest jakichkolwiek informacji
natemat pochodzenia czarownicy-wiedzmy, w tym zrédta jej nadprzyrodzonych
umiejetnosci, co z catg pewnoscig uzna¢ mozna za wpltyw regul gatunkowych
analizowanych narracji czarodziejskich, ktorych gtowng wlasciwos$¢ stanowi wilasnie
wszechobecna cudowno$¢ przyjmowana przez wszystkich bohaterow w  sposob
naturalny, nie wywotujac w nich jakiegokolwiek zdziwienia.

Rozpatrzone wyzej watki oraz ich realizacje $wiadczg poniekad o sktonnosci
mieszkancow wsi do podobnego postrzegania ludzi niewpisujacych si¢ w zwyczajowo
przyjete normy bez wzglgdu na szeroko$¢ geograficzng. Z drugiej strony nie sposob
wykluczy¢  wzajemnych interferencji  kulturowych na  terytorium  Polski
I Stowianszczyzny Wschodniej, jesli mowa o bajkowych postaciach przejawiajacych
cechy kobiet z demonicznymi konotacjami. Stad wskaza¢ mozna zardwno elementy ich
charakterystyki wspdlne dla obu wspomnianych obszaréw geograficznych (rozmaite
defekty natury fizycznej, umiejetnos¢ dokonania metamorfozy wiasnego meza
w zwierzg, sklonno$ci antropofagiczne, porywanie noworodkéw i1 zamienianie ich,
przedzenie 1 tkanie), jak i wlasciwe gldwnie prozie wschodniostowianskiej (zdolnos¢
dokonania metamorfozy dziewczat 1 dzieci, magiczna wladza nad zwierz¢tami, zsytanie
chorob na ludzi i okoliczng flore, Smier¢ ,,pokazowa” przez spalenie). Jak sie¢ wydaje,
zrodlem owych rozbieznosci moze by¢ takze silna wariantywno$¢ wizerunku
stowianskiej wiedZmy, w mniejszym stopniu za$ czarownicy, wynikajaca z kulturowej

odmiennosci poszczegodlnych regiondw etnograficznych.

4.2. CZAROWNIK

Juz w 1887 roku Guaita i jego zwolennicy utworzyli
L trybunat inicjacyjny”, ktory skazat Boullana. (...)
Boullan od dawna utrzymywal, ze kara miata charakter
fizyczny. Czul sie bezustannie napastowany, bity,
gnebiony przez tajemne fluidy, raniony niewidzialnymi
oszczepami, ktore Guaita i inni rzucali, nawet
gdy przebywali daleko.

Obecnie Boullan byt juz u kresu sit.

— (...) Wiem, Ze Guaita ulepil z wosku figure, ktorq
naktuwa szpilkq, a ja wtedy czuje przeszywajgcy bol.
Usitowatem ze swej strony rzuci¢ na niego urok
i sprawié, by oslepl, ale on zdat sobie z tego sprawe i jako
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potezniejszy ode mnie w sztukach czarnoksieskich
skierowat 6w urok na mojq osobe®’.

W opowiesciach czarodziejskich zakres nazw 1 przydomkow nadawanych
tytulowemu bohaterowi jest w znacznym stopniu ograniczony>®. Narrator zazwyczaj
postuguje si¢ pospolitymi okresleniami, takimi jak ,,czarownik™ badz ,,czarnoksieznik™.
W jednej z narracji pojawia si¢ z kolei nawigzanie do barwy ubioru me¢zczyzny,
a prawdopodobnie takze do jego profesji oraz stanu duchownego, gdy mowa jest
0 ,,czarnym-ksi¢zniku” 1 325; Kolberg 14, cz. 6, 1962: 46 1 ,,czarnym zakonniku’ T 325: Kolberg 14, cz. 6,
1962: 49. Niewykluczone, ze nazwy tej uzyto pod wplywem przekonan ludowych, zgodnie
z ktorymi czarownicy mogli rekrutowaé si¢ sposrod mnichéw®®. Ponadto podkreslane
bywaja mozliwos$ci intelektualne bohatera i jego ponadprzecigtna wiedza, zblizajace go
do kategorii ludzi ,,wiedzacych” (,,myslivec” T 325; Malinowski 1901: 21, ,,medrzec” cyc 32s;
Adanacses 2, 1985: 235, »,W1€dZaCy” CVC 325; Adanacses 2, 1985: 235, ,W1edZMAr” cyc 325; Federowski 1897:
92). Co wiecej, w bajce rosyjskiej czarodziej moze nawet zosta¢ okre§lony mianem
,heretyka” cyc 325; Canosnucos 1884: 216, @ Wiec odszczepienca, z powodu nadprzyrodzonych
zdolno$ci i uprawiania magii.

W opowiesciach wschodniostowianskich popularng postacig jest ponadto
czarownik Och. Zbieznos$¢ jego imienia z powszechnie uzywanym wykrzyknikiem nie
jest przypadkowa, bowiem zjawia si¢ on doktadnie wowczas, gdy utrudzeni droga
bohaterowie odpoczywaja, wydajac z siebie powyzsze westchnienie cyc 325; Pasywoea,
Cenpkuna 1974: 77; Murpononsckast 1975: 221; AdanaceeB 2, 1985: 232; Kapnayxosa 2008: 128; Mopnosues 1859: 359;
Jparomanos 1876: 326; Jlo6poBonbsekuit 1891: 615. Tym Samym poO raz kolejny na grunt opowies'ci
0 charakterze fikcjonalnym zostato przetozone zjawisko ludowej wiary w sprawcza moc

stowa.

57 U. Eco, Cmentarz w Pradze, przet. K. Zaboklicki, Warszawa 2021, s. 486, 489.

%8 Z kolei proba identyfikacji tej postaci w opowiesciach wierzeniowych wylacznie na podstawie nazw
i okreslen, jakie zostaly nadane bohaterowi, moze nastr¢czaé znacznych trudnosci. W spotecznosci
tradycyjnej doszto bowiem do wzajemnego przemieszania poje¢, na skutek czego mianem czarownikow
nazywano zaréwno przedstawicieli profesji nieagrarnych, jak i obcokrajowcow, a niekiedy nawet
przedstawicieli wladz. B.E. JlobpoBomnbckasi, Hapoouvle npedcmasienus 0 KOI0YHAX 8 HECKA304HOU npo3e,
[B:] Mpyowccroti  coopuux, BeII. 1. Myoscuuna 6 mpaduyuonnoti xyaemype. CoyuanbHuvle
u npogeccuonanvhvie cmamycel u poau. Cuna u eracme. Myscckas ampubymuxa u popmvl n08edeHUsl.
Myoccxoit ghonvrnop, pen. C.I1. Bymkesnd, Mocksa 2001, c. 96. Nazwa ta zyskata zatem wymiar ogolnego,
pejoratywnego okreslenia uzywanego wobec grup o0sob traktowanych przez mieszkancoéw wsi z nieufnoscia
ze wzgledu na ich odmiennos$¢ lub wyzszy status w lokalnej hierarchii spoteczne;.

% L. Pelka, op. cit., s. 335.
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W przeciwienstwie do szerokiej popularnosci narracji bajkowych z udziatem
wiedzmy oraz czarownicy, posta¢ czarownika posiada w analizowanych opowies$ciach
zdecydowanie skromniejsza reprezentacij¢. Jego obecno$¢ mozna odnotowac szczegolnie
w wielowariantowych watkach sklasyfikowanych pod numerem T 325 ,Uczen
czarnoksi¢znika” / CYC 325 , Xutpas nayka” (ATU 325 ,,The Magician and his Pupil”)
oraz inspirowanym ,,Ksiega tysigca i jednej nocy” T 561 ,,Lampa Aladyna” / CYC 561
wJlamna Amanuaa” (ATU 561 ,,Aladdin). W pierwszym z nich rozwoj fabuly moze
potoczy¢ si¢ w dwoch kierunkach: mezczyzna wladajacy magia przyjmuje chlopca
na kilkuletnig stuzbe, w trakcie ktorej samodzielnie wyposaza go w zdolnos¢ do fizycznej
przemiany w zwierzeta lub przeciwnie, zastrzega mu dostep do pokoju wyposazonego
w ksiggi zawierajace wiedze tajemng. W obu przypadkach dochodzi do konfliktu
nauczyciela 1 ucznia, gdy powodowany zazdro$cig mistrz wyrusza w pogon za swym
konkurentem, po czym zostaje przez niego pokonany. Z kolei czarownik jako bohater
watkéw T 561 / CYC 561 zwraca si¢ do mlodzienca o pomoc w zdobyciu cudowne;j
lampy zamieszkanej przez ducha zdolnego spelnia¢ Zyczenia. Gdy glowny bohater
postanawia wykorzysta¢ wspomniane akcesorium w celu zdobycia reki krolewny
lub carowny, jego zleceniodawca podstgpem przejmuje nalezacy do niego patac i odbiera
mu zong, za co zostaje ukarany $miercig.

Mgska posta¢ dysponujaca nadprzyrodzonymi umieje¢tno$ciami pojawia si¢
ponadto w watkach zrealizowanych w zaledwie jednym badz kilku wariantach. Naleza
do nich np. T 619 ,Ucieczka od czarnoksi¢znika”, fabularnie oparty na pogoni
czarownikOw za swoim uczniem porywajacym jedng z panien znajdujacych si¢
w zakazanym pokoju oraz CYC 671E* ,Uynecnbiif Mmanbuuk”, ktorego bohaterem jest
wrdzbita zajmujacy si¢ interpretowaniem snoéw 1 bezskutecznie usitujacy zada¢ §mierc
chlopcu biegtemu we wspomnianej sztuce.

Niejednokrotnie bywa, ze obecno$¢ czarownika w opowieSciach magicznych
posiada jedynie charakter fakultatywny. Czgsto jest on w nich bowiem zast¢powany przez
inne postaci, np. rozbojnika, diabta lub wodnika. Jako przyktad moze postuzy¢ watek
T 311 ,,Zakazany pokdj” (ATU 311 ,,Rescue by the Sister”), w ktérym czarnoksieznik
pod grozbg $mierci wydaje pannom zakaz karmienia swego kota oraz wchodzenia
do jednego z pomieszczen, lecz jego ofiary zostaja przywrocone do zycia dzigki
cudownej masci zdobytej przez gtéwna bohaterke. Z kolei w narracjach opatrzonych

numerem T 313A ,,Ucieczka (Dziewczyna ulatwia bohaterowi ucieczke)” (ATU 313
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,» T he Magic Flight”) mowa jest o zaprzedaniu mtodzienca czarownikowi zlecajgcemu mu
trudne zadania, a nastepnie ruszajacemu za nim w pos$cig v. Gonet 1914/1918: 270°°.

Mezczyzna postugujacy si¢ magia wystepuje takze w pojedynczych wariantach
kilku innych watkéw, w ktorych np. przyjmuje chtopca na stuzbg, po czym rozkazuje mu
znecaé sie nad swym koniem (T 314 ,Zaczarowany kon” (ATU 314 ,,Goldener”)),
porywa ludzi, aby mu ustugiwali, oraz pozbawia starca jego domu i sam w nim
zamieszkuje (T 461 ,,Trzy wlosy z brody diabta” (ATU 461 ,,Three Hairs from the Devil’s
Beard”)), a takze bezskutecznie usituje upiec chlopca dopuszczajacego si¢ kradziezy jego
magicznych zwierzat w celu przekazania ich krolowi 1 otrzymania reki jego corki (T 531
,»Kon pomocnik” (ATU 531 ,,The Clever Horse”)).

Czarownik jest rdwniez bohaterem kilkuwariantowych watkow, ktéore mimo
formalnego przyporzadkowania do grona narracji czarodziejskich w systematykach
prozy ludowej, budza powazne watpliwosci odnosnie do przypisanego im statusu
gatunkowego. Zastrzezenia te dotycza w szczegdlnosci przekazéw, ktorych bohater
zadaje $mier¢ swemu krzywdzicielowi lub nasyla na niego chorobe (T 341 ,Zemsta
czarownika”) badz sam zostaje skarcony przez poszkodowanego cztowieka (T 342 /3140
,,Czarownik ukarany®'), ucieka z bractwa skupiajacego w swych szeregach
czarnoksi¢znikow, po czym jest przez nich $cigany magicznymi sposobami (T 615
»Morderstwo magiczne”) lub podejmuje si¢ wypgdzenia wezy z okolicy, lecz zazwyczaj
zostaje przez nie pozarty (T 672 ,,Krol wezoéw”). Poniewaz opowiesci te charakteryzuja
si¢ licznymi znamionami podan wierzeniowych, zostanie im poswigcony odrebny

paragraf niniejszego podrozdziatu.
4.2.1. Broda me¢drcem czyni

W ludowych opowiesciach magicznych pojawiaja si¢ nieliczne wzmianki

na temat wygladu zewnetrznego czarnoksieznika wystepujacego w ludzkiej postaci®.

60 Niekiedy dochodzi réwniez do kontaminacji watkéw CYC 325 oraz CYC 313A, ktérej przyktadem jest
jedna z narracji rosyjskich. Zamiast czarownika wystepuje w niej thusty bies chwytajacy starca za brode
podczas picia wody za pomoca ust wprost ze zrodta i zadajacy, aby ten przyprowadzit do niego wlasnego
syna na stuzbe. Dalsza akcja bajki odpowiada fabule charakterystycznej dla opowiesci o uczniu
czarnoksig¢znika: bies przeprowadza probe i poleca ojcu mlodzienca, aby rozpoznal go wsrdd jednakowych
golebi, bykéw i zrebakow, po czym kupuje zakletego konia na targu, wyrywajac uzde sprzedajacemu.
Chtopakowi udaje si¢ nastepnie uciec z rak demona pod postacia karalucha murponomcxas 1975: 218-220-

61 Przywolany watek klasyfikowany byl w systematyce Juliana Krzyzanowskiego w sposéb dwojaki:
pierwotnie jako zbidr opowiesci bajkowych (T 342), w kolejnym wydaniu za$ slusznie przypisano go
do kategorii podan wierzeniowych (T 3140).

62 W bajce magicznej prozno zatem szuka¢ wielu cech zewnetrznych charakteryzujacych czarownika,
takich jak w szczegdlnosci rozmaite utomnosci fizyczne (np. garb, koslawos¢, Slepota, brak odbicia
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Najczgséciej przypisuje si¢ mu atrybuty stereotypowo kojarzace si¢ z wiedza
I do§wiadczeniem zyciowym, jak podeszty wiek T 325; kolberg 3, cz. 1, 1962: 138; T 461; Gonet 1900: 250:
CVYC 325; Kapnayxosa 2008: 128, 405; Mutponoibsckas 1975: 221; Cokonosa, lodman 1941: 146; Llactuna 1975: 116; Pazymona,
Cenpkuna 1974: 77; lleitn 1893: 59; Azadovskij 2006: 78; CYC 561; CmupuoB 2, 1917: 613; Kapuayxosa 2008: 286
I skorelowane z nim siwe wlosy, a ponadto dtuga broda cyc 325; Murpononscxas 1975: 221; Isacio-
Becapat 1973: 115, przyjmujaca w niektorych przekazach ruda barwe T 461; Gonet 1900: 260. Bujne
owlosienie na glowie 1 twarzy byly przypisywane czarnoksi¢znikowi rowniez
w przekazach wierzeniowych®®. Bywa wreszcie, ze narrator nadaje bohaterowi wyglad
Zyda, a wiec ,,obcego”, oprocz okazatej brody przyprawiajac mu korkociagi pejsow
siqgajqce kolan 1 325; Wierzchowski 1892: 69.

W bajce m¢zczyzna parajacy si¢ czarami bywa ponadprzecigtnego wzrostu cyc 325;
Kapnayxosa 2008: 128 1ub przeciwnie, charakteryzuje si¢ mikra posturg cyc 325; Murpononsckas 1975:
221. Uwagg zwraca niekiedy wzrok tytutowej postaci, poniewaz jego oczy moga przybraé
barwe ,,miedzianych” T 461; Gonet 1900: 260. Adnotacja ta wywoluje skojarzenia
z przekonaniami spoteczno$ci wiejskiej na temat ptongcego niczym ogien spojrzenia
czarownika®*. Ponadto bohater ten nosi niekiedy ubranie w odcieniach czerni T s2s; Kolberg
14, cz. 6, 1962: 46. Ciekawego przykladu dostarcza rowniez jedna z narracji ukrainskich,
W ktorej czarnoksieznik zostaje przedstawiony jako mezczyzna w czarnej Kurtce,
szarawarach 1 kapeluszu, palacy fajk¢ na dlugim cybuchu cyc 325; Jesuenxo 1928: 455.
Przywotany opis z jednej strony moze wskazywac na dalekowschodnie pochodzenie tej
postaci, z drugiej za$ warto pamigtac, ze spodnie o orientalnym, prawdopodobnie perskim
rodowodzie zyskaty popularnos¢ m.in. w Turcji 1 na Rusi, a nastgpnie zostaty przejete
nawet przez polska szlachte®,

Zdecydowanie wigcej uwagi poswigcono w analizowanych przekazach bajkowej
sposobnos$ci czarownika do fizycznej metamorfozy. I tak potrafi on przeistoczy¢ si¢
przede wszystkim w pigknego miodziefnca T 325; Sokalski 1899: 273; CYC 325; Kapnayxosa 2008: 131, 410;
Jlepueno 1928: 456, W tym ksiecia T 325; wejcicki 1910: 89, a takze w rozmaite zwierzeta:

— dzikie (wilka T 325; Kolberg 3, cz. 1, 1962: 138; Saloni 1898: 731; CYC 325; Pasymoa, Cenpxuma 1974: 81; Adanacses
2, 1985: 228; Kapuayxosa 2008: 131; Jlo6poBombekuii 1891: 619, lisa T 325; Ciszewski 1887: 109; CYC 325; Hukucdopos 1961:

59, IWa CVC 325; Adpanacnbes 2, 1985: 234),

rozmowcy w oczach lub odwrdcenie go, brak prawej rgki i owlosienia w typowych miejscach).
E.E. JleBkuesckas, Konoyn, [B:] Crasanckue opesnocmu..., T. 1, c. 529.

%3 1bidem.

8 V. JI.H. Ymaxos, Mamepuaabi no HapoOrvim eeposanusm seruxopyccos, Mocksa 1896, c. 166-167.

85 J. Kitowicz, Opis obyczajéw i zwyczajéw za panowania Augusta 111, Krakow 1925, s. 181.
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— domowe i gospodarskie (Kota T 325; sokalski 1899: 273: Ciszewski 1894: 74, PSa (charta) cvc 325; leiin
1893: 58, KONIA CyC 325; Jlepuero 1928: 454),
— gryzonie (Szczura T 325; saloni 1908: 256),
— ryby (szczupaka cyc 325; Apanacses 2, 1985: 228; Huxudopos 1961: 59; Cokonosa, Todman 1941: 149; Cymprios 1,
1917: 143; Kapnayxosa 2008: 131, 409; Mopznosues 1859: 360; Jleuenko 1928: 454, 456; [Iparomano 1876: 328; JloOpoBobCkuit
1891: 619; cf Rokossowska 1897: 114, JAZQArZa cyC 325; Canosumxos 1884: 215, OKONIA CYC 325; Pasymosa, Cenpkina
1974: 81, SUMA CvC 325; llumanoscxuii 1897: 11),
— ptaki lesne, polne 1 domowe (Wrong T 325; wojcicki 1910: 88, Wrobla T325; wejeicki 1910: 88, Sokota
CYC 325; Illumanosckuii 1897: 11; cf Rokossowska 1897: 114, jastrze;bia T 325; Lorentz 1912: 201; Saloni 1898: 731; 1908:
256; Kolberg 14, cz. 6, 1962: 50; Sokalski 1899: 273; Ciszewski 1887: 109; 1894: 74; CYC 325; CanoBuukoB 1884: 215; CokosoBa,
Todman 1941: 149; Jlepuenxo 1928: 456; Jlobposonbckuii 1891: 619; cf Kosinski 1881: 255, gOlfgbia% T 325; Saloni 1908:
256, KUre T 325; Lorentz 1912: 201, kOQUta T 325; Saloni 1908: 256; Kolberg 14, cz. 6, 1962: 51; Sokalski 1899: 273;
Ciszewski 1894: 75; CYC 325; CmupnoB 1, 1917: 145; Cokonosa, I'opman 1941: 150; Hukudopos 1961: 59; Pazymoa, CeHbkuHa
1974: 82; Adanacees 2, 1985: 228; Kapuayxosa 2008: 131, 410; IIumanoBckuit 1897: 11; Mopaosues 1859: 361; Jleuenko 1928:
454, 456; Jlparomaros 1876: 328; Illeii 1893: 59; cf Kosifski 1881: 255, INAYK@ T 325; Ciszewski 1887: 109; Saloni 1898: 732,
Cietrzew cyc 325; Kapuayxosa 2008: 409),
— owady (muche T 325; Sokalski 1899: 271),
anawet w drObny kamien cyc 325; Ho6posossckuii 1891: 619 i ZyVVlO1 Ognia CVYC 325; Jlobpososnbckuit 1891:
619. ROzZnorodno$¢ owych wecielen, znacznie wykraczajaca poza informacje zawarte
W wierzeniach i opowies$ciach wierzeniowych, pozwala sadzi¢, iz jest ona w znacznym
stopniu efektem wyobrazni narratora, a jednocze$nie podkresla cudowny charakter
analizowanych przekazoéw czarodziejskich.

W spoteczno$ci tradycyjnej panowalo natomiast powszechne przekonanie,
Ze m¢zczyzna uprawiajagcy magie potrafi w zasadzie przemieni¢ si¢ jedynie w kilka
zwierzat: wilka, niedZwiedzia, psa, czarnego kota, kaczke, konia oraz motyla67. Istnieja
rowniez relacje rosyjskich informatoréw na temat spotkania z czarnoksigznikiem
pojawiajacym sie pod postacia $wini®® sumosses 1987: 194. O ile te sposréd wymienionych
wcielen, ktore notuje si¢ w bajce magicznej, odnosza si¢ do zdolno$ci pierwotnie
przypisywanych mu przez mieszkancow wsi, o tyle wedtug Warwary Dobrowolskiej

metamorfoza w ptaka i rybe, tak popularna w wariantach watku o nauczycielu i uczniu,

% Co ciekawe, zgodnie z wierzeniami biatoruskimi czarownik moze przybraé¢ posta¢ zaréwno ptasig, jak
i zwierzgeg, lecz nie jest w stanie przemieni¢ si¢ w golebia, poniewaz hipostaza ta zarezerwowana jest
dla Ducha Swigtego Federowski 1897: 89.

67 E.E. JleBkueBckas, Op. Cit.

88 Cf JI.H. Ymakos, 0p. cit., c. 167.
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jest prawdopodobnie przejawem wptywu bajki na opowiesci wierzeniowe®®, czesciowo
prowadzacego do ich sfabularyzowania.

W opowiesciach czarodziejskich sporadycznie pojawiajg si¢ informacje na temat
atrybutow czarnoksi¢znika. Posta¢ ta niekiedy otacza si¢ zwierzetami domowymi
I gospodarskimi oraz ptakami, czesto posiadajagcymi niezwykle wlasciwosci. Wérdd jego
podopiecznych moze znajdowac si¢ pies T 325; saloni 1898: 730, KOt T 311; Kolberg 3, cz. 1, 1962: 131;
T 325; Saloni 1898: 730, NP. ZIOtY T 531, Zawilinski 1896: 421 lUD Obdarzony darem mowy T 325; Malinowski
1901: 21, a takze zloty kogut T 531; zawiliaski 1896: 421 badz blizej nieokreslony ptak T 314: Nitsch 1929:
223 zamkniety w klatce. Ponadto zdarza si¢, ze towarzyszg mu dwa gotgbie cyc 325; iteiin
1893: 59 oraz kon, niekiedy potrafigcy mOwic€ 1 s31; zawilinski 1896: 421, stuzgcy mu réwniez jako
srodek transportu T 531; zawilinski 1896: 421. CO ciekawe, w jednej z polskich narracji rumak ten
wyposazony jest w podkowy zalozone w odwrotnym kierunku (,,Czornoksi¢znik jechou
na koniu, ktoéry miou podkowy obrdcone do zadu tem, co naprzéd by¢é powinno” T se1;
saloni 1898 728), CO Wskazuje na demoniczne koneksje zarowno zwierzgcia, jak i jego
wlasciciela. Jest to ponadto czytelne odwotanie do ludowego pogladu, zgodnie z ktorym
rzeczywisto§¢ zaswiatowa posiada charakter inwersyjny wzgledem $wiata
zamieszkanego przez ludzi.

W zestawieniu z bajkowa czarownica i wiedzma, czarnoksi¢znik cieszy si¢
zdecydowanie wyzszg pozycja spoleczna, co jest zgodne ze statusem nadawanym mu
W spolecznosci  wiejskiej’®. Po pierwsze, rozpatrywane narracje zawieraja liczne
wzmianki dotyczace wykonywania przez niego zawodu nauczyciela pisania, jezykow
obcych (a nawet mowy ptakow cyc 325; Agamacees 2, 1985: 236, O CZym mowa jest rowniez
w opisach wierzen bialoruskich Federowski 1897: 90), rozmaitych rzemiost rgcznych
oraz magicznych i kuglarskich sztuczek T 32s; Wierzchowski 1892: 68; CYC 325; Huxuopos 1961: 57;
Coxonoa, Cofsan 1941: 147; Cazosmcos 1884: 212; Casymama 1965: 129, @ takze kupca’™ cyc 325; Aganacses 2,
1985: 229; CYC 671E*; Adanacses 2, 1985: 213, t]. profesji nieagrarnych. Czarownikiem okazuje si¢
ponadto brat szewca cvyc sei; Tupsx 1976: 154. Zdarza si¢ rowniez, ze tytulowy bohater
ktamliwie podaje si¢ np. za krawca T 325; wejeicki 1910: 85, probujac tym samym zyskaé
powazanie w oczach swego rozmowcy. W bajce wsérdd bohateréw postugujacych sie

magig znajdujg si¢ rowniez kowale 1 mlynarze, ktérym poswiecone zostaly osobne

% B.E. lo6posonbcKasi, Op. Cit., c. 99.

0 Wierzono bowiem, ze czarownik peti role zwierzchnika wiedzm i kieruje ich dziataniami.
E.E. JIeBkueBckas, op. cit., c. 532.

I W jednej z narracji rosyjskich pod takg postacig ukrywa si¢ diabet pelnigcy wzgledem czarownika
tozsamg funkcje fabularng cyc 325; Murpogasosa, dezoposa 1966: 112.
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podrozdzialy czeéci pracy dotyczacej przedstawicieli zawoddéw o konotacjach
demonicznych (odpowiednio 5.1.15.4.).

Narratorzy opowiesci czarodziejskich dodatkowo wspominajg niekiedy
0 zaymowanym przez czarnoksi¢znika miejscu w hierarchii wyznaczonej przez
przynalezno$¢ klasowa. Nauczycielem chtopca badz wrozbita bywa pan T 325; saloni 1908: 255:
Ciszewski 1887: 108; 1894: 73; Sokalski 1899: 270; CYC 325; Llumanoscxuii 1897: 9; ileiin 1893: 57; cf Rokossowska 1897: 113;
CYC 671E*; Cnuprios 1, 1917: 338, za$ zdecydowanie rzadziej — chlop T 325: Lorentz 1912: 201, krdl T 325;
Malinowski 1901: 8 lub car o egzotycznym imieniu Bilzbuch cyc 32s; iesuenxo 1928: 455. Z reguly
wysoka pozycja spoteczna czarownika koresponduje ze wzmiankami o jego dalekich
podrdzach T 325; Kolverg 14, cz. 6, 1962: 46; Sokalski 1899: 271; CYC 561; Tupsix 1976: 154, dzieki ktorym udato
mu si¢ zyskac¢ rozgtos wérdd cudzoziemcOw cyc 325; Canosmuros 1884: 216-

W bajce niejednokrotnie mowa jest 0 zgromadzonym przez niego bogactwie cyc
671E% Adamackes 2, 1985: 213: drogocennos$ciach, kamieniach szlachetnych 1 ztocie
przechowywanych w jedenastu komnatach cyc 325; imacrma 1975: 115. Ponadto bohater
przemieszcza si¢ za pomocg czworo- lub sze§ciokonnego powozu T 325; Ciszewski 1887: 108; CYC
325; Illeiin 1893: 57. M@Zczyzna moze sobie roéwniez pozwoli¢ finansowo na wynajecie stuzby
T 325, Wojcicki 1910: 86. Co wigcej, oferuje on znaczng sume pienigdzy, np. wor monet T sp1;
saloni 1898: 727 lub dwie fury zlota T 619; saloni 1903: 348 W zamian za oddanie mu chlopca
do terminu T 325; Grzegorzewski 1919: 141; CYC 671E*; 3enenmn 1991: 284 badz pierScienia, w ktory
przemienil si¢ jego rywal w osobie niedawnego ucznia cyc 325; Cuupros 1, 1917: 145; Cokornoea,
Todman 1941: 150; Tparomarios 1876: 328; Illeitrr 1893: 59; ¢f Murpodariosa, dexopora 1966: 113. Z drugiej strony,
za $wiadczone przez siebie ustugi, np. wrdzenie ze snoOw, bohater pobiera sowitg optate
CYC 671E*; Adanacnes 2, 1985: 213.

Status materialny bajkowego czarownika podkresla niekiedy miejsce jego
zamieszkania, np. dom wyposazony w kilkanascie komnat cyc 325; iiacrima 1975: 115, okazaty
zamek T 313A; saloni 1903: 303 lub palac T 325; ciszewski 1887: 108: ,,Pan prowadzi do wielkiego
patacu, pokazuje mu wszystkie pokoje, a w tych pokojach petno ksigzek od dotu do gory
(...)” T 325; Sokalski 1899: 271; ,,Niedaleko [mtodzieniec — A.Z.] uwidzidl dwér, a byt caty
uoswicony, bo tam miskat carnoksioznik a u nigo cho¢ i we dnie jes zawdy ¢ma, tak musi
se zawdy uo$wici¢” T a61; Gonet 1900: 259. Siedziba bohatera bywa usytuowana na bagnach
T 325; Ciszewski 1894: 73, @ Wi€C na obszarze peryferyjnym i granicznym, uwazanym w kulturze

ludowej za siedlisko demonéw i orbis exterior’>. W pojedynczych opowiesciach

2 V. R. Piotrowski, Bagno, [w:] Stownik polskiej bajki..., online: https://bajka.umk.pl/slownik/lista-
hasel/haslo/?1d=321 (dostep: 31.01.2024).
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wspominany jest rowniez jego dom postawiony w miescie cyc 325; Canormmxos 1884: 212; Caupros
1,1917: 141.

Lokalizacja czarownika czesto przypada na miejsca o charakterze mediacyjnym.
Naleza do nich w szczegdlnosci: przestrzen lasu 1 325: Kolberg 3, cz. 1, 1962 136; 14, cz. 6, 1962; 46:
Wierzchowski 1892: 68; Sokalski 1899: 270; CYC 325; Mutpononsckas 1975: 221; Cokonosa, ['odpman 1941: 147; lleiin 1893: 59,
w tym okolice dgbu T 325; wajcicki 1910: 85 1 grzybow o gargantuicznych rozmiarach T 325;
Wierzchowski 1892: 68, podziemia, do ktorych wejscie znajduje si¢ pod pniem drzewa cyc 325,
Murmporomsexas 1975: 221 1UD mMogita cyc 325; fparomanos 1876: 327, JaSKiNia 1325, wejcicki 1910: 85, Wysoka
géra CYC 325; Jlepuenko 1928: 455 OFaZ WiEjSkie dngi CVYC 325; Isactok-Becapa6 1973: 115- NiEjeankrOtnie
podkreslana jest znaczna odleglo$¢ oddzielajaca siedzibg¢ czarodzieja od wiejskich
domostw, jako Zze mieszka on za rzeka cyc 325; Caxosnuxos 1884: 212 1UD MOrzem r s31; zawitiski
1896: 421; CYC 325; Adanacses 2, 1985: 236, @ Wiec W blizej nieokreslonej krainie, ktorej nazwa nie

jest istotna dla przekazéw magicznych.

4.2.2. Opiekun uczony w ksiegach

W znacznej wigkszo$ci opowiesci magicznych z udzialem czarownika wystgpuje
on na styku funkcji donatora’ i antagonisty, przyjmujac syna ubogich wie$niakow
lub samotnej wdowy na kilkuletnie nauki, stuzbe lub wychowanie™ (T 325 / CYC 325,
T561/CYC 561). Motyw ten bezposrednio nawigzuje do chiopskich przekonan, zgodnie
z ktorymi czarnoksi¢znicy przechadzali si¢ po okolicy w poszukiwaniu miodziencéw w

celu przyjecia ich do terminu”.

Wspomniane preferencje dotyczace meskiej pflei
potencjalnych uczniéw niewatpliwie odnosza si¢ do zwyczajow mieszkancow wsi
zyjacych w XIX i w I potowie XX w., dla ktérych norma byto odmawianie dziewczgtom
pobierania innych nauk niz te, ktore miaty na celu przygotowanie ich do petnienia
akceptowanej kulturowo roli matek i zon’®. Bywa, ze w bajce czarownik ucieka sie

do podstepu, podszywajac si¢ pod wuja T 561; Kolverg 3, cz. 1, 1962: 133; CYC 325; Tupsk 1976: 155

 TIrina Razumowa okreSla czarownika wystepujacego w watku CYC 325 mianem ,,donatora
z konieczno$ci” (ros. BEIHYKICHHBIA naputens). M. A. Pazymoa, op. cit., ¢. 29. Jak mozna przypuszczac,
nazwa pelnionej przez niego funkcji zwigzana jest z charakterem relacji nauczyciel-uczen, ktorej typowym
i nieodzownym elementem jest przekazywanie wiedzy i umiejgtnosci.

4 Narratorzy bajek wspominaja niekiedy o zyciu rodzinnym czarownika. Mowa jest o jego zonie T s31;
Zawilifiski 1896: 421-422, SYNU T 325; Kosifiski 1881: 255, SIOStIZ€ cyC 325; Tiparomanos 1876: 328, 0JCU CYC 671E%; 3enemun 1991: 285, @ takze
o staruszce bedacej prawdopodobnie jego matka cyc 325; kapuayxosa 2008: 409. CO ciekawe, w jednej z rosyjskich
opowiesci pojawia si¢ wzmianka o Babie Jadze jako siostrze czarnoksieznika cyc 325; Kapuayxosa 2008: 409-

S L. Petka, op. cit.

®V. A. Jozefowicz, Rola spoteczna matki w rodzinie wiejskiej w Drugiej Rzeczypospolitej, Biatystok 2011,
s. 116, 146.
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lub stryja T s61; Baracz 1886: 113; CYC 325; Posnomscxuii 1899: 28 chtopca pod pretekstem zatroszczenia
si¢ o jego utrzymanie. Zakres obowigzkOéw ucznia zazwyczaj pozostaje blizej
nieokreslony, lecz w niektorych narracjach nalezg do nich gidwnie lekkie prace, takie jak
np. Scieranie kurzu z ksiazek T 325; kolberg 14, cz. 6, 1962: 46; Malinowski 1901: 21; Ciszewski 1887: 108; Sokalski
1899: 271; CYC 325; Isaciok-Becapat 1973: 116, Oporzadzanie konia, karmienie kota T 325; Malinowski 1901:
21 oraz ptaka zamknigtego w klatce T 325: Kolberg 14, cz. 6, 1962: 46.

Motywem charakterystycznym wytacznie dla opowiesci wschodniostowianskich
jest proba ognia, ktérej czarownik poddaje miodzienca (CYC 325), wpisujac si¢ tym
samym w typowy dla bajki magicznej schemat polegajacy na poddawaniu protagonisty
rozmaitym testom przez donatora. M¢zczyzna zazwyczaj wrzuca chlopca do ogniska
Kapmayxosa 2008: 405-406, Tozkazuje mu wejS¢ do rozpalonego pieca Federowski 1897: 92
lub whasnorecznie podpala g0 Murponomsexas 1975: 221, uprzednio zasypujac ziemig jame,
w ktorej polecil mu stangé:

YupiTens My BBIKOTIAN TIyOOKY, HAPBUI B ATy SMY JAPOB, IMOCTABHII 3TOTO B sIMY
MaJblLUKa, 3eMJIEH 3apbll J1a 3aKer My orHeM. Hy, u TaM yX [0JAro Ju, KOpOTKO —
HaJI0 SIMY BOpOIIaTh. BOpoIsl 1 Haten oAHy MajJeHbKy HCKpeHKy. Hy, u pazmommn
3TOT YTroJIeK MOMoJiaM, KUHYJI ITOJIOBUHY HAIEpel, a IPYTy Ha3ad U cKa3al:

— Ilo3agu MeHs CTaHb 30JI0T4 ropa, a Bo€pe€and CTaHb MOJIOJCII JIYYIlIC CTaporo,
JIYyUHIC MPEKHET'O Huxudopos 1961: 57-58-

Dziatania te stuzg zapewne przetestowaniu gotowosci mtodzienica do obcowania
z wiedzg tajemng, ktora ma zosta¢ mu powierzona. Ponadto powyzsze czynno$ci
nauczyciela przywodza pewne skojarzenia z jednej strony z procesem inicjacji, ktéremu
poddawano mtodego cztowieka u ludow pierwotnych i w spoteczno$ciach plemiennych,
z drugiej za§ wywotuja asocjacje z rytualem skladania ofiary’’, w tym wypadku
prawdopodobnie demonicznym sitom, a byé moze nawet samemu diablu’®. Ponadto
Z uwagi na oczyszczajace wlasciwosci zywiolu ognia przypisywane mu na przestrzeni
wiekow réwniez w tradycji ludowej, mozna przypuszczaé, ze wspomniany test
przeprowadzany przez czarownika w pewien sposob nawigzuje do dawnych praktyk
znachorskich polegajacych na wypedzaniu rozmaitych dolegliwos$ci zdrowotnych z ciata
za pomocg ognia, w tym nawet przypalania chorego’®. Z kolei sam akt poddania ucznia

probie przez czarownika nalezy do popularnych motywoéw wschodniostowianskich

7 B.S1. Hponn, Hcmopuueckue kopuu. .., c. 101-106.

8 V. T.A. Hosuukosa, Kondynot u kondymusu, [B:] Pycckuti demononozuueckuii ciosaps, C.-TletepOypr
1995, c. 251.

" B.E. Jlo6poBosnkckas, Op. Cit., ¢. 95.
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opowiesci wierzeniowych, cho¢ jej przebieg posiada catkowicie odmienny charakter.
Mtodzieniec staje w nich bowiem oko w oko z samym diablem lub grupg religijnych
odstepcodw, lecz wychodzi z owego spotkania calo dzigki postuzeniu si¢ Swietymi
wizerunkami w postaci ikony oraz szkaplerza®.

W bajkowych narracjach ukrainskich bywa, ze czarnoksieznik kontynuuje rytuat,
umieszczajac w ogniu kosci mtodzienica, po czym nabiera popiotu w dtonie i dmucha,
na skutek czego pojawia si¢ sokoét. Gdy i on zostanie spalony, powtorzenie poprzednich
czynno$ci doprowadza do przylotu gotebia sesuenxo 1928: 455. Z Kolei Och w ramach nauki
wykorzystuje w podobny sposéb popiot drzewny, dzigki czemu wyczarowuje ziarna
swym rozmiarem przypominajace fasolke, orzech i mak jparomanos 1876: 327. Praktyki te
ponownie nawigzujg do symbolicznej $mierci chlopca w ramach aktu inicjacji z uwagi
na istotng funkcje powyzszej substancji w obrzedowos$ci pogrzebowej. Popidt uznawany
byl bowiem za znak zatoby juz w spoteczno$ciach poganskich, wsrod ktorych
do popularnych rytualow nalezato palenie cial zmartych i przechowywanie prochow
w przeznaczonych do tego urnach®. Z drugiej strony, bajki tego typu zawieraja czytelne
odniesienie do cudownego aktu kreacji i nieustannego odradzania si¢ Zycia, czego
stynnym symbolem jest mityczny ptak Feniks powstajacy z popiotow.

Po uplywie wyznaczonego terminu me¢zczyzna zwraca rodzicom ich dziecko
wylacznie pod warunkiem, ze uda im si¢ je rozpozna¢ w zmienionej, czgsto zwierzece;j
postaci i gronie od kilku do nawet kilkudziesigciu identycznie wygladajacych
towarzyszy:

— mtodziencOw cyc 325; Canosruxos 1884: 213; Cumpros 1, 1917: 142; Cokornosa, Fodmatt 1941: 148; Hukidopos 1961:
58; Adanacses 2, 1985: 226; Kapuayxosa 2008: 406; JloGposomsckuii 1891: 618 1UD PANIEN e 325; Federowski 1897: 92,
— zwierzat hodowlanych (koni cyc 325; Pasymosa, Cersima 1974: 79; Hlnvanosckuit 1897: 10; Ipaciok-Becapa6
1973: 116 (W tym zrebakow cyc 325; Aganacres 2, 1985: 226; Murponomsexas 1975: 222; [loGposossckii 1891: 616-
617; cf Rokossowska 1897: 113), baranOWw Cyc 325; Pasymoa, Censkuna 1974: 78 1 SWIN CYC 325; Pasymosa, Cenpxima
1974: 78),

— ptakow dzikich i domowych (gotebi T 325; wojcicki 1910: 85; CYC 325; Murporiomsckas 1975: 222;

Adanacbes 2, 1985: 226; Kapnayxosa 2008: 407; Mopaosues 1859: 359; [iparomanoB 1876: 327; Illumanosckuii 1897: 10; Lleiin

8 Zgodnie z tradycja rosyjska przyszty adept magii powinien zjawié si¢ nocg na skrzyzowaniu drog, usigsé
na odwréconej ikonie i czeka¢ na diabta, a nastgpnie wypowiedzie¢ imi¢ Boze, aby demon zniknal.
W opowiesciach biatoruskich mowa jest natomiast o potozonej na rozstajach karczmie, do ktérej udaje si¢
mtlodzieniec z zawieszonym na szyi szkaplerzem. Po uslyszeniu polecenia, aby zdjal $wigty wizerunek,
chtopak nie wykonuje go i umyka. E.E. JleBkuesckasi, op. Cit., c. 530.

81 A A. Ilnotnukosa, Ilenen, [B:] Crassnckue opesnocmu..., T. 3, Mocksa 2004, c. 667.
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1893: 58; JloGposomscxuii 1891: 617, OTYOW CyC 325; Jiparomanos 1876: 327, SOKOYOW Cy( 325; Jlepuenko 1928: 454,
krukow T 325; Wierzchowski 1892: 69, KOGUtOW CyC 325; Kaprayxosa 2008: 407; Illeitn 1893: 58, KaptonOow T 32s;
Kolberg 3, cz. 1, 1962: 136),
— owadow (pszczot cyc 325; Minvaroscxuii 1897: 10),
za ktérymi kryja si¢ niekiedy inni uczniowie czarodzieja uzywajacego do ich przywotania
np. miedzianej traby. Bywa, ze wspominana proba przyjmuje charakter mrocznego
rytuatu:
W pierwsy izbie std'y same donicy syrokie na tréjbocnym stole posmarowanym
krwig. “Ojciec prosi "0 swego syna, carownik nic na to, jeno “udezy“ cisawym
prencikiem po zelaznych dzwiach “od drugi izby i kiéj sie same “otwozy'y,
poswargota’ cosik i psyfruwa'y same carne kruki, posiada'y na te donice i piy cosik
z6"tego smierdzoncego. Jedyn z tych krukow “urzno” dziobem po donicy tak, ze sie
duzo iskier posypa‘o, kiéjby z pieca kiéj sie pali T 325: wierzchowski 1892: 69

Zanotowane wierzenia ludowe na temat mozliwosci czarownika odnos$nie
do metamorfozy cudzej postaci zalicza si¢ do niezwykle skapych, totez znacznie ustgpuja
one opowiesciom bajkowym. Warto dodaé, ze wiejscy informatorzy zamieszkujacy
obszar Bialorusi wspominajg zazwyczaj o przemianie ludzi mtodych, w szczegolnosci
nowozencow, w wilki v. rederowski 1897: 90. Czarnoksieznik miat w zwyczaju ptata¢ podobne
figle zwlaszcza wowczas, gdy nie zostal zaproszony na wesele®2. Wybor przywotanej
zwierzece] postaci w kontekscie obrzedowos$ci Slubnej bynajmniej nie nalezy
do przypadkowych, bowiem w rosyjskiej tradycji ludowej to wlasnie wilkami nazywano
przede wszystkim krewnych pana mtodego, zdecydowanie rzadziej za$ panny mtode;j,
ze wzgledu na wzajemna obco$¢ rodzin, ktorych czlonkowie maja zostaé
spowinowaceni®,

Szczegolnie w polskich narracjach nastawienie czarownika do ucznia zazwyczaj
zmienia si¢ dopiero woéwczas, gdy ten wbrew woli swego opiekuna korzysta z jego
ksiggozbioru, wchodzac do zakazanego pokoju lub sig¢gajac po niedozwolony wolumin,
i uczy si¢ zakle¢ wywotujacych zmiane wlasnej postaci®, a nawet dopuszcza sie jego
kradziezy T 325; Lorentz 1912: 201. Co istotne, to wlasnie w zachodniostowianskiej, a takze

zachodnioukrainskiej spotecznosci wiejskiej upowszechnil si¢ poglad, Zze magii mozna

82y, Jlobau, Yapaynik, [B:] Benapyckas migpanozia: snyvikianedviunst ciopuix, Hasyk. paa. C.I. Canbko,
Minck 2004, c. 549.

8 A.B. I'ypa, Cumeonuxa scueomupix. .., c. 125-126.

8 7 tego powodu nauczyciel przed przyjeciem chtopca na stuzbe niekiedy probuje upewnic sig, ze ten nie
potrafi czyta¢ ani pisac T 325; Saloni 1898: 730; CYC 325; Ipaciox-Becapa6 1973: 116
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nauczyé si¢ z ,czamej” ksiegi®® Z kolei w bajkowych opowiesciach
wschodniostowianskich motyw ten notowany jest sporadycznie v. cyc 325; Isaciok-Becapa6 1973:
116, bowiem lekcji postugiwania si¢ sztuka czarodziejska i przemiany w zwierzeta,
np. niedzwiedzia, wilka 1 ptaka cyc 325; Cuzensumxos, Kpynsnckas 1937: 34, Z reguly udziela

mtodziencowi sam nauczyciel% cf T 619; Saloni 1903: 348.

Ryc. 13. llustracja do rosyjskiej bajki ludowej pt. Xumpas nayxa (autor nieznany,

data powstania nieznana).

Czarownik nastgpnie spostrzega, ze chlopak szuka w swych nowo nabytych
zdolnos$ciach szansy na tatwy zarobek, proszac wlasnego ojca lub matke, aby wystawili
go na sprzedaz na targu bez uzdy, najczesciej pod postacig dobrze odkarmionych,
dorodnych zwierzat domowych (psa), hodowlanych (§wini lub wieprza, wola, byka,
krowy, barana i1 konia) badZz jastrzebia, a nastgpnie wymykajac si¢ nowemu
wlascicielowi. Przybywa wiec na jarmark w charakterze kupca 1 nabywa ogiera badz

zrebaka wraz z niezbednym ekwipunkiem lub ptaka w klatce, zazwyczaj wykorzystujac

8 E.E. Jlesxuenckas, op. Cit. Jak mozna domniemywaé, w szczegdlnoéci motyw zwigzany z relacja
czarownik-uczeh oraz magiczna ksiega wywodzi sie z XIV-wiecznego zbioru przypowiesci, legend
i anegdot ,,Gesta Romanorum”. V. Wrdblewska, Uczony i demon, czyli posta¢ czarownika w polskich
bajkach ludowych, ,Literatura Ludowa” 2017, nr. 4-5, s. 7.

8 W jedne;j z biatoruskich opowiesci czarownik ostrzega chlopaka, aby nie oddawat na targu tyczka i nie
zadat od kupcow wigcej niz sto ztotych za zwierze, ktore przyprowadzi. Gdy na kiermaszu zjawia si¢ sam
nauczyciel, mlodzieniec nie poznaje go i sprzedaje mu ogiera za tysiagc rubli, zapominajac o uzdzie,
po czym wraca do domu z NiCZYM cyc 325; Federowski 1897: 92-
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nieuwagg¢ handlarza, a niekiedy postugujac si¢ przemoca badz podstepem, np. wyrywa
mu uzde z rak cyc 325; Pasymosa, Censiuma 1974: 81 1UD Spija go Winem T 325; Kolberg 14, cz. 6, 1962: 49.
Wysitki czarnoksi¢znika nie przynoszg jednak pozadanego rezultatu, poniewaz jego byly
uczen i tym razem salwuje si¢ ucieczka.

Z kolei w innych narracjach przyjecie mlodzienca na wychowanie stanowi
dla czarodzieja jedynie pretekst dla realizacji osobistych celow. Nalezy do nich zdobycie
magicznych lamp, latarni lub pierScienia cf fo6posomscruii 1891: 518 €z€sto znajdujacych sig¢
w miejscach o konotacjach zaswiatowych: na strychu, w komorze, piwnicy, jaskini
lub patacu, do ktérego wejécie prowadzi¢ moze przez otwarty grob pargez 1886: 113 (T 561/
CYC 561). Bywa, ze me¢zczyzna samodzielnie otwiera dostep do podziemi, uderzajac
laskg o podtoze kolberg 3, cz. 1, 1962: 133. W kontekscie analizowanych opowiesci warto odnies¢
si¢ do wierzen dotyczacych zdolnosci czarownika do dostrzezenia drogocennosci
ukrytych pod powierzchnig ziemi: ,,Taki carnoksi¢znik to zigmi¢ przezral i widziat
wszystkie skarby” wmacyas 1893: 142. W jednej z narracji bajkowych mowa jest ponadto
0 krolu, ktory kaze sobie sprowadzi¢ chtopca bez $miertelnego grzechu matinowski 1901: 8-9,
tj. takiego, ktory jeszcze nie dopuscit si¢ powaznego zla, a tym samym zachowuje
przymierze z Bogiem — sita sacrum ochraniajaca go przed sitami demonicznymi.

Wspomniane czarodziejskie przedmioty stuzg zazwyczaj do wywotywania
duchéw spetniajacych Zyczenia kapuayxosa 2008: 283289 oraz niezwyktych pomocnikow®,
np. trzech mtodzieNcOW campros 2, 1917: 613; fo6posomsckuit 1891: 527 badz diabtow, wsrod ktorych
moze znajdowac si¢ sam Lucyfer Baracz 1886: 114. Gdy natomiast mowa jest o pierscieniu,
wystarczy jedynie zatozy¢ go na swodj palec saloni 1898: 729 1 Obroci€ Baracz 1886: 113-114
lub potrze¢ kolberg 3, cz. 1, 1962: 134. Co ciekawe, w jednej z polskich opowiesci sam czarownik
znajduje si¢ w posiadaniu magicznej ksigzki pozwalajacej na przyzwanie ducha poprzez
polozenie na niej prawej dloni. Gdy ten si¢ zjawia, mtodzieniec zostaje zaatakowany
przez bestie malinowski 1901: 8-9, CO prawdopodobnie jest kolejng forma testu, jakiemu poddaje
go jego opiekun.

Jak si¢ jednak okazuje, czarnoksieznik, podobnie jak w opowiesciach
realizujacych watki T 325 / CYC 325, zostaje oszukany przez chtopaka. Ten bowiem

przywlaszcza sobie cudowne lampy i1 pierScien oraz kosztownos$ci znajdujace sig

87'W jednej z narracji ukrainskich do gléwnego bohatera cierpiacego niedostatek przylatuja diabty, po czym
wreczaja mu Swieczke pozwalajaca na przyzwanie ich i spetnienie zyczen. Co istotne, demony nie zjawiaja
sie za posrednictwem czarownika, lecz z wlasnej woli. Swieczke nastepnie nabywa Zyd pragnacy zostaé
wojtem, za$ chtop dotychczas piastujacy t¢ funkcje dzieli los zebraka. Z diabelska pomoca powraca on
jednak na dawne stanowisko, za$ jego konkurent zostaje stracony swopcxuii 1915: 96-97.
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W podziemnych komnatach, dzigki ktérym znacznie si¢ wzbogaca, a nast¢pnie udaje mu
si¢ zdoby¢ reke krolewskiej, carskiej lub hrabiowskiej corki. Tym samym czarownik staje
si¢ niejako mimowolnym donatorem, po czym pelniona przez niego funkcja ewoluuje
w kierunku przeciwnika gtéwnego bohatera. W celu odzyskania magicznych artefaktow
me¢zcezyzna ucieka si¢ bowiem do podstepu, podszywajac si¢ pod handlarza
wymieniajacego stare przedmioty na nowe. Gdy nieSwiadoma niczego zona protagonisty
sprzedaje cudowng lampe lub diamenciki umieszczone w pierscieniu, czarownik przenosi
nalezacy do niego palac za morze lub na wysoka (szklang) gorg, a nastepnie sam w nim
zamieszkuje. Niebawem zostaje jednak odnaleziony przez glownego bohatera, ktory
Z pomoca spotkanych przez siebie staruszkéw lub zwierzat odbiera mu magiczne
akcesoria 1 transportuje swoj dom na pierwotne miejsce.
Rozpatrywane narracje bajkowe z pewno$cia nawigzuja do opowiesci

0 charakterze wierzeniowym, w ktorych uczen lub przyjaciel czarnoksieznika wywotuje
ducha, postugujac si¢ magicznym woluminem. Zjawa nie poddaje si¢ jednak woli obcego
mu cztowieka i znika dopiero wowczas, gdy czarownik czyta werset zaklgcia wspak
(T 3020 ,,Nieudolny uczen czarnoksi¢znika). Bywa, ze gospodarz uczy si¢ czarow
Z szbstej 1 siodmej ksiegi Mojzesza, ktora zamierza odkupi¢ jego towarzysz. Ostatecznie
niecierpliwy mezczyzna czyta ja bez zgody wiasciciela, czym doprowadza do jej spalenia
1 przywoluje demona:

Z poczatku wszystko szto dobrze, ale gdy zajrzat do $rodka, ksigzka zadrzata i spadta

na ziemi¢. Przestraszyl si¢ niezmiernie i zamiast podnie$¢ ksigzke i przeczytad

na wspak wiersz czarodziejski, co byto jedynym sposobem odczynienia uroku, spalit

ksiazke, ktorej dlugo ptomienie obja¢ nic chciaty. O pdinocy hatas obudzil owego

cztowieka. Drab jaki$ bialy wyszedt z szafy, na ktorej ksigzka lezata, talerze, garnki

i inne naczynia kuchenne spadly na ziemie i poczely tanczy¢, a kotbuk® takt im

wybijat. Cztowiek wpadl we wscieklos¢, porwat kija i cheiat bi¢ kolbuka, ale ten

znikt. Nazajutrz w samo potudnie powtdrzyto si¢ to samo. Nawet wajt i pastor nic

mogli kotbuka wypedzi¢. Dopiero wtasciciel ksigzki, przybywszy, powiedziat
na wspak wiersz, przeczytany z ksiazki, i czar prysnat knoop 189s: 12-13-

8 Zawarcie w przytoczonej, zanotowanej w Poznaniu opowiesci nazwy ,.kotbuk” uzywanej w stosunku
do demona wywodzgcego sie z obszaru Warmii i Mazur, moze dziwi¢, zwazywszy na wizerunek tej istoty
utrwalony w wyobrazeniach ludu. Ktobuk (rowniez kobold, lataniec) zwykt bowiem przybiera¢ postaé
czarnego kurczaka, za$ do jego zadan nalezato wyposazanie swych gospodarzy w rozmaite dobra w zamian
za zywienie i opieke. W przypadku braku nalezytego traktowania potrafil posuna¢ si¢ do spalenia domu
swego pana lub przeprowadzi¢ si¢ do sasiadow, przyczyniajac si¢ do powigkszenia ich majatku.
V. Wroblewska, Bajka ludowa na Warmii i Mazurach, [w:] Stownik polskiej bajki..., t. 1, s. 166.
Niewykluczone zatem, ze narrator cytowanej narracji poshuzyt si¢ powyzszym okresleniem przypadkowo,
majac na mysli istot¢ nieczysta jako taka, wzglednie upiora.
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Z kolei inna realizacja watku T 3020, podobnie jak jedna ze wspomnianych narracji
bajkowych o ukrainskim rodowodzie seopexuii 1915: 96-97, Zawiera motyw przywotania diabta
na zyczenie bohatera. Tym razem jednak gospodarz unieszkodliwia rozezlonego demona

wezwanego przez nieroztropnego chtopca Lorentz 1912: 12.

4.2.3. Bezwzgledny krzywdziciel

Na osobne omoéwienie zastuguja dzialania czarownika jako antagonisty
I wrogiego donatora majace na celu wyltacznie szkodzenie innym bohaterom, a wigc
swiadczace o jego bezwzglednosci. W opowiesciach magicznych nalezy do nich
np. zaklinanie ludzi w zwierzgta. Jako przyktad niech postuza narracje, w ktérych
przytoczona zostaje historia jego slug przemienionych w konie i psa. Jak si¢ okazuje,
chlopiec moze zosta¢ wybawiony jedynie poprzez $ciecie zwierzetom gtéw za pomoca
miecza lub szabli, co czyni gtdéwny bohater T 314; witowt, z. 5, 1903: 446; T 325: Ciszewski 1894: 73
Z kolei w innej bajce czarodziej rzuca urok na rodzenstwo, na skutek czego dziewczyna
przyjmuje postac ptaka, zas$ jej brat — konia. Oboje zostaja nastgpnie wyjeci spod klatwy
przez protagoniste wskazujacego wspomniane zwierzgta jako nagrode za swa shuzbe 132s;
Kolberg 14, cz. 6, 1962: 46.

Istniejg ponadto liczne bajkowe przyktady okrutnego traktowania przedstawicieli
fauny przez czarownika. Mtodziencowi przyjetemu na stuzbe poleca on podawac¢ koniowi
kamienie w ramach pozywienia oraz wymierza¢ mu razy za pomoca kijow T 314: witowt, 1903:
445 lub karmi¢ rumaka mig¢sem, za$ psa sianem 1 bi¢, gdy nie bedg jadty T 325 ciszewski 1894:
73. Co wigcej, megzczyzna na czas swej podrdzy zakazuje zonie zywienia wlasnego kota,
za$ za niepostuszenstwo dostrzezone w magicznej karcie doprowadza ja do $mierci,
Z ktérej zostaje wybawiona przez swojg siostre¢ za pomocg cudownego srodka T 311: Kolberg
3,cz. 1,1962: 131.

W rosyjskich opowiesciach magicznych funkcj¢ antagonisty pelni réwniez
mezczyzna zajmujacy si¢ wrozeniem z marzen sennych oraz interpretowaniem ich
(CYC 671E*). Gdy dowiaduje si¢ on o istnieniu chlopca, ktory jest w tej sztuce znacznie
bieglejszy, przez co odbiera mu dochdd 3enennn 1991: 285, powodowany zazdro$cig usituje
poda¢ mu zatrute OwWoce cuupsos 1, 1917: 338 lub zleca morderstwo, aby zdoby¢ jego organy
(Serce omayxos 1908: 515; Cumpros 1, 1917: 338; Adanacses 2, 1985: 214 IUD Watrobe aganacses 2, 1985: 214), @ tym
samym po ich spozyciu posigs¢ jego wiedze 1 nadzwyczajne umiejetnosci. Okrutny plan
nie dochodzi jednak do skutku, poniewaz wrozbita otrzymuje narzady psa od kucharza

lub stuzby.

179



Do znacznie rzadziej spotykanych przewinien czarnoksi¢znika nalezy wigzienie
innych bohater6w i/lub odmawianie im pozywienia. Bywa, ze mtodzieniec zostaje
zamkniety przez niego w wiezy 1 marnie karmiony cvc 671E*; 3exennn 1991: 285 lub catkowicie
pozbawiony jedzenia przez trzy dni cyc s61; Cuupros 2, 1917: 613. Znane sg ponadto opowiesci,
w ktorych czarownicy zamykaja dwanascie panien, w tym corke cesarza, w jednej
ze swych komnat, za§ za uwolnienie ich przez gtdownego bohatera zsytaja na uciekinierow
pioruny, lecz ich okret chroniony jest przez czerwony Krzyz T 619; Saloni 1903: 348.

Z drugiej strony, w bajce magicznej obecny jest takze motyw ukarania bohatera
przez czarownika za rzeczywiste przewinienia wzgledem niego, takie jak kradziez
nalezacych do niego cudownych zwierzat (T 531) lub magicznej ksiggi badz nielegalne
nabycie pochodzacej z niej wiedzy (T 325/ CYC 325). Mimo ze konsekwencje ztamania
zakazu przez chlopaka sg dla niego bardzo dotkliwe, stanowig one realizacj¢ bajkowej
koncepcji  sprawiedliwosci. 1 tak czarodziej po tymczasowym odzyskaniu
uprowadzonego rumaka wiezi mtodzienca przez rok w chlewie, karmi wiloskimi
orzechami i stodkim mlekiem, po czym kaze upiec T 531; zawiliaski 1896: 421, & Zatem przejmuje
zachowanie typowe dla Baby Jagi. Gdy z kolei udaje mu si¢ pochwyci¢ swego bylego
ucznia przemienionego w konia i wystawionego na targu®® (T 325/ CYC 325), z zazdrosci
o niebywale umiej¢tnosci magiczne chtopca agresywnie ujezdza zwierzg ciszewski 1887: 109;
of Murpodanosa, denoposa 1966: 113, pogania je zelaznym batem kapuayxosa 2008: 409, trzyma je
na fancuchu wejcicki 1910: 86, DIJ€ Weicicki 1910: 86; Ciszewski 1894: 74; ¢f Canosmuxos 1884: 215, Niekiedy
do Krwi cympros 1, 1917: 143, 1 gtodzi wecicki 1910: 86, zamierza przebi¢ jego ciato goracym
roZnem Kolberg 3, cz. 1, 1962: 137, PIZywiazuje go w meczacej pozycji, w ktorej jego kopyta nie
dotykaja podtoza aganacses 2, 1985: 228; Jlo6pososckuii 1891: 619 badZ do gory nogami Huxugopos 1961:
59 lub podstawia mu pod pysk garnek palacego si¢ wegla cuupos 1, 1917: 143.

Powyzsze przyktady stanowig dowdd na to, ze w bajce magicznej sensu stricto
nie uwzgledniono najbardziej popularnego sposobu na szkodzenie ludziom stosowanego
przez czarnoksieznika, mianowicie zsylania na nich rozmaitych chordéb. Ow negatywny
aspekt jego dziatalnosci zostatl natomiast omowiony w paragrafie 4.2.6. poswigconym

wierzeniowemu wizerunkowi tytutowej postaci.

8 Bywa, ze bohater kaze podkué konia cetnarowymi, a wiec wazacymi ok. pieédziesieciu kilogramow
podkowami, lecz czyni to w ramach kary dla bytego ucznia, ktory na targu oszukuje kupcow T 325; Grzegorzewski
1019: 142. Opowies¢ ta posiada zatem pouczajacy, moralistyczny wydzwiek, wyrdzniajacy ja sposrod
wigkszo$ci wariantow przywotanego watku.
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4.2.4. Rozdziobia go jastrzebie i wrony

Bajkowego czarownika spotyka zazwyczaj nagla, a niekiedy rowniez tragiczna
$mieré, ktora, jak zostalo wspomniane, w kulturze tradycyjnej przypisywano
m.in. osobom rzekomo posiadajagcym dwie dusze i zajmujacym si¢ magig. Repertuar
spotykajacych go kar jest jednak zdecydowanie wezszy niz w przypadku bajkowe;j
wiedzmy 1 czarownicy. Sprawiedliwo$¢ najczesciej zostaje mu wymierzona przez
gléwnego bohatera poszkodowanego w roznoraki sposob na skutek jego wrogich dziatan.
I tak w wariantach popularnego watku T 325 / CYC 325 podczas pogoni za swym
uczniem przemienionym w ziarna zboz, maku, grochu badz perty mezczyzna zazwyczaj
przybiera posta¢ koguta, a nastgpnie staje si¢ ofiarg mlodzienca w dalszym ciagu
korzystajacego z dobrodziejstw sztuki magicznej. W wigkszosci przypadkow zostaje on
zagryziony przez ptaka wigkszego od siebie lub drapiezne zwierze, a niekiedy rowniez
rozcztonkowany i rozniesiony przez protagoniste na cztery strony $wiata, aby jego ciato
nie ulegto zro$nigciu wejcicki 1910: 89. Zdecydowanie rzadziej w akcie tym zamiast chtopaka
uczestniczy jego przyszta zona w osobie krélewny Huxupopos 1961: 59. Do wyjatkéw naleza
takze narracje, w ktorych czarnoksieznik-kogut dtawi si¢ odlamkiem piericienia,
pod postacig ktorego ukrywat si¢ miodzieniec, i umiera kapuayxosa 2008: 410. Szczg§liwy
dla gtownego bohatera finat tych opowiesci, czgsto sprowadzajacy si¢ do poslubienia
przez niego panny, moze ponownie sugerowac inicjacyjny charakter jego zmagan
z czarownikiem i do§wiadczanych wowczas trudnosci®.

Do mniej popularnych metod unicestwienia bajkowego czarownika nalezy zabicie
go przez cios nozem lub sztyletem® 1 s61; Kolberg 3, cz. 1, 1962: 135; CYC 325; Caumprios 1, 1917: 145
badz otrucie winem, co protagonista czyni zazwyczaj w zmowie z wtasng zong T se1: Kolberg
3, ¢z 1, 1962: 135; CYC 561; Posnomsckmii 1899: 31. Bywa rowniez, ze gtowny bohater $cina swemu
przeciwnikowi glowe T s61; saloni 1898: 730 lub zgda tego samego od cara, w zamian zgadzajgc
si¢ zinterpretowac jego sen cyc 671E* omuyxos 1908: 515. W bajce magicznej sporadycznie
pojawia si¢ ponadto motyw zamordowania czarnoksi¢znika za pomocg strzatu z broni
palnej. Jako przyktad niech postuzy jedna z opowiesci ukrainskich, w ktorej przebiera si¢
on za lekarke, aby zdradziecko zaatakowaé swego bylego wychowanka, po czym sam

ginie z jego 13k cyc 561; Posnomsciuii 1899: 32. Co wiecej, niekiedy dochodzi nawet do proby

0'V. Wréblewska, Czarownik / czarnoksieznik, [W:] Stownik polskiej bajki..., t. 1,s. 378.

%1 Taki sam los spotyka niekiedy brata czarnoksieznika pragngcego zemsty za jego $mier¢. Gdy przybywa
on do patacu pod postacia lekarki, rzekomo w celu usmierzenia bolu glowy glownego bohatera, zostaje
przez niego zdemaskowany i przebity sztyletem T se1; kolberg 3, cz. 1, 1962: 135
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samobojczej poprzez zastrzelenie si¢, gdy wysitki wrézbity usitujacego wyjasni¢ sen
wladcy konficza si¢ niepowodzeniem cyc 671E#; Cvmpros 1, 1917: 339. Warto wspomnie¢ wreszcie
o przekazie, w ktorym czarodziej ginie z glodu, pozostawiony przez protagoniste
samotnie na szklanej gorze T 561; Baracz 1886: 120-

W bajce magicznej naturalng $mier¢ czarownika okrywa z reguly zastona
milczenia. Jesli jednak narrator decyduje si¢ umiesci¢ w swej opowiesci taka sceng,
czesto podkresla wowczas tragiczny wymiar zgonu. Przyktadu dostarcza jedna z polskich
narracji, w ktorej diabty porywaja czarnoksi¢znika do piekla, za$ jego ciato przemienia
si¢ w smotg, co $wiadczy o jego konszachtach z nieczystymi mocami: ,,Ryk, sum, trzask,
djebli jechali i przyjechali po carnoksioznika i tancuchami zbyrceli i yokuli jego dusd
I wzioni na samo dno piekielne, a § ciata jego byta ino wielgo kupa carny smoty” T 4e1;
Gonet 1900: 261. Narracja ta wprost odnosi si¢ zatem do wierzen zachodnio-
I wschodniostowianskich, zgodnie z ktorymi po dusz¢ zmartego czarownika przybywaja
diabelscy wystannicy®2.

*k

Jak zostalo wspomniane we wprowadzeniu do niniejszego podrozdziatu,
W polskiej systematyce prozy bajkowej znajduja si¢ rowniez takie watki z udziatem
czarownika, ktorych realizacje — mimo oficjalnego przyznania im statusu narracji
magicznych w indeksach prozy ludowej — posiadajg liczne i wyrazne cechy gatunkowe
podania wierzeniowego (T 341, T 342, T 615, T 672). Pierwsza z nich jest zogniskowanie
akcji opowiesci wylgcznie na starciu mezczyzny z niebezpiecznymi zwierzgtami,
negatywnych skutkach jego czarnoksieskiej dziatalnosci badz konflikcie z dawnymi
pobratymcami. Funkcja kompensacyjna, charakterystyczna dla bajki, moze si¢ w tych
przekazach realizowaé wlasciwie jedynie poprzez ukaranie czarownika za wyrzadzone
przez niego krzywdy. Zastrzezenia budzi takze intencja narratora, ktérg mozna przypisac
analizowanym przekazom. Ich celem nie jest bowiem dostarczenie odbiorcy moralnej
satysfakcji, lecz ostrzezenie go przed kontaktem z istotami stwarzajagcymi dla niego
powazne zagrozenie (we¢ze, czarownicy), ktory moze on przyptaci¢ nawet $miercia.
Po drugie, uwage zwraca znaczne uproszczenie fabuly, dokonywane takze poprzez
ograniczenie liczby istotnych bohateréw do dwoch lub trzech, ktorzy dodatkowo nie
spetniaja  Proppowskich wymogéw dotyczacych podstawowych funkcji postaci

dzialajacych w bajce magicznej. Co wigcej, jedna z podstawowych wlasciwosci §wiata

%2 E.E. JIeBkueBckas, Op. Cit., c. 532.
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przedstawionego opowiesci czarodziejskich, czyli cudowno$¢, pojawia si¢
W powyzszych narracjach relatywnie rzadko, gltownie za sprawa niezwyklych
umiejetnosci czlowieka postugujacego si¢ magia, sporadycznie za$ dzigki udziatowi

nadprzyrodzonego przeciwnika.

4.2.5. Poskromiciel wezy

Czarownikiem bywa nazywany mezczyzna podejmujacy si¢ wypedzenia gadow
zagryzajacych bydlo lub uniemozliwiajacych orke z gospodarstwa lub najblizszej
okolicy®, stanowiacego glowny motyw fabularny analizowanych opowiesci
stanowigcych realizacje watku T 672. W charakterze zaklinacza czgsto wystepuje
wedrowiec, a wigc cztowiek obcy dla lokalnej spotecznosci wiejskiej, ktoremu zazwyczaj
nie udaje si¢ wyj$¢ cato ze spotkania z wezami mimo korzystania z magicznych formut
| przedmiotow kultu religijnego. Bywa, ze me¢zczyzna uktada w jamie deski na ksztatt
krzyza, po czym staje na nich i wygtasza zaklecia przywotujace m.in. padalce, jaszczurki
1 zmije. Gdy wreszcie pojawia si¢ krol wezy w zltotej koronie na glowie, trzykrotnie
ofiarowuje ja zaklinaczowi, proszac o darowanie mu zycia. Poniewaz jego reakcja jest
odmowna, przeciwnik zgarnia go ogonem do wykopanego dotu, w ktérym zostaje pozarty
Czyzewicz 1903: 184-185. W dwoch innych wariantach przytoczonego watku podrdznego
spotyka podobny los, gdy usiluje on zwota¢ gady do okregu, lecz myli si¢ w jednym
stowie w zakleciu smolski 1902: 312, a takze podczas konfrontacji z ich krolem o sugestywnym
imieniu Ztoczyn ciszewski 1887: 47. Kwestie enigmatycznego zaklecia uzywanego przez
czarownikow w omawianym przypadku podjat m.in. Oskar Kolberg w swoim opisie
wierzen ze wsi podkrakowskich:

Do wszelkich uczynkéw dotacza czarownik sobie tylko wiadoma od diabta
wyuczong formule oratorska czyli tajemniczy pacierz, ktory jednak przed ludzmi
tylko swieckiemi ($wiatowemi) ukrywany, dla innych czarownikéw, jego kollegow,
tajemnica nie jest, i gdyby wyglaszajac ja, pomylit si¢ opuszczeniem

lub przekrgceniem cho¢ jednego stowa, czar bgdac niezupetnym, nie moze wigc by¢
skutecznym, i wcale si¢ juz nie Uda kolberg 7, cz. 3, 1962: 83-

9 W rosyjskich opowiesciach wierzeniowych mozna z kolei spotkaé si¢ z opisem magicznego zaklinania
$win przez ojca ich wlascicielki. Na skutek dziatan czarownika zwierzeta nigdy juz nie btadza po lesie,
lecz za kazdym razem odnajduja droge do domu e.g. Jlpannnkosa, Pasymosa 2009: 142; cf 3unosbes 1987: 247-248- Do ba_lkl
magicznej OW motyw przeniknat w szczatkowej postaci. Jako przyktad moze postuzy¢ opowies¢, w ktorej
czarodziej za pomoca gwizdnig¢cia zwotuje $winie, ktore rozbiegly si¢ po lesie i zostaty rozgonione przez
wilki. W zamian za wykonana ustuge me¢zczyzna prosi o przyprowadzenie do niego chtopca, ktorego
prawdopodobnie zamierza zmusi¢ do odbycia stuzby w nalezacym do niego dworze T 461; Gonet 1900: 258-259.
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Nie sposob jednak pomingé milczeniem tych realizacji watku T 672, ktére cho¢
opierajg si¢ na podobnym schemacie kompozycyjnym, zostaja ostatecznie zwienczone
sukcesem bohatera. Mowa np. o opowiesci, w ktorej sam gospodarz przeklina weze,
a nastepnie traktuje je woda §wigcona, za co na jego pole spada grad wielki niczym jaja
I niszczy plony. Wiladca gadow naktada wigec na chlopa kare, lecz jednoczes$nie
przekazuje mu swa tuske, dzigki ktorej znacznie si¢ wzbogaci wierzchowski 1892: 90. Z Kolei
w dwoch innych wariantach wedrowiec gra na piszczatce w poblizu narysowanego przez
siebie krzyza, na ktorym weze pokornie sktadaja swe glowy Ramutt 1893: 190-101
badz na pewien czas pada wycienczony po pokonaniu intruzow, za ktore zostaje
wynagrodzony pieni¢dzmi i wiktem przez mtynarza ramut 1893: 191.

Po przeanalizowaniu powyzszych narracji wydaje si¢ jednak, ze pojawia si¢
w nich nie tyle czarownik sensu stricto, lecz tzw. zazegnywacz, tj. platny specjalista
wynajmowany w zwigzku z konkretnymi niebezpieczenstwami, takimi jak np. siedlisko
wezy, kleski zywiotowe, pioruny czy choroby, m.in. wécieklizna. Kolberg zaznaczyt,
ze czlowiek ten, czesto wedrowny kramarz lub cygan, ,,jest raczej chiromantg, wrdzbita;
a nie szczycac si¢ tak bliskg jak czarownik przyjaznig diabta, a nawet poniekad
wbrew jego wptywom dziatajac, $mielej juz tém samém moze si¢ uciekal
pod dobroczynne skrzydta niebios” Kolberg 7, cz. 3, 1962: 85-86. Opis ten thumaczy jednoczesnie
wykorzystanie krzyza oraz wody $wigconej przez bohatera analizowanych opowiesci.
Wypedzanie wezy z gospodarstwa stanowi rowniez popularny motyw rosyjskich podan
wierzeniowych, dotyczacych nie tylko gadoéw, lecz takze robakOw v. Hosocenora, Kamurmura 2011:
121. W jednej z nich chtopi regularnie prosza o pomoc starca, ktory unieszkodliwia
intruzy, wypowiadajagc magiczng formute. Swojej pomocy udziela jednak wylacznie
wowczas, gdy zostanie dobrze przyjety przez gospodarzy 3unosses 1987: 229-230.
W spotecznosci wiejskiej panowalo bowiem powszechne przekonanie, ze czarownik

posiada wladze nad wszelkimi zwierzetami, szczegdlnie za$ nad wezami®

, a wiec
istotami chtonicznymi, ktérym w kulturze tradycyjnej przypisywano konotacje ze sferg

demoniczng.

4.2.6. Okrutnik nakladajacy klatwy

W licznych opowiesciach ludowych, gtownie kaszubskich, zindeksowanych przez

Juliana Krzyzanowskiego najpierw pod numerem T 342, a nast¢pnie T 3140, czyli

% E.E. JIeBkuesckas, Op. Cit.
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zgodnie z ich wierzeniowym rodowodem, wystepuje motyw rzucenia uroku na ludzi
| zwierzgta przez czarownika doprowadzajacego w szczeg6lnosci do pogorszenia ich
stanu fizycznego, pokrzyzowania planow osobistych oraz odebrania produktéw

gospodarstwa wiejskiego. Winowajca nigdy jednak nie pozostaje bezkarny.

Ryc. 14. llustracja do bajki pt. Porwany wichrem (autor nieznany, 1910).

I tak w jednym z wariantdw przytoczonego watku czarnoksieznik rozgniewany
na mtodego parobka wbija naostrzony ndéz w proég izby i sprawia, ze chtopak zostaje
porwany przez wicher na siedem lat, a nast¢pnie, nieczuly na prosby o przebaczenie,
zamierza ozenic si¢ z jego wybranka wejcicki 1910: 33-34. Zapedy mezczyzny poskramia ojciec
dziewczyny szukajacy pomocy u wrozki. Ta sprawia, ze czarownik kreci sie w kotko
W POWIEtrzu wejcicki 1910: 36. Podczas wesela zostaje dodatkowo ugodzony nozem w noge
przez parobka, na skutek czego zmuszony jest patrze¢ na zabawe, po czym unosi go wiatr:
»Nazajutrz znikt z przed chaty; lecz ludzie widzieli jak przelatat nad jeziorem o dwie
stamtad mile: a przed nim 1 za nim stado wron 1 kawek krakaniem swojem zwiastowaty
nieskonczony polot ztego czarownika” wejcicki 1910: 37. Opowie$¢ ta wydaje sie by¢
odwrécong wariacja na temat ludowych przekonan, zgodnie z ktorymi rzucenie nozem
w wicher, uwazany za jedno z wcielen diabta, moze doprowadzi¢ do skaleczenia jednego

7 $351adOW v. Hosocernosa, Kamumuma 2011: 117 (Zob. podrozdziat 6.3. po§wigcony wiatrowi).
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Do przewinien czarownika nalezy ponadto odbieranie krowom mleka. W jednym
z analizowanych przekazoéw, posiadajacym ponadto znamiona legendy ludowej,
dopuszcza si¢ go wedrowiec proszacy gospodarza o nocleg. Poniewaz ten nie udziela
gosciny, lecz odsyta przybysza do karczmy, jego krowa niebawem zaczyna chorowac.
Mimo Ze czary zostaja odczynione przez lokalng wiesniaczke, wlasciciel domu w obawie
przed podobnym nieszczesciem przyjmuje od tej pory kazdego noclegownika orentz 1912:
141-142. Z Kolei w innej narracji mowa jest o Smierci me¢zczyzny sprowadzonej na niego
poprzez wbicie gwozdzi kowalskich w $ciang obory, w ktorej odejmowal krowom
pokarm Lorentz 1905: 12. Podobne dziatania bardzo czgsto przypisywane sg czarownikowi
W opisach wierzen zaréwno polskich, jak i wschodniostowianskich®® oraz w jednej
z realizacji watku T 3040 ,,Czarownice”, ktorej bohater w celu odebrania lub zepsucia
zwierzecego mleka odprawia rytuat polegajacy na spaleniu patykow i trawy nad ko$émi
zmartych ludzi. Gdy za$ przychodzi do poszkodowanej przez siebie gospodyni,
aby obtudnie prosi¢ jg o 0w produkt, zostaje przez nig uderzony kopcem, a dodatkowo
rowniez pobity przez jej meza udziela 1903: 64-

Czarnoksig¢znik jako bohater watku T 342 / 3140 moze takze powaznie szkodzi¢
mieszkancom wsi na zdrowiu. Bywa, ze pozbawia on oka kobiete usmiercajaca cieleta
na prosb¢ wiasciciela zwierzat Lorentz 1905: 29. Znana jest takze opowie$¢ o owczarzu
imieniem Balcera, ktory naktada klatwe na jedna z wie$niaczek, sprawiajac, ze cierpi ona
na dolegliwosci rozmaitej natury Kolverg 7, cz. 3, 1962: 82. Chorobg odczynia czarownik
zZ sasiedniej wsi, lecz przestrzega kobiete, aby podczas wizyty nieproszonego goscia nie
oddawata mu zadnego elementu wyposazenia domu, poniewaz w przeciwnym razie jej
stan jeszcze bardziej si¢ pogorszy. Gdy sprawca uroku ucieka z kotkiem wyrwanym
z ptotu swej ofiary, ta natychmiast wyszarpuje mu go z rak, dzigki czemu pozostaje
W zdrowiu Kolberg 7, cz. 3, 1962: 83. Winnym bolu gtowy pewnego zamoznego gospodarza
okazuje si¢ natomiast jego szwagier, gdy zgodnie z porada udzielong przez znachora
zostaje wraz z pozostatymi krewnymi poczestowany wodka (sznapsem) podczas
wspolnej biesiady. Mezczyzna odmawia spozycia trunku, lecz zostaje do tego zmuszony,
co pozwala na zdemaskowanie go i naktonienie do odwotania uroku Lorentz 1912: 184.
Przywotane przyktady bezposrednio nawigzuja do glownego aspektu negatywnej
dziatalno$ci przypisywanej czarownikowi w spotecznosci tradycyjnej, tj. zsytania choréb

(np. kottunéw lub $miertelnych guzow v. Kopenosa, Xpasoa, Illeraperxora 2007: 226-231) Na ludzi

% JI.H. Ymaxos, op. Cit., c. 169; E.E. JleBkueBckasi, 0Op. Cit., c¢. 531.
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poprzez obtozenie ich klatwa np. za pomoca wzroku, chuchnigcia w usta
badz wypowiedzenia szkodliwych formut magicznych®®.

Wsrod omawianych opowiesci wechodzacych w sktad watku T 342 / 3140 wyjatek
stanowi narracja, w ktorej czarownikiem nazywany jest doktor korzystajacy z pomocy

diabta Rokity w kwestii odpowiedniego doboru lekarstw®’

, a takze znajdujacy si¢
W posiadaniu czarodziejskiej szafy z lustrem stuzacym mu do pokazywania pacjentkom
kobiet, ktére zadaly im chorobe. Doprowadza tym samym do sgsiedzkich wasni,
a nastepnie zostaje wtragcony do wigzienia gega 1922: 203

W ramach rozpatrywanego watku zanotowano takze jedng opowie$¢ dotyczaca
zdolno$ci czarownika do fizycznej metamorfozy. Ciekawego przykladu dostarcza
narracja, w ktorej mezczyzna cierpigcy gldd wbija pig¢ kotkow w ziemie (by¢ moze
W celu skreslenia pentagramu) i przebiega przez nie, przemieniajac si¢ w wilka,
by polowa¢ na bydto i trzod¢ chlewng innych gospodarzy. Gdy zas powraca do ludzkiej
postaci, zdradza go wilczy ogon, z powodu ktérego zostaje wydany na pastwe ludzi,
a nastepnie publicznie przez nich napigtnowany poprzez rozdarcie bronami rederowski 1897:
90-91.

Warto takze przytoczy¢ realizacje watku T 342 / 3140, w ktérych mowa jest
0 zaklinaniu zwierzat przez czarownika. W jednej z nich rybak odejmuje sily fizyczne
koniom wypozyczonym na przewdz ryb ze wsi do Gdanska. Gdy woznica orientuje sig,
ze nie dotrze do celu z powodu uroku rzuconego na zwierzeta, tnie jedno z nich nozem
W jezyk. Powoduje tym okaleczenie samego zaklinacza, ktoremu krew ciecze z twarzy,
oczu i uszu, za$ nicbawem wie$ obiega wiadomo$é o jego zgonie Ramuit 1893: 289. Smieré
spotyka rowniez chlopa sprawiajacego, ze woz przybysza nie jest w stanie pokonac
stromego wzniesienia. Rzucony urok stanowi zemste¢ za uchylanie si¢ od wypozyczenia
przyprzazki, ktorg za optata oferuje on przejezdnym. Jak si¢ jednak okazuje, i jego
spotyka kara ze strony rozwscieczonego furmana, ktéry podobnie jak on postuguje si¢
magia: sktada bat na kilka czgséci, po czym wyjmuje kozik i przecina go, na skutek czego

rywal spada z kalenicy z rozerwanymi wnetrzno$ciami matyas 1893: 143.

% E.E. JIeskuesckas, Op. Cit.

% Na mapie etnograficznej Polski mozna jednak znalezé spoleczno$ci wiejskie, w ktorych panowat
wyrazny rozdzial miedzy osoba czarownika i znachora. Jako przyklad moga postuzy¢ Kaszubi, ktérzy
zwykli byli okresla¢ drugiego z nich mianem ,,guojiciela” — me¢zczyzny specjalizujacego si¢ w leczeniu
chordb, w przeciwienstwie do ,,guslarza” postugujacego si¢ czarami. A. Fischer, Kaszubi na tle etnografii
Polski, Torun 1934, s. 74.
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4.2.7. Wyklety odszczepieniec

W polskich opowiesciach ludowych uwaga narratora poswigcona zostaje rowniez
losom czarownika postanawiajacego porzuci¢ swoje dotychczasowe zajecie lub otoczenie
sktadajace si¢ z osob uprawiajgcych magi¢ (T 615). Bywa, ze podczas ucieczki
Z wlasnego zgromadzenia jest on $cigany przez niedawnych pobratymcow strzelajacych
z broni palnej w jego portret, bowiem kula jest w stanie dosiegnaé go bez wzgledu
na dzielaca ich odlegtos¢. Ratunkiem dla me¢zczyzny okazuje si¢ wowczas wejscie
do wody Bargez 1886: 37. W innej narracji mowa jest o farmazonie (wolnomyslicielu)
zalujacym swego odejscia od Boga 1 pragngcym si¢ nawrodci¢. Podczas spowiedzi
otrzymuje on od kaptana rade, aby zanurzyl si¢ w wodzie §wigconej, co pomoze mu
unikngé zemsty czarnoksi¢znikoOw za odstgpienie od nich. Ci bowiem przebijaja nozem
obraz skonstruowany na podobienstwo uciekiniera, co ma doprowadzi¢ do ugodzenia go
prosto w serce 1 gwaltownej $mierci. Dzigki dostosowaniu si¢ do wskazoéwki ksiedza
me¢zczyzna pozostaje przy zyciu, mimo ze ostre narzedzie kaleczy go w gtowe siewinski 189%:
253. Oba przekazy zawieraja zatem czytelne odniesienia do praktycznej realizacji regut
magii sympatycznej przejawiajacej si¢ w prawie przylegtosci. W celu $miertelnego
zranienia ofiary nie jest bowiem konieczna jej fizyczna obecno$¢, gdyz sam cios
wymierzony w jej wizerunek posiada moc sprawcza.

*okk

Analiza powyzszego materialu bajkowego pozwala dostrzec, ze zar6wno
czarownica/wiedzma, jak 1 czarownik pelnia w opowiesciach magicznych przede
wszystkim funkcje przeciwnikoéw, rzadziej donatoréw. Najczesciej postuguja si¢ oni
swymi umiejetnosciami dotyczacymi fizycznej metamorfozy, przy czym bohaterki
kobiece zazwyczaj rzucaja urok na swe konkurentki, za$ postaci meskie z zasady
dokonuja autoprzemiany. Z drugiej strony, repertuar dzialan bajkowej czarownicy,
ukierunkowanych na wyrzadzenie szkody otoczeniu, jest znacznie szerszy. Warto
zauwazyc¢, ze czesto jej knowania 1 wystepki maja na celu doprowadzi¢ jg samg lub jej
corke do korzystnych zaslubin, niejednokrotnie z ksigciem lub carewiczem, w czym
ponownie przejawia si¢ stereotypowy model bohaterek kobiecych wystepujacych
w narracjach czarodziejskich. Posunigcia czarownika natomiast obliczone sg raczej
na powickszenie wtasnego stanu posiadania (np. T 561 / CYC 561) oraz rozstawienie
swych zdolnosci 1 wiedzy poprzez przyjmowanie uczniow na nauke i podrozowanie

(T 325 / CYC 325). Narrator nadaje mu zatem cechy powszechnie przypisywane
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tradycyjnemu pod wzgledem kulturowym modelowi me¢zczyzny, zgodnie z ktérym,
by postuzy¢ si¢ metaforg, on sam ma pachnie¢ wiatrem, za$ kobieta — dymem. Mimo to
czarownikowi w opowiesciach magicznych brakuje takich przymiotow jak bohaterstwo
prowadzace do spektakularnych czynéw, ktore, jak si¢ wydaje, zarezerwowane sg
dla bajkowych protagonistow-§miatkow.

Cho¢ migdzy czarownikiem i czarownicg oraz wiedzmg istnieje — na korzys$¢
postaci kobiecych — znaczna dysproporcja dotyczgca liczby opowiesci, w ktorych
wystepuja, to wilasnie mescy bohaterowie cieszg si¢ w nich zdecydowanie wigkszg
autonomig w dziataniu i spolecznym powazaniem nie tylko ze wzgledu na niezwykle
umiejetnosci, lecz takze wykonywany zawod nauczyciela i zasobno$¢ w dobra materialne
(niezalezno$¢ finansowa). Wysoki status czarnoksieznika zaré6wno w narracjach
0 charakterze fikcjonalnym, jak i wierzeniowym, powszechnie odczytuje si¢ jako jeden
z przejawow kultury patriarchalnej i zwigzanego z nig zjawiska mizoginii obecnego
szczegbdlnie w Europie Zachodniej, ktore ulegto intensyfikacji miedzy XV a XVII w.
W ramach procesow o czary®. W powyzszym kontekécie na uwage zastuguja rowniez
réznice w ukazywaniu $mierci bohaterow przejawiajacych w bajce cechy wlasciwe
czarownicy i czarownikowi. Jak si¢ okazuje, zarowno w narracjach polskich, jak
I wschodniostowianskich publicznej, ,,pokazowej” karze podlegaja gldwnie postaci
kobiece, podczas gdy mescy antagonisci o wiele czgséciej zostaja bez szerszego rozglosu
zgladzeni przez protagonist¢ badZz zamordowani przez skrytobdjczy cios. Na tej
podstawie mozna bytoby wysnu¢ wniosek, ze w zbiorowej wyobrazni ludu

XIX'i | potowy XX w. prawdopodobnie brakowato §wiadomosci istnienia nowozytnych

% V. A. Kivelson, Through the Prism of Witchcraft: Gender and Social Change in Seventeenth-Century
Muscovy, [in:] Russia’s Women. Accommodation, Resistance, Transformation, ed. by B.E. Clements,
B.A. Engel, Ch.D. Worobec, Oxford 1991, p. 84; W. Wyporska, Witchcraft in Early Modern Poland 1500-
1800, New York 2013, p. 68; v. K.JI. Tuca, op. cit., c. 58. Jak podata Valerie A. Kivelson, na XVII-wiecznej
Rusi Moskiewskiej ok. 75%, a wiec wigkszo$¢ osOb oskarzonych o czary stanowili mezczyzni.
V.A. Kivelson, Male Witches and Gendered Categories in Seventeenth-Century Russia, [in:] Comparative
Studies in Society and History, vol. 45, no. 3, ed. Thomas R. Trautmann, Cambridge 2003, p. 617.
Do wspomnianego zagadnienia odniosta si¢ takze Christine D. Worobec, zaznaczajac, ze tendencja XVII-
wiecznych Moskwiczan do czgstszego utozsamiania me¢zczyzn niz kobiet z uprawianiem magii ulegta
zmianie w XIX w., gdy stosunek domniemanych czarownic / wiedzm do czarownikow wynosit 2:1.
Ch.D. Worobec, op. cit., p. 94. Warto jednoczesnie powola¢ si¢ na interesujacy fakt, zgodnie z ktérym
rowniez w nowozytnej Europie Zachodniej procentowy udziat kobiet w grupie osob podejrzanych
lub oskarzonych o uprawianie magii nie zawsze byt dominujacy. Przykladowo, w XVII-wiecznych
Niemczech (Swietym Cesarstwie Rzymskim), w ktorych doszto do najwickszej liczby egzekucji
wykonanych w zwigzku z polowaniami na wiedzmy i czarownikOw, procesy toczace si¢ przeciwko
me¢zczyznom nie zawsze nalezaly do rzadkosci. Ich udziat wérdéd przesladowanych oséb w zalezno$ci
od regionu mogt wynosi¢ od ok. 30% (Arcybiskupstwo Moguncji) do nawet 70% (Arcybiskupstwo
Salzburga). R. Schulte, Man as Witch. Male Witches in Central Europe (Palgrave Historical Studies
in Witchcraft and Magic), transl. by L. Froome-Doring, Basingstoke 2009, p. 75.
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zrodet 1 przekazow potwierdzajacych znaczny udzial mezczyzn wsérdd oséb,
co do ktorych prowadzono proces o czary w szczeg6lnosci na Rusi Moskiewskiej,

lecz takze w Europie Zachodnie;j.
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Rozdzial V

Przedstawiciele zawodow o konotacjach demonicznych

W kulturze tradycyjnej do profesji o nadprzyrodzonej proweniencji zaliczano
przede wszystkim zawody nieagrarne, uwazane przez mieszkancow wsi za odstepstwo
od nadrze¢dnej wartosci, jaka byta pochodzaca od Boga praca na roli. Ich przedstawiciele,
w szczegblnosci rzemieslnicy (kowal, mtynarz), artySci (muzykant) oraz pasterze cz¢sto
spotykali si¢ z jednej strony z podejrzliwos$cia, a nawet niechgcig 1 zawiscia, z drugiej
za§, z podziwem i szacunkiem ze strony lokalnej spotecznosci z uwagi
na ponadprzecigtng wiedze i umiejgtnosci, kontakt ze sferg zywiotdéw (ogien, woda,
powietrze, przestrzen chtoniczna), a takze domniemane koneksje z istotami
demonicznymi. Do powszechnych praktyk nalezalo zatem kierowanie wobec nich
oskarzen o uprawianie magii, do czego w przypadku mtynarza i kowala przyczynita si¢
réwniez wiara w ich uzdrowicielskie mozliwos$ci polegajace odpowiednio na leczeniu
chorob z uzyciem wody, tj. substancji o wlasciwosciach mediacyjnych?,
oczyszczajacych? i, wedle wierzen, ptodnosciowych®, oraz nastawianiu ztamanych
kosci®. Z przytoczonego wyzej powodu osoby te wpisywaly si¢ w ramy binarnej
mitologicznej opozycji ,,swoj — obcy”, doktadniej zas — ,,obcy wéréd swoich™, nierzadko
podlegajac spotecznemu wykluczeniu. Ow ambiwalentny stosunek wzgledem nich

znalazt swoje odzwierciedlenie w licznych tekstach kultury tradycyjnej, poczawszy

1 P. Kowalski, Woda, [w:] idem, Kultura magiczna. Omen, przesqd, znaczenie, Warszawa 2007, s. 612.

2 lbidem, s. 614.

3 K. Moszynski, Kultura ludowa Stowian, cz. 2. Kultura duchowa, t. 1, Krakéw 1934, s. 510.

4 Na temat leczniczej dziatalnoéci kowala wymagajacej ingerencji chirurgicznej v. H. Biegeleisen,
Lecznictwo ludu polskiego, Krakow 1929, s. 84, 171-172; Z. Jasiewicz, Studia historyczno-etnograficzne
nad kowalstwem wiejskim w Wielkopolsce, Poznan 1963, s. 141-143; A. Karczmarzewski, Kowalstwo
ludowe potudniowo-wschodniej Malopolski, Rzeszow 1976, s. 18-22.

5 0. Zadurska, Naznaczeni od Pana Boga. Obcy wsréd swoich na wsi polskiej XIX i poczqtku XX wieku,
Warszawa 2021, s. 109-110. Znane jest ponadto dawne polskie przystowie gloszace, ze ,,z muzykanta
i mlynarza nie bedzie nigdy gospodarza” w stereotypowy sposob stygmatyzujace wiejskich artystow
i rzemie$lnikow. V. ibidem, s. 146. Warto réwniez zaznaczy¢, ze przywolana obco$¢ w przypadku
mtynarzy w Polsce czgsto przejawiala si¢ w ich niemieckim pochodzeniu. Rzemie$lnicy tej narodowosci
pracowali zazwyczaj na wiatrakach holenderskich, za$ elementy ich jezyka przenikaly do ogdlnej gwary
zawodowej. J. Adamczewski, Miynarstwo magiczne, Wroctaw 2005, s. 202-203.
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od ikonografii, a skonczywszy na prozie ludowej o charakterze tak wierzeniowym, jak

I fikcjonalnym.
5.1. KOwAL

Posta¢ kowala nalezy do grona najlepiej reprezentowanych rzemieslnikow
W bajce magicznej. Do najbardziej popularnych i reprezentatywnych pod wzgledem
liczby wariantow watkow z jego udzialem w roli gléwnego bohatera naleza T 330A
,Kowal i diabli (Smier¢ na gruszy)® / CYC 330A ,,Congar (ky3Hen) u uept (CMepTh)”
(ATU 330 ,,The Smith and the Devil”) oraz CYC 330B ,,YUeptu u CmepTh B paHIiie
(memke)”. Rzemie$lnik wchodzi w konszachty z diablem i/lub doprowadza
do konfrontacji z istotami o naturze demonicznej, zastawiajac na nie rozmaite putapki
W celu uniknigcia $mierci oraz trafienia do piekta. Trzeba jednak podkreslic,
ze na zaklasyfikowanie opowiesci opatrzonych zbiorczym numerem T 330A / CYC 330A
do kategorii przekazéw magicznych pozwala odwotanie sie do intencji ich narratora’,
W szczeg6lnosci opis tryumfu bohatera nad okpionymi przez niego demonami
dostarczajacy odbiorcy poczucia sprawiedliwos$ci oraz kontroli nad niedostgpna dla niego
sferg zycia, cho¢ jest ono w oczywisty sposob ztudne. Wyeksponowanie wspomnianego
motywu przez narratora umozliwia realizacje kompensacyjnej funkcji bajki®. Akcja tych
opowiesci z reguly toczy sie bowiem w oczekiwanym przez odbiorce kierunku, dajac mu
tymczasowe poczucie sprawczosci dotyczace kluczowych aspektéw ludzkiej egzystencji.

Zdecydowanie rzadziej w opowiesciach czarodziejskich kowal wspomaga swymi
zawodowymi umiejetnosciami Babe Jage w jej niecnych planach dotyczacych
pochwycenia i pozarcia gltéwnego bohatera (CYC 313H* ,BerctBo OT BeIbMbI
(’KeJIe3HOro BOJIKA, Yapojaes M Jp.) C MOMOIIbI0 OpOCaHUs 4YyAECHBIX NpEeAMETOB”
(ATU 313 ,,The Magic Flight”), T 327C ,Jedza i karzetek” (ATU 327C ,,The Devil
(Witch) Carries the Hero Home in a Sack™)). Tytutowy rzemie$lnik sporadycznie pojawia
si¢ rowniez w kilku innych watkach, np. w realizacjach T 301 ,,Bracia zdradzieccy”
(ATU 301 ,,Three Stolen Princesses”) pokonuje intruza dregczacego jego towarzyszy,

a nastgpnie pojmuje za zone¢ krolewne, zas w jednym z wariantow T 314 ,,Zaczarowany

® Bajkowy wizerunek kowala wystepujacego w realizacjach watku T 330A zostat przeze mnie omoéwiony
w ramach artykulu naukowego: A. 3aneBcka, I youmenvnoe beccmepmue. Obpas nepexumpeniozo Ky3neya
6 NOILCKOU HAPOOHOU cKkaske, ,,DONBKIIOP: CTPYKTYpPa, THIIOJOT s, cemuoTuka” 2022, 1. 5, Ne 1, ¢. 54-68.
T J. Lugowska, W swiecie ludowych opowiadan. Teksty, gatunki, intencje narracyjne, Wroctaw 1993,
s. 175-176, 182.

8 A. Banescka, op. Cit., c. 57-58.
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kon” (ATU 314 ,,Goldener”) mimo szlachetnego pochodzenia wyrusza w $wiat 1 trafia
do zakletego patacu, gdzie znajduje cudownego konia, dzigki ktéremu zdobywa zastugi
podczas bitwy i zostaje krolewskim zigciem. Z kolei w watku CYC 566 ,,Pora” (ATU 566
,Three Magic Objects and the Wonderful Fruits”) bohater zdobywa reke carowny
poprzez intencjonalne sprowadzenie na nig choroby i zdjecie jej za pomoca cudownych
owocow. W grupie wyjatkow znajduja si¢ opowiesci, w ktorych rzemie§lnik dopomaga
protagoniscie poprzez dziatanie na szkode zlej czarownicy, jak ma to miejsce w ramach
watku CYC 300A ,,boit Ha kanmunoBom mocty” (ATU 300 ,,The Dragon-Slayer™).

Do cech tytulowego bohatera najlepiej wyeksponowanych w opowiesciach
czarodziejskich nalezy jego ponadprzecigtna tezyzna fizyczna, tak istotna podczas pracy
w kuzni®. Aby maksymalnie spozytkowaé swe mozliwosci, mezczyzna postuguje sie
poteznym buzdyganem lub Zelaznym kijem cyc 300A; Kapuayxosa 2008: 393; T 301; Lega 1933: 177
lub sam wykuwa patasz zdolny przecig¢ metal T 314; Baracz 1886: 98, bron o ogromnej wadze
CVC 300A; Mutporomsexas 1975: 165; Kapayxosa 2008: 393, & nawet zelaznego syna 1 301; saloni 1898: 725.
Dzigki wspomnianym wilasciwos$ciom protagonista obezwladnia i przegania niezwykle
krzepkiego dziada lub karta (T 301) pega 1933 177-178, uprzednio przytwierdzajac jego brode
do studni saioni 1898: 726 badz umieszczajac ja w imadle Lorentz 1924: 783, Czym dotkliwie
okalecza intruza. Gdy z kolei rzuca si¢ w pogon za uciekajacym przeciwnikiem,
zazwyczaj odnajduje droge do krdlewny, z ktora nastepnie zawiera zwigzek matzenski.
Jak si¢ wydaje, wyzej przedstawiony wizerunek rzemieslnika, niekiedy cudownie
urodzonego, koresponduje z jego boskim rodowodem powszechnie implikowanym mu

W opowiesciach mitycznych®®.
5.1.1. W obliczu ziemskich pokus

Powiadajq: kto rano wstaje, temu Pan Bog daje,
i prawda, ale kowal umiatl wstawaé i o pétnocku, lecieé
choc¢by na dziesigtg wies, jesli jeno szto o dobry zarobek;

% Z. Korybutiak, Kowalstwo ludowe w wojewddztwie wileriskim, Wilno 1936, s. 27. Z kolei sam wyglad
fizyczny bohatera jest zazwyczaj w analizowanych przekazach pomijany. Warty przytoczenia wyjatek
stanowi informacja na temat magicznej metamorfozy bohatera dokonujacej si¢ w towarzystwie cudownego
konia. Gdy rzemie$lnik zatrzymuje si¢ z nim u wodopoju, zostaje natychmiast obleczony w wytworne
szaty, za$ jego gtowe pokrywaja ztote wWlosy T 314; Bargez 1886: 99

10 B.B. Uaanos, Kysuey, [B:] Muguwr napooos mupa, T. 1, pen. C.A. Toxapes, Mocksa 1987, c. 21-22;
M. Eliade, Kowale i alchemicy, przet. A. Leder, Warszawa 2007, s. 89-100. Jak jednak zauwazyla
Agnieszka Gotebiowska-Suchorska, bajkowego bohatera nalezy w tym wypadku traktowaé jako
,»odmityzowanego mocarza” z uwagi na jego starania o korzysci osobiste, nie za§ dobro wspolnoty.
A. Golebiowska-Suchorska, Herakles / Mocarz, [w:] Slownik polskiej bajki ludowej, t. 2, red.
V. Wréblewska, Torun 2018, s. 62-63.

193



chlop byl chciwy na grosz i tak zabiegliwy, jak mato

ktérentt.

Dysponujgc umiejetnosciami niedostgpnymi dla innych bajkowych postaci, kowal
pobiera za swe ustugi sowita oplate 1 s27c; Grinski 2, 1862: 164-166, tOt€Z zazwyczaj jest
cztowiekiem majetnym (T 330A), dzicki czemu moze sobie pozwoli¢ na zatrudnienie
kilku, a nawet kilkunastu pracownikéw (,,Jeden kowal (...) bét bogaty; miot trzech
czeladnikOw” Kolberg 14, cz. 6, 1962: 248; v. Ciszewski 1894: 159). Z tego powodu pod jego adresem
kierowane sg podejrzenia 0 ukrywanie pieni¢dzy ciszewski 1894: 159-160, za$ wedle jednej
sposrod narracji czarodziejskich posiada on torbe petng monet obwarowang zakleciem
chronigcym je przed kradzieza kolberg 3, cz. 1, 1962: 181. Warto podkresli¢, ze zbytnie
przywigzanie rzemie$lnika do dobr materialnych dostrzega §w. Piotr czynigcy mu z tego
powodu WYrzuty wmatinowski 1901: 107. W $wiecie bajkowym, podobnie jak w dawnej
spoteczno$ci wiejskiej, profesja kowala zaliczana jest do intratnych, a przez to

¢12, dlatego nie dziwi wybér drogi zyciowej krolewskiego syna

prestizowych zaj¢
pragnacego nauki rzemiosta zamiast studiowania uczonych ksiag (,,Krol miat syna, ktory
do nauk niechciat si¢ przyktadac, jeno pragnat by¢ kowalem” T 314; Barge 1886: 98).
Zdecydowanie rzadziej kowal zmuszony jest wieS¢ zycie w niedostatku (,,(...)
KUIT-OBLI MOJIO10H Ky3HEUb. 3/JOPOBBIN MapeHb ObLI, a 0€HO MPOKUBAT CYC 566; Kaprayxosa
2008: 57), ktore w potaczeniu z brakiem wyksztatcenia®® staje sie¢ powodem odrzucenia go
przez zone-cardbwne. W koncu jednak zdobywa ja za pomoca podstepu, podajac si¢
za lekarza zdolnego ujac jej cierpien cyc 566; Kapmayxosa 2008: 58-59. Bywa, ze bieda
do$wiadczana przez bohatera dotyka rowniez jego liczne potomstwo cyc 330A; Pomaros 1891:
79. W celu poprawy wlasnej sytuacji finansowej niejednokrotnie udaje si¢ on po pomoc
do diabta, zaprzedajac mu swa dusze¢ cyc 330A; Pomaros 1891: 79; T 330A; Knoop 1894: 767; Wierzchowski
1892: 75. Przytoczone narracje opierajg si¢ zatem na ciggu wydarzen typowym dla bajki

magicznej, prowadzacym od braku badz szkody do ich likwidacji. Trzeba jednoczesnie

zaznaczy¢, ze do okoliczno$ci negatywnie wptywajacych na stan majatkowy kowala

1 W.S. Reymont, Chiopi, t. 3. Wiosna, Warszawa 1925, s. 691.

12 A.B. Hukutun, Pycckoe kysueunoe pemecio XVI-XVII gs., Mocksa 1971, c. 31-32.

13 W $rodowisku wiejskim istniala rowniez kategoria kowali-rolnikéw bedacych samoukami. Z powodu
braku wyksztalcenia zawodowego podczas pracy w kuzni zdawali si¢ oni na wlasny spryt oraz wrodzone
umiejetnosci pozwalajace na opanowanie najbardziej podstawowych technik rzemieslniczych. R. Reinfuss,
Ludowe kowalstwo artystyczne w Polsce, Wroctaw 1983, s. 33.
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wplywa niekiedy jego sklonno$¢ do naduzywania trunkéw. W jednym z przekazow
bohater codziennie wraca z karczmy w stanie upojenia alkoholowego T 330A; wierzchowski 1892:
75, natomiast w innej rezygnuje z dziatalnosci zawodowej, zas pijanstwo doprowadza go
do skrajnej nedzy T 330A; Lompa 1900: 27. Taki rozwoj wydarzen niewatpliwie wynika
Z tworczego podejscia narratora do swej opowiesci, a jednoczesnie celowego zabiegu
nadajacego jej strukture bajki magicznej, w ktorej wysitki gtéwnej postaci prowadza
od uswiadomienia sobie szkody lub braku do likwidacji doswiadczanego nieszczgscia.

Trudna sytuacja zyciowa niejednokrotnie sklania rzemie$lnika do nawigzania
wspotpracy z diabtem. Jak zostalo wyzej wspomniane, do zawarcia kontraktu
Z nieczystym moze dojs¢ z powodu braku §rodkdéw na utrzymanie cyc 330A; Pomaros 1891: 79
Warto dodac¢, ze wyjatkowo rzadko udaje mu si¢ odzyskac¢ podpisany cyrograf t330a; udziela
1899: 209.

Przywotane narracje wykorzystuja zatem motyw charakterystyczny dla podan
wierzeniowych, w ktorych mowa jest o czartach przyjezdzajacych w nocy
do rzemie$lnika na koniach posiadajacych ludzkie nogi nalezace do wisielcow
i topielcow. Wystannicy piekiel ptacg nastepnic za wykonane zlecenie w zlocie
przemieniajacym si¢ W wegiel rmuomyx 2021: 180; cf Yepenarosa 1996: 17. Znana jest takze opowies¢,
w ktorej diabet pod postacig kowala wymierza karg nieuczciwym urzednikom Toeppen 1893:
7-8. Ponadto bajka zdaje si¢ nawigzywa¢ do przekonan ludowych, zgodnie z ktérymi
obszarem o konotacjach demonicznych byta juz sama kuznia zlokalizowana czgsto przy
skrzyzowaniu drog®®, a wiec w miejscu mediacyjnym?®. Budynkowi temu przypisywano
silne asocjacje ze sferg chtoniczna, tj. podziemiem i ogniem piekielnym!’, czemu
dodatkowo sprzyjato jej ciemne i poczerniate od ognia wnetrze'®.

W rozpatrywanych opowiesciach magicznych dochodzi ponadto do wspdtpracy
kowala z Baba Jaga. Rzemie$lnik, oferujac jedzy swe ustugi, pelni wowczas funkcje
posredniego przeciwnika, gdyz otwarcie dziata na szkod¢ gtownego bohatera. Bywa,
ze pod grozbg kanibalistycznej $mierci lub catkowicie dobrowolnie za sowitg oplatg

wstawia wiedzmie metalowe zeby, by ta byla w stanie przegryz¢ nimi przeszkody

“4B.A. Herpyxun, Kysuey, [B] Craesamckue opesnocmu. Dmmuonunzéucmudeckuii cioéaps, T. 3,
pen. H.W. Toncroit, Mocksa 2004, c. 22.

15 Z. Korybutiak, op. cit., s. 10; P. Kowalski, Kowal, [w:] op. cit., s. 245.

16 Maria Poprzecka w kontekscie mediacyjnych wiasciwosci wspomnianego budynku zauwazyla, ze sam
proces kucia zelaza jest zrytualizowany, za$ kuznia stanowi miejsce kultu. M. Poprzecka, Kuznia: mit,
alegoria, symbol, Warszawa 1972, s. 123-124.

17p, Kowalski, Kowal, [w:] op. cit., s. 246.

18 0. Zadurska, op. cit., s. 108-109.
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pojawiajace si¢ na jej drodze podczas poscigu za dziewczetami cyc 313H*; Kapuayxosa 2008: 198,
jak rdwniez aby mogta dopas¢ chtopca, ktory upiekt w piecu jej corke T 327¢; Grinski 2, 1862:
170; Federowski 1902: 171 badZ w tym celu przygotowuje dla niej pite lub siekier¢ do cigcia
drzewa T 327c; Federowski 1902: 171, 174. Co wigcej, przekuwa jej jezyk lub gardto, aby mogta
zwabi¢ chlopca, nasladujac gtos jego matki (,,Kowal ujat kleszczami jezyk czarownicy,
na ¢wier¢ go tokcia wyciagnal, 1 z catéj sity ogromnym mtotem wali¢ poczal” T 327¢; Glinski
2, 1862: 164; cf Klich 1903: 137; Kolberg 36, 1964: 416-417; Petrow 1878: 151; Rokossowska 1897: 72; CVC 450; Cummna 1975:
125). DO wyjatkéw nalezg z kolei narracje, w ktorych rzemieslnik pomaga protagoniscie
obezwladni¢ Babe Jage, chwytajac jej jezyk cegami cyc 300A; Onuyxos 1908: 82; Kapiayxosa 2008:

396; Moszynska 1885: 109.

Ryc. 15. J. Luyken, Lady World And The Devil In A Smithy (fragment; 1714).

Warto jednoczesnie nadmienié, ze bajka magiczna dostarcza pewnych dowodow
przyzwoito$ci, a nawet ofiarnosci i poboznosci kowala, cho¢ sa one nieliczne. Jako
przyktad niech postuza narracje (T 330A / CYC 330A), w ktorych rzemieslnik uczciwie
pracuje, udziela go$ciny ubogim 1 wedrowcom v. udziela 1899: 208 oraz wspiera ich jalmuzna
Pomanos 1891: 80, dZ1€ki czemu otrzymuje magiczne przedmioty zdolne uwiezi¢ diabta. Poleca
rowniez postawi¢ cerkiew powamos 1891: 80, Przestrzega postu iwykonuje zlecenia
za przystowiowe ,,Bog zapla¢” Lompa 1900: 26; Udziela 1899: 208 Oraz okazjonalnie spozywa

alkohol Lompa 1900: 53. Co wigcej, pokonuje zagrazajacego krolewnie smoka, wykorzystujac
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przy tym swa t¢zyzne i niezwykla bron 1 301; rega 1933: 178; Lorentz 1924: 783, @ zatem dokonuje

czynu wlasciwego bajkowym $§miatkom.
5.1.2. Pogromca diabla i $mierci

— Ja — rzeki Eustenes — (...) przejade im po brzuchu
i polamig im rece i nogi, chocby byli tak mocni jak sam
diabel: jako iz jestem z pokolenia Herkulesa®.

Do popularnych motywow opowiesci o kowalu nalezy podjecie przez niego
zarowno intelektualnej, jak i fizycznej walki z przedstawicielami sity demonicznej
(T 330A/CVYC 330A, CYC 330B, CYC 566). Bohater w starciu z diabtem lub $miercig
przejmuje cechy mitologicznego trickstera i postuguje sie podstepem?’, wykorzystujac
magiczne przedmioty otrzymane najczesciej od boskich donatoréw (Chrystusa,
$w. Piotra)?!, do ktorych naleza: drzewo owocowe (grusza, rzadziej jabton czy wisnia),
lawka, taboret, kowadlo 1 kuznia, worek, torba, beczka lub butelka. Kazdemu, kto ich
dotknie lub na nich spocznie, nie pozwalaja si¢ od siebie uwolni¢ bez zgody wiasciciela,
przy czym okres uwig¢zienia w pultapce wacha si¢ od kilku dni do wielu lat. Niekiedy
w drodze wyjatku kowal decyduje si¢ oswobodzi¢ diabla pod warunkiem, Ze ten obieca
juz nigdy nie wroci€ udziela 1899: 209; Saloni 1903: 342

Przebiegly rzemie$lnik oferuje nieczystemu pomoc w pracy, proszac go
np. 0 podanie zakletego przedmiotu badz udziela mu gosciny w postaci odpoczynku
na zaczarowanym krzesle (fawce) 1 zaprasza do posilenia si¢ owocami z zaczarowanego
drzewa. Aby u$pi¢ czujno$é swego oponenta, schlebia mu??, odwotujac sie do takich

kategorii, jak sita fizyczna 1 mlodos¢. Kowal rozkazuje nastgpnie bi¢ unieruchomione

19 F, Rabelais, Gargantua i Pantagruel, ks. 2, przet. T. Boy-Zelenski, Warszawa 2017, s. 303.

20 Bajkowy kowal sporadycznie ucieka si¢ do fortelu réwniez podczas staran o wzgledy caréwny. Bohater
poczatkowo podszywa si¢ pod handlarza czarodziejskimi jabtkami i umyslnie sprzedaje swej wybrance
owoc powodujacy wyrosnigecie rogoéw. Nastgpnie, podajac si¢ za lekarza, w analogiczny sposob
doprowadza do likwidacji wspomnianego defektu, zyskujac tym samym wdzigczno$¢ dziewczyny, z ktora
wstepuje w zwigzek malzenski cyc se6; Kaprayxora 2008: 58-59.

2L Wedrowka Chrystusa i apostoléw po ziemi stanowi popularny motyw legend ludowych (v. CYC
—750B**** UynecHple cTpaHHukH (Xpucrtoc u cB. [lerp Ha Howrere, Ha mepesose)” (ATU 750B
,Hospitality Rewarded”)).

22 Przesadne komplementowanie mozliwosci oraz cech swego przeciwnika nalezy do typowych strategii
bajkowego trickstera. Repertuar stosowanych przez niego wybiegébw jest jednak znacznie szerszy
i obejmuje takze wyolbrzymianie wiasnej sity bagdz umniejszanie cudzej oraz przecenianie lub zanizanie
wartosci obiektu znajdujacego si¢ w jego posiadaniu. E.C. HoBux, Cmpykmypa ckazounozo mpioka,
[B:] Om mugpa x aumepamype. Cob. 6 uecmv cemudecamunamunremusi E.M. Menemunckoeo,
coct. C.1O. Hexmonos, E.C. HoBuk, Mocksa 1993, c. 153.
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demony na kowadle lub sam wymierza im razy powasos 1891: 81; Poxcrecrsencxas 1941: 82, Chwytajac
za tancuch saioni 1908: 250 lub wykorzystujac zelazng obrecz w celu przykucia diabla
do beczKi Lompa 1900: 54. Najbardziej okrutny wariant opowiesci zaktada przybicie czartow
za uszy do bram piekla Lorentz 1912: 242. CO wazne, bohater podczas tortur postuguje si¢
poswieconymi przedmiotami, takimi jak mitotek udziela 1899: 200 lub sakramentaliami,
W szczegdlnosci woda §wigcona Lompa 1900: 28, @ hawet posyta po duchownego, by ten
poblogostawil chate powanos 1891: 81, co podkresla jego zawieszenie miedzy $wiatem

doczesnym a sacrum charakterystyczne rowniez dla mitologicznego trickstera.

S

Ryc. 16. J.H. Ramberg, ilustracja do niemieckiej bajki
Der Schmied von Jiiterbog (XIX w.)

W charakterze przeciwnika kowala w bajce rzadziej pojawia si¢ $mier¢ (T 330A).
Podczas konfrontacji z nig bohater przejawia pozorng pokore 1 pasywnos$¢, zanizajac tym
samym swoje mozliwosci®®. W jednej z opowiesci godzi sie on na odejécie ze $wiata
doczesnego jedynie wowczas, gdy zwiastunka kresu zycia znajdzie si¢ w butelce,
po czym zamyka ja w naczyniu na kilka lat ciszewski 1894: 160-161. ROWnie skuteczna okazuje
si¢ strategia polegajaca na deprecjonowaniu wartosci posiadanego obiektu, mianowicie

wykonanej przez rzemie$lnika trumny, ktora rzekomo jest dla niego niewygodna. W celu

2 1pidem.
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udowodnienia zauwazonego przez siebie mankamentu poleca §mierci, by sama w niej
spoczeta, a nastgpnie zatrzaskuje wieko 1 wrzuca ja do stawu ciszewski 1894: 162. Warto
zaznaczy¢, ze kowal osigga niekiedy wiek stu lub nawet trzystu lat, nim mors upomni si¢
o niego. Zgodnie z ludowym $§wiatopogladem jego egzystencja trwa zatem zbyt dtugo,
aw efekcie odbywa sie kosztem pozostatych ludzi?. Innym razem $mier¢ dowiaduje si¢
o bryle zlota otrzymanej przez niego od diabtow, po czym konstatuje: ,,U ciebie zloto,
U mnie btoto” i odcina mu glowe saioni 1903: 342. W przytoczonej narracji trickster zostaje
zatem pokonany, poniewaz spotyka przeciwnika sprytniejszego od siebie?”.

Kowal predko staje si¢ jednak ofiarg wlasnej przebieglosci. Gdy ma juz dosé
ziemskiej wedrowki, uswiadamia sobie, ze nie jest mile widzianym go$ciem ani w niebie,
ani w piekle (T 330A): ,,Boze — p°adat se — chtéz me teraz vezne? Smeréi ch pokaurat,
ne chcll me. Dyby chuo¢ dyaubot prisoet po mne!” malinowski 1901: 108. Z Kolei wystraszone
diabty zamykaja przed nim bramy piekta w obawie, ze ten spetni swoja grozbe i postawi
klasztor obok ich krolestwa ciszewski 1894: 160. Jednoznacznie pozytywne zakofczenie
analizowanych opowiesci spotykane jest niezwykle rzadko. W jednym z przekazow
W uzyskaniu zbawienia rzemieslnikowi nieSwiadomie pomaga obity przez niego diabet,
szantazujac Boga, ze nie odejdzie od bram nieba Lorentz 1912: 242. INnym razem bohater
na pytanie $w. Piotra o to, kto przyszedt, odpowiada po niemiecku ,,ich”, tzn. ,,ja”. Jak
si¢ okazuje, $wiety nie dostyszat w petni odzewu i sadzac, ze ma do czynienia z mnichem,
wpuszcza kowala do Srodka kolberg 14, cz. 6, 1962: 250.

Bywa rowniez, ze rzemie$lnik utyka we wrotach do nieba Lompa 1900: 56. JeQO
liminalne potozenie wynika z jednoczesnej wspolpracy z istotami boskimi 1 diabelskimi,
z powodu ktorej Chrystus skazuje go na wieczne potepienie:

Zapisates si¢ trzy razy piektu i uzyle$ na zte darow moich, aby piekto oszukac; tym
wigc postepkiem zagladziles wszystkie twoje dobre uczynki. Kto darow Bozych

na zte uzywa, takim na ziemi i zli i dobrzy jednakowo si¢ brzydza; takiego po $mierci
i niebo i piekto odpycha; ty jednak wiecznie w piekle idZ mieszkac ompa 1900: 31.

Negatywne dla gtéwnej postaci zakonczenie tych narracji poddaje jednak w watpliwos¢
ich gatunkowg przynalezno$¢ do grona bajek magicznych. Znacznie bardziej zasadne
wydaje si¢ natomiast podkreslenie ich dwusekwencyjnosci. W pierwszej czgsci tych

opowiesci kowalowi rzeczywiscie udaje si¢ okpi¢ istoty nadprzyrodzone, lecz jego

2 AX. bBaiibypun, Pumyar € mpaduyuonnoti xyismype. CmpyKmypHO-CeMAHMUYECKUll aHAMU3
80cmoyHoCaassAHCKUX 00pados, C.-IlerepOypr 1993, c. 101-102.
% J. Lugowska, op. cit., s. 172-188.
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zwyciestwo jest jedynie tymczasowe. Mimo to intencja gawedziarza sktania sie¢
ostatecznie ku dydaktycznej funkcji bajki. Godny pozatowania los kowala ma bowiem
stanowi¢ dla stuchacza lekcje pokory oraz przestroge przed lekcewazeniem o wiele
potezniejszych od cztowieka sit nalezagcych do pozaziemskiego porzadku i zwigzanych
tak ze sferg sacrum (Smier¢), jak i profanum (wystannicy piekiet).

Tytutowy bohater wykorzystuje wlasng zmys$lnos¢ réwniez podczas konfrontacji
ze smokiem strzegacym dostepu do caréwny. Rzemieslnik podsuwa przeciwnikowi
zelazne kule zamiast orzechow, na skutek czego ten tamie zgby, a nastepnie przystaje
na wspdlng gre w karty, podczas ktoérej po kazdej wygranej partii obija stwora kowalskim
mlotem i $cigga z niego skore obcegami cyc 566; Kaprayxosa 2008: 57-58-

Wsréd opowiesci z udziatem kowala mozna zatem wyodrebni¢ zarowno bajki
magiczne w swej modelowej postaci, przedstawiajace jego niezwykte dokonania
zakonczone zmiang statusu spotecznego w postaci ozenku z panng, jak i przekazy
zawierajace pierwiastek komiczny ze wzgledu na zaprezentowanie tricksterskiej natury
rzemie$lnika uciekajacego si¢ do podstepu w celu zwyciezenia istot demonicznych.
Pierwsze z nich eksponuja w szczegolnosci nadprzyrodzone umiejetnosci protagonisty,
takie jak nadludzka sita fizyczna, nawigzujac tym samym do cech niezbgdnych podczas
pracy w kuzni. Ponadto do istotnych motywdw nalezy w nich wspolpraca bohatera z Babg
Jaga. Z kolei do poszczegdlnych realizacji watku T 330A o wiele luzniej zwigzanych
Z Proppowskim modelem strukturalnym bajki przenikngly liczniejsze odwotania
do ludowych przekonan na temat kowala, takie jak jego majetnos¢, koneksje z diabtem
oraz umiejetno$¢ poslugiwania si¢ magig. Co istotne, bohater sprzymierza si¢
Z nieczystym gtownie w chwilach kryzysowych, za$ gdy tylko jego sytuacja zyciowa
ulegnie poprawie, bezwzglednie gnebi swych demonicznych oponentéw, podnoszac reke
nawet na $mier¢, czym narusza boski porzadek. Warto zaznaczy¢, ze jednoznacznie
negatywnie posta¢ kowala waloryzowana jest jedynie w nielicznych przekazach
czarodziejskich dostarczajacych przyktadu jego wspolpracy z jedza majacej na celu

zgube gtownego bohatera.
5.2. MUZYKANT

W opowiesciach czarodziejskich posta¢ grajka cieszy si¢ umiarkowana
popularno$cig. Z reguly wystepuje on w roli gtdwnego bohatera, za$ za najbardziej
reprezentatywny, a zarazem obfitujacy w liczne realizacje watek z jego udziatem nalezy

uzna¢ T 592 ,Magiczne skrzypce” / CYC 592 ,YynecHas ckpumka (IyaKa, TyCIH,

200



¢neiira)” (ATU 592 ,The Dance Among Thorns”), w ktéorym dzigki donatorom
pod postacig rozmaitych istot nadprzyrodzonych staje si¢ on posiadaczem cudownego
instrumentu umozliwiajagcego mu zastosowanie iscie tricksterskich forteli poprzez
przejecie kontroli nad ludzmi, a w konsekwencji uniknigcia $mierci. Motyw ten pojawia
si¢ takze w jednej z realizacji watku T 330A ,,Kowal i diabli ($mier¢ na gruszy)”
(ATU 330 ,,The Smith and the Devil”). Muzyczne akcesorium, ofiarowane w nim
bohaterowi przez Chrystusa, zostaje wowczas wykorzystane przez me¢zczyzng w celu
wprawienia Boskiej wystanniczki w taneczny trans, co pozwala mu uj$¢ z zyciem. Warto
jednak przypomnieé, ze grajek wystepuje w owej narracji wylacznie jako postaé
fakultatywna, poniewaz status typowego bohatera dla opowiesci zgromadzonych
pod numerem T 330A jest zarezerwowany dla kowala.

Z kolei znacznie skromniej pod wzgledem liczby wariantow prezentuje si¢ watek
T 503 ,Krasnoludki i garbaty muzykant” (ATU 503 ,,Gifts of the Little People™)
fabularnie oparty na czerpaniu przez muzykanta korzys$ci ze wspdlpracy z diabelskimi
pomocnikami pozbawiajacymi go fizycznych utomno$ci w zamian za przygrywanie im
do tanca, dzieki czemu odzyskuje on szanse na zdobycie reki krolewny?. Bywa rowniez,
Ze gra na zaczarowanym instrumencie pozwala bohaterowi na zapanowanie nad dzikimi
zwierzetami, a tym samym utorowanie sobie drogi do pigknej panny, ktora poslubia
(T 515 ,Magiczna piszczatka™).

W rozpatrywanych narracjach niejednokrotnie podkreslony jest niski status
spoteczny muzykanta, korespondujacy niekiedy z jego wygladem zewnetrznym. Bohater
zostaje w nich przedstawiony jako ubogi mtodzieniec T 503; Kartowicz 1888: 9; T 592; Witowt 1905: 293;
CYC 592; Powmectsenckas 1941: 192, Ktory w celu pozyskania zrodta zarobku przyjmuje si¢
na shuzb¢ u gospodarza lub duchownego T s92; Kiich 1910: 39; Malinowski 1900: 47; CYC 592;
Posnectserickas 1941: 192; Pomanos 1901: 486, NP. W charakterze pasterza®’ 1 se2: kopemicki 1891: 19; Saloni

1908: 280; CYC 592; Jlparomanos 1876: 341; Moszyfiska 1885: 153; Pomanos 1901: 487. Bywa, ze jGSt on brudny

26 Warto zaznaczy¢, ze w kulturze ludowej w kontekscie relacji damsko-meskich niezwykle istotng role
odgrywal nierozerwalnie zwigzany z muzyka taniec. Jego funkcja sprowadzata si¢ bowiem nie tylko
do rozrywki — dla kawaleréw oraz panien na wydaniu stanowit on znakomita okazj¢ do zweryfikowania
sprawnosci fizycznej kandydata lub kandydatki do matzenstwa: ,,(...) na to tance rézne, zebyS$cie si¢ im
[pannom na wydaniu — A.Z.] stusznie przypatrzyli. Na to $wieczkowy, zeby jesli ktory nie dojrzy, lepiej ja
widziat przy $wiecy, ktora przed sobg nosi. Na to mieniony, zeby z boku obacyt tym lepiej jak chodzi, na to
goniony, zeby widziat jesli nie kaleka, albo nie dychawiczna, na to $piewany Kowal, zeby styszal jesli nie
niemota”. A.J. Zydowski, S. Baczalski, J.JK. Dachnowski, A. Prowana (aut. domn.), Zlote jarzmo
maitzenskie, Krakow 1784, s. 109-110.

21 W niektorych przekazach ukrainskich i bialoruskich bohater zaniedbuje swoje obowigzki: gra
na magicznej fujarce i pobudza bydlo do tanca, uniemozliwiajac mu zaspokojenie gtodu na pastwisku
V. CYC 592; lparomanos 1876: 341; I'punuenko 1897: 82; Pomanos 1901: 487-
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I zaniedbany cyc 592; Kapuayxosa 2008: 401, @ takze obarczony fizycznym defektem w postaci
garbu stajacego si¢ powodem odrzucenia os§wiadczyn przez ojca panny, o ktorej wzgledy
sie ubiega?® T 503; Kartowicz 1888: 9. POWYyZszy sposob konstruowania wizerunku grajka mozna
z jednej strony wytlumaczy¢ wilasciwosciami gatunkowymi bajki magicznej, zgodnie
z ktorymi protagonista czestokro¢ wywodzi si¢ z nizin spotecznych, z drugiej natomiast
trzeba wspomnie¢, ze grono wiejskich muzykantéw zasilali zazwyczaj biedni chlopi,
ktorym rozmaite okolicznosci, szczeg6lnie brak srodkow finansowych badz sprzeciw
rodzicow, uniemozliwity oficjalne podjecie kosztownej nauki gry na jednym
Z instrumentow??,

Bajkowego muzykanta moze charakteryzowac sktonno$¢ do uprawiania hazardu
1 naduzywania alkoholu, na skutek czego traci on wlasny majatek. W jednym
z przekazOw bohater trwoni caly swodj zarobek podczas gry w karty 1 kosci,
za$ 0d niedostatku wybawiajg go Chrystus i §w. Piotr, spelniajac jego zyczenie dotyczace
szczgscia podczas zazywania podobnych rozrywek T 330A; Lorentz 1914: 291-202. INNymM razem
nieostrozny grajek upija si¢ 1, ignorujac rade dang mu przez diabla, porzuca swe magiczne
skrzypce, ktore natychmiast pekaja T 592; Polaczek 1892: 89-90. Ponadto w poszczegdlnych
wariantach analizowanych narracji bohater prosi m.in. o wodke¢ w ramach nagrody
za finansowe wspomozenie zebrakOw T 592; kopericki 1891: 19 badZ o beczutke piwa za swa
caloroczng stuzbe u gospodarza cyc 592; Murponomcxas 1975: 340. Przytoczony wizerunek grajka
do pewnego stopnia koresponduje z ludowymi wyobrazeniami na jego temat, zgodnie
z ktorymi uprawiana przez niego profesja kojarzyla si¢ z naduzywaniem trunkow.
Asocjacje te tyczyly sie¢ w szczegolnosci muzykow weselnych, ktoérzy nagminnie

powracali z zabaw w stanie upojenia alkoholowego®.
5.2.1. Beneficjent zaswiatowych darow

Wznosi nogi kazdy chiop,

Jjak moze, je wycigga!
Chromy w dryg, gruby w skok,
nie pyta, jak wyglgda®.

28 Zaréwno niski status materialny, jak i defekty fizyczne bajkowego muzykanta przyczyniaja sie
do uwypuklenia inicjacyjnego wymiaru rozpatrywanych opowie$ci magicznych.

2 ], Burszta, Muzykanci w tradycyjnej spotecznosci wiejskiej, [w:] F. Kotula, Muzykanty, Warszawa 1979,
s. 13.

% A. Bienkowski, Ostatni wiejscy muzykanci, Warszawa 2012, s. 36, 38.

31 J.W. von Goethe, Faust. Tragedii czes¢ pierwsza i druga, przet. A. Lam, Warszawa 2018, s. 109.
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W bajce magicznej za podstawowy atrybut grajka uchodza czarodziejskie
instrumenty: skrzypce badz piszczatka, niezwykle rzadko tragbka. W rosyjskich
realizacjach analizowanych watkéw pojawiaja sie ponadto gusli®, flet oraz harmonia.
Bohater otrzymuje je od istot nadprzyrodzonych - zarowno boskich, jak
i demonicznych®. Do stosunkowo popularnych bajkowych donatoréow nalezy Chrystus
(rzadziej §w. Piotr fparomanos 1876: 340), KtOry w zamian za goscing i nocleg 1 330A; Lorentz 1914:
201 badZz uwolnienie ludzkich dusz z piekta T 592; Kiich 1910: 39; Toeppen 1893: 31 Obdarowuje
protagoniste magicznymi skrzypcami lub piszczatkg. Bywa rowniez, ze parobek
otrzymuje cudowng fujarke dzigki wypowiedzianemu zyczeniu lub wilasnej modlitwie,
na skutek ktorej instrument natychmiast spada z nieba cyc 592; Powmaros 1901: 486; Xymsxos 1964:
182.

W charakterze donatora wystgpuja rowniez inne postaci wykazujace wlasciwosci
mediacyjne (T 592 / CYC 592), takie jak mtynarz-czarownik rierumcos 1956: 214, Smieré
uraczona przez grajka piwem wurponomscxas 1975: 340, personifikacja biedy ssopewuii 1915: 152
czy staruszka odwdzigczajaca si¢ za okazane jej wsparcie finansowe, ktora ponadto
obdarowuje bohatera celng strzelbg oraz samonapetniajaca si¢ sakiewka poxuecrsencias 1941:
101. Bohater otrzymuje tez gesle samograje od dziadka chtopca, ktéremu pozwala
na wykopanie rzepy rosngcej na swym polu cyc 592; Aganacses 2, 1985: 206, NApOtkanego w lesie
staruszka T s1s; Lorentz 1912: 56 lub posunigtego w latach wiasciciela zamku T s15; wierzchowski
1892: 70. W niektorych narracjach dochodzi réwniez do kontaktu grajka z wedrownymi
zebrakami (T 592). Ci w ramach podzigkowania za hojnos¢ ofiarowujg mu cudowne
gajdy, niegasnaca fajke oraz czarodziejska flinte matinowski 1900: 48 lUb magiczne skrzypce
Kopernicki 1801: 19. Warto przy tym podkresli¢, ze w kulturze tradycyjnej muzykanci
zajmowali istotng pozycje w $rodowisku dziadow — wedrownych zebrakow3*, ktorzy

uwazani byli za posrednikow ze §wiatem pozaziemskim®®.

82 Jest to rosyjski instrument muzyczny z grupy chordofonéw szarpanych posiadajacy od pieciu do nawet
dwudziestu strun. W zaleznosci od ksztattu plaskiego pudia rezonansowego wykazuje pokrewienstwo
Z cytra lub lira.

3 V. R. Piotrowski, Skrzypce, taniec i czarty — o diabolicznym charakterze muzyki, ,,Etnografia Polska”
2004, z. 1-2, s. 156.

34 7 kolei w szczegodlnoéci u Stowian Wschodnich dziadowie czesto petnili role wedrownych muzykantow,
tzw. lirnikow grajacych, jak sama ich nazwa wskazuje, na lirze korbowej. E.E. JleBkuenckas, Mysvikaum,
[B:] Crasanckue opesnocmu..., c. 328.

% Na Rusi wedrownych grajkéw i aktoréw okre$lano mianem skomorochéw, ktérych muzyka byla
pietnowana przez Cerkiew jako dzielo diabta. W epoce staropolskiej natomiast ich odpowiednik
do pewnego stopnia stanowili tzw. niedzwiednicy. Z kolei pdzniejsi dziadowie, ktorych dziatalnos¢
polegata na Zebraniu i wykonywaniu piesni, traktowani byli przez Kosciol z duza doza przychylnosci
ze wzgledu na czgsto religijny, eschatologiczny charakter prezentowanego repertuaru. K. Michajtowa,
Dziad wedrowny w kulturze ludowej Stowian, przet. H. Karpinska, Warszawa 2010, s. 62, 66-68. Ponadto
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W rozpatrywanych narracjach (T 592 / CYC 592) funkcje¢ nadprzyrodzonego
donatora pelni ponadto diabet. Bohater otrzymuje od niego nie tylko magiczny instrument
(zazwyczaj skrzypce witowt 1905: 294; Udziela 1892: 36, P1SZCZalke Xyusxos 1964: 231 1UD Flet 3amucxu
Kpach. 1902: 72), lecz takze niezwykla strzelbe oraz siedmiomilowe buty witowt 1905: 294; Udziela
1892: 36; Sokalski 1899: 284, ktOrymi czarty odwdzigczajg si¢ za przygrywanie im do tanca. Innym
razem mlodzieniec odbiera muzyczne akcesorium w ramach nagrody za pokonanie diabta
W 2awodach rpunuenxo 1897: 81 lub jako form¢ wykupu podczas proby $ciggniecia naleznosci
z czartow zasiedlajacych opuszczony miyn xXymmos 1964: 231. Bywa réwniez, ze to
protagonista podejmujacy si¢ wypedzenia nieczystego straszacego w kosciele zada
od niego czarodziejskiego instrumentu polaczek 1892: 88 IUb znajduje go przypadkiem podczas
wykonywania codziennych obowiazkéw: ,,Byl sobie pastuszek, past §winie 1 owce.
Raz popedzit je w pole; patrzy, az na kamieniu lezy dudka; a to djabet chodzit koto
jeziora, gral na niej, potozyl i zapomnial” cyc s592; Kartowicz 1887: 266. Z Kolei w jednej
Z opowiesci wierzeniowych grajek pragnie otrzymac zaklete dudy od topielca, lecz znany
ze swej sktonnosci do psot demon obdarowuje go jedynie workiem kosci T 4060; Nitsch 1968:
59.

Niezwykle cechy instrumentu wynikaja zatem z aktu przekazania go bohaterowi
przez istote nadprzyrodzong i/lub mediacyjng, nie sa za$§ powigzane z jego
indywidualnymi zdolno$ciami. Pozwala to sadzi¢, ze 6w przedmiot zachowuje swoje
wlasciwos$ci bez wzgledu na posta¢ obdarowywang. Ponadto warto podkresli¢, ze rola
przywotlanego akcesorium jest w tego typu narracjach wyjatkowa, bowiem pod wzglgdem
funkcjonalnym zastepuje on cudownego pomocnika®®. Co wiecej, w wickszosci
wspomnianych wyzej przykladow niezwykly dar mozna interpretowa¢ w ramach
materialnej nagrody $rodfabularnej charakterystycznej dla wielu bajek magicznych,
otrzymywanej przez protagoniste za swoje dobre uczynki badz rozmaite przystugi
wys$wiadczane innym postaciom?”.

W zwigzku z powyzszym na szczegdlng uwage zashuguje fakt, ze bohater petni

funkcj¢ muzykanta W sposob niemal zawsze przypadkowy i nie jest ona zwigzana z jego

prowadzony przez nich tryb zycia byl interpretowany przez duchowienstwo jako afirmacja biblijnego
ubostwa. P. Grochowski, Dziady. Rzecz 0 wedrownych zebrakach i ich piesniach, Torun 2009, s. 53.

% B 4. Iponn, Mopghonozus crasku, Mocksa 1969, c. 75.

8 V. Wroblewska, Nagroda, [w:] Stownik polskiej bajki..., online: https://bajka.umk.pl/slownik/lista-
hasel/haslo/?id=311 (dostep: 19.02.2024).
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uprzednimi przygotowaniami do wykonywania wspomnianego zawodu®, totez posiada
charakter sytuacyjny>®. Owe niezwykte umiejetnoéci niewatpliwie dostarczaja przyktadu
cudownosci stanowigcej immanentng ceche tych przekazéw, a poniekad takze dowdd
ingerencji sit zaswiatowych. Za pomocg czarodziejskiego instrumentu grajek najczesciej
wprowadza w taneczny ferwor cate swoje otoczenie: ludzi, zwierzeta (w tym nawet
dwunastogtowego smoka isaciox-Becapas 1973: 137) Oraz przedmioty (T 330A, T 592 / CYC
592). Jak si¢ okazuje, magicznemu urokowi nie jest w stanie oprze¢ si¢ sam diabet xyusxon
1964: 231 ani przedstawiciel stanu duchownego: ,,B3s1 ManpunIliKa rapMOHb U CTaJl HTPATh.
Tyra BbIOEKA MOM Ha JOPOTY M 3a4aj IuisicaTh. M mom IUisiimieT, ¥ KOpoBa IUISIIET,
Y KOHb TUISIIET, TOJBKO MbLI KypHT. JIOTyNb Misicaa, 4TO KOHb M KOpOBa IPOMAJIH.
Hy, nomn man, JIeXKHUT, HOraMH JPBITAT” Kapnayxosa 2008: 403; cf Knoop 1894: 754; sleopexit 1915: 153
Mnich wskazuje ponadto na demoniczny rodowdd wykonywanej przez muzykanta
melodii, proszac go, aby zaprzestat grania: ,,Ilepectassb (...) CBOM IbSIBOIBCKU MYy3bIKU ™

PoxxnectBerckas 1941: 192.

Ryc. 17. H. Vogel, Der Knecht spielt am Galgen (1894).

38V. 0. Zadurska, op. cit., s. 159. Istnieja jednak wyjatki od przytoczonej reguty, np. w niektérych bajkach
polskich i ukrainskich wystepuje bohater doswiadczony w grze na skrzypcach, piszczatce badz cymbatach
v. T 503; Kartowicz 1888: 8-9; CYC 592; IBactok-becapad 1973: 136-

% Mianem muzykanta okreslam w niniejszym podrozdziale zarowno bohateréw przyuczonych do zawodu,
jak 1 posiadaczy cudownego instrumentu, majac przede wszystkim na uwadze funkcj¢, jaka wspomniane
postaci pelnig w analizowanych przekazach.
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Opowiesci magiczne nawigzuja tym samym do sposobu pojmowania funkcji
muzyki w kulturze wiejskiej, w ktorej jako element sztuki uzytkowej byta ona grana
przede wszystkim do tanca oraz sama w sobie posiadata pierwiastek transowosci z uwagi
na to, ze czesto ten sam motyw byl wielokrotnie powtarzany w stalym metrum
i stopniowo zwickszanym tempie®®. Ponadto podczas zabawy obowigzywaly reguly
,,$wiata na opak”, tzn. nastepowalo odwrocenie obowigzujacego porzadku spotecznego™.
Z powyzszych powodow Robert Piotrowski wprost porownal motyw wymuszonego
tanca w bajce magicznej do zjawiska opetania przez site nieczysta*?. Z drugiej strony,
narracje, w ktorych przedmiot przejmuje wiasciwosci istot nadprzyrodzonych,
dostarczaja takze przyktadu dziatania prawa metonimii, stanowigcego jeden z elementow
mys$lenia mitycznego w kulturze ludowe;.

Gra na magicznym instrumencie umozliwia bohaterowi roéwniez przejecie
kontroli nad zachowaniem dzikich zwierzat (T 515). Z jego pomoca grajkowi udaje si¢
Zz powodzeniem przejs¢ probe inicjacyjng: wywabi¢ niedzwiedzia z jego kryjowki
oraz z tatwos$cig go zabié, dzigki czemu spetnia krolewski warunek dotyczacy wydania
jego corki za maz Lorentz 1912: 56. Innym razem natomiast przywotuje on lwy, ktore zagryzaja
grasujacych na zamku rozbojnikoéw i toruja mu droge do grobu krolewny, rozszarpujac

diabta przyjmujacego posta¢ czarnego psa wierzchowski 1892: 70-
5.2.2. Konszachty z czartem

Analizowane przekazy dostarczajg licznych dowodow nie tylko na zaswiatowe
pochodzenie muzycznego akcesorium, lecz takze na wspoltprace grajka z diabtem.
Zazwyczaj bohater ulega prosbie czartow o granie lub wtérowanie im do tanca
W opuszczonym miynie badz chacie, za co zostaje sowicie wynagrodzony*®: pozbywa sie
szpecacego garbu oraz otrzymuje znaczng sumg¢ pieniedzy T 503; Steffen 1938 11
badz czarodziejski instrument, buty 1 strzelbe T 592; Witowt 1905: 294; Udziela 1892: 36; CYC 592; Xymsixos

1964: 231; 3amcku Kpacw., 1902: 72; cf Federowski 1897: 25. Bywa réwniez, ze protagonista najmuje si¢

40 J. Krzyzanowski, Muzyka ludowa polska, [w:] Stownik folkloru polskiego, red. idem, Warszawa 1965,
s. 259.

41J. Huizinga, Homo ludens. Zabawa jako Zrédto kultury, przet. M. Kurecka, W. Wirpsza, Warszawa 2007,
s. 28.

42 R. Piotrowski, Diabelscy muzykanci i tancerze w materiatach folklorystycznych i etnograficznych,
,Literatura Ludowa” 2017, nr 3 (61), s. 4.

4 Z kolei inny bohater przytoczonej opowiesci, ktory rowniez pragnie sie dorobi¢, nieSwiadomie
przeszkadza diablom w tancu. W konsekwencji otrzymuje on garb swego poprzednika i staje si¢
posmiewiskiem catej wsi steffen 1938: 11.
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nastuzbe w piekle* (T 592), gdzie do jego obowigzkéw nalezy gotowanie dusz
grzesznikOw Toeppen 1893: 31, mieszanie w kotlach oraz petnienie funkcji odzwiernego kiich
1910: 39. Przyktadu demonicznych konotacji muzykanta dostarcza réwniez opowiesc,
w ktorej zapala on §wiece zardéwno pod diabelskim, jak 1 boskim obrazem w karczmie,
usitujac w ten sposéb pozyskaé przychylnos¢ jednoczes$nie nieczystego i Boga witowt 1905:
293.

Przytoczone opowiesci czerpig zatem z popularnych w kulturze ludowej
| Sredniowiecznej przekonan, zgodnie z ktoérymi umiejetno$¢ gry na instrumencie
muzycznym bywata uwazana za zdolnos¢ iScie szatanska, otrzymang w darze od samego
wladcy piekiel*®, szczegdlnie, jesli jej nauka przebiegla nadzwyczaj predko*®. Znane sg
opowiesci wierzeniowe, w ktorych diabet w ciagu jednej nocy uczy cztowieka grac¢
na harmonii Jipasmuxosa, Pasymosa 2009: 134-135; 3umosses 1987: 115 badZz podobnie jak w bajce
magicznej zmusza go do przygrywania grupie czartOw do tanca depenasosa 1996: 44; 3urosses
1087: 114. W$rdd licznych muzykantéw panowato nawet przekonanie, ze aby by¢ dobrym
muzykiem, nalezy zaprzedaé swa dusze lub zlozyé ofiare nieczystemu®’, ktéry potrafi
rowniez zagwizda¢ do ucha melodig*®. O powyzsze konotacje podejrzewano
W szczegolnosci skrzypkow?. Wiaze si¢ to z faktem, ze w przekazach ludowych
popularny jest wizerunek diabta grajacego na wspomnianym instrumencie lub dudach.
Jak wiele innych postaci demonicznych, znajduje on upodobanie w muzyce i tancu®,
ktory zwlaszcza w S$redniowieczu byl pigtnowany przez Kosciot jako rozrywka

wywotujaca pozadliwoséé ciata i nieczyste zadze®L.

4 W jednej z opowiesci do piekta kieruje bohatera $w. Piotr ze wzgledu na wystepki popelione przez
niego za Zycia T 330A; Lorentz 1914: 292.

4V, R. Piotrowski, Skrzypce, taniec i czarty...

46 A. Bienkowski, op. cit., s. 61.

4 E.E. JleBkuenckas, O «0eMOHUYECKOMY» 6 MY3blKe U MY3bIKAIbHBIX UHCMPYMEHMAXx (KapnamcKasn
Hapoouas mpaouyus), [B:] Mup 3eyuawuii u morvawuii: Cemuomuxa 36yKa u pedu 8 mpaouyuoHHOU
kynomype caassn, pel. C.M. Toncras, Mocksa 1999, c. 308.

48 A. Bienkowski, op. cit., s. 46.

49 Co ciekawe, wsrod wiejskich grajkow popularny byt réwniez chordofon wykorzystywany
W okolicznosciach obrzedowych, zwany ,,diabelskimi skrzypcami”. V. K. Moszynski, op. Cit., t. 2, Krakoéw
1939, s. 1315. Byly one wyposazone w kij, do ktérego przymocowywano maske (czesto diabta)
wraz z metalowymi blaszkami oraz drewniane lub metalowe pudetko wypemione grzechoczacymi
przedmiotami. Zarowno wyglad instrumentu, jak i dzwigki, ktére z niego wydobywano, wywolywaty
wsrdd chtopow skojarzenia z odgtosami wydawanymi przez istoty demoniczne. V. O. Zadurska, op. cit.,
s. 157-158.

%0 E.E. JleBkuenckas, Mysvikanm..., c. 329; T.A. Arankuna, Taney, [B:] Craesanckue opeenocmu. .., T. 5,
Mocksa 2012, c. 238.

51 K. Moszynski, op. cit., s. 1010-1011.
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Co wigcej, bajkowy muzykant wchodzi w konszachty nie tylko z nieczystym,
lecz réwniez z czarownicami, ktorym przygrywa podczas sabatu®? (T 503). W ten sposob
zaskarbia sobie ich sympati¢: otrzymuje poczestunek oraz znaczng sume pieni¢dzy,
a takze pozbywa si¢ swej fizycznej niedoskonalo$ci w postaci garbu, dzigki czemu jest
W stanie urzeczywistni¢ wlasne marzenie o ozenku z panng. Z kolei zazdrosny brat
skrzypka, ktory zaczyna gra¢ na balu nieproszony oraz wprowadza zamg¢t, chaotycznie
witajac si¢ ze znajomymi, zostaje dotkliwie ukarany przez wspolniczki diabla za swe
niestosowne zachowanie — nie otrzymuje positku ani majatku, lecz kolejny garb®,
na skutek czego traci zmysty i rozstaje si¢ z zyciem Karowicz 1888: 9. Podobny motyw
zwigzany z obecnos$cig grajka na sabacie obecny jest w opowiesciach wierzeniowych,

W ktorych bohater jest ponadto synem czarownicy ciszewski 1887; 34-

Ryc. 18, 19. Diabelskie skrzypce. Muzeum Kaszubskie w Kartuzach (fot. autorki).

2. W kulturze tradycyjnej zaobserwowaé mozna rowniez tendencje przeciwng do przypisywania
muzykantom konotacji demonicznych — powszechnie zapraszano ich na uroczystosci rodzinne,
aby za pomoca glo$nej muzyki oraz hatasu odstraszy¢ site nieczysta powiazang z cisza badz szeptem, ktore
w ramach opozycji binarnych symbolizowaty §wiat pozazmystowy oraz $mier¢. P. Kowalski, Cisza / Hatas,
[w:] op. cit., s. 72. Pod tym wzgledem szczegélnie wsrdd Stowian zachodnich, na Karpatach
oraz Rosyjskiej Polnocy funkcja muzykanta byta zbiezna z rola spoteczng pasterza, ktory za pomoca gry
na rogu, flecie lub bebenku odganiat zte duchy. E.E. JleBkueBckas, Myzwvixaum..., c. 330.

58 W jednej z realizacji przytoczonego watku wariantywnie pojawiaja si¢ garbaci szewcy przy$piewujacy
$miertkom na cmentarzu podczas nowiu ksi¢zyca. Czeladnik pozbywa si¢ swej utomnosci, z kolei mistrz
wystepujacy pod wptywem alkoholu w ramach kary otrzymuje dodatkowy garb udziela 1934: 67-68-
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W powyzszym kontekécie warto dodaé, ze w grupie wiejskich skrzypkow
funkcjonowata tradycja przekazywania wiedzy i umieje¢tnosci muzycznych przez grajka,
ktéry niejednokrotnie petnit rowniez funkcje guslarza®. Ponadto artystow ludowych
czesto podejrzewano o postugiwanie si¢ magia® zaréwno w dobrej, jak i w ztej wierze.
Dzigki czarom byli oni w stanie sprawi¢, ze ich instrument korzystniej zabrzmi®®, a nawet
przewyzszy¢ konkurentow poziomem swej gry oraz pojawié si¢ na kilku weselach
jednoczesnie®’. Z drugiej strony panowato powszechne przekonanie, ze za pomoca
tzw. ztego oka grajkowie potrafia wyrzadzi¢ szkode swemu rywalowi, np. sprawic,
by popegkaty struny jego skrzypiec lub smyk badz doprowadzi¢ do zaburzenia intonacji

instrumentu®®,
5.2.3. Bajkowy przechera

Warto jednocze$nie podkresli¢, ze w kontakcie z sitg nieczysta bajkowy muzykant
wykazuje si¢ ponadprzecietnym sprytem stanowigcym jedng z gldwnych cech
mitologicznego trickstera (T 330A, T 592 / CYC 592). Za pomoca oszustwa bohater
pobiera zalegly czynsz z diabtéw mieszkajacych w mtynie i zdobywa nalezace do nich
ztoto, uprzednio wygrywajac zawody z ich przywddca. W ramach rywalizacji rodu
diabelskiego i ludzkiego grajek wyolbrzymia wtasne mozliwo$ci®®, prowadzac czarta
do niedzwiedzia, ktorego okresla mianem swego przodka, a takze proponujac wyscigi
z zajacem, rzekomym cztonkiem jego rodziny. Co wigcej, gtowny bohater wtasnorecznie
obija diabta, gdy ten nieSwiadomy niebezpieczenstwa zamyka oczy i zatyka uszy podczas
zawodow na najglosniejszy gwizd®®. Muzykant posuwa sie ponadto do grozby
zawieszenia na chmurze ulubionej patki jego dziada. Tym sposobem poturbowany
I o$mieszony diabet zmuszony jest ustapi¢ grajkowi xyuacos 1964: 182-183. Korzysci finansowe
przynosi bohaterowi ponadto nakrycie czarta na kradziezy rzepy, za co ten wykupuje si¢
znaczng sumg pieni€dzy kusas crapmma” 1912: 250. Innym razem muzykant podejmuje probe

wygnania diabta straszacego w kosSciele. W celu unicestwienia swego oponenta

54 J. Burszta, op. cit., s. 48.

55 Bywalo, Zze wiejscy muzykanci mieszkali z dala od lokalnej spolecznosci, co wywoluje asocjacje
Z trybem zycia czarownikow. Ibidem, s. 24.

% lbidem, s. 48.

57 A. Biefikowski, op. cit.

%8 . Burszta, op. cit., s. 21.

% E.C. HoBuk, 0p. Cit.

80 Podobny motyw dotyczacy rywalizacji muzykanta z diablem pojawia si¢ rowniez w bajce ukraifiskiej
Tpunuenko 1897: 80-81 i bialoruskiej Kartowicz 1887: 267-
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protagonista nie oddaje nalezacej do niego koszuli®!, na skutek czego ten przemienia si¢
W smole polaczek 1892, 88. Bywa, ze gldéwny bohater podszywa si¢ pod reprezentanta sity
nieczystej, aby zdoby¢ zaufanie diabta 3amucku kpac. 1902: 72 lub niepostrzezenie przygniata
jego rece pniem drzewa® xyuos 1964: 231; ,JKusan crapuna” 1912: 250.

Niekiedy muzykant wykorzystuje swoje kontakty z nieczystym do udzielenia
pomocy innym bohaterom, mianowicie uwolnienia znajdujacych si¢ w piekle dusz
(T 330A, T 592). W jednej z narracji zdobywa je on podczas gry z diablem w karty
i koSci, a nast¢pnie zanoSi do nieba Lorentz 1914: 202. Zdarza si¢ réwniez, ze odchodzacy
ze stuzby grajek prosi o szumowiny z kotta, ktore przemieniajg si¢ w OWieCzKi Toeppen 1893:
31 badz za radg matki chrzestnej nie pozwala skusi¢ si¢ wielkim majatkiem i wykonuje
otwory w piekielnej chochli, dzigki czemu dusze otrzymuja mozliwo$¢ uwolnienia sig
spod wladzy czarta kiich 1910: 39.

Istniejg ponadto narracje, w ktorych zmyslnos$¢ grajka utatwia mu zdobycie reki
carowny (CYC 592). Co istotne, muzykant petni w nich jednocze$nie funkcj¢ pasterza,
za$ do najczesciej stosowanych przez niego forteli nalezy pozyskanie informacji na temat
fizycznej osobliwosci panny podczas ofiarowywania jej swych owiec, dzigki czemu
poprawnie odpowiada na pytanie cara o cechg szczegdlng jego corki — zazwyczaj ztoty
lub srebrny wtos pod pacha lub znamig¢ na nodze Apanacses 2, 1985: 206-207; 3amucku Kpacs. 1902: 73;
Xynsos 1964: 184-185. 1rZeba jednak zaznaczy¢, ze przytoczone opowiesci stanowia przyktady
kontaminacji z watkiem T 570 ,,Glupiec pasie zajace”, ktdrego realizacje zostaly
opracowane w dalszej czeSci niniejszego rozdzialu (zob. paragraf 5.3.2.). Miejsce
glownego bohatera z przyczyn obiektywnych jest w nich zatem zarezerwowane
dla pasterza. Jednocze$nie moga one stuzy¢ jako przyktad nierozerwalnosci, a zarazem
wzajemne] wymienno$ci funkcji petnionej w bajce przez muzykanta i mtodzienca
pasacego zwierzgta.

Jako inny wybieg grajka wskaza¢ nalezy podtozenie pod wtasne postanie kotaczy,
rodzynek oraz suszonych §liwek, aby twarz $pigcej dziewczyny byta zwrocona w jego
strong, dzigki czemu spetniony zostaje warunek cara dotyczacy zgody na jej zamazpdjScie

Kaprayxosa 2008: 404; Xyzsxos 1964: 185. Ponadto gtdowny bohater ucieka si¢ do podstgpu podczas

61 W analogiczny sposob postepuje bohater jednej z realizacji watku poéwieconego krolewnie
przemienionej w strzyge (T 307 ,,Krélewna strzyga”).

62 W niniejszym przekazie bohater sam nieopatrznie przywotuje diabta, konstatujac: ,,Ax, 4ept Bo3bME”
Xymos 1964: 231 1 Naruszajac tym samym obowiazujace w kulturze ludowej tabu stowne zwiazane z zakazem
wypowiadania m.in. nazw istot demonicznych.
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pojedynku ze swym konkurentem, ktorego zmusza do tanca, grajac na magicznym
instrumencie i tym samym 0dnoszac Zwyci¢StWo Kapuayxosa 2008: 405-

W podobny sposéb grajek postepuje z konkurentem do upolowanego przez siebie
ptactwa, sprawiajac przy tym, ze rani on swe ciato o ciernie i krzewy®® (T 592 / CYC 592)
Udziela 1892: 36; Witowt 1905: 294; Kopernicki 1891: 19; Polaczek 1892: 89; Klich 1910: 40; Xynskos 1964: 231; Kapnayxosa
2008: 402-403; Poxmectsenckas  1941: 191-192. Do  zdecydowanie rzadszych nastgpstw
nieskoordynowanego tanca przechodnia nalezy rozerwanie jego odziezy saloni 1908: 280
oraz stluczenie porcelany, ktorg ten niesie ze soba Toeppen 1893: 32.

Dzigki grze na czarodziejskim instrumencie bohater unika ponadto wyroku
$mierci, wydanego na podstawie skargi zlozonej przez poszkodowanego®. Muzykant
najczesciej zostaje utaskawiony Lorentz 1912: 123; Malinowski 1900: 48; Kopernicki 1891: 19; Xysxos 1964: 231;
Samnckn Kpaci. 1902: 74; Sokalski 1899: 284; cf Iersmxor 1956: 215, @ hawet wziety przez anioty do nieba
saloni 1908: 281, zaktada czarodziejskie buty i umyka udziela 1892: 36-37; Witowt 1905: 295; STsopexuii 1915:
153; cf Federowski 1897: 25; Isaciok-Becapa6 1973: 139-140 badZ szantazuje wlasnego gospodarza, zadajac
od niego pokaznej sumy pienigdzy za swa stuzbe sparomancs 1876: 343, za§ W skrajnych
przypadkach zabija go moszyaska 1885: 155. Co wigeej, grajek niekiedy doprowadza do tego,
ze jego oponent rozstaje si¢ z zyciem na skutek poniesionych obrazen:

Podczas rozprawy, przewodniczacy kazal owemu skotakowi [pasacemu bydto —
A.Z.] zagra¢, co ustyszawszy zyd [pisownia oryginalna — A.Z.] kazat si¢ do stupa
przywigzaé, aby nie skaka¢. Nic to jednak nie pomoglo, bo gdy oskarzony smyk
po skrzypicy puscil, wszyscy obecni na rozprawie zaczeli podrygiwaé, a zyd tak si¢

u stupa szamotal, ze az wnetrznosci przez pegknigty brzuch wyszty polaczek 1892: 8o:
cf Murpononsckas 1975: 340-

Bywa rowniez, ze w tanecznym szalenstwie kat tamie noge¢ lub skreca kark kiich 1910: 40;

Toeppen 1893: 32; Saloni 1908; 281, Umozliwiajac bohaterowi ucieczke.

83 W polskich opowiesciach muzykant stosunkowo czesto spotyka na swej drodze Zyda, ktérego przymusza
wlasng gra do tanca i w rezultacie popada z nim w powazny konflikt — zostaje przez niego okreslony
mianem ,,zbdjcy” Lorentz 1912: 122, & nastepnie postawiony przed sadem (T 592). Przekazy te, jak rowniez liczne
narracje komiczne z wudzialem wyznawcy wiary Mojzeszowej, stanowia przejaw nastrojow
ksenofobicznych, ciélej zas — antysemickich w kulturze ludowej. V. P. Grochowski, Zyd, [w:] Stownik
polskiej bajki..., t. 3, s. 447-448. Warto jednak podkresli¢, ze w analizowanych opowiadaniach obaj
bohaterowie nalezg do spotecznej kategorii tzw. obcych wsrod mieszkancéw wsi: pierwszy z powodu
niezwyktych umiejetnosci, drugi za§ — ze wzgledu na odmienno$¢ kulturowo-wyznaniowg. Co wiecej,
w okolicznosciach pozaobrzedowych traktowano ich podobnie do Zydéw czy domokrazcow, ktérych
od siebie odpedzano, szczuto psami i stownie obrazano. J. Burszta, op. cit., s. 18. Muzykanci cieszyli si¢
co prawda na wsi szacunkiem ze wzgledu na umiejetno$¢ gry na instrumencie, jednak doceniano jg przede
wszystkim podczas zabaw, w szczego6lno$ci zas wesel. Ibidem.

W jednej z analizowanych narracji dochodzi do niestusznego pomdwienia muzykanta o magiczne
rozmnozenie pieniedzy cyc 592; Posaccreencas 1941: 193
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Ponadto cudowne wtasciwosci instrumentu zostaja wykorzystane przez grajka
podczas jego spotkania z istotami o charakterze mediacyjnym: §miercig oraz §wigtymi
(T 330A). Pod wptywem czarodziejskiej muzyki zwiastunka kresu zycia bezwolnie rzuca
sie w wir zabawy, nie bedac tym samym w stanie spehié¢ swojego obowiazku®® Lorentz 1014:
292. Gdy natomiast bohaterowi udaje si¢ zakra$¢ do nieba, chwyta za skrzypce, zmuszajac
tym samym $wigtych do tanca, dzi¢ki czemu nie zostaje zestany do piek}a Lorentz 1914: 202.
Warto podkresli¢, ze réwniez wsréd mieszkancow wsi popularne byty opowiesci na temat
skrzypkéw postugujacych sie¢ podobnymi czarami w celu pozbycia si¢ np. natretnego
goscia podczas wesela — zaklety gos¢ zmuszony byt wowczas tanczy¢ dopoty, dopoki
rozbrzmiewata muzyka®®.

Uwage zwraca tatwo$¢, z jaka grajek nawiazuje w opowiesciach bajkowych
kontakt zarowno z Chrystusem, $wigtymi oraz postaciami mediacyjnymi, jak
I bohaterami demonicznymi: czartem i czarownicami, a wigc ze sferg nadprzyrodzona.
Majac na wzgledzie powyzsze spostrzezenia, mozna okres§li¢ muzykanta jako bohatera
0 ambiwalentnym charakterze, usytuowanego na granicy sacrum i profanum. Co wigcej,
z jednej strony nie pozostaje on oboj¢tny wobec ludzkiej biedy i cierpienia, wykazujac
si¢ hojnoscig, goscinnoscig oraz ofiarnoscia, z drugiej za§ nieobce sg mu grzeszne
upodobania, takie jak pijanstwo, sktonnos¢ do hazardu i chciwos¢, zblizajace jego
wizerunek do ludowych wyobrazen zwigzanych z przedstawicielami tejze profes;ji.
Ponadto protagonista, podobnie jak bajkowy kowal wykazujacy sktonno$¢ do podstepu,
prezentuje zatem jedne z cech kluczowych dla mitologicznego trickstera umozliwiajgce
mu uniknigcie wyroku $mierci. Wielokrotna konieczno$¢ postuzenia si¢ instrumentem
muzycznym w celu przechytrzenia oponenta dowodzi, Ze pojawienie si¢ tytulowej postaci

w analizowanych narracjach jest uzasadnione i nieprzypadkowe.
5.3. PASTERZ

Pasterz, podobnie jak muzykant, nie pojawia si¢ w gronie bohater6w opowiesci
czarodziejskich nadzwyczaj czesto. Wsrod wzorcowych narracji magicznych z jego
udziatem znajduja si¢ w szczegolnosci takie watki jak T 570 ,,Glupiec pasie zajace” /

CVYC 570 ,,3asranmii mactyx” (ATU 570 ,,Rabbit-Herd”), w ktorych krol obiecuje reke swej

85 Niefrasobliwo$¢ muzykanta ukazana zostaje réwniez w narracji, w ktorej prosi on Jezusa, by ten pokazat
mu grzmoty z blyskawicami, po czym wystraszony trafia na ksi¢zyc, gdzie przebywa do dnia sadu 1s92; kiich

1910: 39
% A. Biefkowski, op. cit., s. 47.

212



corki wylacznie temu, kto zdota upilnowaé stado zajecy. Zadania tego podejmuje si¢
mtodzieniec przejmujacy kontrole nad otoczeniem przy pomocy cudownego instrumentu.
Do podobnego fortelu ucieka si¢ takze bohater zabijajacy weze i siegajacy po niedostepne
dla pozostatych wysoko wiszace jabtko w jednowariantowym, ukrainskim watku CYC —
530E* , KoponeBuu-nactyx” oraz w jedynej realizacji T 316 ,,Wieprz pomocnik”,
W ktorej pastuch u$mierca trzy czarownice i odczarowuje trzy miasta, a nast¢pnie
poslubia krolewne 1 zdejmuje urok z jej brata zaklgtego w tytulowe zwierze. Ciekawych
przyktadow narracji magicznych dostarcza ponadto wschodniostowianski watek
CYC 321 ,,JOHowa cay’uT nactyxoM y ciensix crapuka u crapyxu” (ATU 321 ,,Eyes
Recovered from Witch”), ktorego bohater idzie na stuzbg do pary staruszkow i stacza
walke z istotami demonicznymi, np. wiedZma lub zmija w celu przywrocenia wzroku
swoim gospodarzom, za co zostaje przez nich wynagrodzony.

Tytutowa posta¢ pojawia si¢ rowniez w bardzo skapych pod wzgledem liczby
wariantow watkach T 725 oraz T 725A ,,Sen o tronie” (tytul wspdlny dla obu typow
bajkowych; ATU 725 ,,Prophecy of Future Sovereignty”). Pasterz dost¢puje w nich
spotecznego awansu, w ramach ktoérego dziedziczy tron po rozwigzaniu krolewskich
zagadek lub udzieleniu wtadcy pomocy podczas wojny. Ponadto bywa, ze otrzymuje on
nawet sakre biskupig po tym, jak wilk porywa owce znajdujace si¢ pod jego opieka,
za$ on sam znajduje w miescie opiekuna i ksztalci si¢ na kaptana®” (T 727 ,,Wadowita”).
Z kolei w jednym z wariantow watku T 328 ,,Oszukany olbrzym” (ATU 328 ,,.Boy Steals
the Ogre’s Treasure”)) mowa jest o synach pasterza §win wyprawiajacych si¢ przeciwko
olbrzymowi 1 zdobywajacych magiczne przedmioty w postaci zegara i1 sztyletow.
Po obrabowaniu przeciwnika bracia obdarowujg kréla skarbami, za co otrzymuja
wysokie stanowiska wojskowe. Wartg przytoczenia jest ponadto jedna z realizacji watku
T 707 ,,Trzej synowie z gwiazda na skroni” (ATU 707 ,,The Three Golden Children”),
w ktorej pasterz ratuje od zguby ksigzece dziecko, po tym jak zostaje ono porzucone
w krzakach przez Tatarow atakujacych okoliczne ziemie.

Podobnie jak ma to miejsce w przypadku kowala, w opowiesciach magicznych
status materialny pasterza nie zostaje jednoznacznie okre§lony. Niekiedy podkresla si¢
jego majetnos¢ (,,Jeden bogaty owcarz przyjot se tonskiego roku do pomocy owcarcyka

(...)” T 404; Kolberg 8, cz. 4, 1962: 61) Wynikajaca prawdopodobnie z posiadania wlasnego stada

7 We wschodniostowianskim watku legendowym CYC —779** | TlacTyX-My3bIKaHT, CTaBIIHH MOMOM
¢ moMoIIbIo yepTa” pasterz zostaje mianowany popem dzigki wspotpracy z diabtem. Nieczysty zmusza go
do tanca, co sktania wiernych do wniesienia skargi u biskupa i pobicia duchownego.
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zwierzat systematycznie przynoszacego zysk, uprzedniego wykonywania bardziej
intratnego zawodu, np. zotnierza T 3ie; Udziela 1892: 40; CYC 570; Canosrmxor 1884: 81, & Nawet
krolewskiego pochodzenia cyc -530E*; Baracz 1886: 108. Innym razem odbiorca dowiaduje si¢
0 zyciu bohatera w niedostatku®® (,,Lecz ten poczciwy pastérz, byt bardzo biedny, ani
sobie, ani swej zonie, ani dziewczynie [wychowance — A.Z.], nie mogt §wiatecznego
nlgdy SpraWié odzienia” t 707; Balifiski 1842: 147; c¢f CYC 570; Beictpos, Hosukos 1938: 84), a nawet jego
skrajnej nedzy, gdy mowa jest o biedaku proszacym o jalmuzne cyc 570; Kaprayxosa 2008: 208-
Wspomniany zawod moze podlega¢ w bajce dziedziczeniu, co w potaczeniu z niezwykle

licznym potomstwem bohatera przypuszczalnie skazuje jego rodzing na zubozenie:

Byt tez to jeden $winski pasterz we wsi, ma trzydziesci jeden syndéw. I ci synowi tez
musieli i te §winie pasac, 1 kucyto im si¢ (przykrzylo) juz te Swinie pasa¢. I ten
najstarsy powiedzial: ,,Bratowie, my tak nimozemy zawse tych $wini pasa¢, i my
pddziemy w Swiat (...)” T 328; Kolberg-Udziela 1906: 154-

Powyzsze opowiesci bezposrednio nawigzuja do realiow panujacych wsrod ludnosci
wiejskiej, zgodnie z ktérymi pasterzem zostawat zazwyczaj czlowiek biedny, a czgsto

takze kaleki lub psychicznie uposledzony, niezdolny do pracy na polu, co stanowito

powszechng przyczyne wykluczenia spotecznego®.
5.3.1. Miedzy dobroczynnoscia a hultajstwem

Mimo trudnej sytuacji materialnej protagonista niejednokrotnie daje dowod swej
dobroci i szlachetnosci’®: podczas wedrowki wspomaga finansowo zebrakOw T 570: Ciszewski
1894: 182; Cercha 1896: 63; Swictek 1893: 363, gdy za$ w trakcie wypasu bydta styszy ptacz obcego
dziecka, natychmiast przygarnia je pod swd@j dach, petnigc tym samym funkcje

pomocnika’:

68 Bywa, ze informacja na temat statusu materialnego bohatera nie zostaje wyrazona wprost. W jednej
z realizacji watku T 725A mowa jest jedynie o pasterzu bedacym synem wdowy, co prawdopodobnie
wskazuje na problemy finansowe bohaterow kolverg 14, cz. 6, 1982; 113. Polsieroctwo mlodzienca wspomniane
zostaje roOwniez w opowiesci sklasyfikowanej pod numerem T 727, w ktorej samotnie wychowuje go ojciec
Kosinski 1883: 43-

8 T.B. llenanckas, Myocckas Mazus u cmamyc cneyuanicma (no Mamepuanam pycckoti 0epeshu Konya
XIX-XX 68.), [B:] Myaicckoui coopnux, Bbim. 1. Myosicuuna ¢ mpaouyuonnot Kyremype, coct. U.A. Mopo308,
otB. pex. C.II. bymkesnu, Mocksa 2001, c. 10. Na temat stosunku mieszkancéw wsi do osob fizycznie
niezdolnych do pracy v. O. Zadurska, op. cit., s. 66-67.

0'W jedynym wariancie watku T 727 pasterz okazuje dobroduszno$é po osiggnieciu awansu spolecznego,
tj. mianowaniu go na biskupa. Wowczas az do $mierci opiekuje si¢ rodzing swego nauczyciela kosinski 1883:
43.

"' W ramach rozpatrywanego watku podobna role petni rowniez np. ogrodnik lub mtynarz, a zatem nie jest
to funkcja charakterystyczna wytacznie dla pasterza.
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Anioleczkowi podobng owa dziewczynke wziagt pastuch na rece swoje, bo to byt
pastuch bardzo poczciwy. (...) On, ze nie mial potomstwa ze swoja, za ten dar
dzickowal Panu Bogu, a nie wiedzac, ze to ksiezniczka, chowal znaleziona
dziewczynkf;, takjakoby WlaSIlE}, i kochaqu bardzo ( . .)” T 707; Balinski 1842: 146-147.

Bywa, ze bohater ryzykuje wtasnym zyciem, doprowadzajac do konfrontacji z istotami
demonicznymi, aby przywr6ci¢ wzrok Swoim gospodarzom cyc 321; Huxudopos 1961: 356; Ersorp.
36. 1909: 25-26; UyGunckuii 1878: 306; Pomanos 1887: 87. INiekiedy zostaja oni uzdrowieni przez pasterza
dzigki zywej 1 martwej wodzie odebranej przez niego stworzeniom nadprzyrodzonym
badz otrzymanej od kruka Huxugopos 1961: 356; Pomanos 1887: 87. Co ciekawe, mtodzieniec udziela
pomocy nawet istotom demonicznym, takim jak czarownica cierpigca z powodu nosa
zakleszczonego miedzy konarami drzewa’? cyc 570; Buerpos, Hosixos 1938: 85.

Cnotliwo$¢ pasterza przejawia si¢ takze w jego stosunku do przedstawicieli fauny.
W jednej z opowiesci bohatera zdejmuje litos¢ nad jego ulubiong owca przeznaczona
na rzez. Mezczyzna ratuje zwierze, ukrywajac je w ruinach kapliczki. Gdy za$§ podczas
ucieczki przed panskim gniewem tonie na statku, zostaje uratowany przez rybe,
a nastepnie wyrzucony na rajskg wyspe w podzigce za to, ze ocalit owcy zycie T 404: Kolberg
8, cz. 4, 1962: 61-63. 1roska pasterza obejmuje réwniez potomstwo zar-ptaka, ktére ostania
wlasnym odzieniem przed deszczem cyc 321; Powanos 1887: 87, Z Kolei swego skrzydlatego
sojusznika posila migsem z wlasnej nogi cvc 321; Powasos 1887: 88; Emorp. 36. 1909: 27. Bohater
moze rowniez liczy¢ na wsparcie zwierzat gospodarskich, np. otrzymuje wspanialg szable
od $win oraz udaje si¢ na bal na grzbiecie wieprza T 31s; Udziela 1892: 40.

Z drugiej strony, bajka magiczna eksponuje takze liczne przywary pasterza, takie
B

jak sktonnos¢ do pijanstwa’ (,,3aexan moporoit B kabak, Mpomuia Bce, 00yJcs

2 Amerykanski folklorysta Alan Dundes zaprezentowal ciekawg interpretacje przywolanego motywu,
starajac si¢ dowies$¢, ze posiada on symboliczny zwigzek z zyciem seksualnym gltéwnego bohatera.
Zdaniem badacza uwolnienie nosa wiedzmy spomi¢dzy galezi drzewa mozna analizowa¢ w konteks$cie
separacji od doswiadczen pokolenia rodzicow i ich spojrzenia na kwesti¢ intymnosci cielesnej, a tym
samym nawigzania wilasnych relacji z plcia przeciwng. Wyjasnienie to wydaje si¢ tym bardziej
prawdopodobne, ze pasterz otrzymuje nastgpnie od donatora magiczng piszczatke, a wigc przedmiot
0 wyraznych znamionach fallicznosci. Co istotne, muzyka ptynaca ze wspomnianego instrumentu
w cudowny sposob przywotuje zajace, nad ktorymi bohater sprawuje opieke, a ponadto oferuje je
krolewskiej matzonce lub corce w zamian za pocatunek, a nawet coitus. A. Dundes, The Symbolic
Equivalence of Allomotifs in the Rabbit-Herd (AT 570), [in:] idem, Parsing Through Customs: Essays
by a Freudian Folklorist, Madison 1987, pp. 175-176.

3 Zgubne konsekwencje naduzywania przez pasterza alkoholu zrelacjonowane zostaly w jednej
Z opowiesci wierzeniowych: ,,Pewien pasterz podchmielony zasnat jednej nocy na owej drodze.
Obudziwszy si¢, zobaczyt djabtow jezdzacych w koétko jeden na drugim, tak szybko, ze rozpozna¢ ich nie
byto mozna. Djabli nie poznali w nim cztowieka, bo ubranie jego miato zapach obory, w ktorej sypial, gdy
si¢ wszakze zerwal przerazony, jeden z djablow uderzyt go noga krowia, ktora miat w rece, tak, ze mu
wybit wszystkie zgby. Od tego czasu, przechodzacy tamta droga odwracaja gtowe i uciekaja jak najpredze;j”
T 8072; Knoop 1894: 770-
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B JANTHIIKM M IpUEXal K OTIHY  CYC 570; Canommuxon 1884: 81) c€zy kradziezy majatku
nalezacego do jego gospodarzy (,,(...) MIIOB U B TOW XJIiBEIl — KOJIK TaM came 30JI0TO,
a MIDK THM 30JI0TOM CTOIT KiHb, BBICOKHI-BBICOKHI Ta 30JI0TOKOIUTHIN, T MOB THIIBIH.
Ot JleB HaOpaB TUX TPOIICH — MiTHBIX, CPIOHBIX U 30JI0THIX, — B3SIB U KOHSI TOTO, CiB
Ha HEro Ta U BTIK (...)” cyc 321; Uyouncxmii 1878: 306). Bywa réwniez, ze mtodzieniec zostaje
obity za zaniedbanie wlasnych obowigzkow, po tym jak zasypia obok bydla i nie

spostrzega, ze nadptywajacy statek uszkadza zboze T 725; Malinowski 1900: 61.

Ryc. 20. H.J. Ford, ilustracja do skandynawskiego wariantu watku AT 570
pt. Jesper Who Herded the Hares (1901).

Do negatywnych cech bohatera naleza ponadto zuchwato$¢ i arogancja
ujawniajace si¢, gdy ten przybywa do miasta 1 oglasza, ze zamierza zosta¢ krolem T 725;
Malinowski 1900: 61. Innym razem pasterz zajecy, prezentujac liczne cechy zachowania
Sowizdrzala, poniza i o§miesza rodzing swego gospodarza (T 570 / CYC 570): jego zonie
1 corce proponuje odbycie stosunku seksualnego kaprayxora 2008: 207; Ciszewski 1894: 182, ZMUSZa
swego chlebodawce do pocatowania krowy lub konia w zad kapuayxoea 2008: 208; Ciszewski 1894:
182; Kosifiski 1881: 266; Swictek 1893: 364) Iub jego samego w piete cercha 1896: 65 badZ naktania cara
do aktu zoofilii z klaczg kolberg 32, cz. 4, 1962: 96, PO czym publicznie ujawnia kompromitujgce
SZCZGg(')ly ze WSpélIlYCh SpOtkaﬁ OnuykoB 1908: 541; Breictpos, Hoeukor 1938: 88; Murpononsckas 1975: 282;

Ciszewski 1894: 183; Cercha 1896: 66-67; Swietek 1893: 364; Kosifski 1881: 256. Dzigki temu bohater otrzymuje
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zaptat¢ nalezng za wykonanie zadania, ktorej zleceniodawca zamierzat go pozbawié

lub otrzymuje reke krolewny.
5.3.2. Sprawca urokéw i postrach demonéw

Bajkowy pasterz podejmujacy si¢ trudnych zadan niejednokrotnie wykorzystuje
swe nadprzyrodzone umiegjetnosci lub postuguje si¢ cudownym przedmiotem.
Dla przyktadu, bohater posiada unikalny dar skutecznego przywolywania do siebie
przedstawicieli fauny T 3i6; Udziela 1892: 40; CYC ~530E*; Baraez 1886: 109-110, Za$ pozytywne
zakonczenie wyzwania polegajacego na pasieniu polnych zwierzat umozliwia mu
czarodziejski instrument, w szczegdlnosci piszczatka T 570; Cercha 1896: 64-66; Kosiniski 1881: 255-266;
Swigtek 1893: 364; CYC 570; Onuykos 1908: 540; Kapuayxosa 2008: 207-208; Brictpos, Hosukos 1938: 86-87; Mutponomckas
1975: 281; of Canoumkos 1884: 81; Jlenuerko 1928: 381; T 404; Kolberg 8, cz. 4, 1962 62-63 WYStrugana samodzielnie
T 404; Kolberg 8, cz. 4, 1962: 62 badZ otrzymana w darze od istot mediacyjnych lub demonicznych
(T 570 / CYC 570), np. staruszka xosinski 1881: 255; Kapuayxosa 2008: 208, AZ1ada Ciszewski 1894: 182;
Cercha 1896: 64; Kolberg 32, cz. 4, 1962: 95, pod postacig ktorego moze skrywaé si¢ Chrystus $wietek
1893: 363 albO starej czarownicy pucrpos, Hosuxos 1938: 85. Narracje te posrednio odwotuja si¢
zatem do praktyki przywolania zwierzat przez pasterzy za pomoca trabki, fujarki, rogu
lub bebenka’. Oprécz wiadania magicznym instrumentem bajkowy bohater dopuszcza
si¢ nawet praktyk czarnoksigskich, przemieniajac krolewng¢ w owce za pomoca
magicznego ziela, aby pozyska¢ nalezace do niej skarby T 404; Kolberg 8, cz. 4, 1962: 63
lub dokonujac fizycznej metamorfozy w kota cvc 570; Kolberg 32, cz. 4, 1962: 99. Opowiesci

te nawigzuja do ludowych wierzen, zgodnie z ktérymi pasterzom, a w szczegdlnosci

4 C.B. MakcumoB, Heuucmas, nesedomasn u kpecmuas cuna, C.-Tlerepbypr 1903, c. 193. Ponadto
grajagcym pasterzom przyswiecal jeszcze jeden cel, mianowicie przeptoszenie ztych duchéw
(E.E. JleBkueBckas, Mysvikaum..., ¢. 330) podatnych na wszelki hatas, w tym takze dzwonienie
dzwoneczkami oraz $wistanie i strzelanie z bata (A.A. IlnotaukoBa, [lacmyx, [B:] Cnassuckue
opesnocmit. .., T. 3, ¢. 638; cf M. Zabek, Doroczne zwyczaje pasterskie na Huculszczyznie, [w:] Pasterstwo
na Huculszczyznie. Gospodarka, kultura, obyczaj, red. J. Gudowski, Warszawa 2001, s. 146). Z drugiej
strony w celu zapewnienia integralnosci stada pasterz miat jednoczesnie uciekac si¢ do wspotpracy z sila
nadprzyrodzona. Szczegdlnie w potnocnej czgséci Rosji podejrzewano go o kontakty z leszym, tj. duchem
opiekunczym lasu (A.A. [InorHukoBa, op. cit., c. 638-639). W celu uniknigcia jego gniewu i nastania
dzikiej zwierzyny na bydlo nalezato ztozy¢ mu ofiar¢ w postaci krowy (C.B. Makcumos, op. cit., c. 193-
194; v. T.b. lllemanckas, op. cit., c. 12) lub kurzych jaj (T.b. lllemanckas, op. cit, c. 14;
cf I'T. lllanoBanoBa, FE2opvesckuii YUK 6eCeHHUX KALeHOAPHbIX 00pia008 Yy CIABAHCKUX HAPOOO8
u ceazannvil ¢ HUuM ¢onvknop, [B:] @onvknop u smuoecpagus. OOpsodvl u 006psdosvlil GorvLKIOp,
pexn. B.H. ITytunos, Jleauarpan 1974, c. 131; yepenanosa 1996: 31, 108). Ochrone przed demonami, a tym samym
kompletno$¢ stada zapewni¢ miaty rowniez rozmaite rytuaty, np. przeprowadzenie uroczystego obchodu
bydta przed pierwszym wypasem (C.B. Makcumos, op. Cit., ¢. 194-195; T.b. lllenanckas, op. Cit., c. 11)
z udziatem przedmiotow symbolizujacych tucznosé i bezpieczenstwo, takich jak ktodka, néz, chleb, topoér,
jajko oraz gatazki drzew (A.A. ITnotaukosa, [lacmbuwe, [B:] Craganckue opesnocmu. .., T. 3, ¢. 635). Jak
wierzono, zabiegi te pomagaly unikna¢ nie tylko choroby czy ataku dzikich zwierzat, lecz takze klatwy
i zgubnych skutkoéw cudzych praktyk magicznych.
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owczarzom przypisywano czarodziejskie umiej¢tnosci pozwalajagce m.in. na
podporzadkowanie sobie $wiata przyrody”.

Z kolei podczas prob zdobycia reki monarszej corki bohater ucieka si¢ nie tylko
do zabiegdéw magicznych, lecz takze do podstepu. Gdy ta bowiem pragnie otrzymac jedno
ze zwierzat, prosi ja o odstonigcie fragmentu ciata, dzigki czemu poznaje jej ceche
szczegoblng (znami¢ miedzy piersiami cyc 570; Kapuayxosa 2008: 207 lub ksiezyc i slonce
pod pachami cyc 570; Kolberg 32, cz. 4, 1962: 94). W konsekwencji jako jedyny amant poprawnie
rozwigzuje zagadke wtadcy 1 Zeni si¢ z panng mimo swego niskiego statusu spolecznego
I nieurodziwosci T 570; Kosiaski 1881: 255-256. Jednoczesnie przytoczone przyktady, wystepujace
réwniez jako motyw opowiesci z udzialem muzykanta, dowodza uzasadnionej obecnos$ci

pasterza w rozpatrywanych narracjach.

Ryc. 21. L. Richter, ilustracja do niemieckiej realizacji watku AT 570
pt. Der Hasenhiiter und die Konigstochter (1853).

Zmys$lnos¢ 1 czarodziejskie umiejetnosci pomagaja ponadto protagoniscie

pokona¢ demonicznego wroga. W jednej z opowiesci bohater przyjmuje postaé kota,

5 B. Bazinska, Wierzenia i praktyki magiczne pasterzy w Tatrach polskich, [w:] Pasterstwo Tatr polskich
i Podhala, t. 7. Zycie i folklor pasterzy Tatr polskich i Podhala, red. W. Antoniewicz, Wroctaw 1967, s. 115,
117.
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by niepostrzezenie zakras¢ si¢ w poblize smoczych zon i przenikna¢ ich zamiary cyc s70;
Kolberg 32, cz. 4, 1962: 99. Dzigki temu dowiaduje si¢ o planowanej przez nie zasadzce
i powiadamia o niej swych towarzyszy.

Pasterz jako bohater bajki magicznej niejednokrotnie podejmuje walke
Z nadprzyrodzonym przeciwnikiem w celu przywrdcenia wzroku okaleczonym przez
niego $lepym starcom (CYC 321). Gdy w lesie mlodzieniec dostownie zapada si¢
pod ziemig i trafia do obcego sobie Swiata, prowokacyjnie pasie kozy lub bydto na tgce
nalezacej do Baby Jagi Huxudopos 1961: 356, D0S0rek’, tj. wiedzm z cechami wampirycznymi
Ertorp. 36. 1909: 23-25, SIMOK& UyGuscknit 1878: 305-306 badZ Zmii powanos 1887: 87, @ nastgpnie zabija
demona lub szantazem zmusza go do wskazania miejsca, w ktérym znajduja si¢ oczy
matzonkOW Huxudopos 1961: 356; UyGmuckuii 1878: 305-306; Emworp. 36. 1909: 25. INNym razem bohater
wyposazony w czarodziejski or¢z ochrania carskie corki przed zagrozeniem ze strony
Smoka cyc 321; Powanos 1887 86-87 1UD zmij strzegacych srebrnych, ztotych i diamentowych
kwiatOw cyc —530E*; Baracz 1886: 109-110 badZ $cina glowy czarownicom stojacym na strazy
bram do miast, w ktorych znajduja si¢ krélewny T 316; udziela 1892: 40. Wysitki mlodzienca
zazwyczaj zostajg nagrodzone ozenkiem z panng i bogactwem.

Na podstawie analizowanych opowieSci mozna zauwazy¢, ze wizerunek
bajkowego pasterza charakteryzuje silny stopien ambiwalencji. Z jednej strony bowiem
zostaje on ukazany jako przedstawiciel nizin spotecznych wykazujacy si¢ ofiarno$cia
wzgledem ludzi i zwierzat m.in. podczas star¢ z istotami demonicznymi. Jak mozna
domniemywa¢, wspomniane narracje inspirowane s3 biblijnymi opowiesciami
0 Chrystusie jako tagodnym i troskliwym pasterzu ludzkich dusz, ktére ochrania przed
wszelkim niebezpieczenstwem. Warto jednocze$nie podkresli¢, ze w analizowanych
przekazach pasterz jako jedyny przedstawiciel zawodow o konotacjach demonicznych
z reguly nie nawiazuje wspotpracy z silg nieczysta, lecz podejmuje z nig otwartg walke
(CYC 321).

Nie brak jednocze$nie przekazéw dostarczajagcych dowodow niemoralnego
zachowania tytutowego bohatera przejawiajacego sktonno$¢ do naduzywania alkoholu,
kradziezy 1 cudzotoznych kontaktow seksualnych, a nawet posuwajacego si¢

do zniewazenia osoby gospodarza badz krdla. Mozliwe, Ze taki sposob przedstawienia

6 W istnienie rzeczonych bosorek wierzono w szczeg6Inoéci na obszarze Karpat. WiedZmy te tradycyjnie
posiadaty dwie dusze, a ponadto przejawiaty cechy wlasciwe zmorom, tj. dusity §piacych i wysysaly z nich
krew. JI.H. Bunorpanoa, Hapooras demononozus u mugpo-pumyanvhas mpaouyus ciassan, Mocksa 2000,
c. 236.
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wspomnianej postaci w bajce zwigzany jest z niskim statusem osoby trudnigcej si¢
wypasem w spolecznosci wiejskiej. Z kolei bajki zawierajace w szczegdlnosci motyw
pasienia zajecy (T 570 / CYC 570) stanowig przyktad wzajemnego przenikania si¢ roli
pasterza i muzykanta, o czym byta mowa w poprzednim podrozdziale w kontekscie jedne;j
z realizacji watku T 592, w ktorym protagonista dysponuje czarodziejskim instrumentem.
W opowiesciach tych wyeksponowane zostaja magiczne predyspozycje pasterza
postugujacego si¢ cudowng fujarkg przypisywane mu przez wiejski lud, co w pewnym
stopniu nawigzuje do jego mediacyjnych wiasciwosci wynikajacych ze kontaktu ze sferg

chtoniczna, ktorej przypisywano demoniczne wlasciwosci.
5.4. MLYNARZ

Klasyfikacja opowiesci z udziatem mlynarza pod wzgledem genologicznym
niejednokrotnie nastrecza trudnosci, co spowodowane jest obecnoscig w wielu z nich
elementow i motywow wiasciwych legendzie ludowej, bajce ajtiologicznej oraz podaniu
wierzeniowemu. W przekazach w pelni lub przynajmniej czeSciowo spetniajacych
wymogi gatunkowe narracji magicznych rzemie$lnik ten pojawia si¢ zaledwie
sporadycznie. Spos$rdd nich do watkow w najwiekszym stopniu czerpigcych z poetyki
bajki czarodziejskiej nalezag T 304A , Thuszcz trupi” (ATU 304 ,,Dangerous Night-
Watch”) oraz T 371 ,,Zaklety mtyn”, w ktérych mowa jest o mtynarzu przechytrzajacym
odpowiednio zlodziei lub diabla, a takze wybrane realizacje T 592 ,,Magiczne skrzypce”
/ CYC 592 ,Yynecnas ckpurnka (ayaka, ryciu, ¢ueiira)” (ATU 592 ,,The Dance Among
Thorns”) fabularnie oparte na przejeciu kontroli nad otoczeniem przez bohatera
za pomoca gry na zaczarowanym instrumencie. Bywa rowniez, ze rzemie$lnik wystepuje
w roli ojca lub opiekuna gtéwnego bohatera lub bohaterki, jak ma to miejsce
W pojedynczych wariantach watkéw T 326 ,Poszukiwacz strachu” (ATU 326
,»The Youth Who Wanted to Learn What Fear Is”) traktujagcym o mtodziencu pragnagcym
doswiadczy¢ spotkania ze zjawa oraz T 523 ,,Dobra dziewczyna”, w ktorym mowa jest
0 wychowance mtynarza opiekujacej si¢ chorg kobieta, za co zostaje przez nig sowicie
wynagrodzona finansowo.

Wsrod pozostatych przekazow z udziatem tytulowego bohatera opatrzonych
w klasyfikacjach prozy ludowej numeracja 300-749 niejednokrotnie znajduja si¢
natomiast narracje heterogeniczne. Liczne znamiona opowiesci ajtiologicznej nosi
np. jeden z wariantoéw watku T 555 ,Rybak 1 jego zona” (ATU 555 ,,The Fisherman
and his Wife”), ktorego tytul wskazuje juz na wylacznie fakultatywng obecno$é
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rzemies$lnika. Mlynarz za namowga swej matzonki prosi w nim $w. Michata o spetnienie
trzech zyczen polegajacych na uczynieniu go bogaczem, krdlem i wreszcie Bogiem.
Wyrazenie ostatniego pragnienia skutkuje przemienieniem bohateréw w dwa
niedzwiedzie, przy czym warto zauwazy¢, ze motyw ten zostal wprost zaczerpnigty
ze zbioru opowiesci ajtiologicznych T 2502 ,,Mlynarz niedzwiedziem”.

Do poetyki wlasciwej wspomnianym narracjom, a zarazem legendy ludowe;j
nawigzuja natomiast watki zawierajace motyw zakletego mtyna (lub recznego mtynka)
mielacego niezliczone ilosci rozmaitych produktow spozywczych, np. $ledzia lub soli
(CYC 565 ,YUynecnas mensuuna” (ATU 565 ,,The Magic Mill”), CYC —565* ,,Uynecnas
MEJBHHIIA U CYHAYK co 3Mmesmu’’) badz zasiedlonego przez diabty, a przez to wyjetego
z uzycia (T 650 ,,Herakles (Mtody sitacz)” (ATU 650A ,,Strong John”)). O gatunkowych
powigzaniach z opowiesSciami legendowymi $wiadczy réwniez jedyna, biatoruska
realizacja watku CYC —316* ,,lOnoma, obemansbiii Matepbio BogsHomy” (ATU 316
»The Nix of the Mill-Pond”) opartego na motywie zaprzedania przez matke syna
wodnikowi, a nast¢gpnie uratowaniu go dzigki pomocy wtasciciela pobliskiego mtyna
wodnego.

Z kolei wyrazne cechy podania wierzeniowego zawierajg takie watki z udziatlem
miynarza, jak np. T 719 ,Kot-strach (Diabel)”’, w ktorym bohater sprowadza
demonicznego kota bedacego przyczyna rozmaitych nieszcze$¢ pod postacig chordb,
anawet $§mierci okolicznych mieszkancéw. Rzemies§lnik wystepuje ponadto w kilku
realizacjach watku T 342 / 3140 ,,Czarownik ukarany”, zr6znicowanych pod wzgledem
fabularnym. W jednej z nich rywalizuje on z mtynarczykiem rzucajacym zaklecie
na kamien mtynski siejacy w efekcie spustoszenie w okolicy poprzez dewastowanie
wszelkich obiektow napotkanych na swej drodze, za§ w innej zsyla na czarownika

chorobe.

5.4.1. Wiejski bogacz

W domu miynarza, stojgcym zaraz przy drodze, juz sie
Swiecito i przez szyby przystoniete firankami widac byto
lampe, stojgcq na stole.

— Majg lampe, kiej u dobrodzieja, albo i we dworze
jakim...

— Bo to nie bogacze... Grontu to ma wiecej od Boryny

i na precenta pienigdze daje i na mieleniu to nie okpiwa,
co?”.

TW.S. Reymont, op. cit., t. 1. Jesier, s. 146.
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W opowiesciach magicznych na pierwszy plan stosunkowo czgsto wysuwa si¢
maje¢tnos¢ miynarza (,,Jeden mtynarz byt bardzo bogaty” T 304a: Ciszewski 1887: 35; ,,Jeden
muynorz miou wiela muyndéw, kaminice na trzy pigtra i duzo piniedzy” T 304A; Saloni 1898:
737). Bywa, Ze jego bogactwo zwabia ztodziejow planujacych go okra$¢ T 304a; Ciszewski 1887:
35; Malinowski 1901: 56. Z Wysokim stanem majatkowym bohatera koresponduje chciwo$é’®.
Przejawia si¢ ona w jednej z rozpatrywanych opowiesci, w ktorej miynarz aranzuje
matzenstwo wilasnego syna i swej wychowanki dopiero po odziedziczeniu przez nig
znacznej sumy pienigdzy po chorowitej staruszce, wczesniej za$ grozi dziewczynie
wygnaniem z domu za opieke nad obca kobietg T 523; Lorentz 1905: 110-113. Tym samym petni
on w bajce nie tylko funkcj¢ ojca (tu: opiekuna) gtéwnej bohaterki, lecz dopuszcza si¢
takze dziatan wrogich wzglgdem niej, poniekad przejmujac cechy charakterystyczne
dla antagonisty.

W spotecznosci tradycyjnej miynarz jako przedstawiciel ,,wiejskiej
arystokracji”’® doswiadczal na co dzien ludzkiej zazdroéci z powodu swego statusu
materialnego v. Kpummmas 1989: 230, a ponadto zarzucano mu lenistwo polegajace
na wykorzystywaniu podczas pracy zywiolu wody oraz sktonnos$ci do wyzysku
i oszukiwania swych klientow na miarach®. Z drugiej strony, byt on uwazany za dobrego
kandydata na meza, dlatego tez doktadano staranh majacych na celu uniknigcie
nierdwnos$ci majatkowych migdzy matzonkami, co odzwierciedla znane przystowie: ,,Jak
si¢ zeni¢, to rOwno — mtynarz z mtynarzo6wng”. Nalezy jednak pamigtaé, ze do lokalnych
bogaczy naleze¢ mogt wylacznie wiasciciel miyna, za§ pracujacy na jego zlecenie
najemnik byt czesto cztowiekiem dotknigtym niepelnosprawnoscig, starcem

badz przybyszem otrzymujacym za swoj wysitek niewielka stawke®L,

8 Motyw ten wystepuje rowniez w poszczegodlnych realizacjach watkow legendowych obecnych niekiedy
w zbiorach prozy wierzeniowej. W jednej z nich mltynarz odmawia gosciny samemu Chrystusowi
skrywajacemu si¢ pod postacia zebraka: ,Kama-to mpumen Xpucroc B XyJIOH HHIICHCKOH OJexke
Ha MEJIBHUILY U CTAJT IPOCUTh y MEJIbHUKA CBATYI0O MUJIOCTBIHBKY. MenbHuK ocepyai: — Crynaii, crymnaii
otceneBa ¢ 6orom! MHOro Bac TackaeTcs, BCEX HE HAKOPMUILB! — TAK-TAaKH HUYETO U HE AT Kpuununas 1989:
251.

" Okres$lenie autorstwa Jozefa Burszty. J. Burszta, Niewola karczmy, Warszawa 1953, s. 40. Na temat
statusu spotecznego mtynarzy w Polsce v. R. Piotrowski, , Jednemu si¢ zmiele, drugiemu sie skrupi”.
Mtynarze i mtyny w pamieci zbiorowej mieszkancow pogranicza mazowiecko-dobrzynskiego, Torun 2021,
S. 46-57.

8 V. O. Zadurska, M#tyn, [W:] Stownik polskiej bajki..., t. 2, s. 383. Podobne implikacje znajdujg
odzwierciedlenie np. w ludowych bajkach komicznych. Przyklad takiej opowiesci stanowi¢ moze jedna
z realizacji watku T 1159 ,,Diabet i §rubstak” (,,Niedaleko Bnina byt mtyn, nalezacy do mtynarza bogatego,
ale skapego, ktory ludzi stale oszukiwal” knoop 1894: 773).

81 T.B. lllenanckas, op. cit., ¢. 17; cf Cz. Luczak, Miynarstwo, [w:] Kultura ludowa Wielkopolski, t. 1,
red. J. Burszta, Poznan 1960, s. 356-357.
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5.4.2. Sprzymierzeniec istot demonicznych

W kulturze wiejskiej panowato jednoczesnie przekonanie, ze mlynarz zawdzigcza
swoj sukces zawodowy wspdlpracy z istotami demonicznymi®?, w szczegdlnosci
utopcami, czartami®3, demonami powietrznymi: latawcami i ptanetnikami®*, za$
na wschodzie Stowianszczyzny — nawet z leszym®. Przyktadow podobnych koneksji
dostarczaja rowniez opowiesci ludowe rejestrujace zwiazki rzemie$lnika z wodnikiem®
i diabtem®. W jednej z nich glowny bohater ratuje z opresji mtodzienca, odzyskujac
pierscien stanowigcy dowdd zaprzedania go morskiemu carowi. Jak si¢ okazuje,
udzielenie pomocy staje si¢ mozliwe dzigki serdecznym relacjom posiadacza mityna
I ducha przyrodniczego (,,Atamanb eTblii Oyy Oajplieil NPISTHIb U Jaika KyMb
MEJBHHEKY (...)” CYC-316% Jlobposomcxuii 1891: 159)°C.

Z drugiej strony jednym z motywoOw bajki magicznej bywa konflikt migdzy
wlascicielem mlyna i1 nieczystym, kiedy to protagonista daje dowdd swojej zmys$lnosci
| rozprawia si¢ z czartem, sadzajac go na obracajacym si¢ kamieniu, czym przyprawia
intruza 0 wielki bol T 371; Lorentz 1912: 249; 1024: 739. W skrajnych przypadkach dochodzi
natomiast do porwania mtynarczyka przez wystannika piekiel Lorentz 1914: 426. Przyktadow
koneksji tytutowego rzemie$lnika z demonami dostarczaja roéwniez opowiesci
wierzeniowe, w ktérych regularnie wyprawia sie on W goscing do wodnika® i powraca
z niej w stanie upojenia alkoholowego sipasmxosa, Pasymosa 2009: 69-70 badz zauwaza, ze diabet
pod niewidzialng postacig w nocy miele za niego ziarno, po czym ofiarowuje mu znaczng

sume ztota za otrzymang make Yepenarosa 1996: 46-47-

82 V. K. Rzepkowski, Zfoty kciuk. Mtyn i méynarz w kulturze Zachodu, Warszawa-Torun 2015, s. 252.

8 B.S1. Herpyxun, Menbauk, [B:] Crassanckue opesnocmu. .., T. 3, ¢. 221.

8 ). Adamczewski, Antropologiczny wymiar przestrzeni mlyna, ,,Studia Etnologiczne i Antropologiczne”
2001, nr 5, s. 100-102. Zgodnie z ludowymi przekonaniami mtynarz potrafit nawet wptynaé na duchy
przyrodnicze, aby byty mu postuszne. B. Baranowski, Polskie méynarstwo, Wroctaw 1977, s. 119.

8 T.B. Illenanckas, op. Cit.

% Jeden z popularnych motywéw obecnych w podaniach wierzeniowych stanowi topielec pomagajacy przy
pracy w milynie. V. A. Mianecki, Posta¢ demona wodnego w Iudowych przekazach wierzeniowych,
,Literatura Ludowa” 2002, nr 2 (46), s. 11.

87 W jednej z realizacji watku T 326 syn miynarza przegania diably z nawiedzonego zamku, uderzajac
spotkanego przez siebie pokutnika W twarz Lompa 1900: 34-36.

8 Wspomniany wyzej pierwiastek legendowy zawarty jest w zakonczeniu rozpatrywanej opowiesci.
Mtynarz udaje si¢ bowiem do pustelnika, za§ po otrzymaniu od niego pokuty rozpala ognisko i staje
W ptomieniach, aby oczysci¢ si¢ z grzechdéw, po czym zostaje przyjety w poczet swigtych cyc —sie%;
Jlo6posonscknii 1891: 161+

8 Wisrod ludnosci wiejskiej panowalo ponadto przekonanie, ze postawienie mtyna wodnego nalezato
poprzedzi¢ ztozeniem utopcowi ofiary z ludzi lub zwierzat czarnej masci badz przekaza¢ mu dar w naturze
(np. ziarna zb6z, make, okruchy chleba). B.4. Ilerpyxus, op. Cit., c. 220. Niedopelnienie tego obrzedu
moglo skutkowac¢ utonigciem rzemieslnika lub zawaleniem si¢ budowli na skutek powodzi. Ibidem.
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Co wigcej, w analizowanych narracjach sam mtyn uwazany byl za przestrzen
opanowang przez moce nadprzyrodzone i diabelskie (,,A ten miun to bul zaklety. Ten
majantkarz rachowal, jak on tam pojedzie, to “un we¢cej nie przyjedzie” T 650; Koneczna,
Pomianowska 1956: 3490; cf T 371; Lorentz 1912: 249; 1914: 444; 1924: 739, 741; T 650; Rokossowska 1897: 39)-
Wspomniany budynek, podobnie jak kuznia, sytuowany byt z dala od wiejskich
zabudowan oraz przy skrzyzowaniu drég®l, tj. na obszarze powszechnie uznanym
zamediacyjny i demoniczny®, totez nie dziwi jego status w opowiesciach

czarodziejskich,
5.4.3. Przypadkowy grajek i ,,zastepca” rybaka

Wsrdd rozpatrywanych przekazow istniejg ponadto warianty, w ktorych mtynarz
jest postacig stabo sfunkcjonalizowang i moze by¢ zastgpiony przez postac¢ nieposiadajaca
statusu rzemies$lnika. Nieobligatoryjny udziat wspomnianego bohatera mozna odnotowaé
po pierwsze w watku T 555 ,Rybak i jego zona”. Poniewaz w opowiesciach tych
protagonistg jest zazwyczaj ubogi rybak przekazujacy swoje trzy zyczenia czarodziejskiej
rybce, obecno$¢ miynarza jako czlowieka dysponujacego specjalistyczng wiedza
I domyslnie wywodzacego si¢ z bogatszych warstw mieszkancow wsi nie znajduje w nich
uzasadnienia. Podobnie nie sposob przekonujaco wytlumaczy¢ pojawienia si¢ tytutowego
rzemie$lnika w jednym z wariantow watku T 592 ,Magiczne skrzypce”, w ktorym
otrzymuje on od czarta niezwykly instrument, po czym swoja gra zmusza otoczenie
do opetanczego tanca. Wyuczona przez niego profesja i umiejetnosci nabyte w zwigzku
z jej wykonywaniem nie przektadajg si¢ zatem na rozwoj wydarzen, tj. nie sa konieczne
do pelienia przez bohatera funkcji powierzonej mu w bajce, totez jego obecno$¢ w niej
wydaje si¢ przypadkowa i posiada charakter jedynie fakultatywny. Z drugiej strony
w duzym stopniu odpowiada za to konstrukcja samej fabuty, zgodnie z ktérg wystarczy
posiag$¢ zaczarowany instrument, by by¢ w stanie na nim gra¢. Nie sposéb mowic tu
0 jakimkolwiek przygotowaniu do zawodu ,,muzykanta”, poniewaz jedyny warunek, aby
nim zosta¢, stanowi w przypadku analizowanej opowiesci okazanie swego oddania

diabtu.

% Zgodnie z systematykg prozy ludowej opracowang przez Juliana Krzyzanowskiego, rozpatrywana
narracja stanowi kontaminacj¢ nastgpujacych watkéw: T 650 ,,Herakles (Mlody sitacz)”, T 361 ,,Parobek
w piekle” oraz T 592 ,,Magiczne skrzypce”.

%1 Na lokalizacje mtyna wptyw mialy nie tylko przestanki obiektywne, lecz takze przekonania o charakterze
magiczno-religijnym, przektadajace si¢ na proces sakralizacji przywotanego obiektu. J. Adamczewski,
Antropologiczny wymiar..., s. 95, 99-100.

%2 . A. CenaxoBa, Meavnuya, [B:] Cnasanckue opesnocmu. .., T. 3, c. 222-223.
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Przechodzac do charakterystyki mlynarza jako bohatera powyzszych przekazow,
warto zwr6ci¢ uwage na jego niski status materialny, stojacy w opozycji
do przypisywanej mu przez lud majetnosci: ,,W pewnej wsi mieszkali biedni mtynarze:
maz 1 zona. Nie mieli nawet przy czym ugotowac strawy (...)” T s55; Petrow 1878: 164. Jak si¢
jednak wydaje, wynika on z jednej strony z legendowego zabarwienia przytoczonej
opowiesci, z drugiej za$ z wlasciwego dla analizowanego watku rozwoju fabuly
wiodacego od poczucia materialnego braku do spotkania z istotg nadprzyrodzong zdolng
zaradzi¢ klopotom protagonisty. Mtynarz, podobnie jak rybak, tj. bohater typowy
dla cytowanego watku, zostaje zmuszony przez swa zon¢ do przekazania trzech zyczen
istocie nadprzyrodzonej, ktorej role w analizowanym przypadku petni §w. Michat.
Poniewaz pragnienie bycia bogata krolowa, a nastgpnie boginig §wiadczy o grzesznym
samouwielbieniu, matzonkowie ponosza kare w postaci przemiany w niedzwiedzie® T sss.
Petrow 1878: 164-165.

W analizowanych narracjach znalazly natomiast odzwierciedlenie przekonania
mieszkancoOw wsi na temat koneksji mitynarza z demonami przekladajacych sie¢
na zdolno$¢ wiladania magia. Niekiedy mtynarz zostaje wprost okre§lony mianem
czarownika lub jest podejrzewany o czarnoksigstwo i zmowe z diabtem cyc 592; Mernuxos
1956: 214. Z kolei w celu zyskania przychylno$ci czarta rzemieslnik zapala Swiece pod jego
obrazem, dzigki czemu staje si¢ posiadaczem cudownych skrzypiec, butdw i strzelby T s92;
Chetchowski 1889: 118-119. W bajce magicznej wsparcie sit zaswiatowych pozwala mtynarzowi
m.in. na przejecie kontroli nad swym otoczeniem. Jako przyktad niech postuzy narracja,
w ktorej wyposazony w magiczne skrzypce bohater przechytrza konkurenta
do wiasnorecznie upolowanego gasiora, obezwladniajac go za pomoca granej przez
siebie muzyKi T 592; Chelchowski 1889: 120. Mlynarczyk w podobny sposob obchodzi sie
Z pracujacymi przy zniwach chlopami, ktérym obiecuje przygrywac podczas Dozynek:

Mtynarcyk kazal jem sirzpy poktas¢ na ziemni, sum wyjon z torbecki skrzypce
i zacon je stroi¢; co brzdaknie palcem po strunach, to on starusek tgpnie nogo.
Ale nastrojut skrzypce; jak jem utnie mazurka, jak one ludzie zacno gulaé, to az nie

mnito bylo patrzy¢. A najtezy gulat ten starusek. Tak sie rozgulali, ze wszystko,
CO ozeni bez caty dzien, zara potargali i poplatali T 502; Chetchowski 1889: 123

93 Jest bardzo prawdopodobne, Ze zakonczenie przytoczonej narracji zostato zainspirowane ajtiologicznym
watkiem T 2502 ,,Mtynarz niedzwiedziem”, w ktorym rzemie$lnik usituje przestraszy¢ Chrystusa, po czym
zostaje za kar¢ przemieniony w niedzwiedzia.
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Bohater moze réwniez doprowadzi¢ do konfrontacji z rozbdjnikami, zmuszajac ich
do tanca za pomocg gry na zaczarowanym instrumencie, po czym ci oferujg mu worek

zlota, aby zakonczyt tortury cyc 592; Mersuxos 1956: 214

Ryc. 22. Wiatrak z Jezewnicy wybudowany w 1876 r. w Bukowinach przez niemieckiego majstra

Ladwicha. Muzeum — Kaszubski Park Etnograficzny we Wdzydzach Kiszewskich (fot. autorki).

W przywotanych opowiesciach ponownie komentowany jest ponadto status
samego mtyna jako miejsca o demonicznych konotacjach. Z tego powodu bajkowe diabty
nieprzypadkowo ochoczo wybieraja go na miejsce swego bytowania (,,beta y mona
Ha 0oJl0Te€ MeNbHUIA, JIET TPUALATH YK HE MOJOJa OHA: YepTH IMOCEIWINCh B Hell,
HE JIal0T HUKOMY HU MPOE3/1y, HU MPOIYCKY” CyC 592; Xymos 1964: 183). Podobny motyw jest
obecny w jednym z przekazéw o charakterze wierzeniowym, w ktorym miynarz
zmuszony jest uciec ze swego miejsca pracy opanowanego przez przedstawicieli sit
nieczystych (,,Potnocng strong Lusiny przepltywa Wilga, ktora tutaj nazywaja Rzéka. Przy
niej byl dawniej mtyn, ale tak tam djabli wojowali, ze mtynarz uciekt, a pan przeniodst

mtyn na Laznik” udziela 1003: 38).
5.4.4. Skapy czarownik

W opowiesciach jedynie formalnie zaklasyfikowanych do grona przekazéw

czarodziejskich, zas w rzeczywistosci posiadajacych liczne cechy podan wierzeniowych,
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najbardziej wyeksponowanym elementem fabularnym jest akt konfrontacji mtynarza
Z mieszkancami wsi, konczacy si¢ dla nich w sposéb negatywny, a niekiedy nawet
tragiczny. Gdy w jednej z nich skapy rzemieslnik spotyka ubogiego przechodnia
i odmawia mu finansowego wsparcia, ten zdradza swe nadprzyrodzone umiejetnosci,
dokonujac znacznych zniszczen w mtynie, za co zostaje obity przez bohatera zadajacego
przywrdcenia jego miejsca pracy do stanu pierwotnego:

(...) do mlynarza na wiatraku przyszedt biedny przechodzacy czeladnik, proszac

0 wsparcie. Skapy mlynarz nic nie dat ubogiemu, owszem przepedzil go z mtyna.

Biedny przechodzien zaledwie wyszedt w pole, rzucit czar na wiatrak. Powstal

ogromny ,,cug”, tak, ze pozrywat skrzydla wiatraka, a kamienie mtynskie poniost

0 wiorstg od niego. Schwytany czarownik dotad byl bity, poki wszystko nie
powrdcito na swoje miejsce T 342 /3140; Witanowski 1904: 169

Bywa rowniez, ze sam mtynarz dopuszcza si¢ czarnoksieskich praktyk, przez
co kontakt z nim staje si¢ wyjatkowo grozny, a tym samym jego posta¢ wywotuje
powszechny strach wérdd okolicznych mieszkancow. W jednej z rozpatrywanych narracji
w poblizu miyna z kurzych jaj wylggaja si¢ robaki, za§ do jednego z sasiadow sprowadza
si¢ czarny kot powracajacy do zycia po zadaniu mu $miertelnego ciosu T 719; Knoop 1895: 12.
Na podstawie licznych przekazow wierzeniowych relacjonujacych zwigzki rzemie$lnika
z demonami mozna domniemywac¢, ze pod postacig wspomnianego zwierzgcia skrywa
si¢ polimorficzny duch wodny lub domowy badz sam diabel. Z kolei innym razem mowa
jest o mtynarzu popadajacym w konflikt z czarownikiem, na ktérego za pomocg zaklecia
przenosi chorobg z niedomagajacego wedrowca T 342 / 3140 Lorentz 1912; 175, & hawet
zsylajacym $mier¢ w ramach odwetu za kradziez maki 1 kaszy:

(...) bot stary mlynorz. (...) Przyszio roz dwoch chtopéw, zakradli sie do niégo
i wzieni mu z mtyna maki i kaszy. A on poznal, ale szuka¢ nie dat, eno zapalot
na stole dwa §wéczki i czytat. W tej ksigzce musiato by¢ co niedobrego, bo te ludzie
zachorowali i schli. On myslatl, Ze oni go przyndo przeproszo. Ale oni nie przyszli
go przeprosic. (...)  rozgniewal sia i wiancy razy to robiol, zapalot §wéczki i czytat

tak dtugo, az ludzie sie zmarnowali, poszed jedan na strona, potam drugi T 342/ 3140;
Nitsch 1929: 167

Rzemieslnik nakazuje nastgpnie wychlosta¢ brzozowymi roézgami mtynski kamien
zaczarowany przez miynarczyka odczuwajacego na sobie zadawane ci¢gi T 342 / 3140; Nitsch
1929: 167-168. Przytoczona opowie$¢ ukazuje zatem specyfike funkcjonowania relacji

metonimicznych polegajacych na przemianie czeladnika w jeden z elementéw mtyna
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przy jednoczesnym nadaniu mu cech materii ozywionej®. Podobne narracje oparte
zostaly na przekonaniach ludu, zgodnie z ktéorymi mlynarz posiada umiejetnosci

magiczne wykorzystywane przez niego zaréwno w dobrej, jak i ztej wierze®.

5.4.5. Wiasciciel zaczarowanego mlynka

Na marginesie powyzszych rozwazan warto nadmieni¢, ze w opowie$ciach
o charakterze legendowo-ajtiologicznym réwniez pojawiaja si¢ zaczarowane urzadzenia
funkcjonalnie zwigzane z procesem mielenia, lecz w tym wypadku ich rola sprowadza si¢
do zaspokajania materialnych potrzeb ich wlasciciela, zazwyczaj cztowieka zyjacego
w skrajnym ubostwie. Nalezy do nich otrzymany od diabla kamien mtynski, ktérego
niezwykte wlasciwosci sprawiaja, ze dysponujacy nim biedak otrzymuje wszystko, czego
zapragnie cvc s65; Mumponomckas 1975: 2908, @ takze miniaturowa, reczna wersja miyna
znajdujaca si¢ przy piekielnych wrotach i obdarowujaca ngdzarza wedle jego zyczenia
CYC 565, Adamacses 1914: 198-199. Gdy natomiast zamozny brat bohatera odmawia mu
Swiatecznej strawy i nabywa tajemnicze urzadzenie, w ramach kary za skapstwo
doprowadza ono do zatopienia jego gospodarstwa:
Hauana MCJIIbHUIIA MOJIOTH CEJIbAb U MOJIOYHEIN CyIl: HaIlOJIHWJIa BCE€ 4YalllKHu,
YYyT'YHBI, KaAKH; YK U IIOACTaBJIATh HEYETO, a OHA BCEC MEJICT. Kak He ocTanaBimBan
ee OoraToi, Kak He TPYAUJICS, — HUYErO He MOT CJIeJIaTh; 3aTONKIIA OHA BCIO H30Y,

3arpyauniia L[eJ'IOﬁ ABOPp U MOTCEKJIO MOJIOKO C CCJIbASAMU B OTKPBITOC IOJIC CyC 565;
Adanacees 1914: 199+

Ostatecznie mtynek trafia w rece marynarza, lecz tym razem produkuje nadmierng
lo$¢ soli, po czym wypelnia nig morze cyc 565; Apanacses 1914: 199. W identyczny sposob
zachowuje si¢ koto miynskie sprzedane bogaczowi przez jego ubogiego brata,
doprowadzajac do przecigzenia 1 zatopienia statku z powodu nieznajomosci
odpowiedniego zaklecia przez nowego nabywce urzadzenia cyc 565; Murpononscxas 1975: 298-299.
Bywa rowniez, ze miniaturowy mtyn znajdujacy si¢ w skrzyni podarowanej biedakowi

przez ngdzarza wytwarza zoto cyc -565*; Murponosckas 1975: 283.

%V. V. Wroblewska, Kamien, [W:] Stownik polskiej bajki. .., t. 2, s. 112.

% W spoteczno$ciach wiejskich uwazano, ze nadprzyrodzona moc mtynarza zalezna jest od rodzaju
zywiolu, z ktorym ma on do czynienia podczas pracy. I tak do tzw. wiatracznikéw chtopi zglaszali sig¢
W przypadku przewiania, a takze w trakcie gwattownych wichréw i burzy. Z kolei mtynarze korzystajacy
z urzadzen wodnych specjalizowali si¢ w zaklinaniu wody w celu nadania jej pozadanych wlasciwosci.
J. Adamczewski, Miynarstwo magiczne, s. 205.
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Ryc. 23, 24. A.I1. KopogwuHa, ilustracje do rosyjskiego wydania estonskiej bajki

pt. Yyoecnas menonuya (1954).

W przekazach czarodziejskich sensu stricto mtynarz pojawia si¢ najrzadziej
sposrdd przedstawicieli zawodow o konotacjach demonicznych uwzglednionych
W niniejszym rozdziale. Co wigcej, jego obecno$¢ w tych narracjach nosi niekiedy
charakter fakultatywny, co pozwala wysung¢ wniosek, ze nie jest on postacig typowa dla
bajki magicznej. Spostrzezenie to potwierdza rowniez gatunkowa roéznorodnosé
rozpatrywanych opowiesci posiadajacych liczne elementy podan wierzeniowych oraz
przekazow o profilu legendowo-ajtiologicznym. Mimo to skonstruowany w nich
wizerunek rzemieslnika zdaje si¢ stosunkowo wiernie odpowiada¢ ludowym
przekonaniom na jego temat, uwzgledniajac powszechnie przypisywany mu wysoka
pozycje ekonomiczng, chciwos$¢ oraz sklonno$¢ do wspolpracy z sitg nieczysta, w tym
stosowanie praktyk czarnoksigskich, jak réwniez mediacyjny i demoniczny charakter
przestrzeni samego mtyna.

-

Na podstawie przeanalizowanego materialu mozna zauwazyé istotne
dysproporcje dotyczace stopnia reprezentacji przedstawicieli zawodow nierolniczych
w narracjach magicznych. Do popularnych, a zarazem najlepiej sfunkcjonalizowanych
postaci niewatpliwie nalezy muzykant, ktéry razem z pasterzem stosunkowo czesto

zaliczany jest do kategorii bajkowych glupcoéw — bohateréw o niskim statusie spotecznym
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1 pokrzywdzonych przez los, ktorzy dzigki swej szlachetno$ci zastluguja na wsparcie
donatoréw, za$ otrzymane dary wykorzystuja w celu poprawy wiasnej sytuacji zyciowej
oraz zawarcia matzenstwa z krolewna®. W podobny model opowiesci jedynie czgéciowo
wpisuje si¢ wizerunek kowala jako mocarza zazwyczaj nabywajacego niezwykle
umiejetnosci w chwili narodzin lub przebieglego pracownika kuzni zabezpieczajacego
swoOj byt poprzez zawarcie umowy z diabtem. Na przyporzadkowanie przekazoéw
Z udzialem rzemieslnika przejmujacego cechy mitologicznego trickstera do grona bajek
magicznych pozwala w szczego6lnosci odwotanie si¢ do kategorii intencji narratora.
Zdecydowanie najmniej uwagi w przekazach czarodziejskich po$§wigcono natomiast
postaci mtynarza obecnego przede wszystkim w fabutach o charakterze legendowo-
ajtiologicznym 1 wierzeniowym, ktorego obecno$¢ bywa w nich ponadto jedynie
fakultatywna.

Warto réwniez podkresli¢, ze bajkowi przedstawiciele profesji nieagrarnych
sporadycznie przejawiaja cechy wlasciwe istotom nadprzyrodzonym, takie jak
np. zmiennoksztattno$¢ lub zdolno$¢ rzucenia klatwy, rekompensujac 6w niedostatek
wlasnym sprytem, magicznym przedmiotem otrzymanym od donatora lub zdajac si¢
na wsparcie demonicznego pomocnika. Nalezy bowiem pamigta¢, ze w spotecznosci
tradycyjnej ludziom wykonujacym zawody kojarzone z diabelskim poplecznictwem
przypisywano mniej intensywny kontakt z sita nieczysta niz np. osobom posiadajacym
rzekomo dwie dusze, tj. wiedZzmom i czarownikom. Niewykluczone, ze m.in. z tego
powodu wynika ambiwalentno$¢ wizerunkéw bajkowego kowala, muzykanta i pasterza
polegajaca na zaakcentowaniu ich dobrodusznosci i ofiarnosci przy jednoczesnym
wyeksponowaniu wlasciwej im zuchwatosci oraz sktonnosci do natogdéw i1 zachowan

powszechnie uznanych za niemoralne, a nawet obsceniczne.

% E.M. Menerunckuii, I'epoti éomuebnot ckasxu. Ipoucxoscoenue o6paza, Mocksa — Cankr-IletepOypr
2005, c. 179-180.
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Rozdzial VI

Demoniczne duchy srodowiska naturalnego

Przestrzen zostata zdefiniowana przez Jelene Lewkijewska jako ,,obok czasu
jedna z dwoch uniwersalnych kategorii ontologicznych, okre$lajacych obraz $wiata

1 W kulturze ludowej posiada ona charakter

I ramy funkcjonowania w nim cztowieka
niejednorodny i zréznicowany, bowiem dokonywano wobec niej nie tylko binarnego
podziatu na strefe ,,swo0j3” 1 ,,0bcg”, lecz takze warto$ciowano ja za pomocg rozmaitych
parametréw posiadajacych konotacje pozytywne (,,goéra”, ,prawy”, ,przedni”,
»centralny”, sakralny”) badz negatywne (,,dot”, ,lewy”, ,tylny”, ,peryferyjny”,
,profaniczny”)?. Co wigcej, kazdy element wiejskiego mikrokosmosu posiadat wtasnego
gospodarza, ktorym byta istota nadprzyrodzona sprawujaca nie tylko opieke, lecz takze
wladze nad danym obszarem. W przypadku orbis interior, a wigc przestrzeni domowe;j
I gospodarskiej, do wspomnianych stworzen nalezeli w szczeg6élnosci: domowik
(ros. momoBoit), taziebnik / bannik (ros. OaenHuk) oraz gumiennik / owinnik
(ros. rymennuk / oBuHHHK). Z kolei poszczegélne strefy orbis exterior wedle wierzen
podporzadkowali sobie przede wszystkim: wodnik / utopiec (ros. BogsHoit), duch lasu
(ros. nemmii), polewik (ros. moneBuk / moJeBoii), bagiennik (ros. 6oj0THHK), Wiatr
oraz ptanetnik, zwany rowniez chmurnikiem lub obtocznikiem (ros. miaHeTHUHK).

W polskiej i wschodniostowianskiej bajce magicznej sposrdd demondw
przyrodniczych najszerszej reprezentacji doczekaty si¢ duchy opiekuncze zbiornikow
wodnych i lasu, tj. odpowiednio wodnik potocznie zwany utopcem oraz leszy obecny
glownie w wierzeniach rosyjskich. Jak mozna przypuszcza¢, popularno$¢ wspomnianych
stworzen zwigzana jest z mediacyjnym charakterem zamieszkiwanej przez nie
przestrzeni. Zarowno akweny wodne, jak 1 lesne $ciezki nalezg w kulturze ludowe;j
do lokacji z jednej strony otoczonych kultem, z drugiej za$ szczegdlnie niebezpiecznych

1 obwarowanych szeregiem spoteczno-kulturowych zakazow. Oba obszary uznawane

LE.E. Jleskuesnckas, IIpocmpancmeo, [B:] Crassanckue Opeerocmu. DmHOIUH2EUCMUYECK UL CI06aPb, T. 4,
pea. H.W. Toncroit, Mocksa 2009, c. 304.
2 Ibidem.
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byly bowiem przez mieszkancoéw wsi za siedlisko nieczystych mocy?, co sytuowalo je
w kategoriach lokalnego orbis exterior. Ponadto szeroka obecno$¢ akurat wodnika
oraz ducha lasu w opowiesciach czarodziejskich niechybnie zwigzana jest ze sfera
podstawowych ludzkich potrzeb sktaniajgcych mieszkancow wsi do regularnego
opuszczania swej chaty w celu poszukiwania pozywienia i opatu, czerpania wody, a takze
pracy np. w polu badz w warsztacie rzemie$lniczym. Owa konieczno$¢ nieustannego
przekraczania progu wlasnego domu zdaje si¢ jednoczes$nie korespondowac z typowym
dla bajki magicznej zawigzaniem akcji, zgodnie z ktorym gtowny bohater zmuszony jest
opusci¢ rodzinne strony i1 wyruszy¢ w $§wiat, za$ po wykonaniu trudnych zadan zostaje
najczesciej wynagrodzony awansem spotecznym.

Z kolei sposrod zywiotow jedynie wiatr zostal poddany personifikacji, a tym
samym sprowadzony do roli bohatera w narracjach magicznych. Niewykluczone, Ze stato
sie tak za sprawg jego postaci niewidocznej dla oka*, jego nieustannej obecnosci w zyciu
czlowieka oraz przypisywanych mu ozywczych, a zarazem zyciodajnych wiasciwosci.
Ponadto istotne znaczenie dla sposobu kreowania bajkowego wizerunku wiatru posiadaja
ludowe wyobrazenia na temat kosmosu jako zywego organizmu, a w konsekwencji
nadawanie poszczegdlnym jego elementom cech istot o rozumnej naturze, wyposazonych
w $wiadomo$¢ oraz okre§lone cechy charakteru. Podobne dziatania mozna odczytywad
jako przejaw myslenia typu mitycznego, tj. konkretno-obrazowego, w ramach ktorego

unikano operowania kategoriami oraz poj¢ciami abstrakcyjnymi.

6.1. WODNIK

Topielec obrat sobie na siedzibe lesny staw z groblg
i mostkiem, a takze caly las zwany Wodenicq oraz {gki
od Papierni az do Wydymacza, gdzie szczegdlnie obficie
wystepowala mgta. (...) pragngl pohasaé, poruszac sie
wsrod ludzkich sprzetow, tak zeby swiat zareagowal
najego obecnos¢. Chcial kierowac¢ powietrzem,
zatrzymywac wiatr na swoim mglistym ciele, bawi¢ sie
ksztattem wody, mami¢ i straszy¢ ludzi, ploszyé
zwierzeta®.

3 JLH. Bunorpazosa, Boda, [B:] Cnasanckue opesnocmu. .., T. 1, Mocksa 1995, ¢. 386-387; T.A. Arankuna,
Jlec, [B:] ibidem, 1. 3, Mocksa 2004, c. 98-99. Jednocze$nie nie sposdéb pomingé kluczowej roli wody
w licznych praktykach leczniczych i magicznych (D. Tylkowa, Rola wody w wierzeniach i praktykach
magicznych, ,,Rocznik Muzeum Etnograficznego w Krakowie” 1983, t. 8, s. 86-87) powigzanych z jej
funkcja oczyszczajaca, apotropeiczng i produktywna. JI.H. Bunorpanosa, op. cit., c. 389-390.

4 Warto nadmieni¢, ze w opowiesciach ajtiologicznych obecny jest motyw wiatru wyrazajacego
niezadowolenie pod adresem Boga spowodowane tym, ze zostat stworzony w niewidzialnej postaci. Z tej
przyczyny wspomniany zywiot demonstruje swoj gniew, przeksztalcajac si¢ w wicher i doprowadzajac
do zniszczen simonides 2010: 30-

% 0. Tokarczuk, Prawiek i inne czasy, Krakow 2018, s. 91, 172.
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W pierwszej kolejnosci na komentarz zastuguje kwestia niejednorodnego
nazewnictwa tytulowego demona w bajce. Okreslenia takie jak ,,Morski Car” cyc 313a;
e.g. Hosuxosa 1961: 119; Cumuna 1975: 62; CYC 665; Adanacbes 2, 1985: 248; Onuykos 1908: 560; CYC 677*; OnuykoB 1908:
242; Huxuopor 1961: 164, »,Tybiy Krol” T 5554; Koneczna, Pomianowska 1956: 88 0raZ W mniejszym stopniu
»Wodnik™ cg cvc -316%; Jo6posomsckuii 1891: 159; T 313A; Gonet 1914/1918: 270; T 504; Malinowski 1900: 42
podkreslaja jego dostojenstwo i zakres wtadzy sprawowanej przez niego nad przestrzenig
wodng. Z drugiej strony zauwazy¢ mozna proby dewaluacji jego rangi oraz swego
rodzaju udomowienia go, gdy mowa jest o ,,topielcu” T s504; Udziela 1898: 173; T 313A; Blatt 1894: 58
badz ,,Nurku”® T 313A; Lompa 1900: 20. Ponadto ze wzgledu na swa powierzchowno$é 6w
demon bywa nazywany ,,morskim karpiem” cyc 677; Aganacses 2, 1985: 24. Z Kolei po przyjeciu
ludzkiej postaci jest on pospolicie okreslany mianem ,starca” i ,,staruszka” cyc 313a;
Hosixosa 1961: 119; Kaprayxosa 2008: 52 1ub ,,dziada” T 313A; Blatt 1804: 58. Nazewnictwo przypisane
W bajce tytulowemu bohaterowi stanowi wigec zarowno probe¢ jego charakterystyki, jak
i okreslenia posiadanego przez niego statusu.

Bywa, ze narrator w celu wyeksponowania nikczemno$ci, a zarazem magicznych
umiejetnosci  wodnika postluguje si¢ nominatywami nacechowanymi w sposob
jednoznacznie negatywny, do ktérych nalezy ,,Podte Dziwo” (ros. IToranoe Yymo)
CYC 313A; Jmmen 1950: 166 Oraz ,.czarnoksieznik™ T 313A; Gonet 1914/1918: 270. WWObec utopca
powszechnie stosuje si¢ wreszcie nazwy w znacznym stopniu ogolnikowe i1 uniwersalne
w kontekécie istot demonicznych, takie jak ,,czart”’ cyc 313a; Murponomscxas 1975: 187; Cinra 1975:
61; Cepepenmmxo 1964: 114 1ub ,,dziwo™ (r0S. 4ymo) cyc 313A; Xywmos 1964: 218. Jak mozna zatem
zauwazy¢, niektore sposrod powyzszych okreslen nosza niejednoznaczny, a niekiedy
rowniez eufemistyczny charakter i jako takie §wiadcza o kontynuacji przez bajarzy
tradycji wierzeniowej zwigzanej z j¢zykowa tabuizacja, majaca na celu zapobiezenie
negatywnym skutkom spotkania z wodnikiem przywotanym przez nieostroznie
wypowiedziane stowa.

Demon wodny to popularna posta¢ watkow T 313A ,,Ucieczka (dziewczyna
utatwia bohaterowi ucieczke)” / CYC 313A ,,UynecHoe 6erctBo” (ATU 313 ,,The Magic
Flight”), ktorych akcja zawigzuje si¢ w momencie zaprzedania mu przez ojca wlasnego

syna. Wodnik zleca nastepnie mlodziencowi trudne prace, ten za$ wykonuje je dzigki

6 Cf R. Dzwigol, Polskie ludowe stownictwo mitologiczne, Krakow 2004, s. 167.

7 Z drugiej strony wérdd mieszkancéw wsi panowalto przekonanie, ze demon wodny potrafi ukazywacé sie
ludzkim oczom pod postacig diabla. A. Mianecki, Posta¢ demona wodnego w ludowych przekazach
wierzeniowych, ,.Literatura Ludowa” 2002, nr 2 (46), s. 7. Prawdopodobnie roéwniez z powyzszego powodu
bywa w ten sposob nazywany w polskich gwarach. R. Dzwigol, op. cit., s. 174.
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pomocy jednej z corek demona, po czym ucieka z nig z podwodnego krélestwa i poslubia.
Tytutowa istota jest réwniez postacig charakterystyczng dla wschodniostowianskich
watkow CYC 677 ,,.B mogsognom mapceree” oraz CYC 677* ,,Canko”, ktérych gtownym
bohaterem jest odpowiednio mlodzieniec rozwigzujacy zagadki wiladcy moérz
I nagrodzony za swojg zmyS$lno$¢ drogocenno$ciami, oraz zabawiajacy swego
gospodarza gra na instrumencie muzycznym, za co otrzymuje r¢ke wybranej przez siebie
panny.

Z kolei mniejszg liczbg wariantéw dysponuje watek CYC 729 ,,3omoTtoii Torop”
(ATU 729 ,,The Merman’s Golden Axe”) z udzialem wodnika wynagradzajacego
uczciwos¢ biedaka, obdarowujac go ztotem. Warto dodaé, ze w rodzimej systematyce
prozy bajkowej istnieje watek T 742* | Siekiera” o podobnym zarysie fabularnym,
lecz dysponuje on wyltacznie jednym wariantem zanotowanym na Litwie. Demon posiada
takze moc zapewnienia dobrego potowu rybakowi zwracajacemu mu wolno$¢ (T 555A
»Rybny krél”). Morski Car pojawia si¢ ponadto w pojedynczych realizacjach watku
CYC 665 ,,Cxopslii ronen”, przyjmujac protagonist¢ na sluzbe. Bywa rdéwniez,
ze wodnik przemienia spotkane przez siebie dziewczeta w ryby (CYC —413**
»3akomnnoBanueie neBymKu-peiObr” (ATU 413 ,,Stolen Clothing™)) badZz nieszczesny
mtodzieniec zostaje zaprzedany wodnikowi przez wlasng matke, jak ma to miejsce
W jedynym wariancie watku CYC -316* | JOHotia, oOemaHHblii MaTepbi0 BOJASTHOMY
(ATU 316 ,,The Nix of the Mill-Pond”) sktaniajagcym si¢ ku legendzie.

Na osobne potraktowanie zastugujg realizacje watku T 504 ,,.Dary krasnoludkow”
ze wzgledu na rdéznorodno$¢ wystepujacych w nich postaci demonicznych
niepozwalajacg na okres$lenie ducha wodnego mianem bohatera reprezentatywnego
dla wspomnianych narracji. Obok utopca porywajacego dziewczeta, aby si¢ z nimi
ozeni¢, pojawiaja si¢ w tych opowiesciach réwniez inne istoty nadprzyrodzone,
W szczegolnosci topielice, dziwozony (rusatki) oraz krasnigta platajace protagoniscie

rozmaite figle lub nagradzajace go za wyswiadczone im przystugi.
6.1.1. Translokacyjny rezydent wod

Jak zostato wyzej wspomniane, najbardziej typowy obszar aktywnosci tytulowego
bohatera podobnie jak w wierzeniach ludowych stanowig wszelkiego rodzaju zbiorniki

wodne®:

8 V. A. Mianecki, op. cit., s. 8.
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— morze e.g. CYC 313A; HoukoBa 1961: 119; CYC 665; Adanacees 2, 1985: 248; CYC 677; Adanaceen 2, 1985: 24-25;
CYC 677*; Onuykos 1908: 242,
—rzeka cyc 313a; Xynsxkos 1964: 218; Junern 1950: 166; T 504; Swietek 1893: 465; CYC 729; Murpononsckas 1975: 284,
— JeZIOr0 CVC 313A; Asanosciuii 1931: 401; T 313A; Blatt 1894: 58,
—staw t 313A; Cercha 1896: 74; Udziela 1898: 173; Ciszewski 1887: 16,
— zrodlo T 3134; Gonet 1914/1918: 270,
— studnia cyc 313a; Murpodanosa, dexoposa 1966: 113; Huxudopos 1961: 97,
— kaluza® cyc 313A; Murponomseras 1975: 187.
Warto nadmieni¢, ze w niektéorych narracjach magicznych tytulowy demon ma
w zwyczaju chwytanie swych ofiar na brzegu rzeki lub jeziora, a wigc w miejscu
stanowigcym granic¢ miedzy przestrzenia oswojong przez cztowieka, a sferg mu
nieznang, znajdujaca si¢ we wladaniu nieprzewidywalnego zywiotu i z tego powodu
niebezpieczng'®. Do popularnych lokalizacji wodnika nalezy réwniez podwodne carstwo
I rozpos$cierajacy si¢ w nim szklany patac, w ktorym spoczywa on na tronie (T 313A /
CYC 313A). Podobnych informacji dostarcza opis wierzen zanotowanych przez Jana
Swietka:
Mieszkania topielcow sa to bardzo pickne patace, zbudowane misternie przez wode,
ktora rozstepuje si¢ w miejscach, gdzie sg pokoje, wytwarzajac zarazem ich $ciany,
powatly i podtogi jak najkunsztowniej. Urabiajac zas sprzety domowe, opatruje je

W najrozmaitsze rzezby, a drzwi i okna przyozdabia w kolory teczy T 4060; $wietek 1893:
465.

Bajkowy wodnik dysponuje takze wladza nad zywiotem wody rozstgpujacej si¢
przed nim po uderzeniu w nig kijem™ T so4; Swictek 1893: 465; cf Witanowski 1893: 125; Ciszewski 1887: 16.
Zdolno$¢ ta znajduje potwierdzenie w relacjach o charakterze wierzeniowym. Swietek

bowiem pisal: ,,Topielec zreszta ma takg wladz¢ nad woda, ze potrzebuje si¢ poruszy¢

® Podobne narracje bajkowe stoja w opozycji do przekazéw wierzeniowych, zgodnie z ktérymi utopiec
przebywa wylacznie w glebokiej wodzie. U. Lehr, Ludowe wierzenia w demony wodne, ,,Rocznik Muzeum
Etnograficznego w Krakowie” 1983, t. 8, s. 51.

10 A. Mianecki, op. cit., s. 17. Jednoczes$nie warto przypomnie¢, ze rzeka funkcjonowata w wyobrazni ludu
jako granica $wiatow: orbis interior i orbis exterior, a takze $wiata doczesnego i wiecznoSci.
V. E. Mastowska, Ludowy stereotyp rzeki — zarys struktury, [w:] Urzeczenie. Locje literatury i wyobrazni,
red. M. Jochemczyk, M. Piotrowiak, Katowice 2013, s. 49-50; eadem, Wedrowka dusz w zaswiaty —
szerokim gosciricem i po bezdrozach (schematy wyobrazer w kulturze ludowej), [W:] Droga w jezyku
i kulturze, red. J. Adamowski, K. Smyk, Lublin 2011, s. 122.

11 Ponadto w bajce magicznej utopca niezwykle rzadko charakteryzuje zdolno$é zaklinania panien w ryby
(CYC —413**), Znacznie lepiej wyeksponowane sg natomiast umiejetnosci magiczne corki demona, ktora
wykonuje zadania zlecone protagoni$cie oraz dokonuje zmiany wiasnej i cudzej postaci (T 313A / CYC
313A), a takze tworzy $ling posiadajaca dar mowy, dzigki czemu jest w stanie opozni¢ pogon wyslana przez
wlasnego ojca po ucieczce z jego patacu cyc 313a; Hosuxosa 1961: 119; Cumma 1975 65; Himcudhopos 1961: 100; Jumers 1950: 167;
Kapnayxosa 2008: 54
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tylko, a woda $ciele mu po jego mysli droge; a jak swa zakresli laska, tak mu si¢ buduje
palac w okamgnieniu” 1893: 465.

Sporadycznie bajkowy utopiec wstepuje na lesne drogi, gdzie przemienia si¢
W starca, aby przypomnie¢ miodziencowi o stawieniu si¢ na shuzbg¢ T 313A; Blatt 1894: 58; CyC
313A; Hosukosa 1961: 118-119; Kapmayxosa 2008: 52. Przywolane narracje mozna uznaé za przejaw
translokacyjnej natury tego ducha, funkcjonujacego zaréwno w demonicznej przestrzeni
podwodnej, jak 1 na terytorium =zasiedlonym przez mieszkancow wsi, a wigc
udomowionym i uwazanym przez nich za bezpieczne. Demon zazwyczaj wychodzi
bohaterowi na spotkanie w porze dziennej, gdy ten znajduje si¢ w drodze lub poswigca

si¢ codziennym obowigzkom.
6.1.2. ,,Czerwony chopecek” i dostojny starzec

W opowiesciach magicznych pojawiaja si¢ wzmianki na temat powierzchownosci
wodnika!?. Ow demon nalezy w nich do istot zmiennoksztattnych. Niekiedy przedstawia
si¢ g0 W postaci ryby cyc 677; Agasacses 2, 1985: 24 Stanowigcej jego najpopularniejsza
wierzeniowg hipostaze. Czesto podkreslane sa cechy fizyczne utopca wskazujace na jego
nadprzyrodzone pochodzenie, takie jak mikra postura T 313a; Lompa 1900: 20; ¢f T 742*; Karlowicz
1888: 1, Ciemne oblicze T 313a; Blatt 1894: 58 1 0czy $wiecace zielonym blaskiem? 13134 Blatt 1894:
58.

Bywa rowniez, ze cialo utopca okrywa czerwona suknia T 313A: Lompa 1900: 20
Ubranie wspomnianej barwy stanowi najbardziej charakterystyczny element odziezy
ducha wodnego'®, co poswiadczaja stowa informatora w jednej z opowiesci

wierzeniowych: ,,No, i poszta [dziewczyna — A.Z.] na tgka i zaczta wotaé: — Utopiec,

12 Ciekawy przyktad asymilacji postaci bajkowych stanowi narracja, w ktorej mowa jest o demonie zwanym
Hkrolem podziemnym™ cyc 313a; Glinski 1881: 98, posiadajacym glowe wielko$ci cebra cyc 313a; Giinski 1881: 98
oraz szczypce raka zamiast rak cyc313a; Glinski 1881: 98-09 Wskazujace na jedna ze zwierzgcych hipostaz utopca
(U. Lehr, op. cit.). Tres¢ przywolanej bajki dowodzi jednak, ze pod ta postacia wystepuje Kosciej
Niesmiertelny cyc 313a; Glinski 1881: 98 — okrutny czarownik zamieszkujacy teren gorzysty, a wigc w zaden
sposob niepowiazany lokacyjnie ze $wiatem podwodnym.

13 Znane sg relacje wierzeniowe, zgodnie z ktérymi oczy wodnika jakoby ,,ptong”. Cecha ta poniekad zbliza
wspomnianego demona do rusatek. H.A. Kpunnanasi, Pycckas mugponocus: Mup obpazos gorvkiopa,
Mocksa 2004, c. 331. Na Slasku Cieszynskim popularne byto ponadto przekonanie, ze topielec posiada
dhugie, zielone wlosy. U. Lehr, Demon wodny, czyli rzecz o utopcu, ,,Zaranie Slaskie” 1988, nr 3/4, s. 335.
14 E.E. Jlexuenckas, B.B. Ycauea, Booanoii, [B:] Crasanuckue opesnocmu..., 1. 1, c. 396. Co wiece;j,
Nieonita Krinicznaja odwotuje si¢ do semantycznego zwiazku wodnika z ogniem, przejawiajacego si¢
W $wiecacych, ,,plonacych” oczach oraz odzieniu czerwonej barwy. Badaczka przypuszcza, ze wizerunek
ten uksztattowat si¢ pod wptywem ludowych wyobrazen poswigconych domowym duchom opiekunczym.
H.A. Kpunnunas, op. cit.
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utopiec, czerwono magierka! A to wiecie byta czerwono czopka. Naroz wyloz taki maty

czerwony chopecek, w takim zamtowym ancuzku i leciot ku nij” T 4060; Simonides 2013: 61

Ryc. 25. Wyobrazenie utopca w wierzeniach $laskich. R. Nyga, Utoplec spod Kopca (2019).

Ponadto w bajce magicznej wspomniana istota przyjmuje posta¢ ludzka, ukazujac
si¢ gldwnemu bohaterowi jako starzec T 313a; Blatt 1894: 58; CYC 313A; Hosuxoea 1961: 119; Kaprayxosa
2008: 52; CYC 729: Mutporomsexas 1975: 284 N0szacy biatg i/lub dtuga brode™® cyc 313a; Cepespenmxos 1964:
114; CYC 729; Mumponomscran 1975: 284. Zdecydowanie rzadziej utopiec zostaje przedstawiony
w ciele bogato ubranego chiopa T s04; Swietek 1893: 465, dzigki czemu jest w stanie
niepostrzezenie przedosta¢ si¢ w okolice wiejskich sadyb. Podobne narracje zdaja si¢
zapoczatkowywac tendencj¢ do antropomorfizacji wizerunku wodnika widoczna
w nowszych przekazach wierzeniowych®®. W bajce znalazty zatem odzwierciedlenie
popularne w przekonaniach ludu anomalie w wygladzie zewng¢trznym topielca, w tym
cechy zarowno skrajne wzgledem siebie, jak 1 zoomorficzne, §wiadczace o jego

- ¢ i17
demoniczno$ci Jlpauankosa, Pasymosa 2009: 65-66-

15 W przedstawionym wizerunku wodnika realizuje si¢ zasada, zgodnie z ktorg dtugie wiosy lub broda
stanowig atrybut $wiadczacy o mocy ich wlasciciela — tym wigkszej, im sa one dluzsze.
V. H.A. Kpunnunast, Mugonozus 600bi u 6000em06. Boiiuuku, Obi6anvuyuisl, n06epbs, KOCMOLOHUYECKUE
u smuonozuyeckue pacckasvt Pycckozo Cesepa: Hccnedosanus. Texcmul. Kommenmapuu, T1eTpo3aBojck
2014, c. 73.

16 Eadem, Pycckasn mugponoaus. .., c. 332.

17V, E.E. Jleskuerckas, B.B. Vcauesa, op. Cit., c. 396-397; B. Baranowski, W kregu upioréw i wilkofakow.
Demonologia sfowiarska, Poznan 2019, s. 111-112.
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Z kolei wsrdd popularnych weielen zony topielca znajduje si¢ postaé wielkiej
zaby T 504; Witanowski 1893: 125; Ciszewski 1887: 15, Za$ jego corka posiada znakomicie rozwinictg
umiejetnos¢ fizycznej metamorfozy (T 313A/ CYC 313A) w:

— OWCE Yepubuues 1950: 179; Kartowicz 1888: 45,

— I'}’bq Kapnayxosa 2008: 55,

— 7aj3ca Lompa 1900: 21,

— ptaka (gotebia Murpoparosa, denoposa 1966: 114; Huxudopos 1961: 102; Lompa 1900: 23, STOKE Lompa 1900: 21;
kaCZk@ Hosuxosa 1961: 119; Cumuna 1975: 63; Mutpodanosa, ®enoposa 1966: 114; Cepedpennukon 1964: 116; Kapnayxosa
2008: 55; Lompa 1900: 21; Blatt 1894: 58),

— owada (muchg Hosunxora 1961: 119, PSZCZOIE Blatt 1894: 58),

— rosling (pszenice Hosuxosa 1961: 119, Arzewa W l€Si€ Huxugopos 1961: 101).-

— zbiornik wodny (jeziOro yepssuues 1950: 180; Kaprayxosa 2008: 54),

- bUdOWIQ Sakraln@ (kOéCl(’)1 Karlowicz 1888: 45, kaphCZk¢ Mutpodanosa, @enoposa 1966: 114, cerkiew
Thunen 1950: 167, SODOT Ueprpmmes 1950: 180),

— cztowieka zwigzanego ze sferg sacrum (duchownego Hosuxosa 1961: 120, MNICNA Huxudopos
1961: 101, Popadi€ Cummma 1975: 66),

— przedmiot (pierscien xyusxos 1964: 218, Szklanke Kartowicz 1888: 45),

— ciato niebieskie (gwiazde cimuna 1975: 67).
6.1.3. Wiadca podwodnego krolestwa

W rozpatrywanych opowiesciach wodnikowi czgsto zostaje przypisana funkcja
kréla (cara) (T 313A / CYC 313A). Swiadczy to 0 wlaczeniu tytutowej postaci w poczet
pelnoprawnych bohaterow bajki magicznej. W przekazach tych wspomina si¢ zarowno
0 jego zonie T 313A; Lompa 1900: 20; T 504; Witanowski 1893: 125; Ciszewski 1887: 15, jak 1 licznych corkach,
niekiedy nawet kilkudziesigciu T 313A; Gonet 1914/1918: 270; Blatt 1894: 59; cf Lompa 1900: 20; CYC 313A;
e.g. Hosmkosa 1961: 119; Cumina 1975: 63; CepeGpennnxos 1964: 115; Huxudopos 1961: 98; cf T 504; Malinowski 1900: 42
Utopiec w charakterze glowy rodziny pojawia si¢ rowniez w przekonaniach ludu,
lecz kwestia liczebnosci jego dzieci zostala w nich przedstawiona w zdecydowanie
bardziej realistyczny sposob, mianowicie mowa jest w nich o maksymalnie trzech

potomkiniach demona?®.

18 U. Lehr, Demon wodny..., s. 344.
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Ryc. 26. B. Mansies, Boosanou (1910).

We wzmiankowanych przekazach rekrutacja mtodzienca na stuzbg odbywa si¢
w dwoch etapach. Podczas pierwszego z nich wodnik urzadza zasadzke¢ na przejezdnego
w osobie ojca protagonisty, chwytajac go za brodg, gdy ten pije wode ustami wprost
ze zrodla. W kulturze tradycyjnej zaspokajanie w ten sposob pragnienia uwazane bylto
bowiem za niegodne, gdyz zdaniem mieszkancow wsi upodabnialo czlowieka
do zwierzecia'®. Co wiecej, bohater analizowanych bajek korzysta z zasobow wodnych
bez pozwolenia ich nadprzyrodzonego gospodarza, czym rdéwniez moze narazi¢ si¢
na jego gniew. Nastepnie demon zada od mg¢zczyzn oddania na stuzbg wlasnego syna
(cf CYC -316%*), zazwyczaj wypowiadajac zyczenie: ,,0TAai TO, YEro IOMa HE 3HACIIh
stanowigce relikt zwyczaju polegajacego na sktadaniu topielcowi ofiar w postaci zwierzat
czarnej masci, w szczegolnosci kozta, koguta?, kota oraz psa?l, pieniedzy??, a nawet
ludzi?®. Przytoczone zadanie stanowi jednocze$nie jawny przyktad podstepu, poniewaz
w momencie sktadania obietnicy bohater nie jest $wiadomy narodzin wtasnego dziecka.
Bywa réwniez, ze demon wodny, podobnie jak diabel, wymaga od protagonisty
podpisania cyrografu wtasng krwig w celu przypieczetowania jego przyrzeczenia T 313A;

Lompa 1900: 20; Cercha 1896: 74; Gonet 1914/1918: 270.

¥ U.A. Pasymosa, Ckaska u 6oiiuuxa (Mugponozuueckuii nepconaxc 6 cucmeme scanpa), IlerposaBoack
1993, c. 68.

20 B.B. UBanos, B.H. Tonopos, Boosroii, [B:] Mugponozuueckuii cnosapw, ri. pen. E.M. Menetuackuii,
Mocksa 1990, c. 127.

2L U. Lehr, Demon wodny...

22 Eadem, Ludowe wierzenia..., s. 52.

23 H, Biegeleisen, U kolebki. Przed ottarzem. Nad mogitg, Lwow 1929, s. 525-526.

239



Podczas przyjmowania mlodzienca na stuzbg tytutowy demon niejednokrotnie
manifestuje gniew, a nawet okrucienstwo. Gdy do jego patacu przybywa zaprzedany mu
mtodzieniec, wymaga od niego bezwzglednego szacunku i oczekuje, ze ten padnie przed
nim na kolana cyc 313A; Hosuxosa 1961: 119; Huxudopos 1961: 9. Co wiecej, wladca wod posuwa si¢
do kierowania grozb $mierci pod adresem bohatera lub jego rodzicow w przypadku
niewykonania zleconych mu prac cyc 313a; Civmra 1975: 63; Huxugopor 1961: 100; T 313A; Gonet 1914/1918:
270; Lompa 1900; 21, @ nawet do mordowania swych ofiar poprzez $cinanie im gléw cyc 313a;
Yeprsmmes 1950: 176. Warto jednak mie¢ na uwadze, ze jego surowy wobec protagonisty
stosunek skorelowany jest z petniong przez niego funkcja implikujaca wyzej wspomniang
konieczno$¢ przetestowania gotowosci przysztego zigcia do wejScia w zwigzek

malzenski z jedng z jego corek.

5
LT X
5))

Ryc. 27. W.4. Bunubun, Ljaps mopcroii (1911).

Zlecone przez demona zadania, typowe dla narracji czarodziejskich z udziatem
ojca krolewny badz cardéwny, tj. najcze¢sciej niemozliwe do wykonania dla zwyktego
smiertelnika, obejmuja w szczegdlnosci: wskazanie najstarszej lub najmtodszej corki
siedzacej] wsréd swych identycznie odzianych sidstr, wymurowanie kamienicy
badZ wybudowanie cerkwi, kamiennego domu, marmurowego patacu, statku, mtyna
czy krysztalowego mostu, zasadzenie ogrodu, nabycie zwierzat gospodarskich,

sprowadzenie mebli, wyciecie lasu, a takze zasianie pszenicy i1 upieczenie chleba w jedng
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noc, skrecenie liny z piasku, uszycie butow, zanim spali si¢ stoma oraz okietznanie
dzikiego konia (T 313A / CYC 313A). Wodnik jako potencjalny tes¢ poddaje zatem
protagoniste r6znorakim prébom w celu przetestowania jego dojrzatosci
do matzenstwa®*. Nagrode za sprostanie powyzszym wyzwaniom stanowi zazwyczaj
reka corki Morskiego Cara®®. Za$lubiny nie odbywaja si¢ jednak w podwodnym
krolestwie, bowiem narzeczeni decydujg si¢ na ucieczke i umykaja wystanej za nimi
pogoni. Co ciekawe, w jedne] z opowiesci zamiast tytulowego ducha w $lad
za bohaterami wyprawia si¢ wspotpracujaca z nim Baba Jaga cyc 313A; Cepedpennmxos 1964: 116-

Z kolei w innych narracjach magicznych wodnik petnigcy funkcje krdla zdradza
sktonnos$ci do poswigcania si¢ rozrywkom muzycznym, wsérdd ktorych istotng role petni
taniec (CYC 677%). Morski Car zazwyczaj oddaje si¢ plasom, gdy protagonista zabawia
go gra na tradycyjnym instrumencie zwanym gusli?® omuyxos 1908: 242; Huscupopos 1961: 164.
W podzigce za umilenie czasu wladca wod pozwala mezczyznie pojaé za zong jedna
ze swych corek oraz obdarowuje go szostkg koni omuyxos 1908: 242-243. Wedle ludowych
przekonan wiele istot demonicznych znajduje upodobanie w rdéznorakich aktywnos$ciach
angazujacych dzwiek muzyki, do ktérych zalicza si¢ w szczego6lnosci diabet, a takze sam

wodnik znany ze swego zamitowania do urzadzania uczt?’ i zabawy, a nawet §piewu?®.

6.1.4. Wspomozyciel madrych i sprawiedliwych

Nieco rzadziej wodnik wystepuje w bajce w roli donatora, rOwniez wrogiego.
Zdarza si¢, ze demon wrecza gldwnemu bohaterowi drogocenny kamien po rozwigzaniu
zadanej mu zagadki cyc 677; Aganacses 2, 1985: 24-25 oraz nagradza ztotem ubogiego, doceniajac
jego prawdomownos¢, zas checiwego bogacza karze, odbierajac mu nieuczciwie zdobyta
ztotg siekiere cyc 729; Murponomexan 1975: 284; cf T 742*; Karlowicz 1888: 1-2. POnadto demon zapewnia

bohaterowi wszelkie wygody 1 sute wyzywienie w ramach podzigkowania za uczciwg

24 Przywotany motyw zostat podany przez Wiadimira Proppa jako przyktad ,,asymilacji sposobéw petnienia
funkcji [fabularnej — A.Z.]”. B.A. llponn, Mopgonocus ckazku, Mocksa 1969, c. 61. Rosyjski badacz jako
kryterium pozwalajace na okreslenie formy aktywnos$ci bohatera wskazal nastgpstwa jego dziatan. Zdaniem
Proppa, w przypadku wreczenia protagoni$cie magicznego srodka po spetnieniu zyczen demona mozna
mowic o probie zaaranzowanej przez donatora, za$ zdobycie przez m¢zczyzne reki swej wybranki i wejscie
z nig w zwigzek matzenski §wiadczy o uprzednio wykonanym przez niego trudnym zadaniu. Ibidem, c. 61-
62.

%5 7 drugiej strony w stosunkowo znacznej iloéci rozpatrywanych przekazow zawarcie przez bohaterow
aktu malzenstwa nie zostaje powigzane z zadaniami zlecanymi protagoniscie przez Morskiego Cara.
V. idem, Hcmopuueckue xopnu sonwednot ckasxu, Jlenunrpan 1986, ¢. 306-307.

26 Jest to rosyjski instrument strunowy. Jego szersza definicja znajduje sie w paragrafie 5.2.1. po§wieconym
postaci muzykanta (przypis nr 32).

21 C.B. MakcumoB, Heuucmas, neeedomas u kpecmuas cuna, C.-TlerepOypr 1903, c. 94.

28 U. Lehr, Demon wodny..., s. 337, 344.
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stuzbe T 504; Swietek 1893: 466; CYC 665; Onayxor 1908: 560, PIZY czym warto przypomnie¢, ze moze
on petli¢ jednocze$nie funkcje bajkowego krola, ktéra jest wowczas dla niego
podstawowa i dominujgca T 313A; Lompa 1900: 21. Z Kolei w innej narracji wodnik, niejako
laczac funkcje donatora 1 pomocnika, obiecuje rybakowi dobry poldéw w zamian
za zwrocenie wolnosci 1 topi go dopiero wowczas, gdy ten staje si¢ chciwy T s55A; Koneczna,
Pomianowska 1956: 88-89. Co prawda, negatywne zakonczenie odbiega od standardoéw
gatunkowych przekazow magicznych, lecz trzeba zaznaczy¢, ze w rozpatrywanej
opowiesci nie ma mowy o ztych intencjach demona wzgledem protagonisty. Podkreslony
zostaje natomiast aspekt moralistyczny analizowanej opowiesci, za§ funkcja
kompensacyjna realizuje si¢ w tym przypadku w ramach zwycigstwa bajkowej
sprawiedliwos$ci. Jak tatwo zatem dostrzec, przywotany wizerunek utopca zakorzeniony
jest w opowiesciach o charakterze wierzeniowym, w ktorych niejednokrotnie stoi on
na strazy wiejskiej moralnosci, petnigc przy tym funkcje wykonawcy wyrokéw losu,
doprowadzajac do $mierci cztowieka?®. Bajkowy wodnik nie topi jednak zwabionych
przez siebie nieszczesnikow™®, co mozna wyttumaczyé regutami gatunkowymi narracji
magicznych, w tym wilasciwym dla nich rozwojem wydarzen zakladajacym zakonczenie
szczesliwe dla gtdownego bohatera.

Utopiec pelnigcy w bajce funkcje wrogiego donatora zwykl takze porywaé

dziewczeta do swego podwodnego krolestwa, aby pojmowac je za zony>" T s04: Udziela 189:

29 A, Mianecki, op. cit., s. 12.

%0 Cf U. Lehr, Ludowe wierzenia..., s. 51. Do wyjatkéw nalezeli w szczegdlnosci mtynarze pozostajacy
z wodnikiem w dobrych relacjach, o czym mowa byta w poprzednim rozdziale, a niekiedy réwniez rybacy.
V. I.H. YmakoB, Mamepuanvl no Hapoonvim éeposanusim eeauxopyccosd, Mocksa 1896, c. 161. Warto
dodaé, ze wérod ludu rozpowszechnione byto przekonanie o ponadprzecigtnej sile demona zdolnego
obezwladni¢ nawet kilku krzepkich megzczyzn i doprowadzi¢ do ich zguby w odmgtach wod.
O przywotanych wtasciwosciach topielca wspomina si¢ w licznych opowiesciach wierzeniowych: ,,(...)
y HEro pyKH JUIMHHIONIUE U Lienkue. Kak yxBaTuT, Tak He OTOPBEIIb — HOPOBUT Ha JTHO 3aTsHyTh. Ha Hero
U CMOTPETH-TO — CTPaX!” Iue6os 2011: 105-

31 W niektorych wariantach wspomnianego watku, posiadajagcym wyrazne cechy podania wierzeniowego,
do zwyczajow utopca nalezy rowniez wyprawianie chrzcin swemu dziecku i proszenie cztowieka w kumy
T 504; Witanowski 1893: 125; Ciszewski 1887: 16. ’Przyklady te nawigzuja pod wzgledem fabularnym do motywu
przewodniego watku T 332 , Kuma-Smier¢”, w ktorym to wtasnie Boska wystanniczka zostaje matka
chrzestng dziecka glownego bohatera. Wodnik natomiast, ukazany w rozpatrywanych przekazach
wylacznie jako istota stwarzajaca dla czlowieka zagrozenie, zazwyczaj przedstawia owa prosb¢ w domu
dziewczyny tuz po jej spotkaniu z zaba-topielicg, podczas ktérego nieopatrznie i zartobliwie proponuje ona
siebie do roli matki chrzestnej. Bohaterka popelnia tym samym grzech, czym naraza si¢ na $mier¢ z rak
demona. Warto nadmienié¢, ze motyw utopca organizujacego chrzciny stanowi popularny element podan
wierzeniowych (U. Lehr, Demon wodny..., s. 345): ,,Siedzieli wszyscy w domu przy wieczerzy. Naraz kto$
zaklupot do dzwierzy i wszedt mtody mezczyzna. Nasi starka zaroz poznali, Ze to utopiec, bo mu z tokcia
woda kapata. Poktonit si¢ mojemu tacie i mamie, i zapytat, czy byliby tacy dobrzy i trzymali mu nowo
narodzonego do chrztu. Ojciec spojrzat na matke i razem pokiwali glowa, ze ja, Ze si¢ zgadzaja. Starka si¢
trocha wahali, ale potem powiedzieli, ze do chrztu trzymac to wielka zacno$¢, i ze ona tez pojdzie
do kosciota. No, i ochrzcili tego matego utopka™ simonides 2013: 60-
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173 lub uczynié¢ z nich stuzace® T so4; Swiciek 1893: 46s. Niewykluczone, ze opowiesci te
stanowig pewnego rodzaju rozwini¢cie przekazow wierzeniowych, w ktorych wodnik
zostaje przedstawiony jako stary kawaler znajdujacy upodobanie w mtodoéci i pigknie®3.
W przytoczonym kontek$cie warto jednoczesnie odwotac si¢ do przyjetego w kulturze
tradycyjnej trdjpodziatu kosmosu na sfer¢ ziemska, boska przestrzen niebianska
oraz posiadajagce demoniczne konotacje podziemia, ktorym w analizowanym przypadku
odpowiadajg najczesciej rzeczne odmety. Majac przy tym na uwadze ludowg tendencje
do negatywnego wartosciowania dotu, mozna stwierdzi¢, ze duch wodny w symboliczny
sposob kieruje swe ofiary na droge wiodaca ku upadkowi i potepieniu®.

Za nalezyte wywigzanie si¢ z obowigzkow demon wrecza pannom zaplate
W postaci $mieci obracajacych si¢ nastgpnie w ztote 1 srebrne monety T 504; Udziela 1898: 174;
Swictek 1893: 466; cf Malinowski 1900: 42. Podobnych informacji na temat wodnika dostarczajg
wierzenia, zgodnie z ktérymi ,,w patacu swym jest gospodarzem; trzyma nawet shugi,
ktére badz zmawia na pewien przeciagg czasu i placi $mieciami, przemieniajacemi si¢
W pienigdze, badz tez wybiera z utopionych” $wietek 1893: 465. OW niepospolity zwyczaj
mozna interpretowa¢ w kategoriach prawa odwrotno$ci obowigzujacego w $wiecie

% stojacym w opozycji do wartosci pozytywnie waloryzowanych

pozazmystowym?
W pojeciu ludzkim.

Na marginesie powyzszych rozwazan warto dodaé, ze przekazanie cennego
przedmiotu moze takze paradoksalnie wigza¢ si¢ z pelnieniem przez opiekuna wod
funkcji przeciwnika. W jednej z rozpatrywanych opowiesci zostaje on bowiem
przedstawiony jako przyjaciel mlynarza zwracajacy na jego prosbg wolnos¢ wiezionemu
przez siebie mtodziencowi zaprzedanemu przez wtasng matkg. Demon czyni to poprzez

oddanie pier§cienia nalezacego do kobiety, ktory otrzymal od niej w ramach

potwierdzenia zawartej umowy® cyc 316+ fto6posomscxuii 1891: 159-160.

%2 Morski Car jedynie sporadycznie posuwa si¢ do uprowadzenia bohatera ptci meskiej v. cyc 66s; Aganacses
1985: 248; Owuykos 1908: 560

3 H.5. Hukudoposckuii, Heuucmuxu: Céod npocmonapoonvix 6 Bumebckoii Benopyccuu ckazanuii
0 Heyucmot cune, Bunpaa 1907, ¢. 79.

3 A. Mianecki, op. cit.,, s. 17. W kulturze ludowej dot utozsamiano z przestrzenig aktywnosci istot
demonicznych, nadprzyrodzonych, a nawet mitycznych, jak rowniez z pochowkiem i §miercig, podstgpem,
zdrada, kryjowka oraz miejscem ukrycia skarbéw i magicznych obiektow. V. J. Adamowski, Kategoria
przestrzeni w folklorze. Studium etnolingwistyczne, Lublin 1999, s. 108-126.

% V. Wroéblewska, Nagroda, [w:] Stownik polskiej bajki Iludowej, red. eadem, online:
https://bajka.umk.pl/slownik/lista-hasel/haslo/?id=311 (dostep: 11.11.2022).

% Wodnik przetrzymujacy mlodzienca w niewoli na zyczenie jego matki, implikujgcej mu powigzania
ze sfera demoniczna, wykazuje w analizowanej narracji pewne podobienstwo do diabta. Moment
zwrocenia chlopcu wolnosci, a tym samym anulowania wspomnianego paktu, mozna poréwnaé
do cofhiecia cyrografu.
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Analiza powyzszych narracji pozwala zauwazyé¢, ze w bajkach magicznych
W pewnym stopniu obecne jest zjawisko tagodzenia wizerunku utopca wzgledem jego
wierzeniowego odpowiednika, co, jak zostato wczesniej wspomniane, motywowane jest
wymogami gatunkowymi tych utworow. Jako bohater przekazoéw czarodziejskich testuje
on przede wszystkim dojrzato$¢ protagonisty, poddajac go prébom i nagradzajac jego
wysitki, czym niejednokrotnie przyczynia si¢ do zawarcia przez bohaterow zwigzku
malzenskiego. Z drugiej strony w utworach o charakterze fikcjonalnym uwzglednione
zostaly kluczowe cechy pozwalajace na identyfikacje wierzeniowego wodnika, takie jak
jego wyglad zewnetrzny 1 miejsce aktywnos$ci, jak réwniez zwyczaj porywania
przechodniéw czy wyprawiania chrzcin wilasnemu dziecku. Wydaje si¢ zatem,
ze bajkowe wyobrazenie dotyczace przywotanego demona jest najsilniej inspirowane
ludowymi przekonaniami na jego temat w porownaniu z innymi duchami przyrodniczymi

obecnymi w przekazach magicznych.
6.2. LESzY

Byt wysoki, mial ponad dwa metry. (..) Zjawa
przypominata korzen drzewa albo chodzgcy Swierczek.
Mimo to wyrastaly z niej wyraznie widoczne dwie rece
i dwie nogi zrobione z jakiegos mocnego drzewa, moze
Z jarzebiny, a istota stgpala wdziecznie i bezszelestnie
niczym los. Za glowe stuzyl jej wbity miedzy barki karcz
o formie jeszcze nieustalonej, wcigz nieukoriczonej®'.

Posta¢  demonicznego  opiekuna  lasu  pojawia  si¢  najczgsciej
we wschodniostowianskiej bajce magicznej, wsréd ktérych dominujg narracje
rosyjskie®®. W opowiesciach tych do powszechnych okreslen uzywanych w kontekscie
tytulowego demona naleza nazwy wskazujace na jego lokalizacje, takie jak ,leszy”

(rOS. J'[GHH/IfI) e.g. CYC 311; Poxnectsenckas 1941: 131; CYC —480C**; Mutpononsckas 1975: 193; CYC 518; Posunckwii

37, Karila, Polowanie na matego szczupaka, przet. S. Musielak, Gdansk 2021, s. 142.

3 Na terenie Polski niektore cechy leszego, takie jak zmuszanie ludzi do btadzenia w lesie, sktonnosé
do porywania dziewczat i ptatania figli, zmiennoksztattno$¢, wywotywanie wokot siebie hatasu i $wistu
oraz wladza nad zwierzetami lesnymi przypisywano duchowi lasu, w stosunku do ktérego uzywano takich
okreslen jak (strach) lesny (B. Baranowski, op. cit., s. 203; E.E. JleBkueBckas, Jlewuii, [B:] Crnasauckue
opesnocmu..., T. 3, Mocksa 2004, c. 108), gajowik, dobrochoczy oraz borowy. W okolicach Leczycy
utozsamiano go réwniez z diablem lesno-btotnym zwanym Borutg. B. Baranowski, op. cit., s. 199-200;
L. Petka, Polska demonologia ludowa, Poznan 2020, s. 176. Co istotne, wschodniostowianskiego leszego
od zachodniostowianskich duchow lesnych odroznia jego status gospodarza, pana lasu. E.E. JleBkuesckas,
Jlewuii. .., c. 106.
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1, 1881: 125; CYC 560; Huxidopos 1961: 193; CYC 667; Pomasios 1901: 96, »,1€$ny”” (r0S. JI€COBOIT) CyC 325; Cumpros
1,1917: 292 oraz ,,le$ny strach” 1377, kiich 1910: 10. Spotyka si¢ tez tabuizowane nominatywy,
np. ,,starzec” (r0S. CTAPHK) CVC 480; Hosurosa 1961 170; Cymprios 1, 1917: 217 1 ,,dziad” lub ,,dziadek”
(ros. mexn, NEOYIIKA) e.g. CYC 325; Cumpros 1, 1917: 292; CYC 480; Federowski 1902: 225 Wskazujace na wiek
oraz wyglad ducha lasu. Leszy, podobnie jak wodnik, bywa utozsamiany z czartem,
a niekiedy sam si¢ w ten sposob przedstawia cyc 667; Powaros 1901: 96

W opowiesciach magicznych duch lasu bardzo rzadko wystepuje jako gtowna
posta¢ demoniczna 1 zazwyczaj wymiennie koegzystuje w nich z innymi istotami
nalezagcymi do $wiata nadprzyrodzonego. Do najbardziej reprezentatywnych watkow
bajkowych z jego udziatem nalezy CYC 311 ,,MenBenp (Jemmii, gapojeii, pa300iHUK)
u Tpu cectpbl” (ATU 311 ,,Rescue by the Sister”), w ktérym mowa jest o dziewczetach
uprowadzonych przez leszego, czarownika lub rozbojnika, a nastgpnie uratowanych
dzigki zmys$Inosci najmiodszej z nich. Duch lasu, niedzwiedz badz diabet moze roéwniez
zleci¢ pannie zadania, za wykonanie ktérych obdarowuje ja kosztownosciami, zas jej
leniwg przyrodnig siostr¢ karze (CYC 480 ,,Mauexa u naguepuna” (ATU 480 ,,The Kind
and the Unkind Girls”)) lub usiluje porwaé¢ dziewczyng, podstepnie naklaniajac ja
do wspolnego tanca poprzez ofiarowanie jej elementéw zdobnej odziezy (CYC —480C**
»Madexa n mamuepuna”). W bajce magicznej obecny jest takze motyw rywalizacji
leszych lub czartéw o zdobyte przez siebie tupy w postaci cudownych przedmiotow, ktore
podstgpem przejmuje gltowny bohater (CYC 518 ,,Obmanyteie ueptu (jemmue)”
(ATU 518 ,,Men Fight over Magic Objects”)).

Jak zostalo wspomniane wyzej, w ramach niektorych watkow (CYC 311,
CYC 480, CYC —480C**) zauwazalna jest tendencja narratora do wymiennego
umieszczania w nich postaci leszego, wilka oraz niedzwiedzia®®, a wiec najpotezniejszych
i wykazujgcych konotacje demoniczne zwierzat lesnych?®® w wierzeniach ludu
uchodzacych za hipostazy tytulowego demona®’. Drugie sposrod nich stanowito
rownoczes$nie obiekt wierzen totemicznych 1 z tego powodu bylo otoczone przez

dawnych Stowian szczegolnym kultem*?. Brak jest jednak wiarygodnych przestanek

39 Zdecydowanie rzadziej leszego zastepuje bies w postaci kosmatego stworzenia (CYC 518) lub Niemiec
w czarnym kapeluszu (CYC —480C**), pod postacia ktorego szczegolnie polski lud zwykt wyobraza¢ sobie
diabta, przejawiajac tym samym wtasng nieche¢ do obcych.

40 A B. I'ypa, Cumeonuxa jcueommnuix 6 ClaesHcKoll HapooHoi mpaduyuu, Mocksa 1997, c. 122-123, 128-
129, 164.

41 1. Rzepnikowska, Rosyjska i polska bajka magiczna (AT 480) w kontekscie kultury ludowej, Torun 2005,
s. 81.

42V. H.A. Kpunwnunas, Pycckas mugponozaus. .., c. 255.
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pozwalajacych na utozsamienie bajkowego lesnego ducha z owymi przedstawicielami
fauny. W rozpatrywanych opowiesciach magicznych nie przejawiaja one bowiem innych
cech charakterystycznych dla tytutowego demona, a co za tym idzie, umozliwiajacych
potraktowanie ich jako jego zoomorficznych hipostaz.

Leszy pojawia si¢ rowniez w jednej z realizacji watku CYC 560 ,,BommeOHoe
kobio” (ATU 560 ,,The Magic Ring”), w ktorym protagonista w zamian za pomoc
udzielong zwierzetom (psu, kotu oraz zmii) lub istocie nadprzyrodzonej otrzymuje od niej
magiczny pierscien, dzieki ktoremu jest w stanie wykona¢ zadania przydzielone mu przez
cara i zdoby¢ reke jego corki. Tytulowy demon wystepuje ponadto w nielicznych
biatoruskich wariantach watku CYC 667 ,BocnuraHHuk Jjemero”, towarzyszac
protagoniscie w jego wedrowcee po tym, jak ten ocalit mu zZycie i przyczyniajac si¢
zarazem do jego ozenku z caréwna. Z kolei w jednej z polskich narracji
przyporzadkowanych do watku T 377 ,,Potwor zdradza zagadke” leszy ukazuje si¢
mezczyznom odpoczywajacym przy ognisku, ci zas ukrywajg si¢ przed potencjalnym
zagrozeniem w pustej ktodzie drewna, czym wprawiaja go w konsternacje.

Przypadkowa wydaje si¢ natomiast obecno$¢ opiekuna lasu w jednym
z wariantow watku CYC 325 , Xutpas Hayka” (ATU 325 ,,The Magician and his Pupil”),
w ktorym przyjmuje na stuzbg i nauk¢ mtodzienca, oferujagc mu wikt i schronienie,
a nastgpnie wyprawia si¢ za nim w pogon. Typowym bohaterem powyzszych narracji jest
bowiem czarownik, a wigc posta¢ nalezaca do odmiennej kategorii postaci

demonicznych.
6.2.1. Gospodarz wsrod drzew

W narracjach czarodziejskich zgodnie z wierzeniowa proweniencja leszego
najpopularniejsze miejsce jego aktywnos$ci stanowi las, w ktérym zamieszkuje on
drewnianq chat€;43 CVYC 311; PoxxnectBenckas 1941: 131; CYC 325; CmupHos 1, 1917: 292; CYC 480; HoBukosa 1961:
170. Jest to zatem przestrzen magiczna, mediacyjna 1 niebezpieczna z powodu
zamieszkujgcych ja istot demonicznych*: | Henaneko oT nepeBHH ObLI 1iec, 0 KOTOPOM
paccka3pIBAIM MHOXECTBO CTPAIITHBIX PACCKA30B, M KPECThsIHE OOSUTHCH pyOUTH B HEM
JIpoBa W 0e3 KpaiHel HaJOOHOCTH JakKe M HE XOAMJIM TYAQ  CYC 480, Hosmkosa 1961: 169.

Niezwykle rzadko natomiast leszy zjawia si¢ na bagnach cyc 518; Canosuuxos 1884: 52

43 E E. JleBkuesckas, Jlewuii. .., c. 105.
4 V. Wroblewska, Magiczna przestrzen lasu w basniach literackich, [w:] Las w kulturze polskiej, t. 1,
red. W. Lysiak, Poznan 2000, s. 145-147.
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oraz W tazni cyc —480c**; Murponomsexas 1975: 193. Co ciekawe, czas aktywnosci straznika lasu
przypada zazwyczaj na por¢ dzienna cyc 311; Poxsecrsenckas 1941: 131; T 377; Klich 1910: 10; CYC 325;
CwmuphoB 1, 1917: 292; CYC 518; Tymunesuu 1961: 67; Pounckuit 1881: 125; HoBukoBa 1961: 56; XynsakoB 1964: 196;
Cazosruko 1884: 52; Omuykop 1908: 416; Huxudopor 1961: 212; CYC 667; Pomanos 1901: 96, za$ jedynie
sporadycznie na wieczorng i nocng, gdy oczekuje dziewczyny w tazni cyc —sgoc*;
Mummporiomscxas 1975: 193-194 1UD powraca do swej siedziby*® cyc 480; Hosuxosa 1961: 172.

W niektorych opowiesciach leszy zjawia si¢ w lesnej chatce na nastgpujace
wezwanie dziewczyny: «KTo B jiece, KTO B TEMHOM — IIPUIM KO MHE TOCTEBATh!» CyC 480;
Adanacses 1984: 117. Iwona Rzepnikowska dostrzega w cytowanym zaproszeniu analogi¢
do rosyjskich formut wrozebnych wygtaszanych w wigili¢ Chrztu Panskiego, majacych
na celu przywotanie lesnego ducha przybierajacego postaé przysziego meza. Panna
wypowiadala woéwczas stowa: ,,borocyskenoii Moii, moau y>kuHaTh co MHOI wykazujace
pewna zbiezno$é z zawotaniem bohaterki w bajce magicznej*. Podobnie wierzeniowy
leszy zwykl nawiedza¢ ludzi $pigcych w nalezacej do niego myS$liwskiej chatce.
Najczesciej jednak czynit to, aby przepedzi¢ intruzéw pozwalajacych sobie na nocleg,
nie otrzymawszy wczesniej jego pozwolenia. W tym celu naprzykrzat si¢ im, nieustannie

otwierajac drzwi na osciez*’.
6.2.2. Lesny nestor

W opowieSciach czarodziejskich leszy przyjmuje zazwyczaj postac
antropomorficzna, niekiedy z elementami zoomorficznymi, co znajduje odzwierciedlenie
w wierzeniach ludowych*®. Bywa, ze jako bohater bajki magicznej ukazuje sie on
protagoniscie jako starzec liczacy sobie sto pigédziesiat lat: ,,Bot atoT Bacunmii, cein
KyIHeuecKuil, u oTmpaBwicsd K JeaAyliky. [IpuxonuT, — OrpOMHBIM JOM BBICOKHIA,
Oombmioi. [IpuxoauT B 3Ty KOMHATY, U BBIXOJUT OTTYJa CTapblil €A, CTapblil JICHIHA,
rOJIOB TIOJITOpAcTa €My, 3TOMY JAEAYIIKY’ Huxudopos 1961: 193, Oparty na kosturze z broda
siegajaca kolan Hosmxosa 1961: 169-170. DO Wyjatkow nalezg natomiast narracje, w ktorych

demon przyjmuje posta¢ mlodego kupca cyc 480; Apanacses 1984: 117.

4 Noc zacierajgca granice miedzy wiejskim orbis interior a orbis exterior oémielala ponadto demony lesne
do opuszczania swych kryjowek i nawiedzania ludzkich domostw. V. A. Mianecki, Las w ludowych
podaniach mitycznych, [w:] ibidem, s. 349.

4 |. Rzepnikowska, op. cit., s. 81-82; T.A. Hosuukosa, Jlewwuil, [B:] Pycckuii 0eMoHo02ueckuii ciosapb,
C.-TlerepOypr 1995, c. 330.

4" H.A. Kpunnunas, Pycckas mugonozus. .., c. 308-311.

48 L. Pelka, op. cit., s. 176-177; E.E. JleBkuesckas, Jlewwii. ..
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Bohatera niniejszej analizy z reguly charakteryzuje ponadprzeci¢tny wzrost,
a wigc podobnie jak to ma miejsce w wyobrazeniach ludu cyc 518; Xyusxos 1964: 196; CYC 560;
Huxudopos 1961: 193. D0 opowiesci czarodziejskich przenikngty ponadto przejawy wierzen
dotyczacych umiejetnoéci zmiany swego rozmiaru przez leszego®® poczatkowo bedacego
niktej postury, lecz predko osiggajacego wysokos$¢ Swierku T 377; kiich 1910: 10. Wedtug
niektorych informatoréw nalezy on jednak do grona istot o niewielkich gabarytach

Yepenanosa 1996: 30.

Ryc. 28. H. Ceprees, Jlewwuii u baba S2a (data powstania nieznana).

Kolejng wlasciwos$¢ bajkowego opiekuna lasu stanowig oczy $wiecace niczym
rozzarzone wegle Hosmcosa 1961: 170. O ,,ptonacym” spojrzeniu powyzszego demona
wspominaja réwniez narratorzy przekazow wierzeniowych®, przy czym trzeba dodaé,
ze jest to cecha charakterystyczna dla wielu innych istot nadprzyrodzonych, np. upioréw
oraz utopcoOw. Bywa takze, Zze w narracjach magicznych zostaje wyposazony w rogi
| pazury cvyc 480; Hosuxosa 1961: 170-171, @ wiec elementy zwierzece $wiadczace 0 jego

za$wiatowym pochodzeniu, obecne réwniez w wyobrazeniach mieszkancow wsi°L.

4 C.B. Makcumos, 0p. Cit.; V. A.H. Adanacwes, Jpeso scusnu u necuvie 0yxu, [B:] Iosmuueckue
6033peHUs CAAH Ha npupooy: ¢ 3 m., T. 2, Mocksa 1868, ¢. 330; B.H. JlodpoBonsckuii, Heuucmas cuna
8 HapOOHBIX 8eposanusix (no dannvim Cmonenckoii 2yo.), ,,Kupas crapuna” 1908, t. 17, Bem. 1, c. 4;
3.B. IlomepanneBa, Mughorozuueckue nepconadicu 6 pycckom gonvknope, Mocksa 1973, c. 33.

%0 C.B. Makcumos, op. Cit., c. 70.

51 A.H. A¢anacnes, op. Cit., c. 332.
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Co istotne, leszy nalezy do stworzen posiadajacych zdolno$¢ fizycznej
metamorfozy. Demon wykorzystuje owa wilasciwos¢ podczas pogoni za uczniem
pobierajacym u niego nauki, przemieniajac sie w szczupaka oraz koguta® cyc 325; Cumpros
1, 1017: 294. Ponadto w jednej z rozpatrywanych narracji dla niepoznaki przeistacza si¢
w wielkiego szarego kota, a nastgpnie przywotuje zatoge pobliskiego statku i poleca
bohaterowi przedstawi¢ si¢ jako kucharz, dzigki czemu obaj trafiajg na dwor chinskiego
Cesarza cyc 560; Huxugopos 1961: 195-196. Opowies¢ ta posiada zatem wydzwiek totemiczny,
jako ze wzmiankowana hipostaza leszego staje si¢ duchem opiekunczym protagonisty.
Zdolno$¢ przemiany w wasatego czworonoga wykazuje rowniez wierzeniowy gospodarz
lasu®3. Aleksandr Gura dostrzegt w przywotanym kontekscie symboliczng i metaforyczng
korelacj¢ miedzy niedzwiedziem i kotem, a wigc najpopularniejszymi wecieleniami

leszego™“.
6.2.3. Straznik zasobow lasu i totemiczny ,,amant”

W opowiesciach magicznych leszemu przypisana jest zazwyczaj funkcja
przeciwnika gtownego bohatera. Co istotne, niekiedy tytulowa postaé wystepuje
w charakterze oponenta wylacznie z powodu naruszenia przez mezczyzn¢ zasad
panujacych na jego terytorium. I tak wlasciwos¢ wspolng bajkowemu i wierzeniowemu
opiekunowi lasu stanowi negatywny stosunek do ludzi pozwalajacych sobie
na samowolne $cinanie rosngcych w nim drzew>>:

Bor moexan 3a npoBamu, HapyOMII BO3 APOB, M YK XOTEJ €XaTh JIOMOMU, KaK BIIPYyT
OTKy/Ia HU BO3BMHUCH — CTApHK, CTAPBIA-TIPECTAPHIA, O0poa cenast 10 KOJleH, ria3a

TaK M CBETATCS, KaK yrjiu, U 3akpudan Ha [laxoma: «Kak Tel cMen pyOuTh ApoBa
B MOEM 3aIIOBEIHOM JIECY ?» CVC 480; Hosnkosa 1961: 169-170-

52 Jak stusznie zauwazyli Czestaw Robotycki i Wiestaw Szpilka, w opowiesciach tych donator staje sig
glownym przeciwnikiem protagonisty, a zatem przekazanie cudownych umiej¢tnosci nie moze zostaé
uznane jako akt daru, poniewaz mtodzienca ocali¢ moze wylacznie $mier¢ czarownika. Eidem, W kazdej
bajce jest utamek prawdy (o ,,funkcji” daru w bajce), ,,Zeszyty Naukowe Uniwersytetu Jagiellonskiego.
Prace Etnograficzne” 1983, z. 18, s. 92.

5 Ciekawa jest réwniez hipoteza Krinicznej, ktora stwierdzila, iz podobne wyobrazenia powstaty
najprawdopodobniej pod wpltywem przekonan dotyczacych domowych duchéw opiekunczych.
H.A. Kpunuunas, Pycckas mugonocus..., c. 256.

% A.B. T'ypa, op. cit., c. 176.

55 Kulturowy zakaz $cinania drzew w lesie mogl do pewnego stopnia wynikaé¢ z ludowego pojmowania
ludzkiej duszy jako skonkretyzowanego i namacalnego bytu zdolnego przyja¢é wspomniang postac.
T.A. ArankuHa, [epeso, [B:] Crasanckue opesnocmu..., T. 2, MockBa 1999, c. 63. Co wigcej, wedle
przekonan mieszkancéw wsi sam leszy potrafi upodobni¢ si¢ do S$wierku, brzozy Iub debu.
H.A. Kpunnunas, Pycckas mugonozeus..., c. 251.
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W analizowanej opowiesci leszy rozkazuje mezczyznie powiadomié pozostatych
chlopow o wydanym przez siebie zakazie. W przeciwnym wypadku beda oni skazani
na ciezkg prace polegajaca na zburzeniu znajdujgcej si¢ nieopodal gory i zasypaniu
powstalego dotu ziemig noszong na wilkach 1 niedzwiedziach pozostajacych pod wladza
demona:

«Tak u OBITh, — CKa3aJl CTApUK, — HA TICPBBIN pa3 Te0s MPOIIA0, a BIepea CMOTpH!

Ckaxy BceM MYXXHKaM, 4TO €CJIM KTO OCMEJIUTCA 3a€XaTb KO MHE pY6I/ITB ApoBa,

TO s A0 TCX IMOpP MOJOAUA HE OTIyIly, MIOKa HE CPOCT OH — BOH, BI/I}_II/IHH)? — 3TOM

TOpBI U HE 3aCBIIJICT OBpara, 4Tto mnonj I‘OpOﬁ; a 3€MJIIO 6YI[6T OH BO3HUTH Ha BOJKax

¥ Ha MeaBensAX. Beap B MoeM Jiecy WX JOBOJIGHO, OHHU IONTydIlle BalIMX KIISY.
IMoe3xaii qoMoii a He 320y /b, YTO 5T TOBOPHIDY CVC 480; Hosuxosa 1961: 170-

Powyzszy cytat mozna interpretowac jako echo niepisanej umowy migdzy ludzmi
i leszym, w ramach ktorej przed wejsciem do lasu obowigzywaly szczegodlne zasady.
Bywa, ze w bajce za tego typu wykroczenie demon przewiduje najciezszy wymiar kary,
mianowicie §mier¢®® cyc 311; Posaecrsencxas 1941: 131.

Rozpatrywane narracje mozna potraktowa¢ jako $wiadectwo bajkowe;j
sprawiedliwosci odzwierciedlajacej wierzenia ludu, w ramach ktérych wybrane przejawy
surowosci, a nawet okrucienstwa ze strony istoty nadprzyrodzonej motywowano
naruszeniem nie tylko jej spokoju, lecz takze zasad panujacych w nalezacej do niej
przestrzeni, w tym nieznajomoscig regul korzystania z zasobow lasu. Wsrod
mieszkancoOw wsi panowato bowiem przekonanie, ze przed $cigciem pierwszego drzewa
nalezy zyskaé specjalne pozwolenie®’ i przychylno$¢ leszego, sktadajagc mu ofiare:

MsHe mpo 370 aen pacckassiBai. Bot necopyOsl panbiie kak genamu? [Ipexne, uem
pyOuTH TIEpBOE JIEPEBO, HAJIO OBLIO JICCHOTO XO35MHA 3aJ00pUTh. YTOIICHBS €My
MOJHECTH: XJieOlla, BHHIIA YYTOK WJIM YEero TaMm emle. Tak paspelieHbs y HEro
crpamBaid. (...) Bpoje, kak B Iy TKy, a BCE paBHO ITOMOTaJI0. A BOT HE CITPOCHIIIb,

TaK OH TOIIOp aJib MUJIY ITOJIOMAcT. A 6BIBaHO, " MMPpUAaBUT KOTO. C HuUM HE myTu:
B JICCY OH — X03s1H! I'ne6os 2011: 86-

Warto przy tym zaznaczy¢, Ze leszy zabraniat niekiedy $cinania wylacznie swoich

ulubionych drzew®. Co wigcej, miat w zwyczaju chowanie sickiery nalezace;

% W przytoczonej narracji brak jest motywu bezposéredniego uprowadzenia dziewczat przez demona,
bowiem ich uwiezienie stanowi konsekwencje naruszenia zakazu przez ich ojca udajacego si¢ po drwa
do lasu. Cf V. Wréblewska, Czas i przestrzenn w ludowych basniach magicznych o zakazanym pokoju
(T 311), ,,Acta Universitatis Nicolai Copernici” 1995, z. 289, s. 137.

57 Podobna zasada tyczyla sie mysliwych, ktorym leszy wreczat pisemna zgode badZ ustnie wskazywat
okres korzystania z zasobow lasu. H.A. Kpunununas, Pycckas mughonoeus..., c. 277.

8 V. @.B. Inecorckuit, Jewuii kax 00un u3 npoodpazos OpaKona 60JmeOHbIX CKA30K NEPMCKUX HAPOOOE
(vomypmos, nepmsaxos, 3wipawn), [B:] idem, K ucmopuu manvix napoonocmeii Egponeiickoco Cesepa,
ITerpozaBonck 1975, c. 141.
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do naprzykrzajacego mu si¢ drwala oraz, o czym byla mowa wyzej, ptoszenie 0sob zbyt

dtugo przebywajacych w lesie, w tym rzucanie gateziami w nocujacych®.

Ryc. 29. B. CnaByk, Jo6poxoocuii (2008).

Z kolei w innych opowiesciach tytutowy antagonista znajduje upodobanie
W porywaniu, a sporadycznie nawet brutalnym mordowaniu napotkanych dziewczat.
Jako przyktad postuzy¢ moga opowiesci, w ktorych wiezi on w piwnicy zwabione przez
siebie siostry® cyc 311; Poxuecrsencxas 1941: 131-132 lub za pomocg grozby $mierci domaga sie
sprowadzenia panien przez ich brata cyc sis; onuyxos 1908: 416. Warto podkresli¢, ze ow
demon, cho¢ surowy i niebezpieczny, okazuje si¢ istota naiwng i mato spostrzegawczg.
Nie dostrzega on bowiem podstgpu wigzionej przez siebie panny proszacej go,
aby zanidst upieczone przez nig ciasto jej rodzicom. W rezultacie leszy odprowadza
dziewczyn¢ do domu rodzinnego wraz z jej siostrami kryjacymi si¢ w koszyku. Gdy za$
orientuje si¢, ze zostal oszukany, dotkliwie rani go spadajace nan polano,

co prawdopodobnie doprowadza do jego Smierci cyc 311; Powuecrsenckas 1941: 132-133.

% 11.H. Ymakos, 0p. Cit., c. 160; v. C.A. Tokapes, Penuzuo3Hble 6eposanis 60CMOYHOCIABAHCKUX HAPOOOE
XIX - nauana XX sexa, Mocksa 1957, c. 82.

80 W $wiecie leszego jako antagonisty dochodzi do odwrdcenia porzadku spotecznego, poniewaz
to najmtodsza sposrod siostr przyjmuje na siebie odpowiedzialno$¢ za pokonanie stwora i ocalenie
pozostatym zycia. V. Wroblewska, Czas i przestrzen..., s. 137.
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Uwigzione przezen bohaterki moga rowniez zosta¢ pochwycone przez
niedzwiedzie, jazgarze i tabedzie pelnigce w analizowanej narracji rolg¢ cudownych
ZIgCIOW CyC 518; Omuyxor 1908: 416-417. Sam leszy zdradza w bajce magicznej sktonnos¢
do porywania dziewczat w celach matrymonialnych®® cyc 311; poaectsencan 1941: 131; of CYC —
480C**; Mumponomsekas 1975: 193 Stanowigcg powtorne nawigzanie do wierzen totemicznych
na temat matzenskiej relacji kobiety i ducha lasu®.

O porywanie ludzi udajacych si¢ do lasu oskarzano leszego rowniez w ramach
systemu wierzen spotecznosci wiejskiej®®, jednak mimo panujacego przekonania,
1z zazwyczaj jest on niebezpieczny dla czlowieka, niemal nie wysuwano w jego strong

. , - 64 . . . . .
podejrzen o dokonywanie morderstw®*. Co wigcej, uwazano, ze wspomniany demon
pozwala niekiedy spacerowiczom na powrét do domu, nie czynigc im zadnej krzywdy®,
a wrecz przeciwnie — nagradza ich owocami lasu:
Cobpanuck one [staruszki — A.Z.] 3a sirogamu B Jjiec ¢ aeBKamMu. TOJIBKO 3Ly
3a JIepeBbs, K HUM CTapU4YeK W BBIIIE] ¢ Oomblnyineli 0opomoii u 30BeT kK cele.
A IeBKU BCe eMy T'OBOPSIT:
— A MBI 6oumcs, nemymka!

— A s He JIemyIKa, s MOJIOIOH.

IToTrom cMOTpUM, a OH UAET U ATO HeceT. A neHb Obut. Jlan Ham sron, u 'y Knanbpku
NoJHAas Kop3uHa arod. OH U TOBOPHUT:
— JlagHo, neBKH, OXKaen s BaC — OOJIBHO CMEIIbI, OTITYILY SI BAC 3uonses 1987: 18-19-

Leszy moze rowniez pojawi¢ si¢ w bajce magicznej jako potencjalny przeciwnik
niczym z komicznych opowiesci o glupim i oszukanym potworze. Demon pozwala si¢
wowczas zwies¢ dwojce bohaterow ukrywajacych si¢ w pustej ktodzie drewna, ktorych
odbiera jako kosmatego stwora. Gdy bowiem wktada reke do lezacej beli, z obu stron

natrafia na owtosione gtowy mezczyzn®® 1 377: kiich 1910: 10.

61 Narracje magiczne nie dostarczaja z kolei szerszych informacji na temat relacji rodzinnych

utrzymywanych przez le§nego ducha. W pojedynczych przekazach wspomina on jedynie o istnieniu swych
przodkow w linii meskiej, tj. dziada cyc s60; Huxupopos 1961: 193 1 pradziada T a77; iich 1010: 10 badZz mowa jest
0 mieszkajacych wraz z nim trzech corkach cyc 325; Cuupros 1917: 202. Podania wierzeniowe traktuja powyzsza
kwesti¢ w sposob dwojaki: z jednej strony chtopi wyrazali przekonanie, ze w kazdym lesie moze znajdowac
si¢ wylacznie jeden leszy, z drugiej za$ nie brak opowiesci donoszacych o zyciu owych demonéw w ramach
wspolnot rodzinnych. V. T.A. HoBuukoga, op. Cit., ¢. 302.

2. H.A. Kpunnunas, Pycckas mugonozus..., c. 314.

83 L. Petka, op. cit., s. 179.

64 E.E. JleBkueBckas, Jlewwuii. .., c. 106.

8 Wedtug wierzen zachodniorosyjskich leszy jest istota z natury dobra i nie wyrzadza ludziom krzywdy,
lecz udziela im pomocy. Ibidem, c. 107.

% Narracje tego typu wykazujg podobienstwo do opowiesci komicznych o oszukanym potworze,
najczgsciej diable.
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6.2.4. Szafarz dobr

Zdecydowanie skromniej pod wzgledem liczebnym prezentuja si¢ opowiesci
czarodziejskie z udziatem leszego w charakterze donatora. W przypadku dobrowolnego
przekazania daru wspomniany demon oferuje zazwyczaj zdobne ubranie 1 pienigdze,
a wigc dobra pozbawione znamion niezwyklosci, za§ gdy odbywa si¢ ono w sposéb
nieswiadomy, bohater z reguly staje si¢ posiadaczem cudownych przedmiotow.

Bywa, ze w Dbajkach tych leszy sprawdza gotowo$¢ protagonistki
do zamgzpodjscia, zlecajac jej zadanie polegajgce na utkaniu plotna i uszyciu koszuli
Wwciggu jednej nocy. Po wykonaniu pracy przez dziewczyne nagradza j3
kosztowno$ciami: picknym odzieniem oraz ztotymi i srebrnymi monetami cyc 480; Hosuxosa
1061: 171. W rozpatrywanych przekazach gniew tytutlowego demona wywotuje z kolei
postawa nieskorej do pracy cérki macochy. Z punktu widzenia bajkowej sprawiedliwosci
jest on zatem straznikiem norm obyczajowych. Butna dziewczyna zostaje przez niego nie
tylko wygnana z izby, lecz takze pozostawiona na pastwe dzikich zwierzat cyc 480; Hosuxosa
1961: 172. Duch lasu proponuje réwniez uczynnej pannie nastanie wilkéw i niedzwiedzi
zarOwno na jej przybrang matke, jak i siostre¢ cyc 480; Hosmxosa 1961: 171. Wladza leszego
nad le$ng fauna stanowi rownie istotny element jego opisu w przekazach o charakterze
wierzeniowym®’:

A TO pa3 3aHOueBa) 4enoBeK B yecy. CHOUT y KOocTpa jAa IaHery ect. M Bapyr
CJIBIIIUT U TPECK, U TPOM — UACT KTO-TO. HOCMOTpeJ'I OTO OH: a JICCOBUK UJCT, a IICPE

HHUM, KaK CTaj0, ¥ BOJKH, U MEIABE/IH, ¥ JIUCHI OeryT. Tak ¥ JIOCH, 1 3a#IIbI, U BCAKOE
3BEPbLEC JICCHOC Kpunnunas 1989: 185-

Duch lasu wystepujacy w roli wrogiego donatora moze takze sta¢ si¢ ofiarg
zmyslnosci dziewczyny, ktorej proponuje zawarcie malzenstwa. Na jej prosbe
pojedynczo dostarcza niezbgdne elementy odzienia oraz par¢ koni i1 karetg, po czym
obezwladnia go piejacy o poinocy kogut nalezacy do panny cyc —480c**; Murporomscxas 1975:
193-194. Demon, co prawda, przekazuje wspomniane kosztownosci z wlasnej woli, lecz juz
ich funkcja, tj. nagroda dla inteligentnej i sprytnej bohaterki, zostaje zrealizowana
niezaleznie od jego, niecnych zreszta, zamiaréw. Z kolei uprowadzong przez siebie

leniwg 1 impertynenckg corke macochy leszy morduje, po czym ¢wiartuje jej cialo,

7V, H.A. Kpunnunas, Pycckas mugonoeus. .., ¢. 270-273. Do ulubionych zwierzat opiekuna lasu miaty
naleze¢ wilki. B.H. [lo6poBosbckuid, 0p. Cit., c. 10.
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pozostawiajac wylacznie kosci cyc —480c**; Murponomscxas 1975: 194, & WigC ponownie petni
funkcj¢ sprawiedliwego sedziego.

Istniejg ponadto opowiesci magiczne, w ktorych duch lasu staje si¢ mimowolnym
donatorem®. Dowodza tego narracje o dwoch leszych biegnacych na wyscigi w celu
rzetelnego podziatu posiadanej zdobyczy. Ta za$ zostaje im w tym czasie odebrana przez
mtodzienca bedacego pomystodawca rozstrzygnigcia sporu i dzieki swemu sprytowi
pomyslnie przechodzgcego tym samym probe wstepng przed wykonaniem innych,
trudniejszych zadan (CYC 518). Wspomniane tupy w postaci czapki niewidki
(ros. marnka-HeBUIMMKA, HJH;IHa-HeBI/U:[I/IMKa)69 Posunckuii 1881: 126; Hoeukosa 1961: 56; Xynsikos 1964:
196; Cazomkos 1884: 52; Omaykos 1908: 417; Huxndopos 1961: 212, butdow samoskokow (ros. carmoru-
CKOPOXOJIbI) Posunckuii 1881: 126; Xymaxos 1964: 196; Canosmmcos 1884: 52, Obrusa samokarmu
(ros. ckaTepTh-caMOOPAHKA) Posuckuii 1881: 126; Hosuxosa 1961: 56; Xysxos 1964: 196 Oraz latajacego
dywanu (ros. KoBep-caMoJIeT) Huxudopos 1961: 212 ZOStaja zazwyczaj przez konkurentOw
odziedziczone lub przypadkowo odkryte przy drodze. Pozbawione swego spadku
lub znaleziska demony zostaja tym samym ukarane za swoja latwowiernos¢

oraz chciwos¢’.

6.2.5. Dobroduszny wybawca

Dla bajkowego leszego najmniej charakterystyczna jest funkcja pomocnika
protagonisty. W ramach podzigkowania za ocalenie mu zycia wskrzesza mtodzienca
za pomocg martwej 1 zywe] wody po wyciagnigciu jego ciala z morza. Co wigcej,
dopomaga mu w zdobyciu r¢ki panny, najmujac si¢ wraz z nim u cara w charakterze
weselnego muzykanta cyc 667; Pomanos 1901: 99-101. Ciekawy przyktad stanowi takze narracja,
w ktorej duch lasu wyraza protagoni$cie wdzigczno$¢ za wsparcie udzielone podczas
konfliktu z wodnikiem trwajacym kilkadziesiat lat cyc 560, Huxudopos 1961: 193, bOwiem
podobne wasnie odnotowuje si¢ w przekazach o charakterze wierzeniowym’®. Geneze
sporu obu demondéw lud wywodzit z opowiesci o niedzwiedziu (a wigc hipostazie

leszego) pijacym wode z jeziora, czyli siedziby wodnika, i ugryzionym przez suma. Dziki

% M.A. PazymoBa, 0. Cit., c. 61.

89 Wedle wierzen potnocnorosyjskich atrybut straznika lasu stanowi czapka-niewidka, ktorg zdobywa sie
dzieki zerwaniu okreslonych kwiatdéw podczas nocy Kupaly, noszacych zbiorcza nazwe ,,JiBanoBa
ronmoBka” (koniczyna pogigta, dzwonek brzoskwiniolistny, czys$ciec blotny). Nastepnie nalezy potozy¢ je
na oltarzu w cerkwi i pozostawi¢ na okres czterdziestu dni. Wowczas, jak mniemano, ukaze si¢ postaé
leszego, z ktorego gtowy mozna zerwa¢ czapke. E.E. JleBkueBckas, Jlewwii..., c. 105.

0 Sktonnos¢ leszego do gromadzenia dobr materialnych poniekad potwierdza gotujace sie w jego chacie
Ztoto cye 311; Posnccrnencas 1941: 131

" H.51. Huxudoposckuii, 0p. Cit., c. 69.
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zwierz miat bowiem zagryz¢ rybg, a nastgpnie pas¢ niezywy. W dalszej czeSci
analizowanej narracji bajkowej tytutowa posta¢ sprowadza do bohatera znajdujacego si¢
na otwartym morzu pomoc z pobliskiego statku cyc s60; Huxupopos 1961: 195, PO CZym
przyczynia si¢ do odzyskania utraconego przez me¢zczyzne magicznego lusterka: daruje
zycie zlowionemu przez siebie szczurowi w zamian za odebranie wspomnianego
przedmiotu wiedzmie cyc 560; Huxudopos 1961: 196-197-

Pod wzgledem strukturalnym bajkowy wizerunek leszego zostal skonstruowany
podobnie do charakterystyki demona wodnego, tj. uwypuklono w nim w szczegdlnosci
petnione przez niego funkcje, nadawane mu nazwy, opis jego powierzchownosci, relacji
z otoczeniem, cech charakteru oraz typowych dla niego aktywnosci i zachowan. Ciekawy
wyjatek stanowig natomiast narracje ukazujace opiekuna lasu w sposob prze§miewczy,
jako istoty naiwnej i dysponujacej niskim poziomem inteligencji. Warianty te mozna
potraktowaé jako formg¢ roztadowania napigcia i strachu przed demonem. Co istotne,
zauwazalnie nawigzuja one do podobnego sposobu prezentowania diabta w przekazach
komicznych oraz wilka i niedzwiedzia w bajce zwierzecej'.

Ponadto rozpatrywane opowiesci zazwyczaj koresponduja z cecha dominujaca
W wierzeniowym wizerunku leszego, mianowicie z uzaleznianiem wlasnego stosunku
do cztowieka w oparciu o jego postawe wzglgdem zasad panujgcych w przestrzeni lesnej
oraz ogolnie obowigzujacych norm spoteczno-moralnych. Z tego powodu udziela
wsparcia bohaterce wykazujacej si¢ pracowitoscig i okazujacej mu szacunek, wspomaga
protagoniste w trudach wedrowki po wspdlnie wygranej walce z demonem wodnym,
a takze przywraca mtodzienca do zycia w podzigce za ocalenie go z plomieni. Na litos¢
straznika lasu nie mogg natomiast liczy¢ drwale nierespektujacy regut panujacych na jego
terytorium, jak rowniez pyszna i chciwa macocha oraz jej corka uprzykrzajace zycie

niewinnej sierocie.
6.3. WIATR

Na poczgtku miesigca nisan przyszedt wielki wiatr,
zimny, ze Stepow. Osuszyl ziemig do konca, omiott
miasteczko z blotnego pytu, z resztek zimy, ale nikt sig¢
Ztego nie cieszyl, bo wielki wiatr nie przynosi nic
dobrego, ciggng z nim choroby, a to przezigbienia, a to
zawroty glowy, gdy ludziom kreci si¢ i ciemnieje
W oczach, ilekro¢ wstang z krzesla czy zydla, a czasem

prawdziwe pomieszanie, az czlowiek traci rozum™.

2 Poniewaz zwierzeta te, jak wyzej wspomniano, traktowane byly w wierzeniach ludowych jako hipostazy
leszego, zasygnalizowane skojarzenia wydaja si¢ tym bardziej trafne.
3 M. Ptaza, Golem, Warszawa 2021, s. 189.
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Ze wzgledu na powszechne zjawisko personifikacji zywiotu wiatru w narracjach
magicznych jego nazwa niejednokrotnie zostaje zapisana przy uzyciu wielkiej litery.
Natomiast sporadycznie okresla si¢ t¢ posta¢ mianem ,,wichru”. Co wigcej, w jednym
z wariantéw bialoruskich jego zona postuguje si¢ wobec niego okresleniem ,,wiedzmar”
CYC 563; Federowski 1897: 97 bezposrednio wskazujacym na demoniczne konotacje bohatera,
podobnie jak ,,nieczysty duch” cyc 3014, B; Kaprayxora 2008: 7.

W opowiesciach magicznych wiatr wskazuje zazwyczaj gldwnemu bohaterowi
droge do poszukiwanej przez niego zony (T 400 ,,Maz szuka utraconej zony” (T 400B
»Ptaki w ogrodzie”, T 400C ,Trzy noce meczarni”’) / CYC 4001 ,,Myx wuimer
MCYE3HYBILYIO MJIU TOXUIIECHHYO keHy (keHa uiiet myxa)” (ATU 400 ,,Man on a Quest
for His Lost Wife”)), ktora mezczyzna tymczasowo traci na skutek wlasnej
niefrasobliwo$ci, zazwyczaj ztamania zakazu wyrazonego w sposob bezposredni
lub implicytny. Personifikacja tytulowego zywiolu regularnic pojawia si¢ rowniez
w watkach T 552 ,,.Szwagrowie zwierzgta” / CYC 552A ,, ) Kuorusie-3a1es1” (ATU 552
,Qirls Who Married Animals”)), w ramach ktorych dochodzi do porwania sidstr
gléwnego bohatera przez rozmaitych przedstawicieli §wiata fauny, ktérzy nastepnie
niejednokrotnie pomagajag mu w zdobyciu zony. Wiatr jest ponadto typowym bohaterem
watkéw T 563 ,,Dary wiatru péinocnego” / CYC 563 ,Uynecusie mapsr” (ATU 563
,»lable, Donkey, and Stick”), w ktorych ofiarowuje biedakowi cudowne przedmioty
lub zwierzeta zapewniajace dostatek np. w ramach zados¢uczynienia za wyrzadzong mu
szkode.

Wiatr sporadycznie prowadzi takze dziewczyng¢ do jej braci przemienionych
W ptaki w sposob niezamierzony zauroczonych przez wilasng matke na skutek klatwy
(T 451 ,,Siedem krukow” / CYC 451 ,,bparesa-Boponsl (1ebenu, Boaku)” (ATU 451
,»The Maiden who Seeks Her Brothers™)), a takze wyrecza krolewne zakleta w zabe
w szyciu koszuli 1 dywanu na polecenie ojca mtodzienca (CYC 402 ,,I{apeBna-nsarymika”
(ATU 402 ,,The Animal Bride”)). Bywa réwniez, ze spersonifikowany zywiot uprowadza
panng, po czym zwraca jej wolno$¢ po rozwigzaniu przez jej siostre trzech zagadek (CYC
—480A** | JIee cectpbl u Betep” (ATU 480 , The Kind and the Unkind Girls”)).
Sporadycznie wiatr wystgpuje ponadto przeciwko woli ojca cardOwny, czynigc ja
brzemienng, za$ skutkiem jego dziatan sg narodziny chlopca z nadprzyrodzonymi
umiejetnosciami (CYC 301B ,,Tpu nomsemusix mapcrea”, CYC 3021 ,,Cmepts Karmes

B sif1e”).
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6.3.1. Wiekowy mieszkaniec leSnej chaty

Opowiesci czarodziejskie stosunkowo rzadko zawieraja wzmianke dotyczaca
powierzchowno$ci wspomnianego bohatera. W jednej z narracji pojawia si¢ on w osobie
starca z dhuga, siwg broda T s563; wierzchowski 1892: 77, W innej za$ posiada ponadprzecigtne
rozmiary: ,,OTO yBIHIIIOB TOH YOJIOBIB y XaTKy, AUBHUIIIS — aXK TaM JICKUTh IPUBEITUKUN
T/, ¥ CUBUH SIK MOJIOKO, — JIGKUTh POCIUIATABIINCH, HA TIOKYTS TOJIOBOIO, & PyKH U HOTH
POCKHJIaB O KYTKaX, YyMpPUHA 3aApaiack y-ropy... To OyB camuii Bitep!” cyc 563; Pymuenxo
1870: 126. Ow gigantyzm nie tylko podkresla nadprzyrodzony —charakter
spersonifikowanego wiatru, lecz takze koresponduje z jego niezwykla dyspozycja
fizyczng, bowiem potrafi on wywola¢ wyjatkowo silny podmuch powietrza zdolny
przewrdcic chaty cyc 5524; Tuxonpasos 1861: 10 badZ pochyli¢ pnie drzew cyc 5524, Jesuenxo 1928:
392. Wyobrazenia te zdaja si¢ potwierdza¢ cechy przypisywane wiatrowi w wierzeniach
ludowych, w ktérych figurowat on jako potezny mezczyzna™® w zaawansowanym
wieku™. Przytoczone narracje stanowig potwierdzenie reguty, zgodnie z ktorg wiatr
niezwykle czgsto podlega w folklorze personifikacji lub zostaja mu przypisane cechy
stworzenia nadprzyrodzonego czy wrecz demonicznego’®, w czym pobrzmiewajg echa
dawnego stowianskiego kultu tego zywiotu’’.

Bajkowy wiatr zazwyczaj zamieszkuje chatg (CYC 563) zlokalizowang w lesie
e.g. T 400B; Gryf I, z. 1, 1909: 52; T 400C; Malinowski 1900: 75; T 451; Malinowski 1901: 227-228; CYC 451; Tupsix 1969: 81;
cyce 5524; T 563, zdecydowanie rzadziej podziemne carstwo: miedziane, srebrne oraz ztote
CVC 301AB; Kapuayxoea 2008: 77. W celu porwania bohaterki wyprawia si¢ natomiast w okolice
jej domu (CYC 552A), za$ na wiejskie drogi badz do karczmy cyc 563; Pomanos 1887: 278
sprowadza go pokusa splatania figla ubogiemu. W rozpatrywanych opowiesciach
pomini¢ta zostata zatem informacja na temat pory aktywnos$ci wiatru, jako
ze przedstawiono go zardwno Ww postaci antropomorficznej, jak 1 zjawiska

atmosferycznego stanowigcego staly element bajkowego §wiata natury.

"4 K. Moszynski, Kultura ludowa Stowian, cz. 2. Kultura duchowa, t. 1, Krakow 1934, s. 487.

5 A.A. IInotnukosa, Bemep, [B:] Crasanckue opegnocmu..., T. 1, c. 359.

76 Ibidem, c. 357. Przestrzen powietrzna stanowita obszar zamieszkiwany przez dusze os6b zmartych nagla
$miercig przeistaczajace si¢ w latawce i planetnikow. V. G. Baczkowska, J. Szadura, Powietrze,
[w:] Stownik stereotypow i symboli ludowych, t. 1. Kosmos, z. 3. Meteorologia, red. J. Bartminski, Lublin
2012, s. 293.

7 B. Baranowski, op. cit., s. 140-141; L. Pelka, op. cit., s. 76. W spotecznosci tradycyjnej wiatr byt
utozsamiany z dusza (E.E. JleBkuesckast, Buxps, [B:] Crassauckue opeenocmu. .., T. 1, c. 380) ukazujaca si¢
pod postacia stupa powietrznego, wiatru, smuzki dymu badz pary. H.E. ApanacbeBa, A.A. [InoTHuKOBA,
Bozoyx, [B:] ibidem, c. 402.
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6.3.2. Goscinny pan domu i przewodnik

Ludowe przekazy magiczne cz¢stokro¢ ukazuja zywiol wiatru jako pomocnika.
Po pierwsze, moze on wystepowaé w roli serdecznego pana domu troszczacego si¢

0 samotnego wedrowca’®

. Bohater przyjmuje w swej chacie glowng bohaterke
wyprawiajaca sie na poszukiwania wtasnych braci, a takze prosi matke’®, by ja nakarmita
T 451; Malinowski 1901: 227-228. Gdy z kolei pelni on role cudownego zigcia, podejmuje jadtem
I napitkiem brata porwanej przez siebie panny cvyc 552A; Tuxonpasos 1861: 10; Adanacses 1984: 306;
Pynueno 1869: 86, @ nawet udziela mu lekcji dmuchania w taki sposéb, aby doprowadzi¢
do ruiny pobliskie chaty oraz uczy go sztuki btyskawicznego przemieszczania sie, dzigki
czemu mezcezyzna jest w stanie rychlo dotrze¢ do swego krewnego cyc 5524; Tuxonpasos 1861
10, 12.
Ponadto spersonifikowany zywiot towarzyszy protagoniscie w podrdzy do miasta,

w ktorym znajduje si¢ jego wybranka T 400c; Malinowski 1900: 76; cf T 4008; Gryf I, z. 3, 1909: 77-78; CYC
552A; Jlesuenxo 1928: 392, jJak rowniez wskazania drogi dziewczynie usitujacej odnalez¢ braci
zakletych w kruki 1 451; Lorentz 1924: 692. Pojedyncze narracje dostarczajg ponadto przyktadu
wspolnej wedrowki zywiolu i1 bohaterki, niekiedy za siddme morze T 451; Gawelek 1910: 71,
ktorej kres stanowi szklana gora T 451; Malinowski 1901: 228. Wiatr staje si¢ wowczas
dla dziewczyny $rodkiem transportu:

Potem wziat Wiatr dziewczyng na swe plecy; zaszumial straszliwie i stanat

z dziewczyna w potowie szklanej gory. Gdy si¢ wysapat, rzekt do niej: ,,Tu na tej

wysokosci sita moja stabnie, bo tu coraz blizej stonca i coraz wigksze goraco, a gora

slizka, ze bez mojej pomocy nie wyleziesz, lecz ja zabralem ze sobg piéra z owych

kur [przyniesionych przez wiatr do chaty — A.Z.], bierz je i ktadZ na kazdym kroku

po jednem piorku, a ja ci dopomoge, ze wyleziemy na gorg. Tedy dziewczyna

rzucata pod nogi po jednem piorku i szta coraz wyzej, a gdy jej pidr nie stalo,

zawotata: ,,Wiatronku, Wiatronku, dopomagaj, bo ja sama nie dam rady. Tedy Wiatr,

co przez ten czas wypoczal, zebrat wszystkie sity i dopomogt jej wylez¢ na gore.
Tam staneli koto chaty zakletego kruka t 4s1; siewisski 1903: 80-81-

8 Do nadprzyrodzonych umiejetnosci bajkowego wiatru nalezy zdolno$¢ wyczucia obecnosci cztowieka
CYC 301A, B; Kapuayxosa 2008: 77; CYC 4001; Adanacses 1984: 306; CYC 552A; Tuxonpasos 1861: 10; Pyauenko 1869: 85; JleBuenko 1928: 392, 398; T 563;
Malinowski 1901: 223; CYC 563; Federowski 1897: 97, €O zbliza go pod tym wzgledem do innych bajkowych postaci
demonicznych, takich jak np. Stonce, Ksiezyc, Baba Jaga (K. Smyk, Wiatr, [w:] Stownik polskiej bajki. ..,
t. 3, s. 320) czy Kosciej Niesmiertelny. Na tej podstawie mozna zauwazy¢, ze bajka magiczna operuje
statym zestawem niektdrych cech przydzielanych rozmaitym istotom demonicznym i nadprzyrodzonym.
" Na marginesie powyzszych rozwazah warto doda¢, Ze tytulowy bohater, podobnie jak duch wodny
i le$ny, nalezy do istot posiadajacych rodzine. Zazwyczaj mieszka on wraz ze swoja matkg 1 a008; Gryf 1, 2. 1,
1909: 52; T 451; Malinowski 1901: 227-228; CYC 451: Tups 1969: 81 OFAZ Bratem cvc se3; fosposonscxuii 1891: 586 badZ Zona T 563; Malinowski
1901: 223; Kopernicki 1891; 28 W 0sobie kobiety w podesztym wieku T 400c; Malinowski 1900 75 lub mtodej panny cyc ss2a;
Tuxonpasos 1861: 10. Przyktadow wspolnego pozycia wiatru z przedstawicielka plci pigknej dostarczaja rowniez
Opowiesci Wierzeniowe T e521; Udziela 1898: 605
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Powyzszy cytat stanowi jednoczesnie przyktad asymilacji funkcji pomocnika i donatora
pelionych przez tytulowa postaé. Bywa takze, ze wiatr informuje dziewczyne,
ze na szklang goér¢ moze dostac¢ si¢ wytacznie ten, kto zdola wyrwaé mu trzy wlosy
Z glowy 1 uples$¢ z nich drabing. Panna moze wowczas liczy¢ na pomoc matki bohatera

pozbawiajacej go kosmyka z czupryny podczas snu cyc 451; Tupsi 1969: 82

Ryc. 30. L. Klavina, Northern wind (2013).

Co wigcej, wiatr w znacznym stopniu przyczynia si¢ do ocalenia panny przed
zguba z rak jego krewnego, gdy ten, powodowany uczuciem glodu, zamierza jg pozrec:
Chtop zrazu oblizat si¢, lecz gdy jej si¢ blizej przypatrzyt, rzekt: ,,E to macoszyne
wychowanie, dlatego to takie suche i za dobrg kure nie warte, ale c6z robi¢, jak kury
nie ma. I juz chciat jej koniec zrobi¢. Ale na dworze szumial Wiatr. Ten wszystko

styszat i ulitowat sie nad sierota, przynidst kure i to jeszcze oskubana t 4s1; siewisski 1903:
80-

Gdy za$ dowiaduje si¢ on o $mierci bohatera zgtadzonego przez smoka, wyrusza po zywa
i martwg wode, aby wskrzesi¢ go i uleczyé jego rany® 1 552 Kosiiski 1881: 225: CYC 552A; Adanacses
1984: 307; Pynweno 1869: 87. W tym celu wykorzystuje swe naturalne whasciwosci, dzigki ktorym
porzucone w morzu cialo mtodzienca zostaje zen wyjete 1 Wysuszone cyc 5524; fesuenxo 1928:

394.

80 Mianem ,,martwej” w kulturze ludowej Stowian okre$lano wode stuzaca do obmywania ciata zmarlego,
za$ szczegOlnie na terenie Bulgarii oraz Serbii réwniez t¢ znajdujaca si¢ w domu czlowieka podczas jego
$mierci. JI.LH. Bunorpanosa, Boda..., c. 387.
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Wplyw tytutowego zywiotu na stan zdrowia czlowieka znany byt rowniez wsrod
ludu. Dla przyktadu, na terytorium Homelszczyzny rzucano popidt na wiatr, aby wygnad
z ciata chorobe: ,,ecu peOEHOK HCTTyTaiCs, TO Opalid U3 IeYr MENeN U MPOCEHBATIHN Yepe3
pelieTo Ha 3acjOHKY: — BETep pasiye M ycio 0alae3Hb YHICE Imomyx 2021: 351. Z drugiej
strony mieszkancy wsi utozsamiali z tzw. ,,owianiem” przez wiatr, a wi¢gc kontaktem
ze ,,ztym powietrzem” liczne dolegliwosci, takie jak obted, zawroty glowy, paraliz,
opuchliny, a nawet $mier¢®. Podobne przekonania wynikaja poniekad z dokonywanego
przez Slowian podziatu pedéw powietrza na dobre, a nawet $wiete® oraz zle
i niebezpieczne, do ktérych nalezal przede wszystkim wicher®. Ponadto pozytywnie
waloryzowano z reguly wiatr potnocny, za§ negatywnie — potudniowy, czego zrodet
nalezy upatrywac¢ w symbolice zwigzanej z cytowang wczesniej mityczng opozycja gora-
dot.

Bywa takze, ze bajkowi pomocnicy w postaci wiatrow pelnig nieposlednig role
w zdobyciu nowego spotecznego statusu przez narzeczong protagonisty zakleta w zabe.
W ramach odpowiedzi na wypowiedziang przez bohaterke magiczng formute (,,byiinbie
BeTphl! PazHecuTe JTOCKYTOUKH U CIIEHTE CBEKOPY PYOAIIKy’ CyC 402; Adanacses 2, 1985: 263)
po uprzednim wyrzuceniu skrawkéw ptotna za okno otrzymuje ona wsparcie podczas
wykonywania zadan zleconych jej przez ojca miodzienca polegajacych na uszyciu
koszuli i dywanu cyc 402; Apanacses 2, 1985: 263-264 majacych na celu sprawdzenie jej gotowosci
do roli Zony 1 matki.

Z kolei w stosunkowo specyficzny sposob wiatr realizuje funkcje pomocnika
w ramach opowiesci magicznych, w ktorych znalazty odzwierciedlenie ludowe
wyobrazenia dotyczace wspomnianego zywiotu jako pierwiastka meskiego
posiadajacego moc zapladniania. Dowodu zyciotworczych potencji wiatru dostarcza
narracja, w ktorej za jego sprawg brzemienna staje si¢ carowna zamknieta w wiezy®*:

B HeBxoMm HapCcTB€, B HCBKOM TIOCYAApCTBC XWJI Lapb Ha HapCTBE, KaK CbIP
Ha CKaTCpTH. M Obuta Y HEro aoucpb. Taxkas packpacaBula, 4TO U B CBCTC

He ceimentb. OH moOamBancsa; 4ro0 He 3abanmoBanachk. M mocaigmi 10 B BBICOKY
Oamraro. M nBeph KaMEHIMKY 3AI0XKWIN. B 0THOM MecTe Mexay Kupmudei Obiia

81 K. Moszynski, op. Cit., s. 473; L. Pelka, op. cit., s. 84.

8 K. Moszynski, op. cit., s. 486.

8 A.A. ITnotaukosa, 0p. Cit.; E.E. Jlekuenckas, Buxps..., c. 379.

8 W spolecznosci tradycyjnej czesto komentowano nieslubng cigze dziewczyny za pomocg ironicznego
stwierdzenia zaktadajacego udzial wiatru w procesie reprodukcji. V. T.B. Kpatomkuna, Yyoecusie oemu
U UX NoseneHue Ha c8em 6 PYCCKUX HApOOHblX 6onueOHuix ckaskax Cubupu u [arsneco Bocmoka,
,,BecTHUK bypsarckoro rocynapctsenHoro yausepcutera. «Cepust «@unonorus»” 2009, Ne 10, c. 279.
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AbIpKa. U_ICJ'H:», OJHUM CJIIOBOM. U crana pa3 Ta Hap€BHa HABKOJIO TOH e, 1 HaayJsn
e BETCP 6p}0X0- Ilonecina ona MAapHS CYC 3021; Kapuayxosa 2008: 123; ¢f CYC 301B; Marseesa 1980: 84+

Chtopiec urodzony na skutek nietradycyjnego poczecia® w postaci kontaktu panny
i wiatru, czesto utozsamianego z sila boska®®, zostaje obdarzony niezwyktymi
zdolno$ciami, w szczegdlnosci nadludzkimi mozliwoéciami fizycznymi®’. Przywotana
opowies¢ realizuje popularny w bajce magicznej motyw dotyczacy cudownego przyjscia
bohatera na $wiat, m.in. za sprawg potraw spozytych przez jego matke (np. groch, ryby)

badz zwigzku kobiety 1 zwierzgcia (np. niedzwiedzia lub Iwa).
6.3.3. Dysponent cudownych obiektéow

W opowiesciach magicznych wiatr rOwnie czgsto wystgpuje w roli donatora.
Zanim jednak mowa bedzie o przekazywanych przez niego darach, warto poswieci¢ nieco
miejsca na komentarz dotyczacy okoliczno$ci pierwszego spotkania gtéwnego bohatera
z personifikacja wspomnianego zywiolu. Dochodzi do niego bowiem z powodu
rozwiania maki niesionej przez niego z mtyna lub pozyczonej od sasiada T s63; Kopernicki 1891
27; Malinowski 1901: 222; CYC 563; Yepmommes 1901: 10, PO CZym protagonista wyprawia si¢
na poszukiwania sprawcy owego nieszczescia, od ktorego otrzymuje zadoscuczynienie
za wyrzadzone straty. Motyw chtopa wypatrujacego wiatru po §wiecie pojawia si¢ takze
w narracjach o charakterze wierzeniowym. W jednej z nich spersonifikowany zywiot
wynagradza mezczyZnie uczyniong przez siebie szkode polegajaca na zerwaniu strzechy
1 wrecza mu choragiewke stuzaca jako ochrona przed tego typu zdarzeniami T 6521; Udziela
1898: 605.

Na podstawie pierwszej czgsci rozpatrywanych opowiesci czarodziejskich
mogtoby si¢ wydawaé, ze wiatr bedzie pelnit w nich raczej role przeciwnika anizeli
darczyncy. Niewykluczone jednak, Zze rozwianie maki nastgpito w sposob przypadkowy
I niezamierzony, w wyniku dziatalno$ci typowe;j dla tytutowego zywiotu. Co wigcej, silny
podmuch jest w stanie wywola¢ sam diabet dopuszczajacy sie psot wzgledem

przypadkowych przechodniow:

8 Na temat przyktadow niezwyklego macierzynstwa w polskiej bajce ludowej v. E. Serafin, Posta¢ matki
w ludowych bajkach magicznych (na przykladzie tematu cudownego macierzyhistwa), [W:] Wspéiczesne
badania nad folklorem i literaturq rosyjskq. 30 lat torunskiej rusycystyki, red. B. Zejmo, 1. Rzepnikowska,
Torun 2017, s. 39-49.

8 V. B 4. Iponn, Hcmopuueckue kophu. .., c. 42.

87 W przekazach wspomnianego typu protagonista moze zosta¢ uznany za przyklad odmityzowanego
herosa. Cf A. Golebiowska-Suchorska, Herakles / Mocarz, [w:] Stownik poliskiej bajki..., t. 2, s. 61-63.
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Jedna biédna baba posta do miasta i kupita se troch¢ maki w miarecce jg niesta.

A leciat dyadbol w powietrzu i taki strasny wiater robiul, ze wsycke make babie

Z miarecki wydmuchat.

Jak dyabot przysed do piekta, Lucyper sie go pyta:

—,,No i coze$ dzisiak zwojowat?”

Dyabot odpedziat:

— ,,.Babiem make wydmuchal, co sobie dzisidk na targu kupita” t s63; $wictek 1893: 341.
Cytowana opowies¢ do pewnego stopnia nawigzuje do ludowych przekonan, zgodnie
Z ktérymi nieczysty posiadat zdolnoéé wcielenia si¢ w wietrzny wir®®, za$ jako skuteczna
metod¢ ochrony przed nim uwazano rzucenie wen N0Zem T 6520; Knoop 1894: 723; Ciszewski 1887: 7;
Tpansmxosa, Pasymosa 2009: 131 1ub wbicie go w drewno: ,,W czasie roboty w polu, gdy powstanie
mocny wiatr, a osobliwie gdy zadmie gwattowny wicher, chtop, dla oddalenia zlego
ducha, zatyka swoj néz lub kozik w drzewo od ptuga. W domu woéwcezas bedac, zatyka
goly n6z w prog lub w szpary §cian” kolerg 1982: 12. Znane jest ponadto podanie
wierzeniowe opisujace losy czarownika zakletego w silny wiatr, usitujacego pod ta
postacig odebra¢ mtodziencowi jego wybranke oraz zniszczy¢ ich domostwo. Me¢zczyzna
chwyta wowczas ndz i ciska nim w przeciwnika, przybijajac go do okna lub drzwi komory

dla nowozencow®®

T 6520; Kolberg 1982: 13. Bywa rowniez, ze w tego typu opowiesciach wiatr
pojawia si¢ w postaci antropomorficznej i zrywa naprawiang przez gospodarza strzeche
T 6520/T 6521; Udziela 1898: 605-606 badZ nie pozwala mu przemtynkowac zboza w stodole T es20;
Gawelek 1910: 57. PO otrzymaniu od niego ciosu nozem gosci go w Swej chacie, a zarazem
poucza, ze nie nalezy ingerowa¢ w jego dziatalno$¢ przewidziang przez Bozy plan.
Zgodnie z ludowymi przekonaniami niektorzy ludzie stajg si¢ bowiem wiatrem na cate
swe zycie z wyroku sity wyzszej®®. Wiadze nad tytutowym zywiolem posiada zatem
zaréwno Bog, jak i diabet®,

Bywa, Ze tozsamos$¢ istoty przemieniajgcej si¢ w wiatr pozostaje nieznana, przez
co mozna jedynie domniemywaé, ze towarzyszem chiopa w drodze do domu jest
przedstawiciel sity demonicznej wykorzystujacy swe wlasciwosci w celu przewrdcenia
gospodyni zapraszajacej go do srodka T 4063; Lorentz 1905: 20. Podobny przypadek dotyczacy

staranowania czlowieka przez psotny zywiot zostal zanotowany w jednej z opowiesci

wierzeniowych: ,,«Bexop, Bexop, 3aBeil X0xon!» — CKaXyT, KOTJa BUXOPb YBHJSAT.

8 W kulturze tradycyjnej gwattowny wiatr czesto przedstawiany byt jako zwiastun lub hipostaza istot
demonicznych, takich jak m.in. wodnik, leszy, diabel, rusatka, domowik, polny, szulikuny czy upior.
Z kolei ,,taniec wichru”, a wigc wir powietrzny, odnosi si¢ do demonicznych konotacji przypisywanych
rozrywkom muzycznym.

8 Cf K. Moszynski, op. cit., s. 474.

% J. Bartminski, G. Bagczkowska, K. Prorok, Wiatr, [w:] Stownik stereotypow...,s. 311.

%1 V. G. Baczkowska, Ludowy duch wiatru, ,,Akcent” 1986, nr 4 (26), s. 56-57.
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l'oBopsiT, 6aba Ha xoaMe cTOsIa U TOBOPUT: «Bexop, Bexop, 3aBeil xoxon!» A OH Kak
3aBbET, U BHU3 TOJIOBOM €€ MOCTaBUJI, 101 XOJIMOM. A TTOTOM MY>KUKH €€ BBITACKUBAIN
Yepenanosa 1996: 48. WWarto jednoczesnie doda¢, ze w porzekadtach ludowych gwattowny wiatr
stanowi oznake diabelskiego wesela®: | Hy, Bo korja yparaHHEi BeTep BECHOM
C TIOBAJIKOH JIEPEBHEB, TO MECTHBIC TOBOPAT: «Y uepTel cBaab0a UACT!»” Muomyk 2021: 162;
of Jlpannmxosa, Pasymosa 2009: 131. Podobne okreslenia funkcjonowaly rowniez wsrod

mieszkancow polskich wsi®.

Ryc. 31. Ilustracja do biatoruskiej bajki Buxpeswie nooapxu (autor nieznany, data powstania nieznana).

W dalszej czgsci analizowanych przekazow bajkowych spersonifikowany zywiot
obdarowuje bohatera cudownym przedmiotem pozytywnie wplywajacym na komfort
jego zycia lub niezbednym do wykonania zadania istotnego z punktu fabularnego. I tak
dziewczynie poszukujacej swych braci wrecza klucz do szklanej gory T 4s1; Lorentz 1924: 692,
za$ mlodzienca zmierzajacego do wybranki wyposaza w niezwyktego konia cyc ss2a;
Jlemuenxo 1928: 394 posiadajacego niekiedy osiem kopyt cyc 552A; Jesuenco 1928: 399. Z Kolei
w ramach przeprosin za rozwianie maki nalezacej do protagonisty przekazuje mu
rozmaite przedmioty lub zwierz¢ta powigkszajgce jego stan posiadania (T 563 /

CYC 563). W ten sposéb biedak staje si¢ wiascicielem OwWCy Malinowski 1901: 223, KOzy

2 Do niezwykle popularnych przesadow nalezy takze przekonanie, ze silny wiatr towarzyszy $mierci
samobojcy, w szczegblnosci wisielca (v. B. Baranowski, op. Cit., s. 144), a takze innych osob zmartych
nagla $miercig oraz czarownikow (K. Moszynski, op. cit., s. 483). Wierzono przy tym, ze wicher wiejacy
0 godzinie dwunastej w potudnie zwiastuje diabla jadacego na suicydencie yepenanosa 1996: 46-

% L. Pelka, op. cit., s. 86. Na terenie Ukrainy i Bialorusi wicher traktowano réwniez jako zwiastun wesela
wiedzmy. E.E. JleBkueBckas, Buxpso...
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Kopernicki 1891: 28; JloGpoBombckuii 1891: 587, barana powasos 1887: 278; Federowski 1897: 97; Pynuenko 1870: 129
lub Kury saioni 1903: 375 sypiacych pieniedzmi®. Niekiedy zostaje powiedziane wprost,
ze monety zostajg wydalone przez niezwykte zwierze. Przywotany motyw mozna zatem
odczyta¢ w kategoriach symbolicznego traktowania nieczystosci (w tym ekskrementow)
jako zlota i bogactwa w kulturze ludowej®. Bohater otrzymuje rowniez od wiatru
samonakrywajacy si¢ obrus malinowski 1901: 223-224, ztotg torbe, ktora karmi 1 poi pymuenxo 1870:
127, niekonczacy sie kawatek chleba powanos 1887: 278, Zarna mielagce dowolng ilo$¢ maki
JloGposomsexnii 1891: 586 OTAZ TOZ Poanos 1887: 278-279 1 StOIIK Federowski 1897: 97 spetniajacy wszelkie
zyczenia.

Jednoczeénie wiatr-donator stoi na strazy bajkowego wymiaru sprawiedliwosci,
przekazujac protagoniscie $rodki umozliwiajagce wymierzenie kary postaciom
zdobywajacym w nieuczciwy sposéb nalezace do niego czarodziejskie przedmioty®
(T 563 / CYC 563): kije samobije saloni 1903: 376; Federowski 1897: 97, bebenek kopernicki 1891: 28;
Pyuenko 1870: 132; Jlenuenko 1928: 429, TOZ Pomanos 1887: 278-279 badz ztotg torbe nosposomscxuii 1891: 588-500
zamieszkiwane przez nadprzyrodzone istoty, w tym diably kopemicki 1801: 28 obijajace
ztodziei. Moralizatorski wymiar przytoczonych narracji zostaje ukazany za sprawag
tytulowego bohatera ostrzegajacego biedaka przed konsekwencjami wizyt w karczmie
Pymuenxo 1870: 129, bowiem jego niepostuszenstwo skutkuje odebraniem mu rzeczonych
skarbow przez rabusidéw. Wowczas on sam na polecenie wiatru staje si¢ obiektem ataku
milodziencoéw znajdujacych sie w bebnie pyenco 1870: 131, @ Nawet otrzymuje od swego
darczyfcy grozby smierci T 563; Malinowski 1901: 223-224. W Swietle bajkowej aksjologii owa
gwattowna reakcja donatora® wydaje sie jednak w pelni uprawniona, gdyz stanowi

zastuzong kare¢ za lekkomyslno$¢ protagonisty.

% Ponadto w opowiesci zaklasyfikowanej jako bajka magiczna, lecz de facto prezentujacej cechy narracji
ajtiologicznej, do daro6w wiatru nalezy rowniez czarodziejska torba petna monet T s63; wierzchowski 1892: 77

% J.S. Wasilewski, Tabu, Warszawa 2010, s. 312-313.

% Wiatr nalezy do kategorii za§wiatowych postaci karcacych bohatera za niewlasciwe zachowanie, wérod
ktorych znajduja si¢ rowniez istoty boskie oraz demoniczne, np. diabet. O. Zadurska, Kara, [w:] Stownik
polskiej bajki..., t. 2, s. 127. Jednoczes$nie w rozpatrywanych narracjach podwojnie realizuje si¢ funkcja
kompensacyjna bajki magicznej: po pierwsze, gldwny bohater ubogi w zasoby materialne otrzymuje szanse
na zycie w dostatku dzigki czarodziejskim przedmiotom, po drugie za$ umozliwiajg mu one ukaranie
sprawcOw kradziezy, a wigc zaspokajajg poczucie sprawiedliwosci ich odbiorcy. V. A. Golebiowska-
Suchorska, Dary wiatru pétnocnego, [w:] ibidem, t. 1, s. 394.

% Warto doda¢, ze w bajce magicznej tytutowy zywiot jawi sie niekiedy jako stworzenie kaprysne i skore
do gniewu. Charakteryzuje go sklonnos¢ do ulegania dobremu badz zlemu nastrojowi w zaleznoSci
od pogody T 400c; Malinowski 1900: 75. ST0g0$¢ Zywiotu zostaje potwierdzona przez dziewczyng bedaca jego zong
CVYC 552A; Tuxonpasos 1861: 10-
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6.3.4. Porywacz dziewczat

Mniej popularny jest w bajce magicznej wizerunek wiatru pelnigcego funkcje
przeciwnika. Spersonifikowany zywiol, podobnie jak wodnik i leszy, ma w zwyczaju
porywanie kobiet%, aby pojaé je za Zony cyc ss2a; Aganacses 1984: 305; Aganacses 2, 1985: 240; Pysterko
1869: 85; cf Txompasos 1861: 10; Pomanos 1901: 238; CYC 301B; Kapuayxoea 2008: 75, 77. VWSpomnianym aktom
towarzysza niekiedy grozby $mierci oraz zrujnowania domostwa kierowane pod adresem
brata panien cyc ss2a; Aganacses 1984: 305 Wskazujace na niszczycielskie predyspozycje
tytutowego zywiotu. Z tego powodu jego nadejsScie zwiastujg roéwniez inne zjawiska
atmosferyczne, takie jak gwattowna zamie¢ oraz niebo zasnute ciemnymi chmurami:

B oawH npexpacHbIil MaliCKuil IEHb CTaN YTOBAPUBATH WX, YTOO OHH ITOIILIN B CaJ
nporyisatbes. [lomum oHM B canx ryisaTh. Bapyr nogHsuiace Oypsi, BUXOph, 3aliljia

YyepHas Tyda; MMOAOEraloT OHM K MapaaHOMy KpbUIbIy. BIpyr BUXOph 3aBepred,
CXBATHJI CTAPIIYIO CECTPY M YHEC CYC 552A; Xynsxos 1964: 132.

Wicher przynosi réwniez ze soba cudownych zigciow w postaci zwierzat: kruka, kota
i sokota porywajacych dziewczeta cyc 5524; Maraii 1940: 66. MOtyw pochwycenia panny bywa
rowniez przedstawiany w formie elementu niezbednego na drodze socjo-kulturowej
inicjacji bohaterki. Wowczas wiatr wiezi jedng z siostr, za§ druga uwalnia ja dzieki
rozwigzaniu trzech zadanych jej zagadek (CYC —480A**). Wérod ludu popularne sg
z kolei opowiesci na temat porwania przez wiatr dziecka pozostawionego w tazni, ktore
w konsekwencji doznaje uszczerbku na zdrowiu psychicznym i sprawnosci intelektualne;j
Tpannnkosa, Pasymosa 2009: 117

Sposréd  uwzglednionych w  niniejszym rozdziale bajkowych duchow
przyrodniczych wizerunek wiatru cechuje najwyzszy stopien ambiwalentnos$ci: z jednej
strony bowiem mowa jest o demonicznym porywaczu dziewczat oraz niszczycielu
wiejskich domostw, z drugiej zas o wytrwalym przewodniku i taskawym darczyncy.
Wspomniana niejednoznaczno$¢ niewatpliwie wynika z przeciwstawnych wlasciwosci
przypisywanych owemu zywiotowi zardwno w kulturze ludowej, jak 1 licznych
mitologiach $wiata, mianowicie boskiej mocy tworczej oraz sity destrukcyjnej. Poniewaz

jednak w opowiesciach czarodziejskich wiatr w znacznym stopniu podlega procesowi

% W opowiesciach magicznych wiatr moze ponadto wystepowaé jako hipostaza innych bajkowych
porywaczy: smoka, Koscieja Niesmiertelnego oraz ptaka. Wtadimir Propp wyjasnit owo zjawisko utratg
przez tytutowego bohatera jego zwierzecej lub demonicznej postaci. B.S. Ilponm, Xcmopuueckue kophu. . .,
c. 218. Kwestie ambiwalentnej natury wiatru w rosyjskiej bajce magicznej omowita rowniez m.in. Tatjana
Sawieljewa. Badaczka pomija jednak pelniona przez niego funkcj¢ donatora. T.B. CaenbeBa, Bemep
KAK UppayuoHanbHblil. KOMROHEHM PYCCKOU (DONbKAOPHOU KApMumsbl Mupd, ,,] OpU30HTHI IUBUIN3ALNN”

2020, Ne 1 (11), c. 227-228.

265



antropomorfizacji, o jego nadprzyrodzonej proweniencji czg¢stokro¢ $wiadcza przede
wszystkim niezwykle umiejetnosci, typowe dla niego dziatania oraz nadnaturalne
rozmiary w najwigkszym stopniu umozliwiajgce identyfikacje tej postaci.

—

Majac na uwadze powyzsze rozwazania, mozna stwierdzi¢, ze w bajkowych
wizerunkach duchéw $rodowiska naturalnego odbijaja si¢ liczne echa opowiesci
wierzeniowych na ich temat. Wptywy te najsilniej przejawiaja si¢ w mniej lub bardziej
szczegdlowych charakterystykach powierzchownosci, miejsca zamieszkania oraz relacji
tych demonoéw z otoczeniem, nadawaniu im rozmaitych, niejednokrotnie tabuizowanych,
nazw, a szczegoélnie — w opisach dotyczacych ich nadprzyrodzonych zdolnosci, jak
réwniez typowych dla nich zachowan 1 aktywno$ci. Jak si¢ wydaje, najbardziej
zauwazalnym transformacjom majacym na celu przystosowanie przywotanych postaci
do regut gatunkowych narracji magicznych poddany zostat ludowy wizerunek wiatru, za$
w znacznie mniejszej skali proces ten dotkngt wodnika i leszego. Niewykluczone,
ze zalezno$¢ ta posiada zwigzek z widzialng, a wigc tatwiejsza do zidentyfikowania
postacig straznika wod 1 opiekuna lasow.

Ponadto warto podkreslié, ze w bajce czarodziejskiej kazdy sposrod
wymienionych bohaterow pelni istotng rolg w procesie spoteczno-kulturowego
dojrzewania protagonisty, nawet jesli jest nim cztowiek w podesztym wieku. Okazywane
przez nich niezadowolenie, nierzadko skutkujace natozeniem dotkliwej kary, dotyczy
zazwyczaj niestosownego pod wzgledem moralno-obyczajowym zachowania gtowne;j
postaci, np. lenistwa, arogancji, picia wody wprost ze zrodla 1 naduzywania alkoholu,
atakze samowolnego $cinania drzew w lesie, tj. nieposzanowania dobr natury
i zlekcewazenia zasad obowigzujacych w orbis exterior. Podobne motywy o wyraznie
moralistycznym zabarwieniu zblizaja tytulowe postacie do ich wierzeniowego
pierwowzoru, zgodnie z ktorym uzalezniaja one swoj stosunek do czlowieka
od prezentowanej przez niego postawy etycznej, a takze nastawienia wobec $wiata

przyrody 1 panujacych w nim regut.
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Rozdzial VII
Diabel

— Pozwol, wielmozny wladco, ze sam si¢ podpisze, nie
bedziesz musial sie trudzi¢ — rzekt klucznik.

Stary diabel, nie podejrzewajgc podstepu, podal mu
opastg ksiege z duszami, a klucznik napisal w niej
wielkimi literami: ,,JEZUS CHRYSTUS”.

Duszysko to przeczytato, zawylo przerazliwym glosem,
wbito sobie pazury w leb, a potem z okropnym wrzaskiem
uniosto sie w gore i w okamgnieniu znikneto.

W wierzeniach ludowych diabel powszechnie uznawany jest za najbardziej
reprezentatywna istot¢ demoniczna, ktorej wizerunek znacznie ewoluowat na przestrzeni
dziejow pod wptywem nauczania Kosciota. W konsekwencji doprowadzito to do istotnej
zmiany petnionej przez czarta funkcji. O ile bowiem poganskie biesy, zwane rowniez silg
nieczysta, glownie przysparzaly czlowiekowi cierpien fizycznych poprzez duszenie,
wysysanie krwi lub zsytanie chordb, to zgodnie z teologia chrzescijanska diabel badz
szatan jako odwieczny przeciwnik Boga stat si¢ najwigkszym zagrozeniem dla ludzkiej
duszy?, na ktora pragnat sprowadzi¢ wieczne potepienie. Zaréwno w stowianskim
folklorze wierzeniowym, jak i bajkowym posta¢ diabla traktowana jest w sposob
niejednoznaczny, bowiem z jednej strony nazwa ta i jej podobne moga odnosi¢ si¢
do ogotu przedstawicieli sity nieczystej, z drugiej za$ oznacza¢ konkretng postaé
demoniczng charakteryzujaca si¢ zestawem mniej lub bardziej indywidualnych cech
pozwalajacych na jej identyfikacje®.

Problem ten pojawia si¢ rowniez w przypadku bajki magicznej z udziatem
tytutowej postaci. Wobec wspomnianego demona, w narracjach polskich najczescie)
okreslanego mianem diabta, za§ w opowiesciach wschodniostowianskich — czarta,

uzywane s3 rozmaite okreslenia zastepcze, w tym eufemistyczne, takie jak: ,bies”,

L A. Kivirihk, Listopadowe porzeczki, przet. A. Michalczuk-Podlecki, Krakow 2021, s. 160.

2 L. Pelka, Polska demonologia ludowa, Poznan 2020, s. 240-241.

3 EJI. bepesosuu, JL.H. Bunorpamosa, Yepm, [B:] Cnasanckue Opesnocmu. DMHOIUHLEUCMIUYECKUL
cnoeapw, T. 5, pea. H.U. Toxacroit, Mocksa 2012, c. 519.
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Hkusy”, ,,zty”, .. zty duch”, ,,szatan”, ,,przeklety” (Cf ros. ,,okasmika” cyc 613; Xymsos 1964: 74,
ukr. ,,IPONIACHUK” CYC 613; Koponosuu 1968: 203), ,,Nieczysty” oraz ,,pan”, rzadziej ,,dziadek”
(z uwagi na wiek) cyc 3134; Jlosposomexnii 1891: 577, »,Strach” lub ,,antychryst™*. Identyfikacje
tej postaci utrudnia nadawanie niektorych sposrdd tych nazw réwniez innym istotom
demonicznym lub potdemonicznym, w szczegdlnosci wodnikowi (utopcowi), leszemu®
I czarownikowi. Zwigzane jest to nie tylko ze wspomniang wyzej tendencja ludu
do utozsamiania diabta z wszelkimi reprezentantami ztych mocy, lecz takze z czgstym
przejmowaniem przez niego w bajce rol oraz funkcji wlasciwych w szczegodlnosci wyzej
wymienionym postaciom®.

Bajkowy czart rzadko natomiast zostaje obdarowany imieniem wlasnym,

np. ,,Boruta”’

oraz ,,Rokita” w opowiesciach polskich czy ,,JOna — 6e33akoHHbIHi yepT”
CYC 313A; Pomanos 1887: 55 W jednej z narracji biatoruskich. Sporadycznie diabel bywa
okreslany obcym czlowiekiem cyc 313A; JoGposomsckmii 1891: 573, CO moze stanowi
konsekwencje regut gatunkowych opowiesci czarodziejskich, zgodnie z ktorymi gtowny
bohater zazwyczaj natychmiast orientuje si¢, jakiej istocie nadprzyrodzonej przyszto mu
stawi¢ czota. Z tego powodu imi¢ nieczystego traktowane w kategoriach tabu pojawia si¢
najczesciej w podaniach wierzeniowych i rozmaitych relacjach ludnos$ci wiejskiej
postugujacej sie¢ podobnymi sformutowaniami (zob. ros. ,,ne marm’®).

Zarowno polskie, jak 1 wschodniostowianskie bajki magiczne najbardziej liczne
pod wzgledem liczby wariantow z udzialem czarta jako prymarnej postaci demoniczne;j
zgromadzone zostaty w ramach watkow T 330A ,,Kowal 1 diabli (Smier¢ na gruszy)” /
CVYC 330A ,,Connar (xy3uen) u yept (Cmepts)” oraz T 330B ,,Stary zotnierz i diabli” /
CYC 330B ,,Ueptu u Cmeprts B panue (memike)” (ATU 330 ,,The Smith and the Devil”).
Diabet zostaje w nich pokonany i zmuszony do ucieczki za pomocg czarodziejskich

przedmiotow przez sprytniejszego od siebie bohatera, zazwyczaj Zzotnierza lub kowala.

4 Cf E. Mastowska, Przeobrazenia semantyczne polskich gwarowych nazw diabta, [w:] ,,Studia z Filologii
Polskiej i Stowianskiej”, t. 24, Warszawa 1987, s. 77-90.

5 Niekiedy w bajce zdarza si¢ sytuacja odwrotna, np. ,straznik lesny” okazuje si¢ by¢ nie leszym,
lecz diablem CyC 313A; Kolberg 32, cz. 4, 1962: 155.

® V. K. Moszyfski, Kultura ludowa Stowian, cz. 2. Kultura duchowa, t. 1, Krakow 1934, s. 710;
J. Lugowska, Obrazy diabta w réznych gatunkach opowiesci ludowych, [w:] Diabet w literaturze polskiej,
red. T. Blazejewski, £.6dz 1998, s. 5-6; . A. PazymoBa, Ckasxa u bviiuuxa (Mughonocuueckuti nepconasic
6 cucmeme dcanpa), IletpozaBoack 1993, c. 79; v. D.B. [lomepanneBa, Mugonocuueckue nepconasicu
6 pycckom goavkiope, Mocksa 1973, c. 118.

7 Diabta o tym imieniu wyobrazano sobie w sposdb dwojaki. Za sprawg opowiesci publikowanych przez
Kazimierza Wojcickiego spopularyzowany zostat wizerunek Boruty — szlachcica, za§ Oskar Kolberg
dowiodt, Ze prymarnym wizerunkiem owego biesa jest posta¢ Niemca. M. Rozek, Diabel w kulturze
polskiej. Szkice z dziejow motywu i postaci, Warszawa — Krakow 1993, s. 152-153.

8 E.JI. Bepesosuu, JI.H. Bunorpanosa, op. Cit.
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W watkach tych, jak wskazuja nadane im tytuty, nieczysty niejednokrotnie towarzyszy
$mierci, przy czym pojawia si¢ zwykle przed jej nadejsciem. Moze on rOwniez przegrac
walke z protagonistg opartg gidwnie na sile fizycznej. Zazwyczaj dochodzi do niej
wowczas, gdy gldowny bohater otrzymuje zlecenie wypedzenia piekielnikow z zajetego
przez nie budynku gospodarczego lub mieszkalnego, w szczegdlnosci mtyna oraz zamku,
za$ za wykonanie zadania zostaje sowicie wynagrodzony (T 371 ,,Zaklgty mtyn”, T 650
,Herakles (miody sitacz)” (ATU 650A ,Strong John”), niekiedy réwniez T 326
»Poszukiwacz strachu” (ATU 326 ,,The Youth Who Wanted to Learn What Fear Is™)).

Diabet jest rowniez postacig charakterystyczng dla watkow, w ktorych w ramach
Kilku- badz kilkunastoletniej shluzby wymaga od protagonisty wykonywania
standardowych prac w jego siedzibie, w tym dogladania dusz gotujacych si¢ w kottach
(T 361 ,,Parobek w piekle (Bear-skin, Barenhduter)” (ATU 361 ,,Bear-skin”), CYC 475
»Ha cimyx06e B any” (ATU 475 ,,The Man as Heater of Hell’s Kettle”)) lub poddaje go
probie, catkowicie zakazujagc mu dbania o higieng (CYC 361 ,Heymoiika”
(ATU — zob. wyzej)). Bywa rowniez, ze nieczysty prosi muzykanta o granie na piekielnej
zabawie lub weselu (CYC —677** | Ckpumad (rapMoHHCT) y uepredl (B amy)”)
lub przyjmuje w swych wlosciach biedaka ofiarujacego mu chleb badz stoning
(CYC 480C* ,Xneb, mocraBneHHsli B ax’). W innych opowiesciach pomaga on
bohaterowi w pracy lub wskazuje mu miejsce, w ktorym bogacz ukryt swoje pienigdze
(CYC 362* , Jlobpota uepta”) lub wspiera mezczyzng zdradzanego przez wlasng zong
W realizacji robot zleconych mu przez jej kochanka, za$ jego samego porywa do piekta
(T 465A ,,Maz przesladowany z powodu pigknej zony” (ATU 465 ,Man Persecuted
because of his Beautiful Wife”)). Niekiedy za$ sam czart petni stuzb¢ u biedaka badz
drwala w ramach kary za kradziez lub wyrzucenie nalezacego do niego pozywienia
(T 651 ,Diabetl parobkiem”). W wariantach realizujagcych wymogi gatunkowe bajki
magicznej demon nie czyni swemu gospodarzowi krzywdy, poprzestajac na obdarowaniu
go bogactwem nalezacym do zamoznego pana.

Zdecydowanie skromniej prezentuje si¢ zbior watkéw, w ktorych diabet wehodzi
w interakcje z postaciami kobiecymi. W narracjach tych najczesciej dochodzi do proby
porwania dziewczyny, a w konsekwencji odebrania jej duszy. W tym celu demon wciela
si¢ w amanta zwabiajgcego pann¢ na wspolne tance (T 306 ,,Krdlewna i zdarte w tancu
buciki” (ATU 306 ,,The Danced-out Shoes”)) badz zjawia si¢ przed nig w charakterze
narzeczonego (niektore warianty T 479 ,Dziewczyna wychodzi za diabla”). Z kolei

wytacznie w bajce ukrainskiej 1 biatoruskiej obecny jest motyw zaprzedania czartowi
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corki przez jej ojca nieswiadomego swego czynu. Pannie udaje si¢ jednak szczgsliwie
uciec z pomocg owiec (CYC 313F*  Uynecnoe OerctBo” (ATU 313 ,,The Magic
Flight”)). Z drugiej strony, dziewczyna moze zosta¢ $§wiadomie sprzedana ztemu przez
wlasnego rodzica, jak ma to miejsce w jednym z wariantow watku T 706 ,,Salvatica”
(ATU 706 ,,The Maiden Without Hands”). Demon po kilku nieudanych prébach zdobycia
swej ofiary postanawia nastgpnie usmiercic jej ojca.

Co wazne, diabet najczesciej sposréd wszystkich demondw obecnych w bajce
magicznej wystepuje jako bohater fakultatywny wymiennie z rozmaitymi istotami
nadprzyrodzonymi, co $wiadczy po pierwsze o uniwersalnosci jego wizerunku®,
po drugie za§ o wyzej wspomniane]j tendencji do przejmowania funkcji wlasciwych
innym postaciom wierzeniowym. Owa opcjonalnos$¢ obecno$ci czarta w opowiesciach
czarodziejskich zostata, jak si¢ wydaje, najlepiej wyeksponowana w ramach narracji,
w ktorych wystawia on na probe pasierbice i jej przyrodnig siostre, przy czym pierwszej
z dziewczat, zmyslnej i pracowitej, przekazuje zdobne ubranie, zas leniwa i dufna corka
macochy ginie z jego rak (T 480C ,,Dwie siostry i diabel”, CYC 480, CYC —480C**
»Mauexa u mamuepuna’ (tytut wspdlny dla obu wschodniostowianskich typow
bajkowych; ATU 480 ,,The Kind and the Unkind Girls”)). W polskich wariantach zamiast
nieczystego moze bowiem pojawi¢ si¢ Matka Boska, Chrystus, $w. Jézef, anioty
| spersonifikowane dwanascie miesiecy, w rosyjskich — Morozko, Baba Jaga, leszy,
niedzwiedz, wilk 1 ozywiony konski czerep, za§ w ukrainskich — trupia glowa.

Kolejnych przyktadéw wymiennosci diabta z innymi postaciami demonicznymi
dostarczajg narracje magiczne, w ktorych podobnie jak wodnik (rzadziej czarownik) zada
on od spotkanego mezczyzny jego syna, gdy za$ ten doro$nie, zleca mu szereg trudnych
zadan. W ich wykonaniu pomaga bohaterowi corka demona, po czym para decyduje si¢
na ucieczke z piekielnego krolestwa (T 313A ,,Ucieczka (Dziewczyna ulatwia bohaterowi
ucieczke)” / 313A ,,Uynecnoe 6erctBo” (ATU 313 ,,The Magic Flight”)). Jako wariacj¢
na temat powyzszych opowiesci nalezy potraktowac niektore realizacje watku T 400C
,»1rzy noce meczarni” (ATU 400 ,,Man on a Quest for His Lost Wife”), w ktorych,
co prawda, obecny jest motyw zaprzedania biesowi mlodzienca, ten jednak unika

czekajacych go obowigzkow dzigki wlasnej zmys$lnosci lub wsparciu innych bohaterow.

9 Zjawisko to slusznym komentarzem opatrzyt Ulo Valk, piszac: ,,Zastapienie ogra, olbrzyma lub innej
bestii diabtem pokazuje, ze w wielu opowiesciach przejat on rolg przeciwnika w okresie rozprzestrzeniania
sie chrzescijanstwa w Europie”. U. Valk, Devil, [in:] The Greenwood Encyclopedia of Folktales and Fairy
Tales, vol. 1, ed. by D. Haase, Westport — London 2008, p. 264.
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Zty, w innych wariantach zastgpowany przez spersonifikowany wiatr lub mroz,
Boga badz §w. Piotra, przekazuje ponadto protagoniscie cudowne przedmioty w zamian
za produkty spozywcze dostarczone do piekta (T 563 ,,Dary wiatru pdinocnego”
(ATU 563 ,,Table, Donkey, and Stick™)) badz ofiarowuje zaczarowane skrzypce, gdy ten
odda mu cze$¢ lub zagra do tanca, w przeciwienstwie do zebrakéw oddajacych ow
instrument za otrzymana jatmuzne (T 592 ,,Magiczne skrzypce” / CYC 592 ,Uynecnas
ckpunka” (ATU 592 ,,The Dance Among Thorns”)). Bywa réwniez, ze protagonista
samodzielnie, postugujac si¢ podstepem, odbiera cenne obiekty stanowigce wlasnos$c
wadzacych si¢ biesow (w niektorych wariantach — duchéw lasu, braci lub mtodziencéw),
po czym wyrusza W $§wiat (CYC 518 ,,O6manyteie ueptu (nemme)” (ATU 518 ,,Men
Fight over Magic Objects”)). Czart, zamiast ptakow, zwierzat lesnych lub dziewczat
| parobkow, pojawia si¢ ponadto w gronie swych piekielnych pobratymcow w watku
CYC 613 ,IlpaBga u KpuBma” (ATU 613 ,,The Two Travelers”), ktérych rozmowe
podstuchuje biedak pozbawiony uprzednio oczu lub rak przez wlasnego brata
badz znajomego. Poznawszy dzigki temu sposoby na odzyskanie zdrowia i zaradzenie
rozmaitym ludzkim nieszczgsciom, bohater podwyzsza swoj status spoteczno-materialny.
Z kolei w polskich opowieéciach mlodzieniec wydobywa od diabla cenng wiedze
za posrednictwem postugujacej u niego dziewczyny (T 461 ,, Trzy wlosy z glowy diabta”
(ATU 461 ,, Three Hairs from the Devil’s Beard”)), przy czym warto zaznaczy¢, ze w roli
informatorow moze wystapi¢ takze szereg innych postaci demonicznych
I nadprzyrodzonych, takich jak: ptak feniks, smok, utopiec, czarnoksi¢znik oraz poddane
personifikacji stonce 1 ksiezyc.

Sporadycznie pokusnik pojawia si¢ w watkach, ktérych niektore realizacje trudno
jest zaliczy¢ do grona narracji czarodziejskich przede wszystkim z powodu ich
tragicznego zakonczenia dla gldwnego bohatera lub bohaterki (T 479, T 651). Jak si¢
wydaje, mniej licznie wystepuja z kolei zbiory opowiesci pozwalajace na catkowite
uznanie ich za przekazy posiadajace silne konotacje z podaniem wierzeniowym.
Po pierwsze, koncentruja si¢ one niemal wytacznie na negatywnej dziatalno$ci ztego
wzgledem czlowieka i nie posiadaja tym samym struktury fabularnej charakterystycznej
dla bajki magicznej, po drugie natomiast ich celem jest z reguly ostrzegajace
poinstruowanie odbiorcy na temat sposoboéw dotyczacych rozprawienia si¢ z demonem,
prawdopodobnie na wypadek realnego spotkania z nim. I tak diabel moze dopomagac
czarnoksi¢znikowi w wyrzadzaniu rozmaitych krzywd ludziom (T 342 / 3140

,Czarownik ukarany”) lub straszy¢ i zagryza¢ ludzi na $mier¢ (T 719 ,,Kot-strach
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(diabel)”). Z kolei w narracjach rosyjskich obecny jest motyw czarta dreczacego kobiete
pod postacig jej zmartego me¢za (CYC -365D* ,bec B o0Opaze Myxa SBISETCS

K JKeHIITUHE”).

7.1. ELEGANCKI PANICZ, CUDZOZIEMIEC, POL-ZWIERZE

Poznajesz mnie? Ty wywloko! Ty szkarado! Poznajesz
swojego pana i mistrza? Mato brakowato, a rozwalitbym
ciebie i twoje malpiszony! Masz juz za nic czerwony
kubrak? Nie poznatas kogucich pior? Czy twarz
zakrylem? Czy mam sie przedstawié¢ sam?*°,

Zgodnie z wlasciwosciami poetyki narracji magicznych opis wygladu
zewnetrznego pokusnika czesto jest omowiony w sposob lakoniczny, niekiedy zas zostaje
catkowicie pominigty. Tytulowego bohatera charakteryzuje w zasadzie najbardziej
rozwinigta umieje¢tno$é fizycznej metamorfozy sposrod bajkowych istot demonicznych.
W opowiesciach czarodziejskich czart zazwyczaj przyjmuje posta¢ antropomorficzng,
ukazujac sie w osobie przystojnego, a czesto rowniez zamoznego mezczyzny'l: kawalera
T 479; Kolberg 8, cz. 4, 1962: 159; CYC 362*; Moszyhska 1885: 122, P@Na T 306; Udziela 1894: 437; T 313A; Dgbrowska 1905:
396; T 479; Kolberg 8, cz. 4, 1962: 154: —677**; Illyxesuu 1908: 51; Tupsx 1969: 191, SZIACNCICA T 465A; Ciszewski 1887:
10, QOSpodarza cyc 313a; Il 1893: 287, niekiedy w eleganckim ubraniu sktadajacym sie
z fraka, cylindra i rekawiczek (T 480C2) lub w samym kapeluszu T 479: Kolberg 8, cz. 4, 1962:
154; CYC 313F*; Glinski 1853: 105; cf T 400C; Witowt, z. 1, 1903: 71. Sporadycznie demon przyjmuje
powierzchowno$¢ chtopa 1 400c; witowt, z. 1, 1903: 71, ktora to postac przypisuje mu si¢ rowniez
w wierzeniach®3, nastepnie le$niczego cyc 362+ Mamma 1902: 267 1UD Starca cyc 313a; iiyxesus
1908: 109. Warto jednoczes$nie zaznaczy¢, ze bajkowy wizerunek diabta na podobienstwo
wierzen z nim zwigzanych odzwierciedla jego przynalezno$¢ do trzech podstawowych
standOw $wieckich, mianowicie chlopstwa, szlachty 1 mieszczanstwa (zwlaszcza

niemieckiego)*.

10 J.W. von Goethe, Faust. Tragedii czes¢ pierwsza i druga, przet. A. Lam, Warszawa 2018, s. 62.

V. A. Prorok, ,, Nie taki diabet straszny jak go malujq”, czyli analiza poréwnawcza postaci diabta
W basniach polskich oraz norweskich, ,,Studia Scandinavica” 2019, nr 3 (23), s. 190.

121, Rzepnikowska, Rosyjska i polska bajka magiczna (AT 480) w kontekscie kultury ludowej, Torun 2005,
s. 166.

13 Cf W. Wyporska, Jewish, Noble, German, or Peasant? — The Devil in Early Modern Poland,
[in:] Demons, Spirits, Witches, pt. 2. Christian Demonology and Popular Mythology, ed. by G. Klaniczay,
E. Pocs, New York 2006, pp. 139-151.

14 1. Pelka, op. cit., s. 308-309.
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Czart, szczegbélnie w przekazach polskich, czgsto ma w zwyczaju nosi¢ si¢
Z cudzoziemska, zwlaszcza w stroju niemieckim (T 480C)®. W jednej z narracji
wystepuje on jako ,(...) niemczyk w kusym fraczku, w opietych pluderkach,
w trzewiczkach ze sprzaczkami, w stosowanym kapeluszu i z krétka szpadka u boku. /
Byt to djabet lepszego tonu, fircyk piekielny, ulubieniec lucypera (...)” cyc 313F*; Glinski 1853:
105. Negatywne warto$ciowanie tego, co obce w kontekscie wizerunku diabla w jeszcze
wiekszym stopniu przejawia si¢ w wierzeniach ludowych, zgodnie z ktérymi Polacy
i Rosjanie przypisywali wspomnianemu demonowi réwniez cechy wygladu Zyda'®, zas
Biatorusini zarowno Rosjanina, jak i Niemcal’, a Ukraincy — Lacha®®,

Diabet jako bohater narracji czarodziejskich moze takze posiada¢ czarne ciato
v. T 306; Udziela 1894: 435 oraz odziez w tym kolorze (T 480C*°), ktore zgodnie z wierzeniami

ludu wskazywaly na piekielng lokalizacje demona?

, W przeciwienstwie do czarta
ziemskiego o skérze mulata®’. We wspomniany kontekst wpisuja sie takze przekazy
bajkowe, w ktorych czart po wymierzeniu mu celnego ciosu przemienia si¢ w smofle T 3308:
Udziela 1899: 222; cf CYC 313A; Xymmos 1964: 122. Przyklady te stanowia jeden z dowodow
uniwersalno$ci wizerunku tytulowej istoty w opowie$ciach magicznych. Jak zostato
bowiem wspomniane w poprzednich rozdzialach niniejszej rozprawy, fizycznej
metamorfozy w mazista ciecz zwykly doswiadcza¢ takie postaci bajki ludowe;j
wykazujace demoniczne konotacje, jak strzyga, czarownik, a nawet Baba Jaga.

Z drugiej strony warto przytoczy¢ ciekawy przyktad opowiesci, w ktorej gtowny
bohater nocg myli diabta z zakonnikiem, zwracajac si¢ do niego ,,0jcze” cyc 313A; Adanacses
2, 1985: 168. Niewykluczone, ze gawedziarz odwotal si¢ w ten sposdéb do chlopskich
przekonan, zgodnie z ktorymi czart zwyk} niekiedy dla Zartu przebiera¢ si¢ za osobg
duchowng?2. Jako kontrast dla przywolanej narracji warto przytoczy¢ przekazy bajkowe,
w ktorych mowa jest o ztym jako istocie w sensie doslownym skalanej nieczystoscia,

bowiem wypada on spod krowiego ogona razem z ekskrementami T 479; Kolberg 8, cz. 4, 1962:

159.

15 1. Rzepnikowska, op. cit., s. 166-167. Polski diabet przedstawiany byl jako Niemiec juz pod koniec
XVIIw. (M. Rozek, op. cit.,, s. 200-201), wczes$niej zas dominowal wizerunek diabta-szlachcica.
B. Baranowski, Pozegnanie z diabtem i czarownicq. Wierzenia ludowe, Poznah 2020, s. 64.

16 E.JI. Bepesosuu, JI.H. Bunorpanosa, op. cit., c. 521; ¢f W. Wyporska, op. cit.

17 E.JI. Bepesosuu, JI.H. Bunorpanosa, op. Cit.

18 V. A. Kepinski, Bies w postaci Lacha, [w:] idem, Lach i Moskal. Z dziejow stereotypu, Warszawa-
Krakow 1990, s. 143-160.

191, Rzepnikowska, op. cit., s. 166.

2 Diabet w tym weieleniu bywat przyrownywany do osoby czarnoskorej. M. Rozek, op. cit., s. 198-199.
2 1bidem, s. 198.

22 B, Baranowski, W kregu upioréw i wilkotakéw. Demonologia stowiariska, Poznan 2019, s. 256.

273



W opowiesciach czarodziejskich diabta niejednokrotnie zdradzajg takze cechy
charakterystyczne dla zwierzat, w szczeg6Ino$ci rogi T 479; Kolberg 8, cz. 4, 1962: 154; CYC 313F*;
Bopruesckuii 1844: 19; CYC 362*; Moszynska 1885: 122, Symbolizujace jego sitg, jak rowniez $mier¢,
zaéwiaty i niekontrolowany poped seksualny?®. Bajkowy czart moze ponadto posiadaé
kopyta badz racice T 479; Kolberg 8, cz. 4, 1962: 154 Zamiast stop, rzadziej za$ pazury T 479; Kolberg 8,
cz. 4, 1962: 154 1 kosmatg glowe cvc 313F+; Bopmuescimii 1844: 20. Elementy te bywajg czgsto
zestawiane z wyzej przedstawionym wizerunkiem nieczystego jako obcego: ,,Parobczak
pomiarkowal, ze ma z kusym do czynienia, bo mu z pod niemieckiej mycki wygladaty
nieznacznie r6zki na czole (...)” T361; Grajnert 1904: 118. Potaczenie zoo- i antropomorficznych
cech wygladu diabta wyptywa z wzajemnego przenikania si¢ tradycji literackiej 1 sztuki
religijnej, ktore w ludowej $wiadomosci doprowadzito do wykreowania wizerunku
tytulowego demona jako meskiej postaci z rozkami, brodka, ogonem, pazurami
i kopytami®4,

Bajkowego czarta charakteryzuje rowniez zdolno$¢ do fizycznej metamorfozy
w ZWierZ(;ZS, m.in. konia 7313a; Dabrowska 1905: 397; CYC 313A; Karlowicz 1888: 44, PS@ CYC 313A; UyGunckuit
1878: 391 Oraz ptaki, takie jak Kruk cyc313a; Pymuenxo 1870: 115; CYC 613; Jesuenxo 1928: 414; Koponosuu 1968:
203 1 QaWron cyc 613; Malinowski 1903: 141. Przywotane wecielenia zostaly zaimportowane
z wierzen ludowych, zgodnie z ktérymi nieczysty chetnie przemienia si¢ w psa, kota
Federowski 1897: 16, KONIA Federowski 1897: 16: T 8086; Udziela 1899: 25-26, barana lub kozta czarnej masci
oraz ptaka o upierzeniu tegoz koloru?. Z kolei za przyktad wyobrazni narratora nalezy
Z pewnoscig uzna¢ metamorfoze bajkowego diabla w smoka cyc 313A; Aganacses 2, 1985: 169,
awiec jednego z najbardziej typowych w bajce magiczne] przeciwnikow glownego
bohatera.

Co ciekawe, w opowiesciach czarodziejskich zaledwie sporadycznie pojawiajg si¢
wzmianki na temat utomnosci fizycznych czarta. Skape uwagi dotycza wiasciwie jedynie
kulawosci demona T 3308; Udziela 1899: 221; CYC 330B; Lilyxema 1908: 97; Federowski 1902: 284, 287; CYC 518;
Povanos 1887: 194, KtOra zgodnie z przekonaniami spotecznos$ci wiejskiej stanowita

najbardziej charakterystyczny dla niego deficyt zewnetrzny?’.

23 J.B. Russell, The Devil: Perceptions of Evil from Antiquity to Primitive Christianity, Ithaca and London
1977, p. 70.

24 B JI. Bepesosuuy, JI.H. Bunorpaznosa, op. Cit., c. 520.

%5 Umiejetnosci corki diabta (T 313A/ CYC 313A), podobne jak corki wodnika, sg podyktowane rozwojem
fabularnym rozpatrywanych przekazéow (przemiana w rozmaite budowle, postaci, zwierzeta, rosliny
itd. podczas ucieczki przed ojcem).

2 M. Rozek, op. cit., s. 197-199.

27 E.JI. bepe3osuy, JI.H. Bunorpagosa, op. cit., ¢. 520-521.
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W bajce magicznej rownie rzadko mowa jest o dzwigkach wydawanych przez
tytulowa posta¢. Zazwyczaj nalezy do nich szyderczy $miech (rechot) rozlegajacy si¢
po udanym przechytrzeniu gtdéwnego bohatera cyc 313F*; Glinski 1853: 106; cf CYC 313A; Hleiin 1893:
286 badz hatas towarzyszacy wizytom demona w ludzkich sadybach T s00c; Malinowski 1900: 73,
w szczegblnosci chichot, krzyki, §wiszczenie 1 Wycie€ cyC 313F*; Bopuuesckmii 1844: 19-20.
W przywotanych opowiesciach zachowaly si¢ zatem cechy charakterystyczne
dla wierzeniowego czarta znajdujgcego upodobanie w straszeniu domownikéw i koni

glosnymi swawolami?®,
7.2. NIE TYLKO PIEKLO. MULTILOKACYJNOSC NIECZYSTEGO

Mimo ze w opowiesciach ludowych jako podstawowa siedziba stuzg diablu
czelu$ci piekielne, w ramach przekazow magicznych moze on pojawi¢ si¢ wlasciwie
na dowolnym terytorium, szczeg6lnie za§ w miejscach uznanych za mediacyjne, sposrod
ktérych niemal wszystkie odpowiadaja ludowym wierzeniom?. I tak gléwny bohater
badz bohaterka niejednokrotnie spotyka czarta w lesie, np. w matej izdebce, ziemiance
(CYC 480%) lub jamie cyc 313F*; Bopuuescruii 1844: 15. W przywotanym kontekscie interesujaca
wydaje si¢ jedna z narracji biatoruskich, w ktorej nieczysty osiedla si¢ w chatce na jedne;j
ndzce cyc 313F*; Gliski 1853: 109 Stanowigcej przeciez lokalizacje typowa dla Baby Jagi.
Przyklad ten po raz kolejny dowodzi uniwersalnosci wizerunku tytutowego demona
w bajce ludowej. Chetnie zajmuje on rowniez drzewa sprochniate lub posiadajace
dziuple, szczegdlnie takie jak wierzba Federowski 1897: 17, ktorej zamieszkiwanie
przypisywano mu rowniez w wierzeniach ludowych®!. Z kolei w bajce biatoruskiej diabet
sporadycznie pojawia si¢ pod sosng (CYC 613) lub brzoza cvc 362+ Moszynska 1885: 122,
zgodnie z przekonaniami ludu posiadajacg konotacje demoniczne. Drzewo to upodobaty
sobie bowiem duchy zmarlych dziewczat oraz rusatki. Gdy za$ rosto ono samotnie
na polu, podejrzewano, ze pochowano pod nim zabitego cztlowieka, ktorego dusza zostata
wlaczona do grona pokutnikow®2. Nieco dziwi¢ moze natomiast obecno$¢ diabta

w poblizu debu (CYC 613), oraz lipy cvc 362% Moszynska 1885: 122, poniewaz, jak zostato

28 Tbidem, c. 523.

2 M. Rozek, op. cit., s. 197, 199.

30 1. Rzepnikowska, O6paz uepma & pycckoii u noavckoii eonuebnoti ckazke (AT 480), [w:] Motywy
demonologiczne w literaturze i kulturze rosyjskiej XI-XX wieku, red. W. Kowalczyk, A. Ortowska, Lublin
2004, s. 19.

81 A. Fischer, Diabet w wierzeniach ludu polskiego, [W:] Studia staropolskie. Ksiega ku czci Aleksandra
Briicknera, Krakow 1928, s. 198; E.JI. bepe3osuuy, JI.H. Bunorpanosa, op. cit., c. 522.

32 A, Fischer, Drzewa w wierzeniach i obrzedach ludu polskiego, Lwow 1938, s. 4-5.
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wczesniej powiedziane, spoteczno$¢ wiejska przypisywata im  wlasciwosci
apotropeiczne®. Warto dodaé, ze le$na droga moze zaprowadzi¢ protagoniste rowniez
do innych popularnych lokalizacji bajkowego czarta, mianowicie na bagna potozone
w poblizu piekiclnych czelusci: ,,[bohater — A.Z.] Idzie borem i lasem, az zaszedt
wieczorem w ponure, btotne wertepy, w dzikie zarosla, zkad juz niedaleko byto do piekta.
Mieszkato tu zfe i czyhalo na grzeszne dusze ludzkie” T 361; Grajnert 1904: 118.

W narracjach magicznych diably czesto zasiedlajg rowniez rozmaite budynki
mieszkalne, gospodarskie, a nawet koscielne, takie jak zamek, dwor lub patac lub szynk
T 330B; Lorentz 1924: 622; Ciszewski 1894: 166; Udziela 1899: 221, karczma (T 48034), miyn T 650; Kolberg 14, cz. 6,
1962: 222; Saloni 1903: 370; Malinowski 1901: 154; cf T 480, Stodota, taznia (CYC 480%) oraz przykoscielna
Kostnica T 326 Lorentz 1914: 313 badz kapliczka (T 480%). Podkresli¢ jednak trzeba,
ze wylacznie w bajce czarodziejskiej nieczysty moze zajmowacé okazala rezydencje
(Np. patac cyc 475; Iiyxesnu 1908: 61; -677**; Pd BOB 1964: 347, Niekiedy nawet sze$ciopietrowy T313A;
Skrzyfska 1901: 713; cf CYC 313A; Illeiin 1893: 287) W charakterze gospodarza, nie za$ intruza.

W rozpatrywanych przekazach zdecydowanie rzadziej miejscem pojawienia si¢
czarta jest szubienica cyc 613; Kopoxosua 1968: 203; Malinowski 1903: 141; Jlepuero 1928: 414; Kartowicz 1887:
111, a wigc miejsce o negatywnych konotacjach w kulturze ludowej, zwigzane
Z nienaturalng, ztg $Smiercig. W jednym z watkéw wschodniostowianskich wybranych
do niniejszej analizy diably zwyktly takze spotyka¢ si¢ nad rzeka lub w otaczajacych ja
szuwarach (CYC 613). Cho¢ wskazana lokalizacja moglaby budzi¢ podejrzenia odnosnie
do mozliwosci zajmowania jej przez wodnika, ktorego funkcje diabel niejednokrotnie
przejmuje w bajce, stosowne wydaje si¢ nawigzanie do rosyjskich wierzen z terenu
rosyjskiej Guberni Ortowskiej, zgodnie z ktorymi popularnym miejscem przebywania
czartow jest whasnie rzeka lub morze®”.

Osobnym komentarzem warto opatrzy¢ odrgbnos¢ zasad panujacych
w podstawowej lokalizacji czarta, jaka jest pieklo. W bajce owa przestrzen diabelska
posiada bowiem charakter inwersyjny wzgledem S$wiata ludzkiego, co oznacza,

7e przyjete w nich normy i wartoéci sa wzgledem siebie przeciwstawne®. Zasada ta

33 1bidem, s. 10.

34 1. Rzepnikowska, O6pas uepma. .., s. 20.

% 1bidem, s. 19.

3 1bidem, s. 20.

37 E.JI. Bepesosuu, JI.H. Bunorpaznosa, op. cit.

38 Szerzej na temat odwrdcenia ludzkiego porzadku w $wiecie diabelskim w polskiej prozie ludowe;j,
W szczegolnosci motywu nieczystosci 1 skalania, v. R. Piotrowski, ,, Diabel thwi w szczegotach”. Znaki
Swiata nadprzyrodzonego w Zyciu codziennym wsi polskiej XIX i poczqthu XX wieku w swietle przekazow
folklorystycznych i etnograficznych (komputeropis rozprawy doktorskiej), Torun 2023, s. 81-102.
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dotyczy przede wszystkim odwrdcenia rytmu okotodobowego (,,Djabty w dzien $pia,
a W nocy robig; to, co u nas wieczor, jest u nich rano, a co u nas rano, to u nich wieczor”
T 313A; Skrzyhska 1901: 713) oraz wszelkich darow ofiarowanych przez nieczystego, a niekiedy
takze odebranych mu dobr. Bywa, ze bohater otrzymuje od niego ekskrementy
na $niadanie T 3134; skizyaska 1901: 713 1 smole do picia, ktora dla gospodarza petni funkcje
Kawy cyc 313A; Kolberg 32, cz. 4, 1962: 159, €O Z jednej strony mozna odczytywac jako przejaw
pogardy®®, z drugiej za$ — swego rodzaju test dla protagonisty. Co wiecej, w bajce corka
demona poucza me¢zczyzne, ze w piekielnej stajni wbrew pozorom najlepszg wydolnos¢
fizyczna posiadajg konie zaniedbane i wychudzone*®: , 3auem, roBopur, B3s1 X0poIuero
KOHS? Y dYepTa, TOBOPHT, Ha BHIy, YTO XOpOIIEe, TO €CTh IUIOXOE, a YTO IUIOXOE,
TO XOPOLLIEE” CYC 313A; Xymsxos 1964: 122.

W jednej z opowiesci muzykant grajacy na piekielnej zabawie spostrzega, ze jego
wynagrodzenie w postaci popiotu przemienia si¢ w pienigdze w drodze powrotne;j
do domu, podczas gdy z sakiewki jego towarzysza ubywa monet, ktorych domagat si¢
od czarta® cyc —677#% rupsc 1969: 192. Warto zaznaczy¢, Zze powyzszy motyw nie jest
zarezerwowany wytacznie dla opowiesci o charakterze fikcjonalnym, lecz pojawia si¢
rowniez w przekazach wierzeniowych. Jako przyktad postuzy¢ moze rosyjska relacja
z obwodu brianskiego na temat diabta zalecajacego si¢ do panskiej corki, ktorg zwykt
obsypywa¢ prezentami. Gdy za$ zostaje zdemaskowany, panna odkrywa, ze w skrzyni
zamiast kosztownych podarunkoéw od amanta znajdujg si¢ wegle lub Zarzace si¢ polana
(ros. TOJIOBEIITKH ) I'ne6os 2011: 35-36. Inna cieckawa w powyzszym kontekscie opowies¢ zostata
zanotowana w 1964 r. wsrdd estonskich staroobrzgdowcow, lecz w rozmaitych
wariantach pojawia si¢ réwniez na terenie Stowianszczyzny. W narracji tej mowa jest
0 nieczystym nawiedzajacym nocg kowala zprosba o podkucie konia. Przybysz
W ramach zaptaty wrecza rzemieslnikowi srebrne monety, ktére po jego powrocie

dO dOHlu Okazujq Sl@ garéCIZ} SUChyCh lléCI Mopogoga’ Hosuxos 2007: 254.

% Cf O. Zadurska, Ekskrementy, [w:] Stownik polskiej bajki ludowej, t. 1, red. V. Wroblewska, Torun 2018,
s. 477.

40'We wspomnianym kontekscie ciekawego przykladu dostarcza roéwniez narracja, w ktérej najgorsza klacz
w stadzie nalezgcym do czarta okazuje si¢ ojcem bohatera odbywajacym kar¢ za upojenie alkoholowe
doprowadzajace go do $Smierci cyc 3134; Aganacses 1985: 168-169-

41 Podobna sytuacja ma miejsce w opowieéci z silnymi znamionami podania wierzeniowego ze wzgledu
na ostateczne okaleczenie gldwnego bohatera (wydrapanie mu oka przez diabla; zob. podrozdziat 7.7.).
W narracji tej skrzypek zabiera z pieklta z pozoru bezuzyteczne papiery (Smieci), za§ cymbalista,
za pozwoleniem zreszta, wynosi kosztownosci (ztoto i srebro). Po powrocie do $wiata ludzkiego okazuje
sig, ze pierwszy z nich znacznie si¢ wzbogacit, za$ drugi przyniost najprawdopodobniej nieczystosci cyc -
677**; llyxeBua 1908: 52+
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Doda¢ trzeba, ze w bajce magicznej zardwno przestrzen piekielna, jak 1 jej
mieszkancy moga by¢ catkowicie ukryte przed ludzkim wzrokiem. Niekiedy, aby
zobaczy¢ rzeczywisty diabelski §wiat, protagonista musi potrze¢ oczy specjalng, czesto
cudowng substancjg, np. solg lub ciecza pochodzaca z piekielnego kotta. Dopiero
po wykonaniu tej czynno$ci m¢zczyzna zauwaza, ze znajduje si¢ w gronie czartdw cyc -
677**; P® BOB 1964: 347, @ ponadto nie w okazatym patacu, lecz pod mostem w otoczeniu

SMIECI CyC —677%*; Lllyxermny 1908: 51-52.
7.3. PRZECIWNIK O WIELU OBLICZACH

7.3.1. Diabel zn¢kany

Bajki magiczne poddane analizie w niniejszym rozdziale potwierdzaja
spostrzezenie Jolanty Lugowskiej, ze w tego typu opowiesciach diabel pelni najcze¢sciej
funkcje przeciwnika®?. Demon ten moze pas¢ ofiarg zardwno podstepu protagonisty, jak
1 zosta¢ przez niego pokonany w sposob fizyczny, co bywa poprzedzone podpisaniem
kontraktu majacego zapewni¢ mezczyznie poprawg jego niekorzystnej sytuacji
finansowej T 330A; Knoop 1894: 767; Wierzchowski 1892: 75; Udziela 1899: 209; CYC 330A; Powmanos 1891: 79;
cf CYC 330B; Kolberg 34, cz. 2, 1964 112. Walke z nadprzyrodzonym oponentem zazwyczaj
podejmuje zotierz, zas w narracjach polskich dodatkowo kowal oraz ositek czgstokro¢
dysponujacy ponadprzecigtnymi mozliwosciami fizycznymi na skutek cudownego
poczecia®®,

Do bajkowych metod na obezwladnienie czarta nalezy m.in. uwigzienie go
za pomocg magicznych obiektow, np. drzewa, worka, beczki, fawki lub taboretu, strzelby,
bata (T 330A, T 330B / CYC 330B) badz obcegdow i miota (T 326), ktore glowny bohater
moze otrzyma¢ w zamian za udzielenie noclegu Chrystusowi i $w. Piotrowi (T 330A)
lub ofiarowanie jalmuzny potrzebujacym T 3308; cf Udziela 1899: 222; Saloni 1903: 385; CYC 330B,
rzadziej za$ za wygrang w karty z diablem 1 326; Lorentz 1914: 313. Cho¢ wspomniang rozrywke
czart upodobal sobie w bajce, motyw ten wywodzi sie z ludowych wierzen**. Moze sie
takze zdarzy¢, ze nieczysty dobrowolnie wchodzi do malego worka lub tornistra,
podobnie jak $mier¢ i personifikacja biedy przechwalajac si¢ swoja gibkoscia

komplementowang dodatkowo przez chytrego bohatera cyc 330B; Aganacses 1984: 274; Kapuayxosa

42 J. Lugowska, op. cit., s. 13.

43 Niekiedy wystarczy, ze diabty ujrza posta¢ ositka posiadajgcego potezne plecy i ramiona, aby rozstapity
si¢ przed nim bez walki T 650; Polaczek 1892: 247.

4 E.JI. Bepesosuu, JI.H. Bunorpaosa, op. cit., c. 526.
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2008: 199. Ponadto demon traci czujno$¢ podczas probowania tytoniu cyc 330B; Moszynska 1885:
116. Bywa rowniez, ze zostaje uwigziony w pulapce po przegranej partii kart cyc 3308,

Adanacben 1984: 273; Kapuayxosa 2008: 199; Cmupnos 2, 1917: 815; Illyxeuu 1908: 27.

Ryc. 32. llustracja do bajki pt. Kysuey u uepm (autor nieznany, 1916).

Co wigcej, pochwycony diabet moze cierpie¢ w bajce istne katusze, np. zostaé
obity na kowadle przez kowala i jego pomocnikOW T 330A; Pomaros 1891: 81; Poscniectsercias 1941: 82;
T 330B; Udziela 1899: 221; Saloni 1903: 386; cf Witowt, z. 5, 1903: 560; CYC 330B; CmupHoB 2, 1917: 815; Illyxesuu 1908: 28,
zolierza cyc 330B; Aganacses 1984: 273 IUD mezczyzn mtdcacych zboze cyc 330B; tiyxesus 1908: 27,
cigty mieczem-samosiekiem cvc 330B; Federowski 1902: 286-287, O¢wiczony metalowym
tahcuchem T 330A: saloni 1908: 250 lUb przybity za uszy do bramy piekielnej T 330A; Lorentz 1912: 242
badz za brode do $ciany przez miodzienca wspomagajacego protagoniste cyc 330B; Pomaros
1887: 341. Bywa takze, Ze bohater sadza zlego na kamieniu mtynskim, czym sprawia mu
ogromny bOl T371; Lorentz 1912: 249; 1924: 739; CYC 330B; Kolberg 34, cz. 2, 1964: 112, PrZy okazji mielgc
czes¢ jego posladkow™ T es0: Kolberg 14, cz. 6, 1962: 223; Saloni 1903: 370, Z& CO ten w ramach kary
otrzymanej w piekle musi petni¢ funkcje furtiana T 650; Kolberg 14, cz. 6, 1962: 223.

Do pobicia czarta niekiedy uzywane sa dewocjonalia, w tym poswigcone

przedmioty, np. krzyzyk zawieszony na jego Szyl cyc 330B; Kapuayxosa 2008: 199, mtotek T 330a:

4 Jeszcze wiekszej dawki komizmu dostarcza narracja ukrainska, w ktorej czart ucieka ze strachu
przed zrzedliwa zong gtdéwnego bohatera cyc 3137+; Bopuuesciuii 1844: 21
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Udziela 1899: 209, bat Z owczej skOry T 650; Saloni 1903: 370, Kreda T 650; Kosinski 1881: 249 1Ub woda T 3304,
Lompa 1900: 28; T 650; Kosifski 1881: 249. Ponadto przed konfrontacja z nieczystym bohater kresli
znak krzyza na drzwiach cyc 330B; Aganacses 1984: 272 0raz modli Si€ cyc 330B; Pomaros 1887: 341
Zanim jednak podobne wplywy nauki Kosciota przeniknety do ludowej prozy bajkowej,
zostaty zaadaptowane przez spotecznos¢ wiejskag w ramach zbioru wierzen i przekonan
na temat niezawodnych metod na pozbycie si¢ nieczystego*®:

Od djabta uwolni¢ si¢ mozna wszelkiemi $wigtosciami: przezegnac si¢, odmowié

modlitwe, pokropi¢ go $§wiecong woda, ktorej sie bardzo boi (...). Na miejscu,

na ktérym diabet lubi przebywaé, wystarczy narysowaé lub wyku¢ krzyz, opisaé

to miejsce swigcong kreda trzechkrolowa, aby miejsce to uwolni¢ od czarta” T goge:
Udziela 1899: 216-

W opowiesciach magicznych skutecznymi narz¢dziami walki ze ztym okazuje si¢
takze drag wykuty z Zelaza 1 650; Malinowski 1901: 154, @ Wiec metalu o przypisanych mu
kulturowo wtlasciwosciach apotropeicznych. Mocarz postuguje si¢ ponadto Kijem
wykonanym z drewna lipowego, dzieki ktoremu jest w stanie wyegzekwowac od biesow
znaczne ilo$ci zlota: ,,(...) jak zaczdn Jancykrysta oktada¢ tém kijem, tak mu Jancykryst
dat te siedem beczek ztota” 1 650; Kolberg 14, cz. 6, 1962: 223. Jak wspomniano wcze$niej, drzewo
to otoczone byto szczegdlnym kultem nie tylko przez dawnych Stowian, lecz takze przez
mieszkancow XIX-wiecznej wsi, uznajacych jego przynalezno$¢ do Matki Boze;j.
Ponadto protagonista przed konfrontacja z nieczystym modli si¢, dzigki czemu pokonuje
go z wieksza tatwoscig 1 odbiera mu monety, dostepu do ktorych pilnowat T 3308; Kolberg 19,
cz.2,1963: 224 lUb kieruje pod adresem czartow grozbg stawiania kosciotow w poblizu piekta,
czym wymusza okup w postaci takiej ilosci pieniedzy, jakg pomiesci bryka konna T es0:
Kosifiski 1881: 249.

Pobite diably zazwyczaj uciekaja do swej podziemnej siedziby i nie chcg mie¢
wiecej do czynienia ze swym oprawcg lub spetniajg kazde jego zyczenie (najczescie)
natury finansowej), aby unikna¢ ponownej kary. Bywa rowniez, ze sponiewierany czart
nie zostaje przyjety przez swych kamratéw, przez co zmuszony jest przez sto lat
zamieszkiwa¢ sprochniate drzewo T 3308; saloni 1903: 386. Z Kolei zaledwie sporadycznie
zdarza sig¢, ze biesy zostajg puszczone wolno pod warunkiem zlozenia obietnicy,
ze zaprzestang straszenia T 3308; witowt, z. 5, 1903: 561; CYC 330B; Moszynska 1885: 116. Dziatania
protagonisty niejednokrotnie sprawiaja, ze demoniczni przeciwnicy na jego widok

W poptochu opuszczaja nawet teren piekta: ,,Rano [gléwny bohater — A.Z.] wstot 1 uzrot

46 E.JI. Bepesosuu, JI.H. Bunorpaosa, op. cit., c. 525-526.
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pelno krwie. Posed za $ladem i zased jaz do piekta. Jak go djobli uzreli, powyskakiwali
oknami i kominami, tak sie go boli” T 330B; Udziela 1899: 222; v. Malinowski 1903; 145-146.

Przywotane narracje zdajg si¢ najlepiej ilustrowac¢ bajkowy wizerunek diabta jako
nierozgarnigtego ghlupca pozwalajgcego si¢ bez trudu przechytrzy¢ sprytniejszemu
od siebie czlowiekowi. Pojawiajace si¢ w nich elementy komiczne bezposrednio
wskazuja na koneksje tych opowiesci z przekazami o oszukanym potworze, a takze
anegdotami 1 dowcipnymi historyjkami z udzialem pokusnika, nawigzujacymi
do popularnego wsrdd spotecznosci chtopskiej wyobrazenia na jego temat, ktore trafnie
podsumowat Michat Federowski:

Dyabet jest durnowaty. Lud mniema, ze lubo dyabet jest mocny, silny, chytry, atoli
jeston nieco durnowaty, a do tego mysli ludzkich nigdy odgadywac nie moze, stad

cztowiek byle tylko przebiegly, byle dowcipny i przytomny, zawsze go z tatwoscia
oszuka¢ poradzi rederowski 1897: 29.

7.3.2. Okpiony wladca dusz

Inny, nieco mniej spektakularny sposéb oszukania bajkowego czarta polega
na kradziezy dusz, ktorej dopuszcza si¢ gldowny bohater petnigcy stuzbe w piekle (T 361,
CYC 475) lub wystany do diabelskiej siedziby przez swego bogatego brata lub pana
(CYC 475), rzadziej za$ przebywajacy u biesow na wieczerzy (CYC 480C*).
Do gtownych zadan zleconych przez biesy nalezy czyszczenie kottdw T 361; Hilferding 1862:
446, niekiedy z zastrzezeniem, ze nie wolno do nich zagladac cf cyc 475; Monnascxuit, Baxris 1965
59, gotowanie dusz cyc 47s; Jo6posomeckmii 1891: 284, Wozenie z lasu drewna, rabanie go
I podktadanie do ognia T 361; Kolberg 3, cz. 1, 1962: 145; Kolberg 8, cz. 4, 1962: 127; Grajnert 1904: 118; CYC 475;
Federowski 1897: 226 oraz dostarczanie brzozowych galezi na miotly, ktorymi nastepnie
smagani s potepiency T 361; Grajnert 1904: 118-

Jak si¢ okazuje, niewystarczajaco czujne diabty nie potrafig upilnowac nie tylko
gltownego bohatera planujgcego ucieczke, lecz takze dusz, ktére ten zabiera ze soba,
postugujac sie¢ chytrym wybiegiem. Polega on zazwyczaj na wykonaniu z drewna
dziurkowanej laski i zamoczeniu jej w smole T 361; Kolverg 3, cz. 1, 1962: 145 lUD rozpostarciu
kozucha bagdz meskiej sukni nad kottem T 361; Ciszewski 1894: 167: Kolberg 8, cz. 4, 1962: 127; Hilferding
1862: 446; Grajnert 1004: 119), Zadziej na otwarciu sekretnej Komory cyc 4goc; iyxesma 1908: 63; v. Kure
i cnoso 1895: 97, dzigki czemu potepiency przyjmujacy w polskiej bajce postaé krupy (kaszy),

za$ w ukrainskiej i biatoruskiej — skwarek cyc 47s; sisopexuii 1915: 33; Federowski 1897: 226, SZUMOWIN
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CYC 475; Federowski 1897: 227 1UD MakU ey 4800, skure i crono 1895: 97 Wydostaja si¢ na wolno§¢?’.
Nastepnie przyjmuja zazwyczaj posta¢ owiec, ktore zostaja sprzedane przez protagoniste
Panu Jezusowi lub Matce Boskiej*, a tym samym odzyskuja szanse na zbawienie.
Przywotane narracje odbiegaja zatem od teologii chrzescijanskiej, zgodnie z ktora
opuszczenie piekla przez potepiong dusze jest niemozliwe, a tym samym do$§wiadczane
przez nig meki trwajg wiecznie®®. Z drugiej strony, zdaja sie one potwierdzaé tendencje
do redukcji bajkowych zaswiatow do nieba i1 piekla (z niejednokrotnym pomijaniem
czy$éca®®, niewystepujacego zreszta w tradycji cerkiewnej) wynikajaca z dualizmu
stanowigcego istotng czes¢ ludowego $wiatopogladu®?.

Z kolei w inny sposob czart traci zdobyte dusze za przyczyna skrzypka
przygrywajacego na podziemnej zabawie za sowitg optatg (CYC —677**). Muzykant,
zalozywszy uprzednio Krzyz po BOB 1964: 347; Ileiin 1893: 100, przekonuje demona, ze potrzebny
jest mu nowy instrument lub komplet strun, a czasami réwniez zmusza swego oponenta
do oczekiwania na pianie koguta Aganacses 3, 1985: 83 posiadajace w ludowym przekonaniu
moc przepgdzenia sity nieczystej. Po powrocie do swej wioski protagonista powiadamia
rodzine przebywajacego w piekle bogacza, ze moze on zosta¢ wybawiony dzigki rozdaniu
swego majatku potrzebujacym Aganacses 3, 1985: 83; floGporomscxuii 1891: 376; Ilei 1893: 100, & PONadto
wybudowana przez niego cerkiew, ktora ulegta zapadnigciu, odzyska swoje pierwotne

polozenie foposomsexnii 1891: 374-376. Zakonczenie wspomnianych narracji naznaczone zostato

zatem wyraznym pierwiastkiem legendowym (religijnym).

47 Ciekawego przyktadu dostarcza opowies¢, w ktorej udreczone dusze zostajg wyzwolone spod diabelskie;
wiadzy dzigki ingerencji aniotlow. Mimo Ze naleza one do popularnych bohateréw legendy ludowej, ich
zachowanie w rozpatrywanej narracji stawia je poniekad blizej mitologicznego trickstera balansujacego
na granicy sacrum i profanum, anizeli posagowych istot $wietych wywodzacych sie z tradycji koScielne;.
Stosujac si¢ do zasady, zgodnie z ktorg cel uswigca $rodki, zwracaja si¢ one bowiem do pijaka
przebywajacego w piekle, aby oddat im dusze, za ktére modlg si¢ krewni. Gdy za$ ten odmawia, dostarczaja
mu alkohol, dzigki czemu udaje im si¢ zrealizowal swoje zamierzenia cyc 475; Jiosposomscxuii 1891: 284.
Interesujacy jest ponadto final omawianej opowiesci, w ktorym pijak pozbawiony statego pobytu w piekle
trafia do raju cyc 475; modposomscruii 1891: 285. Z jednej strony owo zaskakujace, lecz pozytywne dla bohatera
zakonczenie pozwala si¢ wytlumaczy¢ poetyka bajkowa, z drugiej natomiast, zwazywszy na fakt, iz jest to
narracja bialoruska, by¢ moze ponownie wynika ono z nieobecnos$ci instytucji czy$éca w tradycji
prawostawne;.

48 Niektore spoérod rodzimych narracji realizujagcych przywolany watek wienczy moralistyczne
zakonczenie charakterystyczne dla przekazow legendowych. Sg to opowiesci, w ktorych Matka Boska
W nagrode za ocalenie dusz przekazuje mtodziencowi cudownego baranka sypigcego pieniedzmi
po uderzeniu go (por. np. T 563 / CYC 563). Poniewaz jednak chiopak rozleniwia si¢ podczas zycia
w dobrobycie kolberg 8, cz. 4, 1962: 128 1 powodowany zadza dobr materialnych zneca sie nad zwierzeciem,
dotkliwie je bijac, zostaje mu ono odebrane, za$ on sam musi odby¢ cigzka pokute w czySEcu Grajnert 1904: 121.
Obecnos¢ Maryi jest w powyzszych bajkach uzasadniona tym bardziej, ze tradycja rzymskokatolicka to
wlasnie Jg obrata sobie za opiekunke dusz czy$écowych.

4 M.A. Mopo3sos, H.W. Toncroii, 40, [B:] Crassanckue opesnocmu. .., T. 1, c. 94.

S T. Kalniuk, Zaswiaty, [w:] Stownik polskiej bajki.. ., t. 3, s. 390.

51 R. Tomicki, Stowiarnski mit kosmogoniczny, ,Etnografia Polska” 1976, t. 20, z. 1, s. 47-97.
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Warto jednocze$nie podkresli¢, ze w niektorych sposrod analizowanych narracji
diabet moze wystgpowaé rowniez w roli przedstawiciela wymiaru sprawiedliwosci,
naktadajac kar¢ na bohateréw wyprawiajagcych si¢ do piekta $ladami ubogiego
protagonisty, zazwyczaj w celu jeszcze wigkszego wzbogacenia sie. Ich chciwo$¢ bywa
napigtnowana bezposrednio przez ztego, ktory roztrzaskuje mezczyzng na progu jego
chaty cvc 480c*; e i cnoso 1895: 9. Z kolei w innej opowiesci para oddajaca si¢ beztroskim
tancom w piekle wpada do znajdujacego si¢ tam kotta cyc 480c*; iiyxesua 1908: 64-

W polskiej bajce magicznej diabet pelnigcy funkcje przeciwnika moze réwniez
domagac si¢ zaprzedania mu syna rybaka i mlynarza, ktorym zapewnia obfity poléw ryb
T 400C; Witowt, z. 1, 1903: 71; Malinowski 1900: 73. W przeciwienstwie do dalszego rozwoju fabuty
charakterystycznego dla watkow T 313A / CYC 313A, brak jest w tych opowiesciach
motywu stuzby u piekielnego gospodarza i nagrody w postaci §lubu z corka demona,
poniewaz mtodzieniec ostatecznie do niego nie trafia lub podczas porwania postuguje si¢
najprawdopodobniej modlitewnikiem, zmuszajac tym samym nieczystego do porzucenia

g0 W drodze matinowski 1900: 73-74.
7.3.3. Demoniczny zalotnik

Bajkowy poku$nik niejednokrotnie bywa réwniez przeciwnikiem postaci
kobiecych. Wowczas w celu pokonania go o wiele rzadziej wykorzystywany jest podstep
na korzy$¢ praktyk religijnych i uzycia poswigconych przedmiotow. Przyktadowo,
dziewczyna, podobnie jak bohater meski, moze zosta¢ mu zaprzedana na mocy umowy
zawarte] z jej ojcem niespodziewajagcym si¢ narodzin dziecka (CYC 313F%*).
Do obowiazkéw panny nalezy mycie i zamiatanie izby, lecz nie wolno jej pozbywac si¢
pytu pozostawionego na piecu. Zgodnie z typowym dla bajki rozwojem wydarzen zakaz
ten zostaje ztamany, co doprowadza do pojawienia si¢ pomocnikow w postaci OWIecC Giiski
1853: 110. Diabel rzucajacy si¢ w pogon zostaje powstrzymany dzigki modlitwie
wspomnianych zwierzat skutkujacej powstaniem cudownych przejs¢ i rozmaitymi
fizycznymi metamorfozami uciekinierOw Giinski 1853: 111-113. W przywotanej narracji
wchodzi on zatem w role typowa dla Baby Jagi i wodnika, ktérych proby pochwycenia
ofiary zostajg udaremnione poprzez rzucanie niezwyktych przedmiotéw, dzigki ktorym
powstaja magiczne przeszkody (np. rzeka, gory, las) badZ zmiang postaci bohaterow.

Dziewczyna moze réwniez zosta¢ oddana czartowi przez wlasnego ojca w sposob
zamierzony. Co wigcej, nieczysty oferuje za nig m¢zczyznie znaczng sume pieniedzy

(T 706). Bohaterka pozostaje jednak dla niego nieuchwytna, bowiem podczas kazdej jego
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wizyty macza palce w wodzie $wigconej i wykonuje znak krzyza. Gdy zgodnie
z diabelskim rozkazem zostaja jej uciete rgce, za pomocg modlitwy doprowadza ona
do ich cudownego zros$niecia. Rozztoszczony diabel urywa mezczyznie gtowe i zabiera
ja do piekla, lecz panna uchodzi cato z niebezpiecznego potozenia Gonet 1900: 252-253.
W przywotanej narracji nie ma zatem mowy o odebraniu bohaterowi duszy, co $wiadczy
o nadaniu w niej czartowi znamion postaci bajkowej, nie za§ wierzeniowe;.

Ponadto w polskich opowiesciach diabet czesto wystepuje w roli amanta
zapraszajacego dziewczeta na nocne tance, spacery i ucztowanie z zamiarem zdobycia

ich dusz (T 306):

Uderzyla jedynasta godzina, powstat wielki wiatr i co$ zapukato trzy razy do okna.
Zerwala si¢ z 16zka krolewna, zaswiecita §wiece, otworzyla okno i zwigzawszy 24
par trzewikow w chustke, data djabtu trzymac¢, sama za$ zaczeta si¢ ubierac. Gdy si¢
juz zebrala, wzial ja djabet za rgke i poszli sobie w powietrzu” T 306, Baracz 1886: 35-

Narracje te stanowig czytelne odniesienie do przekonan ludu, zgodnie z ktérymi pokusnik
znajduje upodobanie w muzyce i tancu®?. W bajce niekiedy wprost zostaje powiedziane,
ze zabawa odbywa si¢ w piekle T 306; Malinowski 1900: 31, Za$ panne z nieczystym moze wigzac¢
cyrograf. Podejrzenia jej ojca lub meza wzbudza fakt, ze co noc zdziera ona od kilkunastu
do kilkudziesieciu par trzewikow — jak si¢ okazuje, z powodu podtogi ustanej ostrymi
narzedziami, np. nozami 1 brzytwami. Zdemaskowany demon zostaje wypedzony przez
krolewicza, ktory zapala Swiece 1 rozstawia je we wszystkich katach, przykrywa panng
biatym prze$cieradiem, czyta psalmy i kropi diabta $wiecong woda, grozac mu $miercig:
,,Oddaj totrze cyrograf, bo ci¢ na wegiel spalg, ty szachraju stary. Wtasnie miat on przy
sobie cyrograf, gdyz tego dnia miat juz wzig$¢ krolewne do piekta. Rzucit tedy cyrograf
i jak nie pyszny wyniost si¢ z patacu krolewskiego” Baracz 1886: 36-37. Rzadziej panna
na prosbe ojca unika kontaktow z nieczystym udziela 1894: 439.

Bywa rowniez, ze czart pod postacia przystojnego zalotnika zostaje
nieintencjonalnie sprowadzony do dziewczyny przez jej matke pragnaca wydaé ja
wytacznie za mezczyzng wysokiego stanu lub posiadajgcego okreslone cechy wygladu
(T 479; cf cvc —365D*; Federowski 1897: 20-21, 40-41). | tak nieczysty styszac, ze pozadany kandydat
powinien mie¢ czerwone wasy, domalowuje je sobie nitsch 1920: 184 badz wykorzystuje
proznos$¢ panny i jej nieche¢ do pracy, pojawiajac si¢ przed nig w karecie, po czym

porywa ja do piekla kolberg 8, cz. 4, 1962: 154. GlO6wna bohaterka niekiedy sama nieswiadomie

52 E JI. Bepesosuy, JI.H. Bunorpanosa, op. Cit., c. 526.
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sprowadza na siebie nieszcze$cie, wyznajac podczas skladania przysiegi swemu
narzeczonemu, ze wolataby Slubowac¢ diabtu kolberg s, cz. 4, 1962: 161. Dziewczyne moze przed
nim ustrzec modlitwa nitsch 1929: 184 lub pomocy udzielajg jej chtopi, gdy podczas lesnego
spaceru ze swym kawalerem zostaje wciggnigta przez bagno Kolberg 8, cz. 4, 1962: 159
Wizerunek diabta-amanta, cho¢ wystepuje w bajce magicznej (o czym $wiadcza

przywotane przyktady), posiada rodowod wierzeniowy. Zaréwno wsrdd polskiej, jak
i wschodniostowianskiej spotecznosci  tradycyjnej  panowato  przekonanie,
ze demoniczny kawaler pozwalatl si¢ pozna¢ dziewczgtom po zwierzgcych nogach,
a l’liekiedy réWnieZ Ogonle 3unoBbeB 1987: 100; Hosocenosa, Kanmuanna 2017: 71-72 I braku dZIurek W nOS|e53
Jako przyktad niech postuzy relacja syberyjskiej informatorki na temat zabawy tanecznej
urzadzonej przez biesy dla wiejskich panien:

Beuepky nemamm weptu. Ha kpemienpe ObUio 3T0. Cremanu BeYepKy, W UYepTH

OMpaYMiIu JIeBOK. [leBKU ¢ MMS IJIANIyT. A IeBYOHOUYKA 3a Meukoi cujena. Ee He

oMpavnii, He yBunanu ee. OHa B3peBena:

— Haua! Hang! Unu croasr!

Ta nopona. OHa:

— VY HHUX K€ KOHCKH KOIIBITHI, & B pOTe OrOHb! Y mapHei-To!

JeBku-To BRICKOYHITH, TTOOEkay. Jlo 6anu mobexann. 3abexany u CUIAT, 32 CKOOY

nepokarcs. [lepekpecTry G6aHio ¢ HIKHErO OPEBHA 110 BEPXHETO.

Hy, u morom meryxu 3amenu. Korja meTyxu 3amenu, TO OKa3aloch: Iie Obuia
BCYCpKa, TaM CTAJIO O3€PO 3unosses 1987: 98-

Podobne przekazy byly popularne w Rosji rowniez m.in. na Powotzu Niznowogrodzkim
Kopenoga, XpamoBa, I1leBapenkosa 2007: 123 oraz w obwodzie krasanarSkim:
A kak-To Ha Beuepke jaeno Obut0. CHAAT JEBKH, MPSAYT Aa TOT. Bapyr mapHu
3aX0JAT, MOJIoJble Takue. Hy, naBail JIEBOK yrouiarh, a J€BKU-TO CMOTPSAT: APHU

HC3HAKOMBIC. Ha HOI'u HOCMOTpeHI/I, a Y HUX BMECCTO HOT KOIIbITA. I[eBKI/I I/ICHyFaJII/ICB
Ja 110 Jo0MaM pa36€)KaﬂHCB Hogocenopa, Kanmanna 2017: 70-

Co ciekawe, motyw czarta zwabiajacego dziewczeta przenikngt w zasadzie
jedynie do polskich narracji czarodziejskich, prozno za$ szuka¢ go w opowiesciach
rosyjskich. Jak si¢ wydaje, zjawisko to stanowi jeden z dowoddéw na znaczniejsza
czysto$¢ gatunkowa bajkowej prozy wschodniostowianskiej wzgledem rodzimych
przekazéw. Ponadto na grunt opowiesci czarodziejskich (T 306) zostat przeniesiony
zwyczaj ztego dotyczacy nieograniczania swych zalotdow wytacznie do wiejskich panien,

lecz czynienia awanséw rowniez wysoko urodzonym dziewczetom: ,,.Bywaty zdarzenia,

3 A. Fischer, Diabef w wierzeniach..., s. 204; E.JI. Bepesosuu, J.H. Bunorpamgosa, 0op. Cit., c. 525;
v. H.S. Hukudoposckuii, Heuucmuxu: Ce00 npocmonapoonvix 6 Bumebckoii Benopyccuu cxazanuil
0 Heyucmolti cune, Bunpaa 1907, c. 23.
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ze dyabel w charakterze zalotnika zdobywat serca najpigkniejszych dziewek, a nawet

jezdzit w konkury do samej krolewny” Federowski 1897: 20.
7.4. SWIADOMY | MIMOWOLNY DONATOR

Zdecydowanie rzadziej w bajce magicznej pojawia si¢ diabel petniacy funkcje
donatora — zaréwno sprzyjajacego gldownemu bohaterowi, jak i wrogiego wzgledem
niego. W pierwszym przypadku zty moze wynagrodzi¢ protagoniste za wyswiadczong
mu przystuge badz otrzymany od niego prezent. I tak za przygrywanie czartom do tanca
mezczyzna otrzymuje najczes$ciej magiczny instrument (T 592 / CYC 592): skrzypce
Witowt 1905: 294; Udziela 1892; 36, PiSZCzZalke Xyuaxor 1964: 231 1UD Flet 3amuckn Kpacu. 1902: 72, a takze
strzelbe zapewniajaca celnos¢ strzatu 1 siedmiomilowe buty witowt 1905: 294; Udziela 1892: 36;
Sokalski 1899: 284. Muzyczne akcesorium bywa ponadto nagroda za zwyciestwo w zawodach
Z NIeCZYStYM Tpusueno 1897: 81 Oraz okupem za przejgcie przez niego miyna xyuos 1964: 231
lub oddanie mu nalezacej do niego koszuli polaczek 1892: 88. Ponadto czart przekazuje
bohaterowi wspomniane czarodziejskie przedmioty w ramach podziekowania za Swiece
zapalong pod swoja podobizng T 592; Chelchowski 1889: 118-119, @ Wiec za oddanie mu czci.

W niektorych opowiesciach biedak zostaje wynagrodzony za sloning, ktdra
otrzymal od swego zamoznego brata odprawiajacego go do diabta (T 563 / CYC 563).
Czart na zyczenie me¢zczyzny przekazuje mu baranka sypiacego pienigdzmi, cudowny
obrus nakrywajacy si¢ jedzeniem oraz kobiatke, z ktorej na komendg wydostaja si¢ patki
obijajace wskazany obiekt udziela 1892: 51-52; Stsopexit 1915: 33. W powyzszych narracjach
nieczysty ponownie jawi si¢ jako bajkowy straznik moralnosci, poleca bowiem
biedakowi wroci¢ z podarunkiem prosto do domu, aby uchroni¢ go przed jego utrata.
Megzczyzna jednak nie stucha rad demona i udaje si¢ do karczmy, w ktorej zostaje spojony
alkoholem i okradziony przez Zydow®*. Udaje mu si¢ jednak odzyska¢ dobytek dzigki
wspomnianym wyzej cudownym patkom udziela 1892: 51; cf stsopexuii 1915: 34. Gdy za$ jego
chciwy brat sam wyprawia si¢ do piekla, w ramach kary utyka w bramie wejSciowe] udziela
1892: 52.

Diabet sowicie wynagradza réwniez m¢zczyzne za stuzbe polegajaca na przejsciu

osobliwego testu: przez kilka lub kilkanascie lat zabronione jest mycie si¢, obcinanie

54 W polskich i wschodniostowiafiskich narracjach ludowych Zydzi jako tzw. obcy wérdd swoich zazwyczaj
ukazywani sa zgodnie z negatywnymi stereotypami spotecznymi funkcjonujacymi na ich temat, stad naleza
do stosunkowo popularnych bajkowych rabusiow lub kupcow bogacacych si¢ w nieuczciwy sposob tudziez
nadmiernie tasych na pienigdze. V. P. Grochowski, Zyd, [w:] Stownik polskiej bajki..., t. 3, s. 449.
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paznokci, strzyzenie wtloséw, golenie brody, zmiana odziezy, czyszczenie nosa
oraz, co wydaje si¢ naturalne w przywotanym kontekécie, modlenie si¢ (T 361 /
CVYC 361). W szczegblnosci to jednak zakaz dbania o higiene i wykonywania zabiegdéw
pielegnacyjnych stanowi czytelne odniesienie do bajkowego rite de passage
inspirowanego podobnymi zachowaniami utrwalonymi w kulturze, a dotyczacymi
przelomowych momentéw Zycia, w tym wlasnie rozmaitych prob inicjacyjnych®.
Z drugiej strony, zgodnie z przekonaniem spotecznosci tradycyjnych sity witalne
cztowieka zgromadzone sg m.in. wlasnie w jego wtosach i paznokciach, totez mozna
zatozy¢, ze zachowanie ich przez bohatera potencjalnie przyczynia si¢ do poprawy jego
kondycji psychofizycznej w kierunku ponadprzecietnych (nadludzkich) mozliwosci. Idac
o krok dalej, datoby si¢ nawet dopatrzy¢ si¢ w dzialaniach protagonisty pewnych
przejawow ascezy, o ktorej Roger Caillois pisat nastepujaco: ,,(...) asceta dokonuje
zwickszenia swoich sit w takim samym stopniu, w jakim ogranicza wilasne przyjemnosci,
oddala si¢ od ludzi, zbliza si¢c do bogow i predko staje sie ich rywalem™®. Jako przejawy
samoumartwienia bohatera analizowanych opowiesci mozna jednak potraktowac
w zasadzie wylacznie konieczno$¢ zycia w samotnosci, brudzie i nietadzie, poniewaz
srodki niezbedne do zycia s3 mu na biezaco dostarczane przez diabta. W ramach
gratyfikacji za wytrwalo$¢ demon ofiarowuje dobra materialne: pieniadze Lorentz 1914: 591;
Jlemuenxo 1928: 383, STEDTO 1 ZOtO Aganacses 2, 1985: 287 lub magiczng Sciereczke pozwalajacg na ich
otrzymanie kolberg 19, cz. 2, 1963: 221. Co ciekawe, czarty dostarczajg cenny kruszec rowniez
do dworu cara, z ktorego corka protagonista ma zamiar si¢ 0Zenic Aganacses 2, 1985: 288-
Diabel moze tez doprowadzi¢ do wzbogacenia si¢ ubogiego poprzez zdradzenie
mu miejsca, w ktérym bogacz ukryl swoje pieniadze cyc 362#; iparomanos 1876: 55; Moszyiiska 1885:
122. I cho¢ w rozpatrywanych opowiesciach wskazany zostaje wlasciciel monet, to jednak
moze powsta¢ pewne wrazenie, jakoby ich rzeczywistym dysponentem byl wtasnie czart,
ktory, po pierwsze, doskonale orientuje si¢ w ich lokalizacji, po drugie za$ to on decyduje,
do kogo beda nalezaly. Warto rowniez w przytoczonym kontekscie odwotlaé sig
do przekonan ludu na temat demonicznej proweniencji kosztownosci ukrytych
szczegolnie poprzez zakopanie w ziemi. Jak bowiem zaznaczyt Seweryn Udziela, mialy
one naleze¢ do diabta: ,,Wszystkie skarby w ziemi s3 w mocy czarta; siedzi on na nich
I pilnuje” 1 8086; Udziela 1899: 81. Bywa wreszcie, ze nieczysty obdarowuje biedaka majatkiem

jego nieuczciwego pana, odmawiajacego zaptaty za wykonang prace. Co wigcej, skapiec

55 J.S. Wasilewski, Tabu, Warszawa 2010, s. 307.
%6 R. Caillois, L homme et le sacré, Paris 1983, p. 29.
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zostaje przez diabta zabity, za$ jego dusza — porwana do piekta (T 651). Tym samym
demon po raz kolejny staje si¢ wykonawca sprawiedliwego — wedle regut bajkowego
$wiata — wyroku®’.

Osobnego komentarza wymaga dwusekwencyjno$s¢ wigkszosci sposrod
analizowanych opowiesci. Jak si¢ okazuje, nieczysty, poddajac bohatera probie
I obdarowujac go, realizuje jednoczes$nie wlasny plan polegajacy na podstepie, dzigki
ktoremu udaje mu si¢ pozyska¢ ludzkie dusze. Nieatrakcyjny wyglad mezczyzny
po zakonczeniu shuzby sprawia bowiem, ze jego awanse zostaja odrzucone przez
krolewskie lub carskie corki, ktére stwierdzaja, ze wolatyby wyj$¢ za samego diabla
CVC 361; Apanacses 2, 1985: 288. CO Wigcej, UJrzawszy megzczyzne po zabiegach pielegnacyjnych
wykonywanych niekiedy przez samego demona (np. w ramach osobliwego rytuatu
polegajacego na rabaniu ciata bohatera 1 gotowaniu go w kotle, co wywotuje skojarzenia
z inicjacja szamanska®®, a nastepnie polewaniu martwa i Zywa woda cvc 361; Aganacses 2, 1985:
288 lub poprzez podanie oczyszczajacej CieCzy cvyc 361; Pomanos 1891: 51), Z Zalu popelniajg
samobOjstwo cyc 361; Powanos 1891: 52, Np. Wyskakujac z okna T 361; Kolberg 19, cz. 2, 1963: 222,
PO czym umiera takZze Zrozpaczony car cyc 361; Powanos 1891: 52. Zycie odbiera sobie rowniez
bogacz odkrywajacy, ze jego majatek zniknal cyc 362%; fparomaros 1876: 55; Moszynska 1885: 123;
of CYC 362% Mammxa 1902: 268, PO czym $mier¢ zadaja sobie jego zrozpaczona zona i corka
CYC 362*; Jlparomanios 1876: 55

Co wigcej, w bajce wschodniostowiafiskiej donatorem mimowolnym
(,,Wwymuszonym” — por. ros. BEIHYXIGHHBIA napuTens> ) bywa diabel pozytywnie
ustosunkowany do gldwnego bohatera, przez ktorego zostaje okradziony z posiadanych
przez siebie dobr. Do wspomnianej sytuacji dochodzi zazwyczaj podczas ktotni czartow
o spadek po ojcu lub dziadku, stanowigcej humorystyczng aluzje do podobnych
konfliktéw zachodzacych na wspomnianym tle w $wiecie ludzkim. Sporadycznie
natomiast mowa jest o rzeczach przypadkowo znalezionych przez nieczystych

(CYC 518). Wsrod niezwyklych artefaktow znajduja si¢ w szczegdlnosci:

57 R. Piotrowski, Motyw ofiary w bajkach z watkiem T 651 ,, Diabet parobkiem”, , Literatura Ludowa” 2019,
nr 3 (63), s. 34-35.

% Jerzy S. Wasilewski pisat o ,,inicjacji poprzez $mier¢”, w ramach ktorej szaman syberyjski oddaje sig
mocy duchow, ktére rozrywaja jego cialo zelaznymi hakami i tng je nozami, aby mozna byto wla¢ do niego
nowsg krew, po czym gotuja je w kotle, a nastgpnie tacza za pomocy zelaza. J.S. Wasilewski, Podroze
do piekiel. Rzecz o szamanskich misteriach, Warszawa 1979, s. 58-59.

% ML.A. PazymoBa, op. Cit., c. 86.
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— czapka-niewidka kopryes 1939: 369; Hpasmit 1890: 179; Coxonoser 1981: 44; Kosaes 1941: 103; Mutpocaroa,
Deoposa 1966: 122; Tpussenxo 1897: 78; UyGunckuii 1878: 173; Weryho 1889: 49; Pomaros 1887: 189, 193 (rzadziej
kapelusz rederowski 1902: 192 Iub ptaszcz kolverg 36, 1964: 430 0 identycznych wlasciwosciach),

- latajqcy dywan Kopryes 1939: 369; Usanunukuii 1890: 179; Cokonosbl 1981: 44; Mutpodanosa, ®enoposa 1966: 122;
UyGunckuii 1878: 173; Federowski 1902: 192; Weryho 1889: 49; Pomasos 1887: 189, 193,

— siedmiomilowe buty kopryes 1939: 369; Coxonoser 1981: 44; Tpirerko 1897: 78; Weryho 1889: 49; Powarios 1887:
189, 193,

— samonakrywajacy si¢ obrus Msanmuxuit 1890: 179; Murrpodarosa, dexoposa 1966: 122; Klich 1903: 139,

— portfel z niewyczerpana ilo$cig pieni¢dzy rpumuenxo 1897: 78; UyGuucxuit 1878: 173; cf Kolberg 36, 1964:
430,

— fajka petna niekonczacego si¢ tytoniu uysunckuii 1878: 173,

— cudowna szabla rederowski 1902: 192,

— zakleta patka kopanes 1941: 103; Murpoganoea, dexoposa 1966: 122,

a wiec przedmioty popularnie wystepujace w opowiesciach czarodziejskich. Wylacznie
W pojedynczych narracjach mowa jest takze o tadownicy przywotujacej zastgpy wojska
Kolberg 36, 1964: 430 Oraz beczce ztota powamos 1887: 193, @ wiec obiekcie niewykazujacym
jakichkolwiek znamion cudownosci charakterystycznej dla bajki magiczne;.

Rzeczy te nie zostajg odebrane diabtom sita, lecz, jak to czesto w bajce magiczne;j
bywa, za pomoca sprytu. Gléwny bohater w ramach rozstrzygniecia sporu urzadza
bowiem wyScigi, np. po wystrzelone przez siebie strzaty, rzucong patke, kamien lub kule
Z rusznicy, po czym ucieka ze zdobytym w ten sposob tupem. Tylko w jednej sposrod
rozpatrywanych przekazow dochodzi do zwrotu wspomnianych przedmiotow ich
prawowitym wtascicielom kopryes 1939: 382-383.

Do osobnej kategorii nalezy zaliczy¢ narracje, w ktorych diabet deklaruje
zasadniczo wrogie nastawienie do cztowieka (gldwnego bohatera) i stanowi dla niego
potencjalne zagrozenie, lecz z powodu rozmaitych okolicznosci moze jednoczesnie
pehi¢ wzgledem niego funkcje nieSwiadomego donatora.

Korzy$¢ otrzymang przez protagonist¢ mogg stanowi¢ podstuchane przez niego
pozyteczne rady i rozwigzania skomplikowanych zagadek, ktorymi dysponuja nieczysci.
W rodzimych opowiesciach mtodzieniec wypytuje czarta o rozmaite kwestie
za posrednictwem mieszkajacej z nim dziewczyny, np. porwanej przez niego z powodu
klatwy wlasnej matki ciszewski 1894: 145 lUb piastunki ciszewski 1894: 150. Podczas pobytu w izbie
demona ochron¢ przed nim zapewnia bohaterowi chwycenie przez panne jego

srodkowego palca ciszewski 1894: 145, 151, @ Wiec czesci ciata petnigcej w wyobrazeniach ludu
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funkcje mediatora cztowieka ze §wiatem zewnetrznym, w tym takze nadprzyrodzonym®.
Dzigki pozyskaniu tajemnej wiedzy, w szczegdlnosci metod na wyleczenie rozmaitych
chorob dotykajacych ludzi i drzewa ciszewski 1894: 145-146, 151, chtopak potrafi zaradzic¢
rozmaitym nieszczesciom badz odpowiada na trudne pytania krola, w efekcie zas bogaci
si¢, a niekiedy réwniez zdobywa reke swej wybranki (T 461). Ponadto czart okazuje si¢
nieprzezorny i naiwny do tego stopnia, ze objasnia swej wspotlokatorce sposdb ucieczki
Z jego siedziby ciszewski 1894: 151.

Podobny motyw pojawia si¢ rowniez w bajce wschodniostowianskiej, z ta
réznica, ze protagonista cierpigcy niedostatek na skutek fizycznego okaleczenia
(oslepienia i/lub odcigcia rak) przez wlasnego brata lub towarzysza w ramach
przegranego zakladu podstluchuje nocng rozmowe¢ czartow przechwalajacych sig
wyrzadzonym przez siebie ztem (choroby, konflikty przyjacielskie i rodzinne, susza),
W tym rowniez osobiscie zaaranzowanym sporem mig¢dzy wspomniang dwdjka
bohaterow (CYC 613). Co istotne, pokusniki wspominaja jednoczesnie o dziataniach
zaradczych, dzigki czemu biedak odzyskuje wzrok, przemywajac oczy cudowna rosa
Murtpononbckas 1975: 304; XynsikoB 1964: 74; Oteu. 3an. 1864: 494; Koponosua 1968: 204; Jleuenko 1928: 414; Malinowski
1903: 141-142; Rokossowska 1897: 24-25; cf Apanacbes 1984: 153 bE}di WOdE} Tocniomapes 1941: 330-331 lub StOSUj ac
specjalne ziele rokossowska 1897: 26, @ nastgpnie leczy stabujacg dziewczyne Aganacses 1984: 154,
krolewng lub samego wtadce rocromapes 1941: 330; Kopososia 1968: 204; Jleuerxo 1928: 414; Karlowicz 1887:
111; Rokossowska 1897: 26; Malinowski 1903: 141-142; cf Xynskos 1964: 74. Ponadto mQZCZYZIla przecinZiala
SUSZy Mutpononsckas 1975: 304; Malinowski 1903: 141-142; Jleuenko 1928: 414; Kartowicz 1887: 112; Xynsxos 1964: 74;
UyGuncxuii 1878: 388; Rokossowska 1897: 25-26, @ takZze naprawia most powanos 1887: 319. Podazajac za ich
czarcimi wskazowkami, nie tylko znaczaco podwyzsza swoj status spoleczny
| materialny, lecz takze Zeni si¢ z uzdrowiong panna.

Wrogos¢ diabelskich przeciwnikow zostaje z kolei otwarcie okazana w kontakcie
zbogaczem. Czarty, orientujac sie, ze sg przez niego podstuchiwane, rozrywaja jego ciato
Adanacbes 1984: 155; Mutpomnonsckas 1975: 305; CmupaoB 2, 1917: 690; Xynsaxos 1964: 75, Jlepuenko 1928: 415; Jlo6poBoIbCKUiA
1891: 638; Rokossowska 1897: 25-26; Pomanos 1887: 325 1Ub Wrzucajg do WOAY Oreu. san. 1864: 495; Pomanos 1887:
320, Wieszaja go na najwyzszej galezi drzewa uysumcxni 1878: 390, Urywaja mu gtowe Kartowicz
1887: 113, Wyhlpu_]Q OCZY Tocnonapes 1941: 334; cf Onuykos 1908: 394 lub dUSZQ g0 1 wyrzucajq V4 ley
Cwmpros 2, 1917: 742. Taki rozwdj wydarzeh mozna okresli¢ jako typowy dla bajek osnutych

wokot losow dwoch bohaterow przeciwstawionych charakterologicznie. W powyzszych

60 E.E. Jleskuesckas, [aney, [B:] Crasanckue opesnocmu. .., T. 3, c. 616.
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opowiesciach nie sposob jednak przypisa¢ demonom funkcji przedstawiciela wymiaru
sprawiedliwos$ci pigtnujacego chciwosé i zawisc, poniewaz jest bardzo prawdopodobne,
ze Z ich rownie gwattowng reakcja spotkatby si¢ takze protagonista, gdyby nieopatrznie
zdradzit im swoja kryjowke.

W innych opowiesciach czart jako wrogi donator pojawia si¢ przed protagonistka
1 jej przybrang siostrag pod postacig tancerza (w bajce polskiej) lub zalotnika (w bajce
rosyjskiej) w celu porwania jej do piekta (T 480C, CYC 480, CYC —480C**). Aby ujs¢
catlo ze spotkania z demonem, panna prosi go o podawanie jej elementoéw ubrania
po jednej sztuce, zas w rodzimych opowiesciach dodatkowo o noszenie wody za pomoca
sita oraz wykonanie zadan zleconych jej przez macoche, tj. tkania i przedzenia®l. Tym
razem diabelski przeciwnik pozostaje niewrazliwy na modlitwe gtownej bohaterki, jak
rowniez na proby postuzenia si¢ przez nig dewocjonaliami: krzyzem oraz ikona.
Skutecznie przepedzi¢ go jest w stanie wylacznie pianie koguta przyniesionego przez
protagonistke®?, ktéra dopiero wowczas moze odebra¢ swoja nagrode w postaci
materialnych bogactw 1 zdobnej odziezy. W opowiesciach tych nie ma zatem mowy
0 $wiadomym i dobrowolnym ofiarowaniu daru®, tj. czynnosci charakterystycznej
dla typowego bajkowego donatora.

Niebezpieczenstwo wynikajace ze spotkania z czartem w pehni ilustruje natomiast
los nierozgarnigtej, chciwej 1 bunczucznej corki macochy. W opowiesciach rosyjskich
demon porywa ja, pali lub rozrywa jej cialo, obdziera ze skory, przemienia w wiedZme
lub umieszcza w przereblu do gory nogami®®. Z kolei w polskich narracjach zazwyczaj
dochodzi do oderwania jej gtowy. Finat ten dowodzi zatem ubajkowienia wyobrazen
na temat diabta®®, ktoremu zgodnie z przekazami wierzeniowymi i nauczaniem Kosciota
najbardziej zalezy na ludzkiej duszy. Ponadto wspomniane przekazy stanowia kolejny
dowdd na przewrotno$¢ swiata demonicznego i, szerzej, nadprzyrodzonego wzgledem
porzadku ustanowionego przez czlowieka. Swiadome dziatanie corki macochy,
nastawione na otrzymanie materialnej korzy$ci, okazuje si¢ bowiem caltkowicie

nieskuteczne, za$§ nagroda spotyka wylacznie bohaterke niespodziewajaca si¢

61 |. Rzepnikowska, O6pas uepma. .., s. 21.
62 1bidem, s. 20.

8 1bidem, s. 18.

5 1bidem, s. 21.

% bidem, s. 21-22.
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jakiejkolwiek gratyfikacji, lecz usitujaca jedynie wyswobodzi¢ si¢ z diabelskiego

towarzystwa®®,

Ryc. 33. W. Wodzinowski, Bajka (1907).

W przywotlanych opowiesciach czarodziejskich odzwierciedlony zostal ponadto
dwojaki stosunek do relacji Boga i1 czarta polegajacej na ich wzajemnej wspotpracy
lub przekleciu diabta przez Wszechmocnego®’. Wspomniany dualizm eksponuja
w szczegdlnosci ludowe przekazy ajtiologiczne. W niektorych polskich narracjach
magicznych natomiast nieczysty bywa przedstawiany jako sprawiedliwy sedzia
wymierzajacy kar¢ macosze i jej corce za ich niegodziwe zachowanie wzgledem sieroty
powodowane zawiécig i chciwoscig®®. Demon zostaje zatem cze$ciowo uprawniony przez
Boga do oceny ludzkich postepkow, co z kolei nadaje powyzszym opowiesciom
zabarwienia legendowego®® i pod wzgledem formalnym zbliza je do opowiesci

moralistycznych. Z drugiej strony, czart nawet wowczas pozostaje jedynie narzedziem

86 V. J.S. Wasilewski, Podarowa¢ — znalezé — zgubié — zblqdzié¢. Niektore kategorie jezyka symbolicznego
zwigzane z opozycjq zycie — Smier¢, ,,Etnografia Polska” 1980, t. 24, s. 289-290.

67 I. Rzepnikowska, Oépas uepma..., s. 22. Motyw rywalizacji Boga i diabla, obecny w kulturze
chrzescijanskiej, a tym samym réwniez w stowianskich ludowych narracjach ajtiologicznych, zostat
prawdopodobnie zaczerpniety z bliskowschodniego mitu kosmogonicznego na temat walki bogow. Jeden
z rywali, uosabiajacy sity zta, dazyt wowczas do podporzadkowania sobie ziemi, aby uczyni¢ z niej
krélestwo grzechu i $mierci. R. Muchembled, Une histoire du diable : XI18-XX® siécles, Paris, Seuil 2000,
p. 21.

88 Q. Zadurska, Kara, [w:] Stownik polskiej bajki..., t. 2, s. 127.

% |. Rzepnikowska, O6pas uepma. ..

0 1. Rzepnikowska, Bég i diabel w swiecie wartosci ludowej bajki magicznej, [w:] W kregu folkloru,
literatury i jezyka. Prace ofiarowane prof. Janowi Mirostawowi Kasjanowi w 70. rocznice urodzin,
red. M. Jakitowicz, V. Wroblewska, Torun 2003, s. 122.
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w rekach Najwyzszego 1 moze by¢ charakteryzowany wylacznie jako postaé

negatywna’®,
7.5. OJCIEC RODZINY

W bajce magicznej czart moze réwniez wpisa¢ si¢ w inng sposrod rol
przewidzianych w Proppowskiej klasyfikacji postaci, mianowicie ojca dziewczyny,
0 ktorej wzgledy ubiega si¢ gldowny bohater. Tytutowy demon petni tym samym funkcje
krola (T 313A / CYC 313A). W realizacjach wspomnianych watkow, podobnie jak
wodnik, kaze on sobie przyprowadzi¢ na stuzbe mitodzienca w zamian za przystuge
wyswiadczong jego rodzicowi: wyprowadzenie z lasu, ogrzanie si¢ przy ognisku Aganacses
2, 1985: 168, Wyciagniecie z bagna badz wody v. imei 1893: 285 lUb przekazanie mu znacznej
sumy pieni¢dzy pabrowska 1905: 396 tudziez pomoc w zebraniu dobytku do worka reiin 1893: 34;
of JloGposomscrnii 1891: 573/ 2. Nieczysty wymaga przy tym sporzadzenia umowy Kolberg 32, cz. 4,
1962: 155-156; Jecesuu 1903: 33, KtOra niejednokrotnie zostaje przypieczgtowania zlozeniem
podpisu’® krwig pyacnxo 1870: 114 Z palca prawej dfoni fosposonscrni 1891: 574; cf Lleiin 1893: 285-286-
Motyw ten najprawdopodobniej pojawil si¢ w bajce wschodniostowianskiej
pod wptywem tradycji zachodnioeuropejskiej, jako ze w historii prawostawia podobne
dziatania nie zyskaty zbytniej popularnosci’.

Jak si¢ wydaje, funkcja krola w przypadku diabta zostala lepiej wyeksponowana
1 jest bardziej czytelna niz w narracjach z udzialem wodnika. Tytulowy demon sam
bowiem niejednokrotnie podkresla, ze proby, ktorym poddawany jest przez niego gtoéwny
bohater, maja na celu sprawdzenie gotowosci protagonisty do zawarcia zwigzku
malzenskiego z jego corka. Mozliwe, ze proby zaaranzowane przez diabla nawigzuja
do dawnych praktyk, w ramach ktorych mezczyzna zmuszony byt przed lub po $lubie
przez pewien czas pracowac na rzecz tescia, aby wykupic¢ jego corke (ros. tzw. Opak
orpabotkoii). Tradycja ta popularna byta w szczegdlnosci u Paleoazjatow, niektorych

Afrykanczykow zamieszkujacych zachodnig czg$¢ kraju oraz ludéw porzucajacych

I Eadem, Obpas uepma..., 23.

2W jednej z rosyjskich opowiesci tego typu diabel chwyta za brode mys$liwego o$mielajgcego sie pi¢ wode
Z jeziora za pomoca Ust xymxos 1964: 117. Jak mozna przypuszczaé, motyw ten zostal zapozyczony z bajek,
W ktorych glowna postacia demoniczng jest wodnik.

3 Co ciekawe, podobny poczatek zanotowany zostal w opowiesci spetniajacej raczej wymogi gatunkowe
legendy ludowej, bowiem mlodzienca przed stuzba u diabla ratuje Matka Boska. A. Michalec,
S. Niebrzegowska-Bartminska, Jak chiop u diabla pienigdze pozyczal. Polska demonologia ludowa
w przekazach ustnych, Lublin 2019, s. 86-88.

" N.A. Pasymosa, 0p. Cit., c. 82; v. H.H. Tlokpogckuii, Mamepuansl no ucmopuu MazuuecKux 6eposaHuii
cubupsixos XVII-XVIII 6s., [B:] U3 ucmopuu cemvu u 6vima cubupckozo kpecmosincmea ¢ XVII- nauane
XX 6.: cooprux nayunwix mpyoos, pea. M.M. I'pomsiko, H.A. Munenko, HoBocubupck 1975, c. 129.

293



system matriarchalny na rzecz patriarchatu. Relikty wspomnianych zwyczajow
matzenskich byly przez dhugi czas obecne takze w kulturze rosyjskiej”.

W bajce magicznej nieczysty stawia przed mtodziencem szereg trudnych zadan,
za niewykonanie ktorych grozi smier¢. Wigkszo$¢ z nich, jak budowanie kamiennego
domu, izby, palacu, mtyna lub mostu, karczowanie lasu, oranie, sianie zboza, mtdcenie
go i upieczenie butek, chleba, klusek lub kaszy w jedng noc oraz rozpoznanie swej
wybranki wérdd identycznie wygladajacych dziewczat pokrywa si¢ z zakresem zlecen
przekazywanych przez Morskiego Cara. Diabetl natomiast dodatkowo wymaga
od mtodzienca wykopania zrédla pyguenco 1870: 118, OSUSZENIA MOIZa Skrzyhska 1901 714,
wygnania smoka zjadajacego jego golebie Aganacses 2, 1985: 169, pedzenia koni na take
Adanacves 2, 1985: 169 oraz ujezdzenia dzikiego ogiera’®. Ostatnie zadanie okazuje sie
najtrudniejsze ze wszystkich, bowiem o ile wczesniej bohater mogt skorzysta¢ z pomocy
czarcich stug’’ przywotanych przez diabelska cOrke skrzyiska 1901: 713: Xyasxos 1964: 120; Pygseco
1870: 119; UyGunckuii 1878: 391-392; Pomanos 1887: 167-168; cf Kolberg 8, cz. 4, 1962: 8; Koponosuu 1968: 72, O tyle
w rumaka weciela si¢ najczeéciej sam nieczysty’® Dabrowska 1905: 397: Kolberg 32, cz. 4, 1962: 159:
Karlowicz 1888: 44; Jlecesuu 1903: 36; cf JloGpooubckuii 1891: 579, cf Ileiin 1893: 290-291; Koponosuy 1968: 73, rzadziej
za$ Jeg0 ZoNa Aganacses 2, 1985: 169. Czart moze zosta¢ pokonany wytacznie dzigki specjalnym
narzedziom (miotkom i zelaznym batom) oraz akcesoriom wyposazonym w kolce
otrzymanym przez protagonist¢ od kowala, a wigc reprezentanta profesji nieagrarnej
0 konotacjach demonicznych.

Za nalezyte wykonanie powierzonych bohaterowi zadafh diabelski ojciec
wynagradza go nie tylko rgka swej corki, lecz takze rumakiem agamacses 2, 1985: 169

badz szostkg koni i kareta $lubnag uyeuncxmit 1878: 392. Najczgsciej jednak rozpatrywane

5 E.M. Menerunckuit, I'epoii sonuebnoii ckasku. Ipoucxoacoenue obpasa, Mocksa — Cankrt-Iletep6ypr
2005, c. 204-205.

6 Bywa, co prawda, Ze podobne zadanie zleca bohaterowi wtadca morz, lecz w opowiesciach, w ktorych
wystepuje diabet, jest ono szczegblnie popularne.

" Niewykluczone, ze narracje te nawigzuja poniekad do hierarchii diabtéw w wierzeniach ludowych,
zgodnie z ktora glowa wszystkich piekielnikow jest szatan, za$ czarty zostaly przez niego stworzone
do pomocy. E.JI. Bepe3zoruu, JI.H. Bunorpagoga, op. cit., c. 523. W bajce czarci pomocnicy nie zawsze
jednak potrafia dochowa¢ tajemnicy na temat wsparcia udzielonego dwojce bohaterow. Gdy bowiem
zostaja przez swego pana oskarzeni o lenistwo i powolno$¢ w pracy, wyjawiajg catg prawde. Wowczas
rozezlony demon rozkazuje oblepi¢ patac mtodej pary smotg i podpali¢ go, lecz na ratunek poszkodowanym
przychodzi diabla zona Skrzynska 1901: 714.

8 W jednej z analizowanych opowiesci posta¢ konia moga rowniez przybraé przeklete dusze znajdujace
si¢ w piekle, nalezace do bohaterdéw, ktorzy zmarli z powodu uduszenia, utopienia lub naduzycia alkoholu
Adanacses 1985: 169- Zgodnie z wierzeniami spotecznosci chlopskiej diabty szczegodlnie upodobaly sobie ostatnia
sposrod wymienionych kategorii potgpiencow, przyczyniajac si¢ do rozwoju uzaleznienia od napojow
alkoholowych u swoich ofiar. C.B. MakcumoB, Heuucmas, nesedomas u kpecmuas cuna, C.-IlerepOypr
1903, c. 18-20.
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narracje wienczy typowy dla nich motyw ucieczki mtodziefica i dziewczyny, za ktorymi
W pogon wyprawia si¢ sam nieczysty, przejmujacy wowczas funkcje antagonisty, i jego
piekielni studzy. Bywa woOwczas, ze czart naklada na swa corke klatwe
za niepostuszenstwo, skazujac ja na trzyletnie bycie gwiazda xymmos 1964 122 lUD
kamieniem Kolberg 32, cz. 4, 1962: 160-161; cf Pyguenko 1870: 123, przejawiajqc tym samym zdolno$¢
fizycznej metamorfozy cudzej postaci wiasciwg czarownikowi. Ostatecznie jednak,
zgodnie z poetyka bajki magicznej, finat tych opowiesci jest zazwyczaj pozytywny, jako
ze koncza sie¢ one weselem bohateréw. Wyjatek stanowi jedna z polskich narracji,
w ktérej dochodzi do powieszenia panny w lesie przez rodzicow chlopaka
nieakceptujacych jego diabelskiej narzeczonej, lecz jego samego nie spotyka kara pgbrowska
1905: 398. Z drugiej strony, w ramach analizowanych przekazéw magicznych widoczne jest
zjawisko znacznego ubajkowienia postaci diabta, ktorego wizerunek znaczaco odbiega

od wierzeniowego pierwowzoru.
7.6. INTERESOWNY POMOCNIK

Zdecydowanie najskromniejsza reprezentacj¢ posiada w bajce magicznej czart
petniacy funkcj¢ pomocnika, cho¢ z pewnymi zastrzezeniami, o ktorych mowa bedzie
nizej. Swego wsparcia udziela on bohaterowi zdradzanemu przez wlasng zone
z ksigdzem, panem lub karbowym (T 465A). Motyw ten bywa rozpatrywany w literaturze
przedmiotu jako dowod na promowanie w bajce ludowej stereotypowego wizerunku
kobiety jako istoty wyjatkowo zmystowej 1 niezdolnej do dochowania malzenskiej
wiernosci’®.

Dzigki diabelskiej pomocy glowny bohater wykonuje prace zlecone mu przez
kochanka Zony, takie jak wykarczowanie krzakow, przekopanie boru, postawienie mtyna
wodnego w ciggu jednej nocy Kolberg 3, cz. 1, 1962: 174-175, Wymldcenie pszenicy, grochu 1 zyta
oraz zwiezienie ich ze stodél w ciagu trzech dni, zaaranzowanie sadzawki na gorze
| zapelnienie jej rybami ciszewski 1887: 10-11, Wycigcie pola pszenicy, wydobycie pieniedzy
znajdujacych si¢ w kotle pod olszyng oraz zmielenie zboza wymieszanego z ktosami
I Smieciami Karowicz 1891: 46. S@ to zatem niemal typowe trudne zadania charakterystyczne

dla narracji czarodziejskich, aczkolwiek w wielu opowiesciach zwykt przydziela¢ je

donator przed ofiarowaniem protagoniscie cennego daru.

V. J. van der Kooi, Teufel zeigt dem Mann die Untreue seiner Frau, [in:] Enzyklopddie des Miirchens.
Handwdérterbuch zur historischen und vergleichenden Erzdhlforschung, Bd. 13, Lfg. 1, Hrsg. von
R.W. Brednich, Berlin, New York 2008, s. 426-427.
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Jednakze, podobnie jak ma to miejsce w przypadku diabta-donatora, réwniez
diabet-pomocnik wspiera bohatera w osiggnigciu osobistych korzysci, mianowicie
gromadzeniu dusz. Nieczysty topi jego zong wraz z kochankiem Kolberg 3, cz. 1, 1962: 176,
ktorego moze takze poddac torturom na tzw. Madejowym lozu pokrytym sterczacymi

brzytwami i nozami Kartowicz 1891: 47, lub porywa par¢ do piekta ciszewski 1887: 11.
71.7. ZSYLACZ CHOROB I SMIERCI

Posta¢ diabta obecna jest rowniez w opowiesciach posiadajgcych heterogeniczny
status pod wzgledem genologicznym. Wéréd nich zdecydowang wigkszo$¢ stanowig
narracje, ktore spetniajg wymogi gatunkowe bajki magicznej do momentu, w ktérym
dochodzi do $mierci gtdéwnego bohatera badz jego krewnych z rak demona lub porwania
do piekta, od ktérego nie ma odwrotu. Ich akcja nie toczy si¢ zatem w pozadanym przez
odbiorce kierunku, wrecz przeciwnie — na podobienstwo podania wierzeniowego
stanowig one przestroge przed nawigzywaniem kontaktu z nieczysta sila, a jednoczesnie
pietnuja chciwosc i lekkomys$lnosé. Tym samym nie dochodzi w nich do realizacji funkcji
kompensacyjnej wtasciwej bajce magicznej. Po drugie, w przekazach tych diabet nie
zdradza od razu swych intencji, jak czg¢sto ma to miejsce w opowiesciach czarodziejskich,
lecz udaje np. ofiarnego pomocnika lub amanta (w przypadku postaci zenskich).

I tak w niektorych realizacjach watku T 651 pokusnik oferujacy biedakowi
lub drwalowi pomoc przy karczowaniu lasu oraz darmowa, jego zdaniem, stuzbe
W zamian za posilenie si¢ nalezacym do niego plackiem doprowadza do $mierci swych
gospodarzy 1/lub ich corki. Sytuacja finansowa ubogiej rodziny, co prawda, znacznie si¢
polepsza, lecz diabet za swe ustugi zada ludzkiej ofiary®.

Z kolei w dwoch wariantach watku T 479 dziewczeta przyplacaja zyciem
spotkanie z diabelskim kochankiem, co w znacznym stopniu zbliza te narracje
do opowiesci z udziatem upiora wystgpujacego w charakterze za§wiatowego wielbiciela
(T 363/ CYC 363, T 365/ CVYC 365). Bywa, ze w powyzszych opowiesciach nieczysty
tanczy z panng do sadnego dnia T 479; Kolberg 8, cz. 4, 1962: 155 lub zabiera ja do piekla T 479; Kolberg
8, cz. 4, 1962: 162. Nalezy roOwniez zwroci¢ uwage na przerazajacy opis zmagan dziewczyny
i jej meza z diabtami, charakterystyczny raczej dla podania wierzeniowego, anizeli
opowiesci bajkowej. Czarty rozkazuja bowiem duszonemu przez siebie mezczyznie

rozebra¢ bohaterke do naga, pozostawiajac na jej ciele jedynie szkaplerz, za$ jemu

8 R. Piotrowski, Motyw ofiary..., s. 40-41.
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samemu groza widtami, rozpalonymi weglami i goragca smota, dopdki nie zaprzestanie
walKi T 479: Kolberg 8, cz. 4, 1962: 161-162. Za przyktad bajki magicznej trudno uznac takze jedng
z ukrainskich realizacji watku CYC 313A, w ktorej gtdwnej bohaterce nie udaje si¢ uciec
przed diablem z wigzionymi przez niego dzie¢mi. Panna zostaje bowiem pozarta przez
Zwierzeta Jesuenxo 1928: 488, Za$ jej podopiecznym nieczysty $cina glowy, a wigc postepuje
podobnie jak np. wobec leniwej i aroganckiej dziewczyny w niektoérych opowiesciach
0 macosze i pasierbicy. Tragiczny los bohateréw i ostateczny triumf diabelskiego
okrucienstwa nie pozwalaja zatem na zaliczenie rozpatrywanej narracji do grona
przekazow czarodziejskich.

W niektorych opowiesciach wschodniostowianskich dochodzi takze do oslepienia
bohatera po tym, jak bies zostat przez niego zdemaskowany cyc —677**; Federowski 1897; 18-19:
of Lyxesnu 1908: 53. Narracja bialoruska realizujagca powyzszy watek zawiera dodatkowo
motyw wierzeniowy dotyczacy diabla zapisujacego w kosciele grzechy popetniane przez
wiernych i celowo roz§mieszajacego gtéwna postac, aby nie dopusci¢ do zbawienia jej
duSzy cyc -677+*; Federowski 1897: 19. Szczegllnie bowiem wsrdd rosyjskiej warstwy chlopskiej
rozprzestrzenito si¢ przekonanie, ze diabel rad jest widzie¢ wszelkie niestosowne
zachowania podczas mszy sw., gdyz zapisuje je, aby nastepnie przedstawic liste ludzkich
przewinien na Sadzie Ostatecznym?®!,

Do narracji kontrowersyjnych pod wzgledem przynaleznosci gatunkowej nalezy
takze jedna z realizacji ukrainskiego watku CYC 362*. Wariant ten dostarcza przyktadu
wrogiej dziatalno$ci nieczystego po zgonie bohatera, ktory zaprzedat mu swoja dusze
W zamian za duzg sume pieniedzy. Co wigcej, warunkiem transakcji byt zakaz dzielenia
si¢ otrzymang kwota. Na tym etapie rozwoju fabuly mozna byloby wstepnie przyjac,
ze akcja opowiesci toczy si¢ zgodnie z zalozeniami bajki magicznej, mianowicie
od uswiadomienia sobie braku przez protagoniste do proby wybrniecia z niekorzystnej
dla niego sytuacji. W rozpatrywanym przekazie mowa jest jednak nie tylko o zgonie
mezezyzny, lecz takze o zbezczeszczeniu jego grobu i ciata przez diabta, a nastgpnie
obdarciu go ze skory:

Tut uze des budy koto opiv-noczy, stuchaje: a to takiej wychor-si zwijav, szczo
az zymle trise-si. Dywyt-si: a to bizyt chort (czort), zwyrtiv-Si i znajszov hrib,

i zaczynaje widhrabuwaty. Wikidav zemlu z jamy, i witaszczyv myrtwoho
na werchi, i widkryv trunwu, taj pototoczyv myrtwoho, i zdojmyv z neho szkiru;

81 E.JI. Bepesosuu, JI.H. Bunorpanosa, op. Cit., c. 524.
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pozaprietuwav z neho kosty, skydav w dyrywyszczy i pustyv w jamu, i zahrabuje
hrib cye 362+ Kolberg 32, cz. 4, 1962: 163-

Jak si¢ jednak wydaje, najbardziej makabryczna scena rozgrywa si¢ wowczas,
gdy czart obleka si¢ w skore nalezacg do nieboszczyka i, podszywajac si¢ pod niego,
paraduje po WI0SCe cyc 362%; Kolberg 32, cz. 4, 1962: 164. Zakonczenie opowiesci stanowi zatem
kolejny dowod na to, ze, podobnie jak w podaniu wierzeniowym, jej celem jest
po pierwsze wzbudzenie w odbiorcy strachu, po drugie =za$ ostrzezenie go
przed zgubnymi skutkami konszachtow z diabtem. Zamiar ten potwierdza sam narrator,
dodajac: ,,W tij bajeczci je dla wsich nas dowid, (...) szczoby duszu nywynnu ny
zaharazdyty CZOrtowy” cyc 362+, Kolberg 32, cz. 4, 1962: 164-

Istnieja rowniez krotkie opowiesci wierzeniowe Sensu stricto, ktore niestusznie
zaliczono do grona bajek magicznych w indeksach prozy ludowej. Przekazy te
skoncentrowane sg wylacznie na jednym epizodzie, mianowicie na konfrontacji diabta
z cztowiekiem, dla ktérego okazuje si¢ ona fatalna w skutkach. Czart moze w nich
pojawi¢ sie pod postacig czarnego kota (T 719), ktory niekiedy okazuje si¢ nieSmiertelny
Knoop 1895: 12, podobnie zreszta jak tytulowy demon w poswigconych mu wierzeniach®,
Zwierze¢ sprowadza chorobe¢ na swego opiekuna, za$ gdy zostaje wydalony z domu, rzuca
si¢ mezczyznie do gardla 1 zagryza go Swietek 1893: 581. Podobnie czworondg traktuje pare
zyjaca bez Slubu  wierzchowski 1892: 96-97, Wymierzajac jej tym samym karg
za nieprzestrzeganie norm obyczajowych wynikajacych z nauk koscielnych.

W innych tego typu przekazach mowa jest o wypedzeniu diabta z ciata chorego
za pomocg alkoholu 342 /3140; Lorentz 1924: 802. Bywa rowniez, ze czart przypadkowo zostaje
zadany w wodce chlopu przez jego zong-czarownice planujaca zasadzke na wlasne
kumoszki. Wspomniang pomytke mezczyzna przyptaca postgpujaca utrata sit fizycznych,
a nastgpnie zgonem Kolberg 15, cz. 7, 1962: 110.

Proza rosyjska zakonserwowata natomiast wierzeniowy motyw nawiedzenia
wdowy przez diabta (ducha-kochanka) podszywajacego sie pod jej zmartego meza®
(CYC -365D%*). Przybysz z zaswiatow zostaje rozpoznany po zelaznych zebach
oraz sktonnosci do przegryzania nimi przeszkdd (drzwi) apuayxosa 2008: 103; Posaectencias 1941:
66, charakterystycznych dla strzygonia / upiora, za$ skutecznym sposobem na pozbycie

si¢ go jest zmuszenie koguta do piania za pomocg uktucia go iglag w gardto, a nastepnie

82 Zgodnie z przekonaniami ludu diabla jest w stanie zabi¢ wylgcznie piorun, totez wierzono, ze podczas
burzy ukrywa si¢ on za rozmaitymi obiektami, aby unikna¢ $§mierci.
8 lbidem.
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przebicie ciala intruza osinowym kolkiem kapuayxosa 2008: 103-104; cf Poxcrectsencras 1941: 66. MOWa
jest zatem o popularnych w kulturze ludowej metodach stuzacych obezwtadnieniu
| przepedzeniu wszelakich istot demonicznych, nie tylko diabla. RoOwniez te opowiesci
powinny zatem zosta¢ zindeksowane jako przekazy o charakterze wierzeniowym, nie za$

bajki magiczne.

*k*k

Na podstawie przeanalizowanych opowiesci mozna zauwazy¢, ze repertuar
funkcji przypisanych diablu w opowiesciach stricte magicznych nie nalezy do zbytnio
zréznicowanych, bowiem w najbardziej popularnych i reprezentatywnych przekazach
wystepuje on przede wszystkim w roli antagonisty lub donatora, zazwyczaj wrogiego.
Z drugiej strony mozna uzna¢ go za najbardziej uniwersalng posta¢ demoniczng w bajce
magicznej zastgpujaca w niej pokazne grono istot nadprzyrodzonych, najczesciej
wodnika 1 leszego. Zasieg jego dzialan jest jednak znacznie bardziej rozlegly
niz W przypadku wspomnianych postaci, co, jak podkres$lita Irina Razumowa, zwigzane
jest z funkcjami i zachowaniami przypisanymi mu w religijnych i legendowych
wyobrazeniach na jego temat® (np. kuszenie do zlego, szerzenie zta, dazenie
do pozyskiwania dusz).

Jednoczesnie w rozpatrywanych przekazach czarodziejskich wizerunek
tytutowego demona z koniecznosci podlega mniejszemu lub wigkszemu ubajkowieniu,
ktorego przejaw stanowi w szczegolnosci uczynienie zen ofiary ludzkiego bohatera. O ile
zatem w wyobrazeniach ludu i kulturze chrzescijanskiej czart przejmuje liczne cechy
charakterystyczne dla mitologicznego oszusta — trickstera®® (moralna ambiwalentno$¢,
balansowanie na granicy sacrum i profanum oraz kreacji i destrukcji, dziatanie wbrew
ustalonemu porzadkowi), w bajce to on sam z reguly zostaje unieszkodliwiony,
pognebiony i wySmiany przez protagoniste uciekajacego si¢ do rozmaitych forteli w celu
pokonania go.

Ponadto w rozpatrywanych opowiesciach do pewnego stopnia zostal
odzwierciedlony ludowy podziat biesoOw na ,,diabty piekielne” i mniej od nich groznych
,ziemskich pokusnikow®. Pierwsze z nich obecne sa gtéwnie w moralistycznych
narracjach zawierajacych elementy legendy, ktorych akcja niejednokrotnie dzieje si¢

wlasnie w podziemnych czelusciach pelnych grzesznikow odbywajacych posmiertng

8 M.A. Pazymosa, op. cit., c. 97.
8. J.B. Russell, The Devil..., s. 75.
8 A, Fischer, Diabel w wierzeniach...,s. 208.
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kar¢ za swoje wystepki, za§ samemu czartowi udaje si¢ w nich pozyska¢ dusze
bezposrednich konkurentéw protagonisty i/lub bohaterow pobocznych, a wigc spetnic
swoja podstawowa powinnos¢ charakterystyczng dla niego tak w opowiesciach
biblijnych, jak i ludowych: podaniach wierzeniowych i legendach. Z kolei nieczysci
zaliczani do drugiej kategorii najczg$ciej przedstawiani s w bajce magicznej zgodnie
z konwencja ,,ghupiego potwora” znanego réwniez z przekazéw komicznych. Nie nalezg
one zatem do istot zmyslnych i inteligentnych, a wrecz przeciwnie — pozwalajg si¢ tatwo

oszukac¢, totez wywotuja u odbiorcy jedynie $miech i1 politowanie.
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Uwagi koncowe

Zardéwno w polskiej, jak i wschodniostowianskiej ludowej bajce magicznej zestaw
postaci wierzeniowych o konotacjach demonicznych, w tym za§wiatowych, jest bardzo
pokazny 1 zroznicowany. Wigkszo$¢ sposréd nich reprezentowana jest, choc
w niejednakowym stopniu, w opowie$ciach wywodzacych si¢ z obu wspomnianych
obszaréw geograficznych, za$ wyjatki od tej reguly spotykane sa stosunkowo rzadko
(np. dusze na pokucie wystepujace przede wszystkim w narracjach polskich, duch lasu
(leszy) uwzgledniony gléwnie w przekazach rosyjskich, a niekiedy rowniez ukrainskich
1 bialoruskich). W pelni uprawnione wydaje si¢ zatem twierdzenie o kulturowe;j
uniwersalno$ci tytutowych istot, o czym $§wiadczy nie tylko ich rozpoznawalno$¢ wsrod
przedstawicieli rodzimej i wschodniostowianskiej spotecznosci chlopskiej w XIX
I | potowie XX w., lecz takze zakonserwowanie przekonan i wyobrazen ich dotyczacych
W ludowych utworach o charakterze fikcjonalnym, mianowicie w opowiesciach
czarodziejskich,

Niniejsza rozprawa zostala pomys$lana jako komparatystyczna analiza
wizerunkow postaci demonicznych, ktorej celem jest inwariantywne przedstawienie
sposobu ich ukazania w bajce magicznej w poroOwnaniu z wierzeniami na ich temat.
Warto jednak postawi¢ rowniez pytanie o rodzaj i skalg¢ réznic wystepujacych
W rozpatrzonych opowiesciach na poziomie interkulturowym, zar6wno na osi zachodnia
— wschodnia Stowianszczyzna, jak 1 migdzy narracjami wywodzacymi si¢ z czterech
odrgbnych tradycji stowianskich: polskiej, rosyjskiej, ukrainskiej 1 biatoruskie;j.
Po pierwsze, w przeanalizowanym materiale Zrédlowym wielokrotnie pojawiaja si¢
watki posiadajgce wymiar uniwersalny, obejmujacy wszystkie interesujgce mnie terytoria
geograficzne lub znaczng ich czgs$¢, a takze wytacznie krajowy. Z kolei do nielicznych
naleza narracje o zasiggu lokalnym, notowane zazwyczaj w jednym regionie
etnograficznym. Fabutly nalezace do tej kategorii maja w szczegdlnosci polski, zwlaszcza
kaszubski rodowdd (np. bajki z udzialem Baby Jagi inspirowane niemieckimi
opowiesciami braci Grimm oznaczone sygnaturg T 327A ,,Czarownica i dzieci (Ja$

I Matgosia)” oraz T 327E ,,Ucieczka od czarownicy”).
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Po drugie, roéznice zaobserwowane migdzy opowiesciami wywodzacymi si¢
z odmiennych kregow kulturowych, lecz reprezentujacymi ten sam watek, nie dotycza
z reguty ich gltéwnej linii fabularnej. Rozbieznosci, niekiedy bardzo liczne, pojawiajg si¢
natomiast na poziomie mniejszych jednostek strukturalnych bajki, mianowicie epizodow,
a takze sposoboéw laczenia poszczegdlnych wydarzen w sekwencje kontaminacyjne,
ktorych roznorodno$¢ stanowi przejaw wariantywnosci wiasciwej tekstom folkloru
i zalezna jest od pomystowosci i bogactwa repertuaru ludowych gawedziarzy. Co wiecej,
w rozpatrywanych narracjach czarodziejskich niejednokrotnie wystepuje réwniez
wymienno$¢ bohateréw petnigcych tozsame funkcje i role fabularne zarowno w ramach
opowiesci pochodzacych z jednego, jak 1 dwoéch lub wigcej slowianskich kregow
kulturowych objetych tematem niniejszej dysertacji. Wérod wspomnianych istot prym
wiedzie diabet jako najbardziej uniwersalna demoniczna posta¢ prozy ludowej. Ponadto
wspomniane zjawisko, cho¢ w zdecydowanie mniejszym stopniu, dotyczy takze kowala,
czarownika, czarownicy (wiedzmy), Baby Jagi, wodnika i wiatru, za§ w przekazach
wschodniostowianskich roéwniez leszego. Podobnie tez na rozwoj wydarzen
analizowanych opowie$ci nie wptywa zastgpowalnos$¢, a wige fakultatywno$¢ motywow
W rozumieniu rozmaitych obiektow 1 przedmiotow nalezacych do $wiata
przedstawionego. Ich roznorodno$¢ wskazuje natomiast na odrebny, niepowtarzalny
charakter krajowych lub lokalnych tradycji ludowych, a w niektorych przypadkach
rowniez na indywidualne cechy klimatu danego obszaru i jego zasoby naturalne,
w szczegolnosci flore 1 faune.

Kolejng kwestia wymagajacg poruszenia w ramach podsumowania tresci
niniejszej pracy jest stopien wiarygodnosci zastosowanych w niej kryteridw opisu
wierzeniowych istot demonicznych w celu przedstawienia ich bajkowych wizerunkow.
Przeprowadzona analiza pozwolita na wskazanie tych sposrod uwzglednionych przeze
mnie elementow charakterystyki, ktorych przydatnos¢ w procesie rozpoznania
wspomnianych bohaterdw w narracjach czarodziejskich okresli¢ mozna jako najwyzsza,
jak 1 takich, ktorych uzyteczno$¢ pod tym wzgledem jest niewielka badZ nawet nikta,
totez mozna traktowac je wytacznie pomocniczo.

Dla opowiadan o charakterze fikcjonalnym istotne okazaly si¢ odmienne
weryfikatory tytutowych istot niz w przypadku przekazéw wierzeniowych. W narracjach
magicznych kluczowym kryterium opisu postaci, rowniez demonicznych, sa pelnione
przez nie funkcje wyrazajace si¢ poprzez dzialania i stosunek wzgledem protagonisty. Ich

nastawienie wobec cztowieka niejednokrotnie uwarunkowane jest przestrzeganiem badz
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ignorowaniem przez niego zasad bajkowej aksjologii, szczegdlnie moralnosci. Ponadto
w rozpatrywanych opowiesciach petnig one nie tylko funkcj¢ przeciwnika, jak w podaniu
wierzeniowym, lecz takze cudownego pomocnika lub donatora, wpisujac si¢ tym samym
w atmosfere niezwyklosci wlasciwg narracjom magicznym. Oczywiscie rozpigtosé
przypisywanych im bajkowych rél jest znacznie szersza (protagonista, osoba wysytajaca
z domu, ojciec, krélewna, falszywy bohater), lecz nalezg one do zdecydowanie mniej
typowych. Nie zmienia to jednak faktu, ze zakres funkcji pelnionych przez wierzeniowe
postaci demoniczne w przekazach magicznych, cho¢ w zroéznicowanym stopniu,
odpowiada klasyfikacji postaci dziatajacych zaprezentowanej przez Wtadimira Proppa.
Jak mozna zaobserwowacé, role przyporzadkowane tytulowym istotom w bajce
niejednokrotnie sg silnie skorelowane z ich wizerunkami 1 statusem nadanym im
W kulturze tradycyjnej. Zalezno$¢ ta widoczna jest szczegdlnie wowczas, gdy danej
postaci przydzielona zostala jedna, dominujgca funkcja badz dwie wzajemnie si¢
uzupetniajace. I tak zmarli rodzice zazwyczaj ukazywani sg w opowiesciach
czarodziejskich w pozytywnym S$wietle jako pomocnicy i donatorzy wspierajacy
protagoniste/-tke. Przypisanie im jakichkolwiek szkodliwych dzialan wzgledem
wlasnego dziecka, ktére niczym wobec nich nie zawinito, godziloby bowiem
w powszechny kult przodkéw. W pelni logiczne wydaje si¢ rowniez, ze dla bajkowego
diabta, a wigc demona czyhajacego na ludzkie dusze tak w naukach Kosciota, jak
I W wyobrazeniach ludu, najbardziej typowa jest funkcja przeciwnika. Zaznaczy¢ jednak
trzeba, ze w przekazach magicznych pokusnik o wiele czesciej odbiera bohaterowi/-ce
wlasnie ten niematerialny 1 — zgodnie z teologia chrzescijanska — niesmiertelny
pierwiastek zdolny do niezaleznego istnienia (m.in. T 306, T 330A / CYC 330A, T 361/
CVYC 361, CYC 475, CYC 480C*), za$ kar¢ typowa dla opowiesci czarodziejskich,
np. urwanie glowy lub rozerwanie ciata, wymierza sporadycznie, gtownie w wariantach
wschodniostowianskich (CYC 480, CYC 613). W powyzszym wzgledzie rdznice te
swiadczg zatem o stabym przystosowaniu diabta do $wiata bajki. Ponadto funkcje
antagonistow pelnig w niektdrych narracjach personifikacje $mierci i biedy konotowane
negatywnie w spotecznosci wiejskiej z powodu zsytanych na nig trosk i nieszcze$¢.
Wilasciwo$¢ rdznicujgca niektére wierzeniowe istoty nadprzyrodzone
wystepujace w opowiadaniach czarodziejskich stanowi takze rodzaj ich aktywnosci,
obejmujacy szereg indywidualnych, charakterystycznych dla nich dziatan (np. zwyczaj
porywania bohaterek do lasu przez leszego, asystowanie wiedzmy przy porodzie,

wykonywany zawdd w przypadku przedstawicieli profesji o konotacjach demonicznych),
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a niekiedy rowniez przypisane im atrybuty (np. tajemna ksigga w zbiorach czarownika
jako kluczowy element fabuly, kosa towarzyszaca $§mierci).

Z drugiej strony, identyfikacja tytulowych postaci w przekazach magicznych
niejednokrotnie nastrgcza trudnosci z uwagi na niskg wiarygodno$¢ niektorych kryteriow
ich opisu, w szczegblnosci takich jak imi¢ badz nazwa. Okreslenia te wykazuja bowiem
silng wariantywno$¢, stanowigc sktadowa bogatego zestawu nadawanych demonom
przydomkow i stosowanych wobec nich eufemizméw. Mimo ze czesto posiadajg one
charakter sugestywny i w ludowej prozie niebajkowej z reguly per se definiujg nature
danej istoty, w niniejszym przypadku badacz zostaje zmuszony do zachowania
szczegolnej ostrozno$ci w wysuwaniu podobnych sadow ze wzgledu na mozliwosé
przejecia przez danego bohatera roli fabularnej charakterystycznej dla innej postaci
bajkowej. Jako jeden z naczelnych przyktadow tego typu zawilo$ci, omowiony szerzej
przez Irine Razumowa!, uznaé nalezy czesto niesluszne utozsamianie wiedzmy
(czarownicy) 1 Baby Jagi. Zbiezno$¢ profili wspomnianych postaci kobiecych
warunkowana jest przede wszystkim przez wlasciwe im cechy fizyczne, jak rowniez ich
zdolno$ci magiczne. Zasadnicza roznica mi¢dzy obiema bohaterkami zawiera si¢
natomiast w mozliwo$ci petnienia przez jedze funkcji donatora i przewodnika w procesie
socjo-kulturowej inicjacji protagonisty/-tki, podczas gdy czarownica/wiedzma prezentuje
z reguly jednoznacznie negatywny stosunek wobec dziewczyny lub mtodzienca
przejawiajacy si¢ w dziataniu na ich szkodeg.

Po drugie, gawedziarze w umiarkowanym stopniu postuguja si¢ takimi kryteriami
identyfikacji bajkowych postaci demonicznych, jak czas 1 miejsce ich aktywnosci.
W pierwszym przypadku najczesciej mowa jest o polnocy, a wigc porze mediacyjnej,
w ktorej zjawiaja si¢ glownie takie istoty jak duch zmarlego ojca, strzyga i1 upidr,
a niekiedy rowniez diabet. Z kolei do konkretnych lokalizacji zazwyczaj przypisane sa
demony przyrodnicze (akweny wodne, las), zjawy 1 upiory (cmentarz, ko$ciot
lub kostnica, opuszczone zamki, karczmy, milyny), personifikacje biedy (okolice
domowego pieca, strych), a czgsciowo takze rzemie$lnicy: kowal i mtynarz (kuznia,
mtyn) z uwagi na wykonywang profesje. Dla wielu bajkowych postaci demonicznych,
W szczegolnosci diabta, czarownicy/wiedzmy, $mierci oraz wiatru, charakterystyczna jest
translokacyjnos$¢, a zatem brak przywigzania do jednego miejsca pobytu, na podstawie

ktérego mozliwa bytaby ich identyfikacja. Umieszczenie wydarzen i postaci w jasno

1 Y.A. PasymoBa, Ckaska u 6bluuxa (Mugponozuueckuii nepconasc 6 cucmeme scanpa), TleTpo3aBojack

1993, c. 15-17, 19-21.
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sprecyzowanej czasoprzestrzeni wtasciwe jest podaniu wierzeniowemu, w ktorym stuzy
jako czynnik uwierzytelniajacy opowies¢. Nie dziwi zatem, ze podobne zabiegi sg rzadko
stosowane przez narratoroOw przekazow czarodziejskich osadzonych w fantastycznym,
wyimaginowanym $wiecie.

Ponadto jako mato przydatne kryterium opisu postaci wierzeniowych w bajce
wskaza¢ nalezy wyglad zewngtrzny ze wzgledu na powszechng zdolno$¢ wspomnianych
istot (szczegodlnie czarownika i1 diabta) do fizycznej metamorfozy. Bohaterowie
przekazow magicznych charakteryzowani sg przede wszystkim na podstawie wtasnych
dziatan, za$ przypisane im cechy zewngtrzne petnig w tym zakresie role drugorzedna.
Podobnie jak w przypadku czasu i miejsca aktywnosci, opis powierzchownos$ci postaci
demonicznej stanowi element o wiele bardziej istotny dla podania wierzeniowego,
poniewaz sluzy woOwczas rozpoznaniu potencjalnego zagrozenia zaréwno przez
uczestnika wydarzen, jak i odbiorcg opowiesci.

Co wigcej, w bajce magicznej zazwyczaj nie poswigca si¢ uwagi pochodzeniu
wystepujacych w niej postaci nadprzyrodzonych. Wyjatek od tej reguly stanowia
wlasciwie jedynie przekazy z udziatem krolewny przemieniajacej si¢ w strzyge na skutek
nieopatrznie wypowiedzianego zyczenia rodzicow. Wyjasnienie stuchaczowi
okolicznosci narodzin wspomnianej bohaterki jest konieczne, zwazywszy na jej
pdzniejsza metamorfozg w upiora, a tym samym jednoczesne petnienie przez nig dwoch
Proppowskich funkcji: krélewny i przeciwniczki.

Celem niniejszej pracy bylo ponadto ustalenie, ktore sposrod wierzeniowych istot
demonicznych mozna okres$li¢ mianem bohaterow najbardziej charakterystycznych
dla bajki magicznej, tj. takich, ktorzy posiadaja w niej najwigksza reprezentacje zarowno
pod wzgledem liczby wariantow, w ktorych wystepuja, jak tez ich czysto$ci gatunkowe;.
Z reguty do wspomnianego grona zaliczajg si¢ postaci typowe dla poszczegolnych fabut,
co w pelni uzasadnia ich obecno$s¢ w konkretnych typach bajkowych oraz ich
realizacjach. Znajduja si¢ wsrdd nich przede wszystkim zmarli rodzice w roli
wspomozycieli swoich dzieci oraz krolewna strzyga, ktora odczarowuje $miatek i zeni
si¢ z nig. Bohaterka niezwykle popularng we wspomnianych opowieséciach jest takze
czarownica/wiedzma, co wydaje si¢ naturalne ze wzgledu na jej umiejetnosé
postugiwania si¢ magig korespondujaca z niezwykloscig §wiata przedstawionego w bajce
magicznej, a takze powszechne, oparte na spotecznych stereotypach oskarzenia dawnych
wiejskich kobiet o czarostwo. Za bohatera typowego dla powyzszych narracji, gtéwnie

polskich, mozna rowniez uzna¢ kowala zazwyczaj wystgpujacego w roli protagonisty
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wyposazonego w cechy wlasciwe mitologicznemu tricksterowi. Z kolei najmniej liczng
reprezentacje w bajce magicznej posiadaja dusze pokutujace i wisielec, a wigc grzesznicy
zwigzani ze $wiatem zmartych. Gdyby natomiast wziag¢ pod uwage postaci wystepujace
W opowiesciach jedynie formalnie uznanych za czarodziejskie, za§ w rzeczywistosci
posiadajacych cechy innych odmian gatunkowych bajki badz podania wierzeniowego,
wspomnie¢ nalezy przede wszystkim o strzygoniu i mtynarzu.

Bioragc pod uwage cel prezentowanych w niniejszej pracy rozwazan i zakres
geograficzny wykorzystanego w niej materiatu etnograficznego, warto réwniez pokusic¢
si¢ o probe udzielenia odpowiedzi na pytanie o stopien czystosci gatunkowej opowiesci,
ktére zostaty oficjalnie sklasyfikowane w indeksach polskiej i wschodniostowianskiej
prozy ludowej jako bajki magiczne. W ramach rozprawy staratam si¢ zweryfikowac
postawiong we Wprowadzeniu hipoteze, zgodnie z ktorag niektdre sposrdd analizowanych
przeze mnie narracji, formalnie wiaczonych do grupy przekazow magicznych, nie
spetniaja czgsciowo lub w catosci ich wymogow gatunkowych. Do bohateréw tego typu
przekazdw, synkretycznych i nieoczywistych pod wzgledem genologicznym lub w istocie
niemagicznych, a nawet niebajkowych (czyli wierzeniowych), naleza w szczego6lnosci:
upior, czarownik, mtynarz, kowal, $mier¢ oraz diabet.

Na podstawie analizowanego materiatu etnograficznego mozna zaobserwowac,
ze znacznie wigksza jednorodnoscia pod wzgledem gatunkowym charakteryzuja sie
narracje wschodniostowianskie (zaro6wno rosyjskie, jak i ukrainskie oraz biatoruskie)
ujete w systematyce CpasHumenvHbvlil yKazamenwv Crodxicemos. Bocmounocnasanckas
ckasxa pod redakcjg Kiritta Czistowa. Jej autorom nie udato si¢, co prawda, osiggnac
catkowitej homogenicznosci w tej kwestii, lecz zauwazalne sg ich starania majace na celu
jesli nie wykluczenie, to zminimalizowanie liczby przekazéw niezgodnych z formalnymi
regutami bajki magiczne;j?.

Liczne cechy synkretyzmu gatunkowego przejawia natomiast polska systematyka
prozy ludowej sporzadzona przez Juliana Krzyzanowskiego. Nie uwzglednia ona bowiem
faktu, ze mimo spetnienia wymogow opowiesci czarodziejskich przez dany watek jako
taki, jego poszczegdlne realizacje moga prezentowac zupelnie odmienny, a niekiedy

nawet roznorodny 1 wzajemnie sprzeczny status genologiczny. Brak jakiejkolwiek

2 Warto doda¢, ze niektore sposrod watkow zréznicowanych pod wzgledem genologicznym, obecnych
W polskiej systematyce, w ogole w indeksie Czistowa nie wystepuja, co z jednej strony moze wynikac¢
z braku ich realizacji w prozie wschodniostowianskiej, lecz z drugiej przektada si¢ na wigksza klarownosé
i jednolitos¢ skatalogowanych narracji.
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adnotacji na ten temat stanowi czynnik w znaczny sposob utrudniajacy prowadzenie
badan z zakresu rodzimego bajkoznawstwa ludowego. Niewatpliwie ogromna korzys¢
dla obecnych i1 przysztych naukowcow zajmujacych si¢ powyzszg tematyka przyniostoby
zaktualizowanie wspomnianego katalogu, w ktorego tytule niestusznie zresztg pojawia
si¢ okreslenie ,,bajka”, skoro ujeto w nim nie tylko opowiesci zwierzece, magiczne,
legendowe, nowelowe, komiczne i ajtiologiczne, lecz takze narracje wierzeniowe
i podania lokalne oraz kawaty i anegdoty.

Z powyzszych powodow wielce pozadane bytoby stworzenie takiej systematyki,
w ktorej zostalyby przeanalizowane nie tylko watki jako takie, lecz takze poszczegdlne
warianty w celu okreslenia ich gatunkowej przynalezno$ci. Nalezy oczywiscie zdawac
sobie sprawe¢ z tego, ze tak karkolomne zadanie wykonywane w sposob tradycyjny,
tj. bez dostgpu do oprogramowania elektronicznego, wymagatoby znacznych zasobow
ludzkich oraz wielu lat intensywnej pracy®, niemniej dzieki sfinalizowaniu podobnego
projektu badacze otrzymaliby bardzo cenne narzedzie w znacznym stopniu usprawniajace
proces analizy wszystkich odmian prozy ludowej. Ponadto mozliwe byloby wowczas
wyeliminowanie usterek, ktore pojawiaja si¢ w katalogu Krzyzanowskiego (np. btgdnie
podane numery stron lub niescistosci w opisach watkéw dotyczace niektérych
przedmiotow i postaci). Z kolei niewatpliwym atutem indeksu wschodniostowianskiego
statoby si¢ uzupelnienie go, na wzor Polskiej bajki ludowej w ukiadzie systematycznym,
o odpowiednie streszczenia realizacji poszczegélnych fabul, a niekiedy rowniez
uszczegOtowienie istniejgcych opisow watkéw, aby mozliwe byto sprawniejsze
lokalizowanie zindeksowanych bohateréw 1 motywow.

—

Demonologia Stowian cieszy si¢ niestabnaca popularno$cia w niemal wszystkich
przejawach kultury popularnej (literatura fantasy, film, muzyka, malarstwo, grafika,
wzornictwo, gry komputerowe, planszowe 1 karciane). Zjawisko to odczytywa¢ mozna
jako oznake przywigzania do przedchrzescijanskich korzeni, o ktorym $wiadczy takze
swego rodzaju odrodzenie obserwowane wspotczesnie wsrdd stowianskich grup
rodzimowierczych dziatajacych w oparciu o system wierzen i1 mitologi¢ swych

poganskich przodkéw. Wydaja si¢ one niewyczerpanym zrddlem inspiracji réwniez

3 Niewykluczone jednak, Ze juz w niedalekiej przysztosci, na przestrzeni maksymalnie kilku lat, wykonanie
takiego zadania bedzie znacznie prostsze i sprawniejsze dzigki zastosowaniu oprogramowania
wykorzystujacego mozliwosci sztucznej inteligencji (AI). Obecnie w oddziale Archiwow Estonskiego
Folkloru w Estonskim Muzeum Literackim w Tartu prowadzone sa badania nad udoskonaleniem
wspomnianego narzedzia, za$ dotychczasowe rezultaty jego pracy sa bardzo obiecujace.
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dla badaczy podejmujacych probe rekonstrukcji wyobrazen na temat demonéw obecnych
w wyobrazni ludu na przestrzeni wiekow, a takze analizujacych wizerunki tych postaci
w prozie folklorystycznej i utworach literackich.

Zgodnie z zapowiedzig zawarta we Wprowadzeniu zywie¢ nadzieje, ze niniejsza
praca przyczyni si¢ do poszerzenia wiedzy na temat sposobu funkcjonowania
wierzeniowych istot demonicznych w polskiej i wschodniostowianskiej bajce magiczne;j
oraz jej formach heterogenicznych. Jak wspomniatam, deklaracja ta bynajmniej nie jest
rOwnoznaczna z wyczerpaniem podjetej przeze mnie problematyki. Jak si¢ wydaje, do tej
pory niewystarczajaco zagospodarowane zostato po pierwsze pole badawcze dotyczace
wizerunkow poszczegdlnych demondéw obecnych w innych odmianach gatunkowych
bajki ludowej, np. w opowiesciach legendowych, nowelowych, komicznych
i ajtiologicznych, a takze transformacji tych postaci wzgledem ich wierzeniowych
pierwowzorow.

Po drugie, nowe $wiatlo na badania dotyczace ludowej demonologii mogloby
rzuci¢ dodatkowe zastosowanie w nich perspektywy innej niz literaturoznawcza,
antropologiczno-kulturowa czy etnolingwistyczna. W ciggu ostatnich lat rosnacg
popularnoscig ciesza si¢ np. studia genderowe nad bajka (glownie magiczng) 1 jej
bohaterami, lecz wizerunki postaci demonicznych rozpatruje si¢ we wspomnianym
kluczu relatywnie rzadko®. Ponadto cickawa perspektywe analizy stwarza ukazanie
stowianskich demonéw w $wietle aktualnie rozwijajacych si¢ badan z zakresu
zoofolklorystyki, zar6wno na gruncie prozy ludowej, jak 1 wierzeh mieszkancow wsi.
Dzigki takiemu opracowaniu mozliwe byloby lepsze poznanie i zrozumienie
pozytywnych i negatywnych relacji miedzy istotami demonicznymi 1 zwierzgtami
pelniacymi funkcje ich atrybutéw (statych towarzyszy) 1 fizycznych wecielef
lub stanowiacych obiekt ich wrogich dziatan.

Jak zasygnalizowatlam we Wprowadzeniu, ciekawa propozycje dalszych rozwazan
na temat miejsca tytulowych postaci w ludowej literaturze bajkowej i wyobrazeniach
spotecznos$ci tradycyjnych mogloby réwniez stanowi¢ opracowanie, np. w oparciu
0 metodologi¢ zastosowana Ww niniejszej rozprawie, materialu etnograficznego

sktadajacego si¢ z opowiesci bajkowych oraz wierzeniowych z udzialem demondw

4V. A. Oprelianska, Mighorozema ,, anopozinnicms” 6 ykpaincoxiii uapisniii kasyi (Komputeropis rozprawy
doktorskiej), Kuis 2023; J. Fisher, E.S. Silber, Good and Bad Beyond Belief: Teaching Gender Lessons
through Fairy Tales and Feminist Theory, ,,Women’s Studies Quarterly” 2000, vol. 28, no. 3 (4), pp. 121-
136; Gender and Female Villains in 21st Century Fairy Tale Narratives: From Evil Queens to Wicked
Witches, ed. by N. Le Clue, J. Vermaak-Griessel, Bingley 2022.
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I pochodzacego z innych, szczegdlnie niestowianskich obszaréw geograficzno-

kulturowych.
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Streszczenie

Glownym celem niniejszej rozprawy byto ustalenie, ktorzy z bohaterow ludowej
polskiej i wschodniostowianskiej bajki magicznej przejawiaja cechy wlhasciwe
wierzeniowym postaciom demonicznym, a nast¢pnie dokonanie ich szczegdlowej
charakterystyki w oparciu o zapisy wierzen i podan wierzeniowych na ich temat. Dzigki
temu mozliwe stalo si¢ postawienie pytania o zakres transformacji powyzszych istot
pod wptywem zatozen genologicznych tekstow o charakterze fikcjonalnym, przy czym
najwigkszy nacisk zostal polozony na przeobrazenia dotyczace pelnionych funkcji.
Jednoczes$nie podjeto probe okreslenia, ktore sposrdd cech tych postaci okazaly sie
najmniej podatne na zmiany gatunkowe i zachowaly si¢ w opowiesciach czarodziejskich.

Praca sktada si¢ z siedmiu rozdziatow. Pierwszy z nich zawiera szczegbtowy opis
dotychczasowego stanu badan nad typologia postaci bajki magicznej, problematyki
badawczej, koncepcji i struktury rozprawy, wykorzystanego w niej materiatu zrodtowego
oraz zastosowanej metodologii. Kolejne rozdzialy poswigcone sa poszczegdlnym
kategoriom wierzeniowych istot demonicznych pojawiajacych si¢ w narracjach
czarodziejskich. Uwzglednionych zostato tgcznie osiemnascie postaci, do ktérych naleza:
1) dusze zmartych przodkoéw (matka, ojciec), pokutnicy i zmarli w sposob gwattowny
(strzyga, upior, wisielec),

2) personifikacje $mierci, biedy i niedoli,

3) ludzie z nadprzyrodzonymi umiej¢tnosciami (czarownica/wiedzma, czarownik),

4) przedstawiciele zawodoéw o konotacjach demonicznych (kowal, muzykant, pasterz,
mtynarz),

5) demony przyrodnicze (wodnik, leszy, wiatr),

6) diabet.

Do realizacji podstawowych zatozen pracy postuzyt mi ponizszy kwestionariusz
badawczy stworzony w oparciu o kryteria opisu istot demonicznych:
1) pochodzenie,

2) imig, nazwa lub przydomek,
3) wyglad zewnetrzny oraz formy fizycznej metamorfozy,

4) atrybuty,
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5) czas 1 miejsce aktywnosci,

6) wlasciwosci 1 umiejetnosci,

7) charakterystyczne zajecia i1 dzialania oraz ich adresaci,

8) relacje z otoczeniem, w tym z innymi bohaterami nadprzyrodzonymi,

9) petnione funkcje.

W toku analizy bajkowych wizerunkow wierzeniowych postaci demonicznych istotne
byto ustalenie, czy i w jakim stopniu powyzsze elementy charakterystyki, potraktowane
przeze mnie jako wyjsciowe, okazaly si¢ po pierwsze istotne, a po drugie wiarygodne
w procesie ich identyfikacji w opowiesciach magicznych. Przedmiotem mojego
zainteresowania byl rowniez zroznicowany stopien reprezentacji tych istot w narracjach
czarodziejskich.

Warunek  realizacji  postawionego zalozenia badawczego  Stanowito
wyabstrahowanie z istniejacych systematyk polskiej i wschodniostowianskiej prozy
ludowej korpusu tekstow stricte bajkowych, tj. utworow spetniajagcych wymogi
gatunkowe bajki magicznej oraz jej form heterogenicznych. W przypadku opowiesci
0 niejednoznacznym statusie genologicznym, zgodnie z koncepcja autorstwa Jolanty
Lugowskiej za gtdéwne kryterium ich wyodrebnienia postuzyta intencja narratora, a wigc
cel opowiesci. Ponadto wykorzystana zostata teoria bajki magicznej Whadimira Proppa,
w szczegolnoscei za$ typologia funkcji petnionych przez postaci dziatajace oraz modelowy
porzadek fabularny charakterystyczny dla wspomnianych przekazow.

W ramach niniejszej pracy przyjetam multi- oraz interdyscyplinarng optyke
badawczg, sytuujac swoje rozwazania w szczegdlnosci na obszarze folklorystyki,
literaturoznawstwa oraz antropologii kulturowej. Pomocniczo potraktowatam natomiast
wiedze z zakresu etnolingwistyki oraz historii kultury i religii, w szczegdlno$ci
katolickiej i prawostawnej. W celu realizacji zatozen koncepcyjnych rozprawy konieczne
bylo postuzenie si¢ przede wszystkim metodg filologiczna, tekstologiczna, typologiczno-
porownawcza, antropologiczno-kulturowa, a takze etnolingwistyczna.

Wykorzystany prze ze mnie material egzemplifikacyjny obejmuje ok. 1800
polskich, rosyjskich, ukrainskich i biatoruskich bajek magicznych, podan wierzeniowych
oraz opiséw wierzen, ktorych pochodzenie datuje si¢ na XIX i I potowe XX w.

Zapoznanie si¢ z pokaznym korpusem Zrodet etnograficznych dato mi mozliwosé
zaobserwowania roznic miedzy rodzimymi | wschodniostowianskimi narracjami
o charakterze fikcjonalnym opatrzonymi wspolnym numerem watku. Jak si¢ okazuje,

rozbieznosci te sporadycznie dotycza gldwnej linii fabularnej opowiesci, za§ z reguly
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koncentruja si¢ wokot poszczegdlnych epizodow 1 sposobow taczenia ich
w kontaminacje. Doda¢ trzeba, ze w przekazach magicznych wywodzacych si¢ z obu
kregow  kulturowych widoczne jest zjawisko fakultatywnosci (wzajemne;
zastgpowalno$ci) niektoérych bohaterow, w szczegolnosci diabla, a takze kowala,
czarownika, czarownicy/wiedzmy, Baby Jagi, wodnika, leszego i wiatru.

W zwiagzku z obecnoscig niemal kompletnego zestawu postaci demonicznych
uwzglednionych w  niniejszej rozprawie zardwno w bajce polskiej, jak
I wschodniostowianskiej, mozna méwic o kulturowej uniwersalnosci tych istot. Niemniej
stopien ich reprezentacji w opowiesciach czarodziejskich jest bardzo zrdéznicowany.
Do bohateré6w najbardziej typowych dla bajki magicznej sensu stricto zaliczajg sig
gléwnie zmarli rodzice, krolewna strzyga, czarownica/wiedzma oraz kowal,
za$ najrzadziej w rozpatrywanych opowiesciach pojawiajg si¢ dusze pokutujace
i wisielec. Z kolei w przekazach oficjalnie sklasyfikowanych jako narracje
czarodziejskie, lecz w istocie niespetniajacych ich wymogoéw gatunkowych, najczescie;,
jak si¢ wydaje, wystepuja upior (strzygon) i mlynarz.

Jak udalo mi si¢ ustali¢, do wysoce wiarygodnych kryteriow identyfikacji
poszczegolnych postaci demonicznych w bajce magicznej nalezg przypisane im funkcje
(zazwyczaj przeciwnikow, pomocnikow i donatoréw) i zwigzane z nimi dziatania. Warto
doda¢, ze czgsto nawigzujg one do wierzeniowych wizerunkéw tych istot i pozytywnie
lub negatywnie konotowanego statusu nadanego im w kulturze tradycyjnej. Natomiast
zreguly niewielka przydatno$¢ wykazuja we wspomnianym celu elementy opisu
wlasciwe przede wszystkim podaniu wierzeniowemu, takie jak czas i miejsce aktywnosci
oraz wyglad zewnetrzny i pochodzenie. W znacznym stopniu zwodnicza dla stuchacza
lub czytelnika opowiesci niejednokrotnie bywa rowniez nazwa badz przydomek bohatera.

Ponadto przeprowadzona w pracy analiza dowiodla, Zze wschodniostowianski
indeks bajki ludowej charakteryzuje o wiele wigksza niz w przypadku systematyki

polskiej czysto$¢ gatunkowa skatalogowanych w nim watkéw i ich realizacji.
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Summary

The main aim of this dissertation was to determine which of the characters
of Polish and the East Slavic folk wondertale display features typical of demonic
creatures and then to characterise them in detail based on records of beliefs
and mythological (belief) narratives about them. Thanks to this, it became possible to ask
the question about the scope of the transformation of the above-mentioned beings under
the influence of the genealogical assumptions of fictional texts, with the particular
emphasis on the modifications related to the functions performed. At the same time,
an attempt was made to determine which of the features of these characters turned out
to be the least susceptible to genre changes and were preserved in a wondertale.

The work consists of seven chapters. The first contains a detailed description
of the current state of research on the typology of wondertale characters, research issues,
the concept and structure of the dissertation, the source material used, and
the methodology. The following chapters are devoted to individual categories of demonic
beings appearing in the above narratives. A total of eighteen characters were taken
into account, including:

1) souls of deceased ancestors (mother, father), penitents and the violently deceased
(strzyga princess, ghost [strzygorn], hangman),

2) personifications of death, poverty, and misery,

3) people with supernatural abilities (witch/hag, sorcerer),

4) representatives of professions with demonic connotations (blacksmith, musician,
shepherd, miller),

5) nature demons (water spirit, forest spirit [leshy], wind),

6) the Devil.

To achieve the basic objectives of the work, | used the following research
questionnaire based on the criteria for describing demonic beings:
1) origin,

2) name or nickname,
3) external appearance and forms of physical metamorphosis,
4) attributes,
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5) time and place of activity,

6) properties and skills,

7) typical activities and their recipients,

8) relationships with the environment, including other supernatural characters,
9) functions performed.

In the course of the analysis of fairy tale images of demonic characters, it was
important to determine whether and to what extent the above elements of characteristics,
treated by me as initial ones, turned out to be, firstly, significant and, secondly, reliable
in the process of identifying them in a wondertale. The subject of my interest was
also the varied degree of representation of those beings in the above narratives.

The condition for achieving the research aims was to excerpt a corpus of strictly
fairy tale texts, i.e., narratives that meet the genre requirements of a wondertale and its
heterogeneous forms, from the existing catalogues of Polish and the East Slavic folk
prose. In the case of narratives with an ambiguous genealogical status, according to
the concept by Jolanta Lugowska, the main criterion for separating them was
the narrator’s intention, i.e., the purpose of the tale. In addition, the theory of a wondertale
by Vladimir Propp was used, particularly the typology of the functions performed
by the characters and the model plot structure typical for the mentioned narratives.

As part of this work, | adopted a multi- and inter-disciplinary research approach,
placing my considerations particularly in the area of folkloristics, literary studies,
and cultural anthropology. However, | used auxiliary knowledge in the field
of ethnolinguistics and the history of culture and religion, especially Roman Catholicism
and Eastern Orthodoxy. In order to achieve the conceptual objectives of the dissertation,
it was necessary to use primarily philological, textological, typological-comparative,
anthropological-cultural, and ethnolinguistic methods.

The source material | used includes approximately 1,800 Polish, Russian,
Ukrainian and Belarusian wondertales, mythological narratives, and descriptions
of beliefs, the origins of which dates back to the 19th and the first half of the 20th century.

Getting acquainted with a large corpus of ethnographic sources gave me
the opportunity to observe the differences between Polish and the East Slavic wondertales
marked with a common tale type number. As it turns out, these discrepancies occasionally
concern the main plot of a wondertale but usually focus on individual episodes
and the ways of combining them into contaminations. It should be added that

in the mentioned narratives originating from both cultural circles, the phenomenon
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of optionality (mutual substitutability) of some characters is visible, in particular
the Devil, as well as the blacksmith, the sorcerer, the witch/hag, Baba Yaga, the water
spirit, the forest spirit (leshy), and the wind.

Due to the presence of an almost complete set of demonic characters included
in this thesis both in the Polish and the East Slavic wondertale, one can talk about
the cultural universality of those creatures. However, the degree to which they are
represented in the mentioned narratives varies greatly. The characters most typical
of strictly wondertales are mainly deceased parents, the strzyga princess, the witch/hag
and the blacksmith, while penitent souls and the hangman appear least often. On the other
hand, in narratives officially classified as wondertales, but which do not actually meet
their genre requirements, seem to feature the ghost (the strzygosn) and the miller most
frequently.

As | have found, highly reliable criteria for identifying individual demonic
characters in a wondertale include the functions assigned to them (usually antagonists,
helpers, and donors) and the activities associated with them. It is worth adding that they
often refer to mythological (belief) images of these beings and the positively or negatively
connoted status given to them in traditional culture. However, descriptive elements
that are mainly related to mythological narratives, such as the time and place of activity
as well as appearance and origin, are usually of little use for the above-mentioned
purposes. The name or nickname of the character is often very misleading for the listener
or reader of a wondertale, too.

Moreover, the analysis carried out in this dissertation proved that the East Slavic
index of folk fairy tales is characterised by a much greater genre purity of the tale types

catalogued in it and their variants than is the case with the Polish classification.
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