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URSZULA LEHR

WIERZENIA W ISTOTY NADZMYSLOWE

Niewielki fragment kultury duchowej, a mianowicie wierzenia demo-
nologiczne stanowigce przedmiot rozwazan niniejszego rozdzialu, repre-
zentuja roznorodno$é i zlozono$é zjawisk $wiata nadzmystowego. Zare-
jestrowane we wsiach $laskich (Brennej i Istebnej) podania wierzenio-
wel o istotach nadzmystowych sg odzwierciedleniem wierzen tego ro-
dzaju, wystepujgeych na tym terenie co najmniej do okresu II wojny
fwiatowej, a tym samym obrazem zycia duchowego ich mieszkancéw.
Oddanie wiernego stanu wierzen nie jest latwe ze wzgledu na specyfike
tej dziedziny kultury, percepcje jej odbiorcéw i nosicieli zarazem, a takze
na zawodnosé przekazu, jakim byla w tym przypadku tradycja ustna.
Biorgc pod uwage te trudnosci, mozna da¢ domniemany obraz wierzen
w istoty nadzmystowe z konca XIX w., oparty na relacjach informa-
toréw. '

Zachowane w pamigci informatoréw podania, a w Swiadomosci nie- |
ktéorych nawet zywa dotgd wiara w istnienie istot nadzmystowych, daw-
niej, to jest przed ostatnig wojng (cezura, na ktéra wszyscy na ogél sie
powoluja), cho¢ relacjonowane w postaci nieco fragmentarycznej — bo
ludzka pamie¢ jest zawodna — sg ciekawym materialem poznawczym,
dokumentem minionej epoki. Tre§¢ wierzen lub niekiedy tylko okreslo-
ne cechy w nich zawarte, charakteryzujgce pewne istoty $wiata nad-
zmyslowego, moga by¢ Sladem zwigzku lub nawet kontinuum, zagubio-
nych w przeszlosci wierzen poganskich. Stanowig one z pewnoscia wy-
cinek ogélnego systemu wierzeniowego, ktéry jednakze tak dokladuie
ulegt kontaminacji, ze trudno na podstawie wspélcze$nie posiadanego
materialu zrekonstruowaé¢ jego dawniejszy ksztalt. Nie pozwalajg na to
takze niepewne Zrodla historyczne,

1 Za Simonides, pod tym pojeciem rozumie sie ,,opowiadanie, ktére zawiera
relacje z przezycia subiektywnie prawdziwego, cho¢ z racjonalnego stanowiska
biorgc nieprawdopodobnego” (D. Simonides, Nobilitacja podania wierzenio-
wego jako przedmiotu badan, ,Prace Komisji Historycznoliterackiej”, nr 3: 1980,
s. 87).
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I. TRESC PODAN WIERZENIOWYCH

Zarejestrowane w badanych wsiach podania zawieraja relacje infor-
matoréw z ich rzekomo prawdziwych spotkan z istotami nadzmystowy-
mi albo ich bliskich, znajomych, a nawet obcych osob, o czym krazyly
we wsiach opowiadania. Niektoére z nich zawierajg stosunkowo doktadne
opisy postaci, jakie widywano, sposoby gnebienia przez nie ludzi, a takie
rodzaje zachowan obronnych. Istoty, o jakich mowig podania, to boginka,
poludnica, nocnica, poroniec, strzygon, sotona, utopiec, planetnik, cza-
rownica, diabel i $mieré.

Podstawowe pojecia. Istoty nadzmystowe, wystepujace w wie-
rvzeniach mieszkancéw wsi $lgskich, podzielono na szes¢ grup, odbiega-
jac od klasycznego podzialu K. Moszynskiego 2 i przyjmujac za kryte-
rium ich pochodzenie. Wyr6zniono zatem: istoty mityczne, demony, isto-
ty demoniczne, istoty ezoteryczne, quasi-demony oraz strachy. Mimo iz
grupa ostatnia miesci sie w ogolnej grupie istot $wiata nadzmystowego,
tutaj jednakze zostanie pominieta, ze wzgledu na ograniczone ramy tego
rozdziatu.

Wszystkie istoty przyjeto umownie nazwac istotami nadzmystowymi,
przez co rozumie¢ sie bedzie istoty egzystujgce w swiadomosci wierzenio-
wej, a wiec istnosci, znajdujace sie poza sferg racjonalnego pojmowania.

Do grupy istot mitycznych beds nalezalty takie, ktére swym rodowo-
dem siegaja czaséw poganskich, jak mozna sadzié na podstawie litera-
tury przedmiotu 3. Zaliczono tu wiec boginke i poludnice, ktére — jak
dowodzi A. Brickner — majg by¢ odmianami pierwotnych wil i brzegin,
a wiec istot poganskich czy nawet bostw, zwigzanych z kultem wody
i lasébw %

W literaturze przedmiotu czesto spotkamy sie z pojeciem demon, wie-
loznacznym i réznie interpretowanym ® bedgcym oznaczeniem grupy

2 Moszyhski wyréznia trzy grupy istot zwanych ogoélnie istotami mitycznymi:
strachy, istoty poétdemoniczne i demony, kierujac sie w tym podziale czeéciowo
genezg tych istot, jak rowniez stosujgc w obrebie grupy drugiej podzial wedle
roznych kryteriéw, m. in. wg miejsca ich przebywania, pochodzenia (K. M o-
szynski, Kultura ludowa Stowian, t. 2, cz. 1, Warszawa 1967, s. 600, 643, 645).

3 Patrz m. in. H. Lowmianski, Religia Stowian i jej upadek, Warszawa
1965, s. 227; J. S. Bystron, Etnografia Polski, Poznanh 1947, s. 141; J. Karto-
wicz, Stownik gwar polskich, t. 1, Krakow 1929, s. 99, a takze A. Briickner,
Mitologia slowianska i polska, Warszawa 1980, s. 307.

4t Brliickner, op. cit, s. 304—305, 317. O hipotezach na temat genezy wspom-
nianych istot patrz: W. Klinger, Wschodnioeuropejskie rusatki i pokrewne po-
stacie demonologii ludowej, a tradycja grecko-rzymska, Lublin 1949; L.owmian-
ski, op. cit,, s. 82, 227, a takze O. Kolberg, Dziela wszystkie, Géry i Pogodrze,
f. 45, cz. 2, Wroctaw 1968, s. 507; Moszyns ki, op. cit., s. 689, 690.

5 W mitologii greckiej, skad stowo to sie wywodzi, jest to istota nadnaturalna,
stadium posrednie pomiedzy bogami a ludzmi (Webster’s New Collegiate Dictionary,
Springfield 1975, s. 302). Jak pisze Lowmianski, demon jest istofa duchowg aniro-
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drugiej. Majac na uwadze liczne definicje tego okreslenia, a takze de-
finicje K. Moszynskiego, proponuje sie pod tym okresleniem podawacd
wszystkie istoty nadzmystowe, ktoére wywodzg sie od duszy czlowieka
zmartego lub zywego, czlekoksztaltne lub personifikowane.

We wspomniane] grupie demondéw wyrédzniono dwie podgrupy: 1) de-
mony, wywodzace sie od duszy czlowieka zmarlego, do ktorej zaklasy-
fikowano nocnice, poronca i strzyge oraz 2) demony, wywodzace sie od
duszy czlowieka zyjgcego, a wiec nalezeé¢ tu bedzie sotona.

Grupe trzecig nazwano istotami demonicznymi, a wiec takimi, ktore
— moéwige ogdélnie — rodowdd swoj wywodzg od czlowieka, a nie od
jego duszy, dlatego tez nie sa, w $Swietle przyjetej definicji pojecia de-
mon, ,,czystymi” demonami. Do grupy tej zaklasvfikowano zatem dwa
rodzaje istot: takie, ktére wywodzg sie od czlowieka zmarlego (utopiec)
oraz czlowieka zyjacego, ktoérego uwazano za taka istote (planetnik).

Kolejna grupa istot nadzmyslowych to istoty ezoteryczne, a wiec lu-
dzie, ktorzy posiadajg zdolnosci magicznego dziatania, najcze$ciej — jak
wierzono — rodzg sie z takowymi, a niezaleznie od tego wyrdzniajg sie
sposrdd innych ludzi cechami przypisywanymi demonom: zrosniete brwi,
czerwony kolor oczu, znamie itp. Nalezeé¢ tu bedzie czarownica.

Ostatnia grupa to quasi-demony, istoty nadzmystowe o cechach de-
monicznych im przypisywanych, a nie bedgce rzeczywistymi demonami
wedle przyjetej definicji tego pojecia. Nie maja one bowiem zadnego
zwiazku z czlowiekiem lub jego dusza w sensie przede wszystkim gene-
tycznym. Zaliczono tu diabla i smieré¢.

Podania o istotach nadzmystowych. Jak podano wcze-
$niej, przekazy o istotach nadzmystowych przetrwaly do dnia dzisiej-
szego w roznym stopniu zachowawczoSci. Wsrod nich znajduja sie po-
dania, z ktérych jedynie na podstawie zawartych w nich $ladéw moina
ewentualnie zidentyfikowa¢ dang istote. Do takich nalezg wierzenia zwig-
zane z boginkg j potudnica.

Odno$nie do pierwszej z nich nie natrafiono nawet na §lady w prze-
kazach pochodzacych 2z Istebnej, w Brennej, choé¢ pewne sposoby
zachowania sie tej istoty wobec czlowieka wskazujg na znajomos$é tego
watku, to wystepuje ona pod inng nazwg. Okresla sie jg mianem zly
duch i od tegoz wywodzi, a w niektérych wypowiedziach mozna spotkaé
si¢ z okre$leniem diabel i utozsamianiem jej z nim. Tego rodzaju meta-
morfoza jest, jak sie uwaza, odbiciem wplywoéw chrzedcijanskich w wie-
rzeniach ludowych.

pomorficzng, ktéra swym charakterem zblizona jest ,,do pojecia duszy ludzkiej,
ktora przetrwala S$mier¢ cielesng” (LLowmianski, op. cit, s. 148). Pojecie to
jednak uleglo pewnym przeksztalceniom i w nomenklaturze chrzescijanskiej stato
sig ,,synonimem dla ducha ciemnodci (zbuntowanego aniola), szatana, ksiecia ciem-
nosci, ksigcia tego $wiata” (J. Kowalewski, Maty slownik teologiczny, Po-
znan 1960, s, 94).

15 — Etnografia Polska t. 28/1
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Nie napotkano w badanych wsiach takze opisow wygladu tej isto-
ty. Jedynym s$ladem wskazujgcym i rownoczes$nie potwierdzajgcym, ze
informacje o ztym duchu dotycza boginki, sa pewne zakazy i sposob po-
stgpowania tej istoty oraz podejmowanych przez czlowieka czynno$ci
magiczno-religijnych, majgcych na celu obrone przed nis.

Jak wynika z materiatéw, éw zty duch, o ktérym czasami moéwilo sie
uzywajac formy ,,ona”, byl szczegélnie niebezpieczny, przede wszystkim
dla nowo narodzonych i nie ochrzczonych dzieci. Okreslone tradycja wzo-
vy zachowania w takich przypadkach mogly jednakze zapobiec nieszcze-
fciu, jakim bylo — jak wierzono — porwanie i zamiana dziecka przez
te istote. Byly to zakazy odnoszgce sie tak do matki, jak i niemowlecia,
ktorych tresé sprowadzala sie do tego, ze dopdki matka nie ochrzcita swe-
go dziecka i sama nie poszla na wywdd, nie mogta go zostawiaé samego.
Informatorzy byli bowiem przekonani, ze zjawia sie wtedy ta istota
i porywa dziecko. W nowszych wersjach podkre§lano wyraznie, iz czynit
tc diabel.

Fakt napastowania dziecka przez zltego ducha —— boginke, wyjasniono
w ten sposdb, Ze po urodzeniu dziecka kobieta byla nazbyt staba, aby
sie przeciwstawi¢ zlym duchom, jak tez nieodporna na ich dzialanie.
Tego rodzaju uzasadnienie znajduje wytlumaczenie w normach zawar-
tych w chrzescijanskim systemie wierzeniowym, a moéwigcych, ze ko-
bieta po urodzeniu dziecka, az do obrzadku wywodu, znajduje sie w okre-
sie ,przejscia” i uwazana jest za ,nieczysta”. Podobnie rzecz sie ma
z dzieckiem. Po urodzeniu obcigzone jest ono grzechem pierworodnym
i podlega mocy zla, dopoki sakrament chrztu nie zmyje z niego tego
grzechu.

Zakazy nieopuszczania nie ochrzczonego dziecka znane z Brennej
w Istebnej wystepuja w innej postaci. Egzemplifikacjg zakazu odnoszg-
cego sie do matki bedzie zdarzenie, jakie opisala jedna z informatorek,
ktéra zlekcewazyla 6w zakaz, ponoszac w jej mniemarlu jego skutki.
Pewnej niedzieli, a bylo to przed II wojng $wiatows, zostala w domu
sama z nowo narodzonym dzieckiem, ktére umyla i spowila, po czym
polozyla sie, bo byla troche ostabiona po porodzie. Dziecko lezalo obok
niej. Wkroétce zasnela. Po przebudzeniu stwierdzita, ze dziecka przy niej
nie bylo. Znalazlo sie nie wiadomo skad na stole. Jak oswiadczyta infor-
matorka, zadnych duchdéw nigdy sie¢ nie bala i nie boi, ale wtedy wy-
straszyla sie bardzo, a to dlatego, jak wyjasnila, ze nie byla jeszcze na
wywodzie. Wniosek, jaki wysnula z tej — wedle niej prawdziwej —
przygody to ten, ze nie wywiedzionej kobiecie nie wolno spaé¢ w nie-
dziele. Prawdopodobnie jest to wspolczesny motyw tego watku, ktory
jak dotgd nie znalazl potwierdzenia w literaturze przedmiotu. Na zakon-
czenie swej wypowiedzi informatorka dodala, ze wiecej juz nigdy, przy
zadnym dziecku nie zasypiala w niedzielg.

Podana wyzej wersja zakazu jest sporadyczna, niemniej jednak po-
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przez fakt, iz dotyczy kobiety w okresie ,,przejScia”, nawigzuje do zna-
nego watku o bogince i dlatego ja uwzgledniono.

Brak sakramentu chrztu i obrzgdku wywodzgcego poloznice ze stanu
,nieczystoSci” sg podstawowymi warunkami, ktérych niespelnienie —
jak wierzono — miato powodowa¢ zjawienie sie tej istoty i napastowanie
przez nig dziecka. Tak wiec podejmowane dzialania profilaktyczne
i ochronne mialty charakter magiczno-religijny.

Zamienione przez zlego ducha dziecko nazywano podciepem. Bylo
ono brzydkie, czasami ulomne i krzykliwe. Fakt ten przypisywany isto-
cie nadzmystowej jest wytlumaczeniem, przynajmniej dla niektérych
wypadkéw narodzin dzieci nienormalnych, tak pod wzgledem psychicz-
nym, jak i fizycznym. Przestrzeganie natomiast wyzej wspomnianych
zakazéw mialo skutecznie zapobiec jej ingerencji, ale — jak to wynika
7 relacji — nie stosowano sie do nich z réznych powodéw.

Przede wszystkim kobieta wiejska majac tyle obowigzkéw domowych
nie mogla bezustannie pilnowaé swojego nie ochrzczonego dziecka. Za-
lecano przeto zabezpieczy¢ je poprzez wlozenie pod poduszke rézanca
lub pokropienie go §wiecona wodg. Te atrybuty o charakterze religijnym
mialy stanowié bariere, bronigcg dostepu do dziecka zlemu duchowi.

Je§li mimo wszystko dziecko zostalo zamienione, znane byly spo-
soby odzyskania go. Pierwszy z nich polegal na tym, ze chrzczono dziec-
ko, ktére ponoé po takim zabiegu znikalo, a na jego miejsce mialo sie
zjawié zabrane przez zlego ducha.

Sposéb drugi byl nieco skomplikowany. Nalezalo narysowaé kolo
$wiecong wodg wokél kolyski, w ktorej lezal pociep i pokropié go tg
wodg. Odzyskanie dziecka bylo wynikiem tego, ze woda $wiecona, jakiej
uzyto do zabiegu, miala pali¢ tego ducha, ktéry zmuszony bdlem zwra-
cal zabrane dziecko.

Inne sposoby nie zachowaly sie w zastanych watkach i choé¢ caly ma-
teriat dotyczacy istoty, zwanej tu zlym duchem, diablem, jest niezwykle
ubogi, to jednak stanowi przyktad adaptacji dawnych wierzen do nowego,
czyli chrzesdcijanskiego systemu wierzeniowego.

Odnosnie do drugiej istoty nadzmystowej, potudnicy, oprocz znanego
jeszcze, a czasami przestrzeganego zakazu pracy w potudnie, nie zacho-
waly sie zadne wzmianki ws$réd zanotowanych wypowiedzi. Nie spot-
kano réwniez opisu tej postaci, ani tez nie ma informacji na temat cha-
rakteru jej dzialania, a w zwiazku z tym brak danych dotyczacych spo-
schow obrony przed nig. Nie przetrwala takze jej nazwa.

Wspomniany zakaz, jedyny $lad pozostalosci po tym wierzeniu, wigze
si¢ z godzing dwunastg w poludnie, kiedy to powinno sie odmawiaé
modlitwe , Aniol Panski” ¢ Nieodmoéwienie jej bowiem narazaé¢ mialo

6 W literaturze przedmiotu nie spotkanc sie z tego rodzaju nakazem. Uwaza
sig tam, ze przerwanie pracy w poludnie powoduje, iz odpoczywajacych napastuja
poludnice (G. Morcinek, Ziemia cieszynska, Katowice 1962, s. 137).
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czlowieka na ingerencje ziych mocy, dzialajgcych nie tylko o podinocy,
ale takze o tej samej porze w dzien.

Ten jedyny zakaz odnoszgcy sie do poludnicy na innych terenach
wystepuje powszechnie 7. Mozna przypuszcza, iz istota ta wystepowala
kiedy$ w wierzeniach pochodzgceych z badanych wsi, lecz (z uwagi na
mniejszg mozliwos$é jej adaptacji do nowej religii) zaginela wczesdniej.
Jak sie uwaza, w wierzeniach ludowych przetrwaly te istoty sSwiata
nadzmystowego, ktorych wlaczenie do nowego systemu wierzeniowego
bylo latwiejsze poprzez modyfikacje ich pochodzenia oraz zmiane ludz-
kich zachowah z magicznych na magiczno-religijne.

Istoty mieszczace sie w grupie demonow pochodzenie swoje wywodza
cd duszy czlowieka, z tym ze nalezg tu dwie ich kategorie. Pierwsza to
istoty pochodzace od duszy czlowieka zmarlego; nocnica, poroniec, strzy-
ga, a do drugiej nalezeé bedzie zmora, ktorg lud wywodzi od duszy czto-
wieka Zyjgcego.

Demony zwane nocnicami na badanym terenie ogoélnie wystgpujg
pod nazwa blednych ognikéw. Odnosnie do genezy tych istot znane sg
dwie wersje. Pierwsza podaje, ze byly to pokutujace dusze zabitych i za-
marznietych. Obok tej wersji wystepuje racjonalne wyjas$nienie poja-
wiajacych sie swiatelek, podajace, ze byly to zjawiska natury fizycznej,
% mianowicie gazy, wydobywajace sie z ziemi i zapalajgce przy zetknie-
ciu z powietrzem. Jednakze to mniemanie, ttumaczace nie znane dawniej
zjawiska przyrody, u niektorych budzilo jednak pewne zastrzezenia
z tego wzgledu, ze owe $wiecace na podmoklych terenach ogniki prze-
mieszczaly sie z miejsca na miejsce.

Natomiast w Brennej wyraznie podkreslono, ze nocnice byty pokutu-
jacymi duchami, ktére w postaci swiatetek blgkaly sie po $wiecie, chcge
uprosi¢ wybawienie. Miaty to by¢ duchy ludzi, ktérzy wyrzadzili komus
krzywde, ludzi nie ochrzczonych dwoma imionami, a takze nie ochrzczo-
ne dzieci. : :

Wariant drugi wersji pochodzgcej z Brennej wskazywalby na watek
o strzydze, trzeci natomiast na poronca. Nie ulega kwestii, ze mamy do
czynienia z przemieszaniem sie tre$ci wierzeniowych i trudno na podsta-
wie tak fragmentarycznych przekazow ustali¢ ostatecznie rodowéd tego
demona, tym wiecej ze w literaturze przedmiotu, podajacej wersje z tego
samego regionu, wystepujg zroznicowania przy wyjasnianiu pochodze-
nia tej istoty ®. Ponadto w uzywanej nazwie nocnica dopatrywano sie

? Patrz poréwnawczo: material z Sgdeckiego w artykule U. Lehr, Wierze-
nic demonologiczne we wsi Obidza (region Sgdecki) w Swietle badan empirycznych,
,oLud”, t. 66: 1982, s. 113-149. )

8 Nocnicami mogly wiec by¢ dziewczyny, ktére zmarly miedzy zapowiedzig
a slubem (Materialy, P. Zawada, Jaworzynka, ,Zaranie Slgskie”, R. 8: 1932,
z. 2, s. 119), duchy graniczne (J. Koczwara, Wierzenia ludowe w Malych Kofi-
czycach kolo Zebrzydowic na Slgsku, ,Lud”, t. 17: 1911, s. 69). Tenze autor uwaza,
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wierzenia w nocne boginki ?. Jak wynika z materialéw terenowych, cha-
rakter dziatania tego demona moze potwierdza¢ to przypuszczenie. Na-
lezy jeszeze dodaé, ze w badanych wsiach motyw wywodzenia nocnic
od pokutujgcych dusz geometrow nie zachowal sie lub tez nie wys:e-
péwal.

Wedlug wierzen nocnice pojawialy sie jesienig na mokradlach, bag-
nach, lecz cho¢ widywano je takze i w innych porach roku, to jednak
podkreslano, ze najczesSciej wystepowaly na jesieni. Zjawialy sie wie-
czorem albo w nocy, okolo godziny jedenastej, dwunastej. Opisywsno
je roznie, ale ich charakterystyka sprowadza sie do tego, ze byty to bgdz
ogniki, badz tez $wiatetka, wygladem swym przypominajgce zapalone
lampki, przemieszczajace sie szybko z miejsca na miejsce.

Dzialanie tych istot bylo pono¢ przykre w skutkach dla czlowieka.
Oprécz wodzenia, przejawiajacego sie w obietnicy wskazania lepszej dro-
gi, meczyly ludzi w rézny sposéb: obrzucaly ludzi piaskiem, oblewaly
woda, a takze ,,powiadaja ludzie, ze ich poiscaly” 1% Slyszano takze gros,
jaki nocnice wydawaly, zapytujac: ,,spisz?” czy ,,Haniczko spisz, Haniczko
spisz?” lub cale zdanie powtarzane dwukrotnie ,tu—je, tu—je, tu go ni
ma, tu—ije, tu—je, tu go ni ma”.

Najcze$ciej, jak podkreslano, ofiarami tych demonéw padali ludzie
nietrzezwi lub tacy, ktorzy wotali i gwizdali 1.

Znane byly jednakze sposoby, ktore mialy chronié przed nocnicami,
a wiec odpowiednie zachowania w rodzaju: niewy$miewanie sie z nich,
czego ponoé¢ bardzo nie lubily, niewzywanie ich poprzez gwizdanie; nie
zalecano tez plucia. Blizszego wyttumaczenia tego ostatniego rodzaju za-
chowania nie potrafiono podaé.

Jezeli czlowiek nie przestrzegal podanych wyzej sposobdéw postepo-
wania i zostal zaatakowany przez nocnice, moégl sie ratowaé ucieczka
w krag $wiatla, gdzie moc swg tracily, lub upas$é na ziemie i udawaé
umartego.

Jak wczesniej nadmieniono, niektérzy uwazali nocnice za pokutujacg
dusze. W takim wypadku, celem pozbycia sie jej, nalezalo zapytaé, czego
potrzebuje i wypelni¢ to zgdanie. Ro6wniez msza $wieta za dusze zmar-
tych miala przyczyni¢ sie do znikniecia owych istot. Natomiast w wersji

ze lud $laski pomylit pojecie ducha granicznego z nocnicg, ktéra okresla jako
ducha pokutujgcego, wodzacego, a zwanego blednym ognikiem Koczw ara,
op. cit., s. 64).

9 Poniatowski uwaza, ze wywodzenie blednych ognikéw od dusz pokutujacych
geometrow jest nowszego pochodzenia; wczesniejsze natomiast zdaje sie byé wic-
rzenie, iz sg to nocne boginki (S. Poniatowski, Wiedza o Polsce, t. 5/11I, War-
szawa 1936, s. 273).

10 Cytowane wypowiedzi pochodza z wlasnych materialéw terenowych zinwen-
taryzowanych w Archiwum Pracowni w Krakowie ZE ITHKM PAN.

1t Liczne opowiadania o nocnicach z terenu wsi §lgskich patrz: J. Broda,
O czarownicach, utopcach i nocnicach, Bielsko-Biala 1980, s. 24-28.
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podajgcej inne pochodzenie tego demona, a mianowicie od nie ochrzezo-
nego dziecka, zalecano odmienny rodzaj postepowania. Szyto woéwczas
koszulke dziecinng, poséwiecano jg w koSciele, a nastepnie kiadziono
w miejscu, gdzie pokazywalo sie §wiatelko. Po tym zabiegu, Swiatelka
wiecej nie widywano. Jak wiec z powyzszego wynika, rozne byly sposoby
zachowania czlowieka wobec tego demona, zdeterminowane rodzajem
wiary w jego pochodzenie.

Demonem wywodzgcym sie od duszy czlowieka zmarlego jest takze
poroniec, nazywany wymiennie niechrzczencem 2, lub tez rozumiany
jako dwie rézne istoty. Zardowno pierwszy jak i drugi mial by¢ duszg
dziecka zmarlego bez chrztu. Rozgraniczenie stanowi rodzaj $mierci, jaka
poniosto dziecko. Jak wierzono, poroniec zabijany byt rozmyS$lnie przez
matke, najczeSciej poprzez sztucznie wywolane poronienie, niechrzcze-
niec natomiast umieral $Smiercia naturalng. Uwaza sie jednak, ze réwniez
i ten ostatni gingl zabijany przez matke.

Zabite dziecko grzebano byle gdzie, szczegblnie w miejscach odosob-
nionych, by nikt nie mégl odnalezé zwlok, i w tych to wlasnie miejscach
(w krzakach, w lesie, pod brzegiem rzeki) miala sie ukazywac jego dusza.

Wierzono, ze dzieci nie ochrzczone i zabite przez matke nie szly na
wieczne potepienie, lecz musialy pokutowaé. Pokazujac sie ludziom
w réznej postaci nie czynily im krzywdy, lecz jedynie zaklécaty ich spo-
kéj, dajgcym sie styszeé placzem dziecka w miejscach, gdzie je pocho-
wano. Widywano je w postaci swiatelek, ale tez miaty sie ukazywaé we
$nie swoim matkom w postaci dziecka o czarnym ciele.

Celem wybawienia pokutujgcej duszy dziecka zalecano, aby ,,gdz1e
plakaly, ktos styszal, bral swigcong wode i krzeil. Krzyz robil i mowil:
jakes synek to Jézek, jake§ dziewczynka to Anna, w imie Ojca i Syna
i Ducha Swietego i przestawalo plakaé, bo zgdalo tego”. Oprécz tego
zabiegu magiczno-religijnego zamawiano msze $wiete i modlono sie za
dusze zmarltych, nie ochrzczonych dzieci, gléwnie zmartych $miercig
gwaltowns.

Panujgce w Istebnej wierzenie, a nawet przekonanie, ze ulewne desz~
cze grozace nieraz kleska sg spowodowane ukryta zbrodnig dzieciobdj-
stwa, wigzg sie scisle z watkiem o tym demonie. Uwaza sie tam, ze desz-
cze sg karg boza i padac beda tak diugo, dopéki woda nie wymyje zwlok
aziecka i nie ukarze wszystkim grzechu, jaki zostal popelmiony. Wedle
relacji informatorow, kara spada wiec nie tylko na matke, ale i na wies,
w ktorej mieszka, za niewykrycie zbrodni i nieukaranie winowajczyni.

Przekazy o innym demonie — strzydze (strzygoniu) zachowaly sie
jedynie w Brennej. W Istebnej pewne cechy charakteryzujace strzygo-

12 Jak uwaza Moszyhski, jest to nasigkniecie dawnego poganskiego $wiato-
pogladu tresciami nowszymi, chrzescijanskimi (Moszynski, op. cit.,, s. 674).
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nia przypisywane s jednak innej istocie, a mianowicie sotonie 3. Nie
jest to zresztg pierwszy przypadek kontaminacji watkow, w duzej mie-
rze utrudniajgcy identyfikacje danej postaci swiata nadzmystowego do-
datkowo przez wzglad na fragmentarycznos¢ przekazu.

Uwaza sie, ze strzyga byla zlym duchem. To uogoélnienie, przenoszone
coraz cze$ciej na wiekszo$é istot Swiata nadzmystowego, jest powszechnie
spotykane w relacjach informatorow. Zanotowano jednakze wypowiedzi,
w ktorych zawarta jest starsza wersja mowiaca, ze kazdy cziowiek po-
siada dwa duchy. Jezeli przy chrzcie nadano mu tylko jedno imie, to
po jego $mierci, drugi duch (dusza), nie posiadajgcy imienia, chodzi i na-
pastuje ludzi .

Jak podano w Brennej, strzygonia mozna bylo poznaé po tym, ze czlo-
wiek majgcy nim zosta¢ po swej Smierci rodzil sie z pietnem w ksztal-
cie nozyc. Ten znak rozpoznawezy, umieszczony na plecach czlowieka,
mogt w pore zapobiec staniu sie takiej osoby strzygoniem, poprzez
ochrzczenie dziecka drugim imieniem. Jezeli jednak nie zwrécono na to
uwagi, wtedy — aby unikngé napastowania ludzi przez tego demona —
przedsiebrano dzialania obronne, niekiedy bardzo drastyczne. Dzialania
typu profilaktycznego nie sg znane, cho¢ w literaturze odnosnie do tych
terendéw podaje sie rosline przytulie (Galium verum L.), zwana przytu-
lijg, jako skuteczny $rodek ochronny przeciwko strzygoniowi 5.

Strzygon napastowal ludzi giéwnie w nocy podczas snu. Opuszczal
miejsce swego stalego pobytu, czyli gréb, na ktérym zostawial koszule,
i udawatl sie na wie$, aby dusié¢ ludzi. Przekazy zachowane w Brennej
nie wspominaja o wypijaniu krwi przez tego demona, bo motyw ten
przypisywany jest sotonie.

W relacjach z Brennej zachowal sie¢ prawie pelny opis i)olowania na
strzygonia, jaki mial tam rzekomo grasowa¢ w okresie przed I wojna
$wiatowg. Po wysondowaniu, gdzie znajduje sie grob strzygonia, odko-
pywano zwloki, odcinano rece, nogi i glowe. Odciete cztonki umieszczano
w odwrotnej kolejno$ci, a wiec rece kiadziono tam, gdzie mialy byé nogi,
nogi tam, gdzie rece, a glowe przy tylnej czesci ciata. Inna wersja tego
watku podaje, Ze nie okaleczano zwlok, tylko wigzano czlonki, a nie-
boszczyka kladziono na brzuchu 6. Po dokonanych zabiegach — zaréwno
w pierwszym, jak i drugim przypadku — podano, ze wiecej juz nikt nie

18 Chodzi tu o znak w ksztalcie nozZye, jaki na plecach miat posiadaé czlowiek,
ktory wedle przekazu z Istebnej po swej $mierci stawat sie sotong. Znak ten
Moszynski przypisuje wyraznie upiorowi (Moszyhski, op. cit., s. 605).

14 Por. inne wersje z terenu Slaska (Morcinek, op. cit, s. 142), a takze
Polski (B. Baranowski, W kregu upiorow i wilkolakéw, Eo6dz 1981, s. 55-57).

5 Morcinek, op. cit., s. 142, .

16 W literaturze podkresla sie m. in., iz polozenie strzygonia twarza do dna
trumny mialo spowodowa¢, Ze istota ta nie mogla wydostaé sie z grobu; chodzié

miala tylko pod ziemia. Patrz m. in. S. Gonet, Strzygonie, ,Lud”, t. 3: 1897,
5. 154.
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widzial tej istoty. Inne sposoby, majace na celu unieszkodliwienie tego de-
mona, nie zachowaly sie¢ w przekazanych podaniach 17.

W grupie demonéw znajduje sie takze zmora, lecz zaklasyfikowana
zostala do drugiej kategorii, jako ze pochodzenie swe wywodzi ogélnie
od duszy czlowieka Zyjacego. Jak podkreslano i w co wierzono, zmory
byty zyjacymi ludZzmi, ktérych dusze opuszezaly ciato podezas snu w nocy.

Demon ten, zwany w badanych wsiach sotong, uwazany byt takze
za ztego ducha lub ducha pokutujacego czlowieka, ktéry zmart w ciezkim
grzechu. Modgl tez to byé¢, jak podano, duch czlowieka zmarlego bez
chrztu i bierzmowania., Wiekszo$¢ jednakze relacji zawiera informacje,
ze sotong byla jedna z dwéch dusz czlowieka, ktéory nie otrzymal na
chrzcie dwéch imion lub tez drugiego przy bierzmowaniu.

Podkres$lany tu fakt mozliwosci stania sie zmorg, jesli na przyklad
dziecko nie otrzymalo na chrzcie dwoch imion, jest niezwykle zbieiny
z pochodzeniem strzygi. Roznica polega na tym, ze zmora, jak wierzono,
stawatl sie czlowiek za swego zycia, a strzyga dopiero po $mierci. Ponadto
pewne formy dzialania przypisywane sotonie wskazywalyby raczej na
strzyge (wampira). Jest to wiec kolejny przyklad przemieszania sie wat-
kow wierzeniowych, z ktorym to zjawiskiem mozna sie spotkaé coraz
czesciej. )

Wedle wierzen ludowych rézne sa przedstawienia tego demona. Uwa-
za sie, ze czlowiek bedgcy sotong posiada¢ mial na plecach znamieg
w ksztaleie nozyc lub tez zros$niete brwi. Ta pierwsza cecha charaktery-
zuje raczej strzyge, o czym juz pisano wczeSniej, lecz tu przypisywana
jest sotonie.

Wersje na temat postaci, w jakiej pojawiala sie przed ludzmi, sy réz-
ne. 1 tak niektérzy uwazaja, ze byta niewidoczna, ale mogla przybieraé
postacie ludzkie: np. dziewki, parobka; ksztalty zoomorficzne: kuny, cie-
lecia, a widziano jg pono¢ takze w postaci zaby.

Sotona mogla przemienia¢ sie takie w przedmioty martwe roznego
rodzaju, np. w sznurek, w zdzblo stomy lub slyszano jedynie szelest,
zwiastujagcy jej przybycie. Napastowala ona $pigeych ludzi, i to takich,
do ktérych rzekomo czula jaka$ uraze, albo byly to osoby obojetne jej
uczuciowo, ale $pigce na wznak, lub tez takie, ktére nie odmoéwily wie~
czornej modlitwy.

Zakres dzialania tego demona przedstawiono w réznym stopniu jego
nasilenia poczawszy od dzialan lagodnych, nie przynoszacych wyraznej
szkody zdrowiu czlowieka, az do poczynan mogacych spowodowaé po-
wazna chorobe. Do stosunkowo lagodnych form dzialania tej istoty na-
lezalo sprowadzanie ciezkich snéw. Przychodzgc w nocy o godzinie dwu-
nastej, bo podobno tylko wtedy sie ujawniata, przysiadala na piersiach

7 We wsi Laka w dawnym pow. pszezynskim wierzono, ze sposobem na
uwolnienie sig od strzygonia jest zabranie mu jego $miertelnej koszuli (Materiaty,
spisata M. Pitotdwna, ,Zaranie Slaskie”, R. 8: 1932, z. 4, s. 228).
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czlowieka, powodujgc nieréwny oddech lub nawet jego brak i zwigzane
z tym uczucie strachu. Napastowany nie mogt sie ruszye, czul jak gdyby
byt caly sparalizowany.

Sotona nie tylko dusita $pigcych ludzi. Wierzono, ze wypija z czlo-
wieka krew, poniewaz ludzie, ktérych nekala, byli anemiczni. Wypijata
krew z réznych miejsc ciala ludzkiego, o czym mialy $wiadczy¢ rzekomo
pozostawione przez nig $lady (krople zakrzeptej krwi), jak i opuchniste
piersi, z ktérych takze miedzy innymi krew ,,wyciagata”. Podkreslany tu
motyw wypijania krwi przez te istote wystepuje takze w literaturze
przedmiotu dotyczgcej innych terenéw Polski '8, cho¢ na ogét przypi-
sywany jest upiorowi.

Znano jednakze szereg sposobow natury profilaktycznej, jak i obron-
nej, ktére mialy na celu zabezpieczyé¢ czlowieka przed ingerencjg tego
dokuczliwego demona. Przede wszystkim sotona miata przychodzi¢ do
0s0b $pigcych na wznak. Starano sie wiec przestrzegac tego i nie zasy-
pia¢ w takiej pozycji. Niemniej wazna byla modlitwa zaréwno odma-
wiana w koSciele, jak i przed snem w domu.

W Brennej uwazano, ze wystarczylo przychodzgcej zmorze obiecat
chleba z mastem, a wtedy wigcej sie nie pojawi. W literaturze rowniez
mozna sie spotkaé z tego rodzaju formulg stowng lub podobng (obietnica
dania placka lub karpiela), lecz tlumaczong w ten sposob, ze jej wypo-
wiedzenie spowoduje wlasnie przybycie na drugi dzien osoby, ktéra jest
owg zmorg 9,

Innym sposobem majgcym uchronié¢ cziowieka przed dreczeniem go
przez zmore mialo byé poruszenie duzym palcem u prawej nogi, choé
uwazano, ze gest ten moze takze spowodowaé¢ odstapienie napastujacej
istoty, a wiec jest rowniez dzialaniem obronnym.

Do czynnosci profilaktycznych uzywali niektérzy, jak podano, olej-
kow swietych stosowanych za porada ksiedza. I tak w Brennej jeden
z informatorow, ktérego ciggle dreczyla zmora i nic mu nie pomagato,
po natarciu si¢ nimi stwierdzit, ze wiecej zmora go juz nie napasto-
wala. ’

W Istebnej znane bylo branie jedzenia jak sie szlo ,na strone”.
Wierzono, ze sotona brzydzi sie czlowiekiem, ktory w takim miejscu
spozywa posilek i do niego nie przyjdzie. Stosunkowo oryginalny spo-
séb pozbycia sie zmory podany zostal w Brennej. Tamze doradzono oso-
bie gnebionej przez zmore, aby chwycila zebami martwego czlowicka
za palec 1 polaskotata go. Osoba ta zastosowala sie do powyzszej rady
1 wigcej zmora sie nie pojawila.

18 Patrz: O. Kolberg, Dziela wszystkie. Lubelskie, t. 17, cz. 3, Wroclaw
1962, s. 99; tamze, Tarnowsko-Rzeszowskie, t. 48, Wroctaw 1967, s. 276, a takze
R. Kukier, Kaszubi bytowscy, Gdynia 1968, s. 298.

1% Patrz takze: Materialy ludoznawcze wsréd ludu Lipowca w ostatnich latuch,
zebrat F. Niesla‘nik, ~Zaranie Slaskie”, R. 6: 1930, s. 42.
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Niezaleznie od przedstawionych wyzej zachowan stosowano inne $rod-
ki, a wsrod nich apotropeje i znaki. W grupie apotropei znane sy z obu
wsi glownie przedmiotowe: ndéz i nozyczki oraz pieluszka niemowlecia.
Zaréwno w Istebnej jak i w Brennej uwazano, ze néz moze tylko zapo-
biec ingerencji tego demona. Jedna z informatorek podata, ze jej matka
ciggle napastowana przez sotone trzymata pod poduszky roézaniec, ale
to nie pomagato. Skuteczny okazal sie by¢ dopiero noz trzymany w miej-
sce roézanca, co wyjasniono w ten sposob, Ze demon ten po prostu batl
sie noza. Trzymanie za§ nozyczek w zasiegu reki mialo nie tylko odstra-
szy¢ sotone, ale takze postuzy¢ do jej zaatakowania, o czym bedzie mowa
dalej.

Do wymienionych apotropei przedmiotowych nalezala takze pieluszka
niemowlecia. Wieczorem nalezalo zabrudzong pieluszke polozyé na pro-
gu domu, co stanowié mialo przeszkode dla sotony. Mechanizm dzialania
jest analogiczny jak w przypadku jedzenia ,,na stronie”, z tym Ze chodzi
tu o obrzydzenie miejsca, do ktérego zamierzala sig¢ uda¢ zmora.

Wéroed znakéw magicznych rzadko juz wystepujagcych w przekazach,
przetrwalych jedynie w Brennej, zachowatla sie relacja moéwigca o za-
kre$laniu §wiecong kredg kota wokdt 16zka, na ktédrym spano. Do znakéw
o charakterze magiczno-religijnym naleza wspomniane olejki Swiete, ré-
Zaniec, a takze obrazki swiete trzymane pod poduszka.

Sposoby obrony znane na terenie badanych wsi wskazujg na bardziej
energiczne formy dzialania, jakie podejmowano przeciwko temu demo-
nowi, a naleza do nich: zlapanie jej, a nawet zabicie. W pierwszym przy-
padku nalezalo uprzednio przybi¢ gwézdz do $ciany i w nocy, gdy przy-
szla sotona, trzeba bylo ja chwycié i przybié na ten gwézdz. Rano pohoé
wisiala na nim przybita za warkocz dziewczyna, ktéra owg sotong byla.

W celu zabicia tego demona wskazane bylo mie¢ w zasiegu reki no-
zyce do strzyZenia owiec lub nozyczki; czesto jednakze w wypowiedziach
powtarza sie uwaga, ze winny to by¢ nozyce. Gdy 6w demon zjawial
sig, najczesciej pod postacig stomki, nalezalo go wtedy przecigé. Skutek
byt niezawodny i widoczny na drugi dzien. W jakiej$ chatupie znajdo-
wano niezyws, przecieta na pot kobiete. Oprocz nozyc czy nozyczek
uzywano takie innego, metalowego Srodka apotropeicznego, np. igly. Za-
atakowanie nig sotony siedzgcej czltowiekowi na piersiach dawalo skutek
koncowy, jak opisany wyzej, z ta réznica, ze martwa kobieta nie byla
przecigta na pol, lecz miala przebite serce.

Do kategorii pierwszej istot demonicznych zaliczony zostal topielec,
istota wywodzgca sie od zmarlego czlowieka, wystepujgca pod nazwa
utopca 2%, Staje sie nig czlowiek, ktéry utong! na skutek nieszczesliwego
wypadku lub tez taki, ktéry odebral sobie zycie, ale zdrowy na umysle.

2 Cho¢ i nazwa waserman nie ‘jest na Slgsku obca (Koczwara, op. cit.,
s. 70), jak i tez inna: fajerman (Materialy. O utopcu spisal W. Reiss, ,Zara-
nie Slgskie”, R. 4: 1911, z. 1, s. 44).
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Zdarzaly sie i wypowiedzi podajace, ze utopiec mial sie wywodzi¢ z nie
ochrzezonego, utopionego dziecka lub, ze jest to pokutujgca dusza; utop-
cem nazywano tez diabta. Wsrdd wymienionych tu opinii informatoroéw
na temat genezy tej istoty dwie zasluguja na szczegblng uwage. Pierw-
sza podajgca, ze pochodzi¢ mial z nie ochrzczonego, utopionego dziecka
oraz druga stwierdzajgca, ze byl to diabel. Wersja pierwsza nawigzuje
do znanych w literaturze, takze z regionu sgdeckiego, watkow zawiera-
jacych ten wlasnie motyw, uzupelniony dodatkowo informacja, ze to-
pielcem stawalo sie dziecko kobiety, ktéra utopila sie rozmys$lnie bedgc
w cigzy 21. Druga natomiast wskazuje na biblijny rodowoéd topielca. Obok
informacji, ze utopiec byl diablem, podano takze, iz w wodzie, z ktére]
sie biorg, znajduje sie pieklo. Zblizony motyw mozna znalez¢ w litera-
turze przedmiotu 22.

Utopce bedac istotami zwigzanymi z zywiolem wodnym przebywaly
w rzekach, jeziorach, a ich ulubionym miejscem mialy byé progi wodne
i ktadki. Opisy postaci tej istoty sg rozne, cho¢ na ogél topielec przyhie-
raé mial ksztalty ludzkie. I tak widywano go ponoé w postaci dziecka,
dorostego mezczyzny lub zmarlego sasiada czy tez kobiety albo panny.
Ogodlnie mowiono, ze byl to ,maly, czerwony czlowieczek, trzydziesci
centymerdw, caly czerwiony”. Roéwniez w Brennej wspomniano o innym
kolorze fragmentu ubioru utopca, a mianowicie zielonym 23.

Podane opisy ubioru tej istoty i noszone przez nig kolory: zielony
i czerwony, wskazuja na przetrwanie w tych przekazach elementu cha-
rakteryzujacego istoty demoniczne, podkreslanego w literaturze przed-
miotu 2%, W formie szczatkowej, bo dotyczgcej jedynie atrybutéw w po-
staci kolorowych sznurkéw (w tym czerwonego) lub wstazeczek, element
ten przetrwal w Istebnej.

Utopiec mogt przybieraé takie obok ludzkich ksztalty zoomorficzne,
Zachowane podania méwig o topielcu przemienionym w czerwong rybke,
biatego psa, w raka czy $winie, jak tez wystepujgcym w postaci pélryby,
polczlowieka. Podano takze, ze mogl posiada¢ réwniez rogi. Przypisy-
wanie utopcowi rogéw wigzaloby sie konsekwentnie z wtérna, bo chrze-
Scijanskiego pochodzenia interpretacjg jego rodowodu.

2l Wiecej szczegdldw mozna znalezé w artykule U. Lehr, Ludowe wierzenia
w demony wodne (zlozony do druku, ,Rocznik Muzeum Etnograficznego w Kra-
kowie”, t. 8).

2 Patrz: J. Swigtek, Lud nadrabski (od Gdowa po Bochnie), Krakow 1893,
s. 453; takze Broda, op. cit, s. 13; H. Biegeleisen, U kolebki. Przed olta-
rzem. Nad mogila, Lwow 1929, s. 52.

# Znane sa i inne opisy jego postaci z uwzglednieniem ubioru nie wystepu-
jacego w zachowanych podaniach, m. in. jest tam uwaga o wodzie kapigcej z ka-
pelusza i z kieszeni kapoty, po czym rozpoznawano utopca (N. Madlowna,
Topielec w Czeladzi w pow. bedzinskim, w guberni piotrkowskiej, ,Lud”, t. 10:
1604, s. 438).

# Biegeleisen, op. cit., s. 524.
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o
Utopce cechowalo wrogie nastawienie do czlowieka. Znaly one réine
sposoby, dzieki ktorym zwabialy ludzi nad rzeke, aby ich potem utopi¢,
mimo iz ¢i — wiedzae co ich tam spotkaé moze — starali sie jg omijac.
Odnosito sie to glownie do dzieci, ale takze i do dorostych?®. Dzieci
wciggaly do wody wabiac je poprzez ukazywanie na jej powierzchni
réznobarwnych wstazeczek lub przedmiotéw, np. zegarka, pitki.

Utopiec mogt tez i w inny sposéb wabi¢ do wody; np. przybrawszy
postaé zmarfego sgsiada prowadzil czlowieka, aby go potem utopié w po-
toku. Styszano takze glos topielca méwiacego ,,podicie do mnie haw’.
Fodano takze, Ze czasami stawal na kladce ze Swiatlem i czlowiek szed?!
7a tym $wiatlem, az wpadl do wody i tonal. Istota ta miala sie pokazy-
wat zaré6wno w nocy, jak i w dzien, kiedy to widywano jg rzekomo
siedzgcg w czerwonym ubraniu i grzejacg si¢ w promieniach stonca.

Utopce, jak podkre$lano w Istebnej, mialy najbardziej nekaé¢ ludzi.
ktorzy grzeszyli. To stwierdzenie, spotykane coraz czeSciej w tradycyj-
nych przekazach, odnosi sie takze i do innych istot $wiata nadzmyslo-
wego, stanowiac dodatkowy element przemawiajacy za asymilacjg wie-
rzen 1 religii.

Odno$nie do utopca znane byty we wsiach badanego regionu pewne
zakazy, kibérych przestrzeganie moglo uchronié¢ czlowieka od napastli-
wosci tej istoty. Dotyczyly one: niewzywania piorundéw i nieprzeklinania
rad wodg oraz niekgpania sie w wodzie bez specjalnego zabezpieczenia.
Zakaz pierwszy wiaze sie z dawng wiarg, iz topielce Sciggaly pioruny.
Wzywanie wiee ich w przeklenstwie wywoitywalo gniew tych istot, ktore
mscity sie, weiggajac ludzi do wody.

Zakaz kapieli w wodzie odnosil sie szczeg6lnie do dzieci. Jak sie wy-
daje, jest to wersja nowszego pochodzenia, tym bardziej ze w wypowie-
dziach wyraznie sie podkre§la, ze straszono dzieci utopcami, aby nie
dopusci¢ do nieszczescia, jak tez, ze ,,z powodu dzieci byl ten utopiéc”.
Natomiast przedstawiciele najstarszego pokolenia wigzali 6w zakaz
z autentyczng wiarg w topielca i na 0g6l go przestrzegali, nie kapigc sie
bez krzyzyka czy szkaplerza zawieszonego na szyi. Niezaleznie od istnie-
jacych zakazéw zachowaly sie w podaniach informacje o zachowaniach
typu profilaktycznego, majacych rowniez zabezpieczyé¢ czlowieka przed
ta istots. :

Przed utopcem miala zatem skutecznie chroni¢ modlitwa. Przecho-
dzgc w poblizu rzeki, o ktoérej wiedziano, ze jest miejscem zamieszkania
tej istoty, nalezalo wypowiedzie¢ stowa modlitwy, aby uniknaé spotkania
z nim. Niektoérzy uwazali, ze nie sg wazne slowa modlitwy, ale stworze-
nie pozordéw jej odmawiania.

W celach profilaktycznych wykonywano tez takie czynnosci, jak

% Patrz takze: Materiaty ludoznawcze. Bajki o utopcu (z okolic Strumienia),
spisal ks. O. Zawisza, ,Zaranie Slaskie”, R. 4: 1912, z. 2-4, s. 116-121; Mate-
ricly. O utopcu..., s. 43-44. '
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$wiecenie miejsc zamieszkanych rzekomo przez utopce oraz wrzucanie do
rzeki monety. Wierzono, ze ,te pienigdze to dla niego zaplata, ze nas
rie wezmie”. Byl to wiec rodzaj okupu, majgcy zagwarantowaé bezpie-
czenstwo kapigcym sie ludziom. Wzmianka o okupie dla utopca, pocho-
dzgca jedynie z Istebnej, wskazuje na przetrwanie w tradycyjnym prze-
kazie elementu sugerujgcego archaicznost tego motywu. Nie przetrwal
on co prawda w postaci doslownie takiej, jak podaje K. Moszynski pi-
szgc o ofiarach zwierzecych sktadanych topielcowi, jednakze traktowanie
owych monet jako ,zaplaty” w zamian za ofiary z ludzi jest Sladem
analogicznego dzialania profilaktycznego: zmianie ulegl przedmiot, a nie
cel okupu 28, Z literatury dotyczgcy terenu Slaska znany jest inny
ciekawy sposob profilaktyczny 27,

Srodkami chronigcymi czlowieka przed utopcem, oprécz wspomnia-
rej wody $wieconej, miata by¢ takze ro$lina przytulia (Gaelium verum
L.). Wierzono, ze posiada ona wilasciwosci apotropeiczne 28, przeto uwa-
zano, ze jesSli czlowiek nosi jg przy sobie, wtedy utopiec nie ma do nie-
g0 prawa.

Jak juz wspomniano, utopiec nie byl zainteresowany osobami, ktore
rrowadzily religijny tryb zycia. Materialy terenowe wskazuja, iz przy-
padki takie byly nader rzadkie, w zwigzku z czym topielec czesto sie
pojawial, napastujgc ludzi, co na ogédl konczylo sie tragicznie: Smiercig
przez utopienie. Co prawda wielu sposréd respondentéw uwazalo, ze
nic nie moze zabezpieczy¢ czlowieka przed tg istota, niemniej znane byty
odpowiednie sposoby postepowania i srodki. '

W Istebnej w jednym przypadku podano, ze nalezalo zapyta¢ czego
zgda i speinié¢ to zadanie, a tym samym wybawi¢ pokutujgcg dusze. Ten
sposob zachowania wigze sie z jedng z wersji na temat jego pochodzenia,
a mianowicie, ze jest on pokutujacg dusza.

Z zachowan typu manualnego znany jest wykonywany rekg znak
krzyza, ktéry mial ochroni¢ czlowieka przed tg istota, a takze obrona
czynna. Jak podano w Istebnej, za poradg ksiedza, nalezalo uderzyé
w twarz lews rekg topielca, ktory pojawil sie na kladce. Mial byé on
pokutujacym duchem i przez to uderzenie zostal wybawiony, o czym
zresztg sam zakomunikowal, opowiadajac o swych losach i dziekujgc za
wybawienie od pokuty. W Brennej natomiast opowiadano, iz strzelono
do siedzacego na ktadce topielca, po ktorym zostata tylko smola.

% Moszynski, op. cit, s. 681.

27 Autor podaje, ze aby uchroni¢ sie przed utopcem, ,zanim wejdzie sic do
rzeki lub stawu, by sie kapaé, nalezy zanurzyé duzy palec prawej nogi w wodzie
1 owym palcem zrobi¢ krzyz na czole”, Morcinek, op. cit., s. 135.

2% Moszynski wymienia te rosline jako apotropeion, ale dla Bulgarii (M o-
szynski, op. cit., s. 329). Nie wspomina natomiast o jej wystepowaniu w takim
charakterze dla obszaru Polski. Tymczasem, jak wynika z materiatow terenowych,
jak tez i literatury dla Slagska, wystgepowala tam i byla znana jako s$rodek apo-
tropeiczny (Morcinek, op. cit,, s. 140),
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W drugiej kategorii istot demonicznych znajduje sie planetnik, istota
wywodzgca sie, jak to wynika z zachowanych przekazéw, od czlowieka
zyjacego. W przetrwatych w badanych wsiach watkach wierzeniowych
= nazwg ta nie spotkano sie. Pozostaly jedynie pewne cechy jej dziala-
nia, wskazujgce na pierwotng funkcje tej istoty, wigzaca sie Scifle z daw-
nymi wyobrazeniami o ptanetniku i to tylko w jednej wsi, a mianowicie
w Istebnej.

Tam tez znana jest z wierzen ludowych postaé czarnoksieznika —
czlowieka, ktérego zadaniem bylo , krupy wodzi¢” i ,,skludowaé deszcz”,
cbhok innej nazywanej drakiem. Jak wierzono, mial to byé¢ potwor wy-
chodzacy z ziemi, o wygladzie ryby, z tafcuchami, ktérymi czynil wiel-
ki hatas. Ogon tego potwora przeznaczony byl ponoé¢ do rozganiania
gradu. Informacje powyzsze mogg by¢ $sladem wierzen w planetnika i zle-
go smoka, znanych na terenie krakowskiego lub podobnych WLerzen,
wystepujacych na terenie Moraw 29.

Odnoénie do postaci czarnoksieznika nalezy stwierdzi¢, ze ma on nie-
wiele wspolnego z planetnikiem znanym z dawnych przekazéow, a wiec
przebywajacym w chmurach czy wecigganym przez nie, gdy nadeszla
odpowiednia chwila. Wyglada jak normalny czlowiek, a r6zni sie tym,
ze chodzi zwykle na czarno ubrany i jako zaplate za odpedzenie zbliza-
jgcej sie burzy pobiera mleko od czarnej krowy i jajka od czarnej kury %0.

Zanikajgca wiara w planetnika — istote demoniczng, spowodowala
przejecie jej roli przez ludzi. Byly to osoby kompetentne, a wiec takie,
ktére znaly sie na magii. W Istebnej wystepowal wspomniany czarno-
ksieznik, w Brennej natomiast nie byla znana osoba czy tez osoby szcze-
gblnie zajmujace sie tego rodzaju dzialdlnoscig magiczng, ale o tym be-
dzie mowa dalej.

Ogolnie zabiegi magiczne wykonywane przez czarnoksieznika spro-
wadzaly sie do tego, ze gdy zblizala sie burza, stawal on w kole zakre-
Slonym $wiecong kreda i odczytywal z magicznej ksigzki stowa -—— za-
klgcia. Miat réwniez przy sobie $wiecong wode. Jak podawali nsoczni
Swiadkowie tego zabiegu, w chwili, gdy czarnoksieznik zaczal odczy-
tywaé formuly magiczne, zblizajgce sie chmury zmienily swéj kierunek:
i ominely wie$. Dzialania magiczne profilaktyczne i odwracajace podej-
mowano takze we wlasnym zakresie. Czynili to ludzie sami, uzywajgc
do tego celu rozmaitych akcesoriow 31,

# Informacje powyzsze uzyskano w drodze konsultacji z dr Klimova podczas
pobytu stuzbowego w Pradze w 1981 r. Odnosnie do terenu Polski patrz: M. Bry-
lak, Wierzenia ludowe, [w:] Monografia pow. myslenickiego, t. 2, Kulturae ludowa,
Krakow 1970, s. 293.

3 Biegeleisen pisze m. in. o tak wlasnie wygladajgcym planetniku wérod ludu
krakowskiego (Biegeleisen, op. cit, s. 540-541).

31 O magicznych sposobach zabezpieczajgcych zagrode i wie$ przed kleskami
atmosferycznymi patrz artykul U. L.e hr, Beliefs and magical procedures for the
protection of farms in the Polish Carpathians, ,,Ethnographica et Folkloristica Car-
pathica”, f. 2: 1981, s. 105-111.



WIERZENIA W ISTOTY NADZMYSLOWE 239

Do najstarszych, znanych z przekazéw, a dzisiaj juz nie praktyko-
wanych dzialan profilaktycznych, nalezalo w Brennej kreglenie krzy-
zykoéw i kropienie ich $wiecong wodg na granicach swego pola.

W grupie dzialan obronno-odwracajgeych znanych w badanych wsiach,
lecz takze nie zachowanych w formie czynnej, podkreslié nalezy wyno-
szenie lopaty chlebowej na zewnatrz domu i ustawianie jej strong wy-
pukls w kierunku nadchodzacej burzy. Jak podano w Istebnej, ostatni
raz miano tak czyni¢ w 1962 r.

Do sposobdow praktykowanych dawniej, a takze sporadycznie po dzi§
dzien, nalezalo spalanie poswieconych w oktawe Bozego Ciala ziol,
umieszczonych na pokrywce, lub tez palmy wielkanocnej, palonej w pie-
cu. Wierzono bowiem, ze jak daleko péjdzie dym z palgcych sie ziét, tak
daleko odejdzie burza. Ziola spalano glownie w celu otrzymania dymu,
ktéry mial by¢ pokarmem dla planetnikéw. Do czaséw wspdlczesnych
nie przetrwala tego rodzaju interpretacja, jednakze juz sama czynno$é
oraz dym majgcy, wedle nowszej wersji, po prostu odgania¢ chmury,
jest Sladem wierzenia w istote demoniczna.

Kolejna grupa to istoty ezoteryczne, a wiec konkretne osoby posia-
dajgce wiedze magiczng nabytg na zasadzie przekazywania jej z poko-
lenia na pokolenie w obrebie jednej rodziny, w sporadycznych wypad-
kach od ludzi obcych. Nalezeé¢ tu bedzie czarownica. Wedle relacji infor-
matoréw czarownicg byla najczesciej kobieta mieszkajgca w danej wsi,
znana z nazwiska, posiadajgca umiejetno$ci magicznego zadzialania.
"W Istebnej miaty by¢ trzy czarownice — zmarty po wojnie. W Brennej
natomiast podano, ze byly cztery: w tym dwie zmarty w okresie miedzy-
wojennym, trzecia po II wojnie §wiatowej w domu starcéw, a czwarta
jeszcze zyje.

Osoby uwazane za czarownice czy "tez tylko podejrzewane o wyko-
rywanie praktyk magicznych na szkode sgsiadéw, jak wynika z podanych
opiséw, nie wyrdznialy sie niczym szczegdlnym sposrod innych kobiet.
Ich wyglad zewnetrzny nie odbiegatl od normy. W jednym tylko przy-
padku podano, ze kobieta uwazana za czarownice, miala dlugie wlosy
nigdy nie uczesane. Zachowywaly sie normalnie, wychowywaly swoje
dzieci, chodzily do kosciola i najwiecej sie modlity, aby pokaza¢, jakie
sg pobozne. Uwazano, ze czarownice koneczyly swoje zycie w strasznych
meczarniach, a pod koniec zycia byly ,,powykrecane” 22,

Czarownice byty specjalistkami z zakresu magii zwigzanej z gospo-
darksg mleczng, a stosowane przez nie zabiegi magiczne mialy na celu
odebranie lub ,babranie”, czyli psucie, mleka krowom sgsiadow. Podej-
rzewano je takze o rzucanie urokow 33.

32 Chodzi tu o zmiany reumatyczne spowodowane stanem zapalnym stawow,
powodujgce znieksztalcenia dloni, palcow, kregostupa i in.

8 Zagadnienie to zostalo szerzej oméwione w innym artykule. Patrz: U. Lehr,
Urok w aspekcie dziatann magiczno-religijnych, ,Lud”, t. 65: 1981, s. 91-104. Por.

takze: Materiaty ludoznawcze (zebrata E. Swibowna wérdd ludu w Brennej
W ostatnich latach), ,,Zaranie Slaskie”, R. 5: 1929, z. 3, s. 153.
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Natomiast w Brennej ochrona bydia przed czarownicami ograniczala
sie to tego, ze w dniach ich wzmozonej dzialalnosci, to jest w $w. Eucji,
$w. Jana, $w. Tomasza, kobiety dokladnie zamykaty drzwi stajni, obory
i chlewa i pilnowaly, by zadna osoba nie zblizala sie do tych pomiesz-
czen.

Sposobéw obronnych znano kilka. Byly wsrod nich takie, ktére sto-
sowano we wlasnym zakresie bez uciekania sie do pomocy znachora,
osoby bardziej kompetentnej w tym zakresie, co zwykle czyniono w cigz-
szych przypadkach. Tak w Istebnej poczarowang krowe okadzano trza-
skami z progu chlewa czarownicy, umieszczonymi na przykrywce. Efekt
zabiegu byt ponoé¢ taki, ze krowy czarownicy tracily mleko. Réwniez
w tej wsi przed II wojng $wiatowa, za poradg wedrownego handlarza,
postgpiono w ten sposdb, ze whito do szmatki, przez ktdrg cedzi si¢ mle-
ko, szpilki, ale tak, ze ich glowki znajdowaly sie od spodu i poprzez
wystajgce ostrza lano mleko. Mialo to pono¢ kiué czarownice, ktora
zmuszona zostala do przyjscia. Nie wpuszczono jej jednak, bo tego nie
nalezalo robié. Po wykonanym zabiegu, jak twierdzono, czarownica wie-
cej mleka nie odbierala.

W Brennej podano, ze nalezalo podoi¢ krowe przed wschodem ston-
ca, a uprzednio dobrze napali¢ w piecu. Nastepnie wylaé¢ cale mleko na
blache pieca i klué¢ je nozami. Po uczynieniu tego, wedle rady Cyganki,
“przyszla do informatorki czarownica z zapytaniem, co ona robi z jej
krowami, bo skacza po jastach i ryczg. Wiecej mleka tej osobie juz nie
czarowala. Czasami wystarczylo, jak podano, wyla¢ mleko na szmatke,
na stoét i ktué¢ je nozami. Rowniez i w tym przypadku miala przyjsé
osoba, ktéra poczarowala mleko i prosi¢, by zaniechano tej czynnoséci, bo
te jg boli.

Oprécz wymienionych tu sposobdéw obronnych, znane bylo w Bren-
nej okadzanie kréw poswieconymi ziolami. Moglty to byé ziola pocho-
dzace z wianuszkéow swieconych w oktawe Bozego Ciala lub wigzanek
poswigcanych w dniu Matki Boskiej Zielnej.

Czarownice znano, poniewaz byly mieszkankami wsi, ale cheac sie
upewnié, czy faktycznie zajmujg sie czarami, mozna bylo zastosowaé
pewien zabieg magiczny, sprawdzajacy to podejrzenie. Polegal on na
tym, ze na 12 dni przed Bozym Narodzeniem zhierano polana, ktore po
jednym odkladano az do wigilii. W wigilie palono je wszystkie i wtedy
osoba, ktora przyszia do domu jako pierwsza, miala byé¢ na pewno cza-
rownica.

Ostatnig grupe istot $wiata nadzmystowego tworza quasi-demony, do
ktérej zaliczono dwie istoty: diabla i $mieré. Diabel, wprowadzony przez
chrzescijanstwo do $wiata wierzeniowego jako uosobienie zla, w takiej
postaci zostal zaadaptowany do wierzen ludowych. Mozna przypusz-
cza¢, ze i swiat poganski posiadal odpowiednika tej postaci, jednakze
nie zachowaly sie zadne $lady na to wskazujgce w materialach z terenu
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ktadanych wsi. Diabel jest postacia najbardziej popularng sposréd wy-
mienionych tu istot $wiata nadzmystowego. Powszechnos$¢ jego wyste-
powania jest tlumaczona scistym zwigzkiem z systemem religii chrze-
Scijanskiej, podajacej w wielu wypadkach, a nawet narzucajgcej kon-
cepcje pochodzenia i wyobrazenia diabla, jak tez podtrzymywania wiary
w niego. Diabel zwany byl takze w obu wsiach szatanem lub okreslany
mianem ,,plugasiwo”. Uwazano takze, ze nie nalezy wymawia¢ jego imie-
nia, bo to jest grzech.

Wersje na temat pochodzenia tej istoty wskazujg wyraznie na zrédio
chrzescijanskie. Podaja one, ze sg to aniolowie zamienieni w diabty lub
tez wziely sie stad, iz w wierze, ktéra byla przed Chrystusem, nastgpit
roztam: diabel checial rzadzi¢ po swojemu, a Pan Bég po swojemu. Nie
jest zbyt jasna interpretacja wyzej podana, ale nawigzuje ona do bi-
blijnego rodowodu diabla, jaki zanotowano w Sadeckiem 3.

Diably sg wszedzie, poniewaZz chodzg po $wiecie. Przybieraja naj-
cze$ciej postac czlekoksztaltna, np. mezezyzny, ale tez spotkano sie ze
$§ladami zoomorfizmu w przedstawianiu jego postaci. Moégl wiec mieé
wyglad $wini, krowy, konia, ale tez pono¢ wystepowaé mial w postaci’
czarnego psa. Wyobrazano go sobie takze z rogami i widlami. S3 to naj-
liczniej wystepujace opisy. Inne zawierajg bardziej fantastyczne ele-
menty, podajgce, ze np. widywano te istote bez gtowy lub z siedmioma
glowami, mogla tez posiada¢ kopyta konskie.

Uwazano, ze diabel przede wszystkim kusi ludzi do grzechu. Zjawiaé
sie mial takze i wtedy, gdy zostal wezwany przez czlowieka w prze-
klenstwie — zyczeniu, aby kogo$ diabel wzial lub piorun strzelil w da-
nego czlowieka 25,

W obu wsiach nie zanotowano szczegdlnych sposobéw postepowania
ani dzialan natury profilaktycznej czy obronnej, majgcych na celu
uchroni¢ czlowieka przed diablem. W Istebnej uwaza sie, ze czlowiek
posiadajacy silng wole nie jest narazony na napastowanie przez te isto-
te, a wiec taki, ktéry nie ulega pokusom. W Brennej natomiast pod-
kreslano, ze takg gwarancje daje bierzmowanie.

Ostatnig z przedstawianych postaci $wiata nadzmystowego jest émiere.
Podobnie jak w przypadku diabla, tak i tu informacje na jej temat
wskazujg na nalecialosci religii chrzescijanskiej. W podanych przekazach
nie zachowaly si¢ wzmianki na temat pochodzenia tej istoty, a pozostale
dane charakteryzujg sie niezwykla lakonicznoscia, z wyjatkiem opisow
podajacych charakterystyke postaci.

Smier¢ wyobrazano sobie najczesciej w postaci kosciotrupa w bialej

% Wersja z regionu Sadeckiego podaje co nastepuje: , Tych anioléw co Pan
Bég i sw. Michal postrgcali z nieba [..] to te diably som. Bo one som stracone
z nieba, bo sie Panu Bogu sprzeciwily” (Obidza), wlasne materialy ferenowe zin-
wentaryzowane w Archiwum Pracowni Efnografii ZE IHKM PAN w Krakowie.

¥ O innych sposobach dzialalnogci diabla, patrz: Koczwara, op. cit.,, s. 64-65.

[
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plachcie lub tez jako kobiete na bialo ubrang z rozpuszczonymi wlosami
i z wielkg miotlg, Jej atrybutami mialy byé kosa, sierp lub milotek.
Miala posiadaé¢ te wlasciwosé, ze w oczach patrzgcego na nig czlowieka
rosta do olbrzymich rozmiaréw, nawet do 20 m. Mogla tez przybiera¢
ksztalty zoomorficzne, gtdéwnie psa i kota.

Gléwnym celem jej dziatania bylo odebranie czlowiekowi zycia,
o czym doskonale wiedziano i z czym sie na og6l zgadzano. Przycho-
dzita wiec do konajgcych, by wypelnié¢ swojg misje. W jaki sposdb to
czynilta, nie potrafiono wyjasni¢. W Istebnej w jednym tylko przypadku
podano informacje, ze $mier¢ zabila mlotkiem w tancu pana milodego.
Wedlug K. Moszynskiego jest to hardzo pospolite wierzenie o stare]j
tradyecji 3.

Wierzono takze, ze spotkanie ze $miercig zapowiadalo zgon kogos we
wsi, a czasami osoby, ktéra jg zobaczyla. Miala ona umrzeé¢ w ciggu
trzech dni. Zdarzaly sie tez i takie wypadki, ze $mier¢ prosila kogos
o podwiezienie, a potem nagle znikala i okazywalo sie, ze w poblizu
miejsca, w ktérym znikneta, kto§ umart.

II. PRZYCZYNY ZACHOWANIA 1 ZANIKANIA WIERZEN

Przedstawione podania wierzeniowe mowigce o istotach nadzmysto-
wych sa dokumentacjg fragmentu kultury duchowej na terenie bada-
rych wsi oraz stanu jej zachowania do lat 70-tych XX w. Na przetrwa-
nie niektérych z nich do tego okresu zlozylo sie kilka czynnikéw. Nie-
maly wplyw miata religia. Kos$ciét nie negowal catkowicie ogélnie
istniejgcego w wierzeniach ludowych $wiata nadzmystowego czy
,zlveh mocy”. Z drugiej strony, choé walczyl z przesagdami réznego ro-
dzaju, sugerowal, ze nieprzestrzeganie okreslonych norm religijnych na-
razi¢ moglo czlowieka na pokute po $mierci w postaci skazania duszy
takiego czlowieka na potepienie. Tego rodzaju sugestie stwarzaly odpo-
wiedni grunt do przetrwania i wzbogacania o nowe tresei zachowanych
watkéw dawnych wierzen, czego przykladem jest utopiec i poroniec. To
splatanie si¢ tresci chrzescijanskich i poganskich, zawartych w przeka-
zywanych z pokolenia na pokolenie podaniach, jak i charakter podej-
mowanych dzialan (magiczny i religijny) przeciwko istotom nadzmysto-
wym, umozliwilo zachowanie dawnych wierzen. W postaci zmodyfiko-
wane]j przez religijno$é spolecznosci lokalnej wierzenia te mialy szanse
przetrwania i egzystowania nie tylko w sSwiadomo$ci poszczegdlnych
cslb, ale i w zyciu codziennym tej warstwy, co najmniej do okresu
miedzywojennego. A

Innym czynnikiem determinujgcym zachowawczo$é tego rodzaju
wierzen jest psychika przedstawicieli tej warstwy spolecznosci, jak

37“M oszynski, op. cit,, s. 701.
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i mechanizm przekazywania tresci wierzeniowych, w klérym lo proce-
sie niemalg role odgrywajg przedstawiciele najstarszego pokolenia, be-
dgcy ich nosicielami i przekazicielami. W {ransmisji réznego rodzaju
wierzen decydujacg role odgrywa psychika nadawcey i odbiorcy. Rzutu-
je ona na dalsze losy przekazu. Podatny grunt stwarza warunki umo:ili-
wiajgce rejestracje przekazywanych tresci, ewentualnie uzupelnianie
tychze wilasnymi spostrzezeniami oraz ich rozpowszechnianie. Nalezy tu
odnotowaé¢, ze obecnie odbidr tego rodzaju tresci przez ludzi mlodych
w glownej mierze ma charakter bierny (brak wiary), a przekaz ma miej-
sce w sporadycznych wypadkach ze wzgledu na krytyczng postawe mlo-
dego pokolenia, jednakze proby takie sg jeszcze podejmowane przez lu-
dzi starych.

Czynniki te sg niezwykle istotne nie tylko przy transponowaniu tres-
ci wierzeniowych, ale takze majg niemaly wplyw na ich przeksztalcarie,
modyfikowanie i ugruntowywanie lub tez niwelowanie w danej grupie
spotecznej. Uzupelnieniem sa opinie informatoréw odnosnie do po-
szcezegblnych watkéw, w tym gléwnie istot w nich wystepujacych, jak
i wierzen w tego rodzaju istoty w ogdle. Stanowig one wykladnik ich
osobistych refleksji, a tym samym odzwierciedlenie zmian $wiatopogla-
dowych w sferze kultury duchowej.

Nalezy zaznaczy¢ na wstepie, ze w wielu wypadkach przekaz trady-
cyjny zawieral samorzutnie podawang przez informatora jego wlasng
interpretacje na {emat istnienia istot nadzmyslowych badz koniéntarz
nacechowany krytycznym podejsciem do tych zjawisk. Czestokro¢ po-
wolywano sie takie na wspoélczesnie panujgce opinie, pod ktorymi sie
podpisywano, negujac na -0gol egzystencje $wiata nadzmystowego. Row-
noczednie, cho¢ nie zawsze, identyfikowano sie z opiniami swoich przod-
kéw, aprobujgcych swiat nadzmystowy.

Opinie dotyczgce zachowanych w badanych wsiach przekazdéw o isto-
tach nadzmystowych odnosza sie w sposéb wyrazny jedynie do trzech
z nich: blednego ognika, zmory i topielca.

Postawe krytyczng zajmujg niektérzy informatorzy wzgledem po-
" staci blednego ognika, powolujgc sie na opinie ogélu gloszacg, ze zjawi-
ska tego rodzaju, a mianowicie unoszgce sie na terenach bagnistych
Swiatetka, to gazy wydobywajace sie z ziemi. Po zasypaniu ich nikt juz
nie widzial owych ognikdw straszacych ludzi. Taka postawa nie prze-
szkadza posiadaniu wlasnej intepretacji tego zjawiska: ,ja uwazam, Ze
to byl brak orientacji, a ludzie se mysleli, ze go smykalo”, jak i nie-
poddawaniu w watpliwo§¢ przekazanych tresci: ,,pieédziesigt lat temu
to mozna je bylo jeszcze widzied”.

W przypadku zmory przewazajg w relacjach informatoréw elementy
sklaniajagce do stwierdzenia, na podstawie licznie podawanych przykla-
déw, jakoby doswiadczyli na sobie dzialania tej istoty, ze postawa zgod-
na z fradycyjnym przekazem wystepuje w wiekszym nasileniu anizeli
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krytyczna: ,,ja sie nie bala tego, ale wierzyla. Siadalo na piersiach. To
czasem bylo pie¢ minut, czasem dziesie¢”.

Zanotowane wypowiedzi bedgce egzemplifikacjg indywidualnych
przemyslen sg sporadyczne, niemniej wskazujg na {rzezwg ocene zja-
wiska powszechnie uznawanego za prawdziwe. A oto pierwsza (z Isteb-
nej): ,,a to moze byl witasciwie na serce chory, abo cos, ale ludzie mé-
wili: sotona go przysiedta”. Druga wypowiedz pochodzi z Brennej: ,,Czio-
wiek sie rozrasta. Rosng mu piersi i mezczyzna sie rozrasta, kobieta sie
rozrasta i moze odrzy¢ tg piers, ta koncowke i holato. Chodzili ludzie
w tych pléciankach to zralo, ta koszula. I mezczyzne zrato i ta piers
nawel napuchta, chociaz ni mo piersi mezczyzna”. Dla przypomnienia
ralezy dodaé, ze opuchniete piersi mialy by¢, jak wierzono, skutkiem
ssania ich przez sotone.

Istnienie utopcéw takze niektérzy poddali w watpliwosé stwnerdza—
jac, ze ,,to bujda, to straszenie dzieci. Tam bylta gleboka woda i celowo
to robili, zeby sie dzieci nie topily”, ,ojcowie, dziadkowie to straszyli
nas. Teraz wim, ze to nieprawda, ale jak my byli dzieci, to my wierzyli”.
W zarejestrowanych wypowiedziach mozna sie spotka¢ tez i z lakimi,
ktore wrecz stwierdzajg, ze ,,z powodu tych dzieci byt ten utopiec”,
chok innych méwigcych, ze straszyli dzieci utopcami; jednag z wypo-
wiedzi zamyka podsumowanie tej tresci: ,taki zwyczaj”’. Wynika z tego,
ze posta¢ topielca stracila swe miejsce w rzedzie istot nadzmystowych,
stajac sie jedynie postrachem dla dzieci, a réwnoczesnie rekojmig dla
rodzicow, gwarantujgcg ich bezpieczenstwo. Obok cytowanych wyzej
wypowiedzi spotkano sie i z takimi, ktore wyraznie siwierdzaja, Ze tego
rodzaju istoly naprawde kiedy$ byly, a potem zniknely z niewiadomych
przyczyn: ,po wojnie to jeszcze byly troche, a potem znikly [..]. Nie
wiadomo ka ty utopce poschodzili”.

Wypowiedzi na {emat Wlerzen w istoly nadzmysiowe sg rdznorodne,
w wiekszosci jednak stw1erdzam stan istnienia wierzen i wystepowania
roznego rodzaju istot, az do okresu II wojny $swiatowej, cho¢ w niekto-
rych z nich podkresla sie okres I wojny swiatowej: ,przed I wojng
Swiatowsq ludzie starzy wierzyli, miodzi juz nie. Do II wojny to juz nie
bylo”.

Najczescie] podawang motywacjy tego rodzaju opinii jest uzasadnie-
nie wiary faktem ukazywania sie istot nadzmyslowych ,no wierzyli,
bo to sie im ukazywalo i to wierzyli temu”, a poniewaz ,teraz sie juz
nic nie robi, to miodzi nie wierzom. Teraz juz ni ma nijakich dziwow”,
oprzed II wojng ludzie wierzyli, bo to bylo: nocnice, sotony, teraz
nie ma”.

Niezaleznie od pozornie logicznej motywacji, ale w kategoriach my-
$lenia nie empirycznego, podano szereg innych wedle informatordw
czynnikéw natury swieckiej i religijnej, ktére przyczyni¢ sie mialy
w niemalym stopniu zarédwno do znikniecia tych istot, jak i zaniku
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wiary w nie. Nalezg do nich: 1) inny sposob spedzania wolnego czasu;
2) podniesienie poziomu kulturalnego; 3) dzialalno$¢ publikatorow;
4) wyjazdy do pracy nie tylko poza obreb wsi, ale 1 kraju.

Brak czasu bedacy elementem destruktywnym w podtrzymywaniu
1 transmisji wierzen jak i inny styl zycia uzasadniono w ten sposoéb, ze
7 jednej strony dawniej ludzie byli mniej zapracowani i mogli sobie
pozwala¢ na wieczorne spotkania i opowiesci, z drugiej natomiast na
skutek wejscia na wie$ radia, telewizji, tradycja wspélnych spotkan za-
nikneta: ,Przedtem ludzie sie schodzili, siedzieli, opowiadali rézne rze-
czy. A teraz czlowiek ma radio, telewizor, to tak sie nie schodza, tak
jak kiedys wszyscy gospodarze z jednego placu do jednej chalupy”.

Podkresla sie takze, ze ,teraz to ludzie bardzi kulturalni, cywilizo-
wani, no i nie wierzom w taki glupstwa”, a przyczyni¢ sie do tego mialy
miedzy innymi wyjazdy do pracy ,dzisiaj jezdzg szeroko, daleko do
robot po Swiecie”.

W grupie czynnikéw natury religijnej wyszczegdlniono takie ele-
renty, jak: 1) zamawianie mszy przede wszystkim za dusze zmarlych,
pokutujacych; 2) upowszechnienie bierzmowania i nadawanie na chrzcie
dwoch imion; 3) wieksza poboznose.

Tak wiec zjawianie sie w przesziosci réznych istot znajduje wedle
informatoréw wytlumaczenie w tym, ze ,,nie bylo kiejsi telach mszy
za ty dusze. Teraz nie pokutujom te dusze, a kiejsi to bylo. Zjawialy sie,
pokazywaly”, , kiedy$ bierzmowania nie bylo i bardzi dusze pokutowaty.
Teraz bierzmowanie i skonczylo sie”. Ponadto podano jako przyczyne
niezjawiania sie tych istot fakt, iz spowodowane to zostalo czestszym
przystepowaniem ludzi do komunii, uczestnictwem w mszach $wietych
1 glebszg wiarg. Réwniez nadawanie przy chrzcie dwoch imion miato
byé nie bez znaczenia dla znikniecia istot nadzmystowych: ,i ludzie mo-
wili, ze straszylo, a ze temu, ze chrzcili na jedno miano, ze te zle duchy
mialy prawo do czlowieka. A teraz chrzczg ludzi na dwa imiona, bierz-
mujg i Ze to wszystko zniklo”.

Jako czynnik natury $wieckiej podaje sie slabosé¢ czlowieka, a w za-
sadzie jego charakteru i braku silnej woli: ,,dlatego, ze wierzg to widza.
Stabe natury maja, stabe glowy, stabe mysli [..] i przez to wierza
i czuja cos takiego”.

Na podstawie przedstawionych wypowiedzi informatoréw odnosnie
do wierzen w istoty nadzmystowe oraz czynnikéw, ktére wedle nich
przyczynily sie w znacznym stopniu do ich znikniecia mozna sgdzié, ze
ten wyimaginowany s$wiat duchowy mieszkancéw wsi w pewnym mo-
mencie przestal nagle istnie¢. Nie jest to jednakze mozliwe ze wzgledu
na dlugotrwalg tradycje i przywigzanie do niej szczegélnie ludzi sta-
rych. Wierzenia zostaly wyrugowane ze $wiadomosci, ale przetrwaty,
jak mozna przypuszczaé, w pod$wiadomosci ludzi w wieku $rednim, choé
do tego nie przyznaja sie dzisiaj, by nie byé posgdzonym o wiare w za-
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bobony. Natomiast ludzie starzy nie kryjg sie wcale.ze swa wiarg
w $wiat nadzmystowy, a podejmowane przez nich jeszcze obecnie pew-
ne zabiegi magiczne sg tego dowodem. ‘

IIT. PRZEZYTKI DZIEDZICTWA KULTUROWEGO

Ogoélnie mozna stwierdzi¢, iz wiara w istoty nadzmystowe, a $cislej
w ich ukazywanie sie, zaniknela. Nie znaczy to jednak, ze nie prakty-
kuje sie do dzisiaj, cho¢ juz sporadycznie, pewnych zabiegdéw odbiega-
jacych od racjonalnie przyjmowanych postaw i wyglaszanych opinii.
Sg to dzialania magiczne i magiczno-religijne o charakterze gtéwnie pro-
filaktycznym, majace na celu zabezpieczenie czlowieka i jego dobytku

przed kleskami zywiolowymi, na ktére — jak dotgd — nie znaleziono
skutecznej metody. Analizujgc niektére z podejmowanych zabiegéw
mozna zauwazyt ich zwigzek z istota nadzmystowa, w ktorag — wedle

powszechnego mniemania — juz nikt obecnie nie wierzy. Wskazywatoby
to na uwspoélczesnienie zachowan tego typu, ale tylko w dziedzinie in-
terpretacyjnej, z wyjatkiem zabiegéw przeciwdzialajacych urokowi. Na-
lezy podkres$lié, ze sama forma zabiegu magicznego czy magiczno-reli-
gijnego pozostala nie zmieniona. :

Praktykowane obecnie niektoére zabiegi wigzg sie z planetnikiem oraz
czarownicg. Do pierwszego rodzaju nalezy spalanie na przykrywce zio6l
jako zabezpieczenie przed burzg. Ten rodzaj praktyk nie jest interpre-
towany jako forma wspéldziatania z planetnikiem, lecz jako dzialanie
majgce na celu odeégnanie chmur burzowych.

Drugi rodzaj czynno$ci polegajgcy na okadzaniu bydla przed pierw-
szym wiosennym wypasem, tlumaczony dzisiaj jako przynoszacy szczes-
cie i pomy$lnosé, byl kiedy$ zabiegiem ochraniajgcym bydlo przed cza-
rami rzucanymi przez czarownice.

- Do innych zabiegoéw profilaktycznych, a takze o charakterze obron-
no-odwracajacym, stosowanych wspolczesnie nalezy: 1) trzykrotne ob-
chodzenie domu i calego obejScia z zapalong $wieczka, poswiecong
w dniu Matki Boskiej Gromnicznej oraz kropienie budynkdéw swiecong
w dniu Trzech Kréli woda; 2) wystawianie do okien krzyza, obrazéw
$wietych, zapalanie gromnic $Swieconych w dniu Matki Boskiej Grom-
ricznej. .

Natomiast do apotropei przechowywanych w domu i uzywanych
w razie jakiego$ nieszczesScia: powodz, pozar, a takze grad, nalezg woda
i s6l oraz chleb $wiecone w dniu Sw. Agaty, jak i galgzki brzozy, po-
chodzgce z oltarzy ubieranych nimi w dniu Bozego Ciala. Po dzi§ dzien
wierzy sie, ze rzeka grozaca wylaniem, a pokropiona , wodg Agatowa”,
powrdcei do swego koryta, co praktykuje sie w przypadku powodzi. Na-
tomiast chleb i s6l znajdujgce ,sie w danym domu zabezpieczg go od
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pozaru. Galgzki brzozy zatykane na polach skutecznie zabezpieczajg
je od gradobicia.

Wymienione tu formy dzialan magicznych i magiczno-religijnych
dotyczg zabezpieczenia dobytku i inwentarza zZywego oraz w pewnym
stopniu i czlowieka. Nie sg one jedynymi. Znane sg zachowania odno-
szgce sie przede wszystkim do ochrony czlowieka przed urokiem. Obec-
nie sg one zachowaniami czysto mechanicznymi, zakodowanymi w pod-
$wiadomosci ludzi stosujacych je jak ,gdyby mimo woli, na zasadzie
cdruchu warunkowego w odpowiedzi na okre$long sytuacje kulturowas.
Mozna jednakze spotkac sie ze $wiadomym ich stosowaniem, jak i wy-
jasnieniem, ze czynig to, by komus nie zaszkodzi¢. Nalezg do nich: trzy-
krotne spluniecie, spojrzenie na wlasne paznokcie w pierwszej kolej-
r.oéci, a nastepnie na obiekt podatny na urok czy wypowiedzenie slow
,ha psa urok” itp.

Noszenie za§ przy sobie atrybutéw religijnych w rodzaju: krzyzyk,
szkaplerz czy rozaniec, ma uchroni¢ czlowieka przed nieszeze$ciem wszel-
kiego rodzaju. Obecnie, choé¢ pelnig one przede wszystkim funkcje zna-
ku okreslajacego przynaleinosé do grupy wyznaniowej, w podtekscie
rosiadajg nadal wymowe magiczna.

*

Przedstawiony materiat faktograficzny stanowi zarys by¢ moze nie-
pelnego, ale przemijajgcego fragmentu kultury duchowej, znanego na
terenie badanych wsi. Ilustruje on zjawisko trwania i wymierania nie-
ktoérych watkow wierzeniowych o istotach swiata nadzmystowego, a tak-
ze zachowywania pewnych wierzen w moc dzialan magicznych i ma-
giczno-religijnych, ktore zdaja sie trwa¢ w dalszym ciggu bez zasad-
niczych zmian.

Nalezy zatem stwierdzi¢, ze wbrew pozorom proces zanikania tresci
wierzeniowych nie postepuje tak szybko, jak nalezalo sie tego spodzie-
waé. Zdeterminowane to jest silg oddzialywania tradycji i osobowosci
jej nosicieli, ktore to czynniki op6Zniajg proces przeobrazen ogoélnokul-
turowych.

Urszula Lehr

DER GLAUBEN AN UBERIRDISCHE WESEN

Zusammenfassung

Die in der Bearbeitung vorgelegten Glaubenselemente iiber {ibernatiirliche
Wesen sind ein Dokument der Erhaltung eines kleinen Fragments der geistigen
Kultur. Die besprochenen erhaltenen Formen wurden, der Ordnung halber, in
sechs Gruppen unterteilt. Die erste Gruppe bilden mythische Gestalten (Boginka,
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Poludnica), die zweite Ddmone (Bledny Ognik, Poroniec¢, Strzyga und Zmora), die
néchste ddmonische Wesen (Topielec, Planetnik), dsotherische Wesen (Hexe), Quasi-
-Ddmone (Teufel, Tod) sowie Angstmacher. Obwohl die letzte Gruppe zur allge-
meinen Gruppe der iibernatiirlichen Wesen gehort, wurde sie hier auf Grund des
beschrinkten Rahmen des Artikels ausgelassen.

Die erhaltenen Glaubensangaben sind durch ihren fragmentarischen Charakter
und ihre Ungenauigkeit, aber auch durch den relativ hohen Kontaminationsgrad-
der in ihnen enthaltenen Elemente gekennzeichnet. Die in ihnen auftretenden
Elemente der christlichen Religion sind von Spuren alter Glaubensvorstellungen
durchsetzt. Thre Existenz berechtigt zu der Annahme, daB3 der Glauben an {ibe-
rirdische Wesen einst ein Teil eines allgemeinen regionalen Glaubenssystems, das
sich heute schwer rekonstruieren 148t, war.

Eine Ergidnzung der Uberlieferungen sind die Meinungen der Informatoren
liber die einzelnen Elemente, hauptsédchlich {iber die hierbei auftretenden Wesen,
wie auch Uber den Glauben an Wesen solcher Art liberhaupt. Sie sind der Ausdruck
ihrer perstnlichen Gedanken und somit eine Wiederspiegelung der BewulBtseins-
verdnderungen der lokalen Menschengruppe auf dem Gebiet der geistigen Kultur.

Die bis heute iiberdauernden Glaubensformen sind ein interessantes fakto-
graphisches Material, das Feststellung erlaubt, inwieweit die Einwirkungskraft
der Tradition und die Personlichkeit ihres Tridgers den Proze3 der allgemeinen
Kulturverdnderungen aufhalten kann. Ein Beispiel hierfiir sind gewisse magische
und magisch-religiose Handlungen, die auch heute noch, wenn auch nur in ve-
reinnelten Féllen, zum Schutz vor Naturkatastrophen vorgenommen werden.



