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ADRIAN MIANECKI

POSTAC DEMONA WODNEGO
W LUDOWYCH PRZEKAZACH WIERZENIOWYCH

W szeregu demondw, ktorymi wiara i wyobraznia ludowa zapetity znany im
$wiat, poczesne miejsce zajmuja topielce. Kazdy niemal zbiornik wody, kazda rzeka,
jezioro, staw, a nawet beczka, wiadro czy szklanka, mogtly by¢ siedziba tej istoty. Stad
repertuar opowiesci o wodniku, informacji o jego wygladzie, zachowaniu, sposobach
walki z nim, ulubionych zajeciach i miejscach zamieszkania, nalezy do najbogatszych w
Polsce.

Celem tej pracy jest wstepna prezentacja interesujacego nas demona w oparciu o
materiat folklorystyczny pochodzacy z catej Polski, a takze proba ukazania wierzen z
nim zwigzanych w szerszym kontekscie wierzeniowo-historycznym. Nalezy w tym
miejscu wyraznie podkresli¢, ze nie jest to proba odosobniona, poniewaz popularno$é
wiary w topielce, datujaca si¢ na terenach stowianskich juz od czaséw Sredniowiecza,
sprawiata, iz badacze — zarowno dawniejsi jak 1 wspotczesni — niejednokrotnie zwracali
sig w swych pracach ku charakterystyce tej istoty'. Niemniej, brak calosciowego opra-
cowania tej problematyki, w potaczeniu z wielkim rozpowszechnieniem wiary w wod-
nika, jest odczuwany do$¢ dotkliwie i to tym bardziej, ze naukowe opisy wielu poszcze-
golnych demonoéw ,,ludowego Panteonu” mogtyby si¢ juz ztozy¢ na weale bogata bi-
bliografig. OczywiScie, nasz zarys w najmniejszym stopniu nie moze pretendowac do
miana takiej cato$ciowe] monografii, a jest tylko, jak wspomnieli$my, jedynie rekone-
sansem badawczym.

Materiatem folklorystycznym, na ktdrym oparliSmy nasze wywody, byto 239
przekazow, z ktérych wigkszosé (196) to teksty pochodzace z XIX i poczatku XX wieku®.

! Zob. np.: B. Baranowski, W kregu upioréw i wilkolakéw, L6dz 1981, s. 81-101; H. Bie-
geleisen, U kolebki. Przed ottarzem. Nad mogitq, Lwéw 1929, s. 521-528; W. Drozdowska, Istoty
demoniczne w Zateczu Wielkim, pow. Wielun, ,£6dzkie Studia Etnograficzne”, 1962: 4; K. Mo-
szynski, Kultura ludowa Stowian, t. 2, cz. 1, Warszawa 1967, s. 679-681; U. Lehr, Ludowe wie-
rzenia w demony wodne, ,,Rocznik Muzeum Etnograficznego w Krakowie”, 1983: 8; taz, Demon
wodny, czyli rzecz o utopeu, ,Zaranie Slaskie” 1988: 3/4; W. Lysiak, W kregu wielkopolskich
demonow i przekonan niedemonicznych, Migdzychdod 1993, s. 104-112; L. J. Petka, Polska demo-
nologia ludowa, Warszawa 1987, s. 82-92.

2 Zrédlami byly nastepujace prace: S. Bak, Teksty gwarowe z polskiego Slaska, z. 1, Tek-
sty z 12 wsi w powiatach rybnickim i pszczynskim, Krakéw 1939, s. 30-32, 66-67; Gadka za gad-
kq. 300 poda#, bajek i anegdot z Gérnego Slaska, zebrali i oprac. D. Simonides i J. Liggza, Opole
1975, s. 57-87; J. Liggza, Ludowa literatura gornicza, Katowice 1958, s. 27, 69-70; Opowiesci
ludowe z Krzyzanowic, ,Literatura Ludowa” 1958: 2/3, s. 77; M. Wystouchowa, Z ust gdrala
zakopianskiego, ,Lud”, 1901: 7, s. 187; N. Madlowna, Topielec w Czeladzi w powiecie bedzin-
skim w guberni piotrkowskiej, ,,Lud”, 1904: 10, s. 439-443; taz, Topielec w Czeladzi w powiecie
bedzinskim, ,Lud”, 1905: 11, s. 311-312; H. Taroniowa, Opowiadania spod Krakowa, ,,Lud”,
1905: 11, s. 313-314; J. Sulisz, Zapiski etnograficzne z Ropczyc, ,,Lud”, 1906: 12, s. 75-76; tenze,
Kilka zapisek z Sanoka, ,,Lud”, 1907: 13, s. 42-43; Sz. Gonet, Wierzenia ludowe ze Suchej, ,,Lud”,
1910: 16, s. 88; W. Brzega, Gadeja. Material do poznania gérali tatrzanskich, ,,Lud”, 1910: 16, s.
296; O. Kolberg, Dzieta wszystkie [dalej: DWOK], t. 15, Wielkie Ksiestwo Poznanskie, cz. 7,
Wroctaw 1962, s. 13-14; DWOK, t. 17, Lubelskie, cz. 2, Wroctaw 1962, s. 93-94; DWOK, t. 46,
Kaliskie i Sieradzkie, Wroctaw 1967, s. 481; DWOK, t. 48, Tarnowskie — Rzeszowskie, Wroctaw
1967, s. 209; S. Udziela, Topograficzno-etnograficzny opis wsi polskich w Galicji, ,Materiaty
Antropologiczno-Archeologiczne i Etnograficzne” [dalej: MAAE], 1903: 6, s. 26, 32, 37-38, 58,
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e W perspekiywic folkloran

Na pytanie, kiore vnpada zadac¢ sobie TrOZPOCZYEISEC EESFE IU :.r;t:..ia_ czyli
skad topielce wzigly si¢ na ziemi, ludowa tradycja nic ¢z jofmormac -a'womedn
Generalnie rzecz ujmujac, pochodzenie wodnika moze mie charakier albo, nazwijmy
to, ludzki, albo demoniczny tz. swa geneza siggajacy czasow kosmogonii. Przyjrzyjmy
sie blizej pierwszej mozliwosci.

Chiopskie opowiesci nie pozostawiaja watpliwosci, ze cziowiek moze przeisto-
czy(¢ sie w utopca w wieloraki sposob. I tak wodnikiem staja sie:

— dzieci utopione bez sakramentu chrztu, rosnace dalej w wodzie przez 7 lat;

— nieochrzczone niemowlgta utopione przez matkg;

— utopiona, brzemienna kobieta (przy czym, jak nalezy si¢ domysla¢, demonem
staje si¢ owo nienarodzone dziecko);

— cztowiek o dwoch duszach, ktérego utopit diabet;

— dzieci boginek (zenskich demonoéw wody);

— ,,zywy cztowiek, ale taki, ktory «ze ztym trzyma»’>

— dusze pokutujace za swe zbrodnie;

— ludzie utopieni, w ktorych wszedt zty duch;

— cztowiek utopiony bez spowiedzi;

— dusze samobdjcéw;

— kazdy, kto zatonat.

66, 70-71; E. Klich, Materialy etnograficzne z potudniowo-zachodniej czesci powiatu limanow-
skiego. Teksty gwarowe, MAAE, 1910: 11, s. 10; J. Swietek, Lud nadrabski (od Gdowa po Boch-
nie). Obraz etnograficzny, Krakéw 1893, s. 464-472; Poszukiwania [materialy zebrane przez Z.
A. Kowerska do dziatu Pamieé o zmartych), ,,Wista”, 1894: 8, s. 148-149; S. Udziela, Swiat
nadzmystowy ludu krakowskiego, mieszkajqcego po prawym brzegu Wisty, ,,Wista”, 1898: 12, s.
154-187; S. Ciszewski, Lud rolniczo-gérniczy z okolic Stawkowa w powiecie olkuskim, cz. 2,
,»Zbior Wiadomos$ci do Antropologii Krajowej” [dalej: ZWAK], 1887: 11, s. 15-19; S. Udziela,
Materialy etnograficzne zebrane z miasta Ropczyc i okolicy, ZWAK, 1886: 10, s. 112-113; Godki
ludowe, ,,Zaranie Slaskie” 1907: 1, s. 46-47; E. Farnik, Materialy z Cierlicka, ,,Zaranie Slaskie”
1910: 2, s. 88; S. Koziorowski, O utopcu i skarbniku. Rozmowa gornikéw podstuchana w kopalni
wegla ,, Paryz” w Dabrowie Gorniczej, ,,Wista”, 1896: 10, s. 590-592; K. W. Wojcicki, Topielcy,
»Magazyn Powszechny. Dziennik Uzytecznych Wiadomosci” 1838, s. 45-46; M. Kapuscinski,
Patac podwodny. Basn z Lagiewnik przy Podgérzu, ,Lud”, 1896: 2, s. 361-363; M. Toeppen,
Wierzenia mazurskie, przet. E. Piltzéwna, ,,Wista”, 1892: 6, s. 181-183; J. Swiqtek, Znad Wisloka.
Rysy etnograficzne ze wsi Bialobrzegi w powiecie tancuckim, ,,Lud”, 1902: 8, s. 355; S. Polaczek,
Z podan i wierzen ludowych zapisanych we wsi Rudawie pod Krakowem, ,,Wista”, 1891: 5, s.
627-628; DWOK, t. 7, Krakowskie, cz. 3, Wroctaw 1962, s. 59; S. Flizak, Wypraszanie od smierci
czyli jak powstaje legenda, ,,Orli Lot”, 1949: 7, s. 107; P. Lazar, Opowiadanie o sprytnym kowalu
z Wisty, ,,Orli Lot”, 1949: 4, s. 56; P. Sekutéwna, Godki o utopcach i Swietlach, ,,Orli Lot”, 1931:
7, s. 131; P. Zawada, Sotony, nocnice, zmory, hele, panny (rusatki) lesne i topielice, ,,Zaranie
Slqskje” 1932: 2, s. 120; Materialy, ,,Zaranie Slaskie” 1911: 1, s. 43-44; Materialy, ,Zaranie
Slaskie” 1934: 2, s. 111-112; J. Koczwara, Wierzenia ludowe w Malych Konczycach, koto Ze-
brzydowic na Slasku, ,Lud”, 1911: 17, s. 70-71; G. Morcinek, Slgska mitologia, ,Literatura Lu-
dowa” 1957: 4, s. 19-20; Poszukiwania, ,,Wista”, 1905: 19, s. 471; ks. W. Siarkowski, Materiaty
do etnografii ludu polskiego z okolic Piniczowa, ZWAK, 1885: 9, s. 59-63; F. Gawetek, Przesqdy,
zabobony, srodki lecznicze i wiara ludu w Radlowie w powiecie brzeskim, MAAE, 1910: 11, s.
55-57; W. Kosinski, Materialy etnograficzne zebrane w roznych okolicach Galicji zachodniej,
MAAE, 1904: 7, s. 11-13; O. Zawisza, Bajki utopcu. Z okolic Strumienia, ,,Zaranie Slaskie” 1912:
2/4, s. 116-120; E. J. Tryszczyta, Muszyna w powiecie nowosqdeckim, ,Lud”, 1908: 14, s. 248-
249; 1. Piatkowska, Obyczaje ludu ziemi sieradzkiej. Szkic etmograficzny, ,,Lud”, 1898: 4, s. 413-
414; K. Métyés, Nasze siolo. Studium etnogmfczne, »Wista”, 1893: 7, s. 103-104; L. Malinow-
ski, Powiesci ludu polskiego na Slgsku, cz. 2, Slgsk Gorny, MAAE, 1901: 5, s. 11-12; K. Nitsch,
Wybor polskzch tekstow gwarowych, Lwow 1929, s. 59.
3S. Ciszewski, Lud rolniczo-gdrniczy... op. cit., s. 15.



Poréwnanie tych przekonan z zespotem wierzen na temat rodowodu wodnika za-
rejestrowanych przez Leonarda Petke® — pamictajac przy tym, ze wyzej przedstawione
koncentruja si¢ na przekazach z przetomu wiekéw, a materiat Petki jest nam w zasadzie
wspoélczesny — dowodnie wykazuje ich paralelnosé, a co za tym idzie, duza trwato$¢
wyobrazen wierzeniowych o topielcu. Interesuje nas tu jednak pewien szczegoélny pro-
blem. Nie jest w gruncie rzeczy niczym zaskakujacym, ze topielce moga si¢ wywodzi¢
z mezezyzn, ktérzy poniesli $mier¢ w odmetach wody. Jak sig¢ przekonamy, nie jest
rowniez specjalnym dysonansem w ramach archaicznego $wiatopogladu do$¢ oryginal-
ny, zanotowany przez Pelkg, watek o powstaniu Wodnika z przydennego mutu. Nato-
miast zwracajg nasza uwage przekazy mowiace, ze utopcami, bedacymi wszakze ro-
dzaju meskiego, zostajq ludzie réznej pici, wieku i stanu, ktérych $mierc¢ przy tym cze-
sto w zaden sposob nie byta zwiazana z woda. Ta pozorna nickonsekwencja znajduje
swoje wytlumaczenie na gruncie ogélniejszej zasady, w mysl ktorej to nie taka lub inna
cecha danego czlowieka decyduje o jego przeistoczeniu w wodnego diabla, lecz sam
rodzaj $mierci przyporzadkowuje go do szeregu bytéw demonicznych. Przy czym, jak
mozna si¢ domysla¢, lokalna specyfika $rodowiska, tak w sensie duchowym (czyli po-
pularno$ci na danym terenie watkow o topielcu lub innym demonie), jak 1 w sensie
czysto fizycznym (czyli np. bliskosci zbiornikow wodnych, laséw, pustkowi itp.) decy-
duje w ostatecznej instancji o przemianie zmartego $miercia gwattowna i przedwczesna
w odpowiednia istot¢ nadzmystowa. Badania przeprowadzone przez Ludwika Stomme
na materiale 500 opowiesci z XIX wieku wskazuja, ze demonami w najogdlniejszym
znaczeniu zostaja ludzie utopieni (20,2%), nieochrzczone dzieci (18%), samobdjcy i
wisielcy (16,6%), poronce (11%) i zmarli nowozency (8%). Mniejszy udzial maja
martwe ptody, tragicznie zmarli, rodzace kobiety, narzeczeni tuz przed $lubem i inni’.
Analiza ta $§wiadczy, ze najtrwalej zapisujacym si¢ w pamigei ludowej wypadkiem
gwaltownej $mierci (co nie znaczy, ze najczgstszym w ogole) byto utonigcie. W takim
kontekscie nie dziwi juz fakt, iz watek o topielcu jest bezdyskusyjnie jednym z najpo-
pularniejszych watkéw demonicznych na ziemiach Polski.

Druga odmiana wodnikéw sa demony istniejace niemal od zarania dziejéw. Wy-
obrazenie to musimy jednak przedstawi¢ w szerszym kontek$cie aitiologicznym. By to
uczyni¢, cofhiemy si¢ najpierw do momentu stworzenia $wiata analogicznie ukazywa-
nego w opowiesciach Stowian potudniowych, wschodnich i zachodnich:

Na poczatku oblewata kulg ziemska woda; duch tylko Bozy unosit sig nieustannie nad
nig. Umeczony duch Bozy chcial wypocza¢. Atoli ladu stalego nigdzie nie byto. Trzeba
"go bylo dopiero stworzy¢. Posyta wige duch Bozy przewddce aniotow na dno niezmie-
rzonych przepasci wody, aby wydostat stamtad gar§¢ namulu, méwiac przytem stowa:
,Blorg ci¢ w imi¢ Boze”. — Przewddca uniesiony pycha i ufny w swa moc i wiedzg, za-
pragnat sam zosta¢ Bogiem. Spieszy na dno wod, a ujawszy w dton namutu, rzecze: ,,Bio-
r¢ cig w imi¢ moje”. — Gdy wyszedt z wody, namut znika, a ladu Zadnego nie spostrzegt.
Po$pieszyt tedy po raz wtéry na dno wod, a biorac namutu, tesame rzecze stowa, co
przedtem. I teraz skutku zadnego nie odnidst. Dopiero gdy po raz trzeci ujat namutu i wy-
rzekt: ,,Biorg cig¢ w imi¢ Boze”, powstat lad staly na ksztalt matego krazka, na ktérym
strudzony Bog wypoczywajac usnat. Niepohamowana cheé wywyzszenia si¢ nad Boga i
zostania nim, wywotuje w tym przewddcy aniolow mysl strasznag, mysl utopienia $piace-
go Boga. Uchwyciwszy go wige, toczy ku wodzie. Lecz im dalej toczy, tem wigcej ladu
stalego przybywa. Zwraca si¢ w strong przeciwng, dzieje si¢ to samo, i znowu w inna, i
znowu w inna, lecz Boga do wody zatoczy¢ nie moze. Powstat tylko przez to niezmierzo-
ny lad i cztery strony $wiata, t.j. polnoc, potudnie, wschod i zachéd. Dla Boga byt aniot
taki niebezpieczny. Trzeba go sig byto koniecznie pozbyé. Przywotuje zatem do siebie
Sw. Michata i prosi go, aby przewoddey aniotow wiladze, ktéra tenze w nadanym sobie
mieczu mial, w jaki sposéb starat sie odebra¢. Sw. Michat myslat nad tem do$é¢ diugo,

* L. J. Petka, Polska demonologia ... op. cit., s. 85.
> L. Stomma, Antropologia kultury wsi polskiej XIX w., Warszawa 1986, s. 161.



wreszcie wymyslal. Ot6z w dzien nader goracy zaprasza przewddcg aniotéw, aby mu to-
warzyszyl w kapieli. Poszli. Rozebrawszy sie na brzegu, weszli w wodg i kapia si¢ dos¢
dtugo. Nareszcie powiada §w. Michat: , Kto z nas najdiuzej wytrzyma pod woda?” — Dali
tedy nurka; ale $w. Michat wydostaje si¢ w tej chwili na powierzchnie, spieszy na brzeg, a
chwyciwszy za miecz przewddcy aniotdéw, robi nim nad woda krzyz. W okamgnieniu wo-
da skrzepta i okryla si¢ grubg lodowa powloka. Aniot-przewddca chce wydostac sig, lecz
nie tak fatwo. Zebrawszy wszystkie swoje sily, przedziurawia 16d, ale §w. Michat, ktéry
na to juz byl przygotowany, w tej samej chwili zarzuca mu tancuch zelazny na szyjg i do
tej pory tak przykuty i poskromiony przewédca aniotéw w tem miejscu siedzi, i siedzie¢
bedzie az do konca $wiata®.

Lancuch ten odegra pewna rol¢ w naszych rozwazaniach dlatego powiedzmy, ze
wedlug ludu ukrainskiego zostal on stworzony przez diabta, aby spgta¢ Chrystusa.
Chrystus jednak »wstapiwszy do piekfa, rzekt do dyabta: «wt6z ta fancuchy na siebie i
pokaz, jak mi¢ chcesz okuéy. — Skoro dyabet wlozy& na siebie %ancuchy, Chrystus wy-
mowil wszechmocne stowo, a kajdany stopﬁy si¢ z soba na dyable™’. Koresponduje z
tym przekazem opowie$¢ z Lubelszczyzny®, a takze obyczaj zarejestrowany w okoli-
cach Sanoka, gdzie przy jedzeniu plackow wielkanocnych ,,méwia, ze wtedy zrasta si¢
tanicuch Lucypera. Lucyper bowiem jest przykuty tancuchem do stupa w piekle i przez
caly rok przegryza jego ogniwa, ale te w Wielka Sobote wiasnie podczas dzielenia si¢
tymi plackami na nowo sie zrastaja’

Stracony z nieba glowny antagonista Boga nie byt w swym upadku osamotniony,
poniewaz towarzyszyt mu nieprzeliczony legion pomniejszych diablow. Ludowa trady-
cja nie daje jednomys$lnej odpowiedzi na pytanie, w jaki sposob diabty te zostaty po-
wotane do zycia. Z jednej strony wierzenia chlopskie powtarzaja przekaz biblijny, gdzie
diabty sa zbuntowanymi aniotami stworzonymi przez Boga, z drugiej natomiast mowia,
iz zostaty one stworzone przez gtéwnego Szatana. Te wiasnie istoty, bedace swoistymi
,.dzie¢mi” pierwszego Ztego, po upadku i straceniu z nieba staly si¢ m.in. topielcami, o
czym poucza nastgpujacy fragment:

[...] kiedy Pan Bog na poczatku $wiata stracit z nieba do piekta ztych aniotow, ktérzy pod
wodza Lucypera podniesli rokosz przeciwko samemu Stworcy, nie wszyscy oni potrafili
w przeciagu czterdziestu dni i czterdziestu nocy dolecie¢ do piekta. Niektorzy z nich padli
na ziemig i tu pozostali na ,,pokusg ludzi”. Stad tez ci dyabli nazywaja si¢ pokus$n-
idk ami. Gdzie za$ wtedy ktory dyabet upadt na ziemig, dotad pozostaje w tem miejscu i
wodzi ludzi na pokusenie. Najwigksza liczba diabléw ugrzgzta w bagnach i
trzgsawiskach: tam tez najwigksza ich liczba ma i dzi§ swe schronienie. Ci Zli aniotowie,
ktorzy padli w wodg, dotad w niej rozposcieraja swa wiadzg, topiac ludzi, i dlatego nazy-
waquiqtopielcamim,

Pomimo niemalej liczby podan, gtéwnie wspoétczesnych, akcentujacych eterycz-
nos$¢ substancjalng wodnika (czyli to, ze np. wywodzi si¢ z dusz ludzkich) oraz mimo
przekonan mow1qcych iz ,,parowanic wody i lasow [chtopi] wiasnie tem sobie tluma-
czg, ze to topielce 1 boginki na $wiat wychodza” ', to jednak przytlaczajaca wigkszo$¢
przekazow wierzeniowych nie pozwala watpi¢ w c1elesnosc naszego demona. Wymow-
nym tego $wiadectwem sa np. $lady dioni pozostawiane na ramionach ofiar, zmiazdzo-
ne nogi napadnigtych, czy wreszcie opowiadania relacjonujace z nim bojki, czesto ciez-
ko odchorowywane.

¢ B. Gustawicz, Kilka szczegoltow ludoznawczych z powiatu bobreckiego, ,,Lud”, 1902: 8,
S. 267-268.
7M Zrmgrodzkl Ukraina, ,,JLud”, 1896: 2, s. 324.
szlzograf a, krytyka i wiadomosci biezqce [streszczenie numeru ,,Gazety Lubelskiej”
autorstwa Gabriela Totwinskiego], ,,Wista”, 1895: 9, s. 446-447.
? J. Sulisz, Zwyczaje wielkanocne w Sanockiem, ,Lud”, 1906: 12, s. 316-317.
'y Swietek, Lud nadrabski, op. cit., s. 453.
'1'S. Polaczek, Z podar i wierzer ludowych... op. cit., s. 628.



Podstawowym, cho¢ nie jedynym, ksztattem, jaki przybiera topielec spotykajac i
potykajac sie z czlowiekiem, jest sylwetka ludzka. Wodnik najczesciej ukazuje sig¢ w
postaci dziecka majacego 3, 5, 6, 7, 10 lub 12 lat. Dziecko to, czasami nagie, a czasami
ubrane w biala koszulg, posiada dlugie do pasa, potargane, czerwone, czarne lub biate
wilosy (znane sa takze wypadki spotkan z topielcami catkowicie pozbawionymi wio-
séw'?), wielka glowe, dhugie i cienkie konczyny oraz czarna skére. Topielec bywa przed-
stawiany rowniez jako nastoletni wyrostek, czasami o umiejgtnosci przyjmowania apary-
cji zamoznego panicza. Daleko czgsciej jednak przybiera on posta¢ dojrzatego mezczyzny
o imponujacej posturze, z twarza zakryta wielka, siegajaca pasa broda oraz dtugimi, zielo-
nymi lub czarnymi wtosami, z wplecionymi wen wodorostami. Ubrany jest w takim przy-
padku na czarno, w dtuga kapotg, a na glowie nosi ogromny, czarny kapelusz. Taki wize-
runek nie jest jednak reguta, poniewaz wodnik moze przybra¢ takze wyglad ,.arystokraty”
dosiadajacego biatego konia. Swoj strdj przyozdabia czasami kolorowymi wstazkami, co
pomaga mu w wabieniu i chwytaniu ludzi, moze tez nosi¢ na sobie zielone spodnie. Bywa
takze spotykany w postaci niezwykle ztosliwego 1 niebezpiecznego starca o dtugiej siwej
brodzie. Wyjatkowo przedstawiany jest jako istota catkowicie niewidoma z zielong broda,
o sinym, wzglednie zielonawym ciele, przepasana workiem lub ubrana w mundur zolnier-
ski. Dodajmy jeszcze, ze bez wzgledu na to w jakim wieku topielec si¢ objawi, jego kon-
czyny moga by¢ opatrzone pazurami i blong ptawna.

Najbardziej charakterystyczna cecha jego odziezy jest wystepowanie jakiegos
elementu w kolorze czerwonym. O ile tylko cale jego ubranie nie jest tej barwy, to naj-
czesciej takim elementem bywa czapka, niekiedy spodnie lub chustka na gtowe. Dla nie
spodziewajacej si¢ nieszczescia ofiary wazne jest takze zwrdcenie uwagi na to, czy z
jakiej$ czegSci ubrania przygodnie spotkanego cztowieka nie cieknie woda, poniewaz jest
to rowniez cecha wyrdzniajaca te demony, ktérym woda czgsto skapuje z kapelusza, z
lewej kieszeni, z tokcia, ucha lub z troka.gérnicy. Jak méwi ludowy informator: ,,To-
pielca poznaje si¢ po tem, ze zawsze ma mokry lewy trok u sukmany, do tego stopnia,
ze moznaby z niego wode kreci¢”'?. Czasami bywa i tak, ze mokra jest cala jego odziez
lub tez gorna jej czgsc¢.

Jak juz wspomnieli$my, sylwetka ludzka nie jest jedyna, w jakiej mozna spotkaé
topielea, przybiera on bowiem takze ksztalty o charakterze teratologicznym. W tej gru-
pie uwage zwracaja demony przypominajace koboldy, utopce z konskimi albo bydle-
cymi nogami, a takze twory czteko-zwierzgce. Moze takze stawac sig¢ niewidzialnym.

Najbardziej jednak demoniczne oblicze przybiera wtedy, gdy objawia si¢ w po-
staci diabta. Informuje o tym ponizsza opowies¢, ktora jest interesujaca rowniez z tego
wzgledu, ze, jak zaznacza Wojciech Lysiak, niemal identyczng histori¢ zanotowano w
Roczniku Traski w roku 1278. Otéz w Siernikach

[...] przed wielu laty, w okolicach jeziora Czarnego, ludzie widywali strasznego potwora,
ktory je zamieszkiwal. Byt to diabet, przeszkadzajacy ludziom w potowach, a ryby, ktére
udato sig¢ ztowié, najczgsciej nie nadawaty si¢ do spozycia. Kiedy$ w zimie, gdy jezioro
byto mocno zamarznigte, urzadzono wielkie fowy, a ze wsi przybyto mnoéstwo ludzi, aby
sig temu przyjrze¢. Rybacy rzucili sie¢, ale za pierwszym razem wyciagneli tylko trzy
matle rybki. Za drugim razem sie¢ byla zupelnie pusta. Za trzecim razem wycignigto z
wody strasznego potwora, ktory miat kozig glowe i dwa duze rogi. Jego oczy byly czer-
wone 1 $wiecily si¢ jak I$niace klejnoty. Wystraszeni ludzie uciekli. Potwdr jednak zaraz
wskoczyt do wody i zniknat pod lodem. Potem w wodzie ustyszano straszne dudnienie,
jak podczas burzy, a przerazliwy ryk wypetnit rosnacy przy jeziorze las'.

2U. Lehr, Ludowe wierzenia w demony wodne..., op. cit., s. 51.

13S. Ciszewski, Lud rolniczo-gorniczy... op. cit., s. 15.

' W. Lysiak, W kregu wielkopolskich demondw..., op. cit., s. 110-111. Por. B. Baranow-
ski, op. cit., s. 81-82.



Te mniej lub bardziej cztekopodobne ,,wcielenia” topielca nie wyczerpuja jesz-
cze wszystkich jego polimorficznych zdolnosci. Utopiec bowiem czgsto przemienia sig
rowniez w zwierzgta zyjace w Srodowisku wodnym, takie jak: ryby, a szczegolnie je-
siotry, karpie, szczupaki i okonie; kaczki; raki czy wreszcie zaby. O ile jednak umiejet-
no$¢ transformacji w zwierzgta wodne dla pana tego zywiotu jest do§¢ tatwo zrozumia-
fa, o tyle zoomorfizm przejawiajacy sie w zdolno$ci przemiany w zwierzgta i przed-
mioty, ktore nic lub niewiele maja wspolnego z woda, jest znacznie bardziej zastana-
wiajaca. Problemem tym szerzej zajmiemy si¢ w drugiej czg$ci naszych rozwazafi, tu
powiedzmy na razie, ze wodnik moze zmieni¢ si¢ w psa, krolika, czarnego barana, $wi-
ni¢, ges$, koguta, kozta, kota, cielaka, myszls, niedZwiedzia“’, jelenia, sarng, wotu, wie-
wiobrke, gling, worek, wstazke plynaca z nurtem rzeki oraz drewno. Podkreslmy jeszcze,
ze bardzo czgsto topielec zmienia si¢ w konia pobrzekujacego tancuchami'’ lub po
prostu jest koniem wynurzajacym si¢ z wody, o czym traktuje nastgpujaca wypowiedz:
,»W Kowalecy, matym potoku, jest woda $mierdzaca, bo tam jest djablow najwiecej, a
ludzie widywali zrebce wychodzace z tamtad o pdinocy... Zapach tej wody ma pocho-
dzi¢ z piekta, gdzie dusze potgpiencoOw smaza si¢ w siarce™'®. Motyw koni, ktéry bedzie
miat dla nas szczegblna wage, pojawia si¢ w opowieSciach ludowych bardzo czgsto
rowniez z tego powodu, ze wiele spotkan z demonem odbywa si¢ podczas pasania i
ptawienia tych zwierzat lub w trakcie przeprawy nimi przez wodg.

Ludowa tradycja nie pozostawia watpliwosci co do tego, ze utopce zamieszkuja
wszystkie zbiorniki wodne'®. Dlatego tez mozna spotkaé je nie tylko w stawach i rze-
kach, gdzie, oczywiscie, na siedziby wybieraja sobie miejsca znajdujace si¢ na samym
dnie, albo bedace szczegodlnie niebezpieczne dla czlowieka, czyli ujscia jednej rzeki do
innej, wszelkie giebie, zakrety wod ptynacych, wiry, jazy, zbaki itd. Natkna¢ si¢ na nie
mozna takze przy mostach i pod nimi, w zbiornikach koto mtynow, studniach, podmo-
ktych rowach, niekiedy tez na moczarach. Nie sa to jedyne miejsca wystgpowania wod-
nika, bowiem, jak przystato na demona dos¢ wszedobylskiego, a przy tym niebezpiecz-
nego, widuje si¢ go takze w lesie, na goscincach i miedzach, w przydroznych dolach,
swobodnie wedrujacego po $wiecie, w pogoni za swa ofiara zapedzajacego si¢ az do
zabudowan osady, w domostwach ludzi, gdzie spgdza jaki$§ czas. Jezeli komu$ poprzy-
siagt zemstg, potrafi czyha¢ na niego w katuzy, w wiadrze wody, a nawet w szklance
piwa. Przy tym wszystkim istnieje niemata liczba podan wskazujacych, ze swoja siedzi-
bg na dnie wody topielec potrafi urzadzi¢ niemal po krélewsku. Zamieszkuje on bo-
wiem czgsto w krysztalowych patacach ze wspanialymi komnatami i bogato zdobiony-
mi meblami. W kazdym z takich podwodnych dworéw, w ktérym nawet $mieci sa ze
zlota, znajduje si¢ jedno pomieszczenie wypetnione glinianymi garnkami. W garnkach
tych znajduja si¢ dusze utopionych przez wodnika ludzi. I cho¢ sam demon jest nie-
zwykle niebezpieczny, to jednak znajduja si¢ $miatkowie, ktorzy przy odrobinie sprytu
potrafig uratowac¢ 1 wyzwoli¢ te dusze. Do patacéw, znajdujacych si¢ tuz pod lustrem,
topielec otwiera sobie drogg uderzajac ztota r6zdzka w powierzchni¢ wody, ktéra roz-
stepujac sig, tworzy przed wodnikiem sucha §ciezke prowadzaca w dot®.

Tryb zycia topielca jest zblizony do ludzkiego. Utopiec nosi czasem imi¢ Iwan,
Jedra, Rokita, Safian, Sewer lub Rarek, aczkolwiek znane sg rowniez przypadki, kie-

15 B. Baranowski, Pozegnanie z diablem i czarownicq, £.0dz 1965, s. 160.

' U. Lehr, Ludowe wierzenia w demony wodne..., op. cit., s. 51.

7 W. Drozdowska, op. cit., s. 122.

'* S. Udziela, Topograficzno-etnograficzny opis wsi polskich w Galicji..., op. cit., s. 67.

lg Glebiny, ktore obiera sobie topielec na domostwo, nigdy nie zamarzaja.

2 podania te zblizaja sig, w sensie genologicznym, do bajek magicznych, te zas sa trud-
nym i zwodniczym materiatem jesli chodzi o analizg sfery wierzeniowej w nich zawartej. Dlatego
tez w drugiej czgsci naszych rozwazan ograniczymy do minimum odwotania do tych tekstow.
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dy demon nazywa sie tak jak w zyciu doczesnym®'. W swym podwodnym domostwie
posiada zong, ktéra jest z reguly jedna z jego nadobniejszych, ludzkich ofiar, utopie-
niem zmuszona do ozenku. Ze zwiazku tego rodza si¢ dzieci w potowie czarne, a w
potowie biale; wychowaniem ich najczesciej zajmuje si¢ sam demon, cho¢ bywa i tak,
ze podrzuca je ludziom. Pomoc cztowieka jest mu nieodzownie potrzebna przy poto-
gu zony oraz przy chrzcie dziecka i prosi o nia ludzkie kobiety. Kobiety sa rowniez
zatrudniane przez niego na rok do zamiatania $mieci. Za kazda pomoc i pracg wyko-
nang przez ludzi ptaci wspomnianymi $mieciami, ktére w naszym Swiecie zamieniaja
sie w pieniadze, lub placi ztotem, ktére na brzegu wody zmienia si¢ w odpadkl Cze-
sto topielec posxada jedna, dwie albo trzy corki (wzglednie i synow i corki®), ktére
lubig bawi¢ sie na wiejskich zabawach, a bedac urodziwymi, majg wielu adoratorow.
Co interesujace, niektorym z miodziencoéw bioracych udziat w konkurach do reki
demonicy powodzi sig, dzigki czemu obok pigknej zony zyskuja duzy majatek, beda-
cy wianem przygotowanym przez wodnika. Trzeba jednak powiedzieé, ze sa corki,
ktorych los jest raczej smutny. Oto6z kazda z tych demonic obowigzuje bezwzgledne
postuszenstwo wobec woli ojca. Jezeli wige jedna z nich przekroczy np. umdéwiong
godzing powrotu — jest to z reguly 12 w nocy — z wiejskiego balu do podwodnego
domu, spotyka ja za to $mier¢ objawiajaca si¢ dla postronnych obserwatoréw nagtym
zaczerwienieniem wody. Zdarza si¢ takze, ze wodnik osobiscie poszukuje kandydata
na meza swojej latorosli. W zwiazku z tym, ze czyni to jednak w do$¢ desperacki
sposOb — po prostu topiac ewentualnego przysztego zigeia — jego plany matrymonial-
ne raczej si¢ nie udaja. Sam réwniez szuka wsrod ludzi dla siebie zony, gustujac
przede wszystkim w miodych corkach mtynarzy. Czasami mozna spotka¢ dwa topiel-
ce, ktore albo sobie pomagaja, albo bezpardonowo bija si¢ ze soba.

Opxsywany przez nas demon nie jest istota, ktéra mogtaby si¢ obejsc bez jedzenia.
Choc¢ na jego diete skladajg si¢ m.in. surowe zaby, to preferuje pozywienie ludzkie. Dlate-
go tez czesto probuje zdoby¢ je na drodze wymiany handlowej, zarobi¢ na nie cigzka
praca w gospodarstwice lub stara si¢ je kupi¢ u rzeznika. Nierzadko widuje si¢ go takze
podazajacego lub wracajqcego z jarmarku, a jak mowi tradycla obecno$¢ na nim topielca
znakomicie wplywa na rozwoj i powodzenie interesow>. Zdarza mu sie takze podkradaé
jedzenie, cho¢ wielu okazji do bycia glodnym wodnik raczej nie ma, poniewaz nalezy do
niego kazda potrawa, ktora nie zostata przezegnana. Z drugiej natomiast strony, pozywie-
nie, nad ktérym zmowiono modlitwe, staje sig¢ dla niego zupetnie niejadalne. Wodnik lubi
potrawy przez kogo$ ugotowane, ale nie jest mu obca rowniez sztuka samodzielnego
przyrzadzania smazonych ryb. W takich przypadkach korzysta z przyboréw kuchennych
nalezacych do czlowieka, do ktérych ma czasami zupetie wolny dostep, poniewaz w
miodosci bywa wykarmiany i wychowywany przez ludzkie kobiety.

Cho¢ wodnika mozna spotka¢ w zasadzie o kazdej porze, to tradycja ludowa wyraz-
nie akcentuje, ze wlasciwym czasem jego dziatania w cyklu dobowym jest noc, a przede
wszystkim — potoc. Wtedy demon ten zdaje si¢ by¢ najmocniejszy i1 najbardziej nie-
bezpieczny, 1 stan ten ma trwac albo do godziny 1, albo do pierwszego piania koguta,
albo ma uptywac¢ wraz z 12 w nocy. Najbardziej lubianymi przez wodnika wydaja si¢
byc¢ noce ksigzycowe, ktore, jesli mozna tak powiedzie¢, nastrajaja go szczegolnie li-
ryvcznie. W trakcie ich trwania topielec jprzysusza si¢ do miesigczka” (jak méwi ludo-
wy narrator: ,,grzeje sie od jego ciepta™), iska oraz, co wydaje sie bardzo znamienna
czynnoscia, szyje wspaniate, bardzo trwale i pasujace na kazda noge buty. Wpatrujac
sic w ksiezyc, lubi sobie pod$piewywac, a postugiwanie si¢ mowa wiazang stanowi jego

2L B, Baranowski, W kregu upioréw..., op. cit., s. 83.
22 U. Lehr, Demon wodny..., op. cit., s. 344.

3 N. Madlowna, Topzelecw Czeladzi... op. cit., s. 438.
* H. Biegeleisen, U kolebki... op. cit., s. 522.



wazng umiejetmos¢. Oto kilka przyktadéw. Przy szyciu butdow wtdruje sobie stowami:
,Szyja but, szyja but / Moji babie na wyw6d”*. Kiedy przez dhuzszy czas nikogo nie
utopit skarzy sig: ,,Czas idzie i godzina / A czlowieka niema!”?®, Gdy chtop uderzy go w
plecy, topielec sadzac, ze to ksiezyc bije, wota: ,, Swiecitby$ a nie bitby$™?’. Z ksiezy-
cem, nazywanym przez topielca Trzyscem i Blyscem, tacza go bardzo szczegdlne
zwiazki. Ujawniaja sie one m.in. w nastepujacej skardze do miesiaca, kiedy tego za-
kryty chmury: , Mignij ta, panie mignij, / zeby mi bylo widnij!"?®, Albo jeszcze dosad-
niej: ,,Swieé¢ Bog, szyja but, jak uszyja péda furt”®. I: , Swieé¢ Bog (ksiezyc), / Bo szyje
but / Do Zebrowic, na kiermasz / Moge$ $wiecié albo niechaé / A mnie wiostem w ple-
cy nie pra¢”®. Istnieja nawet wierzenia, wedhug ktérych promienie ksiezyca sa pokar-
mem naszego demona.

Oproécz godzin nocnych demon wodny pojawia sie takze wieczorem oraz w cza-
sie potudnia, kiedy to rowniez posiada wielka moc®'. Szczeg6lnie niebezpieczne dla
cztowieka jest spotkanie z topielcem w porze niedzielnej mszy, poniewaz ma 6w demon
w zwyczaju spacerowaé wtedy ze swoja rodzing na brzegu wodnej siedziby.

W cyklu rocznym natomiast porami, ktére wydaja sig naleze¢ tylko 1 wylacznie
do topielca sa jesien i zima. Opinia ludowego narratora, ze ,,niemozliwemby bylo, aze-
by ktokolwiek z zyjacych ludzi, mégt w takim czasie przechadzaé si¢ spokojnie po
zamarznietej rzece™?, zdaje sie wskazywaé na istnienie jakiego$ zakazu magicznego,
ktory uniemozliwial kapanie si¢ w wodzie o tych porach roku. Nie sposob tutaj pominaé
milczeniem faktu, iz istnieja przekazy, w mysl ktorych progiem funkcjonowania tego
zakazu sg dni: 25 kwietnia (Sw. Marka), rzadziej 29 czerwca (Sw. $w. Piotra i Pawtla),
15 sierpnia (Wniebowzigcia Matki Boskiej) oraz Boze Cialto™. Czgsto pojawia sie prze-
konanie, ze dniem takim jest 24 czerwca (czyli dzien $w. Jana Chrzciciela). Wskazuje
na to np. wierzenie méwiace, ze topielec musi do tego czasu utopi¢ przynajmniej jedna
ofiare (na Slasku — trzy)*. Inne z kolei przekonanie zaswiadcza: ,,Dopoki §ty Jan nie
ochrzei wody, kapa¢ sig nie wolno, gdyz dostaje si¢ wrzodow i wrzodzianek™. Trzeba
rowniez doda¢, iz wspomnianymi progami funkcjonowania zakazu kapania sig byty
takze pierwsze dni kalendarzowej wiosny (21 marca), zjawiska z zakresu wegetacji
roslinnej (np. poczatek kwitnienia zb6z)*°, a takze pierwszy wiosenny grzmot, co moze
potwierdza¢ nastepujaca informacja: ,,Gdy piérwszy raz na wiosng zagrzmi, parobczaki
leca do rzéki umy¢ sig, potém za$§ wywracaja kozty na tace™’. Z kolei na niektérych
terenach istnialy takze daty, po ktérych nie wolno bylo si¢ kapaé; np. nad dolng Narwig
takim dniem byt 5 wrzesnia ($w. Rozalii)*®.

Z nakre$lonych powyzej uwag wytania si¢ powoli obraz istoty o do$¢, zdawato-
by sig, ambiwalentnym charakterze. I istotnie, tak jest w rzeczywistosci, gdyz wodnik,

* Gadka za gadkq, op. cit., s. 65.

2 M. Toeppen, Wierzenia mazurskie, op. cit., 182.

7 Gadka za gadkg, op. cit., s. 65.

%S, Udziela, Swiat nadzmystowy ..., op. cit., s. 167.

¥ Gadka za gadkq, op. cit., s. 84.

0y, Biegeleisen, U kolebki... op. cit., s. 525. Ostatni wers odnosi sig do sytuacji, jaka za-
istniala w podaniu; kiedy topielec szyt buty, podszedt do niego z tytu rybak i uderzyt go wiostem.

3! Najpredzej moze on utopi¢ tego, kto sie kapie w poludnie” méwi ludowy informator.
Zob. S. Udziela, Materialy etnograficzne..., op. cit., s. 112.

2 N. Madlowna, Topielec w Czeladzi... op. cit., s. 442.

331 1. Pelka, Polska demonologia ... op. cit., s. 89.

** H. Biegeleisen, U kolebki... op. cit., s. 527.

* A. Petrow, Lud Ziemi Dobrzyhiskiej, jego charakter, mowa, zwyczaje, obrzedy, piesni,
przystowia, zagadki itp., ZWAK, t. 2, 1878, s. 126.

1, J. Pelka, Polska demonologia ... op. cit., s. 89.

3T A. Petrow, Lud Ziemi Dobrzynskiej... op. cit., s. 125.

38 B. Baranowski, W kregu upiorow..., op. cit., s. 86.
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obok wielu dziatan skierowanych przeciwko cziowickowi, daje sig poznaé czasami jako
istota mu sprzyjajaca, a przynajmniej zachowujaca neutralno$¢. Widzimy wiec wodnika
pozyczajacego pieniadze cztowiekowi znajdujacemu sig w wielkich ktopotach finanso-
wych, pomagajacego przy pracy we miynie, udzielajacego spokojnego schronienia
kobiecie maltretowanej przez megza, wystgpujacego w roli ojca chrzestnego ludzkiego
dziecka pochodzacego z bardzo biednej rodziny, czy wreszcie rekompensujacego
$mier¢ parobka poprzez powigkszenie ziemi gospodarza. Charakterystyczny jest tu
przekaz mowiacy, ze w okolicach Rembowa topielec wyswiadcza ludziom przystugi.
Pewnego razu, gdy rzeka Nida wezbrata, wzial chtopa nie mogacego si¢ przeprawi¢ na
ramiona i przeniost go na druga strong. Gdy mu chiop dzigkowal, odpowiedziat: ,,Nie
ty$ kiep, lecz ja, bo jakbym ci¢ utopit, tobym siebie zbawil™*’. Przekaz ten jest tym
bardziej zdumiewajacy, jesli bedziemy mieli swiadomo$¢ wierzenia, iz kazdy topielec
moze przestac cierpie¢ swa demoniczna pokute jezeli tylko wciagnie do wody innego
czfowieka. Nierzadko ludowy narrator jest tez przekonany, ze mimo splatanego mu
figla, topielec, gdyby go tylko poprosi¢, pomogtby w naganianiu ryb do sieci. Widuje
sie go tez w domach ludzi, gdzie w czasie rozméw wykazuje duza ciekawos¢ Swiata, a
w kazdym razie, mimo swego upiornego procederu, potrafi przynajmniej z niektorymi
ludzmi pozostawa¢ w zupelnie dobrosasiedzkich stosunkach, zwozac im siano, prze-
strzegajac przed niebezpieczenstwem i zla pogoda. To ostatnie wydaje si¢ dos¢ fatwe
dla topielca, poniewaz oprocz catkowitego panowania na zywiotem wody, potrafi row-
niez zmienia¢ pogodg, a takze wywolywa¢ wichry i szum w powietrzu.

Jednym z ulubionych zajg¢ wodnika, stanowigcym powazng czg$¢ jego wszyst-
kich dziatan, jest platanie ludziom mniej lub bardziej niewinnych figli, kwitowanych
zawsze glosSnym $miechem i klaskaniem. Oprocz rozrzucania kopek siana, mota wigcie-
rze na ryby, podkrada buty, porywa pastuchom kozuchy i rozgania stada zwierzat znaj-
dujace si¢ pod ich opieka. Czgsto handluje z przygodnie spotkanymi ludZzmi, przy czym
dziegki zdolno$ci magicznego 1 krotkotrwatego upigkszania wiasnych towarow, zwykle
udaje mu si¢ wymieni¢ bezwartosciowe kawatki galezi na solidnie wykonane przed-
mioty codziennego uzytku. Wykorzystujac natomiast swoje polimorficzne umiejgtnosci,
zamienia si¢ w deske, ktéra fakomy na nia parobek zanosi do domu. Topielec jednak w
ciagu nocy wraca do swej wodnej siedziby co powoduje, ze zdezorientowany cztowiek
nosi ze soba cigzki kawat drewna przez kilka dni. Innym razem utopiec przekonuje
zolnierza, by ten spedzit cala noc w zaroslach czujnie wypatrujac przemytnikow, ktorzy,
oczywiscie, nie istnieja. Lubi tez po prostu straszy¢ ludzi, a zmieniajac si¢ w zwierzg
liczy na to, ze kto§ wezmie go na woz wzglednie plecy, dzigki czemu bez wysitku po-
kona jaka$ droge. Wypada tu jednak podkresli¢, ze czg§¢ tych psot ma na celu wzbu-
dzenie w czlowieku pragnienia zemsty, ktory podazajac w uniesieniu za demonem
znajdzie si¢ w wodzie, a wiec we wiadzy topielca. To stwierdzenie kieruje nasza uwage
ku najbardziej ponurej aktywnosci wodnika.

Pomijajac unikalne wypadki, kiedy demon potrafi swoim wzrokiem zabi¢* lub
zamieni¢ w kamien (wydaje sig, ze sa to kontaminacje motywow bajkowych) topielec,
.Jak sama nazwa wskazuje”, topi ludzi. Czyni to badz znienacka, zaskakujac swym napa-

em niczego nie spodziewajaca si¢ ofiarg, badz uprzednio ostrzega ja o swych zamiarach.
Podstawowa stosowang przez niego technikg jest kuszenie i wabienie ludzi do wody.
Czyni tak zamieniajac si¢ np. w pigkna rybg, ktora ocierajac si¢ niemal o nogi cztowieka,
wzbudza w nim che¢ jej zlowienia. Ryba jednak zrecznie wymykajac si¢ z rak prowadzi
cziowieka na coraz glebsza wodg, gdzie topielec posiada nadzwyczajng 1 niespozyta site,
dzieki ktorej potrafi sprosta¢ nawet dwudziestu megzczyznom. Innym sposobem jest
rozmieszczenie na galgziach przybrzeznych zarosli czgSci swego ubrania. Jezeli jakis

¥ ks. W. Siarkowski, Materiaty do etnografii... op. cit., s. 63.
“0'S. Udziela, Swiat nadzmystowy..., op. cit., s. 161.
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cztowiek skusi sig na taka ..przynete”, topielec btyskawicznie chwyta go i weiaga do
wody. Najwrazliwszymi miejscami na ciele ludzkim, ktérych ztapanie gwarantuje wod-
nikowi powodzenie w napasci, jest ,.sfabizna”, glowa lub wielki palec u nogi. Topielec
potrafi takze, przynajmniej do pewnego stopnia, zawladna¢ i opgta¢ ludzki umyst i
zmysty dzieki ,,urocznemu” wzrokowi i uwodzicielskiemu glosowi, ktérego nie styszy
wybrana przez topielca ofiara. Zdarza mu si¢ rowniez po prostu $ciagna¢ cztowieka z
todzi lub wywréci¢ t6dke, na ktérej wspélnie ptyna*'.

Jakkolwiek topielec najsilniejszy jest w wodzie i w miarg oddalania si¢ od niej tra-
ci duza cze$¢ swej potegi, to jednak wedlug niektérych przekazow ma on zachowywac
swa moc takze na piaszczystym brzegu; traci ja natomiast catkowicie na zaoranym polu*>
lub na brzegu porostym trawa®. Ten ostatni potrafi wszakze podmy¢ skutkiem czego
ludzie stojacy na nim osuwaja si¢ do wody. Oprocz zaskakujaco nielicznych morderstw
popetnionych z czystej ztosliwosci, motywem, ktorym kieruje si¢ w swych dziataniach,
jest takze zemsta. W zwiazku z tym, ze wodnik jest istota wyjatkowo msciwa 1 pamigtli-
wa, nie pozostawia bez odpowiedzi zadnej zniewagi i krzywdy wyrzadzonej mu czy to np.
przez rzeznika, ktéry obcina mu palce, czy to ze strony robotnikow, ktorzy lekcewazaco
poszturchiwali go kiedy odpoczywal, czy tez ze strony przeklinajacego go chtopa. Surowo
karze rowniez ludzi, ktorzy przeklinaja nad woda, spluwaja w nia, wzywaja pioruny®,
glo$no wyrazaja niewiar¢ w jego istnienie lub uchybiajacych mu odmows wydania za
niego corki. Dodajmy, ze utopiec nie jest catkowicie bezbronny znajdujac si¢ w glebi
ladu, poniewaz jezeli w poblizu nie ma najmniejszej choéby iloSci wody to potrafi z row-
nym powodzeniem zabi¢ czlowieka duszac go.

Bardzo interesujace jest to, ze wodnik nierzadko wystepuje w roli straznika oby-
czajowosci, moralno$ci wiejskiej. Topi np. pijakéw 1 ,,dziotchy, co sg latawice”, ludzi,
ktorzy obrazaja Boga kleczac podczas mszy na jednym kolanie, nie robia znaku krzyza
wstepujac w wodg lub nie dzielg si¢ swymi dobrami. Szczegolnego zaakcentowania
wymaga takze kompleks wierzen, w ktoérych topielec staje si¢ niejako egzekutorem
wyrokéw przeznaczenia. Jezeli bowiem komu$ pisana jest gwattowna $mier¢, cztowiek
ten w zaden sposob nie uniknie swojego losu. W takich przypadkach topielec ukazany
jest po trosze jako narzedzie sit fatalnych.

Czlowiek nie jest catkowicie bezbronny w walce z wodnikiem, choé trzeba od
razu zaznaczy¢, ze nie lezy w ludzkiej mocy u$miercenie tego demona, poniewaz zabié¢
g0, jak zreszta inne demony, moze jedynie piorun rzucony reka Boga™.

Najpehiejszy, jak si¢ zdaje, opis walki z topielcem znajdujemy we fragmencie
pracy Jana Swietka, ktory przytoczymy tu w catosci:

Gdy sig zauwazy, w ktérem miejscu topielec topi najwigcej ludzi, nalezy wnosié, ze i
w tem miejscu jest jego patac. W strone wigc te puszcza sie cebrzyk, w ktérym ustawia
si¢ krzyz z Panem Jezusem i zapala si¢ gromnice. Cebrzyk, nadptynawszy nad miejsce, w
ktérem przebywa topielec, zatrzymuje sig i wiruje w koto. Wtedy chtop odwazny uzbraja
sig¢ w szkaplerz, rozaniec, garnczek $wieconej wody i inne $wietosci, wdziewa obciste
grube portki, zawija je po kolana, pod brzuch zapasuje mocno przeScieradio — by topielec

W, Lysiak, W kregu wielkopolskich demonow..., op. cit., s. 105.

“2H. Biegeleisen, U kolebki... op. cit., s. 526.

iy Swiqtek, Lud nadrabski, op. cit., s. 465.

*U. Lehr, Ludowe wierzenia w demony wodne, op. cit., s. 53.

* Podobnie pisze o tym K. Moszynski, Kultura ludowa... op. cit., t. 2, cz. 1, s. 643. Wy-
pada jednak wspomnieé o przekazie zanotowanym przez S. Udziele (Swiat nadzmystowy..., op.
cit., s. 181): ,,— Wielka to kara Boga te topielce — mowita Marianna Dzigglowa ze Stadnik — ale
czemu tez to niema teraz takich ludzi odwaznych, coby ich fapali! Bo to, gdy topielca chyci i do
izby sprowadzi, to moze z nim robi¢, co mu sie podobo. Moze mu uciaé gtowe, abo go zbi¢, abo
mu da¢ jakiej trucizny, to wtedy bedzie topielec albo dtogo chorowol, albo tez zginie i przestanie
szkodzi¢ ludziom”.
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nie mogt go schwycié¢ za przyrodzenie — i wigze ling u pasa, ktorej drugi koniec ludzie
nad brzegiem stojacy trzymaja. Gdy ten chiop uchwyci juz topielca, daje zna¢ o tem
dzwonkiem starym, naprawianym, ktéry ma takze przy sobie. Na ten znak wyciagnawszy
ludzie nad brzegiem stojacy za lina chtopa wraz z topielcem na brzeg, narzucaja temu
ostatniemu na szyje skaplerz, rozaniec i kropia $wigcona woda. Ubezwtadniwszy topielca
w ten sposdb, wiaza go potem fancuchami i prowadza pod kosciot. Tu odwigzawszy liny
od wielkich dzwonow, bija niemi tego wroga ludzko$ci dopoty, dopdki nie przyrzecze, ze
na podany mu przeciag lat UStSJ)I z Raby z pod ich fary. Podobno topielec nie ma wiadzy
zlozenia takiego przyrzeczenia na dtuzej, niz na trzydziesci lat A0

Materiat podaniowy, generalnie rzecz ujmujac, w pelni koresponduje z powyzsza
notatka folklorystyczno-etnograficzna, niejednokrotnie wzbogacajac ja o pewne szcze-
g6ty 1 warianty sposobow walki z topielcem. I tak np. odnalezienie zwlok cztowieka
utopionego, a wigc i samej siedziby demona, miato utatwi¢ wrzucanie do wody chleba i
$wiec. Znane sg wierzenia, wedtug ktorych wrzucenie do wody bochenka chleba zabez-
pieczato wszystkich kapiacych si¢ przed utonigciem®’. Z kolei wspomniana u Swietka
lina jest w niektorych podaniach jedynie przedtuzeniem tancucha, ktérym obwiazuje sie
smialek chcacy ztapac topielca. Sznur ten zreszta nierzadko bywa upleciony z trzykrot-
nie poswigconego lipowego tyka. Warto tu nadmienic¢, ze wszystkie narzedzia wykona-
ne z tego gatunku drzewa sg znakomitymi apotropeionami, czyli przedmiotami posia-
dajacymi specjalne wiasciwo$ci magiczne, polegajacymi na odpedzaniu i bronieniu
cztowieka przed ztymi duchami. Dowodnie wykazuje to szereg podan, w ktorych wod-
nik — pojawiajacy si¢ w postaci konia — chwytany jest na petle i uzde z lipy (lub wikli-
ny), albo bity jest lipowym kijem. Innym drzewem (a wiasciwie krzewem), ktory ma
podobne wiasciwosci — wypltywajace prawdopodobnie z tego, ze z nasion tej rosliny
wyrablano rozance™® — jest ktokoczek, najlepiej siedem razy poswiecony. Ogélnie moé-
wiac, bardzo skutecznymi $rodkami przeciw demonom sg wszystkie przedmioty po-
$wigcone czy, szerzej majace jakakolwiek styczno$¢ ze sfera chrzes’cijar'lskiego sacrum.
Jak poucza wierzenie: ,,Mozna éo [topielca] ztapaé, zarzuciwszy na niego skaplerz,
rézaniec lub inne SWthOSCl , do ktorych nalezy np. stuta czy swxqcone ziele. In-
nymi sposobami majacymi na celu odpedzenie demona lub zabezpieczenie si¢ od jego
zgubnej dziatalno$ci, a bedacymi niejako przejawem walki chrze$cijanstwa z wierze-
niami tradycyjnymi, jest np. wrzucenie do wody, w ktorej przebywa topielec, poswig-
conej kosci, wlanie do niej wody $wigconej, zwykle odmowienie modlitwy czy tez
przezegnanie sig przed wejsciem w ton, przywotanie w swoistej formule imienia Boga:
.Niech cie Pan Jezus przezegna / I do piekla wegna™’, zméwienie modlitwy Aniof
Panski, ochrzezenie, ktorego jak sig domyslamgf wodnik panicznie si¢ boi, poniewaz
moze skonczy¢ sig ono dla niego nawet §miercia’", wreszcie zakreslenie §wigcona kreda
wokot siebie kregu ma broni¢ topielcowi przystgpu do cztowicka.

Odmienna grupa sposobdéw walki z topielcem, poswiadczona w wielu przeka-
zach wierzeniowych, nawiazuje — w mniejszym lub wigkszym stopniu — do tradycyj-
nych, archaicznych wyobrazen. Pomijajac juz zwykte bojki na piesci, czy tez walki przy
uzyciu broni w rodzaju kijow, wiosel, batow, paskow, kamieni, na szczegblna uwage
zastuguja te opowiesci, w ktorych czlowiek zwycigza w konfrontacji z wodnikiem dzig-
ki postugiwaniu si¢ bronia Zelazna. Pamigtajac o przytoczonych na poczatku opowie-

46] Swietek, Lud nadrabski, op. cit., s. 470:471.
" Gadka za gadka, op. cit., s. 59.

“ Ibidem, s. 64.

¥ N. Madlowna, Topielec w Czeladzi... op. cit., s. 439.

0§ Udziela, Swiat nadzmysiowy , Op. cit., s. 186.

>! Choé istnieja przekazy mowiace, Ze przyjecie tego sakramentu ponownie czyni demona
cziowiekiem. Zob. materialy zebrane przez Z. A. Kowerska do dziatu Pamie¢ o zmartych, ,\Wi-
sia”, 1894: 8, s. 148-149

13



$ciach kosmogonicznych, w ktorych Diabet byt przykuty do dna piekiet zelaznym fan-
cuchem, powiedzmy, ze topielec odczuwa gleboki strach i respekt przed kazdym narze-
dziem wykonanym z tego metalu, poniewaz zetknigcie z nim jest dla tego demona bar-
dzo powaznym niebezpieczenstwem. Znane sg np. wypadki zranienia go siekiera, wi-
dtami, igla lub nozem. Co charakterystyczne, rany te, oprocz przysparzania mu wielkich
cierpien,, powoduja, ze przez pewien czas przestaje napada¢ na ludzi, a jezeli zadano je
narzedziem nowym, wodnik zostaje niejako zdegradowany do najposledniejszego sze-
regu bytow demonicznych. Z tych samych powodéw szczegblnym lgkiem napawa go
takze bron palna, poniewaz mozna skutecznie razi¢ go na odleglos¢ strzelajac nawet
zwyktym, metalowym guzikiem. Catkowicie pozbawi¢ go sity moze rowniez §lubny
pier$cionek zatozony mu na palec.

Czlowiekowi, ktory nie posiadatby przy sobie zadnego metalowego przedmiotu,
ludowa tradycja radzi, by w walce z demonem zawsze uzywat lewej reki, probowat
ztapa¢ go za srodkowy palec, wzglednie, spodziewajac sig ze strony wodnika napasci,
posilit si¢ chlebem dwukrotnie wypieczonym, ktory ma przysparza¢ wiele sity. Czasami
tez do jego odpedzenia wystarcza zwykte przeklenstwo. Aby uchroni¢ si¢ przed atakami
topielca, mozna takze ztozy¢ mu okup w postaci, miedzy innymi, wrzuconych do wody
pieniedzy; probowaé wybawié go od pokuty poprzez spetienie jego prosby™’; albo, jak
informuja nas o tym zapiski z Mazur:

Pewnego rodzaju echem obaw przed duchami wodnymi moze by¢ zanotowany paro-
krotnie srodek zapobiegawczy — wycigty w ksztalcie glowy stup, wstawiony w czgs¢
bramy, co we wszystkich wypadkach (Sady, Niedzwiedzi Rég, Krzyze) starzy Mazurzy z
gospodagstw potozonych bardzo blisko wody interpretowali: on strzeze od jeziora, od
topnika™.

Na obezwladnionym topielcu mozna wymusi¢ zar6wno przyrzeczenie, ze nie
bedzie wigcej topit ludzi (obietnicy tej zawsze dotrzymuje), jak i zobowiazanie, iz opu-
$ci dang okolicg (przy czym odleglo$¢, na jaka odejdzie, bedzie uzalezniona od tego, jak
dhugo bedzie si¢ palit snopek stomy przywiazany do jego rgki). Na koniec warto row-
niez podkresli¢, ze o ile kobiety wystepujace w podaniach badz po prostu uciekaja
przed demonem, badz wchodza z nim w réznorakie porozumienia, o tyle mezczyzni
przedstawiani sg jako ci, ktorzy z topielcem walcza. Co wigcej, obok grup zawodo-
wych, ktére sa wtajemniczone w arkana walki z ta istota z uwagi na zazylos¢, w jakiej
pozostaja z zywiotem wody (np. rybacy i flisacy znajacy specjalne zaklecia®, mtyna-
rze), niektore opowiesci zdaja si¢ by¢ $wiadectwem istnienia ,,wiedzacych” tz. starcow
potrafigcych postugiwac si¢ magia umozliwiajaca skuteczna walke z topielcem. Wiedze
taka posiadaja rowniez obcy-przybysze, najczesciej Cyganie, ktorzy dzieki sprytnemu
wybiegowi aranzuja pojedynek migdzy topielcem a niedzwiedziem.

Jak widzimy, wyobrazen i informacji na temat wodnika jest niemato. Poszuki-
waniem ich zrédet w archaicznej koncepcji czy wizji §wiata oraz ukazaniem tego de-
mona na tle historii wierzen zajmiemy si¢ jednak w drugiej czgsci naszych poszukiwan.

e W kontekscie wierzeniowo-historycznym

Cho¢ jest duzo racji w zdaniu, ze ,,wokét demonologii polskiej wsi panszczyz-
nianej narosto przez lata wiele nieporozumien spowodowanych [...] checia doszukiwa-
nia si¢ w demonach ludowych odbicia prastowiafiskich bostw [...]*”, to jednak w od-
niesieniu do topielca nie sposob watpic, jak sie wydaje, w przedchrze$cijanski rodowdd
tej istoty. W badaniach nad ta postaciag dysponujemy stosunkowo wieloma zrodtami

32U, Lehr, Ludowe wierzenia w demony wodne, op. cit., s. 52. :

5_3 A. Szyfer, Zwyczaje, obrzedy i wierzenia Mazurow i Warmiakéw, Olsztyn 1968, s. 107.
> B. Baranowski, W kregu upioréw..., op. cit., s. 91.

L. Stomma, Antropologia kultury... op. cit., s. 159.
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pisanymi — tak staropolskimi, odnoszacymi si¢ do terendow I Rzeczypospolitej, jak i
sredniowiecznymi omawiajacymi wybrane czesci szeroko rozumianej Stowianszczyzny.
W zwiazku z tym, ze zrédta te byly juz wiclokrotnie omawiane®®, powiedzmy tylko
krotko, iz z topielcem spotykamy sie np. w traktacie rolniczym z 1693 r. Skiad abo
skarbiec znakomitych sekretow oekonomiej ziemianskiej, w ktérym Jakub Kazimierz
Haur przytacza opinie jakoby topielec miat powsta¢ z ptodu utopionej, brzemiennej
kobiety’’. Inna wzmianka, mowiaca, ze do piekielnego komputu naleza takze ,,wodni
utopcowie” znajduje si¢ w Wyktadzie katechizmu ks. Pawta Gilowskiego z 1579 r. Jako
ze bledem byloby oddzielanie wyobrazen na temat tego demona od wierzen zwiazanych
z zywiotem nad jakim panuje, przypomnijmy, ze rowniez kult, jakim otaczano wodg na
Stowianszczyznie (daleki jednak od antropomorfizacji i deifikacji wody-matki’®), znaj-
duje w zrodtach swoje odzwierciedlenie. I tak np. z Friulu, z XIII w., dochodzi nas
wiadomos¢, iz ,,czcili [Stowianie] pewne drzewo i zrodlo, ktore byto u jego korzeni”™’;
tekst staroruski zaswiadcza: ,,B(?/li za$ wtedy poganie ofiarujacy jeziorom i studniom i
zaro$lom, jako i inni poganie™®; Chronica Boemorum Kosmasa z Pragi, pochodzaca z
przetomu XI 1 XII w., notuje, ze ,,[ksiaze czeski niszczyt] zabobonne zwyczaje, ktore
wiesniacy — dotad potpoganie — zachowywali we wtorek lub we $rode Zielonych Swiat:
skladajac ofiarg zabijali nad zrodtami zwierzeta ofiarne i diabtom maka i sola posypy-
wali”®'. O czci jaka otaczano zrédta, przypisywanych i drzemiacych w wodzie mocach
nadprzyrodzonych, a takze o wieszczych sitach tkwiacych w tym zywiole pisat rowniez
na poczatku XI w. w swej Kronice biskup merseburski Thietmar:

[...] trzecia [brama Redogoszczy], od strony wschodniej, jest najmniejsza i wychodzi na
sciezke, ktora prowadzi do potozonego obok i strasznie wygladajacego jeziora. [...] Ze
starozytnosci, ktéra falszowano przy pomocy réznych biednych opowiesci, pochodzi
Swiadectwo, ze ilekro¢ groza im [Wieletom] srogie przykrosci diugiej wojny domowej,
wychodzi ze wspomnianego wyzej jeziora potgzny odyniec z piana, potyskujaca na bia-
tych ktach i na oczach wszystkich tarza si¢ z upodobaniem w katuzy wsrdd straszliwych
wstrzasow’?.

Wreszcie najstarsza, odnoszaca si¢ do Stowian potudniowych (Scislej: Antéw i
Sklawinéw), wzmianka na interesujacy nas temat pochodzi z I pot. VI w., a zapisat ja
Prokopiusz z Cezarei w swojej Wojnie Gockiej: ,,Oddaja ponadto takze czes¢ rzekom,
nimfom 1 innym jakim$ duchom. I sktadaja im wszystkim ofiary, a w czasie tych ofiar
czynia wrozby [...]”*. Na koniec tego bardzo pobieznego przegladu zrédet do poznania
naszego demona warto, jak si¢ wydaje, przyjrze¢ si¢ nieco blizej do$¢ zastanawiajace-
mu przekazowi.

% Np. H. Lowmianski, Religia Stowian i jej upadek (w. VI-XII), Warszawa 1986; B. Ba-
ranowski, Pozegnanie z diablem..., op. cit., s. 17-31.

7 7ob. DWOK, t. 7, Krakowskie, cz. 3, Wroctaw 1962, s. 59, gdzie znajduje si¢ wspo-
mniany fragment z dzieta Haura, pochodzacy z wydania z 1757 r.

%% A. Gieysztor, Mitologia Slowian, Warszawa 1982, s. 225.

> Ibidem, s. 172.

% Ibidem, s. 225.

6l Kosmas, Kronika Czechéw, przel., wstep i komentarze oprac. M. Wojciechowska, War-
szawa 1968, s. 313.

82 Kronika Thietmara, przetl., wstgpem poprzedzit i komentarzem opatrzyt M. Z. Jedlicki,
Poznan 1953, s. 344-348. Zob. tez s. 6-8. Nalezy zauwazy¢, ze odyniec, o ktérym jest mowa w
cytowanym fragmencie, przywodzi na my$l dzika w jakiego wierzyli rowniez Germanie i to tym
bardziej, ze zwierzgta te w wierzeniach obu ludéw $cisle wiaza sie z, nazwijmy to, wojenna sfera
zycia. Por. Tacyt, Germania, [w:] tegoz, Dzieta, przekt. S. Hammera, t. 2, Warszawa 1957, s. 289.

Cyt. za G. Labuda, Stowianszczyzna starozytna i wezesnosredniowieczna. Antologia
tekstow zrodlowych, Poznan 1999, s. 170.
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Otéz w 1583 r. Marcin Czechowic w dziele Epistomium na wedzidfo... notowat:

Nie tylko Marcina ($w.) tkaja do miyna, aby w dzien swo6j mtynarzom robi¢ nie dat, ale im
palce i cewy tamatl, jesliby sie robi¢ od godziny do godziny wazyli (bom umyslnie chodzit sam
do miyna z p- I. Olbieckim i o tom si¢ pytal 1 tak mtynarz zeznal ze to 1 od ojca swego mtyna-
rza, stychal, iz si¢ im kota tamaty, kiedy sig dnia tego robi¢ wazyli [.. ])

Henryk Biegeleisen w wielokrotnie tu juz przytaczanej pracy uznal, ze wymie-
niony $wiety pojawia si¢ w tym fragmencie w zastgpstwie topielca65 . Teoretycznie rzecz
biorac taka supozycja jest mozliwa, poniewaz istnieja podania méwiace o miynarzu,
ktoremu np. méciwy wodnik przenosi koto miynskie na dach budynku; sa tez teksty
mowigce o tamaniu czy ucinaniu palcow (aczkolwiek chodzi w nich o palce topielca, a
nie cztowieka) — mogtyby to wigc by¢ jakie§ mgliste reminiscencje wierzenia zapisane-
20 u Czechowica. Niemniej nadal jest niejasnym co sktonilo etnografa do utozsamienia
$wietego z demonem. Z jednej strony bowiem, w zywocie zadnego z dwoch $wigtych,
ktorzy nosza to imig (mianowicie: Marcina — biskupa, zyjacego na przetomie IViV w.,
a czczonego w dniu 11 listopada oraz Marcina — papieza-meczennika, dziatajacego w
wieku VII, ktory jest patronem 12 listopada) nie odnajdujemy jakiejkolwiek wzmianki
nawiazujacej do treSci zawartych w przytoczonym fragmencie. Z drugiej natomiast
strony Czechowic, piszac najprawdopodobniej o Marcinie-biskupie, mégt postuzy¢ sig
jego postacia do, jak bySmy to dzisiaj nazwali, szerzenia negatywnej propagandy, wy-
mierzonej w katolicyzm. Sam bowiem byt arianinem, jednym z czolowych intelektuali-
stow tego odlamu chrzeécijaﬁstwa i dlatego raczej nie darzyl szczegdlnag sympatia
Swietego, ktory wstawit si¢ walka z antytryrutarystaml66 i to w epoce, kiedy wazyly sig
losy przyszlej wiary jaka bedzie wyznawata Europa®. Byé moze jednak Biegeleisen
dysponowat jakimi$§ zrodtami czy przestankami, pozwalajacymi mu na takg interpreta-
cje tekstu Czechowica. Pokusa przyjecia takiego, badz co badz, konformistycznego
zalozenia jest tym wigksza, ze pozwala nam — przynajmniej w jakim$ stopniu — wyja-
$ni¢ pochodzenie do$¢ osobliwego motywu jakim jest ucinanie topielcowi palcow czy
przenoszenie két miynskich na dachy domow. Natomiast sam fakt, iz mtynarze, jako
grupa zawodowa, zdaja si¢ by¢ w podaniach ngkani w sposob szczegodlny przez topiel-
ce, ma prawdopodobnie podloze racjonalne i historyczne. Dawne sposoby mierzenia i
wazenia produktow zbozowych dawaly szerokie mozliwo$ci popetniania wszelkiego
rodzaju naduzy¢, prowadzacych do systematycznego bogacenia si¢ wiascicieli i dzier-
zawcow mlynow z jednej, a mniej lub bardziej doskwierajacego niedostatku chlopow z
drugiej strony. Stad tez watek wymlerzama kary mtynarzom przez istoty nadzmystowe
(nie tylko topielce) czesto pojawia si¢ w opowiesciach ludowych®.

 Cyt. za A. Briickner, Réznowiercy polscy. Szkice obyczajowe i literackie, Warszawa
1905, s. 263.

% H. Biegeleisen, U kolebki... op. cit., s. 524.

6 Naonczas aryanska bezbozno$é szerzyta sie [...] mocna wiara Tréjcy S. sprzeciwit sig
onemu kacerstwu Marcin, i wiele od heretykéw onych ucierpial, tak, iz jawnie ubiczowany od
nich by!”. Ks. P. Skarga, Zywoty Swietych Starego i Nowego Zakonu, t. 2, Petersburg 1862, s. 461.

87 Zob. J. Le Goff, Kultura Sredniowiecznej Europy, przet. H. Szumanska Grossowa,
Warszawa 1995.

% Tak B. Baranowski, Kultura ludowa XVII i XVIII w. na ziemiach Polski S‘rodkowej,
1odz 1971, s. 121. Mozna jednak, jak sie wydaje, pokusié¢ o inna interpretacje: ze spotkan z to-
pielcem mtynarz z reguly wychodzi obronng reka, a to dzigki fortelowi polegajacemu na tym, ze
goszczac u siebie przez czas jaki§ wedrowca-niedzwiednika (czgsto Cygana) naktania go, by ten
zostawil na noc we milynie niedzwiedzia. Kiedy w nocy przychodzi do miyna niczego nie spo-
dziewajacy si¢ topielec, stacza on zacigta walke ze zwierzgciem, po przegraniu ktorej przestaje
naprzykrza¢ si¢ ludziom. Tego rodzaju fabutka wystepuje czgsto w materiale folklorystycznym,
co pozwala zapyta¢ sig o jej zrodta, a przede wszystkim, dlaczego obiektem napasci jest mlynarz
a nie, powiedzmy, szewc? To, iz w ramach watku wierzeniowego pojawiaja sie obok siebie po-
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Topielec jest istota demoniczna — stwierdzenie to nie podlega dyskusji. Ludowa
tradycja nie ogranicza si¢ jednak tylko do ,,gotostownego” wyrazenia tego prze$wiad-
czenia, ale potwierdza je rowniez na poziomie gtgbszych, symboliczno-wierzeniowych
wyobrazen, z jakimi spotykamy si¢ w opowieSciach o topielcu. Juz np. samo uksztatto-
wanie przestrzeni badZz miejsc, w ktérych mozna napotka¢ demona wspiera, w sensie
wierzeniowym, nadzmystowy charakter egzystencji topielca. Probujac opisa¢ to zagad-
nienie najbardziej nawet pobieznie, nie sposob nie zaczaé od krétkiego przypomnienia
fundamentalnej dla przekonan tradycyjnych koncepcji podziatu calego kosmosu na trzy
sfery: niebianska, ziemska i piekielna. Idea trdjdzielnosci universum wynika z podsta-
wowego dla czlowieka zyjacego w kulturze tradycyjnej do$wiadczenia przestrzeni,
jakim jest $wiadomos¢ gory i dohu. Przy czym, jak wiadomo, pozytywnie waloryzowa-
na jest gora, natomiast negatywnie dot (ziemia jako znajdujaca sig¢ posrodku ma cha-
rakter ambiwalentny i jest miejscem wptywu sit zaréwno dobrych jak i ztych). Stad
kazdy ruch ku gorze, wszelkie wspinaczki, loty, wstgpowania po drabinach zawsze
symbolizuja przekroczenie ludzkiego sposobu bytowania, wejscie na wyzsze plaszczy-
zny rzeczywistosci, oznaczaja sil¢, moc, zycie, cnotg i zwyciestwo. Natomiast kazdy
ruch w dot to symbol niemocy, sktaniania si¢ ku $mierci, utraty sit witalnych, kleski,
grzechu i upadku. Bardzo wyraziscie tresci te ujawniaja si¢ w wielu podaniach, w kté-
rych mowa jest o kobietach podejmujacych sig takiego lub innego zatrudnienia w do-
mostwie topielca — zej$cie na dno stawu (a wigc ruch w dot) to przekroczenie granicy
ludzkiego $wiata i znalezienie si¢ we wtadzy demona. Z kolei jezeli ten stan symbolicz-
nej $mierci zostanie przezwycigzony, nastgpuje oczywiscie ruch w gore, ku zyciu, a
wiec — w tekstach — ku brzegowi.

Inna niezbywalna, w archaicznym rozumieniu, wlasciwos$cia przestrzeni, zna-
komicie ujawniajaca si¢ w podaniach o topielcu, jest jej niejednorodnos¢ i podzielnosc.
Istniejq w niej miejsca ,,oswojone” bezpieczne takie jak dom, kosciot, wie$ oraz roz-
ciagajacy si¢ poza ich granicami ,,nieznany i pozbaw10ny ksztattu bezmiar, tajemmczy i
straszny $wiat demonéw, larw, ludzi zmarlych i obeych — chaos, $mieré¢ i noc”®, do
ktérego naleza wszelkiego rodzaju nieuzytki, wawozy, lasy, bagna itd. Ta plerwsza
sfera to orbis interior, $wiat ,,nasz”, okreslony i swojski, sfera druga to orbis exterior,
ktorego charakteryzuja dziko$¢, brzydota, niebezpieczenstwo oraz tatwos$¢ pobtadzenia.
W tym kontekscie droga czy brzegi sa z jednej strony facznikiem obu sfer, z drugie;j
stanowia swoista granice migdzy nimi, poniewaz nie nalezac do zadnej z nich sa tere-
nem, na ktorym tacza si¢ ich wptywy. Konsekwencja wptywow ztych, przenikajacych z
orbis exterior, jest to, ze spotka¢ na nich mozna wszelkiej proweniencji i autoramentu
istoty demoniczne i duchy zmarlych — réwniez topielce. Natomiast wplywy dobre sta-
nowia np. o tym, ze trakty prowadza zawsze do jakiego$ celu. Jesli wedrujac cztowiek
wraca do domu, czyli swoistego i swojego centrum $wiata, to jest to kierunek zycia,
jesli za$ droga prowadzi na zewnatrz, w glab orbis exterior to jest to kierunek $mierci.
Przyblizone zjawisko znajduje swojq realizacj¢ w akcji podan, gdzie, generalnie rzecz
ujmujac, spotkania z demonami podczas drogi powrotnej koncza si¢ z reguty szczesli-
wie, natomiast skutki spotkan odbywajacych si¢ przy przeciwnym kierunku wedrowki
Iub w glebi przestrzeni orbis exterior (np. na szlaku miedzy jarmarkiem a gospoda) sa
najczesciej tragiczne. Dla budowy tego obcego, ,,zewngtrznego” $wiata wazna jest tez
druga para dychotomicznych poje¢ (obok $wiata swojego 1 obcego), czyli opozycja
bliski/daleki, w mysl ktorej, najkrocej moéwiac, im dalej od domu tym niebezpieczne;.

staci miynarza i niedzwiedzia daje sig, by¢ moze, wytlumaczy¢ poprzez watek aitiologiczny T
2502, opowiadajacy o cztowieku, ktéry zostal przemieniony w niedzwiedzia za kare, ze chciat
przestraszy¢ Chrystusa. W takim kontekscie topielec, walczacy ze zwierzeciem stworzonym
przez Boga, zwierzgciem wywodzacym si¢ od miynarza i niejako z poduszczema tego ostatniego,
jawi sie 6|ak0 istota sprzeciwiajaca si¢ porzadkowi boskiemu.

Cyt. za: L. Stomma, Antropologia kultury... op. cit., s. 132.
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Warto nadmieni¢, ze geneze zdecydowanie negatywnej waloryzacji niektoérych frag-
mentéw tej obcej przestrzeni objasniajg opowiesci aitiologiczne. Tak na przyktad jed-
nym z ulubionych miejsc przebywania wodnika sa nadbrzezne zaro$la olszynowe, ktore
w ludowej ,,mitologii” wiazg si¢ $cisle z postacia diabta, poniewaz u zarania dziejow
zostaly one splamione krwig diabta zranionego przez wilka w nogg. Wypada tu rowniez
dodaé, ze przestrzen obca jest — zgodnie z ludowymi wyobrazeniami — rzeczywistoscia
,»ha opak”. Oznacza to, ze w $wiecie demonicznym bgdacym odwzorowaniem $wiata
ludzkiego wszelkie warto$ci, znaczenia itp. ulegaja odwrdceniu. Stad wiasnie bogactwa,
jakimi placi topielec w swym podwodnym wiadztwie za wykonane dla niego prace, w
$wiecie ludzkim zamieniaja si¢ w odpadki, a wodnikowe $mieci na brzegu staja si¢
drogocenno$ciami; stad tez ludowa tradycja nakazuje, by z demonem walczy¢ lewa
reka, ktora — jako najczesciej stabsza w naszej rzeczywisto$ci — begdzie odpowiednia do
walki w $wiecie odwroconych wartosci’.

Demoniczny charakter topielca podkresla, niejednokrotnie akcentowane w poda-
niach, bujne owlosienie, a takze barwy jego ubran, wtosow, oczu i skory. Wszak kolory
czarny i — przede wszystkim — czerwony powszechnie na calej Stowianszczyznie uwa-
zane sg za barwy charakterystyczne dla wszelkich istot demonicznych; symbolizuja
takze w wielu kulturach $mier¢ i zatobe.

Dokonujac krétkiej prezentacji naszego demona, zaakcentowaliSmy, ze na czoto
powiazan, w jakich wystgpuje topielec w podaniach ludowych wysuwaja si¢ jego
zwiazki z ksiezycem i woda. Czas bySmy przyjrzeli sie blizej obu tym elementom rze-
czywistosci.

Doniosto$¢ roli, jaka peit ksiezyc w ludowym systemie wierzeniowym, trudno
jest przeceni¢. Opinia, iz ksigzyc ,,cieszy si¢ u mieszkancoéw wsi znacznie wigksza po-
pularnoscia anizeli stonce”’!, powtarza si¢ w wielu pracach etnograféw, etnologéw i
folklorystow, a wynika z mnogosci wierzen jakie zachowaly si¢ na temat tego ciata
niebieskiego oraz z mnogoéci ludéw, ktore otaczaty je réznymi formami kultu’®. Oczy-
wicie nie mamy miejsca, ani sposobnosci, by o tych wszystkich wyobrazeniach tu
mowic, ale zanim przejdziemy do tego fragmentu problematyki lunarnej, ktéra bezpo-
Srednio faczy sig z topielcem, przypomnijmy pokrotce, ze pierwsze wzmianki o kulcie
ogni (Swiatet) niebiafiskich znajdujemy u Prokopiusza z Cezarei (,,Uwazaja bowiem
[Sklawinowie i Antowie], ze jeden tylko bog, tworca blyskawicy, jest panem catego
$wiata i sktadaja mu w ofierze woly i wszystkie inne zwierzeta ofiarne””) oraz w arab-
skiej Relacji anonimowej pochodzacej z okoto polowy IX w., bedacej najstarszym
zwartym opisem ziem $rodkowej Azji i srodkowo-wschodniej Europy, a zachowanej w
kilku przekazach (m.in. Ibn Rosteha z I pot. X w.). M6wi ona, ze ,,wszyscy oni [Sto-
wianie] sa czcicielami ogni”™. O specyficznej i bogatej symbolice ksiezyca decyduje z

™ Czesé z tych rozwazan znajduje si¢ w pracy: A. Mianecki, Droga jako element swiata
podan ludowych, [w:] Czlowiek w drodze, t. 1, Droga w Swiecie literackim, pod red. i ze wstgpem
L. Wisniewskiej, Bydgoszcz 2000. Tam tez zob. wybér prac na temat wierzen zwiazanych z
przestrzenia, droga i ruchem.

"' D. Tylkowa, Wiedza ludowa, [w:] Etnografia Polski. Przemiany kultury ludowej, t. 2,
pod red. M. Biernackiej, M. Frankowskiej, W. Paprockiej, sekretarz tomu M. Drozd-Piasecka,
Wroctaw 1981, s. 73.

2 Zob. E. Perczak, Wyobrazenia lunarne w pozastowianskim folklorze literackim, ,Lud”,
1969: 52.

> Cyt. za G. Labuda, Stowianszczyzna starozytna... op. cit., s. 170.

: ™ Tbn Rosteh, Kitab al-A ‘laq an-nafisa [Ksiega drogocennych klejnotow], [w:] T. Lewic-
ki, Zrédta arabskie do dziejow Stowiatiszczyzny, t. 2, cz. 2, wspdlpraca M. Czapkiewicz, A. i F.
Kmietowicz, Wroctaw 1977, s. 37. Zob. tez objasnienie nr 206 ze s. 118, w ktorym T. Lewicki
pisze: ,,W zwiazku z taczeniem ognia, pioruna i stofica, warto tu jeszcze przypomnieé, ze wyste-
pujacy w tekstach arabskich wyraz niran (an-niran) znaczy nie tylko «ognie», ale rowniez i
«gwiazdy», a w szczegolnosci «stonce i ksigzyc»”. Trudno rozstrzygnaé, dlaczego w zapiskach
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jednej strony jego nieustanne odnawianie i ,,odradzanie si¢” na firmamencie, z drugiej
natomiast porzadek mitologiczny, w ktorym ukazany jest jako dzieto Diabta — jak méwi
przekaz z centralnej Polski: ,,Czart chciat takze zrobi¢ slonce, ale nie mogl; skradt
przeto u boga kawat stonca, z ktorego utworzyt sig ksiezyc””. Wynikajaca z tych
dwoéch Zrodet aksjologiczna ambiwalencja (nawiasem mowiac zupetnie paralelna do
ambiwalencji charakteryzujacej topielca) powoduje, iz symbolika lunarna wigze sig z
pozytywnymi warto$ciami w rodzaju plodnosci,-regeneracji i nie$miertelnosci’®. Jedno-
cze$nie jednak ksigzyc, bedac stworzonym przez Diabla, obciazony jest wszystkimi
wilasciwosciami chtoniczno-akwatycznymi, podlegte mu sg wszystkie wody, a tym
samym — wszelkie demony wodne. Jest to wigc powdd, dla ktorego otoczony jest czcig
m.in. wodnikoéw i, posrednio, takze ludzi — bytoby zdumiewajacym zjawiskiem, gdyby
spoteczno$¢, ktorej demony oddaja cze$¢ jakiemus$ obiektowi, obiekt ten catkowicie
pomijata w swoim systemie wierzeniowym.

Jak pamietamy, ulubionym przez topielca czasem ukazywania si¢ ludziom jest
potoc przy ksigzycowej pelni (dodajmy, Zze pojawianie sig¢ w porach mediacyjnych,
takich jak np. potudnie, zmierzch, $wit, péinoc, pelnia itp. sa kolejnymi zachowaniami
podkreslajacymi demoniczna natur¢ wodnika) — wedhug wielu opowiesci ma to byé
zreszta czas szczegblnej aktywno$ci tez innych istot nadzmystowych. W niejakiej
sprzecznosci jednak z tymi przekonaniami stoi wierzenie, w mysl ktorego ksigzyc zostat
stworzony po to, by swieci¢ ludziom w nocy i — tym samym — chroni¢ ich przed ataka-
mi roznych ,,strachow””’. Rodzi sie wiec pytanie: skad ta sprzecznoséé i czy nie da sig
tych informacji ze soba w jaki$ sposob pogodzi¢? By podja¢ probg odpowiedzi na to
pytanie, musimy przywota¢ kwesti¢ lunarnego kalendarza u Stowian. Jak wiadomo,
cecha charakterystyczna spuscizny indoeuropejskiej jest m.in. to, ze przyttaczajaca
wiekszos$¢ (jezeli nie wszystkie) ludow nalezacych do tego zespotu postugiwala sig, w
mniej lub bardziej odleglej przeszio$ci, lunarng rachubg czasu — stwierdzenie tego dla
niektorych ludéw osiagane jest na drodze argumentacji posredniej, dla innych dyspo-
nujemy zrédlami, ktore mowia o tym wprost’". W odniesieniu do Stowian zasadniczy

kronikarskich ksigzyc i stonce, a szerzej $wiatla niebianskie, sg traktowane rownorzgdnie, zwa-
zywszy, ze w etnologicznych koncepcjach, wskazujacych, iz ludowa wyobraznia okreslana jest
przez dychotomiczne podziaty typu jasne — ciemne, ciepte — zimne, zycie — $mier¢ itd., zajmuja
one miejsca biegunowo rézne. By¢ moze wynika to z historycznych zmian jakim podlegaja sys-
temy wierzeniowe, albo po prostu z tego, ze obserwacja pozwalajaca dojs¢ do takich wnioskow
wymykala sig, z oczywistych wzgledow, refleksji dawnych uczonych. Choé¢ nie faczy sie to z
naszym tematem, warto moze przypomnie¢ tu nieco juz zapomniane $wiadectwo nieprawdopo-
dobnej wprost trwatosci tradycyjnych (stowianskich) wyobrazen — $wiadectwo, ktoére ocalato
dzieki arabskim pisarzom. Otéz okoto potowy IX w. al-Gahiz w dziele Kitab al-hajawdn (Ksiega
zwierzqt) zapisal: ,,Twierdzili wobec mnie mgzowie sposrdd Stowian, eunuchowie i niekastrowa-
ni, ze waz w ich kraju przychodzi do krow, owija si¢ okoto ud krowy i jej kolan az po $ciggna u
racic, potem wyciaga swoj przod ku sutkom jej wymienia i pozera sutke, a krowa nie zdota wyda¢
glosu. Potem dlugo ssie mleko, a w miarg ssania [krowa] stabnie. A kiedy jest bliska zdechniecia
[waz] opuszcza ja. Utrzymuja oni, ze [taka krowa] albo zdechnie, albo tez pojawi sie na jej wy-
mieniu wielki bolak, trudny do wyleczenia” (Zrddia arabskie do dziejow Stowiarszczyzny, t. 1,
wydat i oprac. T. Lewicki, Wroctaw 1956, s. 169). W 1000 lat pézniej (sic!) niemal identyczne
wierzenia dla ludow Polski, Ukrainy i Biatorusi zanotowat Erazm Majewski w pracy Wgz w
mowie, gojgciach i praktykach ludu naszego, ,,Wista”, 1892: 6.

5 A. Petrow, Lud Ziemi Dobrzyriskiej... op. cit., s. 126.

® Zob. A. Brzozowska-Krajka, Psychologiczno-etyczny dualizm w ludowych kategoriach
remporalnych (cykl dobowy), , Literatura Ludowa” 1992: 3, s. 13; J. i R. Tomiccy, Drzewo zycia.
Ludowa wizja Swiata i cztowieka, Warszawa 1975, s. 128.

7 7Za A. Brzozowska-Krajka, Psychologiczno-etyczny dualizm... op. cit., s. 13.

8 Np. tak jest dla Celtéw, por. Gajusz Juliusz Cezar, Wojna galijska, przet. i oprac. E.
Konik, Wroctaw 1978, s. 222, i dla Germandw, por. Tacyt, op. cit., s. 270-271.
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problem: czy i oni poshugiwali si¢ takim kalendarzem?, jak si¢ zdaje, ostatecznie i po-
zytywnie rozstrzygnal Edward Perczak. W pracy tego autora zwraca naszg uwage
przytoczenie opinii W. Liungmana, wedlug kt(’)rej o ile Wszystkic ludy indoeuropejskie
stosowaly miesiac ksigzycowy liczony od nowiu do nowiu, o tyle tylko Germanom
wlasmwy byt sposéb odmierzania tego mlemapa od peli do pemi”. Wypada w tym
miejscu zauwazy¢, ze taka koncepcja liczenia miesigca ksiezycowego (od petni do pet-
ni) bytaby owym sposobem pogodzenia sprzecznych ze soba, wymienionych wyzej,
wierzen 1 jednocze$nie wspieratoby ja kilka niebtahych argumentow. Po pierwsze: kie-
dy diabet tworzy ksigzyc to tworzy go niejako natychmiast i w catoSci, w porzadku
mitycznym nie ma mowy o tym, by powstawat on ,,na raty” jak ma to, méwiac metafo-
rycznie, miejsce w rzeczywistosci — jego $wiatlo rozprasza mroki ciemnosci od razu. Po
drugie: jasnym statoby si¢ dlaczego topielce z takim upodobaniem pojawiaja si¢ pod-
czas petni, bowiem podchodzac do sprawy zdroworozsadkowo, nalezaloby uznaé, iz
wymarzong porg dziatalno$ci demonéw wodnych powinien by¢ néw, kiedy mroki nocy
rozéwietlane sa jedynie stabym blaskiem gwiazd. To, ze petnia bytaby czasem szcze-
gblnie uprzywilejowanym z racji rozpoczgcia nowego cyklu miesigcznego (ktoérego
mityczny poczatek przedstawiono w ludowej aitiologii), ,,wymagatoby” jakiego$
uczczenia ze strony wodnika. Po trzecie: znalaztby wyjasnienie zupeilny ewenement w
polskiej demonologii, a mianowicie wspominane tu juz przemawianie, i to mowa wia-
zana, do ksiezyca, poniewaz w takim konteks$cie datoby sig zinterpretowac te ,,zaspie-

y” jako odlegte echo éwiaﬁ obrzed6éw?, rytuatdow? z okazji nadejScia nowego miesiq—
ca Supozycje ta wspieraja zanotowane przez MoszynskIego formuty przyw1tama reje-
strowane w zasadzie na calej Stowianszczyznie®. Co wiecej, liczenie miesiaca ksx;zy—
cowego od petni do pelni, analogicznie jak u Germandéw, moga potwierdza¢ réwniez
przestanki historyczne. Jak wykazuje Henryk Lowmianski w pracy Religia Stowian i jej
upadek, Stowianie zachodni (bez Potabia i Luzyc), ktérzy nas tu z oczywistych wzgle-
dow interesuja najbardziej, mieli najbardziej archaiczny system wierzeniowy ze
wszystkich innych odtaméw tego ludu; byta to mianowicie polidoksja (czyli konglome-
rat religijny skladajacy si¢ z czterech substratow: magii, wiary w dusze zmartych, kultu
przyrody oraz demonologii) z elementami prototeizmu. Tak archaiczna konstrukcja
sfery sakralnej jest — by¢ moze — w jakim$ stopniu paralelna do wierzen plemion ger-
manskich, ktore wszak na ,,scenie” europejskiej pojawity si¢ okoto pét tysigca lat przed
stowianskimi®',

W czasie pelni, jak pamigtamy, topielec oddaje si¢ z wielkim zapatem do$¢
szczegblne] czynnosci, czyli — szyciu butow, a wlasciwie, najczesciej, jednego buta.
Musimy si¢ tutaj przyzna¢ do zupelnej bezradnosci wobec tego motywu, poniewaz
istnieje kilka mozliwos$ci jego interpretacji i zadna z nich, w gruncie rzeczy, nie jest w
petni zadowalajaca. Pierwsza z nich, najmniej prawdopodobna, zaktada, ze jest to watek
literacki, ktory niezbadanymi $ciezkami zawedrowat do polskich podan wierzeniowych,
a wywodzi si¢ z odleglej starozytno$ci; pierwszy raz bowiem motyw obutego w jeden
sandat czlowieka pojawia si¢ w micie o Argonautach i jest zwiazany z tajemniczym

™ E. Perczak, Kalendarz lunarny Stowian na tle poréwnawczym, ,Lud”, 1976: 60, s. 109-
110.

80 K. Moszyhski, Kultura ludowa... op. cit.,, t. 2, cz. 1, s. 452-453. Ttumaczyloby to réw-
niez sktonno$¢ topielca do muzykowania, a takze do$¢ dziwny obyczaj kwitowania kazdego
czynu klaskaniem.

1 W r6znych miejscach tej pracy akcentujemy, ze istniejg stowianskie i germanskie wy-
obrazenia, ktore zdaja si¢ by¢, w ogolnych zarysach, podobne. Nawiasem mowiac, najnowsze
badania lingwistyczne wskazuja, ze jezyk polski jest najbardziej archaicznym z jezykéw juz nie
tylko stowianskich, ale w ogole indoeuropejskich, co moze by¢ przestanka pozwalajaca traktowaé
kulturg Stowian zachodnich jako kulturg najbardziej archaiczna i, tym samym, wzmacniaé tezy
Lowmianskiego. Zob. W. Manczak, Wieza Babel, Wroctaw 1999.
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ludem Pelazgéw, natomiast pierwsza historyczna wzmianka o wojownikach tak opa-

2 5 s c 82 R = 5 o
trzonych znajduje si¢ u Tukidydesa™". Choc¢ jest bardzo watpliwe, zeby miato to wszyst-
ko cokolwick wspolnego z polskim topielcem powiedzmy tylko jeszcze, ze w Swiecie
antycznym jeden but mieli nosi¢ szczegolnie srodzy wojownicy. Druga mozliwo§¢ ma
niejako dwa warianty: obraz, w ktérym topielec ma jeden but, a wigc przynajmniej
jedna noge bosa ma wskazywac albo na chtonicznos$¢ tego demona (ukazang poprzez
bezposredni kontakt nagiej stopy z ziemia — jest to koncepcja mato prawdopodobna juz
choéby z tej przyczyny, ze topielec czesto bywa caty nagi); albo jest to jakas ikona
kulawos$ci co bytoby kolejna typowo demoniczng cecha utopca. Wreszcie trzecia moz-
liwos¢, dos¢ radykalna, ale i najbardziej prawdopodobna; pojawiajace si¢ W opowie-
$ciach buty nie maja tak naprawdg zadnego znaczenia — wazna jest tylko sama czyn-
no$¢. Na to, ze jest to przypuszczenie prawidlowe posrednio zdaje si¢ wskazywac fakt,
iz topielce z rownym zapatem jak szyciu butow oddaja sie takze np. tataniu spodni®.
Dalej p6jdziemy tym wiasnie tropem.

Z czynnosciami w rodzaju przedzenia, szycia, tkania, motania itd. sa zwiazane
zakazy ich wykonywania w $cisle okreslonych sytuacjach i porach roku, do ktorych
naleza np. pogrzeby, rozwiazania ciazy, Gody efc. Metonimiczne wyobrazenia konsty-
tuujace te zakazy opieraja si¢ na prostej zasadzie — kazdy supetek, kazde splatanie na
nitkach przedzy, ktore znajdzie si¢ w poblizu zainteresowanych w trakcie trwania czasu
przejsciowego od jednego stanu do drugiego, moze wptynac na skrecenie, ,,skoslawie-
nie” zycia nowonarodzonego dziecka, egzystencji rodziny w nastgpnym roku, drogi ku
wiecznemu spoczynkowi odchodzacej duszy zmartego cztowieka. Dlatego tez w kultu-
rze ludowej wystrzegano si¢ podejmowania tego rodzaju prac w okresach przejscio-
wych, tak ze wzgledu na ryzyko wiasnorgcznego, przypadkowego zamotania, jak i ze
wzgledu na to, Ze czynnosci te przyciagaly obecnos¢ demonow, ktore rowniez trudnity
sie podobnymi czynno$ciami i mogty, z czystej ztosliwosci, poplata¢ nici. Jak widzimy,
niektére z demonow, oprocz czysto fizycznego wptywu na ludzkie zycie, majq takze
taki wptyw w wymiarze transcendentnym. W odniesieniu do topielca wptyw ten nabiera
jeszcze bardziej wyrazistych ksztaltow z uwagi na to, iz w wielu opowiesciach, jak juz
mowiliSmy, topielec wystepuje w roli egzekutora wyrokow przeznaczenia, bowiem ten
komu jest pisana $mier¢ w topieli, nie umknie swemu losowi — utopiec bgdzie na niego
czekat. W tym kontekscie wodnik, ktory zna i wypetnia przeznaczenie czyjegos zycia
oraz moze niejako splata¢ trzymane w dioni nici ludzkiej egzystencji, jawi si¢ jako
istota $cisle powiazana z wrozbiarstwem, a przede wszystkim wrézbiarstwem wykorzy-
stujacym wodg. Uwaga ta sktania do zastanowienia, na ile woda sama w sobie posiada
wiasciwosci medium prekognicyjnego, a na ile wiasciwosci te wynikaja z mocy perso-
nifikowanych w postaci topielca, czy nawet wprost bedacych konsekwencja istnienia
tych demonéw®.

Mowiac o wrozbiarskich zdolnosciach czy mocach utopca i pamigtajac o jego
polimorficznych umiejetnosciach nasuwa nam sig interesujacy trop. Sredniowieczni
kronikarze niejednokrotnie notowali:

Wrozenie za$ z konia [poswigconego Swigtowitowi] odbywalo sig w ten sposob: gdy
zamierzali oni przedsigwzia¢ wojng przeciw innej krainie, rozktadali studzy przed $wiaty-
nig potrojny rzad widczni skrzyzowanych z soba po dwie w kazdym rzedzie, ktore wbija-
no ostrzem w ziemig; rzedy te byty w rownej odlegtosci od siebie. Gdy miata by¢ przed-
sigwzigta wyprawa, kaptan odmowiwszy solennie modty, wyprowadzat ze stajni konia,
upigkszonego rzemieniami, by przeszedt przez widcznig. Jezeli przestapil ustawione
przed nim rzedy najprzéd prawa, a nie lewa noga, przyjmowano to jako pomysiny znak

82 Tukidydes, Wojna peloponeska, przet. K. Kumaniecki, oprac. R. Turasiewicz, Wroctaw
1991, s. 204. Zob. takze Z. Ganszyniec, Noszenie jednego buta w starozytnosci, ,,Lud”, 1946: 37.

$3J.iR. Tomicey, Drzewo zZycia... op. cit., s. 112,

% Podobny wniosek zob. u K. Moszyfiskiego, Kultura ludowa... op. cit., t. 2, cz. 1, s. 369.
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dla przeprowadzenia wojny; jezeli lewa chociaz raz tylko przed prawa podnidst, porzuca-
no zamiar najechania owego kraju®.

Jest do pomyslenia, ze posta¢ wrozebnego konia, pod wplywem perswazji kato-
lickiej, stala si¢ jedna z najpopularniejszych postaci, w jakich ukazuje sig topiclec.
Trzeba jednak uznaé, iz bardziej prawdopodobnym zréditem polimorfizmu, przede
wszystkim zwierzecego, w tradycji ludowej sa reminiscencje epoki i obrzedow, w kté-
rych codziennoscia bylo sktadanie wodnikowi ofiar. To, ze wigkszo$¢ ksztattow zwie-
rzecych, w jakie przyobleka wyobraznia chlopska utopca, to zwierzgta domowe lub
takie, ktore bylo stosunkowo tatwo upolowaé, znakomicie koresponduje z wysunigtym
przypuszczeniem®,

Inna znamienna relacja mowi:

Jadac z Warszawy do Czestochowy stanalem na popas w karczmie niedaleko mtyna i
znacznego zbioru wody. Wkrétce po mojem przybyciu rozlegt sie krzyk: tonie, ratuj; ktorym
wiedziony, pobiegtem na miejsce wypadku. Jaki§ miody chlopak, podobno pastuch, poszedt
si¢ kapa¢, i wiasnie gdy pod upustem ptywat, kurcze go napadtly, ze biedak straciwszy przy-
tomnos$¢ 1 sily, zaczat tonaé. Kilkanascie osob, pomiedzy ktorymi znajdowalo sig kilku zrecz-
nych i silnych parobczakéw, przybiegto na krzyki chiopca, nikt mu jednak nie dawat pomocy;
zdziwiony i rozgniewany zarazem, spytatem, czemuby to bylo. Jakze go ratowaé — odpowie-
dziat jeden z przytomnych — gdy go topielec porywa. — Podaj tyke, lub gdy umiesz ptywaé,
skocz w wodg, a niezawodnie ocalisz. — Ej gdzie tam — odpowiedziat chfopek — z topielcem nie
ma zartow i Staska nie uratuje i zgubig siebie. Potwierdzili to o§wiadczenie inni wieSniacy. Nie
bylo czasu do przekonywania ich o niedorzecznoéci przesadu. Rzucitem si¢ w staw i przy po-
mocy mojego woznicy potrafitem tonacego ocalié [...]. Spytatem kmiotkow o powdd ich dzi-
wacznego oporu w ratowaniu nieszczgsliwego. Wytlumaczyli mi przyczyng. Wedlug wkorze-
nionego migdzy nimi przesadu, $mier¢ przez utoniecie nie jest skutkiem przypadku, lecz dia-
bia, ktéry kapiacych sie porywa, ciagnie w odmet wody i topi. Ow diabet zowie sie topielcem.
Nadto, kto tonacemu daje pomoc, niezawodnie predzej lub pézniej sam zginie i powinien
strzec sig ocalonego, gdyz ten przylozy sig niemato do pierwszego nieszczgscia jakie go spo-
tka. Wypadkiem tego nieszczesnego przesadu, jest ta rokrocznie znaczna liczba $mierci przez
utonigcie, ktora dotyka naszych wiesniakow”" .

Owo wyraznie pobrzmiewajace w réznych tekstach przekonanie, ze topielec
wymaga takze ofiar ludzkich, wspolgrajace z wiara, iz tonacego cztowieka nie nalezy
ratowac, poniewaz naleZgr juz on do demona i pomaganie mu naraziloby na sroga ze-
mste ze strony wodnika®, zdaje sie by¢ echem bardzo zamierzchlej przesztosci, kiedy
ofiary takie rzeczywiscie byty sktadane — o takich krwawych zwyczajach wzmiankuje
Thietmar (,,[...] gniew bogéw tagodza ofiary z ludzi i bydta™®®) oraz Powies¢ minionych
lat pod rokiem 980 (,,I sktadali im [bogom] ofiary g] 1 przywodzili syny swe i cory na
ofiarg biesom, i plugawili ziemig ofiarami swymi””").

8 Cyt. za G. Labuda, Slowiariszczyzna starozymna... op. cit., s. 180. Zob. tez Kronika
Thietmara, op. cit., s. 348. Wypada tu kolejny raz wspomnieé, ze podobne wrézby czynili takze
Germanie, por. Tacyt, op. cit., s. 270. Co wigcej, material ludowy zdaje si¢ wskazywac, ze taki
sposob okreslania przysztosci, cho¢ bez tak szerokiego odniesienia, przetrwat do XIX w.:
,» Wprowadzajac kupionego konia pierwszy raz do stajni, uwazaja czy najpierw prog przekroczy
prawa czy lewa noga, wrdzac z tego, czy si¢ bedzie dobrze, czy zle chowal”. W. Kosinski, Mate-
rialy etnograficzne zebrane w roznych okolicach Galicji zachodniej, MAAE, 1904: 7, s. 29.

Wskazuja na to rowniez dwie, bardzo znaczace wzmianki u K. Moszynskiego, Kultura
ludowa... op. cit., t. 2, cz. 1, s. 681, méwiace o ofierze z konia i z kury, jakie sktadane byly przez
chtop6éw na terenie Rosji i Polski.

¥ A. A. Kosihski, Miasta, wsie i zamki polskie, t. 2, Wilno 1851, s. 109-110. Cyt. za B.
Baranowski, Kultura ludowa..., op. cit., s. 191-192.

K. Moszynski, Kultura ludowa... op. cit., t. 2, cz. 1, s. 680. Jedynym stosunkowo bez-
piecznym sposobem byto prawdopodobnie wyciagniecie tonacego za wiosy.

% Kronika Thietmara..., op. cit., s. 348.

% Powiesé minionych lat, przet. i oprac. F. Sielicki, Wroctaw 1999, s. 63.

22



Przywotywani tu juz Joanna i Ryszard Tomiccy, omawiajac sakralng sferg kultu-
ry ludowej, zwrocili uwage na istnienie w chiopsklch koncepcjach wierzeniowych wat-
ku o drzewie kosmicznym’". Nie ukrywajqc iz wyobrazenia o tym drzewie w kulturze
XIX i poczatku XX wieku znajdowaty si¢ na krawedzi catkowitego zapomnienia, auto-
rzy ci w swoich wywodach positkowali si¢ jednym z bardzo nielicznych, ,,namacal-
nych” dowodéw funkcjonowania tej koncepcji, a mianowicie — wycinankami. Wyci-
nanki te, jak wiadomo, czgsto przedstawiajg drzewo, na ktérym siedza dwa ptaki. We-
dlug Tomickich drzewem tym jest drzewo kosmiczne, a ptakami dwaj stworcy $wiata:
dobry i zty.

Faktem jest, ze lektura niektorych opowiesci wierzeniowych, mowiacych o prze-
bywaniu topielca na drzewie w §rodku lasu, sktania do postawienia pytania: co, méwiac
jezykiem reklam, ,,najbardziej wodny z wodnych demonéw” robit w takim miejscu?
Jezeli Tomiccy maja racje piszac o wycinankach, to by¢ moze przebywanie topiel-
ca na drzewie jest jakim$ bardzo dalekim echem czy martwym reliktem zywej niegdy$
tresci, w mys$l ktorej korona drzewa kosmicznego byta schronieniem demiurgdéw Swiata,
w tym rowniez tego ztego. Ten cief poszlaki — bo o niczym powazniejszym nie mozna
tu mowi¢ — wzmacnia dodatkowo réwniez fakt, iz wsrod konaréw zamieszkuja nie tylko
topielce (jest to ewenement), lecz takze wiele innych demonéw. Wymowne jest rowniez
to, ze drzewem pojawiajacym si¢ w tych podaniach jest dgb czyli najpowszechniejsza
epifania drzewa kosmicznego. Oddajmy jeszcze na chwilg glos ludowemu narratorowi:
..Krzywonos [gatunek ptaka] chciat powycigga¢ gwozdzie z krzyza i uwolni¢ P. Jezusa
od meki; przy téj daremnéj pracy wykrzywil sobie dzidb i to mu zostato na pamiatke™®?.
Z kolei: ,,Skowronka grzech zabija¢, a to z tego powodu 7e kledy Pan Jezus wisiat na
krzyzu, skowronek chcial oddziobaé jeden ciern cierniowej korony Zbawiciela™”.
Niech nas nie myli to bezdyskusyjnie dobre postgpowanie ptakéw, poniewaz ten sam
skowronek wedlug innych przekazéw miat na Golgocie szydzi¢ z umierajacego Chry-
stusa, krzyczac ,,Zapedziutem si¢ Pana Jezusa bié, bié, bi¢ [...]”94. Wydaje sig, ze w
takim kontekScie zaprezentowana wyzej, niepewna interpretacja §ladow mitu o drzewie
kosmicznym w podaniu o topielcu zyskuje teraz nieco na wiarygodnosci, poniewaz z
jednej strony, jak wiemy, krzyz Chrystusowy miat by¢ jedna z wersji tego drzewa, a z
drugiej sama obecnoé¢ ptakow wystepujacych w ambiwalentnej roli jest bardzo znacza-
ca. Mozna w koficu sobie wyobrazi¢, ze Synowi Bozemu w cierpieniu mogly ulzy¢
rownie dobrze zwierzeta posiadajace umiejgtno$é wspinania. Dlaczego wigc obok krzy-
za wystepuja akurat ptaki (dobre i zte) i to tego samego gatunku, jesli nie jest to dalekim
echem mitu o drzewie kosmicznym?

Czgsto przywotywane tu ludowe opowiesci aitiologiczne, ktére traktujemy jako
odpowiedniki mitu w kulturach archaicznych, fundujac, kodyfikujac i wywyzszajac
dane wierzenie, pozwalaja nam zinterpretowac i objasni¢ takze inne wyobrazenia facza-
ce si¢ z topielcem. I tak na przyktad probujac udowodnié, iz w przywotanym wyzej
zdaniu: ,,Gdy pierwszy raz na wiosng zagrzmi, parobczaki leca do rzeki umyé¢ sie, po-
tem za$ wywracaja kozly na face” mowa jest nie tylko o wiosennym oczyszczeniu, ale
takze moze 6w grzmot by¢ traktowany jako sygnatl przetamania zakazu kapieli w porze
jesienno-zimowej musimy odwotac si¢ po raz kolejny do narracji quasi-mitycznych. Jak
pamigtamy z opowiesci kosmogonicznych przytaczanych na poczatku naszych poszu-
kiwan, tuz przed nastaniem §wiat Wiclkanocnych, Diabet uwigziony na dnie piekla jest
o krok od zerwania tancucha, ktérym przykuty zostat do tegoz dna. W ostatniej chwili

2 .T i R. Tomiccy, Drzewo zycia... op. cit., s. 66-94.
°2 B. Gustawicz, Podania, przesqdy, gadkl i nazwy ludowe w dziedzinie przyrody, ZWAK,
1881: 5, S: 142.
% S. Ciszewski, Lud rolniczo- -gorniczy... op. Cit., s. 45.
4 1. Swictek, Lud nadrabski, op. cit., s. 580.
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$wiete stowo lub czyn sprawiaja, ze tancuch ten zrasta si¢ na nowo’. We fragmencie,
ktory wymaga niniejszego omdéwienia, wydaje sie, iz piorun wystepuje w takiej wiasnie
spajajacej roli, przy czym rola ta wynika rowniez z wierzen, w mys$l ktorych piorun jest
jedynym skutecznym $rodkiem walki z sitami demonicznymi. W zwiazku z tym, ze
podania sa jakby mikrorealizacjami tresci mitycznych w §wiecie ludzkim, nie powinno
juz nas dziwi¢ wystepowanie fancucha jako narzedzia walki z topielcami. Réwniez
wierzenie w powstawanie wodnika z przydennego mutu lub przekonanie o jego zdolno-
$ci przemiany w gling, wydaje si¢ by¢ przetworzeniem (i pewnym znieksztatceniem)
wyobrazenia, przedstawiajacego mitycznego Diabtana dnie piekla, wpodziemiu.
Innym zastanawiajacym motywem jest umiejgtno$¢ wodnika, pozwalajaca mu na
dotarcie 1 zabicie (utopienie) wybranej ofiary, o ile w jej poblizu znajduje si¢ najmniejsza
cho¢by ilos¢ ptynu. Tu rowniez odwotamy si¢ do fragmentu opowiesci aitiologicznej:

[...] Wtedy Ten — bodajby sczezt — wziat i podziurawit palcami pod Bogiem palanyczke
[zaczatek ziemi], zeby przez te dziureczki woda na palanyczkg jednak wystapita, i tak,
zeby Pana Boga zalalo, zeby sig utopit. Ale i to nie pomagato, bo woda nie chciata na pla-
cek wyplywaé. A Ten — bodajby sczezt — jak ujrzal, ze woda przez te mate dziurki na pa-
lanyczkg nie wystgpuje, to zaczal coraz wigksze dziury robi¢, w koncu wielkie kawaty tej
palanyczki wydzierat: wszystko jedno woda nie chciata wystgpowac na ten placek i Boga
utopi¢, bo to Pan Bog tak dat. Zobaczyt sczezun, Ze i tak Boga nie utopi, to wziat sig jesz-
cze na inny sposob; zaczat regkami wody z tych dziur pod Boga polewaé, ale woda nie szta
pod Boga; co ja sczezun na placek lujnie, to ona pocieknie rowkiem gdzie§ do innej
dziurki, i $cieknie z powrotem w morze.

Za ten czas Pan Boég sig przespat i przebudzit, a Ten — bodajby sczezt — zlakt sig, zeby
go Pan Bog nie karat — niby nie skrzyczat, albo nie bit za to — zerwat sie 1 w nogi — uciekat,
uciekat, ile miat sity, ale obejrzat si¢ w biegu, czy go Pan Bog nie dogania. Natrafit wtedy na
Jjedna taka, co ja sam zrobit, wielka dziurg i poszedt pod wodg, i do teraz tam siedzi!

Tych dziur, co Ten — bodajby sczezt ~ porobit. Pan Bog nie reperowat, ale jw tak po-
zostawaly; te, co mate — to zrodta i krynice; wigksze — to stawy; a najwieksze — to jeziora.
Ta palanyczka to ziemia, ta wtasnie, co my na niej jesteSmy; ona stoi na wodzie, na mo-
rzu, a wokot niej takze woda — morze. [...] Ta woda, co ja sczezun lat pod Boga i ktéra
rowkami $ciekata do innych dziur — to potoki i rzeki; a te kawaly, co sczezun z tej pala-
nyczki powydzierat i po niej porozrzucatl — to g(’)ry!96

Przedstawiony fragment kosmogonii zdaje si¢ jasno wskazywac, ze w porzadku
mitycznym wszystkie ziemskie wody majg to samo pochodzenie i — znajdujac swoje
zroédla w pierwotnym morzu — sa ze sobg potaczone, co pozwala topielcowi na swobod-
ne docieranie do kazdego miejsca, w ktorym znajduje sig ptyn.

Zmierzajac do konca naszych rozwazan musimy zastanowi¢ si¢ nad jeszcze jed-
nym, do$¢ zastanawiajacym zjawiskiem. Ot6z nie da si¢ ukry¢ w folklorze polskim
pewna specyficzna ,,niesymetryczno$é”, polegajaca na znacznej, nawet czysto iloscio-
wej, przewadze repertuaru opowiesci o topielcu nad opowie$ciami o Zenskich demo-
nach wodnych. Z czego to wynika — trudno powiedzie¢. Z pewnoscia w duzym stopniu
zadecydowaty o tym wzgledy historyczne. Koscidt prawostawny, a przed nim ko$cioty
wschodnie oraz w ogodle cata kultura cesarstwa bizantyjskiego trwajaca tysiac lat dtuze;j,
niz kultura Rzymu, obejmujace swymi wptywami wigkszo$¢ ludéw stowianskich, byty

% Trudno rozstrzygnac czy wyobrazenie skutego fancuchem diabta jest tworem czysto lu-
dowym, czy tez spuscizna kultury wysokiej (inspiracja chrze$cijanska), poniewaz z tego rodzaju
przedstawieniem spotykamy si¢ w ko$cielnej ikonografii. Np. w Biblii Leopolity z 1561 r. znaj-
duje sig rycina obrazujaca $tojacego na zrebie studni piekielnej diabta, w postaci ptaka w rycer-
skiej zbroi, uwigzanego na tancuchu trzymanym przez archaniota Michata. Zob. T. Kmiecinska-
Kaczmarek, Wizerunek diabla w Polsce, ,,Euhemer” 1983: 2, s. 55.

% DWOK, t. 31, Pokucie, cz. 3, Wroclaw 1963, s. 83-86. Przeklad za: Wied?my, czarty i
Swieci Huculszczyzny. Mity i legendy, oprac. O. Hnatiuk, przekt. zbior., Warszawa 1997, s. 21-22.
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nie tylko czynnikiem integrujacym ten obszar cywilizacyjny, ale réwniez, chcac nie
cheac, wystepowaly takze jako posrednik w przekazywaniu tradycji kultury antycznej i
jej demonologii, a przede wszystkim — greckiej kultury i greckiej demonologii. Prace
Witolda Klingera w sposéb zupeinie bezsporny wykaza%y, iz zenska (siowiar’lska) de-
monologia wody, jezeli nawet nie w catosci, to w ogromnej mierze wywodzi sig z grec-
kich zrodet, w ktorych wszak nimfy sa jednymi z najczesciej spotykanych postaci®’.
Jezeli wspomniana ,,niesymetryczno$é” wynika z tej wiasnie przyczyny, to implikacje
tego maja dla nas zupetnie podstawowe znaczenie: topielec wystgpujacy w polskim
folklorze jest istota rdzennie stowianska, niezwykle archaiczng i gleboko osadzong w
tradycyjnym $wiatopogladzie, poniewaz mimo kilkunastu wiekéw sasiedztwa z naszymi
wschodnimi pobratymcami, jego pozycja jako glownego demona zywiotu akwatyczne-
go po dzi$ dzien nie zostata zachwiana. Wielce wymowne sg tutaj nastgpujace stowa:

[...] za najbardziej stowianskie, za prapolskie niemal, uznane zostalo wierzenie w demona
wodnego [...]. Niemieccy folklorysci wyraznie pisza [...]: ,,podania o utopcu sa pochodzenia
polskiego, zna je wprawdzie rowniez niemiecka ludnosé, lecz sa to przypuszczalnie wplywy
polskie” (Kiihnau). Inny Niemiec pisze: ,,[...] ktokolwiek zainteresowat si¢ ta tak popularng
postacia demoniczna, ten zwrocit uwagg na to, ze podan tych nie spotyka si¢ w Eych czg-
sciach Gornego Slaska, w ktorym panujacy jest jezyk niemiecki” (Hugo Gnielczyk)™.

Powyzsze stwierdzenia sktania¢ moga tylko do dalszego badania polskiej demo-
nologii ludowej w ogdle, a postaci topielca w szczegdlnosci.

ADRIAN MIANECKI

THE FIGURE OF THE WATER DEMON IN FOLK BELIEFS
SUMMARY

This article deals with one of the most popular figures in Polish folk demonology. The
first part characterizes the water demon, discusses the way in which he is represented in Polish
folklore, and documents beliefs related to this creature. The second, analytical, part, positions the
spirit in a broader historical and religious context by inscribing it in the general folk vision of the
world and describing its mythical perception. The author tries also to interpret and find the gene-
sis of the beliefs connected with the water demon, which lets him pinpoint their archaic roots.

As the repertoire of tales about the water demon is exceptionally rich and the stories about
him can be found anywhere in Poland, this kind of spirit can be treated as one of the most cha-
racteristic creatures in Polish demonology. Even more importantly, taking into account the pre-
sence of this demon not only in Polish peasant culture of the 19th century, but also all over the
western Slavic regions in their documented history, as well as bearing in mind the pre-Christian
roots of a large number of the tales, it is possible to uncover the religious beliefs of our ancestors.
Therefore, the role of the folkloric material, and more generally, of folkloristics as such, in recre-
ating a full picture of old systems of beliefs, is as crucial as that of history, linguistics, or arche-
ology: All these disciplines should equally participate in this project.

Translated by Justyna Deszcz

"' W. Klinger, Wschodnio-europejskie rusatki i pokrewne postaci demonologii ludowej a
tradycja grecko-rzymska, Lublin 1949; tenze, Jeszcze o rusatkach i pokrewnych postaciach de-
rnomczngych i ich zaleznosci od grecko-rzymskiej tradyqz, »Lud”, 1960: 45.

D. Simonides, O utopcach, rokitkach i strzygach. Prapolski charakter Slqskiej kultury
Iudowej, ,,Opole” 1971: 6, s. 9.
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