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»Nie taki diabet straszny jak go malujg’,
czyli analiza poréwnawcza postaci diabla
w basniach polskich oraz norweskich

“The Devil is not so Black as He is Painted” -
a Comparative Analysis of the Devil Figure in Polish and Norwegian Folktales

The aim of the article is to analyze the devil’s character in Polish and Norwegian folktales. The
article describes his appearance, behaviour towards people, and shows in which situations he
appears most often in fairy tales in those countries. The study is based on Asbjernsen’s (1812-
1885) and Moes’s (1813-1882) Norwegian Folktales and on folktales collected by the Polish folk-
lorist Oskar Kolberg (1814-1890). At the end of the article the author compares the most char-
acteristic features of the devil figures to see if the devil is so different in Poland and in Norway.
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Wstep

Basnie wystepuja we wszystkich znanych nam kulturach. Zaréwno ich struktura,
jak i budowa s3 czesto do siebie zblizone, co dalo takim badaczom jak Wladimir
Propp (1895-1970) czy Antti Aarne (1867-1925) mozliwo$¢ stworzenia klasyfika-
cji basni wedtug wystepujacych w nich motywéw oraz do pewnego stopnia uni-
wersalnego modelu basni magicznej. Kategoria, ktora pozwala rozréznia¢ basnie
z roznych kultur, s3 wystepujace w nich postacie najczesciej zwigzane z lokalnym
folklorem. Wydawac by sie mogto zatem, ze poréwnywanie pod tym wzgledem po-
staci z polskich i norweskich basni ludowych nie wykaze zbyt wielu podobienstw.
Kraje te nie sasiadujg ze sobg i wczedniej nie utrzymywaly miedzy soba silnych
kontaktéw, prezentuja ponadto dwie odrebne kultury wyroste z zupelnie réznych
wierzen przedchrzedcijanskich i od XVI wieku réznych konfesji: katolicyzmu i lu-
teranizmu. Sredniowieczna tradycja katolicka wrosta jednak gleboko w mental-
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no$¢ Norwegdw, co sprawilo, ze w tworczosci ludowej pojawiaja si¢ czgsto postaci
Marii Panny oraz $wigtego Olafa, ktére sg pozostato§ciami po kulcie maryjnym
oraz kulcie §wietych. Oprdcz nich pojawia sie jeszcze jedna postac, ktora moze sta-
nowi¢ ciekawy obiekt do poréwnan - diabel. Jego posta¢ nie wystepuje tak czesto
w folklorze norweskim jak w polskim, jednakze jest wyrazista.

Obszar zwigzany z badaniami nad basniami ludowymi stanowi niezwykle cie-
kawe Zrédto analiz etnologicznych, kulturowych i literackich. Pozwala spojrze¢ na
spoleczenstwo i nardd z zupelnie innej perspektywy niz ta, ktorg daja badania nad
literaturg pigkna i historia, dzigki czemu mozna dostrzec duzo wiecej elementow
charakterystycznych tylko dla jednego regionu. Interesujace jest réwniez zestawie-
nie zawartych w basniach watkéw, postaci, schematéw fabularnych itp., gdyz daje
to mozliwo$¢ wskazania, ktére elementy kultury ludowej s3 uniwersalne, a ktore
zwigzane sg z lokalnym folklorem. Podj¢ta w tym artykule analiza i poréwnanie
postaci diabta daje mozliwos¢ ukazania, ze cho¢ postaci fantastyczne wystepujace
w basniach zazwyczaj pochodzg z lokalnych tradycji, moga one jednak w wyniku
réznych czynnikéw wykazywaé ponadkulturowe podobienstwo.

Opisy diabla w niniejszej pracy zostaly przedstawione w oparciu o nastgpujace
teksty literackie: zbiér basni Petera Christena Asbjernsena (1812-1885) i Jorgena
Moe (1813-1882) Samlede eventyr (Basnie zebrane)' z lat 40. XIX wieku oraz ba-
$nie pochodzace z wybranych tomoéw dzieta Oskara Kolberga Lud. Jego zwyczaje,
sposob zycia, mowa, podania, przystowia, obrzedy, gusta, zabawy, piesni, muzyka
i tarice z drugiej polowy XIX wieku. Analizy dokonano w oparciu o dwa nurty
badawcze: analize strukturalistyczng basni Wladimira Proppa oraz pojecie Innego
(The Other) rozpatrywane we wspodlczesnych badaniach literaturoznawczych.

1. Proces dokumentowania basni w Norwegii i Polsce

Basnie ludowe zbierane byly w réznych epokach, jednak najbardziej owocny
pod tym wzgledem byt wiek XIX i poczatek XX wieku. Wtedy wraz z rozwojem
nauk literaturoznawczych zaczeto patrze¢ na nie jako na osobny gatunek literacki
i wprowadza¢ coraz mniej zmian do dokumentowanych tekstéw. Pomimo ze na-
ukowcy, ktérzy spisywali basnie w pdzniejszym okresie, w duzo wigkszym stop-
niu oddawali dokladnie ich tres¢, w $wiadomosci narodowej zapisaly si¢ nazwiska
tych, ktorzy jako pierwsi podjeli sie tej dziatalnosci. Ponadto w tamtych czasach

! Wydanie basni, w oparciu o ktore powstal niniejszy artykul, jest kolejng edycja zbiorczego

wydania basni Asbjernsena i Moe, ze zmianami w samym zapisie ortograficznym i odmianach
stéw w basniach, majacymi na celu dostosowanie jezyka do wspdlczesnie panujacych norm.
Dzialania przystosowujace jezyk do zmieniajacych si¢ norm zostaly wedlug Moltke Moe zleco-
ne przez Asbjornsena i Moe (Asbjernsen, Moe 2015b: 557).
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badacze ci mieli mozliwo$¢ dotarcia do duzo wiekszej ilosci utworéw, gdyz w Eu-
ropie basnie z czasem byly coraz bardziej zapominane.

Najbardziej znany zbiér norweskich basni ludowych zostal wydany po raz
pierwszy w formie zeszytow w latach 1841-1844 pod tytulem Norske Huldre-
-eventyr og Folkesagn. Basnie zostaly zebrane przez dwdch uczonych: Petera
Christena Asbjernsena oraz Jergena Moe. Kilkanascie lat pdzniej basnie zostaty
wydane ponownie, w rozszerzonej edycji. W swojej pracy norwescy folklory-
$ci wzorowali si¢ przede wszystkim na podej$ciu do problemu utrwalania ba-
$ni ludowych przyjetym przez badaczy niemieckich, Wilhelma Karla Grimma
(1786-1859) i Jacoba Ludwiga Karla Grimma (1785-1863). Bracia Grimm, co
prawda, zmieniali czesto w mniejszym lub wigkszym stopniu tre$¢ basni, starali
sie jednak zachowad, na ile to byto mozliwe, jezyk, ktérym postugiwali sie baja-
rze, jak réwniez nie nadawac basniom moralizatorskiej formy. Zabiegi te sprawi-
ly, ze zebrane przez nich basnie mozemy traktowac chocby po czgsci jako efekty
tworczosci ludowe;j.

W Polsce proces zbierania ludowych piesni czy opowiesci rozpoczat si¢ na nie-
wielka skale juz pod koniec XVIII stulecia, jednak z powodu upadku panstwa,
a potem restrykcji po powstaniach narodowych ulegt on wydtuzeniu w poréwna-
niu do panstw zachodnich. Osobg, ktéra miata najwickszy wklad w tego rodzaju
badania, byt Oskar Kolberg (1814-1890). Jego zainteresowania tworczo$cig ludo-
wa zaczely sie juz w latach 30. XIX wieku, kiedy to zapoczatkowal zbieranie pie-
$ni i melodii. Jego najwicksze dzielo to wspomniany juz wczesniej wielotomowy
Lud. Jego zwyczaje, sposéb zycia..., nad ktérym prace rozpoczat w 1857 roku. To
obszerne opracowanie obejmuje caly przekréj wytworéw kultury ludowej, w tym
réwniez i basnie. Poczatkowo Kolberg zmienial jezyk basni na bardziej literacki,
zachowujac przy tym ich fabule, jednak z czasem zapisywal je w tej samej formie,
w ktorej zostaly one opowiedziane (Lam 1914: 7-19).

2. Analiza strukturalistyczna Proppa oraz pojecie Innego

Wiadymir Propp (1895-1970), rosyjski folklorysta i badacz jezyka nalezacy do
nurtu strukturalistow, pod koniec lat 20. XX wieku opracowal system, ktéry w jego
zamys$le mial by¢ dla badaczy basni tym, czym klasyfikacja Karola Linneusza dla
przyrodnikow. Jego zdaniem istotne bylo, aby przed podjeciem badan folklory-
stycznych badz historycznych prawidlowo zanalizowa¢ strukture basni. Opraco-
wany przez niego system jest odpowiedni do analizowania tzw. basni magicznych,
czyli takich, w ktérych wystepuja postaci fantastyczne, magiczne przedmioty albo
wydarzenia, takie jak na przyklad wedréwka na koniec $wiata, i ktére sa zbudo-
wane w podobny sposéb. Wedtug Proppa kazda basn magiczna zbudowana jest
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z 31 funkcji, a w rozwoju fabuly odgrywaja role: bohater, przeciwnik, donator, po-
mocnik, krélewna lub jej ojciec, osoba wysylajaca bohatera oraz falszywy bohater.
W kazda role wpisana jest konkretna postawa postaci oraz jej wkiad w fabule.
Bohater jest gtéwna postacig w basni, falszywy bohater to najczesciej osoba, kto-
ra poprzez oszustwo zajmuje na pewien czas miejsce bohatera. Krélewna stano-
wi najczesciej swego rodzaju nagrode, ktorg bohater otrzymuje po wypelnieniu
zadan. Osoba wysylajaca naktania lub nakazuje bohaterowi wypelnienie zadania.
Donator ofiarowuje bohaterowi magiczny przedmiot lub tenze przedmiot zostaje
donatorowi odebrany podstepem. Wrog to postaé negatywna i przeciwnik.

Pojecie Innego (The Other) jest natomiast zwigzane z badaniami nad literatura
od konca ubieglego stulecia®. Ma ono szerokie zastosowanie i mozna je odnies§¢
réwniez do basni, a zwlaszcza basni magicznej. Inny posiada magiczne zdolnosci
i bierze udzial w walce dobra ze ztem. W basniach magicznych jest najczesciej zia
istota, cho¢ bywa réwniez postacig dobrg lub neutralng. Nie nalezy ona do spo-
tecznosci ludzi i jest $cisle zwigzana z naturg, ktéra sama w sobie jest uwazana za
najbardziej radykalng reprezentacje Innego (Ingwersen 2008: 19-20). Warunkuje
to jej silny zwigzek z naturg, ktéra niegdys réwniez postrzegana byla przez ludzi
jako obcy i niebezpieczny czynnik. Z jednej strony zapewniala im pozywienie
i wiele niezbednych surowcow, z drugiej byta nieprzewidywalna i niemozliwa do
kontrolowania. Takie podejscie wptywato na konstrukcje basni, ktére przestrze-
ga¢ mialy nie tylko przed napotykanymi istotami, ale tez przed niszczycielska
sita samej natury. Niektorzy badacze s3 zdania, Ze postacie, ktére w basniach
poszukujg kontaktu z Innym, na przyklad poprzez pragnienie bycia porwanym
przez trolla do wnetrza gory, sa z psychologicznego punktu widzenia osobami,
ktére nie do konca wpisuja si¢ w ramy spoleczenstwa, a nierzadko stoja nieja-
ko poza nim (Solberg 1999: 158-159). Mozna przypuszczac, ze postac Innego
lub Innych wiaze si¢ w Skandynawii w pewnym stopniu z dawnymi wierzeniami
przedchrzedcijanskimi, na co moze wskazywac chocby klasyfikowanie postaci
z folkloru skandynawskiego, takich jak huldra®, nykk?, nisse® czy troll jako Innych
(Ingwersen 2008: 20-27).

2 Jednag z istotniejszych pozycji poswieconych temu zagadnieniu jest: Larsen, Nojgaard, Bal-

legaard Petersen, eds., 1997.

*  Posta¢ wystepujaca w basniach, najczeéciej jako piekna mtoda dziewczyna z krowim ogo-
nem, ktdra ukazuje si¢ mlodym mezczyznom.

*  Posta¢ fantastyczna zwigzana z woda — jeziorami i bagnami. Potrafi zmienia¢ sie w biatego
konia, ktory wcigga na swoim grzbiecie ludzi w topiel.

*  Istota zyjaca w gospodarstwach i domostwach, wygladem przypominajaca karta lub krasno-
ludka. W zalezno$ci od dobrego lub zlego traktowania przez gospodarza moze by¢ albo pomocna,
albo zfosliwa i psotna.
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3. Diabel w basniach norweskich

W jezyku norweskim diabla oznacza stowo djevel, jednak w basniach wystepuje on
pod nazwg fanden badz faen, ktéra pochodzi od staronordyckiego stowa oznacza-
jacego kusiciela (Fanden b.d.). Czesto tez jest nazywany Gamle-Erik (dost. Stary
Eryk). Korzeni tej nazwy mozna si¢ doszukiwa¢ poprzez analogie ze szwedzkim
odpowiednikiem jego imienia — Gamle Sjul. Szwedzkie imie¢ Sjul jest wariantem
imienia Sigurd i odnosi si¢ prawdopodobnie do Sygurda Fafnesbane®, jednej z po-
staci wystepujacych w mitologii nordyckiej. Jego imi¢ zostalo zwigzane z diablem
przypuszczalnie po przyjeciu chrzescijanstwa po to, aby ludzie zaczgli utozsamiac
wszelkie dawne wierzenia z szatanem i ztem. Jest bardzo mozliwe, ze podobne zja-
wisko miato miejsce w protestanckiej Norwegii, gdzie niektdre przejawy tradycji ka-
tolickiej, na przyklad kult swietych, mogty by¢ traktowane negatywnie. W tym kon-
tekscie imie krdla szwedzkiego Eryka, §wietego czczonego do XVI wieku w Szwecji
i Norwegii, moglo sta¢ si¢ w ludowych opowiesciach okresleniem negatywnym
(Faxén 1970). Nie wiadomo dokladnie, dlaczego przyjeto imi¢ szwedzkiego, a nie
norweskiego $wietego. Mozliwe, ze miato to miejsce z powodu wystapienia Szwe-
¢ji z unii kalmarskiej, wobec czego chciano wzbudzi¢ negatywne uczucia nie tylko
w stosunku do katolicyzmu, ale réwniez do sasiedniego wrogiego kraju. Pocho-
dzenie tego imienia ttumaczy si¢ tez poprzez etymologie imienia Erik/Eirik, ktore
pochodzi ze staronordyckiego Aginrikr oznaczajgcego tyrana badz przerazajacego
wodza. Ponadto diabet wystepuje rowniez pod nazwami den onde - zly, styggen —
brzydki, uvenn - nieprzyjaciel, belsebub, puken (Sivertsen 2000: 265). Ta réznorod-
no$¢ nazw brala sie z silnego strachu przed wypowiadaniem jego imienia: diabel
(djevel), ktore mogto go przywotaé. Co ciekawe, w Norwegii sfera przeklenstw jest
zwigzana w duzej mierze wlasnie miedzy innymi z diablem (Moe 1993: 14).

W basniach norweskich ze zbioru Asbjernsena i Moe nie znajdujemy wielu
opisow diabla. Zazwyczaj jest on podobny do ludzi i tylko pewne szczegély w jego
wygladzie czy zachowaniu wskazujg na to, Ze nie nalezy do rodzaju ludzkiego.
W jednej z basni czytamy na przykliad, ze byl to ,,brzydki, stary czlowiek - po-
wiadaja, ze byl to sam diabet [ttum. A.P]” (Asbjernsen, Moe 2015a: 155), z kolei
w innym przypadku Skiperen og Gamle-Erik (Marynarz i Stary Eryk) (Asbjernsen,
Moe 2015a: 481-483) pojawia sie on pod postacig podmuchu wiatru, co pokazuje,
ze w przeciwienstwie do wielu innych postaci z folkloru ludowego jego fizyczne
cialo nie jest tak naprawde rzeczywiste i stanowi zaledwie jedng z form, ktére moze
przybra¢. Jednakze wedtug tradycji ludowej diabel ma rézki, ciemng skore, kon-
skie kopyto zamiast jednej stopy i jest owlosiony (Sivertsen 2000: 265).

¢ Sygurd Fafnesbane jest jednym z bohateréw pojawiajacym sie w piesniach zebranych w Ed-

dzie Starszej oraz w sagach. Jego najwiekszym dokonaniem bylo pokonanie smoka Fafnira.
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Miejsce zamieszkania diabla znajduje si¢ z dala od ludzkich siedzib. Jest nim
najczesciej pieklo, cho¢ bywa i tak, ze mieszka on w zwyczajnym domu. Pieklo
znajduje si¢ w pewnym blizej nieokreslonym miejscu na ziemi, lecz aby tam do-
trze¢, trzeba przeby¢ diugg droge. Jego obszaru strzegg straznicy, ktorzy pilnuja,
aby nikt nie mogt niepostrzezenie wejs¢ ani wyjs¢ przez wrota. Jest to réwniez
miejsce kary, ktéra spotyka grzesznikéw po $mierci. Pomimo, a moze wiasnie
z powodu groznej funkcji diabla podkreslanej niegdys$ przez duchownych, basnie
o diable, jak réwniez i opisy piekta moga budzi¢ w stuchaczach wesoto$¢. Tak na
przyktad w basni Kvernen som stdar og maler pa havsens bunn (O mlynku, ktéry
miele na dnie morza) (Asbjornsen, Moe 2015a: 386-390) okazuje sie, ze diably
mieszkajace w piekle bardzo lubig wedzong szynke, poniewaz ,w piekle wieprzo-
wina jest rzadka strawa [tlum. A.P.]” (Asbjernsen, Moe 2015a: 387). Inna basn,
Gutten og fanden (Chlopiec i diabet), opowiada o chlopcu, ktéremu udaje si¢ pod-
stepem namowic diabla do skrycia si¢ wewnatrz orzecha, nastgpnie zgniecionego
przez kowala (Asbjernsen, Moe 2015: 90-92).

Tego typu historie mogly powsta¢, gdyz ludzie nie chcieli opisywa¢ prawdziwe;j
mocy diabta, podobnie jak czgsto nie nazywali go prawdziwym imieniem, lecz
przydomkami, aby go nie przywotac i nie przysporzy¢ mu sily. Zamiast tego dia-
bel byt wysmiewany, a jego zlowroga moc zmniejszana. Znalez¢ mozna jeden typ
basni, w ktorych to diabet wygrywa. To historie, ktorych bohaterami sg osoby po-
wszechnie znienawidzone przez ludzi. Tak na przyklad w basni Fanden og futen
(Diabet i poborca) (Asbjernsen, Moe 2015b: 86-87) osoba negatywna jest nie dia-
bel, lecz tytutowy poborca, ktory zostaje porwany i zabrany do piekta w odpowie-
dzi na zyczenia mieszkancow wsi. Cho¢ prébuje on przekonaé diabla, aby zabrat
kogos innego w jego miejsce, przegrywa.

Pod wieloma wzgledami diabel petni w basniach role, ktérag mozna by bez na-
ruszania fabuly powierzy¢ innym postaciom z wierzen ludowych, jednak wystepu-
je kilka motywoéw charakterystycznych tylko dla niego. Jest to przede wszystkim
umowa zawierana pomig¢dzy nim a cztowiekiem, zgodnie z ktéra $miertelnik moze
otrzyma¢ dowolna rzecz (przedmiot fizyczny badz umiejetnos¢) w zamian za od-
danie diabtu swojej duszy po uplywie okreslonego czasu. W tym celu spisany zo-
staje kontrakt, sygnowany przez obydwie strony. Umiejetnosci, ktére zyskuje czto-
wiek, sg czgsto zwigzane z jego zawodem — kowal zostaje najlepszym kowalem na
$wiecie, a kapitan zawsze, bez jakichkolwiek szkéd, wraca do portu. W basniach,
w ktdrych wystepuje taki element, po okreslonym czasie pojawia si¢ diabet, aby
zgodnie z umowa odebrac¢ swoja wlasnos¢. Jednak bohaterowi zawsze udaje sie go
przechytrzy¢. Oprocz zwyklych ludzi umowe z diablem zawiera¢ moga réwniez
czarownice, ktore w zamian za utrate duszy zyskuja od niego magiczne umiejetno-
$ci. Umowe moga zawrze¢ na przyktad podczas sabatu poprzez wpisanie swojego
imienia do specjalnej ksiegi (Asbjornsen, Moe 2015b: 408).
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W schemacie Proppa diabet pelni zatem rol¢ dawcy, cho¢ czgsto staje si¢ nim
mimowolnie. Ludzie uzyskuja od niego dobra nie tylko na mocy kontraktu, ale
réwniez i na drodze kupna, jak cho¢by w basni Kvernen som stdr og maler pa ha-
vsens bunn, w ktorej diabet sprzedaje chtopu magiczny mtynek, lub dzieki uzyciu
sily, jak Mumle w basni Mumle Gdsegg (Mumle Gesie Jajo) (Asbjernsen, Moe
2015a: 95-105), ktéry sam wzigl od matki diabta danine dla krdla. Diabel moze
by¢ réwniez wrogiem, jak na przyklad w historii przytoczonej w basni En aften-
stund i et proprieteerkjokken (Wieczér w gospodarskiej kuchni) (Asbjernsen, Moe
2015a: 155-156). Méwi ona o ksiedzu, ktérego diabet usitowal zatrzymac, gdy ten
jechal z ostatnim namaszczeniem do kobiety prowadzacej grzeszny zywot — bez
sakramentdw z pewnoscia dostataby si¢ do piekta. Nie mozna jednak jednoznacz-
nie stwierdzi¢, czy diabta mozna wlaczy do grupy tzw. Innych (Ingwersen 2008:
24). Co prawda, jego stale siedziby znajduja si¢ w oddaleniu od ludzkich skupisk,
lecz nie jest on przez to bardziej zwigzany z naturg niz ludzie, nie mozna go uwa-
za¢ za uosobienie jej niszczycielskich sit. Jest on za to jednoznacznie powigzany
z wiarg i teologig chrze$cijanska.

4. Diabel w basniach polskich

W polskich basniach diabet jest jedng z najpopularniejszych postaci fantastycz-
nych. Czesto ma charakterystyczny wyglad: rogi na glowie, kopyta lub jedno ko-
pyto zamiast stopy i krowi ogon. Potrafi zmieni¢ si¢ takze w cztowieka albo zwie-
rze. Jego ubidr za$ cechowaly zagraniczne, zazwyczaj niemieckie akcenty (Rozek
1993: 200). Bywa, ze jest to ,jegomo$¢ niski, pekaty, z duzym nosem, w czer-
wonych spodniach, niebieskim fraku i rogatym kapeluszu na glowie™ (Kolberg
1962b: 149) badz ,jegomos¢ w czerwonym fraku, niebieskich spodniach, ma-
jacy na glowie trdjgraniasty kapelusz” (Kolberg 1962b: 155) lub tez ma ,rézki
na glowie, kozle kopyta u nég i ogon niby frakiem przykryty” (Kolberg 1962b:
151). Moze zmienia¢ si¢ w pigknego miodzienica (Kolberg 1969: 428), kobiete
(Kolberg 1969: 588), szlachcica (Kolberg 1962b: 127; 1970: 119) oraz zwyklego
mezczyzne (Kolberg 1962b: 122; 1965: 438). Przybiera réwniez posta¢ rozma-
itych zwierzat, na przyklad czarnego kozta (Kolberg 1962b: 81). Diabet zamiesz-
kuje bardzo roznorodne miejsca. Moze oczywiscie przebywa¢é takze w piekle,

7 W tym podrozdziale artykulu podane s3 odniesienia jedynie do basni, ktore najtrafniej ilu-

struja cechy diabla, za§ wybdr basni, na podstawie ktérych dokonano analizy, jest duzo szerszy.
Wszystkie pochodza z podanych w bibliografii dziet Kolberga. Pewna przewaga przytaczanych
basni polskich nad norweskimi spowodowana jest tym, ze materiat zebrany przez Kolberga jest
znacznie obszerniejszy, a ilo$¢ basni, w ktorych wystepuje diabet, znacznie przewyzsza liczbe
basni o diable zebranych przez Asbjernsena i Moe.
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wraz z innymi podobnymi sobie. Jest to miejsce kary, gdzie zywemu czlowiekowi
trudno dotrze¢, choc istnieja basnie opowiadajace o mtodych chiopcach, ktérym
diabel ofiarowal tam prace. Musieli oni pilnowa¢ ognia pod kotlem lub garn-
kiem podczas nieobecnosci diabta. W kotle znajdowaly sie dusze ponoszace kary
za grzechy (Kolberg 1962b: 127; 1965: 446).

Diabel moze zy¢ réwniez w poblizu ludzi, a spotka¢ go mozna praktycznie
wszedzie. Istniejg takze wierzenia méwiace o tym, Ze mozna go przywotaé, wyma-
wiajac jedynie jego imi¢. W basniach jest on nazywany najczesciej ,,diabtem”, sto-
wem pochodzacym z jezyka greckiego. Oprocz tego okresla si¢ go mianem ,,kusy”,
»bies’, ,czart” oraz ,szatan” Stowa ,bies” i ,,czart” pierwotnie byly nazwami sto-
wianskich ztych duchéw zyjacych w lasach, na bagniskach i w glebokiej wodzie.
Oprocz tego nazywa sie go imionami wlasnymi jak Boruta oraz Rokita. Podobnie
jak slowa ,bies” i ,,czart” maja one zrédlo w przedchrzescijanskich wierzeniach.
Imie Boruta pochodzi od stowianskiego demona Boruty, ktory zyl w lasach i strzegt
zwierzat. Byla to neutralna istota, jednak po wprowadzeniu chrzescijanstwa po-
dobnie jak inne dawne bozki zostal powigzany z diablem. Imie Rokita odnosito
sie za$ pierwotnie do diabta, ktory rezydowal w dziupli wierzby (rokita to jeden
z gatunkow wierzby) (Podgorscy 2005: 386). Diably posiadaly tez swoja wlasna
hierarchie, ktora stanowila odzwierciedlenie trzech stanéw zamieszkujacych kraj:
szlachty, mieszczanstwa i chlopstwa (Petka 1987: 185).

Posta¢ diabla wystepuje w réznych typach basni. We wszystkich prébuje on
pozyskac dusze lub szkodzi¢ ludziom. Jednakze najbardziej interesuja go ludzie
bogaci. W jednej z basni czytamy nawet, jak to stary diabet pouczal miodego:
»a pamietaj durniu, ze nie na tom ci¢ postal abys$ biednym robit psoty, ale boga-
tym” (Kolberg 1962b: 165). W$rdd basni o diable wyrézni¢ mozna miedzy inny-
mi sporg grupe, w ktérych wystepuje motyw porwania krélewny przez diabta.
Jedna z nich O zotnierzach i krélewskich cérkach (Kolberg 1969: 450-452) méwi
o czterech zolnierzach, ktérzy wyruszaja uratowac trzy krolewny porwane przez
diabta. Znajdujg oni w lesie studnie, przez ktorej dno mozna przejs¢ do innego
$wiata. Jeden z Zolnierzy schodzi na dno i dociera do zamku, w ktérym znajduje
si¢ najstarsza krolewna. Wieczorem pojawia si¢ diabel, ktérego Zolnierz poko-
nuje w walce. Nastepnie idzie on do kolejnego zamku, w ktérym znajduje si¢
$rednia krélewna i walczy tam z kolejnym, dwunastogtowym diabtem. To samo
ma miejsce w trzecim zamku, w ktérym wigziona jest najmlodsza krolewna.
W basniach norweskich o podobnym motywie miejsce diabta zajmuje troll, kto-
ry staje sie tym samym uosobieniem zlych sit czyhajacych na ludzi. Inny temat
basni norweskich, gdzie troll zastepuje postac diabta, realizowany jest w podob-
nych basniach polskich w formie proby zniszczenia kosciota przez rzut glazem
albo budowy mostu. Jednakze troll nie jest przez to tozsamy z diablem, gdyz
w przeciwienstwie do tego pierwszego mozna go zabi¢, a ponadto interesuje sie
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on wylacznie cialem czlowieka, a nie jego dusza®. Ponadto w przypadku basni
o budowaniu sam schemat fabularny mozna cofna¢ az do historii zawartej w Ed-
dzie Mlodszej o budowie warowni Asow (Sivertsen 2000: 32)°.

Oprocz tego wyr6zni¢ mozna wiele basni opowiadajacych o ludziach, ktorzy
swoim zachowaniem sami $ciagneli na siebie moc zlego, czy to wymoéwieniem
jego imienia, czy to samym zachowaniem. Jedng z nich jest O Rozynie, w ktorej to
diabel porywa panne, piekng i prézng, ktéra odrzucala konkurentéw starajacych
sie o jej reke, kierujac sie jedynie pozycja i majatkiem mezczyzn (Kolberg 1962b:
154-155). Z kolei bohaterka basni O dziewce poslubionej diabtu $ciaga na siebie
zgube, gdy przymuszona do malzenstwa, wypowiadajac w kosciele przysiege mat-
zenska, w myslach przeklina ,,0j, bodajbym ja djabtu slubowala nie tobie” (Kolberg
1962b: 158). W basni O pastuchu (Kolberg 1962b: 143) diabel podczas mszy ob-
serwowal wiernych i spisywal na koziej skorze ich grzechy popetnione w koscie-
le: rozmowy i plotkowanie, ziewanie, ogladanie strojow innych oséb, $miech itp.
Gdy zabraklo mu miejsca usitowal skore sitg rozciagna¢, jednak wysuneta mu sie
z pazur6w i uderzyl glowa o $ciang. Basnie o bardzo podobnej fabule wystepuja
réwniez w Norwegii (cho¢ nie pojawiaja sie¢ one w zbiorze Asbjernsena i Moe),
a najstarsza z nich znajduje si¢ w Mariu saga, Sredniowiecznym skandynawskim
zbiorze legend maryjnych, i opowiada o subdiakonie, ktéry podczas mszy ujrzat
diabla spisujacego na skorze ludzkie grzechy. Podobnie jak w basni krakowskiej
wystepuje element komiczny w postaci rozciagania skory. Tego typu opowiesci
byly rozpowszechniane, by nakltoni¢ ludzi do wlasciwego zachowania w kosciele
(Grambo 1990: 134-135).

Podobnie jak w basniach norweskich pewna grupa basni polskich opowiada
o kontrakcie zawartym z diablem. W skutek jego zawarcia cztowiek zyskuje od
szatana umiejetnosci lub majatek, a w zamian zobowigzany jest odda¢ mu swoja
dusze po okreslonym w umowie czasie. Cyrograf spisany zostaje zazwyczaj na sko-
rze i podpisany krwig z serdecznego palca. Przyktadem tego typu basni moze by¢
O strzelcu (Kolberg 1962b: 157), w ktorej to tytutowy bohater w zamian za to, ze
nigdy nie wréci z niczym z polowania, ma po roku odda¢ diabtu dusze. Przedtem
diabel musi jednak rozpozna¢ zwierze, ktére pokaze mu strzelec. Bohaterowi dzie-
ki pomocy starej kobiety udaje si¢ oszukac diabta. Okpienie diabta i unikniecie po-

8 Podobng analogie pomiedzy ludowym obrazem diabta a biesa w Polsce zauwazyl Kotula

(Petka 1987: 145), jednakze obecnie wielu badaczy uwaza, ze bies zostat wchloniety przez diabla
(Podgorscy 2005: 386; Rozek 1993: 196).

®  Bogowie zlecili budowe swojej twierdzy pewnemu jotunowi (w mitologii skandynawskiej
jotunowie to duze, zle istoty, wrogowie bogow i ludzi; z czasem zaczely zanikaé w wierzeniach
ludowych, a w ich miejscu pojawily sie trolle) i obiecali stonce, ksiezyc i bogini¢ Freye jako
zaplate za ukonczenie pracy w terminie. Gdy stalo si¢ jasne, ze jotun zdazy na czas, Loki, jeden
z bogéw, zmienil si¢ w klacz i uwiodt konia jotuna tak, ze ten bez jego pomocy nie skonczyt
pracy na czas i w efekcie nie otrzymal zapfaty.



»NIE TAKI DIABEL STRASZNY JAK GO MALUJA”... 193

tepienia jest typowe dla basni o takiej fabule. Z kolei w niektérych basniach kon-
trakt zawarty z diablem dotyczy obietnicy oddania mu swoich dzieci. Bohaterowie
zazwyczaj nie robig tego swiadomie. Za pomoc w jakiejs trudnej sytuacji obiecujg
odda¢ pomocnikowi (tzn. diabtu) to, co maja w domu, a o tym jeszcze nie wie-
dza. Dopiero po powrocie orientujg si¢, ze zostali oszukani i przyobiecali diablu
nowonarodzone dziecko. Taki przebieg wydarzen ma miejsce chociazby w basni
O chitopcu sprzedanym diabtu (Kolberg 1965: 438). Roéwniez w tego typu basniach
diabel zostaje na koncu przechytrzony. Istnieje réwniez szereg humorystycznych
historii o wspolpracy baby i diabta, ktéra dotyczy spraw, takich jak sprowadzanie
innych na zf3 droge lub tez zycia codziennego, jak na przyklad wspolna uprawa
zboza lub warzyw (Wojna baby z diabtem) (Kolberg 1962b: 230).

W polskich basniach diabta mozna spotka¢ niemal wszedzie. Czai si¢ on w la-
sach, przy drodze lub nawet za piecem w domu. Czarty posiadajg rozmaite umiejet-
nosci i roznig sie wygladem, tworza tez swoja wlasna hierarchig, a na ksztaltowanie
ich postaci mialo z pewnoscig duzy wpltyw chrzescijanstwo i katolicyzm. Diabet
faktycznie szkodzi tym osobom, ktére w ogélnym pojeciu sobie na to zastuzyly,
niejako wymierzajac im sprawiedliwos¢. Przyktadem tego moze by¢ basn Diabel
i gach (Kolberg 1964: 193), w ktdrej ukarana zostaje wiarolomna Zona i jej ko-
chanek. Grzesznicy mogli by¢ zatem pewni, ze wczedniej czy pdzniej go spotkaja.
Po $mierci czekala ich natomiast kara w piekle. Najczestsze bylo w tym wypadku
palenie dusz ogniem lub gotowanie ich w kotle. Oprdcz tego znajdowato si¢ w nim
tzw. ,,Madejowe loze”, narzedzie tortur przygotowane specjalnie dla legendarnego
zbdjcy Madeja.

5. Poréwnanie obrazu postaci diabta

W basniach norweskich diabet jest bez watpienia mniej popularng postacia niz
w polskich, mozliwe wigc, ze z tego powodu ilo$¢ miejsc, w ktérych mozna go spo-
tka¢, jest zdecydowanie mniejsza. W czgsci basni miejsce diabla w fabule zajmuje
»rodzimy” troll, ktéry wywodzi sie od zlych istot — jotunéw - z mitologii skandy-
nawskiej. Postacie trolla i diabta posiadaja jednak swoje indywidualne cechy i nie
sa przez badaczy utozsamiane ze soba. Zardwno w Norwegii, jak i Polsce diabel
pojawia si¢ na sabatach czarownic, cho¢ w polskich basniach tego typu opisy nie
pojawiaja sie zbyt czesto, by¢ moze z uwagi na mniejsza skale proceséw o cza-
ry w tym kraju. W norweskich basniach nie mozna zaobserwowa¢ jakiejkolwiek
hierarchii czy rozréznienia wsréd poszczegoélnych diabléw. W przeciwienstwie
do tego w polskich wystepuje i jedno, i drugie. Pojawia si¢ wiele diabtéw lokal-
nych, powigzanych z konkretnymi miejscami, wierzeniami czy postaciami histo-
rycznymi, jak cho¢by Diabel wenecki, ktérym stal si¢ po $mierci (wedlug wierzen
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ludowych) Mikotaj Chwatowic herbu Natecz, wtasciciel zamku w miejscowosci
Wenecja, czy kaszubski smetek (Petka 1987: 189-191). Diably polskie dzielg si¢ tez
wyraznie na warstwy spolteczne bedace odpowiednikami warstw w dawnym spo-
teczenstwie polskim. W Norwegii nie istnial tak silny podzial klasowy, co za tym
idzie, i spotecznos¢ diabelska (o ile mozna o takiej méwic) nie zostala podzielona.
Wyobrazenia piekla w basniach norweskich i polskich do pewnego stopnia réz-
nig sie od siebie, lecz w obu przypadkach jego zasadniczg funkcjg jest umozliwie-
nie wymierzania kar duszom grzesznikéw po $mierci. Takie opisy podobne s3 do
poéznosredniowiecznych, pelnych chaosu, grozy, ale tez i groteski wizji malarskich
tego miejsca. W basniach polskich diabet czesto pojawia sie, by ukaraé grzeszni-
kéw. Tak istotna rola diabla w basniach ludowych, zwigzana z karg, moze wyni-
ka¢ z katolicyzmu, konfesji przewazajacej w Polsce, gdzie szczegolnie w kazaniach
przez dlugi czas podkreslano grzesznos¢ i wing ludzi oraz opisywano przerazajace
obrazy kary po $mierci. Na $cianach kosciotéw wierni mogli oglada¢ miedzy inny-
mi malarskie wyobrazenia piekla, kar piekielnych i odrazajace postacie szatanéw
(Petka 1987: 16-17). W basniach norweskich kara za grzechy réwniez jest moty-
wem pojawiajacym si¢ w basniach o diable, jednak wydaje si¢ nie wystepowac az
tak czesto jak w polskich. Mozliwe réwniez, ze mniejsza czgstotliwo$¢ wystepowa-
nia diabfa w basniach zwigzana jest ze strachem przed jego niepotrzebnym przy-
zywaniem, ktéry objawial si¢ dosy¢ silnie w unikaniu wymawiania jego imienia.
Ponadto istotna przyczyna réznic w charakterze, a takze popularnosci diabta moze
by¢ tez rozwdj tej postaci w folklorze obu krajow zwigzany z wierzeniami pogan-
skimi. Leonard Petka napisal, ze po przyjeciu chrzescijanstwa w Polsce doszto do
zmian w wierzeniach ludowych, ktérych istotng cecha bylo

wlgczenie funkcjonujacych wyobrazen demonicznych i postaci potdemonicznych do
kregu rodziny istot diabelskich. W konsekwencji tego [...] diably i czarownice zadomo-
wily sie pod strzechg stowianska, a ich wyobrazenia ulegaly stopniowemu wtapianiu si¢
w lokalne tradycje kulturowe. Doszlo w ten sposdb do uksztaltowania si¢ calej plejady
wyobrazen diablow stowianskich (Petka 1987: 17).

Podobny proces zaszedl prawdopodobnie w Norwegii, jednak tam diabel nie
pofaczyl sie z Zadnymi konkretnymi postaciami z wierzen ludowych, a jedynie
wszed! do wierzen ludowych jako najmlodsza ze znajdujacych sie tam istot, beda-
ca jednak, za sprawg wiary chrzescijanskiej, niejako zwierzchnikiem wszystkich
pozostatych (Sivertsen 2000: 264).

Zaréwno w basniach polskich, jak i norweskich istnieje wiele humorystycz-
nych historii o oszukaniu diabta, chociaz w tych ostatnich nie wystepuja opowiesci
o watpliwej wspotpracy baby i diabla. W podaniach z obu krajéw diabta jest dosy¢
tatwo wywies¢ w pole, gdyz pomimo swojej pozornej potegi okazuje si¢ on w rze-
czywistosci staby, niezbyt rozgarnigty, a czesto nawet gtupi. Cechy te s3 wynikiem
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prob roztadowania poczucia zagrozenia, jakie niosta z sobg posta¢ diabta i wigzane
z nim potepienie (Rozek 1993: 192).

Podobny jest w basniach polskich i norweskich wyglad czarta: rogi badz rézki
na glowie, kopyta zamiast stop, jednak w basniach norweskich nie wystepuja silne
zagraniczne akcenty w jego ubiorze. W basniach obu krajéow diabel posiada réw-
niez pewne magiczne zdolnosci. Potrafi zmienia¢ wyglad, zmniejszy¢ swa postac,
pracowa¢ duzo wydajniej i szybciej niz ludzie itp.

W przypadku diabta norweskiego trudno jest sklasyfikowaé go jako jedno-
znacznie Innego. Moze on mieszkac w lesie lub innych odludnych i niedostepnych
miejscach, jednak nie jest tez az tak bardzo oddalony od ludzi. Nie wykazuje on
réwniez zadnych istotnych wigzi z natura, z ktéra faczone s3 za to inne postaci
z wierzen przedchrzescijanskich, jak cho¢by wspomniany troll. W basniach pol-
skich diabet jest zdecydowanie w duzo wigkszym stopniu Innym. Mozna wykazac
jego zwiazki z przyroda, ktére powstaly najprawdopodobniej w wyniku pofacze-
nia go z postaciami z poganskich wierzen. W skutek tego procesu w wyobrazni
ludowej wytworzyly si¢ rodzaje diabléw, takie jak: lesne, wodne, gérskie, polne,
blotne (Petka 1987: 17). W rezultacie diably mozna bylo spotka¢ wszedzie, nawet
w siedzibach ludzkich.

W basniach obu krajéw posta¢ diabta pelni jednak te samg role z schema-
tu Proppa - jest dawca lub wrogiem. W polskich basniach przyjmuje on wiele
réznych rol w schematach fabularnych. W niektorych typach basni wystepuje
w miejscu norweskiego trolla. Dotyczy to przede wszystkim basni o porwanych
krolewnach, ktore w polskich opowiesciach porywane sg najczgsciej przez diabla
lub ztego ducha (Kolberg 1969: 450), a w norweskich przez trolla (Asbjornsen,
Moe 2015a: 326; 2015b: 7). Podobienstw mozna si¢ doszukac nie tylko w pelnionej
przez te postacie roli oraz w motywach i strukturze basni, lecz réwniez w samym
wygladzie postaci diabta i trolla. Moga one mie¢ wiele glow' i sg bardzo silne.
Zrédet tych podobiefistw mozna si¢ doszukiwaé miedzy innymi w hagiograficznej
legendzie o $wietym Jerzym i smoku (czesto wielogtowym), bardzo popularne;
w $redniowieczu w calej Europie. Za tym idzie w przypadku basni norweskich
utozsamianie w niektérych przypadkach postaci trolla z diabtem.

Powyzsza analiza ukazuje, Ze postacie diabta w basniach polskich oraz norwe-
skich wykazuja duzo podobienstw. Jednakze ,,polski” diabet jest duzo bardziej zin-
dywidualizowany niz ,,norweski”. Pojawia si¢ tez w basniach o wiele cz¢$ciej i pelni
role przede wszystkim wroga i donatora, takze w wielu wariantach tych rol. Diabet
jest bogatym panem, ktory bierze chtopéw na stuzbe, uprawia ziemie z baba, sie-
dzi w kosciele, zapisujac nazwiska grzesznikéw, pod postaciag pigknego, bogatego

1 Choc¢ ta cecha nie jest jednoznacznie zwigzana z tematyka chrzescijanska, gdyz jotuny wy-

stepujace w mitologii skandynawskiej i pokrewne trollom réwniez posiadaty wiele glow (Sivert-
sen 2000: 19).
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mlodzienca porywa kaprys$na panne itp. W samym folklorze norweskim pojawia
sie wiecej historii zwigzanych z diablem, jak chocby o grze w karty, ngkaniu pa-
stora na plebanii, o diable i woznicy itp., jednak nie wchodza one w sktad zbioru
stanowigcego podstawe niniejszego artykulu i s3 zdecydowanie mniej liczne niz
w przypadku polskich. Ponadto diably polskie majg wiele imion i przydomkoéw,
cech oraz umiejetnosci, nalezg tez do roznych klas spolecznych. Tak bogata rézno-
rodnos¢ nie wystepuje w folklorze skandynawskim.

Podsumowanie

Analiza ludowych basni polskich i norweskich wykazuje, ze pomimo istotnych
réznic kulturowych i geograficznych pomiedzy Polska a Norwegia, jak rowniez
braku wspdlnego podloza historycznego przedstawienia postaci diabla w basniach
obu tych krajow wykazuja zaskakujaco duzo podobienstw. Wystepuja w duzej
mierze te same motywy i schematy budujace fabule réznych typéw basni, a sama
posta¢ ma w przyblizeniu podobny wyglad i umiejetnosci. Pojecie diabta — sza-
tana — zlego ducha pojawilo si¢ wraz z chrystianizacjg obu krajow i przenikneto
po stuleciach do kultury ludowej, dajac zblizony obraz tej postaci w folklorze obu
krajow. Posta¢ diabta w basniach polskich jest jednak duzo bardziej réznorodna
niz w podaniach norweskich. Powodow jest zapewne kilka. W Polsce diabel wnik-
nal w wierzenia ludowe, jednocze$nie taczac si¢ z istniejacymi juz postaciami, co
z pewnoscig przyczynito si¢ do jego wigkszej réznorodnosci, jak réwniez czest-
szego wystepowania w basniach. W Norwegii posta¢ diabta nie ulegta scaleniu
z postaciami z rodzimego folkloru, chociaz zostaly one niejako wlaczone w poczet
sil nieczystych, sama za$ posta¢ diabla zostata silniej niz w Polsce zwiazana ze sfera
tabu. Ponadto hierarchia diabléw w Polsce stanowita odzwierciedlenie hierarchii
spolecznej panujacej w kraju, w przeciwienstwie do Norwegii, w ktdrej nie istnia-
ly tak silne kontrasty pomigdzy mieszkancami. Réwniez réznica konfesji w obu
krajach od XVI wieku miata zapewne wplyw na wizerunek diabta. Od tego cza-
su w luteranskich $wigtyniach Norwegii nie byly juz tak popularne rozbudowa-
ne dekoracje malarskie przedstawiajace takie tematy jak pieklo, a sredniowieczne
obrazy stopniowo usuwano. Natomiast na ziemiach polskich dawne freski i obra-
zy tablicowe ze szczegdlnie popularnym w sztuce sredniowiecznej tematem Sadu
Ostatecznego, zawierajacego miedzy innymi wizerunki piekta i nieba, pozostaty
w kosciotach, pobudzajac wyobraznie wiernych.
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