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Przedmiotem omawianych rozwazan jest przy-
pomnienia tkwigcych na stronicach polskiej litera-
tury etnograficznej i folklorystycznej sladéw obec-
nosci mitologii nizszej postrzeganej w szerokim
kontekscie ludowej wizji $wiata ukrainskich wy-
obrazen demonologicznych.

Poczynajac od schylku XVIII wieku podlega-
ta ona osadzaniu si¢ w tresciach polskiej literatu-
ry ludoznawczej. Fakt ten znalazl odnotowanie w
specjalistycznych ~ opracowaniach bibliograficz-
nych [2; 4; 5; 11; 15; 38; 39]. Wypada wszakze przy-
zna¢, iz zgromadzona w tym zakresie literatura w
znacznym stopniu posiada raczej charakter doku-
mentacyjny i pod wzgledem tematycznym skon-
centrowana jest gléwnie na analitycznie opisowej
oraz historycznej stronie omawianej problematyki
kultowej. Natomiast nie dysponujemy bardziej syn-
tetycznymi opracowaniami, ktére w sposob rze-
czowy a zarazem krytyczny, ukazywalyby kwestie
uwarunkowan genetyczno-historycznych jak tez
strukturalno-funkcjonalnych implikacji socjo- i
psychologicznych mechanizméw wystepowania ba-
danych zjawisk w zyciu spolecznym i rodzinnym,
wierzeniach i obyczajach ukrainskich srodowisk
wiejskich. Ten stan rzeczy posiada swoje uzasadnie-
nie juz w fakcie, iz demonologia jawi si¢ nam jako
istotny i stosunkowo silnie zréznicowany element
ludowej kultury duchowej. Mozna tez méwic o jej
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Bujng wyobraznie posiada nasz lud, wytwory
jego fantazji sa bogate. Nie majac wyksztalcenia i
nauki, zdrowym swym, chlopskim rozumem do-
chodzi do poznania poteznych zjawisk i sit w przy-
rodzie. Wytworzyl wiec w swym umysle pojecie
$wiata duchow i zjawisk takie, jakie najwigcej przy-
padalo mu do uczucia. Ozywit przeto calg przyro-
de, we wszystkiem widzi jakie$ bostwo, wszedzie
walczy dobre bostwo z nieczysty silg.

Kalistrat Dobrjarnski

wyobrazeniach bardziej badz mniej charaktery-
stycznych dla poszczegolnych wspolnot etnicznych.
Na przyktad Stowianie bardzo czgsto wyobrazenia
postaci demonologicznych okreslaja wspdlnym
mianem: czartdw, bieséw czy sit nieczystych.
Wskazane zroznicowanie wierzen ludowych
przejawiaja si¢ rowniez wskutek wykazywania swo-
istych tendencji wobec okreslonych odniesient do
wspotfunkcjonujacych z nimi systemow religijnych.
W danym przypadku dotycza one w ogdlnosci
chrze$cijanstwa, a w szczegdlnosci prawostawia i w
pewnym stopniu katolicyzmu. Konkretny przejaw
obiektywizowania si¢ tych odniesien stanowi funk-
cjonowanie, w ludowej formacji prawostawia, rudy-
mentalnych form dwuwiary stanowiacej produkt
okreslonej interakcji. Z jednej bowiem strony Cer-
kiew prawostawna w procesach realizowanej chry-
stianizacji zmierzala do uksztaltowania mentalno-
$ci nawracanych $rodowisk wiejskich we wglednej
zgodnosci z preferowanymi wzorcami etyczno-
religijnymi. Z drugiej za$ strony indoktrynowane
$rodowisko na wnoszonych zewnatrz wzorcach od-
ciskalto pietno rodzimych tradycji duchowosci et-
nicznej, gtéwnie w postaci wizji demonologicznych
oraz czynnosci magicznych. Za przyktad postuzy¢
moga pojawiajace si¢ réznice przy wszelkich pro-
bach poréwnan wyobrazenia diabta, jaki uksztalto-
wany byl w doktrynie prawostawnej z wizerunkami
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czarta, biesa czy nieczystej sity wykreowanymi w
sferze wierzen ludowych '. W kregu tych ostatnich
czart zajmuje nawet uprzywilejowane miejsce. Jest
on bowiem, jak twierdzi K. Dobrjanski «Niejako
osrodkiem $wiata duchéw i upiordéw, a zarazem
stoi na ich czele, bo jest potezny i wszechwladny»
[6, s. 2]. Na Zywotno$¢ i podloze wystepowania
pewnych watkéw dwuwiary, a zwlaszcza praktyk
i myslenia magicznego, zwracal réwniez uwage
Stefan Czarnowski (1879-1917) w sporzadzonej
analizie religijnosci ludu polskiego [29]. Wzmian-
kowany akcent dwuwiary silnie osadzony jest tez w
ukrainskiej kulturze ludowej, w ktorej odwotan do
«czarOw uzywa sie, aby zmieni¢ bieg wydarzen, do-
pomac sobie, polepszy¢ swoja dole» [8, s. 87]. Przy-
czym za pomocnikéow w uzyskiwaniu pozytyw-
nych wynikéw realizowanych praktyk magicznych
najczesciej postrzegane byly okreslone postacie ze
$wiata demondéw (domowyk czy chowaniec, a nie-
kiedy i czart).

Zapoczatkowanie naukowych badan nad pro-
blematyka polskich, jak tez i ukrainskich wierzen
ludowych w tym takze rozbudowanej sfery mito-
logii nizszej przypada zasadniczo na druga polowe
XIX i poczatek XX wieku 2. Jednakze tendencje do
ich podejmowania ujawnily sie znacznie wcze$niej,
na podlozu o$wieceniowych oraz romantycznych
idei, rozbudzajacych w spotecznosci polskiej zain-
teresowanie tradycjami wlasnej przeszlosci. Szcze-
gblnie Zywe byly one w odniesieniu do przedchrze-
$cijanskiego okresu dziejow Stowianszczyzny i jej
zycia duchowego. W tym prehistorycznym kontek-
$cie poszukiwano genezy rodzimej panstwowosci,
a takze rodowodu kultury narodowej *. Znaczacy
wplyw na zaistnialy stan rzeczy posiadaly takze:
vicowska teoria o ludowych Zrédtach duchowosci
narodu [57] oraz herderowska koncepcja idei du-
cha narodu i zwigzane z nia przewidywania wiel-
kiej przysztosci narodéw stowianskich [13]. Bardzo
zblizone do nich idee odnajdujemy w opracowanym
przez Hugo Koltataja (1759-1812) tzw. Dokumen-
cie Ofomunieckim (1802). Ma w nim miejsce m.in.
postulat: «Miasta wielkie i ludzie majetni mato sig
od siebie roznig w calej Europie. Chcgc atoli szukac
w obyczajach naszych o tradycjach poczgtkowych
ich podobienistwa do dawnych ludéw, trzeba poznac
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obyczaje pospélstwa» [26, s. 91]. W trzy lata pozniej
Uniwersytet Wileniski oglosil ankiete: «Punkta do
zbierania postrzezen i wiadomosci w przedmiotach
fizycznych <....> obejmujace czary, medycyne, wroz-
biarstwo i niektére podania» [19, s. 7]. Poczatkowo
odzew spoleczny na wzmiankowane apele byt nikly
i przejawial si¢ zwlaszcza w drobnych i najczesciej
anonimowych artykufach ukazujacych sie w wy-
chodzgcych wowczas czasopismach. Zawarto$é
wielu z nich spozytkowana zostala w dziele Lukasza
Golebiowskiego (1783-1849) «Lud polski, jego zwy-
czaje, zabobony». Znalazla w nim réwniez miejsce
prezentacja wielu elementéw z zakresu polskich i
ukrainskich wierzen demonologicznych. Postrze-
ga¢ ja takze wypada jako podsumowanie pierwsze-
go ale zasrazem i chaotycznego czasokresu ich zbie-
ractwa [12, s. 153-170]. Wspomnie¢ jeszcze warto,
iz pierwsza polska monografia etnograficzna, jaka
ukazala si¢ we Lwowie w 1811 roku, w znacznej cz¢-
$ci dotyczyta problematyki ukrainoznawczej. Bylta
to malo na ogo6t znana praca Ignacego Lubicz-Czer-
winskiego (1769-1834) «Okolica zadniestrska mie-
dzy Stryjem i Lomnicg czyli opis ziemi i dawnych
klesk lub odmian tej okolicy...».

Réwnolegle z refleksjami nad mitologia sto-
wianska [32; 33; 45; 52; 56] podejmowane byty dzia-
tania badawcze polegajace gtéwnie na zbieraniu i
opisywaniu watkow wierzeniowych, jakie tkwig w
kulturze ludowej. Prekursorem tych dziatan jest
Chodakowski Zorian Dolega (Czarnocki Adam,
1784-1825), ktdry, propagujac hasta wiary w lud,
glosil: «Trzeba pojs¢ i znizy¢ sie pod strzeche wie-
$niaka tam w dymie wznoszacym si¢ nad gtowami
snuja sie jeszcze stare obrzedy, nucg sie dawne $pie-
wy i wsrod plasow prostoty odzywaja si¢ imiona bo-
gdéw zapomnianyc» [7, s. 24-25]. Droga przez niego
wskazang kroczyl tez Kazimierz Wiadystaw Woj-
cicki (1805-1879), autor zbioru podan wierzenio-
wych [58] wsrod ktorych jest 5 watkow ukrainskich
(Dzuma; Homen; Rusalki; Latawiec i Strzyga) [59,
s. 125-127, 267-277, 279-281, 284-286]. Analogicz-
ny zbidr klechd i legend opracowat Lucjan Siemin-
ski (1809-1877) [49], w ktérym réwniez zawarte zo-
staly watki ukrainskich opowiesci wierzeniowych
(Czarownica; Djabel; Dzuma; Homen; Latawiec;
Leleki; Miawki; Upior; Wit i Wrozka). Z kolei Ry-
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szard Berwinski (1810-1879), wzorujac si¢ praca
niemieckiego prawnika W. Soldana *, w 1854 roku
wydatl «Studia o literaturze ludowej ze stanowiska
historycznej i naukowej krytyki». Praca ta stanowi
w polskiej literaturze etnograficznej pierwszy kry-
tyczny opis watkow wierzeniowych obecnych w
tworczosci ludowej i w pewnym stopniu dotycza-
cych takze wierzen ludu ukrainskiego. Na samym
wstepie okreslil on istote swego dzieta jako «<...>
poszukiwania, badania i postrzezenia dotyczace
zwlaszcza gusel, przesadow, zabobonoéw i czardéw;
dochodzg ich poczatku i zrdédla; stedzg przyczyn
nie tylko ich rozkrzewienia i rozpowszechnienia
sie miedzy ludem naszym, ale nadto i obtednej jego
wiary w<...> demoniczne istoty <...>; zajmuje si¢
krytycznym roztrzasaniem historycznego tych dzi-
wotworéw pochodzenia» [3, s. XVII-XVIII]. Bada-
nia te oparl na elementach najbardziej dogodnych
do uchwycenia i okreélit je mianem zywiotow, kto-
rymi zwlaszcza sg «<....> przesady, zabobony, gusta
i wiara ludu naszego w przerdzne demony i za ich
posrednictwem dokonywane nadprzyrodzone zja-
wiska czyli czary» [3,t. 1, s. 68].

Ukazanie si¢ u schytku XIX wieku specjali-
stycznych periodykéw naukowych «Zbidér Wia-
domosci do Antropologii Krajowej» (1877-1895,
18 tomow), «Wista» (1887-1916, 20 tomdw) czy
«Materialy Antropologiczno - Archeologiczne i
Etnograficzne» (1896-1919, 14 toméw) oraz wyda-
wany od 1895 roku «Lud», stworzylo nowe mozli-
wosci badawcze w postaci organizacyjnego ujecia
amatorskiego ruchu ludoznawczego i wylaniania
sie etnografii jako samoistnej dyscypliny nauko-
wej. Z wydawnictwami tymi nawigzala wspolprace
takze grupa ukrainskich etnograféw i folklorystow,
jak: Iwan Franko, Wlodzimierz Hnatiuk, Iwan Ko-
tessa, Olga Roszkiewicz-Franko czy Wiodzimierz
Szuchewycz i inni. Juz w pierwszym tomie «Ludu»
zostal opublikowany tekst wystgpienia Iwana
Franko (1856-1919) na inaguracyjnym posiedze-
niu zorganizowanego we Lwowie Towarzystwa
Ludoznawczego, ktérego byl jednym z zalozycieli.
W wystapieniu tym m.in. nakreslil on wizje¢ kon-
cepcji odtwarzania obrazu dawnych wierzen sto-
wianskich na podstawie badania ich rudymentéw
zyjacych w kulturze ludowej [10]. W roczniku tym

znalazt si¢ rowniez kolejny juz apel nawotujacy do
zbierania w terenie dokumentacji etnograficznej,
z réwnoczesnym zaakcentowaniem szczegélnego
znaczenia danych dotyczacych wierzen, obycza-
jow i obrzedow. Dzialania te w znacznym stopniu
przyczynity sie do publikowania, na tamach wska-
zanych periodykoéw, réznorodnych studiéw i roz-
praw z zakresu magii, czarownictwa, znachorstwa
i demonologii [zob. 53; 54]. Na zasygnalizowanym
podlozu rozwoju zainteresowan wierzeniami lu-
dowymi i mitologig stowianska krystalizowaly sie¢
zreby badan religioznawczych [17; 40].

Opracowania etnograficzne w dziedzinie wie-
rzen ludowych, jakie ukazaty si¢ w okresie od lat 90
XIX wieku do powstania IT Rzeczpospolitej zawrzec
mozemy w ramach dwu zasadniczych grup:

1. Artykuléw i rozpraw o charakterze wybitnie
przyczynkarskim, w tre$ci ktorych podejmowa-
no okreslone watki wierzen ludowych zaréwno w
aspekcie ogélnopoznawczym jak réwniez w kontek-
$cie zasadnosci ich funkcjonowania, zwlaszcza w
kategoriach aksjologicznych, w zyciu spofecznosci
wiejskiej.

2. Opracowan monograficznych o charakterze
bardziej ogélnym, szerszym pod wzgledem zakresu
tematycznego, a powstalych na podstawie materia-
tu faktograficznego zebranego na obszarze bada-
nej miejscowosci czy nawet regionu. Problematyka
wierzen ludowych stanowita w nich tylko jeden z
elementéw sktadowych calosci i tym samym pod-
porzadkowana byta szerzej pojetemu zalozeniu od-
tworzenia mozliwie petnego obrazu Zzycia badanej
spotecznosci wiejskiej.

Omawiajagc dany okres, nie sposéb pominacé
milczeniem faktu, iz rysem charakterystycznym
obu tych grup bylto dos¢ fragmentaryczne ujmowa-
nie problematyki omawianych wierzen jak réwniez
niepelne dostrzeganie ich pelnego kontekstu spo-
teczno-historycznego, a zwlaszcza relacji majacych
miejsce w zachodzacych pomiedzy procesami kul-
turowymi a warunkami bytu i produkcji material-
nej. Bezzasadnym wszakze uproszczeniem byloby
przyjecie zalozenie, iz cale dwczesne pismiennic-
two polskie z zakresu ludowego mitoznawstwa
posiadato taki wilasnie charakter. Za przyklad in-
nosci postuzy¢ tu mogg publikacje Jana Aleksan-
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dra Kartowicza (1836-1903) przedstawiciela nurtu
ewolucjonistycznego w etnografii, jak réwniez czo-
fowego inicjatora badan religioznawczych w Polsce.
Mowiac za$ o poczatkach badan sfery duchowosci
ludowej, nie sposob tez pomingé osoby Oskara Kol-
berga (1814-1890), ktdry jak to stwierdzila Anna
Kutrzeba-Pojnarowa tworzyt «.to, czego chcial
Koffataj: systematyczny opis kultury ludowej» [31,
s. 14], a tym samym stworzyl podwaliny dla nauko-
wego folkloru i etnografii ziem dawnej Rzeczpo-
spolitej. Jego wszak monografie regionalne ukazu-
jace sie na przestrzeni lat 1866-1910 zlozyly si¢ na
monumentalne dzieto «Lud, jego zwyczaje, sposob
zycia, mowa, podania, przystowia, obrzedy, gusta,
zabobony, piesni, muzyka i tarice». Stanowi ono
skarbnice wiedzy nie tylko o naszej kulturze ludo-
wej, ale tez o litewskiej, biatoruskiej i ukrainskiej
oraz o funkcjonujacych w jej ramach wierzeniach
o demonach. Do zawartej w tym dziele dokumen-
tacji odwoluja sie niemal wszyscy badacze polskiej i
stowianskiej kultury ludowej. Wspomnie¢ nalezy, iz
w prowadzonych pracach badawczych Kolberg, po-
dobnie jak Berwinski, bardzo mocno eksponowat
problematyke kultury duchowej. Dopiero jednak
w 1961 roku zapoczatkowano, z inicjatywy Jozefa
Burszty, wydawanie pelnej (Yacznie z komentarza-
mi liczacej 80 tomdw) edycji i czeSciowo reedycji
«Dziet wszystkich» O. Kolberga.

Zasadnym jest aktualnie pytania o miejsce i
zakres wystepowania problematyki ukrainskich
wierzen demonologicznych w tym pierwszym okre-
sie ksztaltowania si¢ i rozwoju etnografii polskie;j?
Otoz stosunkowo bogato reprezentowana ona byla
na famach wydawnictw Akademii Umiejetnosci
(ZWAK czy MAAE), Towarzystwa Ludoznawczego
(Lud) jak réwniez wielu czasopism lokalnych (Ate-
neum, Gazeta Narodowa, Tygodnik Ilustrowany,
Biblioteka Warszawska czy Gazeta Lwowska). Moz-
liwe wigc staje sie dzieki temu przesledzenie drég
ksztattowania sie¢ i rozwoju procesu obecnosci oma-
wianej problematyki w polskiej refleksji naukowej.

Pierwsza polska monografia ludu ukrainskiego
autorstwa Antoniego Nowosielskiego (Marcinkow-
skiego 1823-1880) okreslala facznie calyg demonolo-
gie ludowa ogoélnym pojeciem nieczystej sity. «Lud
Ukrainiski jest zabobonny, jak pisal Nowosielski,
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ciggle ma na ustach przeklestwa i imie czarta, kto-
rego ma kilka nazw. Mnéstwo tez pomiedzy gminem
krgzy powiastek o psotach tysigcznych, jakie plata
nieczysta sita. Mieszkaniem djabla, wedle wiary
ludu, sqg blota, trzesawiska, kepiny zaroste sito-
wiem, fozg i oczeretem (kuszyna). Oprécz tego dja-
bet obiera sobie czgsto siedlisko w wierzbach, drze-
wach rosngcych na miejscach niskich» [41, s. 27].
W pierwszym wszakze rzedzie nalezy wskaza¢ na
podejmowane proby kreowania regionalnych pan-
teonoéw demonologicznych. Jedng z nich stanowita
wizja demonologii pow. Czechrynskiego skreslo-
na przez Andrzeja Podbereskiego. Z tresci zebra-
nych baéni i opowiesci dokonat wydzielenia takich
to czterech kregdw jej wyobrazen: widma i duchy
(mauki, toskotki i skarby, dusatki, domowyk); zmory
i upiory (peretesnyki i obojasnyki, czuma, cholera,
wilkotak); wiedZzmy oraz biesy, mary i nocne omro-
ki. Wszystkie te grupy okreslit podobnie jak Nowo-
sielski wspolnym mianem nieczystej sily, co znaj-
dowato swoiste uzasadnienie w takim fragmencie
jednego z opowiadan: «U nas jak kreci w stepie trg-
bg pod obloki i kopiec siana unosi, to my wiemy, ze
to <...> 'nieczysta sita’ kreci wichrem... A usmierzyc
go mozna tylko poswigconym nozem, ktorym siedem
lat pasche krajano. Uderzywszy tym nozem we sro-
dek wichru, to na nozu znajdzie si¢ krew, a wicher
ustanie w mgnieniu. Jest nieczysta sita, jest i sposéb
na nieczystq site... Jest osikowy kolek na upiora, jest
rzemyk na wied'me, a pietuch carik na djabla, zeby
do domu nie chodzil. Carik jeszcze w jajku siedzgc
kwili i z tego mozna go poznal. Gdy wyrosnie przy-
wddca to Smialy i silny; wszystkie pietuchy jego bojg
sie. On pierwszy Spiewa o potnocy, a gdzie on jest
miedzy kurami, tam djabel nie dostgpi. Grzech go
rzng¢ <...>. Tak samo z rzemykiem na wied'my <...>.
Kiedy dziecko dorosnie lat siedem, to trzeba mu na
oczkur mocny rzemyk, azeby siedem lat drugich
wynosito na sobie. Takim dopiero paskiem, jak uj-
miesz cho¢ wied'me, choé nawet samego djabta, to
juz, wybaczaj, nie pusci» [44, s. 3-4]. Najwiecej za$
uwagi, w swoim opracowaniu (ponad 50 % tekstu)
pos$wiecil postaciom wiedzm. Wyrdzniat ich dwa
rodzaje: kobiety bedace wiedZzmami juz z faktu
urodzenia (najcze$ciej silnie owlosione na calym

ciele i posiadajace ogonek) oraz mogace dostapié
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zaszczytu zostania nimi. Najlepszymi kandydat-
kami ku temu byly szczegdlnie dojarki (specja-
listki od udoju krow i urzadzania mleczywa) oraz
wybitnie zlosliwe i zle niewiasty. «Wied’my bywaja
rozmaite, ale najszkodliwsze z nich sg bez ogonkéw,
nierodzime <...> Te albo trujg ludzi, albo obces rzu-
cajg sig i kaleczg» [44, s. 38]. Ich przeciwienstwo
stanowi¢ miaty wrozki, byly to najczeéciej niewia-
sty starsze i samotne w kregu ktérych wyrdznia-
no: szeptuchy czyli wiedzace oraz znachorki czyli
zamawiajgce. Pierwsze z nich stuzyty rads, a takze
pomagaty poprzez okreslone zaklecia w rozwigzy-
waniu wszelakich klopotéw zyciowych. Drugie zas$
leczyly rézne dolegliwo$ci poprzez zamawiania i
kuracje ziotami, jakie byty zbierane zwykle 10 maja
na tzw. Semena Zotota [42,s. 118-129, 216-232; 43].

Z kolei zas w monografii ludu peczenizynskie-
go Jozefa Schnaidera zaprezentowane zostaly takie
wyobrazenie demonologiczne:

a) Demony: boginki, niauki (maffy), czyli miej-
scowe rusatki, na cze$¢ ktérych obchodzone jest
$wieto Rozyhry; stradcze bedace duszami dzieci
zgtadzonych po urodzeniu przez matke i ktore jako
ruchome Zarzgce si¢ iskierki odbywajg dziewiecio-
letnig wedréwke po $wiecie; potoplynyki, tj. dusze
topielcow pojawiajace si¢ o potnocnej porze w sta-
wach jeziorach i rzekach;

b) Pétdemony, czyli ludzie, ktorzy jak: misiecz-
nyki ulegaja kazdego miesigca zmianie plci (raz sa
mezczyznami, a raz kobietami); fysi, ktérzy utra-
cili wlosy w konsekwencji uprzedniej przemiany,
na pewien czas, w wilki i byli wtedy wowkunami
(wilkotakami); upyry (upiory) posiadaja ogon-
ki (kustryki) i obdarzeni sa tajemna zdolnoscia
przewidywania przyszlosci, natomiast po $mierci
ich dusze zagrazaja zywym ludziom; czarownicy i
czarownice dysponuja pewnag nadzwyczajng moca
dziatania na niekorzys¢ innych ludzi; wid’my od-
bieraja krowom mleko; wrézbici i wrézki odstaniaja
przysztos¢ innych ludzi z rozlozonych kart, reki,
badz okreslonych przedmiotdw; prymiwnyki i pry-
miwci to, inaczej mowiac, znachorzy i znachorki. I
nie znajdujacy miejsca w obu przedstawionych kre-
gach inkluz, czyli demoniczna moneta posiadajaca
wladciwos¢ przyciggania od innych ludzi pieniedzy
do swojego posiadacza [48].

Nieco zmienione wizje niektérych osobni-
kéw pdtdemonicznych ukazal Antoni Siewinski.
W $wietle bowiem uzyskanych przez niego wiado-
mosci miesiecznikami mieli by¢ ludzie, na ktérych
zachowania oddzialuje pelnia ksiezyca. Wowczas
to, bedac w stanie snu réwnocze$nie «wychodzg na
podwoérze, na ulice i wylazg na najwyzsze szczyty do-
mow, kosciofow <..> a potem zlazg i idg do t6zka.
Rano o niczem nie wiedzg» [50, s. 255]. Autor tej re-
lacji nalezat do szerokiego w tym czasie kregu tzw.
etnografdw-amatoréw podobnie jak m.in.: Jozefa
Moszynska (1820-1897) wilasdcicielka posiadtosci
ziemskich na Wotyniu i Podolu, autorka kilku opra-
cowan dotyczacych okolic Biatejcerkwi. W jednym
z nich zamie$cila zbidr 36 bajek gléwnie wierzenio-
wych [34], z ktorych znaczng wiekszo$¢ przekazata
jej Hapka Carenkowa bardzo «...stawna w cafej oko-
licy specjalistka bajarka, wielce poszukiwana w zi-
mie po wszystkich wieczornicach» [34, s. 160]. Row-
niez Zofia Rokossowska takze posiadaczka ziemska
z rejonu Wolynia problematyce wierzeniowej po-
$wiecita dwa opracownia, z ktorych jedno oparte
zostato na 227 zebranych informacjach terenowych,
a drugie zawieralo przekaz ok. 90 tekstow podan
i bajek o tre$ciach wierzeniowych i historycznych
[46; 47]. Znaczna cze$¢ owego materiatu zostata na-
stepnie opracowana i opublikowana przez Izydora
Kopernickiego (1825-1891) [27].

Wspomnie¢ jeszcze nalezy o dwdch opracowa-
niach, w treéci ktorych zawarte zostaly wazkie ele-
menty charakterystyk demonéw: $mierci i diabla.
Julian Talko-Hryniewicz (1860-1936) w «Zarysie
lecznictwa ludowego na Rusi Potudniowej» jeden
z rozdzialow poswiegcil przesadom i wierzeniem
zwigzanym ze zjawiskiem $mierci. Dla naszych
rozwazan do$¢ istotna jest wzmiankowana w nim
kwestia personifikacji wyobrazenia demona $mier-
ci. W danym przedmiocie autor podaje: «W réznych
miejscowosciach Rusi, lud rozmaicie uosabia sobie
Smier¢, jako symbol zniszczenia wszystkiego co zyje
<..> przedstawiajg jg sobie w postaci suchej staruszki
z wielkiemi zebami, z wychudzonymi rekami i noga-
mi, z kosqg i rydlem <...> jako kobiete w biatej koszuli,
z rozpuszczonymi wlosami, niewidocznie wyjmujgcg
z cztowieka dusze wzglednie ..w postaci szkieletu z
kosg w reku» [55). Natomiast Michal Zmigrodzki w
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szkicu Theogonia i Kosmografia ludu Ukrainy wie-
le miejsca poswigcil biblijno-mitologicznej wizji
diabla osadzonego w kontekscie ukrainskich opo-
wiesci ludowych. W ich $wietle «...dyabel istniat
juz przed stworzeniem $wiata. Swiat sig¢ uformowat
z wody, a wlasnie w jej pianie przebywal dyabel.
Bég ujrzawszy go, wzigt do nieba <..> Ow pierwszy
dyabel, Satanail, wziglt nawet udziat w stworzeniu
ziemi <..> Satanait jest zawsze przedstawiany jako
istota poczgtkowo dobra i na ustugach Boga, lecz
nastepnie upadta i wrogiem stata si¢ Boga» [60]. Na
analogiczng wersje podania o pradiable okreslanym
wprawdzie mianem Arydnyka natrafiamy réwniez i
we wspolczesnych opracowaniach ludowej mitolo-
gii huculskiej [zob. 18, s. 6-17].

Najbogatsza z omawianego okresu prezenta-
cja ukrainskiego $wiata demondéw i potdemonow
zapisana zostala w kolbergowskich monografiach
regionalnych Wolynia, Podola, Rusi Czerwonej
badz Karpackiej i innych. Znalazly w nich tez miej-
sce materialy ze wskazanych uprzednio publikacji.
Z zamieszczonych w owych monografiach opiséw
wylania si¢ nastepujacy zespdt wyobrazen demono-
logicznych: bohynia, diabet (czart, zty duch), dido,
latawica, lisna, majki (mawki, miawki, nejki, nauka,
mor, dzuma, zaraza), rachmanyn, stradcze, $Smier¢,
upior (upyr, upyrz), wiedzma (wid’ma, czarownica),
wotkun (wovkun, wotkutak).

W wymienionym kregu demonéw i pétdemo-
néw poczesna pozycja przypisana zostala przez
Kolberga, analogicznie jak wyrazone to bylo przez
innych autoréw, postaci czarta. On to bowiem «...
nie leka sig nikogo procz Boga, krzyza i Swigconej
wody» [21, s. 86]. Jego rodowdd wywiedziony tu
zostal z mitycznego faktu, iz «zle duchy pospada-
ty na ziemie z nieba, z kropel i oparéw wodnych, i
Ze gdzie ktory spadt <..> tam tez przebywa ciggle i
ludziom bezkarnie i wedle woli rozmaite figle plata.
Mimo to, jak glosza opowiesci ludowe, na Ukrainie
nie brakowato nigdy ludzi, ktérzy czarta szukajg, z
czartem sojusz zawierajg, a mianowicie zapisujg mu
swojg dusze <..> za co znéw zobowiqzuje sig czart
stuzy¢ im za Zycia i na zawolanie zaspakajac ich
potrzeby» [21]. Wyobrazeniami demonologiczny-
mi takze legitymujacymi sie stosunkowo szerokim
zasiegiem wystepowania jawia sie wszelakiego ro-
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dzaju majki, mawki, miawki, nauki lub nejki. Zbu-
dzity one wszakze pewne kontrowersje wérdd bada-
czy. Jak podaje Kolberg niektérzy z nich nadawali
danym wyobrazeniom miano rusafek ukrairiskich
(np. J. Wagilewicz) za$ inni (np. K. W. Wojcicki)
postrzegali je «zabytkiem dawnych rusatek stowia#-
skich» 21, s. 97]. Do danych pogladéw przychylit sie
réwniez Witold Klinger (1875-1962). Uwazal on, iz
w wierzeniach ludu ukrainskiego obecne sa zaréw-
no «rusatki polne i lesne, jak i rzeczne czy jeziorne,
ktorych zywiotem jest woda,a ktére majg powstawac
z dzieci utopionych i bez chrztu zmartych i z dziewic,
przedwczesnie lub gwattownie ze Swiata zesztych»
[20, s. 16]. Faktycznie wigc jest to grupa wyobrazen
dos¢ zréznicowanych, jak to wyraziscie przedsta-
wia dokumentacja z terenu Pokucia. Znajdujemy w
niej takie informacje: «Niauki sg to, wedtug jednych,
zmarle dzieci nieochrzczone, wedtug innych, Ditki
(diabetki). Sg one male jak kotki <...>. Podania lu-
dowe <..> moéwig nam o Majkach, wesolych tanecz-
nicach ongi nad polami i trzodg opieke majgcych,
Ze one i dzis plgsajg po milych im majdanach, czyli
miejscach gier ludowych z czasow poganizmu <...>
wesote i rozpustne istoty, jakimi sg Majki czy Mawki,
<.> ktérym owszem czestokro¢ ludzie opieke i obfi-
to$¢ na polach i w stadach zawdzieczajg <...> Majki
majg wzrost smukly, twarz okrgglg, dtugie na plecy
spuszczone warkocze <...> zgrabne i tadne, petne sq
ujmujgcego powabu. Szaty cienkie, przejrzyste, nie-
dbale splywajq po wgtlych ich cztonkach <...> nader
juz rzadko postysze¢ mozna o poufatem Majek ob-
cowaniu z ludzmi; najczesciej tylko, ze w nocy len
komu podkradly i kgdziel przedly» [21, s. 96-99].
Dla Hucultéw: «Nauka jest to lesna dziewica; jelenie
stanowiq jej trzode, ktérg ona pasie w ksigzycowe
noce. Na petni Nauki zawodza tany na poloninie,
naokoto wybranego krzaka» [24, s. 426]. Za$ dla
Bojkow «Miawki (albo) mauki (to) rusatki gérskie»
[23, s. 30]. Inne huculskie demony kobiece, to: lisna
i latawica. Obie mialy niekiedy ukazywac¢ sie pod
postaciami pieknych mlodych dziewczyn. Jednak
pierwsza z nich jawila sie gtéwnie jako niewidzialna
istota duchowa towarzyszaca wybranym przez sie-
bie ludziom, ktérym tez w szczegélnych sytuacjach
«daje rady, przyczynia bogactwa,ale taki czlowiek
zaczyna byé chorowity i z wyniszczenia umiera»
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[24, s. 426]. Natomiast latawice uwodzily zwlasz-
cza mlode dziewczyny, doprowadzaly je do szatu
namietnoéci i powodowaly «ze wigdngé, schngd,
wreszcie umierac w ich objeciach muszg» [21, s. 103].
Na terenach Rusi Czerwonej wierzono w szkodliwe
demony zenskie zwane bohyniami. Przypisywano
im specjalno$¢ porywania niemowlat (zwtaszcza nie
ochrzczonych) i w ich miejsce podrzucania widmi-
na, czyli wlasnego niemowlecia, ktére bylo z wygla-
du brzydkie, chude, majgce niezmierny apetyt. Ssie
ono ustawicznie, wskutek czego nieszczesna matka
traci swe sity i umiera. Bohynie jawily sie pod posta-
ciami dojrzatych kobiet «... z wlosami dtugimi, roz-
puszczonymi, siegajgcymi az do piet, a piersi majg
tak duze, ze je na barki zarzucajg; stopy majq kurze»
[25, s. 1256]. Odrebna grupa demondw zenskich
stanowita personifikacje wszelkich epidemii maso-
wych oraz chordb zakaznych. Nazywano je roznie:
dzuma, morowa kobieta, morowa zaraza, mor, po-
wietrze. W $wietle wyobrazen ludowych taka mo-
rowa kobieta odziana w biale szaty napotkanym
mezczyznom «kaze sig nosi¢. Temu, ktéry jg dZwiga
nic nie szkodzi, cho¢ wsi cate i miasta trupami za-
legajg <..>. Na Podolu morowa niewiasta siedzgc
na wysokim wozie, otoczona gromadg mar i wied-
mow, objezdzata ziemie. Taki orszak zwano Homen.
Za zblizeniem jej, koguty chryply, psy nie szczekaty,
gdy poczuty morowa niewiaste, lecgcqg z calg czeredg
swojg» [21, s. 92-93]. Wspomnie¢ jeszcze nalezy o
wyobrazeniu demona Dido (Diducha). Jest on poj-
mowany jako «istota opiekuticza, acz przytem wielce
dziwaczna, przebywa zwykle w brzozowym krzaku.
Wedle podati ludu, postac Dida <...> jest niezgrabna
i nieruchawa <..> cialo jeno na pid’ (piedz, stope)
dlugie; glowa zas wielka z dtugiemi wlosami i dtugg
sedziwg brodg» [21, s. 104]. Wprawdzie czesto wspo-
minany jest w opowiesciach ludowych, ale nic blizej
nie wiadomo o przypisywanych mu czynnosciach
opiekunczych.

Bardzo rozpowszechnione na Rusi juz w XVII
i XVIII wieku byly wierzenia w réznorodne wizje
upiora (upyra, upyrza) okreslanego tez mianem zy-
wego trupa, czyli zmarlego odwiedzajacego zywych.
Wierzenia te znalazly bogate odzwierciedlenie w
licznych lokalnych opowiesciach, wedle ktdérych
mial nim by¢ «czlowiek majgcy dwa serca; jedno z
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nich przestaje bi¢ ze Smiercig, drugie zas zyje. I dla-
tego wlasnie upior nie daje spokoju po Smierci, wio-
czy sig po wsi i straszy Zyjgcych <...> Juz na katafalku
poznaé upiora. Twarz jego nie okrywa si¢ Smiertelng
bladoscig, ale jest czerwona, tak ze weszto w przy-
stowie: "Czerwony jak upior’ (Czerwonyj jak opyr)»
[25, s. 1260]. Wedlug innej jeszcze wersji stawac sie
nimi mieli ludzie poczeci w dniach: poczecia $w.
Anny, zwiastowania Panny Marii oraz Podwyzsze-
nia Krzyza $w. Wystepuje takze poglad, iz co mie-
sigc na nowiu ksiezyca «upiory zbierajg sig¢ albo na
tysej gorze, albo na rozstajnych drogach. Tam radzg
ze starszyzng lub hulajg, bo diably czesto wyprawia-
jg wesela, na ktére zawsze upioréw zapraszajg» [23,
s. 33]. Wedle innej wersji «upiory i wiedzmy <..>
schadzac si¢ mialy w kazdy czwartek po nowiu na
Lyse-gory, gdzie odbywajg walne swe sobory» [21,
s. 207]. W opisach Kolberga poza upiorami znalazto
sie jeszcze miejsce i dla innych duchoéw, jak: pokuc-
kie i huculskie stradczeta (zw. tez sostraczate) dusze
dzieci zmarlych bez chrztu i najczesciej ukazujace
sie w postaci ptaka lelka (z rodzaju sowy); zyczliwe
wobec ludzi, ale moga im plataé rozne figle i psoty, a
takze huculskie potoplenyki i ubyjnyki dusze ludzi,
ktorzy utopili sie czy zostali zabicia w réznych boj-
kach, a w ich pogrzebach nie brat udzialu pop ani
ksiagdz. Najcze$ciej ukazujg si¢ one na miejscu swo-
jej $mierci w naturalnej postaci na bialo odzianej,
a ich stosunek do zywych jest w zasadzie obojet-
ny. Z duchami zmartych zwigzany jest rachmanyn
szczegolny duch podziemny. «W Galicji wschodniej
Rusini ciskajg skorupy od jaj wielkanocnych do wody
dla Rachmanina to jest dla wladcy duchéw niebosz-
czykow i swigcg potem dzien dwudziesty, ktory sie
nazywa Rachmaniski Welykden <..>. Na Ukrainie
krgzy toz samo podanie i skorupy jaj wielkanocnych
tak samo rzucajg do wody; czes¢ zas zakopujg do zie-
mi aby byla urodzajng» 21, s. 105].

Bogata jest rowniez, zebrana przez Kolberga,
dokumentacja dotyczaca ukrainskich postaci pét-
demonicznych, w kregu ktorych szczegolne miej-
sce przypada wiedZmie (wid'ma, czarownica). Ona
to ma, w $wietle tradycji ludowych, posiada¢ moc
czynienia czaréow. Podejrzewana jest o kontakty z
diabtem, majacym by¢ jej «opiekunem i w pewnych
przez nig pozgdanych razach, doradcg i powolnym
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stugg» [21, s. 108]. Na jej uslugach byli czarownicy
zw. Opyr, ktérzy maja «obowigzek stuzyé wiedzmom
za konia (perekydaje si w konie) gdy takowe udajg
si¢ na miejsca schadzek swych w wieczor przed kaz-
dem Swietem uroczystem (gtéwnie przed Bozem Na-
rodzeniem, Jordanem, Wielkanocg, jak i w wieczor
przed Jurjem (przed $w. Heorhijem) <...> WiedZma,
ktora nie ma swego opyra, jedzie na miejsce schadz-
ki na kociubie (kocierzi) a popedza jg miotlg (winy-
k’om) <..>. Miejscem schadzek wiedZm jest zwykle
jakas niedostepna gora: tysa hora» [21, s. 109-110].
Wzmiankowany uprzednio, w pracy Podbereskiego,
podziat wiedZm na rodowite oraz z wlasnego wybo-
ru uzupelnia Kolberg o «...jeszcze i wiedzmy od dja-
bta dane (nastane) i te ostatnie jako najpotezniejsze
sq tez i najniebezpieczniejsze». Dodaje takze funk-
cjonujacg na Pokuciu klasyfikacje wiedzm wedtug
posiadanych specjalizacji, «albowiem bywajg wiedz-
my rozmaitych kondycji, a mianowicie: wigma wid
krow czyli wid motoka (odbierajgca mleko od innych
krow a dajgca je swoim), wig'ma bzit (odbierajgca
midd innym pszczotom dla siebie), wig'ma wid owec,
wid kiz (kéz), wid husyj, wid swynyj, wig'ma wid
ryby (ktorej sie nadzwyczaj tatwo ryby dajg tapac),
wid'ma wid hrybiw (grzyby tatwo znachodzgca),
wid hadyniw, ktora panuje nad gadzinami itp. Kaz-
da za$ wiedzma jednem tylko zatrudnial si¢ zwykla
rzemiostem» [21, s. 113-114]. Z innych postaci pot-
demonoéw wskazaé nalezy na wovkuna (wolkutaka,
wilkotaka), czyli czlowieka, ktéry moze zamieniaé
sie w wilka albo staje si¢ naprawde wilkiem pod
wplywem rzuconych przez czarownice czaréw. We-
dlug podania wolynskiego czlowiek urodzony w
szczegdlnym czasie musi na kazdg noc przed wigi-
lig $wiat religijnych (zwtaszcza Bozego Narodzenia)
opuséci¢ dom i uda¢ sie na najblizsze rozstaje drég,
gdzie u stop znajdujacego si¢ tam krzyza przemie-
nia si¢ w wilka i w towarzystwie innych wilkow
przebywa do rana. Po czym znowu przyjmuje po-
sta¢ ludzka i wraca do domu. Jest niebezpieczny
dla ludzi w trakcie swej wilczej egzystencji [22,
s. 414-415]. Sam proces przemiany w wilka polega¢
mial na tym, «“wovkuny” <...> majg pod pachg jam-
ke, gdzie prawdopodobnie kotice skory sie schodzg.
Przez te jamke wywraca im sig skéra, gdy przyjdzie
chetka czy koniecznos¢ przerzucenia sie w wovkuna,
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a to w ten mianowicie sposob, ze posta¢ ludzka idzie
wtedy do srodka, zkgd natomiast wychodzi wilcza»
[21, s. 108]. I kilka stéw warto wspomnie¢ o planet-
nikach (chmurnikach), ludziach majacych posiada¢
szczegllna praktyke odpedzania chmur burzowych
oraz gradowych. Kolberg wzmiankuje o gtosnym
bieszczadzkim chmarniku Pirogu, ktdry «styngt na
catg Werchowyne <..>. Byt to cztowiek bogobojny i
szanowany od wszystkich. Przed kazdg burzg wy-
chodzit on na jakgs wyzszq gore, zwracat sig ku stro-
nie, skgd burza nadchodzita, a modlgc sie, krzyczgc
z calej sity, szamotat si¢ i walczyl przeciw mocom
nieczystym. Najczesciej zazegnat burze i odgonit zle-
go ducha, ktéry jg prowadzit» 23, s. 50-51].

Na postaci planetnika Piroga zamykamy kol-
bergowski przeglad wizji ludowej mitologii ukra-
inskiej, aby przejs¢ do okresu miedzywojenne-
go (1918-1939). Obejmowatl on lata zasadniczego
przetomu w prowadzeniu badan nad wierzeniami
ludowymi.Mialo bowiem wtedy miejsce tworzenie
specjalistycznych osrodkéw naukowych oraz wig-
zacych prace badawcza z dzialalno$cig dydaktyczng
jak tez reprezentujacych najnowsze szkoty i kierun-
ki w etnologii $wiatowej. Cechami charakterystycz-
nymi zaistnialego przelomu byly zwlaszcza:

1) Interdyscyplinarna refleksja nad zjawiskami
postaci demonologicznych w kulturze ludowej;

2) Stosowanie metodologii dialektycznej w
praktyce badan nad zjawiskami kultury duchowej
(rozpatrywanie ich w historycznych powigzaniach i
na tle poréwnawczym).

W takim kontekscie podejmowana byla w tym
okresie takze i refleksja nad ludowa mitologia ukra-
inska. Stanowila ona przedmiot zainteresowan
gléwnie: Kalistrata Dobrjanskiego, Jana Falkow-
skiego, Adama Fischera (1888-1943) oraz Kazimie-
rza Moszynskiego (1887-1959). Ich rozwazania w
danym temacie po$wiecone byly nie tyle wyszuki-
waniu i prezentowaniu nowych uje¢ wyobrazen i
postaci demonologicznych co raczej odkrywaniu
tajnikow ich funkcjonowania w kulturze ludowe;j.
Nowa bowiem sytuacja wymagata od déwczesnych
badaczy raczej koncentracji uwagi na kwestiach
kredlenia wizji narodowych, etnicznych badz re-
gionalnych systeméw demonologii ludowej i na ich
podstawie dopiero konstruowania zrebdw porow-
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nawczego mitoznawstwa ludowego. Dobrjanski w
swoim referacie «<Demonologja ludu ukrainskiego»,
bedacym adaptacja pracy W. Hnatiuka «3nago6u o
ralnIbKoO-pychbKoi feMoHomborii», dokonal zwie-
zlej prezentacji wizji pewnej koncepcji systemu tej-
ze demonologii wraz z charakterystyka zawartych
w niej wyobrazen. Byly to wyobrazenia: czartow
(djabtow); strachow; krosniet; brudu; Smierci i cho-
r6b (dzumy, febry, cholery, poméru bydta); niebosz-
czykow; grzesznikow; wisielcow i topielcéw; demo-
néw wodnych (wodianykéw, bototianykow, rusalek,
morskich ludzi, zyron, meluzyn); upioréw i wilkota-
kow; duchow domowych (pasiecznikéw, skarbnikow,
dido, kapuszy, inkluzow); duchéw lesnych (lisowy-
kow, lisuni, lyzunéw, czuhajstrow, navek); potewyk;
mamun, peretestnykéw (latawcow); innych (moroki,
duchy kopalniane, stradczaty); wiedzm i czarownic;
znachoréw i czarodzieji oraz upersonifikowanych
zjawisk i sit przyrody (stonce, ksiezyc, gwiazdy,
meteor-zmij, mroz, wiatr i huragan). Z kolei Fal-
kowski zaprezentowal kilka watkéw wierzeniowych
zachowanych w kulturze ludowej pogranicza fem-
kowsko-bojkowskiego a dotyczacych: inkluza, cho-
warica (opiekuniczego ducha domostwa i obejscia)
oraz blgda (bluda). tym ostatnim twierdzi, iz «<...>
czepia sig przede wszystkiem ludzi pijanych, niepo-
boznych i zabobonnych i wodzi ich w jednym miej-
scu godzinami, tak ze w zimie zamarzajq czasem na
smierc» [8, s. 87]. Znacznie bogatsze pod wzgledem
treéci sg rozwazania Fischera odnoszace sie do calej
Rusi (Ukrainy). Jednak zaprezentowane przez niego
wyobrazenia istot demonologicznych nie stanowia
szczegdlnego novum i w zdecydowanej wiekszosci
wywodza si¢ z poznanych juz poprzednich omo-
wien innych autoréw. Pewng wartos$¢ posiada nato-
miast sama jego koncepcja struktury wewnetrznej
omawianej demonologii. Wedlug pogladu Fischera,
w opowiadaniach Ukraincow «<...> szczegolnie cze-
sto spotyka si¢ djabla, zwanego: czort, bis, djawol,

! Szersze omOwienie wskazanej kwestii wyste-
puje w pracy R. Mujchembleda [36].

2 Szersze omoOwienie w 14, s. 39-89; 29, s. 323—
352; 1].
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dit'ko, zlyj duch <...>, ktérego wyobrazajg sobie jako
czarnego i wlochatego cztowieczka, lecz o skrzydtach
nietoperza i rogach na glowie, albo tez z psim py-
skiem, w szerokim kapeluszu, z ogonem i pazurami
u rgk i nog» [9, s. 127]. Posta¢ ta umiejscowiona jest
jakby poza ustalonymi rodzajami wyobrazen demo-
nologicznych, jak: a) domowe, opiekuncze (domo-
wyk, pasicznyk, skarbnyk, dido, sporysz (sporych));
b) lesne (lisowyk, lisun, tyzun, czuchajster, niawky);
¢) polne (pofewyk, rusatka polna , dzika baba (pew-
na odmiana polskiej potudnicy)); d) wodne (wodia-
nyk, bolotianyk, topielec, rusatka, luzon, meluzyna,
morski cztowiek); e) szkodliwe i niebezpieczne (upir,
mara, nieznycia, litawiec, stradczata, duch ziemny).
Odrebnag zas grupe stanowig postacie pétdemonicz-
ne, jak: wowkuny, wiedZmy, czariwnyki (charak-
ternyki) i chmarnyki. Natomiast u Moszynskiego
mamy z kolei do czynienia ze zjawiskiem wlgczania
poszczegdlnych watkéw demonologii ukrainskiej
w znacznie szerszy zakresowo obszar demonologii
stowianskiej. Wyrazal on poglad, iz wystepujace
w owym obszarze watki demonologiczne skladaja
sie: «<...> z zespotu wierzeniowych motywow, z kto-
rych najczesciej jeden wyraznie odgrywa role gtow-
ng, tworzgc proste krystaliczne jgdro catego zespotu,
inne zas sq podrzedne ponadto watki te niemal nigdy
nie stanowiq wylgcznie wlasnos¢ jednego jakiegos
demona; owszem wedrujg swobodnie; wiodgc po-
niekgd jak gdyby samoistny zywot; takze geneza ich
jest niestychanie réznorodna» (35, s. 602]. Dany tez
poglad spoczywal u podstaw konstruowanej przez
niego wizji stowianskiej mitologii nizszej, w kregu
ktdrej znalazty okreslone miejsce takze wyobraze-
nia demonologii ukrainskiej [35, s. 598-705]. Na
koniec nalezy dodac¢, iz zawarte w «Kulturze ludo-
wej Stowian» rozwazania demonologiczne Moszyn-
skiego stanowig rowniez synteze efektow ponadstu-
letnich penetracji etnograféw polskich w dziedzinie
ukrainskich wierzen ludowych.

> Danej kwestii wiele uwagi pos$wiecita M. Ja-
nion w pracy [37].

* Udowodnienie tezy, iz geneza wierzen tkwi w
inkwizycyjnych przesladowaniach czarownic [51].
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