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ZWIERZECE WYOBRAZENIA ZEA. LIKANTROPIA OSOB PODEJRZANYCH O
CZAROSTWO

WSTEP

Magia w zyciu spoteczenstw nowozytnej Europy pehita bardzo wazng role, pozostata
po Starozytnych, zasymilowana przez ko$ciot spetniata w zyciu spotecznym wazny czynnik
radzenia sobie z problemami zyciowymi, niosta wyjas$nianie $wiata i zjawisk w nim
zachodzacych.

Wszelka magia trudnity si¢ kobiety, sadzono bowiem, ze ze wzgledu na ich moc dawania
zycia, majg one fatwos¢ kontaktowania si¢ ze S$wiatem nadprzyrodzonym.

W  $redniowieczu funkcje spoteczne niewiast w sposob naturalny wymagaty
znajomosci biatej magii i koniecznosci obcowania z nig. Poza tym rodzajem magii domowe;j
istniala takze magia zwigzana z nauka, spetniajaca znaczace role w $rodowiskach wiadcow.
Nowozytno$¢ przyniosta radykalng zmiang¢ mys$lenia o magii 1 zaczgto ja kojarzy¢ z
szatanem’. Przez pierwsze cztery stulecia $redniowiecza diabet byt poniekad anonimowy,

wiedziano, ze istnieje, ale nie rozumiano po co i dlaczego.

W IV wieku biskup Pryscyplian® zaczal glosi¢ heretyckie teksty odnoszace sie do postaci
szatana, zyskujac swoich zwolennikow stal si¢ zagrozeniem dla rodzacego si¢

chrzescijanstwa. Oskarzony o enkratyzm3 trafit na stos za czary”.

Od tej pory ludzka wyobraznia niepokojona obcg, ztowroga sitg niejako budowata obraz
diabta przez kolejne stulecia, a aniot-lucyfer przechodzac kolejne przeistoczenia w wieku X

zyskat moc dzigki ktorej mogt pozyska¢ do wlasnych celow cztowieka.

W wieku XII podczas kolejnego soboru biskupi uznali, ze Bog stworzyt takze diabta i

demony, ale w chwili stworzenia byly one dobre, jednak przez swoje postepowanie staty si¢

! M. Bogucka, Kategorie i funkcje spoleczne kultury w perspektywie historycznej, Warszawa 2013, s. 179.
2 Chrzescijanski kaznodzieja, biskup, przywodca religijny i heretyk, (345-385).

¥ Enkratyzm uznawal, Ze wszyscy ludzie beda potepieni.

* G. Messadie, Diabel- historia powszechna, Krakow 1993, 5.163.



zle 1 teraz kusza ludzi do ztego. To bylo pierwsze szersze stanowisko Kosciota w temacie
Sszatana, jednak nie wiele wyjasnialo, ludzie sami zaczgli sobie tworzy¢ wytlumaczenia.
Diabet zaczat odpowiada¢ za wszelkie niepowodzenia i nieszczgs$cia, dodatkowo miat rzadzié

naukami przyrodniczymi i fizycznymi.

W latach 1318-1326 papiez Jan XXII° wydat trzy bulle potepiajace praktyki satanistyczne, co

bezposrednio usankcjonowato procesy o czaryG.

Przez kolejne wieki wizerunek diabta umacniat swoje demoniczne cechy, co w niedlugim
czasie doprowadzito Europe do zbiorowej histerii, prowadzacej na stosy wielu ludzi. Osoby
spalone za czary byly obtozone ekskomunika, a ich kaci mieli niezachwiang aprobate wiadz
rzymskich’.

Szesnastowieczny szatan ulegl znacznym przemianom, jego dotychczas nagie, zaro$nigte
gesta sierscig ciato zaczeto ubiera¢ w stroje narodowe aktualnych wrog(')wg, co gorsza nadano

mu pte¢ meska, co bardzo sprzyjalo teoriom satanistycznym, dotyczacych czarownic®.

Sprawa czaréw nie jest taka prosta, wierzono bowiem, ze czarownica posiadata moc,
dzigki ktorej mogla opeta¢ niewinne osoby ztymi duchami, uznawano, ze dla opetania
konieczny jest dotyk fizyczny, wiec to ciato spetnialo tu kluczowe role. Uznajac wigz
pomiedzy opetujacym 1 osoba opetang powotywano si¢ na mysli Kartezjusza 1 jego poglad na
swiat. Uznawano relacje duszy (substancji mys$lacej) i ciata (substancji rozciaglej) czarownicy
z dusza 1 cialem osoby opgtanej. Uznawano fizyczny i duchowy zwiazek opetanego z
opetujacym. Uznawano, Ze czarownica moze za pomocg oczu dotyka¢ zaréwno ciala jak i
duszy ofiary, a takze uznawano, ze taki urok moze odbi¢ si¢ od ciala osoby na jaka
czarownica wywiera swoj wpltyw i tym samym ( na zasadzie Bazyliszka) trafi¢ powrotem do
czarownicy. Wedtug lekarzy badajacych przypadki osob opgtanych dowodem powyzszych tez
byly wizje (obrazy) osoby opetujacej. ktore meczyty opetanych. Wizje takowe byly uznawane

za dowody w sprawie przeciw czarownicy™®.

® Jacques Duése (1244-1334), w wyniku jego konfliktu z franciszkanami doszto do schizmy w ich klasztorze,
glosit mysl, ze dusze po $mierci nie ogladaja Boga, ze dzieje si¢ to dopiero podczas sadu ostatecznego.

® G. Messadie, Diabel..., s. 166.

" Tamze, s. 164.

8 W Polsce diabet zwykle chodzit odziany w niemiecki strdj narodowy.

% J. Tazbir, Obraz heretyka i diabla w katolickiej propagandzie wyznaniowej XVI-XVII w. [w:] Kwartalnik
Historyczny nr 4, 1981. s. 944.

O'\W. Werner, Proces czarownic w Salem jako blgd lekarski [w:] Medycyna Nowozytna, Studia nad Kulturg
Medyczng, tom 12, z.1, 2005, s. 12.



Procesy o czary odbywaly si¢ na przestrzeni wielu wiekow. W réznych warunkach
spotecznych i historycznych, stanowily zbitke tego, co lokalna grupa spoleczna sadzita o
gustach i zabobonach. Nie przynalezato jednej klasie spotecznej, czy instytucji, po rowno
ogarniato instytucje koscielne i swieckie. Trudno dzi$§ doj$¢ kto mogt by¢ ich inicjatorem.
Szat polowan na czarownice ogarniat ludzi z wyzszych sfer, a takze biedote. Strach przed
piektem i jego wiadca byl tak ogromny, ze za$lepiat ludzi, pozbawial ich mozliwosci
samodzielnego, zdroworozsagdkowego myslenia. Wiele czynnikow politycznych, religijnych i
spotecznych wplyngto posrednio, badz bezposrednio na skale oskarzen o czarostwo i

procesow konczacych si¢ wyrokiem $mierci®t.

Czarownicom i czarownikom przypisuje si¢ szczeg6lnie, powinowadztwo z kozlem, zwierzeciem ekstremalnie
ztym. Podczas procesu oglada si¢ nogi podejrzanym, obmacuje czola, zeby zinterpretowac, jako roég chocby

najmniejsza choéby wypuklogé'?.

Ludzie, ktérzy oskarzali innych o pakt z diabltem czgsto czynili to z najnizszych pobudek,
bywali i tacy, ktorzy zawzigcie wierzyli w swoje oskarzenia. Ich ofiarami zwykle padaly
kobiety, poniewaz tatwo byto je oskarzy¢ o to, ze sa kochankami diabta, ze s3 w jego mocy i
na jego ustugach. Niewielka liczba oskarzonych o konszachty z czartem przyznawata si¢ do
winy bez tortur, byly to kobiety, ktére same uwazaty si¢ za czarownice. Wierzono, ze kobiety
kolaborujace z diabtem posiadajg nadprzyrodzone moce, potrafig nie tylko kogo$ skrzywdzic¢
za pomoca czaréw, ale maja tez zdolno$¢ do latania na miotle, przeobrazania si¢ w zwierze,
zwykle czarnego kota. Ponadto w Anglii wierzono w tzw. Familiarusze, czy chowance , czyli

zwierzeta bedace na ushugach czarownic.
Wedtug $redniowiecznych i renesansowych zrodet diabty generalnie lubily przybiera¢ posta¢ zwierzat, ukazujac
si¢ ludziom, na przyktad, jako konie, psy, koty, niedzwiedzie, matpy, ropuchy, kruki itp. Sam ich wladca, Szatan

(Lucyfer), przewodniczyt zgromadzeniom czarownic pod postacig monstrualnego czarnego kota, ropuchy lub

kozta®?,

Wierzono takze w silny zwigzek czarownic z niektorymi zwierze¢tami, uznawano, ze
czarownica moze dowolnie zmienia¢ si¢ w ropuche, czasem ropuchy byly uznawane za

atrybut czarownicy™. Istniato takze przekonanie, ze osoby, ktore zawarly pakt z diablem

' B.P. Leyack, Polowanie na czarownice w Europie wezesnonowozytnej , Wrockaw 2009, s. 7.

2R, Girard, Koziol ofiarny, 1.6dz 1987, s.54.

13 Cyt. P. Rutkowski, Kot czarownicy. Demon osobisty w Anglii wezesnonowozymej , Krakéw 2012, s. 14.

4 A. Dgbrowska, Te zabe trzeba zjesé. Jezykowo-kulturowy obraz zaby w polszczyznie, [w:] Acta Universitatis
Wratislavienis No 2218, Jezyk a kultura, t. 13, 2000, s. 186.



otrzymaty od niego (poza tajemng moca czynienia zta) sekretne znami¢ na ciele™ a takze
plamke w ksztalcie zabiej tapki w kacie oka®. Obu znamion szukano u oskarzonych podczas
proceséw. W oryginalnych'” aktach proceséw o czary, ktére do tej pory opracowatam nie
znalaztam wzmianki o plamce w kaciku oka w ksztalcie zabiej tapki, natomiast niemal we
wszystkich procesach poszukiwano u domniemanych czarownic znamion na ciele.

Utozsamianie ropuchy z czarownicg bylo charakterystyczne nie tylko dla folkloru polskiego- w niemieckich

wierzeniach ludowych w Noc Walpurgii (z 30 kwietnia na 1 maja) czarownice wystgpowaly pod postacia

ropuch. W niektérych regionach Wiochropucha nazywana jest fada (‘czarownica’)'®,

W XV wieku mozna zaobserwowacé zaawansowany rozwoj technik i srodkow magicznych, na ktore istniato
zywe zapotrzebowanie. Zrddla kaznodziejskie rejestrujace niezliczone superstitiones (cze¢$ciowo istotnie
miejscowego pochodzenia) zdaja si¢ poswiadczaé zarowno upowszechnienie niewyspecjalizowanej magii, jak i

jej wzrastajacy zwiazek z konkretnymi zajeciami ludnogci®.

Religijne ruchy odnowy, przepychanki pomiedzy katolikami i protestantami w dobie
reformacji poglebily ogolnospoteczne sensy grzechu osobistego i poczucia niepokoju
zwigzanego z mocg diabta. Polowania na czarownice byly w ich jazni czym$§ w rodzaju broni
przeciw sitom zla. (Stewart stusznie wspomina, ze po ataku terrorystycznym z 11 wrze$nia
2001 roku czarownica = terrorysta)®.

Teraz przed lat kiladziesigt nastapity herezyje na katolicka §. wiare, na ktorej to krdlestwo zasiadlo. I na
kaptanstwo, do ktérego ta Rzeczpospolita przywigzana jest, jady i ostre nieprzyjazni swoje podnoszac; chcac,
aby ustgpita, a ich nowa i go$cinng religia znowu osadzone to krdlestwo zostato. Nowego Chrystusa, nowa a w
Koronie nigdy nie stychang nauke przynosza, ktorg gdy my Pismem $wietym, prawds, koncyliami,. doktormi i
starozytnos$ciag zbijamy, od dysputacyjej, na ktorej ustawicznie tracili, do chytrych rad i wynalazkéw swoich

uciekaja sie;21.

W 1776 roku sejm wprowadzil w zycie uchwate zakazujaca skazywania ludzi na $mier¢ za

. , . . 22
czary, bylo to przyczyng stopniowego zakonczenia polowan na czarownice™.

M. Harris, Krowy, $winie, wojny i czarownice, Zagadki kultury, Warszawa 1985, s. 198.

1% A. Dgbrowska, Te zabe..., s. 186.

7 Akta Miasta Nowego, Akta procesu w Staniszewie, Akta Miasta Fordonu.

¥ Dz. Cyt., A. Dabrowska, s. 186.

95, Bylina, Magia, czary w Polsce XV-XVI wiek [w:] Odrodzenie i Reformacja w Polsce XXXV, 1990,
S. 41.

2 p J. Stewart, A. Strathern, Witchcraft, sorcery, rumors and Ossip, Cambridge 2004, s.151.

2! Cyt. P. Skarga, Kazania sejmowe, Litteratursillskapet Ligatur 2008. 5.98.

22 M. Ostling, Konstytucja 1543 r. i poczqtki proceséw o czary w Polsce, [w:] Odrodzenie i Reformacja w
Polsce, Toronto 2005, s. 93.



Okres o$wiecenia wbrew dominujgcym postawom racjonalistycznym bardzo czgsto odnosit
si¢ do spraw nadnaturalnych, dobra i1 =zla. Dla filozoféw tej epoki kwestia zla
reprezentowanego przez szatana byla bardzo intrygujaca, za wszelka cene dazyli do tego by
zminimalizowa¢ strach ludzi przed jego mocg. Zalezalo im, by szatan zostat
zdeprecjonowany, by zrzuci¢ go z tronu, na jaki si¢ wdrapat w okresie polowan na
czarownice. Dla zwalczania zabobonnos$ci ludzi o$mieszano przesady, do filozofow dotaczyli
teologowie, dla ktorych diabet istniat w koncepcji, jakg uznawat Kosciot. W wyniku tego juz
w drugiej potowie XVIII wieku zdetronizowany zty znikt z poezji i prozy, walka filozofow i
teologdbw z zabobonami z nim zwigzanymi odnositla wymierny skutek, staropolski diabet

o o, : 23
zostal oswojony i utracit swoj grozny wizerunek.

Termin likantropia pochodzi od greckiego stowa lykos — wilk; i dnthropos — cztowiek 1 jest
rozumiane przede wszystkim jako ludowa wiara w przemiang czlowicka w zwierze.
Jaskrawym przyktadem tych wierzen jest wilkotactwo. W psychiatrii likantropia jest

rozumiana jako choroba, w ktorej cztowiek wierzy w swojg przemiang w zwierze?.

Na potrzeby niniejszej pracy przyjmujemy, ze teorie demonologiczne, gloszone w
nowozytno$ci odno$nie czarownic 1 czarownikow w duzej mierze opieraly si¢ na

wczesniejszych wyobrazeniach o przemianach ludzi w zwierzeta.
PRZEGLAD LITERATURY

Pomiedzy §wiatem cztowieka i zwierzecia istnieje przepas¢ trudna do odgadnigcia, co$
owiane tajemnicg, budzace niepokoj, czasem groz¢. To co§ w rodzaju mroku, w ktéorym
trudno poza konturami dostrzec co$ wigcej, w nim to bowiem istniejg istoty pobudzajace
ludzka wyobraznig. Te istoty zaburzaja pozorny porzadek fizycznego $wiata ludzi, pobudzaja
wyobrazni¢, rodza mity i wyobrazenia balansujac na krawedzi obu §wiatéw. Laczac w sobie
cechy cztowiecze 1 zwierzece przenikaja do §wiata realnego. W ludzkiej wyobrazni od zawsze

istnialy wszelakie hybrydy i stwory czlekoksztaltne. Majg one wcigz swoje miejsce w

2 W. Pawlik-Kwasniewska, Mroczna strona wieku $wiatel. Pisarze polskiego oswiecenia o diable, [w:] Zto
wcielone w zwierciadle humanistyki, tom pokonferencyjny, Stowarzyszenie Nowa Humanistyka, Poznan 2011,
s. 4.

2 Stownik Jezyka Polskiego, [dostep: 24.10.2015], http://sjp.pl/ .
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dzisiejszej kulturze popularnej. Juz biblijny Nabuchodonozor®® przemieniat si¢ stopniowo w
zwierze®.

Z wyobrazeniem przemiany cztowiecka w zwierze spotykamy si¢ w catej historiografii
mysli europejskiej, czesto widzimy ja jako realng wiar¢ w wilkotactwo, lub jako watek
literacki. Poszczegolne kultury spogladajg na likantropi¢ z wiasnej optyki, jednak zawsze
odbywa si¢ to w kontekscie kulturowym, dlatego kazdy przypadek wiary w to zjawisko

nalezatoby rozpatrywaé osobno?’.

Sposob postrzegania likantropii zwigzany byt (...) z rodzajem przemiany. Metamorfoza zachodzita bowiem na
dwoch plaszczyznach: cielesnej oraz duchowej, z ktorych jedna byla zazwyczaj wazniejsza i bardziej
podkreslona. W wierzeniach ludowych, mitologii i literaturze spotykamy si¢ najczesciej z przemiang cielesng,
wobec ktorej duchowa jest jedynie wtorna i mniej znaczgca. Natomiast w rytuatach i obrzedach (glownie
szamanskich) istotniejszy byl zazwyczaj aspekt wewnetrzny, przeobrazenie fizyczne spelnialo jedynie role
pomocniczq. (...)W tych wierzeniach, w ktorych wazniejszy jest aspekt wewnetrzny, przemiana byla zazwyczaj

Swiadoma i dokonywala sie na drodze skomplikowanych czynnosci religijnych bqd? magicznych®.

Pierwsze wyobrazenia takich istot miaty swoj poczatek w starozytnej Grecji i
Rzymie”. W przypadku Grekéw mamy do czynienia z procesem teriomorfizacji, czyli
zezwierzgcenia $wiata bogOéw. Pierwszy raz czytamy o tym w ,Micie o Likaonie i
Metamorfozach” Owidiusza®. Takze w ,Panstwie” Platona®, a takze u Pauzaniasza w
.. Wedrowcee po Helladzie™. Opowiesci o przemianach ludzi w wilki znajdziemy tez w dziele

»$oraz w ,, Bajkach” Hygynusa®*.

Pliniusza pt. ,,Historia naturalna
Takze w rzymskiej poezji nie trudno doszuka¢ si¢ tekstow omawiajacych ten temat. Temat

5935

likantropii poruszat min. Petroniusz w dziele pt. ,, Satyryki opisywat relacj¢ naocznego

$wiadka przemiany czlowieka w zwierze. Wergiliusz w swoim ,,Bukoliku™®, takze dotykat

% Ksiega Daniela, 4, [w:] Pismo Swigte Starego i Nowego Testamentu, Poznaf 2002.

% \W tym wypadku chodzi o ptaka.

" N. Metzger, Battling demons with medical authority: werewolves, physicians and rationalization, [w:] History
of Psychiatry, 24(3), 2013, s. 343.

% Cyt. K. Kleczkowska, Kiedy czlowiek zmienia sie w zwierze. O pochodzeniu likantropii, [w:] Maska nr 11,
2011, s. 88.

? M. Gierszewska, Antyczne korzenie likantropii i wampiryzmu, I Ogélnopolska Studencko-Doktorancka
Konferencja Naukowa pt. Zwierzeta w kulturze i sztuce obszaru basenu Morza Srodziemnego, 11 grudnia 2009,
s. 1.

% Owidiusz, Metamorfozy.

3L platon, Parstwo.

% pauzaniasz, Wedréwka po Helladzie.

* Pliniusz, Historia naturalis, .

* Hygynus, Fabulae.

% Pretroniusz, Satyryki.

*Wergiliusz, Ekloga VIII.



problemu przemiany ludzi w wilki, z tym ze w tym przypadku pojawia si¢ postac
czarnoksieznika. Propercjusz wspominat o likantropach w ,Elegiach™’, gdzie kluczowa

postacig byla wiedzma przemieniajaca si¢ w wilka.

Podczas rozprzestrzenienia si¢ chrzescijanstwa w Europie, wszelkie przejawy
poganskiej wiary w likantropi¢ zostaly sttumione, wyklucza ono bowiem mozliwos¢ zmian
ludzi w zwierzeta. Kosciol uznaje wylacznie boskie mozliwosci przemienienia*®ogtoszone w
1215 roku. Chrzescijanstwo doktadnie roznicuje cztowieka od zwierzgcia, pierwszego
stworzyl Bog na wlasny obraz i podobienstwo. Ponadto zgodnie z doktryng chrze$cijanska
istota ludzka w odroznieniu od zwierzat posiada dusze niesmiertelng, zdolng do odkupienia

swoich win®.

Nieliczni autorzy™® szesnasto i siedemnastowieczni, poruszajacy w swoich rozprawach
problem wilkotactwa, to przede wszystkim demonolodzy, ojcowie Owczesnej wizji zta
wcielonego takze w czarownice i czarownikow. Pomimo dobrej znajomosci literatury
starozytnej i $redniowiecznej na ten temat, przeksztatcali oni obraz wilkotakow w ten sposob,
by pasowat do pozostatych wyobrazen demonologicznych. Laczac wilkotactwo i mu podobne
z lokalnymi wierzeniami ludowymi, nadali mu regionalnego kolorytu petnego sprzecznych

emocji*..

Poczatkiem tragicznych w skutkach dla Europy zachodniej wizji demonologicznych byt
,Malleus Maleficarum”, autorstwa dwoch inkwizytoréw dominikanskich*’. Po ukazaniu si¢
traktatu, ktory poza radami jak rozpoznac i ujarzmic¢ czarownice zawierat kopi¢ bulli papieza
Innocentego V111 z dnia 5 grudnia 1484 roku, potepiajaca czary na terenie Niemiec i Austrii®.
Od tej pory $ciganie czarownikéw bylto usankcjonowane. Ludzie, ktorzy mieli watpliwoSci
odnosnie fantastycznych opisow demonologicznych odnos$nie czarownic byli automatycznie
oskarzani o herezje. Efekt traktatu wzmacniaty zawarte w nim cytaty z ,,Pisma Swietego”,
najwickszych ojcow kosciota: Sw. Augustyna i Sw. Tomasza z Akwinu oraz poparcie elity

koscielne;.

¥’Propercjusz, Elegie.

%8 Komunia Swieta, Chleb w ciato Chrystusa, wino w jego krew.

* Tamze, s. 345.

“0 Jean Bodin.

“L L.P. Stupecki, Wojownicy i wilkolaki, Warszawa 2011, 5.19.

“2H. Kramer, J. Sprenger, Mot na czarownice, rok wydania: 1487, polskie wydanie: 1614 Krakow.
** Innocenty VII1, Summis desiderantes, 1484.



Jednym z szesnastowiecznych demonologdéw zajmujacych si¢ tematem likantropii byt
Jean Bodin, uwazal, ze zarowno aniolowie, jak i diably moga przemienia¢ ludzkie cialo w
dowolne zwierze. Wynikiem tak gloszonych teorii w okresie nowozytnym poza
powszechnymi procesami o czarostwo, zdarzaty si¢ procesy o wilkotactwo. Niektorzy
katoliccy teolodzy opierajacy swoje teorie na pismach §w. Augustyna stanowczo zaprzeczali
tym wizjom, uznawali jedynie fakt oszustwa jakiego dopuszczal si¢ szatan wobec cztowieka.
Tak jak §w. Augustyn uwazali, ze owe przemiany ludzi w zwierzeta, to diabelska sztuczka,
polegajaca na oszustwie zmystow czlowieczych. Stosunek do tego problemu autorow
wspomnianego wyzej ,,Mlota na czarownice” roznity si¢ skrajnic w wyobrazeniu obu jego
autorow, jednak pomimo zbieznych opinii na ten temat, oboje potrafili wypracowa¢ wspolne
stanowisko odnosnie srodkow zaradczych. W 6smym rozdziale pt: ,, O sposobie ktorym ludzi

w bestyie przemieniajq i sami siebie omawial”, czytamy:

Ale i czarownica jedna, ktora niedawnych czaséw byla tona, powiedziata im, gdy jej o to pytali, iz byly dwie
biategtowy czarownice, w postaci kotdw co je w toznicy zieli, ktdre tez insze dziati ich przed tym $§wiata powity,
(...) przydata to, ze ich zna, jedno imienia ich powiedzie¢ nie chciata, znakami tylko mymi one wyrazajac.
Tegoz przemienienia czarownic w koty wedlug oka phantazy jej jest swiadek drugi w Ferarzu imieniem Philip
rzemies$nik, ten pod przysiega sadownie uczyniong powiedzial: Ze w tym roku czarownica jedna przed trzema
miesigcami oszukala go, namawiajac, zeby od dziecigcia ktérego leczy¢ (sama podobno krew z niego
wyssawszy) podjeta si¢, nie odganiali kotow, jesliby si¢ takie okoto I niego lfasily, i do niego przystepowaty.
Tegoz tedy dnia po, odejsSciu onej niewiasty w godzinie obaczyt z Zong swoja kotke wielka, ktorej i przed tym
nie radzi widzieli, a ta do dzieciecia $pieszno przystepowata. Ktora gdy rodzice z bojazni czestokro¢ odganiali,
na koniec za dokuczaniem jej, maz rozgniewany, zamkngwszy drzwi, ong kotke i tam i sam uciekajaca
oszczepem uklol, az na koniec z okna wysokiego wyskoczy¢ musiala, i o ziemig si¢ prawie rozbita. Do tego tedy
czasu, ona baba czarownica, upadszy na wszystkiej sile, dlugi czas lezata: czym sig stalo, ze co ja miano troche o
czary i suszenie dziatek podejrzeng a mianowicie o dzieci¢ tego Philippa, ono podejrzenie weszto w wielki

dowod. Abowiem wszystkie razy i rany, ktore kotce byty zadane, w onej babie byty znalezione™.

Po czym czytamy dalej:

Augustyn S. Doktor koéciota Bozego takowemu wedtug fantazyjej i oka przemienieniu wiare gaje. Abowiem w
Ksiggach swoich wspomniawszy co poganie mowia o towarzyszach Ulissesowych w besie od czarownice Cyrce
przemienionych. I o Arkadyjczykach w wilki obréconych napiwszy si¢ napoju jakiego$, Bogu swemu swemu
Liceowi ofiarowanego spomniawszy to powieda: ze stusznie temu wierzy¢é mamy, dlatego, ze i czasow jego,
takowe sie rzeczy dzialy.(...) Poty Augustyn: stad sie pokazuje, iz on nie bez twierdzenia wielu $wiadkéw dawat
temu wiare, Ze si¢ takie rzeczy mogg dzia¢ od czarownic. Z czym zgadza sie i to, Inquisitorowie o czarownicach

powiedajg, z powiesci ktorzy tego na sobie do$wiadczyli, tak tez o przemienianiu czarownice w kotki, nie

* Miot na Czarownice, rozdziat 8.



wedtug natury, ale Fantazy jej i oczu. Przeto iz sie indziej i tu po czesci pokazalo, iz te rzeczy nie sg niepodobne,
ani si¢ pismu $wigtemu sprzeciwiaja, bez watpliwosci wiar¢ im daé potrzeba, oprocz zeby kto rozumiat si¢ by¢
medrszym nad Augustyna $. i inszych Doktoréw swigtych, ktdérzy w tym rozumieniu zgadzaja si¢ z Augustynem
Swietym *.

Potencjalnych likantropow czekat los identyczny z tym, jaki czekat 6wczesne czarownice. Do
przeciwnikéw gloszonych w XVI i XVII wiekow teorii zwigzanych z przemiang ludzi w
zwierzeta nalezeli min. Bonifacy z Moguncji, Burchard z Wormacji i Johan Geiler ze

Strasburga.

Dziwigtnastowieczni badacze problemu uznawali za jego gléwng przyczyne chorobe
psychiczng. Posrdd nich nalezy wymieni¢: Karla Augusta Bottigera, Rudolfa Leubuschera i

Edwarda Burnetta Tylora.

Nieco po6zniej o likantropii w kontekscie wierzen pisali Friedrich Gottlieb Welcker i
Wilhelm Hertz, ten pierwszy poszukiwat przede wszystkim greckich korzeni tego zjawiska.
Podobnie do tematu podszedt John Mac Culloch w ,,Encyklopedii religii i etyki”.

W wieku XX problem wilkotactwa poruszali min. Lily Weiser, Otto Hofler, Mircea

Eliade i Robert Eisler.

Polscy badacze znacznie rzadziej zajmowali si¢ tym zagadnieniem, dobre podwaliny
pod tego typu badania stworzyt pod koniec XI1X wieku Ryszard Brewinski, w jego $lad poszli:
Ludwig Krzywicki, Benedykt Chmielowski, Bohdan Baranowski*® i Tadeusz Maragul.

W Niemczech pierwszy proces o wilkotactwo wytoczono w 1589 roku Peterowi Stumpowi z Bedeburga w
diecezji kolonskiej. Byt on, jak wyznat, kochankiem diablicy, od ktorej otrzymat pas, zapewne z wilczej skory,
wywotujacy metamorfoze. Jako wilkotak zabil pono¢ pietnascioro dzieci, dwie kobiety, jednego mezczyzne i jad
ich ciata. Zginal na stosie*’.(...)Cioty*® przemienialy si¢ tez rade w koty® (...) kazda Zaba duza ropucha,

. . . 50
uwazanajest za czarownice .

* Tamze, rozdziat 8.

“® B, Baranowski, W kregu upioréw i wilkotakéw, £6dz 1989.

" . Stupecki, Wojownicy ..., s. 128.

“8 Zdaniem Oskara Kolberga w Wielkopolsce na czarownice mowiono ,,Cioty”, od stowa ,,Ciotka”, czyli ciotka
diabta. [O. Kolberg, Lud. Jego zwyczaje, s. 50.] Watek interesujacy, choéby ze wzgledu na to, ze zgodnie z
nowozytng demonologia, czarownice uznawano za kochanki diabta, a nie ciotki.

9 Cyt. 0. Kolberg, Lud. Jego zwyczaje, sposéb zycia, mowa, podania, przystowia, obrzedy, gusta, zabawy,
piesni, muzyka i tance. Seria XV. Wielkie Ks. Poznanskie (Wierzenia), cz. XVII, Krakow 1882, s. 57.

0 Dz. cyt., O. Kolberg, s. 61.



Ogolnie w zwierzetach brzydkich widzieli ludzie przemienione czarownice. W Polsce
procesy osob podejrzanych o likantropi¢ nalezaly do rzadkos$ci, cho¢ w aktach procesowych,

dotyczacych oskarzen o czary mozna odnalez¢ watki zwigzane z tym tematem.

PODSUMOWANIE

Teorie demonologiczne gloszone w nowozytnosci na temat osob oskarzanych o
konszachty z szatanem, w duzej mierze opieraly si¢ na wcze$niejszych wyobrazeniach
zwigzanych z wilkotactwem. W odréznieniu od Europy zachodniej Polska mentalno$¢
sceptycznie przyjmowata doniesienia, odnosnie przemian czarownic w zwierzeta, tego
rodzaju wierzenia popularne byty min. w Anglii. Mimo to éwczesne polskie realia nie rzadko
odwotywaly si¢ do podobnych motywéw, tak jak w przypadku procesu o czary w

Staniszewie:

Akta tego procesu, ktory odbyt si¢ w 1695 roku, przeciwko Katarzynie Mrowczynie,
zawieraja wypowiedzi obwinionej, nawigzujace do tego zjawiska. Kobieta zostata wczesniej
powotana przez dwie inne niewiasty, ktore stracono na stosie za czary.

Oskarzono ja o wyrzadzenie szkod na zwierzetach, a takze o to, ze przyczynita si¢ do $mierci
cztowieka. W trakcie tortur obwiniona zeznata, ze po tym, jak dano jej podczas tortur do picia
wodg $wigcong i1 na czoto potozono papier z wizerunkiem Ukrzyzowanego, opuscit ja jeden
ze ztych duchow, wczesniej jej zadanych przez inng domniemang czarownice Zza

posrednictwem grzebienia i jedzenia.
(...) ten duch Marcin wyleciawszy z duszy domowy, byt iaki ieden ptak, na ksztalt kotki®".

Pozornie powyzsze stwierdzenie moze si¢ wydawac odlegte od definicji likantropii, jednak

rozwazywszy problem nieco blizej i zwazywszy na to, ze:

(...)po owym jaju ztrawieniu trzeciego dnia uczynit si¢ chlop czarni®%(...)Zeznawa, iz tymi dwiema duchami
legata, y obcowala z Michalem nie tak czesto, ale z Marcinem zawsze lezata y ciele$nie z nim(...) dyprawowata.
(...)Zeznawa, ze iey strasno bylo z nimi lega¢ y obcowa¢, a mianowycie kiedy z nimi (...) jako maz z Zzona

odprawiala. A kiedy ci duchowie ig dotykali byli zimni iako sztuka lodu®.

L Cyt.: Actio Criminalis contra Catherinam Mréwczyna in Stayszewo. Prima Augusta. Anno 1695, Biblioteka
Miasta Bydgoszczy sygn. Rkp 111 158, s. 8.

%2 Chodzi tutaj zapewne o kolor jego ubrania.

% Actio Criminalis contra Catherinam Mréwezyna..., s. 1.



Mozna domniema¢, ze wspomniany czart Marcin wielokrotnie zmienial swojg postaé¢ z
duchowej w cielesng i na odwrét. W tym przypadku likantropia nie dotyczy domniemanej

czarownicy, a szatana.

Takze zeznanie Justyny Marcinowej Warsochowskiej, oskarzonej o czarostwo w Lobrzenicy,

na poczatku XVIII wieku nawigzuje do problemu:

(...)paropcziy gburcziy (...) ktérych imien nie moge wiedzie¢ iy nie wiem gdzie si¢ terasz obracaig nasz
cemprowaliy diabliy a po tym kiedy kuriy zapieliy ine trunkiy iy patach w piach si¢ obrucieliy iy kazda si¢

. ., . . 54
niewuedzie¢ gdzie odleciely™.

Do wiary w przemiang cztowieka w zwierz¢ nawigzuje takze motyw tajemniczego
znaku na ciele i w oku czarownicy (oczywiscie w ksztalcie zabiej tapki), ktore to szatan w

chwili zawarcia paktu mial umieszcza¢ na jej ciele.

Likantropia 1 wilkotactwo utracity poganska wymowe w okresie chrystianizacji Europy,
ponownie zyskaly na znaczeniu w okresie polowan na czarownice. Wowczas miaty tez

miejsce przypadki mordowania rzekomych wilkotakow sankcjonowane prawem.

Nowozytni demonolodzy pomimo dobrej znajomosci literatury starozytnej i §redniowiecznej
na temat wilkotactwa, przeksztatcali obraz wilkotakow w zamierzony sposob, tak by pasowat
do pozostatych wizji zwigzanych z czarownikami. faczac wilkotactwo i mu podobne z
lokalnymi  wierzeniami  ludowymi, nadali mu regionalnego charakteru, pelnego

s +55
Sprzecznosct .

Wiele przypadkéw mordowania domniemanych likantropow, a takze zarzutéw o jedzenie

matych dzieci w duzym stopniu Wpasowato w problem czarostwa™.
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ABSTRAKT: Celem podstawowym artykulu jest zreferowanie postepoOw w pisaniu
rozprawy doktorskiej z zakresu wierzen i praktyk magicznych z terenu Prus Krélewskich w
XVII i XVII wieku, ze szczegdlnym uwzglednieniem  historycznych, religijnych,
spotecznych, gospodarczych i psychologicznych czynnikow oskarzen o konszachty z diablem
i czary. Rozprawa dotyczy zwierzecych wyobrazen zta i ich zwigzkéw z domniemanymi

czarownicami i czarownikami.
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