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Legenda o Zelaznym wilku z Kroniki Macieja Stryjkowskiego
w kontekscie mitéw zalozycielskich i basni magicznych

Celem tego artykutu jest okreslenie mitologicznego i basniowego kontekstu basni o zelaznym
wilku, nierozdzielnie zwiazanej z nazwiskiem Macieja Stryjkowskiego, ze wzgledu na brak
wczedniejszych opracowan tej opowieéci. Nie jest wykluczone, ze wymyélit ja autor Kroniki,
najprawdopodobniej na podstawie litewskich podan i legend. Polski czytelnik moze jg zna¢
z do$¢ ogdlnikowych, cho¢ intrygujacych aluzji do niej zawartych w Panu Tadeuszu Adama
Mickiewicza'. Juz Samuel Bogumit Linde w swoim monumentalnym slowniku zaswiadcza,
ze motyw Zelaznego wilka funkcjonowal w dziewietnastowiecznej polszczyznie w raczej ne-
gatywnych znaczeniach, kojarzyl si¢ z opowiadaniem glupstw i dziecinnych wymystéw po-
zbawionych istotnego sensu, na przyktad: ,Wszystko ma za marg, jakby mu o wilku zelaznym
kto bajal” (Linde, 1995, t. 6, cz. 1, s. 327). Wydaje si¢ jednak, ze dzisiaj mozemy spojrze¢ na te
basn bardziej obiektywnie.

Stryjkowski nie po$wieca basni o zelaznym wilku zbyt wiele uwagi, ale to, co na ten temat
mowi, jest znaczace w kontekscie symbolicznym i folklorystycznym. Nie jest to wlasciwie zad-
na basn w $cistym tego stowa znaczeniu, a jedynie opis wizji sennej, ktdrej rzekomo doswiad-
czyl ksiaze Litwy Giedymin:

A gdy po pracy jak to bywa twardym snem byl zmorzony, $nito mu sig, iz na tej gérze i na miejscu,
gdzie tura ubil, i gdzie dzi§ Wilno z zamkami stoi, widzial wilka wielkiego, i mocnego, a prawie
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jakoby Zelazng blachg warownie przeciw wszelkim postrzalom uzbrojonego, w tym wilku za$ styszat
sto wilkow ogromnie wyjacych, ktorych gtos po wszystkich stronach roznosit (Stryjkowski, 2013).

»Praca’, o ktdrej tutaj mowa, to oczywiscie wyzej wspomniane polowanie na tura zakonczone
jego ,,ubiciem”. Zaréwno ta Giedyminowa wizja zelaznego (a raczej wyposazonego w co$ w rodza-
ju zelaznej zbroi) wilka, jak i polowanie na tura zwigzane sa z legendarnymi poczatkami Wilna:

Tam tedy Giedymin okoto przerzeczonych zglisk w puszczy miedzy gérami, ktére dzis Lysymi zowig po-
lujac, imo inszego zwierzu mnéstwa sam postrzelil tura wielkiego z kusze, i zabil go na tej gorze gdzie
dzi$ wyszny zamek Wilenski, ktéra gore od tego tura i dzis§ Turzg gorg zowia, a skore i rogi jego zlotem
oprawione, miasto zacnych klejnotéw dtugo w skarbie chowano, az do czaséw Witoldowych a Witold iz
pospolicie z tych rogéw na wielkich biesiadach, i czgstowaniu postéw postronnych pijal, tedy jeden da-
rowal za wielki upominek cesarzowi Rzymskiemu Zygmuntowi, krélowi Wegierskiemu, na onym staw-
nym zjazdzie krélow i xigzat w Lucku, roku 1429, jako o tym bedzie nizej (Stryjkowski, 2013).

Tak wiec Wilno zostalo przedstawione przez Stryjkowskiego jako miasto wilka i miasto tura,
przy czym tur ukazany jest jako realnie istniejace zwierze, a wilk pojawia sie tylko jako senna zja-
wa. Mimo tego, wilk wydaje si¢ tu wazniejszy, choc¢by ze wzgledu na mozliwos¢ powigzania go
ze starorzymskim mitem o Romulusie i Remusie, zalozycielach Rzymu wychowanych przez wil-
czyce zwang wilczycg kapitolinska. Zwigzek miedzy tymi dwoma opowie$ciami wydaje sie dos¢
luzny. Relacja z wilkiem, a raczej wilczycg, stanowi atrybut bohaterskiego statusu Romulusa, po-
niewaz bohater kulturowy z reguly musi legitymowac¢ sie niezwyktym pochodzeniem i nadzwy-
czajna historig wezesnego dziecinstwa. W przypadku Giedymina sytuacja jest daleko mniej jasna.
Samo doznanie we $nie jakiej$ wizji, ktéra moze mie¢ sens prorocki, nie musi by¢ oznaka bycia
kim$ wyjatkowym. Biblijny patriarcha Jozef wyktada znaczenie snéw opowiedzianych mu przez
egipskich urzednikéw dworskich: podczaszego i piekarza. Podczaszemu na podstawie jego snu
Jozef przepowiada powr6t do task, piekarzowi natomiast — §mier¢ (por. Biblia Tysigclecia, Rdz 40).

W Kronice Stryjkowskiego sen Giedymina réwniez wymaga wyjaénienia, a roli biblijnego Joze-
fa, objasniacza snow, podejmuje si¢ tajemniczy Lizdejko nazywany ,,biskupem najwyzszym?”, ,,bi-
skupem litewskim poganskim” i ,,Krywe Krywejtem”. Lizdejko jest ,w orlim gniazdzie nalezio-
ny”, czyli to on, uwazany za legendarnego protoplaste stynnego rodu Radziwittéw, wydaje sie jako
wychowanek orlicy lub pary ortéw litewskim odpowiednikiem Romulusa, wychowanka wilczycy:

Ten tedy Lizdejko, biskup najwyzszy, [...] on sen o wilku na Turzej gorze stojacy i o stu wilkéw w nim
wyjacym, tym ksztaltem porzadnie i prawdziwie wylozyl: ,,1z wilk ten, ktérego$ widzial, jakoby z ze-
laza ukowanego, Wielki Kniazie Giedyminie! Mane, Tekel, Phares, mensus est ponderavit & diversit
etc. znaczy to: iz na tym miejscu zglisk, przodkom twoim poswigconych, bedzie zamek mocny i mia-
sto tego panstwa gtéwne, a sto wilkéw w tym wilku ogromnie wyjacych, ktérych sie gtos na wszyst-
kie strony rozchodzi, to znacza: iz ten zamek i to miasto, zacnoscig i dzielno$cig obywateléw swoich,
tudziez wielkimi sprawami potomkoéw twoich Wielkich Xiedzow Litewskich, ktérzy tu beda mieli

2 Wszystkie cytaty z Kroniki Stryjkowskiego pochodzg z: Ksiggi jedenaste. Rozdziat czwarty: O zatozeniu Trokdéw
Starych i Wilna, przez Giedymina, roku 1321.
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stolec swoj, rozgloszy si¢ i rozszerzy z wielkg stawa po wszystkich stronach $wiata, i cudzym naro-
dom w rychle z tej stolice z wielkg stawg panowac beda” (Stryjkowski, 2013).

Powyzszy cytat zawiera wyrazng aluzje do Biblii, jednak nie chodzi tu o Jézefa, a o innego bi-
blijnego wyktadacza sndéw, a mianowicie o proroka Daniela. Fraza ,Mane, Tekel, Phares, mensus
est ponderavit & diversit” wyglada na cytat z Wulgaty® odnoszacy si¢ do fragmentu Ksiegi Danie-
la opisujacego tzw. uczte Baltazara, ktory byt (wedtug Biblii, niekoniecznie wedlug historykéow)
ostatnim kroélem panstwa babilonskiego (chaldejskiego) panujacym w VI wieku p.n.e. W trakcie
owej uczty pokazala sie tajemnicza reka, ktora napisata kilka stéw na $cianie. Poniewaz nikt nie
potrafit wyttumaczy¢ ich sensu, zawezwano zydowskiego proroka Daniela, ktory wylozyt tresé
napisu i zinterpretowat go jako ostrzezenie przed zblizajacym sie nieuchronnie upadkiem pan-
stwa, ktérego glowa byl Baltazar. Jeszcze tej samej nocy krdlestwo Baltazara, wraz z miastem Ba-
bilonem, dostalo si¢ w rece Medow i Perséw, a on sam stracit zycie.

Powstaje jednak pytanie, dlaczego Lizdejko u Stryjkowskiego, ttumaczac sen Giedymina
w duchu nad wyraz optymistycznym i wieszczgc przyszta chwate Wilna, wspomina o biblij-
nej historii, ktéra odnosi si¢ jednoznacznie do upadku miasta i do jego zagarniecia przez nie-
przyjaciot? Naturalnie Wilno to nie to samo, co Babilon, a Giedymin, wedlug tradycji wladca
dzielny i sprawiedliwy, cho¢ byl poganinem, jest przeciwiestwem Baltazara, wladcy grzesz-
nego i rozpustnego, ktéry dopuszczat sie $wietokradztwa, uzywajac podczas swojej pecho-
wej uczty naczyn pochodzacych ze Swigtyni Jerozolimskiej. Niemniej Stryjkowski potaczyt te
dwie historie w do$¢ ryzykowny sposoéb i trudno powiedzieé, do jakiego stopnia zamierzony.

By¢ moze chodzilo mu tylko o to, by dowartosciowaé Lizdejke przez poréwnanie go do Da-
niela proroka, czyli wzorowego czciciela prawdziwego Boga, cieszacego sie jego szczeg6lng la-
ska. Z historycznego punktu widzenia zaréwno Daniel, jak i Lizdejko to postacie czysto le-
gendarne, o ktérych nic pewnego nie wiadomo, ale Lizdejko — w przeciwienstwie do Daniela
- byl niewatpliwie poganinem, wyznawca wielobdstwa. Stryjkowski jednak ukazuje Lizdejke
konsekwentnie w kontekscie biblijnym, cho¢ nie neguje jego poganstwa:

Bo si¢ tez tak wlasnie i z naszym Lizdejkiem w on czas dzialo, ktory bedac na dworze xigzecym wycho-
wany, w naukach gwiazdarskich, wedlug biegéw poganskich, w wiezdzbierstwach, snéw wyktadach
Exodi cap. 2., (jako niegdy Joseph i Mojzesz w wszelkiej madrosci Egipskiej) byt wyéwiczony Lizdejk
biskup poganski, az potym byl za Giedymina, nawyzszym biskupem albo przetozonym nabozenstw
poganskich, ktérego z urzedu Kriwe Kriwejto zwano, o ktérym urzedzie apud Cromerum, Miecho-
vium, Dlugossum, Erasmum Stellam, Dusburchium, najdziesz jasne $wiadectwa. (Stryjkowski, 2013)

Mozna si¢ domysla¢, ze na takie przedstawienie Lizdejki moglo wptynaé powigzanie po-
staci z rodem Radziwittéw. W czasach Stryjkowskiego byta to juz bardzo wazna i pot¢zna ro-
dzina, nie tylko w skali Litwy czy nawet Rzeczpospolitej Obojga Narodéw, ale i — w pewnym
sensie — Europy, bo juz w roku 1518 jeden z Radziwilléw otrzymat z rak cesarza rzymsko-nie-
mieckiego Maksymiliana Habsburga tytul ksiecia Rzeszy (por. Mackiewicz, 1990, s. 56).

3 Jest to raczej parafraza Wulgaty, cho¢ odnosi si¢ ona niewatpliwie do rozdziatu pigtego Ksiegi Daniela i do infor-
macji zawartej miedzy wersetami 25 a 28 tegoz rozdzialu (por. Biblia Tysigclecia, Dn 5, 25-28).
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W kontekscie legend zatozycielskich godne uwagi jest podanie o znalezieniu Lizdejki,
gdy byl on jeszcze niemowleciem, w orlim gniezdzie przez Witenesa, ojca Giedymina. Imie
Lizdejko jest zazwyczaj ttumaczone jako odnoszace si¢ do litewskiego stowa ,,lizdas” ozna-
czajacego gniazdo. Polskiemu czytelnikowi moze to podanie z tatwos$cig nasung¢ na mysl
legendarne poczatki panstwa polskiego, a zwlaszcza tradycje taczacg nazwe pierwszej sto-
licy Polski, czyli Gniezna, z orlim gniazdem, ktére pono¢ znalazt praojciec Polakéw, czyli
Lech, i zdecydowal si¢ zalozy¢ gréd nazwany od tegoz gniazda. Jednak orle gniazdo, w kté-
rym Witenes rzekomo znalazl malego Lizdejke, nie staje si¢ inspiracja do zalozenia jakie-
gokolwiek miasta czy grodu. Mimo tego legenda ta jest bogata w znaczenia. Po pierwsze,
wskazuje na $cisty zwiazek miedzy rodami Lizdejki i Giedymina, Lizdejko staje sie ado-
‘ptowanym synem Witenesa, a wigc, poniekad, bratem Giedymina. Po drugie, legenda ta
sugeruje nadprzyrodzone pochodzenie Lizdejki, ktéry ukazany jest tutaj jako osoba ma-
jaca rodzinne zwigzki z ortami, podobnie jak wykarmiony przez wilczyce Romulus, nale-
2y w pewnym sensie do wilczego rodu.

Sprawa relacji miedzy cztowiekiem a ptakiem zostata nieco wyrazniej naswietlona w we-
gierskiej legendzie o mitycznym ptaku Turulu i o Almosie, réwnie mitycznym zalozycielu dy-
nastii Arpadéw panujacej na Wegrzech od X do XIV wieku. Wedlug sredniowiecznej anoni-
mowej kroniki Gesta Hungarorum ciezarnej kobiecie o imieniu Emese przysnit sie Turul (ptak
identyfikowany czasem jako orzel, niekiedy jako sokét lub inny ptak drapiezny) i w zwigzku
z tym snem powila ona nastepnie syna Almosa:

W roku 819 od wcielenia naszego Pana, Ugyek, najszlachetniejszy wodz Scytii, pochodzacy z wielkie-
go rodu Magogéw, pojal za zone w Dentumoger cérke ksiecia Eunedubelianusa, zwang Emese, z kt4-
rej splodzit syna, ktéremu nadal imie Almos. Ale nazywa si¢ on Almos od cudownego wydarzenia,
poniewaz kiedy byla w ciazy, boska wizja ukazata si¢ jego matce we $nie w postaci sokota, ktory, jak
sie wydawalo, przybyl do niej, by ja zaplodni¢, a nastepnie oznajmil jej, Ze z jej fona wyptynie potok,
a z jej ledZwi powstang chwalebni krélowie, ale ze nie rozmnozg si¢ na swojej ziemi. Poniewaz sen
nazywa si¢ dlom w jezyku wegierskim, a jego narodziny zostaly przepowiedziane we $nie, wigc na-
zwano go Almos. Albo nazwano go Almos, czyli $wiety*, poniewaz z jego rodu narodzili sie $wieci
krélowie i ksigzeta. (De almo primo duce, 1360)°.

4 Na podstawie dostepnych mi stownikéw jezyka wegierskiego jestem w stanie potwierdzié, ze dlom rzeczywiscie
znaczy ,sen’, nie wydaje si¢ natomiast mozliwe, Zeby dlmos mogto znaczy¢ ,$wigty”, bo przynajmniej we wspot-
czesnym jezyku wegierskim znaczy ,senny”, ,,§wiety” zaé to po wegiersku szent. Wegierski przymiotnik dlmos
(senny) wykazuje duze formalne podobienstwo do tacinskiego przymiotnika almus (zyciodajny, dobry, faskawy),
dobrze znanego w swojej zenskiej formie, bo wystepuje w dos¢ czegsto jeszcze uzywanej frazie Alma Mater. Jest to
jednak, moim zdaniem, podobienstwo przypadkowe, mimo ze w facinskim tekscie Gesta Hungarorum wystegpu-
je forma almus, a nie almos.

5 ,Anno dominice incarnationis, D. CCC. XVIIII, vgek, sicut supra diximus, longo post tempore de genere magog
regis erat quidam nobilissimus dux scithie, qui duxit sibi uxorem in dentumoger filiam eunedubeliani ducis, no-
mine emesu. De qua genuit filium, qui agnominatus est almus. Sed ab euentu diuino est nominatus almus, quia
matri eius pregnanti per sompnium apparuit diuina uisio in forma asturis, que quasi ueniens eam grauidauit. Et
innotuit ei quod de utero eius egrederetur torrens, et de lumbis eius reges gloriosi propagarentur, sed non in sua
multiplicarentur terra. Quia ergo sompnium in lingua hungarica dicitur almu, et illius ortus per sompnium fuit
pronosticatum, ideo ipse uocatus est almus. Vel ideo uocatus est almus id est sanctus, quia ex progenio eius san-
cti reges et duces erant nascituri”. Przekfad z faciny - A.W.
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Mozna wyciggna¢ wniosek, ze Almos, ktory ogranicza swoja funkcje w legendzie do splo-
dzenia syna Arpada, jest jedynie upostaciowaniem snu Emese albo tez czlekoksztaltnym awa-
tarem ptaka Turula, cho¢ jednocze$nie jest tez jakby jego synem. Cala sytuacja jest niejasna.
W powyzszym cytacie mozna sie doszuka¢ z jednej strony stwierdzenia, ze Emese miata wizje
magicznego ptaka, kiedy byta w ciazy, a z drugiej strony sugestii, ze jej cigza mogta by¢ skut-
kiem spotkania z owym ptakiem.

Arpad, protoplasta dynastii Arpadéw i bohater narodowy, niczym biblijny Mojzesz i Jozue
w jednej osobie przyprowadzil Wegréw po dlugiej wedréwcee do ich nowej i ostatecznej ojczy-
zny na Nizinie Wegierskiej (zwanej tez Kotling Panonska) nad srodkowym Dunajem, a po-
tem zostal pierwszym wladca Wegier. Jednak nie dokonalby tego, gdyby drogi nie pokazywat
mu wilasnie Turul. Ptak ten byl wigc dziadkiem - lub nawet ojcem - Arpada, cho¢ w zasadzie
ojcem Almosa (i mezem Emese) byl Ugyel, znany tez jako Ugyek®, legendarny wodz Scytéw,
ktéry moégt zy¢ na przetomie VIII i IX wieku’. W poréwnaniu do stowianskiej legendy o Le-
chu i orle mamy tu do czynienia z o wiele $cislejszym zwigzkiem miedzy postacig patriarchy-
-zalozyciela a magicznym zwierzeciem.

Mozna w tym momencie zapyta¢, czy nie wystepuje tu co$ w rodzaju relacji miedzy Uterem
Pendragonem, legendarnym celtyckim krélem Brytanii, i Igrena, zZong ksiecia Kornwalii Gorlo-
isa. Uter, opanowany obsesyjnym pozadaniem Igreny, przy pomocy magii przybiera postac jej
meza i odbywa z nig stosunek, w efekcie ktorego na $wiat przychodzi Artur, stynny krol Brytow
izalozyciel rycerskiego bractwa Okragtego Stotu (Boulenger, 1987, s. 52-55). Nazwisko Utera Pen-
dragona wskazuje jednoznacznie na jego magiczng nature. Uter po facinie znaczy ,,ktérykolwiek
zdwoch”, co jest adekwatnym imieniem dla kogos, kto potrafi przybieraé co najmniej dwie posta-
cie. Pendragon znaczy z kolei ,,gléwny smok” lub ,,przywddca smokdéw”, co wskazuje wyraznie na
zdolno$¢ Utera Pendragona do poruszania sie miedzy §wiatem ludzkim a zwierzecym. W jednej
z opowie$ci Marie de France, pisarki z XII wieku, pt. Yonec bohaterka, uwigziona przez wlasnego,
chorobliwie zazdrosnego meza, jest odwiedzana przez magicznego ptaka, ktory potrafi przybie-
ra¢ ludzka postac i zostaje kochankiem bohaterki, a takze ojcem jej syna o imieniu Yonec (Warn-
ke, 1990, s. 182-209). Mozna przypuscié, ze i wegierski Turul jest magicznym ptakiem, ktory ma
moc przybierania ludzkiej postaci i zaptadniania kobiet.

Inna nasuwajaca si¢ analogia jest oczywiscie starogrecka mityczna opowies¢ o Ledzie, krd-
lowej Sparty, i tabedziu, pod postacig ktérego kry! sie wielki bég Zeus. Leda, uwiedziona lub
zgwalcona przez owego magicznego fabedzia, rodzi corke, stynng Heleng Trojanska, ktéra za-
miast uczestniczy¢ w micie zaltozycielskim jak Arpad, nalezy raczej do mitu niszczycielskie-
go, bo walnie przyczynia sie do upadku wielkiej i poteznej Troi (Graves, 1960, t. 1, s. 206-208).

Motyw ptakotaka, cztowieka potrafigcego przybrac postac ptaka, jest naturalnie do$¢ pospolity
w basniach. Spotykamy go szczegélnie czesto w opowiesciach o nadprzyrodzonych matzonkach,

6 Imie to jednak nie wyglada na scytyjskie (o scytyjskim jezyku niewiele wiadomo, ale byl on na pewno indoeuro-
pejski) i jego znaczenie ttumaczone jest na gruncie jezyka wegierskiego lub tureckiego.

7 W zasadzie jest to raczej niemozliwe, zZeby jakie$ plemie scytyjskie przetrwalo do VIII wieku. Scytowie ging bez
wiesci juz w III wieku n.e. i przypuszcza sig, ze podobnie jak Sarmaci ,,rozpuscili si¢” - cho¢ zapewne nie wszy-
scy — w etnosie stowianskim. Cze$¢ z nich mogta naturalnie zjednoczy¢ si¢ z zywiotem tureckim lub wegierskim.
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przewaznie ptakolakiem jest wtedy mtoda kobieta w postaci tabedzia, ktora bohater spotyka nad
brzegami le$nego jeziora. Z reguly wystepuje ona jako jedno z wielu podobnych zaczarowanych
zwierzat, ktére od czasu do czasu odzyskuja ludzka forme, zostawiaja swoje tabedzie skéry na
brzegu i kapia sie w jeziorze. Zadaniem bohatera jest porwa¢ jedna z tych skor, co daje mu wia-
dze nad jej wlascicielka, ktora nastepnie godzi sie zosta jego zona. Gdy nadprzyrodzonym mat-
zonkiem jest mezczyzna, to z reguly nie przybiera on postaci tabedzia (Zeus z mitu o Ledzie i fa-
bedziu jest w tym kontekscie wyjatkiem), ale raczej bardziej niebezpiecznych lub o wiele mniej
atrakcyjnych zwierzat, takich jak niedzwiedz, wilk, osiol, waz, knur, byk, jez lub zaba. O bohater-
ce tego typu basni czesto mowi sie, ze wyszta za maz za potwora. Jej zadaniem jest, podobnie jak
w basniach o nadprzyrodzonych zonach, odczarowanie swojego partnera, co z reguly nie jest ta-
twe, cho¢ zabe, jak powszechnie wiadomo, wystarczy pocatowac®.

Posta¢ wilka (niekoniecznie zelaznego) jest wiec jednag z tych, ktdre moze przybra¢ nad-
przyrodzony malzonek bohaterki w tego typu basniach. Violetta Wrdéblewska opisuje jednak
posta¢ zelaznego wilka w polskich tekstach tego typu w nastepujacy sposob:

Zelazny wilk, poza magicznymi przymiotami (zdolnos¢ szybkiego przemieszczania sie, umiejetno$é
zmiany postaci - potrafi sta¢ si¢ pieknym mtodzienicem lub szpilka, dar ludzkiej mowy) i niezwykla
sita (bez trudu wylamuje mocne drzwi, niszczy mury twierdzy), okazuje si¢ by¢ istota stabg, dajaca
si¢ rozszarpad przez inne zwierzeta dzialajace w grupie - zajaca, dzika, niedZzwiedzia, jelenia i sar-
ne. By¢ moze w tym, jak i w wielu innych przedstawionych przykladach, zelazny wilk ma symboli-
zowaé grozng, dzika, wzbudzajacy przerazenie istote, a nie niezniszczalny byt, stworzony z twarde-
go surowca (Wréblewska, 2014, s. 177).

Taki raczej demoniczny wilk, cho¢ obdarzony moca przybierania ludzkiej postaci, nie na-
daje sie ewidentnie na nadprzyrodzonego matzonka, ktéry przy calej swojej niesamowito$ci
jest jednak postacia pozytywna. Wilk jako demoniczny nieprzyjaciel, na ktérego odczarowa-
nie nie mozna liczy¢ i przed ktérym mozna tylko uciekaé (ewentualnie mozna go zabi¢, jak
w stynnej basni o Czerwonym Kapturku w wersji braci Grimm), réwniez jest w basniach ma-
gicznych mozliwy, cho¢ - moim zdaniem - w tej funkgcji o wiele cze$ciej pojawia sie niedz-
wiedz albo smok, jak w basniach Car-niedzwiedz lub Zwierzece mleko ze zbioru Aleksandra
Nikotajewicza Afanasjewa (Propp, 1957, t. 2, s. 94-108), ewentualnie zenskie demony wodne,
takie jak w basni Grimmoéw pt. Wodnica (Kapelus, 1982, t. 1, s. 365-366) albo Boginka w sta-
wie (Kapetus, 1982, t. 2, s. 252-257).

W zbiorze braci Grimm znajdujemy basn co prawda nie o zelaznym wilku, ale o zelaznym
piecu (Zelazny piec) (Kapetus, 1982, t. 2, 5. 106-111). Czytamy w niej jak to wewnatrz pieca, kto-
ry stal w glebi lasu, zamkniety byl krélewicz skazany na przebywanie w nim przez zig czarow-
nice i tylko jego gtos wydobywat sie na zewnatrz. Wystarczylo to jednak, by sktoni¢ pewna

8 Por.: ,W realizacjach T 420 »Kr6lewna-ropucha« mozna ja odczarowaé pocatunkiem” (Wréblewska, 2018, s. 430).
Jednak odczarowanie krolewicza zakletego w Zabe przewaznie odbywa sie w sposdb o wiele bardziej brutalny i pa-
radoksalny. W bagni braci Grimm Zabi krél (Kapetus, 1982, t. 1, s. 19-22) bohaterka po prostu uderza z calej sity
zabg o $ciang, ewidentnie w celu jej zabicia, ale okazuje sig, ze zaba wlasnie na to czekala, by zamieni¢ si¢ w kro-
lewicza i meza bohaterki.
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krélewne do zlozenia obietnicy, ze zostanie jego Zong, co ostatecznie si¢ staje, ale w miedzy-
czasie krolewnie udaje si¢ odczarowaé pieknego krélewicza i wydoby¢ go z brzydkiego pieca.
Pomyst umieszczenia pieca w §rodku lasu jest groteskowy, ale przestaje taki by¢, jesli powie-
my sobie, ze krolewicz zostal zaklety w istocie w zelaznego wilka, ktérego tutaj reprezentu-
je zelazny piec’. Zelazny piec jest basnia o bardzo podobnej strukturze do znanej opowiesci
o Amorze i Psyche, ktéra w wersji starorzymskiego pisarza, Apulejusza z Madaury, stanowi
cze$¢ skomplikowanego romansu Metamorfozy, albo Zloty osiot (Apuleius, 1950, s. 114-157).

Inng baénia z postacia z Zelaza, lub przynajmniej opatrzong przymiotnikiem ,,zelazny”, kté-
ra pojawia si¢ w zbiorze braci Grimm, jest Zelazny Jan (Kapelus, 1982, t. 2, s. 144-152). Tytu-
towy bohater jest raczej pozytywny, cho¢ nazwany bywa ,,dzikim mezem” i wydaje si¢ — lub
nawet jest — bardzo grozny. Jak pisze Wréblewska: ,W polskich wariantach protagonista po-
dobny do Zelaznego Jana bywa nazywany zlotym cztowiekiem, miedzianym dziadkiem, a na-
wet zelaznym zwierzem” (Wréblewska, 2014, s. 23).

Jest wiec Zelazny Jan potencjalnie spokrewniony z zelaznym wilkiem. W niemieckiej ba-
$ni pojawia sie on najpierw jako demoniczna i tajemnicza sita rzadzaca zaczarowanym lasem
i sprawiajaca, Ze gina ludzie, ktdrzy z jakiegokolwiek powodu prébuja 6w las penetrowaé. Gdy
w koncu zostaje ztapany, okazuje sie, ze jest upostaciowionym bagnem, ktére wcigga ludzi
i zwierzeta w gtab, skad nie wychodzg juz zywi:

Gdy to mysliwy ujrzal, powrdcil do zamku, wzial ze soba trzech ludzi z wiadrami i kazal im wyczer-
paé wode z bagna. Wéwczas ujrzano na dnie dzikiego czlowieka, ktorego ciato bylo brazowe jak za-
rdzewiale zelazo, wlosy za$§ opadaty mu na twarz i zwisaty az po kolana (Kapetus, 1982, t. 2, s. 144).

Zelazny Jan zostaje nastepnie w sposéb doéé mato konsekwentny cennym i magicznym po-
mocnikiem gléwnego bohatera. Jego pozytywna dziatalnos¢ pozwala mu w koncu (nie wiado-
mo wiadciwie, w ktérym momencie i z jakiej bezpo$redniej przyczyny) doznaé odczarowania,
podobnego troche do odczarowania zelaznego pieca z poprzedniej basni:

A gdy wszyscy zasiedli do stotu, umilkta nagle muzyka, otwarly sie drzwi i na sale wszedl dumny
krol z liczng $wita. Podszed! do mlodzienica, ucatowal go i rzekk:

- Jam jest Zelazny Jan; bytem zaklety w dzikiego meza, ty za§ wyzwolile§ mnie. Wszystkie skarby,
ktére posiadam, oddaje ci na wlasnos¢ (Kapetus, 1982, t. 2, 5. 152).

Odczarowanie nie jest tutaj bezposrednio zwiazane z watkiem erotycznym i matzenskim,
Zelazny Jan, cho¢ niewatpliwie stanowi atrakcyjna partie, pozostaje bez zony. Zamiast tego

9 Pojecia pieca i wilka sg ze soba w tradycji jezykowej zwigzane. W stowniku jezyka niemieckiego autorstwa row-
niez braci Grimm znajdujemy termin ,Wolfsofen” (wilczy piec), ktéry wytlumaczony jest nastepujgco: ,WOL-
FSOFEN, m., term. der dlteren hiittenkunde fiir einen beim verschmelzen der eisenerze gebrauchten ofen, in dem
unmittelbar aus den erzen himmerbares eisen hergestellt wurde” (,,termin oznaczajacy w starszej metalurgii piec
uzywany do wytapiania rud zelaza, w ktérym zelazo nadajace si¢ do mlotkowania wytwarzano bezposrednio
zrud”) (Grimm, Grimm, 2023) (z niem. przel. - A.W.). Polski stownik S. B. Lindego zawiera nastepujaca defini-
cje: ,Czasem w piecu do topienia pokazuja si¢ zelaza stopionego kawaly stezate nazwane wilki” (Linde, 1995, t. 6,
5. 327).
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widzimy go w $cislej relacji z bohaterem, ktéremu wielokrotnie pomaga, a na koncu catuje, od-
dajac caly swéj majatek. W konicu ten bohater dzieki pomocy Zelaznego Jana zeni si¢ z krd-
lewng. Wszystko byloby naturalnie o wiele prostsze, gdyby to Zelazny Jan, a nie jego anoni-
mowy i mato wyrazisty podopieczny zostal matzonkiem krélewny.

W galerii ,,zelaznych” postaci z basni braci Grimm pozostal nam jeszcze Zelazny Henryk.
To bohater, ktéry nie pojawia si¢ w tytule zadnej z basni w polskim przekladzie Emilii Bielic-
kiej i Marcelego Tarnowskiego, ale znajdujemy go w oryginalnym, niemieckim, tytule pierw-
szej z baéni tego zbioru, czyli Der Froschkonig oder der eiserne Heinrich (Zabi krél albo zela-
zny Henryk) (Kapetus, 1982, t. 1, s. 19-22). Co prawda, wymieniony jest na drugim miejscu,
poniewaz tytutowi ,zabi krél” i ,,zelazny Henryk” to dwie rézne postacie. Henryk jest stuga
»zabiego krola”, czyli kréla zakletego w zabe, i ma serce opasane trzema zelaznymi obreczami,
»aby nie peklo z zalu”, gdy jego pan, krélewicz, ,,zostal przemieniony w zabe” (s. 22). Gdy juz
nastgpito odczarowanie ,,zabiego krola”, czyli wyzwolenie z zabiej postaci potaczone z zadlu-
binami z krélewna, obrecze na sercu ,wiernego Henryka” kolejno pekaty, ,,gdyz pan jego byt
teraz wolny i szczesliwy” (s. 22).

Wyzej opisana sytuacja brzmi do$¢ groteskowo. Nie dowiadujemy sig, co robi i gdzie
si¢ podziewa ,,zelazny Henryk”, gdy jego pan przebywa pod postacig zaby. Nie dowiadu-
jemy sie tez, z jakiego powodu krélewicz zostat zamieniony w zabe. Wiadomo jedynie, ze
dokonata tego ,zla czarownica”. Henryk pojawia si¢ nagle jako woznica wspanialtego po-
wozu zaprzezonego w osiem koni, ktéry podjezdza, by zabra¢ odczarowanego krélewicza
i jego maltzonke. Mozna si¢ tylko domyslaé, ze pierwsze wrazenie, jakie robi tytul tej ba-
$ni jest prawdziwe, Ze w gruncie rzeczy zabi krdl i zelazny Henryk to jedna i ta sama oso-
ba, a pekajace ,,zelazne obrecze” to po prostu kolejna forma odczarowania zaczarowane-
go malzonka bohaterki, analogiczna do odczarowania zelaznego pieca i Zelaznego Jana.
Uwiezienie w zelaznej postaci, zakucie w swoisty magiczny pancerz bytoby wiec ekwiwa-
lentem wystepowania cztowieka pod postacia zwierzecia. Mieliby$my tu by¢ moze do czy-
nienia z cenng informacja, pomagajaca wyjasni¢, dlaczego wilk u Stryjkowskiego jest zela-
zny. Naturalnie, musimy tez bra¢ pod uwage, ze w zasadzie kazdy wilk jest ,,zelazny”, bo
szary kolor jego siersci przypomina kolor zelaza.

Zelazny wilk z legendy opowiedzianej przez Stryjkowskiego jawitby sie w tym kontekscie
jako osobnik podwdjnie zaczarowany, odsuniety od $wiata ludzi zaréwno przez swoj zwigzek
z krélestwem zwierzat, jak i z dziedzing przedmiotéw martwych, wéréd ktérych zelazo wyroz-
nia sie szczegélnym skumulowaniem cech nieludzkich, cho¢ jednoczesnie jest to metal, ktéry
odegral bardzo wazna role w historii ludzkiej cywilizacji. Wedtug Wiadystawa Kopalinskie-
go: ,W tradycji ludowej i biblijnej zelazo jest takze metalem demonicznym, nieczystym, sza-
tanskim narzedziem $mierci i wojny, brutalnej sity, materializmu, nie§wiadomosci” (Kopa-
linski, 1990, s. 504). Jednak ten sam autor powiada:

W tradycji ludowej Zelazo jest najlepsza obrong przeciw ztym duchom, czarnej magii, demonom,
wampirom, czarownicom i przynosi szczgscie, zwlaszcza zelazo w postaci podkowy, gwozdzia wbi-
tego do kotyski, do 16za rodzacej, nozyczek: moze to by¢ tez zelazny albo osinowy kot, ktérym prze-
bija si¢ serce nieboszczyka, aby si¢ nie stal upiorem (Kopalinski, 1990, s. 504).
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Jako symbol Zelazo jest wiec pojeciem dwuznacznym. Jednak wydaje sie, Zze w basniach
funkcjonuje ono przede wszystkim jako mato atrakcyjny sam w sobie pancerz chroniacy zy-
cie wtedy, gdy jest ono stabe lub zagrozone.

Zwrdécié uwage nalezy na jeszcze jedng basn ze zbioru braci Grimm. Jest to Jasio-Jezyk (Ka-
pelus, 1982, t. 2, s. 33-38), gdzie bohaterem jest pot cztowiek, pot jez, ,.ktory od gory byl jezem,
a od dotu chlopcem” (Kapetus, 1982, t. 2, s. 34), przewaznie podrdzujacy na kogucie. Jasio-Je-
zyKk jest naturalnie kolejnym wcieleniem nadprzyrodzonego matzonka, ktéry ukrywa swoja
ludzka nature pod zmieniona postacia. Kolce jeza stuzg zasadniczo jako ochrona, ale Jasio-Je-
zyk uzywa ich takze w celach zaczepnych - jezeli sie go Zle traktuje, to potrafi si¢ zemsci¢, ra-
nigc swoimi kolcami narzeczong, ktdra zostata mu oddana pod przymusem. Jesli jednak krol
potrafi skloni¢ swoja corke, by wyszta bez oporu za jezocztowieka (zgodnie z wezesniej udzie-
long przez jej ojca obietnicg), Jasio-Jezyk traktuje ja dobrze i nawet sam wskazuje jak mozna
go odczarowad, by stat sie normalnym czlowiekiem, cho¢ w istocie kim$ wiecej, bo ostatecz-
nie sam tez zostaje krélem.

Jez moze funkcjonowa¢ jako bohater kulturowy. W pewnym micie buriackim ratuje on
ludzko$¢ od pograzenia si¢ w ciemnosci:

Mit podaje, ze Gospodyni Ziemi zamkneta $wiatla niebieskie w skrzyni. Cala natura pograzyta sie
w mroku, ludzie nie mogli odnalez¢ si¢ nawzajem i nawet zwierzeta krzyczaly z przestrachu; wiele
stworzen zgineto. Wtedy Bog postal Jeza, by odzyskal stonice i ksiezyc. Jez wyprawil si¢ do Gospo-
dyni Ziemi i poprosil ja o konia-przywidzenie i grajaca wtdcznie jako goéciniec. Gospodyni Ziemi,
nie bedac w stanie spelni¢ owych nieprawdopodobnych zyczen, musiata wreszcie odda¢ goszcza-
cemu u niej kumowi stonice i ksigzyc. Jez umiescit je na ich szlakach i zrobito si¢ jasno na §wiecie
(Haavio, 1979, s. 238).

Zwiazek miedzy jezem a storicem jest oczywisty - jez jest popularnym symbolem sto-
necznym, jego kolce symbolizujg promienie stoneczne. Jednak i wilk moze funkcjonowac
jako symbol stoneczny, upowaznia go do tego zdolnos¢ do widzenia w ciemnosci (Che-
valier, Gheerbrant, 1996, s. 1119). Korelacja jeza i wilka uwidacznia si¢ w bajce zwierzecej
Franciszka Morawskiego opartej na starozytnych utworach Ezopa np. Wilk i jez. Jez jest
potencjalng ofiarg wilka, ktéra jednak, dzieki swoim kolcom, potrafi przewaznie unik-
na¢ zjedzenia.

Ciekawe, ze w swojej Bajce o zZelaznym wilku (1911) Wactaw Sieroszewski (1858-1945) opiera
sie, jesli chodzi o korzenie folklorystyczne tej bardzo literackiej basni, gtéwnie na Jasiu-Jezy-
ku, w mniejszym stopniu tez na wyzej oméwionym Zelaznym Janie (Sieroszewski, 1911), brak
u niego natomiast wyraznych nawigzan do zelaznego wilka w ujeciu Stryjkowskiego. Z Jasia-
-Jezyka i podobnych do niego baéni, pochodzi charakterystyczny motyw (przewaznie bedg-
cego krolem) ojca, ktéry w zamian za wskazanie drogi lub uwolnienie obiecuje tajemniczemu
stworowi, czyli w tym wypadku Jasiowi Jezowi (a u Sieroszewskiego zelaznemu wilkowi), ze
odda mu to, czego jeszcze nie zna i co napotka we wtasnym domu. Naturalnie tym czyms$ oka-
zuje jego nowo narodzone dziecko, zwykle cérka, niekiedy moze by¢ to dwoje dzieci - corka
i syn. Trzeba tu od razu zaznaczy¢, ze ,,zelazny wilk” Sieroszewskiego nie jest tak naprawde
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- w przeciwienstwie do tego z legendy o Giedyminie - zelaznym wilkiem, czyli magicznym
wilkiem robigcym przynajmniej wrazenie, jak gdyby byt okuty w zelazo. Jest to czlowiek na-
zywajacy sie Zelaznym Wilkiem, odziany w zbroje i noszacy przylbice w ksztalcie wilczego
pyska rycerz. Niemniej ma on niewatpliwe zwiazki z wilkami, jest przywddca wilczej watahy,
ktéra écisle wykonuje jego polecenia.

Podobnie jak w Jasiu-Jezyku i w Zelaznym Janie istota demoniczna, ktéra poczatkowo na-
stawiona jest rewolucyjnie i destrukcyjnie, ulega wewnetrznej przemianie, staje sie sita sprzy-
jajaca ustanowieniu elementarnego porzadku, ulega on, jak to ujmuje Wréblewska, socjaliza-
cji. Sam Zelazny Wilk tak ujmuje te przemiane:

Na poczatku bytem istotnie wrogiem waszym, chciatem zagrabi¢ wasze ziemie i wasze bogactwa. By-
tem mlody, zadny stawy i walki... Pobity przez was, zapragnalem odwetu, postanowilem pozna¢ wa-
szg sile, co nawet uciemiezonych chlopéw przeciwko nam obrdcita. Dostatem si¢ w przebraniu do
waszego serca... do zamku. Tam nauczylem si¢ ceni¢ wasze urzadzenia, wasza wiedz¢, wasza nauke...
[...] Zapragnatem przeto moj lud dzwignaé, wyprowadzi¢ z gaszczow lesnych, przerobi¢ na ludzi
do was podobnych. Okrzesaé na wasz wzor, nauczyé, zjednoczy¢ z wami! (Sieroszewski, 1911, s. 182)

Mozna ten proces uzna¢ za rOwnowazny w stosunku do motywu odczarowania, ktére w ba-
$ni Sieroszewskiego w dostownym znaczeniu tego stowa nie nastepuje.

Mniej znanym opracowaniem motywu zelaznego wilka na polskim gruncie jest wier-
szowana Basn o zelaznym wilku i o piegknym krolewiczu Antoniego Czajkowskiego, wy-
dana w Warszawie w 1893 roku. Podobnie jak u Sieroszewskiego, wilk Czajkowskiego nie
wykazuje zadnych wyraznych zwigzkéw z zelaznym wilkiem Stryjkowskiego. Nie jest to
czlowiek majacy zwigzek z wilkami, ani zaczarowany wilk dajacy sie odczarowaé, tylko
prawdziwy wilk — o tyle magiczny, Ze potrafiacy méwi¢. Przypomina wilka z Czerwone-
go Kapturka: jest przebiegly, ztosliwy i krwiozerczy. Jedynym sposobem na pozbycie sie
go jest pozbawienie zycia, co w konficu nastepuje. Nie bardzo tez wiadomo, na czym po-
lega ,,zelazny” charakter owego wilka, jednak przydomek ten powtarzany jest za kazdym
razem, gdy pojawia si¢ ta postac.

Dos¢ oryginalne dla tej basni jest to, ze gtéwny bohater, tytulowy krélewicz, umiera $mier-
cia naturalna w potowie akcji. Jego role przejmuje syn, ktéry musi broni¢ zaréwno siebie, jak
i swojej siostry blizniaczki przed zakusami zelaznego wilka nieustannie knujacego, jak tu zjes¢
osierocone rodzenstwo. Centralnym motywem jednak jest - podobnie jak u Sieroszewskie-
go i podobnie jak w basni Grimmow o Jasiu-Jezyku — motyw lekkomyslnej obietnicy. Boha-
ter obiecuje wprost, ze odda swoje dzieci wilkowi na pozarcie, nie ma wigc elementu zasko-
czenia polegajacego przewaznie na niewiedzy bohatera, co jest przedmiotem jego obietnicy.
Kroélewicz, bedac w klopocie, przyrzekt wilkowi swoje dzieci, dobrze wiedzgc, ze ich nie ma.
W przeciwienstwie do krola z basni Sieroszewskiego, tutaj bohater po powrocie do domu nie
spotkal zadnych nieznanych sobie wczesniej dzieci. Pragnal on wilka oszuka¢ i nigdy si¢ nie
ozeni¢, w ten sposob unikajac posiadania dzieci. Przez jakis czas mu si¢ to udawalo, ale wkrot-
ce o calej sprawie zapomnial, ozenit si¢ i urodzily mu sie¢ bliznieta. Wtedy oczywiscie zjawit
sie ponownie wilk, zeby odebra¢ to, co mu przyrzekano.
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Swoistg synteza motywu zelaznego wilka i zaczarowanego jeza' jest wierszowana basn
Jana Brzechwy Bast o stalowym jezu (Brzechwa, 1982, s. 51-67). Opowies$¢ o duzej wartosci
artystycznej, mimo Ze przeznaczona jest dla dzieciecego czytelnika, oparta jest zasadniczo na
schemacie ba$ni o nadprzyrodzonych malzonkach. Nic wiec dziwnego, ze szczytowym mo-
mentem rozwoju akgeji jest odczarowanie stalowego jeza i przywrdcenie mu ludzkiej postaci.
Jednak dla wielu czytelnikéw moze by¢ zaskoczeniem, ze ta ludzka postac jest osobg plci zen-
skiej. Jez zmienil si¢ mianowicie w piekng dziewczyne o imieniu Klementyna. Jak juz zazna-
czylismy, nie jest typowe dla tego rodzaju baéni, aby bohaterka przyjmowata postaé zwierzecia
uwazanego, zwlaszcza w starszej warstwie kultury, za brzydkie i nieprzyjemne. Zaczarowa-
ny jez w zbiorze braci Grimm jest pici meskiej, podobnie jak zaczarowana zaba". W dodatku
u Brzechwy stalowy jez, a wlasciwie Jez, podobnie zresztg jak Zelazny Wilk u Sieroszewskie-
go, mimo niewielkich rozmiaréw jest stworzeniem o bardzo wojowniczym i agresywnym na-
stawieniu, czesto postugujacym si¢ mieczem lub halabarda, co nie pasuje oczywiscie do tra-
dycyjnego stereotypu kobiecoséci. Tymczasem Klementyna jest jak najbardziej stereotypowa
przedstawicielka swojej pici, co autor podkresla, piszac, ze ,byta dobra, byla mita”.

Jej mezem zostal ksigze Zlotowdj, sam tez zaczarowany w potwornego zlotego rycerza ,w zlo-
cie kutego”, ktéry byt ,wtadca Gory Magnesowe;” i zywil si¢ stala, a wiec pragnat pozre¢ stalowego
Jeza. Zanim doszlo do obustronnego odczarowania, Jez stanat do walki ze zlotym stworem. Jeza
odczarowata kropla krwi Zlotowoja, ktérg ten sam wytaczyl przy pomocy jednego ze swoich kol-
cow. Podobny skutek odniosta tza Jeza ktdra spadta ona na zloty pancerz rycerza, powodujac, ze
pozbyl sie on zlotej skorupy, w ktorej wydawat sie tkwié, podobnie jak Jez tkwil w skorupie stalo-
wej'2. W typowych basniach o nadprzyrodzonych matzonkach mamy do czynienia albo z zacza-
rowang zona, albo z zaczarowanym mezem, tu jednak obydwie te postacie wystepuja w jednej ba-
$ni. Bohaterem lub bohaterkg tych opowiesci jest osoba potrafiaca zdjaé z partnera (lub partnerki)
czar, a ktéra sama zaczarowana nie jest. Tu jednak zaczarowany mgz i zaczarowana zZona odczaro-
wujg siebie nawzajem niemal w tym samym momencie, i to w trakcie lub w nastepstwie toczenia
ze sobg walki na $§mier¢ i Zycie. Jest to niewatpliwie twércza ingerencja w schematy basniowe, kto-
ra w autentycznym folklorze bytaby nie do pomyslenia. Teoretycznie modyfikacja ta sprawia, ze
nie wiemy, kto jest prawdziwym bohaterem tej basni: jezoksztaltna Klementyna czy ,,w zlocie kuty”
ZYotowoj. W praktyce nie ma watpliwosci, Ze bohaterka jest Klementyna, ona pozostaje w centrum
uwagi czytelnika, a jej zaczarowanie jest o wiele glebsze i ciekawsze. Dotyczy to tez jej odczarowa-
nia. Mozna powiedzie¢, ze Brzechwa w tej basni nadaje wyjatkowo radykalny charakter temu mo-
tywowi, mamy bowiem do czynienia z przej$ciem od postaci zwierzecej do ludzkiej polaczone ze
zmiang, jedli nie plci biologicznej, to na pewno tzw. pci kulturowej. Dodatkowo nastepuje tu ,,prze-
miana rozmiarowa’, przez co rozumiem sytuacj¢ zmiany matego jeza w dorosta mtoda kobiete. Nie
wolno tez zapominad, Ze ten jez w istocie nie jest jezem, jest wytworem ,Magika Mechanika”, ktéry

10 Folklor litewski dostarcza nam dobrego przyktadu na podobienstwo postaci magicznego jeza i zaczarowanego
wilka. Litewskie basnie Jez krélewskim zigciem i Bialy wilk oparte sg na prawie identycznej strukturze nalezacej
oczywiscie do basni o nadprzyrodzonych matzonkach. Por. Vedrickaité, 2003, s. 87-101.

11 Stuzy temu niewatpliwie to, ze w jezyku niemieckim rzeczownik ,,zaba”, czyli Frosch, jest rodzaju meskiego.

12 T tu mozna doda¢, ze naturalny kolor igiet jeza jest przewaznie szary, a wiec tatwy do skojarzenia z zelazem lub
stalg.



46 .+ Andrzej Wicher

produkowat automaty obdarzone jedynie pozorami zycia organicznego: ,, Automaty, lalki, skrzynki
/Nakrecane katarynki / Spiewajace psy i $winki” (Brzechwa, 1982, s. 51). Najprawdopodobniej wiec
stal stalowego jeza nie jest tylko ostona, pod ktdra kryje si¢ prawdziwy jez niczym rycerz w zbroi,
ale stanowi o najglebszej istocie jeza, ktory nie jest zadnym jezolakiem, ale po prostu jezoksztalt-
nym metalowym robotem. W tym sensie zatem jez Brzechwy zadnej biologicznej plci nie posiada.
Jego przemiana w Klementyne przypomina nieco dzieje stynnego Pinokia, ktory zaczyna swoj zy-
wot jako zwykly kawalek drewna, by w koncu zosta¢ prawdziwym chlopcem.

Niewatpliwie na drugim biegunie w stosunku do malego bajkowego jeza mozna by umie-
$ci¢ wielkiego, mitycznego wilka, jakim niewatpliwie jest Fenrir, zwany tez Fenrisem, naleza-
cego do mitologii germanskiej, a wlasciwie skandynawskiej. Nie przydaje sie mu miana zela-
znego wilka, ale jego zwigzki z zelazem sg czgste. Bogowie dwukrotnie probuja go skrepowac
zelaznym tancuchem i dopiero za trzecim razem im si¢ to udaje. Co prawda, ten trzeci fancuch
nie jest juz zelazny, a calkowicie magiczny, zrobiony z ,,korzenia skaly, brody kobiety, odde-
chu ryby, $liny ptaka, zyly niedzwiedzia i odglosu stapania kota” (Szrejter, 2006, s. 143). Fenrir
moglby niewatpliwie broni¢ miasta jak zelazny wilk u Stryjkowskiego, jego mieszkancy mo-
gliby si¢ czu¢ catkowicie bezpieczne, bo Fenrir jest bardzo poteznym wilkiem. Problem w tym,
ze interesuje go wylacznie destrukcja, a nie dziatanie pozytywne.

Podsumowujac, zwigzek zelaznego wilka z Wilczyca Kapitolinska wydaje sie bardzo odlegly.
Zelazny wilk ze snu Giedymina jest najprawdopodobniej istota demoniczng i zaczarowang, kto-
rej odczarowania nalezaloby oczekiwaé. Byloby to zgodne z przytoczonymi w tym studium przy-
ktadami, gdyby 6w wilk wszedl w jakas relacje z ksieciem Giedyminem, na przyklad zaoferowat
mu pomoc w wydostaniu sie z lasu w zamian za obietnice dotyczaca tego, co Giedymin zostawit
w domu. Tutaj jednak sam wilk staje si¢, w pewnym sensie, domem, gdyz jego pojawienie si¢ zosta-
je odczytane jako wezwanie do zalozenia miasta, ktére bedzie stolicg calej Litwy. Nastepuje w ten
sposdb, bardziej metaforycznie niz materialnie, jego odczarowanie za sprawg Lizdejki, ktory sam
jako syn orla jest istotg potdemoniczng i zaczarowana, by¢ moze poddang tylko czesciowej so-
cjalizacji przez przyjecie funkcji najwyzszego kaplana. Zelazny wilk ulega odczarowaniu w tym
sensie, ze przestaje kojarzy¢ sie z niebezpiecznym przeciwnikiem, a staje si¢ gwarantem ludzkie-
go sukcesu. Lizdejko jest swego rodzaju anty-Danielem - zamiast prorokowac¢ zaglade panistwa
i miasta, glosi powstanie nowego, bardzo silnego miasta, ktdre bedzie stolicg réwnie silnego pan-
stwa, a wilk bedzie tej sity uosobieniem. Dzigki interpretacji snu Giedymina przez Lizdejk¢ mamy
do czynienia z daleko posunieta identyfikacja tych trzech postaci (Giedymina, Lizdejki i wilka)
w jedng calo$¢, w swoista reinterpretacje dogmatu o Tréjcy Swietej, ktéra jednak z teologia chrze-
$cijaniskg ma niewiele wspdlnego. Reprezentujg one sile polityczng, duchowq (religijng) i zwierze-
ca witalno$¢ gwarantujaca zwigzek z pierwotnymi sitami natury.

Innymi stowy postuluje, ze postugujac si¢ wykazem typow basni ludowej stworzonym przez
Antti Aarne i Stitha Thompsona, opowies¢ o zelaznym wilku przekazana przez Macieja Stryjkow-
skiego ma pewne cechy wspolne faczace ja z AT 441 (Jasio-Jezyk) (Aarne, Thompson, 1928, s. 71).
Mam tu na mysli gléwnie sytuacje, w ktérej wladca (przewaznie jest to krol) spotyka w gestym le-
sie magiczne zwierze oferujace mu swoja pomoc (zazwyczaj w odnalezieniu sposobu na wyjscie
z lasu) w zamian za obietnice dotyczaca jego miejsca zamieszkania (zazwyczaj chodzi o pojawie-
nie sie¢ w tym miejscu nowo narodzonej cérki wladcy, o ktorej istnieniu on jeszcze nic nie wie).
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Zamiast pytac o starg siedzibe wladcy i o to, co sie w niej znajduje, Zelazny wilk nawotuje wtadce,
cho¢ w sposdb mocno niejasny, do stworzenia nowej siedziby, nowego domu i nowej stolicy. W ten
sposob nastepuje metaforyczne wyjécie z lasu Litwy, czyli zbudowanie cywilizowanego panstwa.
Posiadanie poteznej i bogatej stolicy moze by¢ uwazane za warunek tego wyjscia, ale wilk moze
symbolizowa¢ jednoczesne zachowanie zwiazkéw z lasem, czego ma by¢ gwarantem jako zwie-
rze opiekujace sie nowym miastem. Wilno jest wiec tg cérka wladcy, ktérg zelazny wilk bierze so-
bie za zong. W ten sposdb dwa motywy charakterystyczne dla AT 441, czyli pomoc magicznego
zwierzecia okazana wladcy i malzenstwo magicznego zwierzecia z corka wladcy zlewaja sie na po-
ziomie metaforycznym w jedng cato$c.

Innym motywem, ktdrego obecnos¢ zostawila §lady w legendzie o zelaznym wilku, jest nie-
watpliwie motyw cudownego pochodzenia bohatera, ktory jest uwazany za spokrewnionego
ze $wiatem zwierzecym. Dotyczy to zwlaszcza postaci Lizdejki, ktdry w legendzie o Zelaznym
wilku odgrywa wazng role. W basniach znajdujemy ten motyw w AT 301 (Trzy skradzio-
ne ksiezniczki), gdzie bohater jest czesto synem niedZwiedzia i cechuje go nadnaturalna sila
(Aarne, Thompson, 1928, s. 45), albo AT 432 (Ksigze jako ptak), gdzie bohaterka ma zmien-
noksztaltnego partnera, ktory potrafi przybieraé postaé ptaka (Aarne, Thompson, 1928, s. 69).

Analogie przedstawione w artykule majg oczywiscie warto$¢ jedynie hipotetyczng. Nie postuluje,
przedstawiajac pewne zbieznoéci z motywem zelaznego wilka w basniach braci Grimm, jakoby ist-
nialy jakie$ szczegdlne zwiazki miedzy folklorem litewskim a niemieckim. Raczej odwotuje si¢ do
pojecia ,europejska basn ludowa”, spopularyzowanego przez Maxa Liithi i zaktadajacego istnienie
wspdlnego calej Europie dziedzictwa basni magicznej®. Moga oczywiécie wystepowac lokalne lub
nawet narodowe odmiany basniowej tradycji, jednak gtéwne watki i schematy bedg si¢ powtarzaty.
Jak powiada Liithi: ,, Europejskiej basni ludowej przynalezy szczegdlna moc oddziatywania. Podda-
ja si¢ jej urokowi nie tylko dzieci kazdej nowej generacji” (Liithi, 1985, s. 5). Nie chcialbym tez zad-
ng miarg sugerowac jakoby basnie niemieckie byty bardziej reprezentatywne dla europejskiej ba-
$niludowej niz basnie innych wspdlnot etnicznych lub jezykowych*. Z tezy o istnieniu europejskiej
basniludowej wynika tez, Ze okoliczno$¢ datowania najstarszych zbioréw basni w Europie na XVII
wiek nie znaczy bynajmniej, ze gatunek ten nie ma o wiele starszych korzeni. Nie ma wigc niczego
dziwnego w tym, ze legenda o zelaznym wilku, ktérg podat nam Stryjkowski w XVI wieku, wykazu-
je pewne basniowe koneksje, mozliwe do odnalezienia w baniach wydanych dopiero w XIX wieku.

Inny rodzaj materialu reprezentuja mity zalozycielskie, takie jak patriotyczna wegierska
opowie$¢ o legendarnym ptaku Turulu, celtycko-brytyjska legenda o narodzinach kréla Ar-
tura albo skandynawski mit o wilku Fenrirze, ktory bardziej dotyczy upadku starego swiata
niz zalozenia czegokolwiek nowego. Moga one mie¢ strukture podobng do basni, moga tam
wystepowaé podobne motywy, takie jak nadprzyrodzony matzonek (lub partner seksualny),
ktéry potrafi przybra¢ dowolng forme, cho¢ przewaznie jest to forma zwierzeca. Tym jednak,

13 Liithi dostrzega naturalnie istnienie basniopodobnych opowiesci poza Europg. Jednak utrzymuje stanowisko, ze
reprezentujg one inne wla$ciwosci i inny styl niz basnie europejskie (por. Liithi, 1985, s. 7).

14 Helena Kapetus w swoim Postowiu do polskiego wydania baéni Grimm wyrazicie zreszta sugeruje, Ze niemiec-
kos¢ basni zebranych i opracowanych przez braci Grimm jest mocno watpliwa, jako ze wiekszo$¢ informatoréw,
czy raczej informatorek, z ktérych korzystali bracia, byly osobami postugujacymi sie co prawda jezykiem nie-
mieckim, ale pochodzenia francuskiego (por. Kapetus, 1982, t. 2, s. 360-361).
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co je odréznia od basni jest zakorzenienie w konkretnym miejscu geograficznym, a czesto
tez w konkretnym czasie historycznym, nawet jesli ten czas i to miejsce niewiele majg wspol-
nego z naukowa historig lub geografia. Taka legendg zalozycielska, cho¢ raczej o ubogiej tre-
$ci i stabo rozwinietych watkach, jest tez niewatpliwie opowies¢ Stryjkowskiego o zelaznym
wilku. Wspomniane ubdstwo sprawia, ze trudno jest ja rozpatrywa¢é w kontekscie bogatszych
tresciowo legend. Mozna przypusci¢, ze jest z nimi, jak prébowalem wykazaé, spokrewnio-
na, lecz bardzo trudno bytoby to pokrewienstwo udowodni¢, do czego praca ta nie pretenduje.
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The Legend about the Iron Wolf from Stryjkowski’s “Chronicle” in the Context
of Foundation Myths and Tales of Magic

Summary

The present article is an attempt to look at Stryjkowski’s story of Gediminas’, the Grand Duke’s
of Lithuania, and his dream, involving a vision of an iron-clad wolf, in the light of its possible
folkloric and mythographic context. It is natural to look at it as a foundation myth, associated
with the legendary origins of the city of Vilnius, the capital of Lithuania. The author claims that
the usually postulated connection with the story of Romulus and Remus and the Capitoline She-
Wolf is rather tenuous and that it is better understood within the framework of fairy tales about
supernatural, enchanted, animals, whose disenchantment, that is, a return to the human form,
is the natural and expected conclusion. A comparative analysis of various legends, myths, and
fairy tales (including literary fairy tales) suggests that this predominantly Lithuanian story has
some links with a vast European narrative heritage.

Stowa kluczowe: Kronika Stryjkowskiego, basnie magiczne, mity zalozycielskie, symbolika wilka, symboli-
ka zelaza, wilk a jez
Keywords: Stryjkowski’s “Chronicle”, tales of magic, foundation myths, the symbolism of the wolf, the sym-

bolism of iron, the wolf and the hedgehog





