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Asmodeusz

Pojecie istoty demonicznej jako ciclesnego uosobienia zla lub niematerial-
nej sily o negatywnym, a czgsto wreez niszezycielskim dzialaniu, jest jed-
nym z najbardziej inspirujacych elementéw w historii mysli ludzkiej. Obec-
no$¢ zaré6wno osobowych, jak i nieosobowych mocy, bedacych no$nikami
szeroko rozumianego zla, jest zjawiskiem wystepujacym we wszystkich zna-
nych nam systemach religijnych. Podejmowana przez czlowicka proba ok-
reslenia natury zla stanowila od zawsze nicodlaczna czg¢$¢ procesu tworze-
nia si¢ i ksztattowania poszczegdlnych religii. W wigkszosci mitéw kosmo-
gonicznych mozemy zaobserwowa stopniowe powstawanic idei pewnej
dysharmonii, opozycji w stosunku do dobrej, zyciodajnej mocy, jaka dyspo-
nuje ogdlnic pojmowany Stworca (lub stworcy) wszechrzeczy. Istnicjacy w
rozmaitych wierzeniach motyw walki dobra ze zlem, stanowiacy niejedno-
krotnie jeden z dogmatéw poszczeg6élnych religii, na przyklad chrzesci-
jatistwa lub islamu, doprowadzit do powstania idei wrogich istot, zlych
duchdéw, demondw, ktérych natura moze czasem wydawac si¢ odbiciem naj-
ciemnigjszych stron natury czlowieka. W wielu religiach mamy do czynie-
nia ze zjawiskiem personifikacji idei ztych mocy, badz laczeniem ich z ab-
strakcyjnymi pojeciami (chaos), lub tez z identyfikowaniem konkretnych
postaci z réznorodnymi zjawiskami o charakterze destrukcyjnym (demon —
$mier¢, demon — zaraza, demon — zniszczenie).

Zjawisko utozsamiania wrogich cztowickowi sil z postaciami demondéw
jest szczegblnie dobrze widoczne w religiach starozytnego Bliskiego
Wschodu, w tym w judaizmie, oraz w pewnym stopniu w chrzescijafistwie.
Religia judaistyczna, pomimo swej monoteistycznej doktryny, ktdra przesa-
dza o jej monolitycznym charakterze, w swym pierwotnym etapie ksztalto-
wania si¢ nie byla wolna od synkretyzméw i przenikania roznych watkow
mitologicznych z innych religii wschodnich. Wczesny judaizm powstawal
gléwnie na gruncie wierzen plemion hebrajskich, laczac w sobie takze
elementy religii innych starozytnych ludéw semickich. W efekcie pewna
liczba poszczeg6lnych termindéw biblijnych (w tym tez imion istot demo-
nicznych) posiada swoj zrddlostow w jezyku aramejskim, kananejskim,
badz perskim. Przykladem takiego procesu przejmowania obcych elemen-
téw mitologicznych jest starotestamentalna demonologia biblijna; tutaj tez
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znajdujemy szereg okreslen i imion demonoéw, ktore wskazuja na swoj
nie—hebrajski rodowdd.

Jedna z tych zlowrogich istot jest Asmodeusz — demon posiadajacy
niezwykle cickawa, chociaz bardzo skomplikowana historig.

Etymologia imienia Asmodeusza jest kluczowym zagadnieniem na dro-
dze do rozwiklania problemu pochodzenia tego demona. Mozemy przyjac,
7e punkt wyjsciowy stanowi greckie stowo 'Acpodalios; jest to najpdzniej-
sza (pomijajac odpowiednik zardéwno lacinski, jak i wspdlczesne odmiany
tego imienia) i najblizsza nam forma. Po raz pierwszy spotykamy imi¢
"Acpodaios na kartach deuterokanonicznej Ksiegi Tobiasza, powstalej
prawdopodobniec w Palestynie, pod koniec II lub w poczatkach I w. p.n.e.
Sama ksigga zostala pierwotnic spisana po aramejsku, jednakze wkrotce
przetlumaczono ja na hebrajski i grecki. Oryginal Ksi¢gi Tobiasza nie za-
chowat si¢ (istnicja jedynie znalezione w Qumran aramejskic i hebrajskie
fragmenty jej kopii), a cala ksigga dotrwala do naszych czasow w trzech
réznych opracowaniach greckich. Stad tez pochodzi grecka forma 'Acuo-
Saios i nie ulega watpliwosci, ze musi mie¢ swdj odpowiednik hebrajski;
jedyna niepewnoscia pozostaje tylko nalezyte wyprowadzenie tego terminu
z jezyka hebrajskiego. Terminy hebrajskie oznaczajace Asmodeusza —
NTOWUN (aSmeday) oraz »TOWN (aSmedayy) pochodza z Talmudu i wywodza
si¢ z jednego rdzenia DWN, znaczacego "niszczyC, unicestwia¢" [Hutter
1995:197]. Jednakze duzo pdznicjszy zapis hebrajski pochodzacy z litera-
tury talmudycznej pozostaje dos¢ niepewny [Koscielniak 1999:66]. W grec-
kim przekladzie Biblii hebrajskiej (Ksiega Tobiasza) 'Aouodaios nie wy-
stepuje jako imi¢ demoniczne, bedac jedynie imieniem wlasnym. Wystgpu-
jacy w tekstach talmudycznych X T0OWN nie posiada wspolnych cech znacze-
niowych z wlasciwym rozumieniem czasownika "niszczy¢, niweczyc¢". Po-
mimo, ze NTOWN odnosi si¢ do zrodlostowu DWN, nie wyraza destruk-
cyjnych wlasciwosci tej formy gramatycznej w sensie doslownym. Taka
niespdjnos¢ semantyczna jest wynikiem zapozyczenia nadrzednej idei
(demona) z religii perskiej, gdzie odnajdujemy pierwotna wizj¢ talmudycz-
nego "NTOYN w postaci staroiranskiego demona AeSma.

AcSma jest jednym z siedmiu duchéw przedstawionych w Awescie. Wy-
stgpujaca w jezyku staroperskim forma xaem—dev (zapis pahlawijski), odno-
szaca si¢ do termindéw aesma 1 daeuua, znaczy mnigj wigeej tyle, co "demon
gniewu". AeSma, bedac jedna z autonomicznych mocy w dualizmie per-
skim, wydaje si¢ uosabia¢ pojecie zla absolutnego. Wywodzenie postaci As-
modeusza z perskiego AeSma opiera si¢ glownie na transkrypcji pisowni
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pahlawijskiej w formie hebrajskiej. Gléwny problem takiego sposobu rekon-
strukcji etymologii w przypadku Asmodeusza lezy w transpozycji $rednio-
perskiego terminu xaem—dev [Koscielniak 1999:66]. Ze wzgledu na fakt, 7¢
w wigkszosci jezykow liczba glosek jest wigksza niz liczba liter, w tran-
skrypcjach fonetycznych powstaja nowe znaki poprzez przeksztalcenie lub
laczenie liter alfabetu, lub tez uzupelnianie ich znakami diakrytycznymi.
Hebrajski 'NTOWN i grecki "Acpodalios oddaja zatem glowng idee perskie-
g0 aesma daeuna i uvkazuja Asmodeusza jako niszczycielskiego demona
gniewu — opierajac si¢ w pewien sposob na zasadach transliteracji, jednak
bez uwzglednienia rzeczywistej wartosci fonetycznej. Elementem laczacym
te trzy formy zapisu jest po pierwsze sam wizerunek Asmodeusza jako po-
staci zdecydowanie negatywnej, demonicznej, a po drugic w miar¢ zblizona
wymowa jego imienia. Ponadto istotnym czynnikiem, wskazujacym na
przynaleznos¢ AeSma do $wiata zlych mocy jest czlon dev, nawigzujacy do
najstarszych wierzen wedyjskich. Poczatkowo w wierzeniach wedyjskich
termin deva byl synonimem bdstwa. Jednakze z czasem, na gruncie religii
medyjsko—perskiej stowo deva stalo si¢ okresleniem zlych bostw, demondw.

Najwazniejszym zrodlem informacji, w ktérym wystepuje posta¢ demo-
na AeSma, jest $wigta ksiega zaratusztran, Awesta. To monumentalne dzie-
1o spisane w jezyku staroperskim (jezyk ten nie jest poswiadczony w innych
tekstach) przez dlugie stulecia przez wyznawcdw religii Zoroastra uznawa-
ne bylo za natchniona, $wigta ksigge. Awesta sklada si¢ z 21 ksiag i — po-
dobnie jak Biblia — jest tworem niezwykle zlozonym i réznorodnym w swej
budowie i tresci, a takze pod wzglgdem jezyka. Zredagowana w okresie
sasanidzkim ok. IV w. p.n.e. zawiera w sobie fragmenty staroiranskich
przekazow o charakterze religijnym i mitologicznym; wigkszo$¢ utworow
znajdujacych si¢ w Awescie datowana jest na VII w. p.n.c., za$ najstarsze
przekazy pochodza z 11 tysiaclecia p.n.e. Gléwna i uwazana za najistotnicj-
s7a czg$¢ Awesty jest Yasna — ksigga o charakterze liturgicznym; zawarte w
niej teksty wypowiadano w trakcie nabozefistwa. Yasna podzielona jest na
72 rozdzialy, ktére migdzy innymi ukazuja droge zlego czlowicka podaza-
jacego $ciezka grzechu i idacego w $lady AeSma.

W rozdzialach 29 i 30 odnajdujemy opis odwiecznej walki dobra ze
zlem, motywu tak charakterystycznego w konsekwentnie dualistycznej reli-
gii starozytnej Persji. Wyznawcy Ahura Mazdy, najwazniejszego Boga Dob-
ra 1 wladcy $wiatlo$ci, walcza przeciwko zlu z ludZzmi podazajacymi $ciezky
ciemnosci, bedacych we wladzy Arymana, Boga Zla. Aryman jest "sprawca
wszelkiego zla i nieprawosci, wladca ciemnosci panujacym nad rzesza du-
chow piekielnych odpowiedzialnych za zlo, ktére na ziemi spotyka czlowie-
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ka. Caly ten $wiat ze swym wladca na czele jest ucielesnieniem wszelkiego
zla, klamstwa, a jednym z najstraszliwszych demonéw jest demon wojny,
mordu i szalenstwa Aeszmadewa" [Spyra 1987:6]. W zoroastryzmie sily zla
za sprawa AeSma moga przynosi¢ rozmaite choroby ludziom i powodowac,
ze niektorzy z nich, na ktorych padt "wyrok zlych mocy”, zaczna zachowy-
wac¢ si¢ jak "karykatury Angra Mainyu". Termin ten oznacza "ducha nisz-
czycielskiego” i jest synonimem jednego z wciclen Arymana; pod postacia
Angra Mainyu sprowadzil on na $wiat $mier¢ i zniszczenie, a gléwna role w
tej destrukeyjnej wizji odgrywal wlasniec AeSma.

W hymnie Sraosa (Yasna 57, 10:25) natrafiamy na motyw pokonania
AeSma 1 ochrony ludzi przed jego wplywami. Przeciwnikiem AeSma jest
tutaj Mitra, ktéry jako jedyny sposrdod sprzyjajacych ludziom "wladcodw jas-
nosci" wzbudza w demonie niezwykly strach. Przedmiotem tej zadziwiajacej
obawy Ae$ma jest maczuga Mitry, bedaca najpoteznicjsza bronia w calym
jego uzbrojeniu. W dziesiatym rozdziale Yasny znajduje si¢ ponadto frag-
ment moOwiacy o sprowadzeniu pijanstwa i rozwigzlosci na ludzi za przy-
czyna AeSma [Hutter 1995:197].

W swoim dalszym rozwoju religia i mitologia perska pod postacia zara-
tusztranizmu rozwingla w sobie tendencje ku wyraznie zarysowanemu dua-
lizmowi. Sytuacja ta doprowadzila do wyksztalcenia si¢ postaci dwoch prze-
ciwnikéw: Ahura Mazdy i1 Arymana oraz zwigzanych z nimi calych zaste-
péw ztych i dobrych duchéw. Wynikiem tego byla personifikacja poszcze-
g6lnych demondw, ktére mozna wywies¢ z pierwotnych staroiranskich bo-
gbéw 1 indyjskich dewdw. AeSma stat si¢ zatem jednym z demondw wystepu-
jacych w pismach pahlawijskich (xaem—dev); dziela te, spisane w jezyku
srednioperskim, powstaly jako komentarz do Awesty — tam tez odnajdujemy
kolejne wzmianki o postaci AeSma. Znajdujac si¢ w bezposredniej opozycji
do Ahura Mazdy, Aesma uosabia tu jedna z gléwnych zlych mocy. Stopnio-
wo demon ten przejmuje nicktoére z cech indywidualnych Arymana. Jedna z
najwazniejszych i najbardziej niszczycielskich broni Arymana byla Az ("po-
zadliwo$¢"), zenska zasada zla; z czasem stala si¢ ona towarzyszka AeSma
w walce z silami $wiatlosci. Az jest darem Zerwana Akarana, "Czasu Nie-
skonczonego", pierwotnego bytu preegzystencjalnego, z ktérego wylonily
si¢ dwa bliZniacze byty: Ahura Mazda i Aryman.

Toczaca si¢ odtad migdzy nimi zaciekla i nieprzerwana walka stanowi
podstawe dualistycznej koncepcji $wiata w nauce Zoroastra. Powolujac do
istnienia $wiat materialny Ahura Mazda posiadal w swych szeregach szes-
ciu amszaspandow (od staroperskiego amesza spenta, "$wigty nieSmiertel-
ny"), potezne dobre duchy, pehiace rolg pomocnikéw (przypominajacych
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nieco chrzescijanskich archanioléw) i wykonawcéw woli Ahura Mazdy.
Kazdy z nich personifikowal najistotniejsze pojecia duchowe. Sa to Wohu
Mano (Dobra Mysl), Arta Wahiszta (Najwyzsza Cnota), Spenta Armaiti
(Swicta Cierpliwosé), Chszatra Warija (Krolewsko$é Zwycieska), Haurwa-
tat (Zdrowie) i Ameretat (Niesmiertelno$¢). Przeciwnicy sze$ciu amsza-
spandow to szes¢ "arcydemonow” stuzacych Arymanowi; postacie te zostaly
powolane do zycia przez Arymana w tym samym czasie, gdy Ahura Mazda
uksztaltowal amszaspandow. Kazdy z archanioléw Ahura Mazdy posiada w
ten sposob swojego wlasnego przeciwnika, ktory przeciwstawia si¢ poszcze-
g6lnym duchom sil dobra. Demonami Arymana sa Akoman (Zla Mysl), An-
dar, Sowar, Nakahew, Tairew 1 Zairik [Skladankowa 1989:25— 27]. Istotng
role w tej odwiecznej walce pelni inny demon — Charsz, zwany w Awescie
Aeszma, demon nienawisci 1 zacieklej wscieklosci. Jego wizerunek symboli-
zuje szalefistwo, gniew, wscieklos¢ 1 wszelkie najbardziej niszczycielskie
czyny. Aeszma—dewa jest tu nazywany bezlitosnym wladca wojny i mordu.

e

Ryc. 1. Demony — fragment miniatury perskiej.
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W jednym z tekstow pahlawijskich (Rivayat 56,13:15) znajduje si¢ opis
rozmowy pomi¢dzy AeSma i Arymanem [Hutter 1995:198]. Slowa Arymana
skierowane do Aesma stanowia wazny punkt zwrotny w dalszej historii tego
demona. Aryman nakazuje bowiem Aeszma—dewie zaprzestania niszczenia
dziel dobra i1 stworzenia. Nakaz Arymana moze wyda¢ si¢ poczatkowo za-
skakujacy w stosunku do AeSma, bedacego do tej pory uosobieniem
oblednego mordu i catkowitej anihilacji. Jednakze Aryman zakazuje demo-
nowi niszczenia wylacznie w sensic materialnym. Odtad AeSma staje si¢
uciele$nieniem Gniewu, przyczyniajac si¢ w ten sposob do szerzenia wszel-
kiego rodzaju niepokoju. Pod postacia Gniewu AeSma walczy wspdlnie z
trojglowym smokiem Azhi Dahaka (uzurpatorem do ziemskiego tronu)
przeciwko krélowi Yima, doprowadzajac ostatecznie do jego zabdjstwa
[Hutter 1995:198]. W innym tekscie (Zedspram 9,1) AeSma wystepuje jako
bezposredni wrog Zoroastra. Ksiega 8 tekstu Denkara zawiera w sobie re-
lacje, w ktorej AeSma namawia (podjudza) Arjaspa, aby sprzeciwil si¢ Vis-
taspowi, bedacemu pod opicka samego Zoroastra, co oznaczalo jawne wy-
stapienie przeciwko prorokowi [Hutter 1995:198].

— "
FE

Ryc. 2. Aryman — plaskorzezba srednioperska
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Analiza poszczegélnych hymnéw Awesty oraz ich pahlawijskich
komentarzy pozwala nam opisa¢ sylwetk¢ demona AeSma. W hierarchii
staroirafiskiej demonologii pelni on jedna z wazniejszych rél. Charakterys-
tyka tej postaci, jako zaslepionego oblgdem sprawce wszelkiego mordu i
zniszczenia, wscicklego szerzyciela najohydniejszych czyndw, jest niesly-
chanie sugestywna. Posiadajac takic wlasciwosci AeSma, czy tez Aeszma—
dewa, musial wplyna¢ w znaczacy sposoéb na zasad¢ pojmowania idei zla
nie tylko wérdd wyznawcow zoroastryzmu.

W Starym Testamencie natrafiamy na posta¢ demona Asmodeusza. Je-
dyna ksigga, w ktérej ten zly duch wystepuje, jest Ksiega Tobiasza. Migj-
scem powstania Ksiegi Tobiasza byla prawdopodobnie Palestyna; jej autor
pochodzit przypuszczalnie z krélestwa pélnocnego Izracla, a datg spisania
wigkszo$¢ egzegetdw ustala na okres poprzedzajacy wybuch wojen macha-
bejskich, a zatem przed 167 r. p.n.c. Jednakze wydarzenia opisane w tej
ksigdze wybiegaja daleko w czasie i przestrzeni od rzeczywistego czasu i
miejsca jej redakcji. Nazwa ksiggi pochodzi od imion dwdch ludzi, ojca i
syna; sa oni jednocze$nie bohaterami calego dziela. Greckie tlumaczenie
imienia ojca to 7obit, zas syna — Tobias (odpowiednik hebr. Tobijahu, "Jah-
we jest moim dobrem™). Ksigga rozpoczyna si¢ relacjq Tobiasza—ojca, przesied-
lonego wraz z rodzina do Asyrii. Prawdopodobnie chodzi tu o wydarzenia
zwigzane z deportacja ludnosci zydowskiej z terendéw Palestyny w 734 r. p.n.e.
przez Tiglatpilezara 111, lub z druga faza wysiedlencza przeprowadzona w 722 r.
p.n.c., po zburzeniu Samarii przez Sargona II [Tyloch 1994:269-272].

Celem okrutnych atakéw Asmodeusza jest w Ksiedze Tobiasza mloda
Zydéwka Sara, mieszkajaca wraz z ojcem Raguelem w Ekbatanie, w Medii.
Sara stala si¢ obicktem szalenczego pozadania demona, ktéry doprowadzil
do $mierci jej siedmiu kolejnych m¢zéw. Asmodeusz mordowal nieszczes-
nikdw w noc poslubna, za$ cala wina za te czyny obarczono Sar¢: "Tego
dnia Sara, corka Raguela z Ekbatany w Medii, réwniez uslyszala slowa
obelgi od jednej ze shuzqcych swojego ojca, ze byta ona wydana za siedmiu
mezow, ktorych zabit zty duch Asmodeusz, zanim byla razem z nimi, jak to
jest wlasciwe dla zon. Stuzgca mowila do niej: »to ty zabijasz swoich
mezow. Oto juz za siedmiu bylas wydana i od Zadnego nie otrzymatas imie-
nia. Dlaczego nas karzesz za swoich mezow, skoro oni pomarli? Odejdz
zatem z nimi, abysmy juz nigdy nie zobaczyli twego syna ani corki«. Tego
dnia byla ona bardzo zmartwiona i zaczela plakac" (Tb 3,7). W pewnym
momencie, nic mogac dluzej znies¢ tak dramatycznej sytuacji, Sara zaczgla
prosi¢ Boga o smier¢. W tym samym czasic blagalne modlitwy do Jahwe
skierowal takze mieszkajacy w Niniwie Tobiasz—ojciec, cierpiacy z powodu
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przypadlej nan niespodziewanie $lepoty. Prosby Sary i Tobiasza zostaly
wysluchane tej samej godziny przez Boga, ktory poslal aniola Rafaela
(hebr. "Bég uzdrawia™), aby wyzwolil obydwoje od niezawinionego nicsz-
czgscia: "I zostal postany Rafal, aby uleczy¢ obydwoje: Tobiasza, aby zdjqc
bielmo z oczu, tak aby oczyma swymi znowu ogladat swiatlo Boze, i Sare,
corke Raguela, aby jq da¢ Tobiaszowi, synowi Tobiasza, za Zone i odpedzi¢
od niej ztego ducha Asmodeusza" (Tb 3,17).

Tobiasz—ojciec czujac zblizajacq si¢ $mieré wystal swojego syna do miej-
scowosci Raga (ktora, podobnie jak Ekbatana, znajduje si¢c w Medii) w celu
odzyskania dziesigciu talentdw, ktore swego czasu pozyczyl pewnemu czlo-
wickowi o imieniu Gabael. Wyprawiajac syna w droge przykazal mu ponad-
to ozeni¢ si¢ z kobieta pochodzaca z jego wlasnego plemienia (Neftali — z
tego plemienia pochodzila tez Sara). W czasie wedréwki do mlodego Tobia-
sza przylaczyt si¢ Rafael, ktory pragnac pozosta¢ nierozpoznanym przyjal
imi¢ Azariasz. W czasie postoju nad rzeka Tygrys, Rafael polecil Tobiaszo-
wi zlowi¢ rybg, a nastgpnic wydoby¢ z nigj serce, watrobe i zol¢. Wkrétce
po przybyciu do Ekbatany Tobiasz poznaje Sare i w krétkim czasie poslubia
ja; idac za rada Rafaela w noc poslubna przed pojawicniem si¢ Asmodeusza
pali w pustej sypialni serce i watrobg ryby. Powstaly w ten sposéb nieznosny
zapach odstraszyl demona, powodujac jego natychmiastowq ucieczke. As-
modeusz schronil si¢ w Gornym Egipcie, lecz zostal szybko odnaleziony
przez Rafaela, zwiazany i unieszkodliwiony: "Wtedy przypomniatl sobie To-
biasz stowa Rafata, wyjqt wqtrobe i serce ryby z torby, w ktorej je prze-
chowywal, i polozyl na rozzarzonych weglach do kadzenia. Zapach ryby
powstrzymat demona i uciekt on az do Goérnego Egiptu. A Rafal poszed! za
nim, zwiqzal go tam w oka mgnieniu i unieszkodliwit go" (Tb 8,1).

Taki wizerunck Asmodeusza dalcko odbiega od obrazu straszliwego
Aceszma—dewa, chociaz podobienstwa pomigedzy tymi dwoma demonami
(zla natura i nieprzyjazna czlowiekowi dzialalnos¢) sa wyraznie zauwazal-
ne. Zardwno w przypadku Asmodeusza, jak i Aeszma—dewa mozna mowic
0 zamierzonym, celowym dzialaniu, skierowanym z niszczycielskg silg
przeciwko czlowickowi i $wiatu dobra. Obydwie postacie posiadaja ten sam
osobowy charakter. Tym, co r6zni Asmodeusza od perskiego Aeszma—dewa,
jest jednak og6lny kontekst, w jakim zostal przedstawiony ten pierwszy.
Wrystepujace w pismach biblijnych poszczegdlne demony podlegle sa osta-
tecznic absolutnej mocy Boga, za$ ewentualne zwycigstwa zla osobowego
(demonoéw, zlych duchéw) sa krotkotrwale 1 przejsciowe. Zdaniem niekto-
rych egzegetdw znamiennym jest takze fakt, ze demon Asmodeusz stanowi
nicjako narzedzie w reku Boga, karzacego smiercia tych, ktoérzy nie prze-
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strzegali Prawa — kolejni mgzowie Sary nie nalezeli do jej rodzimego ple-
mienia, przez co lamali Prawo [Zawiszewski 1990:218-221].

v g r,v..‘ ' 7420 B
Ryc. 3. Asmodeusz porywajacy Sarg,
ilustracja z Pentateuchu Regensburg, ok. 1300 r.

Osoba "demonicznego" Asmodeusza zajmuje doniosle miejsce nie tylko
w demonologii biblijno—apokryficznej, lecz takze w bogatej tradycji jahwis-
tycznej, midraszach i legendach talmudycznych. Z czasem postaé tego de-
mona ulegla powaznym przeobrazeniom na rzecz "poprawy" wizerunku
Asmodeusza, co szczegolnie dobrze widoczne jest w folklorze zydowskim i
literaturze hagadyczne;.

W mitologii zydowskiej Asmodeusz uwazany jest za jednego z Ksiazat
Demonéw, ktéry pierwotnie byl aniolem jasnicjacym na niebie (podobnie
jak Lucyfer) i dopiero po upadku zyskal range Krdla Szedim, czyli wladcy
demonéw. Termin shedim odnosi si¢ do istot zrodzonych ze zwiazkéw
upadlych aniotéw, niegdy$ syndw niebios, z ziemskimi coérkami. Jedna z
tradycji okresla réwniez samego Asmodeusza jako szed, powstalego ze
zwiazku upadlego aniola Szamdona z Naamabh, siostra Tubal-Kaina, nato-
miast inny przekaz uznaje Asmodeusza za syna Samaela i Lilith [Ginzberg
1901:219]; niektére zrodla utrzymuja z kolei, ze byl synem Azazela [Cotte-
rell 1993:75]. Tradycja talmudyczna nie nazywa Asmodeusza sprawca
wszelkiego zla, lecz wrecz przeciwnie, laczy go ze specyficzna funkcija
utrzymania okreslonego porzadku w $wiecie. Pomimo swej "oficjalnie” ne-
gatywnej i demonicznej osobowosci Asmodeusz wydaje si¢ dziala¢ wedlug
okreslonego planu i niezaleznie od kontekstu Ksiegi Tobiasza (traktowanej
raczej jako powies¢ diasporalna) w folklorze zydowskim przyczynia si¢ os-
tatecznie do zachowania harmonii i ladu.
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Wizerunek Asmodeusza utrwalony w przekazach ludowych i talmudycz-
nych jest w poréwnaniu z postacia bezwzglednego demona opisanego w
Ksiedze Tobiasza calkowicie 16zny, by nie rzec wre¢cz ironiczny. Asmode-
usz jest tu opisany jako znawca ludzkiego przeznaczenia, posiadajacy przy
tym dar przepowiadania przyszlosci. Jedna z najbardziej rozpowszechnio-
nych legend zydowskich, ktdérej bohaterem jest Asmodeusz, laczy osobe
tego demona z postacia krdla Salomona, trzeciego wladcy Izraela i budow-
niczego Pierwszej Swiatyni. Historia Asmodeusza i Salomona zostala opisa-
na w Testamencie Salomona, apokryficznym dziele nieznanego autora,
pochodzacym z I w. n.¢.

Asmodeusz znal migjsce, w ktorym przebywal cudotwoérczy robak Sza-
mir, potrzebny Salomonowi do budowy Swiatyni. Robak ten, wielkosci ziar-
na jeczmienia, potrafit rozlupywaé nawet najtwardsze kamienie, glazy i
skaly; krdl potrzebowal go do wykonywania prac budowlanych, do ktérych
nie wolno bylo uzywa¢ narzgdzi wykonanych z zelaza, jako ze stuza one
réwniez do prowadzenia wojny i zadawania $mierci. Jedynie Asmodeusz
znal kryjowke Szamira. Aby uzyska¢ od demona owa informacj¢, Salomon
kazal napelni¢ winem studnie, z ktdrej Asmodeusz zwykl pi¢ wodg; odurzo-
ny demon dal si¢ schwyta¢ i zostal doprowadzony przed oblicze wladcy. W
trakcie prowadzenia go do krélewskiego palacu mialo miejsce kilka dziw-
nych zdarzen. Napotkawszy orszak weselny Asmodeusz zaczyna niespo-
dziewanie plaka¢; patrzac na czlowicka zamawiajacego buty, ktére mialy
wytrzyma¢ siedem lat, wybucha nieoczekiwanym $miechem, wreszcie drwi
z prezentujacego swe sztuczki kuglarza. Zapytany o przyczyne swych zadzi-
wiajacych reakcji odpowiada, ze weselacy sie pan mtody z napotkanego or-
szaku ma przed soba zaledwie par¢ dni zycia, czlowick pragnacy kupi¢ bu-
ty, ktéore maja mu starczy¢ na siedem lat, nic przezyje nawet nastgpnych
siedmiu dni, za$ pod stopami chytrego sztukmistrza znajdowal si¢ zakopany
w ziemi skarb, o czym ten oczywiscie wiedzie¢ nie mdgl. Innym razem As-
modeusz zbacza z drogi, aby pomdéc pijanemu trafi¢ na nia z powrotem, u-
dziela mu przy tym pewnego daru, aby mogl zrozumie¢ swe bledne postgpo-
wani¢ i wybra¢ wlasciwa droge takze w zyciu [Ginzberg 1959:277-303].

Salomon zdobyl wreszcie Szamira i w ten sposoéb doprowadzil budowe
Swiatyni do konca; otrzymal ponadto od Asmodeusza magiczng ksiege. De-
mon zdotal jednak oszuka¢ Salomona i wygnal go z krdlestwa. Nastgpnie
sam zasiadl na tronie i przez dluzszy czas podszywal si¢ pod prawdziwego
monarchg. Ostatecznie Salomonowi udalo si¢ powréci¢ z dlugiego wygna-
nia i przepedzi¢ Asmodeusza. Historia Asmodeusza i Salomona byla nie-
zwykle rozpowszechniona wérdéd czlonkow sredniowiecznych wspolnot i
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gmin zydowskich zaréwno w Europie, jak na terenach Ziemi Swictej. W
pochodzacej z XII wicku relacji zydowskiego podréznika Benjamina z
Tudeli znajduje si¢ wzmianka o wspanialym palacu Salomona w Libanie
(wedlug autora istnial on jeszcze w jego czasach), wybudowanym przez
Asmodeusza [Unterman 2000:46].

Podobne zawarte w Talmudzie historie wyksztalcily pewien model w
dlugiej linii zydowskich opowiesci ludowych. Nawet pozornie niegodziwe
postepowanic nicktérych postaci, w tym demondw, jest ostatecznie uspra-
wiedliwione zewngtrznymi okolicznosciami, w jakich osoba ta znajdowala
si¢ w momencie petnienia zlych czynéw. To dodatkowo demonstruje i pod-
kresla nieskoriczona madros¢ sprawiedliwego Jahwe, ktéoremu podlegle sa
wszystkie byty. W folklorze zydowskim (poczawszy od wczesnego srednio-
wiecza az po czasy nowozytne), pomimo ze¢ nadal uwazany za Ksigcia
Demonoéw, Asmodeusz czesto przedstawiany jest w sposdb niezwykle
humorystyczny lub wrecz groteskowy. W wigkszosci zwiazanych z nim
legend natrafiamy na historie milosnych podbojow Asmodeusza i prze-
réznych intryg, ktoérych najczesciej sam staje si¢ ofiara. Opowiesci o tym,
jak ten straszliwy ongi$§ demon zostaje wywiedziony w pole i oszukany,
moga wywola¢ nie tylko usmiech politowania, lecz takze zadziwienia, jak
gleboka metamorfoze przeszed! ten demon w swej dlugiej historii.

Podobna role odgrywa Asmodeusz w Kabale, ktéra wymienia jego imi¢
w kontekscie tekstow poruszajacych watek magii i praktyk antydemonicz-
nych. W napisanej ok. roku 1285 przez Mojzesza z Leonu Ksiedze Zohar,
stanowigcej seri¢ ezoterycznych komentarzy do Pigcioksiggu, Asmodeusz
przedstawiony zostal jako nauczyciel Salomona, ktéremu wreczyl tajemng
ksigge magii i medycyny [Ginzberg 1959:220]. W literaturze rabinicznej,
m.in. w Talmudzie, hagadach i midraszach, z postacia tego demona laczy
si¢ pewna liczba opowiadan, w ktérych Asmodeusz odgrywa istotng roleg.
Podazajac za przekazem pewnego rabina natrafiamy na wzmianke o tym, ze
"Asmodeusz, krol demondéw, mianowany jest wladca nad wszystkimi spra-
wami dotyczacymi liczb parzystych”" [Cohen 1995:298]. Historie tajemni-
czych i zagadkowych zachowan Asmodeusza stanowia takze rdzen narra-
cyjny w szeroko rozpowszechnionych podaniach znanych pod nazwa "Aniol
1 Pustelnik" [Encyclopedia Judaica 111, 754]. Tradycja talmudyczna oraz
przekaz ludowej tradycji ustnej, wigzacej Asmodeusza z osoba Salomona,
znalazly odbicie we wezesnej literaturze apokryficznej Rusi z dziewiatego i
dziesiatego wicku. Pojawiajaca si¢ w staroruskich tekstach apokryficznych
posta¢ Asmodeusza posiada jednak z uplywem czasu coraz mniej wspdl-
nych cech ze swym staroiranskim prototypem.
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