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NA TROPIE WODENA — BADANIA PRZEDCHRZESCIJANSKICH

WIERZEN ANGLOSASKICH!

W poczatkach V wieku n.e.?, po wycofaniu si¢ wojsk rzymskich z te-
renéw celtyckiej Brytanii, rozpoczal sie burzliwy okres najazdéw ple-
mion germanskich, ktéry ostatecznie doprowadzit do zepchniecia Celtéw
na obrzeza i zasiedlenia tych terenéw przez Angléw, Sasow i Jutow.
Powolne formowanie sie paristwowosci z organizacji plemiennej i ksztat-
towanie tozsamosci narodowej, a takze bujny rozwo6j kulturalny i literac-
ki trwaty az do potowy XI wieku, kiedy to podczas podboju, tym razem
normarnskiego, Brytania przeszla w rece kolejnych najezdzcéow. W po-
réwnaniu ze swymi kuzynami z Fryzji czy Saksonii, lub tez z plemiona-
mi Skandynawii, Anglosasi zostali doé¢ szybko nawrdceni na chrzeéci-
janistwo, zaréwno dzieki misjom celtyckim, jak i rzymskim. W zwigzku
z tym na caty 600-letni okres dominacji Anglosaséw w Brytanii szacun-
kowo jedynie 150 lat mozna okresli¢ mianem czaséw stricte poganskich.
Okres ten zwany jest przez niektérych historykéw ,,dwoma «straconymi
stuleciami» w historii Anglii”3, co sugeruje, jak niepewne sa dotyczace go
zrédla zaré6wno archeologiczne, jak i kronikarskie.

! Terminologia w pi$émiennictwie polskim nie jest do korica ustalona - angielskie okreslenie
»~Anglo-Saxon” odnoszace si¢ do okresu mniej wiecej od V do XI wieku n.e. ttumaczy sie
raz jako ,anglosaski”, raz jako ,anglosaksornski”. W niniejszym tekscie uzywam wyrazenia
»anglosaski”.

2449 rok jest datg legendarng/literacka i odnosi sie do wyprawy Hengesta i Horsy. Dane hi-
storyczne potwierdzaja, ze pierwsza wigksza fala migracyjna pojawita sie juz ok. 410 roku.
Por. W. Liponski, Narodziny cywilizacji Wysp Brytyjskich, Poznan 2001, s. 172-172.

3H. Zins, Historia Anglii, Wroctaw 2001, s. 22.
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Pomimo iz historia Wysp Brytyjskich od czaséw prehistorycznych
do wczesnego Sredniowiecza bywa poruszana w piSmiennictwie pol-
skim, chociazby przez Wojciecha Liponskiego w Narodzinach cywilizacji
Wysp Brytyjskich, to sam okres anglosaski, szczegoélnie jesli chodzi o gene-
ze i rozwoj réznorakich wierzeni, zdecydowanie przegrywa z pozycjami
dotyczacymi ludéw celtyckich czy skandynawskich. Jedna z nielicznych,
o ile nie jedyna publikacja, ktéra ukazala sie w jezyku polskim, jest po-
pularnonaukowe opracowanie Briana Batesa, Magia, mity i tajemnice Sre-
dniowiecza*, ktére pozostawia wiele do zyczenia, jesli chodzi o rzetelnos¢
i kompetencje autora. By¢ moze rosnace na fali popularnosci jego filmo-
wej ekranizacji zainteresowanie staroangielskim poematem Beowulf, czy
tez wplyw dziet ].R.R. Tolkiena, przyczynia sie do zaistnienia na rynku
prawdziwie naukowych pozycji dotyczacych kultury, literatury i reli-
gii Anglosasow. W przeciwienistwie do swoistej prézni wsréd tekstow
polskich, w jezyku angielskim czy tez niemieckim istnieja liczne pozy-
cje ksiazkowe®, nie wspominajac o wczesnych, dziewietnastowiecznych
probach rekonstrukeji wierzeni ogélnogermanskich. Pojawia sie réwniez
wiele artykuléw w periodykach naukowych, zaréwno dotyczacych lite-
ratury, jak i archeologii. Celem tego artykulu jest zatem, przede wszyst-
kim, przyblizenie czytelnikowi polskiemu problematyki badari nad
przedchrzescijafiskimi wierzeniami plemion germanskich w Brytanii,
nad ich zanikiem, transformacja badZ wigczeniem do wierzen chrzesci-
janskich, oraz przedstawienie najwiekszych wyzwar, jakie niesie ze soba
analiza dostepnych danych.

KROTKI RYS HISTORYCZNY

Jak juz zostalo wspomniane, Anglowie, Sasi i Jutowie, a wéréd nich
by¢ moze takze Fryzowie, przybyli na Wyspy Brytyjskie na poczatku

* B. Bates, Magia, mity i tajemnice Sredniowiecza, przel. ]. Prokopiuk, Warszawa 2005.

°® Warto tu wymieni¢ m.in. starsze opracowania takie jak: Anglo-Saxon Magic G. Stormsa
21948, The Search for Anglo-Saxon Paganism E.G. Stanleya z 1975 i nowsze opracowania: Rites
and Religions of the Anglo-Saxons G. Owena z 1996 czy Heathen Gods in Old English Literature
R. Northa z 1997.
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V wieku. Plemiona te pochodzity z réznych obszaréw i, jak pisze Norman
Davies, w rzeczywistoéci byly bardzo , niejednorodne etnicznie”, a liczba
znanych grup mogta dochodzi¢ nawet do siedmiu®. Biorgc pod uwage
wyjéciowg réznorodnoé¢ grup i idace za tym zréznicowanie wierzen,
mozna oczekiwad, ze réwniez po ich przybyciu do Brytanii owe réznice
zachowaly sig, badZ nawet wzmocnity - czeéciowo dowody na to mozna
znalez¢é w réznych rodzajach pochéwkéw i ich rozmieszczeniu geogra-
ficznym. Kroélestwa heptarchii powstate w wyniku konsolidacji plemion
réznily sie takze kulturowo i jezykowo - zachowaly sie teksty w czte-
rech gléwnych dialektach, a dane onomastyczne sugeruja istnienie trzech
kolejnych’.

Na te jakze skomplikowang sytuacje wyjSciowa natozyty sie dodat-
kowo w miare wczesne proby chrystianizacji pochodzace z dwoch Zré-
det - celtyckiego i rzymskiego. W 563 roku Kolumba zatozyt klasztor
na wyspie lona u wybrzezy Szkocji i stamtad rozpoczat nawracanie za-
réwno Piktéw, jak i Northumbryjczykéw. Prace misyjng w Northumbrii
kontynuowal znacznie pdzniej $w. Aidan. W 635 roku zatozyl on na
wyspie Lindisfarne klasztor, ktéry mial sie sta¢ jednym z najwazniej-
szych osrodkéw mysli anglosaskiej. Natomiast w 597 roku sw. Augustyn
z Canterbury udat sie z powierzong mu przez papieza Grzegorza I misja
do Kentu. Tam przyjat go krél Ethelbert, ktory cho¢ sam nie przeszedi na
chrzescijafistwo, mial za zone Berte, frankorniska ksiezniczke i chrzesci-
janke. Date tej misji uznaje sie za jedna z kluczowych w procesie chrystia-
nizacji krélestw heptarchii, ktére zostaly oficjalnie nawrécone w ciagu
mniej wiecej szes¢dziesieciu lat na rzymska odmiane chrzescijaristwa.
Ostatecznie, konflikt pomiedzy celtyckim i rzymskim chrzescijaristwem
zakoriczyl sie na synodzie w Whitby w 664 roku zwyciestwem porzadku
rzymskiego. Oczywiécie, takie oficjalne nawrécenie nie réwnalo sie gle-
bokiemu i natychmiastowemu przejéciu calej ludnoéci na chrzescijaristwo
i wigzalo sie bardzo czesto z kwestiami politycznymi, wptywajac przede
wszystkim na wiladcéw i ich dwory. Ostatni z , poganiskich” krélow,
Penda, wtadca Mercji, zmart w 655 roku i do korica zycia pozostat wierny

¢ N. Davies, Wyspy, przel. E. Tabakowska, Krakéw 2003, s. 196.
7 H. Liporiski, op. cit., s. 188.
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swojej religii®. Jednak cho¢ smieré Pendy wydaje sie by¢ ostatnim tchnie-
niem pogaristwa, nie mozna jej utozsamiac z jego catkowitym wykorze-
nieniem. Czesto powracano do wczesniejszej wiary w sytuacjach kryzyso-
wych, lub tez prébowano godzi¢ chrzescijaristwo z dawnymi praktykami,
jak w przypadku kréla Wschodniej Anglii Reedwalda (zm. 625), ktéry
,pod jednym dachem zbudowat chrzescijaniski ottarz i pogariska swiaty-
nie”®. Beda Czcigodny zapisal, iz p6zniejszy krél Wschodniej Anglii, kt6-
ry zmarl w 713 roku, wspominat, ze praktyki te kontynuowano jeszcze za
czaséw jego dziecinistwa®.

Barwnym przykladem okresu przejsciowego pomiedzy pogan-
stwem a chrzeécijanistwem i swoistego rodzaju synkretyzmu jest stynny
pochéwek todziowy z Sutton Hoo, w ktérym w todzi na 38 wioset zto-
zono wartosciowe dobra, zloto, srebro, broni i przedmioty codziennego
uzytku'. Cho¢ tozsamos¢ wladcy, dla ktérego 6w pochéwek miat zostac
przygotowany, wcigz pozostaje zagadka, uznaje sie, ze najprawdopo-
dobniej tym sposobem uhonorowano wspomnianego juz Reedwalda'.
Na uwage zastuguje para srebrnych tyzek, z grecka inskrypcja Paulos
na jednej i Saulos na drugiej. Istnieje hipoteza, ze mogly one by¢ prezen-
tem z okazji chrztu, majacym przypominaé¢ nawrdcenie sie wladcy na
chrzescijafistwo™. Ich obecnosé wsréd dobr pochéwkowych wydaje sie
symptomatyczna.

Jednakze cho¢ zalecenia papieza Grzegorza I, by nawracaé¢ Anglo-
sasow tagodnie i cierpliwie, pozwalajac im zachowa¢ obrzedy, jednocze-
$nie odcinajac je od , balwochwalczego” oddawania czci demonom oraz
stawiajac chrzescijariskie $wiatynie w dawnych miejscach kultu', suge-
rowatoby dos¢ tagodne przejscie i dalece posunieta tolerancje, zaréwno
opisy burzenia $wiatyn, jak i znaleziska archeologiczne rzadko kiedy

8 F. Stenton, Anglo-Saxon England, Oxford 2001, s. 120.

?N. Davies, op. cit., s. 203.

10 P. Hunter Blair, An Introduction to Anglo-Saxon England, Cambridge 2003, s. 122.
"H. Zins, op. cit., s. 38.

12 F. Stenton, op. cit., s. 50.

B]. Lynch, Christianizing Kinship: Ritual Sponsorship in Anglo-Saxon England, Ithaca, NY 1998,
s. 191.

1 N. Davies, op. cit., s. 202.
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potwierdzaja istnienie takich przypadkéw. Ponadto niektérzy, jak np.
piszacy po tacinie Aldhelm, zyjacy w drugiej potowie VII wieku, a wiec
jeszcze w okresie przejsciowym, z zajadloscia starali sie walczy¢ ze swa
germanska poganiska przesztosdcia®. Te dwie, kontrastujace ze soba po-
stawy - fagodna i wojujaca - przypominajg, Ze nie istnialo jedno, ogodlnie
powszechne podejscie do starych i nowych wierzen.

Kolejng kwestig sporna jest sam zasieg i natura wplywow chrzesci-
janistwa celtyckiego, szczegdlnie na obszarach, ktére graniczyly bezpo-
$rednio z terenami podleglymi Celtom, a doktadniej Walijczykom, tzn.
mniejszych krélestw Magonseaete i Hwicce'®. Patrick Sims-Williams, po-
dajac dowody archeologiczne, gtéwnie pochéwkowe, uznaje, ze tamte
krolestwa mogty zosta¢ bardzo skutecznie schrystianizowane juz na sa-
mym poczatku VII wieku”. Réwnie zagadkowe pozostaja pytania, z kto-
rymi musial sie borykaé §w. Augustyn, a na ktére szukal odpowiedzi
u papieza Grzegorza:

W jaki czas po porodzie wolno malzonkowi mie¢ stosunek ze swo-
ja zong? [...] I czy mezczyzna moze wejs¢ do kosciota po stosunku
z zongy, jesli sie wprzédy nie obmyje? I czy wolno mu przyja¢ swiete
misterium komunii? Ciemny angielski naréd potrzebuje o$wiecenia
we wszystkich tych kwestiach’.

Ow ,ciemny angielski nar6d” wydawal si¢, mimo wszystko, za-
dawa¢ pytania bardzo konkretne i szczegétowe. Odbiegaly one natu-
ra od, jakkolwiek legendarnego, pytania Radboda, kréla Fryzéw, o to,
czy w raju spotka swoich przodkéw, z ktérym to pytaniem zwrdcit sie
w 690 roku do anglosaskiego misjonarza Wilibrorda prébujacego na-
wrécié¢ go na chrzescijaristwo®. Pozostaje zatem kwestig otwarta, na
ile Anglosasi zaznajomieni byli z chrzescijaristwem, zanim na Wyspy
przybyl sw. Augustyn, i jak dalece miat na nich wptyw kontakt z chrze-
Scijariskimi Celtami. Nie ulega jednak watpliwosci, ze charakteryzowali

B R. North, Pagan Words and Christian Meanings, Amsterdam 1991, s. 3.

16 P. Sims-Williams, Religion and Literature in Western England 600-800, Cambridge 1990,
s. 54-76.

7 Ibidem, s. 77.
8 Cyt. za: N. Davies, op. cit., s. 202.
¥ P. Hunter Blair, op. cit., s. 163.
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sie oni ,,znacznie wieksza otwartoscia religijng”? niz plemiona german-
skie na kontynencie.

Podsumowujac, status przedchrzescijariskich wierzen anglosaskich
w Brytanii, ich zakres i sila nie sa wystarczajaco jasne, by z pewnoscia
stwierdzi¢, czy wierzenia te byly mocno, czy stabo zakorzenione - mo-
glo to zaleze¢ od wielu czynnikéw, szczegodlnie zwigzanych z potoze-
niem geograficznym i wptywami z zewnatrz. Z jednej strony, mamy do-
wody na to, ze Anglosasi mogli ulega¢ oddzialywaniu chrzescijaristwa
jeszcze przed 597 rokiem, z drugiej za$ strony, niektére slady dawnych
wierzenn mozna odnalezé jeszcze w VIII wieku. Nie powinno jednak
dziwié, ze skoro spoleczna i polityczna organizacja anglosaskiej Anglii
zmienila sie tak dalece - od chaotycznych plemion o organizacji stricte
wojskowej do zhierarchizowanych i dobrze okreslonych krélestw, az
po bardziej zjednoczona Anglie - wierzenia owych ludéw takze mogty
ulec znacznym zmianom.

Jak wida¢ z powyzszego rysu, historia religii Wysp Brytyjskich we
wczesnych wiekach érednich jest sprawa wysoce zlozona. Jednakze ta
dynamicznoéé, zréznicowanie i zmiennos¢ zawsze powinny stuzyé
za tto do wszelkich rozwazan na temat poganistwa anglosaskiego. Nie
przez przypadek Richard North poréwnat wszelkie préby przesledze-
nia wierzeri przedchrzescijariskich do , polowania”?. Jest to polowanie
w gestwinie niewiadomych i tropienie drobnych, czesto ledwo zauwa-
zalnych $ladéw, wymagajacych od badacza bardzo krytycznego podej-
Scia do Zrédet. Jedna z najwiekszych putapek stanowi nadmierna dekon-
tekstualizacja materiatu Zrédtowego, czy tez uogodlnianie do majacego
obowigzywac wszystkich Anglosaséw, czy tez szerzej, Germandéw, mo-
delu. Nalezy wystrzegac sie, jak przypomina Hilda Ellis Davidson, za-
kladania, ze istniata jakas ,stala i ustalona pogariska wiara wyznawana
przez wszystkie germariskie ludy i plemiona”?. Bardzo czesto przy pro-
bie wyciggania bardziej ogélnych wnioskdw mozna natrafi¢ na bariere

2W. Liponski, op. cit., s. 243.
2 R. North, Heathen Gods in Old English Literature, Cambridge 1997, s. 1.

2 Cyt. za: D. Wilson, Anglo-Saxon Paganism, London-New York 1992, s. 3 (ttum. wiasne -
D.I).
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nieweryfikowalnosci. Warto jednak przyjrzec sie blizej owym Zrédiom
dostepnym badaczowi wierzen anglosaskich.

DOSTEPNE ZRODEA

Zanim jednak przejdziemy do Zrédet, warto przez chwile zastano-
wi¢ sie nad przedmiotem naszych badan. Nie jest celem niniejszej pra-
cy dotaczaé do debaty o zwigzkach miedzy religia, magia i mitologia,
wypada jednak zaznaczy¢, ze juz dla schrystianizowanych Anglosaséw
rozréznienie pomiedzy praktykami religijnymi, folklorem, magia czy
wrézbiarstwem bylo bardzo niewyraZne i niejasne, i nastreczalo wielu
probleméw?. Godfrid Storms dodaje, ze magia i religia w przypadku
Anglosasow byly ze soba bardzo zwigzane*, a ich rozréznienie wydaje
sie by¢ réwnie trudne, co rozdzielenie cech zaklecia i modlitwy w sta-
roangielskich Metrical Charms (,Zakleciach Metrycznych”). Omawiajac
ten sam material, David Wilson dodaje, zZe granica pomiedzy religia
a przesagdem moze by¢ bardzo cienka®, z czego mozna wywnioskowag,
ze trudnoéci nastrecza réwniez ocena, czy pézniejsze przejawy praktyk
okreslanych przez chrzescijariskich mnichéw jako ,pogariskie” sg konty-
nuacjg obrzedéw religijnych, praktyk magicznych, swoistego rodzaju za-
bobonem lub przesadem, czy tez dowodem na pézniejsze wpltywy skan-
dynawskie w czasach Danelaw. Dlatego badacze wierzer anglosaskich
zajmuja si¢ nie tylko wierzeniami w béstwa, miejscami kultu i rytuata-
mi, ale réwniez magia, folklorem, prognostyka i takimi é§ladami $wiata
nadprzyrodzonego i mitologii, jakie uda im sie odnalez¢. Zresztg, trudno
w ogodle méwié o jednej religii anglosaskiej, gdyz mamy do czynienia
z zestawem réznorodnych wierzen, czesto synkretyzujacych wczedniej-
sze tradycje z nowszymi treSciami dostarczonymi przez chrzescijanistwo
czy pisma taciniskie, a poprawne rozdzielenie jednego od drugiego bywa
niejednokrotnie niemozliwe.

B R.M. Liuzza, What is and is not Magic: the Case of Anglo-Saxon Prognostics, ,Societas Magica
Newsletter” 2004, nr 12, s. 3.

# G. Storms, Anglo-Saxon Magic, The Hague 1948, s. 6.
% D. Wilson, op. cit., s. 4.
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Zrédia dotyczace przedchrzescijaniskich wierzen i obrzedéw anglo-
saskich mozemy podzieli¢ na trzy kategorie: a) Zrédia pisane, b) dane
dostarczone przez archeologie, oraz c) dane onomastyczne. Z tych Zrédet
jedynie dane archeologiczne pochodza bezposrednio z badanej przez nas
epoki i dotyczg zaréwno miejsc kultu i $wiatyn, jak i pochéwkéw. Mimo
to, nawet w przypadku grobéw i kremacji trudno okresli¢ do konca, czy
dany pochéwek miat charakter czysto poganski, czy chrzescijariski.

Analiza onomastyczna nazw miejscowosci na terenie Anglii, czesto
wspierana znaleziskami archeologicznymi, prowadzi do interesujgcych
wnioskéw. Na podstawie dwéch elementéw leksykalnych, ktére ogélnie
mialy znaczy¢ pogariskie §wiatynie, czyli hearg oraz weoh, wih*, oraz rze-
czywistej lokalizacji i topografii tych $wigtyn, mozna dokonac rozréznie-
nia pomiedzy , wspélnotowymi miejscami kultu” umieszczonymi czesto
na wzgoérzach (hyll) lub gérach (dun), jak np. Harrow Hill czy Harrowden,
oraz mniejszymi sanktuariami przeznaczonymi dla prywatnych praktyk
religijnych lub dla podréznych?. Na podstawie nazw miejscowych moz-
na tez uzyskac¢ sporo informacji dotyczacych samych boéstw, takich jak
Woden, Thunor czy Tiw.

Inaczej sprawa ma sie ze zZrédlami pisanymi, ktérych analiza jest
najbardziej niejednoznaczna. Niestety, nie zachowaly sie zadne teksty
wspblczesne tamtej epoce, natomiast te, ktére sa nam dostepne, to glow-
nie p6zniejsze teksty anglosaskie, badzZ tez zrédla skandynawskie czy
germanskie, ktére wymagaja analizy komparatystycznej.

Caloé¢ materiatu piSémienniczego mozna podzieli¢ na nastepujace
kategorie®: a) opisy wierzen plemion germariskich na kontynencie spi-
sane m.in. przez Cezara czy Tacyta, b) teksty anglosaskie spisane po
przyjeciu chrzescijanistwa, c) teksty tyczace sie p6ézniejszej chrystianizacji
Fryzow i Saséw na kontynencie, d) zaklecia magiczno-medyczne i me-
dycyna anglosaska, e) materiat staroislandzki, gléwnie eddaiczny, a tak-
ze poezja skaldow. Warto przyjrze¢ sie po kolei tym tekstom, gdyz nie

%M. Gelling, Signposts to the Past: Place-Names and the History of England, London 1978,
s. 158.

# D. Wilson, op. cit., s. 8-10.
2 Tbidem, s. 22.
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stanowiag bynajmniej jednolitej grupy i sa w ré6znym stopniu przydatne.
Szczegdlnie teksty anglosaskie wymagaja uwaznego rozréznienia.

Germania Tacyta jest jednym z najbardziej wartosciowych dziet do-
tyczacych wierzen plemion germarskich, jednakze odnosi si¢ do czaséw
odlegtych o prawie 300 lat. Cho¢ spisana w 98 roku n.e., moze w jakims$
stopniu pomoc objasni¢ pewne elementy wierzen anglosaskich, gdyz
z pewnoscia niektére tradycje byty kontynuowane nawet do V wieku.
Jednakze, réwnie pewnym jest, ze wierzenia, ktére Tacyt opisuje, ulegly
ewolugcji i przemianom. Niemniej jednak, Germania pojawia sie w wiek-
szosci opracowan dotyczacych anglosaskiego poganstwa i dalej stuzy za
cenne zrédlo poréwnawecze.

Jesli chodzi o teksty anglosaskie, warto przede wszystkim zauwa-
zy¢, ze nie zachowaly sie Zadne materialy na skale por6wnywalna z ta,
jaka widzimy zaréwno u Celtéw, jak i u Skandynawéw. Nie ma wiec sta-
roangielskiego odpowiednika Eddy poetyckiej czy Ksiggi najazdow Irlandii.
Zastanawia, czy taki brak materialu mitologicznego $wiadczy o jego
$wiadomym zniszczeniu, o niecheci jego przekazania przez chrzescijan-
skich mnichéw czy po prostu o wyjsciowym jego ubdstwie u Anglosaséw.
Analiza literacka poezji uSwiadamia nam, ze Anglosasi charakteryzowali
sie nieco innym sposobem mys$lenia i inng wyobraznia niz Celtowie czy
Skandynawowie, lecz to zagadnienie nie moze by¢ nalezycie rozwiniete
w tej pracy®.

Gdy przyjrzymy sie dostepnym tekstom anglosaskim, rzuca sie
w oczy mnogos¢ gatunkéw literackich, w ramach ktérych mozna znalezé
wzmianki o praktykach religijnych Anglosaséw czy tez $lady dawnych
wierzen. S to m.in. dokumenty, kroniki, prawa, homilie, utwory poetyc-
kie czy zaklecia medyczne. Jednym z bardziej wiarygodnych Zrédet hi-
storycznych z tamtego okresu sa dzieta Bedy Czcigodnego, a szczegdlnie
jego Historia Ecclesiastica Gentis Anglorum (731), ktéra zawiera informa-
cje dotyczace procesu nawrdcenia na chrzescijanistwo, a obok nich takze
wzmianki o poprzednich religiach, w tym o pogariskim kaptanie Coifim

¥ Jennifer Neville omawia mozliwe koncepcje kosmogoniczne i kosmologiczne w poezji sta-
roangielskiej, jak i r6znice w przedstawianiu $wiata naturalnego u Anglosaséw, Celtow i wi-
kingéw. Por. Representations of the Natural World in Old English Poetry, Cambridge 1999.
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i obowigzujacych go tabu, czy tez o niszczeniu swiatyn. W swym dzie-
le De Temporum Ratione Beda tlumaczy réwniez nazwy staroangielskich
miesiecy, wywodzac niektére z nich od béstw (takich jak bég/bogini
Hretha® i bogini Eostre), czy tez od $wiat poganskich, podczas ktérych
dokonywano ofiar ze zwierzat (np. Blot-monath - czyli krwawy miesiac),
co zdaje sie potwierdzac korespondencja $w. Augustyna z Grzegorzem I,
gdy mowa jest o ofiarach z wolu®. W Historia... znajdziemy tez jedna
wzmianke o genealogiach krélewskich. Nie jest to bynajmniej jedyne
i kompletne Zrédio w tej materii, jako ze précz genealogii znajdujacych
sie w Kronice Anglosaskiej istnieja tez osobne, znacznie pelniejsze doku-
menty z genealogiami rodéw kroélewskich, ktére wywodza sie od postaci
legendarnych heroséw lub bogéw, z czego najobszerniejsze sa zestawie-
nia imion z Anglian Collection (,,Zbioru Anglijskiego”)®.

Znajdujemy tez w zachodniosaskich prawach kréla Alfreda z IX wie-
ku ustep dotyczacy praktykowania czar6w®. Jest w nim mowa o tym, ze
kobiety, ktére maja w zwyczaju przyjmowac osoby praktykujace magie,
czeka $mier¢ - wyszczegolnione sa trzy rodzaje takich osob: gealdorcrafti-
ge, scin-laec oraz wicca, a zwigzane z nimi rodzaje praktyk to inkantacje
i uroki, iluzje i nekromancja, i ogdlnie magia, czary. Po tym, jakze suro-
wym nakazie, nastepuje wyszczegélnienie innych zakazanych praktyk,
a takze odpowiadajacych im kar, ktére juz nie sa tak drastyczne - glow-
nie jest to post. Nie wchodzac w szczegély, mozna zauwazy¢, ze same
praktyki magiczne to przede wszystkim leczenie lub uroki mitosne, ktére
mogly nie pozostawac w zwigzku z jako takimi religiami przedchrzesci-
janiskimi Anglosaséw.

Poezja staroangielska stanowi odmienng kategorie, gdyz w prze-
ciwienistwie do poprzednich tekstow, ktore dotycza czy to historii, czy
zycia codziennego, jest ona dzielem sztuki, a wiec rzadzi sie nieco in-
nymi prawami. Chyba najbardziej eksploatowanym pod tym katem

% Pojawiaja sie wiasciwie tylko u Bedy, wiec moga by¢ jedynie jego wymystem. Por.
G.R. Owen, Rites and Religions of the Anglo-Saxons, New York 1996, s. 38.

3 N. Davies, op. cit., s. 202.

2R. North, Heathen Gods..., op. cit., s. 111-115.

% M. Lehnert, Poetry and Prose of the Anglo-Saxons, Berlin 1955, s. 133.
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poematem staroangielskim jest oczywiscie Beowulf. Wydaje sie, ze naj-
trafniej oddat jego charakter Bruce Mitchell, idac za Tolkienem, kiedy
napisal, ze poemat 6w dotyczy realiow pogarskiego swiata, widzianego
jednak oczyma chrzescijariskiego poety*. Poszukiwanie , elementéw po-
ganskich” w Beowulfie ma bardzo ,chybotliwa historie”*. Rzeczywiscie,
liczba artykutéw i opracowan starajacych sie, czesto na sile, odszukac
W poemacie gotowy przepis na anglosaskie poganstwo jest przyttacza-
jaca, cho¢ istnieja tez rzeczowe i kompetentne analizy. Jednakze Andy
Orchard stusznie uwaza, ze odkrywanie w Beowulfie watkéw i Zrédel
inspiracji, ktére nie sa ani faciriskie, ani chrzescijariskie, zdecydowanie
nie powinno by¢ réwnoznaczne z przyczepieniem im etykietki , pogan-
skie”*. Poemat ten, szczegdlnie poddany analizie komparatystycznej
z materiatem skandynawskim, pozostaje w dalszym ciggu w kregu zain-
teresowan badawczych, zwlaszcza jesli chodzi o watki mitologiczne czy
legendarne. Wybitnie chrzescijariski poemat The Dream of the Rood (,,Sen
o Krzyzu”)¥, ktéry opisuje ukrzyzowanie Chrystusa z punktu widzenia
drzewa krzyza, rowniez jest cytowany w tym kontekscie, jako ze przy-
réwnanie krzyza do szubienicy ma pono¢ odnosi¢ sie do Odyna. Dwa
wymienione utwory poetyckie nie sa jedynymi, w ktérych poszukuje sie
sladow pogariskich wierzen, lecz z pewnoscia sa to teksty czotowe.
Zaréwno zaklecia, jak i homilie to teksty p6zniejsze - z X albo XI
wieku. Tekst medyczny Lacnunga jest przede wszystkim kompilacjg tra-
dycji chrzeécijariskich facifiskich i greckich, z bardzo niktymi elementami
poganiskimi®. Znajduja sie one przede wszystkim w dwéch zakleciach:
The Nine Herbs Charm (,,Zaklecie dziewieciu zi6t”) oraz Wid feerstice (,Na
ktujacy bol w boku”). W kilku innych pojawiaja sie réwniez mozliwe do
analizy nazwy nadprzyrodzonych stworzen powodujacych choroby, np.
elfy. Wilson w ogoéle wyklucza przydatnosé tego typu materiatu®. Z kolei

¥ B. Mitchell, On Old English: Selected Papers, Oxford 1988, s. 14.

¥ A. Orchard, A Critical Companion to Beowulf, Cambridge 2007, s. 100.

% Ibidem.

“Dostepny w jezyku polskim w przektadzie M. Opaliniskiej jako Sen o Krzyzu. Staroangielski
poemat mistyczny, Warszawa 2007.

% D.Wilson, op. cit., s. 4.

¥ Ibidem.
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homilie Zlfrica, De Falsis Diis czy De Auguriis sa o tyle interesujace, ze cho¢
nie wymieniaja béstw anglosaskich, omawiaja béstwa Skandynawoéw,
sugerujac, iz inwazja wikingéw i ustanowienie Danelaw przekladaly sie
tez na obecnos¢ wierzen skandynawskich w Brytanii, cho¢ wierzenia te
nie byly bardzo mocno zakorzenione®. De Auguriis przedstawia praktyki
przepowiadania przysziosci. Réwniez w The Blickling Homilies (, Homilie
z Blickling”), zbiorze anonimowych staroangielskich homilii, pojawiaja
sie odniesienia do praktyk magicznych.

Cho¢ bogate zrédla skandynawskie sa w stanie dostarczy¢ materia-
t6w do ciekawych poréwnan, nalezy sie z nimi obchodzi¢ bardzo ostroz-
nie. Po pierwsze, powstaly one ponad 400 lat p6Zniej od omawianych
przez nas czasO6w poganstwa anglosaskiego, po drugie, moga soba re-
prezentowacé zupelnie inng $ciezke ewolucji wierzen germanskich niz ta,
ktéra podazyli Anglosasi. Karkolomna préba rekonstrukcji kultu Freya-
Inga na terenach anglijskich przeprowadzona na podstawie analizy kom-
paratystycznej staroangielskiej i skandynawskiej poezji, ktéra przedsta-
wit R. North*, cho¢ miejscami pociagajaca, jest dobrym przyktadem tego,
jak daleko idace i oparte na domystach moga by¢ takie badania. Wilson
podaje w watpliwos¢ uzywanie réwniez i tego typu materiatu®?, jednakze
czestokro¢ poréwnanie Zrédet pisanych staroangielskich i staroislandz-
kich stanowi jedyna dostepna metode, ktdra jest w stanie dostarczy¢
pewne paralele, i nie powinno sie zupelnie od niej odstepowac.

WODEN - STUDIUM PRZYPADKU

Sprébujmy teraz pokazad, jak badania powyzszych Zrédet przyczy-
niajg sie do rekonstrukcji obrazu wierzen poganskiej anglosaskiej Anglii,
na przykladzie boga Wodena, ktérego warianty znane sa na terenach
germanskich czy to jako Wotan, czy Odyn. Jednakze widoczne bedzie, ze
anglosaski Woden nie jest calkowicie réwnowazny skandynawskiemu

“].D. Niles, Pagan Survivals and Popular Belief, [w:] The Cambridge Companion to Old English
Literature, red. M. Godden, M. Lapidge, Cambridge 1991, s. 127.

4 R. North, Heathen Gods..., op. cit.
2 D. Wilson, op. cit., s. 4.
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Odynowi, cho¢ posiadaja wiele cech wspdélnych. Jednoczeénie trzeba za-
znaczy¢, ze wybranie Wodena do zaprezentowania, jak moga wygladac
badania nad anglosaskim poganistwem, moze by¢é mylace o tyle, ze to
wlasnie w jego przypadku zachowalo si¢ najwiecej wzmianek i sladéw
- nie jest wiec on reprezentatywnym obiektem badar.

Pominiemy tutaj Zrédla archeologiczne, gdyz zadne nie wskazuja
konkretnie na kult Wodena, w przeciwienistwie do znalezisk pochéw-
kowych, ktére mozna powiaza¢ z Tiw czy z Thunorem. Rune T, sym-
bolizujaca moc Tiw, czyli anglosaskiego odpowiednika Tyra/Tiwaza
(pierwotnego boga niebios, prawa i wojny*), ryto na broni czy urnach*,
a motyw swastyki pojawia sie czesto w zwigzku z Thunorem, gdyz jego
imie (stang. punor) oznacza piorun, a zatem wiaze sie réwniez z btyska-
wica i ogniem, symbolizowanymi wlasnie przez swastyke®. Materiatu
do analizy dostarczaja nam zatem teksty i nazwy miejscowe.

W przypadku onomastyki konieczne jest skontrastowanie nazw
miejscowych, ktére posiadaja jako jeden z czlonéw imie Wodena,
z tymi zwigzanymi z Thunorem, jako Ze na ich podstawie mozna wy-
snu¢ konkretne wnioski dotyczace zakresu wplywoéw i domen owych
dwéch bogoéw. Istnieje jedenascie nazw miejscowych, w ktérych da sie
bezsprzecznie odnalez¢é imie Wodena, porozrzucanych po oémiu hrab-
stwach angielskich*, oraz do$¢ znaczna liczba nazw zawierajacych ele-
ment Grim bedacy przydomkiem Wodena - stang. stowo grima (, maska,
helm”) warto tu poréwnac z pokrewnym mu wyrazem stisl. grim (, kap-
tur, maska”) oraz z przydomkiem Odyna Grimnir (,,zamaskowany”)¥.

Wspomniano juz wczesniej o istotnym znaczeniu wzniesieri dla miejsc
kultu anglosaskiego (hearg), a wage takich terenéw potwierdzajg réwniez
nazwy miejscowe powigzane z imionami bogéw. Z jedenastu poswiadczo-
nych nazw miejscowych, w ktérych pojawia si¢ imie Wodena, trzy znacza
~wzgobrze/kopiec”: Wodnesbeorg (hr. Wiltshire), Woodnesborough (hr. Kent)

#L.P. Stupecki, Mitologia skandynawska w epoce wikingow, Krakow 2003, s. 92-95.
“Ibidem, s. 140-160.
* G.R. Owen, op. cit., s. 25.

% R. Hutton, The Pagan Religions of the Ancient British Isles: Their Nature and Legacy, Oxford
1991, s. 265.

4 L.P. Stupecki, op. cit., s. 102.
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i Wodneslawe (hr. Bedfordshire). Mozemy do tej listy doda¢ takze Grim’s
Hill (hr. Gloucestershire). Zestawiajac te nazwy z zachowanym chociaz-
by u Alfrica w De Falsis Diis poswiadczeniem o tym, ze Skandynawowie
skladali Merkuremu (tj. Odynowi) ofiary na wysokich gérach - and to he-
agum beorgum him brohtan onsaegled]nysie - w. 138, (,,i przynosili mu na
wysokie gory ofiary”)*, wydawac by sie moglo, ze Wodena taczono ze
wzgoérzami czy gérami. Jednakze dokladniejsza analiza archeologiczna
i topograficzna powyzszych miejsc ukazuje, ze nie samo wzniesienie jest
tutaj istotne, lecz raczej fakt, iz we wszystkich tych miejscach znajduja sie
usypane reka ludzka kurhany. W powyzszych nazwach zaréwno stang.
hleew, jak i beorg oznaczaja ,,wzgoérze”, ale takze ,kurhan” czy ,kopiec”*.
W Grim’s Hill znajduje si¢ nie wzgoérze, a pozostatosci fortyfikacji z epoki
zelaza®. Nie ma zatem zadnych dowodéw na powigzanie Wodena z natu-
ralnymi wzniesieniami, natomiast bardziej prawdopodobne jest Iaczenie
go z konstrukcjami wykonanymi przez czlowieka, szczegélnie tymi, ktére
zostaly zbudowane przed epoka osadnictwa anglosaskiego (wspomniane
juz kurhany, kopce, ale takze waly, fortyfikacje i rowy). Istnieje bardzo
duzo takich nazw miejscowych - pie¢ z imieniem Wodena™, a dwadzie-
Scia z jego przydomkiem Grim. Gdy przypomnimy sobie staroangielskie
wiersze The Ruin (,Ruina”) czy The Wanderer (, Wedrowiec”), w ktérych
rzymskie budowle przyréwnane sa do ,, dziet gigantow” (enta geweorc, The
Ruin, w. 2 1 eald enta geweorc, Wan. w. 87)%, i dodamy, ze w dziele Salomon
and Saturn Merkury (czyli Woden) nazwany jest gigantem™, latwo sie
zgodzi¢ z Wilsonem, ze moglo istnie¢ przekonanie, iz to sam Woden byt
twoérca owych konstrukgji™.

Gdy przeciwstawimy temu nazwy miejscowe zwigzane z Thunorem,
kontrast bedzie oczywisty. Wiekszos¢ z tych nazw, szes¢ z dziesieciu,

#].C. Pope, Homilies of Zlfric: A Supplementary Collection, t. 2, Oxford 1968, s. 715.
“D. Wilson, op. cit., s. 13.

% M. Gelling, op. cit., s. 149.

1 D. Wilson, op. cit., s. 11.

52 Cyt. za: B. Mitchell, A Guide to Old English, Oxford 2007, s. 266, 286.

®].S. Ryan, Othin in England: Evidence from the Poetry for a Cult of Woden in Anglo-Saxon Eng-
land, ,,Folklore” 1963, t. 74, nr 3, s. 460-480, s. 476.

* D. Wilson, op. cit., s. 13.
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zwigzana jest z naturg, szczegdlnie z lasami i drzewami, i zawiera stang.
stowo leah oznaczajace po prostu ,zagajnik Thunora”®. Wystarczy tyl-
ko pobiezne spojrzenie na materiat skandynawski i kontynentalny, aby
zauwazy¢ zwigzki Thunora ze $wietymi drzewami, jak w przypadku
Debu Jupitera [Thor/Donar], ktéry zostal Sciety przez sw. Bonifacego®.
Na podstawie tych danych mozna wywnioskowa¢, ze domena Thunora
wydaje sie by¢ nierozerwalnie zwiazana z przyroda (piorun, drzewa),
a Wodena ze sprawami ludzkimi, szczegdlnie rzemiostem i tworzeniem.
Stwierdziliémy juz, ze Woden, czy tez Wotan, zréwnywany byt w in-
terpretatio romana® z Merkurym. Tacyt podaje, ze byt on najbardziej czczo-
ny ijemu tez mozna bylto ofiarowywac ludzi - Deorum maxime Mercurium
colunt, cui certis diebus humanis quoque hostiis litare fas habent (Germania 9).
Dzigki tej odpowiedniosci powstata réwniez kalka tacinskiego dies mercu-
rii w jezykach germariskich, np. staroangielskie wodnesdeeg, czyli sroda.
W zrédlach staroangielskich znajdujemy imie Wodena w genealo-
giach rodéw kroélewskich, co zauwazyt juz zresztg Jacob Grimm w swo-
jej Deutsche Mythologie w 1835 roku. Jest to pie¢ dynastii anglijskich,
dynastia Kentu i saksoriski Wessex®, jednakze linia zachodniosakson-
ska z powodéw politycznych zostala zapozyczona z anglijskich. Jonh
M. Wallace-Hadrill uznaje, ze tolerancja przejawiana przez Kosciét an-
glosaski wobec Wodena (wiazana réwniez z w miare czestymi, w po-
réwnaniu z imionami innych bogéw, wzmiankami) mogta mie¢ czysto
polityczne uzasadnienie. Pochodzenie od Wodena bylo réwnoznaczne
ze statusem krolewskim, a wiec potrzebne wielu rodom pretendujacym
do tronu®. Warto tutaj przypomnied, ze réwniez Tacyt pisal o german-
skich zwyczajach wywodzenia swoich rodéw od bogéw, jednak w tym
wypadku byli to Tuisto i Mannus, ktérych stawito sie w ,starozytnych

% Ibidem, s. 11-12, 15.

5 Ibidem, s. 41-42.

% Tak zwie sie rzymska praktyke utozsamiania bostw réznych ludéw z béstwami rzym-
skimi.

% P. Cornelius Tacitus, Germania, przet. T. Ptéciennik, wstep i kom, J. Kolendo, Poznari 2008,
s. 68-69.

¥ G.R. Owen, op. cit., s. 11.

® Cyt. za: R. North, Heathen Gods..., op. cit., s. 116.
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piesniach” (Germania 2)*'. Nalezeli oni tym samym bardziej do mito-
logicznej przesztosci plemienia, niczym generacja ,starszych” bogéw,
i uzasadniali jego pochodzenie, w przeciwienistwie do czczonego na co
dzierh Wotana/Wodena. W $wietle Germanii mozna zauwazy¢, ze sam
Woden znalazl sie w pézniejszych, anglosaskich czasach na miejscu
zajmowanym kiedy$ przez Tuisto i Mannusa, jako mityczny zalozyciel
rodu. Réwniez w tradycji skandynawskiej synowie Odyna sa przodka-
mi najwazniejszych dynastii krélewskich®2.

Beda Czcigodny w Historia Ecclesiastica... przypisuje pochodzenie
od Wodena legendarnym dow6dcom Hengestowi i Horsie, ktérych imio-
na znaczg, znamiennie, ,kon”, a ktérzy w 449 roku przybili do brzegéw
Brytanii i zaatakowali Celtéw. Byli oni synami Victgilsusa, ktérego ojcem
byl Vecta, syn Wodena. (HE, XV). Oczywiécie w tej genealogii trudno do-
szukiwac sie §ladéw boskosci, jest to raczej podbudowanie heroicznego
charakteru Hengesta i Horsy.

Na uwage zastuguje réwniez opowie$¢ o nawrdceniu sie kré-
la Edwina z Northumbrii, przekazana nam przez Bede. Kaptan kréla
o imieniu Coifi, ktéremu nie wolno bylo dosiada¢ konia czy posia-
da¢ broni, wyrzekt! sie dawnej wiary w bardzo spektakularny sposob.
Wskoczyl na ogiera, ,zblizyl sie do chramu, sprofanowat go, ciskajac
wen oszczepem”®. Zwazajac na bliskie zwigzki Odyna i Wodena z kon-
mi*, jak i posiadanie przez Coifiego wiéczni Gungnir, ktéra byla nie
tylko jego orezem, narzedziem sktadania ofiary, ale tez charakterystycz-
nym atrybutem®, mozna dopatrywac sie w jego postaci kaptana Wodena
wlasnie, ktéry zrywa zwiazki z dawnym béstwem poprzez symboliczne
odwrocenie jego nakazéw.

Pozostaje nam teraz przyjrzec sie blizej nieco p6zniejszym tekstom,
w ktérych ujawnia sie kolejne atrybuty, a dokladniej Zakleciu dziewieciu
zidl. Pojawia si¢ tam Woden, tym razem jako postac posiadajaca magiczna

¢ P.C. Tacitus, op.cit., s. 62

@ L.P. Stupecki, op. cit., s. 101.

@ Cyt. za: N. Davies, op. cit., s. 244.
¢ L.P. Stupecki, op. cit., s. 102-103.
% Tbidem, s. 103.
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moc lecznicza, ktéra pokonuje jadowitego weza. Mozna poréwnaé po-
nizszy fragment Zaklecia dziewieciu ziét z Drugim zakleciem merseburskim,
w ktérym Woden dzieki swoim mocom leczy zwichnieta noge konia
Baldra®.

das VIIII magon  wid nygon attrum.

Wyrm com snican,  toslat he man;

da genam Woden  VIIII wuldortanas,

sloh da pa naeddran,  paet heo on VIIII tofleah.
paer geeendade  eppel and attor,

paet heo neefre ne wolde  on hus bugan...

[Tych dziewie¢ witek na trucizn dziewiec.
Waz przypelzl cicho, nikogo nie zranit;
Wzigl Woden dziewieé galazek chwaly,
Uderzyt Zmije, rozpadia sie w dziewiec.
Tam jad i jabtko tako sprawity,

Ze nigdy do domu juz nie wrocita...]*

Interesujace pod katem etymologicznym jest tutaj stowo wuldor-
tanas, 1. poj. wuldortan. Sklada sie ono z dwoéch czionoéw: wuldor ttuma-
czonego jako ,chwatla, wspanialos¢”, oraz tan, ktére précz zwyklej , ga-
tazki”, moze takze oznacza¢ , galazke wykorzystywana do wrézenia”®.
Galazki czy tez patyki jako przedmioty stuzace do wrézenia znane bylty
juz Tacytowi. Wyjasnia on germariskie metody wrézenia w rozdziale
dziesigtym Germanii, piszac, ze Germanowie ,galazke odcieta z drze-
wa owocowego tng na kawatki, po czym, umieszczajac na nich pewne
znaki, rozrzucaja je przypadkowo i byle jak na biatej tkaninie”®. Mozna
podejrzewad, ze owe znaki byly znakami runicznymi. Zachowanie sig
tak pézno zwigzku Wodena z runami moze $wiadczy¢ o jego sile lub
wszechobecnoséci. Kolejnymi tekstami, ktére potwierdzaja 6w zwiazek,
sa wspomniany juz Solomon and Saturn oraz anglosaska wersja wiersza
runicznego (The Rune Poem). W przeciwiefistwie do odpowiadajacych

% Ibidem, s. 114.

 Thum. wlasne; tekst oryginalny: ].H.G. Grattan, C. Singer, Anglo-Saxon Magic and Medicine:
Illustrated Specially from the Semi-pagan Text , Lacnunga”, Norwood, PA 1976, s. 55.

% J. Bosworth, An Anglo-Saxon Dictionary, red. T. Northcote Toller, Oxford 1898, s. 971.
“P.C. Tacitus, op. cit., s. 69.
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mu wersji skandynawskich, w anglosaskim wierszu runicznym nie za-
chowaty sie konkretne imiona bogéw, jednakze zwrotka o runie - s,
(cho¢ przez Johna M. Kemble’a runa ta ttumaczona jest jako ,usta””),
najprawdopodobniej dotyczy boga (por. skandynawskich Aséw, czyli
Zsir), a dokladniej samego Wodena. Os byp ordfruma alcre spraece - ,,Os
jest zrédtem wszelkiej mowy /wszelkich stéw”, stéw rozumianych praw-
dopodobnie takze w wymiarze magicznym, jako ze przynosza one ra-
dos¢ i blogostawienistwo. W Salomon and Saturn pojawia sie jeden, jakze
istotny wers. Na pytanie, kto wynalazl litery (bocstafas), odpowiedz jest
prosta: Merkury, gigant”. UstaliliSmy juz wymienno$¢ w tekstach o wie-
rzeniach germariskich Merkurego z Wotanem/Odynem/Wodenem, po-
zostaje wiec wysnuc wniosek, ze tak jak Odynowi w Hdvdmal przypisuje
sie bycie mistrzem run’?, tak Woden byt biegly w sztukach magicznych
i znajomosci tajemnic runicznych.

Przypomnijmy takze, ze rzymskie poréwnanie z Merkurym najpraw-
dopodobniej opiera sie wlasnie na wszystkich wymienionych wyzej ce-
chach Wédena. Juliusz Cezar, piszac o praktykach i wierzeniach w Galii,
nazywa Merkurego inventor artium - ,,wynalazca sztuk””. Istnieje dos¢
prawdopodobna hipoteza, ze Woden byt tak naprawde béstwem zapo-
zyczonym do wierzen germariskich z rzymskiej Galii™. Hipoteza ta bazu-
je gléwnie na podobienistwach miedzy Wodenem a celtyckim Lughiem,
Lugiem, czy Llew” - oba te béstwa reprezentuja wspélny boski stereotyp
trickstera i czarodzieja posiadajacego wiele talentéw.

Warto wspomnie¢ réwniez, ze doszukuje sie Sladéw Wodena
w Beowulfie, szczeg6lnie w motywie tzw. zwierzat bitwy (Beasts of Battle)™,
znacznie czeéciej uznaje sie jednak ten motyw za ustalona poetycka for-
mute, ktéra stracita wiekszos¢ ze swoich poganskich powigzan. Réwniez
Sen Krzyza poréwnywany jest do Hdvamdl, ale skomplikowana dyskusja

0J. Bosworth, op. cit., s. 768.

'].S. Ryan, op. cit., s. 476.

72 P.L. Stupecki, op. cit., s. 118.

7 Cyt. za: R. North, Heathen Gods..., op. cit., s. 79.
7 Ibidem, s. 78-79.

7 R. Hutton, op. cit., s. 269.

¢ ].S. Ryan, op. cit., s. 477-478.
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o mozliwym nakfadaniu sie i zapozyczaniu watkéw z chrzescijaristwa
w przypadku obrazowania ukrzyzowania i samopowieszenia sie¢ Odyna
na Yggdrassilu przekracza zakres tej pracy.

Pomimo czolowej pozycji Merkurego w wierzeniach Germanéw
opisywanych przez Tacyta, czy tez podobnej rangi Odyna w panteonie
skandynawskim jako pierwszego z Aséw, trudno jednak znalezé w zro-
dlach anglosaskich dowody inne niz ilosciowe na szczegdlng pozycje
kultu Wodena, lub tez na to, ze byl najznamienitszym bostwem w pante-
onie, cho¢ oczywiscie material poréwnawczy zdaje sie na to wskazywac.
Brak réwniez jakichkolwiek rzetelnych danych, ktére pozwalatyby na
przypisanie mu domeny zaswiatéw czy wojny. Natomiast zaréwno dane
onomastyczne, jak i literackie wyraznie potwierdzajq jego role jako twor-
cy, lekarza, czarodzieja i mistrza stowa. Genealogie wiekszosci anglosa-
skich rodoéw krélewskich zdaja sie tez poswiadczad, ze jego kult musiat
by¢ powszechny raczej wsréd plemiennej arystokracii i elit, podobnie jak
zresztg kult Odyna w Skandynawii”. Anglosaski Woden nie jest postacia
tak wyrazna jak jednooki, odziany w szaroniebieski ptaszcz, siwobrody
Odyn, ktéry urzeduje w Walhalli, wyprawia sie¢ w poszukiwaniu tajem-
nej wiedzy czy dosiada Sleipnira, wydaje si¢ nie mie¢ tez tak szerokich
kompetengji, ale nie jest rowniez postacia literacka, za ktéra do pewnego
stopnia mozna uzna¢ Odyna w trzynasto- i czternastowiecznych tekstach
skandynawskich.

PoDSUMOWANIE

Celem niniejszego artykutu bylo jedynie zaznaczenie kwestii i trud-
noéci, ktére juz od wielu lat poruszane sa w piémiennictwie angielskim,
jesli chodzi o poganistwo anglosaskie. Jak wida¢, dostepne materialy i Zro-
dia pelniag w kontekscie swego pochodzenia czestokro¢ zupelnie rézne
funkcje, sa rozproszone w czasie i spisywane w zupelnie odmiennych ce-
lach. Ich interpretacja czesto bywa niejednoznaczna, a proby stworzenia
spdjnego obrazu wymagaja od badaczy kompetencji w wielu odleglych

77L.P. Stupecki, op. cit., s. 97.
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dziedzinach nauki, a takze koniecznosci opanowania materiatu, ktéry
na kazdym kroku przysparza trudnosci i powoduje stawianie kolejnych
pytan. Kwestie mozliwych Zrédel - czy to chrzescijariskich, tacinskich,
czy germanskich - i ich interpretacji dla wielu motywoéw wciaz pozosta-
ja otwarte. Podobne watpliwosci dotyczg pozornych sprzecznosci, ktére
przynosi analiza. Zatem idealny badacz przedchrzescijariskich wierzen
anglosaskich, ktéry chcialby ogarnaé calos¢ materiatu i wysnué z niego
nowe, rzetelne wnioski, powinien orientowaé sie w historii, archeolo-
gii, onomastyce, pismach faciriskich, chrzescijaniskich, skandynawskich,
a takze wykazacé sie znajomoscia jezyka staroangielskiego i krytyki lite-
rackiej poezji staroangielskiej. Dlatego czestokro¢ tatwiejszym jest kon-
centrowanie si¢ na watkach bardziej szczegétowych, a stworzenie spéj-
nej wizji poganstwa anglosaskiego w dalszym ciaggu pozostaje swoistym
$wietym Graalem tego obszaru badan anglosaskich.
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