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ON THE RELIGION OF ANCIENT GERMANS
COMMENTS OF BOOK VII OF STRABON’S GEOGRAPHY

In book VII of Strabo’s Geography there are passages about the religion of the ancient Ger-
mans. One of them mentions the name of the Chatti priest Libes. In two others, the customs of the
Kimbrians are mentioned. The purpose of this article is to interpret the religious customs of these
peoples, on the basis of which Strabo’s texts are created. In addition to historical data, linguistic
and ethnological materials will be used in a comparative approach. A hypothesis will be presented
that the considered texts of Strabo describe the Germanic religion subjected to strong Celtic in-
fluences. The following conditions were considered. In describing the religion of the Kimbrians,
Strabo did not have to use Posidonius regarding them as Celts. Such an assumption results from
the analysis of texts. Blood divination rituals are known to be a Celtic tradition, but they were
performed by Druids. Among the Kimbrians, gray-haired soothsayers did it. The Gauls did not
have women — priestesses. Meanwhile, among the Germans, women dealing in divination played
an important role. The Germanic element in the activities of the Kimbrians is also the use of ritual
stairs, which Strabo writes about. Archaeological and linguistic research proves the great influen-
ce of the Celts on the Germans. Probably Strabo, writing about the Kimbrians as a Germanic tribe,
testified to such a process. Regardless of the ethnic identity of the Kimbrians, the picture of their
customs given by Strabo is an important source for research on the religion of the Barbaricum
peoples.
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W ksigdze VII Geografii Strabona znajduja si¢ fragmenty méwigce o reli-
gii ludow Barbaricum. W jednym z nich jest wzmiankowany kaptan z plemienia
Chattow. W dwoch pozostatych jest mowa o zwyczajach Cymbrow. Celem niniej-
szego artykutu jest interpretacja zwyczajow religijnych tych ludow na podstawie
wskazanych tekstow Strabona. Oprocz danych historycznych wykorzystane zo-
stang materiaty lingwistyczne oraz etnologiczne w uje¢ciu pordwnawczym. Przy
okazji przedtozona zostanie hipoteza, w mysl ktorej rozpatrywane przekazy Stra-
bona opisujg religie germanska, poddang silnym wplywom celtyckim.

Przed przystagpieniem do uwag religioznawczych, wypada krotko ustosun-
kowa¢ si¢ do nieustannie dyskutowanej kwestii germanskiego badz celtyckiego
charakteru Cymbrow opisanych przez Strabona. Etnogeneza tego ludu nie jest
wyjasniona. W tej sprawie konkuruja ze sobg rozbiezne opinie (Griinewald 2000).
Sa przypuszczenia, ze mogli by¢ odtamem Celtow lub wedrownego szczepu spo-
krewnionego zarowno z Germanami, jak i Celtami (Polverini 1994). Wedlug np.
A. Lunda (1998: 70-71) nie moga by¢ oni uwazani za Germandw. Zglaszane sa
tez poglady sugerujace akceptacj¢ zdania samego Strabona upatrujagcego w nich
lud germanski (Martin 2003).

Wykorzystywane nadal tradycyjne korpusy zrodet do religii Germanow za-
wierajg interesujgce nas fragmenty Strabona o Cymbrach (Clemen 1928: 5-6;
Schroder 1933: 88—-89; Beatke 1937: 10-11, 28). Inaczej bywa w przypadku
nowszych opracowan. Przykladowo, w fundamentalnej syntezie dziejow religii
germanskiej piora J. de Vriesa (1970: 392—-393) urywki ze Strabona wprawdzie
s3 omawiane, ale zaopatrzone w drobne zastrzezenia. Podobny krytycyzm zostat
wyrazony w ksigzce uznanego germanisty R. Simka (2014: 82).

Przeglad przekazéw antycznych i stan badan na temat Cymbréw w dziele
Strabona przywotuje D.W. Roller (2018: 345). Jak wiadomo, Strabon korzystat
z rozmaitych zrodet. Za glowne — w przypadku fragmentow z ksiggi VII — uwa-
zany jest Posejdonios. Autor ten twierdzil, ze Cymbrowie byli ludem celtyckim.
Informacje t¢ mial pozyska¢ od Mariusza, ktory pokonat Cymbrow pod Vercel-
lac. Powstaje pytanie, dlaczego Strabon uwazat Cymbréw za Germandéw — w tej
bowiem kwestii r6zni si¢ od Posejdoniosa (cf. Tierney 1960: 217; Theiler 1982:
60). W opisach Celtow autor Geografii nierzadko wprost powotuje si¢ na swojego
poprzednika i wowczas uzywa zwrotu typu: ,,jak podaje Posejdonios” (Lasserre
1966: 162; Radt 200: 461). Jednak, jak ustalil I.G. Kidd (1999: 342, 344, 346),
w szczegollnie interesujacym nas fragmencie Geografii (VII, 2.3), gdzie mowa
o rytuatach Cymbrow, wystepuje zwrot dinyobvtat ‘mowia, powiadajg’, co wska-
zuje na zroédto bezosobowe, raczej na zbiorowo przekazywane wiesci. Analiza
stylistyczna tego fragmentu sktonita Kidda do sformutowania pewnych obiekcji,
a nawet ostroznego postulatu wylaczenia wskazanego urywka Geografii z listy
tekstow zaczerpnietych od Posejdoniosa. Podobng sytuacje widzimy w ksiedze
IV, gdy Strabon czasem wprost powoluje si¢ na Posejdoniosa, ale gdy wzmianku-
je krwawe rytualy druidow uzywa zwrotu Aéyetat ‘powiada si¢’ (Radt 2002: 519).
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W takiej sytuacji utozsamianie przez Strabona Cymbrow z Germanami moze
mie¢ inne przestanki.

Nie jest zadaniem niniejszego artykutu rozstrzyganie tej kwestii w aspekcie
zrodloznawcezym. Pewne wytlumaczenie zarysowanych rozbieznosci, a zarazem
niepozbawione watpliwos$ci opowiedzenie si¢ po stronie Strabona, umozliwia
analiza treéci jego przekazu, szczegdlnie obrazu religii Cymbréw. Przejdzmy za-
tem do skomentowania poszczegolnych fragmentow.

Fragment 1
gndumevoe 8¢ kol Aipng* tov Xattov iepedg (VI 1, 4. 292 C. 8)
W triumfalnym orszaku prowadzili tez Libesa kaptana Chattow”.

AAiPng. Libes. Jest to drugie, obok burgundzkiego Sinistusa, imi¢ lub przy-
domek kaptana germanskiego przekazane z czasow antycznych (Stein 1926: 110).
Znalazt si¢ on w orszaku z grupg jencéw pochwyconych po kampanii Germani-
ka. Musiat by¢ wazng postacia, skoro zostal wtaczony do pochodu triumfalnego
w roku 17 (Radt 2007: 239). Byli tam przedstawiciele elity wielu plemion, np.
wodz Cheruskow Segimunt. Wprawdzie grec. iepedg oznacza kaptana (takie zna-
czenie wystepuje w znanych konwencjach translacyjnych, np. Libes... Chattroum
sacerdos (Riese 1892: 101; Miiller, Diibner 2015: 242)), to w odniesieniu do Libg-
sa stan kaptanski mogt mie¢ dhuga historie. Najpewniej mamy tu do czynienia nie
tyle z imieniem wiasnym, ile z okre$leniem funkcyjnym. Jego znaczenie nie jest
jasne. Mozna te kwesti¢ rozpatrywac¢ na podstawie zapisu greckiego podanego
przez Strabona lub na gruncie jezykow germanskich.

W przypadku etymologii greckiej wskazanie konkretnych form jest ktopotli-
we. Na uwagg zastuguje compositum govolpng ‘ociekajacy krwia, przelewajacy
krew, morderca’. Drugi czlon ztozenia wywodzitby si¢ z grec. Aeifw ‘la¢, wylew¢’
(Beekes 2010: 1586, 842). W wersji przekazanej przez Strabona Aifng mogltby
to by¢ ‘ten, ktoéry wylewa’. Trudno rozstrzygnaé, czy bylby to przyklad inter-
pretatio graeca, czy moze zapisana w grece wiadomo$¢ o dziatalno$ci jakiegos
germanskiego ofiarnika. Nie mozna zatem wykluczy¢, ani udowodnié¢, ze autor
Geografii mogt uzy¢ greckiego stowa na og6lne okreslenie kaptana spetniajacego
libacje. Przeciwko etymologii greckiej przemawia jednak fakt, ze Strabon, w tym
samym fragmencie swego dzieta, bezbtednie podaje greckie zapisy imion niewat-
pliwie germanskich, np. Zeywodvroc, Xeyéotng, @ovovérda, Bovpéikos. Nie
ma powodu przypuszczaé, ze w przypadku imienia Aifng byto inaczej. H. Rei-
chert zauwazyl, ze w tacinie spotykane jest imi¢ Libo-, -onis, lecz w grece ocze-
kiwaliby$my formy Aipov. Tymczasem — jak stwierdza — zarowno w tacinie, jak
1 w jezykach germanskich, brak formy Libes (Reichert 2003: 93). Wypada wiec
przyjac hipotezg germanskiego pochodzenia rozpatrywanego tu imienia.

Jesli wzig¢ pod uwage jezyki germanskie, to mozliwe sg co najmniej dwie
interpretacje. Pierwsza bylaby zwiazana z grupg stow pgm. /iba- ‘Zycie, cialo’,
laib- ‘zy¢’, libeejan ‘pozostawaé, pozostawac przy zyciu, istnie¢’ (Forstemann
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1900: 1054-1056; Levitskij 2010: 360; Kroonen 2013: 335). W takim ujeciu ak-
tywnos¢ noszacego imi¢ Lib&s polegataby na dziataniach podtrzymujacych zycie.
Druga bylaby zwigzana ze stang. [ybb, lybbes ‘trucizna, lek, czarodziejstwo’, /y-
besn ‘amulet, czar, urok’ (Bosworth 1980: 649), swn. /uppi ‘trucizna, mocny sok
roslinny, czary’, goc. lubja-leis ‘czarownikdéw’, ‘uzywanie lekow, trucizn, czary’
(Lehmann 1996: 237). Mowa tutaj o czarowniku, znachorze uzdrawiajagcym zio-
fami. Jesli sktoni¢ si¢ ku drugiej, chyba najbardziej prawdopodobnej wersji, to
wypada uwzgledni¢ wptyw celtycki, por. stirl. Juib ‘ro$lina, trawa’ (Lane 1933:
250). Niezaleznie od przyjetej hipotezy widac, ze w tradycji germanskiej funkcja
przewidziana dla Lib&sa wywodzita si¢ z czarowniczych, czyli jeszcze przedka-
ptanskich, kompetencji magicznych, szczegdlnie waznych, jak si¢ zdaje, w zakre-
sie leczenia.

Fragment 2

Kol Emepyoy @ Xefactd dDpov ToV iepdTatov Top” avToig AEPnTo’,

aitobpevorl eikiay Kol apvnotiov T@v venpypévev (VIL 2, 1. 293 C; Theiler 1982: 59).
,»(O Cymbrach, ktorzy Augustowi wystali) pobozny dar, najswietszy kociot z ich kraju
z zyczeniem przyjazni i puszczeniem w niepamie¢ tego, co zaszto”.

AMéPntac. Kociot, jako dar i sakralny przedmiot, byt znakiem plemiennym
Cymbrow. Oznaczal moc tego plemienia, poniewaz byt pojemnikiem, z ktorego
symbolicznie czerpata pozywienie cata wspolnota. Naczynia te odgrywaly wazng
rol¢ w rytuatach i mitologii celtyckiej oraz germanskiej. W ksiedze Lebor Buide
Lecain kociot stanowit jeden z czterech skarbow celtyckiego plemienia Danann
(Ceithri seuti n-Tuath Dé Danann). Nosit on nazwe (imi¢) Caire Ainsic — ‘Kociot
Niewysychajacy’, czyli ciagle pelny. W Mabinogion wspomniany jest kociot Brana
Pair Dadeni, ‘kociol odrodzenia’. Wrzucani wieczorem do tego kotta polegli wo-
jownicy, rankiem wracali do zycia zdolni do dalszej walki (Rhys 1888: 256).

Celtowie 1 Germanie znali rytualne wykorzystanie kotta w celu sporzadzenia
uroczystego positku. Diodor podaje, ze Galowie wktadali do kottow cate zwierzeta
(Herm 1991: 272). W irlandzkim eposie Mac Datho czgstowat gosci pozwalajac im
wybiera¢ migso z siedmiu kotlow (Dottin 1915: 165). W $wiatyni w Uppsali znaj-
dowato sie¢ palenisko z kottami ofiarnymi: Eldar scyldo vesa a midjo golfe i hofeno,
oc bar catlar yfer, oc scylde full um eld bera — ,,posrodku podtogi Swiatyni ptongty
ogniska, a nad nimi kotly, a ponad paleniskiem wznoszono toasty” (Vigfusson,
Powell 1905: 309). Kotly nad paleniskiem byly znakami panowania nad siedziba,
dlatego ich zdobycie byto sposobem na zajecie przez bogdw nowego miejsca, co
sugeruja strofy eddyczne: verda of asa sunom, pa er hefja af hvera — ,,(domy ukaza
si¢) synom Asow, gdy kotly zostang zdjete z palenisk” (Grimnismal 1914: 63). Ko-
tty w wierzeniach byly pojemnikami znamionujgcymi obfito$¢, niewyczerpane za-
soby pozywienia, wskazanie wlasnego ogniska domowego, wreszcie odrodzenie,
co moze posrednio pomoc w zrozumieniu wykorzystywania podobnych naczyn
jako urn w obrzedach ciatopalenia (Green 1998: 63—84).
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W tradycji germanskiej mozna wydzieli¢ dwa nurty obrzedowej obecnosci
kottow. Pierwszy wiaze si¢ z wptywami celtyckimi, co dokumentuje nazwa pgm.
hweraz ‘kociol’ przejeta z peelt. kwaryo ‘kociot” (Matasovi¢ 2009: 175). Przy-
ktadem kotta z tego okresu jest wyjatkowy okaz srebrny znany z potocy Da-
nii — stynny zabytek z Gundestrup (Baladié 1989: 185). Datowany na czas od
II w. p.n.e. do I w. odpowiada relacjom przekazanym przez Strabona. Jest prze-
jawem niezwyklego kunsztu metalurgicznego i swiadectwem wielu wyobrazen
mitologicznych (Olmsted 1979; Hachmann 1990: 565-903). Drugi nurt dotyczy
wplywow rzymskich. Z taciny wyraz catillus ‘misa’ przeniknat do jezykow ger-
manskich w znaczeniu ‘kociol’: goc. katils, stnd. ketill, stang. cytel, swn. hezzil
(Lehmann 1996: 215; Vaan de 2008: 98). Z tego okresu pochodzi wspaniaty ko-
ciol z cmentarzyska w Czarnowku, pow. leborski. Wystepujg na nim przedsta-
wienia glowy meskiej z wlosami zaplecionymi w ‘wezet swebski’. Analogie do
tego zabytku znane sa z miejscowo$ci MuSov na Morawach i Kariv na Ukrainie.
Niektore kotly z omawianego czasu, np. skosnie ztobkowane, wykorzystywane
byty jako popielnice (Schuster 2018: 33-39).

Fragment 3

"Efog 8¢ 1 1dv KipPpov dimyodvrar toodtov, dtt taig yovaréiv adtdv cLeTpaTELOVGOLS
mapnkolovBovv mpopdvielg iépeton® moMOTPLES, Aevyeipoves, Kopmooivag EQomTidag
smmemoprnpévar, (Popa yoadkodv Exovoot, youvomodeg Toig ovv aiypHoAdTol S16 TOD
OTPOTOMESOV GUVIVTOV ELPNPELS KOTOOTEWOGL® &’ adTodg Tyov £mi KpoTiipa YoAkoDVE dcov
appopéav sikoot eixov 8¢ avaBadpav®, fiv avopdca ... Yrepmetic 100 AEPNTog EAaIoTOpEL
gkaotov petemplobévio €k 8¢ tod mpoyeopévou aipatog €ig TOV Kpatijpa povteiay Tva
€mo100vTo* dAlat 8¢ dooyicaoat EsTAdyyvevovt avapBeyydpevar vikny toig oikeiowg (VII, 2,
3. 294 C; Theiler 1982: 60).

Mowig o nastepujagcym zwyczaju Cymbrow: ich kobietom, uczestniczgcym w wyprawach wo-
jennych, towarzyszyty kaptanki, ktore byly wrozbitkami; miaty one jasne wiosy, byly odziane
w biate Iniane szaty spigte zapinkami, przepasane paskami z brazu i chodzity boso. Nosity mie-
cze, a gdy na terenie obozu wojskowego spotkaty jencoéw, ozdabiaty ich wiencami i prowadzily
do mosi¢znego kratera o pojemno$ci dwudziestu amfor: wchodzity na podwyzszong platforme,
stojac nad kottem podrzynaty kazdemu jencowi, gdy zostat on uniesiony do gory, gardlo, po
czym je podnosily i wrozyly z krwi splywajacej do naczynia; tymczasem inne rozcinaty ciata
i obserwujac wnetrznosci przepowiadaty o zwycigstwie ich ludu.

A. mpopavtelg iépelon moAoTpyes. Strabon mowi o kaptankach — wrozbitkach,
ktére prawdopodobnie byty wiekowe, za czym przemawia wiadomo$¢ o ich jasnych
(siwych) wlosach (inaczej Baladié 1989: 186, ktory sadzi, ze taki kolor wlosow
nie musi $wiadczy¢ o podesztym wieku). Nalezaty one do kobiet niezdolnych do
prokreacji, podobnie jak udzielajace wyroczni germanskiemu krolowi Ariowistowi
matres familiae, wspomniane przez Cezara (Cezar 2003: 74). W kulturze ludowe;j
stare kobiety (mulier antiqua, vetula) podejrzewane o uprawianie czarow, uchodzity
tez za ,,madre”’, majace dar przepowiadania (Bylina 1990: 42). U Germandw byly to
kobiety nazywane wit-ja- ‘ta ktora wie’ (stang. wicca ‘wiedzma’, por. pst. védoma
‘wiedzma < wiedzie¢’, zob. Liberman 2008: 215-224).
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Wzmiankowane przez Cezara i Strabona kobiety symbolicznie nalezaty do
grupy osob bliskich nie-zyciu, czy $mierci, ale dzigki temu majacych utatwio-
ny kontakt ze zmarlymi jako przodkami mogacymi udziela¢ wiesci przydatnych
w mantyce. Inna wspolna cecha tych germanskich wrozek, to przepowiadanie na
temat losoéw wspolnoty podczas majacych si¢ rozegra¢ lub trwajacych dziatan
wojennych. Jest to czas $mierci, nie-zycia. Sg one zatem po stronie nie-zycia, nie
wydzielajg juz menstruacyjnej krwi, ktora kiedy$ byta oznaka zycia klanu. We-
dhug antropologa A. Testarta (1986), od czasow zbieracko-towieckich bron powo-
dujaca przelew krwi ,,$miertelnej” stanowila tabu dla kobiet mtodych, bedacych
jeszcze w pelni sil witalnych. Nie wolno im byto dotyka¢ skazonych ,,§miertelng
krwig” sprzgtow mysliwskich, zwlaszcza broni. Inaczej w przypadku kobiet s¢-
dziwych, ktére mogty po nie siggac¢, wolno im bylo przelewac krew nie-zycia, tzn.
zadawac rytualnie $mier¢. Znane sg przypadki, gdy samotne staruszki spetniaty
akceptowang spotecznie funkcj¢ kata, jak np. sardynskie femmina accabadora,
ktore poprzez uderzenie odpowiednim narzedziem w glowe dokonywatly swoistej
eutanazji osob starych (Dumézil 1950: 447-454). Analogiczne skutki, chociaz
bez przelewu krwi, wywotywaly czarownice mogace spowodowac rozmaite kle-
ski, kataklizmy, zadawac urok, a wigc takze dziataty niejako odejmujac zycie.
W tradycji ludowej znane byto przekonanie, ze czarownica powoduje chorobe lub
$mier¢ hodowlanych roslin i zwierzat.

Wypada zatrzymac si¢ nad ukazang tu instytucja kobiet spetniajacych krwa-
we ofiary z ludzi. Jest to element celtycki, poniewaz druidzi zajmowali si¢ taki-
mi rytualami. Tymczasem Strabon pisze o kobietach parajacych si¢ krwawymi
wrozbami. Problem w tym, ze u Celtow galijskich najpewniej nie byto druidek.
Znane s3 tylko trzy wzmianki antyczne wymieniajace celtyckie kobiety, ktorym
przypisano taki status: Lampridusa (Alexander Severus LIX, 5) oraz Vopiscusa
(Numerianus XIV; Aurelianus XLIII, 4 oraz 5). Komentator tych fragmentow
T.D. Kendrick zwraca uwagg, ze autorzy ci przetransponowali nieaktualne w ich
czasach informacje o stynnych kaptanach celtyckich na znane im kobiety galijskie
zajmujace si¢ wrozbami (Kendrick 1994: 96, 219). Kobiety asystujace druidom
znane byly w Brytanii; potem tez w kulturze staroirlandzkiej (Bugge 1920-1925:
366). Jezeli chodzi o Gali¢ w czasach Strabona, to ranga takich kobiet byta niska,
Z pewnoscia nieporownywalna do godnosci druidow. Nie wiadomo czy to efekt
ich degradacji spotecznej, czy po prostu odwieczna sytuacja polegajaca na tym,
ze nigdy nie dzialaly one w ramach osobnej instytucji religijnej (Birkhan 1970:
557). Z kolei u Germanow znane byly wieszczki, takie jak Weleda czy Ganna,
o wysokiej pozycji spotecznej, cieszace si¢ ogromnym szacunkiem (atestacje zob.
Volkmann 1964). Zaré6wno ich imiona, jak spelniane funkcje, sa pochodzenia cel-
tyckiego. Jednakze o ile u Celtow ofiarami zarzadzali druidzi, a rola wieszczek
nie byla wiodgca, o tyle u Germanow, ktoérzy chociaz mieli kaptanow, to wlasnie
wieszczki uzyskaly wyjatkowo wysoki status. M. Egeler (2013: 29-32) I3czy to
z rosngcg rolg kultu matron wéréd Germanow nadrenskich, czego $wiadectwem
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sg liczne inskrypcje z dedykacjami do bogin. Wydaje si¢, ze Germanie odnotowa-
ni przez Tacyta mieli za sobg adaptacje funkcji druidycznych, przy czym upraw-
nienia w sferze mantyki uzyskaty u nich przede wszystkim kobiety. Historyk
rzymski potwierdzit to nastgpujaco: ,,Co wigcej, uwazaja, ze jest w kobietach co$
wieszczego 1 swigtego” (Tacyt 2008: 69). Jest to wyraznie germanska specyfika
waloryzacji roli kobiet, ktorym powierzano sprawy sakralne. Wydaje sie, ze taki
obraz religii zarysowat juz Strabon, opisujac rytuaty Cymbréw.

B. xatactéyacatl. Analizowany fragment mowi o jencach przystrajanych
wiencami, tak jak zwierzegta przeznaczane na ofiarg, ktore rowniez byly w ten
sposob ozdabiane. Zwyczaje te poswiadczone sg w tradycjach starozytnych,
rowniez u Celtow (V.K. 1922: 1600). W kulturach pierwotnych ofiary, zanim je
usmiercono, byly przez pewien czas traktowane niemal po krolewsku. Chodzito
o manifestacj¢ ich nieskazitelnosci, kompletnosci. By¢ moze wieniec ktadziony
na glowach jencow z jednej strony wyrazat rytualng czystos$¢, z drugiej chronit
apotropaicznie przed ingerencja zlych mocy, mogacych zdyskwalifikowac ofia-
r¢ jako naruszong i pozbawiong statusu wiarygodnego obiektu przysztej wrozby
(Hubert, Mauss 2005: 40).

C. kportijpa yorkobv. Na temat kottow zob. wyzej. Kotly obrzedowe z okre-
su latenskiego i rzymskiego zazwyczaj wykonywano z brazu i byty to naczynia
o do$¢ duzej pojemnosci — tutaj 20 amfor. R. Baladié (1989: 186) szacuje, ze ko-
ciot ofiarny Cymbréw mogt miesci¢ 400-800 litrow. W tradycji nordyckiej znane
byty specjalne kotty wrdzebne — takie, jakich dokonujac krwawej wrozby mogli
uzywac¢ wspomniani Cymbrowie. Nazywano je hlautbolli, por. stnd. hlaut ‘los,
wyrok, przepowiednia’ i bolli ‘kociot, garnek’ (Blondal 1920: 333).

D. dvafabpa. Specjalne podwyzszenie, pomost, na ktory wprowadzano jen-
cow w celu ztozenia ofiary, sugeruje dokonanie obrzedu wedlug schematu po-
trojnej, trzyetapowej $mierci, z ktorych kazda symbolizuje kare za wykroczenie
przeciw poszczegdlnym trzem kastom w spotecznosci indoeuropejskiej wedlug
trojmianu G. Dumézila. Ogolng interpretacje tego schematu rytualnego, wraz
z licznymi przyktadami, przedstawit D.J. Ward (1970). W przekazie Strabona
mozna wydzieli¢ nastgpujace elementy i rekwizyty w sekwencji obrzedowe;j:
1. Ekspozycja, wprowadzenie po drabinie na podwyzszenie, bedace substytu-
tem szubienicy i powieszenia (rodzaj kary i Smierci dla winowajcy, ktory uchybit
wladcy lub kaptanowi — wykroczenie przeciw pierwszej funkcji). 2. Podcigcie
gardla i przelanie krwi (rodzaj kary i $mierci dla winowajcy naruszajgcego kodeks
wojownika — wykroczenie przeciw drugiej funkcji). 3. Kociot, bedacy miejscem
utopienia krwi jako substancji zycia (rodzaj kary i $mierci dla winowajcy go-
dzacemu w dobro rolnika, pasterza i rzemieslnika — wykroczenie przeciw trze-
ciej funkcji). Specjalne podwyzszenia w postaci rusztowania lub siedziska zwane
seidhjall znane sa z sag nordyckich. Konstrukcje takg nakazal wystawi¢ Kotkel,
zeby na niej wykona¢ pelne zakle¢ czarodziejskie piesni — galdrar (Laxdzla saga
1920: 100). Na takim samym podwyzszeniu zasiadt Porbjorg, gdy piesni (kvedit)
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deklamowata Guoridr (Eiriks saga rauda 1891: 16). Réznica migdzy przekazem
Strabona, a danymi z sag dotyczy funkcji omawianych urzadzen. Wydaje sie, ze
odmienno$ci zacieraja sig, jesli potraktowaé takie podwyzszenia jako stosowang
przez Germanow ekspozycje miejsca rytualnego (Sundqvist 2015). Przypuszczal-
nie wierzono, ze dzigki temu potegowana jest skuteczno$¢ dokonywanych czyn-
nos$ci obrzedowych.

E. omhayyvedw. Wrdzenie z wnetrznosci przypomina rytualy mantyczne
rzymskich haruspikow wedtug disciplina etrusca. W przekazie Strabona wi-
doczne sg dwa elementy rytu: uptyw krwi z podcigtego gardla i obdukcja narzg-
dow wypetnionych krwig — zapewne watroby lub serca. Okolicznos$ci wykonania
ofiar sugeruja odczytywanie znakow zapowiadajacych przyszie losy Cymbrow.
Ofiara wrozebna byla swoista dehumanizacjg jencow, dzigki czemu potrakto-
wano ich tak samo jak wykorzystywane w celach mantycznych zwierzeta. Tutaj
haruspicja mogly odwolywac si¢ do wiary, ze wnetrznosci pojmanych wrogow
niejako przechowuja wiedz¢ o zamiarach nieprzyjaciot; byly zrodlem informa-
cji na temat skrywanych przez nich — konkretnie w ich ciatach — intencji. Nie
mozna wykluczy¢, ze krew postrzegano nie tylko jako substancj¢ zycia, ale jako
nos$nik wiedzy. Wymowne sg tutaj przyktady greckie. W jedenastej piesni Ody-
sei (X1, 98-99, 147-148, 153) czytamy, ze Odyseusz, chcac poznaé przysztosé,
karmi krwig dusze zmartych, ktore po jej spozyciu odzyskuja wtadze umystowe,
a wieszczek Tejrezjasz snuje przepowiednie (Homer 2020: 244-245). Empedok-
les (fragm. 105, Diels, Kranz 1960: 350) glosit, ze krew optywajaca serce jest
mys$la. Krwawe ofiary, prawdopodobnie takze w celu przewidywania przysztosci,
sktadano celtyckiemu Esusowi. Zastrzezenia w tym zakresie podniost W. Deon-
na (1958: 3-29). Najblizszg analogi¢ do rytualu dokonanego przez cymbryjskie
wieszczki znajdujemy w podanym przez Diodora Sycylijskiego (2018: 45; Bru-
naux 2000: 163) opisie sktadania ofiar przez druidow: ,,Poswiecaja bowiem czlo-
wieka [w ofierze], uderzajg [go] mieczem w miejsce nad przepona, a gdy uderzo-
ny padnie, z [jego] upadku, rozrzuconych cztonkéw, a ponadto z rozlanej krwi
badaja przysztos¢, w tych sprawach darza zaufaniem pewna dawnag i od wielu
lat [stosowang metode] obserwacji”. Taki obrzed u Celtéw poswiadcza Tacyt,
gdy z odraza wypowiada si¢ na temat Druidow: ,,Uznawali bowiem za godziwe,
by krew jencow ofiarowywac na ottarzach i trzewi ludzkich radzi¢ si¢ bogow”
(Tacyt 1957: 416). Cymbrowie przejeli opisany tu sposob wrozenia, bo — jesli
wierzy¢ Cezarowi — Germanie nie mieli kaptanow (druidéw) i nie zajmowali si¢
ofiarami (Cezar 2003: 161). Jest tu widoczny schemat rzymskich i celtyckich
praktyk dywinacyjnych (atestacje zrodtowe podaje Baladi¢ 1989: 187; c¢f. tez
Green 2006: 84).

Na podstawie podanych fragmentéw Strabona wida¢, ze obraz religii ger-
manskiej nie jest jednoznaczny. Gdy autor ten opisuje zdarzenia z roku 17, odno-
towuje u Germandow obecno$¢ kaptana Libesa. Germanscy kaptani i wieszczki sg
poswiadczeni w pozniejszych relacjach, zwtlaszcza u Tacyta (Janiszewska-Sien-
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ko 2019). Problemem pozostaje interpretacja religiit Cymbrow i jej widocznych
zaleznosci od Celtow. R. Simek wskazal, ze Strabon stosujac sformutowanie
,»wrozace kaptanki” (mpopdvtelg iépewon) dat zapis wyjatkowy, niepojawiajacy
si¢ w dzietach pdzniejszych autordéw, gdy wspominane sg wieszczki germanskie.
Zdaniem Simka Strabon, piszac interesujacy nas fragment, dokonal wtasnej kom-
pilacji; korzystat z r6znych zrodet, co — nawiasem mowiac — dodatkowo wzmac-
nia domyst o niezaleznej od Posejdoniosa narracji na temat Cymbrow (Simek
2015: 72). Trzeba tu podkresli¢, ze Strabon dobrze znat realia celtyckie, nawet
wymienit roznych specjalistow w sprawach kultu dziatajacych u Celtow: Bépdot
e kai Ovdtelg koi Apvidon (Radt 2002: 516). Nasuwa sie tu wniosek, ze gdyby
Cymbrowie byli ludem celtyckim, tzn. mieli takich kaptanow, to Strabon chyba
nie pominatby takiej informacji. Jesli owe wrozace kaptanki mialy by¢ druidka-
mi lub miaty celtyckie pochodzenie, to réwniez moglibysmy oczekiwac jakiejs
uwagi na ten temat ze strony Strabona. Nie stato si¢ tak prawdopodobnie dlatego,
ze — jak pokazano wyzej — w czasach Strabona u Celtéw nie dziataly druidki spra-
wujace krwawe ofiary. Mozna zatem zaktadaé, ze Cymbrowie nie mieli bractw
kaptanow znanych u Galéw, ale — jak wspomniano — ich zadania wykonywaty
wieszczki. Ukazany przez Strabona rodzaj rytuatu sprawowanego u Cymbrow ma
cechy celtyckie (ofiara ludzka), lecz przebieg, cel i osoby go realizujace naleza
do typowych praktyk germanskich. Poza tym, oméwione wyzej szczegoty, takie
jak: terminologia dotyczaca uzywania kottdéw w rytach wrozebnych, stosowanie
stopni, podwyzszen, czy platform, rowniez sg dobrze udokumentowane przede
wszystkim w jezykach i obrzgdach germanskich.

Opowiedzenie si¢ za germanskim charakterem religii Cymbrow i akcep-
tacja ich identyfikacji podanej przez Strabona nie przesadza o etnicznej tozsa-
mosci tego ludu. W odniesieniu do omawianej epoki, problematyka rodzimosci
danej tradycji jest ztozona ze wzgledu na rozlegte interakcje kulturowe i migra-
cje roznych plemion w okresie lateniskim. Juz H. d’Arbois de Jubainville (1889:
330-384) udowodnit, ze Germanie ulegali przemoznym wplywom celtyckim.
Swiadcza o tym wciaz aktualizowane dane archeologiczne, a zwlaszcza biezace
badania lingwistyczne. Te ostatnie ukazuja silne oddzialywanie Celtow na stow-
nictwo spoteczne i religijne Germanow (Koch 2020: 120, 136-138, 140-144).
Jeszcze w pierwszym wieku naszej ery markomanscy witadcy 1 arystokraci, np.
Marobod i Katualda, nosili galijskie imiona, lecz z tego powodu nikt nie uwaza,
ze Markomanowie mogli by¢ Celtami. Podobng sytuacj¢ obserwujemy w odnie-
sieniu do Cymbréw i ich zwyczajow, ktorych elementy galijskie zostaty przy-
swojone, ale wplecione w germanski model instytucjonalizacji zycia religijne-
go. Zrozumiate watpliwosci historykow i filologéw dotyczace tego, jaki etnos
opisywal Strabon nie umniejszaja wartosci jego przekazu dla religioznawcow.
Pozostanie on waznym zréodlem do badan nad symbolika wierzen i obrzedow
Germanow oraz ich sasiadow z zachodniego Barbaricum zyjacych na przetomie
starej i nowej ery.
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