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Andrzej Piotr Kowalski®

CZAROWNICE I NEKROMANTKI W KULTURZE
STAROZYTNYCH GERMANOW

W kulturze starozytnych Germanéw kobiety cieszyly si¢ duzym szacunkiem.
Nie mozna wykluczy¢, ze od wiekow funkcjonowaly wyobrazenia pozwalaja-
ce na identyfikowanie niektorych kobiet z boginiami. Jednakze wizerunek ten
jest ambiwalentny. Obok ubdstwienia znane byly przejawy podszytego lgkiem
respektu, zwtaszcza wobec nieco demonizowanych wieszczek i nekromantek
(Samplonius 1995). W niniejszym szkicu chciatbym przedstawic¢ sylwetki takich
kobiet, podda¢ analizie etymologicznej ich imiona i sproébowac ustali¢, czy zna-
ne wsréd Germandw stereotypizacje mityczne kobiet parajacych sie magia maja
jakie$ odzwierciedlenie - szczegdlnie w archeologicznie badanych praktykach fu-
neralnych.

Korneliusz Tacyt, pragnacy przekazaé nieco wyidealizowany obraz spotecz-
nego zycia Germanow, pisat o wielkim oddaniu ich kobiet, opiekujacych si¢ do-
mem i rannymi wojownikami. Nie byto dla kobiet losu gorszego niz popadnig-
cie w niewole. Dotyczyto to szczeg6lnie dziewczat z moznych rodéow, poniewaz
traktowane jak zaktadniczki ulatwialy wrogom osiaganie politycznych zamiarow
(Germania, s. 7-8). Tenze historyk donosit, Ze matrymonialne dary otrzymuje
wylacznie kobieta, za§ me¢zczyzna nie mogt oczekiwaé posagu. Wiano nie stuzy-
o zbytkowi, lecz sktadato si¢ z uzytecznych przedmiotow utatwiajacych gospo-
darowanie i zapewniajacych pomys$lnos$¢ materialng rodziny (Germania, s. 18).
Przypomina to dary wotywne sktadane bostwom w celu uzyskania dobrobytu.
W takiej asymetrii darow sktadanych w ramach rytuatu zaslubin pobrzmiewata
archaiczna tradycja przypisujaca wiasnie kobietom wyrdzniong pozycje¢, moze
nawet jakis$ aspekt boskosci.

Nie ma watpliwosci, ze szczegdlnym szacunkiem cieszyly si¢ wrozbitki lub
niewiasty parajace si¢ magia (Kolendo 2008, s. 119—120). Tacyt podawat, ze ludy
germanskie obdarzaly owe kobiety czcig uwazajac, ze jest w nich co$ §wietego
1 wieszczego — inesse quin etiam sanctum aliquid et providum putant (Germania,
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s. 8). W tradycji germanskiej zapisato si¢ pare kobiet stynnych z posiadanych dys-
pozycji i umiejetnosci wrozebnych. Sprobujmy przyjrzec¢ si¢ niektorym z nich,
w szczegbdlnosci kobietom uwazanym za czarownice kontaktujgce si¢ ze Swia-
tem zmartych. Zagadnienie to poruszylem przy okazji charakterystyki gockich
zwyczajow pogrzebowych (Kowalski 2017a). Chciatbym przywota¢ ponownie
wybrane fakty, ale po to, zeby dokona¢ rewizji niektorych wynikajacych z nich
stwierdzen i zaproponowa¢ nieco zmodyfikowang ich interpretacjg.

Strabon podaje, ze kobietom biorgcym udziat w wyprawach Cymbrow towa-
rzyszyty wieszczki (Tpoudavtelg) lub kaptanki (iépeion) wrozgce z krwi i konwul-
sji niewolnikow, ktorym podcinano gardta (Geographica, V1, s. 2, 3). Wedtug
Cezara, zwyczajem germanskim byto zasiggac rady kobiet, poniewaz za pomoca
wrozb czy losowania orzekaly one o pomys$lnym lub zgubnym przebiegu pla-
nowanej bitwy (Bellum Gallicum 1, 50, s. 4-5). Wrozki towarzyszace wodzowi
Ariowistowi orzekly, ze jego wojska nie odniosg zwycigstwa nad Rzymianami
przed nowiem ksiezycowym (Rives 1999, s. 153).

Stynna wieszczka byta Ganna, ktora — wedtug Kasjusza Diona — dotarta na
dwor cesarza Domicjana towarzyszac krolowi germanskich Semnonéow Mayso-
sowi. Na temat samej Ganny niewiele wiadomo, a dokumentacja historyczna jest
niepewna. Jej imi¢ pojawia si¢ tylko raz i by¢ moze dotyczy rozmaitych wyim-
kéw ze zrodet datowanych na 92 lub 96 rok (Timpe 1998). Rowniez pochodze-
nie i pierwotne znaczenie jej imienia jest przedmiotem dyskusji. Zazwyczaj jest
ono poréwnywane do stnd. stowa gandr ‘magiczna r6zdzka, laska’, ktoére bywa
zestawiane ze stirl. geind ‘klin, ostrze’ i sprowadzane do ie. *g"hen- “uderza¢’
(de Vries 2000, s. 155). Istniejg tez inne hipotezy. Zrodtem wyrazu mogtoby by¢
stnd. gan ‘rzucac si¢’, lub gan-a ‘szalenstwo, gwalttowne gesty’ (Zoéga 1967,
s. 159). Slowa te bywaja wigzane z grec. ydokw ‘otwierac, rozdziawiac, ziewac’
i ostatecznie z ie. *§'eh,- ‘otwiera¢’, takze z morfemem nosowym *¢’e-n-h,- lub
*g"eh -n- (Beekes 2010, s. 1616-1617). Warto tez przywotaé przypuszczenie, Ze
imie Ganna laczy si¢ z rzeczownikiem stnd. ginn ‘falsz, zwodzenie’, ktory w ru-
nicznych inskrypcjach pokazuje spotggowang wlasciwos$¢ rzeczy, osoby lub zda-
rzenia, np. ginArunAR ‘majaca magiczng moc runy’, zatem Ganna, tudziez Ginna
oznaczaloby tg, ktora dysponuje nadzwyczajng moca (de Vries 2000, s. 167). Jak
widaé, nie mozna rozstrzygnaé¢ etymologii imienia Ganna, chociaz kazda z przy-
wotanych mozliwosci jest akceptowalna z punktu widzenia semantyki dotyczace;j
wrozenia i magii. Chodzitoby tu bowiem o kogos, kto wrézy za pomoca rozdzki
lub w ekstazie podobnej do odynicznego szatu, zyskujgc przy tym moc niezbgdna
dla wyroczni.

Bardzo znang wrozka byta Weleda pochodzaca z plemienia Brukterow. Tacyt
w Dziejach wspomina o niej jako cieszacej si¢ wielkim postuchem zgodnie ze sta-
rym zwyczajem Germanow, aby w kobietach dostrzega¢ moc wieszcza, co w wy-
niku rozwoju tego przesadu sprawito, ze uwazano je za boginie — vetere apud
Germanos more, quo plerasque feminarum fatidicas et augescente superstitione
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arbitrantur deas (Historiae, 1V, s. 61). Imi¢ Weleda zdradza m.in. celtyckie pa-
ralele. Ten sam zrodlostow zawiera apelatyw stir. file m. ‘poeta, wieszcz’ < celt.
*welet-s m. ‘wizjoner’ (Much 1937, s. 118; Matasovi¢ 2009, s. 410).

Wymieni¢ wypada tez zapisane na ostrakonie z II wieku n.e., odnalezionym
na Elefantynie imig¢ ,,sybilli Semnonéw” brzmigce Waluwurg. Imi¢ to odnotowa-
ne po grecku w postaci Balovfovpy nawiazuje do stowa stnd. volva ‘wieszczka’,
volr ‘r6zdzka, pateczka’ i do goc. walus ‘r6zdzka’ (Much 1937, s. 118; Rives
1999, s. 154).

Rzecz interesujaca, ze germanskie imiona Weleda, Waluwurg i Wélwa maja
najpewniej wspolna podstawe etymologiczna, znaczeniowo nawigzujaca do
prastarego kompleksu wierzeniowego. Zrodlem tych wyrazéw bylby rdzen ie.
*h,wel-, generujacy stownictwo obejmujgce nastepujgce znaczenia:

— widzenia profetycznego, potem poetyckiego — stir. fili ‘wieszcz, poeta’,
gal. Vellaunos ‘bog muzyki i wizjonerow’, stnd. Ulr ‘mag, wrozbita’, pst. *vslyve
‘czarownik’;

— $mierci — toch. A wdl- ‘umierac’;

— dusz zmarlych — lit. Véles ‘zjawa zmartego, duch’;

— patrona zaswiatow — strus. Veless ~ Wolos;

— miejsc pobytu zmartych — stnd. val-holl ‘Walhalla, siedziba dusz polegtych
wojownikow’, grec. hom. 'HAvclov mediov ‘taka elizejska, pastwisko zmartych’
« ie. *h,welsutiyom *pediyom (Jakobson 1985; Kalygin 2006, s. 153—154; Ko-
walski 2017b, s. 209).

Wyobrazenia osnute wokot daru widzenia, $mierci i duchéw zmartych
przypominajg postaci, sposoby i miejsca ich dziatania typowe dla szamanizmu.
Kwestia obecno$ci wierzen szamanistycznych w religii starogermanskiej jest
dyskusyjna (Schnurbein 2003). Niemniej trudno zaprzeczy¢, ze pewne elemen-
ty technik ekstatycznych, metody kontaktowania si¢ z duchami, sposoby wiesz-
czenia, ludowa magia lecznicza zdradzaja obecno$¢ struktury wierzen szama-
nistycznych (Kapcar 2015, s. 46—50). Do tego dotaczy¢ nalezy sferyczng wizje
germanskiego mitycznego wszech$wiata, jego wielopigtrowos¢, bedaca ttem dla
szamanskich wedrowek, ekstatycznych widzen, latania w przestworzach, wy-
praw do krainy olbrzymow lub umartych, itp. Przypomnijmy tu takie wydarze-
nia jak: Odyna zwisanie z drzewa podczas samoofiary, odlot kowala Wdélunda
z Ulfdalu, a takze fakt, ze wspomniana wrozka Weleda zamieszkiwata w wiezy.
Widoczna tu symbolika wertykalna jest typowa dla omawianego kompleksu mi-
tyczno-rytualnego. W przedstawionym wykazie leksykalnym derywaty rdzenia
ie. *h,wel- okreslajg widzenie nie jako zmyst receptywny, lecz aktywny, eks-
plorujacy. Dlatego, wedtug mitycznych kryteriow, widzenie profetyczne mogto
by¢ cenione ze wzgledu na jego eschatologiczny zasigg, na szans¢ dokonania
wgladu w nieznane ludziom wyroki béstw. Rowniez mozliwos$¢ ujrzenia du-
chow w zaswiatach ulatwiata pozyskanie waznych wiadomos$ci na temat loséw
catej wspolnoty.
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Kolejng wartg odnotowania przedstawicielka germanskich wieszczek jest
Aurinia, albo Albrinia. Trwaja spory co do tego, jak nalezy traktowaé niektore
zapisy jej imienia. Najbardziej przychylnie przyjmowana jest interpretacja mo-
wigca o pierwotnym brzmieniu Albruna. Wowczas drugi czlon nazwy zawieralby
germanskie stowo *rino ‘tajemnica’, co z kolei byloby echem zlozenia *ga-rino.
Sens imienia Alb-runa pozostaje dyskusyjny, ale najpewniej oznaczato ono ‘ma-
jaca tajemng wiedze elfow; znajaca tajemnice elfow; bedaca w zazytosci z elfami’
(Much 1937, s. 119; Rives 1999, s. 155).

Budowa imienia Albruny nasuwa skojarzenia z bardzo ciekawg grupa nekro-
mantek, w ktoérych imieniu rowniez wystepuje element *rino. Chodzi tu o wiedz-
my zapisane w tradycji gockiej. W zwiazku z tym wypada przywota¢ fragment
z dzieta Jordanesa, w ktérym wystepuje zlatynizowana nazwa gocka haliurunna:

Filimer rex Gothorum et Gadarici magni filius qui post egressu Scandzae insulae iam quinto
loco tenes principatum Getarum qui et terras Scythicas cum sua gente introisse superius
a nobis dictum est, repperit in populo suo quasdam magas mulieres, quas patrio sermone
Haliurunnas is ipse cognominat, easque habens suspectas de medio sui proturbat longeque ab
exercitu suo fugatas in solitudinem coegi errare (...)

Filimer, krol Gotow i syn wielkiego Gadaryka, ktéry po wyjsciu z wyspy Skandzy jako
piaty z kolei dzierzyt wladze nad Getami i ktory, jak wyzej rzeklismy, wkroczyt ze swym
szczepem do ziemi scytyjskiej, wykryl wsrdod swego ludu kilka czarownic, ktore w swoim
jezyku nazywal Haliurunnami. Uznal je za podejrzane, wygnat je i skazal na tutaczke po
pustkowiach z dala od jego wojska (Getica, s. 121-122)

Podana w tekscie gocka nazwa wystepuje w innych pokrewnych jezykach, co
przemawia za jej dawnym pragermanskim pochodzeniem (Ganina 2013, s. 147—
149). Dzieki temu mamy prawo domysla¢ sig, ze grupa tych czarownic dziataé
mogla w okresie przedhistorycznym. Kim mogty by¢ gockie haliurunny? Istnie-
je poglad, ze nie istniaty realnie, ze sg to postaci nalezace do Sredniowiecznego
literackiego toposu mowigcego o biblijnych demonach btadzacych na pustyni,
poniewaz gockie wiedzmy wygnane na step zapoczatkowaty plemi¢ Hunow. Czy
rzeczywiscie jest to $redniowieczna sztanca narracyjna — trudno zdecydowac
(Christiansen 2002, s. 241-242). H. Wolfram w zawartym w Getice przekazie
o wypedzeniu haliurunn upatrywat informacji o ich mrocznych obrzg¢dach, o sza-
manizmie zaczerpnietym od ludow stepowych i w konsekwencji o zdecydowa-
nym wylaczeniu ich z kultu pielegnowanego przez rod Amalow. Najwidoczniej
nekromacja byta faktycznie wsréd Gotdéw uprawiana i zaliczana do zakazanych
praktyk, dlatego wedtug przekazu Jordanesa wspomniane czarownice zostaly
wygnane (Wolfram 2006, s. 59-60). Na uwage zastuguje poglad P. Heathera, ze
haliurunny nigdy nie nalezaty do grona kobiet legalnie sprawujacych obrzedy.
Ich praktyki speliane mogty by¢ nieoficjalne i to od bardzo dawna. W niekto-
rych momentach nekromancja byta tepiona, czasem zakazana, czasem zwalczana
przez wtadcow (Heather 1999, s. 449).
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Przedstawione tu watpliwosci nie przekreslaja proby odtworzenia pierwotne-
go charakteru tych postaci. Najwazniejsza jest wiadomo$¢ wynikajaca z zapisow
sredniowiecznych i nowozytnych, udokumentowana w roznych jezykach ger-
manskich a méwiaca o zwiagzku tych czarownic z wrozeniem wykorzystujacym
szczatki zmartych, np. stwn. necromantia helliruna, necromantia hellirun. We-
sche sugerowat, ze poczatkowo obrzedy te sprowadzatyby si¢ do magii stow. By-
tyby to $piewy przyzywajace lub przywabiajace duchy zmartych (Wesche 1940,
s. 48-49). Kryje si¢ tu sugestia powstata pod wplywem waznego fragmentu z Ge-
sta Danorum Saksa Gramatyka, zawierajacego opowies¢ o tym. jak Hartgrepa
nakazuje Hadingowi wlozy¢ pod jezyk trupa drewienko z wyrytymi strasznymi
magicznymi stowami (diris ad modum carminibus ligno insculptis) zmuszajacy-
mi zmartych do wyjawienia przysztosci (Gesta Danorum 1, V1, s. 17-21). Wydaje
si¢, ze przywotania takie stanowily zaledwie cze$¢ bardziej rozbudowanego spo-
sobu kontaktowania si¢ ze zmartymi, nie tylko z ich duchami, ale tez za posred-
nictwem szczatkoéw ich ciat (Ellis 1968, s. 155-156).

Przyjrzyjmy si¢ etymologii nazwy omawianych czarownic. Goc. haliurunna
pochodzi z pgm. *haljariind, co z kolei stanowi ztozenie dwoch stow: pgm. *haljo
f. ‘wglebienie, ukrycie, $wiat podziemny’ oraz pgm. *riino(n) ‘tajemnica, wiedza
tajemna’. Zatem wyraz pgm. *haljariind zapewne nosit znaczenie ‘czarownica,
wiedzma odprawiajaca tajemne czynnosci ze szczatkami zmartych’. Do najbliz-
szych odpowiednikow zaliczajg si¢: stang. helle-rune ‘czarownica, nekromantka;
ta, ktora zna tajemne sztuczki diabelskie, pozostajaca w kontakcie z pieklem’,
helrunan ‘wiedzmy’ (Beowulf, s. 16), stwn. helli-riina ‘magia, nekromancja’,
stang. hell-rin, hell-riina, hell-rynigu ‘czarownica, ktora posiadta zdolnos¢ wro-
zenia lub wieszczenia’, ‘demon’, stsaks. hél- ‘uzdrawiac’, ‘znak wieszczy, wroz-
ba’ lub hel- ‘skrywac’ (Brie 1910, s. 25; Bosworth, Toller 1921, s. 530; Jente 1921,
s. 226; Holthausen 1967, s. 32; Tiefenbach 2010, s. 154; Orel 2003, s. 155-156).

Waznym $ladem pierwotnej funkcji omawianych nekromantek jest znacze-
niowy zwiazek ich imienia z boginia Hel. Przypuszczalnie byty one niejako na
ustugach wladczyni podziemnego $wiata, albo znaly tajemnice kontaktowania si¢
z kraing zmartych. Wedtug niektorych germanistow personifikacja Hel jest pozna.
Imig¢ bogini krainy zmartych nie odnosito si¢ do osobowo okreslonej §mierci, lecz
raczej do rodzaju mocy ,tamtego $wiata”, ktorg mozna byto aktywizowaé lub
opanowac magicznie (Jente 1921, s. 224-225). Pierwotnie wiec stowo pgm. *hal-
jo nie byto imieniem, lecz oznaczeniem miejsca, a przede wszystkim grobu (Beck
1999, s. 259). Groby prehistoryczne, znane archeologom z obszaru Barbaricum,
to zaglebienia, jamy z obstawami kamiennymi. Czasem obstawy takie to osobne
konstrukcje w postaci skrzyn uktadanych z rozbijanych gltazow. W kazdym razie
nazwa doskonale opisuje grob jako zaglebione miejsce ukrycia, chowania szczat-
kéw zmartych. W obrazowaniu mitologicznym byta to podziemna kraina, do kto-
rej udaja si¢ umarli. Sens chowania, czy skrzetnego uktadania ciat lub spalonych
szczatkdw, wyraza tez zamiar ich ochrony. Ukrycie zmarlego, obwarowanie go
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kamieniami i ziemnymi nasypami bronito dostepu do grobu osobom niepozada-
nym, np. rabusiom lub wtasnie nekromantkom.

Ludy indoeuropejskie duza wage przywiazywaty do troskliwego zgromadze-
nia szczatkdw zmarlego, szczegdlnie jego kosci, nawet gdy po kremacji zostaty
one zmieszane z resztkami pogrzebowego stosu. W. W. Iwanow zaproponowat re-
konstrukcje prajezykowej formutki indoeuropejskiej, mowiacej o ztozeniu kosci
do jamy grobowej, albo do naczynia (urny). Poréwnat on analogiczne pod wzgle-
dem tresci i zastosowanych stow zwroty formularne. Jeden pochodzi z hetyckiego
opisu pogrzebu krola — het. kan haStai dai ‘ko$ci razem ztozy¢ w...”. Drugi zwrot
jest formutka wzmiankowang u Wergiliusza - tac. ex quo reliquias diuinique ossa
parentis / condidimus terra maestasque sacrauimus aras (Eneida V, s. 47-48).
W wyniku tego zestawienia mozna przedstawic¢ archetypiczng frazg ie. **kom
h.esth i dheh - ‘zgromadzi¢, ztozy¢ ko$ci’ (Ivanov 1986, s. 69).

Skad taka troska o szczatki zmartych, szczegdlnie o ich kosci? W tradycji
germanskiej prawdopodobnie przetrwat relikt pradawnych wierzen, w mysl kto-
rych odpowiednio zdeponowane i zachowane w catosci kosci maja moc odradza-
nia zwierzgcia lub cztowieka. Wedtug Snorriego Sturlusona Thor na uczte zabijat
swoje dwa kozly. Po zakonczonym positku owijat ich kosci w skore (gest przy-
pominajacy ofiar¢ prometejska), a nastepnie poprzez uderzenie lub potozenie na
nie swojego mtota sprawial, ze kozty ozywaty (Gylfaginnig, s. 44). Warunkiem
pomyslnego odrodzenia byto zachowanie kosci w catos$ci. Nie wolno byto ich
famac¢, kruszy¢, wydobywac szpiku, itp. Wedlug ustalen etnologicznych magia
rezurekcyjna zwigzana z zachowanymi w catosci kosémi zwierzat siega czasow
paleolitycznych (Gahs 1928). Pobrzmiewa ona w biblijnym zakazie famania kosci
sktadanych ofiar, podobnie byto w przypadku ofiary Chrystusa na krzyzu — Kos¢
jego nie bedzie ztamana (Jan 19, 36). Analogiczne wyobrazenia znajdujemy
w leczniczych zamawianiach staroangielskich. Nie chodzi w nich o zachowanie
catych kosci, ale o ich zaleczenie w przypadku ztamania. Sposob scalenia potama-
nych kos$ci przypomina dawng magi¢ odrodzenia. Zalecano, aby zebrane razem,
polaczone w zabiegu chirurgicznym kosci obcigzy¢ obuchem toporka (Storms
1948, s. 41). Jest to nawiazanie do wspomnianych dziatan Thora. Ko$ci nienaru-
szone wyrazaly ide¢ catosci, trwania i ciggtosci bytu, co uzasadniato ich uzycie
w mantyce oraz do gier losowych. Przeznaczenie bowiem kryto si¢ w tajemni-
cach przysztego zycia, dlatego kosci zmartych uwazano za akcesoria utatwiajace
wglad w te sferg. Znamienne, ze jezyki germanskie stosowaty dwie nazwy ogdlne
na kosci. Takie paralelizmy moga wynikac z tabuizacji i z przypisywania kosciom
szczegolnych wilasciwosci. Jedng z tych nazw jest pgm. *baina n. ‘kos$¢’, por.
ang. bone ‘kos¢’, niem. Bein ‘noga, kos¢’, ktorej pierwotne znaczenie nie jest
wyjasnione (Kroonen 2013, s. 48). Druga to pgm. *knuk(k)an ‘ktykie¢, kos¢’, por.
niem. Knochen ‘kosci’ (Kroonen 2013, s. 298). W jezyku cerkiewnostowianskim
kos$ci utozsamiane z relikwiami nazywano mosc¢i czyli ‘majace moc, petne mocy’
(Slovar’ 2006, 11, s. 230). Rowniez w jezyku hetyckim przewija si¢ skojarzenie
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kosci z sita, moca, energia, co pozwolito okresla¢ heroiczne postaci mianem sil-
nych niczym kosci (Kloekhorst 2008, s. 325).

Wroémy teraz do kwestii powigzan gockich nekromantek z kraing Hel. Sko-
jarzenie to bowiem pozwoli zrewidowac przyjmowang przeze mnie mys$l, ze ha-
liurunny manipulowaty wylacznie szczatkami zmartych wojownikow. Dwie prze-
stanki przemawiaja za stusznoscig takiej hipotezy. Pierwsza to wzmianka Tacyta,
ze Germanie dbajg o to, aby wynies$¢ z pola walki ciala polegltych w walce (Ger-
mania, s. 6). Zapobiegliwos¢ t¢ thumaczytem checig zabezpieczenia ich szczat-
kéw. Druga polega na tym, ze we wczesnej tradycji gockiej wysoko ceniono wy-
prawy wojenne, co mogto sprzyjac heroizacji wojownikéw. Z tego powodu takze
obrzedy pogrzebowe wyrazaly etos walki i sily. Ich pochéwki mogty by¢ uwa-
zane za pelne magicznie postrzeganej mocy, tak jak potem mauzolea lub groby
zawierajace relikwie (Kowalski 2017a). Tymczasem przekazana przez Snorriego
Sturlusona eschatologia germanska zmartych wojownikow przyporzadkowywata
Odynowi prowadzacemu ich dusze do Walhalli (Keyser 1854, s. 146-148). Na-
tomiast do krainy Hel trafiali ci, ktorzy zmarli $miercig naturalng. Oto odno$ny
fragment:

Hel kastadi hann i Niflheim ok gaf henni vald / yfir niu heimum at hon skipti ollum vistum med
[fleim er til hennar / varu sendir, en flat eru sottdaudir menn ok ellidaudir

[Odyn] Hel wtracit do Niflheimu i dat jej wtadzg nad dziewigcioma $wiatami, by rozdzieli¢
wszystkich, ktorzy zostali do niej postani: to jest ludzi zmartych w chorobie albo ze staro$ci
(Gylfaginnig, 34, s. 14-16).

Pozniejsza jest zapewne kwalifikacja moralna mowiaca, ze Hel przyjmuje
ludzi za zycia niegodziwych, dlatego trafiajg oni po $mierci do mrocznych zakat-
kéw Niflhelu (Turville-Petre 1964, s. 271). Oprocz wspomnianej sferycznej budo-
wy zaswiatow, znanej w strukturze wierzen szamanistycznych, w przekazie tym
widoczny jest wyrazny dualizm rodzajow $mierci. Ponadto Hel wyobrazano sobie
jako kobiete, ktorej cialo jest w potowie koloru zywego cztowieka, w potowie
sinego trupa. Byla ona uosobieniem miejsca pochowku i ciata w stanie rozktadu.
Wyrazata aspekt martwej cielesnosci. Byta przerazajaca, przyozdobiona ucigtymi
gtowami i rgkami, trupami dzieci, a usta miata posmarowane krwig. Przejawiala
cechy walkiryczne, poniewaz nawiedzala pola bitwy, miejsca kremacji i siadala
na trupach. Wynajdywanie zabitych i pozeranie zwlok to jeden z demonicznych
rysow jej natury (Davidson 1998, s. 178).

Powyzsze uwagi mialy na celu probe interpretacji specyficznych znalezisk
odkrywanych przez archeologéw na cmentarzyskach przypisywanych Gotom.
Chodzi o przypadki celowego naruszania grobow, zarowno szkieletowych, jak
i popielnicowych. Nie jest to zjawisko rzadkie. Wystgpuje na wielu obszarach pra-
dziejowej Europy. Archeolodzy odnotowujg je w postaci tzw. pochowkow czast-
kowych z wczesnej epoki zelaza (Malinowski 2013). Przejawy wtornej dekom-
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pletacji szczatkow w grobach nasility si¢ wraz z przemieszczaniem si¢ ludnosci
kultury wielbarskiej z Pomorza Nadwislanskiego i Mazowsza ku potudniowo-
-wschodnim rejonom Podola. Za nosicieli tej kultury uwaza si¢ Gotow, poniewaz
jej zabytki datowane na poczatkowe stulecia naszej ery odpowiadaja geograficz-
nie trasie peregrynacji plemion gocko-gepidzkich zapisanej w Getice Jordanesa.
Nie jest wykluczone, ze w tej strefie, na obszarze wzmozonych wzajemnych kon-
taktow miedzy ludnoscia gocka, a np. scyto-sarmacka, dochodzito do osobliwych
przeobrazen w dziedzinie wierzen i praktyk mortuaryjnych. Zdarzaja si¢ sytuacje,
gdy w jednym grobie sktadano kilka cial, doktadano lub zabierano poszczegol-
ne fragmenty ciata, albo szkieletu. Celowo je przemieszczano, wtdrnie nacina-
no, famano, nadpalano. Przejawy takich praktyk sa widoczne wyraznie w grupie
mastomeckiej, w kulturze Sintana de Mures, czgsciowo w kulturze wielbarskiej,
a zatem w konteks$cie szeroko rozumianych gockich zwyczajow pogrzebowych,
lecz powigzanych z tradycjami ludow osciennych (Kokowski 1991, s. 197-199;
Tempelmann-Maczynska 1992; Kokowski 1995, s. 60).

Istnieje wiele interpretacji tego fenomenu. Dopuszczalna jest hipoteza mo-
wigca o ,,ztej Smierci” w sytuacji, gdy dotyka ona osoby spotecznie marginali-
zowane lub wykluczone: obcych, schorowanych, dotknigtych skazg fizyczna lub
umystowa, oskarzonych o zty wptyw na zyjacych i na przewidywalny bieg spraw
(Tempelmann-Maczynska 1992, s. 197-198). W takich okolicznoséciach szukano
uwolnienia si¢ od niebezpiecznych wplywow w jakby ponownym usmierceniu
zmartego. Z punktu widzenia tradycji germanskiej, zwlaszcza gockiej, tego rodza-
juslady mogtyby wskazywac na dziatania nekromantyczne. W kulturze funeralne;
prehistorycznych wspdlnot europejskich na mezczyznach spoczywal obowigzek
przeprowadzenia rytuatu, wraz z towarzyszacymi mu igrzyskami i komemoracja-
mi. Kobiety zajmowaty si¢ cialem, jego obmywaniem, odziewaniem. Miaty bez-
posredni kontakt z trupem (Davidson 1998, s. 172). Odprawianie lamentacji nie
zawsze bylo ich dzielem, jako ze w pogrzebach Gotow $piewy zanosili réwniez
wojownicy (Kowalski 2017a).

Jesli zatem kobiety germanskie w przygotowaniach do pogrzebu miaty do
czynienia z ciatem zmartego, to rekrutacja nekromantek i czarownic z ich grona
mogla by¢ ulatwiona. Gdyby uzna¢ imi¢ heliurunn za zobowiazujace je do sig-
gania po tajemnice bogini Hel, to mozna przypuszczaé, ze ich czynnos$ci spro-
wadzaly si¢ do operowania w sferze cielesnosci poddanej umieraniu, a wiec do
naruszania grobow, manipulowania szczatkami zmartych, zwlaszcza kos¢mi. Za-
uwazy¢ trzeba, ze destrukcja grobu, lamanie, fragmentacja kosci jest opozycyj-
nym dzialaniem wobec czynnos$ci rezurekcyjnych, jakie stosowat Thor. Nawet
jesli kosciom w postaci relikwii przypisywano magiczne wlasciwosci, jesli uwa-
zano je za materialng ,,siedzibe” dusz lub duchow zmarlych, to w efekcie ,,wiel-
barczykom” omawianego czasu chyba nie chodzilo o zabiegi reintegracyjne, lecz
destrukcyjne. Niewykluczone, ze naruszenie niepodlegajacych rozktadowi kosci
uwazano za konieczny warunek neutralizacji drzemigcej w nich réwniez ducho-
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wej sity zmartego. By¢ moze takie byto zadanie gockich nekromantek zwanych
haliurunnami. To oczywiscie tylko domyst.

Ponadto wiemy, ze w mitach i stownictwie Germandéw zachowaty si¢ wyobra-
zenia dusz czy duchow wiodacych samodzielng egzystencje po§miertng. Pamigtac
trzeba, ze w przedstawieniach ludow tradycyjnych duchy i dusze charakteryzowa-
ty si¢ swoiscie ,,materialnymi” przejawami swego istnienia. Czy istoty te bytyby
adresatami zabiegdw wykonywanych przez haliurunny? Do takich dusz nalezata
goc. saiwala, stowo wykorzystywane przez Wulfile do ttumaczenia pojecia duszy
posmiertnej (Flowers 1983, s. 127-128). Nie ma ona konotacji z kraing Hel. Ko-
lejnym stowem jest pgm. *gaistaz m. ‘duch, zjawa’, por. niem. Geist ‘duch, zja-
wa’, stang. gast ‘duch’, goc. us-gaisjan ‘przerazaé, straszy¢’, stnd. geiski ‘prze-
razenie, panika’ (Lehmann 1986, s. 382; Hasenfratz 1986, s. 29; Kroonen 2013,
s. 163). W przedchrzescijanskich czasach stowo pgm. *gaistaz moglo oznaczaé
przerazajacy istote, albo tez dyspozycje duchowa potegujaca stany ekstatyczne
(Flowers 1983, s. 124-125). Co ciekawe, w Beowulfie (1274) Grendel nosi m.in.
miano hellegast ‘duch piekielny’ (Jente 1921, s. 118). Bylby to przyktad uwzgled-
niajacy nazewniczo ducha czy istote z mrocznej krainy zmartych Hel. Do niniej-
szego zestawu nazw dotaczy¢ mozna stowo pgm. *draugaz m. ‘duch’, por. stnd.
draugr ‘duch, dusza zmartego aktywna po $mierci’, lecz nie wiadomo, czy miej-
scem jej pobytu jest czelus¢ grobowa (Kroonen 2013, s. 100). Bardzo archaicz-
ne podtoze ma stowo pgm. *ferhiwa n. ‘zyciodajna substancja’, por. stang. feorh
‘zycie, moc witalna’, sans. parsu ‘zebro’ i by¢ moze pgm. *ferhwaz m. ‘dab’ oraz
pgm. *fergunja n. ‘wzgorze’, por. stnd. Fjorgyn f. ‘matka ziemia’ (Kroonen 2013,
s. 136-137). Pole semantyczne tej leksyki jest wielowarstwowe, ale zawiera wy-
obrazenia sity zycia zamkni¢tej w kosciach (szczatki zmartych), gorze (kamienne
nasypy kurhanow) lub debie (drewniane ktody trumienne). Jest tu czytelne na-
wigzanie do cyklu mityczno-obrzedowego o gromowtadnym bdstwie dgbu i skaty
—1ie. *Perk"u-Hno-s (Flowers 1983, s. 122; Kroonen 2013, s. 136). O ile elementy
topografii mitycznej i pewne akcesoria wystepujace w tym cyklu zawierajg aluzje
do przestrzeni §wiata zmarlych, to nie nalezy laczy¢ tego z obszarem przypisane;
na state aktywnos$ci czarownic. Wedlug zmodyfikowanego schematu tego cyklu,
boéstwo gromowladne przepegdza istoty chtoniczne, np. smoki, weze itp., wsrdd
ktorych z czasem znalazty si¢ czarownice. Uderzenie mtotem - gromem (por. gest
Thora) jest aktem zapowiadajacym odrodzenie natury, a zastosowanie sity staje
sie niszczycielskim egzorcyzmem wymierzonym w smoki, diabty, ale potem tez
w czarownice 1 wiedZzmy.

Jak zauwazylismy, w przypadku wieszczek, takich jak Weleda, wymiar ducho-
wy ich mantyki nie budzi zastrzezen. Przepowiadanie mogto polega¢ na praktyce
podobnej do szamanskiego transu i prowadzi¢ do kontaktowania si¢ z duchami, ich
indagowania, przywodzenia, tudziez ich odpedzania. W perspektywie wspdlnoty,
ktorej stuzyty, ich dziatalno$¢ byta obliczona na ograniczanie niewiedzy, na po-
szukiwanie odpowiedzi wrézebnych, na konstruktywne nawigzywanie relacji z za-
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$wiatami. Dzialaty w ramach wizjonerstwa i magii ,,pozytywnej”. W Snach Baldra
Odyn trafia do Hel i tam znajduje starg mogite Wolwy. Nastepnie sktania wieszczke
do wyjawienia, jak doszto do zabicia Baldra. Jego wyprawa od poczatku nosi zna-
miona wedrowki szamanskiej i ma — by tak rzec — poznawczy charakter (Ellis 1968,
s. 152—155). Natomiast haliurunny jawig si¢ chyba jako wiedzmy zaangazowane
W magicznie inspirowane bezczeszczenie szczatkow zmartych. By¢ moze wykorzy-
stywaty je w celach leczniczych lub magicznych aktualizujac wyobrazenia o mocy
tkwigcych w relikwiach. Nie wiemy, czy dziataly przede wszystkim apotropaicznie
usilujgc ostatecznie unicestwi¢ zmartych i relacje, w jakich mogli oni pozostawac
wzgledem wspolnoty zyjacych (obawa przed tzw. zywym trupem, albo cheé za-
dania $mierci komu$ z zyjacych, itp.). Wyrazem tego moglyby by¢ pozostatosci
pochowkow czastkowych, przemieszczonych, wtoérnie destruowanych. Dziataty
zatem bardziej na obszarze magii ,,negatywnej”’. Ukazany tu podziatl kompetencji
mantycznych 1 magicznych jest oczywiscie sztuczny. Niemniej thumaczylby z jed-
nej strony fakt, ze wieszczki, takie jak Weleda byly oficjalnie uznane, traktowane
niemal jak kaptanki, obdarzone sakralnym szacunkiem, a z drugiej nieche¢ i repre-
sje wobec wiedzm, takich jak haliurunny, ktérych si¢ obawiano i odmawiano im
licencji na praktyki w stuzbie bogini ,,§wiata zmartych”.

Wykorzystane tu do charakterystyki starogermanskich wieszczek i czarow-
nic przekazy zrodtowe i1 dane kulturoznawcze maja niewspotmierng wiarygod-
no$¢ i warto$¢ poznawczg. Na podstawie faktéw lingwistycznych, filologicznych,
szczegolnie swiadectw mitologicznych, mozna stworzy¢ pewien wizerunek tych
postaci. Konfrontacja tego obrazu z zapisem archeologicznym i realiami histo-
rycznymi budzi jednak wiele zastrzezen. Nie wolno zatem zapomina¢, ze proby
powigzania tych rozmaitych danych nie zawsze sg owocne, a ich wyniki pozosta-
ng w sferze domystow i hipotez.

Skroty jezykowe

ang. — angielski, celt. — celtycki, gal. — galijski, goc. — gocki, grec. — grecki,
grec. hom. — grecki homerycki, het. — hetycki, ie. — indoeuropejski, lit. — litewski,
fac. — facinski, niem. — niemiecki, pgm. — pragermanski, sans. — sanskrycki, stang.
— staroangielski, stir. — staroiryjski, stnd. — staronordycki, strus. — staroruski, stsaks.
— starosaksonski, stwn. — starowysokoniemiecki, toch. A — tocharski (dialekt A)
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Andrzej Piotr Kowalski

WITCHES AND NECROMANCERS IN THE CULTURE OF ANCIENT GERMANS

(Summary)

In the culture of the ancient Germans, women were of high rank. This was especially true of
the prophets. Some of them, for example Veleda, Volva, Valuvurg, were named after the Indo-Eu-
ropean root *A,wel-. It meant active vision, giving knowledge about the future. This root lies in the
names of poets, deities of death and the land of the dead. Necromancers were also active among
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the Germans. They were called haliurunnae among the Gothic tribes. Their Proto-Germanic term
*haljariné is applied to knowledge of the secrets associated with graves and of the goddess Hel.
The article presents the hypothesis that these female necromancers dealt with the magic of graves
and bodies of the dead. Their divination and magic had a “material” aspect. According to Jordanes,
these witches were persecuted. The practices associated with the goddess Hel were dark and carried
out in secret. Perhaps a vestige of the actions of these witches are tombs which have been destroyed,
violated and disturbed. We know them from the area of cultures which have been identified with the
Goths, of which Jordanes wrote. At the time, the prophetesses, such as Veleda, were acting officially.
Their divination was more ‘spiritual’. Therefore, they were accepted and were found in the company
of the Germanic chiefs.

Keywords: Germanic women, witches, female necromancers, symbolism of grave and death,
archeology of the Goths





