DRZEWO ZYCIA

Podstawowym elementem przyrody i zrodlem zZycia na naszej
planecie jest drzewo, odgrywajace zasadnicza role w oczysz-
czaniu powietrza, ktorym oddychamy. Czyz nie mowimy, ze lasy
sg ptucami Ziemi?

Drzewo od poczatku pozostawalo w centrum zainteresowan i zy-
cia czlowieka. Przez wieki i tysiaclecia miedzy czlowiekiem i drze-
wem wytworzyla sie silna wiez, wiez drogocenna, pierwotna i ma-
giczna, wiez, ktora jednak w czasach wspotczesnych moze zostac
zerwana. Drzewo staje sie coraz rzadszym elementem miejskiego
krajobrazu, opanowanego przez beton, stal i rosnaca liczbe samo-
chodow. Coraz czesciej drzewo sklada sie w ofierze na ottarzu mie-
dzynarodowych korporacji, ktore zachecaja do masowych wyrebow
laséw, co z kolei nieuchronnie prowadzi do spustoszenia wielkich
terenow w Afryce, Azji i Ameryce Poludniowe;.

W okresie istnienia kultury celtyckiej, az do konca I wieku na-
szej ery, regiony obecnej Francji pokryte byly 45 milionami hekta-
row lasow. Mowiac inaczej — 80% ziemi zamieszkanej przez Galow
pokrywaty lasy! W roku 1820 ich powierzchnia zmniejszyla sie do
6 milionow hektarow. W ciggu osiemnastu wiekow 39 milionow
hektarow sptonetlo w paleniskach chat, klasztorow i zamkow lub
zostato wykorzystane jako material budowlany. Trzeba bylo po-
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wstania Panstwowej Szkoly Wod i Lasow w Nancy (1824 rok),
a trzy lata pozniej stworzenia Kodeksu lesnego, aby rozpoczac in-
tensywne zalesianie przetrzebionych terenow. Obecnie Francje
pokrywa 14 milionéw hektaréw lasow. Tymczasem, przy rosnacej
powierzchni terenow lesnych, cywilizacja przemyslowa intensyw-
nie zwieksza emisje zanieczyszczen, ktore skazaja powietrze i zie-
mie. Smialo mozna stwierdzié, Ze intensywny wyrab laséw w ostat-
nich osiemnastu wiekach oraz ocieplenie atmosfery ziemskiej,
spowodowane zanieczyszczeniami przemystowymi, przyczynily sie
do zainicjowania zmian klimatycznych, ktore od kilku lat obser-
wujemy na naszym kontynencie.

A jednak w najbardziej pierwotnych obszarach naszej swiado-
mosci — tam, skad przywolywane sg wspomnienia — drzewo zacho-
walo swoj sakralny charakter. Jesli nie stanowi juz dla nas przed-
miotu kultu, to jednak nadal odczuwamy silne emocje, gdy je
sadzimy lub wycinamy, gdy podziwiamy piekny, dwusetletni dab,
gdy idziemy przez majestatyczny, gleboki las, ktory raz stanowi
zaciszna przystan, a innym razem jest nieznang i pelna tajemnic
puszcza. Kiedy$ wierzono, ze ten, kto posadzi drzewo, zapewni
sobie dlugie zycie. Jeszcze dzi§ wierzenie to jest powszechne
w niektoérych krajach — na przyktad w Turcji, gdzie panuje przeko-
nanie, iz ten, kto wytnie drzewo, pozbawia sie potomstwa.

Drzewo — kosmiczna o$ Swiata

Cztowiek pierwotny identyfikowal sie zaréwno z duchem zwie-
rzecia, jak i drzewa. Miedzy drzewem a zachowaniem i naturg
czlowieka rzeczywiScie istnieje wiele analogii. Drzewa byly czczo-
ne i czesto modlono sie do nich. Utozsamiano je z wielkimi ducha-
mi i tajemnymi mocami przyrody. Sledzac mity i wierzenia réz-
nych cywilizacji starozytnych, odkrywamy, ze wiele bostw
niebianskich utozsamiano z drzewami — czesto bogowie rodzili sie
z pni drzew, ukazywali si¢ wsrod ich galezi lub na jednej z nich.

W mitologii egipskiej Horus — pan nieba, ktorego imie do-
stownie znaczy ,odlegly”, pojawil sie na Ziemi wsrod galezi akacji.
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Re — ubostwionemu Sloncu - za tron shuzyl figowiec morwowy.
Rowniez Hathor — swieta krowa, stworzycielka swiata, bogini mi-
tosci, radosci i muzyki, zasiadala na figowym tronie, z tg réznica,
ze w pozycji lezacej. W Grecji drzewem Zeusa byl dab, a Apollina
— drzewo oliwne. W Eridu, w Mezopotamii, istnialo swiete czarne
drzewo, zwane kiskanu, ktorego korzenie, tkwiace w centrum swia-
ta, byly siedzibg boga rolnictwa, pisma i sztuki — Ea oraz jego
matki — Bau, bogini ptodnosci i pasterstwa. Pierwszych redakto-
row Biblii zainspirowalo z pewnoscig wlasnie to mityczne czarne
drzewo, ktore odnajdujemy w opisie Raju. Czarne kiskanu stato
sie Drzewem Wiadomosci Dobrego i Ztego, czy Drzewem Poznania,
posadzonym przez Jahwe w centrum Edenu. Tymczasem drzewo
zycia, kosmiczna os$ swiata, tron, na ktorym zasiada boska istota
lub duch, pojawia sie jako jeden z tematow przewodnich wierzen
ludéw na catej Ziemi. W naszych czasach Tatarzy z Attaju nadal
wierza, ze w centrum Swiata rosnie potezne drzewo — gigantyczna
jodla, ktorej gatezie dotykaja siedziby Wielkiego Boga.

Drzewo | cztowiek

Starozytni zauwazali wiele podobienstw miedzy drzewem a istota
ludzka. Wedlug Bhagawadgity — najstynniejszej czesci Mahabha-
raty, ktora mozna uznac za ,Biblie hinduizmu”, ,trzeba dotknac
poteznych korzeni Aswatty i wowczas poszukac miejsca, skad nie
ma powrotu”!. Wedlug przedaryjskich wierzen, pochodzacych
z doliny Indusu, korzenie kosmicznego drzewa Aswatta znajduja
sie w przestworzach, a jego galezie i liScie pokrywaja Ziemie. To
drzewo najbardziej przypomina naturalna postawe czlowieka, kto-
rego stopy sa zawsze na ziemi, a glowa zwrocona jest w strone
nieba. Gdy jogin przyjmuje pozycje sirszasana — znana w Europie
jako stanie na glowie — nasladuje niejako zwyczajne drzewo, kto-
rego korzenie spoczywajq gleboko w ziemi i stamtad czerpia ener-
gie zyciowa. Positkujac sie tym przykladem, mozemy stwierdzic,

! Bhagawadgita, XV, 1-3.
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ze we wszystkich kulturach poszukiwano analogii miedzy drze-
wem a istota ludzka: korzenie odpowiadaty glowie, gatezie — czton-
kom, pien - korpusowi, serce — sercu, liScie i owoce drzewa
— ludzkim myslom i czynom.

Podobne wierzenie odnajdujemy w mitologii zydowskiej,
w Sefer ha-Zohar, Ksiedze Blasku. W tekscie tym, przypisywanym
Szymonowi bar Jochajowi — zydowskiemu mistykowi z II wieku
n.e., a znanym dzi$ dzieki transkrypcji hiszpanskiego kabalisty
z XIV wieku, Mojzesza z Leon, ,drzewo zycia rozchodzi sie z gory
w dot i jest oswietlajacym wszystko stoncem”.

Drzewo posSwiecenia

Wiasnie pod drzewami duchowni, druidzi i krélowie czesto wy-
mierzali sprawiedliwos¢, cho¢ bywaly one takze popularnym miej-
scem skladania ofiar na rzecz plodnosci. Zanim Smierc¢ przez po-
wieszenie stala sie¢ aktem Swietokradczym czy forma kary
ostatecznej, byt to akt o charakterze sakralnym, oczywiscie — cal-
kowicie symbolicznym. W dwunastym wielkim arkanie tarota, Wi-
sielec symbolizuje poswiecenie absolutne, powieszenie jest tu wy-
razem altruistycznego oddania, wspomagajacym plodnosc
nieSmiertelnej duszy oraz uwalniajacym ducha wiecznosci i bo-
skosci, obecnego w kazdym cztowieku. W arkanie tym dwa drze-
wa, miedzy ktorymi spoczywa deska, stuzgca za szubienice, sa
przyciete i pelne widocznych blizn po oberwanych gateziach. Po-
dobienstwo do ludzkiego ciala wydaje sie tu oczywiste. Drzewa
wydaja sie poranione, tymczasem postac¢ przedstawiajaca Wisiel-
ca nie — zawieszona na galezi za kostke, z glowa zwieszona ku
ziemi, w pelni przypomina drzewo kosmiczne, hinduistyczne
Aswatta czy kabalistyczne drzewo zycia. W Sredniowieczu wierzo-
no, ze mandragora — roslina o fantasmagorycznych korzeniach,
podobnych do homunkulusa?, o wlasciwosciach magicznych,

2 Lac. homunculus, zdrobnienie od homo ‘czlowiek’; w astrologii: czlowieczek,
ktory wedtug przekazéw Sredniowiecznych miat byé sztucznie stworzony w re-
torcie przez alchemikéw.
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afrodyzjakalnych, nasennych i usmierzajacych bol, powszechnie
stosowana przez naszych przodkow, wyrosla w ziemi z nasienia
osoby powieszone;].

Drzewo opiekuncze
| kalendarz celtycki

Gdy w starozytnosci wiekszos¢ ludéw zamieszkujacych Bliski
Wschod czcila wiele bostw opiekunczych, na kontynencie, ktory
dzisiaj nazywamy Europa, wiele ludow (Galatowie, Helweci,
Arwernowie, Bretonczycy, Galowie), nalezacych do plemion celtyc-
kich, wigzato swa site i stabos¢, kleski i wyczyny, a takze swe prze-
znaczenie z zyciem drzew. Druidzi, majacy wyjatkowe uzdolnienia
astrologiczne, stworzyli niezwykle precyzyjny kalendarz, oparty na
fazach Ksiezyca, cyklu slonecznym i konstelacjach gwiezdnych. Po-
szczegoblne okresy w roku odpowiadaly rozmaitym gatunkom drzew,
a istota urodzona w danym przedziale czasowym wykazywala ce-
chy charakterystyczne dla drzewa, opiekujacego sie tym okresem.

W 1897 roku w Coligny we Francji, w departamencie Ain, od-
kryto fragmenty, ktore umozliwity archeologom odtworzenie stotu
z brazu, datowanego na | wiek n.e., na ktorym w starozytnosci
wyrytych bylo szesnascie kolumn i dwa tysiace dwadziescia jeden
linii, skladajacych sie z szescédziesieciu dwoch miesigecy i pieciu
lat kalendarza celtyckiego i galijskiego. Region, w ktorym dokona-
no tego odkrycia, prawdopodobnie zamieszkiwany byl przez lud
Ambarrow — ,tych, ktorzy mieszkaja w okolicach Arar® — i by¢
moze to oni sa autorami kalendarza, najwazniejszego pisemnego
Sladu po kulturze celtyckiej i galijskiej. Innym celtyckim Sladem
jest podobny do wspomnianego stot, tym razem odkryty w wo-
dach zrodla Héria w 1967 roku, niedaleko miejscowosci Villard-
-d’Héria, w departamencie Jura we Francji. Oto jak przedstawia
sie rok celtycki na podstawie kalendarza z Coligny:

3 Celtycka i galijska nazwa rzeki Saony.
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Samonios — pierwszy miesigc roku celtyckiego, w przyblizeniu od-
powiadajacy listopadowi. Wedtug Celtéw rozpoczynatl on potrocze,
nazywane ,mrocznym”.

Dumannios — drugi miesiac roku celtyckiego, w przyblizeniu odpo-
wiadajacy grudniowi.

Riurios — trzeci miesigc kalendarza celtyckiego, w przyblizeniu od-
powiadajacy styczniowi.

Anagantios — czwarty miesiac roku celtyckiego, w przyblizeniu
odpowiadajacy lutemu.

Ogronios — piaty miesiac roku celtyckiego, w przyblizeniu odpo-
wiadajacy marcowi.

Cutios — szosty miesiac roku celtyckiego, w przyblizeniu odpowia-
dajacy kwietniowi. Miesiac ten zamykal podlrocze, nazywane
ymrocznym”.

Giamonios — siodmy miesiac roku celtyckiego, w przyblizeniu od-
powiadajacy majowi. Miesiac ten rozpoczynatl pore roku, okresla-
na jako ,polrocze swiatta”.

Simivisonnos — 6smy miesigc roku celtyckiego, w przyblizeniu od-
powiadajacy czerwcowi.

Equos — dziewiaty miesiac roku celtyckiego, w przyblizeniu odpo-
wiadajacy lipcowi.

Elembivios — dziesiaty miesiac roku celtyckiego, w przyblizeniu
odpowiadajacy sierpniowi.

Edrinios — jedenasty miesiac roku celtyckiego, w przyblizeniu od-
powiadajacy wrzesniowi.

Cantlos — dwunasty miesigac roku celtyckiego, w przyblizeniu od-
powiadajacy pazdziernikowi. Miesiac zamykajacy potrocze, nazy-
wane ,okresem Swiatla”.

Niestusznie uwaza sie, ze Celtowie i Galowie, ktorzy byli dwo-
ma sposrod kilku plemion celtyckich, czcili rozne zjawiska przy-
rodnicze pojawiajace sie na niebie i na nich oparli swoj kalendarz.
W rzeczywistosci, przesilenie zimowe i letnie oraz rownonoc wio-
senna i jesienna ujete zostaly rowniez w kalendarzu celtyckim,
a ich znaczenie podkreslaly drzewa: Buk (przesilenie zimowe), Dab
(przesilenie wiosenne), Brzoza (rownonoc letnia) i Oliwka (rowno-
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noc jesienna), to jest ,,1 listopada i 1 maja [kazdego roku], dziela-
ce rok na dwie czesci — pore zimna (galijskie: giamon) i pore ciepta
(galijskie: samon), jednak kalendarz celtycki nie opieratl sie na cy-
klu stonecznym, na rownonocach i przesileniach, lecz na roku
agrarnym i pasterskim, na poczatku i koncu prac polowych oraz
wypasu bydta. Tak wiec mitologiczny swiat Celtow opanowany jest
przez boginie ziemi i na prézno szuka¢ w nim bostw stonecznych*”.

Kalendarz Zycia

Kalendarz Zycia w sposob naturalny dzielil cykl pér roku, jed-
nak nie zawsze skladatl sie on z czterech czesci. Dla starozytnych
istniaty tylko trzy — wiosna, lato oraz zima. Jesien, przejSciowa
pora roku, pojawila sie¢ duzo poézniej, bo dopiero w Sredniowieczu
i nie do konica mozna ja uznawac za odrebna. Nie nalezy zapomi-
nac, ze w historii naszej planety klimat wiele razy sie zmieniatl.
Czasem byly to przemiany niezwykle spektakularne, nieraz
— katastrofalne w skutkach. Najczesciej przebiegaly jednak powo-
li, etapami, co sprawialo, ze ludzie stopniowo zmieniali swoje co-
dzienne przyzwyczajenia i relacje z otoczeniem. Nie zapominajmy
tez, ze rytm por roku z pewnoscig roznie byl odczuwany przez
naszych przodkow, w zaleznosci od tego, czy zamieszkiwali tereny
bardziej wysuniete na poéilnoc, czy tez potozone na potudniu
kontynentu.

Podczas najdtuzszej nocy roku, w czasie przesilenia zimowego,
Celtowie §wietowali noc Srebrzystego Swierku. Bylo to tuz przed
nadejsSciem miesigca Brzozy, pierwszego miesiaca roku celtyckie-
go sakralnego kalendarza stoneczno-ksiezycowego, ktory rozpo-
czynal sie w nocy z 24 na 25 grudnia, w tym samym czasie, gdy
Egipcjanie swietowali narodziny Ozyrysa i Horusa, a Persowie upa-
mietniali narodziny Mitry, nazywanego przez Rzymian ,niezwycie-
zonym bogiem Stonce” (Sol invictus). Kult Mitry rozprzestrzenit sie
zreszta w calym Imperium Rzymskim, gdzie co roku 24 grudnia

+ M. L. Sjoestedt, Dieux et Héros des Celtes, 1936.
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celebrowano odrodzenie Stonca (Natalis Solis), ofiarujac byka
— symbol sil witalnych - glowny atrybut tegoz boga. W mitologii
greckiej 25 grudnia narodzili si¢ Apollo, Adonis, Dionizos i Hera-
kles.

Kulty Ozyrysa w Egipcie, Mitry w Persji i Dionizosa w Grecji
posiadaja wiele cech wspolnych, chocby z uwagi na to, ze wszyst-
kie te bostwa byty bostwami stonecznymi, ktéorych przeznacze-
niem byly Smier¢ i odrodzenie. Podobienstwa miedzy tymi boga-
mi, czczonymi zarowno na Wschodzie, jak i w celtyckiej Europie,
nie umknety uwadze pierwszych wpltywowych czlonkoéw Kosciola
Rzymskiego. To papiez Sykstus [ wpadl na pomyst, aby wykorzy-
stac powszechnie znana date 24 grudnia i kazdego roku sym-
bolicznie czci¢ w noc z 24 na 25 grudnia narodziny Chrystusa
(dokladnej daty nikt nie znal), celebrujac o poilnocy msze, zwana
Spasterka”.

Wykorzystywanie przez Kosciot katolicki poganskiego swieta
przesilenia zimowego i rownoczesnie daty, bedacej dla pogan dniem
narodzin Ozyrysa, Mitry i Dionizosa, odbywalo si¢ w dwoch eta-
pach. Najpierw, w 325 roku, podczas soboru w Nicei pierwsze
zgromadzenie ekumeniczne w historii Kosciota pod przewodnic-
twem biskupow, zwolanych przez cesarza Konstantyna, zapropo-
nowalo, aby oficjalnie wybrac¢ date 25 grudnia jako dzien naro-
dzin Chrystusa. Jednak oOwczesny papiez, sSwiety Sylwester,
od ktorego imienia nazwano kolejng wazna date, tj. noc z 31 grud-
nia na 1 stycznia, nie zaakceptowal tej propozycji. Zrobit to dopie-
ro jeden z jego nastepcow — Juliusz I, wybrany na papieza 6 lute-
go 337 roku. Date, upamietniajaca dzien narodzin Chrystusa
(zatem Swieta Bozego Narodzenia), po raz pierwszy uczczono do-
piero z inicjatywy papieza Damazego, ktoremu szczegolnie lezal
na sercu rozwoj liturgii katolickiej. Bylo to w grudniu 376 roku,
jedynie pietnascie lat przed dekretem cesarza Teodozjusza o zaka-
zie kultow poganskich i zburzeniem poganskich swiatyn. Ten
historyczny okres, nazywany okresem wielkich herezji, konczy
sie wielkim wydarzeniem w historii Kosciola, narodzonego
na zgliszczach Imperium Rzymskiego: galijski wodz Frankow,
Chlodwig, w 496 roku przyjmuje chrzest. Trzeba jednak czekac
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do roku 532, aby Kosciol katolicki przyjat sugestie pewnego scy-
tyjskiego mnicha, Denysa Matego, i zaczal liczy¢ rok od 1 stycz-
nia, tuz po oficjalnym dniu narodzin Chrystusa. W ten sposob,
Swietujac narodziny Jezusa, czy tez noc Bozego Narodzenia, od-
najdujemy echo pradawnych tradycji naszych poganskich przod-
kow — Sumerow, Egipcjan, Grekow, Rzymian i Celtow, ktorzy tej
samej nocy przed wiekami Swietowali odrodzenie Stonca czy ja-
kiegos bostwa stonecznego, a witajac zawsze o potnocy 31 grud-
nia Nowy Rok, upamietniamy symboliczna $mier¢ i symboliczne
odrodzenie, jak kiedys nasi przodkowie Swietowali przesilenie
zimowe czy tez przejScie Stonca przez ,drzwi duszy lub bogow”
— jak mawiali Sumerowie.

Dwie tradycje, ktore nie mialy zadnego zwiazku z narodzinami
Chrystusa w Betlejem, przetrwaly do dzis i sg obecne podczas
Swiat Bozego Narodzenia.

Pierwsza z nich jest we Francji zwyczaj pieczenia tradycyjnego
ciasta, nazywanego btiche de Noél (bozonarodzeniowe polano
- przyp. thum.). Korzenie tej tradycji siegaja, jak sie zdaje, najstar-
szych kultur zamieszkujacych nasza planete. W zamierzchtych
czasach la btiche nie bylo jednak ciastem. Nasi przodkowie mieli
w zwyczaju wystawiac przed swymi domostwami, grotami lub na-
miotami polano, ktore rozpalano i pozostawiano tlace si¢ na czesc
zmartych przodkow, a takze po to, by przepedzic¢ zte duchy. Oczy-
wisScie, rozpalona kloda drzewa stala si¢ dla naszych przodkow
elementem sakralnym od czasu, gdy potrafili juz wykorzystywac
ogien. Romanskie westalki, kaptanki bogini Westy, przedstawia-
nej czesto pod postacia ptomienia, mialy za zadanie chronic i pod-
trzymywac swiety ogien. Kulty ognia odnajdujemy we wszystkich
cywilizacjach starozytnych, réwniez u Celtow. We Francji prze-
trwala jeszcze jedna tradycja zwiazana z kultem ognia — Swieto
Chandeleur, obchodzone 2 lutego, podczas ktorego tradycyjnie
zapala sie Swiece i spozywa plonace nalesniki, skropione odrobi-
na alkoholu.

Druga tradycja swiat Bozego Narodzenia jest przekazywanie
sobie prezentow. Zwyczaj ten przypomina koncowg faze stynnych
antycznych Saturnaliow, swieta trwajacego przez siedem dni, od
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17 do 23 grudnia wiacznie, tj. do dnia przesilenia zimowego, kie-
dy obdarowywano si¢ prezentami, aby w ten sposob przeprosic sie
wzajemnie za brak umiaru w czasie swieta.

Nadejscie wiosny, a mowigc dokladniej, znany nam fenomen
zrownania dnia z noca (wystepujacego rowniez jesienia), Swieto-
wano od zawsze we wszystkich kulturach starozytnych, na wszyst-
kich kontynentach, zwlaszcza wtedy, gdy mieszkancy danego
terenu przechodzili od etapu myslistwa i zbieractwa do rolnictwa,
a wiec z koczowniczego na osiadly tryb zycia. Dzi§ w tym okresie
roku najwazniejszymi obchodzonymi swietami sa Swieta Wielka-
nocne, ktore dla chrzescijan sg okazja do uczczenia zmartwych-
wstania Chrystusa trzy dni po jego Smierci. Tymczasem swieto to
w swej formie i w swych fundamentach okazuje sie Scisle zwigza-
ne z obrzedami duzo starszymi, rytuatami tzw. Swieta wiosny, pod-
czas ktorego niektore z ludow celtyckich skladaty ofiary rowniez
z ludzi. Tego rodzaju czyny wydaja sie¢ nam barbarzynskie, okrut-
ne i nieludzkie. A przeciez, jeszcze nie tak dawno ludy italskie,
takie jak Samnici, Hirpini, Piceni — przodkowie dzisiejszych Wto-
chow, podobnie jak sami Rzymianie (zreszta — nie tylko, jesli we-
zmiemy pod uwage wielkos¢ Cesarstwa Rzymskiego, ktére na swym
terytorium gromadzitlo przeciez wiele ludow Europy, Afryki Poét-
nocnej i Bliskiego Wschodu, z czasem mieszajacych sie ze sobg),
powszechnie praktykowaly tego rodzaju ofiary. I tak, gdy ludzi
dotykaty kleski zywiolowe, plagi glodu czy epidemie, sktadano ofia-
re z nowo narodzonych w plemieniu dzieci, w zamian za rychle
nadejScie swieta wiosny i znikniecie plagi. U Rzymian praktyko-
wano podobne obyczaje, lecz — jesli mozna tak powiedzie¢ — nieco
bardziej cywilizowane, gdyz ofiary sktadano glownie z jagniat,
kozlat i wotow. Gdy armia rzymska w 217 roku p.n.e. poniosla
druzgocaca kleske w bitwie przeciwko Hannibalowi nad Jeziorem
Trazymenskim, Rzymianie zlozyli przysiege, ze odstapia od rytual-
nych ofiar Swieta wiosny, jesli tylko bogowie umozliwig im osta-
teczne zwyciestwo nad Kartaginczykami. Oddanie Zycia, aby Zycie
zachowac, przejscie przez Smierc ofiarna, aby dotrze¢ do zycia
wiecznego — to fundament mitu zwiazanego z dniem przesilenia
wiosennego.
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Podobne obyczaje kultywowaly rowniez celtyckie ludy pogan-
skie, ktore mialy zwyczaj zapalania ogni radosci, by w ten sposob
Swietowac dzien przesilenia wiosennego. Do ognia wrzucano sto-
miane lalki, wyobrazajace ludzkie postacie i ich ofiare. Obyczaje
te zostaly w pelni zakazane przez chrzescijanski synod z VII wie-
ku. Do stosunkowo nie tak dawnych czaséw, na wyspie Man
u wybrzezy brytyjskich celebrowano druidyczne swieto Baala czy
tez Bela — jednego z bogow panteonu celtyckiego, zapalajac 1 maja
tysiace ogni, ktére dlugo w noc oswietlaly te niewielka wyspe.
W Irlandii i Szkocji rowniez odnajdujemy podobne obrzedy. Cho-
dzi o tzw. ognie Beltane — wielkie celtyckie i druidyczne sSwieto,
ktore w podobnej formie obchodzono rowniez w Szwecji, Danii
i Norwegii.

O tej porze roku, gdy dtugos¢ nocy réwna jest dlugosci dnia,
gdy stopniowo dzien wydluza sie, az do nastepnego przesilenia
— tym razem jesiennego, nasi przodkowie mieli w zwyczaju swieto-
wanie tego, co uwazali za symbol odnowy, symboliczne odrodze-
nie. Tak jest zreszta w rzeczywistosci, gdyz kazdego roku, doktad-
nie tego samego dnia, storice nad naszymi glowami kréluje nieco
dhuzej niz zazwyczaj. Coz, takie stwierdzenie w dzisiejszych cza-
sach moze sie¢ wydawac bez znaczenia, gdyz nie Zyjemy w Scislym
zwiazku z otaczajaca nas przyroda, a rowniez dlatego, ze od po-
czatku wiosny kazdego roku liczymy czas o dwie godziny przesu-
niety w stosunku do czasu stonecznego. Nie jesteSmy dzis w sta-
nie w pelni zrozumie¢ symbolicznego znaczenia prastarych
zwyczajow, ktore sprowadzaly sie do tego, aby na dzien przed prze-
sileniem wiosennym wygasi¢ wszelkie ognie, a nastepnego dnia
Swietowaé odrodzenie sie §wiatla, Slonca, a zatem i zycia. Swiatla
radosci palily sie wowczas nie tylko w domach, ale wszedzie, gdzie
bylo to mozliwe — wokoét obejsé, na polach i nad rzekami. Pozosta-
tosci tych obyczajow przetrwaly do dzisiaj w Swietach zydowskiej
Paschy i chrzescijanskiej Wielkanocy, podczas ktorych dzien ra-
dosci z wyzwolenia i odrodzenia poprzedza noc, pelna okrucien-
stwa i Smierci.
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Elfy lub maty lud

Dla Celtow magiczna moc wrozek i elfow byla czyms rzeczywi-
stym. Rowniez my fascynujemy sie¢ tym cudownym swiatem. Czy
zycie jest bajka? Tak, z pewnoscia, ale juz dawno odarliSmy wiek-
szos¢ bajek z ich ukrytego sensu. Czesto zdarza nam sie wspomi-
nac z nostalgia, wzruszeniem i przymruzeniem oka bajki, opowia-
dane nam przez nasze babcie. Dowodzi to, ze jako realisci i ludzie
Swiatli, w pelni zdajemy sobie sprawe z tego, ze bajki sa tylko
bajkami i nalezy traktowac je z przymruzeniem oka. Zapominamy
jednak o czyms$ waznym. W czasach gdy umiejetnosci, doswiad-
czenie zyciowe i wiedza przekazywane byly za pomoca stow i ge-
stow, bajki stanowily srodek, umozliwiajacy obudzenie czy tez
— inicjacje swiadomosci osob, ktore ich stuchaty. Co wiemy o eg-
zystencji wrozek, herosow, elfow i innych fantastycznych bohate-
row bajek? Czy sg jedynie czystym wytworem fantazji kobiet
i mezczyzn dawnych czasow, czasow tak odleglych, ze straciliSmy
mozliwos¢ odszyfrowania ich znaczenia, fundamentu, na ktérym
powstatly, bedacego bezposrednim wytworem wspoélnego nam
wszystkim snu? Czy moze bajki zostaly po prostu wymyslone przez
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kilku pradawnych poetow, ktorzy juz wowczas potrafili przeksztat-
cac brutalna nieraz rzeczywistos¢ w zdecydowanie przyjemniejsze
marzenia... Z pewnoscia nigdy sie tego nie dowiemy, ale mozemy
przypuszczac, ze we wszystkich opowiesciach, w ktorych jest mowa
o ludziach, istotach fantastycznych, czasami — bogach, we wszyst-
kich bajkach, legendach czy mitach znajdziemy cho¢ troche praw-
dy, opisu nieco uwznioslonych rzeczywistych przezyc¢, spekulacji
i czystej poezji. Sprobujmy wspolnie wyruszy¢ w podréz, podczas
ktorej by¢ moze uda nam sie uwierzy¢, ze elfy, gnomy, fauny,
chochliki, skrzaty i rusalki istniaty — i nadal istnieja...

Kim sa elfy?

Na poczatek dobra rada: nigdy nie wypowiadajcie tego stowa
glosno, nie myslcie tez o nim zbyt czesto i zbyt dtugo. Nadawac
imie to w tym przypadku — stwarzac to, co ono okresla. Nigdy nie
jestesmy bowiem w stanie przewidziec intencji, czynow czy reakcji
ysmalego ludu”, czy tez ,Swiata spoza”. Maly lud jest zdolny do
najlepszego, ale i do najgorszego, jego postepowanie jest absolut-
nie niespojne, a mysli, czyny i postawa sa rownie dziwne jak
— nieprzewidywalne. Legendy mowig, ze anielskie, boskie lub astral-
ne pochodzenie tych istot siega poczatku czasow. By¢ moze cho-
dzi o upadte anioly, ktore Bog odrzucil od siebie, ale w akcie mito-
sierdzia pozwolil im zy¢ na Ziemi. Moga to tez byc¢ istoty boskie,
zyjace rownoczesnie w Swiecie rzeczywistym i w ,innym Swiecie”
lub zywi zmarli, btadzace dusze, tkwiace jedna noga w grobie i na
tamtym Swiecie, druga zas — w Swiecie widzialnym. W kazdym
razie elfy pod wieloma wzgledami spowinowacone sa z duchami
przyrody i bostwami opiekunczymi, ktore z kolei sa zZrodlem kon-
cepcji hierarchii anielskiej — istota anielska posiada wiele cech
taczacych ja z tym, co nazywamy cialem astralnym lub eterycz-
nym.

Stowo elf w jezyku angielskim brzmi: fairy, w liczbie mnogie;j:
fairies. Fairyland jest krolestwem wréozek. Tymczasem stowo fair
oznacza Swieto, ale rowniez — jasnosc, a wierzac wyobrazeniom na
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temat wrozek, czesto sa one istotami wlasnie swietlistymi, wrecz
— przejrzystymi. Stowo fair znaczy tez: uczciwy, lojalny, jak na
przyklad w popularnym wyrazeniu fair play, oznaczajacym uczci-
wa gre, charakterystyczna, jak sie wydaje, dla wrozek. Francuskie
stowo wrézka — fée pochodzi od tacinskiego Fata — bogini przezna-
czenia, z ktorym wiaze sie stowo fari — ‘mowic¢’, od niego znow
pochodzi fabula — opowiadanie, temat, bajka. Od tacinskiego fata
pochodzi rowniez prowansalskie slowo fada, okreslajace osobe
nieco szalona, ale przyjazna.

Wrozki czy fairies mozna spotka¢ w zagajnikach, lasach, nie-
opodal wiekowych drzew, zrodel, stawow, w sercu nieprzebytych
lasow. Kryja sie¢ w wysokich trawach, trzcinach i krzakach, otacza
je mgla; sa niekwestionowanymi paniami pewnych szczegolnych
miejsc, posiadaja moc wspolgrajaca z wielkimi sitami natury i jej
czterema wielkimi zywiolami: ogniem, ziemia, powietrzem i woda.
Tymczasem wrozki lasow, w tym: elfy, gnomy, fauny, chochliki,
skrzaty i rusalki, uznawane sa za istoty majace szczegolne cechy,
ktorych nie posiadaja ani bostwa opiekuncze, ani duchy przyro-
dy, a tym bardziej — anioty. Chodzi tu o cechy charakteryzujace
ludzka nature, przejawiajace sie w osobowosciach tych fantastycz-
nych istot w sposéb skrajny, najczesciej karykaturalny. Amery-
kanscy psychoanalitycy Bruno Bettelheim i Marie-Louise von Franz
nie pomylili sie, widzac w tych bajkowych postaciach archetypy,
schematy i sposoby zachowania sie, nieroztacznie zwiazane z ludz-
ka psychika, swiadoma i nieSwiadoma®.

Do naszych czasow tradycje i wierzenia celtyckie przetrwaty je-
dynie u Bretonczykow, Walijczykow, Szkotow i Irlandczykow. Wie-
my dzis, ze Celtowie byli naturystami, oddawali czes¢ silom przy-
rody: lasom, gorom, wzgorzom, zrodtom, rzekom, jeziorom, stawom,
roslinom, ziotom, zwierzetom itd. Jeden z waznych kultow odby-
wal sie w noc nazywana Samain, odpowiadajaca w przyblizeniu
1 listopadowi naszego kalendarza lub pierwszemu dniu nowiu mie-
sigca Samonios — pierwszego miesigca celtyckiego roku ksiezyco-

5 Bruno Bettelheim, La Psychoanalyse des contes de fées, Robert Laffont,
1976; Marie-Louise von Franz, L’Interprétation des contes de fées, Albin Michel,
1995.
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wego. Wedtug legendy, tej nocy fairies — spadkobiercy bogow, mi-
strzowie magii, duchy lasu, raz ztosliwe i zte, raz szlachetne i wspa-
nialomyslne wobec ludzi, opuszczaja swiat widzialny, aby powro-
ci¢ do swego Swiata, mistycznego krolestwa Sid, ,tamtego swiata”.
Sa wowczas wszechobecne w lasach i niezwykle aktywne. Celto-
wie, najczesciej nadzy, wyruszaja im na spotkanie, aby tanczyc,
Spiewac i spoi€ sie z nimi, Swietujac w ten sposob kolejny nowy
rok i przejscie fairies z jednego Swiata w inny. Wtasnie to celtyckie
Swieto przetrwalo do dzi$§ pod nazwa Halloween!

Wrdézka | czarownica

W jaki sposob wrozki — ktore na wzor aniotow pelnity role opie-
kunczych duchow przyrody, zachowujacych sie co najmniej dziw-
nie, moze nieco niesfornych, ale raczej sympatycznych — w glo-
wach naszych przodkow staly sie czarownicami? Jak juz
podkreslitem, w naszych czasach wszyscy zdaja sie zgadzac co do
tego, ze wrozki i czarownice sa jedynie postaciami z bajek. Kazda
dorosta i rozsadna osoba doskonale wie, ze ich istnienia nie moz-
na w zaden rzeczywisty — a tym bardziej naukowy — sposob wyja-
sni¢. Nawet jesli slyszeliSmy o Ssredniowiecznych polowaniach na
czarownice, zwlaszcza w czasach Swietej Inkwizycji, to i tak uzna-
jemy te wydarzenia raczej za rodzaj zbiorowej halucynacji, ktora
zrodzita si¢ w dziecinnej umystowosci naszych przodkow, niz za
prawdziwe polowanie na demony. Dla nas, Swiatlych ludzi XXI
wieku, nawet jesli czasem lubimy poczuc¢ dreszczyk emocji, zwig-
zany z wirtualnym sSwiatem fantastycznych historii, demon jako
taki nie istnieje. Ale — czy na pewno?

Jezeli chcemy nadac¢ ksztalt demonowi czy tez temu, co pod
tym terminem moze si¢ kry¢ (mowiac inaczej, chodzi tu o diabta,
sily zla, ciemne moce, okrutne fantastyczne istoty, pochodzace
z przerazajacego Swiata ciemnosci), wystarczy przyjrzec sie¢ uwaz-
niej naszej przesztosci, Europie XV i XVI wieku. Okres polowan
na czarownice i demony pelen jest przerazajacych scen, rodem
z piekla. Popychani fanatyzmem religijnym — nadal, by¢ moze nie-



27 Swiat drzew

Swiadomie, pozostajacym inspiracja wspolczesnych integrystow
wszystkich wierzen czy religii — owczesni mali i wielcy inkwizyto-
rzy torturowali, palili i masakrowali tych wszystkich, ktorzy wedle
ich kryteriow, regul oraz wierzen nie stosowali sie do prawa, norm
i zasad porzadku religijnego, ktory dzieki kilku fanatykom okazat
sie¢ absolutnie samowolny i despotyczny. Te potwornosci byly
w owym mrocznym okresie naszej historii popelniane w calej Eu-
ropie, zwlaszcza w Niemczech i Hiszpanii, w imie milosci i wiary.
Zostaly wyryte w naszej pamieci, podobnie jak makabra wojen
Swiatowych XX wieku. Zatem gdy myslimy o czarownicach, gdy
wyobrazamy je sobie, widzimy je tak, jak one same byly zmuszone
opisywac siebie przed swymi katami wtedy, w potowie XV wieku,
tuz po zakonczeniu wojny stuletniej: nagie lub ubrane na czarno
kobiety, trzymajace w reku drag, kos¢, miotlte lub monstrualne
zwierze, uprawiajace czary, rzucajace uroki kobiety, ktore podpi-
saty pakt z diabtem, o czym z pewnoscig swiadcza szczegolne zna-
ki na ich ciele.

Od wrdzki do czarownicy

XXI wiek wydaje sie bardzo odlegly od czasow celtyckich, od
celtyckich wierzen, religii i kultury. W rzeczywistosci, mit czarow-
nicy i tego wszystkiego, czego jest uosobieniem, zakorzeniony jest
w wierzeniach poganskich, w wiedzy naszych przodkow o sile przy-
rody i wywodzi sie prosto z kultury celtyckiej. To, co Rzymianie
usilowali w Europie zniszczy¢, narzucajac wiladze Cesarstwa, udaje
sie zniszczy¢ duzo pozniej Kosciolowi katolickiemu przy wspol-
udziale zadnych wladzy monarchii. Czarownica czy tez to, co jest
jej przypisywane, w tych zacofanych czasach okazuje sie by¢ ide-
alnym ,kozlem ofiarnym”. Narodziny i historia wrozek sa jednak
duzo starsze niz mroczne czasy ponurej inkwizycji. Jednak po-
czawszy od wieku XIV wierzenia, wiedza, mity i symbole, ktore
maja swe zrodlo w cywilizacji celtyckiej, staly sie obiektem zorga-
nizowanej grabiezy czy wrecz — destrukcji. | wydaje sie, ze teskno-
ta, jaka dzis odczuwamy, tesknota za pewnymi mitami i symbola-
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mi, zwigzana jest z tym, ze bez nich tracimy punkt odniesienia
— nie wiemy, skad pochodzimy, kim jesteSmy i dokad zmierzamy.
Czy swiat wrozek moze nam w tym pomoc? Mysle, ze tak. Wiece;j
— uwazam, ze dzisiejsze wzmozone zainteresowanie snem, fikcja,
mitami i legendami, ktore stajg sie rzeczywistoscig podczas kino-
wego seansu, Swiadczy o tym, Ze czujemy coraz wieksza potrzebe
oddalenia sie od stosunkowo komfortowego — z materialnego punk-
tu widzenia — zycia, ale znacznie mniej komfortowego moralnie,
duchowo i zdecydowanie odartego z magii.

Jak wspomnialem, poczatkowo wierzono, ze wrézki posiadaly
te same zdolnosci i obowiazki, ktore mieli aniotowie i spoczywata
na nich taka sama odpowiedzialnos¢, jaka spoczywalta na anio-
lach strézach. Utozsamiano je z duchami opiekunczymi miejsc,
lasow, dolin, gorskich szczytow, rzek, skat, grot, drog czy ich roz-
widlen. Gdy Rzymianie opanowali Europe, zamieszkang przez ludy
celtyckie, nadali tym istotom, reprezentowanym najczesciej przez
postacie kobiece, nazwe fati lub fata, od tacinskiego slowa fatum
— ‘przeznaczenie’. Tu odnajdujemy etymologie francuskiego slowa
wrézka — fée. Od ,tkaczki przeznaczenia”, ktora w brzuchu matki
snuje przyszty los dziecka, do osoby rzucajacej zty urok tylko krok.
I tylko krok od tego, aby zacietrzewione, fanatyczne i zadne wia-
dzy umysty daly sobie prawo do popelnienia najokrutniejszych
czynow w imie ochrony innych przed czarami. Bylo to o tyle prost-
sze, ze kobiety-wrozki, wedlug najstarszych wierzen, miaty zdol-
noSc¢ przeksztalcania sig i przybierania roznorodnych postaci: lisa,
lasicy, sarny czy jednorozca. Przypisywano im zdolnosci nadprzy-
rodzone, mogly ponoc¢ obdarzac¢ biednych bogactwem, samotnych
— miloscia, chorych i rannych - zdrowiem; potrafily uwodzi¢c mez-
czyzn i ze zwiazku z nimi wydawac¢ na sSwiat dzieci, obdarzone
zdolnosciami magicznymi, mogly obdarza¢ wojownikow sila, od-
waga, heroizmem i wolg zwyciestwa. ,Dama Hollé jest rodzajem
wodnej nimfy, ktora przewodniczy aktowi zmiany roku, a z pew-
noscia jest ta, ktora panuje nad ziemia Germanow od Bozego Na-
rodzenia do Swieta Trzech Kréli. Padajacy $nieg nie jest niczym
innym, jak piorami z jej loza. Napotkane kobiety nimfa obdarza
zdrowiem i ptodnoscia. Nowo narodzone dzieci przychodza na swiat
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wprost z jej stawu. Nimfa karze tez leniwe przadki, zanieczyszcza
im przedze lub podpala len. Tymczasem noca pomaga pracowitym
dziewczetom; nierzadko, gdy budza sie rano, ich przedza jest juz
utkana. Chetnie wabi do swego stawu dzieci, przynosi szczescie
tym, ktorzy sa dobrzy i pracowici, a stwarza klopoty ztym
i leniwym.”® ,Sposrod najbardziej znanych wrézek wymienmy wroz-
ke Morgane, siostre krola Artura, uczennice Merlina, ktory byt jej
nauczycielem magii. Wrozka Esterelle (czy tez Estérel) byla nie-
zwykle popularna w Sredniowieczu, jej imieniem nazwano jeden
z masywow lesnych w Prowansji, gdzie podobno krolowata. Jej
specjalnoscia byla umiejetnos¢ sporzadzania magicznych eliksi-
row, ktore przywracaty ptodnosc¢ kobietom.””

To w ten sposob kobiece duszki flory i fauny celtyckiej Europy,
duchy opiekuncze naszych przodkow, ktorym szczegolnie kobiety
oddawaly czes¢, przekazujac z pokolenia na pokolenie swe tajem-
ne zdolnosci, rytualy i praktyki, przetrwaly do dzis miedzy innymi
w tym, co wspolczesnie nazywamy zielarstwem. Poczawszy od
XIII wieku, przez wprowadzenie w zycie procedury inkwizycyjnej
bulli Vergentis in senium, wydanej przez papieza Innocentego III,
wrozki i duszki laséw i lak zaczely byc¢ utozsamiane ze ztem.
Sytuacja zaostrza sie w XV wieku, gdy wro6zki, uznane za winne
zarazy ciazacej nad Europag, stajg sie po prostu czarownicami.

Legenda o krdlu Arturze
I rycerzach Okrggtego Stotu,
kosmosie | znakach zodiaku

Tam, gdzie splataja sie wierzenia celtyckie i chrzescijanskie,
odnajdujemy legende o krolu Arturze i stynnym Okraglym Stole

6 Pierre Saintyves, Les Contes de Perrault et leurs récits paralléles, tekst
zredagowany na podstawie Les Veillées normandes braci Grimm, Robert
Laffont, 1987.

7 Eloise Mozzani, Le Livre des superstitions, Robert Laffont, 1995, wedtug
A. de Chesnel, Encyclopédie théologique, éditions Lechevalier, 1856.
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— symbolu swiata i reprezentacji kota zodiakalnego. W sredniowie-
czu legenda ta w duzo wiekszym stopniu przyczynita sie do sze-
rzenia Dobrej Nowiny wsrod ludu, niz wszelkie kosScielne kazania,
zakazy i przesladowania. U jej podstaw z pewnoscig legt fakt hi-
storyczny. Jednak, jak zazwyczaj bywato w poélnocno-zachodnie;j
Europie, fakty zostaly przeksztalcone i upoetyzowane przez licz-
nych bardow, poetow, harfiarzy i wedrownych Spiewakéw Breta-
nii. Posiadali oni niezwykly talent uwznios§lania i przekazywania
wydarzen w sposob magiczny, zabierajac wstuchana publicznos¢
cho¢ na krotka chwile w swiat snu i marzen, w inna, lepsza rze-
czywistos¢, w ktorej ludzie z krwi i kosci mogli zachowywac sig
jak bogowie, by¢ heroiczni, wyjatkowi, niezwykli i potrafili czynic
nadprzyrodzone rzeczy. Z czasem niezwykli bohaterowie zostali
zastgpieni Swietymi, antyczni bogowie coraz bardziej oddalali sie
od mentalnosci i pamieci mezczyzn i kobiet Sredniowiecza.
Legenda o krolu Arturze zawiera wszystkie sktadniki kulturo-
wego ,,odzysku” i demagogii — pozwole sobie na stwierdzenie, ze jej
celem bylo osiagniecie okreslonych celow politycznych, religijnych
i kolonialnych. Zrédta legendy siegaja korzeni celtyckiej Europy,
jesli uznamy, ze pod ta nazwa kryje sie réznorodnosc¢ kulturowa
wspolnej religii druidow. Ale dobrze zarzadzany kolonializm kul-
turowy okazuje sie zawsze bardziej skuteczny i trwaly z uwagi na
to, ze integruje wierzenia, silnie zakorzenione w umystowosci lu-
dow kolonizowanych. Kultura judeochrzescijanska, tak znakomi-
cie zaszczepiona w mentalnos¢ ludow europejskich, jest na to nie-
zbitym dowodem. Na poczatku II wieku n.e. wierzenia, wywodzace
sie w rzeczywistosci z antycznego Egiptu i Mezopotamii, skorygo-
wane i na nowo zinterpretowane przez chaldejskich, greckich,
rzymskich i zydowskich — wywodzacych sie z diaspory — filozofow,
zostaja zsyntetyzowane w micie o Chrystusie. Mit ten wykorzystu-
je Kosciot, wypierajac w ten sposéb powoli inne wierzenia obecne
w Europie, ktorych podloze stanowitl zupelnie inny, ascetyczny
i elitystyczny system religijny druidéw. Nie ulega watpliwosci, ze
to wtasnie system druidzki byl inspiracja dla regul zakonnych
monasterow, powstalych z czasem w calej niemal Europie, gdy
tylko druidzi przeszli do podziemia, aby w koncu catkowicie znik-
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nac. Tradycja dawnej religii celtyckiej przetrwa jednak w zwycza-
jach i obrzedach ludu, przetrwaja rowniez niektore wierzenia oraz
kulty, nieroztacznie zwiazane z religia druidow.

Prawdopodobnie istniala swego czasu wyspa, gdzies wsrod sza-
lejacych wod morza polnocy (prawdopodobnie chodzi o Irlandig).
Jej krol, wprowadzony przez pewnego druida w nauki magiczne
zwiazane z silami natury (chodzi oczywiscie o Merlina), poltaczyt
rozproszone i czesto rywalizujace ze soba ludy celtyckie przeciwko
krwawemu jarzmu Rzymian i pokonawszy nieprzyjaciol, przepe-
dzit ich ze swej wyspy. W ciggu szesciu wiekow lokalny wojownik,
ktory przeciwstawit sie rzymskiej kolonizacji, czego nie potrafito
osiagnac tak wielu przed nim i po nim, przeszedt do legendy, kto-
ra z czasem, sprawnie przeksztalcona, stata sie przyktadowsg opo-
wiescia o wielkiej konwersji na chrzescijanstwo. W rzeczywistosci
legenda o krolu Arturze — ta, ktora znamy z zapisu Chrétien de
Troyes z XII wieku n.e. — stala sie cudownym poetyckim kataliza-
torem, ktorym owczesna elita kulturalna postuzyta sie, aby zasiac
ziarno ducha chrzescijanstwa w ludowej mentalnosci, spragnio-
nej roznorodnosci kultéw i rytuatow, zakorzenionej jednak w ma-
gii i mitologii, zwiazanej z sitami natury, ktérych korzenie tkwia
w celtyckiej religii druidow.

Legenda ta przez wieki przekazywana byla za pomoca przeka-
zow ustnych. Wydaje sie, ze pierwszy przelat jej tres¢ na papier
anglo-normandzki poeta Robert Wace w XII wieku. To w tym tek-
Scie po raz pierwszy pojawia sie, stworzony podobno przez Jozefa
z Arymatei, Okragly Stot, jako upamietnienie stotu Ostatniej
Wieczerzy. Jak pisze Robert Wace, cztery tysiace osob towarzysza-
cych Jozefowi, szukajac pozywienia, spotkaly na swej drodze sta-
ra kobiete z dwunastoma chlebami. Jozef, niosacy ze soba swiete-
go Graala — kielich, z ktorego Jezus w czasie Ostatniej Wieczerzy
pit wino — w cudowny sposéb rozmnozyl dwanascie chlebow, tak
ze wszyscy, bedacy z nim w podrozy, mogli najesc sie do syta. ,,Po
tym stole pojawilt sie Okragly Stoél, stworzony wedlug wskazéwek
Merlina, pelen waznej symboliki. Stol nazywano ,okraglym”, gdyz
symbolizowatl kulistos¢ Swiata oraz oS planetarna na firmamen-
cie, na ktorym mozna dostrzec gwiazdy i pozostate ciala niebie-
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skie. Shusznie mozemy wiec powiedziec, ze Okragly Stét wyobraza
swiat.”® Wedlug legendy, Okragly Stol stworzony przez Jozefa
z Arymatei powstal wedlug wskazowek Merlina. Symbolizuje on
kosmos, ale pojawia si¢ tu rowniez pewna aluzja do zodiaku:
dwanascie chlebéw, ktore niosta ze soba stara kobieta — odnie-
sienie do dwunastu apostolow Jezusa - reprezentuje przez
analogie i charakterystyczna symbolike dwanascie znakow zo-
diaku.

Legenda o Merlinie

W XII i XIII wieku Merlin, obecny juz od kilku wiekow w legen-
dach bretonskich i celtyckich, pojawia si¢ jako postac, ktora zna-
my dzi§. Geoffrey de Monmouth, biskup galijski, autor Zycia Mer-
lina z 1148 roku, a pozniej XlI-wieczny poeta anglo-normandzki
Robert de Boron, autor Merlina®, przeksztalcili w swych podaniach
bretonskiego proroka. Zrobili z niego syna demona i dziewicy,
obdarzyli nadprzyrodzonymi zdolnosciami i zintegrowali z legendag
o krolu Arturze, ktory byl historyczna postacia bretonska z VI
wieku. Merlin staje sie¢ inicjatorem tej legendy, zostaje mu tez nada-
ne miano fundatora Okraglego Stolu. Druid i bretonski prorok
staja sie w ten sposob czarodziejem Merlinem.

W rzeczywistosci narodziny Merlina mozemy datowac na mniej
wiecej 470 rok, kilka lat przed narodzinami krola Artura. Przy-
puszcza sig, ze jego ojcem byt urzednik rzymski, a matka westal-
ka (dziewica-kaptanka Westy, rzymskiej bogini ogniska rodzinne-
go), ktora odrzucita swe Slubowania. W Cesarstwie Rzymskim tego
rodzaju czyn karany byl §miercia. Aby uratowac zycie, matka Mer-
lina oswiadczyla przed sedziami, Zze dziecko, ktoére trzyma przy
piersi, zostalo poczete w sposéb nadnaturalny i jest wybrancem

8 La Quéte du Saint-Graal, ttumaczenie Emmanuéle Baumgartner, Paris,
1979, cytowane przez Danielle Regnier-Bohler, w przedmowie do La légende
arthurienne, Robert Laffont, 1989.

9 Robert de Boron, Merlin, ttumaczenie Alexandre Micha, Garnier-Flamma-
rion, 1999.
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bogow. Gdy dziecko przyszlo na swiat, matka nadala mu imie
Ambrozy, co znaczy nieSmiertelny’ (ambrozja byta nektarem nie-
Smiertelnosci, spozywanym przez bogow z mitologii starozytnej).
Pozniej Merlin stat sie bardem, poeta, muzykiem i Spiewakiem,
ale rowniez druidem, magikiem, a pod koniec V wieku n.e. takze
doradca Ambrozego Aureliusza — ksiecia-wyzwoliciela Wysp Bry-
tyjskich spod jarzma Saksonczykow. Legenda mowi, ze tuz przed
owymi wydarzeniami zdradziecki krél szukal porady u wrozbitow
i magow swego kraju, ktérzy zapowiedzieli, ze jego wtadza jest
w niebezpieczenstwie. Wedlug wieszczow, odpowiedzialny za to byt
zty duch przeciwstawiajacy sie jego woli, zamieszkujacy dziecko,
osierocone przez ojca. Krélewscy zolnierze zostali wystani, aby
odszukac dziecko, a gdy je znalezli, przyprowadzili je przed obli-
cze krola. Ambrozy, ktorego jeszcze nie nazywano Merlinem, wy-
glosil swoja pierwsza przepowiednie. Oznajmitl wrozbitom, magi-
kom i krélowi, ze pod fundamentami zamku znajduje sie tafla
wody, a na samym dnie lezy dzban, w ktorym sg dwa weze: czer-
wony i bialy. Przepowiednia okazala sie prawdziwa. Gdy dzban
zostal rozbity, bialy waz agresywnie zaatakowal czerwonego, ktory
trzykrotnie zmuszony byl prosi¢ o taske. Ostatecznie bialy waz
wygrat pojedynek i przegnal czerwonego. Ambrozy wyjasnit krolo-
wi, ze bialy waz reprezentuje sztandar krolewski, oSmieszony przez
Saksonow, natomiast czerwony — lud Brytanii. Ambrozy przepo-
wiedzial dalej, ze lud, mimo iz trzykrotnie ustapil wobec jarzma
narzuconego przez zdradzieckiego krola, powstanie, by przepedzic
tyrana i barbarzyncow ze swej ziemi. Tak, wedhug brytyjskiej le-
gendy, brzmialo pierwsze proroctwo Ambrozego. Brytyjski bard
Ambrozy staje sie Merlinem, ze szkockiego Meler, Marddin czy
Marzin. Marz znaczy ‘cud, geniusz’, zatem Marzin to tyle co cudo-
tworca. W religii Celtow druid nie odgrywal jedynie roli kaptana
czczacego drzewa, zrodla, kamienie, mityczne zwierzeta lasu,
duchy ognia, powietrza i wody. Byt uczonym; lekarzem, uzdrowi-
cielem, filozofem, astrologiem, magikiem, prorokiem, poeta, mu-
zykiem, pedagogiem. Ponadto sprawowal wazna role polityczna.
Tak oto Merlin, bedacy niezwyklym druidem, wielkg figurg dru-
idyzmu swej epoki, w naturalny sposob przedostat sie do legendy.
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Catosci dopelnila nieznajaca granic ludzka wyobraznia i gtod cu-
downosci.

Po sSmierci Ambrozego Aureliusza, Merlin staje sie bardem jego
nastepcy, kréla Artura, u ktoérego boku sprawuje podobne funk-
cje, jak uprzednio: jest prorokiem, astrologiem, magikiem i dorad-
cq politycznym. W VI wieku Wyspy Brytyjskie rozdziera wyzwolen-
cza walka Brytow przeciwko Saksonom, Jutom i Anglom,
barbarzynskim hordom przybylym ze wschodu. Sukcesy kréla
Artura byly w tej wojnie tak wielkie, ze Brytowie uznali je za dzieto
sil nadprzyrodzonych na ustugach kréla.

Pod koniec zycia, okoto roku 560, majac nadzieje, ze jego dzielo
jest na ukonczeniu, Merlin staje sie bezsilnym swiadkiem brato-
bojczej wojny miedzy Brytami z Walii a tymi ze Szkocji. Doswiad-
czenie to okazuje sie druzgocace dla jego zdrowia i wiary w czto-
wieka. Oslabiony, wraca do prostego zycia w zgodzie z natura.
Umiera jakis czas potem jako pustelnik w lesie Cornouailles, wsrod
duchoéw natury. Od tej chwili zycie Merlina — druida, proroka
i czarodzieja — staje sie legenda. To on przepowiedzial narodziny
krola Artura, opor Brytow i kleske barbarzynskich najezdzcow.
Legenda ta dosc¢ szybko przekracza granice Wysp Brytyjskich, aby
rozprzestrzenic si¢ w calej chrzescijanskiej Europie. Jakis czas po
Smierci kréola Artura i Merlina, papiez Grzegorz Wielki wysyla
mnichow benedyktynow w celu ewangelizacji Brytow. Tak, w cia-
gu kilku kolejnych wiekow, do legendy o krolu Arturze i Merlinie
dodano element swietego Graala — jedynego i najwyzszego celu
rycerzy Okraglego Stolu. Raz jeszcze chrzescijanie, aby rozpo-
wszechnia¢ stowa Chrystusa, przywlaszczyli legendarne dokona-
nia pogan — tym razem brytyjskich bohaterow.
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