Agnieszka Bartnik

Pies w wierzeniach plemion celtyckich

Pies bardzo szybko, bo juz okolo 12 tys. lat p.n.e., stal si¢ jednym z najwier-
niejszych towarzyszy cztowieka'. Réwnie szybko, ze wzgledu na charakterystyczne
cechy, wszedl do mitologii ludéw indoeuropejskich. Pelnit bardzo rézne funkgje,
w tym atrybutu niektérych bostw?. Symbolika przypisywana w wierzeniach i mito-
logii temu zwierzeciu nie byla jednoznaczna. Jedne spoteczenstwa szanowaly psa,
nawigzujac z nim bliskie wiezi, inne mialy go w pogardzie i uwazaly za stworze-
nie przeklete’. Roznice w podejsciu zazwyczaj wynikaly z funkgji, jakie konkretne
ludy przypisywaly psu. Jako symbole bostw mogly odgrywa¢ role zaréwno zwie-
rzat solarnych, jak i lunarnych. Psy ,,solarne” byly straznikami ognia oraz $wiatta,
natomiast lunarne nalezaty do kregu bdstw ksiezyca, byly takze ich postancami®.
Wierzono, ze psy strzegly podziemi i towarzyszyly umartym, przeprowadzajac ich
dusze w zaswiaty.

Ze wzgledu na rolg, jaka odgrywal pies w czasie polowan, stal si¢ towarzy-
szem bogdéw i bogin laséw. Dzieki jego przywiagzaniu do cztowieka uczyniono go

' A. LASOTA-MOSKALEWSKA: Zwierzeta udomowione w dziejach ludzkosci. Warszawa 2005,
s. 201.

? Pies pojawial sie w mitologiach wiekszo$ci ludéw jako atrybut niektérych béstw. Prawdo-
podobnie wynika to ze stosunkowo wczesnego udomowienia psa, ktéry zaczat odgrywac istotna
role w zyciu czlowieka. W hinduizmie byl postaiicem boga $mierci Jamy oraz straznikiem bram
nieba. Zob. M. BLOOMFIELD: The Two Dogs of Yama in New Role. ,Journal of the American Orien-
tal Society” 1891, t. 15, s. 163—175. Hinduska bogini¢ Sarame nazywano matka pséw. Egipcjanie
wigzali to zwierze z Anubisem, a w Abydos znajdowala si¢ czes¢ cmentarza zarezerwowana dla tych
zwierzat. Takze w Mezopotamii psy byly towarzyszamibogow. Zob.: A. SHAFFER: Enlilbaniand the
‘Dog House’ in Isin. ,,Journal of Cuneifrom Studies” 1974, t. 26, s. 251—252; A. LIVINGSTONE: The
Isin “Dog House” Revisited. ,,Journal of Cuneiform Studies” 1988, t. 40, s. 54.

* J.C. CoopER: Symbolic & Mythological Animals. London 1992, s. 202—203.

* W mitologiach ludéw indoeuropejskich wystgpowala duza grupa pséw zwiazanych albo
z bostwami chtonicznymi i ksiezycem, albo ze storicem. Zob. Encyclopedia of Religion and Ethics.
Eds. J. HASTINGS, J.A. SELBIE. Vol. 5, cz. 5. London 2000, s. 316—318.
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symbolem wiernosci. Psa faczono z symbolikg solarng, chociaz znacznie czgsciej,
szczegolnie w mitologii celtyckiej, uznawano go za zwierze lunarne zwigzane
z nocy. W niektdrych kulturach wskazywano takze jego bliskie zwigzki ze $mier-
cig i bostwami o kompetencjach chtonicznych®. Przypisywano mu takze wiasci-
wosci lecznicze, przez co stal sie towarzyszem bostw uzdrowicieli, a w szerszym
kontekscie takze bogéw i bogin odpowiedzialnych za ptodnos¢ oraz odradzanie
przyrody®.

Symbioza cztowieka i psa znalazta odbicie w sferze religii, chociaz w przy-
padku wigkszo$ci ludéw indoeuropejskich trudno uzna¢ go za obiekt kultu’. Pies
pojawial sie m.in. w mitologii greckiej i rzymskiej®, ale jego rola kultowa byta
znacznie ograniczona, poniewaz starozytni Grecy i Rzymianie nie tolerowali
obecnosci psa w sferze religijnej. Zwigzana z tym zwierzeciem symbolika byla
niejednoznaczna. Z jednej strony w Grecji funkcjonowatlo silnie pejoratywne
okreslenie ,,cyniczny”, czyli ,,psi”®. Z drugiej strony laczono psy z Asklepiosem,
bogiem uzdrawiania, co trudno uzna¢ za zjawisko negatywne badz obrazliwe'.

> A.M. KEmPINSKI: Encyklopedia mitologii ludow indoeuropejskich. Warszawa 2001, s. 348;
por. M. LurKER: Hund und Wolf in ihrer Beziehung zum Tode. ,,Antaion” 1961, Bd. 10.

¢ W Gregji pies byl zwigzany z bogiem lecznictwa Asklepiosem, zwierze¢ta te towarzyszyly
takze bogini laséw Artemidzie oraz rzymskiej Dianie. Celtowie czynili z nich towarzyszy bogin-
-matek, odpowiedzialnych m.in. za plodnos¢ i odradzanie sie zycia, oraz béstw odpowiedzialnych
za leczenie i zrodla lecznicze, jak np. Nodens czy Coventina lub Sirona. Rzymskie béstwa odpo-
wiedzialne za uzdrawianie, jak Apollo, po wejsciu do panteonu celtyckiego otrzymywaty psa jako
towarzysza. Zob. G.D. HART: Asclepius: The God of Medicine. London 2000, s. 88.

7 W wierzeniach wigkszoéci ludéw indoeuropejskich pies nie mial wlasnych §wigtyn i nie byt
zwierzeciem bezposrednio objetym kultem. Odgrywal raczej role towarzysza lub postarica bogow,
sam nie bedac przedmiotem bezposredniej czci. Na jego ,,bosko$¢” wptywal zwigzek z konkretnym
bostwem.

8 ‘W mitologii greckiej psy pojawialy si¢ w licznych opowieéciach zwigzanych z herosami.
Przykladem jest Argus, wierny pies Odyseusza. Wiele z nich bylo zwiazanych z bogami, jak np.
psy towarzyszace bogini fowow Artemidzie czy Laelaps — magiczny pies podarowany przez Zeusa
Europie, pdzniej nalezacy do Kefalosa, ktory wykorzystal go do polowania na lisa teumesyj-
skiego. Zob.: APOLLODORUS: The Library. Transl. ].G. FRAZER. London 1921 (dalej: Apollod. Bibl.),
2, 57; PAUSAN1AS: Description of Greece. Transl. W.H.S. Jons. London 1918 (dalej: Pausan. Descr.),
9,19, 1; The Metamorphoses of Antonius Liberalis: A Translation with Commentary. Ed. C. FRANCIS.
London & New York 1992 (dalej: Ant.Liber. Met.), 41; HYGINI: Astronomica. Rec. A. BUNTE. London
2010 (dalej: Hyg. Astr.), 2. 35. Szczegodlna role w mitologii greckiej odgrywat trzygtowy Cerber
strzegacy Hadesu. Zob. M. BLOOMEIELD: Cerberus, the Dog of Hades. The History of an Idea.
London 1905; por. C. SOurvINOU-INwoOOD: Three Related Cerberi. ,,Antike Kunst” 1974, t. 17,
s. 30—35.

® Od greckiego stowa kynikos bedacego przymiotnikiem odrzeczownikowym od kyon —
»pies”.

© W niektérych sanktuariach poswieconych temu bogu w trakcie leczenia wykorzystywano
psy, ktére miaty wylizywa¢ rany. Zob. L.R. FARNELL: Greek Hero Cults and Ideas of Immortality.
Oxford 1921, s. 234—279.
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Zwierzeta te towarzyszyly takze postancowi bogéw — Hermesowi''. Poza wspo-
mnianymi przypadkami obecno$¢ tych zwierzat w kulcie religijnym w Grecji czy
Rzymie byta czyms$ niestychanie rzadkim'?. Cze$éciej uzywano pséw jako zwierzat
ofiarnych lub przedmiotu praktyk magicznych". Pojawialy si¢ one m.in. w kulcie
Hekate, czesto przedstawianej w towarzystwie tzw. psoéw wojny. Sktadano je bo-
gini w ofierze, odprawiajac rytual na rozstajach drog. Stosowano takze amulety
wykonywane z psiej skory'. Nalezy si¢ zatem zgodzi¢ ze stwierdzeniem Lestawa
Morawieckiego, ze zaréwno w Grecji, jak i w Rzymie pies nie byl przedmiotem sa-
modzielnego kultu religijnego, a jego obecno$¢ na obrzezach sfery religijnej $wiata
klasycznego jest wytacznie odbiciem dzialan magicznych o prastarym, siggajacym
drugiego tysiaclecia rodowodzie®.

Zupelnie odmiennie prezentowala sie rola psa w zyciu i wierzeniach plemion
celtyckich. Celtowie przypisywali temu zwierzeciu rozne wlasciwosci, wlaczajac go
do swych wierzen i obrzedéw. Darzyli psy szacunkiem nie tylko ze wzgledu na ich
gotowo$¢ do stuzenia cztowiekowi, lecz takze z powodu przypisywanych im nadprzy-
rodzonych wlasciwosci. Szczegdlng uwage Celtow zwracal wyczulony wech zwierzat,
ich stuch oraz zmyst orientacji, ktéry pozwalat im odgrywac role przewodnikéw.
Wierzono, ze pies zawsze, niezaleznie od warunkow, byl w stanie odnalez¢ droge
powrotng do domu. Na Celtach, przywyktych do postrzegania §wiata przez pryzmat
cykliczno$ci zycia'é, wrazenie robilfa takze odbywajaca si¢ zawsze o tej samej porze
ruja psow. Powszechnie tez przypisywano im niezwykle zdolnosci regeneracyjne.

Psy pojawialy sie czesto zaréwno w zyciu codziennym, jak i religijnym plemion
celtyckich. Wystepowaly w wielu mitach i legendach celtyckich, przedstawiane w to-
warzystwie bogow lub heroséw, z ktérych wiekszos¢ miata przynajmniej jedno
takie zwierze, czesto charakteryzujace sie jakimi$ niezwyktymi, nadprzyrodzo-

' Uznawano go m.in. za boga pséw strézujacych. Zob.: Hestop: Hymm to Hermes. In: IDEM:
Homeric Hymns and Homerica. Ed. H.G. EvLYN-WHITE. Adelaide 2007, s. 560, Ant.Liber. Met. 23.

12 1. MORAWIECKL: ,,Swigte Psy”. Pies w zyciu czlowieka i kulcie religijnym w starozytnosci.
W: Studia Classica et Byzantina Alexandro Krawczuk Oblata. Krakéw 1996, s. 64.

3 Na temat pochéwkéw pséw w Grecji zob. L.P. DAY: Dogs Burials in the Greek World. ,,Ame-
rican Journal of Archaeology” 1984, vol. 84, s. 21—32.

" THEOPHRASTUS: Characters. Transl. J. RusTEN. Cambridge 2003 (dalej: Theoph. Charac.),
XVI, 13.

15 L. MORAWIECKT: ,Swigte Psy”. Pies w zyciu czlowieka i kulcie..., s. 77.

' Wzmianki na ten temat znajdziemy juz w tekstach Juliusza Cezara i Diodora Sycylijskiego,
atakze w walijskich cyklach mitologicznych, jak np. Mabinogion. Zob. G. Jons, T. Jons: The Mabino-
gion. London 1949. A takze w poemacie Pies#i Amergaina, w ktorym mozemy przeczytaé: ,Am gaeth
i m-muir | am tond trethan | am fuaim mara | am dam secht ndirend | am séig i n-aill”. Zob. Lebor
Gabala Erenn. The Book of the Taking of The Ireland. Ed. & transl. R.A.S. MACALISTER. London
1956. Przytoczone przyklady w jednoznaczny sposob §wiadcza o wierze Celtéw w cyklicznos¢ zycia.
Zob. A. BARTNIK: Paliegeneza, reinkarnacja, metempsychoza, wedréwka dusz. Celtowie a doktryna
Pitagorasa. ,Podteksty. Czasopismo kulturalno-naukowe” 2008, t. 3.
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nymi wlasciwo$ciami. I tak, przyktadowo Fionn mac Cumbhaill miat dwa magiczne
psy: Brana i Scéolanga. Zgodnie z mitami celtyckimi, miaty one by¢ kuzynami lub
siostrzencami herosa'’. Zwierzeta o nadnaturalnych zdolnosciach posiadali takze
Culann, Celtchair'® oraz Mac Da Tho, krdl Leinsteru.

Na temat Aillbe, psa nalezagcego do Mac Da Thd, dowiadujemy sie z opowiesci
Scél mucce Mac Da Thé". Utwor ten opowiada o wydarzeniach, rozgrywajacych sie
w czasie uczty wydanej przez tego wladce. Pomyst jej zorganizowania podsunela mu
zona, kiedy ten martwit sig, jak rozstrzygna¢ problem zwigzany z prosba przedsta-
wiong mu przez wladcéw Connachtu oraz Ulsteru. Ci ostatni chcieli kupi¢ Aillbe,
niezwyklego ogara nalezacego do krola Leinsteru. Sytuacja byta trudna, poniewaz
pies byl tylko jeden. Odmowa Mac D4 Tho sprowadzitaby za$ na kroélestwo gniew
jednego z poteznych sasiadow, ktory maogt sie poczu¢ urazony odmowa. Dodatkowo
sytuacje zaostrzala odwieczna rywalizacja miedzy Connachtem i Ulsterem?. Stad
pomysl, by zaprosi¢ obu zainteresowanych, ktorzy na miejscu sami mieli rozstrzyg-
na¢, kto zabierze psa z soba. Bylo to jedyne rozwigzanie konfliktu, gdyz wiedziano,
ze zadna ze stron sporu nie zrezygnuje. W ten sposéb Mac Da Thé uniknat koniecz-
nos$ci wyboru, a w konsekwencji obrazy ktéregos z wtadcow sasiednich krolestw.

Mac Da Tho jest szczegdlng postacig w mitologii celtyckiej, poniewaz byt nie
tylko wladcg Leinsteru, lecz takze herosem zwigzanym z zaswiatami. Swiadczy
o tym posiadanie przez niego nadprzyrodzonego psa oraz niezwyklego wieprza
zabitego na uczcie®..

Wspomniany pies budzil powszechny podziw tak, ze wielu wtadcéw oscien-
nych krélestw chciato go pozyska¢. W tekscie opowiesci znajdziemy nastepujaca

7" W najwcze$niejszej wersji mitu Bran i Scéolang byli blizniakami, synami Uirne lub Tuirn,
ciotki Finna. W innych wersjach mitu kobieta byta opisywana jako jego siostra. Podawano takze
roézne imiona jej meza oraz okoliczno$ci, w jakich urodzila dwa szczeniaki. W najstarszej wersji
jej matzonek nosit imi¢ Imchad i byt ksieciem Dal nAraide. Uirne byta jego druga Zong. Pierwsza
malzonka z zazdro$ci miala jg zamieni¢ w psa. Po urodzeniu szczeniat kobieta odzyskala ludzka
forme, natomiast jej synowie pozostali w zwierzecej postaci. Inna wersja mitu przypisuje zamiane
kobiety w psa jej mezowi. Podobnie jak w pierwszej, po porodzie wrdcita ona do ludzkiej postaci.
W trzeciej wersji znajdziemy informacje, ze jej maz nosit imie Iollan. W psa miata ja zamieni¢
zazdrosna kochanka meza po tym, jak jg porzucil. Psy byly niezwykle ze wzgledu na swe charak-
terystyczne cechy oraz ludzkg inteligencje.

8 K. McConEe: Aided Cheltchair maic Uthechair: Hounds, Heroes and Hospitallers. ,Eriu”
1984, t. 3, s. 1—30.

' Opowiesci cyklu ulsterskiego. Opowes¢ o swini kréla Mac Dathé (Inscipit Scél Mucei Mic
Dathd). Przel. i oprac. A. BARTNIK. Jastrzebie-Zdrdj 2010 (dalej: Scéla Mucce); por. Scéla Mucce
Meicc Da Thé. Ed. R. THURNEYSEN. Dublin 1975.

2 Konflikt dodatkowo podsycat fakt, ze Medb, zZona Ailila mac Maty, byla wcze$niej matzonka
Conchobara mac Nessy, od ktdrego uciekta, by poslubi¢ wladce Connachtu.

21 'W mitologii celtyckiej postacie zwiazane z zaswiatami musialy sie wyrdzniac jakimis szcze-
golnymi nadprzyrodzonymi wlasciwosciami lub posiada¢ przedmioty albo zwierzeta uznawane za
nadprzyrodzone.
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wzmianke na ten temat: ,,[...] boi ri amra for Laignib,.i. Mac Dath¢ a ainm. Bui ct
oca. No — ditned incu Lagniu uile. Ailbe ainm in chon, et lan hEriu dia aurdarous.
Tancas o Ailill ocus a Meidb do chungid in chon. In — oen uair dano tancatar ocus
techta Conchobair mic Nessa do chungid in chon chebna”. Che¢ posiadania Aillbe
doprowadzita do ki6tni migdzy Aililem mac Mata i jego Zong Medb a Conchobarem
mac Nessa. Na marginesie warto wspomnie¢, ze motywem przewodnim opowiesci,
oprdcz rywalizacji o psa, jest podzial migsa z niezwyklego wieprza. Podzialu mial
dokona¢ najwiekszy bohater Irlandii, co wywolato kolejny konflikt.

Prawdopodobnie Mac D4 Tho, jako wladca zaswiatow, byl takze do pewnego
stopnia wladcg $mierci, co ttumaczyloby motyw hali biesiadnej, w ktdrej zebrali
sie wojownicy®. Mozna przypuszczaé, ze wladca uzyl psa o niezwyklych wlasci-
wosciach po to, by doprowadzi¢ do walki, ktéra przyciagnetaby zainteresowanych
i zapelnita sale. W tym kontekscie bytby podobny do germanskiego Odyna, ktéry
gromadzil dusze polegtych wojownikéw w Walhalli*.

Najbardziej popularne w mitologii celtyckiej nadprzyrodzone psy nalezaly do
wladcy zaswiatéw Arawna®. Zwierzeta te opisywano jako biatle, I$nigce, z uszami
o czerwonych koncach. Kolor czerwony dodatkowo podkreslat nieziemski charakter
tych zwierzat®. Psy Arawna, nazywane takze CWwn Annwn, czyli ,Psami z Annwn’,
powszechnie byly uznawane za omeny $mierci, wysylane przez wladce po dusze
ludzi¥. Czgsto okreslano je mianem ,,Pséw Piekielnych’, wierzac, ze $cigaja dusze
przekletych. Wiazal sie z nimi popularny zwyczaj tzw. Dzikich Lowéw. Zgodnie

2 C.BUTTIMER: Scéla Mucce Meic Matho: A Reappraisal. ,,Proceedings of the Harvard Celtic Col-
loquium” 1982, vol. 2, s. 61—73. Por. Opowiesci cyklu ulsterskiego. .. (Scéla Mucce, 1) (,,Byl sobie stynny
krol Leinsteru — Mac Dath6. Miat on ogara, ktory bronit calego Leinsteru. Wabil si¢ Ailbe, a jego stawa
siegata najdalszych zakatkéw Irlandii. Od Aillila i Medb przybyli postanicy w sprawie owego ogara.
Wraz z nimi przybyli réwniez postancy Conchobara mac Nessy w tej samej sprawie”. Przel. — A.B.).

# Wladcom za$wiatéw, jak np. Mannananowi mac Lir, przypisywano urzadzanie uczt dla
bogdw i heroséw. Podawano na nich nie§miertelne dziki, ktére zjedzone ozywaly nastepnego dnia.
Uczty te zapewnialy béstwom wieczng miodos¢. Zob. J. VANDRYES: Mannandn mac Lir. ,Etudes
Celtiques” 1982, t. 6, s. 238—254.

* A. SZREJTER: Mitologia germatiska. Warszawa 2006.

» W zaleznos$ci od wersji jego imie ulega zmianie. W mitach staroirlandzkich wystepowal
jako Arawn, natomiast w Walii znano go jako Annwn’a lub petnigcego podobne funkcje Gwynna
ap Nudda. Zgodnie z mitologia, wszyscy stali na czele tzw. Dzikich Lowdw, ktore byty charakte-
rystyczne dla folkloru celtyckiego oraz germanskiego. W pdzniejszej tradycji nazywano je takze
»Psami Gabriela”. Zob. S.H. HusToN: Ghost Riders in The Sky. ,Western Folklore” 1964, vol. 23,
s. 153—162; J. PuGH: Welsh Ghostly Encounters. Cardift 1990, s. 135.

26 Kolor czerwony byt barwg powszechnie faczong z zaswiatami oraz kraing wrdézek. W przy-
padku rudowlosych ludzi twierdzono, Ze maja w sobie krew wrézek, takze czerwone zwierzeta,
szczegllnie jezeli mialy na sobie jakie$ dodatkowe biate elementy, byly uznawane za nadprzyro-
dzone. Zob. K. BrIGGS: The Fairies in Tradition and Literature. London 1967. Por. P. MONAGHAN:
The Encyclopedia of Celtic Mythology and Folklore. New York 2004, s. 166—170, 302.

¥ M. GREEN: Dictionary of Celtic Myth and Legend. London 1992, s. 82.
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z wierzeniami mieszkancéw starozytnej Europy, brata w nich udzial grupa nadprzy-
rodzonych istot oraz ich psy. Sadzono, ze ich pojawienie si¢ symbolizowato rézne
katastrofy, jak np.: wojny, zarazy lub w najlepszym wypadku $mier¢ osob, ktore je
zauwazyly®. ,Psy piekielne” byly niezwykle popularne na calych Wyspach Brytyj-
skich®. Pod réznymi nazwami zwierzgta te byly znane w Brytanii, Irlandii oraz Walii
i Szkocji*. Zgodnie z wyobrazeniami Celtéw, wszystkie nadprzyrodzone psy byly
znacznie wigksze od zwyklych zwierzat tego gatunku, wyrdznialy sie takze kolorem.
Jednym z rodzajéw nadprzyrodzonych pséw, znanych z mitologii celtyckiej, byty
tzw. Cii Sith®'. Wierzono, ze osiggaly one rozmiary krowy. W Szkocji opisywano je
jako ciemnozielone, ze zmierzwionym futrem oraz skreconym ogonem®. Z kolei
irlandzkie Cu Sith byly intensywnie czarne z ptongcymi $lepiami. Powszechnie
uznawano je za zwiastunow $mierci przybywajacych po dusze ludzka.

Na duze znaczenie opisywanych zwierzat w tradycji celtyckiej wskazuje fakt, ze
wiele imion meskich stanowito rézne formy lub zlozenia zawierajace stowa Cii lub
Conn oznaczajace psa. Szczeg6lnie czgsto imiona tego typu nosili herosi lub wladcy.
Nie byty to zatem imiona hanbigce lub uwlaczajace nazwanym nimi osobom. Wsréd
znanych heroséw nalezy wymieni¢ np. Connhaeta, Ct Chulaina czy Ca Roia mac
Daire®. Prefiks Cii thumaczy si¢ jako ,,pies”, imie Cu Chulain przeklada si¢ zatem
jako ,,Pies Chulaina**. Imiona zwigzane z psem nosity takze postacie historyczne,
takie jak Cunobelinus — wodz Catuwelaundw, ktorego imie thumaczy sie jako ,,Pies
Belinusa”, walijski Cynhaval, co przeklada si¢ na ,,Jak pies”, czy Cynon, czyli ,Wspa-
nialy Pies™.

Wazng role w wierzeniach Celtéw odgrywaly takze psy mysliwskie. Silnie zwig-
zany z takim zwierzeciem byl Manawydan, ktdry w trzeciej galezi Mabinogionu
rozpacza nad jego utratg. Uwaza to wydarzenie za koniec swego zycia®. Psy mysliw-
skie czesto wystepowaly w mitach opowiadajacych o polowaniach na pochodzace

# W.H. JewrtT: The Wild Huntsman. ,,Folk-Lore: A Quarterly Review of Myth, Tradition, In-
stitution and Custom” 1907, t. 18; W. HENDERSON: The Gabriel Hounds and The Wild Hunt. In: Notes
on the Folk-Lore of the Northern Countries of England and the Borders. London 1866, s. 103—104.

¥ ]. PugH: Welsh Ghostly Encounters..., s. 135.

% Nazywano je: ,,CWwn Annwn’, ,Ogary Gabriela”, ,,Ogary Ze¢biaste”, ,Ratchets” (Anglia), ,,Yell
Hounds” (Wyspa Man).

3 Szczegolnie popularne w mitach szkockich.

2 J.G. CaMPBELL: The Gaelic Otherworld: Superstitions of the Scottish Highlands and Islands
and Witchcraft and Second Sight in the Highlands and Islands. Edinburgh 2008.

3 R.L BEST: The tragic death of Cii Roi mac Ddri. ,,Eriu” 1905, t. 2, s. 18—35.

3 Pochodzenie tego imienia wyjas$niajg mity zwigzane z herosem m.in. noszacym tytut Com-
pert Cu Chulainn. Zob. A.G. VAN HaMMEL: Compert Con Culainn. Dublin 1933. Ca Chulainna
nazywano takze ,Psem Ulsteru”. Zob.: E. HurL: Cuchulain the Hound of Ulster. London 1913;
R. SutcLir: The Hound of Ulster. London 1992.

% R. BRoMWICH: Trioedd Ynys Prydein: The Welsh Triads. Cardift 1961, s. 323.

% @G. Jons, T. Jons: Mabinogion. London 1976, s. 48.
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z za§wiatow jelenie lub dziki. Wspolczesnie najlepiej znane sg opowiesci dotyczace
polowan na Twrch Trwytcha, Torc Triatha, Torc Forbartcha oraz dzika z Ben Gul-
ben. Samo polowanie byto wazne nie tylko ze wzgledu na zdobycie miesa, lecz
takze na jego sakralny charakter”. W wierzeniach plemion celtyckich polowanie
stanowilo symboliczny element tradycji zwigzanej z cyklem dorocznym. Lowy,
a w konsekwencji zabicie dzika reprezentujgcego sily ciemnosci i zimy byto zara-
zem zwyciestwem nad nimi. Wierzono, ze czynnos¢ ta gwarantowata zmiane pory
roku, nadejscie wiosny i odrodzenie si¢ przyrody. Podobna funkcje — wyjasnia-
jaca nastepstwo por roku — w mitologii greckiej pelnil mit o Demeter i Korze czy
Afrodycie i Adonisie®®. O psach uzywanych przez Celtéw w czasie polowan pisali
m.in. Arrian® i Strabon®. Na podstawie zachowanych wizerunkéw tych zwierzat
oraz innych znalezisk mozna zaobserwowa¢ duza réznorodno$¢ gatunkéw psow
réznigcych sie od siebie wielkoscig i wygladem oraz odmienng rols, jakg odgrywaty
one w zyciu Celtéw.

Czesé¢ wizerunkow przedstawiajacych bostwa z psami mozna odnosi¢ do
bogéw lasow i polowan. W ten sposob interpretuje si¢ np. plaskorzezby z po-
tudniowej Galii, na ktérych widoczny jest bog z mlotem i psem*. Powszechnie
identyfikuje si¢ go z czczonym w tym rejonie rzymskim bogiem laséw Sylwanem.
Opiekowal sie¢ on dzikimi terenami oraz niedostepnymi lasami. Czasami uzna-
wano go takze za boga umarlych. Przedstawiony obok niego pies bylby jego towa-
rzyszem polowan, podobnie jak psy pojawiajace si¢ razem z Cernunosem, czesto
okreslanym jako ,rogaty bég”#:. Wizerunek tego boga znany jest m.in. z kotla
z Gundestrup, na ktérym wystepuje w otoczeniu zwierzat, w tym psa. W po-
dobny sposob — jako ,wladce zwierzat” — przedstawiono go na reliefie z Nuits
St. Georges®. Pies towarzyszy takze Cernunosowi ukazanemu razem z Merkurym
na srebrnej flaszy z Lyonu*’. Zwierzeta przedstawiane razem z bostwem z jed-
nej strony podkreslaja jego ogolne kompetencje ,wladcy zwierzat”, z drugiej zas,

¥ W przypadku Celtéw polowanie mialo na celu nie tylko dostarczenie migsa czy wykazanie
sie odwaga, lecz takze mialo znaczenie sakralne, szczegoélnie gdy polowano na dzika. Zob. B. MAIER:
Dictionary of Celtic Religion and Culture. Woodbridge 1997, s. 224.

3% K. KERENYL Eleusis: archetypal image of mother and daughter. Princeton 1967.

¥ FLAVII ARRIANI: Cynageitica. In: IDEM: Quae extant omnia. Eds. A.G. Roos, G. WRIGHT.
Leipzig 1972 (dalej: Arrian. Cyn.), IT1.

1 STRABO: Geographica. Ed. A. MEINEKE. Lipsiae 1921 (dalej: Strabon), V, 5, 2.

' W potudniowej Galii polgczono Sylwana z celtyckim bogiem Sucellusem — bogiem z mlo-
tem. W Vienne przedstawiano go w lekkim plaszczu; w Oriperre - z wienicem na glowie, natomiast
w Alzacji faczono go w pare z Aericurg, co potwierdza zwigzek boga lasow z zaswiatami.

2 M.in. na srebrnym naczyniu z Lyonu datowanym na okres augustowski.

** M. GREEN: Symbol and Images in Celtic Religious Art. London & New York 1989, s. 91.

# G. OLMSTED: The Gundestrup Cauldron. Brussels 1979, pl. 63; por. A. Ross: Pagan Celtic
Britain. Studies in Iconography and Tradition. London 1967, s. 127—168.
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zdaniem niektérych, wskazuja na konkretne, bardzo specyficzne cechy boga®.
Tak wigc pies symbolizowalby zdolno$ci Cernunosa do uzdrawiania, odradzania
oraz $wiadczylby o jego zwigzkach z kultami chtonicznymi. Wiare w zdolnosci
lecznicze tego boga zdaje si¢ potwierdza¢ obecnos¢ jego posagéw w sanktuariach
powstalych przy zrédtach leczniczych*. Z polowaniami prawdopodobnie wigze
sie takze wizerunek boga z ptakami, owocami i psem znany z Moux". Pies przed-
stawiony razem z béstwem mogl by¢ po prostu jego towarzyszem lub wskazywac
na zwiazki z za§wiatami. Jest to prawdopodobna interpretacja, jako ze towarzysza
mu kruki, ktére w wierzeniach celtyckich byly zwierzetami profetycznymi, silnie
zwigzanymi z zadwiatami.

Szerokie kompetencje przypisywane przez Celtéw psom spowodowaly, ze
réwnie czgsto co bogom towarzyszyly one boginiom o cechach Matres*. Charak-
terystyczne jest, ze wystepujac w roli atrybutéw bostw kobiecych, psy nabieraly
zupelnie innych cech. Wynikalo to przede wszystkim ze szczegélnego charakteru
celtyckich Matres, czyli bogin-matek®. Byta to szczegdlna grupa bogin, ktérych
rodowdd siegal w wielu przypadkach jeszcze epoki kamienia. Typowo celtyckie
boginie-matki powstaly z polaczenia cech przypisywanych Wielkim Macierzom,
czczonym przez pierwszych rolnikéw, i indoeuropejskim boginiom-matkom. Z wy-
mieszania tych cech zrodzit si¢ oryginalny, typowo celtycki kult, ktérego jedna
z gtéwnych koncepcji byt dualizm bogin. Celtyckie Matres charakteryzuja si¢ bo-
wiem zestawem cech oraz atrybutéw wzajemnie si¢ wykluczajacych. Sq réwno-
cze$nie paniami zycia i $mierci, narodzin i zniszczenia. Znajduje to swe odbicie
takze w silnie zakorzenionej u Celtéw koncepcji ciaglego odnawiania zycia. Pies
ze wzgledu na przypisywane mu wilasciwosci doskonale wpisywal sie w szerokie
kompetencje tych bogin — zaréwno w kontekscie ich panowania nad ptodnoscia,
rozwojem zycia czy narodzinami, jak i w aspekcie $mierci, zniszczenia lub kon-
taktow z zaswiatami.

W przypadku wizerunkdéw celtyckich Matres mamy do czynienia z dwoma spo-
sobami prezentacji psow. Wyobrazenia pierwszego typu ukazuja boginie opiekujaca

* P.P. BoBER: Cernunnos: Origin and Transformation of a Celtic Divinity. ,American Journal
of Archaeology” 1951, t. 55, 5. 13—15.

46 P.-H. MITARD: La Sculpture gallo-romaine dans le Vexin Frangais. ,Histoire et Archéologie”
1983, 1. 76,s. 56—71.

¥ Plaskorzezba przedstawiajaca boga z ptakami, owocamii psem z Moux (Musée Archéologi-
que de Dijon). Zob. M. GREEN: Symbol and Images..., s. 104—105, rys. 45.

8 M. GREEN: Celtic Goddesses. New York 1995; por.: H. voN PETRIKOVITS: Matronen und
Verwandte Gottheiten. In: Ergebnisse eines Kolloquiums v/eranstaltet von der Gottinger Akademie-
kommission fiir die Altertumskunde Mittel- und Nordeuropas, Beihafte der Bonner Jahrbiicher. Bd. 44.
Koln—Bonn 1984, s. 241—254; M. GREEN: Mother and Sun in Romano-Celtic Religion. ,Antiquaries
Journal” 1984, vol. 64, s. 25—33.

* F. HAVERFIELD: The Mother Goddesses. ,,Archaeologia Aeliana” 1892, vol. 15, s. 314—339;
por. S. BERNARD: The Matres of Roman Britain. ,,Archaeological Journal” 1985, vol. 142, s. 237—243.
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sie niewielkim pieskiem badz przedstawiaja ja w towarzystwie nieco wiekszego
zwierzecia siedzacego przy jej nodze. Drugi rodzaj przedstawien, zdecydowanie
bardziej oficjalny i monumentalny, obrazuje bogini¢ z psem przy boku®.

Oprocz przedstawien ikonograficznych waznym zrédlem $wiadczacym o roli
psa w zyciu Celtow sa pochowki tych zwierzat® oraz posazki i wotywne figurki
je przedstawiajace®®. Duza grupe znalezisk stanowia takze szczatki pochodzace ze
$wigtyn®. Odkrycia te sg charakterystyczne tylko dla Celtow, poniewaz ofiary z psow
skfadano niezwykle rzadko. W przypadku Grecji i Rzymu incydentalne znaleziska
tego typu $cisle wigzaly si¢ z rytuatami oczyszczajacymi®™, natomiast w odniesieniu
do plemion celtyckich spetnialy one bardzo rézne funkcje. Odnajdywane na tere-
nach zamieszkalych przez Celtow czaszki lub kosci psow sa zazwyczaj zakopane
w dotach albo znajdujg sie w jeziorach, co wskazuje na ich ofiarny charakter®.
Prawdopodobnie zwierzeta te spetnialy funkcje postancow. Oprocz wykorzysty-
wania ich jako zwierzat ofiarnych grzebano je w sposéb rytualny — w skrzynkach,
naczyniach glinianych i urnach — czesto razem z czlowiekiem. Moze si¢ to wigzac
z przypisywang tym zwierzetom funkcja psychopomposa. Grzebany w grobie razem
z czlowiekiem pies mial odgrywac role jego przewodnika, zapewniajac bezpieczna
droge w zaswiaty. Celtowie powszechnie wierzyli, ze psy w kazdej sytuacji odnajda
wlasciwg droge, doceniano takze ich wiernos¢ wzgledem wladciciela. Pies bylby
wiec w tym przypadku najwlasciwszym towarzyszem zmartych.

Psy przedstawiano czgsto takze w otoczeniu bostw zwigzanych z lecznictwem
lub wodg™. Zwigzek psow z wodg — w kontekscie wierzen Celtéw — nie dziwi,
poniewaz woda byla przez nich uznawana za $wieta. Wody plynace, jak rzeki czy

% M. GREEN: Symbol and Images..., s. 28—29.

' Na obszarach zajmowanych przez Celtéw pochéwki pséw mozna odnalez¢é m.in. w: Farley
Heath, Caerwent (pie¢ czaszek pséw), Mountham Court (liczne szkielety psow), Ivy Chinmeys (zab
psa stuzacy jako naszyjnik), bagna Upchurch w Kent (siedem szczeniat i suka w urnach), Londynie
(dwa psy w drewnianej skrzyni i ceramika z IT wieku w plytkiej jamie), Staines (szesnadcie psow),
Cambridge (pochowek zawierajacy szczatki czlowieka psa).

52 Figurki przedstawiajace psy odnaleziono m.in. w: Lydney Park (brazowa figurka), okolicach
goérnego Renu (liczne posazki pséw wykonane z gliny, brazu lub agatu), Wallertheimie (szklana
figurka psa), Carrawbrough (brazowa figurka teriera), Kirkby Thore (figurki psa).

3 M.in. w sanktuarium w Gournay odkryto szczatki 15 pséw; w Ribemont znaleziono czesci
psa w jamie ofiarnej; podobne ofiary znaleziono takze w Caldicot, Flag Fen, Ivy Chimneys.

¢ L. MORAWIECKT: ,Swigte Psy”. Pies w Zyciu czlowieka i kulcie..., s. 64; por. T.P. WISEMAN:
The God of the Lupercal. ,Journal of Roman Studies” 1995, vol. 85, s. 1—22.

> Szczatki pséw odkrywane przez badaczy wskazujg na intencjonalne umieszczenie ich we
wspomnianych miejscach. Zostaly one specjalnie przygotowane przez czlowieka, by postuzy¢
w konkretnym celu. Szczatkom, szczegdlnie tym z jezior, czesto towarzyszg takze dary o charak-
terze wotywnym.

*¢ Chodzi tu o duza grupe bogin zwiazanych z rzekami i jeziorami oraz o bostwa uznawane
za uzdrowicieli. W Szkocji znany byt bog Shony, ktory miat tzw. dobhar-chd, czyli ,wodne psy”.
Zgodnie z wierzeniami miejscowych, mialy one ostrzega¢ ludzi przed sztormami.
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strumienie, symbolizowaly wieczng przemiang jednych rzeczy w drugie, wody jezior
czy morz natomiast, zasobne we wszystkie formy zycia, byly jego symbolem. Celto-
wie Iaczyli wode we wszystkich jej aspektach z zaswiatami. Jeziora czgsto uznawano
wrecz za bramy do zaswiatéw. Prawdopodobnie z tych przekonan wynikat silny
zwigzek psow jako zwierzat chtonicznych z woda bedaca zZrédlem zaréwno zycia,
jak i $mierci.

W Brytanii bogini Coventinie, uznawanej za bostwo wody*, sktadano w ofierze
brazowe figurki psow. Nalezata ona do bogin-matek stanowiacych personifikacje
zrodel. Zazwyczaj przedstawiano ja z dzbanem, z ktorego wyplywa strumien wody™.
Pies w jej wypadku moégt symbolizowa¢ uzdrowicielska moc lub wskazywa¢ na
zwiazki bogini z zaswiatami. Znaleziona w $wigtyni czaszka zdaje si¢ potwierdzac
wiare Celtéw w to, ze Coventina przywracala utracone sity Zyciowe, a po $mierci po-
magala odzyskac postac fizyczng w zaswiatach. W podobny sposob pies towarzyszyt
znanej ze $wigtyni w Hochscheid bogini Sironie, uchodzacej za béstwo ptodnosci,
sity i zdrowia®. Slady jej kultu zazwyczaj sa odnajdywane w poblizu zrédet leczni-
czych. Wizerunki bogini przedstawianej z pétksiezycem na gtowie wskazuja na jej
zwigzki z zaswiatami. Podobnie jak kazda z Matres, takze ja ukazywano z owocami,
klosami zboza lub berfem. Psy w ofierze sktadano takze bogini Sekwanie, beda-
cej personifikacjg rzeki, ale takze boginig-matka o zdolnosciach uzdrowicielskich.
Swiadczg o tym dary wotywne, jakie jej ofiarowano®.

Niezwykle popularne bylo takze przedstawianie psoéw w towarzystwie bostw
zwigzanych ze Zrédtami leczniczymi, jak np. Nodens. W sanktuarium boga w Lyd-
ney Park (Gloucestershire) odkryto liczne wotywne figurki pséw. Ta galorzymska
$wigtynia zostala zbudowana na brzegu rzeki Severn®'. Odkryte w niej przedmioty
$wiadczg o typowo celtyckim, wielowymiarowym kulcie béstwa czczonego w tym
sanktuarium, ktdre posiadalo stosunkowo szerokie kompetencje®”. Czes¢ znalezisk,
w tym brazowe figurki pséw, wskazuja na role Nodensa jako boga-uzdrowiciela, inne
za$ pozwalajg sadzi¢, ze mial on takze zwigzek z narodzinami dzieci. Ze wzgledu
na funkcje mu przypisywane ciekawa jest etymologia jego imienia. Cz¢$¢ badaczy

7 L. ALLASON-JONES, B. McKAY: Coventina’s Well, Chesters, Trustees of the Clayton Collection.
Chester 1985.

% Przedstawienia Coventiny z dzbanem wody mozna zobaczy¢ m.in. na kamieniu po$wigco-
nym bogini z Carrawburgh na Wale Hadriana czy na pochodzacym z tego samego miejsca tryptyku
przedstawiajacym boginie w postaci trzech nimf z dzbanami.

% W. DEHN: Ein Quelheiligtum des Apollo und der Sirona bei Hochscheid. ,Germania” 1941, t. 25,
s. 104; F. JENKINS: The role of the dog in Romano-Gaulish religion. ,Latomus” 1957, t. 16, s. 60—76.

% Dosy¢ powszechnie skltadano Sekwanie wota przedstawiajace poszczegdlne czesciludzkiego
ciata, jak np. rece, nogi, a nawet organy plciowe czy przedmioty, ktére mozna by interpretowac jako
przedstawienia organéw wewnetrznych.

¢ R.E.M. WHEELER: Report on the Excavation of the Prehistoric Roman and Post-Roman Site
at Lydney Park, Gloucestershire. Oxford 1932.

2 A. Ross: Pagan Celtic..., s. 230.
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ttumaczy je jako , Twdrca Chmur”, co pozwalaloby go taczy¢ z bogiem deszczu lub
szerzej — pogody®’. Nodens, podobnie jak wspomniane wczesniej boginie, byt
zwigzany z kultami akwatycznymi oraz z sama woda, o czym $wiadcza wyobrazenia
zwierzat morskich odkryte w jego $wiatyni. Dodatkowo, zdaniem niektdérych bada-
czy, faczenie Nodensa z Marsem wskazuje na jego kompetencje jako boga lecznictwa
i polowan®. Wigkszos$¢ uczonych zgadza si¢ jednak, ze chodzi tu o odwotanie do
Marsa uzdrowiciela, a nie - wojownika czy boga laséw i polowan®.

W okresie galorzymskim charakterystyczne stalo si¢ przypisywanie psa jako
atrybutu bogom greckim i rzymskim, ktorych Celtowie uznali za uzdrowicieli, jak
np.: Mars w Mavilly, Apollo Belenus czy Apollo Cunomaglus. Potwierdza to wyglad
sanktuarium Marsa w Mavilly. Mialo ono ewidentnie terapeutyczny charakter, a boga
czczono w nim jako uzdrowiciela. Czgsto przedstawiano Marsa z psem - symbo-
lem uzdrawiania, ale takze $mierci i odrodzenia®. Ze wzgledu na niska pozycje psa
w grecko-rzymskim kregu kulturowym mozna przypuszczad, ze takie polaczenie jest
wynikiem wplywow celtyckich, tym bardziej ze cz¢$¢ z bostw meskich obcego pocho-
dzenia funkcjonowata w panteonie celtyckim ze wzgledu na ,,malzenstwo” z jedna
z rodzimych bogin-matek. Ilustracja tej tendencji jest Apollo Granus i wspomniana
juz Sirona®. Celtowie uznawali jg za patronke lecznictwa i przedstawiali z wezem,
jajem oraz siedzacym psem. Nie ma watpliwosci, Ze byta ona jedng z wielu lokalnych
bogin-matek. Pies bylby wigc pierwotnie zwigzany z Sirong, a nie z jej matzonkiem,
mimo ze w Grecji i Rzymie takze Apolla uznawano za boga lecznictwa.

¢ Ibidem; por. T.F. O’'RaHILLY: Early Irish History and Mythology. Dublin 1946, s. 495.

¢ Roman Britain in 1956. ,,Journal of Roman Studies” 1957, t. 47, s. 227; Corpus Inscriptionum
Latinarum. T. 8. (dalej: CIL 8), 138; 139.

% Nalezy pamietaé, ze w wyniku ,interpretatio celtica” rzymski bég Mars nabrat cech typowo
celtyckich i przez Celtéw w wigkszoéci przypadkéw byt czczony w potaczeniu z lokalnymi bo-
stwami lasow lub uzdrowicielami, nie przybierajac cech typowego boga wojny. By¢ moze wynikato to
z faktu, Ze w wierzeniach celtyckich role bostw wojny pelnily przede wszystkim bostwa zenskie, jak:
Morrighan, Macha itd. Zob.: J. GRICOURT: Epona-Rhiannon-Macha. ,Ogam” 1954, t. 6, s. 25—40;
por. B. GIEREK: Celtyckie boginie wojny. ,,Zeszyty Naukowe Uniwersytetu Jagiellonskiego. Studia
Religiologica” 2003, z. 36, s. 1—21.

% E. THEVENOT: Divinités et sanctuaries de la Gaule. Paris 1968, s. 67—69.

¢ G. WEISGERBER: Das Pilgerheiligtum des Apollo und der Sirona von Hochscheid im Huns-
riick. Bonn 1975. Zachowaly si¢ takze liczne inskrypcje wotywne poswiecone Apollinowi i Sironie
zob.: CIL 8, 582 (Sironae / Adbucietus / Toceti fil[ius] / v[otum] s[olvit] l[ibens] m[erito]); CIL 8,
3143 (Numlini] Augl[usti] de[ae] / Dironale] Cani[a] / Magusia lib[erta] / v[otum] s[olvit] 1[ibens]
merito]); CIL 8, 4661 (Apollini et Si/ronae / Biturix Iulii f[ilius] / d[edit]); CIL 8, 6327 (Deae / Siro-
nae / Cl[audius] / Marcianus / vlotum] s[olvit] 1[ibens] 1[aetus] m[erito]); CIL 8, 6458 (In h[onorem]
d[omus] d[ivinae] Apo[lli]ni et Sironae / aedem cum signis C[aius] Longinius / Speratus vet[eranus]
leg[ionis] XXII Pr[imigeniae] P[iae] F[idelis] et Iunia Deva coniunx et Lon/gini Pacatus Martinula
Hila/ritas Speratianus fili[i] in / suo posuerunt vjotum] s[olverunt] l[ibentes] l[aeti] m[erito] / Mu-
ciano et Fabiano co[n]s[ulibus]); ,LAnne Epigraphique” (dalej: AE) 1994, 1256—1257; 1991, 1248;
1983, 828; 1992, 1304.
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W wypadku niektdrych bogin-matek jednoznacznie mozna uzna¢, ze psy przed-
stawiane razem z nimi na plaskorzezbach lub ofiarowywane im w postaci posazkow
zwiazane byly z uzdrowicielskimi kompetencjami bogin i takimi wlasciwosciami
zwierzat.

Oproécz wspomnianych zalezno$ci miedzy psami i boginiami odpowiedzialnymi
za lecznictwo, w mitologii celtyckiej na pierwszy plan wysuwaja si¢ funkcje tych
zwierzat zwigzane ze $miercig. Na silny zwigzek psow z zaswiatami wskazuje ich
grzebanie w glebokich jamach rytualnych - prawdopodobnie jako ofiary dla bostw
zaswiatow. Takze pojawianie sie ich szczatkdw oraz wyobrazen w obrebie nekropoli
by¢ moze wynikato z ich funkcji psychopomposa. W tej roli psy pojawialy si¢ jako
atrybuty zupelnie innej grupy Matres. Wprawdzie, jak juz wspominatam, celtyckie
boginie-matki charakteryzuje dualizm kompetencji, jednak istniala grupa bogin
szczegolnie mocno zwigzana z zaswiatami.

Ciekawa pod tym wzgledem jest bogini Nehalennia. Wigkszos¢ ottarzy i za-
bytkéw z nig zwiazanych pochodzi z wyspy Walcheren (koto Domburga) oraz
z Colijnsplaat®. W ikonograficznych przedstawieniach bogini dominujg trzy typy
symboli: 1) pies, 2) wyobrazenia zwigzane z plodnoscia, czyli kosze owocow, rog
obfitosci, zboze, 3) symbole zwigzane z morzem, jak np. 16dz czy ster. Wymie-
nione atrybuty pojawiajg si¢ w réznych konfiguracjach, co pozwala sadzi¢, ze
sa rownorzedne, podkreslajac odmienne funkcje bogini. Charakterystyczne dla
przedstawien Nehalenni jest to, ze niezaleznie od pozostalych atrybutéw - zawsze
towarzyszy jej pies®. Stanowi on staly element wszystkich znanych jej wyobra-
zen. Boginie z psem, opierajaca stope na dziobie statku, mozemy zobaczy¢ m.in.
na oltarzu ufundowanym przez Marcusa Assoniusa Aeliusa”. Symbole morskie,
takie jak muszle czy dziéb statku pojawiaja si¢ takze na ottarzu lanuariusa Am-
bacthiusa”. Rowniez w tym przedstawieniu bogini towarzyszy pies, na lewym
kolanie za$ opiera naczynie z owocami. Tak r6znorodne atrybuty $wiadczg z jednej
strony o tym, ze Nehalennia zaliczana byla do Matres, z drugiej strony dowodza
szerokiego zakresu jej kompetencji. Czes$¢ symboli jednoznacznie wskazuje na
jej role bogini ptodnosci, dawczyni zycia. Zastanawiajace natomiast sg elementy
zwigzane z morzem. Zbyt duzym uproszczeniem byloby twierdzenie, Ze dowo-
dza one funkcji Nehalenni jako bogini morza, zwlaszcza ze pozostale symbole
nie usprawiedliwiajg takiej interpretacji - nawet mimo faktu, ze na szesciu ofta-
rzach z Domburga oraz jednym z Colijnsplaat mozemy zaobserwowa¢ réwniez

% A.Honp1us-CroNE: The Temple of Nehalennia at Domburg. Amsterdam 1955; J. VAN AAR-
STEN: Deae Nehalenniae. Middleburg 1971.

% O.V. HENKEL: DE HOND VAN NEHALENNIA. ,Nederlands Theologisch Tijdschrift” 1973,
t. 27, 5. 201—209.

70 CIL 8, 8781 (,,D[eae] N[ehelenniae] / M[arcus] Assonius Aeliu[s] Q. B.”).

I CIL 8, 8788 (,,Deae Nehalenni/ae I[nu]arius/ [Ambrac]thius [pro/ se et sui]s v[otum] r[eddidit]
[1[ibens] m[erito]”).
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Neptuna-Posejdona. Na jednym z oltarzy’> przedstawiona jest Nehalennia z psem,
owocami, trzymajaca stope na statku w towarzystwie psa. W lewej jego czesci
znajduje si¢ wizerunek Neptuna z delfinem i tréjzgbem w prawej rece. Po prawej
stronie ukazany jest Herkules z lwig skdra na ramieniu. Nalezy si¢ zastanowi¢ nad
kompetencjami Neptuna-Posejdona. Czy na pewno wystepowal tylko w roli boga
morza’*? Cze$¢ badaczy, m.in. H. Kern, uwazali, ze byt on takze bogiem $mierci™.
Dodatkowo trzeba rozwazy¢ role i kompetencje Posejdona-Neptuna i Herkulesa
w wierzeniach celtyckich. Nie mozna zapominad, ze chociaz sanktuarium pocho-
dzi z okresu galorzymskiego, to jednak bogini Nehalennia jest bostwem typowo
celtyckim. W wierzeniach celtyckich zas Neptun byl nie tylko bogiem morza, lecz
takze bostwem wod srédladowych i ksigciem zaswiatow. Prawdopodobnie przez
Celtow byt takze uwazany za opiekuna zmarlych, a symbole, z ktérymi go przedsta-
wiano na ottarzach poswieconych bogini Nehalenni, pojawiaja si¢ takze na innych
zabytkach”. Réwniez Herakles szybko wszedl do mitologii celtyckiej’. Kojarzono
go z wieloma miejscowymi bogami, m.in. z Lugiem, Teutatesem, Sucellusem czy
Esusem, czyli bostwami w bezposredni sposob zwigzanymi z zaswiatami. Jezeli
wezmiemy pod uwage kompetencje, jakie przypisywano im w mitologii celtyckiej,
to Iaczenie ich z Nehalennig przestaje by¢ tak zaskakujace. Do pewnego stopnia
pelnia oni te same funkcje co bogini. By¢ moze dopelniajg jej kompetencje, tak
jak dzieje si¢ to w wypadku tzw. boskich matzenstw.

Towarzyszacy Nehalenni pies jednoznacznie $wiadczy o jej zwiazkach z zaswia-
tami. Z duzym prawdopodobienstwem mozna stwierdzi¢, ze wystgpuje on przy
bogini w roli psychopomposa, czyli przewodnika dusz’””. Zgodnie z dualistyczna
koncepcja funkeji bogin-matek Nehalennia bylaby wiec nie tylko boginig ptodnosci,
dawczynig zycia, lecz takze panig $mierci, opiekunka prowadzacg dusze zmarlych
w zaswiaty. O jej kompetencjach jako bogini ptodnosci zwiazanej z odradzaniem
zycia $wiadczg m.in. owoce — prawdopodobnie jabtka — pojawiajace si¢ na pla-
skorzezbach’. Podkreslaja one nie tylko zwigzek bogini z kultami plodnosci, lecz
takze - ze wzgledu na kolor - wskazujg na jej tacznos¢ z zaswiatami. Biorac pod

72 CIL 8, 8801. Posejdon-Neptun oraz nawigzania do mitologii greckiej i rzymskiej pojawiaja
sie tez na innych oltarzach. Zob.: CIL 8, 8790 (ogréd Hesperyd); CIL 8, 8786; CIL 8, 8792; CIL 8,
8799.

7* F. SCHACHERMEYER: Poseidon und die Entstethung des grechischen Gotterglaubens. Bern
1950, s. 19.

7 H. KERN: Germaansche woorden in die Labynsche opschaften aan den Beneden-Ryn. ,Ver-
slagen en Mededeelingen Akademie te Amsterdam” 1872, t. 2, s. 19.

7> Neptun z delfinem pojawia si¢ na oltarzu z Obernburga; z delfinem i morskim potworem przed-
stawiono go w Baden-Baden; z berfem i noga na grzbiecie delfina jest widoczny na stupie z Mavilly.

76 S. P1cGoT: The Hercules Myth — beginnings and ends. ,,Antiquity” 1938, t. 12, s. 323—331.

77 H. WAGENVOORT: Nehalennia and the souls of the Death. ,Mnemosyne” 1971, t. 24, s. 278—
292.

78 S. CzARNOWSKI: Nehalennia Bogini z Jabtkami. W: IDEM: Dziefa. T. 3. Warszawa 1954, s. 162.
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uwage taka interpretacje towarzyszacych jej symboli, przestaje dziwi¢ pojawiajaca
sie na niektdrych przedstawieniach symbolika morska. W czgsci mitéw celtyckich
dusze zmarlych udaja si¢ na wyspy szczesliwe, co ttumaczyloby pojawienie sig ele-
mentéw dotyczacych tej sfery. Takze jablonie w mitologii celtyckiej $cisle wiaza
sie z zaswiatami. Woda pojawiajaca si¢ w tym kontekscie symbolizowalaby zas$ site
odrodzenia. W ten sposdb Nehalennia bytaby panig Zycia i Smierci, czuwajacg nad
niezmiennym cyklem zycia, na ktdéry skladaja sie narodziny oraz nieunikniona
$mier¢, stanowiaca ich konsekwencje. Mozliwe, ze Wiktoria pojawiajaca si¢ na olta-
rzu bogini w Domburgu miata symbolizowac¢ zwyciestwo Nehalenni nad $miercig”.
Réwniez Epona, powszechnie kojarzona z symbolem konia, przez Rzymian
uznawana za opiekunke tych zwierzat, w pewnym konkretnym aspekcie swych
kompetencji byta przedstawiana z psem®. Z Altrier (Luksemburg) znane jest jej
wyobrazenie z psem i krukiem?®'. Prawdopodobnie chodzilo tu o zilustrowanie za-
kresu kompetencji bogini obejmujacych zycie i $mier¢. Chociaz nalezy pamietac,
ze takze sam pies byt postrzegany jako symbol zaréwno $mierci, jak i odrodzenia.
Plaskorzezby przedstawiajace Epone w towarzystwie psa odkryto réwniez w Medin-
gen (Luksemburg) oraz Rouillac (Akwitania)®?. Bogini, podobnie jak inne Matres,
jest przedstawiana z symbolami Zycia i $mierci. Czes¢ symboli podkresla jej role
w procesie odradzania. Pies moze tu odgrywa¢ role zaréwno w aspekcie uzdra-
wiania, jak i $mierci, tym bardziej ze na niektérych wizerunkach Epona trzyma
klucze, ktore przez grupe badaczy sg interpretowane jako klucze do zaswiatow®.
W niektérych czgsciach Galii przedstawiano ja w towarzystwie stworzen morskich
- jako strazniczke zmartych pilnujaca ich w czasie drogi w zaswiaty. Swiadczy to
jednoznacznie o tym, ze Epona byla uwazana takze za opiekunke dusz i by¢ moze
stad towarzystwo psa — jako symbolu podkreslajacego jej kompetencje®*.
Przedstawienia bogin z psami byly popularne takze w okolicach Trieru. Bogi-
nie zazwyczaj przedstawiano z psem, ktéremu dawaly owoce, lub jako trzymajace
zboze lub inne symbole zwigzane z plodnoscia®. W ten sposéb przedstawiono m.in.
Avete, znang ze $wiatyni w Altbachtal (Trier). Bostwo ma kosz owocow, psa oraz

7 A. HoND1Us-CRONE: The Temple of Nehalennia at Domburg. Amsterdam 1955, s. 111; por.
F. CUMONT: Recherches sur le Symbolisme funeraire des Romains. Paris 1966, s. 165, 466.

8 R. MAGNEN, E. THEVENOT: Epona. Déesse gauloise des chevaux, protectrice des cavaliers.
Bordeaux 1953; P. LAMBRECHTS: Epona et les Matres. ,UAntiquité Classique” 1950, t. 19; J. GRrI-
COURT: Epona-Rhiannon-Macha. ,,Ogam” 1954, t. 6.

8 M. GREEN: Symbol and Image..., s. 18.

82 E. ESPERANDIEU: Recueil général des bas-reliefs de la Gaule romaine et pré-romaine. Paris
1907—66, nr 1380.

8 M. GREEN: Symbol and Images..., s. 18;].-]. HATT: Les Monuments funéraires gallo-romains
du Comminges et du Couserans. Toulouse 1945, s. 3.

8 H. Gans: Der Hund bei Epona: eine “reitende Matrone” aus der Sammlung Wilhelm Scheu-
ermann. In: Festschrift fiir Heinz Heinen. Hrsg. ]. MERTEN. Trier 2008.

8 F. JENKINS: Nameless or Nehalennia. ,Archaeologia Cantiana” 1956, t. 70, s. 192—200.
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dziecko®. Takze na zewnatrz sanktuarium znajduja si¢ liczne ptaskorzezby przedsta-
wiajace postacie, ktore mozna identyfikowac jako boginie-matki, z koszami owocéw,
dzie¢mi i psami przy boku®. Podobne przedstawienia znajdowaly sie w sanktua-
rium w Dhronecken na terytorium plemienia Trewerdw®*. Przedstawianie bogini
w towarzystwie psa nie bylo praktyka charakterystyczna jedynie dla tego plemienia.
W Windisch (Szwajcaria) na terytorium Sekwanéw czczono béstwo o podobnych
atrybutach, a w dzisiejszych Koln oraz w Bonn, lezacych na dawnych ziemiach
plemienia Ubiéw, odkryto figurki pséw bedace darem wotywnym dla czczonego
tam bdstwa®. Ten sposdb ukazywania bogin byt typowy nie tylko dla kontynentu,
lecz takze dla Brytanii. Na wyspie podobne przedstawienia i dary wotywne odna-
leziono m.in. w Canterbury oraz Dawes Heath (Essex)”. Boginig wpisujacg sie w te
stylistyke jest takze Herecura znana z zabytkéw z terenow dzisiejszych Niemiec
i Balkanow®'. Czesto mozemy spotka¢ wyobrazenie bogini z kluczami, ktére, po-
dobnie jak w przypadku Epony, moga by¢ interpretowane jako klucze do zaswiatéw,
oraz z psem. Ciekawy w tym wypadku jest fakt, ze pies towarzyszacy bogini ma trzy
glowy. Mozliwe, ze w gre wchodza kwestie dotyczace sakralnego znaczenia liczby
trzy w wierzeniach celtyckich, ale rownie dobrze moze to by¢ wplyw klasycznej
mitologii greckiej i znanego z niej trzygtowego Cerbera — straznika Hadesu.
Innym przyktadem boga kojarzonego z zaswiatami i przedstawianego z psem byt
Sucellus — bdg z mlotem. Zazwyczaj ukazywano go razem z malzonka — boginia
Nantosuelta”. Powszechnie uznawano go za boga $mierci i przewodnika dusz do
krainy zmartych. Na plaskorzezbach z Oberseebach (Bas-Rhin) oraz Mainz parze
towarzyszy pies”. Bog trzyma mlot w prawej rece, a pies siedzi przy jego prawej
nodze. Towarzyszaca mu bogini trzyma cornucopiae w prawej rece i jabtko w lewe;.
W Mainz pokazano boga z mlotem oraz psem w towarzystwie bogini przypomina-
jacej rzymska Diane z tukiem®. Oba tak réznigce si¢ od siebie wyobrazenia wpro-
wadzaja pewne zamieszanie. O ile w wypadku pierwszym psa mozna traktowac jako
symbol chtoniczny, prawdopodobnie wystepujacy jako ekwiwalent kruka znanego
z innych przedstawien, np. z Sarrebourga, o tyle w przedstawieniu z Mainz raczej
jest to odniesienie do elementu fowdw, w tym aspekcie pojmowanych jako element

8 M. GREEN: Symbol and Images..., s. 28; M. GREEN: The Celtic Goddess as Healer. In: The
Concept of the Goddess. Ed. S. BILLINGTON. New York 1996, s. 33.

87 E.M. WIGHTMAN: Roman Trier and Treveri. London 1970, s. 217.

8 M. GREEN: Symbol and Images..., s. 28, 30.

8 Ibidem, s. 29.

% P.J. DRURY, N.P. WICKENDEN: Four bronze figurines from the Trinovantian Civitas. ,Britan-
nia” 1982, t. 13, s. 239—243.

o1 CIL 8, 6322, 6359, 6380, 6439, 6498; AE 1950, 112; 1895, 81; 1931, 67.

2 E. LINCKENHELD: Sucellus et Nantosuelta. ,Revue de I’histoire des religions” 1929, t. 99,
s.40—92; por. H. HUBERT: Sucellus et Nantosuelta. ,Revue Celtique” 1914, t. 35.

% M. GREEN: Symbol and Images..., s. 49.

°4 Ibidem.
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sacrum. Mozna przypuszczac, ze w gre wchodzi symbolika polowania na wielkiego
dzika zwigzana z cyklem dorocznym, czyli $miercig i odrodzeniem. W tym kontek-
$cie zrozumiale staje si¢ przedstawienie bogini jako Diany bedacej takze boginia
ksigzyca, a wiec i ptodnosci. Ewentualnie mozemy mie¢ do czynienia z nietypo-
wym rodzajem boskiego malzenstwa®. Sucellus jest bogiem, ktérego kompetencje
raczej trudno interpretowac. Jego imie oznaczalo ,,dobrze uderzajacego™®. Imig to
w polaczeniu ze sposobem przedstawiania Sucellusa pozwala wyciagna¢ daleko
idace wnioski. Atrybut boga — mlot — moze wskazywac na jego kompetencje
bdstwa $mierci. Roznice w sposobie jego przedstawiania nie ulatwiajg zadania.
Przykladowo nad Renem, Rodanem i Saong przypomina raczej Sylwana, boga laséw
i polowan, natomiast w wielu innych rejonach pojawia sie jako brodaty mezczyzna
z narzedziem, przypominajacym kotwice, przytwierdzonym do pasa. By¢ moze byt
to rodzaj klucza. Niektdrzy badacze uwazali je za narzedzia otwierajace zaswiaty”.
Szczegdlnie ciekawe przedstawienie Sucellusa pochodzi z Varhély w Dacji. Boga
ukazano na nim w towarzystwie trzyglowego psa przypominajacego Cerbera, co
wskazuje, ze faczono go z podziemiami, by¢ moze z béstwem podobnym do grec-
kiego Hadesa lub rzymskiego Plutona. B6g mialby pelni¢ swoje funkcje zaréwno
na tym, jak i na tamtym $wiecie. W tym kontekscie nie dziwitby pies umieszczany
razem z nim na niektorych przedstawieniach. Podobnie, jezeli uznamy go za boga
laséw i polowan, biorgc pod uwage ich sakralne znaczenie dla Celtéw, obecnos¢
psa mysliwskiego staje sie oczywista. Z terenéw zamieszkiwanych przez Celtéw po-
chodzi takze duza grupa zabytkéw, na ktérych zostat przedstawiony bog z mlotem
w towarzystwie psa, m.in. z Nimes* czy Autun. Ze wzgledu na brak inskrypcji nie
jestesmy w stanie jednoznacznie utozsamic¢ go z Sucellusem, chociaz ze wzgledu
na powtarzalnos¢ atrybutéw czes¢ badaczy opowiada sie za takg interpretacja®.
W wierzeniach i symbolice celtyckiej psy pojawialy sie bardzo czesto. Stanowily
obiekty kultu jako towarzysze oraz atrybuty poszczegdlnych bostw. Czgs¢ z nich
stala si¢ obiektami kultu ze wzgledu na swe indywidualne cechy. Wykorzystywano
je takze w charakterze zwierzat ofiarnych skfadanych konkretnym bogom. Liczne
szczatki tych zwierzat odnajdywano zaréwno na terenach sanktuariow, jak i w gro-
bach celtyckich — mezczyzn i kobiet, trudno wigc o jednoznaczng interpretacje tego
zjawiska. Moze tu chodzi¢ o role psa jako przewodnika dusz, ale takze jako towarzy-
sza wojownika lub mysliwego. Z opiséw sporzadzonych przez autoréw antycznych

* N.JUFER, T. LUGINBUHL: Les dieux gaulois: répertoire des noms de divinités celtiques connus
par Dépigraphie, les textes antiques et la toponymie. Paris 2001.

% Stowo cellos mozna tlumaczy¢ jako ,,uderzajacego”. Zob. X. DELAMARRE: Dictionnaire de
la Langue Gauloise. Paris 2003, s. 113.

7 Zkluczami czesto przedstawiano takze boginie-matki. Zob. M. GREEN: Symbol and Image. ..,
s. 36.

% E.ESPERANDIEU: Recueil général des bas-reliefs de la Gaule romaine et pré-romaine..., nr 437.

% P.-M. DuvaL: Les Dieux de la Gaule. Paris 1976.
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oraz z sag znamy celtyckie psy bojowe, tak wigc w grobach wojownikéw mogty by¢
umieszczane po to, by w zaswiatach petnity podobna funkcj¢ uich boku. W $wiaty-
niach i nekropolach archeolodzy odkryli takze liczne figurki pséw stanowiace badz
dar wotywny dla béstwa, badz bedace wyposazeniem grobu, co mozna rdznie in-
terpretowac. Jako atrybut psy towarzyszyty wielu bostwom celtyckim, podkreslajac
ich indywidualne cechy. Czesto wystepowaly jako towarzysze bogéw uzdrowicieli
ze wzgledu na przypisywang im zdolnos¢ do regeneracji. Réwnocze$nie stanowity
symbol $mierci i odradzania si¢, co uczynito z nich wiernych towarzyszy celtyc-
kich bogin-matek bedacych jednoczesnie boginiami zycia i $mierci. Ze wzgledu na
umiejetnosci fowieckie towarzyszyly béstwom lasu i polowan. Przypisywano im
takze zdolno$¢ przenikania w zaswiaty. Stad obecno$¢ pséw przy bostwach zwigza-
nych z zaswiatami — pelnily wowczas funkeje psychopomposa, przewodnika dusz.
Psy pojawiajace si¢ w mitologii celtyckiej byty zwierzgtami ewidentnie lunarnymi,
zwigzanymi z nocg i kultami chtonicznymi oraz wiarg w odrodzenie. Czg$¢ z nich
pochodzita wrecz z tamtego $wiata. Podobnie jak wigkszos¢ bostw czczonych przez
plemiona celtyckie, takze towarzyszace im psy charakteryzowaly si¢ dwoistoscia
natury, symbolizujac jednoczesnie $mier¢ oraz odrodzenie.

Agnieszka Bartnik
A dog in beliefs of the Celtic tribes

Summary

A dog has very quickly become one of the most faithful man’s companies. It has entered the my-
thology of Indo-European people equally fast in view of its characteristic feature. It played a special
role in myths and Celtic beliefs. Celts appreciated dogs’ faithfulness, as well as adored their regenera-
tive abilities and protectiveness. The very features made dogs a company of many Celtic gods and,
in certain situations, a sacrificing animal. It appeared as a company of forest and hunting gods, but
a more important role played accompanying healer’s gods and goddesses. Because of its features, it
became an integral attribute of mother-goddesses connected to death and the beyond. In line with
them, it performed the function of a guide and an intermediary with the beyond.

The popularity of this animal contributed to the appearance of many dogs with supernatural skills
accompanying heroes, and a group of animals announcing misfortune or death in the Celtic saga. The
role of a dog in Celtic beliefs is underlined by numerous votive statues representing this animal, and
archeological finds from the areas of sanctuaries or necropolis where many dog burials were found.
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Agnieszka Bartnik

Der Hund im Glauben der keltischen Stamme

Zusammenfassung

Der Hund wurde schnell einer der treuesten Begleiter des Menschen und dank seiner charakteri-
stischen Merkmale ist er genauso schnell in der Mythologie von Indoeuropéischen Volker erschienen.
Besondere Rolle spielte er in keltischen Mythen und Glauben. Die Kelten schétzten die Hundetreue ein
und bewunderten die Fiirsorglichkeit und die Regenerationsfihigkeit der Hunde. Diese Eigenschaften
verursachten, dass der Hund der Gefahrte von vielen keltischen Gottheiten und — in bestimmten
Situationen auch — ein Opferstier wurde. Er begleitete die Wald- und Jagdgotter und spielte grofie
Rolle an der Seite der Heilungsgotter. Der Hund war ein untrennbares Attribut von den mit Tod
und Jenseits verbundenen Géttinnen-Miittern; er war ein Fiihrer und ein Vermittler zwischen dem
Menschen und dem Jenseits.

Die Tatsache, dass das Tier so beliebt war, verursachte, dass in keltischen Sagen bei Heroen die
Hunde mit tibernatiirliche Eigenschaften oder ganze Gruppen der Ungliick oder Tod ankiindigen-
den Hunde auftraten. Von grofler Bedeutung des Hundes zeugen zahlreiche, den Hund darstellende
Votivfiguren und die in Sanktuarien und Nekropolen gemachten Funde, wo viele Hundebegrébnisse
entdeckt wurden.



