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pierwszej stronie, tuz obok wizerunkdw portretujacych w sposob dosadny brutalnosc rytu-
alow Majow i Aztekéw pojawiaja sie rysunki przedstawiajace dtugobrodych mezczyzn
w bialych szatach, zgromadzonych wokét splywajacych krwia kamiennych ottarzy. W ni-
niejszym szkicu zmierzymy sie z pytaniem o historycznos¢ tychze wyobrazen, sprébujemy
dociec, czy sa one odzwierciedleniem faktéw, czy tez moze mityczna kreacja, podsycana
w ciagu wiekow bujng wyobraznia dziejopisow i artystow. Ponadto celem artykutu jest
ukazanie dynamiki procesu mityzacji, czyli przesledzenie w jaki sposob i w jakiej formie
wizerunek druidéw jako krwiozerczych kaptanéw przeniesiony zostat z kart historii do
rzeczywistosci mityczneji kultury wspodlczesnej. Okresem bedacym przedmiotem naszego
zainteresowania bedzie przede wszystkim czas wptywéw rzymskich w kulturze celtyc-
kiej — kiedy obie cywilizacje przenikaly sie¢ wzajemnie, co mialo swoje odzwierciedlenie
nie tylko w zabytkach kultury materialnej, ale i — jesli nie przede wszystkim — w zrédtach
klasycznych?, ktére stanowia podstawe wielu hipotez dotyczacych domniemanych zwia-
zkow laczacych druidéw z ofiarami z ludzi. Nastepnie przeniesiemy sie w obszar wspét-
czesnych recepgji tychze swiadectw — przede wszystkim dziet filmowych wzorujacych sie
na tychze wyobrazeniach, przedstawiajacych druidéw w roli wykonawcéw ofiar z ludzi.

Wykonawcy ofiar w oczach autoréw klasycznych

W zasadzie gléwnym zrédtem informagiji o ofiarach z ludzi u Celtéw sa dla nas pi-
sma autoréw pochodzacych z kregu kulturowego Srédziemnomorza. Wigkszosé twier-
dzen odnajdywanych we wspdlczesnym pismiennictwie, dotyczacych wystepowania ofiar
z ludzi wsréd plemion celtyckich, opiera sie w mniejszym lub wiekszym stopniu o rela-
¢gje klasyczne. Podstawowym zrédtem informagji, jak tez i autorytetem dla pdzniejszych
tworcow, byl Gajusz Juliusz Cezar i jego Wojna Galijska, w ktorym to dziele znajduje si¢
wzmianka o ofiarach z ludzi (victimis homines). Cezar w rozdziale dotyczacym kultury Ga-
16w wspomina: ,uwaza si¢, ze nie mozna pozyska¢ przychylnosci bogéw niesmiertelnych
inaczej niz za zycie ludzkie oddajac zycie ludzkie”é. Opisuje réwniez metode skladania
ofiar, praktykowana w jego opinii przez jedno z galijskich plemion: ,, Inni postuguja sie po-
sagami o wielkich rozmiarach, ktérych wiklinowe czlonki wypelniaja zywymi ludzmi, a ci
po ich podpaleniu gina w ptomieniach”’. Jako wykonawcéw ofiar Cezar wskazuje jed-
noznacznie warstwe druidéw: ad ea sacrificia druidibus utuntur (w tych ofiarach korzystaja
z pomocy druidéw lub dostownie: do sprawowania ofiar wykorzystuja druidéw). Wspo-

5 Wedlug terminologii Thomasa Kendricka jest to tzw. czas historyczny w dziejach Wysp Brytyjskich, kiedy
pojawiaja sie Zrodta pisane, w przeciwienstwie do,,czasu prehistorycznego”, do ktérego Zrédlami sa jedynie zabytki
kultury materialnej, zob. podziat w: T. D. Kendrick, The Druids or A Study in Celtic Prehistory, London 1924 [prze-
druk wspdtezesny, 2003].

¢ Caes, De bell. Gall, V1, 16. Konsultacja filologiczna w zakresie tekstow tacifiskich: Marek Job, Katedra Fi-
lologii Klasycznej US.

7Tamze.
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mina réwniez, ze najchetniej skladani sa w ofierze zlodzieje czy tez ogdlniej rzecz biorac
przestepcy. Jest to wazny slad, gdyz naprowadza nas na trop motywoéw religijnego us-
miercania istot ludzkich — w swietle tej relacji starozytni Galowie wiazali w jakis sposéb
rytuat religijny z wymierzaniem sprawiedliwosci. To wtasnie na tym fragmencie z szesna-
stej ksiegi cezarowej , Wojny Galijskiej” nadbudowano wiele twierdzen o zwyczajach reli-
gijnych posréd Galow, stad tez zaczyna swoja podroz przez historie wyobrazenie wikli-
nowego posagu (zwanego pozniej w jezyku angielskim ,, The Wicker Man") stuzacego do
sktadania ofiar catopalnych. Naile jest to relacja wiarygodna — nie wiadomo do dzisiejsze-
go dnia. Za jej prawdziwoscia przemawia autorytet Cezara jako historiografa, oraz fakt,
ze byl obecny w Galii i miat kontakt (lub/i jego informatorzy) z ludami zamieszkujacymi
tamte ziemie. Mozna przypuszczad, ze dw opis stat sie inspiracja dla pozniejszych relacji
w tekstach klasycznych, dotyczacych druidéw i ich obyczajéw.

Gléwna grupe dziel, na ktoérych opieraja sie stwierdzenia o krwawym charakterze re-
ligii celtyckiej, stanowia swiadectwa autoréw rzymskich, piszacych w okresie, kiedy Galia
jest juz jedna z wielu prowingji Imperium. Byl to réwniez czas niecheci zywionej wobec
druidéw —lub ogdlniej wyzszych warstw spoleczenstwa celtyckiego — kojarzonych pod-
6weczas z tym co barbarzynskie, nieludzkie i okropne. Jedna z hipotez takiej ,, ztej prasy”
jaka otrzymywali druidzi zaklada, ze jako powiernicy rodzimej tradycji celtyckiej byli ba-
stionem tradycji i opozycji antyrzymskiej. Ponadto druidom przypisuje sie czasami wy-
wotanie powstan ludowych skierowanych przeciwko autorytetowi i wladzy znajdujacej
sie¢ w Rzymie®. Owa nieche¢ wobec druidéw miata swéj wymiar ustawodawczy —w roku
40 n.e. (jak podaje Swetoniusz®) za rzadéw Klaudiusza lub/i w roku 70 n.e. (za swiadec-
twem Pliniusza'®) pod panowaniem Tyberiusza wydano dekrety zakazujace wyznawa-
nia religii druidéw!!. Rzymski historyk Korneliusz Tacyt!2 opisuje rebelie przeciwko rza-
dom Swetoniusza Paulinusa okoto roku 69n.e., w ktdrej druidzi mieli bra¢ udziat. Jesli jego
opis walk toczonych podéwczas w Wielkiej Brytanii mozna uznac za wiarygodny, to de-
krety zakazujace druidom ich dziatalnosci, mogly mie¢ réwniez podioze polityczne.

W duchu jednoczesnej trwogi i fascynacji utrzymany jest poetycki opis druidéw prze-
dstawiony przez Lukana, ktéry warto przytoczy¢, nie tylko ze wzgledu na jego walory es-
tetyczne, ale po to aby unaoczni¢ specyficzny klimat relacji o druidach i ich praktykach re-
ligijnych w zrédtach rzymskich tego okresu: ,,Iwy, o druidzi (dryadae), teraz kiedy opadia
wojenna zawierucha ponownie przystepujecie do swoich barbarzynskich ceremonii i dzi-

8 M. Jaczynowska, Religie Swiata rzymskiego, Warszawa 1987, s. 189-190.

9 Suet, Div. Claud, 25.

10 Plinjusz precyzuje, Ze przesladowania objely nie tylko druidéw ale réwniez wieszczéw (vates) oraz galij-
skich lekarzy (medices). Autor wyraza zadowolenie z powodu tychze przesladowarn, uznajac je za uzasadnione,
gdyz w jego opinii druidzi praktykowali odrazajace ofiary z ludzi oraz rytualny kanibalizm. Plin, Nat. Hist, XXX, 4.

11 Zakaz wyznawania ,,religii druidéw” (druidarum religione u Swetoniusza) jest jednym z argumentéw prze-
mawiajacych za istnieniem ,, druidyzmu” - specyficznej formy religii celtyckiej wyznawanej i upowszechnianej
przez druidéw. Same przesladowania druidéw moga by¢ réwniez swiadectwem odrebnosci ich nauk od cato-
ksztattu religii celtyckiej, ktorej przeciez, ani ustawowo, ani zwyczajowo, nie zakazywano.

12 Tac, Ann, XVI, 30.



24 ADAM ANCZYK

kich praktyk rytéw uznawanych za swiete (...) Mroczne gaje w dalekich lasach sq waszym
schronieniem. I to wy powiadacie, ze cienie umartych nie szukaja cichej krainy Erebu czy
bladych komnat Plutona; powiadacie, ze ten sam duch posiadakolejne ciato w innym miej-
scu, a Smier¢ —jesli wasze piesni sa prawdziwe — jest tylko srodkiem dtugiego zywota”12.

W opisie Lukana pojawiaja si¢ watki znane z innych, wczesniejszych zrédel antycz-
nych (np. Cezara, Strabona, Diodora Sycylijczyka) — barbarzyriskos¢ religii druidéw, mie-
sza si¢ z obrazem medrcéw, ktorych sekretna wiedza, obejmujaca miedzy innymi nauke
o wedréwce duszy, nauczana byla potajemnie w lesnych ostepach. W troche odmiennym
stylu utrzymane sa wzmianki o druidach w Naturalis Historiae Pliniusza Starszego. To wta-
$nie w jego dziele odnajdujemy stynny opis kaptanéw odzianych w biate szaty, scinaja-
cych jemiote Ztotym sierpem?4. Dwa kolejne fragmenty odnosza sie do wiedzy druidow
jako zielarzy, znawcdéw roslin i ich leczniczego i magicznego przeznaczenia®s. Pliniuszo-
we relagje sa jednym z najbardziej nosnych i — mozna by powiedzie¢ — mitotwdrczych opi-
séw druidéw, ktére wyszly spod piér autoréw klasycznych. Mityczny kompleks, obejmu-
jacy zestawienie druidzi/biel/sierp/jemiota zaczyna swoja droge, poczawszy od Pliniusza,
poprzez dzieta literatury angielskiej, a koriczac na wspdlczesnych, popularnych wyobra-
zeniach druidéw. W kontekscie ofiar z ludzi, warto jeszcze przytoczy¢ inny fragment
z Pliniusza, ktory cho¢ nie zrobit tak oszatamiajacej kariery jak historie o jemiole, to jed-
nak w kontekscie oskarzen druidéw o sktadanie tego rodzaju ofiar jest znaczacym swia-
dectwem: ,Obecnie w Brytanii zywe sa fascynacje magia i odprawianiem zwiazanych
zniarytualéw z tak wielkim ceremoniatem, jakby to jej mieszkancy przekazali ten kult Per-
som (...) Nie da si¢ przeceni¢ dtugu jaki zaciagnelismy u Rzymian, za to, ze ukrdcili ten po-
tworny kult, w ktérym zamordowanie cztowieka bylo aktem najwickszego oddania, a zje-
dzenie jego ciala najbardziej korzystne” 6.

Pliniusz réwniez kojarzy druidow z magia i to magia rozumiana ,,po rzymsku”, re-
ligijnos¢ druidoéw nosita cechy ztowrogiego kultu, ktéry byl zblizony do pojecia przesa-
du (superstitio) niz prawomocnego wyznania (religio). Pliniusz milczy natomiast na temat
wladzy druidéw, ich pozycji w spoleczenstwie i roli politycznej, ktére to watki byly eks-
plorowane miedzy innymi przez Juliusza Cezara. Mozna podejrzewa¢ ze owa redukcja
druidéw do pospolitych wieszczkéw czy magikéw ma swoje uzasadnienie historyczne
— postepujaca romanizacja podbitych plemion mogla wptyna¢ na pozycje spoleczna dru-
idéw. Jako dowdd owego zejscia druidéw do podziemi przytacza si¢ fragmenty z Lukana
i Pomponiusza Meli, ktdrzy podaja, ze druidzi sprawiali swoje rytualy w odlegltych miej-
scach i lasach, do ktorych nie mieliby dostepu postronni obserwatorzy?. Jednakze i tutaj
pojawiaja sie watpliwosci — czy druidzi zostali rzeczywiscie zepchnieci do podziemi, czy
po prostu sami, zachowujac niezbedne srodki ostroznosci, pragneli uciec od wscibskiego

1 Luc, Phar, 1, 450-8.

14 Co ciekawe, z tekstu nie wynika jednoznacznie, ze kaptanami mieliby by¢ druidzi, Plin, Nat. hist., XVI, 249.
15 Plin, Nat. hist., XXIV, 103, 104.

16 Plin, Nat. hist., XXX, 13.

17 R. Hutton, Blood and Mistletoe. The History of the Druids in Britain, London 2009, s. 19.
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i ciekawskiego oka Rzymu? Na podstawie materiatu dowodowego mozna nie tylko stwie-
rdzi¢, ze obydwa wyjasnienia sa rownie prawdopodobne, mozna réwniez przypuszczac,
ze prawdziwa jest trzecia wersja wydarzen — druidzi zawsze dziatali w ukryciu, gdyz ta-
ka byla, wedtug relacji Cezara, natura ich nauk.

Ofiary z ludzi a zrytualizowane zabojstwa

Przechodzac do krytyki zrédel rzymskich nalezy zauwazy<, ze pomimo tego, ze dru-
idzi przedstawiani byli w nich w sposéb ambiwalentny, to chetniej akcentowanym wat-
kiem bylo postrzeganie ich w kategoriach niebezpiecznych kultystéw. Szczegélnie znacza-
cym jest zarzut dokonywania ofiar z ludzi — zarzut majac specyficznie ,,rzymskie” kono-
tacje kulturowe. Zabijanie w imie religii bylo w kulturze rzymskiej synonimem barbarzyn-
stwa, ohydy, bezecenistwa i niewybaczalnej zbrodni'®. Warto zwrdci¢ uwage na to, ze nie
tylko druidzi oskarzani byli o takie praktyki, ale réwniez inni ,,obcy” — Zydzi i chrzedcija-
nie?. Druidzi w oczach Rzymian, podobnie jak przedstawiciele wymienionych grup, ja-
wili sie jako kulturowi odmiericy — ,,inni”. Dodatkowo byli to ,inni” niebezpieczni, stano-
wiacy w prowincjach zamieszkiwanych przez ludy celtyckie warstwe aktywna spolecz-
nie (nie wglebiajac si¢ w detale czy owa aktywnos¢ dotyczyla sfery religijnej, politycznej
czy obu jednoczesnie). W rzymskim kregu kulturowym, druidzi postrzegani byli w kate-
goriach ,innego” —inny jest zawsze ambiwalentny, fascynuje i przynosi trwoge, jest obie-
ktem mitosci i nienawisci. Rzymianie spogladali na kulture celtycka z perspektywy najez-
dzcy, a potem administratora prowingiji. Ich tradycja, z jej przekonaniem o wyzszosci cy-
wilizacyjnej, z pewnoscia wplywata na sposéb postrzegania zwyczajéw innych kultur??.

Zaréwno Celtom, jak i druidom, w zasadzie juz od najstarszych relacji i przekazow
przypisywany byl zwyczaj skladania ofiar z ludzi. Nie wiemy, czy byta to faktyczna rze-
czywistos¢ historyczna, czy tez (nad)interpretacja, a moze nawet poméwienie, ktére z bie-
giem czasu przerodzilo si¢ w krwawy mit. Wspélczesni badacze druidyzmu, jak R. Hut-
ton?2, M. Aldhouse-Green? czy P. B. Ellis** wykazuja si¢ duzym sceptycyzmem w odnie-
sieniu do rzekomych dowodéw, wskazujacych na istnienie tego rodzaju praktyk. Kwestia
definicji fenomenu wzbudza najwiecej watpliwosci, gdyz o ofiarach z ludzi mozemy moé-

18 Caes, De bell Gall, V1, 14.

19 Co ciekawe samym Rzymianom prawdopodobnie nieobca byta ta forma aktywnosci religijnej, jednakze
w zrédlach pézniejszych (np. u Liwiusza) odnajdujemy ich krytyke i postulat jakoby nie przynalezaty do kultury
rzymskiej, zob. A. Lintott, Violence in Republican Rome, New York 1999, s. 39.

20 Tradycja oskarzania ruchéw kontrkulturowych i heretyckich o skladanie ofiar z ludzi i praktykowanie
antropofagii kontynuowana byta nastepnie w sredniowiecznej i renesansowej Europie, zob. L. R. Lanzillotta, The
Early Christians and Human Sacrifice, w: The Strange World of Human Sacrifice, ]. R. Brenmer (red.), cyt. wyd., s. 81-102.

21 D. Rankin, The Celts Through Classical Eyes, w: The Celtic World, M. Green (red.), London 1996, s. 21-33.

22 R. Hutton, Blood and Mistletoe. The History of the Druids in Britain, cyt. wyd., s. 7-8.

M. Aldhouse-Green, Caesar’s Druids. Story of an Ancient Priesthood, London 2010, s. 66-67.

24 P, B. Ellis, Druidzi, Warszawa 1998, s. 119-129.
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wi¢ wtedy —i tylko wtedy! —kiedy sa one czescig rytuatu religijnego i sa doktrynalnie uza-
sadniane. Na przyklad obrzed usmiercenia istoty ludzkiej po to, aby bogowie sprawili, ze
plony w nastepnym roku beda udane, niewatpliwie plasuje sie w kategorii religijnych ofiar
z ludzi. Natomiast istnieje szereg innych rytualéw religijnych lub posrednio zwiazanych
z religia, w wyniku ktérych nastepuje zgon istoty ludzkiej: dobrym przyktadem tych oby-
czajow sa ordalia lub obrzedowe usmiercenie przedstawicieli heterodoksii (np. palenie
heretykow i odstepcow od wiary na stosie). Praktyczny (obserwowany) rezultat jest taki
sam, natomiast r6zna jest intencja — Smier¢ cztowieka nie nabiera charakteru ofiarniczego.
Obrzed skladania ofiary z cztowieka r6zni si¢ rtéwniez od wykonywania wyroku $mierci,
czy tez mniej lub bardziej zrytualizowanej formy egzekucji jericéw wojennych?. Jednakze
w oczach obserwatorow, czy tez informatoréw tychze obserwatordow, jedno zjawisko mo-
glo by¢ nieodréznialne od drugiego. Nalezy pamietad, ze kluczowa determinanta religij-
nych ofiar z ludzi jest ich religijny imperatyw, o istnieniu ktdrego czesto trudno jest wnios-
kowac z samej obserwadji egzekugji (nawet Smier¢ na krzesle elektrycznym zawiera w so-
bie elementy, ktére mozna uznac¢ za rytualne), zwlaszcza, jesli obserwator pochodzit z in-
nego kregu kulturowego. Sprawa jest jeszcze bardziej problematyczna, gdy dysponujemy
jedynie zwlokami. Bazujac na zrédtach archeologicznych w przewazajacej wiekszosci przy-
padkéw nie jesteSmy w stanie powiedzie¢ dokladnie dlaczego dana osoba poniosta Smier¢
i jakie byly motywacje jej oprawcéw?. Dla przyktadu cialo osoby umieszczone w funda-
mentach fortyfikacji moze by¢ swiadectwem ofiary zaktadzinowej z czlowieka, ale réwnie
dobrze mégl pod tymze murem moégt zosta¢ pochowany szlachetny wojownik, ktorego
duch miat chroni¢ obroncéw i oddalac strzaty nieprzyjaciét. Ustalenie motywéw zabdjstwa
w takich przypadkach jest zadaniem niezwykle trudnym dla archeologa i jest czasem pra-
ktycznie niemozliwe?’. Przypisywanie zabdjcom konkretnych tozsamosci, konstatowanie,
ze byli oni kaptanami — dodatkowo ktdrych nazwa brzmiata druides — jest daleko idacym
uproszczeniem i czesto wyrazem myslenia zyczeniowego ze strony badaczy.

Dobrym przykladem nadinterpretacji znaleziska archeologicznego jest casus zwlok
zok.Iw. n.e. znalezionych w hrabstwie Cheshire w Wielkiej Brytanii, ktére nazwano Czlo-
wiekiem z Lindow (The Lindow Man, lub pieszczotliwie Pete Marsh, czyli Piotrus Bagien-
nik). Datowane na ok. I w. n.e. cialo, zachowane w bardzo dobrym stanie wydobyto z tor-
fowiska w 1984 r. Spos6b usmiercenia mezczyzny byl intrygujacy: denat zostal uderzony
w glowe tepym narzedziem lub siekiera (i przez co prawdopodobnie ogluszony), a jego
rdzen kregowy zostal przerwany w wyniku podduszenia garota. Nastepnie oprawca po-
derznal mu gardlo, a cialo wrzucono twarza w dét do bagna lub zbiornika wodnego2. Po
zbadaniu zawartosci jego zotadka, okazalo sie, ze ostatnim positkiem nieszczesnika byt
chleblub podplomyk, ponadto w tresci pokarmowej znaleziono slady pytku jemioty. Mez-
czyzna liczyt sobie ok. 20-25 lat w momencie zgonu, byl wzglednie umiesniony co swiad-

25 R, Hutton, The Druids, London 2007, s. 95-96.

26 M. Green, Exploring the World of the Druids, London 2005, s. 76-77.
277, McIntosh, Handbook to Life in Prehistoric Europe, Oxford 2009, s. 259.
28 Opis znaleziska, zob. J. Joy, The Lindow Man, London 2009, s. 56.
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czy o dobrym odzywieniu, a jego paznokcie byly zadbane — co moze sugerowac ze pocho-
dzil z wyzszych warstw spolecznych. Na jego ciele nie odnaleziono jednakze wigkszych
sladéw wskazujacych na zaprawienie w boju lub ¢wiczeniach wojskowych np. blizn czy
ran, dlatego mozna sadzi¢, ze nie byl wojownikiem.

Ryec. 1. Czlowiek z Lindow, British Museum, fot. A. Anczyk, 2012.

Majac na uwadze te poszlaki, archeolog i badaczka tradycji celtyckich A. Ross z Uni-
wersytetu w Southampton wraz z chemikiem z Uniwersytetu Londynskiego Donem Ro-
binsem przedstawili Smiata hipoteze dotyczaca charakteru i motywoéw zabdjstwa czlowie-
ka z Lindow w ksiazce The Life and Death of a Druid Prince: The story of an archaeological sen-
sation. Autorzy wywnioskowali, ze mezczyzna zginat w wyniku rytualnego zabdjstwa —
prawdopodobnie zostal zZtozony w ofierze przez... druidéw. Interpretacje autoréw poda-
zaja tak daleko, ze nie tylko podali imiona bostw, na ktérych czes¢ zostat wykonany rytu-
at ofiarny (Esus, Taranis, Teutates)?, termin wykonania egzekucji (1 maja, czyli swieto Bel-
taine)* ale nawet imie (sic!) ofiary, ktore miato brzmie¢ Lovernios®. Samo zabéjstwo mia-
to by¢ symboliczna Potréjna Smiercia, co autorzy wywnioskowali na podstawie ran od-
niesionych przez denata. Positek spozyty smiercia rowniez mial mie¢ charakter religij-

29 Zob. A. Ross, D. Robins, The Life and Death of a Druid Prince: The story of an archaeological sensation, Lon-
don 1989, s. 46-49.

30 Tamze, s. 35-36.

31 Tamze, s. 58.
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ny. Slady pytku jemioty odnalezione w zotadku Lindow Mana staty si¢ swoistym corpus
delicti i zostaly zinterpretowane przez pryzmat wzmianki Pliniusza dotyczacej istotnej roli
jemioly w religii i obyczajach Celtéw. Ta asocjacja spowodowata, ze owe zwloki skojarzo-
ne zostaly przez autoré6w bezposrednio z druidami. W ten sposéb ,,odkodowane” elemen-
ty ukladanki zlozyly sie na jednoznaczna interpretacje znaleziska (, Ksiecia Druidéw”),
ktére — co nalezy podkresli¢ — rtéwnie dobrze moze by¢ wyjasniane w inny sposéb. Wéréd
mozliwych wyjasnienn motywow tej zbrodni znajduja sie réwniez te niezwiazane z religia,
ktdre uznaja Smier¢ cztowieka z Lindow za swiadectwo bardzo brutalnej formy egzeku-
¢ji, samosad lub tez akt zemsty?®2

Ryec. 2. Czlowiek z Lindow — zbliZenie ukazujace uraz czaszki, British Museum, fot. A. Anczyk, 2012.

Odpowiedz na pytanie, czy wsréd ludéw celtyckich istniat obyczaj skladania ofiar
zludzi jest tak samo wieloznaczna jak interpretacje Lindow Mana. Znaleziska archeologi-
czne, pochodzace z celtyckiego kregu kulturowego (rowniez z okresow wczesniejszych np.
kultury halsztackiej®?), populamos¢ motywu ludzkiej glowy w sztuce celtyckiej®, wzmia-
nki w swiadectwach klasycznych, a takze watki homicidalne pojawiajace si¢ w literatu-

32 M. Aldhouse-Green, Caesar’s Druids. Story of an Ancient Priesthood, cyt. wyd., s. 70-73.
33 M. Green, Exploring the World of the Druids, cyt. wyd., s. 84.
341, Rosen-Przeworska, Religie Celtéw, Warszawa 1971, s. 186-190.
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rze staroirlandzkiej?®* moga w konsekwencji doprowadzi¢ do sformutowania ostroznego
whniosku: plemionom celtyckim nieobcy byl zwyczaj rytualnego usmiercania ludzi. Do
dzis pozostaje tajemnica ile mialy one wspdlnego z ofiarami religijnymi, a tym bardziej ja-
ki udzial w nich mieli ich postulowani wykonawcy — druidzi.

Zarys dalszych dziejow mitu

Postrzeganie druidéw w kategorii nadzorcéw krwawych ofiar stato si¢ elementem
mitu druidéw juz w czasach starozytnych, a motyw ten przeniést si¢ w obszar pozniejszej
kultury brytyjskiej. Zdarzato sie, ze pdzniejsi autorzy wyspiarscy, wzorujac sie na relacjach
klasycznych, przedstawiali druidéw w tym wtasnie, dosy¢ niekorzystnym swietle3. Trze-
ba wspomnied, ze w literaturze anglojezycznej réwnolegle funkcjonowato inne wyobra-
Zenie, a mianowicie posta¢ druida-szlachetnego medrca, majaca réwniez swoje oparcie
w relacjach autoréw klasycznych, zwlaszcza w dzietach pdzniejszych i greckojezycznych,
w ktdrych ukazywano druidéw przede wszystkim jako nobliwych filozoféw. Obraz zwy-
czajow religijnych Celtéw, w ktérym na pierwszy plan wysuwaly sie ofiary z ludzi, byt
zdecydowanie mniej popularny jako temat kulturowy®. Oczywiscie byl obecny w swia-
domosci twoércow, o czym swiadcza np. ikonografie przedstawiajace druidéw jako wyko-
nawcéw krwawych ofiar3. Jednakze topos druidéw jako medrcow i szlachetnych kapta-
noéw byt bardziej inspirujacy, zwlaszcza dla organizacji neodruidycznych, stad wypierat
wyobrazenia zwiazane ze sktadaniem ofiar z ludzi.

Motyw przedstawiania druidéw jako zadnych krwi kaptanéw przetrwat az do XX
wieku, czego dobrym przykladem jest film , Krolowa Wikingow” z 1967 r.%, ktdrego fa-
buta jest (bardzo) luzno oparta na relacjach rzymskich na temat rebelii Boudikki. W filmie
Salina, krolowa Icendéw wiaze sie z rzymskim przywodca Justynianem i chca wspolnie rza-
dzi¢ Brytania. Ich zwiazek i sojusz jest niepozadany zaréwno przez Rzymian jak i dru-
idoéw, a cata historia konczy sie krwawo, jako ze Salina zmuszona jest spotkac sie ze swo-
im kochankiem po przeciwnych stronach na polu bitwy. Fabula filmu jest pomieszaniem
watkow znanych z opery ,Norma” Belliniego, z elementami opowiesci na temat walecz-
nej krolowej Boudikki (ktorej postaci prawdopodobnie ma odpowiadac Salina) okraszo-
nych duza doza fantazji. Druidzi przedstawieni w tymze filmie przypominaja hebrajskich
faryzeuszy przeniesionych w realia europejskiego barbaricum. Ich kostiumy mogly by¢

35]. Borsje, Human Sacrifice in Medieval Irish Literature, w: The Strange World of Human Sacrifice, J. R. Brenmer
(red.), cyt. wyd,, s. 31-54.

36 Przeglad literackich wizerunkéw dotyczacych krwawej dziatalnosci druidéw w: A. L. Owen, The Famous
Druids: A Survey of Three Centuries of English Literature on Druids, Oxford 1962, s. 155-168.

37 R. Hutton, Blood and Mistletoe. The History of the Druids in Britain, cyt. wyd., s. 41-79.

38 Zob. obrazek na str. tytutlowej w: E. Shedii, De Dis Germanis Sive Veteri Germanorum, Gallorum, Britannorum,
Vandalorum Religione Syngrammata Quatuor, Amsterodami 1648.

39 The Viking Queen, D. Chaffey (rez.), Hammer Films 1967.
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wzorowane na strojach organizacji neodruidycznej Ancient Order of Druids (sa niemalze
identyczne!): druidz wystepuja w filmie odziani w biate szaty, a na glowach maja wyko-
nany z bialej tkaniny nemes, nakrycie glowy noszone przez czlonkéw Ancient Order of
Druids, a pierwotnie przez egipskich faraonéw*. Druidzi nadzoruja sktadanie krwawych
ofiar w kamiennych kregach, naleza raczej do grupy ,,czarnych charakteréw” i sa przed-
stawieni jako wplywowa grupa kaptanéw, obroricow tradygiji i kultury celtyckiejil. Obraz
druidéw w filmie jest luzna wariacja na temat, pomieszaniem réznych druidzkich tema-
téw mitycznych obecnych w kulturze brytyjskiej. Co ciekawe , Krélowa Wikingéw” nie ma
absolutnie nic wspdlnego z wikingami, co jest doskonatym podsumowaniem catego filmu.

Tego rodzaju obraz druidéw nie zyskat sobie wiekszej popularnosci w drugiej poto-
wie XX wieku. Jego reminiscencje widoczne byly np. w filmie ,, The Wicker Man” (19734,
remake w 2006 pod tym samym tytutem*? i w 2011 pod tytutem , The Wicker Tree”4). Ak-
¢ja pierwowzoru i remake’u z 2006 r. zlokalizowana jest na zapomnianej przez swiat wy-
spie, zamieszkiwanej przez wyznawcow religii ,poganskich”, czcicieli kultu ptodnosci
i cykléw Natury, dla ktérych najwazniejszym rytuatem jest ztozenie w ofierze mezczy-
zny*, ktéra ma zapewnic obfite zbiory w nadchodzacym roku. Kazdorazowo jest to ni-
czego nie podejrzewajaca osoba, przybywajaca z zewnatrz do owej ,, poganskiej” spotecz-
nosci. W pierwszym filmie dychotomia chrzescijanistwo-pogaristwo jest najbardziej za-
znaczona, gdyz mezczyzna przeznaczony na ofiare jest gorliwym wyznawca Chrystusa.
W konicowej scenie filmu zostaje on wprowadzony do wielkiej, antropomorficznej kukly
zbudowanej z wikliny (czyli tytutowego Wicker Mana; widoczna jest tutaj aluzja do ceza-
rowej relacji na temat ofiary calopalnej u Celtéw), ktéra wypelniona jest do polowy zwie-
rzetami rOwniez przeznaczonymi na ofiare. W trakcie kiedy kukla zostaje podpalona, zna-
jaca juz swdj los ofiara poczyna modli¢ si¢ stowami Ojcze Nasz, w trakcie kiedy zebrani
wokdt ,,poganie”, w rytm bebna i akordeonu spiewaja sSredniowieczna angielska piesn Su-
mer is Icumen In, zaczynajaca si¢ od stow ,,sumer is icumen in, lhude sing cuccu”, czyli , nade-
szlo lato, glosno spiewa kukutka”4. Ceremonia przewodz Lord Summerisle?” (w tej roli
genialny Christopher Lee), a uczestnikami rytualu sa zgromadzeni mieszkancy wyspy,
ubrani w stroje praktycznie codzienne, lub odswietne, ale na pewno wspoélczesne. W tym
kontekscie w wersji z 2006 wida¢ pewne réznice w charakteryzacji: obior uczestnikéw ry-
tuatu jest bardziej fantazyjny i bardziej , poganski” (np. uczestnicy przebrani sa za zwie-
rzeta, maja pomalowane twarze), co $wiadczy o wplywie popularnego obrazu ruchu neo-
poganskiego na fabule filmu. Gtéwny bohater grany przez Nicolasa Cage’'a, jest skladany

40 Wiaze si¢ to z przekonaniem, jakoby druidzi byli spadkobiercami wielowiekowej tradycji ezoterycznej,
siegajacej korzeniami starozytnego Egiptu.

4 L. E. Jones, Druid, Shaman, Priest: Metaphors of Celtic Paganism, London 1998, s. 222.

42 The Wicker Man, R. Hardy (rez.), British Lion Films 1973.

43 The Wicker Man, N. LaBlute (rez.), Alcon Entertainment 2006.

44 The Wicker Tree, R. Hardy (rez.), British Lion Films 2011.

45 W wersji najnowszej jest to kobieta, Krélowa Maja.

4 G. H. Roscow, What is , Sumer is icumen in”?, ,Review of English Studies”, 1999, nr 50/198, s. 188-195.

47 W wersji z 2006 jest to Sister Summerisle (grana przez Ellen Burstyn).
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w ofierze ,,bogom i boginiom Natury”, a sama celebrantka, lady Summerisle wyglada jak
wiccanska kaptanka w stroju rytualnym. Zaréwno pierwowzér jak i kontynuacje filmow
z serii , The Wicker Man"” prezentuja wierzenia i rytuaty pogariskie w sposob stereotypo-
wy: najistotniejszym ich elementem jest kult plodnosci i béstw zwiazanych ze swiatem
przyrody, ktére domagaja sie krwawych ofiar od swoich wyznawcéw. Cata trylogia wzo-
rowana jest niewatpliwie na frazerianskiej wizji religii poganskich, ktére koncentrowaé
miaty si¢ wokdt obyczaju sktadania ofiar w celu podtrzymania plodnych sit Natury dla do-
bra spotecznosci*®. W kreacji postaci Lorda i Sister Summerisle zobrazowany zostaje réw-
niez mit druida, osoby odpowiedzialnej za sprawowanie rytualow, jakkolwiek krwawe
by one nie byly. Jest to oczywiscie obraz zbudowany na pewnych elementach mitu dru-
idycznego, do ktérego autorzy filmu siegali w sposéb bardzo wybidrczy.

Wizerunek druidéw jako os6b sprawiajacych krwawe rytuaty ku czci , pierwotnym”
i ,starozytnym” silom boskim (antagonistycznych wobec ,,dobrych” i ,prawych” religii)
zaistniat rOwniez w kinie klasy B. Dobrym przyktadem tego rodzaju inspiradji jest ,, Troll
2”49, Gléwnym czarnym charakterem w filmie jest czarodziejka, Creedence Leonore Giel-
gud (grana przez Deborah Reed), ktora przedstawia si¢ bohaterom w taki oto sposob: , Je-
stem Creedence Leonore Gielgud i pochodze z starozytnej linii druidéw. Moi przodkowie
pochodza ze Stonehenge”*. , Troll 2” jest dobrym swiadectwem zmierzchu oraz paupery-
zadji przedstawien druidéw jako wykonawcow ofiar z ludzi, ktory to obraz konsekwen-
tnie zostal wypierany przez inne wyobrazenia.

Wspdlczesnie topos druidow sprawiajacych krwawe ofiary, chociaz niewatpliwie
stanowi jeden z rozlicznych elementéw skladajacych sie na mit druidyzmu, to o wiele bar-
dziej popularnym i upowszechnionym w kulturze jest wizerunek druida jako obroricy Na-
tury®L Jest to obraz znany przede wszystkim z literatury fantasy i gier RPG, ktory prze-
niesiony zostal réwniez w obszar gier komputerowych®2. Druidzi sa w nich przedstawia-
ni jako samotnicy zyjacy w lesnych ostepach, posiadajacy nadprzyrodzone zdolnosci: po-
trafia kontrolowac sity przyrody, rozmawiac ze zwierzetami etc. Bardziej przypominaja
plemiennych czarownikéw niz nobliwych dtugobrodych medrcéw znanych z wezesniej-
szych przedstawien literackich i ikonograficznych. Ponadto czynnie angazuja sie w dzia-
Talnos¢ na rzecz Natury, wystepujac w rolach obronicéw dzikiej przyrody. Druidzi, zyjac
blizej natury posiadaja dostep do tajemnic niedostepnych dla przedstawicieli cywilizacji

48 1. E. Jones, Druid, Shaman, Priest: Metaphors of Celtic Paganism, cyt. wyd., s. 211.

49 Troll 2, C. Fragasso (rez.), Filmirage 1990.

50 Warto wspomnie¢, Ze posta¢ Creedence L. Gielgud pojawia si¢ w Internecie w kontekscie przyktadu naj-
gorszej gry aktorskiej, co swiadczy o walorach artystycznych tejze produkiji filmowe;j.

51 A. Anczyk, The Image of Druids in Contemporary Paganism: Constructing the Myth, w: Walking the Old Ways:
Studies in Contemporary European Paganism, A. Anczyk, H. Grzymata-Moszczyniska (red.), Katowice 2012, s. 99-118.

52 W swiecie RPG tego rodzaju przedstawienie zyskato sobie popularnos¢ gtéwnie dzieki grze fabularnej
Advanced Dungeons & Dragons (pierwsze wydanie w 1974 r.). Por. ilustracja druida w podstawowym podrecz-
niku do gry przedstawiajaca umiesnionego mezczyzne, ubranego w spodnie uszyte z materiatu przypominajacego
szkockiekilty, ktory dzierzy pokaznych rozmiaréw sierp, stuzacy raczej do walki niz $cinania jemioty. Zob. D. Cook
i. in., Advanced Dungeons & Dragons. Podrecznik gracza, Warszawa 1995, s. 41.
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miejskiej. Sa zatem swojego rodzaju outsiderami, zyjacymi na pograniczu cywilizacji, stad
mozna stwierdzi¢, ze aktualnie najbardziej eksplorowanym w kulturze watkiem dotycza-
cym druidéw jest wlaczenie ich wizerunku w obreb szerszego i bardziej pojemnego kom-
pleksu mitycznego — mitu tzw. szlachetnego dzikusa (noble savage). Oczywiscie nie jest to
pomyst nowy, jako ze juz w pismach autoréw klasycznych uwidacznia sie watek takiego
postrzegania kultury barbaricum, a zatem i samych druidéw, ktdrzy byli jej przedstawi-
cielami. Warto zauwazy¢, ze ten rodzaj fascynacji obecny byt przede wszystkim w zré6-
dtach greckich, natomiast wizerunek druidéw sprawiajacych krwawe ofiary i mroczne ob-
rzedy odnajdujemy gléwnie w swiadectwach rzymskich, zatem kontekst kulturowy isto-
tnie moégt wplynac na charakter owych relacji. We wspélczesnych, popkulturowych wy-
obrazeniach druidéw mroczny i krwawy aspekt ich dziatalnosci wystepuje o wiele rza-
dziej, gdyz popularnos¢ literatury fantasy, gier RPG i komputerowych spowodowata upo-
wszechnienie si¢ innego obrazu druida — szamana i obroricy Natury. Dodatkowo aktyw-
nos¢ ruchéw neopoganskich, zwiazanych ze wspélczesnym druidyzmem konsekwentnie
wplywana popularyzacje korzystniejszego wizerunku druidéw, dalekiego od wyobrazen
splywajacych krwia oltarzy®3. Nie mniej jednak wspomniane w niniejszym artykule wat-
ki dalej funkcjonuja w kulturze, wspéttworzac wieloaspektowy i barwny mit druidow.

Adam Anczyk — DRUIDS AND HUMAN SACRIFICES: A SHORT HISTORY OF THE MYTH

The presented article deals with an issue of images of druids as human sacrifice performers
found in classical sources and their later reception in the English culture and contemporary pop-
culture. The main part of the paper forms a critique of the source material with an emphasis on the
inter-cultural influences and styles of interpretation that led not only the classical authors but also
some researchers to the conclusion that human sacrifice was one of the main religious rituals perfor-
med by druids. Author suggests that we must approach the issue of human sacrifices in Celtic religion
with a great doze of skepticism when proposing new hypotheses in the field and always be aware
which part of the examined material is based on the sources and which forms a part of the myth. The
article concludes with a short description of contemporary image of druids in the pop-culture and
the place of human sacrifice in these representations.

53 A. Anczyk, Plurality of Belief in Contemporary European Druidry, ,,Alternative Spirituality and Religion Re-
view”, 2011, nr 2/1, s. 215-224.



