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eksykon Dzikich Matek to kontynuacja podrozy przez kobiece
archetypy, tym razem skupiajgca sie wokot jednej z najbardziej uniwer-
salnych, a zarazem zlozonych rél przypisywanych kobietom w mitach,
legendach i wierzeniach.

Ksigzka ta stanowi kontynuacje [Leksykonu Dzikich Kobiet. Poprzedniej
publikacji przyswiecata idea przyjrzenia sie zmiennej kobiecej naturze,
wymykajgcej sie schematom i spotecznym rolom. W tej czesci postanowity-
Smy przesung¢ punkt ciezkosci i przejsc¢ od wizerunku zmiennoksztaltnej



WSTEP

kobiety, kryjgcej w sobie potencjal nieokietznanej natury, do archetypu
matki, czyli figury jeszcze bardziej ambiwalentnej. Matka w mitach bywa
bowiem wszechpotezna, ale czesto i podporzgdkowana prawom wszech-
Swiata, ktory niejednokrotnie sama stworzyta. Jest poczatkiem zycia, ale
rownie czesto pojawia sie jako postac zwigzana z jego kresem: oplakuje
$mier¢, przeklina potomstwo, zabiera z powrotem to, co data. W wielu tra-
dycjach to wlasnie matka natura, stanowigca najbardziej nadrzedne wcie-
lenie archetypu bogini, wyznacza granice miedzy narodzinami a $miercig.
Przypisana jej moc nie konczy sie na akcie stworzenia, lecz obejmuje tak-
ze to, co grozne, nieodwracalne i ostateczne. I o ile o samej idei kobiecosci
mozna mowic¢ poza relacjami spotecznymi, o tyle macierzynstwo zawsze
definiowane jest przez wiez - z dzieckiem, ludzkoscig, naturg i swiatem.

Matka to dla cztowieka pierwszy kontekst fizyczny, biologiczny i ciele-
sny. W zupeinie dostownym sensie to wlasnie wewnatrz niej rozpoczyna
sie zycie. Ciato matki staje sie pierwszym srodowiskiem, w ktorym ludzki
organizm nawigzuje interakcje ze swiatem, stanowi zrodto pierwotnych
bodzcow zmystowych i jest pierwszym zetknieciem z fizyczng rzeczywi-
stoscig. Ona sama jest pierwszg granicsg, ktorg cztowiek musi przekroczyc,
by wkroczy¢ w $wiat. Narodziny to doswiadczenie liminalne. To dostowne
przejscie miedzy $wiatami, co ttumaczy gleboki symboliczny i duchowy
kontekst, jaki im towarzyszy.

Jednak nie kazda kultura przypisuje macierzynstwu te samg wage, a ob-
raz matki nie zawsze jest jednoznacznie pozytywny. W niektoérych epokach
i spoteczenstwach macierzynstwo byto postrzegane gtéwnie jako obowig-
zek wobec wspolnoty, a nie jako przestrzen do indywidualnego speienia.
W innych przypadkach kobieta funkcjonowata jako narzedzie dla meskie-
go dziedziczenia, co skutkowato pozbawieniem jej wtasnej podmiotowosci.

Takie podejscie sprawialto, ze jedynym potencjatem kobiety byta jej
plodnos¢, a samo macierzynstwo jako relacja czy rola nie miato w zasadzie
wiekszego znaczenia. Co wiecej, w niektorych narracjach macierzynstwo
jest karg za niepostuszenstwo (przypowiesc¢ o Ewie z Edenu funkcjonuje
we wszystkich przekazach judeochrzescijanskich i ma w tym sensie bar-
dzo jednoznaczny wydzwiek), a kobieta zostaje obarczona calg wing i od-
powiedzialnoscig za sprowadzenie na $wiat kolejnych pokolen w grzechu.

W patriarchalnych systemach macierzynstwo bywato zresztg jedyna
spotecznie akceptowang forma kobiecego istnienia, co paradoksalnie po-
zbawialo kobiety ich indywidualnej mocy. I mimo ze w niektorych kultu-
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rach matki czczono symbolicznie (a czesto nawet idealizowano w formie
sztuki), to realnie kobiety byly przez to marginalizowane i uprzedmio-
towione, jako ze ich pozycja spoteczna malata z chwilg, gdy przestawaty
by¢ uzyteczne jako ,dajgce potomstwo”. Sg tez kultury, w ktérych ducho-
we przywodztwo przypisywano dziewiczym kaplankom lub bezdziet-
nym kobietom w wieku pomenopauzalnym, matki zas traktowano jako
istoty zbyt zwigzane z doczesnoscig, by mogty pelni¢ funkcje kaptanskie
czy szamanskie.

Bez wzgledu jednak na kulturowe podejscie do archetypu matki jej
figura pozostaje punktem wyjscia dla kazdego czltowieka. Jej istnienie to
stan pierwotny, a nie wybor. Dlatego matka zajmuje jedno z najwazniej-
szych miejsc w mitologiach swiata. Przewija sie w nich jako dawczyni zy-
cia, strazniczka progu czy ucielesnienie ptodnosci, ale takze jako ta, ktora
rodzi potwory, sprowadza smierc¢ czy porzuca potomstwo.

Macierzynstwo, cho¢ zakorzenione w biologii, od wiekow ksztaltowane
jestrowniez przez kulture. Kazda epoka i kazdy zakatek swiata wykreowat
wlasny wizerunek matki, ale nie zawsze jej figura byla idealizowana jako
symbol milosci i czutosci. Spotecznosci obarczaly (i wcigz obarczajg) ko-
biety swoimi obawami i nadziejami, jednocze$nie oczekujgc postuszen-
stwa, opieki i nieograniczonego poswiecenia. W takich warunkach kazda
proba siegniecia po autonomie owocowata karg czy spolecznym ostra-
cyzmem. Mitologiczna matka splata w sobie te przeciwstawne bieguny
i bywa zarazem opiekunczaisurowa, wzniosta i przyziemna, wszechmoc-
na, a jednoczesnie bezradna wobec swojego przeznaczenia.

Dlatego warto ujmowac macierzynstwo nie tylko jako z pozoru oczy-
wistg i prostg ,relacje pomiedzy matks a dzieckiem”, lecz takze pamie-
ta¢ o konstrukcie spotecznym wpisanym w systemy religijne, rytualne
i symboliczne. W mitach z réznych kultur postac¢ matki wystepuje jako
zyciodajna ziemia i strazniczka ognia domowego, ale tez jako nieprze-
widywalna sita, przypominajgca dzika nature. Od jej woli zalezg zarow-
no blogostawienstwa i plon obfitych zbiorow, jak i katastrofy, z ktérych
trudno sie podzwigngc¢. Mitologiczna matka rodzi wybawcow i potwory,
opiekuje sie swoimi dzie¢mi albo je przeklina, a w tej wlasnie rozpietosci
kryje sie bogactwo jej symbolicznej mocy.

Termin ,Dzika Matka”, przyjety w tytule naszej ksiazki, to nazwa zbior-
cza dla archetypicznych wyobrazen, ktore ksztaltujg zbiorowg nieswia-
domos¢. To nie jedna postac, lecz kalejdoskop rol, od poteznych bogin
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plodnosci, karmigcych ziemie zyciodajng wilgocig, po zjawy samotnych
kobiet dotknietych zatobg poporodows. Pojawiajg sie tu opiekunki dzieci
i matki odrzucajgce wlasne potomstwo, strazniczki tradycji i niszczycielki
porzadku, a kazda z tych figur odstania kolejny wymiar macierzynstwa.

Chcialysmy sie przyjrzec tej roznorodnosci i pokazac caty, szeroki wa-
chlarz postaci, od bogin po (nie)zwykte §miertelniczki, opowiedziec histo-
rie zaréwno opiekunek, jak i niszczycielek, matek obecnych i nieobecnych,
czutych i okrutnych, dajgcych zycie temu, co piekne, jak i odrazajgce jed-
noczesnie. W kazdej z nich zawiera sie bowiem inny aspekt macierzyn-
stwa, nie tylko ten biologiczny, lecz przede wszystkim symboliczny.

W s$wietle psychologii analitycznej dzika matka jawi sie jako cien ar-
chetypu matczynego i stanowi odstoniety fragment sity kobiecej, ktorej
kultura pragnie nadac forme i w ten sposob go ujarzmic. Jungowska kon-
cepcja traktuje jg jako element zbiorowej nieswiadomosci, tgczgcy twor-
czg energie z nieprzewidywalnoscia i tajemniczoscia.

Nie miesci sie w zadnej jednoznacznej opowiesci, podobnie jak sama
natura pozbawiona jest moralnego osgdu. Dzika matka jest pierwotng
sila, ktorej wielowymiarowos¢ oraz ambiwalencja odstaniajg, jak glebo-
ko macierzynstwo przenika struktury symboliczne i jak nieustannie od-
zwierciedla kulturowe potrzeby kazdej epoki. Moze chronié¢, ale nie musi.
Moze niszczyc, lecz nie zawsze czyni jg to nikczemnag. Jest ucielesnieniem
balansowania miedzy zZyciem a Smiercig, naturalnym instynktem a spo-
tecznie narzuconymi normami, potrzeba opieki a pragnieniem niezalez-
nosci. Wlasnie dlatego mity, ktoére jg przedstawiaja, tak silnie dziatajg na
wyobraznie, i wlasnie z tego powodu warto im sie dzis przyjrze¢ na nowo.

Mitologie od zarania dziejow odgrywaty role porzadkujgcg chaos swia-
ta, umozliwiajg oswajanie tego, co nieprzewidywalne, poprzez nadawanie
znaczenia zjawiskom przyrodniczym, spotecznym zaleznosciom i egzy-
stencjalnym lekom. Wnikliwa analiza tych opowiesci pozwala lepiej zro-
zumie¢, jak rozne spoteczenstwa wyobrazaty sobie sity kierujgce losem
oraz jak postrzegaly role kobiet w tworzeniu, podtrzymywaniu i destrukeji
Swiata. W dominujgcej kulturze od wiekow figura matki czesto zostaje
uproszczona do roli opiekunki i strazniczki domowego ogniska, a jej gteb-
sze archetypowe znaczenia sg czgsto pomijane.

Ten model, gteboko zakorzeniony w tradycji patriarchalnej, przez wieki
wypieral inne narracje, te, ktore zwyczajnie nie miescily sie w ramach
spolecznego ideatlu. Tymczasem w mitach, zwlaszcza tych starszych,
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zachowala sie znacznie szersza paleta kobiecych doswiadczen zwigza-
nych z macierzynstwem, rowniez tych ambiwalentnych i sprzecznych,
trudnych do sklasyfikowania. Opowiesci o dzikich matkach sg zroznico-
wane, kazda z nich kryje swojg wlasng moc i site. Mogg by¢ zaréwno bo-
giniami stonca, jak Amaterasu, ale i strazniczkami swiata zmartych, jak
Hine-nui-te-po. Mogg ofiarowac uzdrowienie, jak Ixchel, albo sprowadza¢
na swiat choroby, jak Loviatar.

Kazda z dzikich matek jest wyjgtkowa. Moze by¢ duchowa lub cielesna,
potezna lub nawet ledwo widoczna.

Kazda z tych postaci mowi innym glosem i kazda zastluguje na to, by
zostac ustyszana.

Leksykon Dzikich Matek zostal stworzony, aby przywota¢ z powrotem
te zapomniane i uciszane glosy, ktore od wiekow skrywaly sie w cieniu
patriarchalnych narracji. Jego celem nie jest odkrycie jednej, uniwersal-
nej prawdy o macierzynstwie, lecz odstoniecie jego ztozonej natury oraz
tego, co wyjawia o nas samych. Macierzynstwo, pojmowane w archetypo-
wym sensie, przekracza bowiem granice tradycyjnego zwigzku miedzy
matka a dzieckiem. Jest to doswiadczenie o gteboko tworczym i trans-
formujgcym charakterze, ktore obejmuje zarazem biologiczng zdolnos¢
do dawania zycia, jego symboliczne i emocjonalne znaczenie. To nie jest
wylgcznie rola przypisana plci, lecz potencjat psychiczny, ktory kazdy
moze odczuwac jako akt ,matkowania” zaréwno innym, jak i samemu so-
bie. Cho¢ w ramach jungowskiej koncepcji archetypy matki i animy, czyli
wewnetrznego, zenskiego aspektu osobowosci, sg wobec siebie odrebne,
czesto tgczy je: czutose, opiekunczose, empatiaiintuicja. Nie chodzi w tym
przypadku jedynie o fizyczne matki, ale o macierzynstwo jako potezng site
zdolng do tworzenia, przemiany i podtrzymywania istnienia.

Dlatego tez wiele z mitologicznych matek to figury symboliczne, ktore
,rodzg”ideeiporzadki, nawet jeslii one sg antropomorfizowane (jak choc¢-
by Furie, reprezentujace idee zemsty). Warto w tym miejscu przypomniec
pochodzenie okreslenia alma mater, czyli ,karmigcej matki”, poczatkowo
odnoszgcego sie jedynie do rzymskich bogin, a z czasem pojecia przejetego
przez uniwersytety. Instytucje edukacyjne zaczeto postrzegac jako matki
chronigce, oferujgce zasoby i przestrzen do wzrostu. Ten zwigzek miedzy
matka a strukturg, ktéra umozliwia rozwoj, pozostaje zywy do dzis i do-
brze pokazuje, jak gteboko zakorzeniony jest w naszej wyobrazni archetyp
matki jako tej, ktora tworzy przestrzen dla zycia. Nie zawsze biologicznego.
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Ksigzka podzielona zostata na siedem rozdziatow, a kazdy z nich skupia
sie na innej grupie matek obecnych w mitologiach i wierzeniach swiata.
Znajdziecie tu matki bogow, matki ludzkosci, matki natury, matki do-
tkniete tragedig, matki podziemne, matki potworéw oraz... babcie, czyli
matki matek. Co ciekawe, w aspekcie mitologicznym te ostatnie niekiedy
same wcale nie miewajg potomstwa w sensie fizycznym, ale uznatysmy, ze
sg warte wspomnienia w tym zestawieniu, a bez nich leksykon zwyczaj-
nie nie bytby kompletny. Czesto tgczg bowiem cechy pramatki, opiekunki
i strazniczki pamieci, a niejednokrotnie sg akuszerkami, pomagajgcymi
matkom sprowadzac¢ na $wiat potomstwo, przez co same poniekad majg
w tym udzial. Wydaje nam sie, ze taki podziatl pozwala przyjrzec sie ma-
cierzynstwu w jego réznych funkcjach i kontekstach, nie tylko przez pry-
zmat biologicznej relacji, lecz takze symbolicznej, spotecznej czy wrecz
kosmicznej sity.

Kazdy rozdzial otwiera kroétki esej, ktory analizuje dang kategorie
W szerszym ujeciu, zarowno pod wzgledem kulturowym, mitologicznym,
jak i archetypowym. Po nim nastepujg opisy wybranych postaci, pocho-
dzacych z roznych tradycji i kontynentoéw. Obok notki encyklopedyczne;j
znajdziecie tez krotkg impresje literackg — fabularyzowang scene, ktora
nie jest probg opowiedzenia mitu na nowo, lecz raczej autorsks interpre-
tacjg i probg wczucia sie w atmosfere opowiesci, wydobycia emocjonal-
nego tonu postaci albo symbolicznego potencjatu, jaki w niej drzemie.

Leksykon Dzikich Matek nie jest w zadnym razie ani encyklopedia, ani
naukowym opracowaniem mitologicznym. Nie dgzymy do wyczerpania
tematu, ale raczej chcemy was zaprosic¢ do wtasnych dalszych poszuki-
wan, bo niemozliwoscig byloby uwzgledni¢ tutaj pelng reprezentacje
wszystkich tradycji i systemow wierzen. StaratySmy sie zebrac¢ te figury,
ktore sg dobrze znane i obecne w kanonie, jak Maria z Nazaretu, Amatera-
su czy Klitajmestra, lecz rownoczesnie chcialysmy przedstawic¢ opowiesci
rzadziej pojawiajgce si¢ w opracowaniach mitologicznych. Zalezato nam
bowiem na przywrdceniu glosu postaciom marginalizowanym, lokal-
nym, rzadko obecnym w popkulturze. W efekcie dostajecie w swoje rece
autorski wybor postaci i historii, oparty na zrodtach etnograficznych,
historycznych i antropologicznych, ale przefiltrowany przez wspotcze-
sng wrazliwos¢ i naszg osobistg potrzebe opowiedzenia na nowo tego, co
w mitologii wcigz pozostaje Zzywe, poruszajgce, a czasem rowniez niepoko-
jace. Nie bez powodu archetypy sg uniwersalne i bez wzgledu na to, czy te
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mity opowiadano tysigce lat temu, czy przyglgdamy im sie wspotczesnie,
odnajdziemy w nich elementy i metafory, ktore dzisiaj sg rownie aktualne.

Szczegodlne znaczenie majg w ksigzce tez ilustracje, stworzone z mysla
o tym, by nie tylko odda¢ wyglad postaci, lecz takze pozwolic¢ lepiej poczuc
ich obecnos¢. To wizualne interpretacje mitow, ktore majg dziata¢ intui-
cyjnie i emocjonalnie, a czasem symbolicznie. Sg rownoleglg narracjg po-
zwalajacg wejs¢ glebiej w $wiat przedstawianych postaci, ich symboliki
i emocjonalnego tadunku. Czesto nie przedstawiajg sceny z konkretnej
opowiesci, a uchwycony gest, napiecie lub nastroj — cos, co wymyka sie sto-
wom, ale moze poruszy¢ na innym poziomie. Chciaty$Smy, by obraz i tekst
wzajemnie sie uzupelnialy i razem tworzyly opowies¢, ktora angazuje na
kazdym poziomie, rowniez wizualnym.

Zapraszamy was wiec w podroz przez historie, ktore przetrwaly nie dla-
tego, ze byly przyjemng w odbiorze rozrywka, lecz raczej dlatego, ze mowi-
ty cosistotnego. Nie kazda z nich daje ukojenie, jednak kazda co$ odstania.

Dzika matkanie przychodzi bowiem w jednej formie. Nie mowi jednym
glosem. Moze do nas przemawiac szeptem, krzykiem, a nawet milczeniem.
Moze rodzic¢ albo odchodzi¢. Moze przypominac o poczgtku, ale tez pro-
wadzic¢ ku granicy. Z tego wzgledu nie podajemy tu gotowych interpretacji.
Zamiast tego raczej zapraszamy do spotkan, czasem poruszajgcych, cza-
sem niepokojgcych, jednak —jak mamy nadzieje - zawsze nieoczywistych.

To leksykon, ale nie traktujcie go jak katalogu. Mozecie go czyta¢ po
kolei lub wyrywkowo, szukac¢ w nim znaczen i zestawiac je ze soba.

Kierunek zalezy od was.

Inspirujgcej lektury!






ROZDZIAL 1

MATKI
BOGOW

Bycie matkg boganie zawsze wigze sie z prestizem. W mitach nie gwa-
rantuje to wcale pomnika ani wladzy, a czasem wrecz przeciwnie. Wiele
postaci, ktore urodzily bostwa, zostaje szybko zepchnietych na margines
opowiesci. Znikajg, ging, ustepujg miejsca potomstwu, ktore przejmuje|
calg glorie i chwate. A jednak to one stanowia poczatek. Bez nich nie by-
toby ani panteondéw, ani mitologii, ani calych systemoéw wierzen. Matki
bogow to te, ktore dajg bostwom zycie, czesto same nie bedgc jeszcze bo-
giniami, ale stajgc sie nimi dopiero ,przy okazji”, jak chocby w przypadku



ROZDZIAL T MATKI BOGOW

Marii z Nazaretu. W chwili zwiastowania wiodta zupeklie zwyktle zycie,
lecz to wlasnie jej status boskiej matki stat sie fundamentem kultu maryj-
nego, jednego z najwiekszych na caltym swiecie. Podobne procesy wida¢
w innych mitologiach. Po urodzeniu boga kobieta sama zyskuje status
posredniczki i czesto staje sie figurg o sile wiekszej niz ta, ktorg przypi-
sywala jej pierwotna opowiesc.

W tym rozdziale przygladamy sie postaciom tworzacym boskie zycie,
nierzadko z niczego, a czasem wrecz z samego chaosu. W niektorych tra-
dycjach ich cialo stanowi pierwszy porzgdek rzeczy, jak u Danu, ktorej
imie nosi caty lud. W innych przypadkach (jak chocby Bestli, matki sa-
mego Odyna) jej rola ogranicza sie do kilku linijek, a cala uwaga skupia
sie na potomstwie. Macierzynstwo nie zawsze daje tu wladze. Bywa ra-
czej funkcjg techniczng, koniecznym etapem, ktory zostaje wypelniony
l... zapomniany.

Zdarzaja sie jednak wyjatki. Niektore z matek bogéw zachowuja au-
tonomie i znaczenie. Kybele, pierwotna bogini Frygii, czczona w staro-
zytnym Rzymie jako Magna Mater, wcale nie zyje w cieniu synow. Wrecz
przeciwnie, Kybele budzita taki respekt, ze Rzymianie przyjeli jej kult
z pelnym rytualem sprowadzenia jej wizerunku z Azji Mniejszej (co cie-
kawe, ten wizerunek wcale nie byt jej posagiem, ale o tym przeczytacie
w opisie Kybele). Podobnie Aszera, ktora przez wieki uznawana byla za
malzonke Jahwe i matke siedemdziesieciu bogow, z czasem zostata wy-
mazana z oficjalnych wersji Biblii. W obu przypadkach matka bogow nie
tyle ustepuje miejsca kolejnym pokoleniom, lecz raczej staje sie osig re-
ligijnego porzgdku, nawet jesli pdzniej zostaje z niego wypartai usunieta
z kart historii.

Matki bogéw bywajg tagodne i opiekuncze, ale rownie czesto mogg miec
tez dzikie i niebezpieczne oblicze (jak choc¢by Hera, patronka macierzyn-
stwa i plodnosci, ktorej okrucienstwo, wynikajgce z gniewu i zazdrosci,
budzito uzasadniony poptoch). Ich ptodnos¢ ma w sobie cos pierwotnego,
nie podlega spotecznej kontroli, nie zawsze stuzy dobru wspolnoty. Czesto
wigze sie z silg zywiolu, tak jak w przypadku Kybele, utozsamianej z géra-
mi i skatami, albo Danu, ktorej imie powigzane jest z wodg. Symbolicznie
tgczg w sobie porzadek i chaos, kosmiczng moc tworzenia i zupeinie ludz-
kie emocje. Rodzg bdstwa, ale nierzadko takze ludzi, potwory, zasady, pier-
wiastki. W wielu mitach bogowie uzyskujg unikalne cechy wlasnie dzieki
matkom albo je tracg, jesli relacja nie uktada sie zgodnie z oczekiwaniami.
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Takim przyktadem moze by¢ Hefajstos — urodzony przez Here w akcie
zemsty na Zeusie — ktory zostal stragcony przez wlasng matke z Olimpu za
niedoskonatos$¢, stracit swoj nalezny status i juz zawsze musial walczy¢
0 miejsce w panteonie.

Jak widac, relacje matek z potomstwem bywajg ztozone. Czasem ko-
biety sg obecne i zaangazowane, jak Maria z Nazaretu, trwale zwigzana
z losem syna. Czasem, jak nordycka Bestla, wlasciwie znikajg z pola nar-
racji. Bywa tez, ze matka pozostaje w cieniu, bo taki jest porzadek swiata.
Nowi bogowie wstepujg na scene, a matki zostajg za kurtyng. W niekto-
rych przypadkach probujag utrzymac wladze, jak Rea, ktora oszukuje Kro-
nosa, zeby ochroni¢ Zeusa. W innych, co widac¢ na przyktadzie Aszery, sg
konsekwentnie usuwane z oficjalnych opowiesci, mimo ze dlugo pelnity
w nich najwyzszg funkcje.

Nawet wspotczesne narracje rzadko przyznajg tym postaciom nalezne
miejsce. W popkulturze pojawiajg sie raczej jako tto, jak chocby Frigga
w marvelowskiej wersji Asgardu czy Shmi Skywalker w Gwiezdnych woj-
nach. To matki wielkich syndw, ale ich rola zasadniczo konczy sie w chwili
narodzin dziecka, a pdzniej zostajg zepchniete na margines narracji.

W tym rozdziale znajdziecie zaréwno znane postaci, ktorymi sg Maria,
Kybele czy Danu, jak i mniej oczywiste, jak Bestla i Aszera. Laczy je jedno:
to od nich wszystko sie zaczyna. Gdyby nie one, nie byloby ani bogéw, ani
opowiesci. Rzadko grajg gtéwna role, lecz to wlasnie one wprowadzaja
bohateréw na scene. A kiedy kurtyna idzie w gore, znikajg za kulisami,
czesto jeszcze zanim zacznie sie wlasciwa akcja opowiesci o wielkich bo-
haterskich czynach ich potomkow.






ASZERA

STAROZYTNY KANAAN I TERENY KULTUR SEMICKICH

Aszera (znana rowniez jako Athirat, Athirat Yam, Asirtu, Ashira) stanowi
jedna z najbardziej intrygujacych, a zarazem kontrowersyjnych figur bo-
skich w calym obszarze Lewantu, Kanaanu i Syro-Palestyny. Jej obecnos¢
w mitologii, archeologii i tradycji siega przynajmniej poznej epoki brazu,
z silnym oddzialywaniem na religijnos¢ oraz wyobrazenia spoteczenstw
zamieszkujgcych wybrzeza i rejony w glebi lgdu. Aszera pelni bardzo waz-
ng funkcje. Jest matkg bogéw, niekwestionowang partnerka najwyzszego
boga nazywanego El (w pozniejszych fazach rozwoju religii semickich tak-
ze Jahwe), a jednoczes$nie bywa strazniczkg granic, opiekunkg wladcow
oraz symboliczng patronkg domostw i ognisk domowych.
Nieprzypadkowo okreslana jest w literaturze jako ,kreatorka bogdéw”
(qnyt ’ilm) badz ,matka bogow” (um ’ilm). W tradycji ugaryckiej to wtasnie
ona rodzi (lub powotuje do istnienia) boskie potomstwo boga, siedemdzie-
sieciu synow, ktorzy nastepnie wypelniajg $wiat. W tym sensie jej status
jest rowny, a bywa, ze nadrzedny wobec meskiego partnera. Jednak historia
Aszery to przede wszystkim dzieje marginalizacji i wymazywania pamieci
o niej, zarowno na poziomie kultu, jak i w przekazach literackich. Juz w epo-
ce starozytnej stawala sie systematycznie wypierana przez nowsze, patriar-
chalne systemy religijne. W judaizmie, pierwotnie synkretycznym, }gczacym
elementy rodzime i naptywowe, Aszera odgrywata niebagatelng role, czego
dowodzg odkrycia archeologiczne oraz teksty epigraficzne, zwlaszcza in-
skrypcje z Kuntillet ’Ajrud i Chirbet el-Qom. Z czasem jednak jej wizerunek
zostal zredukowany do negatywnego toposu, a ona sama stata sie figurg
,obcego kultu” bgdz wrecz demonem, ktorego nalezy sie wystrzegac.
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Jednak nawet pomimo tych patriarchalnych wysitkéw jej mit przetrwat
nie tylko w folklorze, lecz takze w ukrytych kodach kulturowych —w sym-
bolicznym jezyku Biblii, formie reliktow archeologicznych, interpre-
tacjach wspotczesnej etnografii. Cho¢ dla elit religijnych Aszera byta
zagrozeniem dla czystosci monoteizmu, to dla zwyktych ludzi pozostawa-
la elementem codziennej duchowosci, zwigzanej z ptodnoscia, ochrong
domostw, magicznymi praktykami i rytuatami przejscia. Jej ikoniczne
przedstawienia (kolumnowe figurki, tak zwane aszerot) nalezg do naj-
czesciej odkrywanych artefaktow w tym regionie, a ich ogromna licz-
ba i szeroki zasieg robig wrazenie nawet na najbardziej sceptycznych
badaczach.

Wspotczesny odbidr Aszery stanowi osobny rozdzial tej opowiesci. Od
lat 60. XX wieku (glownie za sprawg odkry¢ archeologicznych i rewizji
podejscia do Biblii Hebrajskiej) obserwuje sie stopniowy renesans zain-
teresowania jej postacig w nauce, ruchach neopoganskich oraz w popkul-
turze. Bogini ta stala sie symbolem wypartej, sttumionej kobiecosci, jej
historia wywoluje liczne debaty na temat genezy monoteizmu, synkrety-
zmu religijnego i dynamiki miedzy picig a wladzg symboliczna.

Jesli wiec istnieje w regionie Lewantu figura, ktora ucielesniataby nie
tylko mitologiczng matke, lecz takze caly proces dziejowego wypierania
i powrotu archetypu, jest nig wlasnie Aszera.

Kult i ikonografia Aszery

Mitologia Kanaanu i Lewantu (ze szczegdlnym uwzglednieniem odkry¢
z Ugarit, datowanych na 1400-1200 lat p.n.e.) prezentuje Aszere jako po-
sta¢ o randze matriarchalnej wobec boskiego swiata. W zachowanych
tekstach ugaryckich, zwanych Cyklem Baala (stanowigcych zbior szesciu
tabliczek oznaczonych ,KTU 1.1-1.6”), wystepuje pod imieniem Athirat
jako zona Ela, czyli najwyzszego boga calego panteonu. Zresztg bywala
rowniez nazywana Elat, co stanowi zenski odpowiednik imienia boga El
(wedlug niektdérych teorii Eli Elat to nie tyle imiona wlasne, ile okreslenia
petnionych funkcji, po prostu ,bég” i ,bogini”). W tekstach, inskrypcjach
i w literaturze przedmiotu utrwalit sie jednak gtownie jej tytut qnyt ’ilm,
czyli ,protoplastka” lub ,stworzycielka bogéw”, co nalezy rozumiec¢ nie
jako fizyczne macierzynstwo, lecz raczej w kontekscie zatozycielki czy
matki rodu, ktora organizuje boska genealogie, a w zwigzku z tym réwniez
spoteczny porzadek swiata.
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W tej roli Aszera rodzi siedemdziesieciu synow Ela, bedgcych odpo-
wiednikami pomniejszych bostw oraz personifikacji sit przyrody. W nie-
ktorych wariantach mitu wystepuje tez jako matka Baala, co czyni jg nie
tylko kreatorks zycia, lecz takze kluczowsg postacig w dynamice konflik-
tu i wspotpracy pomiedzy bogami. W przeciwienstwie do ,ojca bogow”,
czasami biernego i odleglego, Aszera jest postacig aktywng i obecng,
wchodzgcg w dialog, mediujaca konflikty, a nawet podejmujaca decyzje
o losie innych istot. Motyw ,intercesji” jest jednym z najbardziej cha-
rakterystycznych elementéw ugaryckiej literatury, bo to wlasnie ona
wyprasza taski u Ela, dazy do pojednania zwasnionych stron, a jej obec-
nosc¢ przy stole biesiadnym zawsze gwarantuje potencjalny zwrot akcji
w boskich intrygach.

Nieprzypadkowo wiec w ugaryckiej wizji swiata zyskuje ona status po-
sredniczki miedzy $wiatem ludzi a bogow. Przypisywano jej rowniez funk-
cje opiekunki podroznikéw, kobiet, rodu krolewskiego oraz wszystkich,
ktorzy stojg na granicy porzadku spotecznego. Niektore teksty sugeruja,
ze to wlasnie do niej zwracano sie w sytuacjach beznadziejnych, byta bo-
wiem jedyna, ktora potrafila przekona¢ Ela do zmiany wyroku lub prze-
chyli¢ szale sprawiedliwos$ci na strone petenta. Jej moc opierala sie na
zdolnosci do taczenia i godzenia przeciwienstw, a takze na umiejetnosci
zachowania rownowagi miedzy swiatem chaosu i ladu.

W sensie rytualnym Aszera funkcjonowala nie tyle jako odlegle bostwo,
ile raczej jako wszechobecna patronka codziennosci. Jej obecnosc¢ na tere-
nach Lewantu potwierdzajg setki odkrytych figurek, ktore przedstawiajg
ja z wyraznie podkreslonymi atrybutami ptciowymi, nierzadko w ujeciu
frontalnym, z dtonmi podtrzymujgcymi piersi lub brzuch. Wizerunki te,
czesto znajdowane w domach mieszkalnych i lokalnych $wigtyniach,
interpretowane sg jako talizmany zapewniajgce ptodnos¢, powodzenie
w prokreacji oraz ochrone przed chorobg czy urokiem. W przeciwien-
stwie do wielu innych bostw, ktore pojawiajg sie wylacznie w kontekscie
oficjalnych ceremonii, Aszera obecna byta w praktykach codziennych. Jej
kult byt powszechny, prywatny i zdecentralizowany.

Najbardziej charakterystycznym elementem zwigzanym z jej czcig byty
wspomniane wczesniej aszerot (zwane tez aszerim), czyli swiete stupy,
pnie lub drzewa (w Biblii Hebrajskiej termin ten pojawia sie ponad czter-
dziesci razy, zwykle w formie liczby mnogiej). Owe idole pelnilty funkcje
ottarzy oraz emblematow boskiej obecnosci. Stawiano je lub sadzono przy
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domostwach, przy wejsciach do miast, a takze na granicach pol i ogrodow,
by zapewnic cigglosc¢ zycia i blogostawienstwo ptodnosci. W niektorych
przekazach (zarowno ugaryckich, jak i pozniejszych, fenickich czy he-
brajskich) drzewo stanowi integralny symbol Aszery, i to nie tylko jako
roslina, lecz jako o$ swiata, axis mundi, ktora tgczy niebo, ziemie i pod-
ziemia. W tym sensie aszerim sg nie tyle stupami, ile modelami mikro-
swiata; ich korzenie siegajg w glab ziemi, pien stanowi podpore, a korona
rozposciera sie w niebie. W sztuce Bliskiego Wschodu motyw ten znaj-
duje odzwierciedlenie w licznych przedstawieniach bogin ,trzymajgcych
drzewa” lub wrecz utozsamianych z sylwetkg drzewa (jak chocby figurki
z Tell el-Far’ah, Tel Miqne, Megiddo). W tej metaforze Aszera jest ,drze-
wem zycia”, opiekunkg wszystkich zywych istot, a nawet animatorksg sit
wegetacyjnych i por roku. Jest to zresztg bardzo ciekawe w kontekscie
funkcjonujgcego do dzis kabalistycznego Drzewa Zycia, czyli judaistycz-
nego symbolu opisujacego caty kosmos.

Odkrycia archeologiczne, zwlaszcza inskrypcje z Kuntillet ’Ajrud i Chir-
bet el-Qom, potwierdzaja, ze w okresie zelaza, czyli w czasie krystalizowa-
nia sie religii izraelskiej, Aszera wspotistniata z kultem Jahwe i byta z nim
Scisle powigzana. W tych inskrypcjach pojawia sie formula ,Jahwe i jego
Aszera”, ktorg wielu badaczy interpretuje jako slad dawnych, jeszcze po-
liteistycznych wyobrazen o relacji miedzy Jahwe a Aszerg pochodzgcych
sprzed czasow, gdy oficjalna doktryna usunela jej kult ze $wigtyn. Ten mo-
del funkcjonowat szczegdlnie silnie w domowych obrzedach religijnych —
praktyki magiczne i rytualne skupialy sie na zapewnieniu powodzenia
rodzinie, a nie na kontakcie z abstrakcyjnym, bezcielesnym Bogiem.

Z tego okresu (czyli okolo 8-7 lat p.n.e.) pochodzg rowniez judejskie
figurki filarowe, ktore niemal masowo produkowano na terenie catego
potudniowego Lewantu. Byly one nie tylko symbolem ptodnosci, lecz takze
znakiem oporu wobec oficjalnej polityki religijnej, ktéra z biegiem czasu
coraz ostrzej zwalczata wszelkie przejawy zenskiego pierwiastka w kul-
cie. Analiza znalezisk wskazuje, ze ich najwieksze skupiska wystepuja na
terenach oddalonych od centrow wladzy, co potwierdza teze, ze jej kult
trwatl dtugo po tym, jak zakazano czczenia imienia bogini. Do dzi$ pozo-
staje niejasne, czy owe figurki byly wylgcznie przedmiotami magiczny-
mi, czy tez odgrywaly role domowych bozkdéw, ktorym sktadano ofiary
i powierzano sprawy intymne, takie jak porod, mitos¢ czy ochrona przed
utratg potomstwa.
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W tym kontekscie warto zwrdci¢ uwage na liczne synkretyzmy, ktore po-
jawialy sie w regionie.Z czasem Aszera zostata niemal w cato$ci wchlonieta
przez Astarte iinne bostwa powigzane z gwiazdami i kosmosem, zyskujac
dodatkowe funkcje krolowej nieba, opiekunki miast oraz boskiej patronki
seksualnosci. W sferze symboliki wystepuje wowczas coraz wiecej odnie-
sien do gwiazd, ksiezyca, morza oraz ptodnych zwierzat (koz, Iwow, bykow),
co jeszcze mocniej podkresla jej ,dziky”, nieujarzmiona nature.

Ciekawym, cho¢ rzadko wspominanym aspektem mitu o Aszerze jest jej
zwigzek z morzem i strefg liminalng. W niektorych tekstach ugaryckich
pojawia sie jako Athirat Yam, czyli ,ta, ktora spaceruje po morzu”. Motyw
ten mozna interpretowac wielorako — po pierwsze, jako symbol panowa-
nia nad zywiotem, a po drugie, jako wyraz zdolnosci do poruszania sie
pomiedzy swiatami. W wielu systemach mitologicznych to wtasnie kobie-
ce bostwa sg strazniczkami swiatow i ich granic. Nawigzujgc do dawnych
tradycji, w ktorych boginie czesto byly opiekunkami morz i liminalnych
przestrzeni, warto zauwazy¢, ze Najswietsza Maria Panna rowniez zostata
obdarzona tytutem Gwiazdy Morza (Stella Maris).

W niektorych miejscach kultu (na przyktad na Cyprze, w Fenicji i Ko-
ryncie) Aszera bywa laczona z morskimi stworzeniami, a jej wizerunki
przybierajg forme potkobiety, potryby (jak chocby rekonstrukcje figural-
ne z Amathus, Kitionu i Kartaginy). To jeszcze jeden dowdd na ptynnos¢
i hybrydalnos¢ jej funkcji, $wiadczacy, ze nie byla wylgcznie opiekunks
domostwa czy panteonu, ale tez patronks podroéznikéw i wszystkich, kto-
rzy znalezli sie ,pomiedzy” swiatami, kulturami czy etapami zycia.

Ambiwalencja i trwalos$¢ kultu Aszery

Aszera wyroznia sie przede wszystkim swojg niezwyklg zdolnoscig prze-
trwania. Cho¢ zostala oficjalnie wyparta, a przez wieki pozostawata de-
monizowana i marginalizowana, to jej obecnos¢ uporczywie powracata
w kulturze, symbolice i codziennych praktykach, nawet dtugo po zanik-
nieciu jej oficjalnego kultu. O ile w podobnych patriarchalnych prakty-
kach wiekszo$c¢ zenskich bostw zostaje z czasem zredukowana do funkcji
podrzednych lub ulega catkowitemu zapomnieniu, o tyle Aszera przecho-
dzi metamorfoze. Wymazywana z panujgcych wierzen, stala sie demo-
nem, straszydlem lub tematem nieustajacej obsesji teologow. W Biblii
Hebrajskiej niemal kazda wzmianka o aszerot ma charakter pejoratywny:
zakazuje sie ich stawiania, kaze wycina¢ drzewa z wizerunkiem bogini,

25






ROZDZIAEL 111

MATKI
NATURY

atka natura to jedno z najbardziej rozpowszechnionych wyobra-
zen kobiecego pierwiastka. Pojawia sie w szkolnych podrecznikach, na
plakatach kampanii ekologicznych i w kreskowkach, czesto jako uosobie-
nie wszystkiego, co dobre, lagodne i zyciodajne. Jednak w mitach, z kto-
rych pochodzi, bywa o wiele bardziej ztozona. Zamiast uroczej zielonej
bogini z warkoczem z lisci czesto mamy do czynienia z istotami dziki-
mi, nieprzewidywalnymi i niepokojgco cielesnymi. Matka natura nie jest
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w tym przypadku symboliczna, tylko bardzo realna i zwykle stanowi bo-
stwo, z ktorym nalezy sie liczy¢.

Wspotczesne wyobrazenia matki ziemi majg swoje korzenie w znacznie
starszych opowiesciach, w ktorych przyroda nie jest ttem wydarzen, lecz
ich uczestniczkg. W mitach wielu ludow natura przybiera kobiecy ksztaltt
nie dlatego, ze jest tagodna, ale dlatego, ze jest zdolna do tworzenia, nisz-
czenia i przemiany. Amalur, baskijska bogini ziemi, jest skatg i matka —nie
daje zycia z troski, tylko sama je stanowi. Sedna, pani podwodnych glebin,
sprowadza na swiat zwierzeta, ktore powstajg z jej odcietych palcow. Ata-
bey przynosi deszcz, ale moze rownie dobrze znikng¢ na lata, powodujgc
susze i chaos. Dla ludéw karaibskich jest silg, z ktorg trzeba sie ukladac,
jesli chce sie przetrwaé. Podobnie Konohanasakuya-hime, czyli japonska
bogini kwitngcych wisni i patronka gory Fudzi, symbolizuje piekno, prze-
mijanie, lecz jako istota kontrolujgca wulkaniczng aktywnos¢ wyspy moze
tez sprowadzic na nig katastrofy.

Pamietacie Te Fiti, postac z Vaiany? Ta zjawiskowa, zielona bogini, ktéra
zamienia sie wwulkaniczng, rozgniewang Te Ka po tym, jak skradziono jej
serce, nie zostata wymyslona od zera. Tworcy filmu inspirowali sie figurg
zmitologii polinezyjskiej, a dokladniej Pele, hawajska boginig ognia i wul-
kanow. To wiasnie Pele, znana ze swojej sity, zmiennosci i zdolnosci two-
rzenia nowych lgdow, stanowi archetyp matki natury, ktorej nie sposob
oswoic¢. W filmie wszystko konczy sie dobrze, a kinowa Te Fiti ostatecznie
zachwyca swojg uroda i tagodnoscia, ale warto pamietac, ze u podstaw
disneyowskiej wersji lezy mit o mocy, z ktérg nie nalezy zadzierac.

Wiele z tych postaci nie ma dzieci w sensie biologicznym. Ich macie-
rzynstwo to raczej stworzenie przestrzeni, w ktorej zycie moze zaistniec.
Ciato matki natury to nie tylko pierwotny organizm, lecz takze substan-
cjaizasada, z ktorej powstaje materia i ktora kontroluje jej ruch. Natura
nie przemawia, ale reaguje, bez patosu, bez osgdzania, po prostu zgodnie
z wlasng logika, niemajacg nic wspolnego z ludzkim rozumieniem mo-
ralnosci. Phra Mae Thorani, buddyjska Matka Ziemia, wybawia Budde ge-
stem, wyciskajgc z wlosow wode, w ktorej rozpuszczajg sie wszelkie iluzje.
Nie potrzebuje uzywac zbednych stow.

Zresztg wwielu mitach elementy ciata matki sg istotng czescig opowie-
Sci, a czesto sg wrecz tworzywem swiata. Niektore z nich oddajg kawat-
ki siebie, a poszczegdlne czesci ciala stajg sie konkretnymi elementami
rzeczywistosci. W babilonskim eposie Enuma elisz bogini chaosu i pier-
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wotnych wod, Tiamat, zostaje pokonana przez boga Marduka, a z jej
rozcztonkowanego ciala rodzi sie swiat: z jednej czesci powstaje niebo,
z drugiej ziemia, z jej oczu wyplywajg rzeki Tygrys i Eufrat. W mitologii
hinduskiej cialo bogini Sati po jej $mierci zostaje rozcztonkowane przez
Wisznu, jej szczgtki spadajg na ziemie, tworzgc swiete miejsca zwane
Shakti Pithas. Kazde z nich jest zwigzane z konkretng czescia ciata bogini
i stanowi centrum duchowej mocy.

Niektore z tych postaci sg pelne czutosci. Inne nie przejmuyja sie zbytnio
ludzmi, a przynajmniej dopoki nie zaczng im oni przeszkadza¢. Mami
Wata, bogini wod i ptodnosci, moze obdarzyc¢ bogactwem i mitoscig, cho¢
rownie szybko odebra¢ zdrowie i rozsadek, jesli zostanie zlekcewazona.
Jej postac, obecna w wielu krajach Afryki Zachodniej i Centralnej, uosabia
wode jako zywiol jednoczesnie zmyslowy i niebezpieczny, niczym syrena.
W gruncie rzeczy wiekszosc¢ tych matek nie oczekuje mitosci od ludzi,
a raczej minimum szacunku i znajomosci zasad rzadzacych natura. Ich
opieka jest kaprysna i tymczasowa, ale za to ich gniew potrafi sie okazac
destruktywny. Lepiej go unikac.

W wielu kulturach szacunek wobec natury jest wiec powigzany z le-
kiem przed jej gniewem. Pachamama, andyjska bogini ziemi (opisana
szerzej w Leksykonie Dzikich Kobiet), to nie tylko patronka urodzaju, lecz
uosobienie samej planety. W jej ciezarnym brzuchu rosnie caly kosmos,
a ona sama pod postacig smoczycy spi pod ziemig, czuwajgc nad cyklami
przyrody. Jesli czuje, ze nie jest wystarczajgco czczona i szanowana, po-
trafi zeslac trzesienie ziemi albo zniszczy¢ plony. Jej kult, obecny do dzis$
w regionach Ameryki Poludniowej, opiera sie na gltebokim przekonaniu,
ze ziemia nie nalezy do ludzi, lecz to ludzie nalezg do nie;j.

Obecnos¢ tych bogin manifestuje sie przez nature i otaczajacy nas
Swiat, wiec nie ma sie co dziwic, ze ich kult pozostaje wcigz zywy i nie
ogranicza sie do opowiesci z przesztosci. Rzeki, ktore im poswiecono, jak
Ganges, nadal przyciagaja pielgrzymow. Swieta ku czci bogin ptodnosci
i urodzaju, jak te dedykowane azteckiej Xilonen, bywajg rekonstruowane
w rytualach przejscia dla mtodych kobiet, podczas ktorych odtwarzane
sg dawne tance, piesni i symbolika zwigzana z boginig. Poswiecone im
zrodla, jaskinie i drzewa sg odwiedzane, nawet jesli nie zawsze z pelnym
zrozumieniem mitologicznego kontekstu. Inne postacie zniknety z nazw,
ale przetrwaly jako idee. Powrocity jako ikony stylu zycia, logotypy pro-
duktow ekologicznych, elementy wizualne kampanii reklamowych. Cho¢
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czesto stajg sie przez to bezimienne, to w tle nadal wybrzmiewajg te same
archetypy: natury jako kobiety, kobiety jako dawczyni zycia, a to, co koja-
rzymy jako organiczne i ekologiczne, jest ilustrowane kobiecg sylwetka
i utozsamiane z kobiecym pierwiastkiem.

W XX wieku idea hipotezy Gai wprowadzila do naukowej narracji znang
od dawna metafore ziemi jako zywego organizmu. Teoria Jamesa Love-
locka, rozwinieta wspolnie z Lynn Margulis, zakladata, ze planeta sama
reguluje swoje procesy w taki sposob, by utrzymac na niej zycie i rowno-
wage ekosystemow. Mialo to by¢ wylgcznie narzedzie badawcze, jedynie
naukowy pomyst, ale prawda jest taka, Ze zostat oparty na majgcej tysigce
lat koncepcji planety jako matki, ktora nie tylko daje warunki do zycia,
lecz takze interweniuje, kiedy ktos je narusza. I zanim si¢ obejrzano, Gaja
powrdcita do kultury jako antropomorficzna posta¢: myslgca, reagujgca,
czasem rozgniewana. Wystarczy przesledzi¢ popkulture ostatnich de-
kad, od Avatara i Ksiezniczki Mononoke, przez gry komputerowe jak Final
Fantasy, po ekologiczne slogany w reklamach marek odziezowych, by
zobaczy¢, ze matka natura nie przestala istnie¢ w naszej swiadomosci.
Przestala raczej byc¢ jedynie bohaterkg mitow. Stata sie ikong, a jak kaz-
da ikona, zostala uproszczona. A przeciez te mitologiczne matki natury
nie sg jedynie symbolem zycia, potrafig jednak nies¢ zniszczenie. Uczg
rownowagi (czesto w surowy sposob) i nie majg mitosierdzia dla tych, kto-
rzy przekraczajg ich granice. One po prostu taskawie pozwalajg nam zy¢
w przestrzeni, ktorg stworzyly. Nie oczekuja, ze bedziemy ich dzie¢mi.
Wystarczy, ze przestaniemy by¢ intruzami.

I dlatego warto spojrzec na nie jako na sity porzgdkujgce swiat. Nie
sg jedynie bohaterkami bajek, ale raczej uosobieniem skomplikowanych
systemow zaleznosci, ktorych nie da sie obejs¢. Jesli wiec mamy gdzies
szukac pokory, to wlasnie w opowiesciach o tym, co sie dzieje, kiedy czto-
wiek zostaje skonfrontowany ze swiatem, ktory nie powstat tylko dla niego.
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KRAJ BASKOW

Mitologia i jezyk Baskow nalezg do najstarszych w Europie, a pomimo do-
glebnych poszukiwan i analiz ich zagadkowe pochodzenie stanowi nie-
rozwigzang dotad tajemnice, nad ktorg pochylajg sie kolejne pokolenia
badaczy. Baskijski, czyli euskera, to jedyny jezyk kontynentu niemajgcy
praindoeuropejskich zrodel, a pomimo roznych teorii i przypuszczen jego
przynalezno$c¢ genetyczna nie zostata jednoznacznie ustalona. Pozostaje
ciggle zywy, a jako jezyk urzedowy hiszpanskiego Kraju Baskow jest na-
uczany w szkotach i coraz powszechniej uzywany. Sama baskijska tradycja
z kolei przetrwata gtoéwnie dzieki historiom przekazywanym wsrod miesz-
kancow Pirenejow w formie piesni, podan i praktyk ludowych. To fascy-
nujace, ze dzis mozemy doswiadczac najstarszego zywego jezyka i kultury
Europy w niemal niezmienionej formie, stanowigcej zywy pomost miedzy
wspolczesnoscig a czasami poprzedzajgcymi starozytnych Rzymian, Cel-
tow czy czasy chrzescijanstwa. Wszystko to sprawia, ze euskera to nie tylko
jezyk, to zywe dziedzictwo pradawnego swiata i klucz do zrozumienia, jak
Baskowie postrzegali otaczajgcg ich rzeczywistosc i w jakiej formie dawali
glos bostwom rzek, gor, stonca i oczywiscie samej Matce Ziemi.

Mitologia baskijska to z kolei niezwykla mozaika starozytnych wierzen,
peina duchow ziemi, zenskich bostw i tajemniczych sil, ktore zdajg sie
wyrastac zarowno z mglistych gor, jak i ze zbiorowej wyobrazni Baskow.
Co niezwykle, mitologia baskijska, tak jak jezyk, przetrwata jako jedna
z ostatnich zywych tradycji zakorzenionych w przedchrzescijanskiej
przesztosci Europy. W baskijskim panteonie stonce (Eguzki Amandrea)
i ksiezyc (Ilargi Amandrea) to boginie, nie zas bostwa roznych plci, co
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odroznia te mitologie od wiekszosci starozytnych wierzen, w ktorych te
ciala niebieskie reprezentowaly zazwyczaj przeciwstawne pierwiastki
meskie i zenskie. Mitologia baskijska, z jej gtebokim szacunkiem dla zie-
mi i wyraznymi motywami matriarchalnymi, pozwala nam wiec zajrzec
do dawnych europejskich wierzen, ktore przetrwaly w nazwach miejsc,
zwyczajach regionu, a takze w strukturze jezyka.

Amalur, czyli Matka Ziemia, wprawdzie nie dominuje w baskijskim
panteonie jako najwyzsza ani najbardziej znana bogini, lecz stanowi jego
poczatek i fundament jako pramatka wszystkich istot, zaréwno ludzi, jak
i mitycznych stworzen, bogow i dusz. Jest zywa planets i zrodlem wszel-
kiego istnienia, a jej imie w jezyku euskera sktada sie¢ z cztonéw Ama-
-Lurra, oznaczajgcych dostownie ,matka ziemia”. To z jej zyznej ziemi
wyrasta trawa, rodzg sie zwierzeta, w jej jaskiniach kryjg sie duchy i cie-
nie; to ona podtrzymuje zycie roslin i ludzi, jak réwniez skrywa w swoim
tonie niezwykte skarby.

W baskijskich piesniach i podaniach Amalur jest pierwszym bytem,
z ktorego wylaniajg sie pozostate istoty boskie. Najbardziej znane z jej
dzieci to wspomniane wczesniej stonce (Eguzki, czasem okreslana imie-
niem Eki) i ksiezyc (Ilargi lub Ilazki), a takze liczne duchy i potwory, ktore
zamieszkujg lasy, rzeki i gory. Wierzono, ze kiedy stonce zachodzi, Eki
przemierza wrota Itxasgorrieta (co oznacza dostownie ,czerwone morza”),
by spoczg¢ w tonie Amalur. Ksiezyc podgza podobng drogg, kazdej nocy
powracajac do matczynego schronienia w gtebi ziemi.

W mitologii baskijskiej nie znajdziemy wyraznego rozdziatu miedzy do-
brem a ztem, bo wszystko, co istnieje, jest elementem cyklu zycia i $mierci,
Amalur dba, by ten cykl nigdy nie zostat przerwany. To ona daje swiatto
(w dzien poprzez stonce, w nocy przez blask ksiezyca) i ona tez odbiera
to swiatlo w chwili smierci, sprowadzajgc dusze z powrotem do ziemi.
W niektérych legendach jest dostowng matkg Eki i Ilargi, a w innych daje
im schronienie i jest ich opiekunka, ale we wszystkich wersjach podan
pozostaje najwazniejszym punktem odniesienia i kosmicznym centrum
dla wszystkiego, co zywe i co umiera, jej obecnos¢ zas stanowi podstawe
pojmowania cyklu istnienia w kosmologii baskijskiej. Posiada tez moc
bezposredniego wptywania na losy ludzi i swiata. To ona zsyta urodzaj,
jednak gdy ziemia zostaje zbrukana albo jej rownowaga zostaje naruszo-
na, moze zesta¢ na $wiat burze, lawiny, a nawet otwierac przepasci, w kto-
rych ging niepostuszni.
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Najbardziej rozpoznawalnym symbolem Amalur jest eguzkilore, czyli
dziewiecsil, w mitologii baskijskiej nazywany ,kwiatem stonca” lub ,sto-
necznikiem matki ziemi” (zbitek stow equzki lore oznacza dostownie , kwiat
stonca”). Ten plaski, kolczasty, przypominajacy gwiazde oset od wiekow
umieszcza sie na drzwiach domostw, by chronil mieszkancow przed ztem,
demonami i burzami. Dawniej sgdzono, ze eguzkilore jest darem samej
Amalur, ktéory ma odstraszac zte duchy, a zwlaszcza te, ktore probuja sie
dosta¢ do domow po zmroku.

Zgodnie z legendg, kiedy ludzie bali sie¢ nocy, ciemnosciizwigzanych z nig
upiorow, poprosili Matke Ziemie, by data im narzedzie do walki z ciemno-
$cig. Amalur podarowala im wiec eguzkilore, kwiat tak jasny i niezwykty,
ze nocne zjawy, widzgc go na drzwiach, uznaja, ze jest juz $wit, i uciekajg
w poptochu. W tradycji baskijskiej kwiat ten nie tylko odstrasza zte moce,
lecz takze przynosi szczescie mtodym parom, a do dzi$ w wielu wsiach
dziewiecsil wrecza sie na wesele jako amulet dobrobytu i ptodnosci.

Kwiat Amalur jest tez symbolem granicy miedzy swiatami. Chroni dom,
ale pozwala duchom przodkéw odwiedzac bliskich podczas wyznaczo-
nych $wiat i nocy przesilenia. Wspotczesna kultura baskijska chetnie wy-
korzystuje ten motyw w bizuterii, rzemiosle, anawet w lokalnym designie,
czynigc z eguzkilore symbol ochrony, jak i przynaleznosci do tradycji.

Skarby Amalur, pieczary i dzieciece legendy
W baskijskiej mitologii swiat Amalur peten jest skarbow, ktére czekajag
na odwaznych $miatkéw, by je odkryli. Najwieksze bogactwa ukryte sg
w jaskiniach, podziemnych korytarzach i tajemnych lochach, do ktorych
prowadzg czesto niewidoczne na pierwszy rzut oka wejscia. Tradycja na-
kazuje, by wchodzac do takich miejsc, zostawia¢ monete lub drobny dar
dla bogini, by zapewni¢ sobie bezpieczenstwo podczas eksploracji.
Wedlug jednej z najstarszych opowiesci podziemia pod gérami Pirene-
jow pelne sg ukrytych korytarzy, ktore prowadzg wprost do serca Matki
Ziemi. Baskowie od dziecinstwa stuchajg legend o tunelach pelnych ztota
i drogocennych mineraléw, ktore Amalur przechowuje dla tych, ktorzy
szanujg jej prawa. Do tej pory nikomu nie udato sie wynies¢ z nich praw-
dziwych skarbdéw, ale wiele opowiesci wspomina o cudownych przed-
miotach, ktére nagle pojawiajg sie na powierzchni jako znak taski bogini.
W lokalnych bajkach dla dzieci powtarza si¢ motyw ziemi, ktora prze-
mawia. Mianowicie, kiedy ziemia sie trzesie, a pekniecia ukladajg sie
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~w
ékqd sie biorg potwory? To pytanie niepokoi ludzkos¢ od tysiecy lat
i wbrew pozorom nie dotyczy wylacznie legendarnych stworow, takich jak
smoki, upiory czy bazyliszki. Prawdziwy lek zaczyna sie tam, gdzie trzeba
sobie wyobrazié, ze potwory majg matki. Ze ktos$ na pewnym etapie nosit
te kreatury w swoim lonie, karmit je, moze nawet kochal. Ta potwornosc
nie powstaje w pustce.

W wielu mitologiach stwory te sg niejednokrotnie zrodzone z kobie-
cych cial. Zawsze jednak sg to postaci graniczne, jakby to wlasnie one byty
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potrzebne do urodzenia tego, czego kultura nie potrafi oswoi¢, czyli cha-
osu i tamania regut. Z tego powodu archetyp matki potwora jest tak obecny
w popkulturze, od Wiedzmina przez God of War po Pana Lodowego Ogrodu.
W tych narracjach ciato kobiety bywa miejscem groteskowej transforma-
cji, portalem, przez ktory bol, zemsta i niewypowiedziane okropienstwo
przychodzg na swiat.

Niektore z tych matek majg twarze bogin. Echidna jest klasycznym
przykladem rodzicielki calej linii straszliwych istot, od Chimery przez
Cerbera i Hydre lernejskg po Ortrosa. Opisywana juz w Teogonii Hezjoda
jako ,matka wszystkich potworéw”, uosabia kobiecg cielesnos¢ i zagro-
zenie, jako ze sama jest potkobiets, potwezem. Jej potomstwo stuzy jako
przeszkoda dla herosdw, takich jak Herakles i Perseusz, a wiec staje sie
czescig porzgdku mitycznego. Angrboda, olbrzymka z mitologii nordyc-
kiej, rodzi Fenrira i Jormungandra, istoty bedgce zwiastunami Ragnaroku,
a takze powigzane z koncem rzeczywistosci w takiej postaci, w jakiej ja
znamy. Ich obecnos$c¢ to zwiastun straszliwych dni, ktére majg nadejsc.
Loviatar, finska bogini chordob, wydaje na swiat dziewieciu synow, z kto-
rych kazdy jest personifikacjg innej przypadtosci, na przyktad wrzodow,
ropni czy gorgczki. To nie tylko folklorystyczne ciekawostki, ale raczej
sposob na wytlumaczenie rzeczywistosci, ktorej nie da si¢ kontrolowac,
i nauchwycenie tego, co wymyka sie porzgdkowi, jak choroby, wojny albo
katastrofy naturalne, czyli zjawiska, ktore nie dajg sie objac¢ rozumem ani
nie moznaich przewidzie¢. Nadanie im formyi okreslenie pochodzenia to
proba oswojenia leku. Bo jesli nawet potwornos¢ ma matke, to znaczy, ze
nie pojawita sie znikad. A jesli ma genealogie, to moze tez da sie jg jakos
zrozumiec¢, nadac jej istnieniu pewng logike, przynajmniej od strony mitu.
Zauwazcie, jak czesto mozna sie spotkac z pytaniem: ,Jesli Bog istnieje,
czemu pozwala na gtod, okrucienstwo, wojny i kataklizmy?”. Mitologie
mierzyly sie z tg moralng zagwozdkg juz znacznie wczesniej. Tworzyty
strukture znaczen i porzgdkowaly rzeczywistos¢ w formie historii, w kto-
rej nawet zto miato swoj poczatek i przodkow.

Potwory nie byly w tych historiach efektem przypadku, lecz stworzenia-
mi, dzie¢mi zrodzonymi czasem z gniewu bogow, czasem w ramach kary
za pyche, czasem wskutek przekroczenia jakiejs granicy. Mialty imiona, cel
istnienia i wtasne funkcje. Ich narodziny nie byly niewyttumaczalnym ab-
surdem, ale czescig porzadku, ktory, cho¢ trudny, dawat sie opowiedziec.
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W ten sposob mozna bylo cho¢ na chwile uchwyci¢ i nazwac to, co nie-
zrozumiate i przerazajgce. Strach zyskat forme, a ta forma miata matke.

Czasem opowiesci o dziwnych, potwornych dzieciach sg swoistg prze-
strogg i majg budzi¢ lek u kobiet przed ewentualng autonomia i niepostu-
szenstwem. Pokazujg, Ze za naruszenie zasad grozi nie tylko wykluczenie,
lecz takze odpowiedzialnosc za to, co sie urodzi, jakby ciato kobiety miato
odpowiadac za skutki tych narodzin. Takie opowiesci przemycajg bardzo
konkretne spoteczne normy i obawy, a przede wszystkim to, zZe kobieta,
ktora dziata niezaleznie i nie wpisuje sie w oczekiwany porzgdek, moze
urodzi¢ nie dziecko, ale potwora. Niekiedy wystarczy, ze naruszy rytual,
tak jak Izanami, ktéra podczas zaslubin odezwata sie przed Izanagim.
Wedlug mitu wlasnie to zakldcenie porzgdku sprawilo, ze ich pierwsze
dzieci urodzily sie zdeformowane. To nie medycyna ani biologia wyjasnia-
ty wtedy wady wrodzone, lecz przekonanie, ze kobieta ztamata reguly. Te
narracje stuzyly wiec rowniez temu, by zrzucac na kobiety odpowiedzial-
nosc za wszelkie odchylenia od normy, nawet te niezawinione.

W tradycjach bliskowschodnich i kabalistycznych pojawia sie Lilith, po-
stac¢ wyparta zresztg z oficjalnego biblijnego kanonu. To pierwsza zona
Adama, ktéra odmowita podporzadkowania sie mezowi, za co zostata wy-
gnanaz Edenuistala sie matkg demonow. Jednak Lilith nie jest wytgcznie
negatywng figurg. To symbol kobiecosci niezaleznej, tworczej, odrzuca-
jacej patriarchalne porzadki. Nie dlatego przeistoczyla sie¢ w potwora, ze
byta zla, ale dlatego, ze odmowila bycia postuszng. W wielu wariantach
mitu Lilith rodzi setki demondw, nie ze wzgledu na pragnienie chaosu,
lecz przez funkcjonowanie poza ustalonym porzgdkiem, bo wtedy nie
obowigzujg jej juz zadne boskie prawa.

Gryla z islandzkiej tradycji to olbrzymka, ktéra pozera niegrzeczne
dzieciirodzi calg gromade pomniejszych potwordw. Nie wpisuje sie w ob-
raz cieptej, tagodnej matki.  wlasnie dlatego jest tak przerazajgca. W mi-
cie nie funkcjonuje jako wcielenie zla, tylko jako figura spotecznego leku
przed dzikg kobiecoscig, niewpisujgcg sie w harmonie istnienia. Wedlug
podan jej potworni synowie sami budzili poptoch, jakby ich istnienie pod-
wazalo porzgdek swiata.

Te historie nie sg opowiesciami o przerazajgcych stworzeniach per se,
ale to gléwnie przestroga przed tym, ze kiedy kobieta wykracza poza przy-
pisane jej miejsce, ma to swoje konsekwencje. Potwornos¢ dzieci staje
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sie wiec karg nie za zlo, lecz za niepostuszenstwo, a tym samym stanowi
odbicie leku przed kobiecg niezaleznoscig i sprawczoscis.

W opowiesciach pojawiajg sie tez takie matki potwordw, ktore wchodzg
na scene tylko na chwile, jednak ich obecnos¢ pozostawia trwaty slad.
Takim przykladem moze by¢ bezimienna matka Grendela z Beowulfa,
ktora pozbawiona jest imienia i wtasnej historii. Jej rola ogranicza sie do
momentu, w ktorym przychodzi odzyskac ciato swojego syna (a doktad-
niej jego ramie), wcze$niej wywieszone jako trofeum. Nie interesuje jej,
ze Swiat postrzegal jej syna jako potwora. Dla niej byl po prostu dziec-
kiem. Nie walczy o sprawiedliwosc¢, nie broni zadnej idei, ale dziata z bolu.
Jej samotny, brutalny akt odwetu to nie zemsta w imie zasad, tylko akt
rozpaczy, wynikajacy z cierpienia po stracie dziecka i checi pomszczenia
jego $mierci.

Motyw matek potworow wyjgtkowo czesto pojawia sie w grach wideo,
inic dziwnego. To przestrzen, w ktérej tworcy chetnie operujg archetypa-
mi, przeksztalcajgc je w potezne wizualne i emocjonalne obrazy. Matka
potwora jest figurg ztozong i stanowi rownoczesnie stworczynie nowego
zycia oraz zrodto grozy i tajemnicy. Lilith z serii Diablo to niemal kla-
syczny przyklad matki demondw, a jej ciato i wola dajg poczatek nowym
bytom. W Bloodborne krolowa Yharnam jest wcieleniem bolu i poswie-
cenia, rodzi istoty z innego wymiaru, ktore sg jednoczesnie jej przeklen-
stwem i jedynym, co jej pozostato. W Elden Ring Rennala nie rodzi, ale
przez powtarzane odradzanie utrzymuje swoje zmutowane ,potomstwo”
w zawieszeniu, probujac zachowac¢ dawny porzadek, ktory juz sie rozpadt.
A w Resident Evil Village Miranda prowadzi eksperymenty na dzieciach,
pragnac znalez¢ sposob na przywrocenie do zycia corki, bez wzgledu na
potwornos¢ kreacji, ktorg moze stworzyc. Generalnie w popkulturze cze-
sto pojawia sie watek matek, ktérych macierzynstwo nie jest intencjonal-
ne, a ich ciala zostajg wykorzystane do narodzin czegos potwornego, jak
w Obcym Ridleya Scotta, w ktorym Ellen Ripley wskutek eksperymentow
staje sie nosicielkg potwornego pasozyta, rozwijajacego sie wbhrew woli
matki. Macierzynstwo zostaje w tym przypadku wypaczone i jego celem
jest pokazanie go jako narzedzia grozy i przemocy.

W kazdej z tych opowiesci matka nie jest po prostu ttem, lecz sitg
sprawczg. Jej cialo stanowi miejsce wynaturzonej transformacji, a jej
rola jest przykladem potwornego aktu tworczego, ktory wymyka sie
klasycznej definicji.

368



Matki potworow to bowiem figury bardzo ambiwalentne. Nie sg ani
dobre, ani zte. Sg tym, czego nie da si¢ umiesci¢ w jednym schemacie.
Wszystkie te postacie majg jednak wspolny element: dzieci, ktore sg dziw-
ne, grozne i wjakis sposob wynaturzone. W mitach potwor to czesto meta-
fora lekow, ktorych nie potrafimy inaczej nazwac. To choroby, jak synowie
Loviatar. To zwiastunowie konca $wiata, jak dzieci Angrbody. Ciato matki
jest wiec miejscem narodzin tego, co niepojmowalne i grozne, ale jedno-
czesnie nieuniknione. Opowiesci te wynikajg z potrzeby, by te leki jakos
zakodowac¢ i pokazac, ze wszystko ma wlasng strukture, swoj poczatek
i powod istnienia. A, co potworne, bywa czasem po prostu niechciane, nie-
zrozumiane i zepchniete na margines tego, co spotecznie dopuszczalne.
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KRAJE SKANDYNAWSKIE

Mitologia nordycka obfituje w potezne, niejednoznaczne kobiece posta-
cie, a jedna z tych, ktorych nie sposob poming¢, jest Angrboda, wykleta
matka potworow, zyjaca na pograniczu swiatow. Juz w samym jej imieniu,
pochodzacym ze staronordyckiego, kryje sie zapowiedz tragedii. Angrboda
ttumaczy sie bowiem najczesciej jako ,ta, ktora przynosi zatobe” albo
,<zwiastunka smutku”. Od najstarszych przekazow jest istota stojgcg na po-
graniczu $wiata ludzi, bogdw, olbrzymow i potwordw, a przy tym stanowi
archetyp matki, ktéra rodzi wylgcznie po to, by sprowadzi¢ na swiat ka-
tastrofe. W skandynawskim imaginarium jest matksg wilka Fenrira, ktory
pozre Odyna w dniu Ragnardku, Jormungandra, weza oplatajgcego catly
Midgard (swiat ludzi), oraz Hel, krolowej podziemi.

Postac¢ Angrbody, jej pochodzenie i miejsce w mitologii nordyckiej sg
stabo poswiadczone w zrodtach i dlatego budzg liczne dyskusje wsrod
wspoltczesnych badaczy. Oficjalnie jest zwigzana z rodem olbrzymow
z Jotunheimu, cho¢ teksty nie podaja jej szczegotowej genealogii. Nie zna-
my jej rodzicow ani przodkéw, wiemy jedynie, ze jest jotunkg zamieszku-
jacg Jarnvior.

Ta mroczna kraina opisywana jest w zrodtach nordyckich jako Zelazny
Las na wschod od Midgardu, swiata ludzi, zamieszkany przez olbrzymki-
-czarownice (jarnviojur), ktore rodzg wilcze olbrzymy; z ich rodu ma sie
narodzic¢ potwor pozerajacy ksiezyc. Wiekszos¢ opracowan umiejscawia go
w obrebie Jotunheimu. We wspodlczesnych interpretacjach miejsce to bywa
odczytywane zaroéwno jako margines kosmosu, gdzie konczy sie porza-
dek ludzii bogow, jak i jako przestrzen kobiecej innoscii grozy, zwigzanej
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z dzikg ptodnoscig poza spotecznym tadem. Angrboda postrzegana jest
jako figura dzikiej olbrzymki rodzgcej kolejne potwory, ktorych pojawie-
nie sie zapowiada kryzys boskiego porzadku i nadejscie Ragnardku. Jej
dzieci, poczete z Lokim (ktérego relacje z Angrboda sg rownie metne i nie-
jednoznaczne), stajg sie bowiem nie tylko ucielesnieniem chaosu, lecz
takze katalizatorem katastrofy, do ktorej nieuchronnie prowadzg wszyst-
kie nordyckie mity.

Po raz pierwszy imie Angrbody mozna spotka¢ w pochodzgcej z IX wieku
Eddzie poetyckiej, we fragmencie piesni Véluspd, czyli Przepowiedni wieszcz-
ki, mowigcej o koncu swiata. Pojawia sie tam jako olbrzymka, z ktorag Loki
splodzit Fenrira, ale ich pozostate dzieci nie s tam wymienione z imienia.
Voluspa mowi tez o ,starej olbrzymce” mieszkajgcej na wschod od swiata
ludzi, w Zelaznym Lesie (Jarnvidr), ktéra rozpoczyna ,réd Fenrira”, wiec
wiekszos$¢ badaczy utozsamia te posta¢ z Angrbodg, bo chociaz w tym
fragmencie nie pada jej konkretne imie, to interpretacja nasuwa si¢ sama:

Na wschodzie, w Zelaznym Lesie, siedziala stara olbrzymka
I tam wydawata na $wiat rod Fenrira.

Z tego rodu wyros$nie jeden, najgorszy ze wszystkich,
Potwor, ktory w wilczym ksztalcie potknie stonce z nieba™

W Eddzie prozaicznej Snorriego Sturlusona z XIII wieku jej postac zysku-
je wyrazniejsze kontury. Sturluson przedstawia jg jako jotunke z J6tun-
heimuimatke trdjki straszliwych dzieci Lokiego (Fenrira, Jormungandra
i Hel), ktorych los $cisle wigze z nadejsciem Ragnardku i upadkiem bogow.
Tym samym to jego narracja utrwala kanoniczny obraz Angrbody jako
matki potworow, ktorej rod zwiastuje same nieszczescia.

Dzieci Angrbody

Loki miat takze inne dzieci.

W J6tunheimie zyta olbrzymka imieniem Angrboda; z nig Loki
sptodzit troje potomkow: pierwszym byt wilk Fenrir, drugim
waz Jormungandr, trzecig za$ Hel.

Gdy bogowie dowiedzieli sie o tych dzieciach i o wrozbach,
ktore ich dotyczyly, zrozumieli, ze za sprawg tego rodzenstwa

* G. Neckel, Voluspd, Heidelberg 1983 (tlum. wlasne).
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przyjda na nich wielkie nieszczescia — juz chocby ze wzgledu
na nature ich matki, a tym bardziej ich ojca”.

Najbardziej znane dzieci Angrbody stanowig trzon wszystkich najwazniej-
szych opowiesci o Ragnaroku, czyli koncu swiata w mitologii nordyckie;j.

Fenrir, Wilk Katastrofy
Najstarszy syn Angrbody, wilk Fenrir (Fenrisulfr), od chwili gdy bogowie
poznali przepowiednie o jego roli w Ragnaroku, budzit wéréd nich panicz-
ny lek. Asowie sprowadzili mtodego wilka do Asgardu i wychowywali u sie-
bie, liczgc, ze pod stalg kontrolg uda sie go oswoic. Jednak Fenrir rost w site
tak szybko, ze zaden zwykly taricuch nie byt w stanie go utrzymac, a tylko
bog Tyr miat odwage, by go karmié¢. Dopiero magiczny tanicuch Gleipnir,
wykuty przez krasnoludy z rzeczy, ktore w $wiecie nie powinny istniec¢ (jak
dzwiek krokow kota, broda kobiety, korzenie gory, sciegna niedzwiedzia,
oddech ryby i slina ptaka), zdotal na jaki$ czas powstrzymac bestie. Ceng
za ten podstep byta prawa reka Tyra, ktorg Fenrir odgryzt, gdy zrozumial,
ze juz sie nie uwolni. Jednak nawet wtedy bogowie wiedzieli, ze w dniu
ostatecznym wilk zerwie wiezy, pozre Odyna i zapoczatkuje ere chaosu.
Mit Fenrira bywa odczytywany nie tylko jako opowies¢ o monstrual-
nym dziecku, lecz takze jako dramat nieuniknionego przeznaczenia
i prob jego odroczenia. Bogowie z jednej strony usitujg ,zaopiekowac sie”
wilkiem i wychowac¢ go po swojemu, z drugiej zdradzajg go, wigzgc pod-
stepem i sktadajac w ofierze reke Tyra, co mozna rozumiec jako akt prze-
mocy, ktory tylko poteguje groze nadchodzgcej zemsty. W takim ujeciu
Fenrir nie jest jedynym zrodlem katastrofy, ale figurg sity, ktorej nie da sie
bezkarnie podporzgdkowac. Zwigzany magicznym tancuchem, pozostaje
do konca $wiadom swojego losu, a jego wyzwolenie w Ragnaroku staje sie
konsekwencjg zaréwno przepowiedni, jak i obtudy tych, ktorzy probowali
nad nim zapanowac.

Jormungandr, Waz Swiata

Drugi potomek Angrbody, Jormungandr, jest lustrzanym odbiciem losu
Fenrira. Zamiast trafi¢ pod bezposrednig opieke bogow, zostal wrzucony
przez Odyna do oceanu otaczajgcego swiat po tym, jak Asowie dowiedzieli
sie z przepowiedni, jakie zagrozenie sprowadzi potomstwo olbrzymki.

* 8. Sturluson, The Prose Edda, London 2017 (ttum. wlasne).
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Leksykon zabiera w podrdz przez mity i wierzenia,
w ktorych archetyp matki ujawnia liczne oblicza wy-
mykajace sie sentymentalnym kliszom. Siega do mi-
tologii, folkloru i psychologii analitycznej, by pokaza¢
figure pelng sprzecznosci i ukrytej mocy.

Zebrane tu eseje i literackie impresje ukazujg ma-
cierzynstwo jako konstrukcje spoteczng, symboliczng
i duchowa, wykraczajacg daleko poza biologiczny akt
narodzin.

Kazdej postaci towarzyszy autorska ilustracja,
a ksigzka w formie albumu pozwala catkowicie zanu-
rzy¢ sie w atmosferze mitow.

Leksykon Dzikich Matek to zaproszenie do odczy-
tania znanych historii na nowo i do zmierzenia sie
z dzikim i niejednokrotnie niepokojgcym obliczem
matczynej mocy - takze w nas samych.



