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Przewidywanie przysztosci w religii germanskiej

Prediction of the future in Germanic religion

Abstract. The article discusses Germanic ideas and terminology about fate and predicting the
future. The problem of prophetism in the history of the Germans is defined by two stages. The
first is the “axial age” according to K. Jaspers. This is the time when the prophets known from the
Old Testament begin their activity, when philosophy is born in Greece, and the question of fate
and destiny matures among the “barbarian” peoples. The Germanic tribes used the achievements
of the Celts in this regard. The ancient texts concerning the Germans speak mainly of divination,
divinatory techniques. They are a typical interpretatio romana. The Germans did not know the
beliefs related to the prophetic message or Providence. The second stage is Christian inspiration.
Medieval records contain data on the relics of old epochs in the beliefs of the Germans. They talk
about the gradual orientation of their divination interests towards the recognition of the judg-
ments of Providence. This information is initially steeped in pagan heritage. Separating aspects
of spirituality that knows prophetic institutions from pre-literate faith that trusts in divination
is very complicated. In order to avoid the error of interpretatio christiana, one must carefully
analyze the messages from the period of pagan conversion. Medieval information can then be
useful to develop a model of providia specific to the ancient Germans.

Keywords: prophetism, divination, germanic mythology and rituals.

Pr(’)by przewidywania przyszlosci zostaly odnotowane w wielu kulturach staro-
zytnych. Nie wszystkie doczekaly si¢ instytucji proroka, znanej chociazby
z tradygji biblijnej. Na terenach pétnocnoeuropejskiego Barbaricum uprawiano
rozmaite formy mantyki i obrzedy dywinacyjne. Ich cel i charakter byl uzalezniony
od rodzaju wiadomosci, jakie miaty skfadac sie na rozeznanie przyszlosci. Przedmiot
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przewidywania, czyli zdarzenia majgce dopiero nastapic, byt formutowany w ujeciu
religijnym, a nierzadko tez magicznym. Problematyka przepowiadania przykuwata
uwage badaczy ze wzgledu na sposobnos¢ religioznawczej diagnozy ukladu wierzen
spolecznosci dopuszczajacych mozliwos¢ wgladu w przysztos¢. Chodzi tu o odpo-
wiedz na pytanie, czy w ogladzie swiata, dyspozycjach bogéw znalazlo sie miejsce
na determinacj¢ ontologiczng pozwalajaca zapytywac o nieuchronnos¢ zdarzen
i przeznaczenia. W artykule niniejszym rozpatrzone zostang nastepujace kwestie:
wizja przysztosci jako obraz preustanowionego tadu, rodzaje wydarzen i okoliczno-
$ci branych pod uwage w przewidywaniach, charakterystyka oséb zajmujacych sie
orzeczeniami na temat przyszlo$ci, niektore techniki mantyczne. Egzemplifikacje
czerpane beda z wyobrazen znanych w tradycji starozytnych Germanéw.

Stwierdzenie rzymskiego historyka Tacyta (2008) na temat Germanodw, Ze
»jak nikt inny przywiazuja wage do wrdzb i wyroczni” — Auspicia sortesque ut
qui maxime observant (s. 69), zainicjowalo liczne studia nad zagadnieniem losu
i przeznaczenia u tych ludéw (Simek, 2004). Do tej pory znakomitym podsumo-
waniem pozostaje praca R. Deroleza (1968). Poszukiwanie wiedzy na temat przy-
szto$ci mialo by¢ funkcja mitycznego fatalizmu, przekonania, ze dzialajg instancje
niepoddajace si¢ woli, zaréwno ludzkiej, jak i boskiej. Ich wyroki co do przysztosci
s3 niezmienne, nieodwolalne, dlatego przysztos¢ jest wprawdzie okreslona, lecz
niekoniecznie znana (Gehl, 1939). Wyrazem dawnych przeswiadczen na temat
przeznaczenia bytaby wspolna jezykom germanskim terminologia. Przede wszyst-
kim rozpatrywano pierwotny kontekst znaczeniowy takich stéw; jak: staroangielskie
wyrd, gesceap, orleeg i odpowiadajace im staronordyckie urd, skop, orlog. Ich sens
zmienial si¢ — od znaczenia mitycznego oddzielonej czastki, do jurydycznego zna-
czenia czego$ ustanowionego, niezlomnego prawa, wyroku losu, orzeczonej normy
(badania nad tym zagadnieniem przedstawit Strom, 1967, s. 66). Poglady takie mia-
tyby by¢ dziedzictwem indoeuropejskim w zasobie wyobrazen dawnych Germanéw.
W starozytnych Indiach rta, podobnie jak w iranskiej mitologii arta, miataby kon-
tynuowac indoeuropejskie stowo méwigce o bezosobowej mocy stanowiacej zasade
tadu moralnego i przyrodniczego, o sile rzadzacej §wiatem i kierujacej jego losami,
decydujacej o niezmiennym porzadku, np. ruchu cial niebieskich, nastepstwie por
roku, itp. (Gonda, 1975, s. 10-18; analogie indoeuropejskie zob. Benveniste, 1969,
s.99-110, s. 133-142, 5. 255-263).

Wokoét germanskich wyobrazen losu i przeznaczenia

Mitologiczne obrazowanie nigdy nie operowalo czysto abstrakcyjnym pojeciem ta-
kiej mocy, wida¢ bowiem tendencje do rozmaitych jej konkretyzacji. W przekazach
indoeuropejskich znane jest wyobrazenie przeznaczenia jako czastki przypadajacej
komus w udziale. Utozsamiano ja z otrzymanym losem, np. stowianskie stowo dola
oznaczalo ‘to co udzielone, oddzielony kawatek] greckie moira oznaczalo ‘czastke,
udzial’ Bywalo, ze faczono przeznaczenie z darem, z tym, co si¢ dostaje. Przemawiaja
za tym takie stowa, jak ‘wydarzenie, “zdarzenie’ pochodzace od ‘darowa¢, darzyc.
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Tu warto wspomniec o stowie ‘szczg¢scie’ oznaczajacym pierwotnie ‘nalezyta, dobra
cze$¢. W przypadku Germandw mozemy liczyc¢ sie z analogicznymi skojarzeniami.
Stowa takie jak: staro-wysoko-niemieckie 10z ‘los, udzial, wtasnos¢; staronordyckie
hlautr ‘porcja, to co ofiarowane, czy gockie hlauts ‘los, udzial dziedziczny’ moga
pochodzi¢ z indoeuropejskiego leksemu kleuH-dh,- ‘dany przez przeznaczenie’
(Kroonen, 2013, s. 230). Nie jest wykluczone, Ze wyobrazenia te wyrosty na grun-
cie dawnej wymiany daréw miedzy ludzmi, miedzy ludzmi i bogami, a ogdlniej na
podlozu pojmowania wszelkich relacji zachodzacych w §wiecie w postaci wzajemnej
wymiany. Przyszlo$¢ zatem byla ksztaltowana przez praktyki spolecznej wymiany
doébr, ustug, idei. Dlatego jej odczytywanie czy przewidywanie byto mozliwe, lecz
uzaleznione od prawidlowego, rytualnie gwarantowanego aktualizowania odno$nych
transakeji. Niektére dane z dziejéw plemion germanskich pokazuja, ze spolecznosci
te wierzyly w mozliwo$¢ nawigzywania relacji negocjacyjnych z béstwami lub sitami
decydujacymi o ich przysztym losie (Neumann, 1955).

W badaniach nad germanskimi pojeciami losu i przeznaczenia krzyzuja sie
zagadnienia etyki, gléwnie powinnosci wojownikdow, z religijnymi dotyczacymi
woli i postanowien bostw jako istot suwerennych. Na podstawie analizy tekstow
mitologicznych, literackich usitowano znalez¢ odpowiedz na pytanie, czy czekajaca
bohatera przyszios¢ jest nieprzejednang potega; czy takze bogowie podlegali wyro-
kom losu. W poemacie staroangielskim Beowulf jest mowa o skarbie stanowigcym
wyrd, czyli przeznaczenie ksiecia, ktory tej wlasnosci nikomu nie odstgpowat. Nawet
po jego $mierci naruszenie tego dobytku nie bylo przedmiotem losowania, wyra-
zonego stowem hlytme (Beowulf, 2006, s. 378). Mogloby to przemawiac za silnym
uzaleznieniem bytu czlowieka od przypisanego mu udzialu, losu. W takiej sytuacji
przyszlo$¢ bytaby zdeterminowang serig wydarzen. Tymczasem W. Baetke twierdzit,
ze krdlowie, przynajmniej nordyccy, zyskiwali czasem boskie prerogatywy, w kazdym
razie byli wolni w swoich wyborach, dzialajac jako regin ‘rzadzacy, dajacy wyrok
i postanowienie’ i wladajacy hopt lub bond ‘wiezami’ (Baetke, 1934). Nie mozna wy-
kluczy¢, ze mamy tu do czynienia z projekeja relacji spolecznych, zwlaszcza wizjg
autonomii wladcéw, na ocene dziatania béstw decydujacych o przysztosci.

Sposoby przewidywania przysztosci

Jezeli chodzi o mozliwosci przewidywania przysztosci czy orzekania na jej temat,
to w tradycji germanskiej stosowano rozmaite techniki dywinacyjne. Do bardzo
starych metod nalezalo wrdzenie, ktére w facinskiej terminologii zapisane zwykle
jako consultatio ‘zapytywanie, zasieganie rady’ bylo proba rozeznania przyszlosci,
ale w szczegdlny sposob. Przykladowo Strabon w VII ksiedze Geografii opisuje
zwyczaj Cymbrow, u ktérych stare wieszczki podcinaly gardia jencow wrézac
z uplywu krwi, a potem badaty wnetrznosci pojmanych (Radt, 2003, s. 246). W tym
przypadku che¢ poznania loséw swojego plemienia byla jeszcze polaczona z rytem
ofiarniczym, polegajacym na poswigceniu wrogéw wlasnym bogom. Podobny rytuat
orzekania o przysztosci w trakcie skfadania ofiar ludzkich podaje potem Prokopiusz
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z Cezarei w odniesieniu do Frankéw (Prokopiusz, 2015, s. 181). Przysztos¢ byla
chyba rozumiana tu jako zamiary powziete przez wrogie wojska. Jericy dostownie
ucielesniali wiedze o tych planach, o przyszlosci zgotowanej przez obce plemiona,
dlatego starano si¢ to wszystko ujawni¢ poprzez otwarcie ich cial, tudziez odczytaé
podczas krwawego rytuatu. Tego rodzaju ryty dywinacyjne znane byly wéréd Cel-
tow. Bez watpienia przekazy dotyczace Druidéw i ich praktyk ofiarniczych swiadcza
o silnej wigzi Germanéw i Galéw w pierwszych wiekach p.n.e. (Baladié, 1989, s. 187).

Oddzialywania celtyckie widoczne s3 takze w dziatalnosci germanskich wiesz-
czek (Janiszewska-Sienko, 2019, s. 8). Najbardziej znana byla wzmiankowana
kilkakrotnie w zrédfach starozytnych Weleda pochodzaca z plemienia Brukteréw
(Tausend, 2009; Volkmann, 1964). Wspominal o niej Stacjusz w Sylwach (1996, s. 22),
Tacyt w Dziejach (1957, s. 223, s. 226, s. 257, s. 258) i w Germanii (2008, s. 69) oraz
Kasjusz Dion w Historii rzymskiej (2011, s. 103). Wymieniona zostala takze w epigramie
z Ardei (Guarducci, 1945, s. 163—176). Poglad o wptywie celtyckim na wizerunek
Weledy jako profetki sugeruja nawigzania jej imienia do np. staroirlandzkiego file <
uelets ‘poeta, wieszcz, wizjoner, ogamicznego Uelitas (Egeler, 2013, s. 29). Jesli imie
Weleda bytoby celtyckie, to oczekiwana posta¢ brzmialaby ueleta. H. Birkhan (1970)
uwazal, ze Weleda bylaby odpowiednikiem druidek - banfilid (s. 557). Weleda nie
byta prorokinig, lecz zajmowala si¢ orzekaniem w odniesieniu do majacych nastapic
konkretnych wydarzen. Poza tym, przebywajac w niewoli, bedac potem na ustugach
Rzymian, prawdopodobnie przepowiadala z iskrzacych si¢ lamp oliwnych. Tego typu
kompetencje mogtyby nawigzywa¢ do anglosaksonskich praktyk nazywanych scin-
-gelac ‘dziatania magiczne; lecz ich etymologiczne potaczenie ze stowem germanskim
skinan $wieci¢, ukazywac si¢’ mialoby odnosic si¢ do wrdzenia ze zjawiajacych sie na
odludziu ognikéw bagiennych, tryskajacych iskier, uznawanych za tanczace duchy
(Storms, 1948, s. 114). Wrdzki badajace takie zjawiska zwano scin lece, co pozwala
rekonstruowaé germanska posta¢ skin-lékja ‘znawczyni symptomow w postaci wi-
dziadet’ (Bosworth i Toller, 1980, s. 833—834).

Opisane tu praktyki, naleza do tej samej kategorii, do ktorej zaliczy¢ trzeba te
spelniane przez germanskie ,,$wiete kobiety, ktore patrza na rzeki iz wiréw ich, z pra-
doéw i szumu fal przepowiadajg przysztos¢” (Plutarch, 1955, s. 574). Tak samo o nich
pisal Klemens Aleksandryjski w dziele Kobierce (1994, s. 53). Nie mozna wykluczy¢,
ze podstawg przekonania o rzece udzielajacej wskazowek co do przysztosci wynika
z wierzen, ze plyng one z zaswiatow, gdzie wiedza o tym, co nastapi nie stanowi juz
tajemnicy. Jednakze bardziej wiarygodne wydaje sie tu zalozenie o tym, ze akweny
uchodzily za miejsca sakralne, dlatego — podobnie jak potem w przypadku plawie-
nia czarownic — oznajmialy o nalezytym dzialaniu w konkretnej majacej nastapi¢
sytuacji. O wierze w wrozebne wlasciwo$ci mitycznie upodmiotowionego Renu pisat
Tacyt w Dziejach (1957, s. 199).

Do archaicznych technik przepowiadania nalezato losowanie z uzyciem odpo-
wiednio przycietych i oznaczonych patyczkéw. Wspomina o tym Tacyt (2008), ktéry
dodaje, ze chodzilo tu o gatazki z drzew owocowych — virgam frugiferae arbori decisam
(s. 68). Kwestia dyskusyjna jest, czy wspomniane przez Tacyta oznaczenia (notae)
mialy by¢ rytymi na drewienkach runami (Antonsen, 2002). Uzycie takich znakow
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sugerowaloby jaka$ mantyke o charakterze nie tyle profetycznym, ile magicznym.
Nazwa germanska losu tenos pochodzi z dawnego taina ‘galazka’ (Kroonen, 2013,
s. 506). Tak przygotowane losy znali nie tylko Germanie, ale inne ludy, co skfania
niektérych badaczy do przypuszczenia, ze rzucanie loséw w postaci oznaczonych
patykéw uprawiano juz w epoce wspolnoty indoeuropejskiej (Champeaux, 1990,
s. 802-808). Nie bez znaczenia jest tu fakt uzywania galazek drzew owocujacych.
Drzewa, nawet dostarczajace owocdw dzikich, uznawano za odradzajace si¢ w cy-
klu rocznym. Takie obserwacje mogly siega¢ zamierzchlych czaséw. Owocowanie,
jak i w ogdle wiosenne odradzanie si¢ drzew, bylo przewidywalng koniecznoscia,
zjawiskiem, ktore nieodwolalnie pojawi sie w przyszlosci. Mozliwe zatem, ze funk-
cjonowalo wierzenie uznajace (na zasadzie metonimii), ze galazki takich roslin sa
no$nikiem wskazan o tym, co si¢ zdarzy, ze zawieraja zalgzki przysztosci, ktora — tak
jak one — musi si¢ rozwing¢.

Podobne przekonania mogty skloni¢ germanskie wieszczki do orzekania na
podstawie faz ksiezyca. Cezar (2003) podal wiadomos¢ jakoby wodz germanski Ario-
wist wstrzymal sie z atakiem na Rzymian wskutek rady udzielonej przez wieszczki,
aby nie przystepowac do bitwy przed nowym ksi¢zycem (s. 74). Wiadomos¢ ta byla
powielana przez wielu autoréw starozytnych, m.in. Klemensa Aleksandyjskiego
i Kasjusza Diona (Clemen, 1928, s. 5, s. 14). Agatiasz (1967) podaje, ze ostrzezenia
takie wydawali rowniez alemanscy wrdzbici (s. 48). Ksiezyc podlegajacy regular-
nym, fatwo dajacym sie zaobserwowa¢, przemianom w cyklu miesigcznym byt
obiektem znamionujgcym konieczne nastepstwo zdarzen, a wiec takze przysztosc.
Zasada jest analogiczna do wyzej omdéwionych wierzen zwigzanych z drzewami.
W pdzniejszych zrodlach (u Cezarego z Arles i Hrabana Maura) znajdujemy wzmian-
ki o zaklinaniu, o wolaniu do ksi¢zyca, o hatlasowaniu metalowymi przedmiotami,
zeby dopoméc mu w wyjsciu z nowiu (Olszewski, 2002, s. 24, s. 33). By¢ moze po-
dobny sens mialy wykonywane przez gospodarzy w czasie Godéw rytualne przestrogi
i grozby kierowane do drzew w sadzie, Zeby wymusi¢ na nich owocowanie w nad-
chodzacym roku (Zawistowicz-Adamska, 1933, s. 961). Badanie przysztosci w obu
przypadkach nie ma zwigzku z profetyzmem; brak narracji na temat tego, co musi
sie wydarzy¢ lub co nastgpi. Podzielane jest przeswiadczenie o tym, ze przysztos¢
czeka na zaistnienie, ze czasem trzeba jej w tym dopomdc za pomocg wspomnianych
magicznych zabiegéw. Nie wiadomo nic wiecej na jej temat. W takim kontekscie
wrdzenie (consultatio) ma za zadanie stwierdzi¢, czy planowane dzialania nie s
z tg przyszloscig sprzeczne, czy okazg sie trafne, korzystne — niezaleznie od tego, co
mozna by o tak ujmowanej przysztosci opowiedzie¢. Nie ma tu jeszcze poszukiwania
jej obszernie komentowanej tresci, lecz troska o zgodno$¢ ludzkich poczynan z jej
oznakami.

Wydaje sie, ze niektore sposoby wrdzenia przypisywane Germanom, chociaz
odwolujace si¢ do powyzej ukazanych zasad, mogly by¢ przeniesieniem zwyczajow
i praktyk Rzymian. Mozliwe, ze do takich zaliczy¢ nalezy przepowiednie z uderze-
nia pioruna. Swetoniusz (2002) podaje, ze wrozbita sprowadzony z Germanii (ha-
ruspicem ex Germania missum) z obserwacji grzmotu przepowiedzial zmiane wila-
dzy Domicjana (s. 8). Najprawdopodobniej przeprowadzono tu wnioskowanie,
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w mysl ktérego nagte i spektakularne dzialanie Zywiotu musi spowodowac nie-
przewidziane, rewolucyjne zmiany, np. spoleczne. W ten sposoéb los wladcy byt chy-
ba pojmowany jako spleciony integralnie z mechanika proceséw przyrodniczych.
O kaptanach-ofiarnikach pozostajacych w stuzbie boga gromu Thora ze §wiatyni w Uppsali
mowi nam dopiero $redniowieczna wzmianka u Adama Bremenskiego (Clemen, 1928,
s. 72). Materialnymi akcesoriami tego boga byly znane od czaséw neolitu kamienne
narzedzia, mioty bojowe, groty oszczepdw i strzal. W okresie wikinskim uzywano amu-
letow, zawieszek w ksztalcie tzw. miota Thora — Mjollnira (de Vries, 1970, s. 122—128).

Z nieco innych przestanek wierzeniowych wywodzi¢ mozna podane przez Tacyta
w jego Germanii przepowiednie z zachowania si¢ konia, ktérego rzenie i parskanie
byto odczytywane przez kaptana, kroéla lub naczelnika plemienia. W tym przypadku
w gre wchodzi odgadniecie woli bogdw. Przyszlo$¢ nie jest tu fragmentem kosmicz-
nego procesu okresowych, chociaz stalych przemian, lecz momentem akceptacji
ludzkich poczynan wzgledem decyzji i woli sil sakralnych. Kaptani sami okreslaja
si¢ jako studzy bogéw, a uzyte do wrdzb konie sa uwazane za boskich postannikéw czy
powiernikow — se enim ministros deorum, illos conscios putant (Tacyt, 2008, s. 68, s. 70).
Analogiczne zwyczaje wrézenia z pomoca konia u Stowian znamy z wiadomosci
podanych przez, np. Thietmara i Herborda (Labuda, 1954, s. 223, s. 226).

Wiekszo$¢ informacji przekazanych przez starozytnych autoréw na temat
germanskich wrézb dotyczy orzekania w sprawach wojennych. Zmagania bitewne
charakteryzuja si¢ nieprzewidywalnoscia; majg inna dynamike niz powtarzalne cykle
przyrodnicze. Wr6zby wykonywano chcac stwierdzi¢, czy nadchodzace wydarzenia
przyniosa zwycigstwo, czy kleske. Poemat Beowulf (2006) zawiera zwrot wypatry-
wania dobrych, pomyslnych znakéw przed wyprawa zbrojng, podobnie jak czynit to
Ariowist. Mowi o tym zwrot h@l scéawedon ‘znakéw wrdzebnych wypatruja’ (s. 58,
s. 60, s. 120). W starosaksonskim Heliandzie jest mowa o fili bécno ‘wielu znakach’
w rozumieniu wrdézebnych symptomoéw i mocy magicznej. Jednak, co ciekawe, sta-
re wyrazenie orlag w dziele tym wystepuje bez odréznienia sensu ‘przeznaczenia’
i ‘wojny’ (Beer, 1971, s. 51, s. 309-310).

Profetyzm u Germanéw? Podsumowanie

Nie ma bezspornych danych na temat dziatania wsrdd starozytnych Germandéw
instytucji profetéw, przepowiadaczy traktujacych o przyszlosci jak o wiedzy zdo-
bytej dzigki powolaniu lub specjalnej zdolnosci. W kazdym razie podobienstwa do
biblijnej tradycji prorockiej utrudniajg wglad w t¢ problematyke. Niewielka przydat-
no$¢ ma tu wzmianka Agatiasza (1967) o alemanskich wieszczkach, wrozbiarzach
(Alamanikon chrézmélogon), poniewaz ich orzeczenia podejrzewane byly o przypad-
kowq trafno$¢, uwazano raczej za zgadywanie niz za przepowiadanie wynikajace
z tajemnej umiejetnosci czy nadnaturalnych dyspozycji (s. 48). Zdaniem F. Ba-
der (1989) nie ma wspolnego odziedziczonego po indoeuropejskich przodkach
stowa oznaczajacego poete, wizjonera, chociaz zachowalo si¢ wiele pdzniejszych
termindw oznaczajacych wieszczow lub wrozbitow. Ich nazwy zazwyczaj pochodza
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od znaczenia ‘jasnie¢, 1$ni¢’” oraz ‘widzie¢, czyni¢ widocznym:. Tylko trzy morfemy
indoeuropejskie autorka ta wskazata jako wiazace si¢ potem z nazwami (imiona-
mi) jasnowidzow, wieszczow. Sg to: h.el-, z ktorego pochodzg Weleda i Volu-spd;
h,weid-, z ktérego pochodza Druid i Fedelm; ked-, z ktérego pochodzi Kassandra
(Bader, s. 45, s. 61, s. 65-68). W najstarszym germanskim przekladzie Biblii na je-
zyk gocki nie wystepuje rodzime stowo oznaczajace proroka. Wulfila w thumaczeniu
zastosowal wyraz praufetus, ktory jest przeniesieniem wprost z greki (Lehmann, 1986,
s. 273). Widocznie nie znal odpowiednika dla tego stowa w jezyku gockim. Nie lepiej
przedstawia si¢ sprawa w odniesieniu do anglosaksonskiego Beowulfa. Zapisane
w nim stowo hwata nie ma wyspecjalizowanego znaczenia ‘przepowiadacza, a raczej
moéwi o kims, kto podaje niezmyslone wiesci (Beowulf, 2006, s. 232). W pdzniejszych
zabytkach wystepuja stowa hwatu ‘przepowiednia’ oraz hwata ‘wrozbita, lecz ich
powigzanie z wcze$niejszymi znaczeniami, np. z germanskim hwotjan ‘ostrzegac,
napominac¢, grozic, nie jest pewne (Bosworth i Toller, 1980, s. 572; Kroonen, 2013,
s. 268). Rownie malo miarodajne sa zapisane w starosaksonskim Heliandzie stowa
(fora)sago oraz war-sago w znaczeniu proroka, poniewaz s3 one uwazane za kalki
z faciny (Beer, 1971, s. 130, s. 431).

Trwaja dyskusje, czy przyklady przepowiadania przysztosci, jakie znajduja sie
w sredniowiecznych tekstach sg spuscizng mitéw germanskich, czy raczej adaptacja
przekazow chrzescijanskich. Badania nad Beowulfem wskazaly dodatkowo problem
filologiczny, poniewaz w utworze wydarzenia przyszle wyrazane sa w czasie teraz-
niejszym. Nie dysponowano osobnymi srodkami wypowiedzi, zeby anonsowac zda-
rzenia, ktérych jeszcze nie ma (o tych trudnosciach zob. Steadman, 1930). Bardziej
obiecujaca dla studiéw nad problem profetyzmu wydaje si¢ tradycja nordyczna.
W piesniach eddycznych zawarte sg zaréwno sytuacje przyszte podlegajace przepo-
wiadaniu, jak i okreslenia os6b trudnigcych sie wieszczeniem. Stynna piesn Vélu-
spd ukazuje koniec bogow i $wiata, a potem ponowne odrodzenie. Przepowiednia
obfituje w obrazy majacych nastapi¢ tragicznych wydarzen. A. Strém na podstawie
studiéw porownawczych tego utworu z tekstami gléwnie iranskimi starat si¢ wy-
kaza¢ ich wspdlne dziedzictwo czerpiace z eschatologii indoeuropejskich (Strom,
1967a). Wieszczka moéwi o sobie fram sé ek lengra ‘widz¢ daleko, przewiduj¢), co jest
powtarzanym zwrotem formularnym (Edda, 1914, s. 10, s. 11). W przekazach lite-
rackich znajduja si¢ stowa okreslajace jasnowidzéw, np. fram-viss, spd-madr, forspdr
(Stupecki, 1998, s. 16-21). Do interesujacych tekstow ,,profetycznych” nalezy ed-
dyczna piesn Gripis spd. Sigurd dopytujacy Gripira tytutuje go krélem, ktérego prosi
o wiadomosci o tym, co go spotka wyrazone I hugazreedo ‘w madrych stowach’ (Edda,
s. 162). Poza tym, pytania Sigurda zmierzaja do odkrycia coraz odleglejszej wlasnej
przysztosci, dlatego naklania Gripira, zeby ten bardziej wytezyt umyst - leid at huga
i siegnal spojrzeniem jeszcze dalej — ok lengra seg (Edda, s. 162). Pytania i odpowiedzi
s3 tu forma wieloetapowej drogi w przysztos¢. Ukazujg eksplorujaca site widzenia
i jakby wedréwke umystu ujmujacg obrazy tego, co ma sie wydarzy¢ w zyciu Sigurda.
Skojarzenia z ekstatycznym przemierzaniem przez szamanéw wielostopniowych
przestrzeni zamieszkatych przez duchy udzielajace im porad lub pomocy wydaja
sie tu frapujace, lecz nalezy je potraktowac ostroznie i krytycznie.
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Problematyka profetyzmu w dziejach Germandw jest okreslona przez dwa eta-
py przemian kulturowych. Jeden to wedlug K. Jaspersa ,epoka osiowa”. Czas, gdy
dzialalnos¢ rozpoczynaja prorocy znani ze Starego Testamentu, gdy w Grecji rodzi
sie filozofia, a wérod ludéw ,,.barbarzynskich” dojrzewa kwestia losu i przeznaczenia
(Kowalski, 2014, s. 137-148). Plemiona germanskie adaptowaly zwigzane z tym
rytualy od kontaktujacych si¢ z cywilizajg srédziemnomorska Celtéw. Starozytne
przekazy dotyczace Germanéw mowia gtéwnie o dywinacji, o bogatej panoramie
technik wrozbiarskich, o ré6znorodnosci badania prognostykéw, a wigc o wielu prak-
tykach typowych dla pdzniejszego ,,ludowego poganstwa”. Nie dotarly do tych ludéw
wierzenia zakladajace oredzie prorockie, czy prowidencje. Drugi etap zaznacza si¢
w inspiracjach chrzescijanskich. Przekazy sredniowieczne zawierajg dane o reliktach
dawnych epok w wierzeniach Germanoéw, lecz méwia tez o stopniowej orientacji ich
zainteresowan wrozebnych ku rozpoznaniu wyrokéw Opatrznosci. Informacje te s3
poczatkowo tak przesigkniete spuscizng poganska, ze wydzielenie aspektéw ducho-
wosci respektujacej instytucje typowo prorockie od przedpismiennej wiary ufajacej
wrdzbom, bywa nadzwyczaj skomplikowane. Paradoksalnie to w epoce konwersji
poganskich Germandw zyskujemy wiele danych o ich rodzimych przekonaniach, lecz
kwestia ich pierwotnego stosunku do przewidywania przyszlosci wymaga ciaglych
analiz oraz odpowiedniej definicji w celu ominigcia anachronizméw wynikajacych
z interpretatio christiana.
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