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Abstract. This paper is focused on the transformations of the idea of the Celtic goddess
Brigit. The author describes the pathway of this idea since pagan times. Then he discusses
the Christian idea of saint Brigit, which is identified with the Celtic goddess. Both cults
merge in the present: in neo-paganism and the New Age movement. The author uses the
idea of Brigit to describe the present religion syncretism and the ontological sacredness
of man, which is important in M. Eliade’s and T. Luckamnn’s thought.
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mie Brigit (Brygida) funkcjonuje w $wiadomosci religijnej od czaséw celtyckich
i wciaz zachowuje swoja zywotnos¢. Kult ten przeszedt dluga droge przemian:
od wystepowania w kulturze poganskiej, poprzez chrzescijanstwo, neopoganizm,
by wreszcie sta¢ sie elementem wspotczesnej, synkretycznej rzeczywistosci, ktora
mozna odnalez¢ w formach duchowej ekspresji spod znaku New Age.
Na doniosto$¢ faktu trwania kultow, cigglego zainteresowania nimi, wskazywat
w przedmowie do Historii wierzen i idei religijnych Mircea Eliade:

Czasem znaczenie kreacji religijnej ujawniaja jej p6zniejsze waloryzacje. Niewiele
wiadomo o misteriach eleuzynskich i najwczesniejszych przejawach orfizmu; jednak
nieustajaca od ponad dwudziestu wiekéw fascynacja, jaka wzbudzaja u najwybitniej-
szych umystéw Europy, stanowi fakt religijny wiele znaczacy...!

! M. Eliade, Historia wierzen i idei religijnych. Tom I: Od epoki kamiennej do misteriow
eleuzynskich, Instytut Wydawniczy Pax, Warszawa 2007, s. 32.
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Skapos¢ informacji, a zarazem niemal nieprzerwana fascynacja fenomenem,
sq charakterystyczne dla calego kontinuum kultury celtyckiej. Stad tez wiele
pytan zadawanych w naukowych, ale nie tylko, publikacjach: kim jest Celt; czy
wspoOtczesnie istniejg Celtowie; kto moze okreslac sie mianem Celta, a kto nie; ile
autentycznosci jest w kultywowanych rytuatach celtyckich — zar6wno w sferze
kultury anglosaskiej, irlandzkiej, jak i neopoganskiej? Posta¢ Brigit oraz Swietej
Brygidy, ktéra jest transmutacja swojej poganskiej antenatki, wpisuja sie w 6w
dyskurs. Refleksja nad kultem bogini i Swietej zwrdci uwage na fakt, ze granice
pomiedzy celtyckoscia rdzenng a celtyckoscia z wyboru, a takze poganskoscia
i katolickoscia, sq ptynne.

Mitologia celtycka pozbawiona zostata elementu powszechnego w innych sys-
temach mitologicznych — najprawdopodobniej nie posiadata opowiesci o stworze-
niu $wiata®. Nawet jesli mit ten istniat, to nie zostat nigdzie utrwalony?, tak jakby
istnienie Swiata bylo na tyle bezsprzeczne, Ze opisywanie jego powstania nie miato
uzasadnienia. Swiat jest, a oczywisto$¢ tego faktu poswiadczaé moglaby w takiej
optyce ontologia archaiczna. Skoro Ziemia istnieje od zawsze, takze i cztowiek
(badZ antropomorficzne bdstwo) jest integralng jego czescia. Brak kosmogonii
oznacza brak mitu o pochodzeniu cztowieka. Ta osobliwo$¢ zwraca naszq uwage
na réwnowazno$¢ badz niemal jednorodno$¢ cztowieka i natury. Nadaje to calej
rzeczywisto$ci przyrodzong sakralnos¢. Teze te potwierdzatyby stowa Sylvii
i Paula Botheroyd:

Widzieli w sobie [Celtowie — M. Z..] cze$¢ natury, i to natury, w ktérej nie obowigzywato
jeszcze oddzielenie ducha od materii. Wszystko byto przesigkniete boskoS$cia, wszystko
byto wyrazem stosunkéw boskich mocy. [...] Bosko$¢ wyrazata sie w konstelacjach, na
ziemi w krajobrazie, zywiotach, kamieniach, kwiatach i zwierzetach, dawata sie ona
wielbi¢ wszedzie, gdzie sie ukazywata®.

Czlowiek posiadal wiec wsp6lng swiadomos¢ z naturg i béstwami. Trudno réw-
niez o jawne wywyzszenie ktorejkolwiek ze sfer, nawet bogowie nie sq bogami par
excellence: ,,Pewne jest [...], ze Celtowie nie uwazali bogéw za swych stworcow,
ale raczej przodk6éw — nadprzyrodzonych bohater6w i bohaterki”>. Mentalno$¢ sta-
rozytnych Celtéw uzna¢ mozna wiec za taka, ktéra najlepiej oddaje jedna z podsta-
wowych zasad magii, zakltadajaca, wedtlug Andrzeja Wiercinskiego, jednosé swiata
i proceséw psychosomatycznych zachodzacych w cztowieku®. W $wiecie kultury

2 B. Gierek, Religie Celtéw, Wyd. WAM, Krakow 2013, s. 22.

3 Ibidem, s. 22.

4 S. Botheroyd, F.P. Botheroyd, Celtowie, Studio Astropsychologii, Biatystok 2008, ss. 86-87.

> A. Zamojski, New Age. Filozofia, religia, paranauka, Zaktad Wydawniczy Nomos, Kra-
kow 2002, s. 94.

5 A. Wiercinski, Magia i religia. Szkice z antropologii religii, Zaktad Wydawniczy Nomos,
Krakow 2010, s. 136.
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celtyckiej trudno jednak méwié, za Wiercinskim, o ,,bezosobowej energii” — manie,
ktéra mozna dowolnie manipulowa¢’. Ubdstwione plemie Tuatha de Danann, natura
z ,orszakiem” zwierzat, zagajnikow, rzek, jezior sa rownie osobowe, co cztowiek.

Trudno sobie wyobrazi¢, by umyst ludzki mégt funkcjonowac bez przeswiadczenia,
Ze w Swiecie istnieje co$ nieredukowalnie rzeczywistego, a jeszcze trudniej poja¢, by
mogta powsta¢ Swiadomo$é, gdyby ludzkim popedom nie zostato nadane znaczenie®.

Ten religijny fakt, jakim dla Eliadego jest Swiadomos¢ i przypisywanie zna-
czenia samemu sobie, wykonywanym przez siebie aktom, realizuje sie u Celtow
poprzez wyzej wymieniony stosunek do $wiata. Celt powiedzialby: ,,0 tyle jestem
Swiadomy siebie, o ile jestem Swiadomy $wiata, bo jestem tym samym, co $wiat”.
Ta holistyczna wizja rzeczywisto$ci okazala sie czynnikiem pozwalajacym na
zniwelowanie wielu $wiatopogladowych i religijnych idei, ktére zdawatyby sie
separatystyczne w stosunku do siebie. Na dodatek owo przeSwiadczenie, Ze kazdy
z nas jest naturalnie uformowany jako sacrum, dotyka pierwotnosci religii, ktéra
w odmiennej optyce socjologicznej Thomas Luckmann okreslit poprzez swiado-
mo$¢ skorelowang z rzeczywisto$cia spoteczna:

[...] organizm transcenduje swa biologiczna nature. £.gczy sie to z podstawowym sensem
koncepcji religii, ktora transcendowanie biologicznej natury organizmu ludzkiego trak-
tuje jako zjawisko religijne. Jak probowalismy wykazac, zjawisko to zalezy od funkcjo-
nalnego zwigzku pomiedzy Jaznig a spoteczenstwem. Stad, mozemy uznawac procesy
spoteczne, ktére prowadzq do powstania Jazni, za procesy fundamentalnie religijne®.

Postawa ta, czesto obecna w nas w sposéb nieSwiadomy, staje sie niejako re-
ligijnym ,,dogmatem” celtyckim. ,Jestem cztowiekiem, Ty tez nim jeste$, a wiec
jesteSmy religijni” — réznice pomiedzy Celtem, katolikiem i neopoganinem zacie-
raja sie, dzieki czemu tworzy sie elipsa chronologiczna i aksjologiczna. Ta idea
pozwala réwniez poja¢ zywotnos$¢ kultury i rytuatéw celtyckich. Pozwala takze
zrozumie¢ droge, jaka przeszta postac Brigit, a takze thumaczy wciaz transformujaca
synkretyczno$¢ jej kultu.

Bogini Brigit najczesciej byta uznawana za corke Dagdy, jednego z centralnych
bostw iryjskich, wodza Tuatha de Danann. Jednak Robert Graves twierdzi, ze
pierwotnie to Brigit byta rodzicem Dagdy, a nie na odwrd6t'?, co uwypuklatoby jej
role jako celtyckiej matres — silnej, kobiecej postaci mitologicznej, jakich wiele
w obrebie opisywanej kultury.

7 Ibidem, s. 136.

8 M. Eliade, Historia wierzen i idei religijnych. Tom I..., s. 31.

9 T. Luckmann, Niewidzialna religia. Problem religii w nowoczesnym spoteczenstwie,
Zaktad Wydawniczy Nomos, Krakow 2011, s. 118.

10" R. Graves, Biata Bogini, Alfa-Wero, Warszawa 2000, s. 120.
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Brigit okreslana byta mianem Potr6jnej Muzy!'. Bogini ta wystepowata w trzech
osobach — uznawanych za siostry, cérki Dagdy. Kazda z nich byla ,,muza” innej
dziedziny rzemiosta:

Byla [Brigit — M. Z.] opiekunka nauki (filidecht), czczona przez filid, dlatego tez zwano
ja boginig poetéw. Brigit miata dwie siostry o tym samym imieniu, z ktérych jedna
patronowata kowalstwu, a druga lecznictwu'2.

Owa potréjnos¢ jest istotnym aspektem kultu Brigit — Celtowie uwazali liczbe
trzy za $wieta i dlatego rzeczy o szczeg6lnej mocy sakralnej byty potréjne'. Potréj-
no$¢ nadaje béstwu jeszcze wieksza range. W przypadku Brigit znaczenie bogini
wzrasta poprzez potrdjnos¢ dziedzin, ktérymi sie opiekowata. Poezja, lecznictwo
i kowalstwo byly niezwykle istotne u Celtdw — poezja i lecznictwo wigzaly sie
z druidyzmem, kowalstwo zas$, dla ludu, ktéry ponad wszystko stawiat waleczno$é¢
i wojowniczo$¢, miato réwniez donioste znaczenie. Przyklady potréjnosci w reli-
giach celtyckich — trzy Brigit, trzy boginie Irlandii, trzy boginie wojny — $wiadcza
o silniej pozycji wymienionych kultéw oraz powszechnosci tego duplikacyjnego
zabiegu religijnego. By¢ moze 6w rodzaj oddawania czci béstwom thumaczy réw-
niez tatwos¢, z jaka w Irlandii zadomowito sie chrzeScijanistwo. Poprzez postacie
potréjnych boginek idea Tréjcy Swietej nie byta Celtom obca. Z tego tez powodu
Sredniowieczna ikonografia zachowata potréjno$¢ w ornamentyce:

W dredniowiecznej ikonografii celtyckiej zachowano tréjce np. w potréjnych wzorach
ozdabiajacych szaty, ptaskorzezby a nawet woluminy. By¢ moze zachowanie tego mo-
tywu bylo zwigzane z obecng w chrzescijanstwie ideg Tréjcy Swietej. W tym kontekscie
liczba ta stawata sie wazna takze dla wyznawcéw nowej religii'4.

Fakty te dowodza, Ze shamrock, symbol koniczyny z trzema ptatkami, na przy-
kladzie ktérego $wiety Patryk miat wyjasnia¢, czym jest Tréjca Swieta, wydaje
sie o wiele mniej istotny dla transformacji poganskiej Irlandii na kraine katolicka,
niz zwykto sie mowic.

Bogini Brigit poSwiecone bylo jedno z czterech najwazniejszych celtyckich
Swigt — Imbolc, obchodzone w nocy z 31 stycznia na 1 lutego. Chociaz Imbolc jest
Swietem, na temat ktérego istnieje niewielka ilo$¢ informacji, to celtologom udato
sie odtworzy¢ jego znaczenie. Etymologicznie Imbolc nalezy wigza¢ z porodem
i laktacjg badz bardziej dostownie z ,,owca dajacq mleko” lub ,,nakarmiong owcg”"™.
Swieto w glosariuszu Cormaca zostato opisane w nastepujacy sposéb: ,, To jest czas,

1 Tbidem, s. 199.

12 B. Gierek, Tradycja celtycka w zyciu religijnym wspdtczesnego spoteczenistwa irlandz-
kiego, Zaktad Wydawniczy Nomos, Krakéow 2002, s. 63.

3 A. Bartnik, Zarys wierzeri plemion celtyckich, Universitas, Krakow 2013, s. 160.

4 Tbidem, s. 167.

15 B. Gierek, Religie Celtow, s. 195.



Przemiany celtyckiej bogini Brigit... 69

kiedy nadchodzi mleko owiec. Wytwarzanie mleka, tj. mleko, ktére jest dojone™S.
Imbolc jest wiec kalendarzowym symbolem pierwszych wiosennych zwiastunéw
zycia. Wciaz jeszcze ziemia nie jest w stanie owocowac. Tym bardziej mleko oka-
zuje sie drogocennym ptynem, pozwalajacym przetrwac przedwiosenng faze roku.

Pierwszy luty jest momentem przelomowym w rolnictwie i hodowli, stad praktykowano
w tym czasie wrézby zwigzane z malzenistwem oraz zajmowano sie prognozowaniem

pogody"’.

Mleko, rolnictwo, hodowla, wszystko to wskazuje na tagodng nature, ktéra
po czasie $mierci ponownie zaczyna zy¢'8. Symbolem tego procesu jest wtasnie
Brigit patronujaca bydtu, produktom mleczarskim oraz szerzej — zywnosci'®. Co
ciekawe, obrzedy Imbolc zwigzane byly z ogniem i woda, a nie z ziemia, na co
wskazywataby symbolika silnie ewokujaca ptodno$é. By¢ moze jednak jest to po-
dyktowane faktem, ze 1 lutego ziemia wciaz nie dawata plonéw, a gleba zapewne
byla zamarznieta. W tej sytuacji wsréd zywiotéw dominuje witalizm ognia, ktéry
moze ociepli¢ ziemie oraz wody, ktéra réwniez budzi sie do zycia po okresie,
gdy byla zamieniona w 16d. Symbolika ognia i wody stanie sie najwazniejsza dla
postaci Swietej Brygidy.

Wszelkie cechy Brigit sytuuja ja w roli dobrej matki: madrej — jako patronki na-
uki, poezji; doSwiadczonej i uduchowionej — jako patronka lecznictwa; ale r6wniez
plodnej — poprzez $wieto Imbolc wprowadzala ponownie nature w stan wegetacji.
Niezwykle istotne bylo réwniez to, ze Brigit byla boginia bliska cztowiekowi po-
przez jej kontakt z gospodarstwem, obora i domowym ogniskiem. Mozna wysnué
whniosek, ze Brigit jest boginia tagodna, w przeciwienstwie do wielu zenskich
postaci mitologii celtyckiej, pelnych furii, ztosci (boginie wojny), sktonnych do
intryg (wystepne zony mitycznych wladcow Irlandii).

Chrzes$cijanstwo, w przeciwienstwie do wielu innych miejsc w Europie, wkra-
czato do Irlandii w sposéb pokojowy, w niewielkim stopniu godzac w kulture
i tradycje zastang na Zielonej Wyspie. Dlatego dawne wierzenia celtyckie nie byty
przez hierarchie koscielna oraz misjonarzy brutalnie wykorzeniane.

Ewangelia i celtycka mitologia stykaja sie na Szmaragdowej Wyspie bezposrednio —
izgadzaja sie zadziwiajaco dobrze ze soba. [...] Oprocz szkot klasztornych nadal istniaty
szkoly dla poetéw. [...] Wiele z pradawnej wiedzy, wiele z celtyckiego Swiatopogladu,
niektore zwyczaje i obyczaje stopity sie z chrzeScijanskimi®.

16 Tbidem, ss. 195-196.

7 Ibidem, s. 196.

8 Tbidem.

19 Tbidem, s. 197.

2 S. Botheroyd, F.P. Botheroyd, Celtowie, ss. 98-99.
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Nietrudno symbolem pokojowego przenikania sie obu tradycji uczyni¢ Swieta
Brygide, ktdra jednocze$nie wielokrotnie utozsamiano z Brigit, o czym $wiadczy
chociazby to, ze $w. Brygida, tak samo jak Brigit, patronowata poetom, uzdrowicie-
lom i kowalom?'. Réwniez silny zwiazek $wietej z rolnictwem (Brygida miata do
Smierci pracowac na roli) wskazuje na powinowactwo bogini ze Swieta®. Istnieje
tez teoria mowigca o tym, ze w Kildare, miejscu zatozenia przez sw. Brygide zakonu
zenskiego i meskiego, funkcjonowaly strazniczki ognia bogini Brigit:

Jedna z nastepczyn Brigit, stojaca na czele wspolnoty, prawdopodobnie dostata sie pod
wplyw chrzescijanistwa i ostatecznie przyjeta nowa religie, przeksztalcajac poganska
Swiatynie w chrzeScijanska?.

Jeszcze ciekawszg historig ugruntowana na polu celtyckiej kultury jest legen-
da, jakoby $wieta Brygida byla reinkarnacjq bogini Brigit*. Niezaleznie od tego,
jaka wersje przyjmiemy, poprzez optyke legendarng czy historyczng, powyzsze
przyktady jasno dowodza podobienstwa taczacego celtycka boginie i chrzescijan-
ska Swieta, co dodatkowo podkresla fakt, ze Swieto jednej i drugiej obchodzone
jest 1 lutego — prowadzito to do kontynuacji Imbolc w ramach chrzescijanskiego
inwariantu kultury celtyckiej.

W ramach zywotu $w. Brygidy mozna odnalez¢ wiele elementow tradycji
druidycznej, poczynajac od tego, ze sama Brygida najprawdopodobniej byta dru-
idka®. Brygida, co emblematyczne, byta corka kréla i jego niewolnicy. Miata wiec
rodowdd krélewski, ale jednoczesnie, dzieki matce, taczyly ja wiezy z nizszymi
warstwami spotecznymi. Niezwyklo$¢ dziecka, ktére przyjdzie na Swiat, zwiasto-
wali druid oraz biskup®, co jeszcze dobitniej wskazuje na przyszty, synkretyczny
charakter kultu $wietej. W podobny sposéb nadane zostaje dziecku imie: druidowi
przysnili sie trzej klerycy, a jeden z nich za najodpowiedniejsze miano dla dziecka
uznat imie Brigit®.

Brygida zostata zatozycielka i pierwszq przetozong meskiego i zeriskiego zako-
nu w Kildare, co swiadczy o niezwyklej roli Brygidy, ktéra nie byla przynalezna
kobietom w hierarchii chrzescijanskiej. Co wiecej, Brygidzie udzielono konsekracji
na rowni z biskupia®®. Wydaje sie, ze fakt ten jest tozsamy z praktykami obecnymi
w Irlandii w pierwszych latach funkcjonowania chrzescijanstwa, kiedy kobiety
mogly prowadzi¢ msze Swietq (bylo to powiazane z filozofia druidow)®.

2 B. Gierek, Tradycja celtycka..., s. 63.
2 Tbidem, ss. 70-71.

% Tbidem, ss. 62—63.

2 Tbidem, s. 63.

% A. Bartnik, Zarys wierzen..., s. 199.
% B. Gierek, Tradycja celtycka..., s. 60.
27 Ibidem, s. 61.

2 Tbidem, ss. 61-62.

® A. Bartnik, Zarys wierzen..., s. 199.
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W Kiladre ptonat ogien $w. Brygidy, ktéry rozpali¢ miata sama Swieta, a po jej
Smierci dzien w dzien pilnowata go jedna z dziewietnastu sidstr obecnych w zgro-
madzeniu. Dwudziestego dnia opieke nad ogniem pozostawiano Brygidzie, ktdra,
cho¢ od dawna juz nie zyla, to gdy przychodzila jej kolei, dbata o ogien. Ogien
$w. Brygidy ponownie taczy stare i nowe kulty na Zielonej Wyspie i odwoluje sie
do symboliki ognia podczas Imbolc. Podobng funkcje pelni woda w kulcie $wie-
tej, rowniez silnie obecna w obchodach poganskiego Imbolc. Studnia w Faughart,
tradycyjnie uwazana za miejsce narodzin $w. Brygidy, do dzisiaj jest miejscem
kultu i medytacji, gldwnie kobiet. Uznaje sie, ze woda ze studni posiada cudowne
wiasciwosci®.

Interesujaca elipse kulturowq stanowi etymologia nazwy Kildare, miejsca, gdzie
znajdowat sie klasztor $w. Brygidy: ,,Nazwe Cill Dara thumaczy sie jako »debowy
kosSciét«3!, Dab nalezat do drzew otaczanych najwiekszg czcig w kulturze celtyc-
kiej, jednak réwniez wiele z chrzescijanskich koscioldow powstawato w miejscach,
gdzie rosty Swiete deby>?.

Dab uznawany byt za drzewo druidéw. Stowo ,,druid” wywodzono od drui, co
znaczy wiasnie dab®. Etymolodzy i jezykoznawcy twierdzili, Ze ,,druida” nalezy
ttumaczy¢ jako ,,znawce debu” od wyrazu dru-wid*. Jesli wiec Brygida, zanim
zostala chrze$cijanka, byta druidka, za$ Kildare znaczylo ,,debowa Swiatynia”, to
mozna wywnioskowaé, ze dla Brygidy istotna byta tradycja poganskiej kultury,
w ktorej wyrosta, a za jeden z jej celéw jako przeoryszy nalezy uzna¢ jednanie
dwdch religii.

Poganski charakter maja réwniez obrzedy zwiazane z wigilig dnia $w. Brygidy.
Zwraca na to szczegOlna uwage Bozena Gierek w swojej ksiazce Tradycja celtyc-
ka w zyciu religijnym wspétczesnego spoleczenstwa irlandzkiego i skrupulatnie
odnotowuje to, co poganskie w ramach katolickich przejawow wiary: krzyze
Sw. Brygidy wyplatane z sitowia, przynoszace blogostawienstwo domostwu;
Brate Bride (ptaszcz Brygidy) — jego pociete kawaltki noszone przy sobie miaty
chroni¢ przed bezptodnoscia, bélami gtowy i innymi chorobami; Cros Bride (krzyz
Brygidy) — sznur ze stomy, przez ktéry nalezato trzykrotnie przej$¢ (ponownie
symbolika tréjki zwiazana z postacig Brygidy), by dostapi¢ kolejnych blogosta-
wienstw; Brideog (kukta Swietej) — obnoszenie jej przypominato koledowanie
i zbieranie drobnych podarkéw®. Wszelkie te tradycje nie sa stricte poganskie,
posiadaja jednak graniczny charakter obu religii — element folkloru, ktéry stat sie
na wskro$ chrzescijanski.

% B. Gierek, Tradycja celtycka..., s. 95.

3 A. Bartnik, Zarys wierzen..., s. 173.

32 Tbidem.

3 S. Botheroyd, F. P. Botheroyd, Celtowie, s. 90.
3 A. Bartnik, Zarys wierzen..., s. 182.

% B. Gierek, Tradycja celtycka..., ss. 86—88.
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Sw. Brygida, tak jak jej poprzedniczka Brigit, jawi sie jako dobra opiekunka
poetéw, rolnictwa, matka dbajaca o plodnoé¢. Swieta byta wrecz nazywana ,,Maryija
Gaelow™*. Jej rola wykraczata jednak daleko poza konserwatywnie rozumiane
chrzescijanstwo, dlatego w drugiej potowie XX wieku staje sie ona jednym z naj-
bardziej widocznych egzemplifikacji synkretycznej duchowosci.

Zanim jednak tak sie stato, kultura celtycka przeszta wiele przemian. W duzym
stopniu zostata zapomniana, a przynajmniej genealogia rytualdw, tradycji przestata
by¢ identyfikowana z celtyckoscia. Z czasem zniknety réwniez szkoty druidéw
i ich niespisywana jak dotad wiedza (co nie wynikato z braku znajomosci pisma,
ale z zasady utrzymywania wiedzy druidycznej w tajemnicy) w sposob posredni
znalazta ujscie w ksiegach Sredniowiecznych mnichéw z terenéw Irlandii oraz
Brytanii. Bardzo prawdopodobne, ze cze$¢ dawnych druidéw znalazta sie wsrod
stanu duchownego?. Kultura celtycka stata sie w czasach sredniowiecznej Irlandii,
Brytanii kulturg skryta, obecna jedynie posrednio. Ale juz w X VIII wieku, a nawet
wcze$niej, za posrednictwem Johna Aubreya, zaczynaly tworzy¢ sie podwaliny
ruchu neodruidycznego, ktory z czasem stat sie waznym przejawem nowozytnej
duchowosci, zyskujac wyjatkowa popularno$¢ w okresie romantyzmu oraz juz
w XX wieku, rozkwitajac wraz z New Age.

Zainteresowanie celtyckoscig powoli przybiera na sile w XVIII wieku. W 1717 1.
zatozony zostal zakon bardow, owatéw i druidéw?®, wzorujacy sie na starozytnym,
trzystopniowym systemie ksztalcenia poetow i druidow wiasnie. Jak wskazuje
John Haywood, odradzajace sie tradycje zostaty obleczone w nieco ekscentrycz-
ny kostium, m.in. Edward Williams od podstaw wymyslit rytuat Maen Gorsedd,
a co wiecej, sfatszowat dokumenty, tylko po to, by dowies¢ jego autentycznosci®.
Haywood dodaje w tym kontekscie: ,,Cate szczescie, Ze nie byto prob wskrzeszenia
najzupehiej nieromantycznych (ale autentycznych) druidycznych praktyk skladania
w ofierze zwierzat i ludzi”*. Ow ironiczny komentarz Haywooda oddaje ekstatycz-
ny, ale powierzchowny, nazbyt poetycki oraz czesto pozbawiony wiedzy zachwyt
druidyzem. Druidyzm zaczat konotowa¢ wszystko to, co dobre, moralnie jedno-
znaczne. Neodruidzi czesto nie odnosili sie jednak do realiéw kultury celtyckiej,
jej bogatej symboliki, w ktdrej najprawdopodobniej wystepowaty rytualne ofiary
z ludzi, a z pewnoscia sktadano ofiary ze zwierzat (co w starozytnej rzeczywisto$ci
nie byto niczym nadzwyczajnym). Watek ofiar ludzkich jest szczegélnie istotny,
poniewaz nawet jesli ofiary te byly nader rzadkie i sktadane w sytuacjach wyjat-
kowych*, wskazuja one na holistycznie postrzegang przez druidéw rzeczywistosc.
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Ich tradycja nie mogta ograniczac sie do prostego eudajmonizmu poprzez nature,
bo i natura nie jest czym$ eudajmonicznym w swojej istocie. Druidzi okreslani
jako medrcy, filozofowie, znachorzy, niemal najwazniejsze osoby w plemieniu
(krél miat prawo zabra¢ glos dopiero po wystgpieniu druida), zeby zachowywac
réwno$¢ wszechswiata, musieli bilansowa¢ dobroczynne i agresywne akty, tak
samo jak jednali zywioty, czego dowodem byly wiasnie rytualne ofiary — ludzi
topiono, palono, wieszano na drzewie*’, oddajac hotd wodzie, ogniu, powietrzu.
Neodruidyzm zwrdcit uwage jedynie na ,,pozytywny” aspekt filozofii druidéw, co
bylo niewatpliwym wypaczeniem. By¢ moze jednak 6w pozytywny pierwiastek
byt niezwykle pozadany:

Celtowie przeksztatcili sie z niebezpiecznych dzikuséw w dzikuséw szlachetnych,
nieskazonych dekadencka cywilizacja. Cho¢ prawie nic nie wiedziano o ich wierze-
niach, to druidzi stali sie wzorami duchowosci, ktére mieli nasladowac intelektualiSci
rozczarowani bezosobowym charakterem zorganizowanej religii i pelnej niesmaku
wobec szpetnych produktéw rewolucji przemystowej*.

Celtyckos¢ i druidzi stali sie odtrutka na skrajnie racjonalna, uprzemystowiong
i zepsutg cywilizacje. By¢ moze wsréd romantyzmu, wsrdd fascynacji tym, co
ludyczne, nieskazone nalezy szuka¢ pierwszych symptoméw pozZniejszego New
Age. Gdy w 1961 r. w Kalifornii zaczat dziata¢ Instytut Esalen, jeden z najwaz-
niejszych osrodkow zwiagzanych z New Age, neodruidyczne organizacje liczyly
sobie juz od 150 do ponad 200 lat. ,,W latach sze$¢dziesiatych na fali poszukiwan
alternatywnych religii obwotano druidéw pratwoércami wielu idei i haset ruchu
New Age”*. Wtloczenie celtyckosci w ramy New Age doprowadzito jednak do
jeszcze wiekszego rozmycia sie archaicznej tradycji tego starozytnego ludu. Adam
Zamojski zwraca uwage, ze wspotczesni druidzi obchodza osiem $wiat: cztery cel-
tyckie (Imbolc, Beltane, Lughnasadh, Samhain) i cztery zwigzane z rownonocami
i przesileniami. Tak skonstruowany kalendarz swiat z antropologicznego punktu
widzenia prowadzi do zmieszania porzadku kultury pasterskiej (Swieta celtyckie)
i rolniczej (astronomiczne punkty roku wyznaczajg rowniez rodzenie i umieranie
Matki Ziemi). Mozna proces ten rozumie¢ w sposob dwojaki: jako sprzeniewie-
rzenie sie celtyckiej tradycji kulturowej i negatywnie postrzegane skompilowanie
jej z innymi tradycjami, ale by¢ moze nalezy uznac ten proceder za wyraz synkre-
tyzmu, unifikujacego i heterogenicznego zarazem, ktéry ukazuje w aczasowosci
to, co kiedy$ znajdowato sie na kulturowej osi diachronii.

By¢ moze, nie decydujac sie na warto$ciowanie, wtasnie 6w heterogeniczny
synkretyzm okazat sie najwiekszq sita New Age, ktore wygenerowato tak zaska-
kujace nurty duchowe, jak celtycki szamanizm. Zreszta neopoganie nie neguja

4 Tbidem, s. 94.
4 J. Haywood, Celtowie. Od epoki brqzu..., ss. 258-259.
4 A. Zamojski, New Age..., s. 90.
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obecnos$ci w swojej quasi-religii obecnosci wielu porzadkéw przyswojonych
z réznorodnych kultur:

Neopoganin moze swobodnie interpretowac starozytne zasady, moze komponowac
swojq wiare z elementéw dowolnie wybranych z najrézniejszych tradycji, moze nawet
swoja religie stworzy¢ sam od poczatku do korica®.

Ta pozorna indolencja w kodyfikowaniu dogmatéw, wydaje sie celowa. Je-
$li tylko neopoganin realizuje mito$¢ do natury, manifestuje wiez z nia, stosuje
etyke podporzadkowang zasadzie pozytywnego relatywizmu: ,,to, co robisz jest
dobre, o ile nikogo nie krzywdzisz”, propaguje jednanie sie pierwiastka meskiego
i zenskiego, to rownie dobrze moze by¢ Celtem, szamanem i kaptanem wiasnej
ideologii jednoczes$nie.

Te pozytywna strone New Age, neopoganizmu prezentuje wspotczesny kult
$w. Brygidy. Kult $w. Brygidy osadzony jest silnie w tradycji chrzescijanskie;j.
New Age co prawda nie odrzuca chrze$cijanstwa jako ideologii, ale zdecydowanie
rezygnuje ze sztywnych ram, jakie narzuca instytucja Kosciota. Adam Zamojski
w New Age wykazal, ze ruch Nowej Ery za swoje inspiracje ideologiczne ma
zaréwno chrzescijanstwo, jak i scjentyzm oraz gnoze, okultyzm czy kabate*’.
W przypadku Brygidy mamy jednak do czynienia z sytuacja wyjatkowa — Swieta
katolicka, poprzez niemal genealogiczne pokrewienstwo z boginig Brigit, staje sie
nosnikiem dwoch ideologii, jednajac je jednocze$nie. W ramach chrzescijanskiej
duchowosci, co niezwykle charakterystyczne dla Irlandii, objawia sie poganski
charakter celtyckiej bogini.

W Kildare w 1993 r. ponownie zaptonat ogien sw. Brygidy, ktory zostal wyga-
szony z powodu ruchéw reformacyjnych*. Ogien byt jednym z najwazniejszych
poganskich symboli Brigit. Rowniez od 1993 r. w Kildare organizowane sa obchody
dnia Brygidy (posrednie wskrzeszanie $wieta Imbolc), podczas ktérego starano sie
propagowac duchowos¢ celtycka®.

Obchody $wieta [...] trwaty od 29 stycznia do 1 lutego [...]. Obejmowaly [...] odbycie
pielgrzymki zaczynajacej sie przy tzw. stupie pokoju: zapalenie plomienia Brygidy
na rynku gtéwnym; eucharystyczne nabozenistwo oraz rytualy wigilijne przy studni
$w. Brygidy; pattern na Curragh, zwiazany z rozpalaniem ognia na drewnianym stupie
pokrytym pismem ogamicznym; oraz uroczysto$¢ zyjacej ziemi®.

4 J. Tomasiewicz, Stare religie nowej ery, ,,Kwartalnik Religioznawczy” 5-6/1994, cyt.
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Symbolika wody, wczesniej wspomniana symbolika ognia, wykorzystanie
pisma ogamicznego (Swietego celtyckiego pisma), czczenie ziemi — wszystkie te
elementy odnosza sie do pozytywnych aspektow duchowos$ci wyabstrahowanych
z tradycji celtyckiej. Zarazem jednak wszystko odbywa sie pod auspicjami Kosciota
katolickiego, czego najlepszym dowodem jest sprawowane podczas obchodow
nabozenstwo eucharystyczne. Podobne spotkanie, wykorzystujace imie Brygidy,
nieco bardziej jawnie kierujace sie w strone poganskich akcentdw, miato miejsce
w 1999 r. w Atherny (ponownie w czasie Swieta Imbolc), gdzie obecne byty wy-
znawczynie Brygidy jako swietej, ale rdwniez jako celtyckiej bogini®'. ,,Wydaje
sie wiec, ze istotnie »$wieta Brygida stoi na skrzyzowaniu drog pomiedzy celtycka
przesztoscia i chrzeScijanska terazniejszoScig«”>2.

Jednanie poganskiego i chrze$cijaniskiego charakteru kultu Brygidy jest o wiele
bardziej spdjne treSciowo niz wiele z przejawéw New Age. Pokazuje, ze poganski
pierwiastek, wciaz zywy, by¢ moze rdwniez poprzez nasz biologicznie wdruko-
wany kontakt z naturg, jej rytmem, nie musi sie skrywac w kultach wspétczesnych
religii monoteistycznych, ale moze jawnie, przy wsparciu katolicyzmu (irlandzki
katolicyzm w wielu aspektach wspiera poznanie celtyckiej duchowo$ci), ma-
nifestowac sie w obchodach synkretycznych $wiat, na poty celtyckich, na poty
chrze$cijanskich. Konstytuujacy sie w takim ksztalcie kult Brygidy raz jeszcze
sprowadza nas do teoretycznych rozwazan religioznawcéw: Mircei Eliadego
i Thomasa Luckmanna, ktorzy uznaja religijno$¢ za przynalezng kazdemu czto-
wiekowi. Eliade pisze: ,,Kazdy rytual, kazdy mit, kazde wierzenie, kazde béstwo
odzwierciedla do$wiadczenia sacrum, a wiec pojecie bytu, znaczenia i prawdy”*.
Luckmann uznaje, ze wszyscy transcendujemy swojq biologiczna nature®, co
jest pierwotnym aktem religijnym, a system znaczen, w optyce stowenskiego
socjologa na wskros religijny, moze by¢ tworzony nie tylko przez silne oSrodki
ideologiczne, ale réwniez przez rodzine, kolegéw, sasiadow™, co niekiedy prowadzi
do budowania quasi-jednolitych minisystemow ,.teologicznych”, synkretycznych
w swej strukturze. Spontaniczno$¢ ruchu w Kildare, prowadzonego przez siostry
ze zgromadzenia $w. Brygidy, aczy w sobie neopoganizm, tradycyjna celtyckos¢
i katolicyzm, a zarazem uzupelniony jest o problemy duchowe i spoteczne wsp6t-
czesnego Swiata. Realizuje on tym samym ontologiczny postulat religii opisywany
przez Eliadego i Luckmanna — wszystko, co dotyczy czlowieka, jest religijne, tak
samo jak cztowiek ma religijno$¢ wpisang w biologie.
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