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Celtowie i ich wierzenia

Opisujac dzieje starozytnej Europy, nie sposob zapomnie¢ o cywilizacji cel-
tyckiej. W ostatnich wiekach przed nasza erg Stary Kontynent zdominowany
byl w znacznej czg¢$ci przez Celtow. Szczegodlnie w okresie od IV do I w. p.n.e.
ludno$¢ ta odgrywata ogromna role. Wplyw na inne ludy europejskie obecny
byt w kulturze materialnej i rozwoju technologicznym, ale réwniez w sferze
wierzen, obyczajow (Gassowski, 1979). Nie mozna jednak mowi¢ o stworze-
niu przez Celtow spojnego panstwa. Terytorium osadnictwa celtyckiego roz-
przestrzeniato si¢ od Galii, poprzez potnocna Italie, az do terendw dzisiejszych
Czech, Moraw, Dolnej Austrii, Wegier i Siedmiogrodu. Zasiedlili roéwniez pot-
wysep Iberyjski, a takze Wyspy Brytyjskie (Kaczanowski, Koztowski, 1998).

Kultura celtycka pasjonujaca byta juz dla starozytnych kronikarzy. Wzmianki
o Celtach wystepuja u Hekatajosa z Miletu (VI w. p.n.e.) czy Herodota z Ha-
likarnasu (V w. p.n.e) (Gassowski, 1979). Bardziej obszerne opisy znajdziemy
migdzy innymi w dzietach Arystotelesa, Polibiusza, Liwiusza czy Pauzania-
sza w okresie najsilniejszego oddzialywania plemion celtyckich na osadnictwo
w Europie, czyli migdzy IV a I w. p.n.e. Od polowy I wieku przed Chrystusem
zaczelty powstawaé dzieta, ktoére wnosza wiele znaczacych informacji, co wyni-
ka m.in. z prowadzonych wojen miedzy Galami a Rzymianami. O Celtach pisat
wowczas Juliusz Cezar, Tacyt czy Lukan (Cunliffe, 1997). Dzi¢ki starozytnym
zrodtom pisanym mozliwe jest zrekonstruowanie w znacznej mierze $wiata cel-
tyckiego z okresu ostatnich wiekow przed narodzeniem Chrystusa i z poczatkdéw
naszej ery. Istotnymi wspotczesnymi opracowaniami tematu, ktore wykorzy-
stane s w niniejszym tekscie, to np. Starozytni Celtowie autorstwa Barry’ego
Cunliffe’a. Przede wszystkim tekst traktuje o kwestiach zwiazanych z religia
1 obrzedowoscia, a zrodta na ten temat stanowig takie publikacje jak Mitologia
Celtow Jerzego Gassowskiego czy Religie Celtow Janiny Rosen-Przeworskiej.

Wsérod niezliczonych pasjonujacych watkow dotyczacych kultury celtyc-
kiej kwestia religii plasuje si¢ zapewne jako jedno z ciekawszych zagadnien dla
wielu badaczy. Oprécz wspomnianych juz starozytnych zrodet pisanych, wie-
dzy dostarczaja nam znaleziska archeologiczne. Kultura materialna powigzana
jest $cisle z wierzeniami danej spotecznosci. Szerokie zainteresowanie Celtami
sprawia, ze dysponujemy wspotcze$nie wiedzg na temat wielu niezwykle inte-

resujacych odkryé. Mozliwe jest czeSciowe zrekonstruowanie tradycji religij-
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nych Celtow. Zajmujacy si¢ mitologia celtycka wzmiankowany juz Gassowski
przedstawia pewne przemiany zachodzace w sferze wierzen na przestrzeni wie-
kow. W najwczesniejszych spoteczenstwach celtyckich kobiety odgrywaty bar-
dzo istotng roleg, co znalazlo swoje odbicie w wierzeniach. Objawiato si¢ to np.
kultem matron czy obecnoscig postaci kobiecych w mitologii. Z czasem Cel-
towie przejeli bardziej patriarchalny model porzadku spotecznego. Niektore
bostwa zenskie zastapione zostaly wowczas przez meskie (Gassowski, 1979).

Przechodzac do glownego tematu niniejszego tekstu, nalezy wreszcie wspo-
mnie¢ o silnym zwigzku Celtoéw ze $swiatem przyrody. Niektore z wazniejszych
bostw przedstawiane byly w towarzystwie zwierzat lub ro§lin, np. wyobraze-
niom bogini Epony czesto towarzyszyt kon oraz gataz jabloni (Rosen-Przeworska,
1971). Miejscami, gdzie druidowie odprawiali obrzedy, byty nemetony, czyli $wig-
te gaje (Cunliffe, 1998). W kulturze materialnej oraz zrodtach historycznych po-
jawiajg si¢ liczne dowody na to, jak bliska Celtom byta otaczajgca ich natura.

Swiete drzewa

Zaczynajgc rozwazania na temat celtyckich miejsc kultu, nalezy pamigtac, ze
zagadnienie jest to niezwykle skomplikowane. Ponizej opisane zostang tytuto-
we zjawiska, jednak obrzedowos¢ Celtow wykracza znacznie poza nie. Arche-
ologicznie poswiadczone jest, ze oprocz wyzej juz wymienionych nemetonow,
wystepowatly takze wznoszone przez ludnosc celtycka §wiatynie, najstarsze da-
tuje si¢ juz na V w. p.n.e. (Kysela, Venclova, 2019). W okresie dominacji Rzy-
mu na mapie Europy nie mogto oby¢ si¢ bez romanizacji pewnych dziedzin zy-
cia Celtow, réwniez tych zwigzanych z wierzeniami. Wowczas rowniez ulegly
zmianie pewne kwestie dotyczace religii i obrzedowosci (Gassowski, 1979).

Celtowie zyli we wspolnotach plemiennych zajmujacych okreslony te-
ren. Centralny punkt tego obszaru miat dla nich duze znaczenie, byl istotnym
miejscem dla danej spotecznosci. Rowniez w sensie religijnym. Prawdopodob-
nie wlasnie w takim centralnym punkcie znajdowat si¢ osrodek religijny, $wie-
te miejsce — nemeton (Gassowski, 1979). Spokrewniony tacinski wyraz nemus
oznacza §wiety gaj lub §wietg polang (Cunliffe, 1997). Samo za$ nem oznacza
co$ §wietego, co zwigzane jest niekiedy rowniez z imionami bogdéw, bowiem
w celtyckim panteonie wystgpuje np. bogini Neman (Gassowski, 1979). Wedlug

zrodet, w gajach tych odprawiano obrzedy, ktore u Celtow nierzadko zastugu-
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ja na miano wyjatkowo brutalnych. Nie obce byly im ofiary skladane z ludzi.
Z odraza i przerazeniem opisywat to Tacyt czy Lukan (Cunliffe, 1997). Dru-
idowie, ktorzy petnili rolg kaptandéw i zajmowali si¢ m.in. obrzedami religijny-
mi, wlasnie w §wigtych gajach mieli odprawia¢ pewne rytuaty. Lukan w swoim
dziele Farsalia wspomina drzewa splamione ludzkg krwia (Gassowski, 1979).

Otaczanie szczegblng czcig takich miejsc wynika z archaicznego kultu drzew.
Gatunkami uwazanymi za §wigte bylty dab, cis czy jabton. Drzewa miaty by¢ siedzi-
bami bostw, dlatego surowo zakazany byt ich wyrab. Dab uznawany byt za atrybut
najwyzszego bostwa. Cze$¢ oddawana drzewom laczyla si¢ z zakazem ich wyrg-
bu, co wigcej osoby niepowotane nie moglty wchodzi¢ do §wietych gajow. Wedlug
Lukana mieli tam wstep jedynie druidowie, lecz nawet ich $wiete miejsca potrafity
napawac lekiem (Gassowski, 1979). Rowniez u tego starozytnego autora mozna
przeczytaé, iz w trakcie najazdu wojsk rzymskich na Galig, Cezar rozkazat znisz-
czy¢ jeden z gajow, rzekomo z powodu bliskiego sasiedztwa wzniesionych przez
Rzymian budowli. Lecz mozliwe jest, ze nemeton miat tak silny wplyw na oko-
licznych mieszkancow, iz sam Juliusz Cezar postanowit zniszczy¢ miejsce bedace
symbolem tak wielkiej potegi i mocy (Cunliffe, 1997). Ciezko doszukiwac sie po-
zostalo$ci Swigtych gajow w materiale archeologicznym. Mozna jednak probowaé
utozsamiac niektore znaleziska z bliskim sgsiedztwem takich miejsc. Barry Cunlif-
fe wysunal teze, iz skarb z Snettisham mogt by¢ ztozony bogom w ofierze wlasnie
w $wietym gaju (Cunliffe, 1997). Ciezko uznac te teori¢ za pewnik, faktem jednak
jest, ze w poblizu skarbu nie znaleziono zadnych pozostatosci $wigtyni mozliwej
do rozpoznania dzigki metodom archeologicznym (Current Archaeology, 2011).

Sladem po istnieniu $wietych gajow s3 natomiast nazwy miejscowe, ktore
wzigly si¢ od stowa mnemeton. Antyczna nazwa miasta Nanterre we Fran-
cji byto Nemetodrum, co oznacza ,,groéd Swigtego gaju”. Pokrewne sg row-

niez nazwy francuskich miejscowosci Nimes i Nemours (Gassowski, 1979).
U zrédel

Nie tylko wytwory przyrody, jakimi byly gaje, otaczano specjalna czcia. Zro-
dta rzek byly miejscami, gdzie Celtowie czegsto zaktadali swoje §wigtynie (Cun-
liffe, 1997). Potozone w takich miejscach sanktuaria miaty petni¢ rowniez role
uzdrowisk, wierzono bowiem w leczniczg moc wody. Za przyktad moze postuzy¢

$wiatynia u zrodet Sekwany, ktorej bostwo opiekuncze rowniez nosito imig tej
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rzeki, czy §wiatynia bogini Konwentyny polozona u zrédla rzeki na terenie dzi-
siejszego Carrawburgh (Gassowski, 1979). Pierwszy z wymienionych obiektow
jest niezwykle ciekawy. Swiatynia znajdujaca sic w St-Germain-Sources-Seine
(Gassowski, 1979) to stanowisko, ktore dostarczyto duzg ilo§¢ materiatu w po-
staci ofiar wotywnych. Byly to glownie drewniane rzezby wrzucane do rzeki
u jej zrodet. Wiele z nich przedstawiato konczyny, oczy lub narzady wewngtrzne.
Sktadajacy ofiary w ten sposob chcieli doswiadczy¢ leczniczego charakteru wod,
poprosi¢ o uzdrowienie (Cunliffe, 1997). Znane sg réwniez przypadki znacznie
bogatszych skarbow odnalezionych pod woda. Przedmioty wotywne wykonane
ze srebra i zlota znalezione zostalty m.in. w jeziorze Llyn Cerrig Bach na wy-
spie Anglesey czy w jeziorze Neuchatel w miejscowosci La Téne w Szwajcarii
(Gassowski, 1979). Nie tylko bowiem zrodta rzek stanowity dla Celtow miej-
sca niezwykle wazne. Nad jeziorami czy bagniskami rowniez udaje si¢ uchwy-
ci¢ $lady po dziatalnosci Celtow zwiazane] z obrzgdowoscig. Oprocz wspo-
mnianych, sktadanych w ofierze przedmiotéw, znane sa rowniez pozostatosci
nadjeziornego sanktuarium np. na terenie dzisiejszej Genewy (Cunliffe, 1997).

Kult miejsc zwigzanych z woda zazwyczaj taczyl si¢ z otaczaniem czcig
bostw zenskich. Sequana czczona byla u zréodet Sekwany, bogini Icaunis ota-
czana byla kultem u zrédet rzeki Yonne. W Balesmes, gdzie swoje zrodto ma
rzeka Marna, czczono Matrony. Co wigcej, znany z jezykoéw indoeuropejskich
oznaczajacy wode rdzen apa lub aqua ma znaczenie eponimiczne dla bostwa
Aponusa, ktory kultem otaczany byl u zrodta w Abano na terenie dzisiejszych
Wiloch. Réwniez rdzeniem indoeuropejskim oznaczajagcym wode jest uer lub
ur. Pochodzi od niego imi¢ celtyckiego boga Ura lub Urnia (Gassowski, 1979).

Takze cmentarzyska celtyckie lokowane byly w sgsiedztwie potokoéw czy
zrodet. Takie miejsca, w kontek$cie wierzen zwigzanych ze $wiatem zmar-
tych, mogly symbolizowaé granice miedzy $wiatem zywych i umartych
(Arenas J. A., 2007). W trakcie badan na cmentarzyskach polozonych na tere-
nie wspotczesnego hrabstwa Yorkshire zauwazono, ze nekropolie lokowane byty
w miejscach, skad dobrze widoczne byly przypltywy i odptywy. Miejsca ,,pojawiania
si¢ iznikania” wody mogly dla Celtoéw symbolizowac przejscie do §wiata zmartych
(Webster, 2015). Wedtug mitow celtyckich odpowiednik raju miesci si¢ na wyspie
lub grupie wysp na zachodnim oceanie (ktorym w mniemaniu mieszkancow Wysp
Brytyjskich byl Atlantyk). Mialy by¢ one zamieszkane przez bostwa oraz duchy

krélow i bohaterow. W celtyckich legendach przewija si¢ motyw podrdézy na te
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wyspy, ktore nie zawsze koncza si¢ szczesliwym powrotem (Gassowski, 1979).

Zywiot wody tak zwigzany z wierzeniami wptywal rowniez na obrzadek
pogrzebowy. Zmarly cztonek spotecznosci celtyckiej najpierw obmywany byt
w rzece, pozniej przykrywano go plaszczem lub galeziami. Mycie zwtok w rzece
miato charakter oczyszczajacy, stanowilo magiczny zabieg. Kolejna faza obrzad-
ku byto przewiezienie zmartego na cmentarz, co zawsze przebiegato w kierun-
ku ze wschodu na zachdd. Byt to bowiem kierunek wedrowki duszy w zaswiaty
w wierzeniach Celtow. Lokacje cmentarzy czgsto wystepowaty na zachodnim
brzegu jeziora lub rzeki, a ostatnia podr6z zmartego odbywata si¢ todzia. £6dz na
koncu palono, by umarty nie wrocit do $§wiata zywych. Obrzedy zakoniczone byty
uroczysto$ciami, uczta, a takze igrzyskami sportowymi ku czci zmartego (Gas-
sowski, 1979). Motyw rzek czy jezior jako miejsc oczyszczenia i uzdrowienia
przewija si¢ zatem w wierzeniach celtyckich i nie mozna nie zauwazy¢, ze jest to
kolejny bliski zwigzek ludnosci celtyckiej z otaczajagcym ich Swiatem przyrody.

Wsrdd zwierzat

Swietym gajom, zréodlom czy jeziorom w $§wiecie przyrody towarzysza
znacznie bardziej ruchliwe zwierzeta. Ich bogaty, dziki §wiat rowniez nie pozostat
bez wplywu na ludno$¢ celtycka. W materiale archeologicznym tatwo doszukac
sie roznorakich wyobrazen zwierzat, ktére Celtom byly znane. Zoomorficz-
ne motywy byly powszechne wtasciwie na calym terenie objetym osadnictwem
celtyckim. Przyktadowo — brazowe figurki dzikow znane sg zaréwno z terendw
Francji czy Liechtensteinu (Gassowski, 1979), ale rowniez ze wschodnich po-
graniczy omawianego terytorium, np. z Luncani w Rumunii (Wozniak, 1974).

Zacznijmy jednak od jednego z najstarszych z bdstw, wyzej juz wspominane-
go. Epona jest boginig o imieniu, ktére pochodzi od celtyckiego stowa oznaczaja-
cego klacz. Kon u ludow indoeuropejskich symbolizuje kult stonca, cho¢ jedynie
u Celtéw zwigzane jest to z zenska postaciag Epony, ktora rowniez reprezentu-
je kult chtoniczny. Epona otaczana czcig byla w catym $swiecie celtyckim (Ggs-
sowski, 1979). Kon miat by¢ rowniez zwierzeciem, ktére odprowadza zmartych
do krainy $mierci (Rosen-Przeworska, 1971). Najwigcej przyktadow wyobrazen
Epony wykonanych jest w kamieniu, cho¢ zdarzaja si¢ takze znaleziska wytwo-
rOW np. z brazu. Przyktadami moga by¢ rzezby kamienne z Mellecey (Epona na

koniu) lub z Kéngen (Epona siedzaca migdzy dwoma koniami) (Linduff, 1979).
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Iustracja 1: Brazowe figurki dzikow: 1 — Sarka (Czechy), 2 - Salzburg-Rainberg (Au-
stria), 3 — Zagradje (Macedonia), 4 — Tabor (Czechy), 5 — Gring-Gerend (Siedmio-
grod, Wegry), 6 — Orange (Francja), 7 — Bata (Wegry).

Zrédto: Gassowski, I. (1979). Mitologia Celtow. Warszawa: Wydawnictwo artystyczne i filmowe.
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Grupa plaskorzezb znalezionych w Reims przedstawia inne bostwa, Rosmerte i Su-
cellusa, w towarzystwie barana i koguta. Oba te zwierzeta rowniez kojarzy¢ nalezy
z kultem solarnym. Kogut nie jest jednak jedynym ptakiem, ktory w $wiecie celtyc-
kim miat przypisane znaczenie. Za ,,ptaszka druidow” uchodzit mysikrolik, ktorego
zjadano réwniez czasem w ramach przeprowadzanych obrzgdéw. W trakcie uczty ry-
tualnej ku czci Epony konsumowano migdzy innymi gesie jajo, jako symbol odnowy
i nowego zycia (Rosen-Przeworska, 1971). W mitologii ptaki czesto byly przedstawia-
ne w roli boskich postancow. Celtowie postrzegali zdolnos¢ latania tych istot jako co$
wyjatkowego. Ptaki mogly dzigki temu przemieszcza¢ si¢ migdzy sfera ziemi i nie-
ba, przez co uchodzily za rodzaj ,,polagczenia” boskiego $wiata z ziemskim (Eby, n.d.).

W wierzeniach celtyckich istniat takze kult niedzwiedzia lub niedzwiedzicy. Znane jest
imi¢ boga Artaiosa, co zwigzane jest z oznaczajacym niedzwiedzia iryjskim stowem art
1brytyjskim arth. W Berie istniat ottarz bogini-niedzwiedzicy noszacej imi¢ Artio. Pochodzi
stamtad interesujgca scena figuralna wykonana z brazu. Przedstawia bogini¢ wraz z niedzwie-
dziem opartym tylnymi tapami o drzewo (Gassowski, 1979) Rowniez stowo matus oznacza-
lo niedzwiedzia. Zwierzg to funkcjonowato jako symbol sily, przez co bliskie bylo celtyckim
wojownikom. Z legend znani sg dzielni bohaterowie, ktorych imiona pochodza od wezesniej
wspomnianych stow oznaczajacych niedzwiedzia. Np. imi¢ postaci Matugenusa oznacza,,,po-
tomka niedzwiedzia”. Figurki niedzwiedzia znaleziono jako dary grobowe w Malton (Anglia,
hrabstwo Yorkshire), mogty by¢ one tam umieszczone jako rodzaj amuletow (Sjoblom, 2012).

Wspominany juz dzik rowniez byt obiektem kultu. Znane jest imi¢ bdstwa Mer-
curio Moccos, ktore pochodzi od galijskiego moch, co oznacza wieprza. Dzik sta-
nowit rowniez atrybut bogini Arduiny (Gassowski, 1979). Istnieje takze koncepcja,
iz dzik przedstawial boga Esusa (Rosen-Przeworska, 1971). Dzik jest symbolem
odwagi, uporu i sily. Jest to zwierze, ktore niezwykle trudno zabié, poniewaz broni
si¢ nieustraszenie do samego konca. Nic wigc dziwnego, ze wojownicy upodoba-
li sobie jego wizerunek (Cultural Boar, n.d.). Na murach obronnych w Narbonne
znajduje si¢ relief przedstawiajacy tarcze i sztandar z wyobrazeniem dzika. Tak jak
juz zostalo wczesniej wspomniane, zwierzg to czesto bylo odwzorowywane w kul-
turze materialnej, szczegolnie w formie brazowych figurek (Gassowski, 1979).

Wirdd Celtow mamy rowniez do czynienia z kultem jelenia, czego reliktami sg wy-
obrazenia boga Cernunnosa, przedstawianego wilasnie pod postacia tego zwierzgcia lub
z jego cechami. Wyobrazenie tego bostwa znane jest z ottarza w Reims, z ptaskorzezby
z Vendoeuvres czy z kotta z Gundestrup (Gassowski, 1979). Na ostatnim wymienionym
zabytku, bedacym unikatowym i niezwykle cennym znaleziskiem, Cenrunnos przedsta-

12
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wiony jest w pozycji siedzacej, z rogami jelenia. W jednej dtoni trzyma on torkwes, bedacy
ozdoba charakterystyczng dla plemion celtyckich, zas w drugiej glowe rogatego weza. Na
kotle wystepuja rowniez inne przedstawienia bostw, a sam zabytek znaleziony byt w tor-
fowisku, co $wiadczy¢ moze o wotywnym jego charakterze (Rosen-Przeworska, 1971;
Maumenég, 2016). Sam jelen pojawia si¢ tez nierzadko w znanych nam wspétczesnie mi-
tach 1 legendach. Czesto gldwny bohater poluje na jelenia. Swego rodzaju poskromienie
tego zwierzecia przez glowna postac¢ danej legendy ma symbolizowac wielko$¢ i suweren-
nos¢ bohatera. Rogaty bog byl patronem polowan, symbolem dobrobytu (Fomin, 2018).

Wymienione powyzej zwierzeta nie byly oczywiscie jedynymi, ktorych przedstawie-
nia obecne sg w kulturze materialnej. Na wspominanym kotle znalezionym w Gunde-
strup, oprocz antropomorficznego rogatego boga Cernunnosa, wystapila rowniez m.in.
scena przedstawiajgca bostwo w otoczeniu pigeiu zwierzat. Byty to dwa stonie, dwa gryfy
i wilk. Przy innych wizerunkach na naczyniu znajdujg si¢ takze wyobrazenia np. smoka
czy jednorozca. Pojawiajg si¢ tez zwierzgta, ktorych rolg w wierzeniach opisano powyzej,

na kotle znajduje si¢ bowiem byk oraz bostwo w towarzystwie dzikow (Maumené, 2016).

[lustracja 2: Fragment kotta z Gundestrup z wizerunkiem béstwa Cernunnosa.

Zréodio: https://pl.wikipedia.org/wiki/Kocio%C5%82_z_Gundestrup#/media/Plik: Gundestrupke-
dlen- 00054 (cropped).jpg (dostep: 11.02.2021).
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Kultywowanie niektorych gatunkoéw zwierzat brato si¢ u Celtow z najbardziej ar-
chaicznych form wierzen w dziejach ich rozwoju. Mozna mowic tutaj o rodzaju tote-
mizmu, ktory przejawiat si¢ wtasnie w oddawaniu czci zwierzetom, a takze roslinom.
Znamiona tych wczesnych celtyckich zwyczajow widoczne sg w pdzniejszych trady-
cjach zwigzanych z religig. Antropomorficzne bostwa nosity bowiem cechy wezeéniej
kultywowanych zwierzat, badz owe zwierzeta wystgpowaty w roli atrybutow (Gassow-
ski, 1979). Nalezy wigc zwrdci¢ uwage na pewien rodzaj zachowanej cigglosci, ktorej

przejawem jest przywigzanie ludow celtyckich do otaczajacego ich $wiata przyrody.

Podsumowanie

Przemiany zachodzace w §wiecie celtyckim na przestrzeni kolejnych wiekow jego
istnienia na mapie Europy to zagadnienie niezwykle ztozone i skomplikowane. O naj-
dawniejszych czasach wiemy w dodatku bardzo niewiele, obszerniejsze informacje ze
zrédet historycznych mozna czerpa¢ dopiero od mniej wiecej I w. p.n.e. Nie inaczej
przedstawia si¢ stan rozpoznania w zakresie wierzen starozytnych Celtow. Z catg pew-
nos$cig jesteSmy w stanie odtworzy¢ jedynie niewielka czg$¢ religii celtyckiej. Szcze-
golnie najwczesniejsze etapy ksztattowania si¢ obrzedowos$ci sg owiane tajemnica
dla wspotczesnych badaczy. Jak pisat Jerzy Gassowski, najbardziej archaiczne formy
wierzen Celtow mogt stanowi¢ rodzaj totemizmu. Wiele pozniejszych zjawisk mogto
swoje zrodlo mie¢ wilasnie w oddawaniu czci konkretnym gatunkom zwierzat czy
ro$lin. Ewoluowato to w wykorzystywanie wizerunkow zwierzat jako amuletow (np.
zawieszek w ksztalcie dzikow) czy przedstawianie bostw z atrybutami zwierzecymi.

Niezaleznie od doktadnego przebiegu przemian w zakresie wierzen, Celto-
wie niewatpliwie blisko zwigzani byli ze S$wiatem przyrody. Plemiona celtyc-
kie zyly zazwyczaj w niewielkich spotecznosciach plemiennych, dlatego kontakt
z naturg byt dla nich czescig codziennosci. By¢ moze nie byto to do konca zrozu-
miate dla rzymskich kronikarzy, ktorzy wiele celtyckich rytuatéw opisywali z od-
raza. Funkcjonowanie $wietych gajow, jako miejsc odbywania religijnych rytu-
atow, zostato zanotowane w kilku zrodtach, dlatego nalezy wnioskowaé, iz bylo
to zjawisko powszechne. Celtowie niewatpliwie darzyli te miejsca ogromnym
szacunkiem, o czym $wiadczy zakaz ingerowania w faun¢ i1 flor¢ nemetonow.

Przywiazanie do przyrody w spolecznosciach plemiennych da si¢ zaobserwo-
wac oczywiscie nie tylko u Celtow. Korzystajac z lepiej zbadanego przyktadu, moz-

na przytoczy¢ tutaj religi¢ syberyjskiego ludu Ewenkow. System ich wierzen $cisle
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zwiazany byt z otaczajacym ich §wiatem natury. Tak jak u Celtow, w mitach ewen-
kijskich wystepuja zwierzeta, ktore zyty w sasiedztwie syberyjskich plemion. Na
Syberii wérod zwierzat otaczanych kultem mozna wymieni¢ renifera lub tosia, co
odpowiada temu, z czym Ewenkowie spotykali si¢ na co dzien (Anisimow, 1971).

Swiat Celtow ulegt z czasem romanizacji, co obecne jest rowniez w zakresie religii.
Przejawy przywigzania do §wiata przyrody sg jednak wcigz obecne, pos§wiadczaja to
chociazby przedstawienia figuralne bostw. Daleko jest wspotczesnym badaczom od
doktadnego poznania istoty wierzen celtyckich, pewnym jest jednak, ze nie sposéb

analizowac tego zagadnienia bez uwzglednienia wptywu otaczajacej Celtow natury.
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