Unter den linden gestreckt lak

Ein lewe und ein trac

Ein ber und ein eberswin

Waz mohte kluoger da gesin
Daran stuond der wilde man
Fuer war ich iuch daz sagen kann
Von gold reht als er lebte

Niemiecki poemat Orendel, XII w.*

I. Zasig$¢ przy stole razem z wojownikami... Inicjacja na polowaniu
i w czasie wojny. Bron oznaka wtadzy, rangi i wolnosci w sredniowieczu

Nie bedzie prawdopodobnie naduzyciem
twierdzenie, ze zmierzch $wiata antycznego to czas
ksztaltowania si¢ etosu $redniowiecznego wojowni-
ka, rytualow wladzy oraz obyczajowosci rycerskie;j.
W procesie tym zauwazamy elementy nigdy do konca
nieujarzmionej tradycji poganskiej oraz schrystianizo-
wanej kultury barbarzynskiej i rzymskiej. Wojna bo-
wiem, jak zaznaczyt Contamine (1999, s. 269), nigdy
nie byla niczym nieograniczong przemocs, lecz zjawi-
skiem obwarowanym normami etycznymi, religijnymi
i prawnymi, czyli fenomenem kulturowym. Ze Zrédet
pisanych zdaje si¢ wynika¢, ze w pierwszych stuleciach
wczesnego Sredniowiecza my$l chrzescijanska nie mia-
ta znaczacego wplywu na postepowanie wladcow bar-
barzynskich. Podczas wojny normg bylo mordowanie
jencow lub obracanie ich w niewolnikéw, zgodnie ze
starszymi zwyczajami. Zdarzenia takie mialy miejsce
nie tylko w $wiecie zachodnim. Swiadczy o tym list pa-
pieza Mikolaja z 866 r. do nowo schrystianizowanych
Bulgar6éw, napominajacy ich z powodu wymordowania
kobiet i dzieci swych wrogéw (Contamine 1999, s. 275).
Charakter zmagan wojennych w okresie merowinskim
najlepiej oddaje zachowanie wodza Longobardéw Al-
boina, ktory kazal zrobi¢ sobie puchar do picia z czasz-
ki pokonanego przez siebie przywodcy Gepidow Ku-

nimunda, zwany po longobardzku scala (Diakon 2002,
s. 38). Podobno znajdowal on szczegélne upodobanie
we wznoszeniu toastow za pomocg wspomnianego
naczynia oraz zmuszaniu do picia z niego swojej zony
Rosemundy - pojmanej po bitwie cérki Kunimun-
da (Diakon 2002, s. 66). Relacja ta, oprocz zwyczaju
zrytualizowanego ucztowania, potwierdza szczegdlny
sposob postrzegania ciala zmarlego, ktory utrwalil sie
u ludzi $redniowiecza. Glowe, w tym przypadku cen-
ne trofeum, uznawano za najwazniejszg reprezentacje
wilasciciela, traktowanego jako zyjacego i w dalszym
ciagu funkcjonujacego po $mierci $wiadka wydarzen
w danym miejscu. Bliskos¢ z ciatami zmarlych, beda-
ca w $wiecie schytkowo-antycznym domeng chrzesci-
jan, stala si¢ powodem pelnych oburzenia komentarzy
ze strony poganskich kronikarzy (Binski 1996, s. 11).
Hierarchiczny porzadek poszczegdlnych czesci cia-
ta utrwalila filozofia chrzescijanska, czego dobitnym
przyktadem jest XII-wieczny traktat Policraticus Jana
z Salisbury, w ktérym autor postuzyl sie czlowiekiem
jako metaforg spoleczenstwa sredniowiecznego. W jego
ujeciu glowa symbolizowala krdla, serce doradcow, sto-
py chlopow, etc. (tamze, s. 65). Najwazniejsze, oficjal-
ne miejsce pochowku zmarlego w $redniowieczu bylo
tam, gdzie spoczywala jego glowa.

1. Emblematyka helmow

Grob wojownika oznaczano helmem, ktory
oprocz funkeji ochronnej pelnit wazna role symbolicz-
na, reprezentujac swojego wlasciciela, jego rdéd i tra-
dycje, z ktorg byl zwigzany. W tym sensie helm miat
w $redniowieczu znaczenie totemiczne. Pozycja helméw

* Por. przypis: 17.

odnalezionych w bogatych grobach z okresu Vendel
w Valsgirde mogtaby swiadczy¢, ze specjalnie je ekspo-
nowano jako widoczng oznake miejsca spoczynku ich
posiadaczy (Arwidsson 1983, s. 76). Helm w $rednio-
wieczu oznaczal mestwo i nadzieje zbawienia (Szym-
czak 1995, s. 183). Interesujace, ze w XIV w. na terenie
zachodniej Europy calego kopijnika okreslano mianem
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Helm lub heume (tamze, s. 186), co oznacza, ze ten ele-
ment uzbrojenia ochronnego utozsamiano z jego wia-
$cicielem.

Juz od poczatku VI w. mamy do czynienia
z egzemplarzami luksusowymi, wyposazonymi w caty
arsenal motywow zdobniczych, odzwierciedlajacych
skomplikowany $wiat wierzen oraz charakter ich wia-
$cicieli. Istniejg trzy zasadnicze odmiany helmow cie-
szacych sie popularnoscia od VI do VII w. Sg to helmy
zebrowe typu Baldenheim (ryc. 1.b), o prawdopodob-
nej proweniencji sasanidzkiej (ryc.1.a), produkowane
przede wszystkim w warsztatach bizantynskich, hetmy
grzebieniowe - zbarbaryzowane, pdéinocne odmiany
helméw poéznorzymskich (ryc. 1.c) oraz hetmy ztozo-
ne z segmentow lub drobniejszych elementéw - czgsto
w konstrukcji lamelkowej (ryc. 1.d), bedace scheda po
koczownikach (por. Steuer 1987, s. 191).

Wszystkie odmiany odznaczajg si¢ synkre-
tyzmem motywéw dekoracyjnych, Iaczacych w sobie
watki z tradycji poganskiej i chrzedcijaniskiej. Symbolike
poganska mozna jeszcze podzieli¢ na klasyczng i barba-
rzynska. Obydwie kategorie czgsto wystepuja z motywa-
mi chrzescijanskimi, co pokazuje z jednej strony charak-
terystyczng dla neofitéw wielkg gorliwos¢ w holdowaniu
nowej wierze, z drugiej nieche¢ do odzegnania sie cal-
kowitego od opieki ,,starych bogdéw”. Stosunek wladcow
barbarzynskich do chrzescijanstwa najlepiej opisuje
Grzegorz z Tours w relacji o przyjeciu nowej wiary przez
Chlodwiga. Wladca ten, w przefomowym starciu pod
Ziilpich z Alamanami, postanowil pomodli¢ si¢ do Boga
chrzescijan o pomoc i w razie pomyslnego dla siebie wy-
niku bitwy ochrzci¢ sie. Musial wigc wypelni¢ obietnice
ztozong Bogu. Chrzest przyjela poczatkowo arystokra-
cja zfozona z najznamienitszych wojownikéw monar-
chii frankijskiej. Styl zycia tej uprzywilejowanej war-
stwy roznil si¢ jednak od modelu funkcjonowania elity
rzymskiej (Steuer 1987, s. 190). Istotne znaczenie dla
arystokracji merowinskiej mialy wspdlne uczty, wojna
oraz stawa bohaterskich czynéw, co moze do pewnego
stopnia odzwierciedla¢ wyposazenie bogatych grobow
meskich w bron oraz naczynia stuzace do picia (ryc.
2.a-b). Klucz do zrozumienia zwigzku miedzy wcze-
sno$redniowieczng sztuka wojenna a uczta tkwi m.in. w
dekoracji helmoéw. Sceny polowan na dzikie zwierzeta,
wystepujace na hetmach znajdowanych po obu stronach
Alp, nie doczekaly si¢ zadowalajacej interpretacji. Wyda-
ja si¢ one by¢ ogniwem taczacym dwie wymienione sfery
ludzkiej dziatalnosci. Na helmach typu Baldenheim wy-
stepuja sceny polowan i przedstawienia zwierzat w od-
osobnieniu, jak np. na hetmie z Gulianova w Italii (ryc.
3,4), Chalon-sur-Sadne (ryc. 5) i Baldenheim we Fran-
cji, St. Vid/Narona w Dalmagiji (ryc. 6), Gammertingen
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(ryc. 7) (Schubert Soldern 1907, s. 203-204) i Todendorf
w Niemczech (por. Vogt 2006 — tam wszystkie okazy do-
ktadnie skatalogowano). W popularnym na hetmach be-
stiariuszu wystepuje dzik, niedzwiedz, jelen, ryba, orzet,
lew oraz prawdopodobnie wilk.

Zanim przejdziemy do omawiania znaczenia
polowania w edukacji adepta sztuki wojennej, warto
zanalizowaé réznice i podobienstwa w ideologicznym
przekazie dekoracji odmian najwczesniejszych srednio-
wiecznych helméw.

W zdobieniu helméw zebrowych typu Bal-
denheim wyraznie dominujg motywy péznorzymskie
i chrzedcijaniskie, zwigzane z apoteozg wladzy boskiej
i cesarskiej, chwalebnych czynéw na polu walki oraz
symbole i inwokacje apotropaiczne o charakterze tali-
zmanu, majacego na celu wzmocnienie ochrony wla-
$ciciela. Przykladowo, nalezacy do tego typu okaz z
Heraclea/Lyncestis Bitola w Macedonii, udekorowano
aplikacja brazowa z odci$nietymi w niej medalionami
(ryc. 8). Na niektorych z nich widnieja popiersia cesa-
rzy lub kobiet z insygniami cesarskimi i napisy w grec-
kim alfabecie, gloszace: Chryste Panie poméz, Laska i
zdrowie, Chrofi tego co to nosi (alternatywnie: zachowaj
w zdrowiu). Inne ozdobione s3 wizerunkiem bogini
Wiktorii trzymajacej krzyz oraz napisem: Chryste za-
chowaj w zdrowiu (Maneva 1987, s. 106).

Na jednym przedstawiono Chrystusa tronuja-
cego z prawg reka w gescie panujacego lub przemawia-
jacego ilewa trzymajaca zwoj. Po bokach umieszczono
postacie Piotra i Pawla w togach a na okofo tej sceny 12
gléow w medalionach (ryc. 9.a). Obecnie identyfikuje
sie to przedstawienie z wczesnochrze$cijanskim moty-
wem tzw. Christus basileus, gdzie Syn Bozy wystepuje
w scenach: traditio legis, adoratio lub jako nauczyciel.
Ewidentny jest w tym przypadku zwigzek z symbolika
wladzy cesarskiej i ceremoniatem dworskim za czaséw
cesarza Konstantyna Wielkiego. Na monetach wladca
ten wystepuje w towarzystwie swoich dwdch synow.
Podobng scen¢ umieszczono na zloconej, brazowe;j
blasze z VII w., zdobiacej longobardzki helm lamel-
kowy z inskrypcja o charakterze rojalistycznym (por.
Menghin 1985, s. 78, ryc. 68, tabl. 25). Zabytek odkry-
to w Val di Nievole we Wloszech. Obok napisu: VIC-
TORIA D(OMINO) N(OSTRO) AGILUL(FO) REGT®
(ryc. 9.b) umieszczono wizerunek tronujacego kréla
longobardzkiego Agilulfa (591-616), z mieczem zlozo-
nym na kolanach jako symbolem wtadzy oraz w towa-
rzystwie dwoch uzbrojonych dworzan (Steuer 1987,
s. 197). Juz od $witu $redniowiecza zaznacza si¢ du-
alizm wladzy $wieckiej i duchowej oraz uswigcony

> Zwycigstwo Panu Naszemu Agilulfowi.



Emblematyka hetmow

charakter rzagdéw cesarskich. Wydaje sie, ze inskrypcje
z imionami kréléw barbarzynskich na hetmach z VI
i VII/VIII w* ,inspirowane byly analogicznymi, wy-
stepujacymi na wspoltczesnych im koronach, w tym
wizygockich kamelaukionach ze skarbu w Guarrazar
koto Toledo (Calvert 1907, s. 11-16). Niektérzy bada-
cze wskazuja na przedstawienia wladcow ostrogockich,
wizygockich i frankijskich noszacych hetmy, ktére pet-
nily jednocze$nie funkcje koron (Steuer 1987, s. 196).
Podkreslane jest pokrewienstwo pdznorzymskich het-
mow kawaleryjskich i wywodzacych si¢ od nich nie-
ktérych typéw koron $redniowiecznych. Bizantynskie
stowo kamelaukion pochodzi od lacinskiego terminu
camella oznaczajacego helm (Almgren 1983, s. 11-13).
Pézniejsza korona $w. Stefana z Muzeum Narodowego
w Budapeszcie oraz podobny do niej egzemplarz znale-
ziony w grobie jednego z normanskich wladcéw Sycylii
wyraznie pelnily réwnocze$nie funkcje helmu (tamze,
ryc. 3,4). Uwaza sie, ze helm w omawianym okresie byt
wérod Germanéw przynalezny przede wszystkim kro-
lom oraz przedstawicielom $cislej elity (Thordeman
1943, 5. 217). Mégl wiec petnic role insygnium.
Niektére medaliony zdobigce helm z Heraclea/
Lyncestis Bitola wzorowane byly na monetach, inne in-
terpretuje si¢ jako odciski tzw. multipli rzymskich, czyli
nagrod nadawanych przez cesarza za szczegdlnie za-
stugi dla cesarstwa, w tym czyny wojenne. Nadawanie
multipli wladcom barbarzynskim potwierdzone jest
m.in. relacja z Historia Francorum, Grzegorza z Tours,
dotyczacg daréw dyplomatycznych cesarza Tyberiu-
sza II Konstantyna dla Kréla Chilperyka I (Vogt 2006,
s. 113-114). Cho¢ warto$¢ kruszcu w przypadku multi-
pli byla duza, dalece wazniejsze wydaje si¢ ich znaczenie
prestizowe dla wyréznionego. Poganskim elementem
w programie zdobien zabytku z Heraclea/Lyncestis Bi-
tola jest odcisk rewersu tzw. kontorniatu z przedstawie-
niem bogini Romy. Dawniej uwazano kontorniaty za
przejaw antychrzedcijanskiej propagandy arystokracji
rzymskiej. Obecnie badacze raczej sklaniaja sie do twier-
dzenia, Ze medaliony te, wydawane z okazji igrzysk lub
wielkich inscenizacji teatralnych w IV-V w., popularne
byly ze wzgledu na swoja niska cene we wszystkich war-
stwach spoleczenistwa rzymskiego. Stanowily najczest-
szy podarunek o wlasciwo$ciach amuletu - uwazano, ze
chronit on przed nieszczgsciem (Vogt 2006, s. 117-118).

¢ por. dalsze uwagi na temat zabytku z Coppergate w Yorku

” Dokonano niezwykle interesujacej obserwacji w odniesieniu
do catej dekoracji omawianego zabytku. Odciski, z ktérymi
mamy do czynienia w przypadku blaszanej aplikacji $wiad-
cz3, ze do jej wykonania postuzono sie naszyjnikiem zlozo-
nym z medalionéw, podobnym do ozdoby z pdznego VI w.
z kolekcji Dumbarton Oaks (Vogt 2006, s. 116).

Podobnie do kontorniatéw traktowano najprawdopo-
dobniej krzyze umieszczane na obreczy i koncach ze-
ber helméw typu Baldenheim (ryc. 10). O ich znacze-
niu apotropaicznym moze $wiadczy¢ fakt, ze niektére
wystepuja podwojnie (Steuer 1987, ryc. 3.3). Potwier-
dzenie chrzedcijanskiego charakteru tych symboli wi-
doczne jest w ich uksztaltowaniu (ryc.11). Na ramionach
krzyzy wisza znaki wszechmocy Boga i Chrystusa: A i Q.
Uksztattowanie ramion wskazuje, ze mamy do czynie-
nia z przedstawieniami krzyzy procesyjnych, niekiedy
kameryzowanych (Steuer 1987, s. 191), ktére mogty
by¢ uzywane tylko podczas najbardziej doniostych
ceremonii, w obecno$ci samego cesarza. Egzemplarze
wysadzane drogimi kamieniami, charakterystyczne dla
ztotnictwa Konstantynopola, symbolizowaty tez zwy-
ciestwo oraz wladze¢ boska i cesarskag. W Bizancjum
szaty ozdobione klejnotami przystugiwaty wylacznie
cesarzowi. Jezeli kto$ postapit przeciw etykiecie dwor-
skiej i pojawil si¢ przy cesarskim majestacie w stroju
z naszytymi kamieniami szlachetnymi magt liczy¢ sie
z surowymi konsekwencjami, a nawet karg $mierci
(Vogt 2006, s. 119). Podobno analogiczny przywilej do-
tyczyl tez krzyzy kameryzowanych - symbolu wladzy
cesarskiej i zwyciestwa (tamze).

Umieszczenie przez Konstantyna Wielkiego
na czgéci czotowej swojego helmu gwozdzia z krzyza
$wietego jako relikwii przyczynilo si¢ prawdopodobnie
do rozpowszechnienia krzyza w ornamentyce zabyt-
kéw typu Baldenheim.

Bestiariusz wystepujacy w dekoracji hel-
moéw zebrowych daje si¢ podzieli¢ na dwie grupy.
Do pierwszej mozna zaliczy¢ zwierzeta o symboli-
ce chrzescijanskiej — jak orzel, gofab, ryba, lew oraz
jelen. Druga obejmuje stworzenia podziwiane przede
wszystkim w czasach poganskich - jak niedzwiedz,
wilk oraz dzik.

Orla jako symbol wladzy cesarskiej i potegi
przejeto wprost z antyku, podobnie jak golebia, utozsa-
mianego w $wiecie rzymskim z duszg, ktérego tak samo
postrzegano po nastaniu chrzescijanstwa. Orzel widnie-
jacy na hetmach typu Baldenheim (ryc. 12) z miejscowo-
$ci Batajnica w Serbii (Vinski 1954, s. 179-180, ryc.1.1),
Solin w Dalmacji i Montepagano we Wloszech, trzyma
w szponach rybe. Wedtug starszych interpretacji scena ta
mogtaby symbolizowa¢ Eucharystie, zgodnie z komen-
tarzami do Ewangelii wedlug §w. Mateusza i §w. Lukasza
autorstwa wczesnochrzescijanskich myslicieli (Steuer
1987, s. 194). Tak gruntowne wyksztalcenie wykonaw-
cow helméw lub ich zleceniodawcéw stusznie chyba
poddano ostatnio w watpliwos¢ (Vogt 2006, s. 126-125).
Raczej nalezaloby w omawianym przedstawieniu wi-
dzie¢ popularny w $wiecie rzymskim znak zwyciestwa
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lub amulet taczacy w sobie apotropaiczng moc symbo-
li starej i nowej wiary (tamze). Magiczna ochrona byla
jednym z gléwnych celéw dekoracji helméw, co znajduje
odzwierciedlenie w przystosowaniu motywdéw chrzedci-
janskich do roli, ktéra pelnily wezedniej znaki poganskie.
Zabezpiecza¢ przed nieszczg$ciem w zyciu doczesnym
lub pozagrobowym miafa wlasciciela helmu zebrowe-
go starotestamentowa scena przedstawiajaca proroka
Daniela z Iwami, oznaczajgca wybawienie lub polecenie
duszy opiece Boga w chwili $mierci - tzw. Commenda-
tio animae (Vogt 2006, s. 122). Omawiany motyw zdobi
zabytki z Krefeld — Gellep oraz Gammertingen (ryc. 7)
w Niemczech (tamze, s. 121, 130).

Lew przedstawiany na helmach typu Balden-
heim mogt mie¢ niezliczone pozytywne badz negatyw-
ne konotacje. W ikonografii schytkowo antycznej wyste-
puje on jako symbol $mierci, potegi cesarskiej, demon
oraz straznik tronu. Kultura chrzescijaniska utozsamiata
go ambiwalentnie z Chrystusem lub z najwyzszym za-
grozeniem (tamze s. 131). Sceny polowania na lwa czy
walki czlowieka z Iwem wedlug starszej literatury moz-
na by interpretowac jako reminiscencje tradycji perskiej
(Schubert Soldern 1907, s. 200), z ktdrej helmy zebrowe
prawdopodobnie si¢ wywodza. Lew jako krol zwierzat
i symbol wladzy funkcjonowal w omawianym okresie
jedynie w kulturze $rédziemnomorsko-chrzescijan-
skiej. Nie jest wiec motywem spotykanym na innych
hetmach z VI i VII w. niz typ Baldenheim. Na péinoc
od Alp jeszcze dlugo najwyzsza pozycje w hierarchii
zajmowal niedzwiedz, ktérego otaczano szacunkiem od
czasow poganskich. Detronizacja niedzwiedzia na rzecz
obcego na pdlnocy i nie tak niepokojacego dla Kosciota
Iwa nastapita dopiero w XI-XII w. (Pastoureau 2006, s.
69-72). Pod koniec $redniowiecza starano si¢ wszakze
przywroci¢ niedzwiedziowi, a szczegélnie niedzwiedzi-
cy, pozytywne znaczenie w ramach symboliki chrzesci-
janskiej (Kiersnowski 1990, s. 230)%. Znamienne, ze Ka-
rol Wielki dla wystroju swojego patacu w Akwizgranie,
oprdcz pomnika Teodoryka Wielkiego z Rawenny i orta
cesarskiego, kazal sprowadzi¢ z Italii antyczng rzezbe,
nazywang w $redniowieczu niedzwiedzicg (Lutz 2008,
s. 20). Oprocz zwierzat krolewskich, jak niedzwiedz
i slynacy z walecznosci dzik, szacunkiem otaczano
w okresie merowinskim jelenia, ktdrego czesto tez
oswajano. W jednym z grobéw meskich z VI-VII w. na
bajuwarskim cmentarzysku w Sindelhof, Kr. Weilheim-
-Schongau, oprécz wtdczni mysliwskiej odkryto szkielet

8 W wieloznacznej symbolice $redniowiecznej, podobnie jak
lew, niedzwiedz byt traktowany niekiedy jako uosobienie
diabta, innym razem Chrystusa; zdawaly si¢ jednak przewa-
za¢ ujemne asocjacje z tym zwierzeciem (Kiersnowski 1990,
5. 246-252).
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dwuletniego jelenia z pozostatosciami uwigzu przy zu-
chwie (Dobiat, 1996, s. 721). O stosowaniu specjalnych
rzedow lub uprzezy dla jeleni $wiadczg ponadto zrédta
ikonograficzne oraz pisane (tamze). Wizerunek tego
zwierzecia umieszczono ponadto na berle z Sutton Hoo
uznawanym za insygnium wtadzy krélewskiej (ryc. 13)°.
Kultura chrzescijaniska wptyneta na zmiane sposobu po-
strzegania tego stworzenia. Kult $w. Huberta pozwolit za$
oswoi¢ w oczach chrzeécijan poganski zwyczaj oddawa-
nia mu czci (por. Dobiat 1996, s. 722). Znaczenie jelenia
w ikonografii chrzescijaniskiej thumaczy si¢ najczesciej
przytaczajac psalm 42,2: Jak jeleri pragnie wody ze stru-
mieni, tak dusza moja pragnie Ciebie, Boze! (por. http://
www.nonpossumus.pl/ps/) Mozliwe, ze jelen przedsta-
wiony na helmach typu Baldenheim ze Steinbrunn
w Austrii (ryc. 11) i Gammertingen w Niemczech (ryc. 7),
ma symbolizowac ludzka dusze, cho¢ nie nalezy catko-
wicie wykluczy¢ ewentualnosci, Ze jest on reminiscencja
starszego motywu poganskiego (Vogt 2006, s.130).

Polowanie na dzika i niedZzwiedzia nie byto
elementem obcym kulturze klasycznej, czego do-
wodem mogg by¢ m.in. sceny na mozaikach z IV w.
w Villa Armerina na Sycylii (Troso 1988, s. 51). Trudno
rozstrzygnad, czy fowy na czarng zwierzyne przedsta-
wione np. na helmie zebrowym z Gulianova (ryc.3,4)
inspirowane byty sztuka $rédziemnomorska, czy pot-
nocng tradycja longobardzky. W kolebce starozytnej
cywilizacji klasycznej oraz Barbaricum polowanie na
dzika miato charakter uswigcony, zrytualizowany i wy-
magalo heroizmu od jego uczestnikéw (por. Bartnik
2012, s. 39-41), o czym dowiadujemy si¢ m.in. z mitu
o fowach na dzika kalidonskiego oraz jego barbarzyn-
skich odpowiednikéw.

° Berlo z Sutton Hoo jest rodzajem powigkszonego kamienia
do ostrzenia mieczy (por. Newman 2009, s. 429-430). Ma-
giczny akt ostrzenia broni o specjalne kamienie nazywane
rocks of the weapons poswiadczony jest np. dla terenu weze-
snos$redniowiecznej Irlandii (tamze, s. 428). Dokonywano
tego dorocznie w §wieto Samhain (tamze). Na kamieniach
wokot ktérych odbywaly sie zgromadzenia (tamze, s. 426-
427), wolno stojacych kamiennych krzyzach oraz tzw. ka-
mieniach misowych (bullaun stones) (por. tamze, s. 423),
obok powierzchni wyswieconych od ostrzenia zanotowa-
no tez $§lady uderzen miecza w postaci réwnolegtych bruzd.
Uwaza sig, zZe uderzenie mieczem o taki kamien bylo zna-
kiem podjecia zobowiazania, ztozenia $§lubu lub aktem pie-
czetujacym umowe. Na terenie Walii, Szkocji i Irlandii oma-
wiane znaki pojawiaja si¢ od VI do XII w. (por. tamze 2009,
s. 433). Co ciekawe, spotykane s3 one tez na kamiennych
portalach ko$ciotéw (tamze, s. 423), w sgsiedztwie ktoérych
niekiedy odbywaly sie tez sady. By¢ moze podobne znacze-
nie majg $lady mieczy na portalach koscioléw sredniowiecz-
nych z terenu Polski.
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W $wiecie celtyckim i germanskim wilk,
niedzwiedz" i dzik byly traktowane wyjatkowo. Poko-
nanie w walce groznego zwierzgcia uchodzito za czyn
chwalebny, o czym wspominajg autorzy $redniowiecz-
nych poematéw oraz powiesci (por. Malory 1925, s. 352
- pierwszy chwalebny czyn mlodego rycerza La Cote
Male Taile). Gléwni bohaterowie tych podan zaczyna-
ja swoja heroiczng kariere, najczesciej w chlopiecym
wieku, od upolowania dzikiej bestii (Davidson 1989,
s. 13, 15). Czyn ten byt traktowany na réwni ze zdoby-
ciem trofeum na wojnie i uprawniat do zasiadania przy
jednym stole z mezczyznami - starszymi wojownika-
mi. Zdaniem Amiana Marcellina (2002, s. 244, XXXI,
9, 5) pokonanie dzika lub niedzwiedzia przez mlode-
go chlopca z gockiego plemienia Tajfaléow pozwalato
na zdobycie czy tez odzyskanie przez niego szacunku
wérod wspotplemiencow.

Jako dowod zwycigskiej walki, mlody adept
sztuki wojennej musial zdoby¢ bron polegtego wroga
lub skore zwierzecia (Davidson 1989, s. 13, 15). Surowe
zasady zwigzane z przyjeciem do grona wojownikow
najlepiej ilustruje zdarzenie z Zycia mtodego Alboina,
pdzniejszego wodza Longobardéw. W decydujacej bi-
twie zabil on wlasnorecznie Turismoda, syna wrogie-
go wodza Gepidéw - Turisinda, na co miat licznych
$wiadkow (Diakon 2002, s. 23-24). Po powrocie do
domu jego ojciec zabronil mu jednak uczestnictwa
w uczcie zwyciezcow, gdyz Alboin nie mial ze soba
zdobycznego oreza (Diakon 2002, s. 24). Mlodzieniec
udat si¢ wiec niezwlocznie do kréla Gepidow, aby za-
zada¢ wydania trofeéw. Zuchwatos¢ Alboina oraz jego
towarzyszy wzbudzita wsciektos¢ w dworzanach wro-
giego wladcy, ktérzy chcieli na miejscu zabi¢ $miatkow.
Powstrzymat ich jednak Turisind gwarantujac zwycza-
jowa nietykalnos¢ gosci oraz uznajac zadanie Alboina
za uprawnione (Diakon 2002, s. 25).

Polowanie, tak jak i wojowanie, mialo charak-
ter inicjacji. Uwazano, ze poprzez zabicie zwierzecia
i zalozenie jego skory przejmowane sa przez czlowieka
cechy bestii. Takie przekonanie istnialo juz w starozyt-
nym $wiecie klasycznym. Pauzaniasz odnoszac sie do
dawnej historii I Wojny Mesenskiej pisze o Arkadyj-
czykach (dost. ,niedzwiedziowcach”) wystepujacych
do boju w skdrach niedzwiedzi i wilkéw (Kresnowski
1990, s. 32). Nie jest to wszakze odosobniona relacja
starozytna na temat wojownikéw-niedzwiedzi (por.
tamze, s. 32-33). Inicjacyjny charakter mialo wspo-
mniane przez Galla Anonima (2003, s. 74-75) zabicie
dzika oraz niedzwiedzia przez Bolestawa Krzywouste-

W folklorze pétnocnoeuropejskim czesto utozsamiano
wilka z niedzwiedziem (por. Kiersnowski 1990, s. 31).

go. Stowo berserkr, oznaczajace najprawdopodobniej
niedzwiedzig koszulg"', wigzalo si¢ w tradycji german-
skiej z omawianymi wierzeniami (Davidson 1989,
s. 12-13; Kiersnowski 1990, s. 33, 344). Na obszarze roz-
ciagajacym si¢ od dzisiejszej Hesji na zachodzie az do
terenow Polski, od okresu przedrzymskiego (por. Stein
et al. 1987, s. 60) do okresu wedréowek ludow, udoku-
mentowano zwyczaj ubierania zmarlych wojownikéw
w niedzwiedzie skory'?. Podobne praktyki potwier-
dzono dla grobéw meskich z okresu Vendel na terenie
Skandynawii (Vierck 1970, s. 385)"*. Skdrami zazwyczaj
owijano cialo zmartego, ktére palono nastgpnie na sto-
sie (por. tamze)'. Berserkiem - wojownikiem dzikim,
dysponujacym nadludzka sila i odwaga, stawalo sie
z dala od cywilizacji. W sadze o Wolslungach Sigmund
ijego najmlodszy syn Sinfjotli, przygotowujac sie do ze-
msty na zabdjcach swoich krewnych, mieszkali w lesie
i przybrali wilcze skory, przejmujac jednoczesnie natu-
re oraz mowe wilkéw (Davidson 1989, s. 15). Pozwo-
lifo im to uzyska¢ potrzebne w walce cechy zwierzece,
jak sprawno$¢, wytrzymalos¢ i waleczno$é. W licznych
fragmentach $redniowiecznych sag mowa o tym, jak
chiopcy stawali si¢ pelnoprawnymi wojownikami po-
przez czas spedzony w lesie (Davidson 1989, s. 12).
Laczyli si¢ oni w grupy zezwierzgconych grasantéw,
ktorzy napadali na okoliczne osady, dokonujac rozbo-
jow i porywajac kobiety. Nie spotykalo sie to jednak
z potepieniem i surowa reakcja lokalnej spotecznosci.
Uznawano czas spedzony w kniei, obfitujacy w trudy
i niebezpieczenstwa, za niezbedne przygotowanie mlo-
dego czlowieka do wojny, co bylo celem nadrz¢dnym,
rekompensujacym przej$ciowa ucigzliwos¢ (Davidson
1989, s. 14). Zywotnos¢ tej tradycji odnajdujemy nawet
w poznosredniowiecznej literaturze rycerskiej, w ktorej
popularng postacig byl tzw. dziki maz, zyjacy z dala od
cywilizacji. Wychowanie w lesie przez zwierzeta nada-
walo nieokrzesanemu cztowiekowi niezlomnych cech
charakteru oraz nieprawdopodobne;j sily fizycznej. Byt
on w stanie oprzec si¢ pokusom, ktérym ulegali zwykli

" Wedlug innej interpretacji: gota koszule (nawigzanie do
tradycji wystepowania do boju nago).

12 Owijanie w niedzwiedzig skore mogto tez miec znaczenie
apotropaiczne i zapobiega¢ wstawaniu upioréw z grobu
(por. Kiersnowski 1990, s. 396), cho¢ nie mozemy mie¢
pewnosci czy przekonanie o takich, ochronnych wlasci-
wosciach skor niedzwiedzich nie jest pdzniejsza niz wieki
$rednie, ludowg tradycja.

1 Pochowek w skorze niedzwiedziej praktykowany byt, row-
niez poza Europa (por. Kiersnowski 1990, s. 39).

! Pozostatoscia po owijaniu zmartego w skore niedzwiedzia
przed spaleniem sg niedzwiedzie pazury odnajdowane
w grobach cialopalnych (Vierck 1970, s. 385).
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ludzie, przez co po cudownej przemianie i powrocie do
cywilizacji szczegolnie nadawat si¢ na rycerza. Synem
niedzwiedzia'® wychowanym w lesie byl tytulowy bo-
hater XIV-wiecznego romansu Orson i Walentyna (por.
Bernheimer 1952, s. 19, Kiersnowski 1990, s. 313 - tam
tez szerzej o genezie i trwaniu mitu o synach niedz-
wiedzi: s. 310-312, 325). Rycerz Tristan de Nanteuil -
glowna posta¢ XIV-wiecznej Chanson de gueste, miat
by¢ wychowankiem syreny (Bernheimer 1952, s. 19)".
Czesto w $redniowiecznych wierzeniach ludowych
dziki maz wystepuje jako krdl $wiata zwierzat. Takie
znaczenie mial jego wizerunek na zlotej aplikacji luk-
susowej zbroi opisanej w niemieckim poemacie Oron-
del (Bernheimer 1952, s. 30)". Tradycyjnie datuje sie to
dzieto na koniec XII w,, lecz najstarszy zachowany jego
odpis znany jest dopiero z XV w.

H. E. Davidson (1989, s. 13-14) zwrécila uwage
na popularno$¢ w $wiecie Barbaricum imion meskich
oznaczajacych psa, wilka czy niedzwiedzia, ktére moz-
na wigza¢ z wymienionymi rytuatami inicjacyjnymi.
Przykladowo, irlandzki bohater CuChulainn (pies Cu-
lanna) uzyskal swoj przydomek dopiero po pokonaniu
potwornego psa, ktérego podobno nie bylo wczesniej
w stanie obezwladnié nawet 3 ludzi (tamze, s. 14). Mu-
sial on pdzniej wcielic¢ sie w jego role. Szczegdlnie inte-
resujace, w kontekscie historii przezwiska tego herosa,
jest odnalezienie w Greenmount kolo Castlebelling-

!> Synami niedzwiedzia bywali wiasnie dzicy mezowie wy-
chowywani w lesie (Kiersnowski 1990, s. 316). Czasem dzi
kiego czlowieka wrecz utozsamiano z niedzwiedziem (tam-
ze).

'“Posta¢ dzikiego meza w kulturze wiekow srednich jest nie-
zwykle skomplikowana znaczeniowo. Bycie niecywilizo-
wanym czlowiekiem moglo trwa¢ od dziecinstwa lub mie¢
miejsce na poczatku kariery rycerskiej, co jest istotne dla
naszej dyskusji. Stan ten utozsamiano czesto z szalenstwem,
do ktoérego rycerza doprowadzaty np. cierpienia mitosne. Bo-
haterowie cyklu powiesci arturianskich, jak Iwain, Lancelot
i Tristan, stawali si¢ dzikimi ludZzmi w wyniku nieszczesli-
wych przezy¢ (por. Malory 1925, s. 380-382,386; Bernheimer
1952, s. 14-15). Motyw dzikiego meza zwigzany $cisle z mi-
todcig dworna, oprocz ujec heraldycznych, jest najczesciej
spotykany w dekoracji zachowanych okazéw uzbrojenia $re-
dniowiecznego (patrz: dalsza dyskusja).

7 Unter den linden gestreckt lak (Pod lipami wyciagniety lezat)
Ein lewe und ein trac (Lew oraz smok)

Ein ber und ein eberswin (niedzwiedz i dzik)

Waz mohte kluoger da gesin (c6z mogloby by¢ tam piekniej
szego)

Daran stuond der wilde man (obok stat za$ dziki maz)

Fuer war ich iuch daz sagen kann (Byt on, to tez moge jeszcze
rzec,)

Von gold reht als er lebte (ze szczerego zlota niczym zywy).
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ham w Irlandii inkrustowanego srebrem okucia pasa
mieczowego z napisem runicznym, gloszacym: Dom-
nall - pies morski posiada ten miecz (Griinzweig 2004,
s. 147-148). Zabytek przechowywany obecnie w Mu-
zeum Narodowym w Dublinie pochodzi z okoto 1100
r. (tamze). Nawet na krolewskim kamieniu z VI w,,
z postrzymskiego miasta Wroxeter w Anglii, wykonano
zlatynizowang, barbarzynska inskrypcje, ktora glosita:
Krol-pies z syna plemienia ostrokrzewu (Newman 2009,
s.431). Imiona germanskie Ulf, Bjoern i przede wszyst-
kim Wolfgang wydaja sie wigza¢ z pojeciem berserkr
oraz tzw. berserk gangr — oznaczajacym dostownie bie-
gnacego berserka, a wiec wojownika opetanego szatem
bitewnym. Na zelezcu wldczni z Nydam (ryc. 14.a,b),
datowanej na 2. polowe V w., widnieje ideogram in-
krustowany zlotem (Vang Petersen 1994, s. 257), ktory
mozna zinterpretowac jako przedstawienie Wolf-gang -
wilczego biegu. Trudno jednoznacznie stwierdzi¢, czy
znaki o$rodkéw produkcyjnych w postaci biegnacego
wilka spotykane na pdznosredniowiecznej i nowozyt-
nej broni biatej wytworzonej w Pasawie i Solingen (por.
Glosek 1984, s. 53) majg tak dawna tradycje. Pierwotne
znaczenie symbolu ulegloby wtedy zatarciu. W okresie
ksztattowania si¢ wierzen ludéw germanskich wilk jako
symbol zaglady mogt by¢ kojarzony z armig rzymska.
Signifer w wilczej skorze prowadzacy ,wilczg hordg” -
wojsko ozdobione falerami i elementami wyposazenia
z wizerunkiem Wilczycy Kapitolinskiej, przywodzitby
na myg¢l koniec $wiata, nazywany w Eddzie Poetyckiej
(1986, s. 14-15) wiekiem zamieci wilczych nim Swiat
w przepas¢ runie (...) Ragnarokiem — zmierzchem bo-
gow, w czasie ktorego gtéwnym niszczycielem $wiata
jest pozerca stotica — wilk/olbrzym - Fenrir.

Nazywanie imieniem wilka czy psa, jak
w przypadku stynnego wladcy Verony - Cangrande
della Scala, nie bylo postrzegane jako uragliwe nawet
w poznym Sredniowieczu.

Jeszcze wigksza estyma w $wiecie barbarzyn-
skim cieszyl sie dzik, uznawany za najwaleczniejsze
sposrod stworzen, ktére nigdy nie cofa si¢ w obliczu
$mierci, tylko walczy do samego konca (por. Bartnik
2012, s. 25; Pastoureau 2006, s. 74). Jeden z wywodow
etymologicznych, dotyczacych germanskiego okresle-
nia dzika: Eber wskazuje na zwiazek ze zrédtostowem:
bero, czyli walczy¢ (tamze, s. 75). Cechy wojowniczosci
i plodnosci przypisywane temu zwierzgciu charaktery-
styczne sg zasadniczo dla wierzen ludéw indoeuropej-
skich. W mitologii greckiej dzik byt manifestacja boga
Aresa (Kempinski 2001, s. 121). Elementy rzymskiego
oporzadzenia jezdzieckiego i uzbrojenia zdobione byly
wizerunkami dzika jako wcielenia Marsa. Przyklado-
wo, ozdoba rzedu konskiego (zawieszka) wykonana
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z kfa dzika, ktdérg znaleziono w Ribchester w Anglii
wraz z innymi przedmiotami z I/II w. n.e. (ryc. 15),
miala prawdopodobnie taka witasnie wymowe. Em-
blematem rzymskich legionéw: I Italica, 11 Adiutrix,
X Fretensis oraz XX Valeria Victrix stacjonujacych
w prowingji Brytania przy wale Hadriana byty dziki
(Godwin 1867, s. 22; Bartnik 2012, s. 58). Plemiona
germanskie prawdopodobnie przejely symbol dzika
utozsamiany z walecznosécig od Rzymian, z ktorymi
przyszlo im wojowac.

W skaldycznym poemacie Islendingadrdpa
autor i bohater utworu Haukr Valdisarson zmaga sie
z seimfarri — ,ztotym dzikiem” Podobne okreslenia
(»zloty dzik”) pojawiaja sie¢ w poezji islandzkiej w od-
niesieniu do helméw (Beck 1985, s. 333). Dzik jako
przeciwnik w boju wystgpuje w strofach poematu Yn-
glingatal, datowanego na kon. IX w. oraz w anglosaskim
Beowulfie (Beck 1985, s. 331). Poezja eddyczna i skal-
dyczna postugiwala sie czesto tzw. kennigami - szarada-
mi, za pomocg ktorych unikano dostownych okreslen'®.

Prawdopodobnie pod pojeciem dzika rozu-
miano czlowieka noszacego helm z przedstawieniem
tego zwierzecia lub odznaczajacego si¢ wyjatkowa wa-
lecznodcig. Stowo dzik w jezykach pétnocnogerman-
skich stanowito zaszczytny tytul wojownika i przywod-
cy (Beck 1985, 5. 331). Islandzki poeta Snorri Sturluson,
piszac o pojedynku miedzy krélami Norwegii i Szwecji
na lodzie jeziora Waner, uzywa okreslenia Hildsvin
(wojenna $winia) w odniesieniu do helmu spadajacego
z glowy wladcy szwedzkiego. Ten sam autor wspomina
Berserka Rolfa Krakis, zadajacego od krola Szwedow
Adila zaplaty za stuzbe w postaci trzech drogocennych
przedmiotéw, wsérod ktorych wymienia: hetm Hildi-
goltr (wojenny dzik) oraz pierscien Sviagris (szwedzkie
prosie) (Beck 1985, s. 331). Symbolika dzika w $wiecie
indoeuropejskim" funkcjonuje od starozytnosci w de-
koracji przedmiotéw codziennego uzytku, kultowych
oraz broni (por. Thordeman 1943, s. 222). W érednio-
wieczu pelna jej manifestacje spotykamy w dekoracji
hetméw z VI i VII w., nalezacych przede wszystkim do
odmiany grzebieniowej. Na szczycie VII-wiecznego
okazu z Benty Grange w Derbyshire, na terenie An-
glii (ryc. 16.a,b), widnieje plastyczne przedstawienie
wyktadanego srebrem i poztacanego dzika ze Slepiami
wykonanymi z czerwonych granatéw w zlotej oprawie

8 Tytul poematu Beowulf - dost. ,,Pszczeli - wilk” to kennig
oznaczajacy niedzwiedzia.

19 Okreslenie torc, odnoszace si¢ do popularnego w kultu-
rze lateniskiej naszyjnika, thumaczone jest z jezyka insu-
larno -celtyckiego, jako dzik lub krél czy pan (Beck 1985,
s. 334).

(Swanton 1980, s. 1; Tweddle 1992, s. 1094). Kolory-
styka sylwetki zwierzecia (ryc. 16.a) przywodzi na mys]
jeden z gléwnych atrybutéw germanskiego boga ptod-
nosci i pokoju Freyra, ktdry jako wierzchowca uzywat
Gullinbursti - dzika o zlotej szczecinie. Bestie te, szyb-
sza od najlepszych rumakéw, wykut pono¢ w swojej
kuzni karzel Brokk (Kempinski 2001, s. 165). Trakto-
wanie kazdego wizerunku omawianego zwierzecia
w ikonografii barbarzynskiej jako atrybutu boga Freyra
byloby naduzyciem. Wystepowanie juz w II w. n.e. fi-
bul zdobionych motywem dzika o siersci pokrytej zto-
tem nie pozwala jednak wykluczy¢ takiej mozliwosci
(Beck 1985, s. 334). W tradycji celtyckiej pojawia si¢
z kolei mityczny dzik ze srebrng szczecing (tamze). Na
srebrnym kotle z Gundestrup, zwigzanym z kulturg la-
tenska (ryc. 17), przedstawiono wojownikéw z helma-
mi zwieniczonymi rogami, figurkami dzikéw i ptakéw
(Thordeman 1943, s. 222). Latenska brazowa tarcza
z Witham, datowana na IV w. p. n. e., miata poczgtkowo
przynitowang do powierzchni zewnetrznej podobizne
dzika, wykonang z materialéw organicznych (Kemble
1863, s. 190, tabl. XIV). Niestety 6w element dekora-
Gji tarczy, znany jedynie z dokumentacji rysunkowej,
nie dotrwal do naszych czaséw. Przedstawienie dzika
jest jednym z najczesdciej spotykanych motywow wsrod
stempli odci$nietych na glowniach mieczy latenskich
(Dabrowski 1971, s. 223). Znane sg zaréwno pojedyn-
cze, jak i podwojne podobizny dzikéw na tej broni (por.
Dabrowski 1971, s. 220-221, ryc. 2). Wymienione zro-
dla uswiadamiaja nam skale zjawiska wystepowania
dziczych emblematdw na broni z okresu latenskiego.
Triada: dzik, orzel i wilk w dekoracji omawia-
nych helméw (Ambrosiani 1983, s. 26), moze by¢ trak-
towana jako germanska kalka z tradycji rzymskiej.
Wystepowanie we wczesnym $redniowieczu
helméw zwienczonych figurka dzikiej swini potwier-
dzaja przedstawienia wojownikéw na brazowych ma-
trycach do wytlaczania aplikacji na uzbrojenie ochron-
ne z Torslunda na Olandii (Thordeman 1943, ryc. 9a).
Bardzo istotny dla dyskusji na temat dekoracji
uzbrojenia wydaje sie zwigzek dzika z zaswiatami (por.
Bartnik 2012, s. 25, 29, 33, 35-36). Mieso Saehrimnira
(boskiego wieprza) bylo w mitologii germanskiej wiecz-
nym pozywieniem wojownikéw ucztujacych w Walha-
lii (Kempinski 2001, s. 380). Wedlug innych wierzen
ludéw indoeuropejskich, istniaty magiczne dziki, ktore
zjedzone wieczorem odradzaly sie nastepnego dnia,
a ich mieso ucztujagcym zapewniato wieczng mlodos¢
oraz zdrowie (Bartnik 2012, s. 32). Bég Merkury w roli
przewodnika dusz zmarlych miat przydomek Moccus -
dzik, wieprz (por. Kepinski 2001, s. 121; Bartnik 2012,
s. 26). Dzik zdobiagcy helm mdgt by¢ we wczesnym

25



L. Zasia$¢ przy stole razem z wojownikami...

$redniowieczu traktowany jako przewodnik dusz pole-
glych w walce, manifestacja boga wojny, znak dowddcy
lub godlo wojownika doskonatego (berserka). Pelnit
on tez funkcje amuletu zabezpieczajacego wlasciciela
przed nieszczesciem. Ztocone dziki na hetmie z keno-
taficznego grobowca w Sutton Hoo (ryc.18a), naleza-
cego najprawdopodobniej do krdla wschodniej Anglii
Raedwalda (1624/625), maja charakter apotropaiczny
(Tweddle 1992, s. 1016). Wystepuja one na zakoncze-
niach wytlaczanej aplikacji w ksztalcie brwi, zdobiacej
ostone twarzy (ryc.18a). Zaskakujaco precyzyjnie autor
anglosaskiego poematu Beowulf okreslil umiejscowie-
nie analogicznych przedstawien dzikéw na helmach
i wyjasnil ich role: Figures of boars, bright and fire-har-
dened, gleamed gold adorned, Above the cheek guards:
in war the boar, Helped guard those fierce men’s lives®
(por. Thordeman 1943, s. 221; Mitford 1978, s. 146).
W innym fragmencie tego samego dziela czytamy:
...and the bright helmet guarded his head... in former
days a smith had made and subtly shaped it, studded it
with boar figures so that sword or blade could never bite
through it*' (Tweddle 1992, s. 1016). Kaptury skorzane
lub tekstylne, na ktore naszywano dzicze kly byly praw-
dopodobnie we wczesnym Sredniowieczu substytutem
helmu. Wierzono przypuszczalnie bardziej w magiczna
niz rzeczywistag odporno$¢ takich ochron glowy. Do-
wody na ich uzywanie odkryto w grobach wojownikéw
bajuwarskich z VI-VII w. (Vogt 2006, s. 178). Bledem
byloby twierdzenie, Ze omawiane rozwigzanie pojawilo
sie we wezesnym $redniowieczu lub u schylku antyku.
Helmy z kléw dzika cieszyly si¢ niezwykla popularno-
$cig na terenie starozytnej Grecji juz w okresie srodko-
wohelladzkim, datowanym na okolo 1900-1700 r p.n.e
(Markiewicz, Diakowski 2016, s. 51-52, tam szeroka
dyskusja oraz dalsze odnosniki do literatury).
Ozdobny grzebien wzmacniajacy hetm z Sutton
Hoo, zakonczony smoczymi gtéwkami, pelnit praktycz-
na i magiczng funkcje wzmacniajaca (ryc. 18a). Zda-
niem autora Beowulfa, podobny element miat chroni¢
przed ciosami miecza (Mitford 1978, s. 158). Identycz-
ny motyw wystepuje na pokrywie drewnianej trum-
ny z VI-wiecznego grobu, nr 259 na cmentarzysku w
Oberflacht, Kr. Tuttlingen na terenie Niemiec (ryc. 18b).
Weza traktowano tutaj jako demoniczng istote chronia-

? Figurki dzikow jasne i hartowane w ogniublyszczaty zdo-
bione ztotem ponad ostonami policzkow: w czasie wojny
dzik strzegt przed smiercig tych wzbudzajgcych strach me-
Z0w.

! Okreslenie torc, odnoszgce sie do popularnego w kultu-
rze lateriskiej naszyjnika, ttumaczone jest z jezyka insu-
larno -celtyckiego, jako dzik lub krél czy pan (Beck 1985,
s. 334).
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ca przed nieszczg$ciem oraz straznika zmartych. Wydaje
sie, ze analogiczny emblemat widnieje na VII-wiecznej,
ztotej aplikacji z anglosaskiego skarbu ze Staffordshire
(por. Symons 2014, s. 35). Wlasciwosci apotropaiczne
amuletu w ksztalcie smoczej glowy wzmacniataby wo-
jowniczo brzmigcy cytat z ksiegi Liczb (Lb 10:35) (por.
http://catholicbible.online oraz http://www.nonpossu-
mus.pl/ps/)** wyryty na tym przedmiocie (tamze) przy-
pominajacym nieco okucie hetmu.

Najblizsze analogie do zabytku z Sutton
Hoo wystepuja na terenie wschodniej Skandynawii.
W przekonywajacy sposdb udowodniono zwigzek zna-
leziska z grobu Raedwalda z okazami pochodzacymi
z ksigzecych kurhanéw w Vendel, Valsgérde oraz kro-
lewskiej nekropolii i sanktuarium w Gamla Uppsala
(Mitford 1978, s. 208). Archeolodzy stusznie jednak
postulujg ostrozno$¢ w wyciaganiu daleko posunietych
wnioskéw o proweniencji helméw na podstawie frag-
mentarycznie zachowanego materiatu (Tweddle 1992,
s. 1091). Silg rzeczy, kazdy badacz uzbrojenia z tego
wczesnego okresu musi siega¢ do najlepiej udokumen-
towanego i najliczniejszego zespolu znalezisk skan-
dynawskich. Zaskakujace jest jednak podobienstwo
wytlaczanych aplikacji zdobigcych helm z Sutton Hoo
do paneli blaszanych oraz innych dekoracji zabytkow
z terenu Szwecji. Helmy z Valsgirde, grob 7 (ryc. 19.a)
oraz Vendel, gréb 1 (ryc. 19.b), dekorowane s3 przed-
stawieniem dzika (Thordeman 1943, s. 221; Tweddle
1992, s. 1016). Analogiczng do zabytku z Sutton Hoo
ozdobe helmu w ksztalcie brwi zakonczonych figurka-
mi zoomorficznymi odnaleziono w Broa na Gotlandii
(Tweddle 1992, s. 1109, ryc. 542). Identyczny grzebien
ze smoczymi glowami widnieje na zabytku odkrytym
w kurhanie nr 14 w Vendel, datowanym na 1. potowe
VI w. (Tweddle 1992, s. 1109-10). Najbardziej Sciste
podobienstwa mozna jednak zaobserwowa¢ na przy-
kladzie wytlaczanych z brazu i cynowanych paneli
egzemplarza z Sutton Hoo oraz aplikacji helmu z Val-
sgarde, grob 7 (Mitford 1978, s. 214-215). Na zabytku
z Anglii wystepuja motywy wykonywane za pomoca
pieciu matryc. Czytelne s3 wérdd nich dwie odmiany
plecionkowych dekoracji w stylu Vendel A: scena walki
miedzy jezdZcem a obalonym na ziemie przeciwnikiem
oraz przedstawienie rogatych postaci odprawiajacych ry-
tualny taniec z wléczniami i mieczami (Mitford 1978, s.
146). Motywy podobne do ostatniego z wymienionych
(ryc. 20.a) wystepuja na helmie z Valsgdrde, gréb 7,

2 Surge domine et dissipentur inimici tui et fugiant qui
oderunt te a facie tua (Podnie$ si¢, o Panie, i niech si¢
rozproszg nieprzyjaciele Twoi; a ci, ktorzy Cie nienawidza,
niechaj uciekng przed Twoim obliczem).
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brazowej ozdobie z tumulusu wschodniego w Gamla
Uppsala, brazowych matrycach do wyttaczania aplika-
cji z Torslunda na Olandii (ryc. 20.b) oraz srebrnej blasz-
ce z kurhanu w Caenby, Lincolnshire w Anglii (Mitford
1978, s. 186, 206, ryc. 153, ryc. 155- 156, ryc. 164:c).
Przedstawione na nich postacie maja nakrycia glowy
z rogami, czasem zakonczonymi ptasimi glowami (Thor-
deman 1943, s. 222). Prawdopodobnie byl to rodzaj
ozdoby helmu ceremonialnego. Najbardziej znanym
przekazem na temat tanica z wiéczniami i mieczami jest
relacja Tacyta. Pisat on o widowiskach ktére urzadzali
Germanie przy okazji kazdego zgromadzenia. Polega-
ly one na zrecznych skokach i tancach wykonywanych
przez nagich mlodziencéw pomiedzy mieczami oraz ci-
skanymi wtdczniami. Podobno te niebezpieczne ¢wicze-
nia nadawaty mlodym ludziom szczegolnej sprawnosci
i pieknosci. Jedyng zaplatg dla $miatkéw mialo by¢
ukontentowanie publicznosci (Tacyt 1804, XXIV).

Niektorzy badacze zwracaja uwage na inicjacyj-
ny charakter tafica z orezem (Nedoma 2004, s. 606), co
ma istotne znaczenie dla naszej dyskusji. Podobnie jak
inne wspomniane motywy ikonograficzne (np. dzik)
wystepujace we wczesnosredniowiecznej kulturze ger-
manskiej, taniec z mieczami i wiéczniami wywodzi sig
ze starszej tradycji rzymskiej. Podobno Dioskurowie
mieli by¢ wynalazcami wojennego tanica wykonywane-
go przez Korybantéw na czes¢ frygijskiej bogini Kybe-
le. Korybanci wystepuja w sztuce antycznej jako nadzy,
uzbrojeni tancerze noszacy helmy z ozdobnymi grze-
bieniami.

Przez skojarzenie z blizniaczymi bogami nie-
ktorzy autorzy chcieli widzie¢ w przedstawieniu z helmu
z Sutton Hoo Odyna i Wotana (Nedoma 2004, s. 607).
Jezeli istniatby jakikolwiek zwigzek miedzy germanskim
bogiem wojny a taniczacymi postaciami zdobiagcymi hel-
my, bardziej prawdopodobna wydaje si¢ interpretacja
zaproponowana przez H. Steuera (1987, s. 202). Autor
ten sklonny jest w rytualnym taiicu widzie¢ rodzaj pros-
by skierowanej do boga o zwycigstwo w nadchodzacej
bitwie (tamze). Zyczenie pomyslnosci w oczekiwanym
starciu moze tez wyraza¢ trudniejsza do interpretacji
scena w dekoracji zabytkéw z Sutton Hoo (ryc.21.a)
oraz Valsgirde, grob 7 i 8 (ryc. 21.b-c). Przedstawiono
w niej jak obalony na ziemie wojownik zatapia miecz
w piersi wierzchowca swojego adwersarza, trzymajac
jednoczes$nie w rece wodze. Na zadzie konskim kleczy
pomniejszona posta trzymajaca tylec wtdczni ataku-
jacego jezdzca (Mitford 1978, s. 193). Figurka wydaje
sie wspomaga¢ wojownika konnego lub kierowac jego
wldcznia, co moze wskazywac na jej boski lub demo-
niczny charakter. Zaburzenie proporcji wynika prawdo-
podobnie z checi wyréznienia jej przez artyste jako istoty

»hie z tego $wiata”. Identyczna scena widnieje na ala-
manskiej zaponie z Pliezhausen (Mitford 1978, ryc. 146),
datowanej na VI-VII w. (ryc. 21.d). Powszechnos$¢ oma-
wianego motywu pozwala w nim widzie¢ popularng ilu-
stracje o charakterze legendarnym badz mitologicznym.

Nurt poganski wydaje sie przewaza¢ w dekoracji
helméw znajdowanych na pétnocy Europy w VIi VII w.
Nawet tam, gdzie siegaly wpltywy chrzescijanistwa, jak
na Wyspach Brytyjskich, chrystianizacja miata charak-
ter powierzchowny. Symbolika nowej wiary pojawia sie
wprawdzie w dekoracji helmow z tego terenu, ale wydaje
sig, ze traktowano ja w mysl zasady: Panu Bogu Swieczke,
a diabtu dwie.

Srebrny krzyz na okazie z Benty Grange
(Tweddle 1992, s. 1094) jest prawdopodobnie jedynie
amuletem komplementarnym w stosunku do najbar-
dziej wyeksponowanej figury dzika. Pod koniec VII w.
i w stuleciu nastepnym ideologia chrzeécijanska zacze-
ta wyrazniej zaznacza¢ si¢ w zdobnictwie uzbrojenia
z terendw na péinoc od Alp. By¢ moze ma to zwiazek
z widocznym na podstawie Zrédel pisanych ogélnym
procesem fagodnienia dzikiej, merowinskiej Bellony
pod wplywem ugruntowanej juz nowej wiary (por.
Contamine 1999, s. 274)*. Wydaje si¢ jednak, ze sym-
bole chrzescijanskie dalej traktowano dosy¢ plytko,
w charakterze apotropaiondw, ktore przejely role star-
szych znakow poganskich. By¢ moze $wiadectwem
walki Kosciota z symbolami poganskiej tradycji bylo
deprecjonowanie helméw z wizerunkiem dzika przez
przedstawianie ich w sztuce jako atrybutéw postaci
negatywnych. Goliat na miniaturze jednego z anglosa-
skich rekopiséw z VIII w. ma na sobie helm w iden-
tycznym typie jak okaz z Benty Grange (Swanton 1980,
s. 1-5, ryc. 1). Dlugo jeszcze walka ta nie przynosita
efektow, skoro w literaturze péznosredniowiecznej dzik
wystepuje czesto jako emblemat rycerza walecznego
lub jest z nim utozsamiany (np. Aucassin and Nicolete
1911, s. 34; Malory 1925, s. 372). Gotfryd ze Strasburga
(1903, s. 182) w swoim XIII-wiecznym poemacie Tri-
stan i Izolda uznal za stosowne przyznac tytulowemu
bohaterowi heraldyczne godlo dzika, ktére zdobilo
jego szczyt. W $redniowiecznej sztuce arturianskiej
zdecydowanie czesciej jednak Tristan przedstawiany
jest z godlem lwa na tarczy (Pastoureau 1993, s. 103).
Warto w tym miejscu przytoczy¢ interesujaca legende
heraldyczng z czeskiej, XIV-wiecznej kroniki Dalimi-
la (2011, s. 94). Wedlug niej, niejaki DéttiSek Buzovic,
zastuzyt sobie na godlo dziczej glowy zdobiace jego
tarcze pokonaniem groznej bestii, ktorg mial powali¢

» Owo zlagodnienie karoliniskiej Bellony oczywiscie miato
miejsce jedynie w nurcie propagandowym, wykorzystuja-
cym jako media ikonografi¢ oraz oficjalne dokumenty.
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chwytajac za uszy. Mamy wiec w tej Sredniowiecznej
opowiesci po raz kolejny do czynienia z reminiscencja
prastarych rytualéw inicjacyjnych.

Na VIII-wiecznym helmie grzebieniowym
z Coppergate w Yorku umieszczono inskrypcje o cha-
rakterze ochronnym w uktadzie krzyza (ryc. 22). Tekst
powtdrzony dwukrotnie w identycznej legendzie (IN-
NOMINEDNI: NOSTRI: IHV: SCS: SPS: DI: ET:
OMNIBVS: DECEMVS: AMEN: OSHERE: XPI) biegnie
na krzyzujacych si¢ mosieznych obreczach od nosa do
karku oraz od lewego do prawego ucha (Tweddle 1992,
s.1012). Napis w wolnym tlumaczeniu brzmiacy: W imie
naszego Pana Jezusa Chrystusa, Ducha Sw. oraz Boga,
z ktérym (lub do ktorego) wszyscy mowimy Amen, Oshe-
re, inspirowany byl najprawdopodobniej irlandzkimi
tekstami liturgicznymi, gdzie analogiczne zdanie wyste-
puje juz od VII w. (Tweddle 1992, s. 1014).

Zaproponowane przez badaczy datowanie hel-
mu na okoto 750-775 r. (tamze, s. 1085) na podstawie
cech budowy oraz ornamentyki, cho¢ nie wykluczone,
wydaje sie nie by¢ poparte jeszcze solidnymi argumenta-
mi. Przytaczane przez nich niezbyt $cisle analogie wsréd
istniejacych helméw oraz w ikonografii (tamze, s. 1085-
1143) moga réwnie dobrze $wiadczy¢, ze hetm wykona-
no w 1. potowie VIII w. Wydaje sig, ze nie bedzie bledem
twierdzenie o schylkowo VII- lub VIII-wiecznej chrono-
logii przedmiotu. Zabytek znaleziono w nawarstwieniach
z konca IX w,, czyli okresu, kiedy analogiczne formy cat-
kowicie juz wyszty z uzytku (tamze, s. 1082). Kontekst
nie jest wiec pomocny przy datowaniu tego egzemplarza.
Anglosaskie imie OSHERE na koncu napisu trudno po-
wigza¢ z konkretng postacig historyczng, a tym samym
wykorzysta¢ do okreslenia chronologii przedmiotu. Na

proponowanej przez badaczy liscie ewentualnych wla-
Scicieli imienia z hetmu (Tweddle 1992, s. 1014) zabra-
klo jednak anglosaskiego kréla Hwicce, Oshere’a zmarte-
go okolo 700 r. (por. Lee (red.) 1895, s. 311). Wprawdzie
krolestwo Hwicce bylo oddalone dos¢ znacznie na potu-
dnie od miejsca znalezienia helmu, nalezy jednak mie¢
na uwadze dlugi czas jaki uptynat od wykonania przed-
miotu do jego zdeponowania w ziemi oraz potwierdzony
oméwionymi przykladami zwyczaj opatrywania hetméw
inskrypcjami o charakterze rojalistycznym lub imionami
kréléw. Ponadto, nie wykluczono w sposéb przekonywa-
jacy, ze helm mogl powsta¢ na poczatku VIII w. Podob-
ne do wystepujacych na okazie z Sutton Hoo wytlaczane
brwi, zakonczone zwierzecymi glowkami, sg kolejnym
detalem helmu z Coppergate przysparzajacym proble-
mow interpretacyjnych. Stworzenia przedstawione na
omawianym egzemplarzu najbardziej przypominajg psy
lub wilki. Zdaniem Tweddlea (1992, s. 1016) jest to re-
miniscencja symboliki poganskiej lub wrecz przeciwnie,
starano si¢ zerwac z tradycja poganska i zastapi¢ dzika
innym zwierzeciem. Ostatnia z wymienionych hipotez
wydaje si¢ mniej prawdopodobna z uwagi na funkejo-
nowanie w ikonografii poganskiej wilka i niedzwiedzia
na réwni z dzikiem. Przyktadowo, na hetmie z kurhanu
14 w Vendel oraz matrycy z Torslunda (ryc.23.a) wid-
nieje scena ujarzmienia niedzwiedzia trzymanego przez
cztowieka na tancuchu (Mitford 1978, s. 192, ryc. 156¢).
Zabytek z grobu 7 w Valsgirde i kolejng matryce z Tor-
slunda (ryc.23.b) zdobi przedstawienie wojownika wal-
czacego mieczem z niedzwiedziami (tamze, s. 218, ryc.
156d). Pokrewne kompozycyjnie jest tez emaliowane
okucie sakwy z Sutton Hoo, na ktérym ukazano czlowie-
ka otoczonego przez wilki (ryc. 23.c).

2. Tarcza atrybutem wojownika

Przyznajac pierwsze miejsce w hierarchii ele-
mentow uzbrojenia ochronnego z wczesnego $rednio-
wiecza helmowi, dokonalem pewnego uproszczenia,
wynikajacego m.in. z fragmentarycznego stanu zacho-
wania zrddel archeologicznych. Rownie zlozony, sym-
boliczny charakter w kulturze wiekéw $rednich miata
bowiem tarcza. W okresie Vendel spotykane s na tar-
czach analogiczne motywy zdobnicze, jak na helmach.
Symbolike orta, dzika i wilka, wystepujaca tez na oku-
ciu tarczy (ryc. 24) z grobu 7 w Valsgarde (Ambrosia-
ni 1983, s. 26, ryc. 1)*, oméwiono w odniesieniu do
dekoracji helméw, nie ma wiec potrzeby powtarzania

2 Motyw orla wystepuje ponadto na tarczy z Vendel I oraz
Sutton Hoo (por. Ambrosiani 1983, s. 26-27).
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tego, co juz powiedziano. Dla naszych rozwazan zna-
czenie ma wymowa tarczy jako atrybutu wojownika
oraz broni, ktéra stuzyla podobnie jak wtdcznia do
wyboru krola na uroczystym zgromadzeniu. Istnie-
ja dowody na wazng funkcje tarczy podczas wspolnej
uczty wolnych wojownikéw. Za czaséw merowinskich
kandydatéw do tronu obwotywano krélami dopiero po
podniesieniu ich na tarczy podczas wiecu. Zwyczaj ten
dotyczyl wylacznie wladcow, ktérym godnos¢ krélew-
ska nie nalezala si¢ dziedzicznie, lecz byla przez nich
uzurpowana, co z kolei wymagato akceptacji zgroma-
dzonego ludu (Althoff 2011, s. 35). Fakt, ze jeszcze
w XII w. pamigtano o merowinskiej, a naprawde jeszcze
starszej (por. Dickinson, Harke 1992, s. 61-62) ceremo-
nii wyniesienia na tarczy i prébowano przy jej uzyciu
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dokona¢ uzurpacji wladzy (Althoft 2011, s. 35), jest
jednym z wielu argumentéw za hipoteza o niezwykle
dawnej genezie sredniowiecznej obyczajowosci. Rytuaty
inicjacji wojownikéw lub wyboru nowego wtadcy pozo-
stajace ze soba, moim zdaniem, w $cistym zwigzku mia-
ly swoj poczatek co najmniej u zarania sredniowiecza,
a co jeszcze bardziej prawdopodobne - w starozytnosci.

Przez wigksza czg$¢ wezesnego $redniowiecza
dominowaly tarcze drewniane o kolistym ksztalcie,
zaopatrzone posrodku w metalowe umbo z imaczem.
Forma ta wywodzi sie z tradycji ludéw barbarzynskich
$wiata antycznego. Niestety, elementy organiczne tarcz
rzadko si¢ zachowuja, a jeszcze rzadziej oryginalne
malowanie, ktére mogloby stanowi¢ cenne zrédto in-
formacji o podobnej wartoéci jak aplikacje zdobiace
helmy. Poréwnujac zrédia archeologiczne z przekaza-
mi literackimi dotyczacymi wczesnego $redniowiecza
wydaje sie, ze symbolika barw spotykanych na tarczach
dotyczyta odwolania si¢ do sadu bozego i rzucenia wy-
zwania adwersarzowi (por. dalsza dyskusja). Wykorzy-
stanie tarczy jako improwizowanego, polowego stotu
przez ucztujacych Normanoéw. przedstawionych na
tkaninie z Bayeux (Ryc .25), mozna potraktowa¢ jako
zdarzenie zupelnie prozaiczne i zwigzane z potrzeba
chwili. Wydaje si¢ jednak, ze scena ta ma bardzo waz-
na wymowe symboliczng. Podkresla wspdlnote towa-
rzyszy broni, ktorzy dziela3 w réwnym stopniu trudy
i niebezpieczenstwa kampanii wojennej. Wspolne bie-
siadowanie wojownikéw moze w tym przypadku ozna-
czac tez zgode i jednomyslnos¢ panujacg miedzy nimi.
W tym kontekscie warto przywola¢ fakt, ze to wlasnie

XII-wieczny normanski poeta Wace, ttumacz i popu-
laryzator Historia Regnum Britaniae Gotfryda z Mon-
mouth, wprowadzil do cyklu powiesci arturianskich
motyw okraglego stolu, ktéry zréwnywal w prawach
wszystkich zasiadajacych przy nim rycerzy (Boulton
2000, s. 22). Stot w sredniowieczu odzwierciedlat struk-
ture spoteczenstwa, czyli stanowit obraz krélestwa w ska-
li mikro (por. Banaszkiewicz 1987, s. 16-18)*. Krdl za$
byl traktowany jako gwarant dobrobytu i ,zywiciel”
zapraszajacy swoich wasali do wspolnego stotu. Nie
wszystkie jednak stoly mialy charakter ,,okragly”, czyli
zrownujacy wspolbiesiadnikow. Czesciej podkreslaty
i umacnialy wspoélnotg, jednak w ramach silnie hierar-
chicznego spoleczenistwa. Zachowane szkice ukazuja
rozmieszczenie stolow oraz pozycje poszczegolnych
wasali podczas uroczystej uczty w XI-XII wiecznych
rezydencjach irlandzkich. Informuja nawet jak wielka
porcja jadia nalezala si¢ gosciom krdlewskim, zaleznie
od godnodci jaka pelnili (Pianowski 1997, s. 169).
Krolewski charakter dwoch rodzajéw broni we
wczesnym $redniowieczu najlepiej oddajg stowa wlad-
cy merowinskiego Guntchramna, przekazujacego tron
swojemu krewniakowi Childebertowi przy Kamien-
nym Moscie w 577 r.: Niech nas ochrania jedna tarcza®
i jedna wldcznia niech nas broni (Althoff 2011, s. 34).
Wreczajac wldcznie Childebertowi wladca ten mial
jeszcze powiedziec: Oto jest dowdd, ze przekazuje tobie
cale swoje krolestwo (Wolf 2005, s. 25). Pozniej uczest-
nicy ceremonii zasiedli razem do stotu, jedli, wymie-
niali si¢ godnymi darami, a nastepnie, jak zaznaczyl
Grzegorz z Tours, rozeszli si¢ w pokoju (tamze).

3. Widcznia - bron uswiecona, insygnium wtadzy i oznaka wolnego czlowieka

Warto zaznaczy¢, ze jeszcze w okresie mero-
winskim bardziej prestizowa bronig od miecza byla
widcznia. Tacyt piszac o zwyczajach Germandw twier-
dzil, Ze za pomoca oreza rozstrzygali oni miedzy sobg
wszystkie sprawy prywatne lub oficjalne, a mlody mez-
czyzna nie mogt si¢ czu¢ pelnoprawnym uczestnikiem
zycia spolecznego jezeli nie otrzymal tarczy i wldczni
(por. Menghin 1983, s. 14). Poczatek $redniowiecza
nie moze by¢ wiec traktowany jako istotny przetom
w sposobie traktowania omawianej broni, gdyz trady-
cja z nia zwigzana siega czaséw znacznie wczesniej-
szych. O szczegdlnym, osobistym stosunku do witécz-
ni, dzigki ktdrej mezczyzna stawal sie wojownikiem,
$wiadczg napisy umieszczane na grotach. Bron te, to-
warzyszaca nieodigcznie wlascicielowi az do $mierci,
personifikowano nadajac jej imi¢, podobnie jak mialo
to miejsce w przypadku zabytkow z Kowla na Ukrainie

i Dahmsdorf w Niemczech, datowanych na III w. Na
pierwszym z wymienionych okazéw widnieje napis
ttumaczony jako mocny/waleczny jezdziec lub raczej
jezdziec dgzgcy do celu (Griinzweig 2004, s. 31). Imie
wldczni z Dahmsdorf mozna interpretowac jako sztur-
mujgcy (ryc. 26.a) lub ten co sktania wrogow do ucieczki
(tamze, s. 36). Analogiczne imiona stanowily najpraw-
dopodobniej poetyckie kreacje, a nie stowa znajduja-
ce si¢ w powszechnym uzytku. Podobne byly znanym
w $redniowiecznej kulturze skandynawskiej kennigom

> J. Banaszkiewicz (1987, s. 16-18) przedstawit $cisty zwiazek
miedzy petnieniem funkeji wojskowych przez druzynni-
kow oraz godnoscig jaka piastowali na dworze i pozycja
zajmowang przez nich przy stole wladcy.

6 Wladce czesto wrecz nazywano tarcza swojego ludu, o czym
dowiadujemy sie cho¢by z fragmentéw anglosaskiego po-
ematu Beowulf (por. Dickinson, Hérke 1992, s. 62).
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- stowom, ktére nalezalo umiejetnie zinterpretowac,
aby zrozumie¢ ich zaszyfrowang, zlozona tres¢.

Polowanie, bedgce odpowiednikiem dzialan
wojennych, celebrowano od czaséw poprzedzajacych
sredniowiecze. Widcznia znaleziona w Lotaryngii, da-
towana na 2. polowe IV w., jest §wiadectwem prestizo-
wego charakteru tej rozrywki (ryc.26.b-d). Na jej zelez-
cu, oprocz dwdch popiersi inkrustowanych kolorowym
metalem, umieszczono inskrypcje NEMIANIUS/VE-
NATOR.VIVAS (Gilles 1996, s. 861, nr kat. 8, ryc. 8).

Wtécznie spotykane na cmentarzyskach rzedo-
wych w grobach merowinskich wojownikéw tzw. Ha-
kenlanzen (ryc. 27.a) traktowane sg jako bron mysliwska
(por. Szameit 2005, s. 147-148). O ich przeznaczeniu
do polowania ma $wiadczy¢ obecnos¢ poprzeczki przy
zelezcu, ich masywna budowa oraz szeroko$¢ tulei po-
zwalajaca osadzi¢ grot na poteznym drzewcu, niezbed-
nym do polowania na czarng zwierzyne (tamze). Geneza
takich wl6czni zwigzana jest z egzemplarzami starozyt-
nymi, zaopatrzonymi w haki lub skrzydta wyrastajace
symetrycznie po bokach tulei. Przyjmuje sie czesto, ze
najstarsze z omawianych zabytkéw pochodza ze schyt-
kowego antyku (Dobiat 1996, s. 720), wiemy jednak, ze
byly one znane co najmniej od epoki brazu (Blackmore
1971, 5. 83). Jednym z najdawniejszych zZrédet ikonogra-
ficznych ukazujacych takie wldcznie jest gliptyka perska
z kofica VII w. p.n.e. (tamze). Zelezce widczni mysliw-
skich zaopatrzone w skrzydta opisal doktadnie Kseno-
font w 400 r. p.n.e. (tamze). Zastosowanie poprzeczki
wykonanej ze stali lub materiatéw organicznych miato
zapobiega¢ zbiegnieciu rozjuszonego, rannego zwie-
rzgcia po drzewcu i zaatakowaniu mysliwego. Prawdo-
podobnie do tej pory nie wyttumaczono w sposob za-
dowalajacy zjawiska wystepowania broni mysliwskiej
w grobach wojownikéw z okresu Vendel oraz merowin-
skiego (por. Stein 1967; Dobiat 1996, Hill 2000, s. 273).
Badacze s3 zdania, ze karolinskie wtdcznie skrzydlate
stanowia juz forme¢ ewolucyjng merowinskich Haken-
lanzen i nalezy traktowac je jako okazy wylacznie bojo-
we (Szameit 2005, s. 146).

Skrzydel podczas walki uzywano do zahaczania
broni oponenta i dezorganizowania jego obrony, o czym
wspominaja pozniejsze traktaty o fechtunku (por. Anglo
2000, s. 159). Mozna byto nimi wyprowadzac ciosy po-
dobne do uderzen nadziakiem, jak zrobil to pewien XV-
-wieczny francuski mnich, powaznie ranigc skrzydltem
wldczni twarz swojego adwersarza podczas awantury
w karczmie (Buttin 1936-61, s. 65). Skrzydta lub wydatne
nity pelnily tez znacznie szlachetniejszg funkcje, wspo-
magajac mocowanie proporcow do zelezcow widczni.
Merowinska hastae signiferae znaleziono w grobie nr 9
w Niederstotzingen, w Austrii. Pod wydatnymi guzami
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po bokach tulei tego egzemplarza odkryto pozostatosci
tasm tekstylnych mocujacych proporzec (Szameit 2005,
s. 160).

W16cznie wojownikéow przedstawionych na
analizowanych wczesniej helmach naleza do odmiany
skrzydlatej. Istnieje hipoteza, ze egzemplarze ukazane
na zabytku z grobu 14 w Vende 1 (ryc. 28.a), Valsgirde
7 (ryc. 28.b) oraz matrycy z Torslunda zamiast skrzy-
det zaopatrzono w figurki niedzwiedzi (Mitford 1978,
s. 189). Odkrycie okazalej wldczni w kurhanie nr 12
w Vendel (ryc. 28.c,d), moze potwierdza¢ trafno$¢ takie-
go przypuszczenia. Bron pochodzi najprawdopodobniej
z 2. polowy VI w. Tuleja flankowana jest dwoma odlany-
mi z brazu i zloconymi figurkami lezacych niedzwiedzi
(ryc. 28.c). Przypuszczalnie mamy w tym przypadku do
czynienia z bronig elitarng, stanowigca emblemat wo-
jownika. Wolnym i réwnym wobec innych towarzyszy
broni mogt by¢ tylko ten, kto dowiod! swojej przydat-
nosci dla danej spofecznosci. By¢ moze opisane wcze-
$niej inicjacje mlodych adeptéw sztuki wojennej mialy
charakter gleboko atawistyczny. Zasiada¢ do wspdlnego
stotu z wojownikami mozna bylo jedynie polujac i majac
przez to swdj wklad w obfitos¢ débr podawanych przy
wspolnym  stole. Pelnoprawnym wspéibiesiadnikiem
mogl by¢ jeszcze ten, kto wstawit sie walecznoscia na
wojnie, gdyz ochrona byta réwnie wazna dla przetrwania
rodziny czy plemienia, jak zapewnienie im wyzywienia.

Wystepowanie w grobach merowinskich skrzy-
dlatych wldczni mysliwskich, z ktorych wywodza si¢
pOzniejsze okazy karolinskie, prawdopodobnie nalezy
ttumaczy¢ emblematyczna, insygnialng rolg jaka petni-
ly w 6wczesnej kulturze. Wykazuja one, wraz z innymi
przedmiotami odkrywanymi w grobach z okresu wedro-
wek ludéw i poczatkéw sredniowiecza, zaleznos¢ mie-
dzy polowaniem, stawaniem si¢ wojownikiem, rytuatem
wypowiadania wojny, ucztg, hierarchig oraz wladza (por.
Menghin 1983, s. 196-197, 239-240).

Wezesno$redniowieczny rytuat stawania si¢ wo-
jownikiem byt raczej pierwotny w stosunku do ceremonii
wyniesienia na tron krélewski, ktéra wydaje si¢ by¢ na
nim wzorowana.

Wladce w okresie merowinskim wybierano
podczas uroczystego wiecu wolnych mezczyzn, na kto-
rym otrzymywal on krolewska wtdcznig jako insygnium
wladzy. Obyczaj ten wielokrotnie opisany jest w zrodtach
dotyczacych wiladztwa Longobardow. W dziele Pawta
Diakona (720-725) krol Autharis po ceremonii wynie-
sienia na tron krélewska wldcznig rytualnie wyznaczyt
zasieg longobardzkiego regnum koto Reggio di Calabria,
poprzez zanurzenie jej w granicznych wodach (Diakon
2002, s. 101-102; Citter 2007, s. 35). W innym ustepie
tego samego dziela opisana jest historia hasta regia z cza-
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sow longobardzkiego krdéla Agelmunda, zyjacego
w VI w. Chlopiec o imieniu Laiamicho chwycit niespo-
dziewanie wldczni¢ krolewska w obecnosci swiadkow.
Agelmund nie ukaral $miatka za zuchwalo$¢, jak spo-
dziewali sie tego zgromadzeni, lecz wzial go do siebie
i wyksztalcil na swojego nastepce (por. Diakon 2002,
s. 15; Wolf 2005, s. 24). Wi6czniami stanowigcymi em-
blemat wojownika byty wsréd Longobardéw dobrze juz
wyksztalcone, masywne okazy o skrzydlatych zelezcach,
wywodzace si¢ ze starozytnej broni mysliwskiej (Fioroni
1965, s. 16-17, tabl. 3). Wér6d Frankow od V w. widcznia
pelnita takze role insygnium wtadzy (Bruhn Hoffmeyer
1972, 5. 87). Przypuszczalnie, egzemplarze przeznaczone
dla wladcow wyrdznialy sie sposrod innych np. Zdobie-
niem, podobnym do wystepujacego na zabytku z Vendel
12, datowanym na VI w. Wi6cznie z plastycznymi moty-
wami zoomorficznymi nie sg charakterystyczne wylacznie
dla terenéw pdémocnych. Okazy dekorowane gléwkami
zwierzecymi w miejscu skrzydet odkryto w longobardz-
kim grobie (nr 6) z poczatku VII w. na cmentarzysku
w Nocera Umbra (ryc.29.a), we Wloszech (Menghin 1985,
s. 160, ryc. 143), w miejscowosci Vermand (Szameit 2005,
s. 148) oraz Oftersheim, Kr. Rhein-Neckar w Niemczech
(Dobiat 1996, nr. kat. 9, ryc. 11). Inkrustowany srebrem
grot widczni z Wurmlingen, Kr. Tuttlingen w Badenii-
-Wirtembergii, datowany na ostatnig ¢w. VI w., mogt by¢
insygnium wladzy (ryc. 29.b,c). Umieszczono na nim na-
pis runiczny Dorih (ryc. 29.b), ttumaczony dostownie jako
wiladca lub potezny (Griinzweig 2004, s. 129). Wybiera-
nie krola poprzez uroczyste wreczenie mu witdczni nie
bylo praktykowane wyltacznie wérdd plemion german-
skich. Spotykamy sie z podobna tradycja we wczesnosre-
dniowiecznej Irlandii (por. Aitchison 1998). Jeszcze bar-
dziej interesujace s3 ceremonie zwigzane z detronizacja
wladcy w tamtym rejonie. Dokonywano tego z pobudek
czysto politycznych, jednak za pomoca rytualnego mor-
du. Musial on umrze¢ wielokrotng $miercig, ktora byta
odwrdceniem ceremonii intronizacji. Nieszcze$nikowi
podrzynano gardlo lub przebijano jego wlasng wtdcznig
- insygnium wladzy - a nastgpnie topiono (Aitchison
1998, s. 110-111)”. Obecnos¢ podobnych zwyczajow

7 Topienie mialo znaczenie rytualne i dotyczylo wylacznie
przedstawicieli rodzin krolewskich. Zgodnie z tradycja cel-
tycka intronizowany wladca musial wykapa¢ sie w kadzi
z rosofem ugotowanym z konia a nastepnie podczas uczty
wypi¢ te zupe. Podczas detronizacji irlandzkich krolow to-
piono czesto w kadziach z alkoholem lub zabierano nad je-
zioro i wrzucano w worku do wody. Prawdopodobnie mia-
to to zwigzek z przekonaniem, ze krélewska krew (nie oso-
ba) jest §wieta i nie moze by¢ wylana na ziemie. Zastana-
wiajace, ze jednak czesto mowi si¢ o jugulatio — poderznie-
ciu gardla lub przebiciu widcznig, poprzedzajacym utopie
nie, co wydaje si¢ pewna niekonsekwencja.

w kulturze ludéw indoeuropejskich $wiadczy o prastarej
genezie symboliki widczni czy nawet prostego drzewca
jako atrybutu wojownika i wtadcy. Tradycja ta trwata do
czasow poznosredniowiecznych. Najswietsza wtdcznia
Cesarstwa Niemieckiego z Weltliche Schatzkammer we
Wiedniu, nalezaca do odmiany skrzydlatej w typie ka-
rolinskim?®, jest tego dobitnym przykladem (ryc.
30.a,b). Nalezy przy tym zaznaczy¢, ze nie byla ona od
poczatku orezem ceremonialnym, tylko okazem bojo-
wym z 2. polowy VIII w., pdzniej przystosowanym do
roli relikwiarza. Aurze wyjatkowosci tego zabytku dali
sie uwies¢ niektorzy badacze probujacy udowodnic, ze
wykonano go z wysokogatunkowej stali. Ostatnie ba-
dania metalograficzne wykazaly jednak duza obecno$¢
zanieczyszczen i szlaki w materiale, z ktérego wykuto
zelezce, co jest tez cechy innych karolinskich wloczni
bojowych ze skrzydtami (Mehofer et al. 2005, s. 171-
172, 180). Nieco starsze zabytki z dekoracyjnymi pa-
smami dziweru (por. Szameit 2005, s. 155), odznaczaja-
ce si¢ wiekszg starannoscia wykonczenia, zazwyczaj tez
nie zachwycajg jako$cig materiatu z jakiego je wykuto.
Znajac wyniki analiz specjalistycznych tatwiej mozemy
da¢ wiare opisowi bitwy w Sturlunga Saga, podczas
ktorej glowny bohater postugujacy si¢ dziwerowana
wldcznig przekuty z miecza o imieniu Grasida, musiat
prostowac ja od czasu do czasu noga, gdyz jej zelezce
zginalo sie od zadawanych cioséw (Davidson 1998,
s. 127). Kiedy w $wigtej wldczni cesarstwa wycigto po-
dluzng szczeling przez srodek, w celu umieszczenia
tam relikwii - gwozdzia z Krzyza Swietego (ryc. 30.b)
- nastgpilo oslabienie calej konstrukcji, prowadzace
ostatecznie do jej zlamania. Do uszkodzenia mogta
przyczynic si¢ tez potrzeba wykonania dwdch replik tej
wldczni przy uzyciu fragmentéw oryginatu. Omawiany
egzemplarz od klasycznych form karolinskich wl6czni
skrzydlatych odrézniaja ponadto znaki krzyza, wypel-
nione mosigdzem na skrzydtach, oraz dwa ostrza przy-
wigzane srebrnym drutem do tulei. Elementy te nazy-
wane sg czesto brzeszczotami nozy (Messerklingen).
Istnieje hipoteza, Ze moga one by¢ pozostato$ciami
starszej, rzymskiej wioczni, traktowanej w §redniowie-
czu jako relikwia (Szameit 2005, s. 165). Cecha charak-
terystyczna Swietej Widczni sa wreszcie skuwki taczace
dwa zlamane elementy. Wykonane kolejno: z zelaza,
srebra i zlota maja niezwykle istotne znaczenie dla ro-
zumienia historii oraz sposobu postrzegania tego insy-
gnium wladzy przez ludzi §redniowiecza. W przekona-
niu tych ostatnich poczatkowo byla to wtdcznia, ktorg

» Wi6cznia jest wezesnosredniowieczna podobnie jak rytu-
aly wladzy z nig zwiazane. Zaréwno ona jak i ceremoniat
towarzyszacy temu insygnium cesarskiemu przetrwat jed-
nak do pdznego $redniowiecza.
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Longinus przebil bok Chrystusowi. Wedlug tradycji
zachodnioeuropejskiej bron te przekazalo w Rzymie
Karolowi Wielkiemu poselstwo przybywajace z Jerozo-
limy w 799/800 r. Literatura wczesno$redniowieczna
zaczela opisywac ja jako victorifera lancea od chwili,
kiedy Chrystus miaf obroni¢ nig miasto Modeng przed
najazdem Wegroéw w 899 r. Stala sie wigc przedmiotem
pozadania europejskich wladcow, czego wyrazem bylo
przejecie wldczni przez Rudolfa IT Burgundzkiego, a na-
stepnie odkupienie jej za fortune od rzeczonego przez
kréla niemieckiego Henryka I. Przekonanie o tym, ze
Swigta wlocznia zapewnia zwyciestwo oraz szczescie
spolecznosci, w ktorej otaczana jest szacunkiem, rozpo-
wszechnione bylo takze wéréd pogan, czego przykladem
jest stosunek Wolinian do czczonej lokalnie zwycieskiej
wldczni (por. Banaszkiewicz 1987, s. 6). Najwicksza
$wietoscia dynastii Ottonéw wldcznia cesarska stala sig
po zwyciestwie w bitwie z Wegrami nad rzeka Unstrutg
15 marca 924 r., a wiec w dzien $§w. Longinusa (sic!).
Data ta nie byla raczej zbiegiem okolicznosci, lecz sta-
rannie wyrezyserowang okazjg ukazujaca rytualizacje
wojny we wczesnym $redniowieczu. W staraniach
o dobranie odpowiedniego miejsca i czasu starcia,
w rozumieniu magicznym, wida¢ reminiscencje prak-
tyk przedchrzedcijanskich. Zwyczajem poganskim,
praktykowanym jeszcze w czasach ottonskich, bylto da-
zenie do rozegrania decydujacej bitwy nad rzeka (Con-
tamine 1999, s. 270) lub w poblizu jeziora. Wi6cznig
mial ze sobg Otton I podczas decydujacej bitwy nad
rzekg Lech w 955 r. Wiadca ten dowiedzial si¢ przy
okazji aranzowanego malzenstwa miedzy swoja brata-
nicg a synem cesarza bizantynskiego o istnieniu innej
$wietej wldczni, przechowywanej w Konstantynopolu
od 614 r.,, ktéra w konsekwencji uznano tez na zacho-
dzie za autentyczng. Przemianowano wiec bron ze
skarbca cesarzy niemieckich na wlécznie $w. Waw-
rzynca® a nastepnie, odkad Otton I upowszechnit kult
swojego patrona za sprawg fundacji w Magdeburgu -
wlocznie $w. Maurycego. Panstwowotworczy kult
wspolnego patrona krélestwa mial dla wladcow $re-
dniowiecznych kluczowe znaczenie, cementujac wigzi
miedzy wladca a jego poddanymi. Wreczenie przez ce-
sarza Ottona III repliki §wietej wtdczni nastepcy tronu
wegierskiego, pdzniejszemu Stefanowi I w 996 r. oraz
Bolestawowi Chrobremu w 1000 r. (ryc. 30.c), bylo
réwnoznaczne z przyznaniem wiladzy nad krélestwami
Wegier i Polski zgodnie z prastarym obyczajem. Wtedy
wymieniony akt byt nadaniem lenna poprzez przekaza-
nie broni, prawdopodobnie zaopatrzonej w proporzec
na wzor egzemplarza cesarskiego. O istnieniu proporca

» W dzien $w. Wawrzynca rozegrata sie bitwa nad rzeka Lech.
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przy insygnium wiladzy cesarskiej §wiadczy list Bruna
z Querfurtu do Henryka II, w ktérym przeciwstawia on
wldcznie $w. Maurycego poganskim diabolica vexilla
(Wolf 2005, s. 36). Ceremonie nadania lenna wladcom
Polski i Wegier nalezy traktowa¢ tylko jako odwzoro-
wanie rytualu rozpoznania wladzy cesarskiej przez
ziemskiego przedstawiciela ,cesarza cesarzy”. Przeka-
zanie wldczni przez $w. Piotra Karolowi Wielkiemu,
uwiecznione na mozaice z Patacu Lateranskiego z lat
799-800 (ryc. 31.a), mialo prawdopodobnie oznacza¢
tez symboliczne rozciggniecie ochrony cesarskiej nad
Rzymem (Szameit 2005, s. 162). Niezwyklym zjawi-
skiem jest przetrwanie omawianego motywu ikonogra-
ficznego w niemal niezmienionej formie az do rozwi-
nietego p6znego sredniowiecza (ryc.31.b).

W 1002 r. ksiaze saski Bernard wypytal i prze-
egzaminowal przysztego kréla Henryka II, co byto wa-
runkiem uznania wladcy przez Saksonie w ramach tzw.
elekcji w Merseburgu. Nastepnie, wreczajac wtdcznie
$w. Maurycego, zgodnie ze stowami Thietmara: powie-
rzyt mu w imieniu wszystkich wtadze nad krajem (Wolf
2005, s. 30). Wydarzenie to, w ktérym $wiecki ksiaze
wprowadzal na urzad krdla, traktowane jest przez ba-
daczy jako dosy¢ osobliwe i nie majace precedensu (Al-
thoff 2011, s. 83). Wydaje si¢ jednak, ze stanowi ono
reminiscencje opisanych wczesniej zwyczajéw z okre-
su merowinskiego, kiedy wiocznie krélowi wreczano
na wiecu, przy akceptacji zgromadzonego ludu. Krél
w VI w. musial udowodnic, ze jest godny wstapienia do
elitarnego kregu wojownikéw, a nastepnie objecia nad
nim przywddztwa. Podobnie zdarzalo sie jak widac
w wieku XI, a wiécznia w dalszym ciggu miata wazniej-
sze znaczenie dla przedtuzenia wladzy krélewskiej niz
korona i pozostate insygnia (Wolf 2005, s. 30). Swiado-
my tego byl cesarz Henryk III (krél Henryk IV) uwi-
ktany w spor z papiezem o inwestyture. Kiedy nastepca
$w. Piotra obtozyt cesarza ekskomunika, poddani mogli
czuc¢ si¢ zwolnieni z obowigzku postuszenstwa wobec
wladcy. Sytuacje komplikowalo pojawienie si¢ uzur-
patoréw — antycesarzy. Wszystko to sktonito Henryka
do udowodnienia, ze to on jest jedynym prawowitym
krélem i cesarzem niemieckim. Swoje prawo do tronu
udokumentowal m.in. jezykiem symboli, w ktérym
najistotniejsze miejsce zajmowata wldcznia oraz miecz
$w. Maurycego. Renowacji tych insygniéw i nadaniu
im blasku wiecznosci®® poswiecil on bardzo duzo uwa-
gi. Z XI-wiecznego miecza zachowala si¢ do naszych
czaséw jedynie pochwa z drewna oliwnego, ozdobiona

¥ Wedlug dzieta Barttomieja Anglika: De proprietatibus re-
rum zloty kolor jest najbardziej odpowiedni dla krélow oraz
cesarzy, gdyz reprezentuje ,,§wiatto cnét” i ,,blask wieczno-
$ci” (por. Binski 1996).
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ztocona, wytlaczang blacha™. Na poszyciu pochwy wid-
nieje korowdd cesarzy i kroléw niemieckich (ryc. 32.b)
od Karola Wielkiego az po zleceniodawce, bedacy wy-
wodem genealogicznym Henryka III, legitymizujacym
jego wladze. Zastosowanie drewna oliwnego moglo tez
mie¢ wymowe symboliczng, wyrazajaca zyczenie cesarza
aby w krolestwie zapanowata zgoda i harmonia, opar-
ta na prawowitej wladzy. Wtdcznia otrzymata ozdobna
srebrng skuwke, faczacg dwa zlamane elementy. Umiesz-
czono na niej zlocong inskrypcje: CLAVVS DOMI-
NICVS+ HEINRICVS D(EI) GR(ATI)A TERCIVS/
ROMANO(RVM)/ IMPERATOR AVG (VSTVS) HOC
ARGEN/TVM IVSIT/ FABRICARI AD CONFIRMA-
TIONE(M) CLAVI D(OMI)NI ET LANCEE SANC-
TI MAVRI//CII/ SANCTVS MAURICIVS (ryc. 32.a).
Znowu mamy wiec przyklad potrzeby udowodnienia
przez krola przed oczami ludu, ze jest godny sprawo-
wania wladzy. W rytualnej wymowie symboli wyjatko-
wa warto$¢ miata wtedy wldcznia §w. Maurycego.
Polityczne znaczenie $wigtej widczni cesarstwa
nie zmalalo nawet w pdznym s$redniowieczu, kiedy Ka-
rol IV nakazal ozdobi¢ ja zlota blachg przykrywajaca
poprzednia skuwke. Na nowej dekoracji widnial napis
LANCEA ET CLAVVS DOMINI (ryc. 33). Przywro-
cono wigc widczni status narzedzia pasji (Kirchweger
2005, s. 76). Karol, wychowujac si¢ na dworze francu-
skim zdawal sobie sprawe z istnienia wldczni, znale-
zionej wedlug tradycji przez sw. Helen¢ na Golgocie,
przechowywanej Jerozolimie i Konstantynopolu, ktorej
odlamany sztych od czaséow Ludwika Swietego (XIII
w.), az do Rewolucji 1789 r. znajdowat si¢ w Paryzu™.
Prawdopodobnie wiedzial tez o innych wtdczniach
traktowanych w sredniowieczu jako bron Longinusa.
Nalezy przypuszcza¢, ze wszystkie one mogly by¢ trak-
towane jak prawdziwe relikwie. Wystarczylo bowiem,
ze mialy kontakt z oryginatem lub uznano ze zyskaty
cho¢ czg$¢ mocy autentycznego narzedzia pasji. Dzia-

*! Miecz $§w. Maurycego z Weltliche Schatzkammer jest o oko-
to 100 lat pézniejszy od pochwy.

32 Grot wldczni Longinusa z odlamanym sztychem (do kto-
rego nalezat zabytek paryski zniszczony podczas Rewolucji),
podarowat sultan Bajazyd II papiezowi Innocentemu VIII
w 1492. Relikwie miat przeja¢ ojciec Bajazyda, Mechmed II,
po zdobyciu Konstantynopola przez Turkéw. Zanim trafita
ona do Konstantynopola okofo VIII w., znajdowala sie¢
w Jerozolimie. Obecnie przechowywana jest ona w Bazylice
$w. Piotra w Rzymie (por. Gastgeber 2005, s. 62). Istnieje
jeszcze jeden grot uznawany za cze¢$¢ wtdczni Longinusa,
przechowywany w Wagharszapat, kolo Erywania w Armenii
(por. Gastgeber 2005, s. 60, 62 ryc. 5). Zabytek ten, z wycie-
tym, azurowym krzyzem na zelezcu ma historie potwierdzo-

ng dokumentami od XIII w. (tamze).

tanie Karola IV mialo jednak gléwnie znaczenie po-
lityczne. Wladca przenoszac insygnia do Pragi chciat
ustanowi¢ kult panstwowy sacra lancea. Zwrocit si¢
wiec do papieza Innocentego VI o ustanowienie ofi-
cjalnego $wieta wtdczni i gwozdzia z Krzyza Panskiego.
Dokumentem z 1354 r. papiez oglosit, ze festum lancae
et clavorum Domini bedzie odbywalo si¢ w drugi pia-
tek po $wietach Wielkanocy. Adorowane przedmioty
wystawiano wtedy na widok publiczny w specjalnej
kaplicy na Hradczanach. Szczegélnie interesujacy jest
fakt przetrwania ofowianych plakietek wykonywanych
w Pradze dla pielgrzyméw z okazji tego $wieta (ryc.
31.b). Przedstawiony na nich Karol IV kleczy odbie-
rajac wldcznie z rak papieza (Kirchweger 2005, s. 77).
Scena sprawia wrazenie wiernej kopii podobnego mo-
tywu z mozaik lateranskich (ryc. 31.a), ktdre s od niej
wczedniejsze o ponad 550 lat (sic!).

W przypadku jedynej zachowanej do naszych
czasow wczesnosredniowiecznej kopii $wietej wloczni
cesarstwa - zabytku z Wawelu (ryc. 30.c), zastanawiaja-
ce jest odwzorowanie skuwki Iaczacej ztamane elemen-
ty w oryginale. Czg$¢ ta jest pozfacana i ma ksztalt po-
dobny do ozdobnych blach z czaséw Henryka III oraz
Karola IV, co sugerowaloby istnienie przy wtdczni $w.
Maurycego jeszcze starszej skuwki ze szlachetnego me-
talu, prawdopodobnie z czaséw Ottona III lub jeszcze
dawniejszych. Niestety na temat wreczenia Bolestawo-
wi Chrobremu wldczni przez Ottona, podczas Zjazdu
Gnieznienskiego w 1000 r., dowiadujemy si¢ wylacznie
z kroniki Galla Anonima (2003, s. 20). Brakuje nato-
miast jakiejkolwiek wzmianki na ten temat w zrédfach
niemieckich (Wolf 2005, s. 36).

Symbolika zwigzana z mysliwskim charakte-
rem widczni skrzydlatych, tak wazna w okresie me-
rowinskim, po6zniej powoli odchodzi na dalszy plan.
Pozostaloscia po niej jest utrzymujace sie przez cale
sredniowiecze traktowanie tej broni jako atrybutu wol-
nego wojownika. Prawdopodobnie skojarzenie ksztattu
zelezca z krzyzem przyczynilo si¢ do upowszechnienia
zwyczaju przysiegania na bron drzewcowa. Sacra lan-
cea bedaca gwarancja wazno$ci przysiegi wystepu-
je w zrédtach z XII w. Anna Komnena w Aleksjadzie
wspomniala o przysiedze jaka jej ojcu ztozyl Boemund,
wodz Normanéw, m.in. na $w. wldcznie, ktorg przebi-
to bok naszego Pana. W czasie przysiegi ztozono przed
nim ewangeli¢ oraz $wieta wldcznie (Gastgeber 2005,
s. 58-59). Byla to bron znaleziona w Antiochii przez
krzyzowcdw za sprawg jednego z rycerzy, ktéremu miat
przysnic si¢ $w. Andrzej i wskaza¢ miejsce jej ukrycia.
Stala si¢ ona pono¢ zapowiedzig pdzniejszych zwy-
ciestw pierwszej krucjaty (Anonim 1984, s. 87-89), czyli
powrdcono do idei lancea victorifera, popularnej w X w.
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Oczywidcie mozna by potraktowa¢ wymienione zda-
rzenia jako przysiege zlozong na relikwie, a nie na orez.
Dysponujemy jednak zrédlami poéznosredniowiecz-
nymi na temat zwyczaju przysiegania na mniej wyjat-
kowe egzemplarze broni drzewcowej. Prawo miejskie
jutlandzkiego Aberna, spisane w XIV w. stanowilo,
ze jesli przybywajacy do miasta nie mial w nim przy-
jaciol ani krewnych, ktorzy poswiadczyliby za niego
w sytuacji konfliktu z prawem, mogt przysiega¢ w sadzie
na strzemie, jezeli podrézowat konno, na woz, jezeli nim
przyjechat lub swoja wldcznie, jezeli przybyl pieszo (La
Cour, 1959-61, s. 24). Reminiscencje takich zwyczajow
mozemy odnalez¢ w dramacie Szekspira Henryk IV,
w ktorym czarne charaktery przysiggaja dusz¢ diablu na
krzyze (sic!) swoich walijskich hakéw™ (Blair 1999, s. 74).

Skrzydlatych wtéczni uzywali od samego po-
czatku $redniowiecza wojownicy konni oraz piesi.
Prawdopodobnie najstarszym przedstawieniem jezdz-
ca z taka bronig jest plaskorzezba z VII/VIII w. na
przegrodzie oltarzowej z Hornhausen w Niemczech
(Szameit 2005, s. 153). Pézniejsze przyklady analo-
gicznego uzbrojenia wséréd konnych spotykamy m.in.
na miniaturach karolinskiego Psalterium Aureum z St.
Gallen (por. Troso 1988, s. 51, Hill 2000, s. 272) oraz
na malowidlach $ciennych z lat 1398-1409 w koscie-
le w Bunge na Gotlandii (Riley-Smith 1995, s. 334),
gdzie przedstawiono rycerzy krzyzackich. Posiadanie
wldczni o zelezcu zlozonym nie bylo zatem ograni-
czone do jakiej$ konkretnej grupy spolecznej. Wydaje
sie, ze postrzeganie omawianego oreza w pdznym $re-

dniowieczu nie zmienilo si¢ zasadniczo w stosunku
do czaséw merowinskich i karoliniskich, kiedy bron ta
przystugiwala na réwni wolnym ludziom, rycerzom
i krolom (Ellehauge 1948, s. 22). W kulturze rozwi-
nigtych wiekéw $rednich symboliczna wieloznaczno$¢
broni drzewcowej o zelezcu ztozonym, z jej pozytyw-
nymi i negatywnymi konotacjami nie pozwala, jak czy-
niono to w starszej literaturze, zaszeregowac jej wylacz-
nie do atrybutéw zloczyncéw i ludzi marginesu (por.
Marek 2008). W XV w. egzemplarze bojowe uzywane
przez piechote, podobne do odnalezionych w miejsco-
wosci Raczki (ryc. 34.a) oraz Rychnowy (ryc. 34.b) pod
Elblagiem, odznaczaly si¢ przede wszystkim funkcjo-
nalno$cig i surowoscig, cho¢ nie mozna odmoéwi¢ im
tez starannosci wykonania. Formga zasadniczo nie od-
biegaly od nich luksusowe okazy mysliwskie z XV w,,
jak bron cesarza Fryderyka III (ryc. 34.c) lub zabytki
zdobione mosi¢znymi aplikacjami na skrzydtach (ryc.
34.d) z przedstawieniami pséw mysliwskich oraz dzi-
kiej zwierzyny z muzeum Sibbert we Florencji (Blair,
Boccia 1982, s. 8) oraz Metropolitan Museum of Art
w Nowym Jorku (ryc. 34.e-f). Polowanie nalezalo do
najwazniejszych ¢wiczen, ktére pozwalaly wladcom
i przedstawicielom elit utrzymywac sprawnos$¢ bojowa
podczas pokoju (por. Marvin 2006, s. 88-89). Jako ro-
dzaj ¢wiczenia przygotowujacego do wojny polowanie
jest omawiane prawie uniwersalnie w $redniowiecz-
nych traktatach o fowiectwie (Marvin 2006, s. 83)*. Cze-
ste poswigcanie si¢ tej rozrywce polecal tez tytutowemu
Ksigciu w swoim dziele N. Machiavelli (1984, s. 78).

A. Wlbcznie ,,charakternikéw”

Do barbarzynskiej Europy wraz z chrzesci-
janstwem dotarla filozofia jaka niosla ze sobg ta nowa
wiara. Wraz z nig przemycono jednakze caly bagaz
przesadow oraz poganskiej magii ludowej wlasciwej
dla basenu Morza Srédziemnego. Sredniowieczni ko-
pici starozytnych tekstow nie przekazali nam w spad-
ku wylacznie pracowicie wyekstrahowanej przez umyst
erudyty chrzescijanskiej kultury elit. Nie ustrzegli si¢
bladzenia w rejony dalekie od $ciezki wyznaczonej
przez prawdy nowej religii. Potwierdza to wiara w sta-
rozytne talizmany, m.in. wykonywane na uzbrojeniu.
Zwracano juz uwage na wystepowanie tzw. charakteres
- znakow ztozonych z linii zakonczonych okregami lub
punktami na $redniowiecznej broni (ryc. 35.a-b) oraz

33 Bron podobna do gizarmy, popularna na terenie Wysp Bry-
tyjskich.
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narzedziach (Marek 2008, s. 141). Nie wyjasniono jed-
nak w sposob wyczerpujacy genezy owego niezwykle-
go zjawiska oraz przyczyn jego trwania az do czasow
nowozytnych. Aby w pelni je zrozumie¢ nalezy cofna¢
sie do starozytnosci, w ktorej szczegolng popularnoscia
cieszyly sie tzw. tabliczki przeklenstw (fac. defixiones;
ang. curse tablets) — wykonane z metalu plytki, na kto-
rych pisano talizmany lub ztorzeczenia pod adresem

* Wiecej na temat rytualizacji polowania, podrecznikow, $re-
dniowiecznych praw towieckich oraz roli jakg petnito przy
umacnianiu wiezi spotecznych pomiedzy przedstawiciela-
mi elity czytelnik odnajdzie w pracy W. P. Marvina (2006).
Autor ten omawia ewolucje sredniowiecznego polowania,
od ¢wiczenia przysposabiajacego krola i rycerza do wojny, az
po wysoce zrytualizowany element ceremonialu dworskiego
stanowigcy niezbedne uzupelnienie edukacji arystokraty na
réwni z naukg czytania i retoryki oraz gry na instrumencie.
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adwersarzy (por. Gager 1992) (ryc. 35.c). Wystepuje
na nich czesto magiczne pismo zlozone z charakteres
- ktorego najwczesniejsze przyklady pochodza z II w.
n. e. (Gager 1992, s. 10). Symbole zlozone z kresek
i okregéw wkomponowane s3 w talizmany pisane al-
fabetem greckim, hebrajskim, egipskim, koptyjskim
i arabskim (tamze), co $wiadczy o ich uniwersalnym,
ponadregionalnym stosowaniu (ryc. 36.a-b). Badacze
s3 zdania, Ze pochodzenie oraz doktadne znaczenie
charakteres trudne jest do odtworzenia (tamze, s. 11).
By¢ moze byto nie do konca jasne nawet dla ludzi
kreslacych owe znaki®. Starozytni wierzyli wszak-
ze w ich wielkag moc. Prawdopodobnie charakteres
wywodza si¢ od znakow astrologicznych -zawiera-
ly wigc wedlug dawnych wierzen moc pochodzenia
planetarnego - przypisywana przez autoréw pdzno-
rzymskich aniotom i archaniotom (Gager 1992, s. 11).
Owe wierzenia musialy przetrwa¢ préobe czasu, skoro
na oftarzu ukazujagcym Sad Ostateczny, pedzla Jana
van Eyck, to wlasnie archaniol Michatl trzyma tarcze
z talizmanem zlozonym z ,charakteru” oraz inskryp-
cji apotropaicznej (ryc. 69) (por. dalsza dyskusja na
temat tarcz). Tradycja talizmanéw ochronnych oraz
zakle¢ na tabliczkach przeklenstw - tzw. defixiones,
przetrwala wiec do czaséw chrzescijanskich. Inwo-
kacje nawiazujace bezposrednio do starozytnych
defixiones wystepuja juz w zachodnioeuropejskich
rekopisach z VII i VIII w. (Gager 1992, s. 27). Co
szczegolnie godne podkreslenia, talizmany te nazy-
wane s3 w tekstach pancerzami (fac. loricae ) (tamze).
Jeden z nich, datowana na VII w. tzw. Lorica z Laid-
cenn, przybiera forme nastepujacego zaklecia: Wiec
bgdz najwyborniejszym pancerzem dla mych cztonkow
oraz wnetrza, aby ochroni¢ mnie przed niewidocznymi
grotami drzewcow mych fatszywych przyjaciét (tamze,
s. 27). Swiadectwem dlugiego trwania tradycji ma-
gicznych loricae jest XVII-wieczne defixio z wykorzy-
staniem charakteres, przechowywane w City Museum
& Art Gallery w Gloucester, w Wielkiej Brytanii (ryc.
36.c). W staropolszczyznie okreslano korzystajacego
z mocy magicznych charakteréw mianem charak-
ternikia - tego, ktorego strzaly si¢ nie imaja a ciosy
miecza nie wywierajg na nim najmniejszego wrazenia

3 Apulejusz (2000, s. 35) w Metamorfozach opisujac warsztat
czarownicy tessalskiej wymienia m.in. ,,skorupy metalowe
pogryzmolone tajemniczymi znakami”. W innym fragmen-
cie tego samego dziela (tamze, s. 126-127) spotkamy ,,zna-
ki powezlone i kolisto$ciami zakretne, 1 widlastymi kreska-
mi splecione i tak przed ciekawoscig czytelnikéw profanéw
uchronione” Sg to zatem owe charakteres, stuzace do pisania
talizmanow od starozytnosci do czaséw nowozytnych.

(Bystron 1980, s. 43-49)*. Badacze zajmujacy sie sta-
rozytnymi defixiones, zauwazyli, Ze inspirowane nimi
talizmany pojawiaja si¢ sporadycznie w XV-wiecznych
rekopisach i najprawdopodobniej przepisano je ze
starszych zrodet (tamze, s. 28). Zywotno$¢ starozyt-
nych zwyczajow moze by¢ potwierdzona istnieniem
przepisdw na $redniowieczne talizmany o zastosowa-
niu militarnym. Doskonatym przykladem przedmiotu
ze starozytnymi znakami oraz sfowami mocy jest grot
wldczni z rekopisu Konrada Kyesera Bellifortis, z poczat-
ku XV w. (Quarg 1967, s. 15). Na miniaturze magiczng
bron nadnaturalnych rozmiaréw dzierzy mlodzieniec
ubrany wedlug éwczesnej szlacheckiej mody. Na lisciu
grotu wyryto inskrypcje MEUFATON oraz pojedynczy
charakter (ryc. 37). Pod ilustracjg widnieje nastepujacy
opis: Oto wldcznia co zowie sie MEUFATON, winno sig
jg sporzgdzié jak narysowano; powoduje ona, ze pierz-
chajg wrogowie i tyrani. Kiedy to samo, co na niej, wypi-
szesz od wewngtrznej strony swej prawej dloni, w czasie
gdy ujrzysz swych wrogéw, chwyc nig potajemnie miecz
lub puginat, a wtedy twoi wrogowie zaczng uciekac, a ty
jako zwycigzca ich pokonasz (Quarg 1967, s. 15). Stowo
Meufaton widniejace na wldczni jest aluzjg do rzeko-
mego, pierwszego zwyciestwa Aleksandra Wielkiego
- oblezenia Metony w 353 r. p.n.e. W rzeczywistosci
bylo to osiagniecie jego ojca, Filipa Macedonskiego,
ktdry stracil oko podczas starcia. Aleksander miat wte-
dy zaledwie 3 lata. Zgodnie z tradycjg sredniowieczna
oblezenie Metony uznawano za pierwszy heroiczny
czyn Aleksandra Wielkiego, mylac to starcie z bitwa
pod Cheroneg w 338 r. (Quarg 1967, s. 15). Przepis na
magiczng wldcznie w dziele Kyesera, zawiera elementy
antycznej magii ludowej, przejawiajacej sie¢ w zastoso-
waniu charakteres oraz stowa mocy nawigzujacego do
zwyciestwa starozytnego wodza. Cytowany fragment
rekopisu Bellifortis stanowi mocny argument na popar-
cie sformutowanej juz w literaturze hipotezy o umiesz-
czaniu starozytnych charakteres na zelezcach wldczni
oraz broni obuchowej, datowanych od $redniowiecza
do nowozytnoéci (Marek 2008, s. 140-141). Przykla-
dem wl6czni z magicznym charakterem jest XV/XVI-
-wieczna partyzana z Muzeum Narodowego we Wro-
clawiu (nr inw. IX 1405) (Marek 2008, s. 140, ryc. 184e)
(ryc. 35.a-b).

Niejasne znaczenie ma inskrypcja na mo-
sieznych aplikacjach zdobiacych grot z XIV-XV w.
przechowywany w Muzeum w Komarnie na Stowacji
(Nevizansky 1978, s. 558-560). Litery wydaja si¢ ukta-

¢ Okreslenie to nie odnosito si¢ do szczegdlnych cech cha-
rakteru wojownika (waleczno$¢, odwaga itp.), lecz wlasnie
magicznego talizmanu z charakterami.
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dac na awersie w stowa MANU(?)M VIRE (Sita reki?)
oraz UMME VIRE (ryc. 38), cho¢ nie jest to pewna
lekcja napisu.

Talizmany utrzymane w tradycji $rednio-
wiecznej odnajdziemy na wléczniach ze zbioréw Zam-
ku Krolewskiego na Wawelu, datowanych na 1. pot
XVI w. (Czyzewski 2013, s. 251-257). Nie zostaly one
dotychczas odczytane (por. tamze). Wnikliwa analiza
opublikowanych zdje¢ (tamze, s. 253) pozwala na roz-
szyfrowanie stéw wykonanych pismem wczesno-no-
wozytnym na zdobigcych tuleje mosieznych lub brazo-
wych aplikacjach (ryc. 39). Na okazie o nr. inw. 4509
inskrypcja na gérnym pierscieniu okalajacym tuleje
brzmi: + AN AVE MARIA; na dolnym wykonano
napis w jezyku czeskim: CHLUPATI IAN (wlocha-
ty Jan), odnoszacy sie do $w. Jana o przydomku Pelus
- wlochaty. Na jednej z tasm zdobigcych szyjke liscia
widnieje napis GRACI*, na pozostalych umieszczono
prawie caly alfabet w odcinkach, przy czym zaczyna sie
on i konczy na tej samej aplikacji, na ktdrej napisano:
WYZ A. Na nastepnych plytkach wygrawerowano ko-
lejno: bCDEF, GGHI, A* NOPQ oraz RSTV* . Drugi
okaz o nr inw. 4510 ma niemal identyczne inskrypcje
wykonane analogiczng technika (tamze, s. 256-257).

Wierzono, ze w talizmanach ciagi liter upo-
rzadkowane zgodnie z alfabetem zyskiwaly wielkg moc.

Owo przekonanie doprowadzito do rozpowszechnienia
si¢ formul magicznych z towarzyszacymi im fragmen-
tami alfabetu. Talizmany alfabetyczne pojawily sie po
raz pierwszy w poznej starozytnosci (Dornseiff 1922,
s. 69). Z astrologicznego kodeksu greckiego przecho-
wywanego we Wiedniu znana jest nastepujaca recepta
na talizman: Jezeli nie chcesz na wojnie ponies¢ zZadnej
szkody, musisz posci¢ trzy dni a nastgpnie napisac na
skrawku papirusu imig swoje, swego ojca i matki obok
alfabetu, krwig nieskazitelnie bialego gotebia. Nos ten
talizman ze sobg (tamze, s. 70).

W czasach chrzescijanskich, przy poswigcaniu
kosciota przez biskupa, kreslit on wewnatrz swiatyni na
podlodze i $cianach a niekiedy tez na zewnatrz, alfa-
bet w trzech wersjach: facinskiej, greckiej i hebrajskiej
(tamze, s. 74). Alfabet, oprocz tego ze stanowil model
harmonijnego kosmosu, mial tez znaczenie apotropa-
iczne, podobnie jak litery A i Q2 symbolizujace Chry-
stusa (tamze, s. 75). W $redniowieczu alfabet wystepuje
czesto na dzwonach i monetach (tamze, s. 77), a w sztuce
z XV/XVIw. stanowi atrybut $wietych postaci, przedsta-
wiany na banderolach lub towarzyszacych im naczy-
niach (tamze, s. 78).

Magiczne wldcznie sg tylko jednym z kolej-
nych dowodéw na starozytne korzenie magii ludowej
$redniowiecza.

B. Preludium starcia - ofiara dla boga wojny

Wychodzac od zrodla emblematyki uzbroje-
nia $redniowiecznego, jakim jest dla nas zestaw daréw
grobowych z okresu merowinskiego, mozemy wyka-
za¢ niezwykla trwalo$¢ tradycji traktowania przed-
miotéw stuzacych polowaniu i wojnie, ktére pelnily
jednocze$nie role insygnium wiladzy oraz emblematu
wojownika. Wiekszos¢ elementéw tej tradycji wywo-
dzi sie jeszcze ze starozytnosci. Podobnie jest w przy-
padku $redniowiecznej broni stuzacej do rytualnego
wypowiadania wojny. Do tego celu stuzyl orez ciska-
ny w kierunku szeregéw wroga (por. Ryc. 2). Rytual
rzutu wldcznig wykonang z drewna derenia swidwy®
w ager hosticus jako niezbedne preludium dziatan wo-
jennych praktykowali starozytni Rzymianie (por. Bana-
szkiewicz 1987, s. 8-9; Zygulski 1998, s. 77). Plemiona
germanskie przejely nastepnie ten zwyczaj. Niektdrzy

W stowie IAN litera A odwrdcona jest celowo do géry no-
gami.

% A wciénieto tutaj jako dopelnienie stowa GRACI wygra-
werowanego na wymienionej wczesniej ptytce (w pelnym
brzmieniu: GRACIA.

% Deren miaf tutaj takze znaczenie symboliczne.
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badacze interpretuja drzewce wldczni z poczatku VI w.
znalezione w Kragehul (ryc. 40.a) jako nalezace do
broni ceremonialnej, ktérg ciskano w kierunku wroga
tuz przed bitwa. Wycieto na nim napis runiczny z za-
kleciem zawierajacym zlorzeczenia pod adresem prze-
ciwnikéw. Brzmi on w ttumaczeniu Ja erilaz nazywam
sie Muha z Asugislas gagaga gelle ja gradowi poswiecam
ja! (lub na grad skazuje)* (Griinzweig 2004, s. 90-93).
Mamy tutaj do czynienia z reminiscencjg rzymskiej
jeszcze wiary, ze rzut wldcznig w kierunku wroga byt
jednoznaczny z poswigceniem go w ofierze bogu, oraz
ze bostwo to upomni sie w nadchodzacym starciu o na-
lezaca do niego zertwe (por. Banaszkiewicz 1987, s. 20).
Warto w tym miejscu zaznaczy¢, ze magiczna wtdcznia
Odyna o imieniu Gungir, ktéra w Eddzie Poetyckiej
(1986, s. 276) bog ciska rozpoczynajac wojne, tez zdo-
biona byla runami. Poezja eddyczna i skaldyczna spi-
sana stosunkowo p6zno moze odnosi¢ si¢ do czasow
z przelomu okresu wedrowek ludéw i $redniowiecza,

0 Podkreslono stowa magiczne czesto powtarzane w przypad-
ku napiséw runicznych.
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na co wielokrotnie wskazywano w literaturze (por. Da-
vidson 1998). Grot wldczni ze Svenskens na Gotlandii
(ryc. 41.a-e), datowany na X-1. potowe XI w. (von Frie-
sen 1942, s. 33-34; Griinzweig 2004, s. 144) jest $wiadec-
twem dlugiego przywigzania miejscowej ludnosci do
znanych m.in. z Eddy Poetyckiej prastarych rytualéw
prowadzenia wojny. Okaz ten nalezy do skandynawskich
wldczni typu K, wedtug Petersena (1919, s. 31-33). Cha-
rakteryzuje si¢ on dlugim, waskim lisciem*' oraz tuleja
inkrustowang srebrem w stylu Jelling (ryc. 41.d-e). Do-
datkowo ozdobiono go runicznym napisem (ryc. 41.b-
c): Rani posiada te wlécznig do rzucania, ktorg Botfos
inkrustowat (dosl. wyryl) (Griinzweig 2004, s. 146).
Mozna sobie wyobrazi¢, ze wladciciel z cigzkim sercem
rzucal tak okazalg i z pewnoscig droga wtdcznia w kie-
runku wrogéw. Gest ten prawdopodobnie wynikat z
wymogow ceremonialu wojennego charakterystyczne-
go dla lokalnej spotecznosci, chyba ze w ogdle nie mie-
liby$my w tym przypadku do czynienia z uzbrojeniem
uzywanym na wojnie. Kontekst znalezisk podobnych
okazdéw raczej wskazuje jednak na ich militarne zasto-
sowanie.

O istnieniu podobnego rytuatu rzutu wtdcznia
dowiadujemy si¢ z fragmentu kroniki Wincentego Ka-
dtubka, dotyczacego szturmu Nakta przez wojska Bole-
stawa Krzywoustego (por. Banaszkiewicz 1987). Pono¢
na szczycie bazyliki kruszwickiej §w. Wita mial pojawic
sie $wietlisty mlodzieniec dzierzacy ztota wtdcznie. Na-
stepnie zeskoczyl on z wiezy koscielnej, wyprzedzit cig-
gnace wojska polskie i cisnat wtdcznia w kierunku Po-
morzan, bronigcych Nakta (por. Banaszkiewicz 1987,
s. 3). Ow prastary, wywodzacy sie jeszcze ze starozyt-
nosci gest rzutu wtdcznia, byt zatem zrozumialy dla
mieszkancow $redniowiecznych ziem polskich, sta-
nowiac znak do rozpoczecia $miertelnego boju oraz
wrdzbe zwycigstwa. Znamy tez inne przyktady po-
$wiadczajace stosowanie owego rytuatu na terenie Sto-
wianszczyzny (Banaszkiewicz 1987, s. 9-10).

Wystepowanie w zestawach daréw grobowych
z okresu merowinskiego az dwoch rodzajow wyspecja-
lizowanego oreza do rzucania, w postaci angonu (ryc.
40.b)*, ktory byt kopia rzymskiego pilum, oraz tzw.
franciski (ryc. 40.c), wywodzacej si¢ od rzymskiego
topora, nie da si¢ wyttumaczy¢ wylacznie praktyczng
potrzeba uzycia ich na polu walki. Autorzy z V/VI w,,
kiedy franciska osiagneta najbardziej wyspecjalizowang
forme, uniemozliwiajaca np. wykorzystanie jej do wal-

! Caly grot widczni ze Svenskens wraz z tuleja ma dlugos¢
53 cm.

2 Grek Agathias Scholastikos opisal zasade dziatania angonu
(Siegmund 1996, s. 702), ktora jest analogiczna do skutkow
uzycia pilum.

ki wrecz, opisywali jak Frankowie na okreslony sygnat
rzucali swoimi toporami w adwersarzy (Dahmlos 1995,
s. 472). Oczywiscie moglo to w pierwszym momencie
zdezorganizowa¢ szyki przeciwnikéw i odnie$¢ zamie-
rzony efekt psychologiczny. Bardziej nalezaloby jednak
widzie¢ w tym praktyke rytualng. Wrég bowiem mogt
przygotowac si¢ wczesniej na spodziewane ,,preludium”
minimalizujac jego efekty. Wprawdzie wiekszo$¢ fran-
cisek odznacza sie bardzo malg dbaloscig o ostateczne
wykonczenie, co pokazuje ze liczono si¢ z ich catkowi-
ta utrata, jednak ich warto$¢ pewnie tez nie byla mata.
Oprocz nieoplacalnosci stosowania takiej broni w walce
problemem byla mozliwo$¢ uzbrojenia w nig przeciw-
nikéw. Angony po trafieniu w cel ulegaly bezpowrotne;j
deformacji, uniemozliwiajacej powtorne uzycie. Franci-
ski prawdopodobnie nadawaly si¢ jednak do dalszego
stosowania. Charakterystyczny dla 1. potowy VI w. eso-
waty profil oraz uksztaltowanie osady uniemozliwiaja-
ce uzycie franciski jako topora do walki wrecz bardzo
szybko tagodnieje. Bron ta od schytku VI w. coraz bar-
dziej upodabniala si¢ do uniwersalnej siekiery. Prawdo-
podobnie nad rytualnymi przyzwyczajeniami zaczety
bra¢ gére wzgledy czysto praktyczne. Nalezy jednak za-
znaczyq, ze idea topora do rzucania powraca w poznym
$redniowieczu (Rose 1925, s. 152-154). Wtedy panowa-
ly jednak inne warunki ekonomiczne i utrata broni nie
stanowila az tak dotkliwej straty.

Wypowiedzenie smiertelnej walki o charakte-
rze sadu bozego wiazalo si¢ tez z uzbrojeniem ochron-
nym. Istotne znaczenie miala tutaj symbolika barw.
Tarcze z III w. n. e, malowane na czerwono, odkryto
w Tllerup Adal na terenie Danii (Ilkjeer 2007, s. 102).
Wyjasnienie znaczenia tarczy malowanej na czerwono
odnajdujemy w Eddzie Poetyckiej, gdzie zatknieta na
maszcie okretu symbolizowata wypowiedzenie wojny
(Kohlmorgen 2002, s. 11). Dowiadujemy si¢, ze np.
zgodnie z XIII-wiecznym prawem miasta Bergen, sady
odbywaly sie na pokladzie okretu lub na koncu pomo-
stu do ladowania, gdy byt on zacumowany w porcie.
W ostatnim z wymienionych przypadkéw na maszt
okretu podczas posiedzenia sadu wciggano czerwong
tarcze (Maisel 1989, s. 32). Prawdopodobnie ze Skan-
dynawii pochodzi takze ruski zwyczaj odbywania si¢
sadow pod znakiem czerwonej tarczy (por. Szymczak
2001, s. 95). Czerwien jako barwa oznaczajaca walke
o charakterze sadu bozego wystgpowalta powszechnie
w pdéznym $redniowieczu (por. tamze). W czasie Woj-
ny Stuletniej Edward III przed decydujaca bitwg kazal
swojemu wojsku wywiesza¢ czerwone proporce (Ro-
gers 2000, s. 254) na znak, ze odwoluje sie¢ do wyroku
najwyzszego sedziego. Pierwowzor takiego obyczaju
odnajdziemy w Piesni o Nibelungach (1995, s. 223), gdy
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Burgundowie w drodze do kraju Etzela, po przeprawie
przez Dunaj dowiedzieli si¢, ze przyjdzie im stoczy¢
$miertelny boj, w ktérym zgodnie z wrézba niechyb-
nie zgina. Wtedy rycerz Volker: (...) zawigzat hetm na
glowie: Jasnial $wietnym blaskiem pancerz jego nowy.

Do kopii swej uwigzat proporzec juz czerwony (tamze).
W $redniowiecznych podrecznikach sztuk walki zilu-
strowani uczestnicy pojedynku sagdowego maja czgsto
na ubraniach wymalowane czerwone krzyze (Cle-
ments, Rector 2000, s. 9-10).

4. Miecz — darem zobowigzujacym do lojalnosci

W okresie merowinskim miecz nie nalezaf
jeszcze do broni odgrywajacej role pierwszoplanows,
zardbwno w sensie praktycznym, jak i symbolicznym.
Zmiana zasadnicza nastgpita dopiero w czasach karo-
linskich. Wtedy miecz, oprécz wezesniejszej aury tajem-
niczosci zwigzanej ze skomplikowanym i wymagajacym
szczegOlnej wiedzy procesem produkeji, zyskal walor
oreza uswieconego, kojarzonego z krzyzem (Scalini
2007, s. 51). Nawet w péznym sredniowieczu zdarzaly
sie wszakze glosy sceptyczne pod adresem omawianej
broni. Fragment norweskiego dzieta dydaktycznego
Speculum Regale z 1250 r. glosi, Ze jedna wlécznia pod-
czas wojny jest lepsza niz dwa wyborne miecze (Bruhn
Hoftmeyer 1954, s. 207).

Dla naszej dyskusji istotna jest szczegolna grupa
mieczy z V-VII w. (por. Evison 1967, 1976) ktéra moz-
na wigza¢ z inicjacja oraz przynaleznoscig okreslonych
wojownikéw do elity wiadzy. Sg to miecze z glowicami
zaopatrzonymi w pierscien (ryc. 42.a), na ktdrych nie-
jednokrotnie umieszczano tez napisy runiczne. Istnieje
kilka interpretacji pierscieni wystepujacych najczgéciej
z jednej strony glowicy. Wedtug jednej, byty one wytacz-
nie ozdobg. Inna glosila, ze pierscien stuzyt do mocowa-
nia temblaka lub tasmy, na ktorej wisial amulet (David-
son 1958, s. 211) lub tzw. tasm pokoju, utrzymujacych
miecz w pochwie podczas tingéw (Ambrosiani 1983,
s. 24). Hipoteza o temblakach i tasmach trudna jest do
przyjecia, gdyz element ten czesto ma zbyt waska $redni-
c¢, aby mozna bylo przez niego co$ przewlec (Davidson
1958, s. 213). Zdaniem niektdérych badaczy pierscienie
mogly by¢ znakiem rangi wéréd wojownikow lub repre-
zentowa¢ symbol magiczny (por. Fischer 2008, s. 23).
Ich znaczenia doktadnie nie jesteSmy w stanie okreslic.
Najbardziej prawdopodobna hipoteza glosi, ze byty one
symbolem zaleznosci wybranych wojownikéw od wo-
dza, ktdry przyznawal miecz i pierscien swoim najbar-
dziej zaufanym ludziom (Evison 1967, s. 63). Zwyczaj
odlaczania pierscienia od glowicy przed ztozeniem ore-
za do grobu, zaobserwowany w niektérych przypadkach
ttumaczy sie¢ jako symboliczne wskazanie, ze zalezno$¢
senior-wasal przestala istnie¢ (por. Evison 1967, s. 63).
Pierscien przekazywany byl nastepcy wiernego stugi wo-
dza. Na podstawie analizy specjalistycznej niellowanego
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ornamentu na glowicy jednego z omawianych mieczy
oraz nalezacego do niego pierscienia stwierdzono zna-
czace rdznice w skladzie pasty wypelniajacej ryt na oby-
dwu elementach (tamze, s. 69). Stwierdzono zatem, ze
pierscien dodano do powstalej wczesniej gtowicy jako
oznake rangi, dokonanego $lubu lub nadanego przywi-
leju (tamze). Na podstawie analizy dawnych anglosa-
skich i skandynawskich tekstow literackich wskazano
na popularny wéréd Germandéw zwyczaj przysigegania
lojalno$ci na pierscien i na rekojes¢ miecza (Davidson
1958, s. 216; Ambrosiani 1983, s. 24). Nie byt on wsze-
lako praktyka rozpowszechniong wylacznie miedzy
przedstawicielami ludéw germanskich (por. Iwanczak
2010, s. 8). Wojownik otrzymywal miecz od wladcy jako
dowod zaufania. Ow dar zobowigzywat wiasciciela do
walki za swojego pana az do $mierci. Juz Tacyt pisal,
ze wsrod Germanow najwieksza hanba dla wojownika
bylo nie zgina¢ w walce, w ktdrej polegt wodz. Kiedy
towarzysze Beowulfa opuscili go podczas decydujacej
walki bohatera ze smokiem, mowa jest o utracie przy-
wilejow jakiej doswiadcza. Wszystkie skarby, darowane
miecze oraz nadzieja na taskawo$¢ wladcy, mialy ustaé
wobec wiarotomcow oraz ich rodzin (Davidson 1958,
s. 214). Przysigganie na rekojes¢ miecza krélewskiego
wystepuje w norweskich tekstach z XIIT w. dotyczacych
ceremonialu, podczas ktorego wasal przysiegal lojalnos¢
seniorowi (Davidson 1958, s. 215). We wczesno$rednio-
wiecznej literaturze anglosaskiej wladca nazywany jest
czesto dawcg pierscieni (por. Bohner 1949, Henderson
1984, s. 42, 49). Sposdb postrzegania krola jako dobro-
dzieja i darczyncy nie zmienil si¢ w péznym $redniowie-
czu. Dobry wladca musial by¢ hojny - a bizuteria, ktora
dawal swoim rycerzom, zobowigzanym do jej noszenia,
miata przypomina¢ im o lojalnosci oraz informowac in-
nych z czyimi ludZzmi maja do czynienia (Deevy 1998,
s. 67-68). Czlowiek stawal sie poprzez dar cze¢scig familii
dobroczyncy, byt z nim zwigzany poprzez rzecz, az do
momentu wypelnienia swego zobowigzania wobec nie-
go (por. Mauss 1973 s. 281-283, 285-287). Analogiczna
role pelnily dary w starozytnym Rzymie (tamze) i na
terenie germanskiego barbaricum (tamze, s. 297, 300),
gdzie prawdopodobnie nalezy poszukiwa¢ genezy oby-
czajowosci Sredniowiecznej w tej sferze. Miecz darowa-
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ny przez wladce mial dodatkowo udowodnic, ze obdaro-
wany jest godny monarszego zaufania. Prawdopodobnie
we wczesnym $redniowieczu traktowano bron darowang
jako wypozyczenie. Po $mierci noszacego miecz wracat
do krola, chyba ze wojownik postugujacy sie nim zginat
w walce za swojego wodza catkowicie splacajac w ten
sposob swoj diug. Wtedy bron przechodzita na wlasnos¢
jego spadkobiercow, okrywajac chwatg calg rodzing (Da-
vidson 1958, s. 215).

Opisany explicite miecz z przymocowanym
do rekojesci pierscieniem wystepuje w XI-wiecznym
poemacie Ruodlieb. Tam stanowi on symbol przysiegi
malzenskiej podczas ceremonii zaslubin. Miecz ma by¢
ostrzezeniem dla ewentualnych wiarotomcéw i obrocié
sie przeciw nim, gdyby osmielili sie ztamac §luby (Da-
vidson 1958, s. 216).

W Eddzie Poetyckiej (1986, s. 201), w Pie$ni
o Helgim synu Hjérwarda, walkiria informuje bohatera
o przynaleznym mu mieczu ukrytym w Sygarsholmie:
(...) Pierscien u rekojesci, grozba u ostrza/ A w srodku
mestwo temu, co nim wlada (...) Lezy wzdluz ostrza wgz
krwig znaczony,/ Ogon swoj zwija u ozdoby glowicy.

Prawdopodobnie najmocniejszym argumen-
tem na poparcie tezy o zwyczaju obdarowywania mie-
czem w ramach przysiegi lojalnosci jest srebrne okucie
pochwy miecza z grobu 186 w Eichstetten (ryc. 42.b),
datowane na lata 520-560 (Fischer 2008, s. 130-133).
Inskrypcja runiczna zdobigca ten przedmiot glosi: Aby
Danil pamietat dobro (Fischer 2008, s. 133). Wydaje sie,
ze miafa ona napominaé wlasciciela o wdzigcznosci
jaka winien swemu panu, ofiarodawcy miecza.

Posiadacz broni o glowicy z pierscieniem mogt
naleze¢ do elity lokalnej spofecznodci, zwlaszcza ze
wiele opraw takich okazéw wykonanych jest z wielkg
dbaloscia o szczegoly (Davidson 1958, s. 211), niekiedy
ze zlota lub srebra zloconego. Srebrng gtowice miecza
z cmentarzyska Faversham, King’s Field (Kent) na tere-
nie Anglii, zdobi dodatkowo napis runiczny odczyta-
ny jako: AEsc (ryc. 43.a). Prawdopodobnie inskrypcja
zwigzana jest z anglosaskim krolem Kentu o imieniu
Oisc (Zsc - dosl. jesion), panujacym w latach 488-
516 zatozycielu miejscowej dynastii Oiscingéw, czyli
»potomkow jesionu™ (Fischer 2008, s. 56-59). Malo
prawdopodobny jest bezposredni zwigzek omawianej
broni z wymienionym wladca. Raczej nalezaloby sig
spodziewac, ze stanowita ona wlasno$¢ krewnego lub
stronnika krélewskiego, co podkreslatoby dodatkowo
charakter mieczy z piercieniowatymi glowicami, kto-

 Wydaje sie, ze jest to aluzja do drzewca wtdczni, ktéry wy-
konywano z jesionu. Imie krola - ,,Jesion” prawdopodob-
nie wiec pochodzi od jego atrybutu wiadzy - krélewskiej
widczni.

re symbolizowaly $cista zaleznos¢ od panujacego. Jak-
kolwiek kunsztownie wykonane byty owe miecze, nie
stanowily one wylacznie oreza nagrodowego i oznacze-
nia rangi. Dzieki posgpnej wymowie runicznego ideo-
gramu ,,éa’, zdobigcego gtowice miecza z grobu 65 na
stanowisku Fréthun 2, La Carriére-des-Morts, (Pas-de-
-Calais) we Francji (ryc. 43.b,c), mozemy pozna¢ jego
glowne przeznaczenie. Ideogram ,éa” wedlug niektd-
rych interpretacji symbolizuje ztozony koncept: ziemia
- $mier¢ - upadek. W anglosaskim wierszu zapisanym
runami jego znaczenie jest doktadnie wyjasnione: éa
jest odrzucajqgce, kiedy blade ciato zaczyna si¢ ochtadzaé
nieublaganie, wybiera ziemig jako matzonke, rados¢
upada, odchodzi szczescie, pozostawiajgc ludzi (Fischer
2008, s. 77). Zabytek z La Carriere-des-Morts wyko-
nany ze srebra zfoconego pochodzi z okoto 530-540 r.
(Fischer 2008, s. 73- 77).

Miecze z pierscieniami przy glowicach sg szcze-
g0lna bronig, za pomoca ktdrej wladcy umacniali poczu-
cie wspolnoty wsrdd najbardziej zaufanych krolewskich
stronnikéw - przedstawicieli najwyzszej elity wojowni-
koéw. Jezeli przyjmiemy, ze przedstawiona interpretacja
tych zabytkow jest prawdziwa, to motywy postepowania
wladcéw merowinskich i anglosaskich niewiele réznia
sie od tych przy$wiecajacych monarchom pdznosre-
dniowiecznym, powotujacym do zycia $wieckie zakony
rycerskie krolewskich poplecznikéw (Boulton 2000,
s. 43). Byly one ezoterycznym kregiem, do ktérego
wladcy przyjmowali okreslong z géry liczbe kandyda-
tow, odpowiadajaca czesto liczbie rycerzy okraglego
stolu, znanej z powiesci arturianskich (tamze).

**k*k

Zaproszenie nastepcy tronu do stolu przez
grono wojownikéw uprawnionych do zasiadania przy
nim, lub sytuacja w ktorej to krél tworzyt dookota sie-
bie wspolnote stotu, stanowig niezwykle wazny element
umacniania wiezi spolecznych, obecny od poczatku az
do konca $redniowiecza.

Bogato wyposazone groby meskie z okresu mero-
winskiego, antytetycznie w stosunku do wymowy symbo-
licznej oreza, zawieraja czgsto dodatkowo dwie kategorie
przedmiotéw stuzacych do biesiadowania*. Sg to brazowe
misy, stuzace prawdopodobnie do rytualnego obmywa-
nia rak przed positkiem® (por. Ryc. 2) oraz luksusowe,

* Naczynia deponowane w grobach zawieraly tez najprawdo-
podobniej pozywienie. Mogty one stanowié pozostatos$¢ po
uczcie pogrzebowej (por. Effros 2003, s. 163-164).

* O zwiazku mis brazowych z higieng moze swiadczy¢ fakt,
ze w niektérych grobach wktadano do nich dodatkowo
grzebien (por. Miiller-Wille 1983, s. 112, ryc. 3:23,24; ryc.
5:9,10) .
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szklane naczynia stotowe, czgsto w formie rogéw do
picia (por. Miiller-Wille 1983, s. 111-112). O zwycza-
ju rytualnego obmywania rak i twarzy wéréd péinoc-
nych Germanéw pisal z obrzydzeniem Ibn Fadlan na
poczateku X w. (Miiller 2006, s. 35). Pono¢ obserwo-
wal on w jednej z osad jak kazdego ranka dziewczyna
chodzita z woda w metalowej misie od domu do domu,
poczawszy od najwazniejszych przedstawicieli lokalnej
spotecznosci. Kazdy kolejny gospodarz wychodzit jej
na spotkanie, obmywal twarz i rece, a nastgpnie plut
i smarkal do naczynia (tamze). Zachowanie przy stole
odzwierciedlajacym strukture spoteczng bylo na ogot
mniej odrazajgce. Ograniczano si¢ do obmywania rak
przed uczta, jednak réwniez tutaj przestrzegano $cisle
hierarchii. W sadze o Njalu opisano doroczng biesia-
de wydawang przez bohateréw opowiesci. Miata ona
umacnia¢ wiezi miedzy wladcami a poddanymi, co wy-
razaly zachowania rytualne przy stole. Podczas jednej
z uczt wspomnianych w sadze, przed przystgpieniem
do positku wédz obmywal rece woda z metalowych
naczyn a nastgpnie wycieral je do sucha oddartym
kawatkiem obrusu (Miiller 2006, s. 38). Caly zestaw
naczyn, lacznie z prowizorycznym recznikiem, we-
drowat do wspotbiesiadnikow, a kolejnos¢ zalezala od
dostojenstwa. Wspdlna uczta oznaczala zawsze zawar-
cie lub umacnianie pokoju, a nieche¢ do uczestnictwa
w niej lub obsceniczne zachowanie odczytywano jako
akt wrogosci. Tytutowy bohater islandzkiej sagi o Egilu
obrazit gospodarza Armoda tapigc go za bary, przy-
ciskajac do ,wezglowia stolca” i wymiotujac na twarz
wypitym wczedniej piwem (Saga o Egilu, 1974, s. 171-
172). Bardziej kulturalnie wyrazal swoja dezaprobate
przy stole Henryk III podczas uczty pojednania wyda-
nej przez papieza Grzegorza VII w Kanossie. Mial on
podobno nic nie jes¢, nie pi¢, nie rozmawia¢ z nikim,
tylko drapa¢ stél paznokciami. Zachowanie cesarza
spostrzezono, chyba stusznie jako manifestacje nieche-
ci do calkowitego zawarcia pokoju z przedstawicielem
Stolicy Piotrowej (por. Althoft 2011, s. 127).

Praktyki rytualne zwigzane z kultura stolu
utrzymywaly sie w niezmienionej albo nieznacznie
przeksztalconej formie przez cale stulecia. Znamien-
ne, ze brazowe misy do obmywania rak znajdowane s
bardzo czgsto we wczesnosredniowiecznych grobach
przedstawicieli elity z rejonow ksztaltowania sie o$rod-
kéw wladzy w XTI i XII w. Na terenie Polski naczynia
takie odkryto, m.in. w Dziekanowicach, Kaldusie i Po-
krzywnicy Wielkiej (Miiller 2006, s. 115-121).

Gréb nr. 609 z cmentarzyska w Czersku, da-
towany na XII w., jest niezwykle interesujacym przy-
ktadem pochéwku z darami grobowymi nalezacy-
mi do chrzedcijanskiego wielmozy (Bornicka Rauhut
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1998, s. 34). Jego bogate wyposazenie nie stalo jednak
w sprzecznosci z surowym, chrzescijanskim rytualem
pogrzebowym. Przedmiotéw tam wlozonych, jak
miecz, wldcznia, pierscien czy misy brazowe, nie trak-
towano juz bowiem jako daréw sensu stricte, tylko jako
insygnia wtadzy.

W kulturze biesiadowania od konca XI w. za-
czely zdobywa¢ popularno$¢ akwamanile - naczynia
antropo- i zoomorficzne, nasladujace poczatkowo wzo-
ry perskie, a pozniej ksztaltowane i zdobione w euro-
pejskim stylu. Stosowano je w komplecie z misami do
obmywania rak przed ucztg oraz uzywano jako naczyn
liturgicznych w kosciele podczas mszy. Fakt, ze trudno
znalez¢ wéréd zachowanych zabytkéw dwa identyczne
okazy $wiadczy, ze wykonywano je na indywidualne
zamowienie jako przedmioty luksusowe.

Podsumowujac spostrzezenia na temat emble-
matycznego charakteru wyposazenia meskich grobow
z poczatkéow wezesnego $redniowiecza (VI-VII w. )*
warto zaznaczyc¢, ze wiekszo$¢ elementéw spotykanego
tam uzbrojenia ma wymowe symboliczng. Najbardziej
uzytkowy charakter mialy najprawdopodobniej saxy -
krétkie noze bojowe, stuzace jako bron osobista. Napi-
sy runiczne sporadycznie na nich spotykane informuja
najczesciej o imieniu ich wlasciciela oraz rzemieslnika,
ktdry je wykonal (por. Davidson 1998, ryc. I11.17-18).
Angon i franciska stuzyly do rytualnego wypowiadania
wojny, a naczynia do picia i obmywania rak przed po-
sitkiem do pieczetowania sojuszy i zawierania pokoju.

Ostatnia kategoria to przedmioty oznaczajace
range i bedace atrybutem wojownika lub wtadcy. Sa to
hetmy, wykazujace znaczne pokrewienstwo w stosun-
ku do wezesnych koron - kamelaukionéw, oraz miecze
z pierScieniami przy glowicach, stanowigce oznake lo-
jalnosci wobec wladcy - tego, ktory zywi i zaprasza do
wspolnego stotu.

Najbardziej wieloznaczng wymowe wydaje sie
mie¢ skrzydlata wldcznia, wywodzaca si¢ z antycznej

6 Brak lub bogactwo wystepowania okreslonych przedmio-
tow, zdaniem wielu archeologéw uprawnia do okre$lenia
pozycji spolecznej zmarlego, co wydaje si¢ jednak ryzy-
kowne istanowi pewne uproszczenie (por. dyskusja: Meng-
hin 1985, s. 81-82; Siegmund 1996, s. 705-706). Na cmen-
tarzyskach rzedowych z okresu merowinskiego wystepuja
zréznicowane zestawy uzbrojenia w grobach. Obserwo-
wane odmiennoéci moga jednak dotyczy¢ rytuatu pogrze-
bowego, ktdrego zasad nie jesteSmy w stanie dokladnie po-
znac¢ (por. Effros 2003, s. 71-173). W péznym $redniowie-
czu wyposazenie, uklad ciata w grobie i przedstawienie na
grobne charakteryzowaty zmarlego a nawet informowaly
w jaki sposob ponidst on $§mier¢ (por. dyskusja na temat
$mierci rycerza).



Miecz — darem zobowigzujagcym do lojalnosci

broni mysliwskiej. Jest ona elementem taczacym sfere
wojowania i ucztowania. Za jej pomocg mezczyzna sta-
wal sie wojownikiem zdolnym pokona¢ dzikie zwierze,
traktowane doslownie oraz w przenoséni - utozsamiane
z groznym ludzkim adwersarzem, ktéry ma w sobie za-
wzieto$¢ i walecznos¢ bestii. W pierwszym przypadku
polowanie uprawnialo do uczestniczenia w biesiadzie

na réwnych prawach z innymi mezczyznami, gdyz po-
mnazalo wspolne dobra rozdzielane pozniej przy stole.
Pokonanie zagrazajacej ogotowi ,ludzkiej bestii” miato
nie mniejsze znaczenie dla przetrwania spolecznodci,
w ktorej ,,mysliwy” funkcjonowal. Oczekiwang nagro-
da za waleczne czyny w obydwu przypadkach byl za-
szczyt zasiadania przy jednym stole z wojownikami.
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