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PowroT BOGINI? PRZYKEADY FUNKCJONOWANIA POSTACI MAGNA MATER W POLSKIEJ
LITERATURZE POPULARNEJ

Wobec koncepcji Wielkiej Matki

Wedtug sporej grupy historykéw religii, archeologéw i antropologow kultury
przejscie ze zbieracko-lowieckiego paleolitu do rolniczego neolitu cechowalo si¢
rozwojem kultu Wielkiej Bogini Matki, ktéra dawata oraz zabierata zycie roslinom,
zwierzgtom i ludziom. Pojawienie si¢ tej postaci w historii kultury zwigzane byto ze
wzrostem znaczenia kobiet oraz symboliki kobiecej (Szyjewski 2010: 124).Wickszo$¢
zwolennikow istnienia religii Magna Mater (o ktdrych za chwile) opowiada si¢ réwniez
za matriarchatem jako panujacym owcze$nie systemem spotecznym. Ich koncepcje,
zapoczatkowane u schytku XIX wieku, mimo przetaczajacych si¢ co jaki$ czas fal
krytyki, przetrwaly do wieku XXI. Jak pokazuje Maciej Szymkiewicz, zostaty
zaadaptowane przez rozne dziedziny humanistyki, a z czasem staty si¢ ,,pozywka” dla
kultury popularnej (Szymkiewicz 2010).

Na spopularyzowanie idei Bogini szczegélny wplyw miato kilka prac.
Najwczesniejsza byta stynna Czarownica Julesa Micheleta, dzieto, w ktorym podjetej
przez autora kulturowej analizie tytutowej postaci towarzyszy sformutowane w sposob
mniej lub bardziej wyrazny przekonanie, ze europejskie czarownictwo czerpato ze
starozytnych religii poganskich zdominowanych przez pierwiastek kobiecy (Michelet
1993). Niewiele pozniej ukazalo si¢ dzieto amerykanskiego folklorysty Charlesa
Godfreya Lelanda Aradia. Ewangelia czarownic. Stanowito ono redakcje rzekomego
manuskryptu wloskiej ,,czarownicy” Maddaleny, znanej autorowi osobiscie i bgdacej
czcicielkg bogini ksigzyca Diany oraz boga stofica Lucyfera. Ten pradawny kult miat
przetrwaé w szczatkowej formie az do przetomu XIX i XX wieku (Leland 2011). Kolejna
istotna ksigzka to wydany w 1921 roku Wiedzmi kult w Europie Zachodniej Margaret
Murray. Brytyjska archeolog i antropolog, podobnie jak Leland, twierdzita, ze na naszym
kontynencie przetrwala religia Diany i jej meskiego odpowiednika rogatego boga
Dianosa (lub Janusa). Jej wyznawcy, wypierani przez chrzescijanstwo, rozproszyli si¢ po
Europie, a stosowane przez nich praktyki w okresie wczesnego $redniowiecza zostaly
zinterpretowane przez Kosciot jako satanistyczne. Dowoddw na to dostarczaja, wedtug
autorki, spojne zeznania kobiet podczas procesow o czary (Murray 2016). Jednak
najbardziej istotna dla spopularyzowania idei kobiecego bostwa okazata si¢
opublikowana w 1948 roku i przettumaczona na wiele jezykow Biata Bogini angielskiego
pisarza, poety i filologa klasycznego, Roberta Gravesa (Graves 2000). Cho¢ z powodu
poetyckiego jezyka i braku aparatu naukowego trudno ja uznaé za prac¢ naukowa,
okazata si¢ tak sugestywna, ze zapoczatkowala swoista, wspolczesng recepcje postaci
Bogini. Wedtug autora kult zenskiego bostwa, si¢gajacy korzeniami paleolitu, nie tylko
przetrwat do $redniowiecza, ale rozprzestrzenit si¢ z okolic basenu Morza Srodziemnego
do centralnej, zachodniej i poétnocnej Europy, znaczaco wplywajac na nasza kulturg.
Graves twierdzil rowniez, ze zar6wno mity greckie, jak poezja, w swoich pierwotnych
wersjach nosily cechy religii matriarchalnych i dopiero w epoce péznominojskiej, pod
wplywem najezdzcow z Azji, zostaly zastapione wariantami patriarchalnymi (Graves
2000: 34). Bardzo duzy wplyw na koncepcje matriarchatu i Bogini wywarty prace
litewskiej archeolog Mariji Gimbutas, w ktérych prezentowata ona wizj¢ tzw. Starej
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Europy (OId Europe) — prokobiecej, wysoko rozwinigtej cywilizacji sprzed nadejscia
agresywnych plemion z Kaukazu i Ukrainy, przynoszacych z soba religie zdominowane
przez pierwiastek meski (Gimbutas 1982).

Jak podkresla Szymkiewicz, kontekstem do przyjecia teorii Bogini staly si¢ prace
z zakresu psychologii analitycznej (Szymkiewicz 2010: 33). Carl Gustav Jung,
konstruujac archetyp Wielkiej Matki, szukal przeciez jego zrdédel w ré6znych mitologiach,
kojarzonych z uniwersalizowanymi do$wiadczeniami ludzkosci (Jung 1992: 3-47).
Jeszcze dalej poszedt uczen Junga, Erich Neumann. W swej pracy Wielka Matka
przedstawit etapy rozwoju ludzkiej psychiki w wymiarze nie tylko indywidualnym, ale
i ewolucyjnym, odnoszac je do kobiecej symboliki roznych artefaktow kulturowych na
przestrzeni dziejéw (Neumann 2008). Jego koncepcja to rodzaj ,,psychohistorii”
archetypu Matki, zaré6wno w pozytywnym, jak negatywnym jego aspekcie (Szymkiewicz
2010: 34). Posta¢ Bogini stata si¢ wigc faktem psychologicznym, nawet jesli nie byta
faktem historycznym. Wkroétce siggnety po nig powstajace w potowie XX wieku ruchy
neopoganskie (Wicca), laczace feminizm z ekologia 1 rytualami religijnymi
wyrastajacymi z wielu tradycji (Benka 1993, Mijas 2011).

Tak, w duzym skrécie, prezentuje si¢ Zachodni kontekst recepcji idei Bogini. Ma
ona wielu zwolennikéw rowniez wérdd polskich badaczy. Zaskakujace jest jednak to, ze
ich hipotezy dotycza takze religii Stowian. Andrzej Szyjewski ukazuje spoleczno$é
prastowianska jako znajdujaca si¢ pod wyraznym religijnym wplywem pierwiastka
kobiecego. Na poparcie swoich tez przywoluje Evilo Gaspariniego, zdaniem ktorego
system spoteczny naszych przodkéw byl matrylinearny. Zréwnujac matrylinearyzm
z matriarchatem wloski uczony tropi $lady zenskiego bostwa w takich postaciach jak
Mokosz, Marzanna, a nawet Baba Jaga (Szyjewski 2010: 125). Wsérod polskich
religioznawcow podobng tendencje reprezentuje Wiodzimierz Szafranski, dla ktorego
obecno$é siegajacego neolitu zenskiego bostwa opiekunczego w Europie Srodkowej
wydaje si¢ niekwestionowana. Zajmowalo ono centralne miejsce W Kkulturze
wejherowsko-krotoszynskiej, datowanej mniej wigcej na potowe ostatniego tysiaclecia
p-n.e. Pomorska Bogini byta zar6wno panig zycia, jak i Smierci, a jej kult zwigzany byt
ze sferg lunarno-chtoniczno-akwatyczng. Oprocz utrwalonego pozniej w kulturze
zwiazku kobiety z woda, ksigzycem i ziemia, autor przypisuje zenskiemu bostwu rowniez
cechy solarne, w mitologiach indoeuropejskich zdecydowanie wigzane z meskoscia
(Szafranski 1987: 191). Szafranski uwaza wiar¢ w kobiece bdstwo za niezwykle trwatg.
Spadkiem po niej w Polsce ma by¢ niespotykana wsrdd innych chrzescijan sktonno$¢ do
kultu maryjnego (Szafranski 1987: 390-391).

Za ideg Bogini opowiada si¢ takze antropolog Andrzej Wiercinski, cho¢ w swych
rozwazaniach wychodzi poza kultury stowianskie. Badacz twierdzi, ze zardowno system
religijny jak spoteczny w neolicie zdominowany byt przez pierwiastek kobiecy. Panowat
matriarchat, a wyobraznia religijna zorientowana byta na kobieco$¢, co wykazuje analiza
symboliki cial niebieskich i zwierzat, dokonana przez autora (Wiercinski 1994). Za
matriarchatem optuje takze Zygmunt Krzak, traktujacy wiar¢ w Bogini¢ jako religie
uniwersalng, wyrazona migdzy innymi przez symbolike megalitow (Krzak 1994, Krzak
2001). Autor Megalitéw swiata rozwija swa koncepcje w interdyscyplinarnej pracy Od
matriarchatu do patriarchatu, analizujac ja w aspekcie historycznym, religioznawczym
i psychologicznym (Krzak 2007).

O sladach kobiecego kultu w kulturze polskiej i europejskiej przekonuja takze prace
0 orientacji kulturoznawczej. Mozna tu wymieni¢ istotny dla feministycznego nurtu
badan artykut Jolanty Brach-Czainy Bogini. Neolityczne zabytki Malty i Gozo, w ktorym
uczona podejmuje probe zrozumienia matriarchalnej duchowosci (Brach-Czaina 1997).
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Do ksiazek o charakterze popularnonaukowym naleza z kolei Trzy kolory Bogini
slawistki Anny Kohli. Slady obecnosci zefiskiego bostwa odnajduje ona na przyktad
w niemieckich klechdach, ktére byly pono¢ tak przesigknigte poganska symbolika
boginiczng, ze w XVI i XVII wieku opowiadanie ich w wiejskich izbach, przy kobiecym
tkaniu czy przedzeniu, bylo oficjalnie zabronione (Kohli 2007: 21). Autorka dostrzega
réowniez relikty kultu Bogini w basniach rosyjskich, a nawet w polskim folklorze.
Dopatruje si¢ w zwyczaju obchodzenia Zielonych Swigtek pozostatosci misteriow
zwigzanych z ptodnosciowym aspektem kobiecego bostwa, a w kaszubskiej piesni
0 Welewicie zauwaza wymiar zwigzany ze $miercig i odrodzeniem zycia (Kohli 2007:
168, 181). Wydaje si¢, ze slady Bogini przetrwaty rdwniez w ludowych opowiesciach
zrejonu Pomorza. Magna Mater przeszta w nich oczywiscie proces desakralizacji,
przestala by¢ zasada organizujaca $wiat, istnieje jednak w rozproszonej formie
i zmienionym przez chrzescijanstwo znaczeniu (Lason-Kochanska 2008).

Na przeciwnym biegunie rozwazan sytuujag si¢ koncepcje odrzucajace mozliwosé
istnienia religii z centralnym pierwiastkiem kobiecym, cho¢ jest ich zdecydowanie mniej.
Jesli chodzi o obszar stowianski wymieni¢ trzeba Aleksandra Briicknera. W Mitologii
stowianskiej i polskiej badacz ten autorytatywnie stwierdza, ze boginie u nas ,,ani na
chwile »panowac« nie mogly, nlgdy by do tego nie dopuscit Stowianin, zawsze o »babie«
bardzo mewysoklego mniemania bedacy.” (Briickner 1985: 294). Wér6d nowszych prac
odnoszacych si¢ do europejskiego obszaru badan, zwraca uwage artykul
przywotywanego juz Szymkiewicza, wyczerpujaco i wieloaspektowo, cho¢ krytycznie,
ustosunkowujacego si¢ do omawianego tematu. Teori¢ Bogini i matriarchatu nazywa on
wprost mitologizacjg historii, zarzucajac jej zwolennikom przede wszystkim
subiektywizm i mySlenie Zyczeniowe, ujawniajace si¢ w ocenie funkcjonowania
kobiecych spolecznosci neolitycznych jako pokojowych, idealnych i koegzystujqcych ze
srodowiskiem. Wedlug autora poglady takie wykorzystuje i propaguje ruch
feministyczny (szczegblnie duchowo$é feministyczna), bezkrytycznie wierzac, ze czas
Bogini Matki byt czasem wszelkiego dobra, ,,jednak pewnego dnia nadeszli m¢zczyzni,
niszczac wszystko, co staneto im na drodze” (Szymkiewicz 2010: 75). Taki obraz uznaje
badacz za probe interpretacji nie tyle przesztosci, co terazniejszosci. Wyjasnia on bowiem
,hie tylko wielkie zbrodnie XX wicku, ale takze skazenie S$rodowiska, problem
spotecznej pozycji kobiet i szereg innych zagadnien, wobec ktdrych staje dzisiejsze
spoteczenstwo (Szymkiewicz 2010: 78).

Cho¢ trudno odmoéwi¢ tym argumentom stuszno$ci, trzeba jednak pamictaé, ze
kazda interpretacja jest przeciez pochodna $wiatopogladu interpretatoréw; sktadaja si¢ na
nig ich zyciowe do§wiadczenia, srodowisko spoteczne, przez ktore zostali uksztaltowani,
a takze inne czynniki. Dotyczy to rowniez idei Bogini — prezentowanej zarowno przez jej
zwolennikow, jak i przeciwnikow. Poglady tych drugich réwniez nie sa wolne od
warto§ciowania. Na przyklad: z tonu cytowanej wypowiedzi Briicknera mozna
wnioskowaé, ze nie tylko dawny Slowianin, ale i sam autor musial by¢ ,,0 babie
niewysokiego mniemania”.

Przedstawione powyzej rdzne oceny interesujacej nas koncepcji nie zmieniajg faktu,
ze Bogini zadomowita sie w kulturze popularnej, co przyznaje rowniez autor artykutu Od
Bachofena do Swietej Historii (Szymkiewicz 2010: 74). Wprowadzenie tematyki z nia
zwigzanej do polskiego literaturoznawstwa zawdzigczamy Kazimierze Szczuce, ktéra
jako pierwsza uzyta terminu ,,motyw boginiczny” (Szczuka 1999: 39-41), rozumiejac go
jako konkretyzacj¢ pewnego imaginarium czerpigcego z matriarchalnych mitologii,
zar6wno w sensie szerokim (obrazy, tropy, metafory), jak waskim (konkretne figury
i fabularne sekwencje). W ramach tego wlasnie imaginarium mozna umie$ci¢ liczne
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figury wiedzm, znachorek, szeptuch i innych kobiet obdarzonych moca, ktére staty si¢
nie tylko bohaterkami literackimi, ale i — w zwiazku z rozwojem feminizmu
akademickiego — przedmiotem licznych analiz naukowych. Na boginiczne zrodta kreacji
wiedzmy zwracaly uwage miedzy innymi: Marzena Lizurej (Lizurej 2005), Beata
Waleciuk-Dejneka (Walgciuk-Dejneka 2014 a; 2014 b), Magdalena Bednarek
(Bednarek 2015), Grazyna Lason-Kochanska (Lason-Kochanska 2015). Badaczki te
poszukiwaty §ladow zenskiego bostwa nie tylko w dawnej i wspotczesnej polskiej prozie,
ale rowniez w rodzimym folklorze i ruchach neopoganskich, ktére wydaja si¢ znaczgco
wplywaé na oswojenie i przewartosciowanie figury czarownicy w literaturze popularne;j
(Bednarek 2015: 161). Mozna wigc powtorzy¢ za Szczuka, ze Bogini stala si¢ czescia
wyobrazni symbolicznej, ksztattujacej swiadomos¢ i nieSwiadomos¢ naszej kultury. Czy
tego chcemy, czy nie...

Od Inanny do Babuni Jagodki. Bogini w tekstach literackich

Pozostawiajac z boku posta¢ czarownicy, przyjrzyjmy si¢ literackim realizacjom
mitologicznych wyobrazen Bogini. Aby przedstawi¢ funkcjonowanie jej obrazu
w literaturze, trzeba go najpierw odtworzy¢ przy pomocy dostepnych zrodet. Po czesci
stanowia je przywolywane powyzej prace naukowe. Szyjewski tak charakteryzuje
zenskie bostwo:

Zgodnie z rekonstrukcjami neolityczna Bogini-Matka byta dawczynia zycia, opiekunka ziemi i jej
plodéw, karmicielka i uzdrowicielka, boginia rzadzaca procesami wzrastania ro$lin oraz
narodzinami i Zyciem, a takze §miercig i zmartwychwstaniem ludzi, przynoszaca niesmiertelnos¢
i wyzwolenie. Panowata nad $wiatem podziemnym i jego mieszkancami. Znajac tajemnice zycia
i Smierci, czgsto byta patronka kultow misteryjnych, matka madrosci i czarnej magii. Jej
opiekuncze tono byto synonimem raju i odkupienia, celem ludzkich tgsknot za zbawieniem. Od
strony negatywnej Bogini-Matka byla zwigzana z otchtania, przerazajagcym $wiatem $mierci,
rozktadu i destrukcji. Jako wladczyni nieuchronnej $mierci Bogini-Matka byta takze widziana
w roli pani losu, zar6wno w wymiarze kosmicznym, jak i jednostkowym (Szyjewski b.r.).

Idea Magna Mater opierala si¢ wiec na komplementarno$ci przeciwienstw — zycia
i $mierci, wzrostu i obumierania, §wiatla i ciemnosci. We wspotczesnej literaturze
popularnej nie znajdziemy — moim zdaniem — postaci jednoczacych te przeciwienstwa,
a jednoczesnie wiarygodnych psychologicznie 1 posiadajacych site archetypu. Dlatego
tez warto zatrzymac si¢ na chwile przy Annie In w grobowcach swiata Olgi Tokarczuk,
zachowujac oczywiscie Swiadomos¢, ze powiesc ta nie jest popularng odmiang fantastyki.
W postowiu do ksigzki, ktora ukazata si¢ w migdzynarodowej serii MITY, autorka pisze:

Ten, kto chce przestudiowac¢ histori¢ Bogini w rozwoju ludzkiej cywilizacji (...) podejmie si¢
smutnego zadania. Bedzie $wiadkiem, jak z biegiem czasu Bogini byta powoli marginalizowana,
jej wplyw i znaczenie ostabiane, a ona sama stawata si¢ bardziej podobna do demondw i poslednich
bostw [...], jej zashugi natomiast i atrybuty ptynnym ruchem przejety bostwa meskie. Zapewne kto$
taki poczuje si¢ jak biograf upadajacego rodu, w ktorym kazde nastepne pokolenie jest coraz
stabsze, skarlate i nieSwiadome ani swojej dawne;j sily, ani bogactw (Tokarczuk 2006: 213).

Chcac odzyska¢ mozliwie pelny obraz zenskiego bostwa pisarka siega do samego
zrodta, do pochodzacych z Iraku tabliczek klinowych, traktujac znaleziony tam zapis
0 zejSciu  sumeryjskiej Inanny do $wiata zmarlych jako szkielet opowiesci
ponadczasowej. Wspotczesnemu czytelnikowi maja ja przyblizy¢ futurystyczne realia
i cyberpunkowe rekwizyty. Tytulowa Anna In to dziewczeca, pelna radosci i sit
witalnych bohaterka, uosabiajagca ,,wiosenny” aspekt Bogini, jej ponura, Zzyjaca
W podziemiach blizniaczka to $mieré¢ — niszczycielka. Bohaterki sg jak awers i rewers,
dwie strony tej samej monety. Jednak podziemne krélestwo nienazwanej w powiesci
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Ereszkigal budzi we wspolczesnym czytelniku opér i niesmak. Psy w uniformach
zapinanych na dwa rzgdy sutek podaja tu herbate, kurczaki sktadaja si¢ z samych udek,
kolekcja bytych kochankow wladczyni zatopiona zostata w pleksi i przypomina ludzkie
owady. Ten turpistyczno-groteskowy obraz uzupehia wizerunek drapieznej Bogini,
porosnigtej plesnig i kurzem. Jest ona przeciwienstwem pogodnej Inanny, zamieszkuje
centrum krainy mroku i wiecznego rozpadu. Mamy wiec z jednej strony dobrze znana
w kulturze kobieco$¢ zyciodajng 1 opiekuncza, z drugiej za$§ dezintegrujaca,
pochtaniajgcg samg siebie, stanowigca potencjat sadomasochistyczny. Siostry blizniaczki
s3 ze sobg tak blisko, ze po usmierceniu Inanny Ereszkigal sama zaczyna funkcjonowac
jedynie w polowie: ,,Nie pracuje jej pot watroby, serce bije tylko co drugie uderzenie,
tylko pol zotadka dziata, jedno ptuco”(Tokarczuk 2006: 119-120). Jak widzimy,
W uwspolczesnionym przez Tokarczuk micie koncepcja Bogini nawet cielesnie
nawigzuje do idei komplementarnosci przeciwienstw. Te ambiwalentne wyobrazenia nie
mieszczg si¢ jednak w zakresie mozliwosci pojmowania wspotczesnego cztowieka. Jako
czytelnicy skonfrontowani zostajemy bowiem z najbardziej archaicznym i mrocznym
podziemiem kobiecej psychiki. Do takiego oblicza zensko$ci nie jestesmy wszak
przyzwyczajeni. ,Jasne jest — pisze Edward C. Whitmont, rozwazajac symbolike
Inanny/Ereszkigal — Ze zadna kobieta, cholby nawet byla wolna od kulturowych
uwarunkowan, nie jest w stanie Swiadomie zintegrowac i da¢ wyraz petnemu spektrum
zachowan zenskiego archetypu” (Whitmont 1995: 23). Podobnego zdania jest zajmujaca
si¢ psychologia wspotczesnej kobiety Pia Skogemann, twierdzac, Ze ,,mity odnoszace si¢
do nieswiadomosci kobiecej, do psychiki matriarchalnej sg archaiczne i dziwaczne.
Pokazuja wzorce, ktore niejednej wspotczesnej Swiadomosci kobiecej moga wydawac sie
dziwne lub wrecz odrazajace” (Skogemann 2003: 104).

Odbidr znakomitej powiesci Tokarczuk jest wigc ambiwalentny, jak sama figura
kobiecego bdstwa. Nie mozna pozostaé wobec niej obojetnym, ale i niec mozna jej
zasymilowac, odwotuje si¢ bowiem do tresci psychicznych wypartych przez nasza
kulture w czasach zmierzchu Bogini. Opowie§¢ o Innanie jest kulturowo
i psychologicznie niedostepna, nie moze sta¢ si¢ wewnatrzpsychiczng narracja
wspotczesnej kobiety (Lason-Kochanska 2014: 138-139).

Nie dziwi wigc, ze autorzy fantastyki sktaniaja si¢ ku rozbiciu zyciodajnych
i $miercionosnych cech Bogini na pojedyncze postacie. Zabieg ten nie jest zresztg
przypisany do literatury popularnej, jednoznaczna figure wprowadza réwniez Tokarczuk,
w Prawieku i innych czasach kreujac opiekunicze kobiece bostwo, ktore widzi rodzaca
Kloska. Temu do$wiadczeniu towarzyszy rozpad osobowosci, zakonczony wgladem
W inng rzeczywisto$¢, zjednoczenie z zenskim zrodtem bytu:

Wszystko wokot Kloski byto jednym ciatem i jej ciato byto czescia tego wielkiego ciata —ogromne,
wszechmocne, niewyobrazalnie potezne. (...) Widziala teraz, w jaki sposob konik polny taczy si¢
z niebem i co trzyma leszczyny przy lesnej drodze. Widziata tez wigcej. Widziala sile, ktora
przenika wszystko, rozumiata jej dziatanie. Widziata zarysy innych $wiatéw i innych czasow,
rozpostarte nad i pod naszymi. Widziata tez rzeczy, ktérych nie mozna nazwac¢ stowami (Tokarczuk
2005: 24-25).

Opisywane wtajemniczenie skutkuje przemiang bohaterki. Ona sama z czasem
stanie si¢ ponadindywidualng postacig macierzynska i przybierze cechy Demeter. Jako
wiedzma/wiedzaca zamieszka w opuszczonym domu w lesie, bedzie przepowiadad
przysztos¢ i mie¢ dostep do tajemnic przyrody. Metamorfoze Ktoski mozna potraktowac
jako metafor¢ uwieczniajacg ten moment, w ktorym ,,wiedzmi”, pozytywny aspekt
Bogini przeniknat do europejskiego folkloru, a stamtad do literatury popularnej,
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owocujac licznymi postaciami zyjacych w zgodzie z natura czarownic, uzdrowicielek
i innych wtajemniczonych kobiet, o ktorych juz wspominatam. Spotykamy je w réznych
odmianach literatury popularnej, rowniez — w okrojonej postaci — we wspotczesnym
romansie (Bednarek 2014).

W powiesciach pisanych przez kobiety pojawiaja si¢ rowniez proby reaktywowania
zalozycielskiego mitu boginicznego. W cyklu Barbary Srebro Oko Wielkiej Bogini mamy
do czynienia z zenska wersja kosmogonii (Srebro 2011-2017). Tytulowe bdstwo,
zrodzone z jednoSci ducha i materii, tworzy tu pierwsza par¢ ludzi; kobiete
z ksigzycowego promienia i m¢zczyzng ze stonecznego pytu. Pigkna i delikatna kobieta
otrzymuje silng i wytrzymala dusze, krzepki me¢zczyzna dusze mickka i czuly. Para ta
uzupelnia si¢ i szanuje wzajemne roznice, staje si¢ rowniez pierwszymi rodzicami,
zasiedlajac ziemi¢. Po wiekach zgody i harmonii konczy si¢ jednak idylliczna era
Wielkiej Bogini i rozpoczyna czas siejgcego $mier¢ Boga Ognia. W meskim $wiecie
kobiety nie posiadaja zadnych praw, traktowane sg przedmiotowo i stuza przede
wszystkim do rodzenia dzieci. Trzytomowy cykl jest opowiescig o probie odzyskania
przez nie wladzy, sprawczo$ci i tozsamosci. Nie jest to jednak dystopia, ktérag mozna by
poréwnac¢ cho¢by z Opowiescig podrecznej Margaret Atwood, ale raczej feministyczna
basn. I tylko tak czytana — jako opowie$¢ mityczno-basniowa — proza Srebro moze
obroni¢ si¢ przed zarzutem fabularnego i1 $wiatopogladowego schematyzmu.

Na drugim biegunie sytuujg si¢ utwory siegajace do negatywnego aspektu zenskiego
bostwa. Smiercionosne i grozne boginie przedstawiane jako byty ponadindywidualne,
lecz odnoszace si¢ do destrukcyjnych elementéw ludzkiej psychiki, wystepuja
powszechnie w indoeuropejskich mitologiach (indyjska Kali, grecka Gorgona itp.),
posiadaja réwniez swoje pozostatosci w folklorze (np. stowianska Baba Jaga). Do tych
wlasnie zrodet przewaznie siggajg autorzy literatury fantastycznej. W ostatnich latach
wsrod tworcow polskich czesta praktyka jest wykorzystywanie $ladow mitologii
stowianskiej. Przyktadem moze by¢ Magdalena Kubasiewicz, ktora w powiesci Spali¢
wiedzme przywoluje posta¢ Marzanny (Kubasiewicz 2015). Wedlug Andrzeja
Kempinskiego pierwotnie byla to bogini $mierci i zimy. Wiosenne palenie i topienie jej
kukty, dzi$ praktykowane w przedszkolach i szkotach jako zabawa, byto powszechne
wsérod Stowian i miato znaczenie magiczne. Ten sezonowy rytual pozwala tgczyc
Marzanng z umieraniem i odradzaniem si¢ natury, stad jej podobienstwo nie tylko do
$mierciono$nej Hekate, ale i zyciodajnej Ceres (Kempinski 2001: 279). Do naszych
czasOw przetrwal jedynie destrukcyjny sens tej postaci i wlasnie on zostaje wykorzystany
przez pisarke. Marzanna/Marzena w powieSciowej rzeczywistosci, podobnie jak
W mitologii, zwana tez Mareng i Mora wyglada wprawdzie jak bywalczyni wiejskich
dyskotek, ale dysponuje magiczng mocg. Oferuje powodzenie i dostatek, oddalajac
$mier¢ od wybranych i zim¢ od ich upraw, czyni ludzi swoimi stugami. Wybiera
przewaznie ubogich mieszkancoéw polskich wiosek, mamigc ich obietnicami bogactwa
i lepszego zycia. Ci, ktorzy zaprzedaja jej dusze, zabijaja mlode dziewczeta, sktadajac je
w ofierze. Morowa panna sama wi¢c nie zabija, postuguje si¢ ludzmi. Przestaje byc
personifikacjg przyrody, amoralng sitg odpowiedzialng za cykl zycia i §mierci. Znaczenia
z nig zwigzane przesuwajg si¢ w stron¢ senséw faustowskich. Cho¢ Marzanna nie jest
centralng postacig utworu — to jako ,,bogini zapomniana i odrzucona, pozbawiona
wyznawcow” (Kubasiewicz 2015: 40) - zmusza jednak bohateréw do wyboréw
moralnych. Udaje si¢ ja wprawdzie podpali¢ i utopi¢, wiadomo jednak, ze w swojej
ludzko-demonicznej postaci powrdci wraz z zimg. W powiesci Kubasiewicz stowianska
panna moru jest wigc tez metaforg inkarnujacego si¢ zta.
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Motyw Bogini jako powracajacego zta pojawia si¢ rowniez w opowiadaniu Czorty
Piotra Patykiewicza, gdzie spotykamy poganskie bostwo zwane Czorcig Macig. Jego
materialnym wizerunkiem jest prymitywny posazek, opisywany jako ,,maty ulomek
skalny, wyS$lizgany niepojeta pracag w ksztalt szerokobiodrej biatki, ze sterczacym
brzemiennym katdunem” (Patykiewicz 1996: 110). Archaizowana narracja niemal od
razu wprowadza negatywne konotacje zwigzane z macierzynstwem: ,,Odstajacy zadek,
obwiste piersi wiongty jaka$ sita rodzenia, matkowania. Leb miata urgbany albo nigdy
go nie bylo; rece 1 nogi ledwo zaznaczone”(Patykiewicz 1996: 110).

Posazek przypomina licznie znajdowane w Europie i Azji mobilne rzezby,
nazywane paleolityczng Wenus. Wedtug niektorych religioznawcow miaty one zwigzek
z reprezentowanym przez Magna Mater kultem ptodnosci, odzwierciedlonym w obfitych
ksztalttach. Figurki te czesto, jak stynna Wenus z Willendorfu, przedstawiane sg
Z wyraznie zaznaczonymi cechami ptciowymi i jednocze$nie ze stabo zarysowang glowa
(Wiercinski 1994: 134-135). Wiasnie takie prastare wyobrazenie kobiety — dawczyni
zycia zostaje przeniesione przez Patykiewicza do blizej nicokreslonej czasoprzestrzeni
stowianskiej. W zwiazku z umieszczeniem w nowych realiach zmienia si¢ roOwniez jego
znaczenie. Akcja Czortéow rozgrywa sie w okresie §cierania sie wplywow religii
poganskich i chrzescijanstwa. Czorcia Ma¢, inkarnujaca si¢ za sprawa ludzkiego bdlu
i przerazenia, jest uciele$nieniem zta. Stuzg jej istoty wzorowane na ludowym,
animistycznym wyobrazeniu diabta; sa kudlate, maja przekrwione $lepia, szczerza kty,
$mierdza. Jednoczes$nie zostajg przedstawione jako bezrozumnie okrutne (zywcem
zjadaja ludzi), co przybliza ich kreacje do konwencji horroru. Kamienna figurka karmi
si¢ cierpieniem sktadanych jej w ofierze kmieciow, by, ozywajac, urodzi¢ Szatana.

Oblana krwawa pozoga Czorcia Ma¢ zdawala si¢ puchnaé, przemieniaé, tanczy¢ razem ze swymi
dzieé¢mi. [...] Na kamiennym brzuchu pojawily si¢ rysy. Kawalki skaty odpadaty z trzaskiem, co$§
wykluwalo sig, przebijato.[...] Zto ostateczne, prawieczne. Szatan wcielajacy si¢ (Patykiewicz
1996: 152, 158).

W utworze Patykiewicza zwraca uwagg kilka swiatopogladowych niekonsekwencji.
Poganskie bostwo daje tu zycie postaci ugruntowanej przez wierzenia chrzescijanskie
(cho¢ obecnej rowniez w judaizmie i islamie) — Szatanowi. Ponadto walczy z nim
bohaterka wywodzaca sie z przedchrzescijanskiej demonologii — wiedzma Zywula, ktora,
reprezentujac  zblizony $wiatopoglad, powinna raczej pomagaé. Ideologiczne
i ontologiczne niespdjnosci sg charakterystyczne dla wielu utwordéw fantasy,
wykorzystujacych motywy lub watki boginiczne.

Popularng praktyka wérod autorow fantastyki jest rowniez powielanie samego
wizerunku Magna Mater, traktowanie tej postaci jako literackiego ozdobnika. Zazwyczaj
okazuje si¢ on patchworkiem skleconym z réznych tradycji i pochodzacym z wielu
zrodet. Tak wilasnie dzieje si¢ w Trylogii husyckiej Andrzeja Sapkowskiego. W jej
pierwszym tomie, Narrenturm, spotykamy kaptanke sabatu Mabon, wcielenie Wielkiej
Matki, opisywang w nastepujacy sposob:

Byta wysoka, postawna, budowg ciata dawata sygnal autorytetu, przeczucie i przedsmak sity.
Wysokie czoto nad regularnymi brwiami dekorowat srebrzysty sierp, patajacy blaskiem rogaty
potksiezyc, z szyi zwisat zloty krzyz ankh, crux ansata. [...] SmoliScie czarne wlosy wezowa
kaskadg spadaty jej w boskim nietadzie na kark. [...] Widoczna spod ptaszcza suknia zmieniata
barwe w blasku ognia, mieniac si¢ wieloma odcieniami juz to bieli, juz to miedzi, juz to purpury.
W oczach dominy byta madro$¢, noc i $mier¢ (Sapkowski 2006: 453-454).
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Przywotana charakterystyka jest kontaminacja kilku wyobrazen. Pierwsze pochodzi
z Metamorfoz Apulejusza, ktore Graves uznal za najbardziej wyczerpujacy i poetycki
opis Wielkiej Bogini w calej literaturze antycznej. Postaé, objawiajaca si¢
przemienionemu w osta Lucjuszowi, wygladem przypomina wykreowana przez
Sapkowskiego: ,,Jej wlosy ogromne, geste i nieco kedzierzawe splywaly w migkkim
nietadzie na boski kark, a suknia jej wielowzorzysta [...] mienita si¢ juz to biela $wietlista
[...], juz to r6z purpurg” (Apulejusz 1953: 250).

Autor Narrenturm, jak wida¢, nawet w jezykowej stylizacji nawigzuje do dzieta
Apulejusza, ale na wizerunek tej, ktora nazywa Potrojna, sktadaja si¢ rowniez atrybuty
wspolczesne. Rogaty potksiezyc i krzyz ankh maja wprawdzie rodowo6d mitologiczny,
ale pelnia i dzi§ aktywna role w neopoganskim ruchu Wicca. Pierwszy, jako znak bogin
lunarnych, jest symbolem wzrostu i plodnosci, drugi oznacza jedno$¢ meskiego
i zenskiego aspektu bostwa. Do ideologii Wicca odsylta takze $wieto Mabon. Sama nazwa
ma korzenie celtyckie (Botheroyd1998: 236), ale jako uroczysto$¢ neopoganska zostata
wprowadzona przez kaptana i historyka ruchu, Aidana Kelly'ego, na 0znaczenie jednego
z wiccanskich sabatéw, jesiennego zréwnania dnia z nocg (Enenna 2003-2019).
W Narrenturm wtlasnie tego dnia spotykaja si¢ czarownice i reprezentanci Starszych
Plemion, by pod przywddztwem tak szczegdétowo opisywanej dominy S$wigtowac
,,magiczny poczatek sezonu wiatrow ulatwiajacych odplewianie ziarna” (Sapkowski
2006: 448). Wrbzg upadek chrzescijanstwa i powrdt wiary w Magna Mater, tanczac
wsrod ognisk i oddajac si¢ roznym cielesnym uciechom. Wtasnie orgiastyczny charakter
sabatu, w tradycji wiccanskiej bedacego po prostu wydarzeniem i $wigtem
astronomicznym, zbliza opis Sapkowskiego bardziej ku tradycyjnemu wyobrazeniu zlotu
czarownic i demondéw. Na Mabon, jak w ludowych opowiesciach, wiedzmy przybywaja
na miottach i ozogach, s stare, kalekie, odrazajace. Ta obiegowa charakterystyka sabatu
w pewnym stopniu koresponduje jednak réwniez z tradycjami Celtéw i Slowian.
Przypomina celtyckie Beltaine i polskie Sobotki lub biatoruska Kupale, na co wskazuja
motywy tancow w kregu, rytualnej orgii i rozpalania ognisk (Szyjewski 2010: 146).
Zenskie bostwo jest wiec w $wiecie autora Trylogii husyckiej zlepkiem skomponowanym
z réznych wierzen i tradycji. Potwierdza to réwniez okrzyk kaptanki, ktéry jednoczy
postacie roznych kregow kulturowych: ,,Jam jest Lilith, [...] Asztarte, Kybele, Hekate,
jam jest Rigatona, Epona, Rhiannon, Nocna Klacz, kochanka wichru” (Sapkowski 2006:
458).

Réwnie czgstym zabiegiem jest udostownianie wieloaspektowosci samej postaci
Bogini. Jej fizyczne wyobrazenie nie bylo state czy jednolite, ale odsytato do ciaglej
zmiany. Zmiang¢ t¢ najczgsciej przedstawiano za pomocg potrojenia figury zenskie;j.
Bogini objawiata si¢ jako trojka kobiet, zwykle w konfiguracji: dziewica, matka,
starucha. Graves przypisuje temu uktadowi takze pory roku i fazy ksiezyca: ,,Jako now
badZz wiosna byla ona dziewczyng, jako peilnia badz lato — kobiets, jako ksiezyc
ubywajacy badz zima — staruchg” (Graves 2000: 454). Motyw przemiany kobiety
obdarzonej mocg odnalez¢é mozna w europejskich mitologiach oraz basniach ludowych
(Kohli 2007: 20-22).W rozbudowanej formie spotykamy go w wierzeniach celtyckich,
gdzie wystepuje Caillech, stara, brzydka olbrzymka w kapturze, ktora potrafi zamieni¢
si¢ w pickng, mloda panne. Jako starucha reprezentuje ona Magna Mater w zimowej
postaci, a umierajgc gromadzi zapas sit do rozpoczecia nowego cyklu zycia. Jej domeng
jest tworzenie ,.ciata ziemi”: pagorkow, jezior i dolmenéw. Na podstawie ludowych
przekazow z Irlandii, ktore mowia, ze siedmiokrotnie przezywata ona swa miodose,
mozna przesledzi¢ proces degradacji dawnych bostw kobiecych do roli postaci z folkloru
(Botheroyd 1998:61).
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Marzena Lizurej zwraca uwage na funkcj¢ potrojenie postaci boginicznych w prozie
Tokarczuk; Ruta, Kloska i Florentynka w Prawieku i innych czasach unaoczniajg
klasyczny lunarny mit, pozwalajac na utozsamienie cyklicznosci natury z fazami zycia
kobiety i jej moca kreatywna (Lizurej 2005: 78-79). Literatura popularna zazwyczaj
jednak wykorzystuje sam atrakcyjny fabularnie motyw metamorfozy odrazajgcej
staruchy w urodziwa dziewczyne, sptycajac pierwotny sens przeistoczenia.

W dorobku polskich pisarzy kobieca przemiana pojawia si¢ W opowiadaniu Kraniec
Swiata, wchodzacym w sklad wczesnego tomu Andrzeja Sapkowskiego, Ostatnie
zyczenie. Autor ukazuje odradzajacg si¢ bogini¢ plonéw, zwang Lille. Posta¢ ta nazywana
jest rowniez Panng Polng, Zywig badZz Dang, co nawigzuje zaréwno do mitologii
stowianskiej, jak celtyckiej. Istnienie Zywii w panteonie naszych przodkow zostato
zakwestionowane przez Briicknera, ktory przypisal je wyobrazni Jana Dlugosza
i inspiracji Kronikami Stowian Helmolda (Briickner 1985: 230-233). Jednak nowsze
prace nie neguja jej obecnosci w tak zdecydowany sposob i odrzucaja mozliwosé
korzystania przez naszego dziejopisarza z tekstu potabskiego mnicha. Szyjewski sugeruje
jej wystepowanie u wszystkich Stowian zachodnich (Szyjewski 2010: 127).

W utworze Sapkowskiego Bogini wyobrazona zostaje jako jasnowtosa, pickna
i mloda dziewczyna, ktorej towarzysza tradycyjnie przypisywane bostwom urodzaju
zwierzeta (jelonek i jez) oraz charakterystyczne rekwizyty: girlandy kwiatow, klosow
i ziot. Podkreslany jest jej zyciodajny aspekt. Zywia ,,ziemie jeno kocha i to, co roénie na
niej i zyje jednako, bez rdznicy, ptonka to najmniejsza czy robak najlichszy”(Sapkowski
1994: 211). Lille nie zajmuje jednak w rzeczywistosci przedstawione] w utworze
kluczowej pozycji, o czym $wiadczy umieszczenie jej na tytutowym , krancu swiata”. Jak
zauwaza Katarzyna Kaczor, Magna Mater w twodrczosci czotowego przedstawiciela
polskiej fantasy jest figura dos¢ niespojna. Jej trojaspektowos¢, zwigzana z trzema fazami
zycia kobiety, zostaje rozbita na rdézne postacie i odrgbne kulty: oprécz wspomnianej
juz dziewiczej Lille, w innych tekstach pojawiaja si¢ macierzynskie Melitele i Freyja.

Zdaniem badaczki ,, [...] takie rozwarstwienie jest przejawem zniszczenia struktur
mitologicznych na gruncie kultury popularnej i oznaka, ze §wiat wykreowany przez
autora Wiedzmina [...] jest w swojej istocie jednowymiarowy, pozbawiony wilasnej
struktury mitologicznej i ontologii” (Kaczor 2006: 80). Cho¢ trudno si¢ z tymi zarzutami
nie zgodzié, trzeba jednak dodaé, ze w Krarncu swiata pojawia si¢ proba scalenia obrazu
Bogini. Mtodziutkiej i — co istotne — niemej Lille nieustannie towarzyszy staruszka, i to
wlasnie jej ustami przemawia zenskie bostwo. Te dwie postacie — stara i mtoda — wydaja
si¢ nierozerwalnie zwigzane, wigcej, odtwarzaja cykliczno$¢ i niesSmiertelnos¢. Oto jak
tlhumaczy ich ciagla obecnos¢ w swiecie jeden z bohaterow:

Zapoprzednia babka tez przygarngta dziewke matomowna, taka, co si¢ zjawila nie wiedzie¢ skad.
A ta dziewka, to teraz wlasnie nasza babka. Dziad méj mawiali, ze babka si¢ odradza tym
sposobem. I$cie niby miesiac na niebie odradza si¢ i coraz to nowa jest (Sapkowski 1994: 192) .

Cytowana wypowiedz (zwlaszcza porownanie do faz ksigzyca) wskazuje na probe
rekonstrukcji matriarchalnego $wiatopogladu.

Jednak — jak juz wspomnialam — autorzy fantastyki najczeéciej poprzestaja na
udostownieniu motywu przemiany, sprowadzajac go do chwytu artystycznego
wykorzystanego powierzchownie. Znaczenia, ktore generuje obraz przemiany (ciggtosé
wladzy, cykliczna odnowa Zycia) zostaja  zatracone lub wrgcz potraktowane
parodystycznie. Tak wlasnie dzieje si¢ w opowiadaniach Anny Brzezinskiej z cyklu
Wilzyhiska Dolina (Brzezinska 2010); (Brzezinska 2011). Czeste metamorfozy
odrazajacej Babuni Jagodki (kojarzacej si¢ nieprzypadkowo z Babg Jaga) w pickng panng
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sa w $wiecie przedstawionym wytacznie Zrodtem efektow humorystycznych; bohaterka
przemienia si¢ bowiem po to, by uwodzi¢ mlodych mezczyzn. Postaé stworzona przez
Brzezinska okazuje si¢ tez figura ironiczna, drwing ze wspotczesnych, czgsto
spotykanych w kulturze popularnej wyobrazen wiedzmy jako kobiety madrej,
wyzwolonej seksualnie i zyjacej w harmonii z natura.

Posta¢ Bogini przechodzi wigc w polskiej literaturze popularnej swoista ewolucje
,,0d  Tokarczuk do Brzezinskiej”, czyli od proby rekonstrukcji kulturowego
i psychologicznego znaczenia kobiecego bostwa do poziomu figury intertekstualnej,
»pustego znaku” (Wrdoblewska 2014), pojawiajacego si¢ na prawach ironicznego cytatu.
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GRAZYNA LASON-KOCHANSKA

RETURN OF THE GODDESS? EXAMPLES OF THE FUNCTIONING OF MAGNA MATER FIGURE
IN POLISH POPULAR LITERATURE

The article is divided into two parts. In the first one, the author discusses supporters and
opponents of the Great Mother Goddess theory. According to many historians of religion
and cultural anthropologists, the cult of a female deity combined with matriarchy as
a social system was common during the Neolithic period. The concept of the Goddess,
associated with a peaceful vision of Old Europe, was propagated by Margaret Murray,
Robert Graves, Marija Gimbutas and many others. Thanks to the work of Carl Gustav
Jung, however, it was popularized in the psychological contex as well (the archetype of
the Great Mother). Despite the postulates of those who doubt in the existance of Magna
Mater religion (like Aleksander Briickner and Maciej Szymkiewicz in Poland), this idea
was championed by feminist movements and became part of the symbolic imagination,
shaping contemporary popular culture.

In the second part of the article, the author presents how the character of Goddess
functions in contemporary Polish literature (mainly in the pulp literature). She analyzes
the works of Olga Tokarczuk, Barbara Srebro, Magdalena Kubasiewicz, Piotr
Patykiewicz, Andrzej Sapkowski, and Anna Brzezifiska. In their books, Magna Mater
loses its sacred meaning. While Tokarczuk reconstructs her psychological significance,
the other authors, like Brzezinska, reduce her to an “empty sign”.
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