Arkadiusz Softysiak

Dziewigtka w kulturze Normanéw

Wstep

Dziewiatka jest liczba symboliczna w wielu kulturach, prawdopodobnie w
duzym stopniu ze wzgledu na najbardziej ogdlne skojarzenie z dlugoscia
trwania ciazy, a takze dlatego, ze jest potrojeniem trdjki. Obie te naturalne
wlasciwosci dziewiatki powoduja, ze latwiej niz inne liczby moze ona by¢
wlaczana w symbolik¢ kosmologiczna (tréjdzielno$¢ czasu i przestrzeni)
oraz antropologiczng (narodziny i metempsychoza).

W kulturze poganskich Skandynawdw symboliczne znaczenie dziewiat-
ki bylo szczegolnie bogate 1 zréznicowane. Liczba ta pelnila podobna rolg,
jak siddemka na Bliskim Wschodzie — sluzyla do okreslania pelnej wiel-
kosci, czasu lub dlugosci, czesto jako swoisty standard symboliczny, pozba-
wiony juz glebszego znaczenia. W zrodlach skandynawskich mozna dos¢
latwo znalez¢ odpowiedz na pytanie, dlaczego dziewiatka stala si¢ takim
standardem. Po pierwsze ma to zwigzek z podziatem calej rzeczywistosci na
dziewig¢ Swiatdw, po drugic dziewiatka byla szczegoélnie skojarzona z Ody-
nem, a przede wszystkim z jego walkiriami i wyznaczanym przez nie bie-
giem zycia ludzkiego. Wielokrotnie pojawiajaca si¢ w rozwazaniach kosmo-
logicznych dziewiatka zostala utrwalona w kulturze jako liczba wyrdzniona,
oznaczajaca wszelka warto$¢ skonczona i uswigcona.

Ponizej na tle poréwnawczym przedstawiona zostanie symbolika dzie-
wiatki w kulturze poganskich Skandynawdw. Za podstawe zrédlowa poshu-
73 przede wszystkim obie Fddy, ktére stanowia najpelniejszy opis religii
Normandw w czasach tuz przed przyjeciem chrzescijanstwa. Wykorzystane
zostang rowniez niektdre sagi, zwlaszcza Saga o Wolsungach 1 Saga o
Ynglingach, ktore zawieraja najwigcej informacji o religii, a takze dziela
chrzescijanskich historykow, Adama z Bremy i Saxona Gramatyka. W dal-
szej czesci znajdzie si¢ pordéwnanie symboliki dziewiatki w sredniowiecznej
Skandynawii i starozytnej Grecji, a na koncu bedzie mowa o przejeciu
czesei tej symboliki przez wspolczesne ruchy neopoganskie i satanistyczne.
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Normanowie i ich literatura

We wspdlczesnej kulturze masowej utrwalony jest stereotyp Normana jako
brodatego i agresywnego barbarzyncy w rogatym helmie, ktérego interesuje
tylko gwalt, rabowanie i obzeranie si¢. Jest to wizerunek tylko czgsciowo
zgodny z rzeczywistoscia. Normanowie w stosunku do ofiar swoich lupiez-
czych wypraw w istocie nie zachowywali si¢ zbyt elegancko, ale nie rabunck
byl ich gléwnym celem, lecz uzyskanie dobrej stawy, utrwalonej w opowies-
ciach i piesniach. Motywacja wielu z tych, ktérzy opuszczali rodzinne gos-
podarstwa i decydowali si¢ na zycie wojownika, byla wola dzialania, okazy-
wania odwagi i sprawdzania swego szczescia w roznych okolicznosciach.
Jednoczesnie bardzo ceniona przez nich byla wiedza, a ludzie dobrze poin-
formowani i potrafiacy si¢ wyslawia¢ otaczani byli wielkim szacunkiem.

Sredniowieczna Islandia, na ktorej powstala przytlaczajaca wigkszosé
zrddel, z ktérych korzystaja wspolczesni badacze kultury Normandw, réz-
nila si¢ znacznie od innych czgsci d6wezesnej Europy. Az do XIIT wieku po-
zostawala republika, w ktérej rzady sprawowal zwolywany corocznie al-
thing. Wszelkie spory byly rozsadzane wedlug regul prawa najpierw prze-
chowywanego w pamigci kolejnych wybieranych logsogumadrow, a pozniej
spisanego. Islandczycy, pomimo zycia w trudnych warunkach, byli rozmilo-
wani w literaturze. Zdecydowana wigkszo$¢ skaldéw, ktorych piesni zacho-
waly si¢ do naszych czaséow, pochodzila z Islandii. Takze Islandczykiem byt
Snorri Sturluson, autor podrecznika piesniarstwa, w ktorym oprdcz klasy-
fikacji systemow metrycznych znalazl si¢ réwniez opis jezyka poetyckiego,
a takze wyklad na temat religii poganskiej. Piesni skaldow byly bowiem
niezwykle skomplikowanymi kompozycjami, pelnymi metafor i odniesien
do opowiesci o przedchrzescijaniskich bogach, czgsto zupelnie niezrozumia-
Iymi dla nieprzygotowanego odbiorcy. Wlasnie dzielo Snorriego, nazwane
przez pdzniejszych komentatordw Eddg Mlodszq, jest jednym z dwdch podsta-
wowych zrédel wykorzystywanych przez badaczy religii germanskich. Drugie
zrodlo to Edda Starsza — zbidr piesni o bogach i bohaterach, skomponowanych
przez nieznanych z imienia skaldow i spisanych w XII-XIII wieku.

Poza Eddami i piesniami skaldow, na Islandii powstalo rowniez wiele
opowiesci o czynach ludzi wybitnych oraz o dziejach rodéw zamieszkuja-
cych rézne regiony wyspy. Opowiesci te nazywa si¢ sagami. W przeciwien-
stwie do piesni skaldow, pisane sa one prostym i lapidarnym jezykiem.
Wérod nich osobne miejsce zajmuje Heimskringla, zbidr sag o krdlach Norwegii
autorstwa Snorriego Sturlusona, a takze Saga o Wolsungach, nawiazujaca do
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piesni o bohaterach z Eddy Starszej i opowiadajaca o czynach pdllegendarnych
wladcdw plemiennych z okresu wedréwek ludéw w Europie.

Islandczycy sprowadzali ksiazki z Europy kontynentalnej i bardzo czesto
w ich rodzimej twdrczosci wida¢ wplyw literatury antycznej — na przyklad
Snorri we wstepie do swej Eddy wywodzil Aséw od kréla Priama, a boginig
Sif uznat za tozsama z grecka Sybilla. Po przylaczeniu Islandii do Norwegii
w XIII w. Islandczycy nie stracili zainteresowania literatura, jednak péz-
nigjsze piesni i sagi niec maja juz one zadnej wartosci dla badaczy kultury i
religii poganskiej Skandynawii. Wszystkie informacje o najglebszej i pier-
wotnej symbolice dziewiatki pochodza z Eddy Starszej 1 Miodszej, w innych
zrddtach, przede wszystkim niektérych sagach, mozna juz tylko odszukiwaé
standardowe wykorzystanie tej liczby.

Dziewieé swiatow

W tekstach na temat religii germanskiej na ogél zawarta jest informacja, ze
w kosmologii przekazanej przez Eddy kosmos podzielony jest na dziewigé
swiatéw. Jednak jedyna bezposrednia wzmianka o dziewigciu $wiatach
znajduje si¢ w otwierajacej Fdde Starszq Wieszczbie wolwy, gdzie zbudzona
przez Odyna wiedzma moéwi: "I pomng dziewig¢ S$wiatdw i dziewigl
swigtego drzewa korzeni w glab ziemi" [Voluspd 2,3-4]. Nazwy tych
Swiatéw nie sa tu podane; w pozostalych piesniach Eddy pojawia si¢ jedynie
siedem z nich: Alfheim ($wiat alfow), Asgard (siedziba Aséw), Jétunheim
(siedziba olbrzyméw), Midgard ($wiat ludzi), Muspell ($wiat ognia), Nifl-
heim ($wiat podziemny), Wanaheim (siedziba Wanéw). Dodatkowo Snorri
wymienia jeszcze kraing Hrimthurséw — lodowych olbrzyméw, oraz $wiat
kartéw. Réwniez informacje na temat wzajemnego polozenia tych swiatow
sa rozproszone. Zgodnie z nazwa Midgard (nord. "srodkowy $wiat") znaj-
duje si¢ w $rodku, Asgard bywa lokowany powyzej Midgardu, a J6tunheim
na wschdd od Asgardu, za zelaznym lasem. Z kolei Niflheim znajduje si¢
najnizej, Muspell na potudnie od Midgardu, a kraina lodowych olbrzyméw
na polnocy. Kraina kartéw znajduje si¢ w glebi ziemi lub w gérach.

W Piesni Grimnira podano z kolei, ze jesion Yggdrasill ma nie dziewigé
korzeni, lecz trzy, a pod nimi znajduja si¢ Niflheim, Midgard i kraina
Hrimthurséw [Grimnismal 31]. Z tego samego tekstu wynika, ze bogowie
mieszkaja w miejscu oddzielonym od jesionu przez rzeki i nalezy do nich
12 siedzib [Grimnismal 4—17]. Mozna by si¢ spodziewa¢, 7ze kazda siedziba
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powinna by¢ przypisana jednemu z Aséw, jednak okazuje si¢, ze sposrod
AsOw wymienionych przez Snorriego jedynie Thor, Ull, Frey, Odyn, Heim-
dall, Forseti, Njord i Widar maja swoje palace [Skaldskaparmal 55]. Bragi,
Wali, Honir i Loki nie sa w Piesni Grimnira wymienieni, za$ z pozostalych
siedzib po jednej dodatkowej maja Odyn (z Saga) i Frey, trzecia nalezy do
Baldra, a czwarta — Thrymheim — do olbrzyma Thjaziego.

Wiadomo od dawna, ze obie Eddy przekazuja rézne tradycje, nic zawsze
ze soba zgodne, a zatem brak jednolitej koncepcji kosmologicznej nie jest
dziwny. Mozna tu jeszcze dorzuci€, ze w tej samej Piesni o Grimnirze poda-
no, 7¢ $wiat zostal stworzony z siedmiu czesci olbrzyma Ymira: ziemia z
ciala, morze z krwi, gory z kosci, lasy z wloséw, niebo z czaszki, Midgard z
rzes, a z mézgu chmury [Grimnismal 40—41]. Trudno stwierdzi¢ jedno-
znacznie, czy koncepcja dziewigciu $wiatéw byla powszechna w kulturze
poganskich Skandynawoéw, czy tez stanowila tylko jedna z wiclu tradycji.
Oprocz Wieszczby wolwy rowniez Snorri wspomina o dziewigciu $wiatach,
nazywajac Hel lub Niflhel najnizszym z nich wszystkich [Gylfaginning 3].
W innym migjscu podaje, ze Odyn wrzucil bogini¢ Hel do Niflheimu i dal
jej wladze nad dziewigcioma $wiatami [Gylfaginning 34]. Nie wiadomo jed-
nak, czy chodzi tutaj o dziewig¢ $wiatéw, czy tez o dziewigé regiondw same-
go Podziemia. Na t¢ ostatnia mozliwos¢ moglby wskazywaé inny ustep, w
ktérym mowa o tym, ze Niflheim jest kraina, ktdra istniala zanim Midgard
zostal stworzony, i znajduje si¢ w nim zrédlo Hvergelmir, z ktorego
wyplywa jedenascie rzek: Svol, Gunnthra, Fiorm, Fimbulthul, Slidr i Hrid,
Sylg 1 Ylg, Vid, Leiptr, Gioll [Gylfaginning 4]. Wydaje si¢, ze Slidr 1 Hrid
oraz Sylg i Ylg moga by¢ potraktowane lacznie, a zatem rzek tych byloby
dziewi¢¢ i kazda z nich moglaby by¢ skojarzona z jednym z regionéw Pod-
ziemia. Mozna tutaj doda¢, ze w spisiec mitycznych rzek Snorri umiescit 20
nazw, w tym dwie pary — stanowi to podwojenic w stosunku do poprzedniej
listy [Skaldskaparmal 75]. Nazwy jednak pokrywaja si¢ tylko w czgsci, a
zatem trudno wyrokowa¢ o jakimkolwick zwiazku pomigdzy tymi dwiema
listami. Ostatnia z rzek Podziemia, Gjoll (nord. "halasliwa") wymieniona
jest w opowiesci o wyprawie Hermoda po Baldra. Hermod przez dziewigc
dni jechal w calkowitej ciemnosci, dopdki nie dotart do tej wlasnie rzeki,
obok ktdrej znajduje si¢ wejscie do Niflheimu [Gylfaginning 49].

W innym migjscu Snorri wymienia dziewie¢ nieb: Vindblain ("mrocz-
no—wietrzne") nazywane rowniez Heidthornir ("jasno—chmurne") lub
Hregg—Mimir ("burzowy—Mimir"), Andlang ("poszerzone"), Vidblain
("szeroko—mroczne™), Vidfedmir ("szeroko—obejmujace”), Hriod ("pokrywa-
jace™), Hlyrnir, Gimir ("ogniste"), Vet-Mimir ("zimowy-Mimir") i wresz-
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cie Skatyrnir ("bogato padajacy™), ktére jest powyzej chmur i poza wszyst-
kimi $wiatami [Skaldskaparmal 75]. Nazwy poszczegdlnych nicb sq raczej
sztucznym tworem Snorriego, natomiast ich liczba z pewnoscia nawiazuje do
wezesniejszej kosmologicznej symboliki dziewiatki. Interesujace jest tutaj
dwukrotne pojawienie si¢ imienia Mimira, bostwa madrosci, ktoremu Odyn
oddal jedno oko w zamian za mozliwo$¢ napicia si¢ z pilnowanego przez niego
zrodla wiedzy [Gylfaginning 15]. Moze chodzi tylko o skojarzenie z woda, a
moze Snorri w ten sposéb cheial zaznaczy¢ uczonos¢ swojej listy.

Jak si¢ okazuje, dziewiatka pojawia si¢ w réznych schematach kosmolo-
gicznych, pomimo ich zréznicowania i czestych niezgodnosci. Mozna wigc
zalozy¢, 7e jeszcze przed spisaniem ustnych tradycji w piesniach Eddy
Starszej 1 narracjach Eddy Mlodszej liczba ta kojarzyla si¢ z najbardziej
ogblna strukturg swiata, niczaleznie od tego, jak konkretnie ta struktura
byla przedstawiana. Zwiazek dziewiatki z niebem i Podziemiem moze mie¢
réwniez uzasadnienic magiczne. Nazwy obu czgsci $wiata zaczynaja si¢ od
spolgloski h (himinn i hel), za§ w starszym futharku skandynawskim ozna-
czajaca t¢ gloske runa Hagalaz zajmowala wlasnie dziewiata pozycje. Nie
ma oczywiscie bezposrednich dowodéw na istnienie u Normanow takiego
skojarzenia, ale biorac pod uwage aliteracyjny charakter poezji skaldow
oraz istnienie magii runicznej, nie moze ono by¢ wykluczone.

Odyn, walkirie i ofiara Ona

Odyn w mitologii Normanéw jest bogiem poszukujacym madrosci, opicku-
nem kroldw, a takze gospodarzem Walhalli, w ktorej gromadzi ¢zgs¢ poleg-
Iych bohateréw, by przygotowywac ich do ostatecznej walki z zagrazajacymi
$wiatu potworami. Niektorzy wspoélczesni autorzy doszukuja si¢ w nim pos-
taci boga—szamana, ktéry sam siebie zlozyl w inicjacyjnej ofierze, by zdoby¢
kontrole nad wszystkimi $wiatami. W Eddzie Starszej Odyn sam chwali sig,
7e przez dziewig¢ dni wisial na drzewie Yggdrasill i poznal dziewi¢¢ piesni
[Havamal 137-138]. Poznicj sa one dokladnic opisane, ale w podwojnej
liczbie — ostatnia, osiemnasta, znana jest tylko Odynowi i jego zonie Frigg,
natomiast pozostale moga stuzy¢ jako zaklgcia ludziom [Hdvamal 146—
165]. Liczba dziewigC pojawia si¢ roéwniez w opisic innego przedsigwzigcia
Odyna majacego powigkszy¢ jego wiedze. Gdy bdg chcial si¢ napi¢ miodu
poezji pozostajacego w rekach olbrzyma Suttunga, zaoferowal jego bratu
Baugiemu wykonywanie przez pdl roku pracy dziewigciu ludzi [Skaldska-
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parmal 58]. Z Odynem i sztuka magii, ktorej bog ten jest najwigkszym
znawca, skojarzona jest rowniez trgjka: zaklecia byly powtarzane trzy razy
[Skirnismal 34-37; por. Véluspa 21], zas Odyn wraz z Honirem i Lothurem
stworzyl trzy skladniki czlowieka [V6luspa 18]. Mozna jeszcze dodaé, ze do
Walhalli prowadzi 540 bram = 9x60 lub 18x30 [Grimnismal 23; Gylfa-
ginning 40], podwojna liczba dlugosci przyblizonego trwania cigzy. Wresz-
cie wedlug genealogii bostw Snorriego Odyn byl w 18 pokoleniu potom-
kiem Thora, syna Priama [Prolog 9-10]. Te ostatnic skojarzenia Odyna z
dziewiatka 1 jej wielokrotnoscia nie sa tak bardzo wazne, natomiast
dziewig¢ dni spedzonych na drzewie i dziewig¢ piesni wydaje si¢
nawiazywac do kosmologicznej symboliki dziewiatki.

Polegli bohaterowie w wierzeniach normanskich sa wybierani i kierowa-
ni do Walhalli przez walkirie. Réwniez walkirie obsluguja ich przy stolach
Odyna. Natura walkirii nie jest jasna, sa one z jednej strony skojarzone z
disami lub fyigiami — duchami opiekuficzymi ludzi — z drugiej zas z
Nornami, przedwiecznymi istotami wyznaczajacymi przeznaczenie, ktore-
mu musza si¢ podporzadkowaé nawet bogowie. Najpelniejsza lista podaje
imiona trzynastu walkirii obstugujacych bohateréw (sze$¢ par i jedna dodat-
kowa) oraz trzech wybierajacych, kto ma polec — wsrdd tych ostatnich znaj-
duje si¢ Skuld, najmlodsza Norna [Gylfaginning 35]. Razem jest wigc sie-
dem par i jeszcze dwie walkirie. Dziewiatki walkirii wymienione sa expli-
cite w piesniach o Helgim. Bohater 6w byl za mlodu gnus$ny, az do chwili,
gdy przybylo do niego dziewie¢ walkirii, a wérdd nich Swawa najpickniej-
sza [Helga kvida Hjorvardssonar Il i 6]. P6zniej trzy dziewiatki walkirii pod
wodza Swawy ochranialy flot¢ Helgiego [Helga kvida Hjérvardssonar 28].
Kiedy Helgi Hjoérvardsson odrodzil si¢ jako Helgi Sigmundsson, a Swawa
jako Sygrun, ta ostatnia wraz z o$mioma innymi walkiriami pojawila si¢
podczas burzy ngkajacej flotg Helgiego i uspokoila zywiol [Helga kvida
Hundingsbana II 16]. Dos¢ wazne jest to, ze w cyklu piesni o Helgim poja-
wia si¢ jedyna w tekstach skandynawskich wzmianka o metempsychozie:
Helgi odradza si¢ trzykro€ pod tym samym imieniem, za§ Swawa jako
Sygrun i1 Kora [Helga kvida Hjorvardssonar 43; Helga kvida Hundingsbana
IT 4, 50]. By¢ moze ma to jaki$ zwiazek z trzema niciami przeznaczenia
Helgiego zawieszonymi na wschodzie, zachodzie i polnocy [Helga kvida
Hundingsbana I 4]. Opis tymczasowego powrotu Helgiego z zaswiatéw i
jego odejscia na zachod nie daje zadnych informacji na temat jego kolej-
nych wcielen i ewentualnego udzialu Odyna w odradzaniu si¢ bohatera
[Helga kvida Hundingsbana II 39-48]. Wiadomo tylko, ze wigcej szczegd-
16w mogla zawiera¢ zaginiona Piesr o Korze.
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W Piesni o Wolundzie pojawiaja si¢ trzy walkirie, Olrun, Alvit i Svan-
hvit ("jasny labedz"), ktére zdejmuja swoje labedzie szaty, by zazy¢ kapieli.
Woélund i jego dwaj bracia ukrywajq te szaty i zmuszaja walkirie, by za nich
wyszly. Walkirie pozostaja z bra¢mi, ale po dziewigciu latach udaje im si¢
odzyskac labedzie szaty i uciec [V6lundarkvida 4,1-3; por. Guerber 1909:
175-176; Stupecki 1998:160]. Labedzie szaty wydaja si¢ tutaj pelni¢ wazna
rol¢. Para labedzi wedlug Eddy Mlodszej mieszka w poblizu studni prze-
znaczenia, przy ktdrej Norny ustalaja losy ludzi — od tych labedzi wywodza
si¢ wszystkie ptaki tego rodzaju na ziemi [Gylfaginning 17]. Skojarzenie
dziewiatki i labedzi od razy przywodzi na mys$l Apollina; bedzie o tym
jeszeze dalej mowa. Jesli chodzi o Norny, to zwykle wymieniane sg trzy:
Urd, Werdandi i Skuld. Jednak Snorri zdaje si¢ sugerowal, ze Norn moze
by¢ dziewig¢, po trzy z rodu Aséw, alfow i1 karlow [Gylfaginning 8; por.
Fafnismal 13; Stupecki 1998:177]. A zatem dziewiatka moglaby by¢
skojarzona zaré6wno z walkiriami, jak i z Nornami.

W sagach walkirie nie wystgpuja, natomiast pojawiaja si¢ nickiedy f/-
gie — duchy opiekuncze. Thorstein Sidu—Hallson trzy razy $nil o tym, ze
przybywaja do niego trzy kobiety i ostrzegaja go, ze niewolnik bedzie chcial
go zabi¢ [Shupecki 1998:24]. Kobiety te byly wlasnie fyigiami. Znacznie
cickawsza jest opowies¢ o innym synu Sidu—Halla, Thidrandim. Podczas
swigta Disarblét Thorhall zorganizowal uczte. Poniewaz przeczuwal niesz-
czgscie, zakazal gosciom wychodzi¢ na zewnatrz. W nocy trzy razy rozlegto
si¢ pukanie do drzwi. Mlody Thidrandi nie wytrzymal, wzial miecz do reki
i wyszedl. Na zewnatrz ujrzat dziewig¢ kobiet w czerni nadciagajacych od
pdinocy na koniach z mieczami w r¢kach oraz tylez kobiet w bieli jadacych
od poludnia. Chcial zawréci¢ do srodka, lecz kobiety w czerni go dopadly i
$miertelnie ranily. Rano Thorhall orzekl, ze nie byly to prawdziwe kobiety,
lecz fyigie zebranych; ma nastapi¢ zmiana religii i nowa religia bedzie
lepsza. Poganskie fyigie to przeczuly i zabraly Thidrandiego jako swdj dar
grobowy; t¢ w jasnych szatach chcialy mu poméc, lecz nie daly rady. Ponie-
waz Sidu—Hall byl stronnikiem chrzescijanstwa na Islandii, zabojstwo wlas-
nie jego syna przez poganskie fylgie bylo zrozumiale. Warto zwrdci¢ uwage
na jeszcze jeden szczegodl: Thidrandi w chwili $§mierci mial osiemnascie lat
[Stupecki 1998:159]. Fyigie w tej opowiesci przypominaja walkirie — przy-
bywaja uzbrojone po zmarlego i jest ich dziewig¢. Mozna zatozy¢, z¢ trady-
cyjny motyw zostal tu wykorzystany do symbolicznego ukazania zmagan
chrzescijanstwa z poganstwem u schytku X wicku.

Ostatnie skojarzenie Odyna z dziewiatka jest zasugerowane w opowiesci
0 krélu Onie, jednym z Ynglingéw [Ynglinga saga 29]. W wicku 60 lat On
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udal si¢ do Uppsali i zlozyl w ofierze Odynowi swego syna proszac o
dodatkowe 60 lat zycia. Po 75 latach zlozyl w ofierze drugiego syna znoéw
proszac o 60 lat, lecz tym razem Odyn odpowiedzial, ze bedzie zyl tak
dhugo, jak dlugo w odstgpach dziesigcioletnich bedzie skladal w ofierze
kolejnych synéw i ze od ich liczby maja by¢ nazwane prowincje jego kraju.
Cho¢ On byl coraz slabszy, zlozyl w ofierze lacznie dziewigciu syndw.
Chcial zabi¢ takze dziesiatego i nazwa¢ swe krolestwo Dziesigcioma Zie-
miami, ale Szwedzi nie pozwolili na to. On wreszcie zmarl, a jego ocalaly
syn objal tron. Inna wersje tej samej opowiesci przytacza Snorri w Eddzie.
Wedlug niej krél Halfdan Stary odbyl wiclka ofiare podczas przesilenia
zimowego, by méc zy¢ 300 lat. Nie ma tutaj jednak mowy o zabijaniu
syndw, ktérych Halfdan mial 18, z tego dziewigciu urodzonych jednoczes-
nie: ich imiona s znaczace i kojarza si¢ z wladza ksiazeca. Pozostali
synowie Halfdana dali poczatek dziewigciu rodom krélewskim, w tym Nibe-
lungom, Ynglingom i Budlungom [Skaldskaparmal 64]. Opowies¢ o ofierze
Ona nawigzuje do rzeczywistych ofiar w Uppsali, ktore wedlug przekazu
Adama z Bremy odbywaly si¢ co dziewig¢ lat podczas wiosennej réwnonocy
w $wiatyni Thora, Odyna i1 Freya. Przez dziewig¢ dni zabijano po jednym
samcu z dziewigciu gatunkdw i ciala zawieszano w poblizu $wiatyni.
Skladane byly rowniez ofiary z ludzi. Thietmar z Merseburga w skrocie
opisuje analogiczne ofiary w Lejre [Simek 1993:233]. Wydaje sie, ze mogly
by¢ one symbolicznie skojarzone z samoofiara Odyna.

Dziewiatka jako liczba wyrézniona

W wielu miejscach w obu Eddach dziewiatka pojawia si¢ jako liczba szcze-
g6lna, jednak bez sprecyzowanego odniesienia do przedstawionej wczesniej
symboliki. Kolejne ustgpy mozna wyliczaé ad nauseam. Bdg Heimdall to
syn dziewigciu sidstr, corek Agira i Ran [Gylfaginning 27; Skaldskaparmal
16, 24, 61; Voluspa en skamma 37-38]. Podczas ostatecznej bitwy Thor na
dziewi¢¢ krokdw odejdzie od ciala zabitego przez sicbic Midgardsorma i
padnie zatruty jego jadem [V6luspa 55-56; Gylfaginning 51]. Skadi i Njord
spedzaja po dziewig¢ dni w swych siedzibach Noatun nad morzem i
Thrymheim w gorach; gdy wracaja, Njord mawia: "Nienawidze gor —
niedtugom tam byl, tylko dziewi¢¢ nocy: uwazam wycie wilkow za wstretne
w poréwnaniu z pie$nia labedzi" [Gylfaginning 23]. Naramiennik Draupnir
co dziewi¢¢ nocy rodzi osiem podobnych sobie; uzyskal t¢ wlasciwos$¢ po
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tym, jak Odyn umiescil go na stosie pogrzebowym Baldra [Gylfaginning
49; Skaldskaparmadl 35; Skirnismdl 21]. Frey przez dziewigé nocy musial
czekaé na zaslubiny z Gerd [Skirnismdl 40—42; Gylfaginning 37]. Matka
Hymira ma 900 gléw, a Hymir mial dziewig¢ kotldow, z ktorych tylko jeden
ocalal, gdy Thor go odwiedzil [Hymiskvida 8, 13]. Menglod ma dziewig¢
shuzacych [Fjolsvinnsmal 35], Groa wypowiada dziewig¢ zakle¢ [Gréugaldr
6-14], skrzynia Sinmara ma dziewie¢ zamknig¢ [Fjolsvinnsmal 26], ol-
brzymki Fenja i Menja przez dziewig¢ lat zyly pod ziemiq [Grottasongr 11;
Skaldskaparmal 43], olbrzymka Hrimgerd ma znajdowa¢ si¢ dziewig¢ mil
pod ziemia [Helga kvida Hundingsbana I 16], Thor zabil dziewigcioglowe-
go olbrzyma Thrivaldiego [Skaldskaparmal 4], za$ wystawiony przeciw nie-
mu potwdr Mokkurkalfi mial dziewi¢¢ mil wysokosci [Skaldskaparmal 17],
w Wieszczbie wolwy olbrzymka dziewigC razy powtarza "wieciez teraz, czy
nie?" [por. Stupecki 1998:60].

Kilka razy dziewiatka wystgpuje w opowiesci o Wolsungach. Wolsung
mial dziesi¢ciu syndéw, a zatem Sigmund dziewigciu braci. Wszyscy zostali
schwytani przez Siggeira i przez dziewie¢ nocy jednego z nich pozerala
stara wilczyca. Kiedy przyszla kolej na Sigmunda, uzyl on podstepu i zdotal
si¢ uratowa¢ [Volsunga saga 5]. Sigmund i jego syn Sinfjotli przez jakis
czas zamienieni w wilki zabijali ludzi; ten ostatni chwalil si¢, 7e jest ojcem
dziewigciu wilkéw [Volsunga saga 9; Helga kvida Hundingsbana I 41].
Roéwniez skojarzenie dziewiatki z wilkami i wilkolactwem wystapilo w
starozytnej Grecji, o czym bedzie jeszcze mowa. W opowiesci o Wolsun-
gach mozna juz dostrzec wplyw chrzescijanstwa, w ktérym liczba wyrdz-
niona jest siddemka. Sigmund i Sinfj6tli w pojedynke mogli da¢ rade sied-
miu ludziom [Vo6lsunga saga 8]; Gudrun po $mierci Sygurda przez siedem
sezondw przebywala w Danii, podrdzowala trzy razy po siedem dni [V6l-
sunga saga 34]. Mozna tutaj zaobserwowa¢ przemieszanie si¢ dwoch tra-
dycji, przy czym poganska dziewigtka wystepuje juz tylko w tych miejscach,
ktére sa bezposrednim przetworzeniem dawniejszych piesni Eddy Starszej.
Siddemka i dwunastka jako liczby wyrdznione sa poswiadczone takze u
Snorriego Sturlusona [por. Gylfaginning 2, 3].

Dziewiatka pojawia si¢ réwniez w islandzkim prawodawstwie. Cala
wyspa byla podzielona na cztery okregi i 39 podokregéw. Na poélnocy tych
podokregéow bylo 12, za§ w pozostalych okregach po dziewigl, godi
kazdego z nich wchodzil w sklad Rady Prawnej. Dodatkowo z trzech
okregow poza pdtnocnym dobierano podczas althingu po trzech ludzi tak,
7e ogoblna liczba czlonkéw Rady wynosita 48 [Gragas, §117, por. s. 7]. Po
dwunastu przedstawicieli trzech prowincji wchodzito w sklad Rady réwniez
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na norweskim thingu w Gula. Wedlug prawa islandzkiego bylo dziewig¢
rodzajow napasci: pig¢ zagrozonych trzyletniq banicja i cztery zagrozone
pelna banicja 1 konfiskata majatku. Sa to kolejno: zranienie kogos,
szturchnigcie, strzelenie, rzucenie czym$ lub uderzenie (mnigjsze) oraz
powalenie, potrzasnigcie, wyrwanie czegos$ z rak, duszenie (wigksze). Jesli
kto$ dokonal zabdjstwa lub innego przestgpstwa, byl zobowiazany natych-
miast poinformowa¢ o tym dziewigciu sasiadow, ktoérzy pdzniej podczas
rozprawy byli wzywani na swiadkéw [Gragas, §89, 109]. Jesli zabojca tego
ni¢ dopelnil, uznawany byl za morderce i wyjmowany spod prawa. W
przypadku mniejszych przestepstw zagrozonych tylko kara grzywny
wystarczalo wezwanie pigciu $wiadkow [Gragas, §16]. Dziewigciu $wiad-
kéw musialo réwniez asystowaé przy ekshumacji i przenoszeniu zwlok w
inne migjsce [Gragas, §3]. Liczne przyklady stosowania tego prawa o
swiadkach zawiera Saga o Njalu [59, 64, 111, 134, 141, 143].

W kilku migjscach zabicie dziewieciu wrogdéw w pojedynke lub we
dwoéch jest przedstawiane jako przyklad wyjatkowej odwagi i bieglosci w
walce [Kormaks saga 19; Egils saga Skallagrimssonar 45]. Wedlug Saxona
Gramatyka jarl Swarin miat siedmiu syndéw z prawego i dziewigciu z nie-
prawego toza. Ci ostatni zostali zabici przez krola Danii Gorma w pojedyn-
czej walce [Saxo 1]. Réwniez Hakon chwalil si¢ zabiciem dziewieciu kro-
16w [Heimskringla:Olaf Trygvason 56]. Z kolei Helgi i Starkad mieli kon-
flikt z dziewi¢cioma synami pewnego ksi¢cia na Zelandii [Saxo 6]. Dzie-
wiatki zabitych wystgpuja réwniez w innych Zrédlach, ale sa to najczgscicj
raczej liczby rzeczywiste, niz symboliczne [por. Heimskringla:Hakon Her-
debreid 12; Heitharviga saga 32].

Wedlug Zywota Wilibrorda wladca Fryzow Radbod przez trzy kolejne
dni po trzy razy kazdego dnia staral si¢ uzyska¢ przepowiedni¢ zguby $wig-
tego, ale ani razu mu si¢ nic udato [Stupecki 1998:106]. Z kolei dunski krol
Gorm mial sen, w ktorym widzial trzy biale, trzy czerwone i trzy czarne
woly wychodzace z morza i pustoszace kraj — zostalo to zinterpretowane
jako zapowiedz glodu [Stupecki 1998:33]. W obu wypadkach wida¢, ze we
wrézbiarstwic dziewiatka byla uznawana za liczb¢ wyrézniona jako potroje-
nie trojki. Na Grenlandii mieszkata wieszczka Thorbjorg, ktéra miata dzie-
wig¢ siostr réwniez obdarzonych darem przepowiadania przeszlosci [Eiriks
saga rauda 4; por. Stupecki 1998:80]. Snorri podaje w Heimskringli, ze krdl
Harald przeszed! boso po dziewigciu rozzarzonych lemieszach, by potwier-
dzi¢ swoje prawa [Heimskringla:Sigurd 34].

Mozna wymieni¢ jeszcze kilka innych przykladéw uznawania dziewiatki
za liczbe wyrdzniong. Wiek dziewigciu lat bywal uznawany za wystarcza-
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jacy, by decydowac o sobie [Vatnsdacla saga 19; Heimskringla:Sigurd 41].
Krol Olaf Haraldsson stoczyl dziewig¢ bitew [Heimskringla:Olaf Haralds-
son 14], zas Olaf Trygvason mial dziewi¢C lat, gdy przybyl do Rosji i przez
dziewig¢ lat przebywal z krolem Waldemarem [Heimskringla:Olaf Trygva-
son 7]. Krol Harald wypedzil dziewig¢ zon, by poslubi¢ Ragnhild [Heims-
kringla:Harald Harfager 21]. Mozna jeszcze dodaé, ze Saxo Gramatyk po-
dzielil swe dzieje poganskiej Danii na dziewig¢ ksiag.

Oczywiscie nicktdre z tych dziewiatek moga by¢ liczbami rzeczywisty-
mi, a nie symbolicznymi. W wielu sagach mowa o dziewigciu [Ere—dwellers
37, 45], dziewigcdziesieciu [Heimskringla:Harald Harfager 12; Heitharviga
saga 24; Egils saga Skallagrimssonar 10, 16], a nawet dziewigciuset [Lax-
dacla saga 27] ludziach, a takze o dziewigciu okretach [Heimskringla: Mag-
nus Slepy 10, Hakon Dobry 24]. Otkell dal Runolfowi dziewigcioletniego
czarnego wolu [Njals saga 52|, w zgliszczach zagrody Njala znaleziono
szczatki dziewigciu oséb [Njals saga 131], Hardbeen mial dziewigc lokci
wysokosci [Saxo 7], a Thorstein pozostawal dziewig¢ lat w Norwegii [Gret-
tirs saga 90]. Egil mial 18 ludzi na swoim okrecie, gdy ucickal przed kré-
lem Erykiem [Egils saga Skallagrimssonar 57-58]. Wszystkie te dziewiatki
i ich wielokrotno$ci z pewnos$cia nie maja znaczenia symbolicznego, lecz
okreslaja rzeczywiste liczebnosci. Dziewiatka to liczba kolegéw wedlug wyka-
7u liczebnosci w podreczniku piesniarstwa Snorriego [Skaldskaparmal 66].

Wedlug tego samego podrecznika w metrum drdttkvaett pierwszy i
trzeci wiersz strofy moze zawieraé najwyzej dziewig¢ sylab, za$ drugi i
czwarty najwyzej siedem [Hattatal 8]. Nie wiadomo, czy obie te liczby maja
tutaj znaczenie symboliczne, czy tez praktyczne. W kazdym razie w
tekstach Snorriego obie byly liczbami wyréznionymi, przy czym dziewiatka
w opisach mitologicznych, za$ siédemka w sagach — na przyklad w opo-
wiesci o krélu Ingjaldzie, ktéry wznidsl hallg z siedmioma tronami [Yng-
linga saga 40]. Trzecia liczba wyr6ézniona w tradycji skandynawskiej byla
dwunastka, ktora jednak pojawiala si¢ znacznie rzadziej niz dziewiatka.
Snorri wymienil dwunastu Aséw, a w druzynach wladcow bylo zwyczajowo
dwunastu berserkéw [Egils saga Skallagrimssonar 9].

Paralele w innych kulturach

Dziewiatka to liczba wyrdzniona nie tylko w kulturze poganskich Skandy-
nawdw. Dos¢ wspomnie¢ o ennadzie bogow w starozytnym Egipcie [Niwin-
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ski 1992:63] o dziewigcioletniej stuzbie Kumarbiego w hetyckiej opowiesci
o nastepstwic bogdéw [Cinal 1997:87], dziewigciodniowych zapasach w me-
zopotamskim Uruk ku czci Gilgamesza [Cohen 1993:319-320], dziewigciu
synach Kingu w asyryjskim rytuale [Cohen 1993:325— 326]. W hinduskich
upaniszadach bardzo wazna liczba jest 108 = 9x12 [Kempinski 1993:256],
w islamie wymienia si¢ 99 imion Boga, a slowo amen w gematrii greckiej
ma taka wlasnie wartos¢ liczbowq [Forstner 1990:50]. Pseudo—Dionizy Are-
opagita dzielil choéry anielskie na trojki trojek. W taki sam sposob rozlozo-
na dziewiatka jest réwniez poswiadczona w europejskiej tradycji magiczne;j,
chociazby w Makbecie Williama Szekspira, gdzie trzy czarownice wyzna-
czaja swoj krag trzy razy w jedna strong, trzy razy w druga 1 na koniec
jeszcze trzy razy z powrotem [Makbet I 3].

Symbolika tréjki 1 dziewiatki analogiczna do skandynawskiej poswiad-
czona jest rowniez w nielicznych zrodlach opisujacych tradycje poganskich
Stowian. Wedlug Adama z Bremy w Radogoszczy bylo dziewig¢ bram, cho¢
Thietmar wspomina tylko o trzech [Lowmianski 1986:174]. W Szczecinie
znajdowala si¢ $wiatynia Tryglawa, ktéry wedlug przekazu Ebona mial
patrze¢ na trzy krélestwa — niebo, ziemig i pieklo. Réwniez w Gardzcu w
trzech miejscach byly czczone trzy bostwa [Lowmianski 1986:198]. Wedlug
Herborda w Szczecinie wrdzby odbywaly si¢ w ten sposob, ze kon trzy razy
byl przeprowadzany nad dziewigcioma wldczniami i jesli zadnej z nich nie
potracil, znak byl pomysiny [Stupecki 1998:147]. A. Kempinski sugeruje,
7¢ w jezykach indocuropejskich dziewiatka mogla otwiera¢ nowa grupe
liczb. Mialaby o tym $wiadczy¢ homofonia i mozliwe pochodzenie od jed-
nego rdzenia sléw "nowy" i "dziewig¢", na przyklad w lacinskich novus —
novem [Kempinski 1993:256].

Podobieristwo symbolicznego wykorzystania dziewiatki u Normanow i u
Stowian polabskich nie jest dziwne, jesli wezmie si¢ pod uwage kontakty
pomi¢dzy tymi ludami. Z kolei paralele z dalszymi kulturami wynikaja
tylko i wylacznie z ogolnych i powszechnie rozpoznawanych wlasciwosci
dziewigtki. Zreszta ani w Egipcie, ani w Mezopotamii, ani w chrzescijan-
stwic dziewiatka nie jest tak wyrdzniana, jak w $redniowiecznej Skandyna-
wiil. Zupelnie inaczej wyglada pordwnanie tradycji normanskiej ze swia-
dectwami antycznymi, przede wszystkim greckimi. Tutaj paralele sa znacz-
nie glgbsze. Przede wszystkim w starozytnej Grecji dziewiatka jako liczba
symboliczna pojawia si¢ znacznie czeséciej, niz na Bliskim Wschodzie [por.
Kopalinski 1991:237]. Co wigcej, pojawia si¢ ona przede wszystkim w kon-
tekscie Apollina i metempsychozy, u autoréw mniej lub bardziej posrednio
nawiazujacych do ezoteryki orfickiej. W jednym ze swoich wierszy Pindar
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stwierdzil, ze "Persefona przywréci zndéw w dziewigtym roku sloncu dusze
tych, ktérzy dali jej zados¢uczynienie za swe dawne winy. Z dusz tych
wychodza stawni krélowie, ludzie potgzni dzigki sile lub dzieki madrosci;
sa oni zawsze czczeni przez ludzi jako $wigci bohaterowie". A zatem po-
wtorne weielenie nastgpuje po dziewigciu latach.

Rowniez czas zycia nimf i demonéw wedlug Plutarcha i Hezjoda (9729
lat) i Kallimacha (9720) jest wiclokrotnoscia dziewiatki, podobnie jak licz-
ba 729, ktéra wedlug Platona oddziela na skali sprawiedliwosci krola—fi-
lozofa od tyrana [Panstwo IX 587-588] i ktora jest szescianem dziewiatki.
Sam Platon uzasadnil ja numerologicznie, ma to by¢ mianowicie liczba dni
1 nocy w roku. W dialogu Kritias napisat z kolei, ze Atlantyda zatone¢la
9000 lat temu. Jak podaje Sencka, Platon zmarl dokladnie w wieku 81 lat,
co zostalo zinterpretowane jako kwadrat dziewiatki, swigtej liczby Muz. Z
tego powodu przebywajacy w Atenach Magowie mieli mu zlozy¢ ofiarg jako
herosowi [Listy VI 158]. Wszystkie dziela Platona zostaly podzielone
jeszcze w starozytnosci na dziewigd tetralogii.

Symboliczna dziewiatka pojawia si¢ réwniez w naukach pitagorej-
czykéw. Wedlug nich czlowick jest akordem skladajacym si¢ z o$miu
dzwickéw, do ktérych jako dziewiaty dodane jest bostwo. Orfickie i
pitagorejskie nauki na temat duszy i metempsychozy Empedokles przed-
stawil w postaci dziewigciu twierdzen. Dziewiatka to réwniez $wicta liczba
Apollina, ktérego atrybutem zwierzgcym byl labedz, nota bene przez
Grekdw kojarzony z Hyperboreja. Pitagorasa nicktdrzy uczniowie uwazali
za ucielesnienie Apollina, za$ Platon wedlug legendy ukazal si¢ we $nie
Sokratesowi pod postacia labedzia. Latona rodzita Apollina 9 dni i nocy,
gdyz zazdrosna Hera wstrzymala bogini¢ pologu i dala si¢ przekupic
dopiero naszyjnikiem o grubosci 9 lokci. W momencie urodzin boga nad
wyspa pojawily si¢ swigte labedzie 1 zatoczyly siedem kregow (byl to siodmy
dzien siddmego miesigca Targelion), nastgpnie Dzeus podarowal synowi
rydwan zaprz¢zony w labedzie, na ktérym udal si¢ on na pdéinoc, do
Hyperborejczykdw [por. Soltysiak 2002]. Skojarzenie Apollina z labedziami
Platon zauwazyl i skomentowal w taki sposéb w dialogu Fedon: "Labedzie,
kiedy widza, ze im umiera¢ trzeba, $piewaja podobnie jak i przedtem; ale
wtedy przede wszystkim i najwigcej $piewaja, z radosci, ze maja odejs¢ do
boga, ktéremu shuza" [Fedon 85].

Wspélwystegpowanie metempsychozy, dziewiatki i tabedzi w tradycji
orfickiej, do ktorej posrednio zaliczy¢ mozna zaréwno Pitagorasa, jak i
Platona, kojarzy si¢ z kompleksem symbolicznym zwiazanym z walkiriami
w kulturze Normandw. Apollo jako bog natchnienia, ktérego zwierzecymi
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atrybutami byly, oprdcz tabedzia, rowniez kruk i wilk, przypomina pod tym
wzgledem Odyna; dziewig¢ Muz z kolei odpowiada dziewieciu walkiriom.
Istnicje rowniez pewne podobienstwo w symbolice kosmologicznej: réwnicz
w wyobrazeniach greckich w Podziemiach plynie dziewig¢ rzek. Paralela
pomig¢dzy tradycja skandynawska i grecka jest tak gleboka, ze trudno uznaé
ja za zupelnie przypadkowa. Chociaz nie mozna wykluczy¢ wplywu tradycji
antycznej na autordw piesni Eddy Starszej, a przede wszystkim na Snor-
riego Sturlusona, to jednak akurat tutaj bylby on malo prawdopodobny. Juz
raczej nalezaloby uznac, ze orficka koncepcja metempsychozy i zwigzany z
nia kompleks symboliczny zostaly w jaki$ sposob przejete i przetworzone
przez Germanow jeszcze w starozytnosci. Hipoteza o pochodzeniu tej kon-
cepcji jeszcze z czasow postulowanej wspdlnoty praindocuropejskiej bytaby
trudna do udowodnienia, gdyz nie ma jej wyraznych sladéw u innych ludow
europejskich i indoaryjskich. Wyjasnienie tak szczegdlowego i nicoczywis-
tego podobienstwa symboliki dziewiatki u Normandéw i Grekéw wydaje si¢
wigc w tej chwili niemozliwe. Na korficu mozna jeszcze dorzucié, ze roéwniez
skojarzenie dziewiatki z wilkolactwem w opowiesci o Wolsungach ma
paralel¢ grecka: jak podaje Pliniusz Starszy, istnial w Grecji taki rod,
ktérego przedstawiciel w kazdym pokoleniu musial sta¢ si¢ na dziewiec lat
wilkiem [Historia naturalis 8,34].

Kontynuacja: neopoganstwo i satanizm

Drziewiatka jako liczba wyr6zniona nadal funkcjonuje w nowych ruchach
religijnych nawigzujacych bezposrednio lub posrednio do normarnskiego
poganstwa. Przede wszystkim trzeba tutaj wspomnie¢ o Asatru, religii opar-
tej na wspdlczesnej rekonstrukeji germanskiego poganstwa. Trzon etyki
Asatru stanowi lista dziewieciu cnét: odwaga, prawda, honor, wiernosc,
dyscyplina, goscinnos¢, pracowitos¢, niezaleznos¢ i wytrwalos¢ [Soltysiak
1999a:274]. W Raven Kindred Association, jednej z amerykanskich grup
Asatru, podczas ceremonii przyjmowania nowego czlonka wspdlnoty wszys-
cy jej czlonkowie wznosza dziewigC toastéw poswigconych poszczegdlnym
cnotom [Soltysiak 1999a:281]. W organizacji The Troth kazda grupa musi
zorganizowa¢ co najmniej dziewie¢ spotkan rytualnych w ciagu roku
[Soltysiak 1999b:140]. Dziewiatka jest takze kojarzona z narodzinami i
$miercia: dziecko otrzymuje imig¢ i jest przyjmowane do rodziny w dziewig¢
dni po urodzeniu; krewniacy zmarlego sa zobowiazani wystawi¢ mu pomnik
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w dziewig¢ miesiecy po $mierci [Soltysiak 1999a:282, 287]. W Asatru
jednak do tej pory brak glgbszego zainteresowania znaczeniem dziewigtki w
Eddach i jest ona wykorzystywana wylacznie jako standard symboliczny.

Znaczenie dziewiatki jako liczby magicznej i skojarzonej z wiedza ta-
jemna utrwalilo si¢ w chrzescijanskiej Europie zarowno pod wplywem tra-
dycji antycznej, jak i skandynawskiego poganstwa. Do takiego wlasnie zna-
czenia chetnie siggaja przedstawiciele wspolczesnych ruchow "lewej $ciez-
ki", bardziej dosadnie nazywani satanistami. Dziewiatka wielokrotnie poja-
wia si¢ w rozwazaniach Antona Szandora LaVeya, zmarlego niedawno za-
lozyciela Kosciola Szatana. Jego pierwsza ksiazka, "Szatanska Biblia", zo-
stala zadedykowana migdzy innymi Dziewigciu Nieznanym — jest to aluzja
do zeznan niewolnicy Tituby z Salem. Powiedziala ona, 7e podczas sabatu
spotkala ubranego na czarno mezczyzng z Bostonu, w ktoérego czarnej
ksigdze figurowalo dziewie¢ nazwisk. Ten sam motyw LaVey wykorzystal
powolujac w swojej grupie Rade Dziewigciu, w zalozeniach majaca stano-
wi¢ najwyzszy organ wladzy Kosciola. Podstawe swojej doktryny LaVey
wylozyl w formie dziewigciu deklaracji. Pozniej dodal do niej listg
dziewigciu szatafskich grzechdéw (glupota, pretensjonalnos¢, solipsyzm,
oklamywanie siecbic samego, stadna mentalno$¢, brak perspektywy, brak
perspektywy historycznej, bezproduktywna pycha, brak estetyki), dziewigc
rad, jak omija¢ pseudo—satanistow, a nawigzujaca do LaVeya grupa Infer-
nal Garrison dolaczyla jeszcze dziewigé piekielnych praw. Dziewiatka jest
najczesciej wykorzystywang przez LaVeya liczba porzadkujaca. Pojawia si¢
takze w konteks$cie rytualnym: podczas czarnej mszy celebrans bije dziewigc
razy w dzwon. LaVey zapozyczyl réwniez od Howarda Lovecrafta pomyst
Ceremonii Dziewigciu Katdw; chodzi tutaj o pie¢ katéw pentagramu i
cztery katy trapezu. Najbardziej interesujaca jest jednak koncepcja cyklicz-
nosci czasu, ktorg LaVey przedstawil jako dodatek do jednej ze swoich ksig-
zek [LaVey 1972:219-220]. Historia wedlug LaVeya sklada si¢ z naprze-
miennych Wieckéw Lodu i Wiekdéw Ognia rzadzonych odpowiednio przez
Boga i Szatana (nota bene, jest to nawiazanie do XIX—wiecznej teorii
"ognia i lodu" Hansa Hoérbigera). Ich cyklicznoscia rzadzi Prawo Dzie-
wiatki, ktéora LaVey wprost nazywa liczba Szatana. W kazdym najmniej-
szym cyklu po 9 latach akcji nastepuje 9 lat reakcji; takie 18 lat to Dzielo.
Dziewig¢¢ osiemnastoletnich cykli sklada si¢ na Ere, dziewi¢¢ Er na Wick,
za$ dziewig¢ Wickéw na Epoke (13122 lat). Ostatni Wick Lodu skonczyl
si¢ w roku 1966, a wiec w roku zatozenia Kosciola Szatana; obecnie wedlug
LaVeya wchodzimy stopniowo w Wiek Ognia, ktdrego najwazniejsza
wlasciwoscia jest to, ze ludzie moga sobie do woli poblazac.
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W roku 1975 po rozlamic wewnatrz Kosciola Szatana (dziewig¢ lat po
jego zalozeniu) pojawila si¢ Swiatynia Seta, organizacja religijna nawiazu-
jaca wyraznie do gnostycyzmu. Jej zatozyciel, Michael Aquino, jeszcze jako
czlonek Kosciola Szatana wykorzystal symbolike dziewiatki publikujac liste
ksiazat pickla: Szatana, Belzebuba, Azazela, Abaddona, Asmodeusza, Bel-
iala, Lewiatana, Astaroth i Antona LaVeya. Réwniez w Swiatyni zostala po-
wolana Rada Dziewigciu. Jednak symbolika dziewiatki jest wykorzystywana
tylko w niektérych zakonach Swiatyni [o zakonach: Soltysiak 1998:133—
134]. Zwlaszcza chodzi tutaj o Zakon Trapezu, ktérego zalozycielem jest
Stephen Flowers, jako Edred Thorsson réwniez jeden z ideologéw Asatru i
tworca swoistego systemu magii runicznej. Glownym symbolem wtajemni-
czenia w Zakonie jest trapez z wpisanym pentagramem. Dziewigé katow
obu figur ma okreslone znaczenie, na przyklad dziewiaty kat symbolizuje
Czarny Plomien, czyli samo$wiadomo$é w terminologii Swiatyni Seta. Ka-
dencja Wielkiego Mistrza Zakonu wynosi dziewi¢¢ lat. W Zakonie Grobu
Obsydianowej Maski, ktdry zajmuje si¢ doswiadczeniem przejscia przez $mierc,
lista kluczowych clementéw sklada si¢ z dziewigeciu pozycji. Jest na nigj
wymienione zycie, $mier¢, milo$C, strach, pograzenie si¢, uciclesniona Istota
jako rezultat procesu inicjacji, spontanicznos¢, samo—rozpoznanie, energia.

W Wicelkiej Brytanii dziala grupa satanistyczna o nazwie Zakon Dzie-
wigciu Katow; réwniez tutaj ewidentne jest nawiagzanie do fantazji Love-
crafta. Dziewiatka jako liczba Szatana sporadycznie pojawia si¢ w tekstach
zespoldw black metalowych. Jedna z plyt norweskiej grupy Emperor zostala
zatytulowana "IX Equilibrium"; w tekécie jest to objasnione jako imig
Szatana: "w imi¢ Nonus Aequilibrium jestem twdj IX razy 1X...". Pomyst
zdaje si¢ nawiazywac do symboliki dziewigtki w systemic LaVeya. Ponie-
waz jednak zespol wywodzi si¢ z kraju skandynawskiego i jego czlonkowie
w innych tekstach odwoluja si¢ do normanskiego poganstwa, nic mozna
wykluczy¢, ze jest to aluzja do Odyna, przez nicktorych norweskich sata-
nistow utozsamianego z Szatanem.

Zakonczenie

Przekazana przez Wieszczbe wolwy koncepcja dziewigciu $swiatdow, choc
moze ni¢ byla rozpowszechniona w tradycji normanskiej, to jednak z
pewnoscia nawigzywala do potwierdzonego réwnicz u Snorriego bardziej
ogoblnego skojarzenia dziewiatki z podzialem $wiata na nicbo, ziemie i $wiat
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podziemny. Taka kosmologiczna symbolika dziewiatki sprawila, ze stala si¢
ona liczba wyrézniona, podobnice jak na Bliskim Wschodzie wyrézniona
zostala siddemka jako liczba planet. I tu i tam liczba wyrdzniona sluzyla do
okreslania réznych miar symbolicznych, czgsto zupelnie nie zwiazanych z
kosmologia. Drugi aspekt symboliki dziewiatki u Normandw wiaze si¢ z
Odynem i jego walkiriami — tutaj dziewiatka jest skojarzona z wtajemnicze-
niem, cyklicznoscia zycia i $mierci oraz magia. Analogiczny kompleks
symboliczny mozna znalez¢ w tradycji orfickiej w starozytnej Grecji, cho¢
bezposredni zwiazek pomiedzy nimi moze pozostawac jedynie w sferze spe-
kulacji. Wreszcie dziewiatka jako potrojenie trdjki to liczba wykorzysty-
wana w magii i wrdézbiarstwic i jako taka pojawiajaca si¢ w ecuropejskiej
tradycji ezoterycznej, a wreszcie we wspolczesnym satanizmie.
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