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Tozsamos¢ etniczna spotecznosci ar-Riisija
w swietle pochodzenia ich kultowych posagow
1 sposobu ich rozmieszczenia w miejscu kultu

W niezwykle waznym dla okreslenia tozsamos$ci ludu Rusow, a toczonym
od XVIII wieku sporze migdzy normanistami i antynormanistami wazna role
odgrywaja zrodia arabskie, w ktorych pojawia si¢ termin ar-Ris. Poniewaz
zrodia te pochodza ze stosunkowo wczesnego okresu, do ktorego brakuje
zrodet stowianskich, a zrodia innego pochodzenia sa nieliczne, interpretacja
tekstow arabskich jest szczegolnie istotna. Nie bez znaczenia jest tez fakt, ze
dostarczaja one nie tylko lakonicznych wzmianek o ludzie noszacym nazwe Rusi,
lecz zawierajg czesto cenne i obszerne charakterystyki obyczajow, stosunkoéw
spotecznych, religii, co pozwala wyj$¢ poza najprostsze rozréznienie etniczne:
Normandéw (Skandynawéw) lub Stowian, oraz uzyskaé réznorodne dane na
temat czynnikoéw sktadajacych sie na tozsamos$¢ wezesnosredniowiecznego
ludu. Nic zatem dziwnego, ze arabskie wzmianki o ar-Riis interesujg nie tylko
historykow Stowian, ale tez archeologdw, religioznawcow i etnologdw.

W niniejszym artykule zamierzamy rozwazy¢, z kultura jakiego ludu wia-
za¢ mozna obyczaje i formy kultu Ruséw, znanych ze zrodta zawierajacego
stosunkowo szczegotowa charakterystyke tej spotecznosci w okresie, o ktorym
niewiele jest w ogole informacji (1 pol. X wieku). Tym pierwszorzgdnym
zrodlem jest relacja z podrdzy, jaka odbyt do kraju Butgarow kamskich Ahmad
ibn Fadlan. Spierajacy si¢ uczeni probuja w relacji o spolecznosci ar-Riisija
przekazanej nam przez tego autora widzie¢ Stowian lub Normandw. By¢
moze w ich stanowiskach dopatrywac si¢ mozna oddziatywania utartych w ich
srodowiskach opinii, by nie rzec, ,,mitow historycznych”. Nie jest jednak nasza
intencja potwierdzenie tej lub innej rozpowszechnionej opinii, lecz poszukiwanie
konkretnych danych, ktére moga zarowno wesprze¢ jedna z owych opinii,
jak i obydwie — jako czesciowo zgodne z prawda. Nie przeszkadza to jednak
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temu, ze pytaniem stanowigcym punkt wyj$cia rozwazan musi by¢ ustalenie,
jak dalece charakter kultury opisanej w relacji ibn Fadlana byt zwigzany ze
Skandynawig, a jak dalece ze Stowianszczyzng. Postawimy przy tym pytanie,
czy elementy obu kultur przeplataty si¢ w sposob rownomierny, czy jedne miaty
przewage nad drugimi. Czy elementy wspdlne nie wynikaty z podobienstw
lub dawnych zwigzkow obu kultur, czy raczej mogly by¢ zapozyczeniami
powstatymi w wyniku synkretyzmu $wiezej daty?

Analizujac sferg obyczajow i obrzedow religijnych spotecznosci ar-Riisija
przedstawionych w dziele Ahmada ibn Fadlana, ograniczymy si¢ do kwestii
kultowych wizerunkow bostw. Aby analiza byla petna i rzetelna, musimy
zwréci¢ uwage nie tylko na same boskie idole, ale takze na teren, na ktorym te
rzezby si¢ znajdowaty, na miejsce ich ustawienia, wzajemng pozycje i ogotem
na wszystko to, co wigze si¢ z pojeciem miejsca kultu — §wiatyni. Dla pelnego
naswietlenia problemu wazne jest rowniez przedstawienie opisow podobnych
miejsc znajdujacych sie na terenie Skandynawii i Stowianszczyzny, a poswiad-
czonych w relacjach zrodtowych innych autorow lub znanych dzigki badaniom
archeologicznym. Analiza ukaze podobienstwa i réznice wystepujace migdzy
skandynawskimi i stowianskimi $wiatyniami a kultowym miejscem opisanym
przez Fadlana.

W relacji ibn Fadlana odnajdujemy opis okregu $wiatynnego z figurami
boéstw czczonymi przez ludzi ar-Riisija. Autor pisatl, ze gdy tylko przybeda
oni do przystani w Bulgarze, kazdy z nich wychodzi na lad i udaje si¢ ,.ku
wysokiemu, umocowanemu [w ziemi] stupowi, majacemu twarz podobna do
twarzy ludzkiej, wokoét ktoérego [ustawione sg] mate figury, a poza tymi figurami
[stoja] wysokie stupy [rOwniez] umocowane w ziemi”!. Z nieco dalszej czesci
relacji dowiadujemy sie, ze posagi wykonane byly z drewna, a na stojacych poza
okrggiem palach zawieszano glowy ztozonych w ofierze zwierzat®. Kultowy
krag jak si¢ wydaje znajdowatl si¢ w poblizu siedzib ludzkich.

Uktad miejsca kultowego, czyli krag utworzony z idoli czczonych bostw,
znajduje odpowiedniki u Stowian lub posrod ludéw zblizonych do nich. Jako
pozostatos¢ podobnego uktadu posagéw traktowaé mozna §lady po dziesieciu
stlupach odnalezionych we Wszczyzu nad Desng, ktére interpretuje si¢ jako
miejsca umocowania posagéw okalajacych bostwo naczelne stojace posrodku.
Miejsce to zwigzane byto z kulturg juchnowska, wystepujaca na tym terenie na
przetomie er. Dodajmy, ze kultura juchnowska bywa czasami wigzana z kulturg
zarubiniecka, z ktorej wywodzi si¢ kultura stowianska®. Podobnym zatozeniem
sakralnym, jak opisane u Fadlana, byt odkryty nad rzeka Hnitopiatia 7 km od

! Ahmad ibn Fadlan, Kitab, [w:] Zrodla arabskie do dziejow Slowiariszczyzny, red. T. Lewicki,
t. 3, Wroctaw 1985, s. 110.

2 Tamze, s. 110.

3 B. A. PribakoB, Azbiuecmeo [pesneii Pycu, Mocksa 1987, s. 123.
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Zytomierza kompleks bedacy wytworem kultury Fuka-Rajkowieckiej, zaliczanej
do kregu stowianskiego. Centrum tego obiektu stanowit wielki pal drewniany
otoczony mniejszymi stupami®. Analogiczny wyglad miaty rowniez sanktuaria
w Tuszemli, a takze w miejscowosciach Prudki i Gorodok w regionie smolenskim.
Rekonstruujac wyglad $wiatyni w Tuszemli, a doktadniej interesujacego nas tu
jej centralnego miejsca, L. P. Slupecki twierdzi, ze ,,centralnym punktem sanktu-
arium byta duza kolumna i kilka mniejszych stupow. Pozostatosci stupow lezaty
wewnatrz rowu, tworzac krag wokot tej [wigkszej] szesciometrowej $rednicy
[kolumny]”. Nalezy nadmieni¢, ze kultura Tuszemla (Tuszemla-Kotoczin)
jest zaliczana do wczesnych faz kultury stowianskiej, cho¢ niektorzy badacze
kojarzg ja z Battami®. Powyzsze przyktady mozna wigza¢ w blizszy lub dalszy
sposob z kulturg stowianska, lecz pewne jest to tylko w przypadku Hnilopiatii.

Do powyzszych przyktadow mozemy dodac jeszcze co najmniej jeden
z terenow Slowianszczyzny Zachodniej — miejsce, gdzie wedlug B. Dostala
znajdowatl si¢ podobny krag matych figur otaczajacych wicksze bostwo, mia-
nowicie Bieclav-Pohansko na Morawach, sanktuarium Stowian zachodnich,
w ktoérym centralny punkt stanowi¢ mial magiczny krag, sktadajacy sie z o$miu
symetrycznych idoli otaczajacych jedng wigksza statug’.

Fadlan wspomina, ze u ar-Ris obok posagéw bogoéw tworzacych okrag
staly osadzone w ziemi stupy nieposiadajace wizerunkdéw bostw, a w dalszej
czesci swego przekazu przypisuje tym palom funkcje obrzedowe. Pod wzgle-
dem usytuowania opisane przez Fadlana miejsce mogto by¢ podobne do tego
odnalezionego w Ralswiek na wyspie Rugia, gdzie obok duzej drewniane;j
$wigtyni wspotistnialo mniejsze miejsce kultu, ktore znajdowato si¢ na plazy
w poblizu portu. Miejsce to stuzyto by¢ moze kupcom, ktorzy sktadali tam ofiary
w intencji pomy$lnego handlu lub bezpiecznej zeglugi morskiej®. Nie znamy
doktadnej lokalizacji miejsca ofiar opisanego w relacji ibn Fadlana, jednak ta
kultowa przestrzen miata wedlug niego znajdowac si¢ w poblizu rzeki.

Dysponujemy rowniez relacjg zrodtowa o podobnych, jak si¢ wydaje,
obrzedowych palach przekazang przez podréznika hiszpansko-arabskiego
Ibrahima ibn Ja’kiiba At-Turttsziego. Dotart on w czasie swych wypraw na
Potwysep Jutlandzki, do miasta Hedeby, gdzie spisal swe uwagi dotyczace
jakiego$ nieokreslonego dunskiego $wigta. Przy okazji dat nam $wiadectwo

* A. Gieysztor, Mitologia Stowian, Warszawa 2006, s. 229.

S L. P. Stupecki, Slavonic pagan sanctuaries, Warszawa 1994, s. 122.

¢ b. A. PribakoB, fzbiuecmso..., dz. cyt., s. 123.

7 B. Dostal, Bieclav-Pohansko. Velkomoravsky velmozZsky dvorec, Brno 1975, s. 104-110;
por. Z. Klanica, Religion und Kult, ihr Reflex in archdologischen Quellen, [w:] Grossmdhren
und die Anfinge der tschechoslowakischen Staatlichkeit, Hrsg. J. Poulik, B. Chropovsky, Praha
1986, s. 148-149.

8 J. Herrmann, Ralswiek. Seehandelplatz, Hafen und Kultstdtte. Arbeitsstand 1983, ,,Ausgra-
bungen und Funde. Archaologische Berichte und Informationen 29 (1984) z. 3, s. 133.
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0 wystepowaniu tam podobnych stupoéw: ,ten, ktory zarzyna ofiare, ustawia
przed wejsciem do swojej zagrody pale i nadziewa zabite zwierze, [...] aby
ludzie wiedzieli, ze sktada bogu ofiar¢’. Potwierdzenie przeznaczenia takich
stupéw odnalez¢ mozna takze w niektorych sagach islandzkich. Uwaza sie, iz
pale wzmiankowane przez Fadlana nie byly podobiznami bostw, tylko stupami
nidstang, zwanymi rowniez ,,stupami przeklenstwa”, bowiem ich instalacja
wigzala si¢ zazwyczaj z rzuceniem klgtwy!'?. Na owych stupach, podobnych
zapewne do tych z relacji At-Turtisziego, umieszczano w Skandynawii glowy
ofiarowanych bogom zwierzat''. Zgadzatoby si¢ to z przeznaczeniem, jakie
przypisywat im Fadlan, cho¢ nie mamy zadnych informacji, czy tby koni i owiec,
o ktérych wspomina, wieszane byly na tych palach w celu rzucenia klatwy.

Jak wynika z powyzszych rozwazan, ar-Riis znani z relacji Ahmada ibn
Fadlana, tworzac krag posagdéw poswigconych bogom, zachowywali si¢
podobnie do Stowian lub pokrewnych im ludow, za$ wystawiajac pale sluzace
do sktadania ofiar, blizsi byli Skandynawom. Dokonaliby oni zatem, by¢ moze,
zapozyczenia zwyczajow religijnych zaréwno od Stowian i innych ludow
mieszkajacych w Europie Wschodniej, jak i Skandynawow. Nalezy wigc ustalic,
jak prezentowaly si¢ u Skandynawow i Stowian miejsca, w ktdrych znajdowaty
sie posagi bostw i z czego wykonane byly owe idole.

Uwaza sie, iz kult religijny poczatkowo sprawowany byt przez mieszkancow
pdinocy pod gotym niebem, gdzie czgsto usadowione byty idole z przedstawieniami
ludzkich twarzy. Miejsca takie okre$lano staronordyckimi terminami skurgod
lub trémadr, a wystepowaly one zazwyczaj w miejscowosciach, w ktérych
nazwie wystepowat wyraz ,.kij” (stav)'?. Dopiero z czasem u Skandynawow
zaszly przemiany i miejsca $wigtynne zaczgto ogradzaé oraz ostania¢ dachem.
Nie znaczy to jednak, ze w pozniejszym okresie odprawiano modty i sktadano
ofiary tylko i wylacznie w ogrodzonych i okrytych dachem §wiatyniach.

O kultowym miejscu w Danii donosi nam Thietmar z Merseburga, niestety
skupit si¢ on bardziej na sferze obrzeddw i ofiar niz na samym opisie wygladu
sanktuarium, niemniej z jego relacji mozemy odczyta¢ dwie informacje, ktore
sa pomocne w rozwazaniach na nasz temat. Dowiadujemy si¢ bowiem, ze
miejsce to znajdowato si¢ w stolicy Danii (caput istius regni), miescie Lederun
(obecnie Leire na wyspie Zelandii)", a wigc bylo, podobnie jak kultowy krag

° Ibrahim ibn Ja’kub At-Turtiszi, [w:] Arabische Berichte von Gesandten an germanische
Fiirstenhofe aus dem 9. und 10. Jahrhundert, Hrsg. G. Jacob, Berlin 1927, s. 29.

0S. A. Bay, Bonde og viking; samfundsliv og tro i Nordens vikingetid, Kebenhavn 1954, s. 136.

' A. T1. KoBanesckuii, [lymewecmeue uon @aorana na Boney, Mocksa 1939, s. 140.

2°'W. Duczko, Viking Rus: Studies on the Presence of Scandinavians in Eastern Europe,
Leiden 2004, s. 90.

3 Thietmari Merseburgensis Episcopi Chronicon, 1, 17, Hrsg. R. Holtzmann, Berlin 1935,
s. 22-25 (Monumenta Germaniae Historia. Scriptores Rerum Germanicarum. Nova Series, 9)
[Thietmar].
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znany nam z relacji ibn Fadlana, umiejscowione w poblizu siedzib ludzi, nie
za$ na odludziu. Precyzyjna lokalizacja pozwala nam przyjrze¢ si¢ znaleziskom
archeologicznym z tego obszaru. Badania w miescie Leire wykazaty obecnosc¢
pozostatosci sporej budowli o rozmiarach 48 x 11,5 m z drugiej potowy
X wieku'. By¢ moze wiasnie ta ,,wielka hala” byta miejscem centralnych
uroczystosci religijnych w Leire. Thietmar wspomina, ze ofiary sktadane byty
na przeblaganie bogdw'>, co moze nasuwac przypuszczenie, ze znajdowaty sie
tam jakie$ przedstawienia bostw, przy ktorych dary byty sktadane.

W Skandynawii istniaty dwa rodzaje $wigtyn sensu stricto. Pierwsze z nich,
wielkie podtuzne kultowe hale zwane hof lub godahus. W przypadku, gdy
budynki te byly miejscem kultu prywatnego, nazywano je blothus. Drugim
typem $wietych budowli byty mate sanktuaria na planie kwadratu, zwane Adrg'e.

Dobrze udokumentowang zrodlowo §wiatynig skandynawska, nalezaca
jak sie wydaje do typu Aorg, byto sanktuarium w Starej Uppsali. Podobnie
jak omawiane wyzej dunskie Leire, Stara Uppsala byta centralnym osrodkiem
przedchrzescijanskiego kultu w sredniowiecznej Szwecji!”. Opis tego miejsca,
jak rowniez obrzedow odbywajacych si¢ tam, przekazat nam w swym dziele
Adam z Bremy. Z jego relacji wiemy, ze sanktuarium bylo wspaniale, a wszystko
w nim zrobione bylo ze ztota, w bezposrednim sgsiedztwie ptyneto sSwiete
zrodlo, a obok $wiatyni znajdowalo si¢ ogromne drzewo, ktore pozostawato
zielone zarowno w zimie, jak i w lecie'. Badania archeologiczne w Starej
Uppsali odstonity pod tamtejszym koSciotem pozostatosci budowli na planie
kwadratu. Wyglada na to, iz byt to niewielki budynek, wykonany z drewna,
otoczony ptotem'. Czy sa to jednak resztki opisywanej przez Adama $wiatyni?
Tego nie mozemy by¢ pewni.

Z dalszej czgsci przekazu Adama z Bremy, dowiadujemy si¢ szczegotowych
informacji o szerzgcym si¢ tam kulcie, a w szczegdlnosci o trzech posagach
obdarzanych w Uppsali wielka czcia. ,,W tej $wiatyni, gdzie wszystko jest zrobione
ze ztota, ludzie czcza posagi trzech bogow, Thora, ktéry jako najpotezniejszy
posiada tron na podium, Odyna i Freja majg oni umiejscowionych zaraz po
nim”. W obliczu nadchodzgcej zarazy obdarowywano Thora; gdy kraj stawat

4 B. Magnus, Dwellings and settlements: structure and characteristics, [w:] The Scandinavians
from the Vendel period to the tenth century, ed. J. Jesch, Woodbridge 2002, s. 21.

5 Thietmar, I, 17, s. 22-25.

16, de Vries, Altgermanische Religionsgeschichte, t. 1, Berlin 1956, s. 372-384.

7 L. P. Stupecki, Wyrocznie i wrozby pogarnskich Skandynawow. Studium do dziejow idei
przeznaczenia u ludow indoeuropejskich, Warszawa 1998, s. 126; S. Piekarczyk, Mitologia
germarnska, Warszawa 1979, s. 175.

¥ Magistri Adam Bremensis Gesta Hammaburgensis ecclesiae pontificum, 1V, 26, schol.
138 (134), Hrsg. B. Schmeidler, Hannover 1917, s. 257-258 (Scriptores rerum Germanicarum
in usum scholarum ex Monumentis Germaniae Historicis) [Adam z Bremy].

9], Brendsted, Die grosse Zeit der Wikinger, Neumiinster 1964, s. 228-231.
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w obliczu wojny, ofiary sktadano Odynowi, a Frej odpowiadat za pomyslnos¢
w trakcie zawierania matzenstwa®.

Przyjeto si¢ uwazac, iz autor relacji o $wigtyni w Uppsali nigdy nie byt
w miejscu, o ktorym pisat, a wzmianka zostata napisana na podstawie opowiesci
naocznych $wiadkow relacjonowanych wydarzen. Jednakze informacje prze-
kazywane przez Adama z Bremy mogg wzbudza¢ watpliwosci nie tylko z tego
powodu, Ze nie widziat on opisywanego przez siebie sanktuarium. W sytuacji,
gdy kronikarz bremenski przedstawia $wiatynig, w ktorej przebywaty trzy figury
bogdéw, mozna dopatrywac si¢ nawigzania autora do chrzescijanskiej Trojcy
$w.?!. Ponadto, jak uwaza czg$¢ uczonych, system wierzen religijnych oparty na
tych trzech bostwach mogt by¢ wynikiem zabiegéw warstwy uprzywilejowane;j,
ktora pragneta utrzymac swoja pozycje w spoteczenstwie®. Z drugiej jednak
strony nalezy zwrdci¢ uwage na koncepcje G. Dumézila, ktory stwierdzit, iz
trojpodziat wsrod bostw dzielacy je na odpowiadajace za: 1) magie i prawo,
2) site i sprawnos¢ fizyczna, 3) ptodnos¢ i dobrobyt, byt typowy dla religii
indoeuropejskich®. My uwzgledniamy opis Adama z Bremy, poniewaz istnienie
w $wigtyni trzech bostw nawigzujacych do chrzescijanstwa nie wyklucza, ze
posagi (cho¢ moze w innej liczbie) mogty si¢ tam znajdowac juz wczesniej,
zanim dotarly wptywy chrze$cijanskie.

Adamowi Bremenskiemu zawdzigczmy rowniez inng pomocng dla nas
wzmiankeg, dotyczacg tym razem posagu Thora. Relacja opowiada o zniszczeniu
idola bostwa, ktorego dopuscit si¢ anglosaski misjonarz Wulfrad. Probowat on
odwies¢ Szwedow od politeizmu, w tym celu miat porgba¢ toporem rzezbg Thora
stojaca na placu wiecowym thingu, za co ponidst $mier¢ przebity wtdczniami®.
Whnioskujac z opinii autora kroniki, kulty religijne Skandynawow koncentrowaly
si¢ wokot figuralnych przedstawien bostw?.

Kolejnym Zrodtem poswiadczajacym upodobania ludnos$ci skandynawskiej
do tworzenia wizerunkow bostw i czczenia ich w formie idoli jest Olafs saga
Tryggvasonar. Zawarty w niej opis objazdu posagu bostwa w §wietym wozie
po okreslonym terenie, nawigzuje do relacji o $wigcie na cze$¢ germanskiej
bogini Nerthus?® kultywowanym na Potwyspie Jutlandzkim i by¢ moze jest jej

2 Adam z Bremy 1V, 26-27, s. 258-259.

21'S. Piekarczyk, Mitologia..., dz. cyt., s. 175-176.

220. Vésteinsson, The conversion of the Icelanders, [w:] Europe around the year 1000, red.
P. Urbanczyk, Warsaw 2001, s. 325-342, tu rowniez o wierzeniach pozostatej czesci spoteczenstwa
zamieszkujacego Islandig.

2 G. Dumézil, Les dieux des Indo-Européens, Paris 1952, s. 5-39.

2 Adam z Bremy, I1, 62, s. 122.

2 S, Piekarczyk, Mitologia. .., dz. cyt., s. 177.

26 O $wigcie tym pisze Tacyt, por. Cornelii Taciti, De Origine et Situ Germanorum, 40, rec.
Maximus Lenchantin de Gubernatis, Torino 1949, s. 28-29 (Corpus Scriptorum Latinorum
Paravianum).
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skandynawskim odpowiednikiem?’. Saga przekazuje opowies¢ o norweskim
wygnancu Gunnarze, ktory mial zastapi¢ posag Freja podczas rytualnego
objazdu po kraju Svearow (Szwedow). Po zrzuceniu idola z wozu i porgbaniu
go na czgsci wdziat Gunnar na siebie jego szaty i kontynuowat podr6z, udajac
bostwo?. Przekaz ten znajduje odzwierciedlenie w prawdziwym zwyczaju
Szwedow, ktorzy wozili po swej ziemi idola przedstawiajacego bostwo Freja, a co
po wprowadzeniu chrzescijanstwa do tego kraju zamienito si¢ prawdopodobnie
w podobne obrzedowe objazdy krolow, zwane Eriksgata, czyli ,,droga Eryka™?.

Rowniez badania archeologiczne ukazujg nam sktonnosci Skandynawow do
przedstawiania swych bostw w postaci figuralnej. Artefakty tego typu zostaty
odnalezione w wielu miejscach — wymienmy cho¢by odkryta w miejscowosci
Raéllinge w Sodermanland w Szwecji rzezbe Freja wykonana z brazu, a datowang
na p6zny okres wikinski*’, posazek wykonany z kosci morsa odnaleziony w Lund
w Skanii przedstawiajacy przypuszczalnie Thora®', matg statuetke z brazu
przedstawiajaca prawdopodobnie Thora trzymajacego swoj mtot (miollnir)
odnaleziona w poinocnej Islandii*?, czy znane z catej Skandynawii ztote wisiory
(guldgubbe) przedstawiajace Sciskajaca sie pare, zwigzane jak si¢ uwaza,
z bostwami nalezgcymi do rodu Wanow, a symbolizujace malzenstwa bogdw.

W Olafs saga Tryggvasonar odnajdujemy takze opis sanktuarium Freja,
ktore zniszczyt krol Norwegii Olaf Tryggvason. Hof zawierat posagi bostw,
a znajdowal si¢ w okolicy Trondheim. Wedtug stow sagi posagi $wiatynne miaty
by¢ zrzucone z piedestatow przez samego krola, inny los spotkat natomiast
rzezbe Freja. Zostata ona zabrana, a nastgpnie porgbana z premedytacja przez
Olafa Tryggvasona na oczach zgromadzonego na wiecu ttumu**. Nasze zrodto
przekazuje nam dwie wazne informacje. Pierwsza wskazuje, iz w §wiatyni,
procz posagu boga naczelnego, znajdowato si¢ rowniez kilka innych idoli, co

27 L. P. Stupecki, Wyrocznie. .., dz. cyt., s. 133.

2 Olafs saga Tryggvasonar, 277-278, [w:] Flateyjarbok. En samling af Norske Konge-sagaer,
ed. G. Vigfusson, C. R. Unger, t. 1, Christiania 1860, s. 337-339 [Olafs saga Tryggvasonar].

2 L. P. Stupecki, Wyrocznie..., dz. cyt., s. 133—134, por. A. Hultgard, Kultische Umfahrt,
[w:] Reallexikon der Germanischen Altertumskunde, t. 17, Berlin 2001, s. 440; por. R. Wenskus,
Religion abatardie. Materialien zum Synkretismus in der vorchristlichen politischen Theologie
der Franken, [w:] Iconologia Sacra: Mythos, Bildkunst und Dichtung in der Religions- und
Sozialgeschichte Alteuropas: Festschrift fiir Karl Hauck zum 75. Geburtstag, Hrsg. K. Hauck,
H. Keller, N. Staubach, Berlin 1994, s. 240.

30S. H. Fuglesang, Christian reliquaries and pagan idols, [w:] Images of cult and devotion:
function and reception of Christian images in medieval and post-medieval Europe, ed. S. Ka-
spersen, U. Haastrup, Copenhagen 2004, s. 23.

3R, Perkins, Thor the wind-raiser and the Eyrarland image, London 2001, s. 63—68.

32 Tamze, s. 139, 146.

3 H. R. E. Davidson, Myths and symbols in pagan Europe: early Scandinavian and Celtic
religions, Manchester 1988, s. 31-32.

3% Olafs saga Tryggvasonar, 322-323, s. 400-404.
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wykazuje podobienstwo do opisu Fadlana. Druga wiadomos¢ to fakt pocigcia
rzezby przez kréla, co moze wskazywac na to, ze byta ona wykonana z drewna,
a jesli tak byto, to mamy tu do czynienia z idolem sporzadzonym z tego samego
materiatu, co stupy z wizerunkami bostw znane nam z relacji Ahmada ibn Fadlana.

Inna saga, opowiadajgca o Hrafnkellu synu Hallfreda, wspomina o wznie-
sieniu przez niego hofus, §wiatyni Freja, ktorego zreszta cztowiek ten czcit jako
jedynego boga i oddat mu potowg wszystkich swych dobr. Przez ten fakt miat
on sta¢ si¢ lokalnym przywodca zwanym godi. Hrafnkels saga Freysgoda jest
pomocna, gdyz jeden raz nazywa $wiatyni¢ Freja godahus (dom boga), co
jest potwierdzeniem sakralnosci sofu wybudowanego przez Hrafnkella®. Jak
twierdzi S. Piekarczyk, ,,budowa $wiatyn i nadawanie ziemi bogom mogto by¢
wyrazem dazen do uwolnienia danej ziemi od pretensji krewnych lub zapew-
nienia jakiemus jej kawatkowi specjalnego miejsca w prawach spadkowych”,
w konsekwencji czego wznoszenie kultowych budowli moglo by¢ powigzane
z eksmisjg z danego terenu ,,ludno$ci szeregowe;j’°.

Kolejny opis budowli §wiatynnej typu hof odnajdujemy w Eyrbyggja saga,
ktora wspomina o norweskim notablu Thorolfie Mostrarskegg. Mial on, po
sprzeczce z krélem Haraldem, opusci¢ swoj kraj i uda¢ si¢ do Islandii w po-
szukiwaniu lepszego zycia. Thorolf byt czcicielem Thora, wigc zabral ze soba
w podrdz ziemi¢ spod $wigtyni tego skandynawskiego bostwa, a takze jego
wizerunek w postaci posagu wraz z filarami konstrukcji tronu, na ktérym ten
posag stat. Po osiagnieciu wzrokowego kontaktu z wybrzezem Islandii ,, Thorolf
wyrzucit za burte posag bostwa, a takze filary tronu, ktére staly w §wigtyni.
Rownoczesdnie wyjasnit, ze chcee si¢ osiedlic w tym miejscu w Islandii, w ktérym
za pozwoleniem Thora stupy przybijg do brzegu”. Rzezba Thora wyladowata
na przyladku, ktory nazwano Thorness, nastepnie Thorolf ufundowat hof
w zatoce, w miejscu, ktore nazwano Hofstadir. ,,Zbudowat on duza $§wiatynie¢
z wejsciem w jednej ze scian. W $rodku, blisko drzwi staty stupy konstrukeji
tronu ze $wigtymi gwozdziami wbitymi w nie. [...] Wewnatrz glownej $wiatyni
byto miejsce (afhus) podobne w budowie do znanego w dzisiejszych czasach
choru w kosciele, a posrodku niego podwyzszona platforma przypominajaca
oltarz. [...] Wewnatrz choru (afhus) w kole dookota ottarza, jako cze$¢ budowli
ustawione byly statuy bogow™’.

Pozostatosci budowli duzych rozmiaréw z Hofstadir w Myvatnsveit na
Islandii s3 nam znane z wykopalisk archeologicznych, gmach ten nawigzuje
swym ksztattem do opisu zawartego w Eyrbyggja saga. Plan sporzadzony na
podstawie badan wykopaliskowych ukazuje wydtuzony budynek sktadajacy

35 Hrafkels saga Freysgoda, 2, 6, [w:] Austfirdinga sogur: Islenzk Fornrit, ed. J. Johannesson,
t. 11, Reykjavik 1950, s. 99, 124.

3¢ S. Piekarczyk, O spoleczenstwie i religii w Skandynawii VIII-XI w., Warszawa 1963, s. 135.

37 Eyrbyggja saga, 3—4, przet. H. Palsson, P. Edwards, London 1989, s. 27-29.
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si¢ z dlugiego pomieszczenia, gdzie odbywaty sie uczty i spotkania, a takze
z przyleglej mniejszej izby (afhus), w ktorej staty posagi bostw. Na zewnatrz
odnaleziono rowniez miejsce otoczone watem. Uwaza sig, iz bylo to miejsce
przeznaczone do przygotowywania potraw dla uroczystosci obrzedowych®.
Trzeba nadmienic¢, ze podobne pozostatosci budynkow, jak te z miejscowosci
Hofstadir na Islandii, odnaleziono w XIX wieku rowniez w innych miejscach tej
wyspy, a takze w miejscowosci Maere w Nord-Trondelag, w poblizu Trondheim
w Norwegii*’, gdzie znajdowat si¢ wysokiej rangi osrodek religijny tego regionu
okresu wikinskiego. Podczas wykopalisk w Maere prowadzonych pod tamtej-
szym kosciotem archeolodzy odnalezli otwory w ziemi bedace pozostatoscia po
stupach podtrzymujacych wczesniejsza budowle ($wiatynig¢?), miedzy ktérymi
potozonych byto kilka zlotych plytek z wytloczonymi wizerunkami kobiety
i mezezyzny. Plytki te zidentyfikowano jako (guldgubbe) ofiary wotywne
powiazane z kultem ptodnosci®. Co ciekawe, ptytki (guldgubbe) odnaleziono
rowniez w innych pozostatosciach budowli datowanych na okres wikinski: w Hov
niedaleko Lillehammer, w Uppékra i na wyspach Lofotach w miejscowosci
Borg*'. Uwaza si¢, ze wodzowskie hale bardzo czgsto wykorzystywane byty
do odprawiania r6znego rodzaju rytuatéw, a po wprowadzeniu chrzescijanstwa
pomieszczenia tego typu zaadaptowali chrzescijanscy kaptani dla potrzeb
celebrowania mszy*.

Zestawiajgc wszystkie informacje dotyczace Skandynawii, zauwazamy, ze
wystepowaty tam réznego rodzaju posagi uzywane przez tamtejsza ludnosé
podczas praktyk religijnych. Idole te wykonane byty z r6znorakiego materiatu,
z kamienia, z kruszcu, ale bywaty tez drewniane, umieszczane na stupach
i stojace na wolnym powietrzu, podobnie jak to mialo miejsce w opisie Fadlana.
Najczesciej jednak staty one w zadaszonych $wigtyniach réznego typu. Trzeba
rowniez podkresli¢, ze zdarzalo si¢ czesto, iz w sanktuariach tych posag bostwa
naczelnego przebywat w towarzystwie innych idoli pomniejszych bogdw, co
takze nawigzuje do opisu kultowego okregu znanego z relacji Fadlana.

Zrédta opisujace zwyczaje Stowian wspominajg o dwoch typach sakral-
nych przestrzeni. Byly nimi tzw. kapiszcza i trzebiszcza, te pierwsze, jak sie
uwaza, nosity znamiona specjalnych budowli, w ktorych znajdywaty si¢ idole
czczonych bostw. Wnioskuje si¢ to na podstawie genealogii wyrazu kapiszcze,
ktory ,,etymologicznie wywodzi si¢ od kopciu osiadajacego na stupach lub

38 L. P. Stupecki, Slavonic..., dz. cyt., s. 20.

¥ H. E. Lidén, From pagan sanctuary to Christian Church. The excavation of Maere Church
in Trondelag, ,,Norwegian Archaeological Review” 2 (1969), s. 3-32.

4 H. R. E. Davidson, Myths and symbols..., dz. cyt., s. 31-32.

D, Skre, Kirke for sognet. Den tidligste kirkeordningen i Norge, [w:] Motet mellom hedendom
og kristendom i Norge, ed. H. E. Lindén, Oslo 1995, s. 175.

2 E. Roesdahl, Hvorndr blev kirkerne bygget?, [w:] Kristendommen i Danmark for 1050. Et
symposium i Roskilde den 57 februar 2003, ed. N. Lund, Roskilde 2004, s. 205.
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dymniku’*. Zdaniem badaczy $wiatynie poganskie noszace znamiona osobnych
budynkow specjalnie predestynowanych do petnienia funkcji obrzedowych sa
jednak zjawiskiem p6znym w historii wierzen stowianskich*. Nazwe drugiego
typu sanktuariow kultu, czyli trzebiszcza, wywodza uczeni od ,.trzeby”, byt to
najprawdopodobniej ogrodzony teren ofiarniczy pod gotym niebem. Oba te
rodzaje swietych miejsc oznaczaly teren wydzielony*.

Potwierdzenie posiadania przez Stowian sanktuariéw i kultowych posagoéw
przekazuje nam niemiecki kronikarz Thietmar, ktory opisujac §wigtynie Redarow
w Radogoszczy, wspomniat o wielbionych przez nich figurach bogow znajdujacych
sie w jej srodku: ,,wewnatrz stoja bogowie zrobieni ludzka reka w pancerzach
i strasznych hetmach, kazdy z wyrytym u spodu imieniem. Pierwszy posrod
nich nazywa si¢ Swarozyc i szczeg6lnej doznaje czci u wszystkich pogan™.
Jak dowiadujemy si¢ od Thietmara, $wigtynia w Radogoszczy zbudowana byta
z drewna, osadzona na fundamencie ze zwierzecych rogow, a drewniane §ciany
od strony zewng¢trznej przyozdobione byly rzezbami bogéw i bogin*’. Posag
Swarozyca otoczony byl wiec przez inne idole plemienne, co wskazuje na to, iz
$wigtynia zawierata panteon bostw. Uwaza sig, ze Radogoszcz byta miejscem,
z ktorego przygotowywano wyprawy wojenne. Potwierdzeniem tego sg stowa
Thietmara, ze tam wilasnie wisialy wojenne sztandary z podobiznami bostw*®.
W $wietle tej wzmianki mozna wnioskowac, ze Swarozyc mogl by¢ uwazany
za bostwo opiekuncze catej osady, o zdecydowanie wojennych przymiotach®.
Swiatynie stowianskie na Potabiu i Pomorzu Zachodnim z reguty umiejsco-
wione byly przy znaczniejszych plemiennych i wezesnomiejskich osrodkach
osadniczych (Brenna, Szczecin, Stargard wagryjski i in.), a cz¢$¢ z nich, jak na
przyktad Radogoszcz, osiagneta statut centréw ponadplemiennych®.

Relacja Thietmara méwi wyraznie, ze §wigtynia w Radogoszczy zrobiona
byta z drewna, wnioskowac¢ z tego mozna, iz takze rzezbione ludzkimi regkami
idole wykonane byly z tego materiatu’'. A jesli tak, to nalezy si¢ zastanowic¢
nad kwestig pochodzenia rzezbiarzy uczestniczacych w procesie ich tworzenia.
Pewna wskazowka sa dla nas umieszczone u podnodza rzezb imiona, wskazujace

3 A. Szyjewski, Religia Stowian, Krakow 2003, s. 151.

“ L. Leciejewicz, Swigtynie poganskie, [w:] Stownik starozytnosci stowiarskich, red.
G. Labuda, Z. Stieber, t. 5, Wroctaw 1975, s. 570.

* A. Szyjewski, Religia..., dz. cyt., s. 151.

4 Thietmar, VI, 23, s. 302-303.

47 Tamze.

“ H. Lowmianski, Religia Stowian i jej upadek (w. VI-XII), Warszawa 1986, s. 172.

¥ A. Szyjewski, Religia..., dz. cyt., s. 110, o dawnosci kultu Swarozyca, jak i o samym jego
kulcie por. K. Moszynski, Kultura ludowa Stowian — kultura duchowa, t. 2, cz. 1, Warszawa
1967, s. 503-506.

50 L. Leciejewicz, Swigtynie pogariskie. .., dz. cyt., s. 570.

5! Thietmar, VI, 23, s. 302-303.



Tozsamos¢ etniczna spolecznosci ar-Riisija... 35

na znajomosc¢ pisma ich tworcow, niestety nie wiadomo, czy napisy byly tacinskie
czy runiczne, jednak, jak sadzi H. Lowmianski, ,,w udziat chrzescijanskich
artystow, ktorych dzietem bylyby takze i rzezby bogdéw, trudno uwierzyc¢”.
Dlatego tez pod uwage nalezy wzig¢ kilka mozliwosci. Pierwsza to ta, ze
tworcami idoli byli artysci skandynawscy, druga — ze Stowianie. Ta druga
znajduje uzasadnienie w stupach perunowych z terenu Rusi. Trzecia wreszcie
mozliwo$¢ upatruje autorstwa we wspotpracy Stowian i Skandynawow?2. Pewne
podobienstwo do sytuacji wspotdziatania stowianskich i skandynawskich rzez-
biarzy wykazuja pdzniejsze wydarzenia, ktore miaty miejsce, gdy po przyjeciu
chrzescijanstwa, na tereny rdzennie stowianskie dostali si¢ roznoracy obcy
artysci. Mianowicie po zetknigciu si¢ z obfitym pradem sztuki stowianskiej
musieli oni przystosowywaé obce szablony do tamtejszych potrzeb, a takze
wecielali si¢ w role nauczycieli miejscowych rzemieslnikow>?. Wynika z tego, iz
na terenie Stowianszczyzny istnieli juz wtedy ludzie zajmujacy si¢ rzemiostem
artystycznym, z ktérymi kooperowali tworcy naptywowi. Podobna sytuacja
mogta wystgpowaé w Radogoszczy w czasach, o ktdrych pisze Thietmar, gdzie
w role artystow naptywowych mogli si¢ wciela¢ przybysze z potnocy. Ale
w gre moze wchodzi€ jeszcze inna hipoteza, dotyczaca napisow znajdujacych
si¢ pod idolami. Przedstawit ja L. P. Stupecki, ktory nie odrzucajac mozliwosci
skandynawskiego pochodzenia napisow, przychylit si¢ jednak do wersji, iz byty
one wykonane alfabetem tacinskim. Wedtug jego teorii Stowianie potabscy mieli
zetknaC si¢ z pismem tacinskim w czasie pierwszej chrystianizacji, a pézniej po
zwyciestwie reakcji poganskiej postugiwali si¢ ta umiejetnoscia miedzy innymi
do opisywania idoli bostw**. Mozna wreszcie popatrzy¢ na stowa Thietmara
sceptycznie, poniewaz wzmianka autora dotyczaca napiséw moze wydawac si¢
dos¢ podejrzana®. Kryterium nieufno$ci mozna rozciggnaé nie tylko na wiado-
mos$¢ o napisach pod rzezbami bogow, ale takze na catos¢ informacji dotyczacej
idoli, przekazang przez autora kroniki. W opisie Thietmara zauwazy¢ bowiem
mozna bardzo mocne podobienstwo posagdéw bostw poganskich do kultowych
figur umieszczanych w chrzescijanskich kosciotach®. Dla nas jednak wazne
sa w tym fragmencie podobienstwa do stow ibn Fadlana, ktorymi opisuje on
sanktuarium Ruséw. Po pierwsze Thietmar przedstawia posagi jako wykonane

2 H. Lowmianski, Religia..., dz. cyt., s. 173.

3'W. Hensel, Sfowiarnszczyzna wezesnosredniowieczna — zarys kultury materialnej, Warszawa
1965, s. 282.

3 L. P. Stupecki, Einfliisse des Christentums auf die heidnische Religion des Ostseeslawen
im 8.—12. Jahrhundert: Tempel — Gétterbilder — Kult, [w:] Rom und Byzanz im Norden. Mission
und Glaubenswechsel im Ostseeraum wéihrend des 8.—14. Jahrhunderts, Hrsg. M. Miiller-Wille,
t. 2, Stuttgart 1997, s. 178-179.

3 S. Urbanczyk, Dawni Stowianie, wiara i kult, Wroctaw 1991, s. 65.

S, Rosik, Interpretacja chrzescijanska religii poganskich Stowian w swietle kronik niemieckich
XI=XII wieku (Thietmar, Adam z Bremy, Helmold), Wroctaw 2000, s. 106.
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z drewna, druga kwestia to ustawienie w jednej §wiatyni boga naczelnego
w otoczeniu innych, mniej znaczacych bostw.

Przy rozwazaniach dotyczacych Radogoszczy dysponujemy rowniez
mlodsza o ok. 50 lat relacjag Adama z Bremy, ktory uzywa nieco zmienionej
nazwy od tej pochodzacej z przekazu Thietmara. Jak si¢ jednak uwaza, opis
dotyczy tego samego miejsca. ,,Pomiedzy nimi [ ...] najpotezniejsi z wszystkich
sa Redarowie; grod ich to stawne miasto Retra, siedziba batwochwalstwa.
Swiatynia tam wielka zbudowana zostata dla bozkow; z tych pierwszy jest
Redigast. Podobizna jego ze ztota™’.

Na terenie Potabszczyzny za sprawg chrzescijanstwa wytworzyta si¢ swoista
moda na tworzenie poganskich budynkow $wiatynnych®®. Zagadnieniem, ktore
moze nam rzuci¢ troche $wiatta na kwestie, czy posagi i budowle swiatynne
u Stowian pojawity si¢ dopiero pod wplywem chrzescijanstwa, jest imi¢
naczelnego bostwa wymienionego przez Adama Bremenskiego. Posiada ono
inng nazwe niz w relacji Thietmara, gdyz uwaza si¢, ze Swarozyc czczony byt
takze pod imieniem przejetym od nazwy miejsca jego kultu, Radogoszczy™.
H. Lowmianski roznice w obu relacjach ttumaczy stworzeniem przez plemiona
polabskie ponadplemiennego kultu Swaroga, opierajacego si¢ na wzorcach
chrzescijanskich. Wierzenia te wobec rozbicia terytorialnego poszczegdlnych
plemion, czerpiac z chrzescijanskiego kultu swietych, wytworzyly swoisty system
pomniejszych bostw opiekunczych zaleznych od najwyzszego boga Swaroga®.
W opozycji do takiej interpretacji pozostaje S. Rosik, bowiem uwznioslenia
bostwa upatruje raczej w ,,przeksztalceniu si¢ ogolnostowianskiego boga
perunowego”, ktdry rozciagnawszy swe panowanie nad mniejszymi bostwami,
sprowadzit ich funkcje do roli wykonawcow jego woli, a sam przejat ,.kontrole
nad sferg niebianska™®'. Jak dodaje uczony, relacje pisane z obszaru Rusi, jak
rowniez badania archeologiczne z terenu Stowianszczyzny, po§wiadczajg obyczaj
ustawiania w kultowych miejscach posagu naczelnego boga w towarzystwie
innych pomniejszych bostws?.

Uwaza sig, ze przedstawienia idolaryczne najwczesniej przyjely si¢ wsrod
Stowian Wschodnich. Wnioskuje si¢ to z etymologii wyrazu ,,batwan”, ktory
mial by¢ zapozyczeniem od ludéw wschodnich, wschodniotureckich palvan
i perskich pahlevan, co oznacza ,,bojownik”, ,,bohater” lub ,,stup”®.

57 Adam z Bremy, I1, 21, s. 78.

% S, Urbanczyk, Dawni..., dz. cyt., s. 73.

¥ A. Szyjewski, Religia..., dz. cyt., s. 109.

® H. Lowmianski, Religia..., dz. cyt., s. 170.

'S, Rosik, Udzial chrzescijaristwa w powstaniu policefalnych posqgow kultowych u Stowian
zachodnich, Wroctaw 1995, s. 92-93.

2 Tamze, s. 91, badania wykopaliskowe por. L. P. Stupecki, Slavonic..., dz. cyt., s. 120-158.

% A. Gieysztor, Mitologia..., dz. cyt., s. 230.



Tozsamos¢ etniczna spolecznosci ar-Riisija... 37

Sposrod branych przez nas pod uwage zrodet sporo wzmianek o posagach
kultowych Stowian Wschodnich dostarcza Powies¢ minionych lat. Jeden
z fragmentow tego dzieta informuje, iz kniaz Igor w celu zlozenia przysiegi
potwierdzajgcej zawarcie pokoju z Grekami udat si¢ na wzgorze, gdzie
znajdowato si¢ miejsce kultowe z posagiem Peruna. Idol bostwa stanowit
zapewne najwazniejsza czgs¢ tego terenu. Nasze zrodto informuje, ze przed
sama przysiega zardwno Igor, jak ijego druzyna odtozyli bron swoja i ztoto,
a nastepnie ksiaze wraz z Rusiq poganskq przysiggali®. Niestety nie wiemy,
czy bylo to wzgodrze poza siedzibami ludzkimi, czy w ich poblizu.

Gory 1 wzgorza uwazane byly przez Stowian za miejsca specjalne®. Wznie-
sienia umiejscowione w odslonigtym terenie, zwlaszcza o tysych szczytach, na
ktorych panowaly szczegdlne warunki i zjawiska atmosferyczne, uznawano za
miejsca kontaktu z bogami®®. Obecnie znamy kilka tego typu wzgorz, gdzie
odbywaly si¢ praktyki religijne. Wspomnie¢ tu nalezy o najwigkszym zatozeniu
tego typu na Lyscu (dzisiejszy Swiety Krzyz), gdzie odnaleziono kamienny
wat mierzacy okoto 1,3 km dhugosci, 2,5-3 m wysokosci i 8 m szerokos$ci
u podstawy. Odnaleziono tam rowniez kamienne posagi. Uwaza sig, iz poganskie
miejsce kultu istniato tam od IX do XI, a moze nawet XII wieku®’. Zdaniem
jednak M. Derwicha kult poganski nie mogt tam by¢ sprawowany w XII wieku,
poniewaz na jego pierwsza potowg datuje si¢ fundacje tamtejszego klasztoru®®.
Rzeczywiscie zakonnicy z pewnoscia nie tolerowaliby pod murami swego klasz-
toru odprawianego jawnie kultu poganskiego, jednak praktyki takie mogty by¢
sprawowane pokatnie®. Innym przyktadem miejsca sakralnego podobnego typu
jest gora Sleza, gdzie cato$¢ wierzchotka otoczona byta watem okalajacym™, czy
Gora Grodowa w Tumlinie znajdujacym si¢ w wojewddztwie Swigtokrzyskim
niedaleko Kielc. W tym przypadku miejsce kultu, szczyt wzgorza, opasane

% ITosecmo spemennvix 1em, 6453 [945], pen. B. I1. Anpuanoa-Ilepern, Cankr-IlerepOypr
2007, s. 26 [IIBJI].

657, Krzak, Swieta géra i krqg. Szkic prahistoryczno-mitoznawczy, ,,Wiadomosci Archeolo-
giczne” 60 (1986-1990), s. 115-134.

% A. Buko, The archaeology of early medieval Poland: discoveries — hypotheses — interpretations,
Leiden 2008, s. 107; por. J. Maringer, Der Berg in Kunst und Kultur vor- und fiiihgeschichtlichen
Zeit, ,,Zeitschrift fiir Religions und Geistesgeschichte™ 32 (1980) nr 3, s. 255-258.

7 A. Buko, The archaeology..., dz. cyt., s. 108-109, o sceptycznych pogladach na temat
funkcjonowania osrodka poganskiego na gorze Swiety Krzyz por. I. Strzelezyk, Mity, podania
i wierzenia dawnych Stowian, Poznan 1998, s. 125-127.

% M. Derwich, Benedyktynski klasztor sw. Krzyza na Lysej Gorze w sredniowieczu, Warszawa
1992, s. 177-180.

® A. Buko, The archaeology..., dz. cyt., s. 110.

" G. Domanski, Slezariski zespét osadniczy i kultowy we wezesnym Sredniowieczu, [w:] Czlowiek,
sacrum, srodowisko. Miejsca kultu we wezesnym sredniowieczu, red. S. Mozdzioch, Wroctaw
2000, s. 99—107 (Spotkania Bytomskie, 4).
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byto kamiennym watem z IX—X wieku’!. Podobne miejsca sakralne Stowian
znajdowaty si¢ na Rowokole, wzniesieniu na wschod od jeziora Gardno’™, czy
Wapiennicy w Beskidzie Slaskim”.

Trzeba jednak pamigtac, ze Igor wywodzit si¢ z dynastii pochodzenia
skandynawskiego, totez jego obyczaje nie muszg wcale odzwierciedla¢ tradycji
stowianskiej. Wedhug tezy tzw. normanistow Perun stojacy na wzgorzu kijowskim
mial by¢ przeniesieniem na grunt stowianski kultu skandynawskiego Thora.
Za prawdziwoscig tej teorii przemawia¢ miat fakt utozenia broni pod idolem
przez kniazia i jego gwardig, przed ztozeniem przysiegi. Oznaczato to bowiem
utwierdzenie i wzmocnienie obietnicy poprzez sktadanie jej na wlasny orez. Jak
twierdza zwolennicy tego punktu widzenia, zwyczaj ten miat by¢ przywieziony
ze Skandynawii przez druzyny wareskie i przejety przez ludno$¢ miejscowa.
Z taka interpretacjg nie zgadza si¢ A. Gieysztor, ktory twierdzi, ze ,,nawet jesli
w czesci praktyki te byly obce i przyniesione przez druzyny wareskie [...],
napotkaty na Rusi dawny autochtoniczny kult bostwa z oczywistym imieniem
stowianskim, solidnie zakorzeniony w $wiadomos$ci miejscowego spoteczenstwa’*.
W pewnym stopniu potwierdzaja to sformutowanie S. Franklin iJ. Shepard,
uwazajac, ze stowianskie i baltyjskie bostwo btyskawic i suwerennej wtadzy byto
tylko adaptowane przez Rusow”. Z teza o rzekomym normanskim pochodzeniu
Peruna polemizujg rowniez inni uczeni, sugerujac, iz hipoteza normanistow jest
tylko czesciowo prawdziwa. Traktat bowiem, ktdrego potwierdzeniem miata
by¢ przysigga, wymienia procz wskazanych z imienia Waregow, takze ogolnie
mieszkancow ziemi ruskiej, czyli gtdwnie Stowian, a sam fakt sktadania przysiggi
na bron znany byt takze ludom nie-germanskim’. Jednak nawet jesliby odrzucié
wareska geneze ,,kultu Peruna na Rusi [...] i trwa¢ na stanowisku jego rodzimosci,
prawdopodobny jest wptyw skandynawski na rozwoj kultu””’. Dla $cistosci
wspomniec¢ tu nalezy jeszcze jedng hipoteze, upatrujaca zapozyczenia obyczaju
stawiania posagow przez ludnos¢ wschodniostowianska nie od pénocnych, a od
ich wschodnich sgsiadow’.

Kolejny fragment Powiesci minionych lat potwierdzajacy fakt przedsta-
wiania przez Stowian bostw w postaci posagoéw odnajdujemy w opisie zycia

], Kuczynski, Z. W. Pyzik, Osrodek kultu poganskiego na Gorze Grodowej w Tumlinie,
pow. Kielce, [w:] Religia poganskich Stowian, red. A. Oborny, Kielce 1968, s. 61-67.

2J. Szydtowski, Domniemany krqg kultowy w Wapiennicy, pow. Bielsko, ,,Acta Archaeologica
Carpatica” 10 (1968), s. 133—139.

3 'W. Filipowiak, Stowianskie miejsca kultowe Pomorza Zachodniego w swietle badan
archeologiczno-toponomastycznych, ,,Przeglad Zachodniopomorski” 5 (1967), s. 5-16.

" A. Gieysztor, Mitologia..., dz. cyt., s. 95.

5 S. Franklin, J. Shepard, The emergence of Rus 750—1200, London 1998, s. 155.

76'V. J. Mansikka, Die Religion Der Ostslaven, Helsinki 1922, s. 36.

7], Strzelczyk, Mity..., dz. cyt., s. 147.

8 S, Urbanczyk, Dawni..., dz. cyt., s. 61.
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ksiecia Wtodzimierza w czasie, gdy byt jeszcze poganinem. Zrodto przekazuje:
,»1 zaczgl panowa¢ Wtodzimierz w Kijowie sam, i postawit idole na wzgorzu
zewnatrz dwora teremnego: Peruna drewnianego, a glowa jego srebrna, a was
ztoty, i Chorsa, Dadzboga i Strzyboga, i Simargta, i Mokosz””. Odnajdujemy
tu takze informacj¢ o postawieniu podobnego posagu nad rzeka Wotchow,
przez wuja Wtodzimierza, ,,i przyszedt Dobrynia do Nowogrodu, postawit
idola nad rzeka Wotchowem™®. Umiejetnosci Stowian w dziedzinie inkrustracji
przedmiotow sg do§¢ dobrze pos§wiadczone znaleziskami archeologicznymi®'.
Natomiast wywyzszenie Peruna poprzez obdarzenie go atrybutami w postaci
srebrnej glowy i ztotych wasow — przy rownoczesnym braku takowych u innych
posagéw — byto proba swoistej reformy poganskiego kultu, usystematyzowania
hierarchii w panteonie bostw i kodyfikacji wierzen na Rusi®?. Uwaga, jaka
Wilodzimierz poswiecit tym wtasnie bostwom, a przede wszystkim Perunowi,
nasuwa przypuszczenie, ze wigzat on z tym dziataniem jakie$ ambicje poli-
tyczne. Ksigze chciat by¢ moze wzmocni¢ poczucie przynaleznosci swych
poddanych poprzez wprowadzenie ogélnopanstwowej ideologii religijne;j.
Pragnat, by identyfikowali si¢ oni z terenem, nad ktorym rozciagata si¢ jego
wladza. Wywyzszenie Peruna natomiast mogto by¢ uktonem w strong przewa-
zajacego zywiolu stowianskiego zamieszkujacego ziemie pozostajace pod jego
zwierzchnoscig lub miato na celu zmniejszenie znaczenia druzyny wareskiej®:.
By¢ moze jednak chciat on stworzy¢ system wierzen, ktéry moglby skutecznie
konkurowa¢ z nadciagajacym z Bizancjum chrzescijanstwem® lub napieraja-
cym ze wschodu islamem. My za$§ w relacji tej odnajdujemy podobienstwa do
opisu posagoéw zawartego w przekazie Ahmada ibn Fadlana, analogi¢ dotycza
materiatu, z jakiego byly wykonane idole (drewno), zauwazamy rowniez, iz
staty tam figury kilku bostw, z ktorych jedna wywyzszona byta (podobnie jak
u Fadlana) do rangi boga gtéwnego.

Badania wykopaliskowe przeprowadzone przez W. W. Chwojke w Kijowie
w 1908 roku odstonity (wedtug jego interpretacji) eliptyczng kamienng platforme
4,2 m na 3,5 m, z czterema wypustkami zorientowanymi w cztery strony $wiata.

™ [IBJI, 6488 [980], s. 37.

8 Tamze.

81§, Urbanczyk, Dawni..., dz. cyt., s. 64, o inkrustowanych znaleziskach w grodach polskich
por. Kostrzewski J., Kultura prapolska, Poznan 1947, s. 282-286.

82 L. P. Stupecki, Slavonic..., dz. cyt., s. 134, o zamiarze wywyzszenia Peruna do rangi
gtownego bostwa przez Wlodzimierza por. E. B. AHnukoss, A3eiuecmeso u [peenss Pyco,
C.-IlerepoOyprs 1914, s. 327.

83 P, Urbaniczyk, Poczqtki paristw wezesnosredniowiecznych w Europie Srodkowowschodniej,
[w:] Ziemie polskie w X wieku i ich znaczenie w ksztattowaniu si¢ nowej mapy Europy, red.
H. Samsonowicz, Krakoéw 2000, s. 68.

8 E. B. AHMYKOBb, J3b1uecmeo. .., dz. cyt., s. 327.
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Uczony twierdzit, iz obiekt ten posiadat kultowy charakter®. P6zniejsze badania
weryfikacyjne nie potwierdzity jednak tak regularnego ksztattu obiektu, jak
sugerowat to W. W. Chwojka.

Niedaleko Nowogrodu natomiast, na lewym brzegu rzeki Wolchow w po-
blizu jeziora Ilmen, znajduje si¢ wzgorze Perynia. Ekspedycja archeologiczna
pod przewodnictwem V. V. Sedova odstonita tam w latach 1951-1952 kolisty
plac otoczony rowem, tworzacym okrag, posrodku ktorego znajdowat si¢ slad
stupa. Slad ten zidentyfikowano jako miejsce pozostate po kultowym posagu.
W otaczajacym $wiete miejsce rowie odkryto natomiast pozostatosci po o$miu
paleniskach®. Porownujac przekaz latopisu o postawieniu posagu nad rzeka
Wotchowem przez Dobryni¢ z badaniami archeologicznymi w Peryni, nalezy
si¢ zastanowi¢, czy mogto to by¢ jedno i to samo miejsce, czy raczej w No-
wogrodzie istnialty dwa miejsca kultowe? Uwaza sig, ze takie umiejscowienie
kultowej rzezby Dobryni nalezy wykluczy¢, poniewaz §wiatynia w Peryni
datowana jest na ponad wiek wcze$niej od wydarzen opisanych w Powiesci
minionych laf®’. Do podobnej konkluzji mozna doj$¢ réwniez z innego powodu,
oprocz rozbieznosci w postaci daty zauwazamy bowiem fakt, iz na miejscu
wykopalisk odnaleziono rowniez drugi podobny krag wskazujacy na kultowe
miejsce innego bostwa, o ktérym nie wspomina kronika®®. Innym ciekawym
watkiem jest brak wzmianek pisanych dotyczacych wschodnich Stowian, ktore
umiejscawiataby posagi ich poganskich bogow w innych niz Kijow i Nowogrod
os$rodkach plemiennych Rusi®. Moze to wskazywac, ze zwyczaj ten mogt
pochodzi¢ od Skandynawow.

Powies¢ minionych lat przekazuje nam roéwniez, ze po chrzcie i po powrocie
do Kijowa Wtodzimierz nakazal niszczenie poganskich posagdw, cicto je
na kawatki, wrzucano do ognia. Idol Peruna zostal natomiast potraktowany
specjalnie, wleczono go mianowicie za koniem w asyscie dwunastu ludzi
uderzajacych posag kijami, a nastgpnie wrzucono rzezbe do Dniepru. Potem
Wilodzimierz nakazat budowac cerkwie w miejscach, gdzie wczesniej staly
figury bostw”. Jak sadzi A. Kowalik, wyrdznienie Peruna poprzez szczegdlny
sposob zniszczenia jego figury dowodzi tego, ze wczesniej wlasnie Wiodzimierz

$ B. B. XBoiika, /[pesnue obumamenu Cpeonezo [puonenposwsi u ux Kybmypa 8 OOUCMOPUYECKUe
epemena, Kues 1913, s. 66.

% B. B. Cenos, /[pesnepycckoe azviueckoe cesmunuue 6 Iepoinu, [w:] Kpamkue coobuenus
HUnemumyma ucmopuu mamepuansuoti kyremypst, t. 50, Mocksa 1953, s. 92—-103.

$7'S. Franklin, J. Shepard, The emergence..., dz. cyt., s. 155.

$B. B. Cenos, Hosbie oanmbie o sizbiueckom cesmunuuge Iepyna (no packonkam Hoseopodckot
akcneouyuu 1952 2.), ,,Kparkue cooOmienns ITHCTUTYyTa HCTOPUN MaTepHaIbHOU KYIBTYyphI”
[KCHMMMK] 53 (1954), s. 105-108.

% S. Urbanczyk, Dawni..., dz. cyt., s. 62.

% [IBJI, 6496 [988], s. 52-53.
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byt gtdéwnym propagatorem, opiekunem jego kultu’'. Zdewastowanie w taki
sposob tego wiasnie idola miato ukaza¢ poganskiej ludnosci Rusi usunigcie ,,jego
kultu na ptaszczyznie ideowo-religijnej”™. Nie znaczy to jednak, ze nadszedt
kres religii poganskiej, ludnos¢ dalej kultywowata politeizm. W miejscach
niedostepnych, oddalonych od wielkich centrow politycznych nadal odprawiano
poganskie obrzedy®.

Przyktadami kultowych rzezb wykonanych z kamienia sg m.in. odnaleziona
w Lopusznie pod Rohatyniem kamienna figura dwoch postaci wspartych o siebie
plecami, obecnie przekuta na krzyz, a niegdys stuzaca do poganskich praktyk
religijnych®, a takze trzy znaleziska pochodzace z Iwankowic pod Kamieniem
Podolskim datowane na IX i X wiek, pierwsza figura przedstawiajaca bostwo
o trzech twarzach, drugi posag wysokosci 3 m posiadajgcy jedna, meska
twarz, a trzeci rzezbiony na ksztatt ludzkiego ciata zwienczony meska gtowa
i posiadajacy miecz”.

Powies¢ minionych lat zawiera takze stowa dostownie ukazujace sposob
wykonania kultowych posagdéw uzywanych podczas praktyk religijnych. Przekaz
ten zamieszczony jest w czgsci dotyczacej zabicia Waregdéw chrze$cijan na
ofiar¢ bostwom. Jeden z nich wypowiedziat stowa: ,.nie sa to bogowie, tylko
drzewo; dzi$ jest, a jutro zgnije; nie jedza bowiem, ani pijg, ani méwia, tylko
sg zrobieni rgkami z drzewa™™®.

Takze przedstawien kultowych idoli wykonanych z drewna, a odnalezio-
nych na terenach Stowianszczyzny, dostarcza nam archeologia. Przyktadem
znalezisk tego typu sg m.in. dgbowy pal mierzacy 1,5 m z X—XII wieku,
odkryty w Behrem-Liibchin w pozostatosciach obodrzyckiego grodziska’” czy
wykazujacy cechy antropomorficzne wizerunek bostwa znaleziony w torfie
w Alt-Friesack, datowany na VI-VII wiek, ukazujacy posta¢ o waskim tutowiu
z glowa w czapce®. Figury drewniane odnajdywane byty takze na terenie Polski,
do tej grupy naleza: glowa bostwa odkryta w Jankowie nad jeziorem Pakoskim,
przedstawiajaca mezczyzng o surowych rysach oraz meska glowa wytowiona

ot A. Kowalik, Kosmologia dawnych Stowian. Prolegomena do teologii politycznej dawnych
Stowian, Krakow 2004, s. 148.

2 L. Wojciechowski, Trojaka smieré stowianskich bogow, [w:] Christianitas et cultura
Europae, red. H. Gapski, cz. 1, Lublin 1998, s. 595-596.

% K. M. TanbkoBckiit, bopbba Xpucmiancmea cv Ocmamkamu Hzviuecmea 6v Jlpesneii
Pycu, t. 1, XapbkoBsb 1916, s. 123.

% A. Gieysztor, Mitologia..., dz. cyt., s. 233.

% M. Y0. BpaiiueBckuii, [pesnecnassnckoe cesmunuuie 6 cene Heankosyovl na JJnecmpe,
KCHUUMK, 52 (1953), s. 43-52.

% [IBJI, 6491 [983], s. 38.

7 E. Schuldt, Behren-Liibchin. Stowianski gréd w Meklemburgii, ,,Z Otchlani Wiekdéw” 37
(1971), s. 262-266.

8 J. Herrmann, Altfriesack, [w:] Enziklopddie zur Friihgeschichte Europas. Arbeitmaterial,
Berlin 1980, s. 24.
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z Warty w miejscowosci Dabrowka koto Radomska, posiadajaca podobne
rysy twarzy, jak ta z Jankowa®. Do tego wszystkiego doda¢ mozemy réwniez
rzezbg brodatego mezczyzny, posiadajacego diugie ciato zakonczone krotkimi
nézkami, odnaleziong na terenach Stowianszczyzny Wschodniej w Ladodze.
Ten przedmiot identyfikowany przez wielu uczonych jako stowianski, bywa
jednak czasem przedstawiany jako wytwor kultury nordyckie;j'®.

Zestawiajac wszystkie przytoczone informacje dotyczgce miejsc swigtych
1 przedstawien bostw czczonych przez Normanow i Stowian z wiadomo$ciami
przekazanymi nam przez Ahmada ibn Fadlana, dostrzegamy kilka istotnych
podobienstw miejsc i przedmiotow kultu tych ludow z obyczajami religijnymi
ludzi ar-RasTja. Jezeli chodzi o charakter miejsca kultowego, znanego z relacji
Fadlana, to pamigtamy, iz znajdowalo si¢ ono na wolnej przestrzeni.

Zauwazamy, ze u spoteczno$ci skandynawskiej miejsca kultowe byty naj-
czesciej sakralnymi budowlami, jednak nie znaczy to, by u Normanow zupehie
nie wystepowaly miejsca §wigtynne pod gotym niebem. Dysponujemy opisem
Adama z Bremy, z ktérego wynika, ze uswigconymi miejscami na wolnej prze-
strzeni byty place, gdzie odbywano zgromadzenia, tzw. thingi. Potwierdzenie
szczegblnosci tych miejsc odnajdujemy rowniez w tradycji przekazanej przez
skandynawskich sagamadrow.

Takze u Stowian mamy do czynienia ze zwyczajem stawiania budowli
$wigtynnych, lecz dotyczy to w glownej mierze zwyczajow Stowian Potabskich.
Dysponujemy réowniez archeologicznym potwierdzeniem kilku stowianskich
miejsc kultowych albo $§wigtyn ludéw powigzanych ze Stowianami, ktore
znajdywaly si¢ na wolnej przestrzeni, na wzgorzach, w lasach, przy zrodtach
itp. Przypomnijmy wspomniane wyzej, w zwigzku z omawianiem kregow
shupow-idoli, zabytki z Wszczyza, krag nad rzekg Hnilopiatig koto Zytomierza,
Tuszemle czy kompleksy $wiatynne w miejscowosciach Gorodok i Prudki
—uznalismy je za stowianskie lub nalezace do kultur bliskich Stowianom.
U ar-Riis z dzieta Fadlana miejsce kultu nie znajdowalo si¢ jednak na terenie
odosobnionym, lecz przeciwnie — w poblizu portu, w miejscu uczg¢szczanym
przez spolecznosc.

Odnajdujemy miejsca §wigtynne stojace na wolnej przestrzeni na Rusi
Kijowskiej, znajduja si¢ one nie w miejscu odosobnionym, lecz w miescie,
w poblizu centrum zycia spotecznego stolicy. Pozostatosci Wiodzimierzowego
kompleksu kultowego w Kijowie nie wykazujg co prawda identycznego ukta-
du, jak kultowy krag Rusow opisany przez Fadlana. Miejsca kultu, ktérych
powstanie przypisane jest [gorowi i Wlodzimierzowi, wtadcom z dynastii
skandynawskiego pochodzenia (Igor ma jeszcze imi¢ skandynawskie!),

% W. Antoniewicz, Posqggi..., dz. cyt., s. 243.
100W. Duczko, Viking Rus..., dz. cyt., s. 89.
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mogly by¢ jednak tworzone pod wptywem normanskim. Opis charakteru
miejsca kultowego pozostawiony u ibn Fadlana jest wigc pokrewny zardwno
zwyczajom Skandynawow (przybyszom lub mieszkajacym na Rusi), jak tez
Stowianom. By¢ moze jednak w tym przypadku Stowianie wzorowali si¢ na
Skandynawach. Natomiast tylko u Skandynawow zauwazylismy potwierdzenie
obyczaju ustawiania stupow (zwanych tam nidstang), ktore nie penity roli idoli
z podobiznami bostw, a ktore przeznaczone byty do zawieszania na nich czgsci
sktadanych ofiar, przewaznie gtow.

Jak pamigtamy, krag opisywany przez Fadlana sktadat si¢ z matych drew-
nianych posagow, otaczajacych wigkszego — takze drewnianego — idola bostwa
naczelnego. Posiadanie posagow poswiadczone jest zardowno u Skandynawow,
jak i Stowian, istnieja co prawda teorie, ze ludy te rozwingly obyczaj tworzenia
idoli bostw dopiero pod wpltywem chrze$cijanstwa, jednak nie wyklucza to
catkowicie mozliwosci sporzadzania ich przed chrystianizacja. Mozliwy byt
wplyw Skandynawow na powstawanie kultowych rzezb Stowian, co jednak
nie znaczy, by Slowianie nie znali tego typu przedmiotow kultu wcze$nie;j.
Materialy, z ktorych wykonywano idole przedstawiajace bogdw, bywaty rozne,
ale zar6wno informacje zrédlowe, jak i znaleziska archeologiczne dowodza,
iz Normanowie i Stowianie wykonywali swe kultowe rzezby takze z drewna,
podobnie jak ludzie ar-RiisTja znani z interpretowanego przez nas zrodia.

Ostateczny wniosek dotyczgcy pochodzenia posagow i okregow sakralnych
ar-Ris oparty na analizie relacji Fadlana i jej porownaniu z danymi dotyczacymi
ludow sasiednich musi uwzglednia¢ bliskie zwigzki obyczajow ar-Riis zar6wno
z obrzedowoscia skandynawska, jak i stowianskg. Cechowali si¢ wigc oni
synkretyzmem religijnym, przysposabiali obrzedy i rytuaty pochodzace z innych
kultur. Trudno stwierdzi¢, jaki typ kulturowy reprezentowali doktadnie. Mogli
by¢ Normanami, ktorzy przemieszczajgc si¢ po terenach Rusi i dalej na wschod,
prowadzili zaciagi na swe statki posrod ludnosci napotkanej podczas wypraw,
i w ten sposob, niejako od nowych druhdéw przejmowali niektore zwyczaje
obce swej kulturze!!,

W sporze o tozsamo$¢ etniczng ar-RiisTja lub szerzej w dyskursie doty-
czagcym dwoch roéznych mitologii przynaleznosci, wizji Rusi — stowianskiej
lub normanskiej — przychodzi nam zaja¢ pozycje¢ posrednia, zakladajgca
koegzystencje tych spotecznosci, ktora owocowata przejmowaniem obyczajow.
Odpowiadajagc bowiem na to pytanie, nie musimy, jak si¢ wydaje, wybiera¢
tylko jednego z wariantow.

00D, Adamczyk, Orientalno-battycki system handlowy a proces ksztaltowania si¢ Europy
Wschodniej w IX i X wieku, [w:] Sredniowiecze polskie i powszechne, red. 1. Panic, J. Sperka,
t. 2, Katowice 2002, s. 84, 86.
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Abstrakt

Zrodta arabskie zawierajace informacje o spotecznosci okreslanej jako ar-Riis odgrywaja
istotng rolg¢ w sporze miedzy normanistami i antynormanistami. Informacje przekazane przez
arabskich podroznikéw oraz historykéw dostarczaja nie tylko lakonicznych wzmianek o ludzie
noszacym taka nazwg, lecz dodatkowo zawieraja cenne i obszerne charakterystyki obyczajow,
stosunkow spolecznych oraz religii. Pozwalaja zatem uzyskac r6znorodne dane dotyczace czynnikow
sktadajacych sie na tozsamo$¢ tego wezesnosredniowiecznego ludu. Nie dziwi zatem, ze arabskie
dane dotyczace ludu ar-Rs interesuja zaréwno historykéw Stowian, jak réwniez archeologéw
czy etnologow. W niniejszym artykule poddano rozwazaniom material pochodzacy z relacji
z podrézy do Butgarow kamskich Ahmada ibn Fadlana (1. pol. X wieku) w celu odpowiedzi na
pytanie o to, z kultura jakiego ludu mozna wigza¢ obyczaje oraz formy kultu Rusow.

Stowa kluczowe
Butgarzy kamscy; Ru$; Ahmad ibn Fadlan

Abstract

The ethnic identity of the ar-Riisiyya community in the light
of the provenience of their cult statues and the method
of their arrangement in the place of worship

The Arabic sources comprising the information about the society called ar-Riis play an
important role in the disputes between the Normanists and the Anti-normanists. The data provided
by Arab travelers and historians do not only give laconic notes of the community bearing such
a name, but also constitute valuable and comprehensive characteristics of their customs, social
relations and religion. Therefore, they allow to obtain various information regarding the factors
constituting the identity of that early Medieval society. Thus, it is not surprising that the Arabic
information concerning the people called ar-Riis engage both the historians of the Slavic people
and archaeologists or ethnologists as well. In this article the material from the account of Ahmad
ibn Fadlan’s journey to the Kama Bulgars (the first half of the 10t c.) was scrutinized to state
which cultural traditions the costumes and forms of worship of the old Rus might be connected to.

Keywords

Kama Bulgars; Rus; Ahmad ibn Fadlan
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