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PSEUDORELIGIJNOSC W OCENIE
WYBRANYCH KSIAG POKUTNYCH

Streszczenie

Pseudoreligijno$¢ stanowi jedna z dwdch zasadniczych kategorii grzesz-
nych postaw wobec obowiazku oddawania czci Bogu - obok jego zanie-
dbania. Rézne formy deformacji autentycznego kultu religijnego obejmuja
zaréwno karykature samego kultu Boga, jak i akty czci skierowane ku isto-
tom, ktérym ten kult nie przystuguje. Szczegélne miejsce zajmuja tu czte-
ry zasadnicze kategorie: wypaczony kult Boga, magia, wrézbiarstwo oraz
przesady. W opracowaniu zastosowano metode analizy i syntezy, umoz-
liwiajaca uchwycenie i interpretacje tresci wybranych insularnych ksiag
pokutnych - dokumentéw wywodzacych si¢ z tradycji pokuty taryfiko-
wanej, charakteryzujacej si¢ odmiennoscia, a zwlaszcza powtarzalnoscia
wzgledem pokuty publicznej rozpowszechnionej na kontynencie. Celem
pracy jest ukazanie, jak postrzegano i oceniano przejawy pseudoreligijno-
$ci w tych zrédtach, zagadnienia, ktére dotad nie doczekalo si¢ szerszego
opracowania, a takze zaproponowanie typologii praktyk oraz przewidzia-
nych pokut.

Slowa Kkluczowe: pseudoreligijnos¢, deformacje kultu, ksiegi pokutne, pokuta
taryfikowana, zabobony

Wstep

Wisrédd roznych kategorii grzechdw szczegélne miejsce zajmujg prze-
winienia przeciwko kultowi chrzescijanskiemu. Byty one powaznym wy-
zwaniem zaréwno dla Kosciota pierwotnego, jak i pozostaja aktualne dzis.
Wypaczenia kultu Bozego mozna zasadniczo podzieli¢ na dwie grupy: nie-
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religijno$¢, czyli lekcewazenie lub odrzucenie obowigzku oddawania czci
Bogu, oraz pseudoreligijno$¢, a wiec wszelkie formy batwochwalczej defor-
macji prawdziwego kultu'.

Zjawiska, ktore z perspektywy wspolczesnych kategorii mozna okresli¢
mianem pseudoreligijno$ci, byly we wczesnym sredniowieczu powszechne
i gleboko zakorzenione w ludowej mentalnosci®. Celem niniejszego opra-
cowania jest ukazanie, jak zjawiska pseudoreligijnosci byly postrzegane
i oceniane w wybranych ksigegach pokutnych. Penitencjaly, cho¢ niesyste-
matyczne, stuzyty jako praktyczne narzedzia dla spowiednikéw, poczatko-
wo adresowane do mnichéw, pozniej takze do swieckich. Wyrazaly nowy
model pokuty, wywodzacy sie z tradycji monastycznej Wysp Brytyjskich:
oparty na prywatnej spowiedzi, indywidualnie nakladanej pokucie, za-
do$¢uczynieniu i pojednaniu z Kosciotem. W przeciwienstwie do wcze-
$niejszej pokuty publicznej, system ten dopuszczal wielokrotne korzystanie
z sakramentu pokuty’.

Rozprzestrzenienie si¢ pokuty taryfikowanej na kontynencie europej-
skim bylo owocem misyjnej dzialalno$ci mnichéw iroszkockich, prowa-
dzonych od V wieku w duchu peregrinatio pro Christo. Nowa praktyka,
cho¢ poczatkowo wzbudzata opor, czego dowodzi Synod w Toledo (595 r.),
zostala zaakceptowana juz pot wieku pozniej przez Synod w Chalon-sur-
-Sadne (644-656 r.). W IX wieku pojawily sie jednak préby jej ograniczenia
i postulaty powrotu do pokuty publicznej, a nawet zniszczenia ksiag po-
kutnych (Chalon 813 r., Paryz 829 r.). Mimo to wyspiarska forma pokuty
utrzymala si¢ i rozwijala dalej. Przez pewien czas w Kosciele wspolistnia-
ty trzy typy - publiczna uroczysta, nieuroczysta i prywatna. Ostatecznie
to wlasnie forma indywidualnej spowiedzi i pokuty zostata zatwierdzona
na Soborze Lateraniskim IV w 1215 roku®. Penitencjaly najczesciej zaleca-
ty surowy i dtugotrwaly post jako podstawowa forme zado$¢uczynienia,
uzupelniany czuwaniami, recytacja psalmdw, abstynencja seksualng oraz
jalmuzna. Z czasem rygoryzm tych sankcji doprowadzil do poszukiwa-

! Por.S. Olejnik, Teologia moralna zycia osobistego, t. 2, Wloctawek 1999, s. 247, 252.

2 Swiadectwem tego jest obszerny wykaz zabobonéw z VIII wieku, przedstawiony przez
badaczy ksiag pokutnych, J. T. McNeilla i H. M. Gamer, w ich publikacji Medieval Handbo-
oks of Penance: A Translation of the Principal ,,Libri Poenitentiales” and Selections from Rela-
ted Documents, New York 1990, s. 419-421.

*  Por. P. Erdo, Storia delle fonti del diritto canonico, Venezia 2008, s. 61.

+ Por. C. Vogel, Il peccatore e la penitenza nel Medioevo. 1I Edizione italiana riveduta e
ampliata a cura di Clara Achille Cesarini, Torino 1988, s. 21, 27-28.
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nia ich ekwiwalentdw, takich jak darowizny pieniezne czy zlecanie pokuty
osobom trzecim. Charakterystyczna byla takze zmienno$¢ kar: za te same
przewinienia przewidywano rézne pokuty, zaleznie od ksiegi i lokalnej tra-
dycji synodalnej. Cho¢ poczatki penitencjaléw siegaja V wieku, ich rozkwit
przypada na wiek VIII. Skupione gléwnie na zewnetrznych aktach, zapo-
wiadaly przejscie do modelu bardziej jurydycznego, w ktérym istotne byto
okreslenie i wypelnienie kary. Dziedzictwem tej tradycji byly summae con-
fessariorum, powszechne w uzyciu do XVI wieku’.

Artykul podejmuje probe typologicznego ujecia praktyk pseudoreli-
gijnych oraz odpowiadajacych im $rodkéw pokutnych, na podstawie wy-
branych irlandzkich i brytyjskich ksiag pokutnych z okresu V-VIII wieku
przedstawione w publikacji Ksiggi pokutne (tekst taciriski, grecki i polski)
pod redakcjg H. Pietrasa i A. Barona (Krakéw 2011). Zastosowana metoda
taczy analize Zrédel z ich interpretacja w kierunku syntezy. Tekst podzie-
lono na cztery czesci, odpowiadajace réznym formom pseudoreligijnosci:
wypaczeniom kultu Boga, rozumianym jako powierzchowna i znieksztal-
cona poboznos¢; praktykom magicznym, czyli rytualnym dziataniom po-
dejmowanym z pominieciem woli Bozej; wrdzbiarstwu, czyli probom po-
znania przysztosci lub rzeczy ukrytych; oraz przesadom, opartym na wie-
rze w sprawcza moc kontaktu z rzeczami lub sytuacjami.

1. Znieksztalcony kult Boga

Modlitwa w intencji wlasnych potrzeb nie byla uznawana za naganna,
o ile pozostawata w zgodzie z liturgia i nauczaniem Kosciota. Grzechem
byto natomiast korzystanie z dawnych, poganskich zwyczajow w celu pozy-
skania przychylno$ci Boga, poza wyznaczonym porzadkiem wiary. Dlatego
penitencjaty wyraznie wskazywaly Kosciét jako jedyne wlasciwe miejsce
sprawowania kultu i sktadania $lubdw, jednoczesnie potepiajac wszelkie
przejawy kultu natury. Szczegdlnie surowe bylo pouczenie z penitencjalu
Pseudo-Kummeana (VIII w.): ,,Jesli kto$ sktada sluby (fac. vota voverit) lub
je spelnia przy drzewach, zrédtach albo gdziekolwiek poza kosciotem..”™.
Chodzi tu o rodzaj obietnicy skladanej bédstwu w nadziei na jego inter-
wencje (,jesli mnie wystuchasz, to..”). Praktyki tego rodzaju, wyrosle na

> Por. J. Pryszmont, Historia teologii moralnej, Warszawa 1987, s. 66-69.

¢ Ksiega pokutna Pseudo-Kummeana, thum. A. Baron, J. Lukaszewska-Haberko, H. Pietras, w:
Ksiegi pokutne (tekst taciriski, grecki i polski), red. A. Baron, H. Pietras, Krakow 2011, s. 102*.
Ksiega ta jest rdwniez znana pod nazwa Excarpsus Cummeani.
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gruncie dawnych wierzen poganskich, postrzegano nie tylko jako zabobo-
ny, lecz jako powazne zagrozenie duchowe, przejawy kultu sit przeciwnych
Bogu. Batwochwalcze oddawanie czci stworzeniu, ktére nie posiada prawa
do kultu, stanowilo wyrazne zerwanie z objawiona wiarg chrzescijanska.
Autor Bigotianum, dzialajacy na przetomie VIII i XI wieku, w duchu wy-
kladni $w. Pawla z Listu do Galatéw (5,19-21), stwierdza wprost, ze ido-
latria odgradza dusze od Krélestwa Niebieskiego’. Dawniej ludzie mogli
widzie¢ w miejscach naturalnych - Zrédlach, lasach czy skatach - punkty
styku z innym wymiarem, swoiste ,,bramy” miedzy $wiatem doczesnym
a nadprzyrodzonym®. Za odprawianie rytualéw w miejscach zwigzanych
z kultem natury przewidywano trzyletnia pokute, z czego jeden rok w for-
mie $cistego postu o chlebie i wodzie. W przypadku spozycia ofiar prze-
znaczonych dla bdstw, pokute przedluzano o kolejny rok®. Nawet spozycie
zwyklego positku w takim miejscu - bez intencji ofiarnej — traktowano
jako grzech, za ktory nakladano roczny post’’. W jednym z penitencjatéw
z VIII wieku surowo potepiano takze nocne czuwania odbywane poza ko-
$ciolem - zwlaszcza jesli byly one poswiecone innym bytom niz Bég (ac.
vigilias suas ad aliquod torrens, vel ad aliam aliquam creaturam praeterqu-
am ad Dei ecclesiam faciat), przewidujac za nie trzyletnig pokute''.
Irlandzka ksigga pokutna przypisywana §w. Kolumbanowi Mlodszemu,
powstala na kontynencie (VI-VII w.), gdzie dziatal mnich, przewidywa-
ta zréznicowane kary za spozywanie pokarméw ofiarowanych bdostwom.
Wymiar pokuty uzalezniano od motywacji: od czterdziestu dni w przy-
padku szczerej skruchy, do trzech lat, jesli czyn byl wyrazem swiadomego
sprzeciwu wobec napomnien kapfana, wynikal z fakomstwa lub miat cha-
rakter kultu demonicznego'>. W jednym z kanonéw czytamy w przektla-
dzie: ,,Gdyby jakis swiecki zjadl lub wypit w poblizu §wiatyn [poganskich]”
W tekscie jest mowa o jedzeniu lub piciu ,w poblizu $wigtyn, jednak ory-
ginalne iuxta fana oznacza prowizoryczne miejsca kultu, lekkie budowle
z galezi i lisci, przeznaczone do rytualéw prywatnych. W przysztosci ich
odpowiednikiem staly sie przydrozne kapliczki chrzescijanskie, pelniace

7 Por. Penitencjal zwany Bigotianum, ttum. A. Caba, w: Ksiggi pokutne, 37, s. 253*.

8 Por. C. Lecouteux, Witches, Werewolves, and Fairies, thum. C. Frock. Rochesters 2003, s. 26.

®  Por. Ksigga pokutna Pseudo-Kummeana, VIL6, s. 102*.

" Por. Penitencjat sw. Egberta arcybiskupa Yorku w pigciu ksiggach, thum. A. Baron, J. Luka-
szewska-Haberko, H. Pietras, w: Ksiggi pokutne, 11,22, s. 226*.

" Por. Penitencjat Egberta, IV,19, s. 234*.

2 Por. Ksiega pokutna $w. Kolumbana, ttum. S. Kalinkowski, w: Ksiegi pokutne, 24[36], s. 36*.

156



Pseudoreligijnos¢ w ocenie wybranych ksigg pokutnych

juz zupelnie inng funkcje kultyczng. W fana urzadzano uczty i spotkania,
ktére, cho¢ pozornie niewinne i przypominajace zgromadzenia chrzesci-
janskie, w istocie stanowily forme ukrytego balwochwalstwa®’.

Koncowy kanon rozdzialu siédmego penitencjalu Pseudo-Kummeana,
pos$wiecony praktykom poganskim, zawiera wazne wskazania duszpaster-
skie. Kaptan mial obowigzek uwzglednia¢ wiek, poziom wyksztalcenia oraz
konkretne okolicznosci penitenta, tak aby kara nie byta jedynie cigzarem,
lecz autentyczng drogg nawrodcenia: ,w ten sposéb z wszelka starannoécia
zachowuje si¢ wszystko co w pokucie i wyznaniu Bog raczy wspomoc™.
Cho¢ zalecenie to sformulowano jasno i konkretnie, nie wyjasniono, w jaki
sposob okolicznosci wptywaly na konkretny wymiar pokuty. Podobne za-
sady wystepuja takze w innych Zrédlach. Przykladem jest Discipulus Um-
briensium (VII/VIII w.), ksigga pokutna nalezaca do zbioru przypisywane-
go Teodorowi z Canterbury (+ 690 r.), oraz anglosaski Penitencjat Egberta,
zwigzany z osobg arcybiskupa Yorku. W obu ksiegach to kaptan, kierujac
sie rozeznaniem, decydowal o wymiarze pokuty za udziat w rytuatach za-
wierajacych elementy ofiar sklfadanych demonom®. Takie zréznicowanie
nalezalo do zamierzonych celéw wielu penitencjaléw, cho¢ nie wszystkich
je uwzglednialy. Czes$¢ ksiag pokutnych przewidywata surowsze kary dla
duchownych niz dla $wieckich; inne réznicowaly pokute w zaleznosci od
tego, czy grzech byl jawny i gorszacy, czy tez popelniony w ukryciu. Pokuta
bywala takze surowsza w przypadku wielokrotnego powtarzania tego sa-
mego grzechu niz w sytuacji jednorazowego upadku'®.

Excarpsus Cummeani przewidywal precyzyjne kary dyscyplinarne za
udzial w praktykach poganskich. Za jednorazowe wejscie do §wigtyni po-
ganskiej (tac. ad fanum) nakazywano czterdziesci dni postu o chlebie i wo-
dzie, natomiast powtdrzenie tego czynu skutkowalo juz pokutg trzylet-
nig". Najciezszym przewinieniem bylo skladanie ofiar bostwom. Wielu lu-
dzi zwracalo si¢ nadal do dawnych bozkéw, sadzac, ze przyjeli oni jedynie
nowe imiona, czgsto §wietych chrzescijanskich. W ich przekonaniu $wigci
mieli podobng moc jak dawni bogowie, zapewniajac urodzaj, zdrowie lub

B Por. H. J. Schmitz, Die Bussbiicher und die Bussdisciplin der Kirche, Mainz 1883, s. 305.

" Por. Ksigga pokutna Pseudo-Kummeana, V11,17, s. 103*.

5 Por. Penitencjal Egberta, 1/1,32,2, s. 213*. Por. takze: Discipulus Umbriensium, 1/15,5, s.
146*.

6 Por. G. Le Bras, Pénitentiels, w: Dictionnaire de théologie catholique, t. 12, red. A. Vacant, E.
Mangenot, Paris 1933, kol. 1165.

7 Por. Ksigga pokutna Pseudo-Kummeana, V11,10, s. 103*.
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ochrone'®. Tego rodzaju modlitwy stanowczo potepiano w Pseudo-Kumme-
anie, Discipulus Umbriensium, Wyciggu Egberta (VIII w.) oraz Penitencjale
Egberta. Wszystkie te zrodta réznicowaly wymiar pokuty w zaleznosci od
intencji, z jaka sktadano ofiare. Jesli dotyczyla ona spraw doniostych (fac. in
magnis) — jak mozna przypuszcza¢: zdrowia, pomyslnosci, ochrony przed
nieszczesciem — kara wynosita dziesig¢ lat. W przypadkach mniej istotnych
(fac. in minimis), dotyczacych spraw codziennych przewidywano rok po-
kuty". Koscidt stanowczo sprzeciwiat si¢ wszelkim prébom faczenia wiary
chrzedcijanskiej z dawnymi obrzedami, zwlaszcza wtedy, gdy przyjmowaty
one pozory kultu §wietych.

Penitencjal wywodzacy si¢ z tradycji Kummeana podaje zapis: Kalendis
Ianuarii in cervulo et in verula vadit, dotyczacy udziatu w rytualach nowo-
rocznych, najprawdopodobniej odnoszacych si¢ do postaci cervula i vetu-
la. Za takie praktyki przewidywano trzyletnig pokute®. Chodzilo o daw-
ne rzymskie obrzedy noworoczne, ktére dlugo przetrwaly w ludowej reli-
gijnosci. Podczas Kalend Styczniowych uczestnicy nosili kukly jeleni albo
przebierali si¢ za dzikie zwierzeta, zwlaszcza jelenie, a takze za staruszki.
Noszono maski, taficzono, przemieszczano si¢ w barwnych grupach, two-
rzac widowiska na pograniczu zabawy i rytuatu. Z punktu widzenia Ko-
$ciota byly to praktyki nie do pogodzenia z wiarg, uznane za poganskie,
a nawet demoniczne. Dlatego zostaly potepione i zakazane. W ich miejsce
proponowano nabozenstwa litanijne i post, by nada¢ poczatkowi roku wy-
miar duchowego oczyszczenia®'. Zakaz byt jednoznaczny, chrzescijanin nie
mogl uczestniczy¢ w tych obrzedach, postrzeganych jako balwochwalcze
i sprzeczne z Ewangelig®.

8 Por. M. Grazia, La magia nei Libri Penitenziali. Condanna e trasmutazione dei riti pagani
nelle opere confessionali altomedievali, ,,] quaderni del Mediae Aetate Sodalicium” 9(2006),
nr 1, s. 200.

¥ Por. tamze. Por. takze: Discipulus Umbriensium, 1/15,1 s. 146*; Wycigg z kanonéw Ojcow ka-
tolickich lub pokutne srodki lecznicze dla dusz, arcybiskupa Egberta z Yorku, thum. A. Baron,
A. Caba, w: Ksiggi pokutne, IV;12, s. 184*. Na tle wymienionych penitencjaléw wyroéznia sie
fragment o odmiennym stylu, lecz takiej samej pokucie: Si quis praemium aliquod magnum
saltem diabolis immolet ieiunet per annum; si aliquid magnum sacrificet, ieiunet decem hie-
me - ,,Gdyby ktos jakas wielka ofiare zlozyl diabtu, niech posci caly rok. Jesli poswigcit co$
duzego, niech posci 10 lat” Por. Penitencjat Egberta, 1/1,32,1, s. 213*.

2 Por. Ksigga pokutna Pseudo-Kummeana, VIL9, s. 102*.

2 Por. C. du Fresne, sieur du Cange i in., Glossarium mediae et infimae latinitatis, wyd.
powigkszone, t. 2, Niort 1883-1887, kol. 277c¢, http://ducange.enc.sorbonne.fr/CE-
RVULA (dostep:19.02.2025).

22 Zakaz ten przewiduje chociazby pierwszy synod diecezjalny na zachodzie Europy we Fran-
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Jeden z penitencjatéw przypisywanych abp. Egbertowi z Yorku potwier-
dza, ze niektore poganskie zwyczaje przetrwaly wsrod chrzescijan. Autor
wspomina wiernych, ktérzy czcili czwartek nie ze wzgledu na pamiatke
Ostatniej Wieczerzy, lecz jako dzien poswiecony Jowiszowi (fac. V feria in
honore Iovis). Nie oznaczalo to jednak powrotu do poganstwa ani tym bar-
dziej nie $wiadczylo o poganskich zrodtach chrzescijanstwa. Raczej wska-
zuje na przywigzanie do utrwalonego porzadku tygodnia, w ktérym ten
dzien uwazano za szczeg6lny. W tekscie nie chodzi o przejmowanie daw-
nych $wigt i nadawanie im nowego, chrzescijanskiego sensu, lecz o obec-
no$¢ ludowych zwyczajow, ktére — mimo chrystianizacji - jeszcze trwa-
ty w $wiadomosci wiernych. To wyraz kulturowego synkretyzmu, nie za$
wplywu religii poganskiej na chrzescijanska doktryne. Koscidt reagowal
jednak stanowczo: kaplani uczestniczacy w tego rodzaju zwyczajach pod-
legali pigcioletniej pokucie, $wieccy za$ trzyletniej. Podobne kary grozi-
ty za uprawianie magii, wrézbiarstwa, noszenie amuletow (fac. filecteria),
$wietowanie kalend styczniowych, a takze za ziotolecznictwo, jesli nosito
znamiona czar6w>.

W poczatkach chrystianizacji niektérzy wierni faczyli elementy trady-
cji poganskiej z nowa wiara, zwykle nie z przekory, lecz z braku poglebio-
nej $wiadomosci religijnej. Byla to raczej forma asymilacji niz jawnego
przeciwstawiania si¢ chrzes$cijanstwu®. Jak zauwaza M. Grazia, skladanie
ofiar przy zrédlach czy drzewach nie zawsze nosito znamiona §wiadome-
go balwochwalstwa. Czesto byly to nieuswiadomione pozostatosci daw-
nych rytuatéw, zakorzenione w miejscowej tradycji, a nie przejaw buntu
wobec wiary chrzescijanskiej. Ksiegi pokutne odzwierciedlajg zderzenie
miejscowych zwyczajow z nauka chrze$cijanska, przekazywana przez mi-
sjonarzy. Wér6d nowo ochrzczonych czgsto brakowalo rozeznania, trak-
towali oni dawne obrzedy jako forme religijnosci, nie dostrzegajac ich
sprzeczno$ci z wiarg chrzescijanska. Koscidl, kierujac si¢ troska o prawde
Ewangelii, dazyt do wyprowadzenia wiernych z nie§wiadomosci, jedno-
znacznie potepiajac praktyki uznawane za sprzeczne z nauka Chrystusa.
Problem poglebil si¢ po masowych chrztach, szczegélnie wérdd ludnosci
podazajacej za nawréconymi wltadcami, wiara przyjmowana byta formal-

cuskim Auxerre (585 r.). Por. Concilium Autisiodorense. Canones, w: Sacrorum Conciliorum
nova et amplissima collection, t. 9, red. J. D. Mansi, Florentiae 1763, kol. 911.

#  Por. Wycigg Egberta, VIIL 4, s. 188*.

*  Por. B. Filotas, Pagan Survivals, Superstitions and Popular Cultures in Early Medieval Pasto-
ral Literature, Toronto 2005, s. 14-21.
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nie, bez znajomosci jej tresci. Stad potrzeba kanonéw pokutnych, ktore
mialy usuwaé pozostalosci poganstwa, gdyz w kwestiach wiary nie bylo
miejsca na kompromis®.

2. Magia

W oczach autoréw ksiag pokutnych magia byto kazde dzialanie wykra-
czajace poza praktyki dopuszczone przez Kosciol. Zaréowno ci, ktorzy ja
uprawiali, jak i ich oskarzyciele, uznawali te praktyki za zwigzane z udzia-
tem ztych sit. Jednak, niektérzy mogli by¢ przekonani, ze nie wspdtpracuja
wprost z diablem, lecz postuguja si¢ blizej nieokreslonymi, mniej pejora-
tywnymi sitami nadprzyrodzonymi, za§ moralna ocena ich dzialania zalezy
od celu, do jakiego zostaly uzyte. Wymowny przykiad znajduje si¢ w Ka-
nonach Irlandzkich z VII wieku: ,Pokuta dla maga”, czyli siedem lat postu
o chlebie i wodzie. Uzyty tu termin magi odpowiada irlandzkiemu dru-
idowi, ale w kontekscie chrzescijanskim oznacza osobe zwigzang ze zlem
i praktykami poganskimi. Druidzi byli elitg celtyckiego $wiata: kaptanami,
wroézbitami, medykami i straznikami tradycji, a z czasem stali si¢ takze
przeciwnikami chrystianizacji*. Z tego powodu Kanony umieszczaty ma-
géw w jednym szeregu z ludzmi ,,zaprzedanymi ztu”, okrutnikami, bluz-
niercami, tymi, ktérzy famali przysiegi malzenskie, zyli w zwigzkach nie-
formalnych lub nauczali wbrew wierze®.

W tekstach pokutnych wyrdznia si¢ tzw. ,magie mitosng’, kategorie
szczegotowo regulowang w ramach 6wczesnego porzadku moralnego jako
forme¢ niedozwolonej ingerencji w uczucia i wole blizniego. Terminy ma-
leficium i veneficium obejmowaly w ksiegach pokutnych rytualy, mikstury
i praktyki poganskie, ktérych stosowanie skutkowato natozeniem pokuty.
Do takich praktyk zaliczano m.in. §rodki poronne, antykoncepcyjne oraz
substancje mogace prowadzi¢ do $mierci. Maleficium oznaczalo zaréwno
czarng, jak i bialg magie, traktowang jako grzech. Pojecia te obejmowaty
zaréwno stosowanie afrodyzjakéw i rytuatéw majacych wzbudza¢ lub ttu-
mi¢ uczucia, jak i dzialania majgce na celu wywotanie impotencji. Osoby
stosujace takie srodki nazywano malefici lub venefici — czyli czarownikami,

»  Por. M. Grazia, La magia nei Libri Penitenziali, s. 193-194.

2 Por. E. Derdziuk, Mnisi iroszkoccy. Sw. Kolumban Mtodszy - ewangelizacja Europy, Lublin
1997, s. 30-31.

¥ Por. Kanony Irlandzkie, ttum. A. Baron, J. Lukaszewska-Haberko, H. Pietras, w: Ksiggi po-
kutne, 4, s. 48*.
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trucicielami, wrdzbitami lub niebezpiecznymi znachorami®.

W $redniowieczu malzenskie pozycie bylo owiane tabu i poddane $ci-
stej kontroli ko$cielnej. Liczne zakazy zwigzane z okresami postéw, pokuty,
$wiat, ciaza czy chocby przystepowaniem do Komunii, wymuszaty okre-
sowa wstrzemiezliwo$¢ seksualng. W efekcie liczba dni w roku, w ktorych
matzonkowie mogli wspolzy¢, byta znacznie zredukowana. Ograniczona
mozliwo$¢ wspoltzycia, nierzadko tylko przez kilkadziesigt dni w roku,
sklaniata niektorych do préb intensyfikacji doznan oraz rekompensowania
dlugiej wstrzemigzliwosci poprzez stosowanie mikstur i rytuatow maja-
cych zwigkszy¢ pozadanie lub potencje. Koscidl jednak sprzeciwiat si¢ ich
stosowaniu, gdyz ich formy byly uznane za zabobonne i traktowane jako
forma magii, niegodna chrzescijanina®. Warto jednak zauwazy¢, ze nawet
gdy motywacja byto pragnienie poglebienia wigzi matzenskiej, sigganie po
$rodki zakazane, nacechowane magicznie i zabobonnie, pozostawalo mo-
ralnie naganne. Nierzadko jednak motywacja byta che¢ zaspokojenia wia-
snych zadz lub zdobycia czyjej$ milosci za pomoca przymusu, manipula-
cji lub oszustwa. Potepienie tego rodzaju praktyk znajduje wyrazne po-
twierdzenie w tekstach pokutnych. Penitencjat Egberta stanowczo potepia
praktyke rzucania zakle¢ oraz podawania zakletego jedzenia lub napoju
w celu rozkochania drugiej osoby (tac. ad alicuius amorem sibi concilian-
dum) i pogtebienia jej uczu¢ lub pozadania (Yac. ut amor illius exinde auge-
atur). Ow akt manipulacji uczuciami blizniego, spotykat si¢ z jasno okre-
$long pokuty, ktdrej surowos¢ rosnie proporcjonalnie do godnosci sprawcy.
Swieckiemu nakazywano sze$ciomiesieczny post, natomiast prezbiterowi —
az piecioletnig pokute®. Penitencjal przypisywany Finnianowi zawiera po-
dobny przypadek: ,,Gdyby natomiast nikogo nie zwiddt, lecz dat jakiemus
czlowiekowi [napdj], by [zaspokoi¢] lubiezng mitos¢ (tac. illecebroso amo-
re), winien pokutowac przez caly rok o chlebie i wodzie, racjonujac je™'.
Nawet nieskuteczna préba wzbudzenia pozadania byla uznana za grzech
wymagajacy pokuty.

Penitencjaly potepiaja nie tylko uzycie zakletego jedzenia czy mito-
snych eliksirow, ale réwniez zakazuja magicznych rytuatéw podejmowa-
nych przez kobiety w celu wzmocnienia pozadania u mezczyzn. Dobrze to

#  Por. P. ]. Payer, Sex and the Penitentials: The Development of a Sexual Code, 550-1150, To-
ronto 1984, s. 32-33

#  Por. M. Grazia, La magia nei Libri Penitenziali, s. 189.

% Por. tamze, IV,18, s. 234*.

' Por. Ksigga pokutna Finniana, 19, s. 16*.

161



Adam Budzinski

ilustruje Ksigga pokutna Pseudo-Kummeana. Za spozycie krwi - prawdo-
podobnie menstruacyjnej, uznawanej za afrodyzjak lub srodek leczniczy -
przewidywano trzy lata pokuty lub 40 dni postu. Autor pisze takze, ze ko-
bieta, ktdra — pragnac wplyna¢ na uczucia me¢za — dodawala jego nasienie
do potraw, wierzac, Zze wzmocni to jego milos¢, podlegata trzyletniej poku-
cie. Znacznie surowszg kare przewidziano za §wiadome przyjecie nasienia
do ust - siedem lat pokuty, z mozliwoscig jej zaostrzenia az do dozywot-
niej, niezaleznie od intencji. Podobne przepisy wystepuja takze w innych
ksiegach pokutnych, cho¢ balansujg one na granicy miedzy zabobonem
a dewiacja, nie zawsze podajac kontekst>.

Wymownym przykladem poruszanej problematyki jest zréznicowany
system kar za stosowanie amorem veneficus — eliksirow mitosnych. Uzycie
terminu veneficus, w Excarpsus Cummeani zamiast bardziej ogélnego ma-
leficus, przesuwa znaczeniowy akcent z praktyk czarnoksieskich w ogdle
na postugiwanie si¢ miksturami, napojami i truciznami*. Wymiar poku-
ty uzalezniony byl od miejsca sprawcy w hierarchii koscielnej. Jesli uzy-
cie substancji nie skutkowalo $miercig, duchowny (lac. clericus) podlegat
rocznej pokucie o chlebie i wodzie, subdiakon - dwuletniej, diakon, trzy
(w tym rok surowego postu), natomiast kaptan (fac. sacerdos) - az pig¢ lat,
z rokiem postu na poczatku. W przypadku osob swieckich pokuta byta ta-
godniejsza i wynosila szes¢ miesiecy. Z tego kanonu wynika, ze gtéwnym
celem napojéw milosnych byto wywolanie uczucia mitosci, pozadania, po-
dobnie jak we wcze$niejszych przypadkach. W analizowanym kanonie roz-
réznia sie kare za sama praktyke magii erotycznej — obtozona pokuta — od
dodatkowej sankcji wynikajacej z jej tragicznego skutku. Niektore z tych
mikstur, zamiast wzbudza¢ milos¢, mogty dziata¢ poronnie albo wywoly-
wa¢ poronienie jako efekt uboczny. Niezaleznie od statusu sprawcy, jesli
doprowadzily do $mierci ptodu, czyn ten kwalifikowano jako zabojstwo
i karany trzyletnia pokuta o chlebie i wodzie*. Dodatkowa pokute naktada

* Por. Ksiega pokutna Pseudo-Kumeana, 1/17,35,36, 11/4, s. 89*-91*. Por. takze: Capitula Da-
cheriana, 87, s. 123*- wspolzycie miedzy kobietami i dodanie nasienia me¢za do jedzenia:
siedem lat pokuty. Discipulus Umbriensium, 1/2,15; 1/7,3; 1/14,15, s. 145* - Branie nasienia
do ust - 7 lat pokuty z mozliwoscia pokuty do konca zycia; picie nasienia lub krwi - 3 lata
pokuty; kobieta, ktéra nasienie swego meza miesza z pokarmem - 3 lata pokuty. Penitenc-
jat Egberta, 1/1, 14,5; 16,1; 29,4; IV,75, 5. 207%, 212%, 241* — wylanie nasienia do ust: siedem
lat, mozliwa dozywotnia pokuta; spozycie krwi lub nasienia: pie¢ lat; dodanie nasienia do
jedzenia: trzy lata.

¥ Por. P.]. Payer, Sex and the Penitentials, s. 33.

*  Por. Ksigga pokutna Pseudo-Kummeana, VII, 2, s. 102*.
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sie tylko w przypadku faktycznego spedzenia plodu, bez wskazania, ze kara
obowigzuje réwniez wtedy, gdy proba byla nieskuteczna, cho¢ uzyte srodki
miaty taki wlasnie cel. Warto zauwazy¢, ze za probe aborcji odpowiedzialne
sa nie tylko kobiety, ktérym to nalezat si¢ niechlubny przywilej bycia gléw-
nie utozsamiang z magia, ale takze mezczyzni.

W $wietle ksiag pokutnych zabdjstwa przy uzyciu magii uchodzily za
czyny o wyjatkowym ciezarze moralnym. Opierajaca si¢ migdzy innymi na
penitencjale §wigtego opata z Clonard, Ksigga pokutna sw. Kolumbana roz-
réznia dwa przypadki: skutecznego uzycia magii prowadzacego do $mierci
ofiary oraz usitowania zabdjstwa, motywowanego zakochaniem. Sposrod
tych czynéw za najbardziej naganne uznaje dziatania, ktére skutkujg §mier-
cig ptodu. Kolumban czyni w tym kanonie zhierarchizowanie kar, za$ caly
ich zakres wahat si¢ od pdl roku do siedmiu lat*>. Wycigg Egberta przedsta-
wia rozbudowany system kar dla kobiet stosujacych §miercionosne mikstu-
ry, uwzgledniajac ich status spoleczny: kobiety z wyzszych warstw podle-
galy siedmioletniej pokucie, ubogie — czteroletniej*. W przypadkach ma-
gicznego spowodowania §mierci ptodu Penitencjat Egberta, odwolujac sie
do nauczania Arystotelesa, wprowadza rozrdznienie czasowe, wskazujac
czterdziesty dzien od poczecia jako moment animacji. Jesli zabdjstwa do-
konano przed uptywem tego dnia, kobieta miala posci¢ 3 lata i 2 dni w ty-
godniu, oraz zachowa¢ 3 posty nakazane. Istotnym elementem dyscypliny
w penitencjale hierarchy z Yorku jest rozréznienie pomiedzy zamierzonym
spedzeniem ptodu a poronieniem niecelowym: w przypadku tego drugie-
go pokuta byla znacznie tagodniejsza i ograniczata si¢ do roku postu lub
trzech postow nakazanych”. Zwraca uwage inne orzeczenie tego samego
penitencjalu. Autor przewiduje pokute nie tylko za zabicie, lecz réwniez za
samo uszkodzenie dziecka w fonie kobiety. Tym razem nie bierze pod uwa-
ge etapu ciazy, lecz skupia sie na intencji — premedytacji i zastosowanym
$rodku. Pokuta jest znacznie surowsza: ,,niech posci 7 lat, 3 o chlebie i wo-
dzie, w pozostale moze spozywa¢ pokarmy, wyjawszy migso”**. W zwiazku
z powyzszym, aborcja byta traktowana jako zabojstwo, jednak w przypad-
ku wczedniejszych etapow cigzy przewidywano fagodniejszg pokute. Wyni-
kato to z przyjetej wyktadni, wedlug ktérej ptodd przed otrzymaniem duszy
nie byl jeszcze uznawany za w pelni uksztaltowang istot¢ ludzka. Siedem

¥ Por. Ksigga pokutna sw. Kolumbana, B, 6[18], s. 33*-34*.
% Por. Wycigg Egberta, VIL,7-8, s. 187*.

7 Por. Penitencjat Egberta, 1/1,30, s. 212*

3 Por. tamze, IV,21, s. 234*.
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lat pokuty, w tym cztery lata postu o chlebie i wodzie oraz trzy z postem
trzy razy w tygodniu nakladano na tego, kto ,,zgubil innego przy pomocy
zakle¢®.

Podobnie surowo oceniono przypadek opisany w penitencjale Finniana:
»Gdyby niewiasta swymi czarami zabita poczete dziecko jakiej$ kobiety”
(tac. Si aliqua mulier maleficio suo partum alicuius femine deciperit)**. Moz-
liwa jest jednak alternatywna interpretacja, wedle ktérej kanon ten opisuje
przypadek, w ktérym kobieta (lub para kochankéw) ucieka si¢ do czaréw
poronnych, aby ukry¢ swéj grzech cudzoldstwa i uniknaé wstydu z powo-
du nieslubnego dziecka. Autor ksiegi potraktowal to z najwyzsza surowo-
$cig, co potwierdza dlugos¢ pokuty: facznie ponad trzy lata, w tym szes§¢
czterdziestnic, czyli 240 dni postu o chlebie i wodzie*'.

Wyrazne powigzanie kobiet z magia - szczegdlnie przez zaklecia i stoso-
wanie ziot - ukazuje rozdzial 29. Penitencjatu Egberta, zatytulowany O Zo-
nie, ktéra uprawia sztuke magiczng. Pokuty za takie dzialania wahaly sie
od czterdziestu dni do roku. Najsurowiej karano kobiety, ktore uzywaty
magii w celu ulatwienia wspoétzycia lub - co bardziej prawdopodobne, jak
zauwazajq J. P. Migne i E W. H. Wasserschleben - do dokonania zabdjstwa.
Wysokos¢ kary wydaje si¢ potwierdzac te interpretacje®.

Ksiegi pokutne przewidujg kary nie tylko za praktykowanie magii, lecz
takze za wprowadzanie innych w bledne wierzenia. Penitencjat przypisy-
wany Finnianowi z Clonard (f ok. 550 r.) stwierdza: ,,Jesli duchowny lub
kobieta stosujg magie i swoja sztuka kogo$ zwioda, popelniajg bardzo wiel-
ki grzech, ale moga go odpokutowa¢”®. Kara obejmowata sze$¢ lat: trzy

¥ Por. tamze, IV;16, s. 234*.

% Por. Ksigga pokutna Finniana, 20, s. 16*.

L. Bieler pomija zwrot femine i proponuje, zeby stowa partum alicuius rozumie¢ jako
»dziecko, ktore kobieta poczeta z kims’, czyli wlasne dziecko, a nie cudze. Dzigki temu prze-
pis dotyczy samodzielnego wywolywania poronienia, a nie ataku magicznego na cigze innej
kobiety. Zgadzaloby si¢ wtedy z poczatkiem nastepnego kanonu (21): ,,Gdyby natomiast, jak
powiedzieli$my, urodzita dziecko, a jej grzech stal si¢ jawny..”. Por. L. Bieler, The Irish Peni-
tentials, Dublin 1963, s. 243.

2 Por. Penitencjatl Egberta, 1/1,29,1-2,4, s. 212%, wraz z przypisem. W tym rozdziale jesz-
cze m.in. o kobietach tamigcych zakaz uczestnictwa w liturgii bez uprzedniego ,oczyszcze-
nia z krwi” po porodzie (40 dni postu) oraz o mieszaniu nasienia z jedzeniem (omdéwione
dalej).

B Lac. Si quis clericus maleficus vel si qua mulier malefica, si aliquem maleficio suo deciperat,
inmane peccatum est, sed per penitentiam redemi potest. Wprost sa nazwani czarownika-
mi, ktérzy mieliby stosowac co$ na ksztalt farmaceutykow, ktore pelnity funkcje magiczna.
Wymownie ukazuje to biblijny przyklad, a zwlaszcza greckie stowo, wyrazajace powiazanie
magii z lekami: ,,Nie pozwolisz zy¢ czarownicy (gr. pappakovg)” (por. Wj 22,17).
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lata postu o chlebie i wodzie, a nastepnie trzy lata wstrzemiezliwosci od
miesa i wina. Szczegdlng odpowiedzialnoscig obcigzano dwie grupy: du-
chownych jako tych, ktérzy mieli strzec §wigtosci wiary oraz kobiety, czesto
postrzegane jako strazniczki tajemnych rytualéw i potencjalne zagrozenie
duchowe dla wspdlnoty*.

Niektdre kanony acza rézne praktyki, ktére podlegaja jednej pokucie.
Nie nalezy ich rozdziela¢. Przyklad stanowi Penitencjal Pseudo-Kumme-
ana, gdzie pojecie nieczystosci w kontekscie balwochwalstwa obejmuje
m.in. wrozby (fac. Qui auguria auspiciaque)®, interpretacje sndw, przepo-
wiednie, sktadanie ofiar bozkom oraz zapraszanie magéw do oczyszczania
doméw, bowiem w tradycji poganskiej miato to usuwac ,,nieczysto$¢” po
$mierci. Rownie powaznie traktowano rzucanie czaréw i sporzadzanie ,,le-
karstw” o charakterze magicznym. Duchownym za te czyny grozita eksko-
munika, §wieckim - piecioletnia pokuta i w ich przypadku, wedlug ,,daw-
nych ustalen™.

Podobne regulacje zawiera Discipulus Umbriensium, zachowujac ten
sam wymiar kary, od piecioletniej pokuty az po wykluczenie ze wspdl-
noty. Réwnoczesnie rozszerzono katalog przewinien objetych tymi sank-
cjami. Wycigg Egberta i Capitula Dacheriana®” koncentruja si¢ szczegol-
nie na praktykach przypisywanych kobietom: §piewaniu zakle¢, wrézeniu
oraz réznego rodzaju przepowiedniach. Wysokos¢ pokuty zalezata od wagi
przewinienia, od jednej czterdziestnicy, przez trzy, az po roczny post*. Pe-
nitencjat Egberta zakazywal préznych wrdzb (Yac. vanas divinationes), kto-
re wplywaly na decyzje, oraz udzialu w zgromadzeniach z inwokacjami

“ Por. Ksigga Pokutna Finniana, thum. A. Baron, J. Lukaszewska-Haberko, H. Pietras, w: Ksig-
gi pokutne, 18, s. 16*.

> Sa to pojecia synonimiczne, aczkolwiek w kontynentalnej Ksiedze pokutnej Ps.-Grzegorza
(XVL1, s. 353*) dokonano subtelnego rozréznienia: auspicia wiazano z obserwacja ptasich
lotow, za$ auguria — z nastuchiwaniem ich gloséw.

% Por. Ksigga pokutna Pseudo-Kummeana, V11,16, s. 103* - odwolanie do pokuty
publicznej i Synodu w Ancyrze (314 r.): trzy lata lezenia krzyzem i dwa lata mo-
dlitwy bez Eucharystii. Por. Kanony synodu w Ancyrze, ttum. S. Kalinkowski, w:
Dokumenty synodéw od 50 do 381 roku, red. A. Baron, H. Pietras, Krakow 2006,
24, s. 68*. Bazyli Wielki przewidywal szes¢ lat pokuty: rok ptaczu, rok stuchania,
trzy lata lezenia, rok stania. Por. Bazyli Wielki, Trzeci List kanoniczny do Amfilocha,
biskupa Ikonium, w: Kanony Ojcow Greckich (tekst grecki i polski), Atanazego i Hi-
polita (tekst arabski i polski), red. A. Baron, H. Pietras, Krakow 2009, 83, s. 59*.

¥ Por. Wycigg Egberta, VIIL1, s. 187*. Por. takze: Capitula Dacheriana, thum. A. Caba, w:
Ksiegi pokutne, 147, s. 1297,

*  Por. Discipulus Umbriensium, XV,4, s. 146*. Por. takze: Capitula Dacheriana, s. 129%.
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innymi niz modlitwy chrzescijanskie — Ojcze nasz i Wierze w Boga, ktore
mialy catkowicie zastapi¢ dawne zaklecia. Pokutg byl czterdziestodniowy
post, potrojony w razie powrotu do winy*. Jak pisal Pseudo-Kummean,
zycie wolne od magii winno by¢ najlepsza droga dla chrzescijanina: ,,Dla
powstrzymania demona mozna mie¢ oltarzyk lub olej, bez zakle¢™.

3. Wrozbiarstwo

Najstarszym z wykorzystanych zrodet sg akta Synodu sw. Patryka z V
wieku. W jednym z kanondéw biskupi potepiaja zwyczaj zasiegania rady
u wrozbity, najprawdopodobniej takiego, ktory wrozyt z wnetrznosci zwie-
rzat (fac. aut more gentilium ad aruspicem meaverit). Praktyke te, zachowa-
na przez niektdérych chrzescijan, uznano za cigzkie przewinienie, porow-
nywalne moralnie z zabdjstwem lub zdradg malzenska. Kara obejmowala
rok pokuty, zakonczonej dopiero po ztozeniu $wiadectwa jej odprawienia
przed udzieleniem rozgrzeszenia. L. Bieler proponuje alternatywng inter-
pretacje, wedle ktdrej chodzi o skladanie przysiegi przed druidem, zwycza-
jem pogan: sworn before a druid as pagans do*'. W dalszej cz¢sci dokumen-
tu przypisywanego $w. Patrykowi wprowadzono jeszcze surowsze przepisy
dotyczace przesadow, w kontekscie tzw. strzygi*>.

Odczytywanie przysztosci z wnetrznosci zwierzat (haruspicja) i z lotu
ptakow (auguria), praktyki charakterystyczne dla religii Rzymian i Gre-
kéw, zostaly przez chrzescijanstwo uznane za zabobonne i zakazane. Pote-
pienie to znajduje uzasadnienie w zakazie biblijnym: ,,Nie znajdzie si¢ po-
$réd ciebie nikt, kto by (...) uprawial wrézby, gusta, przepowiednie i cza-
ry” (Pwt 18,10). W przektadzie Wulgaty wspomniane zostaja auguria, czyli
odczytywanie znakow z lotu ptakéw™. Pie¢ lat pokuty naktadat Wycigg Eg-
berta ,,Za wrozenie i zaklinanie (fac. augurias vel divinationes)”, a Pseudo-
-Kummeana klasyfikowal je (fac. quod aruspices vocant, qui auguria colunt

¥ Por. Penitencjat Egberta, 11,23, s. 226%.

% Por. Ksigga pokutna Pseudo-Kummeana, VIIL 11, s. 103*. Podobne stwierdzenia mozna od-
nalez¢ w identycznie brzmigcych kanonach ze zbioru bp. Teodora: ,Walczacy z demonami
moze mie¢ kamienie i ziota bez zakle¢ magicznych” Por. Capitula Dacheriana, 151, s. 129*
oraz Discipulus Umbrensium, 11/X,5, s. 154*.

>t Por. L. Bieler, The Irish Penitentials, s. 56-57.

2 Por. Synod sw. Patryka, 14, s. 3*.

Dt 18,10 Vg: Nec inveniatur in te qui lustret filium suum, aut filiam, ducens per ignem: aut
qui ariolos sciscitetur, et observet somnia atque auguria, nec sit maleficus.

* Por. Wycigg Egberta, IV,13, s. 184*.
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per aves) jako profanacje sacrum. Dlatego za wszelkie formy wroézbiarstwa
przewidziana byla trzyletnia pokuta, w tym rok o chlebie i wodzie. Kanon
ten karze sprawce, mimo ze nie jest wieszczem. Chodzi o cztowieka, ktory
nie jest zawodowym wrdzbita, ale zachowuje sie tak, jakby nim byt, nasla-
duje praktyki wrézbitéw i podejmuje si¢ wrozenia. Jednakze, poprzez swo-
je dziatania upodabniat si¢ do ,,specjalisty” od wrézenia i dlatego popetnia
swietokradztwo (fac. sacrilegium)>.

Podobnag sankcje natozono na osoby zajmujace si¢ wrdzbiarstwem i za-
klinaniem, w tym na tych, ktérzy postugiwali si¢ sortes sanctorum, ktérym
penitencjal explicite odmawia skutecznosci®. Jak tlumaczy H. J. Schmitz,
termin ten odnosi si¢ do przedmiotéw wykorzystywanych w celu poznania
rzeczy zakrytych. W $wiecie grecko-rzymskim popularng praktyka bylo
otwieranie ksiag, zwlaszcza Homera i Wergiliusza, na chybil trafil, traktu-
jac pierwszy napotkany werset jako wyrocznie. Cho¢ pierwotnie poganska,
ta praktyka byta kontynuowana - w zmodyfikowanej formie - przez chrze-
§cijan, ktérzy zamiast klasycznych autoréw siegali po Pismo Swiete oraz pi-
sma Ojcow Kosciota. Werset, ktdry pierwszy rzucit sie¢ w oczy, traktowano
jako odpowiedz na nurtujace pytanie, cho¢ byla to wcigz forma przesadu,
zamknieta w chrzes$cijanskiej oprawie™.

Istnieje jednak odmienna interpretacja, wedlug ktérej sortes sanctorum
przez dtugi czas btednie utozsamiano z wrézeniem z Pisma Swietego. Mie-
dzy V a XI wiekiem, czyli w okresie, z ktérego pochodza omawiane w ni-
niejszej pracy ksiegi pokutne, termin ten odnosil si¢ do zbioru tekstow
- niekoniecznie biblijnych - wykorzystywanych do wrézenia, a nie do lek-
tury duchowej. Nie powinno si¢ zatem tej metody sprowadza¢ jedynie do
bibliomancji, czyli wrdézenia przy uzyciu $wietych ksiag (Biblii) ani utoz-
samia¢ ze stychomancja, opartg na przypadkowym otwieraniu tekstu i od-
czytywaniu jego fragmentdéw. Praktyke te potepiono juz w V wieku (synody
w Vannes i Agde), odrzucal jg $w. Augustyn, a Karol Wielki zakazat jej sto-
sowania w 789 r. w odniesieniu do Psalmoéw i Ewangelii. Na podobienstwo
tychze ,,losow $wietych” do wrdzb opartych na dzietach Wergiliusza (Sortes
Virgilianae) i Homera (Sortes Homericae), badz zwanych Sortes Apostolo-

> Por. Ksigga pokutna Pseudo-Kummeana, VI, 3, s. 102*.

¢ Por. Ksigga pokutna Pseudo-Kummeana, VIL4, s. 102*. Wérdd penitencjaléw insularnych
o sortes sanctorum, obok zakle¢, wrézb i slubow sktadanych poza kosciolem, wspomina Wy-
cigg Egberta, przewidujac za te czyny surowsza pokute — od péttora roku az do ekskomuniki.
Por. VIIL,1, s. 188*.

7 Por. H.J. Schmitz, Die Bussbiicher und die Bussdisciplin der Kirche, s. 327.
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rum, polegajacych na odczytywaniu pierwszego napotkanego wersetu jako
»boskiej odpowiedzi”, zwrocil uwage John T. McNeill*®. Badania zachowa-
nych ksigg wrézbiarskich wskazuja, ze sortes sanctorum mialy swoje korze-
nie w greckiej astragalomancji, czyli wrézeniu za pomocg kostek. Na Za-
chodzie praktyke te potwierdzono od VII wieku, a jej mechanizm polegat
na trzykrotnym rzuceniu trzema szesciosciennymi kostkami, co dawato 56
mozliwych wynikéw. Kazdemu przypisywano dos$¢ ogélnikows sentencje,
mozliwa do dowolnej interpretacji i traktowang jako odpowiedz na posta-
wione pytanie®. Niezaleznie od interpretacji, chodzilo o wrézenie z wyko-
rzystaniem ksiag.

Szczegbdlng uwage na zwodzenie wiernych przez mathematicus, czyli
astrologow, ktorzy ,,zwodza umysly” (tac. mentes tulerit) wzywaniem de-
mondw, poswieca Ksigga pokutna Pseudo-Kummeana. Kara dotyczy nie tyl-
ko ogolnie przyzywania demondw, ale celu, jakim jest zniewolenie umystu
i podporzadkowanie drugiego czlowieka. Za tego rodzaju praktyki przewi-
dywano piecioletnig pokute, z czego trzy lata nalezalo spedzi¢ w postach
o chlebie i wodzie®. Cho¢ moze si¢ wydawac, ze tekst potepia astronomie
czy nauki $ciste, w rzeczywisto$ci nie dotyczylo to wiedzy matematycznej
ani obserwacji cial niebieskich, ktére byly uznawane za godne szacunku.
Karcono raczej astrologow i wrdzbitéw, ktdérzy stosowali ,,prézng matema-
tyke”, twierdzac, ze potrafig przewidywac losy oséb i panstw na podstawie
ukladéw gwiazd i planet. Takie osoby oszukiwaly ludzi i wyrzadzaly szko-
dy, takze sporzadzajac eliksiry milosne, mieszajac trucizny i przeprowadza-
jac potajemne zabdjstwa. Z tego powodu okreslano ich mianem malefici,
czyli tych, ktérzy czynig zto®.

W $wiadomosci ludzi Sredniowiecza istnialo przekonanie o mozliwo-
$ci wplywania na zjawiska atmosferyczne, szczegdlnie w celu wywotywania
niekorzystnych warunkow. W Kosciele nie brakowato 0séb przekonanych,
ze niektorzy ludzie posiadajg zdolno$¢ wywolywania zniszczenia lub nie-
szcze$é. Z tego powodu za praktyki zwigzane z wywolywaniem zfej pogody,
jak burze, gradobi¢ czy wichury, naktadano surowg kare. Immissor tempesta-

*#  Por. J. T. McNeill, Folk-Paganism in the Penitentials, ,The Journal of Religion” 13(1933), nr
4, s. 454-456, 461.

*  Por. L. A. Chardonnens, Anglo-Saxon Prognostics: a Study of the Genre with a Text Edition,
Leiden 2006, s. 224 1 230. Por. takze: R. Wisniewski, Wrézbiarstwo chrzescijarnskie w péZnym
antyku, czyli jak poznac przysztosé i nie utraci¢ zbawienia, Warszawa 2013, s. 102

% Por. Ksigga pokutna Pseudo-Kummeana, VII, 7, s. 102*.

¢ Por. H.J. Schmitz, Die Bussbiicher und die Bussdisciplin der Kirche, s. 303, 308.
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tum (albo emissores tempestatum w Penitencjale Egberta) — osoby oskarzane
o celowe wywotywanie takich zjawisk - podlegaly az siedmioletniej poku-
cie®, z czego nawet trzy lata musialy spedzi¢ na poscie o chlebie i wodzie®.

Zrédta pokutne ponownie ukazujg, ze kobiety czesciej niz mezczyz-
ni byly obiektem regulacji dotyczacych zabobonéw. W jednym z kano-
néw Pseudo-Kummeana zapisano: ,Jesli jakas kobieta czynilaby diabelskie
wrozby lub zaklecia...”. Za taki czyn przewidywano co najmniej trzy czter-
dziestnice pokuty, z mozliwosciag modyfikacji kary przez kaptana®. Piaty
kanon Excarpsus Cummeani stwierdza: ,,Gdyby kto$§ przepowiadal w wi-
dzeniach (fac. ariolos) zwanych §wietymi, co rowniez jest diabelskie...”, Ta-
kie przewinienie wymagalo piecioletniej pokuty, z czego trzy lata spedzano
na poscie o chlebie i wodzie®. Wrézbici (arioli) uchodzili za tych, ktorzy
sktadali bluzniercze modlitwy i ofiary przy oftarzach bozkéw, otrzymujac
rzekome odpowiedzi od demonoéw. Ich praktyki obejmowaly jeszcze m.in.
poszukiwanie ukrytych skarbéw przy pomocy r6zdzki®. Ogélne wrézbiar-
stwo przy pomocy sortes sanctorum, jak sugeruje uzyty w tekscie ksiegi ter-
min sortilegium i przepowiadanie przysztosci (tac. divinationem adhibeat)
wedlug Penitencjatu Egberta podlegaly trzyletniej pokucie. W pierwszym
roku nakazywano post o chlebie i wodzie, a przez kolejne dwa lata obowia-
zywal post w $rody i piatki, z dopuszczeniem innych pokarmoéw, oprécz
miesa®. Wycigg Egberta wskazuje, ze kobieta dopuszczajaca si¢ wrozb lub
postugujaca sie diabelskimi zakleciami (fac. divinationes fecerit, vel incanta-
tiones diabolicas) podlegata pokucie. Wymiar kary nie byt §cisle okreslony.
Kaplan, oceniajac stopien winy, mogt nalozy¢ pokute trzech czterdziestnic
lub w 1zejszych przypadkach, ograniczy¢ ja do 40 dni®.

4. Przesady

W3srdd najstarszych $wiadectw walki Kosciota z zabobonem i wierze-
niami ludowymi znajduje si¢ dokument synodalny Kosciola irlandzkie-
go z V stulecia, ktory wskazuje anateme jako najsurowsza forme kary dla

¢ Por. Wycigg Egberta, IV,14, s. 184*.

¢ Por. Ksiega pokutna Pseudo-Kummeana, V11, 8, s. 102*.

¢ Por. tamze, VIL12, s. 103*.

¢ Por. tamze, VIL,5, s. 102*.

¢ Por. H.J. Schmitz, Die Bussbiicher und die Bussdisciplin der Kirche, s. 310-311.
¢ Por. Penitencjal Egberta, IV,19, s. 234*

% Por. Wycigg Egberta, VIL6, s. 187*.
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chrzescijan wierzacych w pojawianie sie w lustrze lamii (wiedZzmy/wam-
pirzycy) okreslanej jako striga (strzyga). Surowo potepia tych, ktorzy wie-
rza w ten zabobon i szerzg takie pogloski i straszg nimi prostych ludzi, bo
w ten sposob odciagaja ich od prawdziwej wiary i budza niepotrzebny lek.
Synod, jak si¢ wydaje, postepuje wedlug stéw Jezusa o zgorszeniu malucz-
kich (por. Mt 18,6-7). Rozpowszechnianie takich wierzen traktowano jako
przeszkode w przyjeciu do Kosciota; pelna reintegracja i dopuszczenie do
chrztu byly mozliwe dopiero po zaprzestaniu szerzenia przesadu i odpra-
wieniu pokuty, ktérej wymiar nie zostal w tekscie okreslony®.

W $redniowiecznej Irlandii granice miedzy Zyciem a $miercig wyzna-
czalo zalobne zawodzenie (ang. keening, ir. caoineadh, Yac. bardigi capal-
biae), stanowigce pomost migedzy poganska tradycja a chrzescijanstwem.
Bylo to $piewanie elegii upamietniajacych zmarlego, ktére z czasem objeto
szczegolowy regulacja”. Wyraznie wskazujg na to Kanony Irlandzkie: ,,Po-
kuta za zalobne zawodzenie [po $mierci]””!, traktujac je jako czyn wyma-
gajacy zadoscuczynienia, poniewaz postrzegano to nie tylko jako rytuat
kulturowy, lecz réwniez jako przejaw zabobonnej i nieuporzadkowanej re-
akcji na $mier¢”. Cho¢ mogloby si¢ wydawac, ze zakazy zawarte w kano-
nach 26-29 moga sprawia¢ wrazenie ukierunkowanych na powstrzymanie
poganskich form lamentu, A. Bergholm dowodzi, ze ich gléwna motywa-
cja byla raczej obawa przed rytualnym zanieczyszczeniem. Mialo ono wy-
nika¢ z kontaktu ze zmarlymi, zgodnie z biblijnymi przepisami dotycza-
cymi dotkniecia ciata nieboszczyka (por. Lb 6,6-12; Kpt 21,1-4,11). We-
diug badaczki zakaz nie dotyczyl samego aktu lamentacji, lecz zbiorowych
zgromadzen przy zmartym, ktére narazaly uczestnikéw na rytualne zanie-
czyszczenie, szczegdlnie niedopuszczalne w przypadku mnichéw, do ktd-
rych pierwotnie kierowano najstarsze iroszkockie ksiegi pokutne’. Mimo
odmiennych opinii, zdyscyplinowanie irlandzkiej tradycji funeralnej mia-
to na celu przeciwdziatanie réznym zagrozeniom zwigzanym z obrzedami
pogranicza zycia i §mierci.

Wymiar pokuty za okazywanie zatoby zalezal od statusu zmartego, a sys-

% Por. Synod sw. Patryka, 16, s. 4*.

7 Por. L. Bieler, The Irish Penitentials, s. 8.

7t Por. Kanony Irlandzkie, 1,26, s. 49*.

72 Por. M. Grazia, La magia nei Libri Penitenziali, s. 179.

7 Por. A. Bergholm, Ritual Lamentation in the Irish Penitentials, ,Religions” 12(2021), nr 3, s.
6-7. Por. takze, B. J. Szpetkowska, Pokuta i jej przebieg w ujeciu irlandzkich i brytyjskich ksigg
pokutnych. Studium teologiczne (rozprawa doktorska), Krakéw 2023, s. 217-218.
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tem ten, uksztaltowany juz w potowie VII wieku, byt precyzyjnie zréznico-
wany. Za oplakiwanie osoby $wieckiej — niezaleznie od plci - nakazywano
piec¢dziesigt dni postu o chlebie i wodzie. W przypadku $mierci cigzarnej
stuzacej lub jej konkubenta kara wynosita czterdziesci dni. Zatoba po miej-
scowym duchownym skutkowata dwudziestoma dniami pokuty, natomiast
po $mierci anachorety, biskupa, mnicha kierujacego nauczaniem klasztor-
nym (tac. scriba), wielkiego ksigcia lub sprawiedliwego krdla - pigtnasto-
ma’*, Kara ta byta fagodniejsza niz pokuty za praktyki magiczne, co suge-
ruje, ze celem nie bylo zakazanie zaloby, lecz ograniczenie jej przesadnych
form. Z kolei zréznicowanie kar wskazuje na prébe przesunigcia akcentu
z zastug $wieckich na zastugi duchowe. Kanony poprzedzajace te, ktore
w tym miejscu s3 przedmiotem analizy wskazuja, ze kontakt z osobg §wiec-
ka, przez wspdlne jedzenie, picie czy przebywanie pod jednym dachem, byt
postrzegany jako skazajacy (kan. 21-25). Te zasad¢ mozna uznac za uza-
sadnienie surowszych pokut za okazywanie zaloby po osobach swieckich”.

Ludowa medycyna wczesnego sredniowiecza, praktykowana gléwnie
przez kobiety, opierala si¢ na tradycji przekazywanej ustnie i nie oddziela-
ta zabiegéw fizycznych, jak ziola, masci czy kapiele, od zakle¢ i rytuatow.
Skutecznos¢ leczenia widziano w ich facznym dzialaniu. Zanim jednak do
praktyk wlaczono modlitwy chrzescijanskie, uzywano formul poganskich,
ktérym przypisywano moc sprawcza. Z perspektywy chrzescijanstwa byt
to wyraz wiary w skutecznos¢ stéw i gestow zamiast w Bozg laske, a tym
samym zrodto obawy przed demonicznym dzialaniem w procesie leczenia.
Nic dziwnego, ze autorzy penitencjatéw poswiecili tym praktykom szcze-
go6lng uwage’®.

W hibernijskich i brytyjskich ksiegach przewidziano surowe kary za za-
bobonne metody leczenia. Trzyletnig pokute - jak za wrdzbiarstwo — prze-
widuje Penitencjat Egberta dla kobiety, ktora poprzez dzialania magiczne
doprowadzita do poczegcia lub kierujac si¢ wierzeniami ludowymi, umie-
scita noworodka na rozdrozu drég albo przeciagneta po ziemi, by zapewni¢
mu zdrowie i ochrong. Tekst potepia te praktyki, stwierdzajac wprost: ,To
wszystko jest wielkim poganstwem””’. Cho¢ sens tego kanonu moze z po-
zoru wydawac sie oczywisty, jego wlasciwa interpretacja nastrecza trud-

7 Por. Kanony Irlandzkie, 1,26-29, s. 49*-50*.

75 Por. tamze, [,21-25, s. 49*.

6 Por.]. A. Smith, Ordering women’s lives: Penitentials and nunnery rules in the early medieval
west, Aldershot 2001, s. 105.

77 Por. Penitencjat Egberta, IV,20, s. 234*.
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nosci. Nietatwo uzmyslowi¢ sobie, by samo zaklecie mogto rzeczywiscie
doprowadzi¢ do poczecia, cho¢ nie mozna wykluczy¢, ze wierzono w taka
mozliwo$¢. Bardziej prawdopodobne jest, ze zaklecie miato jedynie wspo-
magac¢ lub ulatwia¢ wspotzycie, ktorego skutkiem byla cigza, a nie je zaste-
powac. Mozna rowniez przypuszczaé, ze niezamezna kobieta ttumaczyta
swoja ciaze rzekomym dziataniem zakle¢, checac ukry¢ przed otoczeniem
fakt wspotzycia nieprawego, czy to cudzoloznego, czy kazirodczego. Alter-
natywng interpretacje proponuje E W. H. Wasserschleben, wedlug ktérego
tekst nie odnosi si¢ do poczecia wywotanego zakleciem, lecz do dziatan po-
dejmowanych po narodzinach dziecka. W tej wersji kobieta probuje leczy¢
niemowle za pomocg magicznych napojow (tac. si infantem suum veneficio
aliquo curet), a ukladanie lub przecigganie go po ziemi stanowi element
przesadnego rytuatu uzdrawiajgcego’. W tym $wietle sens kanonu staje sie
znacznie bardziej spojny i zrozumialy. Pokuta dotyczyla nie samej proby
leczenia, lecz jej zabobonnego charakteru. Umieszczanie dziecka w piecu
czy na dachu - cho¢ wynikato z intencji niesienia pomocy - oceniano nie
ze wzgledu na skuteczno$¢, lecz na forme. Jesli dziatanie wynikalo z pogan-
skich wierzen lub utrwalonej poganskiej praktyki, uznawano je za grzech.
Nawet jesli ciepto moglo mie¢ efekt leczniczy, takie rytuaty przekraczaly
granice dopuszczalne w chrzescijanstwie i nadawaly praktyce charakter nie
do pogodzenia z wiarg. Az o$mioletnig pokute przewiduje Ksigga pokutna
Pseudo-Kummeana dla kobiety, ktdra w celach leczniczych umiescita dziec-
ko na dachu lub w piecu”.

Wiara w zabobonne metody uzdrawiania, szczegélnie te o korzeniach
przedchrzescijanskich, uchodzila za jedno z najciezszych przewinien i po-
jawia si¢ konsekwentnie w wielu ksiegach pokutnych. Penitencjat Egberta
naklada siedem lat pokuty na kobiete, ktora ,,umiesci swoja cérke na dachu
lub nad piecem, bo chciata wyleczy¢ jej goraczke™. Za ten sam czyn Disci-
pulus Umbriensium przewiduje pie¢ lat pokuty, co powtarza Wycigg Egber-
ta, dodajac przestroge przed forma balwochwalstwa: ,,Nie czyncie [tego],
gdy sa watpliwosci, bo moglyby mie¢ nadziej¢ na obronienie si¢ przed za-

s Por. E W. H. Wasserschleben, Die Bussordnungen der abendlindischen Kirche nebst
einer rechtsgeschichtlichen Einleitnung herausg, Halle 1851, s. 335. Por. takze, B.
J. Szpetkowska, Pokuta i jej przebieg w ujeciu irlandzkich i brytyjskich ksigg po-
kutnych, s. 316.

7 Por. Ksigga pokutna Pseudo-Kummeana, VII, 14, s. 103*.

8 Por. Penitencjal Egberta, 1/1,33,1, s. 213*.
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rzutem $wigtokradztwa w swoich krzykach i zamawianiach™®!.

Analogiczna, piecioletnia pokute Pseudo-Kummean przewiduje za spa-
lanie nasion w miejscu $mierci ,,dla zdrowia bydta i domu™®. Jasniejsze wy-
jasnienie intencji tej praktyki przynosi jednak formula z penitencjatu przy-
pisywanego bp. Teodorowi z Canterbury: ,,dla zdrowia zyjacych i domu™®.
Praktyki te przekazywano gléwnie ustnie, w §rodowisku domowym. Ttu-
maczy to, dlaczego w Zrédlach $redniowiecznych szczegdlng uwage zwra-
cano na trwalg role kobiet w ich podtrzymywaniu. W kontekscie magii
i przesaddw zywno$¢, cho¢ w chrzescijanstwie uwazana za dar Bozy, mogta
nabiera¢ znaczenia przypisywanego jej w sposéb irracjonalny lub magicz-
ny. Gospodyni, ktéra wykorzystywata zywnos¢ w takim duchu, przesta-
wala by¢ postrzegana jako opiekunka domu. Uznawano ja raczej za osobe
uwiklang w czary i przesady, przypisujaca potrawom moc wykraczajaca
poza ich naturalne dzialanie. Mozna jedynie przypuszcza¢, dlaczego — we-
dlug 6wczesnych wyobrazen - to kobiety uwazano za szczegélnie podatne
na wplyw sil demonicznych. Pewne jest, iz seksualnos¢, dzieci i kuchnia,
przestrzenie codziennego zycia, silnie kojarzone z kobietami, uchodzity
w $wiadomosci epoki za szczegdlnie narazone na dzialanie mocy nieczy-
stych. Wlasnie ta symbolika i przypisywana kobietom rola ttumaczg, dla-
czego to one byly najczesciej wskazywane jako sprawczynie praktyk za-
bobonnych, co wczeéniej juz sygnalizowano®’. Wlasnie w tym kontekscie
nalezy rozumie¢ surowo$¢ omawianych kanonéw i ich szczegélne ukie-
runkowanie na role kobiet. Zaréwno Discipulus Umbriensium, jak i Peni-
tencjatl Egberta nakladaja piecioletnig pokute za palenie nasion w miejscu
$mierci — niezaleznie od intencji: czy to dla zdrowia, ochrony, czy zbawie-
nia dusz®. Chociaz penitencjal przypisywany arcybiskupowi Yorku zawie-
ra formule: , Kazdy, kto pali zboze na czyims grobie, dla zbawienia zywych
i za dom™®¢. Sformulowanie to prawdopodobnie nie odnosi si¢ do cmenta-
rza. Chodzi raczej o miejsce $mierci, najczgsciej w obrebie domostwa, jak
wykazano przy wczesniejszej analizie i co potwierdza réwniez wersja E. W.
H. Wasserschlebena®’.

8 Wycigg Egberta, VIIIL,2-3, s. 188*.

8 Por. Ksigga pokutna Pseudo-Kummeana, V11,15, s. 103*.

8 Por. Discipulus Umbriensium, 1/15,3, s. 146*.

Por. J. A. Smith, Ordering women’s lives, s. 111

% Por. Discipulus Umbriensium, 1/15,3, s. 146*. Por. takze: Penitencjal Egberta, 1/1,32,3, s.
213*.

8 Penitencjal Egberta, 1/1,32,3, s. 213*.

Por. E W. H. Wasserschleben, Die Bussordnungen der abendlindischen Kirche nebst einer

173



Adam Budzinski

W Ksigdze pokutnej Pseudo-Kummeana pojawia si¢ kara trzyletnie-
go postu o chlebie i wodzie za delaturas, ttumaczone jako ,,0szczerstwa’,
a cztowiek dopuszczajacy sig ich, w ocenie autora, popelnia czyn moral-
nie odrazajacy i zastugujacy na potepienie (Yac. Si quis delaturas fecerit,
quid detestabile)®®. Badacz penitencjatéw, J. T. McNeill sugeruje jednak,
ze to blad tekstowy, a chodzi o ligaturas — wezty uzywane jako amulety.
Blad moégl wynika¢ z podobienstwa do delatores (donosicieli), potepio-
nych juz przez Synod w Elwirze (ok. 306 r.). W kontek$cie Pseudo-Kum-
meana bardziej spojna wydaje si¢ interpretacja McNeilla: kara dotyczyta
praktyk magicznych opartych na wigzaniu wezléw, stosowanych w celach
ochronnych lub rytualnych, zgodnie z innymi sankcjami za zabobony
w tej ksiedze®.

Zakonczenie

Swiadectwa insularnych ksigg pokutnych ukazujg, ze dawne wierzenia
i praktyki nie byly jedynie reliktami przedchrzescijanskiej przesztosci, lecz
realnym wyzwaniem dla Kosciola, gleboko zakorzenionym w swiadomo-
$ci spotecznej. Za kazdym kanonem kryje si¢ zapewne konkretna, rozpo-
wszechniona praktyka. Mimo precyzyjnego katalogowania wykroczen -
magii, wrdzbiarstwa, zabobondéw czy falszywego kultu, nie wszystkie udato
sie wykorzeni¢. Czgé¢ zanikla, inne przetrwaly. Ich echa sg widoczne do
dzi§ - choc¢by w horoskopach czy talizmanach - ktére stanowig jedynie
najbardziej jaskrawe przejawy szerokiego wachlarza praktyk wciaz zywych
i nieprzerwanie kultywowanych.

Pokuta bywala surowa - potepiala nie tylko czyn, ale i sposéb mysle-
nia, ktéry za nim stal. Poczatkowo dotyczyta duchownych, z czasem objeta
réwniez $wieckich, ktorzy - z przyzwyczajenia, leku czy nieufnosci wobec
nowej religii — siegali po dawne praktyki. Ksiggi pokutne nie tylko kata-
loguja wykroczenia, ale posrednio odstaniaja §wiat wierzen i obaw ludzi
wczesno$redniowiecznej Irlandii i Brytanii, a takze innych ludéw, dla kté-
rych magia — cho¢ nieczysta — byla realng sitg. Ludnos¢ czesto synkretycz-
nie taczyla nowe i stare wierzenia — odmawiala chrzedcijanskie modlitwy,
ale rownocze$nie palila nasiona. Swiadczylo to o niezrozumieniu chrze-

rechtsgeschichtlichen Einleitnung herausg, s. 313. Por. takze, B. J. Szpetkowska, Pokuta i jej
przebieg w ujeciu irlandzkich i brytyjskich ksigg pokutnych, s. 305.

8 Por. Ksigga pokutna Pseudo-Kummeana, XI, 17, s. 107*.

8 Por. J. T. McNeill, Folk-Paganism in the Penitentials, s. 457.

174



Pseudoreligijnos¢ w ocenie wybranych ksigg pokutnych

$cijanstwa, ktdre nie uczyto, ze Boza taska przychodzi w odpowiedzi na
okreslone gesty czy rytualy — przeciwnie, nie uzalezniato Boga od dziatania
cztowieka. Uczylo zaufania w modlitwie i dobroci Boga, ktéry moze dzia-
ta¢ niezaleznie od czlowieka. Pokuta oczyszczata wiec wiare z elementow
nie do pogodzenia z Ewangelia.

Najobszerniejszy wykaz praktyk zawiera Excarpsus Cummeani. Biorac
pod uwage wszystkie przytoczone kanony, mozna wyrdzni¢ gtéwne typy
przewinien: najciezej karano wiare w strzyge, wrozbiarstwo i przepowia-
danie przyszlosci — grzechy te prowadzily do ekskomuniki, ktéra znoszono
dopiero po publicznym wyrzeczeniu i odprawieniu pokuty. Postawy te nie
tylko zagrazaly osobistej wierze, ale tez wprowadzaly w blad wspélnote.
Dziesig¢ lat pokuty grozilo za skladanie ofiar demonom w waznych spra-
wach; osiem - za przesady lecznicze; siedem - za magie, manipulowanie
pogoda i zabdjstwo magiczne; pig¢ - za astrologi¢ i przyzywanie demondw.
Szczegdlng uwage poswiecano praktykom dotyczacym uczué i seksualno-
$ci, opartym na zabobonach - za nie nakladano od trzech do nawet dozy-
wotnich pokut. Skala kar pozwala dostrzec, ktére praktyki uznawano za
duchowo najgrozniejsze.

Warto zauwazy¢, ze ta perspektywa znacznie odbiega od wspdtcze-
snej refleksji Kosciota. Dawne ujecie, charakterystyczne dla ksiag pokut-
nych, koncentrowato si¢ przede wszystkim na katalogowaniu wykroczen
przeciwko czystosci kultu, stosujac metode kazuistyczna, polegajaca na
szczegdlowym wyliczaniu grzechéw przeciwko kultowi. W tym aspek-
cie autentyczny kult pojmowano posrednio, przez unikanie konkretnych
grzechow. Grzech byl rozumiany jako obiektywne naruszenie porzadku
moralnego, wymagajace bezwzglednego zado§¢uczynienia. W samym
procesie nakladania pokuty nie uwzgledniano subiektywnych okolicz-
nosci, intencji ani czynnikéw niezaleznych, ktdére dzi$ stanowilyby istot-
ne przestanki tagodzace odpowiedzialno$¢. Chociaz w instrukcjach dla
spowiednikow pojawialy si¢ mozliwosci zmniejszenia wysokosci pokuty,
dotyczyly one jedynie czynnikéw zewnetrznych, takich jak stan, pte¢ czy
majatek.

W obowiazujacym dzi§ nauczaniu Magisterium nie stosuje sie juz
szczegdlowego wyliczania grzechdw przeciwko kultowi, mimo ze tako-
we mozna jeszcze znalez¢ w popularnych, przedsoborowych podreczni-
kach Noldina i Priimmera. Zamiast podejscia kazuistycznego, aktualna
refleksja teologiczna akcentuje pozytywnag role kultu w zyciu czlowieka.
Podkredla si¢, czym kult powinien by¢ jako autentyczne wyrazenie wia-
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ry, przestrzen spotkania z Bogiem i droga prowadzaca do uswigcenia.
W zwigzku z tym, kwestie blednych postaw i naduzy¢ (w tym niewlasci-
we rozumienie kultu i pseudoreligijno$¢) pojawiaja sie jedynie marginal-
nie i nie sg tak drobiazgowo analizowane. Wspolczesne ujecia czesciej
podejmujg to zagadnienie w kontekscie refleksji nad istotg kultu i jego
znaczeniem dla zycia duchowego. Niedochowanie wlasciwej formy kultu,
bedzie zatem grzechem. Aktualnie zwraca si¢ uwage na zagrozenie wypa-
czeniem, jakim obarczony jest kult maryjny. Taka poboznos¢, cho¢ szcze-
ra, bywa niekiedy przesadna i moze przestania¢ wlasciwg, podporzadko-
wang Chrystusowi role Maryi. Ponadto, jak zaznacza Magisterium, moze
sie zdarzy¢, ze na pierwszy plan kultu zostang wysunieci inni posrednicy
zbawienia - $§wigci, aniotowie czy bohaterowie historii narodowej - za-
miast samego Chrystusa lub wprowadzajac wizje¢ dualistycznego $wiata.
W zwiazku z tym, istnieje niebezpieczenstwo, ze réwniez pobozno$¢ lu-
dowa bedzie narazona na wypaczenia, prowadzace do przesadnego sku-
pienia na $wietych, absolutyzowania ich wbrew autentycznemu kultowi,
a ich wspomnienia stang si¢ jedynie folklorystyczne. W przeciwienstwie
do systemu pokuty taryfikowanej, aktualna refleksja teologiczna opiera
sie w znacznej mierze na przekazie biblijnym, ktéry stanowi podstawowy
punkt odniesienia zaréwno dla oceny autentycznej poboznosci, jak i jej
znieksztalcen.

Niezaleznie od epoki, chrzescijanstwo konsekwentnie naucza, ze taska
Boza nie przychodzi w odpowiedzi na okreslone gesty czy rytualy i nie uza-
leznia dzialania Boga od czynéw czlowieka. Uczy raczej zaufania w modli-
twie i wiary w dobro¢ Boga, ktéry dziala niezaleznie od ludzkiej inicjatywy.
Mimo ze dawne, jurydyczne podejscie moze dzi$ budzic¢ zastrzezenia, peni-
tencjaly przypominaja, Ze wiara zawsze domaga si¢ oczyszczenia.

Pseudoreligiosity in the Judgment of Selected Penitentials
Abstract

Pseudoreligiosity constitutes one of the two main categories of sin-
ful attitudes toward the obligation to worship God - the other being its
neglect. Various forms of distortion of authentic religious worship in-
clude both caricatures of the worship of God Himself and acts of ven-
eration directed toward beings to whom such worship is not due. Four
key categories occupy a special place in this context: distorted wor-
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ship of God, magic, divination, and superstitions. This study employs
the method of analysis and synthesis, which enables the identification
and interpretation of selected insular penitentials - documents rooted
in the tradition of tariffed penance, characterized by distinctiveness
and, in particular, a repetitive structure compared to the public pen-
ance widespread on the continent. The aim of the study is to present
how manifestations of pseudoreligiosity were perceived and assessed
in these sources — an issue that has not yet received broader scholarly
attention - as well as to propose a typology of practices and the corre-
sponding penances prescribed.

Keywords: pseudoreligiosity, distortions of worship, penitentials, tariffed penance,
superstitions
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