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Spostrzezenia wielu uczonych, ze podstawa do rekonstrukcji wierzen stowian-
skich jest skapa, a kazde nowe zrédlo jest na wage ztota, podpierane cytatem
Vatroslava Jagicia, juz dawno temu stato si¢ truizmem'. Popularno$¢ i pozornie
dramatyczna trafno$¢ cytatu zachwycita uczonych na tyle, ze wigkszo$¢ z nich
zapomniata o weryfikacji jego oryginalnego brzmienia oraz kontekstu, w jakim
zostat wypowiedziany. Jagi¢ odnidst si¢ do pewnej uwagi Aleksandra Briicknera> —
okreslajac ja jako ,,nieco ztos§liwg” — w ktorej to polski slawista uznat, ze ,,poswie-
citby wszystkie dotychczasowe badania poswigcone Stowu o wyprawie Igora, za
jeden rekopis piesni, ktory miat sptongé¢ w pozarze Moskwy’”. Jagi¢ oznajmil, ze
te uwage mozna odnie$¢ do badan nad mitologia stowianska i ze ,,poswigcitby
wszystkie dotychczasowe badania z wyjatkiem kilku najnowszych studiow, za kil-
ka linijek wiadomos$ci pewnych, ktére mogltyby postuzyé za niepodwazalne zrodto
wiedzy i pouczenia™. Uczeni, korzystajac z cytatu, nie zweryfikowali jego orygi-
nalnego sensu, znajagc go najpewniej z drugiej reki. Na przyklad Leszek Shupecki
zapisat, ze

Vratoslav [sic! — A.S.] Jagi¢ napisal, ze warto by bylo odda¢ wszelkie wspolczesne
studia nad mitologig i religiag Stowian w zamian za jedno chocby nowe zrodto (Stupec-
ki 2004, s. 251).

Ale przeciez Jagi¢ nie wspomina bezposrednio o zrédle historycznym, nie mowi
tez o poswigceniu wszystkich badan dotyczacych mitologii, nie ma réwniez mowy
o tym, ze zroédto mialo by¢ ,,nowe”. Podobnie cytat wykorzystat Gieysztor, piszac,
ze

Vatroslav Jagi¢ (...) byl gotow oddac cate piSmiennictwo naukowe w sprawie mitologii
stowianskiej w zamian za kilka nowych i pewnych tekstow zrédlowych na tenze temat
(Gieysztor 2006, 44-45),

oraz Pawel Szczepanik,

! Cytat zostal wykorzystany m.in. w takich pracach (Szczepanik 2014, s. 175; Stupecki 2004,
s. 251; Gieysztor 2006, s. 44-45).

2 Chodzi o (Briickner 1918, s. 29): ,,cala biblioteke Sfowa (liczaca juz kilkaset numeréw) oddal-
bym chetnie za ocalenie owego odpisu, co w r. 1812 zgorzal, bo istotnych trudnosci Sfowa tak samo
w r. 1917, jak w 1800, gdy Sfowo po raz pierwszy wydano, nie rozwiklano”.

3 (Jagi¢ 1920, s. 492): Ankniipfend an eine etwas boshafte Bemerkung Briickners, daf3 er die
ganze bisherige dem russischen Igorliede gewidmete Forschung — und sie ist wahrhaftig nicht klein —
gern hergeben wiirde fiir jene einzige im Moskauer Brand zugrunde gegangene Handschrifi des Lie-

des (...).

* (Jagi¢ 1920, s. 492-493): (...) konnte man in dhnlicher Weise sagen, daf$ man den ganzen grofien
Haufen der bisherigen Forschungen im Bereiche der slavischen Mythologie, mit Ausnahme einiger
neuerer Beitrdge, gern opfern wiirde fiir wenige Zeilen sicherer Nachrichten, die uns als unanfecht-
bare Quelle des Wissens und der Belehrung dienen kéonnten.
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Vatroslav Jagi¢ (...) byl gotow odda¢ cate piSmiennictwo naukowe w sprawie mitologii
stowianskiej w zamian za kilka nowych i pewnych tekstow na tenze temat (Szczepanik
2014, s. 175).

Tylko ostatni z badaczy zdaje si¢ sugerowaé, ze niekoniecznie mogto chodzi¢
o zrodto, a same teksty dotyczace mitologii. Niemniej jednak nadal blednie zasto-
sowal liczbe mnoga, méwiac o kilku tekstach, oraz samg retoryke dotyczaca ,,nowo
odkrytych” zrodet. Nietatwo zrozumieé, o co tak naprawdg¢ chodzito Jagiciowi, by¢
moze rzeczywiscie mial na mysli zrodto historyczne, jednak wezmy pod uwage,
ze byla to, zdaje sie, zartobliwa odpowiedz recenzenta na ,,ztosliwg” — jego zda-
niem — uwagg¢ Briicknera. By¢ moze tak wtasnie powinni§my traktowaé cytat Ja-
gicia — jako swego rodzaju utopijne marzenie uczonego, ktory wiele lat po§wiecit
na badanie mitologii Stowian i chcialby ujrze¢ w literaturze przedmiotu kilka li-
nijek pewnych informacji na jej temat.

Mysle, ze mamy tutaj do czynienia ze swego rodzaju fenomenem nowo odkry-
tych zrédet. Badacze, poszukujac nowych tekstow, badz tez nowych sposobow ich
interpretacji, w swojej ekscytacji zapominaja o kilku najwazniejszych kwestiach.
Migdzy innymi o tym, ze wszystkie facinskie zrédta pisane, w ktorych doszukuje-
my si¢ informacji na temat wierzen Stowian, napisane zostaly z perspektywy chrze-
Scijanskiej (por. chociazby Sikorski 2018, s. 113). W przypadku $redniowiecznych
egzemplow, sytuacja staje si¢ jeszcze bardziej skomplikowana, gdyz wiemy, ze to
utwory literackie pisane w konkretnym celu, ktorym z pewnoscia nie byt rzetelny
opis poganskich obrzedow. Do tego problemu nawigzat Stanistaw Rosik. Jego zda-
niem ,konkretne tresci, nawet ubrane w kostium biblijny czy antyczny, nie tracg
waloru autentycznos$ci” (Rosik 1995, s. 90). Stwierdzenie jest jak najbardziej shusz-
ne pod warunkiem, ze uczeni podczas analizy zrédta beda uwzgledniaé zawarta
w nim chrzedcijanska interpretacje i wezma pod uwage skutki, jakie niesie dla
rekonstrukcji faktow historycznych.

Problemem, ktéry dostrzegtam podczas analizowania literatury po$wieconej eg-
zemplom Quomodo zabulus in scemate regio seipsum ydalatris ostendebat (dalej
QZ) oraz De christiano qui ydolum combussit, quomodo ei demon iracens appa-
ruit (dalej DC), bylo niedotrzymanie nalezytej staranno$ci przy przeprowadzaniu
heurezy oraz krytyki, co z kolei wptyngto negatywnie na wyciggane wnioski. Za-
uwazmy, ze w ciggu ostatnich pietnastu lat badacze zajmujacy si¢ QZ i DC nie
zwracali uwagi na wczesniejszg literatur¢ przedmiotu, a same egzempla wykorzy-
stywali wybiorczo, badajac krotkie fragmenty bez znajomoS$ci znacznie szerszego
kontekstu, w ktorym si¢ znajduja. Do tej pory nie przeprowadzono szczegdtowej
analizy QZ i DC, a proby ich wykorzystywania opieraly si¢ na interpretacjach
konstruowanych z naruszeniem zasad prowadzenia badan historycznych. Dlatego
tez mato zaskakujagcym faktem jest ewidentnie niewlasciwe rozumienie samych
zrddel, co — jak pokaze — potwierdzaja bltedy w thumaczeniu egzemplum QZ na
jezyk polski, bedace podstawg dla innych badaczy.
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Dotychczasowy sposob traktowania QZ i DC sklonil mnie, aby przyjrzeé sie
doktadnie temu, jak opinie o tych egzemplach ksztaltowaly si¢ w historiografii.
Pierwsza cze$¢ niniejszego artykutu poswiece na przedstawienie specyfiki tzw. eg-
zemplum cysterskiego. Nastepnie przedstawie podstawowe informacje dotyczace
Liber Visionum et Miraculorum Herberta z Clairvaux (dalej: LVMC) i egzemplow
w nim zawartych. Centralng czes$¢ artykulu stanowi drobiazgowa analiza prac ba-
daczy, ktorzy odnosili si¢ do QZ 1 DC. Szczegodlnie interesuje mnie zbadanie pro-
bleméw, ktoére pojawiaja si¢, gdy ze zrddet historycznych korzystaja nie-historycy
badz tez historycy w niewystarczajacy sposob stosujacy si¢ do zasad krytyki zro-
dlowej. W mniejszym stopniu zajme si¢ analizg samych egzempldéw, co moze
wzbudzi¢ pewne zdziwienie. Taka proba interpretacji czy tez poszukiwania §ladow
stowianskich wierzen czy obrzegdow wymagaja jednak szeroko zakrojonych badan
porownawczych zaréwno nad samym LVMC, jak i innymi zbiorami egzemplow
cysterskich. Niemniej o perspektywach badawczych wspomne przy zakonczeniu.

Egzemplum i jego rola w Srodowisku cysterséw

Cysterskie kolekcje egzemplow zaczely powstawaé w 2. potowie XII wieku, po
$mierci §w. Bernarda z Clairvaux. Najstarsze z nich to ksi¢gi cudéw Jana z Clair-
vaux (zaginiona®) oraz Goswina (zachowana tylko czgsciowo) oraz LVMC Herber-
ta z Clairvaux. Nieco pozniejsze sg Exordium Magnum Konrada z Eberbach oraz
Dialogus Miraculorum Cezariusza z Heisterbach, a takze wiele lokalnych kolekcji
egzemplow, w tym rowniez tzw. kodeks z Fiirstenfeld (McGuire 1983, s. 230-233).
Stefano Mula postuluje szczegdlnie ostrozne podejscie do zawartych w egzemplach
informacji, podkreélajac, ze sa to utwory literackie majace spetnia¢ konkretne cele
dydaktyczne 1 moralne (Mula 2010, s. 903). Wskazuje rowniez na problem zwia-
zany z definicjg egzemplum, opowiadajac si¢ za tg zaproponowang przez Le Gof-
fa (,.krotka opowies¢, w zalozeniu majagca by¢ prawdziwa, przeznaczona do uzycia
w przemowieniu, gtownie kazaniu, w celu przekonania stuchaczy poprzez buduja-
ca lekcje”)®, ktora jego zdaniem nie odpowiada gatunkowi egzemplum cysterskie-
go. Cecha, ktéora miata odréznia¢ egzempla cysterskie, jest to, ze wcale nie
musialy by¢ wykorzystywane podczas kazan. Jego zdaniem, egzempla nabierajg
znaczenia dopiero wtedy, kiedy rozpatruje si¢ je w szerszym konteks$cie, jakim jest
celowe budowanie idealnego obrazu zakonu (Mula 2010, s. 903). Dlatego, jezeli
wickszo$¢ egzemplow zwigzana byla bezposrednio z zakonem cysterskim i jego
bra¢mi, cel ten mozna byto osiggna¢ o wiele tatwiej. W innej pracy Mula stara si¢
zrozumie¢ istote egzemplum cysterskiego oraz samego stowa exemplum, analizujac
wilasnie LVMC (Mula 2013, s. 114-116). Uznaje, ze celem Herberta mogto by¢

5 By¢ moze jest nig kolekcja egzemploéw i wizji kodeksu z Troyes (CEVC Trecensi, s. LIV-LVI).
¢ (Bremond, Le Goff i Schmitt, 1996, s. 37-38), thum. wiasne.
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tworzenie tekstow wywolujacych refleksje i bedacych swego rodzaju wzorcami
zachowan, ktorymi powinni kierowa¢ si¢ mnisi (Mula 2013, s. 115). Mula spo-
strzegt, ze Herbert stosowat pojecie egzemplum zarowno w znaczeniu opowiedzia-
nej historii, jak i samych czyndéw dokonanych przez konkretng osobe (Mula, 2013,
s. 116). Badacz podejmuje rowniez temat informatoréw, ktorzy mieli przekazywaé
Herbertowi swoje wizje. W egzemplach cysterskich sg oni zwykle anonimowi.
Mula jako mozliwy powod ukrywania tozsamosci niektorych informatorow podaje
strach mnichéw przed popehieniem grzechu pychy (Mula 2013, s. 118).

Wspomniane starania o anonimowo$¢ przekazu sg istotnym problemem. W sa-
mych kolekcjach, w tym i LVMC nie ma informacji o kompilatorze. Uwazano, ze
nie mozna podawac autora, gdyz zbidr sktada si¢ z opowiadan przekazanych przez
wielu informatorow (Mula 2010, s. 906). Martha Newman, podejmujac problem
przekazow ustnych jako zrodet informacji do egzemplow, zwraca uwage na niecheé
mnichéw do opowiadania o swoich do$wiadczeniach (Newman 2011). Artykut uka-
zuje kilka przyktadéow pokazujacych, jak autorzy zbiorow radzili sobie z takimi
sytuacjami. Jednym ze sposobow bylo postepowanie Herberta, ktory obiecat swo-
jemu przyjacielowi nie ujawniaé¢ jego wizji az do czasu jego $mierci (LVMC,
s. 81-85). Dotrzymujac stowa, spisal egzemplum jako utrwalenie wspomnien, kto-
re mialy przynies¢ pocieszenie. Mozemy wiec zauwazy¢, ze Herbert nie spisywat
wszystkich swoich egzemplow na biezaco. Autorka skadinad uwaza, ze celem tego
konkretnego egzemplum miato by¢ raczej zachowanie pamigci o zmarlym przyja-
cielu anizeli utworzenie przyktadu postgpowania dla mnichéw (Newman 2011,
s. 51).

Bardziej skomplikowana jest rola egzempléw juz nie jako dziet literackich sa-
mych w sobie, ale jako zrdodet historycznych oraz rozpoznawania zawartych w nich
aluzji do wydarzen i postaci. Mula historie z egzemplow traktuje przede wszystkim
jako zrodta dla zrozumienia zycia codziennego cystersow oraz ich wzajemnych
relacji, jednak podkresla role zawartej w nich stylizacji literackiej tekstu (Mula
2011, s. 27-28). Podobna postawe reprezentuje Giancarlo Zichi. Zdaniem uczone-
go, przy rozpatrywaniu $ladow faktéw historycznych w egzemplach nalezy braé
pod uwage, ze podporzadkowane byly wzorcom godnego postepowania, przygoto-
wanym dla konkretnych celow i konkretnego audytorium (Zichi 2002, s. 263). Do
tej pory nie analizowano szczegdétowo wickszosci pojedynczych egzemplow pod
katem odniesien do rzeczywistych wydarzen, ale jednym z wyjatkow jest De in-
ferno Hyslandie (LVMC, s. 229-231). Einarowi Mar Jonssonowi udato si¢ przeko-
nujaco wykazaé, ze historia o wybuchu wulkanu na Islandii pochodzi od
arcybiskupa Eskila. Sugerowal rowniez, ze w egzemplum mamy do czynienia
z kontaminacjg opiséw trzech réznych erupcji (Mar Jonsson 1997, s. 251-254).

Brian Patrick McGuire egzemplum cysterskie okre$la Zzrédlem do badania men-
talnosci zbiorowej (McGuire 2004, s. 288). Moéwigc o celu, dla ktérego powsta-
waty, znajduje analogie do hagiografii. Podobnie jak zywoty, egzempla miaty
zachowywa¢ wspomnienia o inspirujacych czynach lub postaciach i tym samym
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petni¢ funkcje moralizatorska (McGuire 2004, s. 288). W odrdznieniu od pism
hagiograficznych nie ktadziono jednak tak silnego nacisku na szczegdly zyciorysu
danej osoby. McGuire uwaza, ze inspiracjami dla tworzenia egzemplow byly hi-
storie z Zywotéw Ojcoéw Pustyni oraz Dialogi Grzegorza Wielkiego (McGuire 2004,
s. 289). Zbiory cysterskie dzieli na te tworzone dla celoéw wewnetrznych oraz na
takie, ktory mogty stuzy¢ zaré6wno w zakonie, jak i poza nim. Pierwsze stuza za
przyktady dla mnichow (np. LVMC), a drugie poza spetnianiem podstawowej funk-
cji buduja prestiz samego zakonu na zewnatrz (np. Exordium Magnum) (McGuire
2004, s. 290-291). Wspomina rowniez o roli spotkan Kapituty Generalnej, podczas
ktérych wymieniano si¢ swoimi historiami, gdyz do takiego zgromadzenia jako
zrodla informacji miat si¢ odwotywaé Cezariusz z Heisterbach (McGuire 2004,
s. 291-292). Z kolei trapista o. Michael Casey podkreslal budujacy charakter cy-
sterskiego pisSmiennictwa o wizjach i cudach, a takze przystepno$¢ opisywanych
tam ideatéw (Casey 1990, s. 37-39). W polskiej literaturze o specyfice egzemplow
cysterskich wypowiedzial si¢ ostatnio Jerzy Kaliszuk (2022, s. 33, 36-39).

Mozna wspomnie¢, ze tworzenie zbiorow musiato si¢ odbywaé za zgodg Ka-
pituly Generalnej, gdyz zapis naktadajacy taki wymog pojawit si¢ juz w 1134 roku
(Statuta Capitolorum, s. 26), natomiast zgodnie ze statutem z 1175 roku, dzieta
mialy by¢ zatwierdzane przez Kapitulg¢ rowniez po ich ukonczeniu (Statuta Capi-
tolorum, s. 84). Cho¢ informacje pozyskiwano glownie dzieki przekazom ustnym,
zdarzato si¢ jednak, Zze autorzy inspirowali si¢ wczesniejszymi zbiorami, na przy-
ktad Konrad z Eberbach, ktory czerpat z LVMC oraz Collectaneum Clarevallense
(Smirnova 2023, s. 3-4). W przypadku dziela Herberta, 147 ze 165 rozdziatow
miato zosta¢ zaczerpnietych z przekazéw ustnych (LVMC, s. LXXIV-LXXVI).
Z pisanych zrédet dla Herberta szczegdlnie godne wymienienia sg Gesta regum
Anglorum Wilhelma z Malmesbury (Caocci 2000).

Egzemplum cysterskie znacznie ro6zni si¢ od egzemplum kaznodziejskiego. Do-
tychczasowe analizy QZ i1 DC nie braty pod uwage tej réznicy. Przyktadowo,
Michat Luczynski w artykule poswieconym QZ jako najwazniejszy cel tego gatun-
ku okresla ,,ideologiczng propagand¢” (Luczynski 2009, s. 140). Nie wyjasnia, co
doktadnie ma przez to sformulowanie na mysli, wyraznie nie zna jednak specyfiki
egzemplum cysterskiego.
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Liber Visionum et Miraculorum Clarevallensium
Herberta z Clairvaux

Herbert i jego dzielo

Cecha charakterystyczng pierwszych zbiorow egzemplow byt brak tytutu oraz
wstepu. Podobnie Herbert nie nadal tytulu swojemu dzielu. Pierwsza propozycja
nazwy De miraculis libri tres padla przy okazji edycji z 1660 roku ze strony jezuity
Pierre’a Frangoisa Chiffleta (LVMC, s. LIV). Podzial na trzy ksiegi okazal si¢
jednak duzo poézniejszy i1 zachowat si¢ w jednym rekopisie, dlatego uczeni stoso-
wali krotszg nazwe De miraculis (LVMC, s. LIV). Wskazdéwke dotyczaca tytuto-
wania dzieta Herberta w klasztornych bibliotekach odnajdujemy w Chronicon
Clarevallense, w ktorym padaja okre$lenia takie jak Liber miraculorum czy Libro
domni Herberti (LVMC, s. LV). W niniejszej pracy przyjetam tytut Liber visionum
et miraculorum Clarevallensium, zaproponowany w edycji krytycznej Giancarlo
Zichiego, Graziano Fois i Stefano Muli.

Jak juz wspomniatam, Herbert najczesciej pozyskiwatl informacje do swoich
egzemplow z tradycji ustnej (Smirnova 2023, s. 3-4). Zazwyczaj podawal swoje
zrodia, zdarzaja si¢ jednak przypadki, kiedy je przemilczat (Griesser 1947, s. 26).
Gabriela Kompatscher Gufler wskazuje, ze historie, ktorych zrédlem byta tradycja
oralna, czgsto pochodzity z drugiej lub nawet trzeciej reki (Kompatscher Gufler
2005, s. 18). Wiemy rowniez, ze zrodlem informacji o Danii byt bezposrednio byty
arcybiskup Lund, Eskil (McGuire 1982, s. 22 i passim). Badania wykazatly, ze
cysters nie opierat si¢ jednak wylacznie na przekazach ustnych. Korzystat w kil-
kunastu miejscach z takich dziel, jak: Gesta regum Anglorum Wilhelma z Malmes-
bury, Historia Caroli Magni Pseudo-Turpina czy jednego z kazan Aelreda
z Rievaulx. Ponadto odwotywal si¢ czesto do Reguly sw. Benedykta oraz pism
Augustyna, Hieronima, Izydora z Sewilli, czy nawet Wergiliusza (LVMC,
s. LXXIV-LXXV). Zbior Herberta postrzegany byt nie jako ukonczone dzieto
o jednolitej strukturze, a raczej jako zbidr, ktérego uktad mozna byto organizowaé
w rozny sposob (Braca 2016, s. 94). Tematyka dzieta dotyczyta zaréwno realiow
zycia monastycznego, wybitnych cystersow, jak i niepewnych jeszcze swojej wia-
ry konwersOw 1 utrzymana byta w konwencji cudoéw, objawien oraz wizji (Braca
2016, s. 95).

O samym Herbercie nie mamy zbyt wielu informacji. W historiografii zwraca-
no uwage, ze w zaleznosci od pelnionej w danym momencie funkcji w zrodtach
nazywa si¢ go opatem Mores (diecezja Langres w potudniowej Francji), mnichem
z Clairvaux oraz arcybiskupem Torres na Sardynii (LVMC, s. LV). Herbert opisy-
wany byl rowniez blednie jako uczen $w. Dominika z Calzada (Griesser 1947,
s. 24). Brak rowniez przestanek zrodlowych dotyczacych daty jego urodzenia oraz
miejsca, z ktorego pochodzil. Chifflet wskazywal na hiszpanskie pochodzenie Her-
berta. Jego argumentacja opierata si¢ na informacji zawartej w pierwszym rozdzia-
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le LVMC, w ktorej Herbert opisywal zycie mnicha Dominika z klasztoru
Carracedo w Leonie (Griesser 1947, s. 24). Opowie$¢ Herberta miata wskazywacé,
iz dobrze go znat i pozostawali w przyjaznych stosunkach. Gabriela Kompatscher
Gufler opowiedziata si¢ za potudniowa Francja (2005, s. 14). Do tej informacji nie
podata jednak Zadnego uzasadnienia.

Do opactwa w Clairvaux Herbert miat przyby¢ po $mierci $wigtego Bernarda
(1153), a wiemy, ze pod koniec lat 60. zostal opatem Mores (LVMC, s. LVII).
Lata, w ktorych Herbert byt opatem, okre$lono na podstawie dokumentéw po$wiad-
czajacych objecie tego stanowiska przez jego poprzednika oraz nastepce. Poprzed-
nik figurowat na dokumentach z lat 1165-1168, a nastgpca Herberta pojawit si¢
w nich juz w 1178 (LVMC, s. LVIII). Natomiast od roku 1178 petnit funkcje
sekretarza Henryka z Marcy, ktory w tym czasie byt opatem w Clairvaux (Caocci
2002, s. 243). Herbert musiat cieszy¢ si¢ sporym prestizem, o czym miat Swiadczy¢
list Wilhelma z Auberive do Henryka, w ktoérym prosi o opini¢ Herberta odnosnie
do tematow omawianych przez opatow w Auberive i Tulley (Caocci 2002, s. 243).
Prawdopodobnie w 1181 roku zostat arcybiskupem Torres w Sardynii (LVMC,
s. LXIII; Vidili 2008, s. 94). Z Chronicon Clarevallense wynika, ze na Sardyni¢
przybyt w 1181 roku wraz z mnichem Augeriuszem (LVMC, s. LXIV). Smier¢
Herberta miata nastgpi¢ krotko przed 14 sierpnia 1196 roku, §wiadczy o tym do-
kument informujacy o objeciu urzedu arcybiskupa przez jego nastgpce (Vidili 2008,
s. 95). Graziano Fois podaje inng date, w ktorej opiera si¢ na dwoch listach Inno-
centego III, uznajac, ze Herbert mial umrze¢ migdzy 4 lipca a 11 sierpnia 1198
roku (Fois 2001, s. 25-77). Pewne poprawki do tej chronologii zgtosit Jos¢ Maria
Anguita Jaén, wysuwajac hipoteze, ze Herbert z Clairvaux i Herbert z Sobrado to
ta sama osoba i tym samym Herbertowi nalezy takze przypisa¢ autorstwo pewne-
go innego miraculum (Anguita Jaén 2020). Przesunat takze termin objgcia arcybi-
skupstwa Torres o par¢ lat (post 1184). Z uwagami badacza wigze si¢ kwestia
datacji LVMC.

Chronicon Clarevallense podaje, iz Herbert skompilowat swoje dzielo w 1178
roku: Et hoc anno [1178)] domnus Herbertus monachus Clareuallis qui fuerat ab-
bas de Moris Librum miraculorum apud Claramuallem conscripsit (Mula 2005,
s. 14). Informacja ta spotkata si¢ z zastrzezeniami szwedzkiego historyka Lauritza
Weibulla. Na podstawie kilku wzmianek w samym LVMC uznal, Zze tworzenie
zbioru musiato trwa¢ dluzej i wedlug niego datowanie kompilacji nalezy rozszerzy¢
na lata 1178-1180 (Weibull 1931, s. 273-274). Jednym z argumentéw byla infor-
macja o zamordowaniu $w. Matgorzaty z Roskilde przed czterema laty — ante hoc
ferme quadriennium (LVMC, s. 184). Argumentacja spotkata si¢ ze sprzeciwem
Paula Grosjeana (1934, s. 122-123). Grosjean oponowal, twierdzac, ze zapiske
o czterech latach nalezy odnie$¢ do maltretowania Matgorzaty przez m¢za, a nie
jej $mierci. Jego uzasadnienie przyjeli wydawcy LVMC (LVMC, s. LXX-LXXI).
Anguita Jaén powraca do koncepcji Weibulla, w tym sprawy $w. Malgorzaty, ale
nie kwestionuje kontrargumentu Grosjeana (Anguita Jaén 2020, s. 111-113). Lek-
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tura egzemplum nie uprawnia jednak do tego, by twierdzi¢ w $lad za bollandysta,
ze cztery lata odnoszg si¢ do daty przesladowan, a nie $mierci. Dodatkowo cuda
zaczely dzia¢ si¢ dwa lata po morderstwie, zatem w 1178 roku (LVMC, s. 185:
expleto autem biennio), z czego wynika, ze te wydarzenia muszg od spisania eg-
zemplum dzieli¢ kolejne miesigce lub lata. Hiszpanski filolog podaje kolejne prze-
stanki na rozszerzenie datowania LVMC, nawet po 1180 roku (Anguita Jaén 2020,
s. 113).

Tradycje rekopiSmienne i ich rozpowszechnienie

Dzieto Herberta byto dosy¢ popularne, o czym $wiadczy liczba zachowanych
rekopisow. Zachowato si¢ az dwadziescia rekopisow datowanych na okres miedzy
XIIT a poczatkiem XVI wieku (Mula 2011, s. 29). Mozemy wyrdznié trzy gtdowne
tradycje rekopiSmienne. W sklad tradycji francuskiej wchodza rekopisy miedzy
innymi z Bonport, Saint Victor, Londynu i Reims, jeden z nich byt nawet czg¢$cia
biblioteki kardynata Richelieu (LVMC, s. XLII-LI). Tradycj¢ te reprezentuje wy-
danie Pierre’a Francoisa Chiffleta, ktéry opublikowatl dzieto Herberta na podstawie
rekopisu znalezionego w Clairvaux w XVII wieku (Fois 2002). Edycja zawierala
118 rozdziatow podzielonych na trzy ksiggi (Braca 2016, s. 94). Maja one kolejno
po 35, 44 i 39 rozdziatéw (Griesser 1947, s. 21). Chifflet uznal, ze odnalezienie
zbioru w opactwie, w ktorym dzieto pierwotnie zostato spisane, $wiadczy o tym,
iz jest to wersja najbardziej zblizona do oryginatu, jednak kolejne badania wyka-
zaty, iz byla to o wiele pozniejsza redakcja (Mula 2011, s. 34). Edycja byla pod-
stawg przedruku Jacques’a Paula Migne’a w serii Patrologia Latina (Griesser 1947,
s. 21). Skutkiem popularno$ci tej serii wydawniczej tradycja francuska stata si¢
najpowszechniejsza wersja wykorzystywang przez historykow.

Sposréd rekopisow nalezacych do drugiej tradycji, zwanej austro-bawarsksa, naj-
wazniejszy jest rekopis z Aldersbach (obecnie Miinchen, Bayerische Staatsbi-
bliothek, Clm 2607), gdyz zostal uznany za najstarszy (LVMC, s. XIII). Stal si¢
podstawa najnowszej edycji krytycznej (LVMC, s. C-CI). Kodeks rozpoczyna si¢
zywotem §wietego Brendana, a po nim nastepuje 165 egzemplow LVMC (LVMC,
s. XII). Do tej samej tradycji zaliczamy réwniez rgkopis z Fiirstenfeld (obecnie
Miinchen, Bayerische Staatsbibliothek, Clm 6914), ktory w odroznieniu od innych
rekopiséw posiada zupetnie inny uktad egzemplow (LVMC, s. XIV). Ulozone sa
w porzadku zarowno tematycznym, jak i hierarchicznym. Pomini¢to roéwniez
wszystkie opowiadania, ktore nie miaty zwigzku z cystersami (LVMC, s. XIII).
Kodeks aldersbachski stat si¢ podstawg edycji Gabrieli Kompatscher Gufler (2005,
s. 55). Z tej tradycji wywodza si¢ rowniez rekopisy Stams, Rein, Neuberg, Heili-
genkreuz oraz inne (LVMC, s. XV-XXXIII). Do trzeciej tradycji, tzw. pruskiej
nalezy re¢kopis erfurcko-weimarski (dalej E-W) Gerolda z Casamari, ktory oprocz
LVMC Herberta zawieral miedzy innymi De inventione corporis S. Mariae autor-
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stwa samego Gerolda czy Liber meditationum $wigtego Bernarda (LVMC,
s. XXXIV). Do tej samej galezi nalezy rowniez r¢kopis z niemieckiego Altzella
oraz czeskich Dolan (LVMC, s. XXXVI-XLI). Oprocz tego mozemy wyrdznié
ostatnig grupe, w sktad ktorej wchodza rgkopisy z Salem i Otomunca (LVMC,
s. LI-LIV).

Tytuly oraz tres¢ egzemplow QZ i DC

Quomodo zabulus in scemate regio seipsum ydolatris ostendebat

Badania Paula Lehmanna wykazatly, ze opowiadanie QZ figuruje pod numerem
93 w kodeksie z Aldersbach, 97 w rekopisie erfurcko-weimarskim, nie wystepuje
jednak w wydaniu w Patrologia Latina (Lehmann 1927, s. 77). W rekopisie z Fiir-
stenfeld QZ wystepuje pod numerem 74 1 nosi tytul De converso, qui vidit ante
conversionem dyabolum ydolatris se ostendere in scemate regio (CLM 6914,
f. 32v-33v). Kompilator potaczyt opowiadanie QZ z egzemplami, ktore w kodeksie
z Aldersbach znajduja si¢ pod numerem 94 (Quomodo demonum legiones fugiebant
a paganis baptizandis), 95 (De pagana que per aquam benedictam facta est chri-
stiana) 1 96 (Quomodo signum crucis inuentum est in caluariis Christianorum
a paganis occisorum) (CLM 2607, f. 94r-94v).

Informatorem egzemplum jest Henryk, niegdy§ mnich z Clairvaux, ktory na-
stepnie zostat opatem w Danii’. Opowiada on histori¢ o bracie zakonnym ze swo-
jego opactwa, ktory, bedac jeszcze konwersem, udal si¢ w celach handlowych do
ziemi pogan. Odnalazt tam podobizne¢ (symulacrum), w ktérej mial zamieszkiwac
demon ,,udzielajacy odpowiedzi”. Mial on by¢ czczony przez ludno$¢ wylacznie
ze strachu, gdyz miat straszliwe oblicze oraz glos, a ponadto zsytat choroby i nie-
urodzaje. W ustalonych dniach w roku sktadano mu ofiary w postaci obficie za-
stawianego stotu, a potrawy z niego miatl pochlania¢ w sposéb niewidzialny.
Swiadkiem tych zdarzen miat by¢ rowniez konwers, ktory w bostwie zasiadajacym
na tronie 1 uwienczonym cesarskimi regaliami rozpoznat ,,diabla przemienionego
w aniofa $wiatla”. Konwers potajemnie uczynit znak krzyza, czym zwrdcit na
siebie uwage diabta. Ten przemowil do niego w jego ojczystym jezyku — co waz-
ne, niezrozumiatym dla pogan — informujac, ze kiedy$ juz uciekt przed krzyzem
i ukryl si¢ w morzu, a teraz, gdy znalazt nowe schronienie, ponownie chca go
wypedzi¢. Mlody chrzeécijanin ukrywat si¢ w thumie, gdyz nie zdawal sobie jesz-
cze sprawy z mocy swojej wiary i bal sie, ze zostanie zaprowadzony na $mieré¢
przez jego wyznawcoOw. Demon zniknat, a chrze$cijanin wrécit do swojej ojczyzny,
gdzie wstgpit do klasztoru, a swoja histori¢ opowiedzial opatowi oraz innym bra-
ciom. Egzemplum konczy komentarz teologiczny, w ktérym podkreslono sile¢ zna-

7 Chodzi o Henryka, opata Vitskel od 1158 roku (McGuire 1982, s. 44).
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ku krzyza oraz role misjonarzy, ktérzy krzewili mysl chrzescijanska wsrod ludow
poganskich (LVMC, s. 187-190).

De christiano qui ydolum combussit, quomodo ei demon irascens apparuit

DC pojawia si¢ w kodeksie Aldersbach pod numerem 92, w r¢kopisie erfurc-
ko-weimarskim pod 96, a w Patrologii jako numer III 35 (Lehmann 1927, s. 77).
W rekopisie z Fiirstenfeld DC figuruje pod numerem 73 i tytulem De converso,
qui ydolum combussit, quomodo ei demon irascens apparuit (CLM 6914, f. 32v).
W kodeksie z Aldersbach zamiast De converso wystepuje De christiano (CLM
2607, f. 93v-94r). Najbardziej tytut r6zni si¢ w edycji z Patrologii Lacinskiej, gdzie
egzemplum nosi nazw¢ Cacodaemon simulacri sui confracti et combusti injuriam
ulcisci conatur (De miraculis libri tres, kol. 1381).

Egzemplum opowiada o pewnym bracie zakonnym nalezagcym do klasztoru
w Fontenay, ktéry przed wstapieniem do zakonu wyruszyt do ziemi pogan w celach
handlowych. W podrézy towarzyszyt mu inny mtodzieniec, rowniez chrze$cijanin.
Dotarli oni do odosobnionego miejsca, w ktorym znalezli drewniang podobizne
pokryta smota. Miata by¢ ona czczona przez pogan z pobliskiej wsi. Chrzescijanie
zniszczyli® i podpalili podobizng, a nastepnie rzucili si¢ do ucieczki w obawie przed
fanatycznymi wyznawcami bozka, nie majac jeszcze odwagi zostaé meczennikami.
Nastepnej nocy, gdy ktadt si¢ spaé, ukazat mu si¢ ten duch ,,smolisty i czarny”
1 rzucit mu w oczy goracy popiot, ktory trzymal w rekach. Nastepnie rzekt do
niego: ,,0to ty poprzednio mnie spalites, a ja spale ci¢ dzisiaj”. Podczas ucieczki
miodzieniec zaczagt odczuwaé silny bol oczu, ktory utrzymywatl si¢ jeszcze dhugi
czas po owym zdarzeniu (LVMC, s. 187).

Historiografia

Przeglad krytyczny oraz wybrane problemy

Egzemplum QZ zostalo po raz pierwszy opublikowane przez Paula Lehmanna
w 1927 roku z rgkopisu erfurcko-weimarskiego (Lehmann 1927, s. 79-80). Celem
jego artykulu byto miedzy innymi pordéwnanie zawartosci rekopisow — kodeksu
z Weimaru i kodeksu z Aldersbach — oraz wydania w Patrologii Lacinskiej. Poza
wspomnianymi wyzej roznicami w tytulach niemiecki uczony notuje brak QZ
w Patrologii. Niedtugo p6zniej dunski historyk Lauritz Weibull w artykule poswig-
conym arcybiskupowi Eskilowi, nie znajac pracy Lehmanna, zacytowal fragment
opowiadania QZ z re¢kopisu z Aldersbach (Weibull 1934, s. 288). Odniost si¢ jed-
nak wylacznie do pierwszych werséw opowiadania, identyfikujac posta¢ Henryka
(vir venerabilis Heinricus) z opatem Henrykiem z Vitskel.

¥ Dostownie rozdrobnili na kawalki (in frusta comminuerunt).
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Oba egzempla zostaly wykorzystane po raz pierwszy w badaniach nad religia-
mi dawnych Stowian przez Thedego Palma w 1937 roku (Palm 1937, s. 44-51).
Uczony znat wczesniejszy artykut Weibulla, a o obu egzemplach wspomina w roz-
dziale dotyczacym gajow wendyjskich (Stowian potabskich). Laczy oba opowiada-
nia poprzez utozsamianie postaci mtodego chrzescijanina, towarzysza mnicha
z Fontenay, ktory udal si¢ do ziemi pogan w celach handlowych (mercimonii cau-
sa) z DC, oraz gléwnego bohatera opowiadania QZ, ktory wyruszyt z tego same-
go powodu (ad negociandum). Cho¢ Palm skadinad shusznie zauwaza, ze konwers
z QZ odbyl swoja podr6z samotnie, a w DC z towarzyszem, to uznaje oba eg-
zempla za dwie wersje tej samej opowiesci. Szwedzki badacz przypisuje opowia-
daniu QZ cel propagandowy, twierdzac, ze zostalo przeksztalcone z egzemplum
DC tak, by stalo si¢ kazaniem. Autor uznaje, ze oba opowiadania nie posiadaja
szczegoOlnej wartosci, jednak uwaza, ze skutkiem, ktéry plynie z ich zestawienia,
jest poswiadczenie istnienia ,,wendyjskiego” miejsca kultu pod golym niebem
(Palm 1937, s. 50-51). Pierwszym polskim badaczem, ktory nawigzat do egzem-
plow z LVMC, byt slawista Aleksander Briickner, ktéry pochlebnie wyrazit si¢
o pracy Palma i wspominat o LVMC w paru swoich recenzjach (Briickner 1937a;
1937b; 1938b), uznajac je za nowe zrodto dla stowianskiego kultu drzew oraz
idoli. Ponadto zwrocit uwage na LVMC Kazimierzowi Moszynskiemu w recenzji
z jego pracy Kultura duchowa Stowian (Briickner 1938a, s. 215).

Do pracy Palma odniost si¢ rowniez Erwin Wienecke w 1940 roku (Wienecke
1940, s. 38). Badacz uznaje, iz dane zawarte w QZ i DC mozna poming¢ z uwa-
gl na uzycie terminu terra paganorum, ktorego znaczenie jest niejasne i nieko-
niecznie trzeba przez to rozumie¢ ziemie stowianskie. Wienecke rowniez traktuje
te egzempla jako dwie wersje tej samej historii. Zwraca uwage jednak na pozornie
banalng rzecz, czyli elementy fantastyczne zawarte w egzemplach. Spostrzega cel-
nie, ze bozek w tajemniczy sposob potrafit przemawia¢ w jezyku ojczystym chrze-
$cijanina. Ten wazny fakt umknie uwadze pdzniejszych badaczy. W 1948 roku do
pracy Palma odwotal si¢ réwniez niemiecki filolog i jezykoznawca rosyjskiego
pochodzenia — Boris Unbegaun, ktory uznat LVMC za zrodlo, ktore nalezy wplesé
w dyskusj¢ nad wierzeniami dawnych Stowian (Unbegaun 1948, s. 394).

Stanistaw Urbanczyk przytacza opowiadanie DC w pracy z 1947 roku, gdzie
krotko streszcza jego tres¢ i wnioskuje, ze opis samego posagu nie wskazuje na
to, aby posiadat ludzkie rysy (Urbanczyk 1947, s. 56). Dodaje jednak, Zze sposob,
w jaki wyraza si¢ o nim autor egzemplum, moze wskazywac na to, ze takowe rysy
posiadat, ale sg to jedynie domysty. Co ciekawe, Urbanczyk nie nawigzuje do
opowiadania QZ. By¢ moze, podobnie jak Palm, nie przydawal mu zadnej wartosci
poznawczej. Wzmianka Urbanczyka jest wigc o tyle wazna, ze ukazuje nam jedng
z pierwszych reakcji badacza wierzen stowianskich (ktora zresztag uwidoczni si¢
tez w pozniejszych pracach) wykazujacg z jednej strony zainteresowanie opowia-
daniem DC, a z drugiej marginalizacj¢ QZ. Fragment ten zostat przedrukowany
paredziesiat lat pdzniej bez zadnych zmian (Urbanczyk 1991, s. 63-64).
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Na szersze omowienie zastuguje ekskurs Stelli Marii Szacherskiej z 1968 roku,
dotaczony do jej monografii o klasztorach dunskich. Dotyczy on tzw. cyklu dun-
sko-stowianskiego®, w ktorego sktad wchodza egzempla QZ i DC (Szacherska
1968, s. 80-90). Badaczka uznaje, ze wydarzenia z egzemplum DC rozgrywaja si¢
w kraju juz schrystianizowanym. Wykorzystujac pozostate opowiadania z wyrdz-
nionego przez nig cyklu, probuje zidentyfikowaé¢ wymieniona w nim ziemi¢ pogan.
W opowiadaniu QZ, podobnie jak poprzednicy, identyfikuje posta¢ Henryka z opa-
tem klasztoru Vitae Schola (Vitskel). Wskazuje na podobienstwo obu egzemplow,
ktére rozgrywaja si¢ in terram paganorum, jednak zwraca uwage, ze w pierwszym
z nich poganskie praktyki czynione sg w ukryciu, natomiast w drugim to wtasnie
chrzesécijanin potajemnie czyni znak krzyza. Szacherska powoluje si¢ na jej zda-
niem analogiczny passus u Saksona Gramatyka (Saxo Grammaticus, s. 1276-1285)
1 umiejscawia akcje opowiadania na Rugii. DC natomiast faczy z innym opowia-
daniem z kolekcji Aldersbach — Quomodo demonum legiones fugiebant a paganis
baptizandum, ktére ma rozgrywaé si¢ in regione Sclavonie quae noviter est ad
fidem christianam conversa magna ex parte, a gdzie zostaly zatozone placoéwki
cysterskie. Ustalenia Szacherskiej doczekaly si¢ pozytywnej recepcji. Benedykt
Zientara uznat egzempla z LVMC za wartosciowe w kontek$cie zawartych w nich
informacji dotyczacych kultu Stowian nadbattyckich oraz ich kontaktéw handlo-
wych z chrzescijanami (Zientara 1969, s. 938). Janistaw Osigeglowski uznaje QZ
za cenne dla poznania informacji o poganskich rytuatach Stowian (Osigglowski
1970, s. 202-204). Réwniez Gerard Labuda zwrocit uwage na warto§¢ LVMC jako
zrodia dotyczacego stowianskiego kultu (Labuda 1970, s. 288). W jednym ze swo-
ich pdzniejszych artykutéw Szacherska przywotuje wlasng argumentacje, wigzaca
opowiadania z Rugia (Szacherska 1974, s. 143). W artykule z 1977 roku, bedacym
angielskim streszczeniem jej badan, po raz kolejny wspomina, iz kraj, w ktorym
rozgrywato si¢ opowiadanie DC, musiat by¢ juz chrzescijanski (Szacherska 1977,
s. 143-144). Henryk Lowmianski w swojej monografii po§wigconej religii Stowian
krotko wzmiankuje QZ, nawigzujac do argumentacji Szacherskiej, chociaz nie zna
DC (Lowmianski 1979, s. 200). Uwaza, ze egzemplum nie zawiera zadnych kon-
kretnych informacji dotyczacych opisu obrz¢déw poganskich.

Leszek Stupecki w artykule poswigconym posggom stowianskim pisze o pew-
nym idolu z Knytlingasagi — tzw. Czarnogtowym, przypuszczajac, ze moze on by¢
tym samym, ktdry zostat opisany w opowiadaniu DC (Stupecki 1993, s. 44). Au-

° Poprzez to sformutowanie Szacherska miata na mys$li dziewie¢ egzempldéw: De femina a mari-
to occisa et post mortem [sancta] declarata; De christiano qui ydolum combussit. Quomodo ei demon
irascens apparuit; Quomodo zabulus in scemate regio se ipsum ydalatris ostendebat; Quomodo demo-
num legiones fugiebant a paganis baptizandum; De pagana quae per aquam benedictam facta est
Christiana; Quomodo signum crucis inventum est in calvariis Christianorum a paganis occisorum,
De duobus germanis ad lordanis flumenta in oratione defunctis; De sancto Eskilo Lundensi metropol-
itano, De spiritu immundo qui triennio latuit in monasterio quasi mercennarius (Szacherska, 1968,
s. 82-83).
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tor nie rozwija jednak swojej argumentacji. Rok pdzniej Stupecki ponownie podej-
muje temat opowiadan, tym razem poswigcajac uwage rowniez QZ, ktore krotko
streszcza 1 podaje jako analogi¢ do historii Arkony (Stupecki 1994, s. 42-43).
Podobienstwo do historii opowiedzianej w QZ odnajduje rowniez w jednym z zy-
wotéw $wietego Wojciecha. Omawiajac DC, czeSciowo powtarza wczesniejsza
hipoteze o mozliwosci powigzania idola z tym wystepujacym w Knytlingasadze.
Dodatkowo odnosi si¢ do Czarnego Boga z opisow Helmolda. Bardzo ostrozne
podejscie Stupeckiego wydaje si¢ stuszne. Cho¢ uznaje wtlasng hipoteze taczaca
DC z Knytlingasaga za kuszaca, to ponownie, niestety, nie rozwija jej dalej. Do
hipotezy Shupeckiego nawigze pozniej Pawet Szczepanik (2020, s. 112-113).

Zaroéwno do Stupeckiego, jak i do Szacherskiej nawigzuje Andrzej Lambert Mi$
(1997, s. 120). Podejmujac probe rozwinigcia argumentacji dotyczacej podobienstw
Czarnogtowego do idola z DC, podkresla, ze pokryty smota posag moglt by¢ po-
strzegany jako owe czarne bostwo. Wysuwa $miate przypuszczenie, iz oba opisy
odnosza si¢ do grodu Asund, znajdujacego si¢ na Rugii. To jednak nieporozumie-
nie, gdyz Knytlingasaga mowi tylko o tym, gdzie znajdowat si¢ bozek Pizamar,
natomiast nie podaje lokalizacji bozka Tjarnoglofi (Knytlinga Saga, s. 168-169).

W sadze nie znajdujemy tez zadnej informacji o posagu bostwa, ktory miatby
by¢ koloru czarnego, pozostaje nam jedynie teonim 7Tjarnaglofi. Nazwa jest ska-
dinad problematyczna, gdyz jezykoznawcy w rdzny sposdb rekonstruuja oryginal-
ng wersje (Sikorski 2018, s. 239-240), na przyktad jako Czarnogtowy (Luczynski
2020, s. 177), Trzygtéw!'® lub Tarnoglowy!'. Laczenie Knytlingasagi z egzemplum
jest jednak niewtasciwe. Zaden z badaczy nie zwrodcit uwagi na sformutowanie
z DC, z ktorego dowiadujemy si¢, ze apparuit illi spiritus ille notifer instar ydoli
concremati piceus et niger. Bostwo z DC owszem bylo koloru czarnego, ale to
przeciez dlatego, ze zostato spalone! Trudno tym bardziej uzna¢ przydatnos¢ Kny-
tlingasagi do prob ustalenia miejsca, w ktorym moglyby si¢ rozgrywaé wydarzenia
z DC.

Motyw $cinania i palenia idoli wywodzi si¢ juz z Biblii, znajdujemy go w roz-
dziale pigtnastym Pierwszej Ksiegi Krolewskiej:

et fecit Asa rectum ante conspectum Domini sicut David pater eius et abstulit effemi-
natos de terra purgavitque universas sordes idolorum quae fecerant patres eius insuper
et Maacham matrem suam amovit ne esset princeps in sacris Priapi et in luco eius
quem consecraverat subvertitque specum eius et confregit simulacrum turpissimum et
conbusit in torrente Cedron (BSV, s. 486, III Rg 15, 11-13).

Odnajdujemy go réwniez w rozdziale siddmym Ksiegi Powtorzonego Prawa:

10 Tierno-glav nie jest Czarnoglowem, lecz popsutym Trzygtowem” (Briickner 1985, s. 45, 193).

I Zdaniem L. Moszynskiego, zapis autora Knytlingasagi czyta¢ nalezy wytacznie jako Tarnoglo-
vy (Moszynski 1990, s. 36).
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sculptilia eorum igne conbures non concupisces argentum et aurum de quibus facta sunt
neque adsumes ex eis tibi quicquam ne offendas propter ea quia abominatio est Domi-
ni Dei tui (BSV, s. 486, Dt 7, 25).

Wiemy juz, ze w Patrologii Lacinskiej egzemplum DC wystepuje pod innym
tytutem, Cacodaemon simulacri sui confracti et combusti injuriam ulcisci conatur.
Juanita Feros Ruys w swojej ksigzce poswigconej demonom w Sredniowieczu
twierdzi, ze Herbert wielokrotnie nazywa demony pochodzacym z greckiego okres-
leniem cacodaemones (Feros 2017, s. 38). Jednak okazuje si¢, ze Herbert w tresci
swoich egzemplow ani razu nie uzywa tego sformutowania. Pojawia si¢ ono jedy-
nie dwa razy w wydaniu z Patrologii Lacinskiej, 1 to w tytule egzemplow, ktore
przeciez nie zostaly nadane przez Herberta. Oprocz wyzej wspomnianego egzem-
plum, stowo to pada jeszcze w tytule opowiadania

Cuidam monacho Clarevallensi visi saepe cacodaemones horrendis formis, visus S. Au-
gustinus, a quo et ad loca paenarum, et ad beatorum sedes deductus est, visa anima
monachi de corpore egressa, et in aere tandiu haesitans donec sacerdotali commenda-
tione muniretur, visus denique in missa parvulus Jesus flagitiosum presbyterum aversa-
ri (De miraculis libri tres, kol. 1294).

Natomiast w kodeksie z Aldersbach egzemplum to nosi juz inny tytut: De fratre
qui vidit Christum in altari in forma pueri (LVMC, s. 46). Stowo cacodaemon
wystepuje rowniez w innych tekstach niezwigzanych z Herbertem, jednak uwazam,
ze skoro nie pojawia si¢ w tresci egzemplum, nie ma potrzeby go analizowac.

Duilio Caocci w przegladowym artykule z 2002 roku wymienia DC i QZ jako
egzempla o tematyce batwochwalczej (Caocci 2002, s. 252).

Krakowski jezykoznawca Michat Luczynski w kilku swoich tekstach zajmowat
si¢ egzemplum QZ. W pierwszym z nich, opublikowanym w 2006 roku twierdzit,
ze byto to zrodto wlasciwie niewykorzystane (Luczynski 2006, s. 166), natomiast
w 2009 roku nazywa je zrédtem zapomnianym (Luczynski 2009, s. 139). W $wietle
powyzszego przegladu $wiadczy to o nieznajomosci przez autora stanu badan nad
QZ. Luczynski taczy egzemplum QZ ze wzmianka o Jarowicie zawarta w zywo-
tach $w. Ottona, twierdzac, ze oba fragmenty nawigzuja do tego samego boga.
Wspomina o §wiecie Jarowita, ktore wedtug jego interpretacji zywotow mialo od-
bywac si¢ wiosng, natomiast QZ ,,niewatpliwie réwniez dotyczy Swigt wiosennych,
o czym S$wiadczg dalsze wzmianki o rytualnych biesiadach, ‘pijanym bodstwie’
i jego ‘pokarmach’”. Ale jak wzmianki o biesiadach moga §wiadczy¢ o tym, ze
odbywaty si¢ one wiosng! Mamy tu wi¢c do czynienia z konstruowaniem bardzo
iluzorycznej wigzi migdzy zroédtami, gdyz jedynym argumentem Luczynskiego jest
informacja o domniemanych rolniczych atrybutach bdstwa z QZ.

Na szczeg6lng uwage zashuguje artykut Luczynskiego w calosci poswigcony
egzemplum QZ przede wszystkim dlatego, ze w catosci wylozyl rozumienie zrodta
oraz ze wzgledu na fakt, Zze ta interpretacja zyskata najszersza recepcje wsrod
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innych badaczy: archeologéw, historykow i religioznawcow. Do wzrostu zaintere-
sowania QZ przyczynito si¢ rowniez opublikowanie zmodyfikowanej, nieco skro-
conej wersji artykulu na jezyk angielski (Luczynski 2013b). Te dwa artykuly dla
niniejszego przegladu historiograficznego sg nie tylko istotne dlatego, ze poswie-
cone zostaly stricte egzemplum QZ, ale przede wszystkim staly si¢ podstawowymi
pracami referencyjnymi dla innych uczonych, ktoérzy jednocze$nie poprzestali
w kwerendzie bibliograficznej tylko na nich. Ponadto ujawniajg si¢ w nich jawne
braki heurystyczne. Stlowo ‘zapomniane’ uzyte w tytule jest naduzyciem, gdyz
zrodio bylo znane nie tylko w przedwojennej historiografii, ale rowniez w powo-
jennej, tyle ze Luczynski tych prac nie znal. Jego zdaniem tekst ten ,,nie wszedt
do szerszego obiegu naukowego” (Luczynski 2009, s. 139). Nic dziwnego, ze tak
uwaza, skoro nie dopetnil nalezytej staranno$ci w przeprowadzeniu kwerendy.
Trzymajac si¢ relacji Luczynskiego, QZ miata opublikowac jako pierwsza w 1968
roku Stella Maria Szacherska (1968, s. 80-90). Egzemplum zostato jednak opubli-
kowane duzo wczesniej, najpierw w 1927 roku przez Paula Lehmanna (1927, s. 79-80),
oraz niezaleznie od niego w 1937 roku przez Thedego Palma (1937, s. 44-51).
Pisali o nim badacze tacy, jak Weibull, Briickner, Wienecke, Unbegaun, Zientara,
Osigglowski, Labuda, Caocci, Szacherska oraz Stupecki. Przedstawiajgc podstawo-
we informacje na temat LVMC, Luczynski nie dokumentuje ich zadnym odwotaniem
do literatury, mozemy si¢ jedynie domysli¢, ze czg$¢ z nich bezkrytycznie przyjmuje
za Szacherskg, migdzy innymi to, ze LVMC powstato w opactwie Clairvaux w la-
tach 1178-1180 (Luczynski 2009, s. 139). Luczynski nie wyjasnia, dlaczego przyj-
muje takg, a nie inng datacje. Odpowiedz znajdujemy w pracy Szacherskiej, ktora
informuje, iz date powstania dzieta przyjeta na podstawie badan Georga Hiiffera,
ktory swoje ustalenia opart mi¢dzy innymi na zapisce w Chronicon Clarevallense
(Szacherska 1968, s. 81). Luczynski nie zna réwniez edycji Kompatscher Gufler
(2005). Tytut Herberti turrium sardiniae archiepiscopi De miraculis libri tres po-
nownie bez weryfikacji przejmuje od Szacherskiej, ktéra podaje go wedtug nazwy
z Patrologii Lacinskiej. Gdyby Luczynski znal wydanie Kompatscher Gufler, to
wiedziatby, ze nalezy poinformowac, iz De miraculis nie jest oryginalnym tytultem,
o czym wspomniatam wcze$niej. Brak znajomosci edycji zabytku oraz pozostatej
literatury przedmiotu sprawia, ze Luczynski nie weryfikuje najistotniejszych faktow
wymaganych do analizy Zrédla, nawet takich jak data, miejsce i kontekst powsta-
nia dzieta, nie méwigc juz o informacjach o samym autorze i jego zrodtach. Pod-
sumowujac, retoryka nadanego tytulu jest zupetie niepotrzebna, zrodlo wcale nie
bylo zapomniane, co najwyzej zaniedbane lub celowo odrzucone jako niewiary-
godne. Leszek Stupecki czy Andrzej Mi$§ wykorzystali je raptem pargnascie lat
przed tekstami Luczynskiego. Profesja w innej dziedzinie humanistyki nie moze
zwalnia¢ z obowigzku przeprowadzania starannej kwerendy czy opracowania rze-
telnego wstepu zrodloznawczego.

Kilka lat poézniej Luczynski opublikowat wspomniane juz Herberti De miraculis
as a source to the history of religion of western Slavs (Luczynski 2013b). Praca
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ta jest komunikatem majacym na celu zwrocenie uwagi zagranicznych badaczy na
egzemplum QZ. W krétkim przyczynku Luczynski uzupehia czesé literatury, kto-
rej nie znal wcze$niej (Lehmann, Weibull, Palm, Caocci, Kompatscher Gufler).
Pominigte nadal zostaty glosy Misia i Stupeckiego, tak jak notki Briicknera, Un-
begauna, Zientary, Osieglowskiego, Labudy czy pozostate artykuly Szacherskie;j.
Ponadto mimo ze Luczynfiski uzupetnit literature, to przypisy pehia jedynie funkcje
dekoracyjna, gdyz w ogodle nie skorzystal z cytowanych prac. Z obszernej pracy
Kompatscher Gufler zawierajacej informacje na temat LVMC Luczynski przytoczyt
krotka notke biograficzng dotyczaca Herberta (Luczynski 2013, s. 69), ale co z od-
niesieniem si¢ do opinii innych badaczy? Mam tu na mysli miedzy innymi kon-
frontacje z opinig Palma, w ktdérej niemiecki uczony uznat egzempla DC i QZ za
warto$ciowe, jednak wylacznie przez traktowanie ich facznie i tylko jako $wiadec-
two miejsca kultu znajdujacego si¢ na otwartej przestrzeni (Palm 1937, s. 50-51).
Nawet jezeli celem Luczynskiego bylo omowienie wytacznie jednego egzemplum,
to powinien tez wspomnie¢ o koncepcji cyklu dunsko-stowianskiego zaprezentowa-
nego przez Szacherska (1968, s. 82). To przeciez z jej tekstu dowiadujemy sig, ze
istnieja jeszcze inne opowiadania, ktére mogly rozgrywac si¢ na terytoriach zamiesz-
kanych przez Stowian. Tytut artykutu Luczynskiego jest wigc zupehie nieadekwatny
do tresci, gdyz autor skupia si¢ tylko na jednym egzemplum z tego zbioru.

Dla poréwnania warto przytoczy¢ pracg Szacherskiej. Autorka wyrdznita kilka
opowiadan, ktorych wydarzenia moglty mie¢ miejsce na terenie Danii lub ziemiach
zachodniostowianskich i nadata im nazwe cyklu dunsko-stowianskiego (Szacherska
1968, s. 80-90). Mimo iz o egzemplach wcze$niej wspominat Briickner, to jednak
Szacherska byta pierwsza polska badaczka, ktéra poswigcita im wigcej uwagi. Mia-
fa ona do dyspozycji wylacznie fotokopi¢ r¢kopisu z Aldersbach oraz przedruk
edycji Chiffleta w Patrologii Migne’a. Opierata si¢ rowniez na badaniach prowa-
dzonych przez Lauritza Weibulla oraz wcze$niej wspomnianego Georga Hiiffera,
ktory odkryt miedzy innymi przejatki z LVMC Herberta w dzielach Konrada
z Eberbach czy Cezariusza z Heisterbach (Szacherska 1968, s. 80-81). W trakcie
tworzenia ekskursu w 1968 roku Szacherska nie znata pracy Lehmanna, jednak juz
w 1974 nawiazata do niego w kolejnym ze swoich artykutéw (Szacherska 1974,
s. 143). Podobnie bylo z pracg Palma, do ktorego z kolei odniosta si¢ w artykule
z 1977 roku (Szacherska 1977, s. 143-144). Oznacza to, ze Szacherska po opubli-
kowaniu ekskursu nie poprzestala na swojej pierwotnej kwerendzie. Mimo ze ba-
daczka pisata w zupehie innych warunkach i okoto 40 lat przed Luczynskim, to
zdecydowanie doktadniej dopehita obowiazku heurystycznego. Nalezy tu szczegdlnie
podkresli¢ udziat Lauritza Weibulla, ktory nie tylko pierwszy poswigcit uwage eg-
zemplom z cyklu dunsko-stowianskiego, ale nawet powiadomit Palma o kodeksie
aldersbachskim (Palm 1937, s. 43) i tym samym znacznie przyczynit si¢ do rozpo-
wszechnienia informacji o potencjalnych stowianskich watkach w LVMC.

Braki na etapie heurystyki poskutkowaly, niestety, dalszymi uchybieniami
w trakcie krytyki Zzroédlowej. Luczynski nie zadal pytan z podstawowego kwestio-
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nariusza badawczego o charakter zrodla, jego wiarygodnosé czy informatorow au-
tora. Nie probowal réwniez poznaé specyfiki gatunku egzempléow cysterskich
w $redniowieczu ze szczegdlnym uwzglednieniem celu, dla ktorego powstawaly.
Kontekst egzemplum zostat zlekcewazony i mozna odnie$¢ wrazenie, ze istotna
byta dla Luczynskiego tylko sama wzmianka o rzekomych obrzedach stowianskich
w oderwaniu od jej $§rodowiska.

Na heurystyce i krytyce problemy jednak si¢ nie koncza. Luczynski nie thuma-
czyt tekstu QZ samodzielnie, ale skorzystal z przektadu przygotowanego przez
Matgorzate Kruszelnickg (Luczynski 2009, s. 144). Nieznajomos¢ taciny uwidacz-
nia si¢ w jego stwierdzeniach, na przyktad kiedy btednie podaj¢ nazwe serii Pa-
trologia Latina, czy tez podaje forme *phana jako $wiatynia (Luczynski 2009,
s. 140), nie zwazajac na zasady gramatyczne, ktore wskazywatyby uzycie formy
phanum. Trudno kontrolowac tekst, ktorego si¢ samemu nie rozumie. Okazuje sig,
ze przektad Kruszelnickiej nie jest wolny od istotnych dla zrozumienia tekstu po-
myltek. Nieznajomos$¢ taciny powoduje powstanie kuriozalnych interpretacji. Na
przyklad, na podstawie zdania z QZ: Predictus itaque frater dum adhuc secularem
habitum gereret, in iuvenili aetate perrexit ad negociandum in supradictam terram
paganorum (LVMC, s. 266) Luczynski formuluje nastgpujaca opinig:

QZ dotyczy akcji chrystianizacyjnej na terenach zachodniostowianskich, w czasie ktorej
zakonnicy mieli okazje zetkna¢ si¢ bezposrednio z ludnoscig stowianskag (Luczynski
2009, s. 140).

Powodem btednej interpretacji jest uznanie, ze secularem habitum oznacza
odzienie $wigte (habit). W rzeczywisto$ci chodzi o odzienie $wieckie. Wyklucza
to mozliwos¢, jakoby mtody chrzescijanin, bohater QZ byt juz wtedy zakonnikiem,
mogt by¢ co najwyzej konwersem. Tego rodzaju bledow jest wiecej. Luczynski
zastosowat liczbe mnoga ‘zakonnicy’, jednak w tek$cie mowa przeciez o jednej,
konkretnej osobie. Ad negociandum zamiast w celu handlowania, zostalo przettuma-
czone jako w sprawie negocjacji. Nic wigc dziwnego, ze przypisuje chrzescijaninowi
cel misji dyplomatycznej, wielokrotnie nazywajac go chrzescijaninem-dyplomata.
Jednak oryginalny tekst zrddta nie pozwala na interpretacje wyprawy w kategoriach
misji chrystianizacyjnej. Wyraznie mowa jest o podrozy handlowej konwersa (Palm
1937, s. 48). Luczynski wykorzystuje btedny argument dotyczacy misji dyploma-
tycznej, dzigki ktéremu odnajduje analogiczny passus w zywotach $w. Ottona,
twierdzac, ze ,,zarowno w Quomodo zabulus, jak i Herbordi Dialogus de vita
S. Ottonis mowa o zabiegach dyplomatycznych” (Luczynski 2009, s. 143). W mo-
mencie, w ktérym zdamy sobie sprawe z tak powaznego btedu w tlumaczeniu,
argumentacja Luczynskiego zaczyna upadaé. W jednej ze swoich pdzniejszych prac
nazywa LVMC ,,zrodtem dotyczacym chrystianizacji Stowianszczyzny potabskie;j”
(Luczynski 2020, s. 178), co oznacza, ze nawet po kilku latach nie dostrzegt tak
powaznego btedu w swojej interpretacji. W 2013 roku tuczynski po raz kolejny
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wspomina o QZ (Luczynski 2013a, s. 87), gdzie powtarza swoje uwagi z wczesniej-
szej pracy dotyczacej semantyki obrzedéw wiosennych (Luczynski 2006, s. 166).
Warto zwroci¢ uwage na to, w jaki sposob teksty Luczynskiego bylty wykorzy-
stywane przez innych uczonych i jakie wyciggano z nich wnioski. Stanistaw Rosik
podaje przyktad QZ w celu podkreslenia szans rozwoju bazy zrodlowej (Rosik
2020, p. 85, s. 38), cho¢ — jak wiadomo — ,,zapomniany” charakter Zrodla wynikat
tylko z trywialnych brakow w heurezie. Na pracy Luczynskiego opart si¢ miedzy
innymi archeolog Pawel Szczepanik w 2014 roku i ulegajac jego retoryce, okreslit
QZ nowo odkrytym Zrédlem dotyczacym wierzen Stowian i powtarza to kilka lat
pozniej (Szczepanik 2014, s. 175; Szczepanik 2020, s. 15). Ten badacz w kilku
innych tekstach opiera si¢ na interpretacji Luczynskiego (Szczepanik 2020a, s. 185;
Szczepanik 2022, s. 103). Mozna wigc odnie§¢ wrazenie, ze Szczepanik traktuje
QZ wylacznie jako przyktad rozwoju bazy zrodtowej sam w sobie, nie zwracajac
uwagi na zawarte w nim informacje, jako ze sam z egzempldéw nie korzysta.
Wsrod pozostalych autorow powotujacych sie na egzempla warto wymienié
Jamesa France’a, ktory w 2012 roku nawigzat do DC w rozdziale o demonach na
ziemiach poganskich w ksigzce poswieconej cysterskim konwersom (France 2012,
s. 236-238). Autor przywoluje jego tres¢ 1 thumaczy fragment dotyczacy spalenia
posagu bozka. Nie taczy go z wierzeniami Stowian, a umieszcza wytgcznie w celu
przyblizenia czytelnikowi powszechnych wyobrazen dotyczacych demondéw w eg-
zemplach cysterskich. Cho¢ wzmianka ta nie wnosi nic nowego do interesujgcego
nas tematu, to uwazam jg za istotng, gdyz reprezentuje inne niz do tej pory spoj-
rzenie, traktujace DC jako egzemplum w jego cysterskim kontek$cie, a nie (jak
wigkszo$¢ jego poprzednikoéw) zrédto do rekonstrukeji obrzedow stowianskich.
Enrique Santos Marinas w krotkim artykule po§wieconym ocenie 1 poszerzeniu
korpusu zrodet do rekonstrukeji przedchrzescijanskiej religii Stowian (Santos Ma-
rinas 2013, s. 31-33) wspomina o egzemplum DC i zwraca uwage na to, ze Her-
bert nie podaje doktadnej lokalizacji ziem, na ktérych rozgrywaty si¢ wydarzenia.
Jego zdaniem, umiejscowienie opowiadania pomiedzy dwoma innymi egzempla-
mi — pierwszym rozgrywajacym si¢ na terenie Danii oraz drugim traktujacym o na-
wroceniu Stowian — moze wskazywac¢ na to, iz wydarzenia z DC réwniez mialy
miejsce na ziemiach stowianskich. Nie zna jednak QZ. Jego kwerenda zostala
wykorzystana przy projekcie Sources of Slavic Pre-Christian Religion (Alvarez-
-Pedrosa, Mendoza Tufiéon 1 Romano Martin 2021), ktérego hiszpanski pierwowzor
zostat opublikowany w 2017 roku'?. Celem projektu byto zebranie i przettumacze-
nie wszystkich wzmianek zrédlowych dotyczacych wierzen i kultu Stowian. Opo-
wiadanie DC usytuowane zostato posrdd innych przekazoéw tacinskich okreslonych
jako pochodzace z ery ,niepodlegtych panstw poganskich” (Alvarez-Pedrosa, Men-
doza Tufién i Romano Martin 2021, s. 14, 168-169). W rozdziale poswigcconym
tekstom tacinskim odnajdujemy krotka notatke o Herbercie oraz jego dziele. Zda-

12 Niestety, nie miatam do niego dostepu.
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niem autora, egzempla z LVMC Herberta zawieraja cenne informacje odnosnie do
stowianskich obrzgedow religijnych z terenow Rugii lub potnocnych Niemiec.
W pracy zostat umieszczony fragment egzemplum DC oraz jego krotkie streszcze-
nie, ale QZ pozostaje im nieznane, tak jak w poprzednio wspomnianym artykule
Enrique’a Santosa Marinasa. Autorzy umiejscawiajg wydarzenia z DC na terenach
stowianskich z uwagi na to, ze w edycji Migne’a, z ktorej korzystaja, egzemplum
DC znajduje si¢ pomigdzy historig o ,,poboznej Dunce” (czyli nierozpoznanej przez
nich $w. Matgorzacie z Roskilde) a historia o demonach, ktore uciekaty w trakcie
chrystianizacji Stowianszczyzny. W edycji krytycznej DC znajduje si¢ pomiedzy
egzemplum o Matgorzacie a QZ, dopiero potem jest to o uciekajacych demonach.

Czeski uczony Jifi Dynda po raz pierwszy wspomina QZ w kontek$cie motywu
zta zwigzanego z morzem (Dynda 2014, s. 72). QZ okre$la jednak Zrédiem nie-
zwigzanym ze Slowianami i przytacza jedynie fragment dotyczacy ukrycia si¢ dia-
bta z QZ w morzu jako miejscu schronienia przed krzyzem chrzescijan. Trzy lata
pbzniej QZ znalazto si¢ w antologii §redniowiecznych zrodet tacinskich dotyczacych
wiary i kultu Stowian (Dynda 2017, s. 185-188). Lacinski tekst opowiadania oraz
jego czeski przektad poprzedza krotka notatka o autorze wraz z informacja, iz QZ
wystepuje w trzech r¢kopisach i ma charakter egzemplum. Wzmianka ta moze
dziwi¢ z uwagi na to, ze autor przeciez sam wczesniej zakwalifikowat je jako
niezwigzane ze Slowianami, w ksigzce thumaczy jednak, ze cho¢ egzemplum nie
posiada bezposredniego zwigzku z obrzgdami poganskimi, to umieszcza je ze
wzgledu na spekulacje poprzednikéw. Podobnie jak we wczesniejszym artykule,
podkresla role, jaka odgrywa motyw ukrycia si¢ demona w morzu, jednak pozo-
statg tre§¢ opowiadania stusznie uznaje za charakterystyczng dla gatunku egzem-
plum. Obie te prace nie zawieraja informacji o opowiadaniu DC. Pojawia si¢ ona
dopiero w 2021 roku, w nieopublikowanym doktoracie Bohové a bési: Konstrukce
slovanského pohanstvi ve stredovekych pisemnych pramenech (Dynda 2021, s. 69).
Dynda wydarzenia z DC umiejscawia na terenie Brandenburgii lub w poblizu Mi-
$ni. Jest to jednak niepoparty niczym poglad, odstajacy od reszty historiografii.
Ponadto wspomina o istnieniu pewnego modelu zrédet z obszaru zachodniosto-
wianskiego, w ktoérych kolor czarny jest w jaki§ sposob powiazany z bdstwem
i zalicza do niego egzemplum DC. W drugim, poprawionym i rozszerzonym wy-
daniu swojej antologii egzemplum DC zostato przytoczone i przettumaczone (Dyn-
da 2023, s. 365-366), gdzie wskazal rowniez podobienstwo do historii z kroniki
Helmolda o wyprawie biskupa Gerolda.

Archeolog Kamil Kajkowski przytacza DC w kontek$cie wyobrazen kronikarzy
dotyczacych stowianskich idoli zamieszkanych przez bostwa (Kajkowski 2016,
s. 11). Podkresla, ze bostwa te, mimo iz posiadaly pewne wojenne atrybuty, to
podczas konfrontacji z Bogiem chrze$cijanskim okazywaty si¢ zbyt stabe, dlatego
tez w zwyczaju mialy ucieczke. Egzemplum DC wykorzystuje, aby uwydatni¢, iz
niektore bostwa nie zawsze byly tak ustgpliwe i potrafity si¢ bronié, co jego zda-
niem potwierdza ,,doprowadzenie do $lepoty mnicha” przez istot¢ zamieszkujaca
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idola. W rozszerzonej wersji artykulu o napojach alkoholowych u Stowian inter-
pretuje dostownie zdanie konczace QZ, stwierdzajac, ze Stowianie znali wino, ale
go nie spozywali (Kajkowski 2017, s. 153). Fragment QZ wykorzystuje w celu
uargumentowania wczesniej postawionej tezy o ograniczonej produkcji i konsump-
¢ji wina wsérdd Stowian. Jezeli spojrzymy na szerszy kontekst, w ktorym jest mowa
0 piciu wina, to zauwazymy, ze interpretacja Kajkowskiego oparta jest na niezro-
zumieniu tekstu.

Verumtamen ipsi pauci immo, ut verius dicam, paucissimi qui in partibus iliis reperiun-
tur in missis undique falcibus predicacionis cum tanta benedictionis habundanciam
animarum fruges Domino colligunt, ut nimia paganorum milia nuper in brevi tempore
baptizata cotidie magis ac magis multiplicentur, adeo ut episcopi atque metropolitani
in civitatibus plurimis nunc de novo creentur et vinea Domini Sabahoth in populis
barbaris qui vini forsitan nomen antea audierant, vinum tamen non biberant, hodie
longe lateque propagetur (LVMC, s. 190).

Tuz przed tym zdaniem mowa o ,krzewieniu winnicy Pana zastepow” wsrod
barbarzyncow. Nie chodzi wigc o wino w znaczeniu trunku, a wino w znaczeniu
biblijnym — oznaczajace krew Chrystusa, czyli Eucharysti¢. Teologiczny komentarz
konczacy QZ ma na celu podkreslenie, iz chrzeécijanstwo bylo krzewione wsrod
barbarzyncow, ktorzy wcale nie chcieli lub jeszcze nie mieli okazji go przyjac,
stad wiec informacja, ze ludy te ,,nazwe¢ wina moze styszaty, wina jednak nie
wypity”. Nie moze by¢é mowy o dostownym rozumieniu. W innym zbiorze cyster-
skich egzemplow rowniez uzywa si¢ stowa ,,wino” w znaczeniu ,krwi Chrystusa”
(CEVC Trecensi, s. 186, 193).

Innym razem Kajkowski przytacza QZ jako $wiadectwo czynnego udzialu bo-
stwa w ceremoniach obrzedowych (Kajkowski 2018, s. 66). Nie pomija DC row-
niez przy probie odnalezienia obszaru, w ktorym mogly si¢ znajdowac idole
Pomorzan (Kajkowski 2019, s. 248). Zwraca uwage na fragment dotyczacy umiej-
scowienia posagu w ukryciu i uznaje, iz bytoby to uzasadnione, gdyby chodzito
o misj¢ chrystianizacyjna. Kajkowski przedstawia rowniez hipoteze, jakoby pier-
wotnym miejscem, w ktorym mogt znajdowaé si¢ idol z egzemplum, byt obszar
obwatowan grodowych.

W rozwazaniach nad warto$cig poznawczg egzempléw z LVMC glos zabrat
rosyjski badacz Oleg Kutariew (2018, s. 118). Zauwaza, ze przeciez Herbert
w przeciwienstwie do Helmolda nie uzywa zadnych konkretnych teoniméw i nie
identyfikuje doktadnych nazw plemion czy miejsc, z ktorych mialyby pochodzié.
Opowiadania te nazywa rodzajem ,,folkloru monastyczno-misyjnego”, nie znajdujac
w nich Zadnej warto$ci poznawczej czy danych umozliwiajgcych rekonstrukcje
wierzen czy obrzeddéw stowianskich. W opublikowanej w 2020 roku wersji swojej
pracy doktorskiej Luczynski po raz kolejny wypowiada si¢ o egzemplach z LVMC,
jednak tym razem skupia si¢ na opowiadaniu DC (Luczynski 2020, s. 179). Ana-
lizujac imi¢ bostwa zwanego Czarnoglowym, laczy teonim z opisem czarnego po-
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sagu z DC. Wyjasnia, iz miejsce, w ktorym rzekomo miataby si¢ rozgrywaé akcja
egzemplum, jest trudne do zidentyfikowania, jednak dodaje, ze ,,pewne przestanki
wskazuja jednak, iz autor ten opisuje wypadki z Pomorza Przedniego z lat 50 XII w.
(...)". Ale czym wtlasciwie, zdaniem autora, sa owe niewyeksplikowane przestanki?
Mozemy si¢ domysli¢, ze Luczynski najprawdopodobniej opart si¢ na swoim wias-
nym artykule z 2009 roku, w ktorym akcja opowiadania QZ umiejscowiona jest
na Pomorzu Przednim, natomiast w doktoracie omawia juz inne opowiadanie, pro-
bujac dopasowac do niego te samg interpretacj¢. Luczynski powigzat zapis z Kny-
tlingasagi oraz egzemplum DC i wysunat wniosek, ze bostwa wyobrazane jako
czarne posagi musiaty by¢é popularne na terenach Rugii oraz Pomorza.
W 2020 roku Luczynski wraz z Grzegorzem Antosikiem opublikowali wyniki an-
kiet dotyczacych badanh nad wierzeniami Stowian, ktére przeprowadzili wérdd uczo-
nych. W odpowiedzi na pytanie ,,JJakie odkrycia z ostatnich lat nalezatoby uznaé
za szczegoOlnie wazne dla poglebienia naszej wiedzy o religii poganskich Stowian?”,
zarowno kulturoznawca Adrian Mianecki (2020, s. 136), jak i Pawet Szczepanik
(2020, s. 185-186) wskazali egzemplum QZ. Takze w podsumowaniu Antosik
okresla LVMC jako zrédlo ,,nowo wydobyte na $wiatto dzienne” (Antosik 2020,
s. 218). Wsérdd czesci uczonych rozpowszechnito si¢ wige przekonanie, iz LVMC
nie znano ani tez nie wykorzystywano wczesniej. Poglad ten jest — jak wykazatam
wyzej — catkowicie btedny. Uczeni juz od wielu lat podkreslaja wage Zrddta, kto-
rym jest LVMC, poprzestajac jedynie na postulacie jego zbadania.

W ostatnich paru latach ukazato si¢ jeszcze kilka innych prac, ktére w mniejszy
lub wigkszy sposob wykorzystaty lub wspomniaty QZ i DC. Michat Gniadek-Zie-
linski, odnoszac si¢ do pracy Luczynskiego, stusznie uznaje, ze zwigzek miedzy
QZ a fragmentem z zywotdéw $w. Ottona jest niewystarczajacy, aby ulokowaé wy-
darzenia z egzemplum na terenach Wologoszczy (Gniadek-Zielinski 2020, s. 30).
Jednocze$nie uznaje, iz diabel z QZ mogt by¢ kaptanem ubranym w szaty, ktore
przez pogan mogly zosta¢ uznane za boskie. Wskazuje ciekawg analogi¢ z historig
znang z zywotow $w. Ottona (Ebo, s. 108). Kaptan miat przebra¢ si¢ za demona
1 ukaza¢ si¢ pewnemu wiesniakowi, ktory oszotomiony takim wydarzeniem prze-
kazal swoja wizje dalej. Lowmianski uznaje historie o mistyfikacji kaptana za
rodzaj propagandy misyjnej, w ktorej to wykorzystano opowie$¢ ,,naiwnego wie-
$niaka w celu o$mieszenia kaptana” (Lowmianski 1979, s. 180). Watpliwosci co
do dostownego rozumienia krélewskiego ubioru w QZ nasuwajg si¢ takze z innej
przyczyny. Zwroé¢my uwage na dwa fragmenty:

Et ecce repente apparuit ibi notifer ille spiritus, imperialibus ornamentis fantastice
redimitus, qui residens in throno suo in superbia et in abusione concinnabatur ad illos,

oraz:

At uero iuvenis christianus, cum talia cerneret, inteiligens esse diabolum in angelum
lucis transfiguratum (LVMC, s. 188).
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W pierwszym z nich bostwo z QZ miato by¢ uwienczone cesarskimi regaliami
1 zasiadato na tronie, natomiast w dalszej czgsci dowiadujemy si¢, iz mtody chrze-
Scijanin dostrzega oszustwo i orientuje si¢, ze ma do czynienia z diabtem, prze-
mienionym w aniota $wiatta. Zaden z historykéw nie zwrocit uwagi na to, ze to
bardzo czesty motyw diabta, ktory ukazuje si¢ pod postacig aniota. Poczatki tego
wyobrazenia odnajdujemy juz w Biblii, w drugim liscie do Koryntian, w rozdzia-
le 11:

nam eiusmodi pseudoapostoli operarii subdoli transfigurantes se in apostolos Christi et
non mirum ipse enim Satanas transfigurat se in angelum lucis (BSV, s. 1799, II Cor
11, 13-14).

Motyw ten pojawia si¢ rowniez w innych egzemplach, na przyktad De periculo
indiscretionis et utilitate discretionis w fragmencie

non episcopus sed princeps demoniorum in angelum lucis transfiguratus et velut epi-
scopus pontificalibus insignitus (CEVC Trecensi, s. 290-292).

Motyw opisal chociazby Wojciech Brojer w swojej znanej monografii (Brojer
2000, s. 140-141). Zdaniem autora, diabel pod postacig aniota ukazywat si¢ naj-
czesciej duchownym, ktérym ofiarowywat fatszywe rady, czy tez odwodzit od po-
kuty. Wspomina réwniez o tym, ze pod ta postacig diabet czul si¢ najpewniej
z uwagi na ,,podobienstwo natury obu duchoéw” (Brojer 2000, s. 142).

Warto w tym miejscu wskaza¢ kilka kolejnych motywoéw z egzemplow, ktore
byly dostownie rozumiane przez badaczy. Na przyktad Luczynski (2009, s. 140-141)
traktuje opisany w QZ fakt, ze bostwo zasiadalo na tronie i uwienczone byto kro-
lewskimi regaliami jako opis rytuatu. Nie zauwaza, ze motyw ten byt znany duzo
wezesniej i znajdujemy go miedzy innymi w Zywocie $w. Marcina autorstwa Sul-
picjusza Sewera.

Quodam enim die, praemissa prae se et circumiectus ipse luce purpurea, quo facilius
claritate adsumpti fulgoris inluderet, veste etiam regia indutus, diademate ex gemmis
auroque redimitus, calceis auro inlitis, sereno ore, laeta facie, ut nihil minus quam
diabolus putaretur, oranti in cellula adstitit (Vie de Saint Martin, s. 306-308).

Diabet ukazuje si¢ $wigtemu pod postacig Chrystusa, ubrany w szat¢ wiadcy,
diadem z kamieniami szlachetnymi i ztote buty. Marcin miat rozpoznaé oszustwo
wlasnie przez owe szaty, ktére uznat za niewlasciwe dla wizerunku Chrystusa.
Drugi Zywot $w. Marcina, autorstwa Wenancjusza Fortunata, zawiera nieco wiecej
szczegotow, jednak interesujacy nas motyw zostat zachowany. Podkresla on jednak,
iz szaty przebranego diabta byly fatszywe (falsa veste).

Constitit ante oculos deformis forma rebellis, purpurea sub luce micans, radiatilis um-
bra, lumine mentito tenebrosus et atra vorago, fulgidus exuviis, regali veste satelles,
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tectus bratteolis, vacuo diademate pulcher, ordine gemmarum numerosa luce coruscus,
falsa veste potens, cui calceus inlitus auro, laetior et tumido iactans se pompa triumpho
(Vita sancti Martini, s. 102).

Wizerunek diabta zasiadajacego na tronie zostal rowniez zauwazony przez Bro-
jera w jednej z tacinskich wersji legendy o Teofilu. Mial on posiada¢ réwniez
krolewskie insygnia, korong oraz wilasny orszak (Brojer 2000, s. 229).

Ten sam demon z QZ miat réwniez udziela¢ ludziom odpowiedzi na zadane
pytania. Motyw ten wyraznie zapozyczony jest z literatury chrzescijanskiej, by¢
moze od Etymologii $w. lzydora z Sewilli:

Daemonas a Graecis dictos aiunt, quasi dainovog, id est peritos ac rerum scios. Prae-
sciunt enim futura multa, unde et solent responsa aliqua dare (MacFarlane 1980, s. 14).

Zdaniem Izydora, Grecy mieli wyobraza¢ sobie demony jako przewidujace przy-
sztoé¢, a ich zwyczajem miato by¢ wladnie udzielanie odpowiedzi na pytania. Na
podstawie tego mozna wigc wywnioskowaé, ze przepowiadanie przysztosci przez
demona z QZ moze by¢ typowa cecha demona w oczach chrzescijanskiego autora.

Luczynski w swojej argumentacji zwraca réwniez uwage na pojawiajacy si¢
w QZ motyw wygnanego demona, ktory uciekl do morza. Mowa tu o fragmencie
ex quo venisti ad terram meam, ego inde exivi ac fugiendo crucem tuam usque nunc
in pelago latitavi (LVMC, s. 189). Jego zdaniem (Luczynski 2009, s. 143), bliskie
sasiedztwo morza ma wskazywa¢ na miejscowo$¢ nadmorska, a ucieczka demona
nawigzuje do ,,blizej nieznanej reakcji poganskiej, ktéra dokonata si¢ w Wologosz-
czy pomiedzy trzydziestymi a pigecdziesigtymi latami XII wieku”. Motyw ucieczki
demona przed chrzeécijanstwem pojawia sie rowniez w Zywocie sw. Galla:

Volvente deinceps cursu temporis, electus Dei Gallus retia lymphae laxabat in silentio
noctis; sed interea audivit demonem de culmine montis pari suo clamantem, qui erat
in abditis maris. Quo respondente: ‘Adsum!’ montanus econtra: ‘Surge’, inquit, ‘in
adiutorium mihi! Ecce! peregrini venerunt, qui me de templo eiecerunt. Nam deos con-
terebant, quos incolae isti colebant, insuper et eos ad se convertebant. Veni, veni,
adiuva nobis expellere eos de terris!” Marinus demon respondit: ‘En, unus illorum est
in pelago, cui numquam nocere potero. Volui enim retia sua ledere; sed me victum
proba lugere. Signo orationis est semper clausus nec unquam somno oppressus (Vita
Galli auctore Wettino, s. 261).

Gall miat by¢ §wiadkiem rozmowy dwoch demondw, pierwszy z nich mieszkat
w gorach, a drugi w jeziorze. Demon gorski poprosit drugiego o pomoc, skarzac
si¢ na to, iz obcy wypedzili go z jego $wigtyni oraz roztrzaskali jego podobizny.
Demon z jeziora odpowiedzial, iz przydarzyta si¢ mu analogiczna sytuacja, jednak
nie moze nic uczyni¢, gdyz obcy zawsze jest chroniony poprzez swojg modlitwe.
W zywocie $wictego Galla, podobnie jak w egzemplum QZ wystepuje sformuto-
wanie in pelago. Wszystko wskazuje na to, ze w zywocie Galla oznacza ono je-
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zioro, gdyz §wiety znajdowal sic wtedy w Szwajcarii. Uczeni identyfikuja je
z Jeziorem Bodenskim. By¢ moze pelago w QZ roéwniez oznacza jezioro. Poza
QZ Herbert w swoim dziele uzyt tego stlowa jeszcze trzy razy, duzo czesciej po-
jawia si¢ okreSlenie mare. Przyktadowo, w innym egzemplum w zdaniu:

Sepe namque de profundo pelagi flamma vehementer exiens altius super equoris undas
erumpere cernitur, pisces et omnia maris animancia circumquaque comburens, ipsaque
navigia cum nauigantibus, nisi celerrime fugam arripuerint incendens atque consumens
(LVMC, s. 231).

pojawia si¢ zaré6wno maris, jak i pelagi. W innym Herbert uzywa mundi pela-
go jako metafory dla zeglowania po oceanie §wiata (LVMC, s. 206). Po raz trze-
ci wystepuje w zwrocie altitudinem pelagi (LVMC, s. 230). Kontekst wskazuje na
to, iz Herbert, uzywajac stowa pelago, mogt mie¢ na mys$li rowniez ocean. Jifi
Dynda zauwazyl, ze podobny motyw do tego umieszczonego w QZ wystepuje
u Cezariusza z Heisterbach (Dynda 2014, s. 72). Mowa tu o fragmencie Respondit
daemon. Tantum ex illa parte maris fui, quantum ab hoc loco distat usque ad mare
(Dialogus Miraculorum, s. 278), w ktorym demon miat odpowiedzie¢ pewnemu
rycerzowi, iz przybyl do niego zza morza. Zdaniem uczonego, oba zrodta ma ta-
czy¢ motyw ukrywania si¢ demona za morzem. Jednakze nie uwazam, aby mozna
bylo je taczyé¢, demon z QZ ukrywal si¢ w morzu, poniewaz zostal wygnany.
Demon z drugiego opowiadania natomiast przed nikim nie uciekat. Nowe zdanie
poprzedzajace wskazuje na to, ze zostat wezwany: Vocatus ab illo, modo huc veni
ad te (Dialogus Miraculorum, s. 277). Ponadto Zrédlo nie wskazuje na to, aby
przebywal w morzu, ale za morzem. Nastepnie rycerz miat zapyta¢ demona o to,
gdzie przybywal, kiedy zostat wezwany (Tunc miles: ubi fuisti, quando te vocavit?).
Odpowiedz demona (Tantum ex illa parte maris fui, quantum ab hoc loco distat
usque ad mare) wskazuje na to, ze mowigc o przybyciu zza morza, miat na mysli
bardzo daleka droge, ktéra musiat przeby¢, aby dotrze¢ do swojego rozméwcy.
Podobienstwo nie jest wigc wystarczajace, aby laczy¢ oba zrédta. Jednak mimo
btedu w metodzie, kierunek rozumowania byt poprawny. Pozwala nam dostrzec,
ze sity diabelskie czesto taczone byly z motywem morza. Juz przeciez Rosik za-
uwazyt, ze ,,[w] symbolice biblijnej wody niejednokrotnie wystepuja jako siedziba
ztych mocy i poteg chaosu” (Rosik 2000, s. 157, p. 566).

Poza powtarzajagcymi si¢ motywami w omawianych egzemplach znajdujg si¢
réwniez znane z Biblii okreslenia na przedmioty kultu takie symulacrum, phanum
oraz pojecie idolatria. Odnajdujemy tez sformutowania zaczerpnigte z Biblii takie
jak in superbia et despectione (BSV, s. 806, Ps 30, 19) czy diabolum in angelum
lucis transfiguratum (BSV, s. 1799, 11 Kor 11, 14). Oprocz tego, na koncu egzem-
plum QZ pojawia si¢ obszerny komentarz teologiczny cytujacy Pismo Swicte.
Fragment Cadent a latere tuo mille et decem milia ad dexteris tuis pochodzi
z Ksiggi Psalmow (BSV, s. 886, Ps 90, 7). Nastepny — Persequentur quinque de
vobis — centum alienos, et centum ex vobis — decem milia zapozyczony jest z Ksig-
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gi Kaptanskiej (BSV, s. 172, Lv 26, 8). Natomiast Pro huiusmodi ergo rogandus
est dominus messis, ut mittat operarios in messem suam oraz Messis est enim
multa et operarii autem pauci odnajdujemy zarowno w Ewangelii §w. Mateusza
(BSV, s. 1539, Mt 9, 38), jak i Ewangelii $w. Lukasza (BSV, s. 1539, Lc 10,2).
Dlatego moze to by¢ wskazowka poswiadczajaca teologiczny wymiar wyobrazen
Herberta lub jego informatora odno$nie do kultu plemion poganskich. Wyniki mo-
ich badan dowodza, ze egzempla Herberta niemalze w catosci sktadajg si¢ z topo-
sow literackich, komentarzy teologicznych, poje¢ zaczerpnigtych z Biblii oraz ze
utrzymane s3 w konwencji cudow i przyktadow postepowan.

Z najnowszych prac nalezy wymieni¢ syntetyczne opracowanie piora francu-
skiego religioznawcy Patrice’a Lajoye, ktory powotal si¢ na egzempla z LVMC
w swojej ksigzce poswigconej religii Stowian (Lajoye 2022). Wykorzystal QZ jako
zroédto majace $wiadczy¢ o zbiorowych obrzedach, corocznie organizowanych przez
Stowian battyckich. DC uznaje za§ za §wiadectwo istnienia ,,sanktuariow” znajdu-
jacych sie pod golym niebem, a rozgrywajace si¢ w nim wydarzenia umiejscawia
na Rugii. Podobnie ostatnio egzempla wykorzystat Rosik. Niestety, nie przylozyt
do LVMC tego samego rygoru warsztatowego, jakim wykazal si¢ przy analizie
hagiografii Ottona z Bambergu. Nie zna wydania krytycznego z 2017 roku, przez
co blednie uznaje QZ za ,alternatywng wersje” opowiadania DC (Rosik 2023,
s. 146-147, 242). Wydaje si¢ zatem, ze opart si¢ na argumentacji Thedego Palma,
jednakze nie odwotal si¢ bezposrednio do jego pracy. Za nietrafng nalezy uznaé
decyzje, by w thumaczeniu (Rosik 2023, s. 242) tak krotki tekst egzemplum skro-
ci¢ jeszcze bardziej, usuwajac z niego fragmenty jasno wskazujace na interpretatio
Christiana. Warto na koniec zauwazy¢, ze Ksigga wizji i cudow Herberta zwigza-
fa si¢ rowniez z historig publiczng w 2018 roku, kiedy to na XXIV Festiwalu
Stowian i Wikingéw miata miejsce inscenizacja wydarzen opisanych w QZ (Za-
remba 2018).

Zakonczenie

W toku powyzszej analizy historiograficznej wykazuje¢, jak powazne braki
w znajomosci literatury przedmiotu wplynely na interpretacje obu egzemplow
W ciggu ostatnich pigtnastu lat. Ponadto wnioski te wysuwano bez wczesniejszego
przeprowadzenia krytyki zrodtowej. Wszystko wskazuje na to, ze omawiane przeze
mnie dwa egzempla posiadaja nikla badz nawet zadna warto$¢ dla rekonstrukcji
wierzen czy obrzedoéw stowianskich. Jednak dopiero zestawienie obu opowiadan
z innymi pochodzacymi z LVMC pozwoli na ich lepsze zrozumienie. Pozwole
sobie na koniec zarysowaé pewien kierunek badan. Do tej pory pojawialy si¢
proby taczenia ze soba egzemplow QZ i DC. Wzajemnych powigzan moze by¢
jednak wigcej. Egzemplum De spiritu immundo qui triennio latuit in monasterio
quasi mercenarius (dalej DS) (LVMC, s. 222-223) opowiada o demonie, ktory
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przez trzy lata ukrywat si¢ w klasztorze Vitskel, podajgc si¢ za pomocnika ($cislej:
mercenarius). Wiemy juz, ze Vir venerabilis Heinricus (...) et nunc iam per annos
plurimos abbatizans in regione Danensi z QZ identyfikowany jest przez uczonych
z opatem Henrykiem z Vitae Schola. Henryk miat przekaza¢ Herbertowi historig
pewnego brata ze swojego opactwa, zatem pierwszym podobienstwem jest to, ze
oba egzempla pochodza z tego samego $rodowiska, tj. cystersow z opactwa Vitae
Schola. Demon udajacy pomocnika mial w pewnym momencie ustysze¢ grzmot
dochodzacy z Grenlandii, nastepnie z Islandii, a na koncu z Norwegii. Wiedzac,
ze zbliza si¢ rowniez do Danii, zaczal przed nim ucieka¢ w kierunku blisko znaj-
dujacego si¢ morza (ad mare). Natomiast demon z QZ w rozmowie z chrzescija-
ninem przyznal si¢, ze przez jaki§ czas ukrywat si¢ w morzu (badz tez oceanie).
Roéznica jest taka, ze demon z DS, zanim dotarl do brzegu, miat zosta¢ uderzony
1 pochtoniety (percussus atque consumptus) przez uderzenie pioruna, co pozwolito
braciom rozpozna¢, ze nie byt on cztowiekiem. Na temat tego egzemplum powstat
w 1912 roku niewielki artykut (Jergensen 1912, s. 15-17). Autorka zauwaza, ze
egzemplum nie ma nic wspdlnego z religia chrzescijanska, gdyz opiera si¢ na
nordyckich mitach. Mowa tu o motywie grzmotu jako tepicielu trolli, ktéry miat
wzbudza¢ w nich szczegolny strach. Jej zdaniem, §wiadczy to o przenikaniu mitow
do $wiata zakonnego. By¢ moze QZ jest kontynuacja egzemplum DS.
Jednak, aby to stwierdzi¢, nalezy przeanalizowaé wszystkie opowiadania z LVMC
Herberta, ktore miaty si¢ rozgrywaé na ziemiach dunskich, niemieckich czy sto-
wianskich. Nie wykluczam opcji, ze migdzy nimi mogta si¢ pojawié jeszcze inna
historia. Podobnie z egzemplum DC, ktore rdéwniez moze mie¢ swoja kontynuacje.
W przysztych badaniach bedzie nalezalo réwniez uwzgledni¢ specyfike dunskiego
srodowiska cysterskiego w XII wieku oraz rolg¢ samego Eskila.

Prace nad egzemplami cysterskimi nadal trwaja. W planach wydawniczych se-
rit Corpus Christianorum Continuatio Mediaevalis, w ktorej ukazata si¢ LVMC
Herberta, widniejg kolejne zbiory'®. Odkrywane sa tez nowe r¢kopisy: miody cze-
ski badacz Eduard Lazorik odkryt fragmenty LVMC w oprawach dawnych ksiag
Stowackiej Biblioteki Narodowej, w tym rowniez egzemplum QZ'. Rozrastajacy
si¢ material poréwnawczy pozwoli na lepsze zrozumienie wymowy egzemplow
1 umozliwi wlasciwg analize¢, ktéra obecnie wigze si¢ z licznymi ograniczeniami.

Konflikt interesow: Autorka deklaruje brak konfliktu interesow.

Wktad autorow: Autorka przyjmuje na siebie wylaczng odpowiedzialnos¢ z tytutu: przygotowania koncepcji
badawczej dzieta i sposobu jego przedstawienia (opracowania metodyki), zebrania i analizy danych, inter-
pretacji wnioskow, a takze zredagowania wersji ostatecznej rekopisu.

13 https://www.corpuschristianorum.org/cccm-exempla (dostgp na 08.02.2024)

14 (Lazorik 2020, s. 41) https://theses.cz/id/lgy2am (dostgp na 08.02.2024). Nie miatam jednak
mozliwosci zapoznania si¢ z tym rekopisem.
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